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Резюме:  

Проблемът за религиозното многообразие е една от най-сложните и 

предизвикателни теми в областта на философията на религията. Той засяга единството 

и многообразието на духовните форми и става особено актуален в съвременния 

глобализиран свят. Настоящата монография изследва някои основни философски и 

религиозно-исторически аспекти на темата. Различните религиозни системи 

функционират като пътища към сакралното и в този смисъл анализът не се ограничава 

до формални аспекти на религиите, но разглежда дълбоките основи, на които те се 

основават, предлагайки нови перспективи за тяхното разбиране. Може да се твърди, че 

предполагаемото духовно единство, което е зримо в хоризонта на многообразието на 

религиозните традиции, отразява човешката потребност от смисъл и трансценденция. 

Освен това, проблемът за религиозното многообразие стои в сърцевината на едни от 

най-важните философски дебати в областта на метафизиката на религията. Този 

проблем не се ограничава до обикновеното описание на религиозни практики и 

вярвания, а обхваща фундаменталните въпроси за природата на религията и нейната 

функция в човешката екзистенция. Религиозното многообразие представлява не просто 

сбор от различни системи на вяра, а поле на напрежение между различни 

метафизически и етически възгледи за света и Божественото. 

В епоха на глобално съжителство и културно взаимодействие, въпросът за 

религиозния плурализъм придобива нова значимост и актуалност. Със засилващия се 

интерес към междурелигиозния диалог и стремежа за толерантно отношение, един 

философски анализ на единството и многообразието на религиозните системи е от 

важно значение. В днешно време светът става все по-интегриран, но и все по-

фрагментиран, като религиозните различия често водят до конфликти или 

неразбирателства. Именно поради това е от съществено значение да се изследват 

основите на тези различия. Актуалността на тази тематика се подчертава и от 

нарастващия интерес към междурелигиозните конференции и инициативи, които целят 

да укрепят мирното съжителство чрез културно и религиозно разбиране. 

Основната цел на монографията е да предложи нов философски подход към 

религиозното многообразие, основан на критическото осмисляне на религиозните 
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феномени, както и на методите на сравнителното религиознание. Изследването поставя 

акцент върху философската рефлексия на религията, като се стреми да изведе общите 

принципи, които свързват различните религиозни системи, и да предложи концеп-

туална рамка за анализ на техните различия. В съвременния свят религиозното много-

образие е не просто факт, а предизвикателство, което изисква философски (критически) 

подход за неговото разбиране. Чрез философски анализ на исторически, психологи-

чески, теологически и социални аспекти на религиозното многообразие, изследването 

цели да открие механизми за разбиране на духовното единство на различните 

религиозни традиции. За да говорим изобщо за религиозно многообразие и единство, 

абсолютното условие е наличието на различни и конкретни религиозни традиции, без 

да се подценяват или редуцират особеностите на отделните вери. Тоест, конкретните 

религии не могат и не трябва да бъдат редуцирани до нещо абстрактно общо. 

Така поставената цел се реализира посредством няколко последователни стъпки. 

Първо, чрез изследване на историческия път на една религиоведска дисциплина, която 

е слабо позната у нас и която остава пренебрегната, а именно сравнителното 

религиознание. Посредством проследяване на предисторията му, целим да покажем 

дългата традиция в тази област далеч преди да се появи като конкретна научна 

дисциплина. Изследват се важни автори и техните концепции за универсалния характер 

на религиите. Анализът на историческите корени на религиозния плурализъм цели да 

покаже как идеята за религиозно многообразие се е развивала през вековете, 

започвайки от древността до ден днешен. Сравнителното религиознание се разглежда 

като методология, която се опитва да изведе общи принципи за разбиране на религиите, 

без да заличава тяхното уникално съдържание. Обсъждат се концептуалните и 

методологическите предизвикателства, които този подход поставя, като особено 

внимание се отделя на въпроса за универсалността на религиозния опит. Второ, 

съществената страна на изследването е философският анализ на религиозното 

многообразие и единство. Важен акцент ще бъде поставен върху философските 

рефлексии на Имануел Кант, Фридрих Шлайермахер, Джон Хик и други, допринесли за 

разширяването на понятието за религиозно многообразие. Предлага се една 

философска интерпретация на възможността за религиозно единство; целта тук е да се 

анализира как различни философски традиции интерпретират понятието и как тези 

интерпретации могат да се съгласуват с многообразието от религиозни вярвания. 

Обсъжда се и възможността за съществуване на универсална истина, която се проявява 

посредством различни духовни и културни форми (philosophia perennis и prisca 

theologia). Трето, изследва се ролята на междурелигиозния диалог – специално 

внимание ще бъде отделено на инициативите и форумите за междурелигиозен диалог, 

като Световния парламент на религиите, и тяхната роля в изграждането на по-добро 

разбирателство между различните религиозни общности. Ще бъдат разгледани както 

успехите, така и предизвикателствата, които стоят пред тези инициативи. Целта е да се 

разкрият начините, по които различните религиозни традиции взаимодействат помежду 

си и как това сътрудничество може да бъде насърчено в бъдеще. Четвърто, ще бъде 

направена оценка на перспективите за религиозния плурализъм и темата за 

религиозното единство през философска интерпретация на идеята за универсална 
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религия. Тук целта е да се изследва дали и доколко е възможно съществуването на 

единна религия или единен духовен път, който да съчетава различните религиозни 

традиции. Пето, изследва се мистицизма като универсален религиозен феномен. 

Всички световни религиозни традиции съдържат мистически елементи, които 

представляват опит за непосредствена връзка с Божественото. Изследването ще 

разгледа как мистическите преживявания могат да бъдат средство за преодоляване на 

религиозните граници и създаване на ново духовно единство. 

Основната теза на настоящото изследване е, че единството и многообразието на 

религиите се отнасят едно към друго подобно на регулативната и конститутивната 

функции на идеите на чистия разум и понятията на разсъдъка в Критика на чистия 

разум на Имануел Кант. Така идеята за единството на религиите има регулативна 

функция, докато конкретните религиозни традиции запазват своята конститутивна 

функция. Регулативната функция на универсалността на религиозния опит задава един 

важен хоризонт относно значимостта на самото обсъждане на единството на религиите. 

И в този смисъл това единство не може да има конститутивна функция относно 

практическата или светогледната им роля. Религиозното многообразие не трябва да се 

разглежда като непреодолимо разделение между култури и общества, а като 

възможност за по-дълбоко разбиране на универсалните духовни истини, които 

присъстват във всяка религиозна традиция. Сравнителното религиознание и 

философията на религията предоставят богат методологически инструментариум за 

анализ на тези общи универсални принципи на духовност, които стоят в основата на 

всички религии. Чрез изследването на различните религиозни системи се установява, че 

независимо от културните и историческите различия, религиите съдържат общи 

основни принципи, свързани с търсенето на смисъл, връзката с Божественото и 

стремеж към духовно усъвършенстване. В хода на изследването аргументираме идеята, 

че религиозните различия не са несъвместими с възможността за религиозно единство, 

а всъщност изцяло го предполагат. Именно в напрежението между тези различия се 

откриват потенциали за философско осмисляне на универсалноcтта в религиозния 

опит. В основата на този анализ стои предпоставката, че всяка религиозна система 

предлага своеобразен отговор на фундаменталните въпроси за смисъла на човешкото 

съществуване и връзката между иманентното битие и трансцендентно Реалното (както 

го нарича Джон Хик). Тези различни отговори могат да бъдат съпоставени, като 

същевременно се подчертават техните общи черти – стремежът към спасение или 

освобождение и (или) морално съвършенство. 

В изследването се прилага интердисциплинен подход, който съчетава 

философски и религиоведски методи за изследване на религиозния плурализъм и 

идеята за духовното единство. Основните методологически подходи са философския 

анализ, сравнителния анализ и историческия анализ. Посредством първия са 

анализирани концепции за трансцендентното, духовното единство и мистицизма. 

Вторият подход цели съпоставяне на различни религиозни системи и техните доктрини 

с цел да се открият общи принципи, които могат да послужат за основа на 

междукултурния и междурелигиозния диалог. 
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Сама по себе си темата за религиозния плурализъм обема множество страни, 

огромно количество литература и автори, които тук не могат да бъдат обхванати. Това 

означава, че настоящата монография не претендира за всеобхватност на проблема за 

религиозния плурализъм, а следва да се разглежда като опит да бъде представена 

темата през определени конкретни сравнителнорелигиоведски и философски 

перспективи. 

Първата глава е посветена на изследване на историята, методологията и 

функциите на сравнителното религиознание, което като метод е с потенциал да има 

важна роля в осмислянето на различните религиозни системи. Историческото развитие 

на сравнителното религиознание е проследено в контекста на опитите на различни 

философи и филолози да намерят общите характеристики между основните световни 

религии. Важността от подобно изследване е свързано с една липса в българската 

религиоведска литература, също така то е важно за проследяване на разгръщането и 

трансформациите на самата идея за религиозно единство. Тук основната линия на 

интерпретация е през фундаменталния труд на Ерик Шарп Comparative Religion. A 

History (1986). Сравнителното религиознание възниква като реакция от необходимостта 

от научен подход към изследването на религиите, който да преодолее ограниченията на 

традиционното теологично мислене. Основният фокус на тази глава е как религиозните 

системи, въпреки различията си, функционират като пътища към едни и същи 

универсални духовни истини. Началото на сравнителното религиознание като 

дисциплина се корени в античните философски традиции, когато философи като 

Ксенофан и Хераклит поставят под съмнение доминиращите религиозни възгледи на 

своето време, критикувайки антропоморфизма и неморалността на боговете. В областта 

на религиите обичайно миналото се осмисля като най-автентична изява на сакралното, 

а бъдещето често се разглежда в контекста на месиански идеи или есхатологични 

вярвания. В този смисъл религиите играят роля не само на посредници между човека и 

Божественото, но и на интерпретатори на времето и историята. В тази глава се 

анализира и ролята на деизма и просвещенските идеи за естествената религия, които 

поставят основите на съвременния плурализъм. Възходът на философските 

интерпретации на религията в периода на Просвещението поставя акцент върху идеята 

за универсалната истина, която се проявява в различни културни и религиозни форми. 

Обсъждат се идеи на философи от Просвещението, като Франсова Волтер и Едуард 

Чербъри, които търсят общи елементи между различните религиозни традиции. Важен 

елемент в анализа на религиозното многообразие е критиката към подходите, които 

абсолютизират различията между религиите, както и към онези подходи, които са 

склонни да игнорират тези различия. Сравнителното религиознание предлага 

възможността да се открият общи черти между религиозните традиции, което не 

означава тяхната унифицикация, а по-скоро търсене на взаимно разбиране и съвместно 

съществуване. В този контекст Световният парламент на религиите от 1893 г. е 

разгледан като пример за първия опит за глобален междурелигиозен диалог. Тази 

инициатива се основава на идеята за необходимостта от толерантност и сътрудничество 

между различните религии. Въпреки своите методологически предизвикателства, 

сравнителното религиознание предлага път за изграждане на мостове между 
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различните религиозни традиции, като съпоставя и анализира техните общи и 

специфични характеристики. 

Втората глава разглежда философските основи на идеята за религиозно 

единство. Тя започва с анализ на възгледите на Имануел Кант, който предлага 

радикално преосмисляне на връзката между религията и разума. За Кант религията не 

може да бъде основана върху исторически възникнали вери и откровения, а трябва да 

бъде разглеждана като априорно зададена в чистия разум и нравствеността. Кант 

развива идеята, че религията има ценност, когато потвърждава и затвърждава 

моралните принципи и категоричния императив. След Кант, анализът преминава към 

философските идеи на Фридрих Шлайермахер, който защитава тезата за единството на 

религиите, въпреки тяхното многообразие. Религията е разглеждана като израз на 

„чувството за абсолютна зависимост“, което обединява всички религиозни традиции, 

които могат да бъдат разглеждани като различни проявления на едно и също духовно 

търсене, което има за цел да обедини човека с Божественото, т.е. с Универсума. Джон 

Хик предлага концепцията за една феноменология на Реалното, според която 

различните религии представляват различни „пътища“ към един и същи 

трансцендентен Абсолют. Според Хик, всяка религиозна традиция предлага свой 

уникален подход към спасението или освобождението, но всички те имат общата цел да 

трансформират човешкото съществуване и да го насочат към Реалното. В този смисъл, 

Хик отрича религиозния ексклузивизъм и подкрепя идеята, че всички религии могат да 

съжителстват в рамките на един глобален духовен порядък. Религиите са конкретни 

изрази на общия човешки опит за трансцендентното, което той нарича „Реалното“ (The 

Real). Хик твърди, че религиозният плурализъм не трябва да бъде разглеждан като 

заплаха, а като възможност за по-дълбоко разбиране на универсалните духовни истини, 

които стоят в основата на всяка религия. Тук са анализирани и обсъдени още 

психологическата интепретация на Уилям Джеймс, социалните измерения на 

религиозното, както ги разбира Чарлс Тейлър, изследва се също проблемът за 

универсалната религия – дали е възможно да се говори за единна духовна истина или 

религиозното единство остава недостижимо поради онтологичните различия между 

религиите. В този контекст се анализират критиките към идеята за религиозен 

универсализъм и се обсъжда възможността за изграждане на философска концепция за 

религиозно единство, която да взема предвид както различията, така и сходствата 

между религиозните системи. 

Третата глава е посветена на мистицизма като форма на религиозен опит, която 

предлага единство на религиозните традиции. Мистицизмът, разглеждан в различни 

религиозни контексти, се проявява като стремеж към непосредствена връзка с 

Божественото. Тази глава предлага философски анализ на мистическото съзерцание 

като обща черта, както в семитските религии, така и при далекоизточните духовни 

традиции. Мистическото преживяване надхвърля границите на рационалното разбиране 

и доктрините. Мистиците от различни религии често описват своето преживяване на 

Божественото като среща с абсолютното единство. Това е опита за непосредствено 

съприкосновение с трансцендентното, което не може да бъде описано чрез рационалния 
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език на теологията. Чрез философския анализ на мистицизма се показва как 

мистическото съзнание може да бъде мост между различните религиозни традиции. 

Мистическият път е интерпретиран като най-дълбокото измерение на религиозния 

живот, в който човек постига пряко съприкосновение с Божественото. Мистическото 

съзнание е специфично състояние на съзнанието. Това състояние се характеризира с 

усещане за загуба на личността и чувство за сливане с Универсума или с Божественото. 

Мистическите преживявания, въпреки че са дълбоко лични, притежават универсални 

черти, които могат да бъдат открити в различни религиозни традиции. 

Приносни моменти: 

Монографията предлага критически анализ и преосмисляне на съществуващи 

методологии в сравнителното религиознание, като изследва историческите му корени и 

развитието му в контекста на религиозното многообразие. Проследяват се 

трансформациите на методологичните подходи от ранния етап на еволюционни и 

емпирични изследвания до съвременните мултидисциплинарни подходи. Този анализ 

подчертава значението на сравнителното религиознание като валиден научен метод. Не 

ми е известно да има у нас подобно изследване на теорията на сравнителното 

религиознание. 

По аналогия с една от основните идеи на критическия идеализъм на Имануел 

Кант, изследването предлага нов философски модел за отношението между 

многообразието и единството на религиите, а именно: единството на религиозните 

системи има регулативна функция, докато конкретните исторически религии запазват 

своята конститутивна функция. Това разграничение между регулативното и 

конститутивното предлага ново разбиране, в което различните традиции съществуват 

като части от по-широк духовен контекст. Освен това, този подход разглежда 

различните религиозни традиции като своеобразни проявления на универсална духовна 

реалност. Същевременно опитите за унифициране на религиозните вярвания са 

подложени на критика, като се поставя акцент върху важността на контекста и 

специфичните исторически условия, при които всяка религия се развива. Така се 

избягва налагането на фалшива хомогенност върху различните религиозни модели. 

В монографията са анализирани инициативите за междурелигиозен диалог, които 

са представени като важен етап в насърчаването на разбирателството между различните 

религиозни общности. Диалогът не само укрепва съжителството, но и разширява 

философските дебати за универсалността на религиозния опит. Обсъжда се как 

религиозната толерантност е била интерпретирана и развивана през вековете, от 

древността до съвременността. В историческа перспектива се разглеждат усилията на 

западната и източната философия за насърчаване на толерантност и уважение към 

различията в религиозните вярвания. 

Изследването използва интердисциплинарен подход, който съчетава философски, 

исторически и религиоведски методи за анализ на религиозното многообразие и 

единство, чрез което се създава многоизмерен модел за разбиране на религиозния 
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плурализъм. Тази методология предлага по-задълбочено изследване на универсалните 

духовни принципи. 

Монографията разкрива феноменологическа и психологическа перспектива върху 

преживяването на сакралното. Този подход предлага по-широка рамка за разбиране на 

религиозните явления, основана на тяхната психологическа дълбочина и вътрешно 

духовно измерение. Този подход предоставя нови перспективи за разбиране на 

религиозните традиции, като ги разглежда в светлината на универсалния човешки опит. 

 

(2.) (Бачев, М. Фeноменология на святото. От Имануел Кант до Рудолф Ото, 

София, Университетско издателство, 2016, ISBN: 978-954-07-4022-5, 284 с.) 

(Тя не представлява публикация, с която кандидатствам в конкурса.  Монографията 

Фeноменология на святото. От Имануел Кант до Рудолф Ото (2016) е допълнено и преработено 

издание на дисертационен труд, защитен през 2015 г. Въпреки това, монографията е изследване и с нови 

идеи, някои от които са база за надграждане в хабилитационната монография Единство и многообразие 

на Духа. Проблемът за религиозния плурализъм (2024). Поради това е представена само като етап от 

творческото развитие на автора.) 

(Приносни моменти: Разкриват се проблематични моменти в употребата на базовите религиозни 

категории „свещено“ и „свято“ като цяло, както и с оглед на употребата им в Идеята за святото. 

Анализирани са най-важните подходи към религията, имащи отношение към творчеството на Р. Ото. 

Изследвано е влиянието на философията на Имануел Кант върху аргументацията на Р. Ото за философия 

на религията, основана върху ирационалното. Аргументира се, че понятията от Идеята за святото за 

априорното, схематизацията и възвишеното са произтичащи от критическата философия на Кант, но са 

поставени в различен контекст. Проучени са за първи път в България едни от най-важните изследвания 

на Рудолф Ото в областта на науката за религията, сравнителното религиознание и приложението на 

религиозното a priori в историята на религията. Дискутират се за първи път у нас изследванията на Р. Ото 

върху сравнителния мистицизъм в контекста на приложение на теорията му от „Идеята за святото“. За 

формулирането на основните си тезиси Ото съчетава различни подходи към религията, от които 

сравнително устойчиви са философия на религията, феноменология на религията и сравнително 

религиознание. Всички тези подходи имат за цел изграждането на наука за религията, в която да се 

трансформира традиционната академична теология. Последователно е проведена аргументацията, че в 

Das Heilige Ото съчетава трансцендентално-критическия и психологическия (антропологическия) 

методи. Феноменологическият анализ на многообразието на религиозния опит не е неутрален, но 

предполага философска структура. Това ни дава основание да твърдим, че замисълът на Das Heilige е да 

бъде принос предимно към развитието на философия на религията.) 

II. СТАТИИ: 

12. Бачев, М. Изследване върху мистицизма: Джефри Париндър и Анри Бергсон, В: 

Философия на религията и светогледа: традиция и новаторство II (монографичен 

сборник по НИ проект на с-я/к-ра “Религия и светоглед“ ИФС –БАН), София, 

Пропелер, ISBN: 978-954-392-758-6, 2023, с. 299-318. 

Резюме: Понятието „мистическо“ обичайно е обект на различни, понякога твърде 

разнородни и дори несъвместими по смисъл интерпретации. Несъмнена е религиозната 

му конотация, и дори когато става дума за „природен мистицизъм“, не може да се 

излезе отвъд религиозната проблематика, защото и тук е налице определено 

трансцендиране на съзнанието и не-естествени преживявания. В текста е направен 
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опит за представяне на две перспективи върху мистическото – едното от страна на 

религиознанието, най-общо казано, и по-конкретно в лицето на Джефри Париндър, 

преподавал дълги години сравнително религиознание в Кралския колеж в Лондон, и, от 

друга страна, една не съвсем популярна, но значима философска интерпретация върху 

мистическото от страна на Анри Бергсон, представена в един от известните му трудове 

Двата източника на морала и религията.  

Приносни моменти: Мистицизмът е аргументиран като универсален и многопластов 

феномен. Изследването на Джефри Париндър представя мистицизма в контекста на 

сравнителното религиознание, подчертавайки неговата универсалност и значението му 

като основа за обединение на различни религиозни традиции. В текста се разграничават 

основните форми на мистицизъм – теистичен и монистичен, като се акцентира върху 

различията в тяхната природа и субект-обектните отношения. Философската 

перспектива на Анри Бергсон внася нова дълбочина в анализа на мистицизма чрез 

концепцията за „жизнения порив“, който служи като източник на мистическа интуиция 

и връзка с Божественото. Бергсон обособява мистицизма като същност на динамичната 

религия, способна да трансцендира ограниченията на природата и да обновява 

духовния живот чрез творчество, любов и действие. В текста е анализирана сложната 

диалектика между западната и източната мисъл, като се поставя въпросът за 

приложимостта на понятието „мистицизъм“ към далекоизточни философски и 

религиозни традиции. 

11. Бачев, М. Проблемът за религиозното и плурализма в интерпретацията на 

Уилям Джеймс, В: сп. Мисъл, Слово, Текст, Том 10 (16) нова серия, 2023, ISSN: 

2815-2816, Пловд. унив. изд. „Паисий Хилендарски“, с. 14-25. Видимо от: 

https://bpos.bg/publication/54321 , Посл.в.:17.12.2024, с. 14-25. 

Резюме: Статията обсъжда един от най-важните източници в психологическите 

интерпретации на религията, а именно работата на Уилям Джеймс Разновидности на 

религиозния опит. Самият Джеймс може би не е искал тя да бъде класифицирана точно 

като психологията на религията или само като философия на религията. В крайна 

сметка, той обобщава идеи и от двата подхода, както и от областта на социологията на 

религията, което ни дава основание да не говорим за чисто „психологическа” интер-

претация. Изследване подхожда към текста на Джеймс през идеята за религиозния 

плурализъм и се опитва да представи основните концепции на Джеймс в тази област. 

Според Джеймс има само един критерий за истинността на религията, а именно 

прагматичният. В този дух, според него, не откровението, а резултатите са истинската 

мярка за духовността. По такъв начин той е склонен да игнорира метафизичните 

спекулации относно Божието същество и атрибути; философията и теологията винаги 

са вторични явления спрямо първичното религиозно чувство. В това отношение идеите 

на Джеймс са много близки до тези на Фридрих Шлайермахер и Рудолф Ото. 

Приносни моменти: Обосновава се утвърждаването на религиозния плурализъм, който 

Джеймс разглежда през разнообразието от религиозни системи като отражение на 

различните човешки потребности. Джеймс поставя чувството и поведението като 

https://bpos.bg/publication/54321
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първични компоненти на религията, предшестващи теологическите и философските 

спекулации. Особено внимание отделя на ролята на подсъзнателното чрез концепцията 

за „сублиминалното Аз“, което разглежда като източник на религиозна трансформация. 

Критиката на метафизическите спекулации върху Божието битие са израз на 

прагматисткото разбиране на идеята, че единствено валидно подобно доказателство е за 

моралните атрибути на Бога.  

10. Бачев, М. Има ли у Спиноза „твърде много Бог“ – щрихи към Хегеловата 

интерпретация,. В: сп. Философия Filosofiya-Philosophy, 31, 3, МОН, Национално 

издателство „Аз-буки“, 2022, ISSN:1314–8559 (Online), 0861–6302 (Print), с. 249-259.  

Резюме: Една от важните теми в областта на философия на религията е отношението 

между различните форми на Божественото, по-специално известното разграничение 

между „философския Бог“ и персоналистки разбиран Бог (Блез Паскал). Етиката на 

Спиноза е ориентирана предимно към аргументация на първото разбиране и е негово 

последователно провеждане. Хегеловата интерпретация на Спиноза тук е 

реконструирана с оглед на въпроса за пантеизма и атеизма в системата на Спиноза, 

както и дали и доколко Хегел реабилитира и „оправдава“ Спиноза. Тезата ни е, че 

позицията на Хегел за твърде много Бог у Спиноза е непълна и непрецизна.  

Приносни моменти: Доказва се, че Хегеловото твърдение за твърде много Бог у 

Спиноза е проблематично с оглед на разбиранията за Бога през концепциите за 

персоналност и имперсоналност. Изследват се интерпретациите на Спинозовата 

философия, особено в контекста на критиката и преоценката от страна на Хегел. 

Анализира се концепцията за Бог като субстанция в системата на Спиноза и връзката ѝ 

с пантеизма и атеизма, като се поставя акцент върху философския и метафизичен 

характер на тази концепция. Изследването обогатява съвременното разбиране за 

взаимодействието между философски и персоналистични концепции за Бога, като 

интегрира историко-философска перспектива върху конфликта между абстрактния и 

живия Бог. Критическият подход на статията към Хегеловата оценка на спинозизма 

предлага принос към философията на религията, като подчертава важността на 

теоретико-познавателните ограничения на Спинозовата система, особено в аспекти, 

свързани със субективността, индивидуалността и конкретността.  

9. Бачев, М. Луис Джордан и сравнителното религиознание. В: Мисъл, Слово, 

Текст, т. 7 (13) нова серия, Пловд. Унив. Изд. „Паисий Хилендарски“, 2022, ISSN: 

2815-2816, 120-128., Видимо от: https://bpos.bg/publication/51377 , Посл.в.: 17.12.2024 

Резюме: Основният предмет на статията е свързан с развитието на сравнителното 

религиозно изследване и идеята на Луис Хенри Джордан за триетапно развитие на 

науката за религията, обхващащо: 1) история на религията, 2) сравнително 

религиознание и 3) философия на религията. В тази градация сравнителното 

религиознание е междинен етап, при което първият елемент – историята на религиите – 

предоставя „суровия“ материал за сравнителни религиозни изследвания. Според 

Джордан науката за религията трябва да завърши с философия на религията и без нея 

тази наука няма да има своята пълнота. Нашата теза е, че тази градация е възможна 

https://bpos.bg/publication/51377
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само при тълкуването на един подход  „отдолу нагоре” във философия на религията, а 

именно като път, който започва апостериори и достига до абстрактни обобщения. 

Приносни моменти: Анализира се детайлно методологията и целите на сравнителния 

подход в религиознанието, както и тезата за трите основни етапа в развитието на 

науката за религията, според Джордан. Подчертано е значението на сравнителния 

метод като критически инструмент, който не само изследва историческите религиозни 

феномени, но и идентифицира закономерностите между различните религии и периоди. 

Анализират се и проблемите на метода, като се акцентира върху потенциалните грешки 

при некоректно сравнение между отделни елементи на религиозните системи и опитите 

за обективна оценка на религиозните явления. 

8. Бачев, М. Първата антиномия на Кант и „лошата безкрайност” на Хегел. В: 

Философската система на Хегел и философията на религията – 250 г.от раждането 

и 190 г.от смъртта на Г.В.Фр.Хегел – Т.2., Пропелер, 2022, ISBN:978-954-392-644-

2/2021, 366-377. 

Резюме: Понятията за безкрайност и крайност са предмет на класическата метафизика 

и този въпрос остава актуален в светлината на съвременните космологични и 

астрофизични проблеми. Тук по-конкретно реконструираме накратко първия конфликт 

между трансценденталните идеи на Кант и концепцията на Хегел за лошата 

безкрайност. За разлика от Кант, Хегел поставя понятието безкрайност не само в 

рамките на понятията на разсъдъка; за него безкрайността е утвърдителна и 

положителна, когато е поставена в разума, и лоша, и само количествена, когато се 

разглежда в рамките на чистите разсъдъчни понятия. 

Приносни моменти: Реконструира се ключовият конфликт между трансценденталните 

идеи на Кант и критиката на Хегел спрямо количествената безкрайност, като се 

подчертава различията в техния подход към въпроса за крайното и безкрайното. Осно-

вен принос е сравнителният анализ, който разкрива, че Хегел разглежда безкрайното 

като положително и утвърдително, когато то се мисли в контекста на разума, докато 

Кант го поставя в рамките на априорни категории. Значим е анализът на Хегеловата 

критика на „лошата безкрайност“, която се свежда до безкрайния прогрес и липсата на 

утвърдителен характер, и противопоставянето ѝ на „истинската безкрайност“, 

разглеждана като единство на крайното и безкрайното в динамичен процес. 

7. Бачев, М. Сравнителното религиознание в 20. век – исторически щрихи, В: 

Мисъл, Слово, Текст, 8 (14) нова серия, Пловд. унив. изд. „Паисий Хилендарски“, 

2022, ISSN:2815-2816, Видно от: https://bpos.bg/publication/51378 , Посл.в.: 

17.12.2024, с. 9-16. 

Резюме: В статията се прави опит да бъдат очертани някои тенденции и особени 

моменти в развитието на сравнителното религиознание през 20 век, като акцентът е 

върху два момента: тенденциите за извънконфесионално и неотносимо към теологията 

развитие на тази дисциплина и опитите да се изведе нейния универсалистки аспект 

спрямо конфесионалния подход. 

https://bpos.bg/publication/51378
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Приносни моменти: Изследванo е развитието на сравнителното религиознание през 

20-ти век, с акцент върху два основни аспекта – усилията за извънконфесионално 

развитие на дисциплината и подчертаването на универсалисткия ѝ потенциал. 

Проследява се еволюцията на сравнителното религиознание като научна дисциплина, 

не само в исторически контекст, но и като интеграция на различни методологии – 

философски, психологически, социологически и феноменологически. Аргументирана е 

значимостта на интердисциплинарния подход, който позволява сравнителното 

религиознание да бъде обогатено с нови перспективи и аналитични рамки. Анализира 

се как дисциплината еволюира от инструмент за апологетика към по-широк и критичен 

подход за изследване на религиозното многообразие. Представен е също критичен 

анализ на методологическите предизвикателства, свързани с опитите да се съчетаят 

научната строгост с философската и културната многоаспектност на религиите.  

6. Бачев, М. Безкрайно и крайно. Хегел и световният процес, В: Религиозна 

идентичност и светоглед-3. Философията на Хегел и религията - 250 г. Г. Хегел, 

Пропелер, София, 2021, ISBN: 978-954-392-643-5, с. 128-141. 

Резюме: В съвременната религиозна лексика терминът „безкрайност” играе широка 

роля – той се използва както за обозначаване както на човешките (духовни) способ-

ности, така и като свойство на космоса, а в най-висш смисъл – за Абсолютната реал-

ност, за най-висшата трансцендентност. Въпросът дали това понятие във всички случаи 

е толкова „положително“ ще бъде разгледан в тази статия в контекста на философията 

на Хегел. Тук ще се опитаме преди всичко да представим концепцията на Хегел за 

„лошата безкрайност“ от гледна точка на важността на границата в нашето мислене 

както по отношение на крайното като цяло, така и в контекста на мисленето за най-

висшата трансценденция. 

Приносни моменти: Доказва се важното значение на границата в мисловния процес и 

преодоляването на „лошата безкрайност“ чрез утвърждаване на крайното и безкрайното 

като взаимосвързани моменти в рамките на едно цяло. Ограничението в мисленето при 

формирането на понятия играе важна роля за преодоляването на лошата и безплодна 

безкрайност в процеса на мислене за Първопричината. В това отношение понятията на 

Хегел за безкрайност и крайност ни позволяват да преосмислим идеите за безкрайния 

прогрес. Анализира се връзката между крайното и безкрайното в контекста на 

световния процес, подчертавайки, че според Хегел истинската безкрайност предс-

тавлява динамично единство между двете, докато „лошата безкрайност“ се ограничава 

до безплодна прогресия. Изследването допринася за разширяване на разбирането за 

диалектическата природа на философското мислене, като акцентира върху значението 

на границите за формирането на понятия и тяхната роля в мисленето за Абсолюта. 

5. Бачев, М. Как мислим трансцендентното: диалогът между Карл Юнг и 

Мартин Бубер, В: сп. Философия (МОН, Аз-Буки), Filosofiya-Philosoph,  Volume 30, 

N. 1, 2021, ISSN:1314–8559 (Online), 0861–6302 (Print), с. 20-31. 

Резюме: Връзката между метафизиката и психологията има различни измерения. Един 

емблематичен пример за тази връзка е литературната полемика между Мартин Бубер и 
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Карл Юнг относно границите между двете области на научното познание. Според 

Бубер Юнг си позволява да премине границата на психологията и психиатрията чрез 

метафизични твърдения, докато Юнг твърди, че всичките му писания и изказвания, 

дори за трансцендентни обекти, не напускат сферата на емпиризма. Целта на тази 

статия е да реконструира този диалог и да го анализира критично с оглед на 

възможностите за мислене на трансцендентното. 

Приносни моменти: Реконструира се литературната полемика между двамата 

мислители, като се изследват основните различия в техните подходи към метафизиката 

и психологията. Особено значение се отдава на концепцията на Юнг за архетипите и 

тяхната роля в мисленето за трансцендентното, като те се разглеждат като символни 

репрезентации на несъзнаваното, които могат да бъдат интерпретирани в рамките на 

религиозния опит. В същото време се подчертава възгледа на Бубер за уникалността на 

отношението „Аз-Ти” като основа за автентичното разбиране на трансцендентното, 

което надхвърля психологическите категории. Полемиката между двамата се изследва в 

по-широк контекст, включително връзката между източните и западните подходи към 

духовното, което обогатява разбирането за различията в мисленето на Юнг и Бубер. 

Утвърждава се значението на тези две философски традиции като легитимни, но 

ограничени в своите претенции за цялостност, като се подчертава нуждата от диалог 

между метафизиката и психологията.  

4. Бачев, М. Съвременни визии за духовността и религията – Чарлс Тейлър, В: сп. 

Мисъл, слово, текст, Т. 1 (7) нова серия, 2021, с. 16-23., електронно списание, ISSN: 

2815-2816, Видно от: https://bpos.bg/publication/21926 , Посл.в.: 17.12.2024. 

Резюме: Преди повече от 100 години Уилям Джеймс (1842-1910) изнася поредица от 

Гифорд лекции в Единбургския университет, които по-късно формират книгата му 

Разновидности на религиозния опит. Книгата на Джеймс обобщава дългогодишните му 

изследвания в областта на психологията на религията и очертава определени хоризонти 

в духовния опит, които през 20 век, а още повече през 21 век, са се превърнали в 

обичайна религиозна форма. Такава е, например, идеята на Джеймс за „личната 

религия“ и нейните производни. Близо 100 години след Джеймс, Чарлз Тейлър изнася 

Гифорд лекции в Единбург въз основа на Разновидностите на Джеймс. Текстът на 

сравнително малката му книга, която ще бъде предмет на тази статия, е озаглавен 

Разновидности на религията днес: преосмисляне на Уилям Джеймс. Ще се опитаме да 

представим основните идеи на Тейлър в неговото тълкуване на Джеймс и в същото 

време да интерпретираме критично някои от неговите визионерски послания. 

Приносни моменти: Изследва се напрежението между личната религия и 

институционализираните религиозни системи, като се подчертава как процесите на 

секуларизация водят до трансформация на религиозния опит и неговото пренасочване 

към индивидуалното и субективното. Текстът допринася за философския и 

социологическия дебат върху съвременните религиозни и духовни трансформации, 

утвърждавайки Тейлъровите идеи като релевантни за разбирането на духовността в 

модерния свят. Разглежда се и парадокса на секуларизацията, която, от една страна, 

https://bpos.bg/publication/21926
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разомагьосва света, но от друга, създава нови възможности за плурализъм и духовно 

вдъхновение. Предложено е тълкуване на постдюркеймианската епоха, дефинирана от 

Тейлър, като период на експресивен индивидуализъм, в който религиозните 

идентичности все повече се отдалечават от общностните и институционалните рамки. В 

този нов контекст духовността не е непременно свързана с религиозна принадлежност, 

а често се изразява в лични и креативни форми на духовен опит. 

3. Бачев, М. Идеализмът и естествените науки: светът като организъм във 

философията на 19. век, В: Мисъл, слово, текст (сборник), т. 5, Университетско 

издателство „Паисий Хилендарски“, 2018, ISSN 2534-9694, с. 67-74. 

Резюме: Много автори през 19 век съчетават елементи от идеализма и натурализма в 

своите философски системи. Под влияние на немската класическа философия и 

естествени науки възгледът за света (космоса) като универсален организъм става 

особено актуален. Този възглед е както реакция на тенденцията към механистично 

разбиране на природата, така и резултат от взаимодействието между философията и 

бързо развиващите се естествени науки. Целта на тази статия е да представи частично 

разгръщането на идеята за света като организъм през 19 век. Ще бъдат обсъдени както 

конфликта, така и взаимодействието между идеализма и натурализма, някои аспекти на 

философията на природата и идеята на Фридрих Шелинг за идеалния реализъм и 

универсалния организъм като негов резултат. 

Приносни моменти: Изследвана е концепцията за универсалния организъм, разгърната 

в трудовете на Шелинг, Хегел и други философи, като се подчертава значението ѝ за 

възприемането на природата не като сбор от изолирани механични явления, а като ця-

ло, чийто части са органично свързани. Особено внимание е отделено на витализма и 

противопоставянето му на механистичния подход, което позволява интерпретацията на 

природата като динамичен и целеустремен процес. Анализирано е как идеята за света 

като универсален организъм става ключов възглед, свързващ философията и бързо раз-

виващите се науки, както и нейната роля в преодоляването на механистичните разбира-

ния за природата. Изследва се също значението на идеализма за развитието на метафи-

зичните категории,които разглеждат живота като основна характеристика на вселената. 

2. Бачев, М. Киркегор срещу Кант: отношението между етическо и религиозно, В: 

Сборник „Сьорен Киркегор – мислител и творец на три века“, София, Унив. Изд. 

Св. Климент Охридски, 2018, ISBN: 978-954-07-4380-6, с. 84-96. 

Резюме: Отношението между религия и етика има в различни исторически епохи 

различно съдържание и конкретни обусловености. Един от подходите за отношението 

между етическо и религиозно се съсредоточава върху независимостта на религията от 

морала. Според друг подход религията и етиката за две относително независими сфери, 

но все пак органично свързани помежду си. Тук представяме два основни подхода към 

това отношение през идеите на Кант и Киркегор – за последния религиозното е 

последния, най-висш етап в едно възходящо движение, започващо с естетическото и 

преминаващо през етическото. Според Киркегор религиозното отношение може 

понякога да бъде в конфликт с традиционно моралните аргументи. 



14 
 

Приносни моменти: Предложен е критичен анализ на отношението между етическото 

и религиозното при Киркегор и Кант, като се акцентира върху начина, по който 

Киркегор преосмисля кантовата идея за моралния дълг и неговите граници. Анализира 

се понятието за „скок на вярата“ при Киркегор, разглеждано като радикално прекъсване 

на кантовия морален универсализъм, и неговата връзка с понятието за парадокс в 

религиозното съзнание. Изследва се и критиката на Киркегор към рационалистичния 

подход на Кант, който според него не успява да обхване екзистенциалната дълбочина 

на религиозното преживяване. 

1. Бачев, М. Философията на диалога на Мартин Бубер като теология на диалога, 

В: Реторика и комуникации, Електронно научно списание, ISSN 1314-4464 

(Online), бр. 5, септември 2012, Видно от: https://rhetoric.bg/философията-на-

диалога-на-мартин-бубе , Посл.в.: 17.12.2024. 

Резюме: Мартин Бубер е известен най-вече със своята философия на диалога, 

определяна още като форма на религиозен екзистенциализъм, фокусирана  върху 

разграничението между отношенията: Аз–Ти и Аз–То. Първото е отношението между 

две личности, второто – между личността и всичко, което е извън нея – света, вещите и 

др. В този смисъл светът е двойствен за човека; двойствен е и човешкият Аз. Бубер 

критикува схващането за „чистия Аз“ като недосегаема и затворена в себе си монада, 

Аз-ът – според него – винаги е въвлечен в отношения. При отношението Аз–То човекът 

като субект на мисленето и действието възприема обектите и другите хора като 

безлични, предназначени за използване, експлоатация, контрол. А автентичните връзки 

между хората се основават на отношението Аз–Ти: те са одухотворени, стойностни и 

пълноценни. Аз–Ти отношението е уникално и притежава априорен характер. 

Априорното на връзката е осъществяване на вроденото Ти в срещата с реалното Ти. В 

едно по-висше отношение Бубер идентифицира Аз–Ти връзката с това, което може да 

съществува между човека и Бога; идеята за Аз–Ти отношенията трансцендентира във 

връзката с Бога – едно вечно Ти. По такъв начин философията на диалога преминава в 

теология на диалога. В „Ти“, в Другия, трябва да бъде видян Бог. Този Бог е вечното Ти 

като априорно свещено. 

Приносни моменти: Анализира се философията на диалога на Мартин Бубер и 

нейното развитие в посока към теология на диалога. Изследва се основното 

разграничение между отношенията „Аз–Ти“ и „Аз–То“, като се подчертава тяхното 

значение за разбирането на автентичните човешки връзки и религиозния опит. 

Диалогиката на Бубер преодолява класическата субект-обектна логика и въвежда 

понятието „вечното Ти“, което свързва човешкото и Божественото. Особено внимание е 

отделено на интеграцията на философията и религията, като акцентът е как Бубер 

трансформира диалогичния принцип в теология на диалога, където Бог се преживява 

като присъстващ в ежедневните човешки отношения. Демонстрира се как диалогиката 

на Бубер предоставя алтернатива на рационалистичния подход към Бога, предлагайки 

ново разбиране за религията като динамична връзка, основана на непосредственост и 

персоналност. 

https://rhetoric.bg/философията-на-диалога-на-мартин-бубе
https://rhetoric.bg/философията-на-диалога-на-мартин-бубе

