
  Ἡ Ὀρθόδοξη θεολογία στήν μετανεωτερικότητα 

Μητροπολίτου Ναυπάκτου καί Ἁγίου Βλασίου Ἱεροθέου 

(Ὁµιλία κατά τήν ἀπονοµή τοῦ τίτλου τοῦ ἐπιτίµου Δηµότου καί τοῦ 
κλειδιοῦ τῆς πόλεως Ἀγρινίου) 

Κύριε Δήµαρχε, κύριε Πρόεδρε, κύριοι Ἀντιδήµαρχοι καί Μέλη τοῦ 
Δηµοτικοῦ Συµβουλίου τῆς πόλεως Ἀγρινίου, Μητροπολῖτα Αἰτωλίας 
καί Ἀκαρνανίας κ. Δαµασκηνέ, Μητροπολῖτα Καστορίας κ. Καλλίνικε, 
ἀξιότιµε Γενικέ Γραµµατέα, ἐκπρόσωπε τῆς Κυβερνήσεως, κύριοι 
Δήµαρχοι Ναυπάκτου, Θέρµου, Ἀστακοῦ καί Ξηροµέρου, 
γενναιότατοι ἐκπρόσωποι των Ἐνόπλων Δυνάµεων καί τῶν Σωµάτων 
Ἀσφαλείας. 

Θά ἤθελα νά εὐχαριστήσω ὁλοκαρδίως τόν Δήµαρχο Ἀγρινίου κ. 
Γεώργιο Παπαναστασίου, ὁ ὁποῖος ἔκανε τήν πρόταση νά µοῦ 
ἀπονεµηθῆ ὁ τίτλος τοῦ ἐπιτίµου Δηµότου τῆς Πόλεως Ἀγρινίου καί 
νά µοῦ δοθῆ τό κλειδί τῆς Πόλεως, ἀλλά νά εὐχαριστήσω καί τά Μέλη 
τοῦ Δηµοτικοῦ Συµβουλίου γιά τήν ὁµόφωνη ἀπόφασή τους. Καί 
µάλιστα, διότι καθορίστηκε αὐτή ἡ τιµητική ἐκδήλωση νά γίνη κατά 
τήν ἐπίσηµη ἡµέρα τῶν ἐλευθερίων τῆς Πόλεως τοῦ Ἀγρινίου. 

Εἶµαι βαθειά συγκινηµένος ἀπό αὐτήν τήν τιµητική ἀπόφασή σας. 
Εὐχαριστῶ τόν Δήµαρχο καί γιά τά λόγια του πού τεκµηριώνουν 
αὐτήν τήν ἀπόφαση, ὅτι συνδέοµαι ποικιλοτρόπως µέ τήν πόλη τοῦ 
Ἀγρινίου ἀπό τά µέσα τοῦ 20οῦ αἰῶνος µέχρι σήµερα πού εἶµαι 
Μητροπολίτης τῆς Ναυπάκτου, ἀλλά καί τῆς περιοχῆς τοῦ Ἁγίου 
Βλασίου, ἡ ὁποία ὑπάγεται στόν Δῆµο Ἀγρινίου. 

Εὐχαριστῶ καί τόν Σεβασµιώτατο Μητροπολίτη Αἰτωλίας καί 
Ἀκαρνανίας κ. Δαµασκηνό γιά τήν εὐµενῆ ἀποδοχή τῆς ἀπόφασης 
αὐτῆς, ὅπως καί τόν Σεβασµιώτατο Μητροπολίτη Καστορίας κ. 



Καλλίνικο γιά τήν παρουσία του, καί τούς παρόντας γνωστούς καί 
φίλους, ἰδιαιτέρως τόν παλαιό φίλο µου Παναγιώτη Καραγιῶργο. 

Ἐπιτρέψτε µου ὡς πνευµατικό ἀντίδωρο, δηλαδή ὡς ἀντιπροσφορά 
στό δῶρο σας, νά ἀναφερθῶ στήν συνέχεια σέ δύο σηµεῖα: Πρῶτον, 
«τό Ἀγρίνιο στήν ζωή µου» καί δεύτερον, «ἡ ἀποστολή τῆς Ὀρθόδοξης 
Ἐκκλησίας στόν σύγχρονο κόσµο». 

1. Τό Ἀγρίνιο στήν ζωή µου 

Γεννήθηκα στά Γιάννενα, ἀπό ὅπου κατάγοµαι, ἀλλά ἀπό τά µικρά 
µου χρόνια συνδέθηκα καί µέ τό Ἀγρίνιο. Αὐτό συνδέεται µέ τήν θεία 
µου Παρασκευή (ἀδελφή τῆς µητέρας µου), ἡ ὁποία γιά πολλά χρόνια 
ἦταν Διευθύνουσα στό Θεραπευτήριο «Ἅγιοι Ἀνάργυροι» στό 
Ἀγρίνιο, ἀκολουθώντας ἀπό τά Γιάννενα τόν πνευµατικό της π. 
Βενέδικτο. Μέ αὐτήν τήν ἀφορµή ἐρχόµουν ἀπό τήν ἡλικία τῶν ἕξι 
ἐτῶν στό Ἀγρίνιο, τό Πάσχα καί τά Καλοκαίρια, ἐπειδή τότε εἶχε 
διαγνωστῆ ἕνα προστάδιο γιά τήν ἐµφάνιση ἀδενοπάθειας, λόγῳ τῶν 
δυσκολιῶν τῆς ἐποχῆς ἐκείνης, καί χρειαζόµουν κυρίως κατάλληλη 
τροφή καί ὑγιεινές συνθῆκες διαβίωσης. Ἔτσι, στό Ἀγρίνιο ξεπέρασα 
αὐτήν τήν δυσκολία στήν ἀρχή τῆς βιολογικῆς µου ζωῆς. 

Στήν συνέχεια, κατά τήν περίοδο τῆς ἐφηβείας µου, ἦλθα στό Ἀγρίνιο 
γιά νά συνεχίσω τίς Γυµνασιακές µου σπουδές στό τότε µοναδικό 
Ἑξατάξιο Παπαστράτειο Γυµνάσιο (1959-1963) ἀπό ὅπου καί 
ἀποφοίτησα. 

Ἔτσι, γνωρίζω τό Ἀγρίνιο ἀπό τήν δεκαετία τοῦ 1950, µέχρι τίς ἀρχές 
τῆς δεκαετίας τοῦ 1960 καί ἔχω µέσα µου ζωηρές εἰκόνες ἀπό τό παλιό 
Ἀγρίνιο καί τούς ἀνθρώπους του. Θυµᾶµαι τόν τότε Δήµαρχο Γεώργιο 
Παπαϊωάννου. 

Ἑποµένως, πέρα ἀπό τήν ὑγεία µου καί τήν µαθητεία µου ἐδῶ, τό 
Ἀγρίνιο µέ βοήθησε ἀποτελεσµατικά στήν µετέπειτα ἐκκλησιαστική 
ἐκπαίδευσή µου µέ δύο συγκεκριµένους τρόπους. 



Πρῶτον, ὁ τότε διευθυντής τοῦ Οἰκοτροφείου στό ὁποῖο ἔµενα Ἠλίας 
Ξένος µετέβη στήν Νέα Σκήτη τοῦ Ἁγίου Ὄρους, ὅπου ἔγινε µοναχός 
µέ τό ὄνοµα Σπυρίδων. Συνέπεσε αὐτό τό γεγονός µέ τήν φοίτησή µου 
στήν Θεολογική Σχολή Θεσσαλονίκης, ὁπότε ἐπισκεπτόµουν τό Ἅγιον 
Ὄρος καί ἔµενα γιά πολύ καιρό στήν Νέα Σκήτη. 

Ἔχοντας ὁρµητήριο τήν Νέα Σκήτη ἀνίχνευα τήν ἔρηµο τοῦ Ἁγίου 
Ὄρους, ἀναζητώντας τήν ζωή τῶν ἀσκητῶν τῆς ἐρήµου. Ἐκεῖ γνώρισα 
πολλούς ἐρηµίτες ἀσκητές, µεταξύ τῶν ὁποίων τά µέλη τῆς Συνοδείας 
τοῦ ἁγίου Ἰωσήφ τοῦ Ἡσυχαστοῦ, ἤτοι τόν ἅγιο Ἐφραίµ 
Κατουνακιώτη, τόν Ἰωσήφ τόν Βατοπαιδινό, τόν Ἐφραίµ τόν 
Φιλοθεΐτη, µετέπειτα Ἀριζονίτη τῆς Ἀµερικῆς, τόν π. Θεοφύλακτο καί 
εἰσήχθηκα στήν νηπτική καί ἡσυχαστική παράδοση τῆς Ἐκκλησίας. 
Καρπός αὐτῆς τῆς ἔρευνας εἶναι τό βιβλίο µου «Μιά βραδιά στήν 
ἔρηµο τοῦ Ἁγίου Ὄρους» καί πολλά ἄλλα παρόµοια βιβλία. 

Δεύτερον, στό Ἀγρίνιο γνώρισα τόν τότε Πρωτοσύγκελλο τῆς Ἱερᾶς 
Μητροπόλεως Αἰτωλίας καί Ἀκαρνανίας Ἀρχιµ. π. Καλλίνικο Ποῦλο, 
πού, ὅταν ἤµουν φοιτητής τῆς Θεολογικῆς Σχολῆς Θεσσαλονίκης, 
ἐξελέγη Μητροπολίτης Ἐδέσσης, Πέλλης καί Ἀλµωπίας, νῦν ἅγιος τῆς 
Ἐκκλησίας. Μέ τήν πρόσκλησή του τόν ἀκολούθησα στήν Ἔδεσσα, 
ἔµενα µαζί του στό Ἐπισκοπεῖο γιά δεκαπέντε χρόνια, µέ χειροτόνησε 
Διάκονο καί Πρεσβύτερο καί ἀσκοῦσα τό ἔργο τοῦ Ἱεροκήρυκος. 

Στήν Ἔδεσσα, κοντά στόν ἅγιο Καλλίνικο, γνώρισα ἕναν ἀσκητή 
Ἐπίσκοπο, ὁ ὁποῖος µέ ἀνέπτυξε ἐκκλησιαστικά µέ ἀγάπη καί ἐλευθε-
ρία. Μέ τήν δική του εὐλογία συνδέθηκα πνευµατικά µέ τόν ἅγιο Παΐ-
σιο τόν Ἁγιορείτη καί τόν ἅγιο Σωφρόνιο τόν Ἀθωνίτη, πού ἐκεῖνον 
τόν καιρό µόναζε στήν Ἱερά Μονή Τιµίου Προδρόµου Ἔσσεξ Ἀγγλίας. 
Αὐτούς τούς δύο ἁγίους ἐπισκεπτόµουν συχνά καί ὠφελήθηκα στήν 
ζωή µου. Ἀργότερα, µέ ἀξίωσε ὁ Θεός νά ἐκλεγῶ Μητροπολίτης 
Ναυπάκτου καί Ἁγίου Βλασίου καί νά εἶµαι ἐδῶ στήν 
Αἰτωλοακαρνανία περίπου 30 χρόνια, καί συνδέοµαι ἰδιαίτερα µέ τό 
Ἀγρίνιο, λόγῳ τοῦ ὅτι ὁ Ἅγιος Βλάσιος ἀνήκει στόν Δῆµο Ἀγρινίου, 



καί διετέλεσα σχεδόν ἕνα χρόνο Τοποτηρητής τῆς Ἱερᾶς 
Μητροπόλεως Αἰτωλίας καί Ἀκαρνανίας. 

Ἔτσι, ἀξιώθηκα ἀπό τόν Θεό νά µεγαλώσω βιολογικά καί ἐκκλη-
σιαστικά, συναναστρεφόµενος µέ ἁγίους ἀνθρώπους, καί αὐτό ἦταν 
πράγµατι µιά «ἐκκλησιαστική πολυτέλεια» στήν ζωή µου. Μέσα ἀπό 
τήν ζωή τῶν Ἁγίων αὐτῶν καί τήν µελέτη τῶν ἔργων τῶν Ἁγίων 
Πατέρων εἰσέδυσα στό βάθος τῆς θεολογίας τῆς Ἐκκλησίας καί µέ 
αὐτήν προσπαθοῦσα νά βοηθήσω τόν σύγχρονο ἄνθρωπο. Καρπός 
αὐτῆς τῆς προσπάθειας εἶναι ἡ συγγραφή τῶν πολλῶν (126) βιβλίων 
µου. 

2. Ἡ ἀποστολή τῆς Ὀρθόδοξης Ἐκκλησίας στόν σύγχρονο 
κόσµο 

Ἡ µετάφραση τῶν 118 βιβλίων µου σέ 27 γλῶσσες, πού σηµαίνει ὅτι 
τό µήνυµα τῆς Ὀρθοδόξου θεολογίας ἀγγίζει ὅλους τούς ἀνθρώπους, 
ὅπου γῆς, µοῦ ἔδωσε τήν δυνατότητα καί τήν εὐκαιρία νά κληθῶ νά 
ἀναπτύξω τίς ἀπόψεις µου σέ διάφορες πόλεις τοῦ κόσµου καί σέ 
Πανεπιστήµια καί νά ἔλθω σέ ἐπικοινωνία µέ τά σύγχρονα 
θρησκευτικά, φιλοσοφικά, ψυχολογικά, κοινωνικά καί ἐπιστηµονικά 
ρεύµατα τῆς ἐποχῆς µας καί νά κάνω διάλογο µαζί τους. Πράγµατι, 
πολλές φορές διερωτήθηκα τί εἶναι ἐκεῖνο πού κάνει, ὄχι µόνον τό 
Εὐρωπαῖο, τόν Ἀµερικανό, καί Βόρειο ἄνθρωπο, ἀλλά τόν ἄνθρωπο 
στήν Ἀφρική, τήν Ἀσία, τήν Κίνα καί τήν Κορέα νά ἐνδιαφέρεται νά 
διαβάση κείµενα ἑνός Ὀρθοδόξου Κληρικοῦ. Κατάλαβα ὅτι ἡ 
Ὀρθόδοξη θεολογία ἔχει λόγο καί διαλέγεται µέ ὅλα τά σύγχρονα 
ρεύµατα σέ ὅλη τήν οἰκουµένη, καί µάλιστα δίνει συγκεκριµένες 
ἀπαντήσεις πού ἀναπαύουν τόν ταραγµένο ἄνθρωπο τῆς ἐποχῆς µας, 
ὅπου γῆς. 

Πρίν ἀναφερθῶ στόν διάλογο τῆς Ὀρθοδόξου θεολογίας µέ τά 
σύγχρονα ρεύµατα, θά ἤθελα νά σηµειώσω ὅτι ὑπῆρξε µιά τοµή στήν 
ἱστορία τῆς Εὐρώπης πού ὀνοµάστηκε νεώτεροι χρόνοι ἤ νεωτερι-



κότητα, κατά τόν 17ο  καί κυρίως 18ο αἰώνα, κατά τήν ὁποία ἀσκήθη-
κε ἰσχυρή κριτική στήν κατάσταση πού ἐπικρατοῦσε στήν Εὐρώπη 
κατά τούς Μεσαιωνικούς χρόνους, ἐννοῶ τήν σχολαστική θεολογία µέ 
τήν φεουδαλιστική κοινωνική καί πολιτιστική νοοτροπία της. 

Ἔτσι, στούς νεωτέρους χρόνους µέ τόν διαφωτισµό ἀνατράπηκε τό 
κοσµοείδωλο τῆς µεταφυσικῆς πού ἐπικρατοῦσε στήν Εὐρώπη µέχρι 
τότε καί δηµιουργήθηκε τό νέο κοσµοείδωλο, δηλαδή διατυπώθηκε 
ὅτι ὁ ἄνθρωπος πρέπει νά στηρίζεται στόν ἀνθρώπινο λόγο καί τήν 
παρατήρηση διά τῶν αἰσθήσεων. 

Ὅµως, µετά τούς νεωτέρους χρόνους, τόν διαφωτισµό, ἀκολούθησαν 
οἱ µετανεωτερικοί χρόνοι, στούς ὁποίους ὁ ἄνθρωπος ὑπερέβη τήν 
νεωτερικότητα (διαφωτισµό) καί εἰσῆλθε στήν µετανεωτερικότητα, 
µέ διάφορες ἀντιλήψεις. Ὁ Kenneth Gergen, Καθηγητής Ψυχολογίας 
στό Κολλέγιο Σουόρθορ, θά δώση τά χαρακτηριστικά στοιχεῖα τῆς 
µετανεωτερικῆς ἐποχῆς, πού εἶναι «ἡ ἀµφισβήτηση τῆς αὐθεντίας», 
«ἡ κατάρρευση τῆς λογικῆς τάξης», «ἡ ἀπώλεια τοῦ ἀναγνωρίσιµου», 
δηλαδή ἡ ἐπικράτηση τοῦ πλουραλισµοῦ. Σήµερα στόν Δυτικό κόσµο 
κυριαρχεῖ τό Woke culture κίνηµα πού συνιστᾶ µιά ἀφύπνιση, ὅπως 
θεωροῦν καί ἐπανάσταση στίς ἀπαράδεκτες διακρίσεις πού τούς 
ἐπιβάλλει ὁ δυτικός πολιτισµός καί «ὁ λευκός ἄνδρας». Ἔτσι, 
προσπαθοῦν νά ἀποδοµήσουν ὅλο τό σύγχρονο κατεστηµένο τῶν 
διακρίσεων. 

Σέ αὐτήν τήν ἐποχή βρισκόµαστε καί ἡ Ὀρθόδοξη θεολογία καλεῖται 
νά διαλεχθῆ µέ τόν µετανεωτερικό ἄνθρωπο, χωρίς, βέβαια, νά 
ἀποκλείεται ἡ ὕπαρξη καί νεωτερικῶν ἀπόψεων. 

Θά ἀναφέρω µέ συντοµία µερικά ἐνδεικτικά παραδείγµατα γιά νά 
φανῆ ὅτι ἡ Ὀρθόδοξη θεολογία διαλέγεται µέ τόν σύγχρονο 
µετανεωτερικό κόσµο. 

α) Ἡ θρησκεία, ὅπως ἐκδηλώθηκε σέ ὅλους τούς αἰῶνες, ἐκφράζεται 
ὡς µαγεία (ἐξιλέωση τοῦ Θεοῦ) δεισιδαιµονία (ταύτιση κτιστοῦ καί 



ἀκτίστου) καί µυστικισµός (ἐπιστροφή τῆς ψυχῆς στόν ἀγέννητο 
κόσµο τῶν ἰδεῶν). Στούς µετανεωτερικούς χρόνους ἡ θρησκεία 
ἐκφράζεται ὡς συγκριτισµός καί ὡς χρησιµοποίηση ψυχοτεχνικῶν 
µεθόδων γιά τήν ἀπόκτηση τῆς ψυχικῆς ἠρεµίας καί πολλές φορές 
ἐργαλειοποιεῖται γιά γεωπολιτικούς σκοπούς. 

Ἡ Ὀρθόδοξη θεολογία διδάσκει ὅτι ἡ Ἐκκλησία δέν εἶναι θρησκεία µέ 
τά χαρακτηριστικά πού ἀνέφερα προηγουµένως, ἀλλά ἡ Θρησκεία 
εἶναι ἀσθένεια καί ἡ Ἐκκλησία εἶναι ἡ θεραπεία της. Ὁ Χριστός δέν 
ἐνηνθρώπησε γιά νά ἱδρύση µιά Θρησκεία, ἀλλά γιά νά κάνη 
Ἐκκλησία, δηλαδή µιά κοινωνία µεταξύ Θεοῦ καί ἀνθρώπου, γιά νά 
διακηρύξη τήν φιλανθρωπία τοῦ Θεοῦ πρός τόν ἄνθρωπο καί τήν 
φιλανθρωπία τοῦ ἀνθρώπου πρός τόν κάθε πλησίον. Ἡ Ἐκκλησία 
εἶναι πνευµατικό θεραπευτήριο πού θεραπεύει τόν ἄνθρωπο, ὥστε ὁ 
ἄνθρωπος νά διακρίνεται ἀπό τήν φιλοθεΐα καί τήν φιλανθρωπία. 

β) Ἡ σύγχρονη δυτική θεολογία προσαρµοζόµενη στήν µετανεωτε-
ρικότητα ἀνέπτυξε τόν νεοθωµισµό πού τόν συνδέει µέ τόν περσονα-
λισµό καί τήν Βιβλική κριτική, µέ τόν συγκριτισµό-σχετισκισµό-
ρελατιβισµό. 

Ἡ ὀρθόδοξη θεολογία παραµένει στίς βάσεις τῆς ἀποκαλυπτικῆς 
θεολογίας πού συνδέει τόν ἄνθρωπο µέ τόν Θεό καί ὁµιλεῖ γιά τό κατ’ 
εἰκόνα καί καθ’ ὁµοίωση µέσα ἀπό τήν θεολογία τῆς καθάρσεως, τοῦ 
φωτισµοῦ καί τῆς θεώσεως. 

γ) Ἡ µετανεωτερική φιλοσοφία ἀποδεσµεύθηκε ἀπό τήν µεταφυ-
σική καί ἔγινε ὑπαρξιακή, ἀσχολεῖται κυρίως µέ τά ὅρια τῆς ὕπαρξης, 
τήν ζωή καί τόν θάνατο. 

Ἔτσι, ἐνῶ στούς νεωτερικούς χρόνους ἐπικρατοῦσε ἡ λογικοκρατία 
(Ντεκάρτ) καί ἡ αἰσθησιοκρατία (Τζών Λόκ, Ντέϊβιντ Χιούµ), ὁ Κάντ 
ὁµίλησε γιά τήν «ὑπερβατολογική ἀρχή», πού εἶναι πέρα ἀπό τήν 
λογική καί τίς αἰσθήσεις καί ὁ ἄνθρωπος ἐνδιαφέρεται γιά τήν 
ἐλευθερία τῆς ὕπαρξης. Ἐπίσης, νά θυµίσω τόν Γερµανό φιλόσοφο 



Χάιντεγκερ πού ἔκανε λόγο γιά τό «εἶναι» καί τό «παρεῖναι» (ζάιν καί 
νταζάιν), γιά τά τρία γνωρίσµατα τοῦ ἀνθρώπου, δηλαδή τήν 
«ἐγκατάλειψη», τήν «ἔκσταση», τήν «παροντικότητα». Ἀκόµη, νά 
θυµίσω τόν Σάρτ πού προέβαλε τήν ὕπαρξη, ἡ ὁποία προηγεῖται τῆς 
οὐσίας, τόνιζε τήν ἐλευθερία τῆς ἐπιλογῆς τοῦ ἀτόµου, γι’ αὐτό ἔλεγε 
ὅτι ὁ ἄνθρωπος «εἶναι καταδικασµένος νά εἶναι ἐλεύθερος». 

Ἡ θεολογία µπορεῖ νά διαλεχθῆ µέ τήν σύγχρονη ὑπαρξιακή φιλο-
σοφία, διότι εἶναι ἐναντίον τῆς µεταφυσικῆς καί ἐπί πλέον ἀσχολεῖται 
µέ τόν πυρήνα τῆς ὕπαρξης πού εἶναι ὁ νοῦς, διά τοῦ ὁποίου µπορεῖ 
νά ἀποκτήση κανείς ἐµπειρία τοῦ Θεοῦ, ὁ Ὁποῖος δέν εἶναι 
µεταφυσικό Ὄν, ἀλλά Θεός ἀγάπης, ὁ Ὁποῖος ἐνηνθρώπισε, ἑνώνον-
τας τό ἄκτιστο µέ τό κτιστό. 

δ) Ἡ µετανεωτερική ψυχολογία ἀποδεσµεύτηκε ἀπό τήν 
φιλοσοφία καί τήν βιολογία καί ἔγινε ἐσωτερική, ὑπαρξιακή. Ἔτσι, 
ἀναπτύχθηκαν οἱ διάφορες ψυχαναλυτικές θεωρίες. Νά θυµίσω τίς 
τρεῖς ψυχολογικές σχολές τῆς Βιέννης, ἤτοι τήν «θέληση γιά ἠδονή» 
τοῦ Φρόϋντ, τήν «θέληση γιά δύναµη» τοῦ Ἄντλερ καί τήν «θέληση 
γιά νόηµα» τοῦ Φράνκλ. Ἐπίσης, νά θυµίσω ὅτι στήν ἐποχή µας ἡ 
γνωσιακή ψυχολογία συνδέθηκε µέ τίς νευροεπιστῆµες. 

Στήν Ὀρθόδοξη Ἐκκλησία ἔχουµε µιά ἰδιαίτερη ψυχοθεραπεία, πού 
ἀχολεῖται µέ τό λεγόµενο ὑποσυνείδητο καί ἀσυνείδητο, δηλαδή τόν 
νοῦ πού τώρα εἶναι σκοτεινός καί πρέπει νά φωτισθῆ, νά γίνη ὑπερ-
συνείδητος. 

ε) Ἡ µετανεωτερική κοινωνιολογία εἶναι ἐναντίον τοῦ Φεουδαλι-
σµοῦ, ὅπως ἀναπτύχθηκε στήν Δύση, κατά τόν Μεσαίωνα, σύµφωνα 
µέ τόν Μάρκ Μπλόχ στό περίφηµο βιβλίο «ἡ φεουδαλική κοινωνία», 
ὁ ὁποῖος φεουδαλισµός ὄχι µόνον ἀλλοίωσε τήν Δυτική Κοινωνία, 
ἀλλά καί τήν ἴδια τήν δυτική θεολογία. Εἶναι χαρακτηριστικό τό ἔργο 
τοῦ Μάξ Βέµπερ «ἡ προτεσταντική ἠθική καί τό πνεῦµα τοῦ 
καπιταλισµοῦ», ὁ ὁποῖος δείχνει πῶς τό πνεῦµα τοῦ καπιταλισµοῦ ἔχει 



σχέση µέ τήν προτεσταντική ἠθική. Ἐπίσης, ἡ µετανεωτερική κοινω-
νιολογία συνδέεται µέ τήν παγκοσµιοποίηση καί τήν πολυπολιτι-
σµικότητα. 

Ἡ Ὀρθόδοξη Ἐκκλησία ἔχει µιά ἰδιαίτερη κοινωνιολογία πού εἶναι 
καρπός τῆς ἐµπειρίας τοῦ Θεοῦ, ὅπως φαίνεται στίς «Πράξεις τῶν 
Ἀποστόλων», ὅτι ἡ Ἐκκλησία ζοῦσε µέ κοινοκτηµοσύνη καί κοινοχρη-
σία, µετατρέποντας τήν φιλαυτία σέ φιλοθεΐα καί φιλανθρωπία, τήν 
ἰδιοτελῆ ἀγάπη σέ ἀνιδιοτελῆ, καί δέν ἔχει καθόλου σχέση µέ 
φεουδαλιστικά κοινωνικά συστήµατα. 

Τέλος, στ) ἡ µετανεωτερική ἐπιστήµη ἀντιλαµβάνεται ὅτι πρέπει 
νά θέση κανείς κανόνες ἠθικῆς, ὥστε ἡ γνώση πού παράγεται νά 
ὠφελῆ τούς ἀνθρώπους καί νά µή τούς βλάπτη. Ἔτσι, γιά 
παράδειγµα, ἡ ἐπιστήµη τῆς Μοριακῆς Βιολογίας πού συναντήθηκε 
µέ τήν Γενετική Μηχανική, συνδέθηκε µέ τίς θεωρητικές ἐπιστῆµες 
καί ἀναπτύχθηκε ἡ ἐπιστήµη τῆς Βιοηθικῆς. 

Ἡ Ὀρθόδοξη θεολογία δέν ἔρχεται σέ ἀντιπαλότητα µέ τήν ἐπιστήµη, 
διότι θεολογία καί ἐπιστήµη κινοῦνται σέ δύο διαφορετικά ἐπίπεδα 
καί χρησιµοποιοῦν διπλῆ µεθοδολογία γνώσης, ἄλλη εἶναι ἡ γνώση 
τοῦ νοῦ καί ἄλλη εἶναι ἡ γνώση τῆς λογικῆς. Ἔτσι, δεχόµενος τήν 
ἐπιστήµη τῆς Μοριακῆς Βιολογίας καί τήν ἐπιστήµη τῆς Βιοηθικῆς, 
ἀντιµετωπίζω ὅλα τά σύγχρονα προβλήµατα µέ τήν λεγόµενη 
Βιοθεολογία. 

Γενικά, στόν σύγχρονο µετανεωτερικό κόσµο ἡ Ὀρθόδοξη Ἐκκλησία 
µέ τήν θεολογία της ἔρχεται δηµιουργικά σέ διάλογο µαζί του, χωρίς 
φανατισµό καί ἀντιπαλότητα, ἀλλά µέ ἠρεµία καί νηφαλιότητα γιά τό 
καλό τοῦ ἀνθρώπου. 

Ἔτσι διδάσκω καί ὁµιλῶ, καί µέσα σέ αὐτήν τήν προοπτική καλλιεργῶ 
τά θεολογικά γράµµατα καί διαλέγοµαι µέ τόν σύγχρονο ἄνθρωπο. 



Καί πάλι εὐχαριστῶ γιά τήν τιµή νά εἶµαι ἐπίτιµος δηµότης αὐτῆς τῆς 
δηµιουργικῆς πόλεως τοῦ Ἀγρινίου, τήν ὁποία γνώρισα ἀπό τήν 
νηπιακή µου ἡλικία, καί νά µοῦ δοθῆ τό κλειδί τῆς πόλης, ἀφοῦ 
προηγουµένως εἶχα λάβει τό κλειδί τῆς καρδιᾶς σας, πού εἶναι τό 
µεγαλύτερο δῶρο. 

 


