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ΤΙαντελης Καλαϊτζίδης

Ό  Σάββας Άγουρίδης καί ό προφητικός 
Χριστιανισμός

\  λ  ν ή ουσία του προφητικοί) λόγου δέν είναι «ή προαγγελία των
'  \  A  γεγονότων πού πρόκειται νά συμβούν, αλλά ή κατανόηση της

Α Α  πορείας της Ιστορίας καί τού συγκεκριμένου ιστορικού χρέ- 
A  0υς πού συνδέεται μέ την κάθε στιγμή», καί έάν ή κρίση τής 

προφητείας για την έλλαδική ’Ορθοδοξία συνοψίζεται διαχρονικά στην 
άδυναμία διαλόγου μέ την εποχή της, στο ότι ή ’Ορθοδοξία «παρουσιά
ζεται ξένη πρός τόν συγκεκριμένο ιστορικό χρόνο»1, τότε, τό δίχως άλλο, 
ο χαρακτηρισμός «προφητικός» ταιριάζει απόλυτα στον θεολογικό λόγο 
καί τό έργο τού άείμνηστου καθηγητή Σάββα Άγουρίδη.

Πολλά είναι, πράγματι, τά στοιχεία εκείνα πού τεκμηριώνουν τόν προ
φητικό χαρακτήρα τής θεολογικής σκέψης καί δράσης τού Άγουρίδη. 
’Απαριθμώ χωρίς νά εξαντλώ: ή ευαγγελική κριτική τής κοινωνικής αδι
κίας καί εκμετάλλευσης, ή έμπρακτη συμπαράσταση καί αλληλεγγύη μέ 
τούς φτωχούς, τούς αδύναμους, τούς περιθωριακούς, τούς άρρωστους καί 
εν γένει μέ τά θύματα τής Ιστορίας· ή αντίθεσή του στήν ίεροκρατική 
εκτροπή τής θεσμικής ’Εκκλησίας, ή ενθουσιαστική στράτευσή του στις 
άναγεννητικές προσπάθειες τών θρησκευτικών οργανώσεων καί ή απο
στασιοποίησή του από τήν συντηρητική τους στροφή καί άναδίπλωση· ή 
δημιουργική πρόσληψη καί άφομοίωση τών νέων θεολογικών ρευμάτων 
τής εποχής του καί ή ενεργός του άντίθεση σέ μιά θεολογία τής επανάλη
ψης πού σκοτώνει τό πνεύμα καί καταπνίγει τη δημιουργικότητα· ό συ
νεχής θεολογικός διάλογος μέ τις καινούργιες πολιτισμικές καί κοινω
νικές πραγματικότητες καί ή δημιουργική κατάφαση τού παρόντος καί 
τού μέλλοντος· ή ενεργός παρέμβασή του στά κοινωνικά καί πολιτικά 
δρώμενα τού καιρού του, ή ευαισθησία του γιά τήν Ιστορία καί τό Ιστο
ρικό πράττειν χωρίς, όμως, νά λησμονεΐται ή έσχατολογική φύση τού χρι
στιανισμού- ή έμφασή του στις βιβλικές σπουδές καί ή έγκαιρη επισή
μανση τής μονομέρειας πού χαρακτήριζε σέ μεγάλο βαθμό τήν περίφημη 
«επιστροφή στούς Πατέρες»· τό τεράστιο σέ έκταση καί σημασία ποικίλο 
μεταφραστικό του έργο (τής Καινής Διαθήκης συμπεριλαμβανομένης), 
καθώς καί ή επιμέλεια, παρουσίαση καί ο σχετικός σχολιασμός έργων τής

1. Βλ. Χρ. Γιανναρα, Ή  κρίση τής προφητείας, Δόμος, Αθήνα 21981, σ. 19.
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σύγχρονης θεολογίας· ή ενεργός συμμετοχή του στην οικουμενική κίνηση, 
τό σημαντικό κηρυγματικό του έργο, ή δημιουργική έμπλοκή του μέ τό Σε
μινάριο Θεολόγων Θεσσαλονίκης, μέ τό 'Ίδρυμα «Άρτος Ζωής» καί τό 
Δελτίο Βιβλικών Μελετών, οί γόνιμες αναζητήσεις του σέ θέματα φύλου 
καί φεμινιστικής θεολογίας κ.ά. Είναι προφανές πώς ό περιορισμένος 
χώρος πού έχω στή διάθεσή μου μοΰ έπιβάλλει νά άσχοληθοϋμε συντομο- 
γραφικά καί τηλεγραφικά μέ ορισμένα μόνο άπό τά προφητικά αυτά ση
μάδια τής σκέψης καί τού έργου του Άγουρίδη, ελπίζοντας πώς σέ μιά 
άλλη ευκαιρία θά μάς δοθεί ή δυνατότητα μιας πληρέστερης προσέγγισης 
τοϋ υπό συζήτηση θέματος.

1. Ή  συζήτηση περί εσχατολογίας καί τά νέα θεολογικά ρεύματα σέ Δύση 
καί Ανατολή

Ό  Σάββας Άγουρίδης, πατώντας στέρεα πάνω στο έδαφος τής βι
βλικής, λειτουργικής καί πατερικής παράδοσης τής ’Ορθοδοξίας, εμπλου
τισμένης άπό τήν ερμηνεία κορυφαίων θεολόγων τής διασποράς όπως ό 
Φλωρόφσκι, καί καλούμενος νά αντιμετωπίσει δημιουργικά πολλές άπό 
τις προκλήσεις πού έθεσε ή δυτική, καί μάλιστα ή προτεσταντική, θεολο
γία τοϋ 20ο€ αιώνα, θά είναι μεταξύ τών πρώτων στον ελληνικό χώρο πού 
θά ανοίξουν τή συζήτηση περί έσχατολογίας. Τό θέμα τής εσχατολογίας 
τόν απασχολεί ήδη άπό τήν έπί ύφηγεσία διατριβή του πού υποβλήθηκε 
τό 19552, ενώ αργότερα, τό 1964, καθηγητής πιά στή Θεολογική Σχολή 
Θεσσαλονίκης, δημοσιεύει τό έργο του: Χρόνος καί αίωνιότης. Εσχατο
λογία καί μυστικοπάθεια3. Ό  Άγουρίδης δέν θά πάψει νά δημοσιεύει 
άρθρα καί μελετήματα πού συνδέονται άμέσως ή εμμέσως μέ τήν εσχατο
λογία4, καθώς τό θέμα αυτό τόν απασχολεί διαχρονικά, ως καί τά ύστερα 
έργα του, όπως γιά παράδειγμα στο μικρό αλλά πλήρες νοήματος μελέ- 
τημά του: «Ή ελπίδα του ορθοδόξου χριστιανού. Σχέσεις παρόντος καί 
μέλλοντος»5. Στή σκέψη τοϋ Άγουρίδη, ή εσχατολογία -τής οποίας δέν

2. Σ. Άγουρίδη, Ένώχ, ήτοι ό χαρακτήρ τής περί τών εσχάτων διδασκαλίας τοϋ βιβλίου 
τοϋ Ένώχ: συμβολή εις τήν ερευνάν τής συγχρόνου τή Καινή Διαθήκη ιουδαϊκής εσχατολο
γίας, Άθήναι 1955.

3. Σ. Άγουρίδη, Χρόνος καί αίωνιότης. Εσχατολογία καί μυστικοπάθεια εν τή θεολο
γ ική διδασκαλία Ίωάννου τοϋ Θεολόγου, Πουρναράς, Θεσσαλονίκη 1964.

4. Βλ. σχετικά, Ή  ιουδαϊκή εσχατολογία τών χρόνων τής Καινής Διαθήκης, 1956· «Εσχα
τολογία», Βιβλικά Μελετήματα, τόμ. Β ', Άθηναι 1971, σσ. 83-96· «Ή  οργανική ένότης τής Βι
βλικής εσχατολογίας», Βιβλικά Μελετήματα, τόμ. Β", σσ. 97-106· Πρβλ. Ί . Καραβιδόπουλου, 
«Βίος καί έργο τοϋ καθηγητή Σάββα Άγουρίδη», στον τόμο: Χριστός καί Ιστορία. Επιστη
μονικό Συμπόσιο προς τιμήν τοϋ καθηγητή Σάββα Άγουρίδη, Παρατηρητής, Θεσσαλονίκη 
1993, σσ. 21-22.

5. Βλ. Σ. Άγουρίδη, «Ή ελπίδα τοϋ ’Ορθόδοξου χριστιανού: σχέσεις παρόντος καί μέλ
λοντος. Απλό κατηχητικό μάθημα», Σύναξη 52 (1994), σσ. 99-103, καί αναδημοσίεση στή συλ
λογή άρθρων του μέ τίτλο: Θεολογία καί επικαιρότητα, «Άρτος Ζωής», Αθήνα 1996, σσ. 27- 
31.



παύει νά επισημαίνει τό ιουδαϊκό υπόβαθρο σέ πλήθος μελέτες του- συν
δέεται με τό κήρυγμα τής βασιλείας τού Θεού, κήρυγμα τοϋ οποίου ή 
έμφαση βρίσκεται στο μέλλον, στον αναμενόμενο μεταμορφωμένο νέο κό
σμο του Θεού. Ή  βασιλεία αυτή έχει τόσο ήθικές καί κοινωνικές όσο καί 
κοσμολογικές συνέπειες καί διαστάσεις, ενώ ή διαλεκτική παρόντος-μέλ- 
λοντος, «ήδη» καί «όχι άκόμη», υποβάλλει έναν νέο καί παράδοξο τρόπο 
ύπάρξεως γιά τούς χριστιανούς πού βιώνουν την πραγματικότητα τοϋ 
«αναμεταξύ» καί τοϋ «ως εάν»: μέ τό ένα πόδι πατάμε στο παρόν, ενώ με 
τό άλλο πατάμε «ως έάν» νά βρισκόμαστε στό μέλλον τής έσχατολογικής 
βασιλείας πού άναμένουμε. Ή  διήκουσα γραμμή στην προσέγγιση τής 
εσχατολογίας από τον Άγουρίδη θά μπορούσε νά συνοψιστεί στη δυνα
μική κατανόηση τής εσχατολογίας, στή θεώρηση τοϋ χριστιανισμού καί 
σύνολου τού Ευαγγελίου υπό τό πρίσμα τής ερχόμενης βασιλείας τού Θεού 
καί στις ήθικές, κοινωνικές καί πολιτικές συνέπειες πού απορρέουν από 
αυτή τη θεώρηση, ιδίως στην προοπτική τής οριζόντιας εσχατολογίας, 
στήν ανάδειξη, τέλος, τού μέλλοντος ως τής κατεξοχήν θεολογ ικής κατη
γορίας πού μετατοπίζει τό κέντρο βάρους τής εκκλησιαστικής ζωής από 
τις δεδομένες μορφές καί τά σχήματα τού παρελθόντος, στήν αισιόδοξη 
καί πάντοτε άνοιχτή προοπτική τού μέλλοντος, προοπτική πού ζωογο
νείται από τήν ανανεωτική αύρα καί δράση τού Άγιου Πνεύματος.

Ό  Άγουρίδης, όμως, δέν είναι απλώς μεταξύ τών πρώτων πού εισά
γουν στήν Ελλάδα τή συζήτηση περί εσχατολογίας. Είναι πρωτοπόρος 
επίσης καί στή δημιουργική πρόσληψη νέων θεολογικών ρευμάτων τόσο 
από τόν ορθόδοξο όσο καί από τόν ετερόδοξο χώρο. Ό  Άγουρίδης είναι 
ό θεολόγος πού διαλέγεται στό έργο του μέ τή θεολογική σκέψη μεγάλων 
δυτικών θεολόγων, όπως γιά παράδειγμα ό Bultmann, ό Weiss, ό Jeremias, 
ô Ebeling, ό Trocme, ό Cullmann, ό Daniélou κ.ά., ενώ ταυτοχρόνως συγ
καταλέγεται μεταξύ αυτών πού πρώτοι φέρνουν σέ επαφή καί γνωριμία 
τούς έλληνες θεολόγους καί τό ορθόδοξο ελληνικό αναγνωστικό κοινό μέ 
τή σκέψη τής ορθόδοξης διασποράς καί μέ όσους στή Δύση αναζητούν τήν 
αυθεντικότητα καί καθολικότητα τής ορθόδοξης παράδοσης. Είναι αυτός 
πού, γιά νά σταθούμε σέ ελάχιστα μόνο παραδείγματα, εγκαινιάζει τό 
έτος 1980 στον «Άρτο Ζωής» τήν εκδοτική σειρά «Βασικές Βιβλικές Με
λέτες»6, κινητοποιώντας πλήθος συνεργατών καί μαθητών του προκειμέ- 
νου νά μεταφράσει καί δημοσιεύσει αξιόπιστες μεταφράσεις κλασικών 
βιβλικών έργων καί νά φέρει έτσι σέ έπαφή τό ελληνικό αναγνωστικό 
κοινό μέ ο,τι πιο έγκυρο κυκλοφορύσε στόν τομέα τών βιβλικών σπουδών 
είναι αυτός πού, γιά νά μεταφερθοϋμε στον άμιγώς ορθόδοξο χώρο, με
ταφράζει καί παρουσιάζει στά ελληνικά τό έργο τοϋ π. Άέβ Ζιλιέ -γνω
στού υπό τό όνομα: «Μοναχός τής Ανατολικής Εκκλησίας»- ’Ορθόδοξος

6. Πλεΐστοι όσοι τόμοι έχουν εκδοθεΐ μέχρι σήμερα, καί μεταξύ αυτών οί κλασικές με
λέτες τών Ο. Cullmann, Ε. Lohse, J. Daniélou, J. Weiss, A. Schweitzer, G. Ebeling, M. Zimmerli, 
J. Jeremias, G. Teissen, E. Trocme, St. B. Marrow κ.α.



Πνευματικότης7 8· είναι αυτός άκόμη πού από τή θέση τοϋ διευθυντή τοϋ 
Ιδρύματος «Άρτος Ζωής» επιμελείται και προλογίζει τήν έκδοση στα 
έλληνικά συλλογής θεολογικών καί έκκλησιολογικών δοκιμίων τοϋ π. Γε
ωργίου Φλωρόφσκυ, υπό τόν τίτλο: Θέματα 5Ορθοδόξου Θεολογίας?, σε 
μια εποχή πού τό μόνο ολοκληρωμένο έργο τοϋ Φλωρόφσκυ πού κυκλο
φορούσε στά έλληνικά ήταν ή γνωστή εκκλησιολογική μελέτη του Τό σώμα 
τοϋ ζώντοςΧριστοϋ, πού στήν αρχική της μορφή διαβάστηκε ως ορθόδο
ξη συμβολή στήν ιδρυτική συνέλευση τοϋ Παγκοσμίου Συμβουλίου 
Εκκλησιών τό 1948 στό Άμστερνταμ9.

Λόγω ακριβώς αυτής του τής έξοικείωσης μέ τήν διεθνή θεολογική σκέ
ψη, ορθόδοξη καί ετερόδοξη, ό Άγουρίδης καθίσταται ό προνομιακός 
συνομιλητής όσων θεολόγων φτάνουν στήν Ελλάδα τις δεκαετίες τοϋ ’50 
καί τοϋ ’60 προερχόμενοι άπό τήν Ευρώπη ή τήν Αμερική. Άς μήν λησμο
νούμε δτι είναι ό Άγουρίδης πού υποδέχεται καί βοηθάει ουσιαστικά καί 
άποφασιστικά τόν π. Ιωάννη Ρωμανίδη, όταν ό τελευταίος έρχεται στήν 
Ελλάδα προκειμένου νά εκπονήσει διδακτορική διατριβή στή Θεολογ ική 
Σχολή Αθηνών, μέ τόν όποιο καί συνδέεται φιλικά επί σειρά ετών. Αυτήν 
του τήν οφειλή, άνεξάρτητα άπό τήν μετέπειτα πορεία του, ό Ρωμανίδης 
ευχαρίστως τήν άναγνωρίζει στον πρόλογο τής δημοσιευμένης μορφής τής 
διατριβής του10, μπορεί, όμως, κανείς νά τήν παρακολουθήσει ευκρινέ
στερα διά μέσου τής «αποκαλυπτικής αλληλογραφίας» τοϋ Έλληνοαμε- 
ρικάνου θεολόγου μέ τό ζεΰγος τών εφοπλιστών Πανάγου καί Κατίγκως 
Πατέρα11.

Ό  Άγουρίδης, όμως, δέν εισάγει απλώς στήν Ελλάδα θεολογικά ρεύ
ματα καί τάσεις. Είναι άπό τούς πρώτους πού βγάζουν τήν ελλαδική θε
ολογία άπό τήν εσωστρέφεια καί τόν επαρχιωτισμό της καί πού τήν κα
θιστούν ικανή νά διαλεχθει μέ τόν έξω κόσμο. Ό  Άγουρίδης είναι άπό 
τούς πρώτους πού «εξάγουν» τήν ελληνική θεολογία, είτε γιά τή συμμε
τοχή του στις εργασίες τοϋ Παγκοσμίου Συμβουλίου Εκκλησιών (π ς ε ) 
πρόκειται, εϊτε γιά τή Studiorum Societas Novi Testamenti ή τήν Académie 
Internationale des Sciences Religieuses ή τις Ηνωμένες Βιβλικές Εταιρείες, 
εϊτε άκόμη γιά τά διαχριστιανικά θεολογικά συνέδρια στά όποια ελάμ- 
βανε συχνά μέρος ώς προσκεκλημένος εισηγητής, εϊτε τέλος γιά πρωτό
τυπες θεολογικές συμβολές του σέ ξένες γλώσσες, όπως γιά παράδειγμα

7. Μοναχοί) τής’Ανατολικής Εκκλησίας, ’Ορθόδοξος πνευμαηκότης. Άνασκόπησις της 
’Ορθοδόξου άσκητικής καί μυστικήςπαραδόσεως, έκδ. Κασσάνδρας Μιχ. Γρηγόρη, Άθήναι 
χ. χ. (δημοσιευμένο κατά πάσα πιθανότητα τή δεκαετία του 1960).

8. Γεωργίου Φλωρόφσκυ, Θέματα ’Ορθοδόξου Θεολογίας, «Αρτος Ζωής»,’Αθήνα 1973.
9. Βλ. Γεωργίου Φλωρόφσκυ, Τό σώμα τοϋ ζώντος Χριστοϋ. Μία ορθόδοξος ερμηνεία 

τής ’Εκκλησίας, μτφρ. Ί . Κ. Παπαδοπούλου, Πατριαρχικόν 'Ίδρυμα Πατερικων Μελετών, 
Θεσσαλονίκη 1972.

10. Ί . Σ. Ρωμανίδου, Τό προπατορικόν άμάρτημα, Άθήναι 1957, σ. 9, καί έπανεκδόσεις.
11. Βλ. π. Γ. Δ. Μεταλληνοϋ, Πρωτοπρεσβύτερος ’ΙωάννηςΣ. Ρωμανίδης. Ό  «προφήτης 

τήςΡωμηοσύνης» προσωπογραφούμενοςμέσα άπό άγνωστα ή λίγο γνωστά κείμενα, Αρμός, 
Αθήνα 2003, κυρίως σσ. 73-185.



τό κείμενό του: Τό Εναγγέλιον καί ό σύγχρονος κόσμος12, πού πρωτο- 
γράφτηκε ώς ορθόδοξη συμβολή σέ σχετικό τόμο τού γαλλικού εκδοτικού 
οϊκου Marne13.

Ή  δημιουργική, δμως, καί ανακαινιστική συμβολή τού Άγουρίδη στα 
θεολογικά γράμματα δεν περιορίζεται σέ όσα προαναφέρθηκαν. Έκτος 
άπό τις πρωτότυπες συμβολές του στον τομέα των βιβλικών σπουδών, 
εκτείνεται καί σέ πολλούς άλλους τομείς, όπως: α) στις ετήσιες θεολογικές 
συναντήσεις πού μέ δική του ευθύνη καί συντονισμό οργανώνονται τή δε
καετία τού ’60 σέ διάφορες μητροπόλεις άνά τήν Ελλάδα. Οί συναντή
σεις αυτές, πού συγκεντρώνουν τά πιο ζωντανά καί προοδευτικά στοι
χεία τής νεώτερης θεολογικής γενιάς, αποτελούν μία μοναδική ευκαιρία 
διαλόγου καί ανταλλαγής απόψεων σέ βασικά θεολογικά ζητήματα, μιά 
όαση στήν άνυδρη θεολογικά καί πνευματικά ελληνική έπαρχία τού ’6014· 
β) στον επί σειρά ετών συντονισμό τού Σεμιναρίου Θεολόγων Θεσσαλο
νίκης, ενός άτυπου θεολογικοΰ έργαστηρίου πού συγκέντρωνε πανεπι
στημιακούς καί εξωπανεπιστημιακούς θεολόγους τής Θεσσαλονίκης προ- 
κειμένου να μελετηθεί, σέ ετήσια κάθε φορά βάση, ένα θεολογικά ζήτημα, 
καί να έκδοθεΐ έν συνεχεία ο τόμος μέ τις εισηγήσεις πού παρουσιάζον
ταν. Έκδόθηκαν, απ’ όσο γνωρίζω, εξι σχετικοί τόμοι, μέ θέματα όπως: 
Θεός καί Ιστορία κατά τήν 3Ορθόδοξον παράδοσιν (1966), 5Ορθόδοξος 
Πνενματικότης-Χριστιανι,σμός-Μαρξισμός (1968), Τί είναι ή Εκκλησία 
(1968), Απόψεις Χριστιανικής άνθρωπολογίας (1970), Τό Ά γιον  Πνεύμα 
(1971), Παράδοσις καί άνανέωσις εις τήν Εκκλησίαν (1972). Ό  Άγουρί- 
δης είχε τον συντονισμό καί τήν επιμέλεια τών τεσσάρων πρώτων σεμι
ναρίων καί τών άντίστοιχων τόμων, ενώ στή συνέχεια τή σκυτάλη πήρε ο 
αείμνηστος καθηγητής Ιωάννης Αναστασίου· γ) στήν ανάληψη τής προ
εδρίας τού Ιδρύματος «Άρτος ζωής» στις αρχές τής δεκαετίας τού 1970,

12. Σ. Άγουρίδη, Τό Ευαγγελίαν καί ο σύγχρονος κόσμος, Πουρναράς, Θεσσαλονίκη 
1970.

13. Βλ. S. Chr. Agouridis, «Evangélisation et le monde moderne», στόν τόμο: Agouridis S., Gail
lard A., Girault R., Annoncer Jésus Christ aujourd'hui, Marne, Paris 1973, σσ. 9-45. Γιά λόγους πού 
δέν γνωρίζουμε, φαίνεται να καθυστέρησε σημαντικά ή δημοσίευση τοϋ γαλλικού συλλογι
κού τόμου.

14. Βλ. σχετικά, Χρ. Γιανναρά, ’Ορθοδοξία καί Λύση -  Ή  Θεολογία στήν Ελλάδα σή
μερα, σειρά «σύνορο» 5, έκδ. «Άθηνά», ’Αθήνα 1972, σσ. 157-159· τού ίδιου, ’Ορθοδοξία καί 
Δύση στή Νεώτερη Ελλάδα, Δόμος, Αθήνα 1992, σ. 468. Ά πό τά δημοσιευμένα κείμενα 
τών συναντήσεων αυτών καταφέραμε νά εντοπίσουμε τά παρακάτω: «Σύναξις ’Ορθοδόξων 
θεολόγων», Περί τοϋ Αγίου Πνεύματος, Καινούργιο Λαμίας, 18-22 Αύγουστου 1970, «Άρ
τος Ζωής», Αθήνα 1971· Παράδοσις καί άνανέωσις, Ιερά Μονή Πεντέλης, 17-21 Αύγουστου 
1972, εκδ. Ί. Μονής Πεντέλης, Αθήνα 1972. Ε ίναι πολύ πιθανό επίσης τό θεολογικά συνέ
δριο μέ θέμα: «Ή  ’Ορθόδοξη ’Εκκλησία καί ό σύγχρονος κόσμος», πού πραγματοποιείται 
τό καλοκαίρι τού 1966 στή Θεσσαλονίκη, μέ τήν πρωτοβουλία τού Σάββα Άγουρίδη καί τή 
συνδρομή τής Ί. Μητροπόλεως Θεσσαλονίκης, νά έγγράφεται στήν Ίδια σειρά συναντήσε
ων. Βλ. σύντομη άποτίμηση αυτού τού συνεδρίου καί δημοσιευμένα κείμενα (σέ γαλλική 
άπόδοση) τών Σ. Άγουρίδη, Δ. Σταθόπουλου, Κ. Γρηγοριάδη, Ί . Μάινα, Χρ. Γιανναρά καί 
Ί . Ζηζιούλα στό Contacts 57 (1967), σσ. 66-92.



όπου, μεταξύ άλλων, έξέδωσε στά ελληνικά, μέ δική του φροντίδα καί έπι- 
μέλεια, σημαντικά ξενόγλωσσα θεολογικά έργα καί, τό κυριότερο, έμ- 
πνεύστηκε καί ξεκίνησε τό 1971 τήν έκδοση τοϋ Δελτίου Βιβλικών Με
λετών, πού για σχεδόν 50 χρόνια έκδίδεται ανελλιπώς καί αποτελούσε 
μέχρι πρότινος τό μοναδικό άμιγώς ορθόδοξο βιβλικό περιοδικό.

2. Προφητικός βιβλικός/θεολογικόςλόγος καί πολιτικο-κοινωνική στρά
τευση τοϋ Άγουρίδη

Ό  Άγουρίδης ύπήρξε αναμφισβήτητα αυτό πού θά ονομάζαμε «στρα- 
τευμένος θεολόγος»· στρατευμένος τόσο στον κοινωνικό στίβο όσο καί 
στο κηρυκτικό έργο τής Εκκλησίας. Ύπήρξε μάλιστα ένας άπό τούς ελά
χιστους 'Έλληνες πανεπιστημιακούς θεολόγους πού καλλιέργησε συστη
ματικά τό κήρυγμα, πού μπόρεσε νά μέτουσιώσει τή στέρεη βιβλική καί 
ευρύτερα θεολογική του παιδεία σέ ουσιαστικό κηρυκτικό καί προφητικό 
λόγο15.

'Ένα άλλο χαρακτηριστικό στοιχείο τοϋ προφητικοϋ θεολογικοΰ λό
γου τοϋ Άγουρίδη αποτελεί, κατά τή γνώμη μου, καί ή έγκαιρη έκ μέρους 
του κριτική στή μονομερή έξαρση τών πατερικών σπουδών εις βάρος τής 
Βιβλικής διάστασης τής ορθόδοξης θεολογίας πού λαμβάνει κυρίως χώ
ρα μετά τήν περίφημη «έπιστροφή στούς Πατέρες», μονομέρεια πού κατά 
τόν Άγουρίδη συσκοτίζει τόσο τά Βιβλικά θεμέλια τής πίστεως όσο καί 
τήν πρώτη καί βασικότερη λειτουργία τών Πατέρων τής Εκκλησίας ως 
ερμηνευτών τής Γραφής16. Προέκταση καί συνέχεια αυτής του τής αντί
ληψης άποτελεϊ ή μετά τά τέλη τής δεκαετίας τοϋ ’80 κριτική του όχι μό
νο σέ έπιφανεΐς θεολόγους τής γενιάς τοϋ ’60, τούς οποίους κατηγορεί γιά 
περσοναλισμό, υπαρξισμό καί γιά ανεπίτρεπτη ενασχόληση μέ τά έσωτε- 
ρικά τής Άγιας Τριάδος -θεολόγους μέ τούς οποίους στήν κρίσιμη δε
καετία τοϋ ’60 μοιάζει νά μοιράζεται ακόμη ευαισθησίες καί προσανατο-

15. Βλ. χαρακτηριστικά τούς δύο τόμους των κηρυγμάτων του: Α π ’ τή ψάτνη ώς τό μνη
μείο τό κενό. Εκλαϊκευμένη θεολογία, τ. Α", «Τήνος», Αθήνα 1973· τ. Β ', «Γρηγόρης», Α θή
να χ. χ. Ή  κηρυκτική δραστηριότητα τοϋ Άγουρίδη, βέβαια, υπερβαίνει κατά πολύ τό δίτο
μο αυτό έργο.

16. Βλ. Σ. Άγουρίδη, «Ή  ερμηνεία τών Α γίων Γραφών καί ή νεοελληνική θεολογική 
πραγματικότητα», “Ά ρά γε γινώσκεις a άναγινώσκεις;” Ερμηνευτικές και Ιστορικές με
λέτες σέ ζητήματα τών αρχών τοϋ Χριστιανισμού, «Άρτος Ζωής», Αθήνα 1989, σσ. 11-26· τοϋ 
ίδιου, «Τό Μυστήριο τοϋ λόγου τοϋ Θεοΰ -  Ή  Ό ρθόδοξη αντίληψη περί τής Γραφής», «Ή 
θεολογία στήν Ελλάδα: Δυσκολίες καί δυνατότητες γ ιά  τούς βιβλικούς θεολόγους» καί 
«Κριτική αξιολόγηση τών θεολογικών μας ζητημάτων σήμερα», Όράματα καί πράγματα, 
«Άρτος Ζωής», Αθήνα 1991, σσ. 40-55,175-185 καί 186-199 αντίστοιχα· τοϋ ίδιου, «Ή  Ό ρθό
δοξη Εκκλησία καί ή σύγχρονη βιβλική έρευνα», Θεολογία καί κοινωνία σέ διάλογο, 
«Άρτος Ζωής», Αθήνα 1999, σσ. 37-57. Πρβλ. Στ. Παπαλεξανδρόπουλου, «Ό  Σάββας Ά γου
ρίδης καί τά σύγχρονα ελληνικά θεολογικά ρεύματα», στόν τόμο Κ. Ί . Μπελέζου (έπιμ.), 
Έκκλησία-Θεολογία-Βασιλεία. Τιμητικός Τόμος γιά τόν Καθηγητή Γεώργιο Π. Πατρώνο, 
Αθήνα 2019, σσ. 833-842, ιδίως σσ. 837-838.



λισμούς- αλλά καί οί μάλλον υπερβολικές απόψεις του για μία πλειάδα 
σημαντικών πατερικών συγγραφών τις όποιες χαρακτηρίζει συλλήβδην 
«νεοπλατωνικές»17. Τόιδιο υπερβολική, καί εν μέρει μονόπλευρη, μοιάζει 
καί ή άποψή του σύμφωνα μέ τήν οποία τό «νεορθόδοξο» κίνημα, ή θεο
λογία τού ’60, καί ή πρόδρομός τους κίνηση επιστροφής στους Πατέρες καί 
τή βυζαντινή παράδοση όπως εκφράστηκε κυρίως μέσα από τον κύκλο 
τού περιοδικού Κί6ωτόςχ\\ δεκαετία τού ’50, δέν είναι τίποτα άλλο παρά 
μία συντηρητική στροφή καί άναδίπλωση, ενα καθαρό προϊόν μιας συγ
κεκριμένης ίστορικο-πολιτικής συνάφειας, καθώς τά ρεύματα αυτά «ετοι
μάστηκαν» καί καθορίστηκαν σέ σημαντικό βαθμό, άν δέν «προγραμμα
τίστηκαν» κιόλας, άπό τις αρνητικές πολιτικές καί ιστορικές εξελίξεις τής 
ταραγμένης δεκαετίας τού ’40 (δεύτερος παγκόσμιος πόλεμος, κατοχή, 
εμφύλιος, επέμβαση τών ξένων μεγάλων δυνάμεων, ψυχρός πόλεμος καί 
μετεμφυλιακό αστυνομικό κράτος), καί άπό τήν επικράτηση στήν Ελλά
δα τών συντηρητικών πολιτικών δυνάμεων καί τού κατεστημένου. Θεω
ρεί, μέ άλλα λόγια, ο Σάββας Άγουρίδης, πώς ή μονομερής τάση προς τον 
Παλαμισμό καί τή μυστική, αριστοκρατικών τάσεων, θεολογία τού Βυ
ζαντίου (τήν οποία διαστέλλει ρητώς άπό τούς μεγάλους κλασικούς Πα
τέρες τής Εκκλησίας, τούς οποίους φαίνεται νά αποδέχεται καί νά χρη
σιμοποιεί στη θεολογία του, ερμηνεύοντάς τους, δμως, σέ ιστορική προ
οπτική), καθώς καί ή αναβίωση τής βυζαντινής μουσικής καί ζωγραφικής 
δέν είναι άσχετες μέ τό κλίμα άνασφάλειας καί αβεβαιότητας τής μετα
πολεμικής καί μετεμφυλιακής εποχής καί άντανακλούν τήν επικράτηση 
στον ελληνικό χώρο συντηρητικών πολιτικών καί πνευματικών δυνάμε
ων18. Συνέχεια επίσης αυτής του τής κριτικής αποτελεί καί τό άπλουστευ-

17. Σ. Άγουρίδη, «Μπορούν τά πρόσωπα τής Τριάδας νά δώσουν τή βάση γιά  περσο- 
ναλιστικές άπόψεις περί τοϋ ανθρώπου; Σχόλια σέ κάποιες σύγχρονες ’Ορθόδοξες θεολο- 
γικές απόψεις», Σύναξη 33 (1990), σσ. 67-78, καί άναδημοσίευση στό Σ. Άγουρίδη, 'Οράμα
τα καί πράγματα, σσ. 102-114· πρβλ. τοϋ ίδιου, «Ή Ά για  Τριάδα καί εμείς (στη σύγχρονη 
θεολογική σκέψη γενικά καί στήν ’Ορθόδοξη ειδικά)», Θεολογία καί επικαιρότητα. Μελέ
τες καί άρθρα, «Άρτος Ζωής», Αθήνα 1996, σσ. 76-99. Βλ. τις άπαντήσεις τών θίγόμενων άπό 
τήν κριτική τοϋ Άγουρίδη θεολόγων (κυρίως άπό τό πρώτο κείμενο): Μητροπολίτου Περ
γάμου Ίωάννου (Ζηζιούλα), «Τό είναι τοϋ Θεοϋ καί τό είναι τοϋ άνθρώπου. Απόπειρα θε- 
ολογικοΰ διαλόγου», Σύναξη 37 (1991), σσ. 11-36· Χρ. Γιανναρά, «Περί απυρόβλητου πτώ
ματος ή περί αποκλίσεων υπαρξιστικών καί περσοναλιστικών», Σύναξη 37 (1991), σσ. 37- 
45. Πρβλ. τοϋ ίδιου, "Εξι φιλοσοφικές ζωγραφιές, ’Ίκαρος, Αθήνα 2011, σσ. 120-122. Πρβλ. 
Στ. Παπαλεξανδρόπουλου, «Ό  Σάββας Άγουρίδης καί τά σύγχρονα ελληνικά θεολογικά 
ρεύματα», σσ. 840-842.

18. Βλ. σχετικά, Σ. Άγουρίδη, «Μπορούν τά πρόσωπα τής Τριάδας νά δώσουν τή βάση 
γιά  περσοναλιστικές άπόψεις περί ανθρώπου;», Σύναξη 33 (1990), σσ. 74-75, καί Όράματα 
καί πράγματα, σσ. 110-111· «Ή θεολογία στήν Ελλάδα: Δυσκολίες καί δυνατότητες γ ιά  τούς 
βιβλικούς θεολόγους», Όράματα καί πράγματα, σσ. 178-179· «Κριτική άξιολόγηση τών θε- 
ολογικών μας ζητημάτων σήμερα», σσ. 193-195· «Νέα ρεύματα στήν Ελληνική θεολογία κατά 
τήν πρώτη μεταπολεμική περίοδο (1945-1967)», Θεολογία καί επικαιρότητα, σσ. 120-124· 
«Ή ’Ορθόδοξη ’Εκκλησία καί ή σύγχρονη βιβλική ερευνά», Θεολογία καί κοινωνία σε διά
λογο, σσ. 53-56.



τικό έρμηνευτικό του σχήμα γιά τον «μυστικισμό» καί νεοπαλαμισμό τών 
ρώσων θεολόγων τής διασποράς, οί όποιοι, σύμφωνα μέ τόν ύστερο Άγου
ρίδη, «εξ αιτίας τής “εξορίας” τους βρέθηκαν σέ παράλογες καταστάσεις 
καί έχασαν τήν επαφή μέ τή σύγχρονη πραγματικότητα»!19 Πέρα άπό 
αυτές τις έπιμέρους υπερβολές, ο Άγουρίδης πασχίζει σέ όλο του τό έργο 
νά άναδείξει τή σημασία καί έπικαιρότητα τοϋ Βιβλικού μηνύματος γιά 
τήν Εκκλησία αλλά καί τήν κοινωνία, υπογραμμίζοντας ταυτοχρόνως τόν 
ανατρεπτικό καί επικίνδυνο χαρακτήρα αύτοϋ τοϋ μηνύματος γιά τήν κα
τεστημένη θεσμική Εκκλησία, πού, κατά τόν Άγουρίδη, μοιάζει νά φο
βάται τό μήνυμα τής Βίβλου καί προτιμάει νά τό θέτει υπό τόν μόδιο!

Σέ συνάρτηση μέ τά παραπάνω θά πρέπει νά υπογραμμίσουμε τήν κοι
νωνική ευαισθησία τοϋ Σάββα Άγουρίδη, τήν ενεργό στράτευσή του γιά 
κοινωνική δικαιοσύνη, ισότητα καί ειρήνη, ως άπόρροια καί συνέπεια τής 
βιβλικής καί χριστιανικής του αύτοσυνειδησίας. Αρχίζοντας άπό τό μικρό 
μελέτημα τοϋ 1962 μέ τίτλο: «Ό κοινωνικός χαρακτήρ τής ’Ορθοδοξίας»20, 
καί μέχρι καί τά ύστερα δημοσιεύματά του21, άπό τά γραπτά τοϋ Άγου
ρίδη δέν αναδύεται ένας άχρωμος κοινωνισμός ή ούμανισμός, άλλά ή προ
φητική, ευαγγελική κριτική τής κοινωνικής αδικίας καί εκμετάλλευσης, ή 
έμπρακτη συμπαράσταση καί αλληλεγγύη μέ τούς φτωχούς, τούς άδύνα- 
μους, τούς περιθωριακούς, καί εν γένει μέ τά θύματα τής Ιστορίας, τό 
όραμα τής κοινωνικής δικαιοσύνης καί τής ειρήνης ως μερική καί προλη
πτική φανέρωση τής οριζόντιας διάστασης τής αναμενόμενης έσχατολο- 
γικής Βασιλείας. Ό  Άγουρίδης, μάλιστα, ιδίως κατά τά έτη τής πανεπι
στημιακής του διδασκαλίας στή Θεσσαλονίκη, θά εργαστεί καί γιά τήν 
κοινωνική εύαισθητοποίηση καί στράτευση τών φοιτητών του, μαζί μέ 
τούς οποίους θά πραγματοποιήσει επισκέψεις καί εξορμήσεις σέ πολλά 
ιδρύματα τής πόλης.

Φυσική συνέπεια αυτής τής πρώιμης κοινωνικής στράτευσης αποτελεί 
ή μεταγενέστερη πολιτική στράτευση τοϋ Άγουρίδη κατά τή μεταπολί
τευση, κυρίως μέ τήν πολιτική καί κοινωνική Αριστερά, καθώς καί μέ τά 
κινήματα ειρήνης. Ό  Άγουρίδης τής μεταπολίτευσης, απελευθερωμένος 
ϊσως άπό τούς περιορισμούς καί τις συμβατικότητες πού επέβαλαν τό συν
τηρητικό, αυταρχικό πλαίσιο τής μετεμφυλιακής άτελοϋς δημοκρατίας, 
άλλά καί ή φορμαλιστικού καί πατερναλιστικού τύπου θρησκευτικότητα 
ή οί αυτονόητες δεσμεύσεις πού τοϋ επέβαλλε ή συνεργασία καί συμπό- 
ρευσή του μέ τόν Αρχιεπίσκοπο Ιερώνυμο τά χρόνια τής Χούντας, ριζο-

19. Βλ. Σ. Άγουρίδη, «Μπορούν τά πρόσωπα τής Τριάδας νά δώσουν τή βάση γιά  περ- 
σοναλιστικές απόψεις περί τοϋ άνθρώπου;», Σύναξη 33 (1990), σ. 75, καί Όράματα καί πρά
γματα, σ. 111.

20. Βλ. Σ. Άγουρίδη, Ό  κοινωνικός χαρακτήρ τής Όρθοδοξίας, 'Υπηρεσία Δημοσιευ
μάτων ΑΠΘ, Θεσσαλονίκη 1962.

21. Βλ. άντί πολλών, Σ. Άγουρίδη, Όράματα καί πράγματα, σσ. 302-314- πρβλ. στό ϊδιο 
σσ. 208-210- τοϋ ίδιου, Θεολογία καί επικαιρότητα, σσ. 100-109,110-119,183-186, 231-240, 
347-350- τοϋ ίδιου, Θεολογία καί κοινωνία σε διάλογο, 193-196.



σπαστικοποιεΐται τόσο πολιτικά όσο και θεολογικά. Στρατεύεται μέ την 
ευρύτερη Αριστερά στο όραμα τής ισότητας καί τής κοινωνικής αλλαγής, 
έρμηνεύει τό Ευαγγέλιο μέσα από μία οπτική πού συγγενεύει μέ τη θεο
λογία τής άπελευθέρωσης, ενώ παράλληλα, παρά την κριτική πού είχε πα- 
λιότερα άσκήσει, καί εξακολουθούσε ακόμη νά ασκεί, σέ ορισμένες από
ψεις τής μαρξιστικής άνθρωπολογίας22, αλλά καί των μαρξιστών ιστο
ρικών, όπως ό Κάουτσκυ καί ό Κορδάτος, για τήν καταγωγή τού χρι
στιανισμού23, επιζητεί τό διάλογο μέ τον Μαρξισμό καί τά κινήματα κοι
νωνικής αλλαγής, στά όποια άναγνωρίζει στοιχεία καί έπιβιώσεις τής 
άρχέγονης χριστιανικής πράξης24. Είναι ίσως δύσκολο στήν εποχή τού 
θριαμβεύοντος καπιταλισμού -καί μάλιστα τού καπιταλισμού-καζίνο- 
καθώς καί τής απόλυτης κυριαρχίας τής οικονομίας τής άγοράς, νά κα
τανοήσουμε τά άνοίγματα αυτά τού Άγουρίδη. Δέν θά πρέπει, δμως, νά 
ξεχνάμε ότι άναφερόμαστε σέ μία τελείως διαφορετική εποχή, πού χαρα
κτηριζόταν άπό τήν ιδεολογική καί, ως ένα βαθμό, πολιτική κυριαρχία τής 
’Αριστερός, ιδίως στον πανεπιστημιακό χώρο, καί άπό τό όραμα μιας δι
καιότερης καί άλληλέγγυας κοινωνίας. ’Έχω τήν αίσθηση πώς ή μεταπο
λιτευτική πολιτική στράτευση τού Άγουρίδη, εκτός άπό τήν έπανασύνδε- 
ση μέ τις «έαμικές» του ρίζες (γιά τις όποιες δέν μπορούσε νά μιλήσει νω
ρίτερα), ήταν ζήτημα συνέπειας προς τήν προφητική λειτουργία τής θεο
λογίας, όπως αυτός τήν κατανοούσε. Είχε άμεση σχέση μέ τή διαλογική 
ετοιμότητα τής θεολογίας, μέ τήν ευαισθησία του γιά τήν Ιστορία καί μέ 
τήν κατανόηση τής πορείας τής Ιστορίας καί τού συγκεκριμένου ιστορι
κού χρέους πού συνδέεται μέ τήν κάθε στιγμή.

Βέβαια, ή έντονη πολιτική στράτευση τού Άγουρίδη κατά τή μεταπο
λίτευση προφανώς καί εισάγει στή δημόσια δράση του καί ένα ορατό ση
μείο διαφοροποίησης καί άποστασιοποίησης σέ σχέση μέ τή θεσμική 
εκκλησία τήν οποία είχε προηγουμένως πιστά υπηρετήσει άπό διάφορες 
θέσεις ευθύνης, καί μέ τήν οποία είχε στενά συνεργαστεί στο υψηλότερο 
δυνατό επίπεδο, ιδίως τήν αμφιλεγόμενη περίοδο τού Αρχιεπισκόπου 
Ιερώνυμου Κοτσώνη (1967-73). Ή  περίοδος αυτή είναι ή πιο δύσκολη γιά 
νά άποτιμηθεΐ σωστά ή παρέμβαση τού Άγουρίδη στά δημόσια πράγμα
τα. Τον Άγουρίδη καί τον Ιερώνυμο συνδέουν ή κοινή τους προέλευση 
άπό τις θρησκευτικές οργανώσεις όπως καί τό όραμα αναγέννησης καί

22. Σ. Άγουρίδη, «Ή μαρξιστική ανθρωπολογία άπό χριστιανική σκοπιά», Σύνορο 31 
(1964), σσ. 133-144.

23. Σ. Άγουρίδη, «Τό νόημα τής Ιστορίας κατά τόν Μαρξισμόν», στόν τόμο: ’Ορθόδο
ξος πνευματικότης -  Χριστιανισμός -  Μαρξισμός, Σεμινάριον Θεολόγων Θεσσαλονίκης, 2, 
Θεσσαλονίκη, 1968, σσ. 109-123· «Ίησοϋς Χριστός καί Χριστιανισμός», Γρηγόριος ο Πα- 
λαμάς59 (1976), σσ. 73-87, καί αναδημοσίευση στό Σ. Άγουρίδη, ’Οράματα καί πράγματα, 
σσ. 228-240.

24. Βλ. αντί πολλών, Σ. Άγουρίδη, «Έ νας διάλογος Χριστιανισμού καί μαρξισμού», 
Όράματα καί πράγματα, σσ. 349-353· «Συνέντευξη [στό δημοσιογράφο Πέτρο Μάκρη]», 
στό: Π. Μάκρη, Μαρξιστές καί ’Ορθοδοξία. Διάλογος ή διαμάχη;, έκδ. Έπικαιρότητα, Αθή
να 1983, σσ. 38-40.



άνανέωσης τής Εκκλησίας. Ό  Άγουρίδης, μάλιστα, στην ακαδημαϊκή 
του διαδρομή καί θητεία στή Θεολογική Σχολή Θεσσαλονίκης, πού κάθε 
άλλο παρά άνέφελη ήταν, θά βρει στό πρόσωπο τού τότε αρχιμανδρίτη καί 
μετέπειτα Αρχιεπισκόπου Αθηνών Ιερώνυμου έναν συμπαραστάτη καί 
συνοδοιπόρο, ένα πραγματικό φίλο, όπως σημειώνει χαρακτηριστικά ό 
ίδιος: «Οί προσπάθειες μου μέ τούς φοιτητές στό Πανεπιστήμιο ή μέ ομά
δες βιβλικής μελέτης εκτός κατέτειναν στην αφύπνιση τής ουσιώδους δι
δασκαλίας τής Καινής Διαθήκης περί τού νοήματος τής σωτηρίας τού κό
σμου. ’Ήθελα νά άντιληφθούν πώς ή Εκκλησία δέν έχει μόνο παρελθόν 
αλλά καί παρόν καί μέλλον ήθελα νά άντιληφθούν τή σχέση πού υπάρχει 
μεταξύ ουμανιστικών αξιών καί κοινωνικής επανάστασης άφενός, εσχα
τολογ ικής διδασκαλίας τής Κ. Διαθήκης καί τού άρχικου Χριστιανισμού 
άφετέρου. Τό είδος αυτό τής διδασκαλίας καί δραστηριότητας μοΰ δημι
ούργησε δυσκολίες καί εχθρότητες. Βρήκα, όμως, ενίοτε καί άπό έκει πού 
δέν τό περίμενα, φίλους καί συμπαραστάτες. Θά μνημόνευα εδώ γιά πα
ράδειγμα τον συνάδελφο στή Θεσσαλονίκη Ιερώνυμο Κοτσώνη, καθη
γητή τού Κανονικού Δικαίου. Τήν περίοδο τής Χούντας τόν έκανε τό Πα
λάτι αρχιεπίσκοπο ’Αθηνών. Ό  άνθρωπος αυτός μού έδειξε, άφότου τό 
1958 ήρθε στή Θεσσαλονίκη, τέτοια εκτίμηση, πού όσο ήταν άρχιεπίσκο- 
πος δέν έπέτρεφε στις επανειλημμένες προσπάθειες άντιπάλων “συνα
δέλφων” νά μέ εξοντώσουν. Κινδύνεψα πολύ, όταν ή χούντα τόν έδιωξε 
άπό τήν ’Αρχιεπισκοπή. Ή ρθε όμως ή Μεταπολίτευση τού 1974, καί άνα- 
πνεύσαμε»25. Ή  πολιτική αυτή στράτευση τού Αγουρίδη εμπεριέχει έπί- 
σης σαφή στοιχεία διαφοροποίησης καί κριτικής προς τις πολιτικές φι- 
λοδικτατορικές επιλογές τών θρησκευτικών οργανώσεων, τις όποιες κατά 
τά άλλα φαίνεται νά άναπολεΐ άκόμη μέ νοσταλγία καί συμπάθεια, όπως 
θά δούμε παρακάτω. Καί άν βέβαια έμεινε πάντα πιστός στή φιλία του μέ 
τόν πρώην ’Αρχιεπίσκοπο Ιερώνυμο26, τού οποίου τήν άρχιεπισκοπική θη
τεία κατά τή διάρκεια τής δικτατορίας θεωρούσε φωτεινή εξαίρεση καί χα
ρακτήριζε ως άνακαινιστική καί εκσυγχρονιστική προσπάθεια27, έάν άκό-

25. Σ. Άγουρίδη, «Τό πνευματικό μου ταξίδι ώς φοιτητή τής Θεολογίας, ώς εκκλησια
στικού ηγέτη τής νεολαίας καί ώς πανεπιστημιακού δασκάλου», 'Οράματα καί πράγματα, 
σσ. 206-207. Ά πό τή δική του πλευρά καί ό πρώην Αρχιεπίσκοπος Αθηνών Ιερώνυμος (Κο- 
τσώνης), στό οίονεί αύτοβιογραφικό βιβλίο του, Τό δράμα ενός Αρχιεπισκόπου, Άθήναι 
31975, σ. 26 καί passim, διηγείται πώς μέ προσωπική του παρέμβαση στό υψηλότερο δυνατό 
επίπεδο, είχε γλυτώσει τόν Άγουρίδη άπό τήν απόλυση άπό τό Πανεπιστήμιο Θεσσαλονί
κης πού τοϋ ετοίμαζε τό δικτατορικό καθεστώς τών συνταγματαρχών, τή έμπνεύσει τού ισχυ
ρού ανδρα τής Χούντας γιά  τά εκκλησιαστικά καί θρησκευτικά ζητήματα, τοϋ καθηγητή 
Πατρολογίας στό ΑΠΘ Παναγιώτη Χρήστου.

26. Προφανώς καί δέν στερείται νοήματος γ ιά  τό θέμα μας ή αφιέρωση άπό τόν Ά γου
ρίδη βιβλίου του ( “Άρά γε γινώσκεις a άναγινώσκεις;” Ερμηνευτικές καί ιστορικές μελέ
τες σέ ζητήματα τών άρχών τοϋ Χριστιανισμού, «Άρτος Ζωής», Αθήνα 1989) στόν πρώην 
Αρχιεπίσκοπο Ιερώνυμο.

27. Βλ. άντί πολλών, Σ. Άγουρίδη, «Ή θεολογία στήν Ελλάδα: Δυσκολίες καί δυνατό
τητες γιά  τούς βιβλικούς θεολόγους» καί «Ό  “Βασιλεύς τών Ό ρέω ν” ή τό εκκλησιαστικό 
μας πρόβλημα», 'Οράματα καί πράγματα, σσ. 179 καί 332 άντίστοιχα- «Τό πνευματικό μου



μη μέχρι τό τέλος τής ζωής του εξακολουθούσε νά αύτοπροσδιορίζεται μέ 
τό παράδοξο, αλλά αδιαίρετο όπως υπογράμμιζε ό ίδιος, τρίπτυχο: «Ζωι
κός, Έαμίτης καί παναθηναϊκός»28, πολλά στοιχεία, εντούτοις, τής μετά 
τό 1974 δράσης του παραπέμπουν σέ εναν μερικό θρυμματισμό αύτοϋ του 
άδιαίρετου τρίπτυχου (τουλάχιστον ως πρός τις δυο πρώτες συνιστώσες 
του). Ό  Άγουρίδης τής μεταπολίτευσης δύσκολα μπορούσε πλέον νά συμ
φιλιώσει καί νά συνταιριάζει τις «ζωικές» μέ τις «έαμικές» του ρίζες καί 
καταβολές. Τήνιδια στιγμή, ή πολιτική στράτευση τού Άγουρίδη κατά τη 
μεταπολίτευση άφενός μοιάζει νά τον προφύλαξε από τυχόν κατηγορίες 
γιά συνεργασία μέ παράγοντες τού δικατορικοΰ καθεστώτος (τον ’Αρχιε
πίσκοπο Ιερώνυμο έν προκειμένω) καί άφετέρου ενέχει τό χαρακτήρα 
τής κριτικής πρός τό μετά τον Ιερώνυμο εκκλησιαστικό καθεστώς τού 
’Αρχιεπισκόπου Σεραφείμ, πρός τό όποιο θά παραμείνει έχθρικός καί επι
φυλακτικός ως τό τέλος29, όπως θά παραμείνει επίσης επιφυλακτικός καί 
πρός τή διάδοχη κατάσταση τού ’Αρχιεπισκόπου Χριστόδουλου πού συν
δύαζε κατά τρόπο μοναδικό στοιχεία τού Ιερώνυμου άλλα καί τού Σε
ραφείμ, δηλαδή τήν «όργανωσιακή»-εύσεβιστική νοοτροπία καί πρακτική 
μέ στοιχεία τής «παραδοσιακής»-λαϊκής/λαϊκότροπης (καί σέ μεγάλο 
βαθμό «άδιαφώτιστης» καί άπρούπόθετης) ορθόδοξης ευσέβειας.

3. Προοδευτικά καί συντηρητικά στοιχεία στις θρησκευτικές οργανώσεις

Συναφές πρός τά παραπάνω είναι καί τό ζήτημα τού πώς εβλεπε ό 
Αγουρίδης τις θρησκευτικές οργανώσεις καί τό ρόλο τους στήν ’Εκκλη
σία καί τήν κοινωνία30. Ό  Αγουρίδης διέβλεπε στις οργανώσεις εναν

ταξίδι...», 'Οράματα καί πράγματα, ο. 208· «Δύο διαφορετικές αντιλήψεις γιά  τή ζωή καί τό 
ρόλο τής Εκκλησίας» καί «Τό εκκλησιαστικό μας πρόβλημα», Θεολογία καί κοινωνία σέ διά
λογο, σσ. 139-142 καί 158-169 αντίστοιχα.

28. Ά πό συνομιλία του μέ τόν γράφοντα, κατά τή διάρκεια τής μεταβάσεώς τους στή Βο- 
στώνη γ ια  τήν απονομή στόν Άγουρίδη τού τίτλου τοϋ επίτιμου διδάκτορα άπό τήν εκεί 
Ελληνορθόδοξη Θεολογική Σχολή τοϋ Τίμιου Σταυροΰ (28-10-2003 έως 3-11-2003). Μιά 
προσεκτική ανάγνωση τοϋ αύτοβιογραφικοΰ κειμένου τοϋ Άγουρίδη πού ήδη παραπέμψα- 
με («Τό πνευματικό μου ταξίδι ως φοιτητή τής Θεολογίας, ως εκκλησιαστικού ηγέτη τής νε
ολαίας καί ως πανεπιστημιακού δασκάλου», 'Οράματα καί πράγματα, σσ. 200-210), επιβε
βαιώνει εμμέσως τήν ενότητα των δύο πρώτων στοιχείων αύτοϋ τοϋ τρίπτυχου, αλλά δέν δί
νει κανένα στοιχείο γ ιά  τό τρίτο!

29. Βλ. χαρακτηριστικά τό άρθρο του, «’Ορθόδοξη Ελληνική Εκκλησία καί κοινωνία 
σήμερα (Τό εκκλησιαστικό μας πρόβλημα -  Τό φάντασμα τοϋ Ιερώνυμου πλανάται πάνω 
άπό τήν Έλλαδική Εκκλησία)», πού πρωτοδημοαιεύεται στόν συλλογικό τόμο, ’Ορθόδοξη 
Ελληνική ’Εκκλησία καί κοινωνία σήμερα, εκδ. Μήνυμα, Αθήνα 1995, καί αναδημοσιεύε
ται στό Σ. Άγουρίδη, Θεολογία καί επικαιρότητα, σσ. 138-146· «Δύο διαφορετικές αντιλή
ψεις γιά  τή ζωή καί τό ρόλο τής Εκκλησίας» καί «Τό εκκλησιαστικό μας πρόβλημα», Θεο
λογία καί κοινωνία σέ διάλογο, σσ. 139-142 καί 158-169 άντίστοιχα.

30. Μέ ιδιαίτερο ενδιαφέρον αναμένεται ή δημοσίευση στό Δελτίο Βιβλικών Μελετών 
(τχ. 33Β, Δεκέμβριος 2018), τοϋ άρθρου τοϋ Στ. Ζουμπουλάκη, «Ό  Σάββας Άγουρίδης έναν
τι τοϋ μοναχισμοΰ καί των θρησκευτικών οργανώσεων».



άρχικό πυρήνα προφητικοί) κινήματος31, έβλεπε σέ αυτές τό άναγεννη- 
τικό καί ανακαινιστικό στοιχείο. Θεωρούσε ότι συνέβαλαν αποφασιστικά 
στήν ήθική εξύψωση καί τό φωτισμό τοϋ λαοϋ, στόν ευαγγελικό καί τον 
εν γένει βιβλικό καί χριστιανικό του καταρτισμό μέ τό κήρυγμα, τή μελέ
τη τής Γραφής καί τή συνειδητή συμμετοχή στή λατρεία. Δέν φαίνεται νά 
τον απασχολούσε τό ζήτημα τής πιετιστικής τους προέλευσης καί πρα
κτικής, ούτε φαίνεται νά τον ενοχλούσε ιδιαίτερα ή νοησιαρχία καί ό διά
χυτος ήθικισμός των οργανώσεων αυτών, ή ιδιωτικοποίηση τής πίστης καί 
τής λατρείας ή ή σωματειακή αντίληψη γιά τήν Εκκλησία πού εισάγουν, 
άν καί άπό τή δική του θεολογία τά στοιχεία αυτά μάλλον απουσιάζουν. 
Υιοθετεί, λοιπόν, έναντι των οργανώσεων μία στάση πολύ διαφορετική 
άπό τή ριζική κριτική τοϋ Χρήστου Γιανναρά, όπως αυτή εκφράστηκε στις 
αρχές τής δεκαετίας τοϋ ’70 μέ τό βιβλίο τοϋ τελευταίου: ’Ορθοδοξία καί 
Δύση -  Ή  θεολογία στήν Ελλάδα σήμερα (1972), κριτική πού κορυφώ- 
θηκε τις δεκαετίες τοϋ ’80 καί τοϋ ’90 μέ τά κλασικά πλέον έργα του: Κα
ταφύγιο ιδεών (1987), καί 5Ορθοδοξία καί Δύση στή Νεώτερη Ελλάδα  
(1992). Ό  Άγουρίδης θεωροϋσε τις οργανώσεις αριστερές καί προοδευ
τικές ως πρός τά θεολογικά καί δεξιές καί συντηρητικές ως πρός τά πο
λιτικά32. Είχε τήν άποψη ότι οί οργανώσεις μέ τήν προσπάθεια εύαγγελι- 
σμοΰ πού άνέλαβαν άνοιγαν καινούργιους ορίζοντες καί έδιναν νέα πνοή 
καί νέα προοπτική στό κλειστό καί άπολιθωμένο εκκλησιαστικό περι
βάλλον τής εποχής τους, αλλά ότι αδίκησαν τον έαυτό τους καί τον τόπο 
συνεργαζόμενες μέ τό Παλάτι καί τις συντηρητικές πολιτικές δυνάμεις. Τό 
θέμα είναι τεράστιο καί δέν μπορεί, βέβαια, νά επιλυθεί στό άσφυκτικό 
πλαίσιο μιας σύντομης μελέτης. Πέρα, όμως, άπό τό γεγονός ότι ή υπερ
αισιόδοξη καί μάλλον άπλουστευτική αυτή προσέγγιση τοϋ Άγουρίδη δέν 
φαίνεται νά λαμβάνει υπόψη της τον θεολογικό καί κοινωνικό συντηρη- 
τισμό/άναχρονισμό πού εξέθρεψαν οί οργανώσεις, οφείλουμε εκ των υστέ
ρων νά αναγνωρίσουμε ότι ή ήττα καί ή εκκλησιαστική εντέλει περιθω
ριοποίηση των οργανώσεων πού έφερε ή έπικράτηση τής θεολογίας τοϋ 
’60, τοϋ μοναχισμού καί άργότερα τοϋ νεορθόδοξου ρεύματος (παρά τήν 
επιρροή πού φαίνεται ακόμη νά άσκοΰν οί πιο ακραίες άπό αυτές τις 
οργανώσεις εντός τοϋ εκκλησιαστικού χώρου, καλλιεργώντας μία ατζέν
τα «ορθόδοξου φονταμενταλισμοϋ»), θά σημάνει εν πολλοΐς τό αδύνατον 
άλλαγών καί μεταρρυθμίσεων σέ πολλούς τομείς τής εκκλησιαστικής μας 
ζωής, καθώς καί τήν μιμητική επανάληψη τής προγενέστερης παράδοσης 
σέ τομείς όπως: ή έκκλησιαστική ζωγραφική, μουσική καί υμνολογία, τά

31. Βλ. άντί πολλών, Σ. Άγουρίδη, «Ό  “Βασιλεύς των Ό ρέω ν” ή τό εκκλησιαστικό μας 
πρόβλημα», 'Οράματα καί πράγματα, ο. 333.

32. Βλ. τή χαρακτηριστική αυτή άποψη τού Άγουρίδη στό κείμενό του, «’Ορθοδοξία καί 
ελληνικότητα άπό τή σκοπιά τής νεωτερικότητας», στόν τόμο: Θ. Άίποβατς - Ν. Δεμερτζή - 
Β. Γεωργιάδου (έπιμ.), Θρησκείες καί πολίτική στή νεωτερικότητα, έκδ. Κριτική, Αθήνα 
2002, σσ. 373-374. Πρβλ. τοϋ ίδιου, «’Ορθοδοξία καί ελληνικότητα», Θεολογία καί επικαι- 
ρότητα, σ. 122.



υποδείγματα τοΰ κηρύγματος, ή μετάφραση Βιβλικών καί λειτουργικών 
κειμένων, ή υιοθέτηση νέων μορφών ευσέβειας καί εκκλησιαστικής πρα
κτικής, τό αίτημα άλλαγής παραδείγματος στη θεολογία κλπ.33

4. Ό  Σ. Άγουρίδης καί ή πρόκληση τοϋ πλουραλισμού καί τής πολνπολι- 
τισμικότητας

Ή  πτώση τοΰ τείχους τοΰ Βερολίνου, τό 1989, καί ή συνακόλουθη κα
τάρρευση τών καθεστώτων τοΰ «ύπαρκτοΰ σοσιαλισμοΰ» μετά τό 1990, ή 
έπελθοΰσα γεωπολιτική άστάθεια καί ρευστότητα στην περιοχή μας, μέ 
χαρακτηριστικότερο παράδειγμα τή διάλυση τής πρώην Γιουγκοσλαβίας 
καί τήν εκ νέου εμφάνιση τοΰ μακεδονικοΰ λεγάμενου προβλήματος, 
καθώς καί ό φόβος καί οί άμυντικοΰ τύπου στάσεις πού υιοθετήθηκαν ως 
αντίδραση στήν έλευση τής παγκοσμιοποίησης καί τοΰ κοσμοπολιτισμοΰ 
τών αξιών, άναδιαμόρφωσαν τον πολιτικό αλλά καί ιδεολογικό χάρτη 
παγκοσμίως. Στον τόπο μας ή άναδιαμόρφωση αυτή άγγιξε όλο τό φάσμα 
τής πολιτικής καί κοινωνικής ζωής, ιδίως, όμως, τήν Αριστερά, καθώς καί 
τά προοδευτικά καί άνανεωτικά θεολογ ικά ρεύματα. Έ νας σημαντικός 
άριθμός γνωστών προοδευτικών θεολόγων διολίσθησε βαθμιαία προς 
ελληνοκεντρικές ή καί εθνικιστικές θέσεις, ένδυναμώνοντας επιπλέον τόν 
ήδη ισχυρό άντιδυτικό καί άντιοικουμενικό λόγο, καθώς καί τήν άντινε- 
ωτερική καί άντιμοντερνιστική ρητορική. Οί τάσεις αυτές υιοθετήθηκαν 
σύντομα καί άπό διανοούμενους προερχόμενους από τήν άκρα Αριστε
ρά, συμβάλλοντας έτσι στό σχηματισμό ενός διακριτοΰ «έθνοαριστεροΰ» 
ρεύματος πού συγκίνησε καί συνεπήρε πολλούς άπό τά δυο άκρα τοΰ πο- 
λιτικοΰ φάσματος, άλλά καί άπό τούς τροφίμους τοΰ θεολογ ικοΰ καί ευρύ
τερου εκκλησιαστικού χώρου. Ή  πάλαι ποτέ άκμάζουσα μαρξιστική ή 
άντι-ιμπεριαλιστική ιδεολογία άντικαταστάθηκε άπό μία «ορθόδοξη» ιδε
ολογία πού, στό όνομα τής κοινοβιακής παράδοσης τής ’Ορθοδοξίας καί 
τής κοινοτικής παράδοσης τών Ελλήνων, άρνεΐται τή νεωτερικότητα, τον 
σύγχρονο πλουραλιστικό κόσμο καί τις κατακτήσεις του, τά ανθρώπινα 
δικαιώματα, τά δικαιώματα τών μειονοτήτων καί τών μεταναστών, θεω
ρώντας τήν ’Ορθόδοξη Εκκλησία στήν Ελλάδα ως τό τελευταίο προπύρ
γιο στον αγώνα γιά τήν διατήρηση τής ελληνικής ταυτότητας καί ίδιο- 
προσωπίας, ως τό πιο σημαντικό οχυρό εναντίον τής παγκοσμιοποίησης 
καί τής πολιτισμικής όμογενοποίησης34. Ό  Σάββας Άγουρίδης υπήρξε 
ένας άπό τούς λίγους 'Έλληνες θεολόγους πού δέν έπεσαν σέ αυτήν τήν

33. Αναπτύσσω διεξοδικότερα τήν άποψή μου αυτή στό επίμετρο τής ελληνικής μετά
φρασης τής υπό έκδοση μελέτης μου: «Καινοτομεΐν τά ονόματα»: Ανανέωση καί μεταρρύθ
μιση στήν ’Ορθοδοξία.

34. Βλ. αναλυτικότερα, Π. Καλαϊτζίδη, ’Ορθοδοξία καί Ελληνισμός στη σύγχρονη Ελλά
δα. Περιπέτειες καί διαδρομές μιας Αμφιλεγόμενης σχέσης, Ίνδικτος, Αθήνα 2012, σσ. 91- 
93.



παγίδα. Ό χ ι μόνο θά αποκρούσει τον πειρασμό νά επενδύσει θεολογικά 
στήν «έθνοαριστερά», άλλα επιπλέον θά πυκνώσει τις μελέτες καί ανα
λύσεις του για τον ορθόδοξο φονταμενταλισμό καί τήν «πολιτική ’Ορθο
δοξία» τών βυζαντινών (πού ταύτιζε τή βασιλεία τοΰ Χριστού με τή βα
σιλεία τού αύτοκράτορα καί τήν ελπίδα τού χριστιανού με τις εγκόσμιου 
τύπου ελπίδες καί προσμονές τού υπηκόου τής αυτοκρατορίας ή τοΰ υπό
δουλου Ρωμιού), για τις θρησκευτικές καί θεολογικές, δηλαδή, καταβολές 
τού ελληνικού έθνικισμοϋ καί απομονωτισμού, φτάνοντας μέχρι τις ρίζες 
τής Μεγάλης ’Ιδέας καί τή σχέση θρησκευτικής εσχατολογίας καί κρα
τικής ιδεολογίας στή βυζαντινή καί μεταβυζαντινή παράδοση35. Ταυτό
χρονα θά έπιχειρήσει έναν γόνιμο θεολογικό διάλογο μέ τά άνθρώπινα 
δικαιώματα καί τις εν γένει προκλήσεις τής νεωτερικότητας36, τή στιγμή 
πού άλλοι έπιφανεΐς έλληνες θεολόγοι εϊτε σιωπούσαν άμήχανα για τά 
θέματα αυτά, εϊτε έκαναν λόγο γιά τήν «άπανθρωπία τοΰ δικαιώματος»37. 
Επιπλέον, ό Άγουρίδης διείδε έγκαιρα τούς κινδύνους γιά τήν κοινω
νική συνοχή καί ειρήνη, άπό τήν εμφάνιση ρατσιστικών καί ξενοφοβικών 
άντιδράσεων έξαιτίας τής βαθμιαίας μετατροπής τής ελληνικής κοινωνίας 
σέ πολυπολιτισμική, μετατροπή πού λαμβάνει χώρα υπό τήν πίεση τοΰ 
διεθνούς μεταναστευτικοΰ ρεύματος καί τής παγκοσμιοποίησης, εξ ου καί 
ή ενεργός στράτευσή του εναντίον τοΰ ρατσισμού καί τής ξενοφοβίας, καί 
μάλιστα γιά ένα διάστημα, κατά τή δεκαετία τοΰ ’90, καί άπό τή θέση τοΰ 
προέδρου τής «Κίνησης Πολιτών κατά τοΰ Ρατσισμού» ή τοΰ μέλους τής 
Συμβουλευτικής ’Επιτροπής τοΰ Ελληνικού Παρατηρητηρίου τών Συμ
φωνιών τοΰ Ελσίνκι. Ό  Άγουρίδης, λοιπόν, άν καί σέ προχωρημένη ηλι
κία, κατάφερε νά συνδυάσει καί νά συναιρέσει στήν τελευταία περίοδο τής 
ζωής του τον προφητικό θεολογικό λόγο μέ τή στράτευση στις ιδέες όχι 
άπλώς τής κοινωνικής, άλλά καί τής πολιτισμικής Αριστερός- τό αίτημα 
γιά κοινωνική δικαιοσύνη καί ισότητα, πού θεωρούσε πώς δέν είναι τί
ποτα άλλο παρά ή οριζόντια μερική πραγμάτωση καί πρόγευση τοΰ ορά
ματος τής Βασιλείας τοΰ Θεού, μέ τήν υπεράσπιση τών άνθρωπίνων δι
καιωμάτων, τής άνεξιθρησκίας καί τών δικαιωμάτων τών μεταναστών, 
πού στά μάτια του δέν ήταν τίποτα άλλο παρά ή υπεράσπιση τής άκεραι-

35. Βλ. σχετικές μέ τά θέματα αυτά μελέτες τοΰ Σάββα Άγουρίδη συγκεντρωμένες καί 
αναδημοσιευμένες στους τόμους μέ άρθρα καί δημοσιεύματα του: 'Οράματα καί πράγματα, 
σσ. 135-142,175-185· Θεολογία καί έπικαιρότητα, σσ. 32-38, 49-58, 59-75,120-124, 241-258, 
308-321· Θεολογία καί κοινωνία σέ διάλογο, σσ. 15-22,58-63,146-157,182-187,188-192. Πρβλ. 
του ίδιου, «Οί ρίζες τής Μεγάλης Ιδέας», στό συλλογικό έργο, Θρησκευτική ελευθερία καί 
δημοκρατία, Πρόλογος Μιχ. Σταθόπουλος, Κίνηση Πολιτών κατά τοΰ Ρατσισμού, έκδ. Π α
ρασκήνιο, ’Αθήνα 2000, σσ. 21-36.

36. Σ. Άγουρίδη, Τά άνθρώπινα δικαιώματα στό δυτικό κόσμο: Ιστορική καί κοινω
νική άνασκόπηση: θεολογία -  φιλοσοφία, Φιλίστωρ, Αθήνα 1998· τοΰ ίδιου, «Ανοχή καί 
Ανεξιθρησκία στό Δυτικό κόσμο. Πότε καί πώς παρουσιάστηκαν», Θεολογία καί κοινωνία 
σέ διάλογο, σσ. 175-181.

37. Βλ. χαρακτηριστικά, Χρ. Γιανναρά, Ή  άπανθρωπία τοϋ δικαιώματος, Δόμος, Α θή
να 1998.



ότητας και αξιοπρέπειας τής ζωντανής εικόνας του Θεοϋ, του κάθε 
«άλλου» πού είκονίζει τον κατεξοχήν «Άλλον».

5. Χριστιανισμός καί Ιστορία , Εκκλησία καί πολιτισμός

’Ίσως, όμως, τό πιο χαρακτηριστικό στοιχείο του προφητικού χρι
στιανισμού τού Άγουρίδη νά συνοψίζεται στις απόψεις του γιά τη σχέση 
χριστιανισμού καί Ιστορίας, Εκκλησίας καί πολιτισμού -  μια σχέση πού 
γεννά στην εκκλησιαστική κοινότητα τη συνείδηση βαθιάς ιστορικής απο
στολής. Αναπόσπαστο στοιχείο τού προφητικού αυτού χριστιανισμού 
είναι καί ή κριτική πού άσκεΐ ό Άγουρίδης στην προβληματική σχέση τής 
’Ορθοδοξίας μέ την Ιστορία καί την απουσία συνεχούς καί αυθεντικής 
έσωτερικής αναγέννησης από τη ζωή τής Εκκλησίας, γεγονός πού προ
δίδει μία θεολογία καί πνευματικότητα τής «τυπικότητας» καί «έπανα- 
ληπτικότητας», ωσάν τό «ευαγγέλιο» νά είναι ή μουσειακή συντήρηση κά
ποιου ένδοξου παρελθόντος καί όχι ή συνάντηση τού Θεού πού έρχεται 
στο μέλλον. Τις παραπάνω άπόψεις συνοψίζει σέ ένα περιεκτικό άπό τήν 
άποψη αυτή κείμενο μέ τόν χαρακτηριστικό τίτλο: «Ή ’Εκκλησία θά μεί
νει στό Βυζάντιο;»38. Άπό τό σύντομο άλλα πυκνό αυτό κείμενο τού Άγου
ρίδη θεωρ<ϋ σκόπιμο, πριν κλείσω τό κείμενό μου, νά παραθέσω ένα άπό- 
σπασμα:

Ή  ’Ορθοδοξία παρουσιάζει ορισμένα προβλήματα στή σχέση της προς 
τήν ιστορία. Ή  ιστορική της συνείδηση π.χ. είναι πολύ ζωντανή σ’ ο,τι 
αφορά τή συντήρηση τού παρελθόντος, των θρησκευτικών παραδόσε
ων, δέν είναι όμως τόσο ευαίσθητη σ’ δ,τι αφορά τό παρόν καί τό μέλ
λον. Ή  συντήρηση ενός παμπάλαιου τελετουργικού καί ορισμένων 
ήθικών επιταγών άπό τό παρελθόν δημιουργεί εκ πρώτης δψεως ένα 
αίσθημα ασφάλειας, διάρκειας, αιωνιότητας. Αυτό όμως τό αίσθημα 
μπορεί νά εμποδίσει τήν ’Εκκλησία νά δει τήν ανάγκη πού έχει γιά συ
νεχή εσωτερική αναγέννηση, καθώς καί τις τεράστιες ιστορικές μετα
βολές πού συμβαίνουν όχι γύρω της αλλά μέσα στή ζωή τών μελών της. 

[- ]Πάντως, ακόμα καί σήμερα ή ’Εκκλησία μας σ’ όλη τή βασική της 
δομή εξακολουθεί νά είναι βυζαντινή, δηλ. μιά ’Εκκλησία όπως είχε 
διαμορφωθεί γιά νά υπηρετήσει τό βυζαντινό άνθρωπο καί τό βυζαν
τινό κράτος. [...] Καί τίθεται σοβαρά τό ερώτημα: Ύπάρχει χρόνος καί 
ιστορική εξέλιξη γιά τήν ’Ορθόδοξη Εκκλησία μετά τήν πτώση τού Βυ
ζαντίου; Μπορεί νά δει ή ’Ορθόδοξη Εκκλησία τό παρόν καί τό μέλ
λον μέ τήν’ίδια ευθύνη πού προσβλέπει στό παρελθόν; Ή  επαναληπτι- 
κότητα τού Βυζαντίου, τής γλώσσας του, τής ιδεολογίας του, τών πο-

38. Σ. Άγουρίδη, «Ή Εκκλησία θά μείνει στό Βυζάντιο;», 'Οράματα καί πράγματα, σσ. 
327-328.



λιτιστικών μορφών του, δεν σημαίνει πώς κάποια πρόσκαιρη ιστορική 
περίοδος άπολυτοποιήθηκε, σέ τέτοιο βαθμό μάλιστα πού ακόμα καί 
ασήμαντες λεπτομέρειες τής καθημερινής ζωής τής Εκκλησίας ή τών 
πιστών νά ρυθμίζονται κατά τό βυζαντινό τύπο ζωής;

Έ χουν διαμορφωθεί σήμερα νέες ιστορικές συνθήκες, άλλου τύ
που ανάγκες, καί αυτή ή μονόπλευρη προκατάληφη τής Εκκλησίας 
μας, όχι μέ τό θρησκευτικό μόνο αλλά καί μέ τό ιστορικό γενικά καί 
πολιτιστικό βυζαντινό παρελθόν, αποτελεί σοβαρό εμπόδιο γιά όποια 
ανανέωση τής θρησκευτικής ζωής κατά τις επιταγές τού «ευαγγελίου». 
Ή  θρησκεία συνδέεται μέ τον πολιτισμό, κι ό πολιτισμός τού Νεοέλ
ληνα δέν είναι ο βυζαντινός.

Αντί Επιλόγου

Ό  καθηγητής Άγουρίδης δέν διακρίθηκε άπλώς γιά τόν προφητικό 
του λόγο στή θεολογία, άλλά καί γιά τό προφητικό του ήθος καί τήν 
έμπρακτη αλληλεγγύη του σέ διάφορες περιστάσεις τής δημόσιας βιοτής 
του. Ό  Σάββας Άγουρίδης καί ό προφητικός χριστιανισμός είναι, δμως, 
ένα τεράστιο σέ σημασία καί έκταση ζήτημα, μέ τό όποιο μόνο άποσπα- 
σματικά καί ελλειπτικά πρόλαβα νά ασχοληθώ στήν παρούσα μελέτη μου. 
Άν ό γαλλικός Μάης τού ’68 μάς έμαθε ότι μπορούμε νά είμαστε ρεαλιστές 
όταν ζητάμε τό άδύνατο, ή θητεία μας στή θεολογία, καί μάλιστα στήν 
εσχατολογία όπως αυτή διερμηνεύθηκε άπό τόν Άγουρίδη, μάς έμαθε ότι 
είμαστε αυθεντικά χριστιανοί όταν προσμένουμε αυτό πού δέν έχει έρθει 
ακόμη, τό «ούπω», όταν δέν επαναπαυόμαστε στά δεδομένα σχήματα πί
στης καί ζωής. Ελπίζω μέ τό παρόν κείμενό μου νά μετέδωσα κάτι άπό τό 
όραμα καί τόν προφητικό καί έσχατολογικής έμπνεύσεως λόγο πού θέρ- 
μαινε τήν καρδιά καί τή σκέφη τού άείμνηστου δασκάλου μας, στή μνήμη 
τού οποίου κατέθεσα αυτές τις λίγες σκέφεις.


