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ИГРОВЫЕ ТЕХНОЛОГИИ НА УРОКАХ В ВОСКРЕСНОЙ ШКОЛЕ
Коллективная интеллектуальная деятельность (игра) есть явление из области социальной динамики личности и в какой-то степени 
определяет судьбу человека.

Эрик Берн
Игры как исторически обусловленное общественное явление с давних пор составляют неотъемлемую часть жизни человека. Еще в древние времена игры носили не только развлекательный, но и воспитательный, развивающий характер. Игра обучала навыкам социального поведения, развивала многие социально значимые навыки человека.

В более поздние времена многие психологи и педагоги (А. П. Аникева, А. Н. Леонтьев, С. А. Шмаков, Д. Б. Эльконин), выражая передовые идеи в области воспитания, в том числе, и интеллектуального, высоко оценивали интеллектуальные игры в качестве одного из действенных средств воспитания, разностороннего развития человека, укрепления его уверенности в себе и развития познавательных способностей. Они считали необходимым широко использовать интеллектуальные игры в системе обучения и воспитания.

Игры – это индивидуальное или (чаще) коллективное выполнение заданий, требующих применения продуктивного мышления в условиях ограниченного времени. Они объединяют в себе черты как игровой, так и учебной деятельности – они развивают теоретическое мышление, требуя формулирования понятий, выполнения основных мыслительных операций (классификации, анализа, синтеза и т.п.).

Игровые технологии – это эффективное средство мотивации к самостоятельной поисковой и исследовательской деятельности. Правильно организованная игра способна сплотить детский коллектив, повысить мотивацию к изучаемому предмету, интеллектуальному досугу, повысить авторитет педагога.
Использование на уроке игры способствует разнообразию видов деятельности, в гармоничном сочетании с другими методическими формами помогает более глубокому усвоению знаний, определению и выявлению личных интересов учащихся, повышает уровень формирования в них необходимых умений и навыков.

Игра вполне мотивированна и уместна как форма контроля знаний ребенка, поскольку позволяет оценить работу всего класса, снять с детей напряжение, избежать тревоги, характерной для контрольных работ. Форма игры раскрепощает ребенка, снимает его скованность, так как ошибки, которые ребенок допускается во время игры, не травмируют так сильно, как при обычных упражнениях. К тому же учитель в игре не контроллер, а игрок или ведущий, что благоприятствует созданию положительного эмоционального фона.
Задачи игровых технологий применительно к воскресной школе можно сформулировать следующим образом:

· создание комфортных психологических условий для контроля знаний учащихся и умения применять их в решении поставленной задачи;

· развитие интеллектуальных и творческих способностей;

· развитие нравственных качеств учащихся;

· развитие навыков участия в дискуссии, уважения к мнению другого, сотрудничества в достижении поставленной цели.

При проведении игр и упражнений необходимо учитывать следующие правила.

Перед проведением игры:

· создать в коллективе положительный эмоциональный фон (для этого можно использовать любые игры на сплочение коллектива);

· учитывать возрастные и индивидуальные особенности каждого ребенка – роли, возложенные на учащихся во время игры, должны способствовать личностному росту детей, необходимо создавать условия для преодоления учащимися своих недостатков (стремление к превосходству, застенчивость и т.д.).
Во время проведения игры:

· помогать детям сохранять доброжелательность, уважение к другому, избегать элемента нездорового соревнования;

· развивать умение работы в коллективе, избегать ситуации, когда один человек работает на всю команду (такого ребенка можно привлечь к подготовке или проведению игры), учить детей не бояться брать на себя ответственность.

По окончании игры:

· расспросить детей о чувствах, которые они испытали во время игры и учесть эту информацию при проведении следующей игры;

· провести вместе с детьми анализ игровой деятельности, указать на ошибки (боязнь высказать свое мнение или взять на себя ответственность, проявление неуважения к другому и др.).

По характеру игровой методики выделяют следующие игры: предметные, подвижные, сюжетные, ситуационные, ролевые, деловые, игры-соревнования, интеллектуальные игры (ребусы, кроссворды, шарады, викторины), имитационные, игры-взаимодействия (коммуникативные, интерактивные).
Автором разработано учебно-методическое издание “Интеллек​туальные игры и упражнения в воскресной школе”, которое содержит игры и упражнения, разработанные и апробированные во время занятий с детьми воскресных школ г. Запорожья на протяжении 2012–2015 гг.

Предложенные игры условно можно разделить на несколько категорий (некоторые игры можно отнести сразу к нескольким категориям):

· игры-разминки (“Вспомни слова”, “Что помним?”, “Пять за десять”);
· интеллектуальные игры (“Дай определение”, “Шифрование);

· игры на развитие (речи, внимания, памяти, логического мышления и т.д.) (“Составь рассказ со словами”, “Назови слова”, “Найди слова”, “Лишнее слово”, “Собери слова”);

· игры для контроля знаний (“Кто это сказал?”, “Найди слова”, “Лишнее слово”, “Собери слова”, “Вставь слова”, “Составь кроссворд”, “Разбери коллаж”, “Выстрой хронологическую последовательность”, “Что значат цифры?”, “Подбери цитаты”);

· мотивационные игры, формирующие интерес к изучаемому предмету (“Что это?”, “Кто я?”, “Угадай с подсказкой”, “Составь кроссворд”);

· игры на развитие нравственных качеств учащихся (“Судебное заседание”, “Что произошло?”, “Подбери цитаты”).

Для христианина Библия – основа основ. В связи с этим, прежде всего, хочется отметить игру “Кто это сказал?”, которая способствует глубокому изучению Священного Писания, развитию навыков работы с ним. Для ее проведения необходимо наличие Священной книги. Заранее распечатываются цитаты из Библии с обязательным указанием книги, главы и стиха, откуда они взяты. Учащийся читает цитату и определяет автора слов. В случае затруднений обращается к Первоисточнику. Можно изменить тему игры, например “При каких обстоятельствах сказал Христос?” И в первом, и во втором случае в указанном учебно-методическом издании подобрано большое количество готовых цитат.

Мир эмоциональных переживаний современного школьника значительно обеднен и нуждается в большей эмоциональной насыщенности и подкреплении смысловой основой. “В школе слишком много сухой теории и слишком мало непосредственного соприкосновения с окружающей жизнью, – писал ученый и педагог XIX в. А. Дауге, – слишком много слов, объяснений, толкований и слишком мало живой активности и самостоятельности учащихся; много фактических знаний, мало умения самостоятельно разбираться в этих фактах; много рассуждений, мало ясных представлений и сильных чувств” [цит. по 1, с. 66]. Для детей особое значение имеют впечатления, они действуют на них непосредственнее и сильнее, чем на взрослых. Именно чувства являются преобладающим элементом душевной жизни детей и самым естественным для них способом познания. В этом случае неоценима роль искусства, особенно искусства классического, которая заключается в том, что оно пробуждает чувства, учит мыслить образами, ставить себя на место другого человека. Оно учит переживать, сочувствовать, жалеть, прощать, учит пониманию и любви, поэтому в указанном учебно-методическом издании большое внимание уделено играм духовно-нравственного направления с применением художественных средств.
Для игры “Подбери цитаты” необходимо подобрать небольшое художественное произведение. Задание – вспомнить цитаты Священного Писания, которые актуализируются (становятся актуальными) в этом произведении. Не смотря на очевидность задания, данное упражнение может продемонстрировать, что учащиеся далеко не всегда связывают Священное Писание с жизнью человека вообще и своей в частности. Часто оно выступает в отрыве от действительности. Данное упражнение помогает устранить этот разрыв. При этом интересным может стать наличие множества мнений и взглядов на один и тот же текст. Упражнение способствует закреплению знаний Библии, актуализации истин Священного Писания в жизни и ценностных установках учащихся.

В нашем случае был выбран рассказ А. Чехова “Открытие”. Не смотря на кажущуюся очевидность идеи рассказа (сокрытие таланта) никто из учащихся не назвал одноименную евангельскую притчу. Зато были названы следующие цитаты: “Никто не может служить двум господам: ибо или одного будет ненавидеть, а другого любить; или одному станет усердствовать, а о другом нерадеть. Не можете служить Богу и мамоне” (Мф 6:24), “Жизнь человека не зависит от изобилия его имения” (Лк 12:15), “Дней лет наших – семьдесят лет, а при большей крепости – восемьдесят лет; и самая лучшая пора их – труд и болезнь, ибо проходят быстро, и мы летим” (Пс 89:10) и др. Этот факт позволил еще раз обсудить с детьми проблему реализации талантов человеком на протяжении земной жизни.
Для игры “Судебное заседание” заранее выбирается какой-либо рассказ, в котором затрагиваются те или иные нравственные темы. Из учащихся выбирается судья, адвокат (возможно группа детей) и прокурор (также возможна коллегия). После чтения рассказа на скамью подсудимых “садится” кто-либо из его героев (по выбору учителя). Для подготовки речей обвинителям и защитникам дается какое-то время. Задача прокурора – найти обвинительные мотивы поступка героя, задача адвоката – найти оправдательные моменты поведения героя. Задача судьи – выслушав обе стороны и, при необходимости задав дополнительные вопросы, вынести объективное решение относительно поведения героя, отметив положительные и отрицательные моменты поведения героя, причины, приведшие к событию, описанному в рассказе и рекомендации относительно дальнейшей судьбы героя. Игра способствует развитию речи, аналитических способностей, логического мышления, умения формировать и аргументировать свою точку зрения, анализировать ситуацию с разных точек зрения, видеть в каждом человеке образ Божий.
В нашем случае был выбран рассказ В. Драгунского “Тайное становится явным”. Не смотря на простоту сюжета, среди “работников суда” возникли очень острые дебаты. В глазах детей читался неподдельный интерес. Эта игра в нашей группе стала самой любимой.

Для игры “Что произошло?” также потребуется подобрать небольшое художественное произведение или фильм. После прочтения (или просмотра) каждый из детей выбирает героя (главное, чтобы дети “видели” не только главных, и второстепенных, но и эпизодических, и даже неодушевленных героев). Задача состоит в том, чтобы ответить с точки зрения выбранного героя на три вопроса: “Что произошло?”, “Кто виноват?” и “Что делать?”. Игра способствует развитию речи, аналитических способностей, умения формировать и аргументировать свою точку зрения, смотреть на происшедшее с точки зрения другого.

В нашем случае была выбрана басня И. Крылова “Стрекоза и муравей”. “Героями”, с точки зрения которых учащиеся рассматривали сложившуюся ситуацию, стали не только стрекоза и муравей, но и лето красное, чисто поле, зима холодная, мягкая мурава, нужда-голод, злая тоска, песни и т.д.
Таким образом, игровые технологии содержат в себе огромный педагогический потенциал и могут обновить систему методических форм изучения духовно-нравственных дисциплин, заинтересовать детей учебной деятельностью, стимулировать их к творческому поиску, развивать их творческие и интеллектуальные способности, развивать речь, внимание, память, логическое мышление, создать комфортные психологические условия для контроля знаний учащихся и умения применять их в решении поставленной задачи.
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О необходимости нравственного 
воспитания молодежи
Нравственное становление человека представляет собой чрезвычайно сложный и многогранный процесс. Решающую роль в этом процессе играет общество. Формирование нравственных качеств происходит в социальной среде, в его реальных действиях и поступках и в той внутренней работе, которая завязывается вокруг них и в них выплескивается. Стать нравственным – означает стать истинно мыслящим, т.е. способным самостоятельно отыскать принцип, который объединил бы всю совокупность этических требований, в котором все многообразные и противоречивые жизненные впечатления слились бы в гармонию. Поиск такого внутреннего стержня обусловлен собственной активностью, самостоятельно сформированными нравственными убеждениями. Духовно-нравственное воспитание – один из аспектов воспитания, направленный на усвоение подрастающими поколениями и претворение в практическое действие и поведение высших духовных ценностей. Через постепенное изменения нрава, характера, мотивов, приоритетов человека к милосердию, ответственности за свои мысли, слова, поступки посредством применения приобретенных знаний.
Основная часть
Знание своих исторических и культурных корней воспитывают в человеке гордость прошлым своей Родины, патриотизм, чувство ответственности, долга перед государством и семьей. Система ценностей традиции складывалась на протяжении многих столетий, вбирая в себя опыт поколений, под влиянием истории, природы, географических особенностей территории, быта, взаимодействия, общих бед, трудов и свершений, веры, культурного творчества, языка. Для гармоничного развития современной личности необходимо приобщение к сокровищам духовной культуры своего народа.
Современное общество находится в состоянии глубокого кризиса. Был утерян тот духовный стержень, который многие века взгревал жизнь в сердцах людей. Теперь, для выхода из этого кризиса следует заняться прежде всего вопросами воспитания. И именно воспитания, а уже затем образования. Безусловно, семейное воспитание играет ведущую роль в формировании нравственного стержня личности, однако и учебные заведения должны активно участвовать в процессе становления личности. Семья как устойчивая социальная общность выступает мощным фактором формирования человека, передачи социального опыта, исторической памяти людей, этнокультурных традиций. Необходимо возвратить воспитание в семью, признать родителей главными воспитателями, ответственными за экологию детства, и вести поиск путей педагогического сотрудничества и добровольного общения с родителями, взаимообучения педагога и родителей. Ориентация ребенка в национальной культуре и народных традициях во многом зависит от семейного воспитания. Семейные традиции – это духовный феномен, присущий процессу создания членами семьи норм и ценностей. Семейные законы являются неписаными законами семейной жизни и воспитания; эти традиции, в свою очередь, затрагивают отношения ребенка к самому себе как к личности, к другим людям и к миру. Семейные и общественные традиции являются основополагающими элементами в процессе нравственного воспитания подрастающих поколений.

Однако нельзя забывать и об образовательных учреждениях, где человек проводит много времени и формируется как личность. Одна из проблем современного образования состоит в том, что в процессе воспитания не соблюдается историческая преемственность поколений. Молодежь лишается возможности брать пример с людей, живших в прошлом, не знают, как люди решали свои проблемы, что стало с теми, кто пошел против высших ценностей, и с теми, кто смог изменить свою жизнь, подавая нам яркий пример. Образование само по себе не гарантирует высокого уровня духовно-нравственной воспитанности, ибо воспитанность – это качество личности, определяющее в повседневном поведении человека его отношение к другим людям на основе уважения и доброжелательности к каждому человеку. В качестве критериев нравственного воспитания в системе образования выступают: уровень знаний и убежденности в необходимости выполнения норм морали, сформированность моральных качеств личности, умения и навыки соответствующего поведения в жизненных различных ситуациях.
О необходимости изучения в школе и вузах духовно-нравственной культуры и этики свидетельствуют такие кризисные явления современной жизни, как наркомания, пьянство, криминализация детской и молодежной среды, половая распущенность, низкий уровень общественной морали, острейший кризис традиционных семейных ценностей, упадок патриотического воспитания. Преподавание основ духовно-нравственной культуры будет способствовать нравственной ориентации, поможет им побуждать себя к развитию и самосовершенствованию.
И здесь образование призвано обеспечить:

– историческую преемственность поколений, сохранение, распространение и развитие национальной культуры, воспитание бережного отношения к историческому и культурному наследию;

– воспитание патриотов, граждан правового, демократического, социального государства, уважающих права и свободы личности, обладающих высокой нравственностью и проявляющих национальную и религиозную терпимость, уважительное отношение к языкам, традициям и культуре других народов;

– формирование культуры мира и межличностных отношений.

Причем если в школе ребенку начинают прививать духовные и нравственные ценности, то в вузах данный процесс необходимо продолжать.

Преподаватели должны стремиться к формированию у студентов следующих качеств:

– нравственных чувств (долга, веры, совести, ответственности, патриотизма, гражданственности);

– нравственного облика (милосердия, толерантности);

– нравственной позиции (способности к различению добра и зла, проявлению самоотверженной любви);

– нравственного поведения (готовности служению людям, своей Родине).
Выводы
Нравственная культура личности – это характеристика нравственного развития личности, в которой отражается степень освоения ею морального опыта общества, способность последовательного осуществления в поведении и отношениях с другими людьми ценностей, норм и принципов, готовность к постоянному самосовершенствованию. Задача формирования нравственной культуры личности заключается в достижении оптимального сочетания традиций и новаций, в соединении конкретного опыта личности и всего богатства общественной морали. К числу эффективных методов формирования гражданственности, патриотического и национального самосознания следует отнести целенаправленное развитие у студенчества в ходе обучения лучших черт и качеств – любовь к родной земле, доброта, коллективизм.
Неразрешимых проблем не бывает, поэтому при целенаправленной и скоординированной воспитательно-педагогической работе семьи, политической системы, церкви, образовательной системы и отдельно взятой личности над собой данная проблема заметно уменьшится.
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Теоретические измерения и практические задачи духовно-нравственного воспитания молодежи
“Молодежь – это будущее народа, которое сейчас подрастает в сегодняшней молодежной среде. Они будут определять образ будущего, как нашей страны, так и других стран мира.

Наше общество переживает, в настоящее время, духовно-нравственный кризис. Государство осталось без официальной идеологии, общество – духовных и нравственных идеалов. Духовно-нравственные обучающие и воспитательные функции действующей системы образования абсолютно неэффективны. В связи с этим задача духовно-нравственного воспитания подрастающего поколения имеет чрезвычайную значимость; ее, без преувеличения, необходимо осмыслить сегодня как одну из приоритетных в деле обеспечения национальной безопасности страны.

Идеология, основанная на принципе толерантности ко всему и во всем, подчеркивает приоритет интеллектуального развития над нравственным; изменяет традиционный смысл понятий “духовность”, “нрав​ственность”, “добродетель”; предполагает возможность существования образования отдельно от воспитания. В Украине, последствия жизни без Бога, особенно очевидны. Духовно-нравственный кризис порождает кризисные явления в политике, экономике, социальной сфере нашей страны. Без изменения духовно-нравственного состояния общества невозможно продуктивное осуществление никаких реформ.

“Религия”, “духовность”, “нравственность” как базовые понятия для определения духовно-нравственного воспитания
Понятием “духовность” традиционно обозначалось как все относящееся к человеческой душе, духу, Богу, Церкви, вере. Тут следует отдельно поговорить о религии как значимой части духовной культуры. В отличие от других элементов культуры религия возникла, не в результате творческой деятельности человека, а была дана извне, Свыше, на все времена. Само слово “религия” буквально переводится с латинского как “святыня”, “набожность”, “благочестие” – жизнь по совести, в соответствии с заповедями Божьими. Для каждой традиционной национальной и всей общечеловеческой культуры именно религия является стержневым, культурообразующим фактором. Разрушение религии, как стержня традиционной культуры, ведет к гибели цивилизаций и народов, а во вселенском плане – к апокалипсису.

К сожалению, в системе мировосприятия большинства современных людей подобное представление о религии отсутствует. Утрата стержневой роли традиционной религии, изменение понимания сути духовности в современной культуре приводят к возникновению кризисных явлений в духовно-нравственной сфере. В связи с этим, в современной культуре изменяется традиционное понимание “нравственности” как благонравия, согласия с абсолютными законами правды, достоинством человека, долгом, честью, чистой совестью гражданина. Для страны это означает утрату преемственности в духовно-нравственной культуре, идеологии, так как наш традиционный взгляд на мир веками основывался на фундаментальной идее, предполагающей осмысление жизни как религиозного долга, всеобщего совместного служения евангельским идеалам добра, правды, любви, милосердия, жертвенности и сострадания. Согласно такому мировоззрению, целью человека в его личной жизни, смыслом семейного бытия, общественного служения и государственного существования в государстве являлось и является посильное воплощение в жизнь тех высоких духовных начал, бессменным хранителем которых выступает Православная Церковь.

Проблемы реализации духовно-нравственного воспитания в современных условиях
На сегодняшний день можно назвать немало препятствий в реализации духовно-нравственного воспитания на традиционной православной основе. Главными являются:

1. Отсутствие разработанной методологии православной культуры, ее искусственное сужение только до вероучительных аспектов.
2. Отсутствие в стране системы общественного духовно-нравственного воспитания.

3. Проблема ограниченной представленности традиционной культуры в современном обществе: его идеологической, научной, художественной, бытовой сферах. Высокая степень секуляризованности современной массовой культуры.
4. Разрушение традиционного уклада жизни: основанных на православном мировосприятии обычаев, традиций, отношений (сердечных чувствований и настроений), правил доброй и благочестивой жизни

5. Проблема малого числа подлинных носителей традиционной православной культуры, что связано с недостаточностью живого духовного опыта, отсутствием систематического духовного образования даже в православной среде.
6. Неподготовленность (мотивационная, эмоциональная, интеллектуальная) большей части населения нашего современного государства к восприятию духовного содержания традиционной культуры.

7. Разрушение и кризис семьи, крайне низкий уровень духовно-нравственной культуры большинства современных родителей. Как следствие – необходимость массового просвещения родителей и педагогического сопровождения семьи в вопросах духовно-нравственного воспитания детей.
8. Отсутствие согласованности влияния на духовно-нравственное воспитание детей и молодежи различных социальных институтов: семьи, образовательных учреждений, Православной Церкви, государственных и общественных структур.

9. Кадровая проблема. Недостаточный уровень культуры и профессиональной компетентности педагогов в вопросах содержания и методики духовно-нравственного воспитания на традиционной основе.

10. Политическая проблема: государство, не имеет сегодня четкой идеологической позиции и позволяет заполнять духовно-нравственную сферу суррогатами и продуктами западной массовой культуры.

11. Экономическая проблема. В то время как огромные деньги тратятся на внедрение различных программ либерального характера, нет средств на разработку и создание учебно-методической и информационной продукции по традиционному духовно-нравственному воспитанию.

12. Управленческая проблема. До сих пор нет цельной программы по духовно-нравственному воспитанию в масштабах страны или региона.
Система мероприятий по реализации Программы духовно-нравственного воспитания детей и молодежи в регионе

1. Нормативно-правовое обеспечение подготовки и принятия региональных законодательных материалов по реализации системы духовно-нравственного воспитания детей и молодежи, а именно: постановлений правительства региона, документов департамента образования, включающих вопросы духовно-нравственного воспитания.
2. Финансово-экономическое обеспечение.

Определение объема, источников финансирования; решение вопросов финансирования и экономического обеспечения.

3. Информационно-просветительское обеспечение.

Уровень духовно-нравственной культуры современного нашего общества необходимо предполагает систему мер информационно-просветительского характера. Просвещение населения, в первую очередь родителей. Духовно-нравственное просвещение различных категорий специалистов региона реализуется через:

· проведение семинаров совещаний по Программе;

· распространение информационно-просветительских материалов, 

· подготовку и проведение в регионе курсов повышения квалификации по духовно-нравственному воспитанию для работников образования, здравоохранения, культуры.

4. Научное обеспечение реализации Программы, в задачу которго входит доработка и обобщение существующих проектов Концепции духовно-нравственного воспитания подрастающего поколения.

5. Включение духовно-нравственной компоненты в региональную практику семейного воспитания.

6. Включение духовно-нравственной компоненты в региональную систему общественного дошкольного образования.

7. Включение духовно-нравственной компоненты в региональную систему дополнительного, среднего-специального, и высшего образования региона.

8. Подготовка, повышению квалификации и переподготовка педагогических кадров в области православной культуры и духовно-нравственного воспитания.

Н. А. Кошлан

психолог, студентка группы Дбг-112

Классический приватный университет

ПАТРИОТИЗМ – КАЧЕСТВО ДУХОВНОСТИ
ПРАВОСЛАВНОЙ ЛИЧНОСТИ

“Никогда прежде не было столько лжеучителей, как в нашем злосчастном XX веке, богатом материалистическими искушениями и бедном разумом и душой. Самые нелепые, бредовые взгляды, ранее безоговорочно и повсеместно отринутые культурными людьми, сейчас находят “теоретическое обоснование” и непременного “учителя”, – сказал Серафим Роуз [10].
В настоящее время появилось течение уранополитизма отца Даниила Сысоева. Данная концепции “уранополитизма”, активно распространяемая его учениками и последователями, вызвала волну протестов православного священничества. “Уранополитизм – это (от греч. uranos – небо, polis – город) учение, утверждающее главенство Божественных законов над земными, примат любви к небесному Отцу и Его Небесному Царству над всеми естественными и греховными стремлениями человека. Уранополитизм утверждает, что христиане не имеют здесь вечного гражданства, но ищут будущего Царства Бога и потому не могут ничему на земле отдавать своего сердца. Уранополитизм утверждает, что в смертном мире христиане – странники и пришельцы, а их родина на небе”. На первый взгляд, это обычное христианское учение.

Учение отца Даниила Сысоева об уранополитизме можно было бы принять как вполне ортодоксальное, ибо все православные христиане призваны стремиться к Небесному Отечеству, если бы при этом патриотизм христианина не объявлялся идолопоклонством, а любовь к земному Отечеству – запретной и недостойной истинного христианина. В своей небольшой статье “Патриотизм и христианство – внутреннее противоречие” [1] отец Даниил заявил следующее: “Не заповеданный Богом патриотизм как служение стране не требуется христианину, вовсе не помогает ему идти к Богу, не учит любви ко всем людям – безразлично какого государства они подданные. Напротив, эта идеология просто мешает человеку исполнять евангельские заповеди, она привязывает к тленной земле и заставляет забыть о небе. Еще раз повторюсь, что чувство, что место, где ты родился, тебе нравится, – для спасения безразлично”. Уранополитизм отца Даниила Сысоева – вариант космополитизма. Космополитизм проповедует любовь ко всему человечеству, подразумевая под отечеством весь мир, проповедует какое-то всеобщее гражданство, не допуская никакой особой любви к своему Отечеству. Космополитизм – бездушный, не имеет основания ни в естественном настроении людей, ни в христианской религии, ни в истории. Под предлогом всеобщего человеколюбия космополитизм поселяет и питает в людях одно равнодушие, холодность и бесчувственность к ближним и ослабляет все общественные связи и отношения.

Космополитизм есть искажение христианской любви. В нем отсутствует ее существенный признак – самоотречение и актуальность (конкретность). Никаким “интересам всего человечества” нельзя заменить любви к Родине, к семье. Объектом любви космополита является “человечество” – понятие отвлеченное, а не “человек”, “брат”, “ближний”, “соотечественник”. В этом искажении христианской любви нет ни Бога, “Первоисточника любви”, ни “ближнего” для проявления любви в жизни. – Г. Шимановский [13].
Но ведь сам святой апостол Павел помнил о своем римском гражданстве и пользовался им для успеха исполнения своего апостольского подвига. (см.: Деян. 16; 22). Ему же принадлежат и следующие исполненные великого патриотизма слова: “Великая для меня печаль и непрестанное мучение сердцу моему: я желал бы сам быть отлученным от Христа за братьев моих, родных мне по плоти, то есть Израильтян…” (Рим. 9, 2–4). Апостол Павел был патриотом еврейского народа. В ап. Павле любовь к своему народу была так пламенна, что он, скорбя о нем своим сердцем, желал быть сам отлучен от Христа и, если бы только можно было пред судом Божиим, готов был пожертвовать самим спасением своим для братии своих израильтян (Рим. 9:3).
Вот и еще его слова о том же: “Если же кто о своих и особенно о домашних не печется, тот отрекся от веры и хуже неверного” (Тим. 5, 8). Толкование блаженного Феофилакта: “должно заботиться о своих, то есть верных, и особенно о домашних, то есть принадлежащих к роду, разумеет всякую заботу – и о душе, и о теле. Если бы он веровал в Бога, то слушался бы слов его: “от единокровного своего не укрывайся” (Ис. 58:7). Говорят, что “они говорят, что знают Бога, а делами отрекаются” (Тит. 1:16). И хуже неверного. Потому что последний если и презирает чужих, то по крайней мере не презирает близких себе, конечно, побуждаемый природой; А он нарушает и закон Божий, и закон природы, и поступает несправедливо. Кто же поверит, что такой человек может быть милостивым к чужим?” [12].
Совершенно непонятно, если есть любовь к земной Родине, то какое в этом может быть противоречие с любовью человека к Богу, к Небесному Отечеству? Патриотизм –это любовь к отечеству, то есть, его народу, культуре, языку, природе и историческим корням; готовность служить отечеству, укреплять, развивать и защищать его. Христианский патриотизм – это исполнение заповеди любви к ближнему, то есть любви к жителям своей страны как наиболее близким людям. “Любовь к отечеству так же естественна, как и любовь к себе, и она в зародыше есть у каждого человека. Патриотизм есть явление всеобщее в человеческом роде, и он также естественен, законен и понятен, как все нормальное и необходимое в жизни человека. Мы можем найти народ без всякого развития, но не найдем такого народа, у которого чувство любви к своему Отечеству не проявляло бы себя высокими примерами самоотвержения”[13].

Толкование пятой заповеди о почитании родителей Святителя Филарета Московского в аспекте Отечества: “Вместо родителей для нас являются: Отечество, потому что оно есть великое семейство, в котором Государь есть отец, а подданные – дети Государя и Отечества; пастыри и учителя духовные, потому что они учением и Таинствами рождают нас в жизнь духовную и воспитывают в ней; старшие по возрасту; благодетели; начальствующие в разных отношениях” [2].

Одной из основных составляющих патриотизма является христианское мужество. Оно также основано на любви к Богу и ближним, на надежде и уповании на Бога, на всецелом послушании и непоколебимой верности Ему. По определению Н. Е. Пестова [6]: “Мужество – христианская добродетель, качество духа, дающее человеку способность встречать опасность и затруднения с твердой решимостью, без страха и колебаний. Мужество есть устойчивость в правде. Мужество – действие Духа Божия в человеке, дающего человеку силы противостоять искушениям, творить правду и отстаивать её. Мужество – это любовь к Богу и ближнему, любовь настолько сильная, что затмевает страх перед опасностью и даже смертью”.  Коренное свойство истинной любви – активность и жертвенность (самоотверженность). Любить свое Отечество такой любовью – долг христианина. Эта любовь у него – та же любовь, по которой “узнают ученика Христова”, любовь, полагающая в требуемых случаях “душу свою за други своя” (Ин. 13:15).
Как в Библии, у святых отцов, так и в истории христианства, чрезвычайно много доказательств того, что патриотизм является необходимым духовным качеством православного человека.

Чудесное явление Покрова Пресвятой Богородицы соверщилось жителям Константинополя в 10 веке, собравшимся на всенощное бдение в Влахернский храм, что видели Андрей Юродивый и его ученик Епифаний. Богоматерь, сопровождаемая Иоанном Предтечей и Иоанном Богословом, подойдя к амвону, преклонила колени и с плачем принялась молиться за спасение тех, кто был во храме. Завершив молитву, Богородица сняла сияющий покров с головы и распростерла его над всеми присутствующими. После ухода Пречистой Девы исчезло и покрывало, но божественная благодать осенила всех, кто молился. Город был спасен [7]. Помощь Пресвятой Богородицы в защите Родины от врагов в ходе различных войн на протяжении всей истории христианства была неоднократным фактом, что свидетельствует о богоугодности патриотических чувств.

История христианской Церкви представляет нам много высоких примеров патриотизма.

О том, что бой с врагами Божиими за Веру и Отечество свят, свидетельствует в 1380 г. игумен Земли Русской преподобный Сергий Радонежский, который благословил русское войско во главе со святым благоверным князем Димитрием Донским на битву с татаро-монгольскими завоевателями, благословил двоих схимников из братии своего монастыря на битву с татаро-монголами. И павший в этом бою Александр Пересвет прославлен Церковью в лике святых.
Православная Церковь первой из всех “официальных” структур обратилась к нации в один из самых страшных ее дней – 22 июня 1941 г. Именно местоблюститель патриаршего престола митрополит Сергий, несмотря на свои физические недостатки – глухоту и малоподвижность – написал и собственноручно отпечатал на машинке послание, в котором призывал православный русский народ на защиту Отечества. [8]

Любовь к отечеству так же естественна, как и любовь к себе, и она в зародыше есть у каждого человека. Патриотизм есть явление всеобщее в человеческом роде, и он также естественен, законен и понятен, как все нормальное и необходимое в жизни человека. Мы можем найти народ без всякого развития, но не найдем такого народа, у которого чувство любви к своему Отечеству не проявляло бы себя высокими примерами самоотвержения.
Г. Шиманский [13] в “Конспекте по нравственному Богословию” рассмотрел библейское основание права, на котором учреждается государство. После потопа, когда человечество начало умножаться, Бог изрек закон: “кто прольет человеческую кровь, того кровь прольется рукою человека, ибо человек создан по образу и подобию Божию” (Быт. 9:6). “Вначале Бог установил одну власть, – говорит св. И. Златоуст, – поставил мужа над женою; но когда род наш пришел в великое расстройство, то Он учредил и другие власти... – правителей, и это также для любви. Злоба развращала и погубляла род наш. Посему Он посадил среди городов судей, как бы каких врачей, чтоб они, истребляя злобу, как бы какую заразу, собирали всех в одно...” (Толкование на 1 Кор., беседа 34).

Обоснование и цель существования народов и государств выражена св. ап. Павлом в его речи к афинскому ареопагу: “Бог от одной крови произвел весь человеческий род для обитания по всему лицу земли, назначив предопределенные времена и пределы их обитанию, чтобы они искали Бога, не ощутят ли Его и не найдут ли, хотя Он и не далеко от каждого из нас” (Деян. 17:26-27). То же говорит свт Феофан Затворник [11] в “Начертании христианского нравоучения”: “ Господь благоустрояет на земле государства и дает им главу в царе, чтобы они, под управлением единого, согласным действованием всех созидали свое благоденствие временное для благоуспешнейшего достижения вечного спасения. Христианин, делаясь членом Церкви, не престает быть и членом общества и не должен. Он должен только, принявши христианство, освятить им свое служение обществу. Отсюда есть на христианах и общественные обязанности, все, как и во всяком государстве, подчиненные только христианству и проникнутые духом его”.
Христианские правители киевские: княгиня Ольга, князья Владимир Великий, Ярослав Мудрый и Владимир Мономах, укрепили мировую и европейскую державу Киевскую Русь. Материальная и военная мощь базировалась на духовных достижениях: расцвете древнеславянской письменности, единстве церковного и светского образования, взлете архитектуры православных храмовых комплексов (Софии, Лавры) и градостроительства, науки, искусства и ремесел [9]. Яркий пример процветания христианской державы представляет также “золотой век” Грузинской истории 12 века во время правления православной царицы Тамары. История свидетельствует, что принятие христианства правителями государств, народом, усиливает патриотизм, способствует расцвету данной державы.
На состоявшемся в 2000-м году Архиерейском соборе были приняты “Основы современной социальной концепции Русской Православной Церкви” [3]. Это официальный церковный документ, в котором представлен концептуальный подход Церкви к широкому кругу проблем жизни общества. Данная концепция, по признанию самих богословов, создавалась как авторитетное практическое руководство для духовенства и мирян, так и для разъяснения светскому обществу позиции Церкви по насущным проблемам современности. В Основах социальной концепции Русской Православной Церкви (2000г.) говорится: “II.3. Христианский патриотизм одновременно проявляется по отношению к нации как этнической общности и как общности граждан государства. Православный христианин призван любить свое отечество, имеющее территориальное измерение, и своих братьев по крови, живущих по всему миру. Такая любовь является одним из способов исполнения заповеди Божией о любви к ближнему, что включает любовь к своей семье, соплеменникам и согражданам.

Патриотизм православного христианина должен быть действенным. Он проявляется в защите отечества от неприятеля, труде на благо отчизны, заботе об устроении народной жизни, в том числе путем участия в делах государственного управления. Христианин призван сохранять и развивать национальную культуру, народное самосознание. Когда нация, гражданская или этническая, является полностью или по преимуществу моноконфессиональным православным сообществом, она в некотором смысле может восприниматься как единая община веры – православный народ.

П.4. В то же время национальные чувства могут стать причиной греховных явлений, таких как агрессивный национализм, ксенофобия, национальная исключительность, межэтническая вражда. В своем крайнем выражении эти явления нередко приводят к ограничению прав личностей и народов, войнам и иным проявлениям насилия. Православной этике противоречит деление народов на лучшие и худшие, принижение какой-либо этнической или гражданской нации. Тем более несогласны с Православием учения, которые ставят нацию на место Бога или низводят веру до одного из аспектов национального самосознания.

Противостоя таким греховным явлениям, Православная Церковь осуществляет миссию примирения между вовлеченными во вражду нациями и их представителями. Так, в ходе межэтнических конфликтов она не выступает на чьей-либо стороне, за исключением случаев явной агрессии или несправедливости, проявляемой одной из сторон”.

Святейший Патриарх Кирилл подтверждает высокую ценность патриотизма: “Народ должен сохранить способность совершать подвиг, не во имя денег, не во имя карьеры, потому что подвиги во имя денег и карьеры не совершаются. Но во имя общих интересов всего народа, во имя Родины, во имя веры. И мы знаем, что во имя достижения этих целей, человек способен отдать свою жизнь. А это – и есть подвиг. Пусть Господь дает силы всем вам, мои дорогие!” (Проповедь в Молдавии. 2013 г.) [4].

Святитель Филарет Московский: “Худой гражданин земного отечества и небесного недостоин”. Святой праведный Иоанн Кронштадтский: “Помните, что Отечество земное с его Церковью есть преддверие Отечества небесного, потому любите его горячо и будьте готовы душу свою за него положить”, “земная служба есть испытательная, приготовительная служба к служению на небесах” [5].
Деятельная любовь к Отечеству – патриотизм – есть проявление духовности христианина, его нравственный долг. Все нравственное должно находить и обычно находит в государстве для себя оплот. Таким образом, патриотизм: любовь к своему народу при уважении иных народов, любовь к Родине, – есть духовное качество православной личности. Духовность и социальная мораль личности в высокой степени созвучны и гармоничны.
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ВИХОВАННЯ СТУДЕНТСЬКОЇ МОЛОДІ
НА ЗАСАДАХ ПРАВОСЛАВНОЇ ДУХОВНОЇ МУЗИКИ

Звернення нашого народу до християнського вчення було тим важливим фактом, який з Х до ХVІІ століття визначив шлях розвитку вітчизняної музичної освіти. В ІХ столітті, після хрещення Русі рівноапостольним князем Володимиром, християнство отримало розповсюдження як державна релігія.
Наш народ є глибоко віруючим і першою з його практичних потреб, наряду з забезпеченням потреб тілесних, було спілкування з Божественним. Духовна музика споконвічно була пов’язана із вірою людини в Бога. Про високі досягнення духовної музики та співів, про їхній благотворний вплив на людей багато говорять і філософи і музикознавці. Особливе, всіма визнане значення музичного мистецтва в житті людини полягає в тому, що воно здатне змінити людину, пом’якшити норов, зробити помірними її почуття, привести душу до кращого стану. Духовна музика є унікальним, неповторним та специфічним явищем нашої культури.

”Спів – говорить грецький монах Євфімій Зігабен – має великий вплив на становлення характеру людини, на його зміни та упорядкування.”[1] Саме тому у давніх народів музика та спів мали велике значення у справі виховання.
Климент Олександрійський, один з перших вчителів Церкви, докладно займався питаннями взаємодії співу та життя в наслідок чого, ним було сформовано правило: правильний спів є слідством праведного життя, а праведне життя є умовою правильного співу [4].

Для нашого народу, як народу глибоко віруючого однією з перших була потреба спілкування з Божественним. Це яскраво проявилося в традиціях, обрядах, ритуалах, в своєрідності літургії, де відобразилася пісенна вдача українського народу. Спів міцно увійшов до всіх галузей освіти, став могутнім засобом формування духовності людини. Життя духовне, вважали монахи, як і тілесне, підтримується їжею: без їжі тілесної людина вмирає тілесно, без їжі духовної – духовно.

Відомими є факти впровадження та вивчення церковного (партесного) співу в навчальних закладах України (в братських школах та академіях). Як відомо, в Академіях музику вивчали в єдиному комплексі з філософськими, гуманітарними та природознавчими науками. 
Найбільшої уваги заслуговує використання музики як засобу духовного розвитку студентів у досягненні високого рівня їхньої самостійної музичної діяльності. Так, серед занять, які мали відвідувати в академії, були хорове виконання, інструментальний клас, композиція. Студенти здобували міцні теоретичні знання, збагачували репертуар різноманітними музичними жанрами, оскільки добре знали духовну, світську та народну музику. [3] Виконувати піснеспіви дозволялося і поза храмом, адже, на думку Отців церкви, “багато святих писали вірші, які можна вірним співати на вулицях” (Iоан Златоуст), тим самим “відволікаючи їх від пісень єретиків”(Єфрем Сірін). У ті часи, студенти саме співанням кантів та псалмів заробляли собі на життя.

Значна кількість архівних матеріалів переконливо доводить, що музичні заняття в школах та академіях сприяли свідомому сприйняттю учнями творів, їхньому адекватному розумінню й творчій виконавській інтерпретації, тим самим підвищуючи ефективність впливу музики на духовний розвиток особистості, на усвідомлення нею навколишнього світу та свого місця в ньому.
Сучасна вітчизняна педагогіка дедалі більше усвідомлює потребу в реформуванні освіти, переосмисленні атеїстичної методології, в орієнтуванні не лише на формування в особистості “суми знань”, а й на розвиток її духовного світу.
Наука в поєднанні з мистецтвом, а саме з православною духовною музикою, сприяє успішному вирішенню найважливіших завдань виховного процесу. Прикладом тому може бути історія становлення та розвитку духовної музики як в нашій країні, так і далеко за її межами. Спів розглядався не стільки як предмет богослужіння, скільки як предмет світського викладання та всенародного визнання у справі релігійного, морального, етичного виховання людини.

Духовні твори не лишають нікого осторонь, вони мають досить великий емоційний вплив та відгук. В процесі спілкування зі студентами вищих навчальних закладів, ми з’ясували, що вони розуміють “духовну музику” відповідно до того, яке місце в їхньому житті відводиться цій музиці. Так, ті з них, хто часто відвідують храми – визначають духовну музику як таку, що виконується в церкві (на Літургії, Ранішній, Вечірній службах, молебнях тощо). Студенти, які добре обізнані з класичними творами (з курсу “Історії музики”) – відносять до духовної “культову музику”, наводячи переважно приклади творів західноєвропейських композиторів. Ті ж із студентів, що мають практику участі у фольклорних колективах – відносять до духовної музики переважно псалми та пісні богословської тематики.
Однак, як відзначали студенти, при розучуванні творів духовної музики (уроки диригування, хоровий клас, фольклорні ансамблі), вони, на жаль, не мають достатньої інформації про самі твори, історію їх створення, використання, взагалі про видатних творців та композиторів цього жанру. Серед творів, які знають і виконують студенти, були названі “AveMaria” Й. С. Баха – Ш. Ф. Гуно, ”Реквієм” В. А. Моцарта, “Нынеотпущаеши” О. Архангельського, “Ангел вопіяше” П. Диньова, “Вірую”, ”Ой зійшла зоря” М. Леонтовича, “ЕдинородныйСыне”, ”Богородице, Дево, радуйся” С. Рахманінова, “Преславна приснодіво, Богородице” Б. Фільц, псалми “Страждальна мати”, “Ведуть у Почаїв стежки і дороги” та інші.

Але є серед студентів і такі, що сприймають духовні твори лише в церквах, під час богослужінь, а в закладах освіти та культури абсолютно і категорично не бажають виконувати подібну музику. Нажаль, історично склалося так, що спадкоємність поколінь була насильницькі перервана революцією 1917 р., а тому відголосок цих подій та результати атеїстичного виховання спостерігається і сьогодні. Хоча з історичних джерел відомо, що практика розучування та виконання духовних творів у закладах освіти існувала досить довго. Так, наприклад, ще в 1889 р. було видано указ Міністерства освіти № 1068 про введення і “... викладання співів і музики в усіх навчальних закладах”, а на початку ХХ ст. практика церковного співу стала обов’язковою самостійною дисципліною. Мало хто знає, що у середині 70–80-х рр. у деяких консерваторіях було відкрито відділення співацької палеографії, які порушували і висвітлювали різноманітні наукові питання щодо історії дослідження та використання духовних творів. Тоді духовна музика розглядалася не як предмет богослужіння, а як предмет світського викладання та всенародного визнання у справі релігійного, морального, етичного виховання людини.
Духовна музика, з її особливою енергетикою, стриманою емоційністю, відображуючи морально-етичні, естетичні ідеали людини, потужно впливає на формування музичного сприйняття студентів. Як показали наші спостереження, не всі слова та назви духовних творів є зрозумілими для більшості з них. Деякі поняття вони чули, використовували у мовній практиці, але детально пояснити, дати їм визначення виявилося проблематичним. Наприклад, не всі змогли відповісти на запитання: Яка пісня виконується на Літургії – “Херувимська”, “Світе тихий” чи “Нині відпускаєш раба твого Владико”, або: книжку, в якій зібрано відомі народні пісні на духовну тематику, називають: Псалтир, Богогласник, Служебник. Ці назви неодноразово звучали на концертах та заняттях, але про конкретне значення і місце цих пісень у богослужбовій практиці не йшлося, бо увага зосереджувалася тільки на виконанні.
Мало хто серед виконавців та й студентів цікавиться історією написання чи виконання творів духовної музики: “Коли і з чим пов’язана поява їх у богослужбовій чи в народнопісенній практиці? Хто автор? Якою є його художня концепція? Яким є змістове наповнення твору? Якими є специфічні особливості виконання?” А між тим, вони потребують досконалого, глибокого та докладного вивчення, а відтак поінформованість про них є досить важливою як для керівників, викладачів, так і для виконавців.

Абсолютно недопустимим на нашу думку є власний переклад духовних текстів деякими керівниками хорових колективів. За їхнім твердженням, це робиться задля “кращого розуміння тексту й окремих слів”. Виконання творів мовою оригіналу завжди високо цінували музиканти. Слово і музику часто пов’язують з явищем інтонаційності, які оформлюють фразу, надають їй сенсу. На думку спеціалістів, зближення словесної та музичної інтонації зумовлює розуміння словесно-жестової (знакової) природи виконання. Не розуміючи, яким важливим фактором є “виконання” саме оригінального слов’янського тексту (без внесення змін в інтонацію слова), такі керівники руйнують неповторне сприйняття духовних творів. У наш час більшість збірок, в яких друкуються твори духовної музики, наприкінці випуску обов’язково містять переклад текстів, пояснення деяких слів, виразів, є навіть “словнички”, що сприяють поліпшенню сприйняття цих творів.
Саме тому, слід особливу увагу приділяти не лише музиці, а й слову, тесту, ритму, метру і темпу духовних творів. Так, слово використовує музичний елемент для кращого вираження задуму та характеру тексту, адже відомо, що в храмах слово не просто вимовляється, воно має свою ритміку, звуковисотність, інтонацію. Глибина виконання, стильова точність духовних творів багато в чому залежить від глибини осмислення змісту словесного тексту. “Співайте розумно” – одна з головних вимог співу.

Інша стилістична особливість духовної музики пов’язана з виразністю та передачею проголошуваних слів. Текст тоді виконується розумно, відзначав І. Гарднер, коли співак, проникаючи у його зміст, “осмислено виспівує та відтіняє його як щодо граматичних, так логічних акцентів” [58, с.70]. Розуміння його смислового навантаження та фразування, донесення краси кожного слова та точна його артикуляція є важливим моментом у виконанні православної музики.
Однією з особливостей духовних творів більш раннього зразку є несиметричність ритму, яка не може увійти в симетричність тактів та згрупувати музичні фрази у періоди. Ритм повністю залежить від тексту, де немає правильного чергування ударних та безударних складів. У цілому вважається, що ритм впливає на людину і діє на неї особливим чином, створюючи необхідний психічний стан (впевненість у собі, віра в свої сили, душевний спокій, надія на постійний захист від будь-яких катаклізмів).

Наступною особливістю є темп духовних творів. Темп, поставлений автором, дає нам лише загальні орієнтири для виконання. В духовних творах він може бути взагалі відсутній, і тому виконавець має творчо підійти до інтерпретації твору. Саме вивчення традицій виконання піснеспівів, розкриття їхнього внутрішнього змісту, проникнення в образну будову та настрій твору дадуть змогу керівникові та виконавцям знайти потрібний темп виконання.
Враховуючи особливий статус духовної музики в суспільстві, відмінність її інтонаційної сфери, тематизму та законів розвитку, ми передбачаємо, що аналіз її засобів (вербальних, музичної виразності, жанрів, різних форм записів) у практичному поєднанні з основними видами діяльності (слухання-виконання-творчість) сприятиме розвитку свідомого сприйняття студентів. Освітня та виховна функція духовної музики не підлягає сумніву, адже, крім музичних знань, вона дає значну кількість літургічних, історичних та літературних повідомлень. Реанімувати духовну музику попередніх століть, продемонструвати ті музичні надбання, які має наша вітчизняна культура – ось ті важливі завдання, що стоять перед нами сьогодні.
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ТЕОРЕТИЧНІ ВИМІРИ ТА ПРАКТИЧНІ ЗАВДАННЯ
ДУХОВНО-МОРАЛЬНОГО ВИХОВАННЯ МОЛОДІ

У сучасному суспільстві панує духовна криза, що має прояв у протиріччях ціннісних орієнтацій, падінні моральності та знеціненні духовних цінностей тощо. Втрата людством універсальної ціннісної системи, яка спирається на вищі духовні й моральні абсолюти, є однією з причин виникнення проблеми розвитку духовності суспільства в цілому та духовного виховання зростаючого покоління, зокрема.
У міру зростання науково-технічного й виробничого потенціалу людства, підвищення здатності людини впливати на стан навколишнього буття і на кардинальні умови власного існування дедалі важливішою стає власне моральна спрямованість її конкретних дій, чимраз більшого значення набуває те, яким саме цінностям підпорядковує вона свою зростаючу могутність.
Сфера моральності – це не тільки проблеми обов’язку, свободи, відповідальності, це також глибокий і неповторний світ суб’єктивних хвилювань, ідеалів та прагнень, невичерпної діалектики людської душі. Це одвічні питання добра і зла, сенсу життя і ставлення до смерті, честі й гідності людини, сорому й совісті, любові й співчуття. До цієї галузі належить і цілий комплекс проблем людської діяльності та міжлюдських стосунків.

Ось вже більше двох тисяч років третина людства нашої землі наслідує ідеали християнства, котрі надали нової сили і змісту проблемам моральності. Основна мета християнського виховання – це розкрити в людині образ Божий, допомогти їй звільнитися від влади гріха. Християнська етика вчить нас, що кожна людина створена на образ і подобу Божу, що у її серці закладений глибокий талант любові. Людина у своїй сутності покликана любити. Це її дар і завдання. Християнське вчення показує, якою є справжня любов, як її можна досягнути, як наше життя безперервно пов’язане з Богом.
Проблема розвитку та виховання духовності є однією з центральних проблем сучасних педагогіки та психології. Виховання – це постійний процес, в якому вихователь допомагає пізнавати свої можливості, здібності, зацікавлення; показує, як і для чого жити. Іншими словами, покликання будь-якого вихователя, чи то батьків, чи то вчителів, чи кожного, хто має відношення до виховання, – це виховувати серце людини. Реалізація такої делікатної справи в свідомості українського народу просто немислима без християнських ідеалів та цінностей. Культура українців дуже глибоко переплетена з традиціями християнського світу.

В основі процесу духовного виховання науковці бачать формування в особи прагнення до найвищих загальнолюдських цінностей: гуманістичних ідеалів злагоди, милосердя, правди, справедливості; переважання альтруїстичних мотивів, готовності поступитися власними інтересами заради інтересів інших; потреби безкорисно робити добро і триматися далі від зла. Ступінь розвиненості цих рис особистості свідчить про рівень її духовності.
Духовність не надається людині одвічно, не успадковується генетично, вона розвивається, в тому числі в результаті спеціально організованого педагогічного процесу, який шляхом включення дитини в широкий соціокультурний контекст оволодіння загальнолюдськими цінностями пробуджує в неї внутрішню творчу активність, спрямовану на усвідомлення себе, сенсу свого життя та мети духовного саморозвитку як особистості.
Пробудження духовності відбувається в ранньому дитинстві, і визначну роль у її розвитку відіграє сім’я, однією з функцій якої є передача дитині духовної спадщини, яку має суспільство на даному етапі історичного розвитку. Сім’я стає першим осередком духовного виховання, особливо якщо в ній зберігаються духовні цінності, в результаті чого дитина є зануреною в атмосферу духовності. Духовні ідеали, смисли та цінності, засвоєні у ранньому дитинстві, суттєво впливають на подальше духовне зростання особистості.
Моральне виховання здійснюється в тісній органічній єдності з вихованням світоглядним, до якого примикають інші форми спілкування і діяльності: художньо – естетична, політична, правова та інш.

Крім педагогічного впливу на формування моральних і духовних цінностей особистості впливають багато факторів: соціальне середовище, різні види діяльності, що ведуть типи спілкування, при цьому кожен вік вносить свій внесок у формування моральної свідомості особистості; соціальна обстановка, що склалася в нашій країні, накладає відбиток на формування особистості.
Винесена на обговорення загальних зборів проблема виховання духовності й моральності молоді є особливим предметом розгляду суспільства. Її постійна присутність в ідеологічному, інтелектуальному, культурному полі пояснюється тим, що вона не має однозначного й остаточного вирішення. Розуміння й розв’язання цієї проблеми великою мірою залежать від соціально-економічного та культурного стану суспільства. Особливо вона актуалізується в час трансформацій, коли кардинально змінюються не лише вимоги до освіти й виховання, а й саме суспільство, його структура, організація, ідеологія. Саме ці процеси спостерігаємо нині в Україні.
У всі віки люди високо цінували духовно-моральну вихованість. Глибокі соціально-економічні перетворення, що відбуваються в сучасному суспільстві, змушують нас розмірковувати про майбутнє України, про її молодь. В даний час моральні орієнтири зім’яті, підростаюче покоління можна звинувачувати в бездуховності, безвір’ї, агресивності. Тому актуальність проблеми виховання молоді пов’язана з чотирма положеннями:

По-перше, наше суспільство потребує підготовки широко освічених, високо моральних людей, що володіють не тільки знаннями, а й чудовими рисами особистості.

По-друге, в сучасному світі молода людина живе і розвивається, оточена безліччю різноманітних джерел сильного впливу на неї як позитивного, так і негативного характеру, які щодня обрушуються на незміцнілий інтелект і почуття.
По-третє, саме по собі освіта не гарантує високого рівня духовно-моральної вихованості, бо вихованість-це якість особистості, що б у повсякденній поведінці людини її ставлення до інших людей на основі поваги і доброзичливості до кожної людини.
По-четверте, озброєння моральними знаннями важливо і тому, що вони не лише інформують про норми поведінки, що затверджуються в сучасному суспільстві, а й дають уявлення про наслідки порушення норм чи наслідки даного вчинку для оточуючих людей.

Проблема духовно-моральної освіти сьогодні постала в нашому суспільстві як ніколи гостро. Причин тому досить багато і одна з них відмова від ідеології минулого призвів до розпаду “зв’язку часів”, почуття причетності до історії своєї батьківщини. Тиражовані на всю країну засоби масової інформації ведуть руйнівну антидуховну пропаганду, стають причиною зниження критеріїв моральності і навіть погрожують психологічному здоров’ю людини.
Все більше і більше людина наближаеться до розуміння того, що для духовного відродження суспільства недостатньо тільки знань, які дають традиційною освітою. Моральні імпульси не можна раціонально засвоїти за допомогою суто наукової освіти, ніяка сума наук сама по собі не в змозі замінити любов, віру, співчуття.
Проаналізувавши це питання, можна прийти до висновку, що основними критеріями моральності людини можуть бути його переконання, моральні принципи, ціннісні орієнтації, а також вчинки по відношенню до близьких і незнайомим людям. Звідси випливає, що моральною слід вважати таку людину, для якої норми, правила і вимоги моралі виступають як її власні погляди і переконання (мотиви), як звичні форми поведінки.
Моральні мотиви керують моральними вчинками людини, спонукають його міркувати над відповідним проявом способу дій. Щоб домогтися глибоко усвідомленої, обгрунтованої поведінки, треба вести цілеспрямовану роботу над формуванням мотивів, їх подальшим розвитком. Даний процес виходить із суспільних вимог часу. А тому моральні мотиви не тільки основа моральної поведінки, але і досить показовий результат виховання.
Наші уявлення про суть морального виховання молоді змінюються не тільки під впливом нових наукових концепцій, але й реальних досягнень у галузі виховання. Поширений в недавні роки підхід до виховної роботи орієнтував вчителя на словесні форми передачі цінностей. Тому переважали тривалі монологи в сполученні з окремими заходами. Явно не вистачало індивідуального підходу, опори на життєвий досвід молодої людини, врахування його особистих особливостей.

Традиційні методи морального виховання орієнтовані на прищеплювання норм і правил суспільного життя. Однак частіше вони діють лише в умовах досить сильного зовнішнього контролю (дорослі, громадську думку, загроза покарання). Важливим показником сформованості моральних якостей особистості є внутрішний контроль, дія якого призводить часом до емоційного дискомфорту, невдоволення собою, якщо порушуються перевірені особистим досвідом правила суспільного життя.

У педагогічній літературі описується безліч методів і прийомів морального виховання. В очевидь, що вони не однаково спрямовані на формування мотивів морального поводження. Методів і особливо різних версій методів накопичено так багато, що розібратися в них, вибрати адекватні цілям і реальним обставинам допомагає лише їхнє упорядкування, класифікація. Але явища виховання дуже складні і суперечливі, а тому єдине логічне підгрунтя для класифікації численних способів педагогічного впливу знайти важко.

У навчальних посібниках колишніх років методи цієї групи називалися коротше і виразніше – методами переконання, оскільки головне їхнє призначення – формування стійких переконань. Не знання, а переконання стимулюють вчинки школярів, тому не стільки поняття і судження, скільки моральна впевненість суспільної необхідності та особистої корисності певного типу поведінки повинна формуватися на етапі розвитку свідомості. Методи досягають мети, коли у вихованців сформувалася готовність активно включатися в передбачену змістом виховання діяльність.

Природно, що виховання залежить і від особистого прикладу вихователя, його поведінки, ставлення до вихованців, світогляду, ділових якостей, авторитету. Але сила позитивного прикладу наставника збільшується, коли він своєю особистістю, своїм авторитетом діє систематично і послідовно. Крім того, сила позитивного впливу педагога буде зростати і тоді, коли вихованці переконаються, що між його словом і справою немає розбіжностей, до всіх він відноситься рівно і доброзичливо.

Вирішальне значення тут має не логіка окремих “відокремлених” засобів, а гармонійно організована їхня система. Зрозуміло, на якомусь певному етапі виховного процесу той чи інший метод може застосовуватися в більш-менш ізольованому виді. Але без відповідного підкріплення іншими методами, без взаємодії з ними він втрачає своє призначення, уповільнює рух виховного процесу до наміченої мети.

Який висновок можна зробити з наведених реалій? Оскільки духовність і моральність людини – це не лише суспільні, соціальні, а й великою мірою психологічні та педагогічні проблеми, в їх розв’язанні надзвичайне місце належить психолого-педагогічній науці, процесу виховання, системі освіти. Загалом питання, що таке духовність, лежить за межами педагогічної науки. Це філософська, метафізична категорія, як і моральність. Але для педагогічної науки вкрай важливо педагогізувати цю категорію, щоби знати достеменно, які орієнтації, уподобання, якості й переконання виховувати в дітей та молоді.

Проаналізувавши це питання, можна прийти до висновку, що основними критеріями моральності людини можуть бути його переконання, моральні принципи, ціннісні орієнтації, а також вчинки стосовно близьких і незнайомих людей. Звідси випливає, що моральним варто вважати таку людину, для якої норми, правила і вимоги моралі виступають як її власні погляди і переконання (мотиви), як звичні форми поводження.

ХРИСТИЯНСЬКА СПАДЩИНА НА ЗРІЗІ ПОКОЛІНЬ

Лука (Коваленко)

архиепископ Запорожский и Мелитопольский

кандидат медицинских наук, кандидат богословия

ЗАПОРОЖСКАЯ ЕПАРХИЯ-2015

Дорогие отцы, матушки, братья и сестры!

Милостью Божией, мы все вместе достойно потрудились в уходящем, 2015 году. Как ваш Правящий Архиерей, сердечно благодарю каждого из вас за понесенные труды во славу нашей Матери-Церкви.

Уходящий год ознаменован для нас рядом великих событий.

Во-первых, это 1000-летие со дня преставления великого князя Владимира, которое праздновалось на общецерковном и государственном уровне. Не могу не отметить, что Запорожская епархия была представлена во время всеукраинского Крестного хода в Киеве наибольшей паломнической группой.
Хочу поблагодарить вас за то, что это великое событие было отмечено не только на уровне благочиний, но и на уровне приходов. Уверен, что ваша миссионерская работа даст свои добрые плоды.
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Особенно отрадно, что мы показали свое единство и мощь нашей Церкви 11 октября, во время многотысячного общеепархиального Крестного хода по Запорожью с иконой Божией Матери “Зимненская”, перед которой, по преданию, после принятия Крещения князь Владимир молился и получил исцеление.
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В этом году Запорожский край обрел нового небесного покровителя – 13 ноября состоялось прославление в лике святых праведного Петра Калнышевского. Мы с вами имели счастье быть участниками прославления нового угодника Божия во время торжественного богослужения в Покровском архиерейском соборе, которое возглавил Его Блаженство, Блаженнейший Митрополит Киевский и всея Украины Онуфрий. Сердечно благодарю вас за участие в подготовке и проведении канонизации, организации паломнических групп от приходов епархии.  Благодаря общим усилиям это великое для нашего края и Православной Церкви событие прошло на самом высоком уровне, что было отмечено Блаженнейшим Митрополитом Онуфрием и всеми гостями.
Вместе с тем минувший год был, как и прежний, опечален бедою, скорбями, постигшими наш народ в этой братоубийственной брани. Украинская Православная Церковь с первого дня этого противостояния молилась, увещевала, призывала к миру, беречь и охранять от уничтожения самое драгоценное на земле – человеческие жизни. Мирного людского сожительства и созидательного человеческого труда ищет, жаждет, просит в молитвах наша Церковь.
Поэтому в течение всего года не умолкала и не умолкает по сей день на Запорожской земле Молитва о прекращении междоусобныя брани – молитва о мире в Украине.

В уходящем году мною было совершено 7 диаконских и 5 иерейских хиротоний. Обращаясь к новорукоположенным клирикам, а также к тем, кто перешел на службу в клир Запорожской епархии, хочу сказать следующее: одни из вас получили благодать священства через меня, иные нет, но все вы находитесь ныне под моим омофором. За каждого из вас я несу ответственность перед Богом, равно как и вы несете ответственность пред Ним за свою паству. Как ваш архипастырь, я призываю каждого достойно нести свое послушание и молюсь, чтобы Всемилостивый Господь укреплял вас в трудном деле служения на ниве Христовой. Прошу Господа, чтобы Он помогал вам пройти все искушения, которые предстоят на вашем пути.
Часто слышишь, что пастырь, в том числе и архиерей, должен быть, как пастырь впереди со свирелью, а не как пастух следовать сзади стада с кнутом. Первого персонифицируют как любовь, второго – воплощенная ненависть. Пасторальный образ пастушка со свирелью – излюбленная картинка Ренессанса. Кто хоть раз видел, как пастух пасет стадо, может подтвердить, что он идет за овцами и внимательно следит, чтобы с ними ничего не случилось. Если волки приблизятся, он созывает овец и, рискуя своей жизнью, отгоняет хищников. Именно этот пример приводит Христос, живописуя образ Доброго пастыря. Вот это – истинная пастырская любовь – не со свирелью спиной к овцам, похожий на другой персонаж из средневековой немецкой легенды (гамельнский дудочник), тоже любящий играть на свирели и возглавлять шествия, – крысолов, уведший некогда детей из города.
Во главу угла священнического служения учителя Церкви ставят сострадательную пастырскую любовь, которая усиливается самоотвержением пастыря, ношением скорбей своей паствы, постоянной борьбой со своим самолюбием, пламенной молитвой и неослабным самопонуждением к делам благочестия.
Дорогие отцы, я прошу также вашей совместной молитвы о тех наших собратьях, на которых наложено каноническое прещение. Прещение есть лекарство, которое я обязан применять ради исцеления вверенного мне клирика, дабы зараза страстей и гордыни не поразила остальных наших собратьев. Молю Бога о том, чтобы Он, по своей Милости, вразумил их, помог прийти к покаянию и укрепил в борьбе с обуреваемыми страстями.
Наша епархия в этом году пережила несколько утрат. Предстали пред Господом протоиерей Алексей Ищенко, настоятель больничного храма в честь Веры, Надежды, Любови и матери их Софии (г. Запорожье) и настоятельница Свято-Елизаветинского женского монастыря схиигуменья Мария (Скотар), принявшая схиму незадолго до благой кончины и более известная как игуменья Ирина.
Следующим пунктом, на котором я бы хотел остановиться, является социально-благотворительная работа. Благотворительность есть неотъемлемая часть общего церковного служения, поэтому ее достаточно сложно анализировать в отрыве от служения духовно-пастырского.

Спектр благотворительной деятельности велик: это и помощь в приобретении билета нуждающемуся, и бесплатный бутерброд с чаем для голодного (к слову, наши приходы, в среднем, обеспечивают обеды еженедельно для более чем 2000 бездомных), помощь в медицинском обследовании для больного малоимущего, безвозмездное требоисполнение и проч. Как мы знаем, наша благотворительная деятельность условно делится на приходскую и общеепархиальную. Вышеперечисленная относится к той помощи, которая организовывается приходом, в основном для тех, кто обращается в храм. Однако, мы вместе способны на более грандиозные поступки: так, силами духовенства и прихожан был осуществлен ремонт Запорожского военного госпиталя, оказывается помощь переселенцам из зоны АТО (4000 чел), духовная и материальная помощь военнослужащим (например, “Домашний обед” для солдат в День матери, передача спортивно-игрового инвентаря, продуктов питания в воинские части). В больницах и исправительных учреждениях действуют храмы и молитвенные комнаты.

Обращаю слова благодарности настоятелям и церковным труженикам тех приходов, которые по примеру Никольского монастыря и одноименного храма г. Запорожья организовали у себя обеды для нуждающихся. Всяческого одобрения, похвалы и благодарности достойны эти делатели милосердия.
Традиционно осуществляется социальная работа на тех приходах, где трудятся инициативные настоятели.

Нужно находить и привлекать к церковной социальной деятельности мирян, имеющих опыт такой работы, т.к. сейчас люди значительно активнее стремятся к участию в ней.

Актуальной становится тема систематического участия благочиний епархии в обеспечении продуктами питания и  всем необходимым для Православного детского дома “Надежда”. Хочу поблагодарить тех, кто принимает активное участие в этом, т.к. данный детский дом является структурным подразделением Запорожской епархии и находится на нашем с вами полном обеспечении.
Несмотря на кажущуюся неэффективность благотворительной деятельности, заверяю вас, что она дает добрые плоды уже сегодня, и закладывает фундамент для дальнейшего развития Церкви. Особенно это важно в сегодняшний день, когда нападки на Украинскую Православную Церковь усиливаются. Это доказывает то, что мы стоим на правильном пути и верно идем за Христом, наши дела милосердия выбивают почву из-под ног врага рода человеческого, пытающегося расколоть нашу Церковь. Люди слышат и видят не только ложь, которую распространяют многие СМИ, считающие своим долгом клеветать на нас. Их клевета затмевается не только силой наших молитв, но и нашим совместным добрым деланием во благо богоспасаемого Запорожского края. Не говоря уже о духовном значении “собирания нетленного богатства”.
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Благотворительный проект “Любовь милосердствует”, уже ставший традиционным, в этом году вашими усилиями было собрал более 800 тысяч гривен, которые направлены на приобретение медицинского оборудования для лечебных учреждений, находящихся на территории Запорожской епархии. Более 300 литров крови собрано во время активной фазы проекта. Этот проект стал для светских людей своего рода символом Церковного участия в деле спасения жизней.

В рамках вышеперечисленных общеепархиальных мероприятий проходил сбор средств. Сразу отмечу, что там, где информирование людей, посещающих церковь, о епархиальных проектах и возможности принять в них участие ограничивалась лишь маленьким объявлением на информационном стенде, либо вообще – простой наклейкой сертификата на стекло церковной лавки, сбор был низок. В то же время на тех приходах, на которых священники и в проповеди, и в общении с людьми акцентировали внимание на необходимости совершать дела милосердия и рассказывали о возможности помочь близким – был на высоком уровне.

Прошу отцов-настоятелей разъяснять причетникам и работникам храмов всю важность миссионерской и благотворительной работы. И для того, чтобы они были в курсе епархиальной жизни, следует вовремя доводить до них оперативную информацию, чтобы в отсутствие духовенства они могли не только ответить на вопрос обратившегося в храм человека, но и рассказывали о том, как данный человек может принять в этой жизни участие. О повышении знаний церковных работников будет сказано далее.

Благотворительные проекты объединили усилия всех тех, кто по велению сердца отозвался на чужую беду. Низкий поклон и сердечная благодарность всем их участникам.

На территории региона с самого начала военных действий в Крыму, а позже – и на Донбассе, были размещены различные воинские подразделения. По моему благословению было организовано пастырское окормление и посильная помощь военным.
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В 2015 году на приходах епархии был проведен опрос прихожан, позволивший выяснить мнение паствы и отношение ее к ряду насущных вопросов. Анкеты, разработанные Епархиальным управлением, были распространены по приходам, а анкетирование проводилось под контролем приходского духовенства, поэтому в честности и реальности ответов я не сомневаюсь.
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В опросе приняло участие 1500 человек со всех приходов епархии, в основном работающие люди и пенсионеры с высшим или специальным образованием. Как было видно из анкетных данных, большинство респондентов регулярно посещают богослужения, принимают Святое Причастие, читают духовную литературу. Это дает основание полагать, что отвечали на вопросы анкет люди образованные, состоявшиеся и являющиеся духовными, верующими людьми, действительными прихожанами.
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Далее я хотел бы остановиться на вопросах приходской жизни.

Богослужебное молитвенное общение должно получать продолжение во внебогослужебной жизни прихода. Самая простая возможность для этого – организация чаепития для всех желающих прихожан сразу после окончания Божественной литургии. Это не требует больших усилий и затрат.
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Приходская община укрепляется совместной деятельностью прихожан. Речь не идет о том, чтобы привлекать всех прихожан, скажем, к уборке храма или территории. В каждом храме есть костяк людей, которые с добрым сердцем помогают и в этом. Но прежде чем привлекать прихожан к таким хозяйственным “послушаниям”, нужно чтобы они осознали и почувствовали, что это их приход, место для них родное и любимое. Общины, особенно большие, должны включать в себя отдельные группы. Например, группа, занимающаяся социальной работой, группа родителей детей воскресной школы, группа волонтеров, группа молодежи.
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Такие группы могут быть очень активны и способны организовывать как свои собственные мероприятия, так и помочь всему приходу осуществлять определенные виды деятельности, будь то благотворительная, просветительская или образовательная. По опыту других приходов эта активность увлекает не только вновь приходящих в храм, но и тех, кто долгое время являлся прихожанином, но не имел опыта и навыка внебогослужебной приходской работы.

Что нужно для того, чтобы такая работа началась? В первую очередь, следует откликаться на инициативы прихожан и оценивать их с точки зрения блага для всего прихода, поощрять те из них, которые реально способны активизировать приходскую жизнь. Печально, когда настоятель ограничивает свое общение с прихожанами совершением богослужения и не способен не только поддержать полезные инициативы, но даже узнать об этих инициативах, поскольку отсутствует живой контакт вне богослужения. Совершил богослужение – в алтарь, в комнату, в машину, и нет священника. Вот это очень большой минус в пастырской работе некоторых наших настоятелей.

Чтобы прихожане чувствовали свою ответственность за состояние храма и прихода, полезно время от времени собирать всех желающих путем объявления об этом с амвона или посредством письменного сообщения, размещенного на информационном стенде или посредством устной беседы во время неформальных встреч после Литургии. На подобных встречах можно было бы рассказывать прихожанам и о хозяйственных вопросах, к примеру, о храмовых стройках и ремонте, о том, какие мероприятия проведены или планируется провести на приходе. Не только можно, но и полезно спрашивать прихожан об их пожеланиях, замечаниях относительно развития жизни прихода, совершения богослужений, деятельности воскресной школы и тому подобного. Можно предложить обсудить, например, то, как осуществляется совместными усилиями помощь обездоленным или одиноким людям. Ведь настоятелю далеко не все может быть видно, а, кроме того, подобный диалог позволяет людям ощутить ответственность за жизнь прихода.

Что касается приходских воскресных школ, то мое настойчивое требование об их наличии в каждой православной общине остается неизменным. В связи с этим прошу отца-секретаря епархии в указах о назначении на настоятельское служение включить требование об организации и поддержании воскресных школ – как часть возлагаемого церковного послушания.
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Работа с молодежью является немаловажным аспектом миссионерской работы. Мне приятно сообщить, что летом сего года проводился молодежный слет, программа которого была составлена с учетом православных традиций. Особо хочу поблагодарить за его организацию оо. Алексия Литвина и Владимира Гуменюка, а о. Владимира Мажирина за ежегодную организацию работы православного летнего лагеря “Бородино” в Степановке.

Особое внимание следует уделить молодежи, которая ищет применения своим знаниям и талантам в церковном служении. Считаю такую деятельность важным элементом пастырства.
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Следует признать, что внешняя и внутренняя миссия как свидетельство о Христовой Истине современному миру еще не на всех приходах получила должного отражения в реальной деятельности. Требование об обязательном проведении огласительных бесед на каждом приходе Запорожской епархии остается неизменным, невыполнение которого считаю серьезным нарушением священнической присяги и канонической дисциплины. Напоминаю, что огласительные беседы следует проводить не только с теми взрослыми, кто желает креститься, но и с будущими крестными, и с родителями детей, которых готовят к принятию Святого Крещения. Некоторые оправдывают свой отказ проводить оглашение тем, что люди не хотят ходить на такие беседы, им тяжело и т.п. Что же, в таких случаях надо молиться о том, чтобы Господь привел этих людей к Себе иными, вéдомыми Ему путями. Но такие реакции – отнюдь не повод отказываться от огласительной работы, со ссылкой на то, что, дескать, мы покрестим, а там само собой все образуется, душа “сама” будет тянуться к Богу.
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В ходе бесед люди должны слышать не только разъяснение Символа веры и Таинства Крещения, но и слова о важности исповеди, Причащения, о жизни в приходе, о том, как можно в ней участвовать. О том, что приход – это община, и, крестясь, они входят в эту общину и вводят в нее своего младенца. И если беседы построены правильно, интересно и убедительно, многие из тех, кто проходят оглашение, захотят большего непременно: они захотят приходить в храм и продолжить общение со священником.
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Поэтому так важно понимать, что никакого построения общины не будет, если мы не будем сегодня в эту общину привлекать людей и формировать в них общинное сознание, помогая понять, что вне Церкви нет спасения, а Церковь – это мы все вместе. Практика показывает, что многие из тех, кто поначалу приходят на оглашение только потому, что оно обязательно, затем принимают эти беседы с охотой и желанием.

Со времени краха атеистического режима прошло фактически четверть столетия, но ситуация с прихрамовой катехизацией и приходским миссионерством желает лучшего.
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Предположим, какой-нибудь богоискатель, благодаря различным источникам, поймет, что Православие глубже, возвышеннее, интереснее и убедительнее, чем все остальные религии и христианские конфессии. Куда, в конце концов, должен прийти по-православному уверовавший во Христа? Вспоминаю себя, как одним ранним воскресным утром, желая попросить помощи у Бога, отважился прийти в церковь, начав свой путь к Православию с единственного храма в городе. И первое, что увидел, переступив его порог – людей, столпившихся в очереди к прилавку.

В такой атмосфере, никем не замеченный человек (если не получит выговор за неумение правильно креститься) может уйти из храма и больше не вернуться. И никто его не попытается остановить. Чтобы остаться, невзирая ни на что, – нужна твердая вера. Нужна способность усилием воли не реагировать на прихрамовую суету, умение различать в Церкви главное и второстепенное, веру Церкви и недостатки батюшек и прихожан. Для встречи такого человека, в некоторых епархиях применяется, так называемое “приходское консультирование” или приходское миссионерство. В субботние и воскресные дни, а также в великие праздники и в их кануны в храме поблизости от свечного ящика уже до начала богослужения присутствует катехизатор или подготовленный доброволец с бейджиком, который может подсказать такому человеку, что делать.

В связи с тем, что не во всех храмах возможно постоянное присутствие катехизатора, существует специальная брошюра – “Пособие для приходских консультантов-катехизаторов”, в которой освещаются основные вопросы, возникающие у человека, впервые переступившего порог храма. Благодаря сведениям, изложенным в данном пособии, работники церковной лавки смогут достаточно внятно и правильно ответить на ряд вопросов, с которыми зачастую к ним обращаются. Пособие можно будет взять у благочинного в электронном формате и распечатать для приходских работников.
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Смею отметить, что до сих пор в некоторых храмах Православие смешивается с суеверием и народными приметами, а суть присутствия на богослужении сводится к тому, чтобы получить освященную воду или просфору. Во время службы, особенно ближе к притвору, в храмах зачастую наблюдается какая-то суета, люди что-то передают друг другу и только через правое плечо, и так без конца.
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Не могу перестать удивляться тому, что православные христиане при произношении слова “поклонимся” или после призыва “Оглашеннии, главы ваша Господеви приклоните” дружно преклоняют головы. Кстати, мне ни разу не приходилось услышать публичного замечания от приходского пастыря, что этого делать не нужно. Значит налицо – пробелы в катехизаторской работе. Думаю, не разумно бы было публично, во время службы делать замечания по этому поводу, но на катехизаторских беседах, либо после службы, на занятиях воскресной школы – вполне уместно.
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Во время пения дивной Херувимской, прямо на словах “всякое житейское отложим попечение” служитель храма со скребком может себе позволить в интересной позе и с грохотом отчищать воск с пола, который накапал с подсвечников. “Тебе поем”, прелагаются Святые Дары, – происходит великое и страшное событие, когда на Престоле, преложившись, явно присутствуют Тело и Кровь Спасителя! – а по храму ходит, как ни в чем не бывало, человек в стихаре с подносом. А тут же возле свечного ящика разгораются нешуточные обсуждения последних новостей.

“Святая святым!” – не успели закрыться Царские врата, раздается “Хвалите Господа с небес”, а весь благочестивый народ разворачивается и устремляется в притвор. Все это напоминает паническое бегство, но люди бегут не славить Господа с небес, а бороться за просфоры. А после причастия возле стола с запивкой – что? Давка, взаимные пинки, обвинения и упреки, кто-то победоносно вырывается из толпы с кусочком просфоры в руках, кому-то они не достались, несмотря на все усилия. Обиженные идут жаловаться бабушке у прилавка, а иные и к батюшке… Еще не прозвучал отпуст, как уже новая давка возле центральной иконы.

Все это по-человечески объяснимо: недостатки приходской жизни, продолжающие наши личные недостатки. Но ведь они не сейчас появились и многие из них, если к ним не привыкнуть как к “благочестивой традиции”, вполне исправимы. К примеру, что мешает раздавать свечи, просфоры, иконочки и крестики не в храме, а в отдельном помещении? Почему нельзя организовать раздачу просфор и запивки так, чтобы не превращать это в кулачные бои? Разве этот варварский ритуал неискореним, гармонируя с нашей славянской ментальностью?
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Во время богослужения в храме Иоанна Богослова, что расположен в Бородинском микрорайоне Запорожья, мы столкнулись с интересной практикой, которая вызвала неоднозначные оценки. Я говорю об общем пении. Хочу высказать свое мнение о пользе народного пения, которое сегодня чаще всего сводится к исполнению за Литургией Символа веры и молитвы Господней, хотя в некоторых приходах даже этого не поют. Такое пение, под управлением диакона или опытного человека, можно было бы распространить и на ряд других любимых прихожанами песнопений, в том числе и за Всенощным бдением; даже общее исполнение Евхаристического канона. Особенно важно, когда в этом участвует молодежь, дети – меняется атмосфера в храме. И разве можно сравнить это народное пение, вовлекающее людей в свершение Евхаристии, с пением профессиональных певцов на клиросе, которые иногда даже внешним своим видом являют некий диссонанс со всеми теми, кто молится в храме? Поэтому просил бы, братия, всех подумать о том, как это можно сделать. Уверен, что это положительно повлияет на изменение отношения людей к богослужению и вообще к приходской жизни.

Вводя такую практику, полезно обращаться с отдельным словом к прихожанам, поясняя им значение общего пения. Можно подготовить и раздавать, хотя бы на великие праздники, богослужебные тексты с тем, чтобы все присутствующие в храме могли бы вместе следить за ходом богослужения. В целом следует признать, что воспитание в прихожанах (да и в самих священнослужителях) чувства совместного, общего участия в богослужении “едиными усты и единым сердцем” – это большая задача, которую не решить в одночасье. Повторюсь, одним из главных наших орудий в этом деле является слово, проповедь, напоминания и разъяснения богослужения верующему народу. Но самое главное – желание и воля настоятеля. Все остальное – вопрос техники.

Кстати, по поводу чтения поучений на Запричастном стихе – лучше взять сборник слов Иоанна Златоуста. Просто, невитиевато и всегда современно.

Во время посещения приходов я не мог не заметить присутствия на богослужениях неизвестных в монашеских одеждах. Прошу отцов благочинных собрать информацию: кто они такие, где приписаны, есть ли документы о постриге, по какой причине и как долго живут в миру и доложить рапортом. Данный вопрос актуален и важен, хотя бы в связи с тем, что когда подобный человек отдает душу свою Господу, возникает проблема – по какому чину совершать погребение, и, бывает, что даже родственники отказываются от погребальных действий.

К вопросу о клире. Священник есть человек, к которому люди испытывают огромное доверие. К нему идут в радости и в горе, ему открывают помыслы, он является свидетелем греховных терзаний прихожан во время Исповеди и он же приводит паству ко Христу, соединяя человека с Богом во время таинства Евхаристии.

Поэтому священник как внутренне, так и внешне должен быть образцом для прихожан, вырабатывать в себе ответственное отношение к церковной службе, послушаниям, уделять время самообразованию, повышению уровня общей культуры. Священникам допенсионного возраста настоятельно рекомендую овладеть компьютерной грамотностью для использования мультимедийных возможностей в церковной проповеди, а не только для наполнения страниц в социальных сетях.

Вынужден снова говорить о внешнем виде священнослужителя. Подрясник, ряса, наперсный крест и камилавка (кто удостоен) являются одеждой священника. Если же священник в пути одевает светскую одежду, то она должна соответствовать требованиям строгости внешнего вида.

Пестрые футболки, рабочая или спортивная одежда (камуфляжная военная форма) и обувь белого цвета вообще неуместна для публичного гардероба священника. Непозволительно священнику иметь неопрятный внешний вид. Каждому следует позаботиться о том, чтобы одежда была отремонтирована, постирана и поглажена, чтобы обувь была начищена, дабы внешним видом не давать повод для соблазна.

Несколько слов о манерах поведения. Большинство клириков имеют навыки благочестивого и культурного поведения, которые проявляют и в личном общении, и в публичной деятельности. Но в некоторых случаях наблюдаю совершенно неуместные вольности в словах, жестах, общее неумение вести себя в обществе.

Кроме того, к вопросу о внешнем виде пономарей: прошу прекратить практику самостоятельной раздачи алтарникам права ношения подрясника. Аккуратная рубашка, темные брюки, туфли, стихарь – это одежда алтарника/пономаря. Благословение на ношение подрясника дает только Правящий архиерей.

Кроме достойного внешнего вида клирика, и внешний вид храма должен производить впечатление Дома Божиего, а не подсобки или склада. Чистое, аккуратное, пусть и недорогое убранство, в Алтаре – чистый Антиминс, илитон, Евхаристический набор, губка – не обветшавшая.

Отцы! Храм есть дом Бога Живого, и люди приходят к Нему, но им нужен помощник на этом пути – священник, своим словом дающий надежду, поддерживающий духовным наставлением, разделяющий радость и сострадающий, имеющий силы и защитить при необходимости. Я объехал практически все приходы Запорожской епархии и с уверенностью могу сказать, что в крупных населенных пунктах, многотысячных райцентрах, имеются храмы, на службах в которых присутствовало меньше людей, чем в крохотных селах, в которых храмы были заполнены. Объясняется все просто: во-первых, священник служит не только по воскресным дням и большим праздникам, а во-вторых – священник является активным членом парафии, живет приходом и не экономит времени на общении со своими прихожанами. И, думаю, вы понимаете, что прихожане стократно воздают ему своей любовью и поддержкой.

Прошу вас, не ограничивайтесь контактом с людьми только во время требоисполнения! Обращайте людей ко Христу, делая их прихожанами Святой Церкви.
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К вопросу о светских и епархиальных СМИ.

Мы живем в эпоху информационной войны, когда “геббельсова система идеологической пропаганды”, адаптированная под современные задачи, вовсю используется ради того, чтобы отучить человека мыслить и его взгляды заменить на “нужные” взгляды.  На сегодняшний день средства массовой информации воздействуют на людей настолько сильно, что собственная личность формируется не на основе эмпирического опыта, а на основе внушений, программ, закладываемых ежедневно из рупоров массмедиа.
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Через средства массовой информации происходит самое настоящее зомбирование мыслей и чувств наших граждан. Интересно, что при этом сегодня внушается правило: вся информация, не совпадающая с “генеральной линией”, и есть зомбирование. А ведь все просто до банальности. Некоторым политическим силам нужен вместо мыслящего человека одурманенный болван, который при первой же команде побежит в нужную сторону, под предлогом все того же пресловутого лжеединства.
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Задача христианина – во всем этом безумии удержать трезвость мысли и порывы сердца. Это позволит нам адекватно отнестись к происходящим событиям, правильно оценить их. Как это сделать?

Нашу позицию должны услышать люди нецерковные и особенно те, кто оболванен антицерковной пропагандой светских СМИ. Только комплексный подход, включающий активное миссионерство, поможет достичь желаемого результата.

Миссия Церкви во все времена остается одной и той же – привести людей к вере и ко Христу. Единственная корректировка времени – это новые средства и возможности, а также новые вызовы, на которые необходимо отвечать. Но конечная цель все та же. Здесь важно помнить слова апостола Павла, что вера от слышания, а слышание от слова Божия (Рим. 10:17). Другими словами, проповедь и свидетельство о Христе остаются все так же актуальными.

Следует усилием воли и мысли выключиться из этого энергетического потока и подняться над ним. Чтобы ориентироваться в бурном водопаде современной информации, необходимо переместиться в другое культурное пространство – в пространство христианской мысли – и оттуда смотреть на все происходящее.

Словом, необходимо соблюдать то, что называется в христианстве “трезвением”, или “хранением себя” (применительно к нашему времени). Вот борьба современного христианина, живущего в мире информационного хаоса! Ею мало кто занимается. Мы ведь вообще не любим напрягаться. И готовы воевать с кем угодно, но только не с собой. А ведь без этой борьбы мира в душе не будет, ибо ложь с миром не соседствует. Нет духовной жизни – нет и мира.

Вот и получается, что мы не имеем мира – мы, крещенные люди, превращенные в братоненавистников, бандитов, экстремистов. Мы разучились понимать волю Божию относительно нас, так как не изучаем Священное Писание. Мы вроде молимся, да, видать, не о том.

Однажды утром наше общество может проснуться в стране, из которой Церковь ушла. Останутся люди, лишь называющие себя христианами. Такой кошмарный тип христианина, вместо воскресной службы бегущего на демонстрацию, вместо мира Божьего имеющего в душе бурю страстей, воюющего со всей планетой, но только не с самим собой. Такое “христианство” ныне успешно плодится и размножается.

Первые искры всегда разгораются именно в умах людей, и именно поэтому, в трудные времена, во времена конфликтов и войн, особая ответственность ложиться на плечи тех, кто имеет доступ к умам людей. Следует помнить, что в современном обществе информации становится настолько много, что в ней очень легко запутаться. Кроме того, многие пытаются замаскироваться под христианство, пропагандируя совершенно не совместимые с ним идеи и практики. Поэтому важной задачей сегодня является необходимость ориентировать людей в информационном потоке.
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К сожалению, как это видно из последних событий, здравый смысл чаще всего уступает место эмоциям и амбициям. А что в результате? Сломанные жизни, искалеченные судьбы людей, дестабилизация общественно-политической ситуации, обнищание народа, падение экономики и много-много других неприятных вещей. И это закономерно, ибо та энергия разрушения, которая начинает свое движение в сознании каждого конкретного человека, неминуемо материализуется и во внешней среде, неся с собой хаос и разрушение.

Информационные средства Запорожской епархии и УПЦ в целом, несут в народ слово истины, добра, милосердия, не только информируя о жизни Церкви, но и воспитывая человека в духе православной традиции. Подписка на епархиальную газету “Летопись Православия” является важным элементом церковной проповеди в современном обществе, присутствием Церкви в информационном пространстве.

Кроме того, многие люди, которые хотят принять участие в жизни Церкви, не могут этого сделать по двум причинам: во-первых, большинству светских СМИ запрещено работать с нашей Церковью по политическим причинам, во-вторых (и это можно спокойно исправить) потому, что информация о нашей деятельности находится либо внутри церковной ограды, либо в храме, чуть ли не в Алтаре. Прошу вас: не скрывайте от прохожих информацию о проходящих и предстоящих мероприятиях. Поставьте информационные стенды, на которых укажите телефон доверия епархии, телефон дежурного храма, телефон кабинета психологической/юридической поддержки работающего при Андреевском кафедральном соборе. На этом же стенде можно размещать график паломнических поездок, информационные листы о приходских, епархиальных мероприятиях и т.д. Многим людям сложно, а проще говоря – страшно зайти в храм, но через участие в утреннике, уборке сквера, благотворительной акции и проч. мероприятиях, проходящих под эгидой Запорожской епархии они воцерковляются.

В последнее время появилась открытая внутрицерковная полемика по самым разным вопросам. Однако ни для кого не секрет, что нередко во внутрицерковной полемике можно увидеть примеры далеко не святоотеческого духа, несмотря на внешне самую благообразную риторику.

Борьба за автономную справедливость началась сразу, как только грех вошел в мир, – с падения Денницы, который увлек за собой часть ангелов, внушив им мысль о несправедливости (неравенстве) установленной Богом небесной иерархии. “Будете как боги”, – соблазнил лукавый прародителей в раю лозунгом о равенстве, к которому добавились потом еще два в известной триаде: свобода, равенство, братство! Коварство диавола заключается в том, что он облекает ложь в правду. Диавол не дремлет. Он обращает ревность некоторых верующих на борьбу не столько со своими страстями, сколько с чужими. Смысл жизни для такого верующего – борьба с внешним злом. И даже когда зло побеждено, он не находит покоя: его стихия – борьба, бесконечный протест. В то время как святые отцы учат нас бороться со злом внутри себя. Невозможно побеждать свои собственные страсти, невозможно помочь в этом другим, так же как, не умея читать, писать, петь, рисовать, нельзя научить этим навыкам других. Яркими примерами такого состояния, я думаю, являются: обращение к Предстоятелю представителей нашей епархии или требования, которые предъявляют некоторые клирики к правящему архиерею.

Истинная ревность рождается от пламенной любви к Богу и поэтому не может выражаться через презрение к слову Божию. Как мы знаем, Христос повелел своё обличение прежде высказывать лично и наедине тому, к кому имеешь претензии, и лишь в случае неоднократного упорства, засвидетельствованного двумя или тремя свидетелями, сообщить об этом деле всей Церкви, но не всем и вся. Кроме этого, святые отцы могли, разоблачая ересь, упоминать имя ересиарха или кого-то из идеологов заблуждения, если это имя и так уже у всех на слуху, и если сам еретик открыто противопоставляет своё лжеучение Православию. Но для отцов всегда главным было разоблачение заблуждения или порока, а не осуждение конкретного человека.

Святые отцы и все подлинные ревнители о вере решались обличить кого-либо только в том случае, когда речь шла о сознательной, публичной и многократной проповеди явно еретических взглядов, или об открытом поведении высокопоставленного лица, показывающем, что это лицо считает нормой то, что Бог называет грехом. Только такие вещи, совершаемые открыто, сознательно и многократно, и представляющие угрозу для многих, были в глазах святых достаточным основанием для того, чтобы взяться за перо.

Позволю себе привести слова об этой духовной проблеме святителя Игнатия (Брянчанинова), который в своей работе “О прелести” говорит, что “человек, водимый плотским мудрованием, никак не может правильно судить ни о своем внутреннем состоянии, ни о состоянии ближних…”.
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Своими последствиями кампании по манипуляции сознанием населения, точнее – кампании по убийству человеческих душ. Апостол Павел напоминает нам о том, что нашим прямым христианским долгом является сохранение “единства духа в союзе мира” (Еф. 4:3) – мира Христова. А мир Свой Христос дарит свободной личности, человеку думающему, очищающему свое сердце, но никак не оболваненному зомби, бегущему на очередное “вече”.

Апостол Павел говорит именно о единстве духа, потому что дух есть самая глубокая составляющая человеческого существа. Подлинное единство между людьми основывается, прежде всего, на духовном общении. Таково единство христианской веры, связавшее в свое время разные народы и культуры, – то единство, которое сегодня пытаются расколоть, разрушить. Но самое удивительное мы этому способствуем!

Если человек участвует в Таинстве Евхаристии, он твой духовный брат, а духовное родство выше кровного. И тот, кто открывает свое сердце для ненависти, политической вражды, неприязни в отношении своих единоверцев, поступает как враг Креста Христова. Именно поэтому апостол и напоминает нам не просто о “единстве духа”, но о и “единстве духа в союзе мира”. Без мира единство невозможно.

Подводя итоги сделанного в уходящем году, думаю, что милостью Божией брошенные семена дадут добрые всходы. Молимся и надеемся, что Господь воспомоществует перенести грядущие жизненные испытания. А мы все продолжим выполнять свою миссию стояния в вере Христовой и Евангельского благовестия. Недостатки не будут долго ждать своего исправления. Будем вместе трудиться для совершения спасительной миссии Церкви Христовой в пределах Запорожской епархии.

В наступающем году планируется продолжить работу по всем обозначенным направлениям уставной деятельности Запорожской епархии, уделяя особое внимание ее качеству и реальным результатам.
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Дорогие отцы и братья! Завершая трудный 2015-й год, возблагодарим Всемилостивого Бога и Спасителя Иисуса Христа за милостивое снисхождение к нашему греховному несовершенству, за все великие благодеяния, изобильно преподанные нам, недостойным. Прошу принять мои сердечные поздравления, дорогие отцы и братья, а также прошу поздравить от моего имени ваших прихожан, близких и родных с Рождеством Христовым и Новолетием. Пусть в грядущем году дела нашей веры милостью Божией станут воплощением богозаповеданной любви к Богу и ближнему. Пусть дела милосердия станут нашим подражанием Богу и Спасителю Иисусу Христу! Будем неустанно искать мира и следовать за ним. Напомним себе, как Господь говорил Своим последователям: “По тому узнают все, что вы Мои ученики, если будете иметь любовь между собою” (Ин. 13:35). Вот это и есть самая сильная и действенная проповедь. Благодарю за внимание.

А. П. Комар

студент

Запорожской государственной инженерной академии
ОПЫТ СРАВНИТЕЛЬНОГО АНАЛИЗА
СУЩЕСТВУЮЩИХ ТОЛКОВАНИЙ ШЕСТОДНЕВА

Настоящий доклад имеет целью рассмотреть текст, открывающий Библию, и его толкования с точки зрения христианства и логики. Есть немало трактовок Шестоднева: раввинистическая, святоотеческая, филологические, сравнения Библии с наукой. Мы попробуем привести их к единству.

“В начале” – о времени. Данный момент рассмотрел бл. Августин, чьи идеи разделял Эйнштейн (1). Начертание буквы “бет” в начале отражает идею сотворения мира из ничего (глагол “бара”, 2 Мак.7:28). Эта буква – вторая в алфавите. Первая буква – “алеф”: здесь же имя Бога, “Элохим”, начинается с “алеф”, кстати, буквы нечитаемой (символ непостижимости Бога). Ещё смысл – моралистический. На первом месте для нас должен стоять “алеф”, непостижимый и трансцендентный (“Самое главное глазами не увидишь”, Сент-Экзюпери). Всё постижимое, ограниченное и конечное должно быть на втором месте. Второй смысл “начала” связан с Притчи 8:22, Откр. 3:14, где так назван Бог-Сын. Кстати, глагол “бара” сопоставим с арамейским “бар”, “сын”. Сюда же относим Ин.1:1–3, Еф.3:9, особенно Кол.1:16, где сказано, что всё создано для Христа: префикс “бе” в “берешит”, согласно Раши, означает и “для” (18). “Небо” – твердь (тогда ст.1–2 – придаточное предложение) или мир ангелов. В Библии не сказано о создании ангелов, дабы иудеи не создали их культ (10). Некоторые, ссылаясь на Псалом 103, утверждают, что ангелы созданы во Второй День, такова и иудейская традиция (15). Христиане стоят на иных позициях: ангелы созданы первыми. Косвенное доказательство в Иов.38:7. “Земля же была безвидна и пуста”. В среде Отцов Церкви видим несколько толкований: 1) это наша планета, покрытая водами (правда, астрономы утверждают, что название “Земля” для планеты избрано неудачно); 2) это первоматерия, не имеющая формы и абсолютно податливая. По современным исследованиям, в первые мгновения Вселенная была заполнена т. н. кварк-глюонной плазмой, ведущей себя как жидкость. В оригинале нет “же”, 1 и 2 стихи могут быть не связанными (4), и возможно, что начало и Первый День разделены. Но у Отцов более распространено их отождествление; так и в 3 книге Ездры. Мы рассмотрим оба подхода. “И сказал Бог: да будет свет”. У свт. Григория Нисского читаем, что материя является совокупностью предикатов (16). Отметим, что попытки научно объяснить начало странны христианам: если законы природы вложены в мир Божьими словами, и первый закон природы, “Да будет свет!”, сказан после “начала”, то научные теории “начала”, зиждущиеся, по Ф. Бэкону, на идее постоянства законов природы, вряд ли чего-нибудь стоят. “И стал свет”. Свт. Григорий Нисский поясняет, что он исторгся из недр материи. Это согласуется с теорией первых минут Вселенной, предложенной Сахаровым; по ней, свет появился в результате аннигиляции частиц и античастиц и дошёл до нас как реликтовое излучение. Правда, в связи с последними исследованиями эта теория может быть пересмотрена. Сторонники “приземлённого” прочтения видят здесь свет Солнца, достигший Земли после рассеивания облаков. Своё толкование дал свт. Феофан Затворник: “Бог, создав сию душу (мира) невещественную, вложил в нее идеи всех тварей… со словами “Да будет свет!"” (12, 14). “И отделил Бог свет от тьмы”. Прп. Ефрем Сирин толкует это как отсутствие тьмы там при свете; по свт. Григорию Нисскому, свет, исторгшийся из материи, породил тень; это соответствует теории рекомбинации (7, 12). “И был вечер, и было утро”. Здесь явно суточный цикл. На иврите слова “вечер” и “утро” значат также “хаос” и “порядок”. Это цитируется теистическими эволюционистами; правда, мы слабо представляем себе, как согласовать это с Божьей оценкой “Хорошо!”, везде (кроме 2 дня) предшествующей “вечеру” (2). Каким образом день сменялся ночью? Прп. Ефрем Сирин учит, что свет просто вспыхивал и угасал; свт. Григорий Нисский предполагает, что свет вращался по окраине Вселенной. Это согласуется с релятивистской теорией света, но мы не представляем себе, как это связать с сутками. Возможно, что-то новое даст попытка соотнести “свет” с реликтовым излучением и связанной с ним системой отсчёта. “День один”. Самое очевидное толкование того, что Первый День один – на тот момент прошёл ровно один день. Свт. Василий Кесарийский даёт особое глубокое толкование. Возможно, Первый День суммирует в себе остальные: бл. Августин, ссылаясь на Быт.2:4, предполагает, что Дни Творения – семикратно повторённый Первый День. Это возможно лишь в “космическом” прочтении (1, 7, 12). “И сказал Бог: да будет твердь посреди воды, и да отделяет она воду от воды” (Быт. 1:6). “Ракия”, “твердь” – от “рака”, “растягивать”. Ср. “пространство”. Глагол “рака” означает и “покрывать металлическими листами”. В Библии по отношению к небу он не употребляется, употребляется другой глагол, тоже значащий “простирать” (Пс.103:2, Иов.26,7; Ис.40:22; 42,5; 44,24; 45:12; 51,13; Иер.10,12; 51,15; Зах.12,1). Толкуя Пс.103:2, свт. Евфимий Зигабен приводит такой не дошедший до нас текст свт. Григория Богослова: “Он распростер [небо] касательно бытия Его одежды, а, по промышлению, распростирает его всегда”. По о. Даниилу Сысоеву, это указывает на расширение Вселенной, открытое Хабблом (17). “И создал Бог твердь, и отделил воду, которая под твердью, от воды, которая над твердью. И стало так” (Быт. 1:7). “Воды над твердью” – не воды на твёрдой поверхности, тогда бы было “на тверди”. Свт. Григорий Нисский говорит: “Твердь… есть предел чувственной твари и за этим пределом следует некая умопостигаемая тварь” (17, 18). После 2 дня нет “хорошо”. Можно вспомнить, что сюда относят творение ангелов, и допустить, что в тот день пал Люцифер, или принять иудейские гипотезы (нелюбовь Бога к разделениям или незавершённость творения). “И сказал Бог: да соберется вода, которая под небом, в одно место, и да явится суша. И стало так” (Быт.1:9). Это толкуют либо как разделение агрегатных состояний, либо как создание материков. Второе толкование более естественно, если учесть, что дальше пойдёт речь о растениях. Но и первое приемлемо, если допустить, что речь идёт о жизни на других планетах. “В третий день Ты… шесть частей осушил” (3 Ездры 6:42). Эта цифра приводит на память Атлантиду, Лемурию и т.д. Хотя в описании Третьего Дня видим один океан и один материк наподобие Пангеи, библейские авторы знали об иных материках: свт. Климент Римский в Послании к Коринфянам (рассматривавшемся на включение в Новый Завет) писал: “Непроходимый для людей океан и миры, за ним находящиеся” (гл. 20). Центр Пангеи, по Библии, Иерусалим (Иез.5:5). Упомянуты неровности морского дна (Ион.2:6-7; Пс.17:16-17), субмаринные источники (Иов.38:16) (13, 17). О светилах. “Знамения” – Вифлеемская звезда, затмение при Распятии, грядущее одновременное затмение Солнца и Луны, падение звёзд (Мф.24:29; Откр.6:12-14). “Времена” – собрания. Солнце, Луна и звёзды определяют дни праздников. В синагоге указателем была Луна (отражённый свет – символ закона?), ныне большую роль получило Солнце, символ Христа (Мал.4:2). Роль звёзд отражена Юлианским календарём, идущим среди солнечного (365,2422) и звёздного (365,25636) годов. Союз циклов – Пасхалия (17). Здесь употреблён не глагол “бара”, а глагол “аса”, значащий оформление. Это указывает или на то, что Солнце и Луна уже были в некоей пра-форме (“космическое” прочтение), или что они стали видны (“приземлённое” прочтение). У Иеремии сказано “неисчислимо небесное воинство” (Иер.33:22). Согласно Талмуду, в Зодиаке 1019 звёзд, все для человека (Брахот 32б) (20). “И сотворил Бог рыб больших”. В оригинале “таннин”, “крокодил”. Третья книга Ездры называет здесь бегемота и левиафана. Оба схожи с динозаврами (19). “Птицы да полетят по тверди” – точнее “вдоль тверди небесной”. Воздух, твердь, “небо” – три неба (2 Кор.12:2). Читая о сотворении человека и о благословении твари, видим, что в живой природе не было борьбы, но неясно, было ли так в 6 дней или стало после этого изречения и распространялось ли это на жителей морей. После Дня Седьмого нет “И был вечер...” Это приводят как аргумент, что он не закончился и составляет эпоху. Сысоев замечает, что, прекратив творить, Бог не прекратил другие Свои дела, главное из которых – любовь. В праздник нельзя работать, но можно и нужно делать добро. Тему “праздного Бога” видим во многих мифах: так, у римлян суббота посвящалась “праздному богу” Сатурну. На то, что в рассказе о Начале Бог назван “господин”, о Покровителе – “Абсолют”) обратил внимание Кураев. Это закрепление в сознании евреев, что их Покровитель и Изначальный – одно (Раши подчёркивает, что рассказ о сотворении мира введён в Тору, чтобы показать важность закона) (6, 18). “Вот происхождение неба и земли...” – толкования: 1) это суммирует главу 1; 2) “небо и земля” – человек. “Человек – это большой мир в малом, является средоточием воедино всего существующего” (свт. Григорий Палама); “Вложил мир в сердце их” (Еккл. 3,11) (5, 18). “И создал Господь Бог человека из праха земного, и вдунул в лице его дыхание жизни, и стал человек душею живою” (Быт. 2:7). В глаголе “яцар”, “создал”, две буквы “йод”, а ниже, при сотворении животных, будет одна. “Дыхание жизней”, “нишмат хайим”, двойственное число, две жизни: временная и вечная. В Библии Бог обращается к святым дважды (Быт 46:2, Исх3:4, 1 Цар 3:10, Лк. 22:31). Вспомним свт. Григория Богослова: “Христиане живут сугубою жизнью”. По прп. Серафиму Саровскому, Адам создан из праха весь – от тела до духа, по свт. Феофану Затворнику, “из праха” не создан только дух. Это к современной психологии, видящей в нашей психике немало чисто земного. На иврите и латыни “человек” и “земля” однокоренные (9, 14, 18). О Рае – прп. Иоанн Дамаскин: “Слово “Эдем” означает наслаждение… был чувственным вместе и духовным и имевшим двоякий вид”. Древо Жизни упоминается в притчах Соломона (Притч.3:18, 11:30, 13:12, 15:4), где сравнено с Богом-Сыном; то же в церковных песнопениях. По прп. Иоанну Дамаскину, Древо Жизни есть общение с Богом; по прп. Серафиму Саровскому, Древо Жизни было хранилищем благодати Св. Духа. Вопреки Кураеву, Древо Жизни, не Познания было подобно Причащению. Древо Познания Отцы трактуют “юридически”: это “упражнение послушания и непослушания”. Странную схему рисует прп. Ефрем Сирин: он пишет, что Адаму было запрещено Древо Жизни, а Древо Познания было стражем (7, 8, 9). Читая о реках Рая, видим, что они (Ганг, Нил, Тигр и Евфрат) общего истока не имеют. Да и “на востоке” (“микедем”) значит “там, где раньше”, и Онкелос перевёл “до начала времён”. Рай не географичен. Вот как видел это прп. Ефрем Сирин: “В светлом венце, какой видим около луны, представляй себе рай; и он также окружает и объемлет собою и море и сушу… Моисей сделал венец на величественном жертвеннике… Рай, этот прекрасный венец, увенчивающий собою Вселенную”. Атеист К.Е. Галабурда толковал это как атолл, окаймляющий плоскую землю. Это ложь: у атолла нет центра, а то, что Рай возвышается над Землёй и окаймляет её, намекает на её шаровидность. Ещё Сирин: “Вблизи рая… нисходят в море… и, проходя в земле под морем, изливаются”. Тогда понятны слова Отцов, что те реки делят континенты (3, 7). “Чтобы возделывать его и хранить его”. Это святость труда (только после этой заповеди Адаму разрешено вкушать от древ), также это, по прп. Макарию Египетскому, “возделывание земли сердца своего” (6, 18). “Сотворим ему помощника, соответственного ему. Господь Бог образовал из земли всех животных полевых и всех птиц небесных” (Быт.2:18-19). Точнее “образовавши из земли”. В главе 1 птицы созданы из воды, здесь из земли: речь о разных аспектах творения. “Не хорошо человеку быть одному” – в сердце любого греха лежит некое разъединение с другими. “Соответственный” (“кенегдо”) – “стоящий рядом” и “стоящий напротив”. Здесь 2 толкования: моралистическое (Ева должна поддерживать Адама в добрых начинаниях и останавливать в нехороших) и диалектическое (Ева и Адам противоположны и дополняют друг друга) (18).

Обобщая наш анализ, видим следующее:

· библейский рассказ о Шестодневе допускает сразу несколько толкований, стимулируя нас тем самым к исследованию. Вместе с тем такие исследования должны идти в атмосфере христианской традиции;

· существует вполне ясное соответствие между Библией и теми фактами, которые предлагает нам наука. Вместе с тем есть проблемы в согласовании её с теориями; они могут быть разрешены как новыми теориями, так и разработкой кардинально иной методологии науки и её усвоения религией;
· атеистические нападки на Библию и труды Отцов Церкви исходят из предвзятого и часто откровенно неверного прочтения этих текстов;

· помимо научного смысла Шестоднева, есть и моралистический его смысл. Нравственные уроки Шестоднева показывают, что он актуален для всех времён, и подтверждают истинность Библии.
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ЗА ЧТО БОГ ПОПУСТИЛ ЦЕРКВИ ТАКУЮ НАПАСТЬ?

История учит человека тому, 
что человек ничему не учится из истории.

Гегель

Церковь, живя на плоти истории, вместе с обществом проходит разные этапы жизни. В каждом из них есть место своему подвигу. Сегодня одним из подвигов есть подвиг сохранения рассудка и православного здравомыслия. Церковь – это Тело Христа, по мысли апостола Павла. В этом зале собрана все полнота Церкви. Здесь есть епископ, клир, миряне – все это собрано вокруг Евхаристической Чаши. Эта полнота, которая руководствуется в своей жизни Словом Божиим и исповедует Никео-Цареградский Символ веры. Каждый из нас – клеточка церковного организма.

Тело имеет разные клетки. Я волосы потрусил – посыпалась перхоть. Это мои эпителии, бывшие клетки, которые от меня уже отвалились. Тоже может быть и с “клетками” Церковного организма. Вроде и крещенный, и не еретик, а от Церкви уже отпал. Это процесс невидимый, но, наверное, духовно ощутимый. Дух жизни человека становиться иным, не Божиим.

Есть клетки раковые. Они не отваливаются, как эпителии. Они, находясь в теле, работают против тела, считая при этом себя частью этого тела. Суд Божий – это такая себе биопсия. На нем будет проверяться качество каждой клетки тела Церковного Тела.

В качестве иллюстрации продемонстрирую сегодня только одну, из множества церковных онкологий. Потому что она сейчас стала сильно прогрессировать. Это то, что я назвал “христиарнизмом”, или можно ближе к нам – “православизмом”. Также как и национализм, фашизм, марксизм, православизм – порождение очередного “изма”. Это политическая религия, которая не имеет никакого отношения к Православию. Вера в Бога там не обязательна, и даже не желательна. Сакральными атрибутами там обладают иные символы: государство-нация с ее гербами, флагами, могилами героев и проч. Борьба за геополитику, влияние, деньги, власть, переносится в политической религии из прагматической земной плоскости в область нравственную и этическую. Это уже не просто война между сильными мира сего за возможность этим миром управлять, а война “священная”, которая не просто оправдана, но и освящена.

Мир живет по закону социального дарвинизма. Это тоже самое, что и у животных, только между странами. Если ты доминирующий альфа самец, то тебе можно все. В политике это называется “узреть скрытую угрозу” и отбомбить, никого не спрашивая. Остальные бета-курицы должны при этом делать глубокий реверанс, в знак своего согласия.

Задача политической религии – это все благословлять и санкционировать, потому что мордобитие должно быть тоже как-то свыше оправданным. Как можно это совместить с верой в Божественного невинного Страдальца, Который учил о том, что даже врагов нужно любить? Очень просто – забыть про Евангелие и слушать то, что тебе говорят авторитетным голосом христианисты. Вот один из них (см. https://www.youtube.com/watch?​v=VW9dZ6SAQMg).

Говоря от имени Церкви “Мы” он рассказывает о том, что “Мы” имеем возможность “защищаться” (бороться за свои интересы) в любых странах и регионах без согласия тех, кто там властвует (и живет)... Мы имеем право на то, чтобы играть серьезную роль в мире… Мы имеем право предупреждать, в том числе и силой, любые угрозы… Так себя должна себя вести большая мировая держава, держава со своей миссией, и со своим пониманием истории. Это единственное что может заставить нас двигаться вперед…нам скучно…нам нужен новый драйв… ”.

Если бы это сказал Жириновский, Путин, или Обама, я бы не удивился, но человек, который облачен в сан, и представляющий церковь на самом высоком уровне?! Для сравнения процитирую Исаака Сирина; “Что есть сердце милующее?.. Возгорение сердца у человека о всем творении, о людях, о птицах, о животных, о бесах и о всякой твари. При воспоминании о них и при воззрении на них очи у человека источают слезы, от великой и сильной жалости, объемлющей сердце. И от великого терпения умаляется сердце его, и не может оно вынести, или слышать, или видеть какого-либо вреда или малой печали, претерпеваемых тварью. А посему и о бессловесных, и о врагах истины, и о делающих ему вред ежечасно со слезами приносит молитву, чтобы сохранились и очистились; а также и о естестве пресмыкающихся молится с великой жалостью, которая возбуждается в сердце его до уподобления в сем Богу”.

О каком-то Невинном Страдальце из Иерусалима, у которого были в подчинении легионы Ангелов, и Он так и не отбомбил ими, не то что бы скрытую, но совершенно явную угрозу, с позиции В. Чаплина, можно совсем забыть. Христос, в отличии от Чаплина, в Православии вообще ничего не смыслит. По сути В. Чаплин повторил слова Великого Инквизитора Достоевского.

Когда мы начинаем проводить знак тождества между Церковью и государством, это признаки болезни православизма. Любое государство – это преходящая геополитическая, этническая, социальная и проч. система. “Мы” Церкви – это люди разных стран, разных народов, разных политических убеждений, которые Едины во Христе. “Мы” Чаплина – это некое этническое – государственное сообщество. Он апеллирует к несуществующему экклезиологической признаку.

Православная Церковь иноприрода по отношению к Миру, и одна из самых страшных подмен, которая может произойти, это подмена единства свыше, единством снизу. Сверху мы объединяемся со Христом, снизу – против кого-то. Что ответил Спаситель на предложение Иоанна и Иакова свести огонь с неба, на самарян? – “Не знаете, какого вы духа”. Церковь только тогда может послужить миру во благо, когда она четко обозначает границы не только добра и зла, но святого и не святого, вечного и преходящего, земного и небесного, будучи свободной не только в мире, но и от него, от его настроений, вкусов, стереотипов мышления и поведения, моделей отношений, в том числе, и каких бы то не было политических идеологий.

Для контраста другое видео уже православного священника (см. https://www.youtube.com/watch?v=bksfD8t2ukw). Он говорит о том же самом, но совершенно по другому, по православному.

Проходя скорбный период испытаний, мы обязаны извлекать уроки из прошлого, чтобы не повторять его ошибок. За четверть века церковного ренессанса, мы так и не задали себе очень важный вопрос: “Что заставило Бога, который с нашей же точки зрения, являете Владыкой Истории, пронзить нас раскаленным железом в 1917 году”?

Читая учебники Новейшей церковной истории у меня создается впечатление, что жила себе такая духовная православная богомольная страна, а потом бац, и прилетела какая-то, невесть оттуда взявшаяся орда революционеров и все испоганила. Мы что, Библию не читали? Пророки в один голос, от имени Бога говорят за что и почему Он посылает то Вавилонян, то Ассирийцев, то еще кого-нибудь на головы израильтян. За богоотступничество!

Что произошло с нами такого, что привело нас к катастрофе? Всмотритесь в историю. Ведь и государство Российское, и ее Церковь повторила историю Византийскую. Причины гибели и той, и другой, были одинаковыми. Церковь погубили власть и деньги. Было время, когда Амвросий Медиоланский мог открыто указать императору Феодосию на дверь храма. Хотя мог бы за это во мгновение ока лишиться головы. Фигура Феодосия на то время была куда значительнее, чем фигура Обамы или Путина сегодня. Но он не боялся. На смену таким святителям пришли другие, которые не то чтобы на дверь могли указать, а заискивали перед любыми бесчинствами, благословляли вторые, третьи браки, постригали жен императоров в монахини, когда им те надоедали.

Тоже самое было и в нашей истории. Необратимые процессы в РПЦ включились уже после победы Иосифа Волоцкого над нестяжателями Нилом Сорским и заволжскими старцами. И дети, рожденные в браке Церкви с государством, принесли свои плоды. Потом нам все это вернулось: сожжение старообрядцев, Соловецкими лагерями, Синодальный период, Ленинскими декретами о Церкви.
Оптинские старцы предвещали, что возрождение Церкви еще будет, но, как они сказали, “ не надолго”. По всей видимости, это “ненадолго” уже приходит. Мы снова наступили на те же грабли. Поп Гапон, между залпами 9 января, выкликнул “нет у нас больше Бога, нет Царя”. И он выразил то, что было на самом деле в сознании русского народа. А Петр Столыпин, еще когда был Саратовским губернатором, писал в своих письмах жене: “Вчера в Малиновке осквернен храм, в котором зарезали корову, и испражнялись на образ Николая Чудотворца”. Откуда взялись в такой духовной, православной стране, которой управлял Помазанник Божий, масса народа, которая смела на своем пути и Церковь, и все, что с ней связано? Из того же источника, из которого вышли современные богоборцы, которые захватывают с дубинками храмы, избивают людей, творят беззакония.

Давайте посмотрим на плоды церковного возрождения? Двадцать пять лет – это жизнь целого поколения, крещенного нами! Не теми, кто был до нас, а нами! Где эти крещенные люди? Иногда они приходят в храм на Пасху, и иногда чаще, когда там что-то освящают. Все! Ничего больше мы им дать не смогли. И это за двадцать пять лет! Мы родили критического массу народа, которому интересы жизни земной ближе, роднее и дороже чем Небесное Отечество, путь которых направлен не в Царство Божие, а в РусМир или ЕвроРай.
Если в роддоме на сто родов, выживает всего лишь один – два ребенка, что нужно сделать его персоналом? Что мы скажем о квалификации таких врачей? Разогнать их надо, без права занимать врачебную должность! Так может и Бог с нами должен так поступить? Из сотни крещенных детей и взрослых, сколько остаются в храме? Сколько причащается хотя бы раз в месяц, как того требуют Апостольские Правила? А вообще хоть в одном храме ведется вот такая статистика? Сколько окрестили в церкви и сколько их ней осталось воцерковляться?

А ведь мы помним те времена, такое было вообще немыслимо. Если нет на Причастии прихожанина, носили домой запасные Дары, не спрашивая, ведь мобилок не было. Значит, заболел и не смог прийти. Другой причины быть не могло. Или заболел, или умер.

Что мы делаем? Мы венчаем, крестим, отпеваем, людей, которые не имели и не будут иметь к Церкви ни малейшего отношения. Если это бизнес и способ заработать, то не получится ли так, что Бог нам скажет, “Ребята, идите зарабатывайте на жизнь как все мои дети, на общих условиях, за полторы-две тысячи в месяц, и пришлет к нам правый сектор, чтобы они это решение воплотили в жизнь”? А мы при этом будет клясть власть, и говорить, что это они во всем виноваты.

Двадцать пять лет мы казаков воцерковляли – “православное воинство”. Наверное, за это время можно было не то что казаков, всех их лошадей научить креститься и читать Символ Веры? А где они сейчас эти казаки?! Только ветер поменялся, их этим ветром и сдуло. Тогда нужно поднять вопрос о нашем духовном КПД. Оно вообще есть? Если есть, то какое? И в чем оно конкретно проявляется? И вообще как нам жить по православному? Не по той системе взаимоотношений, которая была нам навязана советским режимом как “удовлетворение религиозных нужд населения” и по которой мы до сих пор и живем, а так, как учит Церковь Христова? Перефразируя выступления Чаплина, я могу сказать: “Мы или будет жить по-православному, или не будем жить никак” Бог не позволит. Вот что нам нужно обсуждать на этих собраниях, вот о чем говорить!
А. В. Усатенко
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Запорожье глазами князя Владимира, 
или ещё раз к вопросу о декоммунизации
В 1917 г. в Петрограде совершился октябрьский переворот. К власти в совсем недавно религиозной и в большинстве своём православной христианской стране пришли большевики. В истории мира начался самый античеловеческий и антихристианский эксперимент, принесший народам только разрушение и смерть. Организатором массового государственного террора, захлестнувшего территорию бывшей Российской империи и залившего ее города, села и поля безвинной кровью, был не кто иной, как вождь большевистской партии Ленин. Существует множество исторического материала по исследованию личности организатора и идеолога “красного террора”. Остановимся только на способах, применение которых по мнению “вождя мирового пролетариата” вели к осуществлению идеи построения коммунистического общества. Самым любимым наказанием Ленина  была смертная казнь. Еще в сентябре 1917 г. в работе “Грозящая катастрофа и как с ней бороться” он писал, что “без смертной казни по отношению к эксплуататорам (т. е. помещикам и капиталистам) едва ли обойдется какое ни есть революционное правительство”[4].

Диапазон применения смертной казни в виде расстрелов и даже повешения у Ленина весьма широк. Эти расстрелы за тунеядство, за прятание оружия, за спекуляцию, сопротивлявшихся рыть окопы, за неповиновение (за недисциплину) и т.д. Так, в статье “Как организовать соревнование?”, написанной 24– 27 декабря 1917 г. (6–9 января 1918 г.), Ленин говорит о необходимости выработать тысячи форм и способов учета и контроля за богатыми, жуликами и тунеядцами. “В одном месте, – писал он, – посадят в тюрьму десяток богачей, дюжину жуликов, полдюжины рабочих, отлынивающих от работы (так же хулигански, как отлынивают от работы многие наборщики в Питере, особенно в партийных типографиях). В другом – поставят их чистить сортиры. В третьем – снабдят их, по отбытии карцера, желтыми билетами, чтобы весь народ, до их исправления, надзирал за ними, как за вредными людьми. В четвертом – расстреляют на месте одного из десяти, виновных в тунеядстве” Как видно, не миновать расстрела даже рабочим, просто уклоняющимся по тем или иным причинам от работы. За прятание оружия тоже расстрел. 9 июля 1919 г. Ленин писал: “Кто прячет или помогает прятать оружие, есть величайший преступник против рабочих и крестьян, тот заслуживает расстрела...” (39, 50). Вообще для Ленина расстрел (а требование расстрела, смертной казни содержится в ленинских документах несколько десятков раз) – это не что иное, как обыденный, обычный метод массового террора. В выступлении по вопросу о мерах борьбы с голодом 14 (27) января 1918 г. Ленин говорил: “Пока мы не применим террора – расстрел на месте – к спекулянтам, ничего не выйдет. Если отряды будут составлены из случайных, не сговорившихся людей, грабежей не может быть. Кроме того, с грабителями надо поступать решительно – расстреливать на месте... Пойманных с поличным и вполне изобличенных спекулянтов отряды расстреливают на месте. Той же каре подвергаются и члены отрядов, изобличенных в недобросовестности” (35, 311, 312). Итак, расстрелы без суда, без выяснения мотивов содеянного и всех обстоятельств, расстрелы даже лиц, изобличенных в недобросовестности. Но что это за состав преступления – “недобросовестность”, под который можно подвести все, что угодно? В тезисах по текущему моменту, написанных 26 мая 1918 г. и опубликованных впервые только в 1931 г., он предлагал: “Ввести расстрел за недисциплину... В предложениях о работе ВЧК, написанных в декабре 1918 года и впервые напечатанных в 1933 г., Ленин говорит о необходимости карать расстрелом за ложные доносы (37, 535). Вождь “мирового” пролетариата не считал возможным ограничиваться предложениями о расстреле применительно к населению России. Он давал аналогичные советы рабочим и других стран. Так, в работе “Привет венгерским рабочим” (27 мая 1919 г.) Ленин советовал: “Будьте тверды. Если проявляются колебания среди социалистов, вчера примкнувших к вам, к диктатуре пролетариата, или среди мелкой буржуазии, подавляйте колебания беспощадно. Расстрел – вот законная участь труса на войне”[3].
В “Проектах решений Политбюро ЦК о мерах борьбы с Мамонтовым”, написанных в конце августа 1918 г., Ленин предлагал так дополнить решение Политбюро: “2) расстреливать тотчас за невыход из вагонов; 3) ввести еще ряд мер драконовских по подтягиванию дисциплины” Расстрелы, расстрелы и расстрелы. Даже за невыход из вагонов. И применение драконовских мер, как любил выражаться Ильич, по подтягиванию дисциплины [3].

И расстреливали. В известиях Киевского исполнительного комитета Совета рабочих депутатов, напечатан список расстрелянных в Киеве местной Чрезвычайкой: проф. Армашевский, Башин И. А., Бедуиневич А. М., служащий Юго-Восточной железной дороги; Бох Н. С., преподаватель гимназии; Бебирь А. П., заведующий бухгалтерскими курсами; Бубнов Г. К., купец; Буравкин А. Я., бывший содержатель “Большой национальной гостиницы”; Бочаров Е. А., статский советник; де Векки Н. Е., домовладелица; Дембицкий И. М., купец; Данилов Г. К., купец; Калкин Н. Д., служащий Юго-Восточной железной дороги; Григорьев Аркадий Моисеевич, присяжный поверенный, поручик артиллерии; Иванов Н. Ф., бывший окружной инспектор Киевского учебного округа; Коноклин Б. В., купец; Купянский Н. Ф., инженер домовладелец; Манинков М. Т., присяжный поверенный; Можаловский П. М., товарищ прокурора; Молодовский Г. Г., домовладелец; Неклюдов И. И., бывший вице-губернатор; Новиков А. Ф., директор Третьей гимназии, член Государственной думы; Приступа Г. И., присяжный поверенный; Печенов К. Г., служащий железной дороги; Раич Н. И., товарищ председателя окружного суда; Рудаков П. Г., домовладелец; Садовский Ф. Г., служащий железной дороги; Слинко А. Т., 80 лет; Станков В. В., купец; Стахов; Суковкин Н. И., бывший киевский губернатор; Тихонов К. В., домовладелец; Тоболин А. А., бывший директор Государственного банка; Цитович А. Л., домовладелец; Щеголев С. Н., публицист [1].

Организатором концентрационных лагерей, изобретение которых приписывалось советской пропагандой гитлеровскому третьему рейху и даже англичанам, также является Ленин. 9 августа 1918 г. Ленин в телеграмме Пензенскому губисполкому и Евгении Бош писал: “Необходимо организовать усиленную охрану из отборно надежных людей, провести беспощадный массовый террор против кулаков, попов и белогвардейцев; сомнительных запереть в концентрационный лагерь вне города”. 5 сентября 1918 г. был издан декрет Совета Народных комиссаров о красном терроре, подписанный Петровским, Курским и В. Бонч-Бруевичем. Кроме указаний о массовых расстрелах в нем отмечалось: “Обеспечить Советскую Республику от классовых врагов путем изолирования их в концентрационных лагерях” (Собрание узаконений РСФСР за 1918 г. № 65, статья 710) [3].

19 марта 1922 г. председатель Совнаркома В. И. Ленин составил секретное письмо по поводу событий в Шуе, которые он назвал лишь одним из проявлений общего плана сопротивления декрету Советской власти со стороны “влиятельнейшей группы черносотенного духовенства”.

“Я думаю,– писал он,– что здесь наш противник делает громадную ошибку, пытаясь втянуть нас в решительную борьбу тогда, когда она для него особенно безнадежна и особенно невыгодна… Именно теперь и только теперь, когда в голодных местах едят людей и на дорогах валяются сотни, если не тысячи трупов, мы можем (и поэтому должны) провести изъятие церковных ценностей с самой бешеной и беспощадной энергией, не останавливаясь перед подавлением какого угодно сопротивления. Нам во что бы то ни стало необходимо провести изъятие церковн ценностей самым решительным и самым быстрым образом, чем мы можем обеспечить себе фонд в несколько сотен миллионов золотых рублей (надо вспомнить гигантские богатства некоторых монастырей и лавр). Без этого никакая государственная работа вообще, никакое хозяйственное строительство в частности и никакое отстаивание своей позиции в Генуе в особенности совершенно немыслимы. Взять в свои руки этот фонд в несколько сотен миллионов золотых рублей (а может быть, и несколько миллиардов) мы должны во что бы то ни стало… Это соображение в особенности еще подкрепляется тем, что по международному положению России для нас, по всей вероятности, после Генуи окажется или может оказаться, что жестокие меры против реакционного духовенства будут политически нерациональны, может быть, даже чересчур опасны. Поэтому я прихожу к безусловному выводу, что мы должны именно теперь дать самое решительное и беспощадное сражение черносотенному духовенству и подавить его сопротивление с такой жестокостью, чтобы они не забыли этого в течение нескольких десятилетий. Самую кампанию проведения этого плана я представляю следующим образом...

…Эта инструкция должна сводиться к тому, чтобы он в Шуе арестовал как можно больше, не меньше, чем несколько десятков представителей местного духовенства, местного мещанства и местной буржуазии по подозрению в прямом или косвенном участии в деле насильственного сопротивления декрету ВЦИК об изъятии церковных ценностей. Самого Патриарха Тихона, я думаю, целесообразно нам не трогать, хотя он, несомненно, стоит во главе всего этого мятежа рабовладельцев. Относительно него надо дать секретную директиву Госполитупру, чтобы все связи этого деятеля были как можно точнее и подробнее наблюдаемы и вскрываемы, именно в данный момент. Обязать Дзержинского, Уншлихта лично делать об этом доклад в политбюро еженедельно. На съезде партии устроить секретное совещание всех или почти всех делегатов по этому вопросу совместно с главными работниками ГПУ, НКЮ и ревтрибунала. На этом совещании провести секретное решение съезда о том, что изъятие ценностей, в особенности самых богатых лавр, монастырей и церквей, должно быть произведено с беспощадной решительностью, безусловно ни перед чем не останавливаясь и в самый кратчайший срок. Чем больше число представителей реакционной буржуазии и реакционного духовенства удастся нам по этому поводу расстрелять, тем лучше. Надо именно теперь проучить эту публику так, чтобы на несколько десятков лет ни о каком сопротивлении они не смели и думать”[4].
Одними из первых жертв большевиков-террористов стало православное русское духовенство. В 1918 году в Ставропольской епархии были казнены 37 священнослужителей, в числе которых – Павел Калиновский, 72 лет и священник Золотовский, 80 лет. Некоторые убийства осуществлялись публично в сочетании с различными показательными унижениями. В частности, священнослужитель старец Золотовский был предварительно переодет в женское платье и затем повешен. 8 ноября 1917 года царскосельский протоиерей Иоанн Кочуров был подвергнут продолжительным избиениям, затем был убит путём волочения по шпалам железнодорожных путей. В 1918 году три православных иерея в г. Херсоне были распяты на кресте. В декабре 1918 года епископ Соликамский Феофан (Ильменский) был публично казнён путём периодического окунания в прорубь и замораживания, будучи подвешенным за волосы, в Самаре бывший Михайловский епископ Исидор (Колоколов) был посажен на кол, вследствие чего умер. Епископ Пермский Андроник (Никольский) был захоронен в землю заживо. Архиепископ Нижегородский Иоаким (Левицкий) был казнён, согласно документально неподтверждённым данным, путём публичного повешения вниз головой в севастопольском соборе. Епископ Серапульский Амвросий (Гудко) был казнён путём привязывания к хвосту лошади; в Воронеже в 1919 году было одновременно убито 160 священников во главе с архиепископомТихоном (Никаноровым), которого повесили на Царских вратах в церкви Митрофановского монастыря. В начале января 1919 года, в числе иных, был зверски умерщвлён епископ Ревельский Платон (Кульбуш) [1].

В конце 1919 года специальная комиссия, созданная генералом Деникиным, определила количество погибших от проводимого Советской властью террора только в период 1918–1919 годов в 1 766 188 человек, включая 260 000 солдат и 54 650 офицеров, около 1,5 тыс. священников, 815 тысяч крестьян, 193 тысяч рабочих, 59 тысяч полицейских, 13 тысяч помещиков и более 370 тысяч представителей интеллигенции и буржуазии. По оценкам некоторых историков, с 1918 до конца 1930-х в ходе репрессий в отношении духовенства было расстреляно либо умерло в местах лишения свободы около 42 000 священнослужителей. Схожие данные по статистике расстрелов приводит Свято-Тихоновский Богословский институт, анализируя репрессии в отношении священнослужителей на основе архивных материалов. По их данным в 1918 году было 3000 расстрелов.[2]

И сегодня проезжая по проспекту, носящему имя В. И. Ленина запорожцы видят возвышающийся над живописным днепровским берегом памятник этому палачу. По пути к Покровскому Собору – памятник Ф. Э. Дзержинскому и “вечный огонь” большевикам-октябристам. Четыре из шести районов города носят большевистские названия – Ленинский, Орджоникидзевский, Жовтневый, Коммунарский. Список можно продолжить названиями улиц, переулков, заводов. Более 20 лет как православный украинский народ освободился от человеконенавистнической безбожной власти, но идолы большевизма продолжают находится среди нас, влиять на наш образ мысли, быт, политику, духовность, культуру. Не назовут ли потомки наше поколение “православными ленинцами”?
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Життя людини як шлях здобуття сенсу

Традиційна філософська проблема сенсу людського буття, як і пов’язана з нею проблема свободи волі, закладена, можна сказати, в самій специфіці людської поставті у світі. Про людину достеменно відомо, що вона здатна, по-перше, задавати собі питання про власне місце і призначення у світі і, по-друге, в залежності від відповіді на це питання обирати з-поміж можливих варіантів спосіб власної реалізації, власний життєвий шлях. Звідки постає проблема сенсу життя людини? Суттєвою рисою людського буття є його здатність ставати проблемою для самого себе.

По-перше, слід проаналізувати положення сучасної людини у нашій країні. Перший зі згаданих шляхів осмислення життя добре відомий у нашій країні, оскільки саме на ньому ґрунтується марксистське тлумачення смисложиттєвих проблем. У затеїзованому суспільстві стало звичним загальником (владу якого не подолано й дотепер) переконання, що тільки суспільна людина вносить у навколишній світ начала смислу, добра, краси, що поза її практичною діяльністю природа і буття загалом безтямні й пусті. Все, що є на світі, вся дійсність підлягають людському осмисленню і мають саме той смисл, який люди об’єктивно (тобто виходячи з структури своїх потреб і своєї діяльності) в них вкладають. Що ж до власного індивідуального буття людини, гарантією його осмисленості постають інтереси суспільства та прийдешніх поколінь: передаючи останнім результати своєї матеріальної і духовної діяльності, індивід засвідчує тим самим, що існував недаремно і забезпечує собі єдино можливу форму виходу за емпіричні часові межі свого існування.; Нині, коли слова “марксизм” і “марксистський” сприймаються мало не як лайка, легко “викривати” все, що з ними пов’язане. Однак тезу про відсутність смислу в позалюдській реальності та про людину як єдиного його творця з марксистами поділяли, зокрема, такі представники філософії екзистенціалізму, як А. Камю та Ж.П. Сартр. Ще до Маркса зазначену тезу обстоював молодий Й.Г. Фіхте. По І суті, тут ми маємо справу з усталеною, досить-таки традиційною схемою осмислення людського існування.

На другоми плані слід зазначити таке поняття, як життя як втілення смислу.Інший, альтернативний шлях осмислення людиною власного буття передбачає пошук у зовнішньому світі або ж у духовній сфері якихось готових ідеалів, планів, рецептів, схем, які мали б заздалегідь визначати людське життя, надаючи тим самим йому певної осмисленості. Нерідко люди вважають, що прожити своє життя “недаремно”, “правильно” – значить присвятити його неухильній реалізації того чи іншого попереднього задуму; відсутність подібних ідеальних настанов. так само як і будь-які відступи від них, сприймаються як життєва катастрофа. Таємниця буття людського не в тому, щоб тільки жити, а в тому, для чого жити. Без твердого уявлення собі, для чого їй жити, людина не погодиться жити і швидше знищить себе, ніж залишиться па землі.

На третьому місці виступає не менш важлива проблема нашого суспільства-спілкування, як здобуття життєвого сміслу. Як перший, так і другий розглянуті нами напрями встановлення сенсу людського буття в основі своїй, як прийнято говорити в сучасній філософії, монологічні. Це означає, що вони передбачають лише один-єдиний “логос”, єдине джерело осмислення – в першому разі діяльність самої людини, в другому – ті чи інші відокремлені від цілісності буття ідеали або ціннісні взірці, що є замкнутими, начебто “сліпими” для будь-яких інших можливих смислоутворюючих впливів. Фіксується певний смисловий центр, відносно якого людина формулює своє життєве завдання, котре зводиться до утвердження того, що з даного центру походить, – у першому разі до самоутвердження через власну діяльність, у другому – до утвердження деяких обраних ідеалів, цінностей, тощо.

Так що ж таке сенс життя? Сенс життя – це запитання з’явився разом із становленням людину, як свідомого істоти. Час існування питання одно часу усвідомленого існування людства. І якою б рівні не перебували сознающие себе істоти, їх завжди буде вставати це запитання питань. Ми зіштовхуємося тут із феноменом, які йдуть своїм корінням в онтологические підстави людської природи. Суть у тому, що людина неспроможна існувати, не стверджуючи вищого, тобто. яка збігається з простим “фізичним” присутністю Землі – сенсу власного існування. Твердження вищого сенсу свого існування для людства загалом й у кожного окремої людини однією з необхідних умов можливості елементарного самозбереження.

Принциповою умовою людського життя є свобода. Свобода – узагальнюючий чинник життя людини. Тільки будучи вільним, індивід може діяти у повною мірою свідомо, вибирати, сам визначати свої дії й можуть бути відповідальних них. Свобода є необхідною передумовою прояви, задоволення та розвитку потреб людини. Свобода відкриває людині змогу прояви своїх бажань, почуттів, устремлінь, волі і потрібна іншого, із чим пов’язаний його самореалізація. Якщо економічна і політичний свобода забезпечує необхідну самореалізації матеріальну базу, то духовна свобода дає можливість інтелектуального, естетичного, морального тощо. розвитку та самовираження, вдосконалення своєї духовності та душевності. Завдяки цьому свобода є необхідною передумовою й невеличкі радощі буття, задоволеності життям, щастя. Тільки вільна то вона може сам визначити сенс свого існування, бути господарем свого життя, досягти задоволення і цього щастя.

Також принциповою умовою здобуття глибинного сенсу людського буття є творчість. Творчість не просто істотна риса людини, родова особливість, що відрізняє його від інших живих істот. Воно активність, діяльну сутність людини, спрямовану на перетворення природи, суспільства, іншим людям й себе.

Важливою умовою можливості здобуття справжнього сенсу життя є життя заради інших. Звісно, кожна людина хоче хорошою, щасливе життя, передусім, собі. Отже кожний повинен йти до цьому. Не повинен обмежуватися цим. Однією з визначальних моментів людської сутності узагалі є її громадський характер.

Отже, пошук сенсу життя має бути спрямований на самореалізаціюлюдини, на максимальне розвиток його індивідуальності. Це від кожної людини рішення наступних найважливіших проблем.

Насамперед, це усвідомлення людиною власної (як, втім, і кожної людини) самоцінності, індивідуального своєрідності і неповторності.

Внаслідок цього буде набуття найвищої відповідальності кожної людини собі, суспільством, людством і історією за виявлення своєї унікальності, її максимальне розвиток виробництва і реалізацію. Розв’язання даної проблеми людиною означає принесення їм найбільшої користі іншим, найбільшої віддачі індивідуальності.
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СЕНС ЖИТТЯ ЯК ПРОЦЕС САМОРЕАЛІЗАЦІЇ ЛЮДИНИ

Проблема сенсу людського життя носить філософський і релігійний характер і може бути віднесена до числа основних проблем духовної культури. Вона хвилювала людей з давніх-давен, проте однозначно не вирішена людством і до сьогодні.

Сенс життя у кожного свій, він індивідуальний, оскільки немає людей однакових, і тому бажання, прагнення та стимули у них різні. Сенс життя різні люди бачать у різному: це може бути власний добробут та добробут родини, прагнення реалізувати свій творчий чи науковий потенціал, покликання, релігійні уявлення та прагнення. Є люди, яких, можливо, не так і багато, які бачать сенс життя в служінні іншим людям, громаді, народу, ідеям та ідеалам. Перед кожною людиною рано чи пізно постає питання сенсу їхнього життя, коли вона замислюється над тим, як проходить її життя і чи такого життя вона хотіла. Найчастіше цей момент настає у момент відчаю, коли людина розуміє, що це не те, чого вона прагнула. Розуміння, що ти не досяг бажаємого, дає поштовх замислитися над сенсом свого буття. У кожної людини життя повинно бути наповнене сенсом, щоб вона розуміла задля чого вона живе. Коли людина знає, чого вона бажає, то вона спроможна досягти цього, і навіть більше. Сенс життя можна розглядати з багатьох сторін. З одного боку, це те чим живе людина, як вона проводить своє життя. З іншого боку, це те заради кого вона живе, заради кого вона намагається досягти певних цілей та для кого вона намагається зробити, якомога більше, щоб зробити його щасливим і тим самим наповнивши його життя яркими фарбами.
Слід розрізняти питання про конкретну мету дій певного періоду життя (тобто про те, “що робити”) та питання про сенс життя (тобто про те, “навіщо робити”, яка мета та цінності є вихідними, життєво визначальними). Адже людина може діяти досить цілеспрямовано, відповідно до визначеної мети, але в цілому її життя буде безглуздим, якщо ця мета не має загальної основи, тобто не просвітлена уявленням про сенс життя, який завжди повинен бути більшим за мету. Інакше людина при досягненні проміжної мети опиниться в ситуації втрати сенсу життя, що може бути дуже драматичним.

Хоча життя людини неодмінно супроводжується задоволенням тих чи інших потреб, на мою думку, важливо розуміти, що сенс людського життя не може зводитися до цього. Щодо цього ще відомий грецький філософ Сократ зазначав, що людина живе не для того, щоб їсти, пити, одягатися, а навпаки – вона їсть, п’є тощо для того, щоб жити. Хоча сенс життя окремої людини є унікальний та неповторний, кожний вирішує це питання на свій розсуд, все ж є якісь загальні основи для уявлення про нього. Джерела сенсу життя люди здавна шукали у внутрішньому світі людини. Багатьма філософами, письменниками поділялася думка, що справжнім призначенням людини є творіння добра заради добра. Навіть якщо справжній сенс життя вбачався у прагненні до задоволення потреб, робились принципові уточнення, що задоволення повинно стати помірним, розумним, переважно духовним. У спадщині нашого великого співвітчизника Григорія Сковороди, що відповідає християнській традиції, сенс життя вбачався у любові як такій та любовному ставленні до світу.

Людина не може існувати сама в цілому світі, їй необхідні близькі люди, котрі надають її життю, ще більше сенсу. Оскільки вона розуміє, що її успіх та успіх її близьких принесе щастя їм обом. Негаразди близьких завжди будуть мати вплив на життя самої людини, навіть по при те, що людина по суті має егоїстичну натуру, але все одно її турбота та любов до рідних має дуже велике значення в її житті.

Розглянемо, сенс життя, як процес самореалізації людини. В даному розумінні, сенс полягає у досягненні поставлених перед собою цілей, вирішення проблем, котрі постали перед вами. Перед кожним постає питання, “Як жити далі?”, “Чого я прагну досягти в своєму житті?”. І всі ці питання, тобто саме відповіді на ці питання будують наше життя. Оскільки, вибравши свою відповідь, ви плануєте своє життя і прокладаєте в ньому свою тропу, котру ніхто за вас ще не проходив. Ви вибираєте ваш особистий шлях у своєму житті і ніхто за вас не може цього зробити. І вибравши певний шлях, ви будете бачити сенс свого життя, оскільки саме ця дорога приведе вас до здійснення ваших мрій та бажань.

Сенс життя можна розглядати з боку віросповідання, самореалізації, творіння добра та прагнення отримати матеріальні цінності.

Розглянемо сенс життя з боку віросповідання. На світі існує багато релігій, у кожного народу своя віра, котрій вони віддають перевагу і в котру вони вірять. Люди, котрі вірять в господа бога, хоча у кожної віри він свій, вбачають сенс життя у віросповіданні, присвяченні себе духовному. Для них, саме – це і є, сенсом життя та те, чим вони живуть і дихають.

Також необхідно звернути увагу на людей, котрі вважать сенсом свого життя матеріальні цінності, котрим нічого не цікаво, як здобуття коштів. Вони бачать перед собою лише кошти і більше нічого. Найчастіше, – це призводить до змінення людини, вона стає жадібною, корисливою та у разі якоїсь негаразди у фінансовому стані стає дратівливою, сумною та починає думати, що життя скінчилося. У неї немає кому її підтримати, оскільки весь її вільний час був зайнятий здобуттям матеріальних цінностей і уникненням своїх близьких. Оскільки люди, котрі бачать перед собою лише матерію, то вони йдуть попри все – вперед, не помічаючи, кому вони можуть спричинити біль своїми вчинками. Найчастіше такі люди втрачають все, бо вони не готові до того, що все це може зникнути, все те, що вони заробляли стільки років, і тому в тяжких ситуаціях або навіть втративши свої заощадження втрачають стимули жити та опускають руки.

Також є частина людей, котрі вбачають перед собою основним стимулом їх життя та успіху, – це їхня родина. Сім’я – це найголовніше в житті, оскільки вдома тебе завжди чекають кохані тобі люди, котрі допоможуть в моменти горя та підтримають тебе, коли тобі необхідна підтримка. Родина має головне місце в їхньому життя, котра надихає їх в праці та радує в моменти щастя. Я вважаю, що саме дана частина людей має вірне бачення життя, бо всі люди рано чи пізно починають замислюватися про своє особисте життя. Навіть ті, котрі все життя вважали, що їм окрім успіху, кар’єри, коштів та веселощів нічого не треба починають думати про родину. Бо людина створена продовжувати свій рід.

Ще один підхід до вирішення питання про сенс життя – це ідея реалізації сенсу життя шляхом служіння загальному благу, внесення особистого внеску в історію, культуру, прогрес суспільства. Для ілюстрації цього я пославсяся б на приклад подружжя Кюрі, яке, аби поставити атом на службу людству, займалося з ризиком для свого життя дослідженням небезпечних радіоактивних речовин. Ціною власного здоров’я (відомо, що Марія Кюрі захворіла на рак), подружжя заклало підвалини для рентген-діагностики, що дозволило більш точно і вчасно визначати діагноз хвороби, а відтак суттєво підвищило ефективність лікування, тим самим врятувавши або подовживши життя мільйонів людей. У той час коли одні вбачали сенс життя в дослідженні Всесвіту (наприклад, італійський філософ та поет Джордано Бруно висловив здогадки щодо безкінечності Всесвіту, за що був визнаний єретиком і спалений на вогнищі), інші відкривали людству невідомі сторінки світової історії (наприклад, український археолог Вікентій Хвойка відкрив для сучасників Трипільську культуру, дослідник древньої Греції Генріх Шліман віднайшов легендарну Трою, французькі дослідники знайшли під нашаруваннями піску і повернули людству єгипетський храм Карнак). Таких прикладів щодо різних сфер діяльності людини можна наводити безліч. І всіх їх об’єднує те, що люди, які залишили свій визначний слід в історії, повністю віддавалися справі свого життя, виконували місію, відведену їм долею, наповнювали своє життя високим смислом. В сучасну епоху проблема пошуку сенсу життя набуває особливої гостроти. В умовах, коли відбувається глобальна переоцінка усіх цінностей та ломка традицій, дедалі виразніше виявляється хиткість, нестійкість людського буття. Втрата або відсутність сенсу народжує у людини відчуття малозначущості власного існування, а відтак може призводити до важких наслідків, аж до психічного розладу та самогубства. Людину дедалі більш поглинає потік масової культури та масового споживання. І щоб не захлинутися в ньому, “не втратити себе”, людина повинна виробити певну життєву позицію, яка б ґрунтувалася на її особистих уявленнях про сенс життя.
Всі людські імпульси суть не більше ніж явища її життя, за якими “криється” дещо істотне: сенс життя, проблема щастя, неминучість смерті тощо. Так ось, будь-яка людина реагує на внутрішні та зовнішні явища свого життя відповідно до своєї сутності. Буття як дещо загальне відповідним чином реагує на діяльні акти за принципом: характер діяльності виходить з характеру буття. Тому сутність останнього не може мати емпіричний характер, хоча і визначається-таки людською діяльністю, але яка має соціальне, а не індивідуальне значення. Духовний аспект здоров’я передбачає розуміння нами цілісності особистості, визначає сенс життя людини, її гармонійність як індивідуума й у спілкуванні з оточуючими. Невід’ємною частиною духовного здоров’я людини є її здатність до співпереживання та співчуття, добросовісність, доброзичливість, порядність, терпимість. Здоровий спосіб життя людини допомагає їй зрозуміти, у чому полягає сенс життя. Він виховує певною мірою співчуття, доброзичливість, терпимість до оточуючих. Здоровий спосіб життя також сприяє самореалізації особистості. Спосіб самореалізації індивіда залежить від його устремлінь, а також від шкали моральних цінностей, яка склалася в його уяві. Отже, здоровий спосіб життя сприяє зміцненню соціального здоров’я особистості та суспільства в цілому. Він включає в себе цінності високого порядку, оскільки спрямований на гуманізацію й активізацію людської діяльності, удосконалення індивідуальних якостей особистості.

Як відомо, людина народжується на світ з певним потенціалом життєвих сил та волею. Подальший її розвиток відбувається в спільності людей, у моральному континуумі, де разом з фізичними діють духовні, космічні закони буття. Закладений природою особистий енергетичний потенціал прагне реалізації. I кожен досягає цього залежно від умов, які склалися в реальному житті для особистісного розвитку. Життя людини схематично можна уявити як сходження до вершини. У кожного своя вершина i далеко не всі розуміють, що необхідно робити новий крок, долаючи інертність.

Що стосується руху вперед, то тут варіантів у нас два. Або людина рухається вперед, розв’язуючи свою індивідуальну задачу, i при цьому вона почуває себе здоровою та натхненною. Або під впливом шкідливих соціальних стереотипів та ірраціональних вірувань людина зупиняється, не докладаючи зусиль для подолання нової сходинки буття, i, таким чином, потрапляє в порочне коло неврозів, комплексів, патологізує власне життя i життя своїх близьких. Таким загалом, кожна подія в житті людини поряд із побутовим та соціальним значенням, має свій сенс i з погляду цілісності її життя. Творча реалізація життєвого потенціалу людини є основною передумовою фізичного здоров’я та психологічного благополуччя. Сліпе некритичне наслідування соціальних стереотипів, норм i правил приводить людину до небажаних подій.

Висновок

Отже, сенс життя можна визначити як стійку, домінуючу спрямованість моральної свідомості, що безпосередньо виявляється у соціальній діяльності особистості чи суспільної групи і має соціальну цінність. Сенс життя зумовлює провідні ціннісні орієнтації і стратегічні цілі як граничні підвалини вибору способу життя. Базою індивідуального вибору сенсу життя є відображення у свідомості людини об’єктивних основ людського буття, подолання суперечностей між вимогами суспільного ідеалу і змістом власної діяльності, суб’єктивними задумами і об’єктивними результатами і, нарешті, рівень розуміння і обґрунтування свого призначення і покликання, покладання цілей і перспективи власної життєдіяльності у контексті життя суспільства, соціальної групи, референтного оточення.

Поняття сенсу життя доволі багатостороннє та різноманітне. Говорити, про сенс, як про визначений термін неможливо, оскільки кожен визначає для себе свою термінологію даного поняття.

Сенс життя – це така важлива частина життя, без котрої не можна успішно існувати в цьому світі. Необхідно завжди ставити перед собою певні цілі, досягати їх і так знову і знову. Бо життя, котре не наповнене своїм сенсом – це не життя, а просто існування, як людини взагалі, у цілому світі.

Людина не може бути просто часточкою цілого світу і пливти за течією. Вона повинна сама будувати “свій світ” у цілому світі. Створити своє життя, саме таке, котрого вона сама прагне та хоче досягти.

Тому, необхідно мати своє розуміння того, чого бажаєте. І лише, тоді ви спроможні піднятися “до небес”. Кожна людина спроможна дуже багато досягти в своєму житті, аби було бажання та натхнення. А все інше буде з часом.
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Життя людини як шлях здобуття сенсу

“Благо тим, хто стоїть праворуч, і горе тим, хто стоїть лівоуч”, – слова князя Володимира, який був вражений іконою Страшного Суду.“Якщо хочеш стати по праву сторону,–хрестися!” – була йому відповідь.

І хрестився князь Володимир. І прийняв віру Християнську. І світлом благодатної віри освятив весь свій народ, як батько цього народу, що відповідає за духовне майбутнє рідної землі. Це світло він передав і нам –своїм нащадкам, щоб ми поважали і шанували його вибір, благоговійно зберігали заповідану нам віру, як зіницю ока, як великий і дорогоцінний скарб; щоб ми множили і зміцнювали нашу віру; щоб і ми любов’ю від серця до серця передавали її своїм дітям і онукам. Так було нам заповідано.

У XXI ст. в основі духовних причин того, що відбувається, лежить боротьба, яку веде князь цього світу проти тих, хто сповідує Христа. Спаситель говорив своїм учням: “Як Мене переслідували, то й вас переслідувати будуть” (Ін. 15:20). Чи випадково Православ’я завжди зазнавало гоніння?

Православ’я завжди було і є джерелом духовності, джерелом становлення і гармонійного розвитку кожної окремої особистості нашого народу, суспільства і держави.

В умовах, коли релігійне просвітництво знаходиться в нерозвиненому стані, процвітає неуцтво і сатанізм. Все це знайоме нашій країні.

Сама держава розігрує карту магізму, щоб відвернути населення від реальних проблем. У ЗМІ, в Інтернеті і на ТБ пропагують нескінченні битви екстрасенсів. І навіть школи, де сьогодні нав’язливо пропонують грати в Хеллоуїн, не позбавлені цієї пропаганди. Відбувається “бидловізація всієї країни”. Остання фраза належить одному з дослідників телебачення І. Волгіну. Нам нав’язується свобода від святості, від традиції, від культури.
Що може запропонувати світ без Бога? Світ, в якому порушуються заповіді Божі, пропонує зовнішнє багатство і благополуччя. В якості вічних цінностей підноситься дешевий сурогат. Але натомість цей світ пропонує внутрішню порожнечу – ампутацію душі. В результаті сьогодні відбувається процес розбещення та зруйнування традиційних цінностей сім’ї. Сьогодні традиційний уклад сім’ї навмисно руйнується. Якщо усвідомити, що в світі діють тільки дві сили – Господь і диявол, а сім’я – за висловом святих отців,– це святиня. Цнотливість у шлюбі– це вірність подружжя один одному – найбільші чесноти. Диявол ненавидить сім’ю, обрушує на неї всі свої сили, і наслідки цього ми бачимо зараз.

У суспільстві відбувається деградація, що можна порівняти з поверненням в епоху дохристиянського періоду князя Володимира: немає покаяння; немає любові до ближнього; не знаємо, як жити. Всі ці питання вже були в історії. Такі ж питання хвилювали князя Володимира про долю народу. І він вибрав шлях Християнства для відродження моральності і винищення гріха, насамперед у собі самому.

Слова Патріарха Кирила: “Тверда воля, міцна щира віра, світла чиста совість разом утворюють основу особистої та громадської моральності. Відновлення цієї основи здатне створити диво в нашому світі, здатне змінити людину на краще, а разом з особистістю змінити і зцілити багато конфліктів і хвороб сучасної цивілізації”.
Преподобний Антоній Великий казав: “Приходить час, коли люди будуть божеволіти, і якщо побачатьтого, хто не божеволіє, повстануть на нього і будутьговорити: “Ти божеволієш”, – тому що він не подібний їм”.

Ірина Медведєва, директор Громадського інституту демографічної безпеки, вважає: “Ми живемо в суспільстві, в якому грубі психіатричні симптоми – саме ті симптоми, які належать до справжньої психіатрії, видаються за еталони моди і поведінки. Психіатричні поразки ведуть до порушення моральності, а моральні спотворення обов’язково тягнуть за собою психічні деформації”. По переконанню Медведєвої, відбувається штучне психічне зараження нашого народу, особливо молодого покоління, і навіть дітей.

В особі апостола Хоми запитує все людство: “Господи!… Як же можемо знати дорогу?”Ісус сказав йому: “Я дорога, і правда, і життя” (Ін. 14: 5, 6).

Князь Володимир запрагнув цього нового сенсу. Він мужньо знищив в собі “ветхого человека”. Будучи насамперед переконаним язичником, він назавжди розстався зі своїм життям, у якому було багато жорстокості, ненависті, братовбивства, ненаситного розгулу пристрастей, і, звернувшись до Спасителя нашого, оновився у істинній вірі – Християнстві.

“Я є...істина” (Ін. 14: 6), –Господь сказав.

Православ’я наповнює життя віруючої людини справжнім змістом. Цей сенс – через покаяння – в любові і безсмерті у Христі. Храм Божий – це корабель. Через хвилі бурхливого світу він пливе в Царство Небесне. Святий Князь Володимир звернув свій народ з язичницької темряви до Божественного світла, і ціла держава стала частиною Христової Церкви.

Сенс людського життя полягає в тому, що вище її самої. Жити можна тільки заради того, за що не страшно помирати: Господь стукає в кожне серце.

Яке ж майбутнє ми вибираємо для своїх дітей і для себе, зрікаючись заповіданої нам святим рівноапостольним князем Володимиром віри?
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ЖИЗНЬ И ЕЕ СМЫСЛ

Введение
Человеческая жизнь: смысл философский религиозный
Из глубины веков, у всех людей, на протяжении всей жизни, заложена одна и та же мысль: “Жизнь и ее смысл”. Проблема смысла жизни исключительно сложна, ее пытались решить многие умы прошлого, но, несмотря на это она находится в центре внимания и у современных философов. Вопрос о смысле жизни есть вопрос о предназначении человека в этом мире.

Актуальность данной темы обусловлена тем, что над этим рано или поздно задумывается каждый человек. Самое лучшее задуматься как можно раньше. Она имеет практическое значение для многих молодых людей, стоящих в начале своего жизненного пути. Люди, не умеющие ценить свое существование, считают жизнь однообразной и постоянно озабочены тем как бы “убить время”. Эти люди сами обесценивают и обессмысливают свою жизнь. На земле человек – единственное существо, который имеет способность целесообразной практической деятельности. Людям необходимо понять смысл жизни, найти в жизни свое место и открыть наилучшие пути ее преобразования. Вопросы о смысле, цели и ценности жизни имеют не только теоретическое, но громадное практическое значение.

Понятие жизни в философии
1. Жизнь – в философском аспекте времен и народов
Вопрос о смысле жизни на всех этапах развития философии был в центре внимания. У всех времен и народов высказывания о жизни носили разный, не похожий характер.

В философии древней Греции наблюдаются различные решения данного вопроса. Сократ смысл жизни видел в счастье, достижение которого связано с добродетельной жизнью, трепетным отношением к законам, принятым государством, знанием нравственных понятий; Платон – в заботах о душе; Аристотель и его последователи – в доблестной жизни, стремлении стать ответственным гражданином государства; Эпикур и киренаики – во избежание неприятностей, достижении покоя и блаженства; Диоген Синопский – во внутренней свободе, презрении к богатству; Стоики – в жизни, согласной с человеческой природой и покорности судьбе; Пифагор в научном знании совершенного числа души; Метродор в крепости тела и в твердой надежде, что на него можно положиться. Но так, же были и негативные высказывания о жизни.

Будда, Шопенгауэр считали жизнь – страданием. Платон, Лабрюйер, Паскаль, что жизнь – сон. Экклезиаст: “И возненавидел я жизнь, ибо противным мне стали дела, которые делаются под солнцем, ибо все – суета и томление духа”; Марк Аврелий: “Жизнь – борьба и странствие по чужбине”; Иоанн Дамасский: “Все пепел, призрак, тень и дым”; Петрарка: ”Жизнь однозвучна, зрелище уныло”; Шекспир: “Жизнь – это повесть глупца, рассказанная идиотом, полная шума и ярости, но лишенная смысла” Паскаль: “Жизнь человеческая не что иное, как постоянная иллюзия”; Дидро: “Вся жизнь – лишь цена обманчивых надежд”; Кьеркегор: “Моя жизнь – вечная ночь. Что такое жизнь, как не безумие?”; Ницше: “Вся человеческая жизнь глубоко погружена в неправду”. Ортега-и-Гассет определил человека не как тело и как дух, а как специфическую человеческую драму.

До XVII века европейская философская мысль базировалась на теологической базе, заложенной Блаженным Августином и Фомой Аквинским. В Учении Августина конечную цель человеческих устремлений составляет блаженство. Оно заключается в познании Бога. Отсюда смысл человеческой жизни “во Христе” в единении с Богом в “царстве Божьем”.

XVII–XVIII век кроме расцвета науки принес ослабление влияния церкви и христианской этики. Постепенно, как и в античной философии, вновь появляется разнообразие в воззрениях на смысл жизни в различных философских системах. Кант видел смысл жизни в следовании принципам нравственного долга, Фейербах – в стремлении к счастью на основе всеобщей любви людей друг к другу, Маркс и Энгельс – в борьбе за коммунистические идеалы, Ницше – в “воле к власти”, английский философ XIX века Милль – в достижении выгоды, пользы, успеха.

Идеалистические и особенно христианские религиозные учения, позволяют сделать достаточно логичные построения для нахождения смысла человеческого существования. В работах русских философов начала XX века Бердяева, Франка, Соловьева, Трубецкого и др. вопрос о вере в Бога становится главным условиям наличия смысла жизни. В то же время в материалистической философии, где человеческая жизнь конечна и за ее порогом ничего нет, само существование условия для решения этого вопроса становится затруднительным и в полный рост встают сложно разрешимые этические проблемы.

Особо следует отметить роль экзистенциальной философии, которая берет начало в творчестве Сьерена Кьеркегора. В XX веке Сартр, Камю, Хайдеггер, Ясперс и др. рассматривают “жизнь как бытие к смерти”. Перед лицом смерти человек способен обрести понимание смысла жизни, освободившись от ложных целей и ненужных мелочей. Он начинает иначе смотреть на себя и окружающий мир. Таким образом, в экзистенциальной философии анализ проблемы смерти приобретает важное значение для постижения тайн жизни человека, определения ее смысла. Другим важным постулатом экзистенциализма является отрицание универсального смысла, смысл жизни может быть только уникальным, как уникальна человеческая индивидуальность.

2. Бессмертие души
Идея бессмертия души – одна из самых древних идей человечества. Ее возникновение обусловлено рядом природных и экзистенциальных причин, в ряду которых инстинкты самосохранения и бессмертия, воля к самосохранению, страх перед небытием, существование бессознательных психических образов (сновидений, призрачных видений) и т.д. Выявление причин возникновения и существования идеи бессмертия души не является обоснованием ее теоретической ценности и значимости. Остается открытым вопрос о своеобразии этой идеи как объекта человеческого познания. Этот вопрос был отчетливо сформулирован в свое время Лосским Н.О.: “Существует ли возможность знания о таком предмете, как бессмертие души, есть ли этот предмет по самому своему понятию входящий в сферу познаваемого или нет?”.

Проблема объективного смысла идеи бессмертия души обостряется в связи с отрицанием этого смысла представителями влиятельных эмпирически и позитивистских ориентированных философских направлений. Особую роль при этом сыграли и играют поныне кантовский критицизм и его разновидности. Как известно, в кантианстве обосновывается возможность только такого знания, в котором понятия сочетаются с чувственными наглядными представлениями о предметах, существующих в пространственно-временной форме. С такой точки зрения познанию доступно только то, что может быть дано в чувственном опыте, трансцендентное же по отношению к этому опыту – непознаваемо.

Что касается пространственно-временной формы, то, очевидно, что признание бессмертия души равносильно признанию ее вечности, т. е. вневременности. Коль скоро душа не имеет временной формы, следовательно, она чувственно не представима, находится вне опыта. В системе кантовских взглядов такая логика ведет к призванию идеи бессмертия души как недоступной человеческому познанию, к утверждению невозможности знания о ней.

Для выхода из агностического тупика необходимо переосмыслить понятие “опыт”, что, кстати сказать, и сделал Лосский. Он предложил расширить это понятие, дополнить сферу чувственного наглядного опыта нечувственным опытом. В этой связи он критиковал теорию познания Канта и аргументировал существование нечувственного опыта в своей книге ‘Обоснование интуитивизма’. Однако постижение идеи бессмертия души оказывается затрудненным даже в случае указанного расширения опыта. Дело в том, что вечность выходит за границы всякого опыта. Она, вечность, может быть постигаема только вечным наблюдателем, непрерывно созерцающим ее. Следует учитывать при этом, что любой опыт конечен, прерывен и, следовательно, на основе этого прерывного опыта невозможно делать выводы о существовании непрерывного, вечного. Осознание – этих трудностей вело также либо к признанию того, что идея бессмертия души является врожденной, либо – к пессимистическому заключению о том, что все попытки доказать бессмертие души, опираясь на опыт, неправомерны и немыслимы вообще.

Что касается размышлений о прерывном (конечном) характере любого опыта, то Лосский заметил в этой связи, что исходя из этой предпосылки, можно показать недоказуемость не только бессмертия души, но и существования любого предмета, в доказательстве их существования, причем особенно – бессмертия души, беспомощной и бесполезной оказывается и человеческая способность воображения.

И, наконец, еще одно важное теоретико-познавательное уточнение, которое, по мнению Лосского, надо учитывать при размышлении о своеобразии идеи бессмертия души, это различение в познавательном процессе, с одной стороны, акта познания, а, с другой предмета и содержания знания. Очевидно, что в противном случае, т. е. при смешении этих составляющих человеческого познания происходит как бы перенос свойств акта познания на предмет и содержание его. Так, иначе говоря, акт познания может быть коротким или даже мгновенным, но существование предмета, на который этот акт направлен, может быть очень длительным (необходимо при этом учесть, что длительность не тождественна в полном смысле вечности). Говоря словами Лосского, “акт созерцания может длиться одну секунду, но созерцаемое может быть вечным”. Такая познавательная ситуация не является чем-то исключительным, уникальным, скорее наоборот, без такого мгновенного “схватывания” объекта невозможно было бы постижение любого изменения, движения, познания вообще.

Предложенное различение акта и содержания, а также и объекта познания, безусловно, способствует преодолению скепсиса относительно возможности познания бессмертия души. Это различение надо подразумевать и при рассмотрении идеи бессмертия души с точки зрения пространственной формы и ее пространственных свойств. Таким образом, признание действительным нетождественности акта и содержания познания способствует укреплению той позиции, согласно которой “нет препятствий для того, чтобы предметом наблюдения было вечное (безвременное) бытие”. Размышление о теоретико-познавательном своеобразии идеи бессмертия души связано с самопостижением человека, с углублением в глубины внутреннего мира, в собственное Я.


Жизнь человека. Смысл жизни
1. Сущность жизни человека
По словам авторов книги “Человеческая жизнь бесценна”: сущность жизни человека проявляется через его деятельность. То есть, зная деятельность человека и раскрывая ее, мы можем познать суть его жизни.

Через свою деятельность человек связан с окружающим миром, с природой. В процессе деятельности можно познать закономерности окружающего мира, явления природы. Совершая деятельность человек создает вещи, продукты питания, то есть материальные ценности, но наряду с материальным создается и духовные: литература, философия, наука и многое другое. В ходе человеческой деятельности меняется и преобразуется общественный и природный мир. В связи с этим формируется и личность.

В человеке необходимо различать природу и сущность. Если человеческое бытие представляет собою, определенную задачу, то в этой задаче природа человека создает раздел, который содержит исходные данные, которые имеет человек в качестве основы своего существования. Говоря об общей природе человека, можно выделить его индивидуальные задатки и природные способности. Сущность предмет задачи, задание, которое необходимо решить, найти. Сущность есть то, что делает из самого себя человек своей жизнью. Является всегда продуктом собственной деятельности, неким решением задачи собственной жизни.

Кроме сущности, природы существует и личность человека.

Личность – это и есть тот, кто имеет призвание, и кто способен откликнуться на этот призыв свыше, кто реализует себя, самоопределяясь в бытии. Существует определенная тайна личности. Тайна эта состоит в творческой свободе личности. Прежде всего, имеется в виду творчество человеком своей собственной жизни. Сущность человека есть не просто некий продукт деятельности человека, она есть абсолютно свободное его самоопределение. Жизненный путь человека явно зависит не только от этого, этот путь складывается как определенная цепь событий. В которой каждое звено в цепи жизни есть случай, то есть встречи и столкновения многих факторов. Но то, чем является сам человек в некой заданной этими бесчисленными факторами ситуации, – это зависит только от него. Специфика ситуации может наложить характерный отпечаток на внешний образ поступка человека, но внутренняя сущность, из которой поступок исходит, зависит только от самого человека, определяясь его свободной волей.

2. Смысл жизни человека
Проблема смысла жизни имеет огромное значение, для большинства людей она вообще осознается как главная, центральная, а порой даже единственная проблема всей жизни.

Смысл – то, чем человек воодушевляется для жизни, – он может быть обретен и в старости, и в болезни, и в ситуации, которая кажется тупиковой, а уж люди, обладающие молодостью, материальными возможностями и временной перспективой, тем более не должны мириться с утратой смысла.

Смысл жизни относится к числу духовных потребностей, но, несмотря на это он не является менее важным, чем телесная потребность в еде или душевная потребность в общении с себе подобными. Например, наличие настоящей потребности в смысле жизни является опровержением и позиции Камю, и всех прочих скептиков и агностиков. Если у человека есть потребность в смысле жизни, то этот смысл можно найти.

Отличие потребности от простого пожелания велико. Не всякая прихоть может быть удовлетворена, не всякая фантазия имеет реальное представление и возможность осуществления, а вот предмет всякой потребности существует. Иногда, может быть, не удается найти еды, чтобы удовлетворить телесную потребность, тогда человек может умереть от голода, но это не отменяет того факта, что в мире еда есть. Человек может не иметь смысла жизни, может не найти его, человек может даже погибнуть, не найдя его, но все это не отменяет того факта, что смысл жизни бывает, что он есть, и найти его в принципе можно.

Это означает, что смысл жизни существует, он есть независимо от того, знает ли о нем человек, понимает ли человек смысл своей жизни. Разница есть в экзистенциальном плане: понимание или непонимание человеком смысла своей жизни существенно определяет экзистенцию человека в самом ее истоке. Стоит, видимо, различать этот экзистенциальный смысл жизни, который означает осмысленность человеком своей жизни и который можно иметь или не иметь, и объективный смысл жизни, который не мы в нее вкладываем, но который может быть усмотрен и понят нами, который способен обогатить нас, наполнив собой нашу экзистенцию.

Этот объективно существующий смысл жизни является условием возможности всякого субъективного смысла: ибо “спрашивать о смысле – значит задаваться вопросом о безусловном значении чего-либо, т. е. о таком значении, которое не зависит от чьего-либо субъективного усмотрения, от произвола какой-либо индивидуальной мысли”1. Вопрос о смысле жизни – это не вопрос о субъективных целях, которые ставит человек, это вопрос “Зачем жизнь?”, “Для какой такой надобности она?” Однако именно тот факт, что смысл у жизни должен быть, что он есть очевидная потребность человека, образует камень преткновения для многих людей, сколь легче, спокойнее была бы их участь, если бы его могло не быть.

Исходя из гипотезы, что смысл жизни есть, это означает только одно: жизнь человеку именно дана, притом дана не просто так, а зачем-то. Сам вопрос о смысле жизни, вопрос “зачем жизнь?” предполагает именно такое видение жизни. Если жизнь “дана” человеку как-то метафорически, то и о смысле ее можно говорить только метафорически. Наличие реального смысла жизни предполагает, что жизнь реально дана. Всякий смысл определяется конечной целью, предназначением, стало быть, и смысл жизни человека определяется предназначением человека. То есть, Тот, Кто жизнь дал, Он дал ее не просто так, а к чему-то человека предназначил: предварительным образом назначил человеку определенную цель. Это является залогом существования смысла жизни.

“Предназначение” само по себе, по своей внутренней сути является еще чем-то внешним для человека, это есть соотнесенность жизни с некими целями, заданная помимо воли и сознательной свободы. Однако в жизнь человека “предназначение” входит как “призвание”. Тот, Кто жизнь человеку дал, не просто к чему-то человека предназначил, Он еще и призывает человека к сознательному и свободному исполнению этого предназначения. Столь дорогое и значимое для человека слово “призвание” означает ведь именно “призыв”, услышав который, надо на него откликнуться и быть ему верным. То есть это означает, в конечном счете, откликнуться и быть верным Тому, Кто тебя зовет, Тому, Кто тебе жизнь дал. Слово “призвание” имеет, таким образом, откровенно религиозный смысл, и мы считаем необходимым употреблять его именно в этом – точном и полноценном – значении. Тот, кому не нравятся религиозные смыслы, должен, видимо, отказаться вообще от использования этого слова, заменив его другим, более адекватно выражающим нужную мысль.

Таким образом, смысл жизни, если он вообще есть, может заключаться единственно в том, чтобы понять свое призвание, служить призыву, обращенному к тебе, откликнуться на него и быть верным ему, обратив свою свободную волю на реализацию своего жизненного предназначения. Однако эти слова остаются лишь формальным определением до тех пор, пока мы не ответим на вопрос, а в чем же заключается предназначение человека в этой жизни. То есть, конечно, можно и нужно предполагать, что есть разница индивидуальных предназначений людей, разница призваний, но при этом явно должно быть некое вообще “предназначение человека на земле”, некое единое призвание, обращенное к человеку, как именно человеку. Элементарный здравый смысл требует того, чтобы все индивидуальные призвания были не более чем частными способами реализации общечеловеческого призвания.

Говоря об этом общем смысле жизни человека на земле, необходимо использовать еще одно часто употребляемое и поверхностно понимаемое слово. Только, разумеется, прежде чем его использовать, надо очистить его от обессмысливающей расплывчатости и понять во всей глубине его значения. Итак: всякий вообще человек на земле призван к самореализации. “Самореализация” означает не более и не менее как реализацию себя. Всякая реализация предполагает наличие некоего замысла, который реализуется, то есть воплощается. Предназначение человека заключается, в конечном счете, в том, чтобы стать самим собой, самоопределиться в бытии, свободно реализуя (или свободно отказываясь реализовывать) замысел о себе. Тот, Кто эту жизнь человеку дал, призывает человека свободно обрести самого себя и войти в полноту бытия, – именно это и может быть названо самореализацией в настоящем смысле этого слова.

Это ставит человека в совершенно уникальное положение: человек – это единственное существо, которое, чтобы в полной мере быть, должно само себя реализовать. Бытие человека, таким образом, представляет собой безмерный риск, который заключается в том, что оно никогда еще не есть бытие в полной мере в готовом виде, оно есть шанс обрести себя. Этот шанс может быть использован человеком, но человек может и упустить его, может отказаться реализовывать себя и становиться самим собою. Чем человек окажется в таком случае, вопрос, пожалуй, неразрешимый и очень страшный. Строго логически говоря, человек в этом случае остается неким полуфабрикатом, некой недоделанной сущностью, так и не обретшей реального бытия. Быть человеком – это значит выбрать, жизнь, которую ты хочешь прожить без сожаления. “Быть или не быть”, – вот в чем вопрос всякой человеческой жизни.
Заключение
Проблема смысла жизни как нельзя более принадлежит к тем вопросам, с которыми к философу могут обратиться “простые” люди и молодежь в первую очередь. Более того, эта проблема – как раз тот вопрос, к постановке которого философ должен настойчиво подводить людей, пробуждая и побуждая их к сознательному выстраиванию своего мировоззрения.
Анализируя проблему смысла жизни, выявилось несколько главных фактов. Первый и наиболее важный, это то что жизнь нам дана, кем то свыше, дана не просто так, а с определенной целью. То есть каждому человеку отведено свое предназначение. И уж только от самого человека зависит, хочет он его найти или нет. Главная задача человека в жизни – сделать правильный выбор: жить без цели и смысла или все-таки потратить свою единственную жизнь на выполнение своего предназначения. Второй же – это осознание того что смысл жизни прежде всего духовная потребность и отсутствие его не означает, что его в природе не существует. То есть для выполнения своего предназначения необходимо сначала найти его.

Одна жизнь подарена человеку, и мы не вправе губить ее. Необходимо каждому задуматься над смыслом жизни, над своим предназначением и постараться как можно быстрее начать менять ее в лучшую сторону. И может быть тогда, мы станем жить лучше.

Р. В. Власенко
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ЖИЗНЬ ЧЕЛОВЕКА КАК ПУТЬ ОБРЕТЕНИЯ СМЫСЛА

Человек – это противоречие.

А. Камю

Я не философ и не поэт, я лишь вопрос – ответа нет…

Р. Гуслин

Взлететь в страну из серебра, стать звонким вестником добра.

В. Хлебников

В Боге нет противоречий.

Еп. Зиновий (Корзинкин)

Жизнь человека, словно движется, по словам данного предложения – тезы, как по ступеням лестницы, по тем реалиям, которые содержатся в них, раскрывая каждое понятие, поэтапно осуществляясь, ипостазируясь, проявляясь как некое чудо, исполняющее своё жизненное призвание, ступень за ступенью продвигаясь к цели, обретая себя в каждом периоде как взрослеющую личность, осваивая каждый этап и каждую обитель, которых много у нашего Отца небесного (Ин 14:2).

Итак, первое: Жизнь.
Жизнь понятие бездонное, онтологическое. Все религии и вся философия мира погружались и погружаются в осмысление этого таинственного слова. Для одних, с материалистическим мировоззрением, – это просто термин, понятие, выражающее диалектическое развитие, становление материи как необъяснимого вечносуществующего феномена, эволюционирующего до сознательных форм жизни человека; для других, религиозных умов, это понятие таинственно вырастает в Имя, Имя живого великого вечного, истинного существа, в имя Бога. И уже возможно сказать не только, что есть жизнь, но и Кто есть Жизнь. И если есть Жизнь как Истина, как Жизнь абсолютная, как Бог, то, что же можно мыслить о человеке, непостижимом образе Абсолютного?

Второе: Человек.
Человек, какой он был и есть сейчас, человек таинственный, уже есть жизнь, но ещё и не жизнь в совершенном своём аспекте, он весь стремление, динамика, потенция. Он призван к совершенству: динамика, потенция. Он призван к совершенству: “Итак, будьте совершенны, как совершен Отец ваш Небесный” (Мф. 5:48). И если человек обретает свой путь как стремление к вечному, он челом своим, лицом своим призван быть обращенным к вечному, то он и вырастает, и прорастает в Жизнь божественную, бесконечно осуществляясь как преискринее соитие, перихореза тварного и нетварного, обретая бессмертие.

Но человек как свободная личность может отвернуться от Бога и выбрать вечное умирание, вместо реализации своего богоподобия, он может стать допотопной плотью, в которой нет божьего Духа. “По словам бл. Августина, человек или целиком плотян, даже до духа, или целиком духовен, даже до плоти”(2). Определяет всё вектор духовной личностной целомудренной воли, которая преодолевает конфликт между человеком душевным, homoanimalis и человеком духовным, homospiritualis.
“Душа животворит тело, делает из него живую плоть, дух же их одухотворяет, соделовает из них духовного человека”, – формулирует прекрасный богослов 20-го века Павел Евдокимов и продолжает: “ Дух не есть, что-то добавочное к телу и душе, он проявляется через душевное и телесное, определяя их своими энергиями”(3). Искусство жизни как раз и состоит в том, чтобы вернуть телу и душе их прозрачность и гибкость, подчинить духу, чтобы просиять. Но можно и “угасить дух”(1Фес.5:19).
Латинское слово persona, так же как и греческое prosopon, означает “маска” (личина) и содержит глубокую философию человеческой личности. “Человек может создать из самого себя “икону Божию”, но может стать и демонической гримасой, обезьяной Бога. “Кто близок ко мне, близок к огню, – говорит древняя аграфа, и тот, кто понимает это, не перестаёт прилагать огонь к огню”(4). Человек может уподобиться Пресвятой Деве, сказав Богу: Да!, “Се раба Господня, да будет мне по слову Твоему.” (Лк.1–38). Но может своим “нет” обречь себя на адскую разлуку и сатанинское одиночество.

В одном из древних патериков приводится рассказ о том, как один монах пришёл к авве за советом, как жить ему, к чему стремиться. Он поведал старцу, что жизнь его состоит в том, что он, сидя в келлии, безмолвствуя, совершает своё посильное молитвенное правило. На что старец поднял свои руки вверх, и из его пальцев вырвались десять светоносных лучей, и он сказал: “если хочешь, стань весь как огонь”(5).
Каждый призван быть живой иконой Творца, но надо ещё и в брате своём увидеть живой образ Господа. Это бесценное искусство подлинной аскезы. “Истинный монах, – говорит прп. Нил Синайский, – всякого человека почитает как Бога после Бога”(6).
“Созданный как воплощённый дух человек преображается в свет и просвещает мир: “ Вы свет миру” (Мф.5:14).
Третье: Путь.
Путь – это движение к цели, к реализации своего подлинного призвания. Таким образом, осознание своего призвания и осуществление его является целью пути, целью исполненной истинного смысла.

Любой путь можно разделить на этапы, на стадии. У каждого человека путь уникальный особенный. Но есть что- то общее для всех, что-то, чего никак нельзя избежать. Это личный мотив, личная тема жизни, то, что присуще только тебе. Могут меняться обстоятельства жизни, как картинки за окном поезда, но личная духовная тема у каждого своя, это то, что Евангелие называет личным крестом, он вписан в нас с самого рождения: “Если кто хочет идти за Мною, отвергнись себя и возьми крест свой и следуй за Мною” (Лк 9, 23), – и это голос Господа, и это никакая власть не в силах изменить. “Принять свой “крест” – значит предузнать главную тему своей судьбы, раскрыть её смысл, понять себя”(7). Это и есть путь, рост духа, упорядочивание, аксиологический выбор, алгоритм, напряжение и шествие, продвижение вперёд.

Религиозная психология намечает три этапа развития в духовном пути человека:

1) “предварительное единство человеческого существа, хрупкое и неустойчивое;

2) острый конфликт между духовным и эмпирическим;

3) и, в конечном итоге, их объединение в одно целое”(8).
Путь к Богу начинается с обретения веры. Книга, встреча или размышление заставляют засверкать внезапный и яркий свет. Мы видим улыбающееся Лицо Отца, выходящего навстречу своему ребёнку. Время это скоро проходит. Лицо Отца принимает черты Сына, и нас изнутри осеняет Его Крест. Душу раздирают болезненные диссонансы, опыт падений может довести до отчаяния, возврат к детской вере невозможен. Мы начинаем видеть себя. “ Видящий себя, как он есть, – больше воскрешающего мёртвых” (9).
“Только глубокое смирение может прийти нам на помощь, признание своей человеческой немощи и бессилия, и тогда неожиданно Христос поднимает невыносимую тяжесть вместо нас: “Научитесь от Меня…ибо иго Мое благо и бремя Мое легко” (Мф11:30) (10). И принимая волю Отца, мы обретаем легкость пути и веселие сердце. Через согласие “да будет воля Твоя” мы сливаемся с Богородицей: “Се, раба Господня, да будет мне по слову твоему” (Лк.1:38). Человек постигает радость смирения и “радостью радуется голосу Жениха” (Ин.3:29).
“Духовно опытные люди утверждают, что искусство смирения состоит не в том, чтобы стать тем или другим, но в том, чтобы точно соблюсти ту меру, которую положил нам Бог” (11).

“Всё в Тебе, Господи, и я сам в Тебе, и прими меня!”, – восклицает странник Макар в “ Подростке” Достоевского, и только после этого прозрения, после этой личной Пятидесятницы, собственно, и начинается осознанная духовная жизнь.

И наконец: обретение Смысла.

Раскрывая семантическое значение слова “смысл”, без чего, собственно, невозможно осознать реализацию человека как личность, устремленную в вечность. Стоит обратить внимание на то, что в своем первобытном, идеальном определении – это не просто цель, исполнение, достижение, осуществление, – всё, о чём можно прочитать в словарях и энциклопедиях, а нечто большее, символическое, укорененное в духовном.

Стоит попытаться, хотя бы на время осмысления выбранной тезы, вернуть первый, истовенный (12), поэтический, духовный смысл понятиям и терминам нашего падшего языка, который перестал быть животворной речью, а стал лишь, в лучшем случае, полиинформативным средством. Об этом мечтал Лао-Цзы.

Освежим наше восприятие слова поэтический – оно не значит красивый, мечтательный, оторванный от жизни, а как раз напротив – самый реальный, существенный, поскольку относится к божественному, потому как поэт (с греческого) – это и есть Бог, Бог как Творец. И, возвращая словам и понятиям их поэтическое значение, мы восстанавливаем их творческую, божественную энергию, силу. Ибо у Бога нет ни одного праздного слова: “и сказал Бог… и стало так” (Быт. 1:9). Ведь и Сам Бог стал Словом, воплощенным Логосом. Поэт-Логос как бы обращен в две стороны (но не как греческий Янус смотрит в горизонтальном пространственно-временном измерении, а в онтологически духовном), в вечности обращённостью к Лицу Отца в Духе Святом и от начала к творимому миру и к человеку, как сердцу творения. Как и сказано в прологе ап. Иоанна Богослова: “В начале было Слово, и Слово было к (греч. и слав. тексты) Богу” (Ин.1:1), а не у (русск. текст) Бога, где выражается, скорее, принадлежность Сына Отцу, а не ипостасное свободное движение Любви.

Обращённость Бога Слова как Поэта-Творца к Своему творению через таинственный, опять же словесный, логосный образ, через человека, способного поэтически, т. е. творчески воспринимать и реализовать динамическую энергию Бога Слова, ставшего плотью, Духа ставшего человеком, “И Слово стало плоть и обитало с нами, полное благодати и истины” (Ин.1:14) – эта обращённость есть призыв к человеку стать словом одухотворённым по причастию к благодати.

Для чего нам понадобился этот богословско-филологический экскурс? Для того чтобы вспомнить, что слова это не просто этикетки определяющие феномены бытия, а реальные символы способные соединять с трансцендентным. Слово – это энергия. Живые, истинные и правильные слова – это основа истинномыслия, правомыслия, а значит, и православия. Какое внимание у Господа Иисуса Христа к слову: “ Говорю же вам, что за всякое праздное слово, какое скажут люди, дадут они ответ в день суда” (Мф.12:35,36). Любовь к истинному слову непременно вырастает в любовь к истинному Богу, ставшего Словом.

Как важно осознать, что человек не является смыслом себя самого, семьи, народа, страны, мира в горизонтальном гуманистическом измерении, но он смысл божественной Любви, которая вдохнула поэтическую творческую идею и силу в природу человека, призвав весь тварный космос следовать за своим царём в божественную радость вечного бытия. Человеку предлагается, как дар, через ипостасное свободное волеизъявление реализовать свою жизнь по образу троического благобытия, т. е. в любви, стать ответной любовью к Богу и в Боге к миру. Не мы создали Бога, а Он нас создал. Мы, к сожалению, создаем лишь Его искажения, идолы и религиозную идеологию. Не мы первые Его призвали и избрали, а Он нас избрал, и не мы Его возлюбили, а Он нас возлюбил, да так, “что послал Сына Своего Единородного, чтобы никто не погиб, но имел жизнь вечную” (Ин.3:16).
Человек призван не только обрести смысл своей личной жизни, но он призван быть смыслом всего тварного космоса, призван быть соработником Святой Троицы, быть и художником, и демиургом, и царём, и священником, но никак не алчным деспотом, набрасывающимся на мир, как на жертву обреченную исчезнуть в его ненасытной утробе. Человек призван ради всей вселенной приносить Богу дар евхаристии, возвращать дарованное, врученное ему творение Дарующему: “Твоя от твоих, Тебе приносящее, от всех и за вся”(13), отпавшее воссоединять во Христе Иисусе, неосвещенное освящать призыванием Господа, задуманное в предвечном Совете Троицы совершать в Духе Святом, дабы был Бог всяческих во вся. И самый ад приносить Богу, возгораясь молитвенно “сердцем милующим”(14), да не освятится ли, не спасётся ли ещё чья-то томящаяся, но чающая жизни душа? Ибо и судьба ада зависит от внимания человека и от молитв святых.

Смысл жизни человека быть не просто образом-зеркалом Творца своего, а быть действительным и реальным обожженным проводником и посредником Св. Троицы в сотворённый мир, стремящийся стать “новым небом и новой землёй” (Откр. 21:1), где живёт правда. Мир единый со своим смыслом – человеком – приносится к Творцу и Промыслителю своему литургийно евхаристически. Бог, соединившись с живыми таинственным подобием Своим, в творческой синергии – освящает весь космос, и далее мистическое бесконечное и беспредельное восхождение твари к Творцу, обожение не имеющее конца устремлённое в восьмой день.
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ЖИЗНЬ ЧЕЛОВЕКА КАК ПУТЬ ОБРЕТЕНИЯ СМЫСЛА
Наша жизнь полна различных забот, начиная с самого рождения: для начала необходимо научиться твердо стоять на ногах, постараться получить образование, устроиться на хорошую работу, завести семью и т.д. А в конце, как итог, возникает главный вопрос: какой смысл в том, что мы достигли? Иногда мы задаем этот вопрос раньше, когда посещает нас или наших близких тяжелый недуг, или какое-либо испытание. Обдумывая этот вопрос, человек рано или поздно приходит к понятию о существовании Бога.

Современный человек, взирая на историю человечества, может увидеть примитивность и скудость быта людей предыдущих эпох, которая сейчас ему покажется нищенским существованием, и, соответственно, потерей всякого смысла жизни в этом мире. Что же было ранее в людях, что могло их заставить жить, любить, умирать? Читая изречение свт. Николая Сербского “Чем больше богатство без Бога, тем больше нищета. Чем больше знаний без Бога, тем больше пустота”, нетрудно увидеть, что современный человек при обилии и вседоступности благ нищ и убог. В противовес этому вспоминается хэмингуеевский старик, всю жизнь ловивший рыбу, у которого были лишь лодка и уидилище, но он, при этом своем имении, богаче любого современного успешного человека тем, что у него был Бог, к которому он мог обратится и быть тотчас услышанным. Это богатство никто не мог у него отнять, как в Евангелии: “Я увижу вас опять, и возрадуется сердце ваше, и радости вашей никто не отнимет у вас…” (Ин. 16, 22).

Почему же сейчас человек стремится создать уют в “своей норе”, а не богатеет в Бога, видимо забыв о Евангельской притче о богаче, надеющеемся на свое богатство (Лк. 12:16–21)? Понятия радости в Боге подменены радостью успешной жизни, показаной через экраны телевизоров, журналы. Решаясь на многое, даже иногда “переступив через себя”, добившись желаемого, осознаем пустоту и горькое послевкусие мнимых побед на современном фронте борьбы за “место под сонцем”.

Забыв Бога или пытаясь подстроить Его под свои страсти и потребности, оценивая отношения между Богом и человеком в современном аспекте: ты мне – я тебе, мы все далее уходим от Бога, служа мамонне, а значит, от возможности понять самих себя. Николай Сербский выразился по этому поводу так: “Человек, найди Меня в себе!".

“С Богом хоть за море, а без Бога ни до порога” – гласит народная мудрость и находит подтверждение в недавнем переходе Тихого океана на весельной лодке нашего земляка и батюшки Федора Конюхова. Не будем спешить искать ответы на все вопросы о смысле жизни в интернет- пространстве, а заглянем в самих себя: кем мы являемся для себя и других, ведь Господь нам четко говорит: “Царствие Божие внутрь вас есть” (Лук.17:20–21).

Когда читаешь классиков, поражаешься, как тонко писатели подмечали нашего внутреннего, ветхого человека со всеми страстями, этими особенностями натуры, которые отягощают душу, делают ее бесчувственной, сухой. Но тем не менне, и у героев этих произведений, как у лермонтовского Печорина, возникали вопросы о смысле жизни: “Зачем я жил?” и они пытались находить ответы на эти вопросы, и многие преображались, обретая этот смысл.

Вот этого поиска, этой жажды познания и не хватает современнику – настолько мы обленились. И это беда и вина нашего века: при видимой доступности средств и информации обнаруживается пугающая пассивность, отсутствие тяги к познанию, к обретению смысла. Ведь жизнь – не просто набор удовольствий и вседозволенности. Она-то точно выше этой низменности, но, к сожалению, видим обратное, что часто не поддается оценке здравого смысла. Ну что ж, мы все ученики, и, рано, или поздно, должны подойти к освоению самой главной в жизни науки…

Вот поэтому и нужно нам трудиться “и день и ночь” дабы увидеть себя настоящими, чтобы в Бога богатеть и приобщаться, каждый в своей мере, к великому смыслу нашего существования. Хотел бы пожелать, чтобы мы в беге современной жизни нашли место и время, чтобы заглянуть в самих себя, в свое сердце, оглядеться вокруг, и, с Божией помощью, увидеть путь, по которому мы все же должны идти.
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ЖИТТЯ ЛЮДИНИ ЯК ШЛЯХ ЗДОБУТТЯ СЕНСУ

Кожна молода людина раніше чи пізніше вирішує проблему власної оцінки свого існування. У період старшого шкільного віку відбувається рефлексія власного життєвого шляху, з’являється потреба реалізувати себе, тобто стати людиною, яка зробила саму себе. К. Обуховський пише, що так само як властивістю птаха є потреба літати, так властивістю дорослої людини є потреба знайти сенс життя.

Потреба у сенсі життя проявляється у тому, що без появи у старшокласника цінностей, які визначають сенс існування, його життєдіяльність не відповідає власним можливостям, не спрямована в майбутнє і негативно ним оцінюється.

Нереалізована потреба пошуку сенсу життя проявляється у станах напруги і може призвести до виражених нервових розладів. “... Таємниця буття людського,– читаємо в романі Ф. Достоєвського “Брати Карамазови”,– не в тому, щоб тільки жити, а в тому, для чого жити. Без твердого уявлення собі, для чого їй жити, людина не погоджується жити і швидше знищить себе, ніж залишиться на землі, хоча б навколо неї все були хліби”.

В. Франкл у своїх дослідженнях показав, що відсутність сенсу життя породжує вже в юності стан “ноогенного неврозу”– відчуття пустоти, що призводить до виникнення думок про самогубство або до самого самогубства (аутоагресія).

Деякі психологи, наприклад А. Маслоу, вважають, що задоволення-вищих потреб, їх виникнення пов’язане з задоволенням нижчих та є можливим лише за цієї умови.

В. Франкл дотримується іншої точки зору. Потреба в самоактуалізації, яка виражається в формі пошуків людиною сенсу життя, виступає на перший план, незважаючи на те, чи задоволені “нижчі” потреби. Потяг до пошуку та реалізації людиною сенсу життя В. Франкл розглядає як природжену потребу, притаманну всім людям, як основний двигун поведінки та розвитку особистості. В. Франкл узагальнив основні шляхи, з допомогою яких людина може зробити своє життя осмисленим: по-перше, це те, що людина дає світу (творчість та її результати); по-друге, це те, що людина бере від світу (переживання цінностей); по-третє, позиції, які людина обирає відносно того, що вона не в змозі змінити, а може лише оцінити.

Відповідно до цього відокремлюють 3 групи сенсожиттєвих цінностей: цінності творчості, цінності переживання та цінності відношення. Сутність цінностей творчості становить праця, яка є внеском у суспільство, а не просто виконання певних функцій. Тобто, не від нашої професії, а від нас самих залежить, чи самореалізуємося ми на роботі.

Серед цінностей переживання В. Франкл особливо виділяє кохання, яке, на його думку, не осліплює, а навпаки, робить людину зрячою. Кохання дозволяє побачити те, що є лише можливістю. Третя група цінностей стосується ставлення людини до свого життя. Те, як вона сприймає тягар долі, мужність, яку виявляє у стражданнях та випробуваннях. Отже, людина завжди в змозі віднайти сенс свого буття за будь-яких обставин.

Те, що кожна людина вільна у виборі позиції не тільки стосовно своєї фізичної, але й психічної природи, найяскравіше та найдраматичніше проявляється у тих випадках, коли необхідно обирати позицію по відношенню до своєї нездорової психіки.

Одна жінка десятиліттями страждала галюцинаціями. Вона постійно чула жахливі голоси, які насміхалися над усім, що вона робила. Якось її спитали, яким чином їй вдалося зберегти присутність духу. Вона відповіла: “А я просто думаю: чути такі голоси значно краще, ніж бути зовсім глухою”. Як відважно мирилася жінка з симптомами шизофренії, не втрачаючи здатність володіти собою. У цій жартівливій, але мудрій відповіді схована свобода духу.

В. Франкл започаткував новий напрямок у психотерапії, так звану “логотерапію”, яка нині дуже популярна в західних країнах і виконує завдання корекції сенсожиттєвих уявлень людини. Причому йдеться не про те, щоб дати людині конкретні вказівки, як і для чого їй жити, а про те, як допомогти їй віднайти свою власну мету, шлях, життєве завдання, відповідні її індивідуальності та унікальним обставинам життя, допомогти зрозуміти, що життя ніколи, навіть перед смертю, не буває безнадійним та безглуздим.

У служінні справі, або в коханні до іншої людини, або у відношенні до власної долі існує сама людина, сенс її буття. “Двері” до щастя відкриваються “ззовні”.

Старшокласники активно засвоюють дані положення, вивчаючи різноманітні предмети, відвідуючи театри, беручи участь у диспутах.

Якщо у людини немає сенсу в житті, наявність якого зробило б її щасливою, вона намагається здобути відчуття щастя, насолоди, відкидаючи необхідність сенсу життя, і робить страшну помилку. Чим сильніше людина відчуває потяг до насолоди, тим швидше вона від неї тікає. В нормі насолода ніколи не являється метою людських прагнень. Вона є побічним ефектом досягнення мети-цінності. Якщо людина робить щастя предметом своїх прагнень, вона втрачає з поля зору причини для щастя, і щастя зникає. Говорячи про самознищення, яке сховане в прагненнях до насолоди, щастя, згадується історія про те, як Господь запропонував Соломону загадати бажання. Трохи подумавши, Соломон сказав, що хоче стати мудрим суддею свого народу. Тоді Господь сказав: “Добре, Соломон, я виконаю твоє бажання і зроблю тебе наймудрішим за усіх людей, що колись жили на землі. Оскільки ти не думав про довге життя, здоров’я, богатство та владу, я дарую тобі їх на додаток до того, що ти попросив, і зроблю тебе не тільки наймудрішим, але й наймогутнішим за усіх царів”. Таким чином, Соломон отримав ті дари, які він не намагався отримати спеціально. Тобто, втілюючи сенс свого життя, людина реалізує сама себе, стає зрілою. Сенси не можуть даватися готовими, вони повинні знаходитися старшокласниками в результаті власних пошуків. Справді, жити легше, коли нічого не треба обирати й додумувати самому, коли тебе заздалегідь навчено до чого прагнути, що й як робити. От тільки людина, разом з тягарем свободи вибору, втрачає радість власного існування. Більше того: який власний сенс може бути в житті, коли воно – лише такий от відробіток чиїхось задумів.

Сенс життя, як найбільш узагальнений регулятор життя людини, може існувати у двох формах: як свідоме уявлення людини щодо головних цілей та цінностей її існування і як реальна спрямованість її життя на реалізацію певних цілей та цінностей. Сенс життя так чи інакше притаманний людині зовсім не обов’язково як розгорнута “філософія життя”, а здебільшого як віра у певні цінності, що утворюють стрижень особистості і не дозволяють життю людини розпастися на непов’язані між собою етапи існування. Хоча сенс життя і осмислює людські справи, і може надихати людину на істинно великі справи, але, навпаки, жодна справа не може осмислити сама по собі людського життя.

Людина, відокремлена від світу у своєму егоїстичному “Я”, керуючись мотивацією “загарбати і з собою прагне взяти їх у домовину” (Т.Г. Шевченко), зі смертю справді перестає існувати, і її післясмертне буття обмежене цією домовиною. Людина, поєднана зі світом багатьма зримими та незримими зв’язками, не може зникнути безслідно. Якщо я був добрий – то світ, хоч трохи, але став добріший, якщо я був розумний – то й світ, хоч трохи, але порозумнішав, якщо я був мужній, то й світ, хоч трохи, але змужнів. Мої розум, доброта, відчуття прекрасного можуть втілюватися в результатах праці, творах мистецтва, впливах на інших людей. Лише таким чином людина має шанс увічнити своє скороминуче перебування у цьому світі, залишаючи йому в дарунок свою безсмертну особистість. І серед великої кількості видів діяльності, які здатні втілити найкращі здобутки життя людини, немає професії, яка б здавалася мені більш привабливою, ніж діяльність педагога. Він, піднявшись високо над повсякденним та розглядаючи все з гуманної точки зору, сприяє втіленню у життя вічних ідеалів добра та справедливості.

Питання про сенс життя зароджується спочатку у вигляді неясної мрії, а потім виростає в уявлення про певну життєву перспективу, майбутнє самовизначення, життєвий ідеал тощо. Смисло-життєві роздуми в юнацькому віці спрямовані у майбутнє, на пізнання свого життєвого призначення, а відповідь на це питання звичайно розгортається у системі конкретних життєвих планів, які старшокласник має намір реалізувати. У цьому віці питання про сенс життя (для чого?) не відділяється від уявлень про життєві цілі (що робити?).

Розгляд потреби сенсу життя – актуальна і суто психологічна проблема для раннього юнацького віку, коли саме життя потребує від юнаків та дівчат здійснювати пошук сенсу свого життя.
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Жизнь человека как путь обретения смысла

Введение

Всем известно, что смысл жизни воспринимается в зависимости от условий жизни человека. В связи с этим, человек оценивает свое положение и задается вопросом, “Зачем я живу в этом мире?”. Он ищет что то, более важное и значительное, что объяснило бы его скорби и цель его существования. Чем спокойнее внешняя жизнь человека, чем более она занята текущими земными интересами и имеет удачу в их осуществлении, тем глубже та душевная могила, в которой похоронен вопрос о смысле жизни. Многие люди встают перед выбором, какие ценности более важны, духовные или материальные, или их комбинация?

Вопрос о смысле или бессмыслице жизни волновал людей с давних пор. Древние греки, восхищаясь красотой и живою стройностью космического живого целого, с горечью и безысходным отчаянием сознавали безнадежность, тщету и бессмысленность в нем человеческой жизни. Вся античная философия, от Анаксимандра, Гераклита и Эмпедокла до Платона, Марка Аврелия, Плотина, Сенеки и др., при всем различии школ и концепций сходилась с греческой поэзией в пессимизме и горьком признании безнадежной суетности, слабости и бессмысленности земной жизни человека. С нею совпадает и вся живая мудрость остального человечества – Библия, Махабхарата, вавилонский эпос, могильные надписи древнего Египта. О чем, собственно, еще толкует знаменитая книга Екклезиаста, кроме как не о бесцельности земного человеческого существования? Бессмысленность жизни древняя мудрость утверждала даже с еще большей силой и ясностью, чем это доступно современному человеку, утратившему целостное восприятие жизни и потому склонному опьяняться иллюзиями.

Цель тезисов – осветить проблему рассмотрения смысла жизни и путей его обретения. Это можно сделать, разобрав три составляющие:

1. Охарактеризовать понятие смысла жизни;

2. Рассмотреть исторические попытки поисков смысла жизни.

Смысл жизни

В поиске смысла жизни, человек чаще всего приходит к осознанию важности духовной составляющей жизни человека. Если человек обращается к собственному исканию смысла жизни, то он ясно видит, что оно само есть проявление в нём реальности того, что он ищет. Ведь искание Бога есть уже действие Бога в человеческой душе. Не только Бог есть вообще, – иначе мы не могли бы Его помыслить и искать. Он в нас действует, и именно Его действие обнаруживается в этом странном, столь нецелесообразном и непонятном с мирской точки зрения нашем беспокойстве, нашей неудовлетворённости, нашем искании того, что в мире не бывает. Франк с уверенностью заявляет: Добро, вечность, полнота блаженной удовлетворённости, как и свет истины – всё то, что нам нужно для того, чтобы наша жизнь обрела смысл. Далее Франк задаёт вопрос: Но зачем же нужно было вообще существование этого бессмысленного мира? Отчего Бог не мог сотворить человека и вселенскую жизнь так, чтобы она сразу раз и навсегда была в Нём, была проникнута Его благодатью и Его разумом? Кому и для чего нужны наши страдания, наши немощи, наша слепота. Раз они есть, жизнь всё-таки бессмысленна и нельзя найти ей никакого оправдания. Но ведь пути Господни неисповедимы, мы забываем, что Бог, будучи всеблаг и всеведущ, ведает те глубины блага и разума, которые нам недоступны. Очевидно, бессмысленность жизни нужна как преграда, требующая преодоления, ибо І широки врата и пространен путь, ведущей в погибель, и тесны врата и узок путь, ведущий в жизнь. Следует понять, что смысл жизни не дан, – он задан. Смысл нашей жизни должен быть в нас, мы сами своею жизнью должны являть его. Найти смысл жизни значит сделать так, чтобы он был, напрячь свои внутренние силы для его обнаружения, более того для его осуществления, поэтому искание смысла жизни есть всегда борьба за смысл против бессмыслицы.

Осмысление жизни. Искание смысла жизни есть собственно осмысление жизни раскрытие и внесение в неё смысла, который вне нашей духовной действительности не только не мог бы быть найден, но в эмпирической жизни и не существовал бы. Человек, живущий в суете непрерывного внешнего общения с множеством людей, готовый во всём им подражать, быть, как все и жить вместе со всеми, знающий только наружную поверхность земной жизни, оказывается никчёмным существом, никому не нужным и вечно одиноким, ибо в нём мало внутренней духовной работы. Наше отравленное материализмом время совершенно утратило понятие о “Божественной”, неизвестной, но действующей силе молитв и духовного подвига.

Вывод

Человек иногда тратит все свои силы на достижение цели, связанной только с материальным благополучием, а затем приходит к пониманию своего заблуждения. Таким образом, внешнее, мирское делание, будучи производным от основного, духовного делания и им только осмысляясь, должно стоять в нашей общей духовной жизни на надлежащем ему месте, чтобы не было опрокинуто нормальное духовное равновесие. Силы духа, укреплённые и питаемые изнутри, должны свободно изливаться наружу, ибо вера без дел мертва, свет, идущий из глубины, должен озарять тьму вовне. Но силы духа не должны идти в услужение и в плен к бессмысленным силам мира, и тьма не должна заглушить вечного Света.

И. Шумко

Жизнь человека как путь обретения смысла

Людей с самого раннего детства обязывают заботиться о своей чести, о своем достатке, о своих друзьях.., их изнуряют всякими делами..; им внушают, что они не будут счастливы, если их здоровье, честь, 
имение не будет в хорошем состоянии, и что отсутствие хотя бы одного из этих благ принесет им несчастье. Так их нагружают обязанностями и заботами, заставляя суетиться с рассвета. Странный способ сделать людей счастливыми, скажете вы; что можно придумать лучше этого, чтобы сделать их несчастными? Как что: надо отнять у них все эти 
заботы, и тогда они взглянут на себя, задумаются, 
кто же они такие, откуда пришли, куда идут.

Паскаль Блез

В младенчестве человек задает вопрос: почему? И получает ответ: потому. Становясь старше на детский вопрос: почему? В юности каждый отвечает себе: зачем все это происходит? Человек находит ответ для себя в силу полученных знаний и жизненного опыта. Вопросов всегда больше чем ответов. Как говорил В. Высоцкий: “Среди нехоженых путей один путь – мой, среди не взятых рубежей один – за мной!”. И каждый человек в ответе за выбранные пути, которыми он постигает жизнь. В разнообразие внешней социальной жизни и внутренних переживаний, которые наслаиваются слой за слоем, человек рождает свои цели, желание и смысл. Жизненные перипетии создают основу, которую человек исповедует в определенном возрасте. Благодаря своему опыту он находит смысл в своих поступках. Ищет отголоски из вне, и находит. Рисуя смысл жизни человек, опирается на социальное или религиозное восприятие мира.

Людвиг ван Бетховен писал:

“Мало что удерживает меня от того, чтобы положить конец моей жизни. Только искусство держит меня. Увы, кажется, мне невозможно покинуть мир раньше, чем я сделаю все, что чувствую себя предрасположенным сделать, и поэтому я влачу эту жалкую жизнь”.

Человек предрасположен, что-то сделать, он желает себя проявит как личность. Не для того ли, чтобы определить, самоиндифицировать себя? Поиск и есть смыслом жизни. Жизнь путь ее обретения. Поиск чего-то важного, для раскрытия внутреннего мира. К.Г. Юнг говорит, что смысл жизни в самопознании. Самопознание необходимо для реализации. Психология утверждает, что иногда трудно понять, что мотивирует или руководит человеком на пути к достижению цели. Каждая цель обусловлена иногда генетикой, иногда социумом, а иногда внутренним осознанием. Человек определенно движется по пути направления заложенного в нем с детства: ты должен поступать так, а не иначе; ты должен получить образование; ты должен иметь хорошую работу; непременно иметь семью. Да но мы находим разнообразные, вполне граничащие с нереальным случаи людей, которые выстроили свою жизнь в корне отличную от предполагаемых норм в социуме. И эта прослойка населения счастливее тех, которые движутся в заданном направлении. Так где этот барьер постижения смысла жизни и достижения счастья. Не возникает сомнения, что часто мы движимы личными потребностями, социальными нормами, этот путь порой не вполне осознаваем, как бы путь без начала и конца. Быть кем-то, быть здесь и сейчас, тревога конечной реализации порой не тревожит человека. Видеть смысл это постичь целое. Для чего я живу на этой планете. Несомненно, эта мысль периодически приходит в каждую голову и смысл в истинном назначении жизни, вот, что бередит голову каждого в то или иное время. “Человек – это творение. Его бытие случайно: само по себе необходимости оно не имеет, и потому человек осознает себя жертвой небытия. Та же самая случайность, которая бросила человека в существование, может его оттуда и вытолкнуть. Только те, кто, пережил шок сознания своей бренности, испытал тревогу от сознания своей конечности и ощутил угрозу своего небытия, – только они могут понять, что значит Бог”, – говорил Тиллих. Даже попадая в бездну бессмысленного человек ищет выход, предел своего бытия, за которым открывается другой мир
. Мир вечности, действия в жизни обретают другой смысл, смысл вечности. Кто не нашел идею вечности, тяжело смериться с тяжелым бременем жизни. Не зависимо от материального состояния, успеха и т.д. Душа не найдет покоя, ведь повседневное, внешнее не даст покоя постоянного. Противоречия человека в тяге к вечному и временному и составляет жизненный путь, поиск смысла.

“Для того, чтобы познать себя, требуются, пожалуй, только две вещи: честность и время. Честность – чтобы спокойно докапываться в себе до правды, и время для того же. Нужно прочесть биографию своей души; И вот только тогда можно развести руками и возопить: “О Господи, куда же это меня занесло? Где же я оказался?!” – Михаил Веллер.

Т. Шумко

Жизнь человека как путь обретения смысла

А человек-то по-прежнему страдает, делает глупости, разрывается между чувством и долгом, пытается уразуметь свое поведение в этом мире и часто не понимает, отчего ж он ничуть не счастливее древних греков, скажем, если с тех пор за тысячи лет столько великих умов построили столько философских теорий. Не говоря уж
 о материальном благоденствии и прогрессе.

М. Веллер

На протяжении жизни человек задается извечным вопросом: для чего создан этот мир? Зачем человек приходит в этот мир? Для чего живет? Не смотря на то, что прошло много веков и множество людей старались найти ответ, однозначного определения не существует. На пример, Аристотель говорил: “Вопрос о душе – одна из центральных проблем философии, так как познание души может дать много нового для всякой истины, главным образом для познания природы. Изучение души есть дело естествоиспытателя… Душе свойственно познавать, ощущать, предполагать, также желать и хотеть, вообще ей свойственны стремления… Цель познания в том, чтобы знать, почему вещь существует, а не только что она есть… Природа вещи есть ее цель, то ради чего она существует”. Большинство людей стремятся быть счастливыми, ищут пути достижения счастья. Для одних это богатство, другие ищут известности, кто-то смысл жизни находит в семье, детях и т.д. Очевидно, что стремление достичь себя реализованным в общественных отношениях (семья, работа) это не есть смысл жизни в целом, это лишь грань того где человек может реализоваться. Ведь мы можем увидеть судьбы людей богатых, но не счастливых, людей имеющих хорошие семьи или одиночек, но так же страдающих на тех или иных жизненных этапах неудовлетворенностью по отношению к жизненной цели. Быть может счастье в знаниях, но мы можем найти людей, которые не умеют читать, и их глаза и сердце наполнены счастьем. Проблема самоопределения и реализации человека во все века тревожила умы человечества. Эта проблема проявляется во всех сферах жизни. С детства у ребенка спрашивают: кем он хочет стать? В школе начинается поиск будущей профессии, а значит, следует обретение специальности помогающей человеку в реализации себя. Через свои действия, свой жизненный путь человек проявляет попытки приблизить себя к внутренней гармонии. Путь человека служит пояснением самому себе: чего я хочу от жизни? Конечно, человек может столкнуться с бессмыслицей своего бытия, или подменой понятий из-за чего тоже будет страдать на жизненном пути. В. Франкл: “Смысл должен быть найден, но не может быть создан: создать можно либо простое ощущение смысла, либо бессмыслицу”. На примере драматической поэмы “Пер Гюнг” написанной Генриком Ибсеном, герой так же задается вопросом: какое дело избрать, какую судьбу? Мы можем увидеть, что на протяжении жизни он пользуется то выдуманным проектом, то случайным, но приглянувшимся ему образом бытия. На мой взгляд эта поэма раскрывает поиски пути и дает ответы каким образом человек делает свой выбор в пользу того или иного жизненного пути. Ведь заглянув в нашу жизнь, мы каждый день сталкиваемся с выбором и строительством своего будущего. И не всегда это логично или правильно. В каждом дне может произойти что-то судьбоносное, то, что предлагает: возможно, заменить нам идеалы, направление пути, конечный итог бытия. На примере персонажа Пьера из поэмы, произошла встреча. Он встретился с доврским дедом (королем тролей), который передал ему главную истину, чем человек отличен от тролля – человек “собой является”, тогда как тролль “всегда собой доволен”. Удивительно точная формулировка, ведь “являться” – значит быть наяву, настоящим, т. е. постоянно становящимся человеком, делающим явной свою суть, но не раз и навсегда застывшим в своем самодовольстве. К тому же здесь есть и вторая сторона самодовольства – ограниченность собой, самодостаточность
.Пер выбрал путь тролльской души – довольство собой. Как следствие жизнь показала последствия выбора, сопряженная с поступками за которые необходимо отвечать, боль утраты чего-то лучшего, невозможность просто забыть отрезок жизни. Так устроен мир, есть поступки, есть следствия, по большей части не всегда хорошие. Но надежда, которую ему подает прекрасная Сольвейг, говоря, что выход есть, даже хочет ему помочь, взять часть бремени на себя. Но как Пер, не смог справиться с чувством вины, забыть прошлое, убегая от него. Так и человек обретая на жизненном пути выход, не хочет отказаться от прошлого, поверить в надежду. П. Тиллих предостерегает нас от игнорирования голоса совести и истинного предназначения, которое грозит нам постоянной тревогой вины и отсутствия смысла. Он призывает нас к движению к смыслу и к другому, что является противоположностью ограниченному и бесплодному самодовольству.

Пер Гюнт: Так говори же! Где был “самим собою” я – таким,

Каким я создан был, – единым, цельным,

С печатью божьей на челе своем?

Сольвейгн: В надежде, вере и любви моей!

В поэме эту последнюю возможность ему дарит Сольвейг, которая принимает его, любит на протяжении всей своей жизни и ждет, к тому же помогая ему принять самого себя. Мы можем сказать о вере, о принятии Богом любого, даже самого последнего грешника, который перед смертью понимает это.

Земная жизнь уходит, дни за днями летят. Кто-то раньше, кто-то позже задумывается над смыслом жизни. Ведь одному достаточно согревать свою душу окружающими его ценностями, не устремляя взгляд наверх, другого с юности влечет к чему-то возвышенному. Поиск смысла жизни изменчив и зависит от многих факторов, которые влияют на него: семья, социум, быт. Душа человека как птица имеет два крыла. С одним одни она летит, но над землей, с двумя стремится в небо.

ОРГАНІЧНА ЄДНІСТЬ 
ІНДИВІДУАЛЬНИХ ТА ГРУПОВИХ ЦІННОСТЕЙ

О. І. Воронов
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ЦІННОСТІ В ПРОЦЕСІ ПРИЙНЯТТЯ УПРАВЛІНСЬКИХ РІШЕНЬ ДЕРЖАВНИМИ СЛУЖБОВЦЯМИ

В Україні, як і в інших країнах світу, сьогодні спостерігається девальвація моральних цінностей. Споживацький спосіб життя суспільства, наявність соціальних контрастів, занепад моралі призводять до росту злочинності, морального нігілізму та глибокого песимізму особливо серед молоді. Девальвації цінностей сприяє соціальна диференціація суспільства, яка здійснюється в освіті, в культурі та інших сферах життєдіяльності людини. Цінності в житті людини відіграють надзвичайну роль. В. Франклвважав, що “людину цікавить, перед усім, не реалізація її “я”, але реалізація цінностей, котрі слід шукати, скоріш, в оточуючому світі, ніж у середині її самої. Людині потрібний той різновид внутрішньої напруги, який підтримує її постійну орієнтацію на реалізацію конкретних цінностей, на реалізацію смислу її існування” [12].

Вивченню проблеми цінностей присвячені праці Е. Шпрангера, Е. Фромма, А. Маслоу, К. Роджерса, М. Вебера, Д. Леонтьєва, Б. Додонова, Є. Фонталової, В. Скребця [2]. Важливий внесок у дослідження теорії цінностей у контексті визначення взаємообумовленості суспільних цінностей та процесів світових модернізацій додав американський дослідник Р. Інглгарт в рамках міжнародної мережі “Світовий огляд цінностей” [13]. Важливий внесок у ці дослідження зробив Д. Рітцер, який охарактеризував феномен стандартизації свідомості в умовах глобалізації [14]. В Україні фундаментальним дослідженням визначеної проблематики стала монографія Ю. Пахомова і Ю. Павленка, яка запропонувала широке трактування ціннісних засад із аналізом еволюції духовних цінностей [1].

Ціннісна амбівалентність українського суспільства проявляється в намаганніпри інтеграції України в глобальні та європейські економічні структури зберігати досить архаїчні підходи до організації національного життя. Така ситуація блокує запровадження в країні механізмів, які б сприяли адаптації до світових умов. У результаті в державі формується досить непослідовна політика суспільно-економічних трансформацій, за якої вплив чинників глобалізації та глобальних викликів є асиметричним [11]. Ключову роль в реалізації політики суспільно-економічних трансформацій грає державна служба України. В системі державної служби безперечно існують цінності, навіть якщо вони не описані в офіційних документах. Система цінностей державної служби визначає її позитивні та негативні сторони для органів влади та державних службовців. Н. Нижник, О. Машков зазначають, що на сучасному етапі сфера державного управління Україні зазнає зміни ціннісних орієнтацій, пов’язаних з утвердженням “людиноцентристської” ідеології на зміну державо-центристської, з посиленням соціальної спрямованості державного управління [3]. Сучасними специфічними цінностями працівників державної служби можна визначити політичну нейтральність, непідкупність, чесність, професіоналізм, якість, вчасність, а також, “споконвічні” державні цінності: відданість народу, патріотизм, національна гідність та політико-правова культура [5]. Ціннісна єдність державних службовців обумовлює узгодженість у сприйнятті ними навколишнього світу та впливає на стиль прийняття управлінських рішень в організації. Л. Пашко стверджує, що спільні цінності безпосередньо або опосередковано впливають на рівень компетентності, конкурентоспроможності, інноваційності державної служби та визначають якість прийнятих управлінських рішень [6].
Для позитивного впливу на результати діяльності державної служби, необхідно, щоб система цінностей окремого працівника співпадала із системою цінностей організації, система цінностей державної організації була інтегрована у стратегію розвитку держави і забезпечувала її реалізацію. В результаті виникає ефект синергії, зростають можливостідля реалізації прийнятих стратегій і досягнення поставлених цілей. Цінності сучасних державних службовців взагалі відповідають головним орієнтирам доброчесності, які включають: істину, добро, красу, людську гідність, свободу, честь, справедливість і відповідальність [7]. Феномен персональних та групових цінностей, якій визначає відповідальність за спосіб прийняття управлінських рішень, є провідним у формуванні організаційної культури державної служби, впливає на емоційну складову в динаміці розвитку державнихорганізацій. Стратегічні управлінські рішення безпосередньо залежать від ціннісної орієнтації системоутворюючих людей в системі державної служби. Без цього неможливо обійтись при трансформаційних змінах в сфері державного управління [10]. Встановлено, що вплив цінностей на прийняття рішень є більш важливим в приватному житті державних службовців, можливо тому, що такі цінності, як сім’я, кохання є більш значущими для них на сьогодні, ніж кар’єра та професійна реалізація. З метою підготовки фахівця, якій при формуванні стратегічних та управлінських рішень спирається на індивідуальні та групові цінності, в деяких вищих навчальних закладах освіти викладаються спеціальні курси. Наприклад, в Кембріджському університеті(Великобританія) запроваджено в навчальний процес модуль HCM104 -“Етика та цінності прийнятті рішень”[4]. Ціннісний фактор відкритості до змін, готовності доприйняття рішення є фундаментальним для розвитку особистості державного службовця, становлення його індивідуальних цінностей через взаємодію в академічному, професійному і родинному просторах [9].

Важливим аспектом сучасності е відродження духовних цінностей та запровадження їх в сферу державного управління. Відомий бізнесмен Д. Рокфеллер закликав: “Я за походженням іудей. Я не можу себе назвати членом союзу християн-підприємців за формою, але чому я часто буваю в союзі християн-підприємців? Тому що я сам щиро вірю і знаю, що християнські моральні цінності, стандарти – найвищі, я їх сам дотримуюсь як у житті, так і в бізнесі. І вам свідчу: вони працюють і в моєму житті, і в моєму бізнесі. І вам свідчу: вони працюють і в моєму бізнесі, і будуть працювати у вашому. Будьте чеснішими, і ви будете багатшими”[8]. При інтеграції методів прийняття управлінських рішень зі сфери менеджменту в сферу державного управління таки цінності потрібно засвоювати першочергово.

Таким чином можна зробити висновки, що під впливом конкретних історичних умов триває перебудова системи державної служби України, корегується ієрархія цінностей та визначається ступінь свідомого виборудержавних службовців з метою прийняття оптимальних управлінських рішень. Державний службовець виступає суб’єктом ситуації морального вибору, яка розгорнутасьогодні в повній мірі. Цінності, які складають смислову сферу працівників державної служби обумовлюють прийняття свідомих та відповідальних управлінських рішень. Спроможність державних службовців до прийняття ефективних управлінських рішеньвизначається розвиненістю їх світоглядних переконань, моральних настанов та ціннісних орієнтацій. В сучасному житті сформувалися всі умови для реалізації активної життєвої позиції працівників державної служби з метою вирішення ціннісного конфлікту, якій виник в сфері суспільно-політичного та економічного життя України.
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ЕТНОПОЛІТИЧНІ КОНФЛІКТИ
ЯК ГРОМАДЯНСЬКА ПРОБЛЕМА УКРАЇНЦІВ

У сучасному світі фактично немає моноетнічних держав. Тому етнічний фактор залишається одним із найважливіших у політичному житті суспільства. Держава зацікавлена в регулюванні етнонаці- ональних відносин, досягненні національної консолідації у суспільстві. Виконання цього завдання повинна забезпечити етнополітика.

Об’єкти етнонаціональної політики: нації; етноси; етнонаціональні групи; міжнаціональні та міжетнічні відносини. Суб’єкти етнонаціональної політики: держава (її органи); політичні партії; громадські організації тощо.

Згідно з неомарксистським підходом причини політичної активності суб’єктів етнополітики полягають у їх соціально-економічній експлуатації (концепція “внутрішнього колоніалізму”). Відповідно до етніцистського підходу, вагому роль в активізації етнічних груп відіграють фактори збереження представниками етнічних спільнот своєї етноідентичності. Насамперед це спостерігається серед національних меншин, які прагнуть мати свої газети, часописи, теле- і радіопрограми, національну школу. Залежно від способу взаємодії суб’єктів політики формуються так звані етнополітичні моделі – схематичні конструкції, які окреслюють оптимальний варіант відносин між державою та етнічними спільнотами. Власне, історична пам’ять включає міфологеми, колективні образи етнічної території, депортації, геноцид тощо). Порушення прав національних меншин, дискримінація етнічних груп. У ряді країн Латинської Америки, Алжирі, Сенегалі, Мадагаскарі законодавство взагалі не визначає статус етнічних та мовних меншин. Національно-культурні, мовні причини, що виявляються в деяких країнах у зв’язку з “диференціацією” (розпад СРСР та виникнення національних держав з багатонаціональним населенням) та інтеграцією (об’єднання Європи при збереженні культурно-національної автономії). Спроба вирішити ці проблеми вольовими методами може швидко загострити міжнаціональні відносини. Будь-який етнополітичний конфлікт проходить своєрідну стадійність розвитку. Етноконфліктологи виділяють такі стадії етнополіти- чного конфлікту:

Передконфліктна (латентна) стадія. У цей час посилюються етноцентричні настрої, мусуються негативні стереотипи щодо іншої національності, зростає соціальна та етнічна напруженість; учасники конфлікту не бажають мирно вирішувати проблему. Тобто на цій стадії формується психологічна готовність сторін до майбутнього протистояння. Конфліктна стадія. У рамках цієї стадії відбувається найбільш жорсткий формат взаємодії сторін, які задіяні в конфлікті. Це – протиборство учасників конфлікту, які не бажають примирення. Стадія врегулювання етноконфліктної ситуації. Водночас створююся підстави для мирного врегулювання конфлікту, досягається консенсус, тобто згода щодо припинення конфлікту. За своєю класифікацією етнополітичні конфлікти поділяються на насильницькі та ненасильницькі.

Насильницькі конфлікти проходять у вигляді відкритого протистояння, участі бойових сил, депортацій та “етнічних чисток”. Ненасильницькі конфлікти відбуваються у формі мітингів, демонстрацій, пікетів, голодовок, акцій громадянської непокори. Як правило, головними акторами конфліктуючих сторін є владні структури, політичні партії, громадські рухи та організації. За особливостями суб’єктів супротивних сторін виділяють:

· конфлікти між етнічною групою та державою (Абхазія, Наго- рний Карабах, Країна басків);

· конфлікти між етнічними групами (серби та албанці в Косово).

За сферами проявів та причинами виникнення етнополітичні конфлікти бувають:

· етноекономічні,

· етнокультурні;

· етнорелігійні;

· етнопсихологічні;

· етноісторичні.

Урегулювання етнополітичних конфліктів – одна з найскладніших проблем етнополітики. Для вирішення етнополітичних проблем допускають як пряме насилля, так і примусові та консенсусні способи та методи.

Насильницькі методи: геноцид (від лат. genus – рід, caedere – вбивати) – найбільш радикальний метод розв’язання етнополітичного конфлікту (таким методом користувалися в давнину при створенні держав імперського типу, в період Першої світової війни геноциду зазнали вірмени Османської імперії, а в роки Другої світової – євреї та цигани); етнічні депортації – насильницьке масове територіальне переселення населення (відомими прикладами недавніх за часом етнічних чисток є регіони Близького Сходу, Кіпру, Нагірного Карабаху, Абхазії, Боснії та Герцеговини).

Примусовим методом усунення етнічного розмаїття є штучно стимульована асиміляція, що передбачає вирішення етнічних протиріч шляхом політики стирання етнічного розмаїття в державі. Пануючий етнос (титульна нація) прагне нав’язати представникам етнічних та національних меншин свою модель соціально-економічного та духовно-культурного життя. У таких умовах представники меншин стоять перед вибором: або змиритися із підпорядкованим становищем, або засвоїти мову, цінності, стереотипи поведінки домінуючої групи. Консенсусні методи, на відміну від насильницьких та примусових, орієнтуються на деполітизацію етнічних протиріч. До них відносять: метод інтеграції, в основі якого лежить прагнення об’єднати всі етнічні групи держави в єдине політичне ціле на основі загальної громадянської ідентичності; мультикультуралізм, який передбачає рівність індивідуальних та колективних прав на окремі (етнокультурні) та загальні (національні, громадянські) ідентичності (до подібних прикладів мультикультура- лізму можна віднести Канаду, де іммігрантські общини, здобувши канадську громадянську ідентичність, зберігають власну етнокультурну ідентичність); розподіл (сецесія) – територіальний метод регулювання етнополі- тичного конфлікту, коли територія, населена етнічною меншістю, виділяється зі складу держави і стає більшістю в новій державній одиниці (наприклад, утворення Нагірного Карабаху в СРСР, виділення Бангладеш із Пакистану в 1971 р., утворення в 1993 р. Словаччини та Чехії); арбітраж, що передбачає регулювання конфлікту “нейтральною” третьою силою, яка приймає рішення у політичній суперечці; регіональна автономія застосовується як практика регулювання етнополітичних конфліктів в унітарних державах децентралізованого типу (надання регіональних автономій у таких поліетнічних державах забезпечує цілісність держави); федералізм – форма територіального устрою держави, де влада конституційно поділена між суб’єктами федерації (штатами, землями, республіками).

Довгий час, аж до проголошення державної незалежності, Україна не мала можливості проводити самостійну етнонаціональну політику, так само як не мала традицій у розвитку етнонаціональних відносин в умовах демократії. Тому зараз Україні доводиться створювати заново не тільки систему регулювання етнонаціональних відносин, а й саму етнополітику. Становлення етнонаціональної політики України припадає на період початку 90-х рр. ХХ століття. Саме у Декларації про державний суверенітет України від 16 липня 1990 р. відзначено принципи побудови держави за моделлю побудови поліетнічної української нації. Декларація проголошувала рівність усіх громадян незалежно від походження, соціального стану, расової та національної належності. Документ містив норму про визнання колективних, групових прав національних меншин та специфічних прав національностей, етнічних груп. Ці норми було удосконалено в інших нормативно-правових актах незалежної України. Чинне законодавство України постійно удосконалюється під впливом міжнародного фактора, процесів євроінтеграції. Центральним органом державної виконавчої влади, який координує питання етнополітики в Україні, є Державний комітет України у справах національностей та міграції. У Верховній Раді України створено Комітет з питань прав людини, національних меншин і міжнаціональних відносин. При Президентові України діє рада представників громадських об’єднань національних меншин України. Для сьогоднішньої України дуже важливими стали пошук форм і засобів стимулювання політичної активності українського народу, сприяння духовному оновленню суспільства, здійснення глибинних державотворчих процесів, утвердження і поширення в українському суспільстві культу державницької ідеї, розробка цілісної системи ціннісних орієнтацій суспільства.

Основними напрямками державної політики України в сфері міжнаціональних відносин є: забезпечення рівних конституційних прав і свобод усім громадянам, незалежно від раси, національного чи етнічного походження; розвиток культурної самобутності українського етносу; всебічний розвиток української культури та мови; створення сприятливих умов для розвитку етнічної, культурної, мовної та релігійної самобутності національних меншин; затвердження в міжетнічних відносинах атмосфери толерантності, дружби, взаємної довіри, поваги до мови, культури, традицій етнічних груп; удосконалення правових засад регулювання міжнаціональних відносин. У розробці та реалізації національної політики величезна роль належить державі. Вона покликана: забезпечити права і свободи громадян, незалежно від їх національної належності; здійснювати контроль за виконанням усіма громадянами своїх обов’язків; створювати умови, при яких кожний громадянин зміг би розмовляти та вчитися рідною мовою. Держава – це не етнічна спільність, а співтовариство людей, що живуть на одній території. Держава не належить якомусь етносу, вона багатонаціональна. В Українській державі розроблені та проголошені найбільш демократичні принципи національної політики. Зокрема, в Декларації прав національностей України (листопад 1991 р.) визначені найважливіші принципи національної політики, зафіксовані в документах міжнародного товариства, а саме: всім народам, національним групам, громадянам, що мешкають на території України, держава гарантує рівні політичні, економічні, соціальні та культурні права; дискримінація за національною ознакою забороняється та може бути покарана за законом; держава гарантує всім національностям право на збереження їх традиційного розселення та забезпечення функціонування їх національно-адміністративних одиниць; держава створює сприятливі умови для розвитку усіх національних мов і культур, до того ж усім громадянам забезпечується право вільного користування російською мовою, а в місцях, де мешкають компактно декілька національних груп, нарівні з державною українською мовою може функціонувати мова, прийнята для всього населення цієї місцевості.

Красномовним свідченням демократичної етнополітики Української держави є Конституція України, прийнята в 1996 р. Зокрема ст. 11 Основного Закону гарантує державне сприяння розвиткові етнічної, культурної, мовної та релігійної самобутності всіх корінних народів і національних меншин України. Згідно зі ст. 24 не може бути у громадян привілеїв чи обмежень за ознаками етнічного походження. Ст. 53 гарантує “громадянам, які належать до національних меншин, право на навчання рідною мовою чи на вивчення рідної мови у державних і комунальних закладах або через національні культурні товариства.

Ці документи повною мірою відповідають загальносвітовим стандартам у сфері розвитку націй та національних відносин. Разом з тим дуже швидко виділилися два національно-політичні явища. По-перше, підтримується відносна сталість, громадський мир та зовнішня підтримка стосовно врівноваженої раціональної політики держави. Але не менш важливе й друге явище – практична діяльність адміністративно-бюрократичного апарату, державних чиновників, які нерідко розподіляють українське населення на “національно-свідомих” та інших. Можливо, через те, що Україна майже не має власного досвіду вирішення проблем щодо держави і нації, розв’язання національного питання, її етнонаціональний розвиток ще й досі не вийшов за межі конституювання атрибутики держави. Не відбулося самоідентифікації українського суспільства, самоусвідомлення його справжньої сутності, відсутній цілісний стратегічний план його розвитку. Тому і надалі залишається відчутною незбалансованість інтересів, цінностей і традицій населення різних регіонів України, внаслідок чого не вдається подолати в деяких з них відцентрових тенденцій. За відсутності загальнонаціональної доктрини, етнонаціональної політики в Україні енергія національної самосвідомості недостатньо задіяна у процесі державного будівництва. Звідси – накопичення в суспільстві соціального та національного незадоволення, духовно-морального пригнічення, соціально- політичного розчарування. Важливим завданням сучасної етнонаціональної політики має стати вироблення позицій з усіх принципових аспектів розвитку етнонаціональних процесів – законодавчих, правових, політичних, економічних та ідеологічних. Мета етнонаціональної політики України – формування суспільства, в якому гармонійно розвиватимуться всі етноси, етнічні групи.

Для цього необхідні: мир у суспільстві, громадська злагода загальнонаціонального характеру, що ґрунтуються на дотриманні й захисті прав людини, повазі до гідності особи та колективу, співіснування політичних, релігійних, історико-культурних поглядів та переконань, різних етнічних традицій і уподобань. Конкретні ознаки такої злагоди: терпимість, порозуміння, співробітництво, взаємодія всіх суспільних сил; світоглядна множинність; національна, соціальна, конфесійна толерантність; цивілізовані норми взаємин між людьми. Соціально-політичним наслідком втілення вищезазначеної мети мають стати: забезпечення політичної злагоди, досягнення рівноваги, стійкого розвитку суспільства; соціально-політичне єднання як запорука безпеки держави і громадянина; піднесення духовності суспільства, забезпечення всебічного розвитку науки, культури, освіти; утвердження у свідомості громадян людинолюбної моралі, толерантності, віротерпимості. Забезпечуючи права етнічних груп на власній території і спираючись на діючі міжнародні механізми їх захисту, Українська держава активно виступає за досягнення відповідного рівня захисту українців у всіх країнах їх проживання. У ст. 12 Конституції України проголошується, що наша країна дбає про задоволення національно-культурних і мовних потреб українців, які проживають за межами держави. Їм надається допомога через різні державні й громадські організації – літературою, культурницькими акціями тощо. Свідченням цього є активна участь України в розробці універсальних міжнародно-правових норм у рамках ООН, ОБСЄ, Ради Європи, інших міжнародних організацій.
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Аннотация

В статье приводятся рассуждения о роли Церкви в мире, рассматривается отношение мира к Церкви, роль Церкви в современном мире.
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Вступление

Социокультурное и духовноморальное измерение должно быть на чем-то основано, т.е. должен быть какой-то основополагающий принцип, относительно которого можно произвести оценку, а иначе, как я полагаю, оценка не возможна, т.к. моральные принципы современного общества, мягко говоря, очень относительны… Таким основанием для сравнения может быть жизнь Церкви, в частности, её социальный аспект, который будет рассмотрен в данной работе. Кроме того, в работе сделана попытка оценки влияния Церкви на социокультурное и духовноморальное измерение социума.

По преданию Восточной Церкви, Церковь была основана ещё в раю. Когда во время прохлады дня (Быт. 3,8), Бог нисходит и беседует с сотворенным человеком, то это общение уже является началом обожения, главного дела Церкви, началом отношений Церкви и сотворенным Богом миром. С самого начала происходит бого-человеческое общение, так как Христос – Агнец, закланный от создания мира (Откр. 13,8; 1Петр. 1,19–20). Сотворение мира берет начало в тайне Агнца; христология, таким образом присутствует изначально, а с ней и экклезиология, ибо именно в Церкви осуществляется союз и единение с Богом. По словам прп. Анастасия Синаита, свт. Мефодия Патарского и др. “Адам является прообраз Христа, а Ева – Церкви, которая происходит из духовного ребра Нового Адама – Духа Святого”
, поэтому и брак символизирует союз Христа и Церкви. Согласно святому Клименту Римскому (2Кор. свт. Климента Рим.)
 и Ерма (см. Пастырь Ерма), мир сотворен ради Церкви. В Своем воплощении Божественный Логос осуществляет предвечный замысел Божий: соеденить в Его ипостаси как бы брачным единством Божеское и человеческое, это соединение тварной природы с природой нетварной и происходит через Церковь и в Церкви.
Основная часть

Говоря о Церкви в мире, соотношении, взаимоотношении Церкви и мира, я думаю, уместно будет дать определение Церкви и мира.

Церковь, согласно замечательному определению Хомякова, есть “жизнь Бога в людях”. С другой стороны, Христос говорит о том, что “никто не приходит к Отцу, как только через Меня”(Ин. 14,6), т. е. Церковь – жизнь людей в Боге, общение с Богом, подобно общению Трёх Лиц Святой Троицы: “да будут все едино, как Ты, Отче, во Мне, и Я в Тебе, так и они да будут в Нас едино (Ин. 17,21)” и Бог в своих отношениях с миром (социумом) открывается и говорит Церкви-общине, объединенной взаимной любовью.

Хотелось бы привести еще одно определение Церкви протоирея Евгения Аквилонова, который в своей известной работе “Научное определение Церкви или апостольское учение о ней как о Теле Христовом” (1894), ссылаясь на апостола. Павла (Кол.1, 24) утверждает, что лучшим определением, которое бы наиболее полно выражало сущность Церкви, является “Тело Христово”, которым через Евхаристию становятся конкретные ее члены. Здесь необходимо оговориться, что о. Евгений различает в бытии Церкви два аспекта: объективный (действия Бога) и субъективный (человеческий фактор). Объединяющую роль, по его мысли, имеет объективный аспект (это утверждение он высказывает в полемике со святителем Филаретом, не соглашаясь с пониманием Церкви просто как “общества людей”)
.

Подобно тому, как душа пронизывает все части существа, не будучи локализованной в определенной части тела, более того, некоторые святые отцы говорят о том, что тело находится в душе, а не душа в теле, так и Бог в своих отношениях с людьми пронизывает всё, всю полноту Церковного тела в агапической связи-общении, собирая все множество в единство во Христе. Именно Христос направляет Церковь, и всякое догматическое решение вдохновляется непосредственно Духом Святым: “Изволися Духу Святому и нам” – провозглашает уже Апостольский собор в Иерусалиме, эти слова – направляющие принципы в жизни Церкви, принцип существования Церкви в мире.

Что касается мира, то Бог, как Творец, как дивный Художник, создал Свою “Симфонию в шести днях”, и при каждом Своем действии Он увидел, что это добро, т. е. сам по себе мир – красив. С другой стороны мы слышим слова апостола Иоанна: “Не любите мира, ни того, что в мире: кто любит мир, в том нет любви Отчей. Ибо всё, что в мире: похоть плоти, похоть очей и гордость житейская, не есть от Отца, но от мира сего” (1Ин. 2, 15). Т. е. существует антиномия сотворенного Богом мира и мира, лежащего во зле. Что же такое мир, ό κόσμος, от привязанности к которому предостерегает Апостол с особенною настойчивостью? “Чтобы ты не разумел под миром совокупность неба и земли, Апостол объясняет, что такое мир и находящееся в мире. И, во-первых, под миром разумеет порочных людей, которые не имеют в себе любви Отчей. Во-вторых, под находящимся в мире разумеет то, что совершается по похоти плотской, что, действуя через чувства, возбуждает похоть… вообще все, враждебное Богу…” (блаж. Феофилакт Болгарский)
.

“Идите, научите все народы”, говорит Господь (Мф. 28,19). В этом повелении может проявляться кафоличность Церкви (καθολική εκκλησία) в этом мире. “Кафоличность коренится в полноте Божественной троичной жизни и является поэтому Божиим даром людям, который делает Церковь Церковью Божией. Этот дар предполагает ответственность человека. Дар Божий – не просто сокровище, которое нужно хранить, или предназначение, которым надлежит пользоваться; он – семя, посеянное в мире и в истории, семя, которое человек, как свободное и ответственное существо, призван возделывать, так чтобы кафоличность Церкви осуществлялась ежедневно в постоянно изменяющихся условиях жизни мира
 ”.

Церковь занимается отдельными душами, но она также ответственна за национальные сообщества. В результате переплетения исторических событий Церковь может оказаться в самом центре бытия народа и выражать его сознание, но она может также быть вынесена на перефирию национальной жизни и стать для нее чужеродным телом. Будучи солью жизни, она осаливает все явления, открывая их сокровенное значение. Церковь с одной стороны является хранительницей истины, “столп и утверждение истины”, с другой стороны несет эту истину в мир, преображая его, передает, делится тем, что имеет, не замыкаясь в себе. Она, хотя и не зависит от количества своих членов, но состоит из них, обращается к каждому из них и каждый выполняет свою функцию в этом едином организме, это относится, в том числе, и к сообществам людей, странам, государствам. Слово Церкви прибывает в мире как её непосредственный суд: “ Отвергающий Меня и не принимающий слов Моих имеет судью себе: слово, которое Я говорил, оно будет судить его в последний день” (Ин. 12, 48).

В этом мире нет ничего случайного. По словам прп. Иоанна Дамаскина, “Бог по природе благ и мудр. Как благой, Он промышляет, ибо не благ тот, кто не промышляет, ведь и люди, и неразумные животные естественным образом заботятся о своих детях, а кто не заботится, подвергается порицанию. Далее, как мудрый, Бог печется о сущем наилучшим образом”
.

Этот принцип Божественного промысла лежит и в основе отношений Церкви и мира. И со своей стороны мы должны дивиться всем делам Промышления, все их прославлять и все их без пытливости принимать. Можно сделать вывод, что промышляет Бог как об отдельном человеке, так и о сообществах людей – о народах. Каждый народ облает определенной исторической миссией, согласующейся с Божественным промыслом. Кроме того, всякая власть исходит от Бога (Рим. 13,1), хотя может и извратиться, но существует лишь в связи с Абсолютом. История этого мира также не является автономной, все её мгновения связаны с Тем, кому дана “всякая власть на небе и на земле”. Эта основопологающая связь сохраняется даже при её сознательном отрицании, т. к. даже в случае секуляризации она, будучи историческим процессом, уже находится под имманентным судом, что принципиально исключает любое нейтральное положение. Однако, этот религиозный ориентир, как факт зависимости от трансцендентного, не обязывает государство, общество, цивилизацию или культуру стать Церковью, но призывает стремиться к совершенству и достижению полноты в органическом взаимном соответствии по отношению к Церкви. Лишь в таком синергийном, софийном лоне и может родиться красота и гармония преображенного мира. Любой манихейский дуализм или несторианское разделение, как и любое монофизитство одного лишь божественного или одного лишь человеческого, ведет к иссушению самих животворящих соков, питающих этот мир. Евангелие категорично: человеческое существование в своей совокупности подчинено одной-единственной цели – Царствию Божию, синергийному общению, социальная жизнь может строиться лишь на христианских принципах подражания Божественной природе
.

Секуляризированная экклизиология, обмирщенная эсхатология лишается своего конечного смысла, своего эсхатона и грезит о различных социальных утопиях, общении “святых” без Святого, о Царстве Божьем без Бога. Интересны не сами по себе утопические концепции, но их глубинные причины возникновения, важен именно духовный контекст, на котором произрастают эти утопические безумные идеи. Лишь раз и навсегда, осознав сущность этих утопических притязаний, их соблазняющую игру бесовских подмен и иллюзий, христианство может ответить достойным образом. Западный христианский мир отказался от Царствия Божия в пользу града земного
, прочно установившегося в истории, – однако всякий исторический град является лишь знамением и пророческой притчей о Царстве Божьем. Именно этот самозамкнутый дольний мир, это кажущееся безысходным, заточение призвана пробить твердая уверенность веры, чтобы явить незримое, воскресить мертвых и сдвинуть горы, зажечь огонь надежды о спасении других и заполнить пустоту мира сего “Церковью”, исполненной Троицы.

Однако, когда служители Добра ослабевают, за эту задачу берутся силы другой природы, снабженные другим знаком, и происходят взрыв и смешение. Евангельский призыв “ищите Царства Божия” (Мф.1,33) обмирщается и вырождается в утопии земного рая. Грозный тоталитаризм апокалиптического зверя проступает под шевелением скоплений людей.

Сегодня христианство является уже не активной движущей силой истории, а пассивным зрителем процессов, которые ускользают от его влияния и грозят свести Церковь к размерам и значению секты, замкнутой в самой себе, находящейся вне судеб мира. Социальные и экономические реформы, освобождение и эмансипация народов и социальных классов осуществляются силами мира сего, не связанными с Церковью.

В настоящее время почти повсюду христиане живут в условиях законодательно оформленного отделения церкви от государства. Церковь может приспособиться к этой новой ситуации, только сохраняя нетронутым всеобщий и всецелый характер своей миссии, свойственный ее природе. Но ее теократия уходит внутрь. Она присутствует всюду, как совесть, голос которой звучит свободно и обращен к свободе, вне всякого мирского императива. Если она и теряет в непосредственно прикладной области, ввиду отсутствия эмпирических возможностей государства, она выигрывает в нравственной силе, благодаря суверенной независимости, которую приобретает ее слово. В атмосфере безразличия или открытой враждебности, потеряв всякую формальную аудиторию, Церковь может теперь опереться лишь на веру истинного народа Божьего, свободного от всякого компромисса и от всякого конформизма
.

В каждый момент истории неотвратимым образом предлагается выбор между властью дьявола и властью Бога, и сегодня – сильнее чем когда-либо, благодаря все более и более четкому вырисовыванию обликов обоих градов. Речь идет не о социологическом прагматизме и конформизме, а о догматическом вопросе, и с этого момента никакое сектантское и развоплощающее богословие не может более ничего изменить в правиле веры. Даже грехопадение ничего не изменило в первоначальном замысле воплощения; лишь чересчур человеческая точка зрения пытается его умалить, свести к минимуму, и смягчить наиболее взрывные тексты Евангелия. В их свете именно эсхатологический максимализм монахов наиболее решительно оправдывает историю. Так тот, кто не согласен с этим ангельским максимализмом, жаждущим немедленного конца, принимает на себя всю ответственность за историю и оказывается обязанным строить ее положительным образом, что означает на библейском языке из своих собственных глубин превратить ее в “ступеньку” к Пришествию, т. к. глас все так же вопиет из пустыни: “Приготовьте путь Господу, прямыми сделайте стези Ему” (Мф.1,3). Самый глубокий смысл “Искушения святого Антония” состоит в том, что оно выявляет динамизм Святого Духа, который вырывает существование из власти дьявола; победа, одержанная над пустыней, имела более серьезные последствия, чем “триумф” империи Константина. Удаляясь в пустынные места, монахи покидали империю, слишком защищенную под сенью компромиссов. Сегодня пустыня, “обиталище бесов”, перемещается в само сердце народов, которые “не имеют надежды и безбожники в мире” (Еф.1,12). Монахам нет больше необходимости покидать мир, и каждый верный может найти свое призвание в совершенно новой форме внутреннего монашества. Проблема человека эсхатологического ставится самой историей.

Существует постоянное напряжение между сущностью и существованием, которое, будучи спасительным, возвышает существо над своим бытием, призывая превзойти себя, чтобы броситься к Богу. “Трансценденции” экзистенциалистов вовсе не выходят за пределы мира сего и теряются в песке человеческой немощи, лицемерия и трагического непонимания. Полнота исходит лишь от Бога, никто не может присвоить ее, руководствуясь лишь своими инстинктами собственника; она во все времена принимается как дар. Вот почему истинная жизнь расцветает лишь в евхаристии, благодарении и литургии. Богословие последних времен предполагает восхождение мысли к ее собственному кресту, оно не имеет непосредственной связи с человеческой философией: “Не приходило то на сердце человеку, что приготовил Бог любящим Его” (1Кор.1,9). Оно объемлет всю совокупность откровения, устанавливает тайну человека эсхатологического и приводит к великолепному определению всякого христианина: “Возлюбившие явление Его” (2Тим.1,8). Для этих любящих Его явление время грядущее является временем настоящим, оно определяет все, что ему предшествует, и все, что за ним следует. При его свете каждый великий грешник, подобно разбойнику, распятому одесную Христа, может мгновенно обратиться к вечному Богу. Напротив, беззаконный “князь тьмы” оккультистов распадается и разлагает существование во временное субъективное – в адское. Оба, через их определенный выбор, приближают конец, в то время как все, что находится между ними, попадает в категорию “соломы истории”, в “теплоту”, о которой Апокалипсис говорит: “извергну тебя из уст моих” (Откр.1,16). Святые, герои и гении, когда они, каждый по-своему, прикасаются к правде, в пределе восходят к одной-единственной реальности. Святоотеческое богословие, подлинное искусство, икона, литургия, подлинное творчество во всех его формах являются непосредственно присутствующим раем. Напротив, любой культ извращения приводит к непосредственно присутствующему аду; в этом состоит привилегия апокалиптических времен – делать явным все тайное. Здесь, если зло представляет постоянную статическую величину – дурную бесконечность, – то Царствие Божие являет постоянный рост: актуальную бесконечность.

Евангелие от Иоанна передает нам слова Господа, которые касаются этого непосредственно и которые поэтому являются, может быть, самым важным из того, что обращено к Церкви: “Принимающий того, кого Я пошлю, Меня принимает” (Ин.13,20). Если мир, человек, наш ближний принимают члена Церкви, одного из нас, он уже находится в последовательном движении приобщения, он больше не находится вне священного круга троичного Общения, благословения Отца. Судьба мира тесно связана с творческой позицией Церкви, с ее искусством заставлять воспринимать себя. Ад не зависит от гнева Божия, он зависит, может быть, от космического милосердия святых: “Видеть Господа в своем брате”, “постоянно чувствовать себя пригвожденным ко кресту”, “непрестанно до самой смерти добавлять огня к огню”
.

В Первом послании апостола Иоанна любовь Божья является началом, она предшествует всему, она превышает любой ответ. В своей глубине любовь предстает бескорыстной, подобно чистой жертве Рабы Господней, подобно радости Друга Жениха, подобно радости, которая существует сама по себе, подобно чистому воздуху и солнечному свету; радость, изначально предназначенная для всех. В Евангелии от Иоанна (Ин.13,8) Иисус призывает своих учеников радоваться этой огромной радостью, причины которой находятся вне человека, в единственном объективном существовании Бога. Именно от этой светлой и чистой радости исходящей через Церковь, как общение в Боге, может явиться спасение миру.

Церковь в современном мире

История Церкви со дня Пятидесятницы уже является последней эпохой, уже учрежденной эсхатологией, и можно даже говорить об особенном действии Святого Духа в течение этой эпохи (Деян.1,17–21). Призыв Veni Creator Spiritus (Прииди, Душе Зиждитель) становится эсхатологической эпиклезой на протяжении истории. Святой Дух действует и подготавливает пришествие Царствия Божия. Конечно, смертный грех состоит в сопротивлении Царствию Божию. Но здесь требуется величайшая осторожность, чтобы избежать всякого упрощения. Мы живем во времена ужасной смуты. Это вовсе не кристально чистая, прозрачная атмосфера Евангелия; это – предсказанное время лжепророков, ложных слов, фальсифицированных ценностей, перевернутых и извращенных состояний.

Скептицизм крайнего аскетического течения вдохновляется словами “не любите мира, ни того, что в мире” (1Ин.1,15) и утверждает, что рано или поздно все то, что является культурой и человеческим творчеством, должно погибнуть в пламени.

В историческом плане греческая культура была использована для проповеди христианства. Может быть, ее роль уже окончена? Так, с приходом Мессии воспроизведение потомства уступает место девственности. Тревожный факт состоит в том, что культура никогда не принимается безоговорочно, она не входит в христианскую духовность как органический элемент. Она является лишь пришельцем, к которому относятся, самое большее, с почтением, и всегда – с подозрением. Легко можно констатировать некий теократический утилитаризм: культурой широко пользуются лишь для целей апологетики, для привлечения душ. Однако, когда культура начинает чувствовать, что она лишь терпима, что она является чужеродным телом, которое используют лишь по мере надобности, она уходит и становится независимой, секуляризированной, атеистической. Но одновременно на свет является проблема, присущая ее собственной диалектике.

Истоки культуры находятся в греко-римском мире. Ее принцип – это совершенная форма в конечном. Если христианство при своем зарождении победило культуру, то культура, в свою очередь, глубоко пропитала христианство, но остаются непреодолимые элементы. Ибо культура, как в своем классическом, так и в романтическом выражении, противостоит эсхатологии, апокалипсису. Своим отрицанием и неприятием смерти культура противостоит концу, ее принципом является пребывание в истории.

Однако оправдать какую-либо историческую активность человека можно, только ссылаясь на нечто иное, чем чистая непрерывность, только открывая ее значение по отношению к концу. “Проходит образ мира сего” (1Кор.1,31); необходимо услышать в этих словах предупреждение не творить кумиров, не впадать в великую иллюзию земного рая и даже – в утопию Церкви, отождествляемой с Царством Божьим
. Образ Церкви воинствующей проходит так же, как образ мира
. Конец истории является моральным постулатом самой истории.

Рано или поздно современный мир, выраженный через искусство, науку (научную мысль), нравственное, общественное сознание останавливаются перед своими собственными границами, и оказываются перед выбором: утвердить себя в дурной бесконечности своей собственной имманентности, опьяниться своей пустотой или преодолеть свои удушающие ограничения и в прозрачности своих чистых вод отразить трансцендентное. Бог пожелал так, чтобы Царство Божие было достижимо лишь через хаос мира сего; оно есть не пересадка чужеродной ткани, а явление тайной ноуменальной глубины самого этого мира.

Противостоя этому хаосу, земной суете, неприкрытому биологизму борьбы за существование, истреблению жизни ненавистью – царству зла, Церковь во всей своей полноте являет совершенно противоположные принципы основанные на милосердии и любви, свидетельствует о них своим существованием и призывает к радикальному изменению, к метанойе человеческих отношений, к “таинству брата” и “сердцу милующему” ко всякой твари. С другой стороны, своей любовью человек воссоединяет разобщенный космос и вводит его в Церковь, открывает доступ к нему целительной силе благодати.

Сегодня всадники Апокалипсиса шествуют по земле. Всадник белый, победитель, Христос, окружен странными спутниками – всадниками, изображающими войну, голод, смерть. Не объято ли христианство тяжелым, трагическим сном в тот самый момент, когда мир терпит крах, распадается? Мир живет в христианских ересях из-за христиан, которые не способны явить торжествующее присутствие Жизни. Христианский мир потерял тот столь ярко выраженный смысл, который был свойственен Израилю –“народу-пророку” – быть богоявляющим народом. Апокалиптический Христос, отличающийся от исторического Христа, приводит все мировое пространство к последнему кризису, суду, освещаемому парадоксальным светом, неожиданным и подобным суду над Иовом и его друзьями.

Мосты рушатся, связи рвутся. Факт, более тревожный, чем первая Вавилонская башня: сегодня мы видим уже не смешение языков, а невозможность условиться говорить на одном языке, смешение умов. Мир замыкается в самом себе и, возможно, больше никогда не услышит голоса Христа: христианство замыкается в самом себе и не имеет более никакого влияния на историю. Оно слишком обосновалось во времени и в ничтожнейших проблемах повседневной жизни и стало настолько близоруко, что теперь другие занимаются перестройкой мира и ищут, уже с новой целью, великого синтеза. Такова беспощадная действительность. “Совсем иное” есть предопределенность, содержащаяся в веяниях Святого Духа. Весть о воскресении погружает исторические тела и, следовательно, культуру в это ожидание последней весны…

Вывод

В своих отношениях с миром Церковь пытается дать человеку ответ на принципиально важный вопрос: “Откуда приходит человек и куда он уходит?”. Этот вопрос Паскаля ясно очерчивает зависимость от источника. Кажется, что Господь услышал этот вопрос и дал на него удивительно точный ответ: “Я исшел от Отца... и иду к Отцу” (Ин.13,28). Свыше всякого бытия и всякой мысли находится абсолютная очевидность истока, довод, приводящий к бездне Отца: я могу исходить только от Него и могу возвращаться лишь к Нему. Через предчувствие Отца, данное каждому человеку, Святой Дух пророчествует: “Авва, Отче”. И это для того, чтобы дать понять, что тот, кто вышел Ему навстречу, не чужд Его тайне, что Он есть Любовь, и чтобы жить в ней, Бог “замыслил” воплощение и предложил человеку, сверх Своего присутствия, благодать Своей смерти, историческую веру и Царство Божие, человек должен принять это предложение, приглашение и последовать ему. Господь сказал, что “Вы – боги”, при одном предварительном условии – признать себя “сынами Всевышнего”. Между обоими определениями лежит непреодолимая пропасть, предел апофазы
. Последняя редукция открывает ее. Предел сохраняет и очерчивает божественную свободу, т.к. нет никакой внутренней необходимости, которая вынудила бы Бога выйти из Себя. Лишь Его Любовь переходит эту пропасть, – Любовь, никогда не постижимая и единственно желанная человеческому сердцу, является принципом существования Церкви в этом мире.
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ПРОБЛЕМА МОРАЛЬНОГО ВИХОВАННЯ 
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Найважливіше з людських зусиль – прагнення до моральності. Від нього залежить наша внутрішня стійкість і саме наше існування. Тільки моральність в наших вчинках надає красу і гідність нашому життю. 
Зробити її живою силою і допомогти ясно усвідомити її значення – 
головне завдання освіти.

А. Ейнштейн

Ідеї патріотизму, любові до людини стали життєздатним спадком епохи Просвітництва в Європі. Просвітництво як рух, орієнтований передусім на вдосконалення людини засобами освіти, позначається зростанням питомої ваги педагогічних досліджень, методологічною основою яких була філософія філантропізму та концепція едукаціоналізму – формування особистості.

У педагогічному відношенні в просвітницьку епоху ренесансно-гуманістичні уявлення про “обожнення людини”, яка “створена природою на засадах дивовижної гармонії”, така “абсолютизація людської особистості з усією її матеріальною тілесністю”, протиставлення почуттів (самостійного й духовного елементу духовного життя людини) корисливому розумові й “безплідній моралі” пронизують твори чеського педагога Я. А. Коменського.

Мислитель і засновник нової прогресивної педагогічної системи Я. А. Коменський займав демократичну позицію в складних умовах класової боротьби, відстоював прогресивні для свого часу вимоги в галузі освіти й виховання, зобразив ідею народоправства та рівності і все своє життя боровся проти соціального й духовного рабства. Він високо підніс традиції гуманістичного руху, невичерпного оптимізму, великої любові до людини і вважав, що “людина є не що інше, як гармонія як щодо тіла, так і щодо душі”.

Важливу роль Я. Коменський відводив моральному вихованню. “Управління людини собою є, на його думку, однією з трьох цілей виховання. Воно досягається моральним вихованням” [4, с. 375]. У поглядах педагога на моральне виховання відчувається вплив християнської етики, оскільки він часто звертається до “святого письма”, цитує й переказує “святих отців” церкви.

Питанням морального виховання присвячено твір Я. Коменського “Закони добре організованої школи”, в якому закладені ідеї виховання особистості, виховання людяності в людині. В основі вчення про виховання особистості лежить ідея виховуючого навчання і природовідповідності.

Необхідно відзначити, що точка зору Я. Коменського на шкільне моральне виховання відрізняється від загальноприйнятої, де особистості вчителя і вихователя об’єднані. Мислитель розділяє ці поняття, вводячи поняття педагогіуса (вчителя) та педагога (вихователя).

Ретельно вивчивши в університетській молодості праці Платона, Арістотеля, Плутарха й Сенеки, Я. Коменський говорив про виховання людяності в людині й головними чеснотами вихованої людини виділив мудрість, поміркованість, мужність і справедливість. Він радив розвивати у дітей скромність, слухняність, доброзичливість до інших людей, охайність і акуратність, ввічливість, шанобливість до старших, працьовитість.

Моральні якості найвиразніше викладено в його творі “Материнська школа”. Помірність у їжі й питві, охайність, повага до старших, шанобливість, правдивість, справедливість, благодійність, звичка до праці, стриманість, терплячість, делікатність, готовність служити старшим, витонченість манер, гідність, витриманість, скромність – це кодекс гуманіста й поборника загальнолюдського братства і мирної праці.

Точка зору Я. Коменського на моральні категорії цілком узгоджується з його протестантськими поглядами. В якості моральних орієнтирів для педагога виступають сам Христос, який знайшов у собі сили постраждати за все людство, Йов – заради любові до Господа терпів найрізноманітніші позбавлення, і Соломон – зразок біблійної мудрості.

Засобами морального виховання Я. Коменський вважав приклад батьків, вчителів, товаришів; настанови, бесіди з дітьми; вправи дітей в моральному поводженні (зокрема, у вихованні мужності); боротьбу з розбещеністю, з лінню, необачністю, недисциплінованістю. Велике значення в процесі морального виховання має вироблення позитивних звичок.

Одне з найбільших місць у моральному вихованні дітей Я. Коменський відводить родині, ролі матері й батька. Школа, вихователі, проповідники, вважає він, можуть лише розвинути і певною мірою спрямувати виховання дітей у потрібне русло, але основний настрій народжується все-таки в сім’ї.

Намагаючись підтримувати у своїх учнях спритність, Я. Коменський водночас вимагав від них і дисципліни, яку слід підтримувати “хорошими прикладами, ласкавими словами, завжди щирою і відвертою прихильністю” [4, с. 37].

У педагогіці Я. Коменського важливе місце приділяється ролі вчителя. Адже сама по собі освіта не має ніякого сенсу без навчального суб’єкта. В той час авторитет вчителя був надзвичайно низьким. Педагог вимагав, щоб, з одного боку, населення ставилося з повагою до вчителів, оскільки “вони поставлені на високо почесному місці..., їм доручено прекрасну посаду, вищої від якої нічого не може бути під сонцем”, а з іншого – сам вчитель зрозумів, яку важливу функцію він виконує в суспільстві. Загалом Я. Коменський вважав, що цінність нації визначається тим, як вона ставиться до школи, до вчителя. Учитель, писав він, повинен бути чесним, діяльним, наполегливим, живим зразком чеснот, які має прищеплювати учням, освіченим і працьовитим. Наставник повинен безмежно любити свою справу, ставитися до учнів по-батьківськи, будити інтерес учнів до знань. Слова Я. Коменського “марно прагнути до поліпшення методів, якщо не вдасться вигнати із шкіл відсталість” [4, с. 39], звернені до вчителів, й до цих пір звучать актуально.

Духовність особистості вчителя формує і духовність учня. Саме вчитель є найближчим ідеалом для свого вихованця, і коли його духовність багата й глибока, то в ній міститься невимірна приваблива сила, яка формує й духовність учня. “... Вчителі повинні піклуватися про те, щоб бути для учнів в їжі та одязі зразком простоти, у діяльності – прикладом бадьорості і працьовитості, у поведінці – скромності і доброзвичайності, в промовах – мистецтва розмови і мовчання, словом, бути зразком розсудливості у приватного і громадського життя” [1, с. 155].

Місце вчителя у школі чітко обумовлено в кількох працях Я. Коменського. Зокрема, в трактаті “Закони добре організованої школи” докладно встановлюються порядок і прийоми обліку знань учнів, декуріони (своєрідні старости) щодня перевіряють знання всіх учнів, учителька на кожному уроці перевіряє знання. Викликаючи декількох учнів, ректор школи один раз на місяць перевіряє успішність учнів шляхом випробувань. У кінці кожної чверті влаштовуються також випробування, а після закінчення навчального року – перевідні іспити з класу в клас. Педагог-мислитель чітко обумовлює правила поведінки учнів, старост класів, службовців школи, вчителів, вихователів і директорів. “Нехай підтримання дисципліни завжди відбувається строго і переконливо, але не жартівливо або люто, щоб порушувати страх і повагу, а не сміх або ненависть” [2, с. 376].

Дисципліну Я. Коменський розцінює як метод, за допомогою якого тільки й можна досягти результатів у вихованні дітей. “Школа без дисципліни є млин без води”, – писав він. Виступаючи проти жорсткої дисципліни схоластичної школи, педагог припускав тілесні покарання не за неуспішність у навчанні, а за погану поведінку учня, аморальні вчинки, зарозумілість, вперту непокору, навмисну злісність, недоброзичливість і лінощі, чим і поступився середньовічній школі.

Роль учителя Я. А. Коменський підносить до рівня високих патріотичних завдань визволення своєї батьківщини і сприяння розквіту чеського народу. “Чи може бути для вас, – звертається він до вчителів, – щось приємніше, ніж те, щоб бачити найкращі плоди вашої праці? Хай запаляться ваші серця, невідступно спонукаючи вас, а через вас і інших, турбуватися про це доти, доки вогнем цього світла не загориться і не буде щасливо осяяна вся наша батьківщина”.

Одночасно вчитель повинен бути і проповідником, тобто людиною, яка знайомить учнів з Одкровенням Господнім. І в цьому зв’язку вчителю легше бути авторитетом для своїх учнів, ніж простому найманому службовцю. Однак ця вимога є відступом від власних принципів Я. Коменського – навчання дітей незалежно від їх віросповідання.

На думку Я. Коменського, учительство є не стільки професією, скільки покликанням. Людина повинна прийти до думки про те, що вона буде давати освіту підростаючому поколінню, буде мати солідну теоретичну підготовку, не турбуватися про власне благополуччя – воно забезпечується громадою, яка, виділяючи кошти на наймання вчителя, поверне їх сторицею у вигляді знань власних дітей.

Учитель, за Я. Коменським, постійно удосконалюється у своїх знаннях і уміннях, “хороший учитель не пропускає жодного слушної нагоди, щоб навчитися чогось корисного” [1, с. 156]. Вчитель повинен бути для учня наставником, тобто вчити всіх усьому заради досягнення людиною цілковитої досконалості.

У якості останньої настанови вчителям Я. Коменський говорить про те, щоб вони ніколи не забували про мету і завдання в ході навчання. Разом з метою навчання педагог-мислитель ставить перед учителями найголовніші завдання у їхньому житті – завдання морального виховання: вони повинні відзначатися своєю моральністю, захоплювати учнів позитивним прикладом, бути привітними і ласкавими, не відштовхувати дітей від себе своїм суворим поводженням, ставитися до учнів із любов’ю.

Варто також зазначити, що фундаментальною ідеєю педагогіки Я. Коменського є пансофізм, тобто вчення про те, що узагальнені знання, здобуті людською цивілізацією, мають бути донесеними через школу, зокрема засобами навчання рідною мовою.

У своїй праці “Всезагальна рада про виправлення справ людських” педагог найбільш систематично виклав вчення про моральний світ і розглядав різні світи як своєрідні ступені досягнення всезагальної мудрості. Він мріяв про ті часи, коли війни і ворожба між людьми й людськими спільнотами стануть гуманними, такими, що дозволять у повній мірі реалізувати визначальну християнську чесноту “Возлюби ближнього”.

Творцем морального світу мислитель вважав людську розважливість, яка базується на доказах розуму і виявляє себе в умінні смиренно і немарнотратно управляти собою та іншими людьми. Панування над собою, або етика, на думку педагога, базується на пізнанні людиною “своєї тваринної, розумної та духовної (божественної) природи”. Мірою оволодіння собою стає самодостатність людини, яка задовольняється малим і необхідним, а не гарячковитим придбанням майна, яке знесилить і втомить її [3, с. 378–379].
Оскільки для Я. Коменського світ (матеріальний, духовний чи світ самої людини) – це завжди певна цілісна система, в якій немає нічого зайвого, де все взаємопов’язане і пронизане гармонією, тому і пізнання кожного з цих світів повинно бути системним, а не обмежуватися лише дослідженням їх окремих елементів або складових частин. Навчання повинно бути універсальним, а виховання – охоплювати “всю людину”, а не якісь її окремі сторони, наприклад, тільки почуття чи інтелект.

Основні положення вчення Я. Коменського про всебічний розвиток дитини викладені у праці “Материнська школа”. Педагог вважав, що розвиток усіх здібностей дитини слід розпочинати якомога раніше, але для цього потрібна природовідповідна методика і сприятливе середовище. Він визначив необхідність розвитку у дітей органів сприймання, мовлення, збагачення пам’яті відомостями з різних галузей знань.

Принцип природовідповідності став методологічною засадою трактування Я. Коменським процесу навчання і виховання. У чотирьох розділах “Великої дидактики” він теоретично обґрунтував показники, які свідчать про природовідповідний процес навчання (міцність, легкість, якість, найкоротший і найшвидший шлях у навчанні) й основні принципи навчання (наочність, свідомість, міцність, послідовність та систематичність, доступність й емоційність), дотримання яких зробить навчання доступнішим, ґрунтовнішим й ефективнішим.

З огляду на це найважливішу роль Я. А. Коменський відводив створенню педагогічно доцільного середовища, яке б стимулювало пізнавальну активність учнів. Він зазначав, що навколишнє життя має стати для дитини джерелом різноманітних відчуттів.

Сучасно звучать думки Я. Коменського про взаємозв’язок навчання й розвитку особистості. Зокрема, педагог вважав, що для розвитку мислення дітей необхідна максимальна мобілізація розумових сил. У педагогічному трактаті “Велика дидактика” вчений підкреслює, що здібності дітей розвиваються успішніше, якщо їхнє навчання виходить за межі їхніх можливостей, і що цю межу час від часу вчителеві слід піднімати все вище. Порівняння таких аспектів висвітлює різноманітність вивченого дитиною матеріалу, дає змогу оволодівати операційними процесами (аналізом і синтезом).
Таким чином, аналіз педагогічної спадщини Я. А. Коменського переконливо доводить, що педагог створив нову філософію освіти, в основі якої покладені гуманізм, віра у великі можливості людини, педагогічний оптимізм.
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ВИХОВАННЯ МОЛОДІ НА ЗАСАДАХ 
ХРИСТИЯНСЬКОЇ МОРАЛІ

Ми, українці, ідемо з Христом.

Наше гасло є Бог і Батьківщина.

Але це не мусить бути лише порожніми словами.

Коли ми з Христом,

то мусимо бути і душею, й серцем з ним.

Г. Ващенко

Григорій Ващенко – один із засновників української освітньо-виховної системи. До системи національного виховання він вводив родинне виховання як її органічну підсистему здебільшого з позиції етнопедагогіки та етнопсихології. Учений віддав своє життя створенню української національної педагогіки. Він сформував образ виховного ідеалу, розробив шляхи і мету національного виховання, прагнув, щоб Україна мала своїх свідомих патріотів.

Г. Ващенко дослідив і порівняв християнський, загально​європейський, український національний, націонал-соціалістичний і більшовицький виховні ідеали [1, 192]. На його думку, виховний ідеал – це образ ідеальної людини, на який має орієнтуватись педагог, виховуючи молоде покоління.

Глибоко вивчивши історію та педагогічний досвід українського народу, Г. Ващенко вибрав звідти все найкраще і у творі “Виховний ідеал” на основі аналізу розвитку української духовності створив яскравий образ виховного ідеалу української людини, який відповідає психічним та природним особливостям нашого народу. Такий ідеал побудований на двох головних принципах – принципах християнської моралі та української духовності – і спрямований на службу Богові й Україні.

Український виховний ідеал аж ніяк не може бути відділеним і від загальноєвропейського. Він зорієнтований на всебічний психічний розвиток у межах притаманних індивідові здібностей. Український ідеал базується на високому ідеалізмі християнської релігії, яка вбачає Бога як глибинну внутрішню сутність людини, а не якусь зовнішню окремішність. Шлях людини до своєї від народження даної позитивної глибинної спрямованості до власної автентичної самореалізації – це і є, в розумінні представників релігійної філософії, шлях до Бога.

Християнська мораль, на думку педагога, ставить в основу виховання загальнолюдські вартості: закон творення добра і боротьби зі злом, шукання правди і побудова справедливого суспільства, що базуються на законах краси і любові. Коли ми хочемо виховати українську молодь з міцною волею і стійким характером, потрібно перш за все звернути увагу на її моральність. Г. Ващенко вважає, що це неможливо зробити без віри в Бога. “Все виховання української молоді мусить бути пройняте християнським духом: ми маємо виховувати християнський світогляд і риси характеру, що відповідають євангельським заповітам”, – наголошував педагог. Християнські заповіді є складовою частиною українського виховного ідеалу, засобом формування моральності кожної особистості як представника нації.

Для створення українського виховного ідеалу, на думку Г. Ващенка, треба відтворити історичне минуле свого народу з його культурними скарбами, а також “зачерпнути” зі скарбниць інших народів те, що найкраще і що відповідає нашій духовності.
Українська духовність відображає національні цінності, які виплекані упродовж віків і входять до традицій українського народу. Це українська гостинність, замилування красою, мистецька творчість, схильність до музики, співу і танців, побут українців з його вірністю в коханні тощо. Національні вартості зафіксовані і відображаються у пісенному фонді, у звичаях українського народу, в його мистецтві, у творах кращих українських митців і письменників, у християнській вірі й історичному минулому [1, c. 162].

Порівнявши націоналізм й інтернаціоналізм, педагог зазначив, що нормальний розвиток національного життя можливий лише при наявності своєї національної держави. З огляду на це – кожна нація прагне утворити свою самостійну державу, а коли вона поневолена, то бореться за свою самостійність.
Щодо культурної творчості вчений порівняв націю з особистістю. Творчість кожної людини є виявом її оригінальних властивостей і здібностей. Такий вияв можливий лише тоді, коли людина вільна, коли її оригінальність найменш обмежена. Раб або людина, психіка якої формувалася за якимось спільним для багатьох стандартом, творити не може.

Інтернаціоналізм, на думку Г. Ващенка, не тільки не сприяє піднесенню й розвитку всесвітньої культури, а навпаки, призводить до її занепаду. Природний шлях розвитку людства, що може привести його до світлого майбутнього, полягає в тому, що кожна нація живе самостійним державним і культурним життям, вільно розвиваючи й виявляючи свої творчі здібності й прагнучи до мирного співробітництва з іншими народами світу. На таких засадах має бути побудована й виховна система кожного народу, зокрема українського. Він має свої національні фізичні й психічні особливості, своє призначення, а тому на засадах християнства й загальноєвропейської культури повинен творити свій національний український виховний ідеал.

Г. Ващенко переконаний, що виховний ідеал нації твориться віками, переходячи від покоління до покоління, що його доповнюють і удосконалюють. Особливо велике значення мають традиції для збереження нації. Цілісність нації, тобто цілісність поколінь минулих, сучасних і майбутніх, підтримується традиціями, завдяки яким зберігаються і розвиваються національна мова, без чого неможливе існування нації, релігії, звичаїв, здобутків мистецької творчості, світогляду, народних ідеалів. Традиційним ідеалом визнається той, що витримав випробування історії, найбільш відповідає психології народу та його призначенню, увійшов у психіку народних мас, відображений у народній творчості, у творах кращих митців і письменників, що стали провідниками свого народу.

Г. Ващенко детально проаналізував український ідеал людини з найдавніших часів: перед хрещенням Русі-України, в творах письменників княжих часів, в українській народній пісні, в творах українських письменників нового часу. Характерна особливість світогляду українського народу, що відбилася в народній пісні, є високий ідеалізм на релігійній основі. В ідеальному образі людини, в першу чергу, підкреслюються високі властивості душі. Ідеальна людина перш за все – глибоко релігійна [1]. Г. Ващенко вважав, що релігійне виховання потрібно розпочинати з раннього дитинства, адже “релігія не є лише світоглядом, вона охоплює всю людину в цілому з її почуттями, бажаннями, вчинками”.

Важливе місце у формуванні дитини, на думку Г. Ващенка, належить родині. Основним засобом є приклад батьків. Тому оточення, в якому зростає дитина, мусить бути в усьому християнським. Це стосується не тільки зовнішнього вияву, як для прикладу наявності образів на стінах, а в першу чергу, взаємин в родині, які мають ґрунтуватися на взаємоповазі та взаємодопомозі, любові та злагоді. Всі члени родини мають поводити себе як справжні християни: кожний день починати і закінчувати молитвою, у неділю та свята бути присутніми на Святій Літургії та й у буденних своїх справах дотримуватись християнських заповідей.

Важливим засобом у християнському вихованні є природа. Діти можуть відчувати красу природи, як вияв Божественної Краси. Тому дитині потрібно не тільки відкривати красу природи, а й наводити на думку, що ця краса створена й дарована нам Господом.

Крім глибокої релігійності, українця характеризує щирий патріотизм. В душі його органічно поєднані глибока віра в Бога і любов до народу християнського. Бог і Батьківщина – найвищі блага. Коли найбільша чеснота українця – безмежна вірність Богові і Батьківщині, то найбільша ганьба для нього – зрада вірі й Україні. Справжній українець глибоко любить і шанує своїх батьків. Тому образа матері або батька – тяжкий гріх, що дорівнює смертному гріхові [1].

Г. Ващенко окреслив сучасні йому завдання освіти й виховання української молоді і завдання, що стоять перед українським народом. Серед них: об’єднання в боротьбі за утвердження своєї держави і національної самостійності; розбудова України (невразливість щодо зовнішніх впливів і загроз, економічна і політична стабільність); піднесення на високий рівень своєї духовної культури, освіти, науки й мистецтва.

Для досягнення цих завдань потрібне як напруження народних сил, так і певні психічні здібності. Нова епоха потребує і нового світогляду, де головними вартостями для людей буде не матеріальне, а духовне надбання. Панівним світоглядом нової епохи Г. Ващенко вважає ідеалізм, який приведе до небувалого розквіту філософії і споріднених з нею наук, і в першу чергу психології. Наука відкриє такі глибини людського духу, що й зробить далеко змістовнішим життя людини й надасть інших, глибших, форм спілкуванню людей між собою.

Аналізуючи особливості українського інтелекту, вчений відзначив особливий розвиток здібностей до синтетичного мислення, яке є однією з найважливіших умов творчості в галузі науки і техніки. Він вважає, що не в інтелекті українця та його емоційних особливостях треба шукати причини тяжкої долі нашої Батьківщини. Причини нашої неволі треба шукати в чині, в дії, – в тому, що ми не хотіли або не могли використати для блага Батьківщини своїх багатих природних здібностей. Тобто причиною нашої неволі є хиби волі, які спричиняють наші невдачі: нерішучість, інертність, млявість в рухах і т. ін. Споконвіків високий патріотизм виявляли і виявляють прості люди. Це і є запорукою того, що під час зростання національної свідомості серед мас українського народу, відродиться його героїзм, і він здобуде собі справжню свободу.

Головним завданням в царині освіти є гармонійне виховання української молоді, основою якого постає виховання волі й характеру під гаслом: Служба Богові й Батьківщині. Для доброчинності не достатньо самого знання. Людина вольова завжди знає, чого вона хоче. Люди з міцним характером завжди ставлять перед собою основну мету. Коли такої мети немає, – людина “опускається” й морально “розкладається”. Тільки на основі високих ідеалів може утворитись міцна, суцільна особистість.

Молодь, яка приходить на зміну старшому поколінню, необхідно виховувати так, щоб для неї на першому місці стояли обов’язки, а потім уже права; щоб кожна молода людина мала задоволення не з того, що посідає в суспільстві керівне становище, а з того, що чесно виконала свої обов’язки. Школа має більше уваги звернути на громадянське виховання. Молодь має привчатися ретельно виконувати свої громадські обов’язки й відповідати за них перед учнівською спільнотою і педагогами. Навчальні заклади необхідно розглядати як молодіжну громаду, що має свої спільні інтереси, громадське життя. Вони покликані розвивати у молоді логічне мислення, тобто здібності аналізу, синтезу, робити висновки в різних формах індукції, дедукції і аналогії. Зразком для навчального закладу будь-якого рівня має бути мислення наукове.

Щоб виховати в українській молоді міцну волю і цілісність характеру, потрібно прищепити їй прагнення до високої мети. Такою метою є благо і щастя Батьківщини. Гаслом, під яким має проводитися виховання української молоді є: Служба Богові й Батьківщині. Перша абсолютна вартість для молоді є Бог, друга – Батьківщина. До благ Батьківщини відносимо:

1. Державну незалежність, можливість для українського народу вільно творити своє політичне, соціальне, господарське і релігійне життя.

2. Об’єднання всіх українців, незалежно від їх територіального походження, церковної приналежності, соціального стану і т. ін., в одну спільноту, що пройнята єдиними творчими прагненнями і високим патріотизмом.
3. Справедливий державний устрій, який би підтримував лад у суспільстві, в той же час забезпечував особисті права й волю кожного громадянина й сприяв розвиткові й прояву його здібностей, спрямованих убік громадського добра.

4. Справедливий соціальний устрій, при якому зникала б і була б неможливою боротьба.

5. Високий рівень народного господарства й справедлива його організація, що забезпечувала б матеріальний добробут усіх громадян і була б позбавлена елементів експлуатації.

6. Розквіт духовної культури українського народу: науки, мистецтва, освіти.

7. Високий релігійно-моральний рівень українського народу, реалізація в житті вчення Христа.

8. Високий рівень здоров’я українського народу, зведення до мінімуму будь-яких серед нього захворювань і виродження.

Г. Ващенко обґрунтовано вважав, що ідеал не може бути постійним, він повинен удосконалюватися. На його формування впливають процес державотворення в Україні, загальна демократизація, гуманізація і гуманітаризація національної системи освіти та виховання, стан суспільно-економічного, політичного і духовного життя суспільства, дія всіх суспільних інститутів та ідеологічної системи, загальнолюдські, національні та конкретні професійні цінності. Їх перетворення в ідеал виховання залежить і від можливостей вихованця усвідомлювати та сприймати їх, а згодом творчо трансформувати суспільний ідеал в особистісний.

Великий патріот України щиро вірив, що наша держава незабаром стане самостійною, тому натхненно і активно працював над створенням її освітньої системи, глибоко усвідомлюючи роль освіти і виховання у процесах державотворення, якісного оновлення українського суспільства. На нашу думку, педагогічні ідеї і завдання, висловлені вченим у ХХ ст., є надзвичайно сучасними. Повернення Г. Ващенка до суспільної свідомості активізує педагогічну громадськість, прискорить процес утвердження національної педагогіки, що допоможе українській владі будувати міцну європейську державу, сприятиме формуванню морально, ідейно й фізично здорового молодого покоління.
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РЕЛІГІЙНО-ГРОМАДСЬКА КОНСОЛІДАЦІЯ 
ЯК ЧИННИК ФОРМУВАННЯ ОСОБИСТОСТІ ГРОМАДЯНИНА

Знання про особистісні якості людини-громадянина мають спиратись на свідому самореалізацію, посильний внесок у загальну справу, гідну суспільно-моральну діяльність, орієнтацію на суспільно-моральний зразок, високий рівень самосвідомості та добровільності до внутрішньої дисципліни; ці якості завжди покладались в основу національної виховної системи, що реалізовувались через корекційно-виховні чинники звичаєвого права, яке підтримувалося як князями від періоду Київської Русі, так і широкими верствами населення за українського Ренесансу та Бароко. В українців звичаєве право зазвичай регулюється релігійними святами, на відміну від інших націй.

Після смерті Я. Мудрого церква виступала державо-творчим механізмом для об’єднання індивідів в єдину громаду, в єдину національну спільноту, зокрема, спрямовувала і соціально-наукову думку, і громадську, і військову на продуктивно-креативну активність, ініціативність, відповідальність, уміння брати на себе громадянські обов’язки, відчувати свою культурологічну окремішність. Період, коли український народ постав на захист своєї культури від посягань інородців, можна вважати часом появи українського народу, як нації. Перші історичні згадки про термін “Україна” зафіксовано у Київському літописі від 1187 року, пізніше цей термін знаходимо у Галицько-Волинському літописі від 1230 року.

І релігійна обрядова культура, і громадський контроль, і добровільні громадські організації, і засоби формування громадянського суспільства, і незалежні кобзарські цехи, і правоохоронні артикули були ціннісними інструментами у досягненні національної мети: презентувати високий рівень самосвідомості та добровільності до внутрішньої дисципліни.

Історичний період активізації посильного внеску у загальну справу – це час появи на історичній арені князя Ф. Острозького, а ще засновника Словенської Греко-Латинської Острозької академії, гетьмана К. Острозького. Саме в ці роки князі Острозькі будують по Україні храми, школи, монастирі, колегіуми для удосконалення національної культури; фортеці-укріплення для захисту від ворожих нападів; тюрми для полонених татар (для обміну на українських бранців). По всій Україні діють й зростають велика кількість церковних, монастирських, братських шкіл, колегіумів, у основі яких презентується взаємодія інститутів громадянської консолідації щодо орієнтації молодого покоління на свідому самореалізацію на благо удосконалення рідної культури.

Галузі козацької освіти того часу спираються на релігію, право, історію, етнопсихологію, психологію, риторику, полеміку, філософію, логіку, літературу, естетику, соціальну педагогіку (взаємодія сім’ї, громади, Церкву, школи відкритого типу). Нині, крім названих розвиваючих виховних аспектів, джерелами козацької виховної корекційної освіти є й інші: етнологія, етнографія, фольклор, література, мистецтво, право, археологія, краєзнавство, валеологія, народознавство, етнопедагогіка, просвіта тощо.

Розвиток козацької освітянсько-просвітянської культури як системної науки про формування свідомості громадянина, започатковано саме тоді, коли з’явилися козаки, що постали на захист своєї культури, віри (звичайно, тут варто назвати повстання козаків під проводом отамана Мухи). Ця системна наука самопрезентувалась як тривалий процес духовного самовдосконалення підростаючого духовного самовизначення нації (через освіту та соціалізацію).

Перші згадки слова “Козак” знаходимо в указах князя Гедиміна від 1315 року (“міські козаки мають право брати землю за містом без податі”). У цих указах зазначається, що від 1315 року литовці прийняли християнство, щоб мати спільні символи із козацтвом: матінку Покрову, Архистратига Михайла. Саме названі свята були найважливішими у виокремленні гідності, осмисленні завдань суспільно-моральної діяльності [1, с.57].

З часом, створюється козацька організація. Названа організація є певною специфічною формою адаптації молодого покоління до соціальних умов, де, завдяки ритуально-традиційній духовній системі, відбувається організована корекційна діяльність соціально-рольових груп. Така діяльнісна корекція призводила до сконцентрованості (у цілеспрямовану систему співдій різноманітних соціально-виховних структур: сім’я, родина, громада, армія) різних соціально-рольових груп. Найважливішою закономірністю цього спеціально організованого процесу є діяльність та спілкування людини на рівні мікро- та мезофакторів соціалізації із загальною системою самовдосконалення у козацьких організаціях). Доцільність такої спеціально зафіксованої козацької організації визнав час (нині соціально-історичний досвід з питань корекції індивіда враховує історичну специфіку та передбачає як індивідуальні інтереси осіб, так й мотиви індивідів різного віку та статі), на основі соціалізації, що є опорою на психологічні процеси самостановлення особистості на рівні виховуючого, індивідуального середовища. Успішна самокорекція індивіда за козацтва відбувалась на основі додержання вікових й статевих закономірностей та врахуванням особливостей саморозвитку індивіда з опорою на внутрішні переконання та зовнішні можливості [2, с. 54].

Козацька організація – складне утворення, що охоплює собою широкий спектр явищ і процесів. Вона є духовно-соціальним інструментом упорядкування, самокорекції молодої людини; козацтво сформувалось з опорою на заклик: “Хто хоче вмерти за свою віру на палі, то йди до нас!”; надалі цей клич визначав суму завдань щодо передачі культурного досвіду та виховання у відповідності до стратегічних цілей козацької педагогіки. Тому козацька організація – це корекційний виховний інструмент педагогічного спілкування, у зрізах якого створюються, а також вибудовуються відносини між індивідами різного віку та статі на рівні діалогічної й духовно-релігійної культури з високими можливостями самопрезентації кожного. Козацька організація визначає широке коло розв’язання інтегративних процесів щодо адаптації як індивідів (джура, козак-лицар, дівчинка, дівчина, жінка), так і груп (сім’я, родина, обрядова група) до зовнішніх умов буття, а також досягнення індивідуальних цілей у розв’язанні сімейно-громадських проблем. Козацька організація, як виховне явище, надає широкі можливості сім’ї, громаді, армії для аналізу загальнолюдських і загальнонаціональних питань; вона також виконує роль синтезатора інформації та упорядника комунікативних процесів у громаді (молодіжній, сімейній, ремісничій, землеробській, військовій тощо). Козацька організація, як феномен, впливає на взаємодію сім’ї і громади, сім’ї і держави, громади і Церкви, чим, якраз, і відображає громадсько-сімейний порядок. Це дає нам змогу сказати, що козацька організація як педагогічно-виховний осередок являє собою каркас індивідуального і загального та відображає, завдяки самовдосконалюючій виховній міжіндивідуальній, міжгруповій, міжродовій взаємодії, відповідальність кожного перед громадським контролем та звичаєвим порядком [3, с. 10; 4, с. 65].

Модель козацької організації структурується й реконструюється завдяки сукупності взаємопов’язаних та взаємозалежних виховних систем козацької педагогіки (і специфіки організаційної структури), де повсякчасно розвивається, згідно із змінами зовнішнього середовища і запитів соціуму. Організаційні структури моделі козацької організації не є кимсь назавжди заданими – адже відносини між учасниками козацької організації – рольові та функціональні і впорядковуються нормативно-релігійними специфічними законами честі й своєрідними актами, що безперервно вдосконалюються.

Сьогодення має створити умови для формування виваженої громадянської позиції під впливом громадянського контролю, духовної сфери, що включатимуть таку систему цінностей, яка протидіяла б фальші цинізму, лицемірству, лукавству, визначала б основи побудови нового суспільства для кожної людини та державного блага загалом.
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ПСИХОЛОГІЧНА ЗРІЛІСТЬ ЯК ПІДСТАВА 
ДУХОВНОЇ ЗРІЛОСТІ ОСОБИ

Мета роботи. Висвітлити важливість психологічної зрілості для становлення духовної зрілості особи. Розкрити значення авторитарної духовності та вказати, які захисні психологічні механізми здатні її підтримувати. Показати психологічні особливості та передумови неавторитарної духовності та обґрунтувати, що правдивий стосунок з Богом можливий тільки через цей шлях.

Результати. Сучасні досягнення психології, психотерапії, соціології здатні допровадити віруючих до чистішого і більш зрілого життя у вірі. Документи ІІ Ватиканського Собору закликають спрямовувати богословські дослідження до глибшого пізнання об’явленої правди [2, с. 62], адже новітні досягнення в галузі психології глибше пояснюють людську діяльність [2, с. 54].

Духовний і психологічний розвиток є позитивним явищем та рушійною силою людського зростання, мотивацією для поступу, здобуття дарів і талантів [4, с. 134]. На духовне життя, святість та плідність Божої благодаті в особі, можуть мати вплив психологічні фактори, темперамент і навіть стать [11, с. 108].

В процесі духовного життя і внутрішнього очищення беруть участь дві сторони людської діяльності – духовна і психологічна, котрі так пов’язані, що в жодному разі не варто їх розділяти. І емоційність, і духовність є інтегральними елементами людської особистості та взаємно потребують одна одної. Проте, як емоційна, так і психологічна сторона людської діяльності повинні відчинятись людському духу [1, с. 6].

Для творення кожної людської спільноти необхідним є осягнення певного ступеня особистої зрілості її членів. Варто виразно зазначити, що особиста зрілість людини не пов’язана з досягненням певного біологічного віку, адже вік є слабким індикатором психологічної, емоційної чи релігійної зрілості.

Щоб досягти емоційної зрілості, особа повинна мати свою власну систему цінностей та брати на себе відповідальність за прийняття рішень. Для цього необхідним є розв’язання дитячих зв’язків залежності зі значимими особами, а головно з батьками. Тобто в підлітковому віці повинно відбутися так зване “перерізання пуповини” з батьками, щоб увійти в доросле життя. У той же час за словами о. Єжи Гоголи, також повинно б наступити і перше глибоке особисте навернення, що розпочинає розвиток духовного життя. У багатьох християн, на жаль, ніколи не доходить до цього правдивого початку духовного розвитку, а зберігаються дитячі форми релігійності [11, с. 111–112].

Процес психологічного формування особистості не закінчується з дорослішанням і триває впродовж цілого життя. Людина дозріває або не дозріває до визначених етапів життя, до визначених ролей, тобто не раз на завжди осягає те, що називається зрілістю. Отож, зрілість – це не просто стабільність, але радше здатність до змін, достосування до змінних ситуацій з дотриманням власної ідентичності. Розвиток людини і християнина є результатом Божої дії та людської співпраці з Ним, тому не можливо сформувати християнської ідентичності без людської ідентичності [13, с. 65].

Гальмування або розлад психологічного розвитку, проявляється відчуженням, втратою добрих стосунків з людьми, страхом, ворожістю тощо. На відміну від цього, гальмування духовного розвитку спричинює втрату напрямку до Бога і затримку на принадах цього світу та якійсь формі обожнювання речей, людей, інституцій, або навіть самого себе [11, с. 110].

Характеристиками зрілої і добре функціонуючої особистості є те, що вона думає, відчуває і діє в гармонійний та ефективний спосіб. Люди зі здоровою особистістю функціонують ефективно в кожній ділянці життя: на роботі, в родині, в Церкві та інших суспільних ситуаціях [14, с. 9]. Зрілу людину можна охарактеризувати визначеною ідентичністю, усталеною системою цінностей, вона зберігає баланс у відносинах близькість - відстань, контролює зовнішнє вираження емоцій, а також реалізує завдання і життєві ролі адекватно до свого віку.

Найважливішою рисою таких осіб є любов і критична акцептація правди про себе. Тобто їх власний образ є реалістичним, а не позитивним чи негативним. Реалістична самооцінка, безсумнівно, є відправною точкою в усій роботі щодо власного процесу психічного і духовного зростання. Вона також забезпечує сутність автентичного смирення, та є умовою встановлення дружних, відкритих міжлюдських відносин.

Людина зі зрілою самооцінкою відзначається здатністю реалізувати свої здібності, ставить собі реалістичні цілі, має почуття дійсності, вміє дивитись на себе критично, здатна до зміни своїх поглядів, є гнучкою та відкритою на новий досвід, а також є здатною до глибокого тривалого прив’язання, тобто до зрілої любові. Така особа бере на себе відповідальність за свою поведінку, є творчою. відзначається зрілою релігійністю, почуттям сенсу і цілі в житті, а також сама дарує почуття безпеки [9, с. 12–13]. О. Юзеф Августин також додає, що важливим аспектом зрілої особистості є також і зрілість її сумління Ще однією компонентою зрілості є зріла інтеграція своєї статі та сексуальності [6, с. 22–23].

Базуючись на сучасних досягненнях психології, о. Ансельм Грюн описує дві протилежні форми духовного розвитку: авторитарну і не авторитарну духовність.

Перша з них – це авторитарна духовність, що  ґрунтується на прагненні до реалізації високих ідеалів, рівняючись на взірці святих, їх шлях молитви та аскези. Однак в такому прагненні реалізувати себе за допомогою чеснот, духовних якостей, криється і певна небезпека ідентифікувати себе з тим добром, на яке ми здатні. Ця ідентичність штучна і крихка, а самоідентифікація з добрими ділами небезпечна тим, що призводить до духовної гордині. Тому часто особи, схильні до авторитарної духовності, не здатні усвідомити, що людина перевершує за те добро, яке вона здатна здійснити, оскільки є дитиною Божою [4, с. 135].

Типову авторитарну духовність репрезентують фарисеї, котрі ідентифікуються зі скрупульозним дотриманням закону, справжньою проблемою яких була відсутність погляду скерованого на Бозі, оскільки були надто сконцентровані на собі.

Вважається, що авторитарна духовність потрібна на ранніх стадіях духовного розвитку, і є важливою в підлітковому віці. У подальших етапах розвитку ця форма духовності легко стає причиною внутрішнього роздертя, коли людина вірить, що може досягти досконалості власними зусиллями [12,с. 13–14]. Щоб підтримувати цей нереалістичний ідеал, відбувається витіснення власних “тіней”, а витіснення зі свідомості зла, спричинює проектування цього зла на інших, їх критику та осуджування тощо.

Коли людська психіка зустрічається з проблемою, котра на рівні свідомості не може бути подолана, починають спрацьовувати механізми, котрі Фрейд назвав “захистом”. Він їх розглядав як “неусвідомлені реакції, що захищають особу від таких неприємних емоцій, як тривога та почуття вини [10, с. 30]. Захисні тенденції цих механізмів спотворюють або приховують загрозливі імпульси від людини” [3, с. 149]. Жак Філіп вважає такі захисні механізми “кордонами гордині, що пильно охороняються за допомогою “оглядових веж”, необхідних для захисту цієї штучно витвореної ідентичності” [4, с. 134].

Всі захисні механізми володіють двома характеристиками: вони діють на неусвідомленому рівні і тому є засобами самообману, а також вони спотворюють або фальсифікують сприйняття реальності, щоб зробити тривогу менш загрозливою для особи [10, с. 30–32]. Варто також звернути увагу, що зазвичай, спрацьовують декілька різних механізмів для вирішення конфлікту та ослаблення тривоги, а випадки використання одного механізму є вкрай рідкісними [8, с. 597–614].

Деякі основні захисні стратегії, згідно з дослідженнями З. Фрейда, це – витіснення, проекція, заміщення, раціоналізація, реактивність, регресія, сублімація [10, с. 32]. Витіснення – полягає в тому, що небажані думки та імпульси не допускаються до рівня свідомості. Проекція – виражається тим, що особа приписує іншим свої неприйнятні бажання. Суттю заміщення є переадресування своїх почуттів та імпульсів комусь, для кого вони не призначались, з причини можливої відплати зі сторони справжнього об’єкту. Раціоналізація дозволяє особі знаходити правдоподібні виправдання своїх невдач. Реактивність – захисний механізм, що дозволяє знижувати рівень тривоги шляхом придушення одних імпульсів та почуттів з допомогою підсилення імпульсів й почуттів протилежного значення. Регресія – полягає в тому, що особа відступає на більш ранню стадію розвитку, більш безпечну та приємну; використання менш зрілих відповідей в спробі справитись зі стресом. Сублімація – це форма заміщення, при якій імпульси особи спрямовуються на соціально прийнятну активність [5, с. 154].
В християнському житті в залежності від ситуації та особливості проблеми людська психіка теж може використовувати різні захисні механізми. Наприклад, відбувається витіснення гніву або інших негативних емоції, а далі ці емоції проявляють себе в депресіях або ж в несподіваних та безпідставних спалахах гніву. Окрім того, витіснення може спричиняти психосоматичні захворювання.

Однією з найважливіших цілей дії захисних механізмів є підтримка позитивної самооцінки людини. Зіткнувшись з гіркою правдою про себе, християнин іноді підсвідомо включає цей механізм самообману, щоб підтримати свою самооцінку на належному рівні і позбутися від почуття вини та болю [3, с. 150].

Насправді, духовне зростання залежить від здорового напруження між духовністю авторитарною та неавторитарною. Конфронтація з неавторитарною духовністю навчає нас, що до Бога можемо наблизитись не так через аскезу і молитву, як через пізнання своєї слабкості і вразливості. Тільки смиренне серце відкривається на Бога. В протилежному випадку замість Бога є загроза зустрітись лише з власною проекцією [12, с. 29].

На противагу до авторитарної духовності, неавторитарна духовність показує, що дорога до Бога лежить через смирення і залежність від Божої благодаті. Така постава оберігає нас перед шуканням себе, власної досконалості, замість шукання Бога. Досвідчення Бога не є нагородою за наші зусилля, лише відповіддю на наші немочі. Аскеза не провадить до відчуття сили, лише слабкості, тобто показує, що самі ми не спроможні стати кращими, що залежимо від Божої благодаті.

Неавторитарна духовність навіть в грісі здатна побачити шанс цілковитого віддання себе Богу. Гріх найвиразніше позбавляє нас всяких ілюзій про духовну досконалість, ламає всі вибудувані фасади. Часто лише руйнування мурів фальшивого смирення і перфекціоналістичної досконалості може допровадити до цілковитого відкриття на благодать [12, с. 29].

Коли ж людина усвідомлює власну слабкість, то не може покладатись на себе і власні сили, а в правдивому смиренні покладається на Божу благодать. Смирення визначає наш стосунок до Бога, становить правдиво критерій духовності. Смирення – це і є істина: я – те, що я є в очах Божих: бідна дитина, яка не має нічого свого, але яка все отримує, і яку безконечно люблять [4, с. 137].
Дорога до Бога полягає на входженні у власну реальність, смиренне прийняття правди про нашу приземленість і водночас велику гідність. Справжнє смирення є передовсім релігійною поставою щодо Бога. Правдиве пізнання себе, свого “я” і Бога є можливе тільки тоді, коли заглибимось в темряву нашої підсвідомості. Отож, коли Євангеліє каже нам, що ми повинні “вмерти для себе”, мається на увазі, що повинно вмерти це штучно витворене захисними механізмами “я”, щоб змогло виринути на поверхню справжнє “я”, яке дав нам Бог [4, с. 134].

Для духовної зрілості людині потрібно постійно доростати, важливо пройти через тривалий процес формування і внутрішньої трансформації для досягнення наступних етапів духовного життя [11, с. 110]. Процес розвитку особистості та духовний розвиток є безперервним і взаємопов’язаним процесом тривалістю в ціле життя. Водночас, найважливішою метою розвитку психологічної та духовної зрілості є входження в глибинні, засновані на любові стосунки. У випадку психологічної зрілості йдеться про міжлюдські стосунки, а в духовній зрілості про особистий стосунок з Богом.
Висновок. Духовний розвиток базується на психологічній зрілості. Подальший пошук в глибині свого серця Божої волі не тільки наближає до духовної досконалості, але також гармонізовує та розвиває особистість. На шляху до духовної зрілості важливо усвідомлювати мотиви своїх дій і поведінки. Оскільки часом істинною причиною духовної ревності може стати не стільки любов до Господа, як неусвідомлене прагнення вирішити свої емоційні проблеми, що притаманне для авторитарній духовності, котра базується на переоцінюванні своїх зусиль в осягненні досконалості. Неавторитарна ж духовність є правдивою дорогою до Бога і виявляється в смиренні, самооакцептації, прийнятті своїх обмежень і християнської ідентичності, котра значно глибша від того, що ми маємо або чинимо, і навіть від моральних чеснот та духовних якостей, оскільки ця ідентичність має джерело в любові Творця.
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Истинная цель жизни нашей христианской 
состоит в стяжании Духа Святого

Что есть смысл? Смысл не есть предмет, название, слово, Смысл – это улавливаемое нами, отражаемая связь между предметами. Обычно это связь между предметами и ситуацией меньшей по отношению к ситуации большей. Скажем, понять смысл того, почему вы пришли на эту конференцию, исходя из этой конференции, невозможно. В каждом случае мы должны выйти за границы этой конференции, и тогда окажется, что один, скажем, пришел, чтобы получить знания, другой – чтобы написать диссертацию, третий – себя показать и т.д. То есть в каждом случае мы должны выйти из данной ситуации и войти в контекст ситуации более широкой. Далее. Каждый смысл возгоняется, восходит по вертикали в некую иерархию, лестницу, потому что ответ, что я пришел себя показать, тут же подразумевает новый вопрос: а ради чего ты хочешь себя показать? И там приходится отвечать: ради того, что я обладаю такой профессией или еще что-то. Вопрос о профессии вновь подразумевает вопрос: а ради чего тебе эта профессия? И такая возгонка неизбежно ведет к последнему вопросу: ради чего ты живешь? И вот здесь мы вновь обнаруживаем себя в ситуации: понять смысл жизни, исходя из жизни, из ее контекста и ситуации – нельзя по определению. Потому что по определению: смысл есть отношение меньшего к большему. Смысл жизни как проблема, как сам вопрос может быть поставлен лишь в том случае, если мы отнесем его к чему-то, что более нашей жизни, что выходит за грань нашей жизни. Именно здесь происходит реальная встреча со смертью. И эта возгонка подразумевается в нашей жизни, даже когда мы ее и не осуществляем. Подобно тому, как в Римской империи все дороги вели в Рим, все вопросы о смысле, или точнее, о смыслах, разлитых в нашей жизни, так или иначе ведут к этому главному и существенному смыслу жизни. И последнее, когда мы говорим о смыслах, то речь не идет о некоторых декларациях, которые человек произносит. Речь идет о внутренней субъективной реальности. Смысл – это суверенная территория души. Поэтому смысл нельзя навязать, его нельзя преподать. Истине не обучаются, истина переживается. Это старое положение философов.

Когда происходит встреча со смертью? В онтогенезе, т. е. в ходе индивидуального психического развития это происходит несколько раз. Ведь постановка вопроса о смысле жизни – это вечная по сути дела постановка. Здесь нет какого-то определенного ответа на всю жизнь. Но острота высвечивания этой проблемы приходится на главные, переломные моменты человеческой жизни. У Маршака есть такое стихотворение “Четыре года без смерти”. Он вспоминает, что до четырех лет он был бессмертен, т. е. смерть в это время как бы не присутствовала в его жизни, а в четыре года он вдруг понял, что когда-то умрет, конечно, в бесконечном пространстве-времени, но умрет. Как он горько это переживал, плакал. Затем смерть появляется в очень важном возрасте – примерно в 9–10 лет. Это вообще довольно таинственный возраст, потому что в эти годы человека очень часто сопровождают тяжелые болезни, выводящие его на грань смерти. Если просмотреть биографии многих людей, то обнаружится, что в этот период жизни многие из них были тяжело больны. Затем следует подростковый период. Это конечно, наиболее драматический возраст. Главный драматизм подросткового возраста заключается в том, что здесь впервые с полной отчетливостью и ясностью человек понимает свою смертность. В подростковом возрасте появляются первые самоубийства, появляются первые игры с этой гранью. И как мы знаем, подростковый возраст – это наиболее возвышенный, философский возраст, когда человек решает проблемы связанные со всем своим будущим, со всем смысловым содержанием смысла жизни. Далее, следует выделить кризис, манифестируемый достаточно ярко в 30-летнем возрасте. За ним с периодичностью примерно в 10 лет следуют кризисы смысла жизни 40 лет, 50 лет, и т.д. Помню запись 51-летнего Толстого в “Исповеди”. Он пишет: “две мыши – белая и черная – то и дело подтачивают корни куста, на ветвях которого я вишу над пропастью. Я держусь за ветви жизни, зная, что неминуемо меня пожрет дракон смерти”.

Вопрос о смысле жизни

Помимо закономерностей возрастных, есть и структурные закономерности в решении вопроса о смысле жизни. Они теснейшим образом связаны с теми ступенями или структурами смысловой сферы, которые можно наметить. Можно говорить об эгоцентрическом уровне, когда человек воспринимает себя как единицу, центр, а другие, все окружение выполняет служебную роль в зависимости от того, помогают они его желаниям или нет. Если помогают – они хорошие, если не помогают, то они враги. Смерть здесь воспринимается как конец личного благополучия, как стимулятор эгоцентрической работы. Соответственно смысл жизни рассматривается как увеличение суммы личных достижений вне зависимости от блага других людей. Смерть такого человека как бы уничтожает его, все становится бессмысленным после его смерти. Следующий важный уровень – это группоцентрический, где центральной является группа, общность, с которой человек себя идентифицирует. Отношение к другим тесно зависит от того, принадлежит он к этой группе или не принадлежит. Если принадлежит, то другой человек достоин жалости, сожаления, любви, снисхождения. Если не принадлежит, то эти чувства на него могут не распространяться. В этом случае смысл жизни уже выходит за грани смерти человека, и он видится в жизни, благополучии той группы, с которой он себя идентифицирует. Мы все жили в таком мире, где такая центрация была официальной: “забота у нас такая, работа у нас большая – жила бы страна родная, и нету других забот!” “Гвозди бы делать из этих людей, не было б в мире крепче гвоздей!” И так далее. Здесь главный смысл заключается в том, чтобы жил определенный “кусок” общности. Он может быть разным – от семьи до страны. Он может быть совершенно разным по объему, но психологически – это одно и то же: жили бы “мои”, жили бы “мы”, “наши”, а что касается остальных, то это безразлично. И, наконец, следующая ступень, которую можно назвать гуманистической, просоциальной. На этой ступени любой другой человек, принадлежит он моей группе или нет, обладает в смысловом восприятии такой же ценностью, как я сам. На этой ступени впервые появляется нравственность, потому что до этого о нравственности мы говорить не можем. Можно говорить о морали: группоцентрической или корпоративной. Но мораль, как известно, есть во всех слоях общества, начиная от преступников и кончая работниками торговли и т.д. Только на уровне нравственного сознания начинает действовать императив Канта или если говорить проще, старое золотое правило этики: поступай с другим так же, как ты хотел бы, чтобы поступали с тобой. В качестве примера переживания подобного нравственного состояния можно сослаться на 37-летнего Эйнштейна, который во время тяжелой, угрожающей смертью болезни писал: “Я настолько чувствую связь с другими людьми, что мне все равно, где кончается моя жизнь” отсюда и смысл жизни. На уровне нравственного сознания смысл жизни более широкий и светлый, чем тот, который присутствует в групповой морали. Он преображает деятельность человека, хотя этот смысл относится ко всему человечеству, он, строго говоря, конечен, поскольку конечно человеческое существование и человечество как таковое также конечно. Другое дело – в каких масштабах и сроках эта конечность заключена. И наконец, последняя ступенька, которую можно обозначить, – это ступень духовная или эсхатологическая. На этой ступени человек начинает рассматривать себя как существо, связанное, соотнесенное с духовным миром. Тогда он сам и любой другой человек приобретает не только гуманистическую, общечеловеческую, но и определенную сакральную ценность. Здесь, на этой ступени, устанавливается его личная “формула”, связь с духовным миром, личная форма связи с Богом. На этой ступени смерть рассматривается вообще не как конец личного бытия, а как переход от одного состояния жизни к другому, переход от изменений душевно-телесных к изменениям духовно-бестелесным. И по сути на этой ступени и только на этой ступени возможно появление бесконечного смысла жизни, смысла жизни, не уничтожимого фактом физической смерти. О смерти, наверное, написано и сказано практически все, и добавить к этому что-либо трудно. Однако, если мы посмотрим, какое место занимает смерть в жизни человека, в его реальной жизни, повседневных заботах, мыслях, предметах, то увидим, что это место ничтожно мало, значительно меньше, чем какое-нибудь изменение фасона одежды или скандала вокруг рок-звезды. И, как писал один старый автор, самая большая, самая разительная, самая-самая страшная нелогичность в жизни человека – это та, что он не готовится к смерти, не готовится к тому, что в жизни его является самым верным и неизбежным. Психолог такую ситуацию объяснит довольно просто. Он скажет, что смерть вытесняется из сознания, из психики, и что это вытеснение необходимо и даже полезно, отчасти об этом уже говорил Федор Ефимович Василюк. На самом деле, если мы задумаемся о смерти то, как мы сможем продолжить эту часто суетную жизнь, как мы будем делать все наши дела и делишки? И, действительно, получается такая коллизия, о которой сегодня говорили, которая идет еще от блаженного Августина: “Пока мы живы, смерти нет, а когда умрем, не будет жизни”. Эти состояния разделены, и вопрос в том, как их искать вместе. Но тем не менее и в психологическом плане смерть встречается с жизнью. Причем она встречается с жизнью не где-то на периферии коллизий психической реальности, а в очень важном, едва ли не центральном месте. Это место – проблема смысла жизни. Жизненная коллизия разрешается нахождением смысла жизни только в религии. Поэтому смерть называют козырной картой религии, в частности, постигая нашу культуру, козырной картой христианства. Потому что другие подходы не могут покрыть эту карту.

В заключение я хотела бы вернуться к сомнению, которое было высказано старым автором о том, что стоит ли людям думать о смерти пока они живы. Это сомнение принадлежит многим психологам, которые считают, что мысль о смерти надо вытеснять, поскольку она только мешает жизни. На самом деле то или иное решение вопроса о смысле жизни, которое, как я пытался показать, необходимым образом связано со смертью, играет едва ли не важнейшую роль в организации жизни человека, в организации самых разных проявлений этой жизни. Если говорить о медицине. Медицина не может существовать вне концепции жизни и смерти. Я позволю себе сказать, что она начинается с этой концепции. Более того, позволю себе высказать утверждение, что если нет этой концепции, то это не медицина вообще, какими бы инструментами она ни обладала. Потому что основы медицины были заложены Гиппократом, его клятвой. В клятве речи нет ни о каких инструментах. В ней речь идет об определенной организации на подобии ордена. Врач – это не профессия наряду с другими типа слесарь-сантехник или инженер. Это особая профессия, в которую должны входить люди с особым сознанием и призванием. Возьмем любое проявление современной медицины, о которых очень хорошо говорила Валентина Васильевна Николаева, например отношение ребенка к ситуации болезни. Дети в больницах не играют, они замкнуты, они фиксированы на своих родителях, они воспринимают болезнь только как ограничение. Все это целиком относится к советской больнице. Все это соответствует в лучшем случае уровню группоцентрической морали или группоцентрическому пониманию смысла жизни, потому что в центре советской больницы находится болезнь, а не человек, не ребенок. Если бы в центре нормальной больницы находился ребенок, то тогда все было бы повернуто по-другому. Потому что задача врача и задача такого рода больницы, где находятся дети, тяжело больные дети, – сделать так, чтобы они там жили, а не просто лечились. Сейчас лечение – центр больничного распорядка, к которому приноравливается жизнь больного ребенка. Нужно повернуть наоборот. В центре – жизнь ребенка, ее смысл. Лечение – это средство, “которое должно пристраиваться ” и соответствовать смыслу жизни ребенка. И такие больницы есть. У нас, правда, я их не видел. Я видел их за границей. В подобной больнице ребенок может жить, общаться со сверстниками, шутить. Он не будет зафиксирован на родителях. Все эти вопросы являются ключевыми. Если они не будут решаться, если на понимании смысла жизни не будет строиться образование медиков, то тогда мы так и останемся на представлении о человеке как организме, которым надо манипулировать, вырезать его органы, торговать ими или передавать по наследству и т.д. Понимание смысла жизни, возгонка этого понимания до уровня подлинных духовных ценностей является основанием человеческой медицины.

Серафим Саровский так определил смысл жизни христианской: “Истинная цель жизни нашей христианской состоит в стяжании Духа Святого”.
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Формування внутрішніх моральних переконань – основа становлення людини як духовної істоти
Мы не можем, имея детей, ждать, что когда-то, став зрелыми, они сами поймут, что их путь лежит к Церкви – ибо они могут и не понять, могут огрубеть, путь Церкви может оказаться навсегда 
заслоненным и закрытым. К Церкви нужно вести детей с раннего детства... Не с юности, а раньше должно начинаться питание ребенка благодатными силами Церкви, чтобы не оказалось сердце юноши глухим, 
когда придет час творческих исканий.

прот. Зеньковский В. В.

Актуальність. Наші діти живуть, у епоху, коли більшість із засобів масової інформації, пропагують блуд і розбещеність, насилля і інші пороки, вони живуть, коли християнські ідеали чистоти і цнотливості піддаються систематичному блюзнірству, осміюванню, коли агресія псевдолюдських цінностей, яка розтілює души дітей, розриває їх на частини.

Мета. Розглянути формування внутрішніх моральних переконань як основу становлення людини як духовної істоти.

Основний матеріал. Історія шкільної освіти показує, що педагоги всього світу (Ян Коменський, Іоанн Песталоцці, Микола Пірогов, Костянтин Ушинський і інші) казали, що моральне виховання є основою формування особистості дитини, вони стверджували, що бути людиною – це означає виховати в собі найкраще, те що робить людину вінцем творіння, образом і подобою Божою.

В останнє десятиліття дедалі більше політичних і культурних діячів, учителів, батьків звертаються до християнських моральних цінностей як найбільш стійких, універсальних, не підвладних політичній та ідеологічній кон’юктурі. Наше суспільство поступово підходить до визнання й опанування етичних основ християнства, від яких воно було штучно відлучене протягом багатьох десятиліть і до яких у більшості людей навіть було сформовано різко негативне ставлення.

До моральних переконань, моральних цінностей належать нормативні уявлення про добро і зло, справедливість, прекрасне й потворне, про призначення людини, людські ідеали. Вони лежать в основі всіх вчинків, діяльності людини, мають моральну значущість і впливають на суспільне життя. Моральні цінності, уявлення, настанови є продуктом нашої історії та культури. Їх основу було закладено у І ст. нашої ери в зв’язку з розвитком християнства. Вони еволюціонували протягом віків разом із людством. Сталими моральними взірцями, канонами є також десять християнських заповідей. Кількість цінностей, які може сприйняти і усвідомити особистість, обмежена, а внутрішній світ дитини – своєрідний і багатий. Отже, мета педагогічного впливу полягає в прилученні дитини до тих християнських цінностей, які мають універсальне гуманістичне значення, абсолютний характер і, що найважливіше для виховання, позитивну спрямованість.

Формування духовності особистості конкретизується через систему таких завдань:

· пробудження в дітей бажання бути моральними;

· формування в учнів ставлення до християнських цінностей як до основи розвитку суспільно значущих рис і якостей особистості;

· формування в дітей та молоді моральної свідомості шляхом організації моральних стосунків дітей за допомогою включення їх у стихійну або спеціально організовану діяльність;

· формування в дітей розуміння сутнісних питань про сенс і мету життя людини та особистісного ставлення до них;

· формування в дітей та молоді моральної культури, толерантного ставлення до інших культур і традицій;

· розвиток в учнів чеснот і позитивних моральних якостей, спонукання їх до самовдосконалення.

Формування внутрішніх моральних переконань на основі християнських моральних цінностей передбачає вироблення моральних вимог, що відкладаються в свідомості людини й суспільства у вигляді норм, принципів, ідеалів, понять тощо. Наступний крок – донесення цих вимог і пов’язаних із ними уявлень до свідомості людини для того, щоб вона могла спрямувати і контролювати свої дії, ставити моральні вимоги до інших людей та оцінювати їхні вчинки. Це завдання виконується за допомогою морального виховання, яке передбачає формування моральних переконань, нахилів, почуттів, звичок, стійких моральних якостей особистості, тобто загалом моральності. Моральні цінності безвідносно до історичних епох мають неперехідний характер, моральні вимоги передаються від покоління до покоління. Це стосується передусім норм регулювання відносин між людьми: настанов не красти, не вбивати, допомагати один одному, виконувати обіцянки, говорити правду тощо.

Пройдений людством шлях доводить, що основним стрижнем, завдяки якому формується людська особистість, може бути лише вся сукупність ідеалів, що їх визначила й оберігає впродовж віків релігія. Ще Платон казав: “Незнання Бога є для держави найбільшим лихом, і хто підриває релігію, підриває з тим і основи суспільства”.

Християнська мораль, утверджуючи людську гідність, любов до ближнього, як до самого себе, розвиває у суспільстві людяність, гуманність, що є основою високої культури, що підносить людину у її власних очах, облагороджує її наміри і бажання.

Серед методів і форм формування духовності є: ситуаційно-рольові ігри, аналіз соціальних ситуацій морально-етичного характеру, ігри драматизації, які дають дітям можливість предметно, безпосередньо й емоційно залучатися до ситуації морального вибору та морального пошуку.

Особливе місце у вихованні посідають такі форми й методи прилучення дітей до світу християнських цінностей, які передбачають поєднання за допомогою художньо-музичних образів традиційних форм роботи з художньою діяльністю самих дітей – живописом, ліпленням, декоративно-прикладним мистецтвом, музикуванням, драматизацією. Крім цих методів, доцільно використовувати й традиційні – бесіди, лекції, семінари, роботу з книгою. Одним з напрямів прилучення дітей до християнських цінностей може бути краєзнавча та екскурсійна пошукова робота, в процесі якої діти ознайомлюються з досвідом і традиціями адаптації християнських моральних цінностей до культури рідного краю.

Обов’язок формування внутрішніх моральних переконань на основі християнських моральних цінностей покладається поки що на позашкільні освітні заклади Міністерства освіти і науки, клуби, різноманітні громадські центри, бібліотеки. Велика роль відводиться батькам, які традиційно першими формують моральні орієнтації дитини на основі християнської етики та народної моралі.

Висновок. Отже, вивчивши дану проблему, її причини та шляхи вирішення можна сказати, що нерозв’язних проблем не буває. Та проблема духовно – морального виховання є, але є і шляхи її вирішення. І при цілеспрямованої і скоординованої виховно-педагогічної роботи церкви, сім’ї, політичної системи, освітньої системи і окремо взятої особистості над собою дана проблема помітно зменшиться.

Дуже сподіваюся на те, що заходи необхідні для усунення даної проблеми будуть застосовані раніше непоправної катастрофи загальнолюдського масштабу – повного краху духовно – моральних цінностей і без поворотного переродження людей на роботів.
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МІСЦЕ ДИЯВОЛА У ДУШІ КОЖНОЇ ЛЮДИНИ 
(ЗА ТРАГЕДІЄЮ “ФАУСТ”)

Трагедія “Фауст” посідає окреме місце в творчий діяльності Й. В. Ґете і є найбільшим його досягненням як письменника. Цей безсмертний твір автор розпочав писати в 1772 р., продовжував працювати над ним усе своє життя, вкладаючи в нього весь свій досвід і надбану на життєвому шляху мудрість, і закінчив його 1831 р. за рік до смерті. “Фауст” Ґете – це національна драма, але автор з притаманною йому прозорливістю придивлявся також і до життя інших країн та народів. Тому “Фауст” – це результат узагальненого обстеження усього людства, його досягнень і розумних прагнень.

Таким чином, цей твір висвітлює загальнолюдські моральні проблеми та є цінним надбанням світової літератури.

У своєму творі автор звернувся до образу, який жив у народних бувальщинах. Доктор Фауст був особою історичною, він мандрував по містам протестантської Германії в бурхливі часи селянських війн і реформ, демонструючи народу всілякі чудеса. Ґете у своїй творчості часто зображує сильних особистостей, які внесли значний вклад н історію людства (Цезар, Магомет, Сократ, Прометей та інші), та образ народного героя Фауста, шукача істини та правильного життєвого шляху, був поетові найближчим, оскільки Ґете міг вкладати В його уста свої думки. Ґете, як і Фауст, хоче пізнати сенс життя через досвід та практичну діяльність, сприймаючи не тільки ідеалістичну філософію та догми феодально-буржуазного суспільства того часу, а ще й звертаючись до магії, трактату чорнокнижника Нострадама про закони створення світу, та все ж не знаходить відповіді на своє питання – чи є сенс у цьому житті? Що глибше філософ пізнає Всесвіт, то більше бентежиться. Він ладен навіть ціною самогубства йти до відкриття таємниці буття: “На крок рішучий мужності здобутись, Хоч би й судилося в ніщо там обернутись”. На мою думку, поет втілює в цих словах вічне прагнення людства будь-якою ціною пізнати закони Всесвіту.

Ґете підкреслює непересічне сприйняття Фаустом досягнень сучасної науки та філософії на прикладі діалогів з ад’юнктом Вагнером, для якого все зрозуміло і який, вивчаючи науки, цілком задоволений своїм життям. Фауст у розпачі – його особисто не влаштовує місія мага-чудотворця та лікаря-цілителя, він хоче пізнати абсолютну істину. Однак людина доволі обмежена у своїх можливостях, тому Ґете вводить у твір Мефістофеля – посланця пекла, спокусника, втілення зла й темних сил. Нечистий намагається скористатися прагненням Фауста до нездійсненного, щоб заволодіти його душею. Мефістофель пропонує доктору свої послуги для пізнання таємниць створення світу та опанування абсолютними науками. Фауст вагається, кепкує над мізерністю можливостей демона зла та врешті-решт погоджується прийняти його пропозицію, але висуває умову: тільки усвідомлення досягнення мети, відчуття особистої довершеності та слова “миттєвість, зупинись” будуть свідчити про перемогу Мефістофеля.

Дух Зла зневажає людей і впевнений, що рано чи пізно Фауст, як і кожна людина, втомиться від пошуків досконалості та буде задоволений спокусами, запропонованими ним.

І ось відкрилося нове життя для Фауста – він знову стає молодим. У той же час Мефістофель починає спокушати доктора. Перша спокуса – красуня Маргарита. Пристрасть до неї затьмарює розум філософа, він зваблює Маргариту, тим самим занапастивши її. Доля дівчини складається трагічно – вона вбиває свою дитину від Фауста, по тому не може пробачити собі цього злодійства, свідомо бере на себе чужу провину, та врешті, опинившись у в’язниці, божеволіє. Фауст картається, усвідомлює свою відповідальність за цю трагедію, але запізно. Чому ж так сталося? На мою думку, не зважаючи на свою любов до Маргарити, Фауст не міг сприйняти затишок і спокій бюргерського життя, його вабила жага пізнання вселенської істини. Отож, Мефістофелю не вдалось задовольнити його роллю спокусника. Влада, багатство, слава теж не задовольнили Фауста, який маючи навіть необмежені повноваження мага-чародійника, не знаходить ані істини, ані сенсу життя. Навіть у царстві Гелени Прекрасної не заспокоюється бунтівна душа філософа. Мефістофель знову програє, але не заспокоюється, наступна його спокуса – військові перемоги в міжусобиці двох імператорів. Та Фауст не бачить сенсу у військових перемогах, які не вдосконалюють світ.

Аж ось Фауст, намагаючись побудувати ідеальне суспільство, врешті знайшов те, що шукав.

Він усвідомив, що вільна праця вільного народу на вільній землі і є кінцевою метою пошуку істини. Навіть уже сліпий, у стукоті лопат, що копають йому могилу, вчуває герой звуки праці будівельників і вірить, що тільки мирна праця для досягнення спільної мети прагнення добра й гуманізму має майбутнє. Нарешті душа Фауста пізнала вічну істину. На мою думку, таким чином митець наголошує – навіть сліпий зможе побачити, що створення досконалого суспільства можливе, і ніяким силам зла не завадити цьому вічному покликанню людства.

Здавалося б, Мефістофель виграв? Та ж ні, ангелам вдалося забрати душу Фауста на небеса, врятувати її, вони зауважують: “Чиє життя у прагненнях пройшло, того спасти ми можем”. І душа Фауста залишається вільною й вічною.

Напевно кожен із нас завдавав собі таке просте на перший погляд питання “яка моя роль на землі”. Дехто мав раду дати відповідь на це питання, а дехто по-сьогоднішній день у роздумах. Тому-що відповідь на це питання може нам дати лише наш творець, який дасть нам справжній напрям у житті. Можливо хтось буде державним діячем, хтось письменником, а хтось простим мрійником. Саме таку саму відповідь на питання намагається знайти головний герой твору “Фауст”, в честь якого і був названий твір.

Скільки всього порушує Гете у своєму великому, загадковому творі “Фауст”. Для когось цей твір буде черговим пройденим етапом в житті, а для когось цей твір допоможе створити цей етап. Адже чимало тем які викриває цей твір, допоможуть нам знайти відповідь на безліч різних питань. Але чи ми можемо знайти відповідь на питання про наше покликання на цій землі?

Для тих людей які просто мимобіжно перечитають цей твір, викриття проблем буде непомітним, тому-що лише під час детального розгляду сюжету і персонажів ми можемо знайти ту краплю істини яка була закладена автором у творі. Що є людина на землі? Людина на землі – це насамперед те чим ми займаємось, адже кожна професія кожна думка важлива, один голос може вирішити все, так само і якась на перший погляд божевільна думка може привести світ у захват.

Отже проаналізувавши цей твір ми можемо сказати те, що Гете справді викрив те, що кожен із нас унікальний, і кожен може внести свій внесок у розвиток суспільства, розвиток світу.

Кожна людина впродовж усього життя йде до істини, у кожного свій шлях, свої успіхи й помилки на цьому шляху. Та треба завжди пам’ятати, як би ми не торували цей шлях, тільки через любов і добрі вчинки можна прийти до істини правильним шляхом. Проте, я вважаю, у кожної людини є те, через що вона не вагаючись віддала би душу дияволу.

В. П. Толаболина

студентка группы Дбг-112 
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ЦЕРКОВЬ КАК СОВЕРШЕННАЯ СОКРОВИЩНИЦА АБСОЛЮТНЫХ ЦЕННОСТЕЙ ЛИЧНОСТИ

Поскольку конференция богословская, то хотелось бы говорить в свете христианского, а точнее свято-отеческого, богословия неразделённой церкви. Поэтому позволим себе переосмыслить тему тезы, которая звучит в полне светски и погружает нас в относительную сферу социального бытия, предлагая и соответствующий тон философского осмысления. Но очень бы хотелось взглянуть на тему глазами Церкви, как подлинного и совершенного единства в Духе Божьем.

Позволим себе сделать некоторую замену терминов, например, индивидуальное на личностное, а групповое на церковное. Потому что в социальной сфере, в гуманистическом плане (а в церковном сознании – падше-человеческого существования) может быть множество разных единств, групп и коллективов, которые включают в себя то или иное количество индивидуальностей, но ни одно единство нельзя будет назвать подлинно органичным и совершенно жизненным, которое способно было бы всецело удовлетворить как отдельного человека, так и все общество.

Поскольку мы рассматриваем данную тему в контексте богословской конференции, нам необходимо это делать в духе Святого Евангелия, которое призывает нас к совершенству: “Будьте совершенны, как совершен Отец ваш Небесный” (Мф. 5,48). Совершенным и действительно органичным (т.е. целостно жизненным, жизненосным) единством может быть только такой союз, которой возникает и существует ради совершенной и животворной цели, цели, достижение которой могло бы удовлетворить как все общество, так и частные лица, входящие в него. Естественно, что мы не увидим такого совершенного единства ни в одной человеческой организации, будь то монархическое царство, демократическая республика, научный совет или совет бизнесменов, симфонический оркестр, спортивная команда или семья. Потому как все эти образования возникают с целью автономного существования, выживания в мире, пораженном грехом и испуганным смертью. Каждый человек с самого рождения, по словам Артура Шопенгауэра “эгоист и завистлив”. Оторванный от вечной истинной жизни, человек вынужден самоутверждаться за счет других, сохраняя себя, как индивид, он не живет, а выживает. Не реализуясь как личность, он существует как биологический индивид. Зависть и убийство явились уже в первой семье Адама и Евы после грехопадения на земле изгнания. Каин убивает брата своего Авеля и строит первый город, первое земное единство, призванное ему обеспечить автономное существование, не только от Источника жизни – Бога, но и от подобных ему каинитских единств. С момента возникновения цивилизации каинов возникают многочисленные союзы и организации, укорененные в страхе смерти, цель которых не жить, а выжить. Даже самые удивительные открытия в мире науки, приводящие в восхищение перед тайной природы и гением Творца, правители государств обращают во зло, в орудие страха и уничтожения себе подобных. Любая победа человека над человеком, одной группы людей над другой, несет в себе самодовольство и злорадство с одной стороны и чувство унижения и затаенной мести, мстительности с другой. Не стоит себя обманывать – индивид и коллектив индивидов всегда утверждаются за счет других. Какое же подлинное и не утопическое совершенное единство может быть в нашем трагическом мире? Это единство в Любви. Любви абсолютной и вечной. Это не противоречивое общение Троих: Отца, Сына и Святого Духа, Троицы Единосущной и Нераздельной. И это – Церковь Христова, экклесия призванных. Церковь это союз призванных, именно призванных Самим Богом в общение любви. В собрании любящих не может быть никаких других ценностей, кроме Любви, взаимоотдачи, взаимопроникновения – это общение самой жизни в духе божественного и человеческого синергизма. Эгоистическая индивидуальность преображается в личность. Объединяет не желание выжить, состояться или достичь чего-либо промежуточного и относительного, а желание жить в союзе Любви. Отвергаясь себя, как экзистенциальной автономии, человек реализуется, как подлинное esse, приобретая брата своего, своего ближнего, который ему уже не другой, а божественный друг. Любовь единственная ценность, которая подлинно объединяет людей во Христе. Любовь не человеческая, не природная, а богочеловеческая и человекобожеская, ипостасная, в которой нет и тени эгоизма. Апостол Павел всё (все ценности мира, любые цели) почитал за сор (“Все почитаю за сор…” Фил. 3,8), за ничто, только жизнь во Христе является абсолютной ценностью и смыслом жизни. Христос, призывая своих учеников, призывал к этому богочеловеческому единству любви.

Итак, в совершенном органическом единстве ценности личности и общества должны совпадать. Никто не станет спорить, что высшей и вожделенной ценностью для человека, а значит, для всего человечества является жизнь, и не просто жизнь, как выживание вида, а свободная реализация личности, жизнь вечная и блаженная, не омраченная никакими болезнями и страданиями. Такая абсолютная жизнь, согласно христианской вере есть таинственное бытие Святой Троицы, Бога, сотворившего мир и человека, как свой богоподобный образ. Бог призывает Своё творение к Своему вечному благобытию исходя исключительно из личной свободы и любви. В мире после катастрофы грехопадения, разъединенном и смертельно агонизирующем, по исполнении времен возникает очаг воплощенного Божества, истинного Света – Иисуса Христа (Был Свет истинный, Который просвещает всякого человека, приходящего в мир (Ин. 1,9.)). Новая тварь, эссенция всех надежд и чаяний, исполнение всех интуиций богодухновенных пророков и мудрецов. Абсолютная ценность – Божественный Логос вочеловечившийся, Слово, которое зовет в вечное небесное Царство. Вокруг Христа собираются люди, которые услышали и откликнулись на божественный призыв: “... если хочешь быть совершенным, пойди, продай имение твоё и раздай нищим; и будешь иметь сокровище на небесах; и приходи и следуй за Мною... (Мф.19,21). Все ценности мира не утолят голода, не уврачуют сердца, не исцелят душу. Церковь (экклесия), – имя, являющее внутреннюю сущность единства её членов.

Экклесия слово греческое от глагола эккало – призывать – означает собрание людей вследствие призыва, приглашения…. Первые ученики Христа откликнулись на голос Учителя: “оставь всё и следуй за мной” (Мф. 19,21) они оставили все, “Они пошли и увидели, где Он живет”(Ин. 1,40). “Они не были последователями новой “религии” (в смысле культового учения), ни приверженцами новой идеологии или социальной доктрины, объединяли их не отвлеченные “принципы” и “ценности”, но верность призыву, радикальным образом изменившему их жизнь, преобразовавшему фрагментарные частицы-индивидуумы в единое тело Церкви”
.

Первохристианское собрание – не просто временное случайное образование. Члены общины живут постольку, поскольку составляют Церковь, единое живое тело, и участвуют в жизни, как братья и сёстры. Быть членом этого тела, значит принять Новый Завет с Богом: “участвовав в преломлении хлеба и благословении чаши, т.е. в евхаристической трапезе: “…примите, ядите, Сие есть Тело Мое, еже за вы ломимое во оставление грехов!” … пийте от нея вси, сия есть Кровь Моя Новаго Завета, яже за вы и за многи изливаемая во оставление грехов!” (Литургия Иоанна Златоуста).

Итак, боголюбезное, совершенно ценное единство – это Церковь, собранная вокруг евхаристической трапезы. “Ни учереждения, ни религиозные институты, ни иерархическая административная структура, ни здания и служебные конторы, но народ божий, собравшийся ради преломления хлеба и благословения чаши, – вот, что такое Церковь”
.

В Деяниях мы читаем о том, что “верующие в апостольскую проповедь, постоянно пребывают в учении Св. Апостолов, в общении, преломлении хлеба и молитве” (Дян. 2, 42) “ Все же верующие были вместе и имели всё общее; и продавали имения и всякую собственность, и разделяли всем, смотря по нужде каждого; и каждый день единодушно пребывали в храме, преломляя по домам хлеб, принимали пищу в веселии и простоте сердца” (Ден 2, 44–46).

В. А. Шаповалов
студент группы ДБГ-112
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Православное понимание святости
Свя́тость (гр. άγιότης, лат. sanctitas) – одно из фундаментальных понятий христианского учения. Его основной смысл состоит в причастности человека Богу, его обоженности в его преображении под действием благодати Божией. В преображенном человеке восстановлена его неповрежденная грехом природа, его соединение с Богом как “чада Божиего”.
Основой этого восстановления является Боговоплощение, восприятие Христом человеческой природы. Поскольку во Христе человеческая природа была обожена, это открыло путь к Богу и для всего человечества: христиане, следуя Христу, соучаствуют в его Божестве по благодати и становятся святыми.
В Первом Соборном послании апостола Петра он, обращаясь к христианам, говорит: “Но вы – род избранный, царственное священсто, народ святый, люди взятые в удел... Некогда не народ, а ныне народ Божий; некогда непомилованные, а ныне помилованные” (1 Пет. 2, 9-10). Вхождение в святость совершается через Христа: “Но, по примеру призвавшего вас Святого, и сами будьте святы во всех поступках; ибо написано: будьте святы, потому что Я свят” (1 Пет. 1, 15-16).
Это понимание христиан как народа Божиего основывается на словах самого Христа, сказанных Им Его ученикам: “В тот день узнаете вы, что Я в Отце Моем, и вы во Мне, и Я в вас” (Ин. 14, 20); Христос “тем, которые приняли Его, верующим во имя Его, дал власть быть чадами Божиими” (Ин. 1, 12). Имея в виду именно это понимание святости, апостол Павел обращается к христианским общинам как к собраниям святых: “Всем находящимся в Риме возлюбленным Божиим, призванным святым” (Рим. 1, 7); “всем святым во Христе Иисусе, находящимся в Филиппах” (Флп. 1, 1); “находящимся в Ефесе святым и верным во Христе Иисусе” (Еф. 1, 1); “церкви Божией, находящейся в Коринфе, со всеми святыми по всей Ахаии” (2 Кор. 1, 1).
Понимание христианской общины как общины друзей Божиих, “святого народа” с наибольшей полнотой выразилось в литургической жизни древней церкви, поскольку именно Евхаристия была центром и основой этой жизни, основой богослужения и основой учения.
Как писал св. Ириней Лионский (+ ок. 200 г.), “наше учение согласно с Евхаристией, и Евхаристия, в свой черед, подтверждает наше учение”. В древнейших дошедших до нас евхаристических молитвах говорится о “народе святом”, который стяжал для Отца Христос, Сын Божий (например, в евхаристической молитве, приведенной в “Апостольском предании” св. Ипполита Римского, описывающем римскую литургическую практику III в.). Этот “святой народ” отождествляется с общиной, участвующей в богослужении и причащающейся Телу и Крови Христовым. Евхаристическая молитва, приводимая в “Учении двенадцати апостолов” (“Дидахе”, не позднее II в.), завершается словами: “Кто свят (άγιός), тот пусть подходит, а кто нет, тот пусть кается. Маранафа (Господь грядет). Аминь” (гл. Х).
Представление о святости причащающейся общины сохраняется и в современном чине православной литургии, когда священник после чтения “Отче Наш” и перед причащением возглашает: “Святая святым (Τά άγια τοîς άγίοις)”, на что община (хор) отвечает словами: “Един Свят, Един Господь, Иисус Христос, во славу Бога Отца. Аминь”, – Святые Дары (“Святая”) даются святым, и их святость есть святость Христа, с Которым они соединяются в причастии (свидетельство о возгласе “Святая святым” имеется в катехизических сочинениях св. Кирилла Иерусалимского 348 г.).
Данный момент евхаристической службы заключает в себе определенную богословскую концепцию святости. Евхаристия есть соединение верующих (верных) с Богом, осуществление Царствия Божия в историческом бытии, движущемся к этому Царствию. Во время причастия вечность преображенного бытия Царствия Небесного, пакибытия, реально присутствует во временном бытии, в земной жизни церковной общины. Верующие предстоят Богу вместе с небесными силами и таинственно изображают херувимов (“Иже херувимы тайно образующе...”). Причастие требует очищенности от греха (именно отсюда происходит позднейшее соединение таинства покаяния с причащением), которое и дается благодатью евхаристического богослужения. Вхождение верующих в вечность, в пакибытие, подготовленное их очищением, и образует их святость. Святость, таким образом, есть принадлежность к вечной жизни, причастность Божеству, предвосхищение в этом бытии грядущего пакибытия.
Из того же понимания исходила древняя церковь и в почитании в качестве святых отдельных лиц. В качестве святых почитаются те, чья причастность к Богу была явлена церкви как достоверный факт, спасение которых (т. е. вхождение в Царствие Небесное) обнаружилось еще теперь, до Страшного Суда. К таким лицам относились первоначально апостолы, об избранности которых для вечной жизни сказал сам Христос (Ин. 17, 21-24). К ним причислялись также ветхозаветные пророки и патриархи, о святости которых свидетельствовало Св. Писание. Таков же был взгляд и на мучеников, поскольку, согласно представлениям древней церкви, совершенный мучениками подвиг сразу же открывал перед ними Царствие Небесное. О причастности к Богу свидетельствовал дар чудотворения, который получал почивший святой. Канонизация святых, развившаяся со временем во вполне формальную процедуру, и составляет по своей сути церковное удостоверение в причастности святого к Богу.
Таким образом, святой – это всякий раз явление спасения, милости Божией к людям, благодати, посылаемой Богом своему народу. В Актах мученичества Перпетуи, Филицитаты и других, с ними пострадавших (Passio Perpetuae et Felicitatis cum sociis), претерпевших мучения в Карфагене в 202 или 203 г., рассказывается, как Фелицитата незадолго до казни, уже находясь в темнице, разрешилась от беремени. Роды были настолько трудны, что солдаты, охранявшие ее, спрашивали: “Если теперь ты так страдаешь, то что же будет с тобой, когда тебя отдадут зверям?” Фелицитата отвечала: “Сейчас я страдаю потому, что терплю за себя, а тогда я буду страдать за другого [т. е. Христа] и этот другой будет во мне и будет страдать за меня”. Подвиг, совершаемый святыми, рассматривается, таким образом, не столько как достижение самого святого, сколько как действие благодати Божией, как явление Божественного промысла. В Декрете Геласия (Decretum Gelasianum), латинском церковно-каноническом памятнике начала VI в., утверждается нобходимостьпубличного чтения актов мученичества, в которых “победа мучеников и их удивительное исповедничество блистают через многоразличные перенесенные ими пытки. Ибо какой верующий может сомневаться, что их страдания превосходили меру человека и они смогли перенести их не благодаря собственной силе, а благодаря благодати и помощи Божией?”. Итак, святые – это наглядное обнаружение промыслаБожьего о человеке. Разнообразие же подвигов, приводящих к святости, свидетельствует о многообразии промысла: каждый святой со своим особым житием демонстрирует свой путь к святости и выступает как образец этого пути.
Святой открывает путь к Богу и в этом качестве выступает как заступник за людей перед Богом, как своего рода посредник между Богом к людьми. Развитие почитания святых накладывается здесь на мощный пласт религиозных и социо-культурных представлений позднеантичного общества (равно как впоследствии на отчасти сходные представления других народов, переживающих христианизацию). Святой в своей функции защитника и заступника исполняет ту же миссию, которая в языческом мировосприятии приписывалась демонам (или другим мифологическим существам), охраняющим человека или весь его род и играющим роль посредника между человеком и высшими силами. Соответственно, культ святых отвечал тому ожиданию покровительства и защиты, которое было прочно укоренено в социо-культурной структуре позднеантичного общества, к святым обращались с молитвой в тех же случаях, когда ранее приносили жертвы богам и просили о помощи у героев. Именно это перенесение функций обусловливало в конечном итоге то закрепление различных сфер влияния за отдельными святыми, которое столь характерно как для западного, так и для восточного средневековья и обычно относится на счет так наз. “народной” религиозности.
С самого начала, однако, в христианском понимании святости выделяются определенные моменты, принципиально чуждые языческим культам. Святость человека соотнесена с человечеством Бога-Слова, со следованием по пути, проложенному страданиями и крестной смертью Христа. Поэтому все раннехристианские авторы настаивают на том, что мученики сделались причастными Богу именно благодаря своим вполне человеческим страданиям и мученической кончине. Близость к Богу в соединении с человечностью и обеспечивает святым возможность быть посредниками между Богом и людьми. Для языческих верований характерно, напротив, представление о непроходимой грани, отделяющей высшие силы от всего, сохраняющего человеческую природу, в частности, и от обожствляемых героев.
Вместе с тем, языческие верования приписывали посредничество между высшими силами и человеком прежде всего посредствующим духам (гениям, демонам или – в других системах – иным “низшим” духам. В христианстве аналогом этих верований является представление об ангелах-хранителях. Призвание святых в качестве посредников указывало на кардинальный пересмотр подобных представлений о миростроении. Наряду с ангелами, посредниками становились люди, сделавшиеся благодаря своему подвигу причастниками Божества. Заступничество святого и близость к нему (которая в силу почитания мощей выражалась во вполне конкретных и осязаемых формах) вводили верующего в близость к Богу и создавали религиозные переживания, практически не известные язычеству. Бл. Августин прямо противопоставляет путь к Богу через святых мучеников, которые богами не являются, но получили милость Божию своей добродетельной жизнью и кончиной, языческому обращению к демонам, которые могут быть добрыми и злыми, – ложному спиритуализму язычества противостоит здесь антропологизм христианства, основанный на вере в воплощение Бога-Слова.

Учение о заступничестве святых основано на представлении о единой Церкви живых и мертвых, составляющей Тело Христово. Физическая смерть не отсекает верующего от церковной общины, и поэтому с древнейших времен в церкви установлены молитвы об усопших. Эти молитвы, согласно церковному учению, благотворны для усопших, содействуют их спасению.
Как писал св. Иоанн Златоуст, “ненапрасно бывают приношения за усопших, ненапрасно моления, ненапрасно милостыни: все это установил Дух Святой, желая, чтобы мы получили пользу друг через друга”. Равным образом и святые, родившись через свое успение к вечной жизни, продолжают пребывать в церковной общине и могут выступать молитвенниками за нее и за отдельных верующих, обращающихся к ним за заступничеством.
В учении о святости, таким образом, содержится преодоление противостояния вещественного и духовного, тварного и нетварного, т. е. основных оппозиций, которые в дохристианских представлениях выступали как абсолютные границы, разделяющие божественное и человеческое, смертное и бессмертное. Святые, оказываясь “друзьями Божиими” и заступниками за людей перед Богом, соединяются в этом действовании с ангелами, т. е. бесплотными, невещественными силами; тем самым преодолевается оппозиция вещественного (материального, телесного) и духовного и вещественность перестает быть препятствием для соединения с Божеством. Вместе с тем святые являются теми тварными существами, которые приобщены к Богу, т. е. нетварному началу, и тем самым соединяют тварное человечество с нетварным Божеством. Эти элементы учения о святости формируются в последовательную богословскую систему, в полном объеме сформулированную в VII-VIII вв. преп. Максимом Исповедником и св. Иоанном Дамаскиным. Развивая учение о Божественных энергиях, они говорят о проникновении этих энергий в человеческую природу и о святости как результате такого проникновения. Поскольку в святости преодолевается противостояние духовного и вещественного, святые спасаются “телесно” (σωματιχώς), т. е. Божественными энергиями оказывается пронизана как их плоть, так и их образы (иконы). Это учение обосновывает почитание святых вообще, равно как и такие его формы, как поклонение мощам и иконам святых.
Русская Церковь усваивает себе те представления о святости, которые сложились в святоотеческой традиции. Учение о святости и обоснование почитания святых не раз излагались русскими духовными авторам, обличавшими еретические движения протестантского типа. К такого рода обличительным сочинениям относится “Просветитель” преп. Иосифа Волоцкого, “Камень веры” Стефана (Яворского). Развитие православного богословия святости можно видеть в учении преп. Серафима Саровского о стяжании Св. Духа.
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Морально-психологічні аспекти формування індивідуальної свідомості

Усе, чим людина, як людина, може і мусить бути, виражене цілком у Божественному вченні, і вихованню залишається лише попереду усього 
і в основу усього укоренити вічні істини християнства.

К. Д. Ушинський

Згідно з православною антропологією (наукою про людину), людина створена за образом і подобою Божою. Образ Божий в людині – це даровані нам розум, почуття і воля, спрямовані на добро, а подоба Божа – це надана Творцем можливість упродовж нашого життя уподібнюватися Богові в досконалості й робити все для того, щоб наші розум, почуття і воля спонукали нас творити добро. Ось ціності на віки. Християнство претендує на роль морального регулятора поведінки людини, пропонуючи їй цінності, норми й критерії оцінок. Християнська етика богоцентрична, а найважливіший моральний принцип християнства – любов-агапе.

Якщо виокремити рівні біблійної етики згідно пріоритету цінностей, то на рівні старозавітної етики мова ведеться про загальнолюдські норми які вміщуються в десяти заповідях. Наступний рівень – це новозавітна етика, основні принципи якої засновані на любові як вищій цінності, ідеї відчуженості від світу і есхатологічній спрямованості. Вся загальнолюдська мораль втілена в Нагірній проповіді Іісуса Христа. Вона містить у собі зведення моральних ідеалів, які відображають багатовікові земні сподівання людства. Автор проповіді уславлює миролюбність, поступливість, негнівливість, доброту. В цій же Нагірній проповіді знаходимо і таку високогуманну ідею: “Тож усе, чого тільки бажаєте, щоб чинили вам люди, те саме чиніть їм і ви”. Пізніше в етичній думці вона отримала назву “золотого правила” моральності. Виникнувши понад дві тисячі років тому згадана формула стала для людства подібною фамільній дорогоцінності, яка дбайливо передається з покоління в покоління і при цьому в незмінному вигляді: найрозвинутіше, найдосконаліше формулювання сьогодні має такий самий вигляд, який воно набуло до початку нашої ери. Як золото є загальним еквівалентом, що дозволяє зводити до одного знаменника різні валюти, так золоте правило моральності разом з ідеями добра, справедливості є загальним гуманістичним еквівалентом людських відносин.

Християнська мораль, утверджуючи людську гідність, любов до ближнього, як до самого себе, розвиває у суспільстві людяність, гуманність, що є основою високої культури, що підносить людину у її власних очах, облагороджує її наміри і бажання.

Рівень індивідуального регулювання поведінки християнина заснований на особистому спілкуванні з Богом.

Християнська Церква, розробляє питання моральності у відповідності до традиційних вчень, застосовуючи моральні критерії при вирішенні нагальних проблем суспільного життя.

Християнські цінності відіграють велике значення в житті віруючого: дають розуміння місця й значення життя людини, підпорядковують його поведінку релігійним вимогам, посилюють інтенсивність емоційного життя. Свою місію спасіння Церква здійснює не тільки в Таїнствах, молитві та проповіді, а й прямим служінням ближньому на засадах Христової любові та милосердя. “ Я посеред вас, як слуга”, – каже Спаситель (Лк.22,27), а апостол Павел закликає:”Служіть один одному, кожен тим даром, який прийняв”(1 Пет.4,10). Служіння ближньому і добрі справи в імя Христа є основою соціальної поведінки кожного християнина і усіх християн у їх соборності. Християнство – це не вчення, а спосіб життя. Завдяки цьому способу життя воно виросло із гірчичного зерна в могутнє дерево. Християнська любов зруйнувала рабство, створила міцну християнську сім’ю. Під її потужними ударами розпалася Римська імперія, яка була побудована на силі і доведена до повного морального розкладу. Царство Боже зруйнувало царство земне. Християнська любов – це Царство Боже, яке, за словами Христа, перебуває усередині людини. У дні Свого земного служіння Іісус Христос проповідував людям Царство Боже, тобто цінності духу, що є справжнім скарбом людини, який у неї ніхто не може забрати. Сутність проповіді Христа і Його діянь було Царство Боже, яке Він як Син Божий прийшов відкрити і дати людям. Таким чином ми можемо з впевненістю говорити про те, що “вічні цінності християнства” – це ті моделі та правила людського буття і поведінки, що встановлені Заповідями Бога, як єдиного Вічного Буття і Вічної Особистості, людині. Маючи такий великий багаж вічних цінностей, християнство вступило в третє тисячоліття. І відразу ж приймає на себе нові виклики, які попередні тисячоліття не знали. Насамперед це проблема біоетики і клонування, адже клонування є викликом Богу і створеній Ним за Своїм образом і подобою людині, невід’ємними частинами якої є свобода й індивідуальність особи. Проблема глобалізації – це прояв тотального науково-технічного прогресу, який за умови розвитку комунікації, лібералізації всіх сфер суспільно-економічного життя надає його учасникам можливість отримати максимальний прибуток, а також наслідує зближення людей, стандартизацію життя, трансформацію національних культур і конфесій та відбувається в усіх сферах людської діяльності. Звичайно, що процес глобалізації зупинити неможливо, якщо невідомими нам способами Сам Бог не зупинить його, як у свій час Він припинив будівництво Вавилонської вежі

Релігійні цінності впливають на соціальну структуру, динаміку і мотивацію соціальної поведінки людей, вони змістовно наповняють соціальну динаміку і визначають її напрямок. Вплив релігійних цінностей на соціальні процеси простежується по трьох основних напрямках: релігійні цінності як інтегруюча основа суспільства, як фактор соціальної динаміки і як засіб подолання конфліктних ситуацій.

Релігійні цінності засвідчують тісне переплетення релігії й культури, їх взаємного впливу. У сучасному суспільстві розбіжності у структурі релігійних і політичних цінностей зумовлюють значний вплив християнських цінностей на державну політику. Релігійні цінності й установки здатні сприяти розвитку чи занепаду економічної системи, але при цьому їх дія повинна підкріплюватися іншими факторами, так як самі по собі вони не є ні достатніми, ні необхідними.

У сучасному суспільстві релігійні цінності справляють обмежений вплив на політичну й економічну структуру, тоді як значно більшою є їх роль у культурному й духовному житті сучасного соціуму. В історії України християнство через систему цінностей сприяло національній ідентифікації, вихованню національного характеру, формуванню самобутньої духовної культури. Вже з перших століть християнської історії ми бачимо приклади доброчинної соціальної діяльності Церкви в організації різного роду притулків, лікарень, навчальних закладів. Системі християнських цінностей українців притаманні специфічні риси, зокрема характер чуттєво-емоційного відношення до життя.

Трансформація християнських цінностей у сучасному українському суспільств зумовлена змінами різноманітних чинників: тенденціями загальносвітового масштабу, внутрішніми змінами українського соціуму, зрушеннями на рівні особистості та її найближчого оточення. Трансформації стосуються як церковних ціннісних доктрин, так і індивідуальних ціннісних орієнтацій.

У сучасних вченнях про цінності, християнська Церква враховуює зміни, що відбулись в суспільстві і свідомості людей, у сучасні ціннісні системи яких включені соціальні вартості (активне ставлення до світу, праці, держави, ствердження права на власність, піднесення власного добробуту, відстоювання гідності і свободи особи тощо).

Християнські моральні цінності є раціональною сферою, складовими гуманітарної культури, гуманістичними постулатами, значення і суть яких розкриваються завдяки вихованому впливу на духовний світ дитини через почуттєво-емоційну сферу.

Формування духовності та особистості, на основі християнських цінностей, має спиратися на досвід людей минулих поколінь. Необхідним для формування духовного світу дитини виступає системний підхід. Він передбачає цілісний, ієрархічний, взаємозалежний і відкритий підхід.

Щодо підходів до об’єкта педагогічної дії – дитини, то методологічною основою тут виступає гуманістична сутність і особистісна орієнтація всього виховного процесу, тобто зосередження на християнських цінностях у загальнолюдському вимірі, їх спрямуванні на людину, культуру, соціум, дитинство. За цього підходу людина, дитина – це найвища цінність виховання. Ціннісне ставлення до дитини проявляється в любові до неї, у визнанні її індивідуальності, й особистісної моральності, розумінні дитинства як унікального періоду в житті людини.

Щоб вийти з економічної, політичної кризи, люди повинні вийти з кризи моральної. Бо, як правило, за негараздами суспільства стоїть його моральне зубожіння. Марно й сподіватися дотримання десятків тисяч державних законів, якщо не дотримуються Десяти Заповідей Божих. Адже цінність демократії – в рівності людей перед законом. А він виростає з рівності людей перед Богом. Будь-яка мораль, щоб дати добрі результати, повинна спиратися на щось дуже сильне, міцне. Не випадково найважливішим у моралі є питання авторитету. Суттєвим є те, хто дає вказівки не красти, не вбивати: мама, вчителька, якась партія чи так каже не робити Сам Господь Бог? А Він є найбільшим авторитетом для людства, тому Його аргументи – найсильніші. Ось чому моральне виховання має здійснюватися на релігійній основі, на розмові про Бога, на розмові з Ним.

Саме християнська мораль містить у собі моральний закон для всіх – імперативи у вигляді Заповідей Божих, стосується правил поведінки. Тому, справедливо претендуючи на універсальність, християнська мораль здатна об’єднати довкола себе всіх. Це є настільки важливим, що органи державної влади, віжки від морального виховання повинні міцно тримати у своїх руках і не віддавати яким би то не було громадським товариствам.

Нині мас-медіа так уміло переносить акценти з релігії, культури на розваги, бізнес, розпусту. Телебачення відверто насміхається з рідної спадщини, добре розуміючи, що з нею пов’язана мораль людини, та її майбутнє. Герої численних закордонних серіалів зовнішнім блиском прикривають свою внутрішню порожнечу, зваблюють молодь життям без обов’язків. З екранів ллється цинізм, вульгарність, вишукана підступність, підлість. Якраз у країнах, які демонструють нам ці фільми, спостерігається відхід від Церкви, спричинений матеріальним благополуччям. Та духовність має завжди залишатися актуальною: і посеред ситості, і у бідності. Щоб витримати тимчасові труднощі, а коли почнеться економічний підйом, – не втратити духовних цінностей, нам потрібний моральний імунітет, що його несе християнське виховання.

Як свідчать статистичні дані, за останні роки населення України зменшилося на 3 млн., 7 млн. – на заробітках, на чужині. А це – залишені напризволяще діти, зруйновані сім’ї, покалічені долі, втрачені ілюзії, розпач, зневіра. Це смертельний удар по майбутньому нації у центрі Європи. Крім цього, переповнені лікарні та тюрми. Нечесність своїм чорним крилом торкнулася навіть найдостойніших, тих, кому ми довірили державу. Хворий весь соціальний організм. Тому, християнська мораль повинна мати велике відкрите майбутнє, подальші перспективи розвитку.

Перш за все, в школах, вищих навчальних закладах, обов’язково повинна викладатися християнська мораль, на уроках якої учителі усіх дітей будуть виховувати як християн-патріотів, які люблять свою Батьківщину навіть такою, якою вона є сьогодні: бідною, хворою, пропорційно-оберненою до тієї Батьківщини, за яку віддали своє життя кращі її сини і доньки, про яку мріємо ми всі. Саме християни-патріоти, а не просто громадяни, зуміють постояти за рідну справу і доведуть Україну до досконалості. Але найголовніше завдання кожної європейської нації і України, зокрема у третьому тисячолітті повинно бути відродження християнської сім’ї. Тільки через християнську сім’ю можна подолати пороки суспільства. Сім’я може стати основою духовного оздоровлення. Для того, щоб створити нормальну сім’ю, треба не тільки турбуватися про створення матеріальних умов для сім’ї, а й виховувати дітей на основі християнської моралі і готувати їх до майбутнього сімейного життя.

Нам всім потрібно усвідомлювати, що у третьому тисячолітті перед людством виникне багато проблем, які з точки зору людського розуму розв’язати неможливо. Для нас, християн, у світі нема нічого безнадійного. Ми ставимо в центр буття Бога. Точніше сказати, Він є центром буття, незалежно від того, ставлять люди Його в центр чи не ставлять; Він є ним. Христос сказав: “Я є путь, і істина, і життя” (Ін. 14, 6). Бог не тільки створив Всесвіт, але й піклується і промишляє про нього. Ми не маємо підстав сумніватися, що Бог керує світом. Він попускає розповсюдження зла до певної межі, але в той же час припиняє його Своїми часто незбагненними для нас діями. Нас не повинні лякати жодні потрясіння, бо з нами Бог!
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ЕЛЕМЕНТИ ІНДИВІДУАЛЬНОЇ СТРУКТУРИ СВІДОМОСТІ 
ТА ПРОБЛЕМА АНТРОПОЛОГІЧНОГО БУТТЯ

Світогляд людини не може відбутись без наявності комплексності тверджень мовлення і мислення з приводу буття. Така комплексність визначається кількома сферами буття. Існують природне буття, соціальне буття, людське буття, духовне буття. Наявність соціопсихосфери передбачає те, що світогляд людини в процесі соціальної життєдіяльності концентрується головним чином навколо двох категорій: соціального і духовного буття. Соціальне буття професор Охріменко визначає як “систему суспільних процесів, яка створюється різноманітними відносинами, які виникають між людьми у перебігу їхньої діяльності (на виробництві, у побуті, родині, державі тощо) і пов’язує індивідів та їхні розрізнені дії в єдине ціле” [6, c. 10]. Буття ж духовне, на думку професора, “охоплює процеси свідомості та несвідомого, включаючи інформацію, яка зберігається в природних і штучних мовах. Духовне функціонує у двох основних взаємопов’язаних проявах: а) як свідомість індивіда – потік унікальних переживань, вражень, думок, переконань, ціннісних установок окремої людини; б) як продукт духовного обміну людей, відносно незалежний від індивідів. Він втілений в суспільно значущих відносно стійких духовних утвореннях (наукових ідеях і теоріях, моральних нормах, правилах спілкування та ін.), зафіксованих у наукових працях, літературі, в творах мистецтва тощо” [6, c. 10–11].

Матеріалісти співвідносять буття з матерією. Ми ж, опираючись на ідею інтеграції ідеалізму та матеріалізму, повинні відзначити, що буття цілком можна визначати в якості певного різновиду матерії. Особливо це стосується тілесного та психічного буття людини. Спадковий генетичний дух у цьому контексті також виступає певною формою буття, матерії, він передає доповнений кожною новою індивідуальною життєдіяльністю обсяг спадкової іноформації з покоління в покоління, формуючи людське знання, передоснову для набуття людиною життєвого досвіду та продукуючи через мислення та мовлення людські погляди і цілісний індивідуальний світогляд – комплекс поглядів індивіда на буття та непізнавану природу.

Отже, дух – це форма буття, вища ідея, спеціальна матерія. Є. Онацький так визначав дух: “Дух – животворна сила в людині, що протиставляється матерії і над нею панує” [8, c. 12]. Це визначення з “Української малої енциклопедії” наводить досить інтелектуальний “Філософський словничок Сергія Вакулишина” (виданий у Києві, в 2014 році). Для ясності введеного нами вище у науковий обіг ідеального поняття “спадковий генетичний дух” ми повинні розібратися з цим загальним визначенням духу і протиставленням його матерії.

На наш погляд, категорії ідеального, вищі ідеї не можуть протиставлятися матерії. Якщо ототожнювати буття з матерією, то ми вбачаємо у вищих ідеях, зокрема у вічному духові – силу, яка справді керує матеріями, однак, їм чи їй не протиставляється. Дух керує матеріальним. Дух керує людським тілом. Це найосновніший приклад, який характеризує і наш науковий світогляд. Спадковий генетичний дух, в свою чергу, керує соціопсихосферою людини, а можливо і всіма психічними процесами.

Матерія, якою керує дух може визначатись також і як певна природнича чи навіть антропологічна енергія, енергетика. Такий погляд у книзі “Новий раціоналізм” (М., 1987) висловлює Г. Башляр: “Поняття енергії виражає найбільш продуктивну рису в зв’язку матерії і руху; саме під час виробництва енергії можна виміряти активність речі в процесі руху, побачити як рух стає річчю...” [6, c. 13]. Разом із тим, видатний російський філософ В. Соловйов продемонстрував нам методологічну двоякість сприйняття і розуміння (до речі, також психічні процеси, які акумулюються в категорії “мислення”) матерії як буття, через яку можна довести ідейний характер самої матерії: “легко побачити, що матерія, що розуміється як безперечно щось єдине, зведена до безумовно простого визначення буття в собі, перестає бути матерією, оскільки ми під матерією розуміємо загальну основу всіх речей, відповідно, основу множинності” [6, c. 14].

Психологічна антропологія, на наш погляд, повинна сприйняти саме розуміння матерії і буття російського філософа Соловйова. Тут матерія виступає аналогом буття і продуцентом множинності. Спадковий генетичний дух і соціопсихосфера відкриті нами вище – також матерія-буття, також продуценти множинності залежних від них субстанцій.

Вважаємо, що саме буття гарно і остаточно для нашої антропології визначив ще М. Хайдеггер. Він написав: “Буття – це ніяка не річ, відповідно, буття не може бути чимось тимчасовим, але при цьому всьому, буття все ж визначається як присутність крізь час” [6, c. 15].

Загалом, психіка – форма буття-матерії. Свідомість тут виступає зовнішнім її виявом. О.Г. Охріменко наводить два тлумачення свідомості людини: 1) “свідомість індивіда – потік унікальних переживань, вражень, думок, переконань, ціннісних установок окремої людини” [6, c. 10]; 2) “свідомість можна охарактеризувати як людську здатність суб’єктивного (внутрішнього духовно-інтелектуального) засвоєння зовнішнього світу і самого себе” [6, c. 17]. На наш погляд, найбільш повно підходить під визначення свідомості друге твердження професора. Він же продовжує: “Універсальною умовою появи індивідуальної свідомості стає формування самосвідомості, тобто усвідомлення людиною самої себе як чуттєвої, мислячої і діючої істоти; розуміння власного “Я”. Таким чином людина виділяє себе зі світу природи та зі співтовариства інших людей. І завдяки цьому вона здатна пізнавати навколишній світ – “не-Я”” [6, c. 18].

Отже, свідомість – зовнішня психіка, яка формується спадковим генетичним духом через функції мислення, сприйняття інформації і мовлення, що приводять до формування самосвідомості людини. Самосвідомість вже продукує конкретну індивідуальну свідомість.

О. Охріменко пише: “Самосвідомість проявляється тоді, коли людина розуміє, що образ зовнішнього об’єкту формується не тільки цим об’єктом, але й сприймаючим “Я”. Акт усвідомлення об’єкта зовнішнього світу супроводжується актом усвідомлення власної участі в цьому процесі. Таким чином, людина не тільки відображує зовнішній об’єкт, але й водночас розуміє, що це саме вона створює образ об’єкта і надає йому смисл. Без самосвідомості, яка передбачає формування “Я”, тобто стану виділення даної людини з решти світу, свідомість неможлива” [6, c. 20].

Свідомість базується на самосвідомості. Це – аксіома психологічної антропології. Так само колективна свідомість базується на колективній самосвідомості. Етнічна чи національна свідомість формується виключно через етнічну самосвідомість. На цьому наголошував і Є. Онацький в “Українській малій енциклопедії”, і археолог-публіцист О. Ольжич у праці “Дух руїни. По сторінках історії” (Прага, 1940), коли говорив про “психічний уклад українського народу” [5, c. 11]. Про це ж писав і Євген Щербаківський у фундаментальному дослідженні “Формація української нації” (Прага, 1941) [5, c. 39]. Самосвідомість, в свою чергу, повністю залежить від індивідуального світогляду людини, який формується мисленням, сприйняттям інформації і мовленням. Тут ми можемо прослідкувати певну колоподібну взаємозалежність світогляду, самосвідомості і свідомості як зовнішньої психіки від фактору мовлення – те, що в праці О. Охріменка названо “мовою”. В попередніх працях, бібліографію яких наведено на початку нарису, ми вже відзначали помилковість теоретичних аналогій між “мовленням” і “мовою”. Мова – це глибока, підсвідомо закодована символічна система, що передається людині спадковим генетичним духом і акумулюється виключно в соціопсихосфері. Мовлення ж – це система відображення людської мови, вища психічна функція, котра знаходиться на поверхні зовнішньої психіки – свідомості. О. Охріменко пише: “Однією з обов’язкових умов виникнення індивідуальної свідомості є включення людини у світ мови. Причому, чим багатше зміст свідомості, тим більше людині потрібно мовних знаків для його виразу. Стверджуючи свою мову, кожна нація зберігає одну з найважливіших засад власної культурної індивідуальності”.

Спираючись на наведені дані, ми можемо зробити висновок про індивідуальну структуру свідомості.

Індивідуальна структура свідомості складається з (у своїй структурі йдемо індуктивно – від загального до окремого):

а) індивідуальної свідомості;

б) індивідуальної самосвідомості;

в) індивідуального світогляду;

г) індивідуального стилю мовлення;

д) індивідуального змісту мислення;

е) індивідуальної форми мислення;

є) індивідуальної маніпулятивності тверджень мислення;

ж) індивідуальної рефлективності мислення для соціопсихосфери;

з) індивідуальних архетипів мислення;

и) власного індивідуального інтересу людини;

і) первісної помилковості тверджень мислення;

ї) первісної здатності й потреби у вірі релігійного характеру.

Представлені 12 ознак є елементами індивідуальної структури свідомості. На них базується вся свідомість кожного окремого індивіда. Окремо від 12 елементів індивідуальної структури свідомості стоїть спадковий генетичний дух. Він формує всі ці ознаки на рівні внутрішньої психіки – підсвідомості і видає їх на поверхню – у свідомість. Назвемо цю структуру з 12 елементів логічною закономірністю індукції розвитку свідомості індивіда. Також саме вони і являють собою ту індивідуальну структуру, про яку ми говорили у багатьох своїх попередніх наукових працях.

О. Охріменко так пише про людину як про носія свідомості: “Будь-яка окрема людина, індивідуум є носієм свідомості. І тому її свідомість унікальна, індивідуальна, особистісна. Однак, в індивідуальній свідомості завжди є деякий зміст, спільний для окремих груп або для усіх людей. Він формується стихійно, бо кожна людина належить до певної професії, класу, нації, людству в цілому, і виражає наявність в індивідуальній свідомості людини спільних з іншими людьми потреб, інтересів, установок, цілей. Такий спільний, надіндивідуальний, отже, безособовий зміст свідомості називається суспільним (або суспільною свідомістю)” [6, c. 21–22].

На наш погляд, спільною для всіх людей є також індивідуальна структура свідомості. Вона в кожного набирає різних форм, але має однаковий для всіх людей первинний зміст, започаткований впливом спадкового генетичного духу. Психологічна антропологія повинна дивитися на індивідуальну структуру свідомості як на сукупність обов’язкових для зовнішньої психіки людини елементів, яка притаманна всім людям. В свою чергу, названа професором Охріменко “надіндивідуальна – суспільна свідомість” повинна бути виокремлена у психологічній антропології в колективну (суспільну, соціальну) структуру свідомості. Ми повинні розуміти її не як надіндивідуальну структуру, а як паралельну індивідуальній структуру, що існує у зовнішній психіці і також детермінується спадковим генетичним духом, має однакове “первісне” коріння з індивідуальною структурою свідомості. Колективна структура свідомості також грунтується на первісній помилковості тверджень мислення і на первісній здатності та потребі у релігійних віруваннях.

Потрібно усвідомити, що всі так звані “акти свідомості” кожної окремої людини базуються на вищеописаних дванадцяти елементах індивідуальної структури свідомості. М. К. Мамардашвілі у праці “Як я розумію філософію” (Москва, 1990) багато в чому наблизився до розуміння наявності єдиної системи категорій і функцій для всіх людей, які складають спільну структуру свідомості індивіда. Він так визначав саму свідомість: “Свідомість – це передусім усвідомлення іншого. Але не в тому сенсі, що ми усвідомлюємо, бачимо інший предмет, а в тому сенсі, що людина відсторонена від звичного для неї, буденного світу, в якому вона знаходиться... Термін “свідомість” в принципі означає якийсь зв’язок чи співвіднесеність людини з іншою реальністю поверх чи через голову оточуючої реальності... Свідомість – виділеність, розрізненість. У цій засвідченій свідомості утримується, по-перше, щось, що я усвідомлюю чи думаю, що відчуваю. І, по-друге, я думаю, що я думаю. Чи: я відчуваю, що я відчуваю... Згідно з буденною звичкою ми, як правило, вписуємо акти свідомості в межі анатомічного бачення людини. Але, можливо, значним, якимось первісним чином свідомість розміщена поза індивідом і представляє собою якусь подібну до просторової чи польову форму” [6, c. 26–27].

Розміщення свідомості поза людиною – цікава думка. Однак, це вже глибока філософська проблема. Психологічна антропологія, пізнаючи психіку людини в соціопсихосфері, ставить собі за мету розкрити сутність індивідуальної структури свідомості (ми це вже зробили) і співвіднести її з колективною структурою свідомості. Для цього нам потрібно також сформулювати концепцію базових елементів колективної структури свідомості людини.
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Формування духовно-моральних цінностей підростаючого покоління в контексті глобалізації
Система освіти як невід’ємна складова соціокультурної реальності під впливом глобалізаційних процесів, що призводять до зміни фундаментальних характеристик соціального буття, зазнає зміни освітніх параметрів, у першу чергу, трансформацію системи ціннісних орієнтацій підростаючого покоління.

Значні соціокультурні перетворення в умовах глобалізації постійно спонукають до оновлення і вдосконалення системи освіти, підкреслюючи значення її аксіологічного виміру. Вивченню динаміки освітніх процесів у сучасному філософському дискурсі присвячені праці зарубіжних дослідників, зокрема У. Бека, П. Бурд’є, Е. Еверіта, К. Карнейро, К. Манхейма, Ф. Матарассо, Л. Уайта, А. Флієра. Розглядали цю проблему і вітчизняні вчені: В. Андрущенко, І. Бех, В. Байденко, Л. Губерський, В. Журавський, М. Згуровський, М. Конох, Й. Сележан, В. Скотний, Ю. Терещенко та ін.

На сучасному етапі розвитку суспільства під впливом ціннісної кризи, зумовленої глобалізацією, відбувається процес пошуку нових життєвих орієнтирів буття людини. У цьому аспекті особливо актуальною у сфері освіти постає проблема формування духовно-моральних цінностей підростаючого покоління.

У сучасній системі виховання важливим є питання формування ціннісної структури індивіда як важливого фактору процесу соціалізації, з допомогою якого людина стає повноцінним членом суспільства; невід’ємної частини процесу становлення особистості нового соціального типу. Ціннісні орієнтації виступають тим стійким утворенням у структурі особистості, яке характеризує її ставлення до інтересів суспільства. На процес формування цінностей впливають усі значимі чинники людського існування: біологічні, соціальні, психічні тощо. Їх індивідуальне поєднання обумовлює індивідуальну систему цінностей, яка, проте, “вибудовується” на загальнолюдських цінностях [8].

Метою даної статті є проаналізувати специфіку формування системи духовно-моральних цінностей підростаючого покоління з урахуванням змін у сучасному соціокультурному просторі, що глобалізується, а також визначити роль базових цінностей українського народу у створенні психологічних передумов для інтеграції України у світовий соціокультурний простір.

Масштабність інтеграційних процесів глобалізації дозволяє дослідникам визначити її як головну прикмету нашого часу і трактувати в якості нового ступеня інтернаціоналізації усіх сторін суспільного життя. Разом з цим, одним із актуальних питань глобалізації стає процес уніфікації культури як самобутньої, що історично склалася системи цінностей, норм, звичаїв, стереотипів поведінки окремої нації.

Під дією глобалізації відбувається процес американізації та вестернізації локальних культур. Як відзначає у своїй роботі В. А. Кутирьов “У глобально цілісній системі етноси не збагачують один одного, а взаємопоглинаються, культури не отримують імпульс для саморозкриття, а нівелюються, країни не коеволюціонують, співпрацюючи, а уніфікуються. Всюди те ж саме одягають, їдять, п’ють, співають, всюди Діснейленд і Макдональдс” [3].

Отже, під впливом глобалізації виникає загроза втрати культурної багатоманітності, вітчизняних здобутків в освітньо-виховній сфері, нівеляції національної спрямованості змісту освіти. І основна загроза полягає у тому, що розширюючи межі інтернаціоналізації, міжкультурного діалогу глобалізація в освіті може призвести до культурної уніфікації, втрати національної самобутності. Таким чином замість єдності в багатоманітності і розширенні освітніх можливостей можна одержати сумну уніфікацію, одноманітність і втрату самобутнього творчого потенціалу національних (регіональних) освітніх систем.

Тому стратегічним завданням реформування української системи освіти є формування системи ціннісних орієнтацій молоді на засадах національних цінностей українського народу. Дане питання відображено в законодавчих документах в освітній сфері періоду незалежності України, зокрема серед принципів реалізації Державної національної програми “Освіта” (“Україна XXI століття”) – національна спрямованість освіти, що полягає у невіддільності освіти від національного ґрунту, її органічному поєднанні з національною історією і народними традиціями, збереженні та збагаченні культури українського народу, визнанні освіти важливим інструментом національного розвитку і гармонізації національних відносин [1].

На проблемі утвердження національних цінностей українського народу акцентується увага в Основних орієнтирах виховання учнів 1–11 класів загальноосвітніх навчальних закладів, затверджених наказом Міністерства освіти і науки, молоді та спорту України № 1243 від 31.10.2011 р. У документі зазначається: “Процес становлення незалежної демократичної України з її прагненням стати повноправним членом європейської спільноти передбачає всебічне утвердження в суспільному та індивідуальному бутті цивілізованого життя на основі загальнолюдських цінностей та духовних, моральних і культурних засад життя українського народу” [4].

Сучасний зміст виховання дітей та учнівської молоді в Україні – це науково обґрунтована система загальнокультурних і громадянських цінностей та відповідна сукупність соціально значущих якостей особистості, що характеризують її ставлення до суспільства і держави, інших людей, праці, природи, мистецтва, самої себе.

У Національній стратегії розвитку освіти в Україні на 2012–2021 роки визначено, що система освіти має забезпечувати формування особистості, яка усвідомлює свою належність до українського народу, європейської цивілізації, орієнтується в реаліях і перспективах соціокультурної динаміки, підготовлена до життя у постійно змінюваному, конкурентному, взаємозалежному світі [6, с. 17].

У Державному стандарті базової та повної загальної середньої освіти визначено результативний компонент загальної середньої освіти-системи, яка ґрунтується на загальнонаціональних цінностях і європейських принципах освіти. Визначальним для вітчизняної загальної середньої освіти є українознавче спрямування всіх освітніх галузей [5, с. 4].

Досліджуючи ціннісну систему українців в українознавчому аспекті, Й. Сележан вказує на те, що для українського менталітету характерні такі риси як інтравертність, індивідуалізм, демократизм, волелюбність, працьовитість, толерантність [7], які становлять верхні щаблі ієрахізованої системи цінностей українського народу. А. Крупник відзначає, що саме ці цінності відповідають “викликам” глобалізації і є запорукою ефективного застосування соціуму до реалій, які швидко змінюються [2, с. 279]. Таким чином, базові культурні цінності українського народу співвідносяться з загальною ідеологією глобалізації, створюють психологічні передумови для інтеграції України у світовий соціокультурний простір. Однією з рис української ментальності, яка може стати на заваді глобалізаційним процесам, є інтровертність, яка виявляється у спрямованості особистості на внутрішній світ, обережності у прийнятті рішень. Цю рису, на думку, А. Крупника, можна перетворити з недоліку на перевагу шляхом активізації громадської діяльності і формування активної життєвої позиції молоді, починаючи зі шкільних диспут-клубів, участі у різних формах самоорганізації тощо [2, с. 282]. Як бачимо, тільки пізнаючи ментальні цінності свого народу, можна визначити пріоритетні завдання щодо формування ціннісних орієнтацій сучасної молоді відповідно до розвитку суспільства в умовах глобалізації, а також уникнути загрози втрати культурної самобутності.

Небезпека культурної уніфікації, тобто утвердження в якості універсальної системи цінностей, західноєвропейської культури, що активно розповсюджується ЗМІ, породила такий громадсько-культурний рух як антиглобалізм. Разом з цим широкого розповсюдження набувають ідеї культурної толерантності та мультикультуралізму як особливої практики і політики безконфліктного існування в одному життєвому просторі різнорідних культурних груп.

Отже, глобалізація в системі освіти має як позитивні риси: багатоманітність, розширення освітніх можливостей тощо, так і негативні: культурна уніфікація, втрата національної самобутності, здобутків вітчизняної педагогіки тощо.

Тому важливо, щоб система освіти не тільки сприяла становленню нової системи цінностей, яка б дозволила людям швидше адаптуватися у новому суспільстві, що модернізується, але й не розгубила на шляху до цивілізованого майбутнього духовні цінності, ідеали та традиції свого народу. Особлива роль у цьому процесі належить українознавству як методології і філософії освіти. Таким чином, система освіти сьогодні має орієнтуватися на формування духовно-моральних цінностей підростаючого покоління на засадах духовних цінностей українського народу, здобутків вітчизняної педагогіки з дотриманням культурологічних принципів, які відіграють координуючу роль у процесах інкультурації й адаптації людини у соціокультурному просторі, що глобалізується. Водночас виховний процес повинен спрямовуватися на виховання толерантності, поваги до національної самобутності інших народів. Такий підхід сприятиме розвитку національно свідомого покоління, яке здатне до міжкультурного діалогу в умовах глобалізації.
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Механізми формування духовно-моральних цінностей молоді засобами журнальної преси 
(на прикладі журналу “Отрок.UA”)

Із кожним роком у сучасній Україні все більше розповсюджується та посилюється криза моралі: зростає жорстокість, вандалізм і корупція, руйнування сімей та сирітство при живих батьках, злочинність, алкоголізм, наркоманія та інші прояви соціального зла. Ці загрозливі тенденції – їх причини, розвиток, наслідки та шляхи подолання – сьогодні аналізують науковці-дослідники різних галузей та письменники, релігійні діячі та прості громадяни і приходять до висновку, що за роки незалежності “Україна увійшла в найглибшу гуманітарну кризу. У сучасній Україні через кризу віри та моралі стерта межа між добром і злом” [5]. Унаслідок морально-духовного занепаду суспільство не може адекватно протистояти і найактуальнішим соціальним проблемам демографічної кризи, міграції, безробіття, бідності, соціального сирітства, людей із особливими потребами, злочинності тощо.

Одним із засобів подолання цих негативних явищ слід вважати вплив і розповсюдження Православ’я як моральної основи життєдіяльності суспільства, що здатне очистити, розвинути та удосконалити український народ. Адже і на думку богословів, і представників світської науки, Православ’я ґрунтується “на духовних цінностях, котрі можуть протистояти і знижувати розповсюдження гріховних страстей людства, сприяти здоровому способу життя суспільства […], виконанню суспільних норм і принципів моралі […], збереженню своєї безсмертної душі шляхом недопущення гріховних проявів, підтримки гуманної поведінки та християнських відносин між людьми” [3, с. 183].

З іншого боку, великим арсеналом ідеологічного впливу апріорі володіють мас-медіа, адже навіть інформаційні матеріали скеровують думки аудиторії у певному руслі. Однак аналітичні та художньо-публіцистичні матеріали мають більший духовно-ідеологічний потенціал і вплив на читача. “Підказку” стосовно реалізації національного курсу знаходимо в О. Надтоки, який вважає, що для розв’язання найважливіших проблем політичного, соціально-економічного, духовного й культурного розвитку нації необхідно заручитися як впливом через ЗМІ, так і підтримкою Церкви. Дослідник наголошує: ідеологічним орієнтирам, які враховують духовний аспект буття, учить християнство, яке постулює ідеалістичну парадигму вічного прагнення до досконалості й тому завжди є актуальним [6].

Роль ЗМІ у процесі виховання підростаючого покоління притягає увагу багатьох педагогів, психологів, журналістикознавців і політологів (дослідження О. Білоус, О. Дубас, О. Невмержицької, І. Пенчук, Н. Темех та інших). Релігійна преса як особливий тип видань відповідає за реалізацію духовно- та морально-виховної функції безпосередньо, має велику кількість засобів вираження авторської ідеї, при підготовці публікацій для неї журналіст може вільно використовувати теми, ідеї та образи, які самі по собі містять морально-духовну орієнтацію.

Важливість виховання молоді засобами друкованої преси сьогодні усвідомлюють представники різних конфесій. Зокрема, наведемо приклади молодіжних видань протестантських деномінацій України. Так, на читачів 13–20 років спрямовано бюлетені “Зустріч” (Київ, АСД), “Зеркало веры” (Дніпропетровськ, АСД), “Альтернатива” (Дніпропетровськ, із 2008, ЄХБ); журнали “И всё же” (Харків, із 2000, ЄХБ) і “Дети Христа” (Київ, ЄХБ); газети “Рибка” (Івано-Франківськ, із 2005, ХВЄ), “Разговор о любви” і “Молодежка” (Донецьк, із 2005), “Fлеш. ка” (Київ, із 2007, АСД); сайт молодіжного тур-клубу pereval. kiev. ua. Старшій молоді (18–30 років) присвячено газету “Весть Востока” (Дніпропетровськ, 1994–1998, АСД) і журнал “Горизонти” / “Горизонты” (Київ, із 2007, ЄХБ) [1].

Щодо молодіжних видань УПЦ, то на сьогодні маємо наступні: всеукраїнські журнали “Отрок.UA”, “Фома в Україні”, “Фамілія”, спрямовані переважно на молодіжну аудиторію старшого покоління. Газети, що позиціонували себе як молодіжні – “Віра і культура” (Київ) та “Церква і молодь” (Львів) припинили існування у 2005 і 2012 р. відповідно.

Звернемося до прикладу та досвіду найстарішого журнального видання для української православної молоді – журналу “Отрок.UA” [10]. Попри те, що видання має чітко окреслену аудиторію – молодь, про що зазначено у підзаголовку та що простежується в тематиці та оформленні, його проблематика та стиль написання публікацій передбачає охоплення різновікової аудиторії читачів. Періодичність виходу журналу – раз на два місяці. Обсяг – 66 сторінок. Наклад – 10 000 екземплярів. Вихід у світ здійснюється з 2004 року з благословення Митрополита Володимира на базі Синодального відділу УПЦ зі справ молоді. Головний редактор – єпископ Обуховський Іона (Черепанов). Редакційною колегією та дописувачами є кілька священиків та переважно світські автори (журналісти, психологи, літературознавці тощо).

Як відомо, духовно-моральне виховання засобами преси може здійснюватися кількома шляхами: через проблемно-тематичні та концептуальні домінанти, жанрову структуру, добір авторського колективу, а також через елементи графічного оформлення. Отож, визначимо морально-виховний потенціал кожного з цих механізмів.

Проблемно-тематичну структуру видання яскраво відбито в його рубрикації: “Перехрестями буття” (підрубрики – “Альтератива”, “Людський вимір”, “Наука про душу”), “Врата безсмертя” (постійні підрубрики – “Наш спадок”, “Слово”, “Образ віри”; непостійні – “Ким бути?”, “Лінія життя”, “Девішник”, “Нотатки на полях душі”) і “Культурний пласт” (рубрики: “Очима літератури”, “Арт-майстер”, “Експедиція”, “Слід в історії”).

Для того, щоб розглянути публікації за ідейно-проблематичним принципом, скористуємося класифікацією М. Рожило, яка виокремлює церковно-богословську, церковно-історичну та краєзнавчу, власне етичну, морально-побутову, морально-суспільну, морально-філософську та літературно-мистецьку проблематики [9]. Так, до церковно-богословської проблематики можна віднести публікації, які мають чітко виражену релігійну складову, розповідають про визначний постатей з двухтисячолітньої історії Православної Церкви, торкаються проблем теологічного характеру. Написані такі публікації як священиками, так і світськими публіцистами: “Діва-апостол” (архім. Рафаїл (Карелін), № 47), “Святитель Димитрій: портрет у стилі барокко (прот. А. Ткачов, № 48), “Даниїл – пророк вигнання” (А. Десницький, № 50), “Камінь Церкви (прот. А. Ткачов – про апостола Павла, № 52), “День Господній” (ієром. Савва (Гамалій), № 56), “Апостол Іоанн” (А. Десницький, № 59), “Чи не хочете й ви піти?” (А. Ткачов, № 60).

Популярною є церковно-історична та краєзнавча теми, що чудово вписуються у загальну концепцію “Отрока” як якісного видання, зорієнтованого на просвітництво та розширення світогляду своїх читачів. Зокрема, спостерігаємо ці теми у таких публікаціях як “Дволикий монарх Іудеї” (прот. Олег Скнар, № 49), “Зустрічі на Ельбі” (М. Федорченко, № 49), “Новини з Давнього Риму” (також в цьому номері, автор – А. Макаров), “Давня Вірменія” (прот. О. Скнар, № 51), “Світ в очікуванні Різдва” (№ 55, І. Андреєв), “Записки зі старого Дубна” (Ю. Пшеничний, № 58), “Школа княгині Янки” (Н. Багінська, № 59), “Травневий грім” (нарис про Наполеона, М. Шмирьов, № 59).

Суттєвий шар журналу складає морально-суспільна проблематика. Наприклад, як в есе про відсутність поваги до “іншої” думки навіть серед “однодумців” (“Не стріляйте в піаніста” прот. А. Ткачова), проблемних нарисах про мовне питання, низьку мовну культуру (“Розв’яжи мені язика...” К. Ткачової, “Даль як відкриття” Н. Багінської), явища субкультури (“Після рок-н-ролу”, С. Турович, № 50), міграційних процесів та відсутності патріотизму (“Міграції. Європа. Ми” (С. Турович, № 56). Морально-побутова проблематика порушується у таких матеріалах як “Мені не боляче” (Н. Стешенко-Григор’єва, № 50), оповіданні “Повернення казки” (Ю. Кирицева – про диво та свято Нового року, № 55), “Подружній обов’язок за розкладом? (матеріал про мудре ведення сімейного господарства, центром якого є любов між членами родини, № 59). Окремо можна виділити публікації А. Лелик, в центрі яких, зазвичай, певні психологічні питання й проблеми: “Горіти й не згорати” (про “творчу втому”, № 56), “Недуги та синдроми нашого часу”, “Я гірший за всіх!” (№ 60).

У текстах на морально-філософську тему автори, зазвичай, намагаються осягнути й допомогти осмислити читачам різноманітні актуальні проблеми та протиріччя у сенсожиттєвих категоріях буття сучасної людини. Наприклад, як у публікації “Театр”, де С. Турович розмірковує над подвійною сутністю природи людей, що балансує між лицедійством та “справжністю”, нарисі “Комутатор”, де М. Федорченко у цікавій формі подає розмірковування про поступ та регресії прогресу, або як в есе “Почуття, від якого не соромно”, в якому А. Лелик пише про значення сорому й совісті у рушійної сили духовного життя людини (№ 50) чи публікації “Робота над душею”, де М. Сергієнко аналізує явище духовної кризи (№ 56).

Присутня в журналі щономера й літературно-митецька проблематика, виражена, наприклад, в інтерв’ю “Пісковий світ Ксенії Симонової”, (Ю. Кіріцева, № 49), нарисі “Інженер снів” (прот. А. Ткачов пише про феномен творчості Андрія Тарковського, № 58), “Крим як натхнення” (Н. Шпилева пише про художників, які присвятили свою творчість кримській природі, № 59). Окремо виділимо літературознавчі есе І. Гончаренко, які відзначаються особливим стилем написання, великим потенціалом образності та інтертекстуальності: “Навколо Різдва” (№ 49), “Ліки від утопії” (№ 50), “Високе призначення Вінні-Пуха” (№ 55), “Час життя” (№ 58). Також літературно-митецька проблематика безпосередньо виражена в міні-рецензіях та замальовках про нові і класичні твори літератури й кіно у постійних підрубриках видання “Твоя книжкова полиця” та “Кінохроніки”.

Інколи мають місце передруки уривків з книг – як класичної духовної спадщини (Іоанн Златоуст (“Послання душі”, № 50), архієп. Іоанна Шаховського (“Любов і довіра”, № 59), так і світської художньої публіцистики з яскраво вираженою морально-духовною сладовою: “Свята ніч” (оповідання Сельми Лагерлеф, № 49), уривок з бестселера “Несвяті святі” архим. Тихона (Шевкунова (№ 55), уривки з книги О. Ніколаєвої “Небесний вогонь та інші оповідання” (№ 59), вибрані думки С. Аверинцева (№ 60).

Як бачимо, публікації видання у проблемно-тематичному та образному плані є досить різноманітними. Привертає увагу юного читача і художнє оформлення журналу. Вже кілька років його дизайнером є Ольга Домбровська. Особливою художньою виразністю характеризується шапка (логотип) видання, котра має ілюстративний компонент. Очевидно, що оформленню обкладинки приділяється особлива увага і надається глибокий смисл. Композиція обкладинки завжди чітко сегментована і має центро-осьове вирівнювання. Верхня та нижня частини як правило уміщують текст (зверху – логотип, а внизу – анонс однієї чи кількох тем випуску), середня – графічне зображення. Це може бути ікона свята, святкова тематична фото- або художня ілюстрація, колаж, фрагмент розпису храму, репродукція картини або фотографія до теми номера тощо. Внутрішній дизайн також репрезентує ідеї духовності та просвітництва, що виражається через зображення ікон, святих, сучасних одухотворених портретів і пейзажів, зразків сучасного українського та зарубіжного зображального мистецтва (живопис Є. Гапчинської, Г. Клімта, К. Косьяненко, З. Серебрякової). Динаміка як художній засіб активно застосовується для творення дизайну “Отрока”, зокрема, йдеться про багату ілюстративність, продиктовану особливістю сприйняття інформації молоддю.

Отже, розглянутий нами матеріал доводить, що загальна концепція журналу “Отрок.UA” спрямована на духовно-моральне виховання молоді, сприяє різнобічному розвиткові аудиторії журналу завдяки широкотематичній якісній публіцистиці, яка характеризується актуальністю, високим авторським рівнем змістового наповнення та художнього оформлення.
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Духовно-моральна складова збереження сакрального мистецтва

Пам’ятки сакрального мистецтва синтезірозуміння ціннісного – це загальносуспільний аксіологічний комплекс, який може більш-менш чітко оконтурюватися, але, одночасно, формує суттєвий елемент цілісного естетичного виявлення. І через такі творіння проходить сприйняття світоглядно-мистецького рівня народу, його визначних представників. Адже, незважаючи на “іноземність” (зокрема авторську) походження багатьох шедеврів сакрального мистецтва, слід зазначити, що їх виконання на українському психосоціумномуґрунті свідчить про якість відповідного оточення. Оточення, яке сприймало і висловлювало бажання володіти величними шедеврами мистецтва, використовувати його у світоглядних, виховних, дидактичних цілях.

Церковна старовина, виходячи з аксіомного в своїй основі твердження О. Шуби, “... є невід’ємною складовою загальної історико-культурної спадщини. Вона засвідчує багатство матеріальної та духовної культури українського народу, спадкоємність культурних традицій”[11, c. 218]. На ціль пізнавальну ми тут увагу не акцентуємо через її специфічну та професійно-обмежувальну форму. Адже, справжнє мистецтво повинно сприйматися на рівні підсвідомому, а не лише через суб’єктивну оцінку мистецтвознавця. У цьому контексті справедливою видається думка Клода Гельвеція: “Завдання мистецтва – збуджувати серце”. Як про занімілу поезію говорить про мистецтво (зокрема про живопис) Фрідріх Шелінг, перефразовуючи Плутарха [9, c. 53]. Ці твердження є надзвичайно функціонально примінимими для церковного (сакрального) мистецтва. Тобто, того виду (чи напрямку) мистецтва, яке в основу своєї мети ставить, перш за все, проблеми чуттєво-світоглядні, а потім уже візуально-естетичні.

Адже сакральне мистецтво, в своїй етичній значимості, знаходиться у континуальному взаємозв’язку з суспільно-смисловою дефініцією поняття “церква”. Вважаємо, що у тому полі її сприйняття, яке запропонував Вадим Щербаківський: “це будова, призначена для вияву найвищих душевних настроїв... Це місце прояву найвищих і найшляхетніших духовних емоцій, звернених до найвищого ідеального добра, конкретизованого й умогутненогов понятті і вираженого в слові “Бог”. Український народ як у хвилини найбільшої громадської чи індивідуальної радості, так і в моменти індивідуального чи громадського смутку й розпачу звертався до церкви, щоб там перед лицем найбільшого і найвищого добра, вилити свої найбільші душевні болі, найтяжчі скорботи або прояв найбільшої вдячності й надії. Ясно, що в будові, призначеній для виявів такого роду високих почувань та зрушень, усе (як у формі самої будови, так і в деталях та оздобах внутрішніх і зовнішніх) мусить бути зроблено так, щоб підтримувати настрій, відповідний таким зрушенням, і навіть викликати його” [12, c. 104].

На думку знаного французького історика Люсьєна Февра: “Протягом всього середньовіччя мистецтво не було вільним творцем своїх досягнень. Закони диктувалися йому іконографією” [8, c. 393]. Вважаємо, це твердження потребує тематичного розширення – загальні мистецькі закони диктувала церква, вона визначала й домінантну стилістику естетичного. Одночасно, в мистецтві культовому відображалася мета такого собі онтологічного нормотворення, визначення та установлення правильних принципів людської (суспільної) поведінки. Сакральний фактор у всіх своїх позитивних проявах має устремління на мораль, моральність. Та й саме відношення до церковної (культової) спадщини є покажчиком сутності етичного (морального) чи неетичного (аморального).

Мораль і краса, етичне й естетичне – ось фактори, які символізують найбільш семіотичні субстанти сакрального мистецтва (архітектури, скульптури, живопису). Вони є визначальними через сприйнятливість, закладену в них творчу велич, за постійно існуючий духовний підтекст. І, в такому контексті відношення до проявів мистецького та духовно-світоглядного, мораль (моральність) відображається у звичній понятійно-етимологічній іпостасі – як сукупність традиційно визначених норм та оцінок, які регулюють відносини в суспільстві. Але моральність у ставленні до сакрального – це ще й форма об’єктивного показника суспільної (індивідуальної, соціальної, державної) відповідності (чи невідповідності) визначеним і перевіреним (перш за все – історією) правилам поведінки. Це апріорі формує основу розуміння необхідності позитивного відношення до пам’ятки; підґрунтям нормативного забезпечення такого відношення.

Такий нормативний чинник є (чи повинен бути) результатом своєрідного “Виклику” (якщо використовувати термін в “історично-коловоротному” значенні Арнольда Тойнбі) від чинника морального, спрямованого на захист сакральних шедеврів. Але нормативний чинник інколи був і відобразником профанаційного сприйняття сакрального (відтвореній як у світоглядній, так і в естетичній семантичності). Адже за будь-яким національним нормативним документом знаходиться держава, ідеологічний та регулюючий механізм впливу на соціум. І від рівня сприйняття чи несприйняття сакрального як фактору естетичного, суспільного, світоглядного, морального, залежить і нормативна спрямованість (раціонально-захисна, формальна, усвідомлено-профанаційна). Тому фактор моральний і фактор нормативний по відношенню до об’єкта сакрального – це імпліковані чинники, які апріорно знаходяться в континуальному взаємозв’язку.

Формується визначений гармонійний фактор, коли чинник моральний слугує “оціночним покажчиком” рівня вищеозначеного правового спрямування по відношенню до естетично-візуального символу священного – пам’яток сакрального мистецтва. Ці два чинники завжди еволюціонували паралельно. Етична сторона визначала фон сторони юридичної: моральний він чи аморальний, захисний чи спрямований на обдумане осквернення. Адже, як зауважував Аристотель, “моральні якості віднаходяться у зв’язку з намірами”.

Сакральні пам’ятки України здавна відчували негативні прояви зробленого по відношенню до себе, що відображалося в конкретних фактах, подіях, особистісних діях. І вони несли в собі якості моралістичного рівня, так як були чіткими показниками шляхів, засобів і результатів зробленого, профанаційованого. Емпірична та прагматична сторона визначення постає у вигляді своєрідної істини самої у собі, тому вона більш доказова та, навіть, більш сенсуалістична. Зокрема, з причин всебічної відповідності словам Ернеста Ренана: “В моралі, як і в мистецтві, висловене – ніщо, зроблене – все”.

Фактором позитивної моральної дії є розуміння збереженості сакрального мистецтва й конкретні приклади такого захисту. Адже, “захищати і зберігати свою культурну спадщину – право і обов’язок кожного народу, оскільки вираз суспільства відображається в цінностях, які є джерелами творчих звершень” [6, c. 80]. Доповнимо: по відношенню до мистецького сакрального – не лише творчих звершень, але й духовного самовдосконалення. І, навпаки, втрата аксіологічного стержня – шлях до інтелектуальної, моральної та духовної деградації. Так як мистецтво, зокрема мистецтво сакральне, – істина майже трансцендентна. Цю, для нас майже аксіоматичну, обставину яскраво доповнюють слова СомерсетаМоема: “Цінність мистецтва – не краса, а моральні дії” (наша інтерпретація: не лише краса, а перш за все й моральна домінанта). Особлива етична функціональна значимість закладена в різноманітних проявах сакрального мистецтва.

Воно не абстрактне, а світоглядне, спрямоване на передання моралістичного чинника індивідуальної чи суспільної поведінки. По відношенню до мистецтва сакрального справджуються слова німецького філософа Артура Шопенгауера, який вважав, що “з мистецьким творінням потрібно триматися, як перед значним сановником: зупинитися перед ним й очікувати, щоб воно що-небудь сказало вам” [10, c. 290]. Визначення дуже сприйнятливе для нас, але дещо дивним (возвеличено-патетичним) воно сприймається, якщо виходити з світоглядних позицій вищеозначеного циніка й нігіліста. Та це лише підтверджує символічну й навіть суспільно-семіотичну значимість естетичного. У такій позитивній онтологічній ніші мистецького універсуму знаходилося і мистецтво сакральне.

Розуміння цінності естетичного органічно породжувало розуміння необхідності його збереження, постійної охорони та пропагування. Романтичний світогляд й народницькі суспільні погляди в Європі пп. ХІХ ст. формували перші обґрунтовані пам’яткоохоронні пропозиції, які впродовж декількох наступних десятиліть отримували первинне оформлення нормативного змісту. Правда, слід зауважити, це був результат переважно громадської ініціативи; а нормативний чинник тривалий час обмежувався документами “рекомендаційного” (не декларативного) рівня. Але це був початок, який викристалізував інші напрямки етико-нормативного регулювання. У цій початковій класифікації пам’яток інколи виділялися й окремі сакральні об’єкти (комплекси та окремі рухомі артефакти). Це виявився раціональний і позитивний початок. Та розвивати в бажаному руслі пам’яткоохоронніпопозиції було надзвичайно складно. Адже, повторимо майже аксіоматичне, по відношенню до об’єктів естетичного важливу роль відіграє гармонійне поєднання чинників моральних і правових. Це та “ідеальна” умова, де вони можуть об’єктивно втілюватися в прагматику життя. Але світ ХІХ ст. (так як і поч. ХХ) далекий від ідеалу та гармонії. Тому, хоч нормативні пам’яткоохоронні пропозиції були раціональними, емпіричними та дуже часто обґрунтовано-практичними, вони залишалися все ж малозрозумілими для широкого суспільного загалу. Але тут ми знову повертаємося до проблеми морального (а також соціо-інтелектуального) виховання.

На першому Археологічному з’їзді (березень 1869 р.) представник Статистичного комітету Микола Горожанський подав перелік заходів по збереженню пам’яток Волинської губернії. Серед них була пропозиція “запросити духовенство прийняти участь в цій діяльності та представити свої замітки про церковну старовину, наприклад про образи, церковні предмети, дзвони…”[7, c. 86].

Урядова постанова від 11 березня 1889 року про реставрацію монументальних пам’яток старовини розпочала на теоретичному рівні впорядковувати цю сферу діяльності. Передбачалося, що представлені проекти повинні містити досконалу й реальну інформація про об’єкт реставрації. Реставраційні проекти попередньо узгоджувалися з експертами Імператорської Археологічної комісії та Академії мистецтв. Окремо виділялися індивідуальні підходи до відновлення первісних форм об’єктів сакральної спадщини, особливо її окремих ціннісних елементів (стінописів, іконостасів, ікон, панікадил, дзвонів) [4, c. 170–171). І це вже був якісний крок у бік отримання практичних результатів.

Були спроби звернути окремо увагу на пам’ятки сакрального мистецтва як на визначальні та символічні каузальні чинники естетичного. Так, у зверненні представників Московського Археологічного товариства до обер-прокурора Синоду від 28 вересня 1890 р. (за підписом графині П. Уварової) пропонується ряд заходів по збереженню пам’яток старовини в церквах і монастирях. Серед пропозицій виділимо найбільш дієві та важливі (як на наш погляд):

· Зобов’язати єпархіальне, монастирське і церковне керівництво, як духовне, так і світське (церковні староства) не знищувати предмети з ризниці та з церкви взагалі з метою їх поновлення та переробки; слід попередньо представити речі або їх описи й зображення для атрибутування в Московське Археологічне товариство;

· Проводити відповідні роз’яснення, зокрема про небезпеку непрофесійного відношення до цінної сакральної речі;

· Роз’яснити, що Російський імператорський музей погоджується (після експертної оцінки) викупляти пам’ятки церковної старовини, які вийшли із вжитку; акцентувалася увага на те, що уряд підтримує таку ініціативу;

· Застерігати, що монастирі та церкви не повинні довіряти сакральні цінності приватним особам [7, c. 122–123].

Постає уже цілісна пам’яткоохоронна (в своєму сакральному спрямуванні) концепція, осмислена й направлена на практичне втілення. Але навряд чи вона була зрозумілою для більшості духовенства та віруючих. Тому ці пропозиції залишалися переважно на папері.

З поч. ХХ ст. раціональні пам’яткоохоронні пропозиції “реко​мендаційного” рівня подає Микола Біляшівський. В його публікаціях поч. 1900-х рр. вироблено чіткі концептуальні основи розвитку теорії та практики національної пам’яткоохоронної справи. У цілісній системі об’єктів окремо (як специфічний естетичний прояв) виділено сакральні шедеври [1, c. 137–139; 2, c. 152–155; 7, c. 132]. Уже значно пізніше (в часи Центральної Ради) М. Біляшівський – в якості одного з лідерів українського пам’яткоохоронництва – був автором проекту Закону “Про охорону пам’яток старовини і мистецтва”. В незначному за розмірами документі він зумів зосередити найбільш раціональні та обдумані пропозиції щодо збереження ціннісних набутків українського минулого. Проект Закону обговорювався 11 січня 1918 року на засіданні Ради Відділу охорони пам’яток старовини та мистецтва. Задекларований в документі п.3. встановлював необхідність збереження пам’яток “старого будівництва”, а серед них “…церкви, костели, сінагоги, дзвіниці, каплиці”. Принципи збереження об’єктів (цілісних та окремих елементів цілісного) сакральної спадщини регламентовані й пунктом 4 нормативного акту. “Пам’ятки старовини, що становлять громадську власність – внутрішнє убранство церков, костелів, сінагог, іконостаси, ікони, утварь і т.п. не можуть бути знищені, перероблені, реставровані, випродані чи обміняні на нові без згоди ЦК охорони пам’яток старовини й мистецтва на Україні” [3, c. 50–51]. Пропонований пам’яткоохоронний законодавчий документ відразу ж визначився як значний позитивний крок українського аксіологічного нормотворення. Це була перша в національному правовому полі спроба, в основу якої закладалися справді українські етико-естетичні інтереси й чинники. Та знову ж постає здавна існуюча проблема: тогочасний політичний фон не був прихильним до подібних нормативних теорій і вони не мали ніяких реальних перспектив для свого раціонального практичного втілення. Це були обставини, коли якості моральні на рівні суспільних відносин були надзвичайно далекими від сприйняття таких позитивних культурогенних пропозицій.

Приклади аморального відношення до українських національних святинь були надзвичайно чисельними під час другої світової війни. Втрачалися об’єкти в результаті усвідомлених оскверняючих дій як радянської, так і німецької окупаційної адміністрацій. Хоч статті 241 п. 1 та 304 пп. 1–2 нацистського Кримінального кодексу передбачали доволі суворі санкції за знищення чи осквернення сакральних пам’яток [5, c. 75, 91], але вони не втілювалися щодо шедеврів поневолених народів. Особливо в ситуації, яка визначається загальновідомою сентенцією: “Коли гримлять гармати, музи мовчать”. Постає факт, коли чинники морального, а також нормативна невідповідність, формують і показник загальносуспільної аморальності.

Розуміння пам’яткооxоронниx процесів, зокрема необxідності збереження об’єктів і руxомиx шедеврів сакральної спадщини – це та психосоціальна функція, яка формується в суспільстві з усталеними моральними принципами. Адже недаремно Піфагор закликав своїx співвітчизників вдосконалювати передусім суспільну мораль, а не закони; так як саме етичність є сутністю всіx законів. Будь-які, навіть найдосконаліші, норми права не гарантують високого рівня громадської свідомості.

Тому для нас є аксіомою: моральне та нормативне – взаємопов’язане. Особливо, якщо нормативне спрямоване і на регулювання естетики морального апріорі – на пам’ятки сакральної (мистецької та дуxовної) значимості.
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КУЛЬТУРОЛОГИЧЕСКАЯ СОСТАВЛЯЮЩАЯ ФОРМИРОВАНИЯ МОРАЛЬНО-ДУХОВНЫХ ЦЕННОСТЕЙ ЛИЧНОСТИ

Если культуры нет у людей в сердцах,

то нигде больше её быть не может.
Ж. Дюамель

Образование (“воспитание плюс обучение”) принадлежит к культурной деятельности и является исторически первым её “чистым” видом, реализуя основное функциональное назначение культуры – быть не просто способом сохранения и передачи последующим поколениям жизненно важных достижений опыта, но задавать “границы” и создавать условия специфически человеческому бытию – бытию осмысленному и творческому. Поскольку образование и культура могут быть рассмотрены как генетически единые “стороны” процесса становления и развития человеческой социальности, постольку образовательные центры, любые их исторические формы-школы, гимназии, лицеи, университеты – должны быть и центрами культуры, “мастерскими” культуротворчества как объективируемой человеческой способности создавать/воссоздавать культурные формы и ответственно наполнять их определенными культурными смыслами. Мера этой ответственности является характеристикой “человека культуры”.

Здесь нужно оговорить нетождественность понятий “человек культуры” и “культурный человек”. В первом случае имеется в виду достаточно высокая степень (полнота) освоенности индивидом достижений “своей” культуры, его устремленность к сознательному творческому воспроизведению “духа эпохи”, устремленность, объективирующаяся в культурных явлениях – конкретных единствах культурной формы и культурного смысла. Во втором случае – это умение (и понимание необходимости) организовать индивидуальную жизнь в соответствии с преобладающими в эпохе императивными смыслами, в соответствии с обычаями и традициями, что наиболее ярко проявляется не в профессиональной деятельности, но в процессах общения, межличностного прежде всего, и в повседневном отношении к самому себе. Если “культурный человек” формируется во взаимодействии стихийного и целенаправленного потоков культурной трансляции (т. е. культуротворчества “на уровне социума”), то “человек культуры” –это всегда совокупный результат профессионального обучения и личностной “работы над собой”.

Это философские трактования. Однако ещё в начале прошлого века замечательный педагог С. И. Гессен писал, что “даже самые частные и конкретные вопросы педагогики возводятся в последних своих основах к чисто философическим проблемам”, и поэтому называл педагогику прикладной философией.

Дискуссия вокруг реформирования школы отражает столкновение четырех педагогических парадигм: когнитивно –информационной (знаниевая), личностной, культурологической, компетентностной. Каждая из них верно “схватывает” лишь часть действительности.

Когнитивно – информационная парадигма базируется на идее передачи ребенку максимального количества знаний, умений и навыков. Такая установка ориентирует школу, учителей на предметные программы, на фиксированные, поддающиеся оценке результаты, на селективный отбор многообещающих детей и их последующее углубленное обучение.

Личностная парадигма центр тяжести переносит с интеллектуального на эмоциональное и социальное развитие ребенка. Педагоги внимательно наблюдают за учениками, обсуждают их личностный рост, уделяют много внимания интересам и проблемам учащихся.

Школьник рассматривается как личность, способная сама выбирать тот путь обучения, который поможет ей достичь лучших результатов.

Компетентностная парадигма вырастает из знаниевой, но идет дальше: осознает невозможность и бессмысленность бесконечного расширения передаваемой информации. В качестве ожидаемого образовательного результата рассматривается не система знаний, умений и навыков, а набор заявленных государством ключевых компетенций, без которых невозможна деятельность современного человека.

Культурологическая парадигма, не оспаривая необходимости знаний и умений, помогающих выжить в быстро меняющемся мире, возвращает учителя к главному – к сокровенной задаче формирования личности ребенка. Но – в отличии от личностной парадигмы – не фетишизирует свободное воспитание и рассматривает свободу и принуждение как дополняющие друг друга начала, а полное отрицание принуждения в образовании – как отрицание культуры. Свою главную задачу видит в передаче ценностей культуры следующим поколениям.

В этой парадигме считается также, что полнота и целостность миросозерцания достигается далеко за рамками знаниевой педагогики. Исповедуется, в конечном итоге, воспитание человека духовного и ценностный взгляд на качество образования.

Каждая из этих четырех ведущих концептуальных идей имеет серьезные основания, прочно укоренилась в культуре, ориентирует ребенка на необходимые ценности и смыслы. И потому не может быть полностью исключена из образовательного процесса.

Культурологическая парадигма образования считает наиважнейшей задачей мировоззренческую и понимает ее как необходимость привить детям некоторые нравственно-религиозные принципы, общие для всех мировых религий, сориентировать в основных проблемах современности и научить творчески их решать.

Она позволяет подняться над сиюминутными, пусть даже честными соображениями прагматизма, правильно расставить акценты при отборе содержания и руководствоваться исключительно личностными, гуманистическими методами и способами обучения и развития ребенка. Даже пресловутые “ключевые компетенции” вырастают не откуда-нибудь, а из той же культуры. Словом, культурологическая парадигма лежит в основании всех других парадигм и потому является ведущей и доминирующей.

Культурологическая парадигма – это глубинная, сокровенная, подлинная суть личностно ориентированной педагогики.

Современная культура настолько сложна и разветвлена, что, прежде чем дойти до сути, необходимо овладеть изрядным количеством навыков и умений, иметь серьезные информационные накопления. Информированность и компетентность – всего лишь материал для самостроительства личности.

Культурологический подход дает ориентиры в отборе этого материала. Иными словами, он обеспечивает подлинное качество образования, то есть усиливает его мировоззренческую направленность и воспитывающую функцию.

Итак, в вопросах образования и воспитания следует особо обращать внимание на необходимость подъема культурного и нравственного уровня детей и подростков (формирование нравственного стержня у молодежи в настоящее время происходит в очень неблагоприятных условиях).

Среди причин, мешающих воспитанию нравственно здорового поколения необходимо назвать проблему потери речевой культуры. Страна переживает речевой кризис. А ведь сказано в Библии: “Вначале было слово…”. Это не просто цитата, а величайшая научная аксиома. Насыщая свою речь негативной лексикой, человек способствует разрушительным процессам.

Говоря о нравственном стержне, подразумеваются непреходящие ценности, которые испокон веков были присущи украинскому народу: вера в Бога (стремление к миру высшему и потребность связи с ним); преобладание интересов общего блага над личностным; уважение старших; нравственная чистота; честность; забота о младших; воспитание в молодом поколении героического начала и многое другое.

При этом нравственные качества народа сочетались с его стремлением к красоте. О красоте, её важности в жизни человечества говорили величайшие мыслители и художники; поэты и педагоги: Платон и Гегель, Ф. Достоевский и Н. Бердяев, В. Сухомлинский и К. Ушинский, А. Макаренко и Д. Лихачев.

Не могу не сказать несколько слов о Николае Рерихе.

Н. Рерих запечатлевал Красоту на своих полотнах и обосновывал ее значение в своих литературных очерках. Именно он объединил общественность многих стран мира в едином движении к миру через культуру, создал Договор о защите культурных ценностей, получивший еще при его жизни название “Пакт Рериха”. В далекие 20-е годы ХХ столетия Рерих знал о величайшем значении красоты, её энергетическом и преображающем значении намного больше, чем современное техногенное человечество. Рерих писал, что “Искусство есть “водворение в душу стройности и порядка”. Многие ученые своими исследованиями подтверждают справедливость этого утверждения.

И еще: “Красота, как и любая гармония, оказывает удивительное влияние на нас и на подрастающее поколение. Дети, которые воспитываются в окружении прекрасного, всегда стремятся к идеалу красоты. Прекрасное окружение порождает красивые, гармоничные мысли. Да просто невозможно перечислить все бесчисленные способы воздействия красоты на нашу жизнь. Незаметно входит она в наши сердца и воспламеняет новые, неведомые прежде огни. Она постоянно пребывает в нас, формируя наши мысли и поведение”

Воспитание красотой имеет и огромное социальное значение, обеспечивая развитие и становление творческих личностей, рост интеллекта.

“Какое животворное чудное влияние красоты на душу человека, – писал Т. Шевченко. – Если бы красота во всех своих образах хотя бы на половину человечества имела свое благодетельное влияние, тогда бы мы быстро приблизились к совершенству”.

Нравственные качества народа сочетались с его стремлением к красоте. Великий украинский педагог В. Сухомлинский, опираясь на опыт народа, говорил: “Через Красоту – к человечности”. Высокие духовные накопления требовали выхода и изливались в разнообразном творчестве. Именно в нем выражалась нравственно-богатая душа народа. Повседневный быт украинца был наполнен красотой: это и искусная роспись по дереву, и украшение внутреннего убранства хат и печей. Это и разноцветие вышивок, и многообразие национальных костюмов. Это и непревзойденные жемчужины фольклорного творчества: народные песни и танцы, сопровождавшие украинца на всем его пути, в горе и радости, в жизни и смерти.

Все это сформировало нравственное здоровье нации, укрепило его культурное поле, а значит – его энергетику и духовную силу. Сегодняшняя интервенция безнравственности пытается разрушить это поле, засеять его сорняками зла. Этого допускать нельзя!

Что же мы наблюдаем сегодня? Очевидно, что одной из центральных проблем ХХI столетия является кризис духовности, что прежде всего проявляется в игнорировании национально-культурных достижений предыдущих поколений, пренебрежении историческим опытом. В этих условиях культуру следует понимать и воспринимать как важнейшее достижение нации, её основу (сущность) ибо культура – это то, что сберегает и утверждает не только личностное, но и национально – стратегическое существование.

На современном этапе Украина переживает очень сложное время, когда комплекс социально-экономических проблем усложняется глубоким культурным кризисом, который приводит к духовной деградации, утрате ценностных ориентиров, моральному опустошению людей, особенно молодых.

Возрождение и сохранении духовного потенциала современной молодежи возможно лишь при условии их допуска и активного участия в процессах в сферах культуры, образования и науки, которые основывались бы на морально-духовных ценностях и если общество и личность исповедуют высокие гуманистические ценности, а цели и способы их достижения будут высокими и гуманными.

О. М. Цапко

кандидат історичних наук, доцент, професор

Національної академії внутрішніх справ (м. Київ)

ПРАВОСЛАВ’Я ЯК ОСНОВА ФОРМУВАННЯ 
МОРАЛЬНО-ЕТИЧНИХ ЦІННОСТЕЙ УКРАЇНСЬКОЇ НАЦІЇ

Наявність високої загальної культури і правової свідомості серед громадян є однією із найбільш важливих ознак існування правової держави і громадянського суспільства. Сама ж культура прямим чином залежить від релігійно –моральних цінностей, які історично сформувалися у свідомості більшості населення тієї чи іншої держави. В сучасній гуманітарній науці саме поняття моральних цінностей розглядається у трьох площинах.

По-перше, моральні цінності це осмислені моральною свідомістю та етично обґрунтовані норми поведінки до числа яких ми можемо віднести мудрість, мужність, толерантність, вірність, правдивість, щирість тощо.

По-друге, з поняттям моральні цінності ототожнюється узагальнений зміст основних етичних понять, зокрема добра і зла, справедливості, щастя, гідності, честі, обов’язку тощо, а також принципів альтруїзму, гуманізму, благоговіння перед життям тощо.

По-третє, під моральними цінностями розуміються безпосередньо значимі для людини універсальні зразки, вимоги, ідеали моралі, які мають самостійний статус, схвалюються суспільною думкою та знаходять своє втілення у праві, релігії, мистецтві, філософії тощо.

Світовий і вітчизняний досвід доводить, що одну із найбільш визначальних ролей у формуванні моральних цінностей сучасних націй відігравали перш за все їхні національні церкви, які почали виникати в XVI столітті під впливом ідей протестантизму, спочатку в країнах Західної Європи, а згодом через Польщу і Чехію проникли на територію православних народів, в тому числі і на Україну.

Саме національна церква акумулювала в собі самобутність та історичну тяглість національної культури, виступала на захисті національної ідентичності від чужоземних асиміляторських культурних та релігійних впливів, безпосередньо впливала на процес формування національної свідомості, ставала ідейно-духовним консолідатором та рушійним чинником національно-культурних та національно-визвольних рухів поневолених народів та націй. Починаючи з XVI століття, право мати власну національну церкву починають виборювати православні Македонії, Сербії, Греції, Румунії, в 1593 році повну незалежність від Константинопольського патріарха отримала Московська православна церква.

Під впливом цих рухів в повній мірі постає ідея надання національним церквам статусу автокефальних. Саме слово „автокефалія” походить від давньогрецького, що в перекладі означає „сам голова”. Розкриваючи сутність ідеї автокефалії, І. Огієнко зазначав: „Єдність православних церков виявляється найголовніше в тому, що всі вони визнають одного голову – Ісуса Христа, та ті самі догмати віри, що основані на Святому Письмі. Мають ці церкви й одні головні канони, цебто Апостольські правила, постанови семи Всесвітніх та десяти місцевих соборів та правила Святих Отців... Але поза цим усі православні церкви самостійні й окремі. Найхарактерніша риса, що одрізняє православну церкву від церкви католицької, це її національність... Кожна православна церква з бігом віків виробляє своє власне розуміння канонів, свою власну місцеву традицію, власну відправу Богослужб, власні свята...”.

Починаючи з середини XVI століття в Україні розпочинається бурхливий розвиток українського національно-культурного руху, який усвідомлювався його активними учасниками перш за все як рух на захист і збереження української православної церкви, як церкви канонічної* від наступу католицизму. Саме в цей період відбулося злиття двох рухів національного та релігійного, внаслідок чого в середовищі українського духовенства була сформована ідея за якою служіння богу ототожнювалося із служінням власному народові. Після цього, як зазначає Д. Степовик, церква органічно увійшла в культуру українського народу, надала цій культурі внутрішнього змісту, ідейного сенсу, концептуального стрижня.

Так під впливом українського духовенства князь Костянтин Острожський при Острожській академії сформував групу богословів для перекладу Біблії на українську мову. В 1581 році світ побачила перша українська Біблія, яка зробила значний вплив на розвиток не лише української культури, але й культур інших православних народів, сербів, болгар, росіян тощо. Поряд з перекладом Біблії на українську мову в цей час перекладається і інша релігійна література, зокрема в 1595 і 1627 роках були видані українською мовою Катехизиси Степана і Лаврентія Зизаніїв, в 1640 році Київським митрополитом Петром Могилою був виданий власне український катехизис „Ісповідання віри”, який і по сьогоднішній день вважають найкращим релігійним твором, де найбільш повно викладені основні моральні норми, яких повинні дотримуватися православні. В 1606 році побачив світ український Требник, автором якого був Гедеон Балабан. Окремо можна в цей період виділити і діяльність церковних братств у справі захисту українського православ’я та розвитку української культури, а також створення в 1615 році та діяльність першого вищого навчального закладу України – Києво-Могилянської колегії, яка з 1701 року завдяки зусиллям І. Мазепи отримала статус академії.

Однією з головних особливостей української православної церкви була її соборноправність, яка тісно пов’язана з традицією виборності духовенства і широко застосовувалася навіть виборах (еклекціях) найвищої церковної ієрархії. Один з тодішніх церковних ієрархів Петро Камінський у своєму листі до польського короля з цього приводу зазначав „щоб три стани – духовний, братство і шляхта – вибирали єпископа, що аж досі нерушимо тривало і – сподіватися – буде тривати.”

Така соборноправність забезпечувала тісний моральний зв’язок української православної церкви зі своїми парафіянами, оскільки постійно поповнювалася новими членами із народу, а головні питання церковного життя вирішувалися соборно. Саме тому українське духовенство не стало особливим замкнутим прошарком суспільства, воно завжди брало активну участь у громадських та політичних справах, а в свою чергу допускало мирян до участі у справах церковних. Завдяки соборності та виборності, як пише А. Річинський, українська православна церква врятувалася від загибелі у найважчі часи своєї історії.

Другою особливістю української православної церкви є історично і географічно обумовлене формування українського релігійного світогляду як етноконфесійного і етнокультурного. Цей світогляд формувався під впливом іранських, семітських, індійських, перських, грецьких, варязьких етнокультурних чинників, що надавало йому еволюційного та синкретичного характеру.

Така полікультурність та поліконфесійність впливів призвела до формування української віротерпимості та миролюбивого ставлення до представників різних націй та віросповідань. В українську православну традицію міцно ввійшли слова одного із засновників Києво – Печерського монастиря Феодосія Печерського (ХІ ст.) про те, що не так важливо, хто перед тобою – католик, єретик чи навіть язичник, але коли він голодний чи бідою гонимий то йому слід допомогти. Наступним прикладом віротерпимості українців є повідомлення з Київського літопису ХІІ століття, де німці, що загинули за визволення Єрусалиму прирівнюються до мучеників за віру. І на завершення можна також зазначити, що навіть у розпалі боротьби з католицизмом православні церковні братства в Україні допускали у свої ряди осіб католицького віросповідання.

В даному відношенні необхідно також зазначити, що така релігійна толерантність українців позитивно вплинула на їхній культурний розвиток, адже їхні зв’язки з католицькою Європою не переривалися і після кінцевого визначення України як православної країни, а відповідно культурний взаємо обмін і надалі тривав.

Третьою особливістю української православної церкви є її політична інституційність і незалежність від світської влади. Завдяки цьому українська церква загалом могла жити власним життям, не претендувала на верховенство у владі, завжди намагалася стояти в стороні від політичної боротьби та політичних інтриг, що дозволяло їй повноцінно виконувати свої функції як духовної установи українського суспільства.

І останньою особливістю українського православ’я була та, що в ньому дух завжди переважав над формою. На практиці це означало, що під час хрещення не так важливо скільки разів занурювати дитину у купіль, а більш важливо з яким розумом та настроєм це робиться. Цим самим українська православна церква убезпечувала себе від „фанатичного буквоїдства, обожнювання зовнішньої обрядовості” чим постійно страждало російське духовенство.

Всі вище перелічені відмінності закладали підвалини українського православ’я, як самобутнього та унікального історико – культурного та морально – етичного явища.

Отже, підсумовуючи вищевикладене можна зробити висновок, що українське православ’я на протязі всієї своєї історії відіграла величезну роль у формування власне національних моральних цінностей українців, які ґрунтуються на принципах миролюбства, толерантного ставлення до оточуючих, щирості, любові до праці, вірному та самовідданому служінні своєму народу та державі тощо. Поряд з цим, українське православ’я завжди стояло на позиціях національності та патріотизму і тим самим відігравала роль духовного консолідатора і об’єднувача українців в єдину націю.

Ф. М. Шарапов

студент групи ДБг-112 Інституту управління

Класичного приватного університету

ВПЛИВ КУЛЬТУРИ НА ФОРМУВАННЯ ДУХОВНИХ ТА МОРАЛЬНИХ ЦІННОСТЕЙ ОСОБИСТОСТІ: 
ДИСКУРСИВНИЙ ПІДХІД

Серйозні виклики, що постали сьогодні перед суспільством і цивілізацією, актуалізували пошуки противаг тим кризовим явищам, що поставили людство на межу виживання. І в пошуках шляхів подолання цих кризових явищ свідоме людство все більше апелює до культури як до сфери формування та збереження моралі та духовності, здатних протистояти негативним впливам. Адже саме культура, як слушно зазначає В. Біблер, “це форма самодетермінації індивіда в горизонті особистості, форма детермінації нашого життя, свідомості, рішення і перерішення своєї долі у свідомості її історичної і загальної відповідальності”. Особливість культурологічного підходу у формуванні особистості полягає в тому, що він інтегрує культуру, наукові знання, духовний досвід та орієнтує виховний та освітній процес на пошук людських (моральних) смислів як орієнтирів майбутньої соціальної поведінки індивіда.

Сучасною наукою культура розглядається як універсальна поширена і водночас специфічна для певного суспільства, нації, організації або групи орієнтаційна система, що зумовлює сприйняття, мислення, оцінювання та дії людей усередині відповідного суспільства. У цьому культура подібна до дискурсу, що є одним із найактуальніших понять в сучасній гуманітаристиці. За різноманіттям визначень дискурсу – від лінгвістичних до філософських та культурологічних – проступає досить прагматична функція конструювання та корегування соціальної реальності, і цю функцію дискурс реалізує через вплив на аксіологічну сферу, формуючи та впроваджуючи в свідомість цінності, норми, правила, переконання. Так, опановуючи культуру, кожен з нас включається усвіт притаманних цій культурі значень і смислів, а на формування кожної особистості мають культурне оточення, культурні традиції, норми, традиції, що репрезентують духовні та моральні цінності носіїв даної культури.

Якщо дискурс – це “регламентована певними історичними та соціокультурними кодами (традиціями) смислоутворювальна та відтворювальна діяльність, рецепція якої формує або змінює картину світу та моделі досвіду людини”, то, відповідно, культура – це “система ідей, цінностей та концептів та релевантних ним моделей людського досвіду та взаємодії між людьми” (Є. Кожемякін).

Таким чином, культура може бути інтерпретована як дискурс, що виступає в якості орієнтаційної і конструювальної системи, вираженої за допомогою різних знакових форм, які виражають притаманні цій культурі моральні норми та духовні цінності, долучення до яких здатне вплинути на формування світобачення людини, її переконання та поведінку. Тобто культура утворює “поле”, перебування в якому індивідума призводить до формування або корегування його особистості, зокрема до формування духовних орієнтирів та моральних принципів, в результаті чого відбувається адаптація індивіда до навколишнього соціально-культурного середовища. “Ієрархічно організовані уявлення про цінностілежать в основі рішень, які приймає особа в нескінченних ситуаціях соціального вибору; вони беруть активну участь у формуванні внутрішньої програми її дій як у повсякденних, так і в критичних ситуаціях життя, певним чином “вбудовують” індивіда в соціальне буття” (І. Побочий).
Культурологія вважає духовно-моральні цінності як повсюдно бажані в даному суспільстві предмети символічного або несимволічного характеру, а також поширені переконання відносно бажаної поведінки членів суспільства, які в ньому вважаються гідними (П. С. Гуревич, О. Ф. Лосєв, Ю. М. Лотман та ін.).

Духовні та моральні цінності, що виступають в якості конституювальних одиниць дискурсивного поля культури, між собою тісно пов’язані та знаходяться у відносинах взаємної обумовленості. Моральність являє собою сукупність загальних принципів поведінки людей, необхідних для співмешкання в соціумі, то духовність є основою моральності, а точніше – її вектором руху і завжди містить у собі оціночний (аксіологічний) компонент. Духовність визначається як спрямованість особистості до обраних цілей, як ціннісна характеристика свідомості.

Ті, хто говорять сьогодні про необхідність відродження українських моральних та духовних цінностей, також мають пам’ятати, що вони базуються як на непорушному та міцному фундаменті на цінностях християнських. Зокрема, на християнських моральних цінностях сформовано вчення про абсолютну цінність людської особистості, про високе достоїнство індивіда, про любов до ближнього, про справедливість. Християнська аксіологія стала підґрунтям для розвитку сучасної системи правосуддя, високих соціальних стандартів життя.

Об’єктивація і трансформація духовних та моральних (і загалом культурних) цінностей відбувається за допомогою концептів як ментальних смислоутворювальних одиниць.

При цьому функцією концептів є не лише відображення, але й інтерпретація явищ дійсності, коли вони, подібно до призм, вбирають та спрямовують смислові потоки, трансльовані у повідомленнях, виступаючи одночасно в якості своєрідних комунікаційних фільтрів, що здійснюють відбір та інтерпретацію смислових одиниць в процесі комунікаційної взаємодії представників однієї чи різних культур.

Концепти утворюють с своєрідний культурний шар, що є посередником між людиною та світом (Н. Арутюнова), а будь-який концепт є “згустком культури в свідомості людини” (Ю. Степанов) і одночасно – засобом, за допомогою якого звичайна людина входить у культуру, а в деяких випадках –впливає на неї.

Концепт можна дефініюватияк одиницю колективного знання / свідомості (що скеровує до вищих духовних цінностей), яка має мовне вираження й етнокультурну специфіку (С. Воркачов). При цьому концептами для одних науковців є лише абстрактні сутності (С. Воркачов), а для інших – феномени, що позначаються безеквівалентними лексемами (В. Нерознак).

Виникаючи лише всередині певного дискурсу (у нашому дослідженні – культури), концепти, з іншого боку, творять цей дискурс та керують ним. Тому отримали образне визначення “генів культури”.

Серед концептів культури варто виділити в окрему групу концепти християнської культури (наприклад, “віра”, “Бог”, “гріх”, “надія”, “любов”, “краса”, “добро”, “істина”, “прощення” та ін.), що становлять найважливішу, на нашу думку, частку соціокультурних концептів, адже виражають універсальні і загальнозначущі для більшості носіїв культури поняття, сприяючи гуманізації суспільства. Їх осягнення вводить особистість у широкий дискурсивний простір національної християнської культури, долучаючи її до завжди актуальних християнських цінностей.

Оскільки цінності однієї культури є не завжди актуальними для носіїв іншої, то слідування духовним та моральним християнським цінностям (до речі, спільним і для інших релігій, як цінність індивіда, справедливість, не нанесення шкоди іншому тощо), сприятиме налагодженню діалогу не лише між представниками однієї культури, але й також між представниками різних культур та конфесій. Однак цього не можна зробити, не усвідомивши специфіки кожної з культур та норм і цінностей, що становлять їх основу. Відповіді на ці питання, що становлять дослідницький інтерес для представників педагогіки, психології, соціології та інших наук, можна отримати, завдяки впровадженню дискурсивної методології в сучасні гуманітарні студії.

Співвідношення соціальної 
та духовної зрілості людини

Я. Попов
Cоциальная и духовная зрелость человека
Единого определения “зрелости человека” не найдено до сих пор. Ученые спорят над вопросом как определить человеческую зрелость. Б.Г. Ананьев считал, что именно эти разногласия и привели к тому, что в психологической литературе понятие “зрелость” постепенно заменяется понятием “взрослость”. Однако эта замена, казалось бы, призванная прояснить ситуацию, в действительности создает еще большую терминологическую путаницу.
На индивидном уровне понятия “зрелость” и “взрослость” – это не полные синонимы. Итак, эти термины обозначают разные понятия. Использование термина “взрослость” в значении “зрелость” недопустимо еще и потому, что такая подмена исключает из поля научных исследований проблему “зрелости” как таковую.

Проблема зрелости может рассматриваться на уровнях индивида, личности, субъекта деятельности и индивидуальности. Применительно к другой системе понятий мы можем подразумевать интеллектуальную зрелость, эмоциональную зрелость и личностную зрелость. И в той и в другой системе существует объективная реальность, очерчиваемая понятием “личностная зрелость”. Наиболее сложным и неисследованным из всех аспектов зрелости как раз и является личностная зрелость. На сегодняшний день, пожалуй, невозможно дать исчерпывающей полноты модель социальной зрелости личности.

У личностной зрелости основных, базовых составляющих, вокруг которых группируются множество других: 1) ответственность; 2) терпимость; 3) саморазвитие.
Социальная зрелость проявляется в общественной, политической, моральной, эстетической сферах и имеет следующие показатели:

а) развитое чувство ответственности;

б) наличие социального интеллекта (развита способность к пониманию других людей, предвидение развития различных социальных ситуаций);
в) потребность в заботе о других людях;

г) способность к активному участию в жизни общества;

д) эффективное использование своих знаний и способностей;

е) конструктивное решение многих жизненных проблем на пути к самореализации.

Важной характеристикой зрелой человеческой жизни является то, насколько эффективно и активно личность использует отведенное ей индивидуальное время для самореализации.

В православной традиции понятие личностной зрелости связано с духовными ценностями. Здесь, на первом месте нужно сказать о связи с Богом, раскрывающимися в откровении и обожении, об ответственности и жертвенности, о творчестве и любви.

Само понятие личность в православной терминологии понимается как “несводимая к природе, свободная, открытая, творческая, уникальная, целостная в смысле как неделимости, так и нерушимой идентичности, непознаваемая аналитическими объективирующими методамионтологическая основа человека, определяющая образ бытия его индивидуализированной природы” (Сергей Чурсанов).  Такое современное понятие, основанное на святоотеческом понимании, не является окончательным и безупречным. Однако лучшего современная православная мысль пока не имеет.
Человек венец Божественного творения, он изначала прекрасен, он наделен мудростью. Его жизнь полна смысла, как в личном, как в историческом, так и онтологическом плане. Человек осуществляет свою жизнь сам, двигаясь по пути. И это движение есть его собственный смысл и смыл Божественного промысла.
В каждодневной суете жизни, мы подчас забываем, что все мы ученики Господа, и это закрывает для нас ценность нового опыта и знания. Потеря критичности, самодовольство, успокоенность, уверенность в собственном уровне опытности и знания, – все это ведет к потере критичности, к потери ученичества. “Ложная” личность – “закрытое” самосознание, гордость и слепая самость.

Человек существо “граничное”, то есть живущее на границе. Границы человеческого бытия не даны нам, как область нашего знания и область существования. Приближаясь к границам познаваемого, к границам возможного, человек вступает в “Божественный мрак” (по словам преп. Максима Исповедника). Человек вступает в неведомое, которое не только не отталкивает его но и привлекает. Монах, мученик за веру, святитель, праведный – все эти люди превзошли меру обыденности и возможности, совершив невозможное. Они подвижники.

Так каждый человек постигающий себя ответственно и свободно, приходя в “меру возраста Христова”, приближается неминуемо и дерзновенно, к границам своего бытия, за пределами которого область Таинственного и Божественного. Там и совершается встреча с Богом. Но эта встреча не может состоятся без любви.

Любовь это предельная открытость миру. Любовь, которая по слову ап. Павла “не ищет своего”, открывает “другому” себя, рискуя получить боль или удар. Любящий доверяет себя “другому” не “зная” точно, что он получит в ответ. Любовь полнота жизни. Любовь соединяет в личности земное и небесное, тело и дух, данность и заданность. Любовь наполняет душу радостью, дарами природы и благодари. В любви нет разделения, нет времени. Любовь побеждает суету, спешку, страх, тревогу, неуверенность. Любовь преодолевает комплексы и защиты. Любовь открывает человеку красоту и полноту его собственной природы и величие его пути, жизни и подвига. Любовь не нуждается в терпении, страданиях и муках. Любовь не знает боли. Боль разливается там, где страх занимает место любви.

Бог призывает каждого человека стать сыном. Не рабом, не вещью, не социальным “винтиком в машине”, но свободно и радостно исполнить свою меру и свой талант. Это призвание. Бог призывает человека, призывает с любовью, терпением, уважением и доверием. Ответ человека Богу – вся его свободная жизнь, полная любви и творчества.

Человек есть не часть мира, но целый мир – космос. Поскольку человек есть образ и подобие Божие, и поскольку Бог превосходит весь космос, как Творец его, то и человек по призванию своему превосходит мир и стремится к полноте и цельности.

Таким образом, зрелость есть полнота ментального и эмоционального.
К духовной зрелости ведет путь через постижение своего места в мире, в семье, перед Богом – путь смирения и любви. Личность есть принятие и любовь к своей природе, как духовной, так и физической.

Т. И. Романенко

студентка группы ДБг-112
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Роль и место священника в условиях глобального социального кризиса и психологического стресса

Переполненный сосуд выливается через край.

Так и переполненное сердце человека изливает

на ближних то, чем оно полно.
преп. Силуан Афонский
Аннотация
Мы все ожидаем Царствия Небесного. И ради этого христиане готовы убивать. И не только, как оказалось, готовы – просто убивают, легко, даже добровольно.

Сойди с небес, Господи, и суди человечество, ибо превысили беззакония главу его … (Пс 37:5).
Господи, Господи, почему мы тебя оставили…? Почему мы не слышим пастырей, которых Ты дал нам?

Ключевые слова: социум, общество, мировоззрение, народ, сотериология, церковь.

Вступление
Что не слышим мы и что нам должен преподать приходской священник? Вот поучение Святого Силуана:

“Что нужно для того, чтобы иметь мир в душе и теле? Для этого надо всех любить, как самого себя, и каждый час быть готовым к смерти”.
“Пастырь добрый” Христос показал личный пример такой готовности. Значит, священник должен научить нас правильно умирать!? И, главное, где – вопрос, интересующий многих человеков. Особенно сейчас, в условиях гражданской войны. Именно гражданской войны, чтобы не писали и говорили об открытой или скрытой интервенции.

В нездоровом обществе – не здоровый дух. Поэтому все так печально. И, как следствие, – умирают люди не правильно, от руки “брата”. Господь говорил что так будет. Хотя и было то – так же. Вывод – ничего не меняется, так почему же?

Основная часть

Иисус Христос утешил все человечество, что будет пребывать с нами до скончания века. И Он, Истинный Бог Слово и Истинный Человек, через апостолов оставил для нас величайшее таиство – Евхаристию. Не прервалась с тех времен апостольская традиция рукоположения священства от епископов к пресвитерам Церкви.

Господь –священство – человечество. Что не работает в этой схеме взаимоотношений? Кто не работает, вернее. Господь обладает свойством неизменности, Он всегда Тот же. Значит, меняться следует нам, чтобы обожиться, чтобы приблизиться к своему Творцу, Создателю всей вселенной. И без батюшек будет трудновато, потому что не все могут достигнуть при жизни видения фаворского света. Но нельзя в священниках видеть лишь способ, средство, ибо они – Личности. Им много дано, с них больше спросится.
О трудностях бытия современного священника, об адаптации в социуме и ответственности пастыря за соприкосновение с душами – христианскими и иного мировоззрения, об этом попытаюсь поразмыслить.

В “Писаниях старца Силуана” гл. XІІІ “О пастырях” есть замечательные строки о великой, сокрытой от мирян, силе пастырей:

“Апостолы, по Вознесении Господнем, возвратились, как сказано в Евангелии, с радостью великою (Лк. 24, 52).

Господь знает, какую радость Он дал им; и души их переживали сию радость.

Первая радость их была в том, что они познали Истинного Господа Иисуса Христа.

Вторая радость, что они возлюбили Его.

Третья, что они познали вечную небесную жизнь. И четвертая радость – они желали миру спасения, как и себе.

А затем радовались они потому, что познали Духа Святого и видели, как Он в них действует.

Апостолы ходили по земле и говорили народу слово о Господе и о Царстве Небесном, но души их скучали и жаждали видеть любимого Господа, и потому они не боялись смерти, но с радостью встречали ее, и если хотели жить на земле, то только ради народа, которого возлюбили.

Апостолы любили Господа, и потому не боялись никаких страданий. Они любили Господа, любили и народ, и эта любовь отняла у них всякий страх. Они не боялись ни страданий, ни смерти, и потому Господь послал их в мир просвещать людей.

И до ныне есть монахи, которые испытывают любовь Божию и стремятся к ней день и ночь. И они помогают миру молитвою и писанием. Но больше эта забота лежит на пастырях Церкви, которые носят в себе столь великую благодать, что если бы люди могли видеть славу этой благодати, то весь мир удивился бы ей; но Господь скрыл ее, чтобы служители Его не возгордились, но спасались во смирении”.

Св. Силуан также пояснял предназначение епископов Церкви Христовой:
“Епископов Господь призывает пасти стадо Свое, и туне дает им благодать Святого Духа. Дух Святой, сказано, поставил епископов в Церкви, и в Духе Святом они имеют власть вязать и решить грехи. Мы же овцы Господни, которых Он возлюбил до конца, и дал нам святых пастырей.

Они – наследники Апостолов, и по данной им благодати, приводят нас ко Христу. Они учат нас покаянию; они учат нас соблюдать заповеди Господни. Они говорят нам слово Божие, чтобы мы познали Господа. Они наставляют нас на путь спасения и помогают взойти на высоту смиренного духа Христова. Они собирают в ограду Церкви скорбящих и растерянных овец Христовых, чтобы души их обрели покой в Боге.

Они молятся за нас Богу, чтобы все мы спаслись. Они, как друзья Христа, могут умолить Господа: живым испросить смирение и благодать Святого Духа; усопшим – прощение грехов; Церкви же мир и свободу.

Они носят в себе Духа Святого, и Духом Святым прощают нам грехи. Они познали Господа Духом Святым, и, подобно ангелам, умом созерцают Бога. Они сильны и наш ум оторвать от земли и приковать его к Господу.
Они скорбят, когда видят, что мы оскорбляем Бога и не даем Духу Святому жить в нас. На них ложатся скорби всей земли, и души их влекутся любовью Божиею и непрестанно молятся, чтобы испросить нам утешение в скорбях и мир всему миру.

Своими пламенными молитвами они и нас влекут служить Богу во смирении духа и любви.

За их смирение и любовь к народу, любит их Господь. Они пребывают в великом труде и подвиге, и за то обогащены разумом Святых, которым подражают житием своим.

Господь до того возлюбил нас, что страдал за нас на кресте; и страдания Его были столь велики, что постигнуть их мы не можем, потому что мало любим Господа, Так и наши духовные пастыри страдают за нас, хотя мы часто не видим их страданий. И чем больше любовь пастыря, тем больше ему страданий; и мы, овцы, должны понимать это, и любить, и почитать своих пастырей.
Братья, пребудем в послушании нашим пастырям, и тогда будет общий мир, и Господь Духом Святым пребудет со всеми нами…

…Великое лицо – иерей, служитель у Престола Божия. Кто оскорбляет его, тот оскорбляет Духа Святого, живущего в нем.

Что же сказать о епископе? Епископам дана великая благодать Святого Духа; они поставлены выше всех; они, как орлы, восходят на высоту и оттуда зрят бесконечное пространство, и разумом богословия пасут стадо Христово…
… Дух Святой, сказано, поставил в Церкви епископов пасти стадо Господне (Д. Ал. 20, 28); и если бы люди понимали это, то любили бы пастырей до великой любви, и радовались бы душою при виде пастыря. Кто носит в себе благодать Святого Духа, тот знает, о чем я говорю.”

Современность “спешит” жить, суетится делами мирскими, ей некогда думать… Когда- то храмов было много, но они не вмещали молящихся. В те времена пастырей не хватало, священники были в почете и уважении, люди относились к ним с благоговением, помня о том, что они – Христовы Благовестники.
А кроме тех нескольких десятков человек (на почти миллионный город), кто стоит на службах, в основном по воскресеньям, кого интересует Благая Весть о Воскресшем Спасителе, который есть Путь, Истина и Жизнь? Очень часто наблюдаю картину, когда большинство верующих начинают создавать шум во время проповеди, – ходят по храму, общаются… Проповедь – значит можно наконец-то расслабиться. А батюшки смиренно, а может и отвлекаясь на замечания, продолжают вести пасомых в Царство Света. Что же надо сделать священнику, чтобы его услышала паства? Да что там простому иерею, – архиерею, которого не слышно на храмовом празднике?
Перед написанием статьи, я спросила у пожилого мужчины, который не ходит в Церковь, – зачем нужны батюшки? Вернее он ходит, когда ему снятся его умершие родные, ставит свечи о упокоении их душ, также пишет записки с именами. “Мне был сигнал”, – говорит этот человек, проживший почти семьдесят два года. Искренне верит, что выполняет свой долг перед родственниками.

А перед Богом?

“…семьдесят лет, аще в силах восемьдесят лет..” – говорит псалмопевец Давид. Жизнь почти прожита, остались только “сигналы”…

Так вот его ответ: “Если какая-то часть общества в них нуждается, значит, они нужны”(о батюшках).

Все. Предельно ясно.

А вот рассказ старца Силуана о благодатной силе архиерейского благословения.

“Один смиренный и кроткий муж шел с женою и тремя детьми. Встретился им архиерей, который ехал в карете, и когда крестьянин стал с благоговением кланяться ему, то увидел благословляющего архиерея в благодатном огне.
Но кто-нибудь спросит: “Если Дух Святой поставил епископов и управляет ими, то почему же нет у нас мира и мы не преуспеваем?”

Потому, что неправильно помышляем о власти, Богом поставленной, и чрез это делаемся непослушливыми. Но если бы мы предались воле Божией, то скоро преуспели бы, потому что Господь любит смиренную послушливую душу и Сам руководит ею, а непослушливую – терпеливо и милостиво ждет, когда она исправится. Господь премудро учит душу Своею благодатью, как добрый учитель и родной отец. Но и родной отец ошибается, а Господь всегда истинен; и учитель не все знает, а Господь всеведущий.
Все беды от того, что мы не вопрошаем старших, которые поставлены нами руководить, а пастыри не вопрошают Господа, как надо поступить. Если бы Адам спросил Господа, когда Ева дала ему вкусить плод, то Господь просветил бы его, и Адам не согрешил бы. И про себя скажу: все мои грехи и ошибки были потому, что в час искушения и нужды я не призывал Господа; а теперь научился умолять благость Божию, и Господь за молитвы духовника хранит меня.

Так и архиереи, хотя и имеют дар Святого Духа, но не все разумеют, как должно, и потому в час нужды должны искать просвещения от Господа; они же делают по своему разуму, и тем оскорбляют милосердие Божие и посевают смущение. Преподобный Серафим говорит, что когда он давал советы от своего ума, то бывали ошибки; а ошибки могут быть малы, а могут быть и большие. Так всем надо учиться познавать волю Божию; а если не будем учиться, то никогда не познаем этого пути.

Господь сказал: “Призови Мя в день скорби твоея, и изму тя, и прославиши Мя” (Пс. 49, 15). Господь Духом Святым просвещает человека; а без Духа Святого ни один человек не может правильно разуметь. До пришествия Духа Святого и Апостолы были не крепки и не мудры, так что Господь говорил им: “Доколе терплю вам?” (Мф. 17, 17).

Господь дал в Церкви Святой пастырей, и они служат в образе Христа, и им дана власть прощать грехи Духом Святым.

Ты, может быть, думаешь: как может такой-то епископ, или духовник, или священник иметь Духа Святого, когда он любит поесть и имеет другие немощи? Но я скажу тебе: это возможно, если он не принимает плохих помыслов; так что хотя у него и есть некий порок, но это не мешает благодати жить в его душе, подобно тому, как зеленое дерево имеет некоторые ветви сухие, но это ему не вредит, и оно приносит плоды; или на поле много пшеницы, и хотя среди нее есть и плевелы, но это не мешает ей расти….
…Великим Постом на вечерне, в Старом Нагорном Русике, одному монаху дал Господь увидеть иеросхимонаха Авраамия в образе Христа. Старец-духовник стоял в епитрахили и исповедывал. Когда в исповедальню вошел тот монах, то увидел духовника, седого старца, что лицо его молодое, как у мальчика, и весь он сиял, и был похож на Христа. Тогда монах тот понял, что духовник стоит (совершает службу свою) в Духе Святом, и Духом Святым прощаются кающемуся грехи.

Если бы люди видели, в какой славе служит священник, то упали бы от этого видения; и если бы сам священник видел себя, в какой небесной славе стоит он (совершает свое служение), то стал бы великим подвижником, чтобы ничем не оскорбить живущую в нем благодать Святого Духа.
Пишу эти строки, и радуется дух мой, что пастыри наши похожи на Господа Иисуса Христа. Но и мы, овцы, хотя и малую благодать имеем, но все же похожи на Господа. Люди не знают этой тайны, но Иоанн Богослов ясно сказал: “Будем подобны Ему”, и это не только после смерти, но еще и теперь, ибо Милостивый Господь дал на землю Духа Святого, и Дух Святой живет в Церкви нашей; Он живет в непорочных пастырях; Он живет в сердцах верующих; Он учит душу подвигу; Он дает силы исполнять заповеди Господни; Он наставляет нас на всякую истину; Он так украсил человека, что человек стал похож на Господа… Духовник должен радоваться, когда Господь приводит к нему какую-нибудь душу на покаяние, и по данной ему благодати должен лечить ту душу, и за это получит он от Бога великую милость, как добрый пастырь своих овец... Если каждая человеческая личность-ипостась, созданная по образу абсолютных Божественных Ипостасей, способна вместить в себе полноту всечеловеческого бытия, как каждая Божественная Ипостась является носителем всей полноты Божеского бытия, а таков глубокий смысл второй заповеди, то и бороться со злом, космическим злом каждый будет, начиная с самого себя…Любовь Христова, как Божественная сила, как дар Духа Святого, Единого, действующего во всех, онтологически связует воедино; любовь усвояет жизнь любимого. Любящий Бога – включается в жизнь Божества; любящий брата, включает в свое ипостасное бытие жизнь брата; любящий весь мир, духом объемлет весь мир” [2].
Старец Силуан всегда говорил только о любви Божией, и никогда о справедливости:

“О Боге нельзя сказать, что он несправедлив, т. е. что в Нем есть неправда, но нельзя и говорить, что Он справедлив так, как мы понимаем справедливость. Святой Исаак Сирин говорит: “не дерзни Бога назвать справедливым; ибо какая же это справедливость – мы согрешили, а Он Сына Единородного предал на крест?” А к тому, что говорит преподобный Исаак, можно добавить: мы согрешили, а Бог Святых Ангелов поставил на службу нашему спасению. Но Ангелы, как исполненные любви, и сами имеют желание служить нам и в том служении принимают на себя скорби. А вот бессловесных животных и прочую тварь Господь предал закону тления, потому что не должно было оставаться ей свободною от этого закона, когда человек, ради которого она сотворена, чрез грех свой стал рабом тления. Так что, кто добровольно, а кто и не добровольно, но “вся тварь стенает и мучится до ныне”, по слову Апостола (Рим. 8, 20–22), сострадая человеку. И это не есть закон справедливости, а закон любви” [2].
Православная сотериология призвана раскрыть дело Богочеловека Иисуса Христа, спасшего человечество от власти греха, диавола и смерти, благодатно обновившего человеческую природу через её соединение со Своим Божеством, даровавшего человечеству возможность вечной жизни в Боге. Раскрывая миссию Богочеловека, сотериология раскрывает и путь спасения каждого человека через веру в Иисуса Христа и неразрывно связанное с верой благодатное преображение жизни. Сотериология является неотъемлемой частью догматического богословия, поскольку в её основе лежат церковные догматы о последствиях первородного греха и о соотношении благодати и свободы в деле спасения, о Лице Искупителя, о цели вочеловечения Сына Божия, о полноте воспринятой Им человеческой природы, об ипостасном соединении природы во Христе, общении свойств, Пресвятой Богородице, искуплении и др. Существует во многих религиях: христианстве, буддизме, исламе, джайнизме, вере бахаи [1].

Итак, тема спасения – основная не только в христианстве. Но только в христианстве Бог отдал Себя в Жертву Искупления, потому что Любит. Пишу глагол Любит намеренно в настоящем времени, так как говорилось выше –Бог неизменяем. Это значит, что Он всегда Любил, и будет Любить, т. е. сейчас Любит. Все действенно и в настоящем времени, реальном для нас живущих сейчас.
“…Очень многие с легкостью говорят о любви Христовой, но дела их – соблазн миру, а потому и слова их лишены животворной силы” [2]. А некоторые говорят о любви к народу, стране, родине. При этом с помощью СМИ несутся на крыльях бездуховности истеричные лозунги об укреплении границ, о …надцатой мобилизации со смертным исходом, о колоссальных затратах на вооружение, содержание армии.

Оружие священника в условиях массового психоза – слово.

“…Нашей церкви Духом Святым дано разуметь тайны Божии, и крепка Она Своею святою мыслью и терпением”... Тайна Божия, которую разумеет Церковь Духом Святым, есть – любовь Христова. Святая мысль Церкви в том, “чтобы все спаслись”. И путь, которым идет Церковь к этой святой цели,– терпение, т.е. жертва… “Блаженны миротворцы, потому что они сынами Божьими нарекутся”. Здесь Господь говорит, что проповедующие мир Божий, уподобятся Ему, Единородному Сыну Божию; и уподобятся во всем, т. е. не только в славе и воскресении Его, но и в уничижении и в смерти. Об этом много говорится в Писании, и потому проповедующие истинно мир Христов пусть никогда не забывают о Голгофе.

И все это только за слово: – любите врагов ваших. “Вы ищите убить Меня, потому что слово Мое не вмещается в вас”,– говорит Христос иудеям (Ио. 8, 37). И проповедь Церкви, которая есть то же слово: – “любите врагов ваших”, не вмещается миром, и потому мир во все века гнал и будет гнать истинную Церковь, убивал и будет убивать Ее служителей.”

Проповедуя в мире любовь Христову, Церковь зовет всех к полноте божественной жизни, но люди не разумеют этого зова и отвергают его. Призывая всех хранить заповедь Христа: – “Любите врагов ваших”, Церковь через то становится посреди всех враждующих сил, и тот гнев, которым полны эти враждующие между собою силы, встречая Церковь на своему пути, естественно обрушивается на Нее. Но Церковь, осуществляя дело Христа на земле, т.е. спасение всего мира, сознательно принимает на Себя тяготу общего гнева, подобно тому, как Христос взял на Себя грехи мира. И если Христос в этом мире греха был гоним и должен был пострадать, то и истинная Церковь Христова тоже неизбежно будет гонима и будет страдать. Это духовный закон жизни во Христе, о котором говорил и Сам Господь, и Апостолы; Павел же божественный категорически выразил его такими словами: “Все, хотящие жить благочестиво во Христе Иисусе, будут гонимы” (2 Тим. 3, 12).
И это – всегда, и везде, во всем мире, где только живет грех… [2].
…. ВСЕ ХОТЯТ иметь мир, но не знают, как этого достигнуть. Паисий Великий раздражился, и просил Господа избавить его от раздражительности. Явился ему Господь и говорит: “Паисие, если хочешь не раздражаться, то ничего не пожелай, никого не осуди и не возненавидь, и не будешь раздражаться”. Так всякий человек, если отсекает свою волю пред Богом и людьми, всегда будет мирен в душе, а кто любит творить волю свою, тот никогда не будет мирен.
Душа, предавшаяся воле Божией, легко несет всякую скорбь и всякую болезнь, потому что и в болезни она молится и созерцает Бога: “Господи, Ты видишь мою болезнь; Ты знаешь, как я грешен и немощен; помоги мне терпеть и благодарить Твою благость”. И Господь облегчает болезнь, и душа чувствует Божию помощь, и бывает весела пред Богом и благодарна… Апостолы имели великую преданность воле Божией; этим хранится мир. Также и все святые великие люди терпели все скорби, предаваясь на волю Божию.
Господь нас любит, и потому мы можем ничего не бояться, кроме греха, потому что из-за греха теряется благодать, а без благодати Божией враг погонит душу, как ветер гонит лист сухой или дым.

Надо крепко помнить, что враги сами пали гордостью, и нас всегда стараются толкнуть на ту же дорогу, и многих прельстили они. А Господь сказал: “Научитесь от Меня кротости и смирению, и обрящете покой душам вашим”.
“О, Милостивый Господи, даруй нам мир Твой, как дал Ты мир Святым Апостолам: “Мир Мой даю вам”.

Господи, дай и нам насладиться миром Твоим, Святые Апостолы получили мир Твой, и на весь мир излили его, и, спасая народ, не теряли мира, и он в них не умалился”.

Слава Господу и Его милосердию, что Он много нас любит и дает нам мир Свой и благодать Святого Духа.

Как сохранить мир душевный среди соблазнов наших дней?

Судя по Писанию и характеру народа нынешнего, мы живем последнее время, и все же надо сохранить мир душевный, без которого нельзя спастись, как сказал великий молитвенник земли Русской – Преподобный Серафим. При жизни Преподобного Серафима, за молитвы его, Господь хранил Россию; а после него был другой столп, достигавший от земли до неба, – Отец Иоанн Кронштадтский. На нем мы остановимся, он нашего времени, и мы видели его молящимся, тогда как других мы не видели.

Помним, как после Литургии, когда ему подали лошадь (экипаж), и он стал садиться, окружил его народ, ища благословения, и в такой сутолоке душа его непрестанно пребывала в Боге, и в такой толпе он не рассеивался и не терял душевного мира. Как же он достигал этого? – вот наш вопрос. Он этого достигал и не рассеивался, потому что любил народ и не переставал за него молиться Господу:
“Господи, даруй мир Твой людям Твоим”.

“Господи, даруй рабам Твоим Духа Твоего Святого, чтобы Он согревал сердца их любовью Твоею и наставлял их на всякую истину и добро”.

“Господи, хочу чтобы мир Твой был во всем народе Твоем, который Ты возлюбил до конца, и дал Сына Своего Единородного, дабы спасти мир”.
“Господи, даруй им благодать Твою, чтобы они в мире и любви познали Тебя, и возлюбили бы, и сказали бы, подобно Апостолам на Фаворе: ”Добро нам, Господи, быть с Тобою”.

Так непрестанно молясь о народе, он сохранял мир душевный, мы же теряем его, потому что нет в нас любви к народу. Святые Апостолы и все святые желали народу спасения и, пребывая среди людей, пламенно молились за них. Дух Святой давал им силу любить народ; и мы, если не будем любить брата, то не сможем иметь мира.

Пусть каждый подумает об этом” [2].
Есть люди, облеченные властью, а есть те, кто ощущает власть на себе. У Бога во всем порядок, иерархия. Значит и нам следует стремиться к порядку, но в свободном послушании, а не в рабском страхе наказания.

“Вопрос: Как может сохранить мир начальник, если у него люди непослушливые?

Трудно начальнику и прискорбно, если люди его не слушаются, но чтобы сохранить мир, он должен помнить, что хотя люди и непослушливы, но все же их любит Господь и умер в страданиях за их спасение, и надо усердно за них молиться и тогда молящемуся даст Господь молитву, и ты из опыта познаешь, как ум молящегося имеет к Богу дерзновение и любовь, и хотя ты грешный человек, но Господь даст тебе вкусить плоды молитвы, и если так привыкнешь молиться за подчиненных, то в душе у тебя будет великий мир и любовь.
Вопрос: Как может сохранить мир душевный подчиненный, если у него начальник раздражительный и злой человек?

Раздражительный человек сам несет большое страдание от злого духа. Мучение это он терпит за гордость. Подчиненный, кто бы он ни был, должен знать это и молиться за больного душою своего начальника, и тогда Господь, видя терпение его, даст ему (подчиненному) прощение грехов и постоянную молитву. Великое дело пред Богом молиться за тех, кто обижает и оскорбляет нас; за это Господь даст благодать, и ты Духом Святым познаешь Господа, и тогда с радостью будешь терпеть все скорби за Него, и даст тебе Господь любовь ко всему миру, и ты горячо будешь желать добра всем, и будешь молиться за всех, как за свою душу.

Господь заповедал любить врагов, и кто любит врагов, тот уподобляется Господу; но любить врагов возможно только по благодати Святого Духа, и поэтому, как только обидит тебя кто-нибудь, молись за него Богу, и тогда сохранишь мир в душе и благодать Божию. А если ты будешь роптать и ругать своего начальника, то и сам ты станешь раздражительный, как он, и исполнится тогда на тебе слово пророка Давида: “Со избранным избран будеши, и со строптивым развратишися” (Пс. 17, 27)…

Судить надо с тем, чтобы человек исправился, и надо жалеть всякую душу, всю тварь и все создание Божие, и самому во всем иметь чистую совесть, и тогда в душе и уме будет большой мир. Будем жить в мире и любви, и тогда Господь послушает нас и даст нам чего бы мы ни попросили полезного.
Дух Святой – в любви. Так говорит Писание и показывает опыт… Если бы цари и правители народов знали любовь Божию, то никогда бы не воевали. Война посылается за грехи, а не за любовь. Господь создал нас по любви и заповедал нам жить в любви и славить Его…

…Если бы начальники хранили заповеди Господни, а народ и подчиненные слушались их во смирении, то на земле был бы великий мир и веселие, но ради властолюбия и непослушания гордых страдает вся вселенная. Молю Тебя, Милостивый Господи, дай всему народу от Адама до конца веков познать Тебя, что Ты благ и милостив, да насладятся все народы миром Твоим и да видят все свет Лица Твоего. Твой взор тих и кроток и привлекает душу… “Мир стоит молитвою, а когда ослабеет молитва, тогда мир погибнет”... “Ты, может быть, скажешь, что теперь нет таких монахов, которые молились бы за весь мир; а я тебе скажу, что когда не будет на земле молитвенников, то мир кончится, пойдут великие бедствия; они и теперь уже есть”. Каждодневный опыт убеждает нас, что даже люди, приемлющие душою заповедь Христа о любви к врагам,– в жизни ее не осуществляют. Почему? Прежде всего потому, что любить врагов без благодати мы не можем; но если бы люди, понимая, что это превосходит их естественные силы, искали бы, как говорит Старец, от Бога благодатной помощи, то, несомненно, получали бы этот дар [2].
К сожалению, преобладает обратное явление, а именно: не только неверующие, но и исповедующие себя христианами, боятся по отношению к врагам действовать согласно заповеди Христа. Они полагают, что это выгодно только врагам; что враги, которые чрез черную призму ненависти представляются, обычно, не имеющими в себе ничего доброго, воспользуются их “слабостью”, и на любовь ответят тем, что или распнут, или бесстыдно растопчут и поработят, и тогда восторжествует зло, олицетворением которого, вообще, представляется враг.

Мысль о “слабости” христианства глубоко неправильна. Святые обладают силою, достаточною для господствования над людьми, над массами, но они идут обратным путем: они себя порабощают брату и чрез то приобретают себе такую любовь, которая по самой сущности своей нетленна. На этом пути они одерживают победу, которая пребудет во веки, тогда как победа силою никогда не бывает прочна и по роду своему является не столько славою, сколько позором человечества [2].
Христианин самое беззащитное существо; он под ударами всех и каждого; христианин – всем раб и всем попрание (1 Кор. 4, 13), и вместе он, и только он свободен и неприкосновенен в самом глубоком и совершенном смысле этого слова.

Выводы

Если каждая человеческая личность-ипостась, созданная по образу абсолютных Божественных Ипостасей, способна вместить в себе полноту всечеловеческого бытия, как каждая Божественная Ипостась является носителем всей полноты Божеского бытия, а таков глубокий смысл второй заповеди, то и бороться со злом, космическим злом каждый будет, начиная с самого себя.
Любовь Христова, как Божественная сила, как дар Духа Святого, Единого, действующего во всех, онтологически связует воедино; любовь усвояет жизнь любимого. Любящий Бога – включается в жизнь Божества; любящий брата, включает в свое ипостасное бытие жизнь брата; любящий весь мир, духом объемлет весь мир [2].
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