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ΔΡ ΘΕΟΛΟΓΙΑΣ-ΦΙΛΟΛΟΓΟΣ 

 
 

«ΠΟΛΕΜΟΣ ΠΑΤΗΡ ΠΑΝΤΩΝ»;  
 

  

Ὁμεγάλος προσωκρατικός φιλόσοφος τῆς ἀρχαιότητας, ὁ Ἡράκλειτος 
ὁ Ἐφέσιος, ἀναφερόμενος στόν πόλεμο, λέει τό ἑξῆς σπουδαῖο: «πό -

λεμος πάντων μέν πατήρ ἐστι, πάντων δέ βασιλεύς, καὶ τοὺς μὲν θεούς ἔδειξε 
τοὺς δὲ ἀνθρώπους, τοὺς μὲν δούλους ἐποίησε τοὺς δὲ ἐλεύθερους»1. «Ὁ πό -
λεμος εἶναι πατέρας ὅλων καί βασιλιάς ὅλων· καί ἄλλους τούς ἀναδεικνύει 
θεούς, ἄλλους ἀνθρώπους, ἄλλους τούς κάνει δούλους, ἄλλους ἐλεύθερους». 
Ὁ πό λεμος εἶναι συστατικό στοιχεῖο τῆς ἀνθρώπινης ὕπαρξης. Συνδέεται ἄμε-
σα μέ τήν ἰσχύ, τήν ἐξουσία, τή δύναμη πού ὁ ἄνθρωπος ἔχει μέσα του ὡς δω -
ρεά ἀπό τόν Θεό, γιά νά ἄρχει στόν κόσμο. Ὁ λόγος τῆς Γενέσεως, τοῦ πρώ-
του βιβλίου τῆς Παλαιᾶς Διαθήκης, πού ἀναφέρεται στή δημιουργία τοῦ ἀν -
θρώπου, εἶναι ξεκάθαρος: «καὶ εἶπεν ὁ Θεός· ποιήσωμεν ἄνθρωπον κατ᾿ εἰ κόνα 
ἡμετέραν καὶ καθ᾿ ὁμοίωσιν, καὶ ἀρχέτωσαν τῶν ἰχθύων τῆς θαλάσσης καὶ τῶν 
πετεινῶν τοῦ οὐρανοῦ καὶ τῶν κτηνῶν καὶ πάσης τῆς γῆς καὶ πάντων τῶν 
ἑρπετῶν τῶν ἑρπόντων ἐπὶ γῆς γῆς. καὶ ἐποίησεν ὁ Θεὸς τὸν ἄνθρωπον, κατ᾿ 
εἰκόνα Θεοῦ ἐποίησεν αὐτόν, ἄρσεν καὶ θῆλυ ἐποίησεν αὐτούς. καὶ εὐλόγησεν 
αὐτοὺς ὁ Θεός, λέγων· αὐξάνεσθε καὶ πληθύνεσθε καὶ πληρώσατε τὴν γῆν καὶ 
κατακυριεύσατε αὐτῆς καὶ ἄρχετε τῶν ἰχθύων τῆς θαλάσσης καὶ τῶν πε τεινῶν 
τοῦ οὐρανοῦ καὶ πάντων τῶν κτηνῶν καὶ πάσης τῆς γῆς καὶ πάντων τῶν 
ἑρπετῶν τῶν ἑρπόντων ἐπὶ τῆς γῆς»2. Ἐπαφίεται στόν ἄνθρωπο τό πῶς θά 

1 Ἡράκλειτου, Περί φύσεως, 29. Βλ. Εὐάγγελος Ν. Ροῦσσος, Προσωκρατικοί, Ἀθήνα 2011, ἐκδόσεις 
Στιγμή, σ. 60.
2 Γέν. 1, 26-28. «Μετά εἶπε ὁ Θεός: “ Ἄς φτιάξουμε τόν ἄνθρωπο σύμφωνα μέ τήν εἰκόνα τή δική 
μας καί τήν ὁμοίωση, κι ἄς ἐξουσιάζει στῆς θάλασσας τά ψάρια, στοῦ οὐρανοῦ τά πτηνά, στά 
ζῶα καί γενικά σ’ ὅλη τή γῆ καί στά ἑρπετά πού σέρνονται πάνω σ’ αὐτήν”. Δημιούργησε, λοιπόν, 
ὁ Θεός τόν ἄνθρωπο σύμφωνα μέ τή δική του τήν εἰκόνα, “κατ’ εἰκόνα Θεοῦ” τόν δημιούργησε, 
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χρησιμοποιήσει αὐτή τή ζωτική δύναμη: ἄν τή χρησιμοποιήσει στήν προοπτική 
πού ὁ Θεός τοῦ ἔδωσε, τῆς σχέσης μαζί Του καί τῆς σχέσης μέ τόν συνάνθρωπο 
καί τόν κόσμο, ὡς δύναμης ἀγαπητικῆς, δημιουργικῆς, δύναμης ἑνότητας καί 
ἁρμονίας, φανερῆς ἤ καί ἀφανοῦς (πάλι κατά τόν ὡραῖο λόγο τοῦ Ἡρακλείτου: 
«ἁρμονίη ἀφανής φανερῆς κρέσσων»3), ἤ ὡς ἀρχή ἐπιβολῆς εἰς βάρος τοῦ 
ἄλλου, ὡς σύγκρουση μέ σκοπό ὄχι τήν ἀγάπη, ἀλλά τήν κυριαρχία, σημεῖο 
τῆς ἀδυναμίας τοῦ ἀνθρώπου νά βρεῖ νόημα ζωῆς μέ τόν τρόπο τοῦ Θεοῦ.  

Εἶναι χαρακτηριστική ἡ ἀναφορά τό 19274 ἑνός Ἁγίου πού ἔζησε τούς δύο 
παγκοσμίους πολέμους τοῦ 20οῦ αἰῶνα, τοῦ Σέρβου Ἁγίου Νικολάου Βελιμί-
ροβιτς, ὁ ὁποῖος σχολιάζει τήν πρώτη μορφή βίας στήν ἱστορία τῆς ἀνθρωπό-
τητας κατά τήν Ἁγία Γραφή. Πρόκειται για τη δολοφονία τοῦ  Ἄβελ ἀπό τόν 
Κάϊν, ὡς συνέχεια τῆς πτώσης τοῦ ἀνθρώπου καί τῆς ἐξόδου του ἀπό τόν 
Παράδεισο. «Ὁ πόλεμος τοῦ ἀνθρώπου ἐναντίον τοῦ συνανθρώπου του ἐμφα-
νίζεται ὡς ἀποτέλεσμα τοῦ πολέμου τοῦ ἀνθρώπου ἐνάντια στόν Θεό»5. Ἡ 
δολοφονία τοῦ Ἄβελ, στήν πραγματικότητα, μᾶς δείχνει τή ρίζα ὅλων τῶν 
πολέμων. Θά προχωρήσει στόν συλλογισμό του ὁ Ἅγιος, ἐπισημαίνοντας ὅτι 
ὁ πόλεμος ἐναντίον τοῦ Θεοῦ, ἡ ἁμαρτία δηλαδή ὡς ἀποτυχία νά βρεῖ ὁ 
ἄνθρωπος τό νόημα τῆς ζωῆς διά τῆς ἀγάπης πρός τόν Θεό, τόν συνάνθρωπο 
καί τόν κόσμο, ὁδηγεῖ στήν ἐν πράξει ἀθεΐα καί ἀπιστία καί, στή συνέχεια, 
στήν εἰδωλολατρία.  

Πέντε εἴδωλα καταγράφει ὁ Ἅγιος Νικόλαος: «πρῶτο, ἡ ὕλη ὡς εἴδωλο. 
Δεύτερο, τό ἐγώ ὡς εἴδωλο. Τρίτο, τό ἔθνος ὡς εἴδωλο, τέταρτο, ὁ ἐπεκτατι-
σμός ὡς εἴδωλο, πέμπτο, ἡ κουλτούρα ὡς εἴδωλο»6. Καί συμπληρώνει, ἀνα-
φορικά μέ τό ἔθνος ὡς εἴδωλο ὅτι «ἀποκλείει τόν Θεό, ὅπως ὅλα τά εἴδωλα 

τούς δημιούργησε ἄντρα καί γυναῖκα. Τούς εὐλόγησε καί τούς εἶπε: “Νά κάνετε πολλά παιδιά, 
ὥστε νά πολλαπλασιαστεῖτε, νά γεμίσετε τή γῆ καί νά κυριαρχήσετε σ᾽ αὐτήν. Νά ἐξουσιάσετε 
στῆς θάλασσας τά ψάρια, στοῦ οὐρανοῦ τά πτηνά καί σέ κάθε ζῶο πού κινεῖται πάνω στή γῆ”».
3 Ἡράκλειτου, Περί φύσεως, 9. «Ἡ συναρμογή πού δέν φαίνεται εἶναι καλύτερη ἀπό τή φανερή». 
Βλ. Ροῦσσος, ὅ.π., σ. 53. 
4 Ἁγίου Νικολάου Βελιμίροβιτς, Πόλεμος καί Βίβλος, μετάφραση Ἠλίας Σαραγούδας, Ἀθήνα 2016, 
ἐκδόσεις Παρρησία. Ὁ Ἅγιος βρίσκεται τόν Αὔγουστο τοῦ 1927 σέ ἕνα συνέδριο στό Γουιλιαμστό-
οουν τῆς Μασαχουσέτης μέ θέμα «Ἡ δικτατορία ἐνάντια στή δημοκρατία στήν Εὐρώπη» καί θά 
γράψει αὐτό τό βιβλίο ἐπιστρέφοντας στήν Εὐρώπη. Εἴμαστε στόν Μεσοπόλεμο καί τά λόγια τοῦ 
Ἁγίου θά ἀποδειχτοῦν προφητικά, καθώς θά ἔρθει ὁ Δεύτερος Παγκόσμιος Πόλεμος.
5 Βελιμίροβιτς, ὅ.π., σ. 46.
6 Βελιμίροβιτς, ὅ.π., σ. 171.
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ἀποκλείουν τόν Θεό. Συχνά συναντοῦμε ἀθεϊστές πού εἶναι φανατικοί ἐθνικι-
στές. Ὁ σύγχρονος ἐθνικισμός εἶναι πάντοτε ἕτοιμος νά περάσει στόν ἰμπε-
ριαλισμό καί εἶναι ἄρρηκτα συνδεδεμένος μέ τόν ὑλισμό. Στήν πιό δυσμενῆ του 
μορφή ὁ ἐθνικισμός δέν σηματοδοτεῖ τόσο τήν ἀγάπη ἔναντι τοῦ λαοῦ του –
πού θά ἦταν ἐντελῶς φυσικό– ὅσο τό ἀλαζονικό μῖσος ἔναντι τῶν γειτονικῶν 
λαῶν, πρᾶγμα πού εἶναι ἀηδιαστικό γιά Ἐκεῖνον πού δημιούργησε ὅλους τούς 
λαούς»7.  

Αὐτό ὅμως τό ὁποῖο ἐπισημαίνει ὁ Ἅγιος, καί ἔχει μεγάλη θεολογική σημα-
σία ἀναφορικά μέ τόν πόλεμο καί τή βία, εἶναι ἡ ἀναφορά του στό προσωπικό 
ἐγώ, τό ὁποῖο «ἀντικατέστησε τόν Θεό τόσο γιά ἐκείνους πού ἐπιθυμοῦν πολ-
λά καί ἔχουν ἀρκετά, ὅσο καί γιά ἐκείνους πού ἐπιθυμοῦν πολλά ἐνῶ ἔχουν 
λίγα ἤ καθόλου. Τοποθετῶντας τήν προσωπικότητά τους στό κέντρο τῶν 
πραγμάτων ἀντί τοῦ προσώπου τοῦ Θεοῦ οἱ ἄνθρωποι φυσικά ἀναζητοῦν ὁ 
καθένας γιά τό δικό του εἴδωλο ναό καί προσκυνητές καθώς καί πολύ χρυσό 
κι ἀσήμι, δηλαδή ὑλικά ἀγαθά, γιά νά κρατήσουν τή λάμψη τῆς θεότητας»8. 
Καί συνεχίζει: «οἱ ἰδιότητες αὐτοῦ τοῦ εἰδώλου εἶναι: ἡ ἀλαζονεία, ἡ φιλαυτία 
καί ἡ ἀσυνειδησία. Καί μέ τή μανία πού ρίχνονται σ’ αὐτή τή διαμάχη ὅσοι 
ἔχουν τό ἐγώ τους ὡς εἴδωλο, ἀγνοοῦν τόν Θεό καί τόν νόμο τοῦ Θεοῦ, ὁπότε 
ὁ πόλεμος εἶναι τό ἰσχυρότερο μέσον νά συνέλθουν»9. Ὁ λόγος τοῦ Ἁγίου δεί-
χνει ὅτι ὁ πόλεμος εἶναι παραχώρηση Θεοῦ, γιά νά συνέλθει ὁ ἄνθρωπος ἀπό 
τή θεοποίηση τοῦ ἐγώ, ἡ ὁποία τόν ὁδηγεῖ στόν πνευματικό θάνατο. Αὐτό, 
βεβαίως, δέν ἀναιρεῖ τήν ἀνθρώπινη εὐθύνη. Ἴσα-ἴσα, τήν καθιστᾶ ἀπόλυτη.  

Ὁ Ἅγιος ἀναφέρεται καί στό εἴδωλο τῆς κουλτούρας, τό ὁποῖο θριαμβεύει 
καί στούς καιρούς μας. «Ἀπορρίπτοντας τόν Θεό πού εἶναι ὁ μοναδικός ἐμπνευ-
στής καί ὑποκινητής τοῦ πλέον εὐγενοῦς πολιτισμοῦ τόσο τῆς ψυχῆς ὅσο καί 
τοῦ σώματος, οἱ ἀθεϊστές ἄρχισαν νά λατρεύουν τά ἔργα καί τίς κατασκευές 
τους, τά ὁποῖα ὀνομάζουν μέ μία λέξη-κουλτούρα. Ὅμως τό νά λα τρεύεις τά 
ἀνθρώπινα ἔργα εἶναι τό πλέον μισητό πρᾶγμα ἐνώπιον τοῦ Θεοῦ. Ἀφοῦ ὁ 
Θεός στίς ἐντολές Του ἀπαγόρευσε αὐστηρά στούς ἀνθρώπους νά λατρεύουν 
τά ἔργα καί τήν κτίση Του, ἀπό τά ὁποῖα καί τό πλέον ἀσήμαντο εἶναι τελει-
ότερο καί ἀπό τήν τελειότερη ἀνθρώπινη κουλτούρα. Καί ἐφόσον ὁ πολιτι-

7 Βελιμίροβιτς, ὅ.π. σ. 173.
8 Βελιμίροβιτς, ὅ.π. σ. 173. 
9 Βελιμίροβιτς, ὅ.π. σ. 174.
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σμός τοποθετήθηκε σέ ἐξάρτηση μέ τά ὑπόλοιπα εἴδωλα πού ἀναφέραμε ἐδῶ, 
ἰδιαίτερα μέ τά ὑλικά ἀγαθά, εἶναι ἐπειδή κι αὐτός ὑπηρετεῖ δυναμικά τήν 
κουλτούρα τῶν πολεμικῶν μικροβίων πού πρίν ἤ μετά ὁδηγοῦν στή γέννηση 
τῆς πολεμικῆς ἀνάφλεξης»10. Καί ἡ κουλτούρα, κατά τόν Ἅγιο, ἀποτελεῖ ρίζα 
τοῦ πολέμου, ὅταν γίνεται ἀφορμή ὁ ἄνθρωπος νά θεοποιεῖ καί πάλι τόν ἑαυ-
τό του, τά ἐπιτεύγματά του, τά ὅπλα του, τῶν ὁποίων ἡ ἰσχύς αὐξάνει μέ τή 
δύναμη τῆς τεχνολογίας. Τότε, ἐπέρχονται οἱ συγκρούσεις, καθώς τό αἴσθημα 
τῆς ὑπεροχῆς, βασισμένο στήν ἰσχύ, γεννᾶ ἀνταγωνισμούς, φθόνο, ἐχθρότητα, 
διάθεση ἐπιβολῆς.  

Γιά τόν  Ἅγιο Νικόλαο πάντως καί τά πέντε εἴδωλα «ἀποτελοῦσαν πραγ-
ματικές ἀξίες καί πάλι θά μποροῦσαν νά γίνουν. Αὐτές εἶναι πραγματικές 
ἀξίες, ὅταν φωτίζονται ἀπό τήν πίστη στόν Θεό, τόν Ἕναν καί Ζῶντα καί ὅταν 
βρίσκονται ὑπό τόν νόμο τοῦ Θεοῦ, μέ μία λέξη, ὅταν τελοῦν στήν ἀπόλυτη 
ὑπεξουσιότητα τοῦ Θεοῦ καί ὑπηρετοῦν τή δόξα τοῦ ὀνόματος τοῦ Θεοῦ. Ἡ 
ὕλη προέρχεται ἀπό τόν Θεό καί δόθηκε στούς ἀνθρώπους γιά νά τούς ὑπη-
ρετεῖ καί ὄχι γιά νά κυριαρχεῖ στίς ψυχές τους. Αὐτοκρατορίες παρέχει ὁ Θεός 
σέ κάποιους χαρισματικούς λαούς πού ὡς δυνατότεροι ἀδελφοί ὑπηρετοῦν 
τούς πιό ἀδύναμους καί λιγότερο χαρισματικούς λαούς, ὅπως ὁ δυνατότερος 
ἀδελφός τον ἀσθενέστερο. Τό ἔθνος εἶναι ἕνα περιορισμένο, ἀλλά ἐξαιρετικά 
ὄμορφο καί ὀρθό πεδίο ὑπηρεσίας πρός τόν Θεό καί τούς ἀνθρώπους. Τό 
πρόσωπο (τό ἐγώ) εἶναι μιά λογική ψυχή, τό δώρισε ὁ Θεός σέ κάθε ἄνθρωπο, 
ὥστε μέ τή διακονία καί τήν ἀγάπη νά τό ὑψώσει στό καθ’ ὁμοίωση μ’ Αὐτόν, 
τόν δημιουργό του. Τήν κουλτούρα ὁ Θεός τή ἐμπνέει, ὥστε μέσῳ αὐτῆς ἡ 
ἀνθρώπινη ψυχή νά ἐκφράσει τή κυριαρχία της πάνω στόν ὑλικό κόσμο καί 
τήν ὑποταγή της στήν ὑπηρεσία τοῦ Θεοῦ. Καί τά πέντε αὐτά λαμβάνουν 
ἀγγελικό πρόσωπο μέσῳ τῆς διακονίας καί τῆς ἀγάπης, ὅπως διευθέτησε καί 
τό πρόσταξε ὁ Κύριος Χριστός. Ἀλλά ὅμως, ὅπως τό σεραφείμ πού ἔπεσε ἀπό 
τόν Θεό κάποτε ὀνομαζόταν Ἑωσφόρος καί μεταμορφώθηκε ἀκαριαῖα σέ διά-
βολο, ἔτσι κι ὅλες αὐτές οἱ πέντε ἀξίες, ἀποκομμένες ἀπό τόν Θεό καθίστα -
νται εἴδωλα καί μανίες»11. Ἡ ἱστορία τῆς πτώσης τοῦ ἀνθρώπου στήν πραγ-
ματικότητα εἶναι ἡ βάση καί γιά τή βία καί γιά τόν πόλεμο. Ὅλα τά ἀνθρώπινα 
ἐπιτεύγματα, ἄν ἀποσυνδεθοῦν ἀπό τή διακονία τῆς σχέσης μέ τόν συνάνθρω-

10 Βελιμίροβιτς, ὅ.π. σ. 174. 
11 Βελιμίροβιτς, ὅ.π. σσ. 175ἑπ.
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πο καί πάψουν νά λειτουργοῦν εὐχαριστιακά, δηλαδή ὡς σημεῖα ἀπόδειξης 
τῆς φώτισης τοῦ ἀνθρώπου ἀπό τόν Θεό καί εὐγνωμοσύνης πρός Ἐκεῖνον, 
γίνο νται ἀφετηρία θανάτου, καί πνευματικοῦ καί σωματικοῦ.  

Ἡ ἱστορία τῆς ἀνθρωπότητας εἶναι ἱστορία συγκρούσεων, πολέμων καί 
βίας. Κι αὐτό διότι, πάλι κατά τόν  Ἅγιο Νικόλαο Βελιμίροβιτς, ἀπουσιάζει ἀπό 
τή ζωή τῶν ἀνθρώπων καί τῶν λαῶν ὁ ἕνας πόλεμος πού πρέπει νά γίνει: 
«εἶναι σαφής ἡ διδαχή α. ὅτι ὁ Κύριος Χριστός ἀποκάλυψε τόν σκοπό καί τόν 
δρόμο τῆς ζωῆς β. ὅτι ὁ Χριστός μέ τό Εὐαγγέλιό Του πρότεινε καί ὅρισε τόν 
πόλεμο τοῦ ἀνθρώπου ἐνάντια στόν ἑαυτό του μέ στόχο τήν ἀπομάκρυνση 
τῶν ἄλλων πολέμων γ. ὅτι ἐκεῖνοι πού δέν διεξάγουν πόλεμο μέ τόν ἑαυτό 
τους, ἐνάντια στά πάθη τους, τίς κακίες καί τίς ἁμαρτίες τους, ἀναπόφευκτα 
τόν διεξάγουν ἐνάντια στόν Θεό καί τούς ἀνθρώπους γύρω τους δ. ὅτι ὁ πόλε-
μος ὁπωσδήποτε θά κτυπήσει τούς χριστιανούς πού καταπατοῦν τίς ἐντολές 
τοῦ Χριστοῦ, ἀκόμα καί ἄν δέν τό θέλουν, ὅπως ὅταν σφάλλουν τά μικρά παι-
διά, τά ὁποῖα δέν θέλουν τή βέργα, ἀλλά τήν προκαλοῦν»12. Ὁ πόλεμος τοῦ 
ἀνθρώπου μέ τόν ἑαυτό του, ὁ ἀγώνας του νά νικήσει τόν «παλαιό ἄνθρωπο»13, 
τόσο διά τοῦ βαπτίσματος, ὅσο καί διά τῆς ἐπιγνώσεως ὅτι ὁ πόλεμος εἶναι 
διαρκής, ὥστε νά μήν ἀφεθεῖ ὁ «ἕτερος νόμος»14 νά θριαμβεύσει, εἶναι τό κλειδί 

12 Βελιμίροβιτς, ὅ.π. σ. 211.
13 Ρωμ. 6, 6-11: «ὁ παλαιὸς ἡμῶν ἄνθρωπος συνεσταυρώθη ἵνα καταργηθῇ τὸ σῶμα τῆς ἁμαρτίας, 
τοῦ μηκέτι δουλεύειν ἡμᾶς τῇ ἁμαρτίᾳ· ὁ γὰρ ἀποθανὼν δεδικαίωται ἀπὸ τῆς ἁμαρτίας. εἰ δὲ ἀπε-
θάνομεν σὺν Χριστῷ, πιστεύομεν ὅτι καὶ συζήσομεν αὐτῷ, εἰδότες ὅτι Χριστὸς ἐγερθεὶς ἐκ νεκρῶν 
οὐκέτι ἀποθνῄσκει, θάνατος αὐτοῦ οὐκέτι κυριεύει. ὃ γὰρ ἀπέθανε, τῇ ἁμαρτίᾳ ἀπέθανεν ἐφά-
παξ, ὃ δὲ ζῇ, ζῇ τῷ Θεῷ. οὕτω καὶ ὑμεῖς λογίζεσθε ἑαυτοὺς νεκροὺς μὲν εἶναι τῇ ἁμαρτίᾳ, ζῶντας 
δὲ τῷ Θέῷ ἐν Χριστῷ Ἰησοῦ τῷ Κυρίῳ ἡμῶν». «Ξέρουμε ἄλλωστε μέ βεβαιότητα τοῦτο: Ὁ παλιός 
ἁμαρτωλός ἑαυτός μας πέθανε στόν σταυρό μαζί μέ τό Χριστό. Ἔτσι, ἔπαψε νά ζεῖ ὁ ἁμαρτωλός 
ἄνθρωπος καί δέν εἴμαστε πιά ὑπόδουλοι στόν ζυγό τῆς ἁμαρτίας. Γιατί σ’ ἕναν πού πέθανε, ἡ 
ἁμαρτία δέν ἔχει πιά καμιά ἐξουσία. Ἄν, λοιπόν, πεθάναμε μαζί μέ τό Χριστό, εἴμαστε βέβαιοι πώς 
θά ζήσουμε κιόλας μαζί του. Ξέρουμε ἄλλωστε καλά πώς ὁ ἀναστημένος Χριστός δέν εἶναι πιά 
ὑπόδουλος στόν θάνατο, γιατί ὁ θάνατος δέν τόν ἐξουσιάζει πιά. Πέθανε αὐτός γιά νά νεκρώσει 
μιά γιά πάντα τήν ἁμαρτία μέ τό σταυρικό του θάνατο, κι ἡ τωρινή του ζωή εἶναι ζωή κοντά στόν 
Θεό. Ἔτσι νά σκέφτεστε κι ἐσεῖς γιά τόν ἑαυτό σας: Ἔχετε πεθάνει γιά τήν ἁμαρτία, κι ἡ ζωή 
σας βρίσκεται πιά κοντά στόν Θεό χάρη στήν ἕνωσή σας μέ τόν Ἰησοῦ Χριστό τόν Κύριό μας».
14 Ρωμ. 7, 14-25: «Οἴδαμεν γὰρ ὅτι ὁ νόμος πνευματικός ἐστιν· ἐγὼ δὲ σαρκικός εἰμι, πεπραμένος 
ὑπὸ τὴν ἁμαρτίαν. ὃ γὰρ κατεργάζομαι οὐ γινώσκω· οὐ γὰρ ὃ θέλω τοῦτο πράσσω, ἀλλ' ὃ μισῶ 
τοῦτο ποιῶ. εἰ δὲ ὃ οὐ θέλω τοῦτο ποιῶ, σύμφημι τῷ νόμῳ ὅτι καλός. νυνὶ δὲ οὐκέτι ἐγὼ κατερ-
γάζομαι αὐτὸ, ἀλλ' ἡ οἰκοῦσα ἐν ἐμοὶ ἁμαρτία. οἶδα γὰρ ὅτι οὐκ οἰκεῖ ἐν ἐμοί, τοῦτ᾽ ἔστιν ἐν τῇ 
σαρκί μου, ἀγαθόν· τὸ γὰρ θέλειν παράκειταί μοι, τὸ δὲ κατεργάζεσθαι τὸ καλὸν οὐχ εὑρίσκω· οὐ 
γὰρ ὃ θέλω ποιῶ ἀγαθόν, ἀλλ' ὃ οὐ θέλω κακὸν τοῦτο πράσσω. εἰ δὲ ὃ οὐ θέλω ἐγὼ τοῦτο ποιῶ, 
οὐκέτι ἐγὼ κατεργάζομαι αὐτὸ, ἀλλ' ἡ οἰκοῦσα ἐν ἐμοὶ ἁμαρτία. εὑρίσκω ἄρα τὸν νόμον τῷ θέλοντι 
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γιά νά νικηθοῦν καί ὁ ἐξωτερικός πόλεμος καί ἡ βία. Μόνο πού ἡ νίκη δέν 
μπορεῖ νά ἔρθει ἄνευ τῆς κοινωνίας μέ τό πρόσωπο τοῦ Χριστοῦ.  

Καί ὁ Ἅγιος θά κλείσει τίς σκέψεις του ἀπαντῶντας στό ἐρώτημα γιά ποιό 
λόγο οἱ ἄνθρωποι ἀναζητοῦν τήν εἰρήνη. «Κάποιοι πρῶτοι θά ἀπαντήσουν: 
γιά τόν πολιτισμό. Δεύτεροι, γιά τήν οἰκονομική πρόοδο. Τρίτοι, γιά τή διαφύ-
λαξη τῶν δημιουργημάτων τοῦ ἀνθρώπου. Τέταρτοι, γιά τό κράτος. Πέμπτοι, 
γιά τήν ἀσφάλεια τῆς ἀτομικῆς ζωῆς! Ἀνοησίες! Γι’αυτό τά περίφημα λόγια τοῦ 
καιροῦ μας περί ἀφοπλισμοῦ καί εἰρήνης ἀκούγονται ὅπως ὁ ψεύτικος χρυ-
σός. Ἐπειδή οἱ ἄνθρωποι δέν γνωρίζουν τόν σκοπό τῆς εἰρήνης, τήν ὁποία 
ἀναζητοῦν. Αὐτοί πού σήμερα περισσότερο τήν ἀναζητοῦν, τήν ἀναζητοῦν γιά 
τήν ἀνετότερη καί πιό ξέγνοιαστη προσκύνηση τῶν εἰδώλων τους... Ὅταν γεν-
νήθηκε ὁ Ἄρχων τῆς Εἰρήνης, πάνω ἀπό τή Βηθλεέμ ἔψαλλαν χοροί ἀγγέλων: 
δόξα ἐν ὑψίστοις Θεῷ καὶ ἐπί γῆς εἰρήνη, ἐν ἀνθρώποις εὐδοκία. Ἡ δόξα πρός 
τόν Θεό ἔρχεται λοιπόν στήν πρώτη θέση καί ἀπ’ αὐτήν ἐξαρτᾶται ἡ πραγμα-
τική εἰρήνη καί ἡ καλή θέληση. Ἄν οἱ ἄνθρωποι ζητοῦσαν τήν εἰρήνη πρός 
δόξαν Θεοῦ, ἀναμφισβήτητα θά τήν ἐλάμβαναν, καί τέτοια εἰρήνη δέν θά τούς 
τήν ἀφαιροῦσε κανείς πιά. Ἀλλά, ἀκούσατε ἐσεῖς, ἀπό ὁποιαδήποτε ἄλλη 
πλευρά δέσμευση, ἀπό αὐτούς πού ζητοῦν τήν εἰρήνη, ὅτι τήν εἰρήνη θά χρη-
σιμοποιήσουν πρός δόξαν Θεοῦ καί πρός διόρθωση τοῦ χαρακτῆρα τους; 
Ὅμως ἡ δέσμευση εἶναι ὁπωσδήποτε ἀναγκαία γιά τήν πραγματική καί διαρκῆ 

ἐμοὶ ποιεῖν τὸ καλὸν, ὅτι ἐμοὶ τὸ κακὸν παράκειται· συνήδομαι γὰρ τῷ νόμῳ τοῦ Θεοῦ κατὰ τὸν 
ἔσω ἄνθρωπον, βλέπω δὲ ἕτερον νόμον ἐν τοῖς μέλεσί μου ἀντιστρατευόμενον τῷ νόμῳ τοῦ νοός 
μου καὶ αἰχμαλωτίζοντά με ἐν τῷ νόμῳ τῆς ἁμαρτίας τῷ ὄντι ἐν τοῖς μέλεσί μου. Ταλαίπωρος ἐγὼ 
ἄνθρωπος! τίς μέ ῥύσεται ἐκ τοῦ σώματος τοῦ θανάτου τούτου; εὐχαριστῶ τῷ Θεῷ διὰ Ἰησοῦ Χρι-
στοῦ τοῦ Κυρίου ἡμῶν». «Ξέρουμε, λοιπόν, καλά πώς ὁ νόμος εἶναι θεϊκός, ἐνῶ ἐγώ εἶμαι ἀδύνα-
μος ἄνθρωπος, πουλημένος στήν ἁμαρτία. Ἔτσι, δέν ξέρω οὐσιαστικά τί κάνω· δέν κάνω αὐτό 
πού θά ’θελα νά κάνω ἀλλά, ἀντίθετα, ὅ,τι θά ̓θελα νά ἀποφύγω. Κάνοντας ὅμως αὐτό πού κατά 
βάθος δέν θέλω, ἀναγνωρίζω ἔμπρακτα πώς οἱ ἐντολές τοῦ νόμου εἶναι σωστές. Ἔτσι φτάνω πιά 
στό σημεῖο νά μή διαπράττω ἐγώ ὁ ἴδιος τό κακό ἀλλά ἡ ἁμαρτία, πού ἔχει ἐγκατασταθεῖ μέσα 
μου. Ἡ ἴδια ἡ συνείδησή μου μαρτυρεῖ γι’ αὐτό: Δέν κατοικεῖ μέσα μου, δηλαδή στό εἶναι μου, τό 
καλό. Ἀπόδειξη εἶναι πώς ἐγώ θέλω νά κάνω τό καλό, δέν βρίσκω ὅμως τή δύναμη νά τό μετα-
τρέψω σέ πράξη. Κι ἔτσι, δέν κάνω τό καλό πού θά ᾽θελα, ἀλλά ὑπηρετῶ τό κακό, πού δέν τό 
θέλω. Ἄν ὅμως κάνω αὐτό πού δέν θέλω, τότε τήν πράξη μου δέν τήν καθορίζω πιά ἐγώ ἀλλά ἡ 
ἁμαρτία, πού ἔχει θρονιαστεῖ μέσα μου. Συνεπῶς, ἡ πεῖρα δείχνει ὅτι, ἐνῶ ἐγώ θέλω νά κάνω τό 
καλό, οἱ πράξεις μου δείχνουν πώς κάνω τό κακό. Ἐσωτερικά συμφωνῶ καί χαίρομαι μέ ὅσα λέει 
ὁ νόμος τοῦ Θεοῦ. Διαπιστώνω ὅμως πώς ἡ πράξη μου ἀκολουθεῖ ἕναν ἄλλο νόμο, πού ἀντιστρα-
τεύεται τόν νόμο μέ τόν ὁποῖο συμφωνεῖ ἡ συνείδησή μου: Εἶναι ὁ νόμος τῆς ἁμαρτίας πού 
κυριαρχεῖ στήν ὕπαρξή μου καί μέ κάνει αἰχμάλωτό της. Τί δυστυχισμένος, ἀληθινά, πού εἶμαι! 
Ποιός μπορεῖ νά μέ λυτρώσει ἀπό τήν ὕπαρξη αὐτή, πού ἔχει ὑποταχθεῖ στόν θάνατο; Ἄς εὐχα-
ριστήσουμε τό Θεό πού τό ἔκανε αὐτό, μέ τό σωτήριο ἔργο τοῦ Κυρίου μας Ἰησοῦ Χριστοῦ».
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εἰρήνη. Εἴθε οἱ σημερινοί εἰρηνιστές νά καθορίσουν ἐπακριβῶς τόν σκοπό τῆς 
εἰρήνης, ν’ ακούσουν οὐρανό καί γῆ καί γρήγορα θά γνωρίζουμε πόσο ἀπομα-
κρύνθηκε ὁ πόλεμος ἀπό ἐμᾶς»15. Ἀκόμη λοιπόν καί τό ὅραμα τῆς εἰρήνης, ἄν 
ἀποσυνδεθεῖ ἀπό τόν πνευματικό πόλεμο, ἀπό τόν ἀγῶνα νά ξαναβρεθεῖ ὁ 
δρόμος πρός τή βασιλεία τοῦ Θεοῦ καί ὁ τρόπος τῆς ἀγάπης νά εἶναι ἡ προ-
τεραιότητα τοῦ ἀνθρώπου, δέν μπορεῖ νά ἐκπληρωθεῖ, ἀκριβῶς διότι οἱ ἄνθρω-
ποι καί τήν εἰρήνη τή χρησιμοποιοῦν γιά τήν αὐτοθέωση καί τή δόξα τους.  

Ἕνας κοσμικός στοχαστής, πού ἀσχολήθηκε ὅσο κανείς μέ τόν πόλεμο, ὁ 
Πρῶσσος στρατηγός Clausewitz16 ὁρίζει τόν πόλεμο ὡς «πράξη βίας προκει-
μένου νά ἐξαναγκάσουμε τόν ἀντίπαλο νά ἐκτελέσει τή βούλησή μας»17. Ὁ 
Παναγιώτης Κονδύλης, σπουδαῖος Ἕλληνας φιλόσοφος, συγγραφέας καί ἀνα-
λυτής τοῦ Clausewitz18, σχολιάζοντας τόν ὁρισμό αὐτό, ἐπισημαίνει ὅτι ὁ 
Clausewitz «λαμβάνει ἀποκλειστικά ὑπ’ ὄψιν του ὑπαρξιακά μεγέθη (βία, ἀντί-
παλος, βούληση, ἐξαναγκασμός), τά ὁποῖα εἶναι σταθερά καί μποροῦν νά νοη-
θοῦν ἀνεξάρτητα ἀπό κάθε συγκεκριμένη κοινωνία, πολιτισμό ἤ πολιτική, για-
τί ἔτσι ἤ ἀλλιῶς ὑφίστανται μέσα σέ ὅλες τους. Ὁποτεδήποτε κι ἄν μιλᾶ ὁ 
Clausewitz γιά τόν πόλεμο δέν λησμονεῖ ποτέ τή στοιχειακή ὑπαρξιακή κατά-
σταση καί ἀντιπαράθεση: τό στοιχεῖο τῆς “ὠμότητας”, τό “μῖσος” καί ἡ “ἐχθρό-
τητα”, πού “πρέπει νά θεωρηθοῦν ἕνα τυφλό ὁρμέμφυτο”, τό “ἀχαλίνωτο στοι-
χεῖο τῆς ἔχθρας”, ἡ “ἀμιγής ἀρχή τῆς ἔχθρας”, ἡ “αὐθεντική ἔχθρα”, ἡ “ἀπο-
φόρτιση τῆς ἔχθρας, τοῦ μίσους”, – αὐτά συνιστοῦν τήν “αὐθεντική ἀρχή τοῦ 
πολέμου”. Ἀκόμα καί στούς νεώτερους πολέμους μεγάλης κλίμακας, οἱ ὁποῖοι 
δέν προκαλοῦνται ἀπό τό προσωπικό μῖσος τοῦ ἀτόμου ἐνάντια στόν κάθε 
ἐχθρό καί στούς ὁποίους συνεπῶς τό “ἐχθρικό αἴσθημα” μετατρέπεται σέ 
“ἐχθρική πρόθεση”, ποτέ δέν λείπει ἡ ψυχική διεργασία. Ἡ βιαιότητα, ἡ ἀντα-
πόδοση καί ἡ ἐκδίκηση γεννοῦν ἡ μία τήν ἄλλη, καί ὁ κύκλος τῆς δράσης τους 
διευρύνεται στόν βαθμό ὅπου συνδέονται μέ αἰσθήματα ὅπως “φιλοδοξία, 
φιλαρχία, κάθε εἴδους ἐνθουσιασμό κτλ.”. Αὐτά ὅλα εἶναι “ἀνθρώπινα ἤ καί 
ζωώδη”, ἄν θέλουμε νά τό ποῦμε ἔτσι, ὅμως ἔτσι ἔχουν τά πράγματα, προσθέ-

15 Βελιμίροβιτς, ὅ.π. σσ. 218ἑπ. 
16 1780-1831. Τό ἔργο τοῦ Vom Kriege διδάσκεται ἀκόμη καί σήμερα σέ ὅλες τίς Στρατιωτικές Σχολές.
17 Στή σπουδαία σειρά Hinterlassene Werke über Krieg und Kriegführung, I-X, Berlin 1832-1837 καί 
εἰδικότερα στό Vom Kriege, 19, Aufl., hg, W, Halweg, Bonn, 1980, I,1,1, §2= 191 κ.ἑ.
18 Εἶναι ἐξαιρετική ἡ ἀνάλυση τῆς θεωρίας τοῦ Clausewitz στό Παναγιώτης Κονδύλης, Θεωρία τοῦ 
Πολέμου, ἐκδόσεις Θεμέλιο, Ἀθήνα 1997.
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τει ξερά ὁ Clausewitz. Ὅσο ἀπρόσωπα κι ἄν εἶναι τά κίνητρα τῶν πολέμων κι 
ὅσες μεταμορφώσεις ἤ ἐξιδανικεύσεις κι ἄν ἐπιδέχονται τά ἀρχέγονα αἰσθήματα 
τῆς ἔχθρας, ἡ φωνή τῆς ὠμῆς, γυμνῆς φύσης δέν βουβαίνεται ποτέ μέσα στόν 
πόλεμο. Ὁ ἀγώνας ὡς ἄμεση καί ἔσχατη ὑπαρξιακή ἀντιπαράθεση, ὅπως τή βλέ-
πουμε ὅταν παλεύουν δύο ἄνθρωποι σῶμα μέ σῶμα, ἀποτελεῖ τήν κοινή πηγή 
καί τόν κοινό παρανομαστή ὅλων τῶν συναφῶν μέ τόν πόλεμο φαινομένων· 
ὅπως λέει ὁ Clausewitz, “αὐτός καί μόνον εἶναι ἡ ἐνεργός ἀρχή μέσα στήν πολυ-
ποίκιλη ἐκείνη δραστηριότητα, τήν ὁποία ὀνομάζουμε πόλεμο μέ τήν εὐρύτερη 
ἔννοια”»19.  

Ὁ Κονδύλης, συνεχίζοντας τήν ἀνάγνωσή του πάνω στόν Clausewitz, ἐπι-
σημαίνει ὅτι σύμφωνα μέ τόν Πρῶσσο στρατηγό, ὑπάρχει μία δεύτερη προ-
ϋπόθεση γιά τόν πόλεμο: «ἡ ἐχθρότητα πρέπει νά λάβει ἔνταση τέτοια, ὥστε 
νά μήν ὀρρωδεῖ μπροστά στή χρήση τῆς ἄκρας βίας – καί ἡ βία φτάνει στήν 
ἀκραία της ἐπίταση μέ τή θανάτωση τοῦ ἄλλου· παραπέρα δέν μπορεῖ νά 
πάει»20. «Ὅ,τι παραλλάσσει ἀπό πόλεμο σέ πόλεμο δέν εἶναι ὁ βαθμός ἔντα-
σης τῆς βίας, ὁ ὁποῖος ἔτσι κι ἀλλιῶς δέν μπορεῖ νά πάει παραπέρα ἀπό τή 
θανάτωση τοῦ ἄλλου, παρά ἡ ἐπικεντρωμένη καί ἀδιάλειπτη χρήση της, δηλα-
δή ἡ ἱκανότητα ἤ ἡ διάθεση τῶν ἐμπολέμων νά μήν κάνουν τίποτε ἄλλο κατά 
τή διάρκεια τοῦ πολέμου παρά νά ἀσκοῦν βία»21.  

Γιά τόν Clausewitz ἡ δύναμη καί ἡ δυναμική τοῦ πολέμου μετριάζονται 
ἀπό τόν φόβο. «Ὁ πόλεμος δέν μπορεῖ νά κλειστεῖ στήν ἀμιγῆ του ἔννοια ἐπει-
δή δέν διεξάγεται μόνο ἀπό ἐχθρότητα, ἀλλά καί μέ φόβο. “ Ὅσο ἄγρια κι ἄν 
εἶναι ἡ φύση τοῦ πολέμου, ὡστόσο τήν ἁλυσοδένουν οἱ ἀνθρώπινες ἀδυνα-
μίες, καί κανένας δέν θά ἀπορήσει μέ τήν ἀντίφαση πού ἐκδηλώνεται ἐδῶ, ὅτι 
δηλαδή ὁ ἄνθρωπος ἐπιζητεῖ καί δημιουργεῖ τόν κίνδυνο, τόν ὁποῖο ἐν τούτοις 
φοβᾶται’’. Ἤ: “στό σύνολό του ὁ πόλεμος προϋποθέτει τήν ἀνθρώπινη ἀδυ-
ναμία καί στρέφεται ἀκριβῶς ἐναντίον της’’. Μ’ αὐτόν τόν τρόπο θέλησε ἀρχι-
κά νά ἑρμηνεύσει, στό στενότερο πλαίσιο τῆς θεωρίας τοῦ πολέμου, τίς “παύ-
σεις ἐντός τῶν ἐχθροπραξιῶν’’, τήν αἰτία τῶν ὁποίων ἐντόπιζε στή “φυσική 
φοβία καί ἀναποφασιστικότητα τοῦ ἀνθρώπινου πνεύματος’’, στήν “ἀτέλεια’’ 
τῆς ἀνθρώπινης νόησης καί κρίσης, καί μόνον κατά τρίτο λόγο στήν “ὑπέρτερη 

19 Κονδύλης, ὅ.π., σσ. 22ἑπ. 
20 Κονδύλης, ὅ.π., σ. 24.
21 Κονδύλης, ὅ.π., σσ. 24ἑπ.
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ἰσχύ τῆς ἄμυνας’’... Δέν εἶναι καθόλου τυχαῖο ὅτι ἡ νύξη γιά τόν “διχασμό πού 
ριζώνει μέσα στόν ἴδιο τόν ἄνθρωπο’’ ἐμφανίζεται ἀκριβῶς στό κεφάλαιο 
ἐκεῖνο ὅπου γιά πρώτη φορά παρουσιάζεται συστηματικά ἡ διδασκαλία γιά 
τόν πόλεμο ὡς συνέχεια τῆς πολιτικῆς ἐπικοινωνίας μέ τήν ἀνάμιξη ἄλλων 
μέσων – μάλιστα ὁ Clausewitz χαρακτηρίζει τούτη τή διδασκαλία “ὡς τήν ἑνό-
τητα, τήν ὁποία συναποτελοῦν, συνδεόμενα, τοῦτα τά ἀντιφατικά στοιχεῖα 
(τά στοιχεῖα πού συνιστοῦν τόν διχασμό μέσα στόν ἄνθρωπο), καθώς ἐν μέρει 
ἀλληλοεξουδετερώνονται’’»22.  

Ἰδίως αὐτή ἡ παράμετρος θυμίζει τήν ἀνάλυση τοῦ ἀποστόλου Παύλου 
γιά τόν ἐσωτερικό διχασμό τοῦ ἀνθρώπου, ἐνῷ ἡ ὅλη προσέγγιση τῶν Clause-
witz-Κονδύλη μᾶς δείχνει ὅτι ἡ ρίζα τοῦ πολέμου ἔχει νά κάνει μέ τήν ἄρνηση 
τῆς ἀγάπης στήν πράξη, ὅπως αὐτή ἐκφράζεται μέσα ἀπό τό μῖσος, τήν 
ἐχθρότητα, ἀλλά καί τήν ἐπιθυμία τοῦ ἀνθρώπου νά ἐξουσιάσει, εἴτε σέ ἀτο-
μικό εἴτε σέ συλλογικό ἐπίπεδο τόν συνάνθρωπο. Ὅλο αὐτό τό πλαίσιο καλ-
λιεργεῖται μέσα στήν ἀντίφαση τοῦ φόβου. Ὁ ἄνθρωπος ἑτοιμάζεται γιά πόλε-
μο, ἐπειδή φοβᾶται τόν πόλεμο πού θά ζήσει ἐκ τοῦ συνανθρώπου του. Φο -
βᾶται τόν θάνατο, ἀλλά εἶναι ἕτοιμος νά σκορπίσει θάνατο, ἀκριβῶς διότι ἔτσι 
πιστεύει ὅτι θά τόν νικήσει. Καί βιώνει τήν ἀλληλοεξουδετέρωση, ἀκριβῶς διό-
τι διαπιστώνει πώς τελικά ὁ πόλεμος δέν ἔχει οὐσιαστικά νικητή, ἐφόσον εἶναι 
συνδεδεμένος μέ τή βία καί τόν θάνατο, μέχρι τέλους.  

Ἐξάλλου, γιά τόν Clausewitz «ὁ πολιτισμός δέν σημαίνει στέρεμα τῆς ὑπαρ-
ξιακῆς πηγῆς τοῦ πολέμου, ἀλλά ἀντίθετα συνεπιφέρει τήν τελειοποίηση τῆς 
πολεμικῆς τέχνης, τῆς τέχνης τῆς θανάτωσης τοῦ ἄλλου· ἐφ’ ὅσον ἀπό τούς 
“πολιτισμένους λαούς’’ διόλου δέν λείπει “ἡ λίγο-πολύ πολεμική ροπή καί ἐξέ-
λιξη’’, ἡ ἐκλέπτυνση τῆς διάνοιας συμβάλλει στήν ὑποκατάσταση τοῦ “πολε-
μικοῦ πνεύματος’’ μέ τήν “πολεμική ἰδιοφυΐα’’, ἡ ὁποία κάνει δυνατά τά μεγά-
λα ἐπιτεύγματα στόν πόλεμο· ἄλλωστε ἀκριβῶς σέ “ἐποχές ἀνώτερης παιδείας’’ 
ἔδρασαν ὅσοι λαοί στάθηκαν περίφημοι γιά τήν πολεμική τους τέχνη»23.  

Οἱ πνευματικές καί ψυχικές δυνάμεις, οἱ ὁποῖες ἐκδιπλώνονται μέσα στόν 
πόλεμο μεταξύ «πολιτισμένων λαῶν», ξεκινοῦν ἀπό τό μῖσος καί τήν ἐχθρότη-
τα, ἀλλά περνᾶνε στή συνέχεια στό μεσαῖο πεδίο τῆς «ἐλεύθερης ψυχικῆς 
δραστηριότητας, ὅπου, ἰδίως στούς ἡγέτες καί στρατηλᾶτες, βλέπουμε «ἀδια-

22 Κονδύλης, ὅ.π., σσ. 33ἐπ. 
23 Κονδύλης, ὅ.π., σσ. 35ἑπ. 
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χώριστη ἑνότητα θάρρους καί σύνεσης, ἀπό τήν ὁποία καί μόνο προκύπτει ἡ 
γνήσια, εὔστοχη ἀποφασιστικότητα»24. Δέν κλείνει ὅμως ἐδῶ ἡ θεωρία τοῦ 
Clausewitz.  

Ὁ Κονδύλης, ἀξιοποιῶντας τίς διαπιστώσεις τοῦ Clausewitz, ἐπισημαίνει 
ὅτι τό «τυφλό πάθος», τό ὁποῖο ὁδηγεῖ τούς ἀνθρώπους στή βία καί τόν πόλε-
μο, μπορεῖ νά χαλιναγωγηθεῖ στά πλαίσια τοῦ πολιτικοῦ σκοποῦ πού πρέπει 
νά ἔχει ὁ πόλεμος. «Ἡ καλύτερη ὑπηρεσία, τήν ὁποία μπορεῖ νά προσφέρει ἡ 
διάνοια στό “στοιχεῖο τῆς ὠμότητας’’ μέσα στήν “κοινωνική ἕνωση’’ τῶν ἀνθρώ-
πων, εἶναι νά τό χαλιναγωγήσει σύμφωνα μέ τή λογική τῶν σκοπῶν της. Ἐπα-
ναλαμβάνουμε: πρόκειται γιά ὑπηρεσία, ὄχι γιά ἀντίθεση πρός αὐτό. Ἡ χαλι-
ναγώγηση πρός ἐπίτευξη “μεγαλύτερης δραστικότητας’’ πραγματοποιεῖται ὄχι 
μόνον ἄμεσα, δηλαδή μέ ρητές ἀπαγορεύσεις, κοινωνική πειθάρχηση καί στρα-
τιωτική ἐκπαίδευση, ἀλλά καί ἔμμεσα, ὅταν οἱ φορεῖς τῆς ἐχθρότητας ἐντάσ-
σονται σέ συλλογικές μορφές ὀργάνωσης, ἔτσι ὥστε δέν μποροῦν πιά νά κι -
νοῦνται καί νά ἐνεργοῦν ὅπως θέλουν, ὅταν ὑποχρεώνονται νά ὑποτάσσουν 
τά αἰσθήματά τους στόν ἔλεγχο καί στήν καθοδήγηση τῶν ὑφιστάμενων κοι-
νωνικῶν καί στρατιωτικῶν θεσμῶν»25.  

Ὁ Clausewitz «ὀνομάζει τοῦτο τό σύνολο “ἰδιόρρυθμη τριάδα’’, καί ἀποδίδει 
τό πρῶτο της στοιχεῖο “περισσότερο στόν λαό’’, τό δεύτερο “περισσότερο στόν 
ἀρχιστράτηγο καί στόν στρατό του’’ καί τό τρίτο “περισσότερο στήν κυβέρνη-
ση’’. Δέν ταυτίζει λοιπόν καμμιάν ἀπό τίς τρεῖς παραπάνω πνευματικές καί 
ψυχικές δυνάμεις μέ τόν κύριο φορέα της, κι αὐτό σημαίνει βέβαια ὅτι καί οἱ 
τρεῖς ὑπάρχουν, σέ ἑκάστοτε διαφορετική δοσολογία, μέσα καί στά τρία ὑπο-
κείμενα διεξαγωγῆς πολέμου. Ἑπομένως δέν προσπαθεῖ νά ἐπιφορτίσει τή 
διάνοια (κυβέρνηση) μέ τό ἔργο τῆς χαλιναγώγησης ἤ τοῦ ἐξοβελισμοῦ τῶν 
ὑπόλοιπων δύο ψυχικῶν δυνάμεων (ὑποκειμένων) –ἄλλωστε γνωρίζει πόσο 
ἐσφαλμένο θά ἦταν “νά ἀποδώσει κανείς τόν πόλεμο μεταξύ πολιτισμένων 
ἁπλῶς καί μόνο σέ ἕνα διανοητικό ἐνέργημα τῶν κυβερνήσεων’’... Ὄχι τυχαῖα 
λοιπόν ἡ διατύπωση τῆς τριαδικῆς φόρμουλας ἀρχίζει μέ τόν περίφημο χαρα-
κτηρισμό τοῦ πολέμου ὡς “ἀληθινοῦ χαμαιλέοντα’’, καί ἐξ ἴσου εὔλογα ὁ 
Clausewitz ζητᾶ ἀπό τή θεωρία του νά παραμείνει αἰωρούμενη ἀνάμεσα στά 
τρία στοιχεῖα τῆς φόρμουλας σάν αὐτά νά ἀποτελοῦσαν τρεῖς πόλους ἕλξεως: 

24 Κονδύλης, ὅ.π., σ. 38. 
25 Κονδύλης, ὅ.π., σ. 37.
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γιατί καί τά τρία συμμετέχουν ἐξ ἴσου στόν πόλεμο μεταξύ πολιτισμένων, καί 
ὁ καθορισμός τῶν ἐσωτερικῶν τους σχέσεων δέν εἶναι ὑπόθεση κανονιστικῶν 
ἀρχῶν, ἀλλά συγκεκριμένων σταθμίσεων, οἱ ὁποῖες μπορεῖ καί νά παραλλάσ-
σουν πολύ ἀπό περίπτωση σέ περίπτωση»26.  

Ὁ Κονδύλης θά συνεχίσει τήν ἀνάλυσή του πάνω στή θεωρία τοῦ Clause-
witz, ἐπισημαίνοντας τή διάκριση ἀνάμεσα στήν ἰσχύ καί τή βία, πού δέν εἶναι 
εὔκολο νά τήν κατανοήσουμε. Ἡ βία δέν εἶναι ὁ μοναδικός ἀσφαλής τρόπος γιά 
νά ἐπιβεβαιωθεῖ ἡ ἰσχύς κάποιου. Οὐσιαστικά ἡ πολιτική μπορεῖ νά χαλινα-
γωγήσει τή βία, διότι ἡ πολιτική στηρίζεται στήν ἰσχύ, στή δύναμη. Δέν εἶναι 
ἀπαραίτητο ἡ χαλιναγώγηση τῆς βίας νά «ἀποτελεῖ ἐπίτευγμα κάποιας φιλει-
ρηνικῆς καί φιλάνθρωπης σωφροσύνης. Ἡ νόηση, ἐπιδιώκοντας ὀρθολογικά 
τούς σκοπούς της, κατανοεῖ ὅτι μέσα σέ μιά περίπλοκη κοινωνία ἡ ἄμεση καί 
ἀστόχαστη ἐπιδίωξη τοῦ ἐπιθυμητοῦ ἐνδεχομένως, ἤ καί κατά κανόνα, συνε-
πιφέρει ἁπλῶς διασπάθιση ἤ φθορά τῶν οἰκείων δυνάμεων. Μόλις αὐτό 
συνειδητοποιηθεῖ, χωρίζουν οἱ δρόμοι τῆς ἐπιδίωξης τῆς ἰσχύος, ἡ ὁποία στό 
ἑξῆς ὀφείλει νά εἶναι προνοητική καί προσεκτική, καί τῆς τυφλῆς βίας, ἡ 
ὁποία διψᾶ γιά ἄμεση ἱκανοποίηση· ἡ βία μπαίνει στήν ὑπηρεσία τῆς ἐπιδίω-
ξης τῆς ἰσχύος μέ τήν ἴδια ἔννοια καί στόν ἴδιο βαθμό ὅπου ἡ νόηση χαλινα-
γωγεῖ τό “ἔνστικτο’’ καί τό διοχετεύει σκόπιμα προκειμένου νά πραγματώσει 
τά σχέδιά της. Ἡ ἐπιδίωξη τῆς ἰσχύος θέτει ὅρια στή βία ὅταν θέλει ἤ πρέπει 
νά τή χρησιμοποιήσει, καί ἔχοντας τήν ἱκανότητα νά σταθμίζει ὀρθολογικά τή 
λυσιτέλεια τῶν μέσων της συχνά εἰσάγει παύσεις μέσα στό πολεμικό ἐνέργημα. 
Ἑπομένως, δέν ὑπάρχει καμμιά ἀντίφαση ἀνάμεσα στήν καταγωγή τοῦ πολέ-
μου ἀπό τήν πολιτική καί στόν “μετριασμό’’ τοῦ πολέμου ἀπό μέρους τῆς ἴδιας 
τῆς πολιτικῆς»27.  

Ἡ θεωρία αὐτή τοῦ πολέμου δέν μπορεῖ νά μή λάβει ὑπόψιν τήν πραγμα-
τικότητα. Ὁ Clausewitz ἐπισημαίνει ξεκάθαρα: «Ὅποιος δέν ἀναγνωρίζει τήν 
ἐπιρροή τῶν γενικῶν καί ὑπέρτερων συνθηκῶν στή δράση προσώπων ἐμπλε-
κομένων στήν ἐπιτέλεση εἰδικῶν ἐνεργειῶν, ὅποιος θεωρεῖ τήν ἐπιρροή αὐτή 
ὡς κάτι τυχαῖο, αὐτός διόλου δέν ἔχει συλλάβει τήν αὐθεντική ζωή τοῦ πολέ-
μου καί δέν δικαιοῦται νά ἐκφράζει κρίσεις πάνω στίς δυνάμεις πού ἐκδιπλώ-

26 Κονδύλης, ὅ.π., σσ. 38ἑπ.
27 Κονδύλης, ὅ.π., σσ. 49ἑπ.
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νονται μέσα σ’ ἕναν πόλεμο»28. Ἑπομένως, ὑπάρχουν πολλές παράμετροι, πού 
ἔχουν νά κάνουν μέ τίς συνθῆκες, τόν χρόνο, τίς ἐπιδιώξεις τῶν πρωταγω-
νιστῶν, τόν τρόπο πού προετοιμάζεται ἕνας λαός γιά νά πολεμήσει ἐπιθετικά 
ἤ ἀμυντικά, ἀλλά καί τό πλαίσιο στό ὁποῖο οἱ λαοί πορεύονται, οἱ συμμαχίες, 
ἡ ἰσχύς τῶν ἀντιπάλων-ἐχθρῶν, πού πρέπει νά ληφθοῦν ὑπόψιν ὅταν θέλουμε 
νά ἑρμηνεύσουμε τόν πόλεμο, γιατί γίνεται, γιατί εἶναι ἀναπόφευκτο νά γίνει 
ἤ γιατί γίνεται χωρίς νά ἐξαντληθοῦν ἄλλοι τρόποι πολιτικῆς διαχείρισης τῶν 
διαφορῶν καί τῶν ἐπιδιώξεων, δηλαδή τῆς ἐπιβολῆς τῆς ἰσχύος ἤ τῆς ἀπο-
τροπῆς ἐπιβολῆς τῆς ἰσχύος τοῦ ἄλλου, καί γιά τίς ὅποιες διαστάσεις ὁ πόλε-
μος λαμβάνει.  

Ὁ Clausewitz, προχωρῶντας, δέν διατυπώνει μιά ἠθική αἰσιοδοξία γιά τόν 
ἄνθρωπο. Θεωρεῖ ὅτι ὁ πολιτισμός δέν μπορεῖ νά εἶναι ἡ ἀπάντηση πού θά 
ὁδηγήσει στό στέρεμα τῆς ὑπαρξιακῆς πηγῆς τοῦ πολέμου. Δέν εἶναι δυνατόν 
νά ἀλλάξουμε τή φύση μας. Ὁ πολιτισμός μπορεῖ εἴτε νά ἐφεύρει καινούργια 
ὅπλα καί νά τελειοποιήσει τήν τέχνη τοῦ πολέμου εἴτε νά ἐνσωματώσει τή 
δίψα τοῦ ἀνθρώπου γιά ἐπικράτηση στούς κανόνες τῆς πολιτικῆς, ὄχι ὅμως 
καί νά καταργήσει τήν ἐπιθυμία τῆς ἰσχύος. Ὁ Clausewitz, βεβαίως, ἀφήνει μία 
χαραμάδα ὅσον ἀφορᾶ στή βία, ὅτι αὐτή μπορεῖ νά χαλιναγωγηθεῖ ἐάν δέν ἐξυ-
πηρετεῖ πολιτικούς σκοπούς. Ἐπίσης, ὁ Clausewitz βλέπει τή βία καί τόν 
πόλεμο πάντοτε στό γεωπολιτικό πλαίσιο τῶν σχέσεων μεταξύ τῶν λαῶν, κάτι 
πού μπορεῖ νά καθυστερήσει τή διεξαγωγή πολέμου ἤ καί νά τήν ἀναστείλει, 
ὅταν οἱ περιστάσεις δέν τό ἐπιτρέπουν. Μπορεῖ ὅμως νά γίνει καί τό ἀντίθετο. 
Ἡγεσίες καί λαοί πού δέν ἔχουν ἐπίγνωση οὔτε τῆς γεωπολιτικῆς, οὔτε τῆς 
πραγματικῆς τους δύναμης, μποροῦν νά προχωρήσουν σέ πολέμους πού θά 
ἀποβοῦν καί γιά τούς ἡγέτες καί γιά τούς λαούς κατστροφικοί. Ἡ Ἱστορία τῆς 
ἀνθρωπότητας εἶναι γεμάτη ἀπό τέτοια παραδείγματα. Τό ἴδιο συμβαίνει καί 
στούς καιρούς μας.  

Ὁ Θουκυδίδης, στήν περίφημη «Παθολογία» τοῦ Πελοποννησιακοῦ πολέ-
μου ἐπισημαίνει τίς συνέπειες τοῦ πολέμου καί τίς ἀποδίδει στήν ἀνθρώπινη 
φύση: «κι ἔπεσαν πάνω στίς πόλεις, ἀπ’ τούς ἐμφύλιους πολέμους, πολλές 
συφορές πού γίνονται καί θά γίνονται πάντα, ὅσο ἡ φύση τοῦ ἀνθρώπου θά 
μένει ἡ ἴδια, πιό ἄγρια ἤ πιό μαλακιά καί μέ διαφορετική μορφή, ἀνάλογα μέ 
τήν κάθε φορά ἀλλαγή τῶν περιστάσεων. Τόν καιρό τῆς εἰρήνης κι ὅταν ὑπάρ-

28 Πρβλ. Κονδύλης, ὅ.π., σ. 91. 
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χει εὐημερία τόσο οἱ πολιτεῖες ὅσο καί τά ἄτομα ἔχουν τίς γνῶμες καλύτερες, 
γιατί δέν πέφτουν σέ πιεστικές ἀνάγκες· ὁ πόλεμος ὅμως, ἀφαιρῶντας λίγο-
λίγο τίς εὐκολίες τῆς καθημερινῆς ζωῆς, γίνεται δάσκαλος τῆς βίας καί συμ-
μορφώνει τίς διαθέσεις τῶν περισσότερων ἀνθρώπων μέ τήν κατάσταση τῆς 
στιγμῆς. ...ἀκόμη καί τή συνηθισμένη σημασία πού εἶχαν οἱ λέξεις γιά τίς πρά-
ξεις τήν ἄλλαξαν κατά πῶς τούς ἄρεσε. Ἔτσι, ἡ ἀσυλλόγιστη ἀποκοτιά θεω-
ρήθηκε παληκαριά ἀπ’ ἀγάπη στούς κομματικούς συντρόφους, ἡ προνοητική 
ἐπιφυλακτικότητα δειλία κάτω ἀπ’ ὡραῖα προσχήματα, ἡ σωφροσύνη πρόφα-
ση τῆς ἀνανδρίας κι ἡ σύνεση σέ καθετί ἀδράνεια γιά τό καθετί· ἡ μανιασμένη 
παραφορά λογαριάστηκε ἀνδρική ἀρετή, νά καλοσκεφτεῖ ὅμως κανείς τά πράγ-
ματα γιά σιγουριά, ὡραῖο πρόσχημα γιά τήν ἀποφυγή τοῦ κινδύνου. Ὅποιος 
ἀγανακτισμένος κατέκρινε ὅλους καί ὅλα θεωροῦνταν πάντα ἔμπιστος, ἐνῷ 
ὅποιος τοῦ ἔφερνε ἀντιρρήσεις γινόταν ὕποπτος. Ἄν κανείς ἐπιβουλευόταν 
κάποιον καί πετύχαινε θεωροῦνταν ἔξυπνος, ἄν ὑποψιαζόταν τήν ἐπιβουλή 
ἀκόμη ἐξυπνότερος· ἄν ὅμως ἕνας προνοοῦσε ὥστε νά μήν χρειαστοῦν καθό-
λου αὐτά, θεωροῦνταν ὅτι διαλύει τό κόμμα κι ἔχει τρομοκρατηθεῖ ἀπ’ τούς 
ἀντιπάλους. Κοντολογῆς, ὅποιος προλάβαινε ἐκεῖνον πού μελετοῦσε νά κάνει 
κακό ἐπαινιόταν, καθώς κι αὐτός πού παρακινοῦσε στό κακό ἄλλον πού δέν 
εἶχε σκεφτεῖ νά τό κάμει. Ἀκόμη κι οἱ συγγενεῖς ἔγιναν πιό ξένοι ἀπό τούς 
κομματικούς συντρόφους, ἐπειδή οἱ ὁμοϊδεάτες ἦταν πιό πρόθυμοι ν’ ἀποτολ-
μοῦν ἀδίστακτα τά πάντα· γιατί τά τέτοια κόμματα δέν ἔγιναν γιά νά ἐπιδιώ-
ξουν τήν ὠφέλεια τῶν μελῶν τους σύμφωνα μέ τούς νόμους πού ἴσχυαν, ἀλλά 
γιά νά ἱκανοποιήσουν τήν πλεονεξία τους ἀντίθετα μέ τούς ὁρισμούς τους. 
Καί τήν ἀναμεταξύ τους ἐμπιστοσύνη τή στήριζαν ὄχι τόσο στόν θεϊκό νόμο 
ὅσο στήν συνενοχή στίς παρανομίες»29.  

29 Βλ. Θουκυδίδου, Ἱστορίαι, βιβλίο ΙΙΙ, κεφ. 82. Ἡ μετάφραση εἶναι τοῦ Ἀ. Γεωργοπαπαδάκου, 
στό Ἐκλεκτά μέρη ἀπό τόν Θουκυδίδη, Ἀθήνα 1974, ἐκδόσεις Μαλλιάρης-Παιδεία. Τό πρωτότυπο 
κείμενο ἔχει ὡς ἑξῆς: «καὶ ἐπέπεσε πόλλὰ καὶ χαλεπὰ κατὰ στάσιν ταῖς πόλεσι, γιγνόμενα μὲν 
καὶ αἰεὶ ἐσόμενα, ἕως ἂν ἡ αὐτὴ φύσις ἀνθρώπων ᾖ, μᾶλλον δὲ καὶ ἡσυχαίτερα καὶ τοῖς εἴδεσι 
διηλλαγμένα, ὡς ἂν ἕκασται αἱ μεταβολαὶ τῶν ξυντυχιῶν ἐφιστῶνται. ἐν μὲν γὰρ εἰρήνῃ καὶ ἀγα-
θοῖς πράγμασιν αἵ τε πόλεις καὶ οἱ ἰδιῶται ἀμείνους τὰς γνώμας ἔχουσι διὰ τὸ μὴ ἐς ἀκουσίους 
ἀνάγκας πίπτειν· ὁ δὲ πόλεμος ὑφελὼν τὴν εὐπορίαν τοῦ καθ᾽ ἡμέραν βίαιος διδάσκαλος καὶ πρὸς 
τὰ παρόντα τὰς ὀργὰς τῶν πολλῶν ὁμοιοῖ. [3.82.3] ἐστασίαζέ τε οὖν τὰ τῶν πόλεων, καὶ τὰ ἐφυ-
στερίζοντά πού πύστει τῶν προγενομένων πόλὺ ἐπέφερε τὴν ὑπερβολὴν τοῦ καινοῦσθαι τὰς δια-
νοίας τῶν τ᾽ ἐπιχειρήσεων περιτεχνήσει καὶ τῶν τιμωριῶν ἀτοπίᾳ. [3.82.4] καὶ τὴν εἰωθυῖαν ἀξίω-
σιν τῶν ὀνομάτων ἐς τὰ ἔργα ἀντήλλαξαν τῇ δικαιώσει. τόλμα μὲν γὰρ ἀλόγιστος ἀνδρεία φιλέ-
ταιρος ἐνομίσθη, μέλλησις δὲ προμηθὴς δειλία εὐπρεπής, τὸ δὲ σῶφρον τοῦ ἀνάνδρου πρόσχημα, 
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Ὁ Θουκυδίδης, βεβαίως, ἀναφέρεται ἐδῶ στόν ἐμφύλιο πόλεμο τῆς Κέρκυ-
ρας, ἀλλά στήν πραγματικότητα καταγράφει τίς ρίζες τοῦ πολέμου, πού εἶναι 
τό συμφέρον καί ἡ ἀνάγκη τοῦ ἀνθρώπου νά ἐπικρατήσει, ἱκανοποιῶντας τίς 
ἐπιθυμίες του. Ὁ πόλεμος ὅμως ξυπνᾶ ὅλη τήν ἀρνητική ἐνέργεια, τήν κακή 
προαίρεση θά λέγαμε, τῆς ἀνθρώπινης φύσης καί τή φανερώνει ὡς αἰτία του. 
Τό μῖσος, ἡ ἐχθρότητα, οἱ ἀνταγωνισμοί συνδέονται μέ τή φιλοδοξία, τή φιλαρ-
χία καί κάθε εἴδους ἐνθουσιασμό, γεννοῦν δηλαδή διά τοῦ πολέμου τήν εὐχα-
ρίστηση τῆς ἐξουσίας τοῦ ἀνθρώπου ἤ τοῦ λαοῦ εἰς βάρος ἄλλου ἀνθρώπου 
ἤ ἄλλου λαοῦ. Γι’ αὐτό καί, κατά τόν Θουκυδίδη, στόν πόλεμο ἀλλάζει τό νόη-
μα τῶν λέξεων, τῶν ἐννοιῶν, τοῦ πολιτεύματος, τοῦ τί θεωρεῖται σωστό καί τί 
λανθασμένο, ἔχουμε δηλαδή μιά καινούργια ἠθική, αὐτή του νικητῆ, τοῦ ἰσχυ-
ροῦ, ὁ ὁποῖος γράφει τήν ἱστορία, τήν πραγματικότητα σύμφωνα μέ τό δικό 
του θέλημα.  

Κάναμε αὐτή τήν ἀνάλυση, διότι θέλουμε νά δείξουμε ὅτι καί ἡ βία πού 
ὑπάρχει στούς καιρούς μας στήν πραγματικότητα δέν εἶναι ἐκτός αὐτῆς τῆς 
προοπτικῆς. Ἡ ἀνθρώπινη φύση, ὅταν λειτουργεῖ μέ κίνητρα τό μῖσος καί τήν 
ἐχθρότητα, διαπιστώνει τήν ἱκανότητά της νά ἀσκήσει βία. Ὅταν λειτουργεῖ 
στήν προοπτική τῆς ἐξουσίας, δηλαδή αἰσθάνεται ἰσχυρή, τότε ἀντιμετωπίζει 
τόν πειρασμό νά θελήσει νά ἐπιβάλει τή γνώμη, τό θέλημα, τήν ἐπιθυμία στόν 
ἄλλο. Ἄν ἐκεῖνος δέν ἔχει ἀνάλογη ἀποτρεπτική ἰσχύ, τότε ἡ βία ὁδηγεῖται 
εἴτε στήν κακοποίηση τοῦ ἀδύναμου εἴτε, στήν ἀκραία μορφή, τῆς θανάτωσής 
του. Ἄν ἰσχύει ἡ θεωρία τοῦ Clausewitz καί τοῦ Θουκυδίδη, τότε δέν ὑπάρχει 
ἐλπίδα ριζικῆς ἀντιμετώπισης τοῦ προβλήματος, μόνο μετριασμοῦ ἤ καί κατα-
στολῆς του. Διότι εἴτε ὁ ἰσχυρός θά ἐπικρατήσει πολιτικά, δηλαδή πείθοντας 
τόν ἀδύναμο ὅτι θά πρέπει νά ὑποταχτεῖ, ἐπικαλούμενος τήν ἰσχύ του καί στή 
θεωρία καί στήν πράξη (γιατί ἄραγε ὑποτασσόμαστε στήν οἰκονομική ἐξάρτη-

καὶ τὸ πρὸς ἅπαν ξυνετὸν ἐπὶ πᾶν ἀργόν· τὸ δ᾽ ἐμπλήκτως ὀξὺ ἀνδρὸς μοίρᾳ προσετέθη, ἀσφα-
λείᾳ δὲ τὸ ἐπιβουλεύσασθαι ἀποτροπῆς πρόφασις εὔλογος. [3.82.5] καὶ ὁ μὲν χαλεπαίνων πίστὸς 
αἰεί, ὁ δ᾽ ἀντιλέγων αὐτῷ ὕποπτος. ἐπιβουλεύσας δέ τις τύχὼν ξυνετὸς καὶ ὑπονοήσας ἔτι δεινό-
τερος· προβουλεύσας δὲ ὅπως μήδὲν αὐτῶν δεήσει, τῆς τε ἑταιρίας διαλυτὴς καὶ τόὺς ἐναντίους 
ἐκπεπληγμένος. ἁπλῶς δὲ ὁ φθάσας τὸν μέλλοντα κακόν τι δρᾶν ἐπῃνεῖτο, καὶ ὁ ἐπικελεύσας 
τὸν μὴ διανοούμενον. [3.82.6] καὶ μὴν καὶ τὸ ξυγγενὲς τοῦ ἑταιρικοῦ ἀλλοτριώτερον ἐγένετο διὰ 
τὸ ἑτοιμότερον εἶναι ἀπροφασίστως τολμᾶν· οὐ γὰρ μετὰ τῶν κειμένων νόμων ὠφελίας αἱ τοιαῦται 
ξύνοδοι, ἀλλὰ παρὰ τόὺς καθεστῶτας πλεονεξίᾳ. καὶ τὰς ἐς σφᾶς αὐτοὺς πίστεις οὐ τῷ θεῖῳ 
νόμῳ μᾶλλον ἐκρατύνοντο ἢ τῷ κοινῇ τί παρανομῆσαι».
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ση καί ἐκμετάλλευση; Μήπως διότι ἔχουμε πειστεῖ ἀπό τούς οἰκονομικά καί, 
κατ’ ἐπέκτασιν, πολιτισμικά ἰσχυρούς ὅτι ἡ εὐτυχία μας βρίσκεται στά ὑλικά 
ἀγαθά, στήν καταναλωτική μας δύναμη, στήν μετοχή σέ ἕνα πολιτισμό στόν 
ὁποῖο ἡ ψυχική ἐπαφή στήν πραγματικότητα δέν ἔχει κανένα νόημα, ἀφοῦ ὁ 
ἄνθρωπος εἶναι σάρκα πού μηδενίζεται στόν θάνατο;) εἴτε θά ἐπικρατήσει διά 
τῆς βίας. Μπορεῖ στό ἐπίπεδο τῶν ἁπλῶν ἀνθρώπων ἡ ἄσκηση βίας νά τιμω-
ρεῖται διά τῶν νόμων. Στήν πραγματικότητα ὅμως, αὐτός πού εἶναι ἰσχυρός 
εἴτε θά παρακάμψει τόν νόμο εἴτε θά ἔχει ἀπό τήν κοινωνική νοοτροπία καί 
τούς θεσμούς διαφορετική ἀντιμετώπιση σέ σχέση μέ τόν ἀδύναμο.  

Εἶναι ἀντίστοιχο μέ τή γεωπολιτική νοοτροπία τῆς ἐποχῆς μας, ἡ ὁποία 
ἐπικαλεῖται τό Might makes right καί ὄχι τό Right makes might30. Αὐτή τή νοο-
τροπία μάλιστα δυστυχῶς δείχνουν νά ὑποστηρίζουν πολλοί ἐκ τῶν ἀνθρώ-
πων πού, κατά τά ἄλλα, ἀνήκουν στόν χῶρο τῆς Ἐκκλησίας. Θαυμάζουν τούς 
Ἰσχυρούς καί σέ Δύση καί σέ Ἀνατολή31, οἱ ὁποῖοι ἐπικαλοῦνται καί τή θρη-
σκευτική πίστη ὡς ἄλλοθι, γιά νά δικαιολογήσουν τή στάση τους, πού εἶναι 
ὁ κατεξουσιασμός τῶν λαῶν. Ἴσως ἐδῶ θά ἔπρεπε νά μᾶς προβληματίσει γιά 
μία ἀκόμη φορά ὁ λόγος τοῦ Χριστοῦ, λίγο πρίν τό ἑκούσιο Πάθος Του: «Οἴδα-
τε ὅτι οἱ δοκοῦντες ἄρχειν τῶν ἐθνῶν κατακυριεύουσιν αὐτῶν καὶ οἱ μεγάλοι 
αὐτῶν κατεξουσιάζουσιν αὐτῶν· οὐχ οὕτω δὲ ἔσται ἐν ὑμῖν, ἀλλ᾿ ὃς ἐὰν θέλῃ 
γενέσθαι μέγας ἐν ὑμῖν, ἔσται ὑμῶν διάκονος, καὶ ὃς ἐὰν θέλῃ ὑμῶν γενέσθαι 
πρῶτος, ἔσται πάντων δοῦλος· καὶ γὰρ ὁ Υἱὸς τοῦ ἀνθρώπου οὐκ ἦλθε διακο-

30 Ἡ ἰσχύς κάνει τό δίκαιο καί ὄχι τό δίκαιο τήν ἰσχύ.
31 Ἡ στάση σημαντικῆς μερίδας Ἑλλήνων τόσο ἔναντι τοῦ νῦν Ἀμερικανοῦ Προέδρου Donald J. 
Trump, ὅσο καί ἔναντι τοῦ Ρώσου Προέδρου Βλαντιμίρ Πούτιν ἐπιβεβαιώνει τή διαπίστωση. Ἀνα-
φορικά μέ τή χριστιανική ἰδιότητα τοῦ Trump βλ. τόν συγκλονιστικό λόγο της Μάριαν Ἔντγκαρ 
Μπάντε, ἐπισκόπου τῆς Οὐάσινγκτον, πρίν τήν ὀρκωμοσία τοῦ Ἀμερικανοῦ Προέδρου. 
https://www.kathimerini.gr/world/563429962/poia-einai-i-episkopos-poy-ta-epsalle-ston-tramp/, πρό-
σβαση 4 Νοεμβρίου 2025. Γιά τήν συναρμογή Ἐκκλησίας καί Πολιτείας στά πλαίσια τῆς ἰδεολο-
γίας τοῦ «Ρωσικοῦ κόσμου», βλ. τήν παρέμβαση τοῦ Brandon Gallaher, καθηγητῆ Συστηματικῆς 
καί Συγκριτικῆς Θεολογίας στό Τμῆμα Θεολογίας καί Θρησκειολογίας τοῦ Πανεπιστημίου τοῦ 
Exeter στό Ἡνωμένο Βασίλειο στό https://www.polymerwsvolos.org/2022/03/04/fontamentalistiki 
ideologiarusskimir/, πρόσβαση 4 Νοεμβρίου 2025. Γιά τή δημοτικότητα τῶν δύο προέδρων στήν 
Ἑλλάδα βλ. τήν πρόσφατη σχετικά ἔρευνα τῆς ἑταιρείας Public Issue τόν Μάρτιο τοῦ 2025 στό 
https://x.com/publicissue/status/1904848220393517318, πρόσβαση 4 Νοεμβρίου 2025. Στά κόμματα 
στήν Ἑλλάδα πού ἐπικαλοῦνται κατά κόρον τή χριστιανική ταυτότητα ὁ Πούτιν ἔχει θετική δημο-
φιλία στούς ψηφοφόρους τῆς «Ἑλληνικῆς Λύσης» 73% καί ὁ Trump 77%, ἐνῷ στούς ψηφοφόρους 
τῆς ΝΙΚΗΣ ὁ Πούτιν 69% καί ὁ Trump 54%. Στό σύνολο τῆς δημοσκόπησης ὁ Πούτιν ἔχει 27% 
θετική γνώμη καί ὁ Trump 20%.
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νηθῆναι, ἀλλὰ διακονῆσαι, καὶ δοῦναι τὴν ψυχὴν αὐτοῦ λύτρον ἀντὶ πολλῶν»32. 
Ἄν ἰσχύει ἡ θεωρία τοῦ Clausewitz, στήν πραγματικότητα τό οἰκοδόμημα 

ἀντιμετώπισης τῶν φαινομένων ἐνδο-οἰκογενειακῆς βίας, σχολικοῦ ἐκφοβι-
σμοῦ, κοινωνικῆς καί ψυχολογικῆς κακοποίησης, τό ὁποῖο στηρίζεται στήν 
παιδεία τῶν ὁρίων, τῆς δημιουργικότητας, τῆς ἀναγνώρισης τῆς ἀξίας τοῦ 
θύματος, ἀλλά καί τῆς ἀπόπειρας ὁ θύτης νά αἰσθανθεῖ ὅτι μπορεῖ νά βρεῖ 
νόημα στήν κοινωνία, ἐντασσόμενος σ’ αὐτήν καί ὄχι μέ τήν ἐκτόνωση εἰς βάρος 
τῶν ἀσθενέστερων εἴτε πρός ἐκδίκηση εἴτε πρός ἱκανοποίηση τῆς φιλαρχίας 
καί τῶν φιλοδοξιῶν του, ἔχει ἕνα μεγάλο κενό. Δέν μπορεῖ νά ξεπεράσει τήν 
μετανεωτερική ὑπαρξιακή προοπτική τοῦ ἀνθρώπου, ἡ ὁποία εἶναι μηδενι-
στική. Ἄν ὁ ἄνθρωπος δέν πιστέψει ὅτι ἡ ζωή του δέν τελειώνει μέ τόν θάνατο 
καί δέν τή δεῖ ὑπό τήν ἔποψη τῆς αἰωνιότητας, δηλαδή μιᾶς δικαιοσύνης ἀγα-
πητικῆς, ἡ ὁποία ἀγγίζει τήν ψυχή καί τήν ὁδηγεῖ σέ μία κοινωνία ἀδιάλειπτη 
μέ τόν Θεό καί τόν συνάνθρωπο, συμπαρασύροντας καί τό σῶμα, τήν ὅλη 
ὕπαρξή μας δηλαδή, τότε δέν θά μπορέσει νά ὑπερβεῖ τή φύση του. Ἡ θεο-
λογική ἀνάλυση τοῦ Ἁγίου Νικολάου Βελιμίροβιτς εἶναι ἡ χριστιανική ἀπά -
ντηση στό πρόβλημα τόσο τοῦ πολέμου ὅσο καί τῆς βίας. Ἄν δέν νικηθεῖ ἡ 
ἁμαρτία, ἄν δέν εἰδωθεῖ ἡ ζωή στήν προοπτική τῆς σχέσης μέ τόν Χριστό καί 
τόν συνάνθρωπο, δηλαδή στήν πρόταξη τῆς ἀγάπης, ἡ ὁποία εἶναι ἡ βάση γιά 
νά προχωρήσει ὁ ἄνθρωπος στόν ἀληθινό σκοπό τῆς ὕπαρξής του, πού εἶναι 
ἡ ἐλευθερία ἀπό τήν ἀτομική μας φύση, τότε ἡ βία θά παραμείνει ἕνα ἄλυτο 
πρόβλημα καί ὁ πόλεμος θά εἶναι πάντοτε «πατήρ πάντων».  

Αὐτός ὁ λυτρωτικός δρόμος προϋποθέτει πίστη καί ἄσκηση. Ὅπως χαρα-
κτηριστικά ἀναφέρει ὁ Χρῆστος Γιανναρᾶς: «Τό περιεχόμενο τῆς χριστιανικῆς 
ἄσκησης δέν εἶναι ὁ ἔλεγχος τῆς διάνοιας γιά τήν ἐξασφάλιση τοῦ “μέτρου’’ 
τῶν ἀναγκῶν καί ἐπιθυμιῶν, οὔτε ὁ προοδευτικός ἐθισμός τῆς φυσικῆς θέλη-
σης στήν τήρηση κάποιου νόμου. Ἀλλά εἶναι ἡ πάλη γιά τήν προσωπική ἐλευ-
θερία ἀπό τήν ἀναγκαιότητα στήν ὁποία εἶναι ὑποταγμένη ἡ φύση – ἡ πάλη 
τοῦ ἀνθρώπου μέ τήν ἴδια του ἡ φύση, μέ τόν θάνατο τόν “ἐγκαταμεμιγμένο’’ 

32 Μᾶρκ. 10, 42-45. «Ξέρετε ὅτι αὐτοί πού θεωροῦνται ἡγέτες τῶν ἐθνῶν ἀσκοῦν ἀπόλυτη ἐξουσία 
πάνω τους, καί οἱ ἄρχοντές τους τά καταδυναστεύουν. Σ’ ἐσᾶς ὅμως δέν πρέπει νά συμβαίνει 
αὐτό, ἀλλά ὅποιος θέλει νά γίνει μεγάλος ἀνάμεσά σας πρέπει νά γίνει ὑπηρέτης σας· καί ὅποιος 
ἀπό σᾶς θέλει νά εἶναι πρῶτος πρέπει νά γίνει δοῦλος ὅλων. Γιατί καί ὁ Υἱός τοῦ Ἀνθρώπου δέν 
ἦρθε γιά νά τόν ὑπηρετήσουν, ἀλλά γιά νά ὑπηρετήσει καί νά προσφέρει τή ζωή του λύτρο γιά 
ὅλους».

ΜΕΡΟΣ Α´. BIA: ΕΚΚΛΗΣΙΑΣΤΙΚΟΙ ΠΡΟΒΛΗΜΑΤΙΣΜΟΙ

84

MOYΡΤΖΑΝΟΣ ΘΕΜΙΣΤΟΚΛΗΣ.qxp_Layout 1  11/11/25  9:37 πμ  Page 84



στήν ἀνθρώπινη φύση. Καί ἡ ἀτομική αὐτοκυριαρχία, ἔτσι ὅπως τή θέλουν οἱ 
κώδικες τῆς συμβατικῆς Ἠθικῆς, δέν μπορεῖ νά εἶναι παρά μιά ἐλάχιστη φάση 
αὐτῆς τῆς πάλης, ἀφοῦ ἡ ροπή πρός τό “παρά φύσιν’’33 κυριαρχεῖ κατ' ἀρχήν 
στά ἄδυτα τῶν ἀβύσσων τοῦ ὑποσυνείδητου καί ἀσυνείδητου χώρου τῆς ἀν -
θρώπινης ὕπαρξης. Πρέπει νά νεκρωθεῖ ἡ ἀνταρσία τῆς φύσης, γιά νά ζήσει 
ἡ φύση τόν “κατά φύσιν” προορισμό της34. Καί ἡ ἀνταρσία εἶναι ριζωμένη στήν 
ἴδια τή βιολογική ὑπόσταση τῆς ἀτομικότητας, στή φυσική θέληση, στήν ἀσυ-
νείδητη ἐπιθυμία, στό ἔνστικτο, στήν ὁρμή, στήν τυφλή ἀνάγκη τῆς αὐτοσυ -
ντήρησης»35.  

Ὁ θεολόγος συναντᾶ τόν στοχαστή καί στρατιωτικό ἀναλυτή Clausewitz 
καί τόν κορυφαῖο ἱστορικό τῆς ἀρχαιότητας Θουκυδίδη. Μόνο πού ὁ θεολό-
γος, ἐνῶ εἶναι ρεαλιστής, δέν εἶναι ἀπαισιόδοξος. «Ὁ ἄνθρωπος ἀγωνίζεται νά 
νεκρώσει τήν ἀνταρσία τῆς φύσης του, ἐνῷ δέν ὑπάρχει ἐνδεχόμενο νά κατορ-
θωθεῖ αὐτή ἡ νέκρωση μέ μόνη τήν ἀνθρώπινη προσπάθεια. “Τὴν γὰρ φύσιν 
ἑαυτοῦ νικῆσαί τινα, τῶν οὐκ ἐνδεχομένων ἐστί’’, βεβαιώνει ἡ ἀσκητική πεῖρα 
τοῦ ἁγίου Ἰωάννου τῆς Κλίμακος36. Ἐπιμένοντας στόν ἀντιθετικό παραλλη-
λισμό τῆς χριστιανικῆς ἄσκησης μέ τήν ἀτομική ἀρετή, θά μπορούσαμε νά 
δοῦμε νά συγκεφαλαιώνεται στή φράση αὐτή τοῦ Κλίμακος ἡ χρεωκοπία κάθε 
νομικῆς Ἠθικῆς καί κάθε ἰδεαλιστικοῦ οὑμανισμοῦ. Κάθε προγραμματισμένη 
ἐπιδίωξη νά “βελτιωθεῖ’’ ὁ ἄνθρωπος μέ τή δική του ἀτομική θέληση καί προ-
σπάθεια, νά τιθασεύσει τή φύση μέ τίς δικές του δυνάμεις, εἶναι καταδικασμέ-
νη ἀπό τήν ἴδια τή φύση. Δέν μπορεῖ ὁ ἄνθρωπος νά πάψει ἀπό μόνος του νά 
εἶναι αὐτό πού “φυσικά’’ εἶναι. Ἡ προσπάθειά του νά νικήσει τή φύση μέ τίς 
ἀτομικές του δυνάμεις, τόν αἰχμαλωτίζει στήν ἴδια ἐπαναστατημένη αὐτονομία 
τῆς ἀτομικότητας πού προκαλεῖ τή διαφθορά τῆς φύσης. Γι’ αυτό καί κάθε 
ἀνθρωποκεντρική, αὐτόνομη Ἠθική καταλήγει νά εἶναι μιά ἀδιέξοδη ἐμμονή 
στήν ἀνεπαρκέστατη ἀνθρώπινη αὐτάρκεια, μιά ἔκφραση τῆς πτώσης τοῦ 
ἀνθρώπου. Ἀντίθετα, ἡ χριστιανική ἄσκηση ἀρνεῖται τήν αἰτιοκρατική διαλε-
κτική προσπάθειας καί ἀποτελέσματος, προϋποθέτει τήν ἀνελπιστία στίς 

33 Στό πτωτικό θέλημα τοῦ ἀνθρώπου νά θεωθεῖ χωρίς τόν Θεό.
34 Αὐτός εἶναι ἡ σχέση μέ τόν Θεό καί τόν συνάνθρωπο ὡς ἀγάπη, πού ὁδηγεῖ τόν ἄνθρωπο στό 
«καθ’ ὁμοίωσιν».
35 Χρ. Γιανναρᾶ, Ἡ ἐλευθερία τοῦ ἤθους, Ἀθήνα 19893, ἐκδόσεις Γρηγόρη, σσ. 144ἑπ.
36 Κλῖμαξ, Λόγος 15, 4 «Περί ἁγνείας». Βλ. Ἰωάννου του Σιναΐτου, Κλῖμαξ, ἔκδοση Ἱερᾶς Μονῆς 
Παρακλήτου, 19925, σ. 195.
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ἀνθρώπινες δυνάμεις· ἐκφράζει καί πραγματοποιεῖ τή συμμετοχή τῆς ἀνθρώ-
πινης ἐλευθερίας στό ἔργο καταστολῆς τῆς ἀνταρσίας τῆς φύσης, ἀλλά τό ἴδιο 
τό ἔργο εἶναι Χάρη-χάρισμα τοῦ Θεοῦ. Ἔτσι, ἡ ἀνθρώπινη προσπάθεια τῆς 
ἄσκησης δέν φιλοδοξεῖ κἄν νά ἐξαλείψει τή ἀνταρσία τῆς φύσης· θέλει μόνο 
νά βεβαιώσει τήν προσωπική ἀνταπόκριση τῆς ἀγάπης τοῦ ἀνθρώπου στό 
ἔργο τῆς σωτηρίας του ἀπό τόν Χριστό, νά συντονιστεῖ, ἔστω καί στό ἐλάχι-
στο ποσοστό πού ἐπιτρέπει ἡ ἀδυναμία τῆς φύσης, μέ τή θεία ἀγάπη καί 
οἰκονομία»37.  

Ὁ Χριστός μᾶς λέει: «Μή νομίσητε ὅτι ἦλθον βαλεῖν εἰρήνην ἐπί τήν γῆν. 
Οὐκ ἦλθον βαλεῖν εἰρήνην, ἀλλά μάχαιραν. Ἦλθον γὰρ διχάσαι ἄνθρωπον 
κατά τοῦ πατρός αὐτοῦ καί θυγατέρα κατά τῆς μητρός αὐτῆς καὶ νύμφην 
κατά τῆς πενθερᾶς αὐτῆς· καὶ ἐχθροί τοῦ ἀνθρώπου οἱ οἰκιακοί αὐτοῦ. Ὁ 
φιλῶν πατέρα ἤ μητέρα ὑπέρ ἐμέ οὐκ ἔστι μου ἄξιος. Καί ὁ φιλῶν υἱόν ἤ 
θυγατέρα ὑπέρ ἐμέ οὐκ ἔστι μου ἄξιος»38. Ὁ λόγος αὐτός δέν εἶναι μιά προ-
φητική ἀναφορά στόν διχασμό ἀνάμεσα σέ πιστούς καί μή πιστούς στή ζωή 
τῆς οἰκογένειας. Εἶναι ἔκφραση τοῦ πολέμου κατά τῆς ἀνθρώπινης φύσης, ἡ 
ὁποία θέλει ὁ ἄνθρωπος νά ἀγαπᾶ τούς οἰκείους του καί ὅσους τόν ἀγαποῦν. 
Ὁ Χριστός καλεῖ αὐτούς πού θέλουν νά εἶναι μαθητές Του νά ἀγαποῦν καί 
τούς ἐχθρούς τους39. Αὐτό εἶναι μία ἐντελῶς διαφορετική θέαση τῆς φύσης 
τοῦ ἀνθρώπου, πού δέν εἶναι κατορθωτή χωρίς τή σχέση μέ τόν Χριστό καί 
τήν ἐκκλησιοποίηση τῆς ζωῆς. Ὅπως γράφει πάλι ὁ Γιανναρᾶς «τό προσωπι-
κό-ἐρωτικό γεγονός τῆς ἄσκησης δίνει στή χριστιανική εὐσέβεια τόν χα -
ρακτῆρα τῆς ἄμεσης, αἰσθητῆς ἐμπειρίας τῆς ἀφθαρσίας τῆς ζωῆς, τή διαστέλ-

37 Γιανναρᾶς, ὅ.π., σσ. 145ἑπ. 
38 Ματθ. 10, 34-37. «Μή νομίσετε πώς ἦρθα γιά νά ἐπιβάλω ἀναγκαστική ὁμόνοια μεταξύ τῶν 
ἀνθρώπων. Δέν ἦρθα γιά νά φέρω τέτοια ὁμόνοια ἀλλά διαίρεση. Πράγματι, ὁ ἐρχομός μου ἔφερε 
τόν διχασμό τοῦ ἀνθρώπου μέ τόν πατέρα του, τῆς θυγατέρας μέ τή μάνα της, τῆς νύφης μέ τήν 
πεθερά της. Κι ἔτσι ἐχθροί τοῦ ἀνθρώπου εἶναι οἱ δικοί του. Ὅποιος ἀγαπάει τόν πατέρα του ἤ 
τήν μάνα του παραπάνω ἀπό μένα, δέν εἶναι ἄξιος γιά μαθητής μου. Κι ὅποιος ἀγαπάει τόν γιό 
του ἤ τήν θυγατέρα του παραπάνω ἀπό μένα, δέν εἶναι ἄξιος γιά μαθητής μου».
39 Λουκ. 6, 35. «πλὴν ἀγαπᾶτε τοὺς ἐχθροὺς ὑμῶν καὶ ἀγαθοποιεῖτε καὶ δανείζετε μηδὲν ἀπελ-
πίζοντες, καὶ ἔσται ὁ μισθὸς ὑμῶν πολύς, καὶ ἔσεσθε υἱοὶ ὑψίστου, ὅτι αὐτὸς χρηστός ἐστιν ἐπὶ 
τοὺς ἀχαρίστους καὶ πονηρούς». «Ἀντίθετα, ἐσεῖς ν’ ἀγαπᾶτε τούς ἐχθρούς σας, νά κάνετε τό 
καλό καί νά δανείζετε, χωρίς νά περιμένετε νά πάρετε πίσω τίποτα. Ἔτσι, ὁ Θεός, πού εἶναι 
καλός ἀκόμα καί μέ τούς ἀχάριστους καί τούς κακούς, θά σᾶς ἀνταμείψει μέ τό παραπάνω καί 
θά σᾶς κάνει παιδιά του».
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λει ριζικά καί οὐσιαστικά ἀπό τή συμβατικότητα τοῦ “κατορθώματος’’ τῆς ἀτο-
μικῆς ἀρετῆς. Αἰσθητά καί ἐμπειρικά ἀπαρνεῖται ὁ πιστός στήν καθημερινή 
του ζωή τήν αὐτονομία καί αὐτοτέλεια τῆς φυσικῆς ἐπιβίωσης, τήν ἀπαρνεῖται 
ὡς αὐτοσκοπό γιά νά δεχθεῖ τό χάρισμα τῆς ζωῆς ἀπό τήν ἀγάπη τοῦ Θεοῦ, 
τή ζωή ὡς προσωπική-ἐρωτική κοινωνία μαζί Του. Ἔτσι ὁρίζει ἡ σωματική 
ἄσκηση, ἁπτά καί συγκεκριμένα, τόν εὐχαριστιακό χαρακτῆρα τοῦ ἐκκλησια-
στικοῦ ἤθους, τήν προέκταση τῆς Εὐχαριστίας, πού εἶναι θεία Κοινωνία, μέσα 
στήν καθημερινή ζωή»40.  

Οἱ χριστιανοί ζοῦμε στήν πραγματικότητα τοῦ Clausewitz καί τοῦ Θουκυ-
δίδη. Ὡστόσο, πέρα ἀπό τίς προσπάθειες τῆς πολιτείας καί κάθε μορφῆς κοι-
νότητας πού ἀγωνίζεται γιά νά περιοριστεῖ ἡ βία, ὀφείλουμε ὡς πιστοί νά ἀκο-
λουθοῦμε τήν κύρια διακήρυξη τῆς χριστιανικῆς παράδοσης: «ἡ Ἐκκλησία 
ἀπορρίπτει κάθε μορφή βίας-ἀκόμη καί κατά τίς ἀμυντικές πράξεις – πού 
γεννᾶται ἀπό τό μῖσος, τόν ρατσισμό, τήν ἐκδίκηση, τόν ἐγωισμό, τήν οἰκονο-
μική ἐκμετάλλευση, τόν ἐθνικισμό ἤ τήν προσωπική φιλοδοξία. Τέτοιου εἴδους 
κίνητρα, τά ὁποῖα ἀποτελοῦν πολύ συχνά καί κρυφά ἐλατήρια γιά τή διεξα-
γωγή τῶν λεγόμενων “δίκαιων πολέμων’’, οὐδέποτε εὐλογοῦνται ἀπό τόν Θεό. 
Ἀκόμη δέ καί κατά τίς σπάνιες ἐκεῖνες περιπτώσεις ὅπου ἡ χρήση βίας δέν 
εἶναι ἀπόλυτα ἀπαγορευμένη, ἡ Ὀρθόδοξη Ἐκκλησία ἐξακολουθεῖ νά διακρί-
νει τήν ἀνάγκη τῶν ἄμεσα ἐμπλεκόμενων γιά πνευματική καί ψυχική θερα-
πεία.... Σέ κάθε περίπτωση, ἡ Ὀρθόδοξη Ἐκκλησία δέν θά πάψει νά προσφέ-
ρει πνευματική θεραπεία στά θύματα τῆς βίας καί σέ ἐκείνους πού τήν 
ἀσκοῦν, φροντίζοντας ὅλους ὅσοι εἶναι δεκτικοί στό ἔλεος καί στή χάρη τοῦ 
Θεοῦ. Τά πάθη, ἡ σταύρωση καί ἡ ἀνάσταση τοῦ Χριστοῦ μᾶς διδάσκουν ὅτι 
ἡ ἀγάπη τοῦ Θεοῦ εἶναι σέ θέση νά κατέλθει ὅλη τήν ἄβυσσο τῆς ἁμαρτίας 
καί τοῦ θανάτου καί νά κατισχύσει, μετατρέποντας ἀκόμη καί τόν σταυρό, 
αὐτό τό ἀδιανόητο ὄργανο τοῦ ἀβάστακτου τρόμου καί τοῦ βίαιου θανάτου, 
σέ “ὅπλον εἰρήνης’’ καί “ζωοποιόν ξύλον’’ (ἀπό τήν ἑορτή τῆς Ὑψώσεως τοῦ 
Τιμίου Σταυροῦ)»41. Γι’ αυτό καί οἱ χριστιανοί καλοῦνται νά ἀκολουθήσουν τά 
δύο συγκλονιστικά βιώματα πίστης καί ζωῆς τοῦ ἀποστόλου Παύλου «γέγονα 

40 Γιανναρᾶς, ὅ.π., σσ. 149-150. 
41 Ὑπέρ της τοῦ κόσμου ζωῆς - μιά ὀρθόδοξη χριστιανική προσέγγιση στά φλέγοντα ζητήματα τῆς 
σύγχρονης ζωῆς, ἐπιμέλεια π. Ἰωάννης Χρυσαυγῆς, David Bentley Hart, μετάφραση Νικόλαος 
Ἀσπρούλης, Ἀθήνα 2004, ἐκδόσεις ΑΚΡΙΤΑΣ, σσ. 100-102.
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τά πάντα τοῖς πᾶσι, ἵνα πάντως τινάς σώσω»42 καί «ὠδίνω, ἄχρις οὗ μορφωθῇ 
Χριστὸς ἐν ὑμῖν»43!  

Ἄς ξαναγυρίσουμε στήν ἀρχική ρήση τοῦ Ἡρακλείτου καί ἄς τή δοῦμε μέ 
τόν τρόπο ἑνός μεγάλου Ἁγιορείτη ἐμπειρικοῦ θεολόγου, τοῦ π. Βασιλείου 
Γοντικάκη: «Ἡ γιγαντομαχία περί τήν οὐσίαν, καί ἡ ἀντιλογία περί τῶν μεγί-
στων, ὡς ὁρμητικό ποτάμι ἐκβάλλει στό ἀτελεύτητο παιχνίδι ὅπου βρίσκομε 
τόν σκοπό τῆς ζωῆς. Ξεπερνοῦμε τόν πόλεμο πού μᾶς χωρίζει. Μπαίνομε στό 
πανηγύρι τῆς χαρᾶς πού μᾶς ἑνώνει... Στήν καρδιά τῆς ζωῆς βρίσκεται ἕνα θεϊ-
κό παιχνίδι πού μεταμορφώνει τήν τραγικότητα τῆς ὑπάρξεως σέ χαρά ἀνε-
κλάλητη. Μιά ἀφανής ἁρμονία κρείττων τῆς φανερῆς ὁδηγεῖ τόν ἀνένδοτο 
πόλεμο σέ μιά εἰρήνη ἀναλλοίωτη. Ὁ ἀγώνας τῆς ζωῆς καί ἡ ὕπαρξι τῆς δημι-
ουργίας καταλήγουν σέ ἕνα παιχνίδι, “Ἀμήν λέγω ὑμῖν, ἐάν μὴ στραφῆτε καὶ 
γένησθε ὡς τά παιδία, οὐ μὴ εἰσέλθητε εἰς τήν βασιλείαν τῶν οὐρανῶν’’44. Δέν 
ἀξίζεις γιά τό πρόσκαιρο πού ἔχεις (καί τό σώζεις “κατ’ ἔριν καὶ χρεῶν’’45). Ἀξί-
ζεις γιά τό ἀείζωο πού κρύβεις μέσα σου καί τό ἀναπτύσσεις κατά μετοχήν 
τοῦ θείου Λόγου. Ἀπό τό πρόσκαιρο εἶναι σου μπορεῖ νά ἀνθίση τό ἀμάραντο 
τῶν ἀϊδίων»46.  

42 Α´ Κορ. 9, 22. «Γιά τούς πάντες, ἔγινα τά πάντα, ἔτσι ὥστε μέ κάθε τρόπο νά σώσω μερικούς».
43 Γαλ. 4, 19. «Γιά σᾶς πάλι περνῶ τούς πόνους τῆς γέννας, ὥσπου νά διαμορφωθεῖ μέσα σας ὁ 
Χριστός».
44 Ματθ. 18, 3. «Σᾶς βεβαιώνω πώς ἄν δέν ἀλλάξετε κι ἄν δέν γίνετε σάν τά παιδιά, δέν θά μπεῖτε 
στή βασιλεία τοῦ Θεοῦ».
45 «Μέ τήν ἔριδα καί ἀπό ἀνάγκη», Ἡρακλείτου, Περί φύσεως, 28. Βλ. Ροῦσσος, ὅ.π., σ. 59.
46 Ἄρχιμ. Βασιλείου (Γοντικάκη), Ἡράκλειτος κλέος ἀέναον θνητῶν - θεολογική προσέγγιση, ἔκδο-
ση Ἱερᾶς Μονῆς Ἰβήρων Ἁγίου Ὅρους, 2025, σσ. 120-122.
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