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Πρόλογος

«Ὅποιος μένει ἀπαθὴς ἐνώπιον τῆς Ἱστορίας, 
αὐτὸς δὲν μπορεῖ ποτὲ νὰ εἶναι καλὸς χριστιανός» 

π. γεώργιος Φλωρόφσκυ

Ἡ Ἁγία γραφὴ καὶ ἡ πατερικὴ θεολογία δὲν εἶναι κάποια μυθολογικὴ
καὶ κοσμολογικὴ ἀφήγηση δίχως ἱστορικὴ ἐπενέργεια καὶ νοηματοδότηση
τοῦ πολιτισμοῦ, ἀλλὰ μαρτυρία ἑνὸς ζωντανοῦ ὅσο καὶ συναρπαστικοῦ δια-
λόγου μεταξὺ θεοῦ καὶ ἀνθρώπου. Ἀπὸ τὸ ἕνα μέρος, τὰ ἔργα τῶν ἀνθρώ-
πων τὰ ὁποῖα προάγουν τὸν κόσμο καὶ τὴ ζωή, προσλαμβάνονται καὶ με-
ταπλάθονται σὲ κοινωνία καὶ σχέση θεοῦ, κόσμου καὶ ἀνθρώπου καί, ἀπὸ
τὸ ἄλλο, ἡ ἀλήθεια γιὰ τὸν θεό, τὸν κόσμο καὶ τὸν ἄνθρωπο σαρκώνεται
μέσα στὸν πολιτισμὸ καὶ στὴν ἱστορία. Ἡ πρόσληψη τοῦ πολιτισμοῦ εἶναι
ἀπαίτηση τοῦ δόγματος τῆς ἐνανθρώπησης. Διὰ τῆς Ἐκκλησίας ὁ χρι-
στὸς εἰσέρχεται συνεχῶς καὶ πλήρως σὲ κάθε πολιτισμό. Δὲν ἐξαγιάζει καὶ
δὲν ἐπικυρώνει ἕναν συγκεκριμένο πολιτισμό, καλώντας ἔτσι ὅλους τοὺς
ἄλλους πολιτισμοὺς νὰ ἀσπαστοῦν τὸν συγκεκριμένο αὐτὸν πολιτισμό.
τὸ νόημα καὶ ὁ προορισμὸς τοῦ ἀνθρώπινου πολιτισμοῦ δὲν εἶναι ἄσχετος
πρὸς τὸ νόημα καὶ τὸν τελικὸ προορισμὸ τοῦ ἀνθρώπου. Ὅταν ὁ πολιτισμὸς
σὲ μία πορεία δημιουργικότητας ἐμπνέεται ἀπὸ τὴν ἐνέργεια τοῦ θεοῦ στὴν
κτίση καὶ στὴν ἱστορία, ὁ ἄνθρωπος ἀποκαθίσταται στὴ βασιλική, ἱερατικὴ
καὶ προφητική του λειτουργία, γίνεται ἡ προσδοκία καὶ ἡ ὄντως ἐλπίδα τοῦ
κόσμου. Ὅπως ἀκριβῶς ὁ θεὸς συγκαταβαίνει στὸ δράμα τοῦ ἀνθρώπου,
προσλαμβάνει καὶ μεταμορφώνει τὴ φύση καὶ τὴν ἱστορία τοῦ κτιστοῦ, ἔτσι
καὶ ἡ Ἐκκλησία πορεύεται προσλαμβάνοντας καὶ νοηματοδοτώντας διαρ-
κῶς τὸν βίο, τὴν ἱστορία καὶ τὸν πολιτισμὸ τῶν ἀνθρώπων. «χρειαζόμα-
στε θεολογία τοῦ πολιτισμοῦ», κατὰ τὸν π. γεώργιο Φλωρόφσκυ, προκει-
μένου νὰ  κάνουμε λόγο ὄχι μόνο γιὰ τὴ σχέση θεοῦ καὶ ἱστορίας, ἀλλὰ καὶ
γιὰ τὶς πρακτικὲς καθημερινές μας ἐπιλογὲς καὶ ἀποφάσεις. Ἡ παρά δοση
καὶ ὁ πολιτισμὸς τῆς Ὀρθοδοξίας δὲν ἀναπτύχθηκε μὲ βάση κάποια ἀνυ-
πέρβλητη διελκυστίνδα μεταξὺ ἱεροῦ καὶ βέβηλου, ἀλλὰ συμπεριέλαβε
ὁλόκλη ρη τὴ δημιουργία, τὴν καθημερινότητα καὶ τὸν πολιτισμὸ τοῦ ἀν -
θρώπου. Ἡ διήκουσα ἀρχὴ καὶ ὁ τρόπος τῆς ἐκκλησιαστικῆς ζωῆς ὑπῆρξε



πάντοτε ἡ εὐχαριστιακὴ πρόσληψη καὶ μεταμόρφωση τῶν ἔργων τοῦ
ἀνθρώπου.

Ἐπὶ αἰῶνες οἱ χριστιανοὶ οἰκοδομοῦσαν πολιτισμὸ μὲ τὴν ἰσχυρὴ πε-
ποίθηση ὅτι συνεργοῦσαν δημιουργικὰ στὸ θέλημα τοῦ θεοῦ. Πορεία ση-
μαίνει ἀνοικτοὶ ὁρίζοντες καὶ συνεχὴς ἀναμονὴ γιὰ κάτι καινούργιο. Ἐδῶ
ἀκριβῶς θεμελιώνεται ἡ ἀντινομικὴ στάση τῆς Ἐκκλησίας ἔναντι τοῦ πο-
λιτισμοῦ. Ἡ πίστη τῆς Ἐκκλησίας δὲν μπορεῖ νὰ ἐξαρτηθεῖ ἀπὸ τὰ δεδο-
μένα καὶ πεπερασμένα σχήματα τῆς ἱστορίας. τὰ ἱστορικὰ ἐπιτεύγματα,
ὅσο λαμπρὰ καὶ ἂν φαίνονται, δὲν εἶναι ποτὲ τελικά. μολονότι ὁ πολιτισμὸς
μπορεῖ νὰ λειτουργεῖ θεολογικὰ καὶ νὰ ἐκφράζει πολιτισμικὰ τὴ ζωὴ τῆς
Ἐκκλησίας, ὡστόσο ἡ μεταξύ τους σχέση εἶναι ἀντινομικὴ καὶ διαλεκτι-
κή. Ἡ ἐπίδραση τοῦ πολιτισμοῦ στὴ θεολογία γίνεται ἔκδηλη, ἀφοῦ πολι-
τιστικοὶ συντελεστὲς σαφῶς προσδιορίζουν τὴ θεολογικὴ ἔκφραση καὶ ἡ θε-
ολογία ἀποτελεῖ πάντοτε συνάφεια καὶ ἔκφραση μιᾶς συγκεκριμένης
ἐποχῆς. Ὑπὸ τὴν προοπτικὴ τῶν ἐσχάτων κάθε πολιτισμικὴ καὶ ἱστορικὴ
διάσταση τῆς θεολογίας παραχωρεῖ τὴ θέση της στὴν ἀλήθεια ποὺ ἔρχε-
ται ἀπὸ τὸ μέλλον. οἱ πολιτισμοὶ ἀκμάζουν καὶ παρακμάζουν στὴν ἱστο-
ρικὴ πορεία τῶν ἀνθρώπων. Ἡ ἐνθαδικότητα τοῦ πολιτισμοῦ προσδιορίζει
τὴ διαλεκτικὴ σχέση θεολογίας καὶ πολιτισμοῦ ὑπὸ τὸ φῶς τῆς ἐσχατο-
λογίας. Ὁ πολιτισμὸς ὡς ἔμπλεος κιβωτὸς κορυφαίων ἐπιτευγμάτων καὶ
ἀξεπέραστων ἱστορικῶν κατακτήσεων τοῦ παρελθόντος γίνεται σαρκοφά-
γος ἢ νάρθηκας τῆς ἀλήθειας τῆς θεολογίας, ὅταν ἀπολυτοποιεῖται καὶ
ἀντικαθιστᾶ τὴν Ἐκκλησία. Στὴν πορεία τῆς Ἐκκλησίας οὐκ ὀλίγες ἰδε-
ολογικὲς κατασκευὲς καὶ ἀγκυλώσεις συχνὰ καθηλώνουν ἐνδο-ιστορικὰ
καὶ ἐκκοσμικεύουν πολιτισμικὰ τὴν ἐσχατολογική της προοπτική. 

Στὸ τέλος τῆς νεωτερικότητας καὶ στὸ κατῶφλι ἑνὸς νέου πολιτισμοῦ
ἡ Ἐκκλησία, ἐφόσον θέλει νὰ ἀποφύγει τὴν περιθωριοποίησή της, ὀφείλει
νὰ διαδραματίσει πρωτεύοντα ρόλο σὲ ἕνα σοβαρὸ διάλογο, παρουσιάζοντας
ἐναλλακτικὴ πρόταση γιὰ τὴ διαμόρφωση καὶ νοηματοδότηση τοῦ σύγ-
χρονου πολιτισμοῦ. Ἡ θεολογία ὡς προφητικὴ συνείδηση καὶ κριτικὴ εὐαι-
σθησία τῆς Ἐκκλησίας μπορεῖ νὰ προσφέρει τὶς θεμελιώδεις προϋποθέσεις,
ὥστε νὰ διακρίνεται κάθε φορὰ τὸ θεολογικὰ ἔσχατο καὶ σημαντικὸ ἀπὸ
ἐκεῖνο ποὺ μπορεῖ νὰ μεταβάλλεται μορφολογικὰ ὡς πολιτισμικὸς συντε-
λεστὴς τῆς θεολογικῆς ἔκφρασης. 

Ἁγία Παρασκευή, Σεπτέμβριος 2017
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Α´.

ΘεολογιΑ κΑι Πολιτισμοσ





Πρὸς μία θεολογικὴ θεώρηση τοῦ πολιτισμοῦ

Θεολογία καὶ πολιτισμός

τὸ νόημα καὶ ὁ προορισμὸς τοῦ ἀνθρώπινου πολιτισμοῦ δὲν εἶναι ἄσχετος
πρὸς τὸ νόημα καὶ τὸν τελικὸ προορισμὸ τοῦ ἀνθρώπου. Κατὰ τὴν ὀρθό-
δοξη θεολογία, ὅταν ὁ πολιτισμὸς σὲ μία πορεία δημιουργικότητας ἐμπνέ-
εται ἀπὸ τὴν ἐνέργεια τοῦ θεοῦ στὴν κτίση καὶ στὴν ἱστορία, ὁ ἄνθρωπος
ἀποκαθίσταται στὴ βασιλική, ἱερατικὴ καὶ προφητική του λειτουργία ἐντὸς
τῆς δημιουργίας, γίνεται ἡ προσδοκία καὶ ἡ ὄντως ἐλπίδα τοῦ κόσμου. Ἐδῶ
ἀκριβῶς θεμελιώνεται ὁ διάλογος θεολογίας καὶ πολιτισμοῦ ὡς μία διαρ-
κὴς πρόσληψη καὶ μεταμόρφωση τῆς ζωῆς τοῦ ἀνθρώπου, «ὑπὲρ τῆς τοῦ
κόσμου ζωῆς». Ὅπως ἀκριβῶς ὁ θεὸς συγκαταβαίνει στὸ δράμα τοῦ ἀν -
θρώπου, προσλαμβάνει καὶ μεταμορφώνει τὴ φύση καὶ τὴν ἱστορία τοῦ κτι-
στοῦ, ἔτσι καὶ ἡ Ἐκκλησία πορεύεται προσλαμβάνοντας διαρκῶς καὶ δί-
δοντας νόημα στὸν βίο καὶ στὴν ἱστορία τῶν ἀνθρώπων. Σύμφωνα μὲ τὸ
δόγμα τῆς χαλκηδόνας, ἡ Ἐκκλησία σαρκώνει τὸ εὐαγγέλιο τοῦ ἅπαξ
ἐνανθρωπήσαντος χριστοῦ σὲ κάθε ἐποχή, «ἐν παντὶ καιρῷ καὶ πάσῃ ὥρᾳ»,
δὲν ἀπολιθώνει οὔτε τὴ χριστολογία οὔτε τὴν ἀνθρώπινη ὕπαρξη στὸ ἀρχέ-
γονο παρελθὸν τῆς ἱστορίας, ἀλλὰ διανοίγει τὸν κόσμο καὶ προσανατολίζει
τὸν ἄνθρωπο πρὸς τὰ ἔσχατα τῆς Βασιλείας. 

«χρειαζόμαστε θεολογία τοῦ πολιτισμοῦ», κατὰ τὸν π. γεώργιο Φλω-
ρόφσκυ, προκειμένου νὰ κάνουμε λόγο ὄχι μόνο γιὰ τὴ σχέση θεοῦ καὶ ἱστο-
ρίας, ἀλλὰ καὶ γιὰ τὶς πρακτικὲς καθημερινές μας ἐπιλογὲς καὶ ἀποφά-
σεις. Ἡ παράδοση καὶ ὁ πολιτισμὸς τῆς Ὀρθοδοξίας δὲν ἀναπτύχθηκαν μὲ
βάση κάποια ἀνυπέρβλητη διελκυστίνδα μεταξὺ ἱεροῦ καὶ βέβηλου1, ἀλλὰ
συμπεριέλαβαν ὁλόκληρη τὴ δημιουργία, τὴν καθημερινότητα καὶ τὴν ἱστο-
ρία τοῦ ἀνθρώπου. Ἡ διήκουσα ἀρχὴ καὶ ὁ τρόπος τῆς ἐκκλησιαστικῆς
ζωῆς ὑπῆρξε πάντοτε ἡ εὐχαριστιακὴ πρόσληψη καὶ ἡ μεταμόρφωση τῶν
ἔργων τοῦ ἀνθρώπου.

1 Βλ. Νίκου ματσούκα, Πολιτισμὸς αὔρας λεπτῆς, ἐκδ. «τὸ Παλίμψηστον», θεσσα-
λονίκη 2000.



Ὡστόσο, σὲ ὁρισμένες ἐποχὲς τὸ μυστήριο τῆς σωτηρίας καὶ ἀπολύ-
τρωσης φαίνεται νὰ συσκοτίζει τὸ μυστήριο τῆς δημιουργίας, τὸ ἀέναο αὐτὸ
ἐνδιαφέρον τοῦ δημιουργοῦ γιὰ τὴν πληρότητα καὶ ἀνακεφαλαίωση τῆς κτί-
σης. τονίζεται περισσότερο ἡ ἀκύρωση καὶ ἡ ὑπέρβαση τοῦ «πεπτωκότος
κόσμου», παρὰ ἡ θεραπεία καὶ ἀνόρθωσή του, ἡ ἔξοδος ἀπὸ τὴν ἁμαρτία,
ἡ ματαιότητα καὶ ἡ διαφθορά του. Ἡ ἐσχατολογία ἐδῶ, ἀπὸ ὠδίνουσα πο-
ρεία πρὸς τὸ τέλος καὶ τὴν πληρότητα τῆς Βασιλείας, ἐκπίπτει σὲ μία δι-
κανικὴ καὶ ἐλεγκτικὴ κρίση, σὲ μία εἰκονοκλαστικὴ στάση ὡς πρὸς τὸν
πολιτισμὸ στὸ σύνολό του. Στὴν πραγματικότητα οἱ τάσεις αὐτὲς ὑποτι-
μοῦν ριζικὰ τὸν χριστιανισμό, μεταβάλλοντάς τον σὲ κλειστὴ θρησκεία
μεμονωμένων ἀτόμων, ποὺ ἐπιζητοῦν ἁπλῶς τὴν ἀτομικὴ σωτηρία τους,
ἐρήμην τοῦ κόσμου καὶ τῆς ἱστορίας. Ἡ ἱστορία τοῦ χριστιανισμοῦ ἐμφα-
νίζει μία σειρὰ ἀπὸ παρόμοιες τυπολογίες καὶ στάσεις ἔναντι τοῦ κόσμου
καὶ τῆς ἱστορίας μὲ κοινὸ παρονομαστὴ τὴν ἄρνηση θετικοῦ νοήματος στὸν
πολιτισμὸ καὶ στὴ δημιουργικότητα τοῦ ἀνθρώπου. 

Ἐπὶ αἰῶνες οἱ χριστιανοὶ οἰκοδομοῦσαν πολιτισμὸ μὲ τὴν ἰσχυρὴ πε-
ποίθηση ὅτι συνεργοῦσαν δημιουργικὰ στὸ θέλημα τοῦ θεοῦ. Πορεία ση-
μαίνει ἀνοικτοὶ ὁρίζοντες καὶ συνεχὴς ἀναμονὴ καὶ ἑτοιμότητα γιὰ κάτι
καινούργιο. Ἡ ἐσχατολογικὴ προοπτικὴ σημαίνει ἀνοικτοὺς ὁρίζοντες
γιὰ τὸ μέλλον. Ἐδῶ ἀκριβῶς ἔχει τὴν ἀρχὴ καὶ θεμελίωσή της ἡ ἀντινο-
μικὴ στάση τῆς Ἐκκλησίας ἔναντι τοῦ πολιτισμοῦ. Ἡ αἰώνια ἀλήθεια τοῦ
χριστιανισμοῦ δὲν μπορεῖ νὰ ἐξαρτηθεῖ ἀπὸ τὰ δεδομένα καὶ πεπερασμέ-
να σχήματα τῆς ἱστορίας, ἀπὸ ἀνθρώπινα καὶ συμπτωματικὰ πλαίσια.
Ἡ χριστιανικὴ Ἀνατολὴ ἐμφάνισε στὴν ἱστορική της διαδρομὴ δύο λύ-
σεις. Ἀπὸ τὸ ἕνα μέρος ἔδειξε τὴ φυγὴ στὴν ἔρημο καί, ἀπὸ τὸ ἄλλο, προ-
σανατόλισε στὴν οἰκοδόμηση τῆς χριστιανικῆς αὐτοκρατορίας. μολονότι
ὁ μοναχισμὸς ὑπῆρξε μία διαρκὴς ἀντιστασιακὴ κίνηση μέσα στὴ χρι-
στιανικὴ κοινωνία ὡς ἄσκηση μὲ εἰρήνη καὶ ἀνιδιοτέλεια, δὲν ἔμεινε ἐκτὸς
τῆς κοινωνίας ἀλλὰ οἰκοδόμησε τὸν δικό του πολιτισμό, τὸν πολιτισμὸ
τῆς ἐρήμου, καὶ ἐπέδρασε ποικιλοτρόπως στὸν εὐρύτερο πολιτισμὸ καὶ
στὴ ζωὴ τῆς Ἐκκλησίας. Ὡστόσο, καὶ οἱ δύο αὐτὲς λύσεις στὴν ἱστορία
τῆς Ἐκκλησίας ἀποδείχθηκαν ἀνεπαρκεῖς καὶ ἀνεπιτυχεῖς. Προβλήμα-
τα ἐπίσης ἐμφανίζει καὶ τὸ φαινόμενο τῆς θεοκρατικῆς ἰδεολογίας γιὰ τὴ
συγκρότηση τοῦ κράτους σὲ μία ἑνιαία χριστιανικὴ κοινωνία σὲ σχέση καὶ
ἀναφορὰ μὲ τὴν ὄντως ἐσχατολογικὴ διάσταση τοῦ πολιτεύματος τῆς
Ἐκκλησίας. Παρόλη τὴν οἰκουμενικότητά του, τὸ βυζαντινὸ πολιτικὸ-
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ἐκκλησιαστικὸ πείραμα τῆς χριστιανικῆς κοινοπολιτείας ὑπῆρξε οὐτοπία
καὶ συμβιβασμός. Δὲν πέτυχε νὰ ξεκλειδώσει τὴν πύλη τοῦ χαμένου πα-
ραδείσου, γιατὶ μᾶλλον δὲν ὑπάρχει ἐπίγειο καὶ ἱστορικὸ κλειδὶ γιὰ νὰ ἀνοί-
ξει τὰ ἔσχατα τῆς Βασιλείας. τὰ ἱστορικὰ ἐπιτεύγματα δὲν εἶναι ποτὲ
τελικά. «Ἡ ἱστορία τοῦ Βυζαντίου ἦταν τόλμημα καὶ ἀπόπειρα στὴ χρι-
στιανικὴ πολιτική. Ἦταν ἀνεπιτυχὲς καὶ ἴσως ἄτυχο πείραμα. Παρὰ ταῦτα
θὰ πρέπει νὰ κριθεῖ μέσα στὶς δικές του συνθῆκες»2. Πάντως, ἀξίζει νὰ ἐπι-
σημανθεῖ τὸ ἱστορικὸ καὶ πολιτισμικὸ παράδοξο, τὸ ὁποῖο ὁρισμένοι ἀπο-
καλοῦν τελευταία βυζαντινὴ ἀναγέννηση· ἐνῶ ἡ αὐτοκρατορία ὕστερα ἀπὸ
χίλια περίπου ἔτη ἔχει σχεδὸν καταρρεύσει κατὰ τὸν 14ο αἰ., ἡ μυστικὴ
σκέψη, ἡ τέχνη καὶ ὁ πνευματικὸς πολιτισμὸς τῶν βυζαντινῶν, δηλαδὴ ὁ
πολιτισμὸς τῆς ἐρήμου, ἀγγίζει τὸ μέγιστο σημεῖο τῆς ἀνάπτυξής του3. 

μολονότι ὁ πολιτισμὸς μπορεῖ νὰ λειτουργεῖ θεολογικὰ καὶ νὰ ἐκφρά-
ζει πολιτιστικὰ τὴ ζωὴ τῆς Ἐκκλησίας, ὡστόσο ἡ μεταξύ τους σχέση εἶναι
τελικὰ ἀντινομικὴ καὶ διαλεκτική. Ἡ ἐπίδραση τοῦ πολιτισμοῦ στὴ θεολο-
γία γίνεται ἔκδηλη, ἀφοῦ πολιτιστικοὶ συντελεστὲς σαφῶς προσδιορίζουν
τὴ θεολογικὴ ἔκφραση καὶ ἡ θεολογία ἀποτελεῖ πάντοτε συνάφεια μὲ ἕναν
τόπο καὶ μὲ μία συγκεκριμένη ἐποχή. Ἡ θεολογία ἀποβαίνει τελικὰ ὁ
γλωσσικὸς ρεαλισμὸς τῆς ἐκκλησιαστικῆς πίστης καὶ ἡ πολιτισμικὴ σάρ-
κα τῆς ἀλήθειας. Ὡστόσο, ἡ Ἐκκλησία δὲν κοιτάζει ὡς τέρμα καὶ κατά-
ληξή της τὸ ἱστορικό της παρελθόν, ὁσοδήποτε θεμελιῶδες καὶ ἔνδοξο
ὑπῆρξε, ἀλλὰ στρέφεται μυστηριακὰ πρὸς τὸ μέλλον τῆς Βασιλείας. Ὑπὸ
τὴν προοπτικὴ τῶν ἐσχάτων κάθε πολιτισμικὴ καὶ ἱστορικὴ διάσταση τῆς
θεολογίας παραχωρεῖ τὴ θέση της στὴν ἀλήθεια τῆς Βασιλείας. εἶναι χα-
ρακτηριστικὸ ὅτι στὴ βιβλικὴ καὶ πατερικὴ ἀντίληψη ἡ ἀλήθεια δὲν προ-
κύπτει ἀπὸ τὴν ἀνάμνηση τοῦ παρελθόντος, ὅπως στὴν πλατωνικὴ πα-
ράδοση, ἀλλὰ ἔρχεται ὡς κατ᾽ ἐξοχὴν γεγονὸς τοῦ μέλλοντος: «ἀλήθεια δὲ
ἡ τῶν μελλόντων κατάστασις»4.

Ὁ πολιτισμὸς δὲν εἶναι ἀπὸ τὴν ἴδια του τὴ φύση τελικὸς σκοπὸς ἢ ἔσχα-
το τέρμα τοῦ ἀνθρώπου. οἱ πολιτισμοὶ ἀκμάζουν καὶ παρακμάζουν στὴν

2 γεωργίου Φλωρόφσκυ, χριστιανισμὸς καὶ πολιτισμός, σ. 99. θανάση Παπαθανασίου,
Ἡ Ἐκκλησία γίνεται ὅταν ἀνοίγεται, Ἀθήνα 2008, σ. 95-154. Πρβλ. Paul Tillich,
Theology of culture, Oxford University Press, New York 1959.

3 Steven Runciman, Ἡ τελευταία βυζαντινὴ ἀναγέννηση, ἐκδ. Δόμος, Ἀθήνα 11980.
4 μαξίμου Ὁμολογητοῦ, Σχόλια, PG 4, 137D.
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