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ΚΕΦΑΛΑΙΟ 2: ΧΡΙΣΤΙΑΝΙΣΜΟΣ ΑΝΑΤΟΛΗΣ  ΚΑΙ ΧΡΙΣΤΙΑΝΙΣΜΟΣ ΤΗΣ ΔΥΣΗΣ: ΑΠΟ ΤΟ ΣΧΙΣΜΑ ΣΤΗΝ ΕΝΟΤΗΤΑ
Στόχοι

Στην εποχή της παγκοσμιοποίησης και ειδικότερα της διεύρυνσης της Ενωμένης Ευρώπης και προς Ανατολάς, της ένταξης δηλαδή στο πλαίσιό της από την 1η Μαΐου 2004 και των «ανατολικών» ορθόδοξων κρατών, το ερώτημα για τους στοχαστές που αναζητούν να ανακαλύψουν τις πνευματικές εκείνες αξίες που θα νοηματοδοτήσουν το ευρωπαϊκό όραμα είναι το εξής: είναι δυνατόν ο Χριστιανισμός να υπερβεί το Σχίσμα το οποίο τον ταλάνισε την προηγούμενη χιλιετία για να καταθέσει με ενότητα και συνέπεια την οικεία του αυθεντική μαρτυρία περί του λόγου ύπαρξης του ανθρώπου, όπως συνέβη 2.000 χρόνια πριν, όταν και πάλι ο κόσμος είχε ενοποιηθεί Αυγούστου μοναρχήσαντος επί της γης, αλλά ο απλός άνθρωπος βίωνε τον εσωτερικό διχασμό;  Υπό αυτό το πρίσμα, σκοπός αυτής της ενότητας είναι να κατανοηθούν τα ποικίλα και βαθιά αίτια του Σχίσματος το οποίο αποξένωσε Ανατολή και Δύση, η ουσιαστική αξία του Διαλόγου στην εξ αποκαλύψεως εμπειρία του Χριστιανισμού, οι προϋποθέσεις ενός ουσιαστικού διαλόγου αλλά και οι προοπτικές που διανοίγονται από αυτόν στην ουσιαστική ενότητα-ειρήνη Ανατολής και Δύσης. 

Προσδοκώμενα αποτελέσματα

Όταν θα έχετε ολοκληρώσει τη μελέτη αυτής της ενότητας, θα  είστε σε θέση να: 

· κατανοήστε ότι το Σχίσμα μεταξύ Ανατολής και Δύσης δεν οφείλεται απλώς στο Filioque αλλά σε βαθύτερα θεολογικά, πολιτικά και άλλα αίτια, τα οποία προοδευτικά αποξένωσαν ήδη από την πρώτη χιλιετία τους δύο αυτούς «χώρους»,

· εμπεδώστε τη σημασία και την ανάγκη του διαλόγου μεταξύ των Εκκλησιών, ο οποίος πρέπει να είναι ειλικρινής αγγίζοντας την ουσία της διαίρεσης, τα θέματα δηλαδή της πίστης τα οποία έχουν προέκταση σε στάσεις ζωής,

· να έχετε σαφή γνώση των προϋποθέσεων, του αντικειμένου του διαλόγου και της προεργασίας που πρέπει να γίνει, προκειμένου διά της εκτύλιξής του να καταλήξει στην ενότητα του Χριστιανισμού, η οποία όμως θα σέβεται την ταυτότητα και την ιδιαιτερότητα κάθε ανθρωπίνου προσώπου αλλά και κάθε λαού.

· τον τρόπο με τον οποίο αυτή η οικουμενικότητα του Χριστιανισμού θα μεταλλάξει την απρόσωπη παγκοσμιοποίηση, η οποία βιώνεται σήμερα στον πλανήτη, συμβάλλοντας έτσι στην ουσιαστική ενότητα ειδικότερα της Ενωμένης Ευρώπης, η οποία θα αναζητά ολοένα και περισσότερο σταθερές διαχρονικές αξίες για να αποκτήσει «ψυχή» το όραμά της.

Έννοιες κλειδιά 

* Filioque
* Παπικό πρωτείο

* Παγκόσμιο Συμβούλιο Εκκλησιών

* Οικουμενική Κίνηση

* Οικουμενικότητα - Καθολικότητα

1.1  Εισαγωγικά: Περί της επικαιρότητας του Διαλόγου

O Χριστιανισμός και ιδίως η Ορθοδοξία βρίσκεται αυτή τη νέα χιλιετία αντιμέτωπη με 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). 

Γίνεται παράλληλα λόγος για το μετακομουνιστικό τέλος της ιστορίας (Φράνσις Φουκουγιάμα), ή μάλλον την ύπαρξη μιας Παγκόσμιας Ιστορίας και ενός Παγκόσμιου Πολιτισμού. Κι αυτό, διότι μέσω των διαύλων της τεχνολογίας και ιδιαίτερα 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. Ένας νέος Μεσσιανισμός φαίνεται έτσι από τα τέλη του 20ου αι. να αναδύεται στον «κυβερνοχώρο»: 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
. 

Είναι σημαντικό στη συνάφεια αυτή να επισημανθούν δύο στοιχεία: Πρώτον. Παρά την προαναφερθείσα ενοποίηση του χωροχρόνου μέσω της τεχνολογίας, τα κορυφαία  γεγονότα που σημάδεψαν τη μετάβαση από τον 20ο στον 21ο αι. (η κατάρρευση του «υπαρκτού Σοσιαλισμού» τα Χριστούγεννα του 1998 (!), το γκρέμισμα του «Σιδηρού Παραπετάσματος» του Βερολίνου το Νοέμβριο του 1989 και το τρομοκρατικό χτύπημα της 11ης Σεπτεμβρίου του 2001) όχι μόνον δεν έσβησαν αλλά επανέφεραν και πάλι στο προσκήνιο ένα αρχέγονο ιδεολόγημα, το οποίο ανέπτυξε έξοχα ο παλαιστίνιος διανοούμενος Έντουαρντ Σαΐντ στο βιβλίο του με τίτλο Οριενταλισμός. Η Δύση αιώνες τώρα θεωρεί την κουλτούρα και γενικά τον κόσμο της Ανατολής ως κάτι μυστηριώδες και γοητευτικό, ταυτόχρονα όμως βάρβαρο και απειλητικό
. Έτσι πίσω από τις ποικίλες φαντασιώσεις των Δυτικών αναφορικά με την εξωτική Ανατολή κρύβεται η λογική της ισχύος, η οποία και νομιμοποιεί κάθε είδους βάναυσες επεμβάσεις των «υιών του φωτός» απέναντι στους «υιούς του σκότους» 
. 

Ήδη μετά το τέλος του ψυχρού πολέμου και αρκετά έτη πριν την 11η Σεπτεμβρίου, ο Σάμιουελ Χάντιγκτον σε άρθρο του στο Foreign Affairs (1993), το κατ’ εξοχήν περιοδικό των συντηρητικών της Αμερικής, το οποίο (άρθρο) «αναπτύχθηκε» μετά από μία τριετία σε βιβλίο (Η σύγκρουση των πολιτισμών και η παγκόσμια τάξη), 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 από κοινού με το Ισλάμ (!). Ο καθηγητής του Χάρβαρντ κατηγορήθηκε ότι έτσι διαμόρφωσε το δογματικό πλαίσιο για κάθε μελλοντική επίθεση των ΗΠΑ εναντίον του Ισλάμ και της Κίνας.

Δεύτερον. παρά τον τεχνολογικό μεσσιανισμό και τις διακηρύξεις περί θανάτου του Θεού, το φαινόμενο «θρησκεία» αναζωπυρώθηκε. 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 Αρμαγεδώνας πεδίο της ύστατης μάχης του Καλού με το Κακό βρίσκεται στη Μέση Ανατολή και τη Μεσοποταμία
. Ενώ όμως στην Ανατολή (το λίκνο των «μεγάλων» θρησκειών του Πλανήτη) ιδίως οι μονοθεϊστικές θρησκείες (Ισλάμ, Ιουδαϊσμός) αποτελούν το μανδύα του φονταμενταλισμού, στη Δύση (Ευρώπη και Αμερική) όσες θρησκείες σφετερίζονται την πλήρη καθολική γνώση και κατοχή της αλήθειας περιθωριοποιούνται, η ύπαρξη της μίας, αγίας και καθολικής Εκκλησίας αμφισβητείται και η ίδια η χριστιανική θρησκεία θεωρείται ιδιωτική υπόθεση που αφορά στη σχέση του κάθε ανθρώπου με το Θεό του (ατομοκεντρική κατανόηση της σωτηρίας). Όπως και στην εποχή του Ιησού, έτσι και στην αρχή της τρίτης χιλιετίας μ.Χ., παράλληλα με το πολυκατάστημα της καταναλωτικής κοινωνίας, απαντά μια «υπερπροσφορά» παραθρησκειών εισαγόμενων από την Ανατολή. Οι θρησκείες αυτές παρουσιάζουν αξιοσημείωτες ομοιότητες με την αρχαία αίρεση του Γνωστικισμού, εφόσον θεωρούν τον Ιησού ως 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). 

Από τα ανωτέρω στοιχεία αναδεικνύεται η σημασία της συμβολής της Ορθοδοξίας, η οποία ευρισκόμενη στο μεθόριο  Ανατολής και Δύσης και έχοντας διασώσει ιδίως μέσω του αγ. Όρους τον κοινοβιακό, θεραπευτικό και οικουμενικό χαρακτήρα του αρχέγονου Χριστιανισμού καλείται να διαδραματίσει καθοριστικό ρόλο στην ένωση των διεστώτων.

1.2 Ο Διάλογος ως «αρχή» του Χριστιανισμού

1.2.1 Ο διαχριστιανικός διάλογος τον 20ο αι

Είναι δυνατόν όμως σε αυτή τη μετανεωτερική και εν πολλοίς μεταεκκλησιαστική εποχή να υπάρξει ένωση των χριστιανικών Εκκλησιών και υπό ποιες προϋποθέσεις; Το ζήτημα είναι φλέγον, καθώς αφορά στη μαρτυρία του Χριστιανισμού στον σύγχρονο κόσμο, ο οποίος ιδιαιτέρως ένεκα της καταστροφής του οικοσυστήματος βιώνει έντονα την απειλή από το τρίπτυχο: πόνος – ενοχές - θάνατος. Συνδέεται επιπλέον ιδιαίτερα, όπως ήδη επισημάνθηκε, με την ανάγκη της προς Ανατολάς διευρυνόμενης Ευρώπης να δώσει «ψυχή» και προοπτική στην επιχειρούμενη  νομισματική και οικονομική Ένωση.
ο διάλογος των Εκκλησιών της Ανατολής και της Δύσης εγκαινιάστηκε τον τελευταίο αιώνα της δεύτερης χιλιετίας, της οποίας χαρακτηριστικό ήταν η κλιμακούμενη διαίρεση καταρχάς των Εκκλησιών, κατόπιν των Εθνών και τέλος του ίδιου του ατόμου. Στο χώρο του Χριστιανισμού τα γεγονότα – σταθμοί τη χιλιετία που παρήλθε 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. Ρωμαιοκαθολικών και Διαμαρτυρομένων, γένεση των Προτεσταντικών Ομολογιών (1517). Γ/ Κατάτμηση της Ανατολής σε αυτοκέφαλες Εκκλησίες. ανάδυση του εκκλησιολογικού Εθνοφυλετισμού. 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»)
.  

Μετά από αιώνες αποξένωσης, η προσέγγιση Ανατολής και Δύσης είχε δύο αφορμές: α/ την ιεραποστολική παρουσία του Χριστιανισμού στις χώρες της Άπω Ανατολής και ειδικότερα στη Ν. Ινδία (1947), όπου μέσα σε ένα εντελώς ξένο περιβάλλον συνειδητοποιήθηκε η ανάγκη διαλόγου όλων εκείνων που ομολογούν τον Ιησού Χριστό ως τον 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). Πρόσφατα προέκυψαν και άλλα θέματα που απαιτούν κοινή προσέγγιση, όπως η αναφορά του νέου Συντάγματος στη χριστιανική κληρονομιά της Ευρώπης, η επαναλειτουργία της Θεολογικής Σχολής της Χάλκης, αλλά και κοινωνικά προβλήματα όπως οι ανάγκες των προσφύγων, η μάστιγα των ναρκωτικών κ.ά.

Στο διαχριστιανικό διάλογο πρωταγωνίστησε το Οικουμενικό Πατριαρχείο της Κωνσταντινουπόλεως, το οποίο έχοντας την έδρα του στο σημείο συνάντησης Ανατολής και Δύσης, ζώντας υπό το κράτος της ισλαμικής απειλής και βιώνοντας μέσω των Εκκλησιών της «Διασποράς» την οικουμενικότητα, πολυθρησκευτικότητα και πολυπολιτισμικότητα, συνειδητοποίησε την ανάγκη ειλικρινούς σύσφιξης των σχέσεων των διαφόρων Εκκλησιών. Το 1902 ο πατριάρχης Ιωακείμ απευθύνεται με εγκύκλια επιστολή του προς τις κατά τόπους ορθόδοξες Εκκλησίες ενώ το 1920 μία άλλη πατριαρχική εγκύκλιος προτείνει προφητικά τη δημιουργία Κοινωνίας των Εκκλησιών. το Οικουμενικό Πατριαρχείο συμμετείχε και το 1948 στο Άμστερνταμ στην πρώτη συνεδρίαση του Παγκοσμίου Συμβουλίου Εκκλησιών (ΠΣΕ), όπου το Βατικανό παραμένει μέχρι σήμερα παρατηρητής. 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
. 

Θα ανέμενε κάποιος στο τέλος της δεύτερης χιλιετίας ο διάλογος αυτός να έχει τελεσφορήσει οδηγώντας στην επιθυμητή Κοινωνία των Εκκλησιών. Αυτό όμως δε συνέβη για τους εξής λόγους: 

α) μετά την προαναφερθείσα κατάρρευση του «υπαρκτού» σοσιαλισμού τα Χριστούγεννα του 1988, στα κράτη της πρώην Σοβιετικής Ένωσης επαναδραστηριοποιήθηκαν οι Ελληνοκαθολικοί της Ουκρανίας, οι γνωστοί και ως ουνίτες. Τα εν λόγω άτομα, έχοντας καταδιωχτεί από τους Κομουνιστές, χρησιμοποιήθηκαν από το Βατικανό ως δούρειος ίππος για την άσκηση προπαγάνδας. παρότι καταδικάστηκε η δράση τους και από τους ίδιους τους ρωμαιοκαθολικούς στην επιτροπή διαλόγου με τους Ορθοδόξους στο Freising (1990, Nr. 6b. 7c) και στο Balamand του Λιβάνου (1993, Nr. 12. 22. 35), η Ουνία αποτελεί μέχρι σήμερα την κατεξοχήν πέτρα σκανδάλου στις διαχριστιανικές σχέσεις.

β) Ταυτόχρονα υπήρξε εκμετάλλευση της ίδιας της Ορθοδοξίας από τους πρώην δηλωμένους άθεους πολιτικούς εθνικιστές ηγέτες των ανατολικών ευρωπαϊκών κρατών. Προβλήθηκε το Ορθόδοξο Τόξο, το οποίο 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, αρνητική μετεξέλιξη 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
. Πάμπολλοι άνθρωποι και στην Ελλάδα σήμερα είναι Χριστιανοί Ορθόδοξοι μόνον επειδή το θρήσκευμα εμπεριέχεται αυτονόητα στην ελληνικότητά τους. 

γ) Επιπλέον, τις δύο τελευταίες δεκαετίες του 20ου αι. ιδίως στην Ελλάδα η Δύση προβλήθηκε από τον π. Ι. Ρωμανίδη, Χ. Γιανναρά κ.ά., ως πλήρως «εκφραγκευμένη» και αλλοτριωμένη από το αυθεντικό χριστιανικό μήνυμα του Ευαγγελίου. Σε συνδυασμό με το κλασικό σχήμα «Εκκλησία-Κόσμος» λειτούργησε έτσι αντίστροφα και κάποτε μανιχαϊκά στις συνειδήσεις πολλών Ορθοδόξων το προαναφερθέν δίπολο «βάρβαρος» δυτικός κόσμος- «φωτισμένη» Ανατολική Εκκλησία
. 
1.2.2 Ο διάλογος στην Αγία Γραφή. 

Ένεκα των ανωτέρω στοιχείων αρκετοί θεωρούν ότι κάθε απόπειρα διαχριστιανικού διαλόγου σημαίνει ταυτόχρονα και παραίτηση από την «πατρώα πίστη». Καταρχάς πρέπει να συνειδητοποιηθεί ότι το διάλογο των χριστιανικών Εκκλησιών δεν απαιτούν μόνον οι περιστάσεις των καιρών. Τον «επιβάλλει» ο αυθεντικός Χριστιανισμός, καθώς ο διάλογος συνιστά το κατεξοχήν χαρακτηριστικό ιδίωμα αυτής της εξ αποκαλύψεως θρησκείας-εμπειρίας. Ολόκληρη η Αγία Γραφή αποτελεί την καταγραφή του διαλόγου του Θεού με τον άνθρωπο μέσω της αποκάλυψης και του ανθρώπου με το Θεό κατεξοχήν μέσω της προσευχής. 

Ο ίδιος ο άνθρωπος προβάλλει στις πρώτες σελίδες της Γραφής ως φύση διαλογική, ως ζώο κοινωνικό και πολιτικό. Ενώ στη δημιουργία του Σύμπαντος ακούγεται ρυθμικά το καὶ εἶπεν ὁ Θεὸς: γενηθήτω […] καὶ ἐγένετο, η πλάση του ανθρώπου αποτελεί προϊόν «διαλόγου» των Τριών Προσώπων της Αγίας Τριάδος: ποιήσωμεν (σε πληθυντικό) ἄνθρωπον κατ΄ εἰκόνα ἡμετέραν καὶ καθ’ ὁμοίωσιν καὶ ἀρχέτωσαν τῶν ἰχθύων τῆς θαλάσσης […] καὶ ἐποίησεν ὁ θεὸς τὸν ἄνθρωπον κατ᾽ εἰκόνα θεοῦ ἐποίησεν αὐτόν ἄρσεν καὶ θῆλυ ἐποίησεν αὐτούς (Γεν. 1, 26). Ενώ σύμφωνα με το Συμπόσιο του Πλάτωνα, ο έρωτας, το τέκνο της πενίας και του κορεσμού, αποτελεί συνέπεια της θύμησης της πρότερης σφαιρικής ανδρόγυνης οντότητάς μας και οφείλεται στη λαχτάρα για απόκτηση ενός τμήματος του εαυτού μας που έχει αποκοπεί εντελώς αυθαίρετα από το είναι μας με την ανοχή της θεότητας, στη Γένεση η φιλία, η διαλογική σχέση, αποτελεί ουσιαστικό στοιχείο της εικόνας του ανθρώπου, αφού αποτελεί και συστατικό της εικόνας του Θεού των Πατέρων, ο Οποίος δεν είναι ένα κινούν ακίνητο Ον (όπως αυτός των Φιλοσόφων) αλλά σε απόλυτο βαθμό σχέση, αγάπη, τριαδικότητα. Ο άγ. Γρηγόριος Νύσσης στο περί κατασκευής του ανθρωπίνου σώματος έργο του επισημαίνει μάλιστα ότι αυτή η εν λόγω συγκρότηση υπηρετεί την ανάγκη του να συν-ομιλεί, αφού μέσα από τον ενδιάθετο και τον προφορικό λόγο ο άνθρωπος εκφράζει το είναι του, γινόμενος από ά-τομο πρόσ-ωπο. 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 αναζητεί μάταια μέσα από την ονοματοδοσία του περιβάλλοντός του ένα όν για να συν-ομιλήσει. Παρότι βρίσκεται στο μέσον του Παραδείσου, ζει ίσως την πρώτη αμυδρή εμπειρία της κόλασης, ενώ και ο αναγνώστης του ιερού κειμένου συνειδητοποιεί ότι ο τα πάντα λίαν καλώς κατασκευάσας Θεός στην περίπτωση του Αδάμ έχει προσωρινά «αποτύχει», αφού το πλάσμα του αισθάνεται αβοήθητο και ανολοκλήρωτο. μετά από τη στερεότυπη επανάληψη καὶ εἶδεν ὁ θεὸς ὅτι καλόν, ο ίδιος ο Δημιουργός αναγνωρίζει ότι Οὐ καλὸν εἶναι τὸν ἄνθρωπον μόνον· ποιήσωμεν αὐτῷ βοηθὸν (εβρ. ezer= συνόμιλο, συνεπίκουρο) 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: τοῦτο νῦν ὀστοῦν ἐκ τῶν ὀστέων μου καὶ σὰρξ ἐκ τῆς σαρκός μου. αὕτη κληθήσεται γυνή (εβρ. issa=ανδρίς) ὅτι ἐκ τοῦ ἀνδρὸς (εβρ. is) αὐτῆς ἐλήμφθη αὕτη. ἕνεκεν τούτου καταλείψει ἄνθρωπος τὸν πατέρα αὐτοῦ καὶ τὴν μητέρα αὐτοῦ καὶ προσκολληθήσεται πρὸς τὴν γυναῖκα αὐτοῦ καὶ ἔσονται οἱ δύο εἰς σάρκα μίαν (Γεν. 2, 23-24). Σε αυτό το άσμα ο Αδάμ 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 όφι επέρχεται στην Πρωτοϊστορία η σύλληψη της αμαρτίας και του θανάτου, η οποία οδηγεί τελικά στην κραυγή αγωνίας αλλά και στο μονόλογο του ανθρώπου. Ο Θεός δεν εγκαταλείπει όμως την προσπάθεια να διαλεχθεί με το πλάσμα Του. Ο ιερός Χρυσόστομος αναφέρει σχετικά
: 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)
. Το ίδιο συμβαίνει και στην περίπτωση του αδελφοκτόνου Κάιν: 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 στην Εισαγωγή του βιβλίου είναι σαφής: δεῦτε καὶ διελεγχθῶμεν (1, 18).  Ως προϋποθέσεις του «διελεγκτικού» διαλόγου ορίζονται 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 δικαιώσατε χήραν· καὶ δεῦτε καὶ διελεγχθῶμεν͵ λέγει κύριος (Ησ. 1, 17-20). 
Αυτός ο διάλογος, η (κατά κυριολεξία) συν-ομιλία του Θεού με το άνθρωπο, οδηγείται στο πλήρωμά του με τη σάρκωση του Υιού και Λόγου του Θεού ὅς ἐπὶ τῆς γῆς ὤφθη καὶ ἐν τοῖς ἀνθρώποις συνανεστράφη (Βαρούχ 3, 8) σε μία εποχή κατά την οποία για πρώτη φορά μέσω της ελληνικής γλώσσας και του ρωμαϊκού δικαίου απαντά το φαινόμενο της παγκοσμιοποίησης. Χαρακτηριστικός είναι στην Κ.Δ. ο αποκαλυπτικός διάλογος του Ιησού με την «αλλοδαπή» και αμαρτωλή (για τους ευσεβείς Ισραηλίτες) Σαμαρείτισσα. Ο Ιωάννης ο Χρυσόστομος (PG 58, 732) σημειώνει με θαυμασμό ότι ο Χριστός τις δραματικές στιγμές του Μυστικού Δείπνου, δε δίστασε να διαλεχθεί με επιείκεια με τον ίδιο τον προδότη του προκειμένου να τον απωθήσει από το έγκλημα της προδοσίας. Και μετά την ανάστασή Του ο Ιησούς συνεχίζει το διάλογο με τους «άπιστους» μαθητές του. Χαρακτηριστική είναι η συνομιλία του με τους δύο μαθητές που βρίσκονται καθ΄ οδόν προς τους Εμμαούς, έχοντας στρέψει τα νώτα τους προς την αγία Πόλη απογοητευμένοι από το οικτρό τέλος του Μεσσία τους και την προδοσία του εθνικιστικού οράματός τους για παλινόρθωση του Ισραήλ (Λκ. 24, 13-35).

Δραστηριοτητα 1

Μελετήστε το διάλογο του Ιησού Χριστού με τη Σαμαρείτιδα στο φρέαρ του Ιακώβ στο Κατά Ιωάννη κεφ. 4 συσχετίζοντάς τον με τον διάλογό Του με το Νικόδημο στο ίδιο Ευαγγέλιο κεφ. 3. Εφόσον καταγράψτε και χωρίσετε το Διάλογο σε ενότητες, επισημάνετε τον τρόπο προσέγγισης και αποκάλυψης της ταυτότητας του Θεανθρώπου στη συγκεκριμένη γυναίκα.

Κατά την Πεντηκοστή με τη δωρεά του αγ. Πνεύματος ἐφ’ ἕνα ἕκαστον εν είδει πύρινων γλωσσών καταργείται η Βαβέλ της σύγχυσης και προβάλλουν καινούργιες προοπτικές διαλόγου: 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, 3-4). Ενώ η διάλεκτος του κάθε ανθρώπου δεν καταργείται και το ίδιο Ευαγγέλιο διαδίδεται στην Ελληνική κοινή-δημώδη γλώσσα της εποχής, το Άγ. Πνεύμα προσκαλεί πάντας σε ενότητα έτσι ώστε όλοι με μια παράδοξη συμ-φωνία να δοξάζουν λόγω και έργω την αγ. Τριάδα, την τέλεια Κοινωνία Προσώπων, όπου επικρατεί η απόλυτη ελευθερία και αγάπη. Την ενότητα αυτή της (Πρώτης) Εκκλησίας εν τη ποικιλία εκφράζει με σαφήνεια η Εικόνα της Πεντηκοστής. Ο κύκλος των μαθητών, οι οποίοι δέχονται την αγιοπνευματική ενέργεια με τη μορφή των πυρίνων γλωσσών, δε σχηματίζει ένα γκέτο αλλά είναι ανοικτός και περιλαμβάνει στις τάξεις του ένα διώκτη, τον μέλλοντα απόστολο των εθνών Σαύλο. Κάθε κλειστό άλλωστε κύκλωμα στη φύση είναι καταδικασμένο σε θάνατο.

Αυτό το διάλογο συνέχισαν με συνέπεια οι απόστολοι και οι απολογητές Πατέρες στο πολυθρησκευτικό και πολυπολιτισμικό περιβάλλον της παγκοσμιοποιημένης Pax Romana 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
.
Η πολεμική των Πατέρων της Νέας Ρωμαϊκής Αυτοκρατορίας (η οποία υποτιμητικά αποκλήθηκε από τον Ιερώνυμο Wolff τον 17ο αι. ως Βυζάντιο) εναντίον των αιρετικών, οι οποίοι εσκεμμένα διαστρέβλωναν την αλήθεια ως συνέπεια μιας ανορθόδοξης βιοτής και ιδίως της φιλαρχίας, ίδρυαν το δικό τους θυσιαστήριο δίπλα στα θυσιαστήρια των άλλων ορθοδόξων και τελικά διέφθειραν όλο το Σώμα, γι’ αυτό και αφορίζονταν / αποκόπτονταν θεωρούμενοι ως εχθροί ολόκληρης 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» γαλουχημένοι με μια ιδιαίτερη «γλώσσα» και νοοτροπία. Άλλωστε σε μια εποχή όπου το χαρακτηριστικό του πολιτισμού της (σε αντίθεση προς το Βυζάντιο) είναι 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, το κατεξοχήν μυστήριο της ειρήνης, ο ιερεύς εύχεται υπέρ της ενώσεως των πάντων, αφού όμως πρώτα ευχηθεί πρώτον υπέρ της άνωθεν ειρήνης και δεύτερον της σωτηρίας (<σάω = γίνομαι ακέραιος) των ψυχών ημών, στοιχεία απαραίτητα για να ευδοκιμήσει  η συνδιαλλαγή ημών και του κόσμου.

Είναι χαρακτηριστικό ότι ακόμη και στην περίπτωση των αιρετικών ο  ιερός Χρυσόστομος προτείνει ο διάλογος να χαρακτηρίζεται από επιείκεια αλλά και σταθερότητα. Προσκομίζει ως παράδειγμα αυτό του ιατρού, ο οποίος περιποιείται τα τραύματα που προκαλούν φλόγωση με ιδιαίτερη ευαισθησία, προκειμένου να μην προκαλέσει τη βίαιη αντίδραση του ασθενούς (θεραπευτική μέθοδος. PG 48, 718). Ο διάλογος άλλωστε δεν σημαίνει απαραίτητα υιοθέτηση αλλά σεβασμό των απόψεων του άλλου. Χαρακτηριστική είναι εν προκειμένω η διαλογική τεχνική του Σωκράτη, ο οποίος με την επαγωγική μέθοδο προκαλούσε τη γέννηση της αλήθειας (μαιευτική μέθοδος). 

Προκειμένου όμως ακριβώς αυτός (ο διάλογος) να έχει γόνιμα αποτελέσματα, οφείλει να διέπεται από αρχές, οι οποίες θα αναλυθούν στην αμέσως επόμενη παράγραφο.

1.2.3 Ο διάλογος εν αγάπη και αληθεία
Όπως αποδείχθηκε ανωτέρω, ο διάλογος αποτελεί συστατικό στοιχείο της Α.Γ. και του Χριστιανισμού. Αυτό το οποίο πρέπει καταρχάς να διασαφηνιστεί είναι το αντικείμενό του (διαλόγου) μεταξύ των Εκκλησιών Ανατολής και Δύσης και συγκεκριμένα η ενότητα που επιχειρείται να επιτευχθεί. 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 διά 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 «πάντες ἓν ὦσιν, καθὼς σύ, πάτερ, ἐν Ἐμοὶ κἀγὼ ἐν σοί, ἵνα καὶ αὐτοὶ ἐν Ἡμῖν ὦσιν, ἵνα ὁ κόσμος πιστεύῃ ὅτι σύ με ἀπέστειλας» (Ιω. 17, 21). Η των πάντων ένωσις για την οποία εύχεται η Εκκλησία δε 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.

Όντως  ο ίδιος ο Ιησούς, ο οποίος στον Ιωάννη εύχεται στους μαθητές Εἰρήνην ἀφίημι ὑμῖν, εἰρήνην τὴν ἐμὴν δίδωμι ὑμῖν· οὐ καθὼς ὁ κόσμος δίδωσιν ἐγὼ δίδωμι ὑμῖν (Ιω. 14, 27)
, στο Ματθαίο διακηρύσσει: Μὴ νομίσητε ὅτι ἦλθον βαλεῖν εἰρήνην ἐπὶ τὴν γῆν· οὐκ ἦλθον βαλεῖν εἰρήνην ἀλλὰ μάχαιραν. ἦλθον γὰρ διχάσαι ἄνθρωπον κατὰ τοῦ πατρὸς αὐτοῦ καὶ θυγατέρα κατὰ τῆς μητρὸς αὐτῆς καὶ νύμφην κατὰ τῆς πενθερᾶς αὐτῆς (Μτ. 10, 34-36. πρβλ. «διαμερισμός» Λκ. 12, 51). Σχολιάζει σχετικά ο ιερός Χρυσόστομος: Ὅτι τοῦτο μάλιστα εἰρήνη͵ ὅταν τὸ νενοσηκὸς ἀποτέμνηται͵ ὅταν τὸ στασιάζον χωρίζηται. Οὕτω γὰρ δυνατὸν τὸν οὐρανὸν τῇ γῇ συναφθῆναι. Ἐπεὶ καὶ ἰατρὸς οὕτω τὸ λοιπὸν διασώζει σῶμα͵ ὅταν τὸ ἀνιάτως ἔχον ἐκτέμῃ· καὶ στρατηγὸς͵ ὅταν κακῶς ὁμονοοῦντας εἰς διάστασιν ἀγάγῃ. Οὕτω καὶ ἐπὶ τοῦ πύργου γέγονεν ἐκείνου· τὴν γὰρ κακὴν εἰρήνην ἡ καλὴ διαφωνία ἔλυσε͵ καὶ ἐποίησεν εἰρήνην. Οὕτω καὶ Παῦλος τοὺς κατ΄ αὐτοῦ συμφωνοῦντας διέσχισεν. Ἐπὶ δὲ τοῦ Ναβουθὲ πολέμου παντὸς τότε ἡ συμφωνία ἐκείνη χαλεπωτέρα γέγονεν. Οὐ γὰρ πανταχοῦ ὁμόνοια καλόν· ἐπεὶ καὶ λῃσταὶ συμφωνοῦσιν. Οὐκ ἄρα οὖν τῆς αὐτοῦ προθέσεως τὸ ἔργον͵ ἀλλὰ τῆς ἐκείνων γνώμης ὁ πόλεμος. Αὐτὸς μὲν γὰρ ἐβούλετο πάντας ὁμονοεῖν εἰς τὸν τῆς εὐσεβείας λόγον· ἐπειδὴ δὲ ἐκεῖνοι διεστασίαζον͵ πόλεμος γίνεται. Ἀλλ΄ οὐκ εἶπεν οὕτως· ἀλλὰ τί φησιν; Οὐκ ἦλθον βαλεῖν εἰρήνην͵ ἐκείνους παραμυθούμενος. Μὴ γὰρ νομίσητε͵ φησὶν͵ ὅτι ὑμεῖς αἴτιοι τούτων· ἐγώ εἰμι ὁ ταῦτα κατασκευάζων͵ ἐπειδὴ οὕτω διάκεινται. Μὴ τοίνυν θορυβεῖσθε͵ ὡς παρὰ προσδοκίαν τῶν πραγμάτων γινομένων. Διὰ τοῦτο ἦλθον͵ ὥστε πόλεμον ἐμβαλεῖν· τοῦτο γὰρ ἐμόν ἐστι τὸ θέλημα. Μὴ τοίνυν θορυβεῖσθε πολεμουμένης͵ ὡς ἐπιβουλευομένης τῆς γῆς. Ὅταν γὰρ ἀποσχισθῇ τὸ χεῖρον͵ τότε λοιπὸν τῷ κρείττονι συνάπτεται ὁ οὐρανός (P.G. 57, 405). Προηγείται, συνεπώς, στο Χριστιανισμό η ομό-νοια, η ενότητα στο θεμέλιο της πίστης στον τριαδικό Θεό της αγάπης και της ελευθερίας, την οποία διατύπωσαν και αποσαφήνισαν οι επτά Οικουμενικές Σύνοδοι, και έπεται η ειρήνη
: Κρείττων γὰρ ἐπαινετὸς πόλεμος, εἰρήνης χωριζούσης Θεοῦ (Γρηγόριος Ναζιανζηνός Oμ. 2.87. PG 35, 488c).

Επιπλέον, η ενότητα την οποία εύχεται η Εκκλησία σε καμία περίπτωση δεν συνεπάγεται ομογενοποίηση. κατάργηση δηλαδή της ιδιαιτερότητας και της ιδιοπροσωπίας του λαού και του ανθρώπου. Όπως ήδη σημειώθηκε, με τη δωρεά του αγ. Πνεύματος ἐφ’ ἕνα ἕκαστον κατά την Πεντηκοστή, σημαίνεται η πρόσληψη του τοπικού πολιτισμού και τη χρήση της τοπικής διαλέκτου. Ο Χριστιανισμός, σύμφωνα με τον π. Α. Σμέμαν
, δεν έφερε καινά πράγματα. Έκανε τα πάντα καινά. Σύμφωνα με τον αρχιεπ. Αλβανίας κ. Αναστάσιο
, συγκαλείται εν Χριστώ η Εκκλησία, διά 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.
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Προκειμένου να διακρίνετε τις «ορθόδοξες» προϋποθέσεις του οικουμενικού διαλόγου, μελετήστε τον πατερικό σχολιασμό στα χωρία Α) Ιω. 17, 21-23:  ἵνα πάντες ἓν ὦσιν, καθὼς σύ, πάτερ, ἐν ἐμοὶ κἀγὼ ἐν σοί, ἵνα καὶ αὐτοὶ ἐν ἡμῖν ὦσιν, ἵνα ὁ κόσμος πιστεύῃ ὅτι σύ με ἀπέστειλας.  κἀγὼ τὴν δόξαν ἣν δέδωκάς μοι δέδωκα αὐτοῖς, ἵνα ὦσιν ἓν καθὼς ἡμεῖς ἕν·  ἐγὼ ἐν αὐτοῖς καὶ σὺ ἐν ἐμοί, ἵνα ὦσιν τετελειωμένοι εἰς ἕν, ἵνα γινώσκῃ ὁ κόσμος ὅτι σύ με ἀπέστειλας καὶ ἠγάπησας αὐτοὺς καθὼς ἐμὲ ἠγάπησας. Β) Μτ. 16, 18: σὺ εἶ Πέτρος, καὶ ἐπὶ ταύτῃ τῇ πέτρᾳ οἰκοδομήσω μου τὴν Ἐκκλησίαν καὶ πύλαι ᾅδου οὐ κατισχύσουσιν αὐτῆς. Συμβουλευθείτε το Π. Τρεμπέλα, Υπόμνημα εις το κατά Ιωάννην Ευαγγέλιον, Αθήναι: Σωτήρ 31979, 612-614 και του ιδίου, Υπόμνημα εις το Κατά Ματθαίον Ευαγγέλιον, Αθήναι: Σωτήρ 41989, 304-305.

1.3.  Βαθύτερα αίτια του Σχίσματος Ανατολής και Δύσης

από τα πρώτα βήματά της η Εκκλησία αντιμετώπισε έριδες, καθώς αποτελεί το ζωντανό Σώμα του Χριστού το οποίο σε διηνεκή κλίμακα έχει τους «μώλωπές του», τις ανθρώπινες αδυναμίες, εκ των οποίων η θανάσιμη είναι ο εγωισμός. Ήδη ζώντος του Ιησού οι μαθητές Ιάκωβος και Ιωάννης πριν την επικείμενη είσοδο του Ιησού στην Ιερουσαλήμ επιζητούν πρωτεία για να τους αντιπροσφέρει ο δάσκαλός τους τη θυσία (Μκ. 10, 35 κε.). Στο Α΄ Κορ. 3-4. 12-13 ο απ. Παύλος προσπαθεί να αντιμετωπίσει έριδες στην Κόρινθο που σχετίζονται με την προσωπολατρία αλλά και την προβολή ορισμένων χαρισμάτων εκ μέρους των φορέων τους (π.χ. της γλωσσολαλιάς). Ως απάντηση προς όλες αυτές τις διασπαστικές τάσεις προβάλλει ο μοναδικός στα φιλολογικά χρονικά παύλειος ύμνος της αγάπης (Α΄ Κορ. 13). Χαρακτηριστική είναι επίσης και η διαφωνία μεταξύ των Εκκλησιών της Ανατολής (Μ. Ασίας) επί του επισκόπου αγ. Πολυκάρπου (+168) και της Εκκλησίας της Ρώμης επί Πάπα Ανικήτου (155-166) και μέχρι του Βίκτωρος (189-199) για τον εορτασμό του Πάσχα. παρά ταύτα Ανατολή και Δύση υπήρξαν «συγκοινωνούντα δοχεία». Ο μικρασιάτης Ειρηναίος (+ 200 μ.Χ.), φορέας της ιωάννειας παράδοσης, τον καιρό των διωγμών του Μάρκου Αυρηλίου μεταναστεύει στη Λυών. Τη μοναστική εμπειρία αλλά και τη βιβλική ερμηνευτική της Ανατολής μετέφερε στη Δύση και ο άγ. Iωάννης Κασσιανός (360-435 μ.Χ.), μαθητής του αγ. Ιωάννου του Χρυσοστόμου, ο οποίος ασκήτευσε στην Αίγυπτο επί δέκα έτη.

Πριν την οριστική ρήξη το 1054 της Ανατολής με τη Δύση, την πρώτη χιλιετία του Χριστιανισμού 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 εξαιτίας της ανόδου στον πατριαρχικό θρόνο του ιερού Φωτίου.  

σημειωτέον ότι τον 5ο αι. αποσχίσθηκαν από την Εκκλησία πολυπληθείς χριστιανικοί πληθυσμοί 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, χωρίς όμως να απωλεσθεί ποτέ η πλουσιότατη εκκλησιαστική παράδοσή τους. 

Το 754 ιδρύθηκε το παπικό αλλά και το φραγκικό κράτος επί Στεφάνου Β΄ και Πιπίνου Βραχύ. Η εδραίωση του πρώτου επιχειρήθηκε με την κυκλοφορία ψευδεπίγραφων κειμένων. Γνωστές είναι οι 94 ψευδοϊσιδώρειες διατάξεις και ιδιαιτέρως εκείνες οι οποίες είναι γνωστές ως κωνσταντίνεια δωρεά. Σύμφωνα με το περιεχόμενό της, ο Μ. Κωνσταντίνος παραχώρησε στον πάπα Σίλβεστρο (314-335)  την εξουσία επί των άλλων πατριαρχών αλλά και πολιτικές εξουσίες, έτσι ώστε να καταστεί 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.

Τα αίτια τα οποία τελικά οδήγησαν την Ανατολή και τη Δύση στο οριστικό Σχίσμα 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 περιορίζει κάποιος 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 και πρέπει να ανιχνευθούν προκειμένου να υπάρξει στο μέλλον η θεραπεία τους. 
Για την αποτελεσματικότερη μεθοδολογική προσέγγιση αυτών των αιτίων, διαιρούνται στις εξής κατηγορίες: 
θεολογικά,
ιστορικά,
ψυχολογικά
αλλά και νοοτροπίας.

1.2.1 Θεολογικά αίτια


Α. Επειδή η Ρώμη αποτελούσε την πρωτεύουσα του Ρωμαϊκού κράτους, της Pax Romana, όπου και διαδόθηκε ο χριστιανισμός αλλά και επειδή στο χώρο της μαρτύρησαν οι κορυφαίοι Πέτρος και Παύλος, ο Επίσκοπος της Ρώμης προήδρευε στις Συνόδους ως πρώτος μεταξύ ίσων (primus inter pares) ακόμη κι όταν η Κωνσταντινούπολη, ως Πρωτεύουσα του Ρωμαϊκού κράτους
, κατέλαβε τὰ πρεσβεία τῆς τιμῆς μετὰ τὸν τῆς Ρώμης ἐπίσκοπον, διὰ τὸ εἶναι αὐτήν νέαν Ρώμην τα οποία αρχικά κατείχε η Αλεξάνδρεια (Γ’ Κανών Β’ Οικουμενικής Συνόδου Κων/πολη 381)
. η Δ΄ Οικουμενική σύνοδος, η οποία καθιέρωσε το θεσμό της Πενταρχίας, με τον περίφημο 28ο κανόνα της (ο οποίος επικυρώθηκε από τον 36ο της εν Τρούλω Συνόδου) αποδίδει «ίσα πρεσβεία τιμής» στο θρόνο της Κων/πολης (τὴν βασιλείαι καὶ συγκλήτωι τιμηθεῖσαν πόλιν) ενώ επεκτείνει τη δικαιοδοσία του στα «βαρβαρικά έθνη», δηλαδή στις χριστιανικές κοινότητες οι οποίες ιδρύονται διά της Ιεραποστολής εκτός της αυτοκρατορίας
. Το ότι ο Επίσκοπος Ρώμης προεξήρχε στη Θ. Ευχαριστία και προήδρευε στις Συνόδους, αυτό δεν σήμαινε ότι ελάμβανε ο ίδιος τις αποφάσεις. Όλοι οι Επίσκοποι ήταν ίσοι, διότι όλοι είχαν την αποστολική διαδοχή, την ίδια διακονία και αποστολή
.
Β. Το γεγονός ότι η Ρώμη αποτελούσε τη μοναδική αποστολική έδρα στη Δύση, έδωσε σε αυτήν μοναδικό κύρος όσον αφορά στη θέση της στη Δυτ. Ρωμαϊκή Αυτοκρατορία. Στην Ανατολή, αντίθετα, πολλές Εκκλησίες είχαν το προνόμιο να είναι αποστολικές. Όσον αφορά στην αποστολικότητα του Πατριαρχείου Κωνσταντινούπολης, αυτή συνδέθηκε είτε με τον Λουκά (Διδασκαλία των Αποστόλων τέλη 2ου-αρχές 3ου αι.) είτε με τον πρωτόκλητο Ανδρέα
 (ο οποίος φέρεται ότι έδρασε στις περιοχές της Μικράς Ασίας και του Εύξεινου Πόντου ιδρύοντας μεταξύ άλλων και την τοπική εκκλησία της μικρής πόλης του Βυζαντίου) είτε και με το μαθητή της αγάπης, τον Ιωάννη το Θεολόγο, στο Ευαγγέλιο του οποίου ο Ανδρέας επίσης διαδραματίζει εξέχοντα ρόλο. Όπως σημειώνει ο Βλ. Φειδάς
, η αφετηρία για την ειδικότερη αναφορά στην αποστολική διαδοχή ήταν για μεν την Ανατολή η διαδοχή πίστεως, για δε τη Δύση η διαδοχή τάξεως, με συνέπεια την ετερόκεντρη ερμηνεία της αρχής της αποστολικότητας. Πράγματι ενώ με αφετηρία την διαδοχή τάξεως ο ιδρυτής ενός αποστολικού θρόνου προσελάμβανε ιδιάζουσα σπουδαιότητα, με αφετηρία τη διαδοχή πίστεως ο ιδρυτής του θρόνου απόστολος ήταν απλώς μία πρόσθετη επιβεβαίωση της αναγωγής της πίστεως στους αποστολικούς χρόνους. Έτσι εξηγείται η διαπιστωμένη ‘αδιαφορία’ του θρόνου της Κπόλεως να αναφερθή στις αποστολικές ρίζες της τοπικής εκκλησίας, παρά την απολυτοποίηση του κριτηρίου αυτού στη Δύση.
Γ. Σύμφωνα με τον τρίτο, τέταρτο και πέμπτο κανόνα της συνόδου της Σαρδικής (Σόφιας, 342/3), στον πάπα και πατριάρχη της Ρώμης μπορούσε κάποιος να προσφύγει, εάν είχε καταδικαστεί από τον Επίσκοπο της περιοχής του για θέματα πίστεως και ζωής («έκκλητο»-έφεση). Το 451 με τους Κανόνες 9 και 17 της Δ’ Οικουμενικής Συνόδου (451) το ίδιο δικαίωμα  έχει στην Ανατολή ο Πατριάρχης Κων/πολης.

Δ. Ο Πάπας σε αρκετά κρίσιμα θέματα της πίστεως αποφάνθηκε ορθόδοξα (Δ' Οικουμενική Σύνοδος - Εικονομαχία). Αυτό συνέβη όχι διότι κατέχει το «αλάθητο» λόγω του αξιώματός του, αλλά διότι οι συγκεκριμένοι πάπες (τα συγκεκριμένα πρόσωπα) εδογμάτισαν καλώς διά του φωτισμού του αγ. Πνεύματος. Στην Αποστολική Σύνοδο των Ιεροσολύμων (48 μ.Χ.), 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: Τότε ἔδοξε τοῖς ἀποστόλοις καὶ τοῖς πρεσβυτέροις σὺν ὅλῃ τῇ Ἐκκλησίᾳ). 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. Ο ίδιος ο απ. Πέτρος, ο φερόμενος ως ιδρυτής της ρωμαϊκής Εκκλησίας (γεγονός όμως το οποίο δεν δικαιώνεται από τις πηγές
), επικρίθηκε από τον Παύλο όσον αφορά στο θέμα της αντιμετωπίσεως των εξ εθνών προερχομένων χριστιανών (Γαλ. 2, 11-12). Η έμφαση στη συνοδικότητα από την πλευρά της Ορθοδοξίας αποδεικνύεται από το γεγονός ότι ως βάση της πίστης της προκρίνει τις αποφάσεις των επτά Οικουμενικών Συνόδων της αδιαίρετης Εκκλησίας κατά την πρώτη χιλιετία. Έκτοτε δεν έχει αναγνωρίσει άλλη Σύνοδο ως οικουμενική. 
Ε. Οι προαναφερθέντες λόγοι ενίσχυσαν σταδιακά την αντίληψη περί πρωτείου και αλάθητου του Πάπα. Το Filioque (= Spiritus… est a Patre et a Filo procedere), το οποίο για πρώτη φορά εισήχθηκε στο Σύμβολο της Πίστεως στην τρίτη Σύνοδο του Τολέδο (589 μ.Χ.), χωρίς να γίνει δεκτό από τον Πάπα. Ο ίδιος ο Λέων ο Γ' (795-816 μ.Χ.) στα τέλη του 8ου αι. χάραξε το Σύμβολο της πίστεως χωρίς τη φράση και εκ του Υιού (filioque) σε ασημένιες πλάκες στο Βατικανό. Το Filioque υιοθετήθηκε καταρχάς από τους Φράγκους (Σύνοδος Φραγκφούρτης 794) και προβλήθηκε από εκείνους ως ειδοποιός διαφορά με την Ανατολή και τους Γραικούς, όταν θέλησαν πολιτικά και πολιτιστικά να αυτονομηθούν από το Ανατολικό κράτος
. Ακριβώς, επειδή υπεισήλθε ο πολιτικός παράγων στην προσθήκη αυτή, το θέμα θα συζητηθεί κατωτέρω.
Στ. Το χωρίο Μτ. 16, 17-18 (σὺ εἶ Πέτρος, καὶ ἐπὶ ταύτῃ τῇ πέτρᾳ οἰκοδομήσω μου τὴν Ἐκκλησίαν καὶ πύλαι ᾅδου οὐ κατισχύσουσιν αὐτῆς), το οποίο προβάλλεται ως η αγιογραφική τεκμηρίωση του παπικού πρωτείου δεν ερμηνευόταν κατ' αυτόν τον τρόπο τους πρώτους αιώνες. Σύμφωνα με την πατερική ανάγνωση ως πέτρα επί της οποίας στηρίζεται η Εκκλησία δεν είναι ο Πέτρος, ο οποίος αμέσως μετά χαρακτηρίζεται από τον ίδιο τον Ι. Χριστό ως σατανάς (στ. 23) επειδή Τον αποτρέπει από το μαρτύριο, αλλά η πίστη και ομολογία του Πέτρου ότι ο Χριστός είναι ο Υιός του Θεού. Σύμφωνα άλλωστε με το Εφ. 2, 20 αλλά και το Αποκ. 21, 14 (πρβλ. Γαλ. 2, 9), η Εκκλησία είναι οικοδομημένη στο θεμέλιο όλων των Αποστόλων ὄντος ἀκρογωνιαίου αὐτοῦ Χριστοῦ Ἰησοῦ. Στον ίδιο το Ματθαίο την εξουσία του δεσμεῖν και λύειν λαμβάνουν στο 18, 18 και οι Δώδεκα. Ακόμη όμως και εάν ως πέτρα εννοηθεί ο ίδιος ο Κηφάς-Πέτρος, όπως σημειώνει ο π. Θεόδωρος Στυλιανόπουλος
, η «πρωτοκαθεδρία» του Πέτρου πρέπει να αξιολογηθεί αυστηρά με βάση το ευρύτερο πλαίσιο των Ευαγγελίων και των άλλων καινοδιαθηκικών κειμένων. Από αυτή την άποψη, τα προνόμια που έχει ο Πέτρος, καθώς και ο πραγματικός ρόλος του Πέτρου στην πρώτη Εκκλησία, πρέπει να εξεταστούν όσο πιο στενά γίνεται με τα προνόμια και το ρόλο των δώδεκα και των άλλων αποστολικών ηγετών, στους οποίους έχει εξίσου ανατεθεί θεία εντολή να κη​ρύξουν και να διδάξουν, να θεραπεύσουν και να υπηρετήσουν, να ποιμάνουν και να επιτιμήσουν. Ο Πέτρος είναι μια ξεχωριστή φυσιογνωμία στην Καινή Διαθήκη αλλά όχι η μόνη. Καμία αποστολική φυσιογνωμία δεν απολαμβάνει μια γενική κυριαρχία ή αποκλειστική εξουσία στην Καινή Διαθήκη. Με άλλα λόγια, το «πρωτείο» του Πέτρου δεν είναι η άσκηση δύναμης πάνω στους άλλους αποστόλους αλλά μια εξουσιοδοτημένη ηγεσία στα πλαίσια της κοινής αποστολικής εξουσίας στην κοινή ζωή της Εκκλησίας [...] Η έννοια του μεσσιανικού λαού του Θεού, η ισχυρή εικό​να της Εκκλησίας ως Σώματος Χριστού και ναού του Αγίου Πνεύματος, κα​θώς επίσης και η ενσωματωμένη σημασία του βαπτίσματος και του Μυστικού Δείπνου του Κυρίου, όλα αυτά εκφράζουν μια εγγενή θεολογική κίνηση προς την ενότητα. Με αυτό τον τρόπο, η Καινή Διαθήκη αποτελεί μαρτυρία μιας πλούσιας εκκλησιολογίας της κοινωνίας. Εντούτοις, παρά τους ισχυρούς αυ​τούς ενοποιούς παράγοντες, στην Καινή Διαθήκη δεν υπάρχει κανένας υπαι​νιγμός ότι η ενότητα της Εκκλησίας απαιτεί έναν και μοναδικό ηγέτη εκτός από το Χριστό.
1.2.2 Πολιτικά Αίτια

Όταν ο Χριστιανισμός έγινε γνωστός στους ανθρώπους, η θεία πρόνοια είχε οδηγήσει τον Κόσμο σε μια ενότητα, την Pax Augusta. Ο Μ. Αλέξανδρος διά 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 μέσω της μετάφρασης των Ο’ και της λατρείας της Συναγωγής πρόβαλε το Θεό της ελευθερίας και της εξόδου του πνεύνατός της στον ελληνιστικό κόσμο. 

Ο Χριστιανισμός, αν και υπέστη επί τρεις αιώνες σκληρούς διωγμούς, επιβίωσε επειδή εξασφάλιζε στον άνθρωπο το αίσθημα της θεραπείας και της σωτηρίας από το τρίπτυχο «πόνος-ενοχές-θάνατος» και την πραγματική θέωση σύνολης της ύπαρξής του στην Ιστορία και στον Κόσμο. με το Διάταγμα των Μεδιολάνων (313 μ.Χ.), τη μεταφορά της πρωτεύουσας στο Βυζάντιο (330 μ.Χ.) και την Α’ Οικουμενική σύνοδο της Νίκαιας (330 μ.Χ.) ο Χριστιανισμός έγινε η επίσημη θρησκεία του ρωμαϊκού κράτους. Το 476 μ.Χ. καταλύεται η δυτική ρωμαϊκή Αυτοκρατορία από τις επιδρομές βαρβάρων (Βησιγότθων, Οστρογότθων, Βανδάλων). Ο Ποντίφηκας (στα ελληνικά ο όρος σημαίνει τον 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 (ρουμ μιλιέτ), ενώ στην Κύπρο για παρόμοιους λόγους ο Αρχιεπίσκοπος Μακάριος ο Γ' ανακηρύχθηκε εθνάρχης. 

Ο Ιουστινιανός είναι ο τελευταίος χρονολογικά ηγέτης που επιχείρησε να ενώσει Ανατολή και Δύση. Από την εποχή αυτή 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 Αβάρων, Σλάβων, Βουλγάρων και κυρίως των Αράβων. Τον 8ο αι. η αποξένωση κλιμακώνεται. Η κοινωνία των παπών με τους εικονομάχους αυτοκράτορες του Βυζαντίου διέρχεται παρατεταμένη κρίση, ένεκα επιπλέον φορολογικών μέτρων και ιδίως της προσάρτησης του Ανατ. Ιλλυρικού και της Ν. Ιταλίας (Καλαβρίας, Απουλίας, Σικελίας) 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 κηδεμονία του. Δεν επέλεξε όμως τη Ρώμη ως την έδρα της «αυτοκρατορίας» του. Οι Φράγκοι προτιθέμενοι να αποξενώσουν το Δυτικό από το Ανατολικό Ρωμαϊκό κράτος στη Σύνοδο της Φραγκφούρτης (794) υιοθέτησαν το Filioque και απέρριψαν τις ιερές εικόνες (libri Carolini). Στη Δύση αρχίζει ο αμείλικτος αγώνας (γνωστός ως περιβολή-investitura) μεταξύ του Καισαροπαπισμού που επεδίωκαν οι Φράγκοι (οι οποίοι διακρίνονταν για τη φεουδαρχία και το ρατσισμό) και του Παποκαισαρισμού που επιδίωκε ο Πάπας.

τον 9ο αι δεσπόζει η σύγκρουση μεταξύ του ιερού Φωτίου και του αυταρχικού πάπα Νικολάου του Α'. Η επέλαση λατίνων μισσιονάριων στη Βουλγαρία το 866 μ.Χ., η οποία συνοδεύτηκε από καταδίωξη των Ελλήνων ιεραποστόλων και ταυτόχρονη εισαγωγή των παπικών εθίμων, αποτέλεσε για πρώτη φορά  απτό πρακτικό παράδειγμα της απειλής που σηματοδοτούσε για τους ανατολικούς η αυτοσυνειδησία του παπικού πρωτείου ως πρωτείου εξουσίας. 

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. Η τεκμηρίωση του αναθεματισμού φανερώνει 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, δεν 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). 

1.2.3 Γλωσσικά αίτια

Ρόλο κεφαλαιώδη στην διαφοροποίηση Ανατολής και Δύσης διαδραμάτισε και η γλωσσική διαφορά. Επίσημη γλώσσα του ανατολικού Ρωμαϊκού κράτους έγινε 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 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 επιδιώξεών τους. 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 γνώριζε 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 είναι ακριβής και γι' αυτό 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 Τερτυλλιανός (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, 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 ministerium παραπληροφορεί και εκθέτει στον κίνδυνο να παρανοηθεί η πραγματική έννοια, εφ’ όσον το ισοπεδώνει και το θέτει στην ίδια μοίρα με λειτουργήματα διοικητικά του νομικού κόσμου
. 
1.2.4 Νοοτροπία

Η γλώσσα αποτελεί έκφραση μιας συγκεκριμένης νοοτροπίας. Και επί του προκειμένου η εν λόγω στάση ζωής και σκέψης διαδραμάτισε το δικό της ρόλο στο Σχίσμα Ανατολής και Δύσης. Στην τελευταία (τη Δύση) κυριαρχούσε η οργάνωση και ο συγκεντρωτισμός, γι' αυτό και σημείο αφετηρίας της θεολογικής σκέψης αποτελούσε η Ενότητα των Προσώπων της αγίας Τριάδος. Μετατοπίστηκε  έτσι το κέντρο βάρος της θεολογίας από το επίπεδο των προσώπων σε αυτό της ουσίας. Στην Ανατολή σημείο αφετηρίας της θεολογικής σκέψης παρέμεινε σε σταθερή κλίμακα το πρόσωπο (και μάλιστα του Πατέρα), ενώ η ουσία θεωρήθηκε ως το περιεχόμενο του προσώπου. η επίδραση της «αριστοτελικής» θεώρησης του θεού ως καθαρής ενέργειας (actus purus), η μη διάκριση των ενεργειών του θεού από την ουσία του και η γενικότερη έξαρση της απλότητας του θεού ιδιαιτέρως κατά το Μεσαίωνα, λειτούργησε στη Δύση εις βάρος της δυνατότητας αληθινής προσωπικής κοινωνίας Θεού και ανθρώπου μέσω των άκτιστων ενεργειών, άρα και του κενωτικού χαρακτήρα της θείας αγάπης και του τρόπου οικειώσεώς της από τον άνθρωπο. Ο Θεός δεν αντιμετωπίζεται ως αυτοπροσφερόμενη αγάπη, αλλά ως ύψιστο Αγαθό, το οποίο καλείται να προσεγγίσει ο άνθρωπος με ιδιοτελή κίνηση και όχι με την εκούσια αυτοπαράδοση στη Χάρη-Αγάπη του Θεού και την ανιδιοτελή αυτοπροσφορά –αυτοθυσία χάριν του συνανθρώπου. Η άβυσσος της ελευθερίας των λογικών όντων, τα οποία απομακρύνθηκαν από το θεό, καλύπτεται με τη θεία παντοδυναμία, καταφεύγοντας είτε στον απόλυτο προορισμό είτε στην αναγνώριση της δικανικής εξιλεώσεως
. Είναι γνωστό άλλωστε ότι στη Δύση κυριαρχούσε η νομική σκέψη (Τερτυλλιανός, Αυγουστίνος). Γι’ αυτό και στη Δύση διαχρονικά διδόταν ιδιαίτερη έμφαση στη δικαίωση και όχι στη θέωση του ανθρώπου, όπως συνέβαινε στην Ανατολή.
Επίσης, 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, σε εκείνο κατά βάση δεν υφίσταται ανώτερο και κατώτερο, κυρίαρχο και κυριαρχούμενο, δυναστεύον και δυναστευόμενον. Κι αυτό συμβαίνει γιατί το σώμα είναι χαρισματικό […] 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 δεν πέφτει στο χαρισματικό και ιεραρχημένο σώμα. αλλά στο καθιδρυματικό, το οργανωμένο και το δικαιικά αρθωμένο [...] η σωτηρία είναι η τακτοποίηση μιας ένοχης σχέσης, η ικανοποίηση της υπέρτατης δικαιικής τάξης, η διευθέτηση τυπικών διαδικασιών. 

Δεν πρέπει να λησμονείται το γεγονός ότι στην Ανατολή υφίσταται η διάκριση του καθολικού, το οποίο είναι ποιοτικό μέγεθος, και του οικουμενικού το οποίο είναι ποσοτικό-γεωγραφικό. Κάθε τοπική Εκκλησία ανήκουσα στην οικουμενική Εκκλησία είναι καθολική με το να κατέχει το πλήρωμα, το καθ-όλον της αλήθειας, η οποία σχετίζεται με τις σωτηριώδεις ενέργειες στο Σύμπαν και στην Ιστορία του Θεού εν Χριστώ διά του αγ. Πνεύματος
. Αντίθετα στη Δύση το καθολικό έλαβε γεωγραφική διάσταση.

Επιπλέον, σύμφωνα με τον Μ. Μπέγζο
, ο ρωμαϊκός χριστιανισμός διακρίνεται για την ενδοϊστορικότητα, δηλ. την εμπιστοσύνη στην Ιστορία, στην αυτοπεποίθηση ότι η Ιστορία ενέχει τη λύση του δράματος της ιστορίας και στην ακράδαντη πίστη ότι η κάθαρση της κοσμικής τραγωδίας επισυμβαίνει με τους θεσμούς της Ιστορίας. […] ο θεσμός και ο νόμος ανάγονται στα εργαλεία εκείνα που θέτουν σε κίνηση τους μηχανισμούς της Ιστορίας για την αντιμετώπιση του κακού μέσα στον κόσμο […] Η Ανατολή προκρίνει τη μεταϊστορικότητα, δηλ. την εσχατολογία έναντι της Ιστορίας. Στα έσχατα στο τέλος της Ιστορίας με τη θεανθρώπινη Δευτέρα Παρουσία και όχι απλώς και μόνο με την ανθρώπινη ενδοϊστορική παρέμβαση των θεσμών του χριστιανισμού, τότε και μόνο θα επέλθει η κάθαρση της τραγωδίας της Ιστορίας. 

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

1.2.5 Ψυχολογικά αίτια

Παρά την τεταμένη ατμόσφαιρα 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
. Παρά ταύτα από τον 9ο μέχρι τον 13ο αι. o ιδεολογικός πόλεμος Δύσης εναντίον της Ανατολής κλιμακώθηκε με την κυκλοφορία λίβελων contra errores Graecorum. 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, οι οποίοι μαζί με τους καθολικούς απεσταλμένους προσπαθούσαν να αλλοιώσουν το ορθόδοξο φρόνημα. Ο ουσιαστικός διάλογος με τους Ρωμαιοκαθολικούς 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, καθώς εισήχθηκε ένας σχολαστικός τρόπος σκέψης, ο οποίος με ένα αντιρρητικό τρόπο καταπολεμούσε τους Ρωμαιοκαθολικούς με την επιχειρηματολογία των Προτεσταντών, και τους Προτεστάντες με εκείνη των Ρωμαιοκαθολικών.

1.3  ανατολη και δυση στον 20ο αι.

Από τα ανωτέρω γίνεται εμφανές ότι το Σχίσμα των Εκκλησιών δεν οφείλεται αποκλειστικά σε θεολογικά αίτια αλλά σε ποικίλους παράγοντες. Γι΄ αυτό και  η επίτευξη της ενότητας δεν αποτελεί εύκολη υπόθεση, αλλά προϋποθέτει πρώτον τη θεία επέμβαση και δεύτερο την ανθρώπινη συνέργεια, προκειμένου να αρθούν εμπόδια που συσσωρεύτηκαν στο διάβα των αιώνων. 

Ιδιαιτέρως τον 20ο αι. η παρουσία της Ορθοδοξίας, όπως επισημαίνει ο βρετανός επίσκοπος Διοκλείας Κάλλιστος Γουέαρ
, καθορίστηκε από δύο ιστορικά γεγονότα, τα οποία χωρίζει ένα διάστημα πέντε μόλις ετών: τη Ρωσική Επανάσταση του 1917 και τη Μικρασιατική καταστροφή (1922-3). Στα πενήντα έτη, τα οποία ακολούθησαν την οκτωβριανή επανάσταση των Μπολσεβίκων, μαρτύρησαν ασύγκριτα περισσότεροι άνθρωποι από όσους τα τριακόσια 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 έτη 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 την πλευρά 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 εκτενές χρονικό διάστημα ήταν η Ελλάδα, στην οποία όμως κυριάρχησε μια βαβυλώνια αιχμαλωσία της «επίσημης Εκκλησίας» στο Κράτος και της ακαδημαϊκής θεολογίας σε δυτικά πρότυπα. 

Από τα ανωτέρω 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, το κήρυγμα, αλλά και η κατήχηση στο σπίτι από τις μπάμπουσκες (γιαγιάδες).

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. (πρβλ. Αποκ. 11) 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 αιώνα, αλλά) το θέατρο του παραλόγου, στο οποίο τον οδήγησε ο νιτσεϊκός θάνατος του Θεού και η επικράτηση του Υπερανθρώπου. Αυτοί που κατόρθωσαν 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). Κεφαλαιώδης 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)
. 

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. αντίστοιχη κίνηση 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 παρά 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 οι περισσότεροι θεωρούν την πίστη ως στοιχείο της εθνικής ταυτότητάς τους και την κυριακάτικη Σύναξη ως ευκαιρία αναβίωσης και επιβίωσης των ηθών και εθίμων της πατρίδας τους. Με το συναίσθημα ότι στον ξένο χώρο όπου ζουν αποτελούν «διασπορά» και όχι «εγκατασπορά», 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 ένα συναίσθημα 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. Κάθε οικουμενικό άνοιγμα χαρακτηρίστηκε ως οικουμενιστικό και τελικά ως έσχατη προδοσία των παραδόσεων και της πίστης. Είναι χαρακτηριστικές οι φράσεις του π. Ιουστίνου Πόποβιτς στο έργο του Η Ορθοδοξος Εκκλησία και ο Οικουμενισμός (Θεσσαλονίκη 1974, σ. 224): ο οικουμενισμός είναι κοινόν όνομα διά τους ψευδοχριστιανούς, διά  τας ψευδοεκκλησίας της Δυτικής Ευρώπης. Μέσα του ευρίσκεται η καρδία όλων των ευρωπαϊκών ουμανισμών, με επικεφαλής τον παπισμόν […] το κοινόν όνομά τους είναι η παναίρεσις.
ΔΡΑΣΤΗΡΙΟΤΗΤΑ 3

Μελετήστε την Πατριαρχική Εγκύκλιο του 1902 και επισημάνετε τον τρόπο αντιμετώπισης των ζητημάτων των Παλαιοκαθολικών και του Ημερολογίου. Μελετήστε τη Συνοδική Εγκύκλιο του Πατριαρχείου Κωνσταντινουπόλεως του 1920 προς τας απανταχού Εκκλησίας του Χριστού. καταγράψτε περιληπτικά τα αίτια τα οποία οδήγησαν στην προσέγγιση των Εκκλησιών της Ανατολής και της Δύσης και τους συντελεστές αυτής (της προσεγγίσεως). Έχουν κατά τη γνώμη σας πραγματοποιηθεί ορισμένα από τα τεκμήρια προσέγγισης;

ΔΡΑΣΤΗΡΙΟΤΗΤΑ 4

Μελετήστε το Διάγγελμα του Οικουμενικού Πατριαρχείου επί τη εικοσιπενταετηρίδι του ΠΣΕ (1973) και αυτό επί τη τεσσαρακονταετηρίδι (1988). Επισημάνετε με ποια αυτοσυνειδησία προσέρχεται η Ορθόδοξη Εκκλησία στο Διάλογο και την ορθόδοξη συμβολή στις αποφάσεις του ΠΣΕ. Αξιολογείστε τα θεολογικά κριτήρια αποδοχής ή απόρριψης των Εκκλησιών στους κόλπους του.
Αυτό το φόβο προσπάθησε να καθησυχάσει η Δήλωση της Κεντρικής Επιτροπής του ΠΣΕ το 1950, η οποία επεσήμανε τα εξής
:

1/ ΤΟ ΠΣΕ δεν είναι και δεν 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 στις αφορμές και διαδικασίες της δεν συνεπάγεται την αποδοχή μιας ιδιαίτερης διδασκαλίας πού αφορά στη φύση της εκκλησιαστικής ενότητας ούτε στη 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. Η εν λόγω αποδοχή οδηγεί στην υποχρέωση να διαλέ​γονται μεταξύ τους, με την ελπίδα ότι αυτά τα στοι​χεία θα οδηγήσουν στην αναγνώριση της αλή​θειας στο σύνολό της και στην ενότητα των Εκκλησιών πού θεμε​λιώνεται στην όλη αλήθεια. Οφείλουν να συσκέπτο​νται, ώστε να είναι εφικτή ή πληροφόρηση από το Χριστό σχετικά με το ποιο μήνυμα πρέπει να κομί​σουν στον κόσμο στο όνομά 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.


Ήδη από τη στιγμή της ίδρυσής του το ΠΣΕ έδωσε θαυμαστά δείγματα αλληλεγγύης προς τους εμπερίστατους 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
. το ΠΣΕ ενίσχυσε επιπλέον ιδιαιτέρως 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 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. 

ΔΡΑΣΤΗΡΙΟΤΗΤΑ 5 

Μελετήστε την Πατριαρχική Εγκύκλιο της 21ης Ιανουαρίου 1952. Λαμβάνοντας υπόψιν το Καταστατικό του ΠΣΕ επισημάνετε τους όρους συμμετοχής της Ορθόδοξης Εκκλησίας στις δραστηριότητές του. Ποιοι θεολογικοί – εκκλησιολογικοί λόγοι υπαγορεύουν αυτούς τους όρους;

Παρόλες αυτές τις θετικές ενέργειές του, το ΠΣΕ, δέσμιο σε μια νοοτροπία που «επιβάλλει» η προτεσταντική πλειονοψηφία, επιμένει στο να μη δίνει έμφαση στο θεολογικό διάλογο μεταξύ των Εκκλησιών για τα θέματα πίστης, όπως επιθυμεί η Ορθοδοξία, η οποία γνωρίζει ότι η θεολογία δεν αποτελεί ιδεολογία, τρόπο σκέψης, αλλά συνιστά τρόπο ζωής και κατεξοχήν παράγοντα διαμόρφωσης της κοινωνίας. Η θεο-λογία αποτελεί 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 (Θ. Ζιάκας). Όπως σημειώνει ο Μ. Φαράντος, 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 κατανόησή του και τη λύση πολλών πρακτικών προ​βλημάτων
.
Παραγνωρίζοντας τη σημασία του δόγματος στη ζωή, συχνά το ΠΣΕ μεταβάλλεται έτσι σε ένα απλό βήμα ανταλλαγής απόψεων και γνωμών, όπου ούτε ακόμη και τα όρια μεταξύ του Χριστιανισμού και των άλλων θρησκειών δεν ορίζονται με σαφήνεια. οι ορθόδοξοι σύνεδροι διατύπωσαν ευθαρσώς την κριτική στάση και τον προβληματισμό τους όσον αφορά στη συμμετοχή τους στο ΠΣΕ, με αφορμή όσα «θεολογήθηκαν στην Ζ' Γε​νική Συνέλευσης του στην Καμπέρρα το 1991 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. 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. Το ΠΣΕ επιμένει στην ευχαριστιακή κοινωνία χωρίς να θέλει να κατανοήσει ότι η Θεία Ευχαριστία δεν μπορεί να χρησιμοποιείται ως μέσο για την ενότητα. Στον προτεινόμενο από το ΠΣΕ διάλογο με τα άλλα θρησκεύματα δεν καταβάλλονται προσπάθειες για την έκφραση του χριστιανικού μηνύματος στην πληρότητά 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 Αγίου Πνεύματος από το πνεύμα του κόσμου ή άλλα πνεύματα, αλλά και τάσεις για εντοπισμό του Αγίου Πνεύματος σε πλανεμένες και αμαρτωλές κινήσεις.  Γίνονται επιπλέον αλλαγές στη διαδικασία λήψης απο​φάσεων, οι οποίες μειώνουν τη δυνατότητα για ορθό​δοξη μαρτυρία και ενδυναμώνουν την προτεσταντική πλειοψηφία.

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, 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 Καμπέρα Αυστραλίας - «Ελθέ Άγιον Πνεύμα, ανακαίνισον πάσαν την κτίσιν».

1.4. οι προϋποθέσεις του διαλόγου από την πλευρα της ορθοδοξιασ

Όπως υπογραμμίσθηκε και κατά την πρόσφατη επίσκεψη του Ποντίφηκα Βενέδικτο Ιστ’ στην Κωνσταντινούπολη (Νοέμβριος 2006), σε μία εποχή όχι μόνο μετανεωτερική αλλά και μεταεκκλησιαστική, καθώς όπως αναφέρθηκε στην Εισαγωγή η πλειονότητα των Ευρωπαίων και των Αμερικανών αμφισβητεί την ύπαρξη μίας, αγίας και καθολικής Εκκλησίας του Χριστού,  ήλθε ο καιρός προκειμένου ο διάλογος μεταξύ των Εκκλησιών να γίνει και ουσιαστικός και ειλικρινής, προκειμένου να ακουσθεί η μαρτυρία του Ευαγγελίου στον σύγχρονο κόσμο. 

Μία από τις βασικές προϋποθέσεις επιτυχίας του (διαλόγου) αποτελεί καταρχάς η διασάφηση των προϋποθέσεων βάσει των οποίων προσέρχεται και συμμετέχει η ορθόδοξη Εκκλησία στις διαδικασίες του. Η Ορθοδοξία δεν πιστεύει ότι σχίσμα συντελείται μέσα στην Εκκλησία, αλλά από την Εκκλησία. Σύμφωνα με την πεποίθησή της, η Εκκλησία του Χριστού δεν έχει διασπασθεί σε μέρη, τα οποία πρέπει να ενωθούν, προκειμένου η ίδια ως καθίδρυμα να γίνει μία, αγία, καθολική (Θεωρία των Κλάδων). Η Εκκλησία του Χριστού, το Σώμα του Χριστού είναι ένα, διότι απλούστατα ένας είναι ο Ι.  Χριστός και ένα είναι το Άγιο Πνεύμα, του οποίου η διηνεκής ύπαρξη και παρουσία συγκροτεί το θεσμό της Εκκλησίας. 

Κάθε Επίσκοπος έχει λάβει από το τρίτο Πρόσωπο της Αγ. Τριάδος τα ιδιαίτερα χαρίσματα της διδασκαλίας, της διαποίμανσης του λαού και της επιτέλεσης των μυστηρίων και μάλιστα του κατεξοχήν Μυστηρίου της Θ. Ευχαριστίας. Τα ιδιαίτερα αυτά χαρίσματα δε σημαίνουν ότι αυτός είναι αλάθητος, διότι ο θείος παράγων δεν αναιρεί τον ανθρώπινο, ο οποίος μπορεί να υποπέσει σε σφάλματα. Αλάθητη για την Ορθοδοξία είναι μόνον η Εκκλησία, η οποία, όπως αποδεικνύεται και από την αποστολική σύνοδο των Ιεροσολύμων (Πρ. 15), καθοδηγείται υπό του Αγ. Πνεύματος και λειτουργεί ευχαριστιακά – συνοδικά. Συνεπώς, δεν έχει απλώς δημοκρατική, αλλά χαρισματική δομή.  Το άγ. Πνεύμα, όπως ήδη επισημάνθηκε, δεν οδηγεί ούτε στην αφομοίωση ούτε την υποταγή των Εκκλησιών σε ένα κέντρο ή σε κάποια ανώτατη αρχή, αλλά στη συνύπαρξη εν ελευθερία, ωστόσο και εν ομο-νοία. 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 ιερό κείμενο (Αγ. Γραφή), αλλά διότι διά της Θ. Ευχαριστίας γεύονται του ιδίου Σώματος και του ιδίου Αίματος του Χριστού και ζωογονούνται από το Αγ. Πνεύμα. Το ίδιο το Οικουμενικό Πατριαρχείο λειτουργεί ως οικογένεια αδελφών Εκκλησιών, έχοντας αποκεντρωτική δομή. Αυτό σημαίνει ότι ξεχωριστές κοινότητες μπορούν να ενταχθούν στο σώμα της χωρίς να απωλέσουν την προσωπική  ιδιομορφία και ταυτότητά τους. 
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
. Είναι αξιοσημείωτο ότι ο ιερός Αυγουστίνος, στον οποίο εν μέρει αποδίδεται το filioque, τιμάται από την Ορθοδοξία ως άγιος, λόγω της ταπείνωσης που τον διέκρινε. Σημειωτέον ότι το filioque υπήρχε και πριν το Σχίσμα και μπορεί να ερμηνευθεί ορθόδοξα εάν ισχύσει αποκλειστικά και μόνο στον τρόπο με τον οποίο εκτυλίσσεται στον Κόσμο και στην Ιστορία 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. Το σχίσμα επιτελέσθηκε από την στιγμή που ανήχθη σε «δόγμα» το πρωτείο του Πάπα, οπότε από πολλές πλευρές γίνεται λόγος για το κορυφαίο λάθος του αλάθητου. Στη Β' Βατικάνεια Σύνοδο (1965), παρά την προσπάθεια ανανέωσης και παρότι τονίσθηκε η ανάγκη εφαρμογής της συνοδικότητας εντός της ρωμαιοκαθολικής Εκκλησίας κατά το πρότυπο της αρχαίας (Εκκλησίας), το αλάθητο ισχυροποιήθηκε και στις μη ex cathedra αποφάσεις του Ποντίφηκα. Αντιθέτως, ο Πατριάρχης Αθηναγόρας κατά την επίσκεψη του Πάπα Παύλου Στ’ στην Κων/πολη στις 25 Ιουλίου 1967 τον αποκάλεσε ως πρώτο στην τιμή και στην αγάπη, ανακαλώντας την αρχαία εκκλησιαστική παράδοση και καταδικάζοντας εμμέσως πλην σαφώς το πρωτείο εξουσίας. Ο ίδιος (πατριάρχης) επεσήμανε ότι ο διάλογος των δύο Εκκλησιών πρέπει να διεξάγεται ἐπὶ ἴσοις ὅροις. O νυν πάπας Βενέδικτος Ιστ’ όταν εκλέχτηκε Αρχιεπίσκοπος Μονάχου, διατύπωσε λόγο για πρωτείο ταπείνωσης και μαρτυρίου επί τη βάσει του Ιω. 21, 18
, αναγνωρίζοντας ότι η Ρώμη δεν πρέπει να απαιτεί από την Ανατολή άλλο πρωτείο από αυτό που αναγνώρισε ο Πατριάρχης Αθηναγόρας το 1967
.

Είναι σαφές ότι η μοναδική καθέδρα που ασπάζεται η Ορθοδοξία είναι η καθέδρα του Σταυρού, η οποία ταυτίζεται με το μαρτύριο και τη μαρτυρία, την ταπείνωση, τη διακονία, την ανιδιοτελή αγάπη. Το ίδιο το Άγ. Πνεύμα, το οποίο καθιστά Επισκόπους, δωρίζει σε κάθε πιστό ξεχωριστά χαρίσματα τα οποία απαριθμούνται στην Α' Κορ. 12. Ο Επίσκοπος συνεπώς δεν βρίσκεται υπεράνω της Εκκλησίας, αλλά εντός της Εκκλησίας. Χωρίς τον Επίσκοπο αλλά και χωρίς το λαό δεν μπορεί να τελεσθεί η θεία Ευχαριστία. Ο Επίσκοπος δεν είναι αντιπρόσωπος του Χριστού (vicarious dei), αλλά προΐσταται στη Σύναξη εις τύπον και εις τόπον του Χριστού. Ως εικόνα του Χριστού δανείζει τα χέρια και τα μέλη του σε Αυτόν, ο οποίος είναι παρών κατά την διάρκεια της θ. Λατρείας. Σημειώνει ο θεοφόρος Ιγνάτιος στην Εκκλησία των Μαγνησέων: παραινῶ ἐν ὁμονοίᾳ θεοῦ σπουδάζετε πάντα πράσσειν προκαθημένου τοῦ ἐπισκόπου εἰς τόπον θεοῦ καὶ τῶν πρεσβυτέρων εἰς τόπον συνεδρίου τῶν ἀποστόλων καὶ τῶν διακόνων τῶν ἐμοὶ γλυκυτάτων πεπιστευμένων διακονίαν Ἰησοῦ Χριστοῦ ὃς πρὸ αἰώνων παρὰ πατρὶ ἦν καὶ ἐν τέλει ἐφάνη (6, 1). Το ότι το Αγ. Πνεύμα και όχι ο Επίσκοπος ενεργεί τα μυστήρια διαφαίνεται από όλες τις Ευχές και τα Συμβολικά κείμενα της Αρχαίας Εκκλησίας. 

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 στη ζωή. Αντίστροφα, οι ίδιοι Πατέρες δεν δίστασαν να χρησιμοποιήσουν εξωβιβλικούς όρους, αντλώντας τους από τη φιλοσοφία της εποχής τους (πρβλ. ομοούσιο, πρόσωπο), προκειμένου να διατυπώσουν την αγιοπνευματική εμπειρία τους. Δεν 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 νεοπαγούς θεολογικής γλώσσας διαλόγου. Για να επιτευχθεί αυτό οι εκπρόσωποι των ορθοδόξων Εκκλησιών στους διαλόγους οφείλουν να έχουν εμπειρία της ορθόδοξης πίστης, βαθιά γνώση της ιστορίας και της νοοτροπίας των ευρωπαίων συνομιλητών τους (άρα και των ερωτημάτων τους) και διάκριση στο να βρίσκουν νεοπαγείς κώδικες επικοινωνίας, ώστε να εκφράσουν αυτήν την εμπειρία της ορθόδοξης Εκκλησίας και να γίνουν κατανοητοί από τον σύγχρονο κόσμο. 

Η κοινή Ευχαριστία, το κορυφαίο Μυστήριο της Εκκλησίας, αποτελεί απόρροια και συνέπεια της ταυτότητος πίστεως και όχι το μέσον για την επίτευξη συμφωνίας. Καταρχάς πρέπει να υπάρξει ενότητα πίστεως και αληθείας και κατόπιν κοινή θεία Ευχαριστία (intercommunio). Γι΄ αυτό άλλωστε και κατά τη θεία Λειτουργία η θεία Κοινωνία του Σώματος του Χριστού ακολουθεί μετά το Ἀγαπήσωμεν άλλήλους και την κοινή Ομολογία του Συμβόλου της Πίστεως. 

Σημειώνει ο αρχιεπ. Α. Γιαννουλάτος σχετικά με την κοινωνία των πάντων, η οποία επιτυγχάνεται διά της θείας Ευχαριστίας
: 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, η 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.  
Το ερώτημα το οποίο άμεσα και αβίαστα προκύπτει από τα ανωτέρω είναι το εξής: Εάν η Ορθοδοξία έχει την αυτοσυνειδησία ότι είναι η «μία, αγία, καθολική και αποστολική Εκκλησία», τότε με ποιο σκεπτικό συμμετέχει στους προαναφερθέντες διάλογους; 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. Διατυπώνουμε λόγο, π.χ., για τη λουθηρανική, μαρξιστική, φροϋδική ορθοδοξία, προκειμένου να δηλώσουμε την άγονη εμμονή στις διατυπώσεις του Λουθήρου, του Μαρξ, του Φρόυντ. Η Ορθοδοξία όμως ως πίστη και βίωμα έχει εντελώς διαφορετικά χαρακτηριστικά. αποτελεί σύνθετη λέξη παραγόμενη από το ορθώς + δοκώ. Σημαίνει εκείνον που πιστεύει  αλλά και δοξολογεί το θεό ορθά, γι΄αυτό και στην πρώτη χιλιετία χαρακτηρίζει σύνολο τον Χριστιανισμό, σε Ανατολή και Δύση
. Αυτή η πίστη εκφράζεται ως ευχαριστία, διακονία και μαρτυρία: 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 […] Ούτε όταν γράφει  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 (π. Βασίλειος Γοντικάκης)
. Και φυσικά η πιο ουσιαστική μαρτυρία της Ορθοδοξίας δεν είναι ο λόγος στον οποίο εγείρεται ο αντίλογος, αλλά το παράδειγμα: η βίωση της συνοδικότητας, του κοινοβιακού και χαρισματικού τρόπου ζωής, της οικουμενικότητας-καθολικότητας από την ίδια.
Ο επίσκοπος Κάλλιστος Ware
 καταγράφει επιπλέον και την εξής άποψη για τη μαρτυρία της Ορθοδοξίας στο Διάλογο:  Ο άγ. Κυπριανός διατύπωσε το γνωστό: εκτός της Εκκλησίας δεν υπάρχει σωτηρία (extra Ecclesiam nulla salus)
. Εκκλησία και Σωτηρία ταυτίζονται. Έστω κι αν για την Ορθοδοξία δεν υφίσταται διάκριση μεταξύ ορατής και αοράτου Εκκλησίας, εντούτοις υπάρχουν πολλά μέλη της Εκκλησίας τα οποία γνωρίζει μόνον ο Θεός. Το Αγ. Πνεύμα πνέει όπου εκείνο θέλει (Ιω. 3, 8), και, όπως ο Αγ. Ειρηναίος υποστηρίζει, όπου το Πνεύμα εκεί και η Εκκλησία και όλη η χάρις. Το δε Πνεύμα είναι η αλήθεια (Έλεγχος 3.24). Ο Χριστός έχει και άλλα πρόβατα τα οποία δεν βρίσκονται στην αυλή της Εκκλησίας (Ιω. 10). 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 τούς γνωρίζει ο Θεός. 
Στο σημείο αυτό πρέπει να υπογραμμισθεί ότι η οικουμενική καθολική συνείδηση αποτελεί ένα ζητούμενο για το πλήρωμα πολλών ορθόδοξων Εκκλησιών, αφού, όπως επισημάνθηκε, μετά την κατάρρευση του Κομουνισμού σε πολλές περιπτώσεις η ορθοδοξία αλλοτριώθηκε σε κρατική θρησκεία, σε εθνικιστική ιδεολογία
. Βασικό στοιχείο για τη συμβολή της Ορθοδοξίας στον σύγχρονο κόσμο είναι πρώτον η διάκριση της αυθεντικής παράδοσης της Εκκλησίας από τις παραδόσεις ανθρώπων και εθνών, την οποία με οξύνοια τόνισε ο Μ. Φώτιος σε επιστολή του (3, 6) το 861 μ.Χ. Η παράδοση της Εκκλησίας συνδέεται με την αιώνια αλήθεια, την οποία ευαγγελίστηκε ο Ιησούς, ενώ οι παραδόσεις των ανθρώπων συνυφαίνονται με εφήμερες ανάγκες των λαών και των καιρών αλλά και εξαντλούνται σε τοπικά ήθη και έθιμα. Όπως ήδη επισημάνθηκε, το τελικό Σχίσμα δεν οφείλεται μόνο σε δογματικούς λόγους, αλλά και σε 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 συνυπήρχαν διαφορετικοί λειτουργικοί τύποι, χωρίς αυτό να θίγει την ενότητα της πίστης. 

Δεύτερον. είναι απαραίτητο αυτή η παράδοση να μεταδοθεί μέσω της κατ-ήχησης στον σύγχρονο άνθρωπο, ο οποίος γεννιέται και δεν γίνεται ίσως ποτέ Ορθόδοξος. Η αξία της κατήχησης στην Πρώτη Εκκλησία (η οποία δεν έχει καμία σχέση με την ηθικολογία, αλλά με την ορθοδοξία και ορθοπραξία) 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.
Πρέπει πραγματικά να δοθεί ουσιαστική έμφαση στη διαμόρφωση αυτής της οικουμενικής συνείδησης των βαπτισμένων ορθοδόξων, καθώς όσες ενωτικές προσπάθειες έγιναν στην ιστορία χωρίς τη συγκατάθεση του λαού με την παρέμβαση της Πολιτείας χάριν μιας «πανευρωπαϊκής συσπείρωσης» απέτυχαν παταγωδώς (πρβλ. σύνοδοι Λυών, Φεράρας-Φλωρεντίας). η ανάγκη του διαλόγου πρέπει ταυτόχρονα να υιοθετηθεί από όλες τις αυτοκέφαλες Εκκλησίες και σε ένα τέτοιον στόχο συμβάλλουν οι Πανορθόδοξες Διασκέψεις. Παράλληλα ευκταίο θα ήταν να ολοκληρωθεί ο διάλογος με τις προχαλκηδόνιες Εκκλησίες αλλά και με την Εκκλησία των Ασσυρίων, έτσι ώστε η Εκκλησία της Ανατολής να αποκτήσει ενιαία φωνή. Με τους τελευταίους (Ασσυρίους) το σχίσμα συνέβη από ιστορικούς μάλλον παρά από δογματικούς λόγους –περισσότερο από έλλειψη επαφής παρά εξαιτίας άμεσης θεολογικής σύγκρουσης 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 προκεχωρημένα ικανοποιητικό επίπεδο, καθώς διαπιστώθηκε προσέγγιση όσον αφορά στην ορθόδοξη πίστη. Την ενιαία φωνή της Ορθοδοξίας θα ενισχύσει και η  σύμπνοια στις σχέσεις Φαναρίου και Μόσχας., οι οποίες δοκιμάζονται επί αιώνες.  Επειδή το εν λόγω θέμα είναι κορυφαίας σημασίας για την ενιαία φωνή της Ορθοδοξίας στον κόσμο, στο επόμενο Επίμετρο θα γίνει μια συνοπτική αναφορά στη σχέση Ελλήνων και Σλάβων στην ίδια την Ανατολή.
επιμετρο: 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
, τον 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). Την ίδια εποχή 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 ανιψιά του τελευταίου βυζαντινού αυτοκράτορα, τη Ζωή-Σοφία (το οποίο υποβοηθήθηκε από το Βατικανό) καθιέρωσε τελικά την πεποίθηση ότι ο ρώσος ηγεμόνας αποτελεί τον 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 κορυφαίες προσωπικότητες, οι οποίες θα μπορούσαν να απαλείψουν την προκατάληψη των Σλάβων για τους Έλληνες, τελικά δεν κατόρθωσαν να το πράξουν. Το 1517 καταφθάνει στη Ρωσία ο Μάξιμος ο Γραικός (;1470-1556), ένας Έλληνας λόγιος που διήλθε την εφηβική του ηλικία στην αναγεννησιακή Ιταλία (Φλωρεντία, Βενετία, χρηματίζοντας μάλιστα επί διετία δομινικανός μοναχός), μυήθηκε στον ησυχασμό στο άγιον 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 πλείστα έτη της  ζωής 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. 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 εντυπωσιακή 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 στο πλαίσιο 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, προκάλεσε νέα κρίση στις σχέσεις τους. Οι Ρώσοι που ζούσαν στη Γαλλία και ποιμαίνονταν από τον Έξαρχο Δυτ. Ευρώπης Ευλόγιο, αποκόπηκαν στο πλαίσιο της Συνόδου του Κάρλοβτσυ από τον πατριάρχη της Μόσχας θεωρώντας τον ως φερέφωνο των Κομουνιστών. Επεδίωξαν και τελικά πέτυχαν την πνευματική εξάρτησή τους από το Πατριαρχείο Κωνσταντινουπόλεως. Μέχρι και πρόσφατα, ενώ η Ελληνική διασπορά, εκτός από ορισμένες εξαιρέσεις, κατά το μάλλον ή ήττον βρίσκεται εκκλησιαστικά ενωμένη υπό την πνευματική αιγίδα του Οικουμενικού Πατριαρχείου, οι Ορθόδοξοι λαοί, πού διέφυγαν τον Κομουνισμό, διασπάστηκαν κατά περί​πτωση σε αλληλοπολεμούμενες μερίδες:
(1) Του Πατριαρχείου Μόσχας, πού αποτελείται από εκείνες τις ενορίες της διασποράς οι οποίες 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)
.
Στα τέλη της προηγούμενης χιλιετίας είναι αλήθεια ότι κατεβλήθη 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.  Πρόσφατα (εν έτει 2007) επήλθε και η πολυπόθητη ενότητα μεταξύ των Ρώσων της Διασποράς και του Πατριαρχείου Μόσχας. Η εν λόγω σύζευξη σχέσεων αποτελεί ένα σημαντικό βήμα στην ενιαία μαρτυρία της Ορθοδοξίας προς τον ευρωπαϊκό και αμερικανικό κόσμο.

Όπως σημειώνει ο Μ. Μπέγζος
 δεν πρέπει να λησμονούμε ότι η Ορθοδοξία οφείλει να είναι η Ανατολή της Δύσης και η Δύση της Ανατολής. Βρίσκεται στα ανατολικά του δυτικού πο​λιτισμού και τοποθετείται στα δυτικά του ανατολικού κόσμου. Η Ορθοδοξία  είναι γέφυρα Ανατολής και Δύσης. Δεν ταυτίζεται ούτε με την ευρωπαϊκή Δύση ούτε με την ασιατική Ανατολή, είτε Εγγύς είτε Άπω. Αν μάλιστα δεχθούμε ότι το νοητό κέντρο της Ορθοδοξίας είναι η Κωνσταντινούπολις και ανακαλέσουμε στη μνήμη μας τη γεωγραφική της θέση στο Βόσπορο, καταλαβαίνουμε αμέσως τί σημαίνει το αδιάψευστο γεγονός ότι η Ορθοδοξία είναι γέφυρα Ανατολής και Δύσης. Όπως η Πόλη γεφυρώνει δυο ηπείρους, την ευρωπαϊκή και την ασιατική, έτσι η Ορθοδοξία γεφυρώνει δυο πολιτισμούς, τον ανατολικό και το δυτικό. Η ορθόδοξη παράδοση δεν περιορίζεται σε μια μόνο όχθη, ούτε δεσμεύεται από κάποια ορισμένη κοίτη, μήτε ταυτίζεται αποκλει​στικά με συγκεκριμένη πλευρά. Πρόκειται για μια ρεαλιστική ου​τοπία με την κυριολεκτική σημασία του όρου: ου-τοπία, δηλαδή χωρίς τόπο. Δεν είναι μετέωρη η παράδοση μας ούτε άστεγη, έωλη ή ανέρειστη. Είναι όμως οριακή, στη μεθόριο Ανατολής-Δύσης και στα σύνορα Ασίας-Ευρώπης. Βρίσκεται πάντοτε «καθ' όδόν», πορεύεται. Αποστολή της εί​ναι ή υπέρβαση συνόρων, η διάβαση των φραγμών, όπως άλλωστε κληροδοτείται από τη βιβλική παράδοση με το λαό του Θεού σε διαρκή πορεία διαβαίνοντας την Ερυθρά Θάλασσα, διασχίζοντας την έρημο και οδοιπορώντας στη βαβυλώνεια αιχμαλωσία ή στην ελληνιστική διασπορά. Η Ορθοδοξία είναι ένα «πέρασμα», σημείο μετάβασης, τρόπος υπέρβασης, τόπος διάβασης, γέφυρα και σταυ​ροδρόμι πολιτισμών, παραδόσεων, κοσμοθεωριών.
ΣΥΝΟΨΗ:Ο Χριστιανισμός στον 21ο  αι.

Ο π. Αλέξανδρος Μεν (1935-1990), ο οποίος τελικά δολοφονήθηκε από την KGB, διακήρυσσε στα τέλη του προηγούμενου αιώνα ότι ο Χριστιανισμός μόλις αρχίζει! Αυτή η διακήρυξη εδράζεται στο ότι 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. 

Ο τεμαχισμός του ανθρώπου σε λογική (Καρτέσιος: σκέφτομαι, άρα υπάρχω) και συναίσθημα, σε ύλη και Πνεύμα, σε σώμα και ψυχή, η φυλάκιση δηλ. του θεϊκού και ανθρωπίνου λόγου στον εγκέφαλο
 συνδέθηκε τελικά 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, υπαρξιακών. 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) και την Ευρωπαϊκή Ιστορία σε ένα φαύλο κύκλο Επαναστάσεων (με κυριότερες τη Γαλλική και τη Ρωσική, στις οποίες κατά παράδοξο τρόπο οι επαναστάτες έγιναν πιο επαχθείς δυνάστες από εκείνους που ανέτρεψαν) και παγκόσμιων Πολέμων. Το αποτέλεσμα ήταν στον επίλογο της δεύτερης χιλιετηρίδας, στην οποία λατρεύτηκε μια πόρνη ως η θεά Λογική στην Παναγία των Παρισίων, να θριαμβεύσει το παράλογο, τόσο ως τέχνη όσο και ως 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.

Έτσι αποδείχθηκε ότι η μεγάλη πλάνη του ευρωπαϊκού Πολιτισμού τελικά εδράζεται στο ότι ως μέτρον πάντων θεωρήθηκε 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 […] Στο Χριστιανισμό αντιθέτως 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 «σὺν πᾶσι τοῖς ἁγίοις» 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 («ἡμεῖς δὲ νοῦν Χριστοῦ ἔχομεν» — Α΄ Κορ. 2, 16) […] να ομοιώσει και το σώμα του προς το σώμα του Θεανθρώ​που, να το μεταμορφώσει εις Θεο - σώμα («τὸ δὲ σῶμα τῷ κυρίῳ, καὶ ὁ κύριος τῷ σώματι·» - Α΄ Κορ, 6, 13). Τελικά σύμφωνα με τον Ιωάννη τον Δαμασκηνό, ο Θεάνθρωπος Χριστός είναι το μόνον καινόν υπό τον ήλιον (PG 94, 984).

Τα λόγια του π. Μεν δεν αποτελούν συνεπώς ένα σύνθημα, αλλά μια πραγματικότητα για έναν ομογενοποιημένο - παγκοσμιοποιημένο κόσμο, όπου ο Χριστιανισμός συχνά ακόμη χρησιμοποιείται ως μανδύας παντός είδους αποικιοκρατικής σταυροφορίας, ενώ και η Ορθοδοξία αναδείχθηκε σε εργαλείο ενός Εθνικισμού, ο οποίος διαχωρίζει ‘περιούσια’ έθνη της Ανατολής από τη βάρβαρη Δύση. 

Η εμπειρία και η φανέρωση της καθολικότητας, της οικουμενικότητας και της θεραπευτικής του προσώπου που προσφέρει ο γνήσιος Χριστιανισμός απαιτεί την ανακάλυψη μέσω του διαχριστιανικού διαλόγου των ριζών του, τη βίωση της αυθεντικής παράδοσής του και ταυτόχρονα 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. Η εμπειρία της τριαδικότητας του Θεού, 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. 
Ο Χομιάκωβ
 προτιθέμενος να περιγράψει το πως αντιλαμβάνεται ειδικότερα 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 τέκνα του. 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 απωλέσει το κριτήριο της αλήθειας. Και στον πρεσβύτερο υιό του είπε: Ευχαρίστησε τα νεότερα αδέλφια σου, διότι χωρίς αυτά δεν θα είχες συνειδητοποιήσει την αλήθεια που σου παρέδωσα. Αυτό που μπορούν η Ρωμαιοκαθολική και Προτεσταντική Εκκλησία να κερδίσουν από την Ορθοδοξία είναι να γνωρίσουν αυτήν ακριβώς την αλήθεια και τον αποστολικό κοινοβιακό τρόπο ζωής που διαφυλάσσονται 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 του Χριστιανισμού. Η Ορθοδοξία που δε διήλθε  από τις ανωτέρω ιστορικές φάσεις, διαφυλάττει (κυρίως με τον κοινοβιακό τρόπο ζωής) την αντίληψη του Χριστιανισμού όχι ως απλής θρησκείας που επιλύει 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 αποκτά τη δυνατότητα να ανακαλύψει ακόμη πιο βαθιά και πολύπλευρα τον πλούτο της παράδοσής της και να συνειδητοποιήσει πιο συνειδητά την προσφορά και την επικαιρότητα του λόγου των Πατέρων της αλλά και το ρόλο της στο σύγχρονο κόσμο, ο οποίος αναζητά νόημα, βάθος και πνευματικές (όχι χρηματιστηριακές) αξίες. 

Η απάντηση της Εκκλησίας στην παγκοσμιοποίηση των μέσων, έγκειται στην καθολικότητα, οικουμενικότητα, παγκοσμιότητα της αλήθειας, η οποία βιώνεται ως γεγονός συνάντησης και διαλόγου πρόσωπο με πρόσωπο. Προκειμένου να συμβεί αυτό πρέπει σύμφωνα με τον Μ. Μπέγζο
  οι ορθόδοξοι θεολόγοι να απαλλαγούν από το σύνδρομο της «τρίτης» χριστιανικής ομολογίας για να α​ντιληφθούν την Ορθοδοξία οντολογικά κι όχι ομολογιακά. Η  Ορ​θοδοξία δεν είναι μια ακόμα ομολογία, δίπλα στο ρωμαιοκαθολικισμό και τον προτεσταντισμό, ούτε αποτελεί τον «τρίτο» δρόμο για το χριστιανισμό. Η Ορθοδοξία είναι οντολογία: αποτελεί τρό​πο ζωής και είναι υπόθεση ορθής πίστης, με επίκεντρο την προσωποκρατία, πού συνιστά τον τιμαλφέστερο θησαυρό της ανατο​λικής παράδοσης του χριστιανισμού. Απαιτείται λοιπόν συνειδητή μετάβαση από την ομολογιακή στην οντολογική κατανόηση της Ορθοδοξίας.
Μια ακόμα αναγκαία διάκριση, την οποία χρειάζεται η θεολογία μας, είναι αυτή πού υπάρχει ανάμεσα στον οικουμενισμό και στην οικουμενικότητα. Η Ορθοδοξία είναι οικουμενική. Δεν σημαίνει αυτό κάποιον οικουμενισμό, αλλά υπονοεί την οικουμενικότητα. Η αλήθεια της ορθόδοξης παράδοσης έχει αξία σε όλα τα μήκη και πλάτη της οικουμένης υφηλίου, αφορά κάθε τόπο πού κατοικείται (οικείται, οικίζεται, οικουμένη). Οικουμενικότητα της Ορθοδοξίας σημαίνει ότι οι αξίες της παράδοσης μας δεν περιορίζονται στην Ανατολή ούτε στον Ελ​ληνισμό. Μολονότι πηγάζουν και ακμάζουν σε αυτό το συγκεκρι​μένο γεωπολιτιστικό χώρο, ωστόσο αποτείνονται και απευθύνο​νται σε όλη την οικουμένη υφήλιο, αφορούν κάθε έμψυχο ον.
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ΠΑΡΑΡΤΗΜΑ

Απαντήσεις σε Δραστηριότητες

Δραστηριότητα 1

Στην αρχή της δράσης του Ιησού στο Κατά Ιωάννη παρατίθενται δύο διάλογοι, οι οποίοι βρίσκονται σε αντιθετικό παραλληλισμό. Ο πρώτος γίνεται με τον ραββίνο Νικόδημο νύκτα στην Αγία Πόλη και έχει ως θέμα του την αναγέννηση δι’ ύδατος και Πνεύματος. Προσκρούει όμως στην ακατανοησία του διδασκάλου του Ισραήλ. Ο δεύτερος γίνεται το μεσημέρι στο μισητό για τους Ιουδαίους όρος Γαριζείμ με μία γυναίκα, η οποία επίσης «ακάθαρτη» στη νιοστή δύναμη, καθώς ανήκει στο ασθενές φύλο, είναι Σαμαρείτισσα και παντρεμένη ήδη με πέντε άνδρες. Και οι δύο διάλογοι έχουν ως κεντρικό τους μοτίβο, το ύδωρ. Ο Ιησούς  Χριστός, αποφεύγοντας τις ατέρμονες θεολογικές συζητήσεις περί του πού εντοπίζεται το «Άγιον Όρος» με εξαιρετική τέχνη λαμβάνει αφορμή από μία αδήριτη ανθρώπινη ανάγκη, τη δίψα για να μεταπηδήσει στην υπαρξιακή ανάγκη αυτής της γυναίκας να ικανοποιηθεί το αβυσσαλέο φρέαρ της καρδιάς. Στο τέλος αυτοαποκαλύπτεται ως ο Μεσσίας, τον οποίο αναζητά η ανώνυμη γυναίκα. Η τελευταία, σε αντίθεση προς τον ραββίνο, αποδέχεται την αποκάλυψη και γίνεται ιεραπόστολος.

Δραστηριότητα 2

Το Ιω. 17, 21-23 αποτελεί τμήμα της αρχιερατικής Προσευχής η οποία κατακλείει το δεύτερο μέρος του Ιω., όπου καταγράφεται ο διάλογος του Ιησού με τους μαθητές του την παραμονή του Πάθους. Κεντρικό θέμα αυτού του μέρους αλλά και της υπό εξέτασιν περικοπής είναι η ενότητα των μαθητών κατεξοχήν με το Χριστό, ο οποίος υποστασιάζει στον εαυτό Του την οδό, την αλήθεια, και τη ζωή (14, 6). Αυτή η ενότητα αναπαρίσταται με τη σχέση της αμπέλου (= Χριστός) με τα κλήματα (= μαθητές κεφ. 15). Τα κλήματα οφείλουν εφόσον είναι ενωμένα με την άμπελο, να είναι πλήρη με καρπούς της διακονίας και της τέλειας αγάπης, την οποία αποτύπωσε στην αρχή της ενότητας ο ίδιος με τη νίψη των ποδών ακόμη και του προδότη του. Απόλυτη αλήθεια, η οποία δεν είναι ιδέα στο Χριστιανισμό αλλά πρόσωπο, και έμπρακτη αγάπη αλληλοπεριχωρούνται. Αυτό το γεγονός αποτυπώνεται με την εικόνα του αββά Δοσίθεου σύμφωνα με την οποία όσο οι άνθρωποι οδεύουν προς το κέντρο του κύκλου, που είναι ο Θεός της αγάπης και της ελευθερίας, τόσο ενώνονται μεταξύ τους, αφού θεωρούν στο πρόσωπο του άλλου την εικόνα του ίδιου του Χριστού, της «όντως ειρήνης» του ανθρώπου. Η παράλληλη μελέτη της πατερικής ερμηνείας του Μτ. 16, 18 αποκαλύπτει ότι ουδέποτε στους πρώτους αιώνες δεν ερμηνεύθηκε το πρωτείο των αποστόλων ως πρωτείο εξουσίας και κυριαρχίας αλλά ως πρωτείο μαρτυρίας και διακονίας. Ο Πέτρος στο Ματθαίο με τις μεταπτώσεις του, την αμφιβολία, την Ομολογία, την Προδοσία, τη Μετάνοια αποτελεί χαρακτηριστικό τύπο του «μαθητή».

Δραστηριότητα 3

Καταρχάς στο κείμενο αυτό εκφράζεται με χαρακτηριστικό τρόπο το πνεύμα της συνοδικότητας του Πατριαρχείου, η οποία εδράζεται στην αποστολική και πατερική παράδοση της ενότητας εν τη αμοιβαία αγάπη. Στόχος των ενεργειών του είναι η μαρτυρία στον κόσμο της ενυπάρχουσας στην αγία του Χριστού ορθόδοξη Εκκλησία ισχυρής ηθικής δύναμης, της οποίας πηγή είναι η αναλλοιώτως διακατεχόμενη αλήθεια, ισχυρός δε μοχλός η ενότητα των επί μέρους Εκκλησιών. Τα αίτια της προσέγγισης είναι σύμφωνα με την πατριαρχική Εγκύκλιο του 1920 ο προηγηθείς παγκόσμιος πόλεμος, ο οποίος προκάλεσε τη σύσταση της Κοινωνίας των Εθνών και κοινωνικά προβλήματα που προέκυψαν (όπως ο αλκοολισμός, η περιττή πολυτέλεια, η ηδυπάθεια, η ακολασταίνουσα ασχημοσύνη στις τέχνες). Ως συντελεστές της ενότητας ορίζονται η αποδοχή κοινού ημερολογίου, η ανταλλαγή αδελφικών επιστολών, η επικοινωνία των Θεολογικών Σχολών αλλά και αντιπροσώπων των Εκκλησιών, τα κοινά χριστιανικά συνέδρια, η «απαθής και επί το ιστορικότερον» εξέταση των δογματικών διαφορών, ο αμοιβαίος σεβασμός των ηθών και εθίμων κ.ά. οι στόχοι του διαχριστιανικού διαλόγου είναι πρώτον η άρση της αμοιβαίας δυσπιστίας, η οποία προκαλείται επειδή «κάποιοι» (εννοούνται οι Ουνίτες και λοιποί μισσιονάριοι) επιδίδονται στον προσηλυτισμό των ορθοδόξων της Ανατολής. Δεύτερον πρέπει να αναζωπυρωθεί η αγάπη μεταξύ των Εκκλησιών έτσι ώστε αντί της «επέκτασης» να υπάρξει αλληλοβοήθεια. 

Δραστηριότητα 4

Η Ορθόδοξη Εκκλησία διαλέγεται με την αυτοσυνειδησία ότι δίδει τη μαρτυρία της πίστεως και παραδόσεως της Μίας, Αγίας, Καθολικής και Αποστολικής Εκκλησίας. Έχει συνεπώς την αποστολή και υποχρέωση από την ίδια τη φύση της να μεταδίδει την αλήθεια, η οποία βρίσκεται στην Αγία Γραφή και την Ιερή Παράδοση, η οποία και προσδίδει στην Εκκλησία καθολικό χαρακτήρα. Η ορθόδοξη συμβολή στο ΠΣΕ είναι ο τονισμός της τριαδολογικής ομολογίας, η αποσαφήνιση της θεολογίας της Ιεραποστολής ως βασικού σκοπού της μίας, αγίας, καθολικής και αποστολικής Εκκλησίας, η παραίτηση από τον προσηλυτισμό, ο τονισμός της θεολογίας της Ιεράς Παράδοσης των Πατέρων, των δογμάτων των Οικουμενικών Συνόδων, τα οποία αναφέρονται στον Ι. Χριστό, το Άγιο Πνεύμα και την Εκκλησία αλλά και της σημασίας των μυστηρίων. Ανασχέθηκε επίσης η προώθηση του ΠΣΕ σε Οικουμενική Σύνοδο αλλά και η από κοινού μετοχή στη θεία Ευχαριστία χωρίς ταυτότητα πίστης. Ως κριτήριο αποδοχής Κινήσεων ή Εταιρειών ή Ομάδων ορίζεται το εκκλησιολογικό. Στο Μήνυμα του 1988 επαναλαμβάνεται η δήλωση των ορθοδόξων αντιπροσώπων στο α’ παγκόσμιο Συνέδριο «Πίστις και Τάξις» στη Λωζάνη, ότι κάθε ένωση πρέπει να στηρίζεται στην κοινή πίστη και ομολογία της αρχαίας αδιαίρετης Εκκλησίας των Επτά Οικουμενικών Συνόδων και των οκτώ πρώτων αιώνων. 

Δραστηριότητα 5

Αποτρέπεται η οποιαδήποτε συμμετοχή στην επιτροπή «περί Πίστεως και Διοικήσεως», καθόσον αυτή σκοπό έχει την ένωση διά δογματικών συζητήσεων μεταξύ αντιπροσώπων βαθύτατα διιστάμενων Εκκλησιών, ενώ και τα δοκίμια Δογματικής και Συμβολικής της Ορθόδοξης Εκκλησίας δεν μπορούν να εξυπηρετήσουν αυτήν την ανάγκη. Πρέπει οι Ορθόδοξες Εκκλησίες να αποκτήσουν ενιαία φωνή. γι’ αυτό και πρέπει να γίνεται η απαραίτητη προεργασία με μόνιμες Συνοδικές Επιτροπές. Οι ορθόδοξοι κληρικοί προτρέπονται στο να μη συμμετέχουν σε συμπροσευχές αλλά να τελούν καθαρώς ορθόδοξες ακολουθίες και τελετές, για να προβάλλεται έτσι η αίγλη της ορθόδοξης Λατρείας.
ΟΔΗΓΟΣ ΓΙΑ ΠΕΡΑΙΤΕΡΩ ΜΕΛΕΤΗ

Ν.Α. Ματσούκα, Οικουμενική Κίνηση. Ιστορία Θεολογία, Θεσσαλονίκη: Πουρναρά  1996.

Στο πόνημα αυτό ο μελετητής μπορεί με σαφήνεια να κατανοήσει όχι μόνο την πορεία της αποξένωσης Ανατολής και Δύσης αλλά και αυτήν της οικουμενικής κίνησης, η οποία (όπως ο ίδιος ο συγγραφέας επισημαίνει στον Πρόλογο) ως ιστορικό και συγκεκριμένο φαινόμενο ανήκει κατ’ αποκλειστικότητα στην πρωτοβουλία του προτεσταντικού κόσμου. Δεν περιορίζεται όμως σε πρόσωπα και γεγονότα αλλά αναδεικνύει τη θεολογική διάσταση αυτού του φαινομένου, καθώς οι ιστορικές λεπτομέρειες έχουν θέση μόνο σε περίπτωση που αφορούν σημαντικά θεολογικά και εκκλησιαστικά θέματα. Ο διάλογος, άλλωστε,  με τις άλλες Ομολογίες προϋποθέτει γνώση-εμπειρία της όντως ορθόδοξης πίστης και παράδοσης.

Ν.Α. Ματσούκα, Δογματική και Συμβολική Θεολογία Β. Έκθεση της Ορθόδοξης Πίστης σε Αντιπαράθεση με τη Δυτική Χριστιανοσύνη, Θεσσαλονίκη: Πουρναρά  1996.

Στο βιβλίο αυτό οι δογματικές αλήθειες της Ορθοδοξίας δεν προβάλλουν ως αξιώματα ούτε ως νομικές διατάξεις αλλά ως καρπός της ζωής της Εκκλησίας η οποία αποτυπώνεται στη βιβλική ιστορία και θεολογία, στην πατερική διδασκαλία και στα υπόλοιπα μνημεία της εκκλησιαστικής ζωής. Η αντιπαράθεση προς της ορθόδοξης πίστης προς τη δυτική Χριστιανοσύνη δεν επιχειρείται προκειμένου να κατοχυρώσει ένα στείρο αντιρρητισμό αλλά ως συμβολή στις σύγχρονες οικουμενικές ζυμώσεις οι οποίες σύμφωνα με τον πρόλογο συγγραφέα «αποτελούν τον πιο χαρακτηριστικό δείκτη της ζωντανής πορείας του Χριστιανισμού […] Η ιστορία της Εκκλησίας δεν είναι τίποτα άλλο παρά ο ασίγαστος οργασμός της δημιουργίας προς την τελειωτική της πορεία»

Α. Νικολαΐδη, Θέματα Οικουμενικής Κίνησης, Αθήνα 1998.

Σε αυτό το πόνημα, αφού διευκρινίζονται οι «οικουμενικοί» όροι, ακολουθούν ενότητες οι οποίες ασχολούνται με την προϊστορία και ιστορία της οικουμενικής κίνησης, τις θεολογικές προϋποθέσεις και περιεχόμενο, αλλά και με τις προοπτικές ευτυχούς έκβασης αυτού του «μεγαλύτερου γεγονότος στην πρόσφατη ιστορία του Χριστιανισμού» (Κισάμου Ειρηναίος). Σε αυτό το έργο ο μελετητής έχει πρό-χειρα τα πιο βασικά ορθόδοξα οικουμενικά κείμενα καθώς και το Καταστατικό του ΠΣΕ. Δίνεται επίσης ιδιαίτερη έμφαση στην κοινωνιολογική διάσταση της οικουμενικής κίνησης. Στη Βιβλιογραφία παρατίθενται τα σημαντικότερα έργα σχετικά με τη σχέση της Ορθοδοξίας με την οικουμενική Κίνηση. 

P. Vassiliadis (ed.), Oikoumene and Theology, Thessaloniki: Paratiritis 1996.

Στο συλλογικό αυτό τόμο περιέχονται οκτώ εισηγήσεις καθηγητών προερχόμενων από διαφορετικές Ομολογίες, οι οποίες συνεισφέρουν στον οικουμενικό διάλογο, παρουσιάζοντας τις απόψεις τους  σχετικά με τη Θεολογία, την Εκκλησία και την Ηθική, αλλά και το ρόλο τον οποίο να διαδραματίσει ο Χριστιανισμός στην παιδεία της σύγχρονης Ενωμένης Ευρώπης.

Περίληψη
Αφού πρώτα ο αναγνώστης κατανοήσει τα ποικίλα και βαθιά αίτια τα οποία οδήγησαν στη ρήξη και στο σχίσμα Ανατολής και Δύσης, τα οποία δεν είναι μόνο θεολογικά και δεν είχαν μόνο εκκλησιαστικές συνέπειες, καλείται στην επίτευξη της των πάντων ενώσεως και στο διάλογο, ο οποίος αποτελεί συστατικό στοιχείο της αποκαλυπτικής θρησκείας-εμπειρίας του Χριστιανισμού, έχοντας πρώτα διακρίνει την αυθεντική παράδοση της Εκκλησίας από τις παραδόσεις των ανθρώπων και εμπειρία της καθολικότητας (κι όχι μόνον της οικουμενικότητας) του Χριστιανισμού. Ο διάλογος αυτός για να είναι ουσιαστικός πρέπει να προϋποθέτει το αυθεντικό βίωμα της πίστης και να διασώζει τα χαρακτηριστικά της τριαδικής αγάπης και ελευθερίας.
�Ανώνυμο άρθρο με τίτλο ‘Αποκάλυψη…πότε;’ στο αφιέρωμα Μεσσιανισμός του περιοδικού Άρδην 35 (2002), 36-37. 


� Το δίπολο Ανατολή-Δύση αναπτύχθηκε κατεξοχήν από τους Αθηναίους. Όπως επισημαίνει ο  Alexandre Tourraix, (Η Ανατολή, Μια Ελληνική Εφεύρεση, Οι Έλληνες, οι Ρωμαίοι και Εμείς, Roger-Pol Droit (επιμ.) Μτφρ. Κ.Κουρεμένος, Αθήνα: Αλεξάνδρεια 1992, 106-115, εδώ 110-111), Οι μηδικοί πόλεμοι (490-478) έπαιξαν στο θέμα αυτό τον ρόλο καταλύτη της ελληνικής πολιτικής σκέψης. Οι Πέρσες, τον καιρό των δια�δοχικών βασιλειών του Δαρείου και του Ξέρξη, απέτυχαν να εν�σωματώσουν την Ελλάδα στην αυτοκρατορία τους, και οι Έλ�ληνες συγγραφείς της εποχής εκείνης τείνουν να αντιπαραθέσουν, με όλο και πιο έντονο τρόπο την ασιατική Ανατολή, υποτιθέμενη «φυσική γη του δεσποτισμού, στην Ελλάδα, που νοείται ως υποκάταστατο της Ευρώπης και αναγορεύεται σε εκλεκτό τόπο της ελευθερίας. Οι στοχαστές του Δ' αιώνα, από τον Ισοκράτη ως τον Αρι�στοτέλη, θα σπρώξουν τον συλλογισμό ως το σημείο να θεωρούν τους υπηκόους του Μεγάλου Βασιλέως, και κατ' επέκταση ό�λους τους Βαρβάρους, όντα εκ φύσεως προορισμένα για τη δου�λεία και την υποταγή. Από την κατανόηση που δείχθηκε προς τους Κινέζους ιθύνοντες μετά τη σφαγή της πλατείας Τιεν Αν Μεν ως τη δικαιολόγηση των αφρικανικών δικτατοριών, ο συλ�λογισμός αυτός, μεταμφιεσμένος σε αναγνώριση του δικαιώμα�τος της διαφοράς, γνωρίζει και στην εποχή μας διάφορες μετα�μορφώσεις. Την εποχή της έλευσης του Ι. Χριστού η νίκη του Οκταβιανού Αυγούστου απέναντι στο Μάρκο Αντώνιο και στην Κλεοπάτρα θεωρήθηκε ως ο θρίαμβος της Δύσης απέναντι στην Ανατολή, η οποία πάντα θεωρούνταν ως «οι πύλες της κολάσεως» (πρβλ. Αποκ. 9, 14 κε.). ο  Alexandre Tourraix καταλήγει στο εξής συμπέρασμα: Η Ανατολή, όπως και το σχήμα που αποδόθηκε στη Γη, είναι λοιπόν το εννοιολογικό προϊόν της απλουστευτικής οπτικής των Ελλήνων. Η Ανατολή υπάρχει καταρχήν, όπως και η Γη είναι στρογγυλή, ως απλουστευμένη παράσταση μιας ορισμένης γεω�πολιτικής πραγματικότητας. Εδώ και δυόμισι χιλιάδες χρόνια, οι έννοιες της Ανατολής και της Δύσης βασίζονται σε μια σύμβαση γεωγραφικού τύπου: ο Ήλιος σηκώνεται στην ανατολή και βα�σιλεύει στη δύση. Η διαπίστωση αυτή είναι το αφετηριακό σημείο μιας γεωπο�λιτικής κατασκευής βασισμένης στην υπερτίμηση των ανθρώπι�νων διαφορών και της εκατέρωθεν ομοιογένειας Ανατολής και Δύ�σης. Ο κατάλογος αυτών των διαφορών παίρνει τη μορφή ενός λόγου περί της ιδιοτυπίας των δύο πόλων, που έχουν έτσι χωρι�στεί, και προχωρεί με απλουστεύσεις μιας περίπλοκης πραγμα�τικότητας. Για να συλλάβουμε αυτήν την πραγματικότητα, πρέπει πρώ�τα να συνειδητοποιήσουμε τα πρότυπα που έχουμε κληρονομή�σει.


� Η ίδια η απελευθέρωση των αγορών οδηγεί ταυτόχρονα στην πόλωση Βορρά - Νότου, αλλά και σε διχασμό της ίδιας της Δύσης. Η υποκατάσταση του ανθρώπινου δυναμικού από «προγραμματισμένους» υπολογιστές και οι ιδιωτικοποιήσεις οδηγούν στην ανεργία, στην πενία άρα και στην περιθωριοποίηση μεγάλο αριθμό πολιτών. 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.


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


� Σχετικά με την «επιθετική» Εκκλησία, βλ. αρχιμ. Γρηγ. Παπαθωμά, Κανονικά Άμορφα (Δοκίμια Κανονικής Οικονομίας), Κατερίνη: Επέκταση 2006, 74-79.


� Α. Νικολαΐδη, Θέματα Οικουμενικής Κίνησης, Αθήνα 1988, 73.


� Ο. Κλεμέν, Η αλήθεια ελευθερώσει ημάς, Αθήνα: Ακρίτας 1997, 186-7.


�  Πρβλ. Μ. Μπέγζου, Το Μέλλον του Παρελθόντος. Κριτική Εισαγωγή στη θεολογία της Ορθοδοξίας, Αθήνα:Αρμός 1993, 146.


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


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


� Το πρωτότυπο κείμενο είναι το εξής:  Ἀλλ΄ ὅμως ἐπειδὴ μετὰ τοσαύτην πρόνοιαν καὶ διδασκαλίαν καὶ παραίνεσιν καὶ εὐεργεσίαν κατ έπεσε͵ καὶ οὐκ ἤκουσε τῶν ἐπιταγμάτων͵ οὐκ εἶπε [τοῦτο] ὁ Θεὸς͵ Τί λοιπὸν τὸ πλέον͵ τί τὸ ὄφελος; ἔφαγεν͵ ἔπεσε͵ παρέβη τὸν νόμον͵ ἐπίστευσε τῷ διαβόλῳ͵ ἠτίμωσέ μου τὴν ἐντολὴν͵ ἐδέξατο τὴν πληγὴν͵ νεκρὸς ἐγένετο͵ παρεδόθη τῷ θανάτῳ͵ ὑπὸ τὴν ἀπόφασιν ἦλθε͵ τί δεῖ λοιπὸν αὐτῷ διαλέγεσθαι; Οὐδὲν τούτων εἶπεν͵ ἀλλὰ καὶ ἦλθε πρὸς αὐτὸν εὐθέως͵ καὶ διελέχθη͵ καὶ παρεμυθήσατο͵ καὶ πάλιν ἕτερον ἐπέθηκε φάρμακον͵ τὸ τῶν πόνων καὶ τῶν ἱδρώτων͵ καὶ οὐ πρότερον ἀπέστη πάντα ποιῶν καὶ πραγματευόμενος͵ ἕως τὴν φύσιν τὴν πεσοῦσαν ἀνέστησε͵ καὶ ἀπήλλαξε τοῦ θανάτου͵ καὶ πρὸς τὸν οὐρανὸν ἐχειραγώγησε͵ καὶ μείζονα τῶν ἀπολωλότων ἔδωκεν ἀγαθὰ͵ διὰ τῶν ἔργων αὐτῶν τὸν διάβολον διδάξας͵ ὅτι οὐδὲν αὐτῷ πλέον ἐγένετο ἐκ τῆς ἐπιβουλῆς τα της· ἀλλ΄ ἐκβαλὼν τοῦ παραδείσου τοὺς ἀνθρώπους͵ ὄψεται αὐτοὺς μικρὸν ὕστερον ἐν τοῖς οὐρανοῖς ἀνα μεμιγμένους τοῖς ἀγγέλοις.


� Το πρωτότυπο κείμενο είναι το εξής: Τοσοῦτον τοίνυν αὐτοῦ ἁμαρτόντος͵ καὶ τοσαύτην ἐπιδειξαμένου τὴν καταφρόνησιν͵ οὐκ ἀπῄτησε δίκην͵ οὐδὲ τιμωρίαν ὑπὲρ τῶν γεγενημένων εἰσεπράξατο͵ ἀλλ΄ ὡσανεὶ φίλος φίλῳ μετὰ πάσης ἡμερότητος διαλεγόμενος οὕτω διελέχθη λέγων· ῞Ημαρτες͵ ἡσύχασον. Μόνον τὸ ἁμαρτηθὲν αὐτῷ ἔδειξε͵ καὶ συνεβούλευσε μὴ περαιτέρω προβῆναι. Εἶδες ὑπερβολὴν ἀγαθότητος; Ἀλλ΄ ἐπειδὴ ἐκεῖνος οὐ μόνον οὐκ ἐκέρδανέ τι ἐκ τῆς τοσαύτης ἀνεξι κακίας͵ ἀλλὰ καὶ τοῖς προλαβοῦσι μείζονα προσέθηκε͵ καὶ ἐπὶ τὴν σφαγὴν ἠπείχθη τοῦ ἀδελφοῦ͵ καὶ οὕτω μὲν πολλὴν εἰς αὐτὸν ἐπιδείκνυται τὴν μακροθυμίαν͵ πυν θανόμενος πρότερον καὶ διδοὺς αὐτῷ τόπον ἀπολογίας.


�Αιμιλιανού, ό.π. 14.


� Αρχιμ. Βασιλείου, Εισοδικόν, Άγιον Όρος 1974, 29 κε.


� Ο κορυφαίος έβδομος μακαρισμός των ειρηνοποιών ως υιών του Θεού (Μτ. 5, 9-10) ακολουθεί τον μακαρισμό εκείνων που έχουν καθάρει τον καθρέπτη της καρδιάς τους και συνοδεύεται από την επαγγελία του πολέμου, του διωγμού και του ακατάσχετου μίσους από τον κόσμο και τον διάβολο. Αυτό το στοιχείο εξαίρεται και στο Ιω. 16, 33: ταῦτα λελάληκα ὑμῖν ἵνα ἐν ἐμοὶ εἰρήνην ἔχητε. ἐν τῷ κόσμῳ θλῖψιν ἔχετε· ἀλλὰ θαρσεῖτε, ἐγὼ νενίκηκα τὸν κόσμον. Ο Ωριγένης μάλιστα προσθέτει το παράδοξο ότι όταν μας μισεί ο κόσμος, τότε παραδόξως εἰρήνην ἄγομεν (Κατά Κελσ. 8.70).


� Πρβλ. Σ. Σάκκου, Η Έρευνα της Γραφής, Θεσσαλονίκη 1969, 25. αρχιμ. Ι. Κοστώφ, Οι Πατέρες της Εκκλησίας για τον Πόλεμο και την Ειρήνη, Αθήναι: Αποστολική Διακονία 1984, 26 κ.ε..


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


� Παγκοσμιότητα και Ορθοδοξία, 40-41.


� Η υπογράμμιση είναι του Συγγραφέα.


�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.  


� Τὸν μέντοι Κωνσταντινουπόλεως ἐπίσκοπον ἔχειν τὰ πρεσβεία τῆς τιμῆς μετὰ τὸν τῆς Ρώμης ἐπίσκοπον, διὰ τὸ εἶναι αὐτήν νέαν Ρώμην.


�Με τον τίτλο «οικουμενικός»  χαρακτηρίσθηκε ο Πατριάρχης Ακάκιος στα τέλη του 5ου αι., απονομή που προκάλεσε την αντίδραση του πάπα Φηλίκιου (483 μ.Χ.). Το θέμα ανακινήθηκε και πάλι όταν πατριάρχης νέας Ρώμης ήταν ο Ιωάννης ο Ελεήμων (τέλη 6ου αι. μ.Χ.).  


� Στο σημείο αυτό πρέπει να υπογραμμισθεί ότι δεν υπάρχει στην Εκκλησία χειροτονία σε τέταρτο βαθμό ιερωσύνης, δηλ. σε Πατριάρχη ή Πάπα.


� Πρβλ. Βλ. Φειδά, Οικουμενικό Πατριαρχείο Κων/πολης, Θησαυρός της ορθοδοξίας 2000 χρόνια, τόμ. Β, Αθήνα: εκδοτ. Αθηνών 2000, 30-65, εδώ 40 κε. πολύ εύστοχα σημειώνει ο Γ. Πατρώνος, Ελληνισμός και Χριστιανισμός, Αθήνα:Αποστολική Διακονία 2003, 143, ότι όταν η Δυτική Εκκλησία θέλησε να οικειοποιηθεί τον Πέτρο για να επιβάλει το πρωτείο εξουσίας του πάπα, η Εκκλησία της Ανατολής προέβαλε τον απ. Ανδρέα ως τον πρωτόκλητο μαθητή του Ι. Χριστού, ο οποίος μάλιστα δεν ιδιοποιήθηκε την δική του προσωπική εμπειρία αλλά έσπευσε αμέσως να την κοινοποιήσει στον αδελφό του Σίμωνα Πέτρο, καθιστώντας και αυτόν μέτοχο της θείας κλήσης (Ιω. 1, 40-42). Ο Ανδρέας ουσιαστικά αναγορεύεται με την πράξη του αυτή ο μυσταγωγός εις την εν Χριστώ ζωή του Πέτρου. Κατέχει με αυτόν τον τρόπο το πρωτείο της αγάπης και προβάλλει τη λειτουργία της διακονίας έναντι οποιουδήποτε πρωτείου και οποιασδήποτε κοσμικής εξουσίας. Είναι χαρακτηριστικό ότι ο Ανδρέας τιμάται από τη Σκυθία (Κριμαία), παρευξείνειες περιοχές, βόρειο Καύκασο μέχρι τη βόρεια Σκωτία σε όλες τις τοπικές εκκλησίες που είχαν πνευματικές σχέσεις με την Κπολη.


� Εκκλησιαστική Ιστορία Α’, Αθήναι 31997, 840-841.


� Πρβλ. Σ. Σάκκου, Ο Πέτρος και η Ρώμη. Α’ Η Μαρτυρία της Κ.Δ., Θεσσαλονίκη 1989. 


� Μόλις το 1014 ο Πάπας Βενέδικτος Η’ το 1014 εισήγαγε το Filioque στο Σύμβολο.


� Η Βιβλική Βάση του Πρωτείου, ΔΒΜ 23 (2005) 7-32, εδώ 27. Στο άρθρο αυτό μπορεί ο αναγνώστης  να ανακαλύψει και πλούσια βιβλιογραφία σχετικά με το θέμα.


� Αιμιλιανός, Τα κενά των Διαλόγων, 11.


�  Πρβλ. Ιστορικοδογματική Εισαγωγή, στο έργο του  π. Ι. Ρωμανίδη, Γρηγορίου Παλαμά, Ρωμαίοι ή Ρωμηοί Πατέρες της Εκκλησίας, Τόμος Ι, Θεσσαλονίκη: Πουρναρά 1991.


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


�  N.A. Nissiotis, Die qualitative Bedeutung der Katholizität, ThZ 17 (1961) 259-280. Lothar Lies, Katholizität – Vermächtnis der Orthodoxie an die Kirchen des Westens, Orthodoxes Forum 19 (2005) 61-85.


� Η Ανατολή σε Ανατολή και σε Δύση, Θάνατος: Ο Μόνος Αθάνατος, Ελευθεροτυπία 28 Απριλίου 2000, 10-11.


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


� Πρώτος ήταν ο βενετσιάνος Θωμάς Μουροζίνι (1204-1211) αντί του νόμιμου Πατριάρχη Ιωάννη του Ι’ (1198-1206).


� 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 δεν συνθηκολόγησαν με το Ισλάμ.


� 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.


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


� Ό.π. 134-5.


� Ό.π. 176-7.


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


� Νικολαΐδη ό.π. 98-9.


� Ο ίδιος ο πάπας Παύλος ο Στ’ στις 28 Απριλίου 1967 αναγνώρισε ότι ο παπισμός αποτελεί το μεγαλύτερο εμπόδιο της Οικουμένης . Βλ. G. Larentzakis, Welche kirchlich-theologische Einheit strebt die Orthodoxe Kirche an? Grundkonzept und Perspektiven im neuen Europa, Orthodoxes Theologisches Forum 19 (2005) 173-192,  183.


� Der Stellvertreter Christi, FAZ 93 (22.4.2005) 8.


� Larentzakis, ό.π. 185.


� Παγκοσμιότητα και Ορθοδοξία, 47.


� 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, Εισοδικόν, Άγιον Όρος 1974, 17. 29 κε.


� Η Ορθόδοξη Εκκλησία, 392. 486-487.


� Περί της Ενότητος της Καθολικής Εκκλησίας, 6. 


� 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. 


� Κ. Γουέαρ, Η Ορθόδοξη Εκκλησία, 494.


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


�  Πρβλ. H. Küng, Das Christentum, München, Zürich: Piper 1999, 307 κε.


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


� Κ. Γουέαρ, Η Ορθόδοξη Εκκλησία, 281-2.


� Το Μέλλον του Παρελθόντος. Κριτική Εισαγωγή στη θεολογία της Ορθοδοξίας, Αθήνα:Αρμός 1993, 152.


� Ο Ν.Α. Ματσούκας, Παλαιᾱς καὶ Καινῆς Διαθήκης Σημεῖα, Νοήματα, Ἀποτυπώματα, Θεσσαλονίκη 2002, 546 κε. σημειώνει τα εξής: 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!’
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