
 

220 

НАУКОВЕ ЖИТТЯ: ПОДІЇ, ФАКТИ, ВІДГУКИ 

© Афонін Е.А., Ладуренко К.В., 2026 

ISSN 1681-116X. Ukr. socìum, 2026, № 3 (98): 220–225 

 

 
Creative Commons Attribution 4.0 International 

  

ЕЛЕКТРОННИЙ СВІТАНОК: 

ВІД ЧАСУ ПЛЕМЕН ДО ДОБИ ТЕХНОМАГІЇ 
 

Під вікнами я бачив ШІ та Смерть, 

Вони стояли мовчки, не кричали, 

Смерть знала все, тому мовчала, 

А ШІ мене вивчав по саму щерть. 

Чому аморфне тіло душу заховало? 

 

Кожна епоха створює не лише власні машини, але й власні міфи про них. Колесо, 

друкарський верстат, парова машина, фотографія, кінематограф, радіо й телебачення 

ніколи не були тільки технічними винаходами – вони змінювали людське сприйняття 

простору та часу, перебудовували соціальні зв’язки, породжували нові символи, стра-

хи, надії та способи колективного існування. 

Цифрова революція довела цю закономірність до межі. Технологія більше не пе-

ребуває лише перед людиною як інструмент, яким можна скористатися або від якого 

можна відмовитися. Вона оточує нас, проникає в повсякденність, пам’ять, уяву, тіло й 

емоції. Ми вже не просто користуємося цифровими пристроями – ми мешкаємо в 

створеному ними світі. 

Саме цей світ досліджує В. Суска у книзі “Техномагія. Екстази, тотеми й зача-

рування в цифровій культурі”. Її французьке видання побачило світ 2024 р. у Монре-

алі, у видавництві “Liber”, в серії “Уявне і сучасність” (“L’imaginaire et le 

contemporain”), яку очолює сам автор. Французьке видання є перекладом з італійської 

мови; перша книга вийшла у 2022 р. у видавництві “Mimesis” (Мілан). Назва книги 

відразу поєднує дві сфери, які модерний розум протягом кількох століть наполегливо 

розводив: технічне й магічне, раціональне й міфологічне, наукове й сакральне. 

Однак це поєднання не є грою слів або навмисним парадоксом. Воно передає одну 

з фундаментальних суперечностей нашого часу: техніка, створена модерною людиною 

для раціонального опанування світу, поступово набула властивостей, які в традицій-

них культурах належали магії, зокрема всюдисущості, таємничості, здатності долати 

просторові межі, викликати колективний екстаз, змінювати ідентичність і створювати 

нові форми віри. 

Технології обіцяли звільнити людину від залежності, але натомість сформували 

нові залежності. Вони мали служити автономному індивідові, проте дедалі частіше 

саме людина стає об’єктом алгоритмічного спостереження, прогнозування й керуван-

ня. Ми володіємо пристроями, які водночас самі володіють нашою увагою; створюємо 

образи, які починають формувати нас самих; користуємося мережами, що перетворю-

ють наші дії, бажання та переживання на інформацію, товар і видовище. В. Суска на-

зиває цей стан техномагією. 
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Учень, який продовжує традицію. В. Суска належить до молодшого покоління 

дослідників французької соціології уявного. Професор Університету Поля Валері в 

Монпельє, багаторічний партнер Української школи архетипіки і учень М. Маффесолі, 

він розвиває інтелектуальну традицію, витоки якої пов’язані з Жільбером Дюраном 

(Gilbert Durand), соціологією повсякденності та дослідженням постмодерних форм 

соціальності. 

Проте справжнє учнівство полягає не в повторенні вчителя. Воно виявляється у 

здатності продовжити його думку там, де нова реальність ставить нові питання. Якщо 

М. Маффесолі у книзі “Час племен” описав занепад модерного індивідуалізму та на-

родження емоційних спільнот, що гуртуються навколо стилів життя, символів, ритуа-

лів і відчуття належності, показавши, що постмодерне суспільство дедалі менше три-

мається на великих ідеологіях і централізованих структурах та дедалі більше – на 

множинних, мінливих формах співбуття, то В. Суска продовжує цю лінію, досліджую-

чи, що сталося з племенами в цифрову добу. 

Племена не зникли. Вони перемістилися в мережі, поєднавши фізичну присутність 

із віртуальною. Їхніми місцями зустрічі стали не лише площі, клуби, стадіони й міські 

квартали, але й TikTok, Twitch, Instagram, ігрові платформи, форуми, чати та потоки 

цифрових образів. Спільність тепер може формуватися навколо хештегу, мему, гри, 

музичного ритму, колективного стриму або короткочасного спалаху суспільної емоції. 

Тотемом стає екран, ритуалом – безперервна комунікація, знаком належності – лайк, 

аватар, емодзі чи спільний цифровий код. 

Тому книгу “Техномагія. Екстази, тотеми й зачарування в цифровій культурі” 

можна читати як своєрідне продовження праці “Час племен”. Якщо М. Маффесолі 

відкрив логіку постмодерної соціальності, то В. Суска показує її цифрове втілення. 

Коли техніка стає світом. Модерність розглядала техніку як продовження люд-

ської волі. Машина мала допомагати людині перетворювати природу, економити 

працю, розширювати можливості пізнання та зрештою наближати суспільство до  

прогресу. У книзі В. Суски ця модель постає такою, що вичерпала себе: техніка вже не 

є лише системою, якою керує людський розум, – вона стає самим середовищем нашо-

го існування, тобто світом, у якому речі, машини, інформаційні системи й алгоритми 

проникають у людське тіло та свідомість. 

Звідси виникає фундаментальна зміна відносин між суб’єктом і об’єктом. Людина, 

яка вважала себе господарем створених нею речей, виявляється вплетеною в систему 

взаємних залежностей. Вона одночасно виступає річчю, інформацією, видовищем, 

товаром, твором мистецтва й художником. 

У цифровому просторі ми не тільки щось робимо – щось постійно робиться з 

нами. Ми обираємо інформацію, але алгоритми заздалегідь формують поле цього ви-

бору. Ми створюємо власний образ, але згодом самі починаємо відповідати його ви-

могам. Ми спілкуємося з іншими, але кожна комунікація перетворюється на дані, за 

допомогою яких можна передбачати нашу поведінку. Саме тому техномагія має 

двоїсту природу. Вона може бути і благодаттю, і прокляттям; свободою та залежністю; 

новим простором солідарності й водночас новою формою контролю.  
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Нові тотеми та нові ритуали. Однією з найважливіших ідей книги є повернення 

сакрального в цифровій культурі. Адже модерна доба була пов'язана з поступовим 

розчаклуванням світу: наука мала витіснити міф, раціональність – магію, а секуляри-

зація – послабити традиційні форми релігійного почуття. Проте сакральне не зникло. 

Воно змінило свої форми й “переселилося” в повсякденність, масову культуру, техно-

логії та мережеві спільноти. 

Цифрові платформи стають просторами нових культів. Вони породжують власних 

пророків та ідолів, символи й ритуалізовані форми участі, спільні міфи та знаки на-

лежності. Навколо швидкоплинних образів виникають спільноти з низьким рівнем 

інституційності, але високою емоційною та символічною щільністю. 

В. Суска звертається до дюркгаймівського розуміння сакрального, в якому спіль-

нота, поклоняючись своїм символам і ритуалам, у певному сенсі поклоняється власній 

колективній енергії, часто не усвідомлюючи цього. У цифровій культурі таке по-

клоніння здійснюється через потоки образів, масові захоплення, фанатські культури, 

ігрові світи, меми, танцювальні ритуали й мережевий екстаз. Звичайна дія – фото-

графія, відео, допис або трансляція – здатна в такій оптиці перетворитися на сим-

волічний акт. Повсякденність естетизується, а людина стає одночасно автором і тво-

ром, актором і глядачем власного життя. Медіа в такій системі теж є не лише каналами 

передавання повідомлень. Вони стають новими тотемами спільного буття. 

Від громадської думки до публічної емоції. Модерне політичне суспільство бу-

дувалося навколо поняття громадської думки. Передбачалося, що раціональні індивіди 

отримують інформацію, обговорюють суспільні проблеми, формують позицію й пере-

творюють її на політичну волю. В. Суска показує поступове перетворення громадської 

думки на публічну емоцію. 

Цифрове середовище прискорює комунікацію настільки, що переживання нерідко 

випереджає осмислення. Людина реагує раніше, ніж встигає зрозуміти; поширює 

раніше, ніж перевіряє; долучається до колективного захоплення або обурення раніше, 

ніж формує власну позицію. Не лише розум керує почуттями – дедалі частіше саме по-

чуття спрямовують думку. Така зміна пояснює силу цифрових хвиль солідарності, про-

тесту, співчуття чи ненависті. Вона ж допомагає зрозуміти феномен телепопулізму, 

конспірологічних спільнот, цифрових фанатизмів і політичних образів, що діють не 

аргументами, а чарами. Сучасні політичні лідери дедалі частіше нагадують персонажів 

медіакультури: чаклунів, піратів, ковбоїв, трикстерів або героїв карнавалу. Їхні 

політичні програми можуть виявлятися менш мобілізувальними, ніж образи, жести, 

скандали та емоційні “заклинання”. У цьому сенсі техномагія є не периферійним яви-

щем цифрової культури, а одним із центральних механізмів сучасної влади. 

Екстаз як вихід за межі себе. Саме поняття “екстаз” походить від грецького 

ekstasis – “вихід за межі”, стан перебування поза звичним “я”. У цифровій культурі цей 

вихід набуває парадоксальних форм. У ній людина прагне представити себе світові, 

але в безперервному представленні може втратити саму себе. Вона публікує важливу 

мить замість того, щоб просто її прожити, або переживає її саме через погляд уявної 

аудиторії. Особиста присутність дедалі більше залежить від способу її медійного 

відображення. 
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Проте В. Суска не зводить цей процес лише до відчуження. Вихід за межі себе 

може відкривати й можливість співпричетності. У спільній грі, танці, музичному 

ритмі, трансляції чи мережевій взаємодії людина долає ізоляцію й відчуває себе  

частиною більшого цілого. 

Цифрова культура одночасно розчиняє особистість і створює нові форми спіль-

ності. Саме ця нерозв’язна двоїстість – між відчуженням і причетністю, контролем і 

свободою, загрозою і благодаттю – становить нерв книги. 

Від людини автономної до людини взаємозалежної. Книга “Техномагія. Екста-

зи, тотеми й зачарування в цифровій культурі” є також книгою про кризу гуманізму. 

Адже європейський гуманізм поставив людину в центр світу як автономного суб’єкта, 

господаря природи й творця власної долі, і технічна цивілізація стала найвищим вира-

женням цієї антропоцентричної впевненості. Однак її наслідками виявилися не лише 

свобода й добробут, але й екологічне руйнування, масове відчуження, нові форми кон-

тролю та загроза самому існуванню людства. 

Цифрова й екологічна кризи змушують переглянути уявлення про винятковість 

людини. Вона більше не може мислити себе окремо від машин, мереж, речей, тварин, 

рослин і біосфери. Замість автономії на передній план виходить взаємозалежність. 

В. Суска бачить у цьому не тільки катастрофу, але й можливість нового антропо-

логічного повороту. Людина, позбавлена ілюзії абсолютного панування, може знову 

відкрити свою причетність до світу живого й неживого. Техномагія децентрує люд-

ський суб’єкт і відкриває його до складних форм співтворення та становлення разом з 

іншими. Це вже не класичний гуманізм, але ще й не просте заперечення людини. Це 

пошук нової плоті – електронної, гібридної, мережевої та включеної у ширший космос 

взаємозв’язків. 

Чому ця книга особливо потрібна українському читачеві. Україна сьогодні є 

одним із тих просторів, де цифрова культура виявляє свою подвійну природу особливо 

виразно. З одного боку, цифрові технології стали інструментами державного управ-

ління, громадянської самоорганізації, волонтерства, міжнародної комунікації та обо-

рони. Вони дозволяють зберігати соціальні зв’язки в умовах вимушеного переселення, 

швидко мобілізувати допомогу, документувати злочини й підтримувати відчуття 

національної єдності. З іншого боку, Україна щоденно стикається з темним боком тех-

номагії – інформаційною війною, цифровими маніпуляціями, дезінформацією, медіа-

тизацією насильства та перетворенням людської трагедії на безперервний медіапотік. 

Війна ведеться не лише за територію, але й за уявне. Її полем є образи, символи, 

міфи, емоції, пам’ять і здатність суспільства розрізняти реальність і симуляцію. Саме 

тому книга В. Суски може бути прочитана в Україні не лише як соціологія цифрової 

культури, але й як дослідження нових механізмів суспільної влади, солідарності, мані-

пуляції та опору. Вона допомагає поставити питання, що мають безпосереднє значен-

ня для майбутнього: хто керує цифровими мережами і кого вони формують? Чи 

зберігається свобода в алгоритмічному світі? Чи здатні мережеві спільноти створюва-

ти стійку солідарність? Де проходить межа між інформаційною відкритістю і новими 

формами контролю? Як не втратити людське в постгуманістичних перетвореннях? 
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Діалог двох поколінь і двох наукових шкіл. Український переклад книги “Тех-

номагія. Екстази, тотеми й зачарування в цифровій культурі” має також символічне 

значення для співпраці Французької та Української шкіл архетипіки. Якщо переклад 

книги “Час племен” відкрив для українського читача соціологію неотрайбалізму 

М. Маффесолі, то книга В. Суски представляє нове покоління цієї інтелектуальної 

традиції. У творчості М. Маффесолі головним предметом була постмодерна соціаль-

ність – племена, повсякденність, емоційні спільноти та повернення уявного. У 

В. Суски ця соціальність переходить у цифрову фазу: племена стають мережевими, 

ритуали – медійними, тотеми – електронними, а спільне переживання а спільне пере-

живання набуває форми телепатії, телеемпатії та безперервного підключення. 

Водночас Українська школа архетипіки приносить у цей діалог власний досвід  

дослідження суспільних трансформацій, революцій, війни, державотворення, самоор-

ганізації й динаміки колективного несвідомого. Тому переклад не є лише перенесен-

ням французького тексту в українську мову. Він стає черговим етапом взаємного 

пізнання двох наукових традицій та спільного пошуку понять, здатних описати реаль-

ність XXI ст. 

У цьому ширшому контексті книги “Час племен”, “Вибачення. Біографія інтелек-

туала” і “Техномагія. Екстази, тотеми й зачарування в цифровій культурі” справді мо-

жуть бути прочитані як своєрідна інтелектуальна трилогія. “Час племен” показує на-

родження постмодерних спільнот. “Вибачення. Біографія інтелектуала” розкриває 

світоглядні й методологічні засади мислення, яке наважилося побачити їхню появу. 

“Техномагія. Екстази, тотеми й зачарування в цифровій культурі” досліджує цифрову 

долю спільнот – їхні нові ритуали, тотеми, екстаз, небезпеки й форми зачарування. 

Між утопією та катастрофою. В. Суска не пропонує ані оптимістичної утопії 

цифрового майбутнього, ані однозначної антиутопії. Техномагія не зводиться ані до 

добра, ані до зла. Вона позначає стан переходу, в якому старий світ утрачає силу, а 

новий ще не набув завершеної форми. 

У цьому світанковому напівсвітлі техніка може поневолювати й водночас ство-

рювати нові можливості свободи. Вона здатна перетворювати людину на товар і вод-

ночас відкривати простір для творчості. Вона розчиняє автономного суб’єкта, але доз-

воляє йому відчути причетність до ширшого світу. 

Саме тому автор завершує книгу образом “ясно-темних променів цифрового 

світанку”. Це не світло остаточної перемоги й не темрява кінця. Це межовий стан 

народження, в якому нове життя ще неможливо відокремити від руїн старого. 

Можливо, саме така оптика є сьогодні найвідповідальнішою. Не засуджувати нову 

реальність із позицій учорашньої моралі й не поклонятися їй як обіцянці автоматично-

го прогресу, а уважно розпізнавати сили, що в ній народжуються. 

“Техномагія. Екстази, тотеми й зачарування в цифровій культурі” В. Суски за-

прошує нас побачити в цифровій культурі не тільки машини, платформи та алгоритми. 

За ними діють давні людські потреби – бути разом, поклонятися, грати, виходити за 

межі себе, торкатися таємниці й перетворювати хаос існування на спільний сим-

волічний світ. Змінилися засоби, але не зникли архетипи. Тотем став екраном. Ритуал 
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– підключенням. Плем’я – мережею. А магія, яку модерність вважала переможеною, 

повернулася в саме серце технологічної цивілізації. 

Ми входимо в цей світ не лише як його творці. Ми вже є частиною його перетво-

рень – добровільними учасниками великого антропологічного експерименту, резуль-

тати якого ще неможливо передбачити. 

І тому цифровий світанок потребує не менше мудрості, ніж технічної винахід-

ливості. 
Е.А. Афонін, 

д-р соціол. наук, проф., 

Заслужений діяч науки і техніки України, 

професор кафедри соціально-гуманітарних та біомедичних дисциплін, 

Приватний заклад вищої освіти "Дніпровський інститут медицини та громадського здоров'я", 

вул. Академіка Янгеля, 4, Вінниця, 21001, Україна, 

президент, 

ГО “Наукове товариство “Українська школа архетипіки”, 

пров. Костя Гордієнка, 4, кв. 23, Київ, 01024, Україна, 

email: bpafonin@gmail.com, 

ORCID iD: https://orcid.org/0000-0002-7493-6907, 

Scopus Author ID: 57216561810, 

Web of Science ResearcherID: C-6430-2017, 

К.В. Ладуренко, 

незалежний дослідник, виконавчий директор, 

Наукове товариство “Українська школа архетипіки”, 

пров. Костя Гордієнка, 4, Київ, 01024, Україна, 

email: constanta.lkv@gmail.com,  

ORCID iD: https://orcid.org/ 0009-0001-2063-6626 

 

E.A. Afonin, 

Dr. of Sociol. Sci., Professor, 

Honored Worker of Science and Technology of Ukraine, 

Professor, Department of Social-Humanitarian and Biomedical Disciplines, 

Private higher education institution „Dnipro Institute of Medicine and Public Health‟, 

Akademika Yanhelya Str., 4, Vinnytsia, 21001, Ukraine, 

President, 

NGO „Scientific Society „Ukrainian School of Archetypes‟‟, 

4, Kost Hordienko lane, ap. 23, Kyiv, 01024, Ukraine, 

email: bpafonin@gmail.com, 

ORCID iD: https://orcid.org/0000-0002-7493-6907, 

Scopus Author ID: 57216561810, 

Web of Science ResearcherID: C-6430-2017, 

K.V. Ladurenko, 

independent researcher, executive director, 

NGO „Scientific Society „Ukrainian School of Archetypes‟‟, 

4, Kost Hordienko lane, ap. 23, Kyiv, 01024, Ukraine, 

email: constanta.lkv@gmail.com, 

ORCID iD: https://orcid.org/0009-0001-2063-6626 

mailto:bpafonin@gmail.com
https://orcid.org/0000-0002-7493-6907
https://www.scopus.com/authid/detail.uri?authorId=57216561810
http://www.researcherid.com/rid/C-6430-2017
mailto:constanta.lkv@gmail.com
https://orcid.org/0000-0002-9802-5980
mailto:bpafonin@gmail.com
https://orcid.org/0000-0002-7493-6907
https://www.scopus.com/authid/detail.uri?authorId=57216561810
http://www.researcherid.com/rid/C-6430-2017
https://orcid.org/0000-0002-9802-5980

