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Β΄ Ὁ Θεολογικός Διάλογος µετά τῶν Ρωµαιοκαθολικῶν

Ὁ Θεολογικός Διάλογος µεταξύ Ὀρθοδόξων καί Ρωµαιοκαθολικῶν ἄρχισε ἐπισήµως τό 1980 στήν ἱερή νῆσο
Πάτµο καί στή συνέχεια στή Ρόδο. Προηγήθηκε ὁ Διάλογος τῆς Ἀγάπης, ὕστερα ἀπό τήν ἱστορική συνάντηση
τοῦ Οἰκουµενικοῦ Πατριάρχου Ἀθηναγόρα καί τοῦ Πάπα Παύλου τοῦ ΣΤ΄ στά Ἱεροσόλυµα τόν Ἰανουάριο τοῦ
1964 καί οἱ ἐργασίες δύο Προπαρασκευαστικῶν Ἐπιτροπῶν, Ὀρθοδόξου καί Ρωµαιοκαθολικῆς, πού ἐργάσθηκαν
κεχωρισµένα κατά τά ἔτη 1976 καί 1977 καί σέ κοινή συνάντηση στή Ρώµη τόν Ἰούνιο τοῦ 1978, κατά τήν ὁποία
κατέληξαν σέ πλήρη συµφωνία γιά τήν θεµατολογία καί µεθοδολογία τοῦ Διαλόγου. Κατά τήν συνάντηση στήν
Πάτµο καί Ρόδο ὡς γενικό θέµα τῶν συζητήσεων ἐπελέγη “τό Μυστήριον τῆς Ἐκκλησίας καί τῆς Θείας
Εὐχαριστίας ὑπό τό φῶς τοῦ Μυστηρίου τῆς Ἁγίας Τριάδος”. Τήν Ἐκκλησία τῆς Ἑλλάδος ἐξεπροσώπησαν ὁ Σεβ.
Μητροπολίτης Περιστερίου κ. Χρυσόστοµος καί ὁ Καθηγητής κ. Μέγας Φαράντος, οἱ ὁποῖοι καί συνεχίζουν νά
ἐκπροσωποῦν τήν Ἐκκλησία µας στόν Θεολογικό Διάλογο µέ τούς Ρωµαιοκαθολικούς.

Τό 1982 συνῆλθε στό Μόναχο ἡ Ὁλοµέλεια τῆς Μικτῆς Θεολογικῆς Ἐπιτροπῆς, ὕστερα ἀπό τήν πρώτη
συνάντησή της στήν Πάτµο και Ρόδο, καί ἐξέδωκε κοινό κείµενο γιά τό θέµα πού ἐξελέγη πρός συζήτηση κατά
τήν πρώτη συνάντηση καί παραλλήλως ἀνέθεσε σέ ὑποεπιτροπές νά µελετήσουν διάφορες πτυχές τοῦ θέµατος
“Πίστις, Μυστήρια καί ἑνότης τῆς Ἐκκλησίας”.

Ἡ τρίτη Ὁλοµέλεια τῆς Μικτῆς Θεολογικῆς Ἐπιτροπῆς συνῆλθε στήν Κρήτη τόν Ἰούνιο τοῦ 1983 καί
ἐπεξεργάσθηκε τό πιό πάνω θέµα καί ἀκολούθησε ἡ τέταρτη Συνάντηση στό Μπάρι τῆς Ἰταλίας τό 1986, κατά
τήν ὁποία ἄρχισαν νά ἐµφανίζονται στόν ὁρίζοντα τοῦ Διαλόγου τά πρῶτα σύννεφα. Στήν Συνάντηση τοῦ
Μπάρι δέν ἔλαβαν µέρος οἱ Ἐκκλησίες Ρωσίας, Γεωργίας, Ἱεροσολύµων καί Ἑλλάδος. Ἡ ἀπουσία µάλιστα τῆς
Ἐκκλησίας µας εἶχε τήν ἔννοια τῆς διαµαρτυρίας γιά διάφορες ἐνέργειες τοῦ Βατικανοῦ, µέ τίς ὁποῖες ἐστήριζε
καί ἔµµεσα ἀναγνώριζε τήν σχισµατική Ἐκκλησία τῶν Σκοπίων (ἔκθεση εἰκόνων τῆς “Μακεδονίας” στό
Βατικανό, Οὐνία κ.λ.π.).

Ἡ πέµπτη Ὁλοµέλεια τῆς Μικτῆς Ἐπιτροπῆς τοῦ Θεολογικοῦ Διαλόγου συνῆλθε τόν Ἰούνιο τοῦ 1988 στό
Valaamo τῆς Φινλανδίας, ἐπεξεργάσθηκε καί ἐξέδωκε κοινό κείµενο γιά τό Μυστήριο τῆς Ἱερωσύνης καί τήν
σηµασία τῆς Ἀποστολικῆς Διαδοχῆς.

Τόν Ἰούνιο τοῦ 1990 συνῆλθε στο Freising τῆς Γερµανίας (πλησίον τοῦ Μονάχου) ἡ ἕκτη Ὁλοµέλεια τῆς Μικτῆς
Θεολογικῆς Ἐπιτροπῆς καί ἐπεξεργάσθηκε τό θέµα “Ἐκκλησιολογικαί καί Κανονικαί συνέπειαι τῆς
Μυστηριακῆς Δοµῆς τῆς Ἐκκλησίας, Συνοδικότης καί Αὐθεντία ἐν τῇ Ἐκκλησίᾳ”. Ἡ Συνάντηση τοῦ Freising
ὑπῆρξε πολύ σηµαντική γιά τούς Ὀρθοδόξους, διότι γιά πρώτη φορά ἐξεδόθη ἀπό τήν Μικτή Ἐπιτροπή τοῦ
Θεολογικοῦ Διαλόγου κείµενο, µέ τό ὁποῖο κατεδικάζετο ἡ Οὐνία ὡς µέθοδος ἑνότητος, πού ἀντιβαίνει στήν
κοινή Παράδοση τῶν δύο Ἐκκλησιῶν. Τό κείµενο αὐτό ἱκανοποιοῦσε πλήρως τούς Ὀρθοδόξους καί ἀποτελοῦσε
σηµαντικό σταθµό στήν πορεία τοῦ Διαλόγου.

Ἐν τῷ µεταξύ µετά τήν Περεστρόϊκα καί τήν πτώση τοῦ Κοµµουνιστικοῦ Καθεστῶτος στίς χῶρες τοῦ λεγόµενου
ὑπαρκτοῦ Σοσιαλισµοῦ τό πρόβληµα τῆς Οὐνίας ἔγινε ὀξύτερο, κυρίως στήν Ρωσία, Οὐκρανία, Λευκορωσία,
Ρουµανία καί Τσεχοσλοβακία, διότι οἱ Οὐνῖτες ἄρχισαν νά διεκδικοῦν, συχνά µέ βίαιο τρόπο, Ναούς καί
ἐκκλησιαστικά ἀκίνητα ἀπό τούς Ὀρθοδόξους. Ἐνώπιον αὐτῆς τῆς καταστάσεως ὁ τότε Οἰκουµενικός
Πατριάρχης Δηµήτριος συνεκάλεσε ἐκτάκτως στήν Κωνσταντινούπολη τόν Δεκέµβριο τοῦ 1992 τήν Διορθόδοξο
Θεολογική Ἐπιτροπή τοῦ Διαλόγου µέ τούς Ρωµαιοκαθολικούς γιά νά ἐκτιµήση τήν ἔκρρυθµη κατάσταση στίς
χῶρες τῆς Ἀνατολικῆς Εὐρώπης καί νά καθορίση τήν στάση τῶν Ὀρθοδόξων στόν Διάλογο. Ἡ Διορθόδοξος
Ἐπιτροπή ὁµοφώνως ἀπεφάσισε ὅτι ἡ ἀναβίωση τῆς Οὐνίας συνοδεύεται ἀπό κατάφωρο παραβίαση τῶν
ἀνθρωπίνων δικαιωµάτων καί τῆς θρησκευτικῆς ἐλευθερίας καί ὅτι ὁ Θεολογικός Διάλογος µέ τούς
Ρωµαιοκαθολικούς, ὀφείλει νά καταστῆ ἀποτελεσµατικός µηχανισµός γιά τήν ἐπίλυση τῶν προβληµάτων πού
δηµιουργεῖ ἡ ἀναβίωση τῆς Οὐνίας καί ἑποµένως τό θέµα τῆς Οὐνίας, κάτω ἀπό τίς παροῦσες συνθῆκες, πρέπει
νά εἶναι τό µοναδικό τοῦ Διαλόγου.



Κατά τήν ἴδια περίοδο ἡ Ἱερά Σύνοδος τῆς Ἐκκλησίας τῆς Ἑλλάδος καί ὁ Πρόεδρός της µακαριστός
Ἀρχιεπίσκοπος Σεραφείµ δέχθηκαν πολλές καταγγελίες καί διαµαρτυρίες ἀπό Προκαθηµένους Ὀρθοδόξων
Ἐκκλησιῶν γιά βιαιοπραγίες καί ἄλλες ἐνέργειες τῶν Οὐνιτῶν εἰς βάρος τῶν Ὀρθοδόξων. Ἔτσι ἡ Ἱερά Σύνοδος
ἀφ’ ἑνός ἀπέστειλε γράµµατα διαµαρτυρίας πρός τόν Πάπα γιά τίς βιαιότητες τῶν Οὐνιτῶν πρός τούς
Ὀρθοδόξους καί ἀφ’ ἑτέρου ἐδήλωσε διά τῶν ἐκπροσώπων τῆς Ἐκκλησίας τῆς Ἑλλάδος στήν
Προπαρασκευαστική Συνάντηση τῆς Διορθοδόξου Ἐπιτροπῆς τῆς Ρόδου (Ἰούνιος 1993) ὅτι θά ἀπεῖχε ἀπό τήν
Ὁλοµέλεια τῆς Μικτῆς Ἐπιτροπῆς τοῦ Διαλόγου, πού θά συνήρχετο στό Balamand τοῦ Λιβάνου ὕστερα ἀπό
ὁλίγες ἡµέρες.

Τό παράδειγµα τῆς Ἐκκλησίας τῆς Ἑλλάδος ἀκολούθησαν καί ἄλλες ὀκτώ Ὀρθόδοξες Ἐκκλησίες καί ἔτσι ἡ
ἑβδόµη Ὁλοµέλεια τῆς Μικτῆς Θεολογικῆς Ἐπιτροπῆς τοῦ Διαλόγου, συνῆλθε στό Balamand ἀπό 17-24 Ἰουνίου
1993 χωρίς νά µετάσχουν σε αὐτήν ἐννέα Ὀρθόδοξες Ἐκκλησίες. Τοῦτο ἀπεδείχθη ἐκ τῶν ὑστέρων ἐπιζήµιο γιά
τούς Ὀρθοδόξους, διότι τό Βατικανό, ἐκµεταλλευόµενο τήν ἀπουσία ἐννέα Ὀρθοδόξων Ἐκκλησιῶν καί µή
ἔχοντας νά ἀντιµετωπίση τήν σθεναρή ἀντίδρασή τους, ἐπέτυχε νά ἀνατρέψη τίς εὐνοϊκές γιά τούς Ὀρθοδόξους
ἀποφάσεις τοῦ Freising καί νά δικαιώση τήν ὕπαρξη τῆς Οὐνίας. Τό κείµενο πού ἐξέδωκε ἡ ὁλοµέλεια τῆς Μικτῆς
Ἐπιτροπῆς Διαλόγου στό Balamand ἔγινε στόχος αὐστηρῆς κριτικῆς ἀπό µέρους τῶν Ὀρθοδόξων Ἐκκλησιῶν καί
κυρίως τῆς Ἐκκλησίας τῆς Ἑλλάδος, ἡ ὁποία, ὕστερα ἀπό ἐµπεριστατωµένη εἰσήγηση τῆς Μονίµου Συνοδικῆς
Ἐπιτροπῆς Διορθοδόξων καί Διαχριστιανικῶν Σχέσεων, τό ἀπέρριψε ὡς ἐκκλησιολογικῶς ἀπαράδεκτο καί
θεολογικῶς διάτρητο καί µέ τό ἀπό 15-12-1994 ἐπίσηµο ἔγγραφό της ἐκοινοποίησε τίς θέσεις της ἐπί τοῦ
ἐπιµάχου τούτου κειµένου στό Οἰκουµενικό Πατριαρχεῖο καί σέ ὅλες τίς Ὀρθόδοξες Ἐκκλησίες.

Μετά τήν Συνάντηση τοῦ Balamand οἱ περισσότερες Ὀρθόδοξες Ἐκκλησίες ἐπέδειξαν ἀπροθυµία νά
συµπράξουν στήν συνέχιση τοῦ Διαλόγου µέ τούς Ρωµαιοκαθολικούς καί ἔτσι ὁ Διάλογος ἀνεστάλη ὥς τό 1997
καί 1998, ὁπότε συνῆλθε δύο φορές ἡ Μικτή Συντακτική Ἐπιτροπή τοῦ Διαλόγου στήν Arricia τῆς Ἰταλίας καί
ἐτοίµασε ἕνα κείµενο γιά τό θέµα τῆς “ὑπάρξεως τῆς Οὐνίας ἐξ ἐπόψεως ἐκκλησιολογικῆς”.

Ἡ ὀγδόη Ὁλοµέλεια τῆς Μικτῆς Θεολογικῆς Ἐπιτροπῆς συνῆλθε ἀπό 9-19 Ἰουλίου τοῦ 2000 στή Βαλτιµόρη τῶν
Η.Π.Α. ὑπό τήν συνπροεδρία τοῦ Καρδιναλίου Cassidy καί τοῦ Σεβ. Ἀρχιεπισκόπου Αὐστραλίας κ. Στυλιανοῦ, γιά
νά ἐπεξεργασθῆ τό κείµενο περί τῆς ἐκκλησιατικῆς καταστάσεως τῆς Οὐνίας, πού εἶχε ἐτοιµάσει ἡ Μικτή
Συντακτική Ἐπιτροπή στήν Arricia τό 1998. Ὅµως οἱ Ρωµαιοκαθολικοί ἐκπρόσωποι ἐθεώρησαν τό ἀπό κοινοῦ
ἐγκριθέν κείµενο τῆς Arricia πολύ σκληρό γιά τήν Οὐνία. Εἰς αὐτό συνετέλεσε ἐπιστολή τοῦ Πάπα πρός τόν
ἐπικεφαλῆς τῆς ἀντιπροσωπείας τοῦ Βατικανοῦ Καρδινάλιον Cassidy, µέ τήν ὁποία ὑπενθυµίζετο σ’ αὐτόν ὅτι
“διά τήν Καθολικήν Ἐκκλησίαν αἱ Ἀνατολικαί Καθολικαί Ἐκκλησίαι ἔχουν τό αὐτό κῦρος(dignity) τό ὁποῖον
ἔχουν καί ὅλαι αἱ λοιπαί Ἐκκλησίαι, αἱ ὁποῖαι εὑρίσκονται εἰς πλήρη κοινωνίαν µέ τόν Ἐπίσκοπον τῆς Ρώµης”.
Ἡ παπική ἐπιστολή ἀρχικῶς ἀπεκρύβη ἀπό τήν Ἀντιπροσωπεία τῶν Ὀρθοδόξων, ἀλλά τελικῶς ὁ Καρδινάλιος
Cassidy, κάτω ἀπό τήν ἐπιµονή τῶν Ὀρθοδόξων καί κυρίως τοῦ Καθηγητοῦ κ. Μέγα Φαράντου, ἐκ τῶν µελῶν
τῆς Ἀντιπροσωπείας τῆς Ἐκκλησίας τῆς Ἑλλάδος, ἠναγκάσθη νά τήν παρουσιάση. Ἀκολούθησαν ἔντονες
συζητήσεις, διχογνωµίες καί ἀντεγκλήσεις ὄχι µόνον µεταξύ Ὀρθοδόξων καί Ρωµαιοκαθολικῶν, ἀλλά καί
µεταξύ τῶν µελῶν τῶν ἰδίων Ἀντιπροσωπειῶν, µέ ἀποτέλεσµα ἡ Ὁλοµέλεια νά µή µπορέση νά ἐπεξεργασθῆ καί
νά ἐγκρίνη ἕνα κοινό κείµενο καταδίκης τῆς Οὐνίας καί περιορίσθηκε στήν σύνταξη ἑνός τυπικοῦ κοινοῦ
ἀνακοινωθέντος µέ τό ὁποῖο ἔληξαν οἱ ἐργασίες τῆς Μικτῆς Ἐπιτροπῆς Διαλόγου.

Μετά τήν συνάντηση τῆς Βαλτιµόρης ὁ Ρωµαιοκαθολικός Συµπρόεδρος Καρδινάλιος Cassidy παρητήθη λόγῳ
ὁρίου ἡλικίας καί ἀντεκατεστάθη ἀπό τόν Καρδινάλιο W. Kasper. Παρητήθη ἐπίσης καί ὁ Ὀρθόδοξος
Συµπρόεδρος Ἀρχιεπίσκοπος Αὐστραλίας κ. Στυλιανός καί ἀντεκατεστάθη ἀπό τόν Σεβ. Μητροπολίτη
Περγάµου κ.Ἰωάννη. Ἄν λάβωµε ὑπ’ ὄψιν τίς θέσεις τοῦ Βατικανοῦ, πού διετυπώθησαν κατά τήν Συνάντηση τῆς
Βαλτιµόρης, δέν φαίνεται εὐοίωνο τό µέλλον τοῦ Θεολογικοῦ Διαλόγου µέ τούς Ρωµαιοκαθολικούς, ἀφοῦ
σύµφωνα µέ ρητή ἐντολή τῶν Προκαθηµένων τῶν Ὀρθοδόξων Ἐκκλησιῶν πού ἀκολουθεῖ τήν ἀπόφαση τῆς Γ΄
Πανορθοδόξου Διασκέψεως τῆς Ρόδου, ἡ Διορθόδοξος Θεολογική Ἀντιπροσωπεία στόν Διάλογο δέν δύναται νά
προχωρήση στή συζήτηση ἄλλων θεολογικῶν θεµάτων µέ τούς Ρωµαιοκαθολικούς πρίν νά γίνη ἀπό κοινοῦ
ἀποδεκτή ἡ καταδίκη τῆς Οὐνίας. Ἔτσι σήµερα ὁ Θεολογικός Διάλογος µεταξύ Ὀρθοδόξων καί
Ρωµαιοκαθολικῶν παραµένει στάσιµος, παρά τήν ἐπιθυµία καί τῶν δύο µερῶν γιά τήν συνέχιση καί τήν πρόοδό
του. Ἡ ἐπιθυµία αὐτή ἀποτυπώνεται καί στήν κοινή Δήλωση τοῦ Πάπα Ἰωάννου Παύλου Β΄ καί τοῦ
Οἰκουµενικοῦ Πατριάρχου Βαρθολοµαίου κατά τήν τελευταία συνάντησή τους στήν Ρώµη µέ τήν εὐκαιρία τῆς
θρονικῆς ἑορτῆς τοῦ Βατικανοῦ (21-6-2004). Ἡ κοινή Δήλωση µεταξύ ἄλλων λέγει: “ Ὀφείλοµεν νά συνεχίσωµεν
τό ὁριστικόν καθῆκον ἡµῶν ἐπανενεργοποιήσεως (τῆς Μικτῆς Ἐπιτροπῆς Διαλόγου τῆς Καθολικῆς µετά τῆς
Ὀρθοδόξου Ἐκκλησίας) τό ταχύτερον δυνατόν”… “ Ἡ σηµερινή συνάντησις ἡµῶν ἐν Ρώµῃ ἐπιτρέπει ἡµῖν, ἐπί



πλέον, ὅπως ἀδελφικῶς ἀντιµετωπίσωµεν µερικά προβλήµατα καί παρεξηγήσεις τά ὁποῖα προσφάτως
προέκυψαν. Ἡ µακρά ἐφαρµογή τοῦ Διαλόγου Ἀγάπης ἔρχεται εἰς συνδροµήν ἡµῶν, ὥστε νά ἀντιµετωπίσωµεν
τάς δυσκολίας ἐν ἠρεµίᾳ καί νά µή ἐπιβραδύνωµεν ἤ καί ἀµαυρώσωµεν τήν συντελεσθεῖσαν πορείαν πρός
πλήρη κοινωνίαν ἐν Χριστῷ. Ἐνώπιον ἑνός κόσµου, ὅστις ὑποφέρει ἐκ τῶν πάσης φύσεως διαιρέσεων καί
ἀνισοτήτων, ἡ σηµερινή συνάντησις ἡµῶν ἐπιθυµεῖ, ὅπως κατά τρόπον συγκεκριµένον καί δυναµικόν
ἐπισηµάνη τήν σπουδαιότητα τοῦ γεγονότος, ὅτι οἱ Χριστιανοί καί αἱ Ἐκκλησίαι ζῶσιν ἐν εἰρήνῃ καί ἁρµονίᾳ µετ’
ἀλλήλων, ἐπί συνεπεῖ ἐπιβεβαιώσει τοῦ εὐαγγελικοῦ µηνύµατος κατά τρόπον πιστότερον καί πειστικώτερον”.


