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Позиция Русской Церкви по вопросам экологии

Православная Церковь, сознающая свою ответственность за судьбу мира,
глубоко обеспокоена проблемами, порожденными современной цивилизацией.
Важное место среди них занимают экологические проблемы. Сегодня облик
Земли искажается в планетарных масштабах. Поражены недра, почва, вода,
воздух, животный и растительный мир. Окружающая нас природа практически
полностью вовлечена в жизнеобеспечение человека, который уже не
довольствуется многообразием ее даров, но безудержно эксплуатирует целые
экосистемы. Деятельность человека, достигшая масштабов, соизмеримых с
биосферными процессами, постоянно возрастает благодаря ускорению темпов
развития науки и техники. Повсеместное загрязнение природной среды
промышленными отходами, неправильная агротехника, уничтожение лесов и
почвенного покрова приводят к подавлению биологической активности, к
неуклонному свертыванию генетического многообразия жизни.

Все это происходит на фоне невиданного и неоправданного роста
общественного потребления в высокоразвитых странах, где стремление к
изобилию и роскоши стало нормой жизни. Такое положение создает препятствия
к справедливому распределению естественных ресурсов, являющихся
общечеловеческим достоянием. Последствия экологического кризиса оказались
болезненными не только для природы, но и для человека, находящегося с ней в
органическом единстве. В результате Земля оказалась на пороге глобальной
экологической катастрофы.

В своих отношениях с природой, приобретших потребительский характер,
люди стали все чаще руководствоваться эгоистическими побуждениями. Они
стали забывать, что единственным Владыкой Вселенной является Бог (Пс. 23. 1),
Которому принадлежат «небо и... земля и все, что на ней» (Втор. 10. 14), в то
время как человек, по выражению святителя Иоанна Златоуста, есть лишь
«домоправитель», коему вверено богатство дольнего мира. Человек является
носителем образа небесного Домовладыки и как таковой должен, по мысли
святителя Григория Нисского, показать свое царское достоинство не в
господстве и насилии над окружающим миром, но в «возделывании» и
«хранении» (Быт. 2. 15) величественного царства природы, за которое он
ответственен перед Богом.

Экологический кризис заставляет пересмотреть наши отношения с
окружающим миром. Сегодня все чаще критикуются концепция господства
человека над природой и потребительский принцип во взаимосвязях с нею.
Осознание того, что современное общество платит за блага цивилизации
слишком дорогую цену, вызывает противодействие хозяйственному эгоизму.
Так, выявляются виды деятельности, наносящие вред природной среде.
Одновременно разрабатывается система ее защиты, пересматриваются методы
хозяйствования, предпринимаются попытки создания ресурсосберегающих
технологий и безотходных производств, которые одновременно могли бы
«встроиться» в естественный природный круговорот. Получает развитие
экологическая этика. Руководствующееся ею общественное сознание
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высказывается против потребительского образа жизни, требует повысить
нравственную и юридическую ответственность за вред, нанесенный природе,
предлагает ввести экологическое обучение и воспитание, призывает объединить
усилия по защите окружающей среды на базе широкого международного
взаимодействия.

Православная Церковь по достоинству оценивает труды, направленные на
преодоление экологического кризиса, и призывает к активному сотрудничеству в
общественных акциях, направленных на защиту творения Божия. Вместе с тем
она отмечает, что усилия такого рода будут более плодотворными, если основы,
на которых строятся отношения человека с природой, станут носить не сугубо
гуманистический, но и христианский характер. Одним из главных принципов
позиции Церкви в вопросах экологии является принцип единства и целостности
сотворенного Богом мира. Православие не рассматривает окружающую нас
природу обособленно, как замкнутую структуру. Растительный, животный и
человеческий миры взаимосвязаны. C христианской точки зрения природа есть
не вместилище ресурсов, предназначенных для эгоистического и
безответственного потребления, но дом, где человек является не хозяином, а
домоправителем, а также храм, где он — священник, служащий, впрочем, не
природе, а единому Творцу.

 Духовно деградирующая личность приводит к деградации и природу, ибо
неспособна оказывать преображающее воздействие на мир. Ослепленному
грехом человечеству не помогают и колоссальные технические возможности —
при безразличии к смыслу, тайне, чуду жизни они не приносят настоящей
пользы, а подчас причиняют вред. У человека, деятельность которого духовно не
ориентирована, техническая мощь, как правило, порождает утопические
надежды на безграничные возможности человеческого разума и на силу
прогресса.

Необходим экологически ответственный подход бизнеса при ведении
своей хозяйственной деятельности. Это мы и можем назвать Зеленой
экономикой.

В качестве примера приведу деятельность православных монастырей,
которые на протяжении веков бережно и заботливо по отношению к природе
занимались сельским хозяйством, добиваясь при этом удивительных
результатов. Это было возможно благодаря христианскому воззрению на
природу как на храм Божий, где человек является не самовластным хозяином, но
только заботливым домоправителем, призванным к мудрому преображению
мира.

Любая хозяйственная деятельность изменяет природу, и эти изменения
происходят в соответствии с нашим внутренним миром. Поэтому
преобразование природы должно начинаться с преображения души. По мысли
преподобного Максима Исповедника, человек может превратить в рай всю
землю только тогда, когда он будет носить рай в себе самом.


