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Äàííàÿ ñòàòüÿ íàïðàâëåíà íà êîíöåïòóàëèçàöèþ ïî-
íÿòèÿ «æåðòâà» (victim) â êîíòåêñòå ñîâðåìåííûõ
èçìåíåíèé â ñîöèî-êóëüòóðíîì ïðîñòðàíñòâå.
Ïåðñïåêòèâà, çàäàííàÿ «êóëüòóðîé âèêòèìíîñòè»
(victimhood culture), âûâîäèò æåðòâó êàê ñàìîñòîÿ-
òåëüíûé àòîìàðíûé îáúåêò, ñóùåñòâóþùèé íà ñîáñò-
âåííûõ óñëîâèÿõ è çàäàþùèé ðàçìåðíîñòü ñîöèàëüíîãî
ëàíäøàôòà. Òàêîé ñòàòóñ æåðòâû ëîìàåò òðàäèöèþ åå
îñìûñëåíèÿ «îò îáðàòíîãî» (æåðòâà-æðåö, æåðòâà-
ïàëà÷, æåðòâà-ïðåñòóïíèê). Â ñòàòüå ïðèâîäèòñÿ àíàëèç
òðàíñôîðìàöèé äèàäû «æåðòâà-Õ» ñ öåëüþ îñìûñëåíèÿ
ïðèðîäû âèêòèìîêðàòèè.
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Êîððåêòíàÿ òåîðåòè÷åñêàÿ ðàìêà äëÿ ïîíè-
ìàíèÿ ðîëè æåðòâû â ñîâðåìåííîì ñîöèàëüíîì
ïðîñòðàíñòâå — ýòî ñåðüåçíûé âûçîâ äëÿ èññëåäî-
âàòåëÿ. Ãëîáàëüíûå ýêîíîìè÷åñêèå è ïîëèòè-
÷åñêèå ïðîöåññû áûñòðî ìåíÿþò íà÷èíêó ïîíÿòèÿ
æåðòâà, îñòàâëÿÿ íàì ëèøü âîçìîæíîñòü ïðå-
äàâàòüñÿ ñòîëü ìèëîìó ôèëîñîôñêîìó ñåðäöó
óäèâëåíèþ. Óäèâëåíèåì è çàìåøàòåëüñòâîì ïðî-
íèçàí è ïåðåäîâîé ôðîíò âèêòèìîëîãèè, íà-
õîäÿùåéñÿ â íåïðîñòîì ïîëîæåíèè ïîçèòèâíîé
íàóêè, ÷åé ïðåäìåò íà÷èíàåò çàÿâëÿòü ïðàâà íà
ñîáñòâåííûé ñóâåðåíèòåò. Äëÿ çàïàäíîé òðàäèöèè
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âèêòèìîëîãèè, çàäàííîé Ìåíäåëüñîíîì åùå â 1947 ãîäó, ãäå æåðòâà âïîëíå
îïðåäåëåííî ïîíèìàåòñÿ êàê «ïîñòðàäàâøèé îò ïðåñòóïëåíèÿ», íåîáõîäèìîñòü
íîâîãî ïîäõîäà ê êîíöåïòóàëèçàöèè æåðòâû âûðàæåíà â òàê íàçûâàåìîì
âèêòèìîëîãè÷åñêîì ïîâîðîòå, êîòîðûé ïî áîëüøîìó ñ÷åòó êîíñòàòèðóåò ôàêò
íåóêðîòèìîãî ðàçìûâàíèÿ ãðàíèö ïîíÿòèÿ. Ìíîãî÷èñëåííûå íàïðàâëåíèÿ victim
studies ñêàíèðóþò ñîöèàëüíîå ïðîñòðàíñòâî â ãëîáàëüíîì è ëîêàëüíûõ ôîðìàòàõ
ñ öåëüþ îòñëåäèòü ðàñòóùèå âàðèàöèè æåðòâû è âûðàáîòàòü åäèíûé ìåòîäî-
ëîãè÷åñêèé àïïàðàò, ÷òîáû ïîíÿòü ñóòü æåðòâîöåíòðèðîâàííîãî ïðîöåññà,
îôèöèàëüíî ñòàðòîâàâøåãî ñ òîãî ñàìîãî ìîìåíòà, êàê âèêòèìîëîãèÿ îáîñîáèëàñü
îò êðèìèíîëîãèè è íà÷àëà ñâîé ñîáñòâåííûé ïóòü. Â 1972 ãîäó ñîöèîëîã
Ðè÷àðä Êâèííè (Richard Quinney) çàäàë èìïóëüñ ïîèñêà ñâîèì ïðîâîêàöèîííûì
âîïðîñîì «Êòî åñòü æåðòâà?» (Who is the victim?), îïðåäåëèâ îòêðûòîå
áåñïîêîéñòâî â ñàìîì öåíòðå âèêòèìîëîãèè: «Æåðòâà íå ìîæåò ïðèíèìàòüñÿ
êàê äàííîñòü. Ñëåäóåò ïðèçíàòü, ÷òî æåðòâà — ýòî êîíöåïöèÿ ðåàëüíîñòè, ðàâíî
êàê è îáúåêò âîçäåéñòâèÿ ñîáûòèé… Âñå ÷àñòè, âîâëå÷åííûå âî âçàèìîäåéñòâèå,
êîíñòðóèðóþò ðåàëüíîñòü. È â áîëåå øèðîêîì ñîöèàëüíîì êîíòåêñòå ìû âñå,
íà óðîâíå çäðàâîãî ñìûñëà, âîâëå÷åíû â êîíñòðóèðîâàíèå «ïðåñòóïëåíèÿ»,
“ïðåñòóïíèêà” è “æåðòâû”»1.  Ýòîò âîïðîñ îòêðûë ïóòü äëÿ ðàçâèòèÿ ìåæäèñöèï-
ëèíàðíîñòè â èçó÷åíèè æåðòâû, ÷òî â ñâîþ î÷åðåäü ÷åðåç ïàðó äåñÿòêîâ ëåò
ïðèâåëî ê ïîñòóëàòó, âûäâèíóòîìó Ôðàíêîì Ôþðåäè (Frank Furedi) è
àêòóàëüíîìó ïî ñåé äåíü: «âíèìàíèå ê æåðòâå íàõîäèòñÿ â ñâîåì çåíèòå»2.

Èòàê, æåðòâà êàê êóëüòóðíàÿ ïåðåìåííàÿ îïðåäåëÿåòñÿ êîíòåêñòîì. Ìû
óæå íåîäíîêðàòíî îòìå÷àëè íåîäíîðîäíîñòü ñìûñëîâ, óïàêîâàííûõ â ñëîâå
æåðòâà, òåïåðü ïîïðîáóåì ïðîïèñàòü åùå îäèí ôðàãìåíò â ýòîé êàðòèíå.

Êóëüòóðíàÿ ðåïðåçåíòàöèÿ æåðòâû ñåãîäíÿ îòëè÷àåòñÿ ýêëåêòè÷íîñòüþ è
âîâëåêàåò â ñâîå ïîëå ìíîæåñòâî âàðèàöèé «æåðòâ ÷åãî-ëèáî», îò àðõàè÷åñêèõ
äî óëüòðàñîâðåìåííûõ. Ñâåæåîáðàçîâàííîå èññëåäîâàòåëüñêîå ïîëå êóëüòóðíîé
âèêòèìîëîãèè âûäåëÿåò ëåãèòèìíûå è ìàðãèíàëüíûå îáëàñòè ôîðìèðîâàíèÿ
æåðòâ3. Ê ïåðâûì — äîñòàâøèìñÿ ïî íàñëåäñòâó îò «ñòàðîé» âèêòèìîëîãèè —
îòíîñÿòñÿ âîéíû, ïîëèòè÷åñêèå è ãîñóäàðñòâåííûå ðåæèìû, èñïðàâèòåëüíûå
ëàãåðÿ, óãíåòåíèå è, êîíå÷íî æå, «”êîíâåíöèîíàëüíîå” ïðåñòóïëåíèå, òî åñòü
íîðìàëüíîå, ðóòèííîå, ñòàíäàðòíîå ïðåñòóïëåíèå, ïðîèñõîäÿùåå, êàê ïðàâèëî,
â ïóáëè÷íîì ïðîñòðàíñòâå»4. Ê ìàðãèíàëüíûì îáëàñòÿì îòíîñÿò ýêîëîãè÷åñêîå
çàãðÿçíåíèå, âíóòðåííèå è ÷àñòíûå âîîðóæåííûå êîíôëèêòû, ìåæäóíàðîäíûå
êðèìèíàëüíûå ñîîáùåñòâà, à òàêæå ñâåæåîòêðûòûå öåëèííûå òåððèòîðèè
âèêòèìèçàöèè, îáîçíà÷åííûå â ðàñîâûõ è (ïîñò)êîëîíèàëüíûõ èññëåäîâàíèÿõ,
èññëåäîâàíèÿõ ìèãðàöèîííîãî êîíòðîëÿ, èññëåäîâàíèÿõ íåîëèáåðàëüíîãî
íàêàçàíèÿ è ýòíîãðàôèè ïîëèòè÷åñêîãî íàñèëèÿ. Ýòîò äàëåêî íå ïîëíûé ïåðå÷åíü

1 Richard Quinney. Who is the victim? // Criminology, November 1972. P. 314.
2 Frank Furedi. (1998). New Britain: a nation of victims. Society, 35(3), 80—84.
3 Hoondert Martin. Introduction: Cultural Practices of Victimhood // Cultural Practices

of Victimhood. Edited by Martin Hoondert, Paul Mutsaers, William Arfman. Routledge,
2018. P. 2

4 Walklate Sandra. Who is the victim of crime? Paying homage to the work of Richard
Quinney // Crime, Media, Culture: 8(2): 2012. P. 173—184.
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îòêðûâàåò íîâûé ïîäõîä ê âñåñòîðîííåìó èññëåäîâàíèþ æåðòâû, êîòîðûé, ñ
îäíîé ñòîðîíû, ðàçâèâàåòñÿ íà âîëíå ýíòóçèàçìà, òàê êàê îñâîáîæäåí îò ñëèøêîì
òåñíûõ ìåòîäîëîãè÷åñêèõ ðàìîê ïîçèòèâèñòñêîãî òîëêà, à ñ äðóãîé ñòîðîíû,
ïðîáóêñîâûâàåò â âèêòèìîãåííîì òóïèêå, òàê êàê ïîäîçðåâàåò ñåáÿ â ïðîèçâîäñòâå
ôàíòîìíûõ êîíñòðóêòîâ æåðòâ (òî åñòü ñïîñîáñòâóåò âîçíèêíîâåíèþ íîâûõ
êîíñòðóêòîâ æåðòâ òàì, ãäå èõ ìîæåò è íå áûòü). Íàì êàæåòñÿ, ÷òî ñàì ýòîò
ïîáî÷íûé ýôôåêò íå ñëó÷àåí è, áîëåå òîãî, èìååò ôóíêöèîíàëüíûé õàðàêòåð —
â îïðåäåëåííîé îáëàñòè ñîâðåìåííîé êóëüòóðû æåðòâû äåéñòâèòåëüíî íà÷èíàþò
ðàñòè êàê ãðèáû, ïðîÿâëÿÿ ïðèçíàêè ñàìîîðãàíèçàöèè; ìû ê ýòîìó âîïðîñó
åùå âåðíåìñÿ íèæå.

Çäåñü æå ñëåäóåò çàìåòèòü, ÷òî êóëüòóðíàÿ âèêòèìîëîãèÿ çíàåò î íåäîñòà-
òî÷íîñòè ñîáñòâåííûõ òåîðåòè÷åñêèõ îñíîâàíèé è âñÿ÷åñêè ïûòàåòñÿ ýòîò ìîìåíò
êîìïåíñèðîâàòü, â ÷àñòíîñòè ÷åðåç äâîéíîå ñìåùåíèå àêöåíòîâ: ñíà÷àëà â ñòîðîíó
æåðòâû êàê àãåíòà äåéñòâèé, à ïîòîì â ñòîðîíó êóëüòóðû êàê ïðàêòèê æåðòâû.
Ïåðâûì äåëîì àêöåíò ñìåùàåòñÿ ñ îáùåïðèíÿòîé âèêòèìîëîãè÷åñêîé äåôèíèöèè
æåðòâû êàê ïàññèâíîé è ñòàòè÷íîé â ñòîðîíó «æåðòâû êàê ñîöèàëüíîãî àêòîðà,
êîòîðûé ñïîñîáåí óïðàâëÿòü ñâîèìè äåéñòâèÿìè è ñàìîñòîÿòåëüíî ôîðìèðîâàòü
îïûò âèêòèìíîñòè, âìåñòî òîãî, ÷òîáû ïðîñòî áûòü òåì, ñ êåì ÷òî-òî ñäåëàëè»5.
Êóëüòóðíàÿ âèêòèìîëîãèÿ â ëèöå ñîöèîëîãà Ãåéáà Ìþòåíà (Gabe Mythen)
ïðåäëàãàåò ïîíèìàòü êîíñòðóêò æåðòâû êàê îòêðûòóþ ñèñòåìó: «Â áûòèè èëè
ñòàíîâëåíèè æåðòâîé íåò ÷åòêîñòè è àáñîëþòíîé ïðåäçàäàííîñòè. Îñâàèâàòü
ñòàòóñ æåðòâû — çíà÷èò áûòü ÷àñòüþ ìíîãî÷èñëåííûõ èíòåðàêöèé è ïðîöåññîâ,
âêëþ÷àþùèõ èäåíòèôèêàöèþ, ëåéáåëèíã è ïðèçíàíèå». È çäåñü ìû âèäèì
âòîðîå ñìåùåíèå àêöåíòîâ, âåäü óïîìÿíóòûå èäåíòèôèêàöèÿ, ëåéáåëëèíã è
ïðèçíàíèå — ýòî ìàðêåðû òîãî, ÷òî æåðòâà íå íàòóðàëüíûé, íî ñîöèàëüíûé
ôàêò, è õàðàêòåðèñòèêè æåðòâû äàþò íàì ñâåäåíèÿ íå î æåðòâå, íî îá îáùåñòâå,
êîòîðîå êîíñòðóèðóåò ñìûñëû. Èìåííî â ýòîì íàïðàâëåíèè ïîñòðîåíî
êîìïëåêñíîå èññëåäîâàíèå êóëüòóðíûõ ïðàêòèê âèêòèìíîñòè (cultural practices
of victimhood), ïðîâåäåííîå ãëàâîé òèëüáóðãñêîãî èññëåäîâàòåëüñêîãî èíñòèòóòà
victim studies Ìàðòèíîì Õóíäåðòîì (Martin Hoondert) è îòâå÷àþùåå íà âîïðîñ,
êàê èìåííî æåðòâà ïðàêòèêóåòñÿ â ðàçëè÷íûõ îáëàñòÿõ ÷åëîâå÷åñêîé
äåÿòåëüíîñòè6. Õóíäåðò ïðèâëåêàåò îïòèêó òåîðèè ïåðôîðìàòèâíîñòè äëÿ
îïèñàíèÿ êàê ñàìîé ðåïðåçåíòàöèè æåðòâû, òàê è ïðîèçâîäèìûõ åþ ýôôåêòîâ,
èùà íà ñëîìàõ è ñäâèãàõ ýòèõ ïðàêòèê äîñòàòî÷íîå îñíîâàíèå äëÿ îñâîáîæäåíèÿ
æåðòâû îò ïðåäçàäàííîñòè çíà÷åíèé. Îáùèé ñìûñëîâîé ãîðèçîíò åãî ðàáîòû —
æåðòâà «íèêîãäà íå ÿâëÿåòñÿ òåì, êòî ïàññèâíî ñòðàäàåò»7, íàïðîòèâ, îíà îáëàäàåò
àêòèâîì äåéñòâèé è âûáîðà ìîäåëè ïîâåäåíèÿ; òî åñòü æåðòâà â ïðåäåëå — ýòî
àêòèâíàÿ ïîçèöèÿ, íåñìîòðÿ íà íàëè÷èå êàê ñóâåðåííîé, òàê è ïîä÷èíåííîé
(äîìèíèðóþùåé) ôîðìû åå êóëüòóðíîé ðåïðåçåíòàöèè.

Çäåñü ìû âèäèì èíòåðåñíóþ òåíäåíöèþ ê îñâîáîæäåíèþ êîíñòðóêòà

5 Green, S. & Pemberton, A. The impact of crime: Victimisation, harm and resilience //
Sandra Walklate (Ed.), Handbook of victims and victimology. Second edition. London:
Routledge, 2018.

6 Hoondert Martin. Introduction: Cultural Practices of Victimhood. P. 3.
7 Òàì æå.
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æåðòâû îò ñâîåãî ñìûñëîâîãî àíòàãîíèñòà, àïðèîðíî îïðåäåëÿþùåãî âñÿêóþ
æåðòâó «îò îáðàòíîãî». Òî åñòü æåðòâà ìîæåò áûòü ïîíÿòà íåçàâèñèìî îò
ïðåñòóïíèêà, ïàëà÷à, æðåöà èëè ëþáîé äðóãîé èç ñôîðìèðîâàâøèõñÿ êóëüòóðíûõ
ìîäåëåé æåðòâû, êîòîðûå âñåãäà îïèðàþòñÿ íà äèàäó «àêòèâíîãî-ïàññèâíîãî».
Â êà÷åñòâå òî÷êè îïîðû êóëüòóðíàÿ âèêòèìîëîãèÿ îáîçíà÷àåò èíäèâèäóàëüíûå
ïðàâà è ñâîáîäû æåðòâû, è â åùå áîëüøåé ñòåïåíè îïûò, êîòîðûé êîäèðóåòñÿ
â ðàçëè÷íûõ êóëüòóðíûõ ïðàêòèêàõ. «Îïûò æåðòâû» òàêæå ïîäâåðãàåòñÿ
òåîðåòè÷åñêîé äèñòèëëÿöèè, îñâîáîæäàÿñü îò òðàäèöèîííûõ è íîâûõ ñìûñëîâûõ
ïðèìåñåé òèïà «ìó÷åíèê», «íåóäà÷íèê», «ñâèäåòåëü», «âûæèâøèé» è ïîäîáíûõ
â àêòèâíîì ïîèñêå ñîáñòâåííîé èäåíòè÷íîñòè. Íî êîíå÷íàÿ ñòàäèÿ ýòîãî
ïðîöåññà íåÿñíà è ðåôëåêñèâíîé êîíâåíöèè ïî åå ïîâîäó íåò. Ïðîöåññ âî
ìíîãîì ïðîòåêàåò ïî çàêîíó ñàìîîðãàíèçàöèè, îôîðìëÿÿñü âðåìÿ îò âðåìåíè
â çàìåòíûõ ñîöèàëüíûõ ôåíîìåíàõ. Íàïðèìåð, îäèí èç òàêèõ ôåíîìåíîâ
ñîöèîëîãè Áðýäëè Êýìïáåë è Äæåéñîí Ìýííèíã (Bradley Campbell, Jason
Manning) çàôèêñèðîâàëè è ïîäâåðãëè òùàòåëüíîìó àíàëèçó â âèäå êîíöåïöèè
«êóëüòóðà âèêòèìíîñòè» (victimhood culture)8. Ïîíÿòíî, ÷òî â öåëîì òåíäåíöèÿ
ê íåçàâèñèìîñòè æåðòâû íå íîñèò ïîâñåìåñòíîãî õàðàêòåðà, è èíêîðïîðèðîâàíà
â ñîâðåìåííóþ ìåäèà-ñðåäó (÷òî ñîâñåì íåóäèâèòåëüíî). Ïðè ýòîì äàæå âíóòðè
ìåäèà-èìïåðèé ñâîáîäíàÿ æåðòâà – íîâûé ôåíîìåí; âèêòèìîëîãè îòìå÷àþò,
÷òî «æåðòâû ïî-ïðåæíåìó â ãëàâíîì ïîíèìàþòñÿ êàê òå, êîãî “ïðèíîñÿò â
æåðòâó”»9. Îäíàêî ñàì ôàêò íàëè÷èÿ òàêîãî «íå ïîâñåäíåâíîãî» êîíñòðóêòà
æåðòâû ñ îòêðûòûì ïîòåíöèàëîì íàì êàæåòñÿ âåñüìà ñèìïòîìàòè÷íûì. Òàêàÿ
ãèáêîñòü ÿâíûì îáðàçîì ñâÿçàíà ñ ïðèíöèïèàëüíîé ïåðåñòðîéêîé êîíñòðóêòà
æåðòâû â ñâÿçè ñ øèðîêèìè ìàêðîñîöèàëüíûìè ñäâèãàìè, ïðîèñõîäÿùèìè íà
ôîíå ãëîáàëüíîé öèðêóëÿöèè êàïèòàëà, à çíà÷èò, âïîëíå ìîæíî ñïðîãíîçèðîâàòü
ðîñò ðàñïðîñòðàíåíèÿ ïîäîáíîãî êîíñòðóêòà æåðòâû â áëèæàéøåé ïåðñïåêòèâå
ãëîáàëèçàöèè.

Ïðè âñåé íåîäíîçíà÷íîñòè è ìèôîëîãèçèðîâàííîñòè ïîíÿòèÿ ãëîáàëèçàöèè
íåâîçìîæíî íå îáðàòèòü âíèìàíèÿ íà ïðîèçâîäèìûå èì ýôôåêòû, îäíèì èç
êîòîðûõ îêàçûâàåòñÿ ñïåöèôè÷åñêèé êîíñòðóêò æåðòâû ñ îòêðûòîé
âàëåíòíîñòüþ. Åñëè ýôôåêò ãëîáàëèçàöèè ïðèíèìàòü «íå êàê èäåþ, íî êàê
ôàêò»10, òîãäà ó åãî ìèôîëîãèçèðîâàííîñòè áóäåò ôóíêöèîíàëüíàÿ ñòîðîíà,
âåäü âëèÿíèå ëîãèêè èíòåãðàöèè è óíèôèêàöèè íà ïðàâèëà êîíñòðóèðîâàíèÿ
æåðòâû îñóùåñòâëÿåòñÿ âî ìíîãîì íà âîëíå àôôåêòèâíî ïðèíÿòûõ èäåé î
ãëîáàëèçàöèè ñòðàõîâ, íàñèëèÿ è ïðåñòóïëåíèé. Ïðèñòàëüíîå ðàññìîòðåíèå
ýòîãî àôôåêòèâíîãî êîìïîíåíòà ïîêàçûâàåò åãî ñëîæíîñòü è ìíîãîìåðíîñòü, à
òàêæå ãëóáîêóþ óêîðåíåííîñòü â ñòðóêòóðàõ îáùåñòâà. Ðàáîòà ïîäîáíûõ
ñîöèàëüíûõ àôôåêòîâ èçó÷àëàñü âî ìíîãèõ íàó÷íûõ òåîðèÿõ, íàïðèìåð, â
êîíöåïöèè êóëüòóðû ñòðàõà Ôðàíêà Ôþðåäè11, ðàññìàòðèâàþùåãî âñåìèðíîå

8 Êîíöåïò «êóëüòóðà âèêòèìíîñòè» (victimhood culture) çàÿâëåí â êíèãå Campbell B.,
Manning J. «The Rise of Victimhood Culture». Palgrave MacMillan 2018. P. 301.

9 Íàïîìíèì, ÷òî â àíãëèéñêîì ÿçûêå ñóùåñòâóåò ðàçíèöà â ñëîâàõ victim (æåðòâà-
ïîòåðïåâøèé) è sacrifice (æåðòâà-æåðòâîïðèíîøåíèÿ).

10 Milanovich Branco. Global inequality: a new approach for the age of globalization.
Harvard University Press, Cambridge, Massachusetts, 2016. P. 320.
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ïðîèçâîäñòâî ñòðàõà è âêëþ÷åííîñòü åãî â ìèðîâîé êàïèòàë â âèäå òîâàðà; è â
êîíöåïöèè îáùåñòâà ðèñêà Ãåéáà Ìþòåíà12, ãäå äàåòñÿ ïî÷âà äëÿ ñîïîñòàâè-
òåëüíîãî àíàëèçà ïðîöåññîâ âèêòèìèçàöèè. Â áîëüøèíñòâå ñëó÷àåâ ìèôîïîýçèñ
îòêðûòûõ ìèðîâûõ ãðàíèö îïèðàåòñÿ íà òåõíîëîãè÷åñêóþ ðåâîëþöèþ è
ìåäèàñèñòåìû íîâîãî ïîêîëåíèÿ: «âîçìîæíîñòè êîììóíèêàöèîííûõ è òðàíñïîðò-
íûõ òåõíîëîãèé, ïðîíèöàåìîñòü ãðàíèö, êîìïüþòåðíûå ñåòè — âñå ýòî äåëàåò
ãðàíèöû ãîñóäàðñòâà íåðåëåâàíòíûìè, óìàëÿåò àâòîðèòåò ãîñóäàðñòâà. Êèáåð-
ôèíàíñû è îôôøîðíûé áàíêèíã ïîçâîëÿþò îðãàíèçîâàííîé ïðåñòóïíîñòè
ñîçäàâàòü ãëîáàëüíóþ ñåòü è èçáåãàòü ãîñóäàðñòâåííîãî çàêîííîãî ðåãóëèðî-
âàíèÿ»13. È íå âàæíî â äàííîì ñëó÷àå, â êàêîé ìåðå ýòî ðåëåâàíòíî äåéñòâè-
òåëüíîñòè, è íàñêîëüêî ìîæåò áûòü ïîäòâåðæäåíî â ñòàòèñòè÷åñêîì îòíîøåíèè;
âàæíî, ÷òî ïðîèçâîäèìûé ýôôåêò âïîëíå èçìåðèì è ôàêòè÷åí. «Ãëîáàëèçàöèÿ
ïðîèçâîäèò íîâûå òèïû âèêòèìèçàöèè»14, ðàçìûâàÿ ãðàíèöû ëîêàëüíûõ ïðàêòèê.
Òàê â êîíòåêñòå íîâûõ âîéí ïîÿâëÿåòñÿ òåðìèí «íîâàÿ âèêòèìíîñòü», îáîçíà-
÷àþùèé ÿäðî ôîðìèðîâàíèÿ ñìûñëîâ æåðòâû, à òàêæå çîíó îñîáîãî íàêàëà
èññëåäîâàòåëüñêèõ ñòðàñòåé. Íîâûå âîéíû — ïîíÿòèå, ââåäåííîå èññëåäîâàòå-
ëÿìè äëÿ òîãî, ÷òîáû îòëè÷èòü ñîâðåìåííûå êîíôëèêòû îò òðàäèöèîííûõ
âîéí; ñîáñòâåííî ýòî âîéíû â êîíòåêñòå ãëîáàëèçìà, êîãäà ãðàíèöû ñòðàíû íå
èìåþò îñîáîãî çíà÷åíèÿ è êîíôëèêò ÷àñòî ðàçâîðà÷èâàåòñÿ âíóòðè ãåîãðàôè-
÷åñêîãî êîíòóðà ñòðàíû, íî çàòðàãèâàåò ëîêàëüíîå è ãëîáàëüíîå, ñ íåïðåìåííûì
ïðèñóòñòâèåì ìåäèà. Íîâàÿ âèêòèìíîñòü (â íåêîòîðîì óïðîùåíèè) ïîäðàçóìå-
âàåò âîçìîæíîñòü èíòåðïðåòàöèè òðàäèöèîííîãî êàê óãðîçû, ÷òî ñðàçó ïîçâîëÿåò
âûñòðàèâàòü êîíñòðóêò æåðòâû â êîíòåêñòå ãëîáàëèçìà, âêëþ÷àòü æåðòâó â êîðïóñ
ìåæäóíàðîäíûõ ÷åëîâå÷åñêèõ ïðàâ è ïåðåðàñïðåäåëÿòü îòâåòñòâåííîñòü. Ïîñëåäíåå
â êîíòåêñòå áèîïîëèòè÷åñêîé èäåè î æåðòâå êàê íåäîïóñòèìîì ñáîå ñèñòåìû
áåçîïàñíîñòè îçíà÷àåò âêëþ÷åíèå ëîãèêè êîìïåíñàöèè, ÷òî íå ïðîñòî
ïåðåðàñïðåäåëÿåò îòâåòñòâåííîñòü, íî ìîæåò ïîëíîñòüþ åå ñíèìàòü. ×àðëüç Ñàéêñ
(Charles Sykes) îòìå÷àåò â êíèãå «Íàöèÿ æåðòâ»: «èíäèâèä ïðîâîçãëàøàåò ñåáÿ
æåðòâîé ñ öåëüþ íå íåñòè áîëüøå îòâåòñòâåííîñòü çà ñâîè äåéñòâèÿ»15. Ïðîöåäóðà
ýòè÷åñêîãî áàíêðîòñòâà è àëãîðèòì «îáðåòåíèÿ ïðàâà» ïðîñò è äîñòàòî÷íî äîñòóïåí,
÷òîáû çàïóñòèòü öåïü «ñàìîïðîâîçãëàøåííûõ æåðòâ» — óäèâèòåëüíîãî ÿâëåíèÿ,
äåìîíñòðèðóþùåãî âîñòðåáîâàííîñòü ñòàòóñà æåðòâû è åãî âëàñòíûå è ïðàâîâûå
âîçìîæíîñòè. Äâèæåíèå #metoo äîêàçàëî óæå äåéñòâåííîñòü ýòîãî àëãîðèòìà è
åãî ïîòåíöèàë ñîöèàëüíîãî ðåôîðìèðîâàíèÿ.

Ñ ýòîãî ìîìåíòà ñòàðòóåò îñíîâíàÿ òðóäíîñòü íîâîé âèêòèìîëîãèè — òàê
íàçûâàåìàÿ äèëåììà æåðòâû, íå ïîçâîëÿþùàÿ îòëè÷èòü àóòåíòè÷íóþ æåðòâó
îò íåàóòåíòè÷íîé. Äåéñòâèòåëüíî, ñäåëàâ îòïðàâíîé òî÷êîé îïûò æåðòâû, òðóäíî

11 Furedi Frank. Culture of Fear Revisited. Bloomsbury Academic, 2006. P. 236.
12 Mythen Gabe, Walklate Sandra. Beyond the risk society: critical reflections on risk

and human security: critical reflections on risk and human security, McGraw-hill education
(UK), 2006. P. 255.

13 Laverick Wendy. Global injustice and crime control. Abingdon, Routledge, 2016. P. 294.
14 Emanuella del Re, Seema Shekhovat. Crime and victimhood in globalizes world order

// Revisita di criminologia, vol XII, ¹ 3, 2018. P. 60.
15 Sykes Charles. A Nation of Victims: The Decay of the American Character. New

York: St.Martin’s, 1992. P. 153.
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îòêàçàòü â çàïðîñå íà ñòàòóñ æåðòâû òîìó, êòî åãî çàïðàøèâàåò, àðãóìåíòèðóÿ
èìåííî îïûòîì. Îäíàêî îòñóòñòâèå âíóòðåííèõ êðèòåðèåâ — ïðîáëåìà äëÿ
èññëåäîâàòåëåé, íî íå äëÿ îáùåñòâåííîñòè, îïèðàþùåéñÿ â ìåõàíèçìàõ
ïðèçíàíèÿ íà êîëëåêòèâíóþ àôôåêòèâíóþ ðåàêöèþ — èçâåñòíóþ êàê òåàòð
ñîëèäàðíîñòè16. Â ýòîé ñóìåðå÷íîé çîíå «ñàìîïðîâîçãëàøåííûõ æåðòâ» îá-
íàðóæèâàþòñÿ êîíñòðóêòû æåðòâ âðîäå Ðåé÷åë Äîëåçàë17, êîòîðàÿ ðàñöåíèâàåòñÿ
îäíèìè êàê «ïðîôåññèîíàëüíàÿ ëèïîâàÿ æåðòâà» è ïîäâåðãàåòñÿ ðåçêîé êðèòèêå,
à äðóãèìè — êàê ïðîâîçâåñòíèê èäåé îòêðûòîé èäåíòè÷íîñòè è ÿðêèé
ïðåäñòàâèòåëü ôîðìèðóþùåéñÿ ìåíòàëüíîñòè æåðòâû. «Âñå õîòÿò áûòü
æåðòâàìè, ïîñêîëüêó ñòàòóñ æåðòâû äàåò îïðåäåëåííûå ïðåôåðåíöèè â ëå÷åíèè,
ïðàâî íà ïîëó÷åíèå êîìïåíñàöèé è èììóíèòåò ê êðèòèêå, à òàêæå ïîäêëþ÷àåò
ñèëû ïîëèöèè è ñóäà, ÷òîáû ðàçîáðàòüñÿ ñ òåìè, êòî ïðè÷èíèë âàì âðåä»18.
Âèêòèìíîñòü ìîæåò òàêæå ðàñöåíèâàòüñÿ êàê ýðîòè÷åñêèé èëè ýêçèñòåí-
öèàëüíûé äåâàéñ19, ÷òî â öåëîì íåóäèâèòåëüíî, âåäü òàêîé íàãðóæåííûé
îáùåñòâåííûì âíèìàíèåì ñòàòóñ, êàê æåðòâà, íå ìîæåò íå ïðåâðàòèòüñÿ â
æåëàåìûé òîâàð â ëîãèêå ãëîáàëüíîãî êàïèòàëà. Ïîíÿòíî, ÷òî ýêñïëóàòèðîâàòü
îáðàç æåðòâû äëÿ ãëÿíöåâîé îáëîæêè20 è áûòü æåðòâîé — íå îäíî è òî æå, íî
â òîì òî è ïðîáëåìà, ÷òî ÷åòêîé ãðàíèöû ìåæäó äâóìÿ ýòèìè ñîñòîÿíèÿìè
íåò. Ìîæíî îòëè÷èòü ïîëþñà, íî è òîëüêî. Êîíñòðóêò æåðòâû ñîáèðàåòñÿ â
óñëîâèÿõ ìåäèàñèñòåì ìãíîâåííî, ìåäèà ñàìè êîíñòðóèðóþò ñîáûòèÿ, ðó-
êîâîäñòâóÿñü àôôåêòèâíîñòüþ ðåàêöèè — ýòè ïðîöåññû íåðåäêî ïðèâîäÿò ê
ñîçäàíèþ èíôîðìàöèîííîãî ñàðêîôàãà âîêðóã æåðòâû, ïðîáèòüñÿ ÷åðåç êîòîðûé
íåâîçìîæíî íè â íàïðàâëåíèè âíóòðü, íè â íàïðàâëåíèè íàðóæó. «Ïî ìåðå
òîãî, êàê ïðîãðåññ äâèãàåò îáùåñòâî â íàïðàâëåíèè ðàâåíñòâà è ÷åëîâå÷íîñòè,
òðåáóåòñÿ âñå ìåíüøåãî íàñèëèÿ, ÷òîáû çàïóñòèòü íàèâûñøèé óðîâåíü âîçìó-
ùåíèÿ». Âîçðàñòàþùèé óðîâåíü ñåíñèòèâíîñòè, õàðàêòåðíûé äëÿ «öèâèëèçîâàí-
íûõ ãðàæäàíñêèõ îáùåñòâ», âïîëíå ìîæíî îáúÿñíèòü èç ëîãèêè ïðîèçâîäñòâà
êîëëåêòèâíîãî àôôåêòà, îïèñàííîãî íàìè ÷åðåç ñòðóêòóðû õàéïà21. Ïðèñóòñòâèå
êîëëåêòèâíîãî ñåòåâîãî ðåçîíàíñà êàê «ìîìåíòàëüíîãî ãëîáàëüíîãî æþðè»22

16 Munt Sally.  Argumentum ad misericordiam: the cultural politics of victim media //
Feminist media studies. University of Sussex. November 2016. P. 14.

17 Ðåé÷åë Äîëåçàë (Rachel Dolezal) — (ðîäèëàñü 12 íîÿáðÿ 1977 ãîäà) àìåðèêàíñêàÿ
àêòèâèñòêà, ìóëüòèìåäèéíûé õóäîæíèê, áûâøèé ïðåïîäàâàòåëü êîëëåäæà è áûâøèé
ïðåçèäåíò îòäåëåíèÿ NAACP. Äîëåçàë ñêàíäàëüíî èçâåñòíà òåì, ÷òî îïðåäåëÿåò ñåáÿ
êàê óùåìëåííîãî â ïðàâàõ ïðåäñòàâèòåëÿ àôðèêàíñêîé ðàñû, õîòÿ èìååò åâðîïåéñêîå
ïðîèñõîæäåíèå. Îíà ìíîãîêðàòíî ñèìóëèðîâàëà ñâîþ ðàñîâóþ ïðèíàäëåæíîñòü è áûëà
óëè÷åíà â ïîäëîãå, åå îïðàâäàíèå ñòðîèòñÿ íà ïðåäïîñûëêå î ôëþèäíîñòè ðàñû êàê
ñîöèàëüíîãî èìïåðàòèâà è ñâîáîäå â âûáîðå èäåíòè÷íîñòè.

18 Munt Sally.  Argumentum ad misericordiam: the cultural politics of victim media. P. 2.
19 Òàì æå. P. 7.
20 Ïîäðîáíåå ðàáîòà ñ îáðàçîì æåðòâû â ïîëå ñåëåáðèòè ñì. äîêëàä Àðòåìà

Ôåéãåëüìàíà «Âèêòèìîëîãèÿ ñåëåáðèòè è ðåïðåçåíòàöèÿ ñîöèàëüíîãî ãîñïîäñòâà â
ñîâðåìåííîé ìàññîâîé êóëüòóðå». URL: http://www.phil63.ru/videomaterialy-doklady-
lektsii-besedy/ (äàòà îáðàùåíèÿ: 14.11.2019).

21 Èâàíåíêî Åëåíà. Õàéï: ïðîèçâîäñòâî è ïîòðåáëåíèå êîëëåêòèâíîãî òåëà (â ïå÷àòè).
2019.
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ñâÿçàíî ñ âíóòðåííèì êîíôëèêòîì ãëîáàëèçàöèè, êîòîðûé îïèñûâàåòñÿ èñ-
ñëåäîâàòåëÿìè êàê íåïðåîäîëèìàÿ ðàçíèöà â ñêîðîñòÿõ ôîðìèðîâàíèÿ
«ïðåñòóïëåíèÿ è íàêàçàíèÿ»: â ãëîáàëüíîì ôîðìàòå âèêòèìíûå êîíñòðóêöèè
âîçíèêàþò áûñòðî, à íîðìû ïî èõ ðåãóëèðîâàíèþ — î÷åíü îòñòàþò. Åñòåñòâåí-
íûì îáðàçîì ýòà ïóñòîòà ñîöèàëüíîãî ïîëÿ çàïîëíÿåòñÿ ñêîðîñòíîé ðåàêöèåé
îáùåñòâà â âèäå õàéïà íà òåìó ñïðàâåäëèâîñòè è ïðîåêöèÿìè ñàìîñóäà, â
ðàçíîé ñòåïåíè ñåðüåçíûìè. Êñòàòè ãîâîðÿ, ýòîò îáùåñòâåííûé ôàíòàçì òàê
ñèëüíî çàìåòåí, ÷òî íàõîäèò îòðàæåíèå â òîâàðàõ è óñëóãàõ ðàçâëåêàòåëüíîé
èíäóñòðèè â âèäå èãð, ôèëüìîâ, êîìèêñîâ è ïðî÷åé ïðîäóêöèè, ïûòàþùåéñÿ
îáíàðóæèòü è ïðîòåñòèðîâàòü àëüòåðíàòèâíóþ âåðñèþ àáñîëþòíîãî çàêîíà ïî
óñòàíîâëåíèþ âñåìèðíîé ñïðàâåäëèâîñòè.

Êàê áû òî íè áûëî, æåðòâîöåíòðèðîâàííûé íàððàòèâ ïðîäîëæàåò
íàìàòûâàòü íà ñåáÿ ïîòîêè âíèìàíèÿ è êàïèòàëà, è êàê ñëåäñòâèå ïîäïàäàåò
ïîä çàêîíû òîâàðíîé ëîãèêè è êîíêóðåíöèè, ïîðîæäàÿ ôåíîìåí «ñðàâíèòåëüíîé
âèêòèì-íîñòè» (competitive victimhood). Ñðàâíèòåëüíàÿ âèêòèìíîñòü
îñíîâûâàåòñÿ íà ãëóáîêîì è îñíîâàòåëüíîì (ìîæíî äàæå ñêàçàòü, êðèòè÷åñêîì)
ïîèñêå ëè-øåííîñòè è ëèìèòàðíîñòè â ñòðóêòóðå èäåíòè÷íîñòè, à òàêæå
âûñòðàèâàíèè èñòîðè÷åñêîé ïåðñïåêòèâû âèêòèìèçàöèè, òî åñòü åå èçìåí÷èâîñòè
âî âðåìåíè. Ýòî íàïðàâëåííàÿ âíóòðü ïðàêòèêà ïîèñêà ëèìèòîâ, íàïðàâëåíà íà
îáíàðóæåíèå êîíñòàíò, ìîãóùèõ ñòàòü îñíîâîé èåðàðõèè æåðòâ. Àñòðèä Ôðàíê
(Asrteide Frank) òàê îïèñûâàåò ýòîò ôåíîìåí: «ñðàâíèòåëüíàÿ âèêòèìíîñòü ìîæåò
áûòü îáíàðóæåíà êàê íà ãðóïïîâîì, òàê è íà èíäèâèäóàëüíîì óðîâíÿõ. Ïå÷àëüíî
èçâåñòíûé êîíôëèêò ìåæäó èóäåÿìè è ïàëåñòèíöàìè ÷àñòî óïîìèíàåòñÿ êàê
ïðèìåð ñðàâíèòåëüíîé âèêòèìíîñòè: “Cïðîñè Èçðàèëüòÿíèíà î êîíôëèêòå ñ
Ïàëåñòèíöàìè è òû, ñêîðåå âñåãî, óñëûøèøü ðàññêàç î ãîðå è æåðòâàõ. Ñòðàííûì
îáðàçîì, åñëè çàäàòü Ïàëåñòèíöó òàêîé æå âîïðîñ, òû óñëûøèøü âñþ òó æå
èñòîðèþ î ãîðå è æåðòâàõ”. Ñ òåõ ïîð êàê Èçðàèëü ñòàë ãîñóäàðñòâîì â 1948
ãîäó, è èçðàèëüòÿíå, è ïàëåñòèíöû îáîþäíî ñòàëè æåðòâàìè»23.  Âîéíû æåðòâ —
î÷åíü ñëîæíîå ïîëå äëÿ ïðîâåäåíèÿ âíóòðåííèõ äèñòèíêöèé, è ìû íå ñîáèðàåìñÿ
â äàííîì òåêñòå óãëóáëÿòüñÿ â ýòîò âîïðîñ è îðãàíèçîâûâàòü íîâóþ äèñöèïëèíó
ïîä íàçâàíèåì «Ñðàâíèòåëüíîå æåðòâîâåäåíèå». Íàñ èíòåðåñóåò î÷åâèäíûé â
îáùåì-òî ôàêò ñõîäñòâà âîéíû æåðòâ è òîâàðíîé êîíêóðåíöèè çà ïðèâèëåãèè.
Áûëî áû èíòåðåñíî ïîñòàâèòü â îäíó ïëîñêîñòü òîâàð, ñóâåðåíèòåò è æåðòâó;
åñòü ïîäîçðåíèå, ÷òî ñèíòåç ýòèõ òðåõ ÷àñòåé ìîæåò ñêàçàòü ìíîãîå î ìèðîâîé
ýêîíîìèêå â öåëîì è îá ýêîíîìèêå æåðòâû â ÷àñòíîñòè. Îäíàêî æåðòâà êàê
ñóâåðåííûé òîâàð ïîêà îñòàíåòñÿ îêñþìîðîíîì.

Èòàê, äåòåðìèíèðîâàííîñòü æåðòâû ðàçðóøàåòñÿ è íåîæèäàííûì îáðàçîì
çàìåùàåòñÿ åå ñàìîðåôåðåíòíîñòüþ. Ìîäåëü ñ îòêðûòîé âàëåíòíîñòüþ «êòî
ïðîòèâ æåðòâû?» — ýòî àäàïòàöèÿ êîíñòðóêòà æåðòâû ïîä èìåþùèåñÿ óñëîâèÿ
áûñòðîé òðàíçàêöèè ñìûñëîâ è öåííîñòåé, îáåñïå÷èâàþùàÿ ñâîáîäíóþ
öèðêóëÿöèþ âèêòèìíîñòè â ìèðîâîì ìàñøòàáå, ìàêñèìàëüíî ñâîáîäíóþ îò

22 Munt Sally. Argumentum ad misericordiam: the cultural politics of victim media.
P. 1.

23 Sergieieva Kateryna. Faux Victimhood: Its Elements and Appeal. Reutlingen,
American Studies, 2015. P. 12.
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òÿãîò ëîêàëèçàöèè, ïîäîáíóþ öèðêóëÿöèè êàïèòàëà. Ïîõîæå, ÷òî ñáîðêà
ïîäîáíîãî êîíñòðóêòà ìîæåò îñóùåñòâëÿòüñÿ çà ñ÷åò òîãî, ÷òî ñîöèîëîãè
íàçûâàþò ìèêðîàãðåññèÿ: «Ìèêðîàãðåññèÿ — ñàìîå ñëîæíîêîäèôèöèðóåìîå
ÿâëåíèå …, ïîä íåå ïîäïàäàåò ëþáîå ñàìîå íåçíà÷èòåëüíîå äåéñòâèå: âñå çàâèñèò
îò ïðåäñòàâèòåëÿ ìåíüøèíñòâà è ãëóáèíû åãî ñïîñîáíîñòè îñêîðáèòüñÿ»24.
Ãîòîâíîñòü îáèäåòüñÿ, áûòü çàäåòûì — â ñóùíîñòè, åñòü æåëàíèå íå ïðîñòî
êîìôîðòà, íî ïðèâèëåãèé. Æàæäà áûòü æåðòâîé çàïóñêàåò è ïîääåðæèâàåò
íîâûå ñîöèàëüíûå òðåíäû âðîäå ïîçèòèâíîé äèñêðèìèíàöèè æåðòâû,
ïîçâîëÿþùèå âîâëåêàòü è ïåðåêîäèðîâàòü îáùåñòâåííîå âíèìàíèå. Â ÷èñòîì
âèäå ýòà ìîäåëü îïèñàíà Ìýííèíãîì è Êýìïáåëëîì â óïîìÿíóòîé âûøå òåîðèè
êóëüòóðû âèêòèìíîñòè. Îïÿòü òàêè, ýòà êîíñòðóêöèÿ — ïðîèçâîäíîå îò
îïðåäåëåííûõ óñëîâèé è åäâà ëè îíà îêàæåòñÿ æèçíåñïîñîáíîé â ðàìêàõ
ëîêàëüíûõ êóëüòóð, íî òåì íå ìåíåå ýòà ìîäåëü òîêñè÷íà è èìååò ïðÿìîå
âîçäåéñòâèå íà ôîðìèðîâàíèå èäåíòè÷íîñòè æåðòâû è ñòðóêòóð âèêòèìíîñòè,
òàê êàê âêëþ÷åíà â ðàáîòó ìåäèàëîãèêè è îáëàäàåò ïîòåíöèàëîì ê ðàñ-
ïðîñòðàíåíèþ. Ñàìîðåôåðåíòíîñòü ïîäîáíîãî êîíñòðóêòà æåðòâû è åå
íåçàâèñèìîñòü îò òðàäèöèîííûõ ñâÿçîê, à òàêæå âûñîêàÿ àäàïòèâíîñòü ê
èçìåíÿþùèìñÿ óñëîâèÿì ñîöèàëüíîãî ïîëÿ, çàäàþò âåêòîð ýâîëþöèè öèôðîâîé
âèêòèìîêðàòèè, èëè âëàñòè æåðòâ. Âëàñòü æåðòâû îïèðàåòñÿ íà ðåñóðñ îáùåñò-
âåííîãî âíèìàíèÿ: ïîïàñòü â ñâåò êîëëåêòèâíîãî àôôåêòà (ýìïàòèè èëè
íåãîäîâàíèÿ) — çíà÷èò ïîëó÷èòü äîñòóï ê ðåñóðñó. Íåîïðåäåëåííîñòü «êòî
ïðîòèâ æåðòâû» îñòàâëÿåò ïîñòîÿííûé ñàñïåíñ óãðîçû, ÷òî ñàìî ïî ñåáå ìîæåò
áûòü îöåíåíî êàê äîñòàòî÷íî òðàâìèðóþùåå îñíîâàíèå. Òàêîé íàèáîëåå
îòêðûòûé êàïèòàë æåðòâû ôóíêöèîíèðóåò êàê âàëþòà èíòåðíàöèîíàëüíîãî òîëêà,
ïîñêîëüêó â ñâåòå âûñîêîé öåííîñòè àôôåêòîâ è âíèìàíèÿ â ïðîñòðàíñòâå
ñîöèàëüíîãî êîíñòðóêò æåðòâû âîñòðåáîâàí êàê ïåðñïåêòèâíûé êàðüåð ýìîöèé,
íà êîòîðûé ïðåòåíäóþò ìíîãèå.
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