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ЗАКЛЮЧЕНИЕ
ПРЕДИСЛОВИЕ

Эта книга задумана давно. Первоначально предполагалось подготовить её к пятилетию ЕМАП - Европейской Межпарламентской Ассамблеи Православия, то есть к  1998 г. Но жизнь разворачивалась так  стремительно, внося коррективы в устоявшиеся концепции и идеи, что пришлось отодвинуть издание, чтобы отобразить в нем и тот богатейший идейный багаж, который был накоплен Движением православных парламентариев в следующем пятилетие. В результате объем и проблематика книги расширились до масштабов, заставивших автора разместить весь обобщенный материал в двух частях, выходящих самостоятельно.

В первой части "Православный мир и духовное единство народов" подведены итоги десятилетней деятельности ЕМАП, раскрыты коренные проблемы жизни православных народов, их традиции и современный опыт, охарактеризованы усилия по сохранению единства православного мира и его интеграции в рамках объединяющейся Европы, проанализированы тенденции и перспективы развития православного ареала в глобальных масштабах, прослежено взаимодействие этой вселенской конфессии с другими религиями и общественными институтами, как национальными, так  и международными, выявлены закономерности процесса усиления безальтернативной роли православия в достижении мира и стабильности на всех континентах, коррекции отрицательных бездуховных последствий насаждения прозападных, прежде всего, либеральных моделей мироустройства.

Во второй части "Российская духовность и политический плюрализм" речь идет по-преимуществу о духовной компоненте внутреннего развития России в последнее десятилетие. Выражаясь церковным языком, страна прошла свой тяжкий путь на Голгофу. Она распята и над ней  надругаются те, кто переступил через духовные начала народной жизни, всегда так высоко ценившиеся на Руси. Без духовного возрождения у нее нет и не может быть будущего.

Новая духовность, как показано во второй части, утверждается не на пустом месте.  Её основу, несомненно, составят традиции, воспринятые от самых ярких этапов российской истории, неразрывно связанных с православием и с его фактическим дериватом - духовностью социальной справедливости - этой неотъемлемой частью многовековых народных чаяний.

Православие, как известно, ближе всего к раннему христианству - религии угнетенных низов. Недаром В.И.Ленин отмечал её "демократически-революционный дух"
. Ф.Энгельс также говорил о первохристианстве как о революционном элементе в истории человеческого духа
. Наконец, Н.А.Бердяев признавал, что  коммунистическая идея "бесклассового, трудового общества, в которой каждый работает для других и для всех, для сверхличной цели,… более согласна с христианством, чем идея, на которой основана буржуазное капиталистическое общество"
. Он считал, что коммунисты многим христианству обязаны
. "С большим основанием можно сказать, - писал Бердяев, - что коммунизм имеет христианские истоки"
.

Конечно, в современном секуляризированном мире нельзя рассматривать религиозную традицию как абсолют. Народ в целом воспримет лишь светскую духовность. Но многотысячелетнее влияние религиозных идей ощущается даже в атеизме. И с этим нужно считаться, как это, кстати сказать,  и делали творцы социалистической идеологии, воспринявшие от христианства не только многие нравственные постулаты, но и некоторые переработанные в материалистическом духе философские доктрины.

У автора есть замысел подготовить третью часть книги, посвященную духовным проблемам гражданского общества, неизбежно плюралистического. В таком обществе, несомненно, и станет возможным равноправное партнерство востребованных народом религий и научно-обоснованнных светских идей, служащих его интересам.

В основу материалов представляемой читателю книги положены выступления автора на мероприятиях, проводимых ЕМАП и связанных с ее деятельностью. Основные их положения получили апробацию в десятках различных аудиторий таких стран как Россия, Украина, Белоруссия, Грузия, Латвия, Молдова, Польша, Югославия, Румыния, Болгария, Греция, Кипр, Палестина. Позиция ученых, государственных. общественных и религиозных деятелей этих и других стран по проблемам освещаемым в книге, выражена во врезках, сопровождающих основной её текст. Как правило, это извлечения из выступлений на конференциях ЕМАП и Фонда единства православных народов и приветствий, направленных в их адрес.  Многие из них стали достоянием истории.

Из них видно, что высказанные в книге идеи отражают точку зрения широкого круга людей, обеспокоенных судьбами православия и перспективами духовного единения народов.  Хотелось бы выразить им свою благодарность за активное участие в акциях ЕМАП, президентом которой автор этой книги является около 9 лет. Он рассматривает её и как свой  депутатский отчет о проделанной работе в качестве парламентского представителя России в этой международной организации, ныне объединяющей парламентариев всех стран, где есть идентифицирующее себя с православием и его культурой население. А это не только восточно-европейские страны и страны СНГ, но и государства Ближнего Востока, Польша, Чехия, Словакия, Германия, Голландия, США, Австралия, Эфиопия, Уганда и т.д.

Особенность книги - в том. что в ней затрагиваются и некоторые богословские вопросы. Но рассматриваются они со светских позиций, потому что парламентское объединение не вправе занимать какую-либо позицию по предмету, находящемуся в исключительном ведении любой религии, - её внутренней, канонической деятельности. В книге освещается лишь то, что является объектом совместного попечения и конфессий, и государства. И скажу прямо, взаимопонимание у Парламентской ассамблеи и с православными, и с государственными структурами сложилось.

И, наконец, несколько слов о соработничестве ЕМАП с представителями других конфессий. Они, как правило, участвуют в её мероприятиях, с доверием относятся к нашим решениям. Это большое достижение, о котором более подробно пойдет речь во второй части.

Не хотелось, чтобы кто-либо увидел в книге апологетику православия. Во-первых, оно в ней не нуждается. О нем написано множество прекрасных книг, в том числе и людьми, ставшими гордостью российской литературы. И сама Русская Православная Церковь осуществляет массовые издания, рассчитанные не только на религиозную, но и на светскую аудиторию. Так, в многотомных "Православной энциклопедии" и "Энциклопедии Русской Православной Церкви"  содержатся достаточно убедительные ответы на многие волнующие общество вопросы.

В настоящей книге с позиций светской науки рассматривается только политологический срез современной православной деятельности, её воздействия на гуманизацию международных отношений и строительство в России полноценного гражданского общества. При этом православие не противопоставляется другим религиям, а рассматривается в контексте формирования общегражданской духовности, которая не  будет ни светской, ни атеистической, ни православной, ни ориентированной на какое-либо иное идеологическое или религиозное направление.

По сложившейся традиции религия в России отождествляется, в первую очередь, с православием, точнее с Русской Православной Церковью. Де-факто так оно и есть. Но де-юре Россия - многоконфессиональная страна. И для России духовное единство её многонационального народа - это единение всех традиционных религий и конфессий страны. Духовное единство в России - это укрепление и развитие  многовековой Традиции всех её народов.

В духовном единении, духовном скрепе общества заложены гарантия духовной безопасности  страны. Друзьям России, её патриотам необходимо это помнить и учитывать тот факт, что такое единение беспокоит недругов России, которые делают все возможное, чтобы разрушить создававшийся веками защитный экран от тлетворного воздействия западного прозелитизма и либерализма. Они понимают, что без разрушения этого сакрального, внутреннего состояния российской души Россию не победить. И сейчас готовятся и наносятся удары по душам людей, по их внутреннему миру, разрушающие их идентичность, чтобы человек  в течение жизни не сумел создать, выработать свою духовную первооснову, свое истинное "Я".

В духовном единении заложена и основа  безопасности Объединенной Европы, её будущего, её целостности. И с ним также борются разрушительные силы. Европа духовно единая, экономически сильная, политически самостоятельная, Европа, как особый, уникальный вид цивилизации, уже мешает  глобальным планам мондиалистов, стоит на пути установления единого мирового порядка. Удар будет нанесен и уже наносится по главному, что делает Европу Европой - её идентичности.

Духовное единство человечества - важнейшая гуманитарная компонента  идеи устойчивого развития мира. И реакционные глобалистские силы делают все. чтобы разрушить эту главную составляющую духовной жизни людей.

Духовное единство - это доминанта стабильности, социальной справедливости, равенства, в широком смысле этого слова, в том числе и в материальной обеспеченности жизни людей. Её антипод - либеральная доктрина, разрушающая единство мира, обосновывающая необходимость подчинения его сильнейшим. Достичь мирового господства можно лишь разобщив людей, лишив их сакральных корней их духовности, человеческого достоинства, идентичности.

Книга предупреждает об этой опасности. Европейская Межпарламентская ассамблея Православия набатно возвысила свой голос тревоги в связи с грозящей миру духовной дезинтеграцией, искусственно инициируемой Западом. ЕМАП практически уже исполнила своё предназначение и активно ведет эту работу, наращивая влияние в мировом сообществе.

Раздел I.

Духовные традиции и парламентаризм (вместо введения)
Тема предлагаемого сборника очень важна, так как  ее раскрытие  позволяет подвести итоги вот уже без малого 10-летней деятельности ЕМАП - Европейской Межпарламентской  Ассамблеи Православия (в дальнейшем МАП - Межпарламентской  Ассамблеи Православия). Это объединение, родившееся по преимуществу как региональное, сейчас включает в себя представителей парламентов десятков стран всех обитаемых континентов. Причем в отличие от других международных организаций оно не принимает решений, обязательных для участников, а воздействует на них силой православной духовности, тесно соприкасаясь с деятельностью не только властных и других светских структур, но и религиозных организаций, которые имеют возможность через Ассамблею доводить до сведения мировой  общественности свою позицию по тем или иным международным вопросам.

ЕМАП возникла в то время, когда ряд стран (восточноевропейские, исламские) переживали религиозный ренессанс, ставший ответом на духовную конформитизацию мира, осуществляемую сторонниками западных моделей глобализации.

Воинствующий американизм превращал человечество в духовное гетто, приверженность Традиции объявлялось признаком отсталости, а то и явной неполноценности. Под натиском глобалистского бульдозера меняли свой исторически сложившийся облик, а то и исчезали с географической карты целые государства, объявляемые то носителями мирового зла, то странами-изгоями. В такой обстановке обострились межнациональные и межконфессиональные отношения во многих регионах (на Балканах, на Кавказе, в Центральной Азии, на Ближнем Востоке и т.д.).  

И православная общественность по инициативе наших греческих коллег приступила к созданию объединения  православных парламентариев для того, чтобы, с одной стороны, с помощью парламентов соответствующих стран сохранить их православную идентичность, а, с другой - показать всему человечеству, что решающую роль в его объединении призваны сыграть не только военно-политические и экономические факторы, но и традиционная для большинства народов духовность, одним из ярчайших выражений которой  в  странах  поствизантийского  пространства  и  на     других связанных с ним территориях является православие, рассматриваемое богословием как наиболее полное воплощение идей раннего христианства.

Мы, русские, прекрасно понимаем, что духовность России никогда не возродиться без опоры на её исторические корни, неразрывно связанные как со светскими, так и православными традициями. 

Испокон веков говорилось, что русские значит православные. Но и другие народы, населяющие Россию, не отделены от своих традиционных религий. Поэтому каждый честный человек, любящий свой народ, уважающий его многовековые традиции, не может негативно или безразлично относиться ни к одной из религий, владевших сердцами и помыслами наших предков и сейчас зовущих молодое поколение быть чистыми, высоконравственными, трудолюбивыми, отзывчивыми.  Можно быть неверующим, даже атеистом, но при этом уважать Традицию, в том числе и запечатленную в верованиях, законодательно  защищать права верующих и их объединений.

Нужно признать, что и традиционные конфессии ныне утратили свой былой воинствующий характер, стали более толерантными, считающимися с выводами науки, мнением светских политиков. Разного рода фундаменталисты, экстремисты не определяют лица религиозных организаций в нашей стране. Эти организации объединяют людей, живущих в цивилизованном мире, испытывающих на себе влияние научно-технической революции, связанных между собой разветвленной сетью информационных каналов. Воинственность, агрессивность, экстремизм сегодня могут только оттолкнуть и от атеизма, и от религиозной веры образованных, культурных людей, которых на планете становится все больше.

Чужды современному человеку и размолвки, которые возникают (и возникали - в прошлом) на религиозной почве. Если составить научную типологию устойчивых верований, которые передавались из поколения в поколение, то легко обнаружить то общее, что характерно для них: идею разумности человека, его свободы, единства и соборной солидарности всех людей на земле. Все мечтают о счастье, спокойствии и благополучии. И каждая религия подсказывает свои пути достижения этих целей, которые, как показывает исторический опыт, только тогда устойчиво воспринимаются человеческим сознанием, когда отражают сущность бытия человека, его духовность.

Эта книга названа “Духовное единение”. Речь в ней идет отнюдь не о соединении религий, создании какой-то общечеловеческой религии, а о единении всех людей независимо  от их политических и научных воззрений, от их веры.

Ведь общество немыслимо без общей  духовности и основанной на этой общности культурной идентичности. Это, конечно, не экуменизм или прозелитизм, так как речь идет об единстве не самих религий, а духовных основ общественной жизни. То, что материальные основы общества едины, признано наукой. Но так же едины и духовные основы. В обществе будущего, несомненно, сохранятся и религиозные, и национальные, и культурные различия. Тем не менее оно будет единым в духовном отношении, так как у порядочных и просвещенных людей общие представления о добре и зле, о жизни и смерти, о счастье и беде, о путях достижения и своего благополучия, и благополучия окружающих.

Духовную общность человечества с особой силой осознаешь, когда оказываешься за пределами нашей Родины. Везде есть люди, хорошие и плохие, похожие на нас и в корне противоположные тому что  у нас принято называть приличным человеком. Много и различий, своеобразия, но коренное общее, составляющее суть духовности, пересиливает. Поэтому так отвратительны расистские разговоры о плохих и хороших, отсталых и передовых, реакционных и прогрессивных народах. Скажу прямо: у нас не меньше негодяев, трусов, приспособленцев, жуликов, чем, скажем в США, Германии, Израиле и т.д. И если русские могут гордиться чем-либо по сравнению с другими народами, то это отсутствием национальной амбициозности, замкнутости, шовинизма. И потому к нам до последнего времени с такой симпатией относились простые люди в любой стране, где бывали наши сограждане. 

Как президенту ЕМАП мне часто приходится встречаться с представителями разных религий, политических организаций. Участвовать в дискуссиях, преодолевать непонимание, предубеждения. Но не было случая, когда после острых словесных баталий мы не находили бы точки соприкосновения, а то и основы для достижения пусть не сейчас, а хотя бы в будущем взаимоприемлемого согласия. И дело тут не только в толерантности, политкорректности, а в том, что, в конечном счете, нам нечего делить. Все мы дети одной планеты, одного времени, у нас одни духовные корни, следовательно, одна судьба.  

В свое время много было написано об антагонизмах, делящих общество на враждебные классы, конкурирующие друг с другом нации, противостоящие военные и политические блоки. Сейчас всё, говоря словами Л.Толстого, “смешалось в доме Облонских”. Мир все больше и больше предстает единым, а не  расколотым на несостыкуемые части. Конечно, сохранились противоречия, есть общественные силы, противящиеся такому единству, но оно все больше и больше утверждается как ведущая закономерность экономического, культурного и политического развития человечества.

И в этом всемирном интеграционном процессе выпукло проявляется роль религий, объединяющих людей независимо от их расовой, национальной или государственной принадлежности.

В памяти одна поездка по святой земле - Палестине. Здесь зарождались мировые религии. Поражало межконфессиональное многообразие этой страны: мусульманские мечети соседствовали с синагогами, православные храмы с католическими соборами. Встречались и буддистские пагоды, и молельные дома приверженцев других религий. И всё было рядом, вместе, без видимого соперничества и взаимного неприятия.

Нас, представителей России, везде встречали с радушием, с открытой душой. На фоне величия многоцветной культуры этой древней земли казались взятыми на прокат из американских боевиков сцены межконфессиональной и межнациональной розни евреев и арабов. И все-таки мы чувствовали себя несколько настороженно: 

Ведь Израиль и Палестина, а с нею и весь арабский мир, были на грани долговременного военного конфликта. 

Меня поразило обилие памятников православной культуры, 

которые сберегаются здесь и евреями, и арабами, и другими народами Ближнего Востока, и представителями международных организаций.

За одним их поворотов горной дороги мы увидели притулившийся к склону старинный монастырь. Нас радушно встретили, познакомили с реликвиями, архитектурой, внутренними помещениями. Тепло попрощавшись с настоятельницей монастыря игуменьей Георгией, мы удобно расположились на сидениях, готовясь к длинной дороге. Привратница матушка Магдалина встрепенулась, забилась, как подранок, как птица в клетке, почувствовав улетающих собратьев. Руки к плечам, руки к плечам - ”не уезжайте, не уезжайте!”, руки к плечам, руки к плечам - “возвращайтесь, возвращайтесь!”. Но  автобус медленно набирал скорость, и тогда руки взлетели вверх. “До свидания, до свидания!” - метались они над головой, как две трепетные птицы. Крест на крест, крест на крест. Так и запомнились белые пятна - белое лицо в обрамлении черной накидки и две руки над головой, как два белых лебедя, готовых взмыть в небо.

Автобус медленно завернул вправо, а привратница осталась стоять в проеме  запертых ворот. Еще один поворот, второй, обогнули дугу горы и на четвертом зигзаге снова увидели остроконечный шпиль церкви на фоне зелени, коттеджи-кельи. Но вот все исчезло. Мы влились в шумный поток машин, мчавшихся по автобану  Иерусалим - Тель-Авив, устремились по нему к столице Израиля.

Впереди был отличный отель, затянувшаяся заполночь задушевная беседа с умнейшим отцом Серафимом, но поездка по святым местам  закончилась прощанием с горным  монастырем.

Возникла ассоциация: именно с такой горы, как сказано в Евангелии,  произнес свою знаменитую Нагорную проповедь Иисус. Он призвал людей к взаимной любви, всепрощению, умению жить не по канонам или заповедям, а по велению своего сердца, своей души. Здесь началась православная, то есть общехристианская духовность, которая как благая весть распространилась по всему свету. Верность этой духовности - не только в сознании, но и в генофонде сотен миллионов людей. С нею мы жили более   тысячи  лет. 

С нею и останемся, пока языки наших предков звучат на планете. 

В современном секуляризованном мире, где, как правило, церковь, религии отделены от государства, а человек пользуется свободой совести, парламенская деятельность не  может успешно развертываться без учета духовных традиций, присущих тому или иному народу.
«Мы видим важность миссии диалога православных парламентариев в предотвращении тех существующих тенденций, которые подчиняют общечеловеческие ценности каким-то политическим соображениям».

Вера в светлое, возвышенное, общезначимое - неотъемлемая черта ментальности гражданина любой цивилизованной страны. Именно духовные начала, формируемые с учетом исторического, в том числе многовекового религиозного опыта людей, способны объединить человечество в братскую, свободную от  диктата и подчинения семью. И парламентские институты как представительные властные органы, непосредственно выражающие общую волю и специфические предпочтения отдельных групп населения, призваны способствовать укреплению тех основ духовной жизни, которые являются  традиционными для данного народа, то есть  вошедшими в его сознание и повседневный быт.

Отношения Церкви с исполнительной и представительной властью складывались не просто. На протяжении всей истории религии существовало как бы две линии: подчинение абсолютной власти и взаимодействие с представительной властью (парламентом, вече и т.д.).  Наибольший урон церкви нанесло её огосударствление. Борьба общества с монархией      приводило   его к противостоянию с религией. Отделение церкви от государства делало её крепче, самостоятельней. Она становилась востребованной обществом и парламентом.

Известно, что в Древнем Риме, где не было после крушения республики даже зародышей парламентских институтов, христианство на протяжении долгого времени оставалась гонимой религией, хотя властные структуры действовали на основе религиозных принципов, заложенных политеизмом. Христиан обвиняли в вероотступничестве, даже атеизме. Существовавшие представительные органы, подчинявшиеся императорской воле, поддерживали антихристианскую настроенность и господствующих слоев, и значительной части  римского плебса.  Но в самих раннехристианских общинах преобладали демократические порядки, в том числе и связанные с равноправием их членов и выборностью лиц, исполняющих общественно значимые функции.

Даже на Руси, принявшей христианство в конце Х века,  христианские общины сохраняли свою самостоятельность несмотря на наличие назначаемого Константинополем митрополита. Епископы стояли во главе этих общин, а не епархий. Священники избирались в приходах из местных жителей, владеющих грамотой и знавших правила богослужения. На началах выборности, коллективизма и представительства строилась жизнь и в соседской (территориальной) общине - верви -, преобладавшей форме общественной организации у восточных, западных и южных славян. А на Западе в это время насаждались деспотические порядки безоговорочного подчинения духовным и светским феодалам.

Первый русский город, где существовала влиятельная христианская община, - Новгород - обладал фактически республиканским строем со своим парламентом - вече и его учреждениями. Вечевое устройство утвердилось также в Пскове и в других городах Северо-Западной Руси, а затем и во всех русских землях.

Территориальная община - марка - сложилась и у германских племен, в том числе жителей юга Скандинавского полуострова, откуда на русские земли пришли варяги. Как свидетельствуют некоторые источники, именно они принесли на Русь христианство
. Еще до крещения Киева, как отмечалось выше, среди новгородцев было немало христиан, связанных  с варягами. По данным тех же источников Владимир, бывший по-началу новгородским князем, воспринял новую веру через христиан-варягов. Да и его бабушка-псковитянка княгиня Ольга - вдова варяжско-киевского князя Игоря - была христианкой. 

Варяги сохранили на новгородской и других русских землях вечевое устройство, которое намного превосходило по своему влиянию княжескую власть. Кстати, и в самой Скандинавии, как и на южном побережье Балтийского и Северного морей, особенно в торговых городах действовали первые парламенты, объединявшие свободных жителей на основе сословного представительства. Характерно, что и в Англии парламент, считающийся первым в Европе общенациональным представительным органом власти,  возник после завоевания этой страны христианами-нормандцами. Но еще раньше такой парламент появился в Швеции.

На Руси византийская система административной централизации государственного управления и подчинения строгой  иерархии церковной организации стала утверждаться лишь с времен Ярослава  Мудрого
. Но и она не затронула периферийных частей государства, продолжавших жить на основе общинно-вечевых принципов. Не исключено потому и то, что католицизм, насаждавший строгую духовную и светскую субординацию, поэтому так решительно отвергался большинством населения, прежде всего, простым  людом. Да и византийская иерархическая  система, создаваемая княжескими и церковными властями, вызывала массовые протесты, сопровождавшиеся погромами и кровопролитием, практически во всех частях молодого государства и его центрах (Киеве, Новгороде, Суздале и т.д.). Эти протесты поддерживались и православным священством, державшимся за демократические принципы церковной организации и государственного управления.

Весьма показательно, что  один из основателей доктрины европейского либерализма А.Токвиль в своей книге "Демократия в Америке", показывая решающую роль  католической религии в создании этого государства, тем не менее отмечал: "Католичество можно сравнить с абсолютной монархией"
. Этого нельзя было сказать о православии до его окончательного подчинения государству при Петре I. 

Утверждение парламентских традиций в Западной Европе связано в значительной степени с протестантизмом, выступившим против деспотизма Ватикана и зависимых от него светских феодалов. Англиканская епархиальная церковь, отделившаяся от  римско-католической по решению короля Генриха VIII и британского парламента в 1534 г., способствовала развитию парламентаризма и устранению зависимости страны от римских пап. Примерно тогда же лютеранство стало официальной государственной религией в Швеции, что укрепило позиции действовавшего на протяжении нескольких столетий сословно-представительного парламента. Протестантизм приняли и многие города и княжества Германии, кантонов Швейцарии, Дания, Норвегия, Финляндия, многие земли Прибалтики, Голландии, британские колонии в Северной Америке и т.д. И везде в этих районах вызревали ростки парламентаризма. 

Даже в России, покончившей после Смутного времени с сословно-представительным устройством и ставшей при Петре I абсолютной монархией, зарождались парламентские идеи, некоторые из которых проникли и через посредство переселившихся с Запада протестантов (в том числе  принявших православное крещение). Достаточно сказать, что Екатерина II в переписке с Вольтером и Дидро выступала сторонницей идей парламентского ограничения абсолютной монархии. Ее внук Александр I, обещал ввести в стране элементы парламентского устройства, но учитывающего православную традицию. Однако сложная международная обстановка, связанная с завоевательными походами Наполеона, а затем и начавшаяся Отечественная война помешали осуществить намечавшиеся реформы. 

Ближайший помощник царя по их разработке М.М.Сперанский, присходивший из православной духовной семьи,  все же составил проект созыва в 1810 г. Государственной Думы, которая, как предполагалось, могла бы соединить в себе качества традиционного  для России сословного представительства и западного (английского) парламента. Этот проект был реализован лишь через 100 лет "отцом" российского парламентаризма С.Ю.Витте. 

Длительное отсутствие парламентской системы закреплялось фактическим подчинением православия самодержавному устройству. Петр I ликвидировал патриаршество и превратил православных иерархов в чиновников, находящихся  на службе в духовном ведомстве. И значительная часть православной элиты ревностно служила самодержавию, хотя в приходах повседневная жизнь строилась на принципах самоуправления и представительства, близких парламентским. 

Православная общественная мысль, представленная многими выдающимися умами России, прежде всего славянофилами, противопоставила идее западного парламентаризма традиции общино-представительного государственного устройства на Руси. В ХХ веке Церковь активно поддерживала создание Государственной Думы, направила в нее большое число своих представителей. Так, в III Государственной Думе духовенство составляло более 10% депутатов. В IV Государственной Думе эта доля значительно возросла. Представители клира и религиозной общественности задавали тон на многих заседаниях и в комиссиях Думы.

Но Дума оставалась светским учреждением, как и все парламенты, действовавшие в Европе и Америке. Ориентируясь на религиозную духовность, они, тем не менее, исходили из сугубо демократического принципа отделения церкви от государства. Как писал французский государственный деятель, историк и литератор  А.Токвиль, именно такое отделение и позволило религиозным организациям занять ведущее  положение не только в духовной, но и в политической жизни США. Религию он называл первым политическим институтом страны
. Именно это и гарантировало устойчивость демократических порядков. "Не свобода, а деспотизм может существовать без веры", - писал А.Токвиль
. Особую роль религии как политического института он видел в том, что она обеспечивает стабильность политического устройства, сплочение нации в единый народ. Как отмечал Токвиль "… относясь с уважением ко всем тем демократическим инстинктам, которые не противоборствуют религиозным представлениям, и даже пользуясь поддержкой некоторых из них, религия может успешно сражаться с духом индивидуальной независимости - самым опасным из ее врагов"
.

В России православие в полном объеме выполняла эту роль, укрепляя политическую стабильность государства. Однако отсутствие полноценных парламентских учреждений ограничивало роль православия в политической сфере. Это противоречило традиционному стремлению православия к самостоятельному воздействию  и на общество, и на власть. Но обласканная самодержавием, Православная церковь мирилась с подчиненным положением, что вело к падению ее авторитета в сознании народных масс. И лишь с образованием Государственной Думы и созданием связанных с нею православных общественных движений (Союза русского народа, Союза Михаила-архангела и т.д.) самостоятельная роль церкви в политической жизни стала проявляться. 

Абсолютизм вынужден был опираться на одну зависимую от него или поддерживающую его религию. Религиозные общины при этом чувствовали свою подчиненность, что снижало и степень их свободы, и общественный авторитет.

В светском, плюралистическом государстве парламент представляет весь спектр гражданского общества и религиозные организации свободны в своем выборе. Действуя предельно самостоятельно, они участвуют во  всех гражданских и социальных проектах общества, оказывая на него огромное влияние. Именно в связи с этим общество заинтересовано в укреплении религиозных общин и через парламент, представительную власть реализует этот общественный интерес.

Светское государство с парламентской системой правления предоставляет большие возможности для деятельности церкви, чем абсолютная форма правления. 

Важнейшая задача парламента - не навязывать обществу те или иные взгляды, а отражать в законодательной деятельности интересы различных его слоев. Автор Декларации независимости США - важнейшей составной части американской конституции - великий мыслитель, демократ и гуманист Т.Джефферсон, будучи членом законодательного собрания штата Виргиния, писал в 1786 г., что "… после стольких веков, когда ум человека принужден был служить вассалом королей, священников и аристократов, … как это почетно для нас - создать первое законодательное собрание (имеется в виду Генеральная  Ассамблея Виргинии - В.З.), которое имело смелость провозгласить, что разуму человека можно доверять формирование его собственных мнений"
. Об этом будущий третий президент США , автор принятого в Виргинии "Акта об установлении религиозной свободы", с гордостью  сообщал своему другу и соратнику Дж. Мэдисону, будущему четвертому президенту США.

Вся мировая практика парламентаризма подтверждает, что парламент, даже если его заседания и открываются именем божьим, должен оставаться светским учреждением. Когда в 1787 г. на заседании Конституционного Конвента, принявшего Конституцию США, старейший его депутат всемирно известный ученый и мыслитель Б.Франклин предложил начинать каждое очередное заседание Конвента чтением молитвы, ряд депутатов выступили против и это предложение не прошло
.

Во всех странах парламенты, действуя как светские организации, оберегают духовные корни культуры, образования, семейных отношений, гражданственности, умения и стремления жить в мире и дружбе с другими народами. На это направлена целая система законодательных актов, обеспечивающих стабильность  общественного устройства той или иной страны, защиту прав и свобод    граждан, солидарность со всем мировым сообществом народов.

Особое место в законодательстве большинства стран занимают проблемы религии деятельности религиозных организаций. В Российской Федерации действует Федеральный закон "О свободе совести и о религиозных объединениях", принятый Государственной Думой 19 сентября 1997 и подписанный Президентом РФ 26 сентября 1997 года. Он признал "особую роль православия в истории России, в становлении и развитии ее духовности и культуры". Одновременно выражено уважение к остальным ветвям христианства, к исламу, буддизму, иудаизму и другим религиям, составляющим "неотъемлемую часть исторического наследия народов России".

Ряд важных правовых норм, регулирующих деятельность религиозных организаций, содержатся в законодательстве Грузии, Греции, Болгарии, Словакии, Испании, Литвы, Австрии, США, ФРГ и других  стран. Общая направленность принятых законодательных актов - это обеспечение свободы совести и вероисповеданий, освобождение канонической деятельности религиозных организаций от административного контроля и других форм административного вмешательства со стороны государства, признание равенства перед законом всех действующих в данной стране религиозных конфессий, определение порядка судебного преследования тех из них, которые нарушают этот закон.

В ряде законодательных актах говорится о традиционных для  той или иной стране религиях. Так, Конституция Грузии (статья 9) "признает исключительную роль Грузинской православной церкви в истории Грузии". Конституция Греции (статья 3) провозглашает: "Господствующей в Греции религией является религия восточно-православной церкви", Согласно Конституции Болгарии (статья 13) традиционной религией в Республике Болгария считается восточно-православное  вероисповедание. В Конституции Словакии говорится о культурном наследии предков, в том числе особо выделяется наследие православных святых Кирилла и Мефодия. Конституция Испании обязывает публичные власти "принимать во внимание религиозные верования испанского общества и поддерживать отношения сотрудничества с католическим и другими вероисповеданиями" (статья 16.3). Конституция Италии также выделяет католическую Церковь, пользующуюся независимостью  и суверенностью в принадлежащей ей сфере (статья 7). 

Конкордат от 18 февраля 1984 года, заключенный Итальянской Республикой и Католической церковью, признает ценность религиозной культуры, а принципы католицизма - "историческим наследием итальянского  народа" (статья 9.2). В Англии Англиканская церковь является государственной. Даже католики, от которых в свое время отделилась эта церковь, ощущает свою второсортность: отсюда стремление католиков Ольстера к воссоединению с католической Ирландией.

О традиционных церквах и религиозных организациях говорится в Конституциях Литвы (статья 43), Армении, Кипра, Польши, Венгрии, Румынии, ряда латино-американских стран и т.д. Как правило, это страны православные и католические.

В ряде исламских, буддистских странах понятие "традиционная религия" закреплено законом.

В протестантских государствах законодательное оформление этого понятия чаще всего не применяется. Так в поправке I к Конституции США установлено, что Конгресс не имеет права "издавать ни одного закона, относящегося к установлению религии".

В Конституции Российской Федерации также отсутствует термин "традиционные религии". Нет его и в Федеральном законе "О свободе совести и о религиозных объединениях".

Между тем, почему-то в ПАСЕ проявили озабоченность в связи с принятием в России Федерального
закона "О свободе совести и о религиозных объединениях", усматривая наличие в нем норм, оказывающих предпочтение традиционным религиям. По этому закону, утверждали авторы поправок к нему из ПАСЕ, "все те, кто наметил свой путь в Россию, или те, кто только что  вышли из своего подпольного прошлого, будут лишены своих основных прав". Ничего подобного в российском законе разумеется нет. Оговорено только (в статье 27.3, абзац 3), что религиозные организации, не имеющие документа, подтверждающего их существование на соответствующей территории не менее 15 лет, пользуются правами юридического лица лишь при условии ежегодной перерегистрации до наступления пятнадцатилетнего срока.

Такие оговорки есть в законодательстве и других стран. В Литве, например, религиозные сообщества могут обращаться относительно их государственного признания спустя не менее 25 лет после их первичной регистрации в Литве. В Латвии вновь образованные религиозные организации, не принадлежащие к уже зарегистрированным в государстве религиозным союзам, церквам, обязаны в течение первых 10 лет проходить ежегодную перерегистрацию в Министерстве юстиции с тем, чтобы этот орган убедился в лояльности их Латвийскому государству и соответствии их деятельности законодательным актам.

В проекте закона Австрийской Республики "О религиозном обществе одного вероисповедания как субъекте права" предусмотрено, что для получения статуса официально признанной религиозной организации она должна легально просуществовать в стране не  менее 15 лет. Подобные же ограничения содержатся и в законодательстве ряда других стран. Их цель - не допустить бесконтрольной деятельности так называемых новых религий и сект, которые  нередко прикрывают псевдорелигиозностью откровенные правонарушения, экстремизм, человеконенавистничество, терроризм. 

Для противодействия этому  Европейский парламент еще 12 февраля 1996 года принял постановление о религиозных сектах в Европе, в котором призвал активнее использовать существующие правовые акты и инструменты, чтобы "противодействовать нарушениям основных прав, ответственность за которые несут секты" и "не предоставлять статус религиозной организации автоматически". Российский закон "О свободе совести и о религиозных объединениях" и стал ответом Российского государства на призыв Европарламента к координации усилий всех европейских стран в борьбе с сектами.

К сожалению, эта инициатива не была адекватно воспринята европейским сообществом. Так, в марте 1998 году мне пришлось письменно посылать ответ на запрос 15 членов Комитета по культуре и образованию ПАСЕ. В ответе говорилось, что цель принятого закона не запрещать, а защищать религиозные организации; отмечалось что:

- в данном Законе  нигде не зафиксировано, что “будут признаваться … только те церкви и религиозные организации, которые могут подтвердить свое существование до 1982 года”. Срок в 15 лет с момента начала религиозной деятельности в России установлен для тех религиозных групп, которые хотели бы получить специальный статус “религиозной организации”, дающий право на льготы; 

-все религиозные объединения, начавшие свою деятельность в России в период с 1982 по 1997 год, признаются государством, а те, кто уже зарегистрирован, сохраняет права юридического лица. Однако до достижения ими 15-летнего срока существования их деятельность будет более тщательно изучаться государством с целью предотвращения таких возможных правонарушений, как “жестокое обращение с людьми, сексуальные домогательства, незаконное лишение свободы, торговля людьми, подстрекательство к насилию, распространение расистских воззрений, уклонение от уплаты налогов, незаконное перемещение капиталов, торговля оружием и наркотиками, нарушение трудового законодательства, незаконная врачебная деятельность”; 

- никакая религиозная организация не поражается “в своих основных правах”. Право юридического лица она может получить, зарегистрировав некоммерческую (общественную) организацию. До истечения 15-летнего срока существования религиозное объединение будет не вправе лишь: 

1) иметь дополнительные налоговые льготы, предоставляемые государством с учетом конституционного принципа отделения  религиозных организаций от государства (на общественные объединения этот принцип не распространяется);

2) пользоваться  отсрочкой от военной службы, представляемой  священнослужителям;

3) направлять своих представителей в государственные организации: армию, милицию, школы, тюрьмы и т.д., где требуется подтверждение официального религиозного статуса.
Также подчеркивалось, что:

- пятидесятники существуют в России около 100 лет, баптисты - 130 лет, адвентисты - 110 лет, мусульмане - 1400 лет, православные старообрядцы - 330 лет, православные, альтернативные Московскому патриархату - 72 года. “Армия спасения”, мормоны и  квакеры появились недавно, однако, будучи уже зарегистрированными, сохраняют статус юридического лица и право учреждать общественные организации с правами юридического лица;

-большинство из перечисленных прав принадлежат в России каждому гражданину как физическому лицу, и он индивидуально или совместно с единоверцами может пользоваться ими в религиозных целях при соблюдении общего для всех законодательства.

Проект этого принципиально нового закона был одобрен в конечной редакции 15-ю крупнейшими конфессиями России: Русской православной церковью, Католической церковью, Синагогой, баптистами, адвентистами, пятидесятниками, лютеранами, мусульманами, буддистами и др.

Российская Федерация в лице обеих палат ее Парламента, Президента и Правительства признала, что закон соответствует Конституции Российской Федерации и международному праву. Отдельные недостатки и неточности, присущие ему, не могут повлечь никакой дискриминации. Закон во многих отношениях демократичнее аналогичных законодательных актов многих европейских стран.

ПАСЕ, отмечалось в моей записке, очевидно, получила искаженную информацию о законе. Для объективной оценки, помимо доброкачественного перевода с русского языка, требуется также рассмотрение данного закона в совокупности с иными законодательными актами России, образующими единое целое в правовом регулировании некоммерческой общественной деятельности. Вроде бы удалось убедить европейских парламентариев, но критическое отношение к закону все же сохранилось. И связано это, прежде всего,  с тем, что он создал препятствия на пути деятельности в России новоявленных сект и псевдорелигий.

При этом, конечно, не может быть и речи об ограничении свободы исповедания. Это понимала еще в XVIII веке одна из мудрейших правительниц России Екатерина II. В "Наказе" комиссии по подготовке нового Соборного Уложения она писала: “В столь великом государстве, распространяющем свое владение над столь многими разными народами, весьма бы вредным для спокойствия и безопасности граждан был порок - запрещение или недозволение их различных вер... 
Гонение человеческие умы раздражает, а дозволение верить по своему закону умягчает и самые зачерствелые сердца и отводит их от заматерелого упорства, утушая споры их, противные тишине государства и соединению граждан”. 

В условиях глобализации, когда сторонники разных религий находят новое место жительства и постоянную работу в странах, не входящих в зоны канонической деятельности тех или иных религиозных конфессий, расширяются возможности именно тех религий, которые не отгораживают себя крепостной стеной от других вероучений. Неспособность духовно  воздействовать на иноверцев, массами переселяющихся в западные страны, породила у некоторых социологов и богословов представление о грядущем в третьем тысячелетии конце христианской эры, о вступлении человечества в этап модернизированного христианства, то есть постхристианства. Проводниками идей обновления классических религий и выступают всевозможные секты и новые религии, подрывающие основы традиционной духовности человечества.

Коренным изменениям подвергаются и существующие религии, в том числе католицизм и протестантизм. Даже современный ислам, сохраняющий фундаменталистские влияния, стал объектом духовной экспансии со стороны различных сектантских и псевдосектантских организаций (талибы, ваххабиты и т.д.).

На этом фоне  мощно, как неприступная скала, выделяется православие, которое стремится не к расширению сферы своего влияния, а к углублению благотворного воздействия на умы и души современных людей. Сейчас православные общины существуют в большинстве стран мира. На протяжении веков и десятилетий они действуют в Греции, на Кипре, в Болгарии, Югославии, Боснии, Македонии, Албании, Румынии, Словакии, Польше, ФРГ, России, на Украине, в Белоруссии, Грузии, Армении, Азербайджане, Казахстане, Кыргызстане, Туркменистане, Узбекистане, Таджикистане, Японии, Китае, Финляндии, Эстонии, Латвии, Литве, Турции, Сирии, Ливане, Эфиопии, США, Австрии, Канаде, Австралии, в ряде других стран. Эти общины объединены 15 поместными  православными церквами, поддерживающими между собой подлинно братские отношения. Роль поместных православных церквей в жизни современного общества неуклонно возрастает. И это тонко учитывают парламенты этих стран.

К сожалению, единство православия не всем по душе. Предпринимаются попытки расколоть его, навязать нашим народам религиозные верования, враждебные православию. 

Важнейшее преимущество православия - в том, что оно включает в себя элементы как западных, так и восточных верований. Оно близко ко всем древним ветвям христианства, к гуманистическим элементам иудаизма, к мирному и просвещенному исламу, к буддизму, индуизму, другим великим религиям. Потребность человечества в новой, очищенной от собственнических устремлений и державных амбиций духовности открывает сердца православию. Оно не стало  религией "золотого миллиарда". Поэтому ему близки и понятны тяготы и страдания гигантского большинства населения земли. 

Наконец, православие гуманистично и демократично по своему внутреннему содержанию и внешней организации. Православные общины - это маленькие парламенты, основными ячейками которых являются самые устойчивые формирования человеческой общности - семьи. А объединения православных общин - поместные церкви - это многоцветный плюралистический мир, развивающийся в интересах не только всего православного сообщества, но и человечества в целом.

Традиции православия и парламентаризма во многом пересекаются, совпадают. Известно, что греческая, эллинистическая культура, основанная на гуманизме, стала колыбелью православия. Но ведь Афинская агора - это, по сути дела, первый в истории республиканский парламент. Недаром через древнеримскую парламентскую систему традиции парламентаризма, зародившееся в Греции, были восприняты молодыми варварскими государствами Европы, в том числе Швецией, Англией, итальянскими  и германскими государствами, шляхетской Польшей, древнерусскими землями с вечевым устройством и т.д.

Православие выступает за стабильность общественного развития. Потому оно консервативно. Но такой же традиционалистский характер носит и парламентская деятельность в целом, в том числе в таких ведущих странах как Великобритания, США, Франция, Испания, латино-американские государства.

Православие активно участвует в формировании Объединенной Европы, в государственном переустройстве её восточной части. Это способствует росту его авторитета и влияния на все общественные процессы, в том числе и на деятельность  представительных органов власти. Но особенно велика роль православия в защите и сбережении духовных основ народной жизни. В последнее десятилетие оно проявило себя как защитный экран духовной идентичности народов поствизантийского пространства. А это значит и в защите их государственности. И сейчас все активнее раскрывает свои возможности также и в других странах, и на других континентах. 

Жизнь показала, что там, где ослабевала защитная роль православной духовности, даже самые демократические государства с их парламентскими институтами трещали по швам, а то и разваливались. Сейчас в ЕМАП активно сотрудничают представители парламентов 23 стран. Это Австралия, Албания, Армения, Белоруссия, Болгария, Голландия, Греция, Грузия, Казахстан, Кипр, Латвия,  Литва, Молдова, Нидерланды, Польша, Россия, Румыния, Словакия, Уганда, Украина, Швеция, Эстония, Югославия. 

У такой большой семьи и большие возможности. Нужно только по-разумному использовать то богатство, которым не располагает ни одно из международных объединений: нашу уникальную духовность. Ее основа -  великая Традиция наших народов. Она призвана пронизывать всю  политическую и общественную  жизнь граждан, тяготеющих к православию. Именно оно полнее всего  воплощает идею полноценного, подлинно трудового и свободного, коллективистского гражданского общества, являющегося идеалом   общественного устройства, стержнем и вершиной которого является парламент.

Защитой такого общества призвано быть государство с его парламентскими институтами и действующими на основе принципов народовластия управленческими структурами. Триада, порожденная духовной Традицией: сильное демократическое государство, крепкое гражданское общество, надежная парламентская система - вот что способно обеспечить стабильность и устойчивое прогрессивное развитие наших стран, устремленных к тому, чтобы увлечь за собой на дорогу созидания вселенской справедливости все человечество.

Россия - самодостаточная страна в религиозном отношении. Здесь действуют все традиционные религии и конфессии, отражающие исторические потребности её многонационального народа. Роль парламента в многоконфессиональном, многонациональном и плюралистическом обществе чрезвычайно важна и общественно значима. 

Раздел II. Международное объединение православных парламентариев

Время собирать камни



Предлагаемый раздел дает читателю возможность понять как начиналась Европейская Межпарламентская Ассамблея Православия (ЕМАП), как складывалась ее идеология, организационная структура, нарабатывался опыт взаимодействия национальных делегаций. Это начало, но идеи, заложенные Афинской конференцией, не утратили значения на протяжении всего периода деятельности Движения.

Будучи воплощением духовной общности народов и других групп населения, воспринимающих православную ойкумену как свой родной дом, оно не рекламирует свою многогранную работу и уж, конечно, не использует в популистских целях технологии черного PR (public relations). Поэтому и российская, и мировая общественность явно недостаточно осведомлена об этой работе. И предлагаемая книга призвана восполнить недостаток массовой информации о делах православных парламентариев.

Когда возникла наша организация, целью ее было позитивно содействовать сохранению многовековых связей между народами, воспринявшими православную культуру. После падения первых  вселенских центров христианства Рима и Константинополя рухнул и третий Рим - гигантская православная держава, созданная Москвой.  Православной мир опасался, что западный глобалистский бульдозер расчистит среду обитания православных  народов для насаждения на гигантских  просторах Евразии прозападной духовности, всегда осуществлявшей экспансию на Восток.

ЕМАП должна была духовно сплотить  носителей и защитников православной культуры, помочь выстоять в трудной борьбе с чужебесием поместным православным  церквам, давно уже утратившим вселенский характер, который сохраняет католицизм, и превратившимся в ревностных хранительниц национальных традиций своих народов и их общего богатства - православной духовности.

Автору настоящей книги было доверено православной общественностью возглавить  объединение православных депутатов. Скажу прямо,  что я воспринимал это доверие как выражение надежды православных братьев на то, что  великая Россия, в который уж раз  изменившая свой геополитический облик, снова станет собирательницей православного мира, каковой она была после падения Константинополя, после освобождения православных народов Восточной Европы от турецкого владычества, после разгрома фашистских захватчиков, ненавидивших православие.

Но реальная работа Ассамблеи вышла далеко за пределы первоначального замысла. Мы  не стали региональной организацией, а активно взялись за обсуждение и решение  доступными нам  средствами проблем поистине глобального значения.

Здесь и сохранение единства европейской культуры, ее идентичности и вместе с тем усиление ее интегрирующего воздействия на всю мировую цивилизацию, и проблемы духовно-нравственного просвещения и образования, построения бесконфликтного общества, обеспечения стабильности и устойчивого мирового развития, и придание процессу глобализации подлинно гуманистического и демократического характера, и укрепление традиционных общественных институтов (семьи, религии, родовых и общинных объединений), и социальная деятельность православной общественности, и защита традиционной духовности от  новых ересей и сект, и сохранение экологии жизни духовно близких народов, и  противодействие угрозам системного кризиса мирового постиндустриального общества, глобальной экономики и государственных институтов власти, и кризис либеральной доктрины переустройства мира, и потенциал развития человека в условиях христианской цивилизации, и взаимодействие духовных традиций с парламентаризмом, и миротворческая деятельность ЕМАП в связи с возникавшими военными конфликтами, и  укрепление  сотрудничества  со  всеми   религиозными конфессиями, заинтересованными в сохранении мира и стабильности на планете.

Приводимые в книге высказывания государственных и общественных деятелей, представителей православных церквей (они, как правило, даны во врезках в основной текст) свидетельствуют о восстребованности Ассамблеи и высокой оценке результатов этой деятельности. Она выросла, выдержала проверку временем в нелегкой для православия и поствизантийского пространства исторической обстановке. 

Менялись участники мероприятий, проводимых ЕМАП и Фондом единства православных народов. Но от конференции к конференции разрастался духовный багаж, который  парламентарии передавали православной общественности, и приобретали все большую эффективность и жизненность, принимавшиеся нами решения и рекомендации.

В библейской книге Екклесиаста содержатся вещие слова о суетности всех сует, самого бытия человека. В потоке времени исчезают возвышенные и благородные дела, пропадает, а то и искажается память о подвижниках и героях. И потому не хочется, чтобы эта книга воспринималась только как антология идей, разработанных  и обсуждавшихся Ассамблеей.

Ведь мир меняется, в небытие уходят поколения, народы, целые государства. А православие хранит свою вечную молодую силу.  Так и наша организация - уйдет поколение ее основателей, выдвинутся иные люди, вооруженные новым опытом, новыми идеями. К ним, прежде всего, и обращено данное издание. Не наталкивайтесь снова на проблемы, уже поставленные или даже решенные, ищите свои ответы на новые вызовы времени, вырабатывайте новые подходы к определению своих национальных интересов. Вне взаимодействия со всем мировым  сообществом они теряют свою значимость в глобализированном мире.

Меняется и православие. Оно остается важным  фактором формирования  общемировой духовности. Православие призвано взять на себя миссию духовного сплочения всех религиозных конфессий. И наша Ассамблея уже переступила рамки православного мира, все больше превращаясь в центр утверждения новой духовности, не разъединяющей, а соединяющей людей независимо от их расовой, национальной или конфессиональной принадлежности. 

Роль Православной Церкви  исключительно  велика  в  истории народов Европы, Средней и Центральной Азии, Дальнего Востока и Сибири, Северной Америки, Австралии, ряда африканских стран. 

Но отмечающее двухтысячелетие   христианства человечество   

находится в новой исторической и геополитической реальности.   И, казалось бы, закономерен вопрос: а согласуются ли духовные ценности Православия с этой новой реальностью? По нашему твердому убеждению, Православие ещё более актуально для решения вопросов сегодняшнего дня.

Мы убеждены, что нынешние кричащие  проблемы  невозможно решить без
включения в их разрешение высоких духовно-нравственных принципов, выработанных многовековой Православной Традицией.
Православие не есть обочина   или   периферия   в   жизни человечества, как  это  пытаются  доказать  некоторые политики и известные общественные  деятели,  приверженные  иным  традициям, иной системе координат.

Между прочим,  Православный мир в отличие от них никогда не стремился насильно  или обманным путем навязать другим народам собственные взгляды, чем сегодня активно  занимаются  многие  западные  миссионеры  и проповедники. Этим  Православный  мир уже много веков назад явил всему человечеству подлинное лицо религиозной свободы.

Православные народы могут и должны интегрироваться в единую Европу:

Во-первых, как целое,  взаимозависимое  поствизантийское пространство;

Во-вторых, только при  сохранении  собственных  духовных, культурных, социальных традиций, своего православного менталитета;

В-третьих, этих  целей  возможно   достичь   при   развитии собственных традиций   наших   народов,   лучших   завоеваний человеческого духа: нравственных начал, социальной справедливости, истинной свободы для всех.

В таком же качественном состоянии православные призваны содействовать интеграции всего обитаемого пространства Земли. Лишь в этой  парадигме  можно  достичь  подлинного  мирного сосуществования и сотрудничества всех народов.

Ценности православного миростроительства особенно актуальны для преодоления человеческой  вражды,  межэтнических  и национальных конфликтов.  Так, например, мы могли бы выступить с инициативой создания эффективной системы  безопасности для национальных и религиозных меньшинств  в   православных   странах   и    на    сопредельных территориях, где  сегодня  полыхают  очаги  конфликтов.  

Нам представляется также,  что создаваемые нами структуры могли бы взять на себя и инициативу выступить с конкретной  программой более  тесной  интеграции многих сторон жизни связанных с православием стран Восточной Европы, Балканского полуострова, а также других регионов. Таким образом, было бы положено организационное начало практическому единению православных народов.

Значительную роль в этом процессе,  как нам представляется, могли бы  сыграть  Греция  и  Россия.

Греция – как единственный православный член Европарламента, а  Россия  –  как  единственный  православный  член    Совета Безопасности ООН и страна, где проживает самое большое в мире число приверженцев Православия.

Важно также  поддержать  намерение основателей Ассамблеи, использовать все имеющиеся возможности,  чтобы расширить влияние православного  вероисповедания  в  деле поиска решения множества проблем,  которые в большом количестве стоят перед  человечеством: охрана  окружающей среды,  социальные проблемы,  психологический дискомфорт, расизм, упадок духовности  и т.д. 

Мы убеждены, что Православие располагает колоссальными  возможностями  для  укрепления  контактов   между политиками, правительствами, парламентами, церквами, культурными фондами,  отдельными гражданами, в том числе между европейцами и другими народами.

Не ограничиваясь этим,  надо смелее использовать  потенциал православной духовности  для  продвижения идей взаимовыгодного и равноправного сотрудничества в рамках Европейского Экономического Сообщества и других международных организаций.

Мы долго разбрасывали камни и ворошили завалы прошлого. Наступило "время  собирать камни" (Еккл. 3:5).

Европейская межпарламентская ассамблея православия – десять лет: итоги и перспективы

Прошло  без малого 10 лет с момента создания по инициативе греческого парламента  Европейской Межпарламентской  Ассамблеи Православия (Е МАП). Это были годы бурных и острых дискуссий, глубоких раздумий, сомнений, обобщений актуальных проблем Православия в современном бушующем, противоречивом мире.

И десятилетняя деятельность организации ярко и наглядно подтвердила тот факт, что ЕМАП не только состоялась, но и активно развивается, оказывая определенное воздействие на интеграционные процессы в Европе, глобальные явления мирового плана.

Страны, где сильно влияние православия, - свободолюбивые,  отстоявшие свою свободу и независимость в жесточайшей борьбе  с иноземными поработителями, в том числе и с фашизмом. Сегодня парламенты - главные защитники демократического строя, традиций народовластия, духовной самобытности этих стран, которые реакционные мондиалистские силы пытаются переделать, усреднить, унифицировать на западный манер. По существу - обезличить, лишить истории, Традиции, духовного наследия.

Европейская Межпарламентская Ассамблея Православия объединяет усилия парламентариев, направленные на сохранение единства православного мира, укрепление демократизма составляющих его государств и развитие добрососедских отношений со всеми народами, готовыми к взаимному сотрудничеству. Это не военный блок, не политический союз, не экономическое сообщество. Парламентариев сближает общая духовность, стремление к сохранению православных традиций, братство и дружба между народами, не раз проливавшими свою кровь за свободу и благоденствие друг друга.

Некоторые политики склонны видеть в Ассамблее Православия чуть ли не межгосударственное объединение, противостоящее НАТО или Европейскому Союзу. Но мы не отделяем себя  ни от Европы, ни от остального мира. Наша цель - духовное объединение, духовное возрождение всех, кому дороги традиции православия. А православие, как и христианство в целом, наднационально. Ему чужды политические и властные амбиции. Его сторонники хотят одного: жить в мире и добром согласии со всеми, помогать нуждающимся и осуществлять только одну экспансию - распространять по свету идеи любви, добра и братской взаимопомощи.

Ассамблея открыта и для  дискуссии со сторонниками других конфессий, если они  с  уважением относятся к исторической роли православия. И наши международные контакты показывают, что нас понимают и иудеи, и мусульмане, и буддисты, и, конечно, наши кровные братья - католики и протестанты.

С инициативой создания ЕМАП выступил Парламент Греции. Эта маленькая страна - мать всей европейской и ближневосточной  культуры. Нет образованного человека на Земле, который не испытывал бы трепетное чувство, посещая Акрополь, остатки Парфенона, любуясь в музеях творениями Фидия, Мирона, Праксителя, Скопаса, Лисиппа. За свою верность православию народ Греции не раз подвергался жесточайшим испытаниям. Но всякий раз, с помощью всего христианского мира, сохранял свою духовность. 

Нужно отдать должное Парламенту Эллинов, Комитету по религии и православию, Генеральному секретарю ЕМАП  Орестису Папастратису и его заместителю Василию Корахаису, внесшим большой вклад в организацию и учреждение ЕМАП. Фактически все начиналось с нуля, требовалась и личная инициатива и энергия, и организаторские способности, и умение согласовать самые различные позиции и, что особенно важно,  найти непростой консенсус. 

И вот нашей организации идет десятый год. Об этом хочется сказать еще и потому, что в начальный период было достаточно много скептиков,  предрекавших нам скорую гибель. Но, видимо, у нас была такая вера в наше дело, а как говорится в Евангелии, ее достаточно иметь хоть с горчичное зерно, что Ассамблея выдержала все испытания.

Несмотря на пророчества некоторых “доброхотов” движение не затухло, не сбилось с намеченного пути, не оказалось разорванным амбициями или национальными и политическими предубеждениями. В Болгарии после очередных выборов изменилась политическая конъюнктура, но эта страна продолжает тесно сотрудничать с Ассамблеей. Многострадальная Югославия - жертва натовского миротворчества - сохраняет свои  связи с ЕМАП. Кипр, ощущающий мощное давление со стороны Турции, в десятки раз превосходящей его по военной силе и экономическому потенциалу, хранит свою верность православному единству. Беларусь, несмотря на угрозы извне, играет все более активную роль в нашем движении. Польша, где, казалось бы православие - забытая страница истории, предоставила нам самые благоприятные возможности для проведения очередной конференции ЕМАП. Лучезарная Греция - инициатор нашего движения - подняла деятельность ЕМАП на уровень государственной политики. Растет число азиатских стран, помогающих нам и участвующих  в работе Ассамблеи. Это Казахстан, Палестина, Ливан, Сирия, Израиль. Таким образом Европейская Ассамблея фактически уже превратилась в Евразийскую. 

Расширяются контакты с прибалтийскими государствами, с США, Канадой, Австралией, другими странами, где есть сторонники православия. Крепят свои связи с ЕМАП Армения, Албания, Грузия, Молдова, Нидерланды, Украина, Румыния, Словакия, Чехия, Швеция, Финляндия и другие государства Восточной и Центральной Европы.

При расширении поддержки со стороны общественности, правительственных структур наше движение может стать важным фактором духовного сплочения Европы, мирового сообщества на подлинно гуманистических основах.

Прошедший период явился одним из важнейших в ХХ веке, стал своеобразным рубежом, находясь на  котором мы четко понимали, что наступает новый этап мирового развития.  Глубоко символично, что он совпал  с важнейшим событием, знаковым для христианского мира - 2000-летием от Рождества Христова. Современники не всегда четко видят всю глубину и важность процессов и событий, свидетелями (и даже участниками) которых  они являются. Великое видится на расстоянии, отмечу я, перефразируя поэта. 

И в нашей Ассамблее происходят серьезные перемены. Я надеюсь, что к лучшему. Приходят новые люди, включаются в нашу деятельность новые силы, выдвигаются и завоевывают признание новые идеи. Требуются осмысление и анализ того, что мы уже сделали. До каких рубежей продвинулись. Нужно остановиться и оглянуться.  Чтобы наметить правильный путь дальнейшего развития необходимо четко определить и обозначить то, что есть в наличии. Только обобщив и прояснив, что  и зачем мы делали, можно ожидать, что те, кто продолжат наше дело, будут во всеоружии.

Какие важнейшие уроки из пройденного необходимо извлечь?

То, что наша организация не только сохранилась, но и активно развивается, свидетельствует о настоятельной общественной потребности в такой организации, особенно учитывая отсутствие материальной поддержки со стороны большинства государств-участников и иных спонсоров. Это означает, что-то, что мы делаем, находит отклик в душах и умах людей в наших странах, в мировом сообществе.

Развитие Ассамблеи от организации, предназначенной только для обмена информацией и мнениями, идет в направлении придания ей большей действенности, выработки новых подходов, приближающих нас к попыткам влияния на политическую и социальную реальность наших стран. Это обстоятельство необходимо развить и укреплять впредь. 

Намечаются также  и процессы  территориального расширения, что также следует  внимательно проанализировать с целью выработки оптимальной позиции и в этом  вопросе.

В общем, сделано немало, но еще больше - впереди. Время выдвигает широкий спектр проблем перед нашим Движением и предполагает определенную дискуссию по ним. 


Ассамблея созрела для такой широкой дискуссии. Да и необходимость ее диктуется и временем, и задачами, стоящими перед нами. Мы стоим на пороге нового этапа, новых свершений  нашего Движения, и требуется взвешенный подход для определения новых ориентиров. Мы должны коллегиально провести этот путь. Определить новый вектор развития в следующем десятилетии - важнейшая задача Ассамблеи.


Возникновение в Восточной Европе политико-религиозных организаций в начале 90-х годов стало одним из проявлений разнообразия политической жизни восточно-христианского мира. На сегодняшний день существуют более тридцати международных региональных религиозно-общественных и политических организаций православной направленности, среди которых, кроме ЕМАП наиболее известны: СИНДЕСМОС — Всемирное братство православных молодёжных организаций, ИМКА, Ассоциация православных писателей и журналистов, Международный фонд единства православных народов и Православная Академия Крита, а также различные братства, сестричества и союзы, создаваемые для реализации конкретной цели, например, благотворительности в отношении сирот, стариков или инвалидов. 

Большинство подобных организаций православной направленности следовали правилам, в целом опиравшимся на уже существующие принципы функционирования политико-религиозных организаций Западной Европы. Членами таких организаций могли стать как видные общественно-политические деятели своих стран, так и иерархи, и клирики.

Деятельность же подобных католических организаций развивалась в основном в рамках содействия в информационном, финансовом или людском ресурсах конкретным конгрегациям, например, католические банки, учебные заведения, миссионерские центры, всевозможные журналы, газеты, теле- и радиоканалы и так далее.

В то же время сходная картина наблюдалась в этот период и в мусульманском мире. В начале 90-х годов ХХ века в одной только Европе официально действовали более десяти “всеисламских ассоциаций” с центрами в Лондоне, Марселе, Бонне, Сараево, Анкаре, Москве и других крупных европейских городах. Они, несмотря на известные догматико-литургические разногласия между исламскими направлениями, ясно декларировали свои принципы достижения религиозного единства. В дальнейшем все это привело к созданию в 1997 году Исламского межпарламентского союза в рамках организации Исламская Конференция, в который также вошли мусульманские представители европейских парламентов.

Поэтому тенденция к появлению новых общественно-политических организаций, имеющих в основе религиозный или даже конфессиональный признак, стала такой же неоспоримой с начала 90-х годов ХХ столетия, как и курс на общеевропейскую политико-экономическую интеграцию.   

 
В этой связи появление Европейской Межпарламентской Ассамблеи Православия было в известной мере закономерным ответом на требования времени. Однако особенность заключалась в том, что до этого не существовало межгосударственных организаций, отстаивающих на политико-законодательной основе интересы православия. В то же самое время ЕМАП всегда оставалась светской, политической организацией, которая отстаивает общие идеи духовных основ православия, добивается их включения в современную политическую деятельность. 

Вопрос - почему была избрана именно модель межпарламентской организации - имеет несколько объяснений. Прежде всего, парламент - это не только законодательный, но и представительный орган власти, что определяет высокий уровень участия – народных избранников – в Движении, отстаивающем важную роль и значение восточнохристианской традиции в процессе современной европейской интеграции и координирующем усилия внутри православного сообщества, опираясь на мнение широкого слоя общественности, представленного избирателями.

Во-вторых. Срок деятельности депутатов парламентов, как правило, несколько лет, что должно стать залогом стабильности этой организации.

В-третьих. Идея создания православной организации парламентариев принадлежала Греции — родине парламентаризма и демократии, что должно было стать ярким знаковым моментом для других  государств,   демонстрирующих    открытый  и    миротворческий характер этого нового Движения. 

3 июля 1993 года в Греции, в городе Ормилия в Халкидики, по предложению Комитета Парламента Греции по вопросам религии и православию собралась инициативная конференция православных парламентариев европейских стран. 

Приглашение направить делегатов на конференцию получили парламенты Белоруссии, Болгарии, Грузии, Кипра, Латвии, Литвы, Молдавии, России, Румынии, Словакии, Украины, Эстонии и Югославии. Главным достижением этого собрания стало документальное оформление намерений православных депутатов организовать Европейскую межпарламентскую комиссию православия (ЕМКП). В Халкидики были выработаны и опубликованы цели ЕМКП и определены время и место проведения Учредительной конференции. 

Цели ЕМКП предположительно формулировались следующим образом:


1. Выявлять и оценивать события, происходящие в Европе.


2. Аргументировано раскрывать роль православия в рамках Европейского Союза как значительной и необходимой культурной составляющей в формировании новой европейской реальности.


3. Способствовать с помощью экуменического и объединяющего духа православия преодолению межрелигиозных и межхристианских противоречий.  


4. Наладить взаимодействие с международными организациями как в плане уважения культурной и религиозной самобытности Восточной и Западной Европы и защиты от всякого рода прозелитизма, так и во избежание явлений конфессионального или религиозного антагонизма или действий, оскорбляющих социальные или политические традиции и возбуждающих среди европейских народов религиозную ненависть и национально-расовый фанатизм.


5. Всемерно поддерживать роль православной культуры как традиционно созидательной и миротворческой силы и служить связующим элементом для объединенной Европы в её отношениях с другими культурами.


6. Информировать мировое сообщество о происходящих внутри православного социума процессах, его проблемах и достижениях. Защищать права человека и религиозную свободу как христиан, так и верующих других религий, проживающих в странах Европы и во всём мире, обращаясь в международные организации и местные государственные власти.


7. Всесторонне использовать роль Греции и России в Европейском Союзе и в Совете Безопасности ООН в деле выявления и подтверждения значительной роли православия в мировом сообществе.


8. Способствовать контактам между политическими и духовными институтами и общественными деятелями как в деле развития православного культурного наследия, так и в оценке его вклада в современный международный диалог о правах человека и о мирном сосуществовании народов, свободе их религиозных мировоззрений.


9. Усилить участие православия в поиске решений фундаментальных проблем современного общества.
Одним из самых важных итогов этой встречи стала договорённость её участников координировать свою законотворческую деятельность и добиваться принятия законов, отвечающих интересам православия в обществе, в котором оно стало культурно - и этнообразующим фактором.

Впоследствии ЕМАП, в лице депутатов греческого парламента, обратилась к депутатам Государственной Думы Российской Федерации, ПАСЕ, Европарламенту, Европейской Комиссии с просьбой поддержать это международное политическое Движение в контексте усиливающейся европейской интеграции, с целью войти в это сообщество, не теряя своей самобытности, православной культуры и Традиции.


Учредительная конференция, созванная  ЕМКП, состоялась в начале ноября 1994 года в Афинах и была призвана официально оформить достигнутые договорённости. Конференция уточнила состав участников Движения, пригласив в Афины представителей парламентов Армении, Белоруссии, Болгарии, Греции, Грузии, Кипра, Латвии, Литвы, Молдавии, Польши, России, Румынии, Словакии, СР Югославии, Украины, Финляндии и Эстонии.  Обсуждался вопрос о расширении круга участников и о включении в их число в качестве наблюдателей парламентариев Канады, Ливана, Сирии, США и др.


Большим позитивным фактором стало внимательное отношение к новой организации со стороны государственного руководства Греции, России, Болгарии, Белоруссии и Югославии, направивших в адрес конференции свои приветствия и пожелания. В церемонии её открытия приняли участие глава Элладской православной церкви, Блаженнейший архиепископ Афинский Серафим, а также иерархи и клирики от Константинопольской и Русской православных церквей.


 Решающим действием стало принятие Учредительного акта этой организации, определившего, что в работе Движения имеет право участвовать православный депутат национального парламента с санкции национального парламента; из стран же, в которых имеется поместная православная церковь, но в их законодательных собраниях нет православных депутатов, приглашались наблюдатели от этих национальных парламентов .


Таким образом, в первые годы своей работы ЕМАП создавалась как специфическая депутатская организация,  находящаяся в процессе своей деятельности  в тесном контакте с руководством восточноевропейских стран и поместных православных церквей, с учетом их стремления к выработке общих путей поиска адекватного ответа на актуальные вызовы мирового сообщества.


Главной задачей Учредительной конференции в Афинах было принятие Устава организации и создание её структуры.


Основой для учредительных документов стала декларация инициативной встречи 1993 года "О Халкидике", предложившая принципы совместной деятельности православных парламентариев Европы в рамках православной идентичности народов с целью выработки рекомендаций по решению насущных проблем православного сообщества. 


Во время дискуссий в Афинах был поднят вопрос о переименовании организации в Ассамблею или Совет. В итоге Движение православных парламентариев получило своё окончательное название - Европейская Межпарламентская Ассамблея Православия (ЕМАП).


Высшим органом ЕМАП провозглашалось Общее собрание (конференция), а главным исполнительным органом - Международный Секретариат в составе семи членов, избираемых на конференции Ассамблеи, по одному представителю от страны-участницы Движения. При этом за Россией и Грецией Учредительный акт закрепил места постоянных членов Секретариата ЕМАП.  

Штаб-квартира Международного Секретариата находится в Греции, в Афинах. Работой Секретариата руководит Генеральный секретарь, являющийся одним из семи членов Секретариата. Так как штаб-квартира организации расположена в Греции, то на должность Генерального секретаря, который организовывает порядок функционирования Секретариата, назначается представитель Парламента Греции. Первым Генеральным Секретарем был избран Орестис Папастратис, один из самых авторитетных политиков Греции, неоднократно избиравшийся в парламент и известный как последовательный сторонник активизации роли православного сообщества в процессе политической и культурной общеевропейской интеграции.

Членами Международного Секретариата ЕМАП были избраны:

Василиос Корахаис (Греция) - заместитель Генерального секретаря,

Валерий Подмаско (Россия),

Раймонд Йонитис (Латвия),

Иусик Тер-Лазарян (Армения),

Владимир Кулинич (Украина).

Президентом ЕМАП  Ассамблея избрала представителя  России.
Несмотря на то, что кульминацией деятельности ЕМАП являются ежегодные Ассамблеи, собирающие наиболее полный состав участников, все же основные стратегические вопросы решались на заседаниях Международного Секретариата ЕМАП, проходящих два-три раза в год в период между ежегодными конференциями. На этих заседаниях определяются тема, а зачастую и место предстоящих конференций, повестка дня, круг дискуссионных проблем, а также вопросы финансирования деятельности Ассамблеи.

В рамках подготовки очередной,  Московской конференции (1995 г.) Президент ЕМАП и члены российской делегации посетили Стамбул, где провели встречу с Константинопольским (Вселенским) патриархом Варфоломеем I, который еще в 1991 году горячо поддержал зарождающуюся идею создания подобного общеевропейского православного Движения.


Одновременно Секретариат ЕМАП принял решение об организации встречи руководства Ассамблеи с представителями католической церкви в Ватикане с целью разъяснения задач нового Движения, не носящего конфронтационного характера. Такая встреча состоялась за месяц до открытия Московской конференции – в начале мая 1995 года. Кардинал Анджелини -  руководитель Отдела межцерковного сотрудничества Ватикана - принял Президента ЕМАП и российскую делегацию. Итогом встречи стала договоренность сторон о взаимном информировании друг друга в отношении наиболее значимых мероприятий, проводящихся силами этих двух организаций. 

Вторая конференция ЕМАП открылась 10 июня 1995 года в Москве. Ее тема звучала следующим образом: “О развитии православной культуры и духовно-нравственного просвещения и образования в жизни духовно близких народов”.
Как и к учредительной конференции в Афинах, к работе Московской Ассамблеи был проявлен большой интерес со стороны государственных руководителей России. В адрес участников поступило приветствия Президента Российской Федерации и Председателя Правительства России. А при открытии конференции присутствовал Председатель Государственной Думы Российской Федерации И.П. Рыбкин.

Работа Ассамблеи прошла при самом заинтересованном участии Патриарха Московского и всея Руси Алексия II, который выступил на конференции с содержательной речью подчеркнув актуальность и важность совместного обсуждения православными депутатами Европы вызовов времени, с которыми сталкивается человечество. Он заявил, что, будучи открытыми остальной Европе и миру, развивая сотрудничество на общее благо со всеми людьми доброй воли, православные народы призваны хранить единство, на основе взаимного доверия разрешать возникающие между ними проблемы, заботиться о сохранении многовековой православной культуры. 

В работе конференции приняли участие представители парламентов: Белоруссии, Болгарии, Грузии, Греции, Кипра, Латвии, Литвы, Молдовы, Польши, России, Румынии, Словакии, Украины, Финляндии, Эстонии и Югославии. Тема влияния православия на формирование культуры и государственности этих стран и Европы в целом была обсуждена широко и обстоятельно. Участники конференции отмечали, что их народы, пройдя через угрозы потери национальной независимости, веры, языка, порабощения другой культурой, получили решающую помощь именно от соседних православных стран. 
Конференция завершилась принятием согласованных документов. 13 июня 1995 года была одобрена Резолюция “О развитии православной культуры и духовно-нравственного просвещения и образования”. Она отражала задачи и цели ЕМАП в сфере духовного просвещения:

? выявление роли Православия как значительного и необходимого фактора развития и выражения культуры, традиций в формировании новой европейской реальности;

? поддержка православной культуры как объединяющей силы в Восточной Европе и моста между восточной и западной культурами;

? сотрудничество с международными организациями в деле составления и реализации культурных, культурно-просветительных, образовательных и научных программ, направленных на изучение и распространение культурного наследия Православия;

? разработка и создание учебных курсов и пособий, ориентированных на студентов педагогических вузов, знакомящих с основами православной культуры как составной части общехристианского и общеевропейского культурного наследия;

? содействие  развитию  общеобразовательных, религиоведческих курсов и программ в системе дополнительного образования;

? организация конкурсов авторских программ, выделение поощрительных премий и стипендий, в том числе в средствах массовой информации, разработка факультативов, спецкурсов, ориентированных на учащихся всех возрастов.
ЕМАП обратилась с призывом к делегации парламента Эллинов шире использовать роль Греции в Европейском союзе для оказания содействия в составлении и реализации программ православного религиоведения в рамках государственного образования, а к делегации парламента России  - использовать роль России в ООН как постоянного члена Совета Безопасности в интересах ЕМАП для обеспечения необходимой помощи православным народам, в отношении которых нарушаются права человека или которые ущемляются  по   причинам  религиозного  характера,  а  также      являются жертвами агрессивных устремлений иных стран. 

Таким образом, формулировалась исторически обусловленная и правовая обязанность восточно-европейских стран укреплять православную культуру. И, пожалуй,  впервые со стороны межгосударственной политической организации было выдвинуто требование к крупнейшим международным организациям реагировать на факты осквернения памятников православия и нарушения прав верующих в зонах конфликтов. 

Наряду с этим были приняты резолюции “О защите культурного наследия и свободы совести на оккупированной части территории Кипра”, “О взаимодействии Европейской Межпарламентской  Ассамблеи Православия с Организацией Объединенных наций”, обращение к Организации Объединенных наций от имени ЕМАП, а также Регламент Конференции (Общего собрания) Ассамблеи. Были внесены ряд редакционных уточнений в Учредительный Акт ЕМАП и поддержано решение принять его в качестве Устава ЕМАП.

Первое принципиальное уточнение, касающееся регламентных норм, относится к порядку одобрения итоговых документов от имени ЕМАП: резолюций, заявлений, обращений, протестов и других документов. Совершенно очевидно, что политические заявления от имени ЕМАП требуют консенсуса, и это нашло свое отражение в предложенном проекте Временного Регламента. В то же время резолюции ЕМАП могут приниматься и по образцу международных пактов и конвенций: большинством голосов стран-членов ЕМАП, список которых оставляется открытым.

Требовал уточнения статус самих делегаций. Когда национальный Парламент дает официальные полномочия своей делегации, ситуация очевидна. Но когда в Парламенте  депутаты, изъявившие желание защищать интересы православного электората, решили участвовать в работе ЕМАП без официальных полномочий от своего Парламента, это уже требовало  более сложного порядка аккредитации.

На II-й Московской конференции была достигнута договоренность о создании шести постоянных комиссий ЕМАП: 

· по регламенту,

· финансовая,

· по правам человека,

· по социальной активности, 

· по культуре, 

· по образованию.

По предложению болгарской делегации следующая III конференция ЕМАП должна была состояться в июне 1996 года в Софии и обсудить тему: “Социальная деятельность православной общественности”.

Спустя месяц, в июле 1995 года в преддверии 50-летия создания ООН по просьбе руководства ЕМАП Патриарх Московский и всея Руси Алексий II встретился в Женеве с Генеральным Секретарём ООН Бутрасом Гали и передал ему материалы Московской конференции ЕМАП. Руководство ЕМАП, в свою очередь, было приглашено в Нью-Йорк на торжественные мероприятия, посвящённые юбилею ООН. Это  свидетельствовало о международном признании ЕМАП.

Перед Софийской конференцией ЕМАП, состоявшейся 7-10 июня 1996 г., помимо обсуждения основной темы стояло несколько задач. Необходимо было сформировать состав постоянных комиссий ЕМАП, провести новые выборы Президента и Генерального секретаря, внести изменения в Учредительный акт Движения и при необходимости принять окончательно согласованный Устав Ассамблеи,  а также определить план действий на предстоящий период.

Факт рассмотрения основной темы — такой объемной и сложной — затрагивал серьёзный догматический принцип христианства — о социальном служении церкви и создании соответствующих общественно-религиозных объединений в структуре церкви. Вообще тема социального служения в православной церкви почти не разработана и это налагало на участников конференции ЕМАП в Софии дополнительную ответственность. 

Рассмотрение политической и общественной роли православия в современном мире доминировало в каждом выступлении на Софийской конференции. Причём важным стало то обстоятельство, что такое внимательное и заинтересованное рассмотрение совсем не было похоже на теоретико-научную дискуссию, а явилось продуктом реального желания активизировать деятельность православной общественности в странах-участницах ЕМАП.

По итогам рассмотрения основного вопроса была принята Резолюция III-й конференции ЕМАП, в которой участники Ассамблеи, напоминая, что историческое существование православных народов есть развитие их духовного мира, веры и религии в тесной связи с историей церкви, решили:

? активизировать совместные усилия в деле поощрения развития и распространения в обществе православного учения в целях лучшего познания христианского религиозного учения как системы ценностей;

? взаимно сотрудничать с церковью в работе по противодействию деградации и дегуманизации общества в целом и устранению последствий социальных потрясений, выпадающих на долю детей, безработных, пожилых, беженцев;

? работать совместно над формированием стратегии усиления и присутствия православия в общественной жизни, достижения конкретных социальных результатов для возрождения человеческих ценностей милосердия, доброты, сопричастности к проблемам ближнего.

Конференция рекомендовала правительствам и поместным православным церквам разработать национальные программы совместной социальной деятельности, направленные на создание действенной системы социальной защищённости наших народов, обеспечение их духовного и культурного развития.

Были сформированы составы шести Комиссий ЕМАП: 

? по регламенту (председатель Н.Кацарос (Греция), члены: М.Гигиноишвили (Грузия),  С.Плева (Польша);

?  по культуре (председатель Е.Миленова (Болгария), члены: Д.Теодору (Кипр), К.Букур (Румыния);

? по социальной активности (председатель И.Котляров (Белоруссия), члены: Т.-И. Лазарян  (Армения), В.Стати (Молдова);

? по образованию (председатель Н.Медведев (Литва), члены С.Еньков (Россия), В.Кулинич (Украина);
? по правам человека (председатель Х.Визовитис (Греция), члены: Н.Маспанов (Эстония), Р.Богданович (Югославия);

? финансовая (председатель В.Медведев (Россия), члены: Г.Димитриос (Греция), Д.Теодору (Кипр).

Конференция также приняла два Заявления: по ситуации на Кипре и в Югославии и определила место проведения следующей IV-й конференции ЕМАП — в Никосии (Кипр).

Кроме того, Софийская конференция являлась отчетно-выборной, поэтому в руководящем составе произошли изменения. На пост Генерального секретаря ЕМАП греческой делегацией был предложен и утвержден на Ассамблее депутат греческого парламента Константинос Папанайоту. Членами Секретариата, число которых увеличилось, стали:

Василиос Корахаис (Греция) - Заместитель Генерального секретаря,

Игорь Котляров (Белоруссия),

Владимир Медведев (Россия),

Елисавета Миленова (Болгария),

Владимир Кулинич (Украина),

Корнелий Букур (Румыния),

Дорос Теодору (Кипр).

Однако провести конференцию на Кипре не представилось возможности, так как ее сроки совпадали с выборами в Законадательное Собрание Кипра. Поэтому на заседании Секретариата ЕМАП в Афинах, прошедшем в ноябре 1996 года, с особой остротой обсуждались два вопроса — о месте проведения очередной конференции и о новой кандидатуре Генерального секретаря, так как недавно избранный на эту должность К.Папанайоту сложил с себя депутатские обязанности. Исполняющим обязанности Генерального секретаря до решения Ассамблеи был назначен Стилианос-Ангелос Папатемелис, один из самых известных и авторитетных политических лидеров Греческого парламента, руководитель парламентской Комиссии по вопросам Православия и вероисповеданий. Именно он стоял у истоков основания ЕМАП, будучи инициатором ее создания. 

В период, предшествующий проведению конференции, в процессе реализации решений Секретариата ЕМАП об интенсивном взаимодействии с международными общественными и политическими движениями и организациями постоянные эксперты Секретариата В.Алексеев и К.Мигдалис осуществили визиты к руководителям таких авторитетных международных структур как Парламентская Ассамблея ОБСЕ, Европейская Комиссия, Парламентская ассамблея Совета Европы, отдельных европейских департаментов Евросоюза, а также встретились с главами парламентов Франции, Болгарии, Молдовы, Дании, Польши, Украины, Белоруссии, Югославии, проявивших большую заинтересованность в развитии конструктивного диалога с ЕМАП.

IV конференция ЕМАП вновь состоялась в Греции в Салониках 25-28 июня 1997 г. Выбор в пользу Салоник также был не случаен. Во-первых, ЮНЕСКО провозгласило Салоники культурной столицей года, а во-вторых, ЕМАП по сути возвращалось на место своего создания — в северную Грецию, где у истоков Движения в 1993 году стоял нынешний Генеральный секретарь Ассамблеи С.Папатемелис.

Ко всему прочему тема конференции: “Православие в европейской культуре: настоящее и будущее” очевидно перекликалась с местом проведения конференции - ведь члены ЕМАП проводили свою встречу именно во Фракии - земле апостольского служения св. Андрея и св. Павла. 

Салоникийская конференция собрала рекордное для того времени число делегаций - представителей 18 стран-участников: Армении, Белоруссии, Болгарии, Греции, Грузии, Казахстана, Кипра, Латвии, Литвы, Молдовы, Польши, России, Румынии, Словакии, Сирии, Украины, Эстонии и Югославии. Кроме того в ее работе приняли активное участие наблюдатели от ряда авторитетных европейских организаций, например, министр Европейской комиссии Марк Луйк, а также видные ученые, богословы и историки православия.

На повестке дня стояли также вопросы о создании единого православного информационно-аналитического центра, отслеживающего все самые значимые культурно-религиозные события на поствизантийском пространстве и информирующего о них общественность.  

Дискуссия по вопросу о месте православной культуры в Европе согласовала общую позицию всех участников, которую можно сформулировать следующим образом: для того, чтобы говорить на равных с Западной Европой, православные страны должны осознать, что прежде всего им необходимо защитить и сохранить свою православную сущность, свою культуру, которая является одной из основ всей православной цивилизации.

К важнейшим документам, принятым конференцией в Салониках, нужно отнести Резолюцию конференции и Постановление о плане действий на следующий год. Резолюция “Православие в европейской культуре: история и будущее” отразила ход дискуссии и зафиксировала основные точки согласия её участников: об основополагающей роли православия в развитии европейской культуры, о необходимости вхождения в культурное пространство континента со своими ценностями и достижениями.

Кроме того, участники этого форума заявили, что наступающее 2000-летие от Рождества Христова должно стать временем активного влияния православия на решение всех вопросов, волнующих современного человека (общественных, экологических, политических и других). В этом же документе конференция поручила Президенту и Секретариату ЕМАП решить вопрос о проведении в 2000 году VII-й конференции в Иерусалиме.

Программа действий ЕМАП на 1997-1998 годы также предусматривала начало работы по подготовке встречи 2000-летия от Рождества Христова и организацию соответствующих мероприятий (конференций, семинаров) в национальных парламентах с целью выработки общих рекомендаций для глав государств и правительств в свете приближающегося великого христианского юбилея. 

На заседании Секретариата ЕМАП в Афинах в марте 1998 года был сформулирован лозунг — “Мы идём к вам с миром”. С миром ЕМАП пришла в Польшу — страну с преобладающим католическим населением. И именно Варшава была в 1998 году избрана местом очередной V-й конференции Европейской Межпарламентской Ассамблеи Православия, в чем немалая персональная заслуга принадлежала одному из самых активных участников ЕМАП, депутату Верховного Сейма Польши Сергею Плеве, не просто добившемуся конструктивного диалога руководства Сейма с Секретариатом ЕМАП, но и заметно способствовавшему заинтересованности в проведении конференции со стороны христианских общественных кругов Польши.

28 июня 1998 года в одном из залов польского Сейма торжественно открылась V-я конференция ЕМАП, обсудившая актуальную тему: “Проблемы новых ересей и сект в странах ЕМАП и пути их эффективного преодоления”. Конференцию открыл митрополит Варшавский и всей Польши Савва, выразивший пожелание, чтобы “итоговые документы отразили понимание православного подхода к такому пагубному явлению ХХ века, как секты”.

С самого первого доклада стало ясно, что Варшавская конференция будет существенно отличаться от всех предыдущих.

 Во-первых, впервые в Варшаве собрались представители уже 22 стран: помимо депутатов из 16 государств присутствовало много экспертов-религиоведов и юристов в области новых религиозных образований из стран Западной Европы. 

Во-вторых, в конференции участвовали представители других европейских организаций — Европейской Комиссии и Европейского Парламента. 

И, в-третьих, едва ли не все выступления были аргументированы ссылками не только на национальные законодательства в области религиозных отношений, но и на решения европейских структур, в том числе, скажем, на Постановление Европейского Парламента от 12 февраля 1996 года о сектах в Европе. В этом Постановлении Европарламент призвал все государства — члены Европейского Союза:

·  не предоставлять статус религиозной организации автоматически, а в случаях, когда речь идёт о сектах, которые замешаны в незаконных или преступных деяниях, обдумать возможность лишения их статуса религиозного объединения, который гарантирует им налоговые льготы и определённую правовую защиту; 

·  проверить, являются ли действующие в этих странах налоговые, уголовные и судебно-процессуальные законы достаточными, чтобы предотвратить возможность совершения такими группами противоправных действий;

·  быть бдительными для того, чтобы предотвратить возможность получения сектами государственной помощи. 

Таким образом, Варшавская конференция стала весьма продуктивной и прагматичной деловой конференцией, где преобладали конкретные законодательные предложения, а не только политические заявления и идеологические призывы. Это говорило о переходе ЕМАП на новый уровень - решающего конкретные вопросы и постоянно действующего межпарламентского православного органа. Не случайно на конференции так много говорилось о необходимости постоянного действия ЕМАП, что на практике должно быть выражено в создании оперативных информационных служб во всех странах-участницах Движения, активизации работы постоянных Комиссий ЕМАП. 

Используя данные этих служб и структур, а ими могли быть в том числе и национальные общественные православные организации, ЕМАП информировала бы ведущие международные организации о современном положении Православия и обращала внимание на нарушение прав православных верующих. К таким нарушениям ЕМАП должна привлекать внимание и крупнейших информационных агентств мира. 

Одной из заслуг Варшавской конференции стал срыв планов оккупационных турецких властей на Кипре перестроить под гостиницу православный женский монастырь святого Макария. Заявления по этому поводу, направленные в ПАСЕ, ЕС и ООН, и реакция этих органов помешали осуществить задуманное.

В процессе обсуждения основной темы на конференции выступили 23 человека, и все они, информируя участников ЕМАП о законодательных механизмах противодействия распространению “лжеучений”, согласились с предложением создать для этого единый информационный центр при Секретариате ЕМАП. В целом большинство предложений нашли своё отражение в Резолюции Варшавской конференции, где участники рекомендовали национальным парламентам закрепить положения Постановления Европарламента о сектах в национальных законодательствах.

В центре внимания участников дискуссии оказался закон “О свободе совести и о религиозных объединениях”, принятый Федеральным Собранием Российской Федерации в сентябре 1997 года, в котором определены правовые меры,  направленные на некоторое  ограничение деятельности таких сект, особенно тоталитарных, преследующих разрушительные, антигуманные цели. Конференция одобрила содержание этого закона, совпадающего во многом с положениями правовых актов по данной проблематике, принятых в ряде европейских стран.

В Варшаве было определено место следующей конференции 1999 года. Открытие и торжественная часть должна была пройти в Москве, а рабочая - в Санкт-Петербурге.

Участники конференции одобрили работу Президента и Генерального секретаря ЕМАП,  единогласно проголосовав за продление их полномочий еще на два года.

Кроме того прошли выборы руководящих органов Ассамблеи – Секретариата и Комиссий, в результате которых в Международный Секретариат были избраны:

Николас Кацарос (Греция) - заместитель Генерального секретаря,

Владимир Медведев (Россия),

Игорь Котляров (Белоруссия),

Дорос Теодору (Кипр),

Милютин Стойкович (Югославия),

Заруи Аревшатян (Армения),

Николай Медведев (Литва).

Постоянные комиссии ЕМАП возглавили:

? финансовую – Владимир Медведев (Россия), Кассир – Димитрис Георгакопулос  (Греция);

? по регламенту – Николас Кацарос (Греция);

? по правам человека – Христас Визавитис (Греция);

? по социальной активности – Игорь Котляров (Белоруссия);

? по образованию – Ион Роман (Румыния);

? по культуре – Борислав Китов (Болгария).

 В  четвертый раз подряд были подтверждены полномочия Председателя Редакционной комиссии Ассамблеи Нины Марковской (Украина).

 20 июня 1999 года в Москве открылась очередная VI-я конференция ЕМАП, рассмотревшая тему: “Пути законодательных решений защиты традиционной семьи как важнейшей социальной и нравственной ценности”. Свои приветствия конференции направили Президент Российской Федерации Б.Ельцин, Председатель Правительства России С.Степашин, Председатель Государственной Думы Г.Селезнёв и Патриарх Московский и всея Руси Алексий II, а также Константинопольский Патриарх Варфоломей I и другие предстоятели поместных православных церквей. И хотя открытие Ассамблеи прошло в торжественной обстановке, но события в Югославии наложили свой отпечаток на весь её ход. Во время молитвы перед началом работы конференции её участники помянули всех жертв этой жестокой агрессии со стороны НАТО в Косово и против Сербии. 

На следующий день, 21 июня, в Санкт-Петербурге, в Таврическом дворце, конференция продолжила свою работу. Утреннее заседание открыл своим выступлением митрополит Петербургский и Ладожский Владимир. Он особенно отметил сложность обсуждения этой темы, ибо по сути участникам предстояло обсудить тему любви, вне которой не может быть семьи. “А сейчас, когда поруганию предаются все основы христианской морали и любви, образ традиционной семьи переживает кризисные моменты”, - отметил митрополит Владимир.

Им была выражена надежда, что именно православные депутаты своими законодательными инициативами начнут процесс оздоровления общества, оградив от нападок его основу - семью.

На этой конференции православные парламентарии, заручившись поддержкой глав поместных православных церквей, открыто выступили с осуждением внедрявшегося в обществе безразличия к ситуациям, когда нормальным признавалось существование неполных семей, а средства массовой информации замалчивали современные реалии: рост числа брошенных и лишённых заботы стариков, полуголодное существование сотен тысяч бездомных детей при живых родителях. Поднимались вопросы, для кого в восточноевропейских странах осуществляются демократические преобразования в политике и экономике, если государство не уделяет внимание названным проблемам. Обозначалась и главная причина этого - отсутствие четких ориентиров в социальной политике государств, в которой важнейшим приоритетом  должна стать поддержка традиционной семьи как основы формирования нравственно здоровой личности.

Большую часть времени парламентарии посвятили не простой констатации положения дел в своих странах, но глубоко проанализировали и продемонстрировали состояние законодательной базы в области защиты семьи. Состоялись плодотворные дискуссии по вопросам выработки совместной хартии по защите традиционной семьи.

В конференции впервые принял участие наблюдатель из Австралии, который также выступил по основной теме. Кроме того, вновь был поставлен вопрос о необходимости преобразования Ассамблеи из европейской в мировую. Это тем более важно, отмечалось на этом форуме, что следующая конференция ЕМАП в 2000 году по приглашению Иерусалимской Патриархии пройдет в Иерусалиме — сердце мирового христианства, что уже прямо означало выход ЕМАП за пределы Европы. 

Новым стало проведение выездных сессий Секретариата, которые прошли в 1997 году в Минске, 1998 — в Вильнюсе и 1999 - в Москве. Важно отметить и роль Православной академии Крита, организовавшей в 1999 году выездную сессию Комиссии по образованию и пригласившей на нее руководителей профильных министерств образования восточноевропейских стран.

Знаковым моментом в деятельности Европейской Межпарламентской Ассамблеи Православия явилась Иерусалимская конференция, открывшаяся при личном участии Блаженнейшего Патриарха Иерусалимского Диодора I, несмотря на его продолжительный тяжелый недуг, в зале Иерусалимской Патриархии 18 июня 2000 года. На ней развернулась дискуссия о роли и значении православия в восточнохристианских странах в конце двадцатого века. Поэтому темой конференции стали евангельские слова “За кого люди почитают Меня” (Мф. 16,13).

Главной задачей проведения этой конференции изначально виделся процесс выхода ЕМАП за европейские границы и расширения ее присутствия в тех странах, где в парламентах работают православные депутаты. С этой целью руководство ЕМАП накануне открытия конференции посетило Иорданию и Палестинскую автономию, где было принято Председателем Парламента Иордании Абдель Хади Междали и Председателем Парламента Палестинской Автономии Гази Ханани.

В  работе конференции приняли участие представители 18 национальных парламентов: Албании, Армении, Белоруссии, Болгарии, Греции, Грузии, Казахстана, Кипра, Латвии, Литвы, Молдовы, Польши, России, Румынии, Словакии, Украины, Эстонии и Югославии, а также гости: Высокопреосвященный  Митрополит Гелиопольский и Тиронский, представитель Вселенского  Патриарха Афанасий, заместитель председателя Европейского парламента Перейра Жофе, представитель Европейской Комиссии Мескита да Кунья Мигель.

Прошедшая в русле мирного диалога и глубоких дискуссий по проблемам развития православной межпарламентской Ассамблеи, конференция определила новые горизонты своей деятельности, охватывающие каноническое и традиционное православное пространство, активное взаимодействие с поместными православными церквями и крупнейшими культурными, политическими  гуманитарными международными организациями. 

Участники конференции отмечали, что за семь лет активной деятельности ЕМАП, снискавшая себе добрую славу авторитетной миротворческой организации, оказывающей благотворное воздействие на политические процессы,  накопила  большой  опыт  по       защите  гуманитарных ценностей православия от постхристианской псевдоцивилизации.

VIII конференция ЕМАП, состоявшаяся в Греции на о. Патмос в июне - июле 2001 года, обсудила тему: “Роль и значение восточно-христианской традиции в процессе политической и культурной интеграции современной Европы”. В конференции приняли участие делегации представителей 18 стран: Австралии, Армении, Белоруссии, Болгарии, Греции, Грузии, Кипра, Казахстана, Кипра, Латвии, Литвы, Молдовы, Нидерландов, Польши, России, Румынии, Украины, Швеции и Эстонии, гости конференции:  Председатель парламента Греции Апостолос Какламанис, комиссар Европейской комиссии, представитель Вселенского Патриарха при Европейском союзе Диамандопулу Анна, Эммануил, епископ Ригийский, председатель Комитета по биоэтике Синода Элладской Православной Церкви архимандрит Николай (Хаджиниколау), председатель Комиссии Парламента Греции по вероисповеданиям Схинараки Евангелия, Президент Православной академии о. Крит Пападерос  Александр, представитель Элладской Православной Церкви Хаджифотис Фотис.

На конференции были приняты   резолюции, в которых: 

поддерживается необходимость приверженности Европейского союза принципам и ценностям, сделавшим необходимым его создание, неукоснительно соблюдая которые он сможет объединить под своим руководством все страны Европы и обеспечить в этом регионе мир, справедливость, равномерный подход и экономический прогресс всех его народов; 

выражается твердая уверенность в том, что восточнохристианская духовная  традиция является  одним из важнейших стабилизирующих элементов процесса общеевропейской интеграции;

подчеркивается, что православие на протяжение всей своей двухтысячелетней истории явилось залогом мирного существования народов Восточной Европы и вносит огромный вклад в развитие культурного многообразия мирового сообщества, помогая ему в поиске надежных жизнеобразующих ориентиров;

содержится предостережения о нарастающей угрозе псевдорелигиозной экспансии  в традиционно православных странах, ведущей к морально-нравственному оскуднению народов, росту религиозно-нравственной нетерпимости и культивированию культа жестокости и насилия;

заявляется о готовности к более тесному  конструктивному сотрудничеству с международными организациями в деле составления и реализации культурно-просветительских программ, направленных на изучение и распространение культурного и миротворческого опыта  восточнохристианской традиции во имя стабильности международных связей всего европейского региона и гармоничного процесса общеевропейской политической и экономической интеграции.

Участники конференции приняли Резолюцию о поддержке мирного урегулирования Кипрской проблемы.

На конференции были избраны Президент и  Генеральный секретарь МАП, сформированы семь Комиссий  МАП. Президентом вновь стал представитель  России, а  Генеральным секретарем Стилианос-Ангелос Папатемелис  (Греция).

В состав Комиссий МАП вошли:

финансовая – В.Медведев (Россия), Д.Георгакопулос  (Греция), А. Каррас (Кипр);

по регламенту – Н.Кацарос (Греция), А.Давыдов (Россия), П.Силивестру (Молдова);

по правам человека – вакансия (Югославия), А.Барташевич (Латвия), А.Апостолу (Голландия);

по социальным вопросам – Е.Самойлик (Украина), С.Окружная (Белоруссия), вакансия (Болгария);

по образованию – В.Адреев (Эстония), В.Котович (Казахстан);

по культуре – В.Восканян  (Армения), Р.Чучану (Румыния), Ю.Чихрадзе (Грузия);

по биоэтике - Дж. Самиос (Австралия) и 2 вакансии.

Девятая конференция Межпарламентской Ассамблеи Православия прошла 27 июня -1 июля 2002 года  в Бухаресте. 

Была рассмотрена важнейшая тема: "Глобализация и Православие". В работе конференции приняли участие депутаты национальных парламентов Албании, Армении, Австралии, Белоруссии, Болгарии, Греции, Грузии, Кипра, Казахстана, Латвии, Литвы, Молдавии, Нидерландов, Польши, России, Румынии, Уганды, Украины, Эстонии. В качестве приглашенных и почетных гостей участвовали Блаженнейший Патриарх Румынской Православной Церкви Феоктист, Архимандрит Афиногор - представитель Константинопольского (Вселенского) Патриарха Варфоломея I, Думитру Попеску, почетный профессор теологии Румынского университета, Исмини Криари, председатель научной комиссии по биоэтике, профессор Афинского Университета Пантио и другие официальные лица. В числе гостей присутствовали представители международной молодежной православной организации “Синдесмос” и Международного Фонда единства православных народов.

В адрес участников конференции поступили приветственные послания от Константинопольского (Вселенского) Патриарха Варфоломея I, Святейшего Патриарха Московского и всея Руси Алексия II, Председателя Государственной Думы Федерального Собрания Российской Федерации Г.Н. Селезнева, Блаженнейшего Митрополита Варшавского и всея Польши Саввы, Святейшего Патриарха - Католикоса всех армян Гарегина II и других государственных и религиозных деятелей. На открытии конференции с приветствиями выступили глава Парламента Румынии Валер Дорняну и   Блаженнейший Патриарх Румынский Феоктист.

Конференция была посвящена проблемам интеграции современного общества и принципам ее дальнейшего развития в контексте православного понимания этих событий. Парламентарии дали свою оценку перспективам деятельности мирового сообщества в условиях глобализации и высказали ряд критических замечаний относительно  методов  ее осуществления. При этом отмечалась необходимость сотрудничества между религиозными и политическими деятелями при разработке конструктивных подходов к развитию этого процесса, с тем, чтобы он осуществлялся, основываясь на принципах суверенитета и территориальной целостности государств, препятствуя подавлению национальных духовно-нравственных традиций.

По вопросам повестки дня конференции МАП были заслушаны сообщения представителей национальных делегаций, в которых подчеркивалась роль христоцентричности —  потенциально одной из основных движущих сил развития современной цивилизации, которая способна обеспечить подлинно миротворческий, демократический и гуманистический характер глобальной интеграции мира.

По итогам работы конференции была принята поправка в Устав, касающаяся уточнения названия организации. Ассамблея одобрила декларацию встречи председателей парламентских комитетов стран-членов МАП по образованию, состоявшейся на Кипре в мае 2002г., а также декларацию по основным принципам биоэтики, основанным на православной традиции. Были высказаны предложения по изменениям в Уставе Движения. Они направлены для обобщения в уставную комиссию (Н.Кацарос) с последующим обсуждением на Секретариате МАП для подготовки к очередной Х-й конференции.

Произошло расширение движения за счет принятия в состав Ассамблеи делегации из Уганды.

Хотел бы обратить внимание на тот факт, что, начиная с Халкидики в 1993 году и с Афин 1994 г.,  когда состоялась первая конференция, Ассамблея набирала силу и влияние на волне подготовки к празднованию 2000-летия христианства. 

Для нас это была благоприятная ситуация. Мы попали в русло глобальных процессов. Весь мир стремился широко отметить эту дату, и наша деятельность совпала с мировыми настроениями. Мы везде ощущали внимание и поддержку.

Сейчас ситуация изменилась. 2000-летие стало историей. Эмоциональный накал спадает, жизнь входит в  обычное русло. Обнажаются противоречия между конфессиями, затушеванные юбилеем. Духовный ренессанс, взлет христианства достиг своего апогея, и маятник  может качнуться (как это не раз было в истории) в другую сторону. Не учитывать это в нашей деятельности - значит допустить непростительный просчет.

Осложняются отношения с инословными конфессиями. Пример тому - Югославия. Ситуация в Косово остается напряженной, что еще раз подтверждает тщетность попыток решить национальные и религиозные проблемы силами извне.

Нарастают противоречия в ряде поместных церквей, разрушающее  единство православных верующих, набирают силу ереси и секты, религиозные новоделы и тоталитарные объединения различных верований.

ЕМАП, ряд поместных православных церквей  ждут  не простые времена, требующие своевременно осуществлять назревшие перемены. Думается, что больше светскости, больше парламентаризма, больше гибкой  позитивной политики должно быть в нашем Движении.

Гибче должны строить свою пастырскую деятельность и поместные церкви. Ведь религиозные традиции - одни из самых устойчивых и древнейших в жизни человеческого общества. И борьба с ними бессмысленна, как и борьба со многими другими привычными представлениями, глубоко укоренившимися не только в сознании, но и в подсознании миллиардов людей. Это и есть наш потенциал сегодня. Но его надо беречь, разумно и своевременно использовать. Иначе он иссякнет по мелочам, израсходуется вхолостую.

Приведу три примера из деятельности Русской Православной Церкви. Архиерейский собор в августе 2000 года утвердил социальную программу церкви. Документ привлек внимание общественности своей новизной, прорывными положениями программы. Интерес к ней  настолько велик, а гражданское звучание так  значимо, что Государственная Дума по инициативе нашего Комитета провела парламентские слушания, на которых эта программа была скрупулезно обсуждена уже со светской точки зрения.

Второй пример. В мае 2001 года прошел съезд православной молодежи России. Создан Синодальный отдел по делам молодежи. в В материалах съезда отмечается: "Сегодня существуют все необходимые предпосылки для построения качественно новых отношений во взаимодействии Церкви, Государства и Общества в деле традиционного духовно-нравственного воспитания молодежи".

Третий пример. В ознаменование 2000-летия Рождества Христова в России осуществляется уникальное издание “Православной энциклопедии” в 25 томах большого формата. Главный редактор - Патриарх Московский и всея Руси Алексий II. 

Научный коллектив, готовящий энциклопедию,  насчитывает сотни авторов из разных стран мира. Среди них группы: Константинопольского Вселенского Патриархата, Александрийского и всея Африки Патриархата, Антиохийского и всего Востока Патриархата, Иерусалимского Патриархата, Сербской Православной Церкви, Румынской Православной Церкви, Болгарской Православной Церкви, Элладской Православной Церкви, Польской Православной Церкви, Чехословацкой Православной Церкви, Американской Православной Церкви, Православной Церкви Финляндии, Православной Церкви Японии, Сирийского Патриархата.

Уже вышло несколько томов, и становится очевидным, что эта работа носит не только научный, просветительский, но  и общественно-значимый характер, способствует объединению всех православных.

 А вот пример из  деятельности Армянской Церкви. Член Синода Церкви, бывший активный участник нашего Движения, г-н Папаян выступил с уникальным сообщением, в котором раскрыл библейские источники современного гражданского права Армении. Это открытие, прорыв. И мы сочли необходимым опубликовать информацию о нем в российских газетах.

В современной России, как и в других странах Движения,  религиозные деятели - общепризнанные авторитеты. К их голосу прислушиваются миллионы граждан, их позицию поддерживают тысячи общин, на их стороне не только не сопоставимая с другими современными идеологическими влияниями духовная сила, но и крепкая материальная база.

Религия сегодня - это тысячи храмов, монастырей, мечетей, синагог, духовных академий, семинарий, медресе, издательств, газет, журналов, значительная часть ведущих сотрудников светских учебных и научных учреждений, многие военнослужащие,  представители творческой интеллигенции.

Опираясь на организационные и материальные возможности своих конфессий, выражая духовные начала Традиции и отстаивая насущные интересы мирян, духовные пастыри резонируют настроения большинства населения, отстаивая его жизненно важные, 

повседневные чаяния.

Весомо и набатно, когда это требуют интересы России, звучит голос предстоятеля Русской Православной Церкви Святейшего Патриарха Московского и всея Руси Алексия II, глав поместных церквей в странах-участницах ЕМАП.

Эта тема заслуживает более широкого изложения но очевидно одно: церковь становится общественно значимой силой, фактором, который необходимо учитывать в политических и государственных делах.

Сейчас в бедствующей России, как и в других наших странах,  политика, в полной мере учитывающая человеческий фактор, должна тесно соприкасаться с религией, в то же время религия, представляя миллионы  граждан, защищая их духовные и материальные потребности, сама активно врывается в политику. Поэтому и наше Движение призвано учитывать эти жизненные реалии, эти глобальные изменения, стремительно происходящие в мире и в нашем православном ареале.

О прошедшей конференции на Святой Земле еще хотелось бы сказать особо. Мы как-то не подвели итоги этой уникального мероприятия, к которому готовились, которое  ждали. Ведь оно было запланировано за два года до этого.

Пройдет время, и мы еще оценим то, что состоялось в Иерусалиме. Именно в год 2000-летия  Рождества Христова, именно на Святой Земле, в намеченные сроки, с хорошей программой и глубоким содержанием в рамках участия ЕМАП в юбилейных торжествах, было проведено это мероприятие.

От Халкидики до Святой Земли - таков путь ЕМАП с 1993 года до 2000-летия. И мы его прошли. Это делает всем нам честь, но и накладывает определенную ответственность.

В чем же суть этой ответственности? Это ответственность за судьбу нашего Движения, за его целостность, за динамизм его развития, за его крепость и единство. Я верю в то, что  так оно и будет.

За период своей деятельности ЕМАП охватила своим непосредственным присутствием практически все европейские государства, где существуют зарегистрированные православные общины и в парламентах которых работают или работали православные депутаты. 

На конференциях ЕМАП обсуждались такие сложные и актуальные вопросы современности, как развитие православной культуры и духовно-нравственного просвещения и образования,  социальная деятельность православной общественности, законодательная защита традиционной семьи и противодействие тоталитарным и псевдорелигиозным деноминациям. Можно с уверенностью говорить, что ЕМАП сложилась как единая прочная организация со своей структурой и идеологией, чему во многом способствовала атмосфера открытости и искренности, даже во время обсуждения острых и насущных вопросов духовного и политического развития православных народов единой Европы.

Несмотря на очевидную самоценность регулярных встреч европейских парламентариев, консолидации их взглядов и позиций по проблеме будущего развития православного сообщества, ЕМАП выполняет и другую исключительно полезную задачу – обозначает и укрепляет восточнохристианское духовное пространство. Одним из главных факторов успешного решения этой задачи выступает то, что в работе Ассамблеи принимают участие действующие политики представленных в ней стран. 

ЕМАП активно занималась вопросами оказания помощи в преодолении негативных настроений среди православных в ряде стран, выступала в поддержку канонических церковных структур, участвовала в разрешении экологических, гуманитарных, образовательных и культурных проблем Европы, что нашло одобрение и признательность у многих руководителей европейских государств и священноначалия православных церквей.

Таким образом, анализируя деятельность ЕМАП, можно сделать несколько обобщающих выводов. 

Первый. ЕМАП всё отчетливее стала двигаться в сторону создания конкретной рабочей структуры.

 Второй. Из Движения, где первоначально депутаты собирались для обмена мнениями и информировали друг друга о положении и проблемах православия в восточноевропейских странах, ЕМАП постепенно преобразовалась в некий исследовательско-интеллектуальный центр, где вырабатывались рекомендации по решению многих проблем и определялись источники средств для проведения специальных программ в этих целях.

Третий. ЕМАП стали доверять иерархи православных церквей и через депутатов национальных парламентов доводить до общественности свои позиции, причем эта работа развертывается как церковно-светский диалог. 

Четвертый.  Наряду с конференцией Ассамблеи, которую мы проводим один раз в год в июне, желательно еще проводить раз в год тематические конференции с привлечением ученых, политиков, представителей творческой интеллигенции, духовенства, расширенные заседания Секретариата по заранее запланированной теме, научно-практические конференции на базе ведущих вузов наших стран  или духовных академий и многое другое. 

 Интенсивная работа участников Ассамблеи острее ставит перед нами задачу издательской деятельности, переводов на рабочие языки Ассамблеи.  А это уже тот продукт нашего труда, который  будет постоянно работать на наши цели. На это необходимо направить финансовые  и организационные ресурсы.

Пятый. Как уже говорилось, политическая ситуация в мире изменилась, что оказывает влияние и на деятельность МАП. Нам необходимо обновить, где они есть, и создать, где это необходимо, новые связи с заинтересованными организациями. Для этого  считал бы необходимым провести следующие встречи:

непременно побывать снова в Страсбурге (справка: в это объединение парламентов входит более 40 стран, у нас - примерно - 23);

повторно нанести визит в Совет Европы (Брюссель). После нашей  прошлой встречи прошло несколько лет. Изменились люди, ситуация. Необходимо возобновить контакты;

нанести визит Константинопольскому Патриарху Варфоломею I;

побывать в Ватикане и разъяснить наши позиции; 

считал бы возможным (по особому плану) провести ряд встреч с главами парламентов и поместных церквей стран-участниц ЕМАП. Это позволит осуществить взаимный обмен информацией и наладить действенные рабочие контакты, позволяющие поднять авторитет и значимость нашего Движения. В принципе необходимо в перспективе побывать во всех странах, где имеются поместные церкви.

Шестой.  Очевидно, что процесс изменения международного статуса ЕМАП идет в правильном направлении. Он может замедлиться, но может  быть и ускорен. Все зависит от нашей  работы. Но это фактор субъективный. Объективный — стремление православных объединиться. Этому  стремлению противостоят известные силы. Наша задача — соединить эти два фактора и тогда противостояние будет в определенной степени ослаблено.

Думаю, что процесс в целом пойдет по данному пути. Как поступать? Без сомнения, идти навстречу этому  стремлению. Объединять. Принимать в движение всех желающих.

Но имеет ли смысл менять название? Думаю, что нет. И вот какие соображения:

Во-первых. Европа - это 90% православного ареала.

Во-вторых. Это большинство поместных церквей.

В-третьих. Это мощные государства, а значит и их влиятельные парламенты.

В-четвертых. Компактное расположение. Единые коммуникации и средства связи. Почти сопряженные границы.

В-пятых. ЕМАП и сейчас является международной организацией. Речь ведь идет лишь о выходе ее за пределы европейского континента.

В-шестых. Уже раскручена аббревиатура "ЕМАП". А это многое значит. Это наш товарный знак, наша марка. И о нем уже знают в мире политики.

Поэтому, вовлекая новые государства в нашу Ассамблею, целесообразно оставить то же название, внеся поправки в наш Устав, если сочтет нужным Уставная комиссия.

В процессе становления деятельности ЕМАП большую роль сыграл Международный Фонд единства православных народов. Созданный в 1995 году для всесторонней поддержки проведения в июне 1995 года II конференции ЕМАП в Москве, Фонд впоследствии сыграл важную роль в процессе обеспечения непрерывности деятельности ЕМАП, организовав и проведя восемь международных конференций в рамках ЕМАП. Эти конференции, прошедшие, как правило в зимние месяцы, в период с 1995 по 2002 год, объединяли не только видных политиков и священнослужителей, но и обеспечили участие как бывших, так и вновь избранных депутатов парламентов православных стран. Это стало залогом преемственности и значительно облегчило работу ЕМАП, так как вследствие неизбежной ротации депутатского состава требовалось бы много времени для введения новых участников Ассамблеи в курс дела. На “зимних” же конференциях этот процесс шел органично, путем передачи опыта от прежних депутатов-участников новым.

В то же время благодаря этим конференциям выстраивалась новая схема непрерывной работы Ассамблеи: ежегодная конференция — заседание Секретариата — конференция Фонда – второе заседание Секретариата – очередная ежегодная конференция.

Кроме того, нельзя не отметить большую работу Фонда и его Президента, постоянного эксперта Секретариата ЕМАП, профессора Валерия Алексеева, по информационной поддержке Ассамблеи. На собственные средства Фонд издавал стенограммы и документы всех ежегодных конференций, начиная с 1995 года.

В отличие от ЕМАП Фонд единства православных народов — организация общественная, имеющая свои зарубежные отделения и представительства в Белоруссии, Болгарии, Греции, Молдове, Сербии и на Украине. Одной из его задач стала необходимость объединения видных православных учёных и писателей, политических и религиозных деятелей, а также предпринимателей для укрепления духовного единства стран и народов восточнохристианского ареала. 

Формируется своего рода православная духовная элита, среди которой есть место и для парламентариев, ныне действующих и уже не участвующих в работе законодательных органов. Свою деятельность под попечением Патриарха Московского и всея Руси Алексия II на международной арене Фонд строит через активную работу с православными политиками, в том числе и депутатами-участниками ЕМАП. И практически все они откликаются на предложения Фонда участвовать в проводимых им многочисленных мероприятиях, в том числе его ежегодных конференциях. 

Так, 3-4 октября 1995 года в Астрахани прошла Международная конференция ”Православные идеи создания неконфликтного общества”, в которой приняли участие представители восьми стран Европы и СНГ. Участники конференции рассмотрели  проблемы и пути укрепления духовного единства православных народов как составной части общемиротворческих усилий в новой политической реальности современного мира.   По итогам конференции были приняты коммюнике (заключительный документ) православной общественности различных стран; заявление в связи с военными действиями на территории бывшей Югославии; обращение к Администрации Астраханской области с просьбой оказать  содействие в устроение Епархиального духовного училища. 

3-4 марта 1996 г. в Минске прошла конференция  “Идеи  единства православных народов в контексте современной эпохи” с участием представителей десяти стран. По итогам конференции приняты коммюнике и заявление в адрес руководства Эстонии, Европейского Союза, Совета Европы и священноначалия Константинопольского Патриархата в связи с нарушением прав  православных верующих в Эстонии. 

18-21 января 1997 в Тбилиси состоялась конференция по теме “Православная общественность и проблемы экологии жизни духовно близких народов”. На конференции обсуждалась также ситуация, сложившаяся в Югославии и Болгарии, по итогам которой принято обращение участников конференции к парламентам, правительствам, общественности и народам этих стран с тем, чтобы в обстановке миролюбия, терпения и согласия были разрешены все  социальные и политические проблемы. 

Большой резонанс получила Международная конференция в Кишиневе, рассмотревшая 18-21  января 1998 года чрезвычайно актуальную  проблему   “Развитие    духовности   и   культуры православных  народов   как   важное   условие      гармонизации национального многообразия   в  европейском         сообществе”.   

В работе конференции приняли участие посланцы одиннадцати стран.

В 1999 году в Одессе (Украина) была проведена одна из наиболее значительных конференций, сумевшая собрать на свои заседания не только из 14 парламентов Восточной Европы и стран Балтии, но и признанных в православном мире богословов, авторитетных политологов и историков. Темой форума стала: “Православие и угрозы системного кризиса мирового постиндустриального общества, глобальной экономики и государственных институтов власти”. Важно отметить и тот факт, что обсуждаемая православными политиками в Одессе тема и рекомендации мировому сообществу оказались практически созвучными дискуссиям, прозвучавшим неделю спустя на Всемирном экономическом форуме в Давосе. 

В ходе конференции было констатировано, что мировое сообщество, находясь на пути к постиндустриальному обществу, ощущает потерю четких ориентиров дальнейшего развития, не в состоянии справиться с глубоким кризисом глобальной экономики, дать адекватный ответ промышленно-экономическому спаду, утрате новейших технологий и сильнейшей зависимости от иностранных займов и инвестиций.

В контексте приближающегося 2000-летия от Рождества Христова особо отмечалась необходимость наращивания усилий по укреплению всеправославного единства, повышению роли Европейской Межпарламентской Ассамблеи Православия как надежной помощницы Поместных православных церквей и авторитетного миротворческого интеллектуально-политического органа единой Европы.

Иное звучание приобрела, организованная Фондом в 2000 году Международная конференция в Нови-Саде (Югославия). Проходившая после трагических событий, связанных с агрессией стран НАТО против суверенного государства Югославии весной 1999 года, конференция, объединившая представителей 11 европейских государств, стала первым международным мероприятием в стране, фактически разорвав международную дипломатическую и информационную блокаду Югославии. Тема, вынесенная на обсуждение — “Христоцентричность как основа мироустройства православного сообщества и спасительный путь  третье тысячелетие” имела актуальное значение именно в свете наметившегося опасного противостояния двух Европ, усиленной вековыми межрелигиозными и внутрихристианскими противоречиями. Важно отметить, что в Нови-Саде участники не только выступали с заявлениями и декларациями, но предлагали конструктивные механизмы решения самых острых политических проблем, некоторые из которых были позитивно восприняты на проходившем вскоре в Мюнхене Международном совете по делам Югославии, в марте 2000 года полностью снявшем запрет на полеты авиакомпаний в Югославию.

 В  феврале 2001 года конференция Фонда прошла в столице Армении Ереване. Проводимая совместно с Национальным собранием Республики Армения, она заслужила самую высокую оценку среди восточноевропейских политиков и общественности, войдя в перечень официальных международных мероприятий, приуроченных к празднованию юбилея 1700-летия введения в Армении Христианства. Представители 13 государств плодотворно обсудили тему: “Церковь, государство, общество и кризис либеральной доктрины переустройства мира”, обратив особое внимание на реально существующие угрозы от эскалации военных конфликтов, которые нагнетаются по всему миру в контексте практической реализации доктрины глобализации. Отмечалась недопустимость построения нового мирового сообщества без опоры на национальную самобытность и богатство культур народов мира.

 В целом данная конференция, перешагнувшая за жесткие конфессиональные рамки православия, обозначила ряд важных конструктивных направлений сотрудничества и с национальными христианскими церквями, коей является Армянская апостольская Церковь.

В развитие этого курса на широкое сотрудничество между христианскими конфессиями с целью приобщения как можно большего числа народов к богатому духовому и социальному опыту православия  в феврале 2002 года была проведена конференция в Риге (Латвия). Учитывая особое положение православных в Латвии, где доминируют протестантские и католические направления, тема конференции: “Человек в христианской цивилизации: потенциал развития” являлась своего рода приглашением к широкой дискуссии вокруг самых актуальных проблем, стоящих перед всем христианским сообществом. И такой призыв был услышан, а в работе конференции приняли участие парламентарии из 15 европейских стран, причем в некоторых делегациях были как православные депутаты, так и приверженцы иных христианских церквей. Эта конференция дала новые импульсы к развитию не только МАП, но и всего спектра межправославного сотрудничества, обозначив реальные перспективные направления в работе не только политиков, но и активной части православной общественности наших стран. 

Как видно из этого перечня, постоянно обсуждались чисто гуманитарные вопросы, связанные прежде всего  с определением роли православной духовности в современной мире. При этом приходилось избегать опасности  политизации нашего движения или вторжения его в сферу узкоконфессиональных, церковных проблем.

Итак, подводя главный итог всему опыту существования ЕМАП, необходимо отметь тот факт, что в формировании высокого авторитета в мире этой организации решающую роль сыграл ее последовательный гуманитарный и миротворческий курс при обсуждении и решении злободневных вопросов, волнующих мировое сообщество.

Православная доктрина стала основой идеологии поствизантийского межгосударственного консенсуса, залогом стабильности в этом сложном восточноевропейском регионе и, благодаря конструктивному диалогу между светскими и духовными властями, важнейшим элементом укрепления единства православных народов в конце ХХ - начале  XXI  века, когда глобальные угрозы всему человечеству возросли до уровня природных, техногенных и социальных катастроф.

Православный мир и современные реалии 

В этой книге идет речь о 10-летнем историческом пути Европейской Межпарламентской Ассамблеи Православия. Она объединила парламентариев, представляющих тех граждан стран Европы, Азии, Америки, Африки и Австралии, которые тяготеют к православию. Это одна из немногих международных организаций, членство в которой определяется не политико-правовой, не идеологической, а духовной ориентацией.

В нашей работе участвуют и православные, и инославные христиане и представители других религий и идеологических течений, готовые к сотрудничеству с православными организациями. При этом участники Ассамблеи не навязывают свои духовные позиции другим, не добиваются превращения Ассамблеи в межгосударственный Православный союз или идеологически однородный Интернационал. Она видит свою роль в содействии ООН, ее учреждениям в решении гуманитарных вопросов. Активно сотрудничает она и с центрами международной региональной интеграции, особенно в Европе. 

И в рамках структур ООН, и в органах европейского сотрудничества, и у национальных парламентов и правительств стран, где живут православные, она пользуется высоким авторитетом как организация не только внеблоковая, но и не претендующая на доминирование в решении вопросов, связанных хотя бы с организацией жизни сторонников православных вероучений и культур.

Конечно, когда создавалась ЕМАП, у некоторых были надежды на то, что она постепенно превратится в парламентский центр стран поствизантийского пространства, способный противодействовать западному экспансионизму в Восточную Европу и на Ближний Восток. Но реальная жизнь оказалась сложнее надуманных схем: Восточная Европа стала частью Объединенной Европы и все активнее интегрируется со структурами НАТО. Не нашлось у Ассамблеи и достаточных сил для осуществления миротворческих и гуманитарных функций в конфликтных зонах со значительным православным населением. В то же время особо выпукло проявилась духовная роль Ассамблеи, которая уже немало сделала для защиты и обогащения традиционной духовности народов, связанных с православием.

ЕМАП —  не наднациональная организация. Она оберегает духовную идентичность тех народов, интересы которых отражают парламентарии, участвующие в ее работе.

Главная цель ее —  вывести страны и группы населения, связанные с поствизантийским пространством, из состояния второсортности, а то и выталкивания на обочину мирового общественного прогресса. Она стремится к процветанию всех стран, народы которых представлены в ЕМАП. Если эти страны по историческим традициям, корням своей культуры православные, значит и те, кому они дороги, —   православные. 

Но отсюда вовсе не следует неприязнь или настороженное отношение к католицизму, протестантизму, буддизму, иудаизму, исламу, другим религиозным конфессиям. Все они, раз за ними веками шли люди, сыграли свою положительную, духовно объединяющую, социализирующую роль в истории. Исчезни в ней  страницы, связанные с прогрессивным в этих религиях, и она оскудеет, лишится тысяч ярких имен подвижников, шедших на жертвы во имя своей веры, но в результате поднимавших на новую ступень всю человеческую духовность.

Ассамблея представляет парламенты светских, к тому же многоконфессиональных государств. Религиозные верования или отсутствие их - частное дело граждан этих стран. Политические партии тоже и юридически, и фактически отделены от религии. Конфессии нейтральны по отношению к политическому соперничеству и порождаемым им идеологическим конфликтам. Но они не безразличны к делам общества, выступают в качестве активных участников процесса социализации.

У граждан наших стран сохранилась тяга к высокой духовности и это несмотря на все разлагающее воздействие энтропической рыночной стихии.

Поэтому призывы православной церкви и других конфессий  к миролюбию, согласию, взаимной терпимости находят отклик в сердцах миллионов людей, воспринимаются как волеизъявление народов, остающихся духовно едиными несмотря на все социальные, национальные, политические и религиозные различия.

В отличие от католиков православные никогда не были объединены  одной церковью. Даже во времена расцвета  Византии, в столице которой Константинополе находился престол вселенского патриарха, существовали и другие православные церкви, возглавляемые своими патриархами, митрополитами, епископами. 

Сейчас многие автокефальные поместные церкви существенно отличаются друг от друга. Но все они едины в главном: признании христианства в том виде, в каком оно было передано грядущим поколениям святыми апостолами - ближайшими учениками Христа. Православная доктрина ближе всего к раннему христианству, содержащему в себе многие черты народных  утопий. “Кто не работает, тот не ест”, “Человек человеку - друг, товарищ и брат”, “Скорее верблюд пройдет через игольное ушко, чем богатый в царствие небесное” - эти и другие христианские постулаты легли в основу ряда учений, борющихся за социальную справедливость.  

Видимо, неслучайно, поэтому православный мир сейчас пытаются разъединить. Мировая реакция насаждает в нем чуждые православию нравы и представления. Но чувство братской любви, завещанное основателями христианства, неодолимо. Оно объединяет всех православных в одну семью, способную преодолеть любые трудности.

Сейчас православие – в агрессивной среде, в том числе и в попытках взаимодействия с католицизмом. На православных смотрят как на носителей древней, далекой от современных западных реалий Традиции. Каноническая жизнь и католиков, и тем более протестантов модернизирована, приспособлена к потребностям новых поколений, приближена к быту граждан потребительского общества. Православие же хранит верность канонам, а через них - и самому главного в учении Христа - проповеди вселенской любви. Любовь к ближнему, ко всем людям, к Богу - таковы ступени восхождения православной духовности, определенные основателями христианства.

Западный эгоизм, себялюбие, погоня за материальным достатком, жажда обогащения органически чужды православным, для которых высшее богатство заключено не в деньгах, золоте, собственности, а в общей духовности, обеспечивающей соборность и всеединство представителей всех восточно-христианских церквей.

Но в современном мире, ощущающем растущий недостаток природных ресурсов и других материальных ценностей, идет жестокая борьба  за выживание, за сохранение достигнутого уже уровня потребления и накопления. Поэтому эгалитарные тенденции православия ("помоги ближнему", "не скупись на милостыню", "жертвуй во имя ближнего" и т.д.) у той части мира, которая страдает от перепотребления, способны вызвать лишь неприязнь и раздражение. В то время как в России считалось, что бедность - не порок, ментальность американцев передавала популярная среди них фраза: "Если ты такой умный, почему же тогда такой бедный?" Бедным в Америке быть стыдно. И, не дай Бог, если эта психология капиталистического накопительства или предпринимательства на Святой Руси!

В настоящее время привилегированной частью мира стал «золотой миллиард». Протестантизм, в значительной степени католицизм, особенно европейский, оправдывают такое глобальное расслоение землян. Православные не могут согласиться с появлением новой имущественной сверх-элиты. Для православных важен не сам капитал, а как он появляется и как расходуется. На Западе это считается "коммерческой тайной". Поэтому призывы православных быть умеренными, не злоупотреблять излишествами, больше заботиться о духовном совершенствовании, нежели о материальном обогащении воспринимаются на Западе как покушение на личную свободу и права личности. И паровой каток "золотого миллиарда" пытается выровнять православное пространство, сделать его пригодным для посева семян индивидуализма и духовного бессердечия.

Наибольшую агрессивность проявляют сторонники различных глобалистских проектов, считающих, что именно православие тормозит развитие тех стран, где оно преобладает. Перед крушением СССР говорили, что строй мешает советским людям подняться по уровню своего материального благополучия до наиболее обеспеченных стран. Но теперь в России и в бывших странах Восточного блока идут преобразования, реформы. А богаче от этого их население не стало. Наоборот, возросли нищета и необеспеченность жизни.

После объединения Германии из бывшей ГДР переехало на Запад 2 миллиона человек. Социализма на восточных землях нет и в помине. Зато уровень безработицы достиг 20%. Теперь ищут виновника экономического коллапса в Восточной Германии: оказывается, восточные немцы разучились за годы народной власти высоко эффективно трудиться и потребуются десятилетия, прежде чем произойдет естественная смена поколений.

Такого же высосанного из пальца виновника бед России пытаются найти в лице непонятного и  неприемлемого для Запада "византийского" православия, русского менталитета. Духовная глобализация, осуществляемая в мире, и направлена в значительной степени против православия, в котором, как грезится западным аналитикам, и заключены корни русского стоицизма.

Но, разумеется, разговоры о необходимости "защиты" православных народов от пережитков их  традиционности - лишь средство прикрытия экспансии, осуществляемой западным капиталом на восточные земли. Сейчас мешает православие. Затем настанет черед ислама, буддизма, других религий, не укладывающихся в парадигму западных ценностей. Поэтому защита православия сегодня - это сохранение того вселенского духовного  многоцветья, которым всегда отличалась чуждая шаблона и стереотипов человеческая культура.

Чем дорого православие современному миру? Во-первых, оно позволяет большой группе стран и народов сохранить свою духовную идентичность, с утратой которой русские, болгары, сербы, греки превратятся  в подобие (отнюдь не лучшее) американцев, англичан, немцев, итальянцев, равнодушных и подчас агрессивных к культуре поствизантийских стран. А это будет означать утрату человечеством целого культурного пласта, охватывающего эпоху в несколько тысячелетий. Причем характерно, что католицизм, протестантизм, в значительной степени ислам, буддизм наднациональны. Национальная специфика народов, исповедовавших эти религии, зачастую сохранилась вопреки официальным религиозным догматам. Потеря же национальной специфики приведет к превращению человечества в одноликий мир, утративший все многообразие красок бытия.

Во-вторых, в стремительно меняющемся мире именно верность традиции позволяет сохранять связь поколений и таким образом обеспечивать их преемственность. А без этого невозможна целостность всего человеческого сообщества, имеющего как пространственные, так и временные параметры.

Глобальные перемены захлестнули весь мир. Рушатся межгосударственные стены, небоскребы, памятники культуры, исчезают целые государства. На смену им появляется новое, но далеко не всегда лучшее.

Социалистическая общественно-экономическая формация подточила до основания капитализм.  Он агонизирует в надежде продлить свое существование.  Но по закону отрицания  отрицания, классический капитализм с его свободной конкуренцией уже задавлен монополиями, разделившими и переделяющими мир. Монополии не сглаживают, а обостряют противоречия. И на смену им приходит сверхмонополия в облике глобалистского устройства мира. 

Но и ее существование недолговечно: рушится доллоровая система, сокращаются темпы роста производства и накопления капитала, вперед вырываются страны, бросающие вызов силам, еще недавно доминировавшим в мире. 

Европа объединилась, сохранив национальную идентичность своих народов. Но мощь нового колосса вызывает раздражение в США, которые стремятся к бездуховной унификации,  к тому, чтобы все народы подстричь под одну гребенку на американский манер. Если это произойдет, останется территория с однообразным населением, а не Франция, Германия, Италия, Испания, Греция. 

Православие стоит на страже духовной идентичности народов. Это-то и не устраивает современных конкистадоров, пытающихся лишить  православные страны уже не только общей политической доктрины, но и основы  основ их существования - многовековой духовности, Традиции.

В-третьих, православие характерно для стран, сыгравших историческую роль в защите Европы и ее культуры от экспансионистских устремлений деспотических государств Востока. В ХХ веке эти страны выполнили историческую роль в борьбе с фашизмом. А сегодня им как бы  мстят за общую победу над поработителями. И чтобы ослабить эти страны, разрушить их единство пытаются лишить самого главного - православных основ восточно-европейской цивилизации.

Православные страны представляются анахронизмом на карте мира. И в результате ударов государств, стремящихся доминировать на поствизантийском пространстве, многие из этих стран оказались в кризисном состоянии. Разделен Кипр. Разрушена Югославия. От Сербии фактически отторгнуто Косово. Албанское меньшинство стремится к разделу Македонии. Не вписывается в структуры, формируемые Западом на территории Восточной Европы, Болгария, Румыния, Молдова. Под западным прицелом находится Белоруссия. Православную часть Украины пытаются расколоть на национальные церкви.  Россию  надеются  вытеснить  с  Северного Кавказа.  Даже Греция, многолетний  член   НАТО,  оттесняется    от  своей  ведущей роли на Балканском полуострове.

Случайно ли все это? Ясно, что нет. Православные страны пытаются лишить права на сохранение своей идентичности, потому что видят в них силу, способную изменить характер глобализации превратить её из инструмента экспансии, в  средство  налаживания равноправного сотрудничества между народами.

В-четвертых, свобода выбора, формируемая православием, обеспечивает оптимальные условия для развития подлинно свободной личности. Для православия не существует дилеммы: человек - это цель или средство? Оно одна из самых гуманистических религиозных конфессий, возвышающая человека через духовное освобождение.

Экспансия бездуховности, осуществляемая западным миром, превращает свободу из духовного постулата в формально-юридическую норму. А, как сказал поэт Роберт Рождественский, все прогрессы реакционны, если рушится человек.

Обращает на себя внимание, что антиглобалистское движение, широко развернувшееся на Западе, не имеет под собой прочных духовных основ. Потому антиглобализм легко превращается в индивидуалистический  анархизм, а то и элементарное хулиганство. Это пока что поверхностная пена западной цивилизации, отражающая недовольство обыденным, а вовсе не бездуховным существованием. 

В свое время протест против бедности и неустроенности жизни породил ряд духовных движений: всевозможные  народные ереси, протест сторонников социальных утопий, коммунизм, наконец. Сейчас протестуют анархистскими погромами, которые сродни самой страшной угрозе человечности - терроризму. Тем не менее, выдавливают из цивилизации миронесущее православие, а не погромный экстремизм. 

Да и сами антиглобалисты легко меняют свои политические ориентации: сегодня они против мирового капитала, завтра - зеленые, послезавтра - явные анархисты- разрушители. Паровой же каток глобализма давит тех, кто не может быть ничем иным, кроме как свободным одухотворенным человеком. Причем давят явно не потому, что он (православный) не похож на католика или протестанта, или, выражаясь словами великого баснописца, сер, а потому, что мешает глобалистам съесть чужую, украденную или отобранную у голодных овцу.

На борьбу с православной и другой традиционной духовностью страны "золотого миллиарда" расходуют значительные средства. Но никому не придет в голову финансировать, скажем, такую, чисто христианскую программу, как "Возлюби ближнего своего, как самого себя". Отсюда и постоянно усиливающиеся, по сути дела, кощунственные слова о постхристианской эре. Ведь Спаситель - это не гость на планете. Он в сердцах и душах миллионов людей. И пока человек сохраняет свою традиционную духовность, он защищен от рисков и угроз постоянно меняющегося и агрессивного мира.

Раннее христианство, а следовательно и православие, уходит своими корнями в античный стоицизм. Современный стоицизм православия - это защитная реакция на угрозы, возникающие в агрессивной среде. Он порождает подвижничество, без которого нет и не может быть подлинного человеческого прогресса. Приверженность вере, высокой нравственности, как крест, несут те, кто отстаивает духовные традиции народа. 

И, что очень важно, среди этих подвижников немало светских людей - представителей православной общественности, в том числе и православные парламентарии. Никто их не понуждает заниматься проблемами православия. Это внутренний порыв. Они чувствуют и отражают духовное состояние народа, его потребность в том свете, который несет миру православная духовность. На такой основе и формируются в наших странах гражданские общества, которые вырастают не из рынка, не из державных амбиций, а из мироощущения простых людей, считающих себя православными.

Работа нашей Ассамблеи неотделима от этого мироощущения. На своих конференциях мы обсуждаем проблемы, в которых сконцентрированы надежды людей на лучшее будущее. Активизация социальной деятельности православных организаций - один из сформулированных на конференциях ответов на вызовы современности, когда и экономика, и государство в большинстве стран все больше приобретают социальный характер.

В центре внимания Ассамблеи - проблема демократии, но понимаемой не в формально-юридическом смысле, а как народовластие и народоправство.

Православной общественности по плечу и решение проблем строительства гражданского общества, полноценной модели которого так и не выработало человечество. Общество свободных, суверенных, обеспеченных людей, как нам представляется, мыслимо лишь как общество, соединенное воедино высокой духовностью.

Одно из направлений работы нашего Движения - определение ведущей роли православия в создании неконфликтного общества, в котором только и могут быть реализованы в полном объеме идеи братства и взаимной любви между людьми.

Православие способно по-новому взглянуть на обостряющуюся проблему ересей, сект и новых религий, которые при поддержке мондиалистских сил ведут наступление на позиции всех великих религий, начиная с ислама и кончая синтоизмом.

Новыми угрозами миру чреваты кризисные явления в постиндустриальном обществе, в глобальной экономике, в снижении  авторитета законности и гражданской активности, в способности людей защищаться от властных структур. На вызовы, которые бросают человеческому обществу монополии и организованная преступность, должны отвечать и православные организации. В этой связи обосновано внимание Ассамблеи к решению проблем сохранения традиционной семьи, обеспечения доступности качественного образования, защиты мировых достижений в области культуры.

Характерно, что ни одна из международных парламентских организаций не выдвинула такого широкого круга общемировых проблем, связанных с сохранением и упрочением духовных начал человеческой жизни, как ЕМАП. Даже проблема сект, поставленная ПАСЕ, рассматривалась лишь в административно-юридическом, а не духовном плане. Можно с уверенностью сказать, что именно Ассамблея все больше превращается в общемировой центр обсуждения и решения вопросов духовного развития социума.

Переустройство человеческой жизни в XXI веке во многом зависит от усилий как общественных, так и государственных структур. Возрастание роли восточно-христианской традиции в политической и культурной интеграции Европы и мира, возвышение человеческого фактора в христианской цивилизации и происходящем процессе глобализации - залог устойчивого развития мирового сообщества.  Представляется, что  именно эти проблемы должны занять  первоочередное место в дискуссиях, которые будут проходить в рамках ЕМАП в ближайшие годы. Наша задача - не констатировать уже происшедшие в мире изменения, а предвидеть их и обращать внимание общественности на те угрозы, опасность которых нарастает во всех странах.

Что мешает Православию стать одной из духовно-нравственных и идейных основ нового общественно-политического устройства России и Восточной Европы?

Прежде всего, отсутствие поддержки государства и гражданского общества. На сегодняшний день нет механизма делегирования религиозным организациям права приоритетного участия в социальной деятельности. С одной стороны, такая идея может показаться клерикальной, однако речь не идет о передаче религиозным организациям государственных функций или, подобно реформам Петра I, включении религиозных институтов в систему госорганов. Не надо лезть во внутренние дела Церкви, но нужна определенная государственная, в том числе, в первую очередь,  парламентская линия, направленная на реализацию более широкого участия религиозных организаций не только в сфере социальной помощи и благотворительности, но и в сфере формирования надэтнической идеологии.

В современной России нарушен естественный баланс духовной среды, устанавливавшийся веками и не подвергшийся серьезному нарушению даже в годы так называемого “государственного атеизма”. Традиционная полиэтничность России всегда опиралась на религиозную терпимость. Однако, сейчас складывается ситуация, когда религия титульной нации вытесняется из некоторых национальных республик Российской Федерации. Да, нельзя допускать, чтобы ущемлялись верования других народов России, но как расценивать ситуацию, когда в Чечне есть только два священника Московской Патриархии?

Вот и вся политика. На штыках пытались удержать в составе Империи, а духовный скреп разрушен. И это порождает не только неприязнь чеченцев к русским, но и неприязнь выехавших из Чечни к чеченцам, и не учитывать этот фактор нельзя.

Большое значение в восстановлении естественного баланса духовной среды и поддержке действенной реализации принципа свободы совести приобретает представительная власть. Вспомним события 1997 года: тогда решалась судьба Закона “О свободе совести” и Государственная Дума взяла на себя всю тяжесть ответственности за отстаивание этого системного и одного из основополагающих нормативных актов, регламентирующих жизнь “третьего сектора”. Понимание того, что гражданские ценности – это не только экономика с ее абстрактными цифрами, а, прежде всего,  реальные люди со своими убеждениями и взглядами, - вот что помогало парламентариям выстоять в той ситуации. Здесь большое значение имело терпеливое убеждение, принципиальная позиция, толерантное отношение.

Сейчас слишком много времени государственный аппарат вынужден тратить на решение неотложных материальных проблем.  Только и слышно о выплатах процентов по займам и прогнозах цен на нефть. А кто поможет решить духовные проблемы? Кто обеспечит духовное благосостояние российских граждан? Я думаю, что это важнейшая задача и правительства,  и парламента.

Мы же в основном уделяем внимание вещам очевидным, общественно-политической пене. В тактическом плане они действительно остры и даже кричащие, но их влияние недолговечно. А процессы основополагающего свойства, тектонической значимости, которые могут сдвинуть глубинные пласты, изменить всю общественно-политическую конъюнктуру, порой не замечаются. Они проявляют себя в подспудном виде, вызревают скрытно, пока не тревожат ветви власти. С другой стороны, для преодоления их губительных последствий требуется очень серьезный анализ и основательное, научно-обоснованное моделирование намеченных решений.

Проявление их в будущем, если они выйдут из под контроля общества, может быть настолько мощным, что способно предопределить и смену вектора развития (например, распад государства). Одним из эффективных способов предотвращения этой опасности является совершенствование системы духовной безопасности. Ведь угрожающий общественной стабильности экстремизм и проявляется только в связи с ослаблением духовного иммунитета общества.

Сейчас даже США чувствуют свою незащищенность перед лицом воинствующего международного терроризма, организованной преступностью, кризисными явлениями в гигантской экономике. Что же говорить о других странах, в том числе малых, представители которых сотрудничают с ЕМАП? На глазах у всего мира была растерзана Югославия. В военный конфликт на Балканах втягивалась Македония. Не решена Кипрская проблема. Льется кровь на Святой Земле. Нет должной стабильности в Боснии, на Северном Кавказе, в Закавказье, в Средней Азии, в ряде ближневосточных стран. Во всех этих зонах сосредоточены огромные массы православного населения. Его пытаются лишить Родины, духовной идентичности, единства.

К сожалению, мир, построенный на принципах рыночной экономики, не гарантирует человечеству ни стабильности, ни устойчивого развития. Опыт истории говорит, что только духовное единение свободных народов способно спасти мировую цивилизацию. Христианство защищало Европу от гуннского нашествия. Православие спасло Русь от татаро-монгольского ига. Духовно сплоченная Европа противостояла  всем  завоеваниям, в том числе  и  гитлеровской   агрессии. Сегодня Европа снова объединилась, чтобы сохранить верность высшим идеалам человечности. И православный мир с его традициями духовности в состоянии умножить силы тех, кто стремится к свободе и братству между народами.
Не потому ли бывшие  колонизаторы так агрессивны по отношению к православию? Ведь православные страны не допускаются в клуб избранных представителей "золотого миллиарда". Православные доктрины не популяризируются на Западе, хотя западное христианство активно ведет каноническую  и просветительскую деятельность в зонах, где велик удельный вес  православного населения. 

На Украине открыто осуществляется прозелитистская политика по отношению к православию. Налицо  попытки инославной экспансии на русских и белорусских землях. Все делается для того, чтобы посеять раздоры среди самих православных,  отвлечь  молодых людей от традиций их отцов и дедов, принизить православие, изобразить его порождением византийщины, которая, кстати говоря, послужила одной из основ таких жемчужин европейской культуры как готика и возрожденческий гуманизм.

Конечно, православие не собирается применять для своей самозащиты отравленное оружие прозелитизма. Ведь даже в деспотичной самодержавной России никто не принуждал католиков, протестантов, мусульман, иудеев, буддистов насильственно принимать православное крещение. 

Но нельзя и попустительствовать антиправославной экспансии. С гуманитарных, а отнюдь не военных или административных позиций должен противодействовать этой экспансии и ЕМАП. Наша Ассамблея исходит из того, что сохранение верности великим духовным идеалам православия, ознакомление с ними всех людей, стремящихся к добру и свету, - самое эффективное средство защиты наших ценностей. 

Дальнейшее укрепление роли ЕМАП как одного из защитных экранов традиционной духовности русского и других народов поствизантийского пространства - важнейшая задача, которую призвана решать наша международная организация, отвечая на вызовы современности.

Раздел III. Духовные основы православной культуры

Православная культура и проблемы духовно-нравственного просвещения и образования

Объединяющие процессы на Европейском континенте набирают силу. Это говорит о стремлении народов преодолеть губительную  вражду и разделение, которые раньше ставили под угрозу и жизнь каждого человека  в отдельности, и существование целых народов, и судьбу государств. Современная техника придает любому, даже,  региональному конфликту весьма опасный характер. 

Поэтому важно, чтобы творец новой техники и новых технологий  видел в своих соседях не врагов, а собратьев. Вот почему обращение к своим духовным корням, к почве, к религии, к истории выглядит совершенно закономерным и в век фантастических научных открытий. Разве не объединяет людей известное библейское положение о том, что мы все - дети одного праотца Адама? А эту веру разделяют и христиане, и мусульмане, и иудеи!

Видимо,  следует активнее искать такие доминанты общественного сознания, которые будут крепить в обществе идеи согласия и общечеловеческой солидарности.

Сегодняшняя реальность такова, что народы пост византийского пространства  все более явственно ощущают потребность в объединяющих началах, и высшим проявлением их общности выступает исторически сложившаяся принадлежность к православным культуре и традициям в их самом широком понимании. Это не только собственно религиозный фактор, но и неразрывно связанные с ним фольклор, обычаи, мораль, эстетика, отношение к хозяйствованию, - иначе говоря, общий уклад народной жизни. И  осознание этого является залогом преодоления многих разногласий, а самое главное - недопущения перерастания частных споров и разномыслия во вражду и агрессию.

Необходимость единения во имя мира и согласия народов усиливается двумя обстоятельствами.  Во-первых,  через полвека после нашей Победы над Гитлером война вновь вернулась  на   землю Восточной Европы. Горят города и села Югославии, гибнут женщины и дети. Разбою на Балканах стремятся придать характер религиозной войны.

Во-вторых, православие дает нам и духовное оружие для решения этой отвественнейшей задачи. Присущий православию дух соборности на основе свободы создает надежную гарантию для достижения согласия, как между самими православными, так и между ними и гражданами другой конфессиональной  принадлежности.

Так, одна из главных причин, в силу которых русский народ обрел в православии свою духовную стихию, заключается в том, что православие позволяло ему находить взаимопонимание с другими народами России, столетиями жить с ними в рамках единого государства.

Мы ведем речь не о новых империях или блоках,  а о надполитических и социокультурных надстройках, которые могли бы опереться на объединительные компоненты жизни народов, придать им новый импульс, по возможности, их структурировать на региональном и мировом уровнях.

Сегодня хотелось бы особо отметить патриотическую роль православной церкви как хранительницы единства и традиций народов, защитницы их уникальной культуры, основанной на любви к ближнему, к народным идеалам, к человеку вообще.

Народы с благодарностью хранят память о тысячах подвижниках православия, защищавших честь, достоинство и целостность своих стран на полях сражений, сберегавших и обогащавших их общую, основанную на православии культуру. Примером общности такой культуры служит подвиг святых равноапостольных Кирилла и Мефодия, уроженцев Салоник, великих просветителей славян, ставших символом духовного и культурного единения. Их чтят и греки,  и болгары, и русские, и украинцы, и белорусы, и сербы, и все, кому дорога православная культура. Символично, что и путь нашей Ассамблеи начался в Салониках. 

Православное единство опирается, прежде всего, на традиции православного просвещения и образования. Особенно это актуально для стран СНГ и восточно-европейских государств, в которых прерывалась практика православного обучения и воспитания. Очень важно, чтобы юноши и девушки, вступающие уже через 5 – 10 лет в общественную жизнь, получили гармоничное воспитание и образование, в котором современный интеллект и совесть дополняют и наполняют друг друга.

Интерпретировать православные ценности современным языком, показать их непреходящий характер – именно эта идея изначально и стала основой нашей общей межпарламентской инициативы.

Особенно хотелось бы сказать о возрастающем воздействии православия на формирование нравственных основ народной жизни. Любовь к ближнему, к благородному, к возвышенному, к свободе и справедливости - вот что всегда было основными  нравственными началами жизни наших предков. Православие же добавило к ним соборность, что слилось с гражданственностью и нашим исконным общинным сознанием, положив начало новой, православной цивилизации.

Можно, конечно, спорить с Иммануилом Кантом о том, что нравственность вырастает из религии или  же религия из нравственности. Но прямая зависимость и взаимосвязь  этих базовых элементов культуры всех времен и народов прослеживается. 

На протяжении многих веков именно православная религия освящала на территории Восточной и Юго-Восточной Европы нормы народной нравственности. Дальнейшее ослабление позиции православия грозит непредсказуемыми последствиями в нравственной сфере для всего нашего региона. Думается, что  именно  православной церкви принадлежит важнейший вклад в  формирование народной нравственности.

Россия, в отличие от ряда других стран – участниц нашей Конференции, представляет собой многонациональную и многоконфессиональную страну. Из 148 млн. россиян примерно 20 млн. традиционно являются мусульманами. Несколько веков в России живут буддисты и иудеи. Последние 100 лет активно развиваются протестантские конфессии: баптисты, евангельские христиане, адвентисты. За счет некоторых национальных меньшинств устойчиво существуют католические и лютеранские общины. Но все же Православие остается самой большой и массовой религией. Православных общин в России больше, чем всех остальных вместе взятых. Однако в сфере духовного просвещения и образования Русская Православная Церковь столкнулась с серьезными трудностями объективного и субъективного характера.

Всевозможные дельцы от религии, например, из так называемой “церкви Муна”, имея огромные финансовые возможности, шире чем православные пользуются дополнительными факультативами для религиозного обучения. Этому способствует также и то обстоятельство, что сектанты не ставят целей дать детям серьезное образование, их проникновение в школы носит стремительный характер в расчете на мгновенное вовлечение детей в свою орбиту, а Православию свойственно спокойная, академическая, углубленная работа, рассчитанная на комплексное и долговременное обучение.

Какой же выход из создавшейся ситуации?

На сегодня оптимальным представляется следующий путь: развитие государственного дополнительного образования, что придаст факультативному обучению концептуальный характер и поставит определенные рамочные условия, при которых духовное просвещение и образование в государственной школе не нарушит светскости государства, не столкнет  конфессии между   собой   и    при   этом  будет  ориентировано  на православные ценности в их современной интерпретации.

В Министерстве образования России  уже ведется напряженная работа по обеспечению гибкой состыковки светского и церковного: государство дает учащимся объективные знания по истории религии, религиоведению, духовной истории России, привлекая при этом наиболее подготовленных преподавателей из Православной церкви и других традиционных конфессий, которые дополняют общее религиоведение специальным изучением Библии и богословской мысли.

В Комитете Государственной Думы Российской Федерации по делам общественных объединений и религиозных организаций пришли к пониманию необходимости  разработки целостной комплексной государственной программы духовно-нравственного просвещения, которая, по нашему мнению, включала бы следующие составляющие. Это: 

а) учебный курс, ориентированный на студентов педагогических вузов, знакомящий с основами европейской общехристианской и православной культуры как составной части общехристианского и общеевропейского духовного наследия;

б) курсы подготовки, переподготовки и повышения квалификации педагогических кадров с точки зрения указанных целей и задач;

в) примерные планы проведения тематических научно-практических конференций, семинаров и круглых столов;

г) порядок организации конкурсов авторских программ, выделения поощрительных премий и стипендий;

д) учебные программы, факультативы, спецкурсы, ориентированные на учащихся всех возрастов.

Но во главу угла при этом ставится мягкое формирование стройной системы мировосприятия, обеспечивающей единство знания и чувства, интеллекта  и  совести, традиции  и    современности, овладения ультрасовременной техникой и любви к окружающей природе. 

Начиная с эпохи Просвещения, долгое время господствовало представление, что достаточно объяснить человеку этические нормы, и он автоматически станет нравственным. 

Религиозные же  корни совести вытеснялись прямолинейными рациональными представлениями. В итоге совесть вообще стала "мешать" интеллекту, не разбиравшему средств для покорения внешней природы. Крайнее свое выражение эта тенденция нашла в идеологии фашизма. Адольф Гитлер пообещал освободить истинных арийцев от "химеры совести", чтобы не брезговать ничем для тотального господства над другими народами.

В новой российской системе дополнительного образования в области морали специалисты предложили выразить нашу философию тремя словами - любовь, свобода, правда. И мы рассчитываем, что такая концепция духовного просвещения и образования позволит гармонично соединить лучшее, что было в прошлом и есть в настоящем, с тем, что должно иметь место в будущем. 

При изучении истории Православия в России наши учащиеся будут лучше постигать и общеправославные корни, связывающие Россию с Византией, откуда православие пришло на Русь, и с другими народами. Например, многими забыт тот факт, что большинство религиозных книг на славянском языке поступало в первые века Православия на Русь из Болгарии, и то, что церковнославянский язык представляет собой язык староболгарский.

Совесть только тогда станет реальной доминантой человеческого поведения, когда она будет восприниматься не как внешняя дидактическая установка, а как внутренняя потребность, когда подрастающий человек постигнет ее онтологические корни, ее связь с духовной историей человечества,  целостной картиной мироздания. И православные традиции показывают такую встроенность нравственного начала, совести в общую картину мира. Человек, испытывающий угрызения совести от того, что вредит окружающей среде, приносит зло людям, проливает кровь безвинных, присваивает чужое, разрушает семью, будет стремиться не к избавлению от этой "химеры", а к исправлению собственного поведения, своих внутренних установок.

В достижении такой цели заинтересовано все общество. Современная концепция Православия в новой реальности - это взаимодействие, социальное партнерство государства с православной церковью, при котором церковь сохраняет свою внутреннюю свободу и соборность. И не втягивается в решение текущих политических вопросов. Церковь активно и свободно осуществляет миссию своего общественного служения, в котором на первом месте стоит православное просвещение и образование.

Помимо системы государственного дополнительного образования, о котором только что шла речь, необходимо конкретное государственное стимулирование собственно религиозного просвещения - налоговые и иные льготы для православных и иных традиционных конфессий, помощь в подготовке методических разработок и многое другое, способное активизировать эту деятельность. Все это также должно найти отражение в единой  государственной Программе духовно-нравственного просвещения и образования. В той или иной мере данная проблема стоит и перед большинством стран, представители которых присутствуют в этом зале. Поэтому мы предлагаем отразить позицию ЕМАП в итоговом документе, в специальной Резолюции, которая может оказать существенное влияние на парламенты наших стран и дать дополнительные стимулы для скорейшего решения этого важнейшего вопроса.

На последнем Архиерейском соборе Русской Православной Церкви 1994 года говорилось: “Учительское звание в его высшем смысле Христос навсегда удержал за собой - не пышное царское звание, не карающее и грозное судейское, а скромное учительское. И апостолам Он заповедовал быть, прежде всего, и больше всего учителями".

Позитивным опытом состыковки государственного и православного образования стало ежегодное проведение Международных Рождественских образовательных чтений. На Архиерейском Соборе отмечалось, что чтения проходят под почетным председательством Святейшего Патриарха Московского и всея Руси Алексия II и имеют своей целью налаживание тесного сотрудничества  между Церковью и государством в сфере образования на различных уровнях: общецерковном, епархиальном, благочинном, приходском; формирование общественного мнения о важности духовного просвещения и религиозного образования; ознакомление с существующим опытом епархий; противостояние нашествию на Россию тоталитарных сект и лжерелигий.

 Чтения проводятся по следующим направлениям: теоретические проблемы православной педагогики; православное просвещение и образование в различных типах образовательных учреждений: детских садах, начальной и в средней школе, гимназиях, лицеях, училищах, вузах; православное просвещение  в воскресных школах, образовательных учреждениях для детей с отклонениями в развитии, инвалидов, детей-сирот; православное просвещение в армии и на флоте; православное просвещение в тюрьмах и колониях; православное просвещение в учреждениях культуры; православное просвещение в органах массовой информации; православный подход к преподаванию духовных, вероучительных, духовно-нравственных, гуманитарных, естественнонаучных, эстетических дисциплин; православное просвещение в дополнительном образовании; организационно-информационное обеспечение системы религиозного образования; подготовка православных педагогов и руководителей православных образовательных учреждений; противодействие деятельности лжерелигий и тоталитарных сект в России. 

Словом, создается определенная система, рассчитанная на долговременную перспективу и позволяющая надежно соединить усилия церкви и государства в православном просвещении общества. 

Велика объединяющая сила Православия. Мы, представители разных стран, национальностей и политических направлений, собрались здесь, объединенные благородными идеалами добра, согласия и справедливости. 

Дух взаимного уважения культурных традиций разных народов, столь органически присущий православию, является залогом прочности этого единения.

Православие в европейской культуре: история и будущее

Мы находимся на пороге третьего тысячелетия христианской эры. С чем мы войдем в него? Какой багаж нам необходимо взять с собой, что оставить в прошлом? Сегодня перед нами, наверное, больше вопросов, чем ответов. 

Современная Европа формировалась в расколах, конфликтах и антагонизмах. Как нам сегодня представляется, наиболее насыщен ими был двадцатый век. Наши народы стали участниками двух страшных “горячих” мировых войн и “одной холодной”, которые коренным образом перекраивали карту европы. Эти войны не только разъединяли, но и  сплачивали европейцев. Бесчисленные жертвы и желание избежать их в будущем  положили начало и процессу объединения европы. 

Казалось бы, должен закончиться период политического  и идеологического противостояния Запада и востока континента. Представляется, что нет  более оснований для размеживания. Однако Европа, к сожалению, все еще не составляет единого целого. Проблема целостности Европы осложняется тем, что теперь, когда страны нашего континента ощутили особую потребность в поиске  национального выражения, когда для каждого европейца национальная идея приобретает новое звучание, появилась потребность найти нечто общеевропейское, способное соединить расколотую европу. Возможно,   обращение   в   прошлое   даст     нам путеводную нить в будущее. 

Само понятие "Европа" было подготовлено  идеей самодостаточного христианского мира  где-то на рубеже  XV - XVIII    веков    и употреблялось как светский пароним этой привычной для европейцев формулы. В представлениях европейцев Европа не простиралась далее Моравии, Словакии и Богемии. Дальше на Восток уже была не Европа. К сожалению, и сегодня рудименты старого мышления сохранились. Всем нам и на Востоке, и на Западе континента пора уже понять, что христианство не должно разделять, а служить взаимопониманию. Идея "единой Европы" и "европейской цивилизации" настоятельно требует  возрождения христианских ценностей в новом геополитическом пространстве. И Православие дает нам ключ к решению этой задачи, ибо оно не агрессивно изначально, а, напротив, развивается в парадигме открытости миру.

Европа, рассматриваемая нами сегодня, - менее всего географическое понятие; это прежде всего единая цивилизация, обусловленная переплетением исторических судеб, общностью истоков и наследия формировавших ее народов. И в этом смысле многолетний спор о том, что есть Европа и где ее границы, должен решаться по-новому в связи с произошедшими в последние десятилетия переменами. 

Прежнее настойчивое деление европы на Западную и Восточную свидетельствует лишь о политическом и идеологическом предубеждении.  Европейская история не раз доказывала  конъюнктурность такого подхода. Хотя даже такой сугубый европеец, как Вольтер, в работе "Век Людовика XIV" писал, что “уже давно можно рассматривать христианскую Европу вплоть до России (последняя лишь с 1716 года вписана в королевский альманах) как разновидность большой республики, разделенной на множество государств - монархических или смешанных, аристократических или народных; но все они сочетаются друг с другом, все основаны на одной и той же религии, хотя и разделенной на множество сект, все разделяют одни и те же принципы общественного права и политики, не известные в других частях мира..." 

Европа католическая и европа православная - подчас и этот водораздел используется для подтверждения существования противоборствующих и поэтому несовместимых западноевропейской и восточноевропейской  цивилизаций. Однако присущий христианской идее универсалистский подход способствует, на мой взгляд,  преодолению узкополитической направленности трактовки понятия единой европейской цивилизации. Поэтому западное и восточное христианство можно и нужно рассматривать как составные части этой единой цивилизации. 

Вот что об этом писал Николай Бердяев: "В христианстве происходит встреча и соединение двух великих потоков всемирной истории... Христианство есть встреча и соединение восточных и западных духовных исторических сил". Приведу еще одну, может быть, довольно неожиданную цитату. Ее автор Иоанн павел II. Вот, что он пишет: "Константинополь, который стал центром возникновения восточной разновидности "европейства" и остался ее символом, сам является результатом взаимодействия влияний со стороны Греции и Малой азии... Вероятно это и есть та граница, вдоль которой прежде всего складывалась Восточная Европа, вернее, восточная разновидность "европейства": не только граница внутренних противоречий и расхождений, которые несут в себе европейский Восток и Запад, но и граница взаимодополнения, той необходимости друг другу, в основе которой лежит общий источник."  Думается,  здесь есть то, над чем следует задуматься сегодня. Собственно, это не расходится с утверждениями и многих русских славянофилов. Например, А.С. Хомякова, Н.Я. Данилевского и некоторых других.  В этом ключе я бы и предложил рассматривать роль и место православия в европейской цивилизации. 

Образование Римской империи, основание нового Рима в 330 году н.э. императором Константином, разделение Империи на Восточную и Западную между сыновьями императора Феодосия, падение Рима как столицы империи в 476 году н.э. и образование Византийской империи - это те вехи, которые в той или иной степени исторически определили утверждение  восточных традиций христианства. 

 Вообще византинизм - это вселенский феномен, в формировании которого внесли свою лепту и греческий мир, и латинский Запад, и Ближний Восток, и Египет, а с VIII-IX веков, когда уже можно говорить об особой византийской культуре, отличной от позднеантичной и раннехристианской, - и славяне. 

Мы проводим нашу встречу в городе, который является одним из исторических символов общеевропейского единства. Здесь все говорит о наших общности и родстве. Хранящий памятники античной Греции этот город стал центром раннего христианства, а затем и прибежищем для первых славян, заселявших европейские  просторы и прежде всего многонациональный Балканский полуостров. Осознанная история славян началась именно здесь, в окрестностях древней Солуни и в прилегающих к нему районах. Характерно, что, как свидетельствуют источники, в этих краях господствовало двуязычие: население пользовалось как одинаково родным и греческим, и древнеславянским языком. 

Именно в Солуни - городе, к христианам которого обратился в своем знаменитом первом послании “К фессалоникийцам” апостол Павел, приобщались к религии древние славяне. А мы помним, что в этом послании один из основателей нашей вселенской Церкви назвал жителей вашего города “образцом для всех верующих Македонии и Ахайи”. Не буду повторять знакомые всем слова Павла о заслугах фессалоникийцев перед христианским сообществом (“вы - слава наша и радость,” - писал апостол в гл.2). Отмечу только, что главную заслугу он видел в том, что ваши далекие предки “ни в чем не поступали с братом своим противозаконно и корыстолюбиво” (гл.4); “вы сами научены Богом любить друг друга”; и поступайте так “со всеми братьями по всей Македонии” (там же). А как по-современному  звучит предостережения, обращенные апостолом к фессалоникийцам: “...Когда будут говорить: “мир и безопасность”, тогда внезапно постигнет их пагуба” (гл.5). Хочется задать вопрос: “А не имел ли в виду апостол и наше время?”.

Вот еще  актуальные заветы: 

- “усердно стараться о том, чтобы жить тихо, делать свое дело и работать своими собственными руками” (гл.4); 

- “вразумляйте бесчинных, утешайте малодушных, поддерживайте слабых, будьте долготерпивы ко всем”;

-  ”Смотрите, чтобы кто кому не воздавал злом на зло; но всегда ищите добра друг другу и всем”. 

Из Солуни свет христианских идей распространился   по Балканскому полуострову. Болгария тесно сотрудничала с солунской епархией. У сербов  христианство восточного обряда окончательно утвердилось в IX веке благодаря проповедям “солунских братьев” Кирилла и Мефодия и деяниям выходца из Солуни византийского императора Василия Македонянина. Будущая Румыния - Дакия - с V века - входила в ведение архиепископа Солунского. В Фессалоники после разгрома, учиненного в Дакии Аттилой, переместился центр христианских общин Иллирики, частью которой являлась Дакия. Характерно, что в Солуни были даже  папские викарии, которые  также вносили свою лепту в распространение 
христианства. Это еще раз наглядно подчеркивает веротерпимость, существовавшую в Византии.  

В более позднее время эти традиции прижились и продолжились в центре православия - Афоне. А что касается Руси, то она своим православием обязана не только Херсонесу (близ нынешнего Севастополя), но и Солуни, откуда шли к нам проповедники, книги, иконы, другие реликвии. Мозаика в честь Дмитрия Солунского и сейчас одна из наиболее почитаемых в России. Именно в этих событиях мы и находим ответ на вопрос, как поступать нам сегодня, как крепить наше единство, как строить европейский мир.

Богослужение в областях Византии со славянским и греко-славянским населением велось на греческом языке. Однако проповеди произносились по-славянски, а некоторые молитвы были переведены на славянский язык, что создало необходимый лингвистический базис для перевода святыми братьями Кириллом и Мефодием на славянский язык священного Писания и богослужебной литературы. Опираясь на свое владение греческим языком и на собственную культуру, они поставили себе целью понять и почувствовать язык, обычаи и традиции славянских племен, точно передавая устремления и человеческие ценности, которые в них содержались. Христиане-славяне охотнее, чем другие признавали святых братьев "славянами душой", хотя те оставались наследниками эллинской культуры, людьми византийского воспитания, верными традициям христианского Востока. Кирилл и Мефодий стали соединительными звеньями или духовным мостом между восточной и западной традициями, которые вместе образуют великую  традицию  Вселенской Церкви. И это тоже один из путей, один из ответов на вопросы, поднятые современностью.

Единая вера и единый богослужебный и литературный язык спаяли славян, сблизили их с эллинами и дали им возможность с новой силой осознать свое единство. В рамках славянско-эллинского мира возникли удивительно благоприятные условия для обмена идеями и духовными ценностями. Вот почему такого поразительного расцвета достигла географически близкая к Северной Греции болгарская культура через какие-то три десятка лет после крещения страны. Это была славянская, болгарская культура, но вместе с тем это была культура византийская, вселенская. Славянский язык ни в коей мере не лишил ее вселенскости. И это еще один ответ, еще один подход к решению проблем единения Европы.

Общаясь с Византией,  весь славянский мир, как и Болгария, обращался к самой развитой и богатой в то время цивилизации. Киевская Русь быстро достигла высокого уровня культуры под византийским влиянием. Начиная с XI века, между Киевом и Западом устанавливаются регулярные контакты, но они, к сожалению, затрудняются из-за религиозных конфликтов Византии и Рима, вылившихся в 1054 году в разделение христианства на  два самостоятельных направления: православие и католицизм. 

Дихотомия "Восток (Россия) - Запад (Европа)" была изначально задана России  тем, что ее государственность оформилась на востоке Европы (в силу чего она была для Европы всегда Востоком), и тем, что Русь вступила на историческую арену и приняла христианство, когда пиковой стадии достиг процесс противостояния церквей (католической - православной). Но Русь имела и собственный Восток - Великую степь с ее кочевниками, с которыми не только воевала, но и вступала в диалог, в результате чего неизбежно происходило этническое и культурное сближение с "азиатами". Имея в виду эту геополитическую данность России, В.Ключевский писал: "исторически Россия, конечно, не Азия, но географически она не совсем Европа. Это переходная страна, посредница между двумя мирами. Культура неразрывно связала ее с Европой, но природа положила на нее особенности и влияния, которые всегда влекли ее к Азии, или в нее влекли Азию".

Процесс взаимопроникновения культур и религий двух континентов - Европы и Азии, - нашел наибольшее отражение на территории россии, связывающей христианство с другими мировыми религиями. Однако при этом Русь сохраняет традиции Византийского христианства, в некотором смысле выступая "старообрядцем европы". "Православная Церковь - это сердце византии, пережившее гибель имперского тела", - так говорит сегодня православный богослов и философ диакон Андрей кураев. И это еще один поучительный урок истории.

Православной мысли, которая сегодня освобождена  от повинности всячески демонстрировать государственную или национальную лояльность, в XX веке удалось показать и самой себе, и интеллектуально озабоченной Европе возвышающий человеческий образ православия, удалось напомнить,  что это путь постижения человека, который был характерен на Востоке, когда Запад переживал период поздней античности и средневековья, и он может быть полезен  современному европейцу в его усилии самопознания. 

Считается, что Православие более созерцательно, более обращено в душу человека, более сосредоточено на мире внутренних переживаний.

На этом основано огромное богатство  литературы православных народов. Вне контекста православного восприятия мира невозможно понять великую литературу не только русских  писателей Ф.М. Достоевского, Н.В. Гоголя, А.С.Пушкина, М.Ю. Лермантова, Л.Н. Толстого, но и грузинских писателей Ш. Руставели, Н. Баратишвили, И. Чавчавадзе, или украинских писателей Т. Шевченко,  Леси  Украинки,  Ивана Франко,   выдающихся  поэтов  и романистов из Болгарии, Сербии, Армении и других стран восточнохристианского пространства. Их так много, что одно перечисление блистательных имен займет много страниц доклада.

А музыка, живопись? Каков огромный вклад этих искусств, созданных гением народов православного мира, в сокровищницу общеевропейской культуры! Так же, как невозможно представить себе развитие богословской и философской мысли в Европе без того огромного влияния, которое на нее оказали Иоанн Златоуст, Григорий Богослов, Василий Великий, Григорий Палама, Сергий Радонежский, Савва Сербский, Иоанн Рильский и многие другие святые отцы Церкви и выдающиеся мыслители и проповедники, молитвенники.  Это общее достояние народов Европы - оно не делится по национальным квартирам или политическим блокам. И тому необходимо следовать в наше время.

Самое главное, что и сегодня продолжается эта созидательная работа православных народов во имя обогащения всей европейской культуры продолжается. Подтверждений этому много: и выставки художников, и конкурсы музыкантов, и конференции философов и богословов.  Скажем, ярким праздником в Москве стал шестой уже по счету Международный фестиваль кино славянских и православных народов.

Нет сомнения в том, что мы, собравшиеся на земле Платона, Иоанна Златоуста, Григория Богослова, Григория Паламы, видевших в духовности путь к спасению человечества, сознаем роль наших стран в духовном возрождении. Мы видим нашу миссию в том, чтобы  помочь человечеству осознать  насущную потребность в сохранении и обогащении своей духовности. Эта духовность выше национальной специфики, социальной заангажированности, политических амбициозности. 

На этих принципах основана наша православная культура, справедливо выделяемая многими исследователями (например, Тойнби) в особый культурный тип. 

Хочу подчеркнуть, что судьбы православия неотделимы от судеб всей Европы. Это аксиома. По традиции, наше межконфессиональное сообщество объединяло и объединяет ту часть Европы, которая больше всего тяготеет к контактам с культурой, рожденной просторами Азии. Вспомним, кстати, что христианство и все другие мировые религии зародились именно в Азии.  Восточная Европа первоначально и была и остается мостом, соединявшим две великие цивилизации: европейскую и азиатскую, а затем она породила и свою собственную уникальную цивилизацию - евразийскую, одинаково близкую и европейцам, и азиатам.

Сейчас, в преддверии третьего тысячелетия христианской эры с особой остротой встает вопрос о судьбе культурного наследия Восточной Европы, которая лишь при условии сохранения самобытности, питающейся нашей общей православной духовностью, сможет обеспечить свое единство и целостность перед лицом нарастающих глобальных и региональных опасностей.

Угроза поствизантийскому пространству в конце ХХ века утратила традиционный, по преимуществу геополитический характер. И на Западе, и на Востоке, и на Севере, и на Юге достаточно разумных подходов к трудностям, которые переживает наш регион, а точнее - весь европейский мир. Неизмеримо большую угрозу для его будущего представляют внутренние проблемы: экономические, культурные, социально-политические.

Интеграционные процессы в мире приобрели такие интенсивность и масштабы, что экуменическое движение, направленное на преодоление исторического раскола среди христиан, не представляется больше чем-то пугающим и противоестественным. Но встает вопрос, а в какой степени православные ценности сохранят свою значимость в общехристианской культуре? Ведь в странах, где ведущую роль играет православие, проживает сейчас 300 миллионов человек, а в остальных христианских странах Европы примерно столько же. Словом, даже по численности наблюдается равенство, что несомненно является основой социальной и политической стабильности Европы.

Используя  термин  “экуменизм”, хотелось бы отметить, как очень часто слова довлеют над реалиями жизни. Экуменизм - от слова “ойкуменэ” - обитаемый мир, т.е. движение к объединению всех, кто живет в этом мире. Но в сознании многих этот термин приобрел крайне отрицательный оттенок, некий знак. 

Экуменизм для них означает не содружество, не равноправную деятельность церквей, а подчинение и поглощение одного другим. Поддерживая важность экуменического движения, мы всячески должны разъяснять необходимость изначальной чистоты намерений его приверженцев.

Что мы можем противопоставить центробежным тенденциям, которые усиливаются во многих из наших стран? Во-первых, следует исходить из признания того реального факта, что ведущими в мировом развитии сейчас являются интеграционные процессы. Объединилась Западная Европа. Во всеевропейское содружество одна за другой вступают страны Восточной Европы. Как единое целое развиваются Латинская Америка, ряд азиатских и африканских регионов. Если мы уверены, что наши страны действительно исторически близки друг  другу, что за нами многие века дружбы и взаимопомощи, если нас объединяют великие духовные ценности православия, то  нам нужно дорожить своим единством, всячески укреплять его, решать возникающие в отношениях между нами проблемы на основе консенсуса и взаимных уступок.

В культурной и духовной сферах ближе чем страны, представленные на этом конгрессе, у нас никого нет. Для России, например, все они - больше чем  просто добрые соседи. Мы - одна душа, одно общество, одно дерево. И история у нас общая, и  истоки культуры одни, и сейчас мы по-прежнему тянемся друг к другу, и будущее для всех нас одинаково: сохраним свою православную самобытность, следовательно, сохраним и себя, и свое единство, и свою память о делах отцов и дедов. Нет - значит, сойдем с исторической арены, растворимся, станем безгласными и неузнаваемыми. И в то же время мы даже в духовной сфере не делим народы на “верных” и “неверных”.

Современный мир многолик. Многолики и Европа, и Азия, и восточно-европейское пространство. Российская культура интегрировала культурные достижения многих десятков народов. И в этом источник ее яркости и мощи. Наша православная духовность своими разными гранями объединяет нас со всеми людьми, живущими на Земле,  с представителями всех конфессиональных общностей. И, конечно, особенно близки нам последователи мировых религий, которые едины в стремлении к нравственному  возвышению человека, к объединению всех людей вокруг идей добра, мира и справедливости.

Проблемы образования, нравственности и культуры волнуют сегодня всю Европу. Многие страны, общественность которых обеспокоена экспансией современного масскульта (а если  называть вещи своими именами, то просто агрессией бездуховности и антикультуры), стремятся защитить и сохранить свою национальную, культурную и религиозную идентичность.

И здесь велика роль ЕМАП, нашего с Вами движения.

Православная духовность всегда была основой и опорой тем общественным силам, которые выступают в поддержку нравственности и подлинной культуры, ценностей науки и образования, в конечном счете, стремятся поднять человека выше, сделать его чище. 

В этом смысле православная культура есть один из основных устоев культуры европейской и мировой.

Духовное возрождение в каждой из наших стран и сообществе в целом будет возможно только тогда, когда государства изменят приоритеты своего развития с чисто  экономических  на духовно-нравственные и будут помогать своим гражданам обрести высокий нравственный и духовный облик и жить по совести. Необходимо вести поиск идей, привлекательных для общества, всех его слоев, на основе которых могло бы произойти духовное объединение. Без осознания идей, которые предстоит осуществлять, ничего сделано быть не может.

Человечеству сегодня нужны мир, согласие, единство. Все религии ориентированы на эти гуманные цели. Давайте же работать во имя их сообща, не создавая образов новых врагов, не ища противников среди тех, кто может быть нашими союзниками и друзьями.

И надо сказать, что  у нашего движения в целом, и у его организующей структуры - Секретариата ЕМАП - преобладает именно такой подход - искать друзей и союзников, не наживая врагов и противников.

В значительной мере этому отвечает организационная деятельность нашего движения. Восемь конференций и встреч мы провели в шести странах. Добавим к этому более 10 заседаний Секретариата и комиссий ЕМАП, которые также удалось провести и в Афинах, и за пределами Греции. Это высокий результат.

Выпущены два полновесных тома материалов наших конференций в Москве и Минске, в Софии и Астрахани, в Тбилиси. Это значит, что мы уже оставили хорошее наследие тем, кто придет после нас в наше движение, мы даем хороший материал историкам. Большая литература о ЕМАП накопилась в России. И за все это я хочу выразить благодарность Фонду единства православных народов и его Президенту Алексееву Валерию Аркадьевичу, который находится среди нас. Мы надеемся, что Фонд и далее будет оказывать помощь движению.

Особо хочу подчеркнуть, что в наше движение поверили не только государственные лидеры наших стран, но предстоятели Поместных Православных Церквей. Они с огромным интересом следят за нашей работой, благословляют  и помогают нам. Это показали встречи с предстоятелями Иерусалимской, Русской, Болгарской, Константинопольской, Сербской, Грузинской, Польской, священноначалием других Поместных Православных Церквей.

ЕМАП активно занималась  вопросами оказания помощи в преодолении негативных настроений среди православных в ряде стран, выступало в поддержку канонических церковных структур. Наше движение смело и наступательно, очень квалифицированно участвует в разрешении экологических, гуманитарных, образовательных и культурных проблем Европы. И все это повысило его авторитет в православном мире, в международном сообществе.

В своем докладе я специально не останавливаюсь на проблемах собственно организационных и финансовых, хотя повседневно держу их в центре своего внимания. Думается, что господа Генеральный Секретарь Стилианос - Ангелос Папатемелис, его заместитель Николаос Кацарос и председатель финансовой комиссии Владимир Медведев сделают в своих докладах это более обстоятельно.

Отмечу лишь, что все эти вопросы самым внимательным и скрупулезным образом обсуждались вместе с нами на заседаниях Секретариата и комиссий.

Секретариат стал подлинным организационным центром нашего движения и в этом заслуга членов и лично Генерального секретаря господина Папатемелиса. При этом я хочу отметить добрым словом и тех, кто ранее возглавлял Секретариат - это Орестис Папастратис, Константинос Папанайоту, Вассилиос Корахаис.

Говорят, что Восточно-христианская традиция консервативна. Возможно, это верно. И, пожалуй,  миссия православия заключается именно в сохранении и развитии наследия, переданного нам через Грецию и Византию. И это очень ценно и полезно для Европы.

Западное христианство как считается,  больше улавливает ветер перемен, происходящих в обществе.

Можно продолжить и дальше дихотомный ряд характеристик западного и восточного христианства: там - раздвоение духа, раздвоение мыслей, раздвоение наук, раздвоение государства, раздвоение сословий, раздвоение общества, раздвоение семейных прав и обязанностей, раздвоение нравственного и душевного состояния, раздвоение всей совокупности и всех отдельных видов бытия человеческого, общественного и частного; в православии, напротив, преимущественное стремление к цельности бытия внутреннего и внешнего, общественного и частного, умозрительного и житейского, духовного и нравственного.

И надо суметь соединить, хотя бы в сфере межпарламентских отношений, а в этом наша задача,  западное начало, явившееся выражением традиций римско-католической церкви, с нашей, соборной православной цельностью. И именно сейчас особенно остро ощущаем мы эту потребность, когда наши народы сталкиваются с тревожными симптомами духовного упадка - с разрушением таких  ценностей, как мораль, искусство, религия, в конечном счете обеспечивших восхождение европы. 

"Обе христианские традиции - восточная, идущая из Константинополя, и западная, идущая из Рима, - вышли из лона единой Церкви, хотя и на основе разных культур и разных подходов к одним и тем же проблемам. Подобное многообразие, если правильно понимать его источник и здраво осмыслять его ценность и значение, может только обогащать культуру Европы и ее христианскую традицию, и стать таким образом надежной основой для ее вожделенного  духовного обновления. Восток и Запад: два “легких” единого организма Церкви” - так выразил эту  мысль Иоанн Павел II.

Запад европы рождает субъективно-деятельное, активное начало, рассудочное и своевольное, Восток европы утверждает начало родовое, общинное, разумное и соборное. Идея человеческой личности, индивидуальности - вот что главное для Запада. Для Востока главное - религиозное и государственно-общественное единство, основанное на тождестве любви и свободы. Вот почему западное искусство чувственно-телесно, а восточно-европейское - мистически-трансцедентально.  Там -  картинность, живописность, портретность; у нас - "умозрение в красках", иконописное богословие, душевная проникновенность. 

Могут ли соединиться эти начала? Могут, и они  соединяются в литературе, искусстве, нравственной культуре.

Сегодня Европа нуждается в новой миссии: чтобы возродить национальные чувства следует найти нечто такое, что позволило бы европейцам считать себя не только производителями и потребителями. Возможно, самый серьезный кризис в Европе, это кризис идентичности. В этих обстоятельствах прошлое нас интересует, быть может,  не меньше, чем будущее. Историко-культурное самосознание немыслимо без усвоения традиции, одна из важнейших основ которой  - религиозная духовность.

И Православие в наши дни, как в свое время начало “нового Рима” - нового мировоззрения, не может не быть призвано новой Европой к новому мироустройству.

ИСТОРИЧЕСКИЕ ТРАДИЦИИ ЕДИНСТВА ПРАВОСЛАВНОЙ  КУЛЬТУРЫ И ЕЁ МНОГООБРАЗИЕ

Тему нашей Конференции определили дискуссии последних лет среди ученых, политиков и общественных деятелей Европы и Америки о сущности православия и современном понимании его общественной роли. 

Сейчас, в преддверии 3-го тысячелетия христианской эры, в мире развертываются процессы, которые определят облик и будущее всего человечества. Речь, прежде всего, с одной стороны, идет о дальнейшей универсализации мирового сообщества, а, с другой, об усилившейся тяге десятков народов к самоидентификации, более полному раскрытию того духовного потенциала, который заложен в них природой и своеобразной, порой блистательной, а порой и трагической историей.

Страны, вырвавшиеся вперед в военном и экономическом отношениях, выстраивают модели  мира, в которых доминирующее положение занимали бы именно они, их культура. И наоборот, страны, которым может выпасть роль догоняющих, держатся за свою самобытность, противятся конформизму и утилитаризму. И именно они в первую очередь заинтересованы в сохранении того культурного многообразия, которое всегда характеризовало жизнь европейского сообщества народов.

Скажу прямо, даже Россия тревожится за судьбу своей культуры, которая все больше приобретает черты абстрактной американо-общеевропейской культуры. Происходящая в мире информационная революция формирует у молодых поколений индифферентное отношение к традициям и культуре отцов, к духовным идеалам старших поколений. А это, как показывает исторический опыт, бездна, пропасть, которая может поглотить культуру не только наших, но и многих других народов. А с Запада все настойчивее раздается призыв к отказу от своеобразия во имя приобретения общечеловеческого, которое в действительности есть ничто иное, как производное от уникального, самобытного, свойственного каждому народу.

В своем сообщении мне хотелось бы остановиться на следующих вопросах, связанных с раскрытием проблемы единства в многообразии европейской культуры как важной составляющей обсуждаемой темы:

1. Взаимодействия западной и восточной культур в историческом контексте.

2.Общность культурных традиций восточно-европейского пространства.

3.Православие и особенности восточно-европейской культуры.

4.Православная духовность и будущее мировой культуры.

Взаимодействие западной и восточной культур 

в историческом контексте

Многие из вас участвовали в IV-й Конференции Европейской Межпарламентской ассамблеи Православия, в Салониках в июне 1997 года. И помнят выступления наших коллег из Греции, в которых звучала конструктивная критика теории американского ученого Самюэля Хантингтона об историческом делении европы на два враждебных лагеря, обусловленном существованием двух различных культур: с одной стороны римско-католической и протестантской, а с другой - православной и исламской.

Согласно этой теории Западная Европа представляет собой единое культурное пространство, вобравшее в себя ценности и идеи западной демократии, и всё, что находится за пределами этого пространства - варварство, регресс, фундаментализм и национализм, которые угрожают стабильности христианской Европы. Всё это Восток.

И культурные разногласия могут быть снивелированы только при условии усвоения православными и другими восточными странами западной модели. Надо сказать, что подобные идеи отнюдь не новы. Начиная с первых веков после крещения Руси, тема отличий Востока от Запада, православия и остальной части христианства активно обсуждалась и была одной из основных в размышлениях наших мыслителей. Заметим, что высокомерное третирование Востока, как  “недоразвитого” Запада, уже перестало быть популярным среди настоящих западных ученых - историков и культорологов и только такие идеологически ангажированные авторы, как Хантингтон, развивают подобные идеи.

Проблема цены за вхождение православной Европы в общеевропейский дом приобрела наибольшую остроту в последние годы.

Понятен интерес наших стран к этому объективному процессу. Но ясно и то, что европейская интеграция не должна вести к потере национальной идентичности. А опасность этого, к сожалению, нарастает. Ее разрушительные последствия мы ощущаем уже в россии.

Для многих Запад был и остается притягательным как оплот свободы. Но свобода - это не только западная, а общечеловеческая ценность. Это понятие очень сложное и включает в себя не только  возможность свободно устраивать свой быт, но свободу и в выборе формы существования. А для каждого народа это творческий выбор. Очевидно, каждая нация должна найти свой индивидуальный путь к свободе и взрастить соответствующие органичные ее истории и традициям  институты свободы. Запад этого то ли не понимает, то ли не хочет понимать, или не способен.

Николай яковлевич Данилевский в известной книге “Россия и европа”, изданной в 1869 году писал: “только ложное ... понимание общего хода истории, отмеривает нам и братьям нашим жалкую, ничтожную историческую роль подражателей Европы, - лишает нас надежды на самобытное культурное значение, - т.е. на великую историческую будущность.”

Парадокс заключается в том, что как бы  мы за всю нашу историю ни пытались уподобиться Западу, переняв “европейские вкусы” и европейские языки, европа всё равно не оценила наших стараний, не приняла нас.

И Достоевский в “Дневнике писателя за 1877 год” с грустной иронией констатировал: “ ... Не хотели европейцы нас почесть за своих ни за что, ни за какие жертвы и ни в каком случае... 

И чем больше мы им в угоду презирали нашу национальность, тем более они презирали нас самих. Мы виляли пред ними, мы подобострастно исповедовали им наши “европейские” взгляды и убеждения, а они свысока нас   не   слушали   и     обыкновенно    прибавляли с учтивой усмешкой, как бы желая поскорее отвязаться, что мы это все у них “не так поняли”. 

Мы должны прежде всего понять, что тоже ответственны за Европу. Мы должны участвовать в её формировании, но не простым присоединением для обеспечения своих и её потребительских нужд, а активным воздействием на все происходящее, ибо это и наш дом.

И главное здесь – сохранение и приумножение культуры наших народов – в интересах всего человечества, всей Европы. 

Общность культурных традиций восточно-европейского пространства

Если посмотреть на ситуацию в историческом контексте, то мы увидим, что Восточная Европа с прилегающими к ней районами Азии всегда была одним из основных очагов мировой цивилизации. Достаточно вспомнить, что именно здесь прошло проверку историческим временем христианство, без влияния которого, без преувеличения можно сказать, не было бы и современного человечества.

Необходимо отметить, что большинство стран, примыкающих к ЕМАП, относятся географически и исторически к поствизантийскому пространству. Действительно, великая тысячелетняя византийская культура во многом определила историческое развитие наших народов, их духовную близость.

Но мы не должны забывать, что истоки наших уникальных культур гораздо глубже и какие бы конкретные формы ни приобретали эти культуры, их единство, близость, в ряде случаев даже тождественность прослеживаются на протяжении многих тысячелетий.

И культура блистательной Эллады,  и римская культура, стоявшая на мощном фундаменте этрусско-греческого симбиоза, это, несомненно, порождение когда-то единой для обитателей будущего поствизантийского пространства культуры.

Почти тысячу лет влияла на это пространство античная культура, созданная творческим гением греков и их ближайших соседей. Предки славян и другие народы разносили семена этой глубоко человечной культуры по всей ойкумене. Нам и сейчас дороги архитектурные, скульптурные, литературные образы, созданные в античности.

Мощным котлом этногенеза были Поволжье, Приуралье, Прикаспий, Северный Кавказ, Причерноморье, Приднестровье. Здесь на просторах Восточной Европы проходили свое формирование многие народы современной Европы и прежде всего восточноевропейцы.  И когда воины киевского князя Святослава в X веке, придя на Дунай, т.е. в современную Болгарию, удивлялись тому, что и песни, и одежда, и язык, и нравы у них общие с местным населением, то мы понимаем, что это объясняется их общим происхождением.

Еще в XVI веке память о могучем Риме, легенда о происхождении русских царей от потомков римских императоров согревали души образованных московитов, охотно подхвативших идею Филофея о Москве - третьем Риме, как правопреемнице и наследнице древних держав.

Говорю об этом так подробно, чтобы еще раз подчеркнуть нашу культурную общность: греки и киприоты по праву могут считаться причастными к созданию античной культуры. Румыны и молдаване считают свой менталитет ее порождением. Украинцы, русские, белорусы унаследовали культуру автохтонных народов, общавшихся с Древней Грецией, развивавшихся под римским влиянием и защитой. Грузины, армяне, болгары, сербы и их предки на протяжении веков непосредственно взаимодействовали с греческой и римской культурой, многое восприняли от нее или дали ей.

Православие и особенности восточно-европейской культуры

Христианство скрепило единство наших народов, подготовленное предшествующими веками их совместного культурного развития. Причем их менталитету оказались ближе всего принципы православия, совмещающие индивидуальную свободу, вольнолюбие с соборностью, коллективизмом. За без малого 2 тысячи лет с начала утверждения христианства в нашем регионе оно превратилось в решающий фактор, обеспечивающий единство и добрососедство наших стран. За долгие века были столкновения между православными народами, но всякий раз они заканчивались миром, никто не стремился к порабощению и подчинению друг друга. Для нас всегда был священным призыв первого апостольского послания Павла к коринфянам: “Умоляю Вас братья, чтобы все Вы говорили одно и не было между Вами разделений”.

Важно и то, что в нашем регионе практически не было религиозных войн, изнурявших и разорявших Западную и Центральную Европу. О разрушительных масштабах этого единоборства говорит тот факт, что только в  борьбе между католиками и протестантами - гугенотами на юге Франции первые  истребили 2 млн. своих братьев во Христе.

А ведь населяют наши земли отнюдь не уступчивые или пассивные народы. Наоборот, их доблесть и воинственность в борьбе против внешних захватов, с любыми проявлениями несправедливости, за свою и чужую свободу хорошо известны в мире. Причем в этой борьбе всегда укреплялись их единство и сплоченность, братская дружба, скрепленная единой духовной основой - православием. И не было, еще раз хочу подчеркнуть, опустошительных войн между православными людьми.

С особой силой проявилось прочное духовное единство народов нашего региона в годы Второй мировой войны. Православное воинство одержало победу над силами тьмы, агрессии и жестокости.

Нужно признать, что и сейчас в мире далеко не всем по душе наша единая православная культура. А ведь она сопоставима по своей ценности с семью чудесами света, которыми гордится человечество.

Силы, опирающиеся на мощь денежного мешка, предпочитают иметь дело с духовно разоруженными или, если сказать точнее, духовно порабощенными странами. Но православные государства, как видно из истории, - крепкий орешек.

Все страны нашего региона сохранили, несмотря на превратности исторической судьбы, верность идеалам раннего христианства, воплощенным в православии и не случайно сам свет прозрения пришел в Европу с Востока. Без этого света не было бы и великолепия европейской культуры,  которая приобрела благодаря христианству поистине всемирный характер. Сейчас лучшие представители западной цивилизации (да и большинство народов третьего мира) опять с надеждой смотрят на Восток Европы, верят, что здесь в муках и потрясениях занимается заря новых преобразований, призванных обогатить духовность человечества, вернуть ее к тем истокам, которые питали и раннее христианство.

Вспомним, что самая блистательная и радикальная духовная революция, происходившая на Западе, - Возрождение с последующей Реформацией - была вызвана усилившимися в результате крестовых походов контактов с Востоком. Свет, исходивший оттуда, рассеял сумерки средневековья, и над Европой поднялось солнце нового времени. 

И вот что показательно: влияние новой культуры меньше проявилось на востоке Европы. И не только потому, что Восточная Европа принимала на себя наиболее разрушительные удары пришельцев из Азии, воспринимавших европейскую культуру при первых соприкосновениях с ней как чуждую, даже враждебную. Но и потому. что духовный уклад жизни восточноевропейцев не нуждался в такой коренной ломке как западный, оказавшийся до предела сжатым надуманными условностями средневековой схоластики и губительной для  культурного обмена феодальной раздробленностью. 

Во всех странах Восточной Европы сохранились выработанные на протяжении тысячелетий разумные традиции, навыки, оптимальные формы общественной жизни, хозяйственного уклада, прошедшие проверку временем верования отцов, прочно налаженные хозяйственные и культурные контакты с соседними народами. А о западном мире в лице Римской империи еще Иоанн в своем откровении (Апокалипсисе) говорил, что это новый Вавилон, упивающийся вином, блудом и кровью праведников. И предвещал его страшную гибель. Разумеется, наша православная культура отвергает насилие, жестокость, месть. И с культурой западных народов мы все где взаимодействовали и защищали ее в трудные для них времена.

Но есть вещи, которые православная духовность отвергает: эгоизм, корыстолюбие, агрессивность, прагматизм, самодовольство и шовинизм. У православных никогда не было  колониальных  империй, рабства, стремления к экспансии в чужие страны, преклонения перед военной силой.

Сугубый рационализм никогда, не был свойственным нашим народам. Жить по совести, в душевном согласии с ближними, в добрососедском общении со всем окружающим миром – так испокон веков повелось в наших странах. Здесь никогда не было магии золота, 

знатности, богатства. Князь Игорь женился на простой женщине, ставшей в будущем знаменитой княгиней Ольгой, первой на Руси принявшей православие. Купцы и воины, возвращавшиеся из походов, делали из привезенного золота красивые вещи, а не копили его в сундуках или болотах. У нас была бы совершенно невозможной ситуация, когда испанские конкистадоры, завоевав Перу, для удобства перевозки награбленного в Старый свет переливали бесценные произведения инкского искусства в примитивные золотые слитки.  Кстати, французы, покидая Москву, делали то же самое с кремлевскими сокровищами.

Красоту, свою и чужую, всегда умели ценить наши народы. И в самом православии красота - это тоже проявление божественного промысла. Недаром такими красивыми, восхищающими и современного зрителя, были и остаются православные храмы, церковные песнопения, иконопись, давшая миру гениальных мастеров - Андрея Рублева и Феофана Грека, признанных святыми Русской православной церковью.

Вместе с тем, православный образ жизни свободен от таких его вульгарных искажений, широко распространенных на Западе, как прагматизм, приспособленчество, оппортунизм. Это одухотворенный стиль жизни, поднимающий человека до уровня божественного идеала, а не превращающий его в себялюбивого алчущего зверя, подобного худшим исчадиям ада. Он неотделим от соборности, коллективизма, патриотизма. Кстати, последний по примеру Древней Греции впервые стал утверждаться в менталитете европейцев именно в нашем регионе. Любовь к Родине, родной земле - важнейшая тема наших древних сказаний,  величайших литературных произведений. Достаточно вспомнить в этой связи такие гениальные поэтические творения как “Витязь в тигровой шкуре” Шота Руставели, “Слово о полку Игореве”, которые не имеют аналогов по силе и красоте выражения патриотических чувств в мировой литературе того времени. Ведь в подобных поэтических произведениях Запада тогда чаще воспевалась верность сюзерену, рыцарскому долгу, Прекрасной Даме, в лучшем случае - Богу. А в нашем менталитете уже были развиты понятия Родины, Отчизны, родной земли.

Православный менталитет не имел ничего общего с эгоистической замкнутостью, граничащей с крохоборством, обскурантизмом, воинствующей ксенофобией. Отсюда удивительная открытость нашей культуры, готовность к заимствованию и использованию опыта, накопленного другими народами. Ни болгары, ни византийцы, ни русичи, ни грузины, ни армяне никогда не ставили себя над другими народами, не стремились к их подчинению и подавлению, к уничтожению их культуры. 

В православной Византии  мирно уживались и взаимообогащались культуры самых различных, иногда даже в прошлом враждебных народов. Болгария, Югославия, Греция, Румыния, Кипр, Молдова не отторгли культуру завоевателя, а переработали ее, соединили с православными основами своей духовности. 

Грузия и Армения истекали кровью в борьбе с жестокими соседями, но никогда не уничтожали памятники, свидетельствующие о турецком или иранском влиянии. Наконец, Россия, Украина, Белоруссия. Это, наверное, самые терпимые по отношению к чужой культуре страны мира. На гигантской территории России нашли защиту и поддержку десятки культур,  погибавших либо от алчности соседей, либо от самоизоляции. И если до сих пор человечество знает самобытную культуру многих народов, то в этом есть немалая заслуга и православия с его терпимостью и поистине гуманистическим рационализмом.

На протяжении веков православные россияне мирно соседствуют с мусульманами. В Золотой Орде рядом стояли православные и мусульманские храмы. Побратим Александра Невского - сын грозного Батыя Сартак - был православным. Еще императрица Екатерина  образовала в Уфе Духовное управление мусульман. Каждый мог воспитывать своих детей в своей вере - православный и мусульманин, и это было мудрым правилом, обеспечивающим мирное сосуществование двух крупнейших мировых религий.

Интересно, что мусульмане имели свою молитву за православного императора, в которой исповедовали его защитником и покровителем всех российских мусульман. Это весьма важное обстоятельство, о нем редко сегодня вспоминают. 

Православный же император выстроил в честь победы над Наполеоном и героизма татарского корпуса Историческую мечеть в Москве. На казенные деньги была построена и Соборная мечеть в Санкт-Петербурге, и надо сказать, тогда это не вызывало таких споров и кривотолков, как сейчас относительно строительства мечети на Поклонной горе. 

Государство субсидировало паломничество мусульман наравне с православными, и отношения иерархов Православной Церкви с лидерами  Ислама были уважительными. Нам следует учиться мудрости у наших предков.  
И сегодня самые влиятельные в нашем регионе религии - Православие и Ислам - могут стать фактором стабильности и взаимодействия народов.

Путь к созданию максимальной общественной гармонии не легок и не прост. Лица, пытающиеся разжигать рознь в обществе, под прикрытием религиозных различий, берут на себя величайшую ответственность перед людьми. Одинаково далеки от православного идеала оказываются и те, кто из личного честолюбия или националистических амбиций начинают вносить в Церковь расколы и те, особенно из новообращенных верующих, которые сочиняют скороспелые проекты объединения конфессий, не зная хорошо ни вероучения, ни нравственных ценностей других исповеданий. 

Только терпимость и взаимное уважение, при глубоком изучении представлений друг друга о социальном идеале открывает путь к социальной гармонии.

Мы не должны забывать, что все истинно великое, совершенное в нашем регионе, - результат взаимодействия многих народов, разных религиозных конфессий.

Вселенская борьба сил света и тьмы, добра и зла, начатая Христом, не закончилась. И то, что в мире сохранился очаг подлинного,  неискаженного христианства в лице культуры наших народов - обнадеживает.

Православная духовность и будущее мировой культуры

Насущная задача будущего - одухотворение технической, по преимуществу, современной цивилизации. И такой живой вере как православие под силу построить из камней культуры храм живого духа.

Но если религия есть откровение, то очевидно, что развитие ее может состоять только в раскрытии истин, изначально в ней содержавшихся.

Для этого мы должны знать природу наших народов, изучать их историю и психологию, дорожить прогрессивными традициями, хранить накопленный опыт.

Мы уже не раз говорили, что ЕМАП - не военный блок, не надгосударственная организация, не политический союз. Его фундаментом является духовная и культурная близость наших народов. Наше единство не направлено против кого-либо. У нас нет противников ни на севере, ни на юге, ни на западе, ни на востоке. Но мы не можем быть равнодушными к попыткам реакционных мондиалистских сил разрушить наше единство, поодиночке одолеть каждого из членов нашего сообщества, втянуть его в орбиту исторически чуждых ему интересов.

Но есть зона, где еще хорошо заметны рационально-гуманистические представления о жизни. Это православный материк - страны нашей православной культуры.

Это тревожит реакционные силы, которые уверовали в свое абсолютное могущество и стремятся навязать свой духовный диктат всему миру. Они давно уже поняли, что не приверженность какой-либо идеологии, а нечто более глубокое, укоренившееся в подсознании, лежит в основе  единой духовности наших народов. Поэтому все делается для искажения, а в перспективе - искоренения этой духовности, замены ее суррогатами культуры, отвергаемыми даже западными обывателями. И если мы не будем противостоять этому, то с нашей культурой может случиться то, что не раз уже происходило в истории с культурой других народов. Ее лучшие образцы оседали в музеях Лондона и Парижа, а у себя на родине они разворовывались и уничтожались. Особенно это относится к памятникам духовности, в том числе религии.

Конечно, наши государства светские. В них гарантирована свобода совести, свобода вероисповеданий. Но культурные основы наших обществ - в православии. Это признают и верующие, и неверующие, и христиане, и мусульмане, и иудеи, и буддисты, и представители других конфессий. 

Между тем, даже в России православию приходится обороняться. Из каждых десяти публикаций, посвященных религии, восемь направлены против него. Когда мы знакомимся со статистическими данными, нарастает тревожное чувство: в наших странах в последние годы стремительно растет число религиозных общин, не  являющихся православными. 

В России, например, где 85% населения относят себя к православию, лишь немногим больше половины религиозных общин являются православными. Их число за 90-е годы увеличилось менее чем в 2 раза, количество же протестантских и мусульманских общин - в 3 раза, буддистских - в 6 раз, католических - в 7 раз, а представляющих различные религиозные секты и новые  религии в -  в десятки раз. 

В десятки раз увеличилось и число миссий, в том числе иностранных. Пока эти объединения, особенно те, которые созданы прозападными религиозными сектами, малочисленные. Но что будет через 10 - 20 лет? Не станем ли мы свидетелями или даже молчаливыми соучастниками этого процесса? Пора бить в колокол, возвещая об опасности, нависшей над нашей духовностью.

Мы сегодня обсуждаем тему многообразия нашей духовности и культуры. И снова сошлюсь  на исторический опыт. Если бы каждая из наших стран  не внесла свое сокровенное в  общую   копилку, культура планеты утратила бы свое всемирное значение и притягательность. И болгарская, и грузинская, и сербская, и румынская, и молдавская, и армянская, и украинская, и белорусская, и русская, и греческая культура – все это великие культуры, бесценный вклад гения наших народов в общемировое культурное наследие. Этого богатства хватит на многие тысячелетия. И мы готовы щедро делиться им с другими народами. 

И в заключении несколько слов в качестве итога.

Во-первых, надо усиливать воздействие православной культуры на развитие всей европейской и мировой культуры. Сейчас влияние нашей культуры в мире резко уменьшилось. А ведь это драгоценная жемчужина в мировой культурной сокровищнице. Нужны конференции, форумы, выставки, фестивали, выпуск литературы, может быть, издание общей газеты (или журнала), знакомящей мировую общественность с достижениями православной культуры.

Во-вторых, следует активнее использовать братскую взаимопомощь между нашими народами для развития и сохранения их самобытных национальных культур. Может быть, пора в каждой из стран, примыкающих к ЕМАП, создать общества культурной связи с другими нашими странами.

В-третьих, решительно противодействовать попыткам принизить роль и значение православия, посеять рознь и недоверие между государствами с сильными православными традициями.

В-четвертых, в условиях становления многополюсного мира все более актуальной становится поддержка самобытного начала наших культур и духовности, их неповторимости, развитие присущих нашим культурам уникальных черт: соборности, гуманизма, стремления к справедливости, защите слабого, милосердия, любви не к абстрактному, а к конкретному человеку.

В-пятых, следует признать, что в многополюсном мире именно многообразие культур является фактором поддержания стабильности и мира в международных отношениях. Единство, в котором объективно заинтересовано человечество, не означает культурной нивелировки народов. Наоборот, оно само вырастает из такого многообразия, обеспечивая культурный взаимообмен и взаимообогащение. Как только в мире утвердится одна культура, иссякает мощный источник цивилизационного саморазвития: соревнование, отбор лучшего из общечеловеческого опыта, признание приоритета оптимальных для данного народа или географической среды ценностей. В многоцветье мировой культуры - ее прелесть и бессмертие. К единству в многообразии должны стремиться и народы, населяющие наш православный материк.

Умножать наше культурное достояние, беречь и хранить его, не растранжиривать, не подменять суррогатами чужой культуры, передавать новым поколениям как бесценный дар отцов - задача православной интеллигенции наших стран. Инновационная революция будущего, призванная окончательно покончить с духовным рабством и приниженностью человека, спасти его от экологической катастрофы, станет возможной лишь в красочном и многообразном мире. К построению такого мира и должна стремиться ЕМАП в грядущем XXI веке.

Религиозное просвещение в России – проблемы и перспективы

Проблема религиозного просвещения в России очень важна и, несомненно, требует решения. Неслучайно, что на состоявшихся 6 июля 2001 года  в Государственной Думе парламентских слушаниях на тему: “Проблема законодательного обеспечения государственно-церковных отношений в свете социальной концепции Русской Православной Церкви”, отчетливо прозвучала озабоченность общественности состоянием религиозного образования и ролью государства в этом процессе.

Была отмечена важность религиозного образования, особенно в деле духовно-нравственного и патриотического воспитания молодежи, его большая значимость для сохранения культурной самобытности и российской идентичности. Но слушания показали и все возрастающую сложность вопроса: слишком неоднозначно он воспринимается обществом, что приводит к резкой поляризации взглядов и служит основой для возможных конфликтов. Даже среди сторонников религиозного просвещения в России нет единого понимания, какими методами его реализовывать. 

Составляющая религиозного просвещения - религиозное образование, но нужно признать – на сегодняшний день по ряду причин мы не готовы к широкому религиозному просвещению в учебных заведениях (школах, колледжах, вузах) России. 

Во-первых, отсутствует необходимая материальная база. Даже элементарное обеспечение учебниками и пособиями представляется как сложная задача. Их просто нет. Да и нет научных и творческих коллективов для их создания.

Во-вторых, у Русской Православной Церкви, да и у других традиционных конфессий ощущается сильная нехватка кадров. Духовенство перегружено и с трудом справляется со своими непосредственными обязанностями, дополнительную нагрузку оно вряд ли  осилит. Приходы требуют большего внимания. Православная общественность пока тоже не готова взять на себя решение этого вопроса: уровень богословской подготовки подавляющего большинства представителей православной общественности крайне низок.

В-третьих, немаловажно, что общество не готово однозначно принять введение религиозного образования, особенно в школе. Существуют группы населения, резко негативно относящиеся к религиозному образованию, усматривая в нем тенденцию клерикализации общества. Здесь нужна серьезная разъяснительная работа. Важно донести до людей, что никто никого не собирается насильно обращать в свою веру, что религиозное образование не несет никакой иной нагрузки, кроме как является ответом на стремления значительной части общества знать свои духовные корни.

В-четвертых, у традиционных конфессий еще нет достаточного опыта религиозного образования. Как дать материал, чтобы он был не скучен, чтобы разбудить в молодом человеке интерес? Непродуманный подход в этом вопросе может оттолкнуть не только колеблющихся, но даже потенциальных сторонников той или иной религии.

В-пятых. И это самое важное, стержневое. Религиозное просвещение в широком смысле слова - это наиболее действенный защитный экран против духовной интервенции Запада, важный элемент в борьбе с религиозными новоделами, тоталитарными сектами, создания предпосылок для решения первостепенной государственной задачи - обеспечения духовной безопасности России.

Ведь сейчас наиболее подготовленными для прихода в школу и ВУЗ являются секты, проникающие с Запада. У них есть деньги, учебники, кадры и опыт прозелитистской деятельности. Они захватывают СМИ. Их поддерживает пропагандистская машина зарубежных центров.

И нам нужен мощный, всеохватывающий защитный экран против них. Назрела настоятельная потребность духовного просвещения населения России и к этому необходимо подключить учебные заведения всех уровней, СМИ, учреждения культуры и искусства. Главным на этом пути будет подготовка кадров, способных преподавать основы религии в школе, Вузе, детском саду, клубе. Необходим цикл выступлений на ТВ, радио, серьезные публикации.

Общество востребовало такие действия, но Церковь одна просто не успевает решать эти злободневные проблемы.  В   интересах сохранения духовной безопасности России и традиционных ценностей государство обязано помочь ей. И помощь эта должна быть оперативной и ощутимой. 

Каким образом? Выделить средства на подготовку кадров. Иметь своего рода   социальный,       государственный заказ. Серьезно поддержать Духовную академию Русской Православной Церкви. Здесь возможен широкий спектр государственного участия: укрепление материальной базы, решение социальных проблем профессорско-преподавательского состава, увеличение набора слушателей, расширение профиля аспирантуры и т.д.

Аналогичное содействие оказать муфтиятам России. Пусть и они готовят своих специалистов здесь, в России, на своей базе, своими преподавателями, а, скажем, не в Саудовской Аравии. Оттуда они приедут с иными идеями, чуждыми традиционным ценностям исламских народов России. Лучшая защита от этого – свои грамотные кадры, в достаточном количестве и качественно подготовленные.

Оказав такую помощь, мы создадим условия, чтобы традиционные конфессии со временем активно занялись религиозным образованием, просвещением стремящихся к этому слоев населения. И тогда не станет иностранных миссионеров – их просто никто не будет слушать.

Вместе с тем государство силами вузов также должно решить проблему кадров. Сейчас явно не хватает квалифицированных религиоведов. Возникший ныне антагонизм между теологией и религиоведением ошибочен.  Они  должны  не  противоречить,  а   дополнять 

друг друга. Светское религиоведческое просвещение – тоже надежный заслон на пути распространения деструктивных сил и религиозного экстремизма. Основанное на гуманистической парадигме, религиоведение способствует укреплению  в  обществе        здоровых духовных ценностей и патриотизма, крепит нравственные устои государства, усиливает иммунную систему общества.

В этой связи вношу ряд предложений:

 следует обратиться к представителям традиционных религий за помощью в деле духовного просвещения и тем самым нейтрализовать активность антиобщественных псевдорелигиозных организаций;


создать программу подготовки специалистов в области теологии и религиоведения и обеспечить государственный заказ на них;


    разработать систему переподготовки и дополнительного образования для учителей гуманитарных специальностей, получения ими второй специальности - преподавателей религиоведения;


помочь религиозным учебным заведениям в создании материальной базы для увеличения подготовки кадров в рамках социального заказа.

Для реализации этих предложений необходимо создать опорные точки выполнения будущей программы, накопить и обобщить опыт.  Тем более такая положительная практика уже имеется - в частности, в Тверской области существует эффективная система подготовки “школа-колледж-университет”. Этот и подобный ему опыт надо распространять, шире внедрять в других субъектах Федерации.

Духовное просвещение - серьезная задача, которую государство не решит без поддержки традиционных конфессий, а традиционные конфессии - без поддержки государства. Нам нужны надежные кадры, способные обеспечить защиту от угроз духовной безопасности нашего Отечества. И слово здесь как за государственными учебными заведениями, так  и за духовными центрами традиционных конфессий России.

Приветственное слово Председателя Комитета Государственной Думы по делам общественных 

объединений и религиозных организаций 

В.И. Зоркальцева на открытии 

Десятых Международных Рождественских чтений

(Москва,  27 января 2002 г.)

Ваше Святейшество! Уважаемые участники чтений!

Разрешите от имени Межпарламентской Ассамблеи Православия, объединяющей законодателей более чем 20 стран Ближнего Востока, Австралии,  Европы и СНГ и  Комитета Государственной Думы поздравить вас с открытием  Юбилейных десятых международных Рождественских образовательных чтений, проводимых крупнейшими научными и учебными центрами страны под патронажем  Московской Патриархии и при участии Министерства образования России.

Стало доброй традицией ежегодно проводить Рождественские чтения. Неоспоримая заслуга в этом предстоятеля Русской Православной Церкви, Его Святейшества, Патриарха Московского и   всея Руси Алексия  II. Невозможно представить развитие православного просвещения без его мудрого пастырского слова.

Русская Православная Церковь всегда была хранительницей не только культуры, но и духовного просвещения. Рождественские и Макарьевские чтения, научная и  просветительная  работа  Духовных академий, системы учебных заведений, издательская и пастырская деятельность ряда епархий - вот неполный перечень ее социального подвижничества.

Поэтому Рождественские чтения - это не религиозное мероприятие, это государственно значимый диалог общества, власти и конфессий, вносящий неоценимый вклад в обеспечение ее духовной безопасности.

Рекомендации чтений имеют большое общественное звучание и общегосударственное значение. Благодаря тому, что на них выносятся наиболее актуальные вопросы современности, даются ответы на вызовы времени, вырабатываются соборные решения по важнейшим проблемам, этот форум приобрел серьезный вес и стал неотъемлемой частью нашей жизни, событием, которому всегда уделяется особое внимание. И это свидетельство того, что поднимаемые на чтениях вопросы действительно востребованы обществом.

А законодательные органы должны не только прислушиваться к таким рекомендациям, но и в своей практической деятельности сделать их реальной базовой основой для обеспечения духовной безопасности - главного условия существования любого государства.

Это знаковое событие в культурной жизни страны, демонстрация неувядающего духа российской науки и образования и их международного признания. Несмотря на переживаемые трудности, они и сейчас свидетельствуют своими достижениями о том, что Россия все еще является мировой интеллектуальной силой.

В современном мире уже нет противоречия между религиозным и научным знанием. Религия выступает в качестве морального закона, будит мысль, генерирует идеи, а наука строит свою деятельность исходя из высших нравственных принципов. И наш долг сделать все возможное для передачи этого уникального опыта новым поколениям.

Желаю успеха, плодотворных дискуссий и взвешенных решений, которых ждет общество. Надеюсь, что это событие культурной жизни России ознаменует собой новый этап работы над выработкой действенных механизмов сотрудничества государства и Церкви,  направленных на широкое духовно-нравственное просвещение населения, подготовку квалифицированных кадров и иное участие в широком спектре социально значимых проектов, особенно в деле работы с молодежью.

Православие и проблемы науки на рубеже столетий 

(некоторые морально-нравственные подходы к теме) 
Начиная с эпохи Просвещения, знание и вера, наука и религия считались понятиями несовместимыми. “Знание беспредельно, оно совершенно противоположно вере” - эта формула великого Гете общеизвестна. 

Но многочисленные факты истории свидетельствуют, что сплошь и рядом носители религиозных идей были блестящими учеными, творцами науки, а вера не только не мешала усвоению научных знаний, но в ряде случаев и стимулировала такое усвоение.

Если мы дадим перечень лиц, которым вера не мешала создавать новое знание, то найдем среди них И.П. Павлова, Д.И. Менделеева, В.И. Вернадского, Вл.С. Соловьева, Н.А. Бердяева, великих русских писателей А.С.Пушкина, Н.В. Гоголя, И.С. Тургенева, Ф.М. Достоевского, Л.Н. Толстого.  

А сколько примеров сочетания веры и знания дает мировая история. В Древнем Египте именно храмы были хранителями научных знаний, передававшихся из поколения в поколения. В средневековой Европе богословские факультеты университетов, монастыри, епископские кафедры были не только собирателями, но и творцами научного знания. Великий ученый - богослов Фома Аквинский - предтеча Возрождения, служитель монастыря Николай Коперник, монах Томмазо Кампанелла, католический  святой Томас Мор, титаны Возрождения - все они были глубоко верующими людьми (Рафаэлю, например, папа предложил кардинальскую мантию), но именно их творчество привело к  формированию нового, подлинно научного мышления человечества. Кстати, и на Руси первые писатели, мыслители - все, как правило, люди духовного звания: митрополит Илларион, монахи Нестор, Даниил Заточник, Филофей и т.д. 

Конечно, было и противодействие свету знания со стороны реакционного духовенства: инквизиция, религиозные войны, фанатизм, воинствующий обскурантизм. Но и со стороны поборников просвещения также было немало  проявлений экстремизма, озлобленности, сиюминутного политического азарта.

“Дух рабства кроется в  кумирне и в Каабе, трезвон колоколов - язык смиринья рабий,”- писал Омар Хайям. “Страх перед неведомой силой, придуманной умом или воображением, называется религией,” - вторил ему Томас Гоббс. Религия “коренится в слабости,” - твердил Вольтер. “Отнимите у христианина страх перед адом, и Вы отнимите  у него веру,” - писал Д.Дидро. “Чем  ограниченнее кругозор человека, тем искреннее его привязанность к религии,” - отмечал Л.Фейербах.

Теперь, в век терпимости и толерантности, подобные формулы, даже слова благороднейшего А.Н.Радищева: 

“Власть царска веру охраняет,

Власть царску вера утверждает” - воспринимаются как анахронизмы. Мировые религии научились сотрудничать с наукой, многое воспринимать у нее, в ряде случаев взаимодействовать с учеными.  В России среди священнослужителей немало  лиц с высокими  научными  степенями и званиями. И все-таки открыто заявить о том, что церковь признала абсолютную значимость, всемогущество научного знания нам что-то мешает.

В "Основах социальной концепции Русской Православной Церкви" признается, что "наука и техника достигли столь впечатляющих результатов и такого влияния на все стороны жизни, что превратились, по существу, в определяющий фактор бытия цивилизации".  Однако отмечается, что "развитие науки  и техники под влиянием секулярных идеологий породило последствия, которые вызывают серьезные опасения". Эти последствия возникли в силу ложного принципа, лежащего в основе такого развития. Суть его -  в отсутствии  ограничений научно-технического прогресса "какими-либо моральными, философскими или религиозными требованиями"
.

Вместе с тем каких-либо оснований для непримиримого противоборства между наукой и религией нет. В то же время с учетом учения о двойственной истине, которая может по-разному восприниматься теологией и философией (это учение, получившее широкое распространение в эпоху Возрождения, способствовало развитию и утверждению рационализма), мировоззренческие выводы, сделанные в результате осмысления научных достижений, могут "иметь сколь угодно широкий диапазон - от вполне религиозного до откровенно атеистического"
. В этом смысле у науки и религии разные исходные посылки, разные цели, задачи, методы. Однако при этом они могут соприкасаться, пересекаться, расходиться, но не противостоять друг  другу.

Яркий пример тому, что религия не мешает научному творчеству, - жизнь выдающегося ученого и религиозного деятеля П.А. Флоренского. Творчество этого удивительного человека на десятилетия  опередило развитие науки. Разрабатывая общую методологию исследования естественных и общественных наук, он творчески обогатил ряд отраслей научного знания: математику, экспериментальную и теоретическую физику, теорию пространства, лингвистику, философию, искусствоведение. Отец Павел Флоренский был энциклопедически образованной личностью, его идеи и сейчас служат развитию отечественной науки. И таких примеров можно привести много.

Нужно признать, что сегодня по сравнению с эпохой Просвещения усложнилось представление о науке и знании. Формула Ф. Бэкона “Знание - сила” сыграла свою историческую роль. В цивилизованных странах, где всеобщим стало среднее образование и все больше становится таковым высшее, в век научно-технической революции трудно противиться  выводам науки. Знание - сегодня главный капитал, оборот которого увеличивается по мере нарастания  темпов современной информационной революции. В частности, через интернет любой может легко приобщиться к высотам научного знания, не доступным не только нашим дедам, но и родителям.

Не произойдет ли в этих условиях полное вытеснение духовных начал бесчувственным рационализмом? И здесь, как это не парадоксально звучит, вполне возможен союз  науки и духовности ради сохранения и укрепления человеческого начала в человеке.

"Евангельские   нормы жизни, - говорится в "Основах социальной концепции Русской Православной Церкви", - дают возможность воспитания личности, при котором она не смогла бы использовать во зло полученные знания и силы. Посему Церковь  и светская наука призваны к сотрудничеству во имя спасения жизни и ее должного устроения"
.

Православие по самой своей природе ориентировано на такой союз. На Руси всегда уважали и ценили книжников, людей грамотных и образованных. Когда будущая королева Франции дочь Ярослава Мудрого Анна приехала в Париж, то она уже владела несколькими языками и привезла с собой возы книг, что вызвало удивление у французских придворных, поголовно неграмотных. Неграмотным был даже сам король, ставший ее мужем. 

На русских и других православных землях никогда не обвиняли в колдовстве людей, владеющих научным знанием, не сжигали ученых, как это было на Западе, не заставляли их  отказываться от признания научной истины. Православие не занималась и не занимается вопросами устройства материи. Неслучайно, поэтому именно в Польше, значительная часть населения которой находилась под сильным православным влиянием, стал возможным переворот в науке, осуществленный Н. Коперником, который отверг официально признанную католической церковью идею геоцентрического устройства вселенной. Живший через 100 лет после него Г. Галилей подвергся преследованиям со стороны инквизиции за дальнейшее развитие этих идей, а другой последователь Коперника Д. Бруно был сожжен в Италии на костре.

И хотя православию, как и всякой другой религиозной доктрине, был свойственен иррационализм, но рациональное объяснение мира, особенно интенсивно утверждавшееся с началом нового времени, воспринималось им не только как  допустимое, но и как необходимое. Демифологизируя природу, оно тем самым способствовало становлению и развитию естественных, а затем и технических наук.

Характерно, что миросозерцание  православных всегда отвергало суеверия, в плену которых находились жители Западной Европы.

Но рационализмом православия был унаследованный от Древней Греции и раннего христианства духовный рационализм. С точки зрения православных, то, что не познавалось умом, постигалось душой (вспомним тютчевское "Умом Россию не понять…") или их совместными усилиями. Потому-то и первый всемирно известный российский ученый М.В. Ломоносов (кстати, воспитанник созданной греками Славяно-Греко-Латинской академии в Москве) был одновременно и одухотворенным поэтом, одним из реформаторов русского языка и литературы. Н.М. Карамзин - "отец" русской истории - являлся тонко чувствующим писателем. Выдающийся химик А.П. Бородин - гениальным композитором. Ученый-энциклопедист В.И. Вернадский - философом, разрабатывавшим и проблемы религиозной духовности. 

Вспомним, что и на Западе в ходе инновационной революции, преобразившей духовный облик средневековой Европы, в эпоху Возрождения, союз науки и духовности фактически состоялся. Носителями нового знания были и глубоко верующие люди. И это соединение высокой духовности со знанием позволило  возникнуть и широко распространиться самой плодотворной идее в истории человечества - идее гуманизма. Одним из ее творцов был великий Леонардо да Винчи, соединивший в себе качества гениального художника и ученого.

Православная традиция исходит из того, что наука неотделима от нравственности. И сегодня "как никогда необходимо возвращение к утраченной связи научного знания с религиозными духовными и нравственными ценностями"
.  Еще А.С.Пушкин писал в своей  трагедии "Моцарт и Сальери", что "гений и злодейство не совместны". И сегодня, видя, как тысячи талантливейших ученых, способных сколотить состояние на Западе, живут на двухтысячную зарплату, но с упорством подвижников продолжают свои научные изыскания, понимаешь, что служение науке - это тоже духовность, причем высочайшая. 

Ведь интеллект, в православном понимании, - одно из важнейших порождений и определяющих элементов духовности. Это, как говорили в старину, "божий дар"  человеку, а "бесовское беспутство" - попытка сатанинских сил совлечь его с праведного пути. К сожалению, и ученый не застрахован от подобных нравственных и духовных падений.  Поэтому религиозное просвещение испокон веков способствовало созданию здорового морально-психологического климата, благоприятствующего творческой, в том числе и научной деятельности. 

Наука же использовалась и используется религией, в том числе православием, для подтверждения, развития или опровержения богословских истин. Хотя и она, как отмечено в "Основах социальной концепции Русской Православной Церкви" со ссылкой на послание апостола Павла римлянам (Рим. 1. 19-20), "может являться одним из средств познания Бога"
. 

Православная церковь способствовала и способствует научному служению. Ученость испокон веков поселялась в православных храмах, монастырях, учебных заведениях. Пушкин создал образ подобного монастырского праведника отца Пимена, который в тесной келье пишет свой труд, чтобы поведать потомкам "земли родной минувшую судьбу".  "Еще одно, последнее сказанье, - говорит монах, - и летопись окончена моя, исполнен долг, завещанный от Бога", который поставил Пимена свидетелем "и книжному искусству вразумил".

Конечно, в XIX веке роль православия в объединении духовно-нравственного и рационального начала была  ограниченной. Но в наступившем веке, когда общество одинаково востребовало и науку, и духовность, основанную на вере (не обязательно церковной), их союз не только реален, но и необходим.  "Церковь предостерегает человека от искушения рассматривать науку как область, совершенно независимую от нравственных принципов", - говорится в "Основах социальной концепции Русской Православной Церкви"
. И это своевременное предупреждение, обращенное не только к религиозной общественности, но и к обществу в целом, в том числе и к ученым.

И действительно,  у науки, и религии сегодня - в основном совпадающие нравственные позиции. Цель - служение высшим идеалам, возвышение к ним человека. Характер этого служения - соборный, коллективный. Принцип служения  - не навреди:  людям,   идее, миру. Источник идейного обогащения - опыт человечества, творчески или духовно осмысленный. И наука, и Православие отвергают мистицизм как метод познания. Для них весь мир: материальный и духовный - реальность, данная нам в ощущении. Недаром объективный идеализм  Гегеля,  перевернутый  с  головы   на ноги, фактически переходил в материализм. Православие не осуждает материализм, но признает эту доктрину частным выражением концепции идеальной духовности, или объективного идеализма, если использовать философский термин.

Православие отвергает и линейно-рационалистский подход к познанию разных сфер бытия, осуществляемый зачастую отдельными специальными науками. Истину нельзя постичь, абстрагируясь от общей картины мира, которая становится более полной и всеобъемлющей благодаря и религиозному представлению. Такое представление - это тоже источник знаний. Недаром есть целые светские науки, изучающие историю религий, их философию, основополагающие идеи и источники. "Только совмещение духовного опыта с научным знанием дает полноту ведения"
.  Но, конечно,  такое совмещение должно быть не механическим, а диалектическим, придающим всем человеческим знаниям о природе и обществе подлинно системный характер.

Православие противостоит идеологизации научных исследований, особенно в гуманитарной сфере, отрыву их от интересов общества и народа, свертыванию демократических механизмов научного познания. Будучи формами общественного сознания, и наука, и религия имеют общие социальные корни, связанные с вечным стремлением человека постичь себя и окружающий мир.

Наука также неотделима от гуманистических принципов народной жизни, поддерживаемых православием. “Посев научный - взойдет для жатвы народной”, - образно сказал Д.И.Менделеев. Но результаты такого посева, то есть всходы зависят от наличия подготовленной почвы. И здесь наука действительно напрямую сливается с духовностью, что, кстати говоря, было и в жизни Менделеева. Он был не только гениальным ученым, но и блестящим публицистом, литературным и художественным критиком, духовно одаренной личностью. Недаром его дочь Любовь Дмитриевна стала музой и женой такого замечательного поэта как А.Блок.

“Сеять разумное, доброе, вечное”, - призывал носителей научного знания Н.А.Некрасов. Но такой посев осуществляет и православная церковь, заботясь о духовном прозрении паствы и её гражданском воспитании.

И в этом сплетении, в этом сочетании науки и духовности происходит их взаимодополнение. Науке подчас нехватает нравственной устойчивости. Ведь и атомную бомбу изобрели ученые. А разрушительные, античеловечные  последствия этого изобретения общеизвестны.

Религия сегодня не чуждается научного знания. Если среди священнослужителей появляются мракобесы, как это было, например, в XIX веке, то от них освобождаются и паства, и церковные иерархи. Главное воздействие религии на науку - с нравственных позиций объяснить смысл и возможности широкого использования ее методов и достижений. Научный прогресс и духовная крепость - это и есть те устойчивые доминанты, которые определяют нравственный путь человечество в третье тысячелетие.

Взаимодействие науки и религии в сферах, где оно возможно, укрепляет духовно-гуманистическую базу общества, делает его более устойчивым и гармоничным. Ведь никого же не смущало, например, то, что моральный кодекс, разработанный в СССР, по сути дела, трансформирует многие религиозные заповеди. И жизнь показала, что отдельные постулаты христианства вполне воспринимались как научно достоверные.

И сейчас деструктурированное общество держится, опираясь на общую духовность, питаемую и наукой, и религией, но отнюдь не стихией рынка, политической конкуренцией или пиаровскими новациями, как это нам пытаются преподнести. Нити, создаваемые такой духовностью, прочнее экономических связей, политический пристрастий.

Наконец, сами религиозные организации опираются на научные достижения, технологии, методики. Особенно это относится к социальной деятельности. К сожалению, даже Русская Православная Церковь, как видно из Основ ее социальной концепции, пока еще сомневается в достаточной полноте картины мира, формируемой исследованиями в области гуманитарных наук
. 

В то же время для подготовки своих фундаментальных изданий она активно использует широкий спектр разработок представителей  этих наук. Так, в первом томе "Православной энциклопедии" названы сотни произведений светских ученых, материалы которых использованы как литературные источники сообщаемых в энциклопедии  сведений. В Наблюдательный и Церковно-научный советы по изданию этого многотомного труда включены многие видные ученые, в том числе президент РАН Ю.С. Осипов, директор Института славяноведения РАН В.К. Волков, ректор Академии государственной службы  при Президенте РФ К.К. Егоров, декан исторического факультета МГУ С.П. Карпов, директор Государственного музея "Эрмитаж" М.Б. Пиотровский, ректор МГУ В.А. Садовничий, директор Института российской истории РАН А.Н. Сахаров, директор Института всеобщей истории РАН  А.О. Чубарьян, руководитель Совета РАН "Роль религии в истории" Я.Н. Щапов и другие. В состав Научно-редакционного совета по изданию энциклопедии около 20 светских ученых-докторов и кандидатов наук. Как отметил в своем предисловии к изданию Патриарх Московский и вея Руси Алексий II оно является "плодом созидательного сотрудничества церковных, научных, культурных сообществ многих стран". Основное предназначение его - "соединить цельное православное  мировоззрение с последними достижениями гуманитарной науки естественных знаний"
.

Да и при решении более частных вопросов Русская Православная церковь уверенно опирается на выводы науки. В частности, при определении места захоронения членов последней императорской семьи РПЦ доверилась заключениям ученых, поставивших под сомнение идентичность обнаруженных под Екатеринбургом останков и тех лиц, которым готовились пышные усыпальницы в Петропавловском Соборе. С учетом того, что эти лица канонизированы, такая позиция РПЦ оправдана и с нравственно-религиозной точки зрения.

Высокая морально-духовная планка одинаково нужна и религии, и любой из наук. И там, где общество содействует упрочению морально-нравственных устоев, где "не рушится человек", возможны уникальные подъемы духовной силы народа, даже если это происходит в экстремальных для него условиях. Так было на разных этапах истории Руси, в том числе в наше время - в годы Великой Отечественной войны, послевоенного восстановления, в период интенсивного освоения космоса, создания оборонного щита страны и т.д. 

А когда намечалось отступление от этих гуманистических принципов соработничества религии и науки (естественно, каждой на своем поле), начиналась полоса неудач, провалов, народного безразличия и пассивности. Так, например, было в период распада СССР, чуждых для большинства россиян социальных преобразований последних лет.

Что такое вечные заветы? Это моральный закон, нормы жизни, выработанные и принятые народом. Их аксиоматичность общеизвестна, а константность подтверждена на протяжении тысячелетий. И если критерий истины - действительно практика, то она подтвердила правильность этих общечеловеческих установлений, или, выражаясь богословским языком, религиозных догматов. И обществоведение, наука в целом ни одну из этих заповедей не отвергли. А что касается религиозных источников, то они давно уже стали объектом самого внимательного и пристального научного изучения. Причем изучением этим занимаются не только историки, но и представители других научных дисциплин. 

2 тысячи лет тому назад произошел планетарный поворот, если хотите, переворот в социально-нравственной жизни людей. И человечество восприняло этот поворот, поверило в новые идеи. Произошло это потому, что основы христианской религии - глубоко человечны. Они не только соответствовали устремлениям людей, но и были порождены этими устремлениями, оставались созвучными им. Характерно, что даже во Франции, где, казалось бы, революция подорвала сами корни религии, она после свержения якобинской диктатуры мгновенно восстановила свое влияние в обществе, потому что была востребована народом. И наука призвана считаться с многовековым устойчивым характером религиозных верований, не опровергать их, а находить те точки соприкосновения, где наука и религия могут действовать во имя человека сообща.

Именно в морально-нравственной сфере полнее всего проявляется "светскость" религии и толерантность по отношению к ней науки. Причем религиозные воззрения более устойчивы, менее лабильны, чем научные. Сейчас ставят под сомнение даже теорию относительности. А заповеди Моисея, сформулированные 2,5 тысячи лет тому назад, сохранили свою актуальность. Не противопоставлять научное знание религиозному, а обеспечивать их сплав, где это возможно, - высшее проявление зрелой духовности, объединяющее как рациональное, так и чувственное начало человеческого бытия.

Раздел IV. К согласию и стабильности 

Созидание неконфликтного общества и православие

 Большинство стран, парламентарии которых участвуют в работе ЕМАП, еще недавно были гомогенными, то есть однородными в социальном, политическом и идейном отношениях, обществами. Общественные конфликты, хотя и возникали в них, но не были столь ощутимыми как в плюралистических обществах западного типа.

Теперь ситуация круто изменилась: гомогенность разрушена, новые общественные институты, объединяющие граждан, еще слабы, а демократическая модель с многоцветием общественного устройства так и осталась недостигаемой.

Конфликты в обществе приобрели такие масштабы и глубину, что создают угрозу самому его существованию. И с исключительной остротой  встает вопрос: как перевести его в состояние устойчивого гармонического развития, как сделать регулируемыми и управляемыми возникающие в нем конфликты?

Давно известно, что бесконфликтных обществ нет. Пока человечество живет,  оно развивается, преодолевая противоречия, а те в свою очередь порождают конфликты.

Но верно и то, что в цивилизованном обществе эти конфликты преодолеваются на основе консенсуса, взаимных компромиссов, правовых и иных ограничений, регулирующих жизнь граждан.

Религия всегда выступала мощным фактором социализации. В христианских общинах (коммунах), казалось, приближались к идеалу бесконфликтности. Но даже святые апостолы прежде, чем стать верными учениками Христа,  жили жизнью, отнюдь не свободной от конфликтов. Да и в самой общине, созданной Спасителем, конфликт, да еще  на уровне вселенской трагедии, все же разразился. Я имею в виду предательство Иуды, стоившее жизни самому Иисусу.

Иуда, правда, повесился, но и это не остановило его многочисленных последователей в христианской среде. Борьба с ними стала   одним из проявлений вселенского конфликта добра и зла, света и тьмы, Бога и Сатаны.
Православие как истинное христианство также не бесконфликтно. Но в силу своей изначальной государственнической ориентации оно всегда способствовало притушению,  ослаблению    тех конфликтов, которые угрожали единству общества и его государственной организации. По вине православия не было расколото ни одно из православных государств. Наоборот,  в эпоху раннего феодализма Православная церковь мирила князей и других феодалов, из поколения в поколение передавала идею единства и целостности государственного организма наших стран.
Сейчас православие должно вновь сыграть свою историческую миротворческую роль, в том числе в сохранении внутригосударственной стабильности и межконфессионального согласия.

Наше общество находится на перепутье, в поиске бесконфликтного выхода из переживаемого кризиса. Оно обращается к своей истории, традициям, духовному наследию, пытается извлечь уроки из прошлого. Сегодня мы обсуждаем роль и значение православия как базиса воссоздания гармонично развивающегося государства.

История Православия в России отсчитывает вторую тысячу лет. За это время бывало всякое. Взгляды людей, приверженных одной религии, также менялись вследствие переосмысления жизни под влиянием различных социальных потрясений.

Говоря о влиянии именно православных идей, православного мировоззрения на преодоление различных конфликтных ситуаций в обществе и государстве, следует четко разделять: 

во-первых - основные, фундаментальные положения Православной Церкви, содержащиеся в Священном Писании и  Священном Предании Церкви, не подлежащих  сомнению, канонах церковных соборов, официальном вероучении, трудах наиболее авторитетных святых отцов;

во-вторых - реакцию официальной иерархии Церкви, духовенства и мирян на текущие события жизни;

в-третьих - идеи и поступки, совершаемые различными политическими и общественными деятелями, которые себя ассоциируют с Православием.

Что касается первого - основных идей официального православного вероучения, то в этой сфере Православие всегда мыслилось как система взглядов и как социальная доктрина, которые способны оказывать умиротворяющее воздействие на сознание индивидуума и общества. В этом плане хотелось бы рассмотреть несколько ключевых положений. 

И, прежде всего - отношение верующих к государству, в стабильности которого заинтересована Церковь. Священное Писание предписывает “отдавать Кесарю Кесарево”, почитать начальников, как Божьих слуг. А начальствующий, в свою очередь, призывается к тому, чтобы поощрять добро и быть орудием возмездия, “мечом карающим” для делающих зло. - Тем самым, церковное Писание освящает в сознании людей институт справедливой государственной власти, побуждает верующих подчиняться ей “не за страх, а за совесть”.

Не случайно поэтому православные всегда ставили общественное начало, в том числе в первую очередь государственное, выше личного и особенно чутко относились к идее социальной справедливости.  Ведь социальная справедливость в конечном счете и есть оптимальный баланс различных общественных и личных интересов. А достижение такого баланса  - самое надежное средство для предотвращения социальных конфликтов. В этом плане  роль православия трудно переоценить. Значение его идей  и влияния в обществе возрастает.

 Далее - отношение православных к другим религиям. Священное Писание и труды отцов  и  учителей  Православной   Церкви ставят свою религию, естественно, выше остальных. Однако христианский Новый Завет весьма терпим к людям с другими убеждениями. Центральной заповедью Нового Завета является заповедь о любви не только к ближнему, но и дальнему, даже к “ненавидящим и проклинающим Вас”.

“Заповедь новую даю Вам: да любите друг друга”, - сказал Иисус Христос и предписал помогать всем нуждающимся в помощи, независимо от их убеждений. Апостол Павел в Послании к Римлянам говорит, что в Царствие небесное попадут наравне с христианами и язычники, если будут “жить по совести”, ибо “их совесть” есть для них закон. 

Сами апостолы шли с проповедью и словами мира и к иудеям, и к язычникам, а если их проповедь и их пожелание мира не принимались, то они не должны были впадать в гнев, а просто уходили из этого места.

Таким образом, Священное Писание, “Писания мужей апостольских”, история древней Церкви, творения многих святых отцов Православия пронизаны духом миролюбия и веротерпимости,  и в этом также мы видим залог сосуществования верующих различных религий в одном государстве, что, несомненно, имеет определяющее значение для нашей многоконфессиональной России. Гармония конфессий - условие социальной стабильности и политической крепости государства. Комитет Государственной Думы, который я здесь представляю, ставит своей целью и видит свою задачу в создании гарантий законодательных, моральных,  этических, способствующих гармонизации традиционных конфессий России, их миру и согласию. Тем самым закладывая основы взаимопонимания в обществе. 

Важно также определить отношение церкви к социальной и политической деятельности. Священное Писание и Предание Православия не поощряют прямого участия служителей Церкви в политике, но не воспрещают этого другим. “Такова воля Божия, чтобы мы, делали добро, заграждали уста невежеству безумных людей”, - говорит апостол Павел.

Не поощряя прямого участия священнослужителей в политике, Церковь, естественно, не призывает ни их, ни мирян быть равнодушными к судьбам Отечества. Никогда  не забудется, как Святой преподобный Сергий Радонежский благословил Великого Князя Димитрия Донского и с ним своих схимников Пересвета и Ослабю на бранный подвиг во спасение Отчизны, как пламенная проповедь Святого Мученика Патриарха Гермогена будила народное  сознание в лихую годину смутного времени, как Церковь развернула разностороннюю патриотическую деятельность в грозные годы Великой Отечественной войны.

Верная православному идеалу соборности, Церковь никогда не противопоставляла личный интерес общественному благу (общественному долгу). Она учит: для достижения гармонии в обществе и социальной справедливости не следует подавлять права социальных, национальных и религиозных групп, а мудро согласовывать их в духе любви и терпимости, учитывать и полнее разрешать их интересы.

Таким образом, в основных фундаментальных положениях Православия  заложены идеи миролюбия, веротерпимости, любви, общественного служения и социальной справедливости.

Что касается реакции официальной иерархии Церкви и духовенства на текущие события жизни, то здесь в истории бывало разное. Как говорится в Библии, “нет человека, который бы жил и не согрешил”. К сожалению, именем Христа пытались освящать и войны, и конфликты. Однако в России иерархия Русской Православной Церкви в целом все же старалась следовать учению Христа в отношении и к государству, и к политике, и к инославным. Не случайно на Руси и на официальном, и на бытовом уровне с гордостью произносилось определение “православные”. Понятие же “славяне” больше отражало этнический характер.

На протяжении веков православные россияне соседствуют с мусульманами. Каждый мог воспитывать своих детей в своей вере - православный и мусульманин, и это было мудрым правилом, обеспечивающим мирное сосуществование двух крупнейших мировых религий.

Интересно, что мусульмане имели свою молитву за православного императора, в которой исповедовали его защитником и покровителем всех российских мусульман. Это весьма важное обстоятельство, о нем редко сегодня вспоминают, ибо без такого акта религиозного освящения в сознании верующих православный император воспринимался бы исключительно, как светская фигура, а значит, и все институты власти государства не были бы священны. 

Русский царь выстроил в честь победы над Наполеоном и героизма  татарского  корпуса  Историческую  мечеть  в  Москве.     На казенные деньги была построена и Соборная мечеть в Санкт- Петербурге, и надо сказать, тогда это не вызвало таких споров и кривотолков, как сейчас строительство на Поклонной горе.

Государство субсидировало паломничество мусульман наравне с православными, и отношение иерархии Православной Церкви с лидерами Ислама были уважительными. Нам следует учиться мудрости у наших предков. 

К сожалению, в начале XX века кризис, охвативший российское общество, не миновал и Церковь. Нетерпимое отношение к иноверцам, межнациональные конфликты легли черным пятном на авторитет некоторых представителей иерархии и клира, что, естественно, следует учитывать в практической работе и государственным органам, и властным структурам, и духовенству в наше время. 

 В советский период, после отказа политического руководства государства от попыток вытеснить Православную церковь не только из государственной жизни, но и из общества, она начала активную миротворческую деятельность. Начиная с 1948 года, в СССР регулярно проводились международные конференции с участием религиозных лидеров всего мира, посвященные борьбе против войн, межнациональных и межрелигиозных конфликтов, за мир, за сохранение священного дара жизни на земле. Православная иерархия и духовенство, даже в неблагоприятных для себя внешних условиях старались и словом, и делом утверждать заповедь Христа о мире и любви. 

Что касается отдельных общественных и политических деятелей, которые сами заявляли о своей приверженности Православию, то ответственность за их деятельность не может быть возложена на Церковь в целом. 

Например,  основатель одной из первых в России рабочих организаций священник Георгий Гапон отличался весьма неоднозначной деятельностью в сфере политики, а после расстрела  возглавлявшейся им мирной демонстрации даже проклял царя. Противоречивой была деятельность и иеромонаха Илиодора Труфанова, весьма радикально менявшего свои политические пристрастия. Вряд ли  способствовало достижению мира в России то обстоятельство, что Белая Гвардия активно использовала православную символику, хотя Патриарх Тихон официально заявил о неучастии Церкви в гражданской войне и о необходимости ее скорейшего мирного  прекращения.

После принятия в 1990 году новых законов о религии Церковь получила полную свободу действий. И нужно со всей определенностью отметить, что высшее церковное руководство не раз демонстрировало стремление предотвратить возникающие в обществе конфликты.

Всем известны миротворческие инициативы Церкви в войне в Нагорном Карабахе, в Югославии, а также в самой столице России - Москве в октябре 1993 года.

К сожалению, отношения православных и некоторых инославных верующих в последний период несколько ухудшились. Во многом это спровоцировано  “крестовым походом” против России и Православной Церкви со стороны религиозных зарубежных организаций   и их миссионеров. Далеко за рамки Закона стала выходить неконтролируемая никем деятельность новоявленных сект, типа “Аум Синрике”. А члены “Белого братства” прямо угрожали массовым  террором против православного  духовенства, что вызвало обратную, адекватную реакцию и практически привело к распаду этой псевдорелигиозной организации. Здесь весомое слово было сказано и украинскими властями, и украинской Церковью.

Но в целом самая большая и влиятельная в России конфессия - Православие - может и должна стать фактором общенационального примирения. Для этого имеются все основания.

Так в 1989 году на встрече  представителей различных религий в Свято-Даниловом монастыре в Москве, посвященной противодействию возрастанию национальных конфликтов, было провозглашено: “Нас объединяет общее признание понятий любви, братства, справедливости и мира высшими  началами человеческих взаимоотношений и присущая последователям всех религий устремленность к познанию смысла бытия человека. Осознание нами единства рода человеческого  и по происхождению, и по предназначению питает в нас чувство братской солидарности  с другими людьми, ближними и дальними, углубляет сознание личной ответственности за их жизнь. Сознание этого, мы верим, способно оградить межнациональные отношения от проявлений вражды и жестокости, пробудить стремление к взаимопониманию, общению и взаимопомощи всех народов”.

А в своем докладе на последнем Архиерейском Соборе 29 ноября 1994 года Святейший Патриарх Московский и всея Руси Алексий II сказал: "Русская Православная Церковь, осуществляя контакты с инославием на территории СНГ, стремится в первую очередь к преодолению таких негативных явлений, как конфессиональная нетерпимость. Хорошо известно, что межконфессиональная рознь порождает напряжение в обществе и может быть причиной серьезных настроений. Мы убеждены, что наш диалог с инославными должен вдохновляться миротворческой идеей и служить гражданскому миру и согласию. Очевидно и другое: как верующие люди, мы обязаны использовать все средства, чтобы мирно решать возникающие между нами проблемы".

Эта взвешенная позиция представляется обнадеживающей. И если политическое руководство страны проявит такую же деликатность в сфере межнациональных и религиозных отношений, это будет верным шагом к созданию бесконфликтного общества.

Путь к созданию максимальной общественной гармонии не легок и не прост. Лица, пытающиеся разжигать рознь в обществе под прикрытием религиозных различий, берут на себя величайшую ответственность перед людьми. Одинаково далеки от православного идеала оказываются и те, кто из личных честолюбий или националистических амбиций начинают вносить в Церковь расколы и раздирать хитон Христов, и те, особенно из новообращенных верующих, которые сочиняют скороспелые проекты объединения конфессий, не зная хорошо ни вероучения, ни нравственных ценностей других исповеданий. 

Но столь же не правы и те непримиримые оппоненты Церкви, которые начисто отрицают ее роль в строительстве государства.  И когда подобные “критики” подвергают разносу таких, допустим, авторитетных церковных деятелей как  митрополит Иоанн, то посрамленными  от собственного невежества оказываются сами эти “критики”. Можно дискутировать, но это  не мешает мне  с уважением относиться к благочестивому и авторитетнейшему архипастырю. Нельзя метить в некоторые мировоззренческие разногласия, а бить по престижу Родины, внося смуту в душевное состояние миллионов верующих - наших соотечественников.

Только терпимость и взаимное уважение, при глубоком изучении представлений друг друга о социальном идеале открывает путь к социальной гармонии. Об этом следует помнить,  разжигая дискуссию и вовлекая в противоборствующий водоворот слабоподготовленных людей, создавая взрывоопасную обстановку в обществе.

Идеи единства православных народов и современная эпоха

Тема, вынесенная сегодня на обсуждение нашего симпозиума, важна и актуальна. В политической ситуации современного мира много причин и поводов, чтобы наша встреча имела не просто академический и протокольный характер, но и отразила жизненные проблемы и чаяния наших народов.

В наших странах церковь отделена от государства, но не отделена от общества и его значительной частью востребована. Задача нашей конференции состоит в том, чтобы установить и осмыслить отношения между церковью и государством, государством и обществом, обществом и церковью в контексте влияния православия на укрепление согласия народов и государственности.

Каким мне представляется прежде всего понятие “единство наших народов”? Его можно уподобить известной формуле: оно должно быть “неслиянно и нераздельно”, основано на солидарности, и в тоже время, открыто для других народов.  Единство  это   не означает унификации, а   предполагает   многообразие      традиций,     культур, воззрений и идеалов. Это с особой яркостью проявляется России, которая представляет многонаци-ональное и  поликонфессиональное государство.  Мировоззренческая палитра  российского общества  чрезвычайно    богата различными цветами и оттенками
.

Возможность межконфессионального диалога и согласия между этими религиями представляется плодотворной. Вероисповедная принадлежность, как правило, совпадает с национальностью. Тем не менее среди русских, составляющих 85% населения Российской Федерации, довольно много представителей иных православных юрисдикций и христианских конфессий.
Наличие такого религиозного многообразия делает вопросы межконфессиональных отношений даже только среди русского населения чрезвычайно важными для достижения культурного и духовного единства нашего народа. Хочется подчеркнуть, что различия в вере при доброжелательном, терпимом отношении друг к другу не являются фактором, разъединяющим народ. В связи с этим проблема веротерпимости, абсолютного запрета на разжигание религиозной розни, пропаганду религиозного превосходства и неравенства граждан, - является ключевой для сохранения русского да и любого другого народа как единой исторической и культурной общности.

Запретить религиозную проповедь, если она не нарушает личных прав и свобод человека, государство не может. Долг государства - создать своим верующим гражданам, традиционным религиозным объединениям, среди которых доминирует православная ориентация, нормальные условия для религиозной проповеди, обучения и воспитания. Но никакого государственного принуждения в этих вопросах быть не должно, наш российский исторический опыт это доказывает. Важно, чтобы сложные процессы нравственных исканий в обществе не приводили к гражданским смутам и распрям.

Государство обязано пресекать экстремистскую, деструктивную деятельность ряда новообразованных религиозных или псевдорелигиозных организаций, чего до сих пор, к сожалению, не делало, однако оно не может решить за верующих, на каком языке им молиться, по какому календарю отмечать праздники, какие богословские учения признавать или не признавать. Православная Церковь в России сегодня имеет все возможности для организации своей эффективной проповеди, для борьбы за души людские.  Апостольская, миссионерская, учительская деятельность Православной церкви - вот что стоит сегодня на повестке дня и что поддерживается обществом.

Что касается миссионерской деятельности иностранцев, то здесь есть законодательно не урегулированная проблема. Как известно, после распада СССР в законодательстве России образовался правовой вакуум на этот счет. Попытки Верховного Совета Российской Федерации в 1993 году регламентировать деятельность иностранных граждан по распространению среди россиян новых религиозных учений натолкнулись на сильное сопротивление, и Президент Российской Федерации дважды налагал “вето” на принятый Верховным Советом Закон, так что он так и не вступил в силу. В 1994-1995 годах в Государственной Думе ряд фракций также блокировал  законодательные инициативы на эту тему.

Проблема правовой неурегулированности религиозной деятельности стоит весьма остро, ряд экстремистски настроенных религиозных деятелей прямо нарушает  законодательство, но прячется при этом от ответственности за “спецификой” религиозного культа. 

Печальные примеры деятельности в России сект “Аум Синрике” и “Белое братство” говорят об актуальности этих проблем. Сейчас Комитет Государственной Думы  по делам общественных объединений и религиозных организаций готовит новое рассмотрение поправок и изменений к Закону “О свободе вероисповеданий”, принятому еще Верховным Советом РСФСР в 1990 году, которые бы позволили отделить “зерна от плевел”, оградить граждан от фанатизма и экстремизма и обеспечить нормальные условия традиционным и законопослушным российским религиозным объединениям для нравственного возрождения человека и общества
.

Единая Православная Церковь традиционно делилась на поместные национальные церкви, сообразуясь с государственными границами. Распад Российской империи в 1917 году обусловил и болезненные процессы изменения канонических границ Российской Православной Церкви. Ликвидация Советского Союза в 1991 году нанесла кровоточащие раны населению ранее единого государства во всех сферах, в том числе и духовной. Из всех конфессий более всего пострадала Русская Православная Церковь. Новые государственные границы отрезали часть православной паствы от единого целого, причем в ряде новообразованных суверенных государств обнаружились тенденции к дискриминации населения, желающего сохранить над собой духовное попечительство Московского Патриархата. Законопослушные верующие стали оказываться заложниками в политическом противостоянии.

При всей деликатности вопроса о невмешательстве государства в религиозную деятельность нельзя не отметить, что Российская Федерация могла бы иметь некую концепцию подхода к решению этой проблемы на уровне межгосударственных отношений. 

Распад СССР, будучи следствием произвола,  произошел    по внутренним административным границам, когда сами граждане не изъявляли желания остаться в другом государстве и оказались разделенными не по своей воле.

Отношение граждан единого до 1991 года государства к Русской Православной Церкви часто свидетельствует не только об их религиозной ориентации, но и о социально-культурной, и даже политической. Поэтому,  на  мой  взгляд,  задача   нашего государства - незамедлительная    выработка внешнеполитической концепции, учитывающей необходимость  религиозного  единства граждан, проживающих в России и так называемом “ближнем зарубежье”. Помощь православным верующим в этом направлении - вопрос уже геополитической стратегии Российской Федерации.
Что я имею в виду? Согласование национального законодательства, регулирующего религиозную деятельность, взаимопомощь в подготовке священнослужителей, содействие паломничеству, охрана церковных памятников и обмен реликвиями, содействие религиозно-культурному сотрудничеству и, вообще все, что может послужить взаимными гарантиями сохранения конфессионального единства. Особая роль в этом плане принадлежит Европейской Межпарламентской Ассамблее Православия. Хочется еще раз высказать слова признательности греческому парламенту за инициативу по ее созданию и поддержанию активной деятельности. Хотелось бы выслушать предложения участников Конференции по этому поводу.

Проблема православного единства весьма актуальна еще и потому, что процесс качественного и количественного изменения границ в послевоенной Европе затронул не только СССР. Это проявилось в полной мере и  на Балканах. Отходя от одной идеологии, народы, естественно, ищут другую, и общая православная традиция, несомненно, является одной из серьезных скреп при формировании новых геополитических союзов и образований.

 Православие в самом широком смысле - это традиция, охватывающая практически все сферы человеческой жизни: личную, семейную, бытовую, хозяйственную, служебную. Веками человек сызмальства приучался окружающими к определенному взгляду на мир, и православная среда формировала его эстетические представления, нравственные ориентиры, отношение к искусству, к ремеслу, к профессии, формировала весь уклад и стиль его жизни. И Православие, как Традиция,  является общим, а значит и  объединяющим  компонентом  в   жизни народов пост-византийского пространства.

Наше время стало временем интенсивного сотрудничества и взаимодействия народов Европейского континента. Мы приветствуем и одобряем процесс сближения и углубления взаимопонимания наших народов. С этим  твердым намерением вступили мы недавно в Совет Европы. Но необходима упорная работа для того, чтобы сотрудничество народов Европы носило подлинно равноправный характер, при бережном соблюдении прав человека, при недопущении любой дискриминации православия. 

Важнейшей чертой православного менталитета является соборность, по выражению Достоевского, ”всемирная отзывчивость”. Общественная жизнь православного верующего - это возвышение над рамками кровного родства, это братское сожитие  с соседями, которые могут иметь и иные взгляды, но становятся для православного не “дальними”, а “ближними” по заповеди Христа. Поэтому православные в России легко уживались не только с единоверцами, но и с татарами-мусульманами, и с немцами-лютеранами, и с бурятами-буддистами. Соборность являлась, таким образом, фундаментом государственного строительства. Целые регионы, страны, народы сами стремились объединиться, зная, что православная соборность не уничтожит их самобытное существование рядом с традиционно православными людьми.

Сейчас геополитическая обстановка в Европе такова, что речь не идет об образовании каких-то новых империй. Однако при сохранении политического суверенитета народы единой Традиции - православной - хотели бы быть “ближними” друг другу, быть братьями, имеющими каждый свою крышу и свою семью, но по-братски встречающимися, помогающими друг другу, обменивающимися своими достижениями в науке, культуре, искусстве. Они - дети одной Матери, они похожи во многом друг на друга и хотят, чтобы генетическое родство сочеталось и с родством душ.

Народы нашей страны и других стран, где живут православные, стоят перед лицом драматических испытаний. Спасительное оживление духа соборности возможно лишь в том случае, если авторитетнейшая и влиятельнейшая конфессия все свои силы посвятит решению практических проблем национального и межнационального согласия. Но мы живем не в каком-то идеальном мире, а в мире, раздираемом острейшими противоречиями. Для того, чтобы объединить народы, церковь должна хранить собственное единство. Не случайно силы, стремящиеся устранить православие с исторической арены, пытаются подорвать единство самого православия. Для этого пускается в ход самые изощренные приемы: и честолюбивые притязания отдельных клириков, и попытки подменить свойственную православию соборную организацию заимствуемой извне и чуждой ей по духу, что неизбежно ведет к новым конфликтам между поместными церквами и православными народами.

В настоящее время ведется массированное наступление на православие, на его традиции и культуру, на одухотворенную им государственность.  Главная  цель  всех  противников    православия - Россия, страна, где православными или их потомками признают себя свыше 80% граждан. Пока жива Россия, будет жить и православие. Удастся расчленить, растоптать ее - у православного мира не останется его главной опоры. Мы  за  единство  всего   православного мира и решительно выступаем против его раскола, понимая, что он будет на руку лишь тем, кто заинтересован в искоренении православия.

Россия сейчас переживает трудное время. Будущее православия неотделимо от судьбы и будущего России, как и судьба России от православия. Православие сближает и объединяет нас со всем православным миром,  который является родным для 300 млн. жителей Земли.

Конечно, было бы преувеличением сказать, что религия, даже православная, была единственной основой духовной целостности русского народа. Но многие ее светские аспекты: соборность, чувство справедливости, милосердие, забота о слабом, облагораживание нравов, культурная роль, особенно в сфере образования - все это оказывало и сейчас способно оказывать прямое воздействие на воссоздание и упрочение такого единства. 

В  целях объединения и было задумано в 1993 году движение парламентариев стран, где существуют православные традиции.

Жизнь после этого не стояла на месте. Активно работает Секретариат ЕМАП. И здесь большая заслуга г. Папастратиса - Генерального Секретаря ЕМАП, Корахаиса и Мигдалиса. Проведены конференции в Афинах и Москве, заседания Секретариата в Афинах и Софии, рабочая встреча в городе Астрахани, сегодня идет серьезный разговор в Минске, в мае состоится Секретариат в Афинах.  Совершенствуется структура ЕМАП, решаются вопросы организационного и финансового характера, активно готовится конференция в Софии.

Государственная Дума, Комитет по делам общественных объединений и религиозных организаций поддерживают деятельность ЕМАП, стремятся оказывать содействие в ее становлении и развитии. Идеи ЕМАП в определенной мере получают отражение в повседневной деятельности Комитета. 

Наше государство, будучи светским,  не может быть тем не менее безучастным к таким негативным общественным явлениям как разжигание религиозной вражды и розни, как попытки вынудить верующих изменить свою традиционную веру и тем самым дестабилизировать общественный уклад.

Эту линию Комитет последовательно проводит в жизнь - и в законопроекте “О внесении изменений и дополнений” в российский закон “О свободе вероисповеданий”, и во внедумской деятельности. Так, мы проводим большую работу по взаимодействию с различными религиозными организациями, стараемся слышать голос каждой социальной группы, чтобы составить адекватную, объективную картину нашего общества, отражающую все многогранные процессы мировоззренческого поиска, отношения к религии и конкретным религиозным организациям. Только составив общую картину, мы можем найти оптимальное, так сказать “Соломоново” решение, позволяющее учесть жизненно важные интересы различных организаций и отдельных граждан и выработать законодательный порядок, не ущемляющий общепринятых прав и свобод человека, с одной стороны, и не допускающий оскорбления инакомыслящих и инако-верующих, с другой стороны.

В целях получения объективной картины общественной жизни Комитет регулярно проводит встречи как с представителями традиционных религий: Русской Православной Церкви,  мусульманами и иудеями различных направлений, буддистами, католиками, лютеранами, баптистами и пятидесятниками, так и с представителями недавно появившихся религиозных организаций. Мы не отказываем в общении никому, всех стараемся выслушать, понять и по возможности оказать содействие. Но при этом неукоснительно руководствуемся  конституционными нормами о свободе совести и свободе вероисповедания. Таким путем обеспечивается стабильность и единство нашего общества.

Разумеется, кроме общих вопросов, возникает немало чисто повседневных проблем, порой очень острых, и мы стараемся их решать в контексте духовного возрождения России. Это помощь в реставрации  храмов-памятников культуры, освобождение от новых налогов, помощь верующим в случаях необоснованных негативных решений местных властей и т.п. Готовится к принятию закон “Об альтернативной гражданской службе”, поправки к законам о налогах, о пошлинах, касающихся деятельности религиозных организаций.

Мы говорим сейчас о единстве православных народов, но ведь , повторяю, важное его условие  - единство и стабильность самого православия. Как его обеспечить в наши трудные и смутные времена? Думается, что здесь решающую роль может сыграть дух всепрощающей христианской любви, который лежит в основе православия.

Общественные противоречия и вытекающие из них политические конфликты, конечно, являются объективными. Но Церковь, на наш взгляд, способна придать разрешению этих противоречий  ненасильственный характер, предотвратить гражданскую войну и общественный разлом. Церковь призвана сыграть благородную роль целительницы социальных язв нашего больного общества.

Давайте и мы соединим наши усилия для сохранения соборного единства наших церквей и народов, будем решать все возникающие в нашей семье проблемы на основе братства и взаимной уступчивости.

Экстремизм против неконфликтного общества

Строительству неконфликтного общества противодействуют различные экстремистские течения и группировки. Их деятельность носит разрушительный характер. Зачастую они прибегают к террористическим методам, выступают против конструктивного партнерства и с властью, и с оппозицией. В случае прихода к власти экстремисты ввергают страну в военное противостояние с другими государствами, толкают ее на путь агрессии и захватов, раскалывают общество, сея в нем семена гражданской войны. Зачастую они смыкаются с уголовными элементами, а также с зарубежными противниками и конкурентами, заинтересованными в ослаблении данного государства. Поэтому стремление принять федеральный закон, направленный против экстремизма, вполне обосновано. Однако данный проект противоречив, а в ряде случаев явно преследует цель оправдания экстремистских действий самих властей.

Как это ни парадоксально, но экстремизм по отношению к власти, по смыслу представленного законопроекта, изображается формируемым в недрах гражданского общества, являющегося гарантией от экстремизма, потому что в законопроекте основными носителями экстремистских устремлений признаны  политические партии, общественные объединения и религиозные организации. А защищается от них - власть (статья 3). Словом, Левиафан подводит уже законодательную базу для пожирания своих граждан. 

Думается, что это не от неприязни к демократии, а в силу недееспособности и слабости власти. Это, во-первых. 

Во-вторых, правовые рамки деятельности основных структур гражданского общества уже определены законами "О политических партиях", "Об общественных объединениях", "О свободе совести и религиозных объединениях", "О профессиональных союзах, правах и гарантиях их деятельности" и т.д. В них же установлены нормы по пресечению действий этих организаций в случае нарушения положений статьи 13 Конституции РФ. 

В-третьих, опасность законопроекта состоит в том, что он уводит и законодателей, и общество, и власть от реального противодействия экстремистской деятельности. 

Где нормы, позволяющие привлечь к ответственности басаевых, грачевых, хаттабов, других террористов, захватчиков заложников, торговцев людьми, наркодельцов и т.д.? Их в законе нет. Почему? Да, они в полной мере имеются в законодательстве России, но ими не могут или не хотят воспользоваться. Вот и рождается этот суррогат. 

В-четвертых, он пахнет нафталином. Пять-шесть лет тому назад, в период правления Б.Н. Ельцина, эта тема была актуальна. Был синдром злоупотребления силовыми приемами политической борьбы. Сейчас это анахронизм.  

Вот пример. Чечня. 92-й год. Политика, замешанная на крови, вызвала вспышку массового экстремизма в форме национального сепаратизма. Инициатор - правительство и те кукловоды, которые стояли за ним. 

1999 год - антитеррористическая акция. И вот, когда я вижу, что полевые командиры, воевавшие  10 лет, сдают оружие, я ощущаю просто запоздалость нового закона. Действуют другие нормы, другая государственная политика. Это закон 92-го года. И он противоречит политике, проводимой главой государства в 2002 году.

Тем более, недавно принятый Закон "О политических партиях", внесенный Президентом РФ В.В. Путиным, полностью разрешает данную проблему, если речь идет о деятельности политических объединениий граждан. 

Ответственность же за противоправные действия иных общественных объединений, связанные с нарушением пункта 5 статьи 13 Конституции  РФ, также  регулируется УК и УПК РФ. 

Закон "О свободе совести и о религиозных объединениях" направлен на недопущение экстремистских проявлений в религиозной сфере. Но само понятие “религиозный экстремизм” не является научным. Да, могут на религиозной почве возникнуть экстремистские группировки (хлысты, ваххабиты и т.д.). Однако в этом виновата не религия сама по себе, а люди, проповедующие экстремистские идеи. Поэтому употребление данного термина в предлагаемом законопроекте, по меньшей мере,  некорректно.

А, может быть, преследуется и элементарная цель:  посадить на цепь религиозные конфессии, которые из всех институтов гражданского общества оказались наделенными реальными имущественными и гражданскими правами, став действительно независимыми от государства. Вспомним, протопопа Аввакума, восставшего против прозападных реформ патриарха Никона. А еще раньше, в Смутное время патриарх Гермоген, призвавший народ к борьбе против поляков, захвативших Москву, был объявлен ими и боярами экстремистом, заключен в Чудов монастырь, где и умер от голода. А ведь был он не только видным государственным деятелем, но и выдающимся церковным писателем, проповедником, одним из образованнейших людей своего времени.

В "Основах социальной концепции Русской Православной Церкви" прямо говорится, что РПЦ занимает по отношению  к государству позицию "критической солидарности", позволяющую в случае необходимости обратиться к  народу с призывом "применить механизмы народовластия для изменения законодательства или пересмотра решения власти; … к мирному гражданскому неповиновению"
. Тогда, согласно рассматриваемому законопроекту, она автоматически может быть объявлена экстремистской  со всеми вытекающими отсюда последствиями.

Далее, представленный закон очень декларативен. В нем отсутствует механизм реализации правовых норм, нет системного подхода к чрезвычайно важной и, я бы сказал  даже, взрывоопасной проблеме. 

В частности, не выдерживает критики само понятие  "экстремистской деятельности", данное в статье 1 законопроекта. По существу, под это определение можно подогнать все что угодно - например, организованные выступления врачей, учителей, шахтеров с требованием выплаты задерживаемых зарплат, пенсионеров -  выплаты законно заработанных пенсий, протестные действия людей, замерзающих вместе с детьми в своих домах вследствие отключения в зимнее время электроэнергии,  требования вкладчиков по восстановлению своих имущественных прав, нарушенных неисполнением действующих законов, поддержку этих протестов религиозными организациями. 

При этом отмечу, что понятием экстремизма остались неурегулированными вопросы, связанные  с признанием экстремистского характера отдельных аспектов внутренней и внешней политики самого государства. Надо сказать, что статья 1 своим острием не направлена на законодательное осуждение провалов во внутренней политике, скажем, Правительства и иных властных структур.

А это очень опасно. Ведь не секрет, что зачастую экстремальная ситуация создается самим государством, обществом в целом, а иногда и должностными лицами. Так каким образом мы привлечем к ответственности на основании этого закона должностные лица, действия которых создают  взрывоопасную ситуацию?

Возникает вопрос - кто здесь экстремист - те 25 тыс. человек, которые вышли на улицы Воронежа в знак протеста против непродуманной реформы ЖКХ, доведенный до отчаяния рабочий человек, житель замерзшего дома, немощный пенсионер,  ожидающий  в течении многих лет возврата своих личных сбережений, или же тот, кто доводит до такого состояния человека и вынуждает его  перекрывать дороги, порой даже те, по которым везут ему на замену в замерзший дом батареи, как уже было в Приморье?

И кто как не "субъекты противодействия экстремистской деятельности", обозначенные в статье 3 законопроекта, зачастую совершают действия, направленные на нарушение прав и свобод человека и гражданина, подпадающие по законопроекту под понятие экстремистской деятельности (статья 1). 

Тема эта не нова. Еще весной   1998 года на конференции, проведенной Комиссией при Президенте РФ по противодействию политическому экстремизму, отмечалась необходимость предупреждения и пресечения экстремизма не уголовными, запретительными мерами, а политическими средствами, длительной, упорной и целеустремленной предупредительной работой, образованием и просвещением. И время подтвердило актуальность этих выводов.

И еще одно немаловажное обстоятельство. Основное острие законопроекта направлено против самой созидательной и многочисленной силы гражданского общества  - общественных объединений и религиозных организаций. По законопроекту приостановление их деятельности, вопреки действующему законодательству, становится прерогативой  не суда, а исключительно исполнительных органов власти.  То есть фактически указанным органам предлагается  передать функции судебной власти, что противоречит конституционному принципу разделения властей. Данная норма противоречит и статье 46 Конституции РФ, согласно которой каждому гарантируется судебная защита его прав и свобод. Не чиновник, а суд должен доказать, что в действиях того или иного общественного объединения есть состав преступления и принять соответствующее решение.

Думают ли те, кто предлагает данный законопроект, о том, что принятый закон может коснуться их самих? Вспомните исторический факт, как Н.И. Бухарин и Н.В. Крыленко добивались упрощенного судопроизводства и сами попали  под  жернова  созданного  ими же недемократического механизма правосудия.

Представленный закон в целом антидемократичен по своей сути, поскольку дает чиновникам органов исполнительной власти право произвольно трактовать характер многих, неугодных власти действий, в то время как общественные объединения и иные организации лишены законных оснований оспорить в суде и на досудебной стадии решение чиновника о приостановлении их деятельности. 
В сущности, обсуждаемый законопроект предполагает введение политического сыска в стране. В этой связи следует обратить внимание на статью 4, в которой речь идет о "предупреждении", "пресечении" и "выявлении" проявлений экстремизма в деятельности общественных объединений. Причем, авторы законопроекта не утруждают себя разъяснением, каким образом будет происходить "пресечение" этих проявлений. И что это за иные организации, ведущие расследование деятельности общественных объединений?

Хочу подчеркнуть, что   предлагаемый законопроект является не столько правовым, сколько политико-правовым актом об исключительных полномочиях исполнительной власти в области противодействия политической оппозиции, гражданскому обществу. Это выполнение политического заказа.

Уважаемые коллеги! Это надуманная проблема. Закон не востребован обществом. Это закон не для демократического гражданского общества, а для общества, опасающегося развития гражданских инициатив, политика которого направлена не на взаимодействие основных сил страны, а на их противостояние. 

Он направлен  на ослабление гражданской активности, снижение защитных функций  граждан, на погашение той реакции, которая возникает у людей в связи с принятием Трудового кодекса, Закона о земле, о реформе ЖКХ, ростом инфляции, обнищанием людей.

Не этот закон нужен обществу. Нам необходимо  ускорить рассмотрение проектов законов "Об обращениях граждан", "О запрещении пропаганды фашизма в Российской Федерации", "О правовых гарантиях оппозиционной деятельности", "О собраниях, митингах, шествиях, демонстрациях и пикетированиях", другие законопроекты, укрепляющие гражданское общество, которые на законодательном уровне позволят пресечь противоправные действия. 

Вношу предложение снять представленный законопроект с рассмотрения.

Православие как фактор стабильности в современном мире


Стало доброй традицией проведение Всемирного Русского Народного Собора. И это показатель как определенной зрелости институтов гражданского общества в нашей стране, так и свидетельство того, что патриотические силы России, преодолев былую разобщенность, стремятся реально влиять на общество.


Большая заслуга в этом принадлежит Русской Православной Церкви и лично ее предстоятелю Его Святейшеству Патриарху Московскому и  всея Руси Алексию II. Для людей православной традиции характерно естественное, органическое стремление к стабильности, которая, снимая напряжение и внося элемент согласия, создает мощный потенциал для саморегуляции общественных отношений.


Очень знаменательно, что мы собрались здесь, в Храме Христа Спасителя. Москва - сердце России, Храм Христа Спасителя - воплощение ее души. Эта поистине всенародная святыня - символ величия и несгибаемости русского духа, крепости Православия, источник вдохновения для созидательного труда во имя процветания Родины. И это значит, что данный форум действительно русский и действительно народный и имеет общероссийское, общенациональное значение.


Задумываясь об исторической судьбе России и ее роли в мире в настоящем и будущем, о судьбе русского этноса, невольно ставшего разделенным множеством границ, нужно вернуться к нашим историческим корням. А корни Руси тесно переплетены с Православием, с традициями Восточнохристианской цивилизации. Причем это касается не только русских, но и всех других народов, объединенных и проживающих на территории нашей страны.


По этому поводу приведу пример. На прошедшем недавно Съезде Федерации еврейских общин России, выступая перед раввинами, муфтий Татарстана Фарид Салман сказал удивительно точные слова: “Что нас всех объединяет? Святая Русь!”. Вот так просто и емко была выражена вся сила, весь магнетизм русской нации, ставшей объединительницей народов.


Сейчас много говорят о европейской интеграции, о создании мощного Евросоюза, способного противостоять натиску американской экспансии. Но Европа  без   православных ценностей, без восточно-христианской духовности  -  это  все равно, что птица  с  одним  крылом. Без православной традиции, без силы русского духа, русского характера все попытки объединиться будут половинчаты.


Да и о какой интеграции, о какой стабильности без нашего участия может идти речь, ведь треть населения Европы - православные люди? У нас исторически лишь два пути: объединив усилия западного и восточного христианства как высших моральных общественных авторитетов, строить действительно Единую Европу, стабильную, спокойную, крепкую, либо дальше идти по пути разделения Европы на два духовных лагеря, к противопоставлению одних другим. Но история уже сама распорядилась нам жить вместе и, поэтому надо искать пути гармоничного сосуществования.


Скажу больше - живой родник Православия спасает и спасет Европу, вдохнет в нее новую силу. А Россия, русские выступят главным бастионом, главным защитником Восточнохристианской цивилизации. Нам не нужен ни американский, ни китайский путь - такое  объединение приведет к дестабилизации, к вытеснению православных из Большой Европы. Православная цивилизация   сама является жизнеспособным прототипом  нового пути. 


Тем более, что практический опыт подобного конструктивного сотрудничества уже имеется: в рамках Европейской Межпарламентской Ассамблеи Православия на протяжении уже почти восьми лет ведется работа по расширению и углублению диалога Церкви, общества и государства в международных масштабах. Удалось наладить контакты с государственным руководством восточноевропейских стран, со всеми поместными православными церквями и, что самое главное, с наиболее активной частью православной общественности более чем 20 государств.


Остановлюсь на некоторых важных решениях нашей организации: благодаря вмешательству ЕМАП сдвинулся с мертвой точки вопрос о предоставлении государственной регистрации Эстонской Православной Церкви Московского Патриархата, нам удалось отстоять древние православные монастыри на оккупированной части Кипра, поддержать православных в Косово. Нами оказывается поддержка гуманитарных проектов, способствующих расширению межславянских связей. Только по обсуждаемым сегодня проблемам нами проводились конференции в Афинах, Минске, Софии, Салониках, Тбилиси, Никосии, Москве, Варшаве, а были еще и другие, не менее актуальные встречи в других странах Европы. Во всем этом одну из ведущих ролей играла российская делегация. А духовной опорой нашей деятельности является Русская Православная Церковь и постоянное внимание Патриарха, который по-отечески держит руку на пульсе нашего движения.


Русскую Православную Церковь отличает здоровый канонический консерватизм и высокий социальный динамизм, готовность к достойному ответу на вызов времени. Поэтому закономерно, что именно в России впервые в истории Восточнохристианской цивилизации были сформулированы и приняты “Основы социальной концепции”, положившие начало структурному и комплексному осмыслению роли Православия в укреплении стабильности современного мира. Глубину и значимость этого документа нам еще предстоит осознать.


“Основы социальной концепции” - по существу второй церковный документ, обращающийся к запросам нации после решений Стоглавого Собора. А это значит, что происходят серьезнейшие глубинные процессы, когда общество 3-го тысячелетия христианства обращается к нравственному авторитету Церкви, воспринимая ее как духовную скрепу, как хранительницу непреходящих, вечных ценностей.


Кто есть мы, русские? Без ответа на этот стержневой вопрос не будет реального движения вперед, не будет ясности с путями преодоления существующих проблем. Я думаю, что назрела необходимость законодательно определить этот вопрос, возможно, через принятие закона “О русском народе”, который бы обеспечил гарантии сохранения этого уникального этноса, его православных основ и закрепил государственную поддержку русских общин за рубежом.


Как заявил на прошедшем в октябре 2001 года  Конгрессе соотечественников Президент России В.В. Путин, - Россия заинтересована в возвращении соотечественников на Родину. “Мы должны быть вместе!” - сказал он. Присоединяясь к этим словам, добавлю - мы обречены быть вместе! Это наша судьба, наши общие духовные и этнокультурные корни, и тот, кто отвернется от них, перестанет быть русским, порывает связи с Родиной - Россией.

Русская нация носит стержневой, объединяющий характер в православной цивилизации, и наш Форум со временем должен стать Собором всех народов, объединенных православными традициями. "Земля Земель сомноженных народов, соборный свод согласных языков", как это очень точно и современно  определил поэт  Егор Исаев.



Это путь к величию Святой Руси, чему мы с вами должны активно содействовать. И Собор является как раз тем духовным скрепом, организующим фактором стабильности в России и в мире.

Устойчивое развитие мировой цивилизации и духовные скрепы общества

В нашем понимании “устойчивое развитие” - это система организации государственной и общественной жизни, основанная на гармоничных, неразрушающих отношениях, система, которую предстоит создать - ввиду выявившихся жестких социоприродных ограничений. На разных континентах уже возникшие и возникающие новые неустойчивости расшатывают, разрушают не только природу, но и гражданское общество, вселяя в людей чувства неуверенности и тревоги.

Ориентированный на неограниченный рост материального производства, на безмерное потребление мир оказался в критическом положении, грозящим цивилизации самоуничтожением.

Мы лишь недавно осознали, что человечество, по существу, не производит в материальной сфере ничего иного, кроме  “отходов”.  И только высшие достижения человеческого гения в нематериальной, духовной сфере в этом смысле “безотходны”, остаются в поколениях на века. И соотношение материального и духовного является “коэффициентом полезного действия” цивилизации. И этот КПД сейчас очень низок.

Особенно  низок он в сфере социальной. Как доказывают авторитетные исследования, физические и умственные способности, трудовая продуктивность людей различаются, как правило,  не более чем в 3-4 раза, и та разница в доходах, что  существует за пределами этой кратности, есть не что иное,  как плод присвоения чужого труда.

И такой диспаритет крайне опасен, он непрерывно продуцирует нетерпимость, враждебность, злобу, все более грозные социальные болезни: агрессивный национализм, этнорелигиозный фанатизм, организованную преступность, терроризм.

Это вызвано, в частности, нерегулируемым раскрепощением рыночных отношений. Вырвавшиеся на бесконтрольный простор они уничтожают труд и души миллионов  людей, разрушают государственность,  размывают  основы всей  цивилизации.  Об этом,   в частности, говорил с тревогой покойный президент Франции Ф. Миттеран.

Преодоление кризисных явлений в этой сфере требует введения значительно более эффективных, чем сегодня,  регуляторов - ограничителей рынка (не вмешивающихся в его внутренние структуры), настойчивой политики снижения социальных диспаритетов, появления новых типов общественных структур и новых механизмов их формирования. Система   только демократических выборов органов власти может оказаться  в этих условиях, характеризуемых высоким динамизмом, недостаточной. 

В этой связи сегодня возникает потребность в выработке ограничительной установки по отношению к некоторым материальным излишествам, поскольку они еще не стали отождествляться в массовом сознании с определенным уровнем социального благополучия. 

И в этом решающую роль призвано сыграть не государство, по сути своей заинтересованное в поощрении экономического роста, а гражданское общество, и такие его институты, как религия,  отражающее многообразные, в том числе духовные  интересы человека.

Не буду утверждать, что третий сектор развивается в России в атмосфере симфонического единства с властью. Однако, развиваясь, к сожалению, пока автономно,  а то и вопреки властным установкам, он все в большей степени воздействует на жизнь общества, становясь активной, определяющей социальной силой. При этом оба слагаемых демократического процесса преобразуются и взаимно дополняют друг друга. Я имею ввиду государство и  общество.

Таким образом, многие функции государства - обеспечение граждан необходимыми социальными услугами, экологически безопасной средой - берут на себя институты гражданского общества: неправительственные организации. И это  приобретает особую важность в условиях дисфункции государства, вызванной изменившейся геополитической обстановкой, рождает элементы устойчивости гражданского общества. 

Парламент  работает в этом случае уже не с отдельным избирателем, а фактически с целой категорией граждан, интересы которой представлены той или иной неправительственной организацией. Такая форма взаимодействия придает большую эффективность законотворческой работе, позволяет оперативно реагировать на меняющиеся общественно-политические и экономические условия, учитывать в законах новые реалии нашей действительности. 

Еще приходится сталкиваться с определенными трудностями, однако рост гражданской активности в нашей стране очевиден; эта активность противостоит власти. Она направлена на поиск взаимоприемлемых форм партнерства между властью и третьим сектором. 

Приведу лишь один пример неправительственной организации, которую имею честь представлять - Европейская Межпарламентская Ассамблея Православия (ЕМАП). Она была учреждена, при активной позиции Греции, парламентариями Восточной Европы,  СНГ и Балтии как организация, призванная объединить на европейском континенте близкие по духу и культуре страны с православным населением. 

Ее задачей является создание благоприятных условий для интеграции стран Европы с разными  исторически предопределенными культурой, традициями, формами ментальности.

Проблемы, возникающие сегодня при формировании  национальной и европейской идентичности, при соприкосновении прошлого и будущего, традиций и прогресса, решаются этой организацией на ежегодных научных конференциях, а также на сессиях ЕМАП. Ученые, политики, религиозные деятели, журналисты обсуждают вопросы, связанные с духовной сферой жизни, духовным ростом трехсотмиллионного населения этой части Европы.

 И, возвращаясь к началу этой темы, хотел бы обратить внимание на то, что никакой экономический рост не может рассматриваться   государством   устойчивым    и     эффективным    без духовного роста всего общества, чему в огромной степени способствуют зарождающиеся гражданские институты стран Восточной европы.

Мы убеждены, что Россия как одна из самых богатых природными ресурсами стран мира не останется в стороне от развивающегося общецивилизационного процесса. Более того, в социальном, интеллектуальном, духовном, нравственном плане Россия, возможно, является одной из наиболее благоприятных частей мира, внутренне готовой для перехода к устойчивому развитию.

И еще мы убеждены в том, что  обязаны объединить усилия всех, кто готов самоотверженно трудиться во имя будущего. Это должны сделать именно мы и наши современники, ибо после нас уже будет поздно.

Погоня за материальным прогрессом поставила общество в конце ХХ века в тупиковое  состояние. Чем большими казались его достижения в материальном производстве, тем более  тусклой становилась духовная жизнь людей, которая в общем-то  возвысила человека над животным царством, а затем и природой в целом. Но успехи, вызванные индустриальным развитием, научно-техническими и социальными революциями,  породили раскол мира на две неравнозначные по своим масштабам части: одну (меньшинство), страдающую от избытка потребления, и другую (большинство), постоянно ощущающее тяготы недопотребления. 

Сложилась парадоксальная ситуация, породившая бездуховность существования, описанного еще в начале ХХ века выдающимся русским художником, писателем, ученым Н.К.Рерихом: "Люди ходят в церковь, умиляются словам высокого учения, восхищаются проповедью о нестяжании и … идут домой, чтобы неотложно объесться, опиться, отравить себя всякими наркотиками и сквернословием"
. 

В конце века даже бывший вице-президент США А.Гор признавал: "Наша цивилизация все сильнее привыкает к тому, чтобы потреблять  с каждым годом все больше природных богатств, превращаемых не только в необходимое пропитание и кров, но и во  многом совершенно  ненужное - горы загрязненных продуктов, огромные излишки товаров, сбивающих цену, а затем отправляемых  на свалку. Мы платим за все это потерей своей духовной жизни. Накопление материальных ценностей достигло наивысшей за все время точки, однако то же самое произошло и с числом людей, чувствующих пустоту своей жизни"
. 

И в то же время миллионы людей страдают и погибают от недоедания, болезней, отсутствия элементарных бытовых условий. Причем даже страны со сравнительной развитой экономикой  оказываются далеко позади богатейших стран по уровню благосостояния населения (Россия, например, хотя и входит в восьмерку наиболее мощных в экономическом отношении государств, тем не менее, находится на 60-м месте по уровню обеспечения населения материальными благами).

Нарастание социальных и экологических кризисов, вызванных стихийным развитием человеческой цивилизации, потребовал разработки моделей экономического роста, освобождающих человечество от опасности окончательного разрушения своей экосреды и усиливающихся социальных  и национальных конфликтов. 

Весь комплекс этих проблем был обсужден 10 лет тому назад на Конференции ООН по окружающей среде и развитию, которая состоялась в июне 1992 года в Рио-де-Жанейро. Важнейшее требование концепции устойчивого развития, выработанной этой конференцией, состоит в усилении государственного и общественного  регулирования различных аспектов жизни социума в рамках каждого государства и на межгосударственном уровне с целью устранения резкого социально-экономического расслоения, предотвращения разрушение природы и истощения всех видов ресурсов, возникающей на этой основе конфронтации стран и  отдельных групп населения. 

В этой связи исключительно важной становится задача формирования новой системы нравственных  ценностей, которая бы опиралась на  проверенные временем духовные, в том числе и религиозные традиции.

ЕМАП, сотрудничая с ООН, активно поддерживает концепцию устойчивого развития. Православие отвергает прогрессистские модели общественного устройства. Прогресс должен осуществляться только путем развития самого человека и улучшения природной среды его обитания. Такой прогресс соответствует религиозным доктринам раннего христианства, идеалом которого была стабильность и гармоничность всего общественного устройства, отражавшего представления первых христиан о "граде небесном".

Как  отмечал академик В.А. Коптюг, российский эксперт Конференции в Рио-де-Жанейро, "предшествующее развитие цивилизации было неустойчивым, подорвавшим равновесие в природе столь сильно, что это стало опасным для всей жизни на планете Земля"
. В Декларации Рио отмечено, что погоня за прибылью не может более рассматриваться как основная движущая сила развития. Должна возрастать духовная, и в частности, моральная компонента такого развития учитывающая культуру и традиции каждой нации.

Это всецело соответствует православному представлению об определяющих факторах развития общества. По выражению святителя Иоанна Златоуста, человек есть лишь "домоправитель", коему вверено богатство дольнего мира. Это богатство -  "воздух, солнце, воду, землю, небо, море, свет, звезды", как замечает он, Бог "разделил между всеми поровну, как будто  между братьями". Владычествование над природой и обладание землей (Быт. 1, 28), к которым  человек призван по Божьему замыслу, не означает вседозволенности. Оно лишь свидетельствует, что человек должен, по мысли святителя Григория Нисского, показать свое царское достоинство не в господстве и насилии над окружающим миром, но в возделывании и хранении (Быт. 2, 15) величественного царства природы
.

Социальные доктрины современных православных церквей, поддерживаемые ЕМАП, опираются на основополагающие идеи христианства, на протяжение двух тысячелетий способствовавшие поддержанию относительного равновесия в отношениях между народами и отдельными социальными группами. Та тупиковая ситуация, в которой оказалось человечество в условиях кризиса и распада дохристианской Римской империи, в конце ХХ века стала возрождаться. Мир столкнулся с такими  глобальными социальными, техногенными и природными угрозами, которые превзошли по своим масштабам апокалиптические ужасы Древнего мира. И средство защиты от этих угроз одно: духовное сплочение всего человечества.

Как известно, первые христиане, сотворившие духовность двух минувших тысячелетий, осуждали любые излишества, проповедовали аскетический образ жизни, отказ от войн, разрушения природы, ожидали скорой небесной кары "вавилонской блуднице" - погрязшему в разврате и роскоши всесильному Риму. И кара, как известно, последовала: Рим и Западная Римская империя были разрушены варварами, воспринявшими от простых римлян многие христианские идеалы. 

Там, где утверждалось христианство,  в первые века его существования воцарились мир, стабильность, гармония. Особенно стремительно этот процесс происходил в Восточной Европе и на Ближнем Востоке под защитой православной Византии. 

Лозунг   раннего  христианского  аскетизма    "Блаженны нищие" стал важнейшим идеологическим принципом православных, распространившись на все страны, принявшие православное крещение. Нигде так ревностно и истово не соблюдались христианские заповеди, призывавшие людей к самоограничению, к довольствованию духовно насыщенной жизнью, как в православных странах. Образ "божьего человека", отвергающего материальные блага, запечатлен и в великой русской литературе. Сохранение гармонии с природой, с другими людьми, с миром стало идеалом жизни русских и других православных людей.

Эти традиции находили подтверждение в священных книгах, составляющих Ветхий и Новый завет. В книге пророка Исаии осуждается культ Молоха, прикрываясь которым правители угнетают и грабят народ, не зная предела своей алчности. "Горе вам,  прибавляющие дом к дому, присоединяющие поле к полю, так что другим не остается места, как будто вы одни поселены на земле… многочисленные домы эти будут пусты, большие и красивые - без жителей" (Ис. 5: 8-9). 

"Горе вам, богатые!… Горе вам пресыщенные ныне!" - говорит Иисус в своей Нагорной проповеди (Лк. 6: 24-25). "Удобнее верблюду пройти сквозь игольные уши, нежели богатому войти в Царство Божие" (Мф. 19:24). О призыве Иисуса к умеренности и самоограничению  говорится в притче о богаче и нищем Лазаре (Лк. 16: 20-31). 

Согласно заповедям Иисуса, любовь к Богу и любовь к ближнему есть "весь закон и пророки" (Мф. 22: 37-40). Эта основа христианской, в первую очередь, православной духовности, придающей устойчивый, гармоничный характер общественному развитию. О довольствовании малым при насыщении пищей говорит и евангельская притча о том, как Иисус накормил тысячи людей   несколькими хлебами и рыбами. Эти заповеди по-новому востребованы современным миром в концепции устойчивого развития, которая в значительной степени выстраивает по ним духовные ориентиры человечества в усилиях по сохранению экологии жизни.

И, наконец, одно из последних деяний Спасителя: придя в Иерусалимский храм, он выгнал оттуда бичом из веревок менял и торговцев. "Мой дом домом молитвы наречется, а вы сделали его вертепом разбойников", - говорил Иисус, ссылаясь на сказанное в писании.

Сейчас все человечество понимает,  что  земной  храм    снова нуждается в очищении. Иначе гибель цивилизации, культуры, всей системы обитания человека неизбежна.

23-28 июня 1997 года состоялась 19-я специальная сессия Генеральной Ассамблеи ООН, где рассматривался ход выполнения подписанных и ратифицированных многими государствами решений о переходе к устойчивому развитию, принятых на Конференции ООН по окружающей среде и развитию  в Рио-де-Жанейро в 1992 году.

В резолюции 19-й сессии ГА ООН отмечено (п.3): “Повестка дня на XXI век по-прежнему является основополагающей программой действий  по достижению устойчивого развития. Мы вновь подтверждаем все принципы, содержащиеся в Рио-де-Жанейрской  декларации по окружающей среде и развитию”.

Но далее указано, что за истекший пятилетний период “... в слишком  большом числе стран произошло ухудшение экономических условий и систем коммунального обслуживания, а общая численность мирового населения, проживающего в условиях нищеты, возросла” (п.8), состояние окружающей среды продолжает ухудшаться, а "серьезные экологические проблемы по-прежнему самым непосредственным образом связаны с социально-экономическими условиями в странах всех регионов” (п.9). При этом “... сохраняющаяся нищета способствует ускорению деградации природных ресурсов” (там же).

В начале июля 1997 года в Нью-Йорке прошла широкая конференция представителей парламентов и неправительственных организаций, рассмотревшая отдельные аспекты проблематики устойчивого развития, в которой  я принимал участие в качестве представителя Государственной Думы России.

Правительство России на своем заседании 11 декабря 1997 г. одобрило  “Государственную стратегию устойчивого развития Российской Федерации”.  Принятый документ разрабатывался в недрах Минэкономики России. По мнению высококвалифицированных экспертов, он представлял собой продукт бумаготворчества, назначением которого является “обозначить” переход России к УР при неизменном продолжении нынешнего политического, экономического, социального курса. 

Поэтому в Государственной Думе Российской Федерации проблема перехода в устойчивое развитие продолжала обсуждаться на парламентских слушаниях, инициированных фракциями или комитетами. Последние по времени слушания проведены 2 октября 2000 г. Комиссией Государственной думы по проблемам устойчивого развития, возглавляемой депутатом академиком РАН М.Ч.Залихановым.

О том, насколько глубоки были традиции самоограничения в жизни первых христиан видно по описаниям быта и труда религиозных общин дохристианского толка, поселившихся  в регионе  Мертвого моря.  В рукописях, найденных в Кумране, говорится об общности имущества, единой духовности, коллективисткой организации, возвеличении бедности, сельского и ремесленного труда, воздержанной семейной жизни, согласии с природой.  И в то же время у обитателей этих общин не было чрезмерного аскетизма, царили отношения товарищества и взаимопомощи, а также миролюбия и согласия в отношениях с другими жителями региона.  

Все эти характеристики перекликаются со многими идеями православия (например, нестяжательства). Они нашли свое отражение в деятельности народной католической церкви в Латинской Америке. Недаром ООН провела своею конференцию по проблемам устойчивого развития в Рио-де-Жанейро. На Кубе идеи народного христианства вот уже полвека составляют важнейшую основу государственной идеологии.

Православие, латино-американский католицизм придерживаются идей раннего христианства. Это иной, отличный от западного потребительского, а то и рваческого взгляды на устройство социума, иное мировоззрение. Кстати, потому и сама теория устойчивого развития, одобренная ООН, фактически игнорируется господствующими кругами в западных странах, а в России порой воспринимается новыми русскими как прикрытие возрождаемой идеологии социального равенства.

Но эта концепция - не утопия. Она научно достоверна, реалистична. Она не отвергает гигантских достижений индустриального и научно-технического прогресса, в том числе и феноменальных успехов в области экономики стран золотого миллиарда. Но это достижения только тогда могут рассматриваться как благо, когда они служат человеку, развитию личности, укреплению духовных основ общественного бытия.

Поэтому концепция затрагивает все системные основы общественного устройства, а не только экономику или экологию. Ее доминантой является  нравственное совершенствование обществ. В связи с этим по мере решения неотложных экономических задач на первый план  выходят проблемы духовные. И здесь опыт православия может быть востребован всем человечеством. Отсюда и специфический подход ЕМАП как международной парламентской организации к определению своей роли в достижении глобальной стабильности и единства.

Подлинно устойчивым может быть только духовно совершенное, высоконравственное общество. Оно отбрасывает всю накипь, которая возникает в связи с погоней человечества за "золотым миллиардом". Но как далеко современное общество от истинной духовности, вбирающей в себя все лучшее, созданное и религиозными конфессиями, и общечеловеческой культурой. Отсюда задача нашей Ассамблеи умножать усилия в развитии духовности собственных стран, помогать постигать ее идеалы другим народам. 

Главное в духовности - любовь  к возвышенному, к человеку, ко всему живому. Она больше чем гуманизм, так как поднимает идеал человечности до уровня всеединства в духе, которое в состоянии обеспечить лишь высшие, стоящие над миром повседневности силы. Такая духовность - важнейший сегмент круговорота: человек - природа - высоты человеческого бытия. Миропорядок, основанный на духовном всеединстве, - это и есть тот град божий, место которому со времен Августина Блаженного ищут люди. 

В наши дни духовность формируется под влиянием всех факторов общественного развития. Но решающее слово призвана сказать наука. Неслучайно поэтому именно ученые забили тревогу по поводу утраты устойчивости у глобального курса общечеловеческого социума. В разработанной в Государственной Думе Российской  Федерации научном обосновании стратегии устойчивого развития Российской Федерации подчеркнуто, что эта стратегия "направлена на  достижение гармонии между людьми и между обществом и природой". 

Осуществление этой стратегии потребует изменения сознания человека и создания нового "устойчивого общества" как сферы разума. "Такие изменения должны происходить не стихийно, а целенаправленно, осознанно, и один из главных механизмов управления этим процессом может стать нравственный, гуманный разум объединенного человечества, использующий все возможные социально-экономические, политические и технические средства"
.

Раздел VII. Православный ответ глобальным угрозам

EМАП как фактор противодействия глобальным угрозам

Сегодня мы в десятый раз открываем заседание нашего православного сообщества для обсуждения важнейших проблем современности. Все предыдущие встречи показали, сколь большое внимание уделяется парламентами наших стран вопросам духовного возрождения. И это особенно актуально, когда мы подводим итоги уходящего века.

В своем сообщении в рамках основной темы конференции “ЕМАП как фактор противодействия глобальным угрозам” я хотел бы остановиться на следующих вопросах:

1.  Духовно-социальные аспекты системного кризиса мирового постиндустриального общества;

2.  Страны ЕМАП и православный ответ на глобальные угрозы;

3.  Православная культурная идентичность как фактор противодействия глобальной унификации;

4.  ЕМАП - катализатор стабильности в Европе.

Человечество накануне вступления в третье тысячелетие христианской эры. В ХХ веке оно качественно изменилось. Принципы свободы и неприкосновенности личности, прав человека признаны всем международным сообществом, всеми цивилизованными людьми. Идеи гуманизма, так ярко воплотившиеся в христианской доктрине, распространяются среди большинства жителей нашей планеты.

Геополитический и духовный разлом конца ХХ века высветил пласты  человеческой цивилизации, различающиеся своими религиями, образом мыслей, культурными и нравственными канонами, геополитическими и духовными интересами, что позволило Самюэлю Хантингтону поставить вопрос о “конфликте цивилизаций”. Конец конфронтационной биполярной системы и мировой системы социализма побудил Френсиса Фукуяму заявить о “конце истории”, о стабилизации общества на основе одной социальной системы “либерализма”.

Беспрецедентные достижения научно-технической революции, прорыв в космическое пространство, информационная революция - убедительные свидетельства могущества человека, идущего трудным путем к обеспечению счастья, свободы и благоденствия для всех живущих на Земле. Тем самым мы приближаемся к осуществлению заветов основателей христианства, стремившихся к созданию на Земле если не царства божьего, то, во всяком случае, общества справедливости и общечеловеческой солидарности. 

Важно подчеркнуть, что идеи христианского гуманизма, добрососедства и равноправия оказывают все большее влияние на политику многих стран. Хотя эти идеи еще не стали общепринятыми, но агрессивным силам все труднее осуществлять свои замыслы, направленные против коренных интересов всех народов.

Вспомним, как безнаказанно вели себя агрессоры два-три столетия тому назад. Под чужеземным игом оказались территории Балканского полуострова, Ближнего Востока, Северной и Тропической Африки, Южной и Центральной Азии. Война 1914-1918 гг. была войной     за передел мира. А вторая мировая война 1939-1945 гг. в конечном итоге покончила с империями государств-агрессоров Германии, Италии, Японии и привела к освобождению многих народов.

Имперская политика в современном мире исчерпала себя. Традиционный ответ на вызовы времени – перераспределение ресурсов – перераспределение ресурсов в свою пользу – в новых условиях неэффективен.

Что ждет нас в XXI веке – смуты и гражданские конфликты или многополюсный сбалансированный мир свободных народов, демократия или насилие, веротерпимость или религиозная вражда? Растворится ли православный мир в общепланетарном процессе глобализации или произойдет более тесное сближение наших стран на основе равноправия и взаимопомощи – эти и другие вопросы  ждут ответа. И мы должны попытаться обновить подходы к поиску таких ответов.

Системный кризис мирового постиндустриального общества
Напомню, что в 1992 году, в Рио-де-Жанейро под эгидой ООН состоялась представительнейшая  конференция, в которой приняли участие главы государств и правительств десятков стран мира. На конференции рассматривались проблемы глобального развития и был сделан общий вывод о том, что если оно будет по-прежнему происходить на основе принципов безудержной  потребительской экспансии, возрастающего изъятия невосстановимых природных ресурсов планеты, а его результатом станет продолжение загрязнения биосферы отходами жизнедеятельности общества, то всемирный экономико-экологический кризис неизбежен.

Впервые с абсолютной четкостью было заявлено, что первооснова кризиса носит социальный характер, что дело не просто в “перенаселенности” стран третьего мира и устаревших технологиях, а в социально-политических условиях, сложившихся в современном  мире. И главный вывод, который был сделан на конференции, состоит в том, что сейчас наступил момент, когда реальной стала альтернатива: или мир изменит вектор своего развития, или полным ходом продолжит движение к катастрофе. 

Этот глобальный кризис - явление совершенно новое в жизни планеты. И до этого были политические, экономические, духовные кризисы в отдельных странах. В ХХ веке в стадию общего кризиса вступил мировой капитализм, а в конце его случился кризис мировой социалистической системы, приведший к ее распаду. Сейчас впервые ясно обозначена угроза общепланетарного кризиса, охватывающего не только все сферы жизни человеческого общества, все страны, все общественные системы, но и природную среду обитания человека, саму человеческую личность.

Глобальный кризис имеет множество проявлений, содержит и экономические, и политические, и социально-психологические аспекты. Это и резкое сокращение доступности природных ресурсов, загрязнение окружающей среды, физическое ослабление человека и подверженность его болезням, которые в прошлые века практически не встречались в медицинской практике, даже мутации в его генофонде, растущая неустойчивость психических процессов под влиянием информационной перенасыщенности человеческого мозга, подмена демократических институтов власти корпоративными и авторитарными суррогатами, кризис духовности, наступление антикультуры и псевдокультуры, криминализация общественных отношений, рост аморальности и жестокости и т.д.

Все эти явления ослабляют сопротивляемость общественного организма по отношению к негативным последствиям природных и техногенных процессов, ведут к резкому усилению социально-экономической, политической и идеологической нестабильности.

Если попытаться кратко определить причины назревающей катастрофы, то их можно свести к тому, что гигантский рост производительных сил ломает устоявшиеся оболочки общественных отношений и духовно-идеологических процессов. Сейчас уже десятки стран по уровню индустриального производства превзошли то, что было достигнуто промышленными гигантами  в середине ХХ века. 

Однако угрозы, ставящие под вопрос само существование общества, нарастают. Человечество стоит на пороге мощного социального взрыва, разрушительная сила которого будет увеличена противоречиями экономического развития и политическим противоборством кланов, социальных групп и государств. Этот взрыв может привести если не к гибели цивилизации, то к разрушению производительных сил,  культуры, массовой утрате человеческих жизней. 

Исторический опыт свидетельствует, что больше всего от кризисов такого рода страдают периферийные элементы погибающего организма. Когда в результате кризиса рухнула империя Александра Македонского, центр ее - блистательная Греция - сумела передать эстафету культуры Риму, а многие периферийные анклавы эллинистической культуры были поглощены народами, на порядок отставшими  в своем развитии. После крушения Римской империи периферия также оказалась отброшенной на века назад. И, наконец, от распада Восточного блока больше всего пострадали именно наиболее отдаленные от центра регионы, в которых происходят разрушительные гражданские войны, наиболее грубо и беспардонно осуществляется процесс криминализации власти и экономики.

Страны ЕМАП и православный ответ на 

глобальные угрозы

Страны геополитической зоны ЕМАП также являются, в определенном смысле, периферийными по отношению к центрам  европейской и азиатской цивилизаций. Для них могут оказаться особо губительными последствия кризисных явлений, усиливающихся в наиболее развитых регионах.

Уже сейчас в большинстве этих стран нарастают социальные и национальные противоречия, экономические трудности, усугубляемые давлением извне. Ряд стран превратился в зоны военных  действий. 
Причем, хочу особо подчеркнуть, что православие всегда выступало как фактор стабилизации геополитической ситуации в нашем регионе. Как показывает исторический опыт, на наши земли не раз претендовали жестокие соперники. И освобождаться от них приходилось ценой долгой и тяжелой борьбы. А наша общая православная идеология помогала нам стойко воспринимать трудности и мужественно преодолевать их. Православный мир выстоит и перед новыми глобальными угрозами, сохранит свое единство и идентичность.

Православие есть созидательная, уходящая корнями в глубины народной жизни религиозная доктрина, ориентирующая людей на совместные действия, взаимовыручку, верность данному слову и общественному долгу. Конфронтационность органически чужда православию, идеалом которого является гармоничное и свободное развитие всех человеческих общностей, каждого индивида. Православные  всегда обожествляли основанный на взаимопомощи бескорыстный труд. И именно в нашей зоне под сенью православия возникали многие трудовые объединения свободных людей, помогавшие сообща преодолевать трудности, которых немало выпадало на долю наших предков.

В сохранении  и  защите  православных  традиций  особую     роль призвана сыграть Европейская Межпарламентская Ассамблея Православия. Это, пожалуй, единственная международная организация, которая никогда не обсуждала и не собирается обсуждать вопросы, связанные с использованием вооруженной силы в международных делах.  Православная  духовность способна умиротворить и другие общности, также ощущающие бессмысленность конфронтационности и взаимного соперничества.

Ассамблея вполне могла бы выступить с обращением ко всем правительствам и народам с призывом о превращении нашего региона перед лицом глобальных угроз цивилизации в зону мира, стабильности и спокойствия. Уверен, что такой призыв был бы с пониманием встречен мировой общественностью. Горячие точки планеты находятся в зоне влияния православия, и наш долг - сделать все возможное для того, чтобы погасить эти очаги напряженности и взаимной конфронтации.

Должны быть отодвинуты на второй план национальные, конфессиональные, социальные и внутриполитические противоречия. Когда кораблю грозит гибель,  нужно спасать судно, а тем самым и себя. И наша православная доктрина может стать основой идеологии глобального консенсуса, который так необходим исстрадавшейся по спокойствию и миру нашей планете.

Особенно тревожат православную общественность попытки агрессивных сил покончить с устоявшейся системой коллективного регулирования международных отношений, сложившейся в результате Второй мировой войны. Группа стран, опираясь на силовые методы, присваивает себе право вершить суд и расправу над суверенными государствами. Это возврат  к худшим временам прошлого, когда сильный был всегда прав, а слабый подвергался уничтожению и унижению за дела, которые не совершал.

Эти государства присвоили себе право  односторонних решений. Путь к монополярному миру уже усеян трупами сотен тысяч людей. Он ведет в никуда, а точнее - в гибельную пропасть для всего человечества.

Интеллектуальные силы разных стран озабочены поисками выхода. Господствующим является мнение, что необходима радикальная перестройка общественного устройства, сложившегося на планете. Капитализм показал свою антигуманность уже в начале ХХ века. Социализм в конце века также оказался неспособным ответить на многие вызовы времени. Видимо, следует учесть выводы авторов так называемой теории конвергенции о перспективности общества, совмещающего в себе лучшие черты и социализма, и капитализма. Ясно, что к такому обществу мы придем не скоро, но нужно  всячески укреплять и расширять подлинно гуманистические отношения между людьми, дающие возможность жить достойно всем и добиться наибольшего успеха в жизни самым честным, активным, трудолюбивым, предприимчивым, готовым бескорыстно помогать ближнему. Именно к созданию такого  общества и призывает нас православие.

Путь к нему - не через политическое противостояние и борьбу. Православный путь преодоления глобального кризиса мы видим в полном отказе от использования силовых приемов для решения внутренних и внешнеполитических проблем. Планета не может позволить себе роскоши братоубийства. И каждая ракета, пущенная на землю многострадального Ирака, Югославии - это удар в наше сердце, признак того, что мы не все сделали для воцарения  на Земле принципов добра и справедливости.

Страны поствизантийского пространства призваны стать стабилизирующим фактором международных отношений, а наша духовность, стать той частью глобальной духовности, которая позволит человечеству  подняться над спорами и предубеждениями. Нам предстоит сыграть и отведенную нам историей роль моста между великими цивилизациями Запада и Востока. Соборность и коллективизм как высшие проявления духа православия должны стать теми принципами, на основе которых объединится  и одержит победу над мировым злом человечество. Это наш ответ, в соответствии с традициями православной духовности, на угрозы, способные погубить земную жизнь. В православии всегда стремились к гармонии во всех смыслах этого слова, к гармонии в отношениях человека и природы, и между людьми, и между государствами.

 Особенность грядущего глобального кризиса, - это окончательное разрушение экологии планеты и подрыв самой основы существования разумной жизни. Никогда еще в истории человечества экологические проблемы не обострялись до такой степени как в конце ХХ века. Нашествие ледников,  разрушительные тектонические процессы, засухи, наводнения, эпидемии - все покажется частным эпизодом по сравнению со зреющей экологической катастрофой всей планеты, которая может лишиться питьевой воды, атмосферы, тепла солнечных лучей, а то и просто взорваться. 

Эта апокалиптическая картина гибели человечества может стать результатом бездумного потребительства стран, наиболее преуспевших в экономическом развитии. Ученые подсчитали, что если к уровню потребления энергии так называемым “золотым миллиардом” начнут приближаться остальные народы, то планета просто погибнет. У нее         не хватит ресурсов,  чтобы настолько поднять уровень энергетических затрат населения Земли. И тогда резко обострится уже идущая борьба за овладение источниками энергии, сырьевыми ресурсами вообще.

Известный лозунг русских нигилистов: “Природа не храм, а мастерская и человек в ней - работник” сейчас очевидным образом должен быть переосмыслен. Все-таки природа - храм, а не только мастерская.

Нас особенно беспокоит, что политика ряда развитых государств направлена на разграбление и хищническую эксплуатацию тех регионов, которые относятся к зоне, представленной в ЕМАП. Мы можем противопоставить этому пагубному процессу традиции народной жизни, одухотворенные идеями православия. Умеренность, жизнь в гармонии с природой и окружающими людьми - вот те традиции, которые способны остановить вакханалию, разрушающую и природу Земли, и противоречащую природе человека.

Для того, чтобы наши идеи приобрели необходимую силу, нужно единство наших народов, их совместные действия по предотвращению глобальных угроз.
Может быть, настало время подумать о создании при активном участии нашей Ассамблеи широкого общественного движения народов - хранителей наследия Византии. Такое движение могло бы поставить себе задачей не только обеспечить духовное единство наших стран, но и наполнить его реальным политическим, экономическим, культурным содержанием. Оно стало бы фактором объединения всех политических сил, заинтересованных в сохранении стабильности и добрососедства.

 Православная культурная идентичность как 

фактор противодействия глобальной унификации

Процессы глобализации ведут к растущему униформизму и в образах жизни, и в формах культурного самовыражения народов. Одним из способов уйти от унификации, обезличивания этносов в современную эпоху стал бурный рост национального самосознания, актуализация исторической памяти народов.

Утрата национально-этнического своеобразия, еще совсем недавно воспринимавшаяся как неизбежное следствие объективных процессов, связанных с научно-техническим прогрессом, урбанизацией, массовыми миграциями, распространением нивелирующих тенденций массовой культуры, начинает осознаваться мировым сообществом по-другому. 

Все более явно выступает сознание того, что развитие таких тенденций обернется невосполнимыми потерями не только для отдельных народов, но и для человечества в целом.

Не интеграционные процессы несут угрозу национальным культурам – они открывают новые широчайшие возможности для их развития, - а попытки создания некой унифицированной псевдокультуры. Сохранением, развитием национальной самобытности народов мы противостоим той тотальной нивелировке, той эрозии национальных ценностей, которые, увы, имеют место в мире, вызывая естественную тревогу за судьбы мировой культуры. 

В Европе XXI века Православие стремится занять свою нишу, активно участвовать в ее формировании через культуру: нравственную, экономическую, политическую, дать свое духовное толкование смыслу интеграционных процессов и их перспектив. Богословская мысль обсуждает активно понятие “общеевропейского дома”, “общеевропейского блага”, существо процессов регионализации, глобализации, экономической и политической либерализации, проблему “человеческого измерения” общеевропейского процесса.

Хорошо известно насколько резко отличаются православное и западное понимание человека. Западное - воспринимает человека как одномерного, частичного, функционально приспособленного к современной цивилизации. Он сух, приземлен и практичен. Православие видит в человеке полноту и целостность, богатую совокупность различных качеств, обязательным среди которых является такая неопределяемая и почти неуловимая категория как духовность. Но если трудно определить есть ли она, то очень легко увидеть, когда ее нет.

Характеризуя западное и православное понимание человека, мы не хотим никого обидеть. Речь идет об определенной абстракции, некотором идеале. Это, конечно, не означает, что в странах Запада нет людей, у которых духовные интересы превалируют.

Насколько сильной является нематериальная, духовная составляющая в обществе, имеющем православные традиции, можно судить по следующему. Согласно одному из объяснений резкого повышения, начиная с 1992 года, смертности в России, ее основной причиной является сильнейший стресс, связанный с нравственным, духовным насилием над обществом, которое выражается в настойчивых попытках заменить коллективистскую мораль, идеологией воинствующего индивидуализма и либерализма, заставить отказаться от принципа примата общего интереса над частным, сломать многовековые  исторические и национальные традиции народа, ликвидировать его духовный стержень. 

Но стресс - стрессу рознь. Примечательно, что в годы Великой Отечественной войны, когда материальные условия жизни были намного хуже чем сейчас, а стрессовых ситуаций хватало с избытком (похоронки, потери близких, раненые, беженцы, госпитали) смертность гражданского населения не возросла так, как сегодня, потому что общество было одухотворено высокой целью достижения победы над фашизмом.  Сегодня такой цели нет. Народ духовно ослаблен.

Роль своеобразного тарана, которым пытаются раздробить стены нашей духовной крепости, играют многочисленные СМИ, особенно радиотелевизионные, эти с виду безобидные и даже дружелюбные  взломщики интеллекта, без отмычки проникающие в каждый дом.

Одной из отличительных черт православного мира является яркость, многокрасочность его культуры. Православная культура традиционна. Она противостоит бесовщине масскультуры, насаждаемой в наших странах. Именно агрессия масскультуры подрывает основы нашей духовности, которая, по мысли западных идеологов, должна стать неспособной порождать такие дорогие нам идеи как патриотизм, народность, следование традициям.

Православная культура защищает народ от суррогатов, навязываемых ему извне, которые знаменуют собой кризис мировой культуры, лишая человечество ясных ориентиров на пути его прогрессивного развития.

Спасти мировую культуру это значит сохранить важнейшую основу всемирной цивилизации, дать ей возможность преодолеть надвигающийся глобальный кризис. Через спасение культуры, обогащение и развитие православной духовности мы можем придти к экономическому и политическому возрождению наших стран, к превращению их в общепланетарную точку опоры в борьбе с угрозами, которые создает углубляющийся глобальный кризис.

 В современном мире много зависит от государственных органов власти, в том числе и парламентов.  Государство  призвано  выступать в качестве главного регулятора всех сфер общественной жизнедеятельности. Но  и оно переживает кризисное состояние. Усилилось подчинение его экономическим элитам, капиталу. Рост бюрократической верхушки, обслуживающей интересы крупных собственников, ее коррумпирование, ведет к отчуждению от политической и гражданской жизни миллионов людей. Западная демократия интенсивно вырождается в замкнутую корпоративную, а нередко и откровенно авторитарную систему. Между тем идеалом правления православие признает народовластие. Именно следование этому идеалу и способно приостановить превращение современных государств во враждебную человеку силу. 

ЕМАП - катализатор стабильности в Европе

 Наш век стал свидетелем утраты Европой мирового лидерства, утраты позиции колыбели всех новшеств в экономике и политике, что дало основание говорить о “закате Европы”. Раскол Европы преодолевался путем создания двух соперничающих региональных организаций, противопоставивших друг другу Запад и Восток Европы.

На переломе веков с уходом в прошлое формулы “два мира – две системы”, разделявшей идеологически и военно-политически европу, ученые, богословы, дипломаты и политические деятели заговорили о Большой Европе. 

Западная Европа, стремясь сохранить свою идентичность, цивилизационные традиции, противостоит начавшейся экспансии атлантической цивилизации  и ее ценностям. Опасаясь оттеснения Западной Европы на второй план в мировой экономике и политике, ученые и государственные деятели ставят вопрос, с одной стороны, об “идентичности” Западной Европы, с другой – о “взаимодополняемости” экономики “двух европ”, заинтересованности в общеевропейском процессе кооперации Запада и Востока.

В этих условиях сверхзадача Европы состоит в том, чтобы путем социально-нравственного преобразования, используя как действенные силы науку, просвещение, культуру и религию, и как средство - неправительственные, общественные организации, найти формы сосуществования и партнерства человека и государства, государства с государством, цивилизациями, разработать методологию человеческого примирения.

Не случайно ее история – попытки объединения как военным путем, так и различного рода экономическими и политическими способами. Конфликтно-компромиссный процесс постепенного и многотрудного преодоления раскола Европы как ее исторического наследия – единственный на сегодня способ возвращения её прежних мировых позиций. Не стоит при этом забывать о том, что общеевропейский процесс имеет двойственную природу: материальную и духовную и в его развитии играет роль как интернационализация рынка и производства, так и духовно-нравственные, культурные, этические факторы.

Будущая Европа -  это, прежде всего, взаимодействие цивилизаций.

На протяжении последних пяти лет все эти вопросы мы не раз обсуждали в рамках работы Православной Ассамблеи. И к какому же выводу мы пришли? Да, цели ЕМАП отвечают интересам Большой Европы. Все мы, члены ЕМАП, тоже стремимся к Большой Европе.  Все эти годы мы заявляем, что наша цивилизация имеет такое же право называться Европой, как и наши западные соседи. 

Как бы то ни было, проблема Большой Европы вырисовывается как социальный и политический вызов, как результат исторического наследия и как задача,  которую предстоит решать. Европе нужна историческая перспектива и гуманистическая идеология на основе общеевропейского единства.  Уверен, этой задаче наше православное движение соответствует в полной мере.

И в заключение хочу сказать о самом страшном последствии, а может быть и главном истоке кризиса - деформации под влиянием собственнических инстинктов души человека, его неповторимой личности, совмещающей в себе надмирное и земное начала. Все, что есть прекрасного на Земле - создание рук, ума и чувств человека. Дикая природа, не облагороженная человеческим присутствием, всегда агрессивна и непредсказуема. И вот сейчас опасность нависла над самим человеком, который становится объектом эксперимента, грозящего самоуничтожением всего человечества.

Говорят, что живой организм зачастую выходит из кризиса окрепшим, более защищенным. Мы уверены, что человечество преодолеет и назревающий глобальный кризис. Но сколько сил, материальных средств, человеческих жизней уйдет на то, чтобы сохранить род людской. Поэтому лучше не допускать кризисных явлений, оздоровить    все сферы общественной жизни до того момента, когда кризис вступит в свою решающую стадию.

Единство наших стран в противодействии мировому кризису – залог успеха на этом трудном пути. Это наш вклад в борьбу с надвигающимися глобальными угрозами человечеству.

Церковь, государство, общество и кризис либеральной доктрины переустройства мира

Мир вступил в 3-е тысячелетие христианской эры. И с высот современного научно-технического прогресса нам порой кажется, что жизнь человеческого общества за эти 20 веков в корне изменилась, приобрела новое качественное содержание, обеспечила (или почти обеспечила) гармоничные условия для развития личности, превратила человека в меру всего сущего, в главное средство и цель общественного развития. Но это далеко не так. Сотни миллионов людей в гораздо большей степени, чем в начале христианской эры, нуждаются в самом необходимом для своего существования, терпят муки от голода, эпидемий, военного разорения. Но, самое главное,  взаимная вражда раскалывает человеческое общество, мешает использовать для блага всех людей те материальные и духовные богатства, которые накоплены за 2 тысячи лет.

И по-прежнему гуманистические принципы, заложенные в доктринах раннего христианства и оплодотворившие православие, все ещё остаются только путеводной звездой, освещающий путь большинства людей к духовному просветлению и благоденствию. 

Эгоистический индивидуализм потребительства  и сегодня противостоит высшей ценности христианской идеи: соборности, соединяющей в единую семью и ближних, и дальних, сирых, убогих и достигших успеха в жизни, обеспеченных людей.
Три самые влиятельные силы: Церковь, а точнее - религиозные организации, государство и собственность - способны оказать воздействие на выбор более благотворного вектора движения человеческих к осуществлению всех гуманных принципов. Опыт многих стран показывает, что когда эти силы действуют сообща, обеспечивается подлинный социально-экономический и духовный прогресс. Но почти во всех наших странах пока о таком взаимодействии говорить не приходится. Церковь длительное время  была подчинена государству, и все еще не обрела роли духовного наставника гражданского общества.  Собственность (во всяком случае, ее значительная часть) оказалась в руках людей, мало стремящихся к общественному прогрессу. Роль государства повсеместно ослабла. И таким положением пользуются компрадорские, криминальные и хищнические элементы, добивающие и экономику, и духовность наших отнюдь не процветающих и не умиротворенных стран.

С этих методологических и культурно-исторических позиций и хотелось бы подойти к обсуждению вопроса, вынесенного  на рассмотрение конференции: целеполагающее традиционные ориентиры религии, государства, общества наших стран и их противостояние экспансии либеральных идей с Запада. Причем весьма символично, что эта конференция проводится в самой древней в нашем регионе стране, неразрывно связанной и с западной, и с восточной цивилизациями и первой в мире признавшей христианство в качестве государственной религии. А о высочайшей духовности армянского народа мы судим не только по бесценным литературным, архитектурным, археологическим памятникам, но и по всей его героической истории, мужеству, проявленному в борьбе с захватчиками, посягавшими на эту священную землю, по его уникальному вкладу в сокровищницу мировой культуры.

Говоря о взаимодействии церкви, государства и собственности как основы благополучия и материального достатка людей, мы не должны забывать, что христианство при своем рождении дистанцировалось и от государства, и от собственности. “Богу - богово, а кесарю - кесарево” и “Скорее верблюд пройдет сквозь игольные  уши, нежели богатый попадет в Царство Божие” - эти заветы Христа общеизвестны. Но еще в XII веке  сложилось идущее от Аристотеля представление о двойственной истине, согласно которому богословская истина необязательно должна совпадать с философской, так как мир религиозной духовности развивается независимо от законов, изучаемых философией и другими науками. Это положение открывало дорогу к рационалистическому объяснению мира.

Однако монополия богословия в сфере духовности тормозила ее обогащение посредством рационалистических методов. Чисто новаторские призывы в этой области объявлялись ересью. Больше того, духовность стала ареной ожесточенного противоборства различных идеологических доктрин, приобретавших порой воинствующий  характер.

В современную эпоху  былая непримиримость науки и религии становится достоянием прошлого. Религия признает научные выводы, даже использует их в своих целях, а наука  видит в религии выражение нравственных традиций, выработанных или усвоенных народом. Но она в своей основе может воздействовать на современное общество лишь в совокупности с политическими и экономическими факторами.

Государство, провозгласив отделение от него церкви, заняло нейтральную позицию по отношению к спорам и конфликтам на религиозной почве, что обеспечило условия сотрудничества со всеми конфессиями. Наконец, собственность, превратившись под влиянием научно-технического прогресса в коллективное достояние, в основу благополучия всего общества, также стала более активно стимулировать усилия человека в духовной сфере. В результате расширились возможности формирования духовных основ человеческой жизни в  рамках гражданского общества.


Мы, последователи и защитники традиций православия,  отвергаем идею строительства такого общества на началах бездуховного расчета, обожествления  чистогана. Если прав М.Вебер, выделивший три основных типа общественного устройства: традиционный, харизматический и рационалистский, то общество, освящаемое православием, скорее является традиционалистски-рационалистическим. Но рационализм православия также основан на духовности, как и традиционализм. Общества, совмещающие традицию с духовным рационализмом - счастливые общества. Такими были и Древняя Греция, юная Русь, Урарту, поражавшие иностранцев красотой не только памятников архитектуры и искусства, но и отношений между людьми.

Запад с эпохи Возрождения пошел путем  принижения эмоционально-чувственного постижения действительности. Порожденный этим подходом позитивизм исключил саму проблему духа из числа активных объектов научного исследования, объявив ее метафизической.

По принятой на Западе классификации страны православного мира, ориентирующиеся прежде всего на всестороннее развитие духовности,  отнесены к разряду полупримитивных отсталых обществ. Некоторые из проповедников интеллектуального лидерства Запада утверждают, что нам с нашим якобы сугубо иррациональным православием до их уровня не подняться никогда. Ставится задача: оторвать наши народы от своих многовековых традиций и превратить их в объект интенсивного масс-медиального отупления, способного парализовать главное, что всегда отличало православных: коллективную волю к защите своей самобытности, свободы и счастья всех людей на Земле.

Многочисленные исследования ученых   показывают, что духовность - это особая сфера человеческого бытия. Материалисты признают ее объективной реальностью, которая существует независимо от нас. Сторонники же идеалистических концепций считают духовность порождением не общественного бытия, а результатом божественного творения или выражением не связанных с общественным бытием субъективных устремлений человека. Но и в том, и в другом случае духовность признается самостоятельной сферой, развивающейся по своим законам. В связи с этим мне хотелось бы высказать мнение, что светская и религиозная духовность не противостоят в современном мире друг другу, а взаимодействуют, отражая натиск антигуманных сил, пытающихся лишить человека  его духовных начал, которые по известной оценке Ф.Энгельса являются "высшим цветом" человеческой жизни.

Я, конечно, не призываю к слиянию светской и религиозной духовности. Да это, впрочем, просто невозможно. Речь идет о координации, объединении усилий, чем и занимается наша Ассамблея.

Мы в Думе постоянно советуемся с представителями православной общественности и духовенства. А выработанная РПЦ социальная программа активно поддержана народом. И государство,  несмотря на то, что церковь отделена от него, руководствуется этой программой как своею собственной. С ней согласны все партии государственно-патриотической ориентации.

Церковь - не политическая организация. Она дистанцируется от политики. Но не от общества. А общество в наших странах политизировано. Идет борьба за геополитические интересы, просто за выживание. И церковь не может быть безразлична к исходу этой борьбы, затрагивающей судьбу миллионов.

И государство также заинтересовано в развитии традиционных конфессий, принятых народом и внесших существенный вклад в его культуру.

Отношения между конфессиями и государством в России регулируются законом "О свободе совести и о религиозных объдинениях", который разрабатывался при активном содействии представителей РПЦ и других традиционных религиозных объединений. Этот закон создал предпосылки для восстановления роли православия и других традиционных религий в формировании духовности российского общества. Религиозный ренессанс с одобрением встречен народом. Люди следуют религиозным традициям, с уважением относятся к верованиям своих отцов и дедов. 

Мы, светские парламентарии, стремимся  глубже разобраться в вопросах религии, способствовать тому, чтобы традиционная духовность, восстанавливаемая в России, вбирала в себя все лучшее, что воспринято народом из религиозной духовности, мир которой, по мнению большинства  выдающихся мыслителей, так красочен и многообразен. А именно красота, прежде всего душевная, и призвана, по словам Ф.Достоевского, спасти мир.

В науке существует несколько трактовок понятия “духовность”. Они условно могут быть сведены к двум группам. В первой из них определяющей стороной духа признается разум, мышление, научное сознание. Такие трактовки сразу ставят  в неравное положение людей, не адекватно воспринимающих мир, склоняющихся к  своеобразному или просто ограниченному мышлению, не обладающих достаточными знаниями, деловой хваткой и т.д. Но ведь духовность - это то, что  призвано соединять всех, создавать единый род человеческий. Об этом говорил в знаменитом “Послании к галатам” апостол Павел.

Вот где заключены общечеловеческие ценности, а не только в материальном богатстве или политических амбициях, как уверяют сторонники либеральных  идей.

Вторая группа трактовок духовности ставит на первый план волю, чувство, воображение, интуицию. Считается, что только сердцем, а не рассудком можно принять чудо, откровение, познание непознаваемого. Отвергая сухой  формализм рационализма, сторонники этого подхода нередко принижают рациональное начало в духовности. Их концепции получили широкое распространение среди интеллигенции Запада и многих стран нашего региона, которые вообще  противопоставляют разум духовности, считая, что именно непознаваемость духовности, а не сознание необходимости обеспечивают человеку индивидуальную свободу. Даже тогда, когда человек имеет дело с религиозной духовностью, он не в состоянии постигнуть ее разумом, отдаваясь во власть веры, которая и обеспечивает  ему индивидуальную свободу, тоже становящуюся непознаваемым, иррациональным явлением.

Но, на наш взгляд, возможен и третий подход к трактовке духовности: назовем его условно “духовно-рациональным”. Такой подход всегда был свойственен народам нашего региона. Неслучайно, например, в России, величайшими умами считались люди, достигшие мировых высот и в области художественного творчества: А.Пушкин, Ф.Достоевский, Л.Толстой, С.Есенин и т.д. Гениальными композиторами были военный инженер М.Мусоргский и выдающийся химик А.Бородин, гениальным писателем - врач А.Чехов.

Сейчас, когда во всех наших странах резко ослабла роль государства в сфере экономики, когда система международной безопасности укрепляет способность к самообороне даже небольших стран, должно значительно усилиться воздействие государства на гуманитарную и, в первую очередь, духовную сферу.  Должен сказать, что в России органом, генерирующим  общезначимые инициативы в этой сфере, стал наш сравнительно молодой парламент.  Проблемы духовности обсуждаются практически на всех его заседаниях и во всех его комитетах. О законе “О свободе совести и о религиозных объединениях”, подготовленном нашим комитетом, я уже говорил. Разрабатывается и законопроект “О защите общественной нравственности”, призванный покончить с нравственным беспределом, царящим в стране. Представители РПЦ и других конфессиональных организаций активно участвуют в подготовке этого законопроекта. Разработан законопроект “О запрещении  пропаганды фашизма в РФ”, который уже фактически применяется в борьбе с экстремистскими группировками. На различных стадиях парламентского обсуждения находятся законопроекты “О творческих работниках литературы и искусства и об их творческих союзах”, “О собраниях, митингах, демонстрациях, шествиях и пикетированиях”, “Об обращениях граждан” и другие, направленные на создание надежных механизмов гарантирования прав граждан в духовной сфере. И это работа только одного комитета. В целом Государственная Дума подготовила и приняла десятки законов, закрепляющие и регулирующую роль государства в духовной сфере.

Могут спросить, а не ослабляется ли в результате этого воздействие гражданского общества на данную сферу?

Разумеется, нет. Ведь государство - это не антагонист гражданского общества, а инструмент, посредством которого общество обеспечивает свою целостность и саморазвитие.

Несомнен и тот факт, что с возникновением государства духовные основы общества стали устойчивее, прочнее. Характерно, что даже в западных странах именно государство берет на себя функцию сохранения и укрепления духовных начал общественной жизни. Потому-то так тесно и переплетается деятельность государственных и религиозных организаций в духовной сфере, несмотря на отделение религии, церкви от государства.

Но, конечно, демиургом (творцом) духовности является само общество. Духовность - это отражение всей общественной жизни в сознании и чувствах людей, но отражение не зеркальное, а творчески переработанное, придающее  действенность и целенаправленность всем усилиям индивидов.

Идеал человеческого общества - это ассоциация свободных объединений людей, опирающихся на высочайший научно-технический прогресс, обеспечиваемый коллективным, духовно просветленным разумом всех граждан, и вековые (тоже коллективистские) духовно осмысленные общинные и соборные традиции народа.

   Собственность, гарантирующая суверенность индивидов в социальной системе, также находится под воздействием их духовных устремлений. Только наличие полноценной, неотчуждаемой собственности (или права свободного распоряжаться своей долей, если она коллективная) превращает человека из подданного  в гражданина.

Именно в экономической сфере закладываются и другие гарантии духовности. Ведь не развитие капитала и не его акционирование, а объединение реальных трудовых усилий граждан - вот что обеспечивает духовность любого народа, воспринимается как идеал справедливого общественного устройства.

Что касается капитала, то он должен интегрироваться с усилиями всего общества не только через финансово-налоговую и правовую систему, созданную государством, но и через укрепление духовных начал всей жизни граждан.  В России всегда чтили память о тех крупных предпринимателях, которые отдавали свой капитал служению обществу и народу. Это К.Минин, братья Третьяковы, С.Морозов и другие. Еще одна задача государства - следить за тем, чтобы владельцы капитала не поддавались эгоистическим устремлениям, не устанавливали свою монополию (олигархию) в общественной жизни.

Пронизанное идеями общечеловеческой, в том числе и православной духовности гражданское общество, созидаемое в наших странах, - это принципиально новое общество, не похожее ни на “дикий” или цивилизованный капитализм, ни на бюрократический социализм. Важнейшей его характеристикой призвана стать соборность или, выражаясь светским языком, солидарность всех индивидов. И здесь опять опыт православия поучителен и привлекателен.  На Западе душой такой соборности является церковь. Потому у последователей реформаторских идей, отрицающих объединяющую роль церкви, утратило свое первозданность и понятие соборности. В православном мире соборность - это то, что объединяет людей и через церковь, и помимо ее. Отсюда и особенность мировосприятия православных: они представляют весь мир в качестве единой семьи,   озаряемой  светом  идей  христианской  любви  и взаимопомощи.

Из этого вытекает и то, что важнейшим принципом организации и функционирования такого общества должна быть социальная справедливость, рассматриваемая не как воздание должного каждому индивиду, а как равенство в пользовании материальными и духовными благами. Этот эгалитарный (уравнительный) принцип отвергается распространенными на Западе либеральными доктринами.

Антиэгалитарная направленность отчетливо проявляется в протестанской этике, названной М. Вебером этикой капитализма. Сейчас, когда США открыто усиливают свое давление на большинство стран, антигуманная сущность этой этики становится еще более очевидной.

С протестантской этикой связано и утверждение в ряде странах идей либерализма, которые воспринимались в феодальной Европе как освободительные.  И действительно, творцы либеральных доктрин эпохи Просвещения были сторонниками освобождения народов от абсолютистского и феодального диктата.  Но с победой демократических революций в Англии, США, Франции и других странах либерализм обернулся своей иной - антигосударственнической и антиколлективистской стороной. Освобождение индивида от взаимодействия с другими индивидами и обществом в целом - вот что возобладало в либерализме. Это способствовало повсеместному утверждению эгоистического общества крупных собственников, не воспринимавших такие многовековые фундаментальные духовные ценности христианства как соборность, социальная справедливость, взаимная братская любовь.

Я не выступаю апологетом США, хотя с интересом отношусь к истории этого великого народа. Но ведь и Клинтон, и Буш тоже решительно выступают против эгоизма крупного капитала.  А уж о лидерах большинства европейских стран и говорить не приходится: все они, хотя бы на словах, за те духовные ценности, которые дороги всем нам.

И в мировой истории передовые мыслители Запада всегда противились укоренению частно-собственнического эгоизма в сознании людей. Так, Т.Джефферсон, ставший третьим президентом США, защищал эгалистическую идею превращения страны в свободную фермерскую республику труда. Но под давлением крупного капитала утвердилась  плантаторская, то есть по сути дела, рабовладельческая демократия. Это наглядный пример того, как прогрессивные духовные начала, идеи подавлялись своекорыстием собственнической элиты, если  этому не противодействовали правительства и общество. Вывод очень важный  для сегодняшнего дня.

В ХХ веке крупный капитал окончательно подчинил себе государство. Поэтому неолиберализм не выступает за ослабление вмешательства государства в частные дела. Но самому государству все больше придается корпоративный характер, способствующий отчуждению от него народных масс. Опыт же человечества убедительно доказывает, что в одиночку, а тем более за счет других свободы не добиться. Поэтому духовно осмысленное собирание общества - лучший способ формирования и его, и каждого отдельно взятого индивида в духе гражданственности.

Возрождение духовного единства общества требует разработки новых идеологических и научных доктрин. Одна из них - так называемая “русская” (а точнее -  общеправославная) идея, выдвинутая еще в XIX веке Вл. Соловьевым и другими мыслителями.

Смысл общественного развития Вл. Соловьев видел во всеединстве в духе, или духовном существовании в мире, в бытии. Отсюда следовало, что православный мир, обладавший традиционной многовековой духовностью, призван принести духовную свободу и другим народам.

Такая экзистенция (существование) может выходить за свои пределы. Она способна быть трансцендентной и по отношению к соборному существованию, когда индивидуальная духовная свобода  превращается в  соборную. Православные традиции создают предпосылки для такой высшей свободы, основанной на солидарности со всем миром. Либеральные же концепции индивидуальной свободы не могут быть восприняты обществом, прикоснувшимся к высшей, соборной свободе. Это противостояние  разрешалось и разрешается временем.

И, как нам представляется, человечество рано или поздно придет к осознанию этой истины, утверждающей устои нового мироздания, в котором индивидуальная свобода будет трансцендировать (перетакать) в соборную свободу. Это наш, православный путь. Дилемма состоит в одном. Или мы объединимся и выстоим, или эгоизм либерализма нас поглотит. И тогда придет  конец нашей  самобытной православной духовности, являющейся одной из вершин мировой цивилизации.

Накопленный  исторический опыт и современные реалии позволяют сделать вывод, что именно противостояние двух мировоззренческих систем - либерализма и духовной соборности, центром которой является православие, - является одной из ведущих тенденций мирового развития.

Во-вторых, идеи православия, сохраненные в ожесточенной борьбе, выстояли и становятся все больше востребованными обществом. И это, в свою очередь,  призвано учитывать демократическое государство.

В-третьих,  традиции православия являются объединяющим скрепом гражданского общества и государства, призванных опираться на соборность и другие гуманные принципы.

В-четвертых, эти идеи обеспечивают подлинную свободу личности, надежно гарантируемую соборностью, а не псевдолиберальными ценностями.

Мы не отвергаем историческую роль либерализма, но в современных условиях его доктрины уже не способны обеспечить устойчивое развитие систем гражданского общества. Нужны новые подходы к решению острых проблем современности. И я уверен, что участники нашей конференции  предложат их.

Проблемы новых ересей (сект) и пути их преодоления







"Сектантское обольщение мира  приобрело в наши дни воистину невиданный размах, ибо в тревожное 

время люди ищут Господа, но по неведению уклоняются на ложные пути".

Митрополит Минский и Слуцкий  Патриарший Экзарх всея Беларуси

 Филарет.

Мы с вами продолжаем встречаться  в странах,  история которых неразрывно связана с православием: Греция, Болгария, Россия. Теперь Польша, где вместе  с католиками, которых в стране абсолютное большинство, в мире пребывает и Польская Поместная Православная Автокефальная Церковь. Польша - древняя страна православия!  И это придает особый символический смысл нашей встрече: пять лет мы все вместе укрепляли свое братство изнутри.  А сейчас, в преддверии 2000-летия Христианства, мы делаем в прямом смысле первый шаг  навстречу другой Европе - объединенной. 

Мы благодарим руководство Польши за то, что этот первый шаг воспринят с таким вниманием и теплотой со стороны гостеприимных хозяев.

Сегодня у нас юбилей. Ровно пять лет назад в Халкидики при активной позиции парламента Греции были сформулированы основные идеи, положенные в основу деятельности нашей межпарламентской неправительственной организации: осознание  культурного, социального, исторического и духовного значения православных народов, составляющих примерно половину населения европы, в формировании ее самобытности и современного облика, расширение участия православия в решении сегодняшних проблем Европы, а также использование всех преимуществ православия в наведении мостов между Западом и Востоком, между европой и  другими  цивилизациями, тем самым, способствуя консолидации мира.

Каковы  итоги пятилетней деятельности?

Прежде всего,  расширен состав Европейской Межпарламентской ассамблеи Православия, теперь в нее входят парламентарии Армении, Белоруссии, болгарии, Греции, Грузии, Казахстана, Кипра, Латвии, Литвы, Молдавии, Польши, России, румынии, Словакии, Югославии, Украины, Финляндии и Эстонии. Круг участников растет, в активную работу включаются парламентарии Албании, Чехии, Ливана и Сирии. Как видите, география влияния Ассамблеи расширяется как на Запад, так и на Восток.

Далее. Постепенно растет активность участников Ассамблеи. За последние годы мы сумели провести заседания Секретариата и комиссий  на Кипре, в России, Белоруссии, Грузии и Молдавии. Имеется приглашение собрать очередное заседание секретариата в Литве, руководство которой благожелательно и с заинтересованностью относится к деятельности Ассамблеи Православия. Таким образом, все больший круг политических лидеров европейских государств  прислушивается к голосу православной части своих народов, принимая участие в восстановлении и возрождении ее духовной культуры.

Хочу еще раз подчеркнуть, что до сих пор православные традиции  не особенно учитывались в современной европе, однако сейчас ситуация меняется. Меняется и представление  об образе единой европы.  Почти все наши государства являются членами одной из европейских структур - Совета Европы. Думаю, что установление официальных связей на уровне Европейского Союза не  за горами. 

Президент европейской комиссии Жак Сантер в свое время дал оценку этим политическим и культурным изменениям:

“Духовное направление становится все более важным в отношениях между народами. Существенен и вклад церквей в этом сложном процессе установления дружеских отношений между различными экономическими моделями развития  интегрированной Европы в целях создания правового порядка, в адаптации нашей социальной модели на фоне социальных изменений".

Как вам известно, в конце прошлого года у нас  с Генеральным Секретарем г-ном Стилианосом Папатемелисом прошли первые консультации с руководством Европейской комиссии о перспективе взаимодействия наших организаций. Секретариат Ассамблеи  наладил тесные контакты с различными структурами Комиссии, которые занимаются информированием, обменом идей, финансированием различных культурно-просветительских программ, в некоторых из них мы участвовали и будем наращивать свое присутствие. Так, например, вы знаете о той большой помощи, которую нам оказывает Международный Фонд единства православных народов, он нам помог в финансировании этой конференции. Все это способствует межпарламентским и межцерковным диалогам, роль которых высока в процессе единения Европы. Идеи миротворчества и установления дружеских связей  в Европе - это главный ориентир в строительстве новой Европы.

Более того,  возможности ЕМАП уже используются самими участниками в решении международных и внутринациональных проблем.  За прошедшие годы ассамблея и ее Секретариат приняли ряд заявлений и обращений, в том числе и по ситуации, сложившейся на оккупированной территории Кипра,  вокруг войны в Югославии в 1995 году, по проблеме Косово и  другие. 

  Не так давно мы направили обращение в адрес Директора Организации Объединенных наций по вопросам образования, науки и культуры Федерико Майора в связи с незаконными планами турецкого  оккупационного режима на территории северного Кипра по перестройке христианского армянского монастыря 10 века в гостиницу. Наши кипрские коллеги, вероятно, раздадут вам для обсуждения проект резолюции по данному вопросу.

В марте этого года на заседании Секретариата выступил представитель Иерусалимской Православной Церкви Митрополит Тимофей, отвечающий за подготовку на Святой Земле празднования 2000-летия  Христианства. Он проинформировал нас о планах по организации паломничества и приема в иерусалиме более 10 миллионов предполагаемых гостей и участников столь знаменательного события. Его Высокопреосвященство обратился к членам Секретариата ЕМАП с тем, чтобы мы оказали содействие организаторам в проведении всех намеченных мероприятий. 

Каким образом? Возможностей у нас не так мало: от консультаций в своих парламентах и правительствах,  а также с главами наших государств по формированию официальных делегаций до поиска  финансовой помощи в финансово-коммерческих кругах. Нам будет также предоставлена возможность проведения очередной VII-й Ежегодной Конференции Европейской Межпарламентской Ассамблеи Православия в 2000 году в Иерусалиме. А VI-ю, ближайшую Конференцию, мы предлагаем провести в России. Если нам удастся, то мы хотели бы встретиться в  двух российских городах - Москве и Санкт-Петербурге, начать официальную часть - в столице официальной, а культурную завершить - в “культурной” столице России. Эту просьбу высказали многие наши коллеги. Были проведены соответствующие предварительные консультации с губернатором санкт-петербурга, а также с московскими властями, которые приветствуют деятельность Ассамблеи Православия.

Я думаю, что все эти факты говорят о том, что мы уже сложились как единая, прочная организация со своей структурой и идеологией. Этому во многом способствовала атмосфера открытости и искренности, сложившаяся в движении во время обсуждения самых острых и насущных вопросов духовного развития православных народов в рамках единой европы. 

На наших конференциях обсуждались такие сложнейшие и актуальнейшие вопросы современности, как (Развитие православной культуры и духовно-нравственного просвещения и образования(, (Социальная деятельность православной общественности(, “Православие в европейской культуре: история и будущее” и,  наконец тема, которой посвящено наше собрание в эти дни “Проблемы новых ересей и сект в странах ЕМАП и пути их эффективного преодоления”. 

Последняя тема особенно актуальна для государств - членов европейского союза. Так, европейский Парламент в феврале 1996 года в постановлении о сектах призвал  все государства-члены Европейского Союза   “не предоставлять статус религиозной организации автоматически, а,  в случаях, когда речь идет о сектах, которые замешаны в незаконных или преступных деяниях, обдумать возможность лишения их статуса религиозного объединения, который гарантирует им налоговые льготы и определенную правовую защиту” и далее  “проверить, являются ли действующие у них  налоговые, уголовные и судебно-процессуальные законы достаточными, чтобы предотвратить возможность совершения такими группами противоправных действий”, а также “быть бдительными для того, чтобы предотвратить возможность получения сектами государственной помощи”.

Тема конференции в варшаве продиктована в том числе и большой законодательной работой, проводимой нами в парламентах. Мы ощутили насущную необходимость в постоянных контактах и консультациях по законотворческой и правоприменительной деятельности. Так, например, в работе над российским законопроектом “О свободе совести и о религиозных объединениях”  нам помогали наши коллеги из Беларуси, Армении и Грузии.         

Конечно же, информационное пространство нами еще не используется в полной мере. 

Мы имеем на сегодня высококачественно изданный бюллетень ЕМАП, хотя, на мой взгляд, в области информационного обеспечения, одного этого издания явно недостаточно. Очень хорошо, что нам в этом плане много помогает Международный Фонд единства православных народов. Вам роздан очередной том прекрасно изданных материалов IV-й конференции в Салониках и нашей конференции в Кишиневе. Фонд постоянно размещает материалы о ЕМАП в своих журналах “Россия молодая” и “Встреча”. 

Вновь обращаюсь к ранее обозначенной мною теме. Необходимо всем нам использовать возможности у себя в странах для привлечения внимания журналистского корпуса к нашей работе. Например, некоторое время назад к нам обратились из немецкой издательской группы “А. Саттер”, выпускающей серию биографических энциклопедий, за информацией о нашей Ассамблее и её участниках.  И такие возможности необходимо сполна использовать.

Что касается российской стороны, то мы предприняли попытку взаимодействия с российским телевидением, корреспонденты которого организовали съемку работы одного из последних заседаний Секретариата  в рамках программы о Православии. Надеюсь также, что господином Мигдалисом будет скоро предложено решение вопроса о присутствии ЕМАП  в сети  Интернет.

Наряду с внешними изменениями, происходят и перемены внутри нашего движения: окончательно сформировались исполнительные органы Ассамблеи, создано шесть рабочих комиссий: по финансам, по Регламенту,  по правам человека, по социальной активности, по православному образованию и по культуре. За последний год комиссиям удалось провести действительно серьезную работу:  Финансовой комиссией подготовлен для вашего рассмотрения проект Бюджета ЕМАП, а комиссией по Регламенту - проект Регламента. Надеюсь, что предложения, вошедшие в оба эти проекта, найдут поддержку у Ассамблеи. 

Масштаб Ассамблеи, расширение ее влияния на международной арене ставит перед нами новые сложные и более объемные задачи как общественно-политического, так и организационно-практического плана.

К ним я бы отнес следующие:

- повышение качества нашей работы. Этому будет способствовать и утвержденный сегодня регламент нашей   внутренней жизни и создание  дирекции - финансового и организационного начала;

-усиление работы по разъяснению целей и задач нашего движения.

- укрепление контактов с другими традиционными религиями как  в России, так и в европе;

- расширение связей с парламентскими, правительственными и влиятельными неправительственными общественными организациями, структурами Европейского союза;

-активная подготовка и участие в праздновании 2000-летия Христианства;

- содействие миротворческой миссии нашего движения;

- активное отстаивание интересов православия на континенте.

Эта работа знаменует собой завершение процесса поиска общих интересов и подходов в решении вопросов Православия и переход  к активной работе в качестве полноправной неправительственной организации со своим бюджетом, штаб-квартирой, дирекцией, банковскими реквизитами, известной самостоятельностью и независимостью от настроений в парламенте и соответствующим авторитетом на европейской арене. 

Думаю, все со мной согласятся, что мы уже вплотную подошли к формированию правовой и финансовой основы нашего Движения.

И теперь самое главное - действовать вдумчиво, основательно, не принимать скоропалительных решений, поскольку сегодня мы закладываем фундамент для тех, кто займет наши места завтра.

Остановлюсь и на ряде проблем по основному вопросу повестки дня нашей сегодняшней конференции.

Тема борьбы с так называемыми “тоталитарными сектами” волнует сегодня общественность многих стран. Случаи массового самоубийства, агрессии по отношению к своим адептам и к посторонним людям, прямой ущерб физическому  и  нравственному  здоровью  - это далеко не полный перечень негативных явлений, с которыми приходится сталкиваться, когда речь заходит о той или иной новой секте. Отношение в обществе к ним складывается негативное, если не сказать больше.

К сожалению, при обсуждении этой темы зачастую происходит смешение двух принципиально различных вопросов: компетенции  церкви и компетенции государства.

Россия, как и большинство современных стран, - светское государство, в котором действуют несколько мировых религий, а также велик процент неверующих граждан. И поэтому государство не может подменить собой то, что входит в компетенцию церкви, а именно: проповедь самого религиозного учения, обличение сект и ересей с религиозно-мировоззренческой, канонической, догматической, апологетической точек зрения. Хотя при этом государство, следуя воле своих граждан, вправе и должно создавать благоприятные условия для деятельности Православия и других признанных обществом религий. 

Поэтому, как представитель государства, я хотел бы посвятить свое выступление не конфессиональной апологетике, чтобы не отнимать хлеб у наших богословов и священнослужителей, а рассмотрению деятельности религиозных новообразований с правовой и политической точек зрения. 

Для государства проблема сект - не мировоззренческий вопрос, а проблема нарушений закона, защиты подрастающего поколения и прав всех законопослушных граждан, общественной нравственности. Мы не можем запретить секту или наказать ее адептов только лишь за то, что их учение не совпадает с учениями укоренившихся религий - свобода совести и свобода вероисповедания охраняется законом. 

Опыт истории учит, что вмешательство государства в мировоззренческие вопросы вредит, в первую очередь, самим же традиционным религиям и дает ореол мученичества преследуемым новым религиозным образованиям, сектам, которые в таких условиях растут, как на дрожжах. Государство вправе карать только за конкретные преступные деяния, за нарушения законов, от кого бы они ни исходили. Поэтому я хотел бы выделить два направления совершенствования государственной политики в религиозной сфере: законодательную и информационную. 

Закон должен предупреждать правонарушение, создавать определенный фильтр для легализации новопоявившихся религий, лишь фильтр и никаких запретов, чтобы общество могло лучше ознакомиться с тем, что ему предлагают от имени вечности, и карать за совершенное правонарушение, если такие выявлены и будут доказаны судом. 

Информационная же политика должна просвещать всех граждан относительно реального учения и практики религиозных новообразований. Молодой человек, любой гражданин, которого на улице хватают за рукав и предлагают пойти посмотреть “живого бога”, вправе получить от государства объективную информацию для того, чтобы принять осознанное решение о той религии, в которую его пытаются вовлечь. 

Обратимся сначала к законодательной сфере. В Российской Федерации  система законодательства выстроена так, что деятельность негосударственных объединений регулируется не одним законом, исчерпывающим все аспекты их существования, а системой законов и актов исполнительной власти, регулирующих какую-то одну сторону         деятельности       негосударственных корпораций: например, налоговое законодательство, законы о некоммерческой и благотворительной деятельности. И лишь для отображения специфических особенностей, присущих только одному виду негосударственных объединений, принимаются или разрабатываются специальные законы, например, о свободе совести и религиозных объединениях, о фондах, об общественных объединениях и т.д.

В новом российском законе “О свободе совести и о религиозных объединениях”, принятом в сентябре прошлого года, не ставится цели охватить все стороны жизни верующих граждан. А критика, звучавшая в адрес закона, основывалась на ошибочном представлении, что права граждан в религиозной сфере больше ни в каких других актах не регулируются. Именно поэтому нас упрекали даже в том, что упоминание в преамбуле закона отдельных религий якобы ущемляет права верующих нетрадиционных направлений. 

Однако само название нового закона говорит лишь об обеспечении фундаментального права на свободу совести и о гарантиях деятельности религиозных объединений граждан. Признание или непризнание их “религиозного статуса” не является условием публичной деятельности граждан или её запрета - все граждане у нас свободны, но и общество через институты государства свободно в определении тех социальных групп, которые могут быть освобождены от конкретных видов, скажем, налогообложения или иных льгот. Механизм признания организации религиозной, установленный в новом законе, нужен не для запретов, а лишь для учета интересов общества, налогоплательщиков, которые в массе своей не хотят финансировать из своего кармана деятельность скандальных сект или сомнительных, по их мнению, новых религиозных образований. 

Поэтому Российское государство и распространило налоговые и иные льготы только на те объединения, которые прошли процедуру общественного признания в качестве религиозных и законопослушных. Одновременно, это и фильтр против псевдорелигиозного мошенничества.   

В целом же деятельность граждан, реализующих свое право на свободу совести в Российской Федерации, регулируется Конституцией РФ, Гражданским кодексом РФ, законом “О некоммерческих организациях”, законом “О благотворительной деятельности и благотворительных организацииях”, а также рядом норм налогового, уголовного, уголовно-процессуального законодательства, законами об образовании, о средствах массовой информации, о госслужбе, воинской службе и т.д. Поэтому при оценке нового российского закона о свободе совести необходимо рассматривать его в совокупности с вышеуказанным блоком законов и норм, образующих единое правовое поле.

Сейчас в России узаконены два статуса религиозных объединений:  религиозная группа и религиозная организация. Именно в этом и заложен эффективный механизм правового противодействия псевдорелигиозному экстремизму и мошенничеству.

“Религиозная группа” - этот термин лишь констатирует  факт объединения граждан по религиозному признаку, когда сами граждане в статусе юридического лица не нуждаются, но манифестируют свою веру совместно и публично. Это корпорация без юридического лица, она не есть субъект гражданских отношений, члены группы не должны регистрироваться, получать какое-либо разрешение и т.п. Государство никоим образом не понуждает верующих образовывать, учреждать, легализовывать  какую-либо “группу”, скорее наоборот, оно обязывает местные власти беспрепятственно обеспечивать право граждан на публичное совершение культа и религиозное обучение. Таким образом, термин “религиозная группа” не суживает право человека на свободу религии, а наоборот расширяет его в правоприменительной практике. Тем самым, верующим, не нуждающимся в статусе юридического лица, термин “религиозная группа” гарантирует режим наибольшего благоприятствования для свободного выражения  их отношения к избранной ими религии.

Граждане России как физические лица, не вступая ни в какие объединения или же образовывая религиозные группы, могут совершать единолично или совместно с единоверцами любые общие и частные ритуалы, могут ездить за рубеж с религиозными целями и приглашать частным образом иностранных граждан, изготавливать предметы культа и издавать религиозную литературу, учреждать средства массовой информации, содержать частным образом помещения или участки для проведения религиозных мероприятий, учреждать частные образовательные учреждения с религиозной спецификой и любые благотворительные организации, службы социальной помощи. Все это гарантирует верующим новый российский закон - полная свобода выбора и действий. Может быть, даже её избыток. Тогда это один из недостатков закона.

Если при этом верующие граждане нуждаются в статусе  юридического лица, то они столь же свободно могут создавать любые некоммерческие организации, в которых могут вести религиозную деятельность в полном объеме прав, предусмотренных международными договорами. 

Религиозная же организация - это объединение верующих, получивших правоспособность юридического лица для осуществления религиозной деятельности в качестве основной и профессиональной (трудовой). Государство оказывает религиозным организациям содействие через предоставление различных налоговых и прочих льгот, но независимо от характера вероисповедания. Этим и подчеркивается равноправие религиозных объединений России перед законом.

Статус религиозной организации отличается от статуса общественной некоммерческой организации только в нижеследующих компонентах. Религиозная организация:

а) имеет дополнительные налоговые льготы;

б) представляет религию в отношениях с государственными органами,  с армией, милицией, с государственными школами, вузами, тюрьмами, поскольку государство допускает туда священников лишь по просьбам граждан и на основании подтверждения религиозного статуса.

Данные положения исчерпывают собой все различия в статусе общественной и религиозной организации в отношении права человека на свободу совести и религии.

Вызвавший большую международную полемику вопрос о введении 15-летнего срока существования религиозной организации в России для ее государственного признания затрагивает исключительно только те права, о которых я только что сказал: налоговые льготы и представительство в специфических государственных организациях. Если сравнить эти положения с общепринятыми в мире документами о правах человека и религиозных свободах, то нетрудно убедиться, что данные положения не входят в содержание терминов “свобода совести” и “свобода религии” и никак не противоречат ни Европейской Конвенции по правам человека, ни итоговому документу Венской встречи 1989 года, ни иным международным правовым актам и полностью совпадают с рекомендацией Парламентской Ассамблеи Совета Европы о сектах.

Таким образом, российский закон предусмотрел объективный фильтр для религиозных новообразований, не дискриминирующий граждан по признаку отношения к религии, поскольку эти требования равны для всех без исключения. Во многом это стало ответом на Постановление Европарламента 1996 года о сектах в Европе. И нам представляется, что это максимум того, что можно сделать в законодательстве для профилактики религиозного экстремизма. 

Сейчас мы в Думе готовим другой закон - о защите общественной нравственности, который бы установил более четкие правовые рамки, дающие возможность отделить “зерна от плевел”, религии от патологических и криминальных явлений. Остальное - за исполнительной и судебной властью.

Несколько слов об аналогичных национальных законах других стран. Во многих европейских странах в конституциях или в законах прямо называются укорененные или признанные обществом религии и религиозные организации. Как институты, они имеют более развитые контакты с государством, что не влечет дискриминации верующих иных направлений. 

В США, как известно, обеспечивается абсолютное равенство   всех корпораций в их отношениях с федеральной властью. Однако и там для признания религиозного статуса, без которого любая организация может быть признана коммерческой и задушена налогами, требуется заполнение особой анкеты по форме № 1023, где верующие должны описать  свое  вероучение,  культ, дать полные сведения о священнослужителях и т.п. Мне представляется, что российское законодательство в этой сфере находится где-то на стыке американского и европейского законодательства.   

Таким образом,  Россия не вводит никаких запретительных мер, но обязывает объединения граждан заявить о своем вероучении и культовой практике на протяжении последних 15 лет, если они претендуют на освобождение от налогов и на право заниматься воспитанием военнослужащих.  К примеру, как для получения лицензии на частную медицинскую практику требуется свидетельство об образовании и сведения о предшествующей медицинской деятельности, в чем никто не усматривает нарушения прав человека, так и право на лечение человеческих душ в масштабах всего общества должно быть надежно обосновано.

И здесь я подхожу ко второму аспекту данной проблемы: информационному. Граждане имеют право на получение всесторонней и объективной информации, в том числе и в религиозной сфере, и государство обязано это право обеспечить. Тем более, что далеко не все так называемые секты считают нужным регистрироваться в качестве религиозных организаций: многие, если не большинство из них, предпочитают сегодня действовать в привязке к общественным организациям, благотворительным фондам, медицинским учреждениям, а иногда и   просто в частном порядке. 

Например, так называемая церковь сайентологии имеет в    России только три зарегистрированных организации, а на самом деле их встречаешь в Москве на каждом шагу, идут тысячи писем от граждан с требованиями принять санкции против этой организации.  “Церковь        объединения” Муна имеет 10 зарегистрированных общин, а на практике число их адептов в России не менее 30 тысяч человек. Сатанисты и вовсе не регистрируются, но достаточно активно действуют. 

Налицо искусная мимикрия сект, которым есть что скрывать от государства и общества и которые поэтому предпочитают маскировать свои подлинные цели и практику псевдоблаготворительной или медицинской деятельностью. Это обстоятельство, разумеется, усложняет решение проблемы полного информирования граждан.

Но российский закон сделал шаг и в этом направлении: государство обеспечивает проведение светской религиоведческой экспертизы, результатом которой должно быть компетентное заключение о наличии признаков религиозности в деятельности корпораций граждан. Экспертиза требует широкой информационной базы, и это дает основания для ознакомления общества с объективными данными по тем или иным малоизвестным или неизвестным религиозным объединениям. 

По официальным данным, на январь 1998 года в России зарегистрировано 16 тысяч религиозных организаций. Из них три крупнейших конфессии:

-8 тысяч 600 приходов Русской Православной Церкви - это свыше половины от общего числа религиозных организаций;

-около 3 тысяч мусульманских общин;

-около 3 тысяч зарегистрированных и 1 тысяч незарестрированных протестантских общин, из которых крупнейшими являются евангельские христиане баптисты, пятидесятники,  адвентисты седьмого дня.

Римокатолики имеют две епархии и свыше 200 приходов, недавно к двум епископам добавились два викария.

У буддистов 160 общин, у иудеев - 90.

Из новых сект наибольший рост отмечен у “Свидетелей Иеговы” -205 общин и  “Общества сознания Кришны” - 120 общин.

Пользуясь случаем, хотел бы от имени нашей делегации внести предложение: о создании под эгидой ЕМАП международного общественного экспертного совета, который бы, привлекая лучших специалистов из стран-участниц, занялся разработкой рекомендаций для принятия норм, позволяющих объективно зафиксировать тонкую грань, отделяющую религию от нерелигии и законопослушную религию от  религии, не считающего с законом. Если бы вы согласились с таким предложением, то мы общими усилиями, возможно, внесли бы существенный вклад в решение проблемы “тоталитарных сект” в рамках международного сообщества.

И, в заключение хотел бы сказать следующее. Обсуждая эту деликатную тему, мы обязаны соблюдать в высшей мере такт  и  внимательность  по отношению ко всем религиозным течениям и вероучениям.  Ибо проблемы веры, проблемы совести - это очень тонкие  проблемы, приватные, носящие личностный характер, и здесь грубое вмешательство общественности и государства недопустимо. 

Наше обсуждение этих важных вопросов и наша деятельность в последующем должны преследовать  главную  цель - не навредить.

Духовная агрессия и противодействие ей со стороны русской православной церкви 


Характеризуя специфику современного мира, в качестве одной из главных проблем необходимо выделить нарастание агрессии – тенденции, формирующей не только новое политическое, но и социальное поле. Агрессия выражается в появлении новых общественных групп, нацеленных на взятие власти и, зачастую, объединенных ультраправой идеологией. Агрессия проявляется в усилении секуляризации и распространении сект. Накапливаясь, она ждет создания “критической массы”, чтобы одним мощным взрывом снести всю существующую систему ценностей, политический режим, общественное устройство.

Этот процесс характерен для всего восточно-европейского пространства: стоит вспомнить только этнические чистки в Югославии, активность бывших “эсэсовцев” в Прибалтике. В России за годы реформ в ситуации усиления социального неравенства и отсутствия нормальной социальной политики (включая образовательную, национальную и культурную) выросло целое “поколение свободы” - поколение людей, ориентированных на обогащение и, одновременно, лишенных такой возможности, не получивших даже ныне так критикуемого формального патриотического воспитания. Это - поколение маргиналов, поколение озлобленных людей без будущего.


Отсутствие объединяющей идеологии, а, тем более, идеологии надэтнической (что обусловлено многонациональным составом многих восточноевропейских государств) выдвинуло возможность создания модели гражданского согласия на основе православных духовных ценностей. Однако, Православие до сих пор эту возможность практически не использовало, несмотря на наличие таких положительных примеров, как деятельность Межпарламентской Ассамблеи Православия или Всемирного русского собора. Что же мешает Православию стать одной из духовно-нравственных и идейных основ нового общественно-политического устройства Восточной Европы?


Одной из особенностей современного мира является процесс секуляризации, который, прежде всего, выражается в вытеснении религиозных контекстов из общественно-политической жизни. Секуляризация проявляет себя в выходе за рамки культурно-религиозных парадигм и концентрации массового сознания на безрелигиозных или философско-религиозных моделях. И, прежде всего, это связано с развитием буржуазной “культуры потребления”.


Грубый, вульгарный материализм современного потребителя не приемлет сложных духовно-нравственных систем, он требует либо утилитаризма (и находит его в ультрареформаторских формах), либо эрзац-морали  “мыльных опер”   и   другой продукции    массовой       культуры. 

Канон, культ, обряд, ритуал и традиция кажутся такому “потребителю” недостаточно динамичными, недостаточно прагматичными, чересчур вычурными. Он готов потреблять только  такую мораль и духовность, которая может быть положена между булочек в МакДональдсе.

Буржуазная секуляризация – это бездуховность. Вспомним верный гайдаровский образ Мальчиша-Плохиша: он предает не ради другой идеи, не приемля идеалы Кибальчиша, нет, он предает ради бочки варенья – простых материальных благ. Буржуазная секуляризация не может предложить ничего, кроме материального достатка, ставшего главной ценностью.

Печально, но необходимо признать: столкнувшись с вызовом буржуазной секуляризации, современное Православие сдает позиции. Чаще всего мы слышим от его иерархов объяснение своих неудач  многолетним периодом государственного атеизма, господствовавшего в большинстве стран восточнохристианских народов. Однако СССР и соцлагеря не существует уже более 10 лет, а процесс секуляризации только начинает набирать силу.

Значит ли это, что идея материального достатка побеждает идею духовного совершенствования и спасения ради жизни вечной? Определенную роль в формировании такой тенденции играют антиклерикальные настроения, основанные на неприятии обществом участия священнослужителей в политической жизни. Однако зачастую она является следствием активного навязывания новой “универсальной” ценностной модели при практическом бездействии или малой эффективности предпринимаемых мер со стороны государства и Церкви.

“Кесарю – кесарево” – то есть осознание двух совершенно разных природ государственной и церковной власти характерно для Православия в наибольшей степени, чем для западной христианской ветви. В то же время именно в таком четком разделении обязанностей мирских и духовных скрыт огромный потенциал развития и процветания восточноевропейских государств. Это не привьется в США, практически вытеснено из объединенной Европы, но это свойственно “византийской” модели государственного устройства. В условиях секулярного, быстро меняющегося мира только свободная духовная Традиция способна противостоять натиску наличного бытия.


В современном мире православные поместные церкви все чаще становятся заложниками политических интриг межгосударственного уровня. Политическая форма воздействия “мягкого давления” – одна из форм демонстрации независимости или диктата с позиции силы. Как правило, местные князьки – проводники такой политики - зависимы от потребительского рынка соседней страны и от поставок газа на 100%, но желание самим себе казаться значительнее толкает их на мелочную месть. А Православие демонстрирует, что не может всей своей соборной силой противостоять таким нападкам, лишь апеллируя к порядочности оппонентов. Но хуже всего, что свое полное безразличие в этом вопросе демонстрируют первые лица государств, чьи интересы стремится выражать православная церковь.


В настоящее время ситуация такова, что кризис государственности может быть разрешен, найдя опору в социальном институте церкви, вызывающей наряду с армией наибольшее доверие среди населения восточноевропейских стран. А началом для такого действительно важного политического поворота мог бы стать расширенный саммит руководителей государств и православных иерархов.


После открытия “железного занавеса” православный мир столкнулся с новой проблемой: активным прозелитизмом со стороны полумаргинальных новообразованных сект и западного христианства. И если вторые являются проводниками политики западного превосходства, то секты, фактически, действуют как агрессивная сила, “духовная саранча”, разрушающая культурный слой нашего общества.


В качестве одной из тенденций современного мира можно отметить, что наиболее агрессивны секты именно там, где традиционно распространено Православие. Во многом – это следствие толерантности восточноевропейских   народов,  не   отвергающих новое, чуждых ксенофобии.  Но   также    это следствие очень мягкого законодательства в области свободы совести и давления мирового сообщества, прежде всего США. В самой Америке секты находятся под жесточайшим контролем спецслужб. На многих телеканалах идет активное религиозное просвещение населения. А наиболее одиозные личности, вроде Рона Хаббарда, просто высылаются из страны.

Зачастую волны духовной агрессии прикрываются идеями экуменизма. Православие идет на встречу межхристианскому диалогу, но последний, как волк в овечьей шкуре, оборачивается прозелитизмом. Очевидно, что в ближайшее время реальный межцерковный диалог будет значительно затруднен, и, как следствие, потенциал Православия во внешнеполитической сфере останется не использованным в полной мере.

Определенную проблему создает слабость государств Православной Ойкумены, за последние 10 лет значительно потерявших авторитет в глазах мировой общественности. Сейчас на Русскую Православную Церковь смотрят как на ведущую христианскую конфессию, но где-то на задворках Европы. А ведь во времена СССР (казалось бы, атеистической страны) Православную церковь за рубежом воспринимали как церковь сильного государства. Поэтому так важно объединение усилий и светских, и религиозных структур, связанных с Православием, чтобы обезопасить наши страны от нарастающих глобальных угроз.

Москва, февраль 2002 г.

Православие и духовно-нравственные аспекты борьбы с преступностью

Наша страна находится в состоянии глубокого духовного кризиса. То, что отвергалось народом на протяжении столетий, интенсивно насаждается как якобы порождение всемирной цивилизации.  При   активном участии оторванных от народа средств массовой информации опошляется и выкорчевывается то, что всегда было свойственно душе народов России: коллективизм, бескорыстность, открытость, умение постоять не только за себя, но и за товарища, “ближнего”, доверившегося, просящего защиты.

Самым страшным последствием разрушения российской духовности является рост преступности. Многие аналитики считают, что криминалитет подчинил себе даже ряд государственных структур. И все  чаще учителя, проводя анонимные опросы в школе, получают от своих воспитанников дикие ответы: хочу быть бандитом, рэкетиром, проституткой, спекулянтом и т.д. Романтика воровской малины или “героические будни” бандитской мафии чуть ли не ежедневно предстают перед лишенными какой-либо духовной опоры молодыми людьми со страниц бульварных изданий, на теле- и кино экране.

Преступность - это всегда порождение бездуховности. В истории   России   были   периоды, когда крушение традиционных основ духовности приводило к беспрецедентному росту преступности. Историки называли такие времена смутными, писатели - подлыми (Н.Некрасов), окаянными (И.Бунин) и т.д. 

В смутные времена начала XVII  века нам пытались навязать западную духовность. “Подлые времена” пореформенной России второй половины XIX века привели народ к трем великим революциям в начале ХХ века. Наконец, “окаянные дни” гражданской войны, когда и белые и красные убивали умных, добрых, совестливых, но стоящих на другой идеологической позиции, когда красными был расстрелян поэт Н.Гумилев, а белые убили другого яркого поэта Г.Фейгина, когда одни сооружали пулеметные гнезда на колокольнях соборов, а другие их разрушали. Многим интеллигентам казалось, что Россия утратила свою духовность, но с нэпом, буднями созидания она ее восстановила и закрепила в годы Великой Отечественной войны.

Было такое время, когда духовность отождествлялась с идейностью. Сейчас мы живем в обществе идеологического плюрализма. Но духовность наша должна быть общей, ведь мы граждане одной великой России.

Фундаментальными основами нашей духовности являются высокая нравственность, коллективизм, верность долгу, бескорыстие, взаимопомощь, трудолюбие, сострадание, уважение к закону, к традициям, доверие государству, многокрасочность и гуманизм российской культуры. На Руси всегда с любовью относились к воинам-защитникам ее внешнего и внутреннего спокойствия. Служение государству считалось и считается почетным долгом.

Вспомним, как еще совсем недавно образ милиционера, работника правоохранительных органов был одним их самых ярких и любимых в нашей литературе и искусстве: Анискин, Гуров, Шарапов, “Знатоки”, знаменитый дядя Степа как бы учили добру, верности Родине, любви к человеку. Сейчас о милиции говорят и показывают много. Но идеал, воспринимаемый как образец  для подражания, отсутствует. А ведь для этого не нужно возвращаться к социалистическому реализму: Шерлок Холмс, Мегре, герои Агаты Кристи - идеальные герои. Потому они так пришлись по душе и нашему народу. 

Я прекрасно понимаю, как нелегка служба в правоохранительных органах теперь. Потери, которые несут работники правоохранительных органов, сравнимы лишь с боевыми потерями. Не устроен быт, не хватает технических средств. Но духовные качества для защитника Родины важнее любых материальных ценностей. И потому хотелось бы, чтобы бюджетные средства (а это столько, сколько выделено на науку, образование, культуру, здравоохранение, спорт, вместе взятые), использовались и в интересах укрепления этих качеств, то есть в воспитательных целях.

Работник МВД постоянно имеет дело с людьми и чаще всего с теми, кто нуждается в позитивном воспитательном воздействии. А для этого собственная духовность, нравственный облик такого работника должны быть достаточно высокими. Тогда осуществится и то, чем всегда была сильна наша милиция, - связь с народом, поддержка со стороны рядовых граждан акций, осуществляемых правоохранительными органами. Как бы ни сильна была наша милиция, ей без такой поддержки не справиться с преступностью. И Европейская Межпарламентская Ассамблея Православия, обсуждая проблему духовности, всегда ориентирует общественность на совместные действия с органами защиты правопорядка. 

В свою очередь и Государственная Дума должна усилить свою активность в законодательном обеспечении деятельности органов МВД. Принят ряд важных законов, регулирующих эту деятельность, но осталось и немало законодательных лакун, которые мы можем преодолеть только при общей поддержке. Хотелось бы, чтобы правоохранительные органы, в том числе и на местах, активнее сотрудничали с депутатами в выработке новых законопроектов, обобщающих уже накопленный опыт исполнения принятых законов.

Следует крепить МВД связи с Русской Православной Церковью и другими  традиционными религиозными конфессиями. Религиозная нравственность при всей ее ограниченности, а иногда и односторонности лучше чем безнравственность преступников. А в такой древней стране как Россия религиозная нравственность к тому же глубоко укоренилась в духовность и культуру всего народа.

Важно подчеркнуть, что в православных кругах уже сложилось представление об угрозах, которые несет человечеству  нарастающий духовный кризис. Святейший Патриарх Алексий II в своем выступлении при открытии Епархиального собрания г. Москвы 23 декабря 1998 года подчеркнул, что в наши дни силы беззакония и разрушения становятся особенно агрессивными и массированными. “Сегодня это не спорадические проявления греха, не отдельные эпизоды злых, порочных разрушительных действий, а ускоренное строительство общемировой системы зла, - говорил Патриарх. -  Население целенаправленно организуется в сатанинских принципах лжи, подлога, обмана, поклонения внешней грубой силе. Внедряются как начала “нормальной” жизни жадность, эгоизм, амбиции, разврат, наркомания, любовь к удовольствиям и развлечениям любой ценой.... Кровавым культом насилия, жестокости, предательства, разврата пропитывается вся наша жизнь. Понятия долга, чести, стыда, совести, целомудрия  в поругании и уничижении. Размывается православное  сознание и мирочуствие, умаляется сила веры и благочестия... Кратко сказать, идет непримиримая ожесточенная борьба между Царством божьим и царством дьявола...” Мы, продолжал Алексий II: “... обязаны мужественно противостоять лжи и пороку, призваны никогда не соучаствовать в беззакониях...”. 

Отход от духовных основ христианской цивилизации, а также тесно связанных с нею других мировых религий - одна из главных причин обострения социально-политической и эколого-экономической ситуации во всем мире.  Именно такую угрозу для человеческой жизни предвидели великие пророки христианства.

Борьба с преступностью - сложная, часто опасная, но крайне необходимая обществу деятельность. Ее успех в значительной степени зависит от статуса, общественного признания и уважения к фигуре милиционера - центральной фигуре, которая решающим образом воздействует на состояние правоохранительной деятельности в целом.

Положительных сдвигов не удастся достичь, если в обществе не будет поддержан, я бы даже сказал, поставлен на пьедестал учитель, врач, милиционер -  люди, от которых зависит нравственное (и физическое) здоровье населения.

Вспомним знаменитый фильм “Рожденная революцией”. Каким высоконравственным, сильным. неподкупным показан главный герой - милиционер Кондратьев. Кстати, условия, в которых он действует в начале фильма, типологически очень напоминают нынешнее время. Кругом беспризорники, безработные, разруха, что является питательной средой, постоянно порождающей преступность. А шикарные обеды нэпманов слишком напоминают безвкусные кутежи современных “новых нерусских”. И Кондратьев в этих условиях материально обеспечен не лучше, чем сотрудники МВД сегодня. Но насколько высоки были его нравственные критерии, с каким презрением относился он к неправедному богатству и с какой ненавистью к предателям из милицейской среды, польстившимся на взятки и подношения. Вот на каких нравственных примерах следует воспитывать молодежь!

Православие учит людей тому же: нравственной чистоте, бескорыстию, самоотверженному выполнению своего долга. Хотелось бы, чтобы православные традиции одухотворяли сотрудников правоохранительных органов, поднимали их нелегкий труд на уровень подвижнического служения людям, народу, Родине.
Раздел VIII. Человек и его место в православной духовности

Человек в христианской цивилизации: духовный потенциал развития
  

Поставленная сегодня для обсуждения тема мне кажется гораздо более проблематичной, чем это представляется на первый взгляд. Что есть христианская цивилизация? Существует ли такой феномен и если да, то какова степень влияния общих цивилизационных критериев, особенностей на характер и развитие отдельных входящих в ее состав народов и человеческой личности? 

Сам термин “цивилизация” ко многому обязывает. Несомненно, что, будучи онтологической категорией культурно-исторического бытия, он впитывает как губка суть архетипических особенностей и менталитета, , присущих создавшим ее народам. Соотнесение себя с определенной цивилизацией — предельный уровень социокультурной самоидентификации человека. 

Что же выступает связующим звеном, что цементирует совместное бытие народов, относящихся к одной цивилизации? Разные языки, разные климатические условия, специфика быта, общественного и государственного устройства, конфессиональная разобщенность,   казалось бы, должны разделить, разрушить это единство. Но в том то и дело, что цивилизации строятся на более высоком уровне общности - на общности ценностей, которые определяют структуру как общественного устройства, так и типа человеческой личности.  Распад единого ценностного восприятия неминуемо ведет к гибели цивилизации, крепость его всегда оборачивается фактором консолидации, позволяет выжить в трудную годину - вспомним хотя бы Балканы, долгое время в борьбе сохранившие свою сопричастность с христианской традицией.

Являясь ключевой аксиологической характеристикой цивилизации, именно ценности и несут в себе потенциал развития человека. А разрушение ценностей - потенциал его упадка и гибели. Поэтому сегодня необходимо говорить о том, как современный человек, оснащенный чудесной техникой и получивший невероятные возможности, относится к Традиции, в какой мере еще жива для  него  духовная  культура,  ибо    это и есть то, что нужно сохранить во чтобы то ни стало. Способность мыслить - еще не единственный критерий, делающий человека настоящим человеком. Человека с большой буквы отличает готовность к самопожертвованию ради идеалов и высших ценностей.

Человек в христианской цивилизации - не мыслящий придаток производственных циклов,  не  потребитель  гамбургеров  и “мыльных опер”, это человек ищущий, человек, болеющий за общее дело.  Об этом,     к сожалению, все чаще забывают в Западной Европе, используя научно-технические достижения, чтобы стандартизировать человека, подчинить его алгоритму, заданному власть имущими. Теперь еще и клонировать. Поэтому не приходится удивляться духовному кризису, который переживает Запад - многое, свершаемое там, противоречит принципам христианской цивилизации, превращая ее в рефлексорный, техногенный мир, у которого нет будущего.

Нам необходимо ставить проблему гораздо шире - не только как использовать потенциал развития человека,  но и как найти лекарство от социальных недугов, применить терапию язв бездуховности. Это не просто поиск средств выживания нашей цивилизации, это вопрос: останется ли человек человеком?

Спросим, прежде всего, и себя, и окружающих: а есть ли потенциал в христианстве как таковом? Ведь это и православные, и католики, и протестанты. Эти конфессии представляют разное мировоззрение, по-разному видят перспективы дальнейшего развития общества. Но этот потенциал не экуменического свойства.

Ведь даже если взять только Европу, забыв о католической Латинской Америке и протестантских США, то все равно остается сомнение: а можно ли говорить о наличии духовного единства ее народов? 

Несомненно, что какие-то объединительные силы, какой-то потенциал сотрудничества между этими народами есть: создан Евросоюз, единая валюта, введен единый паспортный режим, стали прозрачными границы, объединились вооруженные силы, возникли межгосударственные корпорации. Но является ли это только следствием освоения потенциала христианских идей? Или это как раз проявления постхристианского мира и свидетельство отказа от Традиции?

Современная Европа больна. Ее разъедает пришедший  из Америки вирус релятивизма. Релятивизм – это не просто лозунг об относительности ценностей, это симптом слабости христианских традиций в западном обществе. Происходит размывание идентичности, потеря четкости представлений о социальной норме – чего стоит только заявление о правах граждан для эмбрионов. 

Но опасность падения в релятивизм в том, что это падение бесконечно, это падение в бездну. И возникают теории о равенстве прав на разврат и праведность, на распутство и воздержанность. Если мы не хотим, чтобы наше общество превратилось в конгломерат клонов и человеческих роботов,  нужно отказаться от антихристианской по духу теории политкорректности. 

Толерантность, а не политкорректность – это как раз очень важное достижение христианского мира. Но только толерантность между культурами, между народами, между традиционными конфессиями. Доктринального диалога в канонической сфере между ними быть не может, но терпимость друг к другу, по крайней мере, не даст им устраивать крестовые походы. И, кстати, более толерантно в этом отношении Православие, не осуществляющее скрытой экспансии на неканонические территории.

Но потенциал толерантности в христианской традиции не использован до конца: вспомним о том, как еще в период становления христианство не отказалось от наследия иудаизма. Ветхий завет ведь мог и не стать для них священной книгой. Но первые христиане, еще не разделенные по конфессиям, как раз очень хорошо понимали необходимость бережного отношения к духовному опыту предшествующих поколений.

Потенциал христианства может быть разным. Отрицательный потенциал – тоже потенциал. Глядя на удивительные результаты роста некоторых государств, серьезно задумываешься о тормозящих наше развитие факторах, которые как раз обусловлены цивилизационно. Прежде всего, как мне кажется, это чрезмерный индивидуализм, либеральная идеология и недостаточное экологическое мышление, которые вместе отнюдь не защищают наши общие устои.

Из этого видно, что предложенная нам тема - широка и необъятна. Где границы христианской цивилизации? Во всяком случае, Европа, Америка, Австралия, значительная часть Азии и Африки принадлежат к ней. Поэтому предпочтительнее говорить  сегодня о великих составляющих единой христианской  ойкумены: православной, католической и протестантской цивилизациях.

Как считают некоторые теоретики,  мир сейчас находится на пороге вступления в постхристианскую эру. Но это не должно умалить значения христианства и его традиций. Речь идет только о том, что под влиянием глобализации стираются грани между народами, исповедующими разные религии. Но это не значит, что  торжествует идея прозелитизма. Нет, отдельные религии должны сохраниться и упрочить свои позиции. Ведь современное общество, и это признано всем мировым сообществом, плюралистично. Каждая востребованная людьми конфессия должна найти в нем свое место.  Это относится и к Православию. Его традициям следуют  по меньшей мере 300  млн. человек на всех континентах. Как бы ни говорили экуменисты, Православие не должно растворяться в реинтегрированном христианстве. Пусть под христианскими знаменами выступают  и католики, и православные, и протестанты. У каждого есть что сказать людям. И каждый найдет в любой стране внимательную и чуткую аудиторию.

В России конфессиональная свобода гарантирована законом, в частности, Федеральным законом "О свободе совести и о религиозных объединениях". Принятие этого закона стало  возможным в условиях плюрализации российского общества, преодоления сковывавших его остатков тоталитаризма.

Сейчас идет процесс формирования гражданского общества, становления его институтов. Не знаю как в ваших странах, но в нашей стране многие ученые относят религиозные организации к числу структур гражданского общества, а сами религии - к его духовности. 

И действительно, в еще недавно атеистическом обществе свыше 80% опрошенных считают себя сторонниками той или иной конфессии, причем каждые 3 человека из 4, заявивших о своей принадлежности к ним, причисляют себя к Православию. Это означает, что в России живут и трудятся более 100 млн. православных - третья часть всего мирового православного сообщества, представленного нашей Ассамблеей. Для них величайшей трагедией была бы любая попытка поставить под вопрос существование религии.  Сейчас Православие стало самой влиятельной духовной силой в России. 

Убежден, что нарождающейся в Восточной Европе системе гражданского общества не обойтись без участия Церкви и традиционных религиозных институтов, общественных организаций и благотворительных фондов, взошедших на путь общественного служения. Само рождение гражданского  общества стало возможным лишь благодаря христианству с его постулатом о свободе воли человека, то есть о его самоопределении по отношению к Богу. Церковь призвана освободить человека  от греха, а гражданское общество - обеспечить условия для его свободного развития в интересах всех.

Отметим лишь крупными мазками, что дало христианство развитию человечества. Возрождение превратило Европу в центр мировой культуры. Реформация открыла перспективы для активного развития производительных сил. В последние два столетия именно христианская Европа и Северная Америка инициировали и осуществили научно-технический прогресс: прорыв в космос, овладение энергией ядра, достижения в кибернетике, генетике, в развитии коммуникационных сетей. Все это стало достоянием мира.

В чем же специфика воздействия христианства на человека? Оно подавляет в нем  агрессивные, эгоистические, то есть низменные, природные инстинкты и выдвигает на первый план чувство взаимной приязни, соборности, человеческой солидарности. Это относится не только к воцерквленным людям, но и ко всем  гражданам, в том числе инославным и атеистам. Такое чувство побуждало и побуждает великую созидательную энергию народа, раскрывающую его внутренний потенциал.

Чем славились исторические деяния в дохристианскую эпоху? Насилием, разрушением, агрессией. Ведь только неповторимое изобразительное искусство Древней Греции и частично Рима, унаследовавшего греческую культуру, донесло до нас имена большинства его создателей. А о достижениях других стран мы порой судим по завоевательным походам, сильным правителям, обширности присоединенных территорий и т.д.  Страшно, если начало XXI века будет связано в истории только с деяниями победителя талибов  Дж.Буша, поставившего человечество  на грань третьей мировой войны. Поэтому наш долг перед следующими поколениями передать им не факел  кровавой войны, а трепетный огонь поминальной свечи, согревавшей души наших близких и далеких предков.

Каков же духовный потенциал христианства, что оно может дать человеку для его саморазвития?

Очень важно отметить, что в эпоху глобализации христианство нивелирует риски этого процесса, дифференцированно вовлекая в него народы планеты. Во-вторых, именно христианство способно сохранить идентичность каждого народа, его культуры на фоне физического слияния финансовых, административно-политических структур. В-третьих, христианство сдерживает разрушительное последствие научно-технического прогресса, снижает вероятность техногенных катастроф, препятствует сползанию человечества к новой мировой войне. В-четвертых, христианство, все его конфессии являются фактором межрелигиозной и межэтнической, а в ряде случаев и социальной гармонии. И, наконец, в-пятых, без решающего вклада христианства невозможно создание и развитие полноценного гражданского общества, которого пока нигде, кроме христианских стран, фактически нет.

Следует заметить, что общество запрограммировано на свободное и инициативное развитие. И пока не станет таковым, оно не успокоится. И христианство призвано стать катализатором этих процессов.

Человечество  и сейчас задумывается о своем будущем. Оно связывает его с христианством. Но как будет развиваться оно, каковы его перспективы, проблемы? Убежден, что христианские ценности - вечные ценности человечества. Но канонический консерватизм, который является защитным экраном этой религии, не противоречит ее социальному динамизму. Именно он лежит в основе социального служения церкви, обеспечивает ее постоянную востребованность в обществе, а значит и безграничные перспективы развития.

Наших людей очень беспокоит пришествие из-за рубежа антиправославных тоталитарных сект и еретических учений. Все они ведут адресную пропаганду, направленную на завоевание душ религиозно необразованных граждан. Мы ждем помощи от государства в борьбе с этой, как удачно выразился раввин Коган, "духовной сивухой".

На сказочно красивой земле Латвии, в ее прекрасной столице хотелось бы  подчеркнуть, что нам дороги и близки все, кто отстаивает свои вековые традиции, а следовательно и духовную свободу. Символ Риги - памятник Свободе, которую десятки поколений латышей отстаивали в борьбе с иностранными поработителями. 

Латвия - страна, как и Россия, многоконфессиональная и многонациональная. Сохранять единство такой страны нелегко. Но, как в России Православие, так и в Латвии христианская вера помогает гражданам идентифицироваться со всем обществом, другими народами.

Три ветви христианства: католицизм, протестантизм и Православие, - как три былинных богатыря стоят  на страже интересов наших народов. И хотя наши общества секуляризованы, но религия была и остается в России и Латвии самым высокочтимым общественным институтом. Нас не должно смущать, что мы разные.  Ведь и  Бог  создал  людей так, чтобы они не были похожи один на другого, но имели в душе единую для всех частицу божественного огня соборности и общечеловеческой солидарности.

Разнообразие наших верований усиливает влияние христианской цивилизации на мировое развитие, на осуществление человеком  земной миссии. Он стал демиургом не только своего бытия, но и многих природных процессов. И главная основа его возрастающей мощи - духовность, которая превращает животное состояние в подлинно человеческое. Любая духовность, в том числе и светская - неотделима от религиозных традиций. Хорошо известно, что  даже атеисты искренне воспринимали многие постулаты христианства, формировались как личности под воздействием религиозного воспитания.  Причем опыт показывает, что подлинно человечным человек становится под влиянием любой традиционной религиозной доктрины. М.Вебер объявил протестантизм "этикой капитализма", но разве о наживе или конкуренции думал великий М.Лютер - один из самых светлых умов человечества? Или кому неизвестна история Ватикана. В ней были разные страницы. Но ведь именно Ватикан сохранил лучшие образцы европейской культуры.
И в Православии было немало противоречивого. Но это ни в коей мере не затеняет свет его идей. Истинно христианским милосердием проникнут важный документ, принятый в августе 2000 года: Основы социальной концепции Русской Православной Церкви. Он определяет главные направления участия Русской Православной Церкви в гуманизации современного общества, в обеспечении насущных прав и потребностей человека.

Сейчас много говорят об оптимальном типе личности, которая должна взять на себе основную тяжесть  ответственности за будущее социума. Но мне думается, что обществу нужен не новый, а аутентичный человек, то есть такой, каким он был задуман при рождении рода человеческого. И гражданское общество - лучшая колыбель для взращивания такого человека. Он должен быть не только разумным и цивилизованным, но и соборным, одухотворенным высокой идеей и солидарным со всеми, кто стремится постичь добро и сделать его достоянием каждого.  Это цель христианского воспитания. Она особенно близка Православию, для которого духовное единство людей, или их "всеединство в духе", есть высшее выражение соборности, не ограничивающей свободу воли, а поднимающей ее на уровень постижения смыла индивидуальной жизни и принятой сердцем необходимости справедливого устройства общественного бытия.

Христианское воспитание - единственно возможное средство возвращения человеку его первородной аутентичности. Можно даже и не быть праведником, но любить ближнего своего, как самого себя. А такой любви учит христианство, чуждое ненависти даже к врагам. 

То, что произошло после кровавых событий на Манхэттене, -лучшее свидетельство сохранения в душах людей тепла и взаимной приязни. Америка, казалось бы, расколотая социальными,  политическими, расовыми противоречиями, в один миг стала единой нацией. Да и весь мир, несмотря на критическое отношение к глобальной политике США, проявил искреннее чувство солидарности с жертвами страшной трагедии, разыгравшейся в самом богатом городе на земле. 

Мы все люди. И у нас так много общего, что отдельные различия могут считаться несущественными по сравнению с тем, что объединяет особи в единую человеческую семью. Да, человек меняется и физически, и духовно. В диком состоянии он был полузверем. С началом цивилизации стал, по выражению Аристотеля, общественным животным. Христианство раскрыло подлинную суть человечности. И долгое время тип христианина был высшим типом человеческой индивидуальности. Сейчас, когда  говорят о вступлении в постхристианскую  эру, объединяется все лучшее в человеке, созданное разными эпохами и религиями. Но христианская основа, или христианская душа, по-прежнему будет главным стержнем его земного существования.

Разработанный нашим комитетом законопроект "О защите общественной нравственности" устанавливает нормы, защищающие права человека и гражданина на основе исторически сложившихся в Российской Федерации моральных христианских  ценностей и традиций, провозглашает приоритеты в сфере воспитания и обучения граждан на основе требований общественной морали. На защиту прав потребителей продукции теле- и радио вещания, ограничение оборота продукции, услуг и зрелищных мероприятий  сексуального характера направлены  внесенные Комитетом по культуре и туризму законопроекты "О государственной защите нравственности и здоровья граждан и об усилении контроля за оборотом  продукции  сексуального характера"; "О рекламе"; о внесении изменений и дополнений  в Федеральные законы: "О средствах массовой информации", в "Уголовный кодекс" и т.д.

Конечно, сказанное не значит, что только христианину доступна высшая духовность. Такую духовность формируют ислам, буддизм, иудаизм и другие великие религии. Но христианское восприятие человека более гибкое, лишенное свойственного некоторым религиям перекоса в сторону духовности или материального благополучия. Христианство объединило сотни народов и все исторические  эпохи их существования. И Новый, и Ветхий завет - основа христианства. А это значит, что оно одно из самых древнейших религий в мире.  И за тысячелетия своего существования оно научилось понимать человека, звать его к будущему, улучшать его жизнь в настоящем.

 Православие же еще и сблизило христианство с восточными верованиями, став своеобразным мостом между европейской и азиатской цивилизациями. Православная духовность вобрала в себя все лучшее, что создано в духовной сфере всеми народами. Быть православным - это значит быть патриотом, бескорыстно служить обществу, ценить дружбу с другими народами, оставаться в любых ситуациях законопослушным, трудолюбивым, крепить семейные отношения, во всем руководствоваться высокими моральными принципами. 

Может ли духовный потенциал определяться только принципом материальной пользы и равнодушием к потребности души в чистом и вечном? Идеология неограниченного потребления, которая нашла благоприятную почву в преуспевающей части общества, может породить только грубый эгоизм и окончательно разрушить коренные основы взаимопонимания между людьми. Нельзя уравновесить абстрактными либеральными ценностями интересы "золотого миллиарда" и отчаянное сопротивление обнищанию, потере самоидентификации множества людей,  отброшенных на обочину мировой цивилизации. Заставлять людей бороться за выживание в мире, страдающем  от избыточного потребления, - это значит снова вернуться к дохристианскому состоянию войны всех против всех, разрушающей и соборность,  и подлинную  человечность.  

У нищих и голодных свобода не является приоритетной. Существует жесткая зависимость от нужды. Человек, прежде всего, должен быть экономически свободным. Тогда  духовная свобода будет полноценной.

Ответить на духовные потребности современного общества, не обмануть его надежд и ожиданий, поддержать и оплодотворить его творческий потенциал, укрепить и возродить нравственные начала жизни, содействовать спасению каждой души человеческой — вот важнейшие исторические задачи, стоящие перед нами в деле строительства гражданского общества. И они должны решаться вместе с Церковью. 

Это сложная задача, ибо наш мир уже столкнулся с разрушающим гражданское общество проявлением системного кризиса в экономике, политике, экологии и культуре. Его жестоким продуктом стали миллионы обездоленных, лишенных крова и земли, страдающих и искалеченных международными и национальными конфликтами людей, утративших не только свободу воли, но и саму свободу. 

Вступив в новое тысячелетие и занимаясь планированием наших действий, мы задумаемся о том, чего следует ожидать в скором и отдаленном будущем. Нам предстоит оценить тот багаж, который мы переносим в новый век, обозначить его императивы. Именно в нынешнее благодатное время на рубеже эпох нам нельзя почивать на лаврах благодушия и всеобщей эйфории радужных надежд. Наша реальность такова, что зло сегодня ведет тотальное наступление на все гуманистические достижения человечества, на традиционные основы его жизнедеятельности и аккумулирующие эти основы общественные институты.

Человеческая цивилизация по праву может гордиться своими громадными техническими приобретениями. Мы, несомненно, достигли небывалых успехов на пути овладения научно-практическими знаниями и технологиями. Настоящий переворот произвели изобретения в информационной области. Мир стал прозрачнее и меньше. На земле практически не осталось неизведанных уголков природы, а между странами и людьми рушатся некогда непреодолимые преграды времени и расстояния. Все больше проявляется в экономической, социальной и политической жизни  влияние   транснациональных корпораций, поднимающихся над узкоклановым и национальным эгоизмом. Но стали ли ближе между собою люди в результате всех этих процессов? Становятся ли отношения между ними чище, откровеннее и теплее? Остается ли в их стремительной и суетной жизни место для любви и сострадания друг к другу? Где скрыты ресурсы для преодоления экономических и экологических проблем?

Только пробуждение светлой совести в душе человеческой и восстановление незыблемых нравственных ориентиров христианства может остановить происходящую ныне эскалацию вседозволенности и цинизма, грубого эгоизма и бездушия. Общественное сознание нездорово, а людские души ожесточены развратом и насилием, вторгающимися в каждый дом с телевизионных экранов. Новое тысячелетие, на порог которого мы вступили, начинается слишком безрадостно. Кровавые призраки прошлого не желают расставаться с нами.

Под угрозой сегодня оказалось само существование человеческой культуры. Уверен, что все здравомыслящие люди не смогут находиться в стороне от возрождения культурного и духовного наследия нашего общества. Многолетнее насильственное отчуждение христианства от культуры должно быть окончательно преодолено. Наша задача – ясно представить и осознать, что без этого невозможно подлинное возрождение нравственного облика и духовного богатства человеческой личности. И без восстановления коренных основ культуры, без опоры на многовековые традиции, рожденные христианством, невозможно достичь подлинного становления гражданского общества.

Огладываясь назад, мы можем сказать о прошедшем ХХ столетии, что это был век страдающего духа, когда на передний план вышли идеологические системы, принижавшие уникальный духовный мир человека. В результате  общество вступило в XXI век деморализованным и религиозно разобщенным.

Но как ни остра проблема сохранения не только духовного, но и физического облика человека (неясны, например,  перспективы клонирования, что может только вызвать тревогу), христианский тип личности выстоял. Человек научился противостоять злой силе природы и своим эгоистическим страстям, он четко осознал что такое добро и зло.  

Порог нового тысячелетия — благоприятное время для того, чтобы постараться избавиться и освободиться от инерции тяготящего нас прошлого, от духа злобы, вражды и ненависти, разделившего людей. И у Церкви, и у государства есть немало совместных задач в сфере воспитания, как общенационального, так и вселенского значения. Подступить к их решению можно только сообща. А для этого прежде всего нужен конструктивный и плодотворный диалог. Нужно отбросить политические амбиции и взаимные обиды, снобизм и несправедливое чувство  превосходства одного над другим, а руководствоваться непредвзятостью, благожелательностью и открытостью, ибо вопрос очень серьезен – вопрос о будущем человека и его общества. 

Как часто говорит Патриарх Московский и всея Руси Алексий II, свобода совести не должна превращаться в свободу от совести, вести к пренебрежению духовными традициями, складывавшимися на протяжении тысячелетий. Надо всегда помнить, что народ — вовсе не отдельное поколение, руководствующееся принципом "на мой век хватит". У каждого народа, у каждой цивилизации, у каждой религии есть собственное лицо, уникальный душевный склад, неповторимый характер. В разных народах раскрываются разные способности, особенный образ мысли и мировосприятия. Нужно не подражать, но творчески усваивать все лучшее, что есть у других. 

Главное, что нам удалось достичь – это доверие друг к другу, выработать общие цели, осознать необходимость регулярных встреч. И огромную позитивную роль в этом играет международный Фонд единства православных народов.  И он, и ЕМАП в целом строят  основы полноценного гражданского общества в наших странах, мыслимого лишь как соработничество свободных и обеспеченных людей.

Уже несколько лет на конференциях, проводимых под эгидой Межпарламентской Ассамблеи Православия, затрагиваются актуальные темы и рассматривались самые острые проблемы существования человечества. Мы представляем миру иное, альтернативное мнение и иные предложения, чем вырабатываемые на глобалистских форумах, где доминируют только избранные сверхразвитые страны.

И отрадно, что предложение Ассамблеи, прошедшей в 1999 году в Салониках по учреждению в наших странах парламентско-правительственных комиссий, занимающихся, совместно с Церковью, проблемами духовно-нравственного воспитания,  уже осуществляется в Белорусии, Греции,  Молдове и на Кипре.

Теперь наступило время для создания координирующего центра в структуре МАП, который бы занимался сбором и анализом информации и предложений по вопросам христианского воспитания и ее последующим обнародованием.   

  Наш путь непрост. Но если мы будем четко представлять наши цели и задачи, донесем их до общества, то, уверен, нам удастся привлечь на свою сторону тысячи здравомыслящих людей, пока в одиночку пытающихся решать проблемы преодоления кризиса бездуховности. Мы должны не прятаться от общества, а сообща идти к нему, вскрывая заскорузлые социальные язвы и предлагая средства для их исцеления. 

Служение человеку – высшая цель ЕМАП

Глубоко  символично, что  седьмая   ежегодная  сессия ЕМАП проводится  за пределами Европы, на  Святой Земле, чтобы  таким образом  отметить  2000-летие  Рождества  Христова.

Наша Ассамблея - сообщество парламентариев духовно близких народов. И потому вселенское празднование 2000-летия христианства - краеугольного камня  духовности стран, представленных в ЕМАП, -поистине исторические событие в жизни нашей международной организации.

ЕМАП пережила в прошлом году серьезное испытание, когда  НАТОвская агрессия против братской Югославии заставила дрогнуть руководителей ряда стран, посланцы которых участвовали в создании Ассамблеи. Но мы  остались верными тем принципам, которые более семи лет тому назад были провозглашены в Халкидики у подножья священной для всех православных горы Афон. Об этом свидетельствует и многообразие стран, представленных на  сегодняшней Конференции ЕМАП.

Мы обсуждаем тему о близости Иисуса  людям, о том,  что они еще могут сделать во имя любви к христианским идеям. Мы светская организация. Поэтому оставим богословам спор о том, был ли Иисус человеком или он только Бог.

Для нас важно то, что, как свидетельствует Евангелие,   все 33 года своей земной жизни он провел среди людей, испил всю горечь их трудного и далекого не всегда праведного бытия. Это первый аспект обсуждения темы.

Сегодня речь пойдет о православном толковании идеи антропоцентризма.  Христианская, в том числе и православная традиция, как известно исходит из признания нераздельности и в то же время неслиянности двух начал  в человеке - духовной и природной. 

Это особенно важно в наши дни, когда все человечество уже практически без какой-либо маскировки буквально подталкивается к бездне вселенской термоядерной катастрофы. Готовящийся выход США из системы международных соглашений о ПРО может привести к такому стремительному рывку в гонке вооружений, что все достигнутое в области ограничения этой гонки будет разрушено буквально в одночасье. И не исключено,  что объектами такого разрушения могут стать  в первую очередь страны нашего региона или примыкающих к нему территорий. Отсюда необходимость более тесного сплочения православных народов, всегда выступающих за мирное сотрудничество между людьми.

В своем сообщении  я не буду воспроизводить оценки, которые давали и дают деяниям Христа его многочисленные последователи и почитатели. Отмечу только, что сам Иисус считал главной своей сущностью вселенскую любовь. И перед угрозой вселенской  катастрофы именно такое чувство может спасти человечество, дать ему духовные силы для борьбы против злобы разрушения, становящейся все более ощутимой в различных точках Земного шара.

Мы говорим о Сыне Человеческом, а  основатель Иерусалимского патриархата апостол Иаков называл Спасителя Человеком. Спор о человеческой природе Иисуса вели ранние христианские мыслители Орегон, Арий и другие, пока Никейский вселенский собор не принял в качестве догмата формулу Константина Великого о совмещении в личности Христа божественного и человеческого. Признание Спасителя личностью, наделенной божественными качествами - одна из основополагающих черт  Православия,    отличающая его  от  западного    христианства, делающего, по словам российского патриарха Сергия, акцент на  юридически-правовых, а не моральных аспектах в облике Сына Человеческого.

А, как известно, христианство (особенно в первые века  своей истории)  привлекало  народные        массы, прежде всего высокой нравственностью личности Христа, простотой его происхождения, полной лишений и тягот жизнью. Именно таким он был близок и понятен. Высокие абстракции тринитарной теории, учение о двух природах в одной ипостаси - все это было неизвестно (да и непонятно) рабам, ремесленникам и крестьянам Римской империи, составлявших основную массу верующих. Но зато они понимали, что христианство - это опора и для сильных, и для слабых. Любой человек может найти в нем духовную поддержку и утешение, потому что оно не отвергает человеческую сущность, не поднимается над ней. 

Такое понимание и давало возможность “поднять” человека от его “тварного”, низшего состояния к вершинам духовности. "Сын Человеческий, - говорил Иисус, -  не для того пришел, чтобы Ему служили, но чтобы послужить и отдать душу Свою для искупления многих” (Мф. 20: 28).

 Целостность, своеобразный “панморализм” (то есть оценка всех и всяческих событий, действий и процессов, как в жизни отдельного человека, так и целых народов и государств, с точки зрения, прежде всего, их моральной, нравственной составляющей) - еще одна очень характерная черта Православия. Повторим в этой связи мысль Ф.М. Достоевского о том, что, если придется выбирать  между  “истиной”  и “Христом”, причем “Христос” для него синоним высшей моральности, то он предпочтет скорее остаться с Христом, чем с истиной. Да и Евангелие говорит, что: “Нет истины, где нет любви”.

Истина должна быть соединена с совестью, справедливостью и тогда она превращается в “правду”, категорию, отражающую  соединение  познания   и общественной практики.  

И потому основной метод познания в православной философской традиции можно было бы назвать неотделимой от духовности “интеллектуальной интуицией”. Он охватывает предмет в его целостности, дает его не как сумму свойств, а как часть общей картины мира. 

Весь мир развивается под влиянием гуманистических идей христианства, особенно раннего, к  которому ближе всего Православие.  И хотя разные политические и социальные силы по-разному  интерпретируют эти идеи, мир в целом идет тем путем, который открылся ему благодаря христианству.

С тех пор миллионы людей прошли свой путь на Голгофу. И сейчас время требует искупительного подвига от многих, в том числе и участвующих  в данной конференции. Конечно, я не призываю всех идти на смерть. Но отдать свои силы, разум, опыт нашему Движению, преследующему цель сохранения тысячелетнего единства православных народов, - это святой долг перед ними, будущим православной культуры и духовности.

В богословии принято отличать культуру, обращенную к душам людей, от духовности, рожденной божественным промыслом. Но, как мы видим из свидетельств апостолов, Иисус во время своей земной жизни  был человеком во всем и жил  в реальной культурной среде, преобразовать которую стремился с помощью высшей духовности.

Сейчас, к сожалению, многие в мире забывают о возможности такого преобразования. Задача нашей Ассамблеи стать светочем, помогающим людям формировать у себя лучшие духовные качества. Мы на ряде наших конференциях подробно обсуждали проблемы, связанные с возрастанием  общекультурной роли Православия, способного стать и становящегося  преградой  на пути распространения  в мире глобальной сатанинской антикультуры. 

Теперь  мы должны претворить  в жизнь выработанные идеи и, в частности, создать при ЕМАП систему гуманитарных научных и культурно-просветительных учреждений типа Института православного мира, Музея Православия, Информационно-аналитического центра международных проблем Православия и т.д. Следует также  усилить наше влияние  на деятельность правительственных структур и международных организаций. Сделать это, конечно, крайне нелегко. Но  такая деятельность станет нашим жизненным подвигом, свидетельством того, что мы не на словах, а на деле преклоняемся перед высокими духовными идеалами человечности, которым служит наше движение. 

Второй аспект освещения темы - следование Христовым заветам, воплотившим опыт и устремления миллионов людей. Остановлюсь главным образом на тех, которые определяют пути оздоровления современной международной обстановки.

Еще 10 лет тому назад в мире существовала относительная стабильность. Противостояние двух сверхдержав не могло привести к вооруженному конфликту между ними из-за примерного паритета  их военной мощи. Остальные страны были готовы к действиям лишь регионального масштаба.

Теперь появились по меньшей мере еще десяток стран, способных в недалеком будущем  оказывать самостоятельное, в том числе и разрушительное воздействие на систему международных отношений.  Pax americana так же нереален, как и   Pax sowietika  в недавнем  прошлом. Но США, забывая об исторических уроках, стремятся укрепить и расширить свою глобальную империю. Мы знаем, что стало с империей, погубившей Иисуса, - она была сокрушена именно народами, которых завоевывали и подавляли. Об этом не следует  сегодня забывать американцам.  В связи с этим важно учитывать, что Иисус как выразитель протеста обездоленных наметил пути преобразования имперских отношений в сотрудничество и духовное единство народов. Он  сказал: “вы знаете, что князья народов господствуют над ними, и вельможи властвуют ими; Но между вами да не будет так: а кто хочет между вами быть большим, да будет вам слугою; И кто хочет между вами быть первым, да будет вам рабом” (Мф. 20: 25- 27).
В Нагорной проповеди говорится, что самая высокая награда ожидает миротворцев - они будут  наречены сынами Божьими. Красной нитью через проповедь проходит призыв к отказу от насилия, мстительности, высокомерия, жестокости, алчности, к утверждению справедливости, доверия и взаимной любви между людьми. 

Мир без насилия, без разделения на противоборствующие стороны, без подчинения менее удачливых более удачливым, пронизанный высокой духовностью, основанной на общем стремлении к справедливости и благоденствию - таковы контуры миропорядка, очерченные ранним христианством. Как говорил святой апостол Павел в “Послании к галатам”: “Нет уже Иудея, ни язычника; нет раба, ни свободного; ...” (3: 28), т.е. все должны пользоваться равными правами, выступать против гегемонии сильных и изворотливых. Или в своем   “Послании к римлянам” он призывал: “Умоляю вас, братья, остерегайтесь производящих разделения и соблазны...” (16: 17). И наша Ассамблея должна активнее бороться за превращение планеты в единый бесполюсный мир свободного обитания всех землян. 

Прообразом такого мира может стать содружество православных и духовно близких им народов, основы которого закладываются нашей Ассамблеей. И очень важно сохранить  и упрочить наше православное духовное единство перед лицом глобальных угроз, нарастающих в различных сферах жизни всего человечества. В этой связи считал бы необходимым придать более четкие организационные рамки различным структурам ЕМАП и, в частности, подумать об издании общего печатного органа, о создании представительств ЕМАП в отдельных странах и международных организациях, сотрудничающих с нами, об усилении взаимной финансовой поддержки, может быть, даже о создании Банка международной православной взаимопомощи на базе казначейства Секретариата ЕМАП.

И, наконец, третий аспект: развитие всемирного движения, созданного во имя светлых идей христианства. Это движение многообразно, но едино в своей духовности, а потому не плюралистично, а соборно. Соборным был и остается Православный мир. Соборность в переводе на современный политический язык - единство и солидарность. Но давайте спросим у себя: солидарны ли мы при решении острейших международных проблем? Вспомните, как был разделен православный Кипр. И многие православные страны не оказали киприотам возможной помощи.

И даже после создания ЕМАП солидарность православных народов уступает по своему мировому воздействию солидарности многих других духовных общностей (католиков, мусульман, иудеев и т.д.). Не буду повторять сказанное о нашей реакции на события в Югославии. Отмечу только, что даже далекий Китай выступил с требованием вывода иностранных войск из Югославии и передачи Косово и Метохии под юрисдикцию законно избранных югославских властей. Наша позиция более мягкая, уступчивая и, к сожалению, далеко не единодушная.

Мы поддержали Грецию, выступившую против претензий Турции на некоторые  греческие острова, но мало что сделали для прекращения экономической и идеологической блокады Белоруссии. Армения, которая всегда была объектом турецких притязаний, также нуждается в нашей защите.

Сейчас некоторые государства с православным населением ищут защиту у НАТО. Не будем осуждать их за это. Вспомним слова Сына Человеческого: “Ибо, кто не против вас, тот за вас” (от Марка 9: 40). Наша соборность основана не на интересе, а на общей вере в справедливость, в отличие от западного индивидуализма, доводящего служение частному  интересу до абсурда. Поэтому необходимо выражение солидарности со всеми, чтобы они не чувствовали себя одинокими перед лицом возможной экспансии их исторических соперников. Ведь Польша, Литва, Чехия опасаются традиционных германских притязаний на их земли, Румыния и Словакия обеспокоены возможной в будущем венгерской экспансией.  Болгария и Грузия не забыли еще о веках османского владычества. В Центрально-Азиатском регионе нарастает опасность экспансии псевдоисламских фанатиков. Ближний Восток по-прежнему остается узлом острейших региональных противоречий, обострение которых способно вызвать далеко идущие глобальные последствия.

Своей солидарностью со всеми, кто нуждается в нашей поддержке, мы обеспечим сохранение стабильности во взрывоопасных точках планеты и тем самым приблизим достижение мира и взаимного доверия между всеми народами.

Если бы все люди жили согласно учению, выраженному в “Нагорной проповеди”, то их повседневное существование было бы намного полней, а душевное здоровье намного крепче, чем сейчас, когда они пытаются поступать по-иному.

Две тысячи  лет      христианство ищет свою дорогу в светлое будущее. В бушующем море человеческого порока, агрессивной злобы и разрушения оно отстояло свое право звать человечество  к справедливости и добру. 

Сегодня впервые за семь лет наше Движение православных парламентариев вышло за пределы Европы. Годы, прошедшие с момента учреждения Ассамблеи, свидетельствуют о развитии нашей организации, повышении ее авторитета не только в Европе, но и далеко за ее пределами. 

Начинали мы нашу работу в странах, история которых неразрывно связана с православием: в Греции, Болгарии и России. Политические, финансовые и организационные вопросы деятельности Ассамблеи прорабатывались исполнительным органом - Секретариатом ЕМАП - на Кипре и в Белоруссии. В 1998 году в Польше мы сделали в прямом смысле первый шаг навстречу другой Европе - Западной.

География влияния Ассамблеи расширяется как на Запад, так и на Восток. Помимо постоянных членов ЕМАП, а их на сегодня 21 - это парламентские делегации Албании, Армении, Белоруссии, болгарии, Греции, Грузии, Казахстана, Кипра, Латвии, Литвы, Молдавии, Польши, России, румынии, Украины, Финляндии, Словакии,  Чехии, Югославии, Финляндии и Эстонии, - в активную работу включаются парламентарии  Ливана, Сирии и Австралии.

Таким образом, все больший круг политических деятелей мирового сообщества прислушивается к голосу православных стран, принимая участие в восстановлении и возрождении их духовной культуры. 

Мы также убедились в заинтересованности в нашей работе структур Европейского Союза, в частности Европейской комиссии, проявляющей большое внимание к деятельности Ассамблеи. представитель Европейской комиссии господин Макс Лойкс, не раз принимавший участие в наших мероприятиях, подчеркивал, что Западная Европа гораздо больше внимания стала уделять религиозным проблемам, от решения которых зависит не только ход интеграционных процессов, но и перспективы существования единой европейской цивилизации. Секретариат Ассамблеи  наладил тесные контакты с различными структурами Комиссии, которые занимаются информированием, обменом идеями, финансированием различных культурно-просветительных программ. В некоторых из них мы уже участвуем, в других -  будем наращивать свое присутствие.

Все это способствует развитию межпарламентских и межцерковных диалогов, роль которых высока в процессе единения Европы. Идеи миротворчества и установление дружеских связей   - это главная составляющая в строительстве новой Европы.

Более того,  возможности ЕМАП уже используются самими участниками в решении международных и внутринациональных проблем.  За прошедшие годы ассамблея   и ее Секретариат приняли ряд заявлений и обращений, в том числе и по ситуации, сложившейся на оккупированной территории Кипра,  вокруг войны в Югославии, о положении беженцев в Грузии и другие.

Одна из наших задач - на законодательном уровне разрешить проблемы, с которыми столкнулось человечество в конце двадцатого века. Возможно, во многих докладах наших коллег будут затронуты вопросы, обращенные Ассамблеей к парламентариям и вызывающие сегодня,  на рубеже веков,  наибольшую озабоченность православной общественности. Наша обязанность в новом тысячелетии защитить и сохранить экологию планеты, обеспечить действительную религиозную свободу в Европе,  решить проблему беженцев и вынужденных переселенцев.

Многие наши идеи переходят в национальное законодательство, приобретая правовую форму. Достаточно привести пример разработки в России Закона “о свободе совести и о религиозных объединениях”, в чем нам помогали коллеги из парламентов Белоруссии, Грузии, Армении. Сегодня уже существует вполне успешное законодательное взаимодействие между участниками ЕМАП, в том числе между Грецией и Молдовой в отношении применения законодательного ограничения прозелитизма.

Предложение господина Николаса Кацароса о создании комиссии из участников ЕМАП и экспертов-юристов для выработки типовых законодательных основ регулирования вопросов свободы совести для государств православной традиции уже нашло отражение в деятельности ученого Совета по религиозным сектам, который на предыдущей 6-й конференции ЕМАП представил нам итоговый документ по данному вопросу.

В прошлом году нам удалось реализовать пока первый проект Межпарламентской Ассамблеи в рамках взаимодействия с представителями исполнительной власти наших стран: организовать встречу министров образования стран - участниц ЕМАП по вопросу преподавания религии в школах. Таким образом, можно говорить о наметившемся процессе реализации политики ЕМАП не только в правовых актах национальных законодательных органов власти, но и через поддержку деятельности Православной Ассамблеи представителями исполнительной власти.

Для того, чтобы наши наработки использовались не только участниками ЕМАП, у нас налажен постоянный информационный обмен и появилась возможность широко знакомить все заинтересованные лица и организации с рекомендациями наших конференций и деятельностью ЕМАП. Я говорю о страничке ЕМАП в ИНТЕРНЕТЕ. искренне хочу поблагодарить господина Костаса Мигдалиса, благодаря которому у нас появился такой незаменимый способ общения как электронный. Сегодня каждый из нас, да и  любой гражданин может почерпнуть всю необходимую информацию о структуре, деятельности и планах Межпарламентской Ассамблеи Православия на сайте “три дабл вэ, точка, емап, точка, орг”. 

Мы недавно ознакомились с этими материалами. Наш вывод -  сделано все профессионально, страница оформлена без излишней вычурности, как и подобает имиджу нашей ассамблеи. Есть  на ней место и для переписки со всеми заинтересованными лицами. Думается, здесь стоило бы  отразить статистику обращений граждан к нашей страничке: кто нами заинтересовался, по каким вопросам, какие есть полезные для нашей деятельности предложения.

На сегодня мы имеем высококачественно изданный бюллетень ЕМАП, хотя, на мой взгляд, одного этого издания явно недостаточно. Необходимо всем использовать возможности у себя в странах для мобилизации журналистского корпуса для освещения нашей работы. За прошедший год в средствах массовой информации наших стран появилось значительно больше публикаций, телепрограмм и выступлений в эфире, касающихся деятельности Ассамблеи. Однако, еще остаются неиспользованными некоторые преимущества общего информационного пространства.

Два года назад 5-й Конференцией были намечены основные мероприятия ЕМАП по подготовке к 2000-летию Рождества Христова. Во исполнение резолюции этой Конференции Секретариатом была образована Комиссия по подготовке и проведению празднования 2000-летия Рождества Христова во главе с Генеральным Секретарем Стилианосом Папатемелисом. 

Во многих странах, в том числе и в России, были созданы Комитеты по подготовке к 2000-летию Рождества Христова, которые, как правило, возглавляют авторитетные государственные деятели. Европейская Межпарламентская Ассамблея Православия начала реализовывать свою программу празднования этой великой даты уже с января 2000 года, участвуя в национальных и международных мероприятиях в Израиле на Святой земле и  ватикане.  Руководством Ассамблеи был проведен ряд встреч на уровне спикеров наших парламентов, посвященных юбилейным торжествам. 

От имени Комиссии по подготовке и проведению празднования 2000-летия Рождества Христова Генеральный секретарь ЕМАП господин Стилианос Папатемелис обратился к итальянскому парламенту с предложением встретиться и обсудить возможности проведения совместных мероприятий, которые, несмотря на существующие догматические особенности, будут способствовать появлению новой формы взаимодействия христианских конфессий в европе и во всем мире.

Наряду с внешними изменениями, происходят и перемены внутри нашего движения: сформировались исполнительные органы Ассамблеи, активно работают шесть постоянных комиссий: по финансам, по Регламенту,  по правам человека, по социальной активности, по православному образованию и по культуре. За последнее время комиссиям удалось подготовить серьезные документы, которые были утверждены на последних конференциях ассамблеи:  это основы бюджетной политики ЕМАП и Регламент. Таким образом, можно сказать, что у нас по сути сформирована правовая и финансовая основы деятельности ЕМАП.

Я думаю, что все эти факты говорят о том, что уже сложилась единая, прочная организация со своей структурой и идеологией. 

Масштаб Ассамблеи, расширение ее влияния на международной арене ставит перед нами новые сложные, более объемные задачи как общественно-политического, так и организационно-практического плана.

К ним я бы отнес следующие:

- повышение качества нашей работы. Этому будет способствовать утвержденный регламент нашей   внутренней жизни и создание финансовых и организационных структур;

-усиление работы по разъяснению целей и задач нашего движения;

- укрепление контактов с другими традиционными религиями как  в России, так и в европе;

- укрепление связей с парламентскими, правительственными и влиятельными неправительственными общественными организациями, структурами европейского союза;

- содействие миротворческой миссии нашего движения;

- активное отстаивание интересов православия на континенте.

Эта работа обеспечит завершение процесса поиска общих интересов и подходов к развертыванию практической работы ЕМАП в качестве полноправной неправительственной организации со своим бюджетом, штаб-квартирой, банковскими реквизитами, известной самостоятельностью и независимостью от настроений в парламенте и соответствующим авторитетом на европейской арене. 

Самое главное теперь - действовать вдумчиво, основательно, не принимать скоропалительных решений, поскольку сегодня мы закладываем фундамент для тех, кто займет наши места завтра. Сохранить преемственность нашей политики - задача нового руководства движения, которое нам предстоит избрать в ближайшие дни.

Православный гуманизм и его антиподы
Идее христоцентричности, о которой мы говорили на конференции Фонда единства православных народов (февраль 2002 г.), противостоит широко распространенная  в различных религиозных  и светских кругах идея антропоцентричности, зародившаяся еще во времена античности. 

Этой идеи придерживались даже некоторые представители патристики, схоластики и философии нового времени. Суть ее в признании человека центром и высшей целью мироздания, что стимулирует развитие эгоистических, индивидуалистических устремлений.

 Отношение Православия к человеку основано на принципах гуманизма, признающего ценность человека как  личности, инкорпорированной посредством своей   духовности  во  всю  систему       общественного бытия. 

И наша международная организация, призванная сплотить православных парламентариев на основе такой духовности, отвергает попытки  прозападного противопоставления ей стихийно развивающейся человеческой индивидуальности.

Гуманистические идеи зародились в далекой древности, но они всячески подавлялись и искажались господствующими силами. Даже в Древней Греции и Древнем Риме большинство населения (рабы, беднота, простые жители покоренных стран) лишалось права на какое-либо признание их общественно значимой личности. Только переход к христианству позволил людям  ощутить себя полноценными личностями, ядром  которых являются души или совесть, неразрывно соединенные с общей духовностью. 

Человек  был провозглашен созданным по образу и подобию божьему, венцом творения, наделенным свободой воли, и возвышающимся  над тварным миром. В то же время, будучи связанным общей
 соборностью, человек не мог  противопоставлять себя общине, своей профессиональной группе (корпорации), сословию, обществу в целом.  Утверждение индивидом своей личности осуществлялось в единении с коллективом ("Один за всех и все за одного", - как писал о своих героях А.Дюма). Даже самые обеспеченные и просвещенные люди в духовном плане оставались "рабами божьими", то есть зависимыми от высших ценностей мироздания. Религиозные каноны, регулировавшие жизнь христианина, не подлежали ни производному изменению, ни самостоятельному толкованию. 

На такой основе и возникла возрожденческая доктрина гуманизма, соединившая высшие проявления человечности с христианской духовностью. Главным антиподом этой доктрины стали попытки сохранить "сумерки Средневековья", навязать людям антигуманное мракобесие, насаждавшееся противниками духовного роста общества.

Но  человек в процессе своего восхождения к высотам духовности стремился не к послушанию, а к преображению в соответствии с идеями человеколюбия и взаимной связанности людей. Исходя из этого, уже в новое время  на первый план выдвигается самосознание, наделяющее человека духовно осознанной свободой личности. 

Способность к самосознанию - отличительная черта православной ментальности, формируемой духом вольности(имеется в виду культивируемая  православием  свобода  воли,  а     не индивида, как на Западе) и соборного единства. Такой человек по-настоящему свободен, но его свобода не противоречит свободе других и вместе с ними образует  свободное общество, вне которого православный человек не может ощущать себя не только счастливым, но и удовлетворенным. "На миру и смерть красна", - гласит одна из популярных русских пословиц.

Христианство учит нас тому, что земная жизнь человека есть время подвига. И миллионы россиян сознательно предпочитали смерть жизни без свободы. Поэтому так близко пришлась их сердцу крылатая фраза Пассионарии-Долорес Ибаррури, возглавившей антифашистскую борьбу  испанского народа: "Лучше умереть стоя, чем жить на коленях". С христианской точки зрения духовная жизнь есть подвиг, путь постоянного стремления к добру и совершенству. А в борьбе у каждого человека вырабатываются нравственные устои и создается его нравственный облик.

Смерть же - это закономерный итог жизни любого человека. Но можно повеситься, совершив предательство, как Иуда, а можно, подобно Иисусу, погибнуть в муках, спасая человечество. Православный гуманизм учит человека до конца оставаться человеком, ощущать нравственную ответственность за свои поступки, которые он совершает в сознательном состоянии и будучи свободен при их совершении, а также  ответственность за настоящее и будущее человечества. Этот нравственный закон закладывает в саму природу человека через воспитание предшествующими поколениями. 

Согласно доктрине М.Вебера человек атомизируется, предпочитает жить своей индивидуальной жизнью, слушаясь советов и наставлений своего "личного демона". Это якобы и есть истинная  свобода. Но как писал А.Камю, человек, свободный внешне, не находит смысла жизни, ибо созданный  им  мир  абсурден.  Свобода        в таком мире не приносит человеку счастья. Он "приговорен к свободе", становится ее рабом
. Но подлинная свобода человека - это внутреннее его состояние, свобода выбора, свобода нашей воли решать - поступать так или иначе, словом осознанная необходимость. И православие принимает именно такое понимание свободы.

Апофеозом торжества христианского гуманизма звучат слова слепого Фауста, умирающего не побежденным: "Лишь тот достоин счастья и свободы, кто каждый день готов идти за них на бой".  Как писал сам Гете, "… отдельная личность может быть только рада и счастлива, если она имеет мужество чувствовать себя частью целого"
. "Занимаясь самим собой, человек только в очень редких случаях, и отнюдь не с пользой для себя и для других, удовлетворяет свое стремление к счастью", - вторил ему Ф.Энгельс
.

Именно на такой основе формировались раннее христианство и тесно связанное с ним православие. До сих пор на Западе считают, что оно отвергает суверенность личности, признавая ее аутентичность только в качестве составной части всего общественного организма. Но соборный дух православия никогда не мешал раскрытию индивидуальных возможностей и способностей человека. Больше того, способствовал такому раскрытию.

Православие проповедывало равенство между людьми, обязанность помогать друг другу, заботиться о "сирых и убогих", стариках и детях. Причем забота эта должна идти от сердца, быть искренней, формировать чувство любви и у заботящегося, и у того, кому оказывается помощь.  Искренне любящий человек с радостью стремится навстречу доброму порыву ближнего. Православное милосердие - одна из ярких страниц истории христианского гуманизма. Когда православие отступало от его принципов, ставших сакральными, например, в борьбе со старообрядцами, оно несло значительные издержки,  теряло авторитет в народных массах. 

Западное христианство также основывалось на гуманистических принципах. Но превращение папского престола в орудие утверждения доминирования католицизма в большинстве европейских стран способствовало становлению католической элиты как второго привилегированного феодального сословия (наряду с аристократией). И, опираясь на свою гигантскую политическую и экономическую мощь, Ватикан предпочитал заботиться о судьбах целых государств и их правителей, а не о душах и обыденной жизни простых прихожан. 

Нищета, и прежде всего нищета духа превозносились католицизмом как идеал средневекового общества на Западе. Идеальным человеком античного полиса признавался гражданин, всесторонне развитый как в духовном, так и в физическом отношениях. "В здоровом теле - здоровый дух", - считалось в античные времена. Западное же средневековье возвело в идеал муки, страдания распятия, способствующие  очищению от греха.  Отсюда изощренные пытки и мучительные казни, которым церковные суды подвергали не только грешников, но и слегка оступившихся людей. Как это ни парадоксально, но греческим словом "атлет" обозначали средневекового подвижника, умерщвляющего плоть и лишающего подлинной человечности свой дух. 

Производительный труд считался проклятием, уделом черни. Благородным делом признавалась война, которая фактически шла непрерывно, сопровождаясь массовым истреблением людей, насилием, грабежами. Многие войны носили религиозный характер или оправдывались  религиозными целями (например, крестовые походы, буквально разорившие Европу).

В православном мире, особенно на Руси, ничего подобного не было, хотя жизнь простых людей оставалась мало обеспеченной в материальном отношении.  Но духовность простонародья достигала больших высот. Знание грамоты, любовь к чтению, даже эпистолярный жанр были достаточно широко распространены, о чем свидетельствуют коллекции  берестяных грамот, обнаруженных в Новгороде и других центрах Северо-Западной Руси, которые использовались для переписки на бытовые и хозяйственно-деловые темы. А сохранившиеся  общинные отношения помогали сообща решать и неотложные материальные проблемы.

Гуманизм православия был подлинно народным. Его идеи оздоровляюще воздействовали на всю социальную обстановку в стране. Причем, как правило, в народных движениях, направленных против власть имущих, принимали участие и священнослужители. 

Западная ветвь христианства развивалась по-иному. Для нее народ - безгласная паства, а цель религии - поддержать усилия государства, светских и церковных феодалов. Православные доктрины, обогащенные опытом  поколений и идеями выдающихся представителей общественной мысли, послужили основой для появления на Руси эгалитарных учений, встречавших поддержку у населения. И на Западе в рамках католицизма периодически возникали гуманистические направления. Одно из них - народная католическая церковь, действующая в Латинской Америке. Входя в юрисдикцию Ватикана, она в духовном плане ориентируется на раннее христианство, что сближает её с православием.

И ныне православный  гуманизм утверждает свои идеи, показывая их превосходство по сравнению с теми доктринами, которые   выступают в качестве его антиподов.

Прежде всего, речь идет о религиозных и псевдорелигиозных течениях, отвергающих христианский идеал человечности. А он в признании высшего предназначения человека.

Деструктивные тоталитарные секты и группы были и есть во всех религиях, но обычно религиозное большинство выдавливает таковых из своей среды или просто подавляет. И христианское, и мусульманское большинство подавляло деструктивные маргинальные группировки в своей среде, и о них помнят только богословы. 

Однако когда в XVIII веке Британия для подрыва Османской империи решила поддержать одну из таких сект, вооружить и привести к власти, отколов от Халифата юг Аравии, то произошла политизация религиозной группы. С помощью внешней по отношению к Исламу силы группа фанатиков приобрела мощь государства. В Форин-оффисе Британии ставилась тогда цель при вербовке агентов среди мусульман: "Толкование Корана должно соответствовать интересам Англии". Это крайнее проявление линейно-схематичного рационализма, противоположное гуманным основам православной духовности.

Выпущенный британцами из бутылки джин ваххабизма перестал подчиняться своему повелителю с туманного Альбиона только в ХХ веке. Но джин Талибана, раздутый спецслужбами США и союзного им Пакистана после ухода СССР из Афганистана вышел из-под контроля гораздо раньше. Чечня, которая должна была покончить с былым влиянием СССР на Кавказе, оказалась слишком мала для целого террористического интернационала, созданного спецслужбами Запада. 

И вот борцы с иноверцами повели “священную” войну уже не только против России, но и против своих создателей. В интервью Беназир Бхутто “АиФактам” впервые бывшая глава государства столь откровенно признается в том, кто и как создавал Талибан. Таким образом, вместо маргинальных группировок экстремистов, далеких  от знания реальных норм религиозной жизни, традиционному Исламу,  основанному, как и христианство, на гуманистических принципах,  противостоял враг, намеренно отвергавший эти принципы и пользовавшийся при этом поддержкой финансовой и военной мощи западного мира.

Теперь же ЦРУ само не может справиться со своим бывшим сотрудником Бен-Ладаном и призывает для ловли террориста-отщепенца на помощь НАТО, СНГ, Лигу арабских стран. Идут ковровые бомбардировки афганской территории. Жители, страдавшие от жестокости талибов, истребляются бомбами западной демократии. А за океаном звучат призывы “наказать” еще ряд неугодных режимов – причем, преимущественно это нефтедобывающие страны. Последнее выдает социального заказчика всей этой провокации, напоминающей поджог Рейхстага, только помасштабнее. 

 Может быть, беда мусульманских стран сегодня в том, что они разобщены и не имеют единого органа, способного выносить авторитетные для всего исламского мира богословские толкования Корана – фетвы. Отчасти это из-за того, что Запад несколько веков работал на ограничение Ислама и действительно ослабил силы настоящих мусульман до такого уровня, что они не в состоянии противостоять вмешательству США во внутренние дела мусульманского мира.

Сегодня российское руководство и православные организации должны как можно скорее понять, что им не нужно бояться Ислама как религии, а нужно, наоборот, оказывать ему необходимое политическое и правовое содействие  в создании единой богословской структуры с функциями суда для квалификации радикалистских явлений. Когда в СССР мусульмане были едины, то в минуту опасности, в 1941 г. Центральное духовное управление мусульман (центр в Уфе) объявило джихад немецко-фашистским захватчикам, и российские мусульмане вместе со своими братьями с другими убеждениями единым фронтом боролись за свободу и процветание своей общей Родины. Настала пора создать такой единый фронт и для борьбы с глобальными угрозами,   способными ввергнуть мир в еще большую катастрофу, чем гитлеровское нашествие.

Православие защищает свои духовные основы и от тех религиозных течений, в том числе и христианского толка, которые принижают человека, лишают его высокой духовности, национальных и региональных традиций.

Обывательская замкнутость, собственническая ограниченность, погоня за телесными удовольствиями, насаждаемые современной масскультурой, тоже противоположны духу православного гуманизма. И православные организации должны решительнее воздействовать на СМИ, учреждения культуры, учебные заведения, чтобы приостановить зловонный поток бездуховности, лишающей человека возможности воспринимать свет православных идей.

Рост преступности, экстремизм, агрессивность людей, переходящая в жестокость, попытки насаждения в стране фашистской и иной античеловечной  идеологии, ксенофобии, национальной и конфессиональной розни, наркомания, порнография и сексуальная вседозволенность - все эти болезненные явления также требуют противодействия со стороны православия.

Наличие массовой безработицы, детская беспризорность, социальная неустроенность миллионов людей, экономический упадок целых регионов и отраслей народного хозяйства являются особенно антигуманными, ослабляющими единство и стабильность всего общества, доводящим человека до полуживотного состояния.

Наконец, не все еще отрегулировано в отношениях между православием и государством. Былое противоборство осталось в прошлом. Подчиненность православия светским структурам не возродилась. Но подлинной симфонии в этих отношениях пока нет. Режут слух диссонансы, а то и явная какофония. Поэтому исключительно большие задачи стоят сегодня перед депутатским корпусом. Нужно расширять и укреплять законодательную базу государственно-церковных отношений, способствовать усилению гуманистической направленности политики государства и действий в социальной и духовной сферах  других религиозных конфессий.

Гуманизм православия проистекает из самой его сущности, из вековых традиций народов наших стран. Он позволяет людям понять сокровенное не только в своей религии, но и в других религиях, несущих гуманистические  идеи. Это важно для развертывания интеграционных процессов, объединяющих весь мир.

В свое время Филофей предсказал, что четвертому Риму, если Москва разделит участь двух первых вселенских объединителей христианства (Рима и Константинополя), покоренных иноверцами, не бывать. Мы чаще всего улавливали оптимистическое звучание этой формулы: дескать, Москва как центр мирового православия вечна. Но сейчас вряд ли она сможет справиться с этой  ролью. Третьего Рима фактически нет. Он пал под натиском бездуховности, алчности, воинствующего эгоизма раннего капитализма, насаждаемого в России.

Что же впереди? Четвертый Рим? Но псковский монах однозначно отрицательно ответил на этот вопрос. Следовательно, с закатом Москвы начнется закат православия, да и всего христианства в целом. Недаром на Западе так много говорят о грядущей постхристианской эре. Но её утверждение будет равнозначно концу европейской, да и евразийской цивилизации. 

Мир, таким образом, расчищается для утверждения Пакс Американа или еще более далекой от подлинной человечности культуры народов, не испытавших на себе преобразующего воздействия христианства.  И нам, православным парламентариям, нужно учитывать возможность и такой перспективы глобального развития.  Надо действовать, чтобы силы, претендующие  на доминирование в глобальном масштабе, но разрушающие традиционную духовность человечества, не восторжествовали. Если снова стерпим, проспим, то облик человека, утратившего свою духовность, станет лишь внешне напоминать идеал, созданный гуманистическими доктринами. А внутреннее его содержание станет античеловечным, как у зомби или робота.

Долг парламентариев - крепить единство всех людей, принимающих идеи православного гуманизма, во имя отражения поистине глобальных угроз, исходящих от его антиподов.

Православный гуманизм универсален, как и вся духовность наших народов. Но его универсальность не исключает того, что он принимает как истинно человеческое чувство стремление к своеобразию культур, обычаев, нравов.  Унификация, стандартизация, навязываемые конформизмом усредненного быта оторванных от своих традиций стран,  не только античеловечны, но противоестественны, так как для мироустройства характерно многообразие красок, обеспечивающее  вечный  круговорот природы. Поэтому сохранение и развитие православной культуры, объявленной Западом периферийной, - одно из условий гуманизации всех общественных отношений на земле.

В эпоху политеизма греки создали религию семейного очага. Она получила распространение и в языческой Руси. Сейчас мы мало задумываемся над тем, почему в каждом доме была своя Берегиня, а родовое единство сохраняла Роженица, которая была главным субъектом древнеславянского пантеона (вовсе не зевсоподобный Перун, объявленный главным богом лишь незадолго до принятия Русью христианства). А ведь в этом глубокий смысл: именно семья, родной дом - это тот мир, который создает наиболее благоприятные условия для роста и развития человека.

Становление христианства на Руси привело к тому, что защитницей ее была признана Богородица, ставшая главной заступницей уже не только за  семью или род, но и за всю русскую землю. А женское начало, как известно, наиболее гуманное, так как  не может женщина-мать переступить через страдания не только своих, но и чужих детей. И.А.Ильин очень точно сказал, что Православие взывает к свободному человеческому сердцу
. Отсюда, кстати говоря, и проистекает демократизм Православия в отличие, например, от строгой иерархичности католицизма.

Несомненно, антипод православного гуманизма - современный либерализм, отрывающий личность от общества и ставящий ее над ним. И хотя либерализм возник в христианской среде, но это суррогат, даже мутант христианских идеалов, отвергающих эгоистическое противопоставление личности всему общественному устройству.

Прикрываясь псевдогуманностью либерализма, многие    западные политики готовы даже  во имя своего понимания гуманизма переступить через гуманные устремления целых народов. Примеров такого восприятия гуманизма множество: Югославия, Ирак, Чечня, Палестина и т.д.

Но приемлемо только одно понимание гуманизма: он должен быть реальным, то есть действительно отражать интересы людей. Причем православный гуманизм исходит из того, что любой человек, богатый ли, бедный ли, может рассчитывать на защиту и помощь,    представляемые как обществом в целом, так и отдельными индивидами. 

Бесчувственность, холодный расчет, воинствующий эгоизм, насаждаемый либеральными доктринами, - также антипод православного гуманизма. Но есть и такая форма гуманизма   как     абстрактный гуманизм, свойственный некоторым конфессиям. Его представители упрекают православие в отсутствии действенной активности, в созерцательности и демонстрируемом стоицизме. Они считают свой гуманизм активным (невольно вспоминаешь "активную" работу инквизиции и "активность" конкистадоров в будущей Латинской Америке). Но в действительности активный гуманизм и есть реальный гуманизм православия, видящий в человеке не пассивный объект духовного воздействия, а субъект, по собственной воле выбирающий духовные ориентации и способы руководства ими. Православие формирует творческую личность, а не ограничивает творческий порыв шаблоном и догматизмом.

Православный мир обладает самодостаточной культурой, сам является самостоятельной цивилизацией отнюдь не регионального значения. Это не Запад и не азиатский Восток, хотя во многом он сродни и тому, и другому. Его исторические корни - в греческой культуре, которая на Западе, к сожалению,  была воспринята в упрощенном римском варианте. На Западе до сих пор не воспринимают и не понимают нас. Достаточно напомнить слова С.Хантингтона: "Антиподом активной римско-католической и протестантской культуры являются нагло-трусливые православные общества и ислам, которые угрожают Европе". А ведь без сокровищницы православной культуры не было бы богатства и многообразия современной  европейской  литературы,    общественной    мысли, музыки, науки. Да и Европа вряд ли бы существовала как самый яркий в культурном отношении регион планеты.

В целеполагании православие также гуманистично. У представителей других конфессий на первом месте - служение богу, а точнее - Церкви или религии. Православные  же   идут к Богу через служение человеку. Они преследуют гуманистические цели, не противоречащие христоцентризму, ибо сам Христос считал, что он и есть Человек. Выдвижение гуманных целей придает православному гуманизму действенный характер. Притом он осуждает утилитарный подход к служению высшим идеалам. Вскормленный западным христианством либерализм тоже активно-действенен. Но его действенность направлена на защиту интересов тех, кто разделяет либеральные идеи, а вовсе не всего человеческого сообщества.
И уж, конечно, православный гуманизм не может быть воинствующим, какой была западная ветвь христианства на протяжении многих веков. В то же время он не пассивен, хотя и жертвенен. Как никакая иная идеологическая доктрина, православный гуманизм формирует патриотическое чувство, а оно обеспечивает подлинную свободу выбора, стимулирует занятие людьми активной и даже подвижнической жизненной позиции.

Нравственный путь в III тысячелетие

Тема сегодняшней конференции звучит на первый взгляд академично и, кажется, больше подходящей для богословов, чем для политиков. Но это только на первый взгляд. 

Христоцентричность означает, что многогранный образ  Христа и его деяний является главным в оценке не только собственно личных проблем каждого человека, но и всего социального порядка, содержания и построения общественных институтов в странах, где традиционно исповедуется православие.

Великий русский писатель Федор Михайлович Достоевский вложил в уста своему герою многозначительное и весьма глубокое рассуждение: “Если бы так получилось, что пришлось бы выбирать между Христом и Истиной, то я предпочел бы остаться с Христом чем с Истиной”.  Одно из толкований этой мысли состоит в том, что Истина здесь олицетворяет мирское, рационально правильное в человеке, а Христос - есть проявление (как это и должно быть) духовности, высшего нравственного начала.  

В православии, которое явилось главным источником русского национального сознания и характера еще со времен митрополита Илариона, как мы видим, до второй половины ХIX века является очень характерным это противопоставление. Формально, юридически что-то может быть вполне правильно, но не соответствовать духу, нравственному чувству, - и потому в большинстве случаев будет отвергнуто духовно-озаренным человеком. Не зря существует и широко известна поговорка: “Как будем судить - по закону или по совести?”. И всегда предпочитали судить по совести, которая воспринималась как составная часть общей православной духовности.

В религиях Запада этот вопрос уже довольно давно снят. Там просто решили, что, если по закону, то, значит, и по совести. Такое глубинное мировоззренческое различие является одним из самых характерных для православного понимания всего жизнеустройства, всех социальных отношений. Стремление устроить все по совести, по “христовым заповедям”,  по высшей      справедливости издавна являлось могучим двигателем нравственного порыва народных масс. 

И этическая окрашенность становится сильнейшим средством и мерилом практически любых достижений человека в обществе, построенном по канонам православной культуры. Государственные, политические, социально-экономические установления (может быть, даже неявно) рассматриваются в православном обществе с точки зрения их соответствия нравственным заповедям, оцениваются “по совести”. 

Таким образом, как я понимаю, тема нашей конференции связана с раскрытием роли и значения православной нравственности в контексте политического и экономического развития современного мира.

У всех еще свежи воспоминания о недавнем праздновании 2000-летия Рождества Христова. 

Такое событие как  2000-летие христианства (независимо от того считать ли 2000 год  последним во II тысячелетии или первым в III тысячелетии) становится символическим. “Новый год, новый век, новое тысячелетие”, но что нового ждет всех нас? Новые виды наркотиков, новые, еще более плоские экраны телевизоров, с которых будут раздаваться все более плоские и пошлые шутки? Новые налоги? 

Достижения современной науки и техники показались бы полномасштабными чудесами людям 1000 года. Но как печально - иронически заметили в свое время известные сатирики: “Вот уже и радио изобрели, а счастья все нет”. И мы могли бы совершенно с той же интонацией повторить: “Вот уже Интернет изобрели, а счастья по-прежнему нет”.

Встреча 2000 г. представляет разительный контраст. В большинстве христианских стран царило веселье, праздник продолжался всю   ночь. 

Но многие, наверно, в гуще хлопот, просто упустили из виду: 2000 лет чего они так шумно празднуют.

Нравственные идеалы христианства повсеместно вытесняются примитивным потребительством. Современность вообще дает нам множество примеров того, что    материальное   благополучие стало главным в шкале ценностей нынешнего человечества.

К сожалению, как показала трагедия Югославии, воинствующее неприятие Западом нравственных  традиций и постулатов восточной ветви христианства, нарастает по мере роста экономической и военной мощи западных стран.  После  распада  мировой  системы  социализма   Запад особенно тяготит то, что целая группа стран сохраняет свое духовное единство благодаря православию.  Православие сегодня - это поистине религия обездоленных и угнетенных, в том числе большой группы стран, не допущенных даже к порогу роскошного здания, где обитают представители  “золотого миллиарда”.

Нам сегодня мстят за то, что под знаменем христианства мы грудью встали на защиту рубежей Европы от военной экспансии иноверцев: арабов, монголов, турок и других завоевателей.  Мстят нам  и за то, что в наших странах стали воплощаться в жизнь раннехристианские  идеи социальной справедливости и подлинной, т.е. соборной свободы человека. И уж, конечно,  не могут простить нам то, что мы внесли решающий вклад в разгром гитлеризма, взращенного западными монополиями ради того, чтобы сохранить  экономическое и политическое  господство над  миром, а затем  помогли  большей части человечества освободиться  от колониального и полуколониального гнета.

Сегодня сатанинские силы Запада пытаются превратить в новое оружие глобализацию. Её паровой каток способен уничтожить в жизни человека все самобытное, близкое душам простых людей, что как бесценное достояние берегли и защищали все народы.

У нас, православных, это бесценное - осознание совей соборной свободы, нашего единства и родства в борьбе за общее лучшее будущее. Закреплением такой общности в духовной сфере и стала православная духовность, оплодотворившее многовековую культуру и быт восточноевропейских народов.

Они всегда стремились к сотрудничеству и взаимодействию. В годы  Второй мировой войны  наших людей согревала мысль, родившаяся на земле героической Югославии: “Нас от Япана до Ядрана 200 миллионов”. А Германия вместе со своими сателлитами не насчитывала и 150 млн. жителей. Теперь же нас, православных только в Европе 250 миллионов, и это тревожит США и их союзников.

Для сотен миллионов жителей западных стран нравственные идеалы, которые разделяются и православными, остаются общезначимыми. Но главной задачей устроителей “нового мирового порядка”, в рамках которого нет места  ни сильной России, ни процветающей Югославии, является разрушение основанного на православии духовного сообщества близких народов. Все делается для того, чтобы  оторвать от него Украину и Грузию. Всё возрастающему давлению подвергаются Румыния, Болгария, Молдова.  Выкорчевываются православные  традиции в Албании и Литве.  Стремятся разобщить православных,  населяющих другие страны. Это глубоко безнравственная политика. В таких условиях именно от России, Югославии, Белоруссии, Греции, разделенного на две части Кипра  зависит судьба православного мира.

К сожалению, у нас  нет единого духовного или политического центра. Греция входит в НАТО. На Кипре  также находятся  натовские войска.  Они  обосновались  и  на         древней югославской земле - в Косово. Экуменистская деятельность, инспирируемая Западом, находит поддержку и в некоторых кругах православного духовенства. Молодежь наших стран  развращается западной масс-культурой, отвергающей народные традиции и высшую духовность.

В такой обстановке велика роль международных организаций, которые призваны координировать усилия общественности наших стран в деле сохранения мира и нашей исторически сложившейся общности. Одна их них - Европейская Межпарламентская Ассамблея Православия, объединяющая парламентариев многих  стран, в основном православных. Мне как Президенту ЕМАП приятно сообщить, что парламенты Греции, Югославии, России и Белоруссии  составляют  ядро этого международного объединения. 1999 год стал временем испытания на прочность этой организации, но она несмотря на натиск воинствующих западных сил выстояла, функционирует и предотвратила атаки на православие в ряде других межпарламентских объединениях, в том числе в ПАСЕ. Мы морально поддержали героический югославский народ и его правительство.

Это не военный блок, не политический союз, не экономическое сообщество. Парламентариев сближает общая нравственность и духовность, стремление к сохранению православных традиций, братство и дружба между народами, не раз проливавшими свою кровь за свободу    и благоденствие друг друга.

Некоторые политики склонны видеть в Ассамблее Православия чуть ли не межгосударственное объединение, противостоящее НАТО или Европейскому Союзу. Но мы не отделяем себя  ни от Европы, ни от остального мира. Наша цель - духовное объединение, духовное возрождение всех, кому дороги традиции православия.  А православие, как и христианство в целом, наднационально. Ему чужды политические и властные амбиции. Его сторонники хотят одного: жить в мире и добром согласии со всеми, помогать нуждающимся и осуществлять только одну экспансию - распространять по свету идеи любви и братской взаимопомощи. Этой высоконравственной цели и служит Православная  Ассамблея. 

Все миролюбивые страны, все честные люди сейчас  на стороне Югославии. Россия гордится  своим родством и духовной близостью с этой страной.

В связи с начавшейся натовской агрессией Секретариат ЕМАП принял специальную резолюцию, в которой решительно осудил силовые действия НАТО в Югославии и выразил солидарность с братским югославским народом. Конференция ЕМАП, состоявшаяся в Москве и Санкт-Петербурге, в июне 1999 г. поддержала это решение Секретариата. Но силы оказались неравными, и НАТО фактически оккупировало Косово, творя там произвол и беззаконие. 

Наша страна тоже переживает не лучшие времена. По косовскому сценарию нас пытаются лишить одной из составных частей России - Чеченской республики, значительную часть населения которой до развязывания военных действий составляли русские.

Сепаратистам помогают Запад и все реакционные режимы мира. Сейчас обеспечен перелом в военных действиях в пользу России. Захвачены горы американского, немецкого, турецкого оружия и снаряжения. НАТО только и ждет предлога для ввода на нашу территорию под видом миротворческих сил своих войск. Недруги с Запада никогда не оставят  Россию в покое, как не оставляют они братскую Югославию.

Но мы, русские, привыкли жить по совести, а не по сиюминутной выгоде. Наша православная духовность вооружает нас  уверенностью в справедливости дела сохранения мира, суверенитета и свободы всех народов, населяющих планету. Пусть наши югославские братья знают: нет русского, который не любил бы  Югославию, не восхищался героизмом ее народа. Это очищающее чувство любви и сострадательности - выражение верности всех народов, представленных в Ассамблее, идеалам православного христианства.

Вся наша великая культура последовательно нравственная.  Для России и других восточно-христианских стран, принятие христианства стало настоящим нравственным подвигом. Однако  Православие, выполняя свое высокое назначение, формируя своих последователей духовно-нравственно, никогда не мстило своим противникам, хранило традиции веротерпимости и толерантности на поствизантийском пространстве.  

Мораль, как известно,  родилась из обычаев, а обычаи - из привычек.  Сейчас все более  привычным в мире становится стремление обходить моральные нормы, а то и вообще игнорировать их.  Насаждается аморализм, который подчиняет себе и политику, и культуру, и повседневный быт людей.  Вседозволенность процветает на разных уровнях и в разных сферах. А сторонники либеральных моделей утверждают, что общество сковывает человека, мешает ему "развернуться во всю".

Под напором  аморализма сдают свои позиции в духовно-нравственной сфере и традиционные религии. Чего только стоят скандалы, вызванные гомосексуальными увлечениями некоторых католических иерархов в США.  А стяжательство,    зависть, неискренность стали обыденным явлением даже в среде тех. кто искренне исповедует христианство.

Мегаполисы ведущих христианских стран превращаются в подобие библейских Содома и Гоморы. А властителям СМИ, рекламных агентств, шоу-бизнеса неймется: они растлевают и тех, у кого еще сохранился  святой огонь в душе.

Как же бороться с бедой аморализма, обрушившейся на наиболее развитую часть планеты? Похоже, что только одно Православие имеет программу такой борьбы.

Конечно, когда речь идет о  преступлениях, нарушениях закона, на защиту интересов общества, государства и отдельных людей встает право. Но даже оно, допуская применение насилия, порой очень жестокого, не в состоянии справиться с морально-нравственным беспределом.   А ведь право всегда выступало, опираясь на мораль. Крушение моральных устоев общества ведет и к ослаблению всей правовой системы.

Используя слова оперного героя, можно сказать о западном обществе, что "сатана там правит бал". А ему все нипочем: и мораль, и право, и человеческие судьбы. Сейчас совершенно ясно, что ни одно из государств в одиночку  не в состоянии справиться с натиском антидуховных сатанинских сил. На помощь им должны придти конфессии, провозглашающие своей целью служение высшим духовным идеалам.

Нравственная позиция православия ярко выражена в "Основах социальной концепции Русской Православной Церкви". Подчеркнуто, что в современных условиях  человек трактуется не как воплощение высшей духовности, а как самодостаточный и самодавлеющий субъект бытия. Однако вне духовности "существует лишь человек падший, весьма далекий от чаемого христианами идеала совершенства…"
. Православный же мирянин "призван основывать свою деятельность на нормах евангельской морали, на единстве справедливости и милосердия, на заботе о духовном и материальном благе людей, на любви к отечеству, на 

стремлении преображать окружающий мир по слову Христову"
.

Церковь поддерживает всякий труд, направленный на благо людей. Допустимы два нравственных побуждения к труду: трудиться, чтобы обеспечить себя насущным, и трудиться, чтобы помогать  нуждающемуся. Апостол Павел завещал, что "если кто не хочет трудиться, тот и не ешь" (2Фес. 3:10). Вместе с тем недопустимо  и      чрезмерное увлечение материальными благами, развивающее дух потребительства, обольщающее людей богатством и житейскими наслаждениями.

Уважая мировоззренческий выбор всех людей, Православие "не может положительно воспринимать такое устроение миропорядка, при котором в центр всего ставится помраченная грехом человеческая личность"
. Поэтому так необходимо обсуждение на нашей конференции идеи христоцентричности, составляющей сердцевину христианской доктрины. Только нравственное совершенствование человека, его духовное возвышение открывает ему дорогу в будущее. Иной путь - это дорога в никуда.

Крупнейшим фактом, сопровождающим устроение в наших странах православия, является просвещение. Просвещение – не случайный результат влияния православной духовности, а ее порождение. И именно то, что мы в числе  одних  из  самых   просвещенных народов в мире, дает уверенность в будущем.

Путь в будущее (и это очевидный вывод из всего предыдущего опыта) не может быть основан на простом количественном увеличении суммы материальных благ, востребованных отдельным человеком или определенными социальными общностями. Здесь есть очевидные пределы. И не только из-за ограниченного объема имеющихся на Земле ресурсов, но и по соображениям морально-нравственным. Очевидно, что этот путь гораздо сложнее. 

И одним из наиболее плодотворных направлений развития, снимающим в значительной степени противоречия между ограниченностью ресурсов и безудержной экспансией  потребительства “человека, производящего”, станет в будущем веке распространение мудрой идеи устойчивого развития, провозглашенной на конференции  ООН в Рио-де-Жанейро. 

Православная идея соотнесения всех сторон жизни общества с нравственностью, идея жизни “по совести” - вот то, что могут дать наши народы в духовную копилку человечества.

И потому, как нам видится, путь в III тысячелетие - ясен и прям. Это путь  служения человеку, освобождения его от сатанинской бездуховности, путь нравственного возвышения людей.

Заключение

Прежде всего, хотелось бы  сформулировать общие выводы, которые следуют из материала, обобщенного в книге:

1. Православие восстановило свою роль вселенской конфессии. И немалую роль в этом сыграла Православная Ассамблея. Она стала международной светской трибуной православного мира, голос которой уверенно звучит сегодня и в ООН, и в Совете Европы, и в других международных парламентских организациях. Попытки превратить православие во второсортную, ориентированную лишь на восточно-европейский  ареал, религию провалилась. Оно сегодня одна из основ гуманистической духовности, формируемой мировым сообществом.

2. Страны - участницы ЕМАП через парламентские связи упрочили свое единство, обеспечили большую скоординированность действий как в общеевропейском, так и в  мировом масштабе. Православные парламентарии побывали практически во всех странах мира, имели откровенные, продуктивные, содержательные беседы  с их руководителями. В результате позиция православных стран стала более ясной и приемлемой. Ситуация, когда американский президент из книги Каплана узнает о православной традиции, после чего отдает приказ начать бомбардировку Югославии, в XXI веке вряд ли повторится.

3. Выход православных парламентариев на широкую международную арену способствует интенсификации информационного обмена между разными странами. Государства-участницы ЕМАП через представителей в Ассамблее воспринимают культурные достижения других наций, наращивая усилия в модернизации экономики и духовной  жизни своих народов. Сохранение упрочение ЕМАП будет способствовать не только упрочению международных позиций православных стран, но и их внутреннему и культурному росту, который сегодня возможен только на основе межцивилизационной интеграции и взаимообогащения национальных и региональных культур.

4. Наконец, само православие под влиянием усиливающегося межпарламентского обмена активнее поворачивается в сторону потребностей светского общества, модернизирует свою внешнюю, социальную деятельность. Яркий пример тому - принятие "Основ социальной концепции Русской Православной Церкви", активно поддержанной Межпарламентской Ассамблеей.

Зададимся вопросом: почему наше Движение состоялось и какие внутренние и внешние силы способствовали и содействовали ему? Это:

- конечно, время работало на ЕМАП. Весь мир шел к 2000-летию христианства, отмечая  юбилей  христианской эры. Это усиливало интерес к проблеме православия, особенно к его этике;

- конечно, активная работа всех национальных делегаций, их парламентов и правительств, даже в худшем случае не было каких-либо препятствий со стороны властных структур;

- конечно, стоицизм инициаторов создания ЕМАП и активность участников Движения, установление в нем духа толерантности и взаимоприемлемого консенсуса.

И вот практически без средств (особенно на начальном этапе), без оргструктуры, которая вела бы повседневные дела, без спонсоров,  без участия и поддержки какой-либо политической силы, без своих СМИ, исключительно на голом энтузиазме и инициативе организация была создана за два-три года и вот уже и 10 лет активно развивается, обеспечивая совместную парламентскую деятельность в решении общих для наших стран международных и внутренних проблем.

Главная причина нашего успеха - это то, что мы сделали ставку на общую духовность, объединяющую православные и близкие им народы. Аналога этому в мире нет! 

Думается, это прежде всего объясняет подъемную силу и высокий КПД Движения. Оно опиралось и опирается на  духовную неодолимость  православия, его вселенский характер, общемировое признание этой Традиции, огромные заслуги православия. в становлении и развитии многих государств и обществ, опыт, накопленный православными народами на протяжении всей их героической и трагической многовековой истории. Это реальная данность, игнорировать которую невозможно.

На таком мощном духовном фундаменте не могло не взрасти и созреть наше единство, выдержавшее проверку временем и тяжелыми испытаниями, вроде югославской трагедии.

И второе. Сформировалась идеология Движения. К чести организаторов ЕМАП была выработана и принята позитивная, бесконфликтная  программа развития, направленная только на созидание.   Парламентарии объединились не на основе "долой" или "против", а исключительно на позиции "за" или "посмотрим".

Такой вектор развития не оттолкнул никого от Движения, явился мощной притягательной силой и не дал повода для создания организаций, противодействующих ЕМАП. У Движения нет ни врагов, ни противников, ни конкурентов.

Вся деятельность ЕМАП была направлена на поиск путей, выработку алгоритма межконфессиональной гармонии, межнационального согласия, общечеловеческого сотрудничества.

Могут сказать, что мы слишком осторожны, мало наступательны в своих действиях. Но есть надежный медицинский принцип. "Не навреди", прямо вытекающий из христианских заповедей. Наша Ассамблея никому не навредила, но помогла многим, и не только тем, кто воспринимает православие. Защита Кипра от турецкой экспансии, моральная поддержка Югославии, сочувствие Македонии, раздираемой межнациональными и межконфессиональными противоречиями, осуждение угроз в адрес Белоруссии, содействие сохранению конфессиональной целостности Украины, поддержка православного населения в Эстонии, солидарность с другими православными - все это в активе нашей организации. И, конечно, постановка и обсуждение раскрытых в книге проблем, от решения которых зависит будущее не только православных народов, но и всего человечества.

Хочется еще раз отметить активное участие в работе ЕМАП  не только клира, но и православной общественности. Её объединителем по-праву стал Фонд единства православных народов, который превратился за годы существования ЕМАП в самостоятельную и весьма авторитетную международную организацию. Работа Фонда и его национальных представительств оказалась чрезвычайно эффективной формой соединения усилий церкви и общества в решении жизненно важных для наших народов вопросов. Думаю, что деятельность фонда заслуживает пристального изучения, обобщения и более широкой популяризации.

Из книги видно, что даже в секуляризованном обществе возможно взаимодействие, даже партнерство конфессий и государства. Занимаясь окормлением духовной сферы, религии помогают государству обеспечивать стабильность, поступательность общественного развития и его безопасность.

Как показал опыт работы ЕМАП, духовная безопасность любой страны зависит от объединения усилий всех, кому дорого её настоящее и будущее. Именно духовная сфера наименее защищена и наиболее уязвима. Поэтому парламентарии, объединившиеся в ЕМАП, сосредоточили свои внимание  именно на духовных аспектах жизни своих народов. Уверен, что и в дальнейшем это направление останется ведущим направлением в деятельности Ассамблеи. А ее активность будет стимулировать усилия и национальных парламентов по обогащению общей духовности, основанной на великой Традиции, заложенной нашими далекими предками.

� Отчет о проделанной работе в основе своей был  представлен Ассамблее на конференции, проходившей на о. Патмос (Греция), и вручен Председателю Парламента Греции г-ну Апостоласу  Какламанису и комиссару Европейской комиссии  г-же Анне Диамандопулу.
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