ΣΔΕΣΠΟΤΗ: ΟΙ ΔΙΑΘΡΗΣΚΕΙΑΚΟΙ ΔΙΑΛΟΓΟΙ

Α. ΕΝΑ ΣΥΝΤΟΜΟ ΙΣΤΟΡΙΚΟ ΤΟΝ 20ο ΑΙ.
1. Έναν αιώνα σχεδόν μετά τη μικρασιατική Καταστροφή, την οποία διαδέχθηκε η οικονομική Κρίση του 1930, η Ελλάδα γίνεται και πάλι χώρος υποδοχής χιλιάδων μεταναστών από την Ανατολή σηκώνοντας ήδη στις πλάτες της την Κρίση που ξεκίνησε το 2009. Είναι χαρακτηριστική η εικόνα τέως πρόσφυγες στα νησιά να «αγκαλιάζουν» νυν μετανάστες. Τότε η «προσφυγιά» / ανταλλαγή πληθυσμών έγινε παράγων προόδου της Ελλάδος. Ταυτόχρονα, όμως, έγινε και αφορμή ομογενοποίησης του ελλαδικού πληθυσμού καθώς επί αρκετές δεκαετίες ήταν άπαντες ορθόδοξοι και μάλιστα πιστοί στις παραδόσεις έστω κι αν υποστήριζαν κατεξοχήν αριστερά κινήματα. Χαρακτηριστικό ήταν και το σύνθημα «Ελλάς Ελλήνων Χριστιανών» της Δικτατορίας σε συνδυασμό με τον φοίνικα που αναγεννάται από τις στάχτες του. Πλέον όσοι καταφθάνουν στα νησιά είναι κατεξοχήν Μουσουλμάνοι χωρίς να είναι σαφές σε ποιες ακριβώς «αιρέσεις» του Ισλάμ ανήκουν. Βεβαίως τη δεκαετία του 90 όταν άνοιξαν τα σύνορα με την Αλβανία «κατέβηκαν» αρκετοί «αλλοδαποί» οι οποίοι στην πλειονότητά τους ως «Βορειοηπειρώτες» βαπτίστηκαν. 
2. Σε κάθε περίπτωση η Ελλάδα από τη «φύση» - γεωγραφία της λειτουργούσε ως γέφυρα μεταξύ Ανατολής και Δύσης ενώ ήδη προσφέρει στους ερευνητές αρκετά «πεδία» με χαρακτηριστική ποικιλία θρησκευτικών ταυτοτήτων που μπορούν να αποτελέσουν αντικείμενο γόνιμης έρευνας. Εκεί όπου εμείς κατεξοχήν συναναστρέφονται άνθρωποι ποικίλων ταυτοτήτων είναι η σχολική τάξη
, η εταιρεία, η αίθουσα-το «δωμάτιο» του νοσοκομείου, οι χώροι φιλοξενίας μεταναστών, συγκεκριμένες, το πλήρωμα πλοίου
, οι διαδικτυακές κοινότητες. Εκεί διασταυρώνονται οι θρησκευτικές ταυτότητες ενίοτε με ένταση αφού (α) οι εξ Ανατολής ορμώμενοι, καθορίζουν όλες τις πτυχές του βίου τους επί τη βάσει του θρησκευτικού «πιστεύω» και (β) στους περισσότερους από τους προαναφερθέντες χώρους ένεκα υπαρξιακών και κοινωνιολογικών αιτίων ανακαλύπτουν-βιώνουν την παραδεδομένη σχέση τους με το θείο με μια ιδιαίτερη δυναμική. Η είσοδος π.χ. στο Δημοτικό και Γυμνάσιο για κάθε παιδί συνδέεται με περάσματα σε νέους κόσμους, όπου ανατροφοδοτείται η έννοια «πατέρας» - «θεός». Το «κρεβάτι του πόνου» αναγνωρίζεται από κάποιες θρησκείες ως «επίσκεψη του Θεού». Οι χώροι φιλοξενίας (Hotspots) επίσης αποτελούν οριακό πεδίο αλλαγής σελίδας στη ζωή μιας οικογένειας ευρισκόμενης «εν εξόδω» μετά από έναν ξεριζωμό. Βεβαίως μελλοντικά ίσως η ποικιλία των θρησκειών αντικατοπτρίζεται και στο ράφι της Υπεραγοράς (= του Σουπερ-Μάρκετ)
 Μπορεί άραγε η θρησκευτική ποικιλομορφία να λειτουργήσει γόνιμα στη συνύπαρξη και προαγωγή ενός κοινού στόχου;
3. Ίσως η σύγχυση στο πώς αντιμετωπίζουμε τη θρησκευτική ποικιλομορφία ξεκινά από τον εξοστρακισμό μέχρι σήμερα της θρησκευτικής ταυτότητας της Ευρώπης και από το Σύνταγμα αυτής. Μπορεί άραγε να υπάρξει ουσιαστικός διάλογος με τον «άλλον» όταν δεν έχει ο συνομιλητής επίγνωση της δικής του ταυτότητας-ετεροπροσωπίας; Δεν είναι δυνατόν να αποσιωπάται το γεγονός ότι στο «αίμα» της όντως γηραιάς Ηπείρου, της Ευρώπης (που «γεννήθηκε» στην Κρήτη), τρέχει επί μία χιλιετηρίδα ο Χριστιανισμός παρά το γεγονός ότι στη Δυτική Ευρώπη μετά τους Θρησκευτικούς Πολέμους η πίστη έγινε ιδιωτική υπόθεση και δη του σ/κ. Σημειωτέον ότι η ίδια η σημαία της Ευρώπης έχει ως έμπνευσή της στην Καινή Ιερουσαλήμ της Αποκάλυψης του Ιωάννη. Μία επίσκεψη σε ένα Μουσείο της Ευρώπης αποδεικνύει την επιρροή του Χριστιανισμού, χωρίς τον οποίο δεν νοείται ούτε η επιστημονική έρευνα και «πρόοδος» ούτε και η ίδια η αθεΐα της Δύσης. «Οι μακροχρόνιοι αγώνες […] που διεξήγαγε η χριστιανοσύνη εναντίον του ισλαμικού επεκτατισμού έγιναν αιτία για τη διαμόρφωση μιας αρνητικής εκ μέρους του χριστιανισμού  κατανόησης του Ισλάμ όσο και γενικότερα των μη χριστιανικών θρησκειών»
 (Κρουασάν < Βιέννη ή Βουδαπέστη 1686
). Βεβαίως ο διάλογος εκτός από ταυτότητα προϋποθέτει και βαθιά γνώση σε τι συνίσταται η ουσία της πίστης εκάστου και τι αποτέλεσε μεταγενέστερη παράδοση. Αν θέλει κάποιος να γνωρίσει τον αληθινό Χριστιανισμό του, πρέπει ίσως να τον απαλλάξει από τα αυτοκρατορικά ενδύματα (που μέχρι σήμερα φορά ο επίσκοπος ως «δεσπότης») και να εξετάσει πότε και πώς εκείνος (ο Χριστιανισμός) «γεννήθηκε» σε ένα παγκοσμιοποιημένο περιβάλλον, από ποια ρεύματα επηρεάστηκε (π.χ. Ιουδαϊσμός) και τι καινό πρόσφερε στην ανθρωπότητα ώστε να διαδοθεί «στα πέρατα της γης».
4. Η Ευρώπη, έστω κι να βιώνει σήμερα την πολυπολιτισμικότητα, καθώς έγινε χώρος υποδοχής μεταναστών πολύ νωρίτερα από την Ελλάδα και γενικότερα την Ανατολή, δεν έχει αναπτύξει τη διαπολιτισμικότητα. Ήδη τη δεκαετία του 60 υποδέχθηκε μετανάστες από τις πρώην αποικίες και την Τουρκία. Η αφαίμαξη της Ελλάδος με προσανατολισμό, όμως, την Αμερική τοποθετείται στις αρχές του 20ου αι. εξ αφορμής του σταφιδικού ζητήματος.  Σύμφωνα με τον Ι. Παχουνδάκη
, αρχικά εφαρμόσθηκε (α) το αφομοιωτικό μοντέλο μέσω της μονοπολιτισμικής και μονογλωσσικής διδασκαλίας του εθνικού κράτους. Η μητρική γλώσσα είναι ιδιωτική υπόθεση των αλλοδαπών. (β) Στο β’ μισό της δεκαετίας του 60 (και ενώ η Ευρώπη σήκωνε στις πλάτες της το άγος του Ολοκαυτώματος-Σόαχ) εμφανίσθηκε το μοντέλο της ενσωμάτωσης: η παράδοση της μεταναστευτικής ομάδας γίνεται τμήμα της νέας εθνικής ταυτότητας ενώ και η πολιτισμική ετερότητα γίνεται αποδεκτή αν δεν θέτει σε κίνδυνο τις πολιτισμικές αρχές της κοινωνίας υποδοχής. Αυτό συνεπάγεται ανεκτικότητα στη θρησκεία, τα ήθη-έθιμα-ενδυμασία-μουσική. Τέτοια στοιχεία εισάγονται και στα προγράμματα σπουδών. (γ) Τη δεκαετία του 70 πρώτα στις ΗΠΑ εφαρμόσθηκε το πολυπολιτισμικό μοντέλο αφού ο εθνικός διαχωρισμός συνέχισε να αναπαράγεται. Η κριτική εστιάζεται στο εάν όντως επιτυγχάνεται κοινωνικοποίηση των πολιτών σε έναν κοινό πολιτισμό και εάν όντως η υπερβολική εστίαση στο πολιτισμικό επίπεδο τελικά παραβλέπει τα πραγματικά αίτια του ρατσισμού στις θεσμικές δομές. Εσχάτως υποστηρίχθηκε (δ) η διαπολιτισμική προσέγγιση αντί της πολυπολιτισμικής. Μετά τα τρομοκρατικά χτυπήματα στην «πόλη του φωτός», το Παρίσι (σύμβολο του άθεου/ ουδετερόθρησκου κράτους και των ευρωπαϊκών αξιών της δημοκρατίας-ισονομίας
) και το Βερολίνο, το θέμα του πώς αντιμετωπίζουμε στην Ευρώπη το φαινόμενο θρησκεία από ιδιωτική υπόθεση έγινε δημόσια και μάλιστα κορυφαία προτεραιότητα στην ατζέντα της Παιδείας και του Μάνατζμεντ. 
5. Στον θεολογικό και ιδιαίτερα τον ευαγγελικό χώρο, μέχρι τη δεκαετία του 70, υπήρχε μια στάση απόλυτα αρνητική έναντι των άλλων θρησκειών, ένεκα της διαλεκτικής θεολογίας του Μπαρθ (Υπόμνημα στην Προς Ρωμαίους [1922] & παρ. 17 Εκκλησιαστικής Δογματικής [1938]). «Η θρησκεία είναι απιστία, είναι κατεξοχήν το γεγονός του ανθρώπου χωρίς Θεό», καθώς σε αυτή ο άνθρωπος μιλά χωρίς να υπακούει τον Θεό και συνιστά την μόνιμη προσπάθεια να αυτοδικαιωθεί και να αυτοαγιαστεί. Αυτό «περιλαμβάνει και τον χριστιανισμό νοούμενο ως θρησκεία, δηλ. τον χριστιανισμό ως ανθρώπινη εκδήλωση και ιστορικό φαινόμενο». Παρόμοιες απόψεις αναβίωσαν και στην καθ’ ημάς Ανατολή στα τέλη της προηγούμενης χιλιετηρίδας.
6. Στον Ρωμαιοκαθολικό κόσμο ο Ντανιελού στο «μυστήριο της σωτηρίας των Εθνών» (1946), θεωρεί ότι οι μη χριστιανικές θρησκείες δεν είναι εμπόδια προς γκρέμισμα, αλλά πρόδρομοι του Ευαγγελίου που υπηρετούν το παιδαγωγικό σχέδιο του Θεού. Η ιεραποστολή είναι συνεχής ενσάρκωση (που αναζητά σημεία σύνδεσης με τις άλλες θρησκείες για να επιβιώσουν) και λύτρωση (από στοιχεία που πρέπει να πεθάνουν). Η σχέση με τις άλλες θρησκείες είναι ιστορική (ένεκα της συνέχειας) και ταυτόχρονα δραματική (ένεκα της ασυνέχειας). Το Ευαγγέλιο ενσαρκώνεται στους πολιτισμούς αλλά μεταμορφώνοντάς τους. Ο Ράνερ (1961-2) ομιλεί περί «ανωνύμων χριστιανών»: η θεία χάρις μπορεί να αγκαλιάσει και ανθρώπους εκτός Εκκλησίας στον δικό τους χωρόχρονο, όχι σε αντίθεση προς τις θρησκείες αλλά μέσα στα όρια και διαμέσου των θρησκειών. Για τον Σλέτε (Οι θρησκείες ως αντικείμενο της θεολογίας [1963])  μελετά κάποιος την ιστορία είτε ως ιστορία της σωτηρίας (από την οπτική της αδυναμίας του ανθρώπου) είτε ως ιστορία της θεοφάνειας (από την οπτική της ενεργού παρουσίας του Αγνώστου στη διαπλοκή των ιστορικών γεγονότων). Αποκορύφωμα η Β’ Βατικανή Σύνοδος με τη διακήρυξη (Nostra Aetate 1963). Πρβλ. Κίνημα Χίππυς (Βουδισμός-πνευματικότητα). 
7. Από τότε μέχρι σήμερα διαμορφώθηκαν οι εξής θεολογικές στάσεις: (α) ο Χριστός εναντίον των θρησκειών (εκκλησιοκεντρισμός): η Εκκλησία ο μοναδικός και αποκλειστικός μεσίτης της σωτηρίας (αποκλειστική μοναδικότητα του Χριστού). (β)  ο Χριστός εντός των θρησκειών (χριστοκεντρισμός): μπορεί να υπάρξει σωτηρία πέρα από την πίστη στον Χριστό αλλά πάντα δυνάμει του ιδρυτή της σωτηρίας (άποψη Ντανιελού περί της εν Χριστώ ολοκλήρωσης των θρησκειών + άποψη Ράνερ περί ανωνύμων Χριστιανών). Ο Χριστός είτε ως θεμέλιο είτε ως κανόνας. (μοναδικότητα που εμπερικλείει τις άλλες θρησκείες) (γ) Ο Χριστός υπεράνω των θρησκειών ή/και «ο Χριστός με τις θρησκείες» (θεοκεντρισμός – σχετικοποιημένη μοναδικότητα του Χριστού [πλουραλισμός]): Πυρήνας της σωτηρίας η σωστική αγάπη του Θεού που ενεργεί αδιάκοπα στον κόσμο (Χανς Κινγκ). Ίσως ως (δ) να σημειωθεί και ένας πνευματοκεντρισμός, ο οποίος θέλει το Πνεύμα να πνέει όπου θέλει και όπως θέλει.  Σε κάθε περίπτωση ζητούμενο είναι να συντελεστεί και μια «Κοπερνίκεια επανάσταση» σε σχέση με τη θέση που κατέχει στην οικουμένη των θρησκειών η δική ΜΟΥ θρησκεία. Έτσι καταρτίζεται ένας νέος χάρτης των θρησκειών όπου όλες οι θρησκείες οδηγούν στο κέντρο: «τα μονοπάτια αυτά ενοποιούνται όσο πλησιάζουν στην κορυφή καθώς σε ένα συγκεκριμένο ύψος δεν υπάρχουν πλέον χάσματα μεταξύ τους» (ποικιλία θρησκειών // διαφορετικότητα των γλωσσών που αρθρώνουν το μυστήριο). Ο Θεός συναντάται στο πρόσωπο του Ιησού αλλά όχι μόνο σε αυτό. Ο Ιησούς είναι «πλήρης Θεός» αλλά όχι πληρότητα του Θεού». 
8. Εσχάτως μεγάλη διάδοση βιώνουν οι απόψεις του Χανς Κίνγκ, ο οποίος αφού αμφισβήτησε το Αλάθητο (όχι μόνον του πάπα αλλά και των διατυπώσεων της Βίβλου και των Οικουμενικών Συνόδων) εισήγαγε μια «οικουμενική θεολογία των θρησκειών» ικανή να υπηρετήσει μια «οικουμενική θεολογία  για την ειρήνη». Αυτή απορρίπτει, πέρα από τον αθεϊσμό και το σχετικισμό, την αποκλειστικότητα (exclusivismo) όσο και την άποψη ότι σε κάθε θρησκεία περιλαμβάνονται οι άλλες (inclusivismo). Από ηθική-θρησκευτική άποψη μπορούν να αναγνωριστούν πολλές θρησκείες. Από υπαρξιακή όμως για τον χριστιανό μόνο ο χριστιανισμός είναι αληθής. Εφόσον οι θρησκείες υπηρετούν το πρέπει να προχωρήσουμε όχι σε μια ενοποιό θρησκεία αλλά προς την κατεύθυνση μιας δημιουργικής θεολογίας της ειρήνης μεταξύ των θρησκειών και των λαών. «Δεν επιτυγχάνεται ειρήνη στις κοινωνίες χωρίς την ειρήνη των θρησκειών και δεν επιτυγχάνεται ειρήνη των θρησκειών χωρίς διάλογο των θρησκειών». Εγώ θα πρόσθετα και «αυτοκριτική των θρησκειών». 
9. Με το «Μάθημα των Θρησκευτικών» συνέβησαν τα εξής: α. ομολογιακή προσέγγιση (confessional approach), μοντέλο στο οποίο η διαδικασία της μάθησης εστιάζεται μέσα στο πλαίσιο της θρησκείας (learning in religion)· –θέτει ως κύριο στόχο την εκμάθηση της θρησκείας και την καλλιέργεια της θρησκευτικής ζωής των μαθητών.  β. με το μάθημα που πληροφορεί για τη θρησκεία (religionskundlicher Religionsunterricht) και άρα με το μοντέλο που επικεντρώνεται αποκλειστικά και μόνο στη «μάθηση για τη θρησκεία» (learning about religion religious literacy [ θρησκευτικό εγγραμματισμό] )· γ. την πολυθρησκευτική προσέγγιση (multi-faith-approach), και μάλιστα με το μοντέλο στο οποίο οι μαθητές μαθαίνουν από τη θρησκεία (learning from religion) αλλά και μέσω της θρησκείας (learning through religion). δυνατότητες νοηματοδότησης της ζωής. Η ειδοποιός διαφορά - το ιδιαίτερο στοιχείο που το χαρακτηρίζει είναι το εξής: Το θρησκευτικό φαινόμενο ως αντικείμενο διδασκαλίας εξετάζεται από την οπτική γωνία μίας ορισμένης, συγκεκριμένης θρησκευτικής παράδοσης· αυτό το μοντέλο προτάσσει τη συγκεκριμένη επιλογή, επειδή ως σημείο αφετηρίας την ερμηνευτικής φύσεως προϋποθέτει ότι ως ανθρώπινες υπάρξεις γεννιόμαστε και αναπτυσσόμαστε σε έναν συγκεκριμένο τόπο και σ’ έναν συγκεκριμένο χρόνο, έχοντας δεθεί με αυτές τις παραμέτρους (Σημ. τ. Μετ.: και έχοντας διαμορφώσει έναν τρόπο ερμηνείας της πραγματικότητας, ο οποίος συνδέεται άμεσα με τον τόπο και τον χρόνο αυτόν, δηλ. με τη βιογραφία του καθενός και τις προσωπικές του εμπειρίες). Συνεπώς δεν μπορούμε να διαθέτουμε ένα σημείο αναφοράς εκτός της ιστορίας, το οποίο θα μας επέτρεπε να εξετάσουμε ως ανεξάρτητοι και αντικειμενικοί παρατηρητές το θρησκευτικό φαινόμενο.
10. Δεν είναι ένα μοντέλο, το οποίο ξεκινά από την υπόθεση, ότι μπορούμε να προσεγγίσουμε όλες τις θρησκείες ξεκινώντας από ένα ανεξάρτητο «μεταθεωρητικό» σημείο αναφοράς. Με αυτό το σκεπτικό διαφοροποιείται από τη λεγόμενη πολυθρησκευτική προσέγγιση (multi-faith-approach), η οποία θεμελιώνεται στη θέση πως ο ίδιος εκπαιδευτικός μπορεί να παρουσιάσει στους μαθητές όλες τις θρησκείες με την ίδια αποτελεσματικότητα και επιτυχία, και μάλιστα αναλύοντας όλα τα ιδιαίτερα χαρακτηριστικά στοιχεία τους. Ταυτόχρονα το «Μάθημα των Θρησκευτικών με συγκεκριμένες θέσεις ως οπτική γωνία» συντάσσεται με το σκοπό της πολυθρησκευτικής προσέγγισης που υποστηρίζει ότι οι θρησκείες θα πρέπει στο πλαίσιο της διδασκαλίας να προσεγγίζονται με τέτοιον τρόπο, ώστε οι μαθητές διαλεγόμενοι κριτικά με το θρησκευτικό φαινόμενο, να αντιλαμβάνονται και να επεξεργάζονται καλύτερα τα ερωτήματα για την ίδια τους τη ζωή, δηλ. να μπορούν να μαθαίνουν «από τη θρησκεία» (from religion). 
Β. ΔΕΔΟΜΕΝΑ ΚΑΙ ΠΡΑΚΤΙΚΕΣ ΛΥΣΕΙΣ ΓΙΑ ΣΥΝΑΝΤΗΣΗ ΜΕ ΤΟΝ «ΑΛΛΟΝ» ΣΤΗΝ ΤΑΞΗ
Αναλυτικότερα:
1.1. Η θρησκεία καθίσταται και πάλι παράγοντας της δημόσιας σφαίρας και ταυτόχρονα κάτι το ασαφές και απόμακρο – η ευθύνη της κοινωνίας και δυνατές απαντήσεις. 


Τα τελευταία χρόνια, οι κοινωνίες συνειδητοποίησαν τη σημασία του θρησκευτικού φαινομένου ως παράγοντα του δημόσιου χώρου μέσα από διαστρεβλωμένες εικόνες της θρησκείας, κυρίως από τα γεγονότα που προκάλεσε η ισλαμική τρομοκρατία. Οι συγκεκριμένες μονομέρειες και η χειραγώγηση/εκμετάλλευση της θρησκείας με σκοπό την άσκηση βίας, καλλιέργησαν σε πολλούς την άποψη ότι οι θρησκείες διαταράσσουν την κοινωνική ζωή και μάλιστα ότι προκαλούν εστίες συγκρούσεων εμποδίζοντας την επικράτηση της ειρήνης. Γι’ αυτό θα πρέπει να εξοβελιστούν από τις κοινωνίες ή, καλύτερα, να εξαφανισθούν τελείως, ή, τουλάχιστον, να επιτρέπονται μόνο στον χώρο της ιδιωτικής ζωής. Όσο συγκεχυμένες είναι αυτές οι απόψεις από τη μια, τόσο περισσότερο φέρνουν στο νου μας κάτι πολύ σημαντικό, το οποίο βρίσκει τη «γνήσια και ανόθευτη» έκφρασή του στην άποψη της θρησκείας ως παράγοντα πολιτισμικού εγκλιματισμού.
 

Αυτό το επιχείρημα υποδηλώνει ότι όσο η θρησκεία περιορίζεται στην ιδιωτική σφαίρα, τόσο χάνει τη δυνατότητα να αποτελέσει θέμα συζητήσεων, δημόσιων και ορθολογικά δομημένων. Εάν όμως η θρησκεία δεν καταβάλλει προσπάθειες ώστε να εκφράζεται με τρόπο διυποκειμενικώς κατανοητό, τότε εγκυμονεί ο κίνδυνος, να γίνει ασαφής, τόσο (α) ως προς τη γλώσσα που χρησιμοποιεί, όσο και (β) ως προς το περιεχόμενό της. Στη χειρότερη περίπτωση αυτή η ασάφεια μπορεί ν’ ανοίξει την πόρτα σε φονταμενταλιστικά κινήματα. Εκεί όπου η θρησκεία καθίσταται αντικείμενο εκμετάλλευσης με τον χείριστο τρόπο, εκεί ακριβώς αφυπνίζονται όλες οι καταστροφικές δυνάμεις του ανθρώπου. Ακριβώς γι’ αυτό, τόσο για τις ίδιες τις θρησκείες όσο και για τις κοινωνίες αποκτά εξαιρετική σημασία η διαλογική και κριτική εξέταση του θρησκευτικού φαινομένου –με σκοπό ακόμα και τον πολιτισμικό εγκλιματισμό μέσω της θρησκείας –. Πρόκειται για κάτι που δεν θα πρέπει να υποτιμήσουμε καθόλου.

Το παραπάνω επιχείρημα θεωρήθηκε ιδιαίτερα σημαντικό στη Γερμανία, κατά την τρέχουσα συζήτηση που διεξάγεται σχετικά με την εισαγωγή του ισλαμικού Μαθήματος των Θρησκευτικών.
 Οι κρατικές αρχές αναμένουν με την εισαγωγή αυτού του μαθήματος, να σταματήσει επιτέλους η διδασκαλία του ισλαμικού μαθήματος στις πίσω αυλές των τζαμιών καθώς και στα μη ελεγχόμενα κορανικά σχολεία. Μέσω της ενσωμάτωσής του στα δημόσια σχολεία, αυτό θα υποχρεωθεί να ακολουθεί κανόνες και προδιαγραφές που ισχύουν για όλα τα διδασκόμενα μαθήματα.
  Το Μάθημα των Θρησκευτικών μέσα στο σχολείο θα μπορούσε να δώσει στον κάθε μαθητή τη δυνατότητα να ανακαλύψει τη δική τεκμηριωμένη άποψη για τη θρησκεία – και μάλιστα τόσο ως προς τις ευεργετικές όσο και ως προς τις σκοτεινές πλευρές της.

Μαζί με την ασάφεια και πολυσημία του θρησκευτικού φαινομένου (Σημ. τ. Μετ.: δηλ. μαζί με τη διαμόρφωση θρησκευτικής έκφρασης με ασαφές και μη κατανοητό περιεχόμενο) πορεύεται και μία δεύτερη κοινωνική πρόκληση που συνιστά ταυτόχρονα και ευθύνη της κοινωνίας: Έχει γίνει φανερό ότι μέσω της απομόνωσης της θρησκείας στην ιδιωτική σφαίρα στις κοινωνίες της νεωτερικότητας, η γλώσσα του ανθρώπου καθίσταται ολοένα και περισσότερο ανεπαρκής τόσο (α) στο να εκφράσει τις βαθύτερες υπαρξιακές αναζητήσεις του όσο και (β) στο να διατυπώσει με σαφήνεια το περιεχόμενο της διδασκαλίας που πρεσβεύει κάθε θρησκεία. Όταν, όμως, δεν προσφέρεται πια η δυνατότητα να αρθρώνει κάποιος λόγο γύρω από θρησκευτικά θέματα, επειδή απουσιάζουν (α) το θρησκευτικό λεξιλόγιο και (β) η συναίνεση για τα περιεχόμενα της θρησκευτικής διδασκαλίας, τότε η αλληλοκατανόηση ως προς ζητήματα που αφορούν στη θρησκεία καθίσταται δύσκολη υπόθεση. Ή για να το διατυπώσουμε κάπως προκλητικά: αδυνατεί κάποιος να διακρίνει το «περίβλημα» της θρησκείας, που εμφανίζεται μάλλον ως λύκος με ένδυμα προβάτου, από τα ουσιαστικά στοιχεία μιας θρησκείας. Όσον αφορά στο Ισλάμ, επικρατεί σε μεγάλο βαθμό η ασάφεια και η σύγχυση ως προς την έκφραση του θρησκευτικού φαινομένου (Diffundierung des Religiösen), διότι επιδιώκεται μέσω αυτής, να έρθει στο προσκήνιο μία τέτοια ερμηνεία των πραγμάτων, η οποία να συντονίζεται απόλυτα με μια ιδιαίτερη λογική του Ισλάμ.


Οι παραπάνω διαπιστώσεις επαληθεύονται και σε ατομικό επίπεδο. Έρευνες προερχόμενες από τον χώρο της Κοινωνιολογίας της Θρησκείας, ανεξάρτητα από το ποια είναι η εμβέλειά τους ή πόσο αντιπροσωπευτικές είναι, συγκλίνουν στο εξής: η ίδια η ατομική θρησκευτικότητα αποδεικνύεται πλουραλιστική και ταυτόχρονα ασαφής. Αυτό σημαίνει δύο τινά: Πρώτον ότι οι άνθρωποι αξιοποιούν θρησκευτικά συστήματα εντελώς διαφορετικά μεταξύ τους προκειμένου να συνθέσουν την προσωπική θρησκευτική πίστη τους (θρησκευτική ταυτότητα τύπου patchwork –συμπιλήματος. πρβλ. επίσης και το συγκρητιστικό θρησκευτικό στυλ). Δεύτερον, ότι άνθρωποι αποδέχονται πολύ εύκολα λογικές αντιφάσεις. Εμπειρικές έρευνες σε άτομα νεαρής ηλικίας σχετικά με τον τρόπο που αντιλαμβάνονται την έννοια του θανάτου, διέγνωσαν π.χ., ότι οι νέοι άνθρωποι δεν έχουν απολύτως καμία δυσκολία στο να αποδέχονται, χωρίς κανέναν ενδοιασμό ταυτόχρονα τη διδασκαλία περί μετενσάρκωσης με τη χριστιανική διδασκαλία περί ανάστασης των νεκρών.
 
Πλέον είναι σαφές ότι οι κοινωνίες της Δύσης, που είναι πολυπολιτισμικές, πρέπει να γίνουν και διαπολιτισμικές: να τολμήσουν ένα συνεχή διάλογο με τις μειονότητες που αγκαλιάζουν. Αυτό όμως το εγχείρημα προϋποθέτει ταυτότητα, να γνωρίζει συνειδητά το υποκείμενο του διαλόγου τι πραγματικά πιστεύει γιατί ζει σε αυτόν τον πλανήτη. 
1. Αναγνώριση της σπουδαιότητας της Θρησκευτικής ταυτότητας στην Παγκοσμιοποίηση: «Η «πίστη» δεν είναι μονοσήμαντη σχέση φόβου και γοητείας με ένα  Θεό αλλά πολυσύνθετη σχέση με την Φύση, την Κοινωνία, τους Ανθρώπους και τον Θεό. Η θρησκεία γίνεται ταυτότητα διότι ορίζει τι είναι α) εργασία και πώς εργάζονται οι άνθρωποι, β) ιδιοκτησία και ποιοι τη νέμονται, γ) εξουσία και ποιοι αλλά και πώς τη δικαιούνται, δ) τι είναι ζωή και θάνατος. «Η θρησκεία γίνεται ταυτότητα, διότι μέσω των θεολογικών αντιλήψεων, διατυπώνει και θεσμεί τις σχέσεις παραγωγής και κατανομής αγαθών, εξουσίας και νοήματος που κυριαρχούν σε μια κοινωνία». Ταυτόχρονα η θρησκεία συνιστά το DNA  του πολιτισμού.
2. Ετερότητα και ταυτότητα. Η ανάγκη για το ανθρώπου είναι μεγαλύτερη για ετερότητα παρά για το αντίθετο.
3. Διαχείριση της διαφορετικότητας-Gender Mainstreaming :Μικτά σχολεία, αγορά εργασίας-εργατικό δυναμικό, νοσοκομειακή φροντίδα, διαδικτυακές Κοινότητες (ποικίλο εργατικό δυναμικό μπορεί να αυξήσει την αποτελεσματικότητα της εταιρίας).

4. Για να επιτύχει ο διάλογος και είναι ουσιαστικός, εκτός από το α’ βήμα που είναι η ανακάλυψη της αληθινής ταυτότητας εκάστου (όπου θα αναδειχθούν [α] οι επιρροές που έχουν ασκηθεί ήδη στη γέννηση της δικής του θρησκείας από τις άλλες θρησκείες αλλά και από άλλες παραμέτρους [π.χ. οι δεσμοί των νομάδων της ερήμου ή η αναγκαιότητα της περιτομής] [β] η προσφορά της πίστης του σε τομείς [π.χ. το Ισλάμ συνιστά πρόοδο για τις νομάδες αφού από τα τζίνια λατρεύουν τον ένα Θεό] και η αληθινή προσφορά στην Οικουμένη που συνετέλεσε και στη διάδοση αυτών) είναι αναγκαίο και ένα β’ βήμα: η αξιοποίηση της αληθινά διεθνούς γλώσσας των συμβόλων (που αξιοποιεί σήμερα κατά κόρον η διαφήμιση), των εμπειριών-αναγκών κάθε ύπαρξης ως ιδιώτη και πολίτη (ευτυχία-σωτηρία, κοινότητα, μοίρασμα, αναγνώριση, φόβος, ενοχή, αμαρτία) όπως και των κανόνων – νορμών (όπως η δημοκρατία, σεβασμός του άλλου ανεξάρτητα φύλου) που συνιστούν τον «κοινό τόπο» όλων των μελών της ΕΕ άνευ των οποίων δεν νοείται πλέον Ευρώπη. Πρόκειται για έναν καινούργιο αλφαβητισμό που δεν θα αγκαλιάζει μόνο τη λογική αλλά και το συναίσθημα, τον όλο άνθρωπο.
5. Τα σύμβολα (τα οποία είναι κάτι διαφορετικό από τα «σημεία») αποκαλύπτουν εμπειρίες πολυδιάστατες. Απαντούν σύμβολα-αντικείμενα (πηγή/φρέαρ [=ξεδίψασμα, συνάντηση, βάθος], πύργος [= τεχνολογικό επίτευγμα, «ομφάλιος λώρος»], αρνίο-λέων), σύμβολα-κείμενα (π.χ. ο Θεός ως καταφύγιο Ψ. 90, 1) και ανθρώπινα (Αβραάμ, Πέτρος, συμβολική σώματος). Απαντούν και συμβολικές ιστορίες – θρύλλοι/παραβολές (όπως ο Παράδεισος ο οποίος αλλιώς εικονίζεται από έναν που ζει στη Μεσόγειο και από άλλον στην έρημο). Όλα αυτά ανταποκρίνονται στις ανάγκες κάθε ανθρώπου κάθε εποχής. Τα σύμβολα ερμηνεύονται ανθρωπολογικά και εξηγητικά με τη βοήθεια της τέχνης, της φιλολογίας, των φιλμς, των μοντέρνων μέσων και μέσω διαφορετικών διδακτικών μεθόδων. Υπάρχουν βεβαίως και σύμβολα εκάστης θρησκείας (βάπτισμα-σταυρός).
6. Εκτός των συμβόλων υπάρχουν εμπειρίες που βιώνουν όλοι οι άνθρωποι και συμπυκνώνονται σε έννοιες-κλειδιά (όπως ευτυχία αντί του θεολογικού «σωτηρία». Εν προκειμένω παραθέτω μέρος της εισήγησης της Σάμπεκ
: 

Κατά τη γνώμη μου ένα πρωταρχικής σημασίας έργο τόσο της Συστηματικής όσο και της Πρακτικής Θεολογίας, είναι να εντοπίσει «μέσους όρους» μεταξύ των προσωπικών πεποιθήσεων και των παραδόσεων της πίστης. Χαρακτηρίζω αυτούς τους «μέσους όρους» ως «Λέξεις-Κλειδιά» (Chiffren). Τι ακριβώς εννοώ με τις έννοιες αυτές:

Ο λόγος για τον οποίον τα θεολογικά περιεχόμενα θεωρούνται μία ιδιαιτέρως  δύσκολη υπόθεση, δεν οφείλεται στην περιπλοκότητά τους. Τέτοιου είδους περιεχόμενα είναι επίσης και τα μαθηματικά. Αλλού βρίσκεται το πρόβλημα: Τα θεολογικά ερωτήματα τίθενται με δυσκολία ως θέματα συζήτησης μέσα στην τάξη, διότι για πάρα πολλούς μαθητές οι παραστάσεις και οι έννοιες που χρησιμοποιούνται για τη διατύπωση της πίστης, αλλά και ο θεολογικός λόγος εν γένει, είναι πράγματα εντελώς ξένα γι’ αυτούς, και ως εκ τούτου δεν αποτελούν πλέον πειστικά σχήματα για να νοηματοδοτήσουν τη ζωή τους. Από την άλλη πλευρά, οι λέξεις-κλειδιά, προσφέρουν το κατάλληλο πλαίσιο, ώστε  τα θέματα που τίθενται προς συζήτηση μέσα στην τάξη, να προσεγγίζονται τόσο μέσα από τις εμπειρίες της καθημερινής ζωής, όσο και μέσα από τις θεολογικές ερμηνείες.

Ένα πολύ πρόσφορο παράδειγμα λέξης-κλειδιού για την εφαρμογή μιας Θεολογίας της Συσχέτισης (Συνάντησης) είναι και το ερώτημα για το τι είναι η ευτυχία, ένα ερώτημα το οποίο μεταγράφεται θεολογικά ως το ερώτημα για τη σωτηρία του ανθρώπου. Επίσης, μία άλλη κατάλληλη λέξη-κλειδί είναι το ρήμα «απομονώνομαι» δηλ. η έννοια «απομόνωση» (Σημ. τ. Μετ.: συσπειρώνομαι εγωκεντρικά στον εαυτό μου, αποχωρίζομαι από τους άλλους), η οποία μπορεί να αποτελέσει αντικείμενο συζήτησης, όταν το θεολογικό περιεχόμενο του μαθήματος είναι η έννοια της αμαρτίας. 

Οι λέξεις-κλειδιά αναλαμβάνουν, συνεπώς, ένα διαμεσολαβητικό έργο κατά τη διαδικασία της διδασκαλίας-μάθησης. Μπορεί να ανήκουν τόσο στα γλωσσικά παίγνια της καθημερινότητας όσο και σ’ εκείνα της θεολογίας. Η σπουδαιότητά τους διαφαίνεται μόνο από το ότι αναλαμβάνουν μεταξύ δύο «κόσμων» έναν ρόλο διαμεσολαβητή, χάρη στον οποίον επιτυγχάνεται ο διάλογος και η αναζήτηση πάνω σε θέματα υπαρξιακού ενδιαφέροντος (Σημ. τ. Μετ: Οι λέξεις-κλειδιά είναι, με μία μεταφορική σημασία, οι μέσοι όροι μεταξύ ανθρώπινης εμπειρίας και θείας αποκάλυψης, δηλ. κατά κάποιον τρόπο είναι έννοιες, δηλ. όροι, που εντοπίζονται τόσο στον χώρο της ανθρώπινης καθημερινότητας, όσο και στον χώρο της θεολογίας. Επομένως, οι λέξεις-κλειδιά βρίσκονται σ’ ένα ενδιάμεσο επίπεδο μεταξύ ανθρώπινης εμπειρίας και θεολογικής γλώσσας, και άρα μπορούν να γεφυρώσουν την απόσταση μεταξύ ανθρώπου και Θεού και να συμβάλουν στην επίτευξη μίας Συσχέτισης – Συνάντησης μεταξύ τους). 

Η εργασία πάνω σε λέξεις-κλειδιά είναι ένα από τα δυσκολότερα εγχειρήματα που πρέπει να επιτελούνται στο πλαίσιο μιας Θεολογίας της Συσχέτισης (Συνάντησης). Εφόσον εντοπιστούν, (και τούτο επιτυγχάνεται μόνο εφόσον λάβουμε υπόψη μας την όλη συνάφεια καθώς και τους αποδέκτες του μηνύματος), στη συνέχεια εγκαινιάζονται δρόμοι, μέσω των οποίων προσφέρονται στους μαθητές εντελώς διαφορετικοί και πρωτόγνωροι τρόποι σκέψεις ως προτάσεις νοηματοδότησης της ζωής, που όμως (οι προτάσεις αυτές) ξεπηδούν μέσα από την χριστιανική πίστη. Αυτές οι προτάσεις για μία άλλη θεώρηση των πραγμάτων μπορούν να αξιοποιηθούν ως πραγματικές παιδαγωγικές δυνατότητες για υποστήριξη και συμπαράσταση των νέων ανθρώπων, μακράν βέβαια από κάθε μορφή δογματικού διαποτισμού· και τούτο διότι βοηθούν τους μαθητές, μέσα από τη συνάντηση και τον διάλογο με διαφορετικές μεταξύ τους προσεγγίσεις, να ανακαλύψουν, τελικά, και να αιτιολογήσουν τη δική τους θέση πάνω σ’ ένα συγκεκριμένο ζήτημα. 
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Εικόνα 1: Οι λέξεις-κλειδιά ως «λύσεις»

Οι λέξεις-κλειδιά μπορούν επομένως να είναι ένας τρόπος, με τον οποίον η εκκλησιαστική παράδοση μπορεί να έλθει στο προσκήνιο ως μία ενδεχόμενη/πιθανή νοηματοδότηση της καθημερινής πραγματικότητας (δίπλα σε άλλες νοηματοδοτήσεις), και αντίστροφα η καθημερινή πραγματικότητα να τεθεί ως σημείο αφετηρίας, βάσει του οποίου η εκκλησιαστική παράδοση αποσαφηνίζεται και αποκτά μία ενδεχόμενη/πιθανή σημασία υπαρξιακή για τον άνθρωπο. 

Στο τελευταίο μέρος αυτής της εισήγησης θα ήθελα μέσα από παραδείγματα να εξηγήσω τα παραπάνω· για τον λόγο αυτό, θα αναπτύξω περισσότερο το παράδειγμα που ανέφερα στην αρχή, σχετικά με την έννοια της ευτυχίας και της σωτηρίας του ανθρώπου.

Προσεγγίζοντας την έννοια «ευτυχία» ως μία λέξη-κλειδί της μετανεωτερικότητας.

Στις εμπειρικές έρευνες για τις αντιλήψεις περί ευτυχίας που έχουν τα παιδιά και οι έφηβους, κατέστη σαφές, πόσο πολύ η έννοια της ευτυχίας συνθέτει γι’ αυτούς συνολικά το πορτραίτο μιας πετυχημένης ζωής με χαρά και πληρότητα. Ακριβώς τέτοιες παραστάσεις έρχονται στο νου, όταν κανείς διαβάζει τα λόγια του Χριστού στο χωρίο Ιω 10,10 σχετικά με την πληρότητα της ζωής (ὁ κλέπτης οὐκ ἔρχεται εἰ μὴ ἵνα κλέψῃ καὶ θύσῃ καὶ ἀπολέσῃ· ἐγὼ ἦλθον ἵνα ζωὴν ἔχωσι καὶ περισσὸν ἔχωσιν). Μάλιστα, θα μπορούσε κανείς να προχωρήσει ακόμη περισσότερο, υποστηρίζοντας ότι οι αντιλήψεις περί ευτυχίας που απαντώνται σε παιδιά και εφήβους είναι μετανεωτερικές επαναδιατυπώσεις των όσων αναφέρονται στο βιβλικό χωρίο Ιω 10,10 , αναδεικνύοντας βέβαια όχι μόνο κοινά σημεία αλλά και διαφορές.

Κοινά σημεία και σημεία απόκλισης ανάμεσα στις αντιλήψεις περί ευτυχίας στη μετανεωτερικότητα και τη θεολογία περί της εν Χριστώ σωτηρίας του ανθρώπου (σωτηριολογία).

Κοινό σημείο αναφοράς μεταξύ των αντιλήψεων περί ευτυχίας που συναντούμε στη μετανεωτερική εποχή και των θεολογικών προσεγγίσεων περί σωτηρίας του ανθρώπου, είναι το γεγονός ότι η ευτυχία, όπως επίσης και η σωτηρία, είναι κάτι το οποίο ολοκληρώνει την ανθρώπινη ύπαρξη, κάτι που οδηγεί τον άνθρωπο στην πληρότητα – Η Διάσταση της Πληρότητας.

Αναλογιζόμενοι επίσης, ότι ο άλλος, ο αγαπώμενος άνθρωπος, δηλ. ο άνθρωπος που εισπράττει την αγάπη, είναι μέρος της ευτυχίας και της σωτηρίας, τότε διαπιστώνουμε ότι οι μετανεωτερικές αντιλήψεις περί ευτυχίας και η χριστιανική αντίληψη περί σωτηρίας του ανθρώπου συμφωνούν απόλυτα ως προς το σημείο αυτό – Η Διάσταση της Σχέσης.

Μερικές απόψεις που καταθέτουν τα παιδιά και οι έφηβοι, μας επιτρέπουν να διαπιστώσουμε, ότι η έννοια της ευτυχίας δεν εξαντλείται στις καλές σχέσεις με τους φίλους και την οικογένεια, αλλά προχωρά ακόμη περισσότερο: η αληθινή ευτυχία εξαρτάται από το εάν ευημερεί ο κόσμος γύρω τους και οι συνάνθρωποι γύρω τους. Και αυτή η άποψη είναι εξάπαντος οικεία στη χριστιανική θεώρηση περί σωτηρίας του ανθρώπου – Η διάσταση της Οικουμενικότητας.

Τέταρτον και τελευταίο, οι μετανεωτερικές αντιλήψεις περί ευτυχίας και η χριστιανική θεώρηση της σωτηρίας του ανθρώπου συμφωνούν απόλυτα μεταξύ τους, ως προς το ότι η ευτυχία και η σωτηρία θα πρέπει να προσεγγίζονται ως γεγονότα που πραγματώνονται εν ελευθερία και ως γεγονότα που υπηρετούν την ελευθερία του ανθρώπου. (Σημ. τ. Μετ.: δηλ. η ευτυχία και η σωτηρία ενσαρκώνονται σ’ ένα πλαίσιο όπου απουσιάζει κάθε μορφή αυταρχισμού και καταπίεσης). Η ευτυχία και η σωτηρία εμφανίζονται μόνο εκεί, όπου ανθίζει η ελευθερία – Η Διάσταση της Ελευθερίας. 

Παρά ταύτα, μία ουσιαστική διαφορά μεταξύ μετανεωτερικών αντιλήψεων περί ευτυχίας και χριστιανικής θεώρησης της σωτηρίας του ανθρώπου υφίσταται, κατά τη γνώμη μου, στο γεγονός ότι σύμφωνα με τη χριστιανική θεολογία αυτή η σωτηρία δεν είναι ένα «προϊόν» που μπορεί ο άνθρωπος να αποκτήσει ή να κατακτήσει με τις δικές του δυνάμεις και τα δικά του μέσα· εδώ, η σωτηρία είναι για χάρη του ανθρώπου ένα δώρο του Θεού (θεολογική διάσταση), το οποίο, δια του Ιησού Χριστού και δια της κοινωνίας των πιστών που εγκαινιάζεται μέσω Αυτού, αξιοποιεί την ανθρώπινη γλώσσα ως το κατεξοχήν μέσο, για να φανερωθεί στον άνθρωπο (χριστολογική διάσταση).

Με βάση τα όσα παρουσιάστηκαν μέχρι τώρα, επιτρέψτε μου να θέσω το εξής ερώτημα: Θεωρείτε ότι είναι αδύνατο να βρεθεί ένας κοινός τόπος μεταξύ των μετανεωτερικών και των θρησκευτικών αντιλήψεων περί ευτυχίας και περί σωτηρίας; Θα πρέπει στο σημείο αυτό η όλη συζήτηση να φτάσει στο τέλος της; Ή μήπως  ο ένας «κόσμος» έχει να μάθει κάτι από τον άλλο, και επίσης ο καθένας να εκφράσει με περισσότερο σαφήνεια το ιδιαίτερο στοιχείο που τον χαρακτηρίζει;

Ολόκληρη η Εισήγηση ΣΑΜΠΕΚ-ΣΤΟΓΙΑΝΝΙΔΗΣ, ΕΙΣΗΓΗΣΕΙΣ
https://eclass.uoa.gr/modules/document/?course=SOCTHEOL170
ΕΠΙΜΕΤΡΟ Ι Σύμφωνα με τον H. Kueng, ούτε η «άρση της Θρησκείας» από τον αθεϊστικό ουμανισμό (Feuerbach), ούτε η «θανάτωσή» της από τον αθεϊστικό σοσιαλισμό (Marx), ούτε η «κατάλυσή» της διά της αθεϊστικής επιστήμης (Freud) αποδείχθηκαν − οι παγκόσμιες συναρτήσεις − ως επιτυχείς προγνώσεις. Έτσι ακριβώς το πρόβλημα του θεωρητικού όπως και του πρακτικού Μηδενισμού (Nihilismus) πρέπει και σήμερα να λαμβάνεται σοβαρά υπόψη: Η πρόγνωση του ίδιου του Νίτσε (Friedrich Nietzsche) περί του θανάτου του Θεού αποδείχθηκε −100 χρόνια αργότερα- ως εσφαλμένη πρόγνωση! Αντιθέτως βλέπομε:

− Αντί μιας «κατάργησης» της Θρησκείας διά του αθεϊστικού ουμανισμού, όπως κηρύχθηκε με την περί προβολής θεωρία του Feuerbach, εμφανίζεται (παρ’ όλη την εκκοσμίκευση) σε πολλά μέρη ένας νέος θεωρητικός, όπως και πρακτικός ουμανισμός θρησκευτικών ανθρώπων. Η αθεϊστική-ουμανιστική πίστη στην καλή ανθρώπινη φύση αντιθέτως μετά τα μεγάλα εγκλήματα του 20ού αιώνος έφθασε η ίδια στο να δημιουργεί υποψίες ότι είναι αποτέλεσμα κάποιας προς τα έξω προβολής.
− Αντί μιας «θανάτωσης» της Θρησκείας διά του αθεϊστικού σοσιαλισμού, όπως διακηρύχθηκε από την περί οπίου θεωρία του Μαρξ, στις πρώην σοσιαλιστικές χώρες γευόμαστε μία νέα θρησκευτική αφύπνιση με πολλούς τρόπους. Αντιθέτως η αθεϊστική-υλιστική πίστη στην ανερχομένη σοσιαλιστική κοινωνία σήμερα μετά την διάλυση της Σοβιετικής αυτοκρατορίας φαίνεται σε πολυαρίθμους ανθρώπους ότι είναι εκείνη που προσδιορίζεται από προσωπικά ενδιαφέροντα, παρηγοριά, η επανάσταση ως όπιο του λαού.

− Αντί μιας «καταλύσεως» της Θρησκείας διά της αθεϊστικής επιστήμης, όπως προφήτευε η περί αυταπάτης θεωρία του Freud, αναπτύσσεται (παρόλη την εχθρότητα προς τη θρησκεία σε ορισμένους τομείς της επιστήμης) καινούργια κατανόηση για την Ηθική και Θρησκεία. Η αθεϊστική-επιστημονική πίστη στη λύση όλων των προβλημάτων με λογική επιστήμη, σήμερα ενώπιον των αμφιλεγόμενων δεδομένων της τεχνολογικής προόδου, φαίνεται σε πολλούς σχεδόν αυταπάτη. 

          Διάλογος

26  καὶ εἶπεν ὁ θεός ποιήσωμεν ἄνθρωπον κατ᾽ εἰκόνα ἡμετέραν καὶ καθ᾽ ὁμοίωσιν καὶ ἀρχέτωσαν τῶν ἰχθύων τῆς θαλάσσης καὶ τῶν πετεινῶν τοῦ οὐρανοῦ καὶ τῶν κτηνῶν καὶ πάσης τῆς γῆς καὶ πάντων τῶν ἑρπετῶν τῶν ἑρπόντων ἐπὶ τῆς γῆς 27καὶ ἐποίησεν ὁ θεὸς τὸν ἄνθρωπον κατ᾽ εἰκόνα θεοῦ ἐποίησεν αὐτόν ἄρσεν καὶ θῆλυ ἐποίησεν αὐτούς 28 καὶ ηὐλόγησεν αὐτοὺς ὁ θεὸς λέγων αὐξάνεσθε καὶ πληθύνεσθε καὶ πληρώσατε τὴν γῆν καὶ κατακυριεύσατε αὐτῆς
 καὶ ἄρχετε τῶν ἰχθύων τῆς θαλάσσης καὶ τῶν πετεινῶν τοῦ οὐρανοῦ καὶ πάντων τῶν κτηνῶν καὶ πάσης τῆς γῆς καὶ πάντων τῶν ἑρπετῶν τῶν ἑρπόντων ἐπὶ τῆς γῆς (Gen 1:26-28)
2. Ο άνθρωπος ον διαλογικό και με την έννοια του άρρενος και θήλεος και με την έννοια ότι όλη η κατασκευή του διακονεί την ομιλία του. Ταυτόχρονα ο λόγος αποδεικνύει ότι ο ά. Δεν είναι αυτόνομο ον. «Η γλωσσική ευθύνη της θεολογίας δοκιμάστηκε σκληρά σε αυτήν την εποχή που ο Ebelling αποκαλεί «εποχή του αθεϊσμού». Κατά βάθος, «το στοιχειωδέστερο χρέος μιας ερμηνευτικής θεολογίας», έτσι τελειώνει τα συμπεράσματά του στη μελέτη Ερμηνευτική θεολογία; του 1965, «είναι να επαληθεύσει τη λέξη "Θεός" στις θεμελιώδεις καταστάσεις του ανθρώπου».67 Ο άνθρωπος  είναι ον προικισμένο με γλώσσα, γεγονός που δείχνει ότι δεν είναι αυτάρκης. Ο άνθρωπος μιλά γιατί από άλλους δέχθηκε τη γλώσσα και όταν μιλά, μιλά σε άλλους. Ο άνθρωπος λοιπόν δεν είναι κύριος του εαυτού του, πράγμα που αποκαλύπτεται στη γλώσσα. Εφόσον είναι ικανός να μιλά, βρίσκεται ενταγμένος σε μια πραγματικότητα που τον υπερβαίνει. Και η λέξη «θεός» εκφράζει αυτήν τη βαθιά και υπερβατική διάσταση της πραγματικότητας. Είναι η άποψη που ο Εβ6ΐϊη£ ανέπτυξε στα χρόνια της έντονης διαμάχης γύρω από το θάνατο του θεού» (σελ. 95). 

3. Μάλιστα γίνεται λόγος για «μητρική γλώσσα». Η γλώσσα της οικογένειας περιστρέφεται γύρω από τον «χρόνο». 

4. Η Βίβλος υπάρχει επειδή ο άμεσος διάλογος του Θεού με το πλάσμα του έπαψε να πραγματοποιείται. Η ίδια είναι ομάδα βιβλίων όπου απαντά η  πολυφωνικότητα και η αντιφωνικότητα ακόμη και η διαμαρτυρία στην «κλητική», που κατεξοχήν συνδέεται με τον Θεό των Πατέρων και Κύριο. Σε αντίθεση προς το μονόλογο αποκαλυπτικών κειμένων και του Κορανίου, υπάρχουν καταπληκτικές σκηνές συ-ζήτησης του Θεού ή του αγγέλου του Κυρίου με τον άνθρωπο και μάλιστα «τον περιθωριακό/την περιθωριακή που αντιμετωπίζει τη βία. Η Άγαρ, διωγμένη από τη Σάρρα και τον Αβραάμ αποκτά λόγο, όπως και η Ρουθ (1, 16-17. 3, 9)MGK  Genesis 16:13 Καὶ ἐκάλεσεν Ἄγαρ τὸ ὄνομα τοῦ Κυρίου τοῦ λαλοῦντος πρὸς αὐτήν, Σὺ Θεὸς ὅστις μὲ εἶδες· διότι εἶπεν, Εἶδον ἔτι ἐγὼ ἐνταῦθα ἐκεῖνον ὅστις μὲ εἶδε (Gen 16:13 MGK).

5. Η πολυφωνικότητα της Βίβλου διακρίνεται ήδη με τις δύο αφηγήσεις της Δημιουργίας, κατεξοχήν  του ανθρώπου (1, 26-28. 2, 7.18-22). τις δύο εκδοχές του Δεκαλόγου και ιδίως της τήρησης του Σαββάτου (Έξ. 20, 11. Δτ. 5, 15 «ήσουν σκλάβος και ο Κύριος σε απελευθέρωσε με το κραταιό χέρι του». Αφήγηση των Χριστουγέννων αλλά και του κύκνειου άσματος του Εσταυρωμ΄ένου (Μκ. 15, 34. Μτ. 27, 46 = Ψ. 22, 2. Λκ. 23, 46 = Ψ. 31, 6 Μ) 

5.Ο Ι. Χριστός ονομάζεται Λόγος και όχι Σοφία. 

6. 

St. Peter and St. Paul, 1605-08 by El Greco – Τολεδο https://www.arthermitage.org/El-Greco/Sts-Peter-and-Paul.html http://idlespeculations-terryprest.blogspot.gr/2012/06/el-greco-saints-peter-and-paul.html 
Mikraot Gedolot - Biblia Rabbinica (1524/5). Γύρω από το βιβλικό κείμενο παρατίθενται σχόλια γι’αυτό. Το βιβλικό κείμενο μελετάται σε διάλογο με τους μεταφραστές και ερμηνευτές  που εκπροσωπούν αντίθετες απόψεις. Παραδίδονται συζητήσεις όχι απαντήσεις.
https://www.google.gr/search?q=Mikraot+Gedolot+-+Biblia+Rabbinica&client=firefox-b&dcr=0&source=lnms&tbm=isch&sa=X&ved=0ahUKEwisz4Gps_zXAhUiYZoKHY8UDnsQ_AUICygC&biw=1752&bih=968#imgrc=4kARqnTaNkuweM: 

7. Αιρετικός (σήμερα της μόδας) – μετακίνηση ανάμεσα σε ιδεολογίες 

8. Ανοικτή Εκκλησία: Α’Κορ. 5. 14 + Μκ. 9, 38-41 (πρβλ. Λκ. 9, 51-56. Μτ. 12, 30 = Λκ. 11, 23) + Π
ρ. 10

9. Ανάθεμα Α’Κο. 13 + 16,  Α’ Ιωάννη , 

π᾽ αὐτοῦ καὶ ἀναγγέλλομεν ὑμῖν, ὅτι ὁ θεὸς φῶς ἐστιν καὶ σκοτία ἐν αὐτῷ οὐκ ἔστιν οὐδεμία.
 6  Ἐὰν εἴπωμεν ὅτι κοινωνίαν ἔχομεν μετ᾽ αὐτοῦ καὶ ἐν τῷ σκότει περιπατῶμεν, ψευδόμεθα καὶ οὐ ποιοῦμεν τὴν ἀλήθειαν·
 7  ἐὰν δὲ ἐν τῷ φωτὶ περιπατῶμεν ὡς αὐτός ἐστιν ἐν τῷ φωτί, κοινωνίαν ἔχομεν μετ᾽ ἀλλήλων καὶ τὸ αἷμα Ἰησοῦ τοῦ υἱοῦ αὐτοῦ καθαρίζει ἡμᾶς ἀπὸ πάσης ἁμαρτίας.
 8  ἐὰν εἴπωμεν ὅτι ἁμαρτίαν οὐκ ἔχομεν, ἑαυτοὺς πλανῶμεν καὶ ἡ ἀλήθεια οὐκ ἔστιν ἐν ἡμῖν.
 9  ἐὰν ὁμολογῶμεν τὰς ἁμαρτίας ἡμῶν, πιστός ἐστιν καὶ δίκαιος, ἵνα ἀφῇ ἡμῖν τὰς ἁμαρτίας καὶ καθαρίσῃ ἡμᾶς ἀπὸ πάσης ἀδικίας.
 10  ἐὰν εἴπωμεν ὅτι οὐχ ἡμαρτήκαμεν, ψεύστην ποιοῦμεν αὐτὸν καὶ ὁ λόγος αὐτοῦ οὐκ ἔστιν ἐν ἡμῖν.
BGT  1 John 2:1 Τεκνία μου, ταῦτα γράφω ὑμῖν ἵνα μὴ ἁμάρτητε. καὶ ἐάν τις ἁμάρτῃ, παράκλητον ἔχομεν πρὸς τὸν πατέρα Ἰησοῦν Χριστὸν δίκαιον·
 2  καὶ αὐτὸς ἱλασμός ἐστιν περὶ τῶν ἁμαρτιῶν ἡμῶν, οὐ περὶ τῶν ἡμετέρων δὲ μόνον ἀλλὰ καὶ περὶ ὅλου τοῦ κόσμου.
 3  Καὶ ἐν τούτῳ γινώσκομεν ὅτι ἐγνώκαμεν αὐτόν, ἐὰν τὰς ἐντολὰς αὐτοῦ τηρῶμεν.
 (1Jo 1:5-3 BGT)






� � HYPERLINK "http://blogs.auth.gr/athastog/epikairothta" �http://blogs.auth.gr/athastog/epikairothta� http://eclass.uoa.gr/modules/document/?course=SOCTHEOL170


� � HYPERLINK "http://www.indeepanalysis.gr/naytilia/h-gnwsh-kai-h-taytothta-ws-dynamiko-ergaleio-ths-hgesias-h-periptwsh-ths-naytilias" �http://www.indeepanalysis.gr/naytilia/h-gnwsh-kai-h-taytothta-ws-dynamiko-ergaleio-ths-hgesias-h-periptwsh-ths-naytilias� και � HYPERLINK "http://www.indeepanalysis.gr/naytilia/diacheirish-diethnwn-emporikwn-porwn-sth-naytiliakh-agora" �http://www.indeepanalysis.gr/naytilia/diacheirish-diethnwn-emporikwn-porwn-sth-naytiliakh-agora� 


� � HYPERLINK "http://www.indeepanalysis.gr/koinwnia/oi-diatrofikes-synhtheies-sto-islam-ws-epicheirhmatikh-kinhsh" �http://www.indeepanalysis.gr/koinwnia/oi-diatrofikes-synhtheies-sto-islam-ws-epicheirhmatikh-kinhsh�. Τα μυστικά της περιτομής


� HYPERLINK "http://www.iatropedia.gr/ygeia/ta-mistika-tis-peritomis/31478/" �http://www.iatropedia.gr/ygeia/ta-mistika-tis-peritomis/31478/� http://www.healthreport.gr/%CF%80%CE%B5%CF%81%CE%B9%CF%84%CE%BF%CE%BC%CE%AE-%CF%84%CE%B1-%CF%85%CF%80%CE%AD%CF%81-%CE%BA%CE%B1%CE%B9-%CF%84%CE%B1-%CE%BA%CE%B1%CF%84%CE%AC/


� R. Gibellini, Η Θεολογία του 20ου Αιώνα, (Μτφρ. Π. Υφαντής-επιμέλεια Χ. Τουτούνα), Αθήνα 2002, 633


� http://www.pandespani.com/5-gourmet-culture/croissant-gallika-istoria/


� Ι. Παχουνδάκης, Διαχείριση της Πολιτισμικής και Θρησκευτικής Ετερότητας Βασικά Κείμενα Μελέτης, Αθήνα 2014, 35-40.


� Η εθνική σημαία της Γαλλίας είναι τρίχρωμη και αποτελείται από τρεις κάθετες λωρίδες χρώματος μπλε, άσπρου και κόκκινου. Είναι γνωστή ως Τρικολόρε. Το μπλε και το λευκό συμβολίζουν την ελευθερία, την ισότητα, και την αδελφοσύνη, τα ιδανικά δηλαδή της Γαλλικής Επανάστασης. Το κόκκινο και το μπλε είναι τα χρώματα της γαλλικής πρωτεύουσας ενώ το λευκό είναι το χρώμα του Οίκου των Βουρβόνων. � HYPERLINK "http://www.periergos.gr/erotiseis/ti-symbolizei-i-simaia-tis-gallias" �http://www.periergos.gr/erotiseis/ti-symbolizei-i-simaia-tis-gallias� 


� Επίσης κοινή γλώσσα ίσως αποτελεί και ένας δεκάλογος ηθικής συμπεριφοράς που σέβονται όλοι. Ο Καταστατικός Χάρτης Παγκόσμιου Ήθους/ηθικής συνταγμένος από το Κοινοβούλιο των παγκόσμιων Θρησκειών στο Σικάγο το 1993 (� HYPERLINK "http://www.weltethos.org" �www.weltethos.org�) ανέδειξε τις τέσσερεις «Προστακτικές για την επικράτηση του Ουμανισμού» στις οποίες έχουν συμφωνήσει οι εκπρόσωποι των βασικών θρησκειών προκειμένου να διαφυλαχθούν ο ανθρωπισμός και η αμοιβαιότητα και στην Πολιτική και στο Μάρκετινγκ. 
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� Πρβλ. για το θέμα αυτό: Kucharz, Diemut, Integration muslimischer Kinder und Jugendlicher durch die Schule und den islamischen Religionsunterricht, σσ. 61-70· επίσης πρβλ.: Mokrosch, Reinhold, Friedenserziehung im christlichen und im islamischen Religionsunterricht, σσ. 117-131· επίσης πρβλ.: Zentralkomitee der deutschen Katholiken (ZdK), Islamischer Religionsunterricht als Chance für Integration und Dialog.


� Αυτές οι επιδιώξεις συνιστούν τη βασική ιδέα του νόμου για Ισλάμ, ο οποίος ψηφίστηκε στην Αυστρία στις 25.02.2015.


�  Πρβλ. Streib, Heinz/Klein, Constantin, Todesvorstellungen von Jugendlichen und ihre Entwicklung, σσ. 50-75.
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