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OUNJIOCODPUSA ABAA:
I'JIOBAJIBHBIV KOHTEKCT UHTEPIIPETAIIMA

AnxHoTanus

Qunocodus Abasi paccMaTpuBaeTcs Kak 3THOQHIOCO(US, TIABHBIM JJIsI KOTOPOHl SBISETCS
Ka3aXCKUH BOIIPOC — BOMPOC O BCEMHPHO-UCTOPUYECKOM IOJIOKEHUH Ka3axoB. [lokazaHo, 4To
TJIaBHBIA V11 MOHMMCKOW (umocoduu Bompoc 00 apxe Takke HMeeT ITHOPMIOCOPCKYIO
NOPUPOAY U TIOCTABJICH B TJO0AJIBHOM KOHTEKCTE. ODTHO(mIocopus Abas OTIUYaETCS OT
IpEBHErpeuecKor (GrIocoGuu aHTPONOLEHTPHU3MOM M PELICHHEM BOIPOCAa O COOTHOUICHUH
IyXa U MaTepuu NIPUMEHHUTEIBHO K OHTOTEHE3y JIMYHOCTH. Hepa3pemeHHbIM 0cTaeTcsi BOIPOC O
HECOBEPIICHCTBE Ka3aX0B B COBEPILICHHOM, TApPMOHUYHOM MHPE.

KiroueBbie  cioBa: sTHOQMIOCOUS, counanbHas ¢GumIocopusi, OCHOBHOW BOIPOC
¢dumocopun, Ka3axcKuil BOpoc, aHTPOIOLIEHTPU3M, TTI00aTBHBIN.

dunocodckoe TBopuecTBO Abasi KynanOGaeBa aHanM3upoBajIoCh B PA3IMYHBIX KOHTEKCTaX.
HccnenoBatenu oOpamiaiy BHUMAaHHE HAa 3HAYMMOCTh €r0 TBOPYECTBA JUISI CTAHOBJICHUS
HAIMOHAJILHOTO CaMOCO3HAHUSI Ka3aXxOB, MPEEMCTBCHHOCTh MO OTHOIICHUIO K CY(QHICKON
TPaIUIIMY, THUIOJIOTHYECKYI0 TMPUHAMNSKHOCT, K (opmamuu [IpocBemeHusi, JTyXOBHYIO
Omu3ocTh K pycckoil ¢duiocodum cepima, a TakKe Ha €ro poib KaK IMPOBO3BECTHHKA
eBpasuiickoil puocopuu.

Ob6pamasce k ¢unocohckomy ydeHuto AOas, Mbl XOTeJIHd OBl TMOAYEPKHYTH €ro SPKO
BBIPAKEHHBIM 3THOLIEHTPUPOBaHHBIA XxapakTtep. Ho mpexzae yeM moapoOHO OCTaHOBUTHCS Ha
3TOM, 00paTUM BHUMAaHUE Ha PsiJl BXKHBIX MOMEHTOB.

Jisi  pacKphITUS SBPHCTUYECKOTO MOTEHIMAJIa OPUTHHAIBHBIX (MIOCOPCKUX B3IIISAI0B
YpE3BBIYANHO BaXKEH BHIOOpP KOHTEKCTAa HMHTeprperaruu. Kaxmas W3 TOYEK 3pEHHs 3a1acT
MEPCICKTHBY, B Jiyde KOTOPOHW aHaIM3MPyeMO€ YYEHHE pas3jlaracTcss Ha 3HAYUMbIe U
HE3HAYUMBIC COCTaBJIAIOIINC. 3HaYUMBIMHU MNPEACTABIIAOTCA TC IIOJIOKCHUSA, KOTOPBIC, II0
KpaliHel Mepe, MOHSATHBI HMHTEPIPETATOPy, T. €. COBMAJAIOT B OMpPEICICHHOW Mepe C ero
COOCTBEHHBIMU BO33PEHUSAMHU. Y3HaBasl TOXKIAECTBEHHOE, MHTepHpeTaTop auddepeHupyer ero
OT HeToxaecTBeHHOro. M ecnu mpousBeneHHas audQepeHiuanus mIoI0TBOPHA, CIOCOOHA
«PacrovYKOBaThy» 3apPO/IbIIIIEBBIC MTOTEHIIMN YUeHHsI, TO Guocodckas pabora MpoBeaeHa HE 3psi.

@dunocodus HaumHaercs Kak OTHopmiocodus. Ham B3mgg Ha  OpUTHHAIbHbIE
sTHO(UIO0COMCKHE TOCTPOEHUSI OIpenesseTcs: coluanbHO-prIocodhckoi Toukoil 3peHus. B
COOTBETCTBHH C 3TOH TOYKOU 3peHHs (PHIOCO(HS IO CYIIECTBY €CTh COIMaIbHas Gpuimocodus, T.
€. COIMATIbHO-(PUIOCOPCKast AEATEIbHOCTh, (YHKIIMOHAIBLHO HHTETPUPOBAHHAS B KHU3Hb HapoJa
u ero comuyma [cM.: 1]. COOTBETCTBEHHO, T€ BOIIPOCHI, KOTOpbIE OOCYKIAeT W pellaeT
¢dwmnocodpus, Mpexae BCEro, SBISIOTCS HE YMO3PUTEIBHBIMH TpoOJIeMaMHu, a COLHUAIBHO
3HAUMMBIMHM BONPOCAMHM KHM3HM Hapojaa. B cBoeil commanbHOi ¢QyHKIMH  unocopus
npo0iieMaTU3upyeT COLMAIBHYIO CHUTYyallMl0 S3THOCA U MpeajaraeT HpPOeKTHO-TNPUKIIaIHbIE
pelIeHusl.

Kaxnoe ¢wiocodckoe ydeHue dSTHOCHENU(DUUHO B BBIJACICHHH W KaTErOpPHATBHOU
(GOpMYIMpPOBKE CBOETO HCXOJHOTO, COIHAIbHO-IPAKTHUECKOro Bompoca. ClIoXHOCTh
KOHIICTITyalbHOH ~ KOHCTPYKIIMM  MOXXET  3aTCHSATh  COLMAIBHO-TIOJIUTHYCCKUE  UCTOKHU



MCTa(I)I/ISI/I‘-ICCKI/IX BOIIPOCOB, HO B TMCPBOUCTOYHUKEC TAKOC TOXKIACCTBO YaCTO OKaA3bIBACTCA
IIpO3pavyHbIM, HCIOCPCACTBCHHBIM.

Tak, nua nonuiickoit punocoduu nepBeIM ¥ OCHOBHBIM BOIIPOCOM CTall BOMIPOC 00 apxe, T.€.
0 TIEpBOHAYAJIC MUPA, TIPABSIIUM MO CTAPIIUHCTBY. DTOT BOMPOC OOBIYHO BOCTIPHHUMAETCS KaK
Hatypduiocopckuit. Ho BaHO MOAYEPKHYTh, YTO OH UMEET KOHKPETHBIA STHOMOJIUTHYCCKUI
MOATEKCT. B TOpu30HTE apxandyeckoro Co3HaHUsI BOMPOC O CTAPLIMHCTBE CTUXHM MPUPOJBI B TO
e BpeMsi OB BOIPOCOM O CTApIIMHCTBE U BEPXOBEHCTBE TeX (DpaTpuil W IJIEeMEH, KOTOpbIe
OJIUIIETBOPSUTH COOOM 3TH CTUXHU M COOTBETCTBYIOIIHE CTOpPOoHBI cBeTa (Oronp — IOr, Boga —
3aman u T.m.). Takum oOpa3om, Bompoc 00 apxe sBISETCS BOMPOCOM MHUPOBOW MOJIUTHKH,
MEXyHapOIHBIM BOIIPOCOM.



3HaYMMOCTh TJI00aJBHOIO KOHTEKCTa B IIOCTAHOBKE BOINPOCOB (MIOCO(UN OUYEBUIHA
MPUMEHUTEIBHO K pyccKoil ¢unocoduu. [l Hee UCXOJHBIM BOIIPOCOM CTall Borpoc o Pycckoii
3emiie, 0 MecTe Poccuu B MUpONOpsiAKE, B MUPOBOM COOOILIECTBE LIUBUIIM3ALIHI.

B uentpe BHuManusi AGas KyHan0OaeBa CTOUT Ka3axCKMH BOMPOC — BOMPOC O CyAbOe
Kazaxckoro Hapona. CopepxaHHe Ka3axCKOTO BOIIPOCAa CErofHs HWHTEPIpPETUpPYyeTcs B
Pa3IMyYHBIX aClEKTax — OT TEPPUTOPHAIBLHOIO A0 s13bIKoBOro. Kak mpencraBisiercs, Ka3axCKuM
BOIIPOCOM MO>HO Ha3blBaTb W TOT BOMNPOC, KOTOPBIM SABISIETCS OCHOBHBIM IPEIMETOM
pasmbinuienuii AGas. Dtot Bonpoc B «KHure ciioB»' OoH (GOpMyIHpYET CIELYIOUMM 00pa3oM:
«B uem Kkpoercs nmpuuMHA pa3po3HEHHOCTH Ka3aXOB, X HEMPHUA3HHU U HETOOPOKETATETbHOCTH
apyr K apyry? Otdero cioBa HMX HEUCKPEHHH, a CaMH OHHM JICHHUBbI U OJCPKUMBI
Bractomoonem?» («CioBo 3-e»).

HemupHocTh, Bpax1e0HOCTh Ka3aXx0B JPYT APYry — BONPOC COLMATBHO-TNIPAKTHYECKUH. DTO
BOIIPOC O MUPE KaK CpeIu Ka3axoB, TAK U O MUPE Ka3aXxOB C JIPYrUMHU HapoJaMu, a KpOME TOro,
BOIIPOC U O MUPE B LIEJIOM.

[IpencraBnenne o mupe — mnpobnema dunocodekas. Y pasHbIX HapoAOB MpobiiemMa Mupa
MMeJIa Pa3HOe COIMaJbHO-MONUTHYeCKoe u3Mmepenue. B JlpeBHeir ['penm — 3TO aron
I'epaknura, B €BpONEHCKON KyJIbTYype — BOIPOC O BEUHOM MHPE.

Bompoc o kazaxckom mupe Takxke stHocnenuduyer. Abai numier: «Kasaxu, He CXOAHBI HU C
OJIHUM JIpYyTMM HapoJOM B CBOEM CTPEMJIEHHMHM K OOraTrcTBy, B IOMCKAaX 3HAHWM, MOCTHKEHUU
UCKYCCTBa, B TMPOSBICHUM UYYBCTBA JOOpPOXKENTATENbHOCTH, CHJIBI, XBacTOBCTBA HIIU
Bpak1eOHOCTU. MBI BpakayeM, pa3opseM Ipyr Opyra, cieiuM Jpyr 3a JAPYroM, He JaBas
OMIKHEMY CBOEMY W TJIa30M MOPTHYTh. Heykenmum Ham Tak M >KWTh, TOACTEperast Apyr Apyra,
OCTaBasACh HUUTOKHEHIIMMH M3 BCEX HApPOJOB Ha 3eMie? MM Bce-Taku HACTYNAT CBETJIbIE HH,
Korja JoAu 3a0ydyT BOPOBCTBO, OOMaH, 3JI0CJIOBHE, BpPaXay U YCTPEMSTCS K 3HAHHSIM,
o0yJarcss peMmecity, Ha4yHyT J0ObIBaTh OOraTrcTBa YECTHBIM, JIOCTOMHBIM ITyTeM. Bpsin nm
HaCTyIIAT Takue JHU. Ceiuac Ha KaKable CTO IOJIOB CKOTA 3apsTcs JBECTH 4esloBeK. PazBe oHM
YTUXOMHPSTCS, ITOKAa He YHHUTOXKAT APYyT apyra?» («CioBo 24-e»).

Abaii momuyepKHMBaeT HaKal M JApamaTtu3M Bpaxael. OOpaTMM BHUMaHHWE HA MPUYUHBI
OMUCHIBAEMOW BpaXAbl. OJTO AeMmorpaduueckas mpobOiIemMa, MEpEeHACEIEHHOCTh CTENel, B
KOTOpPOM CKOTYy M JIIOJSM CTaHOBUTCA TecHO. OH NUIIET O TOM, YTO POJMUTENH CTaparoTCs
YMHOXXaTh CBOW CTaJa W CTaja CBOMX JeTeil. «B KOHIlE KOHIIOB WX 3MMOBBS M MAacTOMINA
CTAaHOBATCA TECHBIMM, TOTJa OHHU, YMNOTPEOUB CHUJIY CBOEro BIUSHHUS WIH 3aHUMAaEMOIO
MOJIO’KEHHUS, BCEMU JTOCTYIHBIMU JUISI HUX CPEICTBAMU BBIKYTAIOT, BBIMAHUBAIOT MJIM OTHUMAIOT
yrojpsi cocena. IToT, 0000paHHBIN, MPUTECHSIET APYrOro COCeNa WIH BBIHYKACHHO MOKHUIAET
poIHBIE MecTa. MOTYT 1M 3TH JIOIU KeNaTh APYTr Ipyry noopa? Uem Oosbie O€THOTHI, TEM
nenieBie ux Tpya. Yem Oombiiie 00€3/I0JICHHBIX, TeM OOJbIe CBOOOAHBIX 3UMOBUNA. OH XIEeT
MOETO Pa30peHusi, s XAy, Korjaa oH oOHumaer. IlocTeneHHo Hama CKpbITas HEMPUSI3Hb JAPYT K
JpyTy MepepacTaeT B OTKPHITYIO, HEIPUMHUPUMYIO BPAXKAY, MBI 3I00CTBYeM, CyTUMCS, JIETHUMCS
Ha MapTUH, TOAKYMAeM BIIHUATEIbHBIX CTOPOHHUKOB, YTOOBI HMETh MPEUMYILIECTBO TMepes
IIPOTUBHUKAMH, AepeMcs 3a YUHbD («Ci10BO 3-e»).

[lepenaceneHHOCT, W 3eMeNbHBIA Bompoc AOall BOCHPUHUMAET KaK YHHBEPCATbHYIO
po0sieMy 4esoBeYeCcTBa C He3alaMsITHBIX BpeMeH. Pemtas ee, qpyrue Hapojbl, CTOJKHYBIIHECS
C NIEPEHACEIEHHOCTBIO, Pa3BWIA AJIbTEPHATUBHBIE OTPACIH XO3SMUCTBEHHON AeATEIbHOCTH. Tak,
OH BOCXHIIAeTCs TajaHTaMHu capToB (y30€KOB), HOraeB, PYCCKHX, CIIOCOOHBIX YCIEUIHO
3aHMMAThCs HE TOJIBKO CKOTOBOJACTBOM, HO M 3€MJIEAEIIUEM, PEMECIIOM, TOPrOBJIeH, BOEHHBIM
nenoM. «Cuiia ux B TOM, — roBOpUT AOail, — YTO HEYCTaHHO Y4aTCsl OHU PEMECITy, TPYAATCS, a
HE TPOBOJAT BpeMsi B YHU3UTEIBHBIX pa3faopax Mexay co0oit» («Crnoso 2-e»). Ho B oTHOIIEHUH
Ka3axoB OH ormeuaeT: «lloreprneBmuii He OyneT TpyAMTbCA, N0OMBAsCh JOCTaTKa HHBIM
CIOCOOOM, HU TOPTOBJISI, HU 3€MJICHAIIECTBO HE MHTEPECYIOT €ro, OH OyJeT MPUMBIKATh TO K
OJIHOH, TO K Ipyroi mapTuw, rnpoaasas ceosi, mpo3sdas B Huimere u oecuectun» («CiaoBo 3-e»).

Takum o00pa3om, olEHHBas TOJOKEHHWE Ka3axCKOro Hapona, AOail QaxTHyecku 3aaaeT
r00ambHBIA, BCEMUPHO-UCTOPHUECKHM KOHTEKCT aHanm3a. «CinoBo 24-e» OH HauyWHAET
SMIUPUYECKON KOHCTaTauuen: «['oBOpSAT, HBIHYE Ha 3eMJile KHUBET Oojiee OBYX MHLIHApOB
yenoBeK. 13 Hux Hac, ka3axoB, 0ojee IByX MUJUIMOHOBY.

! Ilanee yka3piBaeTCst HOMEp IPUTUH U3 YKa3aHHOI TO3MBI [2].



B ocHoBe 3TOH, kKa3anoch Obl, Mallo3HAYAIIEH KOHCTATAllUU HAXOJIUTCS TIIOOATBHBIA B3TIIST
Ha IIOJIOKEHHE Ka3aXxOB KaK BCEMHpHO-UCTOpUYeckuil Bompoc. CBs3b Ka3aXxCKOro Hapoja
(emMHUYHOTO) W YelloBedecTBa (BceoOIiero) (¢ukcupyercs Ha abCTpaKTHO-OOImIeM ypoBHE 0e3
BBISICHEHHSI KOHKPETHO-UCTOPUUYECKUX MUP-CUCTEMHBIX B3aUMOCBsI3ei. TeM He MeHee, KOHTEKCT
BCEOOIIEro — a cie0BaTeNbHO, U (pruiocockoit MpeaMEeTHOCTH — 3a/1aH.

Takoe coumanbHO-BCceoOIIee CTAHOBUTCS OCHOBAaHHMEM sl Tepexona K aOCTpakTHO-
BCeoOIIeMYy, T.€. K YPOBHIO MeTaQHU3UUECKIX a0CTPAKIUNA, C KOTOPHIM OOBIYHO M aCCOIUUPYETCS
npodeccruonanbHoe GpritocohcTBOBAHUE.

[Tepexon Ha Metadu3uueckuii ypoBeHb Abail coBepiiaer sTHocnenuduyeckum odpazom. B
«CnoBe 7-m» rosoputcs: «PebeHOKk poxaaeTcs Ha CBET, Hacieaysa aBa Haudana. [lepBoe u3 HuX
TpeOyeT efbl, MUThs U CHA. DTO — MOTPEOHOCTh IUIOTH, 0€3 ATOTO TEJIO HE MOXKET CIYKHUTh
MPHUCTaHUIIEM IS TIyIId, He OyIeT pacTu U KpemHyTh. J[pyroe — Tsra K mo3HaHusM. MiajeHelr
TAHETCS K SApPKUM BellaM, Oeper X B poT, MpoOyeT Ha BKYC, MPHUKIAIbIBACT K IIEKE.
Berpenenercs, ycnblaB 3ByKH AyAKW Wik cBupend. Ilogpocmiu, 6exuT Ha jnail cobaku, Ha
rojoca >KMBOTHBIX, Ha CMEX W IUIay JIFOJIeH, TepsieT MOKOM, crparmBas 000 BCEM, YTO BHUJST
m1aza u casimat ymu: “Yro 310? 3ayem 31o? [loueMy oH Tak gemaer?” — 3To yKe MOTpeOHOCTh
IyIIH, )KEeJTaHUE BCE BUJETD, BCE CIBIIIATH, BCEMY YUUTHCS.

Kak moxHO Buaetrh, Abail BbleNsSeT OBa Hauyana: IJIOTCKOE, TEIECHOE M YYBCTBEHHO-
nyuieBHoe, pasyMHoe. COOTHOIIEHHE MEKIy HUMH OMMCHIBAeTCs B Ipolecce pa3Butus. Eciau
ONEPUPOBATh CTAaHAAPTHBIMU (OpMyIaMH JHAJCKTUYECKOTO MaTepHalu3Ma, TO MOXKHO
yTIBEpXkAaTh, uTo AJig Abas TelecHOe MEpBUYHOE, a JYXOBHOE — BTOpUYHO. Bmecte ¢ Tem B
MPOIIECCE YEIOBEUECKOT0 Pa3BUTHS Ojara Ayl MpUOOpeTaroT 0oJjiee BHICOKYIO IIEHHOCTh U
MOTYUHSIOT ceOe TenecHbie Oara. J[nanekTuueckrue mpOTUBOMOIOKHOCTH 000paYMBAIOTCS.

MpeicnuTenb JaHHYIO AUAJEKTUKY OMUCHIBAET cienyromuM oOpa3om: «He packpsiB i ceds
BUJIUMBIX ¥ HEBHJIUMBIX TailH BCEIICHHOW, HE OOBSICHHB BCEro cebe, YeIOBEKYy HE CTaTh
4yenoBeKkoM. M ObITHE AyIIM TAaKOTO YEJIOBEKa TOT/Ia HUYEM He Pa3HUTCS OT OBITUS MHOUW TBapH.
N3nauyanbHo bor oTinumi yenoBeka OT KUBOTHOTO TE€M, YTO HaJelulI ero ayuioi. [loyemy wmbl,
MOB3POCJICB U MOYMHEB, HE WIIEM M HE HaXOJHUM YAOBJIETBOPEHUS TOMY JIOOOIBITCTBY, YTO B
JIETCTBE 3aCTaBISUIO HAac 3a0bIBaTh O ene u cHe? [louemy Mbl He M30UpaeM MyTh TeX, KTO UIIET
3HaHui? Ham Obl HEYCTaHHO IIUPUTH KPYT CBOUX HHTEPECOB, MHOXKUTh 3HaHUS, KOTOpHIE
MUTAIOT Hamu Aymm. Ham Obl TOHATH, 4TO Ojara JyIIM HECPaBHEHHO BBINIC TEIECHBIX, H
MOMYMHHUTH TUIOTCKUE TOTPEOHOCTH BeNeHHI0 nymu. Ho HeT, He cTamu Mbl JelaTh 3TOro.
KnukymiectBys 1 kapkas, He IPOJBUHYIUCH MBI Jlajibllie HABO3HOM Kyuu y ayia. Jlyma npaBunia
HaMH TOJBKO B AeTcTBe. [10B3pOCiieB M OKpErHYyB, MBI HE IMO3BOJWIN €i MOBEJIEeBaTh COOOH,
MOIYMHIIIN AYIIY TENly, Ha BCE OKPYKaroIllee CMOTPUM Ta3aMu, HO HE pa3yMOM, HE T0BEpseMCsI
nopbIBaM Jymid. J{OBOJBCTBYSICh BHEIIHUM BUAOM TOTO, YTO OXBATbIBAE€T B30p, HE IbITAEMCS
BHUKHYTh BO BHYTPEHHUE TaiHBI, TIOJIarasi, 4TO HUYETO HE TepseM OT 3TOro He3HaHus» («CII0BO
7-e»).

B nepBom mnpubnmxenun AOail OTOXIECTBIAET KaK SIBICHHUS OJHOTO psAla IJIOTCKOE,
TEJIeCHOEe, TBapHOe, XMBOTHOE. COOTBETCTBEHHO, K IPYroMy psay CyOCTaHIMH OTHOCHMBI
YyBCTBa W JAyIla, MO3HAHWE U 3HaHHE, pasyM. OHTOJOTMYECKHI acHeKT OCHOBHOTO BOIpOca
¢wrocopun (B TOM CMBICIHE, Kak €ro TOHHUMAeT 3amajHas TPAJWIUS) JIOTIOHACTCS
THOCEOJIOTUYECKHM ACIIEKTOM M03HAaBAaeMOCTH MHUpa. TakuM 00pa3oM, MOXKHO YTBEPXKAATh, YTO
B TBOpyecTBe AOasi MPUCYTCTBYET IOCTAHOBKA OCHOBHOTO Bompoca ¢unocobuu, a Te
KaTeropuu, B KOTOPHIX OH BBIPAXKAETCS, HCIIOJIB3YIOTCS KaK METOIOJIOTHYECKOe CPEICTBO
MOCJIEAYIOLIETO AUCKYpCa.

OTtHOCTIeNU()UYHOCTh MOCTAaHOBKM OCHOBHOTO Bompoca (uiocoduu BbIpaxaercs B psje
3HAYMMBIX MOMEHTOB. Tak, OUYEBUAHO, YTO PA3NUYCHUE TEIECHOTO W TYHIEBHOTO MPOBOIMUTCS
MIPEK/Ie BCEro HE B MUPE Kak IIETIOM, a B UEJIOBEKe. Y HUBEPCYM TOXKe BXOAHT B cepy AeHCcTBUS
JAHHOW OMNMO3uIMU, HO AOali M30MpaTeNbHO aKIEHTHPYeT B KauecTBe oOBekTa (riocodpuu
MMEHHO HE KOCMOC, a 4yeloBeka. MOXKHO CKa3aTh, YTO MO CBOEH ycTaHoBKe (uinocodus Abdas
W3HAYaJIbHO HE KOCMOIIGHTPHYHA, KaK, HampuMmep, ApeBHerpedeckas ¢uiocodus, a
anTpornoueHTpuyHa. Ecnu s ¢punocodcekoil Mpicau 3anaja aHTPONOLUEHTPUYECKUNH TOPU30HT
BIUIOTH J0 HACTOSIIIETO BPEMEHU TaK M OCTAETCS HETIOKOPEHHOM BEpIIMHOM, /st AGast OH yxe
Mpe3aiaH B Ka4eCTBEe €CTECTBEHHOW YCTAHOBKH, OPTAaHHMYHOM IS )KU3HEHHOTO MHpa Ka3aXoB.



B koutekcre W3JI0)KEHHOTO  B@)XHBIM  IIPEJCTABISIETCS  CIEAYIOLIEE IOJIOKEHUE,
chOopMyIUPOBAHHOE  W3BECTHBIMM  Kazaxckumu  ¢uinocopamu  A.H.Heican6aeBbiM 1
I''I'. bapnsibaeBoii:  «YenmoBexk st  AOGasg ObUl  CMBICIIOM UM IPENEIOM  BCSIKOTO
¢mrococTBOBaHUS, TOTOMY YTO OH IOJaral, YTo YeJIOBEK €CTh COCPEIOTOUYME MHUPA, BEpIINHA
TBOpPEHUS, OCHOBa M KOopeHb obOmiectBa» [3. C. 68]. UmenHo mostomy AOaro yaaBajaoch B
€IMHUYHBIX (DaKTax dYeJIOBEYECKOrO CYIECTBOBAaHUS  HalWTH (uiaocockoe BbIpaKEHHUE
(byHIaMEHTAIIbHBIX 3aKOHOMEPHOCTEH.

UYepes npusmy venoBeka AOail B KpUTHUECKOM KITFOUE OIICHHBAET B3IJISIT Ka3aXxOB Ha ObITHE-
B-Mupe. B «Cnose 44-m» oH 3ameuaeT: «Bce cTpeMsATcs K 4eMy-TO, CTPEMATCS YUTaTh, HO HE 110
KHHUTaM, a 1o JumaM joaed. CMOTpST, TOYHO MPOIIYNBIBAIOT OMEHUE MyJbca U OMPEICIsIOT:
“A... ceromHs B IIEHE TO-TO W TO-TO, @ BOT Ha 3TOM JieJ€ MOXKHO HEeIypHO 3apaborath’». B
«Cnose 3-m» AOail IpUBOAUT HOBYIO nocioBuly: «He cyTh nena, CyTh TMYHOCTH BaXKHaY.

OOpaTuM BHUMaHUE HE Ha CTPEMIICHHE Ka3aXxoB 3apadoTaTh, a Ha TO 3HAUYEHUE, KOTOPOE OHU
MPUJAIOT  YEJIOBEYECKUM OTHowIeHUsIM. Okas3bplBaeTcs, MPAKTUYECKOE 3HAHUE JIIOJEH
BOCIIPUHUMAETCS Kak Ooliee BakKHOE, 4eM KHUXXHOE 3HaHue. AOCTpaKTHBIN, OTBICUEHHBIH
(dbopManu3M yuyeHOro 3HaHUS B KU3HEHHOM MHUpPE Ka3axOB BOCIPUHUMAETCS CKENTHYECKH, YTO
HE TMPOTHBOPEYUT TIparMaTHKe OOBEKTHBHON JEHCTBUTENBHOCTH: «3HAUUT, JTOOUTHCS
HaMEUEHHOTO MOXXHO HE€ MPaBOTOI NPEANPHUHATOrO Jeia, — a JIOBKOCTBIO M XUTPOYMHUEM
ucnionauTens ero» («CnoBo 3-e»). Jlake mkoiapHAs YYEHOCTh JAETEH, Kak ceTyer Aobai,
HCIIOJIb3YETCSI XUTPOYMHO, NpPEXJE BCEro, /s MOBbIeHUs npectuxa: «Kaszaxu, oOyuaromiue
JIeTeN B PyCCKUX ILIKOJaX, MBITAIOTCS UCIIOJIb30BAaTh UX IPAMOTHOCTh KaK 3HAK MPEBOCXOCTBA B
pacmpsx ¢ copoaudamu. M30erait atux Hamepenuin» («CioBo 25-e»).

AHTpPONIOLIEHTPU3M SIBJISIETCS, CIIEI0BATENbHO, ECTECTBEHHON YCTAaHOBKOM XU3HEHHOTO MHpa
Ka3axoB. JKurelickue MpenMyIIecTBa AHTPOIMOIEHTPU3MA OUYEBUIHBI. J[eWCTBUTENBHO, MOPOI
Ba)XKHee OTBEeT He Ha Bompoc «Yto?», a Ha Bompoc «Kto?». 3amamnas d¢unocodus ectb
¢miocopus  «uroitHocTH»  (Hukomaiti  Kyszanckuit). Ee ¢ynaameHTanbHble  BOMNPOCHI
(bopMyIUpYIOTCS MMOCPEICTBOM MECTOMMEHHUS «4To». UTo s Mory 3HaTh? UTo 51 Mory nenars? Ha
9TO s MOTY HajesaTbcsa? UTo Takoe 4enoBeKk? DTH KAaHTOBCKHE BOIMPOCHI OJU3KU W TOHSATHBI
€BPOIEHCKOMY MBIIUIEHUIO, HO CTPaHHbl U YYXIbl TEM HapoJaM, KOTOPbIM Ba)KHEE BCEIrO
YeloBEYeCKOoe.

Tak, 3HameHutsie Bompockl M. Kanta Moryr ObITh mepedopMyTUpOBaHbI Ha 0ase
MECTOMMEHUS «KTO» cienyrouuM oopazom: Koro st Mmory 3nath? Koro s Mory nenats? Ha koro
s Mory HazesaTecsa? Kto Takoe denoBek? Henb3st He NMpu3HATh, YTO B TOPU30HTE >KU3HEHHOM,
KOHKPETHO-IIPU3EMJIEHHON (pUI0CcOpUN pa3pellieHHe STHUX BONPOCOB MPEACTABISAET LIEHHOCTb
6oJiee BBICOKOT'O TOPSIZIKA.

AHTpONOLIEHTPU3M ATHOMUIOCOGUU Ka3axoB, IMO-BUAUMOMY, SBISETCS JaHAMA(THO
OIpE/ICIIEHHBIM MPOSBICHUEM aHTPOMOIECHTPH3Ma HapOIOB €BpasHiCKuX MmpocTpaHcTB. Ocoboe
BHUMaHHUE HE K KOCMOCY, a K 4eJIOBEKY OOBSCHSIETCS, BO3MOXKHO, OECKPAITHOCTBIO €BPA3HUICKUX
MIPOCTPAHCTB. B MycTHIHHBIX MpocTpaHcTBax EBpa3un — ee necax, TyHApPax, CTEMsIX — Kak Obl
HU OBUIO TECHO, IUIOTHOCTh HACEJIEHUS BCE XKe Upe3BblYaiiHO HHU3Ka. OTCI0a BBICOKAs IIEGHHOCTh
YeloBeKa, CTPEMJICHHE OYENOBEUUTh IPOCTPAHCTBO, CHENaTh €ro ONM3KUM U POIHBIM,
3aMOJIHUTh MOTOMCTBOM. TBOpUYECKUN MOPBHIB CYOJIMMHUPYETCS NMOITOMY B TBOPYECTBE JIIOJIEH.
CTuxuiiHbII aHTPONIOLEHTPU3M Ka3aX0B HAXOAUT MPOJOJIKEHUE B IETOLIEHTPU3ME.

«JIromu mMonsaT bora o pebGenke. 3aueM uenoBeKy peOCHOK?» — 3amaercs BolpocoM Alai
(«CnoBo 10-e»). I He HaXOAUT JOBOJOB, KOTOPHIE ONpaBaiIn Obl JKeJIaHHe UX UMeTh. Bmecre ¢
TEM, BCSl €ro KHHWra HMpOHM3aHa JIOOOBBIO K JIETSIM — CBOEro pojaa (puiaocodckoMy KamHIO.
HanomuumMm, yto B Crnose 3-em roBoputcs: «/lyma npaBuia Hamu TOJIbKO B AeTcTBe. [loB3pociies
U OKpENHYB, Mbl HE IO3BOJIMJIM €H MoOBeJleBaTh COOOHM, MOJUUHWIM AYyIly Tely, Ha BCE
OKpY’KaIoIllee CMOTPUM TJ1a3aMH, HO HE pa3yMOM, HE JI0BEPSIEMCS IOPbIBaM JTYLIH».

Takum oOpa3oM, ¢ €ro TOYKH 3PEHHUS, TOJIBKO B JETCTBE YEJIOBEK OCTAETCS UYEIOBEKOM.
B3pocnes, oH MOXET yTpauuMBaTh CBOIO YEJIOBEYHOCTb: «HeT HM HCKpBI B Ipyau, HU BEpHI B
nymie. YeM oTianyaeMcsi Mbl OT JKUBOTHOTO, €CIIM BUAUM TOJBKO Ia3amu? B gercTBe Mbl ObUTH
ayuqiie. Torga Mbl ObUIM Y€IOBEYECKUMH JETbMH — CTPEMWJIMCH Y3HATh KaK MOXHO OOJIbLIE.
Ceiiuac Mbl Xyxe ckoTa. JKMBOTHOE HE 3HAET HUYETO, HO U HE CTPEMUTCS HU K yeMy. Mbl He
3HaeM HHUYEro, HO TOTOBHI CIIOPUTH JO XPHUIIOTHI: OTCTAaWBasi CBOIO TEMHOTY, CTPEMHMCS CBOE
HEBEXECTBO BbLAATh 3a 3HaHWUs» («CioBo 7-e»). [loaTomy AOaii oOpamiaercss K JeTSIM Kak K
BBICILIEMY yTellleHuto: «Jletn Mou, yremenue cepauna Mmoeroh» («Cioso 38-e»).



be3ycrnoBHO, OpUTMHAIBHOW XapaKTepUCTUKOW ¢uiocopckoro ydeHuss Abas SBIsSeTCS
aHaJIM3 B3aUMOCBS3H TEJIECHOI'O M [yXOBHOI'O Hayaj B aCIIEKTe OHTOreHe3a yesioBeka. [Ipodiemy
eIWHCTBA OBITHS W MBIIUICHUS eBporeiickas Quiuocodus oOCykKmaeT, Kak NpaBWiIo, B
HBOJIIOIMOHHOM,  T.e.  (WIOT€HETHYeCKOM  acmekre. 1o  o0ycioBiIeHO  Oa3ucHOM
KOCMOLICHTpHUYECKON mo3unuen. Tak, Obul Ba’keH BOIPOC O TOM, YM NPaBUT MUPOM WJIM HET.
BrIsicHsI€TCSl TPOMCXOKICHNE CO3HAHMS U3 CBOMCTBA OTPAKEHHS, MPUCYIIETO HU3IIUM (GopMam
JBYKEHUS] MaTEpUH U T.II.

basucHast aHTpomOIEHTpUYEeCcKass YCTaHOBKAa Ka3aXCKOW MEHTAJIBHOCTH  OTNpENesieT
aKTyaJIM3allii0 OCHOBHOro Bompoca B ¢umiocopunn Abas B KOHTEKCTE OHTOTEHE3a,
BOCIIPOU3BOASIIETO (pusorenes. Bonpoc o cOOTHOIIEHNN MaTepuu U CO3HAHUS MparMaTHYECKU
Ba)XHO peIIaTh Ha KaXXIOM dTare KU3HEHHOTO MyTH.

Haxe B Havane cBoeil «KHHrM cioB», AOail pa3sMbIILISET O TIIETE MHUPCKUX JAESHUI B
CTapOCTH U BO3MOKHOCTH OI'PaHMUYUTHCS TOJIBKO M3JI0)KEHHEM CBOMX MbIciel. IlpaBaa, Mbicib
ero cpasy oOpamiaercsi K BOCIOMUHAHHSM O JIETCTBE.

B nenom «KHura cioB» B 3HaUUTENbHOM CBOEHM 4YacCTH MPOM3BOJMUT BIEUYATICHHE OYepKa
THAYECKON TICMXOJIOTHH Ka3axoB, AaKIEHTHUPYIOMIEH Te aHOMaJlWHd TyXOBHOTO pa3BHUTHS,
KOTOpble (OPMHUPYIOTCS B MpPOIECCE CTAHOBJICHUS W Pa3BUTUS JUYHOCTH. CHenMalucT B
00JIaCT BO3pPACTHOW TICUXOJIOTUM (IICUXOJIOTUM PA3BUTHUs) cpa3y ONpenenuT, 4dro Abaii
BBIJIEIISIET T€ TIOPOKH Pa3BHUTHS, KOTOPBIE IETEPMHHHAPOBAHBI JAe(eKkTaMu colHaIn3anud B
OIpe/IeIIEHHBIC BO3PACTHBIE MTEPUO/IBL.

Hanpumep, wu3BecTHas awineMMa mnociefHed ¢a3pl JeTcTBa — TPYLOJIIOO0ME IPOTHB
HEIMOJIHOLIEHHOCTH — Pa3pellaeTcs, OYE€BUAHO, B TOJb3y BTOPOW albTEpHATHUBBL. BakHO
NOJYEPKHYTh, YTO MEXAaHHU3M peaIM3alid HMEHHO OSTOW JMHUM Pa3BUTUS COLMAIBHO
nerepMuHupoBaH. He cmywaiiHo, AGail mpunaer croib OOJbIIOE 3HAYEHHE HEOOXOAUMOCTH
00y4eHHsI Ka3axCKHUX JETeil B PyCCKUX HIKOJIax.

Bmecte ¢ TeM cIoXHOCTM B (OPMHUPOBAHMU TPYAONIOOMS, HAaBBIKOB TBOPYECKOIl
JESTeTbHOCTA OOYCIIOBJICHBI, BO3MOXKHO, OHTOJIOTMYECKHMHU 3alpeTaMH, COJEPKAIIUMUCS B
ucname. Tak, AOaii yrBepxknaer: «COBEpUIEHHBIM MAacTepCTBOM CBOMM AJulax co34ajl
MHUPO3JaHUE U YeJIOBEKa, YTOObI TOT MOT PACTH U MPOAOIKATh poA JoJacKoi» («CioBo 38-e»).
W HeckombKo paHee OH TOBOPUT: «JIOTHKY MOHMX W3JIOKEHUH TakXKe IOJITBEPKIAeT
yIUBUTENIbHAS TAPMOHHS COTBOPEHHOTO MUpO3aHus. Beap Bce Ha cBeTe CO3AaHO TaK, YTO OJTHO
CIly’)KUT MHTepecaMm jpyroro. HexuBble Tena He 4YyBCTBYIOT OOJIM M CIIy)KaT MHIIEH
OJyIICBIICHHON TBapH; J>XMBOTHBIC TOJIEPKUBAIOT JKU3Hb DPAa3yMHBIX CYIIECTB — IIIOJICH;
KUBOTHBIE OCBOOOKIEHBI OT OTBeTa nepeq CTpallHbIM CyIOM, a YEJIOBEK HAIEJCH pa3yMoOM H
BIACTBYeT Haj Bcem» («CmoBo 38-e»).

Alaii yOexJeH, 4To «AJulax HE JIEHSCh, OTPOMHBIMU YCWIHSAMH M CTapaHHeM Co3all
TFapMOHMYHBIM coBepuieHHbIH MuUp» («CioBo 38-e»). Ecim 3T0 NEHCTBUTENBHO Tak, TO MHUP
COBEpPILIEHEH, MOXET TOJbKO pacTh M He Tpebyer npeoOpa3zoBaHuil. «Mbl He co3parenu, a
CMEpTHBIE, TO3HAIONIMEe MHpP IO CO3JaHHBIM BeIlaM, — MHIIET OH. — W oTimvaemcs Tem,
HACKOJIBKO JIydllle OJIMH JPyroro oco3HaeM TBopeHus Bceeswimnero» («CnmoBo 45-e»). He
cozzaTeny — U He TBOpLbl. COOTBETCTBEHHO: «MBbI HE CIIOCOOHBI IPUAYMATh HAYKY, Mbl MOXKEM
TOJIBKO BUJIETh, OCS3aTh CO3JJaHHBIN MUP U MOCTUTATh €r0 TAPMOHUIO pazyMom» («CiioBo 45-e»).

B onTOnorun Abast cogep)KuUTCs, Cle0BaTeIbHO, ONpe/lelleHHOe MpoTuBopeune. [Ipu3siB K
Tpyay (eciu MOHMMATH MOCTEIHUI HE TOJBKO KaK ycepAue B IMO3HABATEIHHOHN IESTEITHHOCTH)
coyeTaeTcs C KOHCTaTaluueil 00beKTUBHOM HEBO3ZMOXKHOCTH TBOPYECTBA U Ja)KE€ €r0 KOIYHCTBA.
Ecnu nocnenHee BepHO, TO KU3HEHHAs cyeTa (WM CO3€pLATEeIbHOCTh) BBIMJISIIUT €JMHCTBEHHO
BO3MOKHOM TAPMOHU3HUPYIOUIEN CTPATETUEN.

Ecnu naHHOE OTHOIIEHHME K MUpPY HMPOTHBOPEYHMBO, TO KapTHHa Mupa AOas HyxXIaeTcs B
Oosiee rryOOKOM NOHUMaHMHU, ONPAB/BIBAIOLIEM €0 JEATEIbHYIO KU3Hb. OTAEIbHbBIE YKa3aHUS
Ha OPUEHTHUPBI TAKOT'O UCCIIEIOBAHUS JaeT caM Abail.

CBoto «KHury c10B» OH HAYMHAET ¢ KOHCTAaTalluU OECIUIOAHOCTU CBOMX YCHIIMH: «XOpOILO 5
KWI WU TUI0XO0, a MPOWJIEHO Hemao: B OopbOe U ccopax, CyAax U CIOpax, CTpaJaHHsIX U
TpeBOrax JOMIeN A0 MPEKIOHHBIX JIET, BHIOMBIINCH M3 CHJI, NMPECHITUBLINCH BCEM, OOHAPY KU
OpeHHOCTh U OECIUIOJHOCTh CBOMX JAEAHUM, yOenusics B YHU3UTEIBHOCTH CBOETO OBITHS»
(«CnoBo 1-e»).



W 31ech BO3HHMKAaeT BHOBb POKOBOM Bompoc (umocodun Adas: eciu MUp COBEPIICHEH, TO
MoueMy HECOBEpIICHHBI Ka3axu u cam Abail. Ha cBoif Bompoc, KOro cpeau Ka3axoB MOKHO
mo0uTh Unu yBaxkath? («CiioBo 22-e»), OH MPAaKTHYECKH HE HAXOAuT oTBeTa. Ho 3TOil oleHke
Abast mpoTUBOIMOCTaBUM €ro ke Bompoc u3 «CrnoBa 40-roy: «IlouTeHHBIE, BOT O 4eM S X0Uuy
copocuth Bac. Kak 3To mosydaercs, 4TO O MOKOMHMKaX Mbl HE TOBOPUM AYPHOIO, a Cpeau
YKUBBIX HE BUJIUM JIOCTOMHBIX 7

Ceromust MblI leHUM AOasi Kak IOCTOHHOTO ChiHA cBoero Hapoja. [loaTomy kazaxckuil Hapo.
JIOCTOMH CBoOero yuwtens. JlaHHas uctopudeckas pedieKCusi OpUEHTHUPYET Ha MEPEOICHKY
LIEHHOCTH Ka3aXxCKOro Hapoja B CPAaBHEHHM C APYTMMH HapojaMu. PerieHue mocTaBIeHHOTO
AbaeM Ka3axCKOro BOIIPOCa 3aKI0YaeTcsl B peIeKCUH MONTOKUTETFHOM [IEHHOCTH Ka3aXCKOTo
HapoZa M €ro OTAENbHBIX IpeICTaBUTENEH, BeIb MCKOHHOE COBEPLIEHCTBO YEIOBEKa, SCHO
3pUMOE B €r0 JAETCTBE, HUKOTAA HE MOXKET ObITh aOCOIIOTHO yTPAYCHO.
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Pesrome
[TonkoB B.YO, Trorames E.A. Abaii aTHOGUIOCOPUACHL: 3epaAeneyIiH )KahaH/IbIK asChl.

Maxkanana AGait ¢punocodusicel 3THOPUIOCODUS KIHE Ka3aKTapAblH OYKIT oleMIiK-TapuXu
Karaibl MoceJieci Ka3aK MOCENIeCiHIH €H OacThIChl PETIHIE KapacThIpbLIaAbl. ABTOpIAp
MOHUKANBIK (unocodus Typamsl OH KO3Fail  OTHIPHII, apxe MOCeNeCiHIH  Herisl
sTHOUIOCOhUAFa IKATATHIHABIFBIH MalbIMAalabl. Abail 3THOQUIOCO(DUACH  TYJIFaHBIH
OHTOTECHE31HE KaTBICTBI PyX NMEH MaTEPHSHBIH KATBIHACHI MOCENIECIH IICHIYMEH JKOHE EXKENTi
rpek puI0COpUACHIHBIH aHTPONOLEHTPU3MIHEH EPEKIIENiHE/I].

Summary
Popkov Yu.V., Tiugashev Ye.A. Abai’s Ethno-Philosophy: Global Context of Interpretation

Philosophy of Abai is considered in the article as ethno-philosophy. The main item in this
context is Kazakh question — the question about the Kazakhs in the world history. The authors,
thinking of Ionic philosophy, where the question of dpyn (principle) has also ethno-philosophic
nature, stress that ethno-philosophy of Abai differs from antique Greece philosophy by its
anthropocentric character and by decision of the problem of correlation between spirit and matter
in genesis of person.






	Значимость глобального контекста в постановке вопросов философии очевидна применительно к русской философии. Для нее исходным вопросом стал вопрос о Русской Земле, о месте России в миропорядке, в мировом сообществе цивилизаций.
	В центре внимания Абая Кунанбаева стоит казахский вопрос – вопрос о судьбе казахского народа. Содержание казахского вопроса сегодня интерпретируется в различных аспектах — от территориального до языкового. Как представляется, казахским вопросом можно называть и тот вопрос, который является основным предметом размышлений Абая. Этот вопрос в «Книге слов»11 он формулирует следующим образом: «В чем кроется причина разрозненности казахов, их неприязни и недоброжелательности друг к другу? Отчего слова их неискренни, а сами они ленивы и одержимы властолюбием?» («Слово 3-е»).
	Немирность, враждебность казахов друг другу — вопрос социально-практический. Это вопрос о мире как среди казахов, так и о мире казахов с другими народами, а кроме того, вопрос и о мире в целом.
	Представление о мире — проблема философская. У разных народов проблема мира имела разное социально-политическое измерение. В Древней Греции — это агон Гераклита, в европейской культуре — вопрос о вечном мире.
	Вопрос о казахском мире также этноспецифичен. Абай пишет: «Казахи, не сходны ни с одним другим народом в своем стремлении к богатству, в поисках знаний, постижении искусства, в проявлении чувства доброжелательности, силы, хвастовства или враждебности. Мы враждуем, разоряем друг друга, следим друг за другом, не давая ближнему своему и глазом моргнуть. Неужели нам так и жить, подстерегая друг друга, оставаясь ничтожнейшими из всех народов на земле? Или все-таки наступят светлые дни, когда люди забудут воровство, обман, злословие, вражду и устремятся к знаниям, обучатся ремеслу, начнут добывать богатства честным, достойным путем. Вряд ли наступят такие дни. Сейчас на каждые сто голов скота зарятся двести человек. Разве они утихомирятся, пока не уничтожат друг друга?» («Слово 24-е»).
	Абай подчеркивает накал и драматизм вражды. Обратим внимание на причины описываемой вражды. Это демографическая проблема, перенаселенность степей, в которой скоту и людям становится тесно. Он пишет о том, что родители стараются умножать свои стада и стада своих детей. «В конце концов их зимовья и пастбища становятся тесными, тогда они, употребив силу своего влияния или занимаемого положения, всеми доступными для них средствами выкупают, выманивают или отнимают угодья соседа. Этот, обобранный, притесняет другого соседа или вынужденно покидает родные места. Могут ли эти люди желать друг другу добра? Чем больше бедноты, тем дешевле их труд. Чем больше обездоленных, тем больше свободных зимовий. Он ждет моего разорения, я жду, когда он обнищает. Постепенно наша скрытая неприязнь друг к другу перерастает в открытую, непримиримую вражду, мы злобствуем, судимся, делимся на партии, подкупаем влиятельных сторонников, чтобы иметь преимущество перед противниками, деремся за чины» («Слово 3-е»).
	Перенаселенность и земельный вопрос Абай воспринимает как универсальную проблему человечества с незапамятных времен. Решая ее, другие народы, столкнувшиеся с перенаселенностью, развили альтернативные отрасли хозяйственной деятельности. Так, он восхищается талантами сартов (узбеков), ногаев, русских, способных успешно заниматься не только скотоводством, но и земледелием, ремеслом, торговлей, военным делом. «Сила их в том, — говорит Абай, — что неустанно учатся они ремеслу, трудятся, а не проводят время в унизительных раздорах между собой» («Слово 2-е»). Но в отношении казахов он отмечает: «Потерпевший не будет трудиться, добиваясь достатка иным способом, ни торговля, ни землепашество не интересуют его, он будет примыкать то к одной, то к другой партии, продавая себя, прозябая в нищете и бесчестии» («Слово 3-е»).
	Таким образом, оценивая положение казахского народа, Абай фактически задает глобальный, всемирно-исторический контекст анализа. «Слово 24-е» он начинает эмпирической констатацией: «Говорят, нынче на земле живет более двух миллиардов человек. Из них нас, казахов, более двух миллионов».
	В основе этой, казалось бы, малозначащей констатации находится глобальный взгляд на положение казахов как всемирно-исторический вопрос. Связь казахского народа (единичного) и человечества (всеобщего) фиксируется на абстрактно-общем уровне без выяснения конкретно-исторических мир-системных взаимосвязей. Тем не менее, контекст всеобщего — а следовательно, и философской предметности — задан.
	Такое социально-всеобщее становится основанием для перехода к абстрактно-всеобщему, т.е. к уровню метафизических абстракций, с которым обычно и ассоциируется профессиональное философствование.
	Переход на метафизический уровень Абай совершает этноспецифическим образом. В «Слове 7-м» говорится: «Ребенок рождается на свет, наследуя два начала. Первое из них требует еды, питья и сна. Это — потребность плоти, без этого тело не может служить пристанищем для души, не будет расти и крепнуть. Другое — тяга к познаниям. Младенец тянется к ярким вещам, берет их в рот, пробует на вкус, прикладывает к щеке. Встрепенется, услышав звуки дудки или свирели. Подросши, бежит на лай собаки, на голоса животных, на смех и плач людей, теряет покой, спрашивая обо всем, что видят глаза и слышат уши: “Что это? Зачем это? Почему он так делает?” — это уже потребность души, желание все видеть, все слышать, всему учиться».
	Как можно видеть, Абай выделяет два начала: плотское, телесное и чувственно-душевное, разумное. Соотношение между ними описывается в процессе развития. Если оперировать стандартными формулами диалектического материализма, то можно утверждать, что для Абая телесное первичное, а духовное — вторично. Вместе с тем в процессе человеческого развития блага души приобретают более высокую ценность и подчиняют себе телесные блага. Диалектические противоположности оборачиваются.
	Мыслитель данную диалектику описывает следующим образом: «Не раскрыв для себя видимых и невидимых тайн вселенной, не объяснив всего себе, человеку не стать человеком. И бытие души такого человека тогда ничем не разнится от бытия иной твари. Изначально Бог отличил человека от животного тем, что наделил его душой. Почему мы, повзрослев и поумнев, не ищем и не находим удовлетворения тому любопытству, что в детстве заставляло нас забывать о еде и сне? Почему мы не избираем путь тех, кто ищет знаний? Нам бы неустанно ширить круг своих интересов, множить знания, которые питают наши души. Нам бы понять, что блага души несравненно выше телесных, и подчинить плотские потребности велению души. Но нет, не стали мы делать этого. Кликушествуя и каркая, не продвинулись мы дальше навозной кучи у аула. Душа правила нами только в детстве. Повзрослев и окрепнув, мы не позволили ей повелевать собой, подчинили душу телу, на все окружающее смотрим глазами, но не разумом, не доверяемся порывам души. Довольствуясь внешним видом того, что охватывает взор, не пытаемся вникнуть во внутренние тайны, полагая, что ничего не теряем от этого незнания» («Слово 7-е»).
	В первом приближении Абай отождествляет как явления одного ряда плотское, телесное, тварное, животное. Соответственно, к другому ряду субстанций относимы чувства и душа, познание и знание, разум. Онтологический аспект основного вопроса философии (в том смысле, как его понимает западная традиция) дополняется гносеологическим аспектом познаваемости мира. Таким образом, можно утверждать, что в творчестве Абая присутствует постановка основного вопроса философии, а те категории, в которых он выражается, используются как методологическое средство последующего дискурса.
	Этноспецифичность постановки основного вопроса философии выражается в ряде значимых моментов. Так, очевидно, что различение телесного и душевного проводится прежде всего не в мире как целом, а в человеке. Универсум тоже входит в сферу действия данной оппозиции, но Абай избирательно акцентирует в качестве объекта философии именно не космос, а человека. Можно сказать, что по своей установке философия Абая изначально не космоцентрична, как, например, древнегреческая философия, а антропоцентрична. Если для философской мысли Запада антропоцентрический горизонт вплоть до настоящего времени так и остается непокоренной вершиной, для Абая он уже предзадан в качестве естественной установки, органичной для жизненного мира казахов.
	В контексте изложенного важным представляется следующее положение, сформулированное известными казахскими философами А.Н.Нысанбаевым и Г.Г. Барлыбаевой: «Человек для Абая был смыслом и пределом всякого философствования, потому что он полагал, что человек есть сосредоточие мира, вершина творения, основа и корень общества» [3. С. 68]. Именно поэтому Абаю удавалось в единичных фактах человеческого существования найти философское выражение фундаментальных закономерностей.
	Через призму человека Абай в критическом ключе оценивает взгляд казахов на бытие-в-мире. В «Слове 44-м» он замечает: «Все стремятся к чему-то, стремятся читать, но не по книгам, а по лицам людей. Смотрят, точно прощупывают биение пульса и определяют: “А... сегодня в цене то-то и то-то, а вот на этом деле можно недурно заработать”». В «Слове 3-м» Абай приводит новую пословицу: «Не суть дела, суть личности важна».
	Обратим внимание не на стремление казахов заработать, а на то значение, которое они придают человеческим отношениям. Оказывается, практическое знание людей воспринимается как более важное, чем книжное знание. Абстрактный, отвлеченный формализм ученого знания в жизненном мире казахов воспринимается скептически, что не противоречит прагматике объективной действительности: «Значит, добиться намеченного можно не правотою предпринятого дела, — а ловкостью и хитроумием исполнителя его» («Слово 3-е»). Даже школьная ученость детей, как сетует Абай, используется хитроумно, прежде всего, для повышения престижа: «Казахи, обучающие детей в русских школах, пытаются использовать их грамотность как знак превосходства в распрях с сородичами. Избегай этих намерений» («Слово 25-е»).
	Антропоцентризм является, следовательно, естественной установкой жизненного мира казахов. Житейские преимущества антропоцентризма очевидны. Действительно, порой важнее ответ не на вопрос «Что?», а на вопрос «Кто?». Западная философия есть философия «чтойности» (Николай Кузанский). Ее фундаментальные вопросы формулируются посредством местоимения «что». Что я могу знать? Что я могу делать? На что я могу надеяться? Что такое человек? Эти кантовские вопросы близки и понятны европейскому мышлению, но странны и чужды тем народам, которым важнее всего человеческое.
	Так, знаменитые вопросы И. Канта могут быть переформулированы на базе местоимения «кто» следующим образом: Кого я могу знать? Кого я могу делать? На кого я могу надеяться? Кто такое человек? Нельзя не признать, что в горизонте жизненной, конкретно-приземленной философии разрешение этих вопросов представляет ценность более высокого порядка.
	Антропоцентризм этнофилософии казахов, по-видимому, является ландшафтно определенным проявлением антропоцентризма народов евразийских пространств. Особое внимание не к космосу, а к человеку объясняется, возможно, бескрайностью евразийских пространств. В пустынных пространствах Евразии — ее лесах, тундрах, степях — как бы ни было тесно, плотность населения все же чрезвычайно низка. Отсюда высокая ценность человека, стремление очеловечить пространство, сделать его близким и родным, заполнить потомством. Творческий порыв сублимируется поэтому в творчестве людей. Стихийный антропоцентризм казахов находит продолжение в детоцентризме.
	«Люди молят Бога о ребенке. Зачем человеку ребенок?» — задается вопросом Абай («Слово 10-е»). И не находит доводов, которые оправдали бы желание их иметь. Вместе с тем, вся его книга пронизана любовью к детям — своего рода философскому камню. Напомним, что в Слове 3-ем говорится: «Душа правила нами только в детстве. Повзрослев и окрепнув, мы не позволили ей повелевать собой, подчинили душу телу, на все окружающее смотрим глазами, но не разумом, не доверяемся порывам души».
	Таким образом, с его точки зрения, только в детстве человек остается человеком. Взрослея, он может утрачивать свою человечность: «Нет ни искры в груди, ни веры в душе. Чем отличаемся мы от животного, если видим только глазами? В детстве мы были лучше. Тогда мы были человеческими детьми — стремились узнать как можно больше. Сейчас мы хуже скота. Животное не знает ничего, но и не стремится ни к чему. Мы не знаем ничего, но готовы спорить до хрипоты: отстаивая свою темноту, стремимся свое невежество выдать за знания» («Слово 7-е»). Поэтому Абай обращается к детям как к высшему утешению: «Дети мои, утешение сердца моего!» («Слово 38-е»).
	Безусловно, оригинальной характеристикой философского учения Абая является анализ взаимосвязи телесного и духовного начал в аспекте онтогенеза человека. Проблему единства бытия и мышления европейская философия обсуждает, как правило, в эволюционном, т.е. филогенетическом аспекте. Это обусловлено базисной космоцентрической позицией. Так, был важен вопрос о том, Ум правит миром или нет. Выясняется происхождение сознания из свойства отражения, присущего низшим формам движения материи и т.п.
	Базисная антропоцентрическая установка казахской ментальности определяет актуализацию основного вопроса в философии Абая в контексте онтогенеза, воспроизводящего филогенез. Вопрос о соотношении материи и сознания прагматически важно решать на каждом этапе жизненного пути.
	Даже в начале своей «Книги слов», Абай размышляет о тщете мирских деяний в старости и возможности ограничиться только изложением своих мыслей. Правда, мысль его сразу обращается к воспоминаниям о детстве.
	В целом «Книга слов» в значительной своей части производит впечатление очерка этнической психологии казахов, акцентирующей те аномалии духовного развития, которые формируются в процессе становления и развития личности. Специалист в области возрастной психологии (психологии развития) сразу определит, что Абай выделяет те пороки развития, которые детерминированы дефектами социализации в определенные возрастные периоды.
	Например, известная дилемма последней фазы детства — трудолюбие против неполноценности — разрешается, очевидно, в пользу второй альтернативы. Важно подчеркнуть, что механизм реализации именно этой линии развития социально детерминирован. Не случайно, Абай придает столь большое значение необходимости обучения казахских детей в русских школах.
	Вместе с тем сложности в формировании трудолюбия, навыков творческой деятельности обусловлены, возможно, онтологическими запретами, содержащимися в исламе. Так, Абай утверждает: «Совершенным мастерством своим Аллах создал мироздание и человека, чтобы тот мог расти и продолжать род людской» («Слово 38-е»). И несколько ранее он говорит: «Логику моих изложений также подтверждает удивительная гармония сотворенного мироздания. Ведь все на свете создано так, что одно служит интересам другого. Неживые тела не чувствуют боли и служат пищей одушевленной твари; животные поддерживают жизнь разумных существ — людей; животные освобождены от ответа перед Страшным судом, а человек наделен разумом и властвует над всем» («Слово 38-е»).
	Абай убежден, что «Аллах не ленясь, огромными усилиями и старанием создал гармоничный совершенный мир» («Слово 38-е»). Если это действительно так, то мир совершенен, может только расти и не требует преобразований. «Мы не создатели, а смертные, познающие мир по созданным вещам, — пишет он. — И отличаемся тем, насколько лучше один другого осознаем творения Всевышнего» («Слово 45-е»). Не создатели — и не творцы. Соответственно: «Мы не способны придумать науку, мы можем только видеть, осязать созданный мир и постигать его гармонию разумом» («Слово 45-е»).
	В онтологии Абая содержится, следовательно, определенное противоречие. Призыв к труду (если понимать последний не только как усердие в познавательной деятельности) сочетается с констатацией объективной невозможности творчества и даже его кощунства. Если последнее верно, то жизненная суета (или созерцательность) выглядит единственно возможной гармонизирующей стратегией.
	Если данное отношение к миру противоречиво, то картина мира Абая нуждается в более глубоком понимании, оправдывающем его деятельную жизнь. Отдельные указания на ориентиры такого исследования дает сам Абай.
	Свою «Книгу слов» он начинает с констатации бесплодности своих усилий: «Хорошо я жил или плохо, а пройдено немало: в борьбе и ссорах, судах и спорах, страданиях и тревогах дошел до преклонных лет, выбившись из сил, пресытившись всем, обнаружил бренность и бесплодность своих деяний, убедился в унизительности своего бытия» («Слово 1-е»).
	И здесь возникает вновь роковой вопрос философии Абая: если мир совершенен, то почему несовершенны казахи и сам Абай. На свой вопрос, кого среди казахов можно любить или уважать? («Слово 22-е»), он практически не находит ответа. Но этой оценке Абая противопоставим его же вопрос из «Слова 40-го»: «Почтенные, вот о чем я хочу спросить вас. Как это получается, что о покойниках мы не говорим дурного, а среди живых не видим достойных?»
	Сегодня мы ценим Абая как достойного сына своего народа. Поэтому казахский народ достоин своего учителя. Данная историческая рефлексия ориентирует на переоценку ценности казахского народа в сравнении с другими народами. Решение поставленного Абаем казахского вопроса заключается в рефлексии положительной ценности казахского народа и его отдельных представителей, ведь исконное совершенство человека, ясно зримое в его детстве, никогда не может быть абсолютно утрачено.
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