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Ο άνθρωπος ζει σε έναν κόσμο που συνεχώς εξελίσσεται με γρήγορους ρυθμούς, αδυνατώντας να παρακολυθήσει κάποιες φορές αυτές τις εξελίξεις. Αυτή η συνεχής αλλαγή αντικαθιστά αξίες οι οποίες εξυπηρετούν συμφέροντα που συμβαδίζουν με το χρησιμοθηρικό πνεύμα της εποχής μας. Είναι εύλογο σε ένα τέτοιο περιβάλλον διάφορα γεγονότα και καταστάσεις να αξιολογούνται με κριτήρια τα οποία ικανοποιούν μια συγκεκριμένη κατάσταση πραγμάτων. ‘Ενα κομβικό παράδειγμα γεωγραφικής σημασίας είναι το Φανάρι που εδρεύει όπως αποκαλείται, ο «Φάρος της Ορθοδοξίας», το Οικουμενικό Πατριαρχείο που μέσα σε αυτές τις συνθήκες πρέπει να συνεχίσει το σημαντικό έργο του, να συλλαμβάνει τα καίρια μηνύματα και να τα προσαρμόζει στις αλήθειες της ορθοδοξίας.
Το Οικουμενικό Πατριαρχείο έχει ως έδρα την Κωνσταντινούπολη την πόλη του μεσαιωνικού και του νεώτερου ελληνικού κόσμου. Στα τουρκικά λέγεται Istanbul που ακόμη και σήμερα έχει καίρια γεωστρατηγική θέση και αποτελεί τον δίαυλο εποικοινωνίας πολλών περιοχών, όπως: της Μεσογείου, της Μαύρης Θάλασσας, της Ευρώπης, της Μικράς Ασίας και της Μέσης Ανατολής. Ανά τους αιώνες η «Μεγάλη του Χριστού Εκκλησία» επιδεικνύει μια μητρική αγάπη για τον καταρτισμό των Αυτοκέφαλων Εκκλησιών εντός των πλαισίων της ορθοδόξου εκκλησιαστικής παραδόσεως. Καθήκον της είναι να εποπτεύει και να μεριμνά της τήρηση της κανονικής τάξης, ενώ παράλληλα κατευθύνει τον Διαθρησκειακό Διάλογο με πρωτεργάτη, τον κ.κ. Βαρθολομαίο Α’. Μέχρι σήμερα έχει αναδειχθεί ακούραστος πρωτοστάτης, καθώς και μια μεγάλη προσωπικότητα διεθνούς κύρους. Για να γίνει κατανοητή η παρουσία του συγκεκριμένου Οικουμενικού Πατριάρχη κ.κ. Βαρθολομαίου Α’ θα προηγηθεί μια σύντομη ιστορική αναδρομή του Οικουμενικού Πατριαρχείου δεδομένου ότι είναι ιστορικά συνδεδεμένη με την Κωνσταντινούπολη.
Η περιοχή της Κωνσταντινούπολης προσέλκυσε την προσοχή των Μεγαρέων της Αττικής οι οποίοι ίδρυσαν το 685 π.Χ. την περιοχή της Χαλκηδόνας και μετέπειτα το 658 π.Χ. το Βυζάντιο. Στη συνέχεια, ιδρύεται η Εκκλησία του Βυζαντίου όπου ιδρυτής της υπήρξε ο Απόστολος Ανδρέας ο Πρωτόκλητος. Κάποιοι από τους επισκόπους που διαδέχθηκαν το Απόστολο Ανδρέα ήταν: ο Σταχύς ο Απόστολος (38-54 μ.Χ.), ο Ονήσιμος (54-68 μ.Χ.) και ο Πολύκαρπος Α’ (69-89 μ.Χ.). Το 324 μ.Χ. ο Ρωμαίος Αυτοκράτορας Κωνσταντίνος θεμελείωσε την «Κων/νου Πόλις» ως νέα πρωτεύουσα της Αυτοκρατορίας του, με σκοπό να ελέγχει καλύτερα την Ανατολή και την Δύση και να προσδώσει στη χριστιανοσύνη έναν παγκόσμιο χαρακτήρα. Το μεγάλο κύρος της Κων/πολης επιβεβαιώθηκε στη Β’ Οικουμενική Σύνοδο (381 μ.Χ.), επί αρχιεσπικόπου Γρηγορίου του Θεολόγου που τις αποδόθηκαν σημαντικές τιμές. Με την πάροδο του χρόνου, ο Πάπας της Ρώμης οδηγήθηκε σε μια ψυχρότητα απένατι της, με κορύφωση το μεγάλο σχίσμα των δύο εκκλησιών (1054 μ.Χ.).
Στα τέλη του 5ου αιώνα αρχίζει να αποδίδεται ο τίτλος «Οικουμενικός Πατριάρχης» στον αρχιεπίσκοπο Κων/πολης-Νέας Ρώμης, χωρίς να σημειωθούν ιδιαίτερες αντιδράσεις από την Παπική Εκκλησία, όμως κατά την διάρκεια του 6ου αιώνα ο Πάπας εξέφρασε αντιδράσεις όταν σε κάποια πρακτικά της οικουμενικής συνόδου ο πατριάρχης υπέγραψε ως οικουμενικός. ‘Οσον αφορά τις σχέσεις μεταξύ οικουμενικού πατριάρχη και πολιτικής ηγεσίας, αυτές θα μπορούσαν να χαρακτηριστούν ως ισότιμες. Ο οικουμενικός πατριάρχης συμπορεύεται ειρηνικά με τον βυζαντινό αυτοκράτορα μια σχέση που βασίζεται στη διδασκαλία του Αποστόλου Παύλου, σύμφωνα με την οποία τόσο η βασιλεία όσο και η ιεροσύνη βασίζονται στο θείο νόμο. Κατά την περίοδο 1204-1261 παρατηρήθηκε μια εξασθένιση στην δικαιοδοσία των περιοχών του οικουμενικού πατριαρχείου, που σημειώθηκε από κάποια γεγονότα. Πρώτα, με την κατάληψη της Πόλης από τους Σταυροφόρους και ύστερα το 1453 από τον Μωάμεθ Β’ τον Πορθητή, παρόλα αυτά συμπαραστάτης στο πλευρό του οικουμενικού πατριαρχείου στάθηκε η Ρωσική Εκκλησία καθώς και πολλοί επίσκοποι της που προέρχονταν από το στενό περιβάλλον του πατριαρχείου. 
Από τις αρχές του 20ου αιώνα το Οικουμενικό Πατριαρχείο ανέλαβε την πρωτοβουλία οργανώσεων και συσκέψεων όπως: το Πανορθόδοξο Συνέδριο της Κων/πολης (1923), το Α’ Πανορθόδοξο Θεολογικό Συνέδριο (1936), τις Α’, Β’, Γ’ και Δ’ Πανορθόδοξες Διασκέψεις (Σαμπεζύ 1976-1986) κ.α. Μέσα σε αυτό το πνεύμα δημιουργίας ιδρύθηκε το 1948 το Παγκόσμιο Συμβούλιο Εκκλησιών, ξεκινόντας έτσι ένας διάλογος αγάπης με τους ρωμαιοκαθολικούς, αλλά ταυτόχρονα προωθήθηκε ο διαθρησκειακός διάλογος με το Ισλάμ και τους Ιουδαίους. Για το Οικουμενικό Πατριαρχείο ο διαθρησκειακός διάλογος θεωρείται ότι έχει μεγάλη σπουδαιότητα για την ανθρωπότητα, διότι με την διακαή φροντίδα για την ενότητα της εκκλησίας αλλά και διαμέσου αυτής για την ενότητα και την ειρήνη του κόσμου ο πατριάρχης διαλαλεί: «η ενότητα του διεσπαρμένου κόσμου βρίσκεται στην ενότητα του μυστηριακού σώματος της εκκλησίας που πορεύεται στην ιστορία».
Στις αρχές του 20ου αιώνα η εκλογή ενός φωτισμένου πατριάρχη του Ιωακέιμ του Γ’, ευνόησε τις προσπάθειες για την σύσφιξη των χαλαρωμένων διορθόδοξων σχέσεων και απέβλεπε στην προσέγγιση των τοπικών ορθόδοξων εκκλησιών με τις υπόλοιπες χριστιανικές εκκλησίες. Αυτή η ένωση στηριζόταν στις πρώτες προδρομικές εγκυκλίους του 1902 και του 1904 αλλά και η μετέπειτα εγκύκλιος του 1920 αποτέλεσε επίσης ορόσημο στην ιστορία της οικουμενικής κίνησης. Θεωρείται ότι η σύγχρονη οικουμενική κίνηση εκφράστηκε από δύο σημαντικές κινήσεις. Η πρώτη ήταν η «Πίστις και Τάξις» που ιδρύθηκε στο Εδιμβούργο τον Αύγουστο του 1937 και η οποία απέβλεπε στην προσέγγιση των εκκλησιών μέσω του διαλόγου, και ένας από τους κυριότερους εμψυχωτές αυτής της κινήσεως ήταν ο Robert Gardiner. Και η δεύτερη κίνηση ήταν η «Ζωή και Εργασία» που ιδρυθηκε το 1925 και  αποσκοπούσε στην δραστηροποίηση των εκκλησιών στον τομέα της κοινωνικής μέριμνας. Εκτός αυτών των κινήσεων συγκαταλέγεται και η«Κοινωνία των Εκκλησιών» η οποία προερχόταν από το Οικουμενικό Πατριαρχείο και αποτελούσε την έκφραση της διαχριστιανικής συνεργασίας σε παγκόσμιο επίπεδο. Στις 9 Ιανουαρίου 1913, η Εκτελεστική Επιτροπή η οποία ορίστηκε από την Γενική Συνέλευση αποφάσισε την οργάνωση μιας ανεπίσημης διάσκεψης με την συμμετοχή των Ορθόδοξων, Ανατολικών και Ρωμαιοκαθολικών με σκοπό να μελετηθούν ζητήματα πρακτικής φύσεως σχετικά με την οργάνωση της παγκόσμιας διάσκεψης. ‘Ομως η άφιξη του Α’ Παγκοσμίου Πολέμου ανέλαβε προσωρινά την υλοποίησηαυτών των σχεδίων.
Λίγα χρόνια αργότερα στις 23 Αυγούστου 1948 μια ημερομηνία καίριας ιστορικής σημασίας για την περιοχή του ‘Αμστερνταμ φαίνεται ότι η κοινωνία των εκκλησιών πήρε σάρκα και οστά. Το θέμα της συνέλευσης ήταν η «αταξία του ανθρώπου και η βουλή του Θεού» και δεν επιλέχθηκε καθόλου τυχαία. Χαρακτηρίζει την μεγάλη προσπάθεια των Εκκλησιών να επουλώσουν τις πληγές τους στη μεταπολεμική εποχή και να  ξαναβρούν την δύναμη για την πίστη τους στον Ιησού Χριστό. Ασχολήθηκε με την εξής θεματολογία: την παγκόσμια εκκλησία στην βουλή του Θεού, την εκκλησία και την αταξία της κοινωνίας, την εκκλησία και την διεθνή αταξία καθώς με την βουλή του Θεού και την μαρτυρία της εκκλησίας. Το Π.Σ.Ε. ως οργανωμένος θεσμός άρχισε να δραστηροποείται την εποχή που εκλέχτηκε στον οικουμενικό θρόνο ο Αθηναγόρας Α’. Συγκεκριμένα η δραστηριότητα του πατριαρχείου της Κων/πολης μέσα στους κόλπους του Π.Σ.Ε., παρέμεινε ιστορική χάρη: στην αποφασιστηκότητα, στην γνώμη του ότι η Ανατολή και η Δύση έχουν κοινές ρίζες καθώς και την πεποίθηση ότι η πρόοδος των εκκλησιών μπορεί να επιτευχθεί μόνο «αν αυτές απαλλαγούν από το παρελθόν τους».
Σε αυτό το σημείο πρέπει να τονιστεί μια ουσιαστική διαφορά μεταξύ του Π.Σ.Ε. και της Κοινωνίας  των Εκκλησιών, την οποία οραματίστηκε το οικουμενικό πατριαρχείο. Αυτή η διαφορά έγκειται στο γεγονός ότι ένας βασικός σκοπός του Π.Σ.Ε.ήταν η συνέχιση του έργου της «Πίστις και Τάξις», ενώ το πατριαρχείο φαινόταν να ευνοεί περισσότερο το έργο της κίνησης «Ζωής και Εργασίας». ‘Ετσι λοιπόν με αυτή την διαφορά δεν θεωρείται καθόλου τυχαίο το γεγονός ότι ο οικουμενικός πατριάρχης Αθηναγόρας Α’ ενόψει της Β’ Γενικής Συνέλευσης (Evanston, 1954) απήθυνε νέα εγκύκλιο του 1952, υπενθυμίζοντας τους σκοπούς του Π.Σ.Ε. Δηλαδή, ότι η συμμετοχή των ορθοδόξων στο Π.Σ.Ε. έπρεπε να παραμείνει στον τομέα του πρακτικού χριστιανισμού. Είναι αξιοσημείωτο να αναφερθούν τα σπουδαία κείμενα  της Λίμα (1982) τα οποία είχαν αποφασιστική επιρροή στην συνέλευση του Π.Σ.Ε. στο Βανκούβερ (1983). Τα κείμενα αυτά αποτελούν ένα στάδιο στην ιστορία της οικουμενικής κίνησης, καθώς οι χριστιανοί μετά από πολλά χρόνια αποξένωσης αποφάσισαν να διαλεχτούν και για άλλες πτυχές της ζωής τους όπως είναι: το Βάπτισμα, η Ιεροσύνη και η Ευχαριστία.
· Οικουμενικό πατριαρχείο και Διαθρησκειακός διάλογος
‘Ολοι οι άνθρωποι έχουν ως κοινό χαρακτηριστικό γνώρισμα την αναζήτηση στον Θεό, το δέος που αισθάνονται για το άγνωστο, το άπειρο αλλά ακόμα και για τη ίδια τους την ύπαρξη. Για αυτό τον λόγο η θρησκεία δεν αποτελέι μόνο μια κοινωνική λειτουργία, αλλά αποτελεί και ένα από τα σημαντικότερα κεφάλαια της πνευματικής και υπαρξιακής ζωής. Κατά την διάρκεια της ζωής του ανθρώπου δημιουργούνται κάποια άλυτα ερωτήματα της ανθρώπινης ύπαρξης όπως: «Ποιός είμαι»; , «Από πού έρχομαι και πού πάω»; , «Τί είναι ο θάνατος»; , «Υπάρχει μετά θάνατον ζωή»;. ‘Ολα αυτά αποτελούν ένα είδος από αινίγματα που απασχολούν καθημερινά την ανθρώπινη ψυχή και όπου ο ίδιος μπαίνει σε μια διαδικασία αναζήτησης τους. Το νόημα στη ζωή του ανθρώπου δίνεται από την θρησκεία, όππυ δίχως κανένα θρησκευτικό υπόβαθρο δε μπορεί να υπάρξει καμία φιλοσοφία και καμία ηθικότητα. 
Είναι γεγονός ότι όλοι οι πιστοί των τριών μονοθεϊστικών θρησκείων (Ιουδαίοι, Χριστιανοί και Μουσουλμάνοι) θα πρέπει να δημιουργήσουν μια βαθιά σχέση μεταξύ τους, αφήνοντας οποιαδήποτε διαφορά που τις χαρακτηρίζει μιας που συμβιώνουν μεταξύ τους εδώ και πολλούς αιώνες. Και σε αυτό το σημείο γεννάται το ερώτημα: « Ποιά είναι λοιπόν σήμερα η θέση του Οικουμενικού Πατριαρχείου απέναντι στους πιστούς των άλλων θρησκειών»; «Ποιά είναι η προσέγγιση που χρησιμοποεί απέναντι τους με έναν ιδιαίτερο σεβασμό στην ταυτότητα, στις αξίες του πολιτισμου αλλά και στην πίστη τους στον Θεό»; Το Οικουμενικό Πατριαρχείο διακατέχεται από το πνεύμα καταλλαγήςκαι της οικουμενικότητας του, και προσπαθεί μέσω του Διαθρησκεακού Διαλόγου να εποκοινωνήσει με τους ηγέτες και τους πιστούς των άλλων θρησκειών. Και οι τρείς μονοθεϊστικές θρησκείες παρουσιάζουν κάποια σημεία προσεγγίσεως πάνω σε διάφορα ζητήματα. Για τον Χριστιανισμό ο Ιησούς Χριστός είναι ο ιδρυτής της εκκλησίας και των χριστιανικών κοινωνιών, ενώ το Ισλάμ δέχεται την μία από τις δύο φύσεις τους, αυτήν που δέχεται είναι η ανθρώπινη και αυτήν που απορρίπτει είναι την θεϊκή του. Θεωρούν την Παναγία ως Χριστοτόκο και όχι ως Θεοτόκο, και τη σέβονται πάρα πολύ ως μητέρα όμως του Προφήτη Ιησού.
Τον 8ο αιώνα άρχισε ένας ουσιαστικός διάλογος με το Ισλάμ στον αραβικό κόσμο, όταν ξεκίνησε μια μεγάλη προσπάθεια μετάφρασης των αρχαίων ελλήνων φιλοσόφων στα αραβικά. Αυτή η εποκοινωνία ανάμεσα στον ελληνικό και στον αραβικό κόσμο είναι ένας διάλογος που ωφέλησε και τους δύο πολιτισμούς. Και αυτό το θετικό πνεύμα εποκοινωνίας φαίνεται και από την επιστολή του Οικουμενικού Πατριάρχη Νικολάου ‘Α (901-907) με την οποία προτρέπει το μουσουλμάνο όχι μόνο να μην καταπατεί αλλά να υπερασπίζεται τα δικαιώματα των Κυπρίων. Από τα μέσα του 14ου αιώνα διαφαίνεται μια βαθύτερη προσπάθεια κατανόησης του Ισλάμ, όπου σπουδαίες προσωπικότητες όπως: ο Ιωάννης Στ’ Καντακουζηνός (1292) και ο Μανουήλ Β’ ο Παλαιολόγος (1348) μέσω των σπουδαίων πραγματειών τους κατάφεραν να δημιουργήσουν έναν νηφάλιο διάλογο με το Ισλάμ. Πιο σπουδαίος όμως υπήρξε ο δάσκαλος της ορθόδοξης μυστικής θεολογίας, ο Γρηγόριος ο Παλαμάς (1296-1359), ο οποίος διεξήγαγε έναν εποικοδομητικό διάλογο με πολλούς επιφανείς νομοδιδασκάλους του Ισλάμ στη Προύσα και στη Νίκαια (1354). Φυσικά αυτές τις προσπάθειες προσέγγισης συνεχίζει αδιάκοπα το Οικουμενικό Πατριαρχείο κατά την σύγχρονη περίοδο με πρωτοστάτη τον κ.κ. Βαρθολομαίο.
‘Ολοι αυτοί οι διάλογοι βοήθησαν στην κατανόηση των παραδόσεων μεταξύ των λαών, και όσον αφορά το Ισλάμ στόχος του είναι:« να παρουσιάσει ένα μοντέρνο πρόσωπο μιας ανεκτικής και πολυπολιτισμικής κοινωνίας σε κάθε θρησκεία και να θέσει τις βάσεις για πρακτικές λύσεις της ισλαμικής κοινωνίας». Για την καλύτερη λειτουργία του διαλόγου το Οικουμενικό Πατριαρχείο συνέστησε Ειδικές Επιτροπές. Ιδιαίτερης σημασίας κρίνεται η «Επιτροπή του Διαλόγου με το Ισλάμ», η οποία ιδρύθηκε το 1973 από το πατριάρχη Δημήτριο Α’ με σκοπό τη μελέτη, το συντονισμό και την προώθηση του διαλόγου με το Ισλάμ. Μια άλλη μεταγενέστερη επιτροπή είναι η «Συντονιστική Επιτροπή Προωθήσεως του Διαλόγου μεταξύ χριστιανών και μουσουλμάνων», η οποία ιδρύθηκε το 1996 από το ορθόδοξο κέντρο του Σαμπεζύ με σκοπό τον συντονισμό των ακαδημαϊκών διαλόγων μεταξύ χριστιανισμού και ισλάμ. Το οικουμενικό πατριαρχείο λοιπόν, ως πολιτιστικός και πνευματικός θεσμός προσπαθεί να διαφυλάξει την ηρεμία και να πρασπίσει τη δικαιοσύνη στον κόσμο, για αυτό τον λόγο διεξάγει τους διαλόγους φιλίας κυρίως με το Ισλάμ.
Αθανασία Αβράμογλου- Απόφοιτη της Εισαγωγικής Κατεύθυνσης Μουσουλμανικών Σπουδών- Τμήμα Θεολογίας.



   



