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ЕКОЛОГІЧНЕ ВИХОВАННЯ ТА ФОРМУВАННЯ ЕКОЛОГІЧНОЇ СВІДОМОСТІ

 Масштаби екологічної кризи та її наслідки змушують звертатись до теми взаємин між людиною та природою. Етичні та світоглядні засади подолання глобальних, в тому числі екологічних, проблем людства набувають значного поширення. Адже все більш усвідомленим стає невідповідність промислово-технічного та наукового розвитку людства з моральнісно-етичною оцінкою наслідків такого поступу.

  Нажаль проблема забруднення навколишнього середовища залишається у тіні нашого щоденного життя. Люди, навіть попри сучасну суспільно-політичну втому, швидше протестуватимуть з політичних чи соціально-економічних мотивів, аніж з причини брудної води, яку вони п’ють, загазованого повітря, яким дихають, чи плодів хімізованого ґрунту, які споживають [1, с. 89].


Проблема збереження навколишнього середовища не є новою. Про екологічні негаразди нас застерігали ще предки: «І спустошенням стане земля на мешканців її, через плід їхніх учинків» (Михея 7: 13). 
У нещодавно минулі часи "реального" соціалізму панувала мічурінська сентенція: "Нам не треба чекати милостей від природи. Взяти їх у неї – наше завдання!". Цей галасливий клич обернувся ґвалтуванням світу природи "в одній окремо взятій країні" на шостій частині Землі.
 Стратегія реалізації стійкого еколого-безпечного розвитку, має спиратися на фундаментальне екологічне знання і перетворення духовної культури сучасної людини, як важливою основи її практичної діяльності. Перехід до екологічної культурі постає як цілком новий етап у розвитку людства. Удосконалення духовного світу вимагає переходу на радикально інші парадигми як у науковій теорії, так і у практичної сфері.

Головною причиною руйнування навколишнього світу є духовно-моральний стан людей. Екологічна криза є наслідком гріхопадіння людей і їх відчуження від Бога. Віра в Бога Творця, створений ним світ є несумісною із безвідповідальною експлуатацією та нищенням природи. Відвернувшись від Бога, люди забули, що "володарювання" над природою і "панування" над землею (Буття І: 28), до якого покликана людина за задумом Божим, не означає вседозволеності. Руйнуючи природу людина стає на поріг самознищення.  Криза людської душі призвела до екологічної кризи. Тому відповіді на питання щодо проблем навколишнього середовища лежать в площині людської душі. Вихід з екологічного тупика може відбутися лише через духовне відродження людської особистості. І тут визначальне значення має “екологія людини”, тобто її духовний світ, віра та моральність. 
Нинішній світ, цивілізація, як і допотопна, власними вчинками сама себе ставить на межу приреченості, зникнення. «Земля й усі справи на ній згорять», - застерігає Священне Писання, адже «хто нівечить Божого храма того знівечить Бог, бо храм Божий святий, а храм той – то ви» (1 Коринтян 3:17). На жаль, своїми безглуздими діями, зокрема в царині екології і духовності, ми лише прискорюємо цей процес.
Людина повинна була берегти величне царство природи, господарем якого вона була поставлена, але не оскверняти та знищувати його. Адже воно – справа рук Великого Художника, де в кожній найменшій рослині і тварині відображені риси божественної мудрості. «Погляньте на польові лілеї, - каже Господь, - як зростають вони, - не працюють,  ані не прядуть. А Я вам кажу, що й сам Соломон у всій славі своїй не вдягався отак, як одна з них» (Матвія 6:28-29). 
Ворожість стихійних сил природи відчували на собі всі покоління, але наше чи не найбільше. Земля давно перестала бути раєм для людей, а в «райських» куточках тропіків не вщухають смерчі, урагани, торнадо. Земля стала проклятою через гріх людини і приречена родити «тернину й осот» (Буття 3:17-18). 
В основі християнської етики лежить любов до Бога і любов до ближнього. Оскільки у християнстві Бог вважається творцем світу, то почуття любові, яке становить основу ставлення до Бога, передбачає й любов до всього творіння. Тобто любов до всього створеного закладена у основі християнського віровчення. П. Флоренський писав: "Тільки християнство породило небачену раніше закоханість у створіння й нанесло серцю рану закоханої жалості по всьому сущому. Почуття природи – якщо розуміти під ним відношення до самого створіння, а не до його форм, якщо бачити в ньому щось більше, ніж зовнішнє, суб'єктивно-естетичне милування "красами природи", – це почуття цілком християнське й поза християнством рішуче немислиме, тому що воно припускає почуття реальності створіння" [2, с. 157].
Основоположні християнські цінності та чесноти, серед яких любов, розсудливість, відповідальність, поміркованість, справедливість, милосердя, доброчесність, повага, терпимість, великодушність, жертовність, скромність, співчуття тощо дають можливість віднайти шляхи ефективного екологічного виховання засобами християнської моралі. Загалом все це свідчить, що Біблія містить настанову поважного ставлення до навколишнього середовища. Такий погляд забезпечує потужну основу для екологічної відповідальності.

Руйнування природного довкілля – це гріх проти заповідей «Не вбий» та «Не кради». Адже сучасна наука екологія свідчить про те, що мільйони людей щорічно стають жертвами забруднення довкілля. Разом з тим, руйнуючи навколишнє середовище та виснажуючи невідновні ресурси, люди крадуть майбутнє у прийдешніх поколінь. 
Довкілля та екологічні проблеми – це те, що нас всіх об’єднує незалежно від партійної, ідеологічної, мовної, національної, расової чи статевої приналежності. Вода, яку ми п’ємо – 70% маси людського тіла. Це стосується всіх без винятку. Об’єднуючим є також повітря, яким дихаємо і продукти, які споживаємо. Якщо духовно-душевні недуги особи – причина самогубства окремої людини, то духовно-моральні патології людських спільнот – причина поступового суїциду людського роду. Екологія Землі випливає з екології душі, її внутрішнього стану. Людина як мікрокосмос і довкілля як макрокосмос глибоко взаємопов’язані. Від того, в якому просторі живе наша душа: в істині, любові і добрі чи в брехні, ненависті і злі – залежить якість і спрямованість нашого життєвого діалогу зі сотвореним Божим світом. Свідоме перебування людини у гріховному стані – це неадекватність не лише щодо своєї природи, її моральне виродження, духовне спотворення, а відтак, тілесно-фізіологічні «мутації» у вигляді різноманітних хвороб, а й неадекватність до навколишнього світу, який живить людську природу, є їй рідною, оскільки саме з неї Бог створив людину.


Гріх – головний вірус, яким людина інфікує не лише саму себе а й все, що її оточує. Руйнуючи живе і життєдайне середовище, у яке Бог поставив людину як свого співпрацівника, відповідального управителя, якому дарована влада порати і доглядати все творіння (пор. Буття 2: 15), людина входить у сферу смертного гріха. Вона спричиняє не лише свою передчасну смерть, а й своєю безвідповідальністю і самолюбством, керуючись правилом «щоб мені сьогодні було добре, а завтра хоч потоп!», обкрадає і остаточно вбиває майбутніх дітей і внуків. Особовий гріх, у які б постмодерні інформаційно-технологічні шати не зодягався, залишається не лише головною причиною проблем у сімейних, професійних та суспільних відносинах, а й стає коренем екологічної «саркоми», яка різноманітними метастазами покриває світ, живлячись людською жадобою наживи, влади, егоїзмом і прагненням одержати все нові, вишуканіші види насолоди.


Головну роль у відродженні духовності та подоланні сучасної екологічної кризи покликана відіграти освіта.
 Сучасна система освіти орієнтується здебільшого на підготовку фахівців, експертів, техніків тощо, а не на загальне підвищення рівня культури і духовності людини. Тоді як сучасна екологічна ситуація вимагає зміни стратегії, що повинна знайти відбиток насамперед у екологічній освіті, кінцевою метою якої є формування екологічної культури. Екологічна освіта сприятиме виробленню таких форми соціальної активності, які звели б до мінімуму екологічний ризик. Вона покликана зіграти вирішальну роль у зміні духовних цінностей, структури споживання, відносини людини до природи, життя, поведінки людини у екосистемі. Усе це врешті-решт повинно призвести до того що діяльність людини буде спрямовано на виживання людства, а не сприяти наближенню екологічній катастрофі.

Формування екологічної культури, як кінцевої мети екологічного освіти, включає кілька етапів: формування знань; формування цінностей; введення знанієвого і ціннісного компонентів в діяльнісний план. Тобто, у процесі екологічного освіти має бути вихована еколого-активная особистість. 
З проголошенням незалежності України у вищих навчальних закладах запроваджено курс релігієзнавства, який передбачає висвітлення феномену духовності та позалогічного способу пізнання Природи, причетності Людини до її лона. Цей захід має надзвичайно важливе значення для формування культури і духовного світу людини, але не менш важливо, які саме засади будуть покладені в основу освіти і виховання. Сьогодні необхідне нове знання, що має бути закладене завдяки об’єднанню зусиль науки і релігії, яка, у свою чергу, переживає таку ж кризу і зміну парадигми, як і наука.
Освіта, виробництво, все життя людини мають бути пронизані вихованням високої екологічної культури, моралі, свідомості. З позиції релігій зловживання Природою, її нещадна експлуатація, як і Людини у тому числі, є аморальними і відверто неетичними діями. 
Потрібно через науковий і релігійний діалог пропагувати й реалізувати взаємозбагачення культур, а не їх протистояння, виховувати повагу до всього Природного і Божественного, а не провокувати протистояння, використання сили, тиску, зневаги й презирства до “чужого”. Відповідальність науки і освіти сьогодні дуже висока, вони мають розвиватися в обов’язковому морально-етичному супроводі, щоб відродити мистецтво екожиття, екотворчості, гармонійного співіснування. Інноваційний характер сучасної цивілізації має більш проявлятися у толерантності, виваженості, вихованні у молодого покоління екологічної свідомості, мислення, поведінки, а не у прискореному розвиткові технологій, накопиченні знань для продукування нових техноідей для безтримного збагачення.
Всі щаблі освіти мають бути просякнуті екологічним вихованням, норми моралі підняті до найвищих чеснот і професійної екологічної грамотності, оскільки історичний досвід свідчить, що бездуховний синтез науки і освіти породжує страшних монстрів — інтелектуалів, здатних лише підкоряти собі живе, у тому числі, весь світ, та спроможних, здатних цей світ навіть знищити. Завдання екологічної свідомості і культури полягає у вихованні мудрих членів суспільства, покликаних генерувати відповідальний відгук на нову ситуацію з відчуттям обов'язку перед майбутнім — красивим, величним, вічним. 

Як наука екологія з'явилася нещодавно. Богослов'я екології ще молодше. У релігієзнавстві як науці ця проблема цілком свіжа і не розроблена. Поряд з цим не варто надміру захоплюватись екологізацією релігієзнавства. Це – різні, нетотожні науки і навчальні дисципліни. Та й сама релігія аж ніяк не зводиться до обожнення чи охорони природи.
Людина повинна усвідомити, що негативні наслідки науково-технічного прогресу, і екологічна криза, в якій виявилося людство, результат діяльності самих людей, їх бездумно-хижацького ставлення до довкілля, безвідповідального стосовно сучасного і майбутнього покоління. Перш, ніж з'ясовувати, як захищати природу, позбуватися голоду, війн, лих технічної цивілізації тощо, слід усвідомити як людині залишитися людиною в сенсі цього терміну, людиною розумною, свідомою, тобто совісною [3, с. 204].
Священнослужителі всіх рангів і конфесій можуть зробити дуже великий позитивний внесок у підняття рівня екологічної освіти і культури нашого народу, допомогти об’єднати націю у розбудові гармонійної екобезпечної держави. Адже світ розвивається за законами гармонії, а не хаосу. 

Саме усвідомлення світовими релігіями своєї ролі створення фундаменту стабільного майбутнього дає деякі підстави для обережного оптимізму. 

Яким має бути християнське слово і діло у цій, без сумніву, критичній ситуації? Від нас з вами, нашої християнської солідарності й активної духовно-моральної позиції та опозиції у питанні збереження Божого творива і середовища для нашого життя, залежить: чи матимуть майбутнє наші діти, чи насолоджуватимуться вони джерельною водою, чистим повітрям, лісами, земними плодами, як у своєму дитинстві насолоджувались ми?
Увесь християнський світ повинен об’єднатися у спільній молитві до Господа, висловити Йому вдячність за дар життя, за прекрасний світ природи, попросити вибачення за шкоду, що завдана і благати про збереження й спасіння усього створіння, яке «разом зітхає і разом мучиться» (Римлян 8:22). 
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