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Ἡ ἐν Χριστῷ παιδεία

Τό νά εἶναι κανείς δάσκαλος, ἰδίως 
σήμερα, εἶναι πολύ σπουδαῖο ἔργο. 
Ἰδίως στόν τόπο μας ἕνας ἄνθρωπος 

πού ἀσχολεῖται μέ τή διαπαιδαγώγηση τῶν 
παιδιῶν πρέπει νά ἔχει μία σωστή γνώση, 
θεωρητική τουλάχιστον, γιά νά μήν ποῦμε 
καί ἐμπειρική, τῆς ἀξίας τῆς Ἐκκλησίας, ἡ 
ὁποία γεννᾶ αὐτά τά παιδιά καί τά παρα-
δίδει στούς δασκάλους, γιά νά τά μάθουν 
γράμματα. Στό σχολεῖο σίγουρα δέν μαθαί-
νουν ἁπλῶς νά κάνουν πρόσθεση καί ἀφαί-
ρεση καί νά γράφουν σωστά τό ὄνομά τους, 
ἀλλά περισσότερο δίνεται ἕνα ἦθος στά παι-
διά, τό ὁποῖο θά ἀποτελέσει τό βασικότερο 
στοιχεῖο τῆς προσωπικότητάς τους. Ἔτσι 
ὅταν θά βγοῦν στήν κοινωνία, νά γίνουν 
τέλειοι ἄνθρωποι καί νά μπορέσουν νά κα-
ταλάβουν τελικά, ποιός εἶναι ὁ σκοπός τῆς 
ὑπάρξεώς τους σ’ αὐτή τή γῆ. 
 Στήν Κύπρο ἔλεγαν δασκάλους καί 
τούς ἱερεῖς. Ὁ Χριστός ἐνόσω ἦταν ἀκόμη 
στή γῆ ὀνομάστηκε διδάσκαλος. Μάλιστα 
μᾶς εἶπε, ἐμεῖς νά μήν ὀνομαστοῦμε διδά-
σκαλοι, γιατί Αὐτός εἶναι ὁ μόνος διδάσκα-
λος, ὁ ὁποῖος μίλησε γιά τή Βασιλεία τοῦ 
Θεοῦ. Ἐμεῖς μετέχουμε στό διδασκαλικό 
ἀξίωμα τοῦ Χριστοῦ, ὅσο μετέχουμε στή 
ζωή τῆς Ἐκκλησίας. Μπορῶ νά πῶ καί ἀπό 
τήν ἐμπειρία μου στό σχολεῖο ὅτι εἴχαμε 
αὐτή τήν εὐλογία νά μαθαίνουμε τά θρη-
σκευτικά καί τό Εὐαγγέλιο καί τήν ἱστορία 
τῆς Ἐκκλησίας ἀπό τούς δασκάλους μας, 
ὅμως ὑπῆρχε ἕνα πρόβλημα τό ὁποῖο ἴσως 
νά ὑπάρχει καί σήμερα, καί εἶναι καλά νά 
τό ξέρουν ὅσοι ἀσχολοῦνται μέ τήν ἐκπαί-
δευση. Ἐνῶ σέ ὁποιαδήποτε ἄλλη ἐπιστήμη, 
ἴσως, μπορεῖ νά εἶναι ἕνας θεωρητικός ὀπα-
δός, ἰδίως τῆς φιλοσοφίας καί νά μπορεῖ νά 
διδάσκει τή φιλοσοφία τοῦ Πλάτωνα, τοῦ 
Ἀριστοτέλη, ἤ ἄλλων ψυχολόγων ἤ κοινω-

νικῶν ἐργατῶν, καί νά μήν μετέχει σ’ αὐτές 
τίς θεωρίες, νά μήν ἔχει ἐμπειρία, ἀλλά θε-
ωρητικά νά διαβάσει καί νά μάθει. Ὅσον 
ἀφορᾶ τό θέμα τῆς πνευματικῆς ζωῆς, δέν 
μποροῦμε νά μεταδώσουμε τίποτε, ἄν ἐμεῖς 
εἴμαστε ἀμέτοχοι τῆς ἐμπειρίας τοῦ Χριστοῦ 
στή ζωή μας. Ἄν ὅμως παρουσιάζουμε τόν 
Χριστό καί τήν Ἐκκλησία σάν κάτι δεδομέ-
νο, ἀφοῦ γεννηθήκαμε στήν Κύπρο, βαφτι-
στήκαμε χριστιανοί ὀρθόδοξοι, ἄρα εἶναι 
καί ἕνα ἀπό τά τυπικά μας καθήκοντα τό 
νά πᾶμε στήν Ἐκκλησία, νά μή λέμε ψέματα 
καί νά κάνουμε ἄλλες καλές πράξεις, τότε 
ὁπωσδήποτε αὐτά εἶναι μία σοβαρή αἰτία 
ἀργότερα τό παιδί πού θά μεγαλώσει, νά 
ἀπορρίψει τήν Ἐκκλησία. Δέν μποροῦν νά 
σταθοῦν πράγματα τά ὁποῖα μεταδίδονται 
μέ κακό τρόπο στά παιδιά, καί πολύ περισ-
σότερο ἄν δέν ἔχουν πάνω τους τή σφραγί-
δα τῆς γνησιότητας.
  Σήμερα βλέπουμε ὅλοι ὅτι βρισκό-
μαστε μπροστά σέ δύσκολες περιπτώσεις 
ἀνθρώπων τόσο ἀπό τήν παιδική ἡλικία ὅσο 
καί ἀπό τή νεανική καί ἐφηβική. Διερωτό-
μαστε πολλές φορές τί θά ἀπογίνουν τά παι-
διά αὐτά πού μεγαλώνουν σήμερα. Ἄν ἐμεῖς 
οἱ μεγάλοι ἔχουμε τόσα κενά στήν προσωπι-
κότητά μας καί πολλές φορές χάνουμε τήν 
ἰσορροπία μας μέ ἀποτέλεσμα νά ἔχουμε 
προβλήματα μέ τόν ἐσωτερικό μας κόσμο, 
πολύ περισσότερο θά ἔχουν τά παιδιά μας, 
ὅταν μεγαλώσουν. Ἄρα τίθεται τό ἐρώτημα, 
τί μποροῦμε νά κάνουμε ἐμεῖς, ἡ ἐκπαίδευση 
καί ἀκόμη περισσότερο τί μπορεῖ νά κάνει 
ἡ Ἐκκλησία; Διότι τό σχολεῖο καί ὁ δάσκα-
λος μπορεῖ νά περιοριστεῖ στά ἐπαγγελματι-
κά του πλαίσια καί νά κάνει ὅσο τό δυνατό 
καλύτερα τό ἔργο του, ἀλλά δέν ξέρει πῶς 
θά ἐξελιχθοῦν τά παιδιά. Ὅμως ἡ Ἐκκλη-
σία παρακολουθεῖ τό παιδί ἀπό τή γέννησή 

τοῦ Πανιερωτάτου Μητροπολίτου 
Λεμεσοῦ κ. Ἀθανασίου
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του ὄχι μόνο μέχρι τόν θάνατό του ἀλλά καί 
πέραν τοῦ θανάτου του. Εἶναι ἡ πνευματική 
μητέρα πού ἀκολουθεῖ καί συνοδεύει τό παι-
δί της μέσα στήν αἰώνιά του διάσταση κοντά 
στόν Θεό Πατέρα του. Γι᾽ αὐτό ὀφείλου-
με κι ἐμεῖς οἱ ἄνθρωποι τῆς Ἐκκλησίας νά 
εἴμαστε σίγουροι, μετρημένοι καί σοβαροί, 
ὅταν πρόκειται νά μιλήσουμε γιά τά θέματα 
αὐτά στά παιδιά. Καί ὁπωσδήποτε μία εὐθύ-
νη βαραίνει καί σᾶς, διότι ἄν δώσουμε τόν 
Χριστό στά παιδιά εἴτε ὡς ἁπλό παραμύθι 
εἴτε ἀκόμα σάν ἕνα φαινόμενο ἱστορικό καί 
κοινωνικό, τότε ὁπωσδήποτε κάναμε ἕνα 
πνευματικό ἔγκλημα στήν ψυχή τοῦ παιδι-
οῦ, γιατί τοῦ δώσαμε ὅλες τίς προϋποθέσεις, 
γιά νά γίνει ἕνας ἄθεος. Αὐτή ἡ ἀπόρριψη 
τῆς Ἐκκλη-
σίας πού πα-
ρατηρεῖτο μέ-
χρι πρότινος 
ἀπό ἔρευνες 
πού ἔγιναν, 
ὑπῆρξε, διότι 
ἀκριβῶς τόσο 
ἡ Ἐκκλησία, 
ὅσον ἀφορᾶ 
τούς ἀνθρώ-
πους της καί 
τά μέσα πού 
ἐπιστράτευσε 
στή δεκαετία 
τοῦ 1950-60 
γιά νά διδάξει τά παιδιά της, ὅσο δέ καί οἱ 
δάσκαλοι, ἦταν μέσα λανθασμένα καί ἐν 
πολλοῖς αἱρετικά. Εἶχαν ἀντιγράψει δυτικά 
πρότυπα καί ὄχι ὀρθόδοξα, μέ ἀποτέλεσμα 
τά παιδιά ὅταν μεγάλωσαν καί ἦρθαν ἐνώ-
πιον τῶν προβλημάτων καί τοῦ ἐσωτερικοῦ 
τους κόσμου, νά φτάσουν στό σημεῖο νά τά 
γκρεμίσουν ὅλα. Καί εὐτυχῶς πού τό ἔκα-
ναν αὐτό, διότι ἔμοιαζαν μέ ἕναν ἄνθρω-
πο πού ἔφαγε δηλητηριασμένο φαγητό καί 
πρόλαβε καί ἔκανε ἐμετό καί τά ἔβγαλε ὅλα 
ἀπό τό στομάχι του καί ἔχει πιθανότητα νά 
ζήσει. Ἐνῶ ἕνας πού τά κράτησε καί προ-
σπάθησε νά τά ἀφομοιώσει  στή ζωή του, 
παρουσιάζει τό φαινόμενο τοῦ πνευματικά 

στείρου ἀνθρώπου. Δηλαδή ὅταν ὁ ἄνθρω-
πος τῆς Ἐκκλησίας γίνει «θρησκευτικός 
τύπος», τότε ὁπωσδήποτε εἶναι πνευματικά 
νεκρός καί εἶναι πολύ ἐπικίνδυνος καί πολύ 
πιό δυστυχισμένος ἀπό ἕναν ἄθεο. Διότι ὁ 
ἄθεος τουλάχιστον ξέρει ὅτι εἶναι ἄθεος, 
ἐνῶ ὁ ἄλλος δέν καταλαβαίνει ὅτι εἶναι σέ 
πιό δύσκολη θέση.
 Ὅπως εἶπα στήν ἀρχή ἐδῶ στήν Κύ-
προ ὀνομάζουν δασκάλους κι ἐμᾶς τούς ἱε-
ρεῖς. Εἶναι πολύ ὡραία ἔκφραση αὐτή, διότι 
ὁ ἱερέας δέν εἶναι δάσκαλος πού τοῦ μαθαί-
νει γράμματα, ἀλλά πού τοῦ διδάσκει τήν 
ἐν Χριστῷ ζωή. Πράγματι κάθε ἱερέας εἶναι 
καί αὐτός μαθητής τῆς αἰωνίου Βασιλείας 
τοῦ Θεοῦ. Ὁ Χριστός πρίν φύγει ἀπό αὐτόν 

τόν κόσμο μᾶς 
ἔδωσε ἐντολή: 
«πορευθέντες 
μαθητεύσατε 
πάντα τά ἔθνη 
βαπτ ίζοντες 
αὐτούς εἰς τό 
ὄνομα τοῦ Πα-
τρός καί τοῦ 
Υἱοῦ καί τοῦ 
Ἁγίου Πνεύ-
ματος». Δέν 
ὀ ν ο μ ά ζ ο υ ν 
τούς ἱερεῖς 
δ α σ κ ά λ ο υ ς , 
ἐπειδή ἐπί 

Τουρκοκρατίας ἔκαναν μαθήματα στά παι-
διά καί τά δίδασκαν γράμματα, ἀλλά διότι 
εἶναι ἐντολή τοῦ Χριστοῦ νά κάνουμε τούς 
ἀνθρώπους μαθητές τοῦ Εὐαγγελίου καί νά 
τούς διδάσκουμε νά τηροῦν τόν λόγο τοῦ 
Θεοῦ, ὥστε νά ἔχουν μετοχή στήν αἰώνια 
Βασιλεία τοῦ Θεοῦ. Ἔτσι θά βροῦν τό πλή-
ρωμα καί τόν σκοπό τῆς δικῆς τους ὑπάρξε-
ως. 
 ᾽Αφοῦ λοιπόν κι ἐμεῖς θεωρούμαστε 
δάσκαλοι νά σᾶς πῶ κάποια στοιχεῖα πού 
ὑπάρχουν σ᾽ ἐμᾶς ἀπαραίτητα γιά τή δική 
μας ἐπιτυχία καί τά ὁποῖα εὔκολα μποροῦν 
νά ἐφαρμοστοῦν καί στούς δασκάλους.Ἕνα 
ἀπό τά πρῶτα πράγματα τό ὁποῖο θεωρεῖται 
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ἀπαραίτητη προϋπόθεση, γιά νά μπορέσει 
κανείς νά διδάξει τόν ἄλλο ἄνθρωπο καί νά 
τόν κάνει  μαθητή του, εἶναι ὅτι αὐτός ὁ ἴδι-
ος πρέπει πρίν ἀπό ὅλα, τουλάχιστον μέχρις 
ἑνός σημείου, νά φτάσει σ᾽αὐτό πού λένε οἱ 
Πατέρες, στό πρῶτο στάδιο τῆς πνευματικῆς 
ζωῆς δηλαδή στήν κάθαρση ἀπό τά πάθη. 
Ἄν ὁ ἄνθρωπος δέν καθαρίσει τόν ἑαυτό 
του ἀπό τά πάθη του καί ὁ ἴδιος δέν βρεῖ μία 
ἰσορροπία πνευματική, δέν εἶναι πνευματι-
κό πρόσωπο, δέν ἔχει ἀπαλλαχθεῖ ἀπό τίς 
προλήψεις του, ἀλλά καθοδηγεῖται ἀπό ποι-
κίλα πάθη καί ἰδίως ἀπό τό πάθος τοῦ ἐγωι-
σμοῦ, πού γεννᾶ τά ὑπόλοιπα ψυχικά πάθη, 
τότε ὁπωσδήποτε θά κάνει τεράστια λάθη, 
τά ὁποῖα βέβαια θά τά πληρώσουν κυρίως 
οἱ μαθητές του. Ὅμως τά τραύματα θά εἶναι 
στή δική του ψυχή, ὅταν θά βλέπουν τή δική 
του πραγματικότητα. Ὅταν ἕνας ἱερέας ἤ 
ἕνας γονιός ἄλλα λέει καί ἄλλα τηρεῖ, ἄλλα 
πιστεύει καί ἄλλα διδάσκει, καί τό ἦθος του, 
ἡ ἐμφάνισή του ὁμιλοῦν περί ἄλλου πράγ-
ματος, τότε αὐτός εἶναι ὁ χειρότερος δά-
σκαλος, ἔτσι καί ἕνας δάσκαλος. Δηλαδή ἄν 
ἕνας δάσκαλος δέν μετέχει στήν πνευματική 
ζωή, ὅταν ὁμιλεῖ περί τοῦ Χριστοῦ εἶναι ὁ 
καλύτερος δάσκαλος τῆς ἀθεΐας καί φέρνει 
τό ἀντίθετο ἀποτέλεσμα. Ἄν θέλετε νά πείσε-
τε ἕνα παιδί ὅτι ὅλα εἶναι ψέματα, ἀνοησίες, 
τότε βάλτε ἕναν ἄσχετο μέ τήν πνευματική 
ζωή νά μιλήσει γιά τόν Χριστό. Κανείς ἀπο-
ρεῖ πολλές φορές τό πόσο πρόχειρα ἀναλαμ-
βάνουμε πάνω μας νά παρουσιάσουμε αὐτό 
τό τόσο σημαντικό ἔργο στά παιδιά, ἐκτός 
καί ἄν ἐμεῖς οἱ ἴδιοι νομίζουμε ὅτι τό νά ὁμι-
λοῦμε περί τοῦ Χριστοῦ καί τῆς Ἐκκλησίας 
εἶναι ἕνα ἁπλό πράγμα, ὅπως μιλοῦμε γιά τή 
Γεωγραφία καί τήν Ἱστορία. Ἀπαιτεῖται μία 
προσωπική ἐμπειρία. Γι’ αὐτό στήν ἐποχή 
τοῦ Βυζαντίου, ὁ Μέγας Φώτιος, ὅταν ἔκα-
νε τήν περίφημη Μαγναύρα, τότε δέν ἵδρυσε 
θεολογική σχολή. Ἐνῶ ἔκανε μαθηματικές, 
φιλοσοφικές, ἀστρονομικές σχολές κ.λπ., 
δέν ἔκανε θεολογική σχολή. Ὅταν ἐρωτή-
θηκε γιατί αὐτό τό πράγμα, τότε εἶπε ὅτι ἡ 
θεολογία δέν διδάσκεται στό σχολεῖο ἀλλά 
στήν Ἐκκλησία, καί κυρίως διδάσκεται στά 

μοναστήρια, ὅπου ἐκεῖ ὑπάρχει πνευματι-
κή ἄσκηση. Γιατί κατεξοχήν τό πνευματικό 
ἔργο ἐπιτελεῖται στήν Ἐκκλησία, στή Θεία 
Εὐχαριστία, ἐκεῖ ὅπου ὁ ἄνθρωπος δέν ἔχει 
ἁπλῶς μία θεωρητική γνώση, ἀλλά περισσό-
τερο μετέχει στό μυστήριο τοῦ Χριστοῦ. Ἐάν 
ὁ ἄνθρωπος λοιπόν εἶναι μέτοχος αὐτῆς τῆς 
κατάστασης, τότε μπορεῖ νά μιλήσει. Τότε, 
ἀφοῦ ἔχει ὑποστεῖ μέσω τῆς ἄσκησης καί 
τοῦ ἀγώνα τήν κάθαρση, μπορεῖ ἐλεύθερα 
νά ἐφαρμόσει μεθόδους παιδαγωγικές, πού 
εἶναι ἀμέτοχες παθῶν. Μπορεῖ νά μαλώσει ἤ 
νά τιμωρήσει ἕνα παιδί, ἀλλά οὐδέποτε αὐτή 
ἡ πράξη τοῦ δημιουργεῖ τραύματα, γιατί 
κατά ἕνα μυστικό τρόπο πληροφορεῖται ἡ 
ψυχή τοῦ παιδιοῦ, πότε κινεῖται ἐμπαθῶς ἤ 
ἀπαθῶς ἀπέναντί του. Δηλαδή πότε τό μα-
λώνει, γιατί θύμωσε καί ἔχασε τόν ἔλεγχό 
του καί πότε τό μαλώνει, ἐπειδή τό ἀγαπᾶ 
καί θέλει νά τό παιδαγωγήσει. 
Πολλές φορές παρατηρεῖται τό φαινόμενο 
τῆς παιδείας ὡς παροχῆς γνώσεων χωρίς 
πάντοτε καί τήν καλλιέργεια ἤθους καί χα-
ρακτήρα, ὅπου τελικά αὐτό ἀποδεικνύεται 
τεράστιο λάθος, γιατί δημιουργοῦμε παιδιά 
εὐάλωτα καί ὑπόδουλα στόν ἐγωισμό τους.  
Ὅταν ἀργότερα βγοῦν ἀπό τήν παιδική ἡλι-
κία καί ἀρχίσουν νά ἔχουν εὐθύνες, ἀρχί-
ζουν καί τά ψυχολογικά συμπλέγματα. Σή-
μερα ἀκόμα καί τά μικρά παιδιά ἀλλά καί 
οἱ μεγάλοι ἄνθρωποι χρειάζονται ψυχολό-
γο, ἤ δέν μποροῦν νά σταθοῦν μόνοι τους 
καί νά ἀντιμετωπίσουν τά θέματα τῆς ζωῆς 
τους.  Ἐδῶ εἶναι πού διαλύεται ὁ γάμος, 
γιατί δέν μπορεῖ ὁ νέος ἄνθρωπος νά βα-
στάξει τόν ἄλλο. Γιατί νά βαστάξω τόν ἄλλο 
ἄνθρωπο, σημαίνει κόβω ἀπό τόν ἐγωισμό 
μου. Μόνο ἕνας ταπεινός ἄνθρωπος μπορεῖ 
νά βαστάξει τόν ἄλλο ἄνθρωπο καί νά κοι-
νωνήσει μαζί του. Ἄν ἔχει μάθει νά γίνονται 
ὅλα γύρω ἀπό τό ἄτομό του, πῶς θά ἀντέξει 
τή σύζυγό ἤ τά παιδιά του; Ἔτσι βρίσκεται 
ἡ πρόφαση «ἐγώ δέν μπορῶ πιά, κανείς δέν 
μέ καταλαβαίνει» καί ὅλα τελειώνουν. Αὐτά 
δείχνουν τά ἐλλείματα τῆς ταπεινώσεως. Τό 
μικρό παιδί πρέπει νά τό μάθουμε νά δέχε-
ται καί νά σέβεται τόν ἄλλο, γιατί αὐτή εἶναι 
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ἡ παράδοση καί διδασκαλία τῆς ὀρθοδοξί-
ας. Ὁ Χριστός εἶπε ὅτι ἦρθε στόν κόσμο ὄχι 
γιά νά διακονηθεῖ, ἀλλά νά διακονήσει τόν 
κόσμο. Σήμερα βλέπουμε ἕνα μικρό παιδά-
κι νά ἀπαιτεῖ νά γίνονται ὅλα, ὅπως θέλει 
ἐκεῖνο καί διαλυόμαστε ὅλοι μπροστά του. 
Καί στό τέλος τό παιδάκι μαθαίνει νά εἶναι 
πάντα τό κέντρο, πού ὅλοι θά τό θαυμάζουν 
καί θά τό ἀκούουν, μέ ἀποτέλεσμα νά τοῦ 
καλλιεργεῖται ὁ ἐγωισμός καί νά καταστρέ-
φεται ὁ ψυχικός του κόσμος. 
 Ἡ Ἐκκλησία καί ἡ Ὀρθοδοξία 
ἔχουν ἕνα δικό τους τρόπο πού βλέπουν, 
ἀναλύουν, συνθέτουν καί περιγράφουν 
τήν προσωπικότητα τοῦ ἄλλου ἀνθρώπου, 
διότι βλέπουν μέσα σ’ αὐτό τό γεγονός τῆς 
πτώσεως καί 
τῶν παθῶν, 
καί τήν ἁμαρ-
τία. Γιατί ἄν 
β γ ά λ ο υ μ ε 
ἀπό τά μάτια 
μας αὐτό τό 
γεγονός τῆς 
διασπάσεως 
τῆς προσω-
π ι κ ό τ η τ α ς , 
τότε ἀρχίζου-
με νά δικαι-
ολογοῦμε τά 
πάντα καί  τό 
ἀποτέλεσμα 
εἶναι νά κα-
ταστρέψουμε τόν ἄλλο ἄνθρωπο.
Οἱ Πατέρες τῆς Ἐκκλησίας  μέσα ἀπό τήν 
ἐμπειρία τους μᾶς παρέδωσαν ὅτι ὑπάρχουν 
τρεῖς καταστάσεις ἀνθρώπων, οἱ ὁποῖοι 
ἔχουν σχέση μέ τόν Θεό κατά τρεῖς διαφο-
ρετικές βαθμίδες. Ἡ πρώτη βαθμίδα εἶναι 
τοῦ δούλου, ὅπου ὁ ἄνθρωπος ὑπακούει 
στήν ἐντολή τοῦ Θεοῦ, διότι φοβᾶται τόν 
Θεό. Βλέπει τόν Θεό σάν ἕνα δεσπότη πού 
ἔδωσε κάποιες ἐντολές, πού πρέπει νά τίς 
ἐφαρμόζει καί ἄν δέν τίς ἐφαρμόσει, θά τι-
μωρηθεῖ. Αὐτή εἶναι μία δουλική σχέση, πού 
δέν ἔχει σχέση μέ τήν ἐλευθερία.  Ἡ ἄλλη 
σχέση ἡ ὁποία εἶναι κάπως καλύτερη, εἶναι 

τοῦ μισθωτοῦ, ὅπου ὁ ἄνθρωπος κάνει τό 
καλό, τηρεῖ τίς ἐντολές τοῦ Θεοῦ, γιά νά πάει 
στόν παράδεισο ἤ γιά νά πᾶνε καλά οἱ δου-
λειές του. Δηλαδή δίνει καί παίρνει. Τηρῶ 
τίς ἐντολές τοῦ Θεοῦ καί πρέπει νά πάρω 
πίσω εὐεργεσίες. Κι αὐτή ἡ σχέση εἶναι ἀκό-
μη ἀτελής.  Ἡ τελεία σχέση εἶναι ὁ ἄνθρω-
πος νά αἰσθάνεται τόν ἑαυτό του τέκνο τοῦ 
Θεοῦ καί ἀπό φιλότιμο καί ἀγάπη καί φυσι-
κή φορά νά τηρεῖ τήν ἐντολή τοῦ Θεοῦ, γιατί 
αἰσθάνεται ὅτι τηρώντάς την ἐλευθερώνεται 
χωρίς νά τόν ἀπασχολεῖ οὔτε ὁ φόβος, ἀφοῦ 
δέν ὑπάρχει πλέον, ἀφοῦ ὁ Θεός εἶναι ὁ πα-
τέρας του, ἀλλά οὔτε καί ἡ ἀμοιβή, νά δώσει 
κάτι στόν Θεό, γιά νά πάρει κάτι ἄλλο. Ἔτσι 
ἐλεύθερα ὁ ἄνθρωπος παραδίδει τόν ἑαυ-

τό του στήν 
παιδαγωγική 
πρόνοια τοῦ 
Θεοῦ, προκει-
μένου ὁ Θεός 
ὡς καλός δι-
δάσκαλος νά 
καθάρει τήν 
ψυχή του ἀπό 
τά πάθη καί 
τήν ἁμαρτία. 
Ἔτσι ὑφίστα-
ται πολλές 
δ ο κ ι μ α σ ί ε ς 
ἀ γ ό γ γ υ σ τ α 
καί ὁ Θεός 
ἐ λ ε ύ θ ε ρ α 

ἐργάζεται σ᾽ αὐτόν. Αὐτή εἶναι ἡ  ὑγιής καί 
τελεία σχέση τοῦ ἀνθρώπου μέ τόν Θεό. 
Τό ἴδιο ἐφαρμόζεται καί στίς σχέσεις μας 
μέ τά παιδιά μας. Ἄν μάθουμε τά παιδιά νά 
τούς δίνουμε ὅσα μᾶς ζητοῦν, τότε θά ἔρθει 
καί ἡ ὥρα πού θά μᾶς ζητήσουν πράγματα, 
πού δέν θά μποροῦμε ἤ δέν θά θέλουμε ἤ 
δέν θά πρέπει νά τούς τά δώσουμε, καί τότε 
θά λυπηθοῦν καί θά διαρρηχθοῦν οἱ σχέσεις 
μας μαζί τους. Ἄν ὅμως μάθει τό παιδί νά 
συμπεριφέρεται ὡς τέκνο πραγματικό, μέ 
φιλότιμο στήν οἰκογένεια, καί ἄν καταλάβει 
ὅτι αὐτή ἡ σχέση ὄχι μόνο δέν τό ὑποδου-
λώνει, ἀλλά τό ἐλευθερώνει πραγματικά, 



7

τότε νομίζω θά ἔχουμε ὑγιῆ ἀποτελέσματα. 
Ἄν καί πάντοτε ἡ ἐλευθερία τοῦ ἀνθρώπου 
εἶναι καθοριστική, γιατί κάποιος ἄνθρωπος 
μπορεῖ νά μεγαλώσει σέ ἕνα τέλειο περιβάλ-
λον, ὅμως διά τῆς ἐλευθερίας του νά κλίνει 
στό κακό καί νά μήν δέχεται τίποτα.
 Τό Εὐαγγέλιο δέν πρέπει σέ καμμιά 
περίπτωση νά συνδυάζεται μέ τή βία καί 
τόν ἐξαναγκασμό. Γιά παράδειγμα μπορεῖ 
νά πεῖ ὁ δάσκαλος, παιδιά πρέπει νά κάνου-
με προσευχή. Ἄν ἕνα παιδάκι ρωτήσει, γιατί 
τό ἄλλο παιδάκι δέν κάνει τόν σταυρό του 
καί δέν προσεύχεται, μπορεῖ νά ποῦμε ὅτι 
αὐτό  δέν εἶναι δικό μας θέμα καί πρέπει νά 
τό σεβαστοῦμε. Στά παιδιά τῶν αἱρετικῶν 
ὁπωσδήποτε πρέπει νά δείχνουμε πάρα πολ-
λή ἀγάπη. Διό-
τι διδάσκονται 
αὐτά τά παιδά-
κια ὅτι ἐμεῖς οἱ 
Ὀρθόδοξοι εἴμα-
στε οἱ διῶκτες 
τους. Ἄρα ὅταν 
βρίσκουν μία 
σκληρότητα καί 
μία ἄρνηση ἀπό 
μέρους μας, τότε 
ἔχουν τό φρόνη-
μα ὅτι εἶναι καί 
μάρτυρες καί 
διώκονται ἀπό 
τούς «κακούρ-
γους» Ὀρθοδό-
ξους, ὅπως τούς πρώτους μάρτυρες τῶν χρι-
στιανῶν. Ἐνῶ ὅταν καταλάβουν τά παιδιά 
αὐτά ὅτι τά ἀγαποῦμε καί εἴμαστε ἕτοιμοι 
νά θυσιαστοῦμε γι᾽ αὐτά, τότε τά πράγματα 
θά εἶναι διαφορετικά. 
 Ἡ κάθαρση ἀπό τά πάθη δέν εἶναι 
εὔκολο πράγμα. Εἶναι ὅμως ἐφικτό, ἄν πα-
ραδώσουμε κι ἐμεῖς οἱ ἴδιοι τόν ἑαυτό μας  σ᾽  
ἕνα παιδαγωγό. Δέν μιλῶ γιά μία πλατωνική 
κάθαρση, πού ἐπιδιώκουν διάφορες σχολές, 
ἀλλά μιλῶ γιά τήν Ἐκκλησία, πού εἶναι ἕνα 
πνευματικό νοσοκομεῖο, πού θεραπεύει τόν 
ἄνθρωπο. Τόν ὑποβάλλει σέ μία θεραπευτι-
κή ἀγωγή καί γίνεται μία ἀποτοξίνωση ἀπό 

τήν ἁμαρτία. Πρέπει ὁπωσδήποτε ἕνας δά-
σκαλος νά ὑφίσταται αὐτή τήν κάθαρση τήν 
περίοδο πού σπουδάζει ἤ σέ κάποιο  ἄλλο 
διάστημα, γιά νά καταλάβει πολύ καλά τόν 
ἑαυτό του. Ξέρουμε καί ἀπό τή δική μας μα-
θητική ζωή ὅτι μερικούς δασκάλους, ὅταν 
ἤμαστε παιδιά δέν τούς καταλαβαίναμε καί 
τούς παρεξηγούσαμε. Ὅταν ὅμως μεγαλώ-
σαμε, καταλάβαμε τήν πραγματικότητα. 
Ὅταν ὁ δάσκαλος δέν ξέρει πότε νά θυμώ-
σει ἤ νά γίνει ἐπιεικής, δημιουργεῖται πρό-
βλημα στή σχέση του μέ τά παιδιά, ἐνῶ ἄν 
εἶναι ἀπαθής, δηλαδή δέν ἔχει ἐμπάθειες, 
μπορεῖ νά βοηθήσει τά παιδιά. 
Στό Ἅγιον Ὄρος ὑπῆρχαν γεροντάκια τά 
ὁποῖα ἦταν ἀγράμματα, ὅμως εἶχαν ἕνα 

τέλειο τρόπο 
πού συμπερι-
φέρονταν καί 
μιλοῦσαν  καί 
ἔλυναν τά πάντα 
στούς ἀνθρώ-
πους πού τούς 
ἐπισκέπτονταν, 
διότι οἱ ἄνθρω-
ποι αὐτοί ἦταν 
ἐλεύθεροι. Ὁ 
ἅγιος ἄνθρωπος 
μπορεῖ νά προ-
σαρμοστεῖ στό 
μέτρο τοῦ κα-
θενός. Καί αὐτή 
εἶναι ἡ ἀξία νά 

μήν θέλεις νά φέρεις τόν ἄλλο ἐκεῖ πού εἶσαι 
ἐσύ, ἀλλά νά κατέβεις ἐσύ ἐκεῖ πού εἶναι ὁ 
ἄλλος. Αὐτό εἶναι τό μέτρο τοῦ διδασκάλου, 
δηλαδή νά γίνει τόσο εὐέλικτος καί ἐλεύθε-
ρος, πού νά κατέβει νά βρεῖ τόν ἄλλο. Ὄχι 
νά τραβᾶ τόν ἄλλο ἀπό τό κεφάλι νά τόν πά-
ρει ἐκεῖ πού θέλει αὐτός, τότε θά τόν διαλύ-
σει. Τά Χριστούγεννα ψάλλουμε « Χριστός 
ἐπί γῆς, ὑψώθητε». Κατῆλθε ὁ Χριστός στόν 
κόσμο καί ὕψωσε τόν κόσμο πάνω. Δέν στά-
θηκε στόν οὐρανό καί μᾶς τράβηξε ὅλους 
πάνω. Ἔγινε ἄνθρωπος, ἔγινε σάν ἐμᾶς, 
σταυρώθηκε, ὑπέστη τά πάντα καί ἔτσι ἀνύ-
ψωσε τόν κόσμο. 
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Μεγάλη πνευματική χαρά προξένησε ὄχι 
μόνο στούς Ἁγιορεῖτες πατέρες, ἀλλά σέ 
ὁλόκληρη τήν Ὀρθόδοξη Ἐκκλησία μας, ἡ 
ἐξαγγελία ἀπό τόν Παναγιώτατο Οἰκουμε-
νικό Πατριάρχη κ.κ. Βαρθολομαῖο, κατά 
τήν ἐπίσκεψή του στό Ἅγιον Ὄρος, ἡ με-
λετώμενη συμπερίληψη στό Ἁγιολόγιο τῆς 
Ὀρθοδόξου Ἐκκλησίας μας τεσσάρων ὁσι-
ακῶν μορφῶν τοῦ Ἁγίου Ὄρους: Ἰωσήφ 
τοῦ Ἡσυχαστοῦ, Δανιήλ τοῦ Κατουνακιώ-
του, Ἐφραίμ τοῦ Κατουνακιώτου καί Ἱερω-
νύμου τοῦ Σιμωνοπετρίτου. 
Μέ ἀφορμή λοιπόν τήν εὐφρόσυνη αὐτή 
ἐξαγγελία, ἀλλά καί τή συμπλήρωση 60 
χρόνων ἀπό τήν ὁσιακή κοίμηση τοῦ ὁσίου 
Ἰωσήφ τοῦ Ἡσυχαστοῦ, παραθέτουμε στή 
συνέχεια τό ἄρθρο τοῦ Καθηγητοῦ κ. Νί-
κου Νικολαΐδη, τό ὁποῖο ἀποτελεῖ ἕνα προ-
λογικό σημείωμα στήν ἐπετειακή ἔκδοση 
τῶν «Ἐπιστολῶν καί Ποιημάτων» τοῦ ὁσίου 
Γέροντος Ἰωσήφ τοῦ Ἡσυχαστοῦ, ἀπό τήν 
Ι.Μ.Μ. Βατοπαιδίου.

«Παρέστω μοι τό Πνεῦμα καί 
διδότω λόγον» (PG 36, 436). 
Τοῦτο τό μεστό θεολογικό 

ἀπόφθεγμα τοῦ Γρηγορίου Θεολόγου ἀντα-
ποκρίνεται πλήρως στό πρόσωπο καί στόν 
λόγο τοῦ Γέροντος Ἰωσήφ τοῦ Ἡσυχαστοῦ. 
Ἦταν «θεόπνευστος», ἀσφαλῶς, ἰδιώτης 
τοῦ λόγου ὁ Γέροντας. Οἱ ἀνευρεθεῖσες χει-
ρόγραφες Ἐπιστολές του (132+1 (12) πρός 
Ἀνώνυμον Μοναχόν καί τά 12 Ποιήμα-
τά του) βρίθουν ὀρθογραφικῶν ἀτυπιῶν. 
Ὡστόσο, πέρα ἀπό τοῦτο τό ὑστέρημα, ἡ 
ἐργογραφία του ὑπάρχει ἔμπλεη λόγου καί 

χάριτος. Καί ἀναγνωρίζει τοῦτο καί τό κα-
ταθέτει ὁ Γέροντας: «Ἐγώ, καίτοι ἀγράμμα-
τος, ἐπιχειρῶ τοῦτο (νά σοῦ γράψω), ἐπι-
λαθόμενος τό μέτρον τῆς ἀνικανότητός 
μου καί ἀμαθείας, πιστεύω εἰς τάς εὐχάς 
τῶν Πατέρων μου, Θεοῦ βοηθοῦντός μοι... 
ἄρχομαι» (σ. 436). Ναί, ὅσα γράφει, ὅπως 
παρατηρεῖ, «δέν εἶναι λόγια ἁπλᾶ, ἀλλά 
εἶναι λόγοι πράξεως Ἁγίων Πατέρων φωτι-
ζομένων θείας Χάριτος, ἐκ τῶν ὁποίων ἐδι-
δάχθην καί τῶν καρπῶν αὐτῶν κατά μέρος 
ἐγεύθην. Καί ὡς ἀγράμματος ὅσον εἶμαι, 
πολλούς κόπους κατέβαλα... καθώς καί 
εἰς τήν γεωργίαν αὐτῶν μέχρι αἵματος ἐπε-
δόθην. Καί τώρα τό ἀναθέτω... ὡς τράπε-
ζαν... ἤ ὡς τερπνόν παράδεισον...» (σ. 437). 

Καί, ἄς μή φανεῖ παράξενο. Ὅλων 
τῶν Ἁγίων καί Πατέρων μας, ὅπως καί τοῦ 
Γέροντος, ἔμπονος πόθος εἶναι ἡ ποθεινή 
Πατρίδα, τήν ὁποία ἀπωλέσαμε διά τῆς πα-
ρακοῆς. Δέν εἶναι ἀπόφοιτος Θεολογικῆς 
Σχολῆς ὁ Γέροντας. Ὡστόσο, οἱ λόγοι του 
εἶναι μεμεστωμένοι πατερικῆς καί ἐμπει-
ρικῆς θεολογίας. 

Ἀλήθεια, πόσοι ἀπόφοιτοι Θεολογι-
κῶν Σχολῶν θά μποροῦσαν, μέ τήν ἁπλότη-
τα καί τή σαφήνεια, πού χαρακτηρίζουν 
τόν Γέροντα Ἰωσήφ, νά ἑρμηνεύσουν, ὅπως 
αὐτός, τό προπατορικό ἁμάρτημα; «... καί 
νά φύγῃς ἐκ τοῦ καρποῦ τῆς γνώσεως, ὅπου 
ἔφαγαν οἱ Προπάτορες καί ἀπέθανον... 
(συμβουλεύει)... Κύριε, φυλαχθῆναι ἡμᾶς 
ἐκ τοῦ ἀπηγορευμένου καρποῦ, καί διά σοῦ 
τοῦ γλυκυτάτου μας Θεοῦ φωτισθῶμεν...» 
(σ. 437), γράφει. Καί συστοιχεῖ αὐτή ἡ ἑρμη-
νεία ἀπόλυτα μέ τήν τοῦ ἁγίου Ἰωάννου 
τοῦ Δαμασκηνοῦ, ὁ ὁποῖος ἐπεξηγεῖ, ὅτι «τό 
δένδρον τῆς γνώσεως», «δύναμιν ἐδίδου 
γνωστικήν τοῖς μεταλαμβάνουσι τῆς οἰκείας 

Ἐπιστολές καί Ποιήματα 
Γέροντος Ἰωσήφ τοῦ Ἡσυχαστοῦ

τοῦ Ὁμοτίμου Καθηγητοῦ τοῦ Πανεπιστημίου Ἀθηνῶν
καί Καθηγητοῦ τοῦ Πανεπιστημίου Λευκωσίας κ. Νίκου Νικολαΐδη
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αὐτῶν φύσεως» (PG 94, 913AB). Τοῦτο, 
ὅμως, τί σημαίνει; Ὅτι οἱ Πρωτόπλαστοι 
ὑπερεκτίμησαν «τῇ συμβουλίᾳ τοῦ ὄφεως», 
τόν ἑαυτό τους ἤ καί ἀποπειράθηκαν τήν 
ἰσοτιμία τους μέ τόν Θεό! Καί, ἔτσι, ἀντί νά 
θελήσουν νά γνωρίσουν «τόν ὡραῖον καρ-
πόν τοῦ ξύλου τῆς ζωῆς», δηλαδή τόν Θεό 
Λόγο, κατά τόν ἅγιο Μεθόδιο Ὀλύμπου (PG 
19, 1843), τόν περιφρόνησαν. Πόσο, ὄμορφα 
καί πολύ ἁπλᾶ τό διατυπώνει τοῦτο ὁ Γέρο-
ντας· «(προσπάθησε) κόπτων ἐξ αὐτῶν (τῶν 
πολυειδῶν δένδρων)», ὥστε νά σέ ὁδηγοῦν 
στόν «γλυκύτατον 
Θεόν μας», λέγει (σ. 
437). Ναί, ὁ Παράδει-
σος ἦταν πλήρης πο-
λυειδῶν δένδρων. Δι-
αμέσου τοῦ πλούτου 
τῆς δημιουργίας θά 
ἀναγόταν ὁ ἄνθρω-
πος στόν Θεό. Τοῦτο, 
ἀκριβῶς, διερμηνεύει 
καί ὁ ἱερός Δαμα-
σκηνός, τόν ὁποῖον 
φαίνεται νά ἔχει ὑπό-
ψη του ὁ Γέροντας, 
ὅταν, προσδιορίζο-
ντας τό «ξύλον τῆς 
ζωῆς», γράφει: Αὐτό 
τό δένδρο σήμαινε 
«τήν ἐκ πάντων τῶν 
αἰσθητῶν ἐγγινομένην 
θειοτέρων ἔννοιαν καί 
τήν δι’ αὐτῶν ἐπί τῶν 
ἁπάντων γενεσιουρ-
γόν ἀναγωγήν αἴτιον» 
(δηλ. τόν Θεό Λόγο) (PG 94, 917Β). 

Πόσο παραστατικά τό ἐξηγεῖ τοῦτο 
ὁ Γέροντας καί σέ ἄλλη συνάφεια! Γράφει, 
λοιπόν: «Καί πρώτη θεωρία εἶναι (ἡ) τῶν 
ὄντων» (σ. 247). Ναί. Ἡ μελέτη τῶν ὄντων 
διοδεύει στό μεγαλεῖο τοῦ Θεοῦ ἀπό τή μιά, 
καί ἀπό τήν ἄλλη καταμαρτυρεῖ τό ἐξαίρε-
το μέγεθος τοῦ ἀνθρώπου, ὅτι δηλαδή γι’ 
αὐτόν κατασκευάσθηκε ὁ κόσμος· «πώς ὅλα 
τά πάντα ἐποίησεν ὁ Θεός διά τόν ἄνθρω-
πον» (σ. 247), ἐπεξηγεῖ. 

Καί ἀκολουθώντας τούς ἁγίους Πα-
τέρες μας, διδάσκει γιά τόν ἄνθρωπο, ὁ Γέρο-
ντας, ὅτι εἶναι ἀνώτερος καί τῶν Ἀγγέλων. 
Ἔτσι, ἐπιστέλλεται πρός Βρυαίνην Μονα-
χήν: «Ὤ θαῦμα θαυμάτων! ...μᾶς ἀξιώνει (ὁ 
Θεός) νά εὑρισκώμεθα μέ τήν Παναγία μας, 
ὡς γνήσια τέκνα της, ἀνώτεροι τῶν Ἁγίων 
Ἀγγέλων...» (σ. 309). Ἤ «τά πάντα ἐποίησεν 
ὁ Θεός διά τόν ἄνθρωπον καί αὐτούς τούς 
Ἀγγέλους προσέτι εἰς διακονίαν αὐτοῦ» (σ. 
247). Καί τό προσόν καί προνόμιον τοῦτο 
ὑπάρχει στόν ἄνθρωπο, ἕνεκα τῆς κατα-

σκευῆς του καί τοῦ 
μοναδικοῦ προορι-
σμοῦ του. Ὁ Ἀδάμ, 
λέγει, πλάσθηκε «κατ’ 
εἰκόνα Θεοῦ» (σ. 128) 
καί φέρει τό σῶμα, τό 
ὁποῖο εἶναι «πλάσμα 
τοῦ Θεοῦ» (σ. 383), 
καί τό παράγωγο τῆς 
πνοῆς τοῦ Θεοῦ, δη-
λαδή τήν ψυχή (σ. 
409). Τοῦτο τό «ζωο-
ποιόν πνεῦμα», κατά 
τόν ἅγιο Γρηγόριο 
Παλαμᾶ, καθιστᾶ τόν 
ἄνθρωπο ὑπέροχο 
τῶν Ἀγγέλων (Π. Κ. 
Χρήστου, τόμ. Ε ́, σ. 
56). Καί αὐτή ἡ πλάση 
τοῦ ἀνθρώπου τόν 
ἀναδεικνύει «υἱόν» 
τοῦ Θεοῦ καί «θεόν 
κατά Χάριν» (σ. 
247). Καί ἀποβαίνει 

ὁ ἄνθρωπος, ἔτσι, «συγγενής» τοῦ Θεοῦ, 
«ὄχι οὐσιαστικῶς», διευκρινίζει ὁ Γέροντας 
(σ. 412). Καί μόνο αὐτή ἡ ἀνθρωπολογι-
κή παρατήρηση καταξιώνει τόν Γέροντα 
ὡς ἐμπειρικό θεολόγο, ὑπό τήν ἔννοια, ὅτι 
ἠμπορεῖ νά ὁμιλεῖ γιά τή διάκριση οὐσίας 
καί ἐνέργειας στόν Θεό. Ἕνα καίριο κεφά-
λαιο, γιά τό ὁποῖο πολέμησε καί πολεμήθη-
κε ὁ ἅγιος Γρηγόριος Παλαμᾶς. Ὡστόσο, 
μετά τήν ἐν Χριστῷ οἰκονομία, ὁ ἄνθρωπος, 
καί κατά τόν ἅγιο Ἰωάννη τόν Δαμασκηνό, 
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καταξιώνεται, ὄχι μόνο τῆς κατ’ ἐνέργεια 
σχέσης του μέ τόν Θεό, ἀλλά καί τῆς «καθ’ 
ὑπόστασιν (συγγενοῦς) κοινωνίας του, λόγῳ 
τῆς μετοχῆς του στό μυστήριο τῆς θείας 
Εὐχαριστίας (PG 94, 1348AB). 

Aὐτό, ἀκριβῶς, τό σημαντικό δε-
δομένο συλλαμβάνει καί περιγράφει καί ὁ 
Γέροντας, ὅταν ὁμιλεῖ γιά τίς τρεῖς τάξεις ἤ 
καταστάσεις, ὅπου ἡ θεία Χάρις συνεισφέρει 
στόν ἄνθρωπο, δηλαδή τήν κάθαρση, τόν 
φωτισμό καί τήν τελείωση (σ. 245). Τότε, 
κατά τό τρίτο στάδιο, ὁ ἄνθρωπος εὑρίσκε-
ται «ἐν θεωρίᾳ», ὅπου παρατηρεῖται, κατά 
τόν Γέροντα, «ἁρπαγή τοῦ νοός, κατάπαυ-
σις τῶν αἰσθήσεων, ἀκινησία καί ἄκρα σιγή 
τῶν μελῶν, ἕνωσις Θεοῦ καί ἀνθρώπου εἰς 
ἕν» (σ. 172)· ἤ, τότε, «τόσον ἀφομοιοῦται (ὁ 
ἄνθρωπος) μέ τόν Θεόν, ὅπου δέν γνωρίζε-
ται, μήτε χωρίζεται τό ἕν ἀπό τό ἄλλο, ὅπως 
ὁ ἥλιος μέ τό φῶς ἤ τό πῦρ μέ τό σίδηρον, 
ὅταν ἑνωθοῦν» (σ. 413). [Ὄχι ὑπό τήν ἔννοια 
τῆς ἐξαφάνισης τοῦ ἀνθρωπίνου προσώπου, 
ὅπως διδάσκουν οἱ ἀνατολικές θρησκεῖες. 
Γιατί, καί στήν περίπτωση τοῦ πυρακτωμέ-
νου σιδήρου, ἡ ὑπόσταση τοῦ σιδήρου παρα-
μένει]. (Πρβλ. Ἰσαάκ τοῦ Σύρου, Ἀσκητικά, 
σ. 102). Καί, ὄντας ἔτσι, θείᾳ χάριτι, συνε-
παρμένος ὁ ἄνθρωπος, «ἁρπάζεται» καί θε-
ωρεῖ καί ἀκούει «ἄρρητα ρήματα», ὅπως τό 
καταθέτει τοῦτο ὁ Ἀπόστολος Παῦλος (Β ́ 
Κορ. ιβ ́ 4). 

Καί, ἔχοντας, τά πιό πάνω, ὡς βιωμα-
τική ἐμπειρία ὁ Γέροντας Ἰωσήφ, ἀναφωνεῖ: 
«Ἀλλ’ ὦ ἀγάπη γλυκεῖα Χριστοῦ! Τί καλόν 
εἶδες ἀπό ἡμᾶς;...» (σ. 134). Γιά νά ἐπεξη-
γήσει σέ ἄλλο Γράμμα του: «Ὤ γλυκεῖα 
ἀγάπη, Ἰησοῦ, πόσον σοῦ εἶμαι χρεώστης!» 
(σ. 442). 

Καί ὅλα τοῦτα, συμβαίνουν, κατά 
τόν Γέροντα, ἐπειδή συναρτῶνται ἄμεσα μέ 
«τό μυστήριον τῆς εὐσεβείας (ὅτι) ὁ Θεός 
ἐφανερώθη ἐν σαρκί» (Α ́ Τιμ. γ ́ 16). Ἔτσι, 
μελωδεῖ, μεταξύ ἄλλων, ὁ Γέροντας σέ ἰαμ-
βικό δεκαπεντασύλλαβο ποίημά του: 
Βαβαί, συγκαταβάσεως! Βαβαί, τῆς συμπα-
θείας! 
Βαβαί, μεγίστης ἀνοχῆς καί τῆς μακροθυ-

μίας! 
Αὐτόν πού ἐδημιούργησε τάς φύσεις τῶν 
ἀγγέλων 
καί μ’ ἕναν βλέμμα διοικεῖ αὐτόν τόν κόσμον 
ὅλον 
σήμερον ἐνεδύθηκε τήν φύσιν τοῦ 
ἀνθρώπου... (σ. 485). 

Καί ἐμπλέκει, ἐπί τοῦ προκειμένου, 
στό «ἔκπληκτον μυστήριον» τῆς οἰκονο-
μίας τοῦ Θεοῦ τό πρόσωπο τῆς Ὑπερα-
γίας Θεοτόκου, γιατί, αὐτή (ἡ Παναγία), 
κατά τόν ἅγιο Κύριλλο Ἀλεξανδρείας, ὡς 
τό «κειμήλιον ἁπάσης τῆς οἰκουμένης» (PG 
77, 992Β), εἶναι «ἡ ὑπουργήσασα στό μυ-
στήριο τῆς σάρκωσης τοῦ Υἱοῦ καί Λόγου 
τοῦ Θεοῦ (PG 73, 229B). Ἔτσι, θά θεοτοκο-
λογήσει ὁ Γέροντας, γιά νά διερμηνεύσει, 
ὅτι, «ὁπόταν ἡμεῖς κοινωνοῦμεν ἀξίως,... 
ἐσθίομεν τό Σῶμα τοῦ Ἰησοῦ καί τό Αἷμα, 
αὐτό, πού ἔλαβε ἀπό τό πανάχραντο αἷμα 
τῆς Παναγίας... (καί) γινόμεθα γνήσια τέκνα 
τῆς Παναγίας... Αὐτή εἶναι ἡ ὑπερφυεστάτη 
συγγένεια, ὅπου ἀπό τήν Παναγία καί γλυ-
κεῖα μας Μανούλα ἐλάβαμε» (σ. 174). 

Καί συμπίπτει αὐτή ἡ δογματική προ-
σέγγιση τοῦ Γέροντα ἀπόλυτα, μέ τό θεο-
πρεπές γεγονός, ὅτι ὁ Υἱός καί Λόγος τοῦ 
Θεοῦ, γενόμενος ἄνθρωπος, παρέλαβε ἀπό 
τά ἁγνά καί ἀμώμητα καί ἄσπιλα αἵματα τῆς 
Παναγίας καί «ἀνέπλασε αὐτός δι’ ἑαυτόν, 
εὐδοκίᾳ τοῦ Θεοῦ Πατρός καί συνεργίᾳ τοῦ 
Ἁγίου Πνεύματος, τήν ἀνθρωπότητά» του 
(Ἐπιφανίου, 43, 157BC. Πρβλ. Γρηγορίου 
Παλαμᾶ, ΕΠΕ, τόμ. 10, σ. 446. Γερμανοῦ 
Κωνσταντινουπόλεως, PG 98, 3970 κ.ἄ.). 

Ὄντας μεμεστωμένος Χάριτος ὁ 
Γέροντας, πῶς νά ὀρρωδήσει μπροστά στόν 
θάνατο; Ὁ Γέροντας ζοῦσε τό «ὄργιον τῶν 
Ἁγίων», κατά τό λόγιο συγχρόνου Ὁσίου, 
ἀπό τήν παροῦσα ζωή. Οἱ θεῖες ὀπτασίες καί 
τά θεῖα ὁράματά του, ὅπως καί ἡ πάλη του 
πρός τά «πνευματικά τῆς πονηρίας» (Ἐφεσ. 
στ ́ 12) (σ. 293), βεβαιώνουν τοῦ λόγου τό 
ἀσφαλές. «Πολλάκις καταφιλώντας αὐτήν 
(τήν Παναγία) ἐκουράσθην καί καθίσας 
εἰς τό στασίδι ὕπνωσα μικρόν. Καί ἦλθεν 
ἐν σώματι, ὄχι εἰκόνα, καί μέ καταφιλοῦσε, 
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γεμίζων ἄρρητον εὐωδίαν. Τό δέ οὐράνιον 
Βρέφος μέ χάϊδευε εἰς ὅλον τό πρόσωπον, 
φιλώντας ἐγώ τό παχουλό του χεράκι, ὅπως 
εἶναι ζωντανό, καί ὡς μητέρα περιτυλίγε-
ται εἰς τήν ἀγκαλιά Της... καί μήν τά εἰπῆτε 
ὅσον ζῶ, διότι ἀσφαλῶς θά μέ δέσουν, ἐάν 
τό ἀκούσῃ κανείς» (σ. 265). 

Γι’ αὐτό ἠμπορεῖ, ὅπως γράφει, «νά 
ἔκλαιαν τά παιδάκια μου» (σ. 385) γιά τόν 
ἐπικείμενο θάνατό του. Ἀλλά αὐτός, ὡς 
ἄλλος μάρτυρας Ἰγνάτιος ὁ Θεοφόρος, προ-
έκρινε τόν θάνατο ὡς «ἀνατολή» στήν ἄλλη, 
τήν ὄντως, ζωή, καί θεωροῦσε τό ἐπίγειο 
τέλος του, ὅτι «νῦν ἄρχεται μαθητής εἶναι 
τοῦ Χριστοῦ» (Ἰγνατίου, Πρός Ρωμαίους 
Ἐπιστολή, ΒΕΠ, τόμ. 2, σσ. 274-275). Ἔτσι, 
ἐπιστέλλεται: 
«Καί μόλις 
κ λ ε ί σ ο υ ν 
τά μάτια τά 
α ἰ σ θ η τ ά , 
ἀνοίγουν τά 
νοητά» (σ. 
143). Καί σέ 
ἄλλο Γράμμα 
του διαμη-
νύει: «....θά 
ἀνοίξουν οἱ 
ὀφθαλμοί . . . 
εἰς τήν ἄλλην 
ζωήν. Τότε 
θά ἰδῇς γο-
νεῖς, ἀδελ-
φούς, συγγενεῖς. Τότε θά ἰδῇς Ἀγγέλους, 
Ἁγίους καί τήν μακαρίαν τῶν πάντων Μη-
τέρα, ἁγνήν Παρθένον καί Θεοτόκον, τήν 
ὁποίαν ὅλοι φωνάζομεν εἰς κάθε στιγμήν 
καί εἰς αὐτήν χρεωστοῦμεν τά πάντα» (σ. 
135). Γι’ αὐτό καί συνιστᾶ καί ἐπεξηγεῖ γιά 
τίς Λειτουργίες καί τά Μνημόσυνα καί τήν 
ὠφέλειά τους (σσ. 84, 85, 99, 350). 

Καί «καταπλήσσει τόν νοῦν καί ἐξι-
στᾶ τόν λογισμόν» ἡ ἄκρα ταπείνωσή του, 
ἡ ὁποία τόν συνεῖχε, ἀλλά καί ἡ ἀπό μέρους 
του εὐγνώμονα καρδία πρός τό ἔλεος τοῦ 
Θεοῦ. «...ὅτι ἠθέλησεν ὁ Βασιλεύς νά πάρῃ 
πηλόν, λάσπην ἐκ τοῦ βορβόρου καί νά τόν 

θέσῃ πλησίον τοῦ θρόνου του... Ἀλλά μήπως 
δύναται ὁ πηλός νά ὑπερηφανεύεται, ἐπει-
δή εἶναι κοντά στόν Βασιλέα; Ὄχι, ἀλλά 
μᾶλλον θαυμάζει τήν ἀγαθότητα τοῦ Βασι-
λέως, πῶς δέν ἐσιχάθη τόν πηλόν τόν βρώμι-
κον, ἀλλά τόν ἔφερε πλησίον του» (σ. 444). 

Ἀπό ὅσα, κυριολεκτικά, «πετῶντι 
ὀφθαλμῷ καί καλάμῳ», προοιμιακά παρα-
θέσαμε, ἕως ἐδῶ, καί τά ὁποῖα εἶναι ἐνδει-
κτικά τοῦ μεγέθους καί τῆς θεολογίας τοῦ 
Γέροντος, ὁριοθετεῖται καί καταδεικνύεται, 
ὅτι σύνολη ἡ διδαχή του δέν εἶναι ἠθικιστι-
κή ἀλλ’ οὔτε καί νοητική. Ἡ διαλεκτική του 
εἶναι καθαρά πατερική, ἐμπειρική καί ὀντο-
λογική. Τό πταῖσμα τοῦ Ἀδάμ δέν ἦταν ἠθι-
κό, ὅπως ἀπό κάποιους θεωρεῖται· μακάρι νά 

ἦταν τέτοιο. 
Ἦταν, δυ-
στυχῶς, ὀντο-
λογικό, ἀφοῦ 
διέκοπτε καί 
ἀνέκοπτε τήν 
ὀντολογική-
κ ο ι ν ω ν ι κ ή 
καί ζωτική 
σχέση τοῦ 
ἀ ν θ ρ ώ π ο υ 
μέ τόν Θεό, 
ἐξ οὗ καί 
ὁ θάνατος. 
Γι’ αὐτό καί 
ὁμιλεῖ ὁ Γέ-
ροντας γιά 

«συγγενική» σχέση μέ τόν Θεό (σ. 412) καί 
«ἕνωση» (σ. 172) καί «ἀφομοίωση» (σ. 413). 

Ἡ ὑπόσχεση τοῦ Χριστοῦ, «ἐγώ 
ἦλθον ἵνα ζωήν ἔχωσι καί περισσόν ἔχω-
σιν» (Ἰω. ι ́ 10), συνιστᾶ καί κωδικοποιεῖ 
τή διδασκαλία τοῦ Γέροντος. Καί μέ αὐτή 
τήν ἔννοια ἐξηγοῦνται καί κατανοοῦνται 
οἱ ἀδιάκοπες καί ἀκατάπαυστες νουθεσίες 
του στίς Ἐπιστολές καί στά Ποιήματά του. 
Ἔτσι, γιά παράδειγμα, διδάσκει καί κατηχεῖ 
ὁ Γέροντας: «Θεμέλιο, τῆς κατά Θεόν ζωῆς, 
εἶναι ὁ φόβος τοῦ Θεοῦ» (σ. 258)· ἤ κάμε μιά 
«σταγόνα ὑπακοῆς» (σ. 143)· ἤ «ἡ ὑπακοή 
γεννᾶ τήν ταπείνωση» (σ. 132)· ἤ «σχολάσα-
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τε καί γνῶτε» (σ. 315) καί «πολεμᾶτε τήν 
σάρκα» (σ. 264)· ἤ «νά λέγετε διαρκῶς τήν 
εὐχή» (429)· ἤ «νά ἔχετε πρόγραμμα προ-
σευχῆς» (σ. 350)· ἤ, ὅτι καίριος καί κύριος 
εἶναι ὁ ρόλος τῆς «προαιρέσεως», τόσο γιά 
τήν ἁμαρτία, ὅσο καί γιά τήν πνευματική 
ζωή (σσ. 170· 399· 483 κ.ἀ.). Τοῦτο τό λεπτό 
ἀλλά μέγα κεφάλαιο «περί προαιρέσεως» 
ἀπασχολεῖ καί τούς Πατέρες μας, ὥστε ὁ 
ἅγιος Κύριλλος Ἱεροσολύμων νά λέγει, ὅτι 
«ὁ Κύριος, στρατολογῶν τάς ψυχάς, ἐρευ-
νᾶ τάς προαιρέσεις» (PG 33, 372D) καί νά 
ἀναφωνεῖ: «Ἐκ προαιρέσεως τό κακόν» καί 
ὄχι ἐκ φύσεως (PG 33, 384A). Ταυτόχρονα, 
ὁ Γέροντας, ἀποβαίνει «ἄφρων» (Β ́ Κορ. 
ιβ ́ 11), ὅταν ὁμιλεῖ γιά «δάκρυα» (σ. 207)· ἤ 
ὅτι «τά βλέφαρά μου ἠλλοιώθησαν κλαίων 
διαρκῶς περί σοῦ» (σ. 105). 

Παράλληλα, εἶναι ἀξιοπρόσεκτες καί 
κάποιες παρατηρήσεις του, οἱ ὁποῖες καί δι-
ερμηνεύουν τό μέγεθος καί τό ὀξύ τοῦ νοῦ 
καί τό πνευματέμφορο τῆς ἀντίληψής του 
περί διαφόρων θεμάτων. Γράφει, χαρακτη-
ριστικά, καί συγκεφαλαιώνει: « ̔Ημεῖς δέ 
ἐνθάδε τήν οὐράνιον ἐκλεξάμενοι φιλοσο-
φίαν (καί ἐδῶ ἐννοεῖ τό τοῦ Μ. Βασιλείου, 
βλ. Γρηγορίου Θεολόγου, Ἐπιτάφιος, PG36, 
577Β), τῷ βάθει τῶν θείων μυστηρίων ἐνδι-
ατρίβοντες, νόαν διαυγέστατον ἀπεργα-
ζόμενοι, κατά δυνατόν φροντίζομεν, ἵνα 
καταλάβωμεν τά διά χειρῶν μέν ἀνέφικτα, 
νοΐ δέ καταληπτά (καί ἐννοεῖ ἐδῶ τόν νοῦν 
ὡς τό κέντρον ἀναφορᾶς τοῦ ἀνθρωπίνου 
προσώπου, ὅτι, δηλαδή, συγκατατίθεται), 
ταπεινούμενος ὁ νοῦς, Θεόν ἔχοντι συνυ-
πουργόν καί ὁδηγούς Ἀγγέλους πυρφόρους 
λαλοῦντας ἡμῖν τρίβους οὐρανίους δεικνύο-
ντας διά μέσον  συνειδήσεως» (σ. 104). 

Περαίνοντας, -γιατί τοῦτο εἶναι 
πρέπον, ἀφοῦ ὁ χρόνος καί ὁ τόπος, κατά τό 
γεγραμμένον, «ἐπιλείψει με διηγούμενον» 
(Ἑβρ. ια ́ 32)-, αἰσθάνομαι τήν παρόρμη-
ση νά προβῶ σέ μιά κατάθεση ψυχῆς, τήν 
ἀκόλουθη: 
α. «Εἶχα ἐκφράσει, ὅταν, ὡς εἰσηγητής 
«Περί τῆς Ἐπιστολογραφίας τοῦ Γέροντος 
Ἰωσήφ τοῦ Ἡσυχαστοῦ» στά δύο, σχετικά 

μέ τόν Γέροντα Διορθόδοξα Ἐπιστημονι-
κά Συνέδρια, Ἀθηνῶν 2004 καί Λεμεσοῦ 
2005, καί τήν ἀναγκαιότητα τῆς περισσυλο-
γῆς καί ἔκδοσης σύνολης τῆς ἐργογραφίας 
τοῦ Γέροντος. Καί χαίρω καί ἐκφράζω τήν 
ἰδιάζουσα φιλοφροσύνη καί ἐκτίμησή μου, 
γιατί ἡ προσδοκία ἐκείνη γίνεται τώρα πραγ-
ματικότητα μέ τήν ἔκδοση καί κυκλοφορία 
τοῦ, ἐκ 595 σελίδων, τόμου: «Γέροντος Ἰω-
σήφ τοῦ Ἡσυχαστοῦ - Ἐπιστολές καί Ποι-
ήματα, 60 χρόνια ἀπό τήν κοίμησή του», 
στή σειρά «Ψυχωφελῆ Βατοπαιδινά 23», 
ἀπό τήν Ἱερά Μεγίστη Μονή Βατοπαιδίου. 
Ἀναμφίβολα ἡ ὑπόψη ἔκδοση πολύ πολλούς 
θά ὠφελήσει. Καί αὐτή εἶναι ἡ πρόθεση καί 
ὁ σκοπός τῶν Ἐκδοτῶν. Καί 
β. Ἡ δική μου, παροῦσα, λιτή καί πενιχρή 
προσέγγιση, πέρα ἀπό τόν προοιμιακό της 
χαρακτήρα, ἐπέχει κι ἑνός ἄλλου κεφαλαι-
ώδους λόγου. Καί ποιός εἶναι αὐτός; Νά 
ἀναδείξει τό μέγεθος καί τήν ποιότητα ἑνός 
συγχρόνου Ὁσίου καί Πατρός τῆς Ἐκκλη-
σίας μας καί νά διερμηνεύσει, ὅτι ὁ Γέρο-
ντας Ἰωσήφ ὁ Ἡσυχαστής ἀνήκει στήν 
χορεία τῶν μεγάλων θεοφόρων Πατέρων 
μας, ὑπό τήν ἔννοια, ὅτι καταξιώθηκε καί 
ἀναδείχθηκε «δοχεῖον τῆς θείας χάριτος», 
ὅτι ἐν ἔργῳ καί λόγῳ ἐκφράζει καί συνεχί-
ζει καί ἀναδεικνύει τόν ὀρθόδοξο «τρόπον 
θεοσεβείας», κατά τόν ἅγιο Κύριλλο Ἱερο-
σολύμων (PG 33, 456B), καί ὅτι ἀποβαίνει μέ 
τήν ὅλη παραγωγή τοῦ θεοπρεποῦς ἔργου 
του ἡ ἀπάντηση τῆς Ἐκκλησίας στίς προ-
κλήσεις τῆς ἐποχῆς μας στόν Ὀρθόδοξο 
κόσμο, καί ὄχι μόνο. 

Προσωπικά πιστεύω, ὅτι μέ τόν Γέρο-
ντα Ἰωσήφ, προπάντων, «ἐξήνθισεν ἡ ἔρη-
μος» (Ἠσ. 35, 2) τοῦ Μοναχισμοῦ. Καί ἔχω 
ἰσχυρή τήν αἴσθηση, ὅτι καί ἡ συνείδηση τοῦ 
εὐσεβοῦς πληρώματος τῆς Ἐκκλησίας μας, 
κλήρου καί λαοῦ, περί τῆς ὁσιότητος καί 
πατρότητος τοῦ Γέροντος Ἰωσήφ, συνηγο-
ρεῖ ὑπέρ τῆς ἁγιοκατάταξής του. Τόν λόγο, 
ἀσφαλῶς, ἐπί τοῦ προκειμένου, ἔχουν τά 
ἁρμόδια ἐκκλησιαστικά θέσμια. Ἄς ἔχομε 
τήν εὐχή του. 
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«Οἴδαμεν ὅτι οὐδὲν εἴδωλον ἐν 
κόσμῳ, καὶ ὅτι οὐδεὶς Θεὸς 
ἕτερος εἰ μὴ εἷς» (Α’ Κορ. η’ 

4). Ἡ χριστιανικὴ πίστη εἶναι ἡ πίστη στὸν 
ἕνα καὶ μοναδικὸ ἀληθινὸ Θεό. Αὐτὸν ποὺ 
δημιούργησε ἐξ ἄκρας ἀγάπης τὸν κόσμο 
καὶ τὸν ἄνθρωπο καὶ ἐξ ἄκρας ἀγάπης προ-
νοεῖ γι᾿ αὐτούς. Αὐτὸν 
πού, ὅταν ὁ ἄνθρωπος 
ἐγωϊστικὰ συμπεριφερό-
μενος ἀπομακρύνθηκε 
ἀπὸ κοντά Του καὶ ὑπε-
τάγη ἐξ ὑπαιτιότητός του 
στὴν ἁμαρτία, τὴ φθορὰ 
καὶ τὸν θάνατο, ἀπέστει-
λε τὸν Μονογενή Του 
Υἱὸ στὸν κόσμο, γιὰ νὰ 
ἐπαναφέρει τὸ ἀπολωλὸς 
πρόβατο στὸν δρόμο τῆς 
σωτηρίας. Αὐτὸν ποὺ 
κατέπεμψε ἐπὶ τοὺς Ἀπο-
στόλους κατὰ τὴν ἡμέρα 
τῆς Πεντηκοστῆς τὸ Πα-
νάγιόν Του Πνεῦμα, γιὰ 
ν᾿ ἀποτελέσει τὴν ψυχὴ τῆς χριστιανικῆς 
Ἐκκλησίας καὶ νὰ καταστήσει τοὺς ἀνθρώ-
πους μετόχους τοῦ ἀπολυτρωτικοῦ ἔργου 
τοῦ Σωτῆρος Χριστοῦ. Ἡ δημιουργία τοῦ 
σύμπαντος κόσμου, ἡ ἐν Χριστῷ ἀνακαίνι-
ση, ἡ σωτηρία τοῦ ἀνθρώπου καὶ τοῦ κό-
σμου μέσα στὴ ζωὴ τῆς Ἐκκλησίας εἶναι 
ἔργο ἀποκλειστικὰ καὶ μόνο τοῦ Τριαδικοῦ 
Θεοῦ. Εἶναι ἔργο τοῦ Θεοῦ Πατρὸς διὰ τοῦ 
Υἱοῦ ἐν Ἁγίῳ Πνεύματι, ὅπως τονίζουν οἱ 
ἐκκλησιαστικοὶ Πατέρες καὶ Διδάσκαλοι, 
ἀφοῦ ἡ ἐνέργεια τῶν τριῶν Προσώπων τῆς 
Ἁγίας Τριάδος εἶναι κοινή.
 Ἐκτός, λοιπόν, ἀπὸ τὸν ἕνα καὶ μο-
ναδικὸ ἀληθινὸ Θεό, τὸν Τριαδικὸ Θεὸ τῆς 

χριστιανικῆς πίστεως, δὲν ὑπάρχει κανέ-
νας ἄλλος θεός. Ὅλοι οἱ ἄλλοι «θεοὶ» τῶν 
ἀνθρώπων εἶναι εἴδωλα, εἶναι δηλαδὴ ἀπο-
κυήματα τῆς ἀνθρωπίνης φαντασίας. Εἶναι, 
ὅπως μᾶς ὑπενθυμίζει ὁ Ψαλμωδός, «ἔργα 
χειρῶν ἀνθρώπων» (Ψαλμ. ρλδ’ 15), ἄψυχα, 
νεκρά. «Στόμα ἔχουσι καὶ οὐ λαλήσουσιν, 

ὀφθαλμοὺς ἔχουσι καὶ 
οὐκ ὄψονται, ὦτα ἔχου-
σι καὶ οὐκ ἐνωτισθήσο-
νται» (Ψαλμ. ρλδ’ 16-17). 
Ἀπὸ τὴ στιγμή, βεβαίως, 
ποὺ ὁ ἄνθρωπος ἀπομα-
κρύνθηκε μὲ τὴ δική του 
θέληση ἀπὸ τὴν κοινωνία 
του μὲ τὸν ἀληθινὸ Θεό, 
ἦταν φυσικὸ νὰ χάσει τὸν 
προσανατολισμό του καὶ 
νὰ ψάξει νὰ βρεῖ ὑποκα-
τάστατα τῆς λατρείας τοῦ 
ἀληθινοῦ Θεοῦ. Ἄρχισε, 
λοιπόν, νὰ λατρεύει τὴν 
κτίση ἀντὶ τοῦ Κτίστου, 
τὴ δημιουργία ἀντὶ τοῦ 

Δημιουργοῦ. Ἄρχισε νὰ θεοποιεῖ καὶ νὰ λα-
τρεύει τὰ δημιουργήματα τοῦ Θεοῦ, εἴτε 
ἄψυχα ἦσαν αὐτὰ εἴτε ἔμψυχα. Ἡ λατρεία 
τῶν εἰδώλων ἔγινε ἡ θρησκεία του. Ὁλόκλη-
ρος ὁ προχριστιανικὸς κόσμος, μὲ μοναδικὴ 
ἐξαίρεση τὸν ἐκλεκτὸ λαὸ τοῦ Θεοῦ, τὸν 
ἰσραηλιτικὸ λαό, στὸν βαθμὸ ποὺ καὶ αὐτὸς 
δὲν παρασυρόταν ἀπὸ τοὺς γειτονικούς του 
λαούς, ὑπέκυψε στὸν πειρασμὸ τῆς εἰδωλο-
λατρίας. Ἀλλὰ καὶ μετὰ τὴν ἐνανθρώπηση 
τοῦ Υἱοῦ καὶ Λόγου τοῦ Θεοῦ καὶ τὸ σω-
τηριῶδες ἔργο του, ἡ ἀρχαία εἰδωλολατρία 
παρουσίασε ἰσχυρὲς ἀντιστάσεις. Χρειάστη-
κε νὰ μαρτυρήσουν γιὰ τὸν Σωτήρα Χριστὸ 
ἑκατομμύρια μαρτύρων, γιὰ νὰ καμφθοῦν 

Ἡ εἰδωλολατρία τῆς ἐποχῆς μας

τοῦ Πρωτ. Μιχαήλ Βοσκοῦ 
Ἀρχιερατικοῦ Ἐπιτρόπου Ἱερᾶς Μητροπόλεως Λεμεσοῦ
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οἱ ἰσχυρὲς αὐτὲς ἀντιστάσεις τῆς ἀρχαίας 
εἰδωλολατρίας. 
 Τελικά, ἡ χριστιανικὴ πίστη θριάμ-
βευσε καὶ μεγαλούργησε γιὰ μιὰ ὁλόκληρη 
χιλιετία μέσα στὶς δομὲς τῆς λεγομένης Βυζα-
ντινῆς Αὐτοκρατορίας, τῆς Ἀνατολικῆς Ρω-
μαϊκῆς Αὐτοκρατορίας. Ὁ Χριστιανισμὸς 
διαδόθηκε στὰ πέρατα τῆς οἰκουμένης καὶ 
λαοὶ ὁλόκληροι ἐγκατέλειψαν τὸ σκότος τῆς 
πλάνης καὶ ἐπέστρεψαν στὸ φῶς τοῦ Ἰησοῦ 
Χριστοῦ. Ὅμως, ὁ ἀρχέκακος διάβολος δὲν 
ἔπαψε νὰ ἐργάζεται μὲ ὅλες του τὶς δυνάμεις 
γιὰ τὴν ἀπώλεια τῶν ἀνθρώπων. Κατάφερε, 
λοιπόν, νὰ διασώσει τὴ λατρεία τῶν εἰδώ-
λων ἀνάμεσα στοὺς ἀνθρώπους μὲ ποικίλες 
ἄλλες μορφές. Φθάσαμε ἔτσι στὶς μέρες μας, 
νὰ ζοῦμε σὲ 
μιὰ ἐποχὴ 
κατ᾿ ἐξοχὴν 
εἰδωλολα-
τρική. 
 
Ἐκτὸς ἀπὸ 
ὁρισμένους 
θαυμαστὲς 
τῆς προχρι-
σ τ ιαν ικ ῆ ς 
Ἑ λ λ ά δ ο ς 
ποὺ δηλώ-
νουν δωδε-
καθεϊστές, 
κ α ν έ ν α ς 
δὲν πιστεύει πιὰ στὸ δωδεκάθεο τοῦ Ὀλύ-
μπου. Ἐκτὸς ἀπὸ τοὺς ὀπαδοὺς τῶν πολυ-
θεϊστικῶν θρησκειῶν καὶ ὅσους παρασύρ-
θηκαν στὴν ἄμεση λατρεία τοῦ σατανᾶ, 
κανένας δὲν λατρεύει πιὰ ξόανα καὶ ἀγάλ-
ματα. Ὅμως, ἡ συντριπτικὴ πλειοψηφία τῶν 
ἀνθρώπων τῆς ἐποχῆς μας βρίσκεται στὸ 
σκότος τῆς πλάνης καὶ λατρεύει «τῇ κτίσει 
παρὰ τὸν κτίσαντα». Τὰ εἴδωλα τῆς ἐποχῆς 
μας δὲν φέρουν τὰ ὀνόματα τῶν ἀρχαίων 
θεῶν. Εἶναι ἴσως, ὅμως, περισσότερα καὶ 
πιὸ ἐπικίνδυνα ἀπὸ τὰ εἴδωλα τῆς ἀρχαί-
ας ἐποχῆς. Μπορεῖ νὰ εἶναι ὁ διάβολος, τὰ 
ἔργα του καὶ οἱ μεθοδεῖες του, μπορεῖ νὰ 
εἶναι ὁ ἴδιος ὁ ἑαυτός μας, μπορεῖ νὰ εἶναι 

τὰ διάφορα ναρκωτικὰ τοῦ σώματος καὶ 
τῆς ψυχῆς, μπορεῖ νὰ εἶναι οἱ διάφορες ἰδεο-
λογίες (πολιτικές, κοινωνικές, θρησκευτικὲς 
κ.ο.κ.), μπορεῖ νὰ εἶναι οἱ ποικίλες σαρκικὲς 
ἡδονές, ἡ μόδα, τὸ ποδόσφαιρο, οἱ διάφορες 
σχιζοφρενικὲς «μουσικὲς» ἐκφράσεις, μπο-
ρεῖ νὰ εἶναι τόσα καὶ τόσα ἄλλα. Ὁ,τιδήποτε 
ἐγκλωβίζει τὸ σῶμα καὶ τὴν ψυχή μας στὰ 
πάθη καὶ τὴν ἁμαρτία, ὁ,τιδήποτε ἀποχτᾶ 
γιὰ μᾶς ἀπόλυτη σημασία, ἐμποδίζοντας τὸν 
ἕνα καὶ μοναδικὸ ἀληθινὸ Θεὸ νὰ ἐνεργήσει 
μέσα μας μὲ τὴν ἄκτιστη θεία χάρη Του, συ-
νιστᾶ γιὰ μᾶς ὑποδούλωση στὴν εἰδωλολα-
τρία. 

Εἶναι πραγματικὰ ἀπορίας ἄξιο, τὸ 
πῶς ὁ τόσο προοδευμένος στὴ γνώση καὶ 

τὰ τεχνο-
λογικὰ ἐπι-
τ ε ύ γ μ α τ α 
σημερινὸς 
ἄνθρωπος, 
ἀποδεικνύ-
εται τόσο 
ε ὐ ά λ ω τ ο ς 
στὶς πνευ-
μ α τ ι κ έ ς 
του ἀντι-
στάσεις. Ὁ 
ἄνθρωπος 
ποὺ θέλει 
νὰ εἶναι 
ἀ λ η θ ι ν ὸ ς 

Χριστιανὸς καλεῖται, ὅπως οἱ Χριστιανοὶ 
τῶν πρώτων αἰώνων, νὰ δώσει μάχη ζωῆς 
καὶ θανάτου ἐνάντια στὰ ποικίλα εἴδωλα 
τῶν καιρῶν μας. Ἂν δὲν δώσει αὐτὴν τὴ 
μάχη, θὰ εὑρεθεῖ σὲ χειρότερη θέση ἀπὸ τοὺς 
ἀπίστους, ἀφοῦ «ὅσοι ἀνόμως ἥμαρτον, 
ἀνόμως καὶ ἀπολοῦνται· καὶ ὅσοι ἐν νόμῳ 
ἥμαρτον, διὰ νόμου κριθήσονται» (Ρωμ. β’ 
12). Ὅσοι, δηλαδή, ἁμάρτησαν χωρὶς νὰ 
γνωρίζουν τὸν νόμο τοῦ Θεοῦ, θὰ καταδι-
καστοῦν ὄχι μὲ κριτήριο τὸν νόμο τοῦ Θεοῦ. 
Ὅσοι, ὅμως, ἁμάρτησαν γνωρίζοντας τὸν 
νόμο τοῦ Θεοῦ, θὰ δικαστοῦν μὲ κριτήριο 
αὐτὸν τὸν νόμο.
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Κατά κοινή ὁμολογία ζοῦμε σέ μία 
ἐποχή ποικιλόμορφης ἀστάθειας, 
ἀντίρροπων κοινωνικῶν ρευμάτων, 

ἀντιμαχόμενων ἰδεῶν, ἐμφανοῦς κενότητας 
καί μίας ἐπανάπαυσης στά ἐφήμερα.
 Στό καθημερινό λεξιλόγιο ἀκούει 
συχνά ὁ καθένας μας γιά πλεονάσματα καί 
ἐλλείμματα, γιά κόκκινα δάνεια, γιά οἰκονο-
μικούς δεῖκτες καί ἄλλα πολλά στήν ἴδια συ-
χνότητα καί τοῦ ἰδίου ἐνδιαφέροντος. Στίς 
εἰδήσεις κυριαρχοῦν οἱ πολεμικές συγκρού-
σεις, τά σκάνδαλα, οἱ διαπλοκές, ἡ βία καί 
ἀποσιωποῦνται ἤ ἀγνοοῦνται οἱ φωτεινές 
ἐξαιρέσεις. Τό κυρίαρχο αἴσθημα εἶναι ὅτι 
ὑπάρχει ἕνας ἀποπροσανατολισμός. Κά-
ποιοι μιλοῦν γιά ἀπώλεια τοῦ μέτρου. Με-
ρικοί μεμψιμοιροῦν γιά ἀποδυνάμωση τῶν 
παραδοσιακῶν θεσμῶν καί βάθρων  τῆς κοι-
νωνίας. Γενικότερα, χωρίς ἀμφιβολία στήν 
ἐποχή μας παρατηρεῖται μία σοβαρότατη 
ἀντινομία.Ἐνῶ ἡ ἐπιστήμη καί ἡ τεχνολογία 
προχωροῦν μέ ταχύτητα γεωμετρικῆς προό-
δου, ἡ εἰρήνη  παραμένει ἀπραγματοποίητο 
ὄνειρο, ἡ δυστυχία κτυπᾶ τήν πόρτα ἑκα-
τομμυρίων ἀνθρώπων, ἡ πείνα βασιλεύει σέ 
μεγάλες περιοχές τῆς γῆς, τό δίκαιο καί ἡ 
ἐλευθερία  καταπατοῦνται καί ἡ ἠθική δια-
φθορά ἔχει διευρύνει τά ὅρια τῆς ἀνοχῆς, μέ 
κίνδυνο νά γίνει κατεστημένο.
 Ἄς μήν σταθοῦμε στίς διάφορες ἀνα-
λύσεις τοῦ θέματος, πού κινοῦνται συνήθως 
ἀνάμεσα στόν ὑποκειμενισμό ἤ τήν ἐπίκλη-
ση στατιστικῶν δεδομένων. Ἡ κοινή διαπί-
στωση εἶναι ὅτι κάτι πρέπει νά γίνει γιά τήν 
ἀλλαγή. Εἰδικά στόν τόπο μας. Γιά νά δοῦμε 
φῶς. Γιά νά μποροῦμε νά ἐλπίζουμε. 
Μελετώντας τό θέμα δέν πρέπει νά ξεχνοῦμε 
ὅτι ἡ κοινωνία εἶναι ἕνα σύνολο ἀνθρώπων, 
ἕνα μεγάλο ψηφιδωτό. Καί στά ψηφιδωτά 
ὅσες ὡραῖες γραμμές κι’  ἄν σύρει ὁ καλλι-
τέχνης, ὅποια ἱκανότητα κι’ ἄν ἔχει στήν το-

ποθέτηση τῶν ψηφίδων, ἄν αὐτές  δέν εἶναι 
λαμπρές καί καθαρές δέν θά δημιουργηθεῖ 
ἕνα ὄμορφο, ἐντυπωσιακό ψηφιδωτό. Ἔτσι 
καί στήν κοινωνία. Ὅποιοι νόμοι κι᾽ ἄν ψη-
φιστοῦν, ὅποια κατασταλτικά μέτρα κι᾽ ἄν 
ληφθοῦν, οἱ ἄνθρωποι, ὁ καθένας μας, ἄν 
δέν ἔχει τήν ἐσωτερική καθαρότητα καί τήν 
ψυχική λαμπρότητα, ἡ κοινωνική δυσαρμο-
νία καί ἀταξία θά συνεχίζεται. 
 Τό μεγάλο ἐρώτημα εἶναι ποιός θά 
βοηθήσει τόν ἄνθρωπο νά βρεῖ αὐτή τήν κα-
θαρότητα; Ἡ γνώση, πού βρίσκεται σήμερα 
στήν ἔκρηξη καί τό ἀπόγειό της καί εὔκολα 
ἀποκτᾶται μέ τή βοήθεια τῶν σύγχρονων τε-
χνικῶν μέσων; Μά αὐτή δέν μπορεῖ νά ὑπο-
σχεθεῖ κάτι τέτοιο. Γιατί αὐτή μόνη της ὅσο 
κι᾽ ἄν εἶναι ποσοτικά μεγάλη, ἄν δέν συνο-
δεύεται  ἀπό τόν πλοῦτο τῆς καρδιᾶς, τήν 
ἁγνότητα τῆς σκέψης καί τήν ἐντιμότητα τῆς 
πράξης, γίνεται ἀναιμική καί ἄψυχη, ἀδρα-
νής καί ἀνενέργητη, χωρίς νά μπορεῖ νά δη-
μιουργήσει τόν ὁλοκληρωμένο  ἄνθρωπο, τή 
λαμπερή ψηφίδα, γιά νά σημάνει τή μεγάλη 
ἀλλαγή τοῦ ψηφιδωτοῦ της κοινωνίας.  
Ἡ ἀπάντηση στό θεμελιακό ἐρώτημα, ποι-
ός θά βοηθήσει στήν ἀλλαγή γιά νά ἀπαλ-
λαγεῖ ἡ κοινωνία ἀπό τό βάρος τῶν δεινῶν 
της, εἶναι ἡ πρόσκληση τοῦ Ἐνανθρωπήσα-
ντος Λόγου τοῦ Θεοῦ, τοῦ Κυρίου μας Ἰη-
σοῦ Χριστοῦ: «Δεῦτε πρός μέ πάντες οἱ κο-
πιῶντες  καί πεφορτισμένοι κἀγώ ἀναπαύσω 
ὑμᾶς» καί ἡ διαβεβαίωσή του ὅτι: «Ἐγώ εἰμί 
ἡ ὁδός καί ἡ ἀλήθεια καί ἡ ζωή». 
 Στή γενικότερη κρίση πού παρατη-
ρεῖται σήμερα, μέ τίς τραγικές προεκτάσεις 
της στήν ἀτομική καί κοινωνική ζωή, μονα-
δική ἀπάντηση καί σωστική διέξοδος εἶναι 
ὁ λόγος τοῦ Θεοῦ. Πρέπει νά ἐπιστρέψουμε 
πίσω στήν ἀλήθεια, νά ξαναβαπτίσομε τό 
πνεῦμα μας καί τήν καρδιά  μας στό φῶς τοῦ 
Εὐαγγελίου. Ὁ σημερινός ἄνθρωπος, πού 

Ποιός θά φέρει τήν ἀλλαγή;
τοῦ κ. Σταύρου Ὀλύμπιου

Διευθυντοῦ Γραφείου Ποιμαντικῆς Διακονίας Ι.Μ.Λεμεσοῦ
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περνᾶ τή δοκιμασία τῆς πνευματικῆς σύγ-
χυσης καί μορφοποιεῖ ἀπαράδεκτη νοοτρο-
πία ζωῆς, πρέπει νά κληθεῖ νά ἐγκαταλείψει 
τή νεοειδωλολατρία του, νά καταξιώσει τό 
παρόν καί νά προδιαγράψει τό μέλλον  του 
μέσα στό ἠθικό καί πνευματικό κλίμα τῆς 
Ὀρθόδοξης Ἐκκλησίας μας.
 Ἡ Ἐκκλησία μας ὡς κιβωτός τῆς 
ἀλήθειας τοῦ Θεοῦ καί ταμειοῦχος τῆς θεί-
ας Χάριτος  μέ τή λατρεία της καί τή μυστη-
ριακή ζωή  φωτίζει τόν ἄνθρωπο  καί ἀνα-
πλάθει τήν ψυχή καί τήν καρδιά του, γιά νά 
ξαναβρεῖ  τό ἀληθινό νόημα καί τόν σκοπό 
τῆς ζωῆς του. 
 Ἡ Ἐκκλησία ἐπαγγέλλεται νά φέ-
ρει τήν ἐσωτερική χαρά , τή γαλήνη καί τήν 
εὐτυχία. Ἐπαγγέλλεται  νά  δημιουργήσει   
ἀνθρώπους  ἐνάρετους, πού θά καθοδηγοῦν 
κάθε πρόοδο, γιά νά μήν ὁδηγηθεῖ  σέ κα-
ταστροφή, πού θά ἐργάζονται γιά τήν ἀπό-
κτηση τῶν ὑλικῶν ἀγαθῶν,  ἀλλά δέν θά 
δουλώνονται σ’ αὐτά. Ἐπαγγέλλεται νά δη-
μιουργήσει ἀνθρώπους, ὄχι ἀλάθητους καί 
ἀναμάρτητους  ἀλλά ταπεινούς καί ἀγωνι-
ζόμενους. Πού θά βλέπουν πρός τά πάνω 
στόν Θεό,  γιά νά καθοδηγοῦνται στά σχέ-
διά τους καί νά ἐνθαρρύνονται στίς δυσκο-
λίες τους. Πού δέ θά κάμνουν τό κακό, καί 
ὅταν δέν ὑπάρχει ἡ πίεση τοῦ φόβου καί ἡ 
ἀπειλή τοῦ νόμου τῆς πολιτείας. Εἶναι κα-
θαρή ἀπάτη γιά ὁποιονδήποτε νά ὑπόσχεται 
στήν ἀνθρωπότητα ἀγαθά, χωρίς νά μπορεῖ 
νά δώσει ἀνθρώπους πού θά δημιουργή-
σουν καί θά ἀξιοποιήσουν αὐτά τά ἀγαθά.
 Ἡ Ἐκκλησία μας συνδέει τόν ἄνθρω-
πο μέ τόν Θεό καί τήν αἰωνιότητα. Καί τήν 
αἰωνιότητα ἔχουν σάν θεμέλιο ὅλες οἱ ἀξί-
ες τῆς ζωῆς, χωρίς τίς ὁποῖες ἡ ἀτομική καί 
κοινωνική εὐτυχία θά μείνει ἀπραγματοποί-
ητο ὄνειρο. Δίνουμε ἕνα παράδειγμα.
 Λέμε συνήθως ὅτι στοιχεῖο ἀπαραίτητο τῆς 
εὐτυχίας σέ μία ἀνθρώπινη κοινωνία εἶναι 
ἡ κοινωνική δικαιοσύνη. Πράγματι. Εἶναι ὁ 
ἐπιούσιος ἄρτος τῆς ἀνθρώπινης εὐτυχίας. 
Γιατί δέν ἐφαρμόζεται σήμερα; Γιατί τήν 
ἀντιμάχεται ὁ ἀτομισμός καί ἡ δύναμη τοῦ 
«δικαίου τοῦ ἰσχυροτέρου». Ποιός θά κατα-

νικήσει τή δύναμη αὐτή καί θά ἐπιβάλει τή 
δικαιοσύνη;  Ὄχι οἱ λόγοι καί οἱ διακηρύ-
ξεις ἤ ἡ θεωρητική καί φιλοσοφική κατοχύ-
ρωσή της. Τήν ἀδικία θά καταπολεμήσει ἡ 
«ἐν Χριστῷ  δικαιοσύνη», πού θά ἀποκτήσει 
δύναμη καί θά ζητήσει ἐμπράγματη ἐφαρ-
μογή, ὅταν βρεθεῖ δεμένη στή χρυσή ἁλυσί-
δα τῶν χριστιανικῶν ἀρετῶν, πού συνδέουν 
τόν ἄνθρωπο μέ τόν Θεό καί τήν αἰώνια βα-
σιλεία Του.  Ἡ ἴδια συλλογιστική ἐφαρμόζε-
ται καί στήν περίπτωση τῆς ἀγάπης, τῆς ἐντι-
μότητας καί τῶν ἄλλων  ἀρετῶν, πού χωρίς 
τό θεοκεντρικό τους περίβλημα ἀρνοῦνται 
νά ὑλοποιηθοῦν καί νά οἰκοδομήσουν τήν 
ἀνθρώπινη εὐτυχία. 
   Τό θέμα δέν μπορεῖ νά ἐξαντληθεῖ στά 
πλαίσια ἑνός ἄρθρου. Ἀλλά μία ἀκόμη τε-
λευταία σκέψη. Ἄν θέλουμε τήν ἀλλαγή, τή 
βελτίωση, τόν ἐξανθρωπισμό τῆς κοινωνίας, 
πρέπει νά ἐπανασυνδεθεῖ ὁ ἄνθρωπος μέ 
τόν Δημιουργό του καί νά ἐπανέλθει ἡ ἱερο-
ποίηση τῆς οἰκογένειας, τῆς παιδείας, τῶν 
κοινωνικῶν ὁμάδων καί ὅλων τῶν θεσμῶν 
πού λειτουργοῦν γιά τήν εὔρυθμη καί ὁμα-
λή λειτουργία τοῦ κράτους καί τῆς κοινωνί-
ας. Ὁ ἄκρατος ἀτομισμός καί ὁ ἀκράτητος 
εὐδαιμονισμός,  ἡ ἰδιοτέλεια καί ἡ προσκόλ-
ληση στό προσωπικό συμφέρον πρέπει νά 
ἀντικατασταθοῦν  μέ τήν ἀγάπη, τήν ἔμπρα-
κτη, ἀφειδώλευτη  καί ἀνιδιοτελή ἀγάπη, 
πού βλέπει τόν ἄνθρωπο  ὡς συνάνθρωπο,  
τόν ἄλλο ὄχι σάν ἀντίπαλο ἀλλά σάν ἀδελ-
φό καί εἶναι ἕτοιμος νά τοῦ συμπαρασταθεῖ 
στήν κάθε δυσκολία του.
 Ὁ καθένας ἀπό τήν ἔπαλξη πού βρί-
σκεται, μπορεῖ νά βοηθήσει. Ἡ ἀδιαφορία 
εἶναι συνενοχή. Ἀξίζει νά θυμόμαστε ὅλοι 
ὅτι ὁ ἐνσαρκωμένος Θεός μᾶς ὑπέδειξε ἕνα 
τρόπο ζωῆς, ἕνα δρόμο στή γῆ πού ὁδηγεῖ 
στήν αἰώνια βασιλεία Του. Ὁ καθένας μας 
μπορεῖ νά τόν βαδίσει μέ τοῦ Θεοῦ τή βοή-
θεια καί τή χάρη.
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Ἡ ἑορτή τῆς Μεταμορφώσεως θέτει 
ἐνώπιόν μας τό φῶς καί τόν πόθο 
τῆς ἐλλάμψεως. Ἀναζητῶντας 

ἤ ἀγαπῶντας τό φῶς, δέν ἀγαπᾶμε τίποτε 
ἄλλο παρά τόν ἴδιο τόν Θεόν διότι, ὅπως μᾶς 
παρέδωσε ἡ Ἐκκλησίας μας, μόνον ὡς φῶς 
μποροῦμε νά τόν δοῦμε, νά μετάσχωμε στή 
ζωή του καί νά τήν ἀπολαύσωμε. Αὐτό γι-
νόταν καί στήν Παλαιά Διαθήκη, ἀκόμη καί 
στίς σκηνές καί στά στρατόπεδα τῶν Ἰου-
δαίων, ὅταν ζοῦσαν στήν ἔρημο, ἀλλά καί 
στούς προφῆτες καί σέ ὅλους τους θεόπτες, 
πολύ δέ πε-
ρ ι σ σ ό τ ε ρ ο 
στήν Καινή 
Διαθήκη καί 
στήν ἐκκλη-
σ ι α σ τ ι κ ή 
μας ἱστορία.
Προφανῶς, 
ἡ οὐσία 
τοῦ Θεοῦ 
δέν εἶναι 
φῶς, διότι, 
ἐάν ἦταν, 
ὁ Θεός δέν 
θά ἦταν ὁ 
Θεός μας. Ὁ 
Θεός, μέ τό 
νά εἶναι ἔξω καί πέρα ἀπό κάθε νοητή ἀπό 
τόν ἄνθρωπο οὐσία, δέν μπορεῖ νά εἶναι 
οὔτε καί φῶς. Ἐνεργεῖ ὅμως ὡς πρός ἐμᾶς 
ὡς φῶς, τό ὁποῖο ἀποτελεῖ ἰδιότητά του. 
Στήν πραγματικότητα βέβαια δέν θά μπο-
ρούσαμε κἄν νά μιλήσωμε γιά ἰδιότητες 
τοῦ Θεοῦ, διότι ἔτσι πλάθομε ἕναν ἀνθρω-
πόμορφον Θεόν, τοῦ δίνομε τά χαρακτηρι-
στικά τῆς δικῆς μας σκέψεως, κινήσεως καί 
ζωῆς, ἀκόμη καί τά δικά μας βιώματα. Ὁ 
Θεός βεβαίως εἶναι πέραν καί τῶν ἰδιοτή-
των, ἀλλ’ ἐν πάσῃ περιπτώσει, ἄς ποῦμε ὅτι 
ὁ Θεός ἐνεργεῖ ὡς φῶς. Ἔτσι, ὅποιος ἀγαπᾶ 
τό φῶς, ἀγαπᾶ τόν Θεόν.
 Ὁ ἄνθρωπος λοιπόν ὁρᾶ τόν Θεόν 

ὡς φῶς, τόν λαμβάνει ὡς φῶς καί ὡς φῶς 
τόν κατέχει. Μή ἔχοντας τό φῶς ἤ μή λαμ-
βάνοντας ἤ μή ὁρῶντας φῶς, σημαίνει ὅτι 
δέν μετέχει τοῦ Θεοῦ, ὅτι ὁ Θεός δέν εἶναι 
στά χέρια του, ὅπως «οἱ κλῆροι του», καί 
ἑπομένως ὁ Θεός δέν εἶναι ἀκόμη κλῆρος 
του. Ἐδῶ ἰσχύει ἐκεῖνο πού εἶπε ὁ Κύριος: « 
Ἔστω ὁ λόγος ὑμῶν ναί ναί, οὔ οὔ». Ὄντως, 
ἤ ἔχομε τόν Θεόν ὡς φῶς ἤ δέν τόν ἔχομε, 
δέν χωρεῖ καί ναί καί ὄχι.
 Ὁμιλῶντας περί φωτός, δέν ἐννο-
οῦμε οὔτε τό αἰσθητό, οὔτε τό νοητό φῶς, 

διότι αὐτά 
εἶναι συλλή-
ψεις, ἁρπάγ-
ματα, ἐγχει-
ρήματα τῆς 
ἀνθρώπινης 
ψυχῆς. Ἡ 
ψυχή ὁρᾶ, 
αἰσθάνεται, 
νοεῖ, ἀλλά 
δέν μιλᾶμε 
γι’ αὐτό. Ὁ 
Θεός δέν 
κατανοεῖται 
ἔτσι. Ἑπο-
μένως, τό 
θέμα μας 

δέν εἶναι δογματικό, εἶναι καθαρῶς βιωμα-
τικό. Ὁμιλῶντας περί τοῦ φωτός, ὁμιλοῦμε 
σαφῶς περί τοῦ ἀκτίστου φωτός, ὅπως τό 
διδάσκουν οἱ Πατέρες μας, αὐτό δέν εἶναι 
ψυχικό, νοητικό ἤ διανοητικό φῶς.
 Τό ἄκτιστο φῶς ἔχει ἀρχικῶς σχέση 
μέ τό πνεῦμα τοῦ ἀνθρώπου, τό ὁποῖο, ἀνα-
γνωρίζοντας τόν ἑαυτό του καί τήν ἀφετη-
ρία του, συνάπτει τήν ἀνθρώπινη ζωή μέ τήν 
θεία ζωή κατά μονιμώτερο καί αἰσθαντικώ-
τερο τρόπο. Τό ὅτι ὁ Θεός εἶναι φῶς, γιά μᾶς 
σημαίνει ὅτι μποροῦμε μέσα στήν βαθύτα-
τη ὕπαρξί μας, στήν θεοειδῆ μας ὑπόστασι, 
νά ἑνωθοῦμε μέ τόν Θεό, ἀφοῦ μέσα μας 
ἔχομε τό θεῖο ἐμφύσημα πού μᾶς δίνει τήν 

Ὁ μοναχός καί τό Θαβώριο Φῶς
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δυνατότητα νά «τραπῶμεν εἰς Θεόν», του-
τέστι νά «μηκυνθῶμεν εἰς Θεόν», νά καλλι-
εργήσωμε τό ἐν ἡμῖν θεῖον σπέρμα. Ἔτσι, ὁ 
ἄνθρωπος φέροντας τό θεῖον σπέρμα γίνε-
ται θεο-τόκος, γεννᾶ Θεόν, ἔσωθεν ἐκπέμπει 
φῶς. Αὐτό τό φῶς ἑνώνεται μέ ὅλον τόν 
ἄνθρωπο, διότι δέν ὑπάρχει κάτι κεχωρι-
σμένο στήν ἀνθρώπινη ὕπαρξι. Τό σῶμα τοῦ 
ἀνθρώπου εἶναι ἀχώριστο ἀπό ὅ,τι καθαρώ-
τερο καί αἰώνιο ὑπάρχει μέσα στόν ἄνθρω-
πο, καί ἑπομένως ὁ Θεός, ἀναγνωρίζοντας 
τήν εἰκόνα του στόν ἄνθρωπο, τόν καθιστᾶ 
Θεόν ὁλόκληρον καί ὄχι μόνο ἕνα μέρος 
του. Δέν μένει τίποτε ἀπρόσληπτο. Ὁλόκλη-
ρη ἡ ὕπαρξις τοῦ ἀνθρώπου προσλαμβάνε-
ται ἀπό τό φῶς, πληροῦται ὑπό τοῦ φωτός, 
ὅπως δέν ἔμεινε τίποτε ἀπρόσληπτο ἀπό τήν 
ἀνθρώπινη φύσι κατά τήν κένωσι τοῦ Λό-
γου, κατά τήν ἐνσάρκωσί του ἐπί τῆς γῆς.
Λέγοντας ἑπομένως ὅτι ὁ Θεός εἶναι φῶς, 
ἐννοοῦμε κάτι μεγαλειῶδες καί φοβερά 
ἐνθαρρυντικό καί αἰσιόδοξο, ὅτι δηλαδή 
ὁ Θεός προαιωνίως καί οἰκονομικῶς, ὡς 
πρός τήν πρόγνωσι καί τήν φιλανθρωπία 
του, εἶναι φτιαγμένος στά μέτρα μας, ἀφοῦ 
ὁ ἄνθρωπος τίποτε δέν καταλαβαίνει τόσο, 
ὅσο αὐτό πού βλέπει. Οἱ ὀφθαλμοί, ὡς πι-
στότεροι τῶν ὤτων, μᾶς κάνουν νά συνά-
πτωμε δυνατώτερη σχέσι μέ τό κάθε τι.
 Ἔτσι, ὁ Θεός κατ’ οἰκονομίαν προέ-
βλεψε καί κατέστησε τόν ἑαυτό του φωτεινό 
ἐνέργημα, γιά νά μπορῆ νά προσλαμβάνεται 
ἀπό ἐμᾶς. Ὁ Θεός ἔρχεται στά μέτρα μας. 
Σύμφωνα μέ τήν Παλαιά Διαθήκη, ὁ Θεός 
ἀπό τήν ἀγάπη του ἔπλασε τόν ἄνθρωπο 
κατά τό δικό του πρότυπο, δηλαδή ἱκανόν 
νά δέχεται τό φῶς, νά συλλαμβάνη τήν φω-
τεινότητά Του, τόν ἴδιον τόν Θεόν. Βεβαί-
ως, τό φῶς δέν εἶναι ἀπόρροια τῆς οὐσίας 
τοῦ Θεοῦ, εἶναι ἀκτινοβόλημά του, ὁπό-
τε, ἐνεργῶντας ὁ Πατήρ καί ὁ Υἱός καί τό 
Ἅγιον Πνεῦμα ὡς φῶς, δέν χάνεται κάτι ἐκ 
τῆς οὐσίας τοῦ Θεοῦ.
 Εἴμαστε λοιπόν ἔτσι πλασμένοι, ὥστε 
νά μποροῦμε ἀδιαλείπτως νά ἔχωμε τόν 
Θεόν. Καί μόνον στή σκέψι αὐτοῦ, κατα-
λαμβάνεται κανείς ἀπό τέτοιον ἐνθουσι-

ασμό καί ἀπό τέτοιο παραλήρημα χαρᾶς, 
ὥστε οἱ μή ἔχοντες αὐτή τήν ἐμπειρία νά 
λένε γιά ἐκείνους πού τήν ἔχουν, «αὐτοί 
ἤπιαν καί μέθυσαν», καί δίκαιο ἔχουν.
 Μετά ἀπό ἀγῶνες αἰώνων, τώρα 
ὑπάρχει μεγάλος ἐνθουσιασμός στήν 
Ἐκκλησία μας, διότι εἶναι ἡ μόνη πού διέ-
σωσε τήν ἔννοια τοῦ ἀκτίστου ἐνεργήμα-
τος ἐν τῷ Θεῷ, καί ἡ μόνη πού μπορεῖ νά 
προσλάβη Θεόν. Στίς ἄλλες Ἐκκλησίες δέν 
ὑπάρχει αὐτή ἡ πίστις, ἡ δέ ἔλλειψίς της εἶναι 
οὐσιῶδες κριτήριο ὅτι δέν μπορεῖ νά ὑπάρ-
χη ἄλλη Ἐκκλησία, ἀφοῦ Ἐκκλησία εἶναι 
μόνον τό σῶμα τοῦ Χριστοῦ. Ἀσφαλῶς θά 
ὑπάρχουν πρόσωπα πού πιστεύουν στίς 
ἄκτιστες ἐνέργειες, ἀλλά εἶναι σάν νά μπαί-
νουν καί νά εὐφραίνωνται στά περιουσιακά 
στοιχεῖα τῆς Ὀρθοδόξου Ἐκκλησίας, σέ 
ὅ,τι ὡς θησαύρισμα διέσωσε ἡ Ὀρθόδοξος 
Ἐκκλησία, εἶναι ὅμως κάτι πού δέν μποροῦν 
νά τό κατέχουν καί νά τό ἀπολαύσουν, διό-
τι δέν γίνεται κτῆμα τους, ἀφοῦ οἱ ἴδιοι δέν 
εἶναι μέσα στόν χῶρο, μέσα στήν Ὀρθόδοξο 
Ἐκκλησία, ὅπου τό ἄκτιστο ἐνέργημα εἶναι 
περιουσία της. Γι’ αὐτό, ὁ πιστός ἐνθουσι-
άζεται πολύ, ὅταν γνωρίζη ὅτι εἶναι τόσον 
εὐχερές νά κοινωνῆ μέ τόν Θεό καί νά γίνε-
ται καί ὁ ἴδιος θεός.
 Βεβαίως, ὁ Θεός ἀκτινοβολῶντας 
διά τῶν φωτεινῶν ἀκτίνων του δέν πάσχει 
καμίαν ἀλλοίωσι, διότι οἱ ἀκτῖνες δέν κενώ-
νουν τήν οὐσία του, καθ’ ὅτι δέν εἶναι στοι-
χεῖο τῆς οὐσίας του. Ἄς μή χρησιμοποιοῦμε 
τόσο τόν ὅρο «ἀκτῖνες», γιατί μᾶς θυμίζει 
ἀνθρώπινη πραγματικότητα, ὅσο τόν ὅρο 
«λαμπηδόνες», πού τόν συναντᾶμε στούς 
Πατέρες καί σημαίνει κυρίως κάτι πού λά-
μπει καθ’ ἑαυτό. Ὁ Θεός λάμπει ἀληθῶς, 
καί μέσα σέ αὐτή τήν λάμψι του γίνομαι καί 
ἐγώ φωτεινός.

(ἀπόσπασμα ἀπό τό βιβλίο: «Λόγοι  
Ἑόρτιοι Μυσταγωγικοί» 

τοῦ Ἀρχιμ. Αἰμιλιανοῦ Σιμωνοπετρίτου)
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Ἡ Κυρία Θεοτόκος θεωρεῖται φο-
βερό πρόσωπο, ἀπό θεολογική 
ἄποψη, γιατί συνδέεται ἄμεσα 

μέ τή σωτηρία τοῦ ἀνθρωπίνου γένους. Ὁ 
ἅγιος Γρηγόριος ὁ Παλαμᾶς λέει γι’ αὐτό: 
«Ὁ πλάσας ἡμᾶς Θεός διά σπλάγχνα ἐλέους 
κλίνας οὐρανούς κατῆλθε καί προσλαβό-
μενος τήν ἡμετέρα φύσιν ἐκ τῆς Παρθένου, 
ταύτην ἀνακαίνισε καί ἐπανήγαγε, μᾶλλον 
δέ καί ἀνήγαγε 
εἰς ὕψος θεῖον 
καί οὐράνιον». 
Δηλαδή, ὁ Θεός 
πού μᾶς δημι-
ούργησε, ἐξαιτί-
ας τῆς ἀγαθότη-
τάς Του, πῆρε τή 
δική μας ἀνθρώ-
πινη φύση ἀπό 
τήν Παρθένο 
Μαρία, καί ἀφοῦ 
τήν ἀνακαίνισε, 
τήν ἀνέβασε σέ 
ὕψος θεῖο καί 
οὐράνιο.
 Σέ ἕνα 
ἀνάλογο ὕφος ὁ ἅγιος Ἰωάννης ὁ Δαμα-
σκηνός, σέ ἕνα λόγο του γιά τή γέννηση τῆς 
Θεοτόκου, θά τονίσει πώς ἡ Παναγία μας 
μετέβαλε τή λύπη τῆς Εὔας σέ χαρά, διότι 
δι’ Αὐτῆς ὁ κτίστης ἐθέωσε τό ἀνθρώπινο 
πρόσωπο. Λέει, λοιπόν, σέ αὐτόν τόν λόγο 
του ὁ ἱερός Πατήρ: «Ἐλᾶτε, λοιπόν, ὅλα τά 
ἔθνη, κάθε φυλή καί κάθε ἀνθρώπινη γλώσ-
σα καί ἄνθρωποι κάθε ἡλικίας, νά γιορτά-
σουμε τή μέρα τῆς γέννησης τῆς Παρθένου. 
Ἄν οἱ εἰδωλολάτρες γιορτάζουν τούς ψεύτι-
κους θεούς τους καί οἱ βασιλεῖς τῆς γῆς τή 
μέρα πού γεννήθηκαν, πόσο μᾶλλον ἐμεῖς 

ὀφείλουμε νά τιμοῦμε τό γενέθλιο τῆς Θεο-
τόκου, ἐξαιτίας τῆς ὁποίας ἀνορθώθηκε τό 
ἀνθρώπινο γένος καί ἡ λύπη τῆς προμήτο-
ρος Εὔας μεταβλήθηκε σέ χαρά».
 Κατά τή Θεολογία τοῦ ἱεροῦ Δαμα-
σκηνοῦ ἡ Κυρία Θεοτόκος, ἔτσι πράγματι 
πρέπει νά ἀποκαλεῖται, διότι, «Ὡς γάρ ἀλη-
θής Θεός ὁ ἐξ’ Αὐτῆς γεννηθείς, οὕτως καί 
ἀληθής Θεοτόκος ἐστίν ἡ γεννήσασα τόν 

ἀληθινόν Θεόν, 
ἐξ’ Αὐτῆς σε-
σαρκωμένον». 
Δηλαδή, ὅπως ὁ 
ἀληθινός Θεός 
εἶναι Αὐτός πού 
γεννήθηκε ἀπό 
Αὐτήν, ἔτσι καί 
πράγματι, ἀλη-
θής Θεοτόκος 
εἶναι Ἐκείνη, 
πού γέννησε τόν 
ἀληθινό Θεό 
σαρκωμένο. 
 Μέ αὐτό τό σκε-
πτικό, λοιπόν, 
κατά τόν μεγάλο 

αὐτό Πατέρα τῆς Ἀνατολῆς, «Δίκαια καί 
ἀληθινά τήν ἁγία Μαρία Θεοτόκο ὀνομά-
ζουμε, γιατί σ’ αὐτό τό ὄνομα ἐμπερικλείε-
ται τό σχέδιο τῆς Θείας οἰκονομίας γιά τή 
σωτηρία τοῦ ἀνθρώπου».
 Ἀπό τήν πλευρά τή δική του, πάλι, ὁ 
ἅγιος Γρηγόριος ὁ Παλαμᾶς, ἀναλύοντας 
θεολογικά τό ὄνομα τῆς Κυρίας Θεοτόκου, 
πού εἶναι Μαριάμ, λέει χαρακτηριστικά: «Ἡ 
λέξη αὐτή ἑρμηνεύεται Κυρία. Ἡ Παναγία, 
λοιπόν, εἶναι Κυρία, διότι δεσπόζει ὅλων 
τῶν ὄντων καί γιατί εἶναι ἡ πηγή καί ἡ ρίζα 
τῆς ἐλευθερίας τοῦ ἀνθρωπίνου γένους».

Τό πρόσωπο τῆς Κυρίας Θεοτόκου 
στήν Ὀρθόδοξη Πατερική Γραμματεία

τοῦ κ. Σάββα Ἀλεξάνδρου 
Διευθυντοῦ Περιφερειακοῦ Γυμνασίου Τραχωνίου
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Ἡ Κυρία Θεοτόκος, λοιπόν, εἶναι ἐξαίσιον, 
θεολογικά, πρόσωπο γιά τό ὁποῖο ὑπάρ-
χουν πολλοί συμβολισμοί καί προτυπώσεις 
στήν Παλαιά Διαθήκη. Ἔτσι, κατά τόν ἅγιο 
Γρηγόριο τόν Παλαμᾶ, οἱ νεοσσοί τῶν πε-
ριστερῶν, πού προσφέροντο ὡς θυσία, προ-
τύπωναν τήν Παρθένο καί τόν ἐξ’ Αὐτῆς 
τεχθέντα Χριστό. Λέει χαρακτηριστικά: «Οἱ 
νεοσσοί, ἀπειρόγαμοι ὄντες, σαφῶς προ-
εδήλουν τήν Παρθένον καί τόν ἐκ ταύτης 
τεχθέντα». Ἐπίσης, ἡ καιομένη βάτος, πού 
εἶδε ὁ Μωυσῆς, ἀλλά καί ἡ λαβίδα πού χρη-
σιμοποίησε ἕνα ἀπό τά Σεραφείμ, γιά νά πά-
ρει ἀναμμένο ἄνθρακα ἀπό τό θυσιαστήριο 
καί νά τόν ἀγγίξει στά χείλη τοῦ Προφήτη 
Ἠσαΐα, προτείπωναν τήν Παναγία μας, πού 
«συνέλαβεν ἐν ἑαυτῇ ἀπυρπολήτως τό θεῖον 
πῦρ». Δηλαδή πῆρε μέσα της χωρίς 
νά καεῖ, διά τῆς σαρκώσεως, 
τό θεῖο πῦρ.
 Ὁ ἅγιος Συμε-
ών ὁ Νέος Θεολό-
γος, λέει πώς: «Ἡ 
μήτηρ τοῦ Θεοῦ καί 
Δέσποινα καί βασι-
λίς καί Κυρία ἐστίν. 
Πάντες δέ οἱ ἅγιοι 
δοῦλοι Αὐτῆς, καθό 
μήτηρ Θεοῦ, ὡσαύτως 
δέ καί υἱοί Αὐτῆς, ὡς μετα-
λαμβάνουσι ἐκ τῆς σαρκός τοῦ Υἱοῦ 
Αὐτῆς». Ἡ μητέρα τοῦ Θεοῦ εἶναι καί Δέ-
σποινα καί βασίλισσα καί Κυρία. Ὅλοι δέ οἱ 
ἅγιοι εἶναι δοῦλοι Της, διότι εἶναι ἡ μητέρα 
τοῦ Θεοῦ, συνάμα, ὅμως, εἶναι καί παιδιά 
Της, καθώς διά τοῦ μυστηρίου τῆς Θείας 
Εὐχαριστίας μεταλαμβάνουν τή σάρκα τοῦ 
Υἱοῦ της, Ἰησοῦ Χριστοῦ.
 Εἶναι γεγονός, πώς ὅλοι οἱ ἅγιοι εἶχαν 
μία ἀγαπητική σχέση μέ τήν Παναγία, γιατί 
ἀσφαλῶς, βίωναν ἐμπειρικά τήν πιό πάνω 
τοποθέτηση τοῦ ἁγίου Συμεών τοῦ Νέου 
Θεολόγου. Χαρακτηριστικό εἶναι τό παρά-
δειγμα τοῦ ἁγίου Παϊσίου τοῦ Ἁγιορείτου. 
Ἕνας προτεστάντης ἔλεγε ἀπαξιωτικά πώς 
κακῶς οἱ ὀρθόδοξοι, καί ἰδίως οἱ ἁγιορεῖτες, 
προσκυνοῦν τήν Παναγία σάν νά’ ναι Θεός, 

ἐνῶ εἶναι μία ἁπλή γυναίκα. Ὁ ἅγιος θέ-
λοντας νά δείξει στόν αἱρετικό, πώς ἡ Πα-
ναγία εἶναι ἡ μητέρα ὅλων τῶν πιστῶν καί 
μ’ αὐτήν τήν ἰδιότητα τήν τιμοῦν, τοῦ εἶπε 
χαρακτηριστικά: «Τί νά σοῦ πῶ καημένε; 
Δέ φταῖς ἐσύ γιά ὅλα αὐτά τά αἰσχρά πού 
λές, ἀλλά φταίει ἡ μάνα σου, πού σοῦ ἔδωσε 
τέτοια ἀνατροφή». Ὅταν, λοιπόν, ὁ προτε-
στάντης θύμωσε, γιατί τοῦ ἔθιξε τή μητέρα 
του, ὁ ἅγιος Παΐσιος, καταπέλτης, τοῦ εἶπε: 
«Εἶδες, ἐσύ παρεξηγήθηκες, ἐπειδή ἔθιξα τή 
μητέρα σου. Ὁ Κύριός μας καί ἐμεῖς νά μήν 
παρεξηγηθοῦμε, ὅταν βρίζεις τή δική μας 
μητέρα, τήν Παναγία μας;»
 Στήν Πατερική Γραμματεία τονίζε-
ται πώς ὑπάρχουν τρία εἴδη προσκύνησης. 
Στόν Θεό λατρευτική, στούς ἁγίους τιμητι-

κή καί στήν Κυρία Θεοτόκο δουλική. 
Αὐτή ἡ τοποθέτηση συνδέ-

εται μέ τή θεολογία τῶν 
Πατέρων ἀναφορικά 

μέ τό πρόσωπο τῆς 
Παναγίας μας. Οἱ 
Θεοφόροι Πατέρες 
ὑποστηρίζουν πώς 
ὁ Θεός κοινωνεῖ μέ 

τά κτίσματά Του κατ’ 
ἐνέργεια. Μόνο μέ τήν 

Κυρία Θεοτόκο κοινώ-
νησε καθ’ ὑπόσταση, πράγμα 

πού τήν κατέστησε θρόνο χερουβικό. 
Μέσα σέ αὐτό τό πνεῦμα μπορεῖ νά κατα-
νοήσει κάποιος τόν θαυμασμό καί τήν ἀγά-
πη, πού οἱ Θεοφόροι Πατέρες εἶχαν γιά τό 
πρόσωπό της. Ἔτσι ὁ ἱερός Χρυσόστομος 
θά πεῖ κάπου χαρακτηριστικά: «Ταξίδεψε 
ἄνθρωπε μέ τόν λογισμό σου σέ ὅλη τήν κτί-
ση καί δές, ἄν ὑπάρχει πράγμα ἴσο ἤ ἀνώ-
τερο ἀπό τήν ἁγία Θεοτόκο Παρθένο. Ρίξε 
μία ματιά σέ ὅλη τή γῆ, ἀκόμα ταξίδεψε μέ 
τόν λογισμό σου σέ ὅλες τίς θάλασσες, φέρε 
στόν νοῦ σου τίς ἀγγελικές δυνάμεις, καί 
συλλογίσου ἄν ὑπάρχει τέτοιο παρόμοιο καί 
ἐξαίσιο θαῦμα, ὅπως τό πρόσωπο τῆς Παρ-
θένου. Δέν ὑπάρχει». 
 Ὁ ἅγιος Νικόδημος ὁ Ἁγιορείτης, 
τονίζοντας τήν ὑπεροχή, τό μεγαλεῖο καί 
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τήν ἁγιότητά της, λέει χαρακτηριστικά: 
«Ἄν τά ἐννέα τάγματα τῶν ἀγγέλων ἤθελον 
γκρεμνησθῆ ἀπό τούς οὐρανούς καί νά γί-
νουν δαίμονες, ἄν ὅλοι οἱ ἄνθρωποι ἐγίνο-
ντο κακοί, ἄν ὅλα τά κτίσματα, οὐρανός, 
φωστῆρες, ἱερεῖς, ζῶα ἤθελον ἀποστατήσει 
κατά τοῦ Θεοῦ, ὅλαι αὐταί αἱ κακίαι τῶν 
κτισμάτων, συγκρινόμεναι μέ τό πλήρωμα 
τῆς ἁγιότητος τῆς Θεοτόκου, δέν ἠδύναντο 
νά λυπήσουν τόν Θεόν, διότι μόνη ἡ Κυρία 
Θεοτόκος θά ἦτον ἱκανή νά τόν εὐχαριστή-
σει κατά πάντα».
 Ἐξάλλου, ὁ ἴδιος αὐτός Πατέρας τῆς 
Ὀρθοδοξίας συνδέει τό πρόσωπο καί τήν 
ὅλη δράση της μέ τόν Τριαδικό Θεό. Λέει, 
λοιπόν, ὁ ἱερός Πατήρ: «Ἡ Παναγία ἔλα-
βε ἀπό τόν Θεό Πατέρα δύναμη, ἀπό τόν 
Θεό Λόγο σοφία, γιά νά μπορεῖ νά συμφι-
λιώνει τόν οὐρανό μέ τή γῆ καί ἀπό τό Ἅγιο 
Πνεῦμα τήν ἀγαθή ἱλαρότητα». 
 Κατά τόν ἅγιο Γρηγόριο τόν Πα-
λαμᾶ ἡ Κυρία Θεοτόκος διῆγε βίον ἀσκη-
τικόν καί νηπτικόν. Ἀναφέρει χαρακτηρι-
στικά: «Ἡ Παρθένος τήν ἱεράν ἡσυχίαν 
εὑρίσκει χειραγωγῶν, ἡσυχίαν τήν τοῦ νοῦ 
καί κόσμου στάσιν, τήν λήθην τῶν κάτω καί 
μύστην τῶν ἄνω, συνῆψε τόν νοῦν τῇ πρός 
ἑαυτῷ στροφῇ καί θείᾳ ἀδιαλείπτῳ προ-
σευχῇ». Δηλαδή, ἡ Παναγία ἀσχολεῖτο μέ 
τήν ἱερά ἡσυχία. Αὐτό σημαίνει πώς ὁ νοῦς 
της δέν διαχέετο στόν θόρυβο τοῦ κόσμου 
τούτου, ἀλλά ἦταν συνεχῶς προσηλωμένος 
στόν Θεόν μέ τήν ἀδιάλειπτη προσευχή. Ὁ 
ἅγιος Ἀνδρέας Κρήτης μαρτυρεῖ πώς στό 
δάπεδο τοῦ ναοῦ ὑπῆρχαν βαθουλώματα, 
πού ἔγιναν ἀπό τίς γονυκλισίες πού ἔκανε 
ἡ Κυρία Θεοτόκος γιά τή σωτηρία τοῦ κό-
σμου. «Ἐν ταύτῃ τῇ Σιών τάς κλίσεις τῶν 
ἱερῶν γονάτων τοῦ Παναγίου σώματος αἱ 
πρός τό ἔδαφος κατεστρωμέναι πλάκες διω-
λύγιον ἀνακράζουσι». Ὅλος ὁ βίος της δέν 
ἦταν τίποτε ἄλλο παρά μία συνεχής ἀγωνία 
καί πόνος γιά τή σωτηρία μας. «Ἡ Παναγία 
ἐπεδείξατο βίον ἀσκητικόν καί ἄκρως ἐνα-
γώνιον διά τήν σωτηρίαν ἡμῶν», θά τονίσει 
ὁ ἅγιος Γρηγόριος ὁ Παλαμᾶς. 
 Γι’ αὐτόν τόν λόγο ὁ ἱερός Πατήρ τήν 

ἀποκαλεῖ «Ἱερόν σεμνολόγημα ἁπάσης τῆς 
φύσεως καί σωστικό φάρμακο τοῦ γένους 
ἡμῶν». Εἶναι τό καύχημα τῆς ἀνθρωπό-
τητας καί τό φάρμακο, πού μᾶς ἀπάλλαξε 
ἀπό τόν θάνατο καί τή φθορά. Ἀκριβῶς γιά 
ὅλους τούς πιό πάνω λόγους ὁ ἅγιος Ἰωάν-
νης ὁ Δαμασκηνός θεωρεῖ, πώς εἶναι ἀδύ-
νατο ἀνθρώπινη γλώσσα νά ἐκθειάσει ἐπά-
ξια τά χαρίσματά Της. Λέει συγκεκριμένα: 
«Στ’ ἀλήθεια κανένας ἄνθρωπος πάνω στή 
γῆ δέν θά μποροῦσε νά ἐπαινέσει ἐπάξια τό 
πρόσωπό της. Ἀκόμα καί μύριες γλῶσσες ἄν 
μαζευόντουσαν, δέν θά μποροῦσαν νά Τήν 
ἐγκωμιάσουν ἐπάξια, γιατί Αὐτή στέκει πιό 
πάνω ἀπό κάθε ἔπαινο».
 Τέλος, κατά τόν ἅγιο Γρηγόριο τόν 
Παλαμᾶ, καί αὐτή ἡ Κοίμησή της εἶναι 
σπουδαῖο θεολογικό γεγονός. Λέει χαρα-
κτηριστικά ὁ ἱερός Πατήρ: «Εἰ τίμιος ἐνα-
ντίον Κυρίου ὁ θάνατος τοῦ ὁσίου αὐτοῦ, 
πόσο μᾶλλον τῆς τῶν Ἁγίων Ἁγίας δι’ ἧς πᾶς 
ἁγιασμός τοῖς ἁγίοις». Ὁ ἅγιος Γρηγόριος ὁ 
Παλαμᾶς ἀναφέρει πώς ὁ Χριστός, «Ἀπο-
δίδοντας τήν ἐξόδιο τιμή στή μητέρα Του, 
ὁ ἴδιος παρέλαβε τό πνεῦμα Της καί μετά 
καί τό σῶμα της μετέστησε στούς οὐρανούς. 
Ἔτσι, λοιπόν, τώρα ἔχει γιά κατοικία της 
τούς οὐρανούς καί ἐδῶ εἶναι πιά τό βασίλειό 
Της».
 Ὁ ἅγιος Ἰωάννης ὁ Δαμασκηνός λέει 
πώς, «Βλέποντάς Την ὁ θάνατος ἐφοβήθη-
κε. Ἀκριβῶς ἐπειδή δέν μποροῦσε ἡ φθο-
ρά νά πλησιάσει τό ζωοδόχο σῶμα Της. Γι’ 
αὐτό μετέστη ἐν σώματι στούς οὐρανούς, 
συνεχίζοντας ἔτσι νά δέεται διαρκῶς στόν 
Θεό γιά τή σωτηρία μας».
 Αὐτή, λοιπόν, εἶναι ἡ Κυρία Θεοτό-
κος. Θεός μετά Θεόν, κατά τή θεολογία τοῦ 
ἁγίου Γρηγορίου τοῦ Παλαμᾶ, «τά δευτε-
ρεῖα τῆς Τριάδος ἡ ἔχουσα». Φοβερό πρό-
σωπο, πού ὄχι ἁπλά πρεσβεύει, ἀλλά καί 
σώζει καί αὐτό ἐν ἀναφορᾷ πρός τό Χριστο-
λογικό δόγμα. Ἀκριβῶς γι’ αὐτόν τόν λόγο 
οἱ πιστοί ἀπευθυνόμενοι πρός Αὐτήν, ὡς 
Μητέρα καί ρίζα τῆς ἡμῶν ἐλευθερίας, δέο-
νται: «Ὑπεραγία Θεοτόκε, σῶσον ἡμᾶς».
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 (συνέχεια ἀπό τό προηγούμενο τεῦχος)

Βέβαια, οἱ σχέσεις τοῦ Χρυσοστό-
μου μέ τό παλάτι ἀρχικά ἦταν 
ἀγαστές. Ἄλλωστε τῇ ὑποδείξει 

καί προτροπῇ τοῦ ἰσχυροῦ Εὐτροπίου, «τοῦ 
σπάδοντος» (εὐνούχου καί πρωθυπουργοῦ), 
καλεῖται καί ἀναλαμβάνει τό θρόνο Κων-
σταντινουπόλεως ὁ τότε πρεσβύτερος τῆς 
Ἀντιοχειανῆς Ἐκκλησίας Ἰωάννης. Ἀλλά 
μέ τόν Εὐτρόπιο, ὁ ὁποῖος εἶχε καταστεῖ ὁ 
ἰσχυρός ἄνδρας τῶν ἀνακτόρων, καί λόγῳ 
τῆς ἀδυναμίας τοῦ Ἀρκαδίου ἀλλά καί δι-
ότι ὑπῆρξεν ὁ προξενητής τοῦ γάμου τοῦ  
Ἀρκαδίου μέ τήν Εὐδοξία, δέν ἄργησε νά 
ἔρθει καί μέ αὐτόν σέ σύγκρουση ὁ Χρυ-
σόστομος. Ἡ φιλοδοξία καί ἡ φιλαργυρία 
του ἦταν ἀδύνατο νά γίνει ἀνεκτή ἀπό τόν 
πατριάρχη. Ἔτσι, καί ἡ ἀρχική καλή σχέση 
Ἰωάννη, Εὐτροπίου καί Εὐδοξίας περνοῦσε 
μέσα ἀπό κρίσεις.  Ἡ θυγάτηρ, μάλιστα, 
Φράγκου στρατηγοῦ, Εὐδοξία, ἐνῶ φαι-
νόταν, στήν ἀρχή, ὅτι διακρινόταν γιά τήν 
εὐσέβεια καί τό φιλακόλουθο πνεῦμα της, 
μέχρι σημείου νά ἀποκαλεῖται ἀπό τό Χρυ-
σόστομο Φοίβη καί Πρίσκιλλα καί νά ἐπαι-
νεῖται ὅτι «ἀριθμεῖται μετ’ ἐκείνων (καί) ὅτι 
λιμήν εἶ τῶν Ἐκκλησιῶν ἁπασῶν», τελικά ἡ 
φιλοδοξία καί ἡ φιλαργυρία της τήν ἔφεραν 
σέ κατά μέτωπο σύγκρουση μέ τό Χρυσό-
στομο. Ἀσφαλῶς, στό ζήτημα τοῦτο συνήρ-
γησαν διαβρωτικά καί τρεῖς γυναῖκες τοῦ 
στενοῦ περίγυρού της, «χῆραι μέν, ἀνδρό-
πλουτοι δέ, ἐπ’ ὀλέθρῳ τῆς ἑαυτῶν σωτηρί-
ας τά ἐξ  ἁρπαγῆς χρήματα κεκτημέναι, τα-
ραξάνδριαι καί ἀνασείστριαι· Μάρσια ... καί 
Καστρικία ... καί Εὐγραφία». Ἡ προκλη-
τική συμπεριφορά τῶν ἐν λόγῳ γυναικῶν 
ἄνοιξε τό ἐπισκηπτικό πυρφόρο στόμα τοῦ 
Χρυσοστόμου: «... ὅτι γραΐδες οὖσαι διά τόν 

χρόνον, τί ἀνηβάν παραβιάζεσθε τό σῶμα, 
βοστρύχους ἐπί μετώπου φέρουσαι καθά-
περ ἑταιρίδες, ὑβρίζουσαι καί τάς λοιπάς 
ἐλευθέρας, ἐπί ἀπάτῃ τῶν συντυγχανόντων, 
καί τοῦτο χῆραι;». Ἔτσι, «αὗται καί οὗτοι 
(ἐννοεῖ τούς ἄλλους ἐχθρούς του) νωθρο-
κάρδιοι ὄντες ἐν τῇ πίστει, καθάπερ φάλαγξ 
οἰνομανής, εἰς μίαν συναχθέντες μισοδιδα-
σκαλίας γνώμην, χείμαρρον ἀπωλείας κατά 
τῆς ἐκκλησιαστικῆς εἰρήνης εἰργάσαντο», 
λέγει ὁ Παλλάδιος.

Αὐτό, λοιπόν, τό δυσμενές γιά τόν 
ἱερό Χρυσόστομο κλίμα στήν Κωνσταντι-
νούπολη εὑρῆκε, ὅταν κατέφθασε (ἀρχές 
τοῦ 403) καί ὁ Ἐπιφάνιος. Ἦταν, συνεπῶς, 
ἑπόμενο, νά δεχθεῖ τίς ἐπισκέψεις τῶν ἐκ 
διαφόρων πλευρῶν καί λόγων δυσαρεστη-
μένων ἤ καί τῶν αὐλικῶν ἐχθρῶν τοῦ πατρι-
άρχη. Βέβαια, γιά τόν ἴδιο τόν ἅγιο Ἐπιφά-
νιο, αὐτό πού προεῖχε ἦταν ἡ σχέση τοῦ ἱεροῦ 
Χρυσοστόμου μέ τούς Μακρούς ἀδελφούς 
καί ἡ φήμη, ἡ ὁποία ἐπλανᾶτο, περί ὠριγε-
νισμοῦ του, ἀφοῦ φιλοξενοῦσε, ἀκόμη, τούς 
φερόμενους ὡς ὠριγενιστές Μακρούς ἀδελ-
φούς. Ἀναμφίβολα, ὁ Κύπρου ἀγνοοῦσε 
ὅλο τό παρασκήνιο, τό ὁποῖο ἀφοροῦσε στίς 
συνωμοσίες τοῦ Θεοφίλου, ὅπως καί τῆς δι-
ογκούμενης καθημερινῆς ἀντιπάθειας πρός 
τό Χρυσόστομο.

Ἀσφαλῶς, ἡ παρουσία τοῦ Ἐπιφανί-
ου στήν Κωνσταντινούπολη, ἑνός ἀνά τήν 
«ὑφήλιον αἰδεσιμωτάτου ἀνδρός», ὅπως 
τόν χαρακτηρίζει ὁ Σωζομενός, προκάλεσε 
αἴσθηση. Ἡ προσπάθεια τοῦ ἱεροῦ Χρυσο-
στόμου νά τιμήσει τόν Κύπρου καί νά τόν 
φιλοξενήσει ἀπέτυχε, ἀφοῦ αὐτός, ἦταν φα-
νερό, ὅτι ἦταν ἐπηρεασμένος ἐκ τῶν «κατ’ 
αὐτοῦ διαβολῶν. Προτραπείς γάρ ἐν οἰκή-
μασιν ἐκκλησιαστικοῖς καταμένειν, οὐκ 
ἠνέσχετο. Καί Ἰωάννης μέν εἰς ταυτόν συ-

Περί τῆς Ἰωάννου Χρυσοστόμου 
καί Ἐπιφανίου Κύπρου διαφορᾶς

τοῦ Ὁμοτίμου Καθηγητοῦ τοῦ Πανεπιστημίου Ἀθηνῶν
καί Καθηγητοῦ τοῦ Πανεπιστημίου Λευκωσίας κ. Νίκου Νικολαΐδη
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νελθεῖν ἀπέφυγεν». Ἔτσι, ὁ Ἐπιφάνιος διέ-
μενε ἔξω τῆς πόλης «ἐν ἰδιαζούσῃ μονῇ». Ἡ 
πράξη τούτη τοῦ Ἐπιφανίου δέν μπορεῖ νά 
εἶναι, ὑπό τίς περιστάσεις, μεμπτή, ἔχοντας 
τήν ἔννοια ὅτι, τυχόν φιλοξενία του ὑπό 
τοῦ ἱεροῦ Χρυσοστόμου, θά ἐκλαμβανόταν 
ὡς ἀπόπειρα ἐπηρεασμοῦ του, κάτι, γιά τό 
ὁποῖο καί ὁ ἴδιος ἦταν πολύ προσεκτικός.

Στό σημεῖο αὐτό, οἱ φερόμενες εἰδή-
σεις εἶναι ἐπιβαρυντικές ἀλλά καί συγκεχυ-
μένες γιά τόν Ἐπιφάνιο. Οἱ  Σωκράτης καί 
Σωζομενός μιλοῦν γιά συνάξεις ὑπό τοῦ Κύ-
πρου τῶν «ἐπιδημούντων» ἐπισκόπων καί 
συλλογή ὑπογραφῶν «κατά τῶν Ὠριγένους 
λόγων» καί, μάλιστα, περί ἀντικανονικῆς 
χειροτονίας διακόνου, εὐθύς, μετά τήν ἄφι-
ξή του. Ἀξιοπαρατήρητη, πάντως, ἐπί τοῦ 
προκειμένου, εἶναι ἡ ἀπόλυτη σιγή, τήν 
ὁποία τηρεῖ ὁ Παλλάδιος, ὅπως καί ὁ ἴδιος ὁ 
ἱερός Χρυσόστομος στίς ἐπιστολές του πρός 
τό Ῥώμης Ἰννοκέντιο, καί ἡ παράκαμψη 
ὑπό τοῦ ἰδίου τῶν γεγονότων, καί αὐτό ἔχει 
σημασία, ἄν τελικά αὐτά, ἔτσι συνέβησαν, 
ὅπως, οἱ προμνημονευθέντες ἱστορικοί, τά 
ἀναφέρουν.

Κατ’ ἀρχή, καί αὐτό ἦταν φυσικό 
ἐπακόλουθο, ὁ ἅγιος Ἐπιφάνιος, ὄντας 
στήν Κωνσταντινούπολη, πρέπει νά εἶχε 
ἐπαφές καί διαβουλεύσεις, κυρίως, μέ τούς 
ἀντιφρονοῦντες κληρικούς καί πολιτικούς. 
Ἀσφαλῶς, καί θά ἐπέμενε, τόσο στήν ἀπο-
μάκρυνση ὑπό τοῦ Ἰωάννου τῶν Μακρῶν 
ἀδελφῶν, ὅσο καί στή δημόσια καταδίκη 
ὑπό τοῦ Κωνσταντινουπόλεως τῶν ὠριγέ-
νειων λόγων. Καί, ἀκόμη, τίς πεποιθήσεις 
του αὐτές νά τίς διακήρυττε καί δημόσια. 
Οὔτε, ἐπιπρόσθετα, μπορεῖ νά ἀποκλεισθεῖ, 
ἐντελῶς, ἡ φήμη γιά πρόθεση τοῦ Ἐπιφανί-
ου νά προστεῖ σύναξης, ἄτυπης καί ὄχι μέ 
τήν ἔννοια τῆς συνόδου, «ἐν τῇ ἐπωνύμῳ 
τῶν Ἀποστόλων ἐκκλησίᾳ».  Καί ὅλα αὐτά 
διαμεσολαβοῦσαν, κατά τό διάστημα τῆς 
παρουσίας του στήν Κωνσταντινούπολη, 
καί, προφανῶς, πρίν ἀπό τήν ἄφιξη ἐκεῖ τοῦ 
Θεοφίλου. Πάντως, ὁ Χρυσόστομος οὔτε 
τούς Μακρούς ἀδελφούς ἀπομάκρυνε οὔτε 
καί τά Ὠριγένους συγγράμματα ἀπεκήρυξε. 

Ἡ εἴδηση, τήν ὁποία ἀναφέρει ὁ Σω-
κράτης, ὅτι ὁ ἱερός Χρυσόστομος διεμήνυ-
σε στόν Ἐπιφάνιο ὅτι οἱ ἐνέργειές του ὁδη-
γοῦν σέ πρόκληση καί ἐξέγερση τοῦ λαοῦ, 
πρᾶγμα, τό ὁποῖο ἀπέτρεψε, τελικά, τήν 
πρόθεση τοῦ Ἐπιφανίου γιά σύναξη στό 
ναό τῶν Ἁγίων Ἀποστόλων, καί αὐτό μπο-
ρεῖ νά φαίνεται πιθανό. Ὅμως, θά πρέπει, 
ταυτόχρονα, νά λεχθεῖ, ὅτι ὁ Ἐπιφάνιος, ἐκ 
χαρακτῆρος, δέ θά ματαίωνε τή σύναξη, ἄν 
δέν εἶχεν ἀρχίσει, ἤδη, νά καταλαβαίνει τήν 
ἀλήθεια τῶν πραγμάτων. Βέβαια, καί τοῦτο 
εἶναι ἀνάγκη νά εἰπωθεῖ, ὅτι ὁ Ἰωάννης, σέ 
ὅλο αὐτό τό διάστημα, διακρατοῦσε στάση 
ἀπόλυτου σεβασμοῦ καί ἀγάπης καί «δι’ 
αἰδοῦς εἶχεν ἔτι τόν Ἐπιφάνιον». 

Τό θέμα τῆς χειροτονίας διακόνου 
ἀπό τόν Ἐπιφάνιο στήν Κωνσταντινού-
πολη, γιατί καί αὐτό εἶναι ἄξιο ἐξέτασης, 
εἶναι ἀμφιλεγόμενο. Ὁ Παλλάδιος οὐδέν 
περί τούτου ἀναφέρει. Ἔτσι, δέν ἀποκλείε-
ται, καί αὐτό εἶναι τό πιθανότερο, αὐτή, ἡ 
ὑποτιθέμενη χειροτονία, νά συγχέεται μέ τή 
χειροτονία σέ διάκονο τοῦ Παυλινιανοῦ, 
ἀδελφοῦ τοῦ ἁγίου Ἱερωνύμου, τήν ὁποία 
πραγματοποίησε (392) ὁ Ἐπιφάνιος, σέ 
μονή στά Ἱεροσόλυμα, πράξη, γιά τήν ὁποία 
ἀντέδρασε ὁ τότε Ἱεροσολύμων Ἰωάννης, 
ὡς μαρτυρεῖ καί ἡ σχετική ἀλληλογραφία 
μεταξύ τῶν δύο ἀνδρῶν, ἡ ὁποία διασώθηκε 
μεταφρασμένη στά λατινικά ὑπό τοῦ Ἱερω-
νύμου. Σ’ αὐτή ὁ Ἐπιφάνιος παραδέχεται 
καί δικαιολογεῖται πρός τόν Ἰωάννη γιά τό 
γεγονός, δηλώνοντας ὅτι ἡ ἐν λόγῳ ἡ πρά-
ξη του συνάδει μέ τήν ἐπικρατούσα, τότε, 
τακτική στήν Ἐκκλησία Κύπρου, ὅπου οἱ 
Μονές εἶχαν τέτοια δικαιοδοσία, νά καλοῦν 
καί ὑπερόριους ἐπισκόπους γιά χειροτονία 
μελῶν τους.

Ἀλλά καί, ἄν θεωρηθεῖ ὅτι προέβη-
κε ὁ ἅγιος σέ χειροτονία, στήν Κωνστα-
ντινούπολη, ἡ ὁποία εἶναι, ὄντως, ἔκνομη 
ἐκκλησιαστικά καί, ἄν, ἐπιπρόσθετα, συνυ-
πολογισθοῦν ὡς ἀντικανονικές οἱ, προση-
μειωθεῖσες, ἐνέργειές του, οἱ ὁποῖες ἐμμέσως 
ἤ ἀμέσως ἐστρέφοντο κατά τοῦ ἱεροῦ Χρυ-
σοστόμου, τότε, ἀντιστρέφοντας τό λόγο, 
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θά μποροῦσε νά ἀντιταχθεῖ, πῶς μποροῦν 
νά κριθοῦν οἱ ὑπερόριες πράξεις, ἔστω καί 
δίκαιης, καθαίρεσης δεκάδων ἐπισκόπων 
ὑπό τοῦ Κωνσταντινουπόλεως, οἱ ὁποῖες, 
ἀσφαλῶς, καί ἐγένοντο παρά τήν ἐκκλησια-
στική, τότε, τάξη καί νομοθεσία;

Μέ τά ἀνωτέρω δέν ἐπιχειρεῖται οὔτε 
καί ὑπάρχει πρόθεση ἀμνήστευσης ἤ ἐπίρρι-
ψης εὐθύνης σέ κανένα, καί, μάλιστα, ἐφόσο 
πρόκειται γιά τά πρόσωπα δύο κορυφαίων 
ἁγίων καί πατέρων τῆς Ἐκκλησίας μας. Γι’ 
αὐτό, ὅ,τι ἐπιχειρηματολογεῖται, τοῦτο καί 
ἀποσκοπεῖ στό νά τονισθεῖ καί διερμηνευθεῖ 
πώς, στίς ἐν λόγῳ περιπτώσεις, λειτούργησε, 
καί γιά τούς δύο, ὁ ὑπερβολικός ζῆλος καί ἡ 
ἔντονη μέριμνά τους ὑπέρ τῆς Ἐκκλησίας, 
μέ γνήσιο, ἀσφαλῶς τό ἀπόθετο ἀγαθό τους 
κίνητρο. Κανένας καί ποτέ δέν μπορεῖ νά 
ἰσχυρισθεῖ ὅτι ὁ ἅγιος Ἐπιφάνιος Κύπρου 
ἐνήργησε μέ κίνητρα «ἱεροσυλίας», ὅπως τά 
τοῦ Θεοφίλου, κατά τοῦ ἱεροῦ Χρυσοστό-
μου. Οὔτε καί ὅτι ἔδειξε ἀφελῆ κατανόηση 
στό Θεόφιλο καί παρασύρθηκε. Ἡ πράξη 
του νά μεταβεῖ στήν Κωνσταντινούπολη, 
φρονοῦμε, συνάδει μέ τήν τακτική καί τό 
χαρακτήρα του νά ἀνταποκρίνεται σέ τέ-
τοιες περιπτώσεις, ὅπως, ὄντας στήν Κύπρο, 
ἱκανοποιεῖ τό αἴτημα, τόσο τῶν «ἐκ Σουέ-
δροις τῆς Παμφυλίας» καί συντάσσει, ὑπό 
μορφή ἐπιστολῆς, τόν «Ἀγκυρωτόν», ὅσο 
καί «τῶν ἐκ Κοίλης Συρίας», ὅταν γράφει τό 
«Πανάριον». Αὐτά δέν προδίδουν ὑπερόρια 
πράξη; Ἀλλά καί ἡ μετάβασή του τό 382 στή 
Ρώμη ἤ στήν Ἀντιόχεια γιά τό ζήτημα τοῦ 
Παυλίνου καί τοῦ Φλαβιανοῦ, ἀκόμη, καί 
ἐκείνη τῆς παρουσίας του στά Ἱεροσόλυμα, 
δικαιολογοῦν, ὡς ἕνα βαθμό, καί τό πρός 
τήν Κωνσταντινούπολη ἐγχείρημά του καί 
τά ὅσα ἐκεῖ διαμεσολάβησαν.

Ἀλλά στό σημεῖο, ὅπου ἀποδεικνύ-
εται τό μεγαλεῖο τῆς γνησιότητας τῶν προ-
θέσεων τοῦ ἁγίου, εἶναι τό ἀποτέλεσμα τῆς 
συνάντησής του μέ τούς Μακρούς ἀδελ-
φούς. Μέρος τοῦ διαλόγου, πού διασώζε-
ται, εἶναι ὄντως συγκινητικό καί δηλωτικό 
τῆς ἀγαθῆς διαθέσεως τοῦ πολιοῦ, τότε, 
γέροντα Ἐπιφανίου (93 ἐτῶν). Ἦταν, ἑπό-

μενο, οἱ ἐν λόγῳ μοναχοί, νά ἐπιχειρήσουν 
νά τόν συναντήσουν, ἴσως, ὕστερα καί ἀπό 
προτροπή τοῦ Χρυσοστόμου, καί ἦταν, φυ-
σικό, ἡ διάκριση τοῦ ἁγίου Ἐπιφανίου νά 
τούς ἀθωώσει:

«Πόθεν οὖν αἱρετικούς εἶναι σφάς 
νενόμικας, μηδένα ἔλεγχον ἔχων τῆς αὐτῶν 
γνώμης; ... Ἡμεῖς ... πᾶν τοὐναντίον πε-
πόνθαμεν· μαθηταῖς γάρ σοῖς συνετύχομεν 
πολλάκις καί συγγράμμασιν· ὧν  ἐκεῖνό γέ 
ἐστιν τήν ἐπιγραφήν Ἀγκυρωτός ἔχον. Βου-
λομένων τε πολλῶν λοιδορεῖσθαι καί ὡς 
αἱρετικόν διαβάλλειν, ὑπερηγωνιζόμεθα, ὡς 
εἰκός, πατρός, καί ὑπεραπολογούμεθα».

Ἡ ἐπικοινωνία τούτη, τῶν Μακρῶν 
ἀδελφῶν καί τοῦ ἁγίου Ἐπιφανίου, ἔπεισε, 
ὡς φαίνεται, τόν Κύπρου, γι’ αὐτό καί «με-
τριώτερον προσδιαλεχθείς, ἀπέπεμπε τούς 
ἄνδρας». Τοῦτο τό γεγονός, προφανῶς, δι-
αβεβαίωσε τόν Ἐπιφάνιο καί γιά τήν ἀθωό-
τητα τοῦ ἱεροῦ Χρυσοστόμου ἀλλά καί γιά 
τό δόλιο τῆς συμπεριφορᾶς τοῦ Θεοφίλου, 
τόσο ἔναντι τῶν Μακρῶν ἀδελφῶν καί τοῦ 
Ἰωάννου, ὅσο καί ἔναντί του. Ἔτσι, «... οὐ 
πολλῷ δέ ὕστερον ἀπέπλευσεν εἰς Κύπρον· 
ἤ τῆς ἐπί Κωνσταντινουπόλεως ἀφίξεως κα-
ταγνούς ἤ τοῦ Θεοῦ χρήσαντος ...». Κατά 
τόν πλοῦν, ὡς γνωστόν, ἐξεδήμησε πρός 
Κύριον.

Τά περί ἀμοιβαίων ἀρῶν, μεταξύ 
Ἐπιφανίου καί Ἰωάννου, «ἐλπίζω σε μή 
ἀποθανεῖν ἐπίσκοπον ... οὐδέ ἐγώ τῆς σῆς 
ἐπιβήσεσθαι πόλεως», τά ἀντιπαρεχόμεθα, 
γιατί ἀποτελοῦν «ὕθλεις», δηλαδή φλυαρί-
ες. Αὐτές ἀναπτύχθηκαν στά πλαίσια μιᾶς 
ἐκκλησιαστικῆς παραφιλολογίας τοῦ ὅλου 
προβλήματος, ἀφοῦ καί οἱ σχετικές ἀναφο-
ρές τοῦ Σωζομενοῦ ἐπισημαίνουν ὅτι «λέ-
γεται», διαδίδεται, ἤ τοῦ Σωκράτους ὅτι 
«ταῦτα οὐκ ἔχω εἰπεῖν, εἰ ἀληθῆ ἔλεξαν οἱ 
ἐμοί ἀπαγγείλαντες». Ἔτσι, δέν τά σχολιά-
ζομε, καί γιατί στεροῦνται ἱστορικῆς ἀξιοπι-
στίας, ἀλλά καί, κυρίως, γιατί δέ συνάδουν 
μέ τό μεγαλεῖο τοῦ προσώπου τῶν δύο μεγά-
λων πατέρων καί ἁγίων.
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Εὐδοκίᾳ τοῦ Πατρός καί συνεργίᾳ 
τοῦ Ἁγίου Πνεύματος  «ὁ Λόγος 
σὰρξ ἐγένετο καὶ ἐσκήνωσεν ἐν ἡμῖν, 

καὶ ἐθεασάμεθα τὴν δόξαν αὐτοῦ, δόξαν ὡς 
μονογενοῦς παρὰ πατρός, πλήρης χάριτος 
καὶ ἀληθείας» (Ἰω. 1,14). 
      Μέ τήν ἀποστολική – εὐαγγελική αὐτή 
μαρτυρία καταθέτει ὁ ἀπόστολος καί εὐαγ-
γελιστής Ἰωάννης τήν ἐν χρόνῳ ἐμπειρία 
τῆς θείας ἀποκαλύψεως ἐν Χριστῷ  ὥστε  «ὁ 
πιστεύσας καὶ βαπτισθεὶς σωθήσεται, ὁ δὲ 
ἀπιστήσας κατακριθήσεται » (Μάρκ. 16,16). 
Αυτό τό μυστήριο τό ἔζησαν οἱ Προφῆτες 
τῆς Παλαιᾶς Διαθήκης μέ τήν ἐμπειρία τοῦ 
ἄσαρκου Θεοῦ Λόγου, οἱ ἅγιοι Ἀπόστολοι 
στήν Καινή Διαθήκη μέ τήν ἐμπειρία τοῦ 
ἐν σαρκί Θεοῦ Λόγου, εἰδικά δέ καθώς 
εἰσῆλθαν στή δόξα αὐτοῦ τή μέρα τῆς Πε-
ντηκοστῆς.
Ἐκκλησία καί Ἀποκάλυψη 
      Ὡς γνωστό ὁ Κύριος τῆς Δόξης, ὁ Ἰη-
σοῦς Χριστός, εἶναι ἡ κεφαλή τῆς Ἐκκλησί-
ας τήν ὁποία περιποιήθηκε μέ τό τίμιο αἷμα 
του, τήν κατέστησε ἅγια καί ἄμωμη, τήν 
προσέλαβε καί τήν ἕνωσε στόν ἑαυτό του. 
Αὐτή, ὡς «ἐκκλησία Θεοῦ ζῶντος»  εἶναι 
κατά τόν ἀπόστολο Παῦλο, «στῦλος καὶ 
ἑδραίωμα τῆς ἀληθείας» (Α’ Τιμ. 3,14). Ἡ 
Ἐκκλησία λοιπόν, κατέστη νύμφη Χριστοῦ 
καί ταυτίστηκε μέ τό Σῶμα του. Γι᾽ αὐτό 
καί ἡ ἀποστολή τῆς Ἐκκλησίας εἶναι ταυ-
τόσημη μέ τήν ἀποστολή τοῦ Χριστοῦ στόν 
κόσμο· πρῶτον γιατί μαρτυρεῖ γιά τή Θεία 
Ἀποκάλυψη, δεύτερο, γιατί εἶναι χῶρος 
Θείας Ἀποκάλυψης καί τρίτο, ἀποτελεῖ ὡς 
Σῶμα Χριστοῦ μία διαρκῆ Ἀποκάλυψη. 
Σκοπός αὐτῆς τῆς θείας Ἀποκάλυψης εἶναι 
νά συναντήσει ὁ Θεός μέσα στήν ἱστορία 
τόν κατ’εἰκόνα του ἐκπεσμένο ἄνθρωπο καί 
νά τοῦ δώσει πάλι τή δυνατότητα νά ἀνέβει 
ἀπό τό παρά φύσιν στό κατά φύσιν (Πα-

λαιά Διαθήκη) καί ἐν συνεχείᾳ στό ὑπέρ φύ-
σιν (Καινή Διαθήκη), ὥστε νά ὁμοιάσει μέ 
τόν Δημιουργόν του (Ἐκκλησία). Αὐτό τό 
ἱστορικό ξεδίπλωμα τοῦ σχεδίου τῆς Θείας 
Οἰκονομίας χαρίζει μία προσωπική κλήση 
στόν πεπτωκότα ἄνθρωπο νά γίνει ἐκλεκτός 
διά Ἰησοῦ Χριστοῦ καί τέκνο τοῦ Θεοῦ Πα-
τρός ἐν Πνεύματι Ἁγίῳ.
Ἡ ἀποστολή τῆς Ἐκκλησίας καί οἱ αἱρέσεις
      Ἀποστολή ἑπομένως τῆς Ἐκκλησίας 
εἶναι νά μεταμορφώσει τήν ἀνθρωπότητα σέ 
Σῶμα Χριστοῦ, νά θεραπεύσει τόν ἄνθρω-
πο ἀπό τή νόσο τῆς θρησκείας καί νά τόν 
ὁδηγήσει ἀπό τήν πλάνη στήν Ἀλήθεια. Ὁ 
πλάνος ὅμως διάβολος προβάλλει διαρκῶς 
προσκόμματα καί πολεμεῖ τήν Ἐκκλησία 
ἀπό μέσα καί ἀπό ἔξω. Ἀπό ἔξω μέ τούς δι-
ωγμούς τῶν πιστῶν ἐκ μέρους τῆς κρατικῆς 
ἐξουσίας καί τῶν ὀργάνων της. Ἀπό μέσα 
δέ μέ τούς διάφορους αἱρετικούς,  πού ἐνῶ 
θεωροῦνταν μέλη τῆς Ἐκκλησίας ἀποστά-
τησαν ἀπό τήν ἀλήθεια τῆς πίστεως καί τήν 
πολέμησαν. Οἱ αἱρετικοί ἀρνήθηκαν τή θε-
ραπευτική δύναμη τῆς Ἀληθείας καί παρέ-
μειναν στήν πλάνη.
      Οἱ αἱρέσεις ἀποτέλεσαν καί ἀποτελοῦν 
παραχάραξη τῆς δυνατότητας σωτηρίας 
τοῦ ἀνθρώπου, γι᾽ αὐτό καί ἡ Ἐκκλησία, 
θέλοντας νά προφυλάξει τό ποίμνιό της 
ἀπό αὐτή τή βαριά πνευματική ἀσθένεια, 
ἀποφάνθηκε σέ τοπικές καί οἰκουμενικές 
Συνόδους διά στόματος τῶν θεόπνευστων 
ἁγίων Πατέρων, τί σώζει καί τί δέν σώζει 
τόν ἄνθρωπο. Ἔθεσε δηλαδή τά ὅρια τῆς 
σώζουσας ἀλήθειας ἔναντι τῆς πλάνης πού 
ὁδηγεῖ τόν ἄνθρωπο στήν αἰώνια ἀπώλεια. 
Ἔτσι, ἐπικράτησε τά δόγματα τῆς Ἐκκλη-
σίας νά ὀνομάζονται καί ὅροι, ἐπειδή καθο-
ρίζουν τά ὅρια τῆς σωτηρίας. Ἐξάλλου ἀπό 
τήν ἀρχή, ὁ Κύριος ὁ Θεός, διαχώρησε τό 
φῶς ἀπό τό σκοτάδι. Ἡ αἵρεση εἶναι ἔργο 

Δόγμα καί Ἁγιότητα

τοῦ κ. Γεωργίου Κυριάκου, Θεολόγου 
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τοῦ σκότους καί ἐλέγχεται ὑπό τοῦ Φωτός, 
ὅταν αὐτή ξεπροβάλλει στόν ὁρίζοντα τῆς 
Ἐκκλησίας. Ἠχεῖ συναγερμός στό σῶμα 
της, διότι κάτι τό παρείσακτο καί ξένο ἐπι-
χειρεῖ νά εἰσέλθει. Ὁ ἄρχων τοῦ σκότους 
ἐπέτυχε τήν πρώτη φορά νά εἰσέλθει στόν 
παράδεισο καί τό ἀποτέλεσμα ἦταν ὀλέθριο 
καί ὁ πόνος πού προκάλεσε δυσβάστακτος. 
Γιά τή διόρθωση τοῦ σφάλματος δόθηκε 
θεῖο αἷμα. Ἀποτελεῖ προσωπική εὐθύνη τοῦ 
καθενός μέλους τῆς Ἐκκλησίας νά ἀγρυ-
πνεῖ γιά τόν κίνδυνο αὐτό καί νά δοκιμάζει 
τόν ἑαυτό του, ἄν πράγματι βρίσκεται στήν 
πίστη. Εἶναι ὅμως παράλληλα καί συλλο-
γική ἡ εὐθύνη ὅλου τοῦ ἐκκλησιαστικοῦ 
σώματος νά παραμένει ἐν τῇ πίστει καί νά 
ἀσκεῖται μέριμνα, ὥστε νά στηρίζονται ποι-
μαντικά τά ἀδύνατα μέλη. 
Ἄλλωστε καί ὁ ἀπόστολος 
Παῦλος γράφει γιά τίς  
αἱρέσεις πού ἀναπτύχθη-
καν στήν πρώτη Ἐκκλη-
σία: «δεῖ γὰρ καὶ αἱρέσεις 
ἐν ὑμῖν εἶναι, ἵνα οἱ δό-
κιμοι φανεροὶ γένωνται 
ἐν ὑμῖν» (Α’ Κορ. 11,19). 
Ἡ ἐμφάνιση τῶν αἱρέσε-
ων ἀποδεικνύει δοκίμους 
τούς Χριστιανούς, γιατί 
φανερώνει τή σταθερότη-
τά τους ἤ καί τό ἀντίθετο. 
Ἐπίσης γράφοντας στόν Τίτο, κάνει λόγο 
γιά τό πῶς πρέπει νά ἀντιμετωπίζεται ὁ 
αἱρετικός: «αἱρετικὸν ἄνθρωπον μετὰ μίαν 
καὶ δευτέραν νουθεσίαν παραιτοῦ, εἰδὼς ὅτι 
ἐξέστραπται ὁ τοιοῦτος καὶ ἁμαρτάνει ὤν 
αὐτοκατάκριτος» (Τίτ. Γ΄ 10-11).
Οἱ δογματικές πτυχές τῆς διδασκαλίας τῆς 
Ἐκκλησίας εἶναι βασικά τέσσερις: 
α. ἡ Τριαδολογία, πού ἀναφέρεται στήν 
τριαδικότητα τοῦ Θεοῦ, τόν τρόπο ὕπαρ-
ξης καί τίς σχέσεις μεταξύ τῶν τριῶν θείων 
Προσώπων, 
β. ἡ Χριστολογία, πού ἀναφέρεται στή σάρ-
κωση τοῦ Θεοῦ στό πρόσωπο τοῦ Υἱοῦ, τόν 
τρόπο ἕνωσης τῶν δυό φύσεων στό ἕνα πρό-
σωπο τοῦ Θεοῦ Λόγου κ.ο.κ.

γ. ἡ Ἐκκλησιολογία, πού ἀναφέρεται στήν 
θεοΐδρυτη Ἐκκλησία, τήν ὁποία προσέλα-
βε εἰς ἑαυτόν ὁ Νυμφίος Χριστός ὡς νύμ-
φη ἁγία καί ἄμωμη, «ἥν περιποιήσατο διά 
τοῦ ἰδίου αἵματος» (Α’ Τιμ. 3,13). Ἐπίσης τό 
ἔργο, ἡ φύση καί ἡ ἀποστολή της στόν κό-
σμο μετά ἀπό τό γεγονός τῆς ἁγίας Πεντη-
κοστῆς κ.ο.κ.. 
δ. ἡ Σωτηριολογία, πού ἀναφέρεται στόν 
τρόπο καί τή μέθοδο τῆς σωτηρίας τοῦ 
ἀνθρώπου ἀπό τόν Θεό, καθώς καί τήν 
εὐθύνη πού ἔχει ὁ ἄνθρωπος διά τῆς ἐλευθε-
ρίας καί τῆς ἀγάπης νά κοινωνεῖ μέ τόν Θεό 
καί τόν συνάνθρωπό του.
       Τά δόγματα προέκυψαν ἀπό τόν 
ἴδιο λόγο, γιά τόν ὁποῖο συγκλήθηκαν καί 
οἱ Οἰκουμενικές Σύνοδοι, ἐξαιτίας δηλ. τῆς 

ἀμφισβήτησης ἀπό μέ-
ρους τῶν αἱρετικῶν του 
τρόπου ζωῆς τῆς Ἐκκλη-
σίας. Οἱ αἱρετικοί παρα-
χάρασσαν αὐτό τόν τρό-
πο ζωῆς στή βάση τῆς 
πίστης. Παρερμήνευαν 
γιά παράδειγμα τό μυστή-
ριο τῆς τριαδικότητας τοῦ 
Θεοῦ, ἤ πάλιν ἀρνοῦνταν 
τή θεότητα τοῦ Υἱοῦ καί 
τοῦ Ἁγίου Πνεύματος ἤ 
παρερμήνευαν τόν τρό-
πο τῆς ὑποστατικῆς ἕνω-

σης τῶν δυό φύσεων στόν Χριστό. Ὅμως ἡ 
ἀλλοίωση τῆς Ὀρθόδοξης πίστης ὁδηγεῖ καί 
στήν ἀλλοίωση τοῦ Ὀρθόδοξου ἤθους. 
 Ὅπως ἀναφέρθηκε προηγουμένως, 
οἱ θεοφόροι Πατέρες ὑπερασπιζόμενοι 
τήν πίστη τῆς Ἐκκλησίας στηρίζονται ὄχι 
στήν περιορισμένη ἀνθρώπινη λογική ἀλλά 
στήν κοινή ἐμπειρία τῆς θεωρίας (θέας) τοῦ 
Θεοῦ. Γι᾽αὐτό καί δέν ὁμιλοῦμε γιά κατα-
νόηση τοῦ δόγματος, ἐπειδή προϋπόθεση 
αὐτοῦ εἶναι ἡ ὑπέρβαση τῆς λογικῆς καί ἡ 
λειτουργία τῆς πίστης, ὥστε μέ τά ἐντός τῆς 
καρδίας ὄμματα νά ἀρθεῖ ὁ χριστιανός στή 
θέα τῆς δόξας τοῦ Χριστοῦ. Αὐτή φυσικά ἡ 
καταξίωση δέν εἶναι ἐφικτή ἀπ᾽ ὅσους ἀκο-
λουθοῦν τήν ὁδό τῆς πλάνης καί ζοῦν ἐκτός 
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Ἐκκλησίας. Προϋπόθεση εἶναι ὁ ἄνθρωπος 
νά εἶναι ζῶν μέλος τοῦ Σώματος τοῦ Χρι-
στοῦ, διότι ἡ θεωρία (θέα) τοῦ ἐν δόξῃ σαρ-
κωθέντος Υἱοῦ τοῦ Θεοῦ καθορᾶται ἀπό 
μέσα (στήν καρδία) καί ὄχι ἀπ᾽ ἔξω. Σ᾽ αὐτή 
τή θεωρία ὁ ἄνθρωπος μετέχει  μέ τήν ψυχή  
καί τό σῶμα του, διότι ἀποτελεῖ μέλος τοῦ 
Σώματος τοῦ Χριστοῦ. Ἡ δόξα τοῦ Υἱοῦ 
τοῦ Θεοῦ διά τοῦ Σώματος Αὐτοῦ διαχέεται 
σέ ὅλα τά μέλη του κατ᾽ ἀναλογία τῆς δε-
κτικότητας ἑκάστου. Ἐν τῷ Χριστῷ ἑπομέ-
νως, διά τοῦ Ἁγίου Πνεύματος καθορῶμεν 
τή δόξα Αὐτοῦ κατά ἀποκάλυψη Θεοῦ Πα-
τρός. 
 Σέ γενικές γραμμές οἱ αἱρετικοί, ἀπό 
τήν ἀρχαιότητα ὡς σήμερα, στηρίζονται σέ 
μία κοινή βάση: στήν πλάνη τῆς κατά κόσμο 
φιλοσοφίας, πού τροφοδοτεῖται ἀπό τόν 
ἀνθρώπινο στοχασμό καί φουσκώνει τόν 
ἀνθρώπινο ἐγωισμό.  Ἀντίθετα ἡ σωστή γνώ-
ση τῶν δογμάτων προϋποθέτει ταπεινό φρό-
νημα, κάθαρση ἀπό τά πάθη τά σκοτίζοντα 
τόν νοῦ, τήν ἡσυχαστική μέθοδο τῆς νοερᾶς 
προσευχῆς. Μέσα ἀπό τόν δρόμο τῆς ἡσυ-
χαστικῆς ζωῆς ὁ ἄνθρωπος ἐρχόμενος εἰς 
ἑαυτόν ἀναζητεῖ μετά δακρύων ἐντός τῆς 
καρδίας του «τόν δυνάμενον σώζειν» (Ἑβρ. 
5,7) ἐκ τοῦ σκότους, τῆς φθορᾶς καί τοῦ θα-
νάτου. Ἡ αἵρεση ὅμως ὡς πλανεμένη ὁδός 
ὁδηγεῖ ἐν τέλει σέ ἀδιέξοδα τόν ἄνθρωπο· 
τοῦ δίνει τήν ψευδαίσθηση τῆς αὐτοσωτηρί-
ας ἀπομακρύνοντάς τον ἀπό τή Χριστοσω-
τηρία. Ἐπιπλέον δέ, ἀναιρεῖ τή χρησιμότη-
τα τῆς παρουσίας τοῦ Θεοῦ στόν κόσμο διά 
τῆς ἐνσάρκου οἰκονομίας, καθώς προσδίδει 
ἠθική ἔννοια στό θέμα τῆς σωτηρίας καί ὄχι 
ὀντολογική. Γιά τήν ὀρθόδοξη  θεολογία ἡ 
σωτηρία ἔχει ὀντολογικό χαρακτήρα καί πε-
ριλαμβάνει ὅλο τόν ἄνθρωπο, ἐπειδή ὁ Θεός 
Λόγος προσέλαβε ὁλόκληρη τήν ἀνθρώπινη 
φύση, τήν θέωσε, καί τήν ἐδόξασε. 
       Τό Σύμβολο τῆς πίστεως, ὅπως καί ἄλλα 
δογματικά κείμενα, δείχνουν τήν κατεύθυν-
ση τῆς πνευματικῆς ζωῆς τῶν πιστῶν, πού 
ὄντως ὁδηγεῖ διά τῆς καθάρσεως στόν φω-
τισμό καί στή θέωση, δηλαδή στή θεοπτία, 
τήν ἁγιότητα. Τά δόγματα ἑπομένως τῆς 

Ἐκκλησίας δέν εἶναι ἀποτέλεσμα φιλοσο-
φικῶν στοχασμῶν μίας νοησιαρχικῆς πα-
ραγωγῆς λόγου κείμενα, πού ἀναφέρονται 
ἁπλά σέ κάποιες θρησκευτικές ἔστω ἀλή-
θειες. Ἀντιθέτως εἶναι ἀποτύπωση διά τοῦ 
λόγου τῆς κοινῆς ἐμπειρίας τῆς θεοπτίας 
τῶν ἁγίων. Ὅλοι οἱ ἅγιοι εὑρισκόμενοι στή 
θεωρία τοῦ ἀκτίστου θείου φωτός, μετέχουν 
τῆς θείας ζωῆς. Τό κοινό ἐμπειρικό αὐτό γε-
γονός ἐγγυᾶται τήν ἀλήθεια τῆς πίστεως, 
ὅπως αὐτή περιγράφεται στά δόγματα τῆς 
Ἐκκλησίας. 
 Ἕνα δεῖγμα τέτοιας θεοπτίας στήν 
Παλαιά Διαθήκη συναντοῦμε στό πρόσωπο 
τοῦ Μωυσῆ, ὁ ὁποῖος ἔλαβε τόν Νόμο στό 
Σινά εἰσερχόμενος στή νεφέλη ἐπί τήν κο-
ρυφή τοῦ ὄρους. Τό πρόσωπό του μετέλαβε 
τοῦ ἀκτίστου φωτός ἐξαιτίας τῆς θεοφάνει-
ας γι᾽ αὐτό καί οἱ ἰσραηλίτες δέν μποροῦσαν 
νά ἀτενίσουν τή λάμψη τοῦ προσώπου του 
(Ἔξοδος 34, 29-35). Ὅταν τούς ὁμιλοῦσε 
φοροῦσε τό κάλυμμα· ὅταν ὅμως στρεφό-
ταν στόν Θεό τό ἀφαιροῦσε, διότι δέν χρει-
αζόταν.  Παρομοίως καί τά δόγματα· δίκην 
Μωσαϊκοῦ καλύμματος  δείχνουν τήν ὀρθή 
κατεύθυνση, γιά νά ὁδηγηθεῖ ὁ πεπτωκώς 
ἄνθρωπος στή θεραπεία τῆς ὕπαρξής του 
καθαιρόμενος καί καθορῶν ἐν Πνεύματι 
Ἁγίῳ τήν δόξαν τοῦ Μονογενοῦς Υἱοῦ τοῦ 
Θεοῦ, ὅστις ἀποκαλύπτει ἐν ἑαυτῷ τόν Πα-
τέρα.
Ἡ ἀξία τοῦ δόγματος στήν πνευματική ζωή.
      Ὡστόσο, τά δόγματα ὁμιλοῦν οἰκονο-
μικῶς γιά τήν Ἀλήθεια. Ὅταν ὁ ἄνθρωπος 
ὁδηγηθεῖ δι᾽ αὐτῶν «εἰς πᾶσαν τήν ἀλήθει-
αν» - Πεντηκοστή-  (Ἰωάν 16,12-13), τότε 
αὐτά καταργοῦνται ὡς κτιστά νοήματα καί 
ἔννοιες, πού δέν μποροῦν νά ἐκφράσουν 
ἀπόλυτα τήν ἄκτιστη πραγματικότητα τοῦ 
Θεοῦ. Ἐάν ὁ ἀπόστολος Παῦλος πού ἀνέ-
βηκε ἕως τρίτου οὐρανοῦ στόν παράδεισο, 
ἤκουσε ρήματα ἄρρητα ἅ ὀφθαλμός οὐκ 
εἶδε καὶ οὖς οὐκ ἤκουσε καί ἐπί καρδίαν 
ἀνθρώπου οὐκ ἀνέβη, ἅ ἡτοίμασεν ὁ Θεός 
τοῖς ἀγαπῶσιν αὐτόν» (Α΄ Κορ. 2,9), πῶς 
εἶναι δυνατόν νά νοήσει καί κατανοήσει  ὁ 
ἄνθρωπος τά τοῦ Θεοῦ; Ἀλλά καί ὁ Ἅγιος 
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Ἰωάννης ὁ Δαμασκηνός τονίζει: Ἄπειρον 
οὖν τό θεῖον καί ἀκατάληπτον, καί τοῦτον 
μόνον αὐτοῦ καταληπτόν, ἡ ἀπειρία καί ἡ 
ἀκαταληψία» (Ἔκδοσις ἀκριβής τῆς ὀρθο-
δόξου πίστεως 1, 4, PG 94, 800Β).
 Ἡ διαφορά αὐτή ὁμοιάζει μέ τό ἐγχειρί-
διο πού περιγράφει τί εἶναι τό νερό καί ποῦ 
βρίσκεται, ὥστε νά πορευθεῖ ἀπλανῶς ὁ 
ἄνθρωπος, γιά νά σβήσει τή δίψα του. Ὅταν 
ὅμως ὁ διψασμένος βρεῖ τό νερό καί ξεδι-
ψάσει, τότε τό ἐγχειρίδιο καταργεῖται. Ἄλλο 
τό ἐγχειρίδιο καί ἄλλο τό νερό. Ἄλλα εἶναι 
τά κτιστά νοήματα τῶν δογμάτων καί ἄλλο 
ὁ ἄκτιστος Θεός. Τά δόγματα εἶναι οἱ ὁδο-
δεῖκτες, γιά νά φθάσει ὁ ἄνθρωπος στήν κοι-
νωνία μέ τόν Θεό χωρίς νά πλανηθεῖ. Ὅπως 
ἡ σκιά δείχνει τό σῶμα σέ σχέση μέ τόν ἥλιο, 
ἔτσι καί τά δόγματα δείχνουν τήν ἀλήθεια 
πού ἐκπέμπεται ἀπό τή θεία ἀκτινοβολία.
      Ὡς γενικό συμπέρασμα μποροῦμε νά 
ποῦμε πώς πρωτογενῶς ἡ κοινή ἐμπειρία 
τῆς θείας Ἀποκάλυψης παράγει τά δόγματα 
καί ὄχι τό ἀντίθετο. Ἄν ὄντως συνέβαινε τό 
ἀντίθετο, τότε τά δόγματα θά ἦταν ἄχρηστα 
θρησκευτικά φιλοσοφήματα, προϊόντα δηλ. 
ἀνθρώπινης διάνοιας, πού ὡς θρησκευτικά 
ἀξιώματα θά ὁδηγοῦσαν στήν εἰδωλολα-
τρία. Σέ αὐτή τήν πλάνη, παγίδα, ἔπεσαν καί 
πέφτουν ὅλοι οἱ αἱρετικοί, ἀφοῦ ὑπέταξαν 
τή θεολογία στή φιλοσοφία. Ταυτίζουν τίς 
ἄκτιστες ἐνέργειες τῆς θείας Ἀποκάλυψης 
μέ τά κτιστά νοήματα τῆς ἀνθρώπινης δι-
άνοιας. Ἀντίθετα οἱ Πατέρες τῆς Ἐκκλη-
σίας ὡς ἀκραιφνεῖς ἐμπειρικοί Θεολόγοι 
χρησιμοποίησαν ὡς ὀχήματα φιλοσοφικούς 
ὅρους, γιά νά διατυπώσουν λεκτικά τήν 
Ἐκκλησιαστική τους ἐμπειρία. Ἀπό αὐτό 
καταλαβαίνουμε πώς ὁ Θεός πού πιστεύ-
ουν οἱ αἱρετικοί, δέν εἶναι ὁ ἴδιος μέ τόν Θεό 
πού πιστεύει ἡ Ἐκκλησία. Οἱ συμμετέχοντες 
στίς οἰκουμενικές Συνόδους ἅγιοι Πατέρες 
δέν ἦσαν φιλόσοφοι, ὅπως πολλοί ἀπό τούς 
αἱρετικούς, ἀλλά θεούμενοι καί ὡς ἐκ τού-
του ἀληθινοί Θεολόγοι.
 Ἡ αἵρεση ὡς ἀντί-πατερική ἀντίλη-
ψη εἶναι καθαρά ἀντί-ἐκκλησιαστική, κα-
θώς φανερώνει ἔλλειψη οὐσιαστικῆς κοινω-

νίας μέ τόν Θεό τήν ὁποία καί παρεμποδίζει, 
γεγονός πού θά μετέτρεπε τήν Ἐκκλησία σέ 
θρησκεία, τή μυστηριακή ζωή σέ μαγεία καί 
τήν πνευματική ζωή σέ τυπολατρία. Αὐτές 
τίς αἱρετικές ὁμάδες ἤ ἄλλως χριστιανικές 
ὁμολογίες, ἄν τούς προσδώσουμε τόν τίτλο 
(ἀδελφές) Ἐκκλησίες, ἔστω καί γιά ἱστορι-
κούς λόγους, δέν τίς βοηθοῦμε νά ἔλθουν 
στήν ἀλήθεια τῆς Μίας, Ἁγίας, Καθολικῆς 
καί Ἀποστολικῆς Ἐκκλησίας, γιατί τοιου-
τοτρόπως παγιώνονται τά τετελεσμένα τῆς 
πλάνης τους καί τούς δημιουργοῦμε νόμιμη 
ἐκκλησιαστική αὐτοσυνειδησία. Ἰδού Ἀδάμ 
γέγονεν ὡς εἷς ἐξ ἡμῶν; (Γέν. 3,22) Νομί-
ζω πώς εἶναι ἄδικο νά τούς εἰρωνευόμα-
στε χρωματίζοντας μέ φωτεινά χρώματα τό 
μαῦρο τῆς πλάνης τους. 
Ὁ μένων ἐν τῇ καρδίᾳ Χριστός χριστοποιεῖ 
τόν ἄνθρωπο.  
      Ἐν ὀλίγοις οἱ ἅγιοι ὡς ζῶντα μέλη τοῦ 
Χριστοῦ βιώνουν τή θεοπτία ἐντός τῆς καρ-
δίας καί, ὡς ζῶσες λογικές εἰκόνες τοῦ Θεοῦ 
Λόγου, ὁμιλεῖ δι᾽ αὐτῶν ὁ Ἰησοῦς Χριστός. 
Ὁ Κύριος βεβαιώνει: «Ἡ βασιλεία τοῦ Θεοῦ 
ἐντὸς ὑμῶν ἐστιν» (Λουκ Ιζ’ 21)·, ἀλλά καί 
ὁ ἀπόστολος Παῦλος διακηρύττει ἐπίσης: 
Ὑμεῖς γὰρ ναὸς Θεοῦ ἐστε ζῶντος, καθὼς 
εἶπεν ὁ Θεὸς ὅτι ἐνοικήσω ἐν αὐτοῖς καὶ 
ἐμπεριπατήσω, καὶ ἔσομαι αὐτῶν Θεός, καὶ 
αὐτοὶ ἔσονταί μοι λαός» (Κορ. Β’ 6,16)· καί 
ὁ εὐαγγελιστής Ἰωάννης στήν Ἀποκάλυψη 
ἀναφέρει: «ἰδοὺ ἕστηκα ἐπὶ τὴν θύραν καὶ 
κρούω· ἐάν τις ἀκούσῃ τῆς φωνῆς μου καὶ 
ἀνοίξῃ τὴν θύραν, καὶ εἰσελεύσομαι πρὸς 
αὐτὸν καὶ δειπνήσω μετ᾿ αὐτοῦ καὶ αὐτὸς 
μετ᾿ ἐμοῦ» (Ἀποκ. 3,20).
      Αὐτή ἡ πραγματικότητα τῆς παρουσί-
ας τοῦ Χριστοῦ στήν καρδιά κάθε εὐσεβοῦς 
ἀνθρώπου θά πρέπει νά εἶναι τό προσδοκώ-
μενο τοῦ πνευματικοῦ ἀγώνα· «Ὅν τρόπον 
ἐπιποθεῖ ἡ ἔλαφος ἐπί τάς πηγάς τῶν ὑδά-
των», (Ψαλ. 41,2) οὕτω καί ὁ νήφων πιστός 
ἐπιποθεῖ τόν νυμφίο Χριστό ἀναφωνών ἀπό 
φυλακῆς πρωίας μέχρι νυκτός: «ἔρχου, Κύ-
ριε Ἰησοῦ» (Ἀποκ. 22,20) και  «μεῖνον μεθ’ 
ἡμῶν» (Λουκ. 24,29). Ἀμήν!
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ΝΙΚΟΔΗΜΟΣ ΜΥΛΩΝΑΣ (1918-1937)

Ἡ κηδεία του ἐτελέσθη τήν ἑπο-
μένην τοῦ θανάτου του Τρί-
την, 14 Σεπτεμβρίου, καί ὥραν 

9 π.μ., δαπάναις τοῦ Πατριαρχείου Ἱεροσο-
λύμων. Τό σεπτόν σκῆνος τοῦ Μητροπολί-
του, ἀφοῦ παρέμεινεν ἐντός τοῦ Γαλλικοῦ 
Νοσοκομείου, μέχρι τῆς πρωΐας τῆς Τρίτης, 
μετεκομίσθη εἰς τόν ναόν τοῦ Ἁγίου Κων-
σταντίνου, κρουομένου πενθίμως τοῦ μεγά-
λου κώδωνος τοῦ ναοῦ τῆς Ἀναστάσεως, ὁ 
ὁποῖος, εἰς περιπτώσεις κηδείας, κρούεται 
μόνον διά νά ἀναγγείλῃ θανάτους Πατρι-
αρχῶν.
 »Ὁ τότε Πατριάρχης Ἱεροσολύμων 
Τιμόθεος κατῆλθεν εἰς τόν ναόν ἐν μεγάλῃ 
στολῇ συνοδευόμενος ὑφ’ ὁλοκλήρου τοῦ 
κλήρου τοῦ Ἁγίου Τάφου, καί ἤρξατο ἡ κη-
δεία, παρισταμένων τοῦ Ἕλληνος Προξέ-
νου ἐν ἐπισήμῳ στολῇ, ὁλοκλήρου σχεδόν 
τῆς Ἑλληνικῆς παροικίας τῆς Ἱερουσαλήμ 
καί ἀρκετῶν Ὀρθοδόξων Ἀράβων. Τῆς 
κηδείας προέστη ὁ Πατριάρχης, συγχορο-
στατούντων τῶν Μητροπολιτῶν Πάφου 
Λεοντίου (Τοποτηρητοῦ τότε τοῦ Ἀρχιεπι-
σκοπικοῦ Θρόνου), Πτολεμαΐδος Κελλαδί-
ωνος, Κυριακουπόλεως Βασιλείου, Πέλλης 
Μεθοδίου, Ἐλευθερουπόλεως Ἀναστασίου, 
Διοκαισσαρείας Ἀριστάρχου, Ἀσκάλωνος 
Βασιλείου καί πλήθους Ἀρχιμανδριτῶν, ἱε-
ρέων καί διακόνων.
 »Κατόπιν, κρουομένου πενθίμως 
τοῦ μεγάλου κώδωνος, μετεφέρθη ἐν μεγα-
λοπρεπεῖ πομπῇ τό σκῆνος τοῦ σεπτοῦ Ἱε-
ράρχου καί ἐτάφη εἰς τόν λόφον Σιών, ἔνθα 
οἱ τάφοι τῶν Βασιλέων τοῦ Ἰσραηλιτικοῦ 
λαοῦ.
 »Ὁλόκληρος ὁ κλῆρος τοῦ Παναγί-
ου Τάφου, ἀποτελούμενος ἐκ 200 περίπου 

μελῶν, ἔβαινεν εἰς δύο στοίχους, οἵτινες 
ἔψαλλον ἐναλλάξ τά διάφορα νεκρώσιμα 
τροπάρια. Εἴπετο τό φέρετρον, ὑποβαστα-
ζόμενον ὑπό κληρικῶν τοῦ Πατριαρχείου, 
κατόπιν δέ ἤρχετο ὀγκῶδες πλῆθος. Ὁ ἐξό-
ριστος Ἱεράρχης ἐτάφη εἰς ἐξέχουσαν θέσιν 
τοῦ κοιμητηρίου, ἔνθα θάπτονται οἱ Πατρι-
άρχαι καί Μητροπολῖται, παρά τόν τάφον 
τοῦ τελευταίου Πατριάρχου Ἱεροσολύμων 
Δαμιανοῦ.
 »Κατά τάς ἀρχάς Νοεμβρίου τοῦ 
1943 τά σεπτά λείψανα τοῦ ἀοιδίμου Μη-
τροπολίτου μετεκομίσθησαν, κατά τήν δι-
άταξιν τῆς Ὀρθοδόξου ἡμῶν Ἐκκλησίας, 
ἐκ τοῦ ἐν τῷ Νεκροταφείῳ τῆς Ἁγίας Σιών 
τάφου εἰς τόν παρακείμενον ναόν τῆς Ἁγίας 
Τριάδος καί ἀπετέθησαν ἐντός τοῦ Ἱεροῦ 
Βήματος, ὅπου παρέμειναν μέχρι πρό τινος, 
ὅτε μετεφέρθησαν εἰς τόν ναόν τοῦ Ἀρχαγ-
γέλου Μιχαήλ Ἰόππης».
 Στίς 24 Ὀκτωβρίου 1931, μετά τή 
σύλληψη καί ἐξορία τοῦ Ν. Μυλωνᾶ, ὁ 
ἀρχιμανδρίτης Κιτίου Μακάριος Μαχαι-
ριώτης εἶχε διοριστεῖ ἀπό τόν Ἀρχιεπίσκο-
πο Κύριλλο Γ΄ ὡς «Ἀναπληρωτής Κιτίου». 
Μετά τό θάνατο τοῦ Ν. Μυλωνᾶ, ὁπότε ὁ 
Πάφου Λεόντιος ἀνέλαβε Τοποτηρητής τῆς 
Μητροπόλεως Κιτίου, ὁ ἀρχιμ. Μακάριος 
Μαχαιριώτης διορίστηκε «Τοποτηρητεύων 
τῆς Μητροπόλεως Κιτίου».

 Ὁ θάνατος τοῦ Νικοδήμου Μυλωνᾶ 
συγκλόνισε κυριολεκτικά τόν Κυπριακό 
λαό, πού τόν κατέταξε στή χορεία τῶν ἐθνο-
μαρτύρων, δίνοντάς του τόν χαρακτηρισμό 
τοῦ ἐθνομάρτυρα Ἱεράρχη. Κατέστη σύμ-
βολο τοῦ ἀγώνα τοῦ Κυπριακοῦ λαοῦ γιά 
ἐλευθερία, καί ἡ μνήμη του ἐπεσκίασε ἐκεί-
νην ὅλων τῶν προκατόχων του, μηδέ τοῦ 
Μελετίου Μεταξάκη ἐξαιρουμένου.
 Νικόδημος Μυλωνᾶς καί Μελέτιος 

Ἱστορία τῆς Ἐκκλησίας τῆς Λεμεσοῦ
τοῦ Ἀρχιμανδρίτου Σωφρόνιου Μιχαηλίδη
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Μεταξάκης εἶχαν πολλά κοινά. Στά πλεῖστα 
μεγάλα ζητήματα τῆς Ἐκκλησίας καί τοῦ 
Ἔθνους ἦσαν ὁμόφρονες, γι΄ αὐτό καί 
ὑπῆρχε μιά ἀμοιβαία μεταξύ τους ἀγάπη 
καί ἐκτίμηση. Καί οἱ δύο ἀγάπησαν μέ πά-
θος τήν ἑλληνική Παιδεία κι ἔκαμαν πολλά 
γι᾽ αὐτήν. Καί οἱ δύο φλογίζονταν ἀπό τά 
ὄνειρα τῆς Φυλῆς καί προσέβλεπαν στόν 
Ἐλευθέριο Βενιζέλο ὡς τόν ἡγέτη πού θά τά 
πραγματοποιοῦσε. Γενικά, ἦσαν καί οἱ δύο 
χαρισματικοί καί πολυτάλαντοι, μέ εὐρύτη-
τα πνεύματος καί ἀσυνήθιστη ὀξύνοια.
 Διέφεραν ὅμως – πράγμα πολύ φυ-
σικό – σέ ὁρισμένα σημεῖα. Τό βλέμμα καί 
ἡ μέριμνα τοῦ Μεταξάκη ἀγκάλιαζαν τόν 
εὐρύτερο Ἑλληνισμό, ἐνῶ ὁ Μυλωνᾶς πα-
ρέμενε ἕνας τοπικός ἀγωνιστής Ἐπίσκοπος. 
Ὁ Μεταξάκης, χωρίς νά ὑστερεῖ σέ φλογερό 
πατριωτισμό, εἶχε αὐστηρότερο ἐκκλησια-
στικό πνεῦμα, γι᾽ αὐτό καί δέν ἀναμίχθηκε 
στήν πολιτική, πιστεύοντας ὅτι ἡ ἐκκλησια-
στική διακονία ἀπαιτεῖ ὁλοκληρωτικό δό-
σιμο τῶν δυνάμεων τοῦ κληρικοῦ σ’ αὐτήν. 
Ὁ Μυλωνᾶς πάλι, χωρίς νά ὑστερεῖ στά 
ἐκκλησιαστικά του καθήκοντα, ὑπῆρξε πε-
ρισσότερο κοινωνικός καί ἐθνικός ἡγέτης, 
ἀναμιχθείς ἐνεργά στήν πολιτική κίνηση τῆς 
ἐποχῆς του. Τόν Μεταξάκη, ἐξ αἰτίας τοῦ 
δυναμισμοῦ του καί τῆς ἰσχυρῆς προσωπι-
κότητάς του, διέκρινε μιά αὐταρχικότητα 
στό χαρακτήρα πού προκαλοῦσε ἀντιδρά-
σεις καί ζήμιωνε τή δημοτικότητά του. Τόν 
Μυλωνᾶ, ἀντίθετα, διέκριναν «ἡ πραό-
της καί ἱλαρότης αὐτοῦ, τό ὁμιλητικόν καί 
εὐπρόσιτον αὐτοῦ πρός πάντας», τά ὁποῖα, 
«συνδυαζόμενα μέ τήν ἀνεξάντλητον ὑπο-
μονήν, ἐπιείκιαν, χριστιανικήν ἀγάπην, συ-
γκατάβασιν καί τήν πατρικήν του στοργήν 
πρός πάντας, κατέστησαν αὐτόν σύν τῷ 
χρόνῳ δημοφιλέστατον», ὅπως ἀναφέρει 
μελετητής τοῦ ἔργου του. 

Ὁ ἴδιος μελετητής, συνεχίζοντας λέ-
γει: «Δέν ἐφείδετο κόπων καί μόχθων, ὅλας 
δέ τάς ἀκμαίας νεανικάς δυνάμεις του, σω-
ματικάς καί πνευματικάς, διέθεσεν ὑπέρ τοῦ 
ποιμνίου του καί βραδύτερον ὑπέρ ὁλοκλή-
ρου τοῦ Κυπριακοῦ λαοῦ. Ὡς κήρυξ τοῦ 

θείου λόγου διεκρίθη διά τήν ρητορικήν 
αὐτοῦ εὐφράδειαν. Τά ἐν τοῖς ἱεροῖς ναοῖς 
κηρύγματά του ἦσαν πλήρη ὑψηλῶν νοημά-
των καί αἱ ὁμιλίαι του καλλιεπέσταται. Οἱ 
κατά τάς ἐθνικάς καί ἄλλας ἑορτάς πανηγυ-
ρικοί του λόγοι ἀποτελοῦν κάλλιστα καί ρη-
τορικώτατα δοκίμια, ὄντες πλήρεις ὑψηλῶν 
νοημάτων καί εἰκόνων, ἐξάρσεων καί λυ-
ρισμῶν. Ὑπῆρξε ρήτωρ εὐφραδέστατος καί 
πραγματικός ποιητής, χειριζόμενος μετά με-
γίστης εὐχερείας θέματα φιλοσοφικά, ἱστο-
ρικά καί κοινωνικά. Στοιχῶν τῇ παραδόσει 
καί τῷ παραδείγματι τῶν προκατόχων του, 
περιώδευε κατ’ ἔτος ὅλας τάς κωμοπόλεις 
καί χωρία τῆς μητροπολιτικῆς του περιφέ-
ρειας, κηρύττων, συμβουλεύων, νουθετῶν 
καί διευθετῶν ἐπί τόπου τάς μεταξύ τῶν 
μελῶν τοῦ ποιμνίου του ἐγειρομένας τυχόν 
διαφοράς». 

 Ἄλλος ἱστορικός τόν χαρακτηρίζει 
ὡς «τόν σημαντικότερο, σωφρονέστερο, πο-
λιτικότερο καί λογιότερο Κύπριο ἐπίσκοπο 
τῆς ἀγγλοκρατίας, ἀσχέτως ἄν κατά τόν 
Ὀκτώβρη τοῦ 1931 ἐξωθήθηκε ἀπό τίς πε-
ριστάσεις πού δημιουργήθηκαν κυρίως ἀπό 
τούς ἀδιάλλακτους Κυρηνειακούς καί τήν 
Ἐθνικήν Ριζοσπαστικήν Ἕνωσιν Κύπρου 
στό κίνημα κατά τῶν Ἄγγλων πού ἄνοιγε 
τό δρόμο πρός τήν βίαιη ἀντιμετώπιση τῆς 
ἀγγλοκρατίας, ἀντίθετα πρός τίς πραγμα-
τικές του πολιτικές πεποιθήσεις πού συγ-
γένευαν πρός ἐκεῖνες τοῦ ἀρχιεπισκόπου 
Κυρίλλου Γ΄ Βασιλείου (1916-1933) καί τοῦ 
Σωφρονίου, καί συνοδεύονταν ἀπό εὐρύ-
τατο προοδευτικό-ἀναμορφωτικό πνεῦμα 
μέ δεσμούς πρός ριζοσπαστικές κοινωνικές 
ἰδέες». 
 Ἡ μνήμη τοῦ Νικοδήμου Μυλωνᾶ 
ὡς ἐθνικοῦ συμβόλου τοῦ ἀγωνιζόμενου 
Κυπριακοῦ λαοῦ διατηρήθηκε ἄσβεστη σ᾽ 
ὅλα τά μετέπειτα χρόνια. Στίς 19 Ὀκτωβρί-
ου1952 ἔγιναν σέ πανηγυρική τελετή τά ἀπο-
καλυπτήρια τῆς προτομῆς του (τήν ὁποία 
φιλοτέχνησε σέ πεντελικό μάρμαρο, ὕστερα 
ἀπό σχετικό παγκύπριο ἔρανο, ὁ γλύπτης 
Ἀντ. Σῶχος), στόν περίβολο τῆς ἱ. Μητροπό-
λεως Κιτίου στή Λάρνακα.
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Πανιερωτάτου Μητροπολίτου Λεμεσοῦ κ. Ἀθανασίου
ΔΕΥΤΕΡΑ 1 ΙΟΥΛΙΟΥ: Ὁ Πανιερώτατος 
Μητροπολίτης Λεμεσοῦ χοροστάτησε κατά 
τήν ἀκολουθία τοῦ ἑσπερινοῦ στήν Ἱερά Με-
γίστη Μονή Βατοπαιδίου.
ΤΡΙΤΗ 2 ΙΟΥΛΙΟΥ: Τέλεσε τή Θεία Λειτουρ-
γία στήν Ἱερά Μεγίστη Μονή Βατοπαιδίου.
ΠΑΡΑΣΚΕΥΗ 5 ΙΟΥΛΙΟΥ: Τέλεσε τή Θεία 
Λειτουργία στό ἱερό παρεκκλήσιο τοῦ Ἀπο-
στόλου Ἀνδρέα στήν Ἱερά Μεγίστη Μονή 
Βατοπαιδίου.
ΚΥΡΙΑΚΗ 7 ΙΟΥΛΙΟΥ: Τέλεσε τή Θεία Λει-
τουργία κατά τη διάρκεια ἀγρυπνίας στήν 
Ἱερά Μεγίστη Μονή Βατοπαιδίου.
ΠΑΡΑΣΚΕΥΗ 12 ΙΟΥΛΙΟΥ: Τέλεσε τή Θεία 
Λειτουργία κατά τή διάρκεια ἀγρυπνίας στόν 
πανηγυρίζοντα ἱερό ναό Ἁγίου Ἀρσενίου τοῦ 
Καππαδόκου καί Ἁγίου Παϊσίου τοῦ Ἁγιορεί-
του.
ΣΑΒΒΑΤΟ 13 ΙΟΥΛΙΟΥ: Τέλεσε τά θυ-
ρανοίξια στό παρεκκλήσιο τοῦ Ἀποστόλου 
Ἀνδρέου τῆς κοινότητας Μονιάτη.
ΚΥΡΙΑΚΗ 14 ΙΟΥΛΙΟΥ: Τέλεσε τή Θεία 
Λειτουργία στόν Μητροπολιτικό ναό Παναγί-
ας Παντανάσσης Καθολικῆς.
ΤΡΙΤΗ 16 ΙΟΥΛΙΟΥ: Χοροστάτησε κατά τήν 
ἀκολουθία τοῦ ἑσπερινοῦ στόν πανηγυρίζο-
ντα ἱερό ναό Ἁγίας Μαρίνας Καψάλου.
ΤΕΤΑΡΤΗ 17 ΙΟΥΛΙΟΥ: Τέλεσε τή Θεία 
Λειτουργία στόν πανηγυρίζοντα ἱερό ναό 
Ἁγίας Μαρίνας τῆς κοινότητας Ἑπταγώνιας.
ΠΑΡΑΣΚΕΥΗ 19 ΙΟΥΛΙΟΥ: Χοροστάτησε 
κατά τήν ἀκολουθία τοῦ ἑσπερινοῦ στό Ἡσυ-
χαστήριο τῶν Ἁγίων Σεργίου καί Βάκχου τῆς 
Ἱερᾶς Μονῆς Παναγίας  Ἀμασγοῦς.
ΣΑΒΒΑΤΟ 20 ΙΟΥΛΙΟΥ: Τέλεσε τή Θεία 
Λειτουργία στόν πανηγυρίζοντα ἱερό ναό 
Προφήτη Ἠλία Γερμασόγειας.
ΚΥΡΙΑΚΗ 21 ΙΟΥΛΙΟΥ: Παρέστη προσευ-
χόμενος στόν ἱερό ναό Ἁγίου Ἰωάννου τοῦ 
Ἐλεήμονος λειτουργοῦντος τοῦ Θεοφιλεστά-
του Ἐπισκόπου Καρπασίας  κ. Χριστοφόρου.
ΤΕΤΑΡΤΗ 24 ΙΟΥΛΙΟΥ: Τέλεσε τή Θεία 
Λειτουργία κατά τή διάρκεια ἀγρυπνίας στόν 
ἱερό ναό Θεοπατόρων Ἰωακείμ καί Ἄννης τῆς 

κοινότητας Ἁγίου Τύχωνα.
ΠΕΜΠΤΗ 25 ΙΟΥΛΙΟΥ: Χοροστάτησε κατά 
τήν ἀκολουθία τοῦ ἑσπερινοῦ στό ἱερό παρεκ-
κλήσιο τῆς Ἁγίας Παρασκευῆς τῆς κοινότη-
τας Πέρα Πεδίου.
ΠΑΡΑΣΚΕΥΗ 26 ΙΟΥΛΙΟΥ: Τέλεσε τή 
Θεία Λειτουργία στόν πανηγυρίζοντα ἱερό 
ναό Ἁγίας Παρασκευῆς Γερμασόγειας.
ΣΑΒΒΑΤΟ 27 ΙΟΥΛΙΟΥ: Τέλεσε τή Θεία 
Λειτουργία στόν πανηγυρίζοντα ἱερό ναό 
Ἁγίου Παντελεήμονος τῆς κοινότητας Κυβί-
δων.
ΚΥΡΙΑΚΗ 28 ΙΟΥΛΙΟΥ: Τέλεσε τή Θεία 
Λειτουργία στόν πανηγυρίζοντα ἱερό ναό 
Ἁγίας Εἰρήνης Χρυσοβαλάντου στό Γενικό 
Νοσοκομεῖο Λεμεσοῦ.
ΚΥΡΙΑΚΗ 4 ΑΥΓΟΥΣΤΟΥ: Τέλεσε τή Θεία 
Λειτουργία στόν ἱερό ναό Ἁγίου Γεωργίου 
τῆς κοινότητας Μανδριῶν.
ΔΕΥΤΕΡΑ 5 ΑΥΓΟΥΣΤΟΥ: Χοροστάτησε 
κατά τήν ἀκολουθία τοῦ ἑσπερινοῦ στόν πα-
νηγυρίζοντα ἱερό ναό Μεταμορφώσεως τοῦ 
Σωτῆρος τῆς κοινότητας Λιμνατίου.
ΤΡΙΤΗ 6 ΑΥΓΟΥΣΤΟΥ: Τέλεσε τή Θεία Λει-
τουργία στόν πανηγυρίζοντα ἱερό ναό Με-
ταμορφώσεως τοῦ Σωτῆρος τῆς κοινότητας 
Κάτω Μύλου.
ΚΥΡΙΑΚΗ 11 ΑΥΓΟΥΣΤΟΥ: Τέλεσε τή Θεία 
Λειτουργία στόν ἱερό ναό Παναγίας Ἐλεού-
σας τῆς κοινότητας Κοιλανίου.
ΔΕΥΤΕΡΑ 12 ΑΥΓΟΥΣΤΟΥ: Τέλεσε τή 
Θεία Λειτουργία στήν ἱερά μονή Τιμίου Προ-
δρόμου Μέσα Ποταμοῦ.
ΤΕΤΑΡΤΗ 14 ΑΥΓΟΥΣΤΟΥ: Χοροστάτησε 
κατά τήν ἀκολουθία τοῦ ἑσπερινοῦ στόν πα-
νηγυρίζοντα ἱερό ναό Παναγίας Πυργώτισ-
σας τῆς κοινότητας Πύργου.
ΠΕΜΠΤΗ 15 ΑΥΓΟΥΣΤΟΥ: Τέλεσε τή Θεία 
Λειτουργία στόν πανηγυρίζοντα ἱερό ναό Πα-
ναγίας Ἐλεούσας τῆς κοινότητας Τριμίκλι-
νης.
ΠΑΡΑΣΚΕΥΗ 16 ΑΥΓΟΥΣΤΟΥ: Τέλεσε τή 
Θεία Λειτουργία στό πανηγυρίζον ἱερό πα-
ρεκκλήσιο τοῦ Ἁγίου Γερασίμου τῆς κοινότη-

Θεῖες Λειτουργίες καί Χοροστασίες 
Ἰουλίου, Αὐγούστου καί Σεπτεμβρίου
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τας Ἀγροῦ.
ΚΥΡΙΑΚΗ 18 ΑΥΓΟΥΣΤΟΥ: Τέλεσε τή 
Θεία Λειτουργία στόν ἱερό ναό Ἁγίου Ἀρσε-
νίου τοῦ Καππαδόκου τῆς κοινότητας Κυπε-
ρούντας.
ΔΕΥΤΕΡΑ 19 ΑΥΓΟΥΣΤΟΥ: Χοροστάτησε 
κατά τήν ἀκολουθία τοῦ ἑσπερινοῦ στό πανη-
γυρίζον παρεκκλήσιο τῶν Ἁγίων Ρηγίνου καί 
Ὀρέστου τῆς κοινότητας Φασούλας.
ΤΕΤΑΡΤΗ 22 ΑΥΓΟΥΣΤΟΥ: Τέλεσε τή 
Θεία Λειτουργία στήν ἱερά μονή Συμβούλου 
Χριστοῦ, ἐπί τῇ ἐπετείῳ τῆς λειτουργίας τῆς 
μονῆς.
ΠΑΡΑΣΚΕΥΗ 24 ΑΥΓΟΥΣΤΟΥ: Τέλεσε τή 
Θεία Λειτουργία στόν πανηγυρίζοντα ἱερό 
ναό Ἁγίου Κοσμᾶ τοῦ Αἰτωλοῦ.
ΚΥΡΙΑΚΗ 25 ΑΥΓΟΥΣΤΟΥ: Τέλεσε τή 
Θεία Λειτουργία στόν ἱερό ναό Ἀρχαγγέλων 
Γαβριήλ καί Μιχαήλ τοῦ κατασκηνωτικοῦ 
χώρου τῆς Μητροπόλεως στόν Σαϊττᾶ.
ΤΕΤΑΡΤΗ 28 ΑΥΓΟΥΣΤΟΥ: Τέλεσε τή 
Θεία Λειτουργία κατά τή διάρκεια ἀγρυπνίας 
στήν ἱερά μονή Παναγίας Μαχαιρᾶ.
Χοροστάτησε κατά τήν ἀκολουθία τοῦ ἑσπε-
ρινοῦ στόν ἱερό ναό Τιμίου Προδρόμου τῆς 
κοινότητας Δυμῶν.
ΠΕΜΠΤΗ 29 ΑΥΓΟΥΣΤΟΥ: Τέλεσε τή Θεία 
Λειτουργία στόν ἱερό ναό Τιμίου Προδρόμου 
τῆς κοινότητας Βουνίου.
ΠΑΡΑΣΚΕΥΗ 30 ΑΥΓΟΥΣΤΟΥ: Χοροστά-
τησε κατά τήν ἀκολουθία τοῦ ἑσπερινοῦ στόν 
πανηγυρίζοντα ἱερό ναό Ἁγίας Ζώνης τῆς 
κοινότητας Ἀπαισιᾶς.
ΣΑΒΒΑΤΟ 31 ΑΥΓΟΥΣΤΟΥ: Τέλεσε τή 
Θεία Λειτουργία στόν πανηγυρίζοντα ἱερό 
ναό Ἁγίας Ζώνης τῆς κοινότητας Μονῆς.
ΚΥΡΙΑΚΗ 1 ΣΕΠΤΕΜΒΡΙΟΥ: Τέλεσε τή 
Θεία Λειτουργία στόν πανηγυρίζοντα ἱερό 
ναό Ἁγίου Γεωργίου τῆς κοινότητας Χαν-
δριῶν.
ΠΑΡΑΣΚΕΥΗ 6 ΣΕΠΤΕΜΒΡΙΟΥ: Τέλεσε 
τή Θεία Λειτουργία στόν ἱερό ναό Ἀρχαγγέ-
λου Μιχαήλ τῆς κοινότητας Πελενδριοῦ.
ΣΑΒΒΑΤΟ 7 ΣΕΠΤΕΜΒΡΙΟΥ: Συμμετέσχε 
σέ Πολυαρχιερατικό Συλλείτουργο στόν ἱερό 
ναό Ἀποστόλου Βαρνάβα τῆς κοινότητας 
Κοκκινοτριμυθιᾶς  Προϊσταμένου τοῦ Πανι-
ερωτάτου Μητροπολίτου Κυρηνείας κ. Χρυ-
σοστόμου, ὁ ὁποῖος ἦγε τά ὀνομαστήριά του, 
καί συλλειτουργούντων τοῦ Σεβασμιωτάτου 
Μητροπολίτου Βόστρων κ. Τιμοθέου καί τοῦ 
Πανιερωτάτου Μητροπολίτου Κωνσταντίας 

κ. Βασιλείου.
Χοροστάτησε κατά τήν ἀκολουθία τοῦ ἑσπε-
ρινοῦ στόν πανηγυρίζοντα ἱερό ναό Παναγί-
ας Γλυκιωτίσσης.
ΚΥΡΙΑΚΗ 8 ΣΕΠΤΕΜΒΡΙΟΥ: Τέλεσε τή 
Θεία Λειτουργία στόν πανηγυρίζοντα Μη-
τροπολιτικό ναό Παναγίας Παντανάσσης Κα-
θολικῆς.
ΤΡΙΤΗ 10 ΣΕΠΤΕΜΒΡΙΟΥ: Συμμετέσχε σέ 
Πολυαρχιερατικό Συλλείτουργο στόν ἱερό 
ναό Παναγίας Ὁδηγήτριας τῆς κοινότητας 
Παλαιομετόχου Προϊσταμένου τοῦ Πανιερω-
τάτου Μητροπολίτου Ταμασοῦ καί Ὀρεινῆς 
κ.Ἠσαΐα, ὁ ὁποῖος ἄγει τά ὀνομαστήριά του, 
καί συλλειτουργούντων τῶν Σεβασμιωτάτων 
Μητροπολιτῶν Ναϊρόμπι κ. Μακαρίου, Βό-
στρων κ. Τιμοθέου, Κορίνθου κ. Διονυσίου, 
Ἀχαλτσίχε κ. Θεοδώρου και Χόνι κ. Σάββα, 
τοῦ Πανιερωτάτου πρώην Μητροπολίτου 
Κιτίου κ. Χρυσοστόμου καί τῶν Θεοφιλε-
στάτων Ἐπισκόπων Νιτρίας κ. Νικοδήμου, 
Ἀμαθοῦντος κ. Νικόλαου καί Κεχρεῶν κ. 
Ἀγαπίου.
ΣΑΒΒΑΤΟ 14 ΣΕΠΤΕΜΒΡΙΟΥ: Τέλεσε τή 
Θεία Λειτουργία κατά τή διάρκεια ἀγρυπνίας 
στόν ἱερό ναό Ἀποστόλου Ἀνδρέου Χαράκη.
ΚΥΡΙΑΚΗ 15 ΣΕΠΤΕΜΒΡΙΟΥ: Τέλεσε τή 
Θεία Λειτουργία στόν ἱερό ναό Ἀρχαγγέλου 
Μιχαήλ τῆς κοινότητας Σουνίου.
ΤΡΙΤΗ 17 ΣΕΠΤΕΜΒΡΙΟΥ: Τέλεσε τή Θεία 
Λειτουργία στό πανηγυρίζον παρεκκλήσιο 
τοῦ Ἁγίου Ἡρακλειδίου στό Ζακάκι.
ΚΥΡΙΑΚΗ 22 ΣΕΠΤΕΜΒΡΙΟΥ: Τέλεσε τή 
Θεία Λειτουργία στήν ἱερά μονή Ἁγίου Ἡρα-
κλειδίου.
ΣΑΒΒΑΤΟ 28 ΣΕΠΤΕΜΒΡΙΟΥ: Τέλεσε τή 
Θεία Λειτουργία κατά τη διάρκεια ἀγρυπνίας 
στόν Μητροπολιτικό ναό Παναγίας Παντα-
νάσσης Καθολικῆς.
ΚΥΡΙΑΚΗ 29 ΣΕΠΤΕΜΒΡΙΟΥ: Τέλεσε τή 
Θεία Λειτουργία στόν ἱερό ναό Παναγίας 
Χρυσοπλατυτέρας τῆς κοινότητας Παραμύ-
θας.
Τέλεσε τή Θεία Λειτουργία κατά τή διάρκεια 
ἀγρυπνίας στό μητροπολιτικό παρεκκλήσιο 
τῆς Ἁγίας Σκέπης.
ΔΕΥΤΕΡΑ 30 ΣΕΠΤΕΜΒΡΙΟΥ: Τέλεσε τή 
Θεία Λειτουργία κατά τή διάρκεια ἀγρυπνί-
ας στό ἱερό μετόχιον τῆς Ἁγίας Μαρίνας τῆς 
Ἱερᾶς Μονῆς Παναγίας Ἀμιροῦς.
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Θεῖες Λειτουργίες καί Χοροστασίες 
Ἰουλίου, Αὐγούστου καί Σεπτεμβρίου

Θεοφιλεστάτου Ἐπισκόπου Ἀμαθοῦντος κ. Νικολάου

ΤΡΙΤΗ 2 ΙΟΥΛΙΟΥ: Ὁ Θεοφιλέστατος Ἐπί-
σκοπος Ἀμαθοῦντος κ.Νικόλαος χοροστάτη-
σε κατά τήν ἀκολουθία τοῦ ἑσπερινοῦ στόν 
πανηγυρίζοντα ἱερό ναό Παναγίας Γαλακτο-
τροφούσας τῆς κοινότητας Δωροῦ. 
ΚΥΡΙΑΚΗ 7 ΙΟΥΛΙΟΥ: Τέλεσε τή Θεία Λει-
τουργία στόν ἱερό ναό Ἀποστόλων Πέτρου 
καί Παύλου τῆς κοινότητας Αὐγόρου.
ΠΕΜΠΤΗ 11 ΙΟΥΛΙΟΥ: Χοροστάτησε κατά 
τήν ἀκολουθία τοῦ ἑσπερινοῦ στόν πανηγυρί-
ζοντα ἱερό ναό Παναγίας Τριχερούσας.
ΠΑΡΑΣΚΕΥΗ 12 ΙΟΥΛΙΟΥ: Τέλεσε τή Θεία 
Λειτουργία στόν πανηγυρίζοντα ἱερό ναό Πα-
ναγίας Τριχερούσας.
ΚΥΡΙΑΚΗ 14 ΙΟΥΛΙΟΥ: Τέλεσε τή Θεία 
Λειτουργία στό παρεκκλήσιο Παναγίας Καρ-
μιώτισσας. 
ΤΡΙΤΗ 16 ΙΟΥΛΙΟΥ: Χοροστάτησε κατά τήν 
ἀκολουθία τοῦ ἑσπερινοῦ στόν πανηγυρίζο-
ντα ἱερό ναό Ἁγίας Μαρίνας τῆς κοινότητας 
Καλοῦ Χωριοῦ.
ΤΕΤΑΡΤΗ 17 ΙΟΥΛΙΟΥ: Τέλεσε τή Θεία 
Λειτουργία στόν πανηγυρίζοντα ἱερό ναό 
Ἁγίας Μαρίνας Συνοικισμοῦ Καψάλου.
ΠΑΡΑΣΚΕΥΗ 19 ΙΟΥΛΙΟΥ: Χοροστάτησε 
κατά τήν ἀκολουθία τοῦ ἑσπερινοῦ στόν πα-
νηγυρίζοντα ἱερό ναό Προφήτου Ἠλιοῦ Πο-
ταμοῦ Γερμασόγειας.
ΣΑΒΒΑΤΟ 20 ΙΟΥΛΙΟΥ: Τέλεσε τή Θεία 
Λειτουργία στόν πανηγυρίζοντα ἱερό ναό 
Προφήτου Ἠλιοῦ τῆς κοινότητας Συκόπε-
τρας.
ΚΥΡΙΑΚΗ 21 ΙΟΥΛΙΟΥ: Τέλεσε τή Θεία 
Λειτουργία στόν ἱερό ναό Τιμίου Προδρόμου 
τῆς κοινότητας Ἀγροῦ.
ΤΕΤΑΡΤΗ 24 ΙΟΥΛΙΟΥ: Χοροστάτησε κατά 
τήν ἀκολουθία τοῦ ἑσπερινοῦ στόν πανηγυρί-
ζοντα ἱερό ναό Ἁγίας Ἄννης τῆς κοινότητας 
Σπιταλίου.

ΠΕΜΠΤΗ 25 ΙΟΥΛΙΟΥ: Τέλεσε τή Θεία 
Λειτουργία στό πανηγυρίζον παρεκκλήσιο 
τῆς Ἁγίας Ἄννης Μέσα Γειτονιᾶς.
Χοροστάτησε κατά τήν ἀκολουθία τοῦ ἑσπε-
ρινοῦ στόν πανηγυρίζοντα ἱερό ναό Ἁγίας 
Παρασκευῆς τῆς κοινότητας Ἐπισκοπῆς.
ΠΑΡΑΣΚΕΥΗ 26 ΙΟΥΛΙΟΥ: Τέλεσε τή Θεία 
Λειτουργία στό πανηγυρίζον παρεκκλήσιο 
τῆς Ἁγίας Παρασκευῆς τῆς κοινότητας Κάτω 
Ἀμιάντου.
Χοροστάτησε κατά τήν ἀκολουθία τοῦ ἑσπε-
ρινοῦ στόν πανηγυρίζοντα ἱερό ναό Ἁγίου 
Παντελεήμονος τῆς κοινότητας Κυβίδων.
ΣΑΒΒΑΤΟ 27 ΙΟΥΛΙΟΥ: Τέλεσε τή Θεία 
Λειτουργία στό πανηγυρίζον παρεκκλήσιο 
τοῦ Ἁγίου Παντελεήμονος στό Παλαιό Νοσο-
κομεῖο.
Χοροστάτησε κατά τήν ἀκολουθία τοῦ ἑσπε-
ρινοῦ στό πανηγυρίζον παρεκκλήσιο Ἁγίας 
Εἰρήνης τῆς Χρυσοβαλάντου στό Γενικό Νο-
σοκομεῖο Λεμεσοῦ.
ΚΥΡΙΑΚΗ 28 ΙΟΥΛΙΟΥ: Τέλεσε τή Θεία 
Λειτουργία στόν ἱερό ναό Ἁγίου Ἰωάννη Λα-
μπαδιστοῦ τῆς κοινότητας Πελενδρίου.
ΤΕΤΑΡΤΗ 31 ΙΟΥΛΙΟΥ: Χοροστάτησε κατά 
τήν ἀκολουθία τοῦ ἑσπερινοῦ στήν πανηγυρί-
ζουσα ἱερά μονή Τιμίου Σταυροῦ τῆς κοινότη-
τας Κουκᾶς.
ΠΕΜΠΤΗ 2 ΑΥΓΟΥΣΤΟΥ: Τέλεσε τή Θεία 
Λειτουργία στόν πανηγυρίζοντα ἱερό ναό 
Ἀποστόλου Ἀνδρέα καί Ὁσίας Φωτεινῆς συ-
νοικισμοῦ Κολοσσίου.
ΚΥΡΙΑΚΗ 4 ΑΥΓΟΥΣΤΟΥ: Τέλεσε τή Θεία 
Λειτουργία στόν ἱερό ναό Ἁγίου Γεωργίου 
τῆς κοινότητας Γεράσας.
ΔΕΥΤΕΡΑ 5 ΑΥΓΟΥΣΤΟΥ: Χοροστάτησε 
κατά τήν ἀκολουθία τοῦ ἑσπερινοῦ στόν πα-
νηγυρίζοντα ἱερό ναό Μεταμορφώσεως τοῦ 
Σωτῆρος τῆς κοινότητας Σωτήρας.



34

ΤΡΙΤΗ 6 ΑΥΓΟΥΣΤΟΥ: Τέλεσε τή Θεία Λει-
τουργία στόν πανηγυρίζοντα ἱερό ναό Μετα-
μορφώσεως τοῦ Σωτῆρος τῆς κοινότητας Σα-
νίδας.
ΚΥΡΙΑΚΗ 11 ΑΥΓΟΥΣΤΟΥ: Τέλεσε τή Θεία 
Λειτουργία στόν ἱερό ναό Παναγίας Εὐαγγε-
λίστριας Κάτω Πολεμιδιῶν.
ΤΕΤΑΡΤΗ 14 ΑΥΓΟΥΣΤΟΥ: Χοροστάτησε 
κατά τήν ἀκολουθία τοῦ ἑσπερινοῦ στόν πα-
νηγυρίζοντα ἱερό ναό Παναγίας Φανερωμέ-
νης τῆς κοινότητας Πάνω Πλατρῶν.
ΠΕΜΠΤΗ 15 ΑΥΓΟΥΣΤΟΥ: Τέλεσε τή Θεία 
Λειτουργία στόν πανηγυρίζοντα ἱερό ναό Πα-
ναγίας Πυργώτισσας τῆς κοινότητας Πύργου.
ΚΥΡΙΑΚΗ 25 ΑΥΓΟΥΣΤΟΥ: Τέλεσε τή 
Θεία Λειτουργία στόν ἱερό ναό Παναγίας τῆς 
κοινότητας Ποταμίτισσας.
ΤΕΤΑΡΤΗ 28 ΑΥΓΟΥΣΤΟΥ: Χοροστάτησε 
κατά τήν ἀκολουθία τοῦ ἑσπερινοῦ στόν πα-
νηγυρίζοντα ἱερό ναό Τιμίου Προδρόμου τῆς 
κοινότητας Λουβαρᾶ.
ΠΕΜΠΤΗ 29 ΑΥΓΟΥΣΤΟΥ: Τέλεσε τή Θεία 
Λειτουργία στόν πανηγυρίζοντα ἱερό ναό Τι-
μίου Προδρόμου τῆς κοινότητας Ἀγροῦ.
ΠΑΡΑΣΚΕΥΗ 30 ΑΥΓΟΥΣΤΟΥ: Χοροστά-
τησε κατά τήν ἀκολουθία τοῦ ἑσπερινοῦ στόν 
πανηγυρίζοντα ἱερό ναό Ἁγίας Ζώνης Λεμε-
σοῦ.
ΣΑΒΒΑΤΟ 31 ΑΥΓΟΥΣΤΟΥ: Τέλεσε τή 
Θεία Λειτουργία στόν πανηγυρίζοντα ἱερό 
ναό Ἁγίας Ζώνης Λεμεσοῦ.
ΚΥΡΙΑΚΗ 1 ΣΕΠΤΕΜΒΡΙΟΥ: Τέλεσε τή 
Θεία Λειτουργία στόν ἱερό ναό Ἁγίου Νικο-
λάου τῆς κοινότητας Ἄλασσας.
Χοροστάτησε κατά τήν ἀκολουθία τοῦ ἑσπε-
ρινοῦ στόν πανηγυρίζοντα ἱερό ναό Ἁγίου 
Μάμαντος τῆς ὁμώνυμης κοινότητας.
ΔΕΥΤΕΡΑ 2 ΣΕΠΤΕΜΒΡΙΟΥ: Τέλεσε τή 
Θεία Λειτουργία στόν πανηγυρίζοντα ἱερό 
ναό Ἁγίου Μάμαντος τῆς κοινότητας Τραχω-
νίου.
ΠΕΜΠΤΗ 5 ΣΕΠΤΕΜΒΡΙΟΥ: Χοροστάτη-
σε κατά τήν ἀκολουθία τοῦ ἑσπερινοῦ στόν 
πανηγυρίζοντα ἱερό ναό Ἀρχαγγέλου Μιχαήλ 
Μονοβόλικου.
ΠΑΡΑΣΚΕΥΗ 6 ΣΕΠΤΕΜΒΡΙΟΥ: Τέλεσε 
τή Θεία Λειτουργία στό πανηγυρίζον παρεκ-
κλήσιο Ἀρχαγγέλου Μιχαήλ τῆς κοινότητας 
Διερώνας.

Τέλεσε τά ἐγκαίνια κατά τή διάρκεια ἀγρυ-
πνίας τοῦ παρεκκλησίου Ἀρχαγγέλου Μιχαήλ 
τῆς κοινότητας Κελλακίου.
ΣΑΒΒΑΤΟ 7 ΣΕΠΤΕΜΒΡΙΟΥ: Χοροστάτη-
σε κατά τήν ἀκολουθία τοῦ ἑσπερινοῦ στόν 
πανηγυρίζοντα ἱερό ναό Παναγίας Ἰαματικῆς 
τῆς κοινότητας Ἀρακαπᾶ.
ΚΥΡΙΑΚΗ 8 ΣΕΠΤΕΜΒΡΙΟΥ: Τέλεσε τή 
Θεία Λειτουργία στόν πανηγυρίζοντα ἱερό 
ναό Παναγίας τῆς κοινότητας Κορφῆς.
ΤΡΙΤΗ 10 ΣΕΠΤΕΜΒΡΙΟΥ: Συμμετέσχε σέ 
Ἀρχιερατικό Συλλείτουργο μέ τήν εὐκαιρία 
τῶν ὀνομαστηρίων τοῦ Πανιερωτάτου Μη-
τροπολίτου Ταμασοῦ κ. Ἠσαΐα, στόν ἱερό 
ναό Παναγίας Ὁδηγήτριας τῆς κοινότητας 
Παλαιομετόχου.
ΠΑΡΑΣΚΕΥΗ 13 ΣΕΠΤΕΜΒΡΙΟΥ: Χορο-
στάτησε κατά τήν ἀκολουθία τοῦ ἑσπερινοῦ 
στόν πανηγυρίζοντα ἱερό ναό Τιμίου Σταυροῦ 
Πάνω Πολεμιδιῶν. 
ΣΑΒΒΑΤΟ 14 ΣΕΠΤΕΜΒΡΙΟΥ: Τέλεσε τή 
Θεία Λειτουργία στόν πανηγυρίζοντα ἱερό 
ναό Τιμίου Σταυροῦ τῆς κοινότητας Ἀκρωτη-
ρίου.
ΚΥΡΙΑΚΗ 15 ΣΕΠΤΕΜΒΡΙΟΥ: Τέλεσε τή 
Θεία Λειτουργία στόν ἱερό ναό Ἀποστόλου 
Ἀνδρέου Χαράκη.
ΚΥΡΙΑΚΗ 22 ΣΕΠΤΕΜΒΡΙΟΥ: Τέλεσε τή 
Θεία Λειτουργία στό παρεκκλήσιο Ἀρχαγγέ-
λου Μιχαήλ τῆς κοινότητας Διερώνας.
ΤΕΤΑΡΤΗ 25 ΣΕΠΤΕΜΒΡΙΟΥ: Χοροστά-
τησε κατά τήν ἀκολουθία τοῦ ἑσπερινοῦ στόν 
πανηγυρίζοντα ἱερό ναό Ἁγίου Ἰωάννου τοῦ 
Θεολόγου τῆς κοινότητας Πέρα Πεδίου.
ΠΑΡΑΣΚΕΥΗ 27 ΣΕΠΤΕΜΒΡΙΟΥ: Χορο-
στάτησε κατά τήν ἀκολουθία τοῦ ἑσπερινοῦ 
στόν πανηγυρίζοντα ἱερό ναό Ἁγίου Νεοφύ-
του συνοικισμοῦ Ἀρχιεπισκόπου Μακαρίου 
Γ’.
ΣΑΒΒΑΤΟ 28 ΣΕΠΤΕΜΒΡΙΟΥ: Τέλεσε τή 
Θεία Λειτουργία στόν πανηγυρίζοντα ἱερό 
ναό Ἁγίου Νεοφύτου συνοικισμοῦ Ἀρχιεπι-
σκόπου Μακαρίου Γ’.
ΚΥΡΙΑΚΗ 29 ΣΕΠΤΕΜΒΡΙΟΥ: Τέλεσε τή 
Θεία Λειτουργία στόν ἱερό ναό Ἁγίου Τύχω-
νος τῆς ὁμώνυμης κοινότητας.
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Μέ ἐπιτυχία ὁλοκληρώθηκαν καί φέτος οἱ κατασκηνώσεις τῆς Μητροπόλεώς μας στίς κατα-
σκηνωτικές ἐγκαταστάσεις τοῦ Σαϊττᾶ, μέ γενικό θέμα: «Χαῖρε τῆς ἐλεημοσύνης ὦ ἐπώνυμε» 
- Ἅγιος Ἰωάννης ὁ ἐλεήμων! Περίπου 1000 ἀγόρια καί κορίτσια Δημοτικοῦ, Γυμνασίου καί  

Λυκείου πέρασαν ὄμορφες καί ἀξέχαστες στιγμές στίς λίγες μέρες πού εἶχαν τήν εὐκαιρία 
νά ζήσουν στήν κατασκήνωση, ὅπου ἔγινε ἐκτενής ἀναφορά στή ζωή καί τό ἔργο τοῦ ἁγ. 
Ἰωάννου τοῦ Ἐλεήμονος, πού φέτος συμπληρώνονται 1400 χρόνια ἀπό τήν κοίμησή του.   

Ὑπεύθυνοι γιά τά ἀγόρια ἦταν ὁ Ἀρχιμ. Χρυσόστομος Κωνσταντίνου, ὁ π. Βαρνάβας Χρι-
στοδουλίδης καί ὁ π. Παῦλος Χριστοδουλίδης καί γιά τά κορίτσια ἡ κ. Μαργαρίτα Κωστῆ.  



36

Πραγματοποιήθηκαν ἐπίσης κατασκηνωτικά τριήμερα γιά φοιτητές, ἐργαζόμενους καί νεα-
ρά ζευγάρια, μέ ὑπεύθυνο τόν Ἀρχιμ. Φιλόθεο Μαχαιριώτη, ὅπου μέσα ἀπό τίς ὁμιλίες τοῦ 
Πανιερωτάτου καί τό ὅλο πρόγραμμα πῆραν πνευματικά ἐφόδια καί ἀπαντήσεις πάνω σέ 
θέματα καί  προβληματισμούς τους.

Οἱ κατασκηνώσεις τῆς Μητροπόλεώς μας ὁλοκληρώθηκαν μέ τά κατασκηνωτικά τριήμερα 
τῶν Ἐνοριακῶν Συνδέσμων Κυριῶν, μέ ὑπευθύνους τίς κυρίες: Νίτσα Μουκταρούδη, πρε-
σβυτέρα Κυριακή Μιχαηλίδου, Θεμούλα Σπύρου, Θεοδοσία Κωνσταντινίδου καί Παναγιώ-
τα Πίττα. 
Συνεχής ἦταν ἡ παρουσία στήν κατασκήνωση, τόσο τοῦ Πανιερωτάτου Μητροπολίτου μας 
κ. Ἀθανασίου, ὅσο καί τοῦ Θεοφιλεστάτου Ἐπισκόπου Ἀμαθοῦντος κ. Νικολάου, ὅπου 
εἶχαν ἐπικοινωνία μέ τούς κατασκηνωτές καί ἀπηύθυναν τόν πατρικό τους λόγο.

Τήν Κυριακή 14 Ἰουλίου, ὁ Πανιερώτατος 
λειτούργησε καί κήρυξε τόν θεῖο λόγο στόν 
ἱερό ναό Παναγίας Παντανάσσης Καθο-
λικῆς, ὅπου τέλεσε τό μνημόσυνο τῶν πεσό-
ντων κατά τό προδοτικό πραξικόπημα τῆς 
15ης Ἰουλίου 1974.  
Τήν Κυριακή 21 Ἰουλίου, ὁ Πανιερώτατος 
Μητροπολίτης μας κ. Ἀθανάσιος συλλει-
τούργησε μέ τόν Θεοφιλέστατο Ἐπίσκοπο 
Καρπασίας κ. Χριστοφόρο στόν ἱερό ναό ἁγ. 
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Ἰωάννου τοῦ Ἐλεήμονος, στά πλαίσια τῶν 
1400 χρόνων ἀπό τήν κοίμησή του, ὅπου καί 
τέλεσαν τό μνημόσυνο τῶν πεσόντων κατά 
τήν τουρκική εἰσβολή τοῦ 1974. 
Ὁ Θεοφιλέστατος Ἐπίσκοπος Ἀμαθοῦντος 
λειτούργησε στόν ἱερό ναό Ἀρχαγγέλου Μι-
χαήλ τῆς κοινότητας ἁγ. Ἰωάννη Πιτσιλιᾶς 
καί τέλεσε τό μνημόσυνο τῶν πεσόντων 
κατά τήν τουρκική εἰσβολή τοῦ 1974.

Τό Σάββατο 31 Αὐγούστου, ἡμέρα κατά τήν ὁποία ἡ ἐκκλησία μας τιμᾶ τήν ἑορτή τῆς Κα-
τάθεσης τῆς Ἁγίας Ζώνης τῆς Θεοτόκου, ὁ Θεοφιλέστατος Ἐπίσκοπος Ἀμαθοῦντος κ. Νι-
κόλαος λειτούργησε καί κήρυξε στόν ἱερό ναό Ἁγ. Ζώνης Λεμεσοῦ. Κατά τή διάρκεια τῆς 
ἀκολουθίας τέλεσε τήν εἰς πρεσβύτερο χειροτονία τοῦ εὐλαβεστάτου διακόνου π. Ἄγγελου 
Πανταζόπουλου. 

Μέ αἰσθήματα χαρᾶς καί συγκίνησης καί μέ τίς πρέπουσες τιμές,  κλῆρος καί λαός ὑποδέ-
χθηκαν τό βράδυ τῆς Παρασκευῆς 30 Αὐγούστου, τεμάχιο λειψάνου τῆς Ἁγίας Μεγαλο-
μάρτυρος Μαρίνης καί μέρος τοῦ ἱεροῦ Λειψάνου τοῦ Ἁγίου Μεγαλομάρτυρος Μάμαντος 
ἀπό τήν Ι.Μ. Παναχράντου τῆς νήσου Ἄνδρου, στήν κοινότητα Τραχωνίου. Τά ἱερά λείψα-
να μετέφερε ὁ Πανοσιολογιώτατος Καθηγούμενος Γέροντας Εὐδόκιμος, καί ὑποδέχθηκε 
ὁ Πρωτοσύγκελλος τῆς Μητροπόλεώς μας Ἀρχιμ. Ἰσαάκ. Μετά τήν ὑποδοχή ἀκολούθησε 
ἱερά ἀγρυπνία προεξάρχοντος τοῦ Πρωτοσυγκέλλου.
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Τό βράδυ τῆς Παρασκευῆς 6 Σεπτεμβρίου,   ὁ Θεοφιλέστατος Ἐπίσκοπος Ἀμαθοῦντος κ. 
Νικόλαος τέλεσε τά ἐγκαίνια τοῦ ἱεροῦ παρεκκλησίου Ἀρχαγγέλου Μιχαήλ στό χωριό Κελ-
λάκι καί προεξῆρχε τῆς Θείας Λειτουργίας πού ἀκολούθησε. Τήν κατανυκτική ἀκολουθία 
τῶν ἐγκαινίων παρακολούθησε πλῆθος κόσμου. 

Τήν 10η Σεπτεμβρίου, ἡμέρα κατά τήν ὁποία ἡ Ἐκκλησία μας ἑορτάζει τή μνήμη τοῦ Ὁσί-
ου Ἠσαΐου, τοῦ κτίτορος τῆς Ἱερᾶς, Βασιλικῆς καί Σταυροπηγιακῆς Μονῆς Κύκκου, ἄγει 
τά ὀνομαστήριά του ὁ Πανιερώτατος Μητροπολίτης Ταμασοῦ καί Ὀρεινῆς κ. Ἠσαΐας. Ὁ 
Πανιερώτατος Μητροπολίτης μας κ. Ἀθανάσιος καί ὁ Ἐπίσκοπος Ἀμαθοῦντος κ. Νικόλαος 
συμμετεῖχαν στό Πολυαρχιερατικό Συλλείτουργο, προεξάρχοντος τοῦ ἑορτάζοντος Μητρο-
πολίτου Ταμασοῦ κ. Ἠσαΐου, πού τελέστηκε στόν ἱερό ναό Παναγίας Ὁδηγήτριας Παλαι-
ομετόχου. 

Μέ αἰσθήματα χαρᾶς καί συγκίνησης καί 
μέ τίς πρέπουσες τιμές,  κλῆρος καί λαός 
ὑποδέχθηκαν τό βράδυ τῆς Παρασκευῆς 
13 Σεπτεμβρίου, τεμάχια ἐκ τῶν ἱερῶν λει-
ψάνων τῶν Ἁγίων ἐνδόξων Βασιλέων καί 
Ἰσαποστόλων Κωνσταντίνου καί Ἑλένης 
στόν ἱερό ναό Ἀποστόλου Ἀνδρέα Χαρά-
κη, ἐπ’ εὐκαιρίᾳ τῆς συμπληρώσεως εἴκο-
σι χρόνων ἀπό τά ἐγκαίνια τοῦ ναοῦ. Τά 
ἱερά λείψανα μεταφέρθηκαν ἀπό τήν Ἱερά 
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Μονή Παναγίας τοῦ Κύκκου καί τά ὑποδέ-
χθηκε ὁ Πανιερώτατος Μητροπολίτης μας 
κ. Ἀθανάσιος. Μετά τήν ὑποδοχή ἀκολού-
θησε ἱερά ἀγρυπνία προεξάρχοντος τοῦ 
Πανιερωτάτου. Τήν Κυριακή 15 Σεπτεμβρί-
ου λειτούργησε στόν ναό ὁ Θεοφιλέστατος 
Ἐπίσκοπος Ἀμαθοῦντος κ. Νικόλαος. 

Τήν Κυριακή 15 Σεπτεμβρίου, ὁ Πανιερώτατος Μητροπολίτης μας κ. Ἀθανάσιος λειτούργη-
σε καί κήρυξε τόν θεῖο λόγο στόν ἱερό ναό Ἀρχαγγέλου Μιχαήλ στό χωριό Σούνι. Μετά τό 
πέρας τῆς Θείας Λειτουργίας τέλεσε τά ἐγκαίνια τοῦ Πνευματικοῦ Κέντρου τῆς Ἐκκλησίας, 
τό ὁποῖο βρίσκεται στόν περίβολο τοῦ ναοῦ.

Ὁ Πανιερώτατος Μητροπολίτης μας κ. 
Ἀθανάσιος κατόπιν προσκλήσεως τῆς Ἱε-
ραποστολικῆς Στέγης «Ἅγιος Διονύσιος ὁ 
ἐν Ὀλύμπῳ», παρέστη καί μίλησε τήν Τε-
τάρτη 18 Σεπτεμβρίου, σέ ἀπογευματινό 
τσάι στήν πόλη τῆς  Κατερίνης στήν Ἑλλά-
δα . Τήν ἐκδήλωση προλόγισε ὁ Καθηγού-
μενος τῆς Ἱερᾶς Μονῆς Ἁγίου Διονυσίου 
ἐν Ὀλύμπῳ, Πανοσιολογιώτατος Ἀρχιμαν-
δρίτης Μάξιμος Κυρίτσης, ὁ ὁποῖος κάλεσε 
ὅλους «νά συμπορευθοῦν στό ἔργο τῆς ἀγά-
πης καί τῆς διακονίας πρός τόν ἄνθρωπο», 
ὅπως χαρακτηριστικά δήλωσε. Πρῶτος 
ὁμιλητής ἦταν ὁ Πανιερώτατος Μητροπο-
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Μέσα στά πλαίσια τῶν ἑορτασμῶν τῶν 1400 χρόνων ἀπό τή μακαρία κοίμηση τοῦ ἁγίου 
Ἰωάννου τοῦ Ἐλεήμονος, Πολιούχου τῆς πόλεώς μας, προσκλήθηκε ἀπό τόν Πανιερώτατο 
Μητροπολίτη μας γιά νά μιλήσει ὁ Πανοσιολογιώτατος Καθηγούμενος τῆς Ἱερᾶς Μονῆς 
Σίμωνος Πέτρας Ἁγίου Ὄρους, Ἀρχιμανδρίτης Ἐλισσαῖος. Τήν Παρασκευή 20 Σεπτεμβρίου 
τό πρωί, μίλησε σέ ἱερατική σύναξη τῆς Μητροπόλεώς μας σχετικά μέ τό λειτούργημα τοῦ 
ἱερέως, ἐνῶ τό βράδυ τῆς ἴδιας μέρας πραγματοποίησε ὁμιλία στήν αἴθουσα ἐκδηλώσεων τῆς 
Μητροπόλεώς μας ἀναφορικά μέ τή μορφή καί τό ἔργο τοῦ ἁγ. Ἰωάννου τοῦ Ἐλεήμονος.

λίτης μας, πού ἀνέπτυξε τό θέμα: «Ὁ Ἅγιος 
Παΐσιος ὡς ἱεραπόστολος στόν σύγχρονο 
κόσμο». Ἡ ἐκδήλωση ὁλοκληρώθηκε μέ 
ἐκκλησιαστικούς ὕμνους καί παραδοσιακά 
τραγούδια. 
Κατόπιν προσκλήσεως τοῦ Σεβασμιωτά-
του Μητροπολίτου Κίτρους,  Κατερίνης καί 
Πλαταμῶνος κ. Γεωργίου, ὁ Μητροπολίτης 
μας κ. Ἀθανάσιος μίλησε σέ ἱερατική σύνα-
ξη τῆς Μητροπόλεως καί ἐπισκέφθηκε τόν 
Ξενώνα ὑποστήριξης ἐθισμένων «Μεταμόρ-
φωση», πού εἶναι κάτω ἀπό τήν ἐποπτεία 
τῆς Ἐκκλησίας.
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Τήν Τρίτη 24 Σεπτεμβρίου, ἡ Ἱερά Μητρόπολή μας καί ὁ καθεδρικός ναός Ἁγίας Νάπας, 
πραγματοποίησαν ἐκδήλωση πρός τιμή τοῦ κ. Νίκου Παπασάββα, ἱεροψάλτη τοῦ καθεδρι-
κοῦ ναοῦ Ἁγίας Νάπας, ὁ ὁποῖος φέτος συμπλήρωσε 50 χρόνια διακονίας. Τήν ἐκδήλωση τί-
μησαν μέ τήν παρουσία τους, ὁ Πανιερώτατος Μητροπολίτης μας κ. Ἀθανάσιος, ὁ Θεοφιλέ-
στατος Ἐπίσκοπος Ἀμαθοῦντος κ. Νικόλαος, ὁ ἔντιμος Ὑπουργός Δικαιοσύνης κ. Γιῶργος 
Σαββίδης καί ὁ ἔντιμος Δήμαρχος Λεμεσοῦ κ. Νίκος Νικολαΐδης καθώς καί πλῆθος κόσμου. 
Ὁ Πανιερώτατος ἀπένειμε στόν κ. Παπασάββα τό ὀφίκιο τοῦ Ἄρχοντος Πρωτοψάλτη τῆς 
Μητροπόλεως Λεμεσοῦ. Στήν ἐκδήλωση ἔψαλλε ἐκκλησιαστικούς ὕμνους ἡ χορωδία τῆς 
Μητροπόλεώς μας «Ρωμανός ὁ Μελωδός», ὑπό τή διεύθυνση τοῦ πρωτ. Νικολάου Λυμπου-
ρίδη. 

Τήν Τετάρτη 25 Σεπτεμβρίου, ὁ Πανιερώτατος Μητροπολίτης μας τέλεσε τόν Ἁγιασμό γιά 
τήν ἔναρξη τῶν συναντήσεων τῶν Ἐνοριακῶν Φιλοπτώχων, στήν αἴθουσα ἐκδηλώσεων τῆς 
Μητροπόλεώς μας  . Ἀκολούθως ὁ Πανιερώτατος μίλησε, μέ θέμα τήν ἐλεημοσύνη καί τό 
φιλανθρωπικό ἔργο.
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Τήν Παρασκευή 27 Σεπτεμβρίου, τελέστηκε στόν Μητροπολιτικό ναό Παναγίας Παντανάσ-
σης Καθολικῆς πανηγυρική ἀγρυπνία, προεξάρχοντος τοῦ Πανιερωτάτου Μητροπολίτου 
μας, κατά τήν ὁποία ἑορτάστηκε ἡ Ἁγία Σκέπη τῆς Ὑπεραγίας Θεοτόκου καί ἡ μνήμη τοῦ  
ἁγίου Ρωμανοῦ τοῦ Μελωδοῦ. Στήν ἀγρυπνία ἔψαλλε ἡ βυζαντινή χορωδία τῆς Μητροπόλε-
ώς μας, ἡ ὁποία φέρει καί τό ὄνομά του.

Μέ κάθε λαμπρότητα ἑορτάστηκε καί 
φέτος ἡ ἀνακομιδή τῶν τιμίων καί χαρι-
τόβρυτων λειψάνων τοῦ Ἁγίου Νεοφύ-
του στή Μητρόπολή μας. Τήν παραμονή 
τῆς ἑορτῆς, ὁ Θεοφιλέστατος Ἐπίσκοπος 
Ἀμαθοῦντος κ. Νικόλαος χοροστάτησε 
κατά τήν ἀκολουθία τοῦ ἑσπερινοῦ καί 
τήν κυριώνυμο ἡμέρα λειτούργησε καί 

κήρυξε τόν θεῖο λόγο στόν πανηγυρίζοντα ἱερό ναό Ἁγίου Νεοφύτου στόν συνοικισμό Μα-
καρίου Γ’. Κατά τή διάρκεια τῆς Θείας Λειτουργίας χειροτόνησε εἰς πρεσβύτερο, τόν εὐλα-
βέστατο διάκονο τοῦ ναοῦ π. Θεοχάρη Ψάλιο. 



Γέροντος Ἰωσήφ τοῦ Ἠσυχαστοῦ, «Ἐπιστολές καί Ποι-
ήματα» 
Ἔκδοση τῆς Ἱερᾶς Μεγίστης Μονῆς Βατοπαιδίου
Πρόκειται γιά μία ἐπετειακή ἔκδοση, ἀφοῦ φέτος συμπλη-
ρώνονται 60 χρόνια ἀπό τήν κοίμησή του.
Τό βιβλίο περιλαμβάνει 133 Ἐπιστολές καί Ποιήματα χω-
ρίς καμμία παρέμβαση, ὅπως ἀκριβῶς τίς ἔγραψε ὁ μακα-
ριστός Γέροντας.
Τό περιεχόμενο τῶν ἐπιστολῶν, ἐκχείλισμα πολύχρονης 
ἀσκητικῆς καί ἡσυχαστικῆς πείρας τοῦ Γέροντα, ἀποτελεῖ 
καί γιά τούς μοναχούς ἀλλά καί γιά κάθε εὐσεβῆ χριστια-
νό ἕνα πολύ δυνατό βοήθημα στόν πνευματικό ἀγώνα.
Οἱ ἐπιστολές ἐκδίδονται σέ ἕνα ἐπιμελημένο καί πολυτελῆ 
τόμο 525 σελίδων, ἐπιπλέον 32 σελίδες μέ ἔγχρωμες φωτο-
γραφίες, ὁ ὁποῖος ἐντάσσεται στή σειρά Ψυχωφελῆ Βατο-
παιδινά.
Τῶν ἐπιστολῶν προτάσσεται γράμμα εὐλογίας ἀπό τόν 
Οἰκουμενικό Πατριάρχη, ὁ ὁποῖος χαρακτηρίζει τόν Γέ-
ροντα «φωτόμορφον τέκνον τοῦ Ἁγίου Ὄρους, μύστη 
τῆς ἀσκήσεως, τῆς προσευχῆς καί τῆς ταπεινοφροσύνης, 
ὁ ὁποῖος συνέβαλε καθοριστικῶς εἰς τήν ἀνάκαμψιν καί 

ἀνόρθωσιν τοῦ ἁγιορειτικοῦ μοναχισμοῦ κατά τόν παρελθόντα αἰῶνα».
Ἀκολουθεῖ Πρόλογος τοῦ Πανιερωτάτου Μητροπολίτου Λεμεσοῦ κ. Ἀθανασίου καί Εἰσαγωγή 
τοῦ Πανοσιολ. Ἀρχιμ. Ἐφραίμ, Καθηγουμένου τῆς Ἱερᾶς Μονῆς Βατοπαιδίου, γιά τό πρόσωπο 
καί τό ἔργο τοῦ Γέροντος Ἰωσήφ τοῦ Ἡσυχαστοῦ.
Πρίν ἀπό τίς ἐπιστολές παρατίθεται καί μία πολύ σημαντική ἐπιστολή τοῦ μακαριστοῦ Γέροντος 
Σωφρονίου τοῦ Ἔσσεξ, πού μιλᾶ γιά τόν Γέροντα Ἰωσήφ, «τόν ἐκλεκτό τοῦ Θεοῦ» κατά τήν 
ἔκφρασή του.

Θεία Ἀνάβασις

Ἑρμηνεία στόν ὅσιο Θεόγνωστο

Συγγραφέας: Ἀρχιμανδρίτης Αἰμιλιανός Σιμωνοπε-
τρίτης

Ἐκδόσεις: Ἴνδικτος 

Ὁ τόμος ἀποτελεῖ συνέχεια τῆς ἐκτεταμένης καί ἐν πολ-
λοῖς προσωπικῆς ἑρμηνείας τοῦ Γέροντος Αἰμιλιανοῦ 
στά συγγράμματα τῶν ἀσκητικῶν Πατέρων, μέ σκοπό 
νά κάνη γνωστή τήν πατερική διδασκαλία στά πνευμα-
τικά του τέκνα, μοναχούς τῆς Ἱ. Μονῆς Σίμωνος Πέτρας 
καί μοναχές τοῦ Ἱ. Κοινοβίου Ὀρμυλίας, ἀλλά καί γιά 
νά συσκιάζη τά προσωπικά του βιώματα κάτω ἀπό τούς 
λόγους τῶν Πατέρων. Κάποια λοιπόν ἡμέρα τοῦ Φθι-
νοπώρου τοῦ 1987 ἄρχισε νά σχολιάζη καί νά ἑρμηνεύη 
τά: «Περί πράξεως καί θεωρίας καί περί ἱερωσύνης» κε-
φάλαια τοῦ ὁσίου Θεογνώστου. [...] (Ἀπό τήν ἔκδοση)
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