
Οµιλία τής Α. Θ. Παναγιότητος του Οικουµενικού Πατριάρχου κ. κ. 

Βαρθολοµαίου κατά την απονοµή εἰς Αὐτόν του Χρυσού Μεταλλίου της Βουλής 

των Ελλήνων 

Ἐξοχώτατε κύριε Πρόεδρε τῆς Ἑλληνικῆς Δηµοκρατίας, 

Ἐξοχώτατοι κύριε Πρόεδρε τῆς Βουλῆς τῶν Ἑλλήνων  

καί µέλη τοῦ Ἑλληνικοῦ Κοινοβουλίου,  

Ιερότατε κ. Μητροπολίτη Χαλκίδος κ. Χρυσόστοµε, εκπρόσωπε του 

Αρχιεπισκόπου Αθηνών καί πάσης Ἑλλάδος, 

Τιµιώτατοι ἀδελφοί Ἱεράρχαι, 

Ἐντιµολογιώτατοι Ἄρχοντες Ὀφφικιάλιοι, 

Ἐκλεκτή ὁµήγυρις,  

Χριστός Ἀνέστη! 

Εὐγνωµόνως ἀποδεχόµεθα τήν προσγινοµένην πρός τό ταπεινόν πρόσωπόν µας 

τιµήν τῆς ἀπονοµῆς τοῦ Χρυσοῦ Μεταλλίου τῆς Βουλῆς τῶν Ἑλλήνων, 

διακηρύσσοντες ὅτι ἡ τιµή αὐτή διαβαίνει ἐπί τήν Μεγάλην Ἐκκλησίαν τῆς 

Κωνσταντινουπόλεως, τήν ὁποίαν διακονοῦµεν, θείᾳ εὐδοκίᾳ καί χάριτι, ὡς 

Προκαθήµενος αὐτῆς, ἐπί 35 συναπτά ἔτη. Ὅσα θά ἀκούσετε ἐν συνεχείᾳ, ἀπηχοῦν 

καί ἐκφράζουν τό πνεῦµα τοῦ Οἰκουµενικοῦ Πατριαρχείου, τήν ἀκλόνητον πιστότητά 

του εἰς τήν Παράδοσιν τῆς Ὀρθοδοξίας καί τήν ἀνύστακτον µέριµνάν του διά τόν 

ἄνθρωπον καί τήν δηµιουργίαν.  

Θαυµάζοµεν τό ἀρχαῖον Ἑλληνικόν πνεῦµα, τό ὁποῖον ἐδώρισεν εἰς τήν 

ἀνθρωπότητα τήν ἐλευθερίαν καί τήν δηµοκρατίαν, τόν «λόγον» ὡς διάλογον, τήν 

ἐπιστήµην, τήν παιδείαν καί τόν ἀνθρωπισµόν, τάς βάσεις δηλαδή τοῦ πολιτισµοῦ. 

Καί χαίροµεν ὅταν ἀκούωµεν, καί δή ἀπό ξένους, ὅτι ἡ ἐµφάνισις τοῦ φιλοσοφικοῦ 
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στοχασµοῦ εἰς τήν Ἀρχαίαν Ἑλλάδα εἶναι διά τόν πολιτισµόν ὅ,τι ἡ Μεγάλη Ἔκρηξις 

διά τήν γέννησιν τοῦ σύµπαντος. Συγκλονισµόν αἰσθανόµεθα καί ἀπέναντι εἰς τήν 

χαρακτηρισθεῖσαν ὡς «θαῦµα», σύζευξιν ἑλληνικοῦ καί χριστιανικοῦ πνεύµατος. Ὅ,τι 

ὑψηλότερον καί πολυτιµότερον εἶχεν ὁ ἀρχαῖος ἑλληνικός πολιτισµός ἐνεσωµατώθη 

εἰς τόν κορµόν τῆς Θεολογίας καί τῆς ζωῆς τῆς Ἐκκλησίας. Ἀποτελεῖ βαθεῖαν 

ἐµπειρίαν καί ἀκλόνητον πεποίθησίν µας, ὅτι ἡ ἀνεκτίµητος παρα-καταθήκη τῆς 

ἑλληνικῆς ἀρχαιότητος ἐνεπλουτίσθη, ἀπέκτησε βαθύτερον κοινωνικόν περιεχόµενον, 

παγκοσµιό-τητα καί πνοήν αἰωνιότητος ἐντός τοῦ χριστιανικοῦ πνευµατικοῦ πλαισίου.  

Τό «θαῦµα» τῆς δηµιουργικῆς συναντήσεως Ἑλληνισµοῦ καί Χριστιανισµοῦ 

συνετελέσθη χάρις εἰς τήν δύναµιν τῆς Ἑλληνικῆς γλώσσης, τῆς «µητρικῆς γλώσσης 

τοῦ πνεύµατος», τῆς γλώσσης τοῦ Ὁµήρου, τῶν Τραγικῶν καί τῶν Φιλοσόφων, τῆς 

Καινῆς Διαθήκης, τῶν Πατέρων τῆς Ἐκκλησίας καί τῆς ἐκκλησιαστικῆς Ὑµνολογίας. 

Ἡ γλῶσσα µας, οὐσιαστικῶς φιλοσοφική, στοχαστική καί ποιητική, κατευθύνει τόν 

νοῦν καί τήν σκέψιν πάντοτε πρός τό βάθος τῶν πραγµάτων, πρός τό οὐσιῶδες καί τό 

καθολικόν, πρός τήν ἀλήθειαν, ἡ ὁποία, ὅπως ἔλεγεν ὁ Δηµόκριτος, εὑρίσκεται «ἐν 

βυθῷ».  

Δέν εἶναι τυχαῖον, ὅτι ἡ ἑλληνική γλῶσσα καί ἡ Ὀρθόδοξος πίστις ἀνήκουν εἰς 

τόν πυρῆνα τῆς πνευµατικῆς καί πολιτισµικῆς ἰδιοπροσωπίας τοῦ Γένους µας. Ἐάν εἰς 

τήν ἱστορικήν πορείαν του δέν ἔσβησε ποτέ ὁ λύχνος τοῦ ἀρχαίου ἑλληνικοῦ 

πνεύµατος, τοῦτο ὀφείλεται µεγάλως εἰς τό γεγονός ὅτι Πατέρες καί Διδάσκαλοι τῆς 

Ἐκκλησίας ἐτοποθέτουν εὐθαρσῶς τόν λύχνον αὐτόν ἐπί τήν λυχνίαν. Εἰς περιόδους 

δυστήνους, ἡ Ἐκκλησία ἵδρυσε σχολεῖα καί Ἀκαδηµίας, διέσωσε τήν γλῶσσαν µας εἰς 

τήν λατρευτικήν της ζωήν, µαρτυροῦσα τήν ἀξίαν τῆς συνοχῆς καί τῆς ἑνότητός της 

διά τήν ἰδιοπροσωπίαν µας. Ἡ Ἐκκλησία, ἡ ὁποία ἐσφράγισεν ἀνεξίτηλα τήν 

διαδροµήν τοῦ Γένους, καλεῖται καί σήµερα νά λειτουργῇ ὡς θετική πρόκλησις ἐν 

Χριστῷ ζωῆς καί ἐλευθερίας, διά τῆς Ὀρθοδοξίας τῆς πίστεως, τῆς δοξολογικῆς 

λατρείας τοῦ Θεοῦ καί τῆς ὀρθῆς ἀντιλήψεως περί τοῦ ἀνθρώπου.   

Ἡ εἰκών, τήν ὁποίαν ἔχοµεν διά τόν ἄνθρωπον, διά τήν προέλευσιν καί τόν 

προορισµόν του, διά τήν θέσιν του εἰς τόν κόσµον, διά τό νόηµα τῆς ζωῆς του, διά τήν 
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ἐλευθερίαν καί τήν εὐδαιµονίαν του, καθορίζει τήν στάσιν µας ἀπέναντί του. Ἐάν 

βλέπωµεν τόν ἄνθρωπον ὡς «µηχανήν», ὡς homme machine ἤ ὡς ἁπλῆν βιολογικήν 

ὀντότητα, τότε λίαν εὐχερῶς τόν µετατρέποµεν εἰς ἀντικείµενον ἤ τόν ὑποτιµῶµεν. 

Ἐάν τόν προσεγγίζωµεν ὡς «πρόσωπον» µέ ἀπόλυτον καί ἀναφαίρετον ἀξιοπρέπειαν, 

τότε ἡ συµπεριφορά µας καθίσταται ὅλως διαφορετική.  

Ἡ ἀνθρωπίνη ἀξία καί ὁ ἀπόλυτος σεβασµός της δέν εἶναι δυνατόν νά 

θεµελιωθοῦν ἐπί µιᾶς νατουραλιστικῆς θεωρήσεως τοῦ ἀνθρώπου. Ἔχοµεν ἀνάγκην 

πνευµατικοῦ προσανατολισµοῦ, ὁ ὁποῖος µᾶς ἐµπλουτίζει ὑπαρξιακῶς καί τρέφει τό 

ἠθικόν µας αἰσθητήριον. Ὅλοι γνωρίζοµεν ὅτι ὁ λεγόµενος «ἠθικός ἀνθρωπισµός» 

τοποθετεῖ τόν ἄνθρωπον εἰς τήν κορυφήν τῆς ἱεραρχίας τῶν ἀξιῶν. Ὅµως, ἡ πεῖρα τῶν 

αἰώνων δεικνύει ὅτι καί τά ἀνθρωπιστικά ἰδεώδη ἀπαιτοῦν πνευµατικόν θεµέλιον καί 

στήριγµα, πέραν τοῦ «ἁπλῶς ἀνθρωπίνου». Ἐν τῇ ἐννοίᾳ ταύτῃ, πιστεύοµεν, ὅτι διά 

τήν προστασίαν τῆς ἀνθρωπίνης ἀξιοπρεπείας, δέν εἶναι ἀρκετός ὁ προσανατολισµός 

«γενικῶς» εἰς τόν «ἄνθρωπον». Τό Προοίµιον τοῦ Συντάγµατος τῆς Ἐλλάδος «Εἰς τό 

ὄνοµα τῆς ἁγίας καί ὁµοουσίου καί ἀδιαιρέτου Τριάδος» εἰς αὐτήν τήν ἀλήθειαν 

παραπέµπει. 

Ἡ ὑποτίµησις τῶν πνευµατικῶν ἀξιῶν δέν προωθεῖ οὔτε τόν σεβασµόν τοῦ 

ἀνθρωπίνου προσώπου καί τῶν θεµελιωδῶν δικαιωµάτων του, οὔτε τήν προστασίαν 

τῆς φύσεως, οὔτε τόν ἀγῶνα διά τήν ἐλευθερίαν καί τήν κοινωνικήν δικαιοσύνην. 

Ἀντιθέτως, ἡ πίστις εἰς τόν Θεόν τῆς ἀγάπης καί τῆς εἰρήνης ἀποτελεῖ πηγήν 

ἐµπνεύσεως, ὀξύνει τό αἰσθητήριόν µας διά τό δέον καί τό πρακτέον καί ἐνισχύει τήν 

ἀνθρωπίνην προσπάθειαν, ἀκόµη καί ὅταν αὐτή εὑρίσκεται ἐνώπιον δυσεπιλύτων 

προβληµάτων καί ἀνυπερ-βλήτων ἐµποδίων.  

Αὐτή ὑπῆρξε καί παραµένει ἡ πηγή µαρτυρίας καί ἡ ταυτότης τῆς ἀποστολῆς 

τοῦ Οἰκουµενικοῦ Θρόνου ὡς πνευµατικοῦ θεσµοῦ, συµφώνως καί πρός τό σοφῶς 

λεχθέν: «Τό γεγονός ὅτι ῾τό πολίτευµα ἡµῶν ἐν οὐρανοῖς ὑπάρχει᾽ (Φιλιπ. ’γ, ‎20), δέν 

ἀναιρεῖ, ἀλλά ἐνδυναµώνει τήν µαρτυρίαν ἡµῶν ἐν τῷ κόσµῳ». Τό Οἰκουµενικόν 

Πατριαρχεῖον ἠγωνίσθη καί ἀγωνίζεται κατά τῆς φαλκιδεύσεως τοῦ ἀνθρωπίνου 

προσώπου εἰς τάς ποικίλας ὄψεις της, στιγµατίζει τόν ρατσισµόν, τάς διακρίσεις καί 
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τάς συγχρόνους µορφάς δουλείας, ἀνθίσταται εἰς τάς δυνάµεις καί τάς τάσεις, αἱ 

ὁποῖαι ὑποσκάπτουν τήν κοινωνικήν συνοχήν καί τήν εἰρήνην καί καταστρέφουν τήν 

δηµιουργίαν τοῦ Θεοῦ, προάγει τόν διάλογον µέ τόν λοιπόν χριστιανικόν κόσµον, µέ 

τάς ἄλλας θρησκείας καί µέ τόν σύγχρονον πολιτισµόν. Ἡ ἔνστασις ὅτι αὐτή ἡ 

παρέµβασις ἐµπλέκει τήν Ἐκκλησίαν εἰς τήν ἀµφισηµίαν τῶν ἀνθρωπίνων πραγµά-

των, ὅτι ἡ χριστιανική µαρτυρία µετατρέπεται εἰς πολιτικήν πρᾶξιν, στερεῖται 

θεολογικῆς βάσεως καί εἶναι ἔνδειξις ἐξασθενήσεως τοῦ αἰσθητηρίου διά τήν 

σηµασίαν τῶν ἱστορικῶν ἐξελίξεων, αἱ ὁποῖαι ἐγγίζουν τόν ἄνθρωπον εἰς τό βάθος τῆς 

ὑπάρξεώς του. Δέν ὑπάρχει «τέλος τῆς ἱστορίας», τέλος τῆς ἀνάγκης καί τῆς εὐθύνης 

διαχειρίσεως τῶν ἀπροβλέπτων κατά τήν ἔκτασίν των, ἀλλά βεβαίων ἐξελίξεων, 

πολώσεων καί ἀνακατατάξεων. Σαφεστάτη εἶναι ἐπ᾿ αὐτοῦ ἡ διακήρυξις τῆς Ἁγίας καί 

Μεγάλης Συνόδου τῆς Ὀρθοδόξου Ἐκκλησίας (Κρήτη, 2016). «Ὁ λόγος τῆς 

Ἐκκλησίας ὑπῆρξε πάντοτε διακριτός καί θά παραµείνῃ εἰς τό διηνεκές µία ὀφειλετική 

παρέµβασις ὑπέρ τοῦ ἀνθρώπου». 

Τό Οἰκουµενικόν Πατριαρχεῖον εἶναι ἡ πρώτη Ἐκκλησία, ἡ ὁποία ἀνέδειξεν, 

ἀκριβῶς ὡς ἔκφρασιν τῆς πνευµατικῆς ταυτότητος καί µαρτυρίας της, τό οἰκοφιλικόν 

µήνυµα τοῦ Χριστιανισµοῦ, κατενόησε καί προέβαλε τήν ἐκκλησιαστικήν ζωήν ὡς 

«ἐφηρµοσµένην οἰκολογίαν». Τό ἐνδιαφέρον τῆς Μεγάλης Ἐκκλησίας διά τό φυσικόν 

περιβάλλον δέν ὑπῆρξεν ἁπλῶς µία περιστασιακή ἀντίδρασις εἰς τήν σοβοῦσαν 

οἰκολογικήν κρίσιν. Αὐτή ἦτο µόνον ἡ ἀφορµή, ὄχι ἡ αἰτία, διά νά ἀναπτύξῃ 

ἐπικαίρως τάς οἰκοφιλικάς της παραδόσεις. Αἱ προσπάθειαι τοῦ Οἰκουµενικοῦ Θρόνου 

συνέβαλον εἰς τήν ἔνταξιν τῆς οἰκολογικῆς θεµατικῆς εἰς τούς διαχριστιανικούς καί 

διαθρησκειακούς διαλόγους καί ἀπετέλεσαν ἔναυσµα διά τήν Θεολογίαν νά µελετήσῃ 

τάς πνευµατικάς, θρησκευτικάς καί ἠθικάς ρίζας καί διαστάσεις τοῦ περιβαλλοντικοῦ 

ζητήµατος.  

Ἐξ ἀρχῆς, προσηγγίσαµεν τήν οἰκολογικήν κρίσιν ὡς κοινωνικόν πρόβληµα καί 

ἀνεδείξαµεν τήν ἀλληλουχίαν περιβαλλοντικῶν, κοινωνικῶν καί οἰκονοµικῶν 

θεµάτων. Ἐτονίσαµεν ὅτι τό κυρίαρχον πρότυπον οἰκονοµικῆς ἀναπτύξεως ἀνήκει εἰς 

τά κύρια αἴτια τῆς οἰκολογικῆς κρίσεως. Ἐπαναλαµβάνοµεν καί ἐνώπιόν σας, 
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Ἐξοχώτατοι καί ἀγαπητοί, αὐτό τό ὁποῖον λέγοµεν συχνάκις: Ἡ οἰκονοµική 

δραστηριότης, ἡ ὁποία δέν σέβεται τόν οἶκον τῆς ζωῆς, τό φυσικόν περιβάλλον, δέν 

εἶναι «οἰκονοµία», ἀλλά «οἰκο-ἀνοµία». Δἐν ἔχοµεν µέλλον χωρίς τήν ὁλικήν στροφήν 

πρός µίαν «οἰκολογικήν οἰκονοµίαν». Ἡ οἰκονοµική ζωή καί οἱ κοινωνικοί ἀγῶνες 

ὀφείλουν νά ὑπηρετοῦν τόν ἄνθρωπον καί τά ζωτικάς ἀνάγκας του καί τήν 

ἀκεραιότητα τῆς δηµιουργίας, στόχους, οἱ ὁποῖοι δύνανται νά ἐπιτευχθοῦν µόνον εἰς 

περιβάλλον εἰρήνης καί σεβασµοῦ τῶν δικαιωµάτων τοῦ ἀνθρώπου.  

Ποτέ εἰς τήν ἱστορίαν τῆς ἀνθρωπότητος ἡ εἰρήνη δέν ὑπῆρξεν αὐτονόητος 

κατάστασις, ἀλλά ἦτο πάντοτε κατάκτησις, ἀποτέλεσµα ἐµπνευσµένων 

πρωτοβουλιῶν, γενναιότητος καί αὐτοθυσίας, ἀπορρίψεως τῆς βίας ὡς µέσου λύσεως 

διαφορῶν, διαρκής ἀγών διά τήν δικαιοσύνην καί τήν προστασίαν τῆς ἱερότητος τοῦ 

ἀνθρωπίνου προσώπου. Ἐπί τῆς βάσεως αὐτῆς, ἀσκεῖται σήµερα κριτική εἰς τάς 

θρησκείας, ἐπειδή, ἀντί νά λειτουργοῦν ὡς δυνάµεις εἰρηνοποιΐας, τροφοδοτοῦν 

συχνάκις τόν φανατισµόν καί τήν βίαν «ἐν ὀνόµατι τοῦ Θεοῦ». Ἡµεῖς προσωπικῶς, ἐν 

ἀκλονήτῳ πεποιθήσει ὅτι ἡ εἰρήνη τῶν λαῶν καί τῶν πολιτισµῶν εἶναι ἀνέφικτος ἄνευ 

τῆς εἰρήνης µεταξύ τῶν θρησκειῶν καί τῆς εὐρυτέρας συµβολῆς των εἰς τόν 

παγκόσµιον ἀγῶνα διά τήν εἰρήνην, ἐπαινοῦµεν καί στηρίζοµεν πᾶσαν εἰλικρινῆ 

εἰρηνευτικήν πρωτοβουλίαν, ἀγωνιζόµεθα δέ ἀδιαλείπτως διά τήν διαθρησκειακήν 

συνεργασίαν καί τήν ἀνάδειξιν καί τήν ἄσκησιν τοῦ εἰρηνοποιητικοῦ ρόλου τῶν 

θρησκειῶν. Θεωροῦµεν τόν φονταµενταλισµόν ἔκπτωσιν τοῦ θρησκευτικοῦ βιώµατος 

καί οὐδόλως ἕν συµφυές µέ τήν πίστιν φαινόµενον. Ἡ γνησία πίστις εἶναι ὁ 

αὐστηρότερος κριτής τοῦ θρησκευτικοῦ φανατισµοῦ καί τῆς µισαλλοδοξίας.  

Τό περί Εἰρήνης κήρυγµα τῆς Ἁγίας τοῦ Χριστοῦ Μεγάλης Ἐκκλησίας δέν 

εἶναι οὐτοπικόν καί ρητορικόν. Γνωρίζοµεν καλῶς ὅτι ὁ δηµόσιος λόγος κυριαρχεῖται 

διεθνῶς ὑπό θεωρήσεων γεωπολιτικῶν καί γεωοικονοµικῶν, ὑπό ἀναλύσεων τοῦ 

λεγοµένου «συσχετισµοῦ τῶν δυνάµεων», ὑπό προσεγγίσεων, ὅπως ἀποκαλοῦνται, 

πραγµατιστικῶν. Εἶναι γεγονός ὅτι ἡ σύγχρονος ἐκδοχή τῆς λεγοµένης Realpolitik ἔχει 

κατισχύσει πλήρως τοῦ Διεθνοῦς Δικαίου καί αὐτοῦ τούτου τοῦ Καταστατικοῦ 

Χάρτου τοῦ Ὀργανισµοῦ Ἡνωµένων Ἐθνῶν, ὁ ὁποῖος διέπεται ὑπό τῆς γενικῆς ἀρχῆς 
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τῆς εἰρηνικῆς ἐπιλύσεως τῶν διαφορών. Ὁ περί Εἰρήνης Ὀρθόδοξος λόγος ὑπερβαίνει 

προδήλως τήν Ἱστορίαν ὡς λόγος σωτηριολογικός, ἀλλά ἡ Ἱστορία ἐκβάλλει  ἐκ τῶν 

σπλάχνων καί τῶν πληγῶν της διδάγµατα εὔγλωττα καί ἐναργῆ. 

Ἡ ἀνθρωπότης ἔχει ἀνάγκην µιᾶς σταθερᾶς συναι-νέσεως ἐπί ἑνός κορµοῦ 

κοινῶν θεµελιωδῶν ἀξιῶν, ἡ ὁποία θά λειτουργῆ, παρά τάς πολιτικάς, κοινωνικάς, 

θρησκευτικάς καί πολιτισµικάς διαφοροποιήσεις καί ἐντάσεις, ὡς βάσις διά τήν 

συµβίωσιν καί τήν σύµπραξιν τῶν ἀνθρώπων διά τό κοινόν καλόν. 

 Αὐτός ὁ κορµός παγκοσµίων ἀξιῶν ἔχει ἀποτυπωθῆ, ὡς «τό κοινό ἰδανικό, στό ὁποῖο 

πρέπει νά κατατείνουν ὅλοι οἱ λαοί καί ὅλα τά ἔθνη», εἰς τά τριάκοντα ἄρθρα τῆς 

Οἰκουµενικῆς Διακηρύξεως τῶν δικαιωµάτων τοῦ ἀνθρώπου (10 Δεκεµβρίου 1948), 

τοῦ «πιθανῶς γνωστοτέρου νοµικοῦ κειµένου εἰς τόν σύγχρονον κόσµον», τό ὁποῖον 

ἀποτελεῖ τήν ἀπάντησιν τῆς παγκοσµίου κοινότητος εἰς τήν µεγαλυτέραν 

ἀνθρωπιστικήν καταστροφήν εἰς τήν ἱστορίαν. 

	 Δυστυχῶς, σήµερα, ἠθεληµέναι παρανοήσεις, ὁ χαρα-κτηρισµός τῶν 

δικαιωµάτων τοῦ ἀνθρώπου ὡς τοῦ «δουρείου ἵππου τῆς Δύσεως» µέ στόχον τήν 

πολιτισµικήν ἐπικράτησιν, ἐνστάσεις ἐκ µέρους τῶν θρησκειῶν περί διαβρώσεως τῶν 

κοινοτικῶν παραδόσεών των διά µέσου τοῦ δυτικοῦ ἀτοµοκεντρισµοῦ, ἡ 

µετανεωτερική ἀπόρριψις τῆς λεγοµένης «τυραννίας τοῦ γενικοῦ», ὁδηγοῦν εἰς 

ἠχηράς ἀµφισβητήσεις τῶν δικαιωµάτων αὐτῶν ὡς «οἰκουµενικοῦ ἀνθρωπιστικοῦ 

κριτηρίου».  

	 Ἡ πορεία τῶν δικαιωµάτων τοῦ ἀνθρώπου ἐξαρτᾶται κατά βάθος ἀπό τήν 

στάσιν τῶν Ἐκκλησιῶν καί τῶν θρησκειῶν ἀπέναντί των. Δυτικαί Ἐκκλησίαι καί 

Ὁµολογίαι εὑρίσκοντο ἐπί µακρόν εἰς ὀξεῖαν ἀντιπαράθεσιν µέ τά δικαιώµατα τοῦ 

ἀνθρώπου. Μόνον µετά τόν Β’ Παγκόσµιον Πόλεµον ἤλλαξεν ἡ στάσις των. Εἰς τήν 

Ὀρθόδοξον Ἐκκλησίαν δέν ὑπάρχει ἑνιαία ἀξιολόγησις τῶν ἀνθρωπίνων 

δικαιωµάτων. Μία σχετική συµφωνία συναντᾶται κυρίως εἰς τήν θετικήν προσέγγισιν 

τῶν κοινωνικῶν δικαιωµάτων. Εἶναι βέβαιον ὅτι µία συνολικῶς ἀπορριπτική στάσις 

ἀπέναντι εἰς τά δικαιώµατα τοῦ ἀνθρώπου καί ἡ θεώρησίς των ὡς ἀµέσου ἀπειλῆς διά 
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τήν ταυτότητα τῆς Ὀρθοδοξίας, πηγάζουν ἀπό τήν παρανόησιν τόσον τῶν 

δικαιωµάτων, ὅσον καί τοῦ Ὀρθοδόξου ἤθους. Ἡ θρησκευτική ἐλευθερία κατέχει 

ἄλλωστε προέχουσαν θέσιν εἰς τόν κατάλογον τῶν ἀνθρωπίνων δικαιωµάτων καί ὁ 

σεβασµός της εἶναι βασικόν κριτήριον διά τόν χαρακτηρισµόν ἑνός κράτους ὡς 

κράτους δικαίου. Ἐν τῷ πνεύµατι τούτῳ, θεωροῦµεν ἀναγκαῖον καί τόν 

διαθρησκειακόν διάλογον περί τῶν δικαιωµάτων τοῦ ἀνθρώπου, ὁ ὁποῖος 

ἀπελευθερώνει τάς θρησκείας ἀπό τήν ἐσωστρέφειαν καί δίδει τήν εὐκαιρίαν 

ἀναδείξεως τῆς σηµασίας τῆς πνευµατικῆς διαστάσεως διά µίαν βαθυτέραν 

κατανόησίν τῶν δικαιωµάτων αὐτῶν.  

Ἐπιθυµοῦµεν ἐπίσης νά σηµειώσωµεν ὅτι ἡ ὑποχώρησις τοῦ θρησκευτικοῦ 

προσανατολισµοῦ τῆς ζωῆς, ὄχι µόνον δέν προωθεῖ τούς στόχους τῶν δικαιωµάτων 

τοῦ ἀνθρώπου, ἀλλά ἐπηρεάζει ἀρνητικῶς τόν σεβασµόν των. Μαζί µέ τήν λήθην τῶν 

πνευµατικῶν ἀξιῶν ἐξασθενεῖ καί ἡ αἴσθησις διά τό ἀπαραβίαστον τῆς ἀνθρωπίνης 

ἀξιοπρεπείας, τά δέ ἀνθρώπινα πράγµατα κινδυνεύουν νά µετατραποῦν εἰς 

συνονθύλευµα ἀλληλοσυγκρουοµένων καί ἀλληλοαναι-ρουµένων ἰδιαιτεροτήτων, εἰς 

«ἕνα πόλεµον πάντων ἐναντίον πάντων». Μεταφέροµεν καί ἐνώπιόν σας, ἐκλεκτή 

ὁµήγυρις, τήν ἀγωνίαν ἑνός συγχρόνου σπουδαίου στοχαστοῦ καί πολιτικοῦ: 

«Γνωρίζουµε, τελικά, ἄν τό κοινωνικό κράτος θά ἐπιβιώσει µετά τήν ἀπαξίωση τῆς 

ἀγάπης πρός τόν πλησίον; Δέν θά ἐξαφανιζόταν ἡ ἀλληλεγγύη πρός τόν πλησίον, ἄν 

αὐτός εἶναι ἁπλῶς καί µόνον ὁ ξένος, ὁ ἄλλος, ὁ ἀνταγωνιστής ἤ ἀκόµη καί ὁ 

ἐχθρός; ...Θά ὑπάρχουν δικαιώµατα τοῦ ἀνθρώπου, σέ µία ἐποχή, κατά τήν ὁποία ἡ 

ἀνθρωπότητα καί ὁ Δηµιουργός της ἐξαφανίζονται ἀπό τό προσκήνιο µέσα σέ µία 

σύγκρουση πολιτισµῶν;»               

Ἐξοχώτατε κύριε Πρόεδρε τῆς Βουλῆς τῶν Ἑλλήνων,  

Ἐκφράζοµεν τάς θερµάς εὐχαριστίας ἡµῶν προσωπικῶς καί τῶν µελῶν τῆς 

τιµίας Συνοδείας µας διά τήν τιµητικήν πρόσκλησιν, τήν ἐγκάρδιον ὑποδοχήν εἰς τό 

Παλλάδιον τοῦ Κοινοβουλευτισµοῦ καί τήν ἀπονοµήν τοῦ Χρυσοῦ Μεταλλίου τῆς 
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Βουλῆς τῶν Ἑλλήνων, τοῦ ἀνωτάτου θεσµοῦ τῆς Δηµοκρατίας, τοῦ ὁποίου επαξίως 

προεδρεύετε. Πολλούς συναδέλφους Σας ἔχοµεν καί ἡµεῖς ὑποδεχθῆ εἰς τό σεπτόν 

Κέντρον τῆς µαρτυρικῆς Ἁγίας τοῦ Χριστοῦ Μεγάλης Ἐκκλησίας, εἰς τό Φανάριον. 

Εἶναι δι᾿ ἡµᾶς πηγή ἰδιαιτέρας χαρᾶς καί πολύτιµον δῶρον τό γεγονός ὅτι ἔχοµεν διά 

µίαν ἀκόµη φοράν τήν εὐκαιρίαν συναντήσεως πρόσωπον πρός πρόσωπον. Δεχθεῖτε 

ἐπίσης τήν εὐγνωµοσύνην µας διά τήν εὐγενῆ διαβεβαίωσιν περί τῆς ἀµερίστου 

στηρίξεως τῶν πρωτοβουλιῶν καί τῶν δράσεων τοῦ Οἰκουµενικοῦ Πατριαρχείου. 

Ἐνώπιον τῶν ὑψηλῶν ἐκπροσώπων τῶν Θεσµῶν, τολµῶµεν νά εἴπωµεν ὅτι ἡ 

δηµοκρατική κοινωνία ζῇ ἐπί τῇ βάσει ἀρχῶν, τάς ὁποίας δέν ἔχει δηµιουργήσει ἡ 

ἰδία. Εἰς αὐτάς ἀνήκουν αἱ πνευµατικαί ἀξίαι, αἱ ὁποῖαι ὑπενθυµίζουν ὅτι ὁ ἄνθρωπος 

δέν εἶναι µόνον «πολίτης τοῦ κόσµου». Ὀφείλοµεν νά συνειδητοποιήσωµεν ὁριστικῶς 

ὅτι δέν ὑπάρχει ἀληθής πρόοδος ἄνευ σεβασµοῦ αὐτῶν τῶν ἀξιῶν. Ἡ ἄποψις ὅτι ἡ 

ἄνοδος τοῦ βιοτικοῦ ἐπιπέδου, ἡ ἐπιστηµονική γνῶσις καί ὁ ἐκδηµοκρατισµός τῶν 

κοινωνιῶν θά περιθωριοποιήσουν τάς πνευµατικάς ἀναζητήσεις, ὑποτιµᾷ τό 

ὑπαρξιακόν βάθος καί τήν σοβαρότητά των.  

Περαίνοντες τόν λόγον, ἐπιθυµοῦµεν νά σηµειώσωµεν ὅτι τό Οἰκουµενικόν 

Πατριαρχεῖον ὑπῆρξε καί παραµένει λάβαρον τῆς παγκοσµιότητος τῆς πίστεως, τοῦ 

ἤθους καί τοῦ πολιτισµοῦ τῆς Ὀρθοδοξίας, ζωτικόν σηµεῖον ἀναφορᾶς διά τό Γένος 

µας καί σύµβολον τῶν περιπετειῶν καί τῶν ἐλπίδων του. Ἐµψυχώνει τήν Ρωµιοσύνην, 

στηρίζει τήν ὁµογενειακήν παιδείαν, µεριµνᾷ ἀόκνως διά τήν διάσωσιν τῆς πατρῴας 

κληρονοµίας εἰς τήν Μικράν Ἀσίαν καί τήν Ἀνατολικήν Θρᾴκην, διαποιµαίνει 

στοργικῶς τά ἀνά τήν ὑφήλιον τέκνα  του καί φροντίζει ἐπιµελῶς διά τήν 

καλλιέργειαν τῆς Ὀρθοδόξου ταυτότητός των καί τῆς ἑλληνικῆς γλώσσης. Ἀγωνίζεται 

διά τήν διαφύλαξιν τῆς πανορθοδόξου ἑνότητος, ἡ ὁποία δοκιµάζεται ἐντόνως ἀπό 

ὅσους ἀµφισβητοῦν τήν µακραίωνα δοµήν καί τήν κοινωνικήν λειτουργίαν τῆς 

Ἐκκλησίας, ἐν ὀνόµατι κοσµικῶν σκοπιµοτήτων. Ἄν καί δέν ἀσχολεῖται µέ τήν 

πολιτικήν ἐν τῇ στενωτέρᾳ ἐννοίᾳ τοῦ ὅρου το Οικουµενικό Πατριαρχείο, ἡ 

πνευµατική του µαρτυρία ἐγγίζει καί τόν χῶρον τῶν πολιτικῶν πραγµάτων καί τῶν 
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µεγάλων προκλήσεων ἡ ἀντιµετώπισις τῶν ὁποίων ἀπαιτεῖ κοινήν ὑπευθυνότητα, 

κοινήν κινητοποίησιν, κοινήν στοχοθεσίαν, σύµπραξιν καί ἀλληλεγγύην.  

Προσωπικῶς θεωροῦµεν ὅτι ὁ ὅρος ἀλληλεγγύη ἐκφράζει τήν ὁδόν, τόν τρόπον 

καί τόν στόχον τῆς πορείας πρός ἕν βιώσιµον µέλλον. Ἡ ἀλληλεγγύη παραπέµπει ἀφ᾿ 

ἑνός εἰς τήν ἱστορίαν τῶν ἀγώνων διά τήν ἐλευθερίαν καί τήν ἰσότητα καί ἐµπεριέχει 

τό κοινωνικόν περιεχόµενον καί τήν πολιτικήν αἰχµήν τοῦ ὅρου ἀδελφοσύνη, ἀφ᾿ 

ἑτέρου δέ προβάλλει τά δικαιώµατα τοῦ ἀνθρώπου ὡς συγκεκρι-µενοποίησιν τῆς ἰδέας 

τῆς δικαιοσύνης. Ἀναφέρεται ἐπίσης εἰς τήν ἀπροϋπόθετον συµπαράστασιν πρός τόν 

συνάνθρωπον, ἀνεξαρτήτως κοινωνικῆς καί πολιτισµικῆς ταυτότητος, ἐν τῇ ἐννοίᾳ καί 

τῆς ἐτυµολογίας τῆς λέξεως εἰς τήν ἑλληνικήν γλῶσσαν, τοῦ νά εὑρισκώµεθα δηλαδή 

ὁ εἷς πλησίον τοῦ ἄλλου, ἐγγύς ἀλλήλων, ἀλληλεγγύη. Ἡ ἀλληλεγγύη εἶναι ἡ ἔλλογος 

καί πλήρης ἐνσυναισθήσεως ἀνθρωπιά, διασώζει δέ τά χαρακτηριστικά τῆς «ἀρετῆς», 

ἐν τῇ ἀρχεγόνῳ σηµασίᾳ τοῦ ὅρου, ὡς ἀνδρείας καί ἀριστείας, ὡς ἐπιµονῆς καί 

ἐµµονῆς εἰς τήν ἐπιτέλεσιν τοῦ ἀγαθοῦ καί ὡς κοινῆς θυσιαστικῆς διακονίας τῆς 

Ἀληθείας, ἡ ὁποία εἶναι πνευµατική ρίζα τῆς ἀληθοῦς ἐλευθερίας.  

Εὐχαριστοῦµεν θερµώς διά τήν προσοχήν σας.
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