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КІЛЬКА МІРКУВАНЬ  ПРО РЕЛІГІЙНІ ВИМІРИ МІГРАЦІЇ 

 
Тема міграції є багатогранною, тому дозволимо собі висловити лише 

кілька міркувань, загальних та спеціальних про саме релігійні виміри міграції. 
Не вичерпаємо всіх можливостей, але все ж акцентуємо на суттєвому. Так, тут 
найменше йтиметься про економічні або політичні виміри чи мотиви, які 
викликають до життя міграційні процеси. Втім, зауважене далі постійно 
взаємодіє з економікою чи політикою, часом навіть визначаючи їхні конкретні 
особливості. 

1. Homo Sapiens – людина, що мігрує. 
Говорячи про релігійні виміри міграції, ми передовсім маємо виходити з 

певного антропологічного зауваження, як із  глобального засновку. А саме: 
людина нашого виду за своєю природою є істотою, що мігрує. Сапієнтна 
людина постала як вид ще у доісторичну добу саме в процесі міграції. 
Головним мотивом тих невпинних міграційних хвиль чи потоків – цілком 
можливо, що він є актуальним і по досі – завжди був постійний та пошук нових 
ресурсів для розширеного відтворення.  

Тому схильність до міграції, енергетична «зарядженість» на міграцію у 
людей нашого виду є ознакою не лише культурною, яка, власне, й спонукає 
обговорювати питання про релігійні виміри та чинники міграції. Така 
схильність є для нас і природним феноменом, вкоріненим у специфічну 
«зголоднілість», яка у свою чергу визначається надзвичайною інтенсивністю 
людського метаболізму, покликаного обслуговувати небачену й нечувану у 
найближчому Всесвіті гіперактивність нашої вищої нервової системи. 

2. «Обіцяна Земля» як символ релігійно-культурної санкції 
міграційного руху. 

Абсолютна цінність «ресурсних локацій» (територій розташування 
життєво необхідного та бажаного ресурсу) та культурна санкція на оволодіння 
ними, на їхнє освоєння були виявлені, зокрема, через релігійну ідею «Обіцяної 
(Богом) землі». Відтак, шлях до подібної локації, переміщення цим шляхом 
поставали як релігійно освячена міграція.  

Наша релігійна культура знає чимало такими символічних прикладів 
такого освячення. Тут можна згадати як події доісторичні (біблійні перекази 
про заповідані Богом переселення Авраама та про вихід євреїв з Єгипту до 
Ханаану під проводом Мойсея), так і події вже історичні (еміграція до Нового 
світу та колонізація тамтешніх земель, санкційовані т. зв. «ковенантом 
благодаті»). 



Відтак, не можемо виключати й появи нових прикладів релігійно 
санкційованого розширення тими чи іншими людськими спільнотами власного 
«життєвого (ресурсного) простору» через різні форми міграційної експансії. 

3. Міграції як спосіб забезпечення чи відновлення «релігійної 
причетності». 

Поряд із загальними культурно-антропологічними та метафізичними 
мотивами, які викликають до життя феномен людської міграції, маємо взяти до 
уваги також і мотиви людської соціальності. Зокрема, важливим тут постає 
прагнення  людей до забезпечення (збереження, або ж відновлення) власного 
«відчуття причетності (приналежності)», у тому числі причетності 
(приналежності) релігійної. 

Практично це може реалізовуватися через різні форми релігійно 
вмотивованої міграції людей, спрямованої на відновлення єдності з 
одновірцями. Окремим випадком тут постають міграції, викликані 
порушенням прав релігійних меншин. 

Причому, у випадку з монотеїстичними релігіями, котрі здатні 
мобілізувати соціальну енергію послідовників на підставі універсалістських 
ідей, може виникнути ситуація, коли конфесійна ідентичність здатна буде взяти 
гору над більш архаїчними формами ідентичності – родовою, племінною, 
навіть етнічною. 

Тоді універсальні конфесійні спільноти, що здатні скластися в результаті 
міграційних процесів, інтегруються на підставі певної «стилістики життя», 
певного набору релігійних та соціальних практик, визначених цивілізаційним 
типом, санкційованим тією чи іншою монотеїстичною традицією. Окремо тут 
постає феномен релігійно забарвлених культурних «анклавів».  

4. Міграції та культурно-конфесійні типи цивілізаційного вибору 
Історично по цілому світу утворився та, можливо, ще продовжує 

утворюватися певний спектр культурно-цивілізаційних уподобань, носіями 
яких у різних країнах виявляються представники різних релігійних культур. 
Зокрема, Україна демонструє це на прикладі таких конфесійних культур, як 
греко-католицька,  православна, протестантська традиційна, 
неопротестантська, ісламська, іудаїстська.  

Означені уподобання напевне визначають етоси поведінки в економічній, 
політичній та соціальній сферах та зрештою визначають вибір своїми 
послідовниками вектора цивілізаційного поступу. Це відбувається 
через  впливи культурно-конфесійних традицій на становлення сенсожиттєвих 
орієнтирів послідовників (як особистостей, так і соціальних груп), на 
внутрішню (психологічну й моральну) мотивацію вибору ними способу діяння 
в економічній, соціальній, політичній, культурній сферах життя. 

Цивілізаційний вибір, символічно закріплений як релігійно 
санкційована  «стилістика життя», також здатен виступати важливим чинником 
міграції – враховуючи зазначений вище мотив відновлення «релігійної 
причетності (належності». 

 


