Лекция 7 
Человек разумный. Новое время и Просвещение 
Предмет: ПЕДАГОГИКА. 

Курс: _______. 

Семестр: _________. 
Глава II. Культуросообразное образование: развитие идеи. 
Количество часов: _________. 

Дата: ____________
Лекция: №7. 

Преподаватель: Хаматгалеев Э. Р. 

Лекция проведена по изданию «Теоретические основы культуроориентированного образовательного процесса»: автор Елена Николаевна Коробкова (Санкт-Петербургская академия постдипломного педагогического образования, 2013). 

Цель: анализ значения развития педагогической мысли в эпоху Нового времени и Просвещения для становления принципа культуросообразности. 
Оборудование: мультимедийная презентация. 
Ход занятия 
I. Организационный момент. 
II. Актуализация знаний. 
· Охарактеризуйте основные идеи культуросообразности в эпоху Средних веков. 

· В чём особенности развития культуросообразного образования в эпоху Возрождения? 
III. Работа по теме занятия. 
Кто мудр, тот повсюду сумеет быть 
полезным и будет подготовлен ко всем случайностям. 
Я. А. Коменский 
Я мыслю, следовательно, я существую. 
Декарт 
Богатый на научные открытия XVII в. привносит в жизнь новое представление о мире и месте человека в нём. Человек Нового времени верил, что неограниченные возможности в преобразовании мира ему даст не вера и не культура, понимаемая как божественная гармония красоты, мощи и интеллекта, а знание законов природы. Девиз этой эпохи был сформулирован Ф. Бэконом: «Знание – сила». Соответственно, центр педагогической рефлексии переносится с воспитания души на развитие интеллектуальных способностей, нацеленных на изучение законов и устройства природы. Эта задача вполне соответствует и экономическим, и социальным устремлениям политики государства, будь то Англия, Франция, Италия или Германия. Укрепление силы и мощи государства в эту эпоху связывается с научными открытиями, которые способны обеспечить открытие и завоевание новых земель, развитие технологий, способствующих становлению зарождающегося промышленного (мануфактурного) производства. Наука, таким образом, приобретает ценность для практической «земной» жизни человека, зримо способствуя улучшению жизни людей. 
С этого времени мир в глазах Человека начинает стремительно терять свою целостность, картина вселенной распадается на две равноценные сферы: ту, что содержит природа, и ту, что исходит от человечества. Культура, которая прежде служила связующей средой, обеспечивая гармоничное существование человека в природе и природы в человеке, перестаёт выполнять эти функции. Новый человек более не соотносит себя с миром, а, скорее, пытается переделать мир «под себя». Отныне основанием единства мира становится Разум, объединивший живую и неживую природу, человека и мир. 
Трагический разрыв между природой и человеком со временем будет всё более увеличиваться и к началу XX столетия окажется уже практически непреодолимым. Именно тогда мы можем наблюдать в педагогической мысли возвращение к идеям культуросообразности и их осмысление на новом уровне. 
Однако, как уже было отмечено, в том или ином виде эти идеи присутствовали всегда и, «пробивая» себе дорогу, способствовали приращению смысловой и практической наполненности принципа культуросообразности. Именно с этой позиции попытаемся проанализировать те открытия и достижения, которыми было богато Новое время. 
Камертоном новой педагогической мысли стали открытия учёных XVII в., перевернувшие представление человека о мироустройстве и миропорядке. Кеплером и Галилеем открыты законы движения небесных тел, Ньютоном – закон всемирного тяготения, усилиями Декарта и Лейбница начинается развитие математических знаний. 
Эти открытия подвигли учёных на размышления о способах познания и преобразования мира. Так, английский учёный Френсис Бэкон (1561-1626), родоначальник эмпирического направления новой философии, обосновывал приоритет эксперимента, опыта, практической деятельности в освоении сил природы. В соответствии с этим трактовалась им и цель образования – познание сути и сущности вещей и явлений, обучение учащихся правильным методам познания мира. По сути, Ф. Бэкон закладывает и обосновывает индуктивный метод обучения, который позволяет познанию двигаться от частных, конкретных вещей, данных ребёнку в собственном опыте, к абстракциям и обобщениям. 
В противовес ему Декарт обосновывает иную точку зрения: открытия совершаются не вследствие опытов, сколь бы искусными они ни были, а вследствие деятельности ума, который направляет и сами опыты. Он видит действенный инструмент познания в дедукции, которая выстраивает процесс познания от общего – к частному, от гипотез и умозаключений – к их проверке опытным путём. 
Путь познания, обоснованный Декартом, в дальнейшем станет основой аудиторного образования, разработанный Ф. Бэконом – определит стратегии развития внеаудиторного образования. Выстраиваемая в дальнейшем концепция культуроориентированного образования будет строиться на понимании необходимости интеграции обоих подходов к образовательной деятельности. 
Но если в подходах к познавательной деятельности учёные расходятся, то они вполне едины во взглядах на культуру. Она мыслится ими не как процесс «взращивания» личности, а как результат деятельности человека, связанной с покорением сил природы и подчинением её своей воле. Культура становится мерилом успешного освоения мира на благо человека, уровень его развития определяется темпами научно-технического прогресса и глубиной познания законов природы. По представлению учёных этой эпохи культура не даётся человеку изначально, она развивается, перехода из одной стадии в другую, каждая из которых преемствует и наследует то позитивное знание, которое было накоплено предыдущими эпохами. Таким образом, культура из всеобщего всего нивелируется до отдельных видов деятельности человека, прежде всего искусства, под которым первоначально понимается всякое практическое умение. 
Это понимание приоритета науки нашло отражение в утопическом проекте Академии наук – «Соломонова дома», который был описан Ф. Бэконом в книге «Новая Атлантида». Цель «Соломонова дома» - «познание причин и скрытых сил всех вещей и расширение власти человека над природой, покуда всё не станет для него возможным». Академия представляет собой своеобразный научно-промышленный комплекс, который располагает самым совершенным оборудованием – сооружениями для проведения исследований и опытов на земле и под землёй, ветряными и водяными двигателями. Есть здесь и водоёмы с их обитателями, сады и парки, огороды и заповедники для проведения экспериментов над живой природой. Возглавляет Академию орден жрецов-учёных, которые осуществляют исследования во всех сферах науки и искусства и используют их результаты на благо людей. 
Не прошло и полувека со времени опубликования «Новой Атлантиды», как в 1660 г. было создано Королевское общество в Англии, а в 1666 г. – «общество учёных» в Париже, которые попытались в реальности воплотить мечту Ф. Бэкона. 
Отчасти этому чисто научному, «рационалистическому взгляду» на культуру и образование противостоит идея пансофии, выдвинутая Я. А. Коменским. В ней Разум уступает место более глубокому понятию – универсальная Мудрость, под которой великий учёный и педагог понимал знание всех вещей, реально существующих в мире. За этим всеобщим знанием стоит не идея «энциклопедистов» об обладании общими сведениями из различных областей действительности, а возможность отражения в сознании человека подлинного, данного в реальности мира во всём его многообразии. Мудрость предполагает не знание о вещах, а понимание сущности вещей и, что не менее важно, осмысление того, что всё в мире органически связано между собой, и отдельные части целого отражают в себе черты общего. 
Фактически пансофия в трактовке Я. А. Коменского представляет собой аналог той смысловой среды, которая составляет суть современного понимания Культуры как концептосферы. По мысли Д. С. Лихачёва, концептосфера предполагает не механическое слияние различных достижений культуры, а рассматривает их как нерасторжимое целое, в котором все элементы тесно переплетены и взаимосвязаны. 
Идея пансофии играла ведущую роль при решении вопроса, как о содержании образования, так и об организации и методах обучения. Содержанием образования, по мнению Я. А. Коменского, должна стать культура, та её часть, которая способна облагораживать и совершенствовать человеческую природу, дать человеку силу противостоять злу. Культура мыслится как мерило нравственности, представляя собой «систему ответов благороднейших и лучших умов человечества на вопросы: что знать, во что верить, что делать, на что надеяться» (Бим-Бад). И это как раз те вопросы, на которые призвано ответить образование. 
Важное требование, выдвигаемое Я. А. Коменским к содержанию образования, - его целостность. Познание частных вещей, по его мнению, ущербно до тех пор, пока мир не воспринят как единое целое, пока не уловлена гармоническая целостность вселенной. Содержание образования и есть Пансофия, которая сочетает воедино «искусство мысли и искусство действий с логикой и искусством слова», даёт метод постижения основы и сущности вещей, учит человека понимать окружающий его мир и действовать в нём. 
В соответствии с этим пониманием выстраивается и принцип организации обучения, который имплицитно содержит идеи многоканальности и непрерывности образования. Обучение должно быть организовано по этапам, каждый из которых длится шесть лет: семейное воспитание, повсеместное среднее образование и высшее образование, получаемое в крупных культурных центрах. Последнее также предусматривает поездки за границу с целью знакомства с многообразием мира и получения новых знаний в других высших школах. Пансофия, по убеждению Я. А. Коменского, постигается не только в формальной школе, но и в школе жизни, школе природы, школе мира. 
Методы обучения, предлагавшиеся Я. А. Коменским, исходили из его же положения о том, что в школе нужно учить самим вещам, а не обозначающим их словам. Поэтому обучение следует начинать с наблюдения над этими вещами, лишь после этого можно обсуждать увиденное. Это положение Я. А. Коменский зафиксировал в своём «золотом правиле» в главе XX «Великой дидактики»: «Всё, что только возможно, предоставлять для восприятия зрением, слышимое – слухом, запахи – обонянием, подлежащее вкусу – вкусом, доступное осязанию – путём осязания. Если какие-либо предметы сразу можно воспринять несколькими чувствами, путь они сразу схватываются несколькими чувствами…». Если же возможность ознакомления учащихся с реальными вещами нереальна, Я. А. Коменский рекомендовал использовать в процессе обучения различные вспомогательные средства: картины, макеты, модели и т. п. Другой основополагающий методический принцип Я. А. Коменского заключался в том, чтобы направлять внимание учеников на раскрытие причинных взаимосвязей между явлениями внешнего мира, приучать их к обнаружению подобных связей и их анализу. 
Таким образом, пансофия может рассматриваться и как основной метод образования – синтетический и интегративный, «исходящий из того, что человеческое познание, проистекающее лишь из чувственных восприятий и рассудочных умозаключений, несовершенно и фрагментарно». 
Долгое время пансофические идеи Я. А. Коменского оставались в тени его «Великой дидактики». Они намного опередили своё время и не соответствовали устремлениям педагогики Просвещения с её узким инструментальным восприятием дидактики. В XVIII столетии на первый план вышли философские системы, основанные на других типах рациональности. Интеграция знаний уступила место их анализу и всё большей специализации. 
Оторванная от своей изначальной пансофической идеи система образования, задуманная Я. А. Коменским как «общественная кузница добродетели», постепенно превращается в хорошо отлаженную фабрику по выпуску унифицированного продукта эпохи – «Человека разумного», обладающего необходимым набором знаний и способного использовать их для переустройства мира. 
Подобная модель воспитания и образования подробно изложена Д. Локком в его трактате «Мысли о воспитании», где содержится программа воспитания делового человека новой формации. 
В своей концепции воспитания Д. Локк выдвигал на первый план практическую направленность обучения, так как именно это необходимо «для деловых занятий в реальном мире». Человеку новой эпохи, по его мнению, не подобает уделять много времени искусствам ввиду того, что они «требуют значительных затрат времени» и при этом «редко приносят какие-либо выгоды». Соответственно и вся программа художественного развития личности подчиняется идее утилитарной пользы – занятия искусством заменяются обучением «светским манерам»: танцам, фехтованию, верховой езде и пр. 
Предлагаемая Д. Локком программа реального образования включала изучение естественно-научных дисциплин, истории, права, этики, а также стенографии и бухгалтерии. Для совершенствования разума Д. Локк считал также необходимым определить круг самостоятельно изучаемой литературы. В рекомендуемый круг чтения он включил книги по истории, географии, логике, морали и философии, искусству управления, искусству правильного письма и речи и т. д. Самостоятельное чтение, по определению Д. Локка, должно составлять «последний шаг в совершенствовании разума». 
Локковская концепция нравственного воспитания была обусловлена отрицанием им врождённых идей и норм морали. Следовательно, одна из важнейших задач воспитания – формирование характера, нравственных качеств человека, способного реализовать высокие идеалы. Д. Локк расширил представление о педагогических средствах нравственного воздействия на личность. В ряду этих средств первоочередное значение он уделял сенсорному чувственному восприятию, которое, по мысли Д. Локка, способствует не внешнему, а глубокому внутреннему усвоению нравственных идеалов. 
Эта идея была подхвачена великими «энциклопедистами», в частности Жан-Жаком Руссо, который писал: «Наглядно ознакомляя ребёнка с произведениями природы и искусства, возбуждая его любознательность и следуя за ним, куда его влечёт, мы имеем возможность изучить его вкусы, наклонности, стремления и подметить первый проблеск его дарования, если у него действительно есть дарование». 
Таким образом, именно искусство становится своеобразным «прибежищем» культуросообразности в эпоху Просвещения. Оно мыслится как важнейшее средство воспитания личности, морального воздействия и именно в этом качестве «входит» в образовательные концепции эпохи Просвещения. Главная задача, которую возлагают деятели Просвещения на искусство, - перевоспитание людей. Поучение и наставление со страниц литературного романа или сцены представлялись им наиболее эффективными формами убеждения и воспитания добродетели. Такое морально-дидактическое понимание искусства имело далеко идущие последствия, так как было связано с формированием символико-знаковой системы языка искусства, языка аллегорий и аллюзий, значение которых было доступно лишь культурному человеку. Этому следовало обучать, и постепенно искусство из средства воспитания преобразуется в образовательную область, отдельный комплекс предметов, призванных дать первоначальные сведения о различных видах искусства, научить разбираться в нём. 

Обращение к искусству в контексте образовательной деятельности потребовало разработки методологических принципов, которые могли бы составить основу педагогической практики. Так, к уже хорошо известной триаде – умственное, нравственное и физическое воспитание, эпоха Просвещения добавила воспитание эстетическое. В 1750 г. вышла книга немецкого просветителя А. Баумгартена «Aesthetica», где впервые прозвучал сам термин «эстетика» (от греч. aisthetikos – чувственный). Он обозначил этим термином науку о низшем уровне познания – чувственном, в отличие от высшего уровня – логики. Если логические суждения в его понимании покоятся на ясных отчётливых представлениях, то «чувственные» - на смутных, не поддающихся логике суждениях. Всё, что относится к сфере прекрасного, согласно А. Баумгартену, познаваемо не разумом, а чувствами. 
Природа искусства и его роль в формировании личности становятся на долгие годы темой для развёрнутого философского дискурса, участниками которого были Ф. Шиллер, И. Кант, И. Г. Фихте, Г. В. Гегель. Образование же на протяжении всех последующих эпох в развитие этих идей будет предпринимать попытки разработки систем эстетического воспитания. Одним из первых подобную систему предложил философ-утопист Ш. Фурье. Согласно его концепции, эстетическое воспитание должно протекать целенаправленно с младенческого возраста под звуки оркестра, ансамбля, пения. «Средством воспитания», по мнению учёного, должна стать не школа, а мастерские, кухня, опера. Опера мыслится как центральное звено воспитательной системы, так как, благодаря ей, в процесс воспитания включаются все виды искусства: пение, инструментальная музыка, поэзия, пантомимика, танец, гимнастика и пр. Через игру и свободную драматизацию она позволяет раскрыть внутренние ресурсы личности. 
Итак, культуросообразность, в том её понимании, которое было заложено в античной Греции, в эпоху Нового времени и Просвещения не является предметом педагогической рефлексии. Культура становится одним из подразделов научного знания и, соответственно, одной из сфер образования, которое стремительно теряет свою целостность и единство. 
Однако невозможно отрицать значимость этого периода развития педагогической мысли для становления принципа культуросообразности. В эту эпоху происходит осмысление на теоретическом уровне таких важных вопросов, как роль и задачи искусства в образовании, а также намечаются основные подходы к работе с произведениями искусства, основу которых составляет как логическое, так и чувственное познание. Но миссию разработки конкретных методов, способов и приёмов этой работы берёт на себя педагогика уже последующих XIX и XX столетий. 
IV. Методологическая рефлексия. 
1. Вопросы и задания для обсуждения и размышления. 
· В чём значимость развития педагогической мысли в эпоху Нового времени и Просвещения для становления принципа культуросообразности? 
2. Домашнее задание. 

1) Ответить на вопросы и выполнить задания для обсуждения и размышления. 







































