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ΕΘΝΟΣ ΚΑΙ ΕΚΚΛΗΣΙΑ

1. Εισαγωγικά

Η εκτίμηση της θέσης και του ρόλου της Ορθοδοξίας και του Χριστιανισμού κατά την καινούργια χιλιετηρίδα ειδικότερα στην Ενωμένη Ευρώπη, προϋποθέτει (εκτός των άλλων) γνώση της ιστορίας. Ο αρχιμ. Γρηγόριος Παπαθωμάς
 σημειώνει ότι εάν η πρώτη χιλιετία του ιστορικού βίου της Εκκλησίας χαρακτηρίζεται από διενέξεις και ζητήματα κυρίως χριστολογικά (τα οποία αντιμετωπίστηκαν επιτυχώς από τις Οικουμενικές Συνόδους), σύνολη η δεύτερη χιλιετία ταλανίζεται και κυριαρχείται από προβλήματα εκκλησιολογικά και μάλιστα χωρίς αυτά να έχουν επιλυθεί στοιχειωδώς. Πραγματικά η χιλιετία που πέρασε χαρακτηρίστηκε από μια κλιμακούμενη διαίρεση καταρχάς των Εκκλησιών, κατόπιν των Εθνών και τέλος του ίδιου του ατόμου. Στο χώρο του Χριστιανισμού τα γεγονότα – σταθμοί είναι τα εξής: Α/ Σχίσμα των Εκκλησιών Ανατολής και Δύσης (1054) το οποίο οριστικοποιείται με την τέταρτη σταυροφορία και την άλωση της Κωνσταντινούπολης από τους Λατίνους (1250). Β/ Σχίσμα της Δύσης. γένεση των Προτεσταντικών Ομολογιών (1517). Προκύπτει έτσι η «λουθηρανική», η «καλβινική» εκκλησία, ανάλογα με την Ομολογία πίστεως. Γ/ Κατάτμηση της Ανατολής σε αυτοκέφαλες Εκκλησίες. ανάδυση του εκκλησιολογικού Εθνο-φυλετισμού. Η ευχαριστιακή (ως προς τον τρόπο) και εδαφική (ως προς την οργάνωση) «κατά τόπον» Εκκλησία (π.χ. της Κορίνθου, της Λυών), προσδιορίζεται πλέον από το έθνος ή το κράτος (π.χ. «Σερβική Εκκλησία της Γαλλίας»)
. Το απτό αποτέλεσμα αυτής της διαίρεσης είναι στις μητροπόλεις της υφηλίου (π.χ. Νέα Υόρκη) να απαντά μια πλειάδα ορθοδόξων επισκόπων αντιστοίχων εθνικών Εκκλησιών, με δυσμενείς συνέπειες τόσο για τη μαρτυρία της Ορθοδοξίας όσο και για την κοινωνία των Ορθοδόξων . 

Τον τελευταίο αιώνα της δεύτερης χιλιετηρίδας στην Ευρώπη, παρά τις υπεραισιόδοξες προβλέψεις για θρίαμβο της ανθρώπινης λογικής και προόδου και τις διακηρύξεις περί θανάτου του Θεού, με τους δύο παγκοσμίους πολέμους και την πυρηνική απειλή (διαίρεση του ατόμου) θριαμβεύει τελικά η τέχνη του παραλόγου, προϊόν του τεμαχισμού του ίδιου του ανθρώπινου προσώπου. η κατάρρευση του «υπαρκτού Σοσιαλισμού» τα Χριστούγεννα του 1998 (!) και το τρομοκρατικό χτύπημα της 11ης Σεπτεμβρίου 2001 αναζωπύρωσαν το φαινόμενο «θρησκεία». Έτσι στο λυκόφως της τρίτης χιλιετίας στη Δύση (Ευρώπη και Αμερική) στο πλαίσιο της επονομαζόμενης μετανεωτερικότητας αμφισβητείται η ύπαρξη μίας, αγίας και καθολικής Εκκλησίας, η χριστιανική θρησκεία θεωρείται ιδιωτική υπόθεση που αφορά στη σχέση του κάθε ανθρώπου με το Θεό του (ατομοκεντρική κατανόηση της σωτηρίας), ενώ ανθούν τα ανατολικά θρησκεύματα.

στην καθ’ ημάς Ανατολή η Ορθοδοξία, για όσους δε μιμούνται το «ευρωπαϊκό μοντέλο» έχει μεταβληθεί σε εθνική ιδεολογία: Μετά την κατάρρευση του κομουνισμού και το τέλος του Ψυχρού Πολέμου, αφενός αναπτύχθηκε ένας αρχαιοελληνικός εθνικισμός που υποκατέστησε τη διεθνικιστική ιδεολογία, αφετέρου άρχισε να προβάλλεται, ακόμη και από πρώην δηλωμένους άθεους πολιτικούς ηγέτες, το Ορθόδοξο Τόξο, που περιλαμβάνει την αγία Ρωσία, τη μεγάλη Σερβία, και φυσικά τη μητέρα των Ορθοδόξων Εκκλησιών, την Ελλάδα. Η Ορθοδοξία από μία, αγία, καθολική και αποστολική Εκκλησία, με προορισμό να συσσωματώσει τους πάντες και τα πάντα ανεξάρτητα από τη φυλή και το φύλο (όχι σε μια αόριστη Ένωση-Ομοσπονδία, αλλά) στο Πρόσωπο του Ι. Χριστού και στο σταυρωμένο και αναστημένο Σώμα Του, αλλοτριώνεται σε κρατική θρησκεία, σε εθνικιστική ιδεολογία, κάτι που είχε συμβεί (και συμβαίνει) στον Ιουδαϊσμό/ Σιωνισμό: Αγαπάει κανείς τα δάση της πατρίδας του, τις ψαλμωδίες στους ναούς της και τη φλόγα των κεριών, αλλά δεν έχει διαβάσει το Ευαγγέλιο. Λέγεται ορθόδοξος (διευκρινίζοντας αμέσως την εθνικότητα), αλλά δεν ξέρει καθόλου πως είναι χριστιανός, μπορεί μάλιστα να λέγεται ορθόδοξος και να είναι άθεος
. Πάμπολοι άνθρωποι και στην Ελλάδα σήμερα είναι Χ.Ο. μόνον επειδή το θρήσκευμα εμπεριέχεται αυτονόητα στην ελληνικότητά τους. Χαρακτηριστική είναι η παρερμηνεία της σκηνής της συνάντησης των Ελλήνων με το Χριστό και της απάντησης του τελευταίου Νῦν ἐδοξάσθη ὁ Υἱὸς τοῦ Ἀνθρώπου (Ιω. 12, 20-24)
.

Η ίδια η «κρατούσα» Εκκλησία υπερασπιζόμενη από άμβωνος τις αξίες του έθνους και της φυλής, παραπέμπει σημειολογικά και νοηματικά με τη στάση της στον παρόμοιο αγώνα που έκανε επί Τουρκοκρατίας. Η αντίσταση εναντίον της Παγκοσμιοποίησης δεν έχει οδηγήσει στη συνειδητοποίηση της Οικουμενικότητας του Χριστιανισμού, αλλά έχει εν πολλοίς επαναφέρει όχι τον τύπο αλλά την ουσία του συνθήματος Ελλάς Ελλήνων Ορθοδόξων.

Τα παραπάνω στοιχεία καθιστούν απαραίτητη την προσέγγιση του νοήματος των όρων έθνος, Εκκλησία, Ορθοδοξία αλλά και τη διαλεύκανση της σχέσης μεταξύ αυτών.  

2. Οι όροι έθνος, φυλή, γένος

ο όρος έθνος απαντά καταρχάς στον Όμηρο (Ιλ. Β 87. Η.115) και δηλώνει ένα άθροισμα/σύνολο (έθνος λαών, Αχαιών, νεκρών ακόμα και το θήλυ έθνος [=γένος]), ιδιαίτερες τάξεις/κάστες (έθνος κηρυκικόν, ραψωδών), αλλά και ομάδες εντόμων και ζώων
. Στον πληθυντικό τα έθνη χρησιμοποιούνταν για άλλους λαούς χωρίς ο όρος να είναι τόσο αντιθετικός όσο ο όρος βάρβαρος (< βαρ-βαρ, ήχος με τον οποίο απέδωσαν οι αρχ. Έλληνες το ακατανόητο γι’ αυτούς άκουσμα από τις γλώσσες άλλων λαών) Στα ελληνιστικά χρόνια ένα κολλέγιο Θρακών στην Αθήνα ονομαζόταν έθνος
. 
Ετυμολογείται από το έθος που σημαίνει έθιμο, συνήθεια. ομότροπα ήθη ονομάζονται τα κοινά γνωρίσματα που συγκροτούν τις ελληνικές πόλεις-κράτη σε έθνος από την εποχή των Ολυμπιακών αγώνων (776 π.Χ.): το όμαιμον, το ομόγλωσσον και το ομόθρησκον, δηλ. η κοινή καταγωγή, η γλώσσα και η θρησκεία και τα κοινά έθιμα. Ο Ηρόδοτος (485 - 421/415 π.Χ.) σημειώνει: αὖτις δὲ τὸ Ἑλληνικόν͵ ἐὸν (α) ὅμαιμόν τε καὶ (β) ὁμόγλωσσον͵ καὶ (γ) θεῶν ἱδρύματά τε κοινὰ καὶ θυσίαι (δ) ἤθεά τε ὁμότροπα͵ τῶν προδότας γενέσθαι Ἀθηναίους οὐκ ἂν εὖ ἔχοι. Ἐπίστασθέτε οὕτω͵ εἰ μὴ καὶ πρότερον ἐτυγχάνετε ἐπιστάμενοι· ἔστ΄ ἂν καὶ εἷς περιῇ Ἀθηναίων͵ μηδαμὰ ὁμολογήσοντας ἡμέας Ξέρξῃ (Ιστ. 8.144). Επίσης ο Στράβων (63 π.Χ. - 24 μ.Χ.;) σημειώνει: τὸ γὰρ τῶν Ἀρμενίων ἔθνος καὶ τὸ τῶν Σύρων καὶ Ἀράβων πολλὴν ὁμοφυλίαν ἐμφαίνει κατά τε (α) τὴν διάλεκτον καὶ (2) τοὺς βίους καὶ (4) τοὺς τῶν σωμάτων χαρακτῆρας͵ καὶ (5) μάλιστα καθὸ πλησιόχωροί εἰσι. δηλοῖ δ΄ ἡ Μεσοποταμία ἐκ τῶν τριῶν συνεστῶσα τούτων ἐθνῶν· μάλιστα γὰρ ἐν τούτοις ἡ ὁμοιότης διαφαίνεται. εἰ δέ τις παρὰ τὰ κλίματα γίνεται διαφορὰ τοῖς προσβόρροις ἐπὶ πλέον πρὸς τοὺς μεσημβρινοὺς καὶ τούτοις πρὸς μέσους τοὺς ὅρους͵ ἀλλ΄ ἐπικρατεῖ γε τὸ κοινόν (Γεωγρ. 1.2.34)
.
Υποδιαίρεση του συνόλου είναι το γένος, η ιδιαίτερη φυλή (Ηρόδοτος, Ιστ. 1.101.3: Μήδων τοδάδε γένεα), η οποία συνδέεται με το φύλον (< φύω/φύομαι). Οι ίδιοι οι Αθηναίοι, που καυχόνταν επειδή ήταν αυτόχθονος λαός, προτιμούσαν για τον εαυτό τους τον όρο γένος που υπογραμμίζει την κοινή καταγωγή, τους κοινούς προπάτορες. Μάλιστα πλούσιοι Αθηναίοι δωροδοκούσαν ιερείς για να συνδέσουν το όνομά τους με αρχαίες γενεαλογίες
. Οι Ρωμαίοι αποκαλουσαν τους άλλους natio ενώ τον εαυτο τους populus.

Ένας επιπλέον παράγοντας ενότητας ήταν η πολιτιστική ανωτερότητα απέναντι στους «βαρβάρους»
. Ο Π. Κανελόπουλος (Το κράτος του Μ. Αλεξάνδρου, Ιστορία του Ελληνικού Έθνους Δ’ 230
) σημειώνει ότι ενώ ο Σωκράτης και ο Πλάτωνας στάθηκαν στην πόλη ως την καθαρά ελληνική και ηθικά ανώτατη μορφή ζωής και ο Ισοκράτης στον Πανηγυρικό που εξεφώνησε για να προκαλέσει το ξεσήκωμα των Ελλήνων κατά των ‘βαρβάρων’ Περσών διακήρυξε ότι οι Έλληνες είναι όσοι μετέχουν της ‘παιδεύσεως της ημετέρας’ παρά όσοι έχουν στις φλέβες τους αίμα ελληνικό, ‘ο Αλέξανδρος είναι ο πρώτος που έδειξε –όχι θεωρητικά αλλά στην πράξη και μάλιστα με πράξεις κοσμοϊστορικών διαστάσεων- ότι και τη διάδοση της παιδεύσεως της ημετέρας θεωρούσε αναγκαία, αλλά και ότι όλοι οι λαοί, όλες οι φυλές είτε μετείχαν στην ελληνική παιδεία είτε όχι θα έπρεπε να θεωρούνται ως μέλη ισότιμα του ανθρωπίνου γένους’. Σημειώνει ο Πλούταρχος στο Περὶ Ἀλεξάνδρου Τύχης ἤ Ἀρετῆς: οὐ γάρ͵ ὡς Ἀριστοτέλης συνεβούλευεν αὐτῷ͵ τοῖς μὲν Ἕλλησιν ἡγεμονικῶς τοῖς δὲ βαρβάροις δεσποτικῶς χρώμενος͵ καὶ τῶν μὲν ὡς φίλων καὶ οἰκείων ἐπιμελόμενος τοῖς δ΄ ὡς ζῴοις ἢ φυτοῖς προσφερόμενος͵ πολέμων πολλῶν καὶ φυγῶν ἐνέπλησε καὶ στάσεων ὑπούλων τὴν ἡγεμονίαν͵ ἀλλὰ κοινὸς ἥκειν θεόθεν ἁρμοστὴς καὶ διαλλακτὴς τῶν ὅλων νομίζων͵ οὓς τῷ λόγῳ μὴ συνῆγε τοῖς ὅπλοις βιαζόμενος καὶ εἰς ταὐτὸ συνενεγκὼν τὰ πανταχόθεν͵ ὥσπερ ἐν κρατῆρι φιλοτησίῳ μίξας τοὺς βίους καὶ τὰ ἤθη καὶ τοὺς γάμους καὶ τὰς διαίτας͵ πατρίδα μὲν τὴν οἰκουμένην προσέταξεν ἡγεῖσθαι πάντας͵ ἀκρόπολιν δὲ καὶ φρουρὰν τὸ στρατόπεδον͵ συγγενεῖς δὲ τοὺς ἀγαθούς͵ ἀλλοφύλους δὲ τοὺς πονηρούς· τὸ δ΄ Ἑλληνικὸν καὶ βαρβαρικὸν μὴ χλαμύδι μηδὲ πέλτῃ μηδ΄ ἀκινάκῃ μηδὲ κάνδυι διορίζειν͵ ἀλλὰ τὸ μὲν Ἑλληνικὸν ἀρετῇ τὸ δὲ βαρβαρικὸν κακίᾳ τεκμαίρεσθαι͵ κοινὰς δ ἐσθῆτας ἡγεῖσθαι καὶ τραπέζας καὶ γάμους καὶ διαίτας͵ δι΄ αἵματος καὶ τέκνων ἀνακεραννυμένους
Στα εβραϊκά γίνεται διάκριση μεταξύ am (σε ενικό) που σήμαινε το λαό του Θεού, τον Ισραήλ, το έθνος το άγιο, και των goyim (σχεδόν πάντα σε πληθυντικό), των ειδωλολατρικών εθνών. Στο Α’ Μακ. 1, 15 οι Ιουδαίοι προβαίνοντας σε επισπασμό για να μη διακρίνεται στο Γυμνάσιο η περιτομή, ἀπέστησαν ἀπὸ διαθήκης ἁγίας καὶ ἐζευγίσθησαν τοῖς ἔθνεσιν καὶ ἐπράθησαν τοῦ ποιῆσαι τὸ πονηρόν
. Η διαφορετικότητα αυτών εκφράζεται και με όρους με πρώτο συνθετικό το ἀλλο-: ἀλλότριος, ἀλλόφυλος, ἀλλότριοι ἔθνη. Ο διαχωρισμός δεν είναι εθνικός ή πολιτικός, αλλά θρησκευτικός. Η συγκρότηση και η ενότητα των δώδεκα φυλών δεν εδράζεται σε οποιαδήποτε φυσικά χαρακτηριστικά αλλά στην κλήση, την εκλογή και τις επαγγελίες του προσωπικού Θεού της Ιστορίας και του Κόσμου. στη Διαθήκη του Γιαχβέ στο Σινά, την Τορά (Έξ. 20). Αυτή στην Παλαιά (ή μάλλον την Πρώτη) Διαθήκη δεν νοείται απαραίτητα ως Νόμος (όπως μεταφράστηκε η Τορά από τους Ο’) αλλά ως οδηγία ζωής και ευτυχίας.

Σημειωτέον ότι ο όρος έθνος χρησιμοποιείται και για τους Ισραηλίτες στη φιλολογία των Μακκαβαίων (π.χ. Α’Μακ. 8, 23. Β’ Μακ. 11, 27) και τον Φίλωνα (Δεκάλογος 96). Δεν πρέπει να λησμονείται ότι κάποιοι ισχυρίζονταν οι Ισραηλίτες ανήκουν στο ίδιο έθνος με τους Σπαρτιάτες
 ενώ ήδη ο Αριστόβουλος (όπως και οι Ευπόλεμος, Αρτάπανος) διακήρυξε ότι ο ελληνικός πολιτισμός έχει ιουδαϊκές ρίζες. Στα Ευαγγέλια προτιμάται ο όρος Ισραήλ ενώ το Ιουδαίος τοποθετείται στα χείλη όσων δεν ανήκουν στον λαό.
 
Τα γνωρίσματα του Ισραηλίτη συνδέονταν (όπως και των άλλων λαών) με την κοινή πατρίδα, την κοινή γλώσσα/λαλιά (Μτ. 26, 73) και τα έθη/νόμιμα
. Το κατεξοχήν χαρακτηριστικό του ήταν η κοινή πίστη στις επαγγελίες απογόνων και γης στον Αβραάμ, τη σωτηρία του Ισραήλ μέσω των απελευθερωτικών πράξεων του Θεού και την υπακοή στις εντολές Του (covental nomism). η σφραγίδα της διαθήκης ήταν η περιτομή
 που ανέκαθεν την ασκούσαν και άλλοι λαοί
. Κατά τη βαβυλώνια αιχμαλωσία (586-538 π.Χ.) η περιτομή γίνεται, όμως, το χαρακτηριστικό σημείο των Ισραηλιτών, αφού οι Ασσύριοι και οι Βαβυλώνιοι δεν την γνώριζαν
. Στα ελληνορωμαϊκά χρόνια μαζί με το Σάββατο και τις διαιτητικές διατάξεις/διακρίσεις των τροφών σε καθαρές και ακάθαρτες (Λευ. 11. Α’ Μακ. 1, 6. πρβλ. Δαν. 3), αυτή (η περιτομή) είχε ήδη αναδειχθεί σε κατεξοχήν ιουδαϊκό σημείο
. 

Στο Κατά Ματθαίον σε ένα «μοναδικό» χωρίο (21, 43-44) ως έθνος εννοείται το τρίτο γένος, οι χριστιανοί: 43διὰ τοῦτο λέγω ὑμῖν (= αρχιερείς και πρεσβυτέρους) ὅτι ἀρθήσεται ἀφ᾽ ὑμῶν ἡ βασιλεία τοῦ θεοῦ καὶ δοθήσεται ἔθνει ποιοῦντι τοὺς καρποὺς αὐτῆς. [καὶ ὁ πεσὼν ἐπὶ τὸν λίθον τοῦτον συνθλασθήσεται· ἐφ᾽ ὃν δ᾽ ἂν πέσῃ λικμήσει αὐτόν.]
. Αξιοσημείωτο είναι το γεγονός στην Α.Γ. είναι ότι όπως θα αποδειχθεί κατωτέρω, η διάκριση και διάσταση των εθνών των εθνών και των γλωσσών δεν ανήκε στο αρχικό θέλημα του Θεού.
3. Η Δημιουργία

Από τη διήγηση της Πρωτοϊστορίας της Γενέσεως (κεφ. 1-11) καθίσταται στον αναγνώστη σαφές ότι δημιουργεί κάθε άνθρωπο, άνδρα και γυναίκα, σύμφωνα με τη δικιά Του Εικόνα και Ομοίωση
. Στους όμορους με τον Ισραήλ λαούς και ιδιαίτερα στην Αίγυπτο εικόνες του Θεού Ήλιου θεωρούνταν αποκλειστικά και μόνον ο Φαραώ, υιός του Ρε
: Ο Αμμούν αναφέρει τα εξής στον βασιλέα: εσύ είσαι ο αγαπημένος μου γιος […], η εικόνα μου που έχω τοποθετήσει πάνω στη γη! σε χαριτώνω να βασιλεύσεις με ειρήνη πάνω στη γη εξολοθρεύοντας τις κεφαλές όλων των ξένων χωρών. Ο βασιλιάς δεν συνιστά εικόνα μέσω εξωτερικής ομοιότητας, αλλά ως εκείνος που ασκεί την εξουσία επί της γης. Όπως ακριβώς και οι επίγειοι βασιλείς τοποθετούν τις εικόνες-τα αγάλματά τους στις χώρες που καταλαμβάνουν, έτσι και ο βασιλιάς αποτελεί έμψυχη εικόνα και εκπρόσωπο του Θεού. 

Αντιθέτως στην Α.Γ. κάθε
 άνθρωπος δημιουργείται κατ’ εικόνα και καθ’ ομοίωση του Θεού (be zäläm ke demut). Επίσης το κατ’ εικόνα δεν συνδέεται μόνον με την κυριαρχία/κηδεμονία του κόσμου
 αλλά και με την κοινωνία του άνδρα και της γυναίκας, η οποία επίσης έχει πλαστεί κατ’ εικόνα ενός Θεού τριαδικού αφού μόνον σε αυτό το χωρίο χρησιμοποιείται πληθυντικός: ποιήσωμεν. Καμιά άλλη διάκριση φυλής ή έθνους δεν εδράζεται στη δημιουργία και το θέλημα του Δημιουργού
. Επίσης καμιά άλλη εικόνα του Θεού δεν γίνεται αποδεκτή στην Π.Δ.: μὴ ἀνομήσητε καὶ ποιήσητε ὑμῖν ἑαυτοῖς γλυπτὸν ὁμοίωμα πᾶσαν εἰκόνα ὁμοίωμα ἀρσενικοῦ ἢ θηλυκοῦ (Δτ. 4, 16). 
Ενώ, σύμφωνα με το Συμπόσιο του Πλάτωνα, ο έρωτας, το παιδί της φτώχειας και του κορεσμού, αποτελεί συνέπεια της θύμησης της πρότερης σφαιρικής ανδρόγυνης οντότητάς μας και οφείλεται στη λαχτάρα για απόκτηση ενός κομματιού του εαυτού μας που έχει αποκοπεί εντελώς αυθαίρετα από το είναι μας με την ανοχή ή την προσβολή της θεότητας, στη Γένεση η φιλία, η σχέση, αποτελεί ουσιαστικό στοιχείο της εικόνας του ανθρώπου, αφού αποτελεί και συστατικό της εικόνας του Θεού των Πατέρων, ο Οποίος δεν είναι κινούν ακίνητο (όπως αυτός των Φιλοσόφων) αλλά σχέση, αγάπη, τριαδικότητα
. 
Αναφορικά με το πώς αντιμετωπίζονται κατεξοχήν στην Πρωτοϊστορία (Γέν. 1-11) οι άλλοι λαοί χαρακτηριστικές είναι οι γενεαλογίες αυτής που για τους αρχέγονους λαούς αποτελούσαν κάτι σαν τον παγκόσμιο χάρτη. Συγκρινόμενες με εκείνες των όμορων λαών, έχουν τα εξής χαρακτηριστικά: 
1. Διαθέτουν εξαιρετικά ευρύ ορίζοντα, αφού οι Εβραίοι μέσω του εμπορίου είχαν φτάσει σε απομακρυσμένες περιοχές της αραβικής χερσονήσου, που μνημονεύονται λεπτομερώς σε αντίθεση προς τον Ηρόδοτο (2.107 κε.) ο οποίος ομιλεί πολύ γενικά για την Αραβία.

2. Η πολύ σημαντική διάκριση μεταξύ ντόπιων και ξένων για την Αίγυπτο και την Ελλάδα είναι αδιάφορη για την toledot
 (< YLD = γεννώ, τίκτω) των εθνών. 

3. Για τις μεγάλες αυτοκρατορίες οι ξένοι λαοί κεντρίζουν το ενδιαφέρον, εφόσον ανήκουν στους κατακτημένα έθνη και διακονούν το σύστημα ως σκλάβοι και φορολογούμενοι. Στον γενεαλογικό κατάλογο αποτελούν αυτόνομα μεγέθη του μετακλυσμιαίου κόσμου.

4. Η διάκριση σε τρεις οικογένειες λαών κατ’ αναλογία προς τις μεγάλες σφαίρες των υπερδυνάμεων (Βαβυλώνιοι ή Πέρσες/Σημ. Αίγυπτος/Χαμ. Αιγαίο/Ιάφεθ) συνιστά μια ιδιαίτερα αξιοσημείωτη επίδοση των Ιουδαίων γεωγράφων που μέχρι σήμερα ασκεί επιρροή στον τρόπο που αντιλαμβανόμαστε τον παγκόσμιο χάρτη.

5. Ενώ οι άλλοι λαοί στη Μεσοποταμία και την Αίγυπτο κατανοούν τους άλλους λαούς βάσει της εθνικής και πολιτισμικής ιδιοτροπίας τους (χρώμα δέρματος, χαρακτηριστικά προσώπου, κόμμωση και ενδυμασία κ.ο.κ.) στον κατάλογο των λαών στο προσκήνιο τοποθετείται η σχέση προς τον άλλο. Και κάτι παραπάνω: η φυλή Αβραάμ, Ισαάκ και Ιακώβ ως κίνηση από το εσύ προς το Εγώ η οποία είναι κεντρική για τη ζωντανή γραμματική του ανθρωπίνου γένους.

4. Η Βαβέλ των γλωσσών

Ενώ στα κεφάλαια της Πρωτοϊστορίας πριν τον Κατακλυσμό (που συνιστά κάθαρση του Σύμπαντος) παρουσιάζεται και αιτιολογείται η φυγόκεντρη πορεία του ανθρώπου, στα κεφάλαια μετά από αυτόν χαρτογραφείται η αντίστοιχη αγωνιώδης αναζήτηση του χαμένου παραδείσου εκ μέρους των λαών και των κοινωνιών. Αυτή η αναζήτηση τούς ωθεί στο να υποκαταστήσουν το χαμένο ζωτικό κέντρο κοινωνίας και επικοινωνίας, το δέντρο της ζωής, με την κατασκευή ενός τεχνολογικού επιτεύγματος. του πύργου της Βαβέλ. Στην πρώτη ενότητα η απομάκρυνση από το ζωτικό χώρο της κοινωνίας του Θεού, τον παράδεισο, έχει καταστροφικές συνέπειες στις σχέσεις των δύο φύλων και αυτών με τον Κόσμο. Στη δεύτερη ενότητα το τραγικό γεγονός της υποκατάστασης του Θεού με τα επιτεύγματα του Υπερανθρώπου επιδρά καταλυτικά στις σχέσεις των λαών. 

Ενώ όλοι οι άνθρωποι πλάστηκαν βασιλείς της φύσεως και του εαυτού τους, με την απιστία τους προς τον βασιλέα των πάντων Θεό, απομακρυνόμενοι από τη γεννήτρια της ζωής, ταυτόχρονα αυτοοδηγούνται σε μια διαρκή υποταγή σε ειδωλοποιημένες εξουσιαστικές αυθεντίες. Ενώ καταρχήν ο άνδρας και γυναίκα δημιουργήθηκαν ονομαστικά και ουσιαστικά ισότιμοι για να συγκροτήσουν μια θεία μονογαμική κοινωνία, μετά την πτώση καθιερώνεται η επικυριαρχία του άνδρα επί της γυναικός (3, 16). Στο 6, 1-4 με την πολυγαμία, η οποία εγκαινιάστηκε από τον Λάμεχ (4, 23.24), επικρατεί πλέον η πλήρη υποδούλωση του άλλου φύλου. Το σεξουαλικό ένστικτο που προορίζεται για τη συντήρηση και τη διαιώνιση της ζωής, γίνεται μέσον θανάτου. Ο διάλογος του Θεού με τον άνθρωπο εξελίσσεται σε μονόλογο, διότι ο άνθρωπος προσπαθεί μόνος του να κατακτήσει αυτό για το οποίο είναι από τον Θεό προορισμένος να ζήσει όντας σε κοινωνία με τον Θεό. Η διαφορά στις δύο διηγήσεις της πρωτοϊστορίας είναι ότι στην περίπτωση της Εύας η αρά εκστομίζεται από τον Θεό, ενώ στην περίπτωση του Χαναάν από τον προσβεβλημένο πατέρα, καθόσον ο αρχικός διάλογος του Θεού με τον άνθρωπο καταλήγει στο τέλος σε μονολόγους. Στην περίπτωση, όμως, του Νώε πρέπει να προσεχθεί το γεγονός ότι δεν ευλογείται ο ίδιος ο Σήμ, αλλά ο Θεός του. Αυτός διά της ευλογίας δίνει ζωτικό χώρο σε έναν λαό εχθρικό και ανταγωνιστικό προς τον Σημ, τους Φιλισταίους και είναι Θεός όλων των λαών (Κρ. 2, 20-3, 6).

Με την ευλογία του Νώε στους υιούς Σήμ και Ιάφεθ και την κατάρα του προς τον Χαναάν, ο οποίος εκμεταλλευόμενος την κατάσταση μέθης του πατέρα του ασκεί πρακτικές οργιαστικών τελετών γονιμότητας, φαίνεται να θεμελιώνεται θεολογικά και μάλιστα να επευλογείται η κυριαρχία και στην Π.Δ. των Σημιτών και των Φιλισταίων επί των Χαναναίων/ Παλαιστινίων. Η συγκεκριμένη περικοπή, όμως, όπως ήδη αναφέρθηκε, είναι παράλληλη των Γέν. 2-3. Σε αντίθεση προς τις μυθολογίες των όμορων λαών, στη Γένεση τόσο η υποδούλωση της γυναίκας από τον άνδρα, όσο και η επιβολή του νόμου του Ισχυροτέρου στις σχέσεις των λαών δεν προβάλλουν ως γεγονότα θεϊκά και φυσικά, αλλά ως συνέπειες διαστρέβλωσης του αρχικού θελήματος του Πλαστουργού. Κάθε είδος φυλετικής ή πολιτικής κυριαρχίας αποτελεί, σύμφωνα με τη διήγηση της Γενέσεως, το έσχατο σημείο απομάκρυνσης του ανθρώπου από το ζωτικό κέντρο της κοινωνίας με τον Θεό, το δέντρο της ζωής και συνιστά κατάλυση της θεϊκής τάξης. Και στις δυο περιπτώσεις η κατάσταση της επικυριαρχίας και της υποδούλωσης αποτελούν απλώς παιδαγωγικές παραχωρήσεις του Θεού προκειμένου να μην κυριαρχήσει το χαοτικό και καταστροφικό φαινόμενο της πολυαρχίας και της αναρχίας. Από τη διήγηση της Πρωτοϊστορίας της Γενέσεως (κεφ. 1-11) καθίσταται στον αναγνώστη σαφές ότι η διαίρεση των εθνών και γλωσσών υπήρξε αποτέλεσμα της αμαρτίας. Ως πρώτος πολιτικός κυρίαρχος προβάλλει ο γίγας Νεβρώδ: οὗτος ἦν γίγας κυνηγὸς ἐναντίον κυρίου τοῦ θεοῦ […] καὶ ἐγένετο ἀρχὴ τῆς βασιλείας αὐτοῦ Βαβυλὼν καὶ […] ἐν τῇ γῇ Σενναάρ. ἐκ τῆς γῆς ἐκείνης ἐξῆλθεν Ἀσσοὺρ καὶ ὠκοδόμησεν τὴν Νινευή (Γεν. 10, 9-11). 
ο Πύργος της Βαβέλ
, επί αιώνες θεωρείται εικόνα της ύβρης-αλλαζονίας του ανθρώπου-Προμηθέα
. Συμβολίζει το τραγικό τέλος της τελευταίας απόπειρας της ανθρωπότητας για επίτευξη της ενότητας που έχασε μετά την εξορία της από την Εδέμ. Κυριευμένη από τα αισθήματα της ανασφάλειας, του φόβου και της αγωνίας ενώπιον του θανάτου, απομακρύνεται από την «ανατολή». Στην πεδιάδα Σεναάρ (νότια Μεσοποταμία) προσπαθεί να αποφύγει την πολυδιάσπαση, να αποκτήσει όνομα και να υποκαταστήσει το χαμένο Παράδεισο
. Ως υποκατάστατο του δέντρου της ζωής, επινοεί έναν Πύργο, ένα όντως τεχνολογικό επίτευγμα (για τα δεδομένα της εποχής που κατασκευάζεται), προκειμένου να γεφυρώσει το χάσμα της γης από τον ουρανό και στη θέση του Θεού να ενθρονιστεί ο άνθρωπος, η κοινωνία και ο πολιτισμός του: δεῦτε οἰκοδομήσωμεν ἑαυτοῖς πόλιν καὶ πύργον οὗ ἡ κεφαλὴ ἔσται ἕως τοῦ οὐρανοῦ καὶ ποιήσωμεν ἑαυτοῖς ὄνομα πρὸ τοῦ διασπαρῆναι ἐπὶ προσώπου πάσης τῆς γῆς (Γέν. 11, 4)
. Το αποτέλεσμα αυτής της παγκόσμιας ένωσης/Ομόνοιας, της απόκτησης ονόματος χωρίς Θεό, είναι η απόλυτη Σύγχυση, η οποία εκφράζεται ως παντελής έλλειψις επι-κοινωνίας. Έτσι ο Φλωρόφσκυ
 επισημαίνει ότι οι εθνικές διαφορές ανήκουν στην τάξη της φύσεως και είναι άσχετες προς την τάξιν της χάριτος. Είναι στην πραγματικότητα μια φυσική κατάσταση στην αφύσικη πνευματική ζωή. 

Σήμερα στην Έρευνα η στοχοθεσία της αρχικής αφήγησης της Βαβέλ μετατοπίζεται. Ανωτέρω ο πύργος περιγράφεται ως κριτική προς τον πολιτισμό της πόλης (η οποία ενίοτε θεωρείται από όσους ζουν και αναπνέουν στην επαρχία ως πόρνη πρβλ. Αποκ. 17), ως φαλλικός πόθος της αρχιτεκτονικής και του εξοπλισμού ενός ανδροκρατούμενου πολιτισμού, ένα εγχείρημα του ανθρώπου να γεφυρώσει το χάσμα μεταξύ ουρανού και γης, η αυταπάτη όσων κυριαρχούν ότι μπορούν να κάνουν υποχείριο τον Θεό. Η εβραϊκή, όμως, φράση μέχρι τον ουρανό σημαίνει απλώς (πολύ) ψηλά. Οι ίδιοι οι Σουμέριοι, προερχόμενοι από ορεινά εδάφη, επιθυμούσαν στην πεδιάδα που κατασκήνωσαν να κτίσουν μέσω των ζιγκουράτ ένα υποκατάστατο του ιερού-αγίου όρους ως θρόνο του Θεού για να βρίσκεται πλησίον τους. Έτσι ο πύργος από κάποιους ερμηνευτές κατανοείται ως χείρα που εναγωνίως υψώνεται για να λάβει άνωθεν δύναμη. Δεν αναγνωρίζουν σε αυτόν ένα φαλλό αλλά την αναζήτηση του ομφάλιου λώρου που θα επανασυνδέσει τη γη με τον ουρανό, με Αυτό(ν)-τον Άλλον που βρίσκεται πάνω ή επέκεινα της ορθολογικής κυριαρχίας. 

Έτσι σήμερα θεωρείται ότι κεντρικό σημείο της αφήγησης δεν είναι ο Πύργος της Βαβέλ (όπως συνήθως επιγράφεται η περικοπή) αλλά η μία γλώσσα και το πώς αυτή από ενοποιητικός παράγοντας (συμ-βολική) μεταβάλλεται σε διαβολικό «διαδικτυακό» εργαλείο «διαδικτυακής» προπαγάνδας κάθε ισοπεδωτικής/ κομφορμιστικής ιδεολογίας. Γι’ αυτό άλλωστε και κατά την Πεντηκοστή (όταν και ανατρέπεται η Βαβέλ) δεν καταργείται η εκφραστική και πλουραλιστική ποικιλία των γλωσσών αλλά μέσω αυτών πνέει το Άγ. Πνεύμα και το μήνυμα της ελπίδας/το ευαγγέλιο. Αναλυτικότερα: Τελευταία παρατηρήθηκε ότι τα αρχαιότερα στρώματα της αφήγησης του Πύργου διαδραματίζουν εξέχοντα ρόλο στη ρητορική και την προπαγάνδα των μεσοποτάμιων Δυναστών. Από την εποχή των Σουμερίων η μία/ενιαία γλώσσα συνιστούσε έκφραση/προπαγάνδα ενός ενιαίου κόσμου υποταγμένου όμως στον ίδιο δυνάστη. Σύμφωνα με τη νεότερη έρευνα, η «ιστορική μνήμη» του Πύργου δεν ανάγεται καταρχάς στo επταόροφο ζιγκουράτ Etemenanki της Βαβυλωνίας, τo οποίo αντίκρυσαν οι αιχμάλωτοι Ιουδαίοι τον 6ο αι. εξόριστοι επί των ποταμών Τίγρεως και Ευφράτη, αλλά στην κτίση μιας καινούργιας πρωτεύουσας με το όνομα Dur-Scharrukin από τον ασσύριο Σαργών τον Β’ (721-705 π.Χ.). Με αυτήν την εντειχισμένη πόλη και την υψηλή ακρόπολη (αφού το παλάτι και ο ναός ανεγέρθηκαν σε πλατφόρμα κατά 15 μέτρα υψηλότερη από το επίπεδο της πόλης) ως σύμβολα υπερισχύος και ασφάλειας, ο δυνάστης πίστεψε ότι θα χάριζε αιώνιο όνομα κατεξοχήν στον εαυτό του αλλά και στους υπηκόους του που προέρχονταν από ποικίλες φυλές
. Οι τελευταίοι θα είχαν τη δυνατότητα μέσω της συμμετοχής τους σε μεγάλα οικοδομικά προγράμματα (κανάλια, τείχη, πόλεις) να αποκτήσουν «κοινή γλώσσα» και την αίσθηση ότι ανήκουν στους ανθρώπους της Ασσυρίας. Αυτή η πόλη εγκαινιάστηκε το 706 π.Χ. Ο Σαργών,  ο οποίος μάλιστα είχε καταλάβει και τη Σαμάρεια (722 π.Χ. Γ’ Βασ. 17, 5-6), την πρωτεύουσα του Βορείου Βασιλείου του Ισραήλ, πέθανε τελικά λίγους μήνες αργότερα το 705 σε μία μάχη της Μ. Ασίας και το πτώμα του χάθηκε, γεγονός που προκάλεσε κατάπληξη (σοκ). Θεωρήθηκε ότι μάλλον με το κτίσιμο της πόλης αντιτάχθηκε στο θέλημα των θεών. Γι’ αυτό και ο διάδοχός του Σεναχερίβ ματαίωσε το γιγάντιο πρότζεκτ της Dur-Scharrukin και επανέφερε τη Νινευί ως πρωτεύουσα. Η πτώση του, η οποία θεωρήθηκε συνέπεια της ύβρης του να καταργήσει την πανάρχαια Νινευί, εορτάζεται στο γνωστό άσμα του πεσόντος Εωσφόρου/Αυγερινού (Ησ. 14)
.
150 χρόνια αργότερα αλώθηκε η Ιερουσαλήμ και η πολιτική ηγεσία σύρθηκε στην περιοχή Νιπούρ της Βαβυλωνίας, όπου έγιναν αυτόπτες μάρτυρες γιγάντιων οικοδομικών πρότζεκτ που προωθούσε Ναβουχοδονόσορ ο Β’ (6ος αι. π.Χ.). Μετέφεραν την ιστορία της Dur-Sharrukin στη Βαβέλ: Ο πύργος αντιστοιχίστηκε στο Ζιγκουράτ Ετεμενάνκι
 και στο Γέν. 11 προστέθηκαν οι στ. 3 και 9
. Στα ασσυρικά Βab-ili, Bab-ilani σήμαινε την πύλη του Θεού. Ο ιερός συγγραφέας κάνει ένα ειρωνικό λογοπαίγνιο συνδέοντας το baw-bel με το balal (σύγχυση/μπλα-μπλα) για να δηλώσει τη σύγχυση μέσω αναμείξεως
. 
Είναι μάλιστα καταπληκτικό το γεγονός ότι η αφήγηση της Βαβέλ έχει δομή ζιγκουράτ. Ξεκινά με τη διαπίστωση ότι η γη είχε μία φωνή (στ. 1), αποκορυφώνεται με την κάθοδο του Γιαχβέ, ο οποίος μάλιστα ομιλεί σε πληθυντικό (!) όπως στη Δημιουργία (στ. 5) και καταλήγει στη σύγχυση των γλωσσών στο στ. 9: 
5. καὶ κατέβη Κύριος ἰδεῖν τὴν πόλιν καὶ τὸν πύργον 

4. … πόλιν καὶ πύργον 


6. … πόλιν καὶ πύργον…

3. δεῦτε! … 





7. δεῦτε! …

2. … ἀπὸ ἀνατολῶν 






8… ἐκεῖθεν …

1. καὶ ἦν πᾶσα ἡ γῆ χεῖλος ἕν καὶ φωνὴ μία πᾶσιν 

9… συνέχεεν κύριος τὰ χείλη



 

Ο πύργος, που στην αρχή σήμαινε την ακρόπολη (η οποία αποτελεί σύμβολο ισχύος και ασφάλειας), συνδέεται με την πρωτοϊστορία και της γης, όπως αυτή περιγράφεται στα Γέν. 1-11. Αυτή από την οποία πλάττεται ο άνθρωπος για να την καλλιεργεί, μολύνεται με το αίμα του μικρότερου αδελφού, απειλείται και καθαρίζεται με τον κατακλυσμό και διαφυλάσσεται με τη διαθήκη. Πάνω της σκορπίζεται η γενιά της οικοδόμησης. Κατωτέρω μπορεί ο απαιτητικός αναγνώστης να εξακριβώσει τα στρώματα της περικοπής: το πώς αυτή τελικά συγκροτήθηκε:

Ι (Ασσυρία)



ΙΙ (Βαβυλωνία)

ΙΙΙ

ΙV
καὶ ἦν πᾶσα ἡ γῆ χεῖλος ἕν 

καὶ φωνὴ μία πᾶσιν
 2 καὶ ἐγένετο ἐν τῷ κινῆσαι αὐτοὺς ἀπὸ ἀνατολῶν 

εὗρον πεδίον ἐν γῇ Σεννααρ 

καὶ κατῴκησαν ἐκεῖ
 3 καὶ εἶπεν ἄνθρωπος τῷ πλησίον 

δεῦτε 

πλινθεύσωμεν πλίνθους καὶ ὀπτήσωμεν αὐτὰς πυρί 

καὶ ἐγένετο αὐτοῖς ἡ πλίνθος εἰς λίθον 

καὶ ἄσφαλτος ἦν αὐτοῖς ὁ πηλός

4 καὶ εἶπαν

δεῦτε 

οἰκοδομήσωμεν ἑαυτοῖς πόλιν καὶ πύργον 

οὗ ἡ κεφαλὴ ἔσται ἕως τοῦ οὐρανοῦ καὶ ποιήσωμεν ἑαυτοῖς ὄνομα 

πρὸ τοῦ διασπαρῆναι ἐπὶ προσώπου πάσης τῆς γῆς
 5 καὶ κατέβη κύριος ἰδεῖν τὴν πόλιν καὶ τὸν πύργον 

ὃν ᾠκοδόμησαν οἱ υἱοὶ τῶν ἀνθρώπων

 6 καὶ εἶπεν κύριος 

ἰδοὺ γένος ἓν καὶ χεῖλος ἓν πάντων καὶ τοῦτο ἤρξαντο ποιῆσαι καὶ νῦν οὐκ ἐκλείψει ἐξ αὐτῶν πάντα ὅσα ἂν ἐπιθῶνται ποιεῖν

 7 δεῦτε 

καὶ καταβάντες συγχέωμεν ἐκεῖ αὐτῶν τὴν γλῶσσαν ἵνα μὴ ἀκούσωσιν ἕκαστος τὴν φωνὴν τοῦ πλησίον
8 καὶ διέσπειρεν αὐτοὺς κύριος ἐκεῖθεν 

ἐπὶ πρόσωπον πάσης τῆς γῆς 

καὶ ἐπαύσαντο οἰκοδομοῦντες τὴν πόλιν καὶ τὸν πύργον

 9 διὰ τοῦτο ἐκλήθη τὸ ὄνομα αὐτῆς Σύγχυσις 

ὅτι ἐκεῖ συνέχεεν κύριος τὰ χείλη πάσης τῆς γῆς 

καὶ ἐκεῖθεν διέσπειρεν αὐτοὺς κύριος ὁ θεὸς ἐπὶ πρόσωπον πάσης τῆς γῆς
5. Αβραάμ

Ο Θεός των Πατέρων ανοίγει αμέσως μετά τη διάσπαση μια καινούργια προοπτική για τη διεσπασμένη ανθρωπότητα
. ακριβώς στο σημείο όπου αποτυγχάνει ο άνθρωπος να δημιουργήσει όνομα, επιλέγει ο Θεός έναν απόγονο του Σημ προκειμένου «να κτίσει το δικό του οικοδόμημα»: να ξεκινήσει εκείνο το πρότζεκτ διά του οποίου θα γίνει γνωστό στον κόσμο το δικό Του όνομα
. Ο Θεός καλεί τον Αβραάμ, ο οποίος κατοικεί στην Ουρ της Χαλδαίας (11, 28. 31) ή σύμφωνα με μια άλλη παράδοση τη χώρα Αράμ, τη Συρία, (Δτ. 26, 5), να γίνει το φως των εθνών. Η απαραίτητη προϋπόθεση όμως για να συμβεί αυτό είναι να εξέλθει από τη γη του (Γέν. 12, 1-3. πρβλ. Γαλ. 3, 6-9) γκρεμίζοντας τα «είδωλα» του πατέρα του. 

Καὶ εἶπεν κύριος (Αδωνάι) τῷ Ἄβραμ: 

Ἔξελθε ἐκ τῆς γῆς σου καὶ ἐκ τῆς συγγενείας σου καὶ ἐκ τοῦ οἴκου τοῦ πατρός σου

εἰς τὴν γῆν ἣν ἄν σοι δείξω

καὶ ποιήσω σε εἰς ἔθνος μέγα καὶ εὐλογήσω σε

καὶ μεγαλυνῶ τὸ ὄνομά σου.
καὶ ἔσῃ εὐλογητός καὶ εὐλογήσω τοὺς εὐλογοῦντάς σε

καὶ τοὺς καταρωμένους σε καταράσομαι

καὶ ἐνευλογηθήσονται ἐν σοὶ
 πᾶσαι αἱ φυλαὶ τῆς γῆς
η έξοδος του Λωτ από τα Σόδομα και Γόμορα (Γέν. 19, 12 κ.ε.), του ισραηλιτικού λαού από την Αίγυπτο και της νεοσύστατης Εκκλησίας από την πολιορκημένη πόλη των Ιεροσολύμων (Μκ. 13, 14)
 θα αποτελέσει το κατεξοχήν μοτίβο της Α.Γ. Στο τέλος της Α.Γ. ακούγεται η προφητική πρόσκληση: Ἐξέλθατε (σε αόριστο)͵ ὁ λαός μου ἐξ αὐτῆς (18, 4. πρβλ. Ησ. 48, 20. 52, 11. Ιερ. 50, 58. 51, 45 Μασ.. Β’ Κορ. 6, 17). 

Όταν ένας άνθρωπος υπαρξιακά «φυλακίζεται» στον ασφυκτικό κλοιό του χώρου τότε γίνεται εθνικιστής και ειδωλολάτρης
. Σε αυτήν την παγίδα υπέπεσε ο Ιουδαϊσμός μετά τη βαβυλώνια αιχμαλωσία. Το οικουμενικό πνεύμα των Προφητών (π.χ. Ησαΐα, Ιωνά) παραθεωρήθηκε και ο αιχμάλωτος λαός σε μια κίνηση αυτοάμυνας απέναντι στους συνεχόμενους επί μισή χιλιετία δυνάστες του συσπειρώθηκε γύρω από το Νόμο-την Τορά/Πεντάτευχο (και κατεξοχήν τις διατάξεις που αφορούν στη διάκριση καθαρού και ακαθάρτου στο χώρο ιδιαιτέρως της τροφής και του γάμου), και το μοναδικό Ναό των Ιεροσολύμων και τη λατρεία/θυσία που αναφερόταν σε αυτόν κατά τις τρεις κορυφαίες ιουδαϊκές εορτές (Πάσχα-Πεντηκοστή-Σκηνοπηγία). Αυτά τα δύο στοιχεία (Νόμος-Ναός) συγκροτούν την κοινή συνισταμένη όλων των ιουδαϊκών μερίδων (Σαδδουκαίων, Φαρισαίων, Εσσαίων, Ζηλωτών κ.ο.κ.). Το μότο είναι: ένας Θεός, ένας Ναός, ένας λαός.

4. Η Εκκλησία των Εθνών

Η εκλογή του ισραηλιτικού λαού δεν οφείλεται σύμφωνα με το Δτ. 7, 6 κε. στο γεγονός ότι ο Ισραήλ είναι καλύτερος από τα άλλα έθνη αλλά αποκλειστικά και μόνον στην αγάπη του Θεού. αυτή η εκλογή που συνδέεται άρρηκτα με τη διαθήκη αποσκοπεί στη διακονία και, σύμφωνα με τον Δευτεροησαΐα, στην αποστολή για να φωτισθεί ο Κόσμος. Σε πολλές περιπτώσεις ο λαός δεν ανταποκρίθηκε στην εκλογή και υπέστη την κρίση του Θεού. Πάντα όμως το έλεός Του έδινε εγγυήσεις για τη μονιμότητα της κλήσης του ενώ πάντα διατηρείται ένα λείμμα. Η εκλογή αφορά και σε πρόσωπα, όπως του Σαούλ, του Δαυίδ, άλλων βασιλέων (εκπροσωπούν όλη την Κοινότητα) αλλά και των προφητών (και ιδίως του Ησαΐα και Ιερεμία, πάσχοντος Δούλου αλλά και αλλοεθνείς: τους Ασσυρίους και το βασιλέα των Περσών Κύρο.
Την εποχή που σαρκώθηκε ο Ιησούς για πρώτη φορά στην Παγκόσμια Ιστορία τα τείχη των εθνών γκρεμίζονται από τον Αλέξανδρο, ενώ καθιερώνεται μια παγκόσμια ειρήνη (Pax Augusta) μοναρχήσαντος του Οκταβιανού Αυγούστου. Ομιλείται η Κοινή Ελληνική, εφαρμόζεται το κοινό Ρωμαϊκό Δίκαιο, κυκλοφορεί το ενιαίο ισχυρό νόμισμα (δηνάριο) και προβάλλεται ως συνεκτικός κρίκος των φυλών και των γλωσσών η λατρεία του πλανητάρχη θείου Υιού του Θεού Καίσαρα και της «Αιώνιας Ρώμης». Σ’ αυτό το πολυεθνικό περιβάλλον της ρωμαϊκής αυτοκρατορίας γεννάται το 6 π.Χ. ο Ιησούς. Ο Θεός ο ανέκφραστος, ο απερινόητος, παρεμβαίνει στην ιστορία στο Πρόσωπο του Υιού Του, ο Οποίος προσλαμβάνει «σάρκα» (φυλή, εθνικότητα, γλώσσα) προκειμένου να την απαλλάξει από το φόβο του θανάτου, να την αναστήσει και να την θεώσει. Ο ίδιος Ιησούς παρότι Ιουδαίος, παρέμεινε ο αιώνιος Ξένος. Έδρασε στην Γαλιλαία των εθνών - αλλοδαπών, συν-ομίλησε με ανθρώπους κοινωνικά και θρησκευτικά περιθωριοποιημένους από τη θεολογική αριστοκρατία της αγίας Πόλης, κοινώνησε και θεράπευσε τον πόνο των «μισητών» Σαμαρειτών και των «ακάθαρτων» ειδωλολατρών (π.χ. εκατόνταρχος - Χαναναία), υπερβαίνοντας τοπικά και υπαρξιακά όχι μόνο τα όρια που χώριζαν τον ουρανό και τη γη, αλλά και τους φραγμούς που διαιρούσαν την ανθρωπότητα. Αντί να εκπληρώσει το όραμα του «μαρμαρωμένου βασιλιά» που θα χάριζε στο έθνος του τη χαμένη του ταυτότητα και δόξα απέναντι στους «ακάθαρτους» Ρωμαίους, με το πασχάλιο μήνυμά Του, το οποίο συνοδεύει τη νίκη του επί του θανάτου, προσκαλεί τους καθηλωμένους και συσπειρωμένους στη φυλή και στη γη Ιουδαίους μαθητές Του, να «μαθητεύσουν» (εκχριστιανίσουν) πάντα τα έθνη, βαπτίζοντάς τα στο όνομα του Πατέρα και του Υιού και του αγ. Πνεύματος (Μτ. 28, 28-20).

Το μήνυμα αυτό του Ιησού τελικά δεν το συνειδητοποίησαν όμως τόσο οι μαθητές, όσο ένας πρώην διώκτης, ο Σαύλος, ο οποίος αν και προερχόταν από ένα αυστηρό φαρισαϊκό οικογενειακό περιβάλλον είχε την τύχη να ανδρωθεί στην κοσμοπολίτικη Ταρσό. Αυτός συνειδητοποίησε το παγκόσμιο μήνυμα του Ναζωραίου και αναλώθηκε στην ιεραποστολή των εθνών. Ο ίδιος με το όραμα που είχε καθ’ οδόν προς τη Δαμασκό, τη βάπτιση αλλά και την κοινωνία στο δείπνο της θείας Ευχαριστίας συνειδητοποίησε ότι διά της συσσωμάτωσης με το Χριστό (ἐν Χριστῷ) αναδύεται μια καινή κτίση, ένα καινούργιο σύμπαν (Β’ Κορ. 5, 17), όπου όλα τα παλαιά προνόμια της φυλής και της θρησκείας αποτελούν σκύβαλα (= περιττώματα). Σε αυτούς που καυχόντουσαν ότι είναι εξ αίματος παιδιά του Αβραάμ απαντά: ἡμεῖς γάρ ἐσμεν ἡ περιτομή͵ οἱ πνεύματι θεοῦ λατρεύοντες καὶ καυχώμενοι ἐν Χριστῷ Ἰησοῦ καὶ οὐκ ἐν σαρκὶ πεποιθότες͵ καίπερ ἐγὼ ἔχων πεποίθησιν καὶ ἐν σαρκί. εἴ τις δοκεῖ ἄλλος πεποιθέναι ἐν σαρκί͵ ἐγὼ μᾶλλον· περιτομῇ ὀκταήμερος͵ ἐκ γένους Ἰσραήλ͵ φυλῆς Βενιαμείν͵ Ἑβραῖος ἐξ Ἑβραίων͵ κατὰ νόμον Φαρισαῖος͵ κατὰ ζῆλος διώκων τὴν ἐκκλησίαν͵ κατὰ δικαιοσύνην τὴν ἐν νόμῳ γενόμενος ἄμεμπτος. [ἀλλὰ] ἅτινα ἦν μοι κέρδη͵ ταῦτα ἥγημαι διὰ τὸν Χριστὸν ζημίαν (Φιλ. 3, 3-6)
. Στο 3, 20-21 μάλιστα σημειώνει: ἡμῶν γὰρ τὸ πολίτευμα ἐν οὐρανοῖς ὑπάρχει͵ ἐξ οὗ καὶ σωτῆρα ἀπεκδεχόμεθα κύριον Ἰησοῦν Χριστόν͵ ὃς μετασχηματίσει τὸ σῶμα τῆς ταπεινώσεως ἡμῶν σύμμορφον τῷ σώματι τῆς δόξης αὐτοῦ κατὰ τὴν ἐνέργειαν τοῦ δύνασθαι αὐτὸν καὶ ὑποτάξαι αὑτῷ τὰ πάντα
.
Την Εκκλησία την ονομάζει Σώμα (= Οργανισμό) Χριστού όπου οὐκ ἔνι Ἰουδαῖος καὶ Ἕλλην,περιτομὴ καὶ ἀκροβυστία, δοῦλος καὶ ἐλεύθερος, ἂρσεν καὶ θῆλυ αλλά είναι (όχι ένα, αλλά) ένας. Χριστός (Γαλ. 3, 28. Κολ. 3 ,11)
. Η Εκκλησία είναι, συνεπώς, η παρατεινόμενη στους αιώνες συνέχεια της ενανθρώπησης του Θεού. Είναι ο τόπος και ο τρόπος λυτρωτικής παρουσίας του αναστάντος Κυρίου στο λυτρωμένο κόσμο. είναι θεανθρώπινη αιωνιότητα σαρκωμένη στα όρια του χρόνου και του χώρου, που προσλαμβάνει το κτιστό στον τρόπο υπάρξεως του ακτίστου. Γι’ αυτό και κάθε τοπική Εκκλησία, αφού έχει όλο το Χριστό, όλο το Πνεύμα, που είναι αλήθεια, ζωή, έρως, φως, νους, χρηστότης, συναθροισμένη γύρω από τον τοπικό επίσκοπο που δεν είναι εκπρόσωπος αλλά τύπος του Ιησού, συνιστά τη μία, αγία, καθολική Εκκλησία. Η Εκκλησία ενώ βρίσκεται ἐν τῷ κόσμῳ τούτω, δεν είναι εκ του κόσμου τούτου. Βρίσκεται στον κόσμο για τον υψώσει εκεί από όπου προέρχεται και η ίδια. 
Ακριβής ορισμός της Εκκλησίας δεν απαντά ούτε στους Πατέρες ούτε στις Οικουμενικές Συνόδους. Το γεγονός της μιας, αγίας, καθολικής και αποστολικής Εκκλησίας (Ε.) σημαίνεται ἐν τοῑς μυστηρίοις (Καβάσιλας). φανερώνεται με το δείπνο της θείας Ευχαριστίας, στο οποίο χρησιμοποιείται η τοπική «γλώσσα» μαζί με τη ζυμωμένη με τον ανθρώπινο ιδρώτα ύλη, και παράλληλα μετουσιώνεται η φθαρτή, θνητή, διασπασμένη σάρκα του βίου σε θεία Κοινωνία. Διά της κοινωνίας με το μελιζόμενο αλλά μη διαιρούμενο Αμνό του Θεού, αίρεται η κάθετη διάσπαση μεταξύ Ουρανού και Γης, και η οριζόντια μεταξύ «εκλεκτών και μη» φυλών, εθνών και γλωσσών και βιώνεται το μυστήριο της Ειρήνης των πάντων. 

Στη θεία Ευχαριστία τελικά η Εκκλησία παύει να είναι αυτό που είναι και γίνεται αυτό που θα είναι
. υπερβαίνει τις αντινομίες της Ιστορίας και βιώνει έναν κόσμο όπως θα είναι όταν νικηθεί ο θάνατος και η Βασιλεία του Θεού. Η ευχαριστία, η οποία αρχίζει και κατακλείεται με τη μνεία της Βασιλείας, είναι άλλωστε το μοναδικό εκκλησιαστικό γεγονός που θα επιβιώσει, ενώ όλα τα άλλα θα καταργηθούν
. Έτσι στη θεία Ευχαριστία, δε θυμόμαστε απλώς περασμένα μεγαλεία ούτε αναπαριστούμε τη Σταύρωση και την Ανάσταση του Ιησού, αλλά ταξιδεύουμε αντίστροφα από το χρόνο, ο οποίος βιώνεται ως καιρός (ευκαιρία ζωής και θανάτου). Στην Αποκάλυψη ο Ιωάννης, αν και είναι εξόριστος στην Πάτμο, συμμετέχει στην Επουράνια λειτουργία, κοινωνία, Ομόνοια και συμ-φωνία. Άγγελοι και οι άγιοι στον Επουράνιο Ναό κατά τη μεγάλη είσοδο του εσφαγμένου και παράλληλα δοξασμένου Αρνίου ᾄδουσιν ᾠδὴν καινὴν λέγοντες͵ Ἄξιος εἶ λαβεῖν τὸ βιβλίον καὶ ἀνοῖξαι τὰς σφραγῖδας αὐτοῦ͵ ὅτι ἐσφάγης καὶ ἠγόρασας τῷ θεῷ ἐν τῷ αἵματί σου ἐκ πάσης φυλῆς καὶ γλώσσης καὶ λαοῦ καὶ ἔθνους͵ καὶ ἐποίησας αὐτοὺς τῷ θεῷ ἡμῶν βασιλείαν καὶ ἱερεῖς͵ καὶ βασιλεύσουσιν ἐπὶ τῆς γῆς (Απ. 5, 9-10) 
.

Ταυτόχρονα μνημονεύεται η μελλοντική σύναξη του διασκορπισμένου λαού του Θεού και κατ’ επέκταση η σύναξη όλης της ανθρωπότητας. σε μια πάνάρχαια ευχαριστιακή επίκληση της Διδαχής ο προεστώς αναφωνούσε τα ακόλουθα: Εὐχαριστοῦμέν σοι Πάτερ ἡμῶν ὑπὲρ τῆς ζωῆς καὶ γνώσεως ἧς ἐγνώρισας ἡμῖν διὰ Ἰησοῦ τοῦ παιδός σου. σοὶ ἡ δόξα εἰς τοὺς αἰῶνας. ὥσπερ ἦν τοῦτο τὸ κλάσμα διεσκορπισμένον ἐπάνω τῶν ὀρέων καὶ συναχθὲν ἐγένετο ἕν, οὕτω συναχθήτω σου ἡ Ἐκκλησία ἀπὸ τῶν περάτων τῆς γῆς εἰς τὴν σὴν Βασιλείαν. μνήσθητι κύριε τῆς Ἐκκλησίας σου τοῦ ῥύσασθαι αὐτὴν ἀπὸ παντὸς πονηροῦ καὶ τελειῶσαι αὐτὴν ἐν τῇ ἀγάπῃ σου καὶ σύναξον αὐτὴν ἀπὸ τῶν τεσσάρων ἀνέμων τὴν ἁγιασθεῖσαν εἰς τὴν σὴν βασιλείαν ἣν ἡτοίμασας αὐτῇ. ὅτι σοῦ ἐστιν ἡ δύναμις καὶ ἡ δόξα εἰς τοὺς αἰῶνας. ἐλθέτω χάρις καὶ παρελθέτω ὁ Κόσμος οὗτος. Ὡσαννὰ τῷ θεῷ Δαυείδ. εἴ τις ἅγιός ἐστιν ἐρχέσθω εἴ τις οὐκ ἔστι μετανοείτω. μαρὰν ἀθά ἀμήν (κεφ. 9-10). 
Η Εκκλησία με αυτόν τον τρόπο χωρίς να καταργεί αυτόν τον κόσμο, προσδίδει σε αυτόν νέο νόημα και νέα αξία. Ο Χριστιανισμός, σύμφωνα με τον π. Α. Σμέμαν
, δεν έφερε καινά πράγματα. Έκανε τα πάντα καινά. Τα έθνη δεν καταργούνται, όπως δεν καταργούνται οι γλώσσες και οι διάλεκτοι, γιατί τότε θα καταργούνταν η ιστορία και θα εκβιάζονταν η έλευση της δευτέρας παρουσίας. Φύλο, γάμος, νόμος, ένδυμα, τέχνες επάγγελμα, πολιτική δεν αφανίζονται, αλλά αλλάζουν περιεχόμενο και αξιολόγηση. Ο τεμαχισμός φύλου για παράδειγμα από παράγων χωρισμού και διαιρέσεως μεταποιείται σε αφορμή κοινωνίας και ενότητας
. Ο όρος έθνος αποσυνδέεται από τη φυλετική καταγωγή και συνδέεται στενά με το λαό του Θεού, ο οποίο διά του Βαπτίσματος εισάγεται στην Ε. και ενώνεται με το Χριστό άσχετα από τη φυλετική καταγωγή, τη γλώσσα, και την προηγούμενη πολιτιστική παράδοση. 

η ίδια η αποκάλυψη εκφράζεται κατά την Πεντηκοστή με τη δωρεά του αγ. Πνεύματος ἐφ’ ἕνα ἕκαστον, με την πρόσληψη του τοπικού πολιτισμού και τη χρήση της τοπικής διαλέκτου: καὶ ὤφθησαν αὐτοῖς διαμεριζόμεναι γλῶσσαι ὡσεὶ πυρὸς καὶ ἐκάθισεν ἐφ᾽ ἕνα ἕκαστον αὐτῶν, καὶ ἐπλήσθησαν πάντες πνεύματος ἁγίου καὶ ἤρξαντο λαλεῖν ἑτέραις γλώσσαις καθὼς τὸ πνεῦμα ἐδίδου ἀποφθέγγεσθαι αὐτοῖς. Ἦσαν δὲ εἰς Ἰερουσαλὴμ κατοικοῦντες Ἰουδαῖοι, ἄνδρες εὐλαβεῖς ἀπὸ παντὸς ἔθνους τῶν ὑπὸ τὸν οὐρανόν. γενομένης δὲ τῆς φωνῆς ταύτης συνῆλθεν τὸ πλῆθος καὶ συνεχύθη, ὅτι ἤκουον εἷς ἕκαστος τῇ ἰδίᾳ διαλέκτῳ λαλούντων αὐτῶν (Πρ. 2, 6). Ενώ η διάλεκτος του κάθε ανθρώπου δεν καταργείται και το ίδιο Ευαγγέλιο διαδίδεται στην κοινή-δημώδη γλώσσα της εποχής, το Άγ. Πνεύμα προσκαλεί πάντας εἰς ἑνότητα έτσι ώστε όλοι με μια παράδοξη συμ-φωνία να δοξάζουν την Αγ. Τριάδα, την τέλεια Κοινωνία Προσώπων, όπου επικρατεί η απόλυτη ελευθερία και αγάπη. Χαρακτηριστική είναι η εικόνα της Πεντηκοστής. Οι απόστολοι, στους οποίους κατά παράδοξο τρόπο συγκαταλλέγεται και ο διώκτης (τότε) Σαύλος, δέχονται την επίσκεψη του Παρακλήτου και δε δημιουργούν ένα κύκλο κλειστό (γκέτο)
, αλλά ανοικτό προς τους πάντες
. Αν ο Ισοκράτης θα διακηρύξει ότι στοιχείο της Ελληνικότητας είναι η ελληνική παίδευσις, έτσι και ο ελληνοποιημένος πολιτιστικά Πέτρος θα διακηρύξει ότι «ἐν παντὶ ἔθνει ὁ φοβούμενος τὸν Θεὸν καὶ ἐργαζόμενος δικαιοσύνην δεκτὸς αὐτῶ ἐστίν» (Πρ. 10, 35)
.
είναι αδιανόητη συνεπώς οποιαδήποτε διάκριση, τεμαχισμός στην Εκκλησία. Η Ε. είναι οικουμενική καθολική θεανθρώπινη, αιώνια, γι’ αυτό αποτελεί βλασφημία εναντίον του Χριστού και του αγ. Πνεύματος το να κάνουμε την Ε. ένα εθνικό ίδρυμα, να τη στενεύουμε μέχρι των μικρών, πεπερασμένων χρονικών εθνικών σκοπών και μεθόδων (π. Ιουστίνος Πόποβιτς)
. Γι’ αυτό και ο Χριστιανισμός εμφανίστηκε ως η νέα Βασιλεία, η ιδιαίτερη κοινότητα, ως έθνος άγιον, λαός περιούσιος τρίτο γένος. Όλα τα έθνη μεταμοσχεύονται σε αυτό το νέο λαό βασιζόμενοι όχι στο κοινωνικό ένστικτο, την αμοιβαία στοργή ή τη φυσική έλξη, αλλά ανταποκρινόμενα στην κλήση Θεού εν Χριστώ. 

Ο ιδιότυπος πρωτοχριστιανικός εσχατολογικός αναρχισμός, ο οποίος ακούγεται παράδοξος σε εμάς τους Χριστιανούς του 21ου αι. που ταυτίσαμε πατρίδα και θρησκεία, αντικατοπτρίζεται ανάγλυφα στην προς Διόγνητον επιστολή κάποιου ανωνύμου (!): 

Κατοικοῦντες δὲ πόλεις Ἑλληνίδας τε καὶ βαρβάρους ὡς ἕκαστος ἐκληρώθη͵ καὶ τοῖς ἐγχωρίοις ἔθεσιν ἀκολουθοῦντες ἔν τε ἐσθῆτι καὶ διαίτῃ καὶ τῷ λοιπῷ βίῳ͵ θαυμαστὴν καὶ ὁμολογουμένως παράδοξον ἐνδείκνυνται τὴν κατάστασιν τῆς ἑαυτῶν πολιτείας. 

Πατρίδας οἰκοῦσιν ἰδίας͵ ἀλλ΄ ὡς πάροικοι·

μετέχουσι πάντων ὡς πολῖται͵ καὶ πανθ΄ ὑπομένουσιν ὡς ξένοι·
πᾶσα ξένη πατρίς ἐστιν αὐτῶν͵ καὶ πᾶσα πατρὶς ξένη.
Γαμοῦσιν ὡς πάντες͵ τεκνογονοῦσιν· ἀλλ΄ οὐ ῥίπτουσι τὰ γεννώμενα.
Τράπεζαν κοινὴν παρατίθενται͵ ἀλλ΄ οὐ κοίτην.

Ἐν σαρκὶ τυγχάνουσιν͵ ἀλλ΄ οὐ κατὰ σάρκα ζῶσιν.
Ἐπὶ γῆς διατρίβουσιν͵ ἀλλ΄ ἐν οὐρανῷ πολιτεύονται.

Πείθονται τοῖς ὡρισμένοις νόμοις͵ καὶ τοῖς ἰδίοις βίοις νικῶσι τοὺς νόμους.

Ἀγαπῶσι πάντας͵ καὶ ὑπὸ πάντων διώκονται.

Ἀγνοοῦνται͵ καὶ κατακρίνονται· θανατοῦνται͵ καὶ ζωοποιοῦνται.

Πτωχεύουσι͵ καὶ πλουτίζουσι πολλούς· πάντων ὑστεροῦνται͵ καὶ ἐν πᾶσι περισσεύουσιν. Ἀτιμοῦνται͵ καὶ ἐν ταῖς ἀτιμίαις δοξάζονται· βλασφημοῦνται͵ καὶ δικαιοῦνται.
Λοιδοροῦνται καὶ εὐλογοῦσιν· ὑβρίζονται͵ καὶ τιμῶσιν.

Ἀγαθοποιοῦντες ὡς κακοὶ κολάζονται· κολαζόμενοι χαίρουσιν ὡς ζωοποιούμενοι.

Ὑπὸ Ἰουδαίων ὡς ἀλλόφυλοι πολεμοῦνται͵ καὶ ὑπὸ Ἑλλήνων διώκονται͵ 
καὶ τὴν αἰτίαν τῆς ἔχθρας εἰπεῖν οἱ μισοῦντες οὐκ ἔχουσιν.

 Ἁπλῶς δ΄ εἰπεῖν͵ ὅπερ ἐστὶν ἐν σώματι ψυχή͵ τοῦτ΄ εἰσὶν ἐν κόσμῳ Χριστιανοί. Ἔσπαρται κατὰ πάντων τῶν τοῦ σώματος μελῶν ἡ ψυχή͵ καὶ Χριστιανοὶ κατὰ τὰς τοῦ κόσμου πόλεις. Οἰκεῖ μὲν ἐν τῷ σώματι ψυχή͵ οὐκ ἔστι δὲ ἐκ τοῦ σώματος· καὶ Χριστιανοὶ ἐν κόσμῳ οἰκοῦσιν͵ οὐκ εἰσὶ δὲ ἐκ τοῦ κόσμου. Ἀόρατος ἡ ψυχὴ ἐν ὁρατῷ φρουρεῖται τῷ σώματι· καὶ Χριστιανοὶ γινώσκονται μὲν ὄντες ἐν τῷ κοσμῷ͵ ἀόρατος δὲ αὐτῶν ἡ θεοσέβεια μένει. Μισεῖ τὴν ψυχὴν ἡ σὰρξ καὶ πολεμεῖ μηδὲν ἀδικουμένη͵ δίοτι ταῖς ἡδοναῖς κωλύεται χρῆσθαι· μισεῖ καὶ Χριστιανοὺς ὁ κόσμος μηδὲν ἀδικούμενος͵ ὅτι ταῖς ἡδοναῖς ἀντιτάσσονται. Ἡ ψυχὴ τὴν μισοῦσαν ἀγαπᾷ σάρκα καὶ τὰ μέλη· καὶ Χριστιανοὶ τοὺς μισοῦντας ἀγαπῶσιν. Ἐγκέκλεισται μὲν ἡ ψυχὴ τῷ σώματι͵ συνέχει δὲ αὐτὴ τὸ σῶμα· καὶ Χριστιανοὶ κατέχονται μὲν ὡς ἐν φρουρᾷ τῷ κόσμῳ͵ αὐτοὶ δὲ συνέχουσι τὸν κόσμον. Ἀθάνατος ἡ ψυχὴ ἐν θνητῷ σκηνώματι κατοικεῖ· καὶ Χριστιανοὶ παροικοῦσιν ἐν φθαρτοῖς͵ τὴν ἐν οὐρανοῖς ἀφθαρσίαν προσδεχόμενοι. Κακουργουμένη σιτίοις καὶ ποτοῖς ἡ ψυχὴ βελτιοῦται· καὶ Χριστιανοὶ κολαζόμενοι καθ΄ ἡμέραν (κεφ. 5-6).
5. Η ιστορική διαδρομή μέχρι την καθιέρωση του Αυτοκεφάλου

Όταν μελετά κάποιος την ιστορία της Ανατολικής Ρωμαϊκής Αυτοκρατορίας, η οποία κακώς και υποτιμητικά αποκλήθηκε από τους Φράγκους (Ιερώνυμο Wolff) τον 17ο αι. ως Βυζάντιο, πρέπει οπωσδήποτε να έχει υπόψη του το εξής σημείο: η αυτοκρατορία αυτή, η οποία αποτέλεσε συνέχεια της Ρωμαϊκής, δεν ήταν ένα εθνικό κράτος, όπως συμβαίνει στην Ευρώπη από τη Γαλλική Επανάσταση μέχρι σήμερα με την επικράτηση της αρχής των εθνοτήτων, αλλά περιελάμβανε ποικίλα έθνη και φυλές. Συνεκτικός κρίκος όλων αυτών των κατοίκων, οι οποίοι παρότι είχαν ποικίλη εθνική προέλευση ονόμαζαν τους εαυτούς τους Ρωμαίους και την πρωτεύουσα της Αυτοκρατορίας Νέα Ρώμη, ήταν πρώτον η ορθόδοξη χριστιανική Πίστη, η οποία έχει ως χαρακτηριστικό της την τριαδικότητα και την καθολικότητα, δηλ. την οικουμενικότητα, δεύτερον η ελληνική γλώσσα και ο ελληνικός πολιτισμός και τρίτον το ρωμαϊκό δίκαιο, εξευγενισμένο βέβαια από τις φιλάνθρωπες επιταγές της νέας πίστης και τις νέες ιστορικές ανάγκες.

Σημειώνει ο Ι. Καραγιαννόπουλος
: Στον τεράστιο χώρο που καταλαμβάνει η αυτοκρατορία και μέσα στα πλαίσια της ρωμαϊκής της κρατικής οργάνωσης, ζει και κινείται ένα πλήθος από φυλές: Έλληνες και εξελληνισμένοι λαοί και φύλα Αιγύπτιοι, Σύροι, Ιουδαίοι και, στα κράσπεδα της αυτοκρατορίας, Αρ​μένιοι τέλος, υπολείμματα παλιότερων μικρασιατικών λαών της Καπ​παδοκίας, της Φρυγίας, της Ισαυρίας, που κατοικώντας στα ορεινά των περιοχών αυτών δέχτηκαν καθυστερημένα την ευεργετική επίδρα​ση του ελληνισμού. Έτσι, η ιστορία των πρώτων αιώνων της βυζαντι​νής αυτοκρατορίας φαίνεται εκ πρώτης όψεως και είναι ως ένα σημείο η ιστορία ενός υπερεθνικού κράτους, που αποτελείται από διάφορα ε​θνολογικά στοιχεία. Αυτό, όμως, αποτελεί και το μεγαλείο του Βυζα​ντίου: ότι η αυτοκρατορία του Βοσπόρου ήταν μόρφωμα κρατικό με ρίζες και αποστολή ιδιαίτερα οικουμενικές. Δεν περιοριζόταν στα στε​νά εθνολογικά πλαίσια ενός λαού, παρά αγκάλιαζε την οικουμένη. Το υπερεθνικό ή καλύτερα διεθνικό αυτό κράτος, όμως, δεν πα​ρουσιάζεται σαν ξερό πλαίσιο, όπου οι διάφορες εθνότητες κινούνται ανεξάρτητα η μια απ' την άλλη. Αποτελεί μάλλον μια χοάνη που συν​θέτει κάθε είδους ροπές και επιδράσεις στο στοχασμό, τη θρησκεία, την τέχνη, ροπές και επιδράσεις που κατορθώνει τελικά να μετουσιώσει, για να πετύχει έτσι την ελληνική - βυζαντινή σύνθεση. Γιατί η έκφραση «υπερεθνικό κράτος με οικουμενική αποστολή» δεν πρέπει να δημιουργήσει την εντύπωση ότι η προσφορά των διαφόρων εθνολογικών στοιχείων που ζούσαν στο βυζαντινό κράτος ήταν η ίδια ποσοτικά και ποιοτικά και όλα τους έπαιξαν τον ίδιο ρόλο στη διαμόρφωση των πεπρωμένων της ρωμαϊκής αυτοκρατορίας. Καταλύτης όλων των διαφορότροπων στοιχείων του βυζαντινού πολιτιστικού αμαλγάματος στάθηκε ο ελληνισμός […] τα μεγάλα κέντρα του ελληνισμού, η Κων/πολη, η Αλεξάνδρεια, η Αντιόχεια, η Έφεσος, η Θεσσαλονίκη, αλλά και η Νικομήδεια και η Νίκαια, για να αναφέρω τα κυριότερα από αυτά, ενδυναμωμένα από το πολιτικό γεγονός της μεταθέσεως του κέντρου βάρους του κράτους στην Ανατολή, ενίσχυαν και μετέδιδαν συνεχώς την λάμψη του ελληνικού πνεύματος. Και εν συνεχεία ο ίδιος ιστορικός σημειώνει ότι όσο οι κάτοικοι της «Βυζαντινής» Αυτοκρατορίας αποκτούσαν περισσότερο ελληνική συνείδηση, τόσο περισσότερο και καλύτερα ταυτίζονταν με το κράτος. Όσο δε συνέβαινε αυτό, αισθάνονταν ως ξένα σώματα, αποχωρίζονταν από αυτό (το κράτος), και συμμαχούσαν με τον Άραβα ή σελτζούκο κατακτητή. 

Ορθοδοξία και Ελληνισμός έγιναν μέσω των Μεγάλων Πατέρων Βασιλείου του Μεγάλου, Γρηγορίου του Θεολόγου, και Ιωάννου του Χρυσοστόμου στο Βυζάντιο ένα πράγμα, ό,τι είναι η καρδιά και ο εγκέφαλος στο ίδιο σώμα, καθώς η ορθόδοξη χριστιανική πίστη έδωσε απαντήσεις στα μεγάλα ερωτήματα της ελληνικής φιλοσοφίας. Σημειώνει ο Χ. Γιανναράς
: Με κέντρο πια την Νέα Ρώμη η Ρωμαϊκή Αυτοκρατορία θα διανύσει μια θαυμαστή σε κάθε φάση της ιστορική δια​δρομή ολόκληρης χιλιετηρίδας. Σίγουρα, η πολιτισμική της ταυτότητα δεν είναι ούτε αμιγώς ρωμαϊκή, ούτε αμιγώς ελληνική. Είναι το χριστιανικό στοιχείο πού πρωτεύει και μάλιστα η εμμονή και πιστότητα στην ορθόδοξη πρωτο​χριστιανική παράδοση. Με άξονα βίου την εκκλησιαστική νοηματοδότηση της ανθρώπινης ύπαρξης, του κό​σμου και της Ιστορίας, η Ρωμαϊκή Αυτοκρατορία θα αναχωνεύσει οργανικά και δημιουργικά τη ρωμαϊκή παράδο​ση του δικαίου και της διοίκησης, και παράλληλα την ελλη​νική φιλοσοφία και τέχνη. Μετά τον 6ο αιώνα θα είναι και επίσημα μια ελληνόφωνη αυτοκρατορία, και μετά τον 10ο αιώνα θα υιοθετήσει και τους όρους Έλληνας και ελληνι​κός, φορτισμένους πια με αξιολογικό περιεχόμενο, για να αντιπαρατάξει τη δική της πολιτισμική ταυτότητα στον καινούργιο πολιτισμό πού γεννιέται στην κατακτημένη από βάρβαρα φύλα και φυλές Δύση.

Δεν υπήρχε λοιπόν στη Νέα Ρωμαϊκή αυτοκρατορία ο εθνοφυλετισμός-ρατσισμός, ο οποίος (μαζί με τον φεουδαρχισμό και τις ταξικές διακρίσεις) προέκυψε στη Νεότερη Ευρωπαϊκή Ιστορία, μετά τη διείσδυση των Φράγκων. Αρμένιοι ή και εκπρόσωποι άλλων εθνοτήτων από τα χαμηλότερα κοινωνικά στρώματα έφτασαν στα ψηλότερα κρατικά αξιώματα, ακόμα και στον αυτοκρατορικό θρόνο. λαμπρό παράδειγμα ο Βασίλειος Α’, γενάρχης της δυναστείας των Μακεδόνων. Ποτέ δεν υψώθηκε κάποιο υλικό ή πνευματικό Σινικό Τείχος για να χωρίσει τη χριστιανική Αυτοκρατορία από το βάρβαρο περιβάλλον της: Αν ο Ισοκράτης θα διακηρύξει ότι στοιχείο της Ελληνικότητας είναι η ελληνική παίδευσις, έτσι και ο ελληνοποιημένος πολιτιστικά Πέτρος θα διακηρύξει ότι ἐν παντὶ ἔθνει ὁ φοβούμενος τὸν Θεὸν καὶ ἐργαζόμενος δικαιοσύνην δεκτὸς αὐτῶ ἐστίν (Πρ.10,35)
. Ποτέ επίσης το Βυζάντιο δεν έκανε ιμπεριαλιστικούς κατακτητικούς πολέμους, όπως συνέβη με την ευρωπαϊκή αποικιοκρατία. Αντιθέτως στη συνάντησή της με τους λαούς της Ν.Α. Ευρώπης η βυζαντινή αυτοκρατορία θυσιάζει τον οικουμενισμό της ελληνικής γλώσσας για να διατηρήσει την παγκοσμιότητα του πολιτισμού της
.
Όσον αφορά στη διοικητική οργάνωση του Χριστιανισμού, αποκλειστικό κριτήριο συστάσεως και υπάρξεως μιας «κατά τόπον Εκκλησίας», ήταν η εδαφικότητα
, ενώ με την Δ’ Οικουμενική Σύνοδο διαμορφώθηκε ο θεσμός της Πενταρχίας η υπαγωγή όλων των κατά τόπους Εκκλησιών στα πέντε οικουμενικά πατριαρχεία, Ρώμης, Κωνσταντινουπόλεως, Αλεξανδρείας, Αντιοχείας και Ιεροσολύμων. Ακριβώς επειδή ακόμη και το Πατριαρχείο «ακολουθούσε» τα όρια (και συνεπώς) και την αίγλη του τόπου, της πολιτικής επαρχίας όπου βρισκόταν (κριτήριο εδαφικότητας), η Μήτηρ Σιών, το Πατριαρχείο Ιεροσολύμων, κατατάχθηκε τελευταίο, πέμπτο στην Ιεραρχία της Πενταρχίας (αφού η πόλη είχε χάσει πλέον την αίγλη της), ενώ στη δεύτερη θέση και μάλιστα με ίσα πρεσβεία τιμής με το Ρώμης, κατατάχθηκε το Πατριαρχείο Κωνσταντινουπόλεως, ένεκα της ακτινοβολίας της Πρωτεύουσας του Βυζαντίου και της προσωπικότητας Πατριαρχών όπως του Ιωάννη του Χρυσοστόμου. 

Σύμφωνα με τον Μητροπ. Περγάμου Ι. Ζηζιούλα
, Ο τίτλος «οικουμενικός» εχρησιμοποιείτο αρχικά με την έννοια του επιθετικού προσδιορισμού της τότε γνωστής Ρωμαϊκής και στη συνέχεια Βυζαντινής οικουμένης. Ο όρος «οικουμένη» ήταν αρχικά επίθετο, και εσήμαινε το κατοικημένο μέρος της γης σε αντιδιαστολή προς τις μη κατοικημένες γεωγραφικές περιοχές. Στην εκκλησια​στική γλώσσα, ο όρος «οικουμένη» εχρησιμοποιείτο κατά τον δ' αιώνα για να δηλώσει το σύνολο των χριστιανικών εκκλησιών. Αρχικά δεν είχε ιδιαίτερο κανονικό περιεχόμενο. Έτσι, ο Θεοδωρητος Κύρου, μπορούσε να καλεί τον ι. Χρυσόστομο «της οικουμένης διδάσκαλον». Στην περίπτωση των Πατριαρχών Κωνσταντινουπόλεως, ο τίτλος δεν χρησιμοποιήθηκε από τους ιδίους ως αυτοχαρακτηρισμός, αλλά από άλλους. Πρώτος ο Κωνσταντινουπόλεως Ακάκιος (447-88 μ.Χ.) προσφωνήθηκε «οικουμενικός», λίγο δε αργότερα ο Ιωάννης ο Καππαδόκης (518-20 μ. Χ.) ονομάστηκε «αρχιεπίσκοπος και οικουμενικός Πατριάρχης». Ο Ιουστινιανός καλεί τους Πατριάρχας Κωνσταντίνου πόλεως Επιφάνιο (520-35), Άνθιμο (535-6) και Μητροφάνη (536-52) «οικουμενικούς». Ο Κωνσταντινουπόλεως Ιωάννης ο Νηστευτής (582-95) αναγράφεται στα Πρακτικά της Συνόδου, που δίκασε τον Πατριάρχη Αντιοχείας Γρηγόριο, με τον τίτλο «οικουμενικός». Ας σημειωθεί ότι στη Σύνοδο αυτή συμμετείχαν και οι Πατριάρχες Αλε​ξανδρείας και Ιεροσολύμων, πράγμα που υποδηλώνει ότι ήδη τον 6ο μ.Χ. αιώνα, ο τίτλος αυτός είχε γίνει αποδεκτός για τον Κωνσταντι​νουπόλεως, τουλάχιστον στην Ανατολή (ο πάπας Ρώμης δεν τον απε​δέχθη τότε, είναι όμως άξιο σημειώσεως ότι οι σύγχρονοι πάπες από τον Παύλο Στ' μέχρι και σήμερα, χρησιμοποιούν αυτόν τον τίτλο στα επίσημα κείμενά τους, όταν αναφέρονται στον Κωνσταντινουπόλεως). Σήμερα μόνον οι Τουρκικές αρχές αποφεύγουν συστηματικά να ανα​φέρονται στον Κωνσταντινουπόλεως ως «οικουμενικό Πατριάρχη», ενώ ολόκληρη η Ορθόδοξη Εκκλησία, και ο χριστιανικός κόσμος ευρύ​τερα, του απονέμουν τον τίτλο αυτό σε όλες τις προσφωνήσεις τους. Η απονομή του τίτλου αυτού στον Κωνσταντινουπόλεως δεν υπήρξε τυχαία, ούτε εστερείτο περιεχομένου. Οι Οικουμενικές Σύνοδοι Β' (381) και Δ' (451) ανεγνώρισαν στον Κωνσταντινουπόλεως προνόμια ίσα με τον Ρώμης, ο οποίος ήταν πρώτος τη τάξει μεταξύ των Πατριαρχών. Έτσι, η Δ' Οικουμενική Σύνοδος με τους κανόνες 9 και 17, έδωσε στον Κωνσταντινουπόλεως το δικαίωμα να δέχεται εκκλήσεις από κληρικούς που καταδικάστηκαν, και να αποφασίζει τελεσιδίκως (το λεγόμενο και σήμερα «έκκλητον» ή «έκκλητος», εννο​είται προσφυγή).
Το φυλετικό στοιχείο στη Νέα Ρωμαϊκή Αυτοκρατορία δε διαδραμάτιζε καθοριστικό ρόλο. Ο Μάξιμος Ομολογητής τόνιζε: αγαπώ τους Ρωμιούς ως ομοπίστους, τους δε Γραικούς ως ομογλώσσους (PG 90,128). Αυτό αποδεικνύουν και οι λόγοι των Πατέρων του χρυσού αιώνα της Θεολογίας. Σημειώνει ο καππαδόκης Μ. Βασιλειος σχετικά με τους αγίους Τεσσαράκοντα: δεν είχαν μια πατρίδα γιατί ο καθένας καταγόταν από διαφορετική πατρίδα. […] θα τους πούμε απάτριδες ή οικουμενικούς πολίτες; Όπως αυτά που έχουν προσφερθεί στους εράνους από τον καθένα γίνονται κοινά στους προσφέροντες, έτσι και στην περίπτωση των μακαρίων αυτών ανδρών η πατρίδα καθενός ήταν κοινή για όλους. […] Πόλις των μαρτύρων είναι η πόλις του Θεού (Θ.). Ο Θ. είναι ο τεχνίτης κι ο δημιουργός της. Είναι η άνω Ιερουσαλήμ, η ελεύθερη, η μητέρα του Παύλου κι όλων των όμοιων με αυτόν. Το ανθρώπινο έθνος είναι διάφορο για τον καθένα, το πνευματικό έθνος είναι ένα για όλους, γιατί ο Θ. είναι Πατέρας όλων κι όλοι είναι αδέρφια με την ομόνοια της αγάπης διά του αγ. Πνεύματος (Στους αγίους Τεσσαράκοντα, 295). Μια πατρίδα υπάρχει για όσους αποβλέπουν στον ουρανό, η Ιερουσαλήμ, όχι οι πατρίδες της γης που περιορίζονται μέσα στα μικρά όρια και που αλλάζουν κατοίκους. Και μια είναι η λαμπρότης καταγωγής, η διαφύλαξη της εικόνας κι η εξομοίωση προς το αρχέτυπο, όσο είναι δυνατό για τους δεσμώτες της σάρκας, οι οποίοι μπορούν να δεχτούν μια σταγόνα του καλού. Κι ένα το αξίωμα, η νίκη κατά του πονηρού και να παραμείνει η ψυχή απόρθητη κι ανίκητη στους αγώνες της για ευσέβεια (Στον αγ. Κυπριανό, 119). Ο άγ. Γρηγόριος ο Θεολόγος επίσης γράφει: Η σωματική πατρίδα δεν είναι καθόλου ελεύθερη. [...] οι κόλποι της θάλασσας κι οι χαράδρες την περιορίζουν, αλλάζει πολλούς δύστυχους, μητέρα η ίδια και τάφος των παιδιών της, κομματιάζει όσους την κομματιάζουν. [...] Ενώ η άνω Ιερουσαλήμ, την οποία αντί για την πρώτη αναζητούν οι σοφοί, είναι εκείνη που ατενίζοντας μένουμε ατάραχοι. [...].. έκταση απεριόριστη γεμάτη από υπέροχα σκηνώματα, που την κατέχουν οι κάτοικοί της στον αιώνα, μάνα των ζωντανών κι άσχετη με πόνους (Περί Αρετής, 189-91). Η Αρμαθαΐμ του Σαμουήλ, η μικρή πόλη του μεγάλου ανδρός, που δεν ατίμασε τον προφήτη. [...] Από αυτή δεν εμποδίσθηκε εκείνος στο Θ. να δοθεί προ της γεννήσεως του και να καταστεί προγνώστης των μελλόντων [...] και χριστής βασιλέων και ιερέων και κριτών (μετανάστες ή από χωριά ήταν οι Αβραάμ, Σαούλ, Δαβίδ, Αμώς, Ιωσήφ, Ηλίας, Ελισσαίος, Ιωάννης). Βρήκα και το Θ. συνήγορο της χωρατιάς (Βηθλεέμ, φάτνη). [...] Θα πάψεις να περηφανεύεσαι για τις πόλεις; Θα σεβασθείς κάποτε την περιφρονημένη κι άσημη ερημιά; Δεν αναφέρω το χρυσάφι και τους λίθους, που γεννιούνται από την άμμο. [...] Οι απόστολοι δεν ήταν ξενιτεμένοι για τα πολλά έθνη και τις πόλεις […] για να επεκταθεί παντού το Ευαγγέλιο; [...] Τί σχέση έχει ο Παύλος με τα έθνη, ο Λουκάς με Αχαΐα, ο Ανδρέας με την Ήπειρο; [...] Για τους έξοχους άντρες φίλε μία είναι η πατρίδα, η άνω, στην οποία έχουμε εγγραφεί πολίτες. Για όλους ένα το γένος, το χώμα, ή η πνοή του Κυρίου. [...] Ευγενής είναι όποιος φύλαξε την αρετή, αγενής όποιος τη σύγχυσε με την κακία και πήρε τη μορφή του φιδιού. Αυτές οι κάτω πατρίδες είναι παιχνίδια της πρόσκαιρου ζωής και κατασκήνωσής μας (Λόγ. 33, 107 κ.ε.)
Όπως ήδη σημειώθηκε στο δυτικό τμήμα της Ρωμαϊκής Αυτοκρατορίας, από τον 5ο αι. έχουμε την κάθοδο των Φράγκων, που διαπνέονταν από μια φυλετική/ρατσιστική νοοτροπία. Ιδίως μετά την επικράτηση της αγίας Ρωμαϊκής αυτοκρατορίας του Γερμανικού έθνους, η λέξη έθνος ταυτίστηκε με τη φυλετική καταγωγή και κυρίως με τις κοινωνικές τάξεις. Αντίστοιχο του έθνους είναι το natio που παράγεται από το nascor =γεννώμαι. Στο μεσαίωνα ο όρος nations χρησιμοποιούνταν για να δηλώσει την περιοχή προέλευσης και το 15ο – 17ο αι. την κρατούσα κοινωνική τάξη. Ο Λούθηρος ονομάζει Deutsche nation τους ευγενείς
. 

Στην Ανατολή μετά την άλωση της Πόλης ο Πατριάρχης ανέλαβε εθνικό ρόλο. Περιβλήθηκε τη μήτρα και το σάκκο του Αυτοκράτορα. Έγινε ο Εθνάρχης που εκπροσωπούσε στην Υψηλή Πύλη το ρωμέικο μιλέτι, το ορθόδοξο γένος
. Η εποχή του τουρκικού ζυγού σημαδεύτηκε, όμως, από μια άνοδο του θρησκευτικού εθνικισμού. Χαρακτηριστικά είναι τα παραδείγματα που αναφέρει ο Π. Ματάλας
: 

- Στις αρχές του 16ου αιώνα, στη μονή Φιλόθεου, που ήταν ως τότε «βουλγαρικό μοναστήρι, όταν ανέλαβε ηγούμενος ο άγιος Διονύσιος «ὁ ἐν τῷ Ὀλύμπωι», σύμφωνα με Βίο του, «την τάξιν των Βουλγά​ρων, εις την ημετέραν εύταξίαν ερρύθμισε, καί εφρόντισε βιβλία ελ​ληνικά από όλα τα χρειαζούμενα». Σύμφωνα και με την Ακολου​θία του Αγίου Διονυσίου, ο άγιος «την Μονήν ταύτην την έκαμε ρωμαϊκήν, διατί πρώτον ήτο βουλγαρική, ομοίως καί την ακολουθίαν», και μάλιστα, για τον λόγο αυτό «εφθονήθη πολλά υπό των Βουλγάρων, ώστε οπού ηθέλησαν αποκτείναι αυτόν». 

-Το 1541 ο οικουμενικός πατριάρχης Ιερεμίας Α' διατάζει να αποδοθεί μονίμως η μονή Κουτλουμουσίου στους «Ρωμαίους» μο​ναχούς, και να αποκλεισθούν εσαεί οι πρώην κάτοχοί της Βούλγα​ροι, οι οποίοι με τα μεθύσια τους και την αδιαφορία τους την εί​χαν καταστρέψει: Ἕως μὲν ἦν ἐν ταῖς τῶν Βουλγάρων χερσὶν ἡ κατ' αὐτοὺς μο​νή, μικροῦ δὴ καὶ ταύτην ἂν ταῖς οἰνοφλυγίαις καὶ ἀδιαφορίαις κατηδαφίσαντο, καὶ εἰς παντελῆ ἐρήμωσιν ἤγαγον. Ἂφ οὖ δὲ ταύτην διεδέξαντο οἱ ἐκ τοῦ ἡμετέρου γένους μοναχοὶ καὶ προσεποιήσαντο, ἀνέθαλλε τὲ καὶ ὡς εἶπεν ἀνέθορε καὶ ἀνεζωοποιήθη τὰ κάλλιστα. [...] Ὅθεν καὶ πρὸς ἀσφάλειάν της οἰκιώσεως ταύτης τῶν Ρωμαίων ἐπὶ τῇ μονῇ τοῦ Κωτλωμουσίου [...] ἀποφαινόμεθα [...] τοῦ μηκέτι τολμῆσαι ποτὲ τίνα [...] πρὸς τὸ ἐκβαλεῖν τοὺς εὐρισκομένους νῦν καὶ ἀντεισάξει τοὺς Βουλγάρους καὶ γένηται ἡ ἐσχάτη τῆς μονῆς φθορά, χείρων τῆς πρώτης. Ὃ γὰρ τοιοῦτον τί τολμήσας ποιῆσαι [...] ἐσται ὑπ' ἀφορισμὸν ἄλυτον καὶ αἰώνιον καὶ ἀσυγχώρητον ἀπὸ Θεοῦ.
- Ακόμη και ο Ρήγας καλεί όλες τις φυλές των Βαλκανίων να μετάσχουν σε ένα οραματικό κράτος, ενιαίο και δημοκρατικό, στην ουσία όμως (και σε αντίθεση με μεταγενέστερες χρήσεις του Ρήγα) κάθε άλλο παρά «πολυεθνικό» ή «ομοσπονδιακό»: μια συ​γκεντρωτική, κατά το γαλλικό πρότυπο, «Ελληνική Δημοκρατία», με μία επίσημη γλώσσα, τα ελληνικά. Στο νέο κράτος θα περιλη​φθούν «χωρίς εξαίρεσιν θρησκείας καί διαλέκτου, Έλληνες, Αλβα​νοί, Βλάχοι, Αρμένηδες καί κάθε άλλο είδος γενεάς»· «Βούλγαροι, κι Αρβανίτες, Αομένοι, καί Ρωμιοί», σύμφωνα με τον διάσημο στί​χο του Θούριου. Οι «Έλληνες» (ή «Ρωμιοί»), λοιπόν, από τη μια εί​ναι ένα επιμέρους γένος ανάμεσα στα άλλα, από την άλλη όμως είναι όλος ο λαός, το σύνολο των υπηκόων, ο οποίος μάλιστα στην πρώτη φράση της Νέας Πολιτικής Διοίκησης ορίζεται και ιστορικά ως «απόγονος των [αρχαίων] Ελλήνων». Αν και όλα τα γένη είναι θεωρητικώς ισότιμα, ανεξαρτήτως «θρησκείας καί διαλέκτου», «Έλλην καί πολίτης» θα είναι μόνο «εκείνος πού ομιλεί την έλληνικήν γλώσσαν», η οποία θα πρέπει λοιπόν να «σπουδασθή άπ' όλα τα εις το βασίλειον τούτο εμπεριεχόμενα γένη». Τα επιμέρους γέ​νη λοιπόν συγχωνεύονται, από τη μια ιστορικά, ως απόγονοι Ελλή​νων, σε ένα μεγάλο γένος-φυλή, και από την άλλη πολιτικά στο οραματικό δημοκρατικό έθνος-κράτος. Οι αντιφάσεις του προγράμματος του Ρήγα αντανακλούν τις αντιφάσεις μιας πραγματικής διαδικασίας. Την ίδια περίπου επο​χή, ένας άλλος Βλάχος, ένας παπάς από τη Μοσχόπολη, παρότρυ​νε με τον ακόλουθο τρόπο τους «αλλόγλωσσους» ορθόδοξους λα​ούς να μάθουν ρωμαίικα; Αλβανοί, Βλάχοι, Βούλγαροι, αλλόγλωσσοι χαρητε, κι' ετοιμασθήτε όλοι σας Ρωμαίοι να γενήτε, βαρβαρικήν αφήνοντες γλώσσαν, φωνήν καί ήθη, οπού στους απογόνους σας να φαίνωνται σαν μύθοι. Γένη σας να τιμήσετε, ομού και τάς πατρίδας, τάς αλβανοβουλγαρικάς κάμοντας ελληνίδας.
Μετά την απελευθέρωση ενός τμήματος της Ελλάδος από τον τουρκικό ζυγό, ο νεοαφιχθείς ανήλικος βαυαρός βασιλεύς Όθωνας (1833-1862) συνεπικουρούμενος από τον Υπουργό Παιδείας Μάουρερ και του αρχιμ. Θ. Φαρμακίδη θέλησε να αποκόψει την Εκκλησία της Ελλάδος βίαια από το Πατριαρχείο, ψαλιδίζοντας τη Μεγάλη Ιδέα ανασύστασης της Βυζαντινής Αυτοκρατορίας μέσω της συμμαχίας με τη Ρωσία και μεταβάλλοντάς (υποβίβαζοντάς) την σε «υπηρεσία» του Κράτους. Είναι χαρακτηριστικό ότι η Μητρόπολη Αθηνών δε βρήκε θέση στο σύμπλεγμα των κτηρίων της Πολιτικής Εξουσίας στο κέντρο της Αθήνας, ενώ η αρχιτεκτονική και η αγιογράφισή της είχαν δυτική νοοτροπία. Κατά τις Συνεδρίες της Ιεράς Συνόδου προήδρευε ο βασιλικός επίτροπος, ενώ στη θεία Λειτουργία στο εν Πρώτοις μνημονευόταν πρώτος ο βασιλεύς Όθων. Η κίνηση αυτή, η οποία συνοδεύτηκε από κλείσιμο άνω των 300 μονών, θέλησε να επιβάλει στην Ανατολή τις αρχές του Διαφωτισμού (μεταξύ αυτών και την αρχή των εθνοτήτων) που μετάγγισε από τη Δύση ο Α. Κοραής, θεωρώντας ότι η Κωνσταντινούπολη μένει μολυσμένη από την καθέδραν του ανόμου τυράννου. Καταφρονητική ήταν η άποψη του Κοραή και για το Βυζάντιο. Στις ενέργειες αυτές αντέδρασε ο άρτι αφιχθείς από τη Ρωσία Κ.Οικονόμος εξ Οικονόμων, καθώς επίσης και ο Κ. Φλαμιάτος και άλλοι (όπως ο Παπουλάκος) με έδρα τη Μεγίστη Λαύρα.

Μετά από δεκαοκτώ έτη απομόνωσης από τις άλλες Εκκλησίες, το 1850 η Εκκλησία της Ελλάδος (και με προσπάθειες κυρίως των ρωσόφιλων) αναγνωρίζεται από το Οικουμενικό Πατριαρχείο με τους όρους όμως που έθεσε το τελευταίο. Η Πατριαρχική και Συνοδική πράξη του 1866 (Ιούλιος) αφορούσε στην «κατ΄ αφομοίωση» παραχώρηση της Εκκλησίας της επαρχίας των Επτανήσων στην αυτοκέφαλη Εκκλησία της Ελλάδος, παρ’ όλες τις αντιδράσεις από μεγάλη μερίδα πιστών με επικεφαλής τον Κεφαλληνίας Σπυρίδων (Κοντομίχαλος) και τον πολιτικό Γεώργιο Τυπάλδο Ιακωβάτο. Πιο εύκολα ήλθε η Πράξη του 1882 (Μάιος) για την «κατ’ αφομοίωση» ένταξη στην αυτοκέφαλη Εκκλησία της Ελλάδος των επαρχιών Ηπείρου (μικρό μέρος) και Θεσσαλίας (το μεγαλύτερο μέρος). Μετά τη διατύπωση της θεωρίας του Βαυαρού Φαλλμεράυερ περί σλαβικής και αλβανικής καταγωγής των Νεοελλήνων, το υποτιμημένο από τους διαφωτιστές Βυζάντιο κατανοείται μέσω του Ζαμπέλιου και του Παπαρηγόπουλου ως άρρηκτο κομμάτι της ενιαίας Ελληνικής Ιστορίας. 

Το ελλαδικό σχίσμα ακολουθήθηκε από το βουλγαρικό σχίσμα. Με υποκίνηση των Ρώσων το Φεβρουάριο του 1870 ιδρύεται με σουλτανικό φιρμάνι η Βουλγαρική Εξαρχία με έδρα το Ορτά-Κιοΐ. Το σχίσμα αυτό, το οποίο έγινε πριν αποκτήσουν οι Βούλγαροι έθνος-κράτος και διήρκησε για 85 ολόκληρα έτη (1860-1945), συνδέεται με την εμφάνιση του πανσλαβιστικού κινήματος και συντελείται τη στιγμή που δεν έχει ρυθμιστεί το ζήτημα της Μακεδονίας και της Θράκης. Η ρωσική πολιτική υποδαύλισε και τον αραβικό εθνοφυλετισμό. Το 1898 εξαναγκάστηκε σε παραίτηση ο τελευταίος Έλληνας Πατριάρχης Αντιοχείας Σπυρίδων και το επόμενο έτος εξελέγεται ο πρώτος Άραβας πατριάρχης, ο από Λαοδικείας Μελέτιος. 
6. Επίλογος

Ο εθνοφυλετισμός, ο οποίος καταδικάστηκε από τη Μεγάλη Σύνοδο του 1872, ταλάνισε τον 20ο αι. την Ευρώπη με τους δύο Παγκοσμίους Πολέμους, ενώ εξακολουθεί μέχρι σήμερα να πυροδοτεί εντάσεις στα Βαλκάνια. Για την Ορθοδοξία και τη μαρτυρία της στο σύγχρονο παγκοσμιοποιημένο περιβάλλον αποτελεί πρώτιστο μέλημα η συνειδητοποίηση από όλα τα μέλη τής οικουμενικότητας και της ενότητας παρά την ποικιλία των τοπικών παραδόσεων. Παράδειγμα (Μοντέλο) καθολικότητας-Σομπόρνοστ είναι σήμερα το Άγιον Όρος, ο μοναδικός χώρος, όπου δεν γεννιούνται άνθρωποι αλλά μόνον ζουν και πεθαίνουν. Όμως όλοι το αισθάνονται σαν πραγματική τους πατρίδα, γιατί αναγεννώνται πνευματικά. από τις είκοσι μονές μια είναι ρωσική, μια σερβική και μια βουλγαρική, ενώ τη βυζαντινή εποχή υπήρχε και γεωργιανή μονή, αλλά και λατινικό μονύδριο από το Αμάλφι της Ιταλίας. Παρά την πολυεθνικότητα, είναι μια κοινοπολιτεία αγάπης και ειρήνης. Το ίδιο συμβαίνει και με το μοναστήρι του Essex στην Αγγλία, το οποίο ίδρυσε ο γέροντας Σωφρόνιος και σήμερα κοινωνούν από το ίδιο Ποτήρι μοναχοί και μοναχές από διάφορες φυλές. 
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ΘΕΜΑ  ΕΡΓΑΣΙΑΣ:

Α Μελετώντας τους δύο Πατριαρχικούς και Συνοδικούς Τόμους των ετών 1908 και 1922, ως προς το ζήτημα της κανονικής εκχώρησης και άρσης της κανονικής εποπτείας της ελληνόφωνης Ορθόδοξης διασποράς στην Αυτοκέφαλη Εκκλησία της Ελλάδας από το Οικουμενικό Πατριαρχείο, απαντήστε στα παρακάτω δύο ερωτήματα: 

1. είχε το Οικουμενικό Πατριαρχείο το κανονικό δικαίωμα να προβεί στην έκδοση και στη συνέχεια στην άρση του Πατριαρχικού και Συνοδικού Τόμου του 1908;


2. με τη βοήθεια των όσων σημειώσατε στις δραστηριότητες του εγχειριδίου σας
(ενότητες 1.1 και 1.2) και αφού μελετήσετε ξανά από τα παράλληλα κείμενα τα
αποσπάσματα των Πρακτικών της Συνόδου του 1872 που καταδίκασε τον εκκλησιαστικό φυλετισμό, προσδιορίστε αν συναντήσατε μια τέτοια διάσταση 'φυλετικής' ερμηνείας των κανονικών και κυριαρχικών δικαιωμάτων του Οικουμενικού Πατριαρχείου στα κείμενα των δύο Τόμων του 1908 και 1922.


Η εργασία σας να μην υπερβαίνει τις 10 σελίδες (4.000-5.000 λέξεις)

Ερωτήσεις -κλειδιά για την ανάπτυξη του θέματος:

1. Ποιά είναι τα ιστορικά, νομικά και θεολογικά στοιχεία τα οποία προσέδωσαν οικουμενικό κύρος στο Πατριαρχείο Κωνσταντινουπόλεως, αλλά και ειδικότερα τη δικαιοδοσία να διοικεί τη Διασπορά;

2. Ποιες είναι οι ιστορικές συνθήκες που επικράτησαν στα Βαλκάνια το διάστημα  1908-1922 και οδήγησαν το Φανάρι στην παραχώρηση αυτή προς την Αθήνα, στην έκδοση δηλ. και στη συνέχεια στην άρση του Πατριαρχικού και Συνοδικού Τόμου του 1908; 

3. Τι ρόλο έπαιξε η προσωπικότητα του Αρχιεπισκόπου και κατόπιν Πατριάρχη Μεταξάκη στα δρώμενα εκείνης της Περιόδου;

4. Υπάρχει ή θα μπορούσε να προκύψει πρόβλημα εθνοφυλετισμού ιδίως στη Διασπορά, εφόσον διατηρούσε η Αθήνα το δικαίωμα της εκκλησιαστικής διοίκησής της; 

ΠΡΟΣΟΧΗ: ΜΕΛΕΤHΣΤΕ ΚΑΙ ΤΟ ΚΕΦΑΛΑΙΟ 4  ΑΠΟ ΤΟ Β’ ΤΟΜΟ  Η ΟΡΘΟΔΟΞΙΑ ΣΤΟΝ 20Ο ΑΙΩΝΑ (σελ. 117 κ.ε.)

Συμβουλευθείτε από τη βιβλιογραφία όσες μονογραφίες έχουν αστερίσκους και τα κάτωθι:

***Άρθρα Θρησκευτική και Ηθική Εγκυκλοπαίδεια (ΘΗΕ) σχετικά με το Αυτοκέφαλο, Βουλγαρικό Ζήτημα, Μεταξάκης Μελέτιος, Οικουμενικό Πατριαρχείο…
***Περιοδικά  Σύναξη 90 (2004)   [48 (1993)   75 (2000) 79 (2001)]

*** Διαδίκτυο
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Β Σχολιάστε από εκκλησιολογικής επόψεως τα ακολουθούντα άρθρα των Καταστατικών Χαρ​τών  των Εκκλησιών της Κύπρου (ΚΧΕ/Κ) και της Ρωσίας (ΚΧΕ/Ρ), καθώς επίσης και τον λόγο που εξεφωνήθη κατά την ενθρόνιση του Μητροπολίτου της Σερβικής Ορθόδοξης Εκκλησίας στο Παρίσι Λουκά το Μάρτιο του 2000: 
Μέλη του πληρώματος της Όρθοδόξου Εκκλησίας της Κύπρου είναι:
- πάντες οι εν Κύπρω μονίμως διαμένοντες  Ορθόδοξοι Χριστιανοί και

- όσοι, έλκοντες την καταγωγήν αυτών εκ Κύπρου και εις την Ορθόδοξον αυτής Εκκλησίαν ενταχθέντες δια του βαπτίσματος, παροικούσι εν γη αλλότρια (Άρθρο 2, ΚΧΕ/Κ-1980).

Η δικαιοδοσία της Ρωσικής Ορθοδόξου Εκκλησίας εκτείνεται:

- εις πρόσωπα Ορθοδόξου Ομολογίας διαμένοντα εν τη ε.σ.σ.δ., ως και
- εις πρόσωπα τα εν τω εξωτερικώ εκουσίως αποδεχόμενα την δικαιοδοσίαν αυτής (Άρθρο Ι, §3, ΚΧΕ/Ρ-1988 και 2000).

Η

 Σερβική Ορθόδοξη Εκκλησία, ως κανονική Εκκλησία, έχοντας την πατριαρχική αξία, δεν παύει να ενδιαφέρεται δια τα μέλη της, όπου και εάν αυτά ευρίσκονται. Πέραν των επαρχιών των ευρισκομένων επί παραδοσιακού κανονικού εδάφους, του οποίου η εκκλησιαστική του δι​οργάνωση είναι παρούσα από αιώνες, η Σερβική Ορθόδοξη Εκκλησία οδηγήθηκε, μετά από μεταναστεύσεις πληθυσμού οφειλόμενες σε λό​γους οικονομικούς ή πολιτικούς, να οργανώσει την παρουσία της τόσο στον Νέο Κόσμο όσο και στις χώρες της Ευρώπης. Και αυτό, με σκοπό να διατηρήσει την πίστη ανάμεσα στα μέλη της, να μεταφέρει το μήνυμα της Ορθοδοξίας σε μη Ορθόδοξες χώρες και να συνεχίσει έτσι να την κάνει γνωστή στον κόσμο. Η παρουσία περισσοτέρων ορθοδόξων επι​σκόπων σε αυτήν την πόλη [Παρίσι] δεν επιφέρει αλλοίωση στην τάξη της Ορθοδόξου Εκκλησίας την σχετική με την ιδέα που θέλει σε μία πό​λη να υπάρχει ένας μόνον επίσκοπος, διότι κάθε ένας από τους κανονι​κούς επισκόπους ασχολείται με τα μέλη της τοπικής του Εκκλησίας. Και η ένταξη σε μια τοπική Εκκλησία στους κόλπους της Ορθοδοξίας δεν εκλήφθηκε ποτέ ως ένταξη σε διαφορετικές Εκκλησίες ή αντίθετες με​ταξύ τους, αλλά σαφώς ως ένταξη σε μία και μόνη Εκκλησία, της οποίας ο  ανώτατος ποιμήν είναι ο Κύριος Ημών Ιησούς Χριστός. Και αυτό, τη στιγμή κατά την οποία όλοι μας ευρισκόμεθα στην υπηρεσία Του, ο κα​θένας από εμάς έχων συγκεκριμένες υποχρεώσεις και κατά πρώτο λόγο την υποχρέωση να κηρύττει σε μία γλώσσα που να είναι κατανοητή και να επαγρυπνεί για την εκκλησιαστική παράδοση της τοπικής Εκκλησί​ας, την επιβεβαιωμένη από την πολύ πλούσια εκκλησιαστική κληρονομιά. Σεβασμιώτατε, επιδίδοντας σας αυτό το σκήπτρο, σύμβολο της επι​σκοπικής εξουσίας, εις το όνομα της Αυτού Θειοτάτης Παναγιότητος του Σέρβου Πατριάρχη Παύλου και της Ιεράς Συνόδου των Επισκό​πων, επικαλούμαι τις προσευχές του Αγίου Σάββα και όλων των Αγίων της σερβικής γης, της χώρας ταύτης και του σύμπαντος κόσμου, ώστε η υπηρεσία σας ως επισκόπου καθώς και η υπηρεσία του Θεού εκ μέρους του κλήρου και του ορθοδόξου ευσεβούς λαού να συμβάλουν δια τη δόξα του Θεού, τη χαρά της Ορθοδόξου Αγίας Εκκλησίας και τη σωτηρία του ποιμνίου των πιστών, το οποίο σας ενεπιστεύθη13.
Μια ημέρα, ένας καθηγητής καθολικής θεολογίας στο Παρίσι, με αφορμή την άρνηση της Ορθοδόξου Εκκλησίας της Ρωσίας να δεχθεί καθολικούς κληρικούς στην Ρωσία, μου διηγήθηκε το εξής: «Σε ένα πρόσφατο συνέδριο, ρώτησα έναν κληρικό αρχιμανδρίτη Ρώσο θεολό​γο (αυτός είναι σήμερα επίσκοπος): που κείται η Ρωσική Εκκλησία; Μου απάντησε: Εκεί όπου υπάρχουν Ρώσοι Ορθόδοξοι!... Συμφωνούμε απόλυτα, του είπα. Συμφώνως και προς την καθολική εκκλησιολογία, ή Καθολική Εκκλησία υπάρ​χει εκεί όπου υπάρχουν Καθολικοί πιστοί. Αυτό ακριβώς πού ισχύει για σας, Ισχύει και για μας. Τότε, γιατί δεν μας επιτρέπετε την αποστολή κλη​ρικών στην Ρωσία για τις εκεί καθολικές κοινότητες, οι οποίες «αποδέ​χονται εκουσίως την δικαιοδοσίαν της Καθολικής Εκκλησίας»12 και μά​λιστα την στιγμή πού εμείς αποδεχόμεθα Ρώσσους ορθοδόξους κληρι​κούς στο κανονικό έδαφος της Δυτικής Εκκλησίας; "Ά όχι!... μου απάν​τησε. Η Ρωσία είναι κανονικό έδαφος της Εκκλησίας της Ρωσίας και δεν έχει κανείς άλλος το δικαίω​μα να εισέλθει!...».
Η ΟΡΘΟΔΟΞΙΑ ΣΤΟΝ 21Ο ΑΙΩΝΑ

1. Εισαγωγή

Η ορθοδοξία βρίσκεται αυτή τη νέα χιλιετία μπροστά σε νέες προκλήσεις. Καλείται να σαρκώσει το αιώνιο μήνυμά της στη γλώσσα, τα σύμβολα και τους κώδικες μιας νέας μεταμοντέρνας - μετανεοτερικής εποχής, σε ένα περιβάλλον επιφανειακά μεν πολυπολιτισμικό, πολυθρησκευτικό, ουσιαστικά δε ομογενοποιημένο, αφού κυριαρχεί η αγγλική γλώσσα και ο αμερικανικός πολιτισμός. Το σύνθημα το οποίο κυριαρχεί στη Νέα Εποχή είναι αυτό της παγκοσμιοποίησης, η οποία δίνει πρωταρχική αξία (ακόμη και έναντι της πολιτικής) στην οικονομία και πρεσβεύει ότι μόνο μία πολιτική είναι εφικτή. αυτή που διέπεται από τα κριτήρια του νεοφιλελευθερισμού (ανταγωνιστικότητα, παραγωγικότητα, αποδοτικότητα). Το ρόλο του Προφήτη της Νέας Τάξης διαδραματίζει το Χόλλυγουντ. 

Γίνεται παράλληλα λόγος για το μετακομουνιστικό τέλος της ιστορίας, ή μάλλον την ύπαρξη μιας Παγκόσμιας Ιστορίας και ενός Παγκόσμιου Πολιτισμού. Κι αυτό γιατί μέσω των διαύλων της τεχνολογίας και ιδιαίτερα της επικοινωνίας (και ιδίως του «διαδικτύου») μεταλλάσσεται η αίσθηση και του χρόνου και του χώρου
. υπερβαίνεται η έννοια του εθνικού κράτους και διαμορφώνεται ένα «παγκόσμιο χωριό» (ή ακριβέστερα μια «παγκόσμια αγορά»), όπου κυριαρχεί η εικόνα, η οποία μεταδίδει ταχύτατα μια προκατασκευασμένη (από την οπτική γωνία εκείνων που ελέγχουν την πληροφορία) πραγματικότητα. Η απελευθέρωση των αγορών οδηγεί στην πόλωση Βορρά - Νότου, στη δαιμονοποίηση της Ανατολής, αλλά και σε διχασμό της ίδιας της Δύσης. Η υποκατάσταση του ανθρώπινου δυναμικού από «προγραμματισμένους» υπολογιστές και οι ιδιωτικοποιήσεις οδηγούν στην ανεργία και στην περιθωριοποίηση μεγάλου αριθμού πολιτών. η αξία ενός δικτύου γνώσης υπολογίζεται ότι είναι περίπου ίση με το τετράγωνο των ανθρώπων που το χρησιμοποιούν. Οι μηχανές αναζήτησης εντοπίζουν πληροφορίες σε ένα ωκεανό γνώσεων, ενώ το επόμενο βήμα είναι να αναλύουν τον τρόπο που οι χρήστες τους εργάζονται και να εκτιμούν την αξία των πληροφοριών που εξορύσσουν. Σώζονται μόνον εκείνοι οι λίγοι ειδικοί («αναλυτές») που αξιοποιούν την τεχνολογική γνώση τον κατάλληλο χρόνο καταφέρνοντας «να πουλήσουν όσο γίνεται ακριβότερα τον εαυτό τους» στην αγορά εργασίας. Αυτοί αποτελούν και τους αιμοδότες του οικονομικού συστήματος.

Στο καινούργιο αυτό περιβάλλον η θρησκεία γίνεται στη μεν Δύση ιδιωτική υπόθεση, στη δε Ανατολή (από όπου προέρχονται άλλωστε όλες οι θρησκείες του Πλανήτη) μανδύας φονταμενταλισμού. Σίγουρα η δομική κρίση που πλήττει το βιομηχανικό κόσμο από τη δεκαετία του ‘70 οδηγεί σε επιστροφή του Θεού. «Καρδιά ενός άκαρδου κόσμου» κατά τον Μάρξ, η «βιταμίνη των αδυνάτων» η θρησκεία προσφέρει σε όλους αυτούς που αισθάνονται το έδαφος να υποχωρεί κάτω από τα πόδια τους, στους χαμένους του οικονομικού παιχνιδιού ή σε αυτούς που δεν μπορούν να αντέξουν την καθημερινή ανασφάλεια- την απειλή της απόλυσης ή της εργασιακής υποβάθμισης, τα διαμαρτυρημένα γραμμάτια τα υποθηκευμένα σπίτια, τις αποταμιεύσεις μιας ζωής που εξανεμίζονται όταν σκάνε οι χρηματιστηριακές φούσκες. Έρευνες του περιοδικού TIME και του CNN έδειξε ότι ένας στους δύο Αμερικάνους ήταν πεπεισμένος πως η 11η Σεπτεμβρίου είχε προβλεφθεί από το βιβλίο της Αποκάλυψης και ότι ο Αρμαγγεδώνας πεδίο της ύστατης μάχης του Καλού με το Κακό βρίσκεται στη Μέση Ανατολή και τη Μεσοποταμία
. Πρόσφατα οι θρησκευτικές αξίες έπαιξαν σημαντικότατο ρόλο στην επανεκλογή του Αμερικάνου Προέδρου. Δεν πρέπει να λησμονείται άλλωστε ο καθοριστικός ρόλος που διαδραμάτισε γενικότερα ο Προτεσταντισμός στη γένεση του καπιταλισμού. Ένας νέος Μεσσιανισμός φαίνεται να διαμορφώνεται στο δυτικό κόσμο.

Ο Χιλιασμός… τροφοδότησε τις σταυροφορίες και τις επιδρομές κατά της χριστιανικής και ισλαμικής Ανατολής. Λόγιος και λαϊκός ο μεσσιανισμός θα καταλήξει στην πίστη για τη μεσσιανική αποστολή του λευκού δυτικού ανθρώπου… η πίστη του αμερικανικού προτεσταντισμού στη μεσσιανική αποστολή των Αμερικανών θα συνεχίζεται να εκφράζεται πολλαπλά. Από την εξολόθρευση των Ινδιάνων έως τις ατομικές βόμβες της Χιροσίμα και του Ναγκασάκι και την εξολόθρευση των Ταλιμπάν. Η πλέον παροξυστική μορφή ευρωπαϊκού ρατσισμού, ο ναζισμός θα τροφοδοτηθεί από το μεσσιανικό όραμα του χιλιετούς Ράιχ των Αρείων… ο κουμμουνιστικός μεσσιανισμός θα επιχειρήσει να εκκοσμικεύσει τη μεσσιανική προσδοκία και με φορέα την καθολική τάξη των προλεταρίων να οδηγήσει όχι πλέον στο βασίλειο του Θεού αλλά της ισότητας επί της γης, αίροντας κάθε ‘πόνο και οδυρμό’.. σήμερα η ανθρωπότητα –παρόλο που αρχίζουν να επιβιώνουν μορφές του πολιτικο-θρησκευτικού μεσσιανισμού, όπως ο ισλαμισμός- βρίσκεται αντιμέτωπη με μια νέα μορφή μεσσιανισμού, τον τεχνολογικό. Μια και η θρησκευτική μεσσιανική προσδοκία έχει εξασθενίσει και η κοινωνική δοκίμασε ένα ισχυρό πλήγμα, ο νέος Μεσσίας θα είναι η τεχνολογία, η οποία θα απαντήσει σε όλες τις προσδοκίες μας. Αυτός ο τεχνολογικός μεσσιανισμός θα εκφράζεται με τις προσδοκίες έλευσης του μετανθρώπου αλλά και θα επενδύεται με στοιχεία ανορθολογικά, μυστικιστικά ή ακόμα και… γελοιογραφικά. 

Στο πλαίσιο της Νέας Εποχής επικρατούν εκείνα τα θρησκεύματα που υπόσχονται χωρίς κόστος ζωής (αλλά όχι βέβαια και ανέξοδα) εσωτερική αρμονία ενώ όλες οι θρησκείες που σφετερίζονται την πλήρη καθολική γνώση και κατοχή της αλήθειας περιθωριοποιούνται. Η Ορθοδοξία με το τριαδικό δόγμα δια του οποίου εξαίρεται η αγάπη και ελευθερία της κοινωνίας των προσώπων, το ασκητικό-αντικαταναλωτικό πνεύμα και τον κοινοβιακό χαρακτήρα πραγματικά βρίσκεται μπροστά σε μια νέα πρόκληση. Ήδη μετά το τέλος του ψυχρού πολέμου και αρκετά πριν την 11η Σεπτεμβρίου, ο S. Huntigton, εκφράζοντας προφανώς ευρύτερες τάσεις του Πενταγώνου, ΄προφήτεψε΄ μια μελλοντική σύγκρουση (όχι πλέον των ιδεολογιών αλλά) των πολιτισμών και των θρησκειών. Τις ορθόδοξες χώρες τις ενέταξε στο χώρο της απειλητικής (για το δυτικό εγωκεντρικό πολιτισμό) «σκοταδιστικής» Ανατολής μαζί με το Ισλάμ (!).

Προκειμένου να ανιχνεύσουμε τη δυναμική της τον επόμενο αιώνα, πρέπει να κάνουμε έναν απολογισμό για την παρουσία της Ορθοδοξίας τα χρόνια που προηγήθηκαν.

Α. Η Ορθοδοξία τον περασμένο αιώνα.

ο βρετανός επίσκοπος Διοκλείας Κάλλιστος Γουέαρ
 επισημαίνει ότι η παρουσία της Ορθοδοξίας τον 20ο αι. καθορίστηκε από δύο ιστορικά γεγονότα, τα οποία χωρίζει ένα διάστημα πέντε μόλις ετών: η Ρωσική Επανάσταση του 1917 και η Μικρασιατική καταστροφή (1922-3). Στα 50 χρόνια που ακολούθησαν την οκτωβριανή επανάσταση των Μπολσεβίκων (κατ΄ ουσίαν πραξικόπημα του 23, 5% του ρωσικού λαού)  μαρτύρησαν ασύγκριτα περισσότεροι άνθρωποι από όσους τα 300 χρόνια των ρωμαϊκών διωγμών
. Η Ρωμαϊκή Αυτοκρατορία δεν ήταν κατά καμιά έννοια αθεϊστικό κράτος, προσανατολισμένο στην καταπίεση αυτής της ίδιας της θρησκείας. Ο Σοβιετικός Κομουνισμός λόγω των βασικών του αρχών ήταν στραμμένος σε μια επιθετική και στρατευμένη αθεΐα. Μόνον το διάστημα 1943-1959 ο απόφοιτος Εκκλησιαστικού λυκείου Ιωσήφ Στάλιν διαπιστώνοντας τη συνδρομή που προσέφερε η πίστη του λαού στην αντίσταση απέναντι στους Ναζί, επέτρεψε μια σχετική και πάντα ελεγχόμενη αναβίωση της εκκλησιαστικής ζωής. Την εποχή του Χρουστσώφ που ακολούθησε (1959-1964), ο διωγμός της Εκκλησίας επανήλθε δριμύτερος. Ο προγραμματικός στόχος της κυβέρνησης ήταν στα επόμενα τριάντα χρόνια όλοι οι Ναοί να μεταβληθούν σε Μουσεία. Σε παρόμοια κατάσταση βρέθηκαν και οι άλλες χώρες του υπαρκτού σοσιαλισμού. Μόλις τα Χριστούγεννα του 1988 μέσα στο κλίμα της Γλάσνοστ (Διαφάνεια) και της Περεστρόικα (ανασυγκρότησης) η Εκκλησία απέκτησε τη δυνατότητα να ανοίξει τα μοναστήρια της, να κατηχεί τα μέλη της, να εκδίδει βιβλία και να επιτελεί φιλανθρωπικό και κοινωνικό έργο. Είναι χαρακτηριστικό ότι τα δύο πρώτα χρόνια της εκκλησιαστικής ελευθερίας οι ναοί άνοιγαν με ένα ρυθμό τριάντα ανά εβδομάδα. 

Η Μικρασιατική καταστροφή με τη σειρά της «ενταφίασε» τη Μεγάλη Ιδέα της επανασυστάσεως του Βυζαντίου και συνοδεύτηκε (με πρόσχημα την ανταλλαγή των πληθυσμών) από μια εθνοκάθαρση από τη μεριά της Τουρκίας, η οποία οδήγησε στο Πογκρόμ των Ελλήνων της Πόλης την 6η /7η  Σεπτεμβρίου του 1955 (από 100.000 έμειναν μόλις 5.000), στο κλείσιμο της Σχολής της Χάλκης το 1971 και στην ομηρία μέχρι σήμερα του Πατριαρχείου Κωνσταντινουπόλεως στο Φανάρι. Η ανταλλαγή πληθυσμών είχε επίσης ως αποτέλεσμα ο πληθυσμός της Ελλάδας να είναι πλέον σχεδόν (κατά 95%) μόνον ορθόδοξος. Η μόνη ελεύθερη άλλωστε ορθόδοξη χώρα για πολλά χρόνια ήταν η Ελλάδα, στην οποία όμως κυριάρχησε μια βαβυλώνια αιχμαλωσία της «επίσημης Εκκλησίας» στο Κράτος και της ακαδημαϊκής θεολογίας σε δυτικά πρότυπα. 

Από τα παραπάνω αποδεικνύεται ότι η Ορθοδοξία τον 20ο αι. έζησε την πρωτοχριστιανική εμπειρία των διωγμών και του μαρτυρίου. Η θριαμβευτική πορεία μέσα από το πυρ, τις οδύνες και τις ωδίνες των δοκιμασιών στο αρχιπέλαγος Γκουλάγκ (Αλέξανδρος Σολτσενίτσκυ), απέδειξε ότι είναι όντως η Εκκλησία της χαρμολύπης, της Σταύρωσης και της Ανάστασης. Κιβωτός διάσωσης της πίστης αναδείχθηκε κατεξοχήν η θεία Λειτουργία και το κήρυγμα. Ο Κάλλιστος Γουέαρ σημειώνει ότι παραβρέθηκε σε μία ρωσική θεία Λειτουργία όπου έγιναν τρία κηρύγματα. Καθοριστικό ρόλο στη διάσωση του Χριστιανισμού έπαιξε και η κατήχηση στο σπίτι κρυφά από τις μπάμπουσκες (τις γιαγιάδες). Ορθά ο Φλωρόφσκυ ισχυρίστηκε η ορθόδοξη εκκλησία «είναι πρώτα απ’ όλα λατρευτική κοινότητα. Πρώτα έρχεται η λατρεία, μετά το δόγμα και η υπακοή».

Το δεύτερο στοιχείο, το οποίο έχει άμεση συνάφεια με το πρώτο, το μαρτύριο της Ορθοδοξίας, είναι η μαρτυρία της στον κόσμο. Ήδη στην Κ.Δ. η λέξη μαρτύριο σημαίνει ταυτόχρονα και τα δύο γεγονότα: και την ομολογία και το πάθος για την αλήθεια (πρβλ. παθεῖν καὶ μαθεῖν τὰ θεῖα!).  Στο σημείο αυτό διακρίνεται η Οικονομία του Θεού, η οποία κάποτε εμπαίζει την πολυδιαφημισμένη σήμερα οικονομία των ισχυρών.  Η κρίση στα Βαλκάνια και οι διωγμοί στη Ρωσία οδήγησαν πολλούς Ορθοδόξους στο να μεταναστεύσουν ήδη από τον Πρώτο Παγκόσμιο Πόλεμο προς τη Δύση. Η Ορθοδοξία, η οποία από πολλούς Δυτικούς είχε ταυτιστεί με τη δεισιδαιμονία και την ειδωλολατρία, αποκαλύφθηκε έτσι εκ νέου σε έναν «χριστιανικό» κόσμο, ο οποίος βίωνε πλέον μέσα στη δίνη των παγκοσμίων πολέμων (όχι το θρίαμβο της λογικής όπως στον προηγούμενο αιώνας, αλλά) το θέατρο του παραλόγου, στο οποίο τον οδήγησε ο νιτσεϊκός θάνατος του Θεού και η επικράτηση του Υπερανθρώπου. Αυτοί που κατάφεραν να κεντρίσουν το ενδιαφέρον των Ευρωπαίων και των Αμερικανών για την ορθόδοξη λατρεία και πίστη ήταν ιδίως οι ρώσοι εμιγκρέδες, οι οποίοι (σε αντίθεση προς τους Έλληνες μετανάστες) προέρχονταν από την πνευματική ελίτ της πατρίδας τους. Την εποχή του Μεσοπολέμου με αφετηρία κυρίως το Ινστιτούτο του αγ. Σεργίου στο Παρίσι εκδόθηκαν 10.000 βιβλία και κυκλοφορήθηκαν 200 περιοδικά. Από τους πιο γνωστούς θεολόγους στο δυτικό χώρο είναι μέχρι σήμερα ο πρώην μαρξιστής και κατόπιν πρωθιερέας Σέργιος Μπουλγκάκωφ (1871-1944) και ο Π. Ευδοκίμωφ (1901-1970). Μεγάλη η συμβολή στην προβολή της «ορθόδοξης εικόνας» και του Βλαδίμηρου Λόσκυ (1903-1958) και του Λεωνίδα Ουσπένσκυ (1902-1987) οι οποίοι πρόσκεινταν στο Πατριαρχείο Μόσχας. Από το Ινστιτούτο του Παρισιού μετανάστευσαν στην Αμερική οι ιερείς Γ. Φλωρόφσκυ, Αλέξανδρος Σμέμαν (1921-1983) και Ιωάννης Μέγιεντορφ (1962-1990). 

Σημειωτέον ότι στο «νέο Κόσμο» η Ορθοδοξία ήταν γνωστή ήδη από το 1794 όταν μια ρωσική Ιεραποστολή από μοναχούς της Μονής Βάλαμο κατασκήνωσε στην Αλάσκα. Ο «απόστολος» των Αμερικανών Ιννοκέντιος, ακούραστος ταξιδευτής, μετέφρασε τα Ευαγγέλια στη γλώσσα των Αλαούτων- Εσκιμώων και διέσωσε τα τοπικά ήθη και έθιμα. Ο μετέπειτα μαρτυρικός Πατριάρχης Ρωσίας Τύχων ηγούμενος μιας ρωσικής (κατ’ ουσίαν πολυεθνικής) Αρχιεπισκοπής ενθάρρυνε στα τέλη του 19ου αι. τη χρήση της αγγλικής και προώθησε την έκδοση μεταφράσεων των λειτουργικών κειμένων στα αγγλικά. 

Το αποτέλεσμα της ορθόδοξης παρουσίας στην Εσπερία ήταν η ίδρυση μοναστηριών στην Αγγλία (Essex) από τον αρχιμ. Σωφρόνιο μαθητή του αγ. Σιλουανού, στη Γαλλία από τον πρώην Ρωμαιοκαθολικό Πλακίδα Deseille, στην Αμερική από τον αγιορείτη Εφραίμ της μονής Φιλοθέου και πρόσφατα στην Νότια Ιταλία. Παράλληλα στην Αμερική άρχισαν να λειτουργούν ορθόδοξες πανεπιστημιακές Σχολές. Η πιο γνωστή είναι του Τιμίου Σταυρού στο Brookline της Βοστώνης και του αγ. Βλαδιμήρου στο Crestwood της Νέας Υόρκης. Κάτι αντίστοιχο συνέβη στην Αυστραλία και στο Μόναχο. Η ορθοδοξία γοήτευσε και κάποιους «επώνυμους» δυτικούς όπως το γνωστό βρετανό μουσικοσυνθέτη Τάβενερ. Την ορθόδοξη θεολογία διακονούν με συνέπεια αρκετοί ευρωπαίοι που δε γεννήθηκαν αλλά έγιναν Ορθόδοξοι, όπως ο γάλλος Ολιβιέ Κλεμάν ή ο μοναχός της Ανατολής, Λεβ Ζιλέ.  Με τον ίδιο θαυμαστό τρόπο η Ορθοδοξία παρ΄όλα τα πενιχρά της μέσα άνθησε και στις άλλες Ηπείρους (Αφρική, Ασία). Σήμερα στο Παρίσι, το Λονδίνο, τη Νέα Υόρκη, ή τη Μελβούρνη υπάρχουν πολύ περισσότεροι Ορθόδοξοι απ΄ όσους υπήρχαν στα ιστορικά κέντρα της Ανατολικής χριστιανοσύνης, όπως η Κων/λη και τα Ιεροσόλυμα.

Το ασθενές στοιχείο της παρουσίας της Ορθοδοξίας τον 20ο αι., το οποίο αποτελεί μέχρι σήμερα «σκάνδαλο» σύμφωνα με τον Οικουμενικό Πατριάρχη, είναι η αυτοκεφαλία των Ορθοδόξων των διαφόρων εθνοτήτων, η οποία στην πράξη καταργούσε την αυτομαρτυρία της Ορθοδοξίας ότι είναι η μία, αγία, καθολική και αποστολική Εκκλησία. Η μη αμοιβαία προσέγγιση και συνεργασία μεταξύ των ορθοδόξων των διαφόρων εθνοτήτων στον ευρωπαϊκό και αμερικανικό χώρο οφείλεται στο ότι περισσότεροι (ορθόδοξοι) θεωρούν την πίστη ως στοιχείο της εθνικής τους ταυτότητας και την κυριακάτικη Σύναξη ως ευκαιρία αναβίωσης και επιβίωσης των ηθών και εθίμων της πατρίδας τους. Έτσι  παρέμειναν ενοριακοί με την αρνητική έννοια του όρου. Περιχαρακώθηκαν εντός των ορίων τους, στον εαυτό τους και δεν έδειξαν την παραμικρή διάθεση να συναντήσουν τον «άλλο» ορθόδοξο. οι διωγμοί και τα μαρτύρια της Ανατολικής Εκκλησίας τους τελευταίους αιώνες της ζωής της εκτός από το ζύμωμα του λαού με την πίστη, κληρονόμησαν και κάτι αρνητικό. το φόβο απέναντι στον άλλο και στο άλλο
. Επιπλέον η ομοιογένεια του πληθυσμού ιδίως στην Ελλάδα, (η οποία ανατράπηκε τα τελευταία χρόνια με την είσοδο πολλών οικονομικών μεταναστών διαφόρου θρησκεύματος) δεν έδωσε στους ορθοδόξους τη δυνατότητα να μάθουν να διαλέγονται πραγματικά και ουσιαστικά με την άλλη άποψη. 

Ίσως αυτό θα μπορούσε να θεωρηθεί κάτι φυσικό το στοιχείο για την πρώτη γενιά των μεταναστών, οι οποίοι είχαν υποστεί τον πόνο του ξεριζωμού και ζούσαν συνεχώς με το νόστο της επιστροφής στα πάτρια εδάφη. δε μπορεί να χαρακτηρίζει και τις επόμενες γενιές ορθοδόξων, οι οποίες αφού εγκαταστάθηκαν μόνιμα στις χώρες υποδοχής μάλλον κακώς χαρακτηρίζονται πλέον ως Διασπορά. Προφανώς οι προκαταλήψεις μεταξύ των ίδιων ορθοδόξων έχουν παράλληλα βαθύτερα αίτια, τα οποία θα καταγραφούν αμέσως παρακάτω.

2. Έλληνες και Σλάβοι

Μετά την άλωση της Πόλης καλλιεργήθηκε στη Μοσχοβία, η οποία μόλις είχε μόλις απελευθερωθεί από τους Τατάρους, η άποψη ότι αποτελεί την τρίτη Ρώμη
, το διάδοχο του Βυζαντίου. Η καταστροφή της Βασιλεύουσας αποδόθηκε στην ενδοτικότητα των Ελλήνων έναντι των Λατίνων κατά τη Σύνοδο της Φερράρας-Φλωρεντίας (1438/9). Οι Γραικοί θεωρήθηκε ότι πάσχουν κάτω από τον τουρκικό ζυγό επειδή έγιναν αιρετικοί! Την ανάδειξη και προβολή της Μόσχας ως τρίτης Ρώμη υποβοήθησαν δύο ακόμη στοιχεία: 

Πρώτον. η ανακήρυξη του αυτοκεφάλου της ρωσικής Εκκλησίας και κατόπιν η ανάδειξή της σε Πατριαρχείο. Στη σύνοδο της Φλωρεντίας- Φερράρας παρευρέθηκε και ο (διορισμένος από τον Πατριάρχη Κωνσταντινουπόλεως) Έλληνας Μητροπολίτης Μόσχας Ισίδωρος, ο οποίος επειδή υπέγραψε την ένωση με τη Ρώμη, φυλακίστηκε και κατόπιν διέφυγε στην Ιταλία. Το 1448 μια Σύνοδος Ρώσων επισκόπων εξέλεξε Μητροπολίτη και έτσι τελικά η ρωσική Εκκλησία το 1598 ανακηρύχθηκε όχι μόνον αυτοκέφαλη, αλλά και Πατριαρχείο (με τη σύμφωνη γνώμη και των άλλων Πατριαρχείων της Ανατολής). Τα ίδια χρόνια οι Τούρκοι άλλαζαν τους Πατριάρχες κατά βούλησιν, αφού εκτός των άλλων το βεράτιο-ο διορισμός στον πατριαρχικό θώκο εξαγοραζόταν από τους υποψηφίους αδρά. 

Δεύτερον. Το συνοικέσιο του Ιβάν του Γ΄ του Μέγα (1462-1505) το 1472 με την ανηψιά του τελευταίου βυζαντινού αυτοκράτορα, τη Ζωή-Σοφία (το οποίο υποβοηθήθηκε από το Βατικανό) καθιέρωσε τελικά την πεποίθηση ότι ο ρώσος ηγεμόνας αποτελεί το νόμιμο διάδοχό του. Έτσι ο Μέγας Δούκας υιοθέτησε και τους βυζαντινούς τίτλους Αυθέντης και Αυτοκράτωρ Καίσαρας (Τσάρος), ενώ ο Δικέφαλος προστέθηκε στα σύμβολα του κράτους.

Δύο μεγάλες προσωπικότητες, οι οποίες θα μπορούσαν να προκατάληψη των Σλάβων για τους Έλληνες, τελικά δεν κατάφεραν να το πράξουν. Το 1517 καταφθάνει στη Ρωσία ο Μάξιμος ο Γραικός (;1470-1556), ένας Έλληνας λόγιος που πέρασε τα εφηβικά του χρόνια στην αναγεννησιακή Ιταλία (Φλωρεντία, Βενετία χρηματίζοντας μάλιστα επί διετία δομινικανός μοναχός), μυήθηκε στον ησυχασμό στο άγιο Όρος (Βατοπεδηνός) και κατέληξε στη Ρωσία για να μεταφράσει στα σλαβονικά και να διορθώσει τα λειτουργικά βιβλία. Εκεί όμως είχε ξεσπάσει η έριδα ανάμεσα στους ακτήμονες οπαδούς του αγ. Νείλου και τους κατέχοντες οπαδούς του αγ. Ιωσήφ, ο οποίος υποστηριζόταν από την επίσημη Εκκλησία. Ο Μάξιμος έλαβε το μέρος των πρώτων και ανάλωσε τα χρόνια του στη φυλακή. Το 17ο αι. ο πιο δραστήριος μεταρρυθμιστής ρώσος πατριάρχης, ο Νίκων (1605-1681) προσπάθησε βίαια να συμμορφώσει τα ρωσικά έθιμα προς αυτά των Ελλήνων, ιδιαίτερα στο να κάνουν οι Ρώσοι το σταυρό με τρία και όχι με δύο δάκτυλα, όπως ήταν πράγματι και ο αρχαιότερος τρόπος. Ο αντίπαλός του Αββακούμ φυλακίστηκε και τελικά κάηκε στην πυρά. Ένα κίνημα αναπτύχθηκε οι λεγόμενοι Ρασκόλνικοι (σχισματικοί) ή Παλαιόπιστοι, οι οποίοι διακρίνονται για τον εθνικισμό και την προσκόλληση στους τύπους της λατρείας. Τελικά και ο ίδιος ο Νίκων, που είχε υιοθετήσει για τον εαυτό του τον πολιτικό τίτλο Μέγας Κύριος, αποσύρθηκε από την πατριαρχία. Οι μεταρρυθμίσεις άρχισαν να εδραιώνονται. Ακολούθησε όμως η βασιλεία του Μεγ. Πέτρου (1682-1725) ο οποίος αντικατέστησε το θεσμό του Πατριαρχείου με μια δωδεκαμελή επιτροπή (τρεις επίσκοποι, και οι υπόλοιποι από τα μοναστήρια και τον έγγαμο κλήρο). Ύψιστος Κριτής ανακηρύχθηκε ο ίδιος ο τσάρος, ο οποίος επέβαλε στην τέχνη, τη μουσική και τη θεολογία τα δυτικά μοντέλα. Το πρότυπο της οργάνωσης της ορθόδοξης Εκκλησίας από το Μ. Πέτρο θα ακολουθήσει κατόπιν και ο Όθωνας στην Ελλάδα.

Παρά την απουσία Πατριάρχη, υπήρξε κατά το 19ο αι. κατά παράδοξο τρόπο μια πνευματική αναγέννηση μέσα από το έργο του ουκρανού αγ. Παϊσίου Βελιτσόφσκυ (1722-94), ο οποίος μυήθηκε στην ησυχαστική παράδοση στο άγ. Όρος και έδρασε στη Ρουμανία. Ακριβώς την ίδια εποχή στο άγιο Όρος οι Κολλυβάδες, ο άγ. Μακάριος (Νοταράς, Μητροπολίτης Κορίνθου 1731-1805) και ο άγ. Νικόδημος ο αγιορείτης (1748-1809) τυπώνουν στη Βενετία το 1782 μια ανθολογία ασκητικών και νηπτικών έργων πατέρων από τον 4ο–15ο αι. με τον εντυπωσιακό τίτλο Φιλοκαλία και έκταση 1207 σελίδες μεγάλου μεγέθους. Η σλαβονική μετάφραση εκδόθηκε στη Μόσχα το 1793 και είχε φοβερή επίδραση στη νοοτροπία του ρωσικού λαού, ο οποίος ανέκαθεν έχει μια ιδιαίτερη σχέση με το μυστικισμό. Ο αιώνας που ακολουθεί είναι η εποχή των στάρετς (γερόντων), των φωτισμένων πνευματικών (πρβλ. άγ. Σεραφείμ του Σάρωφ) και της ιεραποστολής στην Κίνα, στην Ιαπωνία και στην Αμερική. Ταυτόχρονα συντελείται και μια λειτουργική αναγέννηση από έγγαμους κληρικούς, όπως ο άγ. Ιωάννης Κροστάνδης (1829-1908), ο οποίος παρότρυνε το ποίμνιό του στην εξομολόγηση και στη συχνή θεία Κοινωνία.

Τον ίδιο αιώνα στα πλαίσια της καλλιέργειας των εθνικών και φυλετικών παθών παρουσιάζεται δυναμικά το κίνημα των Πανσλαβιστών. Ηγέτης του ένας αγροκτήμονας συνταξιούχος λοχαγός του ιππικού, λαϊκός θεολόγος ο Αλέξιος Χομιάκωφ (1804-1860) ο οποίος εξήρε την αυτοτέλεια της Ορθόδοξης Εκκλησίας έναντι του Λατινισμού και του Προτεσταντισμού. Παράλληλα όμως κήρυξε την υπεροχή της σλαβικής θεολογίας έναντι της ελληνικής. Εξαιτίας ανώτερης φυσικής ιδιότητας ή ιδιοσυγκρασίας  οι Γραικοί και οι Λατίνοι, οι οποίοι ανήκουν στον πολιτισμό των Κουσιτών, δεν κατενόησαν το Χριστιανισμό τόσο επαρκώς, όσο οι Σλάβοι, οι οποίοι ανήκουν στον ιρανικό πολιτισμό
. Παράλληλα οι ρώσοι διπλωμάτες έπαιξαν ενεργό ρόλο στην αυτοκεφαλία των Βουλγάρων και των Αράβων στην Αντιόχεια, αποσκοπώντας στην εξουθένωση του Πατριαρχείου και τη δημιουργία ενός ορθοδόξου τόξου υπό την ηγεμονία τους.

Και τον 20ο αι. το κλίμα μεταξύ Φαναρίου-Μόσχας δε βελτιώθηκε. Η «υιοθεσία» από το Οικουμενικό Πατριαρχείο της ρωσικής Ορθόδοξης Αρχιεπισκοπής Δυτικής Ευρώπης το 1931, δημιούργησε νέα κρίση στις σχέσεις τους. Οι Ρώσοι που ζούσαν στη Γαλλία και ποιμαίνονταν από τον Έξαρχο Δυτ. Ευρώπης Ευλόγιο, αποκόπηκαν στα πλαίσια της Συνόδου του Κάρλοβτσυ από τον πατριάρχη της Μόσχας θεωρώντας τον ως φερέφωνο των Κομουνιστών. Επεδίωξαν και τελικά πέτυχαν την πνευματική τους εξάρτηση από το Πατριαρχείο Κωνσταντινουπόλεως. Μέχρι σήμερα, ενώ η Ελληνική διασπορά, εκτός από ορισμένες εξαιρέσεις, κατά το μάλλον ή ήττον βρίσκεται εκκλησιαστικά ενωμένη με το Οικουμενικό Πατριαρχείο, οι Ορθόδοξοι όμως λαοί, πού διέφυγαν τον Κομουνισμό, διασπάστηκαν κατά περί​πτωση σε αλληλοπολεμούμενες μερίδες, η μία από τις οποίες συνήθως διατηρεί τους δεσμούς της με τη μητέρα Εκκλησία, ενώ η άλλη ιδρύει μια ανεξάρτητη «Υπερόριο Εκκλησία». Παρά την κατάρρευση του Κομμουνισμού στα τέλη του '80, τα περισσότερα από αυτά τα σχίσματα παραμένουν ακόμη αθεράπευτα. Η ιστορία της Ρωσικής διασποράς είναι ιδιαίτερα συγκεχυμένη και τραγική. Υπάρχουν τέσσερεις κύριες δι​καιοδοσίες:
(1) Του Πατριαρχείου Μόσχας, πού αποτελείται από εκείνες τις ενορίες της διασποράς πού αποφάσισαν να διατηρήσουν άμεσους δεσμούς με τις εκκλησιαστικές αρχές της Ρωσίας (;30.000-40.000 μέλη σ' όλη τη Δύση).

(2) Της Υπερορίου Ρωσικής Ορθοδόξου Εκκλησίας (ROCOR). Γνωστή επίσης με τα ονόματα «Ρωσική Ορ​θόδοξη Εκκλησία εν Εξορία», «Ρωσική Oρθόδοξη Εκ​κλησία του Εξωτερικού», «Συνοδική Εκκλησία», «Σύνοδος του Κάρλοβτσυ» (αριθμεί περίπου 150.000 μέλη). Επικεφαλής ο Μητροπολίτης Βιτάλιος (εξελέγη το 1986).

(3) Της Ρωσικής Ορθόδοξης Αρχιεπισκοπής Δυτικής Ευρώπης, υπό το Οικουμενικό Πατριαρχείο. Είναι γνωστή επίσης ως «Δικαιοδοσία των Παρισίων» (πιθανώς 50.000).

(4) Της Ρωσικής Ορθόδοξης Ελληνικής Καθολικής Εκκλησίας της Αμερικής, γνωστής και ως Μετροπόλια. Το 1970 άλλαξε το όνομά της σε Ορθόδοξη Εκκλησία της Αμερικής (OCA μέλη περίπου 1.000.000 επικεφαλής ο Μητροπολίτης Θεοδόσιος
. 
Αυτή η σύγχυση εξακολούθησε να υπάρχει και μετά την κατάρρευση του ανατολικού μπλοκ, διότι η επίσημη Ορθόδοξη Εκκλησία κατηγορήθηκε για συνεργασία με το αθεϊστικό καθεστώς και συν-ευθύνη στα δεινά του ρωσικού λαού. Αυτήν τη μομφή προσήπταν στο Πατριαρχείο ιδίως οι Ελληνοκαθολικοί της Ουκρανίας, οι γνωστοί και ως ουνίτες, οι οποίοι προέκυψαν το 16ο αι. στη νοτιοδυτική Ρωσία όταν το Κίεβο είχε ήδη απορροφηθεί από την Πολωνία και τη Λιθουανία. Αυτοί, έχοντας καταδιωχτεί από τους Κομουνιστές, διεκδίκησαν τους Ναούς τους από την ορθόδοξη Εκκλησία, χωρίς να βρεθεί χρυσή τομή. παράλληλα χρησιμοποιήθηκαν από το Βατικανό και τον Πάπα (ο οποίος είναι Σλάβος) ως δούρειος ίππος για την άσκηση προπαγάνδας. Η ύπαρξή τους μέχρι σήμερα αποτελεί το μεγαλύτερο αγκάθι στις σχέσεις Ορθοδόξων και Ρωμαιοκαθολικών.

Στα τέλη της προηγούμενης χιλιετίας είναι αλήθεια ότι  έγινε προσπάθεια οι ορθόδοξοι επίσκοποι ενός τόπου να συγκροτήσουν μια επισκοπική συνέλευση προκειμένου να ικανοποιήσουν τις ποιμαντικές ανάγκες των ορθοδόξων της περιοχής, να καλλιεργήσουν τα θεολογικά γράμματα και την εκκλησιαστική εκπαίδευση και να εκφράσουν κοινή στάση στις άλλες ομολογίες. Στη «σύνοδο» αυτή προΐσταται ο εκπρόσωπος του Πατριαρχείου Κωνσταντινουπόλεως, το οποίο ομολογουμένως έδειξε κατά τον 20ο αι. ιδιαίτερη έμφαση στην οικουμενική αποστολή του, ευαισθησία στα οικολογικά προβλήματα και είχε καθοριστική συμβολή στην ανάπτυξη του διαλόγου με τους ετεροδόξους και τις άλλες θρησκείες. Ο ρόλος του αυτός αναγνωρίστηκε και στη Γηραιά Ήπειρο και στην Αμερική.  

3. Ο Χριστιανισμός τον 21ο  αι.

Ο π. Αλέξανδρος Μεν (1935-1990), ο οποίος τελικά δολοφονήθηκε από KGB, διακήρυσσε στα τέλη του προηγούμενου αιώνα ότι ο Χριστιανισμός μόλις αρχίζει! Την ίδια πρόβλεψη έκανε ο Βρετανός ιστορικός Ράνσιμαν.

Η Ευρώπη, η οποία αρνήθηκε πρόσφατα να εντάξει οποιαδήποτε αναφορά στο Χριστιανισμό στο Σύνταγμά της, κατ’ ουσίαν εμμένει με εξαιρετική συνέπεια και πιστότητα σε πρότυπα ειδωλολατρικά. Σημειώνει με έμφαση ο Ε. Φρόμ
: ‘O Ιησούς ήταν ο ήρωας της αγάπης, ένας ήρωας χωρίς εξουσία που δε χρησιμοποιούσε βία, που δεν ήθελε να κυβερνάει, που δεν ήθελε να έχει τίποτε. Ήταν ένας ήρωας που ήθελε να είναι, να δίνει, να μοιράζεται….ο χριστιανός ήρωας ήταν ο μάρτυρας, γιατί, όπως και στην εβραϊκή παράδοση, η πιο σημαντική πράξη στη ζωή του ήταν να δώσει τη ζωή του για το Θεό ή για τους συνανθρώπους του. Ο μάρτυρας ήταν ακριβώς το αντίθετο του ειδωλολάτρη ήρωα, όπως είχε προσωποποιηθεί από τους Έλληνες και τους Γερμανούς. Οι ήρωες αυτοί είχαν σαν σκοπό την κατάκτηση, τη νίκη, την καταστροφή, τη ληστεία. Σκοπός της ζωής τους ήταν η αλαζονεία, η δύναμη, η δόξα κι η ικανότητα να σκοτώνουν (Ο άγ. Αυγουστίνος παρομοίασε τη ρωμαϊκή ιστορία με την ιστορία μιας συμμορίας ληστών). Για τον ειδωλολάτρη ήρωα, η αξία ενός άντρα βρισκόταν στην ικανότητα του να αποκτήσει και να κρατήσει την εξουσία και αν πεθάνει ευχαριστημένος στο πεδίο της μάχης πάνω στη νίκη. Η Ιλιάδα του Ομήρου είναι η υπέροχη, ποιητική περιγραφή δοξασμένων κατακτητών και ληστών. Τα χαρακτηριστικά του μάρτυρα ήταν να είναι, να δίνει, να μοιράζεται. Του ήρωα, να έχει, να εκμεταλλεύεται, να επιβάλλει την θέλησή του με βία….Ποιο από τα δύο ασυμφιλίωτα αντίθετα πρότυπα που καθορίζουν την εξέλιξή μας επικρατεί σήμερα στην Ευρώπη; Αν κοιτάξουμε μέσα μας, την συμπεριφορά όλων σχεδόν των ανθρώπων, τους πολιτικούς μας αρχηγούς, δεν υπάρχει αμφιβολία ότι το πρότυπό μας για ό,τι είναι καλό κι έχει αξία είναι ο ειδωλολάτρης ήρωας. Η ευρωπαϊκή και βορειοαμερικανική ιστορία παρά τον προσηλυτισμό και των δυο ηπείρων στην εκκλησία, είναι μια ιστορία κατακτήσεων, αλαζονείας, απληστίας. Οι μεγαλύτερες αξίες μας είναι: να είμαστε δυνατότεροι από τους άλλους νικητές, να κατακτάμε και να εκμεταλλευόμαστε τους άλλους. Αυτές οι αξίες είναι ίδιες με το ιδανικό του ανδρισμού: όποιος δεν δείχνει δύναμη στην χρήση βίας είναι αδύνατος, δηλ. όχι άντρας. 

Αλλά και η κατανόηση του ελληνικού πολιτισμού είναι εξαιρετικά αποσπασματική. στην αρχή της πρώτης χιλιετίας οι φυλές της δυτικής Ευρώπης σε μια διαδικασία αργής Εξόδου από την Βαρβαρότητα, ανακάλυψαν από τους Άραβες και μετέφρασαν κατά λέξη από αυτούς τη Λογική του Αριστοτέλη, με την οποία θεώρησαν ότι βρήκαν το Όργανο /Εργαλείο για να εξιχνιάσουν τον υπαρξιακό χάρτη του ανθρώπου και του κόσμου. Κάνανε όμως ένα τραγικό λάθος, το οποίο κυριολεκτικά βασανίζει μέχρι σήμερα την σύγχρονη δυτική σκέψη και ύπαρξη. Μετέφρασαν τον καταπληκτικό ελληνικό όρο Λόγος, ο οποίος σημαίνει εκτός από τον κατανοητό προφορικό λόγο, την αιτία, τον σκοπό και την ουσία της ύπαρξης του ανθρώπου και τη φανέρωση του Προσώπου (πρβλ. τη νεοελληνική φράση του λόγου σου) με τον όρο Ratio (διανόηση). Ταύτισαν δηλ. το λόγο του ανθρώπου με την τετράγωνη λογική/ διάνοια, έχοντας την ψευδαίσθηση ότι μπορούν με αυτή μόνο να ανακαλύψουν την ουσία των όντων. Πολύ ωραία περιγράφει ο αυστριακός Λ. Γκέμερεϋ
 τι τραγικές προεκτάσεις είχε αυτή η διαίρεση σε λόγο και συναίσθημα (σχιζο-φρένειας) στην καθημερινή ζωή του σημερινού Ευρωπαίου. ‘Το για κάθε Έλληνα... αυ​τονόητο γεγονός ότι οι ικανότητες της λογικής να κατανοεί εί​ναι βαθύτατα συνυφασμένες με τις συναισθηματικές, διαισθητικές και γενικά αισθηματικές του ικανότητες, αυτό για τον Ευρωπαίο παραμένει ακατανόητο. Καθώς και για τον Έλληνα παραμένει ακατανόητος ο φόβος του Ευρωπαίου μπροστά σε κάθε συναισθη​ματική, αισθησιακή, διαισθητική εκδήλωση, επειδή αποτελεί απειλή του ορθολογικού του είναι και του κόσμου του που έχει ρυθμίσει με ορθολογικούς κανόνες και με την συνειδητή καταπίεση κάθε συναισθηματικού παράγοντα...Η (ευρωπαϊκή) ‘μόρφωση’ (κουλτούρα) αναγκαστικά στερείται ‘ανθρωπιάς’ διότι βασίζεται πάνω στον χωρισμό μεταξύ ‘λογικής’ και ‘μη ορθολογικών’ συναισθημάτων. Φαίνεται ότι η ανθρωπιά που εφαρμόζεται στη συνύφανση ΛΟΓΙΚΗΣ και ΣΥΝΑΙΣΘΗΜΑΤΟΣ στην διάσταση του στιγμιαίου του ΑΟΡΙΣΤΟΥ είναι το πεδίο της συνείδησης ..του Έλληνα ..σαν φορέα όλων των σχέσεων του με τον κόσμο, με την ζωή, με την ανθρωπότητα, με τον εαυτό του...Στον Ευρωπαίο λείπει ο αυθορμητισμός ή εκφράζεται μόνον σαν επιθετικότητα, διότι μόνον τα επιθετικά συναισθήματα είναι κοινωνικά επιτρεπτή παραβίαση των ορθολογικών φραγμών, ενώ κάθε συναίσθημα κατηγορείται ως μη ορθολογικό Irrational και επομένως παράλογο. Αυτή η διάκριση έχει γίνει για μας τους Ευρωπαίους η δεύτερή μας φύση, η αιώνια τύψη, ο αυτόματος μηχανισμός κωλυμάτων.’ Δεν έχει παρά να παρατηρήσει κανείς την ζωώδη κατάσταση στην οποία μετατρέπεται πολλές φορές ο πολιτισμένος Ευρωπαίος όταν κατά την γιορτή της Απόκρεω του δίνεται η δυνατότητα να κρύψει το πρόσωπο (και τον εγκέφαλό του) και να προβάλει τις υπόλοιπες μέρες το καταπιεσμένο συναίσθημα και ένστικτό του. 

Ο τεμαχισμός του ανθρώπου σε λογική (‘σκέφτομαι, άρα υπάρχω’) και συναίσθημα, σε ύλη και Πνεύμα, σε σώμα και ψυχή, η φυλάκιση δηλ. του θεϊκού και ανθρωπίνου Λόγου (ο οποίος ήδη στους προσωκρατικούς και τον Πλάτωνα εντοπιζόταν στην καρδιά) στον εγκέφαλο συνδέθηκε τους δύο προηγούμενους αιώνες με μια αλυσίδα ιστορικών τραγικών και επώδυνων σχισμάτων: εκκλησιαστικών (Σχίσμα Ανατολής/Δύσης, Μεταρρύθμιση/ Αντιμεταρρύθμιση), εθνικών (δημιουργία εθνικών κρατιδίων μετά την Γαλλική επανάσταση), κοινωνικών/ταξικών, ατομικών (υποσυνείδητο, συνειδητό, υπέρσυνειδητό). Μετέτρεψε τον ψυχολογικά κομματιασμένο Ευρωπαίο σε έναν αιώνιο σκλάβο διάφορων Υπέρ-εγώ, άνωθεν επιβαλλομένων αυθεντιών και εξουσιών (φεουδαρχικών, εκκλησιαστικών, επιστημονικών, πολιτικών, ψυχολογικών, μέσων μαζικής ενημέρωσης,.. διαπλεκόμενων) και την Ευρωπαϊκή Ιστορία σε ένα φαύλο κύκλο Επαναστάσεων (με κυριότερες τη Γαλλική και τη Ρωσική στις οποίες κατά παράδοξο τρόπο οι κάθε λογιών επαναστάτες έγιναν χειρότεροι δυνάστες από εκείνους που ανέτρεψαν) και παγκόσμιων Πολέμων. Το αποτέλεσμα ήταν στον επίλογο της 2ης χιλιετηρίδας, στην οποία λατρεύτηκε μια πόρνη ως η θεά Λογική στην Παναγία των Παρισίων, να θριαμβεύσει το παράλογο, τόσο σαν τέχνη όσο και σα.. λογική. Σε καμιά άλλη εποχή (με αποκορύφωμα την τελευταία επέλαση της Δύσης στην Σερβία, η οποία επισφράγισε πανηγυρικά τον αιώνα των... Φώτων) δεν σκοτώθηκαν τόσοι πολλοί άνθρωποι με τόσο επιστημονικό ορθολογικό τρόπο και με τέτοια λογικά /ανθρωπιστικά επιχειρήματα.

Τα λόγια του π. Μεν δεν αποτελούν συνεπώς ένα σύνθημα, αλλά μια πραγματικότητα για έναν κόσμο όπου ο Χριστιανισμός συχνά χρησιμοποιήθηκε ως μανδύας παντός είδους αποικιοκρατικής σταυροφορίας και η Ορθοδοξία αναδείχθηκε σε εργαλείο ενός Εθνικισμού, ο οποίος διαχωρίζει ‘περιούσια’ έθνη της Ανατολής από τη βάρβαρη Δύση. Η γκετοποίηση της Ορθοδοξίας μέσα στη σημερινή παγκοσμιοποιημένη κοινωνία αποτελεί απλά ένα κακέκτυπο αντίγραφο του ιουδαϊκού προτύπου συμπεριφοράς και αντίδρασης στον οικουμενικό ελληνικό πολιτισμό. 

Η φανέρωση της Ορθοδοξίας απαιτεί την πρόσληψη της σάρκας της εποχής, του εδώ και του τώρα, το άνοιγμα της Εκκλησίας προς τον κόσμο προκειμένου ο τελευταίος να αλλοιωθεί και μεταμορφωθεί. Κάθε κλειστό κύκλωμα στη φύση είναι καταδικασμένο σε θάνατο. Τη στάση της (Πρώτης) Εκκλησίας προς τον κόσμο δια της υπέρβασης των κατηγοριών του καθαρού-ακαθάρτου, ιερού-βεβήλου, καλού και κακού, εκφράζει ωραιότατα η Εικόνα της Πεντηκοστής. Ο κύκλος των μαθητών, οι οποίοι δέχονται την αγιοπνευματική ενέργεια με τη μορφή των πυρίνων γλωσσών, είναι ανοικτός και περιλαμβάνει στις τάξεις του ένα διώκτη, τον μέλλοντα απόστολο των εθνών Σαύλο. 

Η δαιμονοποίηση της σημερινής πραγματικότητας (παγκοσμιοποίηση, νέες τεχνολογίες, εξελίξεις ιδίως στο χώρο της Γενετικής)  και η επιστροφή της Εκκλησίας αποκλειστικά «προς τα πίσω», σύνθημα το οποίο ο Λούθηρος πρώτος χρησιμοποίησε, εμποδίζει το χριστιανισμό να γίνει η ψυχή  του σύγχρονου κόσμου,  για τους εξής λόγους: 

1. Ο Πρώτος Χριστιανισμός υπήρξε η θρησκεία η οποία εμπνεόταν από τα Έσχατα, από την έλευση της Βασιλείας του Θεού. Στην αρχαία ελληνική σκέψη όπως εκφράζεται κυρίως με την τραγωδία ό,τι συμβαίνει στη ζωή του ανθρώπου είναι προκαθορισμένο από τους θεούς. Στη νεότερη δυτική σκέψη στην οποία επικρατεί ο ουμανισμός (πρβλ. Μαρξισμό, Καπιταλισμό). ο άνθρωπος με την πράξη του μπορεί να δημιουργήσει το μέλλον του. Στη χριστιανική σκέψη… το μέλλον δεν εξαρτάται από το παρελθόν, δεν είναι αιτιατό του παρελθόντος. Τα έσχατα είναι αυτά που δίνουν οντότητα στα πρώτα και αυτό βιώνεται στη θεία Ευχαριστία
. 

2. Ο Χριστιανισμός αναδύθηκε και εξαπλώθηκε σε εκείνη τη φάση της Ιστορίας (το πλήρωμα του χρόνου), στην οποία αναδύθηκε για πρώτη φορά ένα παγκοσμιοποιημένο ρωμαϊκό κράτος. Η γνωστή ως Pax Romana ή Augusta (όπως αποδεικνύεται στο Επίμετρο) παρουσιάζει αρκετά κοινά στοιχεία με την Pax Americana. Χωρίς καμία μανιχαϊκή νοοτροπία ο Χριστιανισμός αξιοποίησε την Κοινή Γλώσσα, το ρωμαϊκό Δίκαιο, και γενικότερα ό,τι ιερό, άγιο και αληθινό προσέφερε ο κόσμος προκειμένου να ευαγγελιστεί τη σωτηρία (και όχι την καταστροφή του κόσμου όπως συνέβαινε με άλλα αποκαλυπτικά κινήματα). Παράλληλα άσκησε ασυμβίβαστη κριτική στη θεοποίηση της πολιτικής εξουσίας (πρβλ. βιβλίο της Αποκάλυψης), η οποία  όμως (κριτική) δεν ήταν απλά λεκτική ή βίαιη επαναστατική. Η κριτική στηριζόταν στην αγιοπνευματική (και όχι βίαιη) εμπειρία ενός νέου κοινοβιακού-κοινωνικού μοντέλου ζωής εδώ και τώρα. Είναι η Σύναξη της Εκκλησίας, η  θεία Ευχαριστία, οι αγάπες, όπου συγκροτείται η Εκκλησία όχι ως ένας απρόσωπος Οργανισμός αλλά ως ζωντανό Σώμα του Χριστού. Στη Σύναξη, γύρω από το κοινό τραπέζι βιωνόταν μια άλλη, θεία Κοινωνία με το Θεό, με το Σύμπαν, με τον άλλο, ανεξάρτητα γλώσσας, φυλής ή φύλου: Unus Christianus, nullus Christianus. Σημειωτέον ότι τα μέλη της Πρώτης Εκκλησίας προέρχονταν στην πλειονότητά τους από τα κατώτερα κοινωνικά στρώματα. Η απάντηση της Εκκλησίας στην παγκοσμιοποίηση των μέσων, έγκειται στην καθολικότητα, οικουμενικότητα, παγκοσμιότητα της αλήθειας, η οποία ως γεγονός συνάντησης βιώνεται πρόσωπο με/πρόσωπο πρόσωπο.

Σημειώνει ο Αρχιεπ. Α. Γιαννουλάτος
:  Στο μυστήριο της θείας Ευχαριστίας προεκτείνεται το γεγονός της Σαρκώσεως και της Σταυρώσεως, το μυστήριο δηλαδή της θείας αγάπης εν χρόνω, και έτσι καθίστανται για τον πιστό υπαρξιακά αισθητές όλες οι μεγάλες αλήθειες της κοινωνίας... Βιώνεται η αγάπη του Θεού, για να φορτισθεί ο άνθρωπος με νέες δυνάμεις, ώστε, μεταφέροντας τους καρπούς του Πνεύ​ματος (Γαλ. 5, 22) στην καθημερινή του ζωή, να συμβάλλει στη συνέχιση του έργου του Χριστού, δηλαδή στην καταλλαγή και τη σύνδεση ολόκληρης της ανθρωπότητας με τον Θεό. Η χριστιανική λατρεία δεν είναι απλή αναπαράσταση ή ανάμνηση αλλά συνεχές δυναμικό γίγνεσθαι, κοινωνία στη ζωή της Αγίας Τριάδος υπέρ του σύμπαντος κόσμου. Μετέχοντας στη λατρεία -ιδιαιτέρως στη θεία Κοινωνία- ο πιστός δια​στέλλεται εν ευχαριστία, υπερβαίνει τα ατομικά του όρια· με​ταλαμβάνοντας του «Σώματος του Χριστού» συσσωματούται εν Αυτώ και γίνεται «παγκόσμιος»· ενώνεται με όλους εκεί​νους τους οποίους ο Χριστός έχει περιλάβει στην άνευ ορίων αγάπη Του. «Τείνει να φέρει εντός του ολόκληρη την ανθρω​πότητα». Και ακόμη, συμφιλιώνεται και εναρμονίζεται με τον κόσμο, με ολόκληρη την κτίση. Η εμπειρία αύτη αποτελεί υπαρκτική, εσχατολογική ενα​τένιση η μάλλον πρόγευση της πλήρους «κοινωνίας» της ανθρωπότητας εν τω Θεώ, ή οποία καταλήγει σε συγκλονισμό του ανθρώπου· για να επιστρέψει κατόπιν στην καθημερινή ζωή με ελπίδα για την πραγμάτωση της αγάπης, για την προ​ώθηση της πανανθρώπινης κοινωνίας. Αυτού του είδους η λα​τρεία αποτέλεσε βασικό παράγοντα πνευματικής φορτίσεως, αντοχής και αυτοθυσίας, για τους χριστιανούς κάθε εποχής και κάθε τόπου, ακόμη και μέσα στα πλέον αθεϊστικά περι​βάλλοντα.  

3. η αναπόληση ενός ένδοξου εξιδανικευμένου παρελθόντος είναι λανθασμένη, διότι όπως επισημαίνει ο Ι. Πέτρου
, το ενιαίο μοντέλο του Βυζαντίου στηριζόταν στην αυτοκρατορική δύναμη.. το μοντέλο της Τουρκοκρατίας όπου συνυπήρχαν διάφορες υπόδουλες εθνότητες με κοινό συνδετικό στοιχείο την Ορθοδοξία στηριζόταν επίσης στο ρόλο του μωαμεθανού κατακτητή. Δεν πρέπει να λησμονείται το γεγονός ότι ο μοναχισμός αποτέλεσε τη «διαμαρτύρηση» κάποιων χριστιανών απέναντι στον αμοιβαίο εναγκαλισμό πολιτικής εξουσίας και επίσημης εκκλησίας. Άλλωστε ούτε και αυτή η ίδια η Πρώτη Εκκλησία δεν ήταν απαλλαγμένη από τις διαιρέσεις, τα σχίσματα και τα προβλήματα. Χρυσός αιώνας της Εκκλησίας (4ος-5ος αι.) αναδείχθηκε τελικά εκείνη εποχή κατά την οποία ο Χριστιανισμός μη διωκόμενος πλέον από τους «εκτός» και ανακαλύπτοντας ότι η μεγαλύτερη κρίση προέρχεται από τα σπλάχνα του, δε δίστασε να χρησιμοποιήσει δια των Μεγάλων Πατέρων όρους μη βιβλικούς (όπως π.χ. ομοούσιος, πρόσωπο) αλλά και την ελληνική φιλοσοφία προκειμένου να διασώσει αλώβητο το μήνυμα της σωτηρίας του πνεύματος και της ύλης της ανθρωπότητας.

4. το κοινωνιολογικό και το ανθρωπολογικό μοντέλο σήμερα είναι εντελώς διαφορετικό με εκείνο άλλων εποχών. Ο άνθρωπος στην παραδοσιακή κοινωνία ήταν τμήμα του συνόλου, απορροφημένος μέσα σε αυτό και από την άλλη η παράδοση είχε πολιτισμικά στοιχεία και δομές ιεραρχικές που δεν ταιριάζουν ούτε στη σύγχρονη εποχή, ούτε στην ουσία της ίδιας της θεολογίας
. Δεν είναι συνεπώς δυνατόν η Ορθοδοξία, η οποία διακηρύσσει την καθολικότητα της αλήθειας και την παγκοσμιότητα του μηνύματός της, να αρνείται άρδην το δεδομένο της παγκοσμιοποίησης. Πρέπει να σταθεί κριτικά απέναντι σε αυτήν την τάση, να διαλεχθεί μαζί της προκειμένου να προσθέσει στην οριζόντια μονόδρομη προοπτική της την κάθετη που ξεκινά από τα ταραγμένα βάθη της ανθρώπινης συνείδησης και φτάνει στο Θεό της εξόδου, της αγάπης, της σχέσης, το Θεό των Πατέρων. Το άγ. Πνεύμα, το οποίο άλλωστε ιδιαίτερα λατρεύεται στην Ορθοδοξία,  ποτέ δεν έπαψε να πνέει δημιουργικά και ανακαινιστικά στην Ιστορία, για να σωθεί ο κόσμος (όπως ωραιότατα τιτλοφορεί ο Σμέμαν ένα βιβλίο του). Δεν μπορεί να υπάρξει ποτέ Χριστιανός απαθής και αμέτοχος στα δρώμενα της ιστορίας.

4. Ορθοδοξία και Παγκοσμιοποίηση

Είναι αξιοσημείωτο ότι στην ευρωπαϊκή ορολογία η λ. Ορθοδοξία έχει το νόημα της προσκόλλησης σε κάποιο δόγμα, σε μια ιδεολογία. Είναι όρος και έννοια ταυτόσημη με την συντηρητικότητα, την εμμονή σε παραδεδομένους τύπους. Μιλάμε π.χ. για τη λουθηρανική, μαρξιστική, φροϋδική ορθοδοξία προκειμένου να δηλώσουμε την άγονη εμμονή στις διατυπώσεις του Λουθήρου, του Μαρξ, του Φρόυντ. Έτσι η Ορθοδοξία λειτουργεί ως μέσον όχι τόσο για την δικαίωση ιδεών συντηρητικών αλλά για την ψυχολογική επικάλυψη της ατολμίας και της πνευματικής στειρότητας (Γιανναράς)
. Η Ορθοδοξία ως πίστη και βίωμα έχει όμως εντελώς διαφορετικά χαρακτηριστικά. Η Ορθοδοξία αποτελεί σύνθετη λέξη παραγόμενη από το Όρθώς + δοκώ'. Σημαίνει εκείνον που πιστεύει  αλλά και δοξολογεί το θεό ορθά
. Η Ορθοδοξία ως πίστη αλλά και εμπειρία, κάθε άλλο παρά με την συντηρητικότητα και την εμμονή σε παραδομένους τύπους και λόγια, μπορεί να ταυτίζεται.
Ο λόγος των Αγίων Πατέρων (που διέπει την Ορθοδοξία) δεν είναι η μεταφορά γνωμών σε διάφορα θέματα με τη βοήθεια κονκορδάτσιας. Είναι η πρόσληψη τροφής από ζωντανούς οργανισμούς, η μετατροπή σε αίμα, ζωή, αντοχή... Ο λόγος των Πατέρων δεν σώζεται αρχαιολογικά, δεν πλησιάζεται με ιστορικές αναδρομές. Μεταφέρεται ολοζώντανος, με το να περνά από γενιά σε γενιά και να την αλλοιώνει, να δημιουργεί 'Πατέρες'. Είναι σαν τη τροφή που τρώει η μάνα. Τρέφει την ίδια, την συγκρατεί στη ζωή και ταυτόχρονα μέσα της γίνεται γάλα μητρικό, ποτό της ζωής για το στομάχι του βρέφους της. Δεν μιλά κανείς για ζωή. Δίδει ζωή! Η ορθοδοξία δεν διατείνεται κάτι αλλά μαρτυρεί! Δεν είναι αντιλογία αλλά ομολογία' (π. Βασίλειος Γοντικάκης)
. Ούτε όταν γράφη η Εκκλησία το Ευαγγέλιο κάνει φιλολογία, ούτε όταν διατυπώνει το δόγμα κάνει φιλοσοφία, αλλά, και στη μια και στην άλλη περίπτωση εκφράζει το πλήρωμα της νέας ζωής που κρύβεται μέσα της
. στην καθ΄ ημάς Ανατολή Εκκλησία, ζωή και δόγμα συνδέονται άρρη​κτα. Τα δόγματα δεν είναι αυθαίρετες ιδέες πού σχηματίζο​νται από θεωρητικά νεφελώματα, χρήσιμες για θεολογικές διαμάχες· αλλά καθορίζουν τη ζωή, περιφρουρούν τη βίωση, προσανατολίζουν και αποκαλύπτουν το νόημα της. Μοιάζουν με μαθηματικές εξισώσεις και θεωρήματα πού συμπυκνώνουν βασικούς νόμους του σύμπαντος και έχουν τεράστια σημασία για την κατανόηση του και τη λύση πολλών πρακτικών προ​βλημάτων
.
Βασικό για τη συμβολή της Ορθοδοξίας στο σύγχρονο κόσμο είναι πρώτον η διάκριση της αυθεντικής παράδοσης της Εκκλησίας από τις παραδόσεις ανθρώπων και εθνών. Η παράδοση της Εκκλησίας συνδέεται με την αιώνια αλήθεια την οποία ευαγγελίστηκε ο Ιησούς, ενώ οι παραδόσεις των ανθρώπων με εφήμερες ανάγκες των λαών και των καιρών. Δεύτερον. είναι απαραίτητο αυτή η παράδοση να μεταδοθεί μέσω της κατ-ήχησης στο σύγχρονο άνθρωπο, ο οποίος γεννιέται και δε γίνεται ίσως ποτέ Ορθόδοξος. Η αξία της κατήχησης στην Πρώτη Εκκλησία αποδεικνύεται από την ανέγερση δίπλα στους Ναούς κατηχητικών Σχολών και τη διάσωση περίφημων κατηχητικών Ομιλιών, όπου στη γλώσσα των ακροατών μεταδίδεται λεκτικά και εμπειρικά η πίστη της Εκκλησίας. 

Το πώς μπορεί η ορθόδοξη πίστη και παράδοση να λειτουργήσει ως η ζύμη ενός καινούργιου κόσμου θα γίνει κατανοητό με κείμενα δανεισμένα [τα οποία πλάγια παρατίθενται] από τον αρχιεπ. Αλβανίας κ Αναστάσιο
 και τον καθηγ. Μ. Φαράντο
. Η κατάθεση της εμπειρίας ιδίως του πρώτου συγγραφέα είναι ιδιαίτερα πολύτιμη διότι κατάφερε εν τοις πράγμασι να ανασυγκροτήσει μια ορθόδοξη Εκκλησία σε ένα περιβάλλον εχθρικό και να δώσει μια εμπειρική μαρτυρία για τη δυναμική της Ορθοδοξίας. Γι΄ αυτήν την προσωπικότητα όντως ισχύει ο λόγος του αγ. Γρηγορίου του Παλαμά: στο λόγο υπάρχει ο αντίλογος, στο παράδειγμα της ζωής τι υπάρχει; 

1. Η υπέρτατη κοινωνία του Τριαδικού Θεού, αφετηρία της εγκό​σμιας.
Καταρχήν πρέπει ως Ορθόδοξοι να ανακαλύψουμε το Θεό, τον οποίο ως χριστιανοί λατρεύουμε. Η νοηματοδότηση της σημασίας «θεότητα», είναι, σύμφωνα με το Θ. Ζιάκα,  το DNA του πολιτισμού, η πηγή του νοήματος των αξιών, γιατί αυτή είναι που καθορίζει εμμέσως το ανθρωπολογικό μοντέλο και κατ΄ επέκτασιν τα κριτήρια του γιγνώσκειν το καλό και το κακό. 
Οι χριστιανικές βεβαιότητες (πρέπει να) ξεκινούν από την αφετη​ρία μιας υπέρτατης Κοινωνίας. Αυτό το δόγμα σε συνδυασμό με την αίσθηση του Θεού ως Αββά- Πατέρα (και όχι απλά ως βασιλέα) κλόνισε συνθέμελα την ιδέα της μονοκρατορίας, η οποία στηριζόταν ιδεολογικά είτε στον ενοθεϊσμό είτε στο μονοθεϊσμό. Στην αγία Τριάδα η ενότητα δεν είναι ούτε στατική, ούτε απλώς λει​τουργική: είναι υποστατική· δηλαδή καθένα από τα πρόσωπα διατη​ρεί τα ιδιάζοντα χαρακτηριστικά Του σε μια ασύγχυτη ένωση, και η ενότητα "μεταδίδει" τα χαρακτηριστικά αυτά στους ανθρώπους, ώστε να εγκαθιδρύσει κοινωνία δια του Αγίου Πνεύματος εν τη χάριτι του Υιού και τη αγάπη του Πατρός
. 
η πίστη στον τριαδικό Θεό, όπου τρία πρόσωπα με ιδιαίτερα χαρακτηριστικά ενεργούν με απόλυτη ελευθερία και απόλυτη αγάπη, αποτελεί το σταυρό της εγκεφαλικής λογικής και ταυτόχρονα κοινωνικό μας πρόγραμμα, όπως ισχυριζόταν ο Ν. Φιοντορόφ. Ο Κάλλιστος Γουέαρ αναφέρει την περίπτωση ενός Άγγλου, ο οποίος τόνιζε ότι οι δυτικοί πρέπει να μάθουν από τους Ορθοδόξους μια αναζωογονημένη πίστη στο τριαδικό δόγμα.
Συνέπεια της πίστης στον τριαδικό Θεό είναι η αποθεοποίησις του κόσμου… Όλες οι δυνάμεις του — θετικές και αρνητικές — είναι κτιστές. Συνεπώς δεν υπάρχει πεπρωμένο, διότι καμιά φυσική δύναμι δεν μπορεί να προσδιορίσει απόλυτα τη ζωή του ανθρώ​που. Σε αντίθεσι προς τον «μοντέρνο» άνθρωπο, ο οποίος δείχνει συχνά τόσο φόβο, αλλά και τόση εμπιστοσύνη στις «κτιστές» δυνάμεις με τις αστρομαντείες και τα μέντιουμ θα πει ο ιερός Χρυσόστομος εκφράζοντας το βάθος της χριστιανικής πίστεως ‘ούτε ειμαρμένη, ούτε τύχη, ούτε γένεσις, ούτε δρόμος αστέρων διοικεί το καθ’ ημάς’.…
 Ο κόσμος δεν είναι εξ αρχής τέλειος, αλλά θα τελειωθεί στο τέλος, στα «έσχατα», —μια χριστιανική θέσι, την οποία υιοθέτησε ως κύριο δόγμα της η μαρξιστική εσχατολογία. Η χριστιανική αυτή αντίληψις περί ατελείας του κόσμου έδωσε στην επιστήμη, κατά τους νεωτέρους χρόνους, την ώθησι προς κίνησιν αλλαγής του κόσμου δια της τεχνικής. Αργότερα ό​μως η επιστήμη λησμόνησε την αφετηρία της και στράφηκε εναντίον της χριστιανικής πίστεως.

Ταυτόχρονα η θεώρηση του κόσμου, όχι προϊόντος τύχης αλλά ως γενήματος της αγάπης του τριαδικού Θεού οδηγεί τον άνθρωπο στο σεβασμό της ιερότητος του τριαδικού μυστηρίου του σύμπαντος: Φυσική = Μεταφυσική (Einstein). Όπως η ουσία του Θεού παραμένει άγνωστη, και μόνον οι ενέργειές του γίνονται μεθεκτές (όχι μέσω της εγκεφαλικής γνώσης αλλά της σχέσης/της αγάπης), έτσι και η ουσία του κόσμου, σύμφωνα με τη μοντέρνα Φυσική, παραμένει μυστήριο για τον ερευνητή, ο οποίο κυριολεκτικά κοινωνεί μέσω της σχέσης τις ενέργειες του Κόσμου: 'Όσα γινώσκετε, ταις μετοχαίς μόνον γινώσκεται (αγ. Διονύσιος ο Αρεοπαγίτης)
. Γι΄ αυτό στη Φιλοκαλία γίνεται εκτενής αναφορά στους λόγους των Όντων, ενώ μεγάλοι Πατέρες της εποχής μας, όπως ο γέροντας Αμφιλόχιος της Πάτμου, «επιτιμούσαν» τα πνευματικά τους παιδιά να καλλιεργούν δέντρα. Η Ομορφιά θα σώσει τον κόσμο ( Ντοστογιέφσκυ). 

η αποθεοποίησις του κόσμου συνεπάγεται και πολιτικο​κοινωνικές αλλαγές, διότι, ως ελέχθη, απογυμνούνται πάσης θειότητος όλες οι κοσμικές δυνάμεις όχι μόνον οι φυσικές, αλλά και οι πολιτικές, προ παντός δε η κοσμική εξουσία. Δεν είναι τυχαίοι οι διωγμοί των ρω​μαίων αυτοκρατόρων εναντίον ειδικώς των χριστιανών, διότι δια του δόγματος της μονοθεΐας απεγυμνούτο η εξουσία των της θειότητος, και απεδεσμεύοντο έτσι οι υπήκοοι των της υποχρεώσεως απολύτου υποτα​γής προς αυτούς, ως θείους άνδρας, και προς τη «θεά» Ρώμη. Ο δε Νέ​ρων, όταν είπε ότι οι χριστιανοί ήσαν εκείνοι, πού έβαλαν τη φωτιά για να κάψουν τη Ρώμη, είχε διαγνώσει την επαναστατική δύναμι του Χρι​στιανισμού περισσότερο ίσως από πολλούς θεολόγους. Αλλά και ο Κέλσος, ο μεγάλος φιλοσοφικός απολογητής της ειδωλολατρίας κατά τον 2ο μ.Χ. αιώνα, ως πολιτική επανάστασι είδε την υπό των χριστιανών καταπολέμησι της πολυθεΐας, η οποία, πολυθεΐα, με την περί ανωτέρων και κατωτέρων θεών ιδεολογία της θεμελίωνε τις εθνικές και πολιτικές ανισότητες του Ρωμαϊκού Ιmperium (Μ. Φαράντος).
2. «Κατ’ εικόνα Θεού»: βάση ενότητος της ανθρωπίνης φύσεως

Ο άνθρωπος, άνδρας και γυναίκα αποτελούν εικόνα του τριαδικού Θεού: Ποιήσωμεν (σε πληθυντικό) ἂνθρωπον κατ΄ εικόνα ἡμετέραν καὶ καθ΄ ὀμοίωσιν… καὶ ἐποίησεν ὁ θεὸς τὸν ἄνθρωπον͵ κατ΄ εἰκόνα θεοῦ ἐποίησεν αὐτόν͵ ἄρσεν καὶ θῆλυ ἐποίησεν αὐτούς. καὶ ηὐλόγησεν αὐτοὺς ὁ θεὸς λέγων Αὐξάνεσθε καὶ πληθύνεσθε καὶ πληρώσατε τὴν γῆν καὶ κατακυριεύσατε αὐτῆς καὶ ἄρχετε τῶν ἰχθύων τῆς θαλάσσης καὶ τῶν πετεινῶν τοῦ οὐρανοῦ καὶ πάντων τῶν κτηνῶν καὶ πάσης τῆς γῆς (1, 27-28). Ενώ, σύμφωνα με το Συμπόσιο του Πλάτωνα, ο έρωτας, το παιδί της φτώχειας και του κορεσμού, αποτελεί συνέπεια της θύμησης της πρότερης σφαιρικής ανδρόγυνης οντότητάς μας και οφείλεται στη λαχτάρα για απόκτηση ενός κομματιού του εαυτού μας που έχει αποκοπεί εντελώς αυθαίρετα από το είναι μας με την ανοχή ή την προσβολή της θεότητας, στη Γένεση η φιλία, η σχέση, αποτελεί ουσιαστικό στοιχείο της εικόνας του ανθρώπου, αφού αποτελεί και συστατικό της εικόνας του Θεού των Πατέρων, ο Οποίος δεν είναι κινούν ακίνητο (όπως αυτός των Φιλοσόφων) αλλά σχέση, αγάπη, τριαδικότητα. 

Ο άνθρωπος είναι δημιουργημένος συνεπώς να γίνει από άτομο πρόσωπο, ον που βλέπει στον άλλον όχι ως την κόλασή του αλλά ως την εικόνα του Θεού του. Η πίστη ότι ο θεός είναι τριαδικός, ήτοι Πατέρας, Υιός και Άγιο Πνεύμα… σημαίνει, ότι ο άνθρωπος ως εγώ δεν είναι «ύλη», δηλ. κάτι το στατικό και κλειστό, αλλ' είναι «ενέργεια», θα λέγαμε στη γλώσσα της Φυσικής, ήτοι δυναμικότης, τελειούμενος σ' ένα δυναμικό τρόπο ζωής. Ο δυναμισμός όμως αυτός δεν πρέπει να νοηθεί με τη νοοτροπία της σύγχρονης ατομοκρατικής-καπιταλιστικής κοινωνίας, της οποίας η δυναμικότης εξαντλείται σε μια εγω-κεντρικότητα, δηλ. σε μια συσσώρευση υλικών αγαθών χάριν του εγώ και του ατομικού συμφέ​ροντος, αλλά στο ακριβώς αντίθετο: στην εγκατάλειψη του εγώ και του συμφέροντος, στην έξοδο εκ του εγώ, χάριν των συνανθρώπων…Η αγάπη στο Χριστιανισμό δεν είναι ηθική έννοια, όπως παρανοείται από πολλούς, αλλ’ έχει οντολογικό βάθος – πράγμα που σημαίνει ότι μόνον με την αγάπη, ως πνεύμα και δύναμη θυσίας του εγώ χάριν του συνανθρώπου, είναι δυνατή η τελείωση του ανθρωπίνου προσώπου. Στη συνάφεια αυτή το αντίθετο της αγάπης, ο εγωισμός ως επιδίωξις του ατομικού και του συμφέροντος των δικών μας, δεν είναι κάτι το φυσικό και αθώο, αλλ’ αποκαλύπτει μια διαστροφή του ατόμου. 

Αυτήν την αγάπη δεν τη διδάσκει η φύση όπου ισχύει ο νόμος της επιλογής και της επικράτησης του ισχυροτέρου είδους (πρβλ. την ελληνική παροιμία ‘το μεγάλο ψάρι τρώει το μικρό’) αλλά ο Ιησούς.
Η φυσική συνεπώς κατάσταση του ανθρώπου είναι να ζει σε κοινότητα - ακριβέστερα σε κοινωνία. Δυστυχώς όμως, στην αφετηρία της ιστορίας συνέβη μια διάσπαση, μια ουσια​στική «αλλοτρίωση», όταν ο άνθρωπος, προσκολλημένος στο ατομικό του εγώ, θέλησε να καθορίσει την περαιτέρω πορεία του θέτοντας εν αμφιβόλω την κοινωνία με τον Θεό -τη βάση της ενότητος και «κοινωνίας» με τους άλλους ανθρώπους και το φυσικό περιβάλλον. Ύστερα από τη ρήξη των σχέσεων του ανθρώπου με τον Θεό, η δραματική αυτή τάση προκαλεί αδιάκοπη κίνηση χωρι​σμού από τους συνανθρώπους, τους «κατ' εικόνα Θεού» πλασθέντας, και από τη φύση -κίνηση πού κορυφώνεται στη διά​σπαση του ίδιου του εγώ. Η ορμή αυτή θεωρήθηκε από τη χριστιανική σκέψη εκφυλισμός, «αμαρτία», «αλλοτρίωση» της ουσίας της ανθρώπινης φύσεως· λόγω δε του ενιαίου του ανθρώπινου φυράματος κατέστη πανανθρώπινη αναπηρία. Τόσο λοιπόν στο μεγαλείο όσο και στην πτώση της η ανθρώ​πινη φύση βρίσκεται ενωμένη και η θέση όλων των ανθρώπων υπό την κρίση του Θεού παραμένει κοινή· πάντες γὰρ ἥμαρτον καὶ ὑστεροῦνται τῆς δόξης τοῦ Θεοῦ (Ρωμ. 3, 22-23). 

Συνεπώς η ενότητα της ανθρωπότητας, η πεποίθησις δηλ. ότι όλοι οι άνθρωποι είναι κατ’ ουσίαν ίσοι μεταξύ των, μόνον επί της πί​στεως στον ένα θεό είναι δυνατό να στηριχθεί, -ο οποίος, όπως δέχεται ο Χριστιανισμός, δημιούργησε πάντα άνθρωπο κατά την εικόνα του -, και να θεμελιώσει έτσι την ισότητα πάντων των ανθρώπων και την ενό​τητα της ανθρωπότητος. Διότι, εάν οι άνθρωποι προήλθαν μόνον «εκ των κάτω», δηλ. εκ της ύλης δι’ εξελίξεως, όπως υποστηρίζει ο Evolotionismus και οι ποικιλώνυμοι Υλισμοί, ποιος μπορεί να μας βεβαιώσει ότι όλοι οι άνθρωποι είναι κατ’ ουσίαν ίσοι προς αλλήλους, και ότι δεν υ​πάρχουν πολλω μάλλον φύσει ανώτεροι και κατώτεροι άνθρωποι και φυ​λές, αναλόγως των συνθηκών υπό τις όποιες προήλθαν, όπως υποστηρί​ζουν οι διάφοροι «ρατσισμοί» περί ανωτερότητας π.χ. της λεγομένης «αρίας» φυλής ή των «λευκών» έναντι των άλλων φυλών και λαών;
3. Η ενανθρώπιση του Λόγου του Θεού:  νέα δύναμη «κοινωνίας».
Για να προσφέρουν όμως οι χριστιανοί την ουσιαστική τους συμβολή στην ενότητα της ανθρωπότητας, είναι υποχρε​ωμένοι να μιλήσουν απερίφραστα για το κατ' εξοχήν γεγονός, το οποίο έδωσε νέο βάθος και περιεχόμενο στις σχέσεις μεταξύ Θεού και ανθρώπων και αποτελεί το βασικό κέντρο ενότητος του σύμπαντος, τον απο​φασιστικό παράγοντα επαναφοράς της θείας κοινωνίας αγά​πης. Πρόκειται επιγραμματικά για το ότι «ο Λόγος σαρξ εγένετο». Ένας ωραιότατος ύμνος της Μ. Πέμπτης σημειώνει: Ήπλωσας τας παλάμας και ήνωσας τα το πριν διεστώτα.

λόγω του ενιαίου της ανθρώπινης φύσεως οι επιπτώσεις της Σαρκώσεως, του Πάθους, της Αναστάσεως του Χριστού, καθίστανται παγκόσμιες μέσα στον χώρο και τον χρόνο, και η παρουσία Του λυτρώνει τον κόσμο με τη συνεχή ενέργεια του Αγίου Πνεύματος. Το ανθρώπινο γένος αποκτά νέα δύναμη κατανοήσεως και προσεγγίσεως του Θεού, η οποία συγχρόνως είναι και η πηγή ενότητος των ανθρώπων. Εν τω Χριστώ πραγματοποιείται μια συμφιλίωση, μια «καταλλαγή» παγκοσμίων διαστάσεων, «ότι εν Αυτω ευδόκη​σε πάν το πλήρωμα κατοικήσαι και δι' Αυτού αποκαταλλάξαι τα πάντα εις Αυτόν» (Κολ. 1, 20). Ύστερα από την ολοκλη​ρωτική καταλλαγή των όντων με τον Θεό, πραγματοποιείται και η συμφιλίωση μεταξύ τους. Ο χριστιανός υποχρεούται να διατηρεί ζωηρή την αίσθηση της πανανθρώπινης τραγικής δι​χοστασίας και να συνεχίζει, με ακτίνα οράσεως και δράσεως την οικουμένη, το διακόνημα της καταλλαγής (Β' Κορ. 5, 18-21). Δεν επιτρέπεται να κλεισθεί σε οποιοδήποτε είδος αυτάρ​κειας ούτε να εκλάβει την εν Χριστώ λύτρωση ως αποκλειστι​κή σωτηρία του μικρού του εγώ. Η βασιλεία του Θεού, την οποία ανήγγειλε ο Ιησούς, είναι προς όλους ανοικτή.

Στο σημείο αυτό πρέπει να αναγνωρίζουμε τη μεγάλη πλάνη του ευρωπαϊκού Πολιτισμού, όπου ισχύει το κριτήριο μέτρον πάντων (ο θνητός και κατακερματισμένος) άνθρωπος. Σύμφωνα με τον π. Ιουστίνο Πόποβιτς
, όλοι οι ευρωπαϊκοί ουμανισμοί από το Διαφωτισμό και μετά επεδίωκαν εν γνώσει ή αγνοία, και επιδιώκουν μέχρι σήμερα, ένα πράγμα: να αντικαταστήσουν την πίστη στο Θεάνθρωπο με την πίστη στον άνθρωπο… Στην ανθρώπινη ιστορία υπάρχουν τρεις πτώσεις του Αδάμ, του Ιούδα, του πάπα, ο οποίος διακήρυξε στην α΄ Βατικάνεια  Σύνοδο το αλάθητό του… Στην Ορθοδοξία ισχύει το μέτρο πάντων ο Θεάνθρωπος. Τι είναι εκείνο το μοναδικό, το οποίο ο Θεάνθρωπος δίνει στον άνθρωπο; Είναι η νίκη εναντίον του θανάτου, της αμαρτίας, του διαβόλου, η Αιώνια Ζωή, η Αιώνια Αλήθεια… Εκείνος που δεν είναι υπέρ του Θεανθρώπου, είναι κατά του ανθρώπου και είναι ως εκ τούτου δολοφόνος του ανθρώπου και ακόμη είναι και αυτόχειρας. Διότι αφήνει τον άνθρωπο στην πλήρη εξουσία της αμαρτίας, του θανάτου και του διαβόλου, εκ των οποίων μόνο ο Θεάνθρωπος μπορεί να τον σώσει και κανένας άλλος υπό τον ουρανό. Μόνο εν τω Θεανθρώπω είδε ο άνθρωπος για πρώτη φορά τον εαυτό του τέλειο και αιώνιο. Εκτός του θεανθρώπου δεν υπάρχει άνθρωπος, άλλα πάντο​τε υπάνθρωπος ή ημιάνθρωπος/μη άνθρωπος… Μόνον δια του Θεανθρώπου φθάνει ο άνθρωπος εις τον υπό του Θεού τεθέντα προορισμόν του: γίνεται «Θεός κατά χάριν» και ούτω φθάνει εις την τελείαν πληρότητα της υπάρξεώς του και της προσωπικότητός του. Φθάνει εις την θείαν του αιωνιότητα δια της θεανθρωπότητος. Ζων εν τω θεανθρωπίνω σώματι της Εκκλη​σίας «συν πασι τοις αγίοις» ο άνθρωπος θεανθρωποποιείται βαθμηδόν δια των αγίων μυστηρίων και των αγίων αρε​τών. Και τον γεμίζει η χαρά εκείνου του αγίου μηνύμα​τος και της ουρανίου εντολής του αγίου Βασιλείου του Με​γάλου: «Θεοῦ τε κτίσμα τυγχάνων καὶ Θεός εἶναι κεκελευσμένος» (P.G. 36,506) . Δημιουργηθείς ως δυνάμει θεάνθρωπος ο άνθρωπος προσπαθεί μέσα εις το θεανθρώπινον σώμα της Εκκλησίας να ομοιώση τον νουν του προς τον Θεόν, να τον μεταμόρφωση εις Θεό-νουν («ημείς νουν Χριστού έχομεν» — Α΄ Κορ. 2, 16),… να ομοιώσει και το σώμα του προς το σώμα του Θεανθρώ​που, να τδ μεταμόρφωση είς Θεό - σώμα («το σώμα τω Κυρίω, και δ Κύριος τω σώματι» - Α΄ Κορ, 6, 13). Τελικά σύμφωνα με τον Ιωάννη το Δαμασκηνό ο Θεάνθρωπος Χριστός είναι το μόνον καινόν υπό τον ήλιον (PG 94, 984).

4. Η Εκκλησία ως κίνηση πανανθρώπινης ενότητος.
Με το γεγονός της σάρκωσης, αρχίζει μια νέα κίνηση προς ενότητα μέσα στην ανθρώπινη Ιστορία, μια άλλης τάξεως και ποιότητος «κοινωνία». Για τον σκοπό αυτό συγκαλείται εν Χριστώ η Εκκλησία, δια του Αγίου Πνεύματος, «εις κοινωνίαν αγάπης», καταργουμένων όλων των συνόρων: φυλών, γλωσσών, φύλων, τάξεων, πολιτιστικών προϋποθέσεων. Η αληθινή χριστιανική Εκκλησία δεν νοείται εντούτοις σαν μια νέα, κλειστή στον εαυτό της κοινότητα, σαν εταιρεία η οποία ζητεί τη δική της αύξηση προς ενίσχυση των δυνάμεων της, αλλά ως σύμβολο, ως σημείο της ποθητής παγκοσμίου ενότητος. Η Εκκλησία ενεργεί ως «μυστήριον», ως ζωτικός πυρήνας της βασιλείας του Θεού, η οποία εκτείνεται πέραν των αισθητών ορίων των εκκλησιαστικών κοινοτήτων. Καθετί πού κατέχει, καθετί πού πράττει, ανήκει στον κόσμο ολόκληρο· γίνεται -πρέπει να γίνεται-προς χάριν ολόκληρης της οικουμένης. Πρόκειται ακόμη για ενότητα πού δεν στηρίζεται στην ισοπέδωση και δεν οδηγεί στη δημιουργία μάζας, σε σύμφυρμα. Είναι η ενότητα ενός οργανισμού και όχι ενός βράχου. Ο πιστός αποτελεί ζωντανό κύτταρο του σώματος της Εκκλη​σίας. Κάθε πρόσωπο και κάθε σύνολο προσώπων καλείται να πραγματοποιήσει τον ιδιαίτερο εαυτό του, να αναπτύξει τις υπάρχουσες μέσα του δυνάμεις σε αρμονία προς το όλον, εν αγάπη η οποία αποτελεί το βασικό χαρακτηριστικό της «θεί​ας εικόνος». Η καθολικότητα της Εκκλησίας δεν σημαίνει αποκλειστικότητα αλλά περιεκτικότητα.

Στις δύο τελευταίες δεκαετίες προβλήθηκε ιδίως από το Μητροπολίτη Ναυπάκτου κ. Ιερόθεο Βλάχο η εικόνα της Εκκλησίας ως του Πανδοχείου (πρβλ. παραβολή Καλού Σαμαρείτη), ως της θεραπευτικής κοινότητας εκείνης η οποία προσφέρει στον τραυματισμένο άνθρωπο Λογο-θεραπεία, σωτηρία (ήτοι ακεραιότητα). Τα μυστήρια, ιδίως αυτά του Βαπτίσματος και της θείας  Ευχαριστίας λειτουργούν ως φάρμακα αθανασίας. Φυσικά αυτά δε δρουν μαγικά. Προϋποθέτουν την άσκηση του ανθρώπου, ο οποίος μέσω της νηστείας και της προσευχής (ιδίως της νοεράς Ευχής, Κύριε Ιησού Χριστέ ελέησόν με) μεταμορφώνει τη φιλαυτία σε φιλανθρωπία, σε «κάψιμο της καρδιάς» υπέρ πάσης της κτίσεως υπέρ των ανθρώπων και των ορνέων και των ζώων και των δαιμόνων και υπέρ παντός κτίσματος και εκ της μνήμης αυτών και εκ της θεωρίας αυτών ρέουσιν οι οφθαλμοί αυτού δάκρυα. Εκ της πολλής και σφοδρός ελεημοσύνης της συνεχούσης την καρδίαν και εκ πολλής καρτερίας σμικρύνεται η καρδία αυτού και ου δύναται βαστάξαι ή ακούσαι ή ιδείν βλάβην τινά ή λύπην μικράν εν τη κτίσει γινομένη. Και δια τούτο και υπέρ των αλόγων και υπέρ των εχθρών της αλήθειας και υπέρ των βλαπτόντων αυτού εν πάση ώρα ευχήν μετά δακρύων προσφέρει του φυλαχθήναι αυτούς και ιλασθήναι αυτοίς ομοίως και υπέρ της φύσεως των ερπετών εκ της πολλής αυτού ελεημοσύνης της κινούμενης εν τη καρδία αυτού αμέτρως καθ' ομοιότητα του θεού (αββάς Ισαάκ ο Σύρος). Παραδείγματα τέτοιων καθολικών οικουμενικών ανθρώπων είχαμε στον αιώνα που πέρασε αυτά του π. Σωφρονίου στο Essex της Αγγλίας και του π. Πορφυρίου στην Αθήνα. Έκλαιγαν και παρακαλούσαν το Θεό για τα τεκταινόμενα στον πλανήτη. Όλοι οι Πατέρες της Εκκλησίας, οι οποίοι δε θεολογούν αριστοτελικώς-φιλοσοφικώς, αλλά αλιευτικώς- ποιμαντικώς, αντιμετωπίζουν την αμαρτία όχι ως ποινικό αδίκημα που προσβάλλει τη δικαιοσύνη του τιμωρού Θεού, αλλά ως ασθένεια προς θάνατον, καθώς ο αποστάτης από το Θεό–Πατέρα άνθρωπος τελικά γίνεται ή κτηνώδης ή δαιμονιώδης. Ο ίδιος ο Ιησούς προσέλαβε την ανθρώπινη σάρκα για να τη θεραπεύσει: το απρόσληπτον και αθεράπευτον. Η ορθόδοξη τέχνη και μάλιστα η (τόσο επίκαιρη) εικόνα, αποτελούν τους καρπούς αυτής της θεραπευτικής αγωγής. Παρουσιάζουν έναν κόσμο ρεαλιστικό, αλλά όχι εξαχρειωμένο αλλά μεταμορφωμένο από το άκτιστο φως των θείων ενεργειών.

Η εμπειρία της τριαδικότητας του Θεού, του ιερού μυστηρίου της φύσης, της συγ-χώρεσης του άλλου ως προσώπου - Εικόνας του Χριστού, της Εκκλησίας ως Σώματος του Χριστού, που νίκησε το θάνατο, θα δώσει ψυχή και ελπίδα, συνεπώς καθολικότητα, στη σάρκα του παγκοσμιοποιημένου πολιτισμού, που υποσυνείδητα αναζητά με τα επιτεύγματά του (και ιδίως αυτά της Γενετικής) να νικήσει το χρόνο και το χώρο και να απαλλαγεί από το βασανιστικό τρίπτυχο: πόνος-ενοχές-θάνατος.  Η ΖΩΗ ΕΝ ΤΑΦΩ.

Αρχιμ.Βασιλείου, Εἰσοδικόν, Ἃγιον Ὂρος 1974, 29 κε.: Σε κάθε λόγος υπάρχει αντίλογος. Σε κάθε άποψη υπάρχει μια άλλη. Αλλά ποιος αντίλογος μπορεί να σταθεί μπροστά στη ζωή που ξεπερνά τον άνθρωπο; Πριν από την εμπειρία του θανάτου χωρούν οι συζητήσεις. Μετά από το πέρασμα του βαπτίσματος εν Πνεύματι Αγίω και πυρί, σιγά πάσα σαρξ βροτεία. Η πατερική θεολογία είναι χώρος σιγής, είναι μια ουράνια κατάφαση. Δεν είναι αφορμή διαπληκτισμών και λογομαχίας. Είναι το Ναι και το Αμήν της αιωνιότητας. Και αυτό το ίδιο λέγεται εξίσου καθαρά με την παρουσία και την απουσία τους, με τη ζωή και το θάνατο τους. Ο θάνατος νικήθηκε.
EΠΙΜΕΤΡΟ:  Ο ΚΑΙΝΟΣ ΑΙΩΝΑΣ ΤΟΥ ΙΗΣΟΥ ΧΡΙΣΤΟΥ

ΚΑΙ Η ΝΕΑ ΤΑΞΗ ΠΡΑΓΜΑΤΩΝ

Η Επικαιρότητα και καινότητα της εποχής του Ιησού

στην αρχή της τρίτης χιλιετίας
Αντί της συνήθους διαίρεσης της Ιστορίας σε προ και μετά Χριστόν, ο καναδός Mac Luan διέκρινε τρεις μεγάλες εποχές
: 

1) την ακουστική εποχή, κατά την οποία μοναδικό μέσον επικοινωνίας ήταν η ανθρώπινη φωνή. Επειδή ο λόγος και ο ήχος έχουν περιορισμένη εμβέλεια, οι άνθρωποι ζούσαν σε μικρές κοινότητες, σε φυλές, και ψυχαγωγούνταν από τη φωνή του ποιητή, του ραψωδού, ο οποίος εδιηγείτο μύθους από το ένδοξο παρελθόν. 

2) την οπτική εποχή, κατά την οποία επινοείται η γραφή, οπότε και η εμβέλεια της επικοινωνίας μεγαλώνει. Την αποφασιστική ώθηση την έδωσε η εφεύρεση της τυπογραφίας από τον Γουτεμβέργιο. Το τυπωμένο βιβλίο αποτέλεσε την αφετηρία δύο σημαντικότατων παραγόντων του νεότερου ευρωπαϊκού πολιτισμού· του ατομικισμού (αφού η γνώση κι η επικοινωνία ήταν πια ατομική υπόθεση) και του εθνικισμού (αφού οι λαοί είδαν για πρώτη φορά τυπωμένη τη γλώσσα τους και συνειδητοποίησαν έτσι την εθνική τους ταυτότητα). Με κάποια δόση υπερβολής μάλιστα ο Luan υποστηρίζει ότι, αν δεν είχαν εφευρεθεί τα 24 ξύλινα γράμματα του ανυποψίαστου τυπογράφου του Μainz, ολόκληρος ο δυτικός πολιτισμός μας δεν θα είχε δει το φως. 

3) την ηλεκτρονική εποχή. Η ανθρωπότητα που είχε χωριστεί σε μοναχικά άτομα και έθνη, ξαναγυρίζει στην εποχή της φυλής, της κοινότητας. Μόνον που σήμερα δεν υπάρχουν άπειρες φυλές και κοινότητες, αλλά μόνον η υδρόγειος, η οποία, συρρικνωμένη από τον ηλεκτρισμό, δεν αποτελεί παρά ένα πλανητικό χωριό. Ισχύει αυτό που είπε ο Σαίξπηρ: 'Θέατρο είναι ο κόσμος όλος'. Πρωταγωνιστής και θεατής μια ανθρωπότητα, η οποία δεν γονιμοποιείται πια από το παρελθόν, δε ζει τη μοναδική στιγμή του παρόντος, αλλά έχει στραμμένο το βλέμμα της προς το μέλλον. Αίνιγμα βέβαια αποτελεί, μέχρι σήμερα η ταυτότητα του θιασάρχη, του Μεγάλου Αδελφού. 

Το αμείλικτο βέβαια ερώτημα για τους μη απαθείς θεατές της Νέας ηλεκτρονικής Εποχής, οι οποίοι δε θέλουν μόνο να αντικρίζουν, όπως οι Δεσμώτες της Πολιτείας του Πλάτωνα
 την εικονική πραγματικότητα (virtual reality) που τους προσφέρει ο κάθε πομπός ή γεννήτρια εικόνας και πολιτισμού, είναι, σύμφωνα με το Μ. Μπέγζο
, το εάν η πληροφορία αυτή που παίρνουμε μόνοι μπροστά στον άψυχο υπολογιστή ’και μας ενημερώνει, μας εξημερώνει κιόλας. Εάν η γνώση αυτή, που λαμβάνουμε από όλα αυτά τα μέσα, οδηγεί στην επίγνωση του ποιοι πραγματικά είμαστε και του τι ζητάμε σε αυτόν τον κόσμο’. Μήπως τελικά από μια κοινωνία πολιτών, διαμορφώνεται από ορισμένους 'ειδήμονες', που διευθύνουν το μονοπώλιο της πληροφόρησης, μια ακοινώνητη κοινωνία απαθών τηλεθεατών, καταναλωτών και συνάμα εξαιρετικά αναλώσιμων; Μήπως τελικά αυτά τα ηλεκτρονικά μέσα, αντί να οδηγούν στην άμεση δημοκρατία, καταλήγουν στην πιο άτεγκτη δικτατορία;

Ασφαλώς οι απαντήσεις στα παραπάνω ερωτήματα δεν μπορεί να δοθούν από τα μέσα, αλλά από αυτούς, οι οποίοι τα χειρίζονται και μια νοοτροπία, η οποία καλλιεργείται συστηματικά εδώ και αρκετά χρόνια και συμπυκνώνεται στο κίνημα με το σύνθημα ΝΕΑ ΕΠΟΧΗ (New Age)
. Το κίνημα αυτό ιδρύθηκε την δεκαετία του '60, ως αντίδραση στο σύνθημα ‘Δεν υπάρχει μέλλον’ (No Future), που κυριαρχούσε τότε. Υποστηρίζει ότι η χιλιετία του Ιχθύος (του Χριστού), η εποχή της διαίρεσης, του πολέμου, του μίσους, πέρασε. Όλα αυτά αποτέλεσαν τις ωδίνες του τοκετού μιας καινούργιας χιλιετίας. 'Μπαίνουμε στον Υδροχόο!" με σύμβολο το ουράνιο τόξο. Σε αυτή τη νέα εποχή και τάξη δεν έχουν θέση οι διάφορες θρησκείες με τα δόγματα και τις απαγορεύσεις των ιερέων, αλλά ο εαυτός μας, γιατί αυτός είναι ο πραγματικός θεός μας. Το σύνθημα είναι απλό: Μην είσαι απόλυτος-θρησκόληπτος! Οι θρησκείες είναι τύποι και μορφές. Η ουσία είναι η μία! Ο Θεός, είτε ονομάζεται Αλλάχ, είτε Βούδας, είτε Ιησούς, είναι ένας και αυτός ο θεός είναι η συνειδητότητα, το απόλυτο πνεύμα, είσαι εσύ ο ίδιος! Η νηστεία, η προσευχή, η μελέτη της Γραφής είναι ξεροί τύποι. Οι Εκκλησίες αποτελούν το νηπιακό σταθμό της ανθρωπότητας. 

Δεν υπάρχει Θεός, ο οποίος αποκαλύπτεται μέσα από την Ιστορία και τη δημιουργία, αλλά ένας Θεός, που ανακαλύπτεται μέσα σου. Δεν έχουν, συνεπώς, τόσο αξία τα διαστημικά ταξίδια στο υπερπέραν, αλλά το γοητευτικό ταξίδι στο βάθος, στο λαβύρινθο του άγνωστου εαυτού μας. Και για να γίνει αυτό (το ταξίδι) πρέπει να νοικιάσεις το νου και την καρδιά σου και βέβαια και την περιουσία σου στο δάσκαλο - γκουρού άνευ όρων (εγω-εκτομή), να πλύνεις τον εγκέφαλό σου από όλες τις σκέψεις σου και να κάνεις την κατάλληλη γυμναστική-γιόγκα. Δεν πρέπει να καταπιέζεις τον εαυτό σου, το θυμό σου, την απληστία σου, τις αισθησιακές σου απολαύσεις, αλλά να είσαι ο αυθεντικός. Ο τύραννος πρέπει να είναι τύραννος, ο φτωχός φτωχός και δούλος γιατί αυτό επιτάσσει το κάρμα, η προηγούμενη ζωή του. 

Και επειδή αυτό το κίνημα της Νέας Εποχής είναι αν-αρχικό, όπως και το διαδίκτυο, θα παραθέσω τους συγκεκριμένους στόχους της Νέας εποχής, όπως εκτέθηκαν από τον Αμερικανό Robinson στο βιβλίο του The New World Order (1991) και είναι οι εξής: το τέλος της ιδιοκτησίας, της εθνικής κυριαρχίας και του ιουδαιοχριστιανικού θεϊσμού. Τα σχέδια αυτά βλέπουμε στις μέρες μας να ενσαρκώνονται. Σημειωτέον ότι τον όρο «Νέα Τάξη», τον οποίο χρησιμοποιούν κατά κόρον οι επιφανείς προοδευτικοί οικονομικοί και πολιτικοί υποστηρικτές της Παγκοσμιοποίησης, χρησιμοποίησε πρώτος ο Αδόλφος Χίτλερ, προκειμένου, όπως έλεγε κατά λέξη, «να θέσει το θεμέλιο κατανοήσεως μεταξύ των λαών και της συμφιλιώσεως μεταξύ των εθνών»
! Φυσικά σήμερα δεν επιβάλλονται ιδέες, υποβάλλονται ιδέες και μάλιστα με τρόπο, που θα ζήλευε και αυτός ακόμα ο Γκαίμπελς, ο υπεύθυνος προπαγάνδας του Ναζισμού.
Για να συνειδητοποιήσει κανείς τον συρμό της Νέας Εποχής, δεν έχει παρά να μετρήσει τη συχνότητα της χρήσης των όρων 'Νέα Εποχή' ή 'Νέα Τάξη' στους λόγους των πολιτικών (αλλά και την απουσία της λέξεως Θεός), τη χρήση του ουράνιου τόξου (που συμβολίζει στο κίνημα αυτό τη γέφυρα που ενώνει την γη με τον ουρανό) ως λογότυπου (Logo), την πληθώρα των δίσκων αλλά και των βιβλίων τύπου-Esoterik στο πλησιέστερο βιβλιοπωλείο. Σημειωτέον ότι σχεδόν σε όλα τα μεγάλα βιβλιοπωλεία της Αθήνας δεν υπάρχει πλέον ειδική ‘γωνιά’ για την Ορθοδοξία ή τη θεολογία, παρά μόνον για τον Εσωτερισμό ή τη Θρησκειολογία.

Έστω, όμως, και αν το κίνημα αυτό ευαγγελίζεται τη Νέα Εποχή με Νέα Τάξη (ή μάλλον Αταξία) πραγμάτων, όπως θα αποδειχθεί αποτελεί μια πολύ παλιά και αποτυχημένη συνταγή, καθώς (σχεδόν) η ίδια νοοτροπία και ιδεολογία κυριαρχούσε την εποχή που εμφανίστηκε και έδρασε σε μια ‘παρεξηγημένη’ γωνιά ενός κόσμου για πρώτη φορά ενοποιημένου ο Ιησούς, το αντιλεγόμενο αυτό σημείο, το σκάνδαλο, της Ιστορίας (Λκ.2,34).

Ας δούμε ποιο ήταν ουσιαστικά το σημείο μηδέν της ιστορίας, έστω και αν αυτό τυπικά δεν υπήρξε ποτέ, καθώς ο Ιησούς γεννήθηκε το 747/6 από κτίσεως Ρώμης ή το 7/ 6 π.Χ. Η έλευση του Ι. Χριστού στη γη συντελέσθηκε κατά την περίοδο της βασιλείας του πρώτου Ρωμαίου αυτοκράτορα, του Οκταβιανού Αυγούστου (27 π.Χ.- 14 μ.Χ.) και της ακμής της Pax Romana (ρωμαϊκής Ειρήνης). Πολύ εύστοχα στο Δοξαστικό του Εσπερινού των Χριστουγέννων, μια γυναίκα μελωδός (η Κασσιανή), σε μια μοναδική σε ευφυΐα και ποιητικότητα σύγκριση του Ιησού και του Οκταβιανού σημειώνει: 

Αὐγούστου μοναρχήσαντος ἡ πολυαρχία τῶν ἀνθρώπων ἐπαύσατο.

Σοῦ δὲ ἐνανθρωπήσαντος ἐκ τῆς ἁγνῆς ἡ πολυθεΐα τῶν εἰδώλων κατήργηται.

Ὑπὸ μιὰν βασιλείαν ἐγκόσμιον αἱ πόλεις γεγένηνται

καὶ εἰς μιὰν δεσποτείαν θεότητος τὰ ἔθνη ἐπίστευσαν.

Ἀπεγράφησαν οἱ λαοὶ τῷ δόγματι τοῦ Καίσαρος

ἀπεγράφημεν οἱ λαοὶ ὀνόματι θεότητος.
Επί 41 χρόνια αυτός ο αυτοκράτορας έφερε τη γαλήνη και την τάξη και μαζί το αίσθημα της ασφάλειας και κάποια ευημερία μέσα από το χάος των εμφυλίων πολέμων σε ένα κράτος πολυπολιτισμικό, πολυθρησκευτικό και ‘παγκοσμιοποιημένο’. Η ακμή της Ρωμαϊκής Αυτοκρατορίας οφειλόταν στο άρτιο ρωμαϊκό δίκτυο επικοινωνίας και πληροφορίας, στο ισχυρό νόμισμα και στον πανίσχυρο ρωμαϊκό στρατό. Παράλληλα ήδη από τα ελληνιστικά χρόνια παρατηρούνται αληθινά επιτεύγματα στην αστρονομία (ανακάλυψη του ηλιοκεντρικού συστήματος από τον Αρίσταρχο το Σάμιο), στην ιατρική (ανάπτυξη της ανατομίας, αναγνώριση του μυαλού ως κέντρου τους νευρικού συστήματος, ανακάλυψη σφυγμού), στα μαθηματικά (Ευκλείδης, Αρχιμήδης, ο Ήρων Αλεξανδρινός ανακαλύπτει την ατμομηχανή), στη γλωσσολογία, στη γραμματική
. 

Παρόλη όμως την επιφανειακή ευημερία, η οποία επήλθε ως συνέπεια της διείσδυσης της Δύσης στην Ανατολή, η τελευταία ήταν τελικώς εκείνη η οποία κατέκτησε και κυριολεκτικά μάγεψε τη Δύση. Οι πολιτικές συνθήκες άφηναν τον απλό άνθρωπο έρμαιο στις απέραντες πόλεις, αποκομμένο από τους συμπολίτες, τη γενέθλια γη και τους προγονικούς θεσμούς
. Ο κοσμοπολίτης (genus humanum)
, ξεριζωμένος από την πόλη-κράτος, ζώντας ως επί το πλείστον μέσα σε μια οικονομική εξαθλίωση
, καθώς η έγγεια ιδιοκτησία είχε μαζευτεί στα χέρια των ολίγων, ένοιωθε μια παγερή μοναξιά, την οποία προσπάθησε να αντιμετωπίσει είτε με τον άρτο και τα θεάματα (panem et circenses), τα οποία του πρόσφερε άφθονα η ρωμαϊκή εξουσία, είτε με τη λατρεία της τύχης-ειμαρμένης (Fortuna), είτε με τη γνώση για τη σωτηρία, που πρόσφεραν πανάρχαια μυστήρια της Ανατολής, τα οποία άλωσαν ακόμη και την ίδια την Ρώμη. 

Για τον απλό άνθρωπο της ελληνιστικής εποχής η σωτηρία από το τραγικό βάρος του πόνου, των ενοχών και κυρίως θανάτου
, δεν μπορούσε πλέον να αναζητηθεί ούτε στην Πόλη και στο Νόμο της, ούτε στη Φύση και στο Λόγο της
, ούτε σε μια θεωρητική Μεταφυσική. 

Το πρόβλημα δεν ήταν απλά πως θα ζήσω, αλλά γιατί ζω, η γνώση

τίνες ἦμεν͵ τί γεγόναμεν·

ποῦ ἦμεν͵ [ἢ] ποῦ ἐνεβλήθημεν·

ποῦ σπεύδομεν͵ πόθεν λυτρούμεθα·

τί γέννησις͵ τί ἀναγέννησις.
(Κλήμ. Αλεξ., Εκ των Θεοδότου 4.78,2)
Είναι χαρακτηριστικό ότι σε επιτύμβιες στήλες των ελληνιστικών απαντάται η σύντμηση nffnsnc.

N(on) f(ui), f(ui), n(on) s(um), n(on) c(uro)

Εγώ δεν ήμουν, κατόπιν υπήρξα, τώρα δεν υπάρχω, δεν με ενδιαφέρει

Στα υπαρξιακά ερωτήματα του κοσμοπολίτη προσπάθησαν να απαντήσουν τα φιλοσοφικά ρεύματα των Στωικών και των Επικούρειων. Η ευδαιμονία, σύμφωνα με τους στωικούς, επιτυγχάνεται όταν ο άνθρωπος αναχωρεί από τον κόσμο, απελευθερώνεται από τα πάθη και τα εξωτερικά πράγματα, βυθίζεται στον εαυτό του, και ζει ‘κατά λόγο', συνειδητοποιώντας ποια από αυτά που τον περιβάλλουν είναι ἐφ' ἡμῖν και ποια δεν είναι, οπότε θεωρούνται ἀπροαιρετικά, ἀλλότρια, ἀδιάφορα και δε συμβάλλουν στην εσωτερική ελευθερία. Ως ιδανικό προβάλλει η αυτάρκεια, (το ἀπέχεσθαι καὶ ἀνέχεσθαι), η οποία όμως οδηγεί στην αυτονόμηση από τον κόσμο, το χρόνο και στη θεοποίηση της ανθρωπινής σκέψεως. Όποιος είναι ικανός να σκεφθεί 'λογικά' είναι ελεύθερος. Η ατομιστική αυτή ηθική
, που συμπυκνώνεται είτε στο Απέχου και Ανέχου των Στωικών, είτε στο Θα ζεις ανάμεσα στους ανθρώπους σαν θεός, είτε και στο Λάθε βιώσας του Επικούρου
, αποδεικνύεται, όμως, αδιέξοδη καθώς ο άνθρωπος κλείνει τα μάτια στη σκληρή πραγματικότητα και καταφεύγει με κάποια φαινομενική ελευθερία σε έναν κόσμο εσωτερικά διεσπασμένο και κομματιασμένο. Απορρίπτει με διαλεκτική οξύνοια κάθε εξωτερικό περιορισμό, δέσμευση ή τύχη, και παρόλα αυτά δεν μπορεί να ελευθερωθεί από τη διάσπαση και το σχίσμα που επικρατεί στη σκέψη και τη θέλησή του, παραμένοντας αιχμάλωτος του εαυτού του, του δυστυχισμένου πλανερού εγώ του
. η αταραξία του Επικούρου και η απάθεια της Στοάς είναι δίδυμες αδελφές και θυγατέρες της απελπισίας (Lightfoot). Η αυτοκτονία προβάλλει ως η ύστατη προσπάθεια φυγής και ελευθερίας
. 

Η μοναξιά και η απελπισία έσπρωξε πολλούς ανθρώπους να βρουν κάποια παρηγοριά στα σκοτεινά άδυτα των μυστηριακών τελετών σε λατρείες δαιμονικών, κατά τον Πλούταρχο, θεοτήτων. δημοφιλείς για τις μάζες έγιναν οι λατρείες της Ίσιδος και του Οσίριδος, του συριακού Άδωνη, η φρυγική λατρεία του Άττη και της Κυβέλης και η περσική λατρεία του Μίθρα, όπου όμως συμμετείχαν μόνον άνδρες. Οι μυστηριακές αυτές θεότητες σε αντίθεση με τις κλασικές παραδοσιακές θεότητες, υπόκεινταν στο πάθος και τον θάνατο, και ακολουθώντας τον αέναο κύκλο της φύσης παρείχαν μια ψευδαίσθηση παροδικής ανάστασης
, αφού και οι ίδιοι οι θεοί ήταν εγκλωβισμένοι στο φαύλο κύκλο του χρόνου και του θανάτου. Ο ιεροφάντης διακηρύσσει στη Λειτουργία του Μίθρα: Θαρρεῖτε μῦσται τοῦ θεοῦ τοῦ σεσωσμένου, ἔσται γὰρ ὑμῖν ἐκ πόνων σωτηρία. Η συμμετοχή στις λατρείες αυτές δεν ήταν αποκλειστική, ενώ οι κοινωνικές ή φυλετικές διακρίσεις στις οποίες στηριζόταν η ρωμαϊκή πυραμίδα εξουσίας, δεν έπαιζαν στις περισσότερες από αυτές ρόλο. Το τέλος της λατρείας, στην οποία πρωταγωνιστούσε το αναπαριστούμενο δράμα (και όχι τόσο ο κηρυγματικός λόγος), ήταν η θέωση
, μέσω της ενδύσεως του ιματίου της θεότητας ή της συμμετοχής σε γεύμα (πόση από το ιερό κύπελλο, τον κυκεώνα). 

Έντονη ήταν τα ελληνιστικά χρόνια και η επίδραση της αστρολογίας και της μαγείας
. Όταν ο κόσμος θεωρείται ως μια παγερή ξενιτιά και εξορία, τότε η πατρίδα αναζητείται στους 'αστέρες' και η μακαριότητα βρίσκεται στη θεωρία του κόσμου του ουρανού, η οποία πραγματοποιείται ακόμα και στα ξένα (Επίκτητος, Σενέκας). Αντί του δυαλισμού μορφή-ύλη/ ύλη-αίσθηση, κυριαρχεί πλέον αυτός του επίγειου και του αστρικού κόσμου. Ο θαυμαστός χορός των αστέρων προσδιορίζει την ασταθή πορεία του 'κάτω κόσμου' και εκεί καταλήγει η ψυχή. Τα αστέρια κυριαρχούν στον κόσμο, επειδή κυριαρχούν στον χρόνο (Αιών), ο οποίος αποκτά περιοδικότητα και επιτρέπει την εσχατολογία-προσδοκία μιας χρυσής εποχής (η εβδομάδα γίνεται 'πλανητική'). Ο ανίκητος θεός ήλιος ενσαρκώνει τη ενοθεϊστική τάση της εποχής και ονομάζεται με τα ξένα για τους κλασικούς Έλληνες επίθετα 'ύψιστος', 'παντοκράτωρ’
. Τελικά κυρίαρχη του κόσμου των θεών και των ανθρώπων αναδεικνύεται η Ειμαρμένη/ η Τύχη, την οποία κανείς πρέπει να αποδεχτεί
. Αυτό αποτυπώνεται ανάγλυφα στην κλασική στωική προσευχή: ἄγου δέ μ΄͵ ὦ Ζεῦ͵ καὶ σύ γ΄ ἡ Πεπρωμένη͵ ὅποι ποθ΄ ὑμῖν εἰμι διατεταγμένος (Οδήγησέ με Δία και συ σοφή Μοίρα, εκεί που σύμφωνα με τη θέλησή σας πρέπει να βρίσκομαι). Και στη συνέχεια συμπληρώνει ότι είναι σοφός κι έχει γνωρίσει τον Θεό όποιος συμμορφώνεται με τη σκληρή μοίρα. 

Μέσα στο πέλαγος αυτό των θρησκειών, του ατομισμού και του μυστικισμού, ως συνεκτικός ιστός όλων των λαών της Ρωμαϊκής Αυτοκρατορίας καθιερώθηκε η θεοποίηση της πολιτικής εξουσίας, η δουλική λατρεία του κυρίου και θεού Πλανητάρχη (Απ.13). Οι χριστιανοί τελικά διώχθηκαν, όχι γιατί λάτρευαν το Χριστό -μπορούσαν να τον λατρεύουν όσο ήθελαν-, αλλά διότι συγχρόνως δε λάτρευαν τον ‘πλανητάρχη’ αυτοκράτορα.
Η νεοσύστατη Εκκλησία, κλυδωνιζόμενη μεταξύ δύο ρευμάτων, του ιουδαϊσμού και του γνωστικισμού, βρέθηκε αντιμέτωπη με τη θεοποιημένη πολιτική εξουσία, η οποία, παρόλη τη βιτρίνα των Σεβάστιων έργων και των επιχορηγήσεων στις ασθενείς μικρασιατικές επαρχίες, στηριζόταν στη βία και την εκμετάλλευση και αυτών ακόμα των σωμάτων και ιδιαίτερα των ψυχών των πολιτών της (Απ. 18,13). Μεγαλύτερη κατανόηση βρήκαν στη δυτική ρωμαϊκή κοινωνία και ιδίως στους κύκλους των ρωμαίων γυναικών οι μονοθεϊστές Ιουδαίοι (οι οποίοι έχαιραν των προνομίων της μη στράτευσης και της μη άμεσης συμμετοχής στην καισαρολατρία)39, παρά οι 'άθεοι' κατά κόσμο χριστιανοί ('το τρίτον γένος").

Σήμερα ζούμε την ενοποίηση του κόσμου, με κατεξοχήν παράδειγμα αυτό της Ευρώπης. Αυτή η ενοποίηση στηρίζεται στο ισχυρό ενιαίο νόμισμα, στην οικονομική σύγκλιση, στο άριστο δίκτυο της ενημέρωσης και της πληροφορικής, στον άρτιο πολεμικό εξοπλισμό του ΝΑΤΟ αλλά και στη θεοποίηση της πολιτικής. Ομιλούμε πλέον για ένα παγκόσμιο χωριό, κυρίως μέσω CNN και Internet. Ενώ όμως οι δείκτες της οικονομίας φαινομενικά ανθούν, οι δυτικοί άνθρωποι αναζητούν με αγωνία εσωτερική γνώση είτε στην αστρολογία, είτε στον εκστασιασμό, είτε στον ασκητισμό των εισαγόμενων κυρίως από τις Ινδίες θρησκειών. Η χριστιανική ταυτότητα της Δύσης απεμπολείται από το Ευρωπαϊκό Σύνταγμα και η δεισιδαιμονία ακμάζει (απουσιάζουν π.χ. σε πολλά μεγάλα ξενοδοχεία δωμάτια με τους αριθμούς 3 και 13, επικρατεί η μόδα κάθε ισχυρός τον κόσμου διαθέτει τον προσωπικό αστρολόγο και ασφαλιστή), ο αριθμός των ψυχιατρείων αυξάνεται αλματωδώς ενώ, παράλληλα με το πολυκατάστημα- ναό (στρατόπεδο συγκέντρωσης αγαθών) της καταναλωτικής κοινωνίας, ανθεί ένα Super-Market παραθρησκειών. Είναι κυρίως θρησκείες ανατολικές, οι οποίες παρουσιάζουν αξιοσημείωτες ομοιότητες με την αρχαία αίρεση του Γνωστικισμού, εφόσον θεωρούν τον Ιησού σαν μία από τις πολλές φανερώσεις του θείου, υποβαθμίζουν το σώμα, την ιστορία και τον κόσμο, αποδέχονται τη μετενσάρκωση, την κυκλική πορεία του κόσμου, ο οποίος πεθαίνει και ξαναγεννιέται και κινούνται μεταξύ απόλυτης άσκησης και σεξουαλικής απελευθέρωσης (τάντρα). Παράλληλα στη δυτική κοινωνία μεγαλύτερη αναγνώριση ή τουλάχιστον κατανόηση επιδεικνύεται σε θρησκείες τύπου ιουδαϊσμού-μουσουλμανισμού, οι οποίες αναγνωρίζουν έναν θεό και έχουν έντονο νομικό, θεοκρατικό και εσχατολογικό-μεσσιακό χαρακτήρα
.
Η απάντηση στα συνθήματα περί νέου, νέας και όλων των παραγώγων βρίσκεται σε μια λέξη η οποία δεν υπάρχει ούτε στο λεξιλόγιο, ούτε ίσως στην ιδεολογία της Ευρώπης· στη λέξη 'καινός' - καινούργιος. Άλλο πράγμα είναι ο χρονικά νέος, ο οποίος αποτελώντας φωτοτυπία ή διασκευή κάποιου παλαιού πρωτοτύπου, παλιώνει και τελικά πεθαίνει και ο ίδιος (όπως και η 'νέα' εποχή), και άλλο ο ολοκληρωτικά καινούργιος
. Αποδείχθηκε ότι η Νέα Εποχή είναι πολύ παλιά και ξεπερασμένη. Καινούργιο ακόμα παραμένει το μήνυμα της καινούργιας εποχής και δημιουργίας, το οποίο έφερε και φέρνει στον Κόσμο και στην Ιστορία, στο εδώ και το Τώρα, ο Ιησούς Χριστός και η Εκκλησία Του: Ἰδού καινὰ ποιῶ τὰ πάντα (Απ. 21,5. Β’ Κορ.5,17). Σύμφωνα με τον Παύλο, όποιος ζει με τον Χριστό αποτελεί μια εντελώς καινούργια δημιουργία, έναν εντελώς καινούργιο κόσμο (Β' Κορ. 5,17). είναι 'το κάτι άλλο'. Στον Ποιμένα του Ερμά σημειώνεται με έμφαση ότι ο χριστιανισμός συνιστά την ανακαίνιση του ανθρώπου. Ενώ φυσιολογικά ο άνθρωπος γερνάει, στο χριστιανισμό από γερασμένος στο πνεύμα, γίνεται νέος (Ποιμήν, Όραση III 19,1-21,5), απλούστατα γιατί μόνον ακολουθώντας τον Χριστό μαθαίνει κανείς να αγαπά, δηλ. να ζει, αφού ζωή είναι η ανταλλαγή σχέσεων. Ο Κλήμης ο Αλεξανδρέας αφιερώνει ολόκληρο το 5ο κεφάλαιο του Παιδαγωγού του ὅτι πάντες οἱ περὶ τὴν ἀλήθειαν καταγινόμενοι παῖδες παρὰ τῷ Θεῷ εἰσὶν. Ίσως έτσι προσπαθεί να καταδείξει πως με το Χριστιανισμό μπορεί να επιτευχθεί και το Έλληνες αεί παίδες εισί!

Η Εκκλησία, όπως και η ίδια η λέξη ετυμολογικά σημαίνει, αποτελεί ακριβώς πρόσκληση-έκκληση για μια έξοδο από τη φυλακή του εγωισμού μας για να συναντήσουμε τον Θεό και τον άλλον. Πρόκειται για μια καινότητα ζωής σε μια θεραπευτική κοινότητα - κοινωνία προσώπων και όχι ατόμων, την Εκκλησία, όπου δε δεσπόζει ο Υπεράνθρωπος αλλά ο θεάνθρωπος (Unus Christianus-nullus Christianus). Ο Χριστιανισμός και μάλιστα η Ορθοδοξία αποτελεί το καινούργιο κρασί, το οποίο αναζητά καινούργιους ασκούς (Μκ. 2, 22). Δεν αποτελεί θρησκεία, η οποία ικανοποιεί ευσεβείς μεταφυσικούς πόθους. Δεν αποτελεί το όπιο, το παυσίπονο ενός ετοιμοθάνατου όντος, αλλά μεταδίδει το φάρμακο της αθανασίας. 

Όποια ιδεολογία δεν απαντά στο πρόβλημα της φθοράς και του θανάτου, είπε σε μια συνέντευξη ο μουσικοσυνθέτης Σ. Σπανουδάκης, είναι για τον κάλαθο των αχρήστων. Σε όλους εκείνους τους Μεσσίες, οι οποίοι με ωραίες ιδέες και ιδεολογίες επαγγέλλονται την αλλαγή της κοινωνίας του ατόμου, του αιώνιου αυτού Προμηθέα ή Επιμηθέα Δεσμώτη της φθοράς και του Θανάτου, ο Χριστιανισμός πάντα θα αντιπροβάλλει το θεανδρικό Πρόσωπο του Ιησού του Ναζωραίου, το Σταυρό και την Ανάστασή του και θα αναπέμπει την τολμηρή ευχή: Αμήν. Έρχου Κύριε Ιησού!

ΘΕΜΑ ΔΕΥΤΕΡΗΣ Εργασίας

η δομική κρίση που πλήττει το βιομηχανικό κόσμο από τη δεκαετία του ‘70 οδηγεί σε επιστροφή του Θεού. «Καρδιά ενός άκαρδου κόσμου» κατά τον Μαρξ, η «βιταμίνη των αδυνάτων» η θρησκεία προσφέρει σε όλους αυτούς που αισθάνονται το έδαφος να υποχωρεί κάτω από τα πόδια τους, στους χαμένους του οικονομικού παιχνιδιού ή σε αυτούς που δεν μπορούν να αντέξουν την καθημερινή ανασφάλεια- την απειλή της απόλυσης ή της εργασιακής υποβάθμισης, τα διαμαρτυρημένα γραμμάτια, τα υποθηκευμένα σπίτια, τις αποταμιεύσεις μιας ζωής που εξανεμίζονται όταν σκάνε οι χρηματιστηριακές φούσκες. Έρευνες του περιοδικού TIME και του CNN έδειξε ότι ένας στους δύο Αμερικάνους ήταν πεπεισμένος πως η 11η Σεπτεμβρίου είχε προβλεφθεί από το βιβλίο της Αποκάλυψης και ότι ο Αρμαγγεδώνας πεδίο της ύστατης μάχης του Καλού με το Κακό βρίσκεται στη Μέση Ανατολή και τη Μεσοποταμία.

Ανεξάρτητα από το τι πιστεύει αυτός που πιστεύει (ή δεν πιστεύει) εκατομμύρια άνθρωποι στον κόσμο αναζητούν τη θεραπεία της ψυχής τους σ’ αυτήν εδώ τη ζωή και όχι στη μετά θάνατον: μέσα από το Διαλογισμό και την αναζήτηση της εσωτερικής ηρεμίας, μέσα από την εκμάθηση της Αγάπης μέσα από την κατάκτηση μιας πρωταρχικής σοφίας που επιτρέπει την αρμονία με τον περιβάλλοντα κόσμο
.

Λαμβάνοντας αφορμή από τα παραπάνω κείμενα, τεκμηριώσετε με 5.000 λέξεις την άποψή σας σχετικά με το ρόλο της Ορθοδοξίας στη Νέα Εποχή της Παγκοσμιοποίησης. 

Σημείωση: το ερώτημα αφορά στο πως μπορούν βασικές αλήθειες της Ορθοδοξίας (ο Θεός ως σχέση τριών Προσώπων εν αγάπη και ελευθερία, η σάρκωση του Ιησού στην Ιστορία, η Εκκλησία ως οικουμενική Σύναξη ή ως θεραπευτική Κοινότητα, η Ευχή) να λειτουργήσουν ανακαινιστικά στη νέα Εποχή της Παγκοσμιοποίησης. Η απάντηση προφανώς απαιτεί α/ την περιγραφή των χαρακτηριστικών της Νέας Εποχής Παγκοσμιοποίησης χωρίς τάσεις εξωραϊσμού ή δαιμονοποίησης, β/ μια ανασκόπηση της παρουσίας και της μαρτυρίας της Ορθοδοξίας τον 20ο αι., γ/ μια καταγραφή των αληθειών της Ορθοδοξίας, και δ/ τις προοπτικές παρουσίας της τελευταίας όχι ως θρησκείας ή ιδεολογίας, αλλά ως εμπειρίας συνύπαρξης στη νέα Εποχή. Διακρίνεται άραγε η παγκοσμιότητα/οικουμενικότητα της Ορθοδοξίας από την Παγκοσμιοποίηση της Λευκής Βίβλου; 

Η ανάπτυξη του θέματος που ακολουθεί, αντιστοιχεί στις Προφορικές μου Παραδόσεις κατά τη 2η Συνάντηση φυσικά δεν είναι δεσμευτική και όσον αφορά στη δομή και όσον αφορά στο περιεχόμενο. Αντικατοπτρίζει τις υποκειμενικές μου απόψεις για το θέμα. 

1. Προσδιορισμός της παγκοσμιοποίησης

Είναι δυνατόν να δοθεί ορισμός με την κλασική έννοια για την παγκοσμιοποίηση;

Α) Ορατή κατάργηση συνόρων στις διάφορες πλευρές, δηλ. οικονομία, πληροφόρηση, οικολογία, τεχνολογία, πολιτισμό, κοινωνία των πολιτών.

Β) Η παγκοσμιοποίηση (globalization) είναι φυσική συνέπεια, μία αντικειμενική εξέλιξη της αλματώδους ανάπτυξης της τεχνολογίας και της επικοινωνίας και της ανάπτυξης παγκόσμιας λειτουργικής αλληλεξάρτησης και αλληλόδρασης.

Γ) Πορεία της παγκοσμιοποίησης: Η παγκοσμιοποίηση όπως δείχνουν οι ενέργειες και οι αποφάσεις μεγάλων κρατών και οργανισμών δεν αποτελεί πλέον αυτόνομο φαινόμενο, αλλά πολιτική ιδεολογία και σχεδιασμό και μεθόδευση των οικονομικά ισχυρών.

2. Μορφές παγκοσμιοποίησης:

Α.  Παγκοσμιοποίηση της πληροφορικής

Β. Οικονομική παγκοσμιοποίηση

Γ. Οικολογική παγκοσμιοποίηση

Δ. Πολιτισμική παγκοσμιοποίηση

3. Ερωτήματα γύρω από την παγκοσμιοποίηση:

Α. Θετικές αλλαγές

Β. Αρνητικές επιπτώσεις

Γ. Δεινά που συσσωρεύει η «νέα τάξη πραγμάτων»

Δ. Μέσα επιβολής της παγκοσμιοποίησης

Ε. Επιπτώσεις για τον άνθρωπο

ΣΤ. Ενιαία σκέψη

Ζ. Η παγκοσμιοποίηση των τρελών

4. Τα πλεονεκτήματα της παγκοσμιοποίησης

5. Ο ρόλος του προσώπου

Α. Ο νέος ανθρώπινος τύπος του ατομιστή

Β. Αλλοτρίωση προσώπων

Γ. Κόσμος χωρίς νόημα

Δ. Το ήθος της παγκοσμιοποίησης: δουλαγώγηση του προσώπου, ατομισμός, απληστία. Το άτομο είναι πιο αδιάφορο για τα κοινά, για την πολιτική, για την φιλία και την ανθρώπινη επαφή. Ξεπεσμός του ανθρώπου από «εικόνα θεού» σε «ει

κόνα της μηχανής».

6. Παγκοσμιοποίηση και θρησκεία:

Α. Αποδυνάμωση και ενδυνάμωση της θρησκείας.

Β. Η επιβίωση του θεού.

Γ. Η ανάγκη της θρησκείας στην παγκοσμιοποίηση (αναγκαίος ο Θεός;).

Δ. Η κίνηση της επανόδου του Θεού.

Ε. Τα φουνταμεταλιστικά κινήματα:

Ορθοδοξία και παγκοσμιοποίηση:

Η χριστιανική ηθική έχει ως θεμέλιο το θέλημα του προσωπικού θεού που είναι η πηγή της αγάπης. Οι αξίες επικρατούν και απολυτοποιούνται από τα μέλη της κοινωνίας, αποτελούν μέτρα κρίσης των πραγμάτων και προσδιορίζουν επιτρεπτά και απαγορευμένα στην προσωπική και κοινωνική ζωή, ενώ τα μέλη καλούνται να εναρμονίσουν τη ζωή τους προς το σύστημα των αξιών της κοινωνίας τους.

Αντιπαραβάλετε κριτικά τα παραπάνω με το ήθος της παγκοσμιοποίησης που αναπτύξατε προηγουμένως, την αυτονομημένη ηθική της. Τονίστε την ανάγκη επιστροφής στο προσωπικό χριστιανικό πνεύμα, την ανάγκη της εκ βάθους ανόρθωσης σε πνευματικό επίπεδο, αφού τα αίτια της παρούσας κοινωνικής κατάστασης οφείλονται πρωτίστως σε πνευματικά αίτια.

Συνεχίστε γράφοντας λίγα λόγια για τον προσωπικό χαρακτήρα της χριστιανικής ηθικής. Η απογοήτευση και η διάψευση που προκαλούν οι υποσχέσεις της παγκοσμιοποίησης είναι αφορμή μετάνοιας, να βρεθεί ο άνθρωπος «γυμνός» ως πρόσωπο χωρίς τα στηρίγματα του πολιτισμού μπροστά στον προσωπικό Θεό, δυστυχής και απελπισμένος ως άλλος Ιώβ και συντετριμμένος τελώνης μαζί.

Γράψτε λίγα λόγια για τον χριστιανικό ασκητισμό κριτικά σε σχέση με την ατομοκρατία της παγκοσμιοποίησης. Αναπτύξτε λίγες σκέψεις για το πρόσωπο και την παγκοσμιότητα δηλ. σκεφτείτε ότι η ειδοποιός διαφορά έγκειται στο ότι στην παγκοσμιοποίηση του καιρού μας βασιλεύει ακριβώς η φιλαυτία, ενώ στο ασκητικό πνεύμα της εκκλησίας η αυταπάρνηση. Η πρώτη περιορίζει τον άνθρωπο στα δεσμά της ατομικότητας ενώ η δεύτερη τον διανοίγει στην καθολικότητα και τον κάνει αληθινό ανθρώπινο πρόσωπο.

Εδώ ενδείκνυται να αναφερθείτε στο ορθόδοξο μοναχικό πνεύμα σε σχέση με την παγκοσμιότητα, στον παγκόσμιο άνθρωπο που συνίσταται στην υπακοή αντί της παρακοής, στη βίωση της αγάπης αντί της διαίρεσης και στην προσωπική ανάληψη της ευθύνης για το κακό και την αντιμετώπιση του αντιθέτου.

Ο ασκητισμός δεν είναι επίδοση μονομερώς σε νηστεία, προσευχή, στεναγμούς. Αυτό θα ήταν ανώφελο για τον άνθρωπο. Ο αληθινός ασκητής γίνεται ο ίδιος ανάλωμα συνεχούς κοινωνικής προσφοράς με κάθε μέσο. Στο πρόσωπο δηλ. του ασκητή είναι εφικτή η ενοποίηση του ασκητικού και κοινωνικού τρόπου ζωής.

Ο χριστιανισμός προσλαμβάνει αγαπητικά τον σύμπαντα κόσμο. Αντιπαραβάλετε αυτή τη θέση με την αλαζονική αδιαφορία των ισχυρών για τον πλανήτη. Στο σημείο αυτό αναφερθείτε στο θέμα Εκκλησία και χρήμα στην παγκοσμιοποίηση. Οι χριστιανοί προσπαθούν για την παγκοσμιότητα του ομοουσίου των προσώπων. Εκμεταλλεύονται τα θετικά στοιχεία της παγκοσμιοποίησης και μη ζητώντας έξοδο από την ιστορία, απεργάζονται τη παγκοσμιότητα. Μία χριστιανική παγκοσμιοποίηση θα στηρίζεται βεβαίως στον αφανισμό του εγωισμού και στην εισαγωγή του ταπεινού φρονήματος ως θεμελίου και προτύπου ενότητας.

Ο άνθρωπος καλείται μιμούμενος τον Χριστό να οικειωθεί και να αναλάβει τη διακονία ανάλογα με το τι ζητούν οι καιροί. Χρειάζεται η διάγνωση της μεθοδολογίας των αγίων και των πατέρων: Θεολογική θεμελίωση-ανάλυση και γνώση της πραγματικότητας-διατύπωση προτάσεων και ανάληψη δραστηριότητας.

Αναπτύξτε τον ρόλο της σύγχρονης θεολογίας, την καλλιέργεια της παγκόσμιας συνείδησης από αυτή.

ΒΙΒΛΙΟΓΡΑΦΙΑ*

Από τα παρακάτω επιλέξτε ένα-δύο βιβλία τα οποία να περιγράφουν την παγκοσμιοποίηση και κάποια τα οποία να καταγράφουν την ορθόδοξη Θεολογία. Προσπαθείστε κατόπιν να οργανώσετε τη δικιά σας κριτική σκέψη  
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Σημείωση:  Το περιοδικό Σύναξη αφιέρωσε ένα τεύχος στην Παγκοσμιοποίηση, μάλλον του 2000.
Ο ΔΙΑΛΟΓΟΣ ΤΗΣ ΟΡΘΟΔΟΞΙΑΣ ΜΕ ΤΙΣ ΑΛΛΕΣ ομολογιεσ
1. Περί του Διαλόγου

ο διάλογος των Εκκλησιών της Ανατολής και της Δύσης, μετά από μια σχεδόν χιλιετία αποξένωσης, είχε δύο αφορμές: α/ την ιεραποστολική παρουσία του Χριστιανισμού στις χώρες της άπω Ανατολής, όπου και μέσα σε ένα εντελώς ξένο περιβάλλον συνειδητοποιήθηκε η ανάγκη της συν-ομιλίας όλων εκείνων που ομολογούν τον Ιησού Χριστό ως Μεσσία και Σωτήρα όλης της ανθρωπότητας, έτσι ώστε ο Χριστιανισμός να έχει συνεπή και αποτελεσματική παρουσία. β/ στις ενωτικές προσπάθειες στο πεδίο της πολιτικής ιδίως μετά τους παγκόσμιους Πολέμους (πρβλ. την Κοινωνία των Εθνών), όταν και στη Γηραιά Ήπειρο αποδείχθηκε ότι ο θάνατος του Θεού (ο οποίος διακηρύχθηκε το 19ο αι.) οδηγεί αναπόφευκτα στον υπαρξιακό αλλά και σωματικό θάνατο του ανθρώπου και της κοινωνίας του. Στο διάλογο των Εκκλησιών πρωταγωνίστησε το Οικουμενικό Πατριαρχείο, το οποίο έχοντας την έδρα του στο μεθόριο Ανατολής και Δύσης, βιώνοντας την πολυθρησκευτικότητα και ζώντας υπό το κράτος της ισλαμικής απειλής, πολύ νωρίς συνειδητοποίησε την ανάγκη ειλικρινούς σύσφιξης των σχέσεων των διαφόρων Εκκλησιών. Το 1902 ο πατριάρχης Ιωακείμ εξαπολύει εγκύκλιο επιστολή προς τις κατά τόπους ορθόδοξες Εκκλησίες ενώ το 1920 άλλη εγκύκλιος προφητικά προτείνει τη δημιουργία Κοινωνίας των Εκκλησιών. 

Το φλέγον ερώτημα είναι εάν σήμερα, όπου επιχειρείται νομισματική και οικονομική Ένωση στην Ευρώπη, μπορεί να υπάρξει αντίστοιχη ένωση των Εκκλησιών και κάτω από ποιες προϋποθέσεις. Αρκετοί χριστιανοί, όπως αποδείχθηκε και κατά την επίσκεψη του Πάπα στην Αθήνα προ διετίας, θεωρούν κάθε απόπειρα διαλόγου ως προδοσία της πίστεως. Οι αντιδρώντες στο Διάλογο δεν είναι μόνο υπέρ άγαν ορθόδοξοι (σύμφωνα με το χαρακτηρισμό του αγ. Γρηγορίου του Θεολόγου) παλαιοημερολογίτες αλλά και μοναχοί και ακαδημαϊκοί θεολόγοι. Ο π. Ιουστίνος Πόποβιτς στο έργο του Η Ορθοδοξος Εκκλησία και ο Οικουμενισμός (Θεσσαλονίκη 1974, σ. 224) σημειώνει ότι ο οικουμενισμός είναι κοινόν όνομα δια τους ψευδοχριστιανούς, δια τας ψευδοεκκλησίας της Δυτικής Ευρώπης. Μέσα του ευρίσκεται η καρδία όλων των ευρωπαϊκών ουμανισμών, με επι κεφαλής τον παπισμόν […] το κοινόν όνομά τους είναι η παναίρεσις.

Καταρχήν ο διάλογος με τους ετεροδόξους αδελφούς μας δε μπορεί να θεωρείται αυτός καθαυτός πράγμα μεμπτό. Ο ιερός Χρυσόστομος λέει για το διάλογο
: Ο ίδιος ο θεός δεν απέφυγε να διαλεχτεί με τον Αδάμ όταν το πλάσμα Του αμάρτησε και παρήκουσε την εντολή Του. Δεν είπε ο Θεός: 'Τι χρειάζεται πια η συζήτηση μαζί του;  Έφαγε, έπεσε, παρέβηκε το νόμο, πίστεψε στον διάβολο, περιφρόνησε την εντολή μου, δέχτηκε το πλήγμα, νεκρώθηκε, παραδόθηκε στο θάνατο, τιμωρήθηκε. Τι χρειάζεται λοιπόν να συνομιλώ μαζί του;’ Τίποτε από αυτά δεν είπε, αλλά αντίθετα ήλθε προς αυτόν αμέσως και συνομίλησε μαζί του και τον παρηγόρησε και άλλο φάρμακο πρόσθεσε, το φάρμακο των κόπων και των ιδρώτων (PG 48, 929). Σχετικά δε με τον έλεγχο που άσκησε ο Θεός στον πρωτόπλαστο, ο πρύτανης των ερμηνευτών σημειώνει: Όταν παρανόμησε ο Αδάμ και τον επιτίμησε ο Θεός πάλι δεν του είπε 'άθλιε και τρισάθλιε, παρ’ όλο που ευεργετήθηκες τόσο πολύ επίστεψες στο διάβολο και εγκαταλείποντας τον ευεργέτη σου, έδωσες προσοχή στα λόγια του πονηρού δαίμονα.’ αλλά τι είπε; 'ποιος είπε ότι είσαι γυμνός; Μήπως τυχόν έφαγες από εκείνο το δέντρο από το οποίο και μόνον σου. έδωσα εντολή να μην φας;' Όπως θα έκανε ο πατέρας προς το παιδί του που έλαβε εντολή να μην πιάσει το μαχαίρι, αλλά αυτό στη συνέχεια παράκουσε και τραυματίστηκε, του λέει: από πού πληγώθηκε;[...]Βλέπεις ότι τα λόγια είναι λόγια περισσότερο φίλου παρά Κυρίου, φίλου που περιφρονείται και ούτε έτσι απομακρύνεται;[...] Αμάρτησε ο Δαβίδ. Έμεινε έγκυος η γυναίκα και δεν ακολούθησε την αμαρτία κανένας έλεγχος, αλλά αφού γεννήθηκε το βρέφος που ήταν ο καρπός εκείνης της αμαρτίας, τότε στέλνεται ο γιατρός για να θεραπεύσει την αμαρτία.
Ο ίδιος ο άνθρωπος είναι φύση διαλογική, καθώς είναι ζώο κοινωνικό. Ενώ στη δημιουργία του Σύμπαντος ακούγεται ρυθμικά το και είπεν ο Θεός γενηθήτω […] και εγένετο, η πλάση του ανθρώπου αποτελεί αποτέλεσμα διαλόγου των Τριών Προσώπων της Αγίας Τριάδος: ποιήσωμεν (σε πληθυντικό) άνθρωπον κατ΄ εικόνα ημετέρα. Ο άγ. Γρηγόριος Νύσσης στο έργο του που αναφέρεται στην κατασκευή του ανθρωπίνου σώματος επισημαίνει μάλιστα ότι αυτή (η κατασκευή) υπηρετεί την ανάγκη του να συν-ομιλεί, αφού μέσα από τον ενδιάθετο και τον προφορικό λόγο ο άνθρωπος εκφράζει το είναι του. Η εβραϊκή γλώσσα μάλιστα χρησιμοποιεί την ίδια λέξη προκειμένου να εκφράσει την οντολογική αξία του ανθρώπου «adam», και το ερωτηματικό γιατί; «M​a»,​ ως στοιχείο απορίας αινιγματικής και ταυτόχρονα θαυμασμού
. Ο ίδιος ο πρωτόπλαστος αναζητά μάταια μέσα από την ονοματοδοσία του περιβάλλοντός του ένα όν για να συν-ομιλήσει. Παρότι βρίσκεται στο μέσον του Παραδείσου, ζει ίσως μια πρώτη αμυδρή εμπειρία της κολάσεως, ενώ και ο αναγνώστης του ιερού κειμένου συνειδητοποιεί ότι ο τα πάντα λίαν καλώς κατασκευάσας Θεός στην περίπτωση του Αδάμ έχει «αποτύχει», αφού αυτός είναι κυριολεκτικά είναι αβοήθητος και ανολοκλήρωτος. μετά από τη στερεότυπη επανάληψη και είδεν ο Θεός ότι καλόν, ο ίδιος ο Θεός αναγνωρίζει ότι Οὐ καλὸν εἶναι τὸν ἄνθρωπον μόνον· ποιήσωμεν αὐτῷ βοηθὸν κατ΄ αὐτόν (Γεν. 2, 18). Ο Αδάμ ανασταίνεται μόνον όταν ο Θεός ως νυμφαγωγός οδηγεί ενώπιόν του τη γυναίκα του, οπότε και αυτός ξεσπά στο πρώτο ερωτικό άσμα της ιστορίας, με το οποίο προσπαθεί να ονοματίσει και να ανακαλύψει την ταυτότητα και συνάμα την ετερότητα του άλλου και μέσα από τον άλλον να προσδιορίσει τον εαυτό του και την αποστολή του στον κόσμο. 

Μέσω του διαλόγου με τον πανούργο όφη επέρχεται η τραγωδία της αμαρτίας και του θανάτου, η οποία οδηγεί τελικά στο μονόλογο του ανθρώπου. Ο Θεός δεν εγκαταλείπει όμως την προσπάθεια να διαλεχθεί με το πλάσμα Του: Παρ’ όλο που ο Κάιν αμάρτησε πολύ και έδειξε τόση περιφρόνηση στο Θεό, όμως ο Θεός δεν του ζήτησε ευθύνη, ούτε τον τιμώρησε, αλλά συζητώντας σαν φίλος με φίλο με πολλή γλυκύτητα έκαμε διάλογο και του είπε: Αμάρτησες, ησύχασε![...] Μόνον την αμαρτία του υπέδειξε και τον συμβούλεψε να μην προχωρήσει περισσότερο. Είδες υπερβολική αγαθότητα; (PG 53, 231). Στον Ησαΐα η πρόσκληση του Θεού είναι σαφής: δεῦτε καὶ διελεγχθῶμεν. Ως προϋποθέσεις του διαλόγου ορίζεται η κάθαρση της καρδιάς και η έμπρακτη αγάπη προς τον κοινωνικά αδύνατο: λούσασθε͵ καθαροὶ γένεσθε͵ ἀφέλετε τὰς πονηρίας ἀπὸ τῶν ψυχῶν ὑμῶν ἀπέναντι τῶν ὀφθαλμῶν μου͵ παύσασθε ἀπὸ τῶν πονηριῶν ὑμῶν͵ μάθετε καλὸν ποιεῖν͵ ἐκζητήσατε κρίσιν͵ ῥύσασθε ἀδικούμενον͵ κρίνατε ὀρφανῷ καὶ δι καιώσατε χήραν· καὶ δεῦτε καὶ διελεγχθῶμεν͵ λέγει κύριος͵ καὶ ἐὰν ὦσιν αἱ ἁμαρτίαι ὑμῶν ὡς φοινικοῦν͵ ὡς χιόνα λευκανῶ͵ ἐὰν δὲ ὦσιν ὡς κόκκινον͵ ὡς ἔριον λευκανῶ. καὶ ἐὰν θέλητε καὶ εἰσακούσητέ μου͵ τὰ ἀγαθὰ τῆς γῆς φάγεσθε· ἐὰν δὲ μὴ θέλητε μηδὲ εἰσακούσητέ μου͵ μάχαιρα ὑμᾶς κατέδεται· τὸ γὰρ στόμα κυρίου ἐλάλησεν ταῦτα (Ησ. 1, 17-20). Ολόκληρη η Γραφή αποτελεί καταγραφή αυτού του διαλόγου του Θεού με τον άνθρωπο μέσω της αποκάλυψης και του ανθρώπου με το Θεό κατεξοχήν μέσω της προσευχής.

Αυτός ο διάλογος, η (κατά κυριολεξία) συν-ομιλία του Θεού με το άνθρωπο τελειώνεται με τη σάρκωση του Υιού του Θεού. Χαρακτηριστικός είναι στην Κ.Δ. ο αποκαλυπτικός διάλογος του Ιησού με τη Σαμαρείτιδα, μια «αλλοδαπή» (για τους ευσεβείς Ισραηλίτες) γυναίκα, η οποία συζούσε με τον πέμπτο κατά σειρά άνδρα κοντά σε ένα φρέαρ (συμβόλου στην Α.Γ. της γυναικείας καρδιάς), αλλά και η συνομιλία Του μετά την ανάσταση με τους δύο μαθητές που έχουν στρέψει τα νώτα τους προς την αγία Πόλη και βρίσκονται καθ΄ οδόν προς τους Εμμαούς. Ο Ιωάννης ο Χρυσόστομος σημειώνει με θαυμασμό ότι ο Χριστός τις δραματικές στιγμές του Μυστικού Δείπνου, δε δίστασε να διαλεχτεί με τον ίδιο του τον προδότη προκειμένου να τον απωθήσει από το έγκλημα: Ας μην μας κυριέψει ποτέ ο θυμός. Γιατί ποιος από μας όταν σκεφτεί το Μυστικό Δείπνο και τον προδότη Ιούδα να κάθεται δίπλα στο Σωτήρα του κόσμου και Αυτόν που επρόκειτο να προδοθεί, να διαλέγεται μαζί του με τόση επιείκεια, δεν θα αποβάλλει το δηλητήριο του θυμού και της οργής; (PG 58, 732). 

Αυτό το διάλογο συνέχισαν με συνέπεια οι απόστολοι και οι απολογητές Πατέρες στο πολυθρησκευτικό και πολυπολιτισμικό περιβάλλον που έδρασαν: Ο απόστολος Παύλος δεν φτάνει στην Αθήνα ως […] τουρίστας, αλλά με την πρόθεση να ανοίξει διάλογο με τους Επικούρειους και τους Σοφιστές, εκπροσώπους της τότε φιλοσοφικής σκέψης. Δεν περιφρονεί τη θρησκευτικότητά τους ούτε εκφράζεται αρνητικά γι’ αυτήν. Μάλλον τους επαινεί και εκφράζει εκτίμηση προς τα θετικά σημεία των θρησκευτικών τους δοξασιών. Πολύ περισσότερο οι Απολογητές και η Κατηχητική Σχολή της Αλεξάνδρειας επιδεικνύουν άψογη λεπτότητα και σεβασμό απέναντι στις θετικές αξίες του αρχαίου κόσμου και βρίσκονται σε συνεχή διάλογο. Αναγνωρίζουν όσα ο Θεός εν σπέρματι αποκάλυψε, και τα συμπληρώνουν με όσα κήρυξε ο Κύριος, ως η πλήρη αποκάλυψη της αλήθειας
.
Ο ιερός Χρυσόστομος από το διάλογο που επιτελεί ο άπειρος Θεός μαζί μας, παρ΄ όλο που εμείς συνέχεια τον ανυπακούουμε, εξάγει τα εξής συμπεράσματα για το διάλογο τον οποίο πρέπει εμείς να διεξαγάγουμε με τους αιρετικούς: Ο Πλάστης μιλάει ταπεινά και η λάσπη (ο αμαρτωλός άνθρωπος) συζητάει σαν βασιλιάς (PG 50, 722). Γι’ αυτό λοιπόν όλους σας παρακαλώ όσο μπορείτε να θεραπεύετε τους αιρετικούς, συζητώντας μαζί τους με καταδεκτικότητα και επιείκεια, όπως κάνουμε με εκείνους που πάσχουν από κάποια ασθένεια. Τα τραύματα που προκαλούν φλόγωση δεν ανέχονται ούτε το άγγιγμα του χεριού. Γι’ αυτό οι γιατροί καθαρίζουν ελαφρά τα τραύματα αυτού του είδους με μαλακό σφουγγάρι. Επειδή λοιπόν κι αυτοί έχουν στη ψυχή τους φλογισμένη πληγή, μην εγκαταλείπεις τη θεραπεία, αγαπητέ, έστω κι αν σε βρίζουν, έστω κι αν σε κλωτσούν, έστω κι αν σε φτύνουν! Μην πάψετε να κάνετε διάλογο με μεγάλη επιείκεια και σταθερότητα. (PG 48, 718). Ο ίδιος Πατέρας τονίζει ότι 'τίποτε άλλο δεν θέλει ο Θεός τόσο, όσο την ενότητα των παιδιών Του'. Ο διάλογος άλλωστε δεν σημαίνει απαραίτητα υιοθέτηση των απόψεων του άλλου. Χαρακτηριστικοί είναι εν προκειμένω η διαλογική τεχνική του Σωκράτη, ο οποίος με αυτόν τον τρόπο προκαλούσε τη γέννηση της αλήθειας (μαιευτική μέθοδος).

Η πολεμική των Πατέρων εναντίον των αιρετικών, οι οποίοι εσκεμμένα διαστρέβλωναν την αλήθεια (ως συνέπεια μιας ανορθόδοξης βιοτής και ιδίως της φιλαρχίας) ίδρυαν δικό τους θυσιαστήριο, δίπλα στα θυσιαστήρια των άλλων ορθοδόξων και τελικά διέφθειραν όλο το Σώμα, γι’ αυτό και αφορίζονταν-αποκόπτονταν από αυτό και θεωρούνταν συνάμα εχθροί της αυτοκρατορίας, δεν μπορεί να αποτελεί πρότυπο της αντιμετωπίσεως των Ρωμαιοκαθολικών και Ευαγγελικών Χριστιανών, οι οποίοι γεννήθηκαν σε ένα περιβάλλον ξένο προς την καθ΄ ημάς Ανατολή και έχουν γαλουχηθεί με μια ιδιαίτερη γλώσσα και νοοτροπία. Άλλωστε σε μια εποχή όπου το χαρακτηριστικό του πολιτισμού της (σε αντίθεση προς το Βυζάντιο) είναι η χειραφέτηση από τη θρησκευτική κηδεμονία και η αποϊεροποίηση των πάντων (ακόμα και του ίδιου του Ιησού), η πίστη και το βάπτισμα σε ένα κοινό Θεό και μάλιστα τριαδικό αποτελεί κοινό σημείο αφετηρίας της συζήτησης και αναζήτησης της πληρότητας της αλήθειας. Σε κάθε άλλωστε θεία Λειτουργία ο ιερεύς εύχεται υπέρ της ενώσεως των πάντων, αφού πρώτα ευχηθεί υπέρ της άνωθεν ειρήνης και της σωτηρίας των ψυχών ημών, στοιχεία απαραίτητα για να ευδοκιμήσει  η ειρήνη του κόσμου.

Δεν είναι συνεπώς ο διάλογος μεμπτός. διφορούμενο είναι το αντικείμενο του διαλόγου, η ενότητα που επιχειρείται να επιτευχθεί, οι θεολογικές προϋποθέσεις βάσει των οποίων διεξάγεται ο διάλογος αλλά και η «γλώσσα» η οποία χρησιμοποιείται σε αυτόν! 

Σχετικά με το πως αντιλαμβάνεται την ενότητα της Εκκλησίας η Ορθοδοξία, αξιοσημείωτες είναι οι θέσεις του αρχιμ. Βασιλείου Γοντικάκη
: 

Η Εκκλησία έχει αποστολή να δώσει μαρτυρία της ενότητος γιατί ο Θεός γνωρίζεται σε αυτήν όχι ως μονάρχης, αλλά ως τέλεια κοινωνία τριών Προσώπων [...] Η ενότης της Εκκλησίας δεν είναι συνέπεια σκέψεως, αλλά αντανάκλαση της μυστικής Τριαδικής ενότητος. Η ενότης της Εκκλησίας δεν είναι διοικητικό σύστημα ή διαδικασία που μπορεί να οραθεί με γυμνό οφθαλμό και να διευθετηθεί ανθρώπινα[…] Δεν ήλθε ο Χριστός να μας παρακινήσει σε μια ειρηνική συνύπαρξη, αλλά να μας ενώσει δια του εαυτού του με τον Πατέρα. Δεν είναι ο Χριστός οπαδός της οποιασδήποτε ειρηνιστικής προσπάθειας. Αντίθετα το κήρυγμά του είναι τόσο ριζικά διάφορο από τις ιδέες 'των κακώς ομονοησάντων', ώστε φαίνεται να είναι γι' αυτούς διχασμός και μάχαιρα. Ο Χριστός ήλθε να διχάσει τη φθορά και την αμαρτία[...] Η ενότης της Εκκλησίας είναι θεανθρώπινο μυστήριο. Αν ήθελε ο Χριστός μια ενότητα διοικητική, χωρίς προέκταση ζωής και μυστηρίου θα μπορούσε να δώσει σαν εικόνα της εκκλησιαστικής ενότητος την Ρωμαϊκή αυτοκρατορία λέγοντας: Πατέρα θέλω να είναι οι μαθητές μου ενωμένοι στην Πίστη, όπως η Ρωμαϊκή αυτοκρατορία. Εκείνος όμως δεν έκαμε έτσι[...]  Ζητά από τον Πατέρα να είναι οι μαθητές ένα, καθώς εσύ Πάτερ εν εμο,ί καγώ εν σοί (Ιω. 17, 21). Η των πάντων ένωσις για την οποία εύχεται η Εκκλησία δεν νοείται ως συναρμολόγησις τεμαχίων -'χριστιανικών κοινοτήτων', αλλά ως επέκτασις της Τριαδικής ενότητος, ως σώμα Χριστού μελιζόμενον και μηδέποτε διαιρούμενον. Το κέντρο της Εκκλησίας δεν βρίσκεται σε ένα κάπου γεωγραφικό ή διοικητικό, αλλά σε ένα καθώς.

Προκειμένου να αποκατασταθεί αυτή η ενότητα της Εκκλησίας, πρέπει καταρχάς να αξιολογηθούν τα αίτια, τα οποία οδήγησαν στο τελικό Σχίσμα της Ανατολής με τη Δύση.
2. ΑΙΤΙΑ  ΤΟΥ  ΣΧΙΣΜΑΤΟΣ ΑΝΑΤΟΛΗΣ ΚΑΙ ΔΥΣΗΣ

Ουδέποτε η Εκκλησία δεν ήταν ένας παράδεισος, όπου τα πάντα κυλούσαν αρμονικά και ειρηνικά. Από τα πρώτα της βήματά της η Εκκλησία αντιμετώπισε έριδες και σχίσματα, καθώς αποτελεί το ζωντανό Σώμα του Χριστού και αυτό το Σώμα έχει τους μώλωπές του, τις ανθρώπινες αδυναμίες, εκ των οποίων η κορυφαία είναι ο εγωισμός, ως παρεπόμενο της μεταπτωτικής φύσης, όπου ισχύει ο νόμος του ισχυροτέρου. Ήδη ζώντος του Ιησού οι μαθητές Ιάκωβος και Ιωάννης αναζητούν κοντά στον Ιησού πρωτεία για να τους αντιπροσφέρει ο δάσκαλός τους τη θυσία (Μκ. 10, 35 κε.). Στο Α΄ Κορ. 3-4 ο απ. Παύλος προσπαθεί να αντιμετωπίσει έριδες στην Κόρινθο που σχετίζονται με την προσωπολατρία αλλά και την προβολή κάποιων χαρισμάτων εκ μέρους των φορέων τους (π.χ. της γλωσσολαλιάς). Ως απάντηση προς όλες αυτές τις διασπαστικές τάσεις προβάλλει το μοναδικός τα φιλολογικά χρονικά ύμνο της αγάπης.

Πριν την οριστική ρήξη το 1054 της Ανατολής με τη Δύση, η Εκκλησία ταλανίστηκε από πέντε σχίσματα: α/ το σχίσμα των ετών 407-438 εξ αφορμής της εξορίας του ιερού Χρυσοστόμου, β/ το ακακιανό σχίσμα 418-519, εξ αφορμής του Ενωτικού του πατριάρχη Κων/λεως Ακακίου με τους μονοφυσίτες, γ/ το 649 εξαιτίας των μονοθελητικών διαταγμάτων, δ/ το 769 εξαιτίας των εικονομαχικών ερίδων και ε/ το 861-879 εξ αφοσημειωτέον ότι τον 5ο αι. πραγματοποιήθηκε ένα σχίσμα στους κόλπους της ίδιας της Ανατολής, το οποίο υπήρξε καθοριστικό για τη συνέχεια: είναι η αποκοπή πολυπληθών χριστιανικών πληθυσμών της Αιγύπτου και της Συρίας (Κόπτες, Αβυσσηνοί, Αρμένιοι, Χαλδαίοι, Ιακωβίτες, Εκκλησία της Μαλαμπαρικής στην Ινδία).  Καταδικάζονται από την Δ΄ Οικουμενική Σύνοδο (451) ως μονοφυσίτες και κατόπιν αλίσκονται από το Ισλάμ. Ευτυχώς όμως διατηρείται μέχρι σήμερα η πλουσιότατη εκκλησιαστικήτους παράδοση. Επιπλέον το σχίσμα της Ανατολής από τη Δύση ακολουθήθηκε από το σχίσμα των μεταρρυθμιστών το 16ο αι. στη δυτική Εκκλησία.

Το 754 ιδρύθηκε το παπικό αλλά και το φραγκικό κράτος επί Στεφάνου Β΄ και Πιπίνου Βραχύ. Η εδραίωση του πρώτου επιχειρήθηκε ακόμα και με την κυκλοφορία ψευδεπίγραφων κειμένων (πρβλ. τις 94 ψευδοϊσιδώρειες διατάξεις που κάνουν λόγο για τη θεϊκή-εκκλησιαστική κατοχύρωση του πρωτείου του πάπα, ο οποίος προβάλλεται ως caput totius orbis - κεφαλή όλης της γης). Το παπικό κράτος φθάνει στο απόγειο της δόξας του τον 11ο αι. επί Λέοντος του Θ΄ ο οποίος εμπνεόταν από το όραμα μιας παγχριστιανικής αυτοκρατορίας το οποίο είχε ως λίκνο της τη μονή του Κλουνιακού της Βουργουνδίας βόρεια της Λυών.

Προκειμένου να κατανοήσουμε όμως το πως ο Χριστιανισμός της πρώτης χιλιετίας κατέληξε στο κρίσιμο για την Ιστορία όχι μόνον της Εκκλησίας, αλλά και της Ανθρωπότητας, Σχίσμα πρέπει να εξετάσουμε τα αίτια τα οποία οδήγησαν σε αυτό, τα οποία δεν είναι αποκλειστικά θεολογικά καθώς φυσικό και μεταφυσικό στοιχείο δε μπορούν να χωριστούν κι αν θα διαπράξει κάτι τέτοιο το μυαλό του ανθρώπου εξάπαντος οδηγείται σε ένα είδος βαριάς και συνάμα αδιόρατης «σχιζοφρένειας» (Ν. Ματσούκας). Αποτελεί απλοποίηση να περιορίζουμε τα αίτια του δραματικού αυτού γεγονότος μόνο στο Filioque και στο Πρωτείο του Πάπα, όπως συμβαίνει στην Ανατολή, ή στο θέμα του διαζυγίου και τη διάκριση ουσίας και ενεργειών, όπως συμβαίνει στη Δύση. Τα αίτια είναι πιο πολύπλοκα και πολύ βαθύτερα. Για την καλύτερη μεθοδολογική προσέγγιση αυτών των αιτίων, τα διαιρώ στις εξής κατηγορίες: θεολογικά, ιστορικά, ψυχολογικά αλλά και σε παράγοντα της νοοτροπίας.
α. Θεολογικά αίτια

1.
Επειδή η Ρώμη αποτελούσε την πρωτεύουσα του Ρωμαϊκού κράτους, όπου και διαδόθηκε ο χριστιανισμός αλλά και επειδή σε αυτήν μαρτύρησαν οι πρωτοκορυφαίοι των αποστόλων Πέτρος και Παύλος, ο Επίσκοπος της Ρώμης προήδρευε στις Συνόδους ως πρώτος μεταξύ ίσων, ακόμη κι όταν η Κωνσταντινούπολη, ως Πρωτεύουσα του Ρωμαϊκού κράτους, κατέλαβε τη δεύτερη θέση στην Πενταρχία των Πατριαρχείων. Το ότι ο Επίσκοπος Ρώμης προεξήρχε στη Θ. Ευχαριστία και προήδρευε στις Συνόδους, αυτό δεν σήμαινε ότι ο ίδιος ελάμβανε τις αποφάσεις. Όλοι οι Επίσκοποι ήταν ίσοι, διότι όλοι είχαν την αποστολική διαδοχή, την ίδια διακονία και αποστολή.
2. Το γεγονός ότι η Ρώμη αποτελούσε την μοναδική αποστολική έδρα στη Δύση, έδωσε σε αυτήν μοναδικό κύρος όσον αφορά στη θέση της στη Δυτ. Ρωμαϊκή Αυτοκρατορία. Στο σημείο αυτό πρέπει να υπογραμμισθεί ότι, όπως αποδεικνύεται από τις πηγές (πρβλ. προς Ρωμαίους), η Εκκλησία της Ρώμης δεν ιδρύθηκε από τον Πέτρο, ο οποίος όμως τελικά μαρτύρησε εκεί (όπως και ο Παύλος). Στην Ανατολή αντίθετα πολλές Εκκλησίες είχαν το προνόμιο να είναι αποστολικές. 
3. Σύμφωνα με τον τρίτο κανόνα της συνόδου της Σαρδικής (Σόφιας, 342/3), στην Εκκλησία της Ρώμης μπορούσε κάποιος να προσφύγει, εάν είχε καταδικαστεί από τον Επίσκοπο της περιοχής του για θέματα πίστεως και ζωής. Αυτός, όμως, που εκδίκαζε την Έφεση και αποφαινόταν για το ορθόδοξο ή όχι της πίστης ήταν πάλι ο Επίσκοπος της περιοχής.

4. Ο Πάπας σε αρκετά κρίσιμα θέματα της πίστεως αποφάνθηκε ορθόδοξα (Δ' Οικουμενική Σύνοδος - Εικονομαχία). Αυτό συνέβη όχι διότι κάθε πάπας χαίρει αυθεντίας λόγω του αξιώματός του, αλλά διότι οι συγκεκριμένοι πάπες (τα συγκεκριμένα πρόσωπα) εδογμάτισαν καλώς δια του φωτισμού του αγ. Πνεύματος. Υπήρχαν περιπτώσεις κατά τις οποίες οι Πάπες έσφαλαν. Ο ίδιος ο απ. Πέτρος, ο φερόμενος ως ιδρυτής της ρωμαϊκής Εκκλησίας, επικρίθηκε από τον Παύλο όσον αφορά στο θέμα της αντιμετωπίσεως των εξ εθνών προερχομένων χριστιανών (Γαλ. 2, 11-12). Στην Αποστολική Σύνοδο των Ιεροσολύμων, η οποία αποτελεί το πρότυπο όλων των μετέπειτα Συνόδων, εξαίρεται το γεγονός ότι η απόφασή της δεν ανήκει αποκλειστικά και μόνο στον Πέτρο, αλλά στο άγ. Πνεύμα και σε όλους τους αποστόλους (Πρ. 15, 22). Το συνοδικό πολίτευμα της Εκκλησίας στηρίζεται ακριβώς στην πίστη του Τριαδικού θεού, στη σύνοδο τριών Προσώπων με ιδιαίτερα χαρακτηριστικά, τα οποία όμως ενεργούν με απόλυτη ελευθερία και αγάπη. 
5. Οι προαναφερθέντες λόγοι ενίσχυσαν σταδιακά την αντίληψη περί πρωτείου και αλάθητου του Πάπα. Το Filioque δεν υιοθετήθηκε καταρχήν από τον ίδιο τον Πάπα. Ο ίδιος ο Λέων ο Γ' στα τέλη του 8ου αι. χάραξε το Σύμβολο της πίστεως χωρίς τη φράση και 'εκ του Υιού' (filioque) πάνω σε ασημένιες πλάκες στο Βατικανό. Το Filioque υιοθετήθηκε καταρχήν από τους Φράγκους (Σύνοδος Φραγφούρτης 794) και προβλήθηκε από εκείνους ως ειδοποιός διαφορά με την Ανατολή και τους Γραικούς, όταν θέλησαν πολιτικά και πολιτιστικά να διαφοροποιηθούν από το Ανατολικό Ρωμαϊκό κράτος. Ακριβώς, επειδή υπεισήλθε ο πολιτικός παράγων στην προσθήκη αυτή, το θέμα θα συζητηθεί παρακάτω.
6. Το χωρίο Μτ. 16, 17-18, που στηρίζει αγιογραφικά το παπικό πρωτείο δεν ερμηνευόταν κατ' αυτόν τον τρόπο τους πρώτους αιώνες. Ως πέτρα πάνω στην οποία στηρίζεται η Εκκλησία δεν είναι ο Πέτρος, ο οποίος αμέσως μετά χαρακτηρίζεται από τον ίδιο τον Ι. Χ. ως σατανάς (στ. 23), επειδή απέτρεψε τον Ι. Χριστό από το μαρτύριο, αλλά η πίστη και ομολογία του Πέτρου ότι ο Χριστός είναι ο Υιός του Θεού. Όλοι οι βιβλικοί ερμηνευτές σήμερα συμφωνούν ότι το παρόν χωρίο δεν μπορεί να αποτελεί την τεκμηρίωση του παπικού πρωτείου.
β. Πολιτικά Αίτια
Όταν ο Χριστιανισμός έγινε γνωστός στον κόσμο, η θεία πρόνοια είχε οδηγήσει την Ιστορία σε μια ενότητα-Pax. Ο Μ. Αλέξανδρος δια της εκστρατείας του στην Ανατολή πέτυχε την πολιτιστική και γλωσσική ενότητα, ο Οκταβιανός Αύγουστος εξασφάλισε πολιτική ενότητα και σταθερότητα αλλά και την ελεύθερη διακίνηση ιδεών και αγαθών, ενώ και η δραστήρια ιουδαϊκή διασπορά πρόβαλε το Θεό της ελευθερίας και της εξόδου στον ελληνιστικό κόσμο. 

Ο Χριστιανισμός αν και υπέστη επί τρεις αιώνες σκληρούς διωγμούς, επιβίωσε επειδή εξασφάλιζε στον άνθρωπο το αίσθημα της σωτηρίας από το τρίπτυχο «πόνο-ενοχές-θάνατος» και την πραγματική θέωση ολόκληρου του ανθρώπου στην Ιστορία και στον Κόσμο. με το Διάταγμα των Μεδιολάνων (313 μ.Χ.), τη μεταφορά της πρωτεύουσας στο Βυζάντιο (330 μ.Χ.) και τη σύνοδο της Νίκαιας (330 μ.Χ.) ο Χριστιανισμός έγινε η επίσημη θρησκεία του ρωμαϊκού κράτους. Η Δύση από τα μέσα του 5ου αι. δέχεται επιδρομές βαρβάρων (Βησιγότθων, Οστρογότθων, Βανδάλων). Ο Ποντίφηκας (στα ελληνικά ο όρος σημαίνει το γεφυροποιό) αποτελούσε τον μόνο σταθερό παράγοντα μέσα στο κύμα αυτό των ανακατατάξεων και πολιτικών αναστατώσεων. Κάτι παρόμοιο συνέβη στην Ανατολή μια χιλιετηρίδα αργότερα, στα χρόνια της Τουρκοκρατίας, όταν ο Πατριάρχης των Ρωμιών αποτελούσε και πολιτικό αντιπρόσωπο όλων των υποδούλων Ορθοδόξων, ενώ στην Κύπρο ο Αρχιεπίσκοπος για παρόμοιους λόγους ο Αρχιεπίσκοπος Μακάριος ο Γ' ανακηρύχθηκε εθνάρχης. Ο Ιουστινιανός είναι ο τελευταίος ηγέτης που επιχείρησε να ενώσει Ανατολή και Δύση. 

Από τα χρόνια αυτά και μετά η Δύση αποτελεί όλο και λιγότερο αντικείμενο ενδιαφέροντος του Ρωμαίου αυτοκράτορα καθώς η Μεσόγειος απειλείται ολοένα και περισσότερο από τα φανατισμένα στίφη των Μουσουλμάνων. Τον 8ο αι. η αποξένωση κλιμακώνεται. Η κοινωνία των παπών με τους εικονομάχους αυτοκράτορες του Βυζαντίου διέρχεται τρομερά κρίση, ένεκα επιπλέον της προσάρτησης του Ανατ. Ιλλυρικού στο ανατολικό Ρωμαϊκό κράτος. Ο πάπας αντιμετωπίζοντας την ίδρυση αυτόνομων αρχιεπισκοπών από τα νεοϊδρυθέντα κράτη (βησιγοτθικό κράτος Ισπανίας, λογγομβαρδικό κράτος Β. Ιταλίας, αγγλοσαξωνικό κράτος Μ. Βρετανίας) στράφηκε στους Φράγκους (Πιπίνος Βραχύς). Τα Χριστούγεννα του 800 μ.Χ. ο Κάρολος ο Μέγας γονυπετής παρέλαβε από τον πάπα Λέοντα τον Γ΄ το χρυσό στέμμα και τον τίτλο του πατρικίου των Ρωμαίων (patricius romanorum). Το παπικό κράτος στη μέση Ιταλία περιήλθε υπό την προστασία του. Οι Φράγκοι θέλοντας να αποξενώσουν το Δυτικό από το Ανατολικό Ρωμαϊκό κράτος υιοθέτησαν το εισαχθέν στην Ισπανία (σύνοδοι του Τολέντο) Filioque και προσπάθησαν να κατοχυρώσουν θρησκευτικά τις πολιτικές τους βλέψεις, χρησιμοποιώντας τον επηρεασμένο από το Νεοπλατωνισμό και το προσωπικό του παρελθόν ιερό Αυγουστίνο. Στη Σύνοδο της Φραγκφούρτης (794) οι Φράγκοι υιοθέτησαν το Filioque και απέρριψαν τις ιερές εικόνες (libri Carolini) κάτι το οποίο αργότερα ανακάλεσαν. Στη Δύση αρχίζει ο αμείλικτος αγώνας (γνωστός ως περιβολή-investitura) μεταξύ του Καισαροπαπισμού που επεδίωκαν οι Φράγκοι και του Παποκαισαρισμού που επιδίωκε ο Πάπας.

Το σχίσμα δεν επιτελέσθηκε τελικά τον 9ο αι., ούτε είχε πρωταγωνιστές τον ιερό Φώτιο και τον δυναμικό πάπα Νικόλαο τον Α'. Ο διάδοχος του Νικολάου, πάπας Ιωάννης Η' αναγνώρισε το Φώτιο και οι σχέσεις Ανατολής-Δύσεως αποκαταστάθηκαν. Διακόπηκαν οριστικά το καλοκαίρι του 1054 όταν η παπική αντιπροσωπεία με επικεφαλής τον οξύθυμο καρδινάλιο Ουμβέρτο άφησε στην αγία Τράπεζα της Αγ. Σοφίας έγγραφο αναθεματισμού του Πατριάρχη και των ομοφρόνων του. Τα αιτιολογικά του αναθεματισμού φανερώνουν τη σύγχυση μεταξύ της πίστεως και των εθίμων εκάστης εκκλησίας. Ο Ουμβέρτος κατηγορεί για παράδειγμα τους Ανατολικούς ότι είναι Σιμωνιακοί, αναβαπτίζουν τους λατίνους, θεωρούν ως έγκυρα μόνο τα δικά τους μυστήρια, δε βαπτίζουν τα θνήσκοντα νήπια, τρέφουν κώμη και γένια, είχαν απαλείψει το Filioque από το Σύμβολο της πίστεως! Ο Πατριάρχης Μιχαήλ ο Κηρουλάριος συγκάλεσε την ενδημούσα στην Κωνσταντινούπολη Σύνοδο (Κυριακή 24.07) η οποία αναθεμάτισε το παπικό έγγραφο. Ήδη ο Κων/πόλεως Σέργιος ανιψιός του Φωτίου είχε διαγράψει το όνομα του πάπα Σεργίου από τα Δίπτυχα (1009).

γ. Γλωσσικά αίτια
Ρόλο μεγάλο στην διαφοροποίηση Ανατολής και Δύσης έπαιξε και η γλωσσική διαφορά. Επίσημη γλώσσα του ανατολικού Ρωμαϊκού κράτους κατέστη με την πάροδο των χρόνων η Ελληνική, ενώ στο δυτικό η Λατινική. Είναι γεγονός ότι ο ιερός Αυγουστίνος, ο οποίος επηρέασε σοβαρά τη Δύση ιδίως μετά τον 10ο αι., δεν γνώριζε όπως ο ίδιος μάλιστα ομολόγησε, την Ελληνική. Ίσως και αυτός να είναι ο λόγος για τον οποίο οι Φράγκοι αναζήτησαν σε αυτόν ακριβώς τον Πατέρα το θεολογικό μανδύα των πολιτικών τους επιδιώξεων. Πρακτικά η Δυτ. Ρωμαϊκή αυτοκρατορία δε γνώριζε την Ελληνική μετά τον 5ο αι., όταν ακριβώς άρχιζε να χειμάζεται από επιδρομές βαρβαρικών φύλων (479 μ.Χ.), ενώ η ανατολική έπαψε να γνωρίζει την λατινική μετά τον 6ο αι. Ο ιερός Φώτιος δεν ήξερε Λατινικά, ενώ ο Μιχαήλ Ψελλός συνέχεε τους όρους Καίσαρ και Κικέρων. 

Η Ελληνική γλώσσα έχει το πλεονέκτημα να εκφράζει λεπτές διακρίσεις εννοιών, ενώ η λατινική έχει το πλεονέκτημα να είναι ακριβής, γι' αυτό και επικράτησε στις θετικές επιστήμες και τη Νομική. Η Ελληνική γλώσσα π.χ. διακρίνει μεταξύ προέρχομαι και εκπορεύομαι, ενώ στα Λατινικά το procedere εκφράζει και τις δύο εννοιολογικές αποχρώσεις. Ήδη ο αφρικανός Τερτυλιανός (160-255 μ.Χ.), ο νομομαθής απολογητής και ο πατέρας της διαφοροποίησης του δυτικού χριστιανισμού, μεταφράζει τη λέξη Μετάνοια με τη λέξη poenitentia, ενώ το μυστήριο της ιεροσύνης με τον όρο ministerium, που σήμαινε στη νομική γλώσσα το δημόσιο λειτουργό. Σε ένα καθαρώς θεραπευτικό και διορθωτικό μυστήριο, όπως η μετάνοια-εξομολόγηση εισάγεται έμμεσα, χωρίς κακή πρόθεση, μια απαράδεκτη έννοια ποινής μυστήριο Poena ποινή, τιμωρίας… από την άλλη μεριά η ατυχής και ανεπαρκής απόδοση του μυστηρίου της ιεροσύνης, κατ΄ εξοχήν θεσμού χαρισμάτων και προερχομένου από την επιφοίτηση του αγ. Πνεύματος, με τον όρο παραπληροφορεί και εκθέτει στον κίνδυνο να παρανοηθεί η πραγματική έννοια, εφ’ όσον το ισοπεδώνει το θέτει στην ίδια μοίρα με λειτουργήματα διοικητικά του νομικού κόσμου
. 
δ. Νοοτροπία
Η γλώσσα αποτελεί έκφραση μιας συγκεκριμένης νοοτροπίας. Και αυτή (η νοοτροπία) έπαιξε τον δικό της ρόλο στο Σχίσμα Ανατολής και Δύσης. Στη Δύση κυριαρχούσε η νομική σκέψη (Τερτυλλιανός, Αυγουστίνος) η οποία και αποτέλεσε τη βάση του ρωμαϊκού δικαιου, το οποίο εν πολλοίς ισχύει μέχρι σήμερα. Στη Δύση διδόταν ιδιαίτερη έμφαση στη δικαιωση, ενώ στην Ανατολή στη θέωση του ανθρώπου. Στη Δύση κυριαρχούσε η οργάνωση και ο συγκεντρωτισμός, γι' αυτό και σημείο αφετηρίας της θεολογικής σκέψης αποτελούσε η κοινή ουσία της θεότητας. Στην Ανατολή υπογραμμιζόταν η ελευθερία και η αυτοτέλεια γι' αυτό και τονιζόταν ο προσωπικός χαρακτήρας της Αγ. Τριάδος και ιδίως το πρόσωπο του Θεού-Πατρός εκ του οποίου ο Υιός γεννάται και το Πνεύμα εκπορεύεται. 

Η εκκλησιαστική οργάνωση στην Ανατολή έχει, σύμφωνα με το Ν. Ματσούκα
, διαμορφώσει στη θεωρία και στην πράξη το πρότυπο μιας χαρισματικής και ιεραρχικής δομής ενός σώματος, του οποίου τα μέλη βρίσκονται σε μια διαρκή αεικινησία προόδου μέσα στις λάμψεις της άκτιστης θείας φωτοδοσίας. Κι αυτό το σώμα δε βρίσκεται στο υπερπέραν, αλλά είναι επίγειο και ουράνιο, ένα ενιαίο σώμα που μεταμορφώνει τα πάντα. Κι ενώ σε τούτο το σώμα υπάρχει μια σαφής ιεραρχία, κατά βάση δεν υφίσταται ανώτερο και κατώτερο, κυρίαρχο και κυριαρχούμενο, δυναστεύον και δυναστευόμενον. Κι αυτό συμβαίνει γιατί το σώμα είναι χαρισματικό. Οι ανώτερες δυνάμεις δίνουν στις κατώτερες. Η ιεραρχία δε σημαίνει τίποτε άλλο παρά μόνο πως υπάρχει σώμα, ποικιλομορφία, ζωντανός οργανισμός και κίνηση […] Η σωτηρία είναι διόρθωση, θεραπεία, εκλάμπρυνση, φωτισμός, μεταμόρφωση [...] στη Δύση ο τόνος πέφτει στο χαρισματικό και ιεραρχημένο σώμα αλλά στο καθιδρυματικό, το οργανωμένο και το δικαικά αρθωμένο [...] η σωτηρία είναι η τακτοποίηση μιας ένοχης σχέσης, η ικανοποίηση της υπέρτατης δικαιικής τάξης, η διευθέτηση τυπικών διαδικασιών). 

Η νοοτροπία φυσικά δεν έπαιξε τον καθοριστικότερο ρόλο στο Σχίσμα Διαφορά νοοτροπίας υπήρχε μεταξύ Αντιόχειας και Αλεξανδρείας αλλά φυσικά δεν οδήγησε σε σχίσμα.

ε. Ψυχολογικά αίτια
Παρ΄ όλη την τεταμένη ατμόσφαιρα το σχίσμα δεν είχε άμεση επίπτωση. Στα Ιεροσόλυμα Έλληνες και Λατίνοι συνεόρταζαν το Πάσχα, μολονότι όπως σημειώνει ένας Ρώσος περιηγητής (1106-7) το άγιο φως μεταδιδόταν μόνον στις λαμπάδες των Ορθοδόξων
. Η Δ' Σταυροφορία (1204) επί Ιννοκεντίου Γ΄, η οποία επέβαλε Λατίνους Πατριάρχες στην Κων/πολη, την Αντιόχεια και τα Ιεροσόλυμα, και κατέστρεψε με πρωτοφανές μίσος τη Νέα Ρώμη έδωσε το τελειωτικό κτύπημα έτσι ώστε όλες οι μετέπειτα προσπάθειες στη Λυών (1274) και στη Φεράρα-Φλωρεντία (1438-9) να ναυαγήσουν και οι Έλληνες να προτιμούν την υποδούλωση στο Σαρακηνό φέσι παρά στην παπική τιάρα. Στη διάρκεια της Τουρκοκρατίας η μόνη επαφή των Ελλήνων με τη Δύση ήταν μέσω της δραστηριότητος των Ιησουϊτών μισσιοναρίων. Ο διάλογος με τους Καθολικούς και τους Προτεστάντες ήταν αδύνατος. Περιορίστηκε μόνον στην αλληλογραφία του πατριάρχη Ιερεμία του Β' με τους φιλέλληνες Μαρτ. Κρούσιο και Ιάκωβο Ανδρέου (1573) από την Τυβίγγη. Με τους Διαμαρτυρόμενους η σχέση της Ορθοδοξίας γνώρισε ακμή τα χρόνια της πατριαρχίας του Κυρίλλου Λουκάρεως (1572). Η βίαιη εισαγωγή του ευρωπαϊκού τρόπου σκέψης και αντίληψης της θρησκείας από τον Όθωνα και τον Θ. Φαρμακίδη είχε οδυνηρές συνέπειες.

Έκτοτε, την ανθρώπινη ιστορία την προσδιορίζει η αμφίδρο​μη τάση: προς ενότητα, χαρακτηριστικό της «θείας εικόνος», και προς διάσπαση, συνέπεια της πτώσεως. Στις συνθήκες αυτές δεν ήταν πλέον δυνατόν να γίνεται λόγος περί «κοινωνίας» με την πρώτη της έννοια. Επιβαλλόταν όμως να διατηρηθεί τουλάχιστον μια δυνατότητα συνυπάρ​ξεως, δυνατότητα συμβιώσεως, μέχρι την αποκατάσταση της πρώτης κοινωνίας αγάπης. Το στοιχειώδες χρέος δικαιοσύνης και αλληλοβοήθειας επαναλαμβάνεται συνεχώς στις σελίδες της Παλαιάς Διαθήκης ως εντολή Θεού, για να κορυφωθεί με τον πιο συγκλονιστικό τρόπο στις σελίδες της Καινής.

3.  Η ορθόδοξη Εκκλησία και το πσε
Όπως ήδη επισημάνθηκε ο διάλογος των Εκκλησιών εγκαινιάστηκε στις αρχές του 20ου αι. το Οικουμενικό Πατριαρχείο (σε αντίθεση με τη Μόσχα και τις άλλες αυτοκέφαλες Εκκλησίες) συμμετέχει από το 1920 σε όλες τις ενωτικές προσπάθειες. Ήταν παρόν το 1948 στην πρώτη του συνεδρίαση στο Άμστερνταμ (22.08-04.09), όπου από τις λοιπές Ορθόδοξες Εκκλησίες εκπροσωπήθηκαν μόνον αυτές της Κύπρου και Ελλάδας. Σημειωτέον ότι στο ίδιο όργανο το Βατικανό είναι μέχρι σήμερα παρατηρητής. Από την άλλη πλευρά είναι χαρακτηριστικό ότι δεν έχει γίνει μέχρι σήμερα συνέλευση του ΠΣΕ σε ορθόδοξη χώρα,  ενώ όλες οι συνελεύσεις εκτός της τελευταίας έχουν ως θέμα τους τον Ιησού Χριστό, εκφράζοντας έναν περίεργο χριστομονισμό, που είναι χαρακτηριστικό της δυτικής θεολογίας: 

1954: Β΄ Γενική Συνέλευση Έβανστον (ΗΠΑ) - «ο Χριστός, η Ελπίδα του Κόσμου».

1961: Γ΄ Γενική Συνέλευση Νέο Δελχί - «Ιησούς Χριστός, το Φως του Κόσμου».

1968: Δ΄ Γενική Συνέλευση Ουψάλα Σουηδίας -  «Ιδού καινά ποιώ τα πάντα».

1975: Ε΄ Γενική Συνέλευση Ναϊρόμπι - «Ο Ιησούς Χριστός ελευθερώνει και ενώνει».

1983: Στ΄ Βανκούβερ Καναδά - «Ιησούς Χριστός, ζωή του κόσμου».

1991: Ζ΄ Γενική Συνέλευση Καμπέρρα Αυστραλίας - «Ελθέ Άγιον Πνεύμα, ανακαινισον πάσαν την κτίσιν».

Όσον αφορά στην αυτοσυνειδησία του ΠΣΕ το 1950 μέσω της Δήλωσης της Κεντρικής του Επιτροπής, έγιναν σαφή τα εξής
:

1/ ΤΟ ΠΣΕ δεν είναι και δε θα γίνει ποτέ Υπερ-Εκκλησία.

2/ Σκοπός του δεν είναι να διαπραγματεύεται ενώ​σεις ανάμεσα στις Εκκλησίες (αυτό αποτελεί έργο των ίδιων των Εκκλησιών), αλλά να φέρει σε επαφή τις Εκκλησίες και να προωθήσει τη μελέτη και συζή​τηση θεμάτων πού αφορούν στη χριστιανική ενότητα.

3/ Δεν εντάσσεται στον εκκλησιολογικό προβλη​ματισμό και επομένως η συμμετοχή των Εκκλησιών σ' αυτό δεν συνεπάγεται την αποδοχή μιας ιδιαίτερης διδασκαλίας πού αφορά τη φύση της εκκλησιαστικής ενότητας ούτε τη σχετικοποίηση της περί Εκκλησίας διδασκαλίας των επιμέρους Εκκλησιών.

4/ Τα μέλη (Εκκλησίες) του ΠΣΕ συνεργάζονται και διαλέγονται στηριζόμενα στην κοινή αναγνώριση ότι ο Χριστός είναι η θεία κεφαλή του σώματος […] Καθεμιά από τις Εκκλη​σίες αναγνωρίζουν στις άλλες στοιχεία της αληθινής Εκκλησίας. Αυτό οδηγεί στην υποχρέωση να διαλέ​γονται μεταξύ τους, με την ελπίδα ότι αυτά τα στοι​χεία θα οδηγήσουν στην αναγνώριση όλης της αλή​θειας και στην ενότητα των Εκκλησιών πού θεμε​λιώνεται στην όλη αλήθεια. Οφείλουν να συσκέπτο​νται, ώστε να είναι δυνατή ή πληροφόρηση από το Χριστό σχετικά με το ποιο μήνυμα πρέπει να κομί​σουν στον κόσμο στο όνομα του. Οφείλουν επίσης να βοηθούν η μία Εκκλησία την άλλη, να ασκούν την αμοιβαία αλληλεγγύη και να απέχουν από κάθε ενέρ​γεια πού θα τραυμάτιζε τις αδελφικές σχέσεις.

Όντως το ΠΣΕ ενίσχυσε τους Έλληνες της Πόλης κατά το πογκρόμ του 1955, απέστειλε Διάβημα στην πρωθυπουργό της Τουρκίας το 1994 εναντίον της κλιμακούμενης εχθρότητας κατά της ελληνικής μειονότητας και υπέρ της επαναλειτουργίας της Χάλκης, ενώ υπερασπίστηκε και τα δίκαια του ελληνορθόδοξου Πατριαρχείου στα Ιεροσόλυμα όταν διεθνοποιήθηκε η Πόλις Σιών και προτάθηκε η δημιουργία ενός condominium, όπου τον πρώτο λόγο θα είχε το Βατικανό. Χαρακτηριστική είναι επίσης η παρέμβαση του ΠΣΕ κατά την Στ΄ Γενική Συνέλευση για το πρόβλημα της Κύπρου (θέμα αγνοουμένων-σεβασμός ιερών χώρων). Σε αρκετούς ορθόδοξους φοιτητές δόθηκαν όλα αυτά τα χρόνια υποτροφίες από το ίδιο όργανο για μεταπτυχιακές σπουδές, ενώ χώροι λατρείας παραχωρήθηκαν στους Ορθοδόξους της Διασποράς για τις Συνάξεις τους. Ήδη από την ίδρυσή του το ΠΣΕ έδωσε θαυμαστά δείγματα αλληλεγγύης προς όλους εκείνους που είχαν πληγεί από τη λαίλαπα των Πολέμων
. Μέχρι σήμερα γίνονται καθοριστικές παρεμβάσεις εναντίον της οικολογικής καταστροφής, των φυλετικών και σεξιστικών διακρίσεων, ακόμα για τον προπαγανδιστικό ρόλο των μέσων μαζικής ενημέρωσης
. Χαρακτηριστικό είναι το άρθρο του καθηγητή π. Στυλιανού Χάρακα «Πρέπει να παραμείνει Έλληνας ο Θεός;» στο συλλογικό Τόμο: Η Ζ΄ Γενική Συνέλευση του Παγκοσμίου Συμβουλίου Εκκλησιών, Γ. Λαιμοπούλου (επιμ.) Κατερίνη 1992, σ.191κ.ε.

η συνεργασία σχεδόν όλων των ορθοδόξων Εκκλησιών στο διάλογο τελικά έγινε εφικτή με τους όρους πού τέθηκαν από το Οικουμενικό Πατριαρχείο, οι οποίοι είναι οι εξής: 1) Η αποφυγή συμμετοχής των ορθοδόξων σε συζητή​σεις και διεργασίες της Επιτροπής Πίστης και Τάξης του ΠΣΕ, 2) η ανάγκη για στενή συνεργασία των επι​μέρους αδελφών Ορθοδόξων Εκκλησιών, ώστε ή συμμετοχή να είναι δυναμική και έγκυρη, και γ) η εφεκτικότητα συμμετοχής των ορθοδόξων κληρικών σε κοινές με τους ετερόδοξους λατρευτικές συνάξεις, επειδή αυτό αντίκειται προς τους ιερούς Κανόνες και αμβλύνει την ομολογιακή ευθιξία των ορθοδόξων. Παρά την απόφαση συμμετοχής της στο ΠΣΕ η ορθόδοξη Εκκλησία ποτέ δεν παρέλειψε να κρίνει με τους εκπροσώπους της και να αξιολογεί τη φυσιο​γνωμία και το έργο του ΠΣΕ και γενικότερα της οικουμενικής κίνησης. Η στάση της είναι μεν θετική όχι όμως και δουλική. Είναι στάση κριτική.

Αυτή την κριτική στάση διατύπωσαν οι ορθόδοξοι σύνεδροι της Ζ' Γε​νικής Συνέλευσης του ΠΣΕ στην Καμπέρρα το 1991, με αφορμή όσα θεολογήθηκαν και συνέβησαν σ' αυτή. Στη Δήλωσή τους υπογραμμίζονται τα ακόλουθα
:

Η επιδιωκόμενη συσχέτιση της ενότητας της Εκκλησίας με εκείνη του κόσμου δεν μπορεί να λει​τουργεί σε βάρος της λύσης προβλημάτων πού αφορούν σε θέματα πίστης και κρατούν διαιρεμένες τις Εκκλησίες. 

Παρατηρείται μια απόκλιση του ΠΣΕ από τη βάση του με αποτέλεσμα την αποθεολογικοποίηση και τη μεταβολή του ΠΣΕ σε ένα απλό βήμα ανταλλαγής απόψεων και γνωμών. Ό Μύρων Χρυσόστομος ανα​φέρεται στην ευκολία με την οποία αλλάζει το ΠΣΕ τα ενδιαφέροντα του, επικαλούμενος από τη μια την τακτική του παρελθόντος, πού το ΠΣΕ έδινε προτε​ραιότητα στο διάλογο με τις ιδεολογίες, και από την άλλη την τακτική του παρόντος πού εγκατέλειψε το διάλογο λόγω απώλειας της ελκυστικότητας των ιδεο​λογιών εξαιτίας κυρίως της κατάρρευσης του υπαρ​κτού σοσιαλισμού.

Σε πολλά κείμενα του ΠΣΕ διαπιστώνεται η απουσία μιας σωτηριολογικά κατανοούμενης χριστολογίας και απομάκρυνση από θεμελιώδεις βιβλικές χριστιανικές αντιλήψεις πού αφορούν στον Τριαδικό Θεό, τη σωτηρία, το Ευαγγέλιο, τον άνθρωπο ως κατ' εικόνα και καθ' ομοίωση Θεού δημιούργημα, και την Εκκλησία. Ό Μύρων Χρυσόστομος σε προβληματισμό του διαπιστώνει ότι «η ευρύτερη κοσμοκεντρική προ​βληματική έπνιξε τη θεολογία». 
Στον προτεινόμενο από το ΠΣΕ διάλογο με τα άλλα θρησκεύματα δεν καταβάλλονται προσπάθειες για την έκφραση του χριστιανικού μηνύματος στην πληρότητα του και δεν διατυπώνονται τα θεολογικά κριτήρια για τον προσδιορισμό των ορίων των δια​φορών ανάμεσα στο Χριστιανισμό και τα άλλα θρη​σκεύματα.

Διακρίνονται τάσεις για υποκατάσταση  του Άγιου Πνεύματος από το πνεύμα του κόσμου ή άλλα πνεύματα, αλλά και τάσεις για εντοπισμό του Αγίου Πνεύματος σε πλανεμένες και αμαρτωλές κινήσεις.

Το ΠΣΕ επιμένει στην ευχαριστιακή κοινωνία χωρίς να θέλει να κατανοήσει ότι ή Θεία Ευχαριστία δεν μπορεί να χρησιμοποιείται ως μέσο για την ενότητα.

Γίνονται αλλαγές στη διαδικασία λήψης απο​φάσεων, οι όποιες μειώνουν τη δυνατότητα για ορθό​δοξη μαρτυρία και ενδυναμώνουν την προτεσταντική πλειοψηφία.

Στην Ζ' Γενική Συνέλευση διαπιστώνεται αμφι​σβήτηση της Δήλωσης του Τορόντο για τη φύση και το σκοπό του ΠΣΕ. Η Δήλωση τελειώνει με το ερώ​τημα για μια αναθεώρηση της ορθόδοξης συμμετοχής στο ΠΣΕ.

4. οι διμερεις διάλογοι της ορθόδοξης Εκκλησίας 

και οι προϋποθεσεις του διαλόγου

Το 1965 ο Πάπας Παύλος ο Στ’ και ο Αθηναγόρας αίρουν τα αναθέματα του 1054, με τη συναίσθηση ότι αποτελούν όργανα της θείας Χάριτος, πως η συμπεριφορά τους συνάδει προς τη διδασκαλία του Χριστού για την παροχή αμοιβαίας συγγνώμης αλλά και την πεποίθηση ότι είναι εντεταλμένοι του εκκλησιαστικού σώματος και ότι εκφράζουν την κοινήν επιθυμίαν δικαιοσύνης και το ομόθυμον αίσθημα αγάπης των πιστών
. Τόσο ο νυν Πατριάρχης Βαρθολομαίος όσο και οι προκάτοχοί του, κυροί Αθηναγόρας και Δημήτριος, προβάλλοντας την οικουμενικότητα του Πατριαρχείου, συμβάλλουν σε αυτήν την κατεύθυνση τόσο με την υποστήριξη του συνοδικού συστήματος οργάνωσης της Εκκλησίας (Πανορθόδοξη Διάσκεψη) όσο και με τις Επισκέψεις τους σε ορθόδοξα και μη κράτη. Η Ορθοδοξία διεξαγάγει επί σειρά ετών διμερείς διαλόγους με τις αντιχαλκηδόνιες Εκκλησίες, τους Ρωμαιοκαθολικούς, τους Αγγλικανούς και τις διάφορες Προτεσταντικές ομολογίες.
Τα παραπάνω στοιχεία αποδεικνύουν ότι η Ορθοδοξία είναι όντως ανοικτή στο διάλογο. Ο διάλογος που διεξαγάγει δε σημαίνει ότι αυτή πιστεύει ότι η Εκκλησία του Χριστού έχει διασπασθεί σε κομμάτια, τα οποία πρέπει να ενωθούν, προκειμένου η Εκκλησία να γίνει  'μία, αγία, καθολική' (Θεωρία των Κλάδων). Η Εκκλησία του Χριστού, το Σώμα του Χριστού είναι ένα, διότι απλούστατα ένας είναι ο Θεός, ένας είναι ο Ι.  Χριστός, του οποίου Σώμα είναι η Εκκλησία, ένα είναι το Άγιο Πνεύμα, του οποίου η παρουσία συνδέεται άμεσα με την ύπαρξη και την σύσταση της Εκκλησίας. Η Ορθοδοξία πιστεύει ότι σχίσμα δε συντελείται μέσα στην Εκκλησία, αλλά από την Εκκλησία. Όπως ο Θεός είναι μία ουσία και τρία πρόσωπα, έτσι οι διάφορες κατά τόπους Εκκλησίες συνδέονται άρρηκτα μεταξύ τους παρά τις τοπικές ιδιομορφίες και έθιμα, όχι διότι υπακούουν τυφλά στην εξουσία κάποιου προσώπου (Πάπα), ούτε διότι αναγνωρίζουν ως αυθεντία ένα κοινό κείμενο (Αγ. Γραφή), αλλά διότι δια της Θ. Ευχαριστίας γεύονται του ιδίου Σώματος και του ιδίου Αίματος του Χριστού και ζωογονούνται από το Αγ. Πνεύμα. 

Κάθε Επίσκοπος έχει λάβει από Αυτό, το τρίτο Πρόσωπο της αγ. Τριάδος, τα ιδιαίτερα χαρίσματα της διδασκαλίας, της διαποίμανσης του λαού και της επιτέλεσης των μυστηρίων. Τα ιδιαίτερα αυτά χαρίσματα δεν σημαίνουν ότι αυτός είναι αλάθητος, διότι ο θείος παράγων δεν αναιρεί τον ανθρώπινο, ο οποίος (ανθρώπινος) μπορεί να υποπέσει σε σφάλματα. Αλάθητη για την Ορθοδοξία είναι μόνον η Εκκλησία, η οποία όπως αποδεικνύεται και από την αποστολική σύνοδο (Πρ. 15) καθοδηγείται υπό του Αγ. Πνεύματος και λειτουργεί ευχαριστηριακά – συνοδικά. Συνεπώς δεν έχει απλά δημοκρατική, αλλά χαρισματική δομή. Η μοναδική καθέδρα που ασπάζεται η Ορθοδοξία είναι η καθέδρα του Σταυρού, η οποία ταυτίζεται με την ταπείνωση, τη διακονία, την ανιδιοτελή αγάπη. Η αγάπη είναι αυτή που πρέπει να διέπει τους χαρισματούχους. Το ίδιο το Αγ. Πνεύμα το οποίο καθιστά Επισκόπους, δωρίζει σε κάθε πιστό ξεχωριστά χαρίσματα τα οποία απαριθμούνται στην Α' Κορ. 12. Ο Επίσκοπος συνεπώς δεν βρίσκεται πάνω από την Εκκλησία, αλλά εντός της Εκκλησίας. Χωρίς τον Επίσκοπο αλλά και χωρίς τον λαό δεν μπορεί να τελεστεί θεία Λειτουργία. Ο Επίσκοπος δεν είναι αντιπρόσωπος του Χριστού (vicarious dei). Βρίσκεται εις τύπον και εις τόπον του Χριστού. Είναι εικόνα του Χριστού. δανείζει τα χέρια και τα μέλη του στον Χριστό, ο οποίος είναι παρών κατά την διάρκεια της θ. Λατρείας. Το ότι το Αγ. Πνεύμα και όχι ο Επίσκοπος ενεργεί τα μυστήρια διαφαίνεται από όλες τις Ευχές και τα Συμβολικά κείμενα της Αρχαίας Εκκλησίας.

Το ερώτημα το οποίο άμεσα προκύπτει είναι το εξής: Εάν η Ορθοδοξία έχει την αυτοσυνειδησία ότι αυτή είναι η «μία, αγία, καθολική και αποστολική Εκκλησία» τότε με ποιο σκεπτικό συμμετέχει στους προαναφερθέντες διάλογους; Ο άγ. Κυπριανός
 διατύπωσε το γνωστό εκτός της Εκκλησίας δεν υπάρχει σωτηρία. Εκκλησία και Σωτηρία ταυτίζονται. Έστω κι αν για την Ορθοδοξία δεν υπάρχει διάκριση ορατής και αοράτου Εκκλησίας, εντούτοις υπάρχουν πολλά μέλη της Εκκλησίας που τα γνωρίζει μόνον ο Θεός. Το Αγ. Πνεύμα πνέει όπου εκείνο θέλει, κι όπως ο Αγ. Ειρηναίος υποστηρίζει 'όπου το Πνεύμα εκεί κι η Εκκλησία'. Συνεπώς γνωρίζουμε πού βρίσκεται η Εκκλησία, χωρίς να γνωρίζουμε ακριβώς πού δεν βρίσκεται. Όποιος σώζεται είναι μέλος της Εκκλησίας. Τους τρόπους με τους οποίους οικονομείται η σωτηρία τους γνωρίζει ο Θεός. Ο ι. Αυγουστίνος έλεγε: «Πόσα πρόβατα υπάρχουν έξω από την μάντρα του Χριστού και πόσοι λύκοι μέσα στην Εκκλησία;». Ο Χριστός έχει κι άλλα πρόβατα που δεν βρίσκονται στην αυλή της Εκκλησίας. Η Εκκλησία συμμετέχει στους διάλογους με το σκεπτικό ότι και στις ειδωλολατρικές ακόμα θρησκείες βρίσκονται ψήγματα αλήθειας. 

Προκειμένου ο διάλογος να έχει ευτυχή αποτελέσματα πρέπει να ληφθούν υπόψη τα εξής:

Α. Πρέπει ο λαός της Εκκλησίας, ο οποίος πλέον ζει σε ένα παγκοσμιοποιημένο περιβάλλον να αποκτήσει οικουμενική συνείδηση. Πρέπει δηλ. να αποκτήσει συνείδηση της ανάγκης του διαλόγου, κάτι που ήδη έχει γίνει στις Εκκλησίες της Διασποράς. Ίσως αυτό το αίτημα ωριμάσει στην εποχή μας κατά την οποία η Ελλάδα, ως κράτος μέλος της Ευρωπαϊκής Ένωσης και ως χώρα υποδοχής μεταναστών, δεν αποτελείται πλέον μόνον από ορθοδόξους, αλλά ήδη κατά το 10% από μουσουλμάνους.  Όσες ενωτικές προσπάθειες έγιναν στην ιστορία χωρίς τη συγκατάθεση του λαού με την παρέμβαση της Πολιτείας χάριν μιας πανευρωπαϊκής συσπείρωσης βαπέτυχαν παταγωδώς (πρβλ. σύνοδοι Λυών, Φερράρας-Φλωρεντίας). Ταυτόχρονα πρέπει ο λαός να κατηχηθεί στο ποια είναι η Παράδοση της Εκκλησίας, πως αυτή η παράδοση επηρεάζει όλες τις πτυχές της ζωής του και τι ανήκει στις εθιμικές παραδόσεις (στην ιδιοπροσωπεία) του κάθε λαού ή και σε ανθρώπινες παρεμβάσεις. Όπως ήδη επισημάνθηκε το τελικά Σχίσμα δεν έγινε μόνον από δογματικούς λόγους, αλλά και από αμοιβαία παρεξήγηση τοπικών εθίμων εκάστης Εκκλησίας. Το ημερολόγιο, ο χρόνος εορτασμού του Πάσχα, η αμφίεση ή και η εικόνα γενικότερα του κληρικού δεν μπορούν να ανάγονται σε δόγματα της Εκκλησίας και ως η ειδοποιός διαφορά Δύσης και Ανατολής. Στην αρχαία άλλωστε Εκκλησία υπήρχαν διαφορετικοί λειτουργικοί τύποι, χωρίς αυτό να θίγει την ενότητα της πίστης. Σίγουρα τα παραπάνω προϋποθέτουν ενεργοποίηση του λαϊκού στοιχείου στην ορθόδοξη Εκκλησία. 

Β. Πρέπει επίσης η ανάγκη του διαλόγου να υιοθετηθεί από όλες τις αυτοκέφαλες Εκκλησίες, προκειμένου η Ορθοδοξία να έχει μια φωνή. Σε αυτό αποσκοπούν οι Πανορθόδοξες Διασκέψεις. Συνάμα ευκταίο θα ήταν να ολοκληρωθεί ο διάλογος με τις προχαλκηδόνιες Εκκλησίες αλλά και με την Εκκλησία των Ασσυρίων. Με τους τελευταίους το σχίσμα συνέβη από ιστορικούς μάλλον παρά από δογματικούς λόγους –περισσότερο από έλλειψη επαφής παρά εξαιτίας άμεσης θεολογικής σύγκορουσης αν και υπάρχει φυσικά το πρόβλημα της Συνόδου της Εφέσου [431] και του τίτλου Θεοτόκος
. Αλλά και οι συζητήσεις με τους προχαλκηδόνιους έφθασαν το 1990 σε πολύ ικανοποιητικό επίπεδο, καθώς παρά τη διαφορετική ορολογία, διαπιστώθηκε ταύτιση όσον αφορά στην πίστη. 

Γ. οπωσδήποτε ο διάλογος των Εκκλησιών, ο οποίος έχει ως σημείο αφετηρίας τα κοινά στοιχεία των χριστιανικών Εκκλησιών, δεν μπορεί να εξαντλείται μόνον σε κοινωνικά θέματα ή προβλήματα, αλλά να αφορά κατεξοχήν στο δόγμα της Εκκλησίας, το οποίο δεν είναι κάποιος φιλοσοφικός αφορισμός, αλλά όρος ζωής και θανάτου. Οι Πατέρες μαρτύρησαν για τα δόγματα της πίστης, διότι γνώριζαν ότι αυτά έχουν άμεσες συνέπειες στη νοοτροπία και στη ζωή. Πρόσφατα ο κοινωνιολόγος Max Weber απέδειξε το ότι ο καπιταλισμός αποτελεί γέννημα του προτεσταντισμού. Αντίστροφα οι ίδιοι Πατέρες δε δίστασαν να χρησιμοποιήσουν εξωβιβλικούς όρους, αντλώντας τους από τη φιλοσοφία της εποχής τους (πρβλ. ομοούσιο, πρόσωπο), προκειμένου να διατυπώσουν την αγιοπνευματική εμπειρία τους. Δε θεωρούσαν μάλιστα ως κώλυμα τη χρήση κάποιου άλλου όρου (π.χ. ομοιούσιος) όταν αυτός βέβαια εξέφραζε ταυτόσημη εμπειρία. Ίσως σήμερα πραγματικά χρειάζεται η ανακάλυψη μιας καινούργιας θεολογικής γλώσσας διαλόγου. Οι εκπρόσωποι των ορθοδόξων Εκκλησιών πρέπει να έχουν εμπειρία της ορθόδοξης πίστης, βαθιά γνώση της ιστορίας και της νοοτροπίας των ευρωπαίων συνομιλητών τους και διάκριση στο να βρίσκουν καινούργιους κώδικες επικοινωνίας ώστε να εκφράσουν αυτήν την εμπειρία της ορθόδοξης Εκκλησίας, και να γίνουν κατανοητοί από το σύγχρονο κόσμο. 

Δ. Η κοινή Ευχαριστία αποτελεί την απόρροια της ταυτότητος πίστεως και όχι το μέσον για την επίτευξη συμφωνίας. Πρώτα πρέπει να υπάρξει ενότητα πίστεως και αληθείας και κατόπιν κοινή θεία Ευχαριστία. Γι΄ αυτό άλλωστε και κατά τη θεία Λειτουργία η θεία Κοινωνία του Σώματος του Χριστού ακολουθεί μετά το αγαπήσωμεν αλλήλους και την κοινή Ομολογία –Πιστεύω.
Ε. Η Ορθοδοξία εν τέλει πιστεύει ότι το βαθύτερο αίτιο του Σχίσματος συνδέεται με τον εγωισμό, ο οποίος απηχείται στο παπικό πρωτείο εξουσίας, αλλά και το αλάθητο. Ο ίδιος ο ιερός Αυγουστίνος, στον οποίο εν μέρει αποδίδεται το filioque, τιμάται από την Ορθοδοξία ως άγιος παρ’ όλες τις λανθασμένες τοποθετήσεις του στα θέματα της πίστεως, λόγω της ταπείνωσης που τον διέκρινε. Το σχίσμα επιτελέσθηκε από την στιγμή που η Δυτική Εκκλησία ανήγαγε σε δόγμα το πρωτείο του Πάπα. Αυτήν την έννοια έχει η απάντηση του πατριάρχη Βαρθολομαίου στον Πάπα: Όταν ο δεύτερος τον ερώτησε ποιο είναι το εμπόδιο της ένωσης εκείνος του είπε: 'Μα εσείς!’ Η Δυτ. Εκκλησία έχει πραγματικά δεσμευτεί στο τρομερό λάθος του αλάθητου. Στη Β' Βατικάνεια Σύνοδο παρά τις ανακατατάξεις των καιρών το αλάθητο ισχυροποιήθηκε και στις μη ex cathedra αποφάσεις του Ποντίφηκα. Εδώ βρίσκεται η καρδιά του προβλήματος και της αρρώστιας. Σημειωτέον ότι το filioque υπήρχε και πριν το Σχίσμα και μπορεί να ερμηνευθεί ορθόδοξα εάν ισχύσει αποκλειστικά και μόνο στον τρόπο με τον οποίο εκδιπλώνεται η θεία Οικονομία και δεν προεκταθεί στο τρόπο ύπαρξης των τριών Προσώπων. Το ίδιο μπορεί να συμβεί και με το πρωτείο εάν θεωρηθεί απλά ως προεδρία μεταξύ ίσων. Τώρα μόνο η χειρουργία του Αγ. Πνεύματος μπορεί να ενεργήσει επέμβαση αποτελεσματική.
Η Ορθοδοξία έχει την αυτοσυνειδησία ότι αιώνες τώρα κρατά ανόθευτη την αλήθεια και ότι πρέπει αυτόν το θησαυρό να τον διαφυλάξει και να τον μεταδώσει με εξαιρετική ευθύνη, ταπείνωση και προσευχή. Η Ορθοδοξία δεν επιθυμεί την υποταγή των Εκκλησιών σε ένα κέντρο ή σε κάποια ανώτατη αρχή. Ήδη λειτουργεί ως οικογένεια αδελφών Εκκλησιών, έχοντας αποκεντρωτική δομή. Αυτό σημαίνει ότι ξεχωριστές κοινότητες μπορούν να ενταχθούν στο σώμα της χωρίς να χάσουν την προσωπική  τους ιδιομορφία και ταυτότητα. Η Ορθοδοξία δεν επιδιώκει αφομοίωση, αλλά συνύπαρξη εν ελευθερία, αλλά και εν ομο-νοία. 
Ο Κομιακώβ θέλοντας να περιγράψει πως αντιλαμβάνεται η Ορθοδοξία τις σχέσεις της με τις άλλες Εκκλησίες χρησιμοποίησε την εξής παραβολή. Κάποτε ένας Πατέρας αναχώρησε για μακρινό ταξίδι, αφήνοντας παρακαταθήκη τις συμβουλές του στα τρία του παιδιά Ο πρεσβύτερος Υιός διαφύλαξε πιστά την πατρική διδασκαλία. Ο δεύτερος κάτι πρόσθεσε, ο τρίτος κάτι αφαίρεσε. Όταν ο πατέρας επέστρεψε χωρίς να οργιστεί είπε- στα νεώτερα παιδιά του. Ευχαριστήσατε τον μεγάλο σας αδελφό, διότι χωρίς αυτόν θα είχατε χάσει το κριτήριο της αλήθειας. Και στον πρεσβύτερο γιο του είπε: Ευχαρίστησε τα νεότερα αδέλφια σου γιατί χωρίς αυτά δεν θα είχες καταλάβει την αλήθεια που σου παρέδωσα. Αυτό που μπορούν η Καθολική και Προτεσταντική Εκκλησία να κερδίσουν από την Ορθοδοξία είναι να γνωρίσουν αυτήν ακριβώς την αλήθεια η οποία κρατείται ανόθευτη μέχρι σήμερα. Πολλοί Ευρωπαίοι αναζητούν την επιστροφή τους στις ρίζες του Χριστιανισμού πριν τη Μεταρρύθμιση και Αντιμεταρρύθμιση, πριν το Μεσαίωνα και την Αναγέννηση, προκειμένου να ανακαλύψουν τι υπήρχε πριν την ιδεολογικοποίηση και πολιτικοποίηση της Εκκλησίας. Η Ορθοδοξία που δεν πέρασε από τις παραπάνω ιστορικές φάσεις, διαφυλάττει (κυρίως με τον κοινοβιακό τρόπο ζωής) την αντίληψη του Χριστιανισμού όχι ως απλής θρησκείας που λύνει μεταφυσικές απορίες, αλλά ως εμπειρίας και ζωής που αγκαλιάζει όλες τις (πνευματικές και υλικές) πτυχές της ζωής του ανθρώπου και της κοινωνίας. Η Ορθοδοξία από την άλλη πλευρά, χρησιμοποιώντας κριτικά τις επιστημονικές μεθόδους της Δύσεως να ανακαλύψει ακόμη πιο βαθιά και πολύπλευρα τον πλούτο της παράδοσης της και να συνειδητοποιήσει πιο συνειδητά την προσφορά και την επικαιρότητα του λόγου των Πατέρων της αλλά και τον ρόλο της στο σύγχρονο κόσμο.

 Όπως κατά την Ρωμαϊκή αυτοκρατορία ο Χριστιανισμός έλαμψε και .μεταμόρφωσε τον κόσμο όχι με όπλα αλλά με μαρτυρία και μαρτύριο, όπως ο απ. Παύλος κάνοντας την αντίστροφη ακριβώς από τον Μ. Αλέξανδρο πορεία, διαβαίνοντας από την Ανατολή στη Δύση, δεν περιορίστηκε στο να κομπάζει το ότι ανήκει στον περιούσιο λαό αλλά κήρυξε με τα λόγια, την προσευχή, αλλά και την θυσία του το μήνυμα του Χριστού, έτσι και εμείς οι Ορθόδοξοι αντί να κομπάζουμε ότι ανήκουμε στο νέο περιούσιο λαό και να κατηγορούμε τους Ευρωπαίους ως απολίτιστους και αιρετικούς Φράγκους, είναι καιρός να δώσουμε την μαρτυρία μας στην αναζητώσα νόημα, βάθος και πνευματικές (όχι χρηματιστηριακές) αξίες Ευρώπη. Είναι καιρός η Ορθοδοξία παραμερίζοντας εθνικισμούς και εσωτερικές συγκρούσεις να παρουσιάσει έμπρακτα τον αποστολικό-κοινοβιακό τρόπο ζωής, όπως ήδη έχει αρχίσει να γίνεται με την ίδρυση μονών από χαρισματικές μορφές τόσο στην Ευρώπη όσο και στις άλλες Ηπείρους. Πρέπει όλοι μας να συνειδητοποιήσουμε ότι η Ορθοδοξία δεν είναι μόνον Ελληνική, Ρωσική, Σερβική, έστω κι αν έχει ζυμωθεί με την Ιστορία και τους αγώνες των λαών της Ανατολής, αλλά οικουμενική υπόθεση!
ΘΕΜΑ 3Ης ΕΡΓΑΣΙΑΣ

Η Ουνία ως προσπάθεια ενώσεως κατά το παρελθόν και ως κώλυμα κοινωνίας κατά το παρόν: η ιστορική προέλευση των Ουνιτών, η δράση τους στην μετακομουνιστική Ρωσία αλλά και στην Ελλάδα και ο ρόλος τους στο διάλογο μεταξύ ορθοδόξων και Ρωμαιοκαθολικών.

ΒΙΒΛΙΟΓΡΑΦΊΑ

Σχετικά με τους Ελληνόρυθμους Καθολικούς ή Ουνίτες έχει γράψει μια μονογραφία ο π. Γεώργιος Μεταλληνός, ενώ πληροφορίες παρέχουν όλες οι Εγκυκλοπαίδειες και ιδίως η Θρησκευτική και Ηθική Εγκυκλοπαίδεια (ΘΗΕ). Εκτός από την αναζήτηση στο Διαδίκτυο, οι Εκκλησιαστικές Ιστορίες και βιβλία σχετικά με την ορθοδοξία όπως αυτό του επισκόπου Καλλίστου Γουέαρ (εκδόσεις Ακρίτας) διαθέτουν ευρετήριο ονομάτων από όπου μπορείτε επίσης να ενημερωθείτε.

ΟΡΘΟΔΟΞΙΑ ΚΑΙ ΘΡΗΣΚΕΙΕΣ
1. Ετυμολογία του όρου Θρησκεία

Το απροσδιόριστο και το μυστηριώδες του φαινομένου Θρησκεία αντικατοπτρίζεται στην ετυμολογία του όρου, ο οποίος έχει συσχετισθεί με τις λέξεις Θράξ και Θράκη, θρήϊξ, το εβραϊκό dereka= οδός Κυρίου, αλλά  και αρκετά ελληνικά ρήματα: αθρέω (= βλέπω με προσοχή, θεωρώ δια του νου, θεώμαι), θρήσκω (= νοώ, κατά τον Ησύ​χιο), θρέομαι (= κράζω μεγαλοφώνως, ξεφωνίζω), θρώσκω (= άλλομαι, αναπηδώ, σκιρτώ, ορμώ προς τα άνω). Όλες οι παραπάνω εκδοχές εκφράζουν ανάγλυφα την αγωνία του χοϊκού ανθρώπου να αποτινάξει τα δεσμά του χρόνου και του χώρου και να πραγματοποιήσει ένα άλμα προς τα άνω, το επέκεινα, το αιώνιο μέσω του εκστασιασμού και του μυστικισμού (Θράκες), της θεωρίας και της κραυγής. Σύμφωνα με το Γ. Μπαμπινιώτη, το θρησκεύω = αποδίδω ιερή υπηρεσία λατρεύω μια θεότητα συνδέεται με τους τύπους θρήσκω =νοώ, θράσκειν= θυμίζω, που απαντούν ως γλώσσες στον Ησύχιο καθώς και με τον αόρ. β΄ εν-θρείν= φυλάσσω. Έτσι το ρ. θρησκεύω έχει τη σημασία φυλάσσω, τηρώ, και συνδέεται με το θράνος/ θρόνος. 

Ο αντίστοιχος όρος στις ευρωπαϊκές γλώσσες προέρχεται από τη λατινική λέξη religio. Αν και ο Κικέρωνας συνδέει τη λέξη αυτή με το ρήμα relegere (= εκτελώ προσεκτικά, εντολή), πιθανότατα η λέξη προέρχεται από το το ρήμα religare (= συνδέω, δένω, ενώνω). Εκφράζεται έτσι η σύν​δεση Θεού/θεών και ανθρώπου αλλά και η κοινότητα των ανθρώπων, ο δεσμός που σφυρηλατείται μεταξύ τους όταν αυτοί λατρεύουν τον ίδιο θεό. Σύμφωνα με τον αββά Δοσίθεο, όσο οι άνθρωποι πλησιάζουν το κέντρο-τον πυρήνα του κύκλου, το Θεό, τόσο συνδέονται μεταξύ τους με δεσμούς άρρηκτους. Οι Ινδουιστές και οι Βουδιστές χρησιμοποιούν τον όρο dharma, πού σημαίνει διδασκαλία, σύστημα αρχών, ενώ οι Ταοϊστές και οι Κομφουκιανοί τη λέξη Τάο, δηλ. οδός.

Εκτός από την αβεβαιότητα της ετυμολογίας, αυτό που εκπλήσσει τον ερευνητή είναι η σπανιότητα της χρήσης του ελληνικού όρου θρησκεία τόσο στις αρχαίες πηγές όσο και ειδικότερα στη Βίβλο. Ο Σ. Σάκκος
 σημειώνει τα εξής: Η λέξις «θρησκεία»… προ Χριστού απαντάται μό​νον δύο φοράς εις τον Ηρόδοτον και δύο φοράς εις το βιβλίον Σοφία Σολομώντος.   Εις  την  Κ.  Διαθήκην  απαντάται  τρεις  φο​ράς,  ουδέποτε δε η χριστιανική πίστις χαρακτηρίζεται ως «θρη​σκεία». Ούτε οι αποστολικοί πατέρες, ούτε οι πατέρες των πρώ​των   αιώνων   εχαρακτήριζον   τον   Χριστιανισμόν   ως   «θρησκείαν», αλλά πάντοτε ως «πίστιν» ή «διδασκαλίαν» ή «βασιλείαν» ή «Εκκλησίαν», όπως λέγεται εις την Κ. Διαθήκην. Και αντιστρόφως, ουδεμία άλλη θρησκεία πλην του Χριστιανισμού χαρακτηρίζεται ποτέ ως «πίστις» η «διδασκαλία» ή «βασιλεία» ή «Εκκλησία». Αι ονομασίαι δηλαδή του Χριστιανισμού είναι δανεισμένοι από την ορολογίαν όχι της θρησκείας, αλλά της εκπαιδεύσεως και της πο​λιτικής. 

Το εκ πρώτης όψεως παράδοξον τούτο εξηγείται, αν προσδιορίσωμεν αφ' ενός μεν την ακριβή σημασίαν τής λέξεως θρησκεία, αφ' ετέρου δε το περιεχόμενον του Χριστιανισμού κα​τά την αντίληψιν των αποστόλων και των πρώτων Χριστιανών. Ο Ηρόδοτος χρησιμοποιεί την λέξιν θρησκεία υπό την έννοιαν του θρησκευτικού εθίμου· λέγει π.χ. περί των Αιγυπτίων ότι «λούονται δις τε της ημέρας εκάστης ψυχρώ και δις εκάστης νυκτός, άλλας τε θρησκείας επιτελέουσι μυρίας». Θρησκείαι μυρίαι είναι το πλήθος των θρησκευτικών εθίμων, τα οποία συγκροτούν το σύ​στημα της λατρείας. Εις τους παπύρους συναντώνται αι εκφράσεις «ίνα μηκέτι αι των θεών θρησκείαι εμποδίζωνται»· «επετήρη[σα δέ τη]ν θρησκεί[αν τ]ου Από[λλωνος] του Πυθίου»· «μηδένα δέ των Ιερέω[ν ή] ιερωμένων εγκαταλελοιπέναι τάς [θρ]ησκείας». Εις την Σοφίαν Σολομώντος ωσαύτως η λέξις σημαίνει την λατρείαν:  ἡ γὰρ τῶν ἀνωνύμων εἰδώλων θρησκεία παντὸς ἀρχὴ κακοῦ καὶ αἰτία καὶ πέρας ἐστίν (14, 27). 

Ο Παύλος άπαξ αποκαλεί θρησκείαν την ισραηλιτικήν θρησκείαν και άπαξ την λατρείαν των αγγέλων (Κολ. 2, 18), ο δε Ιάκωβος αποκαλεί θρησκείαν μίαν πτυχήν της χριστιανικής πίστεως, τουτέστι την λατρείαν, και μάλιστα κατά τρόπον σχε​δόν μεταφορικόν, διότι καθορίζει την γνησίαν θρησκείαν ή λατρείαν ως αγνότητα και ελεημοσύνην: Εἴ τις δοκεῖ θρῆσκος εἶναι͵ μὴ χαλιναγωγῶν γλῶσσαν αὐτοῦ ἀλλὰ ἀπατῶν καρδίαν αὐτοῦ͵ τούτου μάταιος ἡ θρησκεία. θρησκεία καθαρὰ καὶ ἀμίαντος παρὰ τῷ θεῷ καὶ πατρὶ αὕτη ἐστίν: 1/ ἐπισκέπτεσθαι ὀρφανοὺς καὶ χήρας ἐν τῇ θλίψει αὐτῶν͵ 2/ ἄσπιλον ἑαυτὸν τηρεῖν ἀπὸ τοῦ κόσμου (όποιος νομίζει ότι είναι θρήσκος και δεν βάζει χαλινάρι στη γλώσσα τον αλλά απατά την καρδιά του, αυτουνού η θρησκεία (θυσία) είναι ψεύτικη. Καθαρή και αμίαντη θρησκεία (θυσία) για τον Θεό και Πατέρα είναι να επισκεφτόμαστε [νοιαζόμαστε] τα ορφανά και τις χήρες στη θλίψη τους, χωρίς ταυτόχρονα να μολυνόμαστε από τον κόσμο (Ιακ.1, 26-27). Τα δύο αυτά ασφαλώς δεν είναι το άπαν της χριστιανικής πίστεως, και εκ τούτου φαίνεται ότι ως θρησκείαν εννοεί μόνον την λατρείαν.
Διατί δε πάσαι μεν αι αρχαίαι θρησκείαι λέγονται μόνον θρησκείαι, η δε χριστιανική πίστις ουδέποτε ονομαζόμενη θρη​σκεία ονομάζεται μόνη αυτή πίστις και διδασκαλία και βασιλεία και Εκκλησία, είναι πλέον ευνόητον. Η ουσία πάσης άλλης θρη​σκείας πλην του Χριστιανισμού είναι η λατρεία. Εάν μάλιστα εξαιρέσωμεν και την θρησκείαν του αρχαίου Ισραήλ, αι λοιπαί θρησκείαι δεν περιέχουν τίποτε πέραν της λατρείας. Ηδύνατο ο μέτοχος αυτών να είναι ακρατής, ανήθικος, εγκληματίας, αρκεί να προσκυνή τους θεούς της θρησκείας του. Η ίδια μάλιστα θρησκεία του και ως διδασκαλία μύθων και ως σύνολον τελετών ήτο πλήρης ανηθικοτήτων. Είς την ισραηλιτικήν λατρείαν, επειδή ο κατευθυντήρ ήτο ο αληθινός Θεός, επέβαλε την μονοθεΐαν και την αποχήν από την αδικίαν και την πορνείαν. Η χριστιανική πίστις όμως δεν είναι μόνον λατρεία· η λατρεία άπηλλαγμένη των παλαι​ών τύπων αποτελεί μίαν πτυχήν της βασιλείας του Χριστού… Η πίστις είναι κάτι το μέγα, η θρησκεία είναι κάτι το κατωτέρας ποιότητος, εκδήλωσις ανθρώπων πνευματικώς υποανάπτυκτων. Και διά να γίνωμεν σαφέστεροι· πίστις εις τον θεόν μου είναι να ρυθμίζω όλους τους τομείς της ζωής μου κατά το αποκαλυπτόμενον θέλημα του Θεού, παραγνωρίζων όλα τα συμφέροντά μου και αντιστρατευόμενος εις τας μεγαλύτερος εν εμοί φυσικάς δυνάμεις· είναι να κατανικώ ακόμη και την ορμήν προς το ζην χάριν του Θεού μου… Οι άνθρωποι συνήθως προ​τιμούν αντί της πίστεως την θρησκείαν, διότι είναι ευκολώτερον να αναρριχηθή κανείς είς την «σωζομένην» συκομορέαν του Ζακχαίου, παρά να δώση τα ημίση των υπαρχόντων του εις τους πτωχούς.

Το θρησκευτικό βίωμα είναι έμφυτο στον άνθρωπο και καθολικό σε όλα τα κλίματα και σε όλες εποχές της ανθρωπότητας. Όπως το νερό ενυπάρχει σε όλους τους ζωντανούς οργανισμούς με διάφορες μορφές, έτσι και η θρησκεία είναι παρούσα σε όλους τους πολιτισμούς της οικουμένης, παλαιούς και νεότερους, είτε με τη συνηθισμένη, κλασική μορφή, είτε παγωμένη σε είδω​λα, ή με τη μορφή υδρατμών στην ατμόσφαιρα αδιάφορων ή ά​θρησκων δήθεν καθεστώτων. Είναι ανάγκη και έκφραση της αν​θρώπινης υπάρξεως και διατηρεί αδιάπτωτη επικαιρότητα. Με κλασικό τρόπο έχει συνοψίσει την αλήθεια αυτή για την καθολικότητα της θρησκείας ό Πλούταρχος: εὕροις δ΄ ἂν ἐπιὼν πόλεις ἀτειχίστους͵ ἀγραμμάτους͵ ἀβασιλεύτους͵ ἀοίκους͵ ἀχρημάτους͵ νομίσματος μὴ δεομένας͵ ἀπείρους θεάτρων καὶ γυμνασίων· ἀνιέρου δὲ πόλεως καὶ ἀθέου͵ μὴ χρωμένης εὐχαῖς μηδ΄ ὅρκοις μηδὲ μαντείαις μηδὲ θυσίαις ἐπ΄ ἀγαθοῖς μηδ΄ ἀποτροπαῖς κακῶν οὐδείς ἐστιν οὐδ΄ ἔσται γεγονὼς θεατής· ἀλλὰ πόλις ἄν μοι δοκεῖ μᾶλλον ἐδάφους χωρὶς ἢ πολιτεία τῆς περὶ θεῶν δόξης ὑφαιρεθείσης παντάπασι σύστασιν λαβεῖν ἢ λαβοῦσα τηρῆσαι. τοῦτο μέντοι τὸ συνεκτικὸν ἁπάσης κοινωνίας καὶ νομοθεσίας ἔρεισμα καὶ βάθρον οὐ κύκλῳ περιιόντες οὐδὲ κρύφα καὶ δι΄ αἰνιγμάτων͵ ἀλλὰ τὴν πρώτην τῶν κυριωτάτων δοξῶν προσβαλόντες εὐθὺς ἀνατρέπουσιν (Προς Κωλώτην 1126 d-e). Ανάλογες αντιλήψεις εκφρά​ζουν ο Αριστοτέλης, ο Κικέρων και οι ιστορικοί Τάκιτος και Πολύβιος. 

Κατά καιρούς έγιναν απόπειρες να αμφισβητηθεί αυτή η άποψη. Η προσεκτικότερη, όμως, μελέτη πρωτόγονων πλήρως απομονωμένων φυλών επιβεβαίωσε την παρουσία μιας ποικλόμορφης θρησκευτικότητας καθ΄όλη τη διάρκεια της ιστορίας του ανθρωπίνου είδους. H γενετική μάλιστα έρευνα συσχέτισε τη θρησκευτικότητα με το γονίδιο VMAT2, το οποίο ρυθμίζει μια ομάδα νευροδιαβιβαστών που περιλαμβάνει μεταξύ άλλων τη σεροτίνη, η οποία συσχετίζεται με καταστάσεις νευρικότητας, άγχους και κατάθλιψης και τη ντοπαμίνη, που αποτελεί την ανταμοιβή του εγκεφάλου και δίνει μετά από έναν έπαινο, αίσθημα έκστασης και ευτυχίας. Φυσικά η γενετική προδιάθεση τςη πνευματικότητας δε συνεπάγεται κατ΄ανάγκην εκδήλωσής της με πνευματικές αναζητήσεις ή με πίστη στο Θεό (βλ. www.scienceillustrated.gr [Φεβρουάριος 2006]).

Ο Kant συσχέτισε τη θρησκεία με την ηθική, ο Schleiermacher (1768-1834) με το συναίσθημα της απόλυτης εξάρτησης, ο James (1842) με το χώρο του ασυνειδήτου, ενώ ο E. Durkheim (1858-1917) αντίστροφα υποστήριξε ότι οι θεοί δεν είναι τίποτε άλλο, παρά η κοινωνία σε μεταμφίεση. Στο θρησκευτικό βίωμα περιλαμβάνεται όμως και κάτι εξωκοινωνικό, εξωψυχολογικό, ένας παράγοντας βάθους, μία διάσταση υπερβατική, πού πρέπει περαιτέρω να διερευνη​θεί. Στην ανατολή του 20ου  αι., ο Ε. Troetsch  (1865-1923) υποστήριξε ότι η  θρησκευτικότητα δεν είναι κάτι το οποίο υπεισέρχεται στον άνθρωπο έξωθεν, άλλ' ότι έχει την πη​γή της στην εσωτερική δομή της ανθρώπινης συνειδήσεως, στην ύπαρξη εντός αυτής ενός ανώτερου νόμου, πού την αναγκάζει να συσχετίζει καθετί το πραγματικό προς μία απόλυτα υφιστά​μενη οντότητα. ο Κ. Otto (1869-1937) με το κλασικό έργο του «Το Άγιο» (Das Heilige 1917) επεσήμανε ότι στη θρησκεία υπάρχει το «άρρητο», το όποιο δεν είναι προσιτό απλώς μέσω εννοιών. Τα ψυχικά βιώματα, με τα οποία εκδηλώνεται, δεν μπορούν να ε​ξηγηθούν, αλλά μόνο να περιγραφούν. Ο Otto διείδε την ουσία της θρησκευτικής συνειδητότητας στο δέος. O Homo Sapiens ενώπιον του θείου αισθάνεται φόβο και ταυτόχρονα γοητεία (πρβλ. Ψ. 2, 11: δουλεύσατε τῷ κυρίῳ ἐν φόβῳ καὶ ἀγαλλιᾶσθε αὐτῷ ἐν τρόμῳ). Το άρρητο, το Υπερβατικό εμφανίζεται αρχικά ως numinosum (από τη λατινική λέξη numen, πού δηλώνει ενέργεια θείας προελεύσεως και βουλήσεως). Την αντίληψη αυτού του είδους της αγιότητας την διακρίνουμε στη δύναμη-ενέργεια, την οποία εκπέμπει η κιβωτός (Α' Βασ. 5,6. Β' Βασ.6) και η οποία θανατώνει τον Οζά και πενήντα χιλιάδες άνδρες της Βαιθουαμύς. Αυτού του είδους η αγιότητα αποτελεί την ρίζα της θρησκευτικότητας όλων των λαών. Στην επόμενη, ανώτε​ρη συνειδησιακή φάση, βιώνεται ως Άγιο και μάλιστα με δύο όψεις: ως μυστήριο φρικτό (tremendum) και ως μυστήριο σαγηνευτικό-ελκυστικό (fascinosum)
. 

Τα παραπάνω αποτυπώνονται ανάγλυφα στο δράμα και την κλήση του Ησαΐα στο προφητικό αξίωμα (κεφ. 6). Με την τριπλή επανάληψη του επιθέτου "άγιος", εξαίρεται η αγιότητα του θεού στο μέγιστο βαθμό, κάτι που εξαίρει την πλήρη αποφατικότητα και υπερβατικότητα της ουσίας του Θεού, σε αντίθεση προς τον όρο "δόξα" (kabod), ο οποίος υποδηλώνει την ορατή απόδειξη της παρουσίας Του στη γη. Ήδη όμως αυτή η πρωταρχική αντίληψη της αγιότητας του Θεού, η οποία αποτελεί κοινό σημείο όλων των πρωτόγονων θρησκευμάτων, υπερβαίνεται στο γνωστό όραμα του Ησαΐα. Ο προφήτης δεν αντιλαμ​βάνεται τον Γιαχβέ σε πλήρη αντίθεση προς τον κόσμο, αλλά σε αμοιβαία σχέση προς αυτόν. Όχι μόνο ο Ναός, αλλά όλη η γη είναι γεμάτη από την δόξα του Θεού. Ο ίδιος ο Γιαχβέ επονομάζεται στον Ησαΐα συχνά ως "ὁ ἃγιος τοῦ Ἰσραήλ" (Ησ.1,4. 5,19), κάτι το οποίο σημαίνει, ότι ο Θεός του Ισραήλ, δεν είναι μια απρόσωπη δύναμη, η οποία απλά συνδυάζει τη γοητεία και το μεγαλείο, αλλά ένας προσωπικός Θεός, ο οποίος παρ΄ όλη την υπερβάλλουσα δόξα Του, επεμβαίνει στην Ιστορία και την Φύση ("πλήρης η γη της δόξης σου") χάριν των εκλεκτών Του, διατηρώντας άρρηκτη σχέση μαζί τους. O M. Eliade (1907-1986) συνέδεσε τη θρησκευτικότητα με την έννοια του ιερού (sacred) σε αντίθεση προς αυτή του βεβήλου.

Με βάση την έκταση επιρροής τους, τα διάφορα θρησκεύ​ματα μπορούν να διακριθούν σε: 1. Φυλετικά: διαφόρων πρω​τογόνων ή κατά φύση ζώντων λαών. 2. Εθνικά: των Αιγυπτίων, των Βαβυλωνίων, των Εβραίων, των Ινδών, των αρχαίων Ελλή​νων, των Ρωμαίων, των αρχαίων Γερμανών, των Κελτών, των Σλάβων, των Σκυθών, των Κινέζων, των Ιαπώνων, των αμερικανι​κών λαών της προκολομβιανής Αμερικής κ.α. 3. Παγκόσμια:, Βουδισμός, Χριστιανισμός, Ισλάμ.  Ο Ιουδαϊσμός αν και κατατάσσεται από τον αρχιεπ. Α. Γιανουλλάτο στα παγκόσμια θρησκεύματα θεωρώ ότι πρέπει να καταχθεί στα εθνικά.
Από πλευράς αντικειμένου, το οποίο αποτελεί το ύψιστο ενδιαφέρον ενός θρησκεύματος, είναι δυνατόν να προσδιορι​σθούν τρεις τύποι: 

1. Οι προϊστορικές και πρωτόγονες θρησκείες, οι θρησκείες της Μεσοποταμίας και της Ελλάδας που τοποθετούν το αντικείμενο της θρησκείας μέσα στον συνήθη κόσμο της φύσεως και της κοινω​νίας (πολυθεϊστικός ή φυσικοπολιτιστικός τύ​πος). Σύγχρονο παράδειγμα είναι ο Σιντοϊσμός της Ιαπωνίας. 

2. Τα θρησκεύ​ματα πού τοποθετούν το θρησκευτικό αντικείμενο έξω από τον συνηθισμένο, πεπερασμένο κόσμο της φύσεως και της κοινω​νίας (υπερβατικός μονισμός). Τα πιο σαφή πα​ραδείγματα είναι ο Βουδισμός, ο Τζαϊνισμός, ο φιλοσοφικός Ινδουισμός. Πη​γή των θρησκευτικών αυτών συστημάτων είναι η ινδική χερσό​νησος. 

3. Τα μονοθεϊστικά θρησκεύματα πού θέτουν το ύψιστο αντικείμενο τους πέρα από τον αισθητό κόσμο, αλλά συγχρόνως και μέσα σ' αυτόν (Ιουδαϊσμός, Ζωροαστρισμός, τον Χριστιανι​σμό και το Ισλάμ). 

Είναι εντυπωσιακό το γεγονός ότι τα παραπάνω στάδια εξέλιξης της θρησκείας μπορεί κανείς να τα παρατηρήσει σήμερα στην εξέλιξη κάθε ανθρώπου από τη νηπιακή
 στην ανδρική ηλικία, καθώς όσο και αν φαίνεται παράδοξο δεν υπάρχει παιδί χωρίς θρησκεία
. Οι πρώτες θρησκευτικές εμπειρίες αναγνωρίζει σήμερα η ψυχανάλυση δεν εμφανίζονται στην οιδιπόδεια φάση της ζωής του ανθρώπου, δηλ. μεταξύ του 4ου  και 5ου  έτους της ηλικίας, όπως είχε υποστηρίξει ο Freud, ο οποίος με αυτόν τον τρόπο θεώρησε την αντίληψη περί  Θεού ως προϊόν και προβολή των νευρωτικών αντιδράσεων του παιδιού προς τον πατέρα του. Το παιδί έχει εμπειρία του Θεού προτού ακόμα μιλήσει και προτού αρχίσει να διακρίνει ξεκάθαρα το περιβάλλον του. Την πρώτη θρησκευτική του εμπειρία την έχει το παιδί την εποχή της ταύτισης με τους γονείς του (‘ωκεανικό αίσθημα’ ή ‘πρωταρχικός ναρκισσισμός’) τους οποίους αντιλαμβάνεται ως αστείρευτες πηγές στοργής και φροντίδας. Η διάκριση γονέων και Θεού γίνεται στην καρδιά του παιδιού μεταξύ του 4ου  και του 6ου  έτους της ζωής του. Σε αυτήν την ηλικία ο ανθρωπομορφικά πλασμένος Θεός για το παιδί διαμένει πραγματικά στον ουρανό, τα ‘βλέπει όλα’ και τα τιμωρά όλα. Σε αυτή τη φάση  ξυπνάει και η συνείδηση. Μέχρι τότε οι κανόνες και οι εντολές άγγιζαν το παιδί εξωτερικά.. Η θρησκευτικότητα του ανθρώπου διατρέχει τα εξής στάδια. Στο πρώτο στάδιο (6-9χρονών)  το παιδί βλέπει τον Θεό ως το παντοδύναμο Όν που μπορεί να διακυβερνήσει τα πάντα (περιλαμβανομένου και του ίδιου). Στο δεύτερο στάδιο (9-13) το παιδί σχηματίζει έντονη την αντίληψη ότι όταν προσφέρει στον θεό την προσευχή του και τα καλά του έργα θα λάβει από τον Θεό την προστασία που επιθυμεί. Στην τρίτη φάση (εφηβεία) το παιδί αποκτά μια δεϊστική αντίληψη για τον Θεό. Ο Θεός δημιούργησε τον κόσμο. Ο άνθρωπος όμως έχει την ευθύνη για τον κόσμο του. Στην ώριμη ηλικία  (τέταρτο στάδιο) ο άνθρωπος θεωρεί ότι ο Θεός δημιουργεί με το σοφό σχέδιό του τις προϋποθέσεις για να ενεργήσει αυτόνομα και να αξιοποιήσει τον κόσμο του Θεού
. 

Επίσης τα περισσότερο ανεπτυγμένα θρησκεύματα διακρίνονται σε δύο μεγάλες ομάδες: Αυτά πού αναπτύχθηκαν με κεντρική ι​δέα την παγκόσμια αρμονία του κόσμου (Ινδουισμός, Βουδι​σμός, Κομφουκιανισμός και Ταοϊσμός) και εκείνα πού στηρί​ζονται σε ιστορική αποκάλυψη του Θεού (Ιουδαϊσμός, Χριστια​νισμός, Ισλάμ). Σύμφωνα με τον Αρχ. Αλβανίας Α. Γιαννουλάτο, τα χαρακτηριστικά μιας ανεπτυγμένης θρησκείας είναι: α) Υπερβατικός προσανατολισμός, πού κατευθύνει προς μία «απόλυτη αλήθεια» και προς έναν «υπέρτατο σκοπό», β) Βιω​ματική δέσμη εμπειριών, γ) Ένταξη σε μια ιδιαίτερη κοινότη​τα οπαδών, δ) Σύστημα δογματικών, αξιωματικών θέσεων ερ​μηνείας του νοήματος της ζωής. ε) Ηθική δεοντολογία, πού επι​βάλλει κανόνες συμπεριφοράς, στ) Τελετουργική παράδοση, ζ) Ανάπτυξη μυθολογικών συμβολικών στοιχείων.

Όπως διαφάνηκε από το κείμενο του Σ. Σάκκου, ιδίως τις τελευταιες δεκαετίες του 20ου αι. τονίσθηκε στον ορθόδοξο χώρο ότι ο Χριστιανισμός στην αυθεντική εκδοχή του δεν είναι υπερ-θρησκεία (Φιλιππίδης) αλλά Εκκλησία, θεία Ευχαριστία, ιατρείο απεξάρτησης.  Αξιοσημείωτη είναι η δημοσίευση άρθρου του σκαπανέα αυτής της στροφής της Θεολογίας, του π. Ι. Ρωμανίδη, με τίτλο: Ή θρησκεία ως νευροβιολογική ασθένεια, η δε Ορθοδοξία η θεραπεία της'
. Στο άρθρο αυτό ο εξ Αμερικής ορμώμενος καθηγητής εντοπίζει την ασθένεια στο βραχυκύκλωμα πνεύματος (νοός) και εγκεφάλου, χαρακτηρίζει την Εκκλησία ως ψυχιατρική-νευρολογική κλινική και εντοπίζει την θεραπεία στη στροφή της αγάπης από την ευ-δαιμονία του εαυτού (ναρκισσισμό) στη διακονία του άλλου. 

Σύμφωνα με την παραπάνω εκδοχή, οι θρησκείες κατ΄ ουσίαν είναι ανακαλύψεις των ανθρώπων που αναζητούν, από τότε που έφυγαν από τον Παράδεισο, φάρμακο για να νικήσουνε τις ενοχές, τον πόνο και το θάνατο. Έχουν κατασκευάσει και λατρεύουν ένα θεό-είδωλο κατ΄ εικόνα και καθ΄ομοίωση της ιδιοτροπίας και των προσδοκιών τους. Ο Χριστιανισμός συνιστά αποκάλυψη του τριαδικού Θεού στον άνθρωπο ο οποίος είναι κατασκευασμένος κατ΄εικόνα Του και οφείλει να γίνει κατ΄ ομοίωσιν της θείας αγάπης και ελευθερίας. Όλες οι θρησκείες θεωρούν ότι ο Θεός είναι μια ανώτερη δύναμη, που ζει μακριά από τον κόσμο ή συγχέεται με αυτόν. Η Εκκλησία στηρίζεται στο ότι ο Θεός είναι Πρόσωπο και μάλιστα κοινωνία Προσώπων. Παντού οι άνθρωποι σηκώνουν με αγωνία τα χέρια τους στον ουρανό για να πιάσουν το χέρι του Θεού και να σωθούν. Μόνο όμως στο Χριστό ο ουρανός, ο Θεός έδωσε το δικό Του δυνατό χέρι για να σωθούν οι άνθρωποι. Τόσο αγάπησε ο Πατέρας τον κόσμο, ώστε παρέδωσε το μονάκριβο Υιό του, για να σωθεί καθένας που πιστεύει σε Αυτόν. Ο Χριστός άλλωστε είναι ο μοναδικός Θεός ο οποίος σταυρώθηκε και αναστήθηκε για χάρη μας, καταργώντας ουσιαστικά τον έσχατο εχθρό του ανθρώπου, το θάνατο. Στις άλλες θρησκείες ο άνθρωπος αισθάνεται ένοχος και νομίζει ότι ο Θεός είναι οργισμένος μαζί Του. Στην Εκκλησία μας ο αμαρτωλός άνθρωπος θεωρείται ότι είναι άρρωστος, ο οποίος λαμβάνει τα φάρμακα των μυστηρίων και της άσκησης προκειμένου να θεραπευθεί. Ο ίδιος ο Χριστός ο οποίος σταυρώθηκε και αναστήθηκε, είπε: Εγώ είμαι ο δρόμος (που οδηγεί στον Πατέρα) και η αλήθεια (όχι μια αλήθεια) και η ζωή (Ιω.14, 6).
Σήμερα κυριαρχεί η άποψη ότι όλες οι θρησκείες είναι το ίδιο. Το σύνθημα της Νέας Εποχής είναι: Μην είσαι απόλυτος-θρησκόληπτος! Δε  βρισκόμαστε στο μεσαίωνα. Οι θρησκείες είναι τυπολατρίες. Η ουσία είναι η μία! Ο Θεός, είτε ονομάζεται Αλλάχ, είτε Βούδας, είτε Ιησούς,είναι ένας.  και αυτός ο θεός είναι η συνειδητότητα, το απόλυτο πνεύμα, είσαι εσύ ο ίδιος. Η νηστεία, η προσευχή, η μελέτη της Γραφής είναι ξεροί τύποι. Οι Εκκλησίες αποτελούν το νηπιαγωγείο της ανθρωπότητας'. Σε αυτό το πολυθεϊστικό ή μάλλον αδιάφορο περιβάλλον, η πίστη σε ένα Θεό αποτελεί όντως μια κοινή βάση αφετηρίας και διαλόγου. Προκειμένου, όμως, αυτός ο διάλογος να τελεσφορήσει, οφείλουν οι διαλεγόμενοι α/ να έχουν ταυτότητα, να έχουν δηλ. συνειδητοποιήσει και να έχουν βιώσει τα ιδιαίτερα γνήσια  χαρακτηριστικά της πίστης τους, β/ να έχουν διακρίνει τι αποτελεί αυθεντική Παράδοση της πίστης και τι παραδόσεις ανθρώπων και γ/ να μην κρίνουν τη θρησκεία του  άλλου επί τη βάσει των δικών τους δεδομένων, αλλά λαμβάνοντας υπόψη την ιστορία-το παρελθόν, αλλά και τις γενετικές, κοινωνιολογικές, γλωσσικές και άλλες συντεταγμένες ακόμη και γεωγραφικά δεδομένα της Αραβίας, της Ινδίας όπου ευδοκιμεί μια θρησκεία. Έτσι το Ισλάμ μπορεί να εκτιμηθεί ως ένα βήμα προόδου, εάν κανείς λάβει υπόψη του ότι πριν οι λαοί της ερήμου λάτρευαν τα τζίνια. Όσον αφορά σε μας τους χριστιανούς πρέπει να έχουμε πάντα υπόψιν τα ριζοσπαστικά λόγια του Ι.Χρυσοστόμου: κανείς δε θα ήταν αλλόδοξος ή ετερόδοξος, εάν εμείς οι Χριστιανοί ήμαστε πραγματικοί Χριστιανοί. Στο λόγο υπάρχει ο αντίλογος. Στο παράδειγμα τι υπάρχει;  Δεν είναι τυχαίο ότι στα ρωμαϊκά χρόνια ολόκληρα στάδια μεταστρέφονταν στο Χριστό πιστεύοντας στο Θεό του Δημητρίου, του Γεωργίου, των Αναργύρων.

Στην εποχή μας εξακολουθούν να επιβιώνουν 19 θρησκείες, οί όποιες υποδιαιρούνται σε 270 κλάδους. Σύμφωνα με στατιστική του έτους 1995, οί Χριστιανοί ήσαν 1.870 εκατ.· οί Μουσουλμάνοι 1.060 εκατ.· οί Ινδουιστές 751 εκατ.· οι οπαδοί των κινεζικών θρησκειών 360 εκατ.· οι Βουδδιστές 341 εκατ.* οί οπαδοί νέων θρησκειών 124 εκατ.· οί οπαδοί πα​ραδοσιακών θρησκειών 110 εκατ.· οί Σικκιστές 20 εκατ.· οί Ιου​δαίοι 14 εκατ. Τον Ιανουάριο 2000, σε συνολικό πληθυσμό της γης λίγο περισ​σότερο από 6.091 εκατ., οι οπαδοί των σημαντικότερων θρησκειών υπολογίζονταν ως εξής: Χριστιανοί 2.015 εκατομ. (±33,08%)· Μου​σουλμάνοι 1.215 εκατ. (±19,94%)· Ινδουιστές 786 εκατ. (±12,90%)· Βουδδιστές 362 εκατ. (±5,94%)· οπαδοί κινεζικών θρησκειών 188 έκατ. (±3,08%)· οπαδοί νέων ασιατικών θρησκευμάτων 106 έκατ. (±1,74%)· οπαδοί φυλετικών θρησκευμάτων 91 έκατ. (±1,49%)· Ιουδαίοι 18 έκατ. (±0,30%)· Σικκιστές 16 έκατ. (±0,26%). Ποσο​στό χαμηλότερο του 0,06%: Μπαχάι 4 εκατ.· Τζαϊνιστές 3 εκατ.· Σίντο 3 εκατ.· Παρσιστές 0,2 έκατ. Όσοι δηλώνουν ότι δεν ανή​κουν σε καμιά θρησκευτική κοινότητα (αγνωστικιστές κ.λπ.) υπο​λογίζονται στα 925 έκατ. (±15,18%), ενώ όσοι δηλώνουν άθεοι, στα 211 έκατ. (±3,46%). Τα υπόλοιπα εκα​τομμύρια του πληθυσμού του πλανήτη ανήκουν σε διάφορες άλλες θρησκευτικές ομάδες ή δεν είναι προσιτά στίς στατιστικές (βλ. www.religioustolerance.org/worldrel.htm). Εν συνεχεία θα εξετάσουμε την ιδιοτροπία των μεγάλων θρησκειών δίνοντας έμφαση και στα κοινά σημεία με το Χριστιανισμό.
2. ΙΝΔΟΥΙΣΜΟΣ

Ο Ινδουισμός δεν έχει κάποιον ιδρυτή, ούτε κάποιο ιδιαίτερα σεβαστό πρόσωπο. Αυτή η θρησκεία θεωρείται αιώνια, όπως κι ο κόσμος. Όσον αφορά στην πίστη είναι αόριστος, άμορφος, πολύπλευρος, όπως και οι Ινδίες, και κινείται πάνω στους τρεις βασικούς δρόμους των έργων, των γνώσεων και της αφοσίωσης στο θείο. Το θεό δε μπορούμε να τον καταλάβουμε και ο κόσμος που βλέπουμε είναι 'μάγια', δηλ. ψεύτικος, φάντασμα. Τα ιερά βιβλία του Ινδουισμού είναι οι Βέδες (800 μ.Χ.). είναι αξιοσημείωτο ότι η λέξη παράγεται από το ελληνικό Οίδα και σημαίνει Γνώση. Άλλα ιερά βιβλία είναι οι Μπραχμάνες, οι Ουπανισάντ (ή Βεντάντα 'κάθομαι στα πόδια του δασκάλου'), οι Σούτρα ('νήμα'), οι Πουράνας και ιδιαίτερα το 'άσμα του Κυρίου'. 

Στην αρχή οι Ινδοί λάτρευαν τον θεό Βαρούνα = «ελληνικός» ουρανός, τον Άγκνι, το θεό της φωτιάς, και τον καλόκαρδο Ίντρα, το θεό της βροχής, των ανέμων αλλά και άλλους 330 εκατ. θεούς (!). Δεν ποθεί ο άνθρωπος το θεό, αλλά ο θεός μουγκρίζει σαν ταύρος για τις θυσίες, αφού δεν υπάρχει διαφορά μεταξύ θεού και ανθρώπου. Η θυσία παράγει το παν. 

Άλλα έργα μιλάνε για μια τριάδα θεών (τριμούρτι): Μπράχμα, Βίσνου και Σίβα. Υπάρχουν και γυναικείες θεότητες, που θεωρούνται δυνάμεις του θεού. Για να σώσει ο θεός τον κόσμο παίρνει σάρκα με διάφορες μορφές (ψάρι, χελώνα, λιοντάρι). Μια τέτοια μορφή είναι για αυτούς και ο Ιησούς Χριστός. Ο Κρίσνα είναι η έβδομη ενσάρκωση του θεού Βίσνου και συνιστά την ψυχή και η αρχή του κόσμου. Η ανώτερη ουσία του αποκαλύπτεται στους εκλεκτούς του.

Αργότερα θεός θεωρείται το μπράχμαν, ο αιθέρας, η ζωή, το κενό, που περιλαμβάνει τα πάντα. Σε αυτό το κενό πρέπει να βυθιστεί το άτμαν (ελλην. ατμός), το αόρατο τμήμα της ανθρώπινης ύπαρξης, η ψυχή ώστε ο άνθρωπος να γίνει ευτυχισμένος. Η θλίψη προέρχεται από τη σύζευξη σώματος και ψυχής. Η ψυχή είναι καταδικασμένη σε μια σειρά γεννήσεων, θανάτων και αναγεννήσεων ('μόξα')  κι αυτό ονομάζεται σαμσάρα ή ρόδα της ζωής. Η ίδια ανακύκλωση γίνεται και με τον κόσμο, ο οποίος καταστρέφεται και ξανακτίζεται (κάλπα) κάθε 4,5 εκατ. χρόνια. Η ψυχή μπορεί παράλληλα να γίνει ζώο ή και φυτό, ανάλογα με τις πράξεις της ή τη θέλησή της. Πρακτικά 'είσαι ό,τι είσαι', δηλ. πλούσιος, φτωχός άρρωστος, επειδή πριν γεννηθείς είχες κάνει καλό ή το κακό. Το ιδεατό είναι η αδιαφορία για τον κόσμο και την κοινωνία (κι αυτός είναι ο δρόμος της γνώσης) και η βουτιά στον εαυτό σου. 

Έτσι σκοπός του ανθρώπου, που είναι απλά ένα σκαλοπάτι ανάμεσα στα ζώα, μια σπίθα της παγκόσμιας ψυχής, δεν είναι να μελετήσει τον λόγο του Θεού, να δει το πρόσωπό του, να συνομιλήσει μαζί του, αλλά να βυθισθεί στον εαυτό του με ένα μάντρα κι όχι με την προσευχή. Σε αυτό βοηθά ο κατάλληλος δάσκαλος (γκουρού, βαρύς, σεβάσμιος) και η γυμναστική (γιόγκα, ζεύξη, ένωση). 
Ενώ ο χριστιανισμός υποστηρίζει ότι όλοι οι άνθρωποι είναι ίσοι και μάλιστα αδέρφια, στην κοινωνία των Ινδών υπάρχουν πέντε κάστες: των Βραχμάνων - ιερέων, των ξάστριγιας -πολεμιστών/ πλούσιων, των βάισνας - επαγγελματιών και των σούντρας – χωρικών / δούλων. Ο ευλαβής Ινδός προσεύχεται πρωί, μεσημέρι και βράδυ. Λούζεται, στερεώνει τα μαλλιά του στην κορυφή του κεφαλιού του και προσεύχεται χωρίς υποδήματα με το στήθος ακάλυπτο, σημειώνοντας με στάχτη στο σώμα του διάφορα σύμβολα. Η προσευχή αρχίζει με το Ώμ το χαιρετισμό και τη δοξολογία του Θεού και ακολουθεί το όνομά του. Ό,τι γίνεται με αγάπη για τον Θεό έχει σημασία. Τα είδωλα ντύνονται με ρούχα, πλένονται, ενώ τους προσφέρουν φρούτα, λουλούδια και φαγητό και τους ανάβουν θυμίαμα και φώτα (καντήλια). Το απόγευμα τα ξεντύνουν και τα ξαπλώνουν. Χρησιμοποιούν και κομποσχοίνι με 108 κόμπους (που είναι παράγωγο του ιερού εννιά). Ιδιαίτερα σέβονται τις αγελάδες, τα ζώα και τις αφήνουν να κυκλοφορούν ελεύθερα στους δρόμους μεγάλων πόλεων, χωρίς κανείς να τις ενοχλεί. Οι αγελάδες ονομάζονται μητέρες των τριών κόσμων: γης, αέρα και ουρανού. 

Έχουν εντυπωσιακούς ναούς, ιδιαίτερα στη νότια Ινδία (Βαρανάσι). Υπάρχει γύρω τείχος, μέσα μεγάλη αυλή και στο κέντρο φυλάσσεται το είδωλο. Οι προσκυνητές λούζονται στην ιερή δεξαμενή και συμμετέχουν στις ετήσιες γιορτές, όταν τα είδωλα τα σέρνουν ελέφαντες, στο ποτάμι (Γάγκι), όπου και τα λούζουν. Γιορτάζουν την πρωτοχρονιά (Ντιουάλι = φώτα) και την εορτή του Κρίσνα και της Ρόντα την άνοιξη. Εντυπωσιακή είναι η παρουσία των ασκητών (sadhus), που ξαπλώνουν σε κρεβάτια από καρφιά, ή τυφλώνονται κοιτάζοντας τον ήλιο, ή αιωρούνται με το κεφάλι καρφωμένο στην γη
3. ΒΟΥΔΙΣΜΟΣ

Ο Βούδας (φωτισμένος, αφυπνισμένος, ο νήφων κατά τον αρχιεπ. Α. Γιανουλλάτο. 563-483 π.Χ.) ή όπως ήταν κανονικά το όνομα του Γκαοντάμα Σιντάρτα γεννήθηκε στους πρόποδες των Ιμαλαΐων μια νύκτα του Μαΐου με πανσέληνο. Ήταν πρίγκιπας κι όπως ο ίδιος έλεγε: ντυνόμουν με ρούχα μεταξωτά και μου κρατούσαν οι δούλοι άσπρη ομπρέλα. Διέθετε ξεχωριστό παλάτι για το χειμώνα, το καλοκαίρι και τις βροχές. Μορφώθηκε και εκπαιδεύθηκε ιδιαίτερα στην πολεμική τέχνη του τόξου. 

Παντρεύτηκε 19 χρονών κι έκανε ένα γυιο. Συγκλονίστηκε, όμως, όταν είδε 1/ έναν ταλαιπωρημένο γέροντα, 2/ ένα βαριά άρρωστο και 3/ ένα νεκρό. Αισθάνθηκε τρόμο, αποστροφή κι αηδία. Εγκατέλειψε την οικογένεια του, όταν είδε ένα τέταρτο θέαμα, ένα γαλήνιο ασκητή που θαρρείς κι είχε ξεπεράσει τον πόνο των γηρατειών, της αρρώστιας και του θανάτου. Κάλπασε με το λευκό του άλογο στο δάσος. Φόρεσε το φτωχικό κίτρινο μανδύα, κουρεύτηκε και συμβουλεύτηκε κάποιους ασκητές, που όμως δεν τον ικανοποίησαν. Πέντε χρόνια έμεινε καθισμένος ανάμεσα στα δέντρα του δάσους, νομίζοντας ότι όσο κανείς αποσκελετώνει το σώμα του τόσο καθαρίζει ο νους. Ενώ έτρωγε τις πιο αηδιαστικές τροφές και κοιμόταν πάνω σε οστά, με απογοήτευση κατάλαβε ότι ποτέ άλλοτε δεν είχε βρεθεί τόσο μακριά από το φωτισμό.
Ο μεγάλος του φωτισμός πραγματοποιήθηκε κάτω από μια μουριά, που έμεινε κατόπιν γνωστή ως μπόντι, και υπάρχει μέχρι σήμερα σε κάθε βουδιστικό μοναστήρι. Κατάλαβε μετά από μια «μεγάλη Τεσσαρακοστή»,  49 μέρες άσκησης, ότι όλα είναι πόνος και ότι από τον πόνο δεν τον αφήνει να απαλλαχθεί η επιθυμία
 (πρβλ. ματαιότης ματαιοτήτων τα πάντα ματαιότης. Εκκλησ.).

 Στο πάρκο των ελαφιών, στο Μπενάρες, έκανε τους πρώτους πέντε μαθητές του λέγοντας ότι α/ αποφεύγοντας κανείς τα άκρα, κατακτά την αλήθεια και β/ ότι η ζωή είναι μόνον πόνος – οδύνη (ντούκκα), η οποία προκαλείται από την επιθυμία-ηδονή για μάταια πράγματα, δίψα για απολαύσεις. Ο άνθρωπος μοιάζει με κύμα, με σταγόνες παροδικά ενωμένες μαζί. Δεν έχει αιώνια ψυχή. Είναι μη-ψυχή (ανάττα). Όπως στον κινηματογράφο η γρήγορη εναλλαγή των εικόνων δίνει την ψευδαίσθηση της εικόνας και της κίνησης, έτσι δημιουργείται κι η αυταπάτη ότι έχουμε 'εγώ', 'εαυτό'. Ο άνθρωπος συνεχώς γεννιέται και πεθαίνει (σαμσάρα) ανάλογα με τις πράξεις του (κάρμα), μέχρι να σβήσει τελείως η επιθυμία  και να καταλάβει ποιος είναι. Η επιθυ​μία γεννιέται από την άγνοια (αβίτζα), η οποία πιστεύει στην πραγματικότητα και στη σπουδαιότητα των φαινομενικών εφήμερων όντων και των πραγμάτων. Έτσι γεννούνται τα πάθη που αρχίζουν με την αλαζονεία, την απλη​στία, και με το κλείσιμο του καθενός στον εαυτό του -τη φι​λαυτία-. Όλα γεννιούνται από το μυστικό μας άγχος μπροστά στην παγκόσμια παροδικότητα.το λάθος, η απληστία και το μίσος, που είναι οι τρεις ρίζες του κακού».
Θεός, προσευχή, θυσία δεν έχουν κανένα αποτέλεσμα. Λυτρώνεται κανείς από το δαιμονικό κύκλο της ηδονής και της οδύνης, μόνον όταν κατανοήσει ορθά τη διδασκαλία του Βούδα: έχει ορθή σκέψη (σοφία), ομιλία, πράξη, προσπάθεια, μνήμη, βυθισθεί τελικά στον εαυτό του. Όλα αυτά τα φάρμακα του πόνου παριστάνονται συμβολικά με μια ρόδα με οκτώ ακτίνες. βοηθός στη ζωή είναι ο Δεκάλογος του Βούδα: μην καταστρέφεις καμιά μορφή ζωής, μην κλέβεις, μην λες ψέματα, μην πίνεις αλκοόλ και ασελγείς, να τρως με μέτρο και όχι μετά το μεσημέρι, να μην βλέπεις χορούς ή θέατρο, ούτε να χρησιμοποιείς κρέμες ή στολίδια ή πλατιά κρεβάτια, ούτε να δέχεσαι χρυσό ή άργυρο. με τις ασκήσεις του διαλογισμού, διακρίνουμε τους μηχανισμούς του γίγνεσθαι και αφυπνιζόμαστε. Να ξυπνήσει κανείς στη μόνη και άφατη πραγματικότητα σημαίνει να σβηστεί ο ίδιος για τις φωτιές του πάθους, του λάθους, της ψευδαίσθησης. Σημαίνει να γίνει κυριολεκτικά α-παθής, δηλαδή να νική​σει όλες τις καταστάσεις πάθους, οι οποίες αδιά​κοπα και πολύ ενεργά, παίζουν εις βάρος μας. 
Αυτός που έχει απαλλαγεί από τη σκέψη ότι έχει ψυχή αλλά και κάθε μορφή λατρείας του Θεού (όχι όμως και του Βούδα) τις απολαύσεις των αισθήσεων και το θυμό, την επιθυμία της ζωής, την υπερηφάνεια και την άγνοια γίνεται τελείως ελεύθερος, σπάει την αλυσίδα της σαμσάρα· και γίνεται ο φωτισμένος.
Οι πέντε ασκητές, που άκουσαν τον Βούδα, έγιναν οι πρώτοι μοναχοί-μπίκκον (=ζητιάνοι) και ίδρυσαν το πρώτο τάγμα-σάνγκα, το οποίο έφθασε να αριθμεί 60 μέλη. Βασικές υποχρεώσεις του μοναχού είναι η φτώχεια, η νηστεία και η αποφυγή βλάβης σε κάθε μορφή ζωής. Η κούπα της ζητιανιάς ήταν για τον Βούδα σημείο ανωτερότητας και ευλογία, γιατί έτσι καλλιεργείται η υπομονή, η απάθεια, η ηρεμία. 'Ευχαριστώ' δε λέει ο μοναχός- ζητιάνος, αλλά εκείνος που ελεεί. Ο μοναχός πρέπει να φάει ό,τι του δίνουν. ανέθεσε στους μαθητές του να περιοδεύσουν σε όλες τις κατευθύνσεις για να διαδώσουν την διδασκαλία τον-ντάρμα, για την ευτυχία των πολλών. Δέχθηκε ως συνεργάτες του και λαϊκούς ακόμα και βασιλιάδες και έτσι το τάγμα του απέκτησε τεράστια περιουσία και πολλά όμορφα πάρκα (όπως αυτό των μπαμπού). Η επίδραση των μοναστηριών ήταν τόσο μεγάλη, ώστε στο Θιβέτ υπήρχε εποχή, που το 1/3 του λαού ήταν μοναχοί, ενώ στην Ταϋλάνδη κάθε άνδρας πρέπει να περάσει μερικά χρόνια στο μοναστήρι, για να συγκροτήσει την προσωπικότητά του. Ίδρυσε και γυναικεία μοναστήρια. Ο φωτισμός όμως της γυναίκας για το Βούδα είναι αδύνατος. Η μόνη ελπίδα της είναι να γεννηθεί κάποτε άντρας.
45 χρόνια διήρκεσε η δράση του Βούδα. Ογδόντα χρονών αρρώστησε βαριά και πέρασε στη νιρβάνα αφού είπε στους μαθητές του 'εργαστείτε φιλόπονα για την σωτηρία σας'. Το λείψανό του κάηκε μετά από επτά μέρες και ό,τι απέμεινε τοποθετήθηκε σαν σπέρμα φωτισμού στις τεράστιες παγόδες (ντάγκαμπα), που έχουν σχήμα λωτού. Ο Βούδας τελικά από απλός άνθρωπος έγινε 'θεός πάνω από τους θεούς' και η φιλοσοφία του θρησκεία. Από το 100 μ.Χ. ο φωτισμένος-Νήφων (ο Βούδας) έχει και αγάλματα, που τους προσφέρουν λουλούδια και φώτα, τα λούζουν και τα ντύνουν. Κάθε χειρονομία των χεριών του έχει ειδική σημασία. Οι μεγαλύτερες γιορτές είναι η Βεσάκ, την πανσέληνο του Απριλίου - Μαΐου, τρεις ολόκληρες μέρες ανάμνηση της γέννησης, του φωτισμού και της διάβασης στη νιρβάνα, η Κατίνα, όταν προσφέρονται στους μοναχούς ειδικά ρούχα και η παρίτα. στη νέα σελήνη και την πανσέληνο οι μοναχοί της περιοχής συγκεντρώνονται για μια ειδική τελετουργία, την πατιμόκκα, όταν και απαγγέλλονται οι μοναχικοί κανόνες και εξαγορεύονται οι αμαρτίες.

Και ο Γκαουτάμα Βούδας και ο Ι. Χριστός ήταν περιοδεύοντες κήρυκες, πένητες, ανέστιοι και αυτάρκεις, ενώ ακολουθούνταν από μαθητές. Σε αυτό το σημείο ο Ιησούς παρουσιάζει πολλές περισσότερες ομοιότητες με το Βούδα από ό,τι με τον ιδεαλιστή αρχαιολάτρη Κουμφούκιο ή τον πολεμιστή Μωάμεθ. Η αυθεντία τους δε βασιζόταν στις σπουδές και στις γνώσεις, ούτε στο ιερατικό ή άλλο αξίωμα, αλλά στην εμπειρία τους, γι΄αυτό και εισέπραξαν την άρνηση από τους εκπροσώπους της επίσημης καθιερωμένης θρησκείας. Δεν κήρυξαν στην ιερή γλώσσα των λαών τους (σανσκριτικά-εβραϊκά) αλλά στην καθομιλουμένη και δεν κωδικοποίησαν σε γραπτά κείμενα τη διδασκαλία τους. χρησιμοποίησαν ως πρώτη ύλη του κηρύγματός τους την καθημερινότητα των ακροατών τους, διατυπώνοντας ρητά, διδαχές, μικρές ιστορίες και παραβολές. Στράφηκαν εναντίον των «μεγάλων πειρασμών», της λαχτάρας για εξουσία, ηδονή και δόξα. Διακήρυξαν την παροδικότητα αυτού του αιώνα του απατεώνα και απαίτησαν εκτός της ορθοδοξίας ορθοπραξία. Η έξοδος από την τύφλωση και τη δίψα αυτού του κόσμου δεν επιτυγχάνεται με διανοητικές πτήσεις ή ηθικές επιταγές, αλλά με την υπακοή και την εμπιστοσύνη (shaddra-πίστη) στο κήρυγμα (Dharma - Ευαγγέλιο). με τη μετά-νοια (στο βουδισμό ονομάζεται είσοδος στο ρεύμα) προκαλείται έτσι ολοκληρωτική μετα-βολή/ μεταμόρφωση, η οποία διέπεται από τη συμπάθεια με όλα τα πλάσματα (Βούδας) και την αγάπη προς όλους ανεξάρτητα τη φυλή, το φύλο ή τη θρησκεία. Οι απαιτήσεις του Βουδισμού ανακαλούν το μωσαϊκό Δεκάλογο, αφού ζητά από τους οπαδούς του να μη σκοτώνουν, να μην κλέβουν, να μην ψεύ​δονται, να είναι αγνοί, και επίσης, πράγμα πολύ χρήσιμο στις κοινωνίες μας. η διαφορά έγκειται ότι στο Δεκάλογο δεν συγκαταλλέγεται η αποχή από τα οινοπνευματώδη ποτά. Ο ίδιος ο Ιησούς κατηγορήθηκε ως φάγος και οινοπότης (Μτ.11,39)!
Οι διαφορές του Βούδα και του Ι. Χριστού είναι σημαντικές: ο Ιησούς δεν ανδρώθηκε σε περιβάλλον πολυτέλειας και αφθονίας, αλλά σε μια παραθεωρημένη κώμη της Γαλιλαίας, τη Ναζαρέτ ενώ επί τριάντα έτη εργάστηκε ως χειρώνακτας (τέκτων). κατά τη δημόσια δράση του αν και δε νυμφεύθηκε, δεν απέδρασε από τον κόσμο. δεν έδρασε ως μοναχός, όπως ο Ιωάννης ο Βαπτιστής, ούτε ίδρυσε κοινόβιο με ασκητικούς κανόνες (συγκεκριμένη ενδυμασία, τελετουργικό κ.ά.), όπως οι Εσσαίοι. Κινήθηκε εξαιρετικά δραστήρια για πολύ σύντομο χρονικό διάστημα κυρίως στην ύπαιθρο - στην περιφέρεια της Γαλιλαίας, απευθυνόμενος στους ταπεινούς και καταφρονεμένους. Η πενία - φτώχεια δεν αποτελεί αυτή καθ’ εαυτή αρετή, αλλά σύμβολο της αδυναμίας του ανθρώπου να πετύχει με ατομικά αποσπαματικά μέσα (εφαρμογή του νόμου, άσκηση των διανοητικών ικανοτήτων) τη σωτηρία-αρμονία. ο υλικός κόσμος ως δημιούργημα του προσωπικού Θεού, παρά τη διαφθορά που έχει υποστεί από τον άνθρωπο, δεν αποτελεί γι΄ αυτόν μια απαξία. ο προορισμός του ανθρώπου δε συνίσταται στην κατάδυση στο απόλυτο μηδέν του εαυτού, αλλά στη συνάντηση του προσωπικού Θεού στα πρόσωπα των πεινώντων, των ασθενών, των φυλακισμένων εντός του κόσμου και της ιστορίας. Ο ίδιος ο Θεός αποκαλείται από τον Ι.Χ. Αββάς-Πατέρας. 

Η βασική ειδοποιός διαφορά των δύο αυτών προσώπων είναι έκδηλη όταν αντικρίσει κανείς τις εικόνες τους. Ο μεν Γκαουτάμα απεικονίζεται χαμογελαστός να αναπαύεται σε ένα φύλο λωτού ενώ ο Ιησούς γεύεται εκούσια για χάρη όλων των ανθρώπων τον πιο επώδυνο και ντροπιαστικό θάνατο του Σταυρού καταδικασμένος από τη θρησκευτική και πολιτική ιεραρχία. Ο πρώτος δια του φωτισμού έζησε δεκαετίες γευόμενος τη Νιρβάνα ώσπου στο τέλος δια του θανάτου εισήλθε στη Parinirvana. Ο δεύτερος δια του Πάθους έζησε την ανάσταση, που σηματοδοτεί την ανακαίνιση του σύμπαντος, της ύλης και του ανθρώπου.
Είναι περίεργο ότι η μόδα του βουδισμού αντικαθιστά σήμερα στη «χριστιανική Δύση» και ιδίως στη Γηραιά Ήπειρο τη μόδα του ινδουισμού, πού επικράτησε μετά το Δεύτερο Παγκόσμιο Πό​λεμο (πρβλ. χίππυς). Αυτή οφείλεται στη διασπορά του θιβετιανού βουδι​σμού, που χτίζει μοναστήρια σχεδόν παντού στη δυτική Ευρώπη και στη βόρεια Αμερική και παρουσιάζεται ανεκτικός προς το Χριστό, αλλά και στην προσωπικότητα του Δαλάι Λάμα, που ξέρει να μιλάει για το βουδισμό στη γλώσσα της Δύσης. Το εντυπωσιακό είναι ότι αρκετοί άθεοι μαρξιστές, σύμφωνα με την εξομολόγηση της Τατιάνας Γκορίτσεβα γνώρισαν την Ορθοδοξία και την ησυχαστική της παράδοση, εφόσον πέρασαν από το Βουδισμό (πρβλ. ασκητική αγάπης Μοναχής Γαβριηλίας). 

οι μέθοδοι του Βουδισμού είναι φαινομενικά παρόμοιες με τη νηπτική τέχνη της κάθαρσης από τα «πάθη», τους «λογισμούς» και την επίτευξη της απάθειας. Κεντρικός όρος και στα δύο θρησκεύματα είναι η νήψη, η «εγρήγορση» (Βούδας=«νήφων»)! Ο συχνά παρεξηγημένος όρος Νιρβάνα σημαίνει το σβήσιμο -της επιθυμίας, της δίψας, της φωτιάς- και δείχνει μια κατάσταση πληρότητας για την οποία δεν μπορεί να μιλήσει κανείς παρά μόνο με την αρνητική μέ​θοδο. Στό σημείο αυτό σκέπτεται κανείς τη μονολόγιστη Ευχή (Κύριε Ιησού Χριστέ ελέησόν με) την «προσευχή πέραν της προσευχής» στον ησυχασμό.  θα μπορούσαμε άραγε να πούμε πως ο βουδισμός είναι, μέσα στα βάθη της Ασίας, ένα εί​δος προ-χριστιανικής προσδοκίας, η οποία, φυσικά, το αγνοεί. 

Στη διδασκαλία του μπορούμε να διακρίνουμε δύο όψεις: η μία είναι η επί μέρους αλήθεια, η άλλη κλείνε​ται μέσα σ' αυτό το επί μέρους. Η Νιρβάνα είναι ένα αρνητικό σύμβολο της εισόδου μέ​σα στο θείον στη ρίζα του εαυτού μας. Το ότι μέσα σ' αυτό το «τίποτα», που είναι πληρότητα, αποκαλύπτεται μια απελευθερωτική αγάπη πού μας κάνει να γίνουμε ο άλλος και ο κόσμος, αυτό ο βουδισμός δεν το γνωρίζει… Ότι «ὁ κόσμος ὃλος ἐν τῷ πονηρῷ κεῖται», όπως λέει η πρώτη επιστολή του Ιωάννη, θα συμφωνήσουμε με τους βουδιστές. Αλλά, γι' αυτούς, ο κόσμος είναι μόνο αυτό. Είναι φτιαγμένος από συμπιλήματα παροδικά, τα οποία μετατρέπονται αδιάκοπα και χάνονται γεννώντας άλλα, όχι λιγότερο παροδικά… Για εμάς τους ορθοδόξους, κάτω από το κά​λυμμα της ψευδαίσθησης, πού πρέπει πράγματι να το α​φαιρέσουμε, η δημιουργία του Θεού έχει υπόσταση και εί​ναι καλή ακριβώς μέσα στην ποικιλομορφία της. Για την ησυχαστική παρά​δοση, η καρδία-ο νους πρέπει να πεθάνει στη δική της και φωτεινή εσωτερικότητα για να ξαναβρεί, μέσα στην ίδια την ενότητα, η οποία τότε γίνεται κοινωνία, την ετερότητα του Θεού.  
ΓΙΟΓΚΑ ΚΑΙ ΝΟΕΡΑ ΠΡΟΣΕΥΧΗ 

Από το βιβλίο Καιρός του ποιήσαι του Ναυπάκτου κ.κ. Ιερ. Βλάχου

Επειδή υπάρχουν μερικοί άνθρωποι σήμερα που ισχυρίζονται ότι η νοερά προσευχή που κάνουν οι ορθόδοξοι μοναχοί ταυτίζε​ται με την γιόγκα γι΄ αυτό θεωρώ καλό να παραθέσω μερικά από τα σημεία στα οποία διαφέρουν:
Πρώτον: Στην ευχή εκφράζεται έντονα η πίστη στον θεό, ο οποίος δημιούργησε τον κόσμο, τον κυβερνά και τον αγαπά. Είναι Πατέρας στοργικός, πού ενδιαφέρεται να σώσει το πλάσμα Του. Η σωτηρία επιτυγχάνεται «εν τω Θεώ». Γι' αυτό και προσευχόμενοι Τον παρακαλούμε λέγοντες «ελέησόν με». Βρίσκεται μακριά από τον αθλητή της νοεράς προσευχής η αυτολύτρωση και η αυτοθέωση, γιατί αύτη ήταν η αμαρτία του Αδάμ, η  αμαρτία της πτώσε​ως. Θέλησε να γίνει Θεός έξω από εκείνο πού ο Θεός του είχε ορί​σει. Η σωτηρία δεν επιτυγχάνεται «δι΄ εαυτού και εξ εαυτού», ό​πως λέγουν τα ανθρώπινα αυτά συστήματα, αλλά «εν τω Θεώ». 

Δεύτερον: Με την «ευχή» δεν αγωνιζόμαστε να συναντή​σουμε έναν απρόσωπο Θεό. Δεν επιδιώκουμε την ανύψωσή μας «εις το απόλυτο μηδέν», αλλά η προσευχή μας συγκεντρώνεται στον προσωπικό Θεό, τον Θεάνθρωπο Ιησού, εξ ου και το «Κύριε Ιησού Χριστέ, Υιέ του Θεού». Στον Χριστό συναντάται η θεία και η ανθρώπινη φύση, δηλαδή όλος ο Θεός Λόγος και όλος ο άνθρω​πος, «εν αυτώ κατοικεί παν το πλήρωμα της θεότητος σωματικώς». Επομένως η ανθρωπολογία και η σωτηριολογία του ορθοδόξου μο​ναχισμού συνδέεται στενά με την Χριστολογία.  Εμείς αγαπούμε τον Χριστό και τηρούμε τις εντολές Του. Στο θέμα αυτό δίδουμε μεγάλη βαρύτητα. Επιμένουμε στην εφαρμογή των εντολών του Χριστού.  Ο Ίδιος είπε «εάν αγαπάτε με τας εντολάς τα εμάς τηρήσατε». Αγαπώντας τον Χριστό και τηρώντας τις εντολές Του, ενούμεθα με την Παναγία Τριάδα. 

 Τρίτον: Με τη νοερά και αδιάλειπτη προσευχή δεν ερχό​μαστε σε κατάσταση υπερηφάνειας. Εμείς με την «ευχή» αποκτούμε την μακαρία κατάσταση της ταπεινοφροσύνης. «Ελέησόν με» λέμε και θεωρούμε τον εαυτό μας χειρότερο απ΄ όλους. Δεν περιφρονούμε κανένα αδελφό. Κάθε υπερηφάνεια είναι ξένη από τον αθλητή της «ευχής». Και οποίος την έχει είναι ανόητος. 

Τέταρτον: Η σωτηρία δεν είναι αφηρημένη κατάσταση, αλλά ένωση με τον Τριαδικό Θεό «εν τω προσώπω» του Κυρίου ημών Ιησού Χριστού. Αλλά αυτή η Ένωση δεν εξα​λείφει τον ανθρώπινο παράγοντα. Δεν αφομοιούμεθα, εφόσον εί​μαστε και εμείς ιδιαίτερα πρόσωπα.
Πέμπτον: Κατά την πορεία της προσευχής αποκτούμε την ικανότητα να διακρίνουμε την πλάνη. Βλέπουμε και διακρίνουμε τις κινήσεις του Σατανά. αλλά και τις ενέργειες του Χριστού. Α​ναγνωρίζουμε δηλαδή το πνεύμα της πλάνης, πού πολλές φορές με​τασχηματίζεται και σε άγγελο φωτός. Άρα ξεχωρίζουμε το κα​λό από το πονηρό, το άκτιστο από το κτιστό.
Έκτον:  Ο αγώνας για την «ευχή», συνδέεται με την κά​θαρση της ψυχής και του σώματος από την φθοροποιό επίδραση των παθών. Δεν επιδιώκουμε να φθάσουμε στην απάθεια την στωική, αλλά την δυναμική, δηλαδή όχι στη νέκρωση του πάθους, αλλά στη μεταμόρφωσή του. Χωρίς το «απαθές πάθος» δεν μπορεί κανείς ν' αγαπήσει τον Θεό και να σωθεί. Αλλά επειδή αυτή η α​γάπη έχει διαφθαρεί και διαστραφεί, γι΄ αυτό και επιδιώκουμε την μεταμόρφωση. Αγωνιζόμαστε να μεταμορφωθούμε από τις παρα​μορφωτικές καταστάσεις, πού δημιούργησε ο Διάβολος. Δίχως αυτόν τον προσωπικό αγώνα πού γίνεται με την Χάρη του Χριστού, δεν μπορούμε να σωθούμε: «Δαιμόνων εστί θεολογία η δίχα πράξεως γνώσις»,  κατά τον άγιο Μάξιμο.
Έ β δ ο μ ο ν:  Με την «ευχή» δεν επιδιώκουμε να οδηγήσουμε τον νου στο απόλυτο μηδέν, αλλά να τον στρέψουμε  στον προσωπικό Θεό και να φέρουμε την Χάρη του Θεού μέσα στην ψυχή, η οποία θα επεκταθεί και στο σώμα.  «Η βασιλεία του Θεού εντός ημών  εστί».  Το    σώμα, κατά  την  διδασκαλία της Εκκλησίας  δεν είναι κακό, αλλά κακό είναι το σαρκικό φρόνημα. Δεν είναι το «ένδυμα της ψυχής», όπως λέγουν τα φιλοσοφικά συστήματα, που πρέπει να το πετάξουμε, αλλά να το σώσουμε. Άλλωστε σωτηρία σημαίνει λύτρωση όλου του ανθρώπου (ψυχής και σώματος). Επομένως δεν επιδιώκουμε την καταστροφή του σώματος, αλλά πολεμούμε την σωματολατρία, ούτε θέλουμε την καταστροφή της ζωής. Δεν επιδιώκουμε να φτάσουμε στο σημείο να μη επιθυμούμε την ζωή. Ασκούμεθα στην ησυχία γιατί διψάμε από ζωή, να ζούμε αιώνια με τον Θεό.

Όγδοον: Δεν υπάρχει σε μας αδιαφορία για τον κόσμο. Τα διάφορα συστήματα αποφεύγουν να σηκώσουν τα προβλήματα των ανθρώπων, ώστε να διατηρήσουν την ειρήνη και την απάθεια. Εμείς το αντίθετο επιδιώκουμε να προσευχόμαστε διαρκώς για όλους. Είμαστε ικέτες για όλο τον κόσμο.  Άλλωστε σωτηρία είναι η ένωση με τον Χριστό, ενώ είμαστε σε κοινωνία με τα άλλα πρόσωπα (ανθρώπους). Δεν μπορούμε να θεωθούμε μόνον εμείς. Μια χαρά, πού είναι μόνο δική μας και δεν είναι και του κόσμου, δεν είναι πραγματική χαρά. 

Ένατον: Δεν δίδουμε μεγάλη σημασία στις μεθόδους ούτε στις διάφορες στάσεις του σώματος. Μερικά από αυτά τα θεωρούμε υποβοηθητικά με σκοπό να συγκεντρωθεί ο νους στην καρδιά, δηλαδή στην ουσία του, οπότε αμέσως καταργούνται. Επαναλαμβάνω, δεν επιδιώκουμε την απάθεια (αρνητική κατάσταση), αλλά την απόκτηση της θείας Χάριτος. Με τη νοερά προσευχή ανακαλύπτει κανείς την Χάρη του αγίου Βαπτίσματος και κατακλύζεται από πραγματική χαρά, ουράνια αγαλλίαση και έτσι ζει τον παράδεισο από την ζωή αυτή.

4. ΙΟΥΔΑΪΣΜΟΣ ΚΑΙ ΧΡΙΣΤΙΑΝΙΣΜΟΣ (Α. Γιαννουλάτου) 

O Ιουδαϊσμός αποτέλεσε τη μήτρα από την οποία γεννήθηκε ο Χριστιανισμός. Πρέπει να επισημανθεί μία μυστηριώδης αν​ταλλαγή πεπρωμένων μεταξύ Ιουδαϊσμού και Ορθοδοξίας. Σκέπτομαι τη χρονική σύμπτωση, και ίσως τη σχέση, της αναγέννησης του ησυχασμού και της ανα​γέννησης του χασιδισμού, στο δεύτερο μισό του 18ου  αιώνα και στο πρώτο του 19ου. Εκείνη την εποχή πράγ​ματι, αυτή η διπλή αναγέννηση πραγματοποιήθηκε στην ίδια προνομιακή υποκαρπάθια ζώνη, πού περιλαμβάνει τη νότια Πολωνία, τις βόρειες ρουμανικές χώρες και τη δυτική Ρωσία. Αυτή η αναγέννηση έγινε και στη μια και στην άλλη πλευρά γύρω από χαρισματικούς μάρτυρες, τον στάρετς από την ορθόδοξη πλευρά, τον tsaddik από την ιουδαϊκή. 

Οι πιο μεγάλοι, οι σκαπανείς θα μπορούσε να πει κανείς, υπήρξαν ο Baal Shem Tov, ο «διδάσκαλος του θείου Ονόματος», και ο Παΐσιος Βελιτσκόφσκι, ο διδάσκαλος της προσευχής του θεανθρώπινου Ονόματος, του ονόματος του Ιησού. Ο Παΐσιος ήταν άλλωστε ε​βραϊκής καταγωγής, η μητέρα της μητέρας του ήταν ε​βραία από την Poltava. Ίσως υπήρξαν μυστικοί σύνδε​σμοι ανάμεσα στους διδασκάλους των δύο παραδόσεων. Ο ρουμανικός και ο ουκρανικός λαός, πού ήταν συχνά εχθρικοί, για οικονομικούς λόγους προς εκείνους που θα μπορούσαν να ονομασθούν εβραίοι comprados- ενδιάμε​σοι μεταξύ των μεγάλων γαιοκτημόνων, συχνά Πολωνών και των ορθόδοξων χωρικών—, τιμούσαν ειλικρινά τους tsaddikim. 

Νεο-ησυχασμός και νεο-χασιδισμός αποτέλεσαν, αρκετά παρόμοια, ένα είδος πνευματικής μετάλλα​ξης, για να προσαρμόσουν την παράδοση στους νέους καιρούς του ορθού λόγου και της τεχνολογίας. Κι από τη μία κι από την άλλη πλευρά, πνευματικές γνώσεις και μέθοδοι ως τότε λιγότερο ή περισσότερο κρυφές, φυλαγ​μένες, κοινοποιήθηκαν στους απλούς σε γλώσσα απλή. Και στις δύο πλευρές κυριαρχούσε το θέμα του φωτός και το θέμα της καρδίας, αυτής της καρδίας πού «φλέ​γεται», λένε οι ησυχαστές και που οι tsaddikim την πα​ρομοιάζουν με το άρμα του Ηλία, με τον πύρινο θρόνο του Κυρίου. 

Και στις δύο πλευρές, ο στατικός διαχωρι​σμός του ιερού και του βέβηλου είχε ξεπεραστεί, γιατί ο σκοπός ήταν ο εξαγιασμός των πιο καθημερινών πράξε​ων, των πιο απλών πραγμάτων, όχι χωρίς μια κάποια «τρέλα». Στη Γερμανία του μεσοπολέμου, παραμονές της τραγωδίας, ο Gustav Landauer έλεγε ότι όλα πρέπει να γίνονται με θρησκεία και όχι μέσω θρησκείας. Και o Martin Buber, κι αυτός επίσης μέσα στη σφαίρα του χασιδισμού από τον όποιον συνέλεγε αποφθέγματα και παραβολές, καλλιεργούσε την τόσο οικεία σ' εμάς φιλο​σοφία του εγώ και του εσύ. 

Ο Franz Rosenzweig που όριζε τους Εβραίους ως τους πρεσβύτερους υιούς του Πατέρα και τους χριστιανούς ως τους νεότερους αδελφούς των, επιφορτι​σμένους να διαδώσουν σε όλους τους λαούς του κόσμου τίς βιβλικές αξίες, εκτιμούσε -πέθανε το 1932!- ότι οι Εβραίοι αποτελούν ένα λαό ανιστορικό. Άλλα, με τη, ή ιστορία λίγο έλειψε να τους καταπιεί, έπειτα, με τη δημιουργία του Κράτους του Ισραήλ, έγιναν ενεργό μέλος της Ιστορίας. Στον πολιτισμό μας, που είναι o πολιτισμός του νεωτερικού πνεύματος και που, από τόσες πλευρές, μοιάζει να μην έχει σημεία αναφοράς, το Κρά​τος του Ισραήλ είναι το μόνο του οποίου οι θεσμοί και ή λειτουργία θεμελιώνονται σε μία ηθική και θρησκευτική παράδοση, ενώ παράλληλα αφομοιώνει γόνιμα τίς σπου​δαιότερες κατακτήσεις αυτού του νεωτερικοϋ πνεύμα​τος. Η ιστορία, εντούτοις, με το παλαιστινιακό πρόβλη​μα, θέτει σήμερα το Ισραήλ σε δοκιμασία. Η συμμαχία του Θεού, του λαού και της γης δεν μπορεί παρά να είναι συμμαχία ειρήνης και δικαιοσύνης. Ο σεβασμός προς τους ηθικούς όρους αυτής της συμμαχίας είναι πηγή ευ​λογιών. Η διακινδύνευση ή η απόρριψή τους θα είχε ως επακόλουθο τους πραγματικούς κινδύνους, εκείνους οι οποίοι καθιστούν ύποπτη μια πνευματική κλήση. Πώς να μην ευχαριστήσει κανείς τον Θεό, που ανέδειξε μεταξύ των Ισραηλινών και των Παλαιστινίων σοφούς και γεν​ναίους άνδρες, οι όποιοι, παρά την αιμοσταγή παραφρο​σύνη των εξτρεμιστών και τίς σύγχρονες εντάσεις, επέλε​ξαν τη ζωή και την ειρήνη, και θα προσπαθήσουν τελικά να θέσουν τίς βάσεις μιας συνύπαρξης με συμφιλίωση και δικαιοσύνη. Χριστιανοί και Εβραίοι, συναντιόμαστε στην προσδο​κία, στην κοινή υποχρέωση μιας ενεργούς και δημιουργι​κής εσχατολογίας. Εκείνοι περιμένουν μια έλευση, εμείς την επάνοδο του «σταυρωμένου Μεσσία» μας: αλλά αυ​τός ανασταίνεται και έτσι, επικυρώνει το Λόγο του Ισ​ραήλ δίνοντας του τη δύναμη να νικήσει το θάνατο! Έτσι κάθε στιγμή γίνεται αποφασιστική. «Κάθε δευτερόλεπτο, είναι η στενή πύλη από την οποία θα μπορούσε να περάσει ο Μεσσίας», Ερχόμενος, ή επα​νερχόμενος, ως κλέπτης εν νυκτί, λέει το Ευαγγέλιο.

Στο σημείο αυτό πρέπει να τονισθεί ότι στη Δύση αρκετοί “αστέρες” (πρβλ. Μαντόνα) έχουν μυηθεί στον Καβαλισμό, έναν εσωτερικό μυστικιστικό Ιουδαϊσμό, που αναπτύχθηκε το Μεσαίωνα στη Β. Ισπανία. Αντίστοιχο κίνημα υπάρχει και στο Ισλάμ. Είναι οι Σούφι της Φρυγίας-Γαλατίας της Μ.Ασίας
, οι οποίοι από πολλούς έχουν συσχετισθεί με τους Έλληνες ησυχαστές της Καπαδοκίας.
5. ΙΣΛΑΜ

Ο Μωάμεθ (στα αραβικά αξιέπαινος) γεννήθηκε 570 χρόνια μετά τη γέννηση του Χριστού στη Μέκκα. Πατέρα δεν γνώρισε, γιατί πέθανε προτού γεννήσει το μονάκριβο παιδί του. Σε ηλικία 6 χρονών έχασε την μητέρα του Αμίνα. Η ορφάνια όπως και ο «νομαδικός» του βίος «σημάδεψαν»τη συμπεριφορά του. Μεγάλωσε κοντά στον παππού του, που τον υπεραγαπούσε. οκτώ χρονών ακολούθησε τον έμπορο θείο του και πέρασε τα παιδικά του χρόνια ως βοσκός κοντά στους βεδουίνους. Όταν ήταν παιδί προσκυνούσε τη σελήνη και τον ήλιο. Τον ύψιστο θεό του ουρανού τον ονόμαζαν Αλλάχ (Alilahι= ο θεός.  πρβλ. εβρ. Ελοχίμ). Στην Μέκκα υπήρχε ένας μαύρος λίθος, πιθανότατα μετεωρίτης, που φιλούσαν ή άγγιζαν ευλαβικά (Κa’ba). Πολλές φορές του προσφέρανε καμήλες και άλλες θυσίες.
Σε ηλικία 25 χρονών νυμφεύθηκε την μεγαλύτερη από αυτόν (14 χρόνια) πλούσια χήρα Χανtίτζα, στην οποία πριν δούλευε. Μαζί της έζησε 20 χρόνια και απόκτησαν 4 κόρες (μία ήταν η Fatima) και μερικούς γιους, που πέθαναν, όταν ήταν νήπια. Ο πλούτος και οι γνώσεις της Χαντίτζα τον επηρέασαν. Ο ξάδερφός της μάλλον ήταν χριστιανός. Ο Μωάμεθ δεν μπορούσε να διαβάσει την Βίβλο, που μάλλον είχε μεταφραστεί στα αραβικά κι άκουγε με ενδιαφέρον τις ιστορίες της, κυρίως όμως από εβραίους και χριστιανούς αιρετικούς. Δεν είχε την ευκαιρία να γνωρίσει αληθινά την Βίβλο και τον Χριστό. Συχνά έφευγε στην έρημο για να προσευχηθεί, σε μια σπηλιά. 

Σε ηλικία 40 χρονών ένιωσε την επίσκεψη του Γαβριήλ, που τον διέταξε:  Διάβασε! διάβασε! διάβασε!5 Αυτός απάντησε: ' Δεν γνωρίζω ανάγνωση!1. Ο άγγελος πάλι τον πρόσταξε να διαβάσει και ο Μωάμεθ επαναλάμβανε ότι έλεγε ο άγγελος του Θεού. Η λέξη 'Κοράνιο', σημαίνει ακριβώς 'ανάγνωση, απαγγελία, κήρυγμα '. Οι Μουσουλμάνοι πιστεύουν ότι το Κοράνι, που έχει 114 κεφάλαια και 6200 στίχους- 'σημεία ', είναι βιβλίο ουράνιο. Υπήρχε προαιώνια, αδημιούργητο με το Θεό, και το φανέρωσε ο Αλλάχ στον Μωάμεθ για χάρη του κόσμου. Ό,τι είναι για μας ο Χριστός, ο Λόγος του Θεού, που πήρε σάρκα από την αγάπη τουγια τον κόσμο, είναι για τους Μουσουλμάνους, ένα βιβλίο, το Κοράνιο. Μόνον που το διαβάζει κανείς επικοινωνεί με τον Θεό. Σε μια θρησκεία χωρίς μυστήρια, ιερείς, λειτουργική ζωή, εικόνες, οι άνθρωποι είναι δούλοι στο γράμμα του Κορανίου, που είναι αναγνωστικό, προσευχητάριο, και ιδιαίτερα νόμος (sharija), η ψυχή της Εκκλησίας- Ουλάμ (από την λέξη 'μητέρα') του Ισλάμ.
Για τρία χρόνια ο Μωάμεθ είχε λίγους μόνο φίλους. Το 613 μ.Χ. πάνω σε ένα λόφο της Μέκκας κάλεσε τους ανθρώπους να τον ακολουθήσουν στο δρόμο του ισλάμ. Ισλάμ σημαίνει ' υποταγή στον Αλλάχ'. Απειλούσε τους αμαρτωλούς με την αιώνια φωτιά, ενώ υποσχόταν στους δίκαιους παράδεισο γεμάτο νερά, δέντρα, κρασί κι άλλες απολαύσεις. Όταν πέθανε η γυναίκα του, λέγεται ότι ο Μωάμεθ μεταφέρθηκε θαυμαστά από την Μέκκα στα Ιεροσόλυμα και από εκεί στον ουρανό. Το 622 μ.Χ. μεταβαίνει στην Μεδίνα. Αυτό το έτος χρησιμοποιούν πλέον οι Μουσουλμάνοι σαν βάση στο ημερολόγιο τους. Ο Μωάμεθ ένωσε όλους τους Άραβες και Εβραίους σε μια κοινότητα. Από τους Εβραίους πήρε πάρα πολλά έθιμα, όπως την προσευχή με κατεύθυνση την Ιερουσαλήμ, το κτίσιμο χώρου συγκέντρωσης (τζαμί). Όπως οι Εβραίοι, έτσι κι οι Μουσουλμάνοι δεν τρώνε χοιρινό και περιτέμνονται. Όταν κατάλαβε ότι δεν μπορούσε να υπολογίζει στην φιλία των Εβραίων, τους κατηγόρησε, όπως και τους χριστιανούς, ότι έχουν κρύψει και έχουν αλλοιώσει πολλές αλήθειες της Βίβλου και ότι δεν ξέρουν όλη την αλήθεια. 

Πρότυπο του Μωάμεθ δεν είναι ο Ιησούς Χριστός και ο Μωυσής, αλλά ο Αβραάμ (Ιμπραήμ), ο οποίος εκτός από τον Ισαάκ είχε γιο τον Ισμαήλ, από όπου προέρχονται οι Άραβες. Από κει και πέρα όλοι οι Άραβες προσεύχονται προς τη Μέκκα, την οποία υποχρεωτικά πρέπει να επισκεφθούν μία φορά στην ζωή τους (Ηaji), νηστεύουν τον 9ο μήνα (Ramadan), όταν αποκαλύφθηκε ο Αλλάχ στον Μωάμεθ και υπακούουν στο πρόσωπό του. Ο Μωάμεθ καθιέρωσε τον ιερό πόλεμο, πρώτα ενάντια στην Μέκκα. Είχε 9 νόμιμες συζύγους και μάλιστα, όπως ισχυριζόταν, κατ' εντολή του Θεού. Τελικά την Μέκκα την κατέλαβε χωρίς να χυθεί αίμα στις 11.01.630 μ.Χ., χαρίζοντας αμνηστία σε όλους τους κατοίκους της. Τα είδωλα τα γκρέμισε. Μετά από λίγους μήνες αρρώστησε σοβαρά. Στις 08.06.632 ξεψύχησε. Ο φίλος του και διάδοχος του είπε: 'ας μάθει όποιος Λατρεύει τον Μωάμεθ, ότι πέθανε! Αλλά όποιος λατρεύει το Θεό, ας μάθει ότι ο Θεός ζει  και δεν πεθαίνει ποτέ'.
Οι Μουσουλμάνοι (κι όχι όπως κακώς ονομάζονται Μωαμεθανοί), πιστεύουν ότι ο Θεός-Αλλάχ είναι μόνος, ένας, με 99+1 ονόματα (το τελευταίο είναι άγνωστο). Πολεμούν με πάθος το ότι ο Θεός μας είναι Πατέρας, που έχει μονογενή-μονάκριβο Γιο, το Χριστό και υιοθετημένα παιδιά του εμάς (112 Σούρα). Αυτός δημιούργησε τον κόσμο και τον συντηρεί. Λόγια, όπως ότι εμείς πρέπει να γίνουμε σαν τον Θεό-Πατέρα μας, αποτελούν βλασφημία για τους Ισλαμιστές. Πιστεύουν στους αγγέλους και ιδιαίτερα στον Μιχαήλ και Γαβριήλ, που μετέφερε το Κοράνι από τον ουρανό. Ανάμεσα στους αγγέλους και τους ανθρώπους μεσολαβούν τα καλά και κακά τζίνια, που είναι φτιαγμένα από φωτιά. Για τους Μουσουλμάνους ο Ιησούς, όπως και ο Μωυσής κι ο Μέγας Αλέξανδρος, είναι άνθρωπος-προφήτης. Σφραγίδα και τέλος όλων είναι ο Μωάμεθ, Ό απόστολος του Θεού'. Ο Χριστός για αυτούς δεν είναι Γιος του Θεού και άρα Θεός. Πιστεύουν ότι είναι παιδί μόνον της Μαριάμ, ότι έκανε θαύματα πολλά, που ο Μωάμεθ δεν τα έκανε, ιδιαίτερα το ότι έθρεψε 5.000 άνδρες στην έρημο. Σέβονται ιδιαίτερα την Παναγία αλλά αρνούνται ότι ο Χριστός ξευτελίστηκε, έπαθε, σταυρώθηκε για μας και βέβαια ότι αναστήθηκε. Ως άγ. Πνεύμα θεωρούν άλλοτε τον αρχάγγελο Γαβριήλ και άλλοτε τη δύναμη ή ενέργεια του Θεού.
Το Ισλάμ έχει πέντε κολώνες: Ο πρώτος είναι η ομολογία πίστεως-το πιστεύω (sahada): Δεν υπάρχει άλλος θεός από τον Θεό. Ο Μωάμεθ είναι ο απόστολος του Θεού'. Δεύτερος στύλος είναι η προσευχή (σαλάτ) 5 φορές την μέρα πάνω σε ειδικό χαλί με κατεύθυνση την Μέκκα. Πριν την προσευχή επιβάλλεται η νίψη του προσώπου και των χεριών, μέχρι τους αγκώνες και των ποδιών μέχρι τους αστραγάλους. Η προσευχή έχει ως εξής: 'μέγας ο Θεός' ή 'δόξα στον Θεό' ή κομμάτια από το Κοράνι. Τρίτος στύλος είναι η ελεημοσύνη (ζακάτ) του 1/40 (και όχι τα ημίσυ των υπαρχόντων) από τις οικονομίες του πιστού και τέταρτος η νηστεία, 30 μέρες τον 9ο σεληνιακό μήνα Ραμαζάν. Τη μέρα απαγορεύεται το φαγητό, το ποτό, το κάπνισμα, οποιαδήποτε ξένη ουσία να μπει στο σώμα (τη νύχτα όλα επιτρέπονται). Πέμπτος στύλος η αποδημία (χάτζ) στην Μέκκα τον 12ο  μήνα μια φορά τουλάχιστον στη ζωή.
Ενώ στον Χριστιανισμό δεν υπάρχει για τον Θεό άνδρας και γυναίκα, στο Ισλάμ οι άνδρες είναι ανώτεροι. Σύμφωνα με παράδοση 'στον παράδεισο οι περισσότεροι ήταν άνδρες και στην κόλαση γυναίκες'. Το Κοράνι και η ζωή του Μωάμεθ καθιερώνει την πολυγαμία με 4 γυναίκες και πολλές παλλακίδες (χαρέμι), χωρίς όμως εκείνες να αδικηθούν ή να εγκαταλείψουν την θρησκεία τους. Αυτό αποδεικνύεται και από την ευκολία που μπορεί να δώσει ο άντρας διαζύγιο στην γυναίκα του.  Επιβάλλεται ο σεβασμός στους γονείς, η. αποφυγή του χοιρινού κρέατος, η περιτομή και το αλκοόλ, τιμωρείται η μοιχεία, η βεντέτα, το κλέψιμο,, το ψέμα και ο φόνος ιδιαιτέρως των μωρών. Όλη η ζωή του μουσουλμάνου είναι καθορισμένη. Μαζί με την υποτίμηση της γυναίκας, δύο άλλο αμφισβητούμενα σημεία του Ισλάμ είναι ο ιερός πόλεμος (τζιχάντ) και η δουλεία όλων των μη μουσουλμάνων. Ο κόσμος χωρίζεται στον Οίκο του Ισλάμ' και τον Οίκο του πολέμου', όπου πρέπει με τη βία να επικρατήσει η αληθινή πίστη. Ενώ ο χριστιανισμός καθιερώθηκε με το μαρτύριο των παιδιών του, το Ισλάμ επεκτάθηκε ταχύτατα σαν αστραπή με το χύσιμο του αίματος των άλλων. Όπου η πειθώ δεν έχει αποτέλεσμα, εκεί έχει το ξίφος.
Ο    Προφήτης    δεν    ίδρυσε    απλά    μια    θρησκεία    αλλά    ένα    κράτος,   που πραγματικά ανέπτυξε έναν σεβαστό πολιτισμό, επηρεασμένο ιδιαίτερα από την ελληνική φιλοσοφία (ΑριστοτέΑλης). Για να κατανοηθεί καλύτερα το Κοράνι αναπτύχθηκε η Γραμματική, για να προσδιοριστούν οι γιορτές στο σεληνιακό μήνα η Αστρονομία και τα Μαθηματικά (γεωμετρία, αστρονομία). Επίσης αναπτύχθηκε η τέχνη των γεωμετρικών σχημάτων, αφού απαγορεύονται οι εικόνες. Είναι πραγματικά αξιοθαύμαστο, πώς σε 100 περίπου χρόνια οι πεινασμένες αραβικές νομάδες κατόρθωσαν εκμεταλλευόμενοι την κακή διοίκηση και την εξάντληση από τους πολέμους και τις αιρέσεις του Βυζαντινού κράτους και το δικό τους πάθος, να φθάσουν μέχρι και την Ισπανία και να υποδουλώσουν τρία ένδοξα πατριαρχεία, την Αντιοχείας, των Ιεροσολύμων και της Αλεξανδρείας.

ο χαμένος συνδετικός κρίκος μεταξύ χριστιανισμού και ισλάμ είναι, σύμφωνα με αρκετούς ερευνητές ο Ιουδαιοχριστιανισμός, ο οποίος από τον αγ. Επιφάνιο Σαλαμίνος χαρακτηρίστηκε ως μία από τις 80 τότε γνωστές αιρέσεις (Πανάριον 374-377): οι Ναζηραίοι ομολογούσαν τον Ιησού ως υιό του Θεού,  ζούσανε όμως σύμφωνα με τα  μωσαϊκά έθιμα. Οι ιουδαιοχριστιανοί, και κυρίως οι Εβιωνίτες (οι πτωχοί του Θεού) και οι βαπτιστές σαβαίοι, οι οποίοι θεωρούσαν το Χριστό ως άνθρωπο εξ ανθρώπων Μεσσία εγκαταστάθηκαν στην αραβική χερσόνησο και μάλιστα στη Μεδίνα. Σημειωτέον ότι το ιουδαιοχριστιανικό ρεύμα επιβιώνει μέχρι σήμερα στην Αφρική και στις Ινδίες. Οι Αιθίοπες μονοφυσίτες, οι οποίοι διακρίνονται για την ευλάβεια και την πίστη τους στις παραδόσεις τιμούν την κιβωτό του Μωυσή (ταβότ), χρησιμοποιούνε μια σημιτική λειτουργική γλώσσα, ψέλνουν ψαλμούς με τη συνοδεία τυμπάνων και σαλπίγγων, έχουν καθιερώσει μαζί με τη βάπτιση την περιτομή, τιμούνε το Σάββατο, και έχουν αντίστοιχες διαιτητικές συνήθειες (απαγόρευση χοιρινού). Στη νότια Ινδία ζούνε 70.000 χριστιανοί Tekkumbgam ή Southist οι οποίοι έφθασαν εκεί στην Κεραλά από τη Συρία η Μεσοποταμία το 345 υπό την ηγεσία ενός Θωμά από την Κανά ή Χαναάν. Ομολογούν τον Ιησού ως το Μεσσία των Ιουδαίων. Σύμφωνα με τον A. Schlatter, κανείς από τους ηγέτες της χριστιανικής Καθολικής Εκκλησίας των πρώτων αιώνων δε μπορούσε να φανταστεί ποτέ ότι οι αιρετικοί και περιθωριοποιημένοι ιουδαιοχριστιανοί κάποτε θα ταρακουνούσαν τον κόσμο και θα σάρωναν Μητροπόλεις του χριστιανικού Βυζαντίου. Μονοθεϊσμός αντί τριαδολογίας, Πάσχων Δούλος του Κυρίου αντί του Θεανθρώπου (δύο υποστάσεων) είναι μόνο μερικά από τα πιστεύω των γνωστικιζόντων ιουδαιοχριστιανών, πιθανότατα Ελκεσαϊτών (που στο Κοράνι ονομάζονται Sabier)
, οι οποίοι επηρεασμένοι και από το γνωστικισμό θεωρούσαν τον Ιησού ως τη σφραγίδα των Προφητών (πρβλ. Tertullian, Adversus Judaeos), εξέχων τίτλος κατόπιν του Μωάμεθ. Σύμφωνα με τον Σωζομενό (439-450) υπήρχαν ιουδαιοχριστιανοί οι οποίοι θεωρούσαν ως προπάτορες τον Ισμαήλ και την Άγαρ. Ίσως (και) αυτούς πολέμησε καταρχάς ο προφήτης του Ισλάμ στη Μεδίνα αλλά και από αυτούς πληροφορήθηκε πολλά γεγονότα αλλά και Μιδράς της βιβλικής παράδοση. 

Έτσι εξέχουσα θέση στο Κοράνι κατέχει ο Ιμπραήμ-Αβραάμ, ο πατέρας όλων των πιστευόντων (πρβλ. Γαλ. 3,7) οποίος δέχτηκε τις γνωστές επαγγελίες αλλά παρεξηγήθηκε από τους Ιουδαίους, οι οποίοι καυχόνταν ως κατά σάρκα απόγονοί του,  και τους Χριστιανούς, οι οποίοι προβίβασαν τον Ισά, τον Ιησού σε Υιό του Θεού. Ο Ιμπραήμ δε θυσίασε τον Ισαάκ αλλά τον Ισμαήλ και μάλιστα στη Μέκκα. Αυτός ίδρυσε την Kaaba στη Μέκκα. Οκτώ φορές μνημονεύεται στο Κοράνι η κρίση των Σοδόμων και η σωτηρία του Λωτ και των υπολοίπων πιστών. 

Στην Αραβία φαίνεται επίσης ότι ετιμάτο ήδη η Maryam η μητέρα του Isa-Ιησού, η οποία από σύγχυση με την Μαριάμ την αδελφή του Μωυσή, θεωρούνταν κόρη του Αμράμ και αδελφή του Ααρών και σίγουρα όχι Θεο-τόκος. Υπήρχε μάλιστα τοιχογραφία της στην Kaaba της Μέκκας, την οποία δεν κατέστρεψε ο Μωάμεθ. Δεν θεωρούνταν rasulu  llah απεσταλμένη από το Θεό (όπως ο Μωάμεθ αλλά και οι άλλοι προφήτες) αλλά siddiqa - αληθινή (5,75). Μετά τον Ευαγγελισμό της στον ανατολικό τόπο από το πνεύμα, τον Γαβριήλ, γέννησε τον Ισά σε ένα μακρινό τόπο, σε ένα πλατύ γόνιμο υψίπεδο κάτω από ένα φοίνικα. Βρήσκε μια πηγή και τρεφόταν από χουρμάδες όπως η Άγαρ (Γεν.21,14-19).  Η Μαρία κατηγορήθηκε για μοιχεία. Όμως το νήπιο Ιησούς ομίλησε και προφήτεψε τα θαύματα. Ο Isa - al Masih (ο Μεσσίας), ben Maryam κατόπιν εξέλεξε αποστόλους, επικύρωσε και διόρθωσε την Τορά (όσον αφορά τις διατάξεις φαγητού), θέσπισε την προσευχή (σαλάτ) και την ελεημοσύνη (ζακάτ) κατέβασε μία τράπεζα (υπαινιγμός στο θαύμα του πολλαπλασιασμού των άρτων), προφήτεψε το θανάτό του, αν και ο Σταυρός δεν μνημονεύεται. Άλλωστε σύμφωνα με το Κοράνι καμία πτώση του ανθρώπου δεν είχε διαδραματιστεί στην Πρωτοϊστορία. Τελικά κάποιος άλλος πέθανε στη θέση του Ιησού, ενώ ο ίδιος αναλήφθηκε στον ουρανό, από όπου θα επιστρέψει στα τέλη των αιώνων για να συνεργήσει στην παγκόσμια ακτινοβολία του Ισλάμ. Κατόπιν θα πεθάνει και θα αναστηθεί μαζί με όλο το ανθρώπινο γένος στο τελικό Κριτήριο, για να γίνει μάρτυρας των πιστών του. Μέχρι τότε το Ισλάμ θα υπερτερεί του Ιουδαϊσμού.

Η ανέγερση Ισλαμικού Κέντρου στην Παιανία, κοντά στο Διεθνές Αεροδρόμιο σε έκταση 8,5 στρεμμάτων που δωρήθηκαν από την Ελληνική Κυβέρνηση και με οικονομική ενίσχυση του Ιδρύματος King Fahd της Σαουδικής Αραβίας προκειμένου να εξυπηρετηθούν οι 12.000 Μουσουλμάνοι των Αθηνών προκάλεσε συζητήσεις, οι οποίες επαναλήφθηκαν και πρόσφατα με την πρόταση για την επαναλειτουργία του τζαμιού στο Μοναστηράκι. Πρέπει να ληφθεί υπόψιν ότι Τούρκοι,Αλβανοί, Κούρδοι, όπως και όλοι οι Σούφοι Μουσουλμάνοι έχουν μακρά και αποδεδειγμένη ιστορία απόρριψης του εξτρεμιστικού Ισλάμ, το οποίο ταυτίζεται με τον Ουαχαμπισμό. Ο ισλαμισμός τους ακολουθεί τον πλουραλιστικό θρησκευτικό Νόμο της Σχολής Hanafi. Δεν πρέπει να λησμονούμε ότι μαζί με τον Γρηγόριο τον Ε΄μαρτύρησε στην Πόλη και ο Μουσουλμάνος «συνάδελφός» του, επειδή διαμαρτυρήθηκε έντονα στους ομόθρησκούς του γι΄αυτή τη σφαγή. Ο αγ. Αρσένιος ο Καπαδόκης, σύμφωνα με το βιογράφο του πατ. Παΐσιο, απάλλαξε θαυματουργικά και μουσουλμάνους συντοπίτες του.  (Βλ. σχετικά Μ. Φούγια, Το Ελληνικό Υπόβαθρο του Ισλαμισμού, Αθήνα: Νέα Σύνορα 1994).
Χριστιανοί -καί ιδιαίτερα χριστιανοί ορθόδοξοι πού γνωρίζουν, ασφαλώς λιγότερους, ανάλογους πειρασμούς- oφείλουν να συμμαχίσουν με το αυθεντικό Ισλάμ για να ξεπεράσουν το νεωτερικό πνεύμα «εκ των έσω» με μια καινούργια πολιτισμική μετάλλαξη. Μαζί, θα υπενθυμίσουν τον αναλλοίωτο χαρακτήρα του ανθρωπίνου προσώπου, της «εικό​νας του Θεού» για τους χριστιανούς, του χαλίφη του, δη​λαδή του τοποτηρητή του για τους μουσουλμάνους: πράγμα που, και για τους μεν καί για τους δε, δε ση​μαίνει καθόλου μια τυφλή κυριαρχία, γιατί η γη, λέει το Κοράνιο, είναι για τον άνθρωπο «διαμονή καi τόπος ευ​χαρίστησης»: υπό τον όρο ότι αρνείται μια εμπαθή κτητικότητα. Όσο για τους ορθοδόξους, αυ​τοί βλέπουν τον κόσμο σε μια προοπτική ευχαριστιακή, μεταμορφωτική. 

Μια ιδιόμορφη λαϊκότητα, ριζωμένη στο ισλαμικό υπέδαφος, θα τόνιζε τόσο τα δικαιώματα του Θεό όσο καί τα δικαιώματα του ανθρώπου, καί δε θα ξεχνούσε τον σύνδεσμο που είχε εγκαταστήσει το αρχέγονο Ισλάμ ανάμεσα στον πνευματικό καί στον βέβηλο κόσμο. Έτσι θα ξανάβρισκε τον ανοιχτό, τον «πλουραλιστικό» θα μπορούσε να πει κανείς, χαρακτήρα μιας εποχής των Ommeyyades
 με θαυμαστά επιτεύγματα στον τομέα της τέχνης, του στοχασμού και των επιστημών. Ας αρκε​στούμε να υπενθυμίσουμε τις ανακαλύψεις πού πραγμα​τοποιήθηκαν τότε στην οπτική, στην άλγεβρα, στην α​στρονομία, στη συνδυαστική ανάλυση, καθώς και τους τρόπους με τους οποίους ανέπτυξαν την ελληνική σκέψη. Μουσουλμάνοι, χριστιανοί, αγνωστικιστές ή νεο-πλατωνικοί συνεργάζονταν χωρίς προβλήματα. Μια παρόμοια συνεργασία διαγράφηκε πολλές φορές στην οθωμανική Αυτοκρατορία, τόσο στην τέχνη του 16ου και 17ου αι​ώνα, όσο και στην εξέλιξη του 19ου προς ένα γνήσιο ο​μοσπονδιακό σύστημα. Η σύγχρονη Τουρκία αναζητεί τον εαυτό της μεταξύ Θεού και ανθρώπου. Με τρόπο δύσκολο, επώδυνο, αλλά πού θα μπορούσε να είναι υπο​δειγματικός για τον μουσουλμανικό κόσμο και επωφελής για την Ευρώπη. Στήν Άγκυρα, το μνημείο πού υψώθηκε προς τιμήν του Κεμάλ Ατατούρκ εκθειάζει το θάρρος, τη δύναμη, το μεγαλείο του ανθρωπίνου. Αλλά παντού ορ​θώνονται μιναρέδες που βοούν την υπερβατικότητα.
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� Β’ Μακ. 10, 4 ταῦτα δὲ ποιήσαντες ἠξίωσαν τὸν Kύριον πεσόντες ἐπὶ κοιλίαν μηκέτι περιπεσεῖν τοιούτοις κακοῖς ἀλλ᾽ ἐάν ποτε καὶ ἁμάρτωσιν ὑπ᾽ αὐτοῦ μετὰ ἐπιεικείας παιδεύεσθαι καὶ μὴ βλασφήμοις καὶ βαρβάροις ἔθνεσιν παραδίδοσθαι (πρβλ. 2, 21: βάρβαρα πλήθη).


� Η Ιεραποστολική περιοδεία του Παύλου στον Ελλαδικό χώρο (Μακεδονία-Αχαΐα - Ασία), Αθήνα:  Ουρανός 2011, 117 υποσ. 118.


� Πρβλ. Ιώσηπος Αρχαιολογία 20.2.3-5.


� Α’ Μακ. 1, 44. Αριστέας 157-8. Μτ. 23, 6: φυλακτήρια/ tzitzit και κράσπεδα/tefillin. 


� Γέν. 17, 11. Ιεζ. 44, 6-9. Α’Μακ.2, 45. Ιωβηλ. 15.25-34. Φίλων, Περί Αποικίας 89-94. Περί των αναφερομένων εν είδει Νόμων. 1.1-11�. Ερωτ. Έξοδο 2.12). 


� Ηρόδοτος 2.104.1-3. Διόδωρος 1.28.3. Κέλσος 1.22


� Κατά την περίοδο της ελληνο-σελευκίδειας κατοχής της Παλαιστίνης (2ος αι. π.Χ.) έγινε σημείο της Ομολογίας. Μαζί με άλλα έθιμα της ιουδαϊκής θρησκείας –θυσία του Ναού, εορτή του Σαββάτου- απαγορεύτηκε με την απειλή του θανάτου (Α’ Μακ. 1, 41-64). Η αναστάτωση στο λαό ήταν μεγάλη και έτσι προκλήθηκε η επανάσταση των Μακκαβαίων. Μερικοί βέβαια συνέπλευσαν με τους Έλληνες και προχώρησαν στον επισπασμό για να μη γίνονται αντικείμενο ειρωνείας στο Γυμνάσιο που κτίστηκε απέναντι στο Ναό (Α’ Μακ. 1, 15). Έτσι το αποκρουστικό στον ελληνορωμαϊκό κόσμο έθιμο κατέστη το κατεξοχήν χαρακτηριστικό στοιχείο της εθνικής ταυτότητας του συγκεκριμένου λαού που διέκρινε τον εαυτό του από την ακροβυστία. Χοακίμ Γνίλκα, Χριστιανισμός και Ισλάμ. Μια νέα Προσέγγιση. Μτφρ. Σ.Σ. Δεσπότης, Αθήνα: Ουρανός 2009, 295-8.


� από τις Πηγές αποδεικνύεται ότι για να γίνει κάποιος προσήλυτος έπρεπε να δεχθεί περιτομή: Ιουδείθ 14, 10 (Αχιώρ). Ιώσ. Αρχ. 13.9.1 (2. 451 Ρωμαίος στρατηγός Μετίλιος). 16.7.6. 20.2-4 (Ιζάτης, βασιλιάς Αδιαβηνής). Πόλ. 1.17.10. Τάκιτος Ιστ. 5.5.2. Ιουβενάλιος, Σάτ. 14.96-105. Βλ. επίσης και Απίων 2. 282.


�Ταυτόχρονα ο Μτ. κάνει λόγο για κήρυγμα στα έθνη:  9 Τότε παραδώσουσιν ὑμᾶς εἰς θλῖψιν καὶ ἀποκτενοῦσιν ὑμᾶς, καὶ ἔσεσθε μισούμενοι ὑπὸ πάντων τῶν ἐθνῶν διὰ τὸ ὄνομά μου. 10καὶ τότε σκανδαλισθήσονται πολλοὶ καὶ ἀλλήλους παραδώσουσιν καὶ μισήσουσιν ἀλλήλους·11 καὶ πολλοὶ ψευδοπροφῆται ἐγερθήσονται καὶ πλανήσουσιν πολλούς·12 καὶ διὰ τὸ πληθυνθῆναι τὴν ἀνομίαν ψυγήσεται ἡ ἀγάπη τῶν πολλῶν.13 ὁ δὲ ὑπομείνας εἰς τέλος οὗτος σωθήσεται.14 καὶ κηρυχθήσεται τοῦτο τὸ εὐαγγέλιον τῆς βασιλείας ἐν ὅλῃ τῇ οἰκουμένῃ εἰς μαρτύριον πᾶσιν τοῖς ἔθνεσιν, καὶ τότε ἥξει τὸ τέλος (24, 9-14). Όπως στους στ. 4-5 έτσι και στους στ. 9-11 21-28 απηχείται η παρούσα κατάσταση της κοινότητας του Ματθαίου.


� Τοῡ Θεοῡ καἰ γένος ἐσμέν, επισημαίνει ο Άρατος (Φαινόμενα καὶ Διοσημεῖαι 1.1-17) και επαναλαμβάνει και ο Παύλος στην Αθήνα (Πρ. 17, 28), αφού τονίσει ότι ο Θεός εποίησε εξ ενός αίματος παν έθνος ανθρώπων κατοικείν επί παν πρόσωπον της γης. Προτού ομιλήσουν οι Στωϊκοί για την ενότητα του ανθρωπίνου γένους, Έλληνες γενεαλόγοι (π.χ. ο φιλοβάρβαρος Ησίοδος του 7-6ου αι.) κατ’ αναλογία προς το Γεν.10 εντάσσουν τους γενάρχες όλων των λαών στο ίδιο γενεαλογικό δέντρο και οδηγούνται στη συμπάθεια των πάντων. Ο Άραβος θεωρείται γιος του Ερμή και ο λατίνος γιός του Οδυσσέα. Στα Έργα και Ημέρες του Ησιόδου κατατίθενται δύο αντίθετες θεωρήσεις της Ιστορίας. Η αρχέγονη εποχή είτε θεωρείται Χρυσή και έτσι πρωτόγονοι λαοί, όπως οι Υπερβόρειοι, οι Εσπερίδες και οι Μακρόβιοι οι οποίοι κατοικούν στα όρια της γης θεωρούνται ως λαοί ιδιαίτερα αγαπητοί στους θεούς (Ιλιάς 18, 4-6), είτε ως ζωώδης (μύθος του Προμηθέα) οπότε οι μη πολιτισμένοι λαοί θεωρούνται υπό το ίδιο πρίσμα, όπως οι πρόγονοι των Ελλήνων. Δεν είναι τυχαίο ότι από την εποχή του Ηροδότου και του Εκαταίου Έλληνες όχι μόνον προσπάθησαν να μάθουν τη γλώσσα των βαρβάρων, η οποία διαδραματίζει ίσως το σοβαρότερο παράγοντα της αμοιβαίας αποξένωσης και μίσους αλλά και ‘μαθήτευσαν’ στα σχολεία εκείνων. Χαρακτηριστικό παράδειγμα ελληνικού σεβασμού προς τον ξένο είναι τα ιδεατά χρώματα με τα οποία περιγράφεται από τον 5ο αι. και μετά (ιδίως από τους Κυνικούς) ο Σκύθης Ανάχαρσης. Βλ. Σ. Δεσπότη, Η Παρουσία του Απ. Παύλου στην Αθήνα, Αθήνα: Σταμούλης 2009, 334 κε..


� Αυτή η ιδέα, η οποία συναντάται για πρώτη φορά στα ουγαριτικά κείμενα (όπου ο θεός Ελ προβάλλεται ως ο πατέρας του Κερέτ). Πρβλ. Βλ. Ε. Drewermann, Strukturen des Bösen. Die jahwistische Urgeschichte in exegetischer Sicht: Band Ι, Paderborn: Schoeningh 1978 173-175. Σ.Δεσπότη, Ο Ιησούς ως Χριστός και η Πολιτική Εξουσία στους Συνοπτικούς Ευαγγελιστές, Αθήνα: Άθως 2006, 49. 


� δημοκρατικοποίηση του όρου.
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� Φαινομενικά τουλάχιστον αυτό το γεγονός βρίσκεται σε αντιπαράθεση προς τη διατύπωση του Παύλου: Ἀνὴρ μὲν γὰρ οὐκ ὀφείλει κατακαλύπτεσθαι τὴν κεφαλὴν εἰκὼν καὶ δόξα θεοῦ ὑπάρχων· ἡ γυνὴ δὲ δόξα ἀνδρός ἐστιν (Α’ Κορ. 11, 7). Στο συγκεκριμένο χωρίο ο όρος δόξα σημαίνει, όπως και η εικόνα, το ομοίωμα. Βλ. Ν. Σωτηροπούλου, Ερμηνεία Δυσκόλων Χωρίων της Γραφής. Τόμος A’, Αθήνα 1994,  196-7.


� Ενώ οι Πατέρες διακρίνουν το κατ’ εικόνα από το καθ’ ομοίωσιν, στη βιβλική επιστήμη τα δύο αυτά στοιχεία θεωρούνται ότι εκφράζουν το εν δια δυοιν. Σε άγαλμα που ανακαλύφθηκε το 1979 στη Συρία χρησιμοποιούνται και οι δύο όροι στα αραμαϊκά για να δηλώσουν ότι αποτελεί ομοίωμα του Hadajisi. Αλλά και στη Γένεση μετά την πτώση οι όροι κατ’ εικόνα και καθ’ ομοίωσιν εναλλάσσονται για να δηλώσουν το αυτό. Πρβλ. Γέν. 5, 1. 3: αὕτη ἡ βίβλος γενέσεως ἀνθρώπων ᾗ ἡμέρᾳ ἐποίησεν ὁ θεὸς τὸν Ἀδάμ. κατ᾽ εἰκόνα (bidmut= ομοίωση) θεοῦ ἐποίησεν αὐτόν. 2ἄρσεν καὶ θῆλυ ἐποίησεν αὐτοὺς καὶ εὐλόγησεν αὐτούς καὶ ἐπωνόμασεν τὸ ὄνομα αὐτῶν Ἀδάμ ᾗ ἡμέρᾳ ἐποίησεν αὐτούς 3 ἔζησεν δὲ Αδαμ διακόσια καὶ τριάκοντα ἔτη καὶ ἐγέννησεν κατὰ τὴν ἰδέαν αὐτοῦ bidmuto= ομοίωση) καὶ κατὰ τὴν εἰκόνα αὐτοῦ (kezalmo) καὶ ἐπωνόμασεν τὸ ὄνομα αὐτοῦ Σηθ. Και μετά τον κατακλυσμό αποτρέπεται η βία με την εξής τεκμηρίωση: ὁ ἐκχέων αἷμα ἀνθρώπου ἀντὶ τοῦ αἵματος αὐτοῦ ἐκχυθήσεται ὅτι ἐν εἰκόνι (be zäläm) θεοῦ ἐποίησα τὸν ἄνθρωπον (9, 6). Βλ. σχετικά F. Crüsemann, Der erste Segen: Gen. 1, 26- 2, 3. Übersetzung und exegetische Skizze, BiKi (2003) 109-117.
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� Βλ. T. Staubli, Abschied vom Turm-mythos, Suchwege der Exegese, Bibel heute 142 (2000), 44-47. C. Ühlinger, Bauen wir uns eine Stadt und einen Turm…! Bibel und Kirche 58 (2003) 37-42. G. Miller - F.W. Niehl, Von Babel bis Emmaus. Biblische Texte spannend ausgelegt, München, 1993.


� Αυτή η ερμηνεία δεν οφείλεται μόνον στην επίδραση της ευαγγελικής Διαλεκτικής Θεολογίας η οποία θεώρησε ότι ο Θεός βρίσκεται σε απόλυτη αντίθεση προς τον άνθρωπο ούτε στον Ρωμαιοκαθολικισμό ο οποίος το ίδιο διάστημα βλέπει διάσταση μεταξύ της χάριτος και της ανθρώπινης φύσης που διεφθάρη από την αμαρτία. Το Μιδράς στον Νιμρόδ βλέπει ότι ο πρωταγωνιστής του μέσω ράμπας σκαρφαλώνει στον ουρανό για να διεξαγάγει πόλεμο με τον Ύψιστο. Οι παλαιστινοί Ιουδαίοι της ταλμουδικής εποχής διέκριναν στη μία γλώσσα πριν την διάχυση μια ιδεώδη κατάσταση, η οποία διακυβεύτηκε διά του επαναστατημένου γένους του Νιμρώδ. Ο Αβραάμ δεν συγκατατέθηκε στα σχέδια του βίαιου μονάρχη και μετανάστευσε. Οι Ιουδαίοι της Αλεξάνδρειας (σε διαδραστικότητα με τον μύθο των γιγάντων και των Τιτάνων) και ιδίως ο Φίλων ερμήνευσαν την περικοπή αλληγορικά-ψυχολογικά: ο πύργος είναι τα συσσωρευόμενα ψευδή επιχειρήματα των φιλοσόφων. 


� Η περικοπή εντοπίζεται στο κέντρο του γενεαλογικού δέντρου του Σήμ (Γέν. 10, 21-31. 11, 10-32). Χρησιμοποιούνται λεξήματα που μπορούν να ομαδοποιηθούν στις εξής ομάδες: Α. Οικοδόμηση πόλης και πύργου. Β. Απόκτηση Ονόματος. Γ. Επίτευξη Επικοινωνίας που εξελίσσεται σε σύγχυση αφού ο ένας δεν ακούει τον άλλο. Δ. Σφυρηλάτηση Ενότητας αφού η ανθρωπότητα που μεταναστεύει εξ Ανατολών θέλει να παρεμποδίσει το διασκορπισμό της σε όλη τη γη/ποικιλία. 


� Στα εβραϊκά οι λέξεις όνομα (schem), εκεί (scham) και Σήμ (schem) προφέρονται παρομοίως. Σημειωτέον ότι η αφήγηση του Πύργου εντάσσεται τη γενεαλογία του Σημ (κεφ. 10). 


� Γ. Φλωρόφσκυ, Αποκάλυψις και Ερμηνεία. Αγία Γραφή, Εκκλησία, Παράδοσις (Μτφρ. Δ. Τσάμη), Θεσσαλονίκη: Πουρναρά 1976 9-38, εδώ 36.





� Αυτό συμβαίνει διαχρονικά με τους κυρίαρχους οι οποίοι μέσω της κτίσης/αρχιτεκτονικής αναζητούν τη διαιώνισή τους (πρβλ. Αλεξάνδρεια, Ουάσινγκτον).


� πῶς ἐξέπεσεν ἐκ τοῦ οὐρανοῦ ὁ ἑωσφόρος ὁ πρωὶ ἀνατέλλων; συνετρίβη εἰς τὴν γῆν ὁ ἀποστέλλων πρὸς πάντα τὰ ἔθνη! σὺ δὲ εἶπας ἐν τῇ διανοίᾳ σου «εἰς τὸν οὐρανὸν ἀναβήσομαι. ἐπάνω τῶν ἄστρων τοῦ οὐρανοῦ θήσω τὸν θρόνον μου. καθιῶ ἐν ὄρει ὑψηλῷ. ἐπὶ τὰ ὄρη τὰ ὑψηλὰ τὰ πρὸς βορρᾶν ἀναβήσομαι ἐπάνω τῶν νεφελῶν. ἔσομαι ὅμοιος τῷ Ὑψίστῳ». νῦν δὲ εἰς ᾅδου καταβήσῃ καὶ εἰς τὰ θεμέλια τῆς γῆς (14, 12-15). 


� Δεν πρέπει να λησμονείται η κοσμολογική λειτουργικότητα του ζιγκουράτ το οποίο ήταν κατασκευασμένο κατά τέτοιο τρόπο ώστε να εγκιβωτίζεται στην κιβωτό όπως αυτή περιγράφεται στη 12η πινακίδα του Γιλγαμές. Όπως η κιβωτός διέσωσε εκλεκτούς ανθρώπους και ζώα, έτσι και το Ζιγκουράτ λειτουργούσε ως ο άξονας της γης, ο καθρέφτης και ο εγγυητής της κάθετης τάξης του κόσμου. Έτσι ο πύργος θα μπορούσε να σώσει την ανθρωπότητα από τον κατακλυσμό (έτσι ο Ιώσηπος σχολιάζει το κτίσιμο του πύργου).


� Τον 5ο και 4ο αι. μάλλον προστίθενται οι παρατηρήσεις της διάχυσης, η αφήγηση συνδέθηκε με τον κατάλογο των εθνών και έγινε το τελευταίο επεισόδιο της πρώιμης ιστορίας της ανθρωπότητας αλλά και πρόλογος της ιστορίας με τον Ισραήλ. Η διάχυση δεν είναι ποινή αλλά μέτρο που διανοίγει νέα προοπτική.


� Σημειωτέον ότι και ο Αλέξανδρος ο Μέγας επεχείρησε με 10.000 στρατιώτες να ανεγείρει το κατεστραμμένο από τον Ξέρξη Ετεμενάνκι. Κάποιοι ερευνητές μάλιστα διερωτώνται μήπως η μία γλώσσα υποδηλώνει τον Ελληνισμό και την διάδοση της Κοινής Ελληνικής.


� Σημειωτέον ότι οι όροι όνομα (schem), εκεί (scham) και Σημ (schem) στα εβραϊκά γράφονται ακριβώς το ίδιο. Επίσης ο όρος sapha που χρησιμοποιείται για τη γλώσσα έχει εξαιρετικά ευρύτερο σημασιολογικό πεδίο από το laschon.


� Η λ. όνομα απαντά στο Γεν. 12, 1-3 πέντε φορές, όσες ακριβώς και η λ. φως στους τρεις πρώτους στ. της Γενέσεως (1, 3-5).


� Αυτή η εμπρόθετη φράση μπορεί να σημαίνει για χάρη σου, ή διά εσού, ή διά του παραδείγματός σου ή διά της εντάξεως των λαών εντός του πεδίου της ευλογίας που σου έχει δοθεί, αφού καὶ εὐλογήσω τοὺς εὐλογοῦντάς σε καὶ τοὺς καταρωμένους σε καταράσομαι Όπως στο Γέν. 1, 28 η ευλογία στον κατ’εικόνα Θεού πλασμένο άνθρωπο μεταβιβάζεται σε κάθε βροτό, έτσι και η ευλογία προς κάθε πρόσωπο ή λαό που ευλογεί τον Αβραάμ και τον λαό του. Έτσι στο Ησ. 19, 24-25 μετά από την απειλή προς την Αίγυπτο ακούγεται η εξής μεγαλειώδης προφητεία: την ημέρα εκείνη ο Ισραήλ θα πάρει θέση πλάι στην Αίγυπτο και στην Ασσυρία και θα’ναι οι τρεις τους ζωντανό παράδειγμα ευλογίας πάνω στη γη. Γιατί ο Κύριος του σύμπαντος θα τιους δώσει την ευλογία του μ’αυτά τα λόγια: ευλογημένη η Αίγυπτος, ο λαός μου κι η Ασσυρία το δημιούργημά μου. Ευλογημένος κι ο Ισραήλ, ο εκλεκτός μου (πρβλ. Ο’: τῇ ἡμέρᾳ ἐκείνῃ ἔσται Ἰσραὴλ τρίτος ἐν τοῖς Ἀσσυρίοις καὶ ἐν τοῖς Αἰγυπτίοις εὐλογημένος ἐν τῇ γῇ ἣν εὐλόγησεν κύριος σαβαώθ λέγων: εὐλογημένος ὁ λαός μου ὁ ἐν Αἰγύπτῳ καὶ ὁ ἐν Ἀσσυρίοις καὶ ἡ κληρονομία μου (nachala) Ἰσραὴλ). Ο Θεός ονομάζει την Αίγυπτο λαό μου και την Ασσούρ το έργο των χειρών μου μέσω της ευλογίας του Ισραήλ που ως μοναδική ιδιοκτησία-nachala βρίσκεται στο κέντρο της γης. Βλ. J. Ebach, Ihr sollt ein Segen sein. Das leiwort und die Bibel. Eine Problemanzeige, BiKi 58 (2003) 62-70. Ολόκληρο το συγκεκριμένο τεύχος είναι αφιερωμένο στο συγκεκριμένο στίχο.


� Βλ. σχετικά Γνίλκα, Χριστιανισμός και Ισλάμ (υποσ. 13), 309 κε..


� Είναι χαρακτηριστικό άλλωστε ότι για τους αρχαίους Έλληνες και όλους τους λαούς της Μεσογείου οι πρώτες αρχέγονες Θεότητες, οι οποίες γοήτευαν ακόμα και στους κλασικούς απολλώνιους χρόνους με τα Μυστήριά τους, ήταν οι χθόνιες (π.χ. Δήμητρα).


�Σημειώνει ο J. Holzner τα εξής: χωρίς τον Παύλο η Δύση θα ήταν μια επαρχία του ασιατικού πνεύματος. Η ζυγαριά στην εποχή του Παύλου ταλαντευόταν, αν ο Χριστιανισμός θα ήταν ή όχι μια θρησκεία τυπολατρίας, θρησκεία εξωτερικών τύπων ή θα εξακολουθούσε πάνω στα φτερά του Πνεύματος το αέρινο πέταγμά της σε όλο τον κόσμο, αν η βασιλεία του θεού είναι ζήτημα του τί θα τρως ή θα πίνεις ή θα ήταν χαρά εν Πνεύματι αγίω, μια ιερή ένωση των καρδιών, που μας κάνει να φωνάζουμε 'αββά, δηλ. πατέρα'! Γι' αυτό αγωνίσθηκε σαν λιοντάρι ο Παύλος στα Ιεροσόλυμα και στην Αντιόχεια και τράβηξε μόνος του τον δρόμο, προσφέροντας θυσίες αίματος και καρδιάς. Κανένας άλλος ποτέ, εκτός από τον Ιησού, δεν αγωνίσθηκε έναν τέτοιον τεράστιο απελευθερωτικό αγώνα σαν τον Παύλο, που είχε ανατραφεί με όλη την αυστηρότητα του Μωσαϊκού Νόμου. Αν μπορούσε ο άνθρωπος να σωθεί εκπληρώνοντας ορισμένους τύπους λειτουργικού Νόμου και να πάρει από τον Θεό ως βραβείο την σωτηρία του, τότε ο θάνατος του Χριστού ήταν περιττός κι ο Θεός θυσιάζοντας το μονάκριβο παιδί του έκαμε ένα τρομερό λάθος! Η σωτηρία που υποσχέθηκε ο Θεός στον Αβραάμ δεν εξαρτώνται από την φυλετική καταγωγή, την κληρονομιά και από την συγγένεια αίματος. Δεν είναι προνόμιο μιας φυλής αλλά περιουσία όλης της ανθρωπότητας. Στην καρδιά του Παύλου κτυπούσε η καρδιά της οικουμένης (Παύλος [Μετάφρασις Αρχιεπ. Αθηνών Ιερωνύμου], Αθήναι 1973, 498).


� Πρβλ. Ι. Καραβιδοπούλου, Αποστόλου Παύλου Επιστολές προς Εφεσίους, Φιλιππησίους, Κολοσσαείς, Φιλήμονα, Θεσσαλονίκη: Πουρναρά 1992, 361: Το ότι το πολίτευμα των χριστιανών ἐν οὐρανοῖς ὑπάρχει δεν σημαίνει βέβαια ότι οι χριστιανοί δεν πρέπει να μετέχουν ενεργά σ' αυτόν τον κόσμο ή ότι δεν πρέπει να ενδιαφέρονται για την καθημερινή ζωή. Οι αιτιάσεις των πολεμίων του χριστιανισμού στο θέμα αυ�τό ή είναι άδικες ή είναι σωστές, αλλά αφορούν έναν κακώς ερμηνευόμενο και κακώς παρουσιαζόμενο χρι�στιανισμό, κατά τον οποίο πίσω από την αναβολή της αντιμετώπισης κρίσιμων για την ανθρωπότητα θεμάτων για το εσχατολογικό μέλλον καλύπτει κανείς την τωρινή οκνηρία του ή την ανευθυνότητα του. Το ότι το πολίτευμα των χριστιανών βρίσκεται στους ουρανούς σημαίνει για την εποχή μας το εξής: Οι χριστιανοί ζουν δημιουργικά μέσα στον κόσμο, γιατί ε�μπνέονται από αρχές που προέρχονται από τον ουράνιο κόσμο και ιδίως από την αποκάλυψη του θεού εν Χριστώ. οι χριστιανοί δεν συμμερίζονται την αυταπάτη ότι μπορεί να σωθεί ο άνθρωπος με ενδοκοσμικά σχήματα, ιδεολογίες και δυνάμεις του κόσμου τούτου, γι´ αυτό και αναμένουν τη σωτηρία τους από τον Θεό. Αυτό δη�λώνεται σαφώς στο δεύτερο μέρος του στίχου: ἐξ οὗ καὶ σωτῆρα ἀπεκδεχόμεθα κύριον Ἰησοῦν Χριστόν. Η ελπίδα της επανόδου του Σωτήρα Χριστού δίνει νόημα στη ζωή των χριστιανών που τον αναμένουν συνεχώς. Η έντονη αυτή αναμονή, που εκφράζεται εδώ με το σύνθετο ρήμα «απεκδέχομαι», δια�ποτίζει πέρα ως πέρα ολόκληρη την Κ.Δ. και πρέπει να αποτελεί χαρακτηριστικό γνώρισμα της εκκλησίας κάθε εποχής.


� ο ιερός Αυγουστίνος διακήρυσσε: Να μη γίνουμε μόνο Χριστιανοί αλλά και Χριστός (Totus Christus) (In Evangelium joannis 21, 8 PL 35, 1568). η Ε. είσθε πολλοί και εντούτοις ένα, είμεθα πολλοί και είμεθα ένας (In Ps. 127, 3 PL 37, 1679). Ελήφθησαν από το Γ. Φλωρόφσκυ, Η Εκκλησία (βλ. υποσ 28) 89.


� Μητροπ. Περγάμου Ιωάννης (Ζηζιούλας), Εκκλησία και Έσχατα, Εκκλησία και Εσχατολογία, Ιερά Μητρόπολις Δημητριάδος/Ακαδημία Θεολογικών Σπουδών, Αθήνα: Καστανιώτη 2003, 27-45, εδώ 41-42. σε αυτό το άρθρο αντικρούει ο συγγραφέας την ταύτιση της Εκκλησίας με το δόγμα, το οποίο όμως δεν είναι αυτοσκοπός αλλά αποβλέπει στη σωτηρία μέσα στο σώμα της Ε.κκλησίας, αλλά και τη θεώρηση αυτής ως ενός συλλόγου «καθαρών» ηθικών ανθρώπων, ή ως ιεραποστολικού σωματείου ή και νοσοκομείου.


� Το έσχατον δε σημαίνει πρωτίστως τελικόν στη χρονική σειρά των γεγονότων. Σημαίνει μάλλον ύστατος (αποφασιστικός), το δε ύστατον πραγματοποιείται εντός της πιέσεως των ιστορικών συμβάντων και γεγονότων. Φλωρόφσκυ, Η Εκκλησία (βλ. υποσ 28)  94. Ο Π. Καλαϊτζίδης (Εκκλησία και Έθνος: Σε Εσχατολογική Προοπτική, Εκκλησία και Εσχατολογία, Ιερά Μητρόπολις Δημητριάδος/Ακαδημία Θεολογικών Σπουδών, Αθήνα: Καστανιώτη 2003, 339-373, εδώ 340) τονίζει: Η παράδοση δεν είναι αρχαιολογία γιατί σε αυτήν υπερισχύει το κριτήριο της αλήθειας και όχι της αρχαιότητας. Ο κύριος είπε «εγώ ειμί η αλήθεια» και όχι η συνήθεια. Η Ε. οφείλει να επιδείξει το νέο τρόπο ζωής, δηλ. της ζωής του μέλλοντος κόσμου.


� Βλ. Σ. Δεσπότη, Η Αποκάλυψη του Ιωάννη, Αθήνα: Σταμούλης 2004, Πρβλ. Α’ πε. 2,9-10: Ὑμεῖς δὲ γένος ἐκλεκτόν͵ βασίλειον ἱεράτευμα͵ ἔθνος ἅγιον͵ λαὸς εἰς περιποίησιν͵ ὅπως τὰς ἀρετὰς ἐξαγγείλητε τοῦ ἐκ σκότους ὑμᾶς καλέσαντος εἰς τὸ θαυμαστὸν αὐτοῦ φῶς· οἵ ποτε οὐ λαὸς νῦν δὲ λαὸς θεοῦ͵ οἱ οὐκ ἠλεημένοι νῦν δὲ ἐλεηθέντες


� Η Λατρευτική Αναγέννηση και η Ορθόδοξη Εκκλησία, Λάρνακα: Σηματωρός 1989, 110.


� Π. Καλαϊτζίδη, ό.π. 365-366.


� Όνομα μικρού νησιού (<ghetto χυτήριο< ghettare = ρίχνω, πετώ) κοντά στη Βενετία, όπου υπήρχε χυτήριο και ήταν υποχρεωμένοι να ζουν οι Εβραίοι τον 16ο αι.


� Ο καρπός του Πνεύματος δεν είναι κάποιες πτήσεις σε εξωκόσμιους χώρους αλλά αγάπη, χαρά, ειρήνη.., υπέρβαση της ανθρώπινης επιθετικότητας και των κοινωνικών συγκρούσεων. Έτσι μετατρέπεται η κοινωνία από σύνολο κόκκων άμμου, όπου κάθε άτομο είναι κλειστό και αδιάφορο για τον διπλανό του, σε οργανικό σύνολο κυττάρων, όπου το ένα συμπάσχει με το άλλο. Κάθε άνθρωπος για να είναι ελεύθερος πρέπει να αγαπά. 


� Πρβλ. β’ παρ. Συντάγματος της Επιδαύρου: όσοι αυτόχθονες κάτοικοι της Επικράτειας της Ελλάδος πιστεύουσιν εις Χριστόν, εισίν Έλληνες.


� Άνθρωπος και Θεάνθρωπος. Μελετήματα Ορθοδόξου Θεολογίας, Αθήναι: Αστήρ 1968, 56.


� Ι. Καραγιαννοπούλου, Το Βυζαντινό Κράτος, Θεσσαλονίκη: Βάνιας 1996, σ. 54-58. 


� Ανανεούμενη Ελληνικότητα, στο Κ. Χολέβας (επιμ.), Ελληνορθόδοξη Παράδοση. Ρίζωμα και Προοπτική, Αθήναι 2003, σ. 103-108, εδώ σ. 106. πολύ ορθά ο ίδιος συγγραφέας τονίζει: η ίδια η αρχαία Ελλάδα δεν είχε ενιαία κρατική υπόσταση ούτε και σύνορα. Ήταν το σύνολο των ελληνίδων πόλεων, ανεξάρτητες πόλεις –κράτη, που απλώνονταν από την Μακεδονία ως την Κρήτη και από την Ιωνία ως την Σικελία, την κάτω και κεντρική Ιταλία. Οι πόλεις αυτές αναγνωρίζονταν ως ελληνίδες όχι μόνο για την κοινή τους ελληνική γλώσσα, αλλά για τον κοινό τρόπο βίου, δηλ. τον κοινό πολιτισμό τους… έτσι εν συνεχεία μέσω του Αλεξάνδρου γεννιέται ο ‘μέγας κόσμος’ της ελληνικής οικουμένης –ένα φαινόμενο πολιτισμικής έκρηξης που δεν έχει όμοιό του στην Ιστορία. 


� Πρβλ. β’ παρ. Συντάγματος της Επιδαύρου: όσοι αυτόχθονες κάτοικοι της Επικράτειας της Ελλάδος πιστεύουσιν εις Χριστόν, εισίν Έλληνες.


� D. Zakynthinos, Byzance et les peoples de l Europe du Sud-Est. La Synthese byzantine. Actes du Premier Congres international des etudes balkaniques et sud est europeenes III , Sofia 1969, 22.


� Σύμφωνα με τον 35ο αποστολικό κανόνα Επίσκοπον μη τολμάν έξω του εαυτών όρων χειροτονίας ποιείσθαι ,εις τας μη υποκείμενας αυτώ πόλεις και χώρας. Ο 8ος κανόνας της Α΄ Οικουμενικής Συνόδου δεν επιτρέπει στην ίδια πόλη να βρίσκονται δύο Επίσκοποι, ούτε στην ίδια Επαρχία δύο Μητροπολίτες: ( πρβλ. 12ος κανόνας της Δ΄ Οικουμενικής Συνόδου). Οι οπαδοί του φυλετισμού επιχειρούν ανέκαθεν να στηρίξουν μεταξύ άλλων τις θέσεις τους στο 34ο αποστολικό κανόνα, ο οποίος αναφέρει ότι τους επισκόπους εκάστου έθνους ειδέναι τον αυτοίς πρώτον και ηγείσθαι αυτόν ως κεφαλήν δίνοντας στην έννοια έθνος την έννοια της φυλής. Σε αυτόν όμως τον κανόνα η έννοια του έθνους είναι φανερό ότι αναφέρεται σε Επισκόπους τοπικών και όχι εθνικών Εκκλησιών. Πρβλ. τον 9ο κανόνα της Συνόδου της Αντιόχειας: τους καθ΄ εκάστην επαρχίαν επισκόπους ειδέναι χρη τον εν τη μητροπόλει προεστώτα επίσκοπον και την φροντίδα αναδέχεσθαι πάσης της επαρχίας.


� Γένος και Οικουμένη στη Συνείδηση του Οικ. Πατριαρχείου, Επιστημονική Διημερίδα: Το Οικουμενικό Πατριαρχείο και η Οικονομία του Γένους, Αθήνα: Αδελφότης Οφφικιαλίων του Οικουμενικού Πατριαρχείου «Παναγία η Παμμακάριστος» 2007, 393-403, εδώ 394-5. Ο ίδιος επισημαίνει τα εξής σημαντικά. Τα καίρια σημεία της διαφοράς μεταξύ πρωτείου Ρώμης και πρωτείου Κωνσταντινουπόλεως είναι τα εξής: Α) Ο Ρώμης έχει το δικαίωμα να επεμβαίνει σε όλες τις τοπικές Εκκλησίες, ενώ ο Κωνσταντινουπόλεως δεν έχει αυτό το δικαίωμα, παρά μόνον αν του ζητηθεί από τις Εκκλησίες αυτές. Ούτε καν να λει�τουργήσει δεν έχει δικαίωμα σε μία άλλη επαρχία χωρίς την άδεια του τοπικού επισκόπου. Β) Ο Ρώμης μπορεί να αποφασίζει μόνος του για ζητήματα της Εκκλησίας, ενώ ο Κωνσταντινουπόλεως αποφαίνεται μόνο κατόπιν αποφάσεως της Συνόδου του Πατριαρχείου. Αν μάλιστα πρόκειται για ζητήματα που αφορούν σε όλη την Ορθοδοξία, τότε η συγκατάθεση και συμφωνία και των άλλων Ορθοδόξων Εκκλησιών είναι αναγκαία.


� Πρβλ. Ιερ. Βλάχου, Έθνος και Εθνικισμός, Αθήνα 1993, 13-15.


� Μέσα σε 73 χρόνια του 18ου αι. ο πατριάρχης αντικαταστάθηκε 48 φορές. Μερικοί παύθηκαν και επανατοποθετήθηκαν μέχρι και 5 φορές.


� Έθνος και Ορθοδοξία, οι περιπέτειες μιας σχέσης. Από το ελλαδικό στο βουλγαρικό σχίσμα, Ηράκλειο: Πανεπιστημιακές Εκδόσεις Κρήτης 2002, 


� Ο χώρος τείνει να σήμερα να εκμηδενιστεί ως παράγοντας δημιουργίας αναστολών στην επέκταση δραστηριοτήτων πάνω στονπλανήτη με αποτέλεσμα να μειώνεται συνεχώς και ο απαιτούμενβος χρόνος ανάπτυξης των δραστηριοτήτων του ατόμου και της κοινωνίας (Π. Κοντάκος).


� Π. Παπακωνσταντίνου Η Αμερικανική Τζιχάντ, Ελληνικά Γράμματα 2003, Ελληνικά Γράμματα 3-4 40.


� Η Ορθόδοξη Εκκλησία, Αθήνα: Ακρίτας 1996, 169κε.. του ιδίου, Η μαρτυρία της ορθόδοξης εκκλησίας στον εικοστό αιώνα, σύναξη 2000 7-24.


� Όλοι αυτοί ήρθαν να προστεθούν στο νέφος των ρωμιών νεομαρτύρων, οι οποίοι δε συνθηκολόγησαν με το Ισλάμ.


� Η ιερά Παράδοση της Εκκλησίες με τη σειρά της δεν ταυτίζεται ούτε με κάποιες επιμέρους προφορικές παραδόσεις, ούτε μια κάποια τοπικά ήθη και έθιμα. Κλασική περί της Παραδόσεως της Εκκλησίας είναι η Περί Αγίου Πνεύματος πραγματεία του μ. Βασιλείου, όπου γίνεται λόγος για τα κηρύγματα (δόγματα) και τα δόγματα (άγραφα έθη). Ο Ι.Καραβιδoπουλος (Ερμηνεία Κ. Διαθήκης στην Ορθόδοξη Εκκλησία, Βιβλικές Μελέτες…, 11-30, εδώ 13) επισημαίνει τα εξής: Εφόσον η παράδοση είναι ζωή, παραλαβή δηλ. και παράδοση του θησαυρού της πίστεως, δεν είναι με κανένα τρόπο κάτι στατικό και αποστεωμένο αλλά έχει τα ουσιώδη χαρακτηριστικά γνωρίσματα του ζωντανού οργανισμού: κίνηση, πρόοδο, αφομοίωση του περιβάλλοντος, μεταμόρφωσή του και τέλος αποβολή κάποιων στοιχείων που έχουν χάσει την οργανική τους σχέση με το ζωντανό σώμα του Χριστού.


� Ο όρος χρησιμοποιήθηκε για πρώτη φορά από το μοναχό  Filofej από το Pskow το 1510.


� Ι. Σ. Ρωμανίδη, Ιστορικοδογματική Εισαγωγή, Ρωμαίοι ή Ρωμηοί Πατέρες της Εκκλησίας, Τόμ. Α’, Θεσσαλονίκη: Πουρναρά 1991, 82.


� Γουέαρ, Η Ορθόδοξη Εκκλησία, 281-2.


� Ο Ν.Α.Ματσούκας, Παλαιᾱς καὶ Καινῆς Διαθήκης Σημεῖα, Νοήματα, Ἀποτυπώματα, Θεσσαλονίκη 2002 σημειώνει τα εξής: Κατά την ανατολή του 21ου αι. σημειώνει ο Ν. Ματσούκας, ‘ο πολι�τισμός της ανθρωπότητας κρίνεται ακόμη για μια φορά και βρί�σκεται άκρως ελλιπής· βέβαια, όπως άλλωστε έχει τονιστεί κιό�λας, τίποτα δεν υπάρχει απολύτως εξαχρειωμένο, και τίποτα α�πολύτως εξιδανικευμένο κατά το αντιμανιχαϊκό πνεύμα της χρι�στιανικής διδασκαλίας. Στις ημέρες μας μερικοί διανοούμενοι κάθε μορφής - ευτυχώς λίγοι και γραφικοί- λένε σε αρκετές περι�πτώσεις ότι επιστρέφουμε στο Μεσαίωνα, ενώ τα φρικαλέα εγ�κλήματα της εποχής μας, η άκρως προκλητική υποκρισία όσων αυτόκλητα διορίζονται φύλακες της Ειρήνης και των ανθρώπινων δικαιωμάτων, και η πλεονεξία μιας πολιτισμένης μειοψηφίας πού βυθίζει στην πείνα, στο θάνατο παιδιών και στη διχοτόμηση δισεκατομμύρια ανθρώπους της σημερινής ανθρωπότητας, απο�τελούν φαινόμενα μοναδικά μονάχα της εποχής μας και όχι, βέ�βαια, του Μεσαίωνα! Ενδεχομένως πρόκειται για ένα νέο Μεσαί�ωνα της ύβρης... Από το 1950 κυρίως ως τις αρχές της δεκαετίας του '90 ή ανθρωπότητα ταλαιπωρήθηκε από τη διελκυστίνδα κομμουνιστικής και αντικομουνιστικής πολιτικής· φάκελοι και διχοτομήσεις χαλκεύτηκαν μέσα σε αίμα και δάκρυα. Και καθώς χάθηκε το ευλογημένο αντίπαλο δέος, εν έτει σωτηρίω 2001 βρεθήκαμε στη διελκυστίνδα τρομοκρατίας και αντιτρομοκρατίας, με όλες τις ευρωπαϊκές χώρες, ακόμη και με τη Ρωσία και με άλλες χώρες, να τρέχουν σα σκυλάκια πίσω από την Αμερική! Νέοι φάκελοι και νέες διχοτομήσεις χαλκεύονται, πράγματα οδυνηρότερα κατά πολύ από ό,τι τα προηγούμενα. Οι νέοι εξουσιαστές αυτής της δεύτερης διελκυστίνδας επιβάλλουν το δόγμα πού λέει ότι η βία θεραπεύεται με τη βία, και ή τρομοκρατία με την τρομοκρατία, οπότε ξανά η ανθρωπότητα θα σέρνει το βράχο του Σίσυφου, καθώς πάσσαλος πασσάλω εκκρούεται!’


� Ε. Φρομ, Να έχεις ή να είσαι (Μετάφρ. Ε. Τζελέπογλου), Αθήνα 1978, 181-2.


� Η Δύση της Δύσης. Η απομυθοποίηση της Ευρώπης και ο Ελληνισμός, Αθήνα, 59κ.ε.


� Μητροπολίτη Ιωάννη Ζηζιούλα, Εκκλησία και Έσχατα, Εκκλησία και Εσχατολογία, Ιερά Μητρόπολις Δημητριάδος, Αθήνα: Καστανιώτη 2003, 27-46, εδώ 41-42.


� Παγκοσμιότητα και Ορθοδοξία, 47.


� Ι. Σ. Πέτρου, Πολυπολιτισμικότητα και Θρησκευτική Ελευθερία, Θεσσαλονίκη: Παρατηρητής 2003, 73.


� Ό.π.


� Αλφαβητάρι της πίστης, Αθήνα: Δόμος 


� Αναστ. Σιναΐτη: ὀρθοδοξία ἐστὶν ἀψευδὴς περὶ θεοῡ καὶ κτίσεως ὑπόληψις ἢ ἒννοια περὶ πάντων ἀληθὴς ἢ δόξα τῶν ὂντων καθάπερ εἰσί (PG 89,76d).


� Αρχιμ.Βασιλείου, Εἰσοδικόν, Ἃγιον Ὂρος 1974, 29 κε.


� ό.π. 17.


�Δογματικά και Ηθικά Ι, Αθήνα 1983, 25-26. 


� Αρχιεπ. Τιράνων και πάσης Αλβανίας Αναστασίου, Παγκοσμιότητα και Ορθοδοξία, Αθήνα: Ακρίτας 2000, 22-64.


� Δογματικά και Ηθικά Ι, Αθήνα 1983, 25-26.


� Σημειώνει ο Μ. Φαράντος: ‘Ο θεός της Γραφής είναι ο θεός της «εξόδου», ο μαχητής κατά της καταδυναστεύσεως. Στην ελληνική Αρχαιότητα η ουσία, το εν εαυτώ μένειν, ήτο η υ�ψίστη δυνατότης πραγματικής υπάρξεως. Αντιθέτως, στη Γραφή, η υψί�στη μορφή υπάρξεως είναι η κίνησις ως «έξοδος» και κάθοδος, ως «κένωσις», δηλ. ως αγάπη και αυτο-θυσία. Στην Αρχαιότητα απουσιάζει ο διάλογος μεταξύ «άνω» και «κάτω», μεταξύ θείου και κόσμου. Το «ά�νω» είναι αριστοκρατικό: απαθές, αναίσθητο. Δεν ακούει, δεν βλέπει, δεν κατέρχεται προς τα κάτω, μένει ακίνητο στον εαυτό του, είναι «μονή�ρες», όπως λέγει ο Πλάτων. Το «κάτω» δε, ένεκα της φυσικής του ασθε�νείας, καίτοι πασχίζει, δεν δύναται να ανέλθει προς τα άνω, ούτε να επι�δράσει επί του «άνω» και να ακουσθεί υπ' αυτού. Το «άνω» είναι «ουσία ακίνητος», όπως ορίζει αυτό ο Αριστοτέλης, το «ου ένεκα», το οποίο κι�νεί «ως ερωμένο», δηλ. ως μαγνήτης, ουδέποτε όμως το ίδιο εξ�ερχόμενο. Αντίθετα ο θεός της Γραφής είναι ιστορικός θεός… Ο θεός δεν είναι κάπου «Επέκεινα», στην «κορυφή» του κόσμου, αλλά είναι η δύναμις και η δυνατότης υπερβάσεως και κυριότητος του χώρου και του χρόνου. Ο Θεός ζει μέσα στον κόσμο και για τον κόσμο του, και κατευθύνει αυτόν προς τον υπ’ αυτού τεθέντα σκοπό’.  


� Αλλά και η επιστημο-τεχνική πρόοδος των νεωτέρων χρόνων έχει την αφετηρία της στη χριστιανική πίστη ότι ο κόσμος είναι κτιστός και δεν είναι θείος και άρα είναι ατελής και δέεται αλλαγής βελτιώσεως και προσαρμογής στους σκοπούς του ανθρώπου… οι Έλληνες παρά την βαθυτάτη θεωρητική περί του κόσμου γνώσης τους δεν ανέπτυξαν αντίστοιχη τεχνική πρόοδο: διότι ακριβώς πίστευαν, ότι ο κόσμος είναι θείος και άρα τέλειος και γι’ αυτό δεν χρειάζεται αλλαγή. Το πρώτον ο Χριστιανισμός εισάγει το σχετικό και πεπερασμένο του κόσμου. Ο κόσμος δεν είναι τι λείος, εν τη έννοια του «αποτετελεσμένου». Αλλά καλείται ο άνθρωπος «εργάζεσθαι και φυλάσσειν» αυτόν, όπως λέγει η Γραφή (Γεν.2,15), ήτοι να διαμορφώσει τον κόσμο κατά τις επιδιώξεις και τους σκοπούς του οι οποίοι -όμως πρέπει να είναι σύμφωνοι προς το θέλημα του θεού (Φαράντος).


� Τι εστίν γνώσις, ερωτά ο αββάς Ισαάκ και απαντά: Αίσθησις της ζωής της αθανάτου’. Με αυτή την αίσθηση ο άνθρωπος γνωρίζει κατά χάριν αΰλως τα υλικά, αμερίστως τα μεριστά και τα πολλά ενιαίως'... 'Ετσι ο πιστός δεν αγνοεί  τον κόσμο περιφρονώντας τον. η άγνοια του δεν είναι έλλειψη, είναι άρνηση να υποταχθή 'ταίς διαιρετικαίς μεθόδοις’, που είναι αποτέλεσμα συγχύσεως. Φέρει τη μαρτυρία μιας άλλης γνώσεως που καταλύει τη φθορά & απελευθερώνει τη μυστική ενότητα.. Η κοσμική γνώση, η κατά σάρκα, η μηχανική είναι  στείρα και  νεκρή.  Η εν Αγίω Πνεύματι  γνώσις.. είναι κοινωνική,  μπορεί  να μεταδοθή  οργανικά.  Προσφερόμενη  δίδει  ζωή. Βλ. αρχ. Βασιλ. Εισοδικόν σ.650 κε.


� Αρχιμ. Ιουστίνου  Πόποβιτς, Άνθρωπος και Θεάνθρωπος, Αθήνα: Παπαδημητρίου 1987, 145 κε.


� Η παράθεση των απόψεων του Luan έγινε από το βιβλίο του Κ. Παπαδημητρακοπούλου, Στην εποχή της ...Τηλεκρατίας, Αθήνα 1996, 140-143, ο οποίος στηρίζεται κυρίως στο βιβλίο του Luan: Ό Γαλαξίας Γκούτενμπεργκ'.


� Πρβλ. Πολιτ. VII 514a-521b. 539d-541b.


� 'Πληροφορική και ηθική: Από την ενημέρωση στην εξημέρωση, στο συλλογικό τόμο του ιδίου: Νεοελληνική φιλοσοφία της θρησκείας, Αθήνα 1998, 225-227. 


� Α. Αλεβιζοπούλου, Αποκρυφισμός, Γκουρουισμός, Νέα εποχή, Αθήνα 1989, 7-12.


� Α. Χίτλερ, Η Νέα Τάξις μου, (Αγορεύσεις 1922-1941), Εκδόσεις Κόμητος Ραούλ ντε Ρουσύ ντε Σάλ, Νέα Υόρκη 1941, 901-924. Η  παραπομπή  ελήφθη από το Ε. Χ. Χριστοφορίδη, Η  Ελληνική  Ορθοδοξία ως Πηγή Δυνάμεως, στο: Δ. Λεβιθοπούλου - Σ. Παπαγιάννη (επιμ.): Ορθοδοξία-Ελληνισμός, Πορεία στην Τρίτη Χιλιετία, Β’ Τόμος. Άγιον Όρος 1996, 64.     


� Σημειώνει ο Σ. Χ. Αγουρίδησ (Ιστορία των Χρόνων της Καινής Διαθήκης. Ελλάδα, Ρώμη, Ιουδαία: Ιστορικό και πνευματικό υπόβαθρο για τη μελέτη της Καινής Διαθήκης, Εκδόσεις Π. Πουρναρά, Θεσσαλονίκη 19854, 25-28) ότι την εποχή αυτή κυκλοφορούσαν ευρέως παγκόσμιες ιστορίες, βιογραφίες, αυτοβιογραφίες, νουβέλες, περιπέτειες, και περιγραφές παράξενων και θαυμαστών πραγμάτων σε φανταστικές χώρες. Ειδικότερα για τις επιστήμες, ισχύουν, όμως, οι εξής περιορισμοί: α/ Και οι πιο ιδιοφυείς ανακαλύψεις ή διαισθήσεις έμειναν κυρίως στο επίπεδο της θεωρίας και δε βρήκαν εφαρμογές πρακτικές στη δημόσια υγεία, τη βιομηχανική και τεχνο�λογική ανάπτυξη. β/ Η επιστήμη στα ελληνιστικά χρόνια ήταν κυ�ρίως στην υπηρεσία των αρχόντων και αριστοκρατών της εποχής, όχι στην υπηρεσία του λαού: Αυτούς εξυπηρετούσε, διασκέδαζε ή αύξαινε το γόητρο τους. γ/ Η επιστήμη είχε έντονα εγκυκλοπαιδικό χαρα�κτήρα οι επιστήμονες της εποχής ήσαν ‘πολυμαθείς’ άνθρωποι ή πο�λύπλευρα ταλέντα. Η επιστήμη, γενικά, δεν είχε πρακτικό και κοινω�νικό προσανατολισμό. 


� Αυτό το συναίσθημα αποτυπώνεται ανάγλυφα στην τέχνη αυτής της περιόδου. Ο μ. Ανδρόνικος (Ο Ελληνικός Πολιτισμός σε Οικουμενικές Διαστάσεις, Ιστορία Ελληνικού Έθνους Ε’, 254-257) αναφέρει τα εξής: Ο ελληνικός πολιτισμός της προγενέστερης εποχής είχε κλείσει μέσα σε ένα ευσύνοπτο σύνολο την εικόνα του κόσμου. η πόλη, ο ναός, το άγαλμα, η τραγωδία εκφράζουν το αριστοτελικό ιδανικό του ‘τελείου και όλου’, αυτού που έχει ‘αρχήν και μέσον και τελευτήν’. Ο ελληνιστικός κόσμος εκτινάσσει τις δυνάμεις του προς τις ‘άπειρες’ εκτάσεις. Όπως το κράτος, έτσι και τα έργα του πνεύματος και της τέχνης εκφράζουν τις κεντρόφυγες τάσεις που οδηγούν στις κολοσσικές συλλήψεις και στις οικουμενικές μορφές… Στον τομέα της τέχνης δεν είναι εύκολο να βρούμε αρχιτεκτονικά ομόλογα του Παρθενώνα, ή πλαστικές μορφές του Φειδία. Εκφράζοντας νέες δυνάμεις, η ελληνιστική εποχή τόλμησε να διαρρήξει τα κλασικά και να καινοτομήσει με τρόπο επαναστατικό αλλά γόνιμο (ελληνιστικό μπαρόκ). Κι αν οι εικόνες των θεών έχουν εκχυμωθεί, οι εικόνες των ανθρώπων αποκτούν νέα σχήματα και πρωτόγνωρη εκφραστικότητα με αποκορύφωση το πορτραίτο. Διάδοση επίσης γνωρίζει και η απεικόνιση τοπίου, της νεκρής φύσης.


� Πρβλ. Κικέρων De finibus III 67.


� Π.Στογιαννος, Αποκάλυψη και Πολιτική, στου ιδίου: Ερμηνευτικά Μελετήματα, Θεσσαλονίκη 1988, 561-591, εδώ 570. 


� Σημειώνει ο J. Holzner τα εξής: Η λυδία αυτή λίθος κάθε φιλοσοφίας και θρησκείας (sc Το πρόβλημα του πόνου) βασάνιζε και την ελληνική ψυχή. Στο βάθος δεν ήταν χαρούμενη, αλλά πονεμένη. Οι αγαπημένοι ήρωες των ποιητών, ο Αχιλλέας, ο Αίας, η Αντιγόνη, η Άλκηστη, η Ιφιγένεια, το επιβεβαιώνουν. Όσον καιρό ή ελληνική ψυχή είχε ως ιδανι�κό της τον Ηρακλή, αναγνώριζαν την εξευγενιστική δύναμη του πόνου: «μέσω του πόνου, μάθε!». Στη φιλοσοφία του Μάρκου Αυρηλίου, η παρατήρηση της ζωής οδηγεί σε μελαγχολία, που θέτει τέρμα στην ελληνική φιλοσοφία. Το περίφη�μο ημερολόγιό του, «Εις εαυτόν», αποτελεί μία έκκληση για τον Σωτήρα, πού δεν τον γνωρίζει. Δεν έχει παρά να συγκρίνει κανείς μ' αυτό τον χαρούμενο τό�νο του Παύλου! (Παύλος (Μετάφρασις Αρχιεπ. Αθηνών Ιερωνύμου), Αθήναι 1973, 498).


� Ο Λόγος χαρακτηρίστηκε από τους Στωϊκούς ως τονική δύναμις, λόγος σπερματικός του φυσικού έμψυχου Ζώου, του κόσμου. Ο στωικισμός, σύμφωνα Ζ. Σιρινελί, (Τα Παιδιά του Αλεξάνδρου. Ελληνική Γραμματολογία των ελληνιστικών, των ρωμαϊκών χρόνων και της ύστερης αρχαιότητας 334 π.Χ.-519μ.Χ., Εκδοτικός Οίκος Ζαχαροπούλου, Αθήνα 2001, 80), αποτελεί θρησκευτική ενόραση του σύμπαντος. Ο θεός των Στωικών είναι παρών και στο παραμικρό τμήμα του κόσμου, σε αντίθεση με τους θεούς των Επικουρείων που ήσαν ριζικά αποκομμένοι απ’ αυτόν. Είναι ανάσα ή πυρ και υπάρχει ενιαίος σε όλο το σύμπαν. 


� Σύμφωνα με τον Σιρινελί (ό.π.73) ο Επίκουρος σημείωνε σχετικά το θάνατο: όταν μεν ζούμε, δεν υφίσταται θάνατος, όταν δε έρθει η σειρά του να εμφανιστεί, δεν υπάρχουμε εμείς. Ποιος ο λόγος, άρα, να τον φοβόμαστε;


� Πρβλ. R. Bultmann, Das Urchristentum, München und Zürich 1985, 169-181. 


� Πρβλ. Ζ. Σιρινελί, Τα Παιδιά του Αλεξάνδρου, 73-76, ο οποίος σημειώνει επίσης τα εξής: Για τους Επικούρειους, δεν υφίσταται Πρόνοια, ούτε Ιδέες που λειτουργούν ως πρότυπα. Δεν υπάρχει δημιουργός του σύμπαντος, ούτε αιτιοκρατία.. Θεοί υπάρχουν, αλλά δεν ενδιαφέρονται για τον κόσμο και τους ανθρώπους. Μακριά από τους ανθρώπους, στα μετακόσμια, κάθονται στη σιγουριά των άδειων χώρων που παρεμβάλλονται ανάμεσα στους άπειρους κόσμους, απολαμβάνοντας τη μακαριότητα και την αθανασία τους, αδιαφορώντας για μας. Ψυχή όντως υπάρχει. Αποτελείται από μικρά κομμάτια ύλης και είναι φωτιά, αέρας και πνοή μαζί. Είναι μια ύλη πολύ ψιλή και ευκίνητη σκορπισμένη σ’ όλο το σώμα του ανθρώπου. Το ύψιστο αγαθό για αυτόν είναι η σωφροσύνη, που συνταιριάζει με θαυμαστό τρόπο στο σοφό άνθρωπο την ηδονή και τις αρετές.


� Holzner, Παύλος, 306.


� Ό.π. 496.


� Πρβλ. E. Lohse, Umwelt des Neuen Testaments, Göttingen 1989, σ.172-173. Με την υποτίμηση και δαιμονοποίηση της ιστορίας και της σάρκας οι κατ’ ουσία μυστηριακές αυτές τελετές ενέτειναν το τραγικό αίσθημα της φυλάκισης σε έναν κόσμο άκοσμο και άξενο. Γι’ αυτό και το σύνθημα το οποίο κυριαρχούσε ήταν αυτό που επισημαίνει ο Παύλος στο Α' Κορ.15,32 και απαντάται σε μια επιτύμβια στήλη ενός επικούρειου: φάγωμεν, πίωμεν, αύριο γαρ αποθνήσωμεν.


� Πρβλ. Γ. Π. Πατρώνου, Η Θέωσις του Ανθρώπου υπό το φως των εσχατολογικών αντιλήψεων της Ορθοδόξου Θεολογίας (Βιβλιο-Πατερική Μελέτη), Αθήναι 1981, 17-31.


� Σημειώνει ο Holzner, Παύλος, 497: Ο δρόμος της φιλοσοφίας και των μυστηριακών θρησκειών ήταν μακρύς και κοπιαστικός, ενώ οι μάγοι ήσαν παντού πρόχειροι. Με λίγα χρήματα μπορούσε κανείς να αγοράσει ένα κομματάκι από την αθανασία. στον καιρό του Παύλου. Πολλά είχε εισφέρει και ο Ιουδαϊσμός για τον πλουτισμό της ελληνικής μαγικής φιλολογίας.


� Στη Ρώμη έντονη επίδραση ασκεί η λατρεία του συριακού Βάαλ, και αποκορυφώθηκε με την αυτοκρατορία των Σεβήρων (Ηλιογάβαλος, ιερεύς του Βάαλ).


� Πρβλ. Bultmann, Das Urchristentum, 182-193.


� Στην ευρωπαϊκή ‘θεολογική’ επιστήμη, πολλές φορές το Ισραήλ και το Ισλάμ αντιμετωπίζονται σαν "χριστιανικές αιρέσεις". Ο ίδιος Ι. Χριστός από μια πλειάδα έγκριτων χριστιανών Βιβλικών επιστημόνων θεωρείται και προβάλλεται σε περιοδικά ευρείας κυκλοφορίας, ιδίως τις παραμονές των Χριστουγέννων (π.χ. Spiegel) ως προφήτης (όχι όμως και ως ο Θεός), όπως ακριβώς τον αποδέχονται οι Ιουδαίοι αλλά και οι Μουσουλμάνοι. Η απουσία μυστηρίων, εικόνων και η κεντρική θέση του Βιβλίου της Τορά η του Κορανίου στον Ιουδαϊσμό και στο Ισλάμ, ανταποκρίνονται άριστα στην προτεσταντική αντίληψη περί λατρείας και στην κυρίαρχη θέση που έχει σε αυτήν η Βίβλος. Ο νομικός τους χαρακτήρας ανταποκρίνεται στο νομικό χαρακτήρα της δυτικής χριστιανοσύνης. Παραλληλότητα υπάρχει επίσης μεταξύ των ιερών πολέμων του Ισλάμ και των σταυροφοριών του Βατικανού, οι οποίες επιφανειακά μόνον στράφηκαν εναντίον του Ισλάμ. 


� ‘Στην αρχαία γλώσσα το μεν καινός αναφερόταν σε άψυχα (αντικείμενα) και δήλωνε κάτι το νέο, το καινούργιο, ενώ το επίθετο ‘νέος’ αναφερόταν τόσο σε έμψυχα (ανθρώπους) δηλώνοντας την ηλικία (νεαρός) όσο και σε πράγματα (καινούργιος)’. Βλ. Γ. Δ. Μπαμπινιώτη, Λεξικό της Νέας Ελληνικής Γλώσσας, Κέντρο Λεξικολογίας, Αθήνα 1998, 811.


� Π. Παπακωνσταντίνου Η Αμερικανική Τζιχάντ, Ελληνικά Γράμματα 2003 Ελληνικά Γράμματα 3-4 40.


� Τα χωρία του Ι. Χρυσοστόμου σχετικά με το διάλογο λήφθηκαν από το Β. Δ. Χαρώνη, Ο. Α. Λανάρα, Παιδαγωγική Ανθρωπολογία Ιω. Χρυσοστόμου, Τόμος Β΄, Αθήνα 1994, 347 κε.


� Μητροπ. Σηλυβρίας Αιμιλιανού, «Τα κενά των Διαλόγων», Σύναξη 57 (1996) 7-20, εδώ σελ. 9.


�Αιμιλιανού, ό.π. 14.


� Αρχιμ.Βασιλείου, Εἰσοδικόν, Ἃγιον Ὂρος 1974, 29 κε.





� Αιμιλιανός, Τα κενά των Διαλόγων, 11.


� Οικουμενική Κίνηση. Ιστορία, Θεολογία, Θεσσαλονίκη: Πουρνάρα 1996, 60-61.


� Κ. Γουέαρ, Η Ορθόδοξη Εκκλησία, 101-102.


� Βλ. Α. Νικολαΐδη, Θέματα Οικουμενικής Κίνησης, Αθήνα 1998, 95-6.


� Ό.π. 134-5.


� Ό.π. 176-7.


� Ό.π. 98-9.


� Α. Νικολαΐδη, Θέματα Οικουμενικής Κίνησης, 73.


� Δυστυχώς ένεκα της χρονικής πίεσης να παραδώσω τις σημειώσεις δεν κατέστη δυνατόν να βρω τις ακριβείς παραπομπές.


� Κ. Γουέαρ, Η Ορθόδοξη Εκκλησία, 494.


� Τα περισσότερα στοιχεία αυτού του κεφ. έχουν ληφθεί από το αρχ. Αλβανίας Α. Γιαννουλάτου, Ίχνη από την αναζήτηση του Υπερβατικού. Συλλογή θρησκειολογικών μελετημάτων, Ακρίτας:Αθήνα 2004, 27κε.


� Η Έρευνα της Γραφής, Θεσσαλονίκη: Απολύτρωσις, 58-100, 74-75.


� Βλ. Σ. Δεσπότη, Η επουράνιος λατρεία στα κεφ.4-5 της Αποκάλυψης του Ιωάννη (κεφ.4-5), Wiesbaden 1999, 98.


� Σύμφωνα με τον J.Schurmaus ‘το πρόβλημα δεν είναι, εάν θα πρέπει να δώσουμε θρησκευτική αγωγή στο παιδί, αλλά στο εάν θα καλλιεργήσουμε την έμφυτη θρησκευτικότητά του’. Άλλωστε ο άνθρωπος ‘ή πιστεύει στον Θεό ή πιστεύει σε ένα είδωλο’. Η έμφυτη αυτή θρησκευτικότητα αποτυπώνεται στον ανθρωπομορφικό τρόπο με τον οποίο βλέπει το μικρό παιδί τον ήλιο, τα αστέρια, τον κόσμο ολόκληρο. Η φύση για το παιδί θυμώνει ή είναι γλυκειά, όπως τα πρόσωπα, τα οποία το περιστοιχίζουν. Το παιδί υποπτεύεται την απανταχού παρουσία ενός αοράτου όντος. Η ίδια η ανάγκη της λατρείας ενός Θεού τού είναι έμφυτη. Τους ίδιους τους γονείς του από την εμβρυακή του ηλικία τους ‘λατρεύει’ ως πανταχού παρόντες και παντοδύναμους. τους αντιμετωπίζει με τον γεμάτο θαυμασμό φόβο και την γεμάτη τρυφερότητα αγάπη, με τα δύο δηλ. στοιχεία με τα οποία όσο περνούν τα χρόνια ολοένα και περισσότερο θα αισθάνεται την παρουσία του Θεού. Η έμφυτη αναζήτηση του απόλυτα και αυθεντικά ωραίου, καλού και αληθινού προδίδει την δίψα του μικρού ανθρώπου να συναντήσει προσωπικά τον Θεό. Αυτή η στιγμή θα είναι η μεγαλύτερη στιγμή της ζωής του, η αρχή της πραγματικής του ιστορίας Βλ. Α.Α.Ασπιώτη, Το παιδί και η θρησκευτική διαπαιδαγώγησις, Αθήναι 1962, 56 κε.


� Βλ. F.Schweitzer, Kind und Religion-Religiöse Sozialisation und Entwicklung im Grundschulalter, στο: F. Schweizer, G.Faust-Siehl, Religion in der Grundschule., 41-47. F.Ozer, Der Aufbau der Gottesbeziehung in der (frühen) Grundschule, στο: F.Schweizer, G.Faust-Siehl, Religion in der Grundschule, 53-5


� Προτού το παιδί μπεί στη σχολική διαδικασία, έχει ήδη έντονα ανεπτυγμένο το αίσθημα της ηθικής. Ήδη ενώ στον πρώτο χρόνο της ζωής του το παιδί αναπτύσσει σχέσεις με το περιβάλλον, στον δεύτερο ήδη χρόνο έχει την πρώτη συναίσθηση του ορθού και του λάθους. Τεσσάρων χρονών μπορεί να αιτιολογήσει, γιατί κάτι είναι ορθό ή λάθος. Η κρίση του όμως είναι εγωκεντρική, χωρίς αυτό να σημαίνει ότι το παιδί δεν έχει καλή θέληση. Το πρώτο στάδιο ηθικής σύμφωνα μετον Kohlberg σχηματίζεται όταν τα παιδιά μπορούν να έρθουν στην θέση των γονέων και των δασκάλων, οι οποίοι αποτελούν σε αυτό το στάδιο αυθεντίες, και να δούν από την οπτική γωνία εκείνων, εάν πρέπει κάποιος να τιμωρηθεί ή να επιβραβευθεί. Για τα παιδιά αυτού του σταδίου το κακό αυτόματα τιμωρείται ενώ το καλό αυτόματα επιβραβεύεται (όπως συμβαίνει και στα παραμύθια). Το παιδί αισθάνεται ότι πρέπει να υπακούσει για να μην τιμωρηθεί. Στο δεύτερο στάδιο (7-8 χρονών) αναπτύσσεται το αίσθημα της δικαιοσύνης.  ‘ό,τι μου κάνεις θα σου κάνω’. Εάν κάποιος χτυπηθεί, πρέπει να χτυπήσει. Η παραβολή, συνεπώς Μτ.20, 1-16, αποτελεί γ’αυτό  ιστορία ύψιστης αδικίας. Στο τρίτο στάδιο όμως εάν αυτός που χτυπά είναι φίλος, δεν έρχεται αυτόματα η αντεκδίκηση αλλά η σκέψη του καλού/ευγενικού παιδιού και η κατανόηση. Ο A.A.Bucher/F. Ozer παραθέτουν τον δεκάλογο ηθικής της Lickona για τους μεγάλους  1) Ήθος είναι σεβασμός. 2) Το ήθος αναπτύσσεται αργά και διαδοχικά. 3) Ο σεβασμός προς το παιδί προκαλεί τον σεβασμό του ίδιου του παιδιού. 4) Το ήθος διδάσκεται με το παράδειγμα και 5) με συμβουλές. 6) Βοηθήστε τα παιδιά να μάθουν να σκέφτονται και 7) να αναλαμβάνουν ευθύνες. 8) Αναζητήστε την μέση οδό μεταξύ ανεξαρτησίας και ελέγχου 9) Αγαπήστε τα παιδιά σας και βοηθήστε να αναπτύξουν μια υγιή αυτοεκτίμηση 10) Βοηθήστε την ηθική εξέλιξη και μια  ευτυχισμένη οικογενειακό περιβάλλον. Βλ. A.A.Bucher/F:Ozer, Kind und Moral στο: F.Schweizer, G.Faust-Siehl, Religion in der Grundschule, 63


� Ορθοδοξία-Ελληνισμός, Πορεία στην Τρίτη Χιλιετία, Α. Λεβιθοπούλου - Σ. Παπαγιάννη (επιμ.), Β' Τόμος, Άγιον Όρος, 1996, σελ.67-87. Τη διάκριση Χριστιανισμού και Εκκλησίας, όχι όμως επί τη βάσει της θεραπείας, υποστήριξε στην Λύση, πρώτος ο K. Barth. Ήδη σύμφωνα με τον Κ. Ware, (Αθήνα και Ιερουσαλήμ, Η κλασική παράδοση και οι Έλληνες Πατέρες', στον ίδιο συλλογικό τόμο, σελ.48), η διάκριση νου και εγκεφάλου εντοπίζεται στον Πλάτωνα.


� Όλα, πράγματι, για το βουδισμό, είναι πόνος: να γεν�νιέται κανείς, να παρακμάζει αδυσώπητα.. να υφίσταται ό,τι απεχθάνεται, να χωρίζεται από ό,τι αγαπά. Και γιατί ο πόνος; επειδή δεν παύει κανείς να επιθυμεί, να «διψά», να «φλέγεται»…. 


� Οι κυριότερες πόλεις της Γαλατίας ήταν η Άγκυρα, η Πεσινούς με το ναό της Κυβέλης, της μητέρας των θεών και το Τάβιο. Στις οργιαστικές τους τελετές ύστερα από ιερούς χορούς έπεφταν σε ιδιαίτερο μεθύσι, ακρωτηριάζοντας μάλιστα τον εαυτό τους (πρβλ. ὄφελον καὶ ἀποκόψονται οἱ ἀναστατοῦντες ὑμᾶς Γαλ.5,12). Δεν είναι παράξενο ότι από αυτόν τον χώρο προήλθαν η εκστατική αίρεση του Μοντανισμού και οι δερβίσηδες με τους χορούς τους. Πρέπει να καταλάβει κανείς ότι για τον πρωτόγονο γεωργό το άνοιγμα της γης με το άροτρο και η εξημέρωση ζώων ιερών δεν ήταν απλά μια απασχόληση του νοικοκυριού, αλλά μια ιερατική υπηρεσία/ λειτουργία στο μεγάλο Μυστήριο της αναπαραγωγής και αυξήσεως της Μητέρας Φύσης, το οποίο αποτελεί πρόδρομο της ανάστασης του Υιού του Θεού, ο οποίος ο ίδιος είπε στους Έλληνες το ‘εάν μη ο σίτος πεσών εις την γην αποθάνει’. Στο βάθος των μητρικών αυτών θρησκειών βρίσκεται η νοσταλγική κραυγή του ανθρώπινου πόνου για τη μάνα. η Εύα η αμαρτωλή, που απατημένη από τις μαγείες του φιδιού για τη γονιμότητα, τριγυρνά με θρήνους την ανθρωπότητα και ζητά το Σωτήρα και το πρότυπό της της Παρθένο. Ο χριστιανισμός, που δεν απορρίπτει τίποτε φυσικό και γνήσιο, έσωσε την πιο ανθρώπινη από όλες τις νοσταλγίες από τον εκφυλισμό και την βεβήλωση, τιμώντας την Παρθένο ως Θεοτόκο ιδιαίτερα στην τρίτη Οικουμενική Σύνοδο, που έγινε, όχι τυχαία, στην πόλη/Μητρόπολη της θεάς Αφροδίτης, την Έφεσο


� Σημειωτέον ότι και ο Πέρσης Μάνης (216-76) ο οποίος ήθελε στη συνέχεια των Ζαρατούστρα, Βούδα και ενός «γνωστικού» Χριστού ήθελε να ιδρύσει μια καινούργια χριστιανική θρησκεία στα νιάτα του ανήκε στην ιουδαιοχριστιανική αίρεση των Βαπτιστών - Ελκεσαϊτών και επηρεάστηκε από το νομικισμό και την αποκαλυπτική σκέψη.


� Μέλη της ομώνυμης δυναστείας που εμφανίστηκε το 650 και κράτησε ως το 1030. Αρχίζοντας από τη Συρία της οποίας αφομοί�ωσε όλες τις πολιτιστικές παραδόσεις, απλώθηκε από τα σύνορα της Κίνας ως τον Ατλαντικό, και ευνόησε πολύ την ανάπτυξη των επι�στημών και των Τεχνών. Η δυναστεία πολεμήθηκε από τους Σιίτες και τελικά οι εμφύλιοι σπαραγμοί οδήγησαν στην παρακμή και στο τέλος της.
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