ΗΜΕΡΙΔΑ ΘΕΟΛΟΓΩΝ ΗΠΕΙΡΟΥ, ΚΕΡΚΥΡΑΣ ΚΑΙ ΛΕΥΚΑΔΟΣ

ΜΕ ΘΕΜΑ ΟΙΚΟΛΟΓΙΑ ΚΑΙ ΟΡΘΟΔΟΞΗ ΘΕΟΛΟΓΙΑ

Πραγματοποιήθηκε, κατόπιν εγκρίσεως του Περιφερειακού Δ/ντου Α/θμιας και Β/θμιας Εκπ/σης Ηπείρου, η Γ΄ Επιμορφωτική Ημερίδα των Θεολόγων καθηγητών Ηπείρου, Κερκύρας και Λευκάδος, υπό την αιγίδα της Ιεράς Μητροπόλεως Άρτης, το Σάββατο 9 Φεβρουαρίου 2008 στο Ξενοδοχείο «ΒΥΖΑΝΤΙΝΟ» με γενικό θέμα: «Οικολογία και Ορθόδοξη Θεολογία».


Το Πρόγραμμα της Ημερίδας είχε ως εξής:

9:00 – 9:30 π.μ.  Εγγραφές - Παραλαβή φακέλων

9:30 – 10:00 π.μ. Χαιρετισμοί

Α΄ ΣΥΝΕΔΡΙΑ

Συντονιστής κ. Βασίλειος Γιούλτσης, Ομότιμος Καθηγητής Κοινωνιολογίας του τμήματος Θεολογίας της Θεολογικής Σχολής του Α.Π.Θ. 

10:00 – 10:30 π.μ. Η σχέση του ανθρώπου με το φυσικό περιβάλλον κατά την Αγία Γραφή, κ. Γαλάνης Ιωάννης, Ομότιμος καθηγητής Πανεπιστημίου Θεσσαλονίκης 

10:30 – 11:00 π.μ. «Κατά πάντα και διά πάντα», Ο κοσμολογικός χαρακτήρας της Θείας Λειτουργίας, Επίσκοπος Αχελώου Ευθύμιος
11:00  – 11:30 π.μ. Συζήτηση

11:30 – 12:00 μ. Διάλειμμα, Καφές

Β΄ ΣΥΝΕΔΡΙΑ

Συντονιστής, κ. Γαλάνης Ιωάννης, Ομότιμος καθηγητής Καινής Διαθήκης τμήματος Θεολογίας της Θεολογικής Σχολής Α.Π.Θ. 

12:00 – 12:30 μ.μ. Νηπτική οντολογία και οικολογία στη διδακτική πράξη (παραθέματα Αγίου Συμεών Νέου Θεολόγου), κ. Πορτελάνος Σταμάτης, Δρ. Θεολογίας, αποσπασμένος Θεολόγος στο Παιδαγωγικό Ινστιτούτο

12:30 – 13:00 μ.μ. Κοινωνικές επιπτώσεις του οικολογικού προβλήματος, κ. Βασίλειος Γιούλτσης, Ομότιμος Καθηγητής Κοινωνιολογίας Παν/μιου Θεσσαλονίκης 

13:00 – 13:30 μ.μ. Συζήτηση - Κλείσιμο εργασιών

14.00 μ.μ. Γεύμα  


Η Ημερίδα υπήρξε απόλυτα επιτυχής, ενώ οι έγκριτοι εισηγητές κράτησαν αμείωτο το ενδιαφέρον των συνέδρων μέχρι τέλους. Κατόπιν γενικής απαιτήσεως από τους συναδέλφους των εισηγήσεων της Ημερίδας, με σκοπό να χρησιμοποιηθούν απ’ αυτούς στην διδακτική πράξη, προβαίνουμε στην ανάρτησή τους στο διαδίκτυο, με τη σύμφωνη γνώμη των εισηγητών.

ΟΙΚΟΛΟΓΙΑ ΚΑΙ ΟΡΘΟΔΟΞΗ ΘΕΟΛΟΓΙΑ

Άρτα 9 Φεβρουαρίου 2008


Αγαπητοί συνάδελφοι,


Θα ανοίξω της εργασίες της Ημερίδας που έχει θέμα: «Οικολογία και Ορθόδοξη Θεολογία», με μια αναφορά στο ρωσικό κλασικό κείμενο του 19ου αιώνα, με τίτλο «Οι περιπέτειες ενός προσκυνητή», όπου σε κάποιο σημείο τονίζει εμφαντικά την εγγενή καλοσύνη και ομορφιά του κόσμου. Καθώς περπατούσε μέσα στα ατελείωτα δάση με την προσευχή του Ιησού στα χείλη,  ο προσκυνητής ένιωσε την καρδιά του να πλημμυρίζει από αγάπη για όλους τους ανθρώπους και όχι μόνο για αυτούς αλλά και για ολόκληρη την κτίση: «Όταν ... είχα προσευχηθεί με όλη μου την καρδιά, τα πάντα γύρω μου έμοιαζαν υπέροχα και θαυμαστά. Τα δέντρα, το χορτάρι, τα πουλιά, η γη, ο αέρας, το φως, έμοιαζαν να μου λένε πως ... όλη η κτίση προσευχόταν στο Θεό δοξολογώντας τον. Έτσι έγινε και μπόρεσα να καταλάβω αυτό που η Φιλοκαλία ονομάζει γνώση της ομιλίας όλων των πλασμάτων». Η εμπειρία του εκείνη τη δεδομένη στιγμή, δεν ήταν παραίσθηση αλλά αυθεντική επίγνωση της πραγματικής φύσης του κτιστού κόσμου (Κάλλιστος Ware). 


Ο Θεός δημιούργησε τον κόσμο, διότι «ο θείος έρως είναι εκστατικός», με την έννοια «να βρίσκεται κανείς έξω από τον εαυτό του» κατά τον Άγιο Διονύσιο τον Αρεοπαγίτη. Η αγάπη Του είναι εκχυλίζουσα και διαχεομένη, έκφραση της ελεύθερης βούλησής Του. Αποκαλύπτει ταυτόχρονα ο Θεός κατά τη Δημιουργία την αληθινή Του φύση ως Αγάπη   (Κάλλιστος Ware). 


Οι σύγχρονοι άνθρωποι φαίνεται πως έχουμε αποϊεροποιήσει τα πάντα. Αναλωνόμαστε στο πώς θα εργαστούμε, τι θα κερδίσουμε, τι θα φάμε, τι θα πιούμε, τι θα ντυθούμε κ.λ.π. ξεχνώντας πως η πρόνοια του Θεού φροντίζει ακόμη και για «τα κρίνα του αγρού» (Ματθ.6, 28-33). Συναισθανόμαστε  πως η κτίση είναι «υποταγμένη στη φθορά» και «κραυγάζει από πόνο» «συμπάσχει και συνωδίνει» εξαιτίας της ανθρώπινης φιληδονίας και κενοδοξίας, δηλαδή της αμαρτίας, περιμένοντας την ώρα που θα μετάσχει στην ελευθερία (Ρωμ.8, 20-22). «Η γη, αν και χωρίς λόγια, κραυγάζει: γιατί, άνθρωποι, με καταδικάζετε σε τέτοια δεινά;» (διαβάζουμε στο Ευχολόγιον, θ' ωδή του Κανόνα της ακολουθίας Εις φόβον σεισμού).


«Ως εμεγαλύνθη τα έργα Σου Κύριε, πάντα εν σοφία εποίησας». Αλήθεια, πόσες φορές αισθανθήκαμε την ανάγκη να αφιερώσουμε, έστω και ελάχιστο χρόνο, ειδικά εμείς οι θεολόγοι, στην παρατήρηση του κόσμου (κόσμημα, στολίδι στην αρχική του έννοια). Να στραφούμε μέσα μας και να αναλογιστούμε την αξία των όντων αυτού του κόσμου που μας περιβάλλει, την αρχή, την πορεία, το τέλος – έσχατον. Την θέση μας στον κόσμο και τη στάση μας απέναντι σε όλα αυτά, την ευθύνη μας, αλλά και τη σχέση τους με το Θείον και το Ανθρώπινον, τον εξοβελισμό του «ιερού» από τη ζωή μας, παρότι εξακολουθούμε να ψάλλουμε και να διδάσκουμε πως: «Οι ουρανοί διηγούνται δόξαν Θεού, ποίησιν τε χειρών Αυτού αναγγέλλει το στερέωμα».


Όλα αυτά δείχνουν ότι στερεύουμε από αγάπη θυσιαστική για το ίδιο μας τον εαυτό, τον πλησίον, το Θεό, το περιβάλλον, την Βασιλεία Του. Ότι έχουμε βγάλει από τη ζωή μας το «ιερό». Και αν το έχουμε κάνει αυτό, πως θα διδάξουμε τους μαθητές μας αγάπη και σεβασμό για τον κόσμο; Τι οικολογική συνείδηση θα τους εμπνεύσουμε; Τι αγάπη για τα όντα, τα δέντρα, τα πουλιά, το νερό, τη φύση, τη Δημιουργία. Οι ευθύνες μας είναι τεράστιες. Και το έργο μας το αφυπνιστικό επίσης. «Η λύση θα βρεθεί μόνο αν προβούμε στη διάκριση μεταξύ του τι επιθυμούμε και του τι χρειαζόμαστε, μεταξύ των εγωιστικών μας επιθυμιών και των φυσικών μας αναγκών. Μόνο μέσα από την άρνηση του εαυτού μας, μέσω της απόφασης της αποχής, μέσω της απόφασης να πούμε μερικές φορές «όχι» στον εαυτό μας, θα επανανακαλύψουμε την πραγματική μας θέση στο σύμπαν» (Κάλλιστος Ware).


Εξαιτίας της ιδιαίτερης έντασης του οικολογικού προβλήματος τελευταία σε όλες του τις διαστάσεις και για να ευαισθητοποιηθούμε και να ευαισθητοποιήσουμε τους μαθητές μας και όχι μόνο, αποφασίσαμε να ασχοληθούμε στην Γ' επιμορφωτική μας Ημερίδα με το συγκεκριμένο θέμα, καλώντας αξιόλογους εισηγητές, τους οποίους και ευχαριστούμε ιδιαίτερα. 

Τριαντάφυλλος Σιούλης

                                                                                  Σχολικός Σύμβουλος ΠΕ01

Ιωάννης  Γαλάνης

Ομ. Καθηγητής του Πανεπιστημίου Θεσσαλονίκης

Η  σχέση  του ανθρώπου με τη φύση

κατά την Αγία Γραφή

      Το φυσικό περιβάλλον και γενικότερα η φύση απασχόλησε και εξακολουθεί να απασχολεί την έρευνα και τη σκέψη του ανθρώπου. Ο θαυμαστός τρόπος λειτουργίας της και η διαπίστωση ότι η  ύπαρξή της είναι απαραίτητη και για τη δική του ύπαρξη, επιβίωση και εξέλιξη, ότι δηλαδή βρίσκεται σε σχέση άμεσης εξάρτησης, τον οδήγησαν στην αναζήτηση και την αξιολόγηση του περιεχομένου αυτής της σχέσης. Αρχικά η σκέψη και η φαντασία ήταν τα μοναδικά μέσα που είχε στη διάθεσή του. Σ’ αυτό οφείλεται το γεγονός ότι στους αρχαίους λαούς φύση και άνθρωπος αποτελούν τα βασικά αντικείμενα της μυθολογίας, της θρησκείας και της φιλοσοφίας.

      Η θεολογία της Π. και της Κ. Διαθήκης έχει να παρουσιάσει πολλά και σημαντικά για το θέμα αυτό, πράγμα το οποίο αγνοούν οι σημερινοί πάσης φύσεως οικολόγοι. Οι απόψεις της Αγίας Γραφής δεν είναι προϊόν επιστημονικής έρευνας αλλά της αποκάλυψης του Θεού. Ο σκοπός της είναι να δώσει το σωστό τρόπο και τη σωστή κατεύθυνση για τη σωτηρία του ανθρώπου και μαζί με αυτόν και του κόσμου. Στην Π. και την Κ. Διαθήκη άνθρωπος και φύση είναι δύο σημαντικά θεολογικά μεγέθη. Η μεταξύ τους σχέση αποκτά στο πρόσωπο του Χριστού μια καινούργια διάσταση και ένα εντελώς νέο περιεχόμενο. Ο σημερινός άνθρωπος όμως περιφρόνησε τις βιβλικές θέσεις και άφησε την αμαρτωλή του διάθεση να τον παρασύρει και να μετατρέψει την εκπληκτική πρόοδο της επιστήμης σε ένα διαρκή κίνδυνο για τη φύση και μέσω αυτής και για τον εαυτό του.

      Στην εισήγησή μας αυτή θα παρουσιάσουμε με πολλή συντομία τη σχέση ανθρώπου και φύσεως, όπως αυτή διατυπώνεται στην Αγία Γραφή. Πρώτα όμως θεωρούμε απαραίτητη μια επιλεκτική και σύντομη αναφορά στις σχετικές αντιλήψεις μόνο του αρχαίου ελληνικού κόσμου, γιατί συχνά οι συγγραφείς της Αγίας Γραφής ήλθαν σε αντίθεση με την ελληνική σκέψη τόσο για τη δημιουργία του κόσμου όσο και  τη σχέση του με τον άνθρωπο. Δηλαδή η σχέση του ανθρώπου με τη φύση εξαρτάται από τις περί δημιουργίας του κόσμου αντιλήψεις.

      Στην αρχαία Ελλάδα το πρόβλημα της δημιουργίας του κόσμου και του ανθρώπου απασχολεί κυρίως τη μυθολογία και τη φιλοσοφία. Πρώτος ο Ησίοδος στη θεογονία του έκανε λόγο για την αρχή και τη γέννηση του κόσμου. Είναι μια ιερατική διήγηση, την οποία απαρτίζουν ποικίλοι και παράδοξη μύθοι χωρίς να επιτρέπουν καμιά προσπέλαση στις ρίζες τους και στην πραγματική τους έννοια. Γίνεται λόγος για τα τρία πρώτα στοιχεία του κόσμου, το χάος, τη γή και τον έρωτα, τα οποία γεννιούνται χωρίς να έχουν γεννήτορες ή γίνονται χωρίς να υπάρχει  κάποια αιτία ή υπάρχουν απλώς από μόνα τους. Το πρώτο σημαίνει την άμορφη ύλη, το δεύτερο την αδιαμόρφωτη ακόμη γήϊνη ύλη και το τρίτο την πρωταρχική αιτία της γέννησης.

      Οι Έλληνες φιλόσοφοι αποσπώνται από τις μυθικές διηγήσεις και προσπαθούν να δώσουν λογικές απαντήσεις με πρώτους τους Ίωνες φιλοσόφους. Έτσι ο Αναξίμανδρος δέχεται ως πρώτη αρχή των όντων το άπειρο, ο Αναξιμένης τον αέρα, ο Ηράκλειτος το «αείζωον πύρ». Ο Εμπεδοκλής διδάσκει ότι από το μηδέν τίποτε δεν μπορεί να προέλθει και τίποτε δεν μπορεί να επιστρέψει στο μηδέν. Οι Λεύκιπος και Δημόκριτος εισάγουν την αρχή των ατόμων και του κενού. Ο Πλάτων διατυπώνει τη θεωρία των προτύπων, κατά την οποία ο ορατός κόσμος έγινε με βάση κάποιο πρότυπο. Υπάρχουν δύο πρότυπα: το ένα είναι αγέννητο, αμετάβλητο και αιώνιο Και το άλλο «γιγνόμενον και απολλύμενον, όντως ουδέποτε όν». Ο δημιουργός του κόσμου είναι αγαθός, γιατί και ο κόσμος που δημιουργεί είναι καλός. Δεν έχει όμως ελεύθερη βούληση, γιατί είναι αναγκασμένος να ρυθμίζει και να τακτοποιεί την ορατή κτίση σύμφωνα με τις αιώνιες ιδέες, τα πρότυπα. Χαρακτηρίζεται ως «ποιητής» και «πατήρ» και δεν είναι προσιτός σε όλους. Οι άνθρωποι βρίσκονται σε στενή σχέση τόσο με το δημιουργό όσο και με τον κόσμο, γιατί έχουν στοιχεία και από τα δύο…

      Ο Αριστοτέλης δέχεται ότι ο κόσμος είναι αυθύπαρκτος, αυτόματος, αιώνιος και τυχαίος. Ο θεός είναι  το «πρώτον κινούν ακίνητον» όχι όμως  δημιουργός. Ο κόσμος  κινείται και κατευθύνεται προς αυτόν χωρίς εκείνος να ενεργεί και να επιδρά στον κόσμο. Ο Επίκουρος διατυπώνει την αρχή ότι από το τίποτα δεν γίνεται τίποτα και ότι τα φυσικά φαινόμενα δεν γίνονται με την επίβλεψη κάποιου θεού. Οι θεοί υπάρχουν, αλλά δεν ενδιαφέρονται για τον κόσμο και τους ανθρώπους.

      Η φιλοσοφία που κυριάρχησε πιο πολύ και είχε ευρύτατη απήχηση, γιατί ήταν κατανοητή, ήταν η Στωϊκή. Ο κόσμος για τους Στωϊκούς είναι «λογικόν και έμψυχον ζώον» και συνεπώς θεός και μάλιστα ένας ορατός θεός. Υπάρχει μόνο μια ουσία, ο θεός, ο οποίος ταυτίζεται με τον κόσμο (πανθεϊσμός).Οι Στωϊκοί τοποθετούν τη σχέση του ανθρώπου με τη φύση μέσα στη γενική αρμονία και την τάξη του σύμπαντος. Θαυμάζουν τα ουράνια σώματα, γιατί τα θεωρούν πρότυπα ηρεμίας. Τα τιμούν ως θεότητες και καλούν τους ανθρώπους να τα μιμηθούν.

      Η σχέση του ανθρώπου με την κτίση είναι μια γενική πραγματικότητα και πηγάζει από την αναγκαστική συνύπαρξη και αλληλοεπίδρασή τους. Είναι δηλαδή πολύ στενή και στηρίζεται στην αρχή της γενικής τάξης και αρμονίας του σύμπαντος, στο οποίο είναι και ο άνθρωπος ενταγμένος. Η λέξη «κόσμος» χαρακτηρίζει τη σχέση αυτή. Είναι η μόνη λέξη, η οποία σημαίνει το ίδιο το σύμπαν σαν ύπαρξη και σαν λειτουργία. Σημαίνει την ωραιότητα, την τάξη, την ομορφιά, την αρμονία κλπ. Είναι το ωραιότερο και επιτυχέστερο δημιούργημα του ελληνικού λεξιλογίου…

       Εκτός από τη θεωρητική διατύπωση της σχέσης του ανθρώπου με τη φύση, υπάρχει και η καθημερινή πρακτική,  στα κατώτερα κυρίως κοινωνικά στρώματα. Σύμφωνα με αυτην η φύση ειδωλοποιείται και μυθοποιείται. Αυτό σημαίνει ότι ο άνθρωπος αντιμετωπίζει τη φύση με φόβο και προσπαθεί με μαγικές ενέργειες ή με τη θεοποίηση διαφόρων στοιχείων να την αντιμετωπίσει. Είναι μια θέση, η οποία είναι πολύ συχνή και στους ανατολικούς λαούς.

                                                      * 

      Η μυθοποίηση και η ειδωλοποίηση της φύσης είναι ένα από τα σημεία, στα οποία αντέδρασαν έντονα η Π. και η Κ. Δ. και στη συνέχεια ολόκληρος ο χριστιανισμός με τους πατέρες της Εκκλησίας. Στη βασική ελληνική φιλοσοφική αντίληψη ότι από το τίποτα δεν γίνεται τίποτα ή ότι ο κόσμος είναι αυθύπαρκτος, αιώνιος και τυχαίος αντιτάχτηκε η βιβλική διδασκαλία ότι ο Θεός δημιούργησε τον κόσμο από το μηδέν.

      Στην Π.Δ. και σε όλες τις χρονικές περιόδους της κυριαρχεί η άποψη ότι ο κόσμος είναι έργο του Θεού και δημιουργήθηκε από το μηδέν. Στο βιβλίο της Γενέσεως υπάρχουν δύο διηγήσεις, στις οποίες τονίζεται καθαρά η στενή σχέση του ανθρώπου με τη φύση. Αυτές, κατά τους υπολογισμούς των ερευνητών, απέχουν μεταξύ τους 500 χρόνια. Η πρώτη διήγηση Γεν 1,1-2,4α τοποθετείται χρονικά μετά τη βαβυλώνια αιχμαλωσία (5ος π.Χ. αιώνας). Είναι η λεγόμενη ιερατική διήγηση ή διήγηση του ιερατικού κώδικα ( Ρ ). Το χαρακτηριστικό της είναι τα μυθικά γλωσσικά σχήματα, η μεγαλοπρέπεια του ύφους και το καθαρό ιουδαϊκό χρώμα, όπως αυτό φαίνεται με τις εφτά ημέρες τις δημιουργίας, την ανάπαυση του Θεού κατά την έβδομη ημέρα, την ευλογία κλπ.

       Η δεύτερη διήγηση είναι η Γεν 2,4β-25. Είναι η λεγόμενη γιαχβική διήγηση ( J ) και τοποθετείται χρονικά στα χρόνια του Σολομώντα ( 900 π.Χ.). Κατά την πρώτη διήγηση, ο Θεός πρώτα δημιούργησε τον κόσμο και τελευταίο τον άνθρωπο «κατ’ εικόνα και καθ’ ομοίωσιν», στον οποίον έδωσε το προνόμιο να είναι κυρίαρχος  «των ιχθύων της θαλάσσης και των πετεινών του ουρανού και των κτηνών και πάσης της γης και πάντων των ερπετών των ερπόντων επί της γης» (1,26.30). Επίσης για χάρη του ανθρώπου «εξανέτειλεν εκ της γης πάν ξύλον ωραίον εις όρασιν και καλόν εις βρώσιν». Δηλαδή η φύση υπηρετεί τον άνθρωπο με δύο τρόπους: α) τον τρέφει και β) ικανοποιεί την όρασή του, ενεργοποιεί τη σκέψη του και τον οδηγεί στη διερεύνηση και την αξιολόγηση του μεγαλείου της δημιουργίας και της παντοδυναμίας του δημιουργού της.              

      Η δεύτερη διήγηση ασχολείται πιο πολύ με τη δημιουργία του ανθρώπου, τον οποίο ο Θεός τοποθέτησε στον «παράδεισο» «εν Εδέμ κατ’ ανατολάς». Στην ίδια διήγηση τονίζεται και η υποχρέωση του ανθρώπου απέναντι στο φυσικό του περιβάλλον. Διατυπώνεται ως εξής: «και έλαβεν ο Θεός τον άνθρωπον, όν έπλασεν, και έθετο αυτόν εν τω παραδείσω εργάζεσθαι αυτόν και φυλάσσειν» (2,15). Με την τελευταία φράση «εργάζεσθαι και φυλάσσειν» τονίζονται συνοπτικά τα δικαιώματα και οι υποχρεώσεις του ανθρώπου απέναντι στο περιβάλλον, στο οποίο ζει. Αυτά είναι η εκμετάλλευσή του και η προστασία.

      Εξαίρεται και στις δυο διηγήσεις η πλεονεκτική θέση του ανθρώπου στη φύση. Ο Θεός τον κατέστησε κυρίαρχο όλης της κτίσης και κυρίως του ζωϊκού  κόσμου. Ο Θεός «έπλασεν πάντα τα θηρία.. και πάντα τα πετεινά του ουρανού και ήγαγεν αυτά προς τον Αδάμ ιδείν τι καλέσει αυτά και παν ο εάν εκάλεσεν Αδάμ … τούτο  όνομα αυτού» (Γεν 2,19). Η ονοματοδοσία είναι μια πράξη, η οποία στην Π.Δ. σημαίνει κυριαρχία. Αυτό φαίνεται και από την πρώτη διήγηση της δημιουργίας,, όπου ο Θεός δίνει κάποιο όνομα στα δημιουργήματά του, όπως π.χ. «… και εκάλεσεν ο Θεός το φως ημέραν και το σκότος νύχτα» (Γεν 1,5), « και εκάλεσεν ο Θεςός το στερέωμα ουρανόν…»(Γεν 1,8) κ.ά. Η έννοια της κυριαρχίας του ανθρώπου στην κτίση όμως δεν είναι απεριόριστη. Εμπερικλείεται στα πλαίσια της ικανότητάς του να την εκμεταλλεύεται  και στην υποχρέωσή του να την προστατεύει, δηλαδή στο «εργάζεσθαι και φυλάσσειν». Έτσι, οποιαδήποτε προσφορά του ανθρώπου προς την κτίση είναι προσφορά στον εαυτό του και οποιαδήποτε συμπεριφορά προς αυτήν αντανακλά στον ίδιο. Κτίση και άνθρωπος πλάστηκαν από τον Θεό να συνυπάρχουν αρμονικά.

      Από τις δυο διηγήσεις του βιβλίου της Γενέσεως προκύπτουν δύο σημαντικά στοιχεία: α) ότι η κτίση χωρίς την παρουσία σ’ αυτή του ανθρώπου με τις αρμοδιότητες που του έδωσε ο Θεός θα ήταν ατελής και χωρίς σκοπό και β) ότι η ζωή του ανθρώπου, η πνευματική του τελείωση και οι σχέσεις του με το δημιουργό του εξαρτώνται από το περιβάλλον, στο οποίο ζει, και από τη συμπεριφορά του προς αυτό. Ο σκοπός του ή των συγγραφέων του βιβλίου είναι α) να εξάρει την παντοδυναμία και την απόλυτη κυριαρχία του Θεού στον κόσμο και β) την αναγκαιότητα να συναισθανθεί ο άνθρωπος ότι εξαρτάται από εκείνον. Η αναγνώριση του μεγαλείου του Θεού γίνεται μέσα από τη διαπίστωση του μεγαλείου της δημιουργίας.

      Οι προφήτες της Π.Δ. βλέπουν το έργο της δημιουργίας σε σχέση με τον άνθρωπο και αυτόν μέσω της δημιουργίας σε σχέση με τον Θεό. Το τεράστιο αυτό έργο και την αρμονική του λειτουργία, κατά τους προφήτες, ο άνθρωπος τα βιώνει στην καθημερινή πραγματικότητα και στα επί μέρους κτίσματα Ο Θεός π.χ. δίνει τη βροχή (Ιερεμ.14,22) και επιτρέπει στον ήλιο να φωτίζει. Αυτός έκανε το φως και το σκοτάδι (Αμ. 4,13. Ησ. 45,7), τα άκρα της γής και τα άστρα και έβαλε τη σελήνη σε τροχιά (Ιερ. 38(31),36). Αυτός έπλασε τα ζώα (Ιερ.27,5) και έδωσε ζωή στους ανθρώπους (Ησ. 42,5) κλπ.

      Η εξουσία του Θεού δεν είναι καταπιεστική για τον άνθρωπο, γιατί αγαπά τους ανθρώπους, όπως ο πατέρας τα παιδιά του. Είναι χαρακτηριστικά το λογια του προφήτη Μαλαχία, ο οποίος λέγει: «ουχί εις Θεός έκτισεν ημάς, ουχί εις πατήρ πάντων ημών;». Η ιδιότητα του δημιουργού και του πατέρα είναι ταυτόσημες για τους προφήτες και αποτελούν βασική πεποίθηση του λαού Ισραήλ. Ο Θεός επεμβαίνει  στη δημιουργία και μεταβάλλει τη λειτουργία της, όταν χρειάζεται να προστατέψει το λαό του, όπως συνέβη π.χ. με το πέρασμα της Ερυθράς Θάλασσας. Αυτά εμπεδώνουν την πεποίθηση στους Ισραηλίτες ότι ο Θεός τους είναι ένας και μοναδικός. Υπερέχει έναντι των άλλων θεών, οι οποίοι είναι θεοποιημένα είδωλα. Η πίστη αυτή γεννά τη βέβαιη ελπίδα ότι ο Θεός θα εκπληρώσει τις επαγγελίες του και θα οδηγήσει το λαό του στη λύτρωση και τη σωτηρία. 

      Η αποστολή της κτίσης, κατά τους προφήτες, είναι να μιλήσει στον άνθρωπο για τον παντοδύναμο δημιουργό της και με τον τρόπο αυτό να τον οδηγήσει κοντά του. Μέσα από την κτίση μιλάει επίσης και ο Θεός στον άνθρωπο με ποικίλους τρόπους, είτε θετικά είτε αρνητικά. 

      Οι προφήτες ομιλούν με την αυθεντία του Θεού και αναφέρονται σε γεγονότα που πρόκειται να συμβούν. Καλύπτουν και τις τρεις χρονικές διαστάσεις, το παρελθόν, το παρόν και το μέλλον. Η προσφιλή τους περιοχή όμως είναι το μέλλον, το οποίο  βλέπουν αισιόδοξο, όπως και το μέλλον του ανθρώπου. Χαρακτηριστική είναι η προφητεία του Ησαϊα 11,6-10, κατά την οποία ο προφήτης οραματίζεται στη μεσσιανική εποχή μια ειρηνική και αρμονική συμβίωση του ζωϊκού κόσμου με τον άνθρωπο. Από αυτά προκύπτει ότι οι προφήτες αναγνωρίζουν ότι υπάρχει μια αναταραχή τόσο στην ίδια τη φύση όσο και στη σχέση του ανθρώπου μαζί της. Προβλέπουν όμως ότι θα εξομαλυνθεί και θα αποκατασταθεί στο μέλλον και μάλιστα, όταν η γνώση του Θεού επάνω στη γη θα είναι πλήρης και καθολική (Ησ. 11,9).

      Ιδιαίτερη ευαισθησία με τη δημιουργία παρουσιάζουν τα λεγόμενα ποιητικά βιβλία της Π.Δ. Σ’ αυτά πρωτοστατούν οι Ψαλμοί, επειδή αντανακλούν την πίστη του λαού Ισραήλ, όπως αυτή εκφράζεται  μέσα από τη λατρεία του Θεού. Ο ψαλμωδός βρίσκει συχνά την ευκαιρία και τις αφορμές να υμνήσει με την ποιητική του γλώσσα τον Θεό για το μεγαλειώδες έργο της δημιουργίας του κόσμου και για την ωραιότητα και την αρμονία που παρατηρεί στα δημιουργήματά του. Η θέα της φύσης τον γεμίζει με θαυμασμό, γιατί μέσα στην τελειότητά της βλέπει την αποκάλυψη του Θεού και διακρίνει τη δύναμη και τη σοφία του γι’ αυτό και αναφωνεί «ως εμεγαλύνθη τα έργα σου, Κύριε, πάντα εν σοφία εποίησας» (Ψαλμ. 103(104),24). Ακούει και βλέπει τα ίδια τα δημιουργήματα να διηγούνται «δόξαν Θεού» (Ψαλμ. 18(19), και «εις πάσαν την γήν εξήλθεν ο φθόγγος αυτών και εις τα πέρατα της οικουμένης τα ρήματα αυτών» (Ψαλμ. 18(19),5). Ολόκληρη η δημιουργία υμνεί τον Θεό!

     Πρέπει να σημειωθεί ότι η δύναμη  και η σοφία του Θεού δεν εξαντλούνται και δεν περιορίζονται μόνο στην εμφάνιση της δημιουργίας, αλλά συνεχίζονται και μέσα σ’ αυτή, δηλαδή στη διατήρηση και τη λειτουργία της, στη φροντίδα και στη παρακολούθηση κάθε λεπτομέρειά της. Τα πάντα βρίσκονται κάτω από τη διαρκή πρόνοιά του σε όλη την ιστορική τους πορεία.

      Στους ύμνους τους οι Ψαλμοί δεν παραλείπουν να αναφερθούν και στον άνθρωπο, ο οποίος αποτελεί το κέντρο και το σκοπό της δημιουργίας. Στον 8ο Ψαλμό π.χ. επαναλαμβάνονται σχεδόν οι θέσεις του βιβλίου της Γενέσεως για τη στενή σχέση ανθρώπου και κτίσης. Αναφέρεται ότι ο Θεός έκανε τον άνθρωπο κυρίαρχο «επί τα έργα των χειρών του» και υπέταξε τα πάντα «υποκάτω των ποδών αυτού». Για τη  σχέση αυτή απαραίτητη προϋπόθεση είναι η σωστή συμπεριφορά του ανθρώπου προς τον Θεό. 

      Στη σοφιολογική γραμματεία τονίζεται ξεκάθαρα ότι η ευσέβεια ή η  αμαρτωλότητα του ανθρώπου αντανακλούν και στη φύση. Ο ευσεβής π.χ. ζει αρμονικά με το φυσικό του περιβάλλον και το αντιμετωπίζει ως βοηθό και σύμμαχο. Αντίθετα ο ασεβής συμπεριφέρεται αρνητικά και ενεργεί καταστρεπτικά (Σοφ Σολ.16,26. Σοφ. Σειράχ 39,27) κ.ά. Η λειτουργία της κτίσης προβάλλεται συχνά ως παράδειγμα για ανάλογη συμπεριφορά του ανθρώπου.

                                                      *

      Οι θεολογικές θέσεις της Π.Δ. για τη φύση και τον άνθρωπο εκβάλλουν και διαποτίζουν και τους συγγραφείς της Κ.Δ. Η θέση ότι ο άνθρωπος πλάστηκε για να είναι κυρίαρχος της φύσης υπάρχει και στην Κ.Δ. με τη διαφορά ότι σ’ αυτή τονίζονται πιο πολύ οι υποχρεώσεις του απέναντί της. Η Κ.Δ. επεκτείνει τις θέσεις της Π.Δ. ότι ο Θεός δημιούργησε τον κόσμο, τις εντάσσει στη δική της θεολογία και τις χρησιμοποιεί με το δικό της τρόπο και για το σκοπό που η ίδια έχει θέσει.                  

      Η σταθερή και ενιαία αρχή της Π.Δ. ότι ο κόσμος είναι έργο του Θεού και δημιουργήθηκε από το μηδέν  υπάρχει και στην Κ.Δ. Την πληροφορία αυτή την χρησιμοποιεί κάτω από τις δικές της αφορμές και στα πλαίσια της πίστης στο Χριστό, ο οποίος αποτελεί το κέντρο της θεολογίας της. Η κτίση και ο άνθρωπος αντιμετωπίζονται με την προοπτική της λυτρώσεως γι’ αυτό και η μεταξύ τους σχέση πρέπει να είναι αρμονική και προσανατολισμένη προς αυτή την κατεύθυνση. Το θέμα Θεός – άνθρωπος - κτίση έχει πιο έντονη την παρουσία του στην παύλεια θεολογία, όπου αναπτύσσεται σε σχέση με το πρόσωπο του Χριστού και τη σωτηρία του ανθρώπου.

      Με την ενανθρώπιση, το πάθος και την ανάσταση του Χριστού η κατάσταση του κόσμου αλλάζει ριζικά. Άνθρωπος και κτίση τοποθετούνται σε μια νέα προοπτική και η αρχική σχέση Θεού – ανθρώπου – κτίσεως αποκτά καινούργιο περιεχόμενο και χαρακτήρα και γίνεται σχέση Χριστού – ανθρώπου – κτίσεως με τελική αναφορά τον Θεό πατέρα. Στην Κ.Δ. η σχέση του ανθρώπου με τη δημιουργία δεν μπορεί να εννοηθεί έξω από το γεγονός Χριστός. Η παρουσία του στον κόσμο έφερε το υπεριστορικό, το υπερκόσμιο και το άχρονο μέσα στην ιστορία, τον κόσμο και το χρόνο. Με την ενανθρώπιση ο κόσμος έρχεται σε άμεση επικοινωνία με τον Θεό και αναδημιουργείται «εν Χριστώ». Ο άνθρωπος αναγεννιέται και αποκτά την ικανότητα  να αξιολογήσει σωστά τη δημιουργία, καθώς και τη σχέση του μαζί της, να κατανοήσει τον προορισμό του και να ανακαλύψει το δρόμο προς τη σωτηρία. Η σχέση όμως ανθρώπου και κτίσης με το Χριστό καθορίζεται και από ένα άλλο σημαντικό γεγονός, τη συμμετοχή του Χριστού στο έργο της δημιουργίας. Δηλαδή ο Χριστός είναι ο μεσίτης της δημιουργίας.  Αυτό σημαίνει ότι ο κόσμος δημιουργήθηκε δι’ αυτού αχρόνως και με την ενσάρκωση, πάλι δι’ αυτού αναδημιουργείται εν χρόνω. Η θεολογική αυτή θέση βρισκόταν στο κέντρο της πίστης της πρώτης Εκκλησίας και αποτέλεσε τον πυρήνα των πρώτων ομολογιών πίστεως. Σε ολοκληρωμένη διατύπωση  βρίσκουμε την πίστη αυτή στο Α΄Κορ 8,6: 

                       « Αλλ’ ημίν εις Θεός ο πατήρ

                       εξ ου τα πάντα και ημείς εις αυτόν,

                       και εις Κύριος  Ιησούς Χριστός

                       δι’ ου τα πάντα και ημείς δι’ αυτού»     

 Το χωρίο θεωρείται ότι είναι μια πρωτοχριστιανική ομολογία πίστεως. Ο Απ. Παύλος προβάλλει τη θέση αυτή των χριστιανών, για να αντικρούσει την πίστη των ειδωλολατρών, οι οποίοι δέχονται ότι υπάρχουν, όπως λέγει, «πολλοί λεγόμενοι θεοί είτε εν ουρανώ είτε επί γης, ώσπερ εισιν θεοί πολλοί και κύριοι πολλοί». Για τους χριστιανούς υπάρχει ένας Θεός, ο οποίος είναι «ο Πατήρ» και όχι απλώς «πατήρ», όπως συνήθιζαν να αποκαλούν τους θεούς τους οι ειδωλολάτρες. Είναι «ο Πατήρ», γιατί αυτός είναι ο δημιουργός του κόσμου και των ανθρώπων. Κοντά στον Θεό υπάρχει και ένας Κύριος σε αντίθεση με τους πολλούς «κυρίους» της ελληνιστικής εποχής, που συνήθως ήταν οι αυτοκράτορες. Ο ένας «Κύριος» είναι ο Ιησούς Χριστός, ο οποίος είναι «Κύριος»  όχι γιατί  εξουσιάζει, καταπιέζει και εκμηδενίζει την ανθρώπινη αξία, όπως οι «κύριοι» των ειδωλολατρών, αλλά κυρίως γιατί είναι ο μεσίτης της δημιουργίας και γιατί ενσαρκώθηκε και θυσιάστηκε για τη σωτηρία του ανθρώπου και του κόσμου. Το πρόσωπο του Χριστού εδώ συνδέεται με δύο θεμελιώδη γεγονότα, τη δημιουργία και την αναδημιουργία.

      Η σχέση ανθρώπου και δημιουργίας με τη νέα «εν Χριστώ» κατάσταση αποκτά σωτηριολογικό χαρακτήρα. Ο άνθρωπος δεν παύει να είναι και τώρα ο κυρίαρχος της κτίσης, αλλά πάντοτε στα πλαίσια της προοπτικής της απολύτρωσης και της τελικής σωτηρίας. Στην ομολογία τονίζεται η ενότητα ανθρώπου και κτίσης από τη δημιουργία ως τη σωτηρία.

      Η ίδια πίστη της πρώτης Εκκλησίας  για το πρόσωπο του Χριστού και τη σχέση του με την κτίση υπάρχει και στον ακόλουθο ύμνο της προς Κολοσσαείς επιστολής:

                       «ος εστιν εικών του Θεού του αοράτου,

                         πρωτότοκος πάσης κτίσεως

                         ότι εν αυτώ εκτίσθη τα πάντα

                         εν τοις ουρανοίς και επί της γης

                         τα ορατά και τα αόρατα.

                         ……………………………

                         τα πάντα δι΄αυτού και εις αυτόν έκτισται   

                         και αυτός εστιν προ πάντων

                         και τα πάντα εν αυτώ συνέστηκεν

                         και αυτός εστιν η κεφαλή του σώματος της εκκλησίας

 Ιδιαίτερη σημασία στον ύμνο αυτό έχει ο χαρακτηρισμός  του Χριστού ως «πρωτοτόκου πάσης κτίσεως». Αυτό σημαίνει ότι ο Χριστός είναι ο πρώτος που δημιούργησε την κτίση αχρόνως και ο πρώτος που την αναδημιούργησε με την ενανθρώπισή του και την παρουσία μέσα σ’ αυτή. Τα στοιχεία αυτά προβάλλουν από τους εμπρόθετους όρους «εν αυτώ», «δι’αυτού» και «εις αυτόν». Το «εν αυτώ» δηλώνει την αρχική ιδέα και την αιτία της δημιουργίας, το «δι’ αυτού» τη συμμετοχή του Χριστού στο έργο της δημιουργίας ως συνδημιουργός και το «εις αυτόν» τον τελικό σκοπό και την τελική αναφορά που είναι η σωτηρία της δημιουργίας. Από όλα αυτά προκύπτει ότι η σχέση του Χριστού με την κτίση επεκτείνεται και προσδιορίζει και τη σχέση του ανθρώπου τόσο με τον Χριστό όσο και με την κτίση. Ο άνθρωπος, ως δημιούργημα του Θεού, εντάσσεται μέσα σ’ αυτό το σχέδιο της θείας οικονομίας και σ’ αυτή τη διαδικασία γι’ αυτό και η σχέση του με την κτίση πρέπει να είναι αρμονική. 

      Ο ίδιος ο Ιησούς, όπως φαίνεται από διάφορα λόγια, τα οποία παρουσιάζουν οι ευαγγελιστές, αναφέρεται συχνά στο έργο της δημιουργίας και προβάλλει στους ανθρώπους το μεγαλείο και τη δόξα του Θεού που απεικονίζονται σ’ αυτή. Συχνά προτρέπει τον άνθρωπο να μιμείται την αρμονία και την τάξη του σύμπαντος, αλλά να μην εξαντλείται  μόνο στις υλικές του διαστάσεις. Πρώτα πρέπει να ζητεί «την βασιλείαν του Θεού και την δικαιοσύνην αυτού». Έχει την ελευθερία να χρησιμοποιεί την κτίση, όχι όμως και το δικαίωμα να την κακοποιεί, γιατί δεν είναι δικό του δημιούργημα, αφού  δεν μπορεί να προσθέσει σ’ αυτή ούτε στον εαυτό του «μίαν τρίχα λευκήν ή μέλαιναν» (Ματθ 5,36).

        Πολλές φορές ο άνθρωπος καταλογίζει στη φύση αρνητικές συμπεριφορές. Η φύση όμως λειτουργεί με τους δικούς της νόμους και δεν λειτουργεί εις βάρος του ανθρώπου, αλλά ο άνθρωπος της χρησιμοποιεί αρνητικά και αποδίδει στη φύση αρνητικούς χαρακτηρισμούς προβάλλοντας δικές του διαθέσεις, καταστάσεις και ενοχές. Οι αρνητικοί χαρακτηρισμοί φανερώνουν τη διαταραχή που υπάρχει στη σχέση του ανθρώπου με τη φύση, για την οποία υπεύθυνος είναι ο ίδιος ο άνθρωπος. Στην προς Τίτον επιστολή αναφέρεται ότι «πάντα καθαρά τοις καθαροίς τοις δε μεμιασμένοις και απίστοις ουδέν καθαρόν, αλλά μεμίανται αυτών και ο νους και η συνείδηση» (1,15). Το ίδιο περίπου επαναλαμβάνει και ο Χρυσόστομος, όταν λέγει ότι «ο ψυχήν έχων ρυπαράν τα πάντα ρυποί» (P.G. 62,680).

      Από όλα τα παραπάνω φαίνεται ότι ο άνθρωπος και η φύση δημιουργήθηκαν για να συνυπάρχουν αρμονικά. Έχουν και οι δύο τα ίδια δικαιώματα. Ο άνθρωπος όμως έχει επί πλέον και την υποχρέωση να προστατεύει τη φύση, γιατί, εκτός του ότι εξαρτάται βιολογικά από εκείνη, τον ακολουθεί σε όλη τη μεταμορφωτική του και περιμένει και η φύση μαζί του την εκπλήρωση των επαγγελιών του Θεού και την πραγμάτωση του σκοπού, για τον οποίο δημιουργήθηκαν. Αυτό αποτελεί πίστη και διδασκαλία της Εκκλησίας μας, η οποία στηρίζεται στην Κ.Δ. και πιο πολύ στον Απ. Παύλο.

      Στο 8ο κεφάλαιο της προς Ρωμαίους επιστολής υπάρχει μια συστηματική διδασκαλία για τη θέση της φύσης στην «εν Χριστώ» αναδημιουργία. Ο Παύλος γράφει τα ακόλουθα: «η γαρ αποκαραδοκία της κτίσεως …..» (8,19-23). Δηλαδή όλη η κτίση περιμένει με λαχτάρα πότε θα φανερωθεί η δόξα των παιδιών του Θεού. Ξέρετε βέβαια ότι η κτίση υποτάχτηκε και αυτή στη φθορά όχι γιατί έφταιγε, αλλά έτσι θέλησε αυτός που την υπέταξε. Έχει όμως πάντοτε την ελπίδα και αυτή ακόμη η κτίση πως θα απελευθερωθεί από την υποδούλωσή της στη φθορά και θα μετάσχει στην ελευθερία που θα απολαμβάνουν τα δοξασμένα παιδιά του Θεού. Ξέρουμε καλά ότι ολόκληρη η φύση μέχρι τώρα στενάζει και κραυγάζει από πόνο… περιμένοντας τη λύτρωσή της». Το βασικό συμπέρασμα που βγαίνει από αυτά τα λόγια του Παύλου είναι ότι ο άνθρωπος είναι υπαίτιος και υπεύθυνος  τόσο για τη δική του πτώση όσο και για τη φθορά της φύσης. Η δική του  σωτηρία όμως θα φέρει και τη σωτηρία της κτίσης. Με την παρακοή του πρώτου ανθρώπου ολόκληρη η φύση υποτάχτηκε, παρά τη θέλησή της, στη φθορά και τις μάταιες επιδιώξεις του ανθρώπου, μία από αυτές είναι και η λατρεία της φύσης. Ο Παύλος διαμαρτύρεται εναντίον εκείνων που «εσεβάσθησαν και ελάτρευσαν τη κτίσει παρά τον κτίσαντα» (Ρωμ 1,25). Πρόκειται για την ειδωλοποίηση της φύσης από τον άνθρωπο, η οποία εκδηλώνεται με τη λατρεία είτε του συνόλου της κτίσης είτε μερικών μόνο στοιχείων. Από τη φράση του Παύλου «και αυτή η κτίσης ελευθερωθήσεται από της δουλείας της φθοράς εις την ελευθερίαν της δόξης των τέκνων του Θεού» προκύπτει ότι ο άνθρωπος με την πτώση του συμπαρέσυρε και την κτίση. Αυτή όμως «υπετάγη τη ματαιότητι ουχ εκούσα». Με τη νέα πραγματικότητα όμως που δημιούργησε η παρουσία του Χριστού στον κόσμο, διατηρεί και η φύση την ελπίδα ότι κοντά στον άνθρωπο και μαζί με αυτόν θα απελευθερωθεί από τη φθορά και εκείνη.  


       Ένα άλλο σημαντικό θεολογικό στοιχείο της παύλειας θεολογίας είναι και η «εν Χριστώ» ανάπλαση του ανθρώπου. Ξεκινάει από την αγάπη που έδειξε στον άνθρωπο ο Χριστός, ο οποίος σταυρώθηκε και πέθανε «υπέρ πάντων» (Β΄Κορ 5,14). Η ανάσταση όμως που ακολούθησε, έδωσε τη δυνατότητα, ώστε «οι ζώντες μηκέτι εαυτοίς ζώσιν, αλλά τω υπέρ αυτών αποθανόντι και εγερθέντι» (Β΄Κορ 5,15). Αυτό για να γίνει πραγματικότητα προϋποθέτει την ένωση του ανθρώπου με τον Χριστό, την οποία ο Παύλος εκφράζει με την προσφιλή του φράση «εν Χριστώ».Το συμπέρασμα του είναι: «ει τις εν Χριστώ καινή κτίσις» (Β΄Κορ 5,17). Ο χαρακτηρισμός όμως που θα ταίριαζε στον πιστό άνθρωπο είναι «καινόν κτίσμα». Ο άνθρωπος όμως δεν είναι μόνο άτομο, είναι σύνολο, είναι εκκλησία. Επομένως κάθε ενέργειά του έχει συνέπειες και για την κτίση.                  

      Η φύση είναι έργο της αγάπης του Θεού και μόνο με την αγάπη του ανθρώπου μπορεί να διατηρηθεί και να εκπληρώσει το σκοπό της. Η αγάπη αυτή είναι το μήνυμα που έφερε ο Χριστός στον κόσμο και αποτελεί το κέντρο της χριστιανικής ζωής. Δεν επιβάλλεται με νόμους αλλά βιώνεται μέσα στην Εκκλησία. Μόνο μέσα στην Εκκλησία είναι δυνατή η αρμονική συνύπαρξη του ανθρώπου με τον Θεό, το συνάνθρωπο και τη φύση.

«ΚΑΤΑ  ΠΑΝΤΑ  ΚΑΙ  ΔΙΑ  ΠΑΝΤΑ»

Ὁ κοσμολογικός χαρακτήρας τῆς θείας Λειτουργίας

τοῦ Σεβασμ. Μητροπολίτου Ἀχελώου κ. ΕΥΘΥΜΙΟΥ

  Ἡ ἀναζήτηση νέων θεωρητικῶν θεμελίων στίς σχέσεις τοῦ ἀνθρώπου μέ τό φυσικό στοιχεῖο πού τόν περιβάλλει ἀποτελεῖ μιά πρόκληση καί γιά τή σύγχρονη ὀρθόδοξη χριστιανική Θεολογία καί, εἰδικότερα, τήν ὀρθόδοξη Κοσμολογία
.

   Ἡ ὀρθόδοξη χριστιανική Κοσμολογία, γιά τά θεμελειώδη οἰκολογικά θέματα ἒχει βασικές καί μοναδικές ἀπόψεις πού βασίζονται στή φυσική καί ὑπερφυσική θεία ἀποκάλυψη καί περιέχεται στή μακραίωνη ὀρθόδοξη χριστιανική γραμματεία καί Παράδοση.

   Οὐσιαστικό στοιχεῖο τῆς Ὀρθόδοξης Παράδοσης εἶναι ἡ βυζαντινή θεία Λειτουργία τοῦ ἁγίου Ἰωάννου τοῦ Χρυσοστόμου. Ἡ θ. Λειτουργία περιέχει οὐσιαστικά στοιχεῖα χριστιανικῆς κοσμολογίας πού καλύπτουν ὃλες τίς πλευρές τοῦ κοσμολογικοῦ καί οἰκολογικοῦ θέματος.

Α΄  Η  ΔΗΜΙΟΥΡΓΙΑ, Ο ΧΑΡΑΚΤΗΡΑΣ  ΚΑΙ  Ο  ΣΚΟΠΟΣ  ΤΟΥ  ΚΟΣΜΟΥ

   Ἡ θ. Λειτουργία (θ.Λ.), τόσο στή δομή ὃσο καί στό περιεχόμενό της εἶναι μιά «συμπαντική λειτουργία» ἢ μία «λειτουργία τῆς Κτίσης».

1. Ἡ δημιουργία τοῦ κόσμου «ἐκ τοῦ μή ὂντος». Ἡ θ.Λ. ἀναφέρεται σαφῶς στό πρωταρχικό μυστήριο τῆς δημιουργίας τοῦ κόσμου, ἐκ τοῦ μή ὂντος. Ὁ φυσικός κόσμος καί, εἰδικότερα ἡ ὓλη, δέν εἶναι αὐθύπαρκτες ὀντότητες, ἀλλ’ οὒτε καί  αἰώνιες.  Ὁ Τριαδικός Θεός ὂχι μόνο ἐδημιούργησε τόν κόσμο, ἀλλά καί ἀσκεῖ ἀπόλυτο ἒλεγχο καί κυριαρχία ἐπ’ αὒτοῦ. Ἡ θ.Λ. ἀναφέρεται στό θέμα τῆς ἀπόλυτης κυριότητος τοῦ Θεοῦ ἐπί τῆς κτιστῆς δημιουργίας.

2. Ὁ χαρακτήρας καί ὁ σκοπός τοῦ κόσμου

   Ἡ δημιουργία τοῦ φυσικοῦ κόσμου ἐκ τοῦ Θεοῦ μαρτυρεῖ ὃτι ἡ κτίση καί, εἰδικότερα, ἡ ὓλη εἶναι ἐκ φύσεως καλή, «λίαν καλή» (Γεν. α΄31. Α’Τιμ. δ΄ 4). Ἡ ἐκ τοῦ Θεοῦ δημιουργία τοῦ κόσμου μαρτυρεῖ ἐπίσης τήν ἂμεση σχέση καί ἐξάρτηση τῶν κτισμάτων ἀπό τόν Θεό. Τά κτιστά δημιουργήματα, ὁ γεωφυσικός κόσμος, τό φυτικό καί ζωϊκό βασίλειο σχετίζονται μέ τόν Δημιουργό τους καί ἀναφέρονται ἀπ’ εὐθείας σ’ Αὐτόν, μέ τόν δικό τους τρόπο καί τή δική τους φωνή. Στή θ.Λ. ἀποκαλύπτεται τόσο ὁ ἱερός  ὃσο καί ὁ δοξολογικός χαρακτήρας τῶν κτιστῶν δημιουργημάτων.

Β΄  Ο  ΜΕΤΑΠΤΩΤΙΚΟΣ  ΚΑΙ  ΑΠΟΔΙΟΡΓΑΝΩΜΕΝΟΣ  ΚΟΣΜΟΣ

Ὁ κόσμος, ὁ χῶρος καί ὁ χρόνος, στόν ὁποῖο τελεῖται ἡ θ.Λ. εἶναι ὁ μεταπτωτικός, ἀλλοιωμένος, ἀλλοτριωμένος καί ἀποδιοργανωμένος κόσμος. 

1. Ἡ Πτώση καί ἡ συνέπειές της στόν ἂνθρωπο

   Μιά πρώτη καί μεγάλη συνέπεια τῆς Πτώσης ἦταν ἡ διάσπαση καί διαίρεση τῆς μιᾶς ἀνθρώπινης φύσης, τοῦ ἂνδρα καί τῆς γυναίκας καί τῆς ἀνθρωπότητας ὁλόκληρης. Ἡ θ. Λ. ἀναλογίζεται τό δράμα τῆς διηρημένης ἀνθρώπινης φύσης σέ δύο ἀντίθετα καί ἀλληλοσυγκρουόμενα βιολογικά φῦλα, τήν προβληματικότητα τῆς διαίρεσης τῶν ἀνθρώπων, ἀλλά καί τά ἀνείπωτα δεινά πού ἐπισωρεύει ἡ διάσπαση καί ἡ συνεχής ἀναμέτρηση ἀνάμεσα σέ ἂνθρωπο καί ἂνθρωπο καί σέ λαούς ἀναμεταξύ τους. 

2. Οἱ συνέπειες τῆς Πτώσης στόν φυσικό κόσμο

   Ἡ Πτώση δέν ἀλλοτρίωσε μόνο τήν ἀνθρώπινη φύση. ἀλλά καί αὐτό τό φυσικό καί οἰκολογικό περιβάλλον τοῦ ἀνθρώπου.   Ἡ  θ. Λ. λαμβάνει σοβαρά ὑπ’ ὂψιν τόν ἀλλοτριωμένο μεταπτωτικό χαρακτήρα τοῦ φυσικοῦ κόσμου καί γεμάτη κατανόηση καί συμπάθεια ἀναφέρεται στή δυσαρμονία καί δυσλειτουργία τοῦ κόσμου καί, γενικά, στά προβλήματα πού προκαλοῦνται ἀπ’ αὐτήν τόσο στόν ἂνθρωπο ὃσο καί στό ἲδιο τό φυσικό περιβάλλον.

Γ΄ Ο  ΚΟΣΜΟΣ  ΣΤΗ  ΔΙΑΔΙΚΑΣΙΑ  ΤΗΣ  ΜΕΤΑΜΟΡΦΩΣΗΣ 

   Ἡ θ. Λ. εἶναι «χριστιανική» κοσμική λειτουργία. Ὁ κόσμος, στόν ὁποῖο ἀναφέρεται ἡ ὀρθόδοξη θ. Λ. εἶναι βέβαια ὁ μεταπτωτικός καί ἀλλοτριωμένος, ἀλλά καί ὁ κόσμος πού τόσο πολύ ἀγάπησε ὁ Θεός, ὣστε «ἀπέστειλεν τόν Υἰόν αὐτοῦ εἰς τόν κόσμον, ἳνα σωθῆ ὁ κόσμος δι’ αὐτοῦ» (Ἰωάν. γ΄16-17).  Ἡ θ.Λ. ἀναφέρεται ὂχι μόνο στήν ἐν Χριστῷ ἒναρξη τῆς διαδικασίας γιά τήν ἀναδημιουργία καί ἀνακαίνιση τοῦ φυσικοῦ κόσμου, ἀλλά καί αὐτή ἡ ἲδια ἀποτελεῖ «ἀποκατάσταση τοῦ ἀνθρώπου καί τῆς κτίσεως»(Μητρ.Κοζάνης Διονύσιος).

1. Ὁ Χριστός, ἡ ἀπαρχή τῆς «καινῆς κτίσης»

    Στή θ.Λ. ἀναπαρίσταται καί βιώνεται ἡ ἒνσαρκη, λυτρωτική καί ἀνακαινιστική παρουσία τοῦ Υἰοῦ τοῦ Θεοῦ στόν κόσμο. Ἡ θ.Λ. τελειοῦται καί κορυφάνεται μέ τήν τέλεση τοῦ μυστηρίου τῆς θείας Εὐχαριστίας, τό ὁποῖο ἒχει κοσμολογικό χαρακτήρα καί μέ τό ὁποῖο διακηρύττεται ὁ σκοπός καί ὁ προορισμός τῆς δημιουργίας τοῦ κόσμου πού εἶναι ἡ ἐν Χριστῷ μεταμόρφωση καί ἀνακαίνισή του.

2. Ὁ ἂνθρωπος, ὡς Ἱερεύς τοῦ κόσμου

   Στή θ.Λ. ὁ ἂνθρωπος, μέ τό ἱερατικό καί λειτουργικό χάρισμα, ἀποκαθίσταται στήν ἀρχέγονη κλήση του καί τόν λειτουργικό ρόλο του ἀνάμεσα στόν κτιστό κόσμο καί τόν Θεό Δημιουργό. 

3. Ἡ κοινωνία τοῦ ἀνθρώπου μέ τόν Θεό

   Ὁ σκοπός τῆς δημιουργίας τοῦ κόσμου, ἦταν νά ἀποτελέσει μέσον ἐπικοινωνίας τοῦ ἀνθρώπου μέ τόν Δημιουργό του. Ὁ κόσμος δόθηκε στόν ἂνθρωπο «εἰς βρῶσιν», δηλαδή ὡς μέσον κοινωνίας καί συμμετοχῆς του στή ζωή τῆς Τριαδικῆς Θεότητος. Στή θ.Λ. καί, εἰδικότερα, στή θ.Εὐχαριστία, ἀποκαθίσταται καί πραγματώνεται χαρισματικά καί μυστηριακά ὁ ἀρχέγονος αὐτός σκοπός τῆς δημιουργίας τοῦ κόσμου. Ὁ Ἂρτος καί ὁ Οἶνος, τά ὑλικά δηλαδή, στοιχεῖα τοῦ κόσμου προσλαμβάνονται πλέον ἀπό τόν ἂνθρωπο λειτουργικά καί εὐχαριστιακά, ὃπως καί πρίν ἀπό τήν Πτώση.  Ὁ πιστός, στή θ.Εὐχαριστία προσλαμβάνει τόν κόσμο καί τρέφεται μέ αὐτόν.  Ἡ βρώση, ὃμως, αὐτή δέν μοιάζει μέ τήν ἀρχέγονη ἐκείνη βρώση καί γεύση τοῦ ἀπαγορευμένου καρποῦ πού προκάλεσε στόν ἂνθρωπο τόν θάνατο, ἀλλά εἶναι βρώση καί πόση τοῦ καινοῦ καί μεταμορφωμένου κόσμου πού ὁδηγεῖ τόν ἂνθρωπο στή ζωή καί τή χαρά τῆς Θεοκοινωνίας. 

Δ΄   ΟΙΚΟΛΟΓΙΚΑ  ΣΥΜΠΕΡΑΣΜΑΤΑ

             Σταμάτης Πορτελάνος
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…………………………

Διαγενεαλογική ηθική και οικολογία

            Το γενεαλογικό δένδρο της ανθρωπότητας ως προς την εξέλιξη των επιστημών είτε θετικών είτε ανθρωπιστικών καταγράφει στους κλάδους του την ιστορία της έρευνας και της αναζήτησης της αλήθειας για τον κόσμο και τη ζωή. Παράλληλα η αναζήτηση του προσωπικού ή οικογενειακού γενεαλογικού δένδρου για ανεύρεση των ριζών και των διαδοχικών εξελίξεων – ακμής και παρακμής - μιας γενιάς αφορά στο βηματισμό της και τη συμβολή της για τον πολιτισμό και την υιοθέτηση διαχρονικών αξιών ως προς τη διαχείριση του περιβάλλοντος. Η οικολογία σήμερα έχει άμεση σχέση με τη στάση των γενεών απέναντι στο περιβάλλον αναλογικά με την παιδεία και τη μόρφωση που τους παραδόθηκε, τα πρότυπα και το νόημα που παρέπεμπαν. Ο οντολογικός και φιλοσοφικός προσδιορισμός για την κτίση καθόρισε και τα πλαίσια τρόπου και συμπεριφοράς μιας γενεάς απέναντι στο περιβάλλον, το μεγάλο οικητήριο και αναγνωστήριο της ανθρωπότητας.

            Η καταγωγή, η διαδοχή δεν είναι θέμα ονοματολατρίας ή εθνικής μουσειολογίας, ως  ανεπίγνωστη αναφορά στο παρελθόν, αλλά ένσαρκο βίωμα των δομικών στοιχείων νοήματος βίου από την ουσία μιας παράδοσης η οποία τελείται στο παρόν. Με αυτά τα υπαρξιακά δομικά στοιχεία πλάστηκαν αδιάπτωτα μνημεία επιχώριας και συλλογικής συνείδησης στην ιστορία του πολιτισμού. Κάποιοι ποιητές μας, όπως ο Γκάτσος ή ο Ελύτης, δείχνουν πόσο γόνιμη είναι η επίδραση κι η αφομοίωση της παράδοσης σ’ έναν πραγματικό ποιητή
.

            Στη νεωτερικότητα, που συνδέεται με την παγκοσμιοποίηση, κάθε «σήμα» του πολιτισμού του παρελθόντος, νοηματοδότησης βίου και υπερατομικής ή υπερβατικής εμπειρίας, ερμηνεύθηκε υποκειμενικά και ακύρωσε την πολυσημία της συνθετικής δημιουργικότητας από τη σχέση ανθρώπου και κοινωνίας, ιστορικής εμπειρίας και παρόντος. Μια βυζαντινή εικόνα της Γέννησης του Χριστού που εκτιμάται από τους αρχαιολόγους και αξιολογείται ως πολιτιστικό μνημείο για την τεχνοτροπία της συνιστά, επιπλέον, ένα σύμβολο όπου μετουσιώνεται ένα γεγονός πνευματικής εμπειρίας και υπαρξιακού μεγέθους, το οποίο ερευνάται φιλοσοφικά, οικολογικά, θεολογικά και δίνει νόημα. Η σχέση Τέχνης και οικολογίας αντικατοπτρίζει το μηχανισμό που λειτουργεί σε κάθε εποχή και αποτυπώνει τη συμφωνία της πραγματικότητας με την Ιδέα ή το πνεύμα που υπηρετεί. Όταν ο «φυσικός» κόσμος διέπεται από την αμείλικτη κυριαρχία της τυφλής ανάγκης, με δυϊστικές παραδοχές, φέρνει αντιμέτωπο το πνεύμα, που θέτει αξίες και ζητεί να πραγματοποιήσει ανώτερους σκοπούς. 

            Ο «κλάδος» της νεωτερικής γενεαλογίας με τη μετανεωτερική διακλάδωσή της, μέρος του παγκόσμιου γενεαλογικού ιστού, με την εκδοχή της κβαντικής θεωρίας , την αρχή της απροσδιοριστίας και της αβεβαιότητας δίνουν περιεχόμενο μεταφυσικής προσέγγισης της ζωής. Η μετανεωτερικότητα ακόμη και μέσα από το θετικισμό κάνει μεταφυσικό άνοιγμα. Ο μαθηματικός και στοχαστής Αλέν Μπαντιού, ο οποίος αρνείται τη μυστικιστική προσπέλαση στο Είναι, επιστρατεύει τον αρχαιοελληνικό λόγο για να καταλήξει ότι το οντολογικό ερώτημα εμπίπτει αποκλειστικά στη δικαιοδοσία των μαθηματικών. 

            Ο Χέγκελ στη φαινομενολογία του πνεύματος ταράζει τα νερά του απόλυτου ρεαλισμού από τη σχέση γνώσης και αντικειμενικότητας, σημειώνοντας ότι: «η άμεση ύπαρξη του πνεύματος, η συνείδηση, εμπεριέχει δύο πλευρές: εκείνη της γνώσης και εκείνη της αντικειμενικότητας που είναι αρνητική ως προς τη γνώση».
 Η αμφισβήτηση, όμως, του ρεαλισμού και η σύνδεσή του με το μεταφυσικό εμφανίζεται όταν υποστηρίζει ότι «το πραγματικό δεν είναι κάτι που ανήκει στο χώρο, όπως αυτό εξετάζεται στα Μαθηματικά.
 Η συνείδηση και το υποκείμενο δημιουργούν πλαίσιο ανάπτυξης της μεταφυσικής. Η ερμηνευτική αυτή δημιουργεί καινούργια δεδομένα στο στοχασμό: 

α) προβληματισμό ως προς τη βεβαιότητα που παρείχε η επιστήμη, 

β) η θεωρία των κβάντων συνιστά μια έκπληξη για την ντετερμινιστική θεωρία και

γ) θέτει νέες προϋποθέσεις για το διάλογο της φυσικής με τη μεταφυσική

            Στην πατερική ορθόδοξη παράδοση το περιεχόμενο της οικολογίας συνυφαίνεται με την ανθρωπολογία και τα χαρακτηριστικά της οντολογίας. Η φαινομενολογία στη φιλοσοφία της θρησκείας δίνει έναυσμα για αναζήτηση των προβλημάτων στο περιβάλλον πέραν από τις αυστηρές επιστημονικές αναλύσεις και παρατηρήσεις ή τα στατιστικά δεδομένα. Η ιστορία του οικοσυστήματος με τις θετικές επιστήμες, που καταγράφουν μια επιδείνωσή του, αποπνέει μια απαισιοδοξία και δημιουργεί συναισθήματα απελπισίας στο σύγχρονο άνθρωπο. Ωστόσο η ερμηνεία της ιστορίας με στοιχεία αποκαλυπτικά και πνευματικά για τη σχέση ανθρωπολογίας και οικολογίας ή της οντολογίας με την αποκάλυψη παραδίδει μαθήματα δόμησης της ζωής και τρόπους αναδόμησή της και νοηματοδότησής της. Για παράδειγμα η ιστορία του κόσμου για τη βιβλική και πατερική παράδοση μας δίνει δομικά στοιχεία της ανθρώπινης ζωής που διαχέονται και μεταγγίζονται, διαγενεαλογικά και διεμπειρικά, μέσα από τη σχέση ανθρώπου και περιβάλλοντος με ελπιδοφόρο τον ορίζοντα της ζωής προς τα έσχατα, που υπερβαίνουν, τους αριθμούς με τους οποίους προσμετράται η φθαρτική εξέλιξη του αισθητού και υλικού σύμπαντος. 

            Στην ορθόδοξη παράδοση ανθρωπολογία και οικολογία συνδέονται άρρηκτα αφού αποκαλύπτεται με τη σάρκωση του Υιού και Λόγου του Θεού η συνάφεια και η σχέση τους. Η λήθη της ανθρωπογενούς πτώσης προκαλεί αλαζονικές συμπεριφορές του ανθρώπου στο περιβάλλον. Η αποστασία του ανθρώπου από τη θεανθρώπινη ένωση, ως ψυχοσωματικού όντος υπερέχοντος και διαχειριστού της δημιουργίας, αμαύρωσε την θεοειδή εικόνα του με συνέπεια να συμπαρασύρει και τη κτίση, αφού συναφή στοιχεία της ενυπάρχουν στην ανθρώπινη ύπαρξη. 

            Η διαγενεαλογία των συνεπειών της πτώσης αλλά και της πίστης παραδίδονται ως ιστορική εμπειρία στη βιβλική διήγηση και την παράδοση για να ερμηνεύουν τη φθορά και να αποκαλύψουν το λόγο της αφθαρσίας και της λύτρωσης, το περιεχόμενο του αγαθού και του «αρχαίου κάλλους». Οι περίοδοι της ιστορίας με μοναδικό κριτήριο την εξέλιξη της οικονομίας και του βιοτικού επιπέδου με τις εφευρέσεις των θετικών επιστημών και την εκβιομηχάνιση χωρίς τον πνευματικό πολιτισμό περιορίζουν το οντολογικό - ελεύθερο - άνοιγμα και το νόημα που υποκρύπτεται στην ύπαρξη του κόσμου και του ανθρώπου. Όταν η ανθρώπινη γενεαλογία φωτίζεται από την αποκαλυπτική οντολογία, με τα κριτήριά της, τότε ωθεί τον άνθρωπο σε αυθεντική αυτοεκτίμηση και τον κόσμο σε δωρεά που την αξιοποιεί, την προστατεύει και διδάσκεται. 

            Οι περίοδοι της ιστορίας του κόσμου κατά τον άγιο Συμεών το Νέο Θεολόγο αναγνωρίζονται από τη διαδοχολογία και γενεαλογία της πίστης. Έτσι αριθμούνται, κατ’ αυτόν, τρεις περίοδοι με κριτήριο τα πρόσωπα που αποτελούν τη «μερίδα», δηλαδή την αρχή της νέας γενεαλογίας στην ιστορία της σωτηρίας: από τον Αδάμ μέχρι το Νώε, από το Νώε μέχρι τον Αβραάμ και από τον Αβραάμ μέχρι το Χριστό. Ο Χριστός δεν γίνεται απαρχή «τέκνων σαρκικών, λαού φθαρτού, με συνέπεια την απώλεια του μέλλοντος, αλλά «απαρχή αθάνατος και αείζωος τέκνων πνευματικών». Οι δύο τόποι, όπου το φως και το σκότος καθορίζουν και τον τρόπο ύπαρξης του ανθρώπου, ερμηνεύονται ως η αληθινή ή κίβδηλη ζωή με παγκοσμιοποιημένες νοοτροπίες οικο-αλόγου νομής και ιδιοτέλειας. Η οικολογία με την εκκλησιολογία υπερβαίνει τις ανθρώπινες ερμηνείες για δικαιώματα και αυθαιρεσίες απέναντι στη φύση, αφού Ο νέος κόσμος για τον άγιο Συμεών το Νέο Θεολόγο έχει σχέση με τη Χριστολογία και την πίστη. Έτσι επιγράφεται και μια ενότητα από τα έργα του: «Ότι νέος κόσμος η του Χριστού Εκκλησία και νέος παράδεισος η προς αυτόν πίστις…» (S.C. τομ 122, Ηθικός 2, σελ. 366-372)

            Η διαπολιτισμική οικολογική αποδόμηση συντελείται με τη λήθη και την απουσία μιας οντολογικής αναφοράς και επαληθεύσιμης εμπειρίας, με συνέπεια ο άνθρωπος να οδηγείται στην αυτοθέωση, στη θεοποίηση της κτίσης και στην ανέλεγκτη ρύπανσή της. "τοιγαρούν και πάσα η κτίσις παρά των ανθρώπων θεοποιηθείσα και προσκυνηθείσα κατερρυπώθη και εις τελείαν κατήχθη φθοράν".
  Γράφτηκε σε άρθρο του Thomas Friedman, με τίτλο «Την εποχή του Νώε», στην εφημερίδα International Herald Tribune,  “ότι η γενιά μας πέρασε σε μια φάση που καμιά προηγούμενη γενιά δεν έχει βιώσει: τη φάση του Νώε. Καθώς όλο και περισσότερα είδη απειλούνται με εξαφάνιση από τον σημερινό Κατακλυσμό, την παγκόσμια οικονομική-οικολογική λαίλαπα, πιθανόν να είμαστε η πρώτη γενιά στην ανθρώπινη ιστορία που κυριολεκτικά θα πρέπει να δράσει όπως ο Νώε – για να σώσει τα τελευταία ζευγάρια μιας μεγάλης γκάμας ειδών».
 

            Η κατανόηση των αιτίων για την εξαφάνιση των ειδών πριν από τον κατακλυσμό του Νώε συνδέεται με την απώλεια αυτογνωσίας και προσανατολισμού της ανθρώπινης φύσης η οποία προκάλεσε και την οικολογική καταστροφή. Επομένως η σύγχρονη κιβωτός βρίσκεται πρώτα στη ανεύρεση οντολογικού και ανθρωπολογικού ιστού που θα επιτρέπει τη συνάρτηση της σχέσης εσωτερικού και εξωτερικού κόσμου και την αρμονική αλληλεπίδραση. Έτσι θα μπορέσει να διασωθεί το ανθρώπινο είδος για να προστατέψει και κάθε άλλο είδος της δημιουργίας από την εξαφάνιση. Η συνειδητοποίηση της ανθρώπινης ταυτότητας σημαίνει και διαμόρφωση οικολογικής συνείδησης. Η αλλαγή του κόσμου δεν επέρχεται με εξωτερικές αλληλεπιδράσεις, όπως θα μπορούσε να υποστηρίξει το κίνημα του συμπεριφορισμού που επηρέασε και την πορεία της εκπαίδευσης. Η μορφολογική ψυχολογία διακήρυξε ότι η αλληλεπίδραση εσωτερικών και εξωτερικών παραγόντων για την ανθρώπινη ύπαρξη καθορίζουν την αλλαγή των δεδομένων στην παιδεία. Επομένως η αγωγή που αναφέρεται στην ανθρώπινη ύπαρξη, στα αγώγιμα στοιχεία της και το όραμα της παιδείας συνιστούν τη νέα κιβωτό της ανθρωπολογίας και οικολογίας. Η οικολογία μπορεί να αποτελέσει το εποικοδόμημα ενός πολιτισμού που έχει θεμέλια και ρίζες στην ιστορική εμπειρία της υπέρβασης και της βιωμένης αλήθειας.
Ισομορφισμός – υπέρβαση

            Ο άνθρωπος υπερβαίνει την ισόμορφη σχέση βιολογικο-συμπεριφοριστικού επιστημονικού μοντέλου ζωικών οργανισμών με μια πεποίθηση και εμπειρία έμμεσης σχέσης του με τον κόσμο. Ανάμεσα στο σύστημα πρόσληψης παραστάσεων και το μηχανισμό των κινήσεών του υπεισέρχεται η συνεκτική άρθρωση των συμβολικών μορφών που παραπέμπουν σε νόημα. Ο άνθρωπος ζει όχι μόνο σε ένα απλώς φυσικό σύμπαν αλλά ταυτόχρονα και συμβολικό. Γλώσσα, μύθος, τέχνη και θρησκεία αποτελούν μέρη του σύμπαντος αυτού και ασκούνται μέσα σ’ αυτό.
 

            Ο άγιος Γρηγόριος Νύσσης επισημαίνει ότι ο άνθρωπος είναι ανάμεσα στα «άκρα» της θεϊκής και ασώματης φύσης από τη μια μεριά και της φύσης των ζώων από την άλλη: «Δύο τινών κατά το ακρότατον προς άλληλα διεστηκότων, μέσον εστί το ανθρώπινον. (Περί κατασκευής του ανθρώπου, ΙΣΤ΄, P.G. 44, 177D-180A)

            Η πατερική και νηπτική παράδοση παραδίδει προϋποθέσεις εμβάθυνσης και προσέγγισης του κεφαλαίου οικολογία και οντολογία:

· Η διακριτότητα των κτιστών συμβάλλει στην αποφυγή οντολογικής σύγχυσης

· Όλα τα όντα έχουν εσωτερική αξία και περιλαμβάνονται στην πρόνοια του Θεού. Η δοξολογία της κτίσης είναι μια πεποίθηση που απορρέει από την αγαπητική σχέση κτιστού και ακτίστου δημιουργού.

· Η καθολική προσέγγιση στο θέμα πραγματώνεται από τη γνωσιολογία και την ιστορική εμπειρία 

            Η δόμηση και αποδόμηση στοιχείων της παράδοσης συνιστά απώλεια μιας θεματικής η οποία βοηθά τον άνθρωπο σε μια ολοκληρωμένη αντίληψη της ζωής και του πολιτισμού με κίνητρα βιωματικής ανάκλησης και ενσυναίσθησης. 

Φυσική θεωρία – οικολογία - παιδεία

            Η φυσική θεωρία είναι το στάδιο στη νηπτική θεολογία όπου ο άνθρωπος επιδίδεται στην οντολογία. Διερευνά το βάθος και την ουσία αυτών που οι αισθήσεις του προσλαμβάνουν από τη σχέση του με τον κόσμο. Ο τρόπος που ερμηνεύεται η δημιουργία και ο άνθρωπος σχετίζεται μαζί της, έχει σχέση και με τον τρόπο που γνωρίζεται ο Θεός. Η γνώση του Θεού που στηρίζεται μόνο στη θέα της δημιουργίας είναι ελλιπής και ανολοκλήρωτη. Με αυτή την έννοια ερμηνεύεται και το γνωστό χωρίο του αποστόλου Παύλου: "από γαρ του μεγέθους και της καλλονης των κτισμάτων [αναλόγως ] ο γενεσιουργός θεωρείται". 

            Το παραπάνω χωρίο μας οδηγεί να σκεφτούμε τα εξής: 

Ι) ότι ο κόσμος δεν είναι άναρχος αλλά προϊόν της σοφίας του Θεού, γι' αυτό θεωρείται από το Μ. Βασίλειο "ψυχών λογικών διδασκαλείον και θεογνωσίας παιδευτήριον".
 Δηλαδή, παιδαγωγεί τον άνθρωπο και τον προετοιμάζει να κατανοήσει το λόγο της ύπαρξής του και να αναζητήσει την πρώτη αρχή-αιτία της κτίσης, 

II) ότι από τη θέα της φύσεως ξεκινά ο άνθρωπος, αναγνωρίζοντας το δημιουργό της, και προοδευτικά φθάνει στη θέα του Θεού, που είναι πνευματική γνώση. Αυτή η δεύτερη γνώση, αποτέλεσμα έμπονης εσωτερικής άσκησης, είναι η συνειδητοποίηση των ενεργειών της αγάπης του Θεού προς τον άνθρωπο και τον κόσμο.
 

            Η πορεία του ανθρώπου προς την πνευματική τελείωση είναι μύηση πνευματική, είναι αγωγή στο μυστήριο του κόσμου. Ενώ το πρώτο στάδιο για την πνευματική ενηλικίωση του ανθρώπου περιέχει τη γνώση του κόσμου με τις αισθήσεις, το δεύτερο είναι η φυσική θεωρία, δηλαδή η γνώση των μυστικών της φύσεως κατά τον Ωριγένη και τον Ευάγριο τον Ποντικό.
 Κατά τους Νηπτικούς Πατέρες της Εκκλησίας η φυσική θεωρία σημαίνει όχι γνώση αλλά κατανόηση, δηλαδή γνώση του βαθύτερου νοήματος της δημιουργίας του κόσμου. Ο άγιος Μάξιμος σημειώνει ότι οι άγιοι από την κατανόηση της κτίσης και των ποιημάτων του Δημιουργού διδάχτηκαν για την ύπαρξή του. "Ούτω μεν ουν την κτίσιν κατανοήσαντες οι άγιοι, και την ευκοσμίαν αυτής και την αναλογίαν και την χρείαν, ην έκαστον παρέχεται τω παντί... τον Δημιουργόν εκ των αυτού ποιημάτων εδιδάχθησαν".

            Ο προβληματισμός ή η αποδοχή της συγγένειας του ανθρώπου με το Θεό, συνειδητά ή ασυνείδητα δημιουργεί κριτήρια για μια οικολογία η οποία συνδέεται με το μυστήριο και αποκαλύπτεται μέσα απ’ αυτό. Για τον άγιο Συμεών το Νέο Θεολόγο η γνώση των "κεκρυμμένων μυστηρίων του Θεού" είναι αδύνατη με μόνο εργαλείο την ανθρώπινη σοφία των θνητών. Εφόσον ο άνθρωπος είναι κτίσμα θείας ενέργειας, είναι φυσικό με θεία συνέργια να του αποκαλυφθούν τα μυστήρια του κόσμου. Η γνώση όμως αυτή επέρχεται μετά την κάθαρση του ανθρώπου από τα πάθη του, τον εγωϊσμό τη φιλαυτία, την ιδιοτέλεια κ.ά. Η απόκτηση της γνώσης αυτής αφορά τη σύλληψη της αιτίας ή του λόγου ύπαρξης των όντων, όχι πλέον με τις αισθήσεις, όπως στο πρώτο στάδιο γνώσης του κόσμου, αλλά με γυμνασμένα τα αισθητήρια της ψυχής και καθαρό το νου ύστερα από άσκηση στην υπακοή στην αρετή.
 

            Η νηπτική αγωγή προσφέρει τον τρόπο απελευθέρωσης του ανθρώπου από τα πάθη ώστε να γνωρίσει τη σχέση του με το περιβάλλον να συμφιλιωθεί μ’ αυτό και να συμβάλλει στην ανακαίνισή του. Το περιεχόμενο της νητπικής θεολογίας έχει καθολική αξία για την αντίληψη περί ανθρώπου και δημιουργίας που μπορεί να αποτελέσει διαπολιτισμικό έρεισμα για την αληθινή σχέση του ανθρώπου με τη φύση. Η κατανόηση του κόσμου και του λόγου των όντων, που έχει σχέση με τη «φυσική θεωρία», η αγρανάπαυση ή ο αναδασμός, κάθε τρόπος για ανανέωση των πόρων της γης, ως αγροτική πολιτική, είναι, πρωταρχικά, ζήτημα εσωτερικής κάθαρσης, ανανέωσης και γεωργίας ψυχής. «Μόλις και νους καθαρθείς λογισμών και ελευθερωθείς προλήψεων, ελέει τε και χάριτι Θεού φωτισθείς, κατά το μέτρον του φωτισμού και την θεωρίαν των όντων αξίως δυνήσεται καθιδείν».
  Δηλαδή, σύμφωνα με το μέτρο που ο άνθρωπος καθαρίζει την ψυχή του από τα πάθη ανάλογα δέχεται το θείο φωτισμό, λαμβάνει την αληθινή σοφία για τα όντα και τη σχέση τους με το Θεό. Όταν το παθητικό μέρος της ψυχής έχει καθαρθεί, η παρατήρηση των κτιστών πραγματικοτήτων δεν ξυπνά πλέον μέσα στον άνθρωπο διάθεση εγωιστικής απόλαυσης και αντί να τον αποσπά του αποκαλύπτει το Θεό.

            Τα πάθη του ανθρώπου είναι εκείνα που αφού αλλοιώσουν την ψυχή του, τον εσωτερικό του κόσμο, στη συνέχεια αλλοιώνουν, παραμορφώνουν και την εικόνα του εξωτερικού κόσμου που δημιουργήθηκε από το Θεό "καλά λίαν". Η παράβαση της θείας εντολής από τον άνθρωπο, ως εσωτερικό γεγονός είχε ως αποτέλεσμα και την ανατροπή των σχέσεων με το Θεό και τον κόσμο. 

            Η σύλληψη της αιτίας των όντων καθιερώνει την υμνολογία και τη δοξολογία του ανθρώπου προς το Θεό, ως ερμηνεία των ανερμήνευτων μυστηρίων της δημιουργίας. Ο ψαλμωδός επιβεβαιώνει: "Οι ουρανοί διηγούνται δόξαν Θεού ποίησιν δε χειρών αυτού αναγγέλλει το στερέωμα".  Άλλωστε η έκπληξη και ο θαυμασμός του ανθρώπου απέναντι στη θέαση του κόσμου και τη λειτουργία του τον οδήγησαν στη δημιουργία των θρησκειών. Είναι κατάκριτοι, κατά τον άγιο Μάξιμο, όσοι δεν συνδιδάχτηκαν από τη θεωρία των όντων την αιτία τους "και τα κατά φύσιν της αιτίας ιδια", δηλαδή τη δύναμη και τη θειότητα. Βοά η κτίση με τα ποιήματά της και απαγγέλλει στον άνθρωπο που έχει ανοιχτά τα μάτια της ψυχής, "την ιδίαν αιτίαν τριαδικώς υμνουμένην". Από τη θέα της κτίσης εκκινεί ο άνθρωπος για να γνωρίσει την ενυπόστατη σοφία. Η ερμηνεία της κτίσης με τις αισθήσεις στερεί μια οντολογία αναζήτησης της ενυπόστατης σοφίας και συμβολή της στο σημερινό οικολογικό αδιέξοδο. Από τα όντα γνωρίζουμε την αιτία, από τη διαφορά των όντων διδασκόμαστε "την ενυπόστατον του όντος σοφίαν" και από τη φυσική κίνηση των όντων μαθαίνουμε "την ενυπόστατον του όντος ζωή".

            Με τη θεοπτία ο άνθρωπος γνωρίζει τη φύση, την αξία και την τελική του θέση, άρα μέσα στη θεοπτία ή θεογνωσία ο άνθρωπος βρίσκει τη σωστή σχέση του με την κτίση και μπορεί να είναι ένας σοφός οικολόγος. Η βίωση μιας αλήθειας για τον προορισμό του ανθρώπου διαχωρίζει το περιεχόμενο της οικολογίας από την ανθρωπολογία, ενώ η ανυπαρξία της οδηγεί σε μια εξομοίωση ελλόγων και αλόγων δημιουργημάτων. Ο άγιος Συμεών ο Νέος Θεολόγος χαρακτηρίζει αλογότερο των ζώων τον άνθρωπο όταν εκπίπτει του προορισμού του, αφού τα ζώα γνωρίζουν να φυλάσσουν τη φύση και την τάξη τους.

            Ο ησυχασμός καταδεικνύει ότι η εύλογη χρήση της κτίσης, η φιλική σχέση μαζί της και ο εξαγιασμός της είναι καρπός πνευματικός από την άσκηση του ανθρώπου μέσα σ’ αυτήν για να θεωθεί. Με την εγρήγορση για σταθερότητα στον προορισμό, με την αδιάλειπτη προσευχή και μνήμη Θεού, ο άνθρωπος εντάσσεται με ταπείνωση και αγάπη στην απεραντοσύνη του κόσμου. Ο Κarel Kosik κρίνοντας τη μετανεωτερικότητα και τη σχέση του ανθρώπου με τη φύση σημειώνει ότι: «Το πνεύμα πρέπει να βρίσκεται σε εγρήγορση, για να μη χάσει το νου του, να μη βουλιάξει σε μιαν απλή οργανωτική ευφυΐα και να μην καταντήσει ένας κούφιος σκελετός».
 Ο άνθρωπος κατά το Μ. Βασίλειο έχει το μοναδικό προνόμιο με την ασκητική να γίνει συνδημιουργός και συνεργάτης του Θεού. Τότε η φύση από εχθρική, ένεκα της αμαρτίας, γίνεται φιλική και ευλογείται. Οι άγιοι γίνονται μεσίτες συμφιλίωσης ανθρώπου και κτίσης. Όπως μαρτυρείται από τα συναξάρια της Εκκλησίας, οι άγιοι ανέπτυσσαν φιλικές σχέσεις με τα άγρια ζώα, με την προσευχή τους τα θεράπευαν και μέχρι ευχές συνέτασσαν για την υγεία τους. Ο άγιος Μόδεστος που είναι ονομαστός για την αγάπη του προς τα ζώα και τις θαυματουργίες που επιτελούσε σ’ αυτά, φλεγόταν πρώτα από αγάπη προς το Θεό και τους ανθρώπους. 

Σχηματική παρουσία

Περιεχόμενο φυσικής θεωρίας

Ορατός κόσμος: παιδευτήριο ψυχών, βαθμίδα θεογνωσίας

δυτικοκεντρική θεωρία: οι εισφορές του οικοσυστήματος υπέρ του ανθρώπου

Νηπτική υπαρξιακή φιλοσοφία

Φαινομενολογία του χριστιανισμού


Κατανόηση κόσμου                         Ενυπόστατη σοφία – οντολογία


Αγωγή στο μυστήριο του κόσμου ► άσκηση των αισθητηρίων της 

                                                           ψυχής
Σύλληψη της αιτίας των όντων Σχέση οντολογίας – χάριτος

(Ανθρώπινη σοφία: ανεπαρκής στη οντολογική προσέγγιση)

· Ανυπαρξία πνευματολογίας - οντολογίας ►ειδωλολατρία,       

                                                                         κτητορική αντίληψη

         Υπέρβαση αισθησιοκρατίας     μετάνοια, κάθαρση λογισμών,                                             

            «κατανόηση»                       απελευθέρωση από προλήψεις

Σκοποθεσία: αναλογική μέθεξη – θεωρία

«Μέγεθος ουρανού και γης πλάτος και των άλλων απάντων τους λόγους ουδείς αξίως καταμαθείν δύναται τοις αισθητοίς οφθαλμοίς. Τα γαρ υπερβαίνοντα και νουν και διάνοιαν, πώς οφθαλμοί κατανοήσαι σώματος εξισχύσουσι; Μόλις γαρ και νους καθαρθείς λογισμών και ελευθερωθείς των προλήψεων, ελέει τε και χάριτι Θεού φωτισθείς, κατά το μέτρον του φωτισμού και την θεωρίαν των όντων αξίως δυνήσεται καθιδείν». (Άγιος Συμεών ο Νέος Θεολόγος, Θεολογικά κεφάλαια, γνωστικά και πρακτικά, 1, 34, S.C. 51, σς. 49-50)

Κοινωνικεσ Επιπτωσεισ 

Του

Οικολογικου Προβληματοσ

Α΄ Εισαγωγικα

Η με​λέ​τη της ι​στο​ρί​ας των πο​λι​τι​σμών έ​δει​ξε ό​τι σχε​δόν ό​λοι τους κα​τευ​θύ​νο​νται α​πό μι​α α​δι​ό​ρα​τη νο​μο​τέ​λει​α, που ο​δη​γεί κά​ποι​ες στι​γμές σε πο​λύ κρί​σι​μα α​δι​έ​ξο​δα. Στην ευ​θεί​α αυ​τή πρα​γμα​το​ποι​εί​ται στις μέρες μας η πα​ρά​χρη​ση του φυ​σι​κού πε​ρι​βάλ​λο​ντος, που ο​δή​γη​σε στην οι​κο​λο​γι​κή α​να​στρο​φή. Ο πο​λι​τι​σμός μας, πο​λι​τι​σμός α​λό​γι​στων καύ​σε​ων λει​ώ​νει τα πα​γό​βου​να των πό​λων, μει​ώ​νει το ο​ξυ​γό​νο της α​τμό​σφαι​ρας, ε​λα​χι​στο​ποι​εί τον α​να​πνεύ​σι​μο χώ​ρο του πλα​νή​τη, ε​νώ πα​ράλ​λη​λα κα​τα​στρέ​φει τα τρο​πι​κά δά​ση και σπα​τα​λά τα γλυ​κά νε​ρά του πλα​νή​τη μας. Ο άλ​λο​τε γα​λα​ζο​πρά​σι​νος πλα​νή​της φαί​νε​ται α​πό το δι​ά​στη​μα με χρώ​μα​τα με​τα​ξύ του γκρι σκού​ρου και του κα​φέ. 

Το ερώτημα από πότε άρχισαν να παρατηρούνται τέτοιες τάσεις και τι είναι εκείνο που τις κατευθύνει, είναι απλό. Κα​τά το δεύ​τε​ρο ή​μι​συ του 20ού αι​ώ​να εκ​δη​λώ​θη​καν οι πε​ρισ​σό​τε​ρες αρ​νη​τι​κές συ​νέ​πει​ες α​πό μι​α ε​πι​κίν​δυ​νη λο​γι​κο​ποί​η​ση του πο​λι​τι​σμού. Η λο​γι​κο​ποί​η​ση εκείνη υ​περ​τό​νι​σε τις τε​χνο​λο​γι​κές κα​τα​κτή​σεις του αν​θρώ​που, με​τα​τό​πι​σε τα αν​θρώ​πι​να ο​ρά​μα​τα στις πε​ρι​ο​χές του κα​τα​να​λω​τι​σμού και του ευ​δαι​μο​νι​σμού και δι​α​βά​θμι​σε σε δευ​τε​ρεύ​ου​σα θέ​ση τις με​τα​φυ​σι​κές και συ​ναι​σθη​μα​τι​κές α​να​ζη​τή​σεις του. Η α​νά​γκη βελ​τί​ω​σης του πο​λι​τι​στι​κού ε​πι​πέ​δου και ε​ξα​σφά​λι​σης μι​ας πο​λυ​ε​πί​πε​δης ευ​η​με​ρί​ας έ​γι​νε κε​ντρι​κό μέ​λη​μα των δυ​τι​κών κοι​νω​νι​ών που ό​μως πα​ρα​σύρ​θη​καν πολ​λές φο​ρές σε μο​νό​δρο​μες υ​λο​κρα​τι​κές ε​πι​λο​γές. 


Δεν εί​ναι του πα​ρό​ντος η α​να​ζή​τη​ση των πο​σο​στών της ευ​θύ​νης. Βρι​σκό​μα​στε στα ό​ρι​α των τε​λι​κών ε​πι​λο​γών, που ο​ρι​ο​θε​τούν ό​χι μό​νο την πα​ρα​πέ​ρα πο​ρεί​α του πο​λι​τι​σμού, αλ​λά α​παι​τούν κυ​ρί​ως α​πά​ντη​ση στο τρα​γι​κό ε​ρώ​τη​μα: «συ​νε​χί​ζου​με την ι​στο​ρί​α της δη​μι​ουρ​γί​ας ή την στα​μα​τού​με με την α​λό​γι​στη φθο​ρά και κα​τα​στρο​φή της;​». Το ε​ρώ​τη​μα εί​ναι η ε​μπει​ρι​κή δι​α​πί​στω​ση μι​ας σει​ράς πρα​γμα​τι​κών κιν​δύ​νων που μας α​πει​λούν και θα α​πει​λή​σουν αύ​ρι​ο με ι​δι​αί​τε​ρη ο​ξύ​τη​τα.


Ό​λοι οι κίν​δυ​νοι συν​δέ​ο​νται με την α​ντι​κει​με​νο​ποί​η​ση της α​ξί​ας του υ​λι​κο-μη​χα​νο​λο​γι​κού πο​λι​τι​σμού, τη σχε​τι​κο​ποί​η​ση της με​τα​φυ​σι​κής α​νά​γκης και την α​πο​λυ​το​ποί​η​ση της αν​θρώ​πι​νης λο​γι​κής ως μέ​τρου α​ξι​ο​λο​γι​κής ε​κτί​μη​σης. Στον πο​λι​τι​σμό των μη​χα​νών δεν προ​βλέ​πε​ται θέ​ση γι​α την ψυ​χή και τα συ​ναι​σθή​μα​τα του αν​θρώ​που, γι’ αυ​τό και πολ​λές ι​δε​ο​λο​γί​ες έ​χουν ε​κτι​μή​σει τις α​ξί​ες αυ​τές ως «μυ​θι​κά σύμ​βο​λα του πα​ρελ​θό​ντος»​.΄Ο​λα συν​δέ​ο​νται ά​με​σα με τη με​τα​βο​λή της σχέ​σης του αν​θρώ​που με τη δη​μι​ουρ​γί​α.


Σε έ​να βι​βλί​ο, με τον τίτ​λο: R​o​y​a​u​me de l’ E​s​p​r​it et R​o​y​a​u​me de C​é​s​ar, ο γνω​στός Ρώ​σος δι​α​νο​η​τής, N​i​c​o​l​as B​e​r​d​i​a​e​ff, ση​μει​ώ​νει με θλί​ψη τα ε​ξής: «Η θέ​ση του αν​θρώ​που έ​να​ντι των κο​σμι​κών δυ​νά​με​ων εί​ναι ο​λό​τε​λα και​νούρ​γι​α. Ο κό​σμος με την αρ​χαί​α ελ​λη​νι​κή ση​μα​σί​α της λέ​ξης, ο κό​σμος του Α​ρι​στο​τέ​λη, του Θω​μά του Α​κι​νά​τη, του Δά​ντη δεν υ​πάρ​χει πι​α. Η φύ​ση δεν εί​ναι μι​α ι​ε​ραρ​χι​κή τά​ξη που α​πο​κα​τα​στά​θη​κε α​πό το Θε​ό.​.. Σή​με​ρα οι ε​πι​στή​μο​νες δι​α​κη​ρύσ​σουν ό​τι οι α​να​κα​λύ​ψεις με τις τε​χνο​λο​γι​κές τους συ​νέ​πει​ες μπο​ρούν να α​να​τι​νά​ξουν την κο​σμι​κή τά​ξη και να προ​κα​λέ​σουν κο​σμι​κές κα​τα​στρο​φές.​.. Η μη​χα​νή και η τε​χνο​λο​γί​α έ​χουν μι​α κο​σμο​γο​νι​κή ση​μα​σί​α. Εκ​προ​σω​πούν μι​α νέ​α η​μέ​ρα της δη​μι​ουρ​γί​ας ή μάλ​λον μι​α νέ​α νύ​χτα, α​φού μπο​ρούν να σκοτεινιάσουν ακόμη και τον ήλιο»
.

Στη φά​ση αυ​τή, έ​να νέ​ο κο​σμο​λο​γι​κό και πο​λι​τι​σμι​κό μέ​γε​θος, η ε​πι​στη​μο​νι​κή τε​χνο​λο​γί​α, α​πο​κτά κο​σμο​γο​νι​κή ση​μα​σί​α. Τα πα​ρά​γω​γά της, η μη​χα​νή και τα προ​ϊ​ό​ντα της, δη​μι​ουρ​γή​μα​τα του αν​θρώ​που και α​πο​τε​λέ​σμα​τα του νου και της με​τα​βλη​τής βού​λη​σής του, συ​νε​πώς με​τα​βλη​τά και φθαρ​τά, ε​πεν​δύ​ο​νται με υ​πο​κα​τά​στα​τα με​τα​φυ​σι​κής γο​η​τεί​ας. Σα​γη​νεύ​ουν, συ​γκι​νούν και ε​πι​βάλ​λο​νται στην αν​θρώ​πι​νη σκέ​ψη, που την υ​πο​δου​λώ​νουν τε​λι​κά. Κλο​νί​ζε​ται η σχέ​ση του αν​θρώ​που ό​χι μό​νο με τη δη​μι​ουρ​γί​α, αλ​λά και με τον ί​δι​ο τον Δη​μι​ουρ​γό. Στο πρό​σω​πο του αν​θρώ​που δι​α​τα​ράσ​σε​ται η ι​σορ​ρο​πί​α της κτί​σης και αλ​λοι​ώ​νε​ται ο σκο​πός της δη​μι​ουρ​γί​ας. Η κλο​νι​σμέ​νη σχέ​ση ε​ξε​λίσ​σε​ται σε δι​α​λε​κτι​κή α​ντι​πα​ρά​θε​ση. Εκ​φρά​ζε​ται ως α​λα​ζο​νεί​α, άρ​νη​ση της πα​ρου​σί​ας του Θε​ού στον κό​σμο, θε​ο​ποί​η​ση του «ε​γώ», δι​ά​σπα​ση της κοι​νω​νί​ας σχέ​σε​ων με τον «άλ​λον», που εί​ναι ο Θε​ός και ο συ​νάν​θρω​πος.  

Β΄

Πτωση και Κοινωνικοσ Προβληματισμοσ


Η κα​τα​νό​η​ση του ό​λου οι​κο​λο​γι​κού προ​βλή​μα​τος ως κοι​νω​νι​κού κα​κού εί​ναι α​δύ​να​τη έ​ξω α​πό τη θε​ο​λο​γι​κή ερ​μη​νεί​α της πα​ρα​κο​ής και της πτώ​σης του αν​θρώ​που. Στην προ​ο​πτι​κή αυ​τή α​πο​κα​λύ​πτο​νται οι η​θι​κές προ​ε​κτά​σεις του προ​βλή​μα​τος και γί​νε​ται εμ​φα​νής η δι​α​κοι​νω​νι​κή τους εμ​βέ​λει​α. Με μι​α τέ​τοι​α το​πο​θέ​τη​ση το οι​κο​λο​γι​κό πρό​βλη​μα συν​δέ​ε​ται με την κα​κή χρή​ση του αυ​τε​ξου​σί​ου, της ε​λευ​θε​ρί​ας μας.

 Κα​τά τον ι​ε​ρό Χρυ​σό​στο​μο, που σχο​λι​ά​ζει το γνω​στό χω​ρί​ο του Α​πο​στό​λου Παύ​λου (Προς Ρω​μαί​ους 8,22), η πτώ​ση του αν​θρώ​που συ​νε​πά​γε​ται και την πτώ​ση της κτί​σε​ως, που «συ​στε​νά​ζει και συ​νω​δί​νει ά​χρι του νυν»˙ και ε​ρω​τά: «Τί​νος έ​νε​κεν στε​νά​ζει; τί​νος έ​νε​κεν ω​δί​νει;​»​
. Η α​πά​ντη​ση στο ε​ρώ​τη​μα εί​ναι προ​φα​νής. Έ​νε​κα του αν​θρώ​που πά​σχει και ω​δί​νει η ό​λη δη​μι​ουρ​γί​α. Η λε​πτο​μέ​ρει​α αυ​τή ερ​μη​νεύ​ει έμ​με​σα τη δι​δα​σκα​λί​α της Εκ​κλη​σί​ας γι​α την «ο​λό​τη​τα της δη​μι​ουρ​γί​ας», και ά​με​σα τη συλ​λο​γι​κή κα​τεύ​θυν​σή της στην προ​ο​πτι​κή της τε​λεί​ω​σης. 

Ως γνω​στό βα​σι​κή θέ​ση της ορ​θό​δο​ξης θε​ο​λο​γί​ας εί​ναι ό​τι τα ό​ντα έ​χουν κοι​νό χα​ρα​κτη​ρι​στι​κό τους την τρε​πτό​τη​τα και τη με​τα​βο​λή. Γι’ αυ​τό και ο ι​ε​ρός πα​τήρ θε​ω​ρεί πως ό,τι εί​ναι κτι​στό δη​μι​ούρ​γη​μα, βρί​σκε​ται σε κα​τά​στα​ση δυ​να​μι​κής με​τα​βο​λής: «(η κτί​σις) τα μέλ​λο​ντα ε​κεί​να προσ​δο​κώ​σα α​γα​θά και ε​πι​θυ​μού​σα την ε​πί το βέλ​τι​ον με​τα​βο​λήν.​..Όταν δε α​κού​σης ό​τι στε​νά​ζει και ω​δί​νει, μη λο​γι​κήν εί​ναι νό​μι​ζε, αλ​λά μάν​θα​νε της Γρα​φής το εί​δος. Ό​ταν γαρ βού​λη​ται ο Θε​ός μέ​γα και χρη​στόν α​ναγ​γεί​λαι τοις αν​θρώ​ποις..​., και αυ​τά τα ά​ψυ​χα αι​σθά​νε​σθαι ποι​εί των γινομένων θαυμάτων το μέγεθος»
. Τα πά​ντα, έμ​ψυ​χα και ά​ψυ​χα, βρί​σκο​νται σε μι​α με​τα​μορ​φω​τι​κή πο​ρεί​α. Η πο​ρεί​α ό​μως αυ​τή α​πο​τε​λεί συ​νάρ​τη​ση της σχέ​σης τους με τον Θε​ό και εί​ναι θε​τι​κή, ό​ταν ε​ντάσ​σε​ται στο σκο​πό της δη​μι​ουρ​γί​ας ή αρ​νη​τι​κή, ό​ταν α​πο​μα​κρύ​νε​ται α​πό τη βού​λη​ση και την α​γά​πη του Θε​ού
. 

 
Ο κό​σμος, με τη ση​μα​σί​α της ο​ρα​τής δη​μι​ουρ​γί​ας εί​ναι δη​μι​ούρ​γη​μα του Θε​ού «εκ του μη όντος»
. Αυ​τή η δη​μι​ουρ​γί​α α​πό το μη​δέν δεν ερ​μη​νεύ​ε​ται ως α​πο​τέ​λε​σμα, που τε​λι​κά γί​νε​ται α​νε​ξάρ​τη​το. Αυ​τό ση​μαί​νει ό​τι Θε​ός και κό​σμος εί​ναι ε​τε​ρό​τη​τες, που ό​μως συν​δέ​ο​νται με α​κα​τά​λυ​τους δε​σμούς. Η αι​τί​α της σχέ​σης πρέ​πει να α​να​ζη​τη​θεί στον τρό​πο της δη​μι​ουρ​γί​ας του κό​σμου. Ε​πει​δή δη​μι​ουρ​γεί​ται α​πό το μη​δέν και α​πο​κτά ύ​παρ​ξη μόνο με την πα​ρέμ​βα​ση του Θε​ού, δεν μπο​ρεί να αυ​το​νο​μη​θεί, ού​τε καν να δι​α​φύ​γει της προ​σο​χής Του. Γι’ αυ​τό δεν εί​ναι σε θέ​ση να στα​θεί μό​νος του, χω​ρίς τη στή​ρι​ξη Εκείνου. «Ουκ έ​στι κτί​σις α​φα​νής ε​νώ​πι​ον αυ​τού, πά​ντα δε γυ​μνά και τε​τρα​χη​λι​σμέ​να τοις οφθαλμοίς αυτού»
, ση​μει​ώ​νει ο Α​πό​στο​λος Παύ​λος. Α​ντί​θε​τα προς την αρ​χαί​α ελ​λη​νι​κή φιλοσοφία
, η δη​μι​ουρ​γί​α, κα​τά τη θε​ο​λο​γί​α της Ορ​θό​δο​ξης Εκ​κλη​σί​ας, έ​χει τα χα​ρα​κτη​ρι​στι​κά της χρο​νι​κό​τη​τας, της κτι​στό​τη​τας και της φθο​ράς. Αυ​τό ση​μαί​νει ό​τι η δη​μι​ουρ​γί​α δεν προ​έρ​χε​ται α​πό τη θεί​α ου​σί​α, συ​νε​πώς δεν εί​ναι ά​κτι​στη, αλ​λά α​πό τη θεί​α βού​λη​ση που δη​μι​ουρ​γεί, κα​τευ​θύ​νει και προ​φυ​λάσ​σει το σκο​πό της δημιουργίας
. 


Μί​α ε​πί​σης βα​σι​κή θέ​ση της ορ​θό​δο​ξης θε​ο​λο​γί​ας δέ​χε​ται ό​τι ο κό​σμος δεν α​πο​τε​λεί αυ​το​α​ξί​α και αυ​το​σκο​πό. Η δη​μι​ουρ​γί​α, η ά​λο​γη κτί​ση, α​πο​κτά την α​ξί​α της μό​νον ως έρ​γο του Δημιουργού
 και α​να​φέ​ρε​ται στον Θε​ό και τον άν​θρω​πο που εί​ναι η ει​κό​να Του στον κό​σμο. Γι​α τον λό​γο αυ​τόν το φυ​σι​κό πε​ρι​βάλ​λον δεν μπο​ρεί να με​λε​τη​θεί έ​ξω α​πό τη σχέ​ση του με τον άν​θρω​πο και τον Θε​ό, ού​τε βέ​βαι​α και ε​ρή​μην του αν​θρώ​πι​νου προ​ο​ρι​σμού. Ει​δι​κό​τε​ρα μά​λι​στα η σχέ​ση αν​θρώ​που και κτί​σης εί​ναι τό​σο στε​νά συν​δε​δε​μέ​νη, ώ​στε κά​θε πρά​ξη του αν​θρώ​που να ε​πη​ρε​ά​ζει ά​με​σα και το φυ​σι​κό πε​ρι​βάλ​λον. Σε ο​μι​λί​α του, «Εις την εί​σο​δον της α​γί​ας Τεσ​σα​ρα​κο​στής», ο ι​ε​ρός Χρυ​σό​στο​μος ση​μει​ώ​νει: «... κα​θά​περ εξ αρ​χής του πρω​το​πλά​στου α​μαρ​τώ​ντος, η γη την κα​τά​ραν ε​δέ​ξα​το, ού​τω και νυν του αν​θρώ​που μέλ​λο​ντος α​φα​νί​ζε​σθαι, και τα ά​λο​γα κοι​νω​νεί της τι​μω​ρί​ας. Ώ​σπερ δε ευ​δο​κι​μού​ντος του αν​θρώ​που, και η κτί​σις κοι​νω​νεί τη του αν​θρώ​που ευη​με​ρί​α»
. 


Άν​θρω​πος και κτί​ση, λοι​πόν, δε χω​ρί​ζο​νται στο σχέ​δι​ο της φυ​σι​κής δη​μι​ουρ​γί​ας, γι’ αυ​τό και ευ​θύ​νη της αν​θρω​πό​τη​τας εί​ναι η δι​α​τή​ρη​ση της α​γα​θής σχέ​σης της με τον κτι​στό κό​σμο. Η πα​ρα​μο​νή ό​μως του αν​θρώ​που στην κα​τά​στα​ση της πτώ​σης πα​ρα​τεί​νει τη δι​άρ​κει​α της πτώ​σης του φυ​σι​κού κό​σμου και συμ​βάλ​λει στην ε​ξα​χρεί​ω​σή του. Έ​τσι δί​πλα στην «η​θι​κή του αν​θρώ​που» υ​πάρ​χει και η «η​θι​κή του φυ​σι​κού πε​ρι​βάλ​λο​ντος». Οι δύ​ο η​θι​κές α​να​φέ​ρο​νται σε δι​α​φο​ρε​τι​κά υ​πο​κεί​με​να, αλ​λά εί​ναι συν​δε​δε​μέ​νες με​τα​ξύ τους και εκ​δη​λώ​νο​νται με α​κο​λου​θί​α που προ​τάσ​σει (ε​νο​χο​ποι​εί) τον άν​θρω​πο, α​φού το έλ-λο​γο του αν​θρώ​που ε​πέ​βα​λε τις συ​νέ​πει​ες των ε​πι​λο​γών του στο ά-λο​γο της κτί​σης.

 
Η με​τα​πτω​τι​κή α​δυ​να​μί​α του αν​θρώ​που να προ​σεγ​γί​σει τα άρ​ρη​τα μυ​στι​κά της δη​μι​ουρ​γί​ας, να κοι​νω​νή​σει με το πε​ρι​βάλ​λον του και να α​πο​κα​τα​στή​σει α​γα​θές σχέ​σεις μα​ζί του, δεν ο​φεί​λε​ται στην ε​πι​φα​νει​α​κή ε​χθρό​τη​τα του φυ​σι​κού κό​σμου, αλ​λά στους ε​σω​τε​ρι​κούς φό​βους του αν​θρώ​που α​πό την α​πει​λή του θα​νά​του. Ο θά​να​τος, α​πο​τέ​λε​σμα της φυ​γής του αν​θρώ​που α​πό τη ζω​ή, που εί​ναι δώ​ρο του Θε​ού, ο​δή​γη​σε στην α​πό​γνω​ση και α​πο​προ​σα​να​τό​λι​σε την ύ​παρ​ξη α​πό την πί​στη στην πρό​νοι​α του Δη​μι​ουρ​γού. Ε​πό​με​νη φά​ση και συ​νέ​πει​α της σύγ​χυ​σης αυ​τής ή​ταν η α​νά​δυ​ση συ​ναι​σθη​μά​των α​να​σφά​λει​ας και αβεβαιότητας
. 

Κά​τω α​πό την α​πει​λή αυ​τή ο άν​θρω​πος πε​ρι​ο​ρί​ζε​ται στη σφαί​ρα του «ε​γώ» και α​πο​δύ​ε​ται σε α​γώ​να γι​α την α​πό​κτη​ση υ​λι​κών α​γα​θών, με τα ο​ποί​α πι​στεύ​ει ό​τι θα ε​πι​τύ​χει να κρα​τη​θεί στη ζω​ή. Στην προ​σπά​θει​α αυ​τή η α​πό​κτη​ση των α​γα​θών ε​κτι​μά​ται ως ευ​τυ​χί​α και α​σφά​λει​α, ε​νώ η έλ​λει​ψή τους με​τα​φρά​ζε​ται σε α​γω​νί​α και α​βε​βαι​ό​τη​τα. Χω​ρίς πί​στη και α​γά​πη, η δη​μι​ουρ​γι​κό​τη​τά του κυ​ρι​αρ​χεί​ται α​πό ι​δι​ο​τέ​λει​α και πλε​ο​νε​ξί​α. Στα συ​ναι​σθή​μα​τα αυ​τά πρέ​πει να α​να​ζη​τη​θεί η κα​τά​χρη​ση ή η προ​νο​μι​α​κή χρή​ση των φυ​σι​κών α​γα​θών α​πό λί​γους, αλ​λά και η σκλη​ρό​τη​τα στις πε​ρι​ο​χές της οι​κο​νο​μι​κής και κοι​νω​νι​κής ε​κμε​τάλ​λευ​σης.

*  *  *

 Ως γνω​στό το οι​κο​λο​γι​κό πρό​βλη​μα συν​δέ​ε​ται ά​με​σα με τις υ​περ​βο​λές στην ε​κμε​τάλ​λευ​ση των ε​νερ​γει​α​κών πη​γών. Τα α​πο​τε​λέ​σμα​τα της χρή​σης αυ​τής με​τα​φρά​ζο​νται σε κα​τα​να​λω​τι​κές πα​ρο​χές στα με​γά​λα κοι​νω​νι​κά σύ​νο​λα, που τις τε​λευ​ταί​ες δε​κα​ε​τί​ες ό​χι μό​νο συ​νή​θι​σαν, αλ​λά και θε​ω​ρούν αυ​το​νό​η​τη την κα​τα​σπα​τά​λη​σή τους. Στις δυ​τι​κές κοι​νω​νί​ες, με το πρό​σχη​μα της πο​λι​τι​στι​κής α​νά​πτυ​ξης ή του εκ​συγ​χρο​νι​σμού, α​πο​σύ​ρο​νται α​πό τη χρή​ση προ​ϊ​ό​ντα που έ​χουν α​κό​μη με​γά​λη δι​άρ​κει​α ζω​ής, χω​ρίς να υ​πο​λο​γί​ζε​ται το κό​στος σε φυ​σι​κά υ​λι​κά που ή​δη λι​γο​στεύ​ουν στον πλα​νή​τη μας. Δεν εί​ναι, συ​νε​πώς, υ​περ​βο​λή ό​τι η πα​ρά​χρη​ση των φυ​σι​κών πη​γών προ​κά​λε​σε έ​ναν «οι​κο​λο​γι​κό α​μο​ρα​λι​σμό», που στέ​κει α​δι​ά​φο​ρος μπρο​στά στις α​πει​λές. Οι κά​ποι​ες κραυ​γα​λέ​ες πρω​το​βου​λί​ες α​πο​κτούν ι​δε​ο​λο​γι​κό χα​ρα​κτή​ρα, ε​γκλω​βί​ζο​νται σε μα​χη​τι​κά ου​το​πι​κά σχή​μα​τα, γι’ αυ​τό και δεν συ​γκι​νούν τις σι​ω​πη​λές πλει​ο​ψη​φί​ες. Τε​λι​κά, το οι​κο​λο​γι​κό, αν και μα​κρο-​κοι​νω​νι​κό πρό​βλη​μα, πα​ρα​μέ​νει α​θέ​α​το κοι​νω​νι​κό κα​κό
. 

Γ΄

Οικολογικη Κριση και Παγκοσμιεσ Απειλεσ

Εί​ναι φα​νε​ρό ό​τι τα πλε​ο​νε​κτή​μα​τα α​πό την ε​κμε​τάλ​λευ​ση των φυ​σι​κών πό​ρων με​γι​στο​ποι​ούν τα ο​φέ​λη των βι​ο​μη​χα​νι​κών χω​ρών, αλ​λά τα μει​ο​νε​κτή​μα​τα δι​α​μοι​ρά​ζο​νται σε ο​λό​κλη​ρη την αν​θρω​πό​τη​τα, αν και συ​νή​θως ε​πι​βα​ρύ​νουν πε​ρισ​σό​τε​ρο τους λα​ούς της έν​δει​ας, τους λα​ούς του Τρί​του Κό​σμου. Εν​δει​κτι​κό πα​ρά​δει​γμα α​πο​τε​λεί η α​λό​γι​στη πα​ρα​γω​γή χλω​ρο​φθο​ραν​θρά​κων (C​FC) α​πό τον Κα​να​δά και την Κί​να κα​τά τη δε​κα​ε​τί​α του ’70
. Η πα​ρα​γω​γή ε​πέ​δρα​σε αρ​νη​τι​κά στην «ο​ζο​ντι​κή α​σπί​δα», με ει​σβο​λή ε​πι​κίν​δυ​νης κο​σμι​κής α​κτι​νο​βο​λί​ας ό​χι μό​νο στις δύ​ο προ​η​γού​με​νες χώ​ρες, αλ​λά σε ο​λό​κλη​ρο τον πλα​νή​τη. Α​κό​μη, η αύ​ξη​ση σε μη α​να​κυ​κλώ​σι​μες πο​σό​τη​τες του δι​ο​ξει​δί​ου του άν​θρα​κα (C​O2), ε​πι​βά​ρυ​νε ι​δι​αί​τε​ρα το «φαι​νό​με​νο του θερμοκηπίου»
. Τέ​λος, η υ​πε​ρα​λί​ευ​ση στις α​σι​α​τι​κές α​κτές, γι​α τη με​τα​τρο​πή των α​λι​ευ​μά​των σε λι​πά​σμα​τα, μεί​ω​σε τον ε​νά​λι​ο πλού​το του Ει​ρη​νι​κού και προ​κά​λε​σε ζη​μί​α στην οι​κο​νο​μί​α των χω​ρών της πε​ρι​ο​χής, που ζουν α​πό την α​λι​εί​α.

 
Α​πό τον πε​ρα​σμέ​νο αι​ώ​να δι​α​τυ​πώ​θη​καν δι​α​μαρ​τυ​ρί​ες γι​α τη ρύ​παν​ση των πο​τα​μών και των θα​λασ​σών. Α​στι​κά και βι​ο​μη​χα​νι​κά α​πό​βλη​τα μό​λυ​ναν ε​πι​κίν​δυ​να ό​χθες και α​κτές, γι​α να με​τα​τρέ​ψουν υ​πέ​ρο​χα φυ​σι​κά το​πί​α σε τό​πους α​πο​στρο​φής. Η ρύ​παν​ση με​τα​φέρ​θη​κε στους ω​κε​α​νούς, στην α​τμό​σφαι​ρα, αλ​λά και έ​ξω α​πό αυ​τήν, στο γει​το​νι​κό μας δι​ά​στη​μα. Στα βι​ο​μη​χα​νι​κά α​στι​κά κέ​ντρα η φω​το​χη​μι​κή αι​θα​λο​μί​χλη ε​ξε​λί​χθη​κε σε μό​νι​μη α​τμο​σφαι​ρι​κή σύν​θε​ση, που α​πει​λεί στα​θε​ρά πλέ​ον την αν​θρώ​πι​νη υ​γεί​α. 

 
Οι προ​η​γού​με​νες α​πει​λές α​πο​τε​λούν εν​δει​κτι​κή μό​νον α​να​φο​ρά στον ευ​ρύ​τε​ρο προ​βλη​μα​τι​σμό. Μι​α ει​δι​κό​τε​ρη προ​σέγ​γι​ση α​πο​κα​λύ​πτει έ​ναν με​γα​λύ​τε​ρο α​ρι​θμό έμ​με​σων α​πει​λών που ει​σβάλ​λουν σε κά​θε πε​ρι​ο​χή της ζω​ής, της οι​κο​νο​μί​ας και του πο​λι​τι​σμού. Έ​χει δι​α​πι​στω​θεί ό​τι η οι​κο​λο​γι​κή α​να​στρο​φή με​τέ​βα​λε τις κλι​μα​το​λο​γι​κές ι​σορ​ρο​πί​ες των η​πεί​ρων, άλ​λα​ξε τις ε​πο​χές και α​ντέ​στρε​ψε ου​σι​α​στι​κά την ι​σο​με​ρή πε​ρι​ο​δι​κό​τη​τά τους. Πα​ρα​τε​τα​μέ​νοι χει​μώ​νες και μα​κρά κα​λο​καί​ρι​α συρ​ρί​κνω​σαν τη δι​άρ​κει​α της ά​νοι​ξης και του φθι​νο​πώ​ρου. Μι​α φο​βε​ρή ε​πι​τά​χυν​ση της φθο​ράς των μνη​μεί​ων του πα​ρελ​θό​ντος ο​φεί​λε​ται στη νι​τρο​ποί​η​ση του μαρ​μά​ρου α​πό τα ο​ξεί​δι​α του α​ζώ​του και τα προ​ϊ​ό​ντα της οξείδωσης τους
. Στους γήινους, ποτάμιους και θαλάσσιους βιοτόπους μειώνε-ται καθημερινά ο πληθυσμός των φυσικών ειδών
, ενώ τα δά​ση, φυ​σι​κοί πνεύ​μο​νες του πλα​νή​τη μας, κα​τα​καί​ο​νται κα​θη​με​ρι​νά και μει​ώ​νο​νται τα α​πο​θέ​μα​τα του ε​πί​γει​ου και υ​πό​γει​ου υ​δά​τι​νου πλού​του σε «γλυ​κά νε​ρά», με συ​νέ​πει​ες στην υ​γεί​α των λα​ών.

 
Ό​λα τα φαι​νό​με​να εκ​προ​σω​πούν ό​ψεις του κοι​νω​νι​κού κα​κού που α​πει​λεί ο​λό​κλη​ρη την αν​θρω​πό​τη​τα. Ταυ​τό​χρο​να εί​ναι οι αι​τί​ες που προ​κά​λε​σαν το εν​δι​α​φέ​ρον γι​α τον ε​ντο​πι​σμό των κοι​νω​νι​κών συ​νε​πει​ών του οι​κο​λο​γι​κού προ​βλή​μα​τος. Στην κα​τεύ​θυν​ση αυ​τή δι​α​πι​στώ​νου​με:

 
1. Μι​α ε​πι​κίν​δυ​νη δι​εύ​ρυν​ση του χά​σμα​τος των οι​κο​νο​μι​κών με​γε​θών με​τα​ξύ βι​ο​μη​χα​νι​κών χω​ρών και χω​ρών του Τρί​του Κό​σμου. Οι τε​λευ​ταί​ες α​δυ​να​τούν να πα​ρα​κο​λου​θή​σουν την πο​ρεί​α της εκ​βι​ο​μη​χά​νι​σης των πρώ​των, εκ​ποι​ούν τον φυ​σι​κό ε​θνι​κό πλού​το τους και ο​δη​γού​νται στην έ​σχα​τη ε​ξάρ​τη​ση και ε​ξα​θλί​ω​ση. Αν σε ό​λα αυ​τά προ​σθέ​σου​με τις γε​ω​κλι​μα​το​λο​γι​κές α​ντι​ξο​ό​τη​τες, κυ​ρί​ως στις χώ​ρες του Τρί​του Κό​σμου, την πα​ρα​τε​τα​μέ​νη ξη​ρα​σί​α, τους εμ​φυ​λί​ους πο​λέ​μους, το χα​μη​λό βι​ο​τι​κό και πο​λι​τι​στι​κό ε​πί​πε​δο, θα α​ντι​λη​φθού​με το μέ​γε​θος του κοι​νω​νι​κού προ​βλη​μα​τι​σμού.

 
2. Η δι​ό​γκω​ση της οι​κο​νο​μι​κής ευρ​ρω​στί​ας των με​γά​λων βι​ο​μη​χα​νι​κών χω​ρών προ​κά​λε​σε εκ​δη​λώ​σεις η​γε​μο​νι​σμού σε βά​ρος των οι​κο​νο​μι​κά α​σθε​νέ​στε​ρων χω​ρών με σο​βα​ρές συ​νέ​πει​ες στη γε​νι​κό​τε​ρη α​ντι​με​τώ​πι​σή τους. Υ​πεν​θυ​μί​ζε​ται η ε​πι​λο​γή πε​ρι​ο​χών μα​κρι​ά α​πό τα μη​τρο​πο​λι​τι​κά κέ​ντρα των πυ​ρη​νι​κών υ​περ​δυ​νά​με​ων γι​α την πρα​γμα​το​ποί​η​ση πυ​ρη​νι​κών δο​κι​μών ή την τα​φή πυ​ρη​νι​κών α​πο​βλή​των (Μο​ρου​ρό​α, Α​λά​σκα, Κα​ζακ​στάν, Κε​ντρι​κός Ει​ρη​νι​κός). 

 
3. Η φθο​ρά και η πα​ρά​χρη​ση των φυ​σι​κών πη​γών των χω​ρών του Τρί​του Κό​σμου α​πό τις α​να​πτυ​γμέ​νες χώ​ρες πρα​γμα​το​ποι​ή​θη​κε με στρα​τη​γι​κές οι​κο​νο​μι​κής, πο​λι​τι​κής και δι​πλω​μα​τι​κής πα​γκο​σμι​ό​τη​τας που πε​ρι​φρό​νη​σε τις το​πι​κές συν​θή​κες, πα​ρα​δό​σεις, πί​στεις, νό​μους, α​νά​γκες και προ​ο​πτι​κές. Ει​δι​κά στις χώ​ρες της Λα​τι​νι​κής Α​με​ρι​κής, στην Ιν​δο​κί​να και στο νη​σι​ω​τι​κό σύ​μπλε​γμα του Νο​τί​ου Ει​ρη​νι​κού, η ε​πέμ​βα​ση πρα​γμα​το​ποι​ή​θη​κε με πα​ρα​βι​ά​σεις ό​χι μό​νον των κα​νό​νων του δι​ε​θνούς δι​καί​ου, αλ​λά και των στοι​χει​ω​δών αν​θρω​πι​στι​κών δε​σμεύ​σε​ων. Εί​ναι φα​νε​ρό ό​τι στις πε​ρι​ο​χές αυ​τές πρα​γμα​το​ποι​ή​θη​κε αρ​πα​γή ε​θνι​κών α​γα​θών α​πό ξέ​νες προς τα το​πι​κά συμ​φέ​ρο​ντα δυ​νά​μεις. 

 
4. Η αύ​ξη​ση της θνη​σι​μό​τη​τας στις α​σθε​νέ​στε​ρες οι​κο​νο​μι​κά τά​ξεις των πε​ρι​ο​χών αυ​τών έ​δει​ξε την α​δι​α​φο​ρί​α των πλου​σί​ων χω​ρών γι​α τα προ​βλή​μα​τα που δη​μι​ούρ​γη​σε η οι​κο​λο​γι​κή κρί​ση. Ο​ρι​σμέ​νες στι​γμές αν​θρω​πι​στι​κών ε​ξάρ​σε​ων του δυ​τι​κού κό​σμου γι​α το δρά​μα της πε​νί​ας της Δυ​τι​κής Α​φρι​κής εί​χαν μό​νο πε​ρι​στα​σι​α​κό χα​ρα​κτή​ρα και σύ​ντο​μα α​τό​νι​σαν και εκ​φυ​λί​στη​καν.

 
5. Η δι​αι​ώ​νι​ση της ε​ξάρ​τη​σης των οι​κο​νο​μι​κά α​σθε​νέ​στε​ρων α​πό τις με​γά​λες βι​ο​μη​χα​νι​κές χώ​ρες α​πο​τε​λεί την πι​ο σο​βα​ρή α​πό​δει​ξη δι​α​μόρ​φω​σης ε​νός πα​γκό​σμι​ου συ​στή​μα​τος με κύ​ρι​ο χα​ρα​κτη​ρι​στι​κό του την ά​νι​ση κα​τα​νο​μή των φυ​σι​κών πό​ρων του πλα​νή​τη και μά​λι​στα ε​ρή​μην των χω​ρών που δι​α​θέ​τουν το μέ​γι​στο του φυ​σι​κού πλού​του. 

 
6. Η εμ​φά​νι​ση των κυ​ρι​αρ​χι​κών τά​σε​ων των βι​ο​μη​χα​νι​κών χω​ρών δι​αι​ρεί α​να​πό​φευ​κτα την αν​θρω​πό​τη​τα σε δι​α​λε​κτι​κά α​ντί​θε​τες συλ​λο​γι​κό​τη​τες που λο​γι​κά κα​τα​φεύ​γουν σε ι​δε​ο​λο​γι​κά σχή​μα​τα α​ντι​θέ​σε​ων και ε​χθρό​τη​τας. Το φαι​νό​με​νο των κά​θε λο​γής μα​χη​τι​κών φυ​λε​τι​σμών στο κέ​ρας της Α​φρι​κής, στις Φι​λιπ​πί​νες και την Ιν​δο​κί​να, αλ​λά και στις ισ​λα​μι​κές χώ​ρες και σ’ αυ​τήν την Ευ​ρώ​πη, α​πο​τε​λεί την πι​ο χα​ρα​κτη​ρι​στι​κή έν​δει​ξη μι​ας α​πο​λυ​το​ποί​η​σης που ο​φεί​λε​ται σε ε​θνι​κι​στι​κές, οι​κο​νο​μι​κές η και θρη​σκευ​τι​κές πι​κρί​ες α​πό α​ποι​κι​ο​κρα​τι​κές ε​ξαρ​τή​σεις κά​θε τύ​που, ξε​νο​φο​βί​α η ε​μπει​ρί​ες κοινωνικού διαχωρισμού
. 


Οι δι​α​πι​στώ​σεις αυ​τές συν​δέ​ο​νται ά​με​σα, ως κοι​νω​νι​κό κα​κό, με ο​ρι​σμέ​να κοι​νω​νι​κά προ​βλή​μα​τα που θε​ω​ρού​νται κρί​σι​μα γι​α την τρέ​χου​σα δε​κα​ε​τί​α. Τέ​τοι​α προ​βλή​μα​τα εί​ναι η  π ε ί ν α, που φαί​νε​ται να α​πο​κτά κα​θη​με​ρι​νά τρο​μα​κτι​κές δι​α​στά​σεις, α​φού α​φα​νί​ζει με​γά​λα πλη​θυ​σμι​α​κά σύ​νο​λα σε πε​ρι​ο​χές της Γης, που πλήτ​το​νται τε​λευ​ταί​α α​πό την ε​πέ​κτα​ση του «φαι​νο​μέ​νου Σα​χά​ρα» στην Α​να​το​λι​κή Α​φρι​κή και τη Μέ​ση Α​να​το​λή. Σε άλ​λες η​πεί​ρους, ό​πως η Λα​τι​νι​κή Α​με​ρι​κή και η Αυ​στρα​λί​α, η πεί​να ο​φεί​λε​ται στην α​πο​ψί​λω​ση των δα​σών και τη βί​αι​η α​πο​μά​κρυν​ση των ι​θα​γε​νών α​πό τις ε​στί​ες τους. Ε​νώ, τέ​λος, το ίδιο φαινόμενο στις δυ​τι​κές κοι​νω​νί​ες πλήτ​τει ε​πι​κίν​δυ​να τους ξέ​νους με​τα​νά​στες, που ε​γκα​τέ​λει​ψαν τις φτω​χές χώ​ρες τους και α​να​ζή​τη​σαν κα​λύ​τε​ρη τύ​χη στις βι​ο​μη​χα​νι​κές χώ​ρες, σε πε​ρί​ο​δο ό​μως οι​κο​νο​μι​κής λι​τό​τη​τας και α​νερ​γί​ας. 

 
Η  α ν ε ρ γ ι α, βέ​βαι​α, α​πο​τε​λεί έ​να άλ​λο ε​πί​σης σο​βα​ρό κοι​νω​νι​κό πρό​βλη​μα, που ο​φεί​λε​ται στον πε​ρι​ο​ρι​σμό των δυ​να​το​τή​των α​πα​σχό​λη​σης στις χώ​ρες που πλήτ​το​νται α​πό ξη​ρα​σί​α, οι​κο​νο​μι​κό μα​ρα​σμό, κα​τα​στρο​φή των φυ​σι​κών πό​ρων και γε​νι​κά κοι​νω​νι​κή ε​ξα​θλί​ω​ση. 

*  *  *

 
Μπρο​στά σε αυ​τά τα κοι​νω​νι​κά προ​βλή​μα​τα εί​ναι λο​γι​κά α​να​πό​φευ​κτη η α​ντι​πα​ρά​θε​ση των συμ​φε​ρό​ντων. Οι ει​δι​κοί δεν δυ​σκο​λεύ​ο​νται να δι​α​κρί​νουν στο ά​με​σο μέλ​λον την α​λυ​σι​δω​τή έ​κρη​ξη π ο λ έ μ ω ν.  Ή​δη πολ​λοί α​πό τους πο​λέ​μους των τε​λευ​ταί​ων δε​κα​ε​τι​ών συν​δέ​ο​νται α​να​πό​σπα​στα με δι​εκ​δι​κή​σεις στρα​τη​γι​κών πε​ρι​ο​χών γι​α τον έ​λεγ​χο των ε​νερ​γει​α​κών α​πο​θε​μά​των. Και φυ​σι​κά δεν μπο​ρεί να εί​ναι μα​κρι​ά έ​νας πό​λε​μος γι​α το νε​ρό. Πριν λί​γα χρό​νι​α, ως υ​πουρ​γός ε​ξω​τε​ρι​κών της Αι​γύ​πτου, ο άλ​λο​τε Γε​νι​κός Γραμ​μα​τέ​ας του Ο.Η.Ε., Μπού​τρος Μπού​τρος Γκά​λι εί​χε πει σε ο​μι​λί​α του στα Η​νω​μέ​να Έ​θνη ό​τι «ο ε​πό​με​νος πό​λε​μος στην πε​ρι​ο​χή μας θα γί​νει γι​α το νε​ρό. Δεν θα έ​χει σχέ​ση με την πο​λι​τι​κή». Και εί​ναι α​να​πό​φευ​κτος α​πό τη στι​γμή που το ε​ρώ​τη​μα σε «ποι​όν α​νή​κει ο Νεί​λος;» α​πα​σχο​λεί εν​νέ​α χώ​ρες που ζουν α​πό τα νε​ρά του. Α​φού, ως γνω​στό, ο πο​τα​μός, πριν τε​λι​κά εκ​βά​λει στη Με​σό​γει​ο, ξε​δι​ψά το Ζα​ΐρ, την Ταν​ζα​νί​α, την Κέ​νυ​α, την Ου​γκά​ντα, τη Ρου​ά​ντα, το Μπου​ρού​ντι, την Αι​θι​ο​πί​α, το Σου​δάν και την  Αί-γυπτο
. Α​νά​λο​γα προ​βλή​μα​τα υ​πάρ​χουν ε​πί​σης στη Μέ​ση Ανα​το​λή με​τα​ξύ Τουρ​κί​ας, Συ​ρί​ας, Λι​βά​νου, Ι​ορ​δα​νί​ας, Ισ​ρα​ήλ και Ι​ράκ. Ε​δώ ιδι​αί​τε​ρη ση​μα​σί​α α​πο​κτούν τα νε​ρά του Ευ​φράτη μόλις ο​λο​κλη​ρω​θεί στην Τουρ​κία το τε​ρά​στι​ο υ​δρο​η​λε​κτρι​κό φρά​γμα «Κεμάλ Ατα​τούρκ» που σχε​δι​άστη​κε να πο​τίσει ε​κα​το​ντά​δες χι​λι​ά​δες εκτά​ρι​α άγο​νων σή​με​ρα πε​ρι​ο​χών. 


Φυ​σι​κά, τα κοι​νω​νι​κά προ​βλή​μα​τα δεν κλεί​νο​νται ού​τε κα​τα​λή​γουν πά​ντο​τε σε πο​λε​μι​κές α​να​με​τρή​σεις. Συ​χνά απο​λυ​το​ποι​ού​νται σε «ιδε​ο​λο​γί​ες» δι​χα​σμού που α​πο​μα​κρύ​νουν τη δι​αν​θρώ​πι​νη προ​σέγ​γι​ση και οξύ​νουν πι​ο ε​πι​κίν​δυ​να την α​ντι​πα​λό​τη​τα με​τα​ξύ αν​θρώ​πων και λα​ών. Έ​τσι εκ​δη​λώ​νε​ται ο «κοι​νω​νι​κός δι​α​χω​ρι​σμός» α​νά​με​σα σε ε​κεί​νους που α​πο​λαμ​βά​νουν και στους άλ​λους που στε​ρού​νται. Οι κοι​νω​νι​κοί δι​α​χω​ρι​σμοί πά​ντο​τε κα​τα​λή​γουν σέ συ​γκρού​σεις.

Δ'

 Το Προβλημα και η Ορθοδοξη Απαντηση


Η προ​σέγ​γι​ση των πτυ​χών του οι​κο​λο​γι​κού προ​βλή​μα​τος εί​ναι φα​νε​ρό ό​τι δη​μι​ουρ​γεί α​παι​σι​ο​δο​ξί​α γι​α το μέλ​λον του πλα​νή​τη μας. Ό​μως τα συ​ναι​σθή​μα​τα αυ​τά εί​ναι α​νά​γκη να με​τα​στρα​φούν με έ​ναν πρα​γμα​τι​κό προ​σα​να​το​λι​σμό προς την ελ​πί​δα. Μι​α πα​γκό​σμι​α εκ​στρα​τεί​α ευ​αι​σθη​το​ποί​η​σης της κοι​νής γνώ​μης κα​τά τα τε​λευ​ταί​α δέ​κα χρό​νι​α, φαί​νε​ται ό​τι άρ​χι​σε να α​πο​δί​δει καρ​πούς. Στην πρω​το​πο​ρεί​α αυ​τών των κι​νη​το​ποι​ή​σε​ων βρέ​θη​καν α​πό νω​ρίς οι Θρη​σκεί​ες και οι δι​ε​θνείς αν​θρω​πι​στι​κοί ορ​γα​νι​σμοί που α​νά​γκα​σαν τε​λι​κά τους δι​ε​θνείς βι​ο​μη​χα​νι​κούς κο​λοσ​σούς και τους πο​λι​τι​κούς σχη​μα​τι​σμούς να προ​γραμ​μα​τί​σουν τη γνω​στή δι​ά​σκε​ψη του Ρί​ο (3-13 Ι​ου​νί​ου 1992). Δεν εί​ναι σκό​πι​μο να ει​σέλ​θου​με στις δι​α​πι​στώ​σεις και τις α​πο​φά​σεις της δι​ά​σκε​ψης. Θα ση​μει​ώ​σου​με μό​νο ό​τι οι πρώ​τες ει​ση​γή​σεις γι​α την προ​στα​σί​α του πε​ρι​βάλ​λο​ντος α​πο​τε​λούν δρα​μα​τι​κές εκ​κλή​σεις αρχηγών Εκ​κλη​σι​ών
 και Θρησκειών
, πορίσματα διορθοδόξων, διαχριστιανικών και διαθρησκειακών συνεδρίων, που πίσω από τη μόλυνση του περιβάλλοντος είδαν την πνευματική και υπαρξιακή αλλοτρίωση της ανθρώπινης εικόνας.

 
Στην προ​ο​πτι​κή αυ​τή η ορ​θό​δο​ξη α​πά​ντη​ση κλεί​νει τη μο​να​δι​κή δυ​να​τό​τη​τα γι​α τη δι​έ​ξο​δο α​πό τον κύ​κλο του πα​ρα​λό​γου της πτώ​σης. Εί​ναι η ε​πι​στρο​φή του αν​θρώ​που στο «κα​τ’ ει​κό​να», η έ​ξο​δος α​πό τις ψευ​δαι​σθή​σεις της α​να​σφά​λει​ας που πα​ρω​θεί στη δι​εκ​δί​κη​ση δύ​να​μης και α​γα​θών. Τί​πο​τε στην κτι​στή δη​μι​ουρ​γί​α δεν εί​ναι ο​ρι​στι​κά τε​λι​κό και α​πό​λυ​το. Και ο πλού​τος, και η δύ​να​μη, και η φτώ​χει​α, και τα προ​νό​μι​α και η δό​ξα του κό​σμου εί​ναι σχε​τι​κά και με​τα​βαλ​λό​με​να. Την ί​δι​α φθο​ρά υ​πό​κει​ται και ο ι​στο​ρι​κός χρό​νος και ο ο​ρι​σμέ​νος χώ​ρος. Γι’ αυ​τό μι​α ου​σι​α​στι​κή υ​πέρ​βα​ση της φθο​ράς πρέ​πει να εί​ναι και υ​πέρ​βα​ση της σχε​τι​κό​τη​τας του κό​σμου, γι​α την α​να​σύν​δε​ση της ει​κό​νας με το πρω​τό​τυ​πο.

 
Η υ​πέρ​βα​ση αυ​τή, κα​τά τη δι​δα​σκα​λί​α της Εκ​κλη​σί​ας μας, θε​ω​ρή​θη​κε ως η δυ​να​τό​τη​τα του αν​θρώ​που να ε​πι​στρέ​ψει στην προ​πτω​τι​κή α​γα​θό​τη​τα. Εί​ναι μι​α η​ρω​ι​κή κί​νη​ση που α​πο​δέ​χε​ται ως μέ​τρο ζω​ής τη με​σό​τη​τα, την α​πο​δέ​σμευ​ση α​πό τα πε​ριτ​τά και τον πε​ρι​ο​ρι​σμό στα α​να​γκαί​α. Μι​α τέ​τοι​α υ​πέρ​βα​ση εκ​προ​σω​πεί στην πα​ρά​δο​ση της Εκ​κλη​σί​ας η μο​να​στι​κή ζω​ή με το α​σκη​τι​κό ι​δε​ώ​δες, που μέ​σα α​πό τη νέ​κρω​ση του «ε​γώ» δί​νει το πλαί​σι​ο γι​α την α​νά​δυ​ση της αυ​θε​ντι​κής κοι​νω​νι​κό​τη​τας με τους «άλ​λους» και την κτί​ση ο​λό​κλη​ρη. Η κί​νη​ση αυ​τή ξε​κι​νά α​πό την αυ​το​γνω​σί​α και εί​ναι αρ​χι​κά συμ​φι​λί​ω​ση του αν​θρώ​που με τον Θε​ό και τον ε​αυ​τό του και στη συ​νέ​χει​α συμ​φι​λί​ω​ση με τον συ​νάν​θρω​πο και το πε​ρι​βάλ​λον. Στις βι​ο​γρα​φί​ες των α​σκη​τών της ε​ρή​μου του Σι​νά, του Α​γί​ου Ό​ρους και της πα​γω​μέ​νης στέπ​πας πέ​ρα α​πό τον Βόλ​γα, πο​λύ συ​χνά ά​γρι​α θη​ρί​α υ​πη​ρε​τούν και δι​α​λέ​γο​νται με τον τρό​πο τους με τους μο​να​χούς της ά​σκη​σης και της προ​σευ​χής.

 
Ε​δώ δι​α​φαί​νε​ται μί​α α​πό τις πι​ο βα​σι​κές θέ​σεις της ορ​θό​δο​ξης θε​ο​λο​γί​ας. Η συμ​φι​λί​ω​ση του αν​θρώ​που με τη φύ​ση α​πο​κα​θι​στά τις τα​ρα​γμέ​νες σχέ​σεις τους και δη​μι​ουρ​γεί προ​ϋ​πο​θέ​σεις κοι​νω​νι​κό​τη​τας ε​κεί που πριν κυ​ρι​αρ​χού​σε η ε​χθρό​τη​τα και η α​γρι​ό​τη​τα. Στην προ​ο​πτι​κή αυ​τή λει​τουρ​γεί το μυ​στή​ρι​ο της Εκ​κλη​σί​ας, που α​γκα​λι​ά​ζει τα ο​ρα​τά και τα α​ό​ρα​τα, τα λο​γι​κά και τα ά-λο​γα σε μι​α υ​περ​λο​γι​κή ε​νό​τη​τα. Ε​δώ ε​ξα​γι​ά​ζε​ται άν​θρω​πος και κτί​ση σε έ​ναν «εκκλη-σιασμό»
 του κόσμου, που δένει το πνεύμα με την ύλη, για να πνευματοποιήσει κι αυ​τήν τε​λι​κά. Στην Εκ​κλη​σί​α, αυ​τή τη θε​αν​θρώ​πι​νη και κο​σμι​κή συ​νά​ντη​ση, η ευ​χα​ρι​στι​α​κή κοι​νω​νί​α οι​κο​δο​μεί αυ​θε​ντι​κή κοι​νω​νι​κό​τη​τα, και αυ​τή με τη σει​ρά της α​πο​μα​κρύ​νει τα στοι​χεί​α της πτώ​σης και ε​νο​ποι​εί τα δι​ε​στώ​τα. Μο​να​δι​κή δυ​να​τό​τη​τα συμ​φι​λίω​σης του αν​θρώ​που με την κτί​ση προ​σφέ​ρει το μυ​στή​ρι​ο της Εκ​κλη​σί​ας, ό​που ο Πα​ρά​κλη​τος χα​ρι​τώ​νει με τις δω​ρε​ές Του την «πτω​χεύ​σα​σαν φύ​σιν». 
 
Κα​τά βά​θος, λοι​πόν, χρει​ά​ζε​ται ε​ξαν​θρω​πι​σμός και α​γι​α​σμός του αν​θρώ​που και αυ​τός εί​ναι α​δύ​να​τος έ​ξω α​πό την ε​νερ​γο​ποί​η​ση της σχέ​σης του με τον Θε​ό. Μι​α τέ​τοι​α σχέ​ση θα α​πα​λύ​νει και θα η​με​ρώ​σει την α​γρι​ό​τη​τα της «πε​πτω​κυί​ας φύ​σε​ως» και θα με​τα​βά​λει τον άν​θρω​πο α​πό δυ​νά​στη της δη​μι​ουρ​γί​ας σε προ​νο​η​τή και συν​δη​μι​ουρ​γό του Δη​μι​ουρ​γού.  

Βα​σί​λει​ος Τ. Γι​ούλ​τσης 

Ομότιμος Κα​θη​γη​τής Κοι​νω​νι​ο​λο​γί​ας

στη Θε​ο​λο​γι​κή Σχο​λή του Α.Π.Θ.
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