εξ αποστασεωσ επιμορφωση ΚΕΦ. 7 σπυροσ κιουλανησ

Κεφάλαιο

7
Ένα παράδειγμα διαθεματικού σχεδίου εργασίας 
Σκοπός
Στο κεφάλαιο αυτό θα μελετήσουμε ένα διαθεματικό σχέδιο εργασίας με σκοπό να εμπεδώσουμε τις γνώσεις που αποκτήσαμε στα κεφάλαια 3 και 4. Διαπραγματεύεται τη σχέση θρησκείας και φυσικού περιβάλλοντος. 
Περιγραφή
(
Η διαθεματική δραστηριότητα με θέμα: Θρησκεία και Φυσικό Περιβάλλον εκπονήθηκε στη διάρκεια του Σχολικού έτους 2003-2004 από ομάδες εργασίας μαθητών της Α΄ Β΄ και Γ΄ Λυκείου του 4ου Ενιαίου Λυκείου Δράμας με επιβλέποντα καθηγητή τον Σπύρο Κιουλάνη. 
Αποτελεί μέρος διπλωματικής εργασίας με θέμα: Σ. Κιουλάνης «ΔΙΑΜΟΡΦΩΣΗ ΕΚΠΑΙΔΕΥΤΙΚΟΥ ΥΛΙΚΟΥ ΣΤΗΝ ΑΝΟΙΚΤΗ ΚΑΙ ΕΞ ΑΠΟΣΤΑΣΕΩΣ ΕΚΠΑΙΔΕΥΣΗ: ΘΡΗΣΚΕΙΑ ΚΑΙ ΦΥΣΙΚΟ ΠΕΡΙΒΑΛΛΟΝ», Πάτρα, ΕΑΠ
1. ΘΕΜΑ

· Επιλογή θέματος (με τη μέθοδο του καταιγισμού ιδεών)

· Επιλογή Συντονιστών 

· Διατύπωση του στόχου (η διερεύνηση της σχέσης θρησκείας και φυσικού περιβάλλοντος, συζητώντας και αξιολογώντας τις θέσεις της Ορθόδοξης Θεολογίας, αλλά και τις απόψεις των σημαντικότερων θρησκειών, όπως αυτές διαφαίνονται μέσα στην ιερή τους παράδοση.)
2. ΠΡΟΓΡΑΜΜΑΤΙΣΜΟΣ

· Κατανομή σε ομάδες (με βάση τα ενδιαφέροντα και τις ιδιαίτερες γνώσεις και δεξιότητες των μαθητών)
· Διαμόρφωση του πλαισίου δράσης (ανάθεση αρμοδιοτήτων στα μέλη-αποφάσεις για το είδος του υλικού που έπρεπε να συγκεντρωθεί)
3. ΥΛΟΠΟΙΗΣΗ

· Συγκέντρωση και ταξινόμηση του υλικού (από κάθε ομάδα χωριστά)
· Παρουσίαση των προϊόντων του Project (ανάγνωση πορισμάτων από το γραμματέα κάθε ομάδας-παρουσίαση του υλικού με χρήση power point στους μαθητές και σε θεολογικές ημερίδες της περιφέρειας Ανατολικής Μακεδονίας και Θράκης)
· Συμπεράσματα –  Αξιολόγηση (η ενασχόληση με διαθεματικά σχέδια εργασίας μπορεί να οδηγήσει με ασφάλεια τους μαθητές στην ανάπτυξη της κριτικής σκέψης, της συλλογικής προσπάθειας, της αλληλεγγύης και της αποδοχής της διαφορετικότητας)
Οι διαθεματικές δραστηριότητες τις οποίες ανέλαβαν να διεκπεραιώσουν οι ομάδες εργασίας των μαθητών ήταν:

1. ΤΟ ΠΕΡΙΒΑΛΛΟΝ ΚΑΙ ΤΟ ΠΕΡΙΒΑΛΛΟΝΤΙΚΟ ΠΡΟΓΡΑΜΜΑ: ΔΙΕΥΚΡΙΝΙΣΗ ΒΑΣΙΚΩΝ ΕΝΝΟΙΩΝ

i. Οι έννοιες περιβάλλον και περιβαλλοντικό πρόβλημα

2. ΟΡΘΟΔΟΞΙΑ ΚΑΙ ΦΥΣΙΚΟ ΠΕΡΙΒΑΛΛΟΝ
i. Η σχέση ανθρώπου και κτίσης στην Παλαιά Διαθήκη
ii. Άνθρωπος και κτίση στα Ποιητικά και Προφητικά βιβλία της Παλαιάς Διαθήκης
iii. Ο σύνδεσμος ανθρώπου και κτίσης στη Σοφιολογική και την Αποκαλυπτική γραμματεία
iv. Ο σύνδεσμος ανθρώπου και κτίσης στην Καινή Διαθήκη
v. Η κτίση και ο άνθρωπος στη διδασκαλία του Χριστού
vi. Το Φυσικό Περιβάλλον στα Θαύματα και στις Παραβολές του Χριστού
vii. Ο άνθρωπος και το Φυσικό Περιβάλλον στη Θεολογία του Αποστόλου Παύλου
viii. Η Οικολογική κρίση στην Αποκάλυψη του Ιωάννη
ix. Η προοπτική της σχέσης ανθρώπου και Φυσικού Περιβάλλοντος στα συγγράμματα των Πατέρων της Εκκλησίας
x. Ο σύνδεσμος ανθρώπου και κτίσης στη βυζαντινή τέχνη
xi. Η Λειτουργική διάσταση της σχέσης ανθρώπου και Φυσικού Περιβάλλοντος
xii. Η Ευχαριστιακή θεώρηση της κτίσης
xiii. Η ανακαίνιση της κτίσης στην Ορθόδοξη εικονογραφία
xiv. Η Ασκητική παράδοση και το Φυσικό Περιβάλλον
xv. Η σχέση ανθρώπου και Φυσικού Περιβάλλοντος στα όρια της Δημώδους Γραμματείας
xvi. Ορθοδοξία και Φυσικό Περιβάλλον στη Νεοελληνική Λογοτεχνία
3. ΤΟ ΦΥΣΙΚΟ ΠΕΡΙΒΑΛΛΟΝ ΣΤΙΣ ΘΡΗΣΚΕΥΤΙΚΕΣ ΠΑΡΑΔΟΣΕΙΣ
i.  Διηγήσεις σχετικά με τον άνθρωπο και την κτίση στις αρχαιοελληνικές θρησκευτικές πεποιθήσεις 

ii. Η υπεροχή του ανθρώπου για τη σωτηρία του οικοσυστήματος στην Ιουδαϊκή παράδοση

iii. Η ευθύνη του ανθρώπου για το Φυσικό Περιβάλλον στην Ισλαμική Θεολογία
iv. Η συνολική θεώρηση της κτίσης στην Ινδουιστική σκέψη
v. Το Φυσικό Περιβάλλον στη Βουδδιστική φιλοσοφία

vi. Η σχέση ανθρώπου και Φυσικού Περιβάλλοντος στις θρησκευτικές παραδόσεις της Κίνας: Κομφουκιανισμός, Ταοϊσμός

vii. Οι Ιαπωνικές λαϊκές πεποιθήσεις για το Φυσικό Περιβάλλον: Ο Σιντοϊσμός
ΘΡΗΣΚΕΙΑ ΚΑΙ ΦΥΣΙΚΟ ΠΕΡΙΒΑΛΛΟΝ
ΔΙΑΘΕΜΑΤΙΚΟ ΣΧΕΔΙΟ ΕΡΓΑΣΙΑΣ

Υπεύθυνος καθηγητής: Σπύρος Κιουλάνης

[image: image1.jpg]



Μια μέρα, ήταν άνοιξη, χαρά Θεού, τα παράθυρα ήταν ανοιχτά κι έμπαινε η μυρωδιά από μια ανθισμένη μανταρινιά στο αντικρινό σπίτι. Το μυαλό μας είχε γίνει κι αυτό ανθισμένη μανταρινιά και δεν μπορούσαμε πια ν’ ακούμε για οξείες και περισπωμένες. Κι ίσια ίσια ένα πουλί είχε καθίσει στο πλατάνι της αυλής του σκολειού και κελαηδούσε. Τότε πια ένας μαθητής, χλωμός, κοκκινομάλλης, πούχε έρθει εφέτο από το χωριό, Νικολιό τον έλεγαν, δε βάσταξε, σήκωσε το δάκτυλο:

- Σώπα, δάσκαλε, φώναξε, σώπα δάσκαλε, ν’ ακούσουμε το πουλί!
«Αναφορά στο Γκρέκο»

                                                                              Ν. Καζαντζάκης

ΠΑΡΑΔΕΙΓΜΑ

«Ολέθρια η επιστήμη χωρίς φιλοσοφία»
Αποσπάσματα από τη συνέντευξη ενός εκ των πρωτοπόρων της Οικολογικής τεχνολογίας, του Γερμανού καθηγητή Ραϊνχολντ Κίκουτ, στην εφημερίδα «Καθημερινή» στις 19.08.2001

- Kύριε Kίκουτ έχω την εντύπωση ότι ζούμε στην εποχή της αποθέωσης της επιστήμης και της τεχνολογίας. Αν κάτι τέτοιο ισχύει φαντάζομαι ότι και οι ευθύνες που βαραίνουν τους επιστήμονες είναι μεγάλες…..

- Θα ήθελα να μιλήσω για τις φυσικές επιστήμες, που είναι ο δικός μου χώρος. Δυστυχώς τα τελευταία 120 χρόνια, εγκατέλειψαν τη φιλοσοφία με την οποία μέχρι τότε βάδιζαν χέρι με χέρι. Αυτό πιστεύω ότι είναι ολέθριο. Ξέρετε επιστήμη χωρίς σκέψη, επιστήμη που προχωρά βασισμένη μόνο στην τεχνική και την ανακάλυψη δεν υπάρχει! ….. Οι επιστήμονες του εργαστηρίου, μπορεί συχνά να κερδίζουν χρήμα και φήμη αλλά χάνουν κάθε επαφή με την πραγματικότητα. Ερευνούν το μέρος και αδιαφορούν για το όλο. Δουλεύουν για τη γεωργία παραδείγματος χάριν, αλλά δεν έχουν ιδέα για το τι γίνεται με τη γεωργία. Δουλεύουν απλώς πάνω σε μία χημική ουσία. Για πολλούς επιστήμονες, μια μύγα έχει απλώς έξι πόδια. Αυτό αληθεύει, αλλά είναι μόνο μία από τις αλήθειες αυτού του πλάσματος της φύσης.......Υπάρχουν φυσικά επιστήμονες με συνείδηση, υπάρχουν και σημαντικές εξελίξεις για το καλό της ανθρωπότητας, όμως ο συνολικός δρόμος της επιστήμης είναι λαθεμένος…….Όταν τον 18ο αιώνα οι άνθρωποι πίστεψαν ότι με την τεχνολογική επανάσταση θα έλυναν όλα τους τα προβλήματα, εγκατέλειψαν την πίστη ότι είμαστε δημιουργήματα του Θεού ή της φύσης, έγινε μια στροφή στον φιλοσοφικό υλισμό και η ανθρωπότητα ανακάλυψε μια νέα πίστη: την τεχνολογία.......Ο άνθρωπος, ήρθε στη γη με την κατάρα να πρέπει να τα κάνει όλα με τα χέρια του. Η τεχνολογική επανάσταση ήταν μια ανάγκη και η εξέλιξη του πολιτισμού έχει να κάνει με την εξέλιξη της τεχνολογίας. Φτάσαμε όμως στο σημείο να απειλείται ο πολιτισμός μας, να καταστρέφεται η γη. Η τεχνολογία από ελευθερώτρια έγινε δυνάστης.

- Οι ζοφερές ειδήσεις πληθαίνουν. Διατροφικά σκάνδαλα, φαινόμενο θερμοκηπίου, μόλυνση των νερών. Υπάρχει χρόνος;

- Είναι οξύμωρο, αλλά από τη μία αισθάνομαι ότι πρέπει να βιαστούμε κι από την άλλη χρειάζεται υπομονή..... Τα προβλήματα του περιβάλλοντος και της ποιότητας ζωής δημιουργήθηκαν με τη συμμετοχή όλων μας και χρειάζονται τον καθέναν από μας για να αναστραφούν. Πρέπει ο καθένας να κοιτάξει τη δική του καμινάδα, τη δική του εξάτμιση.....

- Ναι, αλλά το πρόβλημα είναι παγκόσμιο.

- Με αποφάσεις κορυφής δεν θα λυθεί το πρόβλημα……Εάν δεν αλλάξουμε φιλοσοφία, νοοτροπία, λύση δεν θα υπάρξει.
ΠΑΡΑΔΕΙΓΜΑ 

Στην επιστημονική ημερίδα με θέμα: «Οικολογική κρίση και η Αποκάλυψη του Ιωάννη» που έγινε στο Γεωπονικό Πανεπιστήμιο Αθηνών (15-16 Δεκεμβρίου 2001), ο καθηγητής της Θεολογικής σχολής Α.Π.Θ. Γεώργιος Μαντζαρίδης αναπτύσσοντας το θέμα: «Μεταοικολογική θεώρηση της οικολογικής κρίσεως», μεταξύ άλλων τόνισε: 

«Αν η μόλυνση και η καταστροφή του περιβάλλοντος δεν αντιμετωπισθούν στο νου του ανθρώπου, δεν μπορεί να υπάρξει ουσιαστική και αποτελεσματική αντιμετώπισή τους στο οικολογικό επίπεδο. Αν ο νους του ανθρώπου παραμένει μολυσμένος και απειρόκαλος, δεν μπορεί να μην επιβαρύνεται το περιβάλλον. Σημαντικές είναι βέβαια και οι προσπάθειες αντιμετωπίσεως της οικολογικής κρίσεως στις επιμέρους περιοχές της δραστηριότητας του ανθρώπου: στην επιστήμη, την τέχνη, την οικονομία, την πολιτική. Επειδή μάλιστα η κρίση αυτή δεν αφορά συγκεκριμένες χώρες και περιοχές της γης αλλά ολόκληρη τη γη, απαιτείται παγκόσμια συνεργασία και συντονισμός προσπαθειών....Δεν είναι δυνατόν να έχουμε καθαρό περιβάλλον, όταν συστηματικά μολύνουμε το νου και τη φαντασία μας με τους πολύμορφους ρύπους». (Περ. Πεμπτουσία (9), σ. 46-49).

ΤΟ ΠΕΡΙΒΑΛΛΟΝ ΚΑΙ ΤΟ ΠΕΡΙΒΑΛΛΟΝΤΙΚΟ ΠΡΟΒΛΗΜΑ

Διευκρίνιση βασικών εννοιών

Πολλές είναι οι χρήσεις αλλά και οι σημασίες οι οποίες συνοδεύουν τους όρους περιβάλλον και περιβαλλοντικό πρόβλημα. Ανάλογα με τον ομιλητή ή το συγγραφέα αποδίδεται και μια άλλη σημασία, από την πιο γενική έως την πιο ειδική, η οποία τελικά δεν γίνεται κατανοητή παρά μόνο σε σχέση με το συλλογισμό από τον οποίο πηγάζει ή τον οποίο στηρίζει. Το γεγονός μάλιστα ότι το περιβαλλοντικό πρόβλημα στην εποχή μας εξέλαβε παγκόσμιες διαστάσεις αλλά και μεταφυσικές προεκτάσεις, ενέτεινε τον προβληματισμό. Μια σειρά από οικονομικές, κοινωνικές, πολιτικές, ηθικές και πνευματικές διαστάσεις ήταν αρκετές για να δημιουργήσουν νέα επιστημονικά πεδία με σκοπό τη μελέτη αλλά και την επίλυση των προβλημάτων του περιβάλλοντος.

Η έννοια του Περιβάλλοντος


Όταν προσπαθούμε να οριοθετήσουμε την έννοια του περιβάλλοντος, χρησιμοποιούμε μια σειρά από προσδιορισμούς όπως φυσικό, ανθρώπινο, ανθρωπογενές, τεχνητό, κοινωνικό. Συχνά τού αποδίδουμε και κάποιες ιδιότητες όπως καθαρό, υγιεινό, επικίνδυνο. Στις μέρες μας μάλιστα έχει φορτιστεί και με την έννοια του οικολογικού, του κοινωνικού και του πολιτισμικού προβλήματος. Μ’ αυτή την έννοια σκεφτόμαστε ότι το περιβάλλον κινδυνεύει, υποφέρει, καταστρέφεται ή εκδικείται. Γι’ αυτό το λόγο πρέπει να το προστατεύσουμε, να το διατηρήσουμε και να το σεβαστούμε. Ένας γενικά αποδεκτός ορισμός για το περιβάλλον θα μπορούσε να είναι: 

	Περιβάλλον είναι: Το σύνολο όλων των εξωτερικών συνθηκών που περιβάλλουν ένα σύστημα, έναν οργανισμό, μια κοινότητα ή ένα αντικείμενο.


Το περιβάλλον λοιπόν αντιπροσωπεύει μια δυναμική πραγματικότητα, στην οποία ο κάθε οργανισμός αφομοιώνεται στο περιβάλλον, αλλά και συμμετέχει στη διαμόρφωση αυτού του περιβάλλοντος. Καθώς μάλιστα κανένας οργανισμός δε μπορεί να θεωρηθεί εκτός περιβάλλοντος, ο άνθρωπος δε θα μπορούσε να αποτελέσει εξαίρεση. Όμως ο άνθρωπος διαχωρίζεται ριζικά από όλους τους άλλους οργανισμούς μέσω του πολιτισμού που είναι ικανός να αναπτύσσει. Συζητώντας, συνεπώς, για το περιβάλλον και θεωρώντας αναπόφευκτα τον άνθρωπο ως ένα στοιχείο του συνολικού περιβάλλοντος θα πρέπει να λάβουμε σοβαρά υπόψη μια συνδυασμένη δράση και αλληλεπίδραση παραγόντων που δεν είναι μόνο φυσικοί, χημικοί και βιολογικοί, αλλά και πολιτισμικοί. Με τα πολιτισμικά σχήματα που έχουν αναπτύξει οι ανθρώπινες κοινωνίες, αφενός μεν διαφοροποιούν το φυσικό περιβάλλον, αφετέρου δε δημιουργούν τεχνητά συστήματα τα οποία δεν υποκύπτουν στους νόμους της φύσης. Η έντονη παρουσία των τεχνητών στοιχείων στο περιβάλλον οδηγεί σε διαχωρισμούς του συνολικού περιβάλλοντος του ανθρώπου σε κατηγορίες όπως: φυσικό και ανθρωπογενές περιβάλλον.

Φυσικό είναι το περιβάλλον εκείνο το οποίο συγκροτείται από τα φυσικά συστήματα, το φυσικό κόσμο, τα φυτά, τα ζώα, ενώ Ανθρωπογενές εκείνο το οποίο συγκροτείται από συστήματα που έχουν δημιουργηθεί από την ανθρώπινη παρέμβαση. Σκοπός εδώ είναι η διαμόρφωση του φυσικού περιβάλλοντος με βάση τα μέσα που διαθέτει ο άνθρωπος, αλλά και τους σκοπούς τους οποίους επιδιώκει. Ο διαχωρισμός αυτός, βέβαια, δε διευκολύνει ιδιαίτερα την κατανόηση της έννοιας του περιβάλλοντος καθώς διαχωρίζει απόλυτα τον άνθρωπο από τη φύση και μάς απομακρύνει από μια σφαιρική αντίληψη της πραγματικότητας την οποία εκφράζει η έννοια του συνολικού περιβάλλοντος. Θεωρώντας τα φυσικά συστήματα σε αντιδιαστολή με τα ανθρωπογενή υπονοούμε εκ των πραγμάτων ότι η φύση αντιπροσωπεύει μια κατάσταση στην οποία δεν έχει παρέμβει ο άνθρωπος. Μια τέτοια όμως φύση ουσιαστικά είναι ανύπαρκτη, με αποτέλεσμα ο διαχωρισμός φυσικού και ανθρωπογενούς περιβάλλοντος να μοιάζει αυθαίρετος. Προκειμένου να αποφύγουμε αυτή την αβεβαιότητα μπορούμε να καταφύγουμε σε μια περισσότερο λειτουργική διάκριση χρησιμοποιώντας τις μορφές ενέργειας που τροφοδοτούν τα αντίστοιχα συστήματα. Με αυτό τον τρόπο το περιβάλλον διακρίνεται σε τρεις κατηγορίες: το κατασκευασμένο, το προσαρμοσμένο και το φυσικό.
 Το κατασκευασμένο περιβάλλον περιλαμβάνει πόλεις, βιομηχανικά συγκροτήματα και συστήματα μεταφοράς τα οποία τροφοδοτούνται ενεργειακά από ορυκτά καύσιμα. Το προσαρμοσμένο περιβάλλον περιλαμβάνει αγροτικές και δασικές εκτάσεις, τεχνητές λίμνες, καλλιεργούμενα φυτά και κατοικίδια ζώα και τροφοδοτείται ενεργειακά από τον ήλιο και από τα καύσιμα. Τέλος, το φυσικό περιβάλλον χαρακτηρίζεται ως αυτοσυντηρούμενο, καθώς λειτουργεί χωρίς ενεργειακές ή οικονομικές εισροές ρυθμιζόμενες από τον άνθρωπο. Συγκροτείται από βιοσυστήματα τα οποία τροφοδοτούνται μόνο από την ηλιακή ενέργεια και αντιστοιχούν σε δάση, ποτάμια, λίμνες, θάλασσες, ωκεανούς. Ωστόσο αυτό δε σημαίνει πως δε χρησιμοποιούνται από τον άνθρωπο ή ότι ο άνθρωπος δεν αναπτύσσει δραστηριότητες σ’ αυτά.
ΚΕΙΜΕΝΟ
Ward, B., Dubos, R. (1974) “Only one Earth-The Care and Maintenance of a Small Planet” London, Penguin.

«Ο άνθρωπος κατοικεί δύο κόσμους. Ο ένας είναι ο φυσικός κόσμος των φυτών και των ζώων, των εδαφών και των νερών, που έχουν προηγηθεί του ανθρώπου κατά εκατομμύρια χρόνια και του οποίου αποτελεί μέρος. Ο άλλος είναι ο κόσμος των κοινωνικών θεσμών και των αντικειμένων που κατασκευάζει χρησιμοποιώντας τα εργαλεία του και τις μηχανές του, τη γνώση και τα όνειρά του με σκοπό να διαμορφώσει ένα περιβάλλον συμβατό με τα μέσα που διαθέτει και τους στόχους που επιδιώκει»
 Το Περιβαλλοντικό πρόβλημα και η Θρησκεία

Το The Genocides (Disch, 1965) είναι από τα ελάχιστα μυθιστορήματα στα οποία το τέλος ολόκληρης της ανθρώπινης φυλής είναι τόσο απόλυτο, τόσο βέβαιο, τόσο αμετάκλητο: Οι Γενοκτόνοι δεν είναι παρά οι καινούριοι κύριοι της Γης. Οι ιθαγενείς προσπαθούν να επιβιώσουν σ' ένα φυσικό περιβάλλον που κυριαρχείται από τη μονοκαλλιέργεια γιγαντιαίων δέντρων. Οι έσχατες απόπειρές τους να εξεγερθούν συντρίβονται και οι εξωγήινοι τους εξοντώνουν ως ζιζάνια.
Το κίνημα για τη διατήρηση του περιβάλλοντος είχε ως αποτέλεσμα τη λήψη θεσμικών μέτρων για την προστασία διαφόρων ειδών πουλιών, ζώων, συγκεκριμένων περιοχών και φυσικών πόρων. Παράλληλα δημιουργήθηκαν εταιρείες με σκοπό την προστασία της πανίδας, της χλωρίδας, των νερών, των τοπίων. Στο σύγχρονο κόσμο ο όρος περιβαλλοντικό πρόβλημα έχει μια ιδιαίτερη έννοια. Συνήθως ως περιβαλλοντικά προβλήματα εννοούμε τα προβλήματα που έχουν προκύψει από εσφαλμένες διαχειριστικές πρακτικές και παρεμβάσεις του ανθρώπου στη φύση. Με τον τρόπο αυτό, βέβαια, κοινωνικά θέματα όπως ο ρατσισμός, ή φυσικά φαινόμενα όπως, σεισμοί ή εκρήξεις ηφαιστείων, που προκαλούν μερικές φορές σοβαρά προβλήματα, δεν καλύπτονται από τον ορισμό αυτό.

Τα περιβαλλοντικά προβλήματα δημιουργούνται κυρίως από την υποτίμηση των άλλων μορφών ζωής μέσα στην κτίση, τα οποία καταντούν απλά άψυχα υλικά για εκμετάλλευση και υπάρχουν μόνο για την υλική ευμάρεια του ανθρώπου. Η μόλυνση των ποταμών, των θαλασσών και της ατμόσφαιρας, η καταστροφή των δασών και η μετατροπή τους σε σεληνιακά τοπία, η συσσώρευση ραδιενεργών καταλοίπων και τόσα άλλα φαινόμενα, ομολογούν τη συντελούμενη σήμερα παράχρηση της φύσης από τον άνθρωπο.
Οι μεγαλύτερες θρησκείες στον κόσμο σήμερα με σκοπό την έξοδο από την κρίση προτείνουν την υπευθυνότητα του ανθρώπου απέναντι στη φύση. Το περιβάλλον σύμφωνα μ’ αυτές έχει έναν ολιστικό χαρακτήρα, τον οποίο αποτελούν διάφορες φυσικές, βιολογικές, κοινωνικές, οικονομικές και πολιτιστικές συνιστώσες της λειτουργίας του. Οι άνθρωποι είμαστε ένα αναπόσπαστο μέρος του περιβάλλοντος. Η ηθική του περιβάλλοντος την οποία προτείνουν τελικά φέρεται να εκφράζει ένα κώδικα συμπεριφοράς και δράσεων των ανθρώπων μεταξύ τους και προς το περιβάλλον γενικότερα.
Μια εννοιολογική προσέγγιση του όρου «κτίση»


Στην Αγία Γραφή αλλά και γενικότερα στην Παράδοση της Εκκλησίας η έννοια της δημιουργίας αποδίδεται συχνά με τον όρο «κτίση». Ο όρος αναφέρεται στο σύνολο της δημιουργίας, δηλαδή:

· Στην ορατή κτίση.

· Στην αόρατη κτίση.

Αρκετές φορές όμως δηλώνει:

· Ένα μέρος των δημιουργημάτων.

· Την αρμονία του σύμπαντος.

· Το σύνολο των ανθρώπων.

· Ολόκληρη την οικουμένη.


Στα πλαίσια αυτής της μελέτης ο όρος «κτίση» θα μας απασχολήσει με την έννοια της ορατής κτίσης. Αυτή δηλαδή που συγκροτεί το φυσικό περιβάλλον, με το οποίο ο άνθρωπος βρίσκεται σε άμεση σχέση και εξάρτηση.
ΟΡΘΟΔΟΞΙΑ ΚΑΙ ΦΥΣΙΚΟ ΠΕΡΙΒΑΛΛΟΝ

Ήρθε κάποτε στον Άγιο Αντώνιο, στην έρημο, ένας από τους σοφούς της εποχής και είπε: «Πάτερ πώς μπορείς και αντέχεις να ζεις εδώ, στερημένος απ΄ όλη την παρηγοριά των βιβλίων». Ο Αντώνιος απάντησε: « Το βιβλίο μου, φιλόσοφε, είναι η φύση των δημιουργημάτων, και οποτεδήποτε επιθυμήσω, μπορώ να διαβάσω μέσα σ' αυτήν τα έργα του Θεού».

Ευάγριος ο Ποντικός

(Αποφθέγματα των Πατέρων της Ερήμου)

ΠΑΡΑΔΕΙΓΜΑ 

«ΠΡΩΤΗ ΦΟΡΑ ΣΤΗ ΛΕΙΤΟΥΡΓΙΑ»

“Ucbenik za II razred osnovne skole” Βιβλίο  θρησκευτικών  της Β΄τάξης του Δημοτικού, στη Σερβία και στο Μαυροβούνιο”.
Η Μίλιτσα γύρισε από την εκκλησία με την μαμά τον μπαμπά και τον αδελφό, και αφηγείται στη γιαγιά, η οποία δεν πήγε στην εκκλησία επειδή ήταν άρρωστη, όσα είδε εκεί:

─ «Η λειτουργία στην εκκλησία μοιάζει σαν ένα σοβαρό αλλά ευχάριστο παιχνίδι. Πρώτα ο επίσκοπος, μετά οι ιερείς και οι διάκονοι, ήταν παράξενα ντυμένοι. Δεν ήταν ντυμένοι όπως εμείς, αλλά ούτε και εμείς ήμασταν ντυμένοι όπως τις  καθημερινές, αφού ο καθένας από εμάς φορούσε τα καλύτερα ρούχα του και τα καλύτερα παπούτσια του. Και σαν ήμασταν εκεί ο επίσκοπος και εμείς μαζί του, συνομιλήσαμε με το Θεό, ο οποίος ήταν εκεί, αλλά εμείς δεν μπορούσαμε να τον δούμε. Αυτή η συνομιλία γινόταν με ψαλμωδίες. Παρακαλέσαμε το Θεό να έχουμε ειρήνη να μη γίνει πόλεμος, να ζούμε ο ένας με τον άλλο μονιασμένα και με αγάπη, να γίνουμε όλοι στον κόσμο ένα, να κάνει καλά τους αρρώστους, να έχουμε ήπιο κλίμα, να μας δίνει φρούτα, σιτάρι, καλαμπόκι, τα πουλιά να είναι ευτυχισμένα, τα ζώα ειρηνικά. Και κάναμε κάτι το οποίο δεν κάνουμε καθημερινά και γενικά δεν κάνουμε έξω. Φάγαμε από το ίδιο ψωμί και ήπιαμε από το ίδιο ποτήρι. Όσο ήμασταν εκεί όλα μου φαίνονταν σοβαρά και ό,τι ζητήσαμε θα γίνει. Όλα ήταν όμορφα και διαφορετικά από την καθημερινή μας ζωή και δεν έχω λόγια να το περιγράψω. Μου φάνηκε γιαγιά, ότι μοιάζει με τα παιχνίδια που παίζω με τις φίλες μου και ενώ σε μάς μοιάζει να είναι σοβαρό σε σάς τους μεγάλους φαίνεται μόνο παιχνίδι».

   Η γιαγιά αφού άκουσε τη Μίλιτσα τής λέει:

 ─ «Βλέπεις! Έτσι είναι εγγονούλα μου! Αυτό που ειλικρινά κάνουμε από αγάπη μάς φαίνεται σαν να είναι πραγματικό αν και δεν είναι ακόμη ολοκληρωμένο για να το δουν όλοι. Για παράδειγμα, όταν εσύ παίζεις με τις φίλες σου κάνοντας το γιατρό, εσύ εκείνη τη στιγμή είσαι αυτό που θέλεις να γίνεις όταν μεγαλώσεις. Φυσικά αν το επιθυμείς πραγματικά να γίνεις! Στην εκκλησία την ώρα της λατρείας παρουσιάζεται η ζωή μας, πως θα είναι στο μέλλον σε σχέση πάντοτε με τις δωρεές του θεού. Με την προϋπόθεση να πιστεύουμε ότι αυτό θα γίνει επιθυμώντας το δυνατά».

Η Μίλιτσα ακούει προσεχτικά τη γιαγιά και τής λέει:

─ «Θέλω πολύ να γίνω γιατρός και πιστεύω ότι θα το καταφέρω».

─ «Το πιστεύω κι’ εγώ», απάντησε η γιαγιά! Έτσι ακριβώς πιστεύουμε και εμείς στην εκκλησία ότι στο τέλος θα έλθει η βασιλεία του θεού όπου δεν θα υπάρχει θάνατος και πόνος και όπου θα είμαστε ευτυχισμένοι μαζί με το Χριστό. Αυτή την πίστη εκφράζουμε μέσα από τη λειτουργία, αλλά και στην καθημερινή μας ζωή μέσα από την αγάπη μας για τους άλλους και την φροντίδα μας για την φύση την οποία μας χάρισε ο θεός».

Η Θεία λειτουργία είναι ένα μοναδικό γεγονός το οποίο δεν είναι ίδιο με την υπόλοιπη καθημερινή μας ζωή. Στην πραγματικότητα είναι η ίδια η καθημερινή μας ζωή αλλά και κάτι περισσότερο. Κάτι το οποίο θα πετύχουμε στη βασιλεία του Θεού. Γι αυτό και είναι ένα ευχάριστο γεγονός. Με την έννοια αυτή η Θεία λειτουργία διδάσκει ότι η ζωή μας πρέπει να είναι ίδια με τη μέλλουσα ζωή. Αυτό σημαίνει  ότι πρέπει να προσέχουμε την ενότητα μας με το Θεό και τους ανθρώπους και να φροντίζουμε τη φύση η οποία μας περιβάλλει. Άλλωστε και αυτή δημιουργήθηκε για να γίνει συμμέτοχος στη βασιλεία του Θεού. 

Την αλήθεια αυτή η οποία χαρακτηρίζει την Ορθόδοξη Θεολογία, καθώς διέπει τόσο την Αγία Γραφή όσο και την Παράδοση της Εκκλησίας θα επιχειρήσουμε στη συνέχεια να την προσεγγίσουμε, αλλά και να την αναδείξουμε ως μία ιδανική διέξοδο στα περιβαλλοντικά προβλήματα της εποχής μας.

Η σχέση ανθρώπου και κτίσης στην Παλαιά Διαθήκη

Στην Παλαιά Διαθήκη, κυριαρχεί η άποψη ότι ο κόσμος είναι έργο του Θεού και δημιουργήθηκε από το μηδέν. Ο άνθρωπος έχει προνομιούχο θέση μέσα στην κτίση και για το λόγο αυτό πρέπει να αξιοποιεί σωστά τις δυνατότητες που έχει να κυριαρχεί σ’ αυτή. Οι διηγήσεις της Παλαιάς Διαθήκης για τη δημιουργία τοποθετούν από την πρώτη στιγμή σε άμεση σχέση την κτίση και τον άνθρωπο.

Δύο διηγήσεις για τη δημιουργία

 Στο βιβλίο «Γένεσις» της Παλαιάς Διαθήκης υπάρχουν δύο διηγήσεις για τη δημιουργία. Οι διηγήσεις αυτές απέχουν χρονικά μεταξύ τους περίπου 500 χρόνια και είναι η διήγηση Γεν 1,1-2,4 και Γεν 2,4-25. Η πρώτη συμβολίζεται με το γράμμα (P), ενώ η δεύτερη που είναι και η αρχαιότερη με το (J). Από τις δύο διηγήσεις της Γένεσης προκύπτουν δύο σημαντικά στοιχεία: 

α) Η κτίση χωρίς την παρουσία σ’ αυτή του ανθρώπου με τις αρμοδιότητες που τού έδωσε ο Θεός θα ήταν ατελής και άσκοπη,

β) Η ζωή του ανθρώπου, η ηθικοπνευματική του τελείωση και οι σχέσεις του με το Δημιουργό του εξαρτώνται από το περιβάλλον, στο οποίο ζει, και από τη συμπεριφορά του προς αυτό. 

Σύμφωνα με την πρώτη διήγηση (P) το έργο της δημιουργίας ολοκληρώνεται σε έξι ημέρες, ενώ η έβδομη είναι η ημέρα της ανάπαυσης του Δημιουργού. Η διήγηση  (J) δεν ακολουθεί τη σειρά της προηγούμενης. Δεν αναφέρεται στα ίδια δημιουργήματα και δεν είναι τόσο εκτενής στις περιγραφές της. Εξαίρεση σ’ αυτό παρουσιάζει το τμήμα της διήγησης, που αναφέρεται στη δημιουργία του ανθρώπου. Παρά τις επιμέρους διαφορές, οι δύο διηγήσεις έχουν όλα σχεδόν τα βασικά σημεία κοινά και συμπίπτουν ακόμη και στους θεολογικούς στόχους, οι οποίοι είναι: 

α) Το πρόσωπο του Θεού, ο οποίος πρωταγωνιστεί και δημιουργεί τον κόσμο από το μηδέν.

 β) Η ξεχωριστή θέση που έχει στη δημιουργία ο άνθρωπος. 

Η δημιουργία του ανθρώπου τονίζεται ιδιαίτερα και στις δύο διηγήσεις. Ο άνθρωπος πλάστηκε τελευταίος και μάλιστα «κατ’ εικόνα και καθ’ ομοίωση» του Θεού. Ο Θεός τον ευλόγησε και τον έταξε να εξουσιάζει και να χρησιμοποιεί για τη δική του ωφέλεια ό,τι δημιούργησε πάνω στη γη. Η ιδιότητα αυτή του κυρίαρχου και εξουσιαστή της κτίσης συνεπάγεται την υποχρέωση και την ευθύνη του ανθρώπου για τη σωστή κυριαρχία και τη συνεχή προστασία της κτίσης.

Σύμφωνα με τη διήγηση (J) ο Θεός φύτεψε για τον άνθρωπο έναν Παράδεισο ανατολικά της Εδέμ, 
 και επί πλέον «ἐξανέτειλεν ὁ Θεὸς ἔτι ἐκ τῆς γῆς πᾶν ξύλον ὡραῖον εἰς ὅρασιν καὶ καλὸν εἰς βρῶσιν ».
 Με τα λόγια αυτά προσδιορίζεται η διπλή υπηρεσία που προσφέρει στον άνθρωπο ο φυσικός κόσμος: 

α) Ικανοποιεί την όρασή του.

β) Τον τρέφει. 

Το πρώτο έχει ιδιαίτερη σημασία, γιατί αναφέρεται στην πνευματική πλευρά του ανθρώπου. Η θέα της κτίσης διεγείρει και ενεργοποιεί τη σκέψη του και την οδηγεί στη διερεύνηση και την αξιολόγηση του μεγαλείου της δημιουργίας και στην αναγνώριση της κυριαρχίας του Θεού. Επομένως, η κτίση δεν προσφέρει μόνο τα απαραίτητα για τη ζωή του ανθρώπου υλικά αγαθά, αλλά τον βοηθά ακόμη να κατανοήσει την ύπαρξή του και να αξιολογήσει σωστά τη σχέση του με το Δημιουργό.

Η υποχρέωση του ανθρώπου στον «παράδεισο» είναι «ἐργάζεσθαι αὐτὸν καὶ φυλάσσειν».
 Δύο χαρακτηριστικές λέξεις που τονίζουν ιδιαίτερα τα δικαιώματα και τις υποχρεώσεις του ανθρώπου απέναντι στο περιβάλλον που ζει, δηλαδή τη σωστή εκμετάλλευσή του και την προστασία. Το στοιχείο αυτό της κυριαρχίας του ανθρώπου στην κτίση εξαίρεται και στις δύο διηγήσεις της Γένεσης. Τόσο στη διήγηση P: 1,28, όσο και στη J: 2,19, όταν αναφέρεται πιο πολύ στην κυριαρχία του ανθρώπου στο ζωϊκό κόσμο. 

Η ονοματοδοσία είναι μία πράξη που στην Παλαιά Διαθήκη σημαίνει κυριαρχία. Στο παραπάνω λοιπόν χωρίο ο άνθρωπος καλείται να δώσει ονόματα στα διάφορα έμβια όντα, πράγμα που τον εξυψώνει από τα άλλα δημιουργήματα και τον κάνει κυρίαρχό τους και κατά συνέπεια κυρίαρχο και της υπόλοιπης κτίσης.  Αυτό το γεγονός που πολύ όμορφα απεικινίζεται στην εικονογραφία, έχει επηρεάσει και το χώρο της μουσικής. Χαρακτηριστικό είναι το τραγούδι του συνθέτη και μουσικού Bob Dylan “Man Gave Names to all the Animals”, το οποίο στηρίζεται στο χωρίο Γένεσις: 19 της Παλαιάς Διαθήκης όπου γίνεται η αναφορά στην ονοματοδοσία των ζώων από τον Αδάμ.

Άνθρωπος και κτίση στα Ποιητικά και Προφητικά βιβλία της Παλαιάς Διαθήκης

Οι δύο διηγήσεις που γνωρίσαμε είναι οι μοναδικές ολοκληρωμένες διηγήσεις της Παλαιάς Διαθήκης, στις οποίες γίνεται αναφορά στα επιμέρους έργα της δημιουργίας και τονίζεται με σαφήνεια η στενή σχέση ανθρώπου και κτίσης.  Στην υπόλοιπη Παλαιά Διαθήκη όταν γίνεται λόγος για τη δημιουργία, σκοπός είναι να τονιστεί η παντοδυναμία του Δημιουργού.

Στα Ποιητικά βιβλία της Παλαιάς Διαθήκης και ιδιαίτερα στους Ψαλμούς, τονίζεται η απόλυτη κυριαρχία του Θεού, αλλά και η αναγκαιότητα να συναισθανθεί ο άνθρωπος ότι εξαρτάται διαρκώς από το Θεό. Στον Ψαλμό 103 η θέα της κτίσης γεμίζει τον άνθρωπο με θαυμασμό γιατί μέσα στην τελειότητά της βλέπει την αποκάλυψη του Θεού και διακρίνει τη δύναμη και τη σοφία Του. Στον 8ο Ψαλμό παρουσιάζεται μια ιδανική σχέση Θεού-ανθρώπου και κτίσης, για την οποία απαραίτητη προϋπόθεση είναι η σωστή συμπεριφορά του ανθρώπου προς το Θεό.

Η δημιουργία του κόσμου και η σχέση του ανθρώπου με το Θεό και την κτίση αποτελούν βασικά θέματα και στα Προφητικά βιβλία της Παλαιάς Διαθήκης. Οι Προφήτες, πάντως, δεν αναφέρονται μόνο στο σύνολο της κτίσης αλλά και σε επιμέρους κτίσματα. Αυτό γίνεται για να θυμίσουν στον άνθρωπο την καθημερινή του επικοινωνία με την κτίση και να τον φέρουν έτσι πιο κοντά στο Δημιουργό της.

Ο σύνδεσμος ανθρώπου και κτίσης στη Σοφιολογική και την Αποκαλυπτική γραμματεία


Η αρμονική συνύπαρξη του ανθρώπου με την κτίση εξαρτάται αποκλειστικά από τον άνθρωπο. Η ευσέβεια ή η αμαρτωλότητά του αντανακλούν και στην κτίση. Ο ευσεβής ζει αρμονικά μαζί της και την αντιμετωπίζει ως βοηθό και σύμμαχο. Αντίθετα ο ασεβής συμπεριφέρεται εχθρικά προς την κτίση και ενεργεί καταστρεπτικά.
 Η Παλαιά Διαθήκη πάντως από τα παλαιότερα μέχρι και τα νεώτερα βιβλία της επιμένει στις βασικές θέσεις της Γένεσης. Σύμφωνα μ’ αυτές ο κόσμος δημιουργήθηκε από το μηδέν, ο άνθρωπος έχει προνομιούχο θέση μέσα στην κτίση και γι’ αυτό πρέπει να αξιοποιεί ορθολογικά τις δυνατότητες που έχει να κυριαρχεί σ’ αυτή.


Στο τελευταίο προφητικό βιβλίο της Παλαιάς Διαθήκης και πιο συγκεκριμένα στο δεύτερο μέρος, το αποκαλυπτικό, περιέχονται πολυσύνθετα οράματα, τα οποία είδε ο Δανιήλ κατά τη διάρκεια της αιχμαλωσίας του. Η ατμόσφαιρα στην οποία ζει ο συγγραφέας του βιβλίου του Δανιήλ είναι καταθλιπτική αλλά ο σκοπός του σαφής. Τονίζοντας την παντοδυναμία και την παρουσία του Θεού στην ιστορία του κόσμου, θέλει να παρηγορήσει, αλλά και να ενθαρρύνει το λαό ώστε να προσβλέπει με εμπιστοσύνη στο μέλλον. Η ουσιαστική αλλαγή των οικολογικών προβλημάτων θα συντελεστεί με την παρουσία του Θεού στην ανθρώπινη ιστορία. Ο «εκλεκτός λαός του Θεού» αδυνατεί να επαναφέρει τα πράγματα στη φυσιολογική τους πορεία και μόνο η άμεση επέμβαση του Θεού μοιάζει ικανή να προσφέρει ουσιαστικές λύσεις.
Ο σύνδεσμος ανθρώπου και κτίσης στην Καινή Διαθήκη


Η Καινή Διαθήκη αναφέρεται συχνά στο γεγονός της δημιουργίας και χρησιμοποιεί γι’ αυτό την ορολογία της Παλαιάς Διαθήκης. Οι δύο γνωστές διηγήσεις της Γένεσης (J και P), φαίνεται να επηρέασαν σημαντικά τους συγγραφείς της Καινής Διαθήκης. Το νέο στοιχείο στην Καινή Διαθήκη είναι ότι επεκτείνει τις θέσεις της Παλαιάς Διαθήκης και τις εντάσσει στη δική της θεολογία.

Η κτίση και ο άνθρωπος στη διδασκαλία του Χριστού

Ο Χριστός εκφράζεται με θαυμασμό για το έργο της δημιουργίας, τονίζοντας, συνάμα, το μεγαλείο και τη δόξα του Θεού που προβάλλονται στη φύση. Συχνά προτρέπει τον άνθρωπο να μιμηθεί την αρμονία και την τάξη του σύμπαντος, αλλά να μη περιοριστεί στις υλικές διαστάσεις του. Παράλληλα τονίζει τη διαρκή πρόνοια του Θεού για όλα τα δημιουργήματά του και εξαίρει μέσα σ’ αυτά την προνομιούχο θέση του ανθρώπου και κατά συνέπεια την ιδιαίτερη φροντίδα του γι’ αυτόν.

Το φυσικό περιβάλλον στα Θαύματα και στις Παραβολές του Χριστού

Στην Παλαιά Διαθήκη είναι διάχυτη η πίστη ότι το μεγαλύτερο θαύμα του Θεού είναι το έργο της δημιουργίας.  Η θαυματουργική δραστηριότητά Του όμως δε σταματά εκεί. Για να βοηθήσει τον εκλεκτό λαό Του, επεμβαίνει πολλές φορές στην κτίση και μεταβάλλει τις λειτουργίες της. Οι αιτίες που προκαλούσαν τη θαυματουργική επέμβαση του Χριστού ήταν πολλές. Σκοπός ήταν να γίνει πεποίθηση το γεγονός ότι είχε αρχίσει η αναδημιουργία του κόσμου. Στις διηγήσεις των θαυμάτων τονίζεται η κυριαρχία του Χριστού στην κτίση, ενώ εδραιώνεται η πεποίθηση πως στο πρόσωπο του Χριστού εγκαινιάζεται ένας καινούριος κόσμος. 

Στις Παραβολές του Χριστού συναντά κανείς πολλές εικόνες από την καθημερινή ζωή και το φυσικό περιβάλλον του ανθρώπου.

  Στην παραβολή του «σπορέα» γίνεται λόγος για ένα μεγάλο μέρος της ορατής κτίσης  που συνεργάζεται θετικά ή αρνητικά μαζί του. Είναι ο ήλιος, τα πτηνά, ο σπόρος που βλαστάνει, τα αγκάθια που τον καταπνίγουν. Στην παραβολή του «καλού σπόρου και των ζιζανίων», παρουσιάζεται ένα στοιχείο της κτίσης να ενεργεί εναντίον κάποιου άλλου. Τα ζιζάνια, όταν φυτρώνουν ανάμεσα στο σιτάρι, παρεμβαίνουν στη φυσική λειτουργία του και εμποδίζουν την ανάπτυξη του σπόρου. Η παρέμβαση όμως δεν οφείλεται στα ίδια τα ζιζάνια αλλά στην επέμβαση του ανθρώπου. Το συμπέρασμα το οποίο προκύπτει από αυτές τις παραβολές είναι ότι η φύση δεν έχει προορισμό να λειτουργεί σε βάρος του ανθρώπου. Ο ίδιος ο άνθρωπος τη χρησιμοποιεί αρνητικά σε βάρος του εαυτού του, του συνανθρώπου του αλλά και σε βάρος της ίδιας. Σε μία θετική διατύπωση των παραβολών προκύπτει η ιδανική σχέση του πιστού με το Θεό και την κτίση μέσα στα πλαίσια της βασιλείας του Θεού στον κόσμο.  

Ο άνθρωπος και το φυσικό περιβάλλον στη θεολογία του Αποστόλου Παύλου

           Αναπτύσσοντας το θέμα Θεός - άνθρωπος - κτίση, ο Απόστολος Παύλος, αφήνει να εννοηθεί ότι ο κόσμος είναι έργο του Θεού.
  Η πίστη ότι ο Θεός δημιούργησε τα πάντα είναι πολύ έκδηλη στην πρώτη εκκλησία και αποκτά από πολύ νωρίς ομολογιακό χαρακτήρα. Αυτό φαίνεται από πολλές σύντομες και επιγραμματικές εκφράσεις που υπάρχουν κυρίως στις επιστολές του Παύλου.
 Η σχέση όμως του ανθρώπου με την κτίση δεν πρέπει να είναι σχέση λατρείας. Δεν πρέπει, δηλαδή, ο άνθρωπος να λατρεύει την κτίση αλλά τον «κτίσαντα».
 Η κτίση δεν προσφέρει τη σωτηρία όπως πίστευαν οι ειδωλολάτρες, αλλά μέσα από την τελειότητά της βοηθά τον άνθρωπο να κατανοήσει τον πραγματικό Θεό. Για τον Απόστολο Παύλο, άνθρωπος και κτίση κινούνται μέσα στον ίδιο χρόνο και έχουν κοινή ιστορία, καθώς η κτίση ακολουθεί τον άνθρωπο από τα πρώτα του βήματα (Ρωμ 8,18-21).
Αυτό είναι το μοναδικό χωρίο στην Καινή Διαθήκη στο οποίο γίνεται λόγος για την πτώση της κτίσης και το μοναδικό σημείο, στο οποίο φαίνεται καθαρά ότι κτίση και άνθρωπος βρίσκονται σε στενή σχέση και αλληλεπίδραση σε όλη τους την πορεία μέσα στο χρόνο και την ιστορία. Για να τονίσει, μάλιστα, την τραγικότητα στην οποία έφτασε η κτίση εξαιτίας της αμαρτωλότητας του ανθρώπου, χρησιμοποιεί το ρήμα «ὑπετάγη». Άλλωστε, ο άνθρωπος ευθύνεται για τη δική της συμπεριφορά, αφού εκείνος την εξανάγκασε να υπηρετεί τη δική του ματαιότητα. Η συνύπαρξη και η συμπόρευση ανθρώπου και κτίσης απασχολούν ιδιαίτερα τον Παύλο. Το κεντρικό σημείο της διδασκαλίας, το οποίο αποτελεί και το σκοπό του ανθρώπου και της κτίσης είναι η «μέλλουσα δόξα», η οποία αναμένεται να αποκαλυφθεί στους πιστούς. Είναι το σημείο, το οποίο συνδέει άμεσα άνθρωπο και κτίση κατά την πορεία τους από το παρελθόν προς το μέλλον.

Μετά την αναφορά του Αποστόλου Παύλου στο παρελθόν της κτίσης, που είναι η υποταγή της στη ματαιότητα, ακολουθεί η αναφορά στο μέλλον της, που είναι η απελευθέρωσή της από τη δουλεία της φθοράς. Ένα  γεγονός το οποίο θα συμβεί κατά την τελική Ανάσταση.
Η Οικολογική κρίση στην Αποκάλυψη του Ιωάννη

ΚΕΙΜΕΝΟ

«Οι επιπτώσεις των κλιματικών μεταβολών στο περιβάλλον και τον άνθρωπο»

Του Χρήστου Ζερεφού, Καθηγητή του Α.Π.Θ.

Εισήγηση στην Επιστημονική Ημερίδα «Οικολογική Κρίση και η Αποκάλυψη του Ιωάννη» Αθήνα, 15-16 Δεκεμβρίου 2001.

 «Ο ενδεχόμενος τρίτος παγκόσμιος-πυρηνικός πόλεμος θα οδηγούσε σε πυρηνικό χειμώνα, δηλ. σε μια παρατεταμένη περίοδο σκότους και θα είχε ως αποτέλεσμα την απώλεια του ενός τρίτου του πληθυσμού της γης. Ανάλογα γεγονότα περιγράφει και στην Αποκάλυψη ο άγιος Ιωάννης χωρίς να γνωρίζει για την ατμοσφαιρική χημεία, τη συμπεριφορά της ατμόσφαιρας, τα πυρηνικά όπλα και τις κεφαλές, όπως γνωρίζουμε εμείς σήμερα. Κατέληγε όμως στο ίδιο συμπέρασμα».

Η σχέση του ανθρώπου με το φυσικό περιβάλλον είναι αμφίδρομη. Όταν ο άνθρωπος το καταστρέφει ουσιαστικά αυτοκαταστρέφεται χωρίς αυτό να γίνεται άμεσα αντιληπτό. Τα ακραία καιρικά φαινόμενα των τελευταίων ετών τα οποία αποτελούν δείγμα της «εκδίκησης» της φύσης, μάς δίνουν συχνά την ευκαιρία να συνδέσουμε την Αποκάλυψη του Ιωάννη με τα σημερινά και μελλοντικά προβλήματα του περιβάλλοντος. Το πλήθος βέβαια των εικόνων, των συμβολικών αριθμών και γενικά η φύση του βιβλίου της Αποκάλυψης του Ιωάννη κάνουν δύσκολη την ερμηνεία του. Χαρακτηριστικό μάλιστα είναι το γεγονός ότι η Εκκλησία δεν όρισε να διαβάζονται περικοπές από την Αποκάλυψη κατά τη θεία λατρεία θεωρώντας ουσιαστικά το βιβλίο ανερμήνευτο. Σε κάθε περίπτωση πάντως εκείνο που φαίνεται να έχει ιδιαίτερη σημασία για τη σχέση ανθρώπου και κτίσης είναι το αισιόδοξο μήνυμα της Αποκάλυψης. Σύμφωνα με αυτό παρά τις δαιμονικές δυνάμεις που δρουν μέσα στην κτίση απόλυτος κυρίαρχος της ιστορίας είναι ο Θεός, ο οποίος την κατευθύνει προς την τελική νίκη. Μπορεί σε ορισμένες περιπτώσεις να κυριαρχεί μια καταθλιπτική ατμόσφαιρα επαπειλούμενων καταστροφών και δεινών, παντού όμως υπάρχει η ελπίδα της νίκης και της ανακαίνισης ολόκληρης της κτίσης.

Η προοπτική της σχέσης ανθρώπου και φυσικού περιβάλλοντος στα συγγράμματα των Πατέρων της Εκκλησίας

ΚΕΙΜΕΝΟ

«Μίσος και αγάπη προς τον κόσμο». Φιλοκαλική προσέγγιση του οικολογικού προβλήματος.

Του Πρωτοπρεσβύτερου Constantin Coman, Αναπλ. Καθηγητή Θεολογικής Σχολής τουΠανεπιστημίου του Βουκουρεστίου.

Εισήγηση στην Επιστημονική Ημερίδα «Οικολογική Κρίση και η Αποκάλυψη του Ιωάννη» Αθήνα, 15-16 Δεκεμβρίου 2001.

 «Η ευχαριστιακή θεώρηση του κόσμου είναι η λύση που οι Πατέρες της Εκκλησίας προσφέρουν στην οικολογική κρίση. Στην ευχαριστιακή πράξη, ο άνθρωπος αντιλαμβάνεται τον κόσμο ως δώρο του Θεού….Οι αγωνιστές του οικολογικού κινήματος κηρύττουν ως λύση την αγάπη του κόσμου. Η λύση για τους Πατέρες δεν είναι η αγάπη του κόσμου αλλά η αγάπη του Θεού, την οποία κατορθώνει κανείς αφού πρώτα μισήσει τον κόσμο. Το παράδοξο είναι ότι οι Πατέρες μάς διδάσκουν να μισήσουμε τον κόσμο όχι επειδή είναι κακός, αλλά επειδή είναι καλός. Και αυτό γιατί υπάρχει κάτι ασύγκριτα καλύτερο από αυτόν τον κόσμο. Η προσπάθειά μας πρέπει να αποβλέπει στη σωτηρία του κόσμου. Σώζοντας τον άνθρωπο είναι δυνατόν να σωθεί και ο κόσμος, όχι όμως και αντίστροφα».

Η λύση του οικολογικού προβλήματος σύμφωνα με την άποψη που διατυπώνει στο παραπάνω κείμενο ο Πρωτοπρεσβύτερος Constantin Coman, είναι θεολογική. Πέρα από τα όποια μέτρα προστασίας του περιβάλλοντος, εκείνο που φαίνεται να έχει ιδιαίτερη σημασία είναι η ριζική αλλαγή στον τρόπο ύπαρξης του σύγχρονου ανθρώπου που αφορά τη σχέση του με το Θεό. Αυτή την αλλαγή που η χριστιανική Εκκλησία την ονομάζει μετάνοια, προτείνουν ως λύση του οικολογικού προβλήματος οι Πατέρες της Εκκλησίας.

Ο κόσμος στη σκέψη των Πατέρων συμπεριλαμβάνει όλα τα κτίσματα, όλες τις υπάρξεις, τα φαινόμενα και τις κινήσεις που ανήκουν σ’ αυτές.  Με τη θεώρηση αυτή το περιβάλλον νοείται ως φυσικό, κοινωνικό και ψυχολογικό. Κανένα όμως από αυτά δεν μπορεί να εξεταστεί αυτόνομα, γιατί κάθε μονομερής έξαρση μιας πλευράς του θέματος αλλοιώνει τις προϋποθέσεις που θα διασφάλιζαν τη σωστή αντιμετώπιση και συνολική επίλυση του προβλήματος. Τη συνολική εξέταση του προβλήματος εγγυάται η ανθρωποκεντρική του βάση που έχει σχέση με τον προορισμό του ανθρώπου. Το περιβάλλον δεν είναι αδιαμόρφωτο σύνολο από καταστάσεις. Με την παρουσία του ανθρώπου συσχετίζονται και ενοποιούνται τα ανεξάρτητα φαινόμενα σε μία αδιάκοπη σειρά από γεγονότα, που διαποτίζουν, συσχετίζουν, ενοποιούν και ερμηνεύουν την ποικιλία της ιστορίας και ταυτόχρονα προσδιορίζουν την ευθύνη της παρουσίας του ανθρώπου στο χώρο.

Κοινή και θεμελιώδης θέση στη διδασκαλία των Πατέρων της Εκκλησίας είναι ότι ο κόσμος ως δημιούργημα του Θεού έχει την αιτία και το σκοπό της ύπαρξής του στο Θεό και κατ’ αναλογία στον άνθρωπο, που είναι εικόνα του Δημιουργού. Γι’ αυτό το γήινο περιβάλλον δεν μπορεί να εξεταστεί ανεξάρτητα από τον άνθρωπο και το Θεό, ούτε πάλι μπορεί να ερμηνευτεί χωρίς να έχουμε για γνώμονα τον ανθρώπινο προορισμό.  Στη σκέψη των Πατέρων της Εκκλησίας η Κοσμολογία και η Ανθρωπολογία περιχωρούνται και αλληλοερμηνεύονται μέσα στο ευρύτερο πλαίσιο της θεολογίας.
 


Κοινή διδασκαλία των Πατέρων της Εκκλησίας είναι ότι ο κόσμος δεν αποτελεί αυτοσκοπό, αλλά έχει την αιτία και το σκοπό της ύπαρξής του στο Θεό. Η ανασύνδεση του ανθρώπου με το Θεό τον επαναφέρει στη φυσική του κατάσταση και τού δημιουργεί ένα αίσθημα ασφάλειας. Για να φτάσει όμως ο άνθρωπος σ’ αυτό το τέλος πρέπει να περάσει από τη συγκεκριμένη ιστορική πραγματικότητα. Την πραγματικότητα αυτή την προσδιορίζει η χρονικότητα, ενώ το τέλος της είναι η αιωνιότητα. Το περιβάλλον ως το πεδίο στο οποίο πραγματοποιείται η μεταμορφωτική και ανοδική πορεία προς την πληρότητα, χωρίς να είναι αυτοαξία, έχει θετικό νόημα. Η λύτρωση του ανθρώπου από τα δεσμά της φθοράς θα έχει ως συνέπεια την εξημέρωση του περιβάλλοντος. Η φυσική πραγματικότητα και η ανθρώπινη φύση θα συμφιλιωθούν ολοκληρωτικά και δημιουργικά. Η προσδοκία αυτή, η οποία φλόγισε και τη σκέψη των προφητών της Παλαιάς Διαθήκης, είναι στη σκέψη των Πατέρων της Εκκλησίας η «όγδοη ημέρα». Μία νέα, αληθινή κατάσταση πραγμάτων, που διαδέχεται τις επτά ημέρες της δημιουργίας.


Ο Άγιος Μάξιμος ο Ομολογητής, υποστηρίζει πως ο άνθρωπος είναι ενάρετος ή φαύλος, ανάλογα μα την έλλογη ή αλόγιστη σχέση του με την κτίση
. Οι Πατέρες της Εκκλησίας, πολλούς αιώνες πριν από τα σημερινά περιβαλλοντικά προβλήματα, επισήμαναν ότι το οικολογικό πρόβλημα είναι κατά κύριο λόγο ένα πρόβλημα ηθικό.

Ο σύνδεσμος ανθρώπου και κτίσης στη βυζαντινή τέχνη

Η αλήθεια της Εκκλησίας για το φυσικό περιβάλλον, όπως τη γνωρίσαμε έως τώρα στην Αγία Γραφή και την Πατερική σκέψη, δεν αποτελεί μια αφηρημένη θεωρητική θέση, ούτε μια δογματική ερμηνεία της πραγματικότητας, αλλά ένα τρόπο ζωής, μια σχέση του ανθρώπου με τον κόσμο που τον περιβάλλει. Η σχέση αυτή μάλιστα συχνά γίνεται έκφραση τέχνης και τεχνικής, διέπεται από έναν ιδιαίτερο σεβασμό του φυσικού περιβάλλοντος και χαρακτηρίζει έντονα τόσο τη βυζαντινή, όσο και τη μεταβυζαντινή περίοδο του Ελληνισμού. Η λειτουργική διάσταση της σχέσης ανθρώπου και φυσικού περιβάλλοντος καθώς και η ανακαίνιση της κτίσης στην Oρθόδοξη εικονογραφία αρκούν για να διακρίνει κανείς το ήθος αυτού του πολιτισμού.

Η αλήθεια της Εκκλησίας για το φυσικό περιβάλλον, όπως αυτή καταγράφεται στην Αγία Γραφή και την Παράδοση, δεν αποτελεί μια αφηρημένη θεωρητική θέση, ούτε μια δογματική ερμηνεία της πραγματικότητας, αλλά ένα τρόπο ζωής, ένα επίτευγμα σχέσης του ανθρώπου με τον κόσμο που τον περιβάλλει. Η σχέση αυτή που γίνεται έκφραση τέχνης και τεχνικής, διέπεται από έναν ιδιαίτερο σεβασμό του φυσικού περιβάλλοντος και χαρακτηρίζει έντονα τόσο τη βυζαντινή, όσο και τη μεταβυζαντινή περίοδο του Ελληνισμού. Η αρχιτεκτονική μιας βυζαντινής εκκλησίας αρκεί για να διακρίνει κανείς το ήθος αυτού του πολιτισμού, το πώς ο άνθρωπος σέβεται και χρησιμοποιεί τα υλικά του κόσμου. Η θέση των υλικών στοιχείων μέσα στο σύνολο παρουσιάζει μια διάταξη λιτή, αυστηρή, προκαθορισμένη. Η λιτότητα δεν είναι ζήτημα αριθμού χρωμάτων, σχημάτων ή λέξεων. Είναι ζήτημα κατάλληλου χειρισμού. Η τέχνη άλλωστε βρίσκεται οπουδήποτε ο άνθρωπος κατορθώνει ν’ αναγνωρίζει τον εαυτό του και να τον εκφράζει με πληρότητα μέσα στο ελάχιστο. Στα πλαίσια αυτά η πίστη στο Θεό τοποθετεί και προσανατολίζει σωστά τον άνθρωπο απέναντι στον κόσμο και την ύλη.

Όμως και στις άλλες μορφές της χριστιανικής τέχνης προβάλλονται οι δυνατότητες που προσφέρουν το φυσικό περιβάλλον και η κτίση. Ο ήχος του βυζαντινού τροπαρίου, οι κινήσεις στη λατρεία, οι πέτρες και τα κεραμίδια του ναού, οι ψηφίδες του μωσαϊκού, είναι ύλη που έχει αποκτήσει έκφραση και φωνή και μετέχει στη δοξολογία του Θεού.

Η Λειτουργική διάσταση της σχέσης ανθρώπου και Φυσικού Περιβάλλοντος
Στο κείμενο του Πρωτοπρεσβύτερου Constantin Coman που διαβάσαμε,  η ευχαριστιακή θεώρηση του κόσμου προσφέρεται ως λύση στην οικολογική κρίση της εποχής μας.  Στην ευχαριστιακή πράξη ο άνθρωπος αντιλαμβάνεται τον κόσμο ως δώρο του Θεού και προσεύχεται στο Θεό υπέρ της προστασίας του Φυσικού περιβάλλοντος. Η ευχαριστιακή πράξη όμως μάς αποκαλύπτει και μια άλλη διάσταση: τη διάθεση του προσφερομένου. Μέσα από ένα πρόσφορο ο άνθρωπος μπορεί να δώσει ολόκληρο τον εαυτό του. Η φύση είναι παρούσα ως σύσταση απόλυτης επικοινωνίας, ως πράξη αληθινής ζωής. 

Στη θεία λατρεία, η Εκκλησία εύχεται για την τροφή μας και με ειδικές ευχές ευλογεί τα γεωργικά και κτηνοτροφικά προϊόντα, καθώς και τα επαγγέλματα που ικανοποιούν τις ανάγκες του ανθρώπου. Στην ακολουθία του Αγιασμού, οι ευχές που διαβάζονται αναφέρουν πως ο Χριστός βαπτίστηκε, για να αγιάσει τη φύση των υδάτων. Η σημασία του Αγιασμού είναι μεγάλη, γιατί φανερώνει την αντίληψη που έχει η Ορθόδοξη Εκκλησία για τη φύση και την υλική δημιουργία. Με τον Αγιασμό όλη η κτίση ανακαινίζεται και αγιάζεται με τη χάρη του Αγίου Πνεύματος.

Από τη λειτουργική εμπειρία της αρχαίας Εκκλησίας σύμφωνα με τον Ι. Ζηζιούλα, θα πρέπει να υπογραμμίσουμε τα ακόλουθα:

· Όλες οι αρχαίες λειτουργίες, ιδιαίτερα στην Ανατολή, περιλαμβάνουν καθαγιασμό της ύλης και του χώρου. Εκτός από τον άρτο και τον οίνο η αρχαία λειτουργία προσπαθούσε να απευθυνθεί σε όλες τις αισθήσεις του ανθρώπου: στην όραση με τις εικόνες και τα άμφια, στην ακοή με τους ύμνους και τις ψαλμωδίες, στην όσφρηση με την οσμή του λιβανιού. Και επί πλέον οι προσευχές «υπέρ ευκρασίας αέρων, ευφορίας των καρπών της γης…», τοποθετούν τη Λειτουργία στην καρδιά της δημιουργίας.

· Όλες οι αρχαίες λειτουργίες έχουν ως κέντρο τους την «αναφορά» των δώρων στο Δημιουργό. Το γεγονός αυτό επικεντρώνει το ενδιαφέρον στην πράξη του ανθρώπου ως ιερέα της κτίσης και εκπροσώπου ολόκληρης της δημιουργίας.

Ευχολόγιο

Σε ένα από τα λειτουργικά βιβλία της Εκκλησίας, το Ευχολόγιο, μπορεί κανείς να βρει πολλές ακολουθίες και ευχές, που αφορούν το φυσικό περιβάλλον και τη ζωή των ανθρώπων μέσα σ’ αυτό. Οι ευχές αυτές, σύμφωνα με τον Α. Κεσελόπουλο, αποβλέπουν στον εξαγιασμό της κτίσης, έτσι ώστε να γίνει βοηθός και σύμμαχος του ανθρώπου στην καθημερινή του ζωή. 

Μερικές από αυτές τις ευχές και ακολουθίες είναι: Η ευχή του αγιασμού, οι ευχές που διαβάζονται: «επί σκεύους μιανθέτος», «επί σπόρου», «επί άλατος», «επί άλωνος», «εις φύτευμα αμπελώνος», «επί τρυγής αμπέλου», επί ευλογήσει οίνου», «επί ανομβρίας και εξαλλαγής ανέμων», επί εγκαινίοις αρδευτικών έργων» κ.λπ. 

_____________________________________________________________________
Η Ευχαριστιακή θεώρηση της κτίσης

Η πρόσληψη ολόκληρης της φύσης είναι ένα εκκλησιαστικό γεγονός, το οποίο κορυφώνεται στην Εκκλησία με τη Θεία Ευχαριστία. Ο άρτος και ο οίνος, το ψωμί και το κρασί, ως τα αντιπροσωπευτικά στοιχεία της υλικής φύσης, γίνονται το σώμα και το αίμα του Δημιουργού της κτίσης. Με τον τρόπο αυτό ο άνθρωπος καλείται να γίνει ιερουργός της κτίσης. Ζώντας ευχαριστιακά δέχεται από το Θεό τον κόσμο ως ευλογία και τον αντιπροσφέρει ως ευχαριστία. Αυτή η ευχαριστιακή διάσταση στη χρήση της φύσης δεν αποτελεί λεπτομέρεια για την Εκκλησία και την ορθόδοξη θεολογία. Είναι ένα συστατικό στοιχείο που θα μπορούσε να βοηθήσει σε μια διαφορετική προσέγγιση και θεώρηση της σχέσης ανθρώπου και φυσικού περιβάλλοντος.

Θα ήταν αντιφατικό να υποθέσουμε, τονίζει ο Μητροπολίτης Περγάμου Ιωάννης Ζηζιούλας, ότι ο Θεός προίκισε τον κόσμο με φυσική δυνατότητα σωτηρίας, δηλαδή μια δυνατότητα που ανάγεται στη φύση του κόσμου, γιατί μια τέτοια προϋπόθεση θα υπονοούσε ότι ανάμεσα στο Θεό και τον κόσμο υπάρχει μια φυσική συγγένεια. Κάθε όμως φυσική συγγένεια ανάμεσα στο Θεό και τον κόσμο, θα έκανε τις δύο πραγματικότητες μία. Η χριστιανική πίστη προσφέρει ως λύση στο πρόβλημα τη θέση του ανθρώπου στη δημιουργία. Ο άνθρωπος αποτελεί το συνδετικό κρίκο ανάμεσα στο Θεό και τον κόσμο. Στο πρόσωπο μάλιστα του Ιησού Χριστού ο κόσμος αποκτά τον κατεξοχήν ιερέα της κτίσης, το πρότυπο της σωστής σχέσης του ανθρώπου προς το φυσικό περιβάλλον. 

Με βάση αυτή την πίστη, οι χριστιανοί συνιστούμε μία κοινότητα, η οποία παίρνει από την κτίση ορισμένα στοιχεία (τον άρτο και τον οίνο), τα οποία προσφέρει στο Θεό με την εκφώνηση «Τα σα εκ των Σων Σοι προσφέρομεν κατά πάντα και δια πάντα». Αναγνωρίζουμε με τον τρόπο αυτό ότι η κτίση δεν ανήκει σε μάς, αλλά στο Θεό, ο οποίος είναι ο μόνος ιδιοκτήτης της. Ενεργώντας έτσι φέρνουμε την κτίση σε κοινωνία με το Θεό. Και όχι μόνο τη βλέπουμε να ελευθερώνεται από τους φυσικούς περιορισμούς της και να μετατρέπεται σε φορέα ζωής, αλλά και αναγνωρίζουμε την ιερότητά της και τη μεταχειριζόμαστε με σεβασμό που αρμόζει σε κάτι που ανήκει στο Θεό.

Η ανακαίνιση της κτίσης στην Ορθόδοξη εικονογραφία

Η Εικονογραφία της Ορθόδοξης Εκκλησίας τονίζει με ιδιαίτερο τρόπο το στενό σύνδεσμο του ανθρώπου με την κτίση και υπογραμμίζει την πίστη στην τελική μεταμόρφωση και ανακαίνιση του κόσμου. Στη βυζαντινή εικόνα της Μεταμόρφωσης του Χριστού διακρίνει κανείς τη μεταμόρφωση όλου του κόσμου και της δημιουργίας. Το χρυσό χρώμα του όρους Θαβώρ, σε αντίθεση με τα γύρω όρη τα οποία διατηρούν το φυσικό τους χρώμα, δηλώνει χαρακτηριστικά τη μεταμόρφωση όλης της κτίσης. Το γεγονός ότι ο άνθρωπος, ως κορωνίδα της δημιουργίας, προβάλλεται ιδιαίτερα τη στιγμή που η υπόλοιπη κτίση τοποθετείται ως περίγυρος, φανερώνει την κυριαρχία του ανθρώπου πάνω σ' αυτή αλλά και την ευθύνη που έχει να την προστατεύει. Την ίδια στιγμή, ο τελικός θρίαμβος της χάρης του Θεού, πάνω στα στοιχεία που συσκοτίζουν την κτίση, προαναγγέλλει την αποκατάσταση της αληθινής τάξης στη δημιουργία.  

Η θέση των υλικών στοιχείων μέσα στο σύνολο παρουσιάζει μια διάταξη λιτή, αυστηρή, προκαθορισμένη. Η λιτότητα δεν είναι ζήτημα αριθμού χρωμάτων, σχημάτων ή λέξεων. Είναι ζήτημα κατάλληλου χειρισμού. Η τέχνη, άλλωστε, βρίσκεται οπουδήποτε ο άνθρωπος κατορθώνει ν’ αναγνωρίζει τον εαυτό του και να τον εκφράζει με πληρότητα μέσα στο ελάχιστο. Στα πλαίσια αυτά η πίστη στο Θεό τοποθετεί και προσανατολίζει σωστά τον άνθρωπο απέναντι στον κόσμο και την ύλη.

Η Ασκητική παράδοση και το Φυσικό Περιβάλλον

Άσκηση δε σημαίνει περιφρόνηση του Φυσικού Κόσμου, αλλά αγωνιστική προσπάθεια για καθοδήγηση της φύσης προς το Θεό. Ο Ασκητής μεταφέρει την αγάπη του Θεού προς τα πλάσματά Του. Μεταχειρίζεται με σύνεση και σεβασμό το Περιβάλλον και το χρησιμοποιεί χωρίς να το τραυματίζει. Επικοινωνεί με τη φύση ενώ προσεύχεται για όλη τη δημιουργία. Αυτός ο σεβασμός προς το Φυσικό Περιβάλλον, η αυτάρκεια και η ολιγάρκεια χαρακτήριζε τον  Όσιο Σεραφείμ του Σάρωφ (1759-1833), του οποίου ιδιαίτερο χαρακτηριστικό αποτελούσε η απέραντη αγάπη που έτρεφε για όλα τα πλάσματα του Θεού. 

Ο Αγιος Φραγκίσκος της Ασίζης επίσης, που η κατοικία του έγινε η έδρα σημαντικής διαθρησκευτικής συνάντησης, αναφέρεται πως ήταν περικυκλωμένος από όλα τα πλάσματα εξετάζοντας προσεκτικά την πλάση. Μερικοί σύγχρονοι βιογράφοι τονίζουν πως ο άγιος Φραγκίσκος συνιστά ένα ξέσπασμα θετικής θρησκευτικής αντίδρασης προς τη φύση. Κάποιοι άλλοι μιλούν για συναισθηματική ρομαντική αντιμετώπιση της ζωής. Σε κάθε περίπτωση εκείνο που έχει ιδιαίτερη σημασία μοιάζει να είναι το γεγονός ότι ο σεβασμός του αγίου προς τον κτιστό κόσμο είχε τις ρίζες του στο πιο αυστηρό είδος ασκητισμού. Δοκίμασε πρώτα τη ζωή του σε κοινωνία με τους φτωχούς και σύνδεσε την κοινωνία προς τους ανθρώπους με την κοινωνία προς τη φύση. Άλλωστε πολλοί ασκητές των πρωτοχριστιανικών χρόνων, απογοητευμένοι από μία εξουσιαστική εκκλησία που όλο και περισσότερο πλούτιζε, κατέφευγαν στην έρημο για να σωθούν, και εκεί, παραδόξως, ανακάλυπταν κάποιο είδος συγγένειας με τη φύση, ζωντανή ή νεκρή, ένα είδος συναδέλφωσης με την υπόλοιπη κτίση. 

Ο Άγιος Συμεών ο Νέος Θεολόγος
 τονίζει ότι η μέθεξη στα υλικά αγαθά πρέπει να γίνεται όχι μόνο με ευχαριστία προς το Θεό αλλά και με εγκράτεια και αποφυγή του κορεσμού και της υπερβολής. Με την ασκητική χρήση του κόσμου ο άνθρωπος παραιτείται από τον εγωκεντρισμό του και την απαίτηση να υποτάσσει τα πάντα στο ατομικό του συμφέρον.

Η σχέση ανθρώπου και Φυσικού Περιβάλλοντος στα όρια της Δημώδους Γραμματείας.
ΠΑΡΑΔΕΙΓΜΑ

Μέγα, Γ., (1963)

“Ελληνικά Παραμύθια: Ο Κυρ-Σιμιγδαλένιος”

Σειρά Δεύτερη,

Αθήνα, Εστία

Η Αρετή, μια νεαρή βοσκοπούλα η οποία αρνείται να υποκύψει στα στερεότυπα της εποχής της αποφασίζει να κατασκευάσει μόνη της τον άνδρα των ονείρων της. Η συνταγή είναι δικής της έμπνευσης και τα υλικά, στοιχεία της φύσης (αμύγδαλα, ζάχαρη και σιμιγδάλι). Όμως δεν φτάνει μόνο αυτό. Το Φυσικό Περιβάλλον αποκτά ένα ιδιαίτερο περιεχόμενο μέσα από τη θρησκευτική αναφορά.
Η βασιλοπούλα προσεύχεται σαράντα μέρες κι σαράντα νύχτες μέχρι ο Θεός να δώσει ζωή στο ζυμάρι. Έτσι γεννιέται ο Κυρ-Σιμιγδαλένιος που έχει όλες τις χάρες που ονειρεύτηκε η Αρετή. Το κακό αναπόφευκτο στον κόσμο των παραμυθιών, έρχεται με τη μορφή της μοχθηρής βασίλισσας που αρπάζει και φυλακίζει τον κυρ-Σιμιγδαλένιο. Η Αρετή δε χάνει το θάρρος και την αποφασιστικότητά της και λιώνει τρία ζευγάρια σιδερένια παπούτσια αναζητώντας τη χαμένη της αγάπη. Η αναζήτησή της την οδηγεί στην άκρη του κόσμου, όπου συναντά τη μητέρα του φεγγαριού, τη μητέρα του ήλιου και τη μητέρα των αστεριών. Τα  ουράνια σώματα με τη στοργική τους βοήθεια και καθοδήγηση βοηθούν την Αρετή να ξανακερδίσει τον αγαπημένο της.

               Η γοητευτική αυτή και διασκεδαστική ιστορία με τη σύγχρονη φεμινιστική προοπτική παρουσιάζει με τον καλύτερο δυνατό τρόπο τη βαθιά σχέση ανθρώπου και φυσικού περιβάλλοντος, μια σχέση που καθοδηγείται δημιουργικά από την παρουσία του Θεού. 
Το παραμύθι συνδέεται στενά με το περιβάλλον και τη θρησκεία. Μέσα στα παραμύθια συναντά κανείς ενδιαφέροντα στοιχεία που αφορούν τον περιβάλλοντα χώρο των ανθρώπων της καθημερινής ζωής. Στοιχεία που συνδέονται με την κατοικία την ενδυμασία, τις ασχολίες, τις συνήθειες και τη νοοτροπία. Την ίδια στιγμή βασικές θρησκευτικές αρχές διαπνέουν ολόκληρη τη δομή των παραμυθιών. Η επιθυμία της επικράτησης του καλού, η τιμωρία της αδικίας, η αναζήτηση της αλήθειας και η λαχτάρα της λύτρωσης των ηρώων είναι καταστάσεις που ξεχωρίζουν.
Σε αντίθεση με το ανατολίτικο παραμύθι, που κατά βάση στηρίζεται σ' ένα μαγικό κόσμο, το ελληνικό παραμύθι εντάσσει όλα τα υπερφυσικά και μεταφυσικά στοιχεία του μέσα σε παραδόσεις και δοξασίες του τόπου μας, οι οποίες είναι άμεσα επηρεασμένες από την Ορθόδοξη παράδοση. Ο Θεός παρουσιάζεται συχνά στους ανθρώπους, παρεμβαίνει στη ζωή τους, συνεργάζεται μαζί τους και δίνει ένα ξεχωριστό νόημα στη σχέση τους με την υπόλοιπη κτίση. Οι ήρωες των παραμυθιών επικοινωνούν με το Θεό αλλά και με ολόκληρο το φυσικό περιβάλλον. Καταλαβαίνουν τη γλώσσα των πουλιών και των ζώων, συνδιαλέγονται με τις προσωποποιήσεις των ανέμων, του ουρανού, του ήλιου, της θάλασσας και της σελήνης.
Ορθοδοξία και Φυσικό Περιβάλλον στη Νεοελληνική Λογοτεχνία
ΚΕΙΜΕΝΟ

Από τον «Εσπερινό»  του Γ. Δροσίνη

«Στο ρημαγμένο παρακκλήσι της Άνοιξης το θείο κοντύλι εικόνες έχει ζωγραφίσει με τ' αγριολούλουδα τ' Απρίλη. Ό ήλιος, γέρνοντας στη δύση, μπροστά στου ιερού την πύλη μπαίνει δειλά να προσκυνήση κι ανάφτει υπέρλαμπρο καντίλι. Σκορπάει γλυκειά μοσκοβολιά δάφνη στον τοίχο ριζωμένη θυμίαμα που καίει η Πίστις και μια χελιδονοφωλιά, ψηλά στο νάρθηκα χτισμένη, ψάλλει το Δόξα εν Υψίστοις».
Το απόσπασμα αποτελεί χαρακτηριστικό δείγμα στο οποίο μπορεί να διακρίνει κανείς τη στενή σχέση ανθρώπου και φύσης, μέσα στα πλαίσια της Ορθόδοξης παράδοσης. Άλλα παραδείγματα από τη Νεοελληνική Λογοτεχνία που να αναδεικνύουν αυτή τη σχέση είναι: Το όνειρο στο κύμα του Αλέξανδρου Παπαδιαμάντη, το Άξιον Εστί του Οδυσσέα Ελύτη, τα Ερημοκλήσια του Λάμπρου Πορφύρα κ.α.  

_____________________________________________________________________
Πολλές φορές, η σχέση με τη φύση δεν περιορίζεται στην περιγραφή του ειδυλλιακού τοπίου ή του φυσικού περιβάλλοντος. Πηγαίνει πολύ μακριά στις αρχέγονες ρίζες, τότε που άνθρωπος και φύση ήταν αδιαίρετοι. Ο Οδυσσέας Ελύτης, περιγράφει δυο τρόπους να παρατηρεί κανείς τη φύση: «Κι’ αν τα αισθήματα που εμπνέει αυτή δεν είναι γι’ άλλους, παρά χαρές και γιορτάσια, για μερικούς βεβαιότητα συνιστούν μιαν, άκρας περισυλλογής, θρησκεία, ικανή να υπαγορεύσει σε μιαν ύπαρξη την κατεύθυνσή της, τη στάση της το βαθύτερο νόημά της». Οι βράχοι και τα βουνά οι κρημνώδεις ακτές και τα φαράγγια, μαρτυρούν την παρουσία του Θεού. Η φύση φροντίζει απλόχερα για τον άνθρωπο, είναι πηγή ζωής κι’ ελπίδας. Δεν είναι απλά ένα καταφύγιο, μια παρηγοριά, μια ανακούφιση. Ούτε είναι μια δύναμη σκοτεινή. Είναι μια διαρκής εγγύηση γι’ αυτό που είμαστε ή γι’ αυτό που μπορούμε να είμαστε. Στις πιο γαλήνιες, αλλά και στις πιο άγριες στιγμές της η θάλασσα είναι κάποιος συγγενής μας, δύστροπος, εχθρικός ίσως, όμως δικός μας. Και τα περιβόλια, οι ρεματιές, καθημερινοί σύντροφοι από γενιά σε γενιά φτασμένοι στο πλάι μας, φρουροί της πορείας μας μέσα στο άγνωστο.

ΤΟ ΦΥΣΙΚΟ ΠΕΡΙΒΑΛΛΟΝ ΣΤΙΣ ΘΡΗΣΚΕΥΤΙΚΕΣ ΠΑΡΑΔΟΣΕΙΣ

Διηγήσεις σχετικά με τον άνθρωπο και την κτίση.

ΠΑΡΑΔΕΙΓΜΑ

Jamieson D., “Indigenous persectives” Στο A Companion to Environmental Philosophy. Blackwell (2001, First Edition) Σελ. 3-4

Μερικά χρόνια πριν οι Cherokee πρόβαλαν ισχυρή αντίσταση στην κατασκευή του φράγματος Tellico και στην επακόλουθη πλημμύρα της κοιλάδας του Tennessee. Ο Ammoneta Sequayah ένας «γιατρός» Ινδιάνων που μάζευε θεραπευτικά φυτά στην κοιλάδα εξήγησε πως οι άνθρωποι της φυλής του πιστεύουν πως οτιδήποτε γνωρίζει ένας άνθρωπος τοποθετείται στη γη μαζί μ’ αυτό το άτομο τη στιγμή της ταφής. Έτσι αν πλημμύριζε η κοιλάδα ή αν έσκαβαν τους ινδιάνικους τάφους θα κατέστρεφαν τη γνώση και τις πεποιθήσεις των ανθρώπων που είναι θαμμένοι εκεί. Επίσης θα κατέστρεφαν ότι αυτοί είχαν διδαχθεί, με αποτέλεσμα και ο ίδιος να χάσει τις γνώσεις της ιατρικής.


Στο Παράδειγμα που διαβάσατε κυριαρχεί η αντίληψη πως η γνώση και η γη είναι στενά συνδεδεμένες. Μία άποψη η οποία φαίνεται να κυριαρχεί στις γηγενείς φυλές και να οδηγεί τελικά προς την πεποίθηση ότι ο φυσικός κόσμος είναι ζωντανός. 

Μία παρόμοια αντίληψη εκφράζει πολύ χαρακτηριστικά και ο Αφρικανικός μύθος που παραθέτει ο Ninian Smart στο “The Religious Experience of Mankind, 1980. σ. 60. 
Εκείνοι που πέθαναν ποτέ δεν έφυγαν:

Υπάρχουν μέσα στη σκιά που γίνεται όλο και παχύτερη.

Οι νεκροί δεν είναι κάτω από τη γη:

υπάρχουν στο δέντρο που θροΐζει, υπάρχουν στο δάσος που βογκά, υπάρχουν στο νερό που τρέχει, υπάρχουν στο νερό που κοιμάται,

υπάρχουν στην καλύβα, υπάρχουν μέσα στο πλήθος.

Οι νεκροί δεν είναι νεκροί.

Εκείνοι που πέθαναν ποτέ δεν έφυγαν, υπάρχουν στο στήθος της γυναίκας,

υπάρχουν στο παιδί που στριγκλίζει και στο δαυλό που φλέγεται.

Οι νεκροί δεν είναι κάτω από τη γη,

είναι στη φωτιά που σβήνει, είναι στα χόρτα που κλαίνε, 

είναι στους βράχους που θρηνούν, είναι στο δάσος είναι στο σπίτι

οι νεκροί δεν είναι νεκροί.


Οι περισσότερες διηγήσεις σχετικά με την κτίση και τον άνθρωπο, έχουν θρησκευτικό χαρακτήρα και είναι εμπλουτισμένες με άφθονα μυθικά στοιχεία. Οι Βαβυλώνιοι φαντάστηκαν τη δημιουργία ως αποτέλεσμα μιας πάλης ανάμεσα στους θεούς με επικεφαλής τον Marduk και των δαιμονικών δυνάμεων του χάους με επικεφαλής τον Tiamat. Η πάλη αυτή των δύο εχθρικών δυνάμεων επεκτείνεται σε όλη τη θρησκευτική ζωή και τις εκδηλώσεις των Ανατολικών λαών.


Οι αρχαίοι Αιγύπτιοι και οι Σουμέριοι αντίθετα δε δίνουν τέτοιο δραματικό χαρακτήρα στη δημιουργία, γιατί σ’ αυτούς δεν υπάρχουν έντονες δυαρχικές αντιλήψεις. Κατά τους Σουμέριους τα μεγαλύτερα γεγονότα της δημιουργίας είναι ο χωρισμός της γης από τον ουρανό και η γέννηση των ανθρώπων. Ουρανός, γη, θεοί και άνθρωποι βρίσκονται σε μια αρμονική σχέση και συνύπαρξη.  

Ο φυσικός κόσμος αποκτά το πραγματικό του νόημα μόνο ως το αποκλειστικό πεδίο όπου ο άνθρωπος, οικοδομεί ένα ανθρωπογενές περιβάλλον στο οποίο συντηρεί, προστατεύει και εξελίσσει την προσωπική και συλλογική του ζωή, επιβάλλοντας  τα πρότυπά του σε όλα τα υπόλοιπα ζωντανά όντα. Τα πρώτα ίχνη προστασίας τής φύσης ήταν τα ταμπού των φυλών, τα οποία δημιουργήθηκαν από τις τοπικές και χρονικές συνθήκες και μεταβιβάζονταν από γενιά σε γενιά. Αυτά μαρτυρούν μια πρώτη συνειδητοποίηση της άποψης ότι η παρουσία των ανθρώπων στη γη άρχισε να συνιστά κάποιο είδος απειλής για ορισμένα είδη ζώων και φυτών.
Ανάμεσα στα πρώτα μέτρα για τη διατήρηση των πόρων ήταν εκείνα που ελήφθησαν στην αρχαία Αίγυπτο. Ορισμένα ζώα είχαν ιδιαίτερη σημασία, με αποτέλεσμα τα περισσότερα άγρια ζώα να προστατεύονται. Όταν  μάλιστα  το κυνήγι  προσέλαβε ανησυχητικές διαστάσεις εξέδωσαν τα περίφημα «εισιτήρια για τα έλη», τα οποία πιθανώς να αποτέλεσαν τον πρόδρομο των κυνηγετικών αδειών. Το ίδιο πνεύμα διατήρησης των φυσικών πόρων διέκρινε και τους Ασσύριους, αφού εκφράστηκε με την κατασκευή μεγάλων και πλούσιων πάρκων αναψυχής. Αυτά αποτελούσαν κλειστές περιοχές με δένδρα και θάμνους, γεμάτες με κάθε είδους άγρια πτηνά και θηλαστικά.  Παράλληλα αναφέρονται και αυστηροί νόμοι που αφορούσαν το κυνήγι, με βάση τους οποίους επιβάλλονταν βαριές ποινές στους παραβάτες. Σύμφωνα με το Μωσαϊκό Νόμο, όπως αυτός εκφράζεται στο Δευτερονόμιο,
 επιτρεπόταν η λήψη αυγών και μικρών πουλιών από τις φωλιές τους, τα ενήλικα θηλυκά όμως έπρεπε να αφήνονται ανέγγιχτα. Το γεγονός αυτό φαίνεται να αποτελεί την πρώτη επίσημη αναγνώριση της αξίας της διατήρησης του αναπαραγώγιμου αποθέματος της άγριας ζωής.
Η έννοια της διατήρησης των φυσικών πόρων εμφανίστηκε νωρίς και κατά την ανάπτυξη του ινδικού αλλά και του κινέζικου πολιτισμού. Από το 12ο π.Χ. αιώνα, στην Ινδία, κυριάρχησε η έννοια «αχίμσα», δηλαδή η μη βία για όλα τα ζωντανά είδη. Οι Κινέζοι ανέπτυξαν πρακτικές προστασίας πολύ πριν αυτές καταγραφούν. Αφορούσαν κυρίως ηθικές πρακτικές, όπως η απαγόρευση του ψαρέματος με δίχτυ και η βολή κατά των ορνίθων που κούρνιαζαν και χρονολογούνται από την εποχή του Κομφούκιου (551-479 π.Χ.). 

Στην αρχαία Ελλάδα οι νόμοι προστασίας του φυσικού περιβάλλοντος είχαν άμεση σχέση με το κυνήγι και το ψάρεμα που αποτελούσαν για τους προγόνους μας μία ευχάριστη και προσφιλή ενασχόληση. Στην εποχή του Πλάτωνα, οι νόμοι απαγόρευαν το ψάρεμα με δίχτυ και απόχη. Οι κυνηγοί πουλιών επίσης δεν επιτρεπόταν να κυνηγούν σε καλλιεργημένα ή ιερά εδάφη, ενώ οι ψαράδες με καλάμι αποκλείονταν από λιμάνια, ιερούς τόπους και λίμνες.  

Θεωρήσεις της κοσμικής πραγματικότητας στις αρχαιοελληνικές θρησκευτικές πεποιθήσεις.

Στα κείμενα της αρχαίας ελληνικής γραμματείας μπορούν να προσδιοριστούν τρεις διαφορετικοί τρόποι ερμηνείας της προέλευσης του κόσμου οι οποίοι ενδεικτικά συνοψίζονται ως ακολούθως:

1. Αποδοχή της αυθυπαρξίας και της αυτονομίας του κόσμου.

2. Θεοποίηση των στοιχείων και των νόμων του φυσικού σύμπαντος.

3. Αναφορά της αιτίας του κόσμου σε κάποιο Θεό.

Ο πρώτος τρόπος προσπαθεί να αιτιολογήσει το πώς του κόσμου, υιοθετώντας την τέλεια αυτοτέλειά του. Ο δεύτερος τρόπος ερμηνεύει τη γέννηση του κόσμου με τον ίδιο σχεδόν τρόπο με μόνη διαφορά ότι αποδίδει στον κόσμο ιδιότητες οι οποίες χαρακτηρίζονται ως θείες. Τέλος, ο τρίτος, ορίζεται από την αναγωγή της αιτίας του κόσμου σε μία υπέρτατη θεία αρχή.
Σύμφωνα με τον Πλάτωνα, όπως το αγαθό είναι το πρωταρχικό θεμέλιο του «είναι» και ο βασικός όρος του «γινώσκειν» έτσι και ο Δημιουργός έχει δώσει την ύπαρξη στον κόσμο, και όλα τα έπλασε και τα τακτοποίησε με αιώνια πρότυπα και ιδέες. Επίσης, όπως το αγαθό είναι η σύνθεση και ολοκλήρωση όλων των σκοπών και αξιών, έτσι και ο Δημιουργός οργάνωσε και διαμόρφωσε το σύμπαν με σοφή σκοπιμότητα, ώστε το σύνολο να παρουσιάζει ένα τέλειο, άριστα τακτοποιημένο και ωραιότατο κόσμο.
Η σχέση του ανθρώπου με την κτίση είναι μια γενική πραγματικότητα και πηγάζει από την αναγκαστική συνύπαρξη και αλληλεπίδρασή τους. Για το θέμα αυτό η φιλοσοφία των κλασικών και ελληνιστικών χρόνων έχει αρκετά να πει καθώς η γλώσσα και αρχαιοελληνική σκέψη δίνουν τη δυνατότητα αυτή. Έτσι, σύμφωνα με την ελληνική φιλοσοφική σκέψη, η σχέση ανθρώπου και κτίσης είναι πολύ στενή. Στηρίζεται στην αρχή της γενικής τάξης και αρμονίας του σύμπαντος, στο οποίο είναι και αυτός ενταγμένος. Αποτελεί και ο ίδιος, είτε ως άτομο είτε ως κοινωνικό σύνολο, ένα αρμονικό κόσμο, ο οποίος είναι κατασκευασμένος να συγκροτεί μαζί με ολόκληρη τη δημιουργία την παγκόσμια τάξη.
Μέσα στη γενική αρμονία και την τάξη του σύμπαντος τοποθετούν τη σχέση ανθρώπου – κτίσης και οι Στωϊκοί. Ο κόσμος είναι γι’ αυτούς ένας ενιαίος οργανισμός. Όλα έχουν κάποιο σκοπό, ένα προορισμό: να ικανοποιούν τις ανάγκες των ανθρώπων και των θεών.
 Ιδιαίτερη συμπάθεια δείχνουν στα ουράνια σώματα, τα οποία θεωρούν πρότυπα ηρεμίας και γαλήνης και προτρέπουν τους ανθρώπους να τα μιμηθούν.

Εκτός από τη θεωρητική διατύπωση της σχέσης του ανθρώπου με το φυσικό περιβάλλον υπάρχει και η καθημερινή πρακτική στα κατώτερα συνήθως κοινωνικά στρώματα, αλλά ορισμένες φορές και στην αριστοκρατία του πνεύματος. Η αντίληψη του κοινού ανθρώπου για την κτίση και τη σχέση του μαζί της εκδηλώνεται στην αστρολογία, στη μαγεία και στις σύνθετες τελετές των μυστηρίων. Η πρακτική αυτή δείχνει ότι ο άνθρωπος αντιμετωπίζει την κτίση με φόβο και πολλές φορές αισθάνεται αιχμάλωτος και αδύναμος μπροστά της, γι’ αυτό τη μυθοποιεί.

Μία κοινή δήλωση για τη διατήρηση του βίου.

Η ιδέα ότι η αγάπη του Θεού είναι το θεμέλιο της ζωής χαρακτηρίζει τα ιερά κείμενα των περισσοτέρων θρησκειών. Εκείνοι οι οποίοι συμμετείχαν στο συνέδριο Assisi Interfaith, που πραγματοποιήθηκε στις 29 Σεπτεμβρίου 1986 ως αντιπρόσωποι των πέντε μεγαλύτερων θρησκειών του κόσμου, δήλωσαν ομόφωνα πως η πίστη ήταν εκείνη η οποία τους οδήγησε στην πεποίθηση της διατήρησης του βίου.

Η στενή σχέση του ανθρώπου με την κτίση η οποία όπως είδαμε τονίζεται στο χριστιανισμό, περικλείει ως πρωταρχικό στοιχείο το σεβασμό. Ο άνθρωπος σέβεται τον κόσμο, όταν συναισθάνεται ότι ο κόσμος είναι δημιούργημα του Θεού με ένα συγκεκριμένο σκοπό, που προϋπάρχει από αυτόν. Το Ορθόδοξο Οικουμενικό Πατριαρχείο θεωρεί καθήκον του τη συνέχιση και τη διατήρηση του νοήματος της ζωής στον πλανήτη μας. Τονίζει ακόμα, σ' αυτό το γενικό περιβαλλοντικό πλαίσιο, την μοναδικότητα κάθε ανθρώπινου όντος. Η Ορθόδοξη Εκκλησία διδάσκει το σεβασμό του βίου, την παρατήρηση και μελέτη τού μεγαλείου του θεωρώντας κάθε μικρό πλάσμα ως παρουσία του Δημιουργού. Με την έννοια αυτή κάθε καταστροφή του φυσικού περιβάλλοντος από τον άνθρωπο αποτελεί προσβολή κατά του Δημιουργού και προξενεί θλίψη.
Ο Αλλάχ είναι ο δημιουργός των φυτών και των ζώων συμπληρώνει ο Ισλαμισμός. Μόνο το ανθρώπινο είδος όμως δημιουργήθηκε με σκοπό να σκέφτεται, αλλά και με τη δυνατότητα να στρέφεται εναντίον του Δημιουργού του. Με την έννοια αυτή  ο άνθρωπος έχει τη δυνατότητα να φτάσει ψηλότερα από τους αγγέλους, μπορεί όμως να περιπέσει και χαμηλότερα από τα θηρία. Οι Μουσουλμάνοι βλέπουν ολόκληρο το Σύμπαν ως δημιουργία του Θεού. Το ανθρώπινο είδος είναι ο έμπιστος του Θεού στη γη χαλίφης. Δεν είμαστε οι δημιουργοί της γης, είμαστε οι αντιπρόσωποι του Θεού. Το καθήκον μας είναι να διατηρήσουμε την ειρήνη και να υποταχθούμε στο θέλημα του Θεού. Η Μουσουλμανική θρησκεία θεωρεί τον άνθρωπο υπεύθυνο για ολόκληρο τον κόσμο και ιδιαίτερα για το περιβάλλον.
Όταν ο άνθρωπος δείχνει ενδιαφέρον για τη δημιουργία θα ανταμειφθεί από το Θεό τονίζει το Ταλμούδ για λογαριασμό του Ιουδαϊσμού. Αρκεί να ενεργεί με γνώμονα το κοινό καλό και όχι το ατομικό συμφέρον. Βασισμένη στην Παλαιά Διαθήκη η Ιουδαϊκή φιλοσοφία δηλώνει, ότι ο Αδάμ είχε ορκιστεί να ζει αρμονικά με όλα τα πλάσματα του Θεού. Έτσι, στην αρχή του χρόνου, ενώπιον του Θεού ο άνθρωπος αποδέχτηκε την ευθύνη για όλα τα πλάσματα. Οποιοσδήποτε είναι σπλαχνικός σε όλα τα πλάσματα είναι απόγονος του Αβραάμ. Αυτοί λοιπόν που πιστεύουν στον Ιουδαϊσμό πρέπει να ασχολούνται με δραστηριότητες που στοχεύουν στη διατήρηση και προώθηση του βίου.
Η κυριαρχία του ανθρώπου, όπως προσθέτει ο Ινδουισμός, δε συνδέεται με την καταστροφή και τη σπατάλη αλλά με την ομαλή συμβίωση με όλα τα άλλα δημιουργήματα. Σύμφωνα με τα ιερά ινδουιστικά κείμενα, πρέπει να μεταχειριζόμαστε τα ζώα, όπως και τα παιδιά. Πρέπει επίσης να λατρεύονται ως ιερά, καθώς κάθε θεότητα συνδέεται με ένα συγκεκριμένο ζώο ή παιδί. Τα κείμενα του Vaishnava τονίζουν τους πνευματικούς δεσμούς ανάμεσα στα ανθρώπινα όντα και τα ζώα τα οποία έχουν καθιερωθεί ως αποτέλεσμα μίας σειράς μετενσαρκώσεων. Η αυταπόδεικτη συνέχεια των σταδίων της εξέλιξης έχει ως εξής: ψάρια, αμφίβια, θηλαστικά, άνθρωπος. Αυτές οι απόψεις προδιαγράφουν την έννοια της σύγχρονης θεωρίας της εξέλιξης. Οι παραδόσεις του Zainist και Vaishnava δίνουν έμφαση στο νόμο της μη πρόκλησης βλάβης, «ahimsa», ο οποίος εφαρμόζεται στα ζώα. Κανένα πρόσωπο δεν πρέπει να σκοτώνει ζώα. Ακόμη και τα δάση και τα άλση θεωρούνται ιερά. Έτσι κάθε ζωή γίνεται σεβαστή με πνευματική ευλάβεια.
Το γεγονός αυτό διδάσκεται και στη Βουδδιστική φιλοσοφία όπου η αγάπη, η κατανόηση, η συμπόνια και η μη βία, είναι οι αρχές που υπόσχονται τη διαφύλαξη και τη διατήρηση της ζωής στον πλανήτη. Η στάση των ανθρώπων προς τα άλλα ζωντανά όντα πρέπει να βασίζεται σ' αυτά τα συναισθήματα αφού όλες οι μορφές ζωής συνδέονται στενά μεταξύ τους. Τα ζώα θεωρούνται ευαίσθητα όντα. Και αυτά, όπως ακριβώς και ο άνθρωπος, αναζητούν πρώτιστα την ευτυχία και προσπαθούν να μην υποφέρουν. Σύμφωνα με τον παγκόσμιο νόμο του κάρμα, ο οποίος εφαρμόζεται και στα ζώα, μία θετική (καλή) ενέργεια οδηγεί τελικά στην ευτυχία, ενώ μία αρνητική (λανθασμένη ή κακή) ενέργεια οδηγεί στον πόνο.
Τα σύγχρονα περιβαλλοντικά προβλήματα μπορούν να θεωρηθούν ως το αποτέλεσμα αρνητικών ανθρώπινων ενεργειών και μπορούν να ξεπεραστούν εάν γίνουν θετικές ενέργειες χωρίς καθυστέρηση. Σύμφωνα με τον Δαλάι Λάμα, η ασέβεια των ανθρώπων για τη φυσική κληρονομιά δημιούργησε τον κίνδυνο που απειλεί τώρα την ειρήνη του κόσμου καθώς και τις ελπίδες για επιβίωση των ειδών που τελούν υπό εξαφάνιση.
Η υπεροχή του ανθρώπου για τη σωτηρία του οικοσυστήματος στην Ιουδαϊκή παράδοση.

Οι διδασκαλίες του Ιουδαϊσμού για το φυσικό περιβάλλον προκύπτουν από δύο στίχους του βιβλίου «Γένεσις» της Παλαιάς Διαθήκης. Στο στίχο 1:28 ο Θεός ευλογεί τους πρόσφατα δημιουργημένους ανθρώπους, δίνοντάς τους το δικαίωμα να κυριεύσουν τη γη, ενώ στο στίχο 2:15 τοποθετεί τον άνθρωπο στον κήπο της Εδέμ, για να τoν καλλιεργήσει και να τoν φρουρήσει.

Το σύνολο της Ιουδαϊκής φιλολογίας ξεκινά από το γεγονός ότι ο άνθρωπος είναι το τελειότερο δημιούργημα του Θεού, και σκοπός της είναι να τον φέρει σε μια σωστή σχέση με το Δημιουργό του. Αυτή η σχέση δεν είναι ανεξάρτητη από την ειρηνική και αρμονική συνύπαρξη του ανθρώπου με τα δημιουργήματα του Θεού. Ο κόσμος δημιουργήθηκε για χάρη του ανθρώπου, έγινε για να τον υπηρετεί και γι’ αυτό είναι ο κύριος της δημιουργίας. Στο βιβλίο του Ενώχ
 γίνεται λόγος για τη γη την ευλογημένη με τα ωραία δένδρα, καθώς και για το καταραμένο φαράγγι που είναι η γέενα. Η πρώτη προορίζεται για τους ευσεβείς και το δεύτερο για τους ασεβείς. Ο άνθρωπος είναι υποχρεωμένος να φροντίζει και να προστατεύει την κτίση. Η αντίθετη συμπεριφορά χαρακτηρίζεται ως ασέβεια και τιμωρείται από το Θεό.

Τα ίδια θέματα απασχολούν την εποχή αυτή και την κοινότητα του Qumran, όπως φαίνεται στα ομώνυμα χειρόγραφα. Ο Θεός είναι ο Δημιουργός των πάντων
 και ο κυρίαρχος όλης της κτίσης.
 Με τη θέλησή του έγινε ο κόσμος και με τη θέλησή του διατηρείται. Η αρμονία και το μεγαλείο που επικρατούν στον κόσμο, μαρτυρούν τη δύναμη και τη δόξα του Δημιουργού.
  

Στην ίδια γραμμή κινείται και η ελληνιστική ιουδαϊκή φιλολογία. Σύμφωνα με το Φίλωνα,
 ο άνθρωπος είναι υποχρεωμένος να φροντίζει και να προστατεύει την κτίση, αλλά αυτό δεν πρέπει να εκδηλώνεται κατά τρόπο ανεξέλεγκτο. 

Βασισμένη στην Παλαιά Διαθήκη η ιουδαϊκή φιλοσοφία, δηλώνει ότι ο Αδάμ είχε ορκιστεί να ζει αρμονικά με όλα τα πλάσματα της γης. Με τον τρόπο αυτό ο άνθρωπος αποδέχθηκε την ευθύνη για όλα τα πλάσματα και την υποχρέωση τής ενασχόλησης με όλες τις δραστηριότητες εκείνες οι οποίες στοχεύουν στη διατήρηση και την προώθηση του βίο. Από τα βαθύτερα μηνύματα του ιουδαϊσμού, όπως αποκαλύπτεται και στην περίπτωση της κιβωτού του Νώε, είναι η έννοια της διαφύλαξης της βιοποικιλότητας. Είναι χαρακτηριστικό ότι ο Θεός παρήγγειλε στο Νώε να διαφυλάξει στην κιβωτό ζεύγη από όλα τα είδη, ανεξάρτητα από τη χρησιμότητά τους στο ανθρώπινο είδος.

Σε ένα καθαρά συμβολικό επίπεδο, το ανθρώπινο δικαίωμα να χρησιμοποιηθεί η φύση περιγράφεται σοβαρά στη Βίβλο. ¶Ένα από τα πιο ουσιαστικά θρησκευτικά καθήκοντα του εβραϊκού πολιτισμού είναι η αργία του  Σαββάτου. ¶Ο κεντρικός χαρακτήρας του εβραϊκού Σαββάτου διαμορφώνεται από τη βιβλική απαγόρευση ενάντια στην εργασία. ¶Η εβραϊκή παράδοση επιμένει ότι η έννοια της απαγόρευσης δεν αφορά τη φυσική προσπάθεια που χρησιμοποιείται, ούτε απλώς το δημιουργικό αποτέλεσμα της συμπεριφοράς. ¶Μάλλον, οι ραβίνοι επιμένουν ότι η απαγόρευση απευθύνεται στην προσπάθεια να αποτραπεί ο παραγωγικός μετασχηματισμός των αντικειμένων, είτε φυσικών είτε προκαλούμενων από τον άνθρωπο. ¶Επομένως, ενώ μπορεί να είναι επιτρεπτό να ρυθμιστούν εκ νέου τα έπιπλα μέσα στο σπίτι κάποιου, δεν θα ήταν επιτρεπτό να οδηγηθεί ένα αυτοκίνητο. ¶Η ουσία της απαγόρευσης ενάντια στην παραγωγική εργασία του Σαββάτου πρόκειται να διδάξει ότι ο παραγωγικός χειρισμός του περιβάλλοντος δεν είναι ένα απόλυτο δικαίωμα. ¶  

Η ευθύνη του ανθρώπου για το φυσικό περιβάλλον στην Ισλαμική θεολογία

ΚΕΙΜΕΝΟ
«Το Κοράνι», Μετάφραση Λ. Μιλίλη, εκδ. Κάκτος, Αθήνα 1980, σελ. 237.

«Δεν βλέπετε πώς ο Αλλάχ υμνείται από αυτούς που βρίσκονται στον ουρανό και τη γη; Και τα πουλιά ακόμη τον υμνούν καθώς ανοίγουν τα φτερά τους. Αυτός λαμβάνει υπόψη του τις προσευχές και τους ύμνους όλων των πλασμάτων του και γνωρίζει όλες τους τις πράξεις. Στον Αλλάχ ανήκει το βασίλειο του ουρανού και της γης. Σ’ αυτον θα επιστρέψουν όλα τα πράγματα».

Ως μέρος της φύσης και μάλιστα  υπεύθυνο  για ολόκληρη την κτίση βλέπει τον άνθρωπο ο ισλαμισμός.
 Όπως τονίζεται στο Κοράνι δεν είμαστε οι δημιουργοί της γης αλλά οι αντιπρόσωποι του Θεού σ’ αυτή. Καθήκον μας είναι να διατηρήσουμε την ειρήνη και να υποταχθούμε στο θέλημα του Αλλάχ. Η αναστάτωση στο έδαφος και τη θάλασσα επιβάλλεται από την ανθρώπινη αλόγιστη παρέμβαση. Ωστόσο ο Αλλάχ δημιούργησε τον άνθρωπο με σκοπό τη συντήρηση του φυσικού περιβάλλοντος.

Οποιαδήποτε συζήτηση αναφορικά με την περιβαλλοντική ηθική του Ισλάμ πρέπει, αναπόφευκτα, να αρχίσει με μια έκθεση της έννοιας του tawhid. Ως ηθικός  κανόνας το tawhid υπαγορεύει την αποδοχή του Θεού ως μόνη πηγή όλων των πραγμάτων. Η άρνηση του Θεού θα οδηγήσει στο shirk,  την  άρνηση του tawhid, η οποία είναι η βασική αμαρτία στο Ισλάμ.  Από το tawhid προέκυψαν οι έννοιες του khilafah και του amana. 

Ολόκληρη η λογική μιας ισλαμικής περιβαλλοντικής ηθικής είναι βασισμένη στην έννοια του Κορανίου khilafah. Σύμφωνα με αυτή ο  άνθρωπος  είναι ο επίτροπος που έχει την ευθύνη για το έργο τής δημιουργίας του Θεού. Μπορεί να χρησιμοποιήσει τη δημιουργία επωφελεία του αλλά δεν έχει κανένα απόλυτο δικαίωμα σε τίποτα. Η δημιουργία πρέπει να συντηρηθεί και να επιστρέψει στο νόμιμο ιδιοκτήτη της. Ο άνθρωπος είναι υπεύθυνος για την κακή χρήση του περιβάλλοντος.

 Το ισλαμικό περιβάλλον ελέγχεται από δύο έννοιες: ¶Την έννοια halal (αυτός που είναι ευεργετικός) και haram (αυτός που είναι επιβλαβής). ¶¶¶¶Ο ¶σεβασμός της φύσης, η αναγνώριση της ενότητας της δημιουργίας και η αδελφοσύνη όλων των όντων πρέπει να αποτελέσουν τη βάση οποιασδήποτε λογικής έρευνας, αναφορικά με τη σχέση ισλαμισμού και φυσικού περιβάλλοντος.

Η συνολική θεώρηση της κτίσης στην Ινδουιστική σκέψη

Σύμφωνα με την Ινδουιστική σκέψη όλα μέσα στη φύση αλληλεξαρτώνται, όλα είναι το ίδιο ιερά, τίποτε δεν είναι ανώτερο από οτιδήποτε άλλο. Η οικολογική αυτή άποψη  μάς βοηθά να δούμε τη ζωή ως κάτι συνολικό και αφορά γενικότερα τις σχετικές με τον κόσμο αντιλήψεις που συναντάμε στα ανατολικά θρησκεύματα.

Η πίστη στη samsara, τον κύκλο της ζωής, το θάνατο, και την αναγέννηση καλύπτει την έννοια της ανακύκλισης των υπάρξεων. Κάθε είδος συνεχίζει την samsara έως ότου πετύχει τη moksha, την απελευθέρωση. Ο ινδουιστικός θρησκευτικός στόχος της moksha δεν είναι η σωτηρία, και δεν απαιτεί τη συγχώρεση, αλλά την αποσύνδεση από τον υλικό κόσμο. Αν και κάποιος θα μπορούσε να υποστηρίξει ότι ένας τέτοιος στόχος απορρίπτει στην ουσία το φυσικό κόσμο, το ζητούμενο μοιάζει να είναι η απελευθέρωση από την παραίσθηση του υλικού κόσμου.
 

ΚΕΙΜΕΝΟ

Μια συνολική θεώρηση της κτίσης: Κάρμα και Σαμσάρα

Μπαγκαβάντ Γκιτά, κεφ. 14, στχ. 16

«Οι πράξεις που γεννιούνται από την άγνοια, προκαλούν δυστυχία, και έχουν σαν αποτέλεσμα την πτώση της ψυχής σ' ένα σώμα ζώου. Τα ζώα υπό την επίδραση της παραπλανητικής ενέργειας της Μάγια, δεν έχουν συνείδηση της κατάστασής τους. Η σφαγή των ζώων είναι αποτέλεσμα της άγνοιας. Οι άνθρωποι που παίρνουν μέρος σ' αυτές τις σφαγές αγνοούν ότι, σε μια μελλοντική ζωή, αυτά τα ίδια τα ζώα που τώρα φονεύουν θα πάρουν ένα σώμα που θα τους επιτρέψει με τη σειρά τους να σκοτώσουν τους δολοφόνους τους. Αυτός είναι ο νόμος της φύσης. Εξ αιτίας της άγνοιάς τους οι άνθρωποι δεν μπορούν να καταλάβουν ότι ολόκληρο το υλικό σύμπαν αποτελεί ένα μεγάλο κράτος, του οποίου άρχοντας είναι ο Υπέρτατος Κύριος που δεν ανέχεται τη θανάτωση ούτε ενός μυρμηγκιού. Μεταξύ όλων των σφαγών των ζώων χειρότερη είναι εκείνη της αγελάδας. Η σφαγή της είναι πράξη της πιο σκοτεινής άγνοιας. Στο σύγχρονο κόσμο η πνευματική διαπαιδαγώγηση παραμελείται και ενθαρρύνεται η σφαγή των αγελάδων. Είναι εύκολο λοιπόν να καταλάβει κανείς ότι η ανθρωπότητα βαδίζει προς την καταστροφή. Ένας πολιτισμός που οδηγεί τους πολίτες να ξαναγεννηθούν στην επόμενη ζωή τους μεταξύ των ζώων, δεν αξίζει ασφαλώς να ονομάζεται ανθρώπινος».

Στις Ουπανισάδες ο κόσμος είναι αιώνιος, ταυτόσημος με την απόλυτη αρχή του παντός από την ουσία της οποίας απορρέει με μια εσωτερική διεργασία εξωτερίκευσης. Στην εξωτερική του μορφή όμως ο κόσμος είναι τρεπτός και ασταθής, και γι’ αυτό, για εκείνον που θέλει να στηρίξει τις ελπίδες του σ’ αυτόν είναι κοσμική πλάνη που τον τυφλώνει. Πρόκειται δηλαδή για έναν κόσμο που κάνει το άτομο να παραδίδεται στις χαρές του, χωρίς να αντιλαμβάνεται ότι είναι εφήμερος και κατά βάθος οδυνηρός. Στα πλαίσια αυτού του κόσμου ο άνθρωπος δεν αποτελεί την κορωνίδα της δημιουργίας. Βλέπει περισσότερο τον εαυτό του ως ένα εξάρτημα της δημιουργίας, ως ένα στοιχείο όπως όλα τα άλλα. Το μόνο προνόμιό του είναι, ότι υπάρχει μέσα του ο πόθος της απολύτρωσης, την οποία μπορεί να κατορθώσει ύστερα από πολλές ανακυκλήσεις και μετενσαρκώσεις.

Από τη στιγμή που τα έμβια όντα σκεπάζονται από την υλική ενέργεια, δε θα μπορέσουν ποτέ από μόνα τους να ξεπεράσουν την επίδρασή της. Διαθέτοντας θεϊκή φύση η υλική και η πνευματική ενέργεια είναι και οι δύο αιώνιες γι’ αυτό και η ψευδαίσθηση των περιορισμένων από την ύλη όντων θα είναι αιώνια. Έχοντας τα χέρια και τα πόδια δεμένα, ο αιχμάλωτος δεν μπορεί να ελπίζει ότι θα ελευθερωθεί από μόνος του και, δεδομένου ότι δεν μπορεί να προσδοκά σε καμία βοήθεια από τους συντρόφους του που βρίσκονται στην ίδια μ’ αυτόν κατάσταση, θα μπορέσει να ελευθερωθεί μόνο από κάποιον άλλο, από έναν ελεύθερο άνθρωπο. Χωρίς καμία ανώτερη βοήθεια, κανείς δε μπορεί να διαρρήξει τα δεσμά που τον κρατούν αιχμάλωτο της ύλης. Για να έχει κανείς αυτή τη βοήθεια, σύμφωνα με τη Μπαγκαβάντ Γκιτά, αρκεί να υιοθετήσει τη συνείδηση του Κρίσνα. Ο Κρίσνα, ο κύριος της παραπλανητικής ενέργειας, της Μάγια, ωθούμενος από αγάπη για το ζωντανό ον, που αρχικά ήταν το αγαπημένο παιδί του, και από άπειρο έλεος προς την εγκαταλειμμένη σ’ αυτόν ψυχή, μπορεί να διατάξει αυτήν την ακαταμάχητη δύναμη, να χαλαρώσει τα δεσμά και να ξαναδώσει στην ψυχή την ελευθερία της.

Η ένωση πάντως του ανθρώπου με το θεϊκό στοιχείο που εμφωλεύει σ’ αυτόν και συνεπώς η απελευθέρωσή του από τα δεσμά του υλικού κόσμου, φαίνεται να είναι ένα στοιχείο το οποίο στον Ινδουισμό εκφράζεται με ποικίλους τρόπους. Η ένωση του νου με τη θεία και υπερβατική πραγματικότητα στην τεχνική της γιόγκα αποκτά οπωσδήποτε μία ιδιάζουσα μορφή. Στην Κσούρικα Ουπανισάντ, Κεφ.1, στχ. 10 διαβάζουμε: «Όπως ένα πουλί φυλακισμένο σ’ ένα δίχτυ θα πετάξει προς τον ουρανό μόλις αυτό κοπεί έτσι και η ψυχή του ασκούμενου απελευθερωμένη από τα δεσμά της επιθυμίας με το μαχαίρι της γιόγκα, ξεφεύγει για πάντα από τη φυλακή της samsara». 

Στην αρχή της δημιουργίας ο Κύριος όλων των πλασμάτων αφού έβαλε στο σύμπαν ανθρώπους και ντέβα
 τους ευλόγησε λέγοντας: «Να είστε ευτυχισμένοι με τις θυσίες γιατί η εκτέλεσή τους θα σας αποφέρει όλα τα αγαθά που επιθυμείτε. Ο Κύριος δημιούργησε τον υλικό κόσμο προκειμένου να μάθουν οι περιορισμένες από την ύλη ψυχές να κάνουν θυσίες για να ικανοποιήσουν τον Βισνού. Έτσι, χωρίς να ανησυχούν υπερβολικά για τις υλικές τους ανάγκες κατά την παραμονή τους σ’ αυτόν τον κόσμο, θα μπορέσουν να ζήσουν ήσυχα και να φθάσουν στο βασίλειο του Θεού, αφού αφήσουν το υλικό τους σώμα». 

Κανένας άνθρωπος δεν είναι ικανός να δημιουργήσει αυτά που έχει ανάγκη. Η τροφή εκείνων που οδηγούνται από την αγαθότητα (σιτηρά, φρούτα, λαχανικά) και εκείνη όσων κυριεύονται από το πάθος (κρέας, αυγά, ψάρια), δεν μπορεί να δημιουργηθεί από τον άνθρωπο, όπως ακριβώς και η ζέστη, το φως, ο αέρας, το νερό. Χωρίς καμία αμφιβολία η ζωή μας εξαρτάται αποκλειστικά από τη γενναιοδωρία του Κυρίου. Αν λησμονήσουμε τον προορισμό της ανθρώπινης ζωής και χρησιμοποιήσουμε τα αγαθά που μας προσφέρουν οι ντέβα μόνο για να ικανοποιήσουμε τις αισθήσεις μας τότε θα βυθιστούμε όλο και πιο πολύ στην υλική ύπαρξη. Με τον τρόπο αυτό θα τιμωρηθούμε από τους νόμους της φύσης. Δε θα συναντήσουμε ποτέ την ευτυχία, καθώς θα λησμονούμε τον τελικό προορισμό της ζωής.

Το Φυσικό Περιβάλλον στη Βουδδιστική φιλοσοφία

Η συνέχιση και η διατήρηση του νοήματος της ζωής είναι δύο βασικά στοιχεία που χαρακτηρίζουν τη βουδιστική φιλοσοφία, η οποία θεμελιώνεται στην αγάπη, την κατανόηση και την ευσπλαχνία. Η στάση των ανθρώπων προς τα άλλα ζωντανά όντα πρέπει να βασίζεται σ’ αυτά τα συναισθήματα αφού όλες οι μορφές ζωής συνδέονται στενά μεταξύ τους. Ως προϋπόθεση για τη σωτηρία του περιβάλλοντος θεωρείται η επιστροφή του ανθρώπου σε μία κατάσταση αθωότητας και αλήθειας.

 Ο Βουδδισμός δέχεται, ωστόσο, ότι η σφαίρα της ύπαρξης διαιρείται σε τρία στρώματα: Ο κόσμος της επιθυμίας, ο οποίος υποδιαιρείται κατά κατιούσα γραμμή σε κόσμους όπου κατοικούν τα πνεύματα, οι άνθρωποι και οι κατώτεροι θεοί, είναι το πρώτο στρώμα. Πάνω απ’ αυτόν υπάρχει η σφαίρα των καθαρών μορφών, δηλαδή ένας λεπτότερος κόσμος, όπου κατοικούν τα όντα τα απαλλαγμένα από τα πάθη. Τον ανώτερο πνευματικό κόσμο αποτελεί η σφαίρα του Dharma, του αιώνιου κόσμου που αποκάλυψε η διδασκαλία του Βούδδα. Αυτός είναι ο κόσμος, όπου πρέπει να φτάσει κανείς για να ξεφύγει από την κατάσταση της φθοράς. Στα κατώτερα στρώματα τα πάντα κινούνται συνεχώς μέσα στον κυκλικό χώρο, πεθαίνουν και ξαναγεννιούνται και δεν γνωρίζουμε πότε άρχισαν και πότε θα φύγουν από αυτή την αιώνια ανακύκληση των πάντων. Η samsara είναι ο αιώνιος κύκλος της ζωής, που κλείνει συνεχώς όλα τα όντα και τον κόσμο ολόκληρο στο χώρο του συμβατού. Το ύψιστο ιδανικό κάθε περιπλανώμενης ύπαρξης είναι μία κατάσταση ανέκφραστης μακαριότητας: η Νιρβάνα, η οποία φαίνεται να αποτελεί τη μοναδική διέξοδο από αυτή την ύπαρξη, τη γεννημένη, τη δημιουργημένη, την υποκείμενη στην ανάγκη και τη φθορά.

Ο Βουδδισμός γενικά αναγνωρίζει την απόλυτη ανεπάρκεια αυτού του κόσμου, όπου το κάθε τι είναι αιτία του πόνου. Ακολουθώντας το δρόμο, που ανοίγει το  Dharma, βαδίζει κανείς στη συνεχή κένωση από τα στρώματα της άγνοιας, των επιθυμιών για τον κόσμο, των άχρηστων πόθων που τον δένει στην αλυσίδα των μετενσαρκώσεων. Το ιδεώδες λοιπόν του Βουδδισμού μοιάζει να είναι η κατάκτηση της Νιρβάνα, η απαλοιφή από κάθε τι που θεωρείται ως υπαρξιακή κατάσταση.

Η σχέση ανθρώπου και Φυσικού Περιβάλλοντος στις θρησκευτικές παραδόσεις της Κίνας: Κομφουκιανισμός και Ταοϊσμός
Περισσότερο ένα ηθικοκοινωνικό σύστημα παρά μια θρησκεία ο Κομφουκιανισμός αναφέρεται σε ένα δυναμικό κοσμολογικό πλαίσιο για την προώθηση της αρμονίας και της τάξης. Ολόκληρη η κοινωνία από τη μικρότερη μονάδα της-την οικογένεια-ως εκείνη μιας ολόκληρης χώρας είναι μια ιεραρχημένη πυραμίδα, της οποίας τα κατώτερα μέλη σέβονται και υπακούουν τα ανώτερα.

Μέσα λοιπόν σ’ ένα τεράστιο σύστημα ηθικής και δεοντολογίας μπορούμε να διακρίνουμε τη  μεγάλη τριάδα του ουρανού (μια κινητήρια δύναμη), της γης (φύση), και των ανθρώπων. Αυτή η ιδέα είναι κεντρική στην κομφουκιανική σκέψη από τις πιο πρόωρες εκφράσεις της στα κλασσικά κείμενα έως τις πιο πρόσφατες εκφάνσεις του Κομφουκιανισμού. Από την άποψη αυτή θεωρείται  πως όλα αλληλεπιδρούν και έχουν επιπτώσεις σε όλα τα άλλα. Σ’ αυτό το πλαίσιο οι άνθρωποι είναι ηθικά όντα που ζουν σε έναν κόσμο σύνθετων σχέσεων. Η καλλιέργεια του εδάφους θεωρείται ως διαδικασία που απαιτεί την προσοχή, την περίθαλψη, και τη σταθερή επαγρύπνηση. Οι αρετές περιγράφονται ως σπόροι που βλαστάνουν μέσω της ηθικής πρακτικής κατά τη διάρκεια του χρόνου. Για πολλούς πιστούς  του Κομφουκιανισμού αυτό σήμανε όχι μόνο την αμοιβαιότητα με τα σχέδια της φύσης αλλά και την ευθύνη για την υγεία της φύσης γενικότερα.¶
Ο ουρανός, η γη, και οι άνθρωποι είναι η βάση όλων των πλασμάτων. ¶Ο ουρανός γεννά, η γη τρέφει, και οι άνθρωποι οδηγούν στην ολοκλήρωση. ¶ Με την κομφουκιανική έμφαση στη συνοχή της οικογένειας υπάρχει μια ισχυρή ηθική της υποχρέωσης στις προηγούμενες γενεές και τις υποχρεώσεις στους απογόνους. ¶Μέσα σε αυτό το ηθικό πλαίσιο υπάρχει η δυνατότητα για να δημιουργηθεί ένα αίσθημα ευθύνης προς την περιβαλλοντική ευημερία των μελλοντικών γενεών. ¶Με άλλα λόγια, η κομφουκιανική έμφαση στην καταγωγή-που εξασφαλίζει συνοχή από τους προγόνους στους κληρονόμους-μπορεί να μετασχηματιστεί σε μια άλλη ηθική προοπτική, για τη διατήρηση ενός υγιούς περιβάλλοντος. ¶Με βάση τα στοιχεία αυτά θα μπορούσε να υποστηριχτεί ότι η απεριόριστη ανάπτυξη ή η άμετρη και αχαλίνωτη κατανάλωση πρέπει να περιοριστεί. ¶Το ιεραρχικό κοινωνικό σύστημα του κομφουκιανισμού μπορεί επίσης να επεκταθεί για να τοποθετήσει τους ανθρώπους σε σχέση με τη βιολογική καταγωγή της ζωής στο φυσικό κόσμο. ¶Από αυτή την άποψη η πίστη στους υπερήλικες και τους δασκάλους μπορεί να διευρυνθεί για να περιλάβει το σεβασμό των σύνθετων οικοσυστημάτων και των μορφών ζωής που έχουν προηγηθεί των ανθρώπων. ¶Κατά συνέπεια η βιοποικιλότητα μπορεί να εκτιμηθεί¶. ¶

Ο βασικός όρος για μια ταοϊστική προσέγγιση της σχέσης ανθρώπου και φυσικού περιβάλλοντος είναι η αρχή του “wu wei”. ¶Αυτό σημαίνει τη "μη-δράση", αλλά δε σημαίνει τη συνολική αδράνεια. ¶Μάλλον είναι δράση που αναλαμβάνεται σε δύο αρχές: ¶¶καμία προσπάθεια δεν πρόκειται να σπαταληθεί, και ¶τίποτα δεν πρέπει να γίνει ενάντια στη φύση. Η αρχή της μη δράσης μπορεί να μεταφραστεί ως η "αυθόρμητη" ή "φυσική" δράση. ¶Είναι το είδος της δράσης που γίνεται διαισθητικά, όχι ως αποτέλεσμα της προμελέτης. ¶Επιδεικνύει τις δεξιότητες ενός παιδιού, που θα δει και θα ενεργήσει αρκετά φυσικά, χωρίς δόσιμο της σκέψης στην καταλληλότητα των συνεπειών αυτού που κάνει.¶
Οι Ιαπωνικές λαϊκές πεποιθήσεις για το φυσικό περιβάλλον: Ο Σιντοϊσμός

Οι πεποιθήσεις του Σιντοϊσμού και η στάση του απέναντι στη φύση συνδέονται άμεσα με τη¶ στενή σχέση μεταξύ της φύσης, των θεοτήτων (kami), και των ανθρώπινων όντων. Οι θεότητες της θάλασσας, των βουνών, του κεραυνού, του ήλιου, της σελήνης, της γης, του ανέμου και των δένδρων, μαρτυρούν με τον καλύτερο δυνατό τρόπο τη βαθιά σχέση θρησκείας και φυσικού περιβάλλοντος. ¶¶Στο Σιντοϊσμό και στις ιαπωνικές λαϊκές πεποιθήσεις γενικότερα τα φυσικά και κοινωνικά περιβάλλοντα είναι αλληλένδετα.

Στα «Χρονικά Κοτζίκι» τονίζεται ιδιαίτερα η εξάρτηση του κόσμου από τη θεά του ήλιου. Έτσι όταν ο Σουσάνοουο, θεός της καταιγίδας και αδελφός της Αματεράσου, θεάς του ήλιου, προκαλεί διάφορες καταστροφές, η θεά του ήλιου επεμβαίνει με αποτέλεσμα η κεντρική χώρα των Καλαμιώνων να λάμψει από φως.

Σύμφωνα με τις πεποιθήσεις του Σιντοϊσμού η φύση δε θεωρείται ως «άγρια φύση», αλλά ως «εξανθρωπισμένη» ή «πολιτισμένη φύση». Στην Ιαπωνία η φύση καλλιεργείται από τον πολιτισμό. Η τοπική θρησκεία της Ιαπωνίας και ο προσανατολισμός της στον κόσμο είναι πράγματα συνδεδεμένα με τη φύση και υπόσχονται να προσφέρουν πολλά στη συντήρηση του φυσικού περιβάλλοντος.
ΣΥΝΟΨΗ

Τα περιβαλλοντικά προβλήματα που απειλούν έντονα τον πλανήτη μας δημιούργησαν ένα ισχυρό ενδιαφέρον για το περιβάλλον το οποίο εκφράζεται με ποικίλους τρόπους. Η ένταση και το μέγεθος του περιβαλλοντικού προβληματισμού δημιούργησε νέες επιστημονικές περιοχές με σκοπό την εξεύρεση ικανοποιητικών λύσεων. 

Το ενδιαφέρον της θρησκείας για τα προβλήματα του περιβάλλοντος είναι έντονο. Στην Ορθόδοξη Θεολογία η κτίση είναι έργο του Θεού και ο άνθρωπος αποτελεί το επιστέγασμα της δημιουργίας. Ο κόσμος ως κτίση του Θεού προβάλλεται από όλες τις μορφές της βυζαντινής τέχνης και βιώνεται στην ασκητική ζωή καθημερινά και έμπρακτα με τρόπο απτό και ορατό. 

Η προστασία και η φροντίδα του ανθρώπου για κάθε είδος της δημιουργίας αποτελεί βασική αρχή στη διδασκαλία των μεγαλύτερων θρησκειών, τις οποίες διακρίνει μία έντονη οικολογική ευαισθησία.

Η οικολογική αυτή ευαισθησία μπορεί να φανεί χρήσιμη για την επίλυση των μεγάλων περιβαλλοντικών προβλημάτων που απασχολούν σήμερα το σύγχρονο άνθρωπο. Αρκεί αυτός να κρατήσει μια υπεύθυνη στάση ζωής, συμβάλλοντας ενεργά στην επίλυση αυτών των προβλημάτων.
ΔΡΑΣΤΗΡΙΟΤΗΤΑ 

 Στην Περιοχή Συζητήσεων μπορείτε να συζητήσετε μία σειρά από θέματα που αφορούν τη σχέση Θρησκείας και Φυσικού Περιβάλλοντος.
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� Γεν 2,7.


� Γεν 2,9. 


� Γεν 2,15.


� Σοφ Σολ 11,1 και Σοφ Σειράχ 44,20


� Ρωμ 4,17


� Α΄ Κορ 8,6, Εφ 4,6


� Ρωμ 1,25


� Βασιλείου Καισαρείας, Ομιλίαι εις την εξαήμερον, PG 29, 4-208. Ευσεβίου Καισαρείας, Υπομνήματα εις τους Ψαλμούς (Ψαλμ 103), PG 23, 1272-1296





� PG 90, 981 B


� Κατηχήσεις 26, SC 113, σ. 82.


� 22:6


� Κικέρων., de Fin. III, 20,27. de natura deorum II,55


� Μαρκ Αυρ. Των εις εαυτών Χ, 13 και IV,45


� Πλάτωνος Νόμοι Χ, 886a


� Ενώχ 25,4


� Ενώχ 80, 7-8


� 1 QH 13,7


� 1 QH 10,8


� 1 QH 1,15.20


� Φίλων., Περί της κατά Μωϋσέα κοσμοποιίας 84 (εκδ. Loeb. Τομ. I 88).


� Κοράνι, 28: Al-Qasas, 77. 30: Al-Room, 41.


� Μπαγκαβάντ Γκιτά, 7, 14, Κσούρικα Ουπανισάντ, 1,22.


� Μπαγκαβάντ Γκιτά, Κεφ 7, στχ 14.


� Υπηρέτες του Κυρίου, που φροντίζουν για τις ζωτικές ανάγκες του ανθρώπου


� Μπακαβάντ Γκιτά, Κεφ. 3, στχ 10
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