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Ὅταν ἡ συνείδηση δελεάζεται ἀπὸ τὴν ὅραση

Βασίλη Καραποστόλη*

Εἶναι γεγονὸς ὅτι πολλὲς φορὲς ἡ ἀνθρώπινη σκέψη διαβρώνεται ἀπὸ 
τὰ ἀντικείμενα τὰ ὁποῖα τὴν ἀπασχολοῦν. Ἀκόμη καὶ ὅταν ξεκινᾶ μὲ 
τὴν πρόθεση νὰ τὰ κρίνει καὶ νὰ ἀλλάξει τὴ σχέση ποὺ ἔχει ὁ ἄνθρωπος 
μαζί τους, συμβαίνει στὴ μέση τοῦ δρόμου νὰ κάμπτεται καὶ νὰ χάνει 
τὴν ὀξύτητά της. Αὐτὸ παρατηρεῖται συχνὰ σήμερα κατὰ τὴν ἐξέταση 
τῶν ζητημάτων ποὺ προκύπτουν λόγῳ τοῦ πληθωρισμοῦ τῶν εἰκόνων 
στὸν σύγχρονο πολιτισμό. Γίνεται τόσος λόγος γιὰ τὴν κυριαρχία τῶν 
εἰκόνων σὲ ὅλους τοὺς τομεῖς τῆς ζωῆς, ὥστε θὰ περίμενε ἴσως κανεὶς 
οἱ παρατηρήσεις τῶν κοινωνιολόγων, τῶν ψυχολόγων ἢ τῶν πολιτικῶν 
ἀναλυτῶν νὰ προχωροῦν πιὸ πέρα ἀπὸ τὴ διαπίστωση ὅτι ἡ σημασία 
τῶν πραγμάτων καθορίζεται ὅλο καὶ περισσότερο ἀπὸ τὸν τρόπο ποὺ 
παρουσιάζονται τὰ πράγματα στὰ μάτια τῶν ἀνθρώπων. Ἡ ὄψη τους 
προκαταλαμβάνει τὸ νόημά τους. Καίρια ἡ διαπίστωση, ἀλλὰ συνήθως 
δὲν πηγαίνει πιὸ πέρα ἀπὸ τὴν καταγραφὴ καὶ τὸν συσχετισμὸ τῶν 
διαφόρων τρόπων μὲ τοὺς ὁποίους ἡ πραγματικότητα προσφέρεται στὴν 
ὅραση. Γιὰ παράδειγμα, ἀναλώνεται ἄφθονη ἐνέργεια προκειμένου νὰ 
ἐντοπισθοῦν τὰ τεχνικὰ μέσα μὲ τὰ ὁποῖα προβάλλεται ἕνα ἐμπορικὸ 
προϊόν, μία καλλιτεχνικὴ ἐκδήλωση ἢ ἕνα πολιτικὸ μήνυμα. Λένε πὼς 
ὅ,τι παράγεται, ἀκόμη καὶ ὅ,τι ἐπιδιώκεται, πρέπει σήμερα νὰ πάρει 
τὰ χαρακτηριστικὰ ἑνὸς ὀπτικοῦ γεγονότος. Γιὰ νὰ γίνει δεκτὸ ἀπὸ τὴ 
συνείδηση πρέπει νά «χτυπήσει στὸ μάτι»· πρᾶγμα ποὺ σημαίνει πὼς 
τὸ μάτι, ἀντὶ νὰ λειτουργεῖ ὡς ὄργανο τῆς συνείδησης, λειτουργεῖ ὡς 
ὄργανο μιᾶς ἀλλότριας βούλησης ποὺ ἔχει σκοπό της νὰ αἰχμαλωτίσει 
τὴ συνείδηση. Τὸ μάτι μας δελεάζεται, ἐξαγοράζεται καὶ προδίδει τὴ 
συνείδησή μας. Ἄραγε, ὑπάρχει κάτι πιὸ ἀνησυχητικὸ ἀπὸ αυτό; Νὰ 
μὴν ἐμπιστεύεσαι τὰ ἴδια τὰ μάτια σου; 
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Ἀλλὰ πρὸς αὐτὴν τὴν κατεύθυνση σπάνια θὰ κινηθοῦν οἱ κοινωνικὲς 
ἀναλύσεις. Γιατὶ ἡ ἴδια ἡ ἔννοια τῆς συνειδητότητας προκαλεῖ στὶς ἡμέρες 
μας ἕνα εἶδος ἀμηχανίας. Φαντάζει πολὺ ἐσωτερική, πολὺ ἀπροσδιόριστη. 
Τὰ στοιχεῖα της δὲν διακρίνονται εὔκολα, δὲν ταξινομοῦνται μὲ ἀκρίβεια, 
δὲν εἶναι σαφεῖς οἱ σχέσεις αἰτίας καὶ ἀποτελέσματος. Ἑπομένως, ἡ 
προσοχὴ στρέφεται πρὸς τὰ ἔξω, στὰ ὁρατὰ ἢ καὶ στὰ ἐξώφθαλμα, ποὺ 
εἶναι τόσο πολλὰ καὶ τόσο ποικίλα, ὥστε στὸ τέλος οἱ σχετικὲς ἔρευνες 
νὰ φέρουν πάνω τους τὸ σημάδι μιᾶς κόπωσης. Ἀπὸ τὶς μετρήσεις τους, 
ἀπὸ τὶς στατιστικές τους, δὲν ἐξάγεται τίποτε περισσότερο ἀπὸ τὸ 
πενιχρὸ συμπέρασμα ὅτι ὅλο καὶ μεγαλύτερα πλήθη βλέπουν ὅλο καὶ 
περισσότερες εἰκόνες. 

Ὡστόσο, αὐτὸ ποὺ εἶναι τὸ οὐσιῶδες καὶ δὲν ἀναδεικνύεται καθαρὰ 
εἶναι ὅτι ἡ ἀπορρόφηση τῶν εἰκόνων εἶναι συντελεστὴς ἀταξίας παρὰ 
τάξης μέσα στὸν ἐγκέφαλο τῶν θεατῶν. Ἐνῶ προβλεπόταν ἡ «κοινωνία 
τοῦ θεάματος» νὰ διασκορπίζει τὶς ἐντάσεις, νὰ μισοναρκώνει τὰ ἄτομα, 
νὰ μετατοπίζει τὸ ἐνδιαφέρον τους ἀπὸ τὰ πραγματικὰ γεγονότα στὴν 
ἀναπαράσταση τους, μὲ δυὸ λόγια νὰ δίνει στό «τεχνητό» μία διάσταση 
διασκεδαστικῆς ἀποφόρτισης, τὸ ἀποτέλεσμα ἦταν νὰ δημιουργεῖται ἡ 
αἴσθηση πὼς στὸν κόσμο κυριαρχοῦν τὰ ἀπρόοπτα, οἱ αἰφνιδιασμοί, οἱ 
συμπτώσεις. Τὰ θεάματα γίνονταν ὅλο καὶ περισσότερο ἀσυνάρτητα· 
δὲν διακρινόταν πίσω τους κανένας νοῦς-σκηνοθέτης. Ἦταν σὰν τὸ 
παιχνίδι τῶν εἰκόνων νὰ παιζόταν ἀπὸ μόνο του καὶ μάλιστα δίχως 
κανόνες. Ὁ σύγχρονος ἄνθρωπος αἰσθάνθηκε ἔτσι ὅτι γίνεται ἕρμαιο 
τῶν ἐντυπώσεών του: Δὲν εἶχε κάπου νὰ ἀγκιστρωθεῖ ἡ σκέψη του, ἡ 
ὅλη πραγματικότητα τελικὰ δὲν εἶχε λαβὲς ἀπὸ τὶς ὁποῖες θὰ μποροῦσε 
νὰ πιαστεῖ. Ὅσο καὶ νὰ τὸν διαβεβαίωναν ἡ ἐπιστήμη καὶ ἡ τεχνικὴ 
ὅτι μποροῦσε νὰ προγραμματίζει καὶ νὰ ἐλέγχει τὶς κινήσεις του, ἡ 
ἀβεβαιότητα αὐξανόταν ἁπλούστατα ἐπειδὴ οἱ εἰκόνες ποὺ συνόδευαν τὰ 
πράγματα ἐναλλάσσονταν διαρκῶς. Μὲ τὴν κινητικότητά τους ἔστελναν 
τὸ δικό τους σῆμα ποὺ ἔλεγε πὼς δὲν ὑπάρχει τίποτε σταθερό. Ὅ,τι 
μοιάζει σταθερὸ εἶναι στάσιμο καὶ ὅ,τι εἶναι στάσιμο καταλήγει νὰ εἶναι 
πληκτικό. Ἐξ αἰτίας τοῦ φόβου τῆς πλήξης θὰ ἔπρεπε νὰ μετακινούμεθα 
συνεχῶς. Ἀλλὰ ὅταν κανεὶς μετακινεῖται ἀδιάκοπα, χάνει στὸ τέλος τὴν 
ἐμπιστοσύνη στὴν ἴδια του τὴ θέληση, τὴν ἱκανότητα νὰ ἀποφασίζει 
αὐτὸς πότε καὶ ποῦ θὰ σταθεῖ καὶ πότε καὶ ἀπὸ ποῦ θὰ φύγει. Λίγα 

Β. Καραποστόλη



369369

αἰσθήματα εἶναι πιὸ ἀγχώδη καὶ ταπεινωτικὰ μαζὶ ἀπὸ τὸ αἴσθημα 
ὅτι παρασύρεσαι, ὅτι εἶσαι ἄθυρμα τῶν περιστάσεων καὶ ὅτι αὐτὸ δὲν 
ὀφείλεται στὸ ὅτι οἱ περιστάσεις εἶναι πανίσχυρες, ἀλλὰ στὸ ὅτι ἐσὺ 
ἀμφιβάλλεις ἀδιάκοπα γιὰ τὸ ἂν εἶσαι σὲ θέση νὰ τοὺς ἀντισταθεῖς. 

Ὑπ’ αὐτὲς τὶς συνθῆκες, ἡ ἐσωτερικὴ ζωὴ γιὰ τὸν ἄνθρωπο ἐμφανίζεται 
δικαιολογημένα σὰν μία περιοχὴ τῆς ὕπαρξης ὅπου θὰ μποροῦσε νὰ 
καταφύγει καὶ νὰ ἀνασυνταχθεῖ. Ὅταν ὁ ἔξω κόσμος ἀντιπροσωπεύει 
μία πηγὴ ταραχῶν, ἡ ἀναδίπλωση τοῦ ἀνθρώπου καὶ ἡ στήριξή του στὶς 
μύχιες δυνάμεις του εἶναι ὅ,τι πιὸ ζωτικὸ γι’ αὐτόν. Ἐκεῖ ἔγκειται ἡ 
σημασία τῆς αὐτοσυγκέντρωσης, τῆς περισυλλογῆς, τῆς ἀνασκόπησης 
τῶν πεπραγμένων. Ἐκεῖ πρέπει νὰ ποῦμε ὅτι βρίσκεται καὶ ἡ ἕδρα τοῦ 
θρησκευτικοῦ αἰσθήματος. 

Στὶς ἐνδότερες περιοχὲς τῆς ὕπαρξής του, μόνος του, ἀποτραβηγμένος 
–προσωρινὰ ἔστω– ἀπὸ τὶς ἀπαιτήσεις καὶ τὴν πίεση τῶν πρακτικῶν 
ὑποθέσεών του, ὁ ἄνθρωπος ἀνακαλύπτει πὼς ἔχει τὴ δυνατότητα νὰ 
ἀποσπασθεῖ ἀπὸ τὴ σχέση του μὲ τὰ ὑλικὰ ἀντικείμενα καὶ νὰ συνάψει 
μία σχέση μὲ κάτι ἀνώτερό του, μέσα ἀπὸ τὴν ὁποία ὁτιδήποτε κατώτερο 
φωτίζεται ἐκ νέου καὶ λαμβάνει νέο νόημα. Ἂν θεῖο εἶναι αὐτὸ πρὸς τὸ 
ὁποῖο ἀνέρχεται ἡ συνείδηση, ἡ ἄνοδος αὐτὴ δηλώνει πὼς ὁ ἄνθρωπος 
μπορεῖ ἀπὸ ἕνα ὁρισμένο ὕψος πλέον νὰ ἐπισκοπεῖ τὴν κατάστασή του. 
Τὰ ἀσήμαντα τὰ τοποθετεῖ ἐκεῖ ὅπου ἀνήκουν, στὰ τετριμμένα δὲν δίνει 
παραπάνω σημασία ἀπὸ ὅση ἔχουν. Μὲ λίγα λόγια, διαμορφώνει μία 
στάση ποὺ ἀφορᾶ τὰ σπουδαῖα ζητήματα στὴ ζωή. Πουθενὰ ἀλλοῦ, 
ἔξω ἀπὸ τὴ θρησκευτικὴ ἐμπειρία, δὲν θὰ βροῦμε αὐτὸν τὸν ἄξονα ποὺ 
διαπερνᾶ τὰ καθέκαστα καὶ τὰ τρέχοντα. Ὅπως παρατήρησε κάποτε ὁ 
Γουίλλιαμ Τζαίημς1, «σπουδαῖο εἶναι αὐτὸ μέσα στὸ ὁποῖο συναιροῦνται 
τὰ ἀντίθετα». Μία λύπη σπουδαίας τάξεως δὲν μπορεῖ νὰ μὴν περιέχει 
καὶ στοιχεῖα χαρᾶς, ἴσως τῆς παράξενης χαρᾶς ποὺ δίνει τὸ γεγονὸς ὅτι ἡ 
ζωὴ τοῦ ἀνθρώπου εἰσέρχεται σὲ μία καινούργια καμπή. Ἀναλόγως καὶ ἡ 
χαρὰ δὲν μπορεῖ νὰ μὴν περιέχει καὶ κάποια λύπη, αὐτὸ τὸ σφίξιμο μέσα 

1. Ὁ William James (1842-1910) ἦταν πρωτοπόρος Ἀμερικανὸς ψυχολόγος καὶ φιλόσοφος 
καὶ ὑπῆρξε ὁ πρῶτος καθηγητὴς Ψυχολογίας στὸ Πανεπιστήμιο τοῦ Χάρβαρντ. Ἦταν 
ἀπὸ τοὺς πρώτους ποὺ ὑποστήριξαν τὴν ἄποψη ὅτι ὁ σωστὸς τρόπος μελέτης τῶν 
ψυχολογικῶν φαινομένων εἶναι μέσῳ τῆς ἐξέτασης τῆς προσαρμοστικῆς τους ἀξίας καὶ 
τῆς λειτουργικότητάς τους («Λειτουργισμός»).
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στὴν καρδιὰ ποὺ τὴν εἰδοποιεῖ ὅτι εἶναι μᾶλλον ἀπίθανο μία εὐτυχία νὰ 
διαρκέσει πολύ. Σὲ κάθε περίπτωση, ἡ σύνδεση τοῦ ἀνθρώπου μὲ τὸν 
Θεό, ὅπως καὶ ἂν τὸν ἐννοήσουμε, τὸν ἐκπαιδεύει κατὰ κάποιον τρόπο 
στὸ νὰ ἱεραρχεῖ τὰ συμβάντα. Παύει νὰ μπερδεύει αὐτὸ ποὺ διαρκεῖ μὲ 
αὐτὸ ποὺ παρέρχεται, αὐτὸ ποὺ καθορίζει ἀπὸ αὐτὸ ποὺ καθορίζεται, 
αὐτὸ ποὺ συμβαίνει λόγῳ ἀνάγκης μὲ αὐτὸ ποὺ συμβαίνει λόγῳ τύχης.

Καταλαβαίνουμε πὼς γιὰ νὰ γεννηθεῖ ἕνα τέτοιο αἴσθημα, χρειάζεται 
νὰ ἔχουν ἀναπτυχθεῖ σὲ ἐπαρκῆ βαθμὸ δύο ψυχο-διανοητικὲς ἱκανότη-
τες: Ἡ πρώτη εἶναι ἡ ἐνόραση, ἡ δεύτερη ἡ φαντασία. Χάρη στὴν ἐν-
όραση διαπερνοῦμε τὴν ἐμφάνιση τῶν πραγμάτων καὶ τῶν ὄντων, γιὰ νὰ 
φθάσουμε μὲ τρόπο ἄμεσο στὸν κρυμμένο πυρῆνα τους. Ἕνα φαινόμενο 
ἐνδέχεται νὰ μᾶς ἐξαπατᾶ κατὰ τὴν ἐκδήλωση του. Ἕνας ἄνθρωπος μπο-
ρεῖ νὰ μᾶς προκαλεῖ ἐρωτηματικὰ σχετικὰ μὲ τὸν χαρακτῆρα του, μὲ τὶς 
προθέσεις του. Μὲ ὁδηγὸ ὅμως τὴν ἐνόραση εἶναι δυνατὸν νὰ ἔχουμε 
πρόσβαση στὴν ἀλήθεια. Πίσω ἀπὸ τὸ μειδίαμα κάποιου διακρίνουμε τὴν 
ἐπιφύλαξή του. Πίσω ἀπὸ τὴ συμπεριφορὰ ἑνὸς συνεσταλμένου ἀτόμου 
διακρίνουμε τὸν ἄσβεστο πόθο του γιὰ ἀποδοχὴ ἢ γιὰ ἐπιδοκιμασία του 
ἀπὸ τοὺς ἄλλους ἢ καὶ ἀπὸ κάθε ἄλλον. 

Εἶναι σαφὲς ὅτι μὲ τὴ διαδικασία αὐτὴ ἕνα πρὸς ἕνα τα πέπλα τῆς 
ἐπίφασης παραμερίζονται. Ὁ νοῦς ψάχνει ἐπίμονα γιὰ τὸ ἀληθινό. 
Καὶ καθὼς τὸ ἀναζητεῖ, ἔρχεται ὡς ἀρωγός του ἡ φαντασία, ἡ ὁποία 
ἀρχίζει τὴ δική της δουλειά. Ἐκεῖνος ποὺ μαντεύει κάτι οὐσιῶδες πίσω 
ἀπὸ τὴν ἐπιφάνεια ἀρχίζει καὶ νὰ φαντάζεται τὸ πῶς θὰ εἶναι αὐτό. 
Ἡ ἐνόραση σημαδεύει πρὸς τὸ κρυμμένο οὐσιῶδες καὶ ἡ φαντασία τὸ 
ἐπεξεργάζεται ὅπως μπορεῖ. Ἔτσι, μέσα ἀπὸ ἕνα ὑποβλητικὸ τοπίο 
εἶναι δυνατὸν νὰ δοθοῦν ἐνδείξεις γιὰ τὴν ὕπαρξη μιᾶς τόσο ὑπέροχης 
ἁρμονίας ποὺ νὰ ἀγγίζει τὴν ἔννοια τοῦ θείου, ὅπως καὶ μέσα ἀπὸ τὸ 
γέλιο ἑνὸς νήπιου μπορεῖ νὰ ξεπηδήσει ξαφνικά, σὲ ὅποιον τὸ ἀκούει, ἡ 
ἰδέα μιᾶς ἀθωότητας πού, μολονότι ἀνήκει στὸν ἄνθρωπο, ἡ καταγωγή 
της τὸν ξεπερνᾶ. Μέσα στὰ γήινα ξεπροβάλλουν τὰ οὐράνια. Εἶναι ἡ 
στιγμὴ κατὰ τὴν ὁποία κορυφώνεται ἡ συνεργασία τῆς ἐνόρασης μὲ τὴ 
φαντασία. Μία τέτοια ἐμπειρία ἀποκλείεται ὅταν πάσχουν ἀπὸ ἀτροφία 
καὶ οἱ δύο αὐτοὶ συντελεστές. 

Τόσο ἡ ἐνόραση ὅσο καὶ ἡ φαντασία παραγκωνίζονται ἀπὸ τὶς κρατοῦ-
σες συνθῆκες τῆς κοινωνικῆς ζωῆς, γιὰ τὶς ὁποῖες ἐκεῖνο ποὺ μετρᾶ 
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εἶναι τὸ πῶς ἀντιδρᾶ κανεὶς στὰ συμβάντα, τὸ πῶς προσαρμόζεται, 
τὸ πῶς πιάνει μὲ τὴν ἄκρη τοῦ ματιοῦ ὁτιδήποτε περνάει δίπλα του. 
Ὅλοι πρέπει νὰ κοιτοῦν δίπλα τους καὶ μπροστά τους σὲ δύο βήματα 
ἀπόσταση, ἀλλὰ ποτὲ πολὺ μακριά. Ὅποιος κοιτάει μακριά, ὅποιος 
ὀνειροπολεῖ, κινδυνεύει νὰ σκοντάψει σὲ ἀνώμαλα σημεῖα διάσπαρτα 
στὴν κάθε ἡμέρα, στὴν κάθε ὥρα. Εἶναι φανερὸ ὅτι, πιεσμένος κατ’ αὐτὸν 
τὸν τρόπο, ὁ ἄνθρωπος τοῦ καιροῦ μας δυσκολεύεται νὰ διαχωρίσει τὴ 
ζωή του σὲ ἐξωτερικὴ καὶ ἐσωτερικὴ καὶ νὰ ἀφιερώσει στὴ δεύτερη τὴν 
ψυχικὴ ἐνέργεια ποὺ τῆς ταιριάζει. Μὲ ὅλα τὰ μέσα ἡ ἐξωτερικότητα 
τὸν καλεῖ καὶ τὸν προστάζει νὰ κινεῖται ἀποκλειστικὰ στὴν ἐπικράτειά 
της. Ἀντὶ νὰ ἐκλεπτύνει τὴν ἐνόρασή του, τοῦ λέει νὰ σαρώνει μὲ τὸ 
βλέμμα του τὴν ἐπιδερμίδα τοῦ κόσμου· χωρὶς νὰ τὴν ἀγγίζει, καὶ πολὺ 
περισσότερο χωρὶς κἂν νὰ διανοεῖται νὰ τὴν χαϊδέψει. Δὲν ὑπάρχει 
χρόνος καὶ οὔτε καὶ χρειάζονται οἱ τρυφερότητες καὶ οἱ ἀγάπες ἐκ τοῦ 
σύνεγγυς. Ἂν ὑπάρχουν θελκτικὰ σημεῖα στὴν ἐπιφάνεια τῶν ἡμερῶν, 
αὐτὰ ἀρκοῦν. Οἱ προσελκυόμενοι μποροῦν νὰ ἀρκεστοῦν στὸ νὰ 
περισυλλέγουν εἰκόνες φτιαγμένες κατάλληλα, ὥστε νὰ μὴν ἐπιθυμοῦν 
παρὰ μόνον αὐτό: νὰ χορταίνουν ἀπὸ ἀνέγγιχτα σώματα, νὰ γίνονται 
ὀπτικοὶ ἐραστὲς καὶ τελικὰ νὰ ἀναστατώνονται καὶ νὰ ὀπισθοχωροῦν ἂν 
τύχει καὶ ἕνα πρόσωπο θελκτικὸ ἐμφανισθεῖ μπροστά τους ὡς ὑποψήφιο 
γιὰ ἕναν δεσμὸ πραγματικό, σαρκικὸ καὶ μαζὶ ψυχικό. 

Ὕστερα ἀπὸ ὅλα αὐτὰ δὲν πρέπει νὰ ἀποροῦμε ποὺ οἱ θρησκευτικὲς 
ἀξίες στὴ σύγχρονη συνείδηση μοιάζουν ὑπερβολικὰ ἀπαιτητικές. Φαίνε-
ται πὼς ἀξιώνουν τὴν ἑστίαση τῆς σκέψεως καὶ τῶν συναισθημάτων, τὴν 
ὥρα ποὺ ὅλα γύρω τους εἶναι σὰν νὰ δουλεύουν γιὰ νὰ προαγάγουν τὸ 
ἀντίθετο. Γιατί νὰ συγκεντρωθεῖ κανεὶς καὶ πρὸς τί; Γιὰ νὰ ἀναζητήσει 
ἕνα κεντρικὸ νόημα μέσα σὲ ὅσα τυχαίνουν, ἴσως δινόταν ἡ ἀπάντηση. Καὶ 
ἰδοὺ ἡ ἀνταπάντηση τοῦ καιροῦ μας: Δὲν εἶναι καλύτερο ἀντὶ νὰ πασχίζει 
κάποιος νὰ βρεῖ μέσα στὸν κυκεῶνα ἕνα νόημα καὶ ἕναν προορισμό, νὰ 
ἀδράξει ὅλες τὶς εὐκαιρίες ποὺ τοῦ παρέχονται γιὰ νὰ ξεχαστεῖ; Στὸ 
κάτω-κάτω ἡ συνείδηση στὸν ἄνθρωπο δὲν εἶναι γιὰ νὰ συγκρατεῖ τὰ 
πάντα καὶ νὰ τὰ μηρυκάζει. Ἂν ἦταν ἔτσι, θὰ ἤμασταν ἴσως πιὸ σοφοὶ 
καὶ σίγουρα πιὸ δυστυχισμένοι. Πάει καιρός, αἰῶνες, ποὺ ἡ λέξη σοφὸς 
σήμαινε κάτι. Πέρασε ὅμως ἐπίσης καὶ ὁ καιρὸς ποὺ σήμαινε κάτι ἢ 
μᾶλλον πολλὰ καὶ ἡ λέξη εὐτυχία. Κάτω ἀπὸ τόσα ἀπρόοπτα καὶ τόση 
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ἀβεβαιότητα γιὰ τὸ μέλλον, ἡ εὐτυχία μοιάζει ὀδυνηρὰ ἀόριστη, ὅπως 
ὀδυνηρὰ ἀόριστος μοιάζει ἀνέκαθεν καὶ ὁ Θεός. Ἑπομένως, ἀφῆστε τὰ 
ἀόριστα καὶ πιαστεῖτε ἀπὸ ὅ,τι σᾶς δίνεται ἄμεσα. Δεῖτε ὅ,τι σᾶς δίνεται 
γιὰ νὰ δεῖτε. Φαντασθεῖτε ὅ,τι σᾶς δίνεται γιὰ νὰ φανταστεῖτε. Τὸ νὰ 
ξεχνᾶς εἶναι πολὺ πιὸ ζωτικὸ ἀπὸ τὸ νὰ θυμᾶσαι ἢ νὰ σκέπτεσαι. Ἔτσι 
μιλάει ἡ ἐποχή μας. Καὶ ἀφήνει φυσικὰ στὴν ἄκρη τὸ ζήτημα τοῦ τί 
προκύπτει ὅταν κάποιος συνειδητοποιήσει μιὰ μέρα ὅτι ζεῖ ἴσα-ἴσα γιὰ 
νὰ ξεχνάει ὅτι θὰ μποροῦσε νὰ ζήσει καὶ διαφορετικά. 

Στὸ σημεῖο αὐτὸ θὰ ἦταν δυνατὸν νὰ ἐκδηλωθεῖ ἀπὸ τὴ μεριὰ τῆς 
θρησκείας μία σημαντικὴ παρέμβαση. Ὁ θρησκευτικὸς λόγος θὰ μποροῦσε 
νὰ φέρει τὸν σύγχρονο ἄνθρωπο ἀκριβῶς μπροστὰ στὴν εὐθύνη του πρὸς 
τὴν ἴδια του τὴ ζωή. Πῶς; Μὲ τὸ νὰ τοῦ ὑπενθυμίσει ὅτι ζώντας μὲ 
ὀφθαλμαπάτες εἶναι πολὺ κατώτερο ἀπὸ ἐκεῖνο ποὺ θὰ τοῦ ἅρμοζε. 
Ἀλλὰ γιὰ νὰ ἔχει ἀποτέλεσμα μία τέτοια παρέμβαση, ὅρος ἀπαράβατος 
εἶναι νὰ μὴν ὑποκύψει ὁ θρησκευτικὸς λόγος στὴν γοητεία τοῦ ἴδιου τοῦ 
ἀντιπάλου του. Ἂν ὁ ἱεροκήρυκας ἐπιχειρεῖ νὰ μετριάσει τὴν ἐπίδραση 
τῆς εἰκονικότητας χρησιμοποιώντας, μὲ τὸν δικό του βέβαια τρόπο, 
τὶς τεχνικές, ἀκόμη καὶ τὶς πονηριὲς τῶν μηχανισμῶν μὲ τοὺς ὁποίους 
οἱ εἰκόνες διαδίδονται, ἐντυπώνονται καὶ αὐτοδιαφημίζονται, τότε 
ἡ ἐπιχείρηση: «ἐπιστροφὴ στὰ οὐσιώδη» εἶναι κιόλας ὑπονομευμένη. 
Πράγματι, δὲν εἶναι καθόλου σπάνιο νὰ φορᾶ ὁ ἱεροκήρυκας τὰ ροῦχα 
τοῦ ἠθοποιοῦ. Ὅποιος ἀνεβαίνει στὴ σκηνὴ ὑποδύεται ἕναν ρόλο. Ὑπὸ 
ποία ἔννοια ὅμως θὰ λέγαμε ὅτι ὁ ἱεροκήρυκας παίζει τὸν ρόλο του; Τὸ 
νόημα ἑνὸς θεατρικοῦ ἔργου φθάνει στὸν θεατὴ ἀναγκαστικὰ μέσα ἀπὸ 
τὴν ὑποκριτικὴ τέχνη τοῦ ἠθοποιοῦ. Ἀλλὰ θὰ ἦταν ἄτοπο νὰ εἰπωθεῖ 
ὅτι ἡ ἀλήθεια, ἡ πιὸ καίρια ἀπὸ ὅλες, αὐτὴ ποὺ ἀφορᾶ τὸν ἄνθρωπο 
καὶ τὴ σχέση του μὲ ὅ,τι τὸν ὑπερβαίνει, μπορεῖ νὰ παρουσιαστεῖ μὲ 
τοὺς ὅρους τῆς θεατρικότητας. Μία ἀπόπειρα αὐτοῦ τοῦ εἴδους θὰ 
ἐρχόταν σὲ ἀντίφαση μὲ τὸν ἑαυτό της. Ἂν ὁ ἄνθρωπος δὲν εἶναι γιὰ 
νὰ καταβροχθίζει θεάματα, δὲν μπορεῖς νὰ τοῦ προτείνεις τὴ ζωὴ κατὰ 
Θεόν, ὅπως θὰ πρότεινες τὴν παρακολούθηση μιᾶς συναρπαστικῆς 
παράστασης. 

Εἶναι πολλὲς οἱ παγίδες καὶ οἱ δελεασμοὶ στὸ πεδίο αὐτό. Δὲν πρέπει 
νὰ λησμονοῦμε, γιὰ παράδειγμα, ὅλη ἐκείνη τὴ σειρὰ τῶν κληρικῶν στὶς 
Ἡνωμένες Πολιτεῖες τῆς Ἀμερικῆς, ποὺ ἤδη ἀπὸ τὴ δεκαετία τοῦ ’60 ἕως 
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καὶ σήμερα ἀπευθύνονται στὸ ἀκροατήριό τους μὲ τὸ ὕφος καὶ τὸν τόνο 
εἰδικῶν συμβούλων γιὰ τὸν χειρισμὸ ψυχολογικῶν, ἐπαγγελματικῶν καὶ 
προσωπικῶν προβλημάτων. Ὁ θρησκευτικὸς λόγος μετατράπηκε, ἔτσι, 
σὲ λόγο, μὲ τὴ βοήθεια τοῦ ὁποίου ὑποτίθεται ὅτι οἱ ἀποδέκτες του θὰ 
πλησίαζαν περισσότερο αὐτὸ ποὺ ἔγινε θεότητα στὸν καιρό μας: τὴν 
Ἐπιτυχία. Γιὰ νὰ συμβάλλει στὴν ἐπίτευξη αὐτοῦ τοῦ στόχου, ὁ κληρικὸς 
ἔπρεπε νὰ ἀποκτήσει τὶς ἀντίστοιχες ἰδιότητες: νὰ γίνει πειστικός, 
εὐφραδής, εὐέλικτος καὶ κυρίως ἱκανὸς νὰ κλείνει τὶς φράσεις του σὲ 
συνταγές, ὅπως κάνουν πολλοὶ ψυχολόγοι ποὺ κατευθύνουν τὸν πελάτη 
τους ὥστε νὰ ἐπιλύσει μὲ μία συμπεριφορά-«κλειδί» μία ἐμπλοκὴ στὸν 
γάμο του ἢ στὴν σταδιοδρομία του. Ὁ κληρικὸς ποὺ χρησιμοποιεῖ τέτοια 
μέσα ἀναγνωρίζει στὴν πράξη ὅτι ἡ μάχη ποὺ δίνει δὲν εἶναι γιὰ τὰ ριζικὰ 
ζητήματα, δὲν εἶναι γιὰ τὰ ἔσχατα. Ἡ εἰκονικότητα, ἡ θεατρικότητα τὸν 
ἔχει διαφθείρει. Ἀσχολεῖται μὲ αὐτὸ ποὺ ἔχει μπροστά του πού, ἂν καὶ 
ξέρει πὼς εἶναι πεπερασμένο καὶ φευγαλέο, τὸν ἀπορροφᾶ, καθὼς ἡ 
ἐποχή του τὸν προμηθεύει μὲ πολλὰ σύνεργα γιὰ νὰ τὸ περιεργασθεῖ, νὰ 
τὸ πλευροκοπήσει καὶ τελικὰ νὰ παίξει μαζί του ἐγκαταλείποντας τὸν 
ἀρχικό του σκοπό. 

Ὡστόσο, ὅπως ὅλα σήμερα, ἀκόμη καὶ τὰ εἴδωλα μικραίνουν. Ἔχουμε 
εἴδωλα δίχως λατρεία. Ὅσο καὶ νὰ θέλει νὰ ζεῖ ἐπιπόλαια, ἡ ἀνθρωπότητα 
δὲν μπορεῖ νὰ ξεγράψει ἐντελῶς ἀπὸ τὴ μνήμη της ὅσα ἔχουν κατὰ 
καιροὺς εἰπωθεῖ γιὰ τὴ ματαιότητα καὶ τὸ ἐφήμερο ἀπὸ τοὺς ποιητές 
της, τοὺς προφῆτες της, τοὺς δασκάλους της. Γι’ αὐτὸ καὶ δὲν λατρεύεται 
πραγματικὰ ἡ ἐπιτυχία. Τὴν θέλουν, χωρὶς νὰ τὴν ἀγαποῦν. Συνεπῶς ὁ 
χριστιανισμὸς ὀφείλει καὶ μπορεῖ νὰ μιλήσει ξανὰ γιὰ τὴν ἀγάπη· τὴν 
ἀγάπη ἐκείνη, ποὺ δὲν εἶναι μόνο ἔλεος ἀλλὰ καὶ δημιουργικὴ πράξη. 
Καὶ γιὰ τὴν ἀγάπη αὐτὴ δὲν μπορεῖ κανεὶς νὰ μιλήσει, παρὰ μόνον ἂν 
βάλει σὲ δράση ὅλες τὶς ἴνες τῆς σάρκας του καὶ τῆς ψυχῆς του.
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SUMMARY

When Consciousness is Tempted by Sight

Vassilis Karapostolis, Professor Em. 
National & Kapodistrian University of Athens

The presentation presents a visual summary of the effects of the 
dominance of images on the consciousness of modern man. The most 
profound impact concerns the two main psycho-intellectual abilities on 
which the inner life is founded: intuition and imagination. To the extent 
that these two abilities are bound by the various external images, man is 
unable to conceive a reality different from that which is constituted by the 
continuous visual stimuli. Under these circumstances, the crucial question 
that arises is how can religiosity-internality not be corrupted and not 
succumb to externality.


