
H ΔΓΚΤΚΛΙΟ΢ ΣΗ΢ ΑΓΙΑ΢ ΚΑΙ ΜΔΓΑΛΗ΢ ΢ΤΝΟΓΟΤ.  
ΤΠΑΡΥΔΙ ΜΙΑ ΚΟΙΝΩΝΙΚΗ ΓΙΓΑ΢ΚΑΛΙΑ  

ΣΗ΢ ΟΡΘΟΓΟΞΟΤ ΔΚΚΛΗ΢ΙΑ΢; 
 
 

Γξ Κωλζηαληῖλνο Β. Ζνξκπάο 
Γεληθόο Γηεπζπληήο ηῆο Ὀξζνδόμνπ Ἀθαδεκίαο Κξήηεο 

 
 
     Ἡ ἖θθιεζία δέλ ἔρεη θάπνην πνιηηηθό ἤ νἰθνλνκηθό κνληέιν, ἀθόκε 
πεξηζζόηεξν δέλ πξνηείλεη ζρεηηθέο ηερληθέο ιύζεηο. Ἡ Κνηλωληθή Γηδαζθαιία 
ηῆο ἖θθιεζίαο δέλ ἀπνηειεῖ ηήλ ηξίηε πξόηαζε κεηαμύ ἑλόο θηιειεύζεξνπ 
θαπηηαιηζκνῦ θαί ηνῦ καξμηζηηθνῦ θνιεθηηβηζκνῦ, νὔηε κία ἄιιε πξόηαζε 
κεηαμύ πνιιῶλ ἄιιωλ ξηδνζπαζηηθῶλ ιύζεωλ ἤ πξνηάζεωλ. Ἀληηζέηωο, 
πεξηιακβάλεη βαζηθέο ἀξρέο πξνβιεκαηηζκνῦ, πξόηππα θξίζεο θαί 
θαηεπζπληήξηεο γξακκέο δξάζεο θαί, ὡο ηέηνηα, εἰζέξρεηαη ζηό πεδίν ηῆο 
ἠζηθῆο ζενινγίαο, ὅπωο αὐηό ὁξίδεηαη ἀπό ηίο ἑθάζηνηε ζενινγηθέο ζρνιέο.  
     Ἡ Κνηλωληθή Γηδαζθαιία ηῆο ἖θθιεζίαο ἄξρηζε ζηά ηέιε ηνῦ 19νπ αἰώλα, 
ἐπηθεληξώλνληαο ηήλ πξνζνρή ηεο ζηήλ θαηάζηαζε ηῶλ ἐξγαδνκέλωλ˙ κία 
θαηάζηαζε πνύ ἀθνξνῦζε ηνύο πνιίηεο κεγάιωλ Κξαηῶλ, ἀπό ηά ὁπνία 
ἄξρηζε ἡ Βηνκεραληθή ἖παλάζηαζε θαί ἐπεθηάζεθε ζέ ὁιόθιεξν ηόλ θόζκν.  
     Ἄξαγε ζήκεξα ἡ ἖θθιεζία δέλ ζά πξέπεη λά ἐπηζεκάλεη θαί λά 
ὑπνγξακκίζεη ηή λέα δπλακηθή ηῆο Σέταρτης Βιομηχανικῆς Ἐπανάστασης, 
ἡ ὁπνία καο ὁδεγεῖ ζέ ἕλα λέν ἀλζξωπνινγηθό κνληέιν (cyber-anthropology); 
  
     Μέ βάζε ηήλ παξαπάλω πξνβιεκαηηθή, ζηήλ παξνῦζα εἰζήγεζε γίλεηαη 
κία πξώηε πξνζέγγηζε ηῶλ παξαθάηω ζεκείωλ ηῆο ἖γθπθιίνπ: 
α. Τῆο πνηκαληηθῆο ἀλαγθαηόηεηαο ηῆο ἱεξαπνζηνιῆο, ηνῦ ἐπαλεπαγγειηζκνῦ 
θαί ηνῦ πλεπκαηηθνῦ ἀλαβαπηηζκνῦ ηῶλ ἀλζξώπωλ. 
β. Τῆο δηαηύπωζεο ηῶλ ἀλαγθαίωλ ἀξρῶλ δενληνινγίαο θαί ἠζηθῆο γηά ηήλ 
ἁικαηώδε πξννδεύνπζα ἐπηζηεκνληθή θαί ηερλνινγηθή ἔξεπλα. 
γ. Τνῦ θαηλνκέλνπ ηῆο παγθνζκηνπνηήζεωο, ηνῦ πνιέκνπ θαί ηῆο κεηαθίλεζεο 
ηῶλ πιεζπζκῶλ. 
δ. Τῶλ ζρέζεωλ ἖θθιεζίαο θαί ἖πηζηήκεο θαί ἖θθιεζίαο θαί πνιηηηθῆο. 
ε. Τῆο νἰθνινγηθῆο θξίζεωο, ηῆο πηωρείαο, ηῆο ἐθθνζκηθεύζεωο, ηῆο κνλαμηᾶο 
θαί ηνῦ ἀηνκνθεληξηζκνῦ ζηίο ζρέζεηο ηῶλ ἀλζξώπωλ. 
 
     Ἀπέλαληη ζέ ὅια αὐηά, ὁ δηάινγνο ζήκεξα εἶλαη ὑπνρξεωηηθόο θαί κπνξεῖ 
λά ἑξκελεπηεῖ, ἐάλ ἐληαρηεῖ ζηό εὐξύηεξν θαηλόκελν ηῆο ἀπνϊδηωηηθνπνίεζεο 
ηῆο ζξεζθεπηηθῆο ζθαίξαο, ηό ὁπνῖν παξάγεη ηή ζύγρπζε ηῆο ζεζκηθῆο 
ἰδηόηεηαο ηνῦ πνιίηε κέ ἐθείλεο ηνῦ πηζηνῦ, δειαδή ηνῦ ἐλεξγνῦ κέινπο κίαο 
ζξεζθεπηηθῆο θνηλόηεηαο.  
     Πέξα ἀπό ηόλ ἔπαηλν πνύ ἔιαβε ἡ ΟΑΚ, πξέπεη λά ἐπηζεκαλζεῖ ὅηη ηό 
Ἵδξπκα ἄξρηζε λά ἀπνθηᾶ πιένλ ηήλ πξέπνπζα αἴγιε θαί λά δεηεῖηαη ἀπό 
πνιινύο ζπκκεηέρνληεο ἡ ζπλεξγαζία. ἖πνκέλωο ἡ ζπκκεηνρή θαί ἡ 
παξακνλή ζηό Σπλέδξην ἦηαλ ἀλαγθαία θαί ὑπνρξεωηηθή γηά ηό θύξνο ηνῦ 
Ἱδξύκαηνο. 
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     The Church does not have any political or economic model, it does not 
even propose any related technical solutions. The Social Teaching of the 
Church does not constitute a third proposal next to a liberal capitalism and a 
Marxist collectivism, nor a different proposal among numerous other radical 
solutions or proposals. On the contrary, it includes basic principles of 
reflection, models of judgement and guidelines for action and, such, enters 
the domain of ethical theology, as it is defined by the different Faculties of 
Theology. 
     The Social Teaching of the Church began towards the end of the 19th 
century, concentrating on the situation of the employees and workers; a 
matter that affected the citizens of big states, from which the Industrial 
Revolution took its starting point and spread to the whole world.  
     Is it, therefore, not necessary that the Church addresses and stresses the 
new dynamic of the Fourth Industrial Revolution, which leads to a new 
model of anthropology (cyber-anthropology)? 
 

Based on the above considerations, in this paper there is a first 
approach towards the following points of the Encyclical: 

a) The pastoral need for mission, evangelization and people´s spiritual 

rebaptism. 

b) The formulation of the necessary core values of conduct and ethics 

related to the rapid advances in scientific and technological research. 

c) The phenomenon of globalization, of war and of the movement of 

peoples. 

d) The relations between Church and Science as well as Church and 

Politics. 

e) The ecological crisis, poverty, secularization, loneliness and 

egocentrism in the relations of human beings. 

 
     Facing all the above, the dialogue is mandatory today and may be 
interpreted, if it is incorporated in the wider phenomenon of the de-
privatization of the religious sphere, which produces the confusion of the 
institutional status of the citizen with the status of a faithful, i.e. the active 
member of a religious community.  
 


