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Εἰσαγωγικά
Ἡ θρησκευτική ἀγωγή ἀποτελεῖ μιά διαρκή πρό(σ)κληση στίς προτάσεις καί τίς προοπτικές τοῦ σύγχρονου σχολείου. Ἡ ἀναζήτηση τῆς θρησκευτικῆς παράδοσης ἐμπεριέχει τήν πολιτιστική καί μορφωτική της ὑπόσταση, ἡ ὁποῖα συναντᾶ τίς ἐμπειρίες καί τά ἐνδιαφέροντα τῶν μαθητῶν
 σέ ἕνα διαλογικό τρόπο ἀναφοράς τῆς μαθησιακῆς διεργασίας. 

Ἡ ἐπιστημολογική προσφορά τῆς παροῦσας μελέτης ἅπτεται τῆς θεολογικῆς καί παιδαγωγικῆς προβληματικῆς ὅσον ἀφορᾶ τίς κοσμολογικές κατηγορίες που ἐντοπίζονται στά ἐγχειρίδια τῶν θρησκευτικῶν τῆς πρωτοβάθμιας ἐκπαίδευσης. Ἡ παραπάνω προβληματική διέτρεξε τό σύνολο τῆς συζήτησης που ἐπιχειρήσαμε καί διαμόρφωσε τό πλαίσιο ἀναφοράς τῆς σύνολης προσέγγισης. 

Εἰδικότερα, ἀφού καταγράψαμε τίς θεολογικές ἀπαρχές τῶν κοσμολογικῶν κατήγοριῶν, ἐντοπίσαμε τίς ἐπιμέρους ἀναφορές στά βιβλία τῶν θρησκευτικῶν. Οἱ ἔννοιες οἱ ὁποίες δημιούργησαν καί τό χῶρο πραγμάτευσης εἶναι ἀπό τή μιά αὐτές τῆς ἔτερης συνάντησης καί τῆς διαπροσωπικῆς ἀναφοράς στό ἐμείς καί ἀπό τήν ἄλλη αὐτές τῆς χρονικῆς μεταβολῆς καί τῆς δημιουργίας, ὅπως αὐτές ἐμπεριέχονται στήν ἔννοια τοῦ κόσμου. Ἐπιπλέον, ἡ προβληματοποίηση γιά τή σχέση τοῦ ἀνθρώπου μέ τό περιβάλλον διακρατεί μιά σημαντική θέση στή συνολική πραγμάτευση, ὅπως αὐτή ἐντοπίζεται στίς κοσμολογικές ἀπαρχές.

Ὁ κόσμος σέ κάθε του ἔκφανση ἀποτελεῖ ἕνα πεδίο διαλεκτικῆς καί σχέσεων, ἀφού προκρίνει κάθε φορά μιά δυναμική πορεία εἴτε στό χώρο τοῦ μικρόκοσμου εἴτε στό χώρο τοῦ μακρόκοσμου
. Μικρόκοσμος ἐδώ θεωρεῖται ὁ τρόπος μέ τόν ὁποίο ἑρμηνεύονται οἱ διαπροσωπικές σχέσεις τῶν ἀνθρώπων, ἐνώ μακρόσκομος ὁρίζεται ὡς ὁ χῶρος διαλεκτικής συζήτησης μέσα στόν ὁποίο οἱ κοσμικές μεταβολές νοηματοδοτοῦνται ἀπό τή δημιουργία τοῦ κόσμου καί ἑξής. Ὁ κόσμος, ἔτσι, ἀποτελεῖ μέν μιά ἐν δυνάμει προσπελάσιμη πραγματικότητα στά ὅρια τῆς ἕως τώρα ἑρμηνείας του, δημιουργεί δέ μιά σειρά ἀπό διερωτήσεις πού προτείνουν νέες  ἑρμηνευτικές τόσο στό χῶρο τῶν ἐπιστημών ὅσο κυρίως στό χῶρο τῆς ὀντολογικῆς πρότασης.  

Ὁ σκοπός τῆς παρούσης μελέτης ἅπτεται τῆς παραπάνω προβληματοποίησης δημιουργώντας ἕνα πεδίο ἀνοιχτοῦ διαλόγου σχετικά μέ τή σημαντική τῶν κοσμολογικῶν ἐννοιῶν καί τή διαχείρισή τους κατά τή διδασκαλία τους σέ μαθητές δημοτικού. Ἡ ἀφόρμηση τῆς κοσμολογικῆς προκείμενης ἐμπεριέχει ἕναν ἱδιαίτερο προβληματισμό μιά καί συνδέεται μέ τήν ἀρχή τοῦ κόσμου καί τῆς ὕπαρξης, ὅπως αὐτή νοηματοδοτεῖται καί περιγράφεται στά εγχειρίδια. 

Ἡ ἀντίληψη τῶν παραπάνω ἐννοιών δημιουργεῖ μιά σειρά ἐρωτημάτων καί παρατηρήσεων που διαπερνούν τίς σκέψεις καί τόν μύχιο προβληματισμό καί τοῦ δασκάλου καί τῶν μαθητῶν. Παράλληλα διαμορφώνεται ἕνα ἱσχυρό δίκτυο διεπιστημονικής προσέγγισης μιά καί οἱ παραπάνω ἔννοιες μποροῦν ν’ ἀποτελέσουν προϋπόθεση καί κίνητρο γιά διαθεματικές ἑρμηνευτικές καί γιά μαθησιακές δράσεις. 

Ὁ κόσμος τοῦ ἑαυτοῦ καί τοῦ Ἄλλου
Ἡ ἱστορική διαδρομή τοῦ ἀνθρώπου δέ διαφυλάττει μιά μονότροπη καί ὁμοιόμορφη κίνηση που διασφαλίζεται ἀπό ἀδιάσπαστες συνέχειες. Οἱ συγκρούσεις καί οἱ ἐνδεχόμενες ρήξεις σηματοδοτοῦν μιά ἡρακλείτεια συνύπαρξη συνέχειας καί ἀσυνέχειας που οἰκοδομούν διαρκῶς ἕνα χῶρο ἀλληλοπεριχώρησης καί σισύφειας συνύπαρξης. Ἡ διαλογική συνάντηση τοῦ προσώπου διαμορφώνει ἕναν ἕτερο “τόπο” σχέσεων που ἀνιχνεύει τίς ὀντολογικές ζητήσεις αὐτής τῆς συνάντησης. 
Ἡ οἰκοδόμηση τῆς τροπικής ἀναφοράς τοῦ Ἄλλου στό ἐμείς νοηματοδοτεί τήν ὑπαρξιακή ἀναζήτηση αὐτῆς τῆς καθ’ ἕκαστης συνοδοιπορίας που δέν περιχαρακώνεται σέ αὐτάρκη μοντέλα στάσεων ἤ κατηγοριῶν, ἀλλά προάγει τήν ἀναζήτηση τοῦ Ἄλλου ὡς “τόπο” διαλογῆς καί τρόπο ὑπαρξιακής ἐνατένισης. Κάθε φορά που ὁ ἕτερος λόγος φανερώνεται στόν “τόπο” τοῦ Ἄλλου, κάθε φορά που τά ὅρια τοῦ ἑαυτού μετασχηματίζονται μέσα στά ὅρια τοῦ Ἄλλου, κάθε φορά που ἡ κλήση τῆς ἕτερης κατανόησης νοηματοδοτεῖ τήν καθ’ ἕκαστη αὐτοπροσφορά καί κομίζει τήν ἐμπειρική ἀναφορά στό ἐμείς, οἱ σχέσεις καί οἱ συναντήσεις ἀνακαλύπτονται διαρκῶς προβάλλοντας τή μοναδικότητα αὐτής τῆς οἰκουμενικῆς πληρότητας ὡς ἕνα συνεχές καί βιούμενο γεγονός. 
Ὁ κατοπτρισμός τῆς παρουσίας τοῦ Ἄλλου στό ἐμπειρικό γεγονός τοῦ ἐμείς θέτει τήν ἀναζήτηση τοῦ ἑαυτοῦ ὡς τήν ἐγγενή προτεραιότητα τῆς συνάντησης. Σέ αὐτό τό γεγονός προκρίνεται καί ἡ ἕτερη πρόταση τοῦ ὑποκειμένου ὡς μοναδική καί ἀνεπανάληπτή. Σέ αὐτό τόν “τόπο” συνάντησης μπορεί κανείς νά ἀναγνώσει τήν ταυτότητα τοῦ Ἄλλου καί τήν ἐνδεχόμενη κίνησή του στήν “πόλη” τῆς συναλληλίας. Σέ αὐτόν τόν “τόπο”, ὁ Ἄλλος προσλαμβάνεται ὡς ἔξωθεν φωτισμός τῆς σχέσης καί οἰκειώνει κάθε  διαλογή τῆς  συνοδοιπορίας.
Δέν πρόκειται γιά ἀτομικούς διαύλους κανονιστικῶν ἀρχῶν που ὁριοθετούνται ἀπό ἀντικειμενικές ρῆτρες. Οὔτε καί γιά ὠφελιμιστική ἱκανοποίηση κάποιων ἡθικών ἀναγκών ἤ ἀξιῶν, προκειμένου νά ρυθμίζεται κάθε φορά ἡ ἐπάρκεια τῆς αὐτοσυνειδησίας τοῦ ἀτόμου. Ἡ κατασκευή τῆς ἀτομικής ἰδιωτείας κατηγοριοποιεῖ τήν ταυτότητα σέ νομοτελειακές μετρήσεις μιᾶς ἱεραρχημένης πραγματικότητας. Ἡ σταθερά τῆς ὁρισμένης διαφωτιστικῆς χάρτας ὁριοθετεί τίς ἕτερες κλήσεις σέ νεωτερικές θεσμίσεις μιᾶς αὐτάρκης καί διατεταγμένης πορείας. Ἐδώ ὁ ἐργαλειακός λόγος συναντά τήν αὐθεντία καί τό ἡθικό ἰδεῶδες ἐνταγμένα σέ χρηστικά μοντέλα που θά μετρήσουν τή διακίνηση τοῦ ὑπαρξιακοῦ νοήματος σέ αὐτάρκεις βεβαιότητες τοῦ ἑαυτοῦ. 
Ἡ ἔξοδος τοῦ ἀνθρώπου ἀπό τό συστημικό τρόπο ἀναφοράς του σέ ὁριστικά σχήματα σχέσεων καί ἀθροιστικά μοντέλα κατηγοριοποιήσεων μπορεῖ νά πραγματοποιηθεῖ μέσα ἀπό τήν ἀναζήτηση XE "αναζήτηση"  νέων “παραδειγμάτων” στό χῶρο τοῦ ὀντολογικοῦ προσανατολισμοῦ. Ἡ κατανόηση τοῦ Ἄλλου ἀποτελεῖ ἕνα μοναδικό καί ἀνεπανάληπτο “παράδειγμα” που ἐντοπίζεται στόν ἀφίλαυτο χῶρο τῆς ἀγαπητικής αὐτοπροσφοράς καί τῆς ἀγαθοτοπίας
. Ὁ μετεωρισμός τῆς ἐνδεχόμενης κίνησης τοῦ Ἄλλου θά βιωθεῖ στόν “τόπο” τῆς  ὑπαρξιακῆς ἑνότητας
 τοῦ προσώπου που εἶναι εἰκόνα τοῦ Θεοῦ
. Τό ἡρακλείτειο “ξυνόν XE "ξυνόν" ”
 θά στεγάσει τήν καθολική ἐντόπιση στή σύναξη XE "σύναξη"  τῆς συλλογικότητας
 καί θά ἀναδείξει τόν ὀντολογικό προσανατολισμό τοῦ προσώπου ὡς ἐγγενές πρόκριμα τοῦ ἑαυτοῦ. 
Ὅλες οἱ παραπάνω προτάσεις συνομολογοῦν τήν προτεραιότητα τῆς προσωπικῆς ἐμπειρίας καί τή δυνατότητα τῆς ἐνδεχόμενης οἰκείωσης τοῦ Ἄλλου. Ἡ ἀγαπητική πρόσληψη τοῦ Ἄλλου πλουτίζει τόν ἑαυτό, ἀφοῦ ἡ ἀπαρέγκλιτη προσήλωση στόν ἀφίλαυτο χώρο τοῦ Ἄλλου φανερώνει κάθε φορά καί ἕνα νέο πεδίο δυνατῆς συνάντησης καί σχέσης. Πρόκειται γιά τόν έγκεντρισμό τοῦ προσώπου στό λόγο τῆς ἐτερότητας
. Σέ αὐτή τή δια-λογική συνάντηση, ὅπου ὁ ὅλος ἄνθρωπος
 συναντᾶ τό λόγο τοῦ Ἄλλου, διασώζεται ἡ εὐχαριστιακή δια-λογή σέ μιά εἰς ἀλλήλους
 συνάντηση ἐπί τῷ αὐτῷ. 
Σέ αὐτή τή ζῶσα κοινωνία προβάλλεται ἡ ἀπαρχή κάθε ὀντολογικῆς ἐνατένισης στό χώρο τῆς ἀληθινής κοινωνίας τοῦ ἀνθρώπου μέ τόν Θεό. Ὁ ἄνθρωπος ἀπεργάζεται τή σχέση καί τόν τρόπο ἀναφορᾶς του μέ τόν Δημιουργό του καί προκρίνει ἕναν ἀδιάστατο  χῶρο  ἐγγύτητας που ὑπερβαίνει τούς  συμβατικούς περιορισμούς μιᾶς  χωρικής συνάντησης. Σέ αὐτή τή σχέση μπορεῖ νά προβληθεῖ ἡ προτεραιότητα τῆς υπαρξιακής ἐνότητας
 ὡς  ἀγαπητική  φανέρωση στόν τρόπο ἀναφοράς τοῦ ἑαυτοῦ καί τοῦ Ἄλλου. Σέ  αὐτόν τό  χῶρο συγκεφαλαιώνεται ἡ ὑπαρκτική  ἐνότητα  ὡς  πληρότητα τῆς  ἐκκλησιαστικῆς κοινωνίας. Μιᾶς  κοινωνίας που  δέν περιχωρεῖται  μόνο  στήν παρουσία  τοῦ Ἄλλου ἀλλά καί στήν παρουσία τῆς  κτιστῆς  δημιουργίας.   
Ὁ κόσμος ὡς κτιστή δημιουργία
Ὁ κόσμος ἀποτελεῖ, σύν τοῖς ἄλλοις, ἕνα πεδίο ἱσχυρής διαλεκτικῆς στό ὁποίο οἱ ἐπιμέρους ἀναφορές προκρίνουν μιά σειρά ἀπό κυρίαρχα γνωστικά καί φιλοσοφικά μοντέλα ἑρμηνευτικής προσέγγισης. Οἱ διάφορες ἀντιλήψεις γιά τή δημιουργία καί τήν κίνηση τοῦ κόσμου ἐνέχουν ἕναν φιλοσοφικό στόχασμό καί ἕλκουν τίς ἀπαρχές τους ἀπό τά διάφορα γνωσιοθεωρητικά μοντέλα σκέψης. 
Στήν παρούσα συνάφεια θά ἐξετάσουμε τήν ἀπαρχή τοῦ κόσμου μέ βάση τήν ὀρθόδοξη σκέψη καί στή συνέχεια θά ἀναπτύξουμε ὁρισμένες προτάσεις γιά τή σχέση τοῦ ἀνθρώπου μέ τό περιβάλλον. Θά επιχειρήσουμε, τέλος, μιά συσχέτιση τοῦ κόσμου καί τοῦ ἀνθρώπου σέ σχέση μέ τή διαχείριση τοῦ περιβάλλοντος. 
Ἐξ ἀρχής νά σημειώσουμε ὅτι οἱ κοσμολογικές θεωρήσεις ἐντάσσονται στή σχέση κτιστοῦ καί ἀκτίστου καί στή διάκριση οὐσίας καί ἐνέργειας τοῦ Θεοῦ
. Μέσα στήν κτίση καί στήν ἱστορία συναντιοῦνται Θεός καί ἄνθρωπος. Πρόκειται γιά τήν ἐμπειρική καί ἀγαπητική κίνηση τοῦ ἀνθρώπου νά συναντήσει καί νά προσλάβει τίς θεῖες ἐνέργειες στήν κτιστή πραγματικότητα. Κάνουμε  λόγο γιά τή συνάντηση φυσικῆς καί ὑπερφυσικής ἀποκάλυψης, ἡ ὁποῖα σηματοδοτεῖ καί τή σχέση Θεοῦ καί κτίσης
. Μιά  κτίση που  ἐξαρτάται  ἀπόλυτα  ἀπό  τόν τριαδικό  Θεό,  ὁ  ὁποῖος  “εἶναι  παρών στή  φύση καί  στήν  ἱστορία”
.
Αὐτή ἡ οἰκοδόμηση τῆς ἐνότητας (τῆς φυσικῆς καί τῆς ὑπερφυσικῆς ἀποκάλυψης
) ἐδράζεται στήν ἀποκαλυπτική παρουσία τοῦ Θεοῦ στήν κτίση καί στήν ἱστορία. Ὁ δημιουργός Θεός προικίζει τήν κτιστή (ἐτερούσια πρός τή δική Του φύση) πραγματικότητα, ἔτσι ὥστε νά μετέχει στίς ἐνέργειές Του
 ἐκλαμπρυνόμενη
 καί πλουτιζόμενη
 (μέσα ἀπό τίς θείες ενέργειές Του). 
Σέ αὐτή τήν ἐνότήτα βρίσκεται καί τό θαῦμα
 τῆς κτίσης, ἀφού ἀποτελεῖ μιά συνεχή ἀνακάλυψη τῶν ἐνεργειών τοῦ Θεοῦ. Πρόκειται γιά  τά “γράμματα” που  φανερώνουν τήν ἀγάπη τοῦ  Θεού
.  Καί πραγματικά ὁ λόγος τοῦ λιθαριοῦ καί τοῦ πουλιοῦ συναντιέται μέ τήν προσωπική ζήτηση καί μέ αὐτόν τόν τρόπο συνάγεται ἡ ἐμπειρική βεβαιότητα τῆς ἀποκάλυψης τῶν ἐνεργειῶν τοῦ Θεοῦ. Μέσα ἀπό τά κτίσματα, ἀπό τήν ὕλη
 μπορεῖ ὁ ἄνθρωπος νά γευτεῖ τό θεῖο θέλημα
 καί ν’ ἀντιληφθεῖ τή σοφία τοῦ Θεοῦ κατά τήν πορεία του πρός τήν κατά χάριν κοινωνία καί τήν κατά Θεό λάμπρυνση
. 
Εἶναι πάλι αὐτή ἡ ἑνότητα που οἰκοδομεῖται στό πλαίσιο τῆς σχέσης μεταξύ τῆς αΐδιας καί τῆς ἄναρχης ὕπαρξης τοῦ Θεοῦ καί τῆς κτίσης, ἡ ὁποία ἔχει ὁρισμένη ἀρχή
. Ἡ κτίση εἶναι ἀποτέλεσμα τῆς ἄκτιστης ἐνέργειας, τῆς βουλήσεως τοῦ Θεού
. Ὁ παρόντας, ἐκ τοῦ μή ὄντος
, γεννητός
 κόσμος μολονότι προκύπτει ”ἀθρόως ἐν τῇ μιᾶ ῥοπῇ τοῦ θείου θελήματος”
, ἡ πρόοδός του εἶναι συνεχής καί ἐνταγμένη σέ μιά δυναμική ἐξελικτική πορεία σύμφωνα μέ τήν ἀναγκαία τάξη τῆς φύσης
. 
Ὁ κόσμος δημιουργήθηκε καθολικά καί ξαφνικά. Ἡ "συλλήβδην" καί "ἐν ἀκαρεῖ" δημιουργία
 συνεπεκτείνει τό χρόνο μέ ὅλα τά στοιχεία τοῦ κόσμου
. Ἀπό τήν ἄλλη ὁλόκληρη ἡ κτίση ὑπάρχει γιά τόν ἄνθρωπο
, ἀφού ὁ κόσμος ἔχει ἱδιαίτερη παιδαγωγική ἀξία
 ὁδηγώντας τήν  κτίση καί  τόν ἄνθρωπο πρός τή σωτηρία. Ὁ ἄνθρωπος εὐρισκόμενος στήν κτίση μπορεί νά τή γνωρίζει καί νά τή θαυμάζει ἔχοντας ἕνα συνεχή δεσμό καί σχέση μέ τόν Δημιουργό του
. Σέ αὐτή τή σχέση τοποθετείται καί τό φυσικό περιβάλλον τοῦ ἀνθρώπου, μέσα στό ὁποίο διάγει τήν ἐν Χριστῷ ζωή του ἀνακαλύπτοντας τά κοσμικά μυστήρια τοῦ Θεοῦ καί γνωρίζοντας συνεχῶς τίς θεῖες ἐνέργειες, προκειμένου νά “βρίσκεται σ` ἕνα ἀδιάκοπο δεσμό μέ τό δημιουργό του
”. 
Ἐξάλλου δέν ὑπάρχει ὁποιαδήποτε ὑποψία ἔκπληξης γιά τά μεγάλα τῆς δημιουργίας, διότι ὁ θαυμασμός γιά κάθε ἔργο τοῦ Θεοῦ, ἡ κάθε γνώση γιά τή δομή καί σύσταση τῆς δημιουργίας
 ἀποτελεῖ μιά ἐμπειρική καί λειτουργική σχέση τῆς ὕπαρξης μέ τό λόγο τῶν πραγμάτων
. Πρόκειται γιά ἕναν ἀξεδίψαστο πόθο τοῦ ἀνθρώπου, που καταδεικνύει τό πεπερασμένο τῆς ὕπαρξής του σέ σχέση μέ τά κοσμικά μυστήρια
. 
Ἡ εὐχαριστιακή χρήση τῶν κοσμικῶν μυστηρίων ἐμπεριέχει τή δοξολογία πρός τόν Θεό, ἀφού ἀποτελεῖ τή δημιουργική  σχέση
 καί προϋποθέτει τή φυσική συμβολική Θεού καί  κόσμου
. Ἀπό τήν ἄλλη τό φυσικό περιβάλλον παριστᾶ τήν ἐνάρετη ἤ τή φαύλη στάση τοῦ ἀνθρώπου ἀνάλογα μέ τόν τρόπο ἀναφοράς του πρός αὐτό
. Ἡ ἀπομάκρυνση ἀπό τόν Θεό διαμορφώνει μιά αὐτόνομημένη παρουσία τοῦ ἀνθρώπου που θέτει τήν ἀπουσία τοῦ «πλησίον» ὡς πρωταρχικό στοιχείο ἐπιδίωξης. Ἀντίθετα, ἡ διατήρηση τῶν  ὅρων τῆς φύσης συντείνει  στή διαφύλαξη τοῦ  κατ΄ εἰκόνα καί  στή  δοξολογική ἀναφορά πρός  τόν Δημιουργό τοῦ  κόσμου. 
Ἡ ἀτομοκεντρική ἐπιβολή σέ κάθε κοσμική διαδικασία προϋποθέτει τήν ἀποπροσωποίηση τῆς φύσης. Σέ  αὐτό τό πλαίσιο ἡ  φύση δέν  ἀποτελεῖ  ἐνέργεια τοῦ Θεοῦ ἤ φανέρωση τοῦ δημιουργικού  Του  Λόγου, ἀλλά μιά περιοχή κυριαρχικής  ἐπιβολῆς τοῦ  ἀνθρώπου που  ἐξυπηρετεῖ τίς  χρησιμοθηρικές  του  ανάγκες. Ἡ φυσική θεωρία
, ἐπίσης, ὡς  τρόπος σχέσης τοῦ  ἀνθρώπου μέ  τόν  κόσμο,  ἀπεμπολεῖται καί τή θέση  της καταλαμβάνει ἡ  ὑποταγή κάθε κοσμικοῦ γεγονότος. Ἡ  συνάντηση, ἀκόμη, μέ  τούς λόγους  τῶν πραγμάτων  τῆς δημιουργίας  ἐντάσσεται  σέ μιά  ὡφελιμιστική  πρακτική  που  καταχρᾶται τή  φύση. Σέ  αὐτό τό πλαίσιο τῆς  ἀτομικής  εὐδαιμονίας, ἡ διασάλευση τῆς  φυσικῆς  ἀκολουθίας  ἀποτελεῖ μονότροπη  στάση ἀπέναντι στά φυσικά πράγματα μιά  καί ἡ “κατά φύση”  χρήση  τοῦ  κόσμου
 φανερώνει μιά σύμμετρη  διαχείριση τῶν  δημιουργημάτων τοῦ Θεού.
Ἡ “παρά  φύση” καί  ἄμετρη διαχείριση τῆς φύσης  ἑρμηνεύεται ὡς  ὁ “στασιασμός” τοῦ φυσικού περιβάλλοντος  που  αλλοιώνει τήν  ἑνότητα τῆς  ὕπαρξης  τοῦ  ἀνθρώπου καί  παρεμβάλλεται  σέ κάθε  κίνησή  του. Ἡ ἀποκατάσταση  τῆς  σχέσης τοῦ  ἀνθρώπου μέ τό περιβάλλον καί ὁ  ἀνακαινισμός τῆς  κτίσης ἐντάσσονται σέ  ἕναν ἐν Χριστῷ
 μεταμορφωτικό προσανατολισμό  τοῦ ἀνθρώπου. Καί  αὐτός  ὁ προσανατολισμός   ἱερουργεῖ ἐκκλησιαστικώς τήν  ἑνότητα  τῶν πάντων καί  διαφυλάττει τό ἐνοποιητικό ἔργο τῶν  ἐνεργειῶν τοῦ Θεοῦ. Πρόκειται γιά τήν ἐκκλησιαστική “ἐνοειδεία” τῆς κτιστῆς πραγματικότητας που εἰσάγει τήν  “καινή  κτίση”
 καί προσκομίζει τήν εὐχαριστιακή κοινωνία καί ἕνωση  στό  Σῶμα  Χριστοῦ. 
�. Ε. Περσελής, Σχολική θρησκευτική  ἀγωγή, σ.32. 


�. Ἰωάννη Δαμασκηνοῦ, Περί τῶν ἐν Χριστῷ δύο θελημάτων, PG 95, 144Β:”Ὁ ἄνθρωπος τοίνυν μικρόκοσμος ἐστιν. ἔχει γάρ καί ψυχήν καί σῶμα, καί μέσον ἕστήκε νοῦ καί ὑλῆς.”. Βλ καί Μαξίμου Ὁμολογητοῦ, Μυσταγωγία, PG 91, 684D:”Τόν κόσμον ὅλον τόν ἐξ ὁρατῶν καί ἀοράτων συνισταμένον, ἄνθρωπον ὑπέβαλλεν εἶναι.”. Βλ. καί Γρηγορίου Θεολόγου, Λόγος 28, PG 36, 57Α. Βλ. καί Α. Κεσελόπουλου, Ἄνθρωπος καί φυσικό περιβάλλον, σ. 60:”…ὁ ἄνθρωπος θεωρεῖται ὡς «μικρόκοσμος» καί ὁ κόσμος ὡς «μακράνθρωπος».”. Βλ. καί Ὁ. Ἐλύτη, Το Ἄξιον Ἐστί, σ. 15:“Αὐτός ὁ κόσμος ὁ μικρός ὁ μέγας!”. 


�. Χ. Σταμούλη, Κάλλος τό Ἅγιον, σ. 241.


�. Εἰρηναῖου, Ἔλεγχος καί ἀνατροπή τῆς ψευδονύμου γνώσεως, PG 7, 1137Α. Βλ. καί Κ. Μαντζανάρη, “Ἡ διαρκής διαλογική συνάντηση τοῦ Ἁγίου Γρηγορίου Νύσσης μέ τήν ἐπιστήμη. Τό ἀγενές τῆς πρώτης δημιουργίας καί ἡ ἐξελικτική του πορεία”, σ. 551.


�. Χ. Γιανναρά, Τό πρόσωπο καί ὁ ἔρως, σ. 70:“Ἡ χοϊκή φύση τοῦ ἀνθρώπου εἶναι τό μοναδικό, μέσα στήν ὑλική Δημιουργία, ποίημα τοῦ Θεοῦ, στό οποίο «προσφύεται» ἡ «ὑπερκόσμιος φύσις» τῆς ψυχῆς, «ὁμοτίμως ἑκάστῳ τῶν μορίων», γιά νά τό ἀναδείξει σέ προσωπική ὕπαρξη, νά ἀποτυπώσει στό σώμα τήν Εἰκόνα τοῦ προσωπικοῦ Θεοῦ «οἷον ἐκμαγείῳ σφραγίδoς».”.


�. Η. Diels, Ἡρακλείτου, frgm., Ι, σ. 151, στχ. 1-4.


�. Ν. Ματσούκα, Ἱστορία τῆς φιλοσοφίας, σ. 119:"Ὁ ἄνθρωπος, κομμάτι τοῦ σύμπαντος, δέν μπορεῖ νά `ναι κάτι αὐτόνομο κι ἀνεξάρτητο· ἐναρμονίζεται μέ τό σύνολο καί κυρίως μέ τό "ξυνόν", τόν παγκόσμιο λόγο που κάνει τή συνοχή καί τήν τάξη τοῦ σύμπαντος.".


�. Κ. Ζουράρι, Νῦν αἰωροῦμαι, σ. 270:“ὅτι ἡ διάσωση τῆς Ἐτερότητάς μου ὡς ἀνέκπτωτης Ἐλευθερίας μου προϋποθέτει τήν «ἀντίπαλον» ἕριν μέ τόν Πλησίον μου Ἕτερον.”.


�. Μαξίμου Ὁμολογητοῦ, Κεφάλαια θεολογικά καί πολεμικά, PG 91, 145Β:“Ἡ ἂκρα ἒνωσις καί ταυτότητα ἔχει καί ἐτερότήτα. ἢ ταυτότητα οὐσιῶν καί ἐτερότητα προσώπων καί τό ἒμπαλιν. Οἷον ἐπί τῆς ἁγίας Τριάδος ταυτότης μέν ἐστι οὐσίας. ἑτερότης δέ προσώπων…..”.


�. Μαξίμου Ὁμολογητοῦ, Πρός Θαλάσσιον, PG 90, 725C:“καί ταύτην τήν εἰς ἀλλήλους ἀγάπης ἀπόδειξιν ποιεῖσθαι, τό κατ’ ἀρετήν ὑπέρ ἀλλήλων ……….”.


�. Κυρίλλου Ἀλεξανδρείας, Ὑπόμνημα εἰς τό Κατά Ἰωάννην, PG, 74, 277. Βλ. καί Εἰρηναίου Λουγδούνων, Κατά αἰρέσεων, PG 7, 1137Α. Βλ. καί Ν. Ματσούκα, Δογματική καί Συμβολική θεολογία, Β΄ σ. 199:“Τίποτα δέν μπορεῖ νά νοηθεῖ ἔξω ἀπό τήν ὑπαρξιακή ἑνότητα τοῦ ἀνθρώπου……..γιά τόν ὅλο ἄνθρωπο…..πού ὡς ψυχή ἀναπαύεται στούς κόλπους τῆς θεότητας, καί γι’ αὐτόν τόν ἕνα καί ἑνιαίο που μεταμορφώνεται μέ τήν ἀνάσταση.”.


�. Ν. Ματσούκα, "Γνώσις καί ἀγνωσία τοῦ Θεοῦ", σσ. 62 κ.ε. 


�. Ἐβρ. 3,4:”Πᾶς γάρ οἶκος κατασκευάζεται ὑπό τινος ὁ δέ τά πάντα κατασκευάσας Θεός.". 


�. Ν. Ματσούκα, Ὀρθοδοξία καί αἴρεση, σ. 143.


�. Ν. Ματσούκα, Τό πρόβλημα τοῦ κακού, σ. 57.


�. Ἰωάννου Δαμασκηνοῦ, Ἒκδοσις ἀκριβής τῆς ὀρθοδόξου πίστεως, PG 94, 853C:”πάντα ἀπέχει Θεοῦ, οὐ τόπῳ ἀλλά φύσει».". Βλ. καί Γρηγορίου Νύσσης, Περί τοῦ βίου Μωσέως, PG 44, 333ΑΒ.


�. Γρηγορίου Θεολόγου, Λόγος 14,21, PG 35, 884C. Βλ. καί Ἰωάννου Δαμασκηνοῦ, Κατά Μανιχαίων, PG 94, 1548Α:”Ἒστι μέν ἡ μέν μετοχή τοῦ Θεοῦ τρυφή........". Βλ. καί Ἰωάννου Δαμασκηνοῦ, Ἒκδοσις ἀκριβής τῆς ὀρθοδόξου πίστεως, PG 94, 796C:”Ἄκτιστός οὖν ὁ δημιουργός πάντως καί ἂτρεπτός ἐστί. Τοῦτο δέ τί ἂν ἂλλο εἲη Θεός.".


�. Γρηγορίου Θεολόγου, Λόγος 14,21, PG 35, 884C.


�. Γρηγορίου Νύσσης, Κατά Εὐνομίου Γ΄, JAEGER, II, σ. 210, στχ. 17-18: "Ἐπεί οὖν ἲδιον τῆς κτίσεως τό ἀρχήν ἒχειν, ἀλλότριον ἂν εἲη τῆς ἀκτίστόυ φύσεως τό τῆς κτίσεως ἲδιον.".


�. Ν. Ματσούκα, Δογματική καί συμβολική θεολογία Β`, σ. 164:”…κάθε θαῦμα…..ἀποτελεῖ ἔκφανση τῆς ὅλης πορείας ἀπό τήν ἀρχή τῆς δημιουργίας ὡς τήν τελική της τελείωση.”. 


�. Μαξίμου Ὁμολογητοῦ, Περί διαφόρων ἀποριῶν τῶν ἁγίων Διονυσίου καί Γρηγορίου, PG 91, 1285D.


�. Ἰωάννου Δαμασκηνοῦ, Λόγος Α` πρός τούς διαβάλλοντας τάς ἁγίας εἰκόνας, PG 94, 1245BC:”….καί δι` ·ὓλης τήν σωτήρίαν μου ἐργασάμενον, καί σέβων οὐ παύσομαι τήν ὓλην δι` ἧς ἡ σωτήρία μου εἲργασται…..".


�. Γρηγορίου Νύσσης, Εἰς τήν Ἑξαήμερον, PG 44 73Α:”ἐπί γάρ τοῦ Θεοῦ τό ἒργον λόγος ἐστί". Βλ. καί Γρηγορίου Νύσσης, Περί ψυχῆς καί Ἀναστάσεως, PG 46, 125B.


�. Γρηγορίου Θεολόγου, Λόγος 14, PG 35, 884C.


�. Γρηγορίου Νύσσης, Ἀντιρρητικός εἰς τόν Πρῶτόν λόγον, PG 45, 364CD:"…ὃτι πάντων τῶν ὂντων τό μέν διά τῆς κτίσεως ἐστι, τό δέ πρό τῆς κτίσεως, καί ὃτι ἡ μέν θεία φύσις ἂκτιστός εἶναι πεπίστευται, ἐν ἧ τό μέν αἲτιον, τό δέ ἐξ αἰτίου τήν ὑπόστασιν ἀδιαστάτως ἒχειν ὁ τῆς εὐσεβείας διδάσκει λόγος, τῆς δε κτίσεως ἐν παρατάσει τινί διαστήματικῇ θεωρουμένης, πᾶσα χρονική τάξις καί ἀκολουθία τῶν γεγονότων διά τῶν αἰώνων καταλαμβάνεται…….". 


�. Γρηγορίου Νύσσης, Κατά Εὐνομίου Γ΄, JAEGER, II, σ. 216, στχ. 22-23:"οὗτος ὅτε ἠθέλησε, τότε καί τήν κτίσιν ἐποίησεν...". Βλ. καί Ἰωάννου Χρυσοστόμου, Εἰς τόν Ἰωάννην, PG 59, 35:"εἰ Δημιουργός πάντων, πρῶτος αὐτός. εἰ Δεσπότης καί Κύριος ἁπάντων, πάντα μετ` αὐτόν καί κτίσματα καί αἰῶνες.". Βλ. καί Μ. Βασιλείου, Κατά Εὐνομίου, PG 29, 736C:"εἰς ὑπόστασιν καί μόρφωσιν κτίσεως.". Βλ. καί Ν. Ματσούκα, Τό πρόβλημα τοῦ κακού, σ. 50.


�. Γρηγορίου Νύσσης, Περί κατασκευῆς τοῦ ἀνθρώπου, PG 44, 212C:"Οὐκοῦν ἀκολούθως, ὡς ἀρκεῖν ἡγούμεθα τοῖς οὖσι πρός τήν ἐκ τοῦ μή ὂντος ὑπόστασιν, τήν τοῦ θείου θελήματος δύναμιν.". Βλ. καί Ἰωάννου Χρυσοστόμου, Ἑρμηνείαι εἰς τόν Δ΄ Ψαλμόν, PG 55, 244:"Ἐπειδή γάρ ἐν τῇ σοφίᾳ τοῦ Θεοῦ οὐκ ἔγνω ὁ κόσμος διά τῆς σοφίας τόν Θεόν, τουτέστι, διά τῆς σοφίας τῆς ἐν τοῖς κτίσματι φαινομένης, ὡς οὐ μικρᾶς, ἀλλά καί σφόδρα μεγίστης καί σαφεστάτής οὔσης διδασκαλίας.". Βλ. καί Ἰωάννου Χρυσοστόμου, Εἰς τούς ἀνδριάντας ὁμιλίαι ΚΑ΄ ἐν Ἀντιοχεῖᾳ λεχθεῖσαι, PG 49, 189:"καί περί τῆς τοῦ Θεοῦ δημιουργίας τῆς ἐξ οὐκ ὄντων τά πάντα παραγούσης.". Γρηγορίου Θεολόγου, Ἡ Θεία λειτουργία, PG 36, 704D:"Ὁ διά μόνην ἀγαθότήτα ἐκ τοῦ μή ὄντος….". Βλ. καί Γρηγορίου Νύσσης, Εἰς τό, ὅταν ὑποταγή αὐτῷ τά πάντα, τότε αὐτός ὁ Ὑιός ὑποταγήσεται τῷ ὑποταξάντι αὐτῷ τά πάντα, PG 44, 1312A:"Τά ὂντα πάντα οὐκ ἒκ τινος ὑποκειμένης ὓλης πρός τό φαινόμενον μετασκευάσθη, ἀλλά τό θεῖον θέλημα ὓλη καί οὐσία τῶν δημιουργημάτων ἐγένετο.".


�. Ἰωάννου Χρυσοστόμου, Εἰς Ἰωάννην, PG 59, 41:"Εἰ τοίνυν ἔνθα μηδέ λόγου καί διδασκαλίας ἡμῖν ἔδει πρός τό μαθεῖν, ὅτι γενητός ὁ κόσμος.".


�. Γρηγορίου Νύσσης, Περί τῆς Ἑξαημέρου, PG 44, 72Β.


�. Γρηγορίου Νύσσης, Περί τῆς Ἑξαημέρου, PG 44, 113ΒC. Βλ. καί Γ. Μαρτζέλου, "Ἡ ἔννοια τῆς δημιουργίας κατά τό Γρηγόριο Νύσσης", σ. 170:"Τόσο ἡ «ἀνάδειξίς» τους ὅσο καί ἡ «τελείωσίς» τους συντελέστηκαν στή συνέχεια σύμφωνα μέ τή φυσική τάξη καί ἀκολουθία.". Βλ. καί Κ. Μαντζανάρη, Χρόνος ὁ κρυμμένος ἄρχοντας τῆς ἱστορίας, σσ. 198 κ.ε.


�. Γρηγορίου Νύσσης, Ἀπολογητικός εἲς τήν Ἑξαημέρον, PG 44, 72A:"ἐν μέν γάρ τῷ κεφαλαίῳ τό συλλήβδην τά πάντα γεγενῆσθαι περιίστησι, διά δέ τῆς ἀρχῆς δηλοῦται τό ἀκαρές τε καί ἀδιάστατόν.".


�. Ν. Ματσούκα, Ἱστορία τῆς φιλοσοφίας, σ. 519.


�. Ἰωάννου Χρυσοστόμου, Ἑρμηνείαι εἰς τόν Δ΄ Ψαλμόν, PG 55, 233:"καί τό δή πάντων μέγιστον καί πρῶτον, τόν ποίσαντα αὐτόν ἐπέγνω Θεόν, καί πρός ἀρετήν ἐχειραγωγήθη, καί ἔγνω τί μέν καλόν, τί δέ οὐ τοιοῦτόν. Θεῷ προσεύχεται τῶν ὁρωμένων μόνος, ἀποκαλύψεων ἀπέλαυσε, καί τοῦτο μόνος πάλιν. πολλά τῶν ἀποῤῥήτων ἔγνω, τά ἐν τοῖς οὐρανοῖς ἐπεδεύθη. δι` αὐτόν γῆ, δι` αὐτόν οὐρανός.". Βλ. καί Ἰωάννου Χρυσοστόμου, Εἰς Ματθαῖον, PG 57, 240:"Ἐν τῷ κόσμῳ ἦν, καί ὁ κόσμος δι` αὐτοῦ ἐγένετο.". Βλ. καί Χ. Σταμούλη, Κάλλος τό Ἅγιον, σ. 241:"Δίχως τόν ἄνθρωπο τά πράγματα δέν ἔχουν νόημα, δέν ἔχουν ὕπαρξη, δέν ἔχουν πρόσωπο.".


�. Γρηγορίου Θεολόγου, Λόγος 43, PG 36, 512C. Βλ. καί Μ. Βασιλείου, Εἰς τήν Ἑξαήμερο, PG 29, 16C.


�. Μ. Βασιλείου, Ὁμιλία εἰς τόν Ψαλμόν, PG 29, 317ΑΒ:"Κάλλος ἀληθινόν καί ἐρασμιώτατον μόνῳ τῷ τόν νοῦν κακεκαθαρμένῳ θεωρητόν.". Βλ. καί Ν. Ματσούκα, Ἐπιστήμη, φιλοσοφία καί θεολογία στήν Ἑξαήμερο τοῦ Μ. Βασιλείου, σ. 68.


�. Ματσούκα Ν., Ἐπιστήμη φιλοσοφία καί θεολογία στήν Ἑξαήμερο τοῦ Μ. Βασιλείου, σ. 68.


�. Ματσούκα Ν., Ἐπιστήμη φιλοσοφία καί θεολογία στήν Ἑξαήμερο τοῦ Μ. Βασιλείου, σ. 92:”Ὅ,τι μπορεῖ νά κάνει ὁ ἀνθρώπινος νοῦς εἶναι λιγότερο ἀπό ὅ,τι στήν πραγματικότητα ὑπάρχει κρυμμένο στά σπλάχνα τῆς πραγματικότητας.”.


�. Γρηγορίου Νύσσης, Περί τῆς Ἑξαημέρου, PG 44, 61A:"Καί ταῦτα μετά τήν θεόπνευστόν ἐκείνην τοῦ πατρός ἡμῶν εἰς τό προκείμενον θεωρίαν, ἣν οἱ ἐγνωκότες πάντες, οὐδέν ἒλαττόν τῶν αὐτῷ Μωϋσῇ περιφιλοσοφημένων θαυμάζουσιν.". Βλ. καί Χ. Γιανναρά, Τό πρόσωπο καί ὁ ἔρως, σ. 117:"....ὁ λόγος τῆς κοσμιότητας τοῦ κόσμου, τό κάλλος ὡς ἀλήθεια τῶν ὄντων, δέν ἐξαντλεῖται γνωστικά σέ ἕνα "σημαντικό" προσδιορισμό (ἀριθμητικό καί ποσοτικό) ἀπό τόν ἀνθρώπινο λόγο, ἀλλά συναντιέται μέ τόν ἀνθρώπινο λόγο στά πλαίσια ἑνός προσωπικού διαλόγου, ἑνός γεγονότος προσωπικής σχέσης.". Βλ. καί Ματσούκα Ν., Ἐπιστήμη φιλοσοφία καί θεολογία στήν Ἑξαήμερο τοῦ Μ. Βασιλείου, σσ. 67 κ.ε. Βλ. καί Ματσούκα Ν., «Οἱ δύο "Δημιουργίες» στό ἔργο τοῦ Γρηγορίου Νύσσης", σσ. 179- 180.


�. Μ. Βασιλείου, Εἰς τήν Ἑξαήμερον, PG 23, 33C:“Παρέλειπε δέ ἡ ἱστορία τόν ἠμέτερον νοῦν γυμνάζουσα πρός ἐντρέχειαν, ἐξ’ ὀλίγων ἀφορμήν παρεχομένη ἐπιλογίζεσθαι τά λειπόμενα.”.


�. Χ. Σταμούλη, Κάλλος τό Ἅγιον, σ. 234:“Ὁ Θεός ἔφτιαξε τόν κόσμο, γιά νά παραπέμπει τόν ἄνθρωπο στόν Δημιουργό του.”.


�. Χ. Χριστόφορίδη, “Ἡ φύση τοῦ συμβόλου καί ἡ κτιστή πραγματικότητα”, σσ. 54 κ.ε. Βλ. καί Ε. Θεοκρίτωφ, “Φυσικός συμβολισμός καί δημιουργία”, σσ. 37 κ.ε.


�. Μαξίμου Ὁμολογητοῦ, Κεφάλαια περί ἀγάπης, PG 90, 981Β.


�. Μαξίμου Ὁμολογητοῦ, Πρός Θαλάσσιον περί διαφόρων ἀποριῶν, PG 90, 752Α. Βλ. καί Χ. Γιανναρά, Τό πρόσωπο καί ὁ ἔρως, σ. 121.


�. Μαξίμου Ὁμολογητοῦ, Πρός Θαλάσσιον περί διαφόρων ἀποριῶν, PG 90, 296Α. 


�. Μ. Ἀθανασίου, Περί ἐναθρωπίσεως του Λόγου, PG 25, 177Β:“Πάντων γάρ τῶν τῆς κτίσεως μερῶν ἥψατο ὁ Κύριος καί τά πάντα πάσης ἀπάτης ἡλευθέρωσε.”. Βλ. καί Α. Κεσελόπουλου, Ἄνθρωπος καί φυσικό περιβάλλον, σ. 189:“Στά πλαίσια τῆς ὀρθόδοξης θεολογίας, ἡ κοσμολογία καί ἡ ἀνθρωπολογία θεμελιώνονται χριστολογικά καί ἀντιμετωπίζονται κάτω ὑπό τό πρίσμα τῆς ἐν Χριστῷ ἀναδημιουργίας…..”.


� . Β’ Κορ., 5,17.
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