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ΚΛΙΜΑΤΙΚΗ ΑΛΛΑΓΗ:
Η ΘΑΝΑΣΙΜΗ ΑΠΕΙΛΗ

Ἤ ΠΕΡΙ ΤΟΥ ΚΑΛΛΩΠΙΣΜΟΥ ΤΗΣ ΠΡΟΑΙΡΕΣΕΩΣ

«Καρδία ἐλεήμων εἶναι μία καρδιά πού καίγεται γιά ὁλόκληρη τήν κτίση,
γιά τούς ἀνθρώπους, γιά τά ὄρνια, γιά τά ζῶα, γιά τούς δαίμονες καί γιά
ὅλα τά κτίσματα. Μέ τήν ἀνάμνηση καί τή θέα τους τρέχουν ἀπό τά
μάτια τοῦ ἀνθρώπου δάκρυα. Ἀπό τήν πολλή καί σφοδρή ἀγάπη πού
συνέχει τήν καρδιά του δέν μπορεῖ νά ἀνεχθεῖ ἤ νά ἀκούσει ἤ νά δεῖ
κάποια καταστροφή, ἤ κάποια μικρή λύπη νά γίνει μέσα στήν κτίση. Γι’
αὐτό καί γιά τά ἄλογα ζῶα καί γιά τά ἑρπετά καί γιά τούς ἐχθρούς τῆς
ἀληθείας καί γι’ αὐτούς πού τόν βλάπτουν, κάθε στιγμή προσφέρει προ-
σευχή μέ δάκρυα, γιά νά τούς διαφυλάξει καί νά τούς ἐλεήσει ὁ Θεός» 1.

(Ἅγιος Ἰσαάκ ὁ Σῦρος)

Κατά τήν δημιουργία τοῦ κόσμου τό πρῶτο πρόσταγμα καί ἡ τότε
φωνή τοῦ Κυρίου, «οἷον νόμος τις ἐγένετο φύσεως, καί ἐναπέμεινε

τῇ γῇ, τήν τοῦ γεννᾶν αὐτῇ καί καρποφορεῖν δύναμιν»2, παρεῖχε καί ἐξασφά-
λιζε τήν ἀειφορία αὐτῆς. Καί ἡ γῆ θά συνεχίσει νά γεννᾶ καί νά καρποφορεῖ
ἐφ᾿ ὅσον ἀφεθεῖ στήν φυσική της τάξη καί ἐφ᾿ ὅσον ἐμεῖς οἱ πάροικοι ἐπ᾿
αὐτῆς πορευθοῦμε κατά τά προστάγματα καί τίς ἐντολές τοῦ Θεοῦ καί φυ-
λάττουμε αὐτές. Τότε Ἐκεῖνος μόνο «δώσει τόν ὑετόν ἡμῖν ἐν καιρῷ αὐτοῦ, καί
ἡ γῆ δώσει τά γεννήματα αὐτῆς, καί τά ξύλα τῶν πεδίων ἀποδώσει τόν καρ-

1 Ἰσαάκ τοῦ Σύρου, Λόγοι ἀσκητικοί ΞΒ΄, κριτική ἔκδοση Μάρκελλος Πιράρ, Ἱερά Μονή Ιβήρων
2012, σ. 736.
2 Μεγάλου Βασιλείου, «Εἰς τήν ἑξαήμερον» Θ΄, PG 29, 96A.
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πόν αὐτῶν [...] καί φαγώμεθα τόν ἄρτον ἡμῶν εἰς πλησμονήν καί κατοικήσω-
μεν μετά ἀσφαλείας ἐπί τῆς γῆς ἡμῶν. Καί πόλεμος οὐ διελεύσεται διά τῆς
γῆς ἡμῶν [...]»3.

Ποῦ, ὅμως, ἡ φυσική τάξη, ποῦ ἡ ἀσφάλεια, ποῦ ἡ εἰρήνη, ποῦ ἡ ἔλλογος
χρήση καὶ ἀπόλαυση τῶν προσφερομένων ἀγαθῶν, ποῦ οἱ ὑπὸ τοῦ Θεοῦ
τεταγμένοι ὅροι διαβίωσης τοῦ ἀνθρώπου ἐπὶ τῆς γῆς; ποῦ ὁ σεβασμός τῆς
φυσικῆς νομοτέλειας καί τάξης;

Ζήσαμε καί πάλι στήν Πατρίδα μας τό καταστροφικό γεγονός τῶν πυρ-
καϊῶν στόν Ἔβρο καί τήν σφοδρότητα τῶν πλημμυρικῶν φαινομένων στήν
Θεσσαλία ἀπό τήν κλιματική ἀλλαγή καί ὄχι μόνο, πού πλήγωσε τούς ἀνθρώ-
πους καί τήν φύση. Μέ μαθηματική δέ ἀκρίβεια ὁ πλανήτης ὑπερθερμαίνεται
μέ ἀπρόβλεπτες συνέπειες γιά τήν ποιότητα τῆς ζωῆς τῶν ἀνθρώπων καί τό
μέλλον τοῦ οἰκοσυστήματος. Ἡ παράθεση ἐπιστημονικῶν στοιχείων πού ἐπι-
βεβαιώνουν τήν κλιματική κρίση εἶναι ἄμεσα προσβάσιμη ἀπό ὅλους μας ἀπό
ἱστοσελίδες Διεθνῶν Ὀργανισμῶν καί Ἐπιστημονικῶν Ἰνστιτούτων καί εἶναι
πραγματικά ἐφιαλτική, ὅπως ἐφιαλτικό φαντάζει καί τό ἄμεσο μέλλον γιά τήν
ἀνθρωπότητα. Οἱ συνέπειες πού βιώνουμε ἤδη ἀπό αὐτήν τήν «Οἰκοκτονία»
εἶναι πολυεπίπεδες σέ κοινωνικό, οἰκονομικό καί πολιτικό ἐπίπεδο. Ἡ αὔξηση
τοῦ οἰκονομικοῦ χάσματος μεταξύ πλουσίων καί πτωχῶν σέ ἀτομικό ἐπίπεδο,
τοῦ ἀνεπτυγμένου Βορρᾶ καί τοῦ ὑποανάπτυκτου Νότου σέ ἐπίπεδο χωρῶν,
φέρει τόν χριστιανικό κόσμο καί τίς ἀξίες του ἐνώπιον ἑνός μεγάλου ἠθικοῦ
ζητήματος καί θέματος δικαιοσύνης. Οἱ ἀκραῖες καιρικές συνθῆκες καί οἱ προ-
κύπτουσες ἀνθρωπιστικές κρίσεις κρούουν τόν κώδωνα τοῦ κινδύνου μιᾶς
τεραστίων διαστάσεων κλιματικῆς κρίσης. Ἡ οἰκονομική ἀστάθεια καί ὁ ἀντα-
γωνισμός γιά ἐξεύρεση ἐνεργειακῶν πόρων αὐξάνουν σημαντικά τόν κίνδυνο
συγκρούσεων. Ἐπιπλέον, ἡ κλιματική ἀλλαγή συνιστᾶ πλέον μία ἀπό τίς
κύριες αἰτίες θνησιμότητας καί νοσηρότητας, ἐνῶ προκαλεῖ μετακίνηση, μετε -
γκατάσταση ἤ καί μετανάστευση ἑκατομμυρίων ἀνθρώπων, ἕνα ἐξαιρετικά
ἐπίκαιρο ζήτημα4. Ἡ συνέχιση τῶν καταστροφικῶν καί οἰκοκτονικῶν αὐτῶν
πολιτικῶν συνιστᾶ ἔγκλημα κατά τῶν πτωχῶν καί εὐάλωτων, ἤτοι τῶν χωρῶν
καί τῶν ἀτόμων πού εὐθύνονται λιγότερο γιά τήν κλιματική κρίση, ἀλλά ὑφί-

3 Πρβλ. Λευϊτ. 26, 4-5.
4 11e Assemblée du Conseil œcuménique des Églises (COE), (28-30 Août, Karlsruhe 2022): «Pour une
planète en bonne santé: promouvoir des valeurs de justice et durabilité au sein de la communauté mondiale»,
https://www.oikoume ne. org/fr/resources/documents/the-living-planet-seeking-a-just-and-sustaina-
ble-global-community.
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στανται τό μεγαλύτερο βάρος τῶν συνεπειῶν της, ὑποθηκεύοντας τίς συνθῆκες
διαβίωσης τῶν μελλοντικῶν γενεῶν. Σημειωτέον ὅτι τό Οἰκουμενικό Πατριαρ-
χεῖο Κωνσταντινουπόλεως, πρό τριάκοντα καί πλέον ἐτῶν, ἐθέσπισε προφη-
τικά τήν 1η Σεπτεμβρίου, ἑορτή τῆς Ἰνδίκτου, ὡς «Ἡμέρα προστασίας τοῦ
περιβάλλοντος», κατά τήν ὁποία ἀναπέμπονται εὐχές καί ἱκεσίες «ὑπέρ τῆς
ὅλης δημιουργίας»5.

Ἡ πρωτοποριακή αὐτή πρωτοβουλία, ἡ ὁποία ἐγνώρισε μεγάλη ἀπήχηση
σέ ὅλον τόν χριστιανικό κόσμο, ἐσήμανε τήν ἀνάδειξη τῶν πνευματικῶν δια-
στάσεων τῆς οἰκολογικῆς κρίσης καί τήν ἀνάγκη μετανοίας καί ἐπανιεραρχή-
σεως τῶν ἀξιῶν τοῦ σύγχρονου ἀνθρώπου. Κι αὐτό, γιατί ἡ ἄμετρη ἐκμετάλ-
λευση τῶν πόρων τῆς φύσης ἐπιφέρει μαθηματικά πλέον τήν καταστροφή τῆς
κτίσης. Πρόκειται γιά ἀλλοίωση τοῦ χριστιανικοῦ ἤθους, ἀφοῦ ἡ ἀντι-οἰκολο-
γικὴ συμπεριφορά συνιστᾶ προσβολή τοῦ Δημιουργοῦ καί ἀθέτηση τῆς ἀπο-
στολῆς τοῦ ἀνθρώπου ὡς κορωνῖδος καί οἰκονόμου τοῦ κόσμου αὐτοῦ. 

Βεβαιότατα, ὁ ἄνθρωπος ὀφείλει νά χρησιμοποιεῖ τόν κόσμο γιά τίς ἀνά -
γκες τροφῆς, ἔνδυσης, κατοικίας, ὁ βαθμός ὅμως χρήσεώς του δέν ἐξαρτᾶται
ἀπό τήν οἰκονομική κατάσταση καί τήν κοινωνική θέση, ἀλλά εἶναι κοινός γιά
ὅλους τούς ἀνθρώπους καί περιλαμβάνει τά ἀπολύτως ἀπαραίτητα γιά τήν
διατήρηση τοῦ ἀνθρώπου στήν ζωή. Ἀποτελεῖ ἐνσυνείδητη ἄρνηση τοῦ πρό-
τυπου καταναλωτισμοῦ, πού προβάλλεται τίς τελευταῖες δεκαετίες ἀπό τά
Μ.Μ.Ε. καί τά κοινωνικά δίκτυα. Γιά τήν Ὀρθοδοξία ἡ τροφή δέν πρέπει νά
μεταβάλλεται σέ τρυφή, ἡ ἐνδυμασία καί ἡ κατοικία δέν πρέπει νά καταλή-
γουν σέ πολυτέλεια καί ἐγωϊστική φιλαρέσκεια. Τό πρότυπο τῆς λιτότητας καί
τῆς ὀλιγαρκείας εἶναι διαχρονικά ριζωμένο στήν ὀρθόδοξη πνευματικότητα,
ἀφοῦ, ὅπως παρατηρεῖ ὁ ἅγιος Ἰωάννης ὁ Xρυσόστομος: «Oὐδέ γάρ ἵνα ἀνέ-
λωμεν τούς ἀνθρώπους καί διαφθείρωμεν, ταῦτα συμβουλεύομεν, ἀλλ᾽ ἵνα τά
περιττά περικόψωμεν, περιττόν δέ ἐστιν, ὅ τῆς χρείας πλέον ἐστίν. Ὅταν γάρ
καί χωρίς τούτου δυνάμεθα διάγειν ὑγιῶς καί εὐσχημόνως, περιττόν πάντως
ἐκεῖνό ἐστι προστεθέν»6. Αὐτό πρέπει νά ἔχουμε ὡς μέτρο χρήσης τῆς κτίσης
καί τῶν φυσικῶν πόρων γιά τήν ἀποφυγή τῆς κατάχρησης καί τῆς διάπραξης
τοῦ συνεχοῦς ἐγκλήματος τῆς «Οἰκοκτονίας», ὑποθηκεύοντας τό μέλλον τῶν
ἐπερχόμενων γενεῶν. Ἡ Ὀρθόδοξη Ἐκκλησία καλεῖται νά προβάλλει, μέ ὅσο

5 Ἐγκύκλιος ἐπὶ τῇ ἑορτῇ τῆς Ἰνδίκτου, 1/9/1989.
6 «Εἰς Β´ Κορινθίους Ὁμιλία 19», 3, PG 61, 534.
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πιό μεγάλη ἔμφαση μπορεῖ, τά δύο μεγάλα οἰκολογικά της ὅπλα: τήν Θεία
Εὐχαριστία καί τόν Ἀσκητισμό. Μέ τό πρῶτο βιώνεται ἡ ἀξία τοῦ ὑλικοῦ
κόσμου ὡς κόσμου τοῦ Θεοῦ καί μέ τό δεύτερο ἀποκαθαίρεται τό σῶμα ἀπό
ὅ,τι τό ἐμποδίζει νά εἶναι ὄργανο κοινωνίας μέ τούς ἄλλους, μέ τό φυσικό περι-
βάλλον καί μέ τόν Ἴδιο τόν Θεό. Μιά Εὐχαριστία πού δέν εἶναι φυσική, σωμα-
τική σύναξη ἐπί τό αὐτό, ἀλλά προσευχή ἐξ ἀποστάσεως, τηλεοπτικῆς ἤ
ἄλλης, εἶναι ἀνώφελη.

Τό φυσικό περιβάλλον, ὡς δημιούργημα τοῦ Θεοῦ καί δῶρο τῆς ἀγάπης
Του πρὸς ἐμᾶς, ἀλλά καὶ ὡς παρακαταθήκη ἐμπιστευμένη σέ μᾶς, χρήζει σε -
βασμοῦ, ἀγάπης, διαφύλαξης, προστασίας καί ἐνδιαφέροντος. «Ἡ φύσις διά
τόν ἄνθρωπον ἐγένετο, οὐχ ὁ ἄνθρωπος διά τήν φύσιν»7. Ἐκεῖνο πού χρειάζε-
ται σήμερα εἶναι μιά νέα σχέση τοῦ ἀνθρώπου μέ τό περιβάλλον του. Ὁ
ἄνθρωπος, συνειδητοποιῶντας τίς λανθασμένες του ἐπιλογές καί βλέποντας
τά ὀλέθρια ἀποτελέσματά τους, νά προσπαθήσει ἀποφασιστικά γιά μία προ-
σωπική ἀλλαγή πρός τό καλύτερο, τό ἁγιώτερο, τό ὑψηλότερο. Αὐτή εἶναι ἡ
σωτήρια ὁδός, τῆς ἐπιστροφῆς στόν Θεό, τῆς στροφῆς πρός τίς αἰώνιες ἀξίες
στίς ὁποῖες καλεῖ ἡ Ἐκκλησία.

Ἡ ἔξοδος ἀπό τό σημερινό ἀδιέξοδο ὄχι μόνο φαίνεται ἀδύνατη μέ τά σημε-
ρινά δεδομένα, ἀλλά μποροῦμε νά ποῦμε ὅτι διαγράφεται καθαρώτερα ἡ μαζι-
κή καταστροφή τοῦ κόσμου καί τοῦ ἀνθρώπου. Ἀπέναντι σ’ αὐτό τό ἐφιαλ-
τικό ἀδιέξοδο, ἡ Ὀρθόδοξη Ἐκκλησία μπορεῖ νά δώσει μοναδική καί διαχρο-
νική λύση μέ τήν πίστη καί τήν θεολογική της διδασκαλία.

Ἡ Ἐκκλησία ἀντιμετωπίζει μέ σεβασμό καί εἰλικρίνεια τήν φύση. Δέν εἶναι
διόλου τυχαῖο, ὅτι ἡ Ὀρθόδοξη Ἐκκλησία χαρακτηρίσθηκε ὡς ἡ «οἰκολογική
μορφή» τοῦ Χριστιανισμοῦ, ἐφ᾿ ὅσον εἶναι ἡ Ἐκκλησία, ἡ ὁποία διέσωσε τήν
Θεία Εὐχαριστία ὡς πυρῆνα τῆς ζωῆς της. Ἔτσι, μπορεῖ νά βοηθήσει τόν ἀπα-
τηλά εὐδαιμονισμένο ἄνθρωπο τῆς σύγχρονης ἐποχῆς, ἀρκεῖ ὁ ἄνθρωπος νά
τήν ἀκολουθήσει, γιά νά μπορέσει νά ζήσει μέ καταλλαγὴ πρός τόν πλησίον
καί πρός τόν γύρω του κόσμο, ἀφοῦ στά θεμέλια τῆς οἰκολογικῆς κρίσης,
πέραν τῆς τεχνολογικῆς συγκυρίας, βρίσκεται ἡ ἄμβλυνση τῶν κριτηρίων, πού
προκαλεῖ ἡ φιληδονία8, μέ ἀποτέλεσμα τήν ἀμετρία καί τήν ἀκρασία. Αὐτό
ἔχει ὡς συνέπεια ὁ σύγχρονος ἄνθρωπος νά κλείνει τά μάτια μπροστά στίς

7 Μᾶρκ. 9, 27.
8 «Αἱ μέν γάρ ἀρχαί τῶν πρακτῶν τό οὗ ἕνεκα τά πρακτά, τῷ δέ διεφθαρμένῳ δι’ ἡδονήν ἤ
λύπην εὐθύς οὐ φαίνεται ἡ ἀρχή, οὐδέν δεῖν τούτου ἕνεκεν, οὐδέ διά τοῦτο αἱρεῖσθαι πάντα καί
πράττειν. Ἔστι γάρ ἡ κακία φθαρτική ἀρχῆς», Ἀριστοτέλους, Ἠθικά Νικομάχεια, 1140b, 15.
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συνέπειες τῶν ἔργων του, ἐνῶ παραμένουν ἀνεπηρέαστοι ὁ τρόπος οἰκονο-
μικῆς ἀνάπτυξης, ἡ διαχείριση τῆς ἐνέργειας καί ὁ καταναλωτικός τρόπος
ζωῆς9. 

Ὁ ἅγιος Γέροντας τῆς Πάτμου Ἀμφιλόχιος Μακρῆς ἀπαιτοῦσε ἀπό τούς
ἐξομολογουμένους, σέ ἔνδειξη μετάνοιας, νά φυτεύουν ἕνα δένδρο, ἐπειδή,
ὅπως ἔλεγε, «ὅποιος φυτεύει δένδρο, φυτεύει ἐλπίδα, φυτεύει εἰρήνη, φυτεύει
ἀγάπη καί ἔχει τίς εὐλογίες τοῦ Θεοῦ». Μάλιστα, μελετῶντας κανείς τά λει-
τουργικά κείμενα τῆς Ἐκκλησίας, τούς βίους τῶν Ἁγίων, τά συναξάρια, διαπι-
στώνει τόν σεβασμό τῶν Ἁγίων στήν φύση, τό φυσικό περιβάλλον, ἀλλά καί
τό ἀντίστροφο: τόν σεβασμό τῆς φύσης πρός τούς Ἁγίους. Ὁ  Ἅγιος συνυπάρ-
χει μέ τήν φύση, τά ζῶα (ὅπως ὁ ἅγιος Σεραφείμ τοῦ Σαρώφ), τά φυτά, ὅπως
ὁ Ἀδάμ στήν προπτωτικὴ κατάσταση. Στόν ὅσιο Σιλουανό τόν Ἀθωνίτη βλέ-
πουμε μία συμπόνοια γιά κάθε τί ζωντανό, φυτά, ζῶα, γιά κάθε κτίσμα. Κάπο-
τε ἔκλαψε πάρα πολύ γιά τήν «τραχύτητα αὐτοῦ πρός τήν κτίση», ὅταν «ἄνευ
ἀνάγκης» σκότωσε μία μῦγα. Οἱ Ἅγιοι πολλές φορές συμφιλιώνονται καί
συνεργάζονται μέ τά ζῶα οἱ ἴδιοι. Τό Ἅγιο Πνεῦμα χαριτώνει τούς Ἁγίους μέ
τήν Θεία Χάρη, ὥστε οἱ Ἅγιοι νά οἰκειοποιοῦνται τήν φύση. 

Ἡ πανέμορφη ὑδρόγειος κατοικία μας εἶναι ἀσφαλῶς «ἔργον τῶν δακτύ-
λων τοῦ Θεοῦ». «Ἐν ἀρχῇ ἐποίησεν ὁ Θεὸς τὸν οὐρανὸν καὶ τὴν γῆν», ὅπως
μᾶς πληροφορεῖ ἡ Ἁγία Γραφή10. Βασική διδαχή τῆς χριστιανικῆς πίστης εἶναι
ὅτι ὁ Θεὸς ὄχι μόνο δημιούργησε τὴν γῆ ὡς ἕνα ἀπό τά τρισεκατομμύρια ἀστρι-
κά σώματα, ἀλλὰ καί ὅτι ὁ Ἴδιος διακυβερνᾶ τόν κόσμο, ἐπιβλέπει, φροντίζει
καί προνοεῖ γιά τή διατήρηση τῆς ζωῆς ἐπὶ τῆς γῆς, καθώς καί γιά τήν ἁρμο-
νική λειτουργία της μέσα στό παγκόσμιο οἰκολογικό σύστημα. Ὁ ἅγιος Ἰωάν-
νης Δαμασκηνός ὀνομάζει τόν ἄνθρωπο «μικρόκοσμο», ἐπειδή, ἔχοντας ψυχή
καί σῶμα καί ὄντας στό μέσον μεταξύ νοῦ καί ὕλης, εἶναι σύνδεσμος ἀνάμεσα
στήν ὁρατή καί τήν ἀόρατη, στήν αἰσθητή καί τήν νοητή κτήση: «Ἔλαβεν Κύ -
ριος ὁ Θεός τόν ἄνθρωπον, ὅν ἔπλασεν, καί ἔθετο αὐτόν ἐν τῷ παραδείσῳ
ἐργάζεσθαι αὐτόν καί φυλάσσειν»11.

Αὐτήν τήν πίστη καλούμεθα νά ἐγκολπωθοῦμε, γιά νά ἀποκτήσει νόημα ἡ
ζωή μας, ὀμορφιά καί χρῶμα ὁ βίος μας, ἐλπίδα καί σιγουριά τό μέλλον μας.

9 Βλ. Κωνσταντίνου Ἰ. Ζάχου, Ἡ οἰκολογική κρίση ὑπό τό φῶς τῆς σκέψης τοῦ ἁγίου Μαξίμου
τοῦ Ὁμολογητῆ, διδακτορική διατριβή, Θεσσαλονίκη 2007, σ. 127.
10 Γεν. 1, 1. 
11 Γεν. 2, 15.
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Σέ παρόμοια δέ πνευματική καί ἀνθρωπιστική παιδεία πρέπει νά προσανα-
τολίσουμε τούς νέους μας. Ἡ εὐθύνη μας ἐνώπιον τοῦ Θεοῦ εἶναι τεράστια.
Δέν δικαιολογεῖται ἀμέλεια γιά πνευματικά ἐγκλήματα. Δέν μποροῦμε νά ἀδια-
φοροῦμε γιά τήν ἀπολογία, πού θά δώσουμε στόν Θεό σχετικά μέ τό πῶς δια-
χειρισθήκαμε τόν κόσμο πού μᾶς χάρισε ὡς προῖκα. «Κόσμος» στά ἑλληνικά
σημαίνει κόσμημα καί δέν πρέπει ποτέ, ἠθελημένα ἤ ἀπό ἀμέλεια, νά γίνουμε
ὑπεύθυνοι ὁποιασδήποτε καταστροφῆς τοῦ περιβάλλοντος χώρου μας. Μέ
τήν μόλυνση τοῦ ἀέρα, τοῦ νεροῦ καί τῆς γῆς, πού συντελεῖται στίς ἡμέρες
μας, μέ τίς καταστροφικές πυρκαγιές, πλημμῦρες καί καταιγίδες, τούς φονι-
κούς τυφῶνες, σημαίνεται ταυτόχρονα ἡ ἀλλοίωση τῶν αἰσθητῶν εἰκόνων τοῦ
πνευματικοῦ κόσμου καί ἡ διάβρωση τῶν θεμελίων τῆς πνευματικῆς ζωῆς12. 

Τό τραγικό γιά τόν σύγχρονο δυτικό κόσμο εἶναι ὅτι οἱ ἱστορικές ρίζες τοῦ
οἰκολογικοῦ προβλήματος βρίσκονται στήν δυτική χριστιανική θεολογία.
Χωρίς μιά συγκεκριμένη ἀντίληψη γιά τίς σχέσεις τοῦ ἀνθρώπου μέ τό φυσικό
περιβάλλον δέν θά εἴχαμε τήν κρίση αὐτή καί χωρίς μιά ὀρθή (ὀρθόδοξη) ἀντί-
ληψη γιά τήν σχέση αὐτή δέν θά ξεπερασθεῖ αὐτή ἡ κρίση. Τό οἰκολογικό
πρόβλημα ἔχει πελώριες πνευματικές διαστάσεις. Χωρίς τήν θεραπεία τοῦ
ἀνθρώπου ἀπό τόν ἐγωκεντρισμό, τόν εὐδαιμονισμό, τήν περιφρόνηση πρός
τόν ὑλικό κόσμο, ἡ οἰκολογική κρίση ἁπλῶς θά ἐπιδεινώνεται. Πρέπει νά ἀλ -
λάξει ἡ ἀνθρώπινη νοοτροπία καί συμπεριφορά. Δέν ἐπαρκεῖ ἡ ἐπιστήμη γι’
αὐτό χωρίς τήν Ἐκκλησία. 

Παράλληλα, στήν ἱστορία ἔχει ἐπιχειρηθεῖ πολλές φορές ὁ ὁρισμός τοῦ
ἀνθρώπου χωρίς ἀναφορά καί συσχέτιση πρός τό φυσικό περιβάλλον. Μιά
προσπάθεια ταυτισμοῦ καί ὁρισμοῦ τοῦ ἀνθρώπου χωρίς ἀναφορά στό φυσι-
κό περιβάλλον, μιά τροποποιημένη μορφή τοῦ πλατωνικοῦ ψυχοκεντρισμοῦ,
ἔγινε κυρίως στήν Δύση κατά τόν Μεσαίωνα καί τούς νεώτερους χρόνους μέ
τόν ὁρισμό τοῦ ἀνθρώπου ὡς λογικοῦ καί σκεπτόμενου ὄντος. Στό ἐρώτημα
«τί ἐστίν ἄνθρωπος;», ἡ ἀπάντηση πού δόθηκε στήν περίπτωση αὐτή ἦταν
«ζῶον λογικόν», πού ἐσήμαινε δυνάμενο νά σκέπτεται, νά ἔχει συνείδηση τοῦ
ἑαυτοῦ του καί τοῦ κόσμου. Οἱ ρίζες τοῦ ὁρισμοῦ αὐτοῦ ἀνάγονται στόν ἱερό
Αὐγουστῖνο καί τόν Βοήθιο13, κορυφώνονται ὅμως στόν αὐγουστίνιο μοναχό
Καρτέσιο, τόν πατέρα τοῦ Διαφωτισμοῦ καί ἐν πολλοῖς τῆς μαθηματικῆς καί

12 Senator Al Gore, Earth in the balance, ecology and the human spirit, Houghton Miffin Company, Boston
New York 1992, σ. 261.
13 Anicius Manlius Severinus Boëthius (477 - 524 μ.Χ.): Ρωμαῖος Συγκλητικός, Ὕπατος, φιλόσοφος
καί ἱστορικός.
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φυσικῆς ἐπιστήμης τῶν νεωτέρων χρόνων μέ τήν περίφημη φράση του: «cogito
ergo sum14».

Οἱ συνέπειες τῆς ἀποσύνδεσης αὐτῆς τοῦ ἀνθρώπου ἀπό τό φυσικό περι-
βάλλον ὑπῆρξαν καίριες γιά τήν οἰκολογία. Ἀπό τήν ἄποψη τῆς οἰκολογίας
πάντως τό πλέον σημαντικό εἶναι ὅτι ἡ νοημοσύνη ἀποσπάσθηκε τόσο ριζικά
ἀπό τό ἀνθρώπινο σῶμα, ὥστε νά τό καταργεῖ καί νά τό ἀχρηστεύει. Αὐτό
εἶναι τό πρόβλημα. Αὐτό εἶναι καί μέ τούς computers καί τό internet. Καί αὐτό
κάνει πολύ ἀμφισβητήσιμη, κατά τήν ταπεινή μας γνώμη, τήν ἀθωότητα τῆς
οὐδετερότητας μέ τήν ὁποία προσεγγίζουμε συνήθως στήν Ἐκκλησία τά ἐπι-
τεύγματα αὐτά τῆς τεχνολογίας.

Ὁ μέγας καί φοβερός κίνδυνος ἀπό τά ἐπιτεύγματα αὐτά δέν εἶναι μήπως
μολυνθοῦν οἱ ψυχές τῶν ἀνθρώπων ἀπό ἀνήθικες ἰδέες καί προγράμματα.
Λές καί δέν ἀρκεῖ ἡ ἀνθρώπινη φαντασία στίς καθημερινές ἐκφάνσεις της νά
τίς μολύνει. Ἀλλά ὁ κίνδυνος εἶναι τό ὅτι καταργεῖται σιγά-σιγά τό σῶμα ὡς
ὄργανο νοήσεως, ἀφοῦ σκεπτόμεθα, ἐπικοινωνοῦμε, ψωνίζουμε ἀκόμη καί
ἐρωτευόμαστε χωρίς τό σῶμα, αὐτό τό μοναδικό ὄργανο πού μᾶς συνδέει μέ
τό φυσικό μας περιβάλλον καί μέ τούς ἄλλους. Τό σῶμα πλέον ἀδυνατεῖ νά
παρακολουθήσει τήν νόηση καί τήν πληροφόρηση. Εἶναι τόσο ραγδαία ἡ
αὔξηση τῆς πληροφόρησης πού δέν μπορεῖ νά τήν παρακολουθήσει τό σῶμα.
Δεύτερον, ὁ ἄνθρωπος ἀνέπτυξε τίς νοητικές του ἱκανότητες στήν περίοδο
κυρίως τοῦ Μεσαίωνα καί ἐφεξῆς στούς νεώτερους χρόνους, σέ βάρος τοῦ
φυσικοῦ του περιβάλλοντος.

Ἡ ὑλική κτίση ὑπάρχει γιά νά κορυφωθεῖ στόν ἄνθρωπο, σ’ αὐτήν τήν
κορωνίδα ὅλης τῆς δημιουργίας, ὅπως τήν καλοῦν οἱ Πατέρες. Ὅπως χαρα-
κτηριστικά γράφει ὁ ἱερός Χρυσόστομος «γιά τόν ἄνθρωπο ὑπάρχει ἡ γῆ, γι’
αὐτόν ὁ οὐρανός, γι’ αὐτόν ὁ ἥλιος καί τά ἄστρα, γι’ αὐτόν οἱ διαδρομές τῆς
σελήνης καί οἱ ἐναλλαγές τῶν ἐποχῶν…, γι’ αὐτόν οἱ παραγωγές τῶν καρπῶν
καί τά τόσα πολλά φυτά καί τά ζῶα. Γι’ αὐτόν ἡ ἡμέρα καί ἡ νύχτα…». Ὁ ἅγιος
Μάξιμος ὁ Ὁμολογητής ἰδιαίτερα, ταυτίζοντας τόν κατ’ ἐξοχήν, τόν ἀληθινό
ἄνθρωπο μέ τόν Χριστό, ἐπιμένει ὅτι τά πάντα δημιουργήθηκαν μέ στόχο τόν
ἄνθρωπο. Χωρίς τόν ἄνθρωπο ὅλη ἡ κτίση καταρρέει. Ἡ ὀντολογία, ἡ ἀλήθεια
τῆς κτίσης δέν εἶναι ἱστορική, πρωτολογική, ἀλλά τελεολογική, ἐσχατολογική.

14 Βλ. René Descartes, Discours de la méthode, 1637 (Λόγος περί τῆς μεθόδου), ἔκδοση Γαλλικοῦ
Ἰνστιτούτου Ἀθηνῶν, 1948. 
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Καί στήν ἔσχατη ἀλήθεια τοῦ κτιστοῦ κόσμου κεῖται ὁ ἄνθρωπος15. 
Ἡ ἀντίληψη αὐτή τῶν Πατέρων ἔρχεται στήν σκέψη μας, ὅταν βρισκόμαστε

μπροστά σέ σύγχρονες θεωρίες τῆς φυσικῆς καί τῆς κοσμολογίας, ὅπως ἡ
λεγόμενη Ἀνθρωπική Ἀρχή16. Διάφοροι φυσικοί ἐπιστήμονες διαπίστωσαν ὅτι
ἡ ζωή δέν θά μποροῦσε νά ἐμφανισθεῖ, ἄν ὑπῆρχε ἔστω καί μία μικρή ἀπό-
κλιση στό μέγεθος τῶν λεγόμενων παγκόσμιων σταθερῶν. Αὐτό ὁδήγησε τόν
Βρετανό ἀστρονόμο John Barrow καί τόν Ἀμερικανό φυσικό Frank Tipler νά
διατυπώσουν, τό 1986, τήν Ἀνθρωπική Κοσμολογική Ἀρχή17. 

Ἡ ἀρχή αὐτή ὑποστηρίζει ὅτι οἱ νόμοι, οἱ παγκόσμιες σταθερές καί ἡ βασι-
κή δομή τοῦ Σύμπαντος, δέν ἀποτελοῦν τυχαῖα συμβάντα, ἀλλά στηρίζουν μιά
κοσμολογική ἀναγκαιότητα γιά τήν δημιουργία ὄντων μέ νοημοσύνη, πού θά
ἔχουν τήν ἱκανότητα νά παρατηροῦν τό Σύμπαν. Μέ ἄλλα λόγια, ἡ Ἀνθρωπι-
κή Ἀρχή πρεσβεύει ὅτι, γιά νά πραγματοποιηθοῦν ὅλες οἱ ἀπαιτούμενες
συνθῆκες γιά τήν δημιουργία ζωῆς πού νά διαθέτει νοημοσύνη ἱκανή νά ἐκτε-
λεί ἐπιστημονική παρατήρηση τοῦ κόσμου, χρειάζεται ἕνα ολόκληρο Σύμπαν!

Ἡ ἐπιστημονική παρατήρηση τοῦ Σύμπαντος, ἐκτός τῶν ἄλλων, σημαίνει,

15 Βλ. Μαξίμου τοῦ Ὁμολογητοῦ, Περί διαφόρων ἀποριῶν, P.G. 91, 1308-1309: «Ἐπειδή τοίνυν
φυσικῶς, ὡς δεδημιούργητο, περί μέν τό ἀκίνητον, ὡς ἀρχήν ἰδίαν (φημί δέ τόν Θεόν) ὁ ἄνθρω-
πος οὐ κεκίνητο, περί δέ τά ὑπ᾿ αὐτόν, ὧν αὐτός θεόθεν ἄρχειν ἐπιτάγη, παρά φύσιν ἑκών
ἀνοήτως κεκίνηται, τῇ πρός ἕνωσιν τῶν διῃρημένων δοθείσῃ αὐτῷ φυσικῆ δυνάμει κατά τήν γένε-
σιν εἰς τόν τῶν ἡνωμένων μᾶλλον διαίρεσιν παραχρησάμενος, καί ταύτῃ μικροῦ δεῖν ἐλεεινῶς εἰς
τό μή ὄν πάλιν κινδυνεύσας μεταχωρῆσαι, διά τοῦτο καινοτομοῦνται φύσεις, καί παραδόξως
ὑπέρ φύσιν περί τό φύσει κινούμενον ἀκινήτως, ἵν᾿ οὕτως εἴπω, κινεῖται τό πάντῃ κατά φύσιν
ἀκίνητον, καί Θεός ἄνθρωπος γίνεται, ἵνα σώσῃ τόν ἀπολόμενον ἄνθρωπον, καί τῆς κατά τό πᾶν
καθόλου φύσεως δι᾿ ἑαυτοῦ τά κατά φύσιν ἑνώσας ῥήγματα, καί τούς καθόλου τῶν ἐπί μέρους
προφερομένους λόγους, οἷς ἡ τῶν διῃρημένων γίνεσθαι πέφυκεν ἕνωσις, δείξας τήν μεγάλην
βουλήν πληρώσῃ τοῦ Θεοῦ καί Πατρός, εἰς ἑαυτόν ἀνακεφαλαιώσας τά πάντα, τά ἐν τῷ οὐρανῷ
καί τά ἐπί τῆς γῆς, ἐν ᾧ καί ἐκτίσθησαν... καί σύν ἡμῖν καί δι’ ἡμᾶς τήν ἅπασαν κτίσιν διά τῶν
μέσων ὡς μερῶν ἰδίων τά ἄκρα περιλαβών καί περί ἑαυτόν ἀλύτως· ἀλλήλοις διασφίγξας
παράδεισον καί οἰκουμένην, οὐρανόν καί γῆν, αἰσθητά καί νοητά, ὡς σῶμα καί αἴσθησιν καί
ψυχήν καθ᾿ ἡμᾶς ἔχων καί νοῦν, οἷς ὡς μέρεσι καθ᾿ ἕκαστον τό ἑκάστῳ καθόλου συγγενές οἰκειω-
σάμενος ἄκρον κατά τόν προαποδοθέντα τρόπον θεοπρεπῶς τά πάντα εἰς ἑαυτόν ἀνεκεφα-
λαιώσατο, μίαν ὑπάρχουσαν τήν ἅπασαν κτίσιν δείξας, καθάπερ ἄνθρωπον ἄλλον, τῇ τῶν μερῶν
ἑαυτῆς πρός ἄλληλα συνόδῳ συμπληρουμένην καί πρός ἑαυτήν νεύουσαν τῇ ὁλότητι τῆς ὑπάρ-
ξεως, κατά τήν μίαν καί ἁπλῆν καί ἀπροσδιόριστον, τῆς ἐκ τοῦ μή ὄντος παραγωγῆς καί ἀδιάφο-
ρον ἔννοιαν, καθ᾿ ἥν ἕνα καί τόν αὐτόν πᾶσα ἡ κτίσις ἐπιδέξασθαι δύναται λόγον παντελῶς
ἀδιάκριτον, τό “Οὐκ ἦν” τοῦ “εἶναι” πρεσβύτερον ἔχουσα».
16 Bλ. τήν μελέτη τοῦ καθηγητοῦ φιλοσοφίας Nick Bostrom καί διευθυντοῦ στό Future of Humanity
Institute & University of Oxford, Anthropic Bias. Observation Selection Effects in Science and Philo-
sophy, Routledge New York & London, 2002, “Anthropic Bias-complete text”: https://www. An-thro-
pic-principle.com/q=book/table_ of_ contents/.
17 Frank Tipler, John D.· Barrow, The Anthropic Cosmological Principle,  Oxford University Press 1986.
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ὅτι ὁ ἄνθρωπος δέν βρίσκεται μόνο σέ σχέση ἐξάρτησης ἀπό τήν φύση, ἀλλά
καί σέ σχέση διαλεκτική μαζί της. Ἐδῶ ἀκριβῶς ἀναδεικνύεται τό νόημα τῆς
ἔννοιας τοῦ προσώπου. Στήν Πατερική Θεολογία τό πρόσωπο χρησιμοποιεῖται
γιά τήν Ἁγία Τριάδα18 καί αὐτό σημαίνει ὅτι ὡς πρόσωπο ὁ ἄνθρωπος προ-
σπαθεῖ νά ὑπερβεῖ τήν φύση καί νά λειτουργήσει ἐλεύθερα ἀπό αὐτήν, ὅπως
ὁ Θεός. Πρόσωπο θά πεῖ ἐλευθερία ἀπό τήν φύση, ἀλλά καί ἐλευθερία γιά
τήν φύση. Καί ἐδῶ ἔγκειται ἡ σπουδαιότητα τοῦ προσώπου γιά τήν οἰκολο-
γία. Στήν ἄσκηση τῆς ἐλευθερίας του, ὁ ἄνθρωπος μπορεῖ νά ἀντιταχθεῖ στό
φυσικό του περιβάλλον καί αὐτό κάνει μέ τήν καταστροφή πού ἐπιφέρει.
Ἀλλά μπορεῖ, ἐν ὀνόματι τῆς ἴδιας ἐλευθερίας, καί νά τό ἀγαπήσει καί νά τό
σεβασθεῖ. Μέ τήν ἴδια ἐλευθερία μέ τήν ὁποία ὑπερβαίνει τήν δουλεία του
στήν φύση, μπορεῖ καί νά ἀγαπήσει τήν φύση, διότι τήν θεωρεῖ ὡς δῶρο τῆς
ἀγάπης Ἐκείνου Τόν ὁποῖο ἐλεύθερα ἀγαπᾶ.

Ὅμως, στήν ἐποχή τῆς νεωτερικότητας ὁ θάνατος τοῦ Θεοῦ ἤ ἡ ἐξορία τοῦ
Θεοῦ στούς οὐρανούς ὑπῆρξε τό κεντρικό ἰδεολογικό πλαίσιο μέ τό ὁποῖο ὁ
κόσμος ὁδηγήθηκε στήν ἀποθέωση τοῦ ἀνθρώπου καί στήν ἐκκοσμίκευση τῆς
ἱστορίας19. Μέ τήν σειρά της ἡ ἀποθέωση τοῦ ἀνθρώπου στήν ἱστορία ὁδήγη-
σε στήν ἔμπρακτη ἀπανθρωπία καί στήν ἀποπροσωποποίηση, ἀκόμη καί
στήν αὐτοκαταστροφή τῆς ἀνθρώπινης ὕπαρξης. Δύο παγκόσμιοι πόλεμοι,
ἀντιτιθέμενες ἰδεολογίες, ἀπάνθρωποι ὁλοκληρωτισμοί, ὁράματα μαζικῆς
εὐζωῒας εἴτε στήν ἀτομοκεντρική εἴτε στήν κολεκτιβιστική ἐκδοχή τους μετέ-
τρεψαν τόν ἄνθρωπο σέ ἀπρόσωπη ἀτομική ὕπαρξη, σέ ἀριθμό, σέ γρανάζι
μιᾶς μηχανῆς. 

Κατά τήν Ὀρθόδοξη Παράδοση τῆς Ἐκκλησίας ὁ ἄνθρωπος δέν εἶναι μόνο

18 Ἡ ἀποκάλυψη τῆς τριαδικότητας τοῦ Θεοῦ φανερώνει τήν συγκεκριμένη καί προσωπική ὕπαρξή
Του, τήν προσωπικότητα καί κοινωνικότητά Του, τό πλήρωμα μιᾶς ἐσωτερικῆς ζωῆς, πού ἐπεκτεί-
νεται στόν σύμπαντα κόσμο, γίνεται τρόπος ζωῆς καί δένεται μέ ὁλόκληρη τήν ἀνθρώπινη ὕπαρξη.
Ὁ Θεός, ἡ ὑπέρθεη Τριάδα καί ὄχι ἡ ἀπρόσωπη Μονάδα, εἶναι τό μυστήριο τῆς ἐλευθερίας καί τῆς
ἀγάπης, τῆς κοινωνίας Θεοῦ καί ἀνθρωπότητας, τῆς ἕνωσης θείας καί ἀνθρώπινης ἀλήθειας, βλ.
Ἱερομονάχου Ἀμφιλοχίου Ράντοβιτς, Τό μυστήριον τῆς Ἁγίας Τριάδος κατά τόν Ἅγιον Γρηγόριον
τόν Παλαμᾶν, Θεσσαλονίκη 1973, σσ. 15-29. Ἀρχιμανδρίτου Βασιλείου, Εἰσοδικόν, ἐκδ. Δόμος, Ἀθή-
να 1987, σσ. 63-64. 
19 Βλ. Antoine Arjakovsky, The Way: Religious Thinkers of the Russian Emigration in Paris and Their
Journal, 1925-1940, Translated by Jerry Ryan, edited by John A. Jillions and Michael Plekon. Notre
Dame: University of Notre Dame Press, 2013. Vasileios Pnevmatikakis, «L’émigration russe et la nais-
sance d’une orthodoxie française 1925-1953», Slavica bruxellensia, Revue polyphonique de littérature,
culture et histoire slaves, 8/2012, σσ. 2-16. Σταύρου Γιαγκάζογλου, «Ἡ ἐπίδραση τῶν Ρώσων θεολό-
γων τῆς Διασπορᾶς στή νεοελληνική θεολογία», Στό μεταίχμιο τῆς θεολογίας, Δοκίμια γιά τόν διά-
λογο θεολογίας καί πολιτισμοῦ, ἐκδ. Δόμος, Ἀθήνα 2018, σσ. 171-215. 
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σῶμα ἤ μόνο πνεῦμα ἤ μόνο νοῦς. Παρά τόν διάλογο μέ τήν ἀρχαιοελληνική
φιλοσοφία, οὐδέποτε ἡ ὀρθόδοξη Ἀνατολή ἀπομόνωσε τήν ἔννοια τοῦ ἀνθρώ-
που μονοσήμαντα στήν λογική σύσταση τῆς φύσεώς του. Ὁ ἄνθρωπος στήν
Πατερική θεολογία καί ἀσκητική θεώρηση εἶναι ὁλόκληρος ὡς σῶμα καί ψυχή.
Ὁ ἄνθρωπος δέν ἔχει σῶμα, ἀλλά εἶναι σῶμα. Δέν ἔχει μονάχα νοῦ, ἀλλά εἶναι
ἕνας νοῦς πάντοτε ἐνσώματος. Ἀλλά καί πάλι τίποτε ἀπό αὐτά τά δύο στοι-
χεῖα δέν εἶναι ὁ ἄνθρωπος, ἐάν δέν εἶναι πρόσωπο, ἐάν δέν ἔχει ἐλευθερία,
καθότι ἡ δημιουργία τοῦ ἀνθρώπου εἶναι μία συνοδική πράξη, ἀπό κοινοῦ
ἔργο τῶν τριῶν Προσώπων τῆς θείας Τριάδος, ἐνῶ ἡ εἰκόνα τοῦ Θεοῦ μέσα
μας εἶναι ἔτσι σαφῶς ἡ εἰκόνα τῆς Τριάδος20. Συνεπῶς ὁ ἄνθρωπος δέν εἰκο-
νίζει τόν Θεό, ἐπειδή εἶναι σκεπτόμενο ὄν, ἀλλά εἰκονίζει τόν Θεό, ἐπειδή ὡς
πρόσωπο ἔχει ἐλευθερία καί σχετίζεται ἐλεύθερα καί ἀγαπητικά μέ τούς
ἄλλους. Τό πρόσωπο, ὡς ἐνεργούμενο γεγονός ἀναφορᾶς καί σχέσης, ὡς μονα-
δική αὐτοσυνειδησία μέσα στόν κόσμο καί στήν ἱστορία, μπορεῖ νά σημάνει
τόν ἀνθρωπολογικό ὁρίζοντα φανέρωσης τῆς ἀναφορικότητας τῶν ὄντων. Ὁ
κόσμος ὑπάρχει μονάχα ἐπειδή ὑπάρχει ὁ ἄνθρωπος. Ὁ κόσμος δίχως τόν
ἄνθρωπο καί ὁ ἄνθρωπος δίχως τόν κόσμο δέν ἔχουν κανένα νόημα ὕπαρξης.
Ὁλόκληρη ἡ πραγματικότητα εἶναι γεγονός σχέσεων. Ἡ εἰκόνα τοῦ Θεοῦ ὡς
ὄντος κοινωνικοῦ, ὁ ἄνθρωπος, συνδιαλέγεται μέ τήν ἀνθρωπότητα διατηρών-
τας ἀπαραμείωτο τόν κοινωνικό της χαρακτῆρα. Τό δόγμα τῆς Ἁγίας Τριάδος
δέν εἶναι ἁπλῶς μία διδασκαλία γιά τό βάθος τοῦ Θεοῦ, ἀλλά καί μία ἔνδειξη
γιά τό ὕψος τοῦ ἀνθρώπου21. Μονάχα ὁ ἄνθρωπος ὡς μοναδικό, ἀνόμοιο καί
ἀνεπανάληπτο πρόσωπο, δηλαδή ὡς ἐλεύθερη καί ἐνσυνείδητη ὕπαρξη, μπο-
ρεῖ νά συγκροτήσει κατά τρόπο προσωπικό τό σχεσιακό γεγονός τῆς κοσμικῆς
πραγματικότητας, νά ἀποκωδικοποιήσει ἔλλογα καί προσωπικά τό κάλλος
καί τό νόημα τοῦ κόσμου πέρα ἀπό τήν τυχαιότητα ἤ τήν ἀναγκαιότητά του.
Ὁ λόγος τοῦ ἀνθρώπου συναντᾶ καί διαλέγεται ἐλεύθερα μέ τόν κοσμικό
λόγο22. Ὁ σύγχρονος κόσμος καί πολιτισμός ἔχει φθάσει στά ὅριά του καί τό
αἴτημα διαλόγου μεταξύ θεολογίας καί ἐπιστήμης ἐκφράζει μιά ἄμεση καί
ζωτικῆς σημασίας ἀνάγκη τῆς ἐποχῆς μας. Ἐάν δέν διαλεχθοῦμε ὑπεύθυνα

20 Καλλίστου Ware, Μητροπολίτου Διοκλείας, Τό ἀνθρώπινο πρόσωπο ὡς εἰκόνα τῆς Ἁγίας Τριά-
δος, ἐκδ. Παρρησία, Μοσχᾶτο 2013, σ. 64.
21 Raimundo Pannikar, The Trinity and the Religious Experience of Man, New York/London 1973, σσ.
xii-xiii, xv.
22 Βλ. Χρήστου Γιανναρᾶ, Μετα-Νεωτερική Μετά-Φυσική, ἐκδ. Δόμος, Ἀθήνα 1993, σσ. 166-194.
John D. Barrow, Ἡ ἀνθρωπική ἀρχή, Ἐργασίες τοῦ δεύτερου Συνεδρίου γιά τήν κοσμολογία καί
τή φιλοσοφία, μτφρ. Π. Ἀδαμόπουλος, ἐκδ. Σύναλμα, Ἀθήνα 1999.
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τώρα, καί ὄχι ἁπλῶς νά διεξάγουμε ἕναν κάποιο διάλογο, γιά νά ἐφησυχάσουν
οἱ συνειδήσεις μας, ἀλλά μέ πρακτικά ἀποτελέσματα φροντίδας, ἐπανορθω-
τικῆς παρέμβασης καί διαρκοῦς ἔγνοιας γιά τό φυσικό περιβάλλον, γιά τά
ὑπόλοιπα ὄντα, τά ὁποῖα λησμονήσαμε μέσα στήν καταναλωτικά ξέφρενη
τεχνολογική ἀνάπτυξή μας, τότε ὁ κόσμος κινδυνεύει ἄμεσα ἀπό τήν ἀνθρώ-
πινη παρουσία καί δραστηριότητα, ὅπως, ἐπίσης, καί ὁ ἴδιος ὁ ἄνθρωπος. 

Ὁ κόσμος πού μᾶς περιβάλλει, ὅλα τά ὄντα, τά ἀνόργανα καί ἄλογα, τά
ἔμβια, ἐμεῖς οἱ ἔλλογοι ἄνθρωποι, τό φυσικό περιβάλλον, ὁλόκληρο τό σύμπαν
ἔχει μέσα του ἕνα ἀνεξερεύνητο, πολυδιάστατο καί ἀπροσπέλαστο βάθος. Ἡ
φύση καί ἡ ὕλη, σέ ὅποια μορφή ὑπάρχει, ἔχει ἕναν χαρακτῆρα βάθους, εἶναι
ἔλλογη, ἔχει, δηλαδή, βαθμούς λογικότητας. Ὁ κόσμος ὅλος δείχνει νά ἔχει μία
λογική δομή καί δυναμική συμπεριφορά, καί ἡ λογικότητα αὐτή εἶναι διαρκῶς
μία πρόκληση νά τήν διερευνήσουμε καί, διερευνῶντας την, νά ἐμβαθύνουμε
ἀκόμη περισσότερο στό μυστήριο τῆς ζωῆς καί τοῦ σύμπαντος κόσμου. 

Ἐδῶ ἡ θεολογία ἔρχεται γιά νά ὑπενθυμίσει τήν καίρια ἀποστολή τοῦ
ἀνθρώπου ἔναντι τοῦ κόσμου, τό προσωπικό ἐνδιαφέρον καί τήν ἀνάγκη προ-
στασίας καί ἀνάπτυξης πού ἀφορᾶ σέ ὅλες τίς μορφές τῆς ζωῆς καί ὅλα τά
στοιχεῖα πού συγκροτοῦν τόν κόσμο. Ὁ ἄνθρωπος, γιά νά γνωρίζει τόν κόσμο,
ὀφείλει νά τόν ἀγαπήσει, νά γίνει εὐρύχωρος γιά νά τόν χωρέσει. Νά γίνει, κα -
θώς λέγει ὁ ἀββᾶς Ἰσαάκ ὁ Σῦρος «καρδία ἐλεήμων».

Ἡ Ἐκκλησία ζεῖ καί πορεύεται στήν ἱστορία καθ’ ὁδόν πρός τήν Βασιλεία,
ἔχοντας ὡς κύρια ἀποστολή νά προσλαμβάνει διαρκῶς τόν κόσμο, ὄχι γιά νά
τόν ἑρμηνεύσει, ὅπως μπορεῖ καί ἀξίζει νά κάνει ἡ ἐπιστήμη ἤ ἡ φιλοσοφία,
ἀλλά γιά νά τόν νοηματοδοτήσει ἐσχατολογικά καί κυρίως νά τόν σώσει, ἀπο-
καθιστῶντας καί συνδέοντάς τον μέ τήν ζωή τοῦ Θεοῦ, καί μάλιστα σέ μιά
ἐποχή κατά τήν ὁποία οἱ νέες τεχνολογικές ἐφαρμογές ἀλλάζουν ριζικά τόν
τρόπο μέ τόν ὁποῖο λειτουργοῦν ἡ ἐπιστήμη, ἡ οἰκονομία, οἱ ἐπικοινωνίες,
ἐπηρεάζοντας καταλυτικά ὄχι ἁπλῶς τήν γνώση, ἀλλά τήν ἴδια τήν ζωή τοῦ
ἀνθρώπου. Οἱ ἔντονες ἀλλαγές στό κλῖμα σχετίζονται μέ τήν ἀνεξέλεγκτη καί
ἀκραία ἐκμετάλλευση τοῦ φυσικοῦ περιβάλλοντος καί ἐπιδροῦν καταλυτικά
ὄχι μόνο στόν τρόπο ζωῆς τῶν ἀνθρώπων, ἀλλά, ἐνδεχομένως καί στήν ἴδια
τήν βιολογική σύσταση τῆς ζωῆς τους. Ἡ ἐπιστήμη, ὡς ὑποκείμενη σέ συμβά-
σεις ἤ καί στοχεύσεις, πολλές φορές ἀνοίκειες στήν ἀνθρώπινη ἐμπειρία καί
ἀνάγκη, ἀπό μόνη της δέν μπορεῖ νά θέσει τό ἔσχατο νόημα καί τό προσωπικό
ἦθος τῆς ἐλευθερίας καί τῆς ἀγάπης καθότι ἡ οἰκολογική κρίση δέν συνδέεται
μόνο μέ τήν ἠθική κρίση τοῦ κόσμου, ἀλλά, κυρίως καί προπάντων, μέ τήν
ἀλλοίωση τῆς ταυτότητας τοῦ ἀνθρώπου. Ἡ κρίση εἶναι ὀντολογική καί ὄχι
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ἁπλῶς ἠθική. Ὅσα προγράμματα προστασίας τοῦ περιβάλλοντος καί ἄν σχε-
διασθοῦν κι ὅσα οἰκονομικά κονδύλια κι ἄν δαπανηθοῦν, δέν πρόκειται νά
κατασταλεῖ ἡ κρίση αὐτή, ἐάν δέν ὑπάρξει πνευματική καί ἠθική ἀναστροφή,
ἀλλαγή ἤθους καί νοοτροπίας πρός τήν στάση τοῦ ἀνθρώπου ἔναντι τοῦ
κόσμου, μία στάση μετανοίας ἐν Χριστῷ, ἡ ὁποία συνιστᾶ τήν πραγματική-
ὀντολογική μεταμόρφωση καί ἀνακαίνιση τοῦ ἀνθρώπου καί τοῦ προσφέρει
τήν δυνατότητα νά ἀνυψωθεῖ στήν καθολικότητα καί νά ζήσει τήν ὑπέρ φύσιν
μετοχή τοῦ κτιστοῦ στήν ἄκτιστη θεία ζωή. Μέ ἄλλα λό για, ὅσο αἴ ρε ται ἡ ἁ μαρ -
τί α καὶ λει τουρ γεῖ ἡ ἀ ρε τή, τό σο ἡ κτί ση ζεῖ φυ σιο λο γι κὰ καί σώ ζε ται. «Εἶδες»,
ἐ ρω τᾶ ὁ ἱερός Χρυ σό στο μος, «πῶς καθ’ ἑκά στην ἡμέ ραν και νήν ἐργά ζε ται κτί -
σιν ὁ δε σπό της;»23. Ἑπο μέ νως, ὑφί στα ται στενή ἀλλη λου χί α ἀνά με σα στό δια -
προ σω πικό ἤ ἐκκλη σια στικό ἦθος καί στό οἰκο λο γικό πε ρι βάλ λον24: «Ἐγώ
οὐσί αν εἰργα σά μην, σύ καλ λώ πι σον τήν προ αί ρε σιν»25, πα ρα τη ρεῖ ὁ ἱερός
Πατήρ.   Αὐτός ὁ καλλωπισμός τῆς προαιρέσεως διευρύνει τήν καρδιά μας
χαρίζοντάς της μιά πνευματική εὐρυχωρία πού ἀγκαλιάζει ὅλη τήν δημιουργία
ὀργανικά καί δομημένα μέ μιά ἐσώτατα συναρμοσμένη ἑνότητα26, δεκτικότητα
καί περιχώρηση27 καί εἰρήνευση. Ἡ εἰρήνευση τοῦ ἀνθρώπου μετά τοῦ Θεοῦ
συνεπάγεται καί τήν εἰρήνευσή του μέ τά στοιχεῖα τῆς φύσης. Εἶναι φανερό
ὅτι ἡ ἀγαθή σχέση τοῦ ἀνθρώπου πρός τό περιβάλλον ἀναπτύσσεται ὅταν
παράλληλα ἀναπτύσσεται ἀγαθή σχέση αὐτοῦ πρός τόν Θεό.

Ἡ γῆ κραυγάζει πρός τούς ἀνθρώπους: «Λάβετε αἴσθησιν καί ἐν μετανοίᾳ
τόν Θεόν ἐξιλεώσασθε28». Ἡ πρόσκληση εἶναι λίαν ἐπίκαιρος. Εἶθε νά ἀπο-
κτήσουμε αἴσθηση τοῦ κινδύνου, νά συνειδητοποιήσουμε τά αἴτια καί τίς
εὐθῦνες μας καί νά ἐξιλεώσουμε τόν Θεό, ὄχι διά λόγων καί μικρῶν θυσιῶν,
ἀλλά διά γενναίων πράξεων καί μεγάλων θυσιῶν αἰσθανόμενοι τό περιβάλλον
ὡς ἀναπόσπαστο καί ζωηφόρο μέρος καί δῶρο τοῦ βίου καί τοῦ ἑαυτοῦ μας.

23 Κα τήχησις 4, 15, S.C. 50 (1970) 108-260, ἐκ δ. A. Wenger, 2nd edn. Πρβλ. Σπ. Κ. Τσι τσί γκου, Ὁ
Χρι στια νι σμός ἐν ὄψει τῆς τρί της χι λιε τί ας, σ. 10.
24 Π. Yazigi, Ἐσχατολογία καί Ἠθική, Θεσσαλονίκη 1992, σσ. 36, 38.
25 Ἰωάννου Χρυσοστόμου, «Εἰς Α΄ Τιμ.» 15, 4, PG 62, 586.
26 Leonard Hodgson, The doctrine of the Trinity, London 1943, σ. 107.
27 G. L. Prestige, God in Patristic Thought, London 1952, σσ. 291-299.
28 Τροπάριο θ΄ Ὠδῆς Ὄρθρου 26ης Ὀκτωβρίου: «Ἡ γῆ ἀγλώσσως βοᾷ στενάζουσα, τί με κακοῖς
μιαίνετε πολλοῖς πάντες ἄνθρωποι; καί ὑμῶν ὁ Δεσπότης φειδόμενος, ὅλην ἐμέ μαστίζει, λάβετε
αἴσθησιν, καί ἐν μετανοίᾳ, τόν Θεόν ἐξιλεώσασθε».
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