
 
 

AΡΧΙΜ. ΙΓΝΑΤΙΟΣ ΜΟΥΡΤΖΑΝΟΣ 
Δρ ΘΕΟΛΟΓΙΑΣ ΚΑΙ ΒΥΖΑΝΤΙΝΗΣ ΦΙΛΟΛΟΓΙΑΣ 

ΠΡΩΤΟΣΥΓΚΕΛΛΟΣ Ι. Μ. ΛΑΡΙΣΗΣ ΚΑΙ ΤΥΡΝΑΒΟΥ 
ΥΠΟΨΗΦΙΟΣ ΔΙΔΑΚΤΩΡ ΤΟΥ ΤΜΗΜΑΤΟΣ ΓΕΩΠΟΛΙΤΙΚΗΣ, ΔΙΚΑΙΟΥ ΚΑΙ ΚΟΙΝΩΝΙΑΣ 

ΤΗΣ ΝΟMΙΚΗΣ ΣΧΟΛΗΣ ΤΟΥ ΠΑΝΕΠΙΣΤΗΜΙΟΥ PARIS DAUPHINE-PSL 

 
 

Η ΟΡΘΟΔΟΞΗ ΠΡΟΟΠΤΙΚΗ  
ΣΤΗΝ ΕΥΡΩΠΗ ΤΗΣ ΑΠΟΔΡΟΜΗΣ 

 
Εἰσαγωγή 

  

ἩΕὐρώπη ὑπῆρξε διαχρονικά μιά ἤπειρος πού διαμόρφωσε τήν ταυ-
τότητά της στή συνάντηση τριῶν μεγάλων πνευματικῶν ρευμάτων: 

τῆς ἑλληνικῆς φιλοσοφίας, τοῦ ρωμαϊκοῦ δικαίου καί τοῦ χριστιανισμοῦ. Σήμε-
ρα, ἡ Εὐρωπαϊκή Ἕνωση, ὡς θεσμική καί πολιτική πραγματικότητα, βιώνει μιά 
κρίση ταυτότητας. Ἡ κρίση αὐτή δέν ἀφορᾶ μόνο τήν οἰκονομία ἤ τή θεσμική 
συγκρότηση, ἀλλά ἀγγίζει τόν ἴδιο τόν πνευματικό της πυρῆνα.  

Ἀπό τήν ἐποχή τοῦ Paul Valéry, ὁ ὁποῖος ἤδη ἀπό τό 1919 μιλοῦσε γιά τήν 
«κούραση τῆς Εὐρώπης», ἕως τόν Christopher Dawson, πού ἐπέμεινε στήν 
ἀνάγκη ἐπανεύρεσης τῶν χριστιανικῶν θεμελίων τῆς ἠπείρου, ὁ προβληματι-
σμός γιά τήν πνευματική κατεύθυνση τῆς Εὐρώπης ὑπῆρξε διαρκής. Ὁ Steven 
Runciman, μελετῶντας τήν Ὀρθόδοξη παράδοση, ὑπογράμμισε τή σημασία της 
γιά τήν εὐρωπαϊκή ἱστορία καί τή συχνή παραγνώρισή της στή Δύση.  

Σήμερα, ἡ Ὀρθοδοξία καλεῖται νά παίξει ἕναν καίριο ρόλο στό εὐρωπαϊκό 
γίγνεσθαι, ὄχι μόνο ὡς μιά ἐκκλησιαστική παράδοση μεταξύ ἄλλων, ἀλλά ὡς 
ζωντανή πρόταση ζωῆς πού μπορεῖ νά ἐμπνεύσει τόν πολίτη τοῦ 21ου αἰῶνα. 
Αὐτό σημαίνει τήν ἀδήριτη ἀνάγκη ἑνός νέου «εὐαγγελισμοῦ» ἤ μᾶλλον «ἐπα-
νευαγγελισμοῦ» τῆς Εὐρώπης – μιᾶς νέας μαρτυρίας τοῦ Χριστοῦ πού θά συνο-
μιλεῖ μέ τόν σύγχρονο ἄνθρωπο.  
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1. Ὁ Ἀπόστολος Παῦλος  
καί τά Θεμέλια τοῦ Εὐρωπαϊκοῦ Χριστιανισμοῦ  

 
Ἡ παρουσία τοῦ Χριστιανισμοῦ στήν Εὐρώπη ἀνάγεται στόν ἴδιο τόν Ἀπό-

στολο Παῦλο. Ἡ Μακεδονία ὑπῆρξε ὁ πρῶτος σταθμός τοῦ εὐρωπαϊκοῦ χρι-
στιανισμοῦ: οἱ Φίλιπποι, ἡ Θεσσαλονίκη, ἡ Βέροια, ἡ Ἀθήνα καί ἡ Κόρινθος 
ἔγιναν κέντρα στά ὁποῖα φυτεύτηκε ὁ σπόρος τοῦ Εὐαγγελίου.  

Ὁ Παῦλος δέν περιορίστηκε στή διάδοση θρησκευτικῶν ἰδεῶν, ἀλλά πρό-
τεινε ἕναν νέο ἀνθρωπολογικό καί κοινωνικό τρόπο. Ἡ φράση του «οὐκ ἔνι 
Ἰουδαῖος οὐδέ Ἕλλην» (Γαλ. 3,28) καταργεῖ τίς ἐθνοτικές καί πολιτισμικές δια-
κρίσεις καί προτείνει μιά καθολική ἑνότητα ἐν Χριστῷ. Ἡ Εὐρώπη, μέσα ἀπό 
αὐτήν τήν παύλεια ἐμπειρία, γνώρισε τόν ἑαυτό της ὄχι μόνο ὡς γεωγραφικό 
χῶρο ἀλλά καί ὡς πνευματική κοινότητα.  

Ἡ θεολογία τῆς χάριτος, ἡ ἐκκλησιολογία ὡς σῶμα Χριστοῦ καί ἡ λειτουρ-
γία ὡς κέντρο τῆς κοινότητας ἀποτέλεσαν θεμέλια πού, στή συνέχεια, θά δια-
ποτίσουν τόσο τή βυζαντινή Ἀνατολή ὅσο καί τή λατινική Δύση. Χωρίς τόν 
Παῦλο, ἡ Εὐρώπη δέν θά εἶχε λάβει τήν πνευματική της μορφή.  

 
2. Ἡ Ὀρθοδοξία καί ἡ Εὐρωπαϊκή Ἱστορική Συνείδηση  

 
Ἡ Ὀρθοδοξία ταυτίζεται κυρίως μέ τή βυζαντινή ἐμπειρία. Τό Βυζάντιο, γιά 

περισσότερο ἀπό χίλια χρόνια, ἀποτέλεσε μιά χριστιανική πολιτεία πού συνέ-
δεσε τό θεῖο μέ τό ἀνθρώπινο, τήν πίστη μέ τόν πολιτισμό, τή θεολογία μέ τήν 
τέχνη.  

Ἡ βυζαντινή θεολογία –ἀπό τόν Μάξιμο τόν Ὁμολογητή ἕως τόν Γρηγόριο 
Παλαμᾶ– ἀνέπτυξε μιά δυναμική θεώρηση τοῦ ἀνθρώπου ὡς προσώπου ἐν 
σχέσει. Ἡ βυζαντινή τέχνη, μέ κορυφαία ἔκφραση τήν Ἁγία Σοφία, μαρτυρεῖ 
τήν ἐσωτερική ἑνότητα πίστης καί αἰσθητικῆς. Ἡ Ὀρθοδοξία, μέ τή λειτουργική 
της ζωή, διαμόρφωσε συνειδήσεις καί κοινωνίες.  

Ὁ Steven Runciman ἐπισήμανε ὅτι ἡ Ὀρθοδοξία δέν ὑπῆρξε ποτέ «ἐξωτική» 
ἤ «ἀνατολική» σέ σχέση μέ τήν Εὐρώπη· ὑπῆρξε ὁ ἴδιος ὁ πυρήνας τῆς εὐρω-
παϊκῆς πνευματικότητας γιά αἰῶνες. Παρά τό Σχῖσμα τοῦ 1054, ἡ Ἀνατολή δέν 
ἔπαψε νά εἶναι τμῆμα τῆς Εὐρώπης, ἔστω καί παραγνωρισμένο. Τό γεγονός ὅτι 
ἡ δυτική ἱστοριογραφία συχνά ἀγνόησε τό Βυζάντιο ὀφείλεται σέ προκαταλή-
ψεις, ὄχι στήν πραγματικότητα.  
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3. Ἡ Κρίση τῆς Νεωτερικότητας καί ἡ Εὐρωπαϊκή Αὐτοσυνειδησία  
 
Μετά τόν Διαφωτισμό, ἡ Εὐρώπη ἀνέπτυξε μιά πολιτισμική αὐτονομία πού 

σταδιακά ἀπομάκρυνε τό θρησκευτικό στοιχεῖο ἀπό τή δημόσια σφαῖρα. Ἡ 
πρόοδος τῆς ἐπιστήμης καί τῆς τεχνολογίας, ἡ ἔμφαση στήν ἀτομικότητα καί 
ἡ ἀποθέωση τοῦ ὀρθολογισμοῦ δημιούργησαν ἕναν νέο κόσμο, ἀλλά καί ἕναν 
νέο κίνδυνο: τήν ἀπώλεια νοήματος.  

Ὁ Paul Valéry μίλησε γιά ἕναν πολιτισμό πού αἰσθάνεται «κουρασμένος», 
ἱκανός γιά καταπληκτικά ἐπιτεύγματα, ἀλλά, ταυτόχρονα, εὐάλωτος στήν αὐ -
τοκαταστροφή. Ὁ Christopher Dawson τόνισε ὅτι ἡ ἀποκοπή τῆς Εὐρώπης 
ἀπό τόν χριστιανισμό ὁδηγεῖ σέ πολιτισμικό μηδενισμό.  

Ἡ φιλοσοφία τοῦ Nietzsche κατέγραψε τόν «θάνατο τοῦ Θεοῦ», ἐνῷ ὁ Hei-
degger μίλησε γιά τή «λήθη του Εἶναι». Ὁ Kierkegaard, ἀπό τήν ἄλλη, ἐπεσή-
μανε ὅτι ἡ πίστη δέν μπορεῖ νά ἀντικατασταθεῖ ἀπό τόν ὀρθό λόγο, ἀλλά ἀπο-
τελεῖ ἅλμα πρός τό ἄγνωστο. Ἡ Εὐρώπη, λοιπόν, βρίσκεται ἀνάμεσα σέ ἕναν 
ὀρθολογισμό πού ὁδηγεῖ στόν τεχνοκρατισμό καί σέ μιά πνευματική ἀναζήτηση 
πού δέν ἔχει ἀκόμη βρεῖ γνήσια ἔκφραση.  

 
4. Ἡ Ἀδήριτη Ἀνάγκη Ἐπανευαγγελισμοῦ τῆς Εὐρώπης  

 
Ἡ ἔννοια τοῦ «ἐπανευαγγελισμοῦ» ἀναφέρεται στήν ἀνάγκη νά ἀκουστεῖ 

ἐκ νέου τό μήνυμα τοῦ Χριστοῦ σέ κοινωνίες πού γνώρισαν τό Εὐαγγέλιο, ἀλλά 
τό ἀπώλεσαν μέσα ἀπό διαδικασίες ἐκκοσμίκευσης, τεχνοκρατισμοῦ καί σχε-
τικισμοῦ. Ἡ Εὐρώπη δέν εἶναι ἕνας «παρθένος» χῶρος ἱεραποστολῆς· εἶναι μιά 
ἤπειρος μέ βαθιές χριστιανικές ρίζες, ἀλλά μέ πληγωμένη μνήμη. Αὐτό καθιστᾶ 
τόν ἐπανευαγγελισμό πιό δύσκολο, ἀλλά καί πιό ἀναγκαῖο.  

Ἡ Ὀρθοδοξία, σέ ἀντίθεση μέ ἄλλες μορφές χριστιανισμοῦ, δέν προσλαμ-
βάνει τόν ἐπανευαγγελισμό ὡς «προσηλυτισμό» ἤ «ἐπικοινωνιακή καμπάνια». 
Ἀντιθέτως, τόν βιώνει ὡς μαρτυρία ὕπαρξης. Ὅπως γράφει ὁ Ἀπόστολος 
Παῦλος, «ἡμεῖς κηρύσσομεν Χριστόν ἐσταυρωμένον» (Α΄ Κορ. 1, 23)· τό κήρυγ-
μα δέν εἶναι θεωρία, ἀλλά ζωή πού ἀποκαλύπτεται μέσα στήν ἐμπειρία τοῦ 
σταυροῦ καί τῆς ἀνάστασης.  

Στή σύγχρονη Εὐρώπη τρεῖς εἶναι οἱ βασικές προκλήσεις τοῦ ἐπανευαγγε-
λισμοῦ:  
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α) Ἡ ἐκκοσμίκευση καί ἡ ἀθεΐα  
Ὁ Θεός ἐξορίζεται ἀπό τόν δημόσιο λόγο. Ἡ θρησκεία θεωρεῖται ἰδιωτική 

ἐπιλογή καί ὄχι κοινό ἀγαθό. Αὐτό δημιουργεῖ ἕναν πολιτισμό χωρίς ἀναφορά 
στό ὑπερβατικό. Ὁ ἐπανευαγγελισμός καλεῖται νά δείξει ὅτι ἡ παρουσία τοῦ 
Θεοῦ δέν περιορίζει ἀλλά ἀπελευθερώνει τόν ἄνθρωπο. Ὁ Nietzsche μίλησε γιά 
τόν «θάνατο τοῦ Θεοῦ» (Nietzsche 1882), ἀλλά ἡ ἐμπειρία τῆς Ἐκκλησίας δεί-
χνει ὅτι χωρίς τόν Θεό «πεθαίνει» ὁ ἴδιος ὁ ἄνθρωπος, ἐγκλωβισμένος στόν 
μηδενισμό.  

β) Ἡ κρίση νοήματος  
Ἡ Εὐρώπη ἔχει ὅλα τά ὑλικά ἀγαθά, ἀλλά βιώνει ὑπαρξιακή κενότητα. Ὁ 

Kierkegaard ἔδειξε ὅτι ἡ ἀληθινή ὕπαρξη δέν ἐπιτυγχάνεται μέ τήν ἀπόλαυση 
ἤ τή γνώση, ἀλλά μέ τό «ἅλμα τῆς πίστης» (Kierkegaard 1843). Ὁ ἐπανευαγγε-
λισμός δέν προσφέρει ἁπλῶς μιά ἠθική, ἀλλά μιά ὀντολογία: ὁ ἄνθρωπος βρί-
σκει τό «εἶναι» του ἐν Χριστῷ.  

γ) Ὁ πλουραλισμός καί ὁ σχετικισμός  
Ἡ Εὐρώπη εἶναι πολυπολιτισμική, μέ πολλές θρησκεῖες καί κοσμοθεωρίες. 

Αὐτό εἶναι θετικό, ἀλλά συχνά ὁδηγεῖ σέ ἀδυναμία διάκρισης ἀλήθειας καί 
πλάνης. Ἡ Ὀρθοδοξία δέν ἀπορρίπτει τόν διάλογο, ἀλλά ὀφείλει νά μαρτυρεῖ 
ὅτι ἡ ἀλήθεια δέν εἶναι μιά ἰδεολογική θέση, ἀλλά Πρόσωπο: ὁ Χριστός («ἐγώ 
εἰμι ἡ ἀλήθεια», Ἰωάν. 14, 6).  

Ὁ ἐπανευαγγελισμός, λοιπόν, ἔχει ὡς στόχο νά δείξει ὅτι τό Εὐαγγέλιο δέν 
εἶναι μουσειακό κειμήλιο, ἀλλά ζωντανή πρόταση ζωῆς. Ἡ Ὀρθοδοξία διαθέτει 
τρεῖς «γλῶσσες» γιά νά τό κάνει αὐτό:  

• Λειτουργική γλῶσσα: ἡ Θεία Λειτουργία εἶναι ἡ πιό ἰσχυρή μαρτυρία τοῦ 
εὐαγγελίου τῆς χαρᾶς καί τῆς κοινωνίας.  

• Ἀσκητική γλῶσσα: ἡ ἐμπειρία τῆς θυσίας, τῆς νηστείας, τῆς προσευχῆς 
δείχνει ὅτι ἡ ἐλευθερία δέν εἶναι ἀνεξέλεγκτη ἐπιθυμία, ἀλλά δυνατότητα αὐτο-
προσφορᾶς.  

• Γλῶσσα τοῦ προσώπου: σέ ἕναν κόσμο πού ἀντιμετωπίζει τόν ἄνθρωπο 
ὡς «ἄτομο», ἡ Ὀρθοδοξία προβάλλει τόν ἄνθρωπο ὡς «πρόσωπο» πού ζεῖ ἐν 
σχέσει μέ τόν Θεό καί τούς ἄλλους (Ζηζιούλας 1997).  

Ἔτσι, ὁ ἐπανευαγγελισμός τῆς Εὐρώπης ἀπό τήν Ὀρθοδοξία δέν εἶναι ἐπι-
βολή ἀλλά πρόσκληση: νά ξαναβρεῖ ὁ ἄνθρωπος τό πρόσωπό του μέσα στήν 
κοινωνία τῆς ἀγάπης.  
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5. Ἡ Ὀρθοδοξία στήν Εὐρωπαϊκή Ἕνωση:  
Προκλήσεις καί Προοπτικές  

 
Ἡ Εὐρωπαϊκή Ἕνωση συγκροτήθηκε κυρίως μέ οἰκονομικά καί πολιτικά 

κριτήρια, ὄχι πνευματικά. Αὐτό ἐξηγεῖ γιατί συχνά μοιάζει μέ μιά «ἀγορά χωρίς 
ψυχή» (Valéry 1919). Ἡ ἀπουσία ἀναφορᾶς στίς χριστιανικές ρίζες ἀπό τό Σύν-
ταγμα τῆς ΕΕ φανερώνει τήν πρόθεση νά οἰκοδομηθεῖ ἕνας πολιτισμός ἀπο-
συνδεδεμένος ἀπό τήν πίστη. Ὡστόσο, ἡ πραγματικότητα δείχνει ὅτι χωρίς 
πνευματικά θεμέλια, ἡ Εὐρώπη παραπαίει.  

 
Προκλήσεις  

 
α) Ἡ ἐκκοσμίκευση  
Ἡ ἐκκοσμίκευση στήν ΕΕ εἶναι θεσμοποιημένη: ὁ δημόσιος λόγος εἶναι οὐδε-

τερόθρησκος, τά σχολεῖα συχνά ἀγνοοῦν τόν χριστιανικό πολιτισμό, ἐνῷ ἡ πολι-
τική νομοθεσία προωθεῖ μιά αὐτόνομη ἠθική χωρίς ἀναφορά στόν Θεό. Αὐτό 
ὁδηγεῖ στή σταδιακή ἐξαφάνιση τῆς χριστιανικῆς μνήμης ἀπό τίς νέες γενιές.  

β) Ἡ πολυπολιτισμικότητα καί τό Ἰσλάμ  
Ἡ Εὐρώπη δέχεται μεγάλες μεταναστευτικές ροές ἀπό ἰσλαμικές χῶρες. 

Αὐτό δημιουργεῖ νέα δεδομένα: μουσουλμανικές κοινότητες πού αὐξάνονται, 
ζητήματα ἔνταξης, συγκρούσεις ταυτότητας. Ἡ Ὀρθοδοξία καλεῖται νά δείξει 
ἀνοιχτότητα ἀλλά καί νά ὑπερασπιστεῖ τήν πίστη της, ἀποφεύγοντας τόσο τόν 
ἐθνικισμό ὅσο καί τόν συγκρητισμό.  

γ) Ἠθική κρίση  
Νομοθεσίες γιά ἀμβλώσεις, εὐθανασία, γενετική μηχανική, θεσμοθέτηση 

νέων μορφῶν οἰκογένειας δημιουργοῦν βαθιές τομές. Ἡ Ὀρθοδοξία δέν ἀρνεῖται 
τόν διάλογο, ἀλλά ἐπιμένει στήν ἱερότητα τῆς ζωῆς καί τῆς ἀνθρώπινης ἀξιο-
πρέπειας (Berdyaev 1937).  

δ) Τεχνοκρατία καί οἰκονομισμός  
Ἡ ΕΕ ὁρίζεται συχνά ἀπό οἰκονομικούς δεῖκτες καί ἀγορές. Ὁ ἄνθρωπος 

ἀντιμετωπίζεται ὡς καταναλωτής ἤ ἐργαζόμενος, ὄχι ὡς πρόσωπο. Ἡ Ὀρθοδο-
ξία προσφέρει διαφορετικό ὅραμα: ὁ ἄνθρωπος εἶναι εἰκόνα Θεοῦ, ἄρα δέν 
μπορεῖ νά μειωθεῖ σέ ἀριθμό.  

ε) Ἡ διάσπαση Ἀνατολῆς καί Δύσης  
Ἡ ΕΕ συχνά ἀντιμετωπίζει τήν Ὀρθοδοξία ὡς περιφερειακό φαινόμενο. 
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Αὐτό τροφοδοτεῖ τήν αἴσθηση ὅτι ἡ «καρδιά» τῆς Εὐρώπης εἶναι δυτική καί 
καθολικο-προτεσταντική. Ἔτσι οἱ ὀρθόδοξοι λαοί νιώθουν στό περιθώριο.  

 
Προοπτικές  

 
Παρά τίς δυσκολίες, ἡ Ὀρθοδοξία ἔχει μεγάλες δυνατότητες νά προσφέρει 

στήν Εὐρώπη.  
α) Ἡ Ὀρθοδοξία ὡς γέφυρα Ἀνατολῆς καί Δύσης  
Ἡ γεωπολιτική θέση τῆς Ὀρθοδοξίας, ἀπό τήν Ἑλλάδα ἕως τή Ρουμανία, 

τήν καθιστᾶ κρίσιμο κρῖκο. Ἡ ΕΕ μπορεῖ νά βρεῖ μέσα στήν ὀρθόδοξη παράδο-
ση τή δυνατότητα νά διαλεχθεῖ τόσο μέ τή Ρωσία ὅσο καί μέ τή Μέση Ἀνατολή.  

β) Κοινωνική ἀλληλεγγύη  
Ἡ Ὀρθόδοξη Ἐκκλησία ἔχει παράδοση κοινοτισμοῦ καί φιλανθρωπίας. Σέ 

μιά Εὐρώπη μέ κοινωνικές ἀνισότητες, ἡ ἐμπειρία αὐτή μπορεῖ νά γίνει πηγή 
ἔμπνευσης. Ἡ ἔννοια τοῦ «κοινοβίου», ἀπό τά μοναστήρια ἕως τίς ἐνορίες, δεί-
χνει ὅτι ἡ ἀλληλεγγύη εἶναι θεμέλιο τοῦ πολιτισμοῦ.  

γ) Οἰκολογική διάσταση  
Ἡ Ὀρθοδοξία διαθέτει βαθιά οἰκολογική θεολογία: ἡ κτίση εἶναι δῶρο τοῦ 

Θεοῦ, ὄχι ἀντικείμενο ἐκμετάλλευσης. Ὁ Πατριάρχης Βαρθολομαῖος ἔχει ἀνα-
γνωριστεῖ διεθνῶς ὡς «πράσινος Πατριάρχης». Ἡ ΕΕ μπορεῖ νά ὠφεληθεῖ ἀπό 
αὐτήν τήν πνευματική οἰκολογική πρόταση.  

δ) Διάλογος μέ ἄλλες παραδόσεις  
Ἡ παρουσία Ὀρθοδόξων, Καθολικῶν καί Προτεσταντῶν στήν ΕΕ προσφέ-

ρει τήν εὐκαιρία γιά ἕναν γόνιμο διάλογο. Ὁ στόχος δέν εἶναι ἡ ἐξάλειψη τῶν 
διαφορῶν, ἀλλά ἡ κοινή μαρτυρία γιά τίς χριστιανικές ἀξίες.  

ε) Πνευματική ἀνανέωση τῆς ταυτότητας  
Ἡ Εὐρώπη χρειάζεται ψυχή. Ἡ Ὀρθοδοξία ὑπενθυμίζει ὅτι ἡ ψυχή αὐτή δέν 

εἶναι ἡ ἀγορά ἤ ἡ τεχνολογία, ἀλλά ὁ Χριστός. Ἄν ἡ Εὐρώπη τό ξεχάσει, κιν-
δυνεύει νά καταρρεύσει πολιτισμικά, ὅπως προειδοποίησε ὁ Dawson τό 1956.  

Ἡ Ὀρθοδοξία βρίσκεται σέ δύσκολη θέση στήν ΕΕ: συχνά περιθωριο-
ποιεῖται, ἀλλά ἔχει τή δυνατότητα νά προσφέρει πολύτιμο πνευματικό πλοῦτο. 
Οἱ προκλήσεις εἶναι ἡ ἐκκοσμίκευση, ἡ πολυπολιτισμικότητα, ἡ ἠθική κρίση, 
ὁ τεχνοκρατισμός καί ἡ γεωπολιτική περιθωριοποίηση. Οἱ προοπτικές εἶναι ἡ 
γέφυρα Ἀνατολῆς-Δύσης, ἡ κοινωνική ἀλληλεγγύη, ἡ οἰκολογική εὐαισθησία, 
ὁ διαχριστιανικός διάλογος καί ἡ πνευματική ἀνανέωση.  
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Ἡ Ὀρθοδοξία μπορεῖ νά δώσει στήν Εὐρώπη αὐτό πού λείπει: ψυχή καί 
νόημα.  

 
6. Φιλοσοφικές καί Θεολογικές Προεκτάσεις  

 
Ἡ «κρίση τῆς μεταφυσικῆς»  
καί ἡ ὀρθόδοξη ἀπάντηση  

 
Ἡ νεωτερική διάγνωση τῆς εὐρωπαϊκῆς κρίσης ὡς «κρίσης μεταφυσικῆς» 

ἀποτυπώνεται παραδειγματικά στόν Nietzsche (ὁ «θάνατος τοῦ Θεοῦ» ὡς πολι-
τισμικό συμβάν) καί στόν Heidegger (ἡ «λήθη του Εἶναι» καί ἡ κυριαρχία τῆς 
τεχνικῆς ὡς Gestell, Nietzsche 1882· Heidegger 1927, 1950). Ἡ ὀρθόδοξη θεολο-
γία, ἀντί νά ἀποπειραθεῖ μιά ἀμυντική ἐπαναμεταφυσικοποίηση, προτείνει 
μεταφυσική κίνηση: μετατόπιση ἀπό ἀφηρημένες ὀντολογικές κατηγορίες σέ 
ἐκκλησιαστική ἐμπειρία-τή συνάντηση τοῦ Θεοῦ ὡς Προσώπου ἐντός τῆς λει-
τουργικῆς ζωῆς (Schmemann 1973). Ἡ «γνώση» τοῦ Θεοῦ δέν καταργεῖ τήν 
ἔννοια, ἀλλά τήν ὑπερβαίνει μέ τρόπο ὑποστατικό: ὁ Θεός ὡς ἄκτιστος δέν 
συλλαμβάνεται, ἀλλά γνωρίζεται μέσα στό «συμβαίνειν» τῆς Ἐκκλησίας (Lossky 
1957). Ἔτσι, ἡ ἀπάντηση στήν κρίση δέν εἶναι νοσταλγία προνεωτερικῆς μετα-
φυσικῆς, ἀλλά ἀποκάλυψη ὡς κοινωνία.  

 
Τό πρόσωπο ὡς ὀντολογικό γεγονός:  

ἀπό τούς Καππαδόκες στόν 20ό αἰῶνα  
 
Ἡ Καππαδοκική τομή, ὅπου ἡ ὑπόσταση (πρόσωπο) σημαίνει σχέση καί 

ἐλευθερία, παρέχει τό κλειδί γιά τήν ὑπέρβαση τόσο τῆς ἀτομοκρατίας ὅσο καί 
τοῦ κολεκτιβισμοῦ. Στήν Τριαδολογία, τό εἶναι εἶναι κοινωνία προσώπων-οὔτε 
μονάδα οὔτε μάζα (Ζηζιούλας 1997). Αὐτή ἡ τριαδολογική ὀντολογία, ὅταν 
μεταφράζεται σέ ἀνθρωπολογία, θεμελιώνει τήν ἀξιοπρέπεια, τά δικαιώματα 
καί τή συνείδηση ὡς ἐκφάνσεις σχέσης καί κλήσης, ὄχι ὡς ἀπόλυτη αὐτοανα-
φορικότητα. Ὁ Lossky ἐπιμένει ὅτι τό «πρόσωπο» δέν ἐξαντλεῖται σέ ψυχολο-
γική ἀτομικότητα ἀλλά εἶναι ὑπερβατικό γεγονός: κλήση πρός θέωση, δηλαδή 
πρός μετοχή στή ζωή τοῦ Θεοῦ (Lossky 1957). Ἐδῶ, ἡ Ὀρθοδοξία προσφέρει 
στήν Εὐρώπη μιά ἀνθρωπολογία ἱκανή νά συνδυάζει ἐλευθερία καί κοινότητα 
χωρίς ἀλληλοακύρωση.  
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Πίστη, λόγος καί «μετα-κοσμικός» δημόσιος χῶρος  
 
Ὁ Kierkegaard ἀνέδειξε τήν πίστη ὡς ὑπαρξιακή ἀπόφαση-ὄχι ἀντίθετη 

στόν λόγο, ἀλλά ὑπερέχουσα στόν ὑπαρξιακό ὁρίζοντα (Kierkegaard 1843). 
Στόν σημερινό εὐρωπαϊκό δημόσιο χῶρο, ὁ ὁποῖος τείνει νά αὐτοπροσδιορίζε-
ται ὡς «οὐδέτερος», ὁ Habermas προτείνει τή δυνατότητα ἑνός μετα-κοσμικοῦ 
διαλόγου, ὅπου οἱ θρησκευτικές φωνές δικαιοῦνται παρουσία ἐφόσον «μετα-
φράζουν» τά ἐπιχειρήματά τους σέ κοινό διαβουλευτικό λεξιλόγιο (Habermas 
2008). Ἡ ὀρθόδοξη θεολογία μπορεῖ νά συμμετάσχει χωρίς νά ἀπεκδυθεῖ τήν 
ταυτότητά της: νά προσφέρει ἐπιχειρήματα μεταφράσιμα στόν χῶρο δικαιοσύ-
νης/δικαιωμάτων, διατηρῶντας ταυτόχρονα τό ἐκκλησιαστικό της κέντρο 
(Schmemann 1973· Ζηζιούλας 1997). Ἔτσι, ἡ πίστη δέν «ἰδιωτικοποιεῖται», ἀλλά 
συνομιλεῖ-κριτικά καί δημιουργικά.  

 
Χρόνος, ἱστορία καί ἐσχατολογία: ἀπό τόν Παῦλο στόν Μάξιμο  

 
Ἡ Παύλεια ἐμπειρία τοῦ «καιροῦ» (καιρός σωτηρίας) μεταμορφώνει τήν 

ἱστορία σέ πεδίο συνάντησης μέ τό ἔσχατο (Ρωμ. 8· Ἐφεσ. 1). Ὁ Μάξιμος ὁ 
Ὁμολογητής ἀναπτύσσει μιά χριστοκεντρική κοσμολογία: τά «λόγια» τῶν ὄντων 
ἀνακεφαλαιώνονται στόν Λόγο (Ambigua). Αὐτό σημαίνει πώς ἡ ἱστορία δέν 
εἶναι γραμμικός ἐκσυγχρονισμός οὔτε κύκλος αἰώνιας ἐπιστροφῆς, ἀλλά προ-
σκύνημα πρός τήν βασιλεία. Ἡ εὐρωπαϊκή ἀγωνία γιά πρόοδο χωρίς νόημα 
(Valéry 1919· Dawson 1950) βρίσκει ἀπάντηση σέ ἐσχατολογική νοηματοδότηση 
τοῦ παρόντος: ὁ χρόνος δέν «καταναλώνεται» τεχνικά, ἀλλά εὐχαριστιακά.  

 
Ἀσκητική ἐλευθερία: θεραπεία τῆς ἐπιθυμίας ἀντί ἄρνησης τοῦ κόσμου  
 
Ἡ νεωτερική ἐλευθερία συχνά ταυτίστηκε μέ ἀπορρύθμιση ἐπιθυμίας. Ὁ 

νιτσεϊκός χειραφετητικός παλμός, ἄν δέν ἀρθρωθεῖ σέ θετικό τηλεολογικό 
πλαίσιο, καταλήγει σέ ἀτομοκρατική ἐξάντληση. Ἡ Ὀρθοδοξία ἀντιπροτείνει 
τήν ἄσκηση ὄχι ὡς ἀρνητισμό ἀλλά ὡς ἰατρική τῆς ἐπιθυμίας: ἡ νηστεία, ἡ προ-
σευχή, ἡ ἐλεημοσύνη ἐκπαιδεύουν τήν ἐπιθυμία νά γίνει δῶρο καί σχέση 
(Staniloae 1994· Yannaras 1970). Σέ αὐτό τό πλαίσιο, ἡ «ἐγκράτεια» γίνεται θετι-
κή παιδεία ἐλευθερίας, χρήσιμη τόσο γιά τήν προσωπική ψυχοσωματική ὑγεία 
ὅσο καί γιά κοινωνικά-οἰκολογικά ἀγαθά (π.χ. μείωση ὑπερκατανάλωσης).  
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Εὐχαριστιακή οἰκολογία: πέρα ἀπό κανονισμούς σέ ἐσωτερικό κίνητρο  
 
Ἡ περιβαλλοντική εὐαισθησία τῆς Εὐρώπης χρειάζεται ἐσωτερικό κίνητρο. 

Ἡ εὐχαριστιακή θεώρηση τοῦ κόσμου ὡς δωρεᾶς κατευθύνει τή σχέση μέ τήν 
κτίση ἀπό τήν ἐκμετάλλευση στή διακονία (Soloviev 1948· Schmemann 1973). 
Ἡ Ὀρθοδοξία διδάσκει ὅτι ὁ ἄνθρωπος δέν εἶναι «ἰδιοκτήτης», ἀλλά οἰκονόμος 
τῆς δημιουργίας. Ἔτσι, δράσεις ὅπως ἡ νηστεία, ἡ λιτότητα, ἡ τοπική αὐτάρ-
κεια, οἱ κοινότητες ἐπισκευῆς/ἐπαναχρησιμοποίησης δέν εἶναι μόδες, ἀλλά λει-
τουργικές πρακτικές πού ἀποκαθιστοῦν τή χαμένη εὐγνωμοσύνη. Στόν εὐρω-
παϊκό διάλογο γιά τήν πράσινη μετάβαση, αὐτή ἡ ὀντολογία τῆς εὐχαριστίας 
προσδίδει βάθος καί σταθερότητα.  

 
Βιοηθική καί τό ἦθος τοῦ προσώπου:  

ἀρχή καί τέλος τῆς ζωῆς, ἰατρική τῆς σχέσης  
 
Ἡ βιοηθική συζήτηση (ἀμβλώσεις, εὐθανασία, ὑποβοηθούμενη ἀναπαραγω-

γή, γενετική τροποποίηση) δέν μπορεῖ νά διεξάγεται μόνο μέ ὅρους ἀποτελε-
σματικότητας ἤ αὐτονομίας-χρειάζεται κριτήρια προσωποκεντρικά. Ἡ ὀρθόδο-
ξη θεώρηση συνδυάζει τήν ἀληθινή συμπάθεια (κατανόηση τραγωδιῶν/διλημ-
μάτων) μέ σαφῆ ἀνθρωπολογικά ὅρια ὑπέρ τῆς ἱερότητας τῆς ζωῆς (Berdyaev 
1937). Ἡ ἰατρική, ὅταν ἵσταται ὡς σχέση (ἰατρός-ἀσθενής-κοινότητα), ὑπηρετεῖ 
τό πρόσωπο-ὄχι ἁπλῶς λειτουργίες σώματος. Στό τέλος τῆς ζωῆς τά κριτήρια 
φροντίδας, συνοδοιπορίας στόν πόνο καί ἀναλογικότητας ἰατρικῶν πράξεων 
ὑπερέχουν ἔναντι τῆς ψυχρῆς χρησιμοθηρίας.  

 
Τεχνολογία, τεχνητή νοημοσύνη καί μεταανθρωπισμός:  

ἀνθρωπολογικά κιγκλιδώματα  
 
Ἡ τεχνητή νοημοσύνη καί οἱ «βελτιώσεις» (enhancement) ὑπόσχονται ὑπέρ-

βαση φυσικῶν ὁρίων, ἀλλά ἐγείρουν ἐρωτήματά περί ὑποκειμενικότητας καί 
εὐθύνης. Ἡ ὀρθόδοξη θεολογία δέν ἀντιστρατεύεται τήν ἔρευνα· ἀντιτάσσεται 
στήν ἀπολυτοποίηση τῆς τεχνικῆς ὡς σκοποῦ καθεαυτοῦ (Heidegger 1950). 
Ὁδηγός εἶναι ἡ διάκριση μεταξύ θεραπευτικῆς χρήσης (ἀποκατάσταση/φρον-
τίδα) καί ἰδεολογικῆς χρήσης (ἐπιβολή προτύπων, ἀνισότητες πρόσβασης). Τά 
«ἀνθρωπολογικά κιγκλιδώματα»-πρόσωπο, σχέση, κοινό ἀγαθό-προστατεύουν 
ἀπό τεχνο-ουτοπίες (MacIntyre 1981· Taylor 2007).  
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Πολιτική θεολογία τῆς ἐλευθερίας: ἐκκλησία, πολιτεία καί κοινό ἀγαθό  
 
Ἡ Ὀρθοδοξία δέν προτείνει θεοκρατία, ἀλλά δημιουργική διακριτότητα 

ἐκκλησίας-πολιτείας: σεβασμό τῆς αὐτονομίας τῶν θεσμῶν, ἀλλά καί δικαίωμα 
τῆς πίστης νά μιλᾶ στόν δημόσιο χῶρο. Στό πλαίσιο τῆς ΕΕ, ὅπου ἡ «οὐδέτερη» 
γλῶσσα συχνά γίνεται ἀπο-θρησκευτικοποίηση, ἡ ὀρθόδοξη συμβολή ὀφείλει 
νά εἶναι τεκμηριωμένη, μεταφράσιμη καί προσανατολισμένη στό κοινό ἀγαθό 
(Habermas 2008). Ὁ Dawson ὑπογράμμισε ὅτι πολιτισμός χωρίς ψυχή ἀτροφεῖ 
(Dawson 1950, 1956)· ὁ Valéry προεῖδε τον «κουρασμένο» πολιτισμό (Valéry 
1919). Ἡ ὀρθόδοξη μαρτυρία μπορεῖ νά τονώσει μιά πολιτική ἐλευθερίας πρός 
τό ἀγαθό-ὄχι ἐλευθερία κενή περιεχομένου.  

 
Αἰσθητική θεολογία: κάλλος ὡς γλῶσσα ἀλήθειας  

 
Στήν Ὀρθοδοξία τό κάλλος δέν εἶναι διακοσμητικό. Ἡ εἰκονογραφία, ἡ ναο-

δομία, ἡ ὑμνογραφία λειτουργοῦν ὡς θεολογία τῆς μορφῆς: ἡ ἀλήθεια «λάμπει» 
αἰσθητά καί παιδαγωγεῖ (Lossky 1957). Στόν εὐρωπαϊκό μεταμοντέρνο αἰσθη-
τισμό, ὅπου ἡ μορφή συχνά ἀποσπᾶται ἀπό ἀλήθεια καί ἀγαθότητα, ἡ ὀρθό-
δοξη αἰσθητική ἀνασυνδέει μορφή-ἀλήθεια–αγάπη. Ἡ ἀποκατάσταση τοῦ λει-
τουργικοῦ κάλλους (χωρίς κίτς ἤ θεαματισμό) εἶναι στρατηγική ἐπανευαγγελι-
σμοῦ-ὁ ἄνθρωπος προσέρχεται πρῶτα ἀπό τήν ὅραση καί τήν ἀκοή στή γνώση 
τοῦ μυστηρίου.  

 
Ἱστορική μνήμη καί ταυτότητα: ὁ ρόλος τοῦ Βυζαντίου  

 
Ἡ εὐρωπαϊκή αὐτοσυνειδησία συχνά λησμόνησε τήν βυζαντινή κληρονομιά, 

περιορίζοντας τήν «Εὐρώπη» στή λατινο-γερμανική ἀφήγηση (Runciman 1968, 
1971). Ἡ ἀποκατάσταση τοῦ Βυζαντίου στόν «κανόνα» δέν εἶναι ἀρχαιολατρία· 
εἶναι θεραπεία μνήμης: χωρίς τήν ἀνατολική-ὀρθόδοξη συμβολή, ἡ Εὐρώπη 
ἀφηγεῖται τόν ἑαυτό της ἀποσπασματικά. Ἡ ἱστορική μνήμη δέν ἀντιμάχεται 
τόν ἐκσυγχρονισμό· τόν γειώνει, προφυλάσσοντάς τον ἀπό ἀμνησία ἀξιῶν.  

 
Συνθετική θέση: πρός μιά ὀρθόδοξη «φιλοσοφία τῆς Εὐρώπης»  

 
Συνοψίζοντας, οἱ φιλοσοφικές καί θεολογικές προεκτάσεις τῆς ὀρθόδοξης 

πρότασης συνθέτουν μιά φιλοσοφία τῆς Εὐρώπης, ὅπου ἡ Ὀρθοδοξία δέν 
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προτείνει μιά «ἀντι-φιλοσοφία», ἀλλά ἕναν εὐρύτερο ὁρίζοντα ὅπου ἡ φιλοσο-
φική ἀναζήτηση συναντᾶ τό ἐκκλησιαστικό βίωμα. Ἡ Εὐρώπη δέν ἔχει ἀνάγκη 
λιγότερης σκέψης, ἀλλά βαθύτερης νοηματοδότησης τῆς σκέψης· ὄχι περισσό-
τερων κανόνων, ἀλλά ἐσωτερικοῦ κινήτρου πρός τό ἀγαθό. Αὐτό προσφέρει ἡ 
ὀρθόδοξη ἐμπειρία.  

 
Συμπεράσματα  

 
Ἡ Εὐρώπη βρίσκεται σέ καμπή. Ἡ τεχνολογία, ἡ παγκοσμιοποίηση, ἡ οἰκο-

νομία προσφέρουν εὐημερία, ἀλλά ὄχι νόημα. Χωρίς νόημα, ἡ Εὐρώπη κινδυ-
νεύει νά χάσει τήν ψυχή της.  

Ὁ Valéry εἶδε τήν κούραση, ὁ Dawson τήν ἀποξένωση ἀπό τίς ρίζες, ὁ 
Runciman τόν πλοῦτο τῆς Ὀρθοδοξίας, καί ὁ Παῦλος ἔθεσε τά θεμέλια ἑνός 
πολιτισμοῦ ἐν Χριστῷ. Σήμερα, ὁ ἐπανευαγγελισμός δέν εἶναι πολυτέλεια· εἶναι 
ἀνάγκη.  

Ὁ ἐπανευαγγελισμός εἶναι ἡ ἐκ νέου μαρτυρία ὅτι ὁ Χριστός εἶναι «ἡ ὁδός, 
ἡ ἀλήθεια καὶ ἡ ζωή» (Ἰωάν. 14, 6). Ἐφόσον ἡ ΕΕ παραμένει κοινότητα δικαίου 
καί διαλόγου, ἡ Ὀρθοδοξία μπορεῖ νά προσφέρει ὅραμα καί ἦθος γιά μιά Εὐρώ-
πη πού δέν θά εἶναι ἁπλῶς ἀγορά, ἀλλά κοινωνία προσώπων. Αὐτό δέν σημαί-
νει θεοκρατία, ἀλλά ἐλευθερία νά μιλᾶ ἡ πίστη στόν δημόσιο χῶρο-μέ σεβασμό, 
εὐθύνη καί ἀλήθεια.  

Ἡ Ὀρθοδοξία, μέ τήν ἐμπειρία της, μπορεῖ νά συμβάλει ὥστε ἡ Εὐρώπη νά 
ἀνακαλύψει ξανά τόν ἑαυτό της. Νά θυμηθεῖ ὅτι ἡ ψυχή της εἶναι ὁ χριστιανι-
σμός, ὄχι ὡς παρελθόν ἀλλά ὡς ζωντανό παρόν. Ὁ δρόμος γιά τό μέλλον περνᾶ 
μέσα ἀπό τήν ἀνανέωση τῆς πνευματικῆς ταυτότητας. Καί σέ αὐτόν τόν δρόμο, 
ἡ Ὀρθοδοξία ἔχει νά προσφέρει ὄχι μόνο θεολογία ἀλλά ζωή.  
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