Σαρακοστή  2016
Φίλες και φίλοι,

1. Επιτρέψτε μου να συνοδεύσω τις φετινές Πασχάλιες ευχές με κάποιες σκέψεις που σχετίζονται με ένα εξαιρετικά σημαντικό γεγονός της Ορθοδοξίας: τη σύγκληση της Πανορθοδόξου Συνόδου στην Κρήτη, από 16 έως 27 Ιουνίου 2016. Πρόκειται για Σύνοδο με τη συμμετοχή όλων των Προκαθημένων των Ορθοδόξων Εκκλησιών, η οποία προετοιμαζόταν για πενήντα πέντε ολόκληρα έτη. Το σημαντικό αυτό γεγονός είναι ελάχιστα γνωστό στην Ελλάδα, καθότι περιορίστηκε στις Ιεραρχίες των Ορθοδόξων Εκκλησιών και κατέστη, εν πολλοίς, ζήτημα προσωπικής φιλοδοξίας του Οικουμενικού Πατριάρχη κ.κ. Βαρθολομαίου χωρίς να προσελκύσει το ενδιαφέρον των πιστών. 

2. Φαινομενικά, πρόκειται για μια αμιγώς εκκλησιαστική υπόθεση αλλά, όπως συχνά συμβαίνει, τα φαινόμενα απατούν. Και τούτο, διότι: 


α. Η Εκκλησία και το εκκλησιαστικό γεγονός προϋποθέτουν τη συμμετοχή κλήρου και λαού. Επί του συγκεκριμένου, όχι μόνο ο λαός έχει παντελώς αγνοηθεί αλλά και ο κλήρος, με εξαίρεση τον στενό κύκλο των Προκαθημένων, παραμένει αμέτοχος. Αντ΄ αυτού έχουμε επιλεκτικές εκδηλώσεις –ομιλίες, δημοσιεύσεις, ημερίδες-, στις οποίες κυριαρχεί, μέχρι παρεξήγησης, ο υπερβολικά φαναριοκεντρικός λόγος. Άρα, δεν πρόκειται για καθαρά εκκλησιαστικό γεγονός.  


β. Η διαδικασία προετοιμασίας της Πανορθοδόξου Συνόδου ξεχειλίζει από πολιτικούς συμβολισμούς. Πρόκειται για άσκηση εφαρμογής της θουκυδίδειας σκέψης, στην οποία το κυρίαρχο στοιχείο είναι η ισχύς· όπερ μεθερμηνευόμενο σημαίνει ότι οι πολιτικοί υπολογισμοί επισκιάζουν μέχρι εκλείψεως το εκκλησιαστικό γεγονός. Οι ακόλουθες ενδεικτικές περιπτώσεις συνηγορούν σε αυτή την εκτίμηση: 

(1) Η άρνηση των Ρώσων, των Σέρβων και των Αράβων να συγκληθεί η Σύνοδος στην Κωνσταντινούπολη, διότι εμμέσως θα αναγνωρίζονταν ο Κεμάλ και η Τουρκία οιονεί διάδοχοι των βυζαντινών αυτοκρατόρων, οι οποίοι προέδρευαν των Οικουμενικών Συνόδων. Πρόκειται για ανοικτή αμφισβήτηση του Οικουμενικού Πατριάρχη που επεδίωκε τη σύγκληση στην έδρα του Οικουμενικού Θρόνου.

(2) Η υποχώρηση του Φαναρίου από την αρχική του αμετακίνητη απόφαση να μην αναγνωρίσει ως Προκαθήμενο της Αυτοκεφάλου Εκκλησίας Τσεχίας και Σλοβακίας τον νεαρό, φιλόδοξο και ευνοούμενο της Μόσχας Μητροπολίτη Πρέσοβ, κ.κ. Ραστισλάβ. Μια ακόμη αμφισβήτηση του Βαρθολομαίου και επικράτηση της Μόσχας. 

(3) Η διαγραφή από το προσυνεδριακό κείμενο κάθε αναφοράς που παρέπεμπε σε «πρωτείον» εξουσίας και όχι τιμής του Οικουμενικού Πατριάρχη, οι ενέργειες του οποίου παραπέμπουν συνεχώς σε παπική νοοτροπία. Και στο ζήτημα αυτό, πρωτοστάτησε η Μόσχα και επιβλήθηκε.
(4) Η σαφέστατη υποβάθμιση της Εκκλησίας της Ελλάδος, η οποία μετα-χριστοδουλικά εκφράζεται δια της αφωνίας και «σύρεται» στο χορό της de facto διαίρεσης της Ορθοδοξίας με την παγίωση δύο πόλων: τον ελληνικό και το σλαβικό. Το Φανάρι, εκμεταλλευόμενο το ελλαδικό κενό προβαίνει σε συνεχείς ενέργειες «εισπήδησης», δηλωτικές μιας εξουσιαστικής –κι όχι συνοδικής, κατά την Ορθόδοξη παράδοση- αντίληψης ότι αυτό αποτελεί την υπέρτατη αρχή στον Ελλαδικό χώρο. Για παράδειγμα, η πρόσφατη επίσκεψη του Πάπα στη Μυτιλήνη έγινε κατόπιν πρωτοβουλίας και πρόσκλησης του Οικουμενικού Πατριάρχη χωρίς να προηγηθεί ενημέρωση του Προκαθημένου της Ελλαδικής Εκκλησίας. 

(5) Η Εκκλησία της Κωνσταντινουπόλεως αμφισβητείται από το σλαβικό πόλο της Ορθοδοξίας ότι αποτελεί τη «Μητέρα Εκκλησία» όλων των υπολοίπων Εκκλησιών. Με έμμεσο ή και ευθύ τρόπο –προσφάτως από τον νεοεκλεγέντα Αρχιεπίσκοπο Τσεχίας και Σλοβακίας- υπενθυμίζεται στο Φανάρι ότι στους πρώτους αιώνες η Ιερουσαλήμ ήταν η Μητέρα Εκκλησία και πως η Κωνσταντινούπολη απέκτησε «πρωτείον», όταν αναδείχθηκε το κέντρο της παντοδύναμης Βυζαντινής Αυτοκρατορίας, κατά το ίδιο χρονικό διάστημα που τα άλλα τέσσερα πρεσβυγενή Πατριαρχεία περιέπεσαν σε παρακμή: τα τρία –Ιεροσολύμων, Αλεξανδρείας, Αντιοχείας- από τους Άραβες μουσουλμάνους και το τέταρτο –η Ρώμη- από τα βαρβαρικά φύλα του βορρά. Εδώ δεν πρόκειται για θεολογική ή εκκλησιαστική αμφισβήτηση του Φαναρίου αλλά για άτεγκτο πόλεμο ισχύος που αποτελεί σεμινάριο θουκυδίδειας σκέψης. Στον πόλεμο αυτό το Φανάρι «ξεσπά» στον αδύναμο, την Ελλαδική Εκκλησία, και συνασπίζεται –περιοριζόμενο το ίδιο σε ρόλους διακόσμου- τους πλανητικά ισχυρούς: Ρώμη, Ουάσιγκτον.    



(6) Η επιλογή της Κρήτης, όπου εδρεύει ο υπαγόμενος διοικητικά στο Φανάρι Αρχιεπίσκοπος Κρήτης, Υπέρτιμος και Έξαρχος  Ευρώπης –ένας εντυπωσιακός τίτλος, συγκρινόμενος με τον «επαρχιώτικο» Αθηνών και Πάσης (κατ΄ ουσίαν, μισής) Ελλάδος-, δεν δικαιολογείται με εκκλησιαστικά κριτήρια. Και τούτο, διότι παρακάμπτεται με απαξιωτικό τρόπο η Αθήνα, μια εκ των Αποστολικών Πόλεων, η Παύλου Πόλις, που θα μπορούσε να αποτελέσει το αντίβαρο στον άλλο Αποστολικό πόλο, την Πέτρου Πόλιν, την παπική Ρώμη. Ο «φόβος» να μην επισκιαστεί το Φανάρι από την πιθανή επιλογή της Αποστολικής Αθήνας είναι φανερός. Εξάλλου, τι χρείαν έχομεν για Αποστόλους, όταν υπάρχει «απόστολος», όπως μας υπενθυμίζει ο αρχιδιάκονος του Οικουμενικού Πατριάρχη, Δρ. Ιωάννης Χρυσαύγης, στο υπό έκδοση βιβλίο του, που θα κυκλοφορήσει στις ΗΠΑ με πρόλογο του ετέρου αποστόλου, του Πάπα Ρώμης Φραγκίσκου, με τίτλο «Βαρθολομαίος: απόστολος και οραματιστής».
3. Επειδή οι επισημάνσεις μου μπορεί να ερμηνευτούν ως ιδιαίτερα κοσμικές, αφήνω έναν απλό καλόγερο, τον Προηγούμενο της Ι.Μ. Μεγάλου Μετεώρου, Αρχιμανδρίτη Αθανάσιο Αναστασίου, να κάνει τη γεωπολιτική ανάλυση των γεγονότων που περιγράφω, την οποία και προσυπογράφω. Ο π. Αθανάσιος ανέπτυξε με οξυδέρκεια και υποδειγματική σαφήνεια τις απόψεις του σε πρόσφατη εκδήλωση στον Πειραιά ενόψει της επικείμενης Πανορθοδόξου Συνόδου, ενώπιον Μητροπολιτών, κλήρου και λαού, στις 23 Μαρτίου 2016: 

… Όπως μας διδάσκει η ιστορία, οι θρησκευτικές εξελίξεις ακολουθούν, πολλές φορές, ή και υπαγορεύονται από πολιτικές σκοπιμότητες και υπακούουν σε διεθνείς συσχετισμούς και ισορροπίες. Είναι, άλλωστε, γνωστό ότι από την εποχή ακόμη του Ψυχρού Πολέμου οι δυτικές δυνάμεις, υπό την ηγεμονία των ΗΠΑ, παρέχουν την υποστήριξή τους στο Οικουμενικό Πατριαρχείο και την πάγια αξίωσή του για την εγκαθίδρυση του πρωτείου του στην Ορθόδοξη Εκκλησία. Με τον τρόπο αυτό επιδιώκουν την εξουδετέρωση του ρωσικού παράγοντα επιρροής στην Ορθόδοξη Ανατολή.

Σε θεολογικό επίπεδο η επιδίωξη αυτή εκδηλώνεται με την προσπάθεια για την επιβολή ενός «Πρώτου» και στην Ορθοδοξία, ο οποίος θα εγγυάται και θα εξασφαλίζει τη διατήρηση των απαιτούμενων ισορροπιών. Αυτός είναι και ο λόγος, για τον οποίο το όλο ζήτημα προβάλλεται συστηματικά από κορυφαίους εκπροσώπους του Οικουμενικού Πατριαρχείου.

Στο πλαίσιο αυτό εντάσσεται και η προσπάθεια για την αποδυνάμωση και την υπονόμευση της Εκκλησίας της Ελλάδος και οι πιέσεις που φαίνεται να ασκούνται για την αυτονόμηση των Νέων Χωρών και την υπαγωγή τους στο Οικουμενικό Πατριαρχείο. Αυτό είναι πιθανόν να επιτευχθεί με τον προωθούμενο χωρισμό Κράτους-Εκκλησίας… 
4. Ο εν λόγω απλός καλόγερος διδάσκει γεωπολιτική στην ανυποψίαστη πολιτική ελίτ της Ελλάδας που αντιπαρέρχεται αυτά τα ζητήματα με την αφελή δικαιολογία ότι «αφορούν τους παπάδες», αδυνατώντας να διαισθανθεί, ή έστω να υποψιαστεί, τις εθνικές συνέπειές τους. Συγκεκριμένα, οι εν λόγω ενέργειες που πλήττουν την Ελλαδική Εκκλησία, εντάσσονται στο πλαίσιο της Υψηλής Στρατηγικής του Φαναρίου και, πρωτίστως, στο διακαή πόθο τού Οικουμενικού Πατριάρχη κ.κ. Βαρθολομαίου να περιορίσει την εκκλησιαστική δικαιοδοσία των Αθηνών στα σύνορα της «μικρής Ελλάδας» του 1880 -εκεί που… όλως τυχαίως τη θέλουν η νεοοθωμανική Άγκυρα και τα αλυτρωτικά Σκόπια. Οι συνέπειες, εκτός από γεωεκκλησιαστικές, καθότι ακυρώνεται η Ορθόδοξη παράδοση που θέλει τα εκκλησιαστικά σύνορα να ταυτίζονται με τα κρατικά, είναι, πρωτίστως, γεωπολιτικές, διότι συνεπάγονται τη de facto συρρίκνωση της Ελλάδας. 
5. Εξίσου αρνητικές είναι οι συνέπειες της Υψηλής Στρατηγικής του Φαναρίου στον Ορθόδοξο κόσμο, που τον έχουν διχάσει σε ελληνικό και σλαβικό, επιφέροντας ένα ακόμη πλήγμα στον Ελληνισμό και στην οικουμενικότητά του. Το φαινόμενο είναι έκδηλο στο Άγιον Όρος. Πρόσφατο παράδειγμα αποτελούν οι εκδηλώσεις εορτασμού για τα 1.000 χρόνια παρουσίας Ρώσων μοναχών στον Άθω, που τελούν υπό την αιγίδα του Προέδρου Βλαντιμίρ Πούτιν και του Πατριάρχη Μόσχας κ.κ. Κυρίλλου, οι οποίοι και θα παρευρεθούν στο Άγιον Όρος στις 28 Μαΐου 2016. Η παρουσία τους, ωστόσο, δεν θα αποτελέσει μέρος πανορθόδοξου εορτασμού, όπως είχε προγραμματιστεί,  κατά το προηγούμενο του 1963 και 1998 για τα χιλιόχρονα των Μονών Μεγίστης Λαύρας και Ξενοφώντος, αντιστοίχως, στις οποίες συμμετείχαν, εκτός των άλλων, οι πολιτικές και θρησκευτικές ηγεσίες της Ελλάδας. Η βαθύτατη ρήξη Φαναρίου – Μόσχας απέτρεψε τον πανορθόδοξο εορτασμό. Το σκηνικό αυτό που εκτυλίσσεται μπροστά μας, με τις οξύτατες γεωπολιτικές συνέπειές του, αφήνει, κατά τα φαινόμενα, ασυγκίνητο, εάν όχι αδιάφορο το αθηναιοκεντρικό κράτος, το οποίο αντιπροσωπεύεται με έναν συνταξιούχο υπάλληλο της ΕΥΔΑΠ, ως διορισμένου Πολιτικού Διοικητού Αγίου Όρους.  

6. Μεγεθύνοντας τη γεωπολιτική εικόνα του κρατικού Ελληνισμού καταλήγω στο αυταπόδεικτο συμπέρασμα. Η Ελλάδα «ψαλιδίζεται» και αποδομείται· ο Ελληνισμός συρρικνώνεται: Κυπριακό, αιγαιακό, Μακεδονικό, Θρακικό, πολιτισμικό (γλώσσα, Ιστορία), εκκλησιαστικό. Διά της λογικής, εξήγηση δεν μπορεί να δοθεί. Γι΄ αυτό, καταφεύγω στους φωτισμένους, όπως: 


α. Ο Υψιπέτης της Ορθοδοξίας, ο Πατριάρχης Κωνσταντινουπόλεως, ο Άγιος Γρηγόριος ο Θεολόγος, μας προειδοποιεί: «Εν εκτρέπου μοι, τους κακούς Επισκόπους. Μηδέν φοβηθείς του θρόνου την αξίαν. Πάντων το ύψος, ουχί πάντων δ΄ η χάρις. Το κώδιον πάρελθε, τον λύκον βλέπε. Μη τοις λόγοις με πείθε, τοις δε πράγμασι. Μισώ διδάγμαθ΄, οις εναντίος βίος» (Φεύγε μακριά από τους κακούς Επισκόπους. Μη φοβηθείς την αξίαν των θρόνων τους. Για όλους είναι το ύψος του αξιώματος, αλλά όχι η Χάρις. Το δέρμα προβάτου που φορούν να αποφεύγεις και να βλέπεις από μέσα το λύκο. Μη με πείθεις όχι με τα λόγια αλλά με τα πραγματικά έργα. Μισώ τους διδάσκοντας, των οποίων είναι αντίθετος ο βίος) {Γρηγορίου Θεολόγου, Βίβλος Β΄. Έπη ιστορικά, τομ. Α΄. Περί εαυτού, ΙΒ’. Εις εαυτόν και περί Επισκόπων}. 

β. Ο Ντοστογιέφσκι μας είχε επισημάνει τη ρίζα του κακού: «Όταν θανατώνεις το Θεό μέσα σου όλα επιτρέπονται». 

γ. Στο ίδιο πνεύμα και ο Έλλην Ντοστογιέφσκι, ο Παπαδιαμάντης, όπως μας τον ερμηνεύει ο «μεταστραφείς» στην Ορθόδοξη πίστη από τα κείμενα του Σκιαθίτη, ο αστός κοσμοπολίτης, ο ομότεχνος και φίλος τού Σεφέρη, Ζήσιμος Λορεντζάτος: «Όταν αρχίσομε να συλλογιζόμαστε, ίσως φοβηθούμε. Ίσως φτάσομε ακόμα και ως το φόβο του Κυρίου. Τότε θα είναι αρχή σοφίας». Λόγια βγαλμένα από την «κατρακύλα του τόπου αυτού στον κάτω βυθό των ακαταλήπτων πραγμάτων», παραφράζοντας τον Παπαδιαμάντη από το μυρίπνοο διήγημα του κοσμοκαλόγερου, «Το Καμίνι». Και συνεχίζει ο ιδιοφυής ζακυνθινός: «Το ξαναλέω απερίφραστα, ώρες ώρες φοβάμαι. Εξόν και αν αποβλέπομε σε καμιά ομαδική αυτοκαταστροφή. Αλλά τότε φοβάμαι ακόμα περισσότερο». 

7. Και η λύση, θα αναρωτηθεί κάποιος. Υπάρχει λύση ή η Μοίρα θέλει τον τόπο μας να παρακμάσει; Εορτάσιμες μέρες που έρχονται, που κατά το εκκλησιαστικό στιχηρόν αποτελούν «λύτρον λύπης», ανατρέχω στον πάντα επίκαιρο -παρότι κρυψίβιος-, βαθύτατα ερωτικό και γνήσιο επαναστάτη, που έζησε κάτω από τα αδιάφορα βλέμματα της κάθε είδους και μορφής εξουσίας του καιρού του, τον Αλέξανδρο Παπα-Αδαμαντίου, τον Μεγάλο Παπαδιαμάντη. Όπως και ο Πλάτωνας (Επιστολή VII, 326b), πίστευε πως οι άνθρωποι δε θα φτάσουν ποτέ στην επίλυση των πραχτικών προβλημάτων τους –στην οικονομική ανάταξη, για να μιλάμε με μνημονιακούς όρους-, αν δε λύσουν πρώτα το πνευματικό πρόβλημα.

8. Στέκομαι σε ένα απόσπασμα βελουδένιας απαλότητας, κατά την έκφραση του Κωστή Παλαμά, που χαϊδεύει την ψυχή, ακόμη και των ξηρών γραμματανθρώπων, για να συνοδέψω τις φετινές ευχές μου. Το απόσπασμα αυτό αποτελεί εράνισμα από ένα χρονογράφημα του Παπαδιαμάντη στην εφημερίδα των Αθηνών «Εφημερίς», 24-04-1888, τιτλοφορούμενο «Το Πάσχα»:

…Οι δυτικοί έχουσι τα Χριστούγεννα. Ημείς έχομεν την Ανάστασιν…Όταν λέγη Ανάστασις ο ελληνικός λαός, κρυφία τις χορδή αναπαλλομένη εις τα μυχιαίτατα της καρδίας του, υπενθυμίζει εις αυτόν και του Γένους την ανάστασιν και ο Χριστός και η Πατρίς συναντώνται εν αυτώ ισοπαθείς και ισόθεοι. Και όταν λέγη Αγάπη ο ελληνικός λαός εκφωνεί την γλυκυτάτην των λέξεων, ήτις κατ΄ εξοχήν τονιζομένη εν τω Ευαγγελίω και ανακηρυσσομένη εν τη διδασκαλία του αποστόλου Παύλου, παρέμεινεν εν τη γλώσση του το κατ΄ εξοχήν περιπαθές και εγκάρδιον ρήμα, δι ου εκφράζει πάσαν στοργήν και πάντα έρωτα και πάσαν αφοσίωσιν. Και νομίζει τις ότι ο ημέτερος λαός κατ΄ εξοχήν ησθάνθη και απεδέχθη και επραγματοποίησε το κήρυγμα της Αγάπης, ως φέρεται εν τη προς Κορινθίους επιστολή του αποστόλου. «Η αγάπη μακροθυμεί, χρηστεύεται· η αγάπη ου ζηλοί· η αγάπη ου περπερεύεται, ου φυσιούται, ουκ ασχημονεί, ου ζητεί τα εαυτής, ου παροξύνεται, ου λογίζεται το κακόν, ου χαίρει επί τη αδικία, συγχαίρει δε τη αληθεία· πάντα στέγει, πάντα ελπίζει, πάντα πιστεύει, πάντα υπομένει».
ΑΓΑΠΗ: Ιδού το κλειδί για την επίλυση του πραχτικού προβλήματός μας.

Καλήν  Ανάστασιν !
ΥΓ. Για μια εκτενέστερη ανάγνωση της γεωπολιτικής πλευράς της Ελληνορθοδοξίας, ακολουθεί γραπτό κείμενο της ομιλίας μου στην ιερατική σύναξη της Ιεράς Μητροπόλεως Καισαριανής, Βύρωνος και Υμηττού.

Η  ΓΕΩΠΟΛΙΤΙΚΗ  ΤΗΣ  ΕΛΛΗΝΟΡΘΟΔΟΞΙΑΣ
Δρ. Γεώργιος Μούρτος*
Κείμενο ομιλίας στην Ιερατική Σύναξη της Ι.Μ. Καισαριανής, Βύρωνος και Υμηττού, την 14η  Νοε. 2012 
Σεβασμιώτατε,

Με ξαφνιάσατε ευχάριστα με την πρόσκλησή σας να μοιραστώ κάποιες σκέψεις με τους σεβαστούς Πατέρες της Μητροπόλεώς σας, για ένα θέμα που άπτεται του επιστημονικού γνωστικού μου πεδίου: της γεωπολιτικής.


Βιώνουμε την εποχή των ανοικτών συνόρων, της γνώσης και της ταχύτητας της πληροφόρησης, κατά την οποία δεν υφίστανται πλέον τα τείχη της αυτάρεσκης απομόνωσης. Αυτή την αντίληψη προσπαθώ να μεταφέρω εδώ και χρόνια στους αξιωματικούς των ελληνικών Ενόπλων Δυνάμεων, τους οποίους έχω την τιμή να διδάσκω. Αυτό που τους τονίζω είναι ότι δεν αρκεί να είναι κάποιος καλός επιχειρησιακός, πρέπει να είναι και καλός «διπλωμάτης», δηλαδή, να είναι πολύγλωσσος και πολυπτυχιούχος, για να θεωρείται ολοκληρωμένος επαγγελματίας «στρατιώτης». Και τούτο, διότι το επάγγελμα του στρατιωτικού συμπεριλαμβάνει στη σημερινή εποχή και την αποκαλούμενη «στρατιωτική διπλωματία»· τον τομέα που δίνονται καθημερινά, και δη σε καιρό ειρήνης, οι σκληρότερες και καθοριστικότερες μάχες.


Κάτι ανάλογο της στρατιωτικής είναι η «εκκλησιαστική διπλωματία», γεγονός που είχε συνειδητοποιήσει ο μακαριστός Αρχιεπίσκοπος Χριστόδουλος και, φυσικά, παρεξηγήθηκε και πολεμήθηκε τόσο από εκκλησιαστικούς όσο και από εξω-εκκλησιαστικούς. Θα σας αναφέρω ένα χαρακτηριστικό παράδειγμα από τη θήτευση κοντά του ως υπευθύνου θεμάτων εκκλησιαστικής διπλωματίας. Η ολοκλήρωση της απόσπασής μου από το υπουργείο Εθνικής Άμυνας στην Αρχιεπισκοπή απαιτούσε έγκριση και από την αρμόδια Συνοδική Επιτροπή. Εκεί, ο Μητροπολίτης Πρόεδρός της αναρωτήθηκε επικριτικά: «Μα θα κάνουμε την Αρχιεπισκοπή υπουργείο Εξωτερικών»; 
Ο προαναφερθείς σεβαστός Πατέρας είχε καταφανώς εγκλωβιστεί στα υψηλά τείχη της εκκλησιαστικής απομόνωσης, που εμπόδιζαν κάθε οπτική επαφή με την πραγματικότητα. Ο μακαριστός Χριστόδουλος βίωνε αυτή την πραγματικότητα με τις συνεχείς επίσημες προσκλήσεις να συναντήσει υψηλούς προσκεκλημένους, μεταξύ των οποίων ήταν ευρωπαίοι πολιτικοί, ο Τούρκος πρωθυπουργός Ερντογάν, ο Πάπας και διαπιστευμένοι στην Ελλάδα πρέσβεις, καθώς και να επισκεφτεί χώρες από τον Ορθόδοξο κόσμο μέχρι τη Μογγολία και το Ιράν. 
Το Ιράν ήταν μια ξεχωριστή περίπτωση, υπό την έννοια ότι ο μακαριστός είχε τρεις συνεχόμενες προσκλήσεις από την πολιτειακή ηγεσία της χώρας, όταν Πρόεδρός της ήταν μια εξέχουσα προσωπικότητα, ο διανοούμενος Καταμί. Ο Καταμί είχε προτείνει τη σύσταση μιας διεθνούς των «Πέντε Πολιτιστικών Υπερδυνάμεων» (Ιράν, Ινδία, Αίγυπτος, Ιταλία και Ελλάδα) και οι προσκλήσεις προς τον Χριστόδουλο εντασσόταν σε αυτό το σχεδιασμό, πράγμα που η ελληνική διπλωματία ουδόλως είχε αντιληφθεί, γι΄ αυτό και ήταν αμήχανη να εκφέρει άποψη επί του ταξιδιού, όπως προσωπικά διαπίστωσα ως ο χειριστής του θέματος.
      Πολιτική και Εκκλησία

Ποιος μπορούσε τότε, αλλά και σήμερα, να συλλάβει την σπουδαιότητα για τη χώρα μας όλων αυτών που αναφέρω; Αυτά είναι για τους υψιπετείς και όχι για τους νάνους. Θα μου πείτε πως με όσα περιγράφω μπαίνουμε στον απαγορευτικό τομέα της πολιτικής. Διαπράττουμε σοβαρό ατόπημα με την «εισπήδηση» από την Εκκλησία στην Πολιτική. Απαντώ, ΟΧΙ, και τούτο, διότι τα δύο μεγέθη αποτελούν ένα σύνολο και όχι δύο ξεχωριστά επιμέρους. Και για να γίνει αυτό κατανοητό, προχωρώ, ευθύς αμέσως, στην ερμηνεία των όρων γύρω από τους οποίους περιστρέφεται η ομιλία μου, σύμφωνα με την αρχαιοελληνική ρήση: «αρχή σοφίας η των ονομάτων επίσκεψις». 

ΠΟΛΙΤΙΚΗ (ομόριζα: πόλις, πολίτης, πολιτισμός) είναι η διαμόρφωση του ήθους της πόλης· το ήθος μπορεί να είναι οικονομοκεντρικό (όλα γύρω από την οικονομία, όπως στη σημερινή μνημονιακή Ελλάδα) και υλιστικό, ανθρωποκεντρικό (κράτος πρόνοιας) και πνευματικό (τέχνες, γράμματα), νομοκρατικό (νόμοι, διατάξεις, «Ανεξάρτητες» Αρχές) ή δικαιοκρατικό (δικαιοσύνη), δημοκρατικό και πατριωτικό ή ξενόδουλο και υποτακτικό. Αμφιβάλει κανείς ότι ο θεάνθρωπος Χριστός ήταν κατεξοχήν πολιτικό Ον, με την αρχαιοελληνική σημασία της λέξης, που ήλθε για να προτείνει ένα άλλο ήθος, βασισμένο στην Αγάπη και στον άνθρωπο ως προσωπικότητα, αλλάζοντας το ρου της Ιστορίας;
ΕΚΚΛΗΣΙΑ: Ο ρόλος της είναι κατεξοχήν πολιτικός, αφού αποστολή της είναι η διαμόρφωση του ήθους της πόλης προς μια θεοκεντρική κατεύθυνση, μέσω του κηρύγματος, της αλληλεγγύης, του παραδείγματος, των πνευματικών εν γένει δραστηριοτήτων, της ιεραποστολής. Ιεραποστολή σημαίνει εξωστρέφεια, η οποία προϋποθέτει δύο πράγματα, για να έχει ισχύ και διάρκεια: αυτόφωτη και ελεύθερη πορεία. Εδώ, πλέον, δεν ομιλούμε απλώς για πολιτική αλλά για γεω-πολιτική.  
ΟΡΘΟΔΟΞΙΑ: Κατ΄ εμέ, Ορθοδοξία δεν είναι απλώς πίστη αλλά κάτι περισσότερο· είναι μια ολόκληρη παράδοση, η ελληνορθόδοξη, ήτοι: γλώσσα, εικονογραφία, μουσική, ναοδομία, αγιοκέρι, μυστήρια, λατρευτική ζωή ως συνέχεια της αρχαίας τραγωδίας, που όλα μαζί αποτελούν δύναμη κοινωνικής συνοχής και ταυτόχρονα εκπέμπουν πνευματικότητα οικουμενικής εμβέλειας με πανανθρώπινη απήχηση. Ως εκ τούτου, η Ορθοδοξία αποτελεί πολιτιστική αντιπρόταση στην υλιστική εποχή, που αγγίζει όλο τον πλανήτη με το πανανθρώπινο μήνυμά της και με την παγκόσμια εκκλησιαστική δικαιοδοσία της μέσω των ελληνόφωνων Πατριαρχείων.
ΓΕΩ-ΠΟΛΙΤΙΚΗ: Η ετυμολογία της λέξης δίνει τον ορισμό της: Γεω(=γεωγραφία) + πολιτική(=ισχύς). Δηλαδή, ο ισχυρότερος και ο έχων απήχηση και επιρροή διαμορφώνει το ήθος της πόλης. Με άλλα λόγια, είναι η γεωγραφία της ισχύος ή, άλλως, η γεωγραφία που προσδιορίζει την εμβέλεια της ισχύος, της απήχησης και της επιρροής. Λέμε, για παράδειγμα, η γεωπολιτική των πετρελαίων ή η γεωπολιτική των υδάτων, για να δείξουμε ότι τα δύο αυτά αγαθά προσθέτουν ιδιαίτερη στρατηγική βαρύτητα σε όσες χώρες τα διαθέτουν. Λέμε, όμως, και η γεωπολιτική της γλώσσας, που ήταν η εισήγηση του καθηγητού της Γλωσσολογίας στη Φιλοσοφική Σχολή του Πανεπιστημίου Αθηνών, Χριστόφορου Χαραλαμπάκη, σε μια Ημερίδα που έλαβε χώρα στη Σχολή Εθνικής Άμυνας στις 5 Δεκεμβρίου 2007 με θέμα: «Η συμβολή του γεωπολιτισμού στην εθνική ισχύ και ασφάλεια της Ελλάδος». 
Προσέξτε. Η γλώσσα είναι στοιχείο του πολιτισμού και πολιτισμός είναι η αθέατη πλευρά της γεωπολιτικής, δηλαδή της εθνικής ισχύος. Γι΄ αυτό, όλες οι χώρες στον πλανήτη διαθέτουν υπουργείο Πολιτισμού, ενώ μερικές ολιγοπληθυσμικές (π.χ. η Κόστα Ρίκα, η Ισλανδία που είναι μέλος του ΝΑΤΟ) μπορεί να μη διαθέτουν υπουργείο Άμυνας ή άλλες να επενδύουν περισσότερο στο υπουργείο Πολιτισμού απ΄ ότι στο αντίστοιχο της Άμυνας, διότι προτάσσουν τον πολιτισμό έναντι της στρατιωτικής αποτροπής στην ιεράρχηση της κλίμακας εθνικής ισχύος. 
Είπαμε πιο πάνω πως η γλώσσα η ελληνική, που είναι και  γλώσσα εκκλησιαστική, η γλώσσα των Εβδομήκοντα των Ευαγγελίων και των Ιερών Πατέρων είναι συστατικό στοιχείο της Ελληνορθοδοξίας και, ως εκ τούτου, αποτελεί γεωπολιτικό μέγεθος.

Με βάση όσα αδρομερώς προανέφερα, η ΓΕΩΠΟΛΙΤΙΚΗ ΤΗΣ ΕΛΛΗΝΟΡΘΟΔΟΞΙΑΣ ορίζεται η αναγνώριση της Εκκλησίας ως ενεργού παράγοντα στην εξυπηρέτηση των συμφερόντων του εθνοκράτους, ώστε να ενισχυθεί η ισχύς του μέσω της ευρύτερης δυνατής απήχησης και επιρροής του. 
Ελπίζω να μην σας σκανδαλίζω με τους κοσμικούς όρους που χρησιμοποιώ αλλά αυτοί αποτελούν τα εργαλεία της επιστήμης μου. Άλλωστε, η Ορθοδοξία δεν είναι το απεθνικοποιημένο Ισλάμ ούτε ο βατικάνειος Ρωμαιοκαθολικισμός με το ένα κέντρο και το αλάθητο, αλλά οι επιμέρους εθνικές Εκκλησίες, που η δικαιοδοσία τους ταυτίζεται με τα όρια του έθνους-κράτους. Ομιλώ για την Αυτοκεφαλία, για το σύστημα της «συναλληλίας» Κράτους-Εκκλησίας, καθώς και για την παράδοση της Εκκλησίας στη διαχείριση και της (μη πολιτικής) εξουσίας. Εξού και η αναφορά στην «Ιεραρχία». 
Εν συνόψει: Ορθοδοξία – γλώσσα – έθνος – κράτος, βίοι παράλληλοι για τον ελληνισμό. Άλλωστε, η Εκκλησία διατήρησε την εθνική σπίθα με τη γλώσσα του ψαλτηρίου και των «κρυφών σχολειών» και διαπότισε το κράτος με το αίμα των εθνομαρτύρων αγίων της. Και εδώ, μπαίνουμε στην «καρδιά» του θέματος που κλήθηκα να παρουσιάσω.

     Η διεθνής εμπειρία
Θα ανοίξω μια παρένθεση, ώστε να επεξηγήσω όσο πιο απλά μπορώ τον όρο της γεωπολιτικής στον εκκλησιαστικό και θρησκευτικό χώρο. Διάβασα, προσφάτως, ένα εξαιρετικά ενδιαφέρον βιβλίο, τιτλοφορούμενο, Οδοιπορικό στις χώρες της Βίβλου. Συγγραφέας του, ένας «άθεος χριστιανός», όπως αυτοπροσδιορίζεται, δηλαδή άθεος στις προσωπικές του αντιλήψεις αλλά δεν επιθυμεί με τίποτε την απο-χριστιανοποίηση της χώρας του. Ένας άνθρωπος της μη στρατευμένης αθεΐας, όπως αντιλαμβάνεστε, σε αντίθεση με τους κομπλεξικούς αποδομητές Ελλαδίτες, που ταυτίζουν την αθεΐα με την «πρόοδο» και συναγωνίζονται στην ακύρωση κάθε Ορθόδοξης αναφοράς· ένας επαναστάτης ακτιβιστής στα νιάτα του, που υπήρξε σύντροφος του Τσε Γκεβάρα, συνελήφθη και καταδικάστηκε σε ισόβια φυλάκιση στη Βολιβία. Ομιλώ για τον Γάλλο φιλόσοφο και πανεπιστημιακό καθηγητή Ρεζίς Ντεμπρέ. 
Ο Ντεμπρέ ορίστηκε ειδικός σύμβουλος του Γάλλου Προέδρου Σιράκ και με την ιδιότητά του αυτή ταξίδεψε, κατ΄ εντολήν του Προέδρου, στη Μέση Ανατολή, για να αποτυπώσει το θρησκευτικό τοπίο αυτής της ύψιστης στρατηγικής σπουδαιότητας, για τα γαλλικά συμφέροντα, περιοχής την ίδια εποχή που οι Ελλαδίτες είχαν εμπεδωθεί σε αγώνα υπέρ της αραβοποίησης του Πατριαρχείου Ιεροσολύμων και αποκοπής του ελληνισμού από αυτή την περιοχή με αδιάλειπτη παρουσία χιλιετιών.
Αναφέρω τη γαλλική περίπτωση, για να δείξω πως αξιοποιούν τους παράγοντες εθνικής ισχύος τα σοβαρά κράτη. Η Γαλλία, ως μεγάλη δύναμη θεωρούσε και εξακολουθεί να θεωρεί την Μεσόγειο και την Εγγύς Ανατολή περιοχές που ιεραρχούνται πολύ υψηλά στην κλίμακα των ζωτικών εθνικών της συμφερόντων. Η διπλωματική παρουσία και η προβολή στρατιωτικής ισχύος δεν αρκούν, γι΄ αυτό επενδύει ανελλιπώς από την εποχή των Σταυροφοριών και στον θρησκευτικό τομέα. Ενδεικτικό στοιχείο αυτής της επένδυσης είναι η Ουνία (δηλαδή, ο εκλατινισμός των Ορθοδόξων διά της αποδοχής εκ μέρους των λατινικών ηθών και εθίμων, καθώς και του πρωτείου του Πάπα), που, από τον 17ο αιώνα, τελεί υπό την αμέριστη προστασία της. Μάλιστα, οι θερμότεροι υποστηρικτές της υπήρξαν οι πάτρωνες της Γαλλικής Επανάστασης και τούτο, διότι αποτελεί το μακρύ χέρι της γαλλικής διπλωματίας. Αυτή η νοοτροπία είναι βαθιά ριζωμένη, όπως αποδείχθηκε με τη διοργάνωση των λαμπρών εορτασμών στο Παρίσι, το 2006, για να τιμηθεί η ιεραποστολική γαλλική δραστηριότητα. Οι εν λόγω εορτασμοί τελούσαν υπό την αιγίδα του Προέδρου Σιράκ και προσκεκλημένοι του ήταν όλοι οι ουνίτες Πατριάρχες, τους οποίους δέχθηκε σε προεδρική ακρόαση. 
Ο Ντεμπρέ περιγράφει, στο βιβλίο που προανέφερα, μια επίσκεψή του σε ένα γαλλικό μοναστήρι στους Αγίους Τόπους την ημέρα που εόρταζε, όπου, με μεγάλη έκπληξη, διαπίστωσε ότι τιμώμενο πρόσωπο ήταν ο Γάλλος πρέσβυς στο Ισραήλ, δηλαδή ο εκπρόσωπος του πλέον εκκοσμικευμένου κράτους στον κόσμο.

Ανέφερα τα δύο αυτά περιστατικά, για να δώσω την πραγματική διάσταση της γαλλικής εκκοσμίκευσης και της αγνωστικιστικής Γαλλίας, ενός κράτους που διατηρεί ως κόρη οφθαλμού την υψηλότατου επιπέδου εκπαίδευση που παρέχεται από την Καθολική Εκκλησία. Η διατήρηση και ενίσχυση των καθολικών σχολείων και πανεπιστημίων θεωρείται πατριωτική πράξη στην εποχή που ο οδοστρωτήρας της απεθνικοποίησης ισοπεδώνει τις συλλογικές ιδιαιτερότητες. Επίσης, πατριωτική πράξη ήταν και η επιβολή της εκκοσμίκευσης, διότι ενίσχυε τη γαλατική συλλογικότητα, πράγμα που αποδεικνύει το υψηλό γεωπολιτικό φρόνημα της γαλλικής άρχουσας τάξης στη διαχρονία της. Και εξηγώ. 
Η γαλλική εκκοσμίκευση δεν οφείλεται σε αντιθρησκευτικές εμμονές αλλά σε καθαρά εθνικιστικά αίτια. Απόδειξη ότι αυτή δεν επήλθε αμέσως μετά τη Γαλλική Επανάσταση, το 1789, αλλά μόλις το 1905. Την εποχή, δηλαδή, που το τότε γαλλικό κράτος καταδίκασε τον Ιανσενισμό –το κίνημα που στρεφόταν εναντίον του συγκεντρωτικού συστήματος του Βατικανού, δηλαδή του πρωτείου του Πάπα, και δεν άφηνε τον γαλλικό καθολικισμό να ανθίσει εθνοπατριωτικά- με συνέπεια οι Γάλλοι διανοούμενοι να στραφούν εναντίον της ίδιας της Ρωμαιοκαθολικής Εκκλησίας, για καθαρά πατριωτικούς λόγους, ώστε να εξουδετερωθεί η βατικάνεια μονολιθική επιρροή.
Θέλετε περισσότερες αποδείξεις ως προς το πώς οι υπόγειες θρησκευτικές και εκκλησιαστικές διεργασίες διαμορφώνουν το παγκόσμιο σκηνικό; Η Μόσχα, υπό όλα τα καθεστώτα –τσαρικό, κομμουνιστικό, δημοκρατικό- είχε και έχει ως στρατηγικό στόχο την έξοδό της στα «θερμά ύδατα» και, ως εκ τούτου, ήταν και παραμένει εγγενώς ανθελληνική, διότι μόνιμο εμπόδιο στην υλοποίηση της φιλοδοξίας της ήταν και εξακολουθεί να είναι ο ελληνισμός. Η ρωσική μεθόδευση είναι απλή και διαχρονική. Παροχή υποστήριξης και υπόσχεση για προνόμια στους Ορθοδόξους Άραβες, ώστε να τους οδηγήσει σε ρήξη με τις ελληνικές ιεραρχίες, αποβλέποντας στο να αποκτήσει η ίδια ερείσματα στην περιοχή, αφού το μόνιμο ενδιαφέρον της είναι να βγει στη Μεσόγειο. 
Την ίδια τακτική που προανέφερα εφαρμόζει και σε άλλες περιπτώσεις. Αναφέρω ενδεικτικά δύο. Πρώτον, τις σημαντικές προσπάθειες που κατέβαλε για να προσεταιριστεί την κοπτική Εκκλησία της Αιθιοπίας και να εγκατασταθεί στην Ερυθρά θάλασσα, στην καρδιά της Αφρικής. Δεύτερον, την έντονη προσπάθεια, κατά το παρελθόν, να «αλώσει» το Άγιον Όρος με την αποστολή εκατοντάδων «ψευτομοναχών», ώστε να αποκτήσει πρόσβαση στο Αιγαίο. 
Τα αναφέρω αυτά, για να δείξω το ρόλο της Ρωσικής Εκκλησίας ως βραχίονα του έθνους και αρωγού του κράτους, σε μια αμφίδρομη σχέση. Αυτή είναι, άλλωστε, η διεθνής πρακτική με μία χαρακτηριστική εξαίρεση· την γεωπολιτικά απαίδευτη Ελλάδα. Δεν είναι τυχαίο ότι η ισχυρότερη Συνοδική Επιτροπή του Πατριαρχείου Μόσχας είναι αυτή των Διεθνών Σχέσεων, από την οποία οι Μητροπολίτες Πρόεδροί της –οι «υπουργοί» των Εξωτερικών της Ρωσικής Εκκλησίας- αναδεικνύονται σε Πατριάρχες. Δεν είναι, επίσης, τυχαία η διεθνοποίηση της ρωσικής Ορθοδοξίας με την εκκλησιαστική διασπορά σε κάθε ήπειρο. Ουσιαστικά, πρόκειται για την άσκηση του πλανητικού ιδεολογικού ρόλου τής Μόσχας, που εγκαινιάστηκε από τους μπολσεβίκους, μόνο που ο κομμουνισμός αντικαταστάθηκε από τον Ορθόδοξο ρωσικό ζηλωτισμό.
Οι Άγιοι Τόποι δεν ήταν πεδίο αντιπαράθεσης εθνικών συμφερόντων μόνο μεταξύ Γαλλίας και Ρωσίας, για να αποκτήσουν προτέρημα στην αναδιανομή της καταρρέουσας Οθωμανικής Αυτοκρατορίας· δύο χώρες, οι οποίες για να λύσουν τις διαφορές τους οδηγήθηκαν σε ένοπλη σύρραξη, στον λεγόμενο Κριμαϊκό πόλεμο (1853-56). Η γεωπολιτική σπουδαιότητα των Αγίων Τόπων  ήταν τέτοια, που δεν άφησαν αδιάφορη καμία χώρα –μικρή ή μεγάλη- του χριστιανικού κόσμου. Από τον 19ο αιώνα, με το πρόσχημα της θρησκείας, διεισδύουν δυναμικά και οι προτεσταντικές χώρες, με πρώτους και αποφασιστικότερους τους Αγγλοσάξονες (Άγγλους και Αμερικανούς) αλλά και τους Αυστριακούς. Οι Αγγλοσάξονες «φύτεψαν» σχεδόν παντού προτεσταντικές αποστολές και επιδόθηκαν σε μια «κούρσα» προσεταιρισμού των τοπικών χριστιανικών πληθυσμών, κούρσα που επιταχύνθηκε με την ανακάλυψη σημαντικών αποθεμάτων πετρελαίου.
Ομιλώ για τους Αγίους Τόπους ως τη μήτρα του Χριστιανισμού και, κατά συνέπεια, το κέντρο της χριστιανικής Μέσης Ανατολής, που φθίνει από πιστούς μέρα με τη μέρα για δύο κυρίως λόγους. Πρώτον, διότι ο χριστιανικός κόσμος της Μέσης Ανατολής μέσα στην πολυτάραχη διεργασία της ιστορικής εξέλιξης που ανέδειξε αιρέσεις, διασπάσεις και κατέγραψε όλα τα είδη των επιδρομών, κατακτήσεων, πολιτικών ανακατατάξεων και διωγμών κατέστη πολυδιασπασμένος και μη συμπαγής. Σήμερα το μωσαϊκό αυτό συντίθεται από: τους μαρωνίτες του Λιβάνου· τους Ασσυροχαλδαίους –τους Ασσύριους νεστοριανούς και τους Χαλδαίους ουνίτες- που ζουν διάσπαρτοι στο Ιράκ (1 εκ.), στο Ιράν, στη Συρία και στο Λίβανο· τους κόπτες της Αιγύπτου, που θεωρούνται μετά τον Νάσερ ως η Πέμπτη Φάλαγγα της Δύσεως με συνέπεια να αναγκαστούν να μεταναστεύσουν κατά εκατομμύρια ένεκεν της καταπίεσης και των διωγμών· τους ουνίτες και τους ελληνορθόδοξους, που και αυτοί υπόκεινται σε συνεχή αριθμητική μείωση. Τελευταίο θύμα οι Ορθόδοξοι Σύροι και το ίδιο το ελληνορθόδοξο αλλά αραβόφωνο Πατριαρχείο Αντιοχείας, το οποίο αντιμετωπίζει τον κίνδυνο της μετεγκατάστασης για τρίτη φορά στην ιστορία του εάν τελικά επικρατήσουν οι μουσουλμάνοι σουνίτες σε μια μετα-ασαντική Συρία.

Μιλώντας με αριθμούς, οι Άραβες χριστιανοί, στα μέσα του 20ου αιώνα, αποτελούσαν το 20% του συνολικού πληθυσμού της περιοχής, ενώ σήμερα μόλις το 2%. Χαρακτηριστικό παράδειγμα η γενέθλια πόλη του Ιησού, η Βηθλεέμ, όπου ζουν 40.000 χριστιανοί, η οποία αποχριστιανίζεται με ραγδαίους ρυθμούς, αφού αντιμετωπίζει ένα κύμα μετανάστευσης της τάξεως των χιλίων περίπου ατόμων ετησίως. 
      Κρατική απουσία, εκκλησιαστική παρουσία 

Επικέντρωσα τις παρατηρήσεις μου κυρίως στους Αγίους Τόπους και στους χριστιανούς της Μέσης Ανατολής, για τους οποίους όλες οι ισχυρές χριστιανικές χώρες εκδήλωναν κατά καιρούς έντονο ενδιαφέρον, για να δικαιολογούν την εμπλοκή τους στην περιοχή, που θεωρείτο και παραμένει από τις στρατηγικότερες στον πλανήτη. Σε αυτήν ακριβώς την περιοχή, ο ελληνισμός είναι παρών από τον 3ο αιώνα π.Χ. Αυτή η παρουσία, που ανέδειξε τον ελληνισμό σε γηγενές στοιχείο της περιοχής, το κοντόφθαλμο αθηναιοκεντρικό κράτος υποσκάπτει, αποδυναμώνοντας τα προαιώνια ερείσματά του. Με άλλα λόγια, ο ελληνισμός αρχαιόθεν έπαιζε πρωτεύοντα ρόλο στη Μέση Ανατολή, διά τούτο και αποτελεί συστατικό μέρος της, αναγνωρισμένο από τη διεθνή κοινότητα, πλην…φευ, των Ελλήνων του αθηναιοκεντρικού κράτους! 

Η ελληνόφωνη Ορθοδοξία δεν περιορίζεται στους Αγίους Τόπους, γι΄ αυτό σας καλώ να διευρύνουμε τον οπτικό μας ορίζοντα πέραν του χώρου της Μέσης Ανατολής. Επιτρέψτε μου, λοιπόν, να ομιλήσω για τους πυλώνες γεωπολιτικής της Ελληνορθοδοξίας και να τους απαριθμήσω: Ελλαδική Εκκλησία, Κυπριακή Εκκλησία, Ελληνόφωνα Πατριαρχεία, ήτοι: Οικουμενικό, Αλεξανδρείας, Ιεροσολύμων· εξαιρώ το ελληνορθόδοξο της Αντιοχείας που αραβοποιήθηκε. Το σύνολο αυτό των Εκκλησιών, η δικαιοδοσία των οποίων καλύπτει ολόκληρο τον πλανήτη, συνθέτει τον εκκλησιαστικό ελληνισμό, τον οποίο το ελλαδικό κράτος όχι μόνο υποτιμά αλλά φαίνεται πως, με τις ενέργειες ή παραλήψεις του, επιδιώκει να ακυρώσει, ακυρώνοντας έτσι την ίδια του την υπόσταση ως αυτόφωτου και αξιόλογου διεθνοπολιτικού παράγοντα.  
ΕΛΛΑΔΙΚΗ ΕΚΚΛΗΣΙΑ: Επιχείρησε το μεγάλο άλμα προς την ενηλικίωσή της ως γεωπολιτικής, θα έλεγα και ολοκληρωμένης εκκλησιαστικής οντότητας, υπό τον μακαριστό Αρχιεπίσκοπο Χριστόδουλο. Δυστυχώς, είχε και έχει να αντιμετωπίσει δύο θεσμικούς παράγοντες που εμποδίζουν την πλήρη χειραφέτησή της, ώστε να μπορεί να παίξει τον μοναδικό γεωπολιτικό της ρόλο. Το ελλαδικό κράτος και, από μια άλλη διάσταση, τον Οικουμενικό Θρόνο. Προσοχή. Η προσέγγισή μου είναι επιστημονική και όχι αφοριστική. Και εξηγώ:

Το ελλαδικό κράτος είναι περισσότερο εθνο-αποδομητικό και ελάχιστα εθνικό, γι΄ αυτό αποστρέφεται μετά βδελυγμίας κάθε γεωπολιτική αναφορά. Έτσι, η Ελλαδική Εκκλησία, που γεννήθηκε ως «εθνική», δεν εκλαμβάνεται ως ο φυσικός του σύμμαχος και μία από τις βασικές συνιστώσες του έθνους-κράτους. Ως εκ τούτου, αδυνατεί να αναπτύξει γεωπολιτική συνείδηση, ώστε να κεφαλαιοποιήσει τη γεωπολιτική της μοναδικότητα με συνέπεια η διεθνής κοινή γνώμη να ταυτίζει την Ορθοδοξία με τη Ρωσία και όχι με τον ελληνισμό. Χαρακτηριστικό παράδειγμα αποτελεί η Διεύθυνση Θρησκευτικών Υποθέσεων στο υπουργείο Εξωτερικών, που λειτουργεί όχι ως γεωπολιτικό παρατηρητήριο και εργαστήριο εθνικής ισχύος αλλά ως γραφειοκρατικός μηχανισμός διεκπεραίωσης των καθημερινών ενασχολήσεων μόνο των ελληνόφωνων Πατριαρχείων. Και τούτο, διότι θεωρεί εν πολλοίς την Ορθοδοξία ως «υπόθεση των παπάδων», όπως την χαρακτήρισε ένας πολιτικός προϊστάμενός της. Με την Ελλαδική Εκκλησία, το ελληνικό υπουργείο Εξωτερικών δεν ασχολείται καν και το χειρότερο τη θεωρεί ως την ανήλικη θυγατέρα, που πρέπει να ακολουθεί πιστά τη μητέρα της, το Φανάρι. Και εδώ αναφύονται σειρά από προβλήματα, με τεράστιες εθνικές διαστάσεις, που τα συνοψίζω ως εξής:
Πρώτον, το Φανάρι έπαιζε εθναρχικό ρόλο ως επικεφαλής του Ορθόδοξου μιλιέτ στην Οθωμανική Αυτοκρατορία, αλλά σήμερα δεν εκπροσωπεί μια κρατική υπόσταση, η οποία να είναι μέλος και της ΕΕ, για να παίξει «εθνικό» ρόλο. Εξάλλου, το Φανάρι ουδέποτε κινείτο αυτοδύναμα αλλά μόνο στο πλαίσιο της πολιτικής που χάραζε το κράτος στο οποίο υπαγόταν και, που σήμερα, είναι το τουρκικό. Η εμμονή του στη διατήρηση ενός εδαφικού εκκλησιαστικού πολυκερματισμού του ελλαδικού χώρου σε δύο Αρχιεπισκοπές (Αθηνών & Κρήτης) και σε επτά εκκλησιαστικά καθεστώτα (Κρήτη, Δωδεκάνησα, Πάτμος, Πατριαρχικές & Σταυροπηγιακές Μονές, Άγιον Όρος, «Νέες Χώρες», λοιπή Ελλάδα), επιβεβαιώνει ότι το Φανάρι αρνείται πεισματικά να αποδειχθεί την πραγματικότητα ότι, δηλαδή, ο ελληνισμός δεν έχει πλέον ως πρωτεύουσα την Κωνσταντινούπολη αλλά την Αθήνα. Μια άρνηση, που έχει υψηλό εθνικό κόστος.

Δεύτερον, το Φανάρι ως φορέας της οικουμενικής και υπερεθνικής διάστασης της Ορθοδοξίας δεν ταυτίζεται, εκ των πραγμάτων, με τον εθνισμό του ελλαδικού έθνους-κράτους, που σημαίνει πως οι προτεραιότητες ίσως και οι στόχοι του είναι διαφορετικοί. Χαρακτηριστικό παράδειγμα, η κατάτμηση της Αρχιεπισκοπής Β.&Ν. Αμερικής σε τέσσερις αμελητέες επισκοπές, χωρίς κύρος και λόγο στα κέντρα εξουσίας της Ουάσιγκτον, αφήνοντας ελεύθερο πεδίο δράσης στα τουρκικά και σκοπιανά λόμπι. 
Τρίτον, ο Οικουμενικός Θρόνος, δεν μπορεί να κεφαλαιοποιήσει ούτε την οικουμενικότητά του, διότι τελεί υπό την αίρεση του τουρκισμού και ο Θρόνος τελεί υπό ομηρία, εάν όχι υπό την πλήρη αμφισβήτηση της Τουρκίας.
Το ελλαδικό κράτος κατ΄ ουσίαν ενισχύει την παγίωση των  εγγενών αδυναμιών του Οικουμενικού Θρόνου, που περιέγραψα, και η μόνη φωνή διαφοροποίησης προς ένα νέο modus vivendi μεταξύ Αθηνών–Κωνσταντινούπολης, υπήρξε ο μακαριστός Αρχιεπίσκοπος Χριστόδουλος, ο οποίος αντέταξε μια δυναμική εθνοπατριωτική πρόταση, τον ανεξάρτητο λόγο ως επικεφαλής μιας «εθνικής» Εκκλησίας, που αποτελεί καθεστώς στην Ορθοδοξία. Εθνική Εκκλησία υπό την έννοια ότι προάγει το εθνικό αίσθημα, την ελληνική ταυτότητα (κύριο γνώρισμα της οποίας είναι η οικουμενικότητα) και όχι την εθνικιστική αποκλειστικότητα (όπως π.χ. ο Ιουδαϊσμός περί «περιούσιου λαού»). 
Ο μακαριστός Χριστόδουλος, εκτιμούσε πως η Ελλαδική Εκκλησία θα μπορούσε να αναδειχθεί σε μια από τις πιο σημαντικές στον Ορθόδοξο κόσμο, και όχι μόνο, εάν αναδεικνύονταν σε αυτόφωτη και ενηλικιωμένη. Ο ίδιος είχε μια απαράμιλλη γεωπολιτική οξυδέρκεια, που μεταφράζονταν σε μια αυτόφωτη και εξωστρεφή πορεία της Ελλαδικής Εκκλησίας. Προς τούτο κατέτεινε η ίδρυση του Γραφείου της Εκκλησίας της Ελλάδος στις Βρυξέλλες και η ανάπτυξη της λεγόμενης εκκλησιαστικής διπλωματίας. Ακολουθούσε ακριβώς την αντίθετη πορεία της υποτακτικότητας, του μεταπρατισμού και της εσωστρεφούς «σύνεσης» του κρατικού ελλαδισμού, γι΄ αυτό και είχε αυτή την υψηλή δημοφιλία, που παραμένει ανεξίτηλη από το χρόνο, όπως επιβεβαιώνεται καθημερινά από τα άπειρα σημειώματα και λουλούδια, που ο απλός κόσμος εναποθέτει στον τάφο του.
ΚΥΠΡΙΑΚΗ  ΕΚΚΛΗΣΙΑ:
Αποτελεί την εθνική συνείδηση του κυπριακού ελληνισμού, επιδεικνύοντας μια αξιοθαύμαστη γεωπολιτική ωριμότητα, επιδεκτική για σεμινάριο υψηλής στρατηγικής υπό τη σημερινή Ηγεσία της. Δεν είναι, ίσως, τυχαίο, ότι ο Αρχιεπίσκοπος Χρυσόστομος εξελέγη στον Αρχιεπισκοπικό Θρόνο, διότι ήταν ο μόνος υποψήφιος χωρίς καμία κομματική υποστήριξη, ένας “outsider”, χωρίς δεσμεύσεις και με μόνο «όπλο» τον εθνοπατριωτισμό του. Δεν είχε δεσμεύσεις, που θα τον εξανάγκαζαν να παρευρίσκεται στο υπουργικό συμβούλιο, ως άφωνη φιγούρα, νομιμοποιώντας τις πιο αντιλαϊκές και εθνο-αποδομητικές πολιτικές από ιδρύσεως του κράτους του, όπως συμβαίνει στα καθ΄ ημάς.
ΠΑΤΡΙΑΡΧΕΙΑ: Τα ελληνόφωνα Πατριαρχεία, ουσιαστικά ανεμοδέρνονται μέσα στους τυφώνες της διεθνούς πολιτικής μόνα και απροστάτευτα εάν όχι ξεχασμένα από το αθηναιοκεντρικό κράτος.
Το Οικουμενικό Πατριαρχείο αποτελεί ειδική περίπτωση, στην οποία έχω ήδη αναφερθεί. Θα ήθελα να συμπληρώσω πως η μακροημέρευσή του στην προαιώνια έδρα του, στην Πόλη, δεν τίθεται, στο ορατό και προβλέψιμο μέλλον, υπό αμφισβήτηση για πολιτικούς κυρίως λόγους. Και τούτο, διότι οι ισχυροί της Δύσης δεν επιθυμούν την ανάδειξη της Μόσχας ως «Τρίτης Ρώμης».
Δεύτερο τη τάξει, μετά το Οικουμενικό Πατριαρχείο, είναι το Πατριαρχείο Αλεξανδρείας. Υπό την πνευματική δικαιοδοσία του έχει ολόκληρο τον Ορθόδοξο πληθυσμό της Αφρικής, περίπου ένα εκατομμύριο πιστούς, και θα μπορούσε να χαρακτηριστεί ως το ιεραποστολικό Πατριαρχείο. Προς το παρόν, απολαμβάνει τους ήρεμους καρπούς της διεθνούς αδιαφορίας λόγω του μειωμένου διεθνοπολιτικού ενδιαφέροντος για τη Μαύρη Ήπειρο, γεγονός που του εξασφαλίζει απρόσκοπτη λειτουργία.  

Το Πατριαρχείο Ιεροσολύμων, θεωρείται το κατεξοχήν «πολιτικό» Πατριαρχείο, καθότι βρίσκεται στην πιο πολιτικοποιημένη, διεθνοποιημένη και πυρίκαυστη περιοχή του πλανήτη, που συνάμα αποτελεί τον ιερότερο τόπο των χριστιανών και εβραίων, καθώς και τον τρίτο σημαντικότερο τόπο του Ισλάμ (μετά τη Μέκκα και τη Μεδίνα). Η διατήρηση της ελληνικότητας του Πατριαρχείου μέσω των αιώνων οφείλεται όχι στην ελλιπέστατη μέριμνα του ελλαδικού κράτους, αλλά στους λεπτούς χειρισμούς και δεξιότητες των Ελλήνων Αγιοταφιτών και στο γεγονός ότι όλοι οι εμπλεκόμενοι αποδέχονται τη διατήρηση του status quo, που εξασφαλίζει την ελληνικότητά του, ως της μόνης κοινά αποδεκτής λύσης.
Το Πατριαρχείο Ιεροσολύμων, ομού μετά του Πατριαρχείου Αλεξανδρείας αποτελούν τους διαδόχους και τους συνεχιστές ενός Ελληνικού Πολιτισμού και μιας ανελλιπούς ελληνικής παρουσίας που προϋπήρξαν του Χριστιανισμού, όπως προανέφερα, στην περιοχή της Μέσης Ανατολής. Γεγονός, που αναδεικνύει τον ελληνισμό σε γηγενές συστατικό στοιχείο τής εν λόγω περιοχής, και που επιβεβαιώνεται διεθνώς με την ελληνικότητα των Πατριαρχείων, με μοναδική εξαίρεση την ελληνική διπλωματία και το εθνο-αποδομητικό αθηναιοκεντρικό κράτος, το οποίο όχι μόνο δεν έχει (γεω-)πολιτική για την ελληνόφωνη Ορθοδοξία αλλά δεν έχει καν γεωπολιτική σκέψη. Γι΄ αυτό, ακολουθεί πιστά, μέχρι παρεξηγήσεως, εθνοδουλικά θα συμπλήρωναν πολλοί, τις επιταγές των τρίτων: συμμάχων και «προστατών», του ΝΑΤΟ και της ΕΕ, των νεο-οθωμανών και, τελευταία, των τροϊκανών.      
      Συμπεράσματα

Εξ όσων ανέπτυξα πιο πάνω γίνεται πασίδηλο ότι πρόκειται μάλλον για γεωπολιτική της (αν-)Ορθοδοξίας, όπως τιτλοφόρησα σχετικό βιβλίο μου (Γ. Μούρτος, Οι Αν-ορθόδοξοι της Ορθοδοξίας και η ελληνική γεωπολιτική απαιδευσία, Αθήνα: Αρμός, 2008). Το ασφαλές συμπέρασμα που βγαίνει είναι ότι ένα μεγάλο κεφάλαιο εθνικής ισχύος του ελληνισμού σπαταλάται. Η Ελλάδα ως κράτος είναι αμελητέα δύναμη στο παγκόσμιο στερέωμα, ιδιαίτερα σήμερα ως χρεοκρατική χώρα. Ως Ορθοδοξία, αναδεικνύεται σε υπολογίσιμη δύναμη, σε υπερδύναμη πνευματική, σε υπερδύναμη «ήπιας ισχύος», όπως αποδίδεται στη διεθνολογική γλώσσα, εάν και όταν αποφασιστεί να ενεργοποιηθεί καταλλήλως στο σημερινό πλουραλιστικό περιβάλλον ιδεών, προβληματισμών και προσεγγίσεων συνοικούντων εθνών-κρατών.

Άραγε, υπάρχει φως στη σημερινή χρεοκρατική Ελλάδα, που θα μας επιτρέψει να ομιλούμε με όρους δυναμικής εξωστρέφειας, όπως υποδηλώνει ο τίτλος της ομιλίας μου «Η Γεωπολιτική της Ελληνορθοδοξίας»; Ομιλώ σε ένα ακροατήριο πνευματικών Πατέρων και θα ήταν προσβολή να ισχυριστώ το αντίθετο, καθότι η Ορθόδοξη πίστη είναι ταυτισμένη με την υπέρβαση. Θα αφήσω τα κοσμικά κριτήρια και θα επικαλεστώ τα λόγια υπέρβασης ενός σοφού και πολυγραφότατου της Ορθοδοξίας, του οσίου Συμεών του νέου Θεολόγου: «Ότι μεν γαρ τα πολλά τοις πολλοίς αδύνατα σύμφημι καγώ, αλλ΄ εν τοις κατ΄ εμέ ραθύμοις…τοις τη ματαία δόξη προσκειμένοις και πλούτου ορεγομένοις και επαίνοις και τιμαίς ενηδομένοις ταις εξ ανθρώπων, τοις οιήσει μετά τούτων και τύφω αθλίως κεκρατημένοις…». Στα απλοελληνικά: «Ότι πολλά πράγματα φαίνονται στους πολλούς αδύνατα, συμφωνώ και εγώ, αλλά σε ποιους φαίνονται αδύνατα; Σε αυτούς που είναι ράθυμοι, σε αυτούς που αγαπούν τη μάταιη δόξα και επιθυμούν τον πλούτο και ευχαριστούνται με τις τιμές και τους επαίνους των ανθρώπων, σε αυτούς που είναι άθλια αιχμαλωτισμένοι στην οίηση, ήτοι στην αλαζονεία και την υπεροψία…». Σοφά και συνάμα θεϊκά λόγια, που επιβεβαιώνονται καθημερινά. Δείτε, για παράδειγμα, πως «κοκορεύονται» οι της ελλαδικής άρχουσας ελίτ εγχωρίως, με την άκαμπτη και αλαζονική στάση τους έναντι των γηγενών και πως αναδιπλώνονται ενώπιον των ξένων, που όταν τους συναντούν «χάσκουν», κατά την παπαδιαμάντεια εκφορά, περιμένοντας τον ανούσιο καλό τους λόγο. Άραγε, διαφωνεί κανείς πως αυτή είναι η συνταγή της υποτέλειας και όχι της γεωπολιτικής αυτοσυνειδησίας που απαιτεί «ανάστημα»;

Η υπέρβαση, λοιπόν, είναι εφικτή αλλά προϋποθέτει πνευματική ανάταση σε ατομικό και συλλογικό επίπεδο. Η γεωπολιτική της Ελληνορθοδοξίας δε θα παραμείνει μια θεωρητική άσκηση επί χάρτου αλλά θα καταστεί πραγματικότητα μόνον αν οι έχοντες την ευθύνη «δεν χάσκουν προς τα ξένα» και αναβαπτιστούν στα πνευματικά νάματα του έθνους, εάν γίνουν προστάτες των πατρίων και όχι διώκτες, όπως τους προτρέπει ο Παπαδιαμάντης, εάν αποβάλουν τις υλόφρονες εφήμερες ματαιότητες, τους μονόδρομους, και τολμήσουν. Και εμείς, οι απλοί πολίτες ας αναδείξουμε και ας τιμήσουμε τους τολμητίες σε κάθε επίπεδο του δημόσιου βίου, ώστε η υπέρβαση, για την οποία μίλησα, να γίνει πραγματικότητα.   

* Επίτιμος Καθηγητής Στρατηγικής & Διεθνών Σχέσεων του Πανεπιστημίου Plymouth του Ηνωμένου Βασιλείου και Ειδικός Συνεργάτης του μακαριστού Αρχιεπισκόπου Χριστοδούλου για θέματα «εκκλησιαστικής διπλωματίας» 
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