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Όταν επιχειρεί κανείς να προσεγγίσει ένα σύγχρονο πρόβλημα, όπως το οικολογικό, με βάση τις αρχές που προκύπτουν από κάποια κείμενα που απέχουν τουλάχιστον δύο χιλιετίες από την εμφάνιση του προβλήματος αυτού, είναι απαραίτητο από τη μια μεριά να αιτιολογήσει το εγχείρημά του και από την άλλη να καθορίσει σαφώς τη μέθοδο που θα ακολουθήσει.
Οι προϋποθέσεις της μελέτης
Πριν, λοιπόν, από οτιδήποτε άλλο, θα πρέπει να διερευνηθεί αν η Βίβλος θα μπορούσε να προσφέρει κάποια λύση στο οικολογικό πρόβλημα, εφόσον είναι προφανές ότι κανείς από τους συγγραφείς των διάφορων βιβλίων της δεν γνώριζε, ούτε μπορούσε να φανταστεί, το πρόβλημα αυτό. Περιβαλλοντικές καταστροφές και οικονομικές κρίσεις που κατά καιρούς προκαλούνταν από την ανθρώπινη απληστία δεν ήταν ασφαλώς άγνωστες κατά τους βιβλικούς χρόνους, ποτέ όμως δεν έφτασαν ούτε κατά το ελάχιστο τις σύγχρονες διαστάσεις, καθώς ποτέ άλλοτε η αύξηση του πληθυσμού της γης και η ανάπτυξη της τεχνολογίας δεν ανήλθε στα σημερινά επίπεδα. Στόχος, επομένως, της μελέτης αυτής δεν μπορεί να είναι η αναζήτηση έτοιμων λύσεων από τη Βίβλο για το συγκεκριμένο πρόβλημα, αλλά η συζήτηση των προϋποθέσεων αντιμετώπισής του με βάση τη βιβλική αντίληψη για την εμφάνιση του κακού στον κόσμο, μια μορφή, άλλωστε, του οποίου κακού συνιστά και η οικολογική κρίση. Η ανάγκη αναδρομής στη Βίβλο στηρίζεται στην παραδοχή ότι το βιβλίο αυτό επέδρασε περισσότερο από οτιδήποτε άλλο στη διαμόρφωση αυτού που ονομάζεται “σύγχρονος δυτικός πολιτισμός”. Εφόσον όμως ο σύγχρονος δυτικός πολιτισμός που γέννησε το οικολογικό πρόβλημα γεννήθηκε από τη συνάντηση της ελληνικής Φιλοσοφίας με την εβραϊκή Βίβλο, μια αναδρομή στις πηγές του μπορεί να βοηθήσει στον καθορισμό των προϋποθέσεων αντιμετώπισης του προβλήματος.
Αν η Φιλοσοφία άρχισε με την προσπάθεια του Θαλή από τη Μίλητο να εξηγήσει την προέλευση των όντων από το νερό, εκείνος ο οποίος θεμελίωσε την ιδέα ότι τα πάντα προέρχονται από ένα αρχικό αιώνιο και άχρονο στοιχείο, το οποίο συνεχώς μεταβάλλεται σε διάφορα στοιχεία, είναι ο δεύτερος της σχολής της Μιλήτου, ο Αναξίμανδρος. Έτσι, η προβληματική των αρχαίων Ελλήνων είχε από την αρχή προσανατολιστεί προς τη φύση, την ουσία που παραμένει σταθερή. Η προβληματική αυτή που προερχόταν από την ελληνική αντίληψη για τη φύση, επηρέασε τόσο έντονα την παραπέρα εννοιολογική εξέλιξη, ώστε το χρονικό γίγνεσθαι αντιμετωπιζόταν ως κάτι δευτερεύον, που καθαυτό δεν άξιζε να συγκεντρώσει το μεταφυσικό ενδιαφέρον. Όχι μόνον τον ατομικά καθορισμένο άνθρωπο, αλλά και ολόκληρο το ανθρώπινο γένος, με τις τύχες, τις πράξεις και τα παθήματά του, η ελληνική επιστήμη το θεωρούσε τυπικά ένα επεισόδιο μόνον, ένα ιδιαίτερο παροδικό πλάσμα στην επαναλαμβανόμενη με τους ίδιους πάντοτε νόμους κοσμική διαδικασία
. Βασική ιδέα του Αναξιμάνδρου ήταν ότι τα διάφορα στοιχεία, νοούμενα ως θεοί, προσπαθούν αδιάλειπτα να επεκτείνουν την κυριαρχία τους, αλλά υπάρχει ένα είδος αναγκαιότητας, ένα είδος φυσικού νόμου που συνεχώς αποκαθιστά την ισορροπία. Η αντίληψη αυτή της “δικαιοσύνης” -της μη υπέρβασης καθορισμένων ορίων- ήταν μια από τις βαθύτερες ελληνικές πεποιθήσεις. Οι θεοί υπόκειντο στη δικαιοσύνη ακριβώς όπως και οι άνθρωποι, αλλά αυτή η ανώτατη εξουσία δεν ήταν καθεαυτήν προσωπική, δεν ήταν ένας ανώτατος θεός
.
Ίσως αυτός είναι ο λόγος που η ελληνική Φιλοσοφία ουδέποτε κατηγορήθηκε από τους ηγέτες του οικολογικού κινήματος ως υπεύθυνη για την οικολογική κρίση. Αντίθετα, στη Βίβλο εμφανίζεται ο ίδιος ο Θεός να παροτρύνει τους ανθρώπους σε κυριαρχία επί της φύσης και η Εκκλησία κατηγορήθηκε συχνά ότι, προβάλλοντας την εντολή του Θεού προς τους ανθρώπους κατά τη δημιουργία “πληρώσατε τὴν γῆν καὶ κατακυριεύσατε αὐτῆς” (Γεν 1:28), οδήγησε τον άνθρωπο στη διαμόρφωση μιας αντίληψης που του επέτρεψε την ασύδοτη και ακατάσχετη κακοποίηση και καταστροφή του φυσικού του περιβάλλοντος. Η κατηγορία είναι λογικοφανής, παραγνωρίζει όμως την αλήθεια ότι στην πραγματικότητα δεν υπαγορεύουν τα βιβλικά ή όποια άλλα χωρία τις ανθρώπινες επιλογές, αλλά συνήθως οι άνθρωποι πρώτα κάνουν τις επιλογές τους και στη συνέχεια αναζητούν στήριξη γι’ αυτές στη Βίβλο ή σε κάποια άλλη αυθεντία του παρελθόντος. Αυτό, βεβαίως, δεν σημαίνει ότι η Βίβλος δεν επιδρά στη διαμόρφωση αντιλήψεων, αλλά και σ’ αυτήν την περίπτωση πρόκειται για την επίδραση συγκεκριμένων ερμηνειών, οι οποίες ασφαλώς δεν είναι ποτέ απροϋπόθετες. Η αντίληψη, για παράδειγμα, ότι αληθινό είναι μόνον ό,τι είναι ιστορικό σε συνδυασμό με τον φόβο μήπως κάποια βιβλικά κείμενα αμφισβητηθούν ως μυθικά, οδήγησε στη θεώρηση πολλών καθαρώς θεολογικών κειμένων της Βίβλου, όπως π.χ. αυτά που περιέχονται στα ένδεκα πρώτα κεφάλαια του βιβλίου της Γενέσεως, ως ιστορικών και γέννησε μια ανάλογη ερμηνευτική προσέγγιση. Στο πλαίσιο μιας τέτοιας ερμηνείας είναι ενδεχόμενη η κατά γράμμα κατανόηση ορισμένων χωρίων και η εξαγωγή ανάλογων συμπερασμάτων, τα οποία, ενώ προκύπτουν από την ανάλυση ενός βιβλικού χωρίου, μπορεί και να μην έχουν -ιδιαίτερα όταν το χωρίο χρησιμοποιείται ξεκομμένο από τη συνάφειά του- οπωσδήποτε βιβλική βάση. Διαφορετική μέθοδος ερμηνείας μπορεί να οδηγήσει σε εντελώς διαφορετικά συμπεράσματα, η “ορθότητα” των οποίων θα πρέπει και πάλι να ελεγχθεί με βάση τις προϋποθέσεις που τίθενται από τη μέθοδο.
Βιβλική θεώρηση των σχέσεων Θεού – ανθρώπου – κόσμου
Όπως και να έχουν τα πράγματα, τόσο στις δύο διηγήσεις της Παλαιάς Διαθήκης για τη δημιουργία του κόσμου όσο και σε ερμηνευτικά των διηγήσεων αυτών κείμενα διάφορων εκκλησιαστικών συγγραφέων δηλώνεται σαφέστατα ότι η σχέση του ανθρώπου με το περιβάλλον του κάθε άλλο παρά ως σχέση δυνάστη προς δυναστευόμενο μπορεί να κατανοηθεί. Στην πρώτη αφήγηση για τη δημιουργία, που περιέχεται στο πρώτο κεφάλαιο της Γενέσεως, ο Θεός παρουσιάζεται να δίνει στον άνθρωπο, μαζί με την εντολή για κυριαρχία επί της γης, και τον περιορισμό αυτής της κυριαρχίας, που δεν είναι άλλος από την απαίτηση για σεβασμό της ζωής των όντων που τίθενται στην εξουσία του (Γεν 1:29). Αυτό σημαίνει ότι ο άνθρωπος είναι υπεύθυνος και υπόλογος απέναντι στον Θεό για τη σωστή διαχείριση της φύσης. Ο άνθρωπος δεν έχει δικαίωμα να καταστρέφει για τη συντήρησή του τη ζωή, πηγή της οποίας είναι ο ίδιος ο Θεός. 
Ειδικότερα, αν και η βιβλική περιγραφή της δημιουργίας χρησιμοποιεί τα ίδια με άλλα κείμενα του πολιτισμικού της περιβάλλοντος μοτίβα, προϋποθέτει μια εντελώς διαφορετική από εκείνα σχέση του ανθρώπου με τον Θεό. Στα μυθολογικά κείμενα προηγείται της κοσμογονίας μια θεογονία, σύμφωνα με την οποία κάθε νεότερη γενιά θεών επαναστατεί και ανατρέπει την παλαιότερη. Για να σταματήσει αυτός ο αέναος πόλεμος μεταξύ των θεών, αποφασίζεται σε κοινή συνάθροισή τους να δημιουργηθεί ένα όν που θα επιφορτιστεί με την υπηρεσία των θεών, χωρίς όμως να έχει τις προϋποθέσεις να γίνει το ίδιο θεός. Έτσι, η δημιουργία του ανθρώπου είναι σύμφωνα με τα μυθολογικά κείμενα της ευρύτερης περιοχής της ανατολικής λεκάνης της Μεσογείου αναγκαστική για τους θεούς, και η ιδέα της κατ’ εικόνα θεού δημιουργίας του ανθρώπου στα κείμενα αυτά προκύπτει από το γεγονός ότι οι θεοί παριστάνονται ανθρωπόμορφοι και οι άνθρωποι δημιουργούνται ως υπηρέτες τους. Στη Βίβλο όμως η έκφραση «κατ’ εικόνα Θεού» του Γεν 1:26 δεν αναφέρεται σε εξωτερικά χαρακτηριστικά ούτε σε ανταγωνιστικές σχέσεις μεταξύ Θεού και ανθρώπου, αλλά, όπως σαφώς προκύπτει από τη συνέχεια του κειμένου, αναφέρεται στον ρόλο του ανθρώπου πάνω στη γη και περιγράφει τη σχέση του με τον Θεό με όρους που παραπέμπουν στις σχέσεις πατέρα και γιου. Όπως, δηλαδή, ο πατέρας παραχωρεί στον γιο του την περιουσία του, έτσι και ο Θεός, ως κύριος όλης της δημιουργίας, παραχωρεί στον άνθρωπο την κυριαρχία πάνω σε όλα τα δημιουργήματα (Γεν 1:26-28).  Και όπως ο γιος είναι εικόνα του πατέρα του (πρβλ Γεν 5:3), έτσι και ο άνθρωπος είναι εικόνα του Θεού. Ανάλογα συμπεράσματα προκύπτουν και από το μοτίβο της πλάσης του ανθρώπου από το χώμα της γης. Ο άνθρωπος κατασκευάζεται από το ευτελέστερο υλικό και οφείλει την ύπαρξή του αποκλειστικά στη ζωογόνο πνοή του Θεού (Γεν 2:7). Έτσι, η συμπεριφορά του και η σχέση του με τον Θεό δεν καθορίζεται από εξωτερικούς παράγοντες, αλλά από τις δικές του ελεύθερες επιλογές. Και πάλι η περιγραφή παραπέμπει στις σχέσεις πατέρα – γιου, καθώς ο γιος οφείλει την ύπαρξή του στον πατέρα του, αλλά η σχέση του μαζί του καθορίζεται από τις δικές του επιλογές. Οι αφηγήσεις των ένδεκα πρώτων κεφαλαίων της Γενέσεως στοχεύουν στο να περιγράψουν παραστατικά αυτήν την ιδιότυπη σχέση μεταξύ Θεού-πατέρα και ανθρώπου-γιου.
Με ιδιαίτερα παραστατικό τρόπο περιγράφεται η σχέση του Θεού με τον άνθρωπο και τον κόσμο και στον όγδοο Ψαλμό και κυρίως στη χριστιανική κατανόηση και ερμηνεία του. Ο Ψαλμός είναι ένας ύμνος στη δόξα του Θεού και στη μεγαλοσύνη του ανθρώπου. Ο ψαλμωδός αρχίζει εκφράζοντας τον θαυμασμό του για τη μεγαλοπρέπεια του Θεού (στχ 2-3) καί στή συνέχεια αναφέρεται στην ιδιαίτερη αξία του ανθρώπου, ο οποίος, αν και ασήμαντος σε σχέση προς τη μεγαλειώδη δημιουργία (στχ 4-5), τοποθετήθηκε από τον δημιουργό του ως τοποτηρητής πάνω σ’ αυτήν (στχ 6-9):



4 Κοιτώ τους ουρανούς, τα δημιουργήματά σου, 




τη σελήνη και τ’ αστέρια, πού  ̓χεις στεριώσει εσύ: 



5 Τί είν’ ὁ ἄνθρωπος, ώστε να νοιάζεσαι γι’ αυτόν,



ο κάθε άνθρωπος, ώστε να τον φροντίζεις; 



6 Λίγο πιο κάτω απ’ τους αγγέλους τον κατέταξες,




με δόξα τον στεφάνωσες και με τιμή· 



7 κυρίαρχο τον έβαλες σ’ ό,τι τα χέρια σου δημιουργήσαν,




τα πάντα υπέταξες κάτω απ’ την εξουσία του· 



8 τα πρόβατα, τα βόδια όλα,




ακόμα και τ’ άγρια θεριά· 



9 τα πετεινά του ουρανού, της θάλασσας τα ψάρια,




που μέσα από τους δρόμους τους θαλάσσιους πορεύονται
. 

Η ιδιαίτερη αξία του ανθρώπου προκύπτει για τον ποιητή του ψαλμού από την παρατήρηση του έναστρου ουρανού, τον οποίο αναγνωρίζει ως δημιούγημα του Θεού. Αυτή η λιτή όσο και απολύτως ξεκάθαρη δήλωση που συνοψίζει την αναλυτική περιγραφή της δημιουργίας του πρώτου κεφαλαίου της Γενέσεως αποκλείει οποιαδήποτε διεκδίκηση από την πλευρά του ανθρώπου κυριαρχίας πάνω σε οτιδήποτε υπάρχει στο σύμπαν, καθώς τα πάντα ανήκουν στον Θεό (πρβλ Ψαλ 23:1-2· 103:24). Αποκλείει όμως και τη θεώρηση οποιουδήποτε ουράνιου σώματος ως θεού και επομένως οποιασδήποτε επίδρασής του στη ζωή των ανθρώπων. Ο άνθρωπος, κατά συνέπεια, είναι απολύτως υπεύθυνος για τις επιλογές του και, εφόσον είναι πλασμένος κατ’ εικόνα Θεού, ελάχιστα κατώτερος από τους αγγέλους και τοποτηρητής του Θεού πάνω σε όλα τα δημιουργήματά του, οφείλει να ενεργεί όπως ακριβώς και ο Θεός, ως προστάτης και συντηρητής του σύμπαντος.
Αυτή η ιδέα του ανθρώπου ως διαχειριστή και όχι δυνάστη της φύσης περιγράφεται γλαφυρότατα στο δεύτερο κεφάλαιο της Γενέσεως, όπου γίνεται μια διαφορετική παρουσίαση της δημιουργίας του κόσμου. Σύμφωνα με την αφήγηση αυτή, ο Θεός τοποθετεί τον άνθρωπο σε έναν κήπο «ἐργάζεσθαι αὐτὸν καὶ φυλάσσειν» (Γεν 2:15). Είναι ιδιαίτερα ενδιαφέρουσα μια ερμηνεία του σχετικού χωρίου από τον άγιο Συμεών τον Νέο Θεολόγο, γιατί προέρχεται από μια εποχή (ι΄/ια΄  μ.Χ. αιώνας) που απέχει δέκα σχεδόν αιώνες από την εμφάνιση του οικολογικού προβλήματος. Αναλύοντας τη σχετική έκφραση ο Συμεών, τονίζει ότι οι δύο αυτές λέξεις αποτελούν αλληλένδετες έννοιες, που αναφέρονται στα δικαιώματα αλλά και στις υποχρεώσεις του ανθρώπου απέναντι στο περιβάλλον που ζει. Η σωστή σχέση του ανθρώπου με την κτίση και η χρησιμοποίησή της, δηλαδή το “ἐργάζεσθαι”, υπονοεί απαραίτητα και το καθήκον της περαιτέρω προστασίας και της συντήρησης της κτίσης, δηλαδή το “φυλάσσειν”. Ο άνθρωπος καλείται να εργάζεται υπεύθυνα και να ασκεί το παραγωγικό και δημιουργικό του έργο ως αντιπρόσωπος και οικονόμος του Θεού, αλλά και ως επιστάτης και φύλακας του φυσικού κόσμου.
Με ανάλογο τρόπο κατανοεί την περιγραφόμενη στον όγδοο Ψαλμό κυριαρχία του ανθρώπου πάνω στη φύση και η πρώτη χριστιανική κοινότητα, όπως προκύπτει από την ερμηνεία του ψαλμού στην Πρὸς Ἑβραίους Ἐπιστολή (2:6-9). Για τον απόστολο, ο τέλειος, σύμφωνα με το σχέδιο του Θεού, άνθρωπος είναι ο Ιησούς Χριστός και αυτόν περιγράφει ο ψαλμωδός ως εκείνον ο οποίος για ένα χρονικό διάστημα έγινε λίγο κατώτερος από τους αγγέλους, προκειμένου να αναδειχθεί στη συνέχεια ένδοξος κυρίαρχος όλης της κτίσης. Όμως, όπως χαρακτηριστικά σημειώνεται στον στχ 9, η δόξα αυτή προϋπέθετε τον θάνατο του Ιησού, ο “θρόνος” της κυριαρχίας του ήταν ο σταυρός. Πλήθος χωρίων της Καινής Διαθήκης πιστοποιούν αυτήν την κατανόηση της κυριαρχίας του Χριστού, επομένως και των χριστιανών, πάνω στην κτίση ως καταλλαγή, συμφιλίωση και όχι ως καταδυνάστευση. Ένας αρχαίος ύμνος της χριστιανικής κοινότητας που σώζεται στην Πρὸς Κολοσσαεῖς Ἐπιστολή αναφέρει χαρακτηριστικά:



Τα πάντα δι’ αυτού ήρθαν στην ύπαρξη, 




όσα στον ουρανό κι όσα στη γη ...



Ό,τι υπάρχει είναι πλασμένο δι’ αυτού




κι αυτόν έχει σκοπό του ...



Γιατί μέσα σ’ εκείνον η θεότητα 




έστερξε ολάκερη να κατοικήσει, 



κι όλα όσα στη γη κι όσα στον ουρανό 




μαζί της να συμφιλιώσει δι’ αυτού, 



που την ειρήνη έφερε 




με του σταυρού του το αίμα
.

Κι όπως ο απόστολος Παύλος επισημαίνει χαρακτηριστικά προς τους χριστιανούς της Κορίνθου: «Όταν κάποιος ανήκει στον Χριστό είναι μια καινούρια δημιουργία. Τα παλιά πέρασαν· όλα έχουν γίνει καινούργια. Κι όλα αυτά προέρχονται από τον Θεό, που μας συμφιλίωσε μαζί του δια του Ιησού Χριστού, κι ανέθεσε σ’ εμάς να υπηρετήσουμε στο έργο της συμφιλίωσης. Δηλαδή, ο Θεός ήταν αυτός που στο πρόσωπο του Χριστού συμφιλίωσε τον κόσμο μαζί του, χωρίς να καταλογίσει στους ανθρώπους τα παραπτώματά τους, κι επίσης ανέθεσε σ’ εμάς να αναγγείλουμε το γεγονός της συμφιλίωσης. Εμείς ενεργούμε ως πρεσβευτές του Χριστού. Μέσα από τα δικά μας λόγια είναι σαν να σας παρακαλεί ο Θεός. Στο όνομα του Χριστού, λοιπόν, σας παρακαλούμε: Συμφιλιωθείτε με τον Θεό! Αυτόν που δεν είχε γνωρίσει αμαρτία, τον φόρτωσε ο Θεός με όλη την αμαρτία για χάρη μας, για να μπορέσουμε εμείς μέσω εκείνου να βρούμε τη σωτηρία κοντά στον Θεό»
.
Αρμονική σχέση ανθρώπου και Θεού συνεπάγεται αρμονικές σχέσεις ανθρώπου και περιβάλλοντός του. Η διάσπαση της κοινωνίας με τον Θεό όπως αυτή περιγράφεται με ζωηρότατες εικόνες στα ένδεκα πρώτα κεφάλαια της Γενέσεως θα έχει ως συνέπεια μια γενικότερη διαταραχή των σχέσεων του ανθρώπου με τη φύση, η οποία κορυφώνονται στην αφήγηση για τον μεγάλο κατακλυσμό, μετά τον οποίο αίρεται η αρχική (Γεν 1:29) απαγόρευση της κρεοφαγίας (Γεν 9:2-3) ως πιστοποίηση της διατάραξης αυτής. Έτσι, η προφητική σκέψη θα οραματιστεί τη μεσσιανική εποχή σαν μια περίοδο νέας αποκατάστασης των σχέσεων ανθρώπου και περιβάλλοντος, όπως πολύ χαρακτηριστικά περιγράφεται αυτή στην εικόνα του λύκου που βόσκει μαζί με το πρόβατο και του παιδιού που παίζει με τις οχιές:



Τότε θα βόσκει ο λύκος με το αρνί μαζί, 




κι η λεοπάρδαλη θα ξεκουράζεται με το κατσίκι αντάμα· 



το μοσχάρι, ο ταύρος και το λιοντάρι μαζί θα βόσκουν, 




κι ένα μικρό παιδί θα τα οδηγεί· 



το βόδι κι η αρκούδα θα βόσκουνε μαζί, 




μαζί θα 'ναι και τα μικρά τους· 




και το λιοντάρι και το βόδι άχυρα θα 'χουν για τροφή. 



Το νήπιο στην τρύπα της οχιάς, 




και στων μικρών της τη φωλιά




το χέρι του θ' απλώνει. 



Κανένας δεν θα προξενεί κακό στον άλλο, 




ούτε κανέναν θα μπορούν να εξολοθρέψουν 




στο όρος μου το άγιο, 



γιατί η γνώση του Κυρίου θα γεμίσει ολόκληρη τη γη, 




καθώς σκεπάζουν τ’ άφθονα νερά τις θάλασσες
. 
Βιβλική θεώρηση της προέλευσης του κακού
Τα παραπάνω δεν αποσκοπούν, βέβαια, στο να δείξουν ότι οι βιβλικοί ή κάποιοι εκκλησιαστικοί συγγραφείς διακατέχονται από οικολογικές ευαισθησίες, αλλά στο ότι, θεωρούμενο το οικολογικό πρόβλημα ως μια μορφή κακού, μπορεί να αντιμετωπιστεί, όπως αντιμετωπίζεται κάθε μορφή κακού από τη Βίβλο, ως πρόβλημα, δηλαδή, σχέσεων. Επιχειρώντας η Παλαιά Διαθήκη να εξηγήσει την εμφάνιση του κακού στον κόσμο, παραθέτει στα ένδεκα πρώτα κεφάλαια της Γενέσεως μια σειρά αφηγήσεων, μέσα από τις οποίες περιγράφεται το σύνολο των σχέσεων του ανθρώπου με τον Θεό, των ανθρώπων μεταξύ τους και του ανθρώπου με το περιβάλλον του. Κοινό στοιχείο σε όλες αυτές τις αφηγήσεις είναι η διαρκής προσπάθεια του ανθρώπου να αποδεσμευτεί από τον Δημιουργό του και να φτάσει σε ένα υψηλότερο επίπεδο τοποθετώντας τον εαυτό του στη θέση του Θεού. Κατά τραγικό όμως τρόπο, στο τέλος κάθε τέτοιας προσπάθειας διαπιστώνει ότι βρίσκεται σε χαμηλότερο επίπεδο από εκείνο που βρισκόταν όταν ξεκίνησε. Η πρώτη προσπάθεια αποδέσμευσης του ανθρώπου από τον Θεό επιχειρείται με την απόπειρα απόκτησης ηθικής αυτονομίας. Από την παραδείσια κατάσταση, που χαρακτηριζόταν από τις αρμονικές σχέσεις των ανθρώπων μεταξύ τους και με το περιβάλλον τους, βρίσκεται, απομακρυνόμενος ο άνθρωπος από τον Θεό, σε μια σχέση ανταγωνισμού με τον συνάνθρωπό του και νιώθει απειλημένος από τη φύση που τον περιβάλλει. Η εικόνα που χρησιμοποιεί εδώ η Βίβλος είναι πολύ χαρακτηριστική: Η πρώτη ενέργεια του ανθρώπου, μετά τη διάσπαση της σχέσης του με τον Θεό, είναι να κατασκευάσει για τον εαυτό του ρούχα, να διαχωρίσει, δηλαδή, και να προφυλάξει τον εαυτό του από το περιβάλλον του. Όλες οι αφηγήσεις από ᾽κει και πέρα δείχνουν πόσο η διάσπαση αυτή των σχέσεων προχωρεί σε βάθος. Τη διάσπαση των σχέσεων μεταξύ των συζύγων, ακολουθεί η διάσπαση των σχέσεων μεταξύ των αδελφών (ο Κάιν σκοτώνει τον Άβελ). Στην αφήγηση για τον γάμο των “υιών του θεού” με τις “θυγατέρες των ανθρώπων” βλέπει η Βίβλος μια άλλη αποτυχημένη προσπάθεια του ανθρώπου να ανεξαρτητοποιηθεί από τον Δημιουργό του με την αύξηση των βιολογικών του δυνατοτήτων, μια βελτίωση του είδους που θυμίζει έντονα τις προσπάθειες της σύγχρονης ευγονικής και γενετικής. Το τέλος της ιστορίας αυτής είναι ο κατακλυσμός, μια περιβαλλοντική καταστροφή, που ακολουθείται από άλλη μια καταστροφή σχέσης, αυτής του πατέρα - γιου (ο Νώε καταριέται τον Χαμ). Αλλά και στην τελευταία αφήγηση της ενότητας, τη σχετική με τον πύργο της Βαβέλ, το θέμα είναι πάλι το ίδιο. Αυτή τη φορά είναι η τεχνολογική ανάπτυξη αυτή που επιτρέπει στον άνθρωπο να “φτάσει στον ουρανό”, όμως και εδώ το αποτέλεσμα είναι ανάλογο. Η ανθρώπινη κοινωνία διασπάται ολοκληρωτικά και ανοίγει έτσι ο δρόμος για τον απόλυτο ανταγωνισμό όλων προς όλους και επομένως και προς τη φύση.
Εναλλακτική θεώρηση της οικολογικής κρίσης
Ηθική αυτονομία, βιολογική βελτίωση του είδους και ανάπτυξη της τεχνολογίας χαρακτηρίζουν και τη σημερινή εποχή και από την άποψη αυτή η βιβλική παράσταση της πτωτικής πορείας του ανθρώπου, εκτός από εντυπωσιακή, θα μπορούσε να θεωρηθεί και ιδιαίτερα επίκαιρη, καθώς περιέχει μια προειδοποίηση για το σήμερα. Όμως δεν πρόκειται γι’ αυτό, μια μεταφυσική, δηλαδή, προσέγγιση του προβλήματος, που, όπως αναφέρθηκε και παραπάνω, μπορεί να στηρίζεται στη Βίβλο, αλλά απέχει πολύ από το να είναι βιβλική και καταντά φουνταμενταλιστική ή και ειδωλολατρική. Με βάση τη βιβλική θεώρηση του κακού, άρα και του οικολογικού προβλήματος, ως προβλήματος σχέσεων, η οποιαδήποτε προσπάθεια αντιμετώπισης της οικολογικής κρίσης θα πρέπει να κινείται προς την κατεύθυνση της αποκατάστασης των σχέσεων που διασπάστηκαν. Πρέπει να σημειωθεί εδώ ότι, τουλάχιστον από ορθόδοξη άποψη, η αποκατάσταση αυτή δεν θεωρείται ως ένα ηθικό πρόβλημα, ως μια εντολή αλλαγής στάσης, αλλά συνδέεται στενά με τη θεία ενανθρώπιση και παρουσία του Χριστού στον κόσμο, που δίνει στην κτίση τη δυνατότητα του αγιασμού μέσα από τον εκκλησιασμό του κόσμου -το μπόλιασμα, δηλαδή, στο θεανθρώπινο σώμα του Χριστού- και την ανάδειξη της ύλης σε μετοχή ζωής μέσα στο μυστήριο της θείας Ευχαριστίας. Στον βαθμό που ο άνθρωπος υπερβαίνει τη φθορά και τον θάνατο, τη σχετικότητα του κτιστού κόσμου, στον βαθμό που αποκαθιστά την αληθινή κοινωνία του με τον Θεό, και επομένως με τον συνάνθρωπό του και τον κόσμο, εξαγιάζεται ο ίδιος και δι’ αυτού ολόκληρη η κτίση. Αυτή η διαφορετική θεώρηση των σχέσεων του ανθρώπου με την κτίση, που καθίσταται δυνατή μόνο μέσα από την υπέρβαση του φόβου του θανάτου, ο οποίος είναι ο κύριος υπεύθυνος για την ανάπτυξη σχέσεων ανταγωνισμού, υπόκειται και στο ασκητικό ιδεώδες που η Ορθοδοξία προβάλλει ως τη ριζοσπαστικότερη απάντηση στον σύγχρονο καταναλωτικό τρόπο ζωής, μία, δηλαδή, από τις κύριες αιτίες της οικολογικής κρίσης.

Από τα παραπάνω καθίσταται σαφές ότι η Βίβλος μπορεί να προσφέρει, όχι βέβαια λύση αλλά, τουλάχιστον μια εναλλακτική θεώρηση του οικολογικού προβλήματος, η οποία μπορεί να οδηγήσει στην αναζήτηση λύσεων που θα κινούνται πέρα από εξωτερικούς ηθικισμούς (όπως π.χ. αποφυγή της χρήσης πλαστικών, προτροπές για σωστή διαχείριση των απορριμμάτων) ή νεοπαγανιστικές παραθρησκευτικές υστερίες (όπως λατρεία της “Μεγάλης Μητέρας Γης”) και άλλα παρόμοια. Όλα αυτά βέβαια, υπό την προϋπόθεση ότι η Βίβλος δεν θα χρησιμοποιηθεί ως μια πηγή χωρίων για την αιτιολόγηση και στήριξη των όποιων ανθρώπινων επιλογών, αλλά θα προηγηθεί μια σοβαρή και συνεπής ως προς τη μέθοδο ανάλυση του βιβλικού κειμένου μέσα στο ιστορικό, κοινωνικό και πολιτικό πλαίσιο που αυτό διαμορφώθηκε, από την οποία θα προκύψει η κατανόηση του βιβλικού μηνύματος για την εποχή του, ώστε να γίνουν στη συνέχεια οι απαραίτητες για τη σύγχρονη εποχή αναγωγές.
Πρέπει επίσης να τονιστεί, προς αποφυγή παρεξηγήσεων, ότι η θεώρηση της οικολογικής κρίσης ως κρίσης πρωτίστως και προπάντων πνευματικής δεν σημαίνει σε καμιά περίπτωση ότι αυτή μπορεί να αντιμετωπιστεί ατομικά, με την αλλαγή νοοτροπίας κάποιων ανθρώπων, ή χωρίς την ανάληψη συγκεκριμένων δράσεων και κυρίως χωρίς την άμεση παρέμβαση στον τρόπο παραγωγής - κατανάλωσης, στην καρδιά, δηλαδή, της αγοράς. Η διευκρίνιση αυτή είναι απαραίτητη, γιατί δεν είναι λίγοι εκείνοι οι οποίοι βλέπουν την ενασχόληση των θρησκειών με τον οικολογικό προβληματισμό με σκεπτικισμό. Ο σκεπτικισμός αυτός δεν είναι εντελώς αδικαιολόγητος, αν αναλογιστεί κανείς ότι από τον ιη΄ μ.Χ. αιώνα και εξής, ο Διαφωτισμός γέννησε σειρά ολόκληρη κινημάτων, όπως το εργατικό, το εθνικοαπελευθερωτικό, το αντιπυρηνικό, το φεμινιστικό, το κίνημα για τα δικαιώματα του ανθρώπου, το ειρηνιστικό, κλπ, απέναντι στα οποία οι θρησκείες, και πολύ περισσότερο η Ορθοδοξία, κράτησαν στάση η οποία μπορεί να χαρακτηριστεί από αρνητική έως, στην καλύτερη περίπτωση, αδιάφορη. Αντίθετα, με την εμφάνιση του οικολογικού κινήματος, η Ορθοδοξία παρουσιάστηκε να τηρεί όχι μόνο μια απλώς θετική στάση απέναντι σ’ αυτό, αλλά να αγωνίζεται να το αγκαλιάσει και, μάλιστα, να τεθεί επικεφαλής. Έτσι, αρκετοί θεωρούν ότι δεν πρόκειται για πραγματική αλλαγή στάσης, αλλά, επειδή το οικολογικό κίνημα δεν έχει προσλάβει τόσο έντονα ανατρεπτικά χαρακτηριστικά όπως τα προηγούμενα κινήματα, θεωρείται από τις Εκκλησίες λιγότερο επικίνδυνο για το σύστημα και εύκολο στο να ποδηγετηθεί. Άλλοι υποστήριξαν ότι ο χαρακτήρας του οικολογικού προβλήματος, το οποίο παρουσιάζεται ως ένα ολιστικό φαινόμενο, προσφέρει έδαφος για ανάμειξη σ’ αυτό των θρησκειών, οι οποίες αρέσκονται στην αντιμετώπιση τέτοιων προβλημάτων. Τέλος, δεν απουσιάζουν και οι περισσότερο κακόπιστες ερμηνείες, σύμφωνα με τις οποίες, επειδή το οικολογικό πρόβλημα προσφέρεται για εύκολες βερμπαλιστικές αναλύσεις και ηθικολογίες, δίνει τη δυνατότητα στην Εκκλησία να εμφανίσει ένα πιο μοντέρνο πρόσωπο, παρουσιάζοντας κάποιες λύσεις που στην ουσία ούτε κοστίζουν τίποτε ούτε το πρόβλημα αγγίζουν.
Ανεξάρτητα από τον βαθμό κακοπιστίας που εμφανίζει κάθε μια από τις παραπάνω απόψεις, είναι αλήθεια ότι για πολλούς χριστιανούς το οικολογικό κατανοείται ως ένα ηθικό πρόβλημα, άσχετο με την πολιτική ή την οικονομία. Εντούτοις, μια τέτοια θεώρηση δεν δικαιολογείται ούτε από την Αγία Γραφή, υπό την προϋπόθεση πάντα ότι αυτή δεν διαβάζεται σαν ένα όμορφο βιβλίο που περιέχει διδακτικές ιστοριούλες για τον Θεό, ούτε από την παράδοση της Εκκλησίας. Πολύ συχνά, για παράδειγμα, αναφέρονται οι θεσμοί του “σαββατικού” και του “ιωβιλαίου έτους” ως χαρακτηριστικά δείγματα “οικολογικής ευαισθησίας” της Βίβλου, εφόσον προβλέπεται η κάθε 7 και 50 χρόνια διακοπή κάθε αγροτικής καλλιέργειας, ώστε να αναπαυθεί η γη. Προσεκτικότερη όμως ανάγνωση του κεφ 25 του βιβλίου του Λευιτικού οδηγεί αβίαστα στο συμπέρασμα ότι δεν είναι οικολογικά τα ενδιαφέροντα του συντάκτη των σχετικών διατάξεων, αλλά οι όποιες ευεργετικές για το περιβάλλον συνέπειες προκύπτουν από συγκεκριμένα οικονομικά μέτρα που προβλέπονται από τις διατάξεις αυτές. Τα μέτρα αυτά περιγράφονται πολύ αναλυτικά στο συγκεκριμένο κεφάλαιο και αφορούν: α) στην επιστροφή της υπεραξίας της αγροτικής εργασίας κάθε 7 χρόνια στους ίδιους τους εργάτες της γης (Λευ 25:6-7) και β) στην κατάργηση του νόμου της προσφοράς και της ζήτησης στις αγοροπωλησίες γης, η οποία δεν ανήκει στους ιδιοκτήτες της αλλά στον Θεό και η αξία της οποίας επομένως δεν καθορίζεται με βάση τους νόμους της ελεύθερης αγοράς, αλλά με τα χρόνια που απομένουν μέχρι το επόμενο ιωβιλαίο έτος (Λευ 25:14-16). Τέτοιες διατάξεις οδηγούν στη ριζική ανατροπή ολόκληρου του οικονομικού συστήματος και αυτό εξηγεί το γιατί δεν υπάρχει ούτε μια μαρτυρία ότι οι θεσμοί του σαββατικού και του ιωβηλαίου έτους εφαρμόστηκαν ποτέ στην πράξη.
Προς την ίδια κατεύθυνση κινείται και ο άγιος Συμεών ο Νέος Θεολόγος, ο οποίος αναφέρθηκε και παραπάνω. Ξεκινώντας από τη διαπίστωση ότι το κατεξοχήν πρόβλημα του ανθρώπου είναι η όχι αληθινή σχέση του με τον Θεό, προχωρεί στο έργο του Κατηχήσεις σε ριζοσπαστικότερες θέσεις, που φτάνουν μέχρι τη θεώρηση του θεσμού της ατομικής ιδιοκτησίας ως πηγής κοινωνικής ανισότητας και πόνου των ανθρώπων και, κατά συνέπεια, ασυμβίβαστου με τη χριστιανική πίστη: «... Τά γάρ ἐν τῷ κόσμῳ πράγματά τε καί χρήματα κοινά τῶν πάντων ἐστίν, ὥσπερ τό φῶς καί ὁ ἀήρ οὗτος ὅν ἀναπνεύομεν, καί αὐτή ἡ βοσκή τοῖς ἀλόγοις ζῴοις ἔν τε τοῖς πεδίοις ἔν τε τοῖς ὄρεσι. Πᾶσι μέν οὖν τά πάντα κοινά τῇ χρήσει μόνῃ τῆς ἀπολαύσεως καθεστήκασι, κατά δεσποτείαν δέ οὐδενός· ἡ δέ πλεονεξία, ὥσπερ τύραννος εἰσελθοῦσα τῷ βίῳ, τά κοινῶς τοῖς πᾶσιν ὑπό τοῦ Δεσπότου δοθέντα ἄλλοθεν ἄλλως ὑπό τῶν αὐτῆς δούλων καί ὑπηρετῶν κατεμερίσατο, φραγμοῖς περικλείσασα καί πύργοις καί μοχλοῖς καί θύραις κατασφαλισαμένη, πάντας ἄλλους ἀνθρώπους τῆς ἀπολαύσεως τῶν τοῦ Δεσπότου ἀγαθῶν ἀπεστέρησε, δεσπότης εἶναι τούτων ἡ ἀναιδής λέγουσα καί μηδένα ἀδικεῖν τῶν ἁπάντων φιλονεικοῦσα. Οἱ δέ ὑπηρέται καί δοῦλοι τῆς τυράννους ταύτης, κατά διαδοχήν ἕκαστος αὐτῶν οὐ δεσπότης τῶν ἀποκειμένων πραγμάτων καί χρημάτων, ἀλλά πονηρός τις δοῦλος καί φύλαξ γίνεται. Πῶς οὖν, εἰ ἐκ τῶν τοιούτων χρημάτων ἤ φόβῳ τῶν ἀπειλουμένων τιμωριῶν ἤ ἐλπίδι τοῦ ἑκατονταπλασίονα λήψεσθαι ἤ συμφοραῖς ἀνθρώπων ἐπικαμφθέντες, ὀλίγα τινά ἤ και πάντα ἐξενεγκόντες, τοῖς ἐν στενοχωρίᾳ καί ὑστερήσει μέχρι τότε παρεωραμένοις δώσουσιν, ἐλεήμονες λογισθήσονται, ἤ ὡς Χριστόν θρέψαντες ἤ ὡς ποιήσαντες ἔργον μισθοῦ ἄξιον; Οὐδαμῶς, ἀλλ᾿ ὡς ἐγώ φημι, καί μετάνοιαν χρεωστοῦσι μέχρι θανάτου, ὑπέρ ὧν ἐπί χρόνοις ταῦτα κατέσχον καί τούς ἀδελφούς τήν χρῆσιν αὐτῶν ἀπεστέρησαν ...  Ὑπέθετο ἡμῖν ὁ διάβολος τά εἰς κοινήν προτεθέντα χρείαν ἰδιοποιήσασθαι καί ἀποθησαυρίσαι αὐτά, ὅπως διά τῆς πλεονεξίας ταύτης δύο ἡμῖν ἐγκλήματα περιάψῃ καί τῆς αἰωνίου τιμωρίας καί κατακρίσεως ὑπαιτίους ποιήσῃ, ἕν μέν τό τῆς ἀνελεημοσύνης, ἕτερον δέ τῆς ἐπί τά ἀποκείμενα χρήματα καί οὐκ ἐπί τόν Θεόν ἐλπίδος. Ὁ γάρ ἀποκείμενα χρήματα ἔχων ἐπί τόν Θεόν ἐλπίζειν οὐ δύναται· καί τοῦτο δῆλον ἐξ ὧν ὁ Χριστός καί Θεός ἡμῶν εἶπεν· Ὅπου, φησίν, ὁ θησαυρός ὑμῶν, ἐκεῖ καί ἡ καρδία ὑμῶν ἔσται. Ὁ οὖν μεταδιδούς τοῖς πᾶσιν ἐκ τῶν ἀποκειμένων αὐτῷ χρημάτων, μισθόν ὑπέρ αὐτῶν οὐ χρεωστεῖται λαβεῖν, ἀλλά καί ὑπόδικος μᾶλλόν ἐστι τῆς ἕως τότε ἀδίκου ἀποστερήσεως· οὐ μήν ἀλλά καί  ὑπεύθυνος τῶν κατά καιρούς λιμῷ καί δίψει τόν βίον ἀπολειπόντων, οὕς αὐτός τότε δυνάμενος θρέψαι οὐκ ἔθρεψε, κατορύξας τά τῶν πενήτων καί ἐάσας αὐτούς τῷ κρύει καί τῷ λιμῶ βιαίως ἀποθανεῖν, ὡς φονεύς τοσούτων ἀποδειχθείς, ὅσους θρέψαι ἠδύνατο»
.
Από τα παραπάνω καθίσταται σαφές ότι χωρίς την ανάληψη συγκεκριμένης δράσης προς την κατεύθυνση της ριζικής αλλαγής των υφιστάμενων κοινωνικών δομών και χωρίς συστηματική μελέτη και επεξεργασία κάποιας εναλλακτικής πρότασης για την Οικονομία που θα αντικαταστήσει την ισχύουσα Οικονομία της Αγοράς, οποιαδήποτε συζήτηση για το οικολογικό πρόβλημα θα κινείται στο επίπεδο της θεωρητικής ενασχόλησης.
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26 Απριλίου 1986: Καταστροφή του αντιδραστήρα Νο. 4 του Πυρηνικού Σταθμού Παραγωγής Ενέργειας του Τσερνόμπιλ. Μια από τις 10 μεγαλύτερες περιβαλλονολογικές καταστροφές του πλανήτη.
Ο Χριστός ένθρονος στο ουράνιο τόξο ως κυρίαρχος του σύμπαντος. Ψηφιδωτό του δ΄ μ.Χ. αιώνα στην αψίδα του καθολικού της Μονής Λατόμου Θεσσαλονίκη.





… καὶ ἔσται τὸ τὀξον μου ἐν τῇ νεφέλῃ (Γεν θ΄ 16). Εικόνα από την Ευαγγελική Εκκλησία του Σωτήρος στην Ιερουσαλήμ. Βενεδικτίνες μοναχές του Όρους των Ελαιών (1990)
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