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В большинстве своем 
трансгуманисты придержи-
ваются критических позиций 
по  отношению к  религии, де-
кларируя опору на рациональ-
ное мышление и  эмпиризм 1, 
однако существуют и  попытки 
синтеза религии и  трансгума-
низма. По  Элизе Бохан, с  ос-
лаблением позиций экстро-
пианства (2010-е гг.) 2 и  новой 
объединяющей политикой ве-
дущей трансгуманистической 
организации «Человечество 
Плюс» 3 религиозный трансгу-
манизм получил большие воз-
можности к распространению.

В историографии темы 
«Религия и  трансгуманизм» 

1. Bohan, E. (2018) A History of 
Transhumanism, pp. 244–248. 
Macquarie University, Department of 
Modern History.

2. Экстропианство (англ. «extropianism», 
от слова «экстропия», антонима «эн-
тропии») возникло в  1989  году 
и,  по  Элизе Бохан (см. ссылку 
в  прим.  1), способствовало консоли-
дации трансгуманизма и его оформ-
лению как целостного движения. 
Лейтмотивом их идеологии является 
неограниченное развитие и прогресс. 
Экстропиане придерживались либер-
тарианства и критически относились 
к  религии. Упадок движения при-
шелся на  2000-е годы. В  2006  году 
Институт экстропии, созданный 
Максом Мором, был закрыт. Прин-
ципы экстропианства легли в основу 
идеологии Всемирной трансгумани-
стической ассоциации (впослед-
ствии — ​«Человечество Плюс»).

3. Bostrom, N. The Transhumanist FAQ: 
A General Introductionб p. 46 [https://
n i c k b o s t r o m . c o m / v i e w s /
transhumanist.pdf, date of access 
15.06.2025].

можно выделить два ма-
гистральных направления: 
во‑первых, исследования, в ко-
торых трансгуманизм рас-
сматривается как «религия» 
(несмотря на  неприятие рели-
гии большинства трансгума-
нистов), и,  во‑вторых, рабо-
ты о  синкретических формах 
трансгуманизма и  религий, 
а также как вариант «новых ре-
лигиозных движений» (НРД). 
Удачным примером второго 
направления является коллек-
тивная монография «Религиоз-
ный трансгуманизм и его кри-
тика» (2022) под редакцией 
Арвина М. Гоу, Брайана Грина 
и  Теда Питерса 4. Предметом 
рассмотрения в  таких работах 
выступает, как правило, синтез 
трансгуманизма с  «больши-
ми религиями» (христианство, 
ислам и  др.), а  такие религи-
озные объединения, как Цер-
ковь Тьюринга, Церковь уско-
рения производства энтропии, 
Церковь вечной жизни, Путь 
будущего, Церковь Вируса, 
Орден космических инжене-
ров, Терасем и  др., остаются 
за скобками.

Книга антрополога, науч-
ного сотрудника Эдинбургско-
го университета Джона Биалец-
ки «Машины для производства 
богов: мормонизм, трансгума-

4. Gouw, A.M., Green, B.P., Peters, T. (eds) 
(2022) Religious Transhumanism and 
Its Critics. Lexington Books.
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низм и  миры без конца» 5 яв-
ляется первой монографией, 
посвященной мормонскому 
трансгуманизму и  прежде все-
го Мормонской трансгумани-
стической ассоциации (далее — ​
МТА) 6. Члены МТА признают 
мормонскую доктрину, уча-
ствуют в  религиозной жизни 
мормонской общины, но  при 
этом предлагают особое истол-
кование вероучения через при-
зму трансгуманистических 
идей. Согласно весьма смело-
му заявлению Дж. Биалецки, 
«в значительной степени исто-
рия религиозного трансгума-
низма — ​это история мормон-

5. Примечательно, что фраза «Машины 
для создания богов», как указывает 
Дж. Биалецки, является фрагментом 
последнего предложения книги Анри 
Бергсона «Два источника морали 
и религии»: «Ему самому (Человече-
ству. — ​Авт.) затем следует спросить 
себя, хочет  ли оно только жить 
или  же, кроме того, совершить уси-
лие, необходимое для того, чтобы 
и на нашей непокорной планете осу-
ществлялась главная функция Все-
ленной, этой машины для создания 
богов». (См.: Бергсон А. Два источ-
ника морали и религии / пер. с фр., 
послеслов. и прим. А. Б. Гофмана. М.: 
Канон, 1994. С. 345–346).

6. МТА была основана в 2006 году в шта-
те Юта. На сегодняшний день коли-
чество ее участников составляет 1139 
человек. Опираясь на доктрину мор-
монизма («повторить путь Творца»), 
МТА выступает за синтез науки, тех-
ники и  религии для приведения че-
ловека в более возвышенное, богопо-
добное состояние и  признает 
совместимость мормонского вероуче-
ния с  трансгуманистической 
философией.

ского трансгуманизма» (p. 15), 
поскольку МТА является самой 
старой и влиятельной из суще-
ствующих религиозных орга-
низаций трансгуманистов.

Книга подразумевает дви-
жение от  общих аспектов, 
определений мормонизма (-ов) 
и трансгуманизма (-ов) к част-
ным кейсам из  области совре-
менной научной фантастики, 
опирающейся на трансгумани-
стическую философию. Кни-
га обладает уникальной струк-
турой и  делится на  «серии» 
(series). Дж. Биалецки экспе-
риментирует с формой и пред-
лагает читателю вместо при-
вычного научного текста некий 
многослойный научно-художе-
ственный сериал. Нумерация 
«серий» начинается с  нуля 
(введения) и  заканчивает-
ся «пределом последователь-
ности n при n, стремящей-
ся к  бесконечности ». 
Этим автор хотел показать от-
крытый характер будущего 
взаимодействия мормонизма, 
трансгуманизма и  мормонско-
го трансгуманизма.

Во введении автор обрисо-
вывает специфическое смеше-
ние и  соотношение научного 
и  религиозного, трансгумани-
стического и мормонского дис-
курсов на  примере МТА. При 
этом автор позиционирует 
трансгуманизм как секулярное 
явление, относящееся к  науке, 
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но  оснований этому не  приво-
дит. Дж. Биалецки выделяет 
трех основных акторов книги — ​
мормонизм, трансгуманизм 
и  мормонский трансгуманизм, 
сравнивая их соотношение 
с  известной физической «за-
дачей трех тел» 7 (p. 51). Дан-
ная метафора оказывается зна-
чимой для автора, поскольку 
отражает его попытки усколь-
знуть от  односторонних трак-
товок о  внутренних отноше-
ниях между тремя акторами 
книги и  подчеркнуть их слож-
ность. Исходя их этих вводных 
определений, возникает глав-
ный вопрос — ​как возможно 
появление МТА? По  Дж. Биа-
лецки, оно стало возможным 
благодаря «открытому» харак-
теру и мормонизма, и трансгу-
манизма, согласно трактов-
ке Анри Бергсоном открытых 
и  закрытых обществ, на  кото-
рую автор ссылается. Автор де-
монстрирует, в том числе обра-
щаясь к  теории воображения 
(p. 40–41), что идеология МТА 
собиралась посредством спеку-
лятивной практики генерации 
новых смыслов из  мормонско-

7. Физическая задача трех тел связана 
с невозможностью составить универ-
сальную формулу для предсказания 
траектории движения трех объектов, 
которые взаимно действуют друг 
на  друга вследствие силы тяжести. 
Это связано с тем, что минимальные 
изменения начальных условий при-
водят к  совершенно разным 
траекториям.

го и  трансгуманистического 
контекстов. Так, одна из  глав-
ных идей МТА заключает-
ся в  том, что Бог поручил лю-
дям использовать технологии 
для совершенствования самих 
себя. Члены МТА называют 
себя трансфигурационалиста-
ми (transfigurationalists) в  со-
ответствии с  идеей о  том, что 
их религия так или иначе под-
водит людей к моменту транс-
формации самих себя в  более 
возвышенное, богоподобное 
существо.

Особую роль в этих вопро-
сах играет специфическая си-
туация взаимопроникновения 
двух контекстуально разных 
языков/дискурсов: технологи-
ческого и религиозного (p. 10–
13). Участники МТА — ​люди 
по  преимуществу технических 
специальностей, поэтому в  пу-
бличных обсуждениях МТА 
зачастую поднимаются темы, 
требующие специальных зна-
ний в  программировании, ин-
женерии и  робототехнике. Эта 
«экспертность» оказывает-
ся фактором своего рода эзо-
теризации — ​конструирования 
дискурсивной границы сооб-
ществом МТА. Данная язы-
ковая особенность проявля-
ется и  в  других религиозных 
трансгуманистических сообще-
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ствах, например в Церкви уско-
рения производства энтропии 8.

В первом разделе кни-
ги Дж. Биалецки описывает 
смысловые «узлы» трех рас-
сматриваемых движений, ко-
торые помогут отследить пути 
их «сплетения», при этом кон-
центрируясь на  «линиях раз-
лома» (fault lines) мормонизма 
и  трансгуманизма, подразу-
мевая при этом, что мормон-
ский трансгуманизм их прео-
долевает. Так, он фиксирует 
кризис веры у  современных 
мормонов, возникающий в  ре-
зультате распространения сре-
ди ее членов компрометирую-
щих Джозефа Смита сведений, 
сомнений о  происхождении 
священных текстов и  ритуа-
лов, споров о женском священ-
стве, неоднозначной позиции 
Церкви Иисуса Христа Свя-
тых последних дней (далее —  
​ЦИХСПД) по  поводу социаль-
ных вопросов и  т. п. Дж. Би-
алецки говорит о  том, что 
интернет и  медиатизация ка-
тализируют распространение 
такого рода отношения. Соб-
ственно медиатизация и  циф-
ровизация лежат у  истоков 
МТА, которая возникла на про-
сторах мормонских форумов (p. 
95).

8. Телеграм-канал Церкви ускорения про-
изводства энтропии [https://t.me/
entropians, дата обращения: 
24.06.2025].

Дж. Биалецки следует рас-
пространенному в  гумани-
тарных исследованиях трен-
ду умножения -измов и пишет 
о  множестве «мормонизмов» 
(mormonisms) и  «трансгума-
низмов» (transhumanisms). Не-
смотря на то что такой подход 
уводит нас от  несовершенств 
прокрустовых категорий, он 
не  приближает нас к  целост
ному восприятию исследуе-
мых феноменов — ​задача трех 
тел в  результате трансформи-
руется в  задачу n тел. Кроме 
того, несмотря на  стремление 
автора раскрыть разнообразие 
мормонизма и  трансгуманиз-
ма, полноценно представить 
их многогранный характер 
ему не  удалось. К  примеру, 
в  первой главе, посвященной 
«мормонизмам», автор под-
робно осветил ситуацию кри-
зиса, в  которой находится  
ЦИХСПД. После прочтения 
книги формируется весьма 
однобокий, пессимистичный 
взгляд на  ЦИХСПД — ​Дж. Би-
алецки пишет о  неприспосо-
бленности церкви к изменени-
ям в соответствии с запросами 
верующих, а  также о  том, что 
она постоянно оправдывает-
ся перед американской обще-
ственностью, скрывая компро-
метирующие ее документы. 
На фоне такого образа МТА вы-
глядит как более прогрессив-
ная и  усовершенствованная, 
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подстроенная под современ-
ные реалии, форма мормо-
низма. Хотя полное освеще-
ние современного состояния 
ЦИХСПД не входило в постав-
ленные автором задачи, все же 
следовало  бы полнее предста-
вить в  книге взгляд ЦИХСПД 
на  трансгуманистическое дви-
жение и вопросы технологиче-
ского развития человечества.

Во второй части Дж. Би-
алецки картографирует про-
странство социального вза-
имодействия мормонских 
трансгуманистов в  сети, где 
происходит их наибольшая ак-
тивность — ​в  Facebook9, ком-
пьютерных играх и  на  плат-
форме Reddit. При этом 
обращает на  себя внимание 
множественность самоиденти-
фикаций, наблюдаемых у  чле-
нов МТА. Так, Джулио Приско, 
основатель Церкви Тьюрин-
га, говоривший о  необходимо-
сти религии для трансгуманиз-
ма, заявлял, что он не мормон 
и не трансгуманист, но он мор-
мон-трансгуманист 10. Далее, 
Линкольн Кэннон, один из ос-
нователей МТА, говорит о том, 
что можно быть трансгумани-
стом, но не быть мормоном, од-
нако быть мормоном, не  буду-

9. Организация Meta запрещена в РФ.
10. Сайт Церкви Тьюринга [https://www.

turingchurch.com/p/a-study-of- 
mormon-transhumanism-by, дата об-
ращения 15.12.2024].

чи трансгуманистом, нельзя, 
поскольку, согласно интерпре-
тации Л. Кэнноном мормон-
ской доктрины, Бог поручил 
человеку участвовать в  Божь-
ей работе с  помощью всех 
возможных средств, в  число 
которых входят наука и техно-
логии 11. В  мероприятиях и  об-
суждениях сообщества участву-
ют не только сами мормонские 
трансгуманисты, но  также 
и  трансгуманисты-атеисты, 
а также те трансгуманисты, кто 
всего лишь симпатизирует ре-
лигиозному трансгуманизму. 
С  нашей точки зрения, такая 
особенность сообщества МТА — ​
следствие не  эклектичного ха-
рактера доктрины, а цифрови-
зации, переструктурирующей 
социальные границы религи-
озных объединений и позволя-
ющей принимать участие в об-
суждениях людям, формально 
к ним не принадлежащим.

Центральным тезисом вто-
рой части является утвержде-
ние о  том, что спекулятивные 
практики МТА являются про-
должением спекулятивной тра-
диции мормонизма XIX  века 
(p. 150). Например, такой совре-
менной «спекуляцией» можно 
назвать соединение представ-

11. Cannon, L. (2017) “Mormonism 
Mandates Transhumanism”, in 
T. J. Trothen, C. Mercer (eds) Religion 
and Human Enhancement: Death, 
Values, and Morality, pp. 49–50. 
Palgrave Macmillan.
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ления Джозефа Смита о  бес-
конечном количестве миров 
и  представления трансгумани-
стов о мире как компьютерной 
симуляции. Так, сущностью 
мормонского трансгуманиз-
ма, без которой он  бы не  был 
самим собой, с  точки зрения 
Дж. Биалецки, является пред-
ставление о мире как «симуля-
ции», созданной Богом, подоб-
ной компьютерной симуляции. 
Члены МТА верят, что Бог ра-
нее был человеком, который 
смог достичь такого уровня 
технического развития, кото-
рый позволил ему создавать 
новые миры. Задача человече-
ства достичь теозиса, то есть та-
кого уровня развития, который 
позволит людям стать богами 
и  начать творить собственные 
миры (p. 244–246, 253). Соз-
дается своего рода «фракталь-
ная» историософия, которая 
характеризуется вечным ста-
новлением, трансфигурацией 
человека до  уровня своего со-
здателя и  производством им 
новых творений.

С нашей точки зрения, 
главное пересечение мормо-
низма и  трансгуманизма, ко-
торое можно обнаружить 
в  МТА, — ​это представление 
о  реализации мормонской эс-
хатологии через трансгума-
нистические проекты. Как 
показывает Дж. Биалецки, 
трансгуманизм стал для мор-

монов путем «избавления 
от  болезней и  нищеты в  тыся-
челетнем царстве, обновления 
Земли, строительства нового 
Иерусалима, установления про-
должительной жизни, подоб-
ной жизни Мафусаила, и самое 
главное воскрешения мерт-
вых „в мгновение ока“ с помо-
щью человеческих техноло-
гий» (p. 99). При этом нужно 
учесть, что главная экзистен-
циальная проблема трансгума-
низма — ​отсутствие конкретной 
цели, к  которой можно стре-
миться. Лейтмотив трансгума-
низма заключается в развитии 
человека посредством техноло-
гии, избавлении его от  болез-
ней и  смерти, наделении его 
сверхчеловеческими способно-
стями, но  при этом он не  дает 
ответов на  вопросы о  смысле 
жизни, о конечной цели пред-
полагаемого развития. В рели-
гиозном трансгуманизме, как 
мы видим на примере МТА, эта 
проблема преодолевается — ​ве-
рующие находят в технологиях 
и трансгуманистических идеях 
средство воплощения их рели-
гиозных ожиданий. Таким об-
разом, речь идет о достижении 
все тех же религиозных целей, 
но посредством технологий, ко-
торые одновременно «призем-
ляют» эти цели, привязывая их 
к телесному/материальному.

Третья часть, как харак-
теризует ее Дж. Биалецки, это 
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«своего рода научная фанта-
стика» (p. xvii). Автор местами 
выходит за  пределы предмета 
своего исследования, перехо-
дя к описанию кейсов из рели-
гиозного трансгуманизма в це-
лом. Значимое место занимает 
компаративный анализ погре-
бальной обрядности и  эсха-
тологических представлений 
у  мормонов и  трансгумани-
стов. Автор подмечает сходства 
между онтологическим виде-
нием мормонизма и  трансгу-
манизма, говоря о том, что они 
разделяют общие материали-
стические идеи, натуралисти-
ческое видение фантастиче-
ского, а  также имеют схожие 
взгляды на  будущее человече-
ства (p. 161–162).

Пожалуй, самой интерес-
ной с  точки зрения социаль-
ной специфики мормонизма 
является последняя глава, по-
священная полигамии и  в  ко-
торой раскрываются аспекты 
так называемого прогрессив-
ного мормонизма, ориентиро-
ванного на  западную неолибе-
ральную ценностную повестку. 
Ассоциация становится в  том 
числе прибежищем для «про-
грессивных» мормонов, ко-
торые были разочарованы 
в  ЦИХСПД или даже отлуче-
ны от  церкви. Таким образом, 
МТА предлагает не  только 
трансгуманистическое виде-
ние, адаптированное под мор-

монскую доктрину, но  и  удов-
летворяет социальные запросы 
мормонов, взгляды которых 
не одобряются ЦИХСПД.

Говоря о  научном сти-
ле Дж. Биалецки, можно от-
метить живость языка, полно-
ту художественных описаний, 
которые, однако, зачастую за-
трудняют понимание мыслей 
автора. Книга насыщена слож-
ными метафорами и  нужда-
ется в  более четких формули-
ровках. В  то  же время следует 
отметить подробные антропо-
логические описания, которые 
представляют интерес в  связи 
с  малоизученностью мормон-
ского трансгуманизма.

Значимым недостатком 
книги является отсутствие раз-
дела, посвященного детальной 
истории МТА. Автор позици-
онировал свое исследование 
как этнографическое, вкрат-
це обрисовал условия возник-
новения МТА, однако разра-
ботанная историческая часть, 
безусловно, сделала бы его ра-
боту более полной. МТА суще-
ствует почти двадцать лет, и ее 
положение и  позиционирова-
ние среди мормонов и трансгу-
манистов наверняка претерпе-
ли значимые изменения.

С точки зрения Дж. Биа-
лецки, мормонский трансгу-
манизм не  только не  явля-
ется посредником между 
двумя другими «измерения-
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ми» (dimensions), то  есть не-
посредственно мормонизмом 
и  трансгуманизмом (хотя, без-
условно, он заимствует и  за-
ново переосмысливает состав-
ляющие их элементы (p.  298), 
но  также не  должен рассма-
триваться как «простран-
ство» для преодоления проти-
воречий между вероучением 
мормонизма и  философией 
трансгуманизма. Автор по-
казывает, что в  мормонском 
трансгуманизме появляет-
ся новая интерпретация роли 
ЦИХСПД и  даже, по  его заяв-
лениям, МТА «заново форму-
лирует то, что означает мормо-
низм» (p. 161). Такой подход, 
отстаивающий самобытность 
и  новизну МТА, по  мнению 
автора, избавляет от  пред-
рассудков и  допущений, про-
диктованных некритическим 
отношением к  «науке» и  «ре-
лигии» как противоположных 
друг другу сущностей. На  про-
тяжении всей книги Дж. Биа-
лецки показывает, как в  МТА 
научный и  религиозный дис-
курсы находятся в органичном 
взаимодействии друг с другом. 
Иначе дело обстоит с  реакци-
ями на  МТА извне, преиму-
щественно со  стороны некото-
рых трансгуманистов, которые 
«отвергают их, заявляя, что их 
религиозность в  лучшем слу-
чае приводит к  самообману 
и  когнитивным нарушениям» 

(p. 109). Дж. Биалецки в общих 
чертах говорит о  меняющих-
ся отношениях религии и  на-
уки (p. 24–28), в  то  время как 
его работа больше нуждается 
в  раскрытии перед читателем 
современной дискуссии о типо-
логии отношений науки и  ре-
лигии и  о  том, к  какому типу 
можно отнести МТА.

Книга Дж. Биалецки по-
зволяет не  только взглянуть 
по-новому на  мормонизм 
и  трансгуманизм, но  и  позна-
комиться с  тем, какие формы 
приобретает современная ре-
лигиозность в  эпоху активно-
го развития новых технологий.
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