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Στὶς 13 Ὀκτωβρίου ἐξεδήμησε πρὸς Κύριον 
ὁ ἀδελφὸς τῆς Ἀδελφότητός μας, θεολόγος 
καὶ πολυγραφώτατος συγγραφέας Γεώργιος 

Μελέτης.
Ὁ Γεώργιος Μελέτης γεννήθηκε στὸν Πειραιᾶ, 

στὴν περιοχὴ τῆς Φρεαττύδας, τὸ 1930. Οἱ γονεῖς του 
Βασίλειος καὶ Εὐτυχία κατάγονταν ἀπὸ τὰ Βαρδού-
σια, καὶ συγκεκριμένα ἀπὸ τὸ χωριὸ ποὺ φέρει σήμε-
ρα τὸ ὄνομα Ἀθανάσιος Διάκος, ὅπου ἀσχολοῦνταν 
μὲ τὴν κτηνοτροφία. Εἶχαν ἔλθει στὸν Πειραιᾶ μετὰ 
τὸν Α΄ Παγκόσμιο Πόλεμο, μαζὶ τότε μὲ πολλοὺς 
συγχωριανούς τους.

Ὁ Γεώργιος Μελέτης ἦταν τὸ μικρότερο ἀπὸ τὰ 
τέσσερα συνολικὰ παιδιὰ τῆς οἰκογένειάς του. Ἰδι-
αίτερα τὸν ἐπηρέασε ἡ βαθιὰ πνευματικότητα τῆς 
μητέρας του Εὐτυχίας καὶ τῆς ἀδελφῆς του Ζωῆς, 
οἱ ὁποῖες τὸν εἰσήγαγαν στὴ λατρευτικὴ ζωὴ τῆς 
Ἐκκλησίας, ποὺ ἰδιαιτέρως ἀγάπησε. Οἱ ἴδιες συμ-
μετεῖχαν στὴν πνευματικὴ κίνηση ὑπὸ τὸν π. Ἄγγελο 
Νησιώτη.

Ἀφοῦ ὁλοκλήρωσε τὶς ἐγκύκλιες σπουδές του 
στὸν Πειραιᾶ, ὁ Γεώργιος Μελέτης ἐνεγράφη στὴ 
Θεολογικὴ Σχολὴ τοῦ Πανεπιστημίου Ἀθηνῶν, ὅπου 
καὶ σπούδασε Θεολογία. Εὐθὺς μετὰ τὸ τέλος τῶν 
σπουδῶν του, στὶς ἀρχὲς τῆς δεκαετίας τοῦ 1950, 
ἐνετάχθη στὴν Ἀδελφότητα Θεολόγων ἡ «ΖΩΗ», 
ὅπου τὸ ἐνθουσιαστικὸ πνεῦμα καὶ ὁ ἱεραποστο-
λικὸς ζῆλος ποὺ κυριαρχοῦσαν ταίριαζαν τέλεια στὴν 
ἰδιοσυγκρασία του. Ἦταν ἡ ἐποχὴ ποὺ ἐντάσσονταν 
στὴν Ἀδελφότητα σημαντικὲς μορφές, συνομήλικοί 
του, ποὺ θὰ ἔβαζαν τὴ σφραγῖδα τους στὴν πνευ-
ματικὴ ζωὴ τοῦ τόπου μας, καὶ ὄχι μόνον, ὅπως ὁ 
μακαριστὸς Ἀρχιεπίσκοπος Τιράνων, Δυρραχίου 
καὶ πάσης Ἀλβανίας Ἀναστάσιος (Γιαννουλάτος), ὁ 
Ἀρχιεπίσκοπος πρώην Ἀμερικῆς Δημήτριος (Τρα-
κατέλλης) καὶ πολλοὶ ἄλλοι.

Ὁ νεαρὸς Γεώργιος Μελέτης ἀφοσιώθηκε μὲ ζῆλο 
στὸ κατηχητικὸ ἔργο, ξεκινώντας ἀπὸ κατηχητικὰ 
στὴν περιοχὴ τῆς Δραπετσώνας μὲ τὸν ἀείμνηστο 
Θεόδωρο Δοῦρο, καὶ διέπρεψε στὸ ἔργο τοῦ ἱεροκή-
ρυκα, στοὺς ἱεροὺς ναοὺς Ἁγίων Ἀναργύρων Νέας 
Ἰωνίας, Ἁγίου Ἀντωνίου Ἄνω Πατησίων, Ἁγίου 
Δημητρίου Ἀμπελοκήπων καὶ ἀλλοῦ – καὶ ἐκτὸς 

Ἀθηνῶν. Ἤδη ἀπὸ τότε εἶχε ἕνα λόγο βαθιὰ πνευμα-
τικό, ποὺ εἶχε τὴ δύναμη νὰ συναρπάζει, νὰ ἐμπνέει, 
νὰ ἀνυψώνει πνευματικά.

Ἀργότερα θὰ μεταβεῖ γιὰ σπουδὲς στὸ ἐξωτερι-
κό, εὑρισκόμενος ἀρχικὰ τὸ 1968-69 στὶς Βρυξέλ-
λες μὲ ὑποτροφία τοῦ Πανεπιστημίου τοῦ Λουβέν, 
τοῦ μεγαλύτερου Πανεπιστημίου στὶς Κάτω Χῶρες. 
Διακρίθηκε τόσο 
στὶς σπουδές του 
ἐκεῖ, ὥστε ἀπὸ τὸ 
Πανεπιστήμιο τοῦ 
ζητοῦσαν ἐπίμονα 
νὰ μείνει καὶ νὰ 
διδάξει ἐκεῖ. Θὰ ξα-
ναβρεθεῖ στὶς Βρυ-
ξέλλες δέκα χρόνια 
ἀργότερα.

Ὅλοι ὅσοι τὸν 
γνώριζαν βεβαιώ-
νουν ὅτι ἐπρόκειτο 
γιὰ ἄνθρωπο προι-
κισμένο μὲ σπάνια 
χαρίσματα. Ἕναν 
ἄνθρωπο, ὅμως, 
ποὺ δὲν ἔπαυε νὰ 
ἀναζητεῖ τόν «καλὸν μαργαρίτην» καὶ νὰ ἀφιερώσει 
ὅλο του τὸ εἶναι, «ἐξ ὅλης τῆς καρδίας καὶ ἐξ ὅλης τῆς 
ψυχῆς καὶ ἐξ ὅλης τῆς διανοίας καὶ ἐξ ὅλης τῆς ἰσχύος», 
σὲ Αὐτόν.

Μὲ τὴν ἐπιστροφή του στὴν Ἑλλάδα θὰ ἀφοσιω-
θεῖ στὸ πνευματικὸ ἔργο τῆς Ἀδελφότητας. Εἶναι ἡ 
ἐποχὴ τῶν ἱστορικῶν ὁμιλιῶν του πρὸς τοὺς νέους, 
ποὺ γέμιζαν ἀσφυκτικὰ τὴ μεγάλη αἴθουσα ἐκδη-
λώσεων τοῦ κεντρικοῦ κτηρίου τοῦ «Ἀποστόλου 
Παύλου» καὶ τῆς «ΖΩΗΣ» ἐπὶ τῆς ὁδοῦ Καρύτση 
14 στὰ τέλη τῆς δεκαετίας τοῦ ’70 καὶ στὶς ἀρχὲς 
τῆς δεκαετίας τοῦ ’80. Εἶναι ἐπίσης ἡ ἐποχὴ ποὺ 
θὰ ἐπιδοθεῖ μὲ ζῆλο στὸ συγγραφικὸ ἔργο ποὺ θὰ 
τὸν ἀναδείξει σὲ πολυγραφώτατο συγγραφέα, μὲ τὰ 
βιβλία τοῦ ὁποίου ἀνδρώθηκε πνευματικὰ μιὰ ὁλό-
κληρη γενιά. Ἡ θεματολογία τῶν βιβλίων του καλύ-
πτει ἕνα εὐρὺ φάσμα. Ἔχει γράψει ἔργα χριστιανικῆς 
ἀπολογητικῆς, ἔργα πνευματικῆς οἰκοδομῆς, ἔργα 

† ΓΕΩΡΓΙΟΣ ΜΕΛΕΤΗΣ
1930-2025

Ὁ Γεώργιος Μελέτης 
ὑπῆρξε πάρα πολλά, 

γιὰ πάρα πολλούς. Συν-
δύαζε στὸ πρόσωπό 

του ἀρετὲς ποὺ μοιάζει 
δύσκολο ἀκόμα καὶ νὰ 

φαντασθεῖ κανεὶς νὰ 
συνυπάρχουν σὲ ἕνα καὶ 
τὸ αὐτὸ πρόσωπο. Ἦταν 
βαθύτατα πνευματικός, 
ἀλλὰ τὴν ἴδια στιγμὴ ὁ 

πιὸ πρακτικὸς νοῦς. 
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ποὺ ἀπευθύνονται ἰδιαίτερα στοὺς νέους, ἔργα πνευ-
ματικοῦ σχολιασμοῦ ἀκόμα καὶ τῆς ἐπικαιρότητας, 
ἐνῷ ἔχει γράψει μέχρι καὶ λογοτεχνικὰ ἔργα. Γιατί δὲν 
εἶμαι ἄθεος, Γιατί κατηγορούμενος ὁ Χριστιανισμός, Ἔχει 
μέλλον ὁ Χριστιανισμός;, Εἶναι ἐπανάσταση ὁ Χριστιανι-
σμός;, Τί εἶναι γιὰ σᾶς ὁ Χριστός;, Ποιὸς θὰ μοῦ μιλήσει 
γιὰ τὴν ἀγάπη;, Ποιὸς θὰ μοῦ πεῖ τὴν ἀλήθεια γιὰ τὸ σέξ;, 
Διάλογος μὲ τὰ νιάτα τῆς ἐποχῆς μας, Ἐσὺ ποὺ θέλεις νὰ 
δεῖς κατάματα τὴ ζωή, Πολέμα ἔξυπνα, Διάλογος μὲ τὸν 
οὐρανό, Ὑπεύθυνοι καὶ ὥριμοι ἄνθρωποι, Ὁ φακὸς τῆς 
ἐπικαιρότητος μὲ τὸ πρίσμα τῆς αἰωνιότητος, Τί γίνεται 
μετὰ τὸ θάνατο, Τὸ εἰσιτήριο γιὰ τὸν οὐρανὸ βγαίνει στὴ 
γῆ, Ἐρωτήματα στὸν Ἰησοῦ Χριστό (σὲ δύο τόμους), 
Ὁ Χριστὸς φῶς στὴ νύχτα τοῦ κόσμου, Πιστεύω στὸ 
σιωπηλὸ Θεό, ἀλλὰ καὶ πολλὰ ἀκόμα.

Πολὺ σύντομα δὲν ὑπῆρχε τομέας τοῦ ἔργου 
τῆς Ἀδελφότητας 
ποὺ νὰ μὴν ἔφερε 
τὴν ὑπογραφή του. 
Καὶ αὐτὸ τοῦ ἔδι-
νε τὴν εὐχέρεια νὰ 
ἔχει μιὰ σπάνια ἐπο-
πτεία τοῦ χριστιανι-
κοῦ ἔργου ὡς συνό-
λου, σὲ ἀντίθεση μὲ 
πολλοὺς οἱ ὁποῖοι, 
ἄνθρωποι συχνὰ τῆς 
προσφορᾶς καὶ τῆς 
θυσίας, ἑστιάζουν 
ὡστόσο συνήθως 
στὸν μικρό, στενὸ 
τομέα τῆς δικῆς 
τους διακονίας, καὶ 
λησμονοῦν τὴν ἑνό-
τητα τοῦ ἔργου, ὅτι 
ἀποτελοῦν κρίκους 
μιᾶς, ἑνιαίας ἁλυσί-
δας.

Μεταξὺ πολλῶν 
ἄλλων, ὁ Γεώργιος 
Μελέτης ἦταν ἐπὶ 
μακρὸν μέλος τῆς 
Ἐφορείας τῆς Χρι-

στιανικῆς Φοιτητικῆς Ἕνωσης, σύνδεσμος τῆς 
Ἀδελφότητας μὲ τὴ Χριστιανικὴ Ἕνωση Ἐπιστη-
μόνων, καθὼς καὶ μὲ τὶς γυναικεῖες Ἀδελφότητες 
τῆς «Εὐσέβειας» καὶ τῆς «Εὐνίκης». Εἶχε ἐπίσης τὴ 
γενικὴ ἐποπτεία τῶν περιοδικῶν τοῦ χριστιανικοῦ 
ἔργου. Λίγοι θυμοῦνται ὅτι διατηροῦσε μέχρι καὶ 
τακτικὴ στήλη στὸ παιδικὸ περιοδικὸ Ἡ Ζωὴ τοῦ 
Παιδιοῦ, μὲ τὸ ψευδώνυμο «Τέρτιος». Μέχρι σήμερα, 
τὸ πρῶτο κείμενο σὲ κάθε τεῦχος τοῦ περιοδικοῦ 
Ἀκτῖνες εἶναι δικό του κείμενο, ὑπογεγραμμένο μὲ τὰ 
ἀρχικά του: ΓΒΜ (= Γεώργιος Βασιλείου Μελέτης). 
Ἐξάλλου, μέχρι τὴν ἐκδημία του διατήρησε τὸν τίτλο 
τοῦ Διευθυντῆ Σύνταξης τοῦ περιοδικοῦ τῆς Ἀδελ-
φότητας, τοῦ περιοδικοῦ τῆς Ζωῆς, ὅπου ἐπὶ πολλὲς 
δεκαετίες τὰ περισσότερα κείμενα ἦταν δικά του.

Ἕνα ἄλλο ἔργο στὸ ὁποῖο ἀφοσιώθηκε ἦταν τὸ 
ἔργο τῆς Ἑστίας Χριστιανικῆς Ἀγάπης, τὸ ὁποῖο συ-

νέλαβε ὁ μακαριστὸς π. Ἀνάργυρος Σταματόπουλος 
ὡς προϊστάμενος τῆς Ἀδελφότητας, ἀλλὰ ὁ ἴδιος 
κατεξοχὴν ὑπηρέτησε. Μέχρι καὶ στὴν Ἑλβετία πῆγε, 
γιὰ νὰ ἀναζητήσει ἰδέες καὶ σχέδια. Καὶ μὲ τὴ συνερ-
γασία ἐκλεκτῶν ἐπιστημόνων καὶ τῆς Ἀδελφότητας 
τῆς «Εὐνίκης», οἰκοδομήθηκε ἕνας πρότυπος χῶρος, 
τὴν ἐποπτεία καὶ ἐπιμέλεια τοῦ ὁποίου εἶχε ὁ Γεώρ-
γιος Μελέτης στὶς δεκαετίες τῆς λειτουργίας του.

Ὑπάρχει καὶ μιὰ ἄλλη διάσταση τῆς πολυσχιδοῦς 
προσφορᾶς τοῦ Γεωργίου Μελέτη, τὴν ὁποία δὲν ἐπι-
τρέπεται νὰ ἀγνοοῦμε. Ἐνῷ ὁ ἴδιος ἦταν ὁ ἐμβριθὴς 
θεολόγος, ὁ ἐμπνευσμένος κήρυκας τοῦ λόγου τοῦ 
Θεοῦ, ἐνῷ διακρινόταν στὸν ρόλο τοῦ πνευματικοῦ 
καθοδηγοῦ, ἐνῷ ἀπολάμβανε μιὰ γενικὴ ἀποδο-
χή, παρ’ ὅλα αὐτά, ὅταν συνειδητοποίησε ὅτι στὴν 
Ἀδελφότητα ὑπῆρχαν ἄλλες ἀνάγκες, περισσότερο 
πρακτικὲς καὶ πεζές, ποὺ ὅμως ἐπιβαλλόταν νὰ κα-
λυφθοῦν, δὲν δίστασε νὰ θυσιάσει ὅλα τὰ ἄλλα, ὅλα 
αὐτὰ τὰ ὁποῖα ἀγαποῦσε καὶ στὰ ὁποῖα ξεχώριζε, 
πρακτικὰ νὰ θυσιασθεῖ σὲ κάποιο βαθμὸ ὁ ἴδιος, 
καὶ νὰ ἀφοσιωθεῖ ψυχῇ τε καὶ σώματι σὲ αὐτὰ τὰ 
πεζά, τὰ πρακτικά, τὰ ἄχαρα ἴσως, ποὺ ὅμως ἦταν 
ἀπαραίτητα, γιὰ νὰ λειτουργήσουν ὅλα τὰ ἄλλα. Καὶ 
τὰ ἀγάπησε καὶ αὐτά. Καὶ ξεχώρισε καὶ σὲ αὐτά.

Ὁ Γεώργιος Μελέτης ὑπῆρξε πάρα πολλά, γιὰ 
πάρα πολλούς. Συνδύαζε στὸ πρόσωπό του ἀρετὲς 
ποὺ μοιάζει δύσκολο ἀκόμα καὶ νὰ φαντασθεῖ κανεὶς 
νὰ συνυπάρχουν σὲ ἕνα καὶ τὸ αὐτὸ πρόσωπο. Ἦταν 
βαθύτατα πνευματικός, ἀλλὰ τὴν ἴδια στιγμὴ ὁ πιὸ 
πρακτικὸς νοῦς. Ἦταν λογιώτατος, ἐντυπωσίαζε ὅσο 
τίποτε ἄλλο ἡ ζηλευτὴ εὐχέρεια μὲ τὴν ὁποία ἀνακα-
λοῦσε στὴ μνήμη χωρία ἀπὸ τὶς Γραφές, τοὺς Πατέ-
ρες –καὶ μάλιστα τὸν ἅγιο Ἰωάννη τὸν Χρυσόστομο, 
ποὺ ἰδιαίτερα ἀγαποῦσε καὶ μελετοῦσε–, τὴν ἀρχαία 
γραμματεία ἀλλὰ καὶ τὴ νεώτερη λογοτεχνία, πα-
ράλληλα ὅμως ἦταν βαθιὰ ἀνθρώπινος, μὲ ἀληθινὴ 
ἔγνοια γιὰ ἀνάγκες ἀκόμα καὶ ταπεινές, καθημερινές. 
Ἦταν ἀνυποχώρητος στὶς ἀρχές, ἀλλὰ μὲ κατανόηση 
καὶ ἀγάπη γιὰ τὸν ἄνθρωπο. Ἦταν ὀργανωτικός, 
ἀλλὰ καὶ αὐθόρμητος. Ἦταν σοβαρὸς καὶ σύννους, 
ἀλλὰ καὶ ἄνθρωπος χαριτωμένος, ἐπικοινωνιακός, 
ζεστός, εὐφυολόγος, μὲ σπάνια αἴσθηση τοῦ χιοῦμορ. 
Ἀκόμα καὶ ὅταν τὸν εἶχε καταβάλει ἡ ἀδυναμία τῆς 
ἡλικίας, ἦταν ἐμψυχωτικὸς πρὸς ὅλους.

Οἱ ζῶντες καὶ περιλειπόμενοι ἀδελφοὶ καὶ συνερ-
γάτες τῆς Ἀδελφότητος Θεολόγων ἡ «ΖΩΗ» νιώθου-
με ὅτι κατευοδώνουμε ἕναν ἄνθρωπο ποὺ ἀφιέρωσε 
τὴ ζωή του στὸν Χριστό, μὲ βαθιὰ μὲν ὀδύνη γιὰ τὴν 
ἀνεκτίμητη ἀπώλεια ποὺ συνεπάγεται ἡ ἐκδημία 
του, παράλληλα ὅμως καὶ μὲ βαθιὰ εὐγνωμοσύνη, 
ποὺ ὁ Θεὸς μᾶς ἀξίωσε νὰ γνωρίσουμε ἕναν τόσο 
γνήσια πνευματικὸ ἄνθρωπο καὶ νὰ βρεθοῦμε πλάι 
του.

ΣΗΜ.: 	Εἶχε ὁλοκληρωθεῖ τὸ στήσιμο τοῦ τεύχους, ὅταν λά-
βαμε τὴν εἴδηση τῆς ἐκδημίας τοῦ ἐπὶ δεκαετίες διευ-
θυντῆ συντάξεως τοῦ περιοδικοῦ Ζωή, ἀειμνήστου 
Γεωργίου Μελέτη. Χρειάσθηκε νὰ καθυστερήσουμε 
τὴν κυκλοφορία τοῦ τεύχους, γιὰ νὰ συμπεριλάβουμε 
στὴν ὕλη του τὸ παρὸν σημείωμα.

Μέχρι σήμερα, τὸ 
πρῶτο κείμενο σὲ 
κάθε τεῦχος τοῦ περι-
οδικοῦ Ἀκτῖνες εἶναι 
δικό του κείμενο, 
ὑπογεγραμμένο μὲ τὰ 
ἀρχικά του: ΓΒΜ  
(= Γεώργιος Βασιλείου 
Μελέτης). Ἐξάλλου, 
μέχρι τὴν ἐκδημία του 
διατήρησε τὸν τίτλο 
τοῦ Διευθυντῆ Σύντα-
ξης τοῦ περιοδικοῦ 
τῆς Ἀδελφότητας, τοῦ 
περιοδικοῦ τῆς Ζωῆς, 
ὅπου ἐπὶ πολλὲς δε-
καετίες τὰ περισσότερα 
κείμενα ἦταν δικά του.
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Στὸν ἀγῶνα τὸν πνευμα-
τικὸ ἀντιμετωπίζουμε συχνὰ 
τὸν πειρασμὸ τοῦ συμβιβα-
σμοῦ Θεοῦ καὶ κόσμου. Ἄς 
θυμηθοῦμε ὅμως τὴν εὐαγ-
γελικὴ σκηνὴ ποὺ ὁ Κύριος 
μὲ τὸ μαστίγιο στὰ χέρια 
ἔδιωξε τοὺς ἐμπόρους, ποὺ 
πούλαγαν κι ἀγόραζαν στὸν 
Ναό. Ὁ Ναὸς πρέπει νὰ εἶναι 
καθαρὸς καὶ ἀμόλυντος, 
ἀφοῦ εἶναι τὸ κατοικητήριο 
τοῦ Θεοῦ. Ὁ λόγος γιὰ τὸν 
ὁποῖο ὁ Ἰησοῦς διώχνει τοὺς 
ἐμπόρους ἀπὸ τὸν Ναὸ εἶναι ὅτι δὲν μπορεῖ νὰ 
συνυπάρξει τὸ ἅγιο μὲ τὸ βέβηλο, τὸ καθαρὸ μὲ 
τὸ ἀκάθαρτο.

Στὸ γεγονὸς αὐτὸ ὁ ἅγιος Γρηγόριος ὁ Νύσ-
σης βλέπει καὶ συμβολικὸ νόημα. Ὁ ναὸς εἶναι 
τὸ σύμβολο τῆς ἀνθρώπινης ψυχῆς, ἀλλὰ καὶ τοῦ 
σώματος, ποὺ εἶναι ναὸς τοῦ Ἁγίου Πνεύματος. Οἱ 
ἔμποροι τοῦ ναοῦ εἶναι οἱ πονηροὶ διαλογισμοὶ 
καὶ τὰ ταραχώδη πάθη ποὺ λυμαίνονται τὴν ψυχή. 
Ὅταν καθαρισθεῖ ὁ ναὸς καὶ φύγουν μακριὰ αὐτοὶ 
οἱ ξένοι, τότε ὁ ναὸς ἀκτινοβολεῖ τὴ θεία ἁγιότητα. 
Ὅταν ἀπὸ τὸν ἐσωτερικό μας κόσμο ἀπομακρυν-
θοῦν οἱ ἀκάθαρτοι λογισμοὶ καὶ τὰ ταπεινὰ πάθη, 
τότε ἡ θεογέννητη ψυχὴ γεμίζει ἀπὸ ἅγιες δυνά-
μεις, ἐπανακτᾶ τὸ ἀρχαῖο της κάλλος, καὶ τίποτα 
δὲν εἶναι ἱκανὸ νὰ τὴν ἀναχαιτίσει στὴν ἄνοδό 
της πρὸς τὸν Θεό.

Στὸν ναὸ τῶν Ἱεροσολύμων ποὺ καθαρίσθηκε, 
ἀρχίζει νὰ διδάσκει ὁ Ἰησοῦς τὸν λόγο τῆς ἀλή-
θειας. Καὶ στὴν καθαρὴ καρδιά, μετὰ τὴν ἀπομά-
κρυνση τῶν παρείσακτων ξένων, ὁ Κύριος ἔχει 
τὸν πρῶτο λόγο. Καὶ ὁ ἄνθρωπος βυθίζεται στὴν 
ἱερὴ σιγὴ καὶ ἀκούει τὴ θεία φωνὴ τοῦ Ἰησοῦ. «Ἡ 
βασιλεία τοῦ Θεοῦ ἐντὸς ὑμῶν ἐστιν» (Λουκ. ιζ΄ 21).

Δὲν εἶναι ὅμως εὔκολο νὰ πετύχει τὴν κάθαρση 
αὐτὴ ὁ σύγχρονος ἄνθρωπος. Τόσο ὁ παλαιὸς ἑαυ-
τός μας, ὅσο καὶ ἡ ἠθικὴ κατάπτωση τοῦ καιροῦ 
μας, μᾶς σπρώχνουν σὲ μιὰ συνύπαρξη τοῦ καλοῦ 
καὶ τοῦ κακοῦ. Ἀπὸ παντοῦ εἰσδύουν τὰ μικρόβια 
στὸν χῶρο τῆς ψυχῆς. Ὅπου κι ἂν πᾶμε, ὅπου 
κι ἂν βρεθοῦμε, ὅπου κι ἂν σταθοῦμε, παντοῦ 
εἰσπνέουμε τὰ δηλητήρια τοῦ καιροῦ μας. Εἶναι 
τὰ δηλητήρια τῆς ἀπιστίας καὶ ἀμφιβολίας, τῆς 
ζωῆς χωρὶς ἠθικὸ ἕρμα καὶ σεβασμὸ στὶς ἀξίες 
τοῦ Πνεύματος.

Ἀναφέρουμε δύο βασικὰ μέσα ποὺ διαθέτει 
ὁ πιστὸς γιὰ τὴν ἀντιμετώπιση αὐτῆς τῆς κατα-
στάσεως. Τὸ πρῶτο εἶναι ἡ φυγή. Ἡ φυγὴ δὲν 
εἶναι μόνο αἴσθημα ποὺ δημιουργεῖται ἀπὸ τὸ 
ἄγχος καὶ τὴν ἀγωνία τῆς ἐποχῆς μας. Ὑπάρχει 

καὶ μιὰ ἄλλη, σωτήρια φυγή, 
ἡ φυγὴ ἀπὸ τὸ κακό. Ἡ ἀπο-
μάκρυνση ἀπὸ τοὺς τόπους 
ὅπου ἀναδίδονται δηλητή-
ρια, ἀπὸ τόπους ποὺ ἔχουν 
ὑποστεῖ ἠθικὴ μόλυνση καὶ 
ἐγκυμονοῦν ἕνα σωρὸ ἠθι-
κοὺς κινδύνους. Ἡ φυγὴ 
αὐτὴ δὲν ἔχει καμιὰ σχέση 
μὲ τὴ δειλία. Εἶναι σύνεση 
καὶ φρόνηση καὶ ἔξυπνος 
στρατηγικὸς ἑλιγμός. «Ὡς ἀπὸ 
προσώπου ὄφεως φεῦγε ἀπὸ 
ἁμαρτίας, ἐὰν γὰρ προσέλθῃς, 

δήξεταί σε· ὀδόντες λέοντος οἱ ὀδόντες αὐτῆς ἀναι-
ροῦντες ψυχὰς ἀνθρώπων» (Σοφία Σειράχ), συμβου-
λεύει ὁ θεόπνευστος λόγος. Δυστυχῶς ὅμως ὁ σύγ-
χρονος ἄνθρωπος, 
συχνά, γιὰ νὰ μὴν 
τὸν ποῦν ἀπόκο-
σμο καὶ ἀκοινώ-
νητο, προτιμάει 
νὰ παραμένει σὲ 
τόπους ἁμαρτω-
λοὺς καὶ νὰ ἐκθέ-
τει τὸν ἑαυτό του 
σὲ πειρασμοὺς καὶ 
παγίδες, χωρὶς νὰ 
ὑπολογίζει τὸν 
τρομερὸ κίνδυνο 
ποὺ διατρέχει ἡ 
ψυχή του.

Τὸ  δεύτερο 
μέσο εἶναι νὰ 
κυριαρχήσει, νὰ 
ἐνθρονισθεῖ στὸ 
κέντρο τῆς καρδιᾶς του τὸ καλό. Ὁ Παῦλος πα-
ραγγέλλει στοὺς Φιλιππησίους: «Ἀδελφοί, ὅσα ἐστὶν 
ἀληθῆ, ὅσα σεμνά, ὅσα δίκαια, ὅσα ἁγνά, ὅσα προ-
σφιλῆ, ὅσα εὔφημα, εἴ τις ἀρετὴ καὶ εἴ τις ἔπαινος, 
ταῦτα λογίζεσθε» (δ΄ 8). Αὐτὰ πρέπει νὰ κυριαρ-
χήσουν μέσα μας, ὥστε νὰ μὴν ὑπάρχει χῶρος 
γιὰ τὰ ψευδῆ, τὰ ἄδικα, τὰ ἁμαρτωλά.

Κάτι τέτοιο, ἀναμφίβολα, δὲν εἶναι εὔκολο νὰ 
ἐπιτευχθεῖ ἀπὸ τὴ μιὰ μέρα στὴν ἄλλη. Οὔτε μὲ 
μικρή, ἄτονη προσπάθεια μπορεῖ νὰ κατορθωθεῖ. 
Θέλει ἀγῶνα, καὶ μάλιστα σκληρὸ ἀγῶνα. Πρέπει 
νὰ πάρουμε τὸ μαστίγιο καὶ ὄχι νὰ τὸ στρέψουμε 
ἐναντίον ἄλλων, ἀλλὰ ἐναντίον τοῦ ἑαυτοῦ μας. Μὲ 
αὐτὸ θὰ διώξουμε ἀπὸ τὴν ψυχή μας τὶς ἄσχημες 
σκέψεις, τὶς βλαβερὲς ἐπιθυμίες, τὰ ἄνομα πάθη.

Αὐτὸ εἶναι τὸ πιὸ σπουδαῖο καὶ τὸ πιὸ σημα-
ντικὸ ἔργο ὅλης τῆς ζωῆς μας!

Ο ΣΚΛΗΡΟΣ 
ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΟΣ ΑΓΩΝΑΣ

Ὁ ναὸς εἶναι τὸ σύμβολο 
τῆς ἀνθρώπινης ψυχῆς, 
ἀλλὰ καὶ τοῦ σώματος, 

ποὺ εἶναι ναὸς τοῦ Ἁγίου 
Πνεύματος. Οἱ ἔμποροι 

τοῦ ναοῦ εἶναι οἱ πο-
νηροὶ διαλογισμοὶ καὶ 

τὰ ταραχώδη πάθη ποὺ 
λυμαίνονται τὴν ψυχή. 

Ὅταν καθαρισθεῖ ὁ ναὸς 
καὶ φύγουν μακριὰ αὐτοὶ 
οἱ ξένοι, τότε ὁ ναὸς ἀκτι-
νοβολεῖ τὴ θεία ἁγιότητα. 
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Η ΕΚΚΛΗΣΙΑ τοῦ Χριστοῦ, δὲν κινδύνευσε 
τόσο πολὺ ἀπὸ τοὺς διῶκτες της, ὅσο ἀπὸ τοὺς 
«ψευδαδέλφους» καὶ αἱρετικούς. Αὐτοί, σκοτισμέ-
νοι ἀπὸ τὸν ἐγωισμό τους, τυφλωμένοι ἀπὸ τὴ 
φιλοδοξία καὶ ἐμπάθειά τους, προσπαθοῦσαν νὰ 
νοθεύσουν τὴν πίστη τοῦ Χριστοῦ. Παρουσιά-
σθηκαν καὶ στὴν ἐποχὴ τῶν Ἀποστόλων καὶ μὲ 
θρασύτητα ἀντέλεγαν σ’ αὐτούς. Ἀπὸ τὸ ἕνα μέρος 
οἱ θεοκήρυκες Ἀπόστολοι, τὰ ὄργανα τοῦ Ἁγίου 
Πνεύματος. Καὶ ἀπὸ τὸ ἄλλο οἱ αἱρετικοί, τὰ ὄργα-
να τοῦ διαβόλου.

Α) Ὄχι ἀπαραίτητος ὁ παλαιὸς νόμος
Εἶχαν πλημμυρίσει οἱ ψευδάδελφοι καὶ αἱρε-

τικοί, Ἰουδαῖοι στὴν καταγωγή, τὴν Ἐκκλησία τῆς 
Γαλατίας, ποὺ εἶχε ἱδρύσει ὁ ἀπόστολος Παῦλος. 
Καὶ μὲ τὸν πιὸ ὕπουλο τρόπο παρουσιάσθηκαν 
ἐνδιαφερόμενοι τάχα γιὰ τὴ δικαίωση τῶν πιστῶν 
καὶ τὴ σωτηρία τους. Καὶ διέδιδαν ὅτι δὲν μπορεῖ 
κανεὶς νὰ σωθεῖ, ἂν δὲν τηρήσει καὶ τὸν Μωσα-
ϊκὸ Νόμο, καὶ μάλιστα τὴν περιτομή. Ἔτσι ἄφη-
ναν νὰ νοηθεῖ ὅτι ἦταν ἀτελὴς ἡ διδασκαλία τοῦ 
ἀποστόλου Παύλου καὶ τῶν ἄλλων Ἀποστόλων 
καὶ ὅτι αὐτοὶ ἔχουν τὴν τέλεια διδασκαλία τοῦ 
Χριστοῦ. Ὅταν ὁ ἀπόστολος Παῦλος ἔμαθε αὐτά, 
πόνεσε πολύ. Λυπήθηκε καὶ ἀγανάκτησε, ποὺ οἱ 
Γαλάτες τόσο εὔκολα δέχθηκαν τὶς μωρολογίες 
τῶν αἱρετικῶν. Τοὺς ἔστειλε λοιπὸν μιὰ ἐπιστολὴ 
στοργική, ἀλλὰ καὶ ἐλεγκτική. Σ’ αὐτὴ τοὺς γράφει 
καὶ τὰ ἑξῆς: «Κι ἐμεῖς οἱ Ἀπόστολοι ποθοῦμε τὴ δι-
καίωση καὶ σωτηρία μας. Βεβαιωθήκαμε ὅμως μὲ τὸν 
φωτισμὸ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος ὅτι μόνο μὲ τὴν πίστη 
στὸν Χριστὸ καὶ τὴν τήρηση τοῦ θελήματός Του γίνεται 
ὁ ἄνθρωπος δίκαιος μπροστὰ στὸν Θεό, καὶ ὄχι μὲ τὰ 
ἔργα ποὺ ἐπέβαλλε ὁ μωσαϊκὸς Νόμος. Ἂν αὐτὸ δὲν 
εἶναι σωστό, τότε ἐμεῖς, ποὺ ζητήσαμε τὴ δικαίωσή 
μας μὲ τὴν πίστη στὸν Χριστὸ καὶ τὴν ὑποταγή μας σ’ 
Αὐτόν, κάναμε λάθος. Πέσαμε ἔξω. Αὐτὸ ὅμως εἶναι 
ψέμα. Ἡ ἀλήθεια εἶναι πὼς ὁ Χριστὸς μὲ τὴ διδασκαλία 
Του μᾶς ἔδειξε τὸν δρόμο καὶ μὲ τὴ θυσία Του μᾶς 
πρόσφερε τὸν τρόπο τῆς σωτηρίας. Αὐτὰ διδαχθήκαμε, 
αὐτὰ πιστεύουμε, αὐτὰ κηρύττουμε καὶ σ’  αὐτὰ θὰ 
μείνουμε μέχρι τέλους».

Β) Ἡ καινὴ κτίση
Καὶ συνεχίζει ὁ φλογερὸς Ἀπόστολος. Ἀφοῦ 

πίστεψα καὶ ὑπάκουσα στὸν Χριστό, «ζῶ οὐκέτι 
ἐγώ, ζῇ δὲ ἐν ἐμοὶ Χριστός». Ὁ κάθε Χριστιανὸς ὅταν 
φωτίζεται ἀπὸ τὸ φῶς τοῦ Εὐαγγελίου καὶ ὁδη-
γεῖται ἀπὸ τὴ χάρη τοῦ Χριστοῦ, ἑλκύεται ἀπὸ τὴ 
θεία ἀγάπη καὶ ἀπαλλάσσεται ἀπὸ τὶς πλάνες, τὶς 
προλήψεις καὶ τοὺς χωρὶς οὐσία τύπους. Δέχεται 
ἀνεπιφύλακτα καὶ κάνει κτῆμα του τὴν πίστη στὸν 
Σωτῆρα Κύριο. Ἀγωνίζεται νὰ συμμορφώσει τὴ 
ζωή του πρὸς τὸ θέλημα τοῦ Θεοῦ. Ἀφήνει τὴν 
καρδιά του στὴν εὐεργετικὴ ἐπίδραση τῆς θείας 
Χάριτος. Παραδίνεται ὁλόψυχα στὸν Χριστὸ καὶ 
παίρνει τὸ ἀνεκτίμητο δῶρο, τὴ δικαίωση. Ἀκό-
μα, ἀπαλλάσσεται ἀπὸ τὴν ἐνοχὴ τῆς ἁμαρτίας, 
ἐλευθερώνεται ἀπὸ τὴ δουλεία τῶν παθῶν, ἀνα-
γεννᾶται, γίνεται νέα δημιουργία, «καινὴ κτίσις», 
καὶ προχωρεῖ πρὸς τὴν ἁγιότητα. Ἀποκτᾶ τὴν 
υἱοθεσία, γίνεται ἀγαπητὸ παιδὶ τοῦ πανάγαθου 
Πατέρα καὶ ἀποκτᾶ τὴν πεποίθηση τῆς κληρονο-
μιᾶς τῶν αἰωνίων ἀγαθῶν.

«Ζῇ ἐν τῷ Χριστῷ καὶ ὁ Χριστὸς ἐν αὐτῷ».
Αὐτὰ δὲν εἶναι θεωρίες. Εἶναι αἰώνιες ἀλήθειες 

μὲ αἰώνιο κύρος, ποὺ ἡ ἄπειρη πηγὴ τῆς καθαρῆς 
ἀλήθειας, ὁ Κύριος ἡμῶν Ἰησοῦς Χριστὸς διεκή-
ρυξε. «Αὐτὸς ποὺ μὲ ἀγαπᾶ εἰλικρινὰ, θὰ ἀγωνίζεται 
νὰ τηρεῖ τὶς ἐντολές μου σὲ ὅλη του τὴ ζωή. Αὐτὸν τὸν 
πιστὸ καὶ καλὸ ἀγωνιστὴ θὰ τὸν ἀγαπήσω ὄχι μόνο 
ἐγώ, ἀλλὰ καὶ ὁ Πατέρας μου. Σ’ αὐτὸν θὰ κατεβοῦμε, 
ἐγὼ καὶ ὁ Πατέρας, ὁλόκληρη ἡ Ἁγία Τριάδα, καὶ θὰ 
κάνουμε τὴν καρδιά του κατοικία μας, ὥστε αὐτὸς 
νὰ εἶναι ἔμψυχος ναὸς τῆς θεότητος. Λοιπὸν ἂς μὴν 
ταράζεται ἀπὸ ἐσωτερικὲς ἀνησυχίες ἡ καρδιά σας καὶ 
ἂς μὴ δειλιάζει μπροστὰ στοὺς ἐξωτερικοὺς κινδύνους, 
ἀφοῦ θὰ ἔχετε ἐμένα καὶ τὴν εἰρήνη μου μέσα στὶς 
ψυχές σας». Αὐτὴ εἶναι ἡ πιὸ μεγάλη ἐγγύηση γιὰ 
τὸ ἀνεκτίμητο δῶρο τῆς σωτηρίας μας, τὸ ὁποῖο μᾶς 
προσφέρει ἡ ἀκλόνητη πίστη στὴν ἀγάπη τοῦ Ἰησοῦ 
Χριστοῦ ποὺ τόσο μᾶς ἀγάπησε» (Ἰωάν. ιδ΄ 23, 27).

Πόσο μεγάλη εἶναι ἡ τιμὴ στὴν ὁποία ὁ Χριστὸς 
ἀνεβάζει τὸν ἄνθρωπο! Πόσο ἀνεκτίμητα τὰ χαρί-
σματα ποὺ προσφέρει! Δικαίωση, ἁγιασμός, θέω-
ση, μακαρία αἰώνια ζωὴ μαζί Του, μὲ τὸν Πατέρα 
μας, μὲ τὸ Ἅγιο Πνεῦμα.

«Εἰδότες ὅτι οὐ δικαι-
οῦται ἄνθρωπος ἐξ ἔργων 
νόμου ἐὰν μὴ διὰ πίστε-
ως Ἰησοῦ Χριστοῦ, καὶ 
ἡμεῖς εἰς Χριστὸν Ἰησοῦν 
ἐπιστεύσαμεν, ἵνα δικαι-
ωθῶμεν ἐκ πίστεως Χριστοῦ καὶ οὐκ ἐξ ἔργων νό-
μου, διότι οὐ δικαιωθήσεται ἐξ ἔργων νόμου πᾶσα 
σάρξ. Εἰ δὲ ζητοῦντες δικαιωθῆναι ἐν Χριστῷ εὑρέ-
θημεν καὶ αὐτοὶ ἁμαρτωλοί, ἆρα Χριστὸς ἁμαρτίας 

διάκονος; Μὴ γένοιτο. Εἰ 
γὰρ ἃ κατέλυσα ταῦτα 
πάλιν οἰκοδομῶ, παρα-
βάτην ἑμαυτὸν συνίστη-
μι. Ἐγὼ γὰρ διὰ νόμου 
νόμῳ ἀπέθανον, ἳνα Θεῷ 

ζήσω. Χριστῷ συνεσταύρωμαι· ζῶ δὲ οὐκέτι ἐγώ, 
ζῇ δὲ ἐν ἐμοὶ Χριστός· ὃ δὲ νῦν ζῶ ἐν σαρκί, ἐν 
πίστει ζῶ τῇ τοῦ υἱοῦ τοῦ Θεοῦ τοῦ ἀγαπήσαντός 
με καὶ παραδόντος ἑαυτὸν ὑπὲρ ἐμοῦ».

ΚΥΡΙΑΚΗ 2 ΝΟΕΜΒΡΙΟΥ
Ε΄ ΛΟΥΚΑ

ΑΠΟΣΤΟΛΟΣ Γαλ. β΄ 16-20
ΕΥΑΓΓΕΛΙΟΝ Λουκ. ιστ΄ 19-31

Η ΔΙΚΑΙΩΣΗ ΔΙΑ ΤΟΥ ΧΡΙΣΤΟΥ ΚΑΙ ΜΟΝΟ
«Οὐ δικαιοῦται ἄνθρωπος ἐξ ἔργων νόμου»
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Ὑπάρχουν πολλοὶ λόγοι γιὰ 
τοὺς ὁποίους εἶναι σὲ θέση νὰ 
καυχιέται ὁ σύγχρονος ἄνθρω-
πος. Τὰ ἐπιτεύγματα τοῦ ἀνθρώ-
πινου πολιτισμοῦ, ἡ ἀσταμάτητη 
τεχνολογικὴ ἐξέλιξη, ἡ ἐπιστημο-
νικὴ πρόοδος, ἀκόμα καὶ ἡ ἔρευνα 
ἄλλων κόσμων ἐκτὸς τοῦ πλανήτη 
μας. Ἐπιτεύγματα ὄντως θαυμαστὰ 
σὲ συλλογικὸ καὶ κοινωνικὸ ἐπί-
πεδο.

Ὑπάρχει ἐπίσης καὶ ἡ ἀτομικὴ καύχηση γιὰ 
ὁτιδήποτε μπορεῖ νὰ πετύχει ἕνας ἄνθρωπος. Γιὰ 
τὴν καλλιέργεια καὶ τὴ μόρφωση τὴν ὁποία κατέ-
χει. Γιὰ τὶς θέσεις καὶ τὶς διακρίσεις ποὺ λαμβάνει 
μέσα στὸ κοινωνικὸ σύνολο. Γιὰ τὰ πτυχία καὶ 
τοὺς τίτλους ποὺ συνοδεύουν τὸ βιογραφικὸ καὶ 
τὴ σταδιοδρομία του.

Αἴσθημα ἀνωτερότητας
Καὶ ὁ καθένας μπορεῖ νὰ νιώθει περήφανος γιὰ 

ὅ,τι ἔχει καταφέρει στὴ ζωή του. Συχνὰ ὅμως ἡ 
καύχηση γιὰ ὅλα αὐτὰ μπορεῖ νὰ συνοδεύεται καὶ 
ἀπὸ τὴν ἔπαρση. Νὰ φέρνουν στὸν ἄνθρωπο ἕνα 
αἴσθημα ἀνωτερότητας ἔναντι τοῦ ἄλλου, ὁ ὁποῖος 
αὐτόματα ὑποβαθμίζεται σὲ ἕνα χαμηλότερο ἐπί-
πεδο. Καλλιεργεῖται μιὰ ἐγωιστικὴ νοοτροπία, 
ἱκανὴ νὰ ἀκυρώσει τὴν ἀξία καὶ νὰ ἀμφισβητή-
σει τὰ κίνητρα κάθε ἐπιτεύγματος. Ὁ Ἀπόστολος 
Παῦλος στὸ χρονικὸ πλαίσιο τῆς Πρὸς Γαλάτας 
Ἐπιστολῆς ἔχει νὰ ἀντιμετωπίσει ἀντιπάλους οἱ 
ὁποῖοι καυχιοῦνται διαρκῶς γιὰ τὴ θρησκευτική 
τους καταγωγή, καὶ εἰδικὰ γιὰ τὸ γεγονὸς πὼς 
εἶναι σωματικὰ περιτμημένοι. Ὁ τρόπος μὲ τὸν 
ὁποῖο γίνεται αὐτὴ ἡ καύχησή τους θέλει νὰ ὑπο-
βαθμίσει ὅσους ἄλλους χριστιανοὺς δὲν ἔχουν 
περιτμηθεῖ. Νὰ τοὺς ὑποβαθμίσει στὰ μάτια τῶν 
ὑπολοίπων μελῶν τῆς χριστιανικῆς κοινότητας. 
Καὶ ὁ Ἀπόστολος ἀντιδρᾶ μὲ ὅσα γράφει στοὺς 
Γαλάτες, γιατὶ θέλει νὰ ἀντιδράσει στὴν καθιέρω-
ση μιᾶς λανθασμένης πνευματικῆς διδασκαλίας.

Τὸ πραγματικὸ καύχημα
Προβάλλει ὡς μόνο λόγο καύχησης ἑνὸς χρι-

στιανοῦ στὸ πλαίσιο τῆς πίστης 
τὸν σταυρὸ τοῦ Ἰησοῦ Χριστοῦ. 
Συγκεκριμένα, αὐτὸ τὸ ὁποῖο 
μπορεῖ πραγματικὰ ἕνας χρι-
στιανὸς νὰ ἔχει ὡς καύχημα γιὰ 
τὴν πίστη του εἶναι τὸ πόσο ἔχει 
ἀφομοιώσει στὴ ζωή του τὸ νό-
ημα τοῦ σταυροῦ. Ὁ ἴδιος ὁ Ἀπό-
στολος μιλάει γιὰ τὰ στίγματα τοῦ 
Κυρίου τὰ ὁποῖα ὑπάρχουν στὸ 

σῶμα του. Δηλαδή, τὰ σημάδια αὐτὰ τὰ ὁποῖα ἀπο-
δεικνύουν τὶς δυσκολίες, τὶς κακουχίες, τοὺς δι-
ωγμοὺς καὶ γενικότερα ὅλους αὐτοὺς τοὺς ἀγῶνες 
ποὺ ἔδωσε γιὰ τὴν πίστη του στὸν Ἰησοῦ. Τὰ ὅσα 
ἔζησε καὶ πέρασε ὡς τίμημα γιὰ τὴν ἁγνὴ ἀγάπη 
του πρὸς τὸν Χριστό. Διότι μέσα ἀπὸ ὅλα αὐτὰ 
νιώθει πὼς πραγματικὰ μπόρεσε νὰ πλησιάσει 
καὶ νὰ ὁμοιάσει πρὸς τὸν ἐσταυρωμένο Χριστό.

Ὁ δρόμος γιὰ ἕναν χριστιανό, ἔτσι ὥστε νὰ 
καταφέρει νὰ μοιάσει πρὸς τὸν ἀρχηγὸ τῆς πίστης, 
τὸν Ἰησοῦ Χριστό, δὲν ἀνοίγεται μέσῳ τῆς περι-
τομῆς ἢ τῆς ἀκροβυστίας. Δὲν ἀνοίγεται μέσῳ νο-
μικῶν διατάξεων καὶ τυπικῶν καθηκόντων. Ἀλλὰ 
ἀνοίγεται μέσῳ τῆς ἀφομοίωσης τοῦ κηρύγματος 
τοῦ σταυροῦ. Ἀπαιτεῖ δηλαδὴ θυσίες καὶ ὑπομονὴ 
στὶς δυσκολίες. Περνάει μέσα ἀπὸ τὴν ἀντοχὴ 
στοὺς πειρασμοὺς καὶ τὸν ἀληθινὸ πνευματικὸ 
ἀγῶνα. Ὅσο πιὸ πολὺ ὁ ἄνθρωπος ἀγωνίζεται καὶ 
ὑπομένει μέσα στὴν πίστη, τόσο περισσότερο πλη-
σιάζει πρὸς τὸν Ἰησοῦ. Τότε ὁδηγεῖται μὲ ἀσφά-
λεια στὸν δρόμο τῆς πνευματικῆς ἀναγέννησης 
καὶ τῆς σωτηρίας. Ὅπως ὁδηγήθηκε ὁ Ἀπόστολος 
Παῦλος, οἱ ἅγιοι τῆς Ἐκκλησίας μας, οἱ μάρτυρες 
τῆς χριστιανικῆς ἀλήθειας καὶ πίστης.

Ὅλοι ἐμεῖς ποὺ θέλουμε νὰ ἀγωνιζόμαστε στὸν 
πνευματικὸ στίβο δὲν πρέπει νὰ ἔχουμε ὡς βασικό 
μας κριτήριο πράγματα τὰ ὁποῖα εἶναι δευτερεύο-
ντα. Πόσες ὁμιλίες καὶ κηρύγματα κάναμε, πόσα 
κατηχητικά, σὲ πόσες ἀκολουθίες συμμετείχαμε. 
Ποιὲς θεολογικὲς γνώσεις μᾶς συνοδεύουν. Οὔτε 
πρέπει φυσικὰ νὰ καυχιόμαστε γιὰ ὅλα αὐτά. Τὸ 
βασικό μας κριτήριο πρέπει νὰ εἶναι μόνο τὸ πῶς 
ὁ βίος καὶ ὁ ἀγῶνας μας πλησιάζει πρὸς τὴν ἀγάπη 
τοῦ Ἰησοῦ Χριστοῦ. Πόσο ὁμοιάζει πρὸς τὸ πνεῦμα 
τῆς σταυρικῆς θυσίας.

«Ἴδετε πηλίκοις ὑμῖν 
γράμμασιν ἔγραψα τῇ 
ἐμῇ χειρί. Ὅσοι θέλουσιν 
εὐπροσωπῆσαι ἐν σαρκί, 
οὗτοι ἀναγκάζουσιν ὑμᾶς 
περιτέμνεσθαι, μόνον ἵνα 
μὴ τῷ σταυρῷ τοῦ Χριστοῦ διώκωνται. Οὐδὲ γὰρ 
οἱ περιτετμημένοι αὐτοὶ νόμον φυλάσσουσιν, ἀλλὰ 
θέλουσιν ὑμᾶς περιτέμνεσθαι, ἵνα ἐν τῇ ὑμετέρᾳ 
σαρκὶ καυχήσωνται. Ἐμοὶ δὲ μὴ γένοιτο καυχᾶσθαι 
εἰ μὴ ἐν τῷ σταυρῷ τοῦ Κυρίου ἡμῶν Ἰησοῦ Χρι-
στοῦ, δι’ οὗ ἐμοὶ κόσμος ἐσταύρωται κἀγὼ τῷ 

κόσμῳ. Ἐν γὰρ Χριστῷ 
Ἰησοῦ οὔτε περιτομή τι 
ἰσχύει οὔτε ἀκροβυστία, 
ἀλλὰ καινὴ κτίσις. Καὶ 
ὅσοι τῷ κανόνι τούτῳ 
στοιχήσουσιν, εἰρήνη ἐπ’ 

αὐτοὺς καὶ ἔλεος, καὶ ἐπὶ τὸν Ἰσραὴλ τοῦ Θεοῦ. 
Τοῦ λοιποῦ κόπους μοι μηδεὶς παρεχέτω· ἐγὼ γὰρ 
τὰ στίγματα τοῦ Κυρίου Ἰησοῦ ἐν τῷ σώματί μου 
βαστάζω. Ἡ χάρις τοῦ Κυρίου ἡμῶν Ἰησοῦ Χριστοῦ 
μετὰ τοῦ πνεύματος ὑμῶν, ἀδελφοί· ἀμήν».

ΚΥΡΙΑΚΗ 9 ΝΟΕΜΒΡΙΟΥ
Ζ΄ ΛΟΥΚΑ

ΑΠΟΣΤΟΛΟΣ Γαλ. στ΄ 11-18
ΕΥΑΓΓΕΛΙΟΝ Λουκ. η΄ 41-56

το καυχημα του χριστιανου
«ἐγὼ γὰρ τὰ στίγματα τοῦ Κυρίου Ἰησοῦ ἐν τῷ σώματί μου βαστάζω»
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«Πῶς καθιερώθηκε ἡ ἑορτὴ τῶν Εἰσοδίων τῆς 
Θεοτόκου στὴν Ἐκκλησία;»

Στὶς 21 Νοεμβρίου ἑορτάζει, ἐδῶ καὶ πολλοὺς αἰῶνες, 
ἡ Ἐκκλησία μας τὴν εἴσοδο τῆς Θεοτόκου ὡς μικρῆς 
κόρης τριῶν ἐτῶν στὸν Ναὸ τῶν Ἱεροσολύμων. Ἡ ἑορτὴ 
βασίζεται σὲ διήγηση ποὺ ὑπάρχει στὸ ἀπόκρυφο (δηλαδὴ 
ἐκτὸς τοῦ κανόνος τῶν βιβλίων τῆς Καινῆς Διαθήκης) 
Πρωτευαγγέλιον τοῦ Ἰακώβου.

Ἀπὸ τὸ βιβλίο Θεομητορικὸν τοῦ Καθηγητοῦ Δημητρί-
ου Τσάμη ἀντιγράφουμε ὁρισμένα χαρακτηριστικὰ καὶ 
διευκρινιστικὰ ἀποσπάσματα πρὸς ἀπάντηση ἐπὶ τοῦ 
τεθέντος ἐρωτήματος:

«Κύρια πηγὴ γιὰ τὴ διήγηση ποὺ ἀναφέρεται στὴν 
παραμονὴ τῆς Θεοτόκου στὸν ναὸ τοῦ Σολομῶντα εἶναι 
τὸ Πρωτευαγγέλιον. Ἡ διήγηση αὐτὴ ἔχει τὸν πυρῆνα 
της στὴν παλαιοδιαθηκικὴ διήγηση γιὰ τὴ γέννηση τοῦ 
Σαμουὴλ ἀπὸ τὴν Ἄννα καὶ τὸν Ἐλκανᾶ –μὲ τὴν ὁποία 
ἔχει πολλὰ κοινὰ σημεῖα–, ὅπως ἐπίσης δευτερευόντως 
καὶ μὲ τὴ διήγηση γιὰ τὴ γέννηση τοῦ Ἰσαὰκ ἀπὸ τὸν 
Ἀβραὰμ καὶ τὴ Σάρρα. Εἶναι βέβαια φυσικὸ νὰ διερωτηθεῖ 
κανεὶς γιὰ τὴν ἱστορικότητα τῆς διηγήσεως σχετικὰ μὲ 
τὴν παραμονὴ τῆς Παναγίας στὸν ναὸ τοῦ Σολομῶντα ἤ, 
κατὰ τὴ βυζαντινὴ παράδοση, τὴν εἴσοδό της στὸ Ἄδυτο 
ἢ στὰ Ἅγια τῶν ἁγίων, ὅπου μόνο ὁ ἀρχιερέας εἰσήρχετο 
“ἅπαξ τοῦ ἐνιαυτοῦ” (Ἑβρ. 9: 7) καὶ “γυναιξὶν ἄβατον ἦν τὸ 
ἱερόν” (Ἰωσήπου, Ἰουδαϊκὴ Ἀρχαιολογία 15, 419). Γιὰ τὸ 
θέμα αὐτὸ θὰ μποροῦσαν νὰ λεχθοῦν τὰ ἑξῆς: Ἐκεῖνο 
ποὺ ἔχει ἰδιαίτερη σημασία στὴ διήγηση αὐτὴ καὶ εἶναι 
γενεσιουργὸς αἰτία της, ἀναμφίβολα, δὲν εἶναι τὸ ἱστορικὸ 
ὑπόβαθρό της, ἀλλὰ τὸ θεολογικὸ συμβολικὸ περιεχόμενο 
τοῦ γεγονότος καὶ ἡ βαθύτερη σωτηριολογικὴ σημασία 
του. Στὴν ὀρθόδοξη παράδοση τὰ Εἰσόδια τῆς Θεοτόκου 
ἐκλαμβάνονται ὡς προοίμιο καὶ προαναφώνηση τοῦ 
Εὐαγγελισμοῦ. Ἡ σύμφωνα μὲ τὴν προορισμένη βουλὴ 
καὶ εὐδοκία τοῦ Θεοῦ παραμονὴ τῆς Παναγίας στὸν ναὸ 
τοῦ Σολομῶντα ἦταν γι’ αὐτὴν περίοδος καθάρσεως, 
μυήσεως στὴν ἐν ἁγίῳ Πνεύματι ζωὴ καὶ προετοιμα-
σίας, γιὰ νὰ γίνει μὲ τὴν αὐτεξούσια προαίρεσή της τὸ 
ἱερὸ κατοικητήριο τοῦ Λόγου καὶ Μητέρα τοῦ δι’ αὐτῆς 
ἐνανθρωπήσαντος Θεοῦ. Τὴ στενὴ σχέση τῶν Εἰσοδίων 
μὲ τὸν Εὐαγγελισμὸ τῆς Θεοτόκου ἐκφράζει μὲ μοναδικὸ 
τρόπο ὁ ἐκκλησιαστικὸς ὕμνος τῶν Εἰσοδίων· “Τὰ τῆς 
νυμφεύσεως ἀπογράφονται θεῖα συμβόλαια τῆς ὑπὲρ νοῦν 
κυοφορίας σου, ἁγνὴ Παρθένε, σήμερον ἐν Πνεύματι ἁγίῳ, 
ἐν οἴκῳ Θεοῦ”.

Ἡ ἑορτὴ τῶν Εἰσοδίων τῆς Θεοτόκου φαίνεται ὅτι 
θεσπίσθηκε στὰ Ἱεροσόλυμα κατὰ τὸν ἐγκαινιασμὸ τοῦ 
ναοῦ τῆς Ἁγίας Θεοτόκου Μαρίας ἢ Νέας Ἐκκλησίας 
στὶς 21 Νοεμβρίου τοῦ 543. Ὁ ναὸς αὐτὸς ἀνεγέρθηκε 
ἀπὸ τὸν Ἰουστιανιανὸ Α΄ στὴ νότια πλευρὰ τοῦ ναοῦ τοῦ 
Σολομῶντα. Λόγῳ τῆς θέσης τοῦ ναοῦ, ἦταν ἑπόμενο νὰ 
συνδεθεῖ ἀπὸ τοὺς πιστοὺς μὲ τὴν εἴσοδο καὶ παραμονὴ 

τῆς Θεοτόκου στὸν ναὸ τοῦ Σολομῶντα»1.
Κατὰ τὸν 14ο αἰῶνα ὁ ἅγιος Γρηγόριος Παλαμᾶς μὲ 

μία ἐκτενῆ ὁμιλία-πραγματεία (ὑπ’ ἀριθμ. 53) ἑρμηνεύει 
θεολογικῶς τὴν ἀναγκαιότητα τῆς προετοιμασίας τῆς 
Παναγίας διὰ τῆς καθάρσεως, προσευχῆς καὶ ἁγνότητος 
ἐντὸς τοῦ ἀβάτου τοῦ ἰουδαϊκοῦ ναοῦ, γιὰ νὰ καταστεῖ 
«ὁ καθαρώτατος ναὸς τοῦ Σωτῆρος». Στὴν ὁμιλία μάλι-
στα αὐτὴ συγκρίνει τὴν πνευματικὴ πορεία τῆς Θεοτό-
κου μὲ τὴν ἀνάλογη πνευματικὴ πορεία τῶν μοναχῶν 
μέσῳ τῆς καθάρσεως, προσευχῆς καὶ ἁγνότητος, ὥστε 
νὰ ἀξιωθοῦν τῆς θέας τοῦ Θεοῦ. Ἡ Παναγία γίνεται τὸ 
πνευματικὸ ὑπόδειγμα γιὰ τὴν πορεία πρὸς τὴν ἁγιότητα 
ὅλων τῶν μετὰ ἀπὸ αὐτὴν πιστῶν χριστιανῶν, καὶ ἰδίως 
τῶν μοναχῶν, οἱ ὁποῖοι μιμοῦνται τὴν ἁγία της ζωὴ κατὰ 
πάντα. Παραθέτουμε κάποια ἐνδεικτικὰ σημεῖα αὐτῆς τῆς 
ὁμιλίας, ὅπως παρατίθενται ἀπὸ τὸν Νέο Συναξαριστή.

«Ἔχοντας ἔτσι ἐγκαταλείψει τὸν κόσμο, τοὺς γονεῖς 
της καὶ κάθε δεσμὸ μὲ τὰ αἰσθητὰ πράγματα, ἡ ἁγία Παρ-
θένος παρέμεινε στὸν ναὸ μέχρι τὴν ἡλικία τῶν δώδεκα 
ἐτῶν. Φθάνοντας λοιπὸν σὲ ἡλικία γάμου, οἱ ἱερεῖς καὶ 
οἱ πρεσβύτεροι φοβήθηκαν μήπως μολύνει τὸ ἄδυτο καὶ 
τὴν ἐμπιστεύθηκαν στὸν ἁγνὸ Ἰωσήφ, ποὺ ἦταν χῆρος, 
γιὰ νὰ διαφυλάξει τὴν παρθενία της, παρουσιαζόμενος 
ὡς μνηστήρας της. Κατὰ τὰ ἐννέα αὐτὰ χρόνια, ἡ Πα-
ναγία τρεφόταν μὲ τροφὴ πνευματικὴ ποὺ τῆς ἔφερνε 
ἄγγελος Κυρίου. Διῆγε βίο οὐράνιο, ἀνώτερο ἐκείνου 
τῶν προπατόρων μας στὸν Παράδεισο. Δίχως μέριμνες, 
δίχως πάθη, ἔχοντας ξεπεράσει τὶς ἀνάγκες τῆς φύσεως 
καὶ τὴν τυραννία τῶν ἡδονῶν, δὲν ζοῦσε παρὰ μόνον γιὰ 
τὸν Θεό, μὲ τὸν νοῦ της προσηλωμένο κάθε στιγμὴ στὴ 
θεωρία τοῦ κάλλους Του. Προσευχόμενη ἀδιαλείπτως καὶ 
ἐπαγρυπνώντας στὸν ἑαυτό της, ἡ ἁγία παιδίσκη κατόρ-
θωσε κατὰ τὴν παραμονή της στὸν Ναὸ νὰ καθαρίσει τὴν 
καρδιά της, ἔτσι ὥστε νὰ γίνει ἀκηλίδωτος καθρέπτης, 
ὅπου ἀνταυγάζεται ἡ δόξα τοῦ Θεοῦ. Φόρεσε τὴ λαμπρὴ 
στολὴ τῶν ἀρετῶν, ὡς μελλόνυμφη, γιὰ νὰ προετοιμασθεῖ 
γιὰ τὴν ἐν αὐτῇ ἔλευση τοῦ θείου Νυμφίου Χριστοῦ. Κα-
τόρθωσε τέτοια τελειότητα, ποὺ συνόψισε στὸ πρόσωπό 
της ὅλη τὴν ἁγιότητα τοῦ κόσμου καί, ὁμοιωθεῖσα διὰ τῆς 
ἀρετῆς μὲ τὸν Θεό, προσείλκυσε τὸν Θεὸ νὰ “ὁμοιωθεῖ” 
διὰ τῆς Ἐνανθρωπήσεως μὲ τοὺς ἀνθρώπους…

Τοποθετημένη στὰ Ἅγια τῶν Ἁγίων, ὅπου φυλάσσο-
νταν τὰ τεκμήρια τῆς ἐπαγγελίας τοῦ Θεοῦ, ἡ Παρθένος 
ἀποκάλυπτε ὅτι τὰ σύμβολα καὶ οἱ προτυπώσεις ἔπρεπε 
νὰ ἐκπληρωθοῦν στὸ πρόσωπό της. Αὐτὴ ἡ ἴδια ἦταν 
τὸ Ἄδυτο, ἡ Σκηνὴ τοῦ Λόγου τοῦ Θεοῦ, ἡ Κιβωτὸς τῆς 
Καινῆς Διαθήκης, ἡ Στάμνος ἡ φέρουσα τὸ ἐξ οὐρανοῦ 
μάννα, ἡ βλαστήσασα Ράβδος τοῦ Ἀαρών, ἡ Πλὰξ τοῦ 
Νόμου τῆς Χάριτος»2.

1 Δημητρίου Τσάμη, Θεομητορικόν, τόμ. Β’ (Θεσσαλονίκη: 
Λυδία, 2000), σ. 15-16.

2 Νέος Συναξαριστὴς τῆς Ὀρθοδόξου Ἐκκλησίας, τόμος Γ’ 
Νοέμβριος (Ἀθῆναι: Ἴνδικτος, 2004), σ. 226-227.

ΔΙΑΛΟΓΟΣ μὲ τοὺς ἀναγνῶστες μας 

Ἡ ἑορτὴ τῶν Εἰσοδίων τῆς Θεοτόκου
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Συμβουλὲς τοῦ ἱεροῦ Χρυσοστόμου ἀπὸ τὴν ἐξορία

ΠΑΤΕΡΙΚΟΙ ΘΗΣΑΥΡΟΙ

«Ἀλλ’ ὅμως, ἂν καὶ τὰ γνωρίζω αὐτά, δὲν ἀπο-
γοητεύομαι ἀπέναντι στὴν καλύτερη ἐλπίδα, σκε-
πτόμενος τὸν κυβερνήτη αὐτοῦ τοῦ σύμπαντος, ὁ 
ὁποῖος δὲν κατανικᾶ τὴν τρικυμία μὲ τὴν τέχνη, 
ἀλλὰ διαλύει τὴν ταραχὴ μ’ ἕνα νεῦμα. Ἂν δὲν τὸ 
κάμνει ἀπὸ τὴν ἀρχὴ οὔτε ἀμέσως, εἶναι τέτοια ἡ 
συνήθειά του νὰ μὴ καταλύει στὴν ἀρχὴ τὰ δεινά· 
ἀλλ’ ὅταν αὐξηθοῦν καὶ φθάσουν πρὸς τὸ τέλος καὶ 
οἱ περισσότεροι ἀπογοητευθοῦν, τότε συνηθίζει νὰ 
θαυματουργεῖ καὶ νὰ παραδοξοποιεῖ, δείχνοντας 
τὴ δύναμή του καὶ συγχρόνως γυμνάζοντας τὴν 
ὑπομονὴ ὅσων πέφτουν σ’ αὐτά. Μὴν ἀπελπισθεῖς 
λοιπόν, παρακαλῶ. Διότι, Ὀλυμπιάς, ἕνα εἶναι τὸ 
φοβερό, ἕνας ὁ πειρασμός, ἡ ἁμαρτία μόνο, καὶ δὲν 
ἔπαυσα νὰ σοῦ ψάλλω συνεχῶς αὐτὸ τὸ λόγο. Ὅλα 
τὰ ἄλλα εἶναι μῦθος, εἴτε ἐπιβουλὲς ἀναφέρεις εἴτε 
ἀπέχθειες εἴτε δόλους εἴτε συκοφαντίες εἴτε λοιδο-
ρίες εἴτε κατηγορίες εἴτε δημεύσεις εἴτε ἐξορίες εἴτε 
ξίφη ἀκονισμένα εἴτε πέλαγος εἴτε τὸν πόλεμο ὅλης 
τῆς οἰκουμένης. Ὅποια κι’ ἂν εἶναι αὐτά, εἶναι πράγ-
ματι πρόσκαιρα καὶ φθαρτά· συμβαίνουν στὸ θνητὸ 
σῶμα καὶ δὲν παραβλάπτουν τὴν ἄγρυπνη ψυχή … 
Μήπως ὅμως εἶναι δεινὴ καὶ βαρειὰ ἡ δυσκολία τῶν 
καιρῶν; Ἀλλὰ πρόσεχε ὅτι κι αὐτὴ πάλι παραβάλλε-
ται μὲ ἄλλη εἰκόνα καὶ καταφρόνησέ την κι αὐτήν. Ὁ 
προφήτης, συγκρίνοντας τὶς λοιδορίες καὶ τὶς ὕβρεις 
καὶ τοὺς ὀνειδισμοὺς καὶ τοὺς ἐμπαιγμοὺς ἀπὸ τοὺς 
ἐχθροὺς καὶ τὶς ἐπιβουλὲς μὲ παλιωμένο ἱμάτιο καὶ 
διαβρωμένο μαλλί, ἔλεγε (βλ. Ἡσ. 51: 7, 8) … Νὰ μὴ 
σὲ ταράσσει λοιπὸν τίποτε ἀπὸ τὰ γινόμενα, ἀλλ’ 
ἀφήνοντας τὸ νὰ παρακαλεῖς τὸν τάδε καὶ τὸν τάδε 
καὶ νὰ παρακολουθεῖς τὶς σκιές (διότι αὐτὸ εἶναι ἡ 
ἀνθρωπίνη βοήθεια), παρακάλα ἀδιάκοπα τὸν Θεὸ 
ποὺ λατρεύεις ἁπλῶς νὰ νεύσει, καὶ ὅλα θὰ λυθοῦν 
ἀκαριαία. Ἐὰν πάλι παρακάλεσες καὶ δὲν λύθηκαν, 
αὐτὴ εἶναι ἡ συνήθεια τοῦ Θεοῦ (πάλι θὰ ἐπαναλά-
βω τὰ προηγούμενα), νὰ μὴ καταλύει τὰ δεινὰ ἀπὸ 
τὴν ἀρχή, ἀλλὰ ὅταν κορυφωθοῦν, ὅταν αὐξηθοῦν, 
ὅταν σχεδὸν δὲν ἀπομείνει τίποτε ἀπὸ τὴν κακία 
τῶν πολεμίων μας, τότε ἀπότομα νὰ μεταβάλλει 
τὰ πάντα πρὸς τὴ γαλήνη καὶ νὰ τὰ ὁδηγεῖ πρὸς 
κάποιες ἀπροσδόκητες καταστάσεις πραγμάτων. 
Διότι δὲν μπορεῖ νὰ κάμει τόσα μόνο ἀγαθὰ ὅσα πε-
ριμένομε καὶ ἐλπίζομε, ἀλλὰ καὶ πολὺ περισσότερα 
καὶ ἀπείρως μεγαλύτερα … Εἶδες τὴν ἐφευρικότητα 
τοῦ Θεοῦ; εἶδες τὴ σοφία; εἶδες τὴν παραδοξότητα; 
εἶδες τὴ φιλανθρωπία καὶ τὴν κηδεμονικὴ ἐξουσία; 
Νὰ μὴ θορυβεῖσαι λοιπόν, νὰ μὴ ταράττεσαι, ἀλλὰ 
νὰ μένεις σταθερὴ διαρκῶς εὐχαριστῶντάς τον γιὰ 
ὅλα, δοξολογῶντας, παρακαλῶντας, δεόμενη, ἱκετεύ-
οντας. Κι ἂν ἐπέρχονται μύριοι θόρυβοι καὶ μύριες 
ταραχές, κι ἂν παρουσιάζονται καταιγίδες καὶ ὅλα 
τὰ δεινά, νὰ μὴ σὲ ταράσσει τίποτε ἀπὸ αὐτά. Διότι 

ὁ Δεσπότης δὲν προλαβαίνεται στὴ βοήθειά μας 
ἀπὸ τὴ δυσκολία τῶν πραγμάτων, ἀκόμη καὶ ἂν ὅλα 
φθάσουν στὴ χειρότερη καταστροφή».

«Ἀλλ’ ὅμως καὶ ταῦτα εἰδὼς οὐκ ἀπογινώσκω τῆς 
χρηστοτέρας ἐλπίδος τὸν κυβερνήτην τοῦδε τοῦ παντὸς 
ἐννοῶν, ὃς οὐ τέχνῃ περιγίνεται τοῦ χειμῶνος, ἀλλὰ 
νεύματι λύει τὴν ζάλην. Εἰ δὲ μὴ ἐκ προοιμίων μηδὲ 
εὐθέως, ἔθος αὐτῷ τοιοῦτο μὴ ἐν ἀρχῇ τὰ δεινὰ κα-
ταλύειν, ἀλλ’ ὅταν αὐξηθῇ καὶ πρὸς τὸ τέλος ἔλθῃ καὶ 
παρὰ τῶν πλειόνων ἀπογνωσθῇ, τότε θαυματουργεῖν καὶ 
παραδοξοποιεῖν, τήν τε οἰκείαν ἐνδεικνύμενος δύναμιν 
καὶ τῶν ἐμπιπτόντων τὴν ὑπομονὴν ἐγγυμνάζων. Μὴ 
τοίνυν ἀναπέσῃς, παρακαλῶ. Ἓν γὰρ ἐστίν, Ὀλυμπιάς, 
φοβερόν, εἷς πειρασμός, ἁμαρτία μόνον· καὶ τοῦτο συ-
νεχῶς ἐπᾴδων σοι τὸ ῥῆμα οὐκ ἐπαυσάμην· τὰ δὲ ἄλλα 
πάντα μῦθος, κἂν ἐπιβουλὰς εἴπῃς, κἂν ἀπεχθείας, κἂν 
δόλους, κἂν συκοφαντίας, κἂν λοιδορίας, κἂν κατη-
γορίας, κἂν δημεύσεις, κἂν ἐξορίας, κἂν ξίφη ἠκονημένα, 
κἂν πέλαγος, κἂν τὸν τῆς οἰκουμένης ἁπάσης πόλεμον. 
Οἷα γὰρ ἂν ᾖ ταῦτα, πρόσκαιρά τέ ἐστι καὶ ἐπίκηρα καὶ 
ἐν θνητῷ γενόμενα σώματι καὶ τὴν νήφουσαν οὐδὲν 
παραβλάπτοντα ψυχήν … Ἀλλ’ ἡ δυσημερία δεινὸν καὶ 
βαρύ; Ἀλλ’ ὅρα καὶ ταύτην πάλιν ἑτέρᾳ παραβαλλομένην 
εἰκόνι καὶ καταφρόνει καὶ ταύτης. Τὰς γὰρ λοιδορίας καὶ 
τὰς ὕβρεις καὶ τὰ ὀνείδη καὶ τὰ σκώμματα τὰ παρὰ τῶν 
ἐχθρῶν καὶ τὰς ἐπιβουλὰς ἱματίῳ παλαιωθέντι καὶ ἐρίῳ 
διαβρωθέντι παρεικάζων ἔλεγεν· … Μηδέν σε τοίνυν 
ταραττέτω τῶν γινομένων, ἀλλ’ ἀφεῖσα τὸν δεῖνα καὶ τὸν 
δεῖνα παρακαλεῖν καὶ τὰς σκιὰς παρατρέχειν –τοῦτο γὰρ 
ἡ ἀνθρωπίνη συμμαχία– τὸν Θέον ᾧ λατρεύεις, ἐνδε-
λεχῶς παρακάλει νεῦσαι μόνον· καὶ πάντα ἐν μιᾷ καιροῦ 
λύεται ῥοπῇ. Εἰ δὲ παρεκάλεσας καὶ οὐκ ἐλύθη, τοιοῦτο 
τῷ Θεῷ ἔθος, μὴ ἐν προοιμίων –τὸν γὰρ ἔμπροσθεν 
ἀναλήψομαι λόγον– καταλύειν τὰ δεινά, ἀλλ’ ὅταν κορυ-
φωθῇ, ὅταν αὐξηθῇ, ὅταν σχεδὸν μηδὲν ὑπολελειμμένον 
ᾖ τῆς τῶν πολεμούντων κακίας, τότε ἀθρόον πάντα με-
ταβάλλειν ἐπὶ τὸ γαληνὸν καὶ πρὸς ἀπροσδοκήτους τινὰς 
καταστάσεις αὐτὰ πραγμάτων ἄγειν. Οὐ γὰρ τοσαῦτα 
δύναται μόνον ποιῆσαι χρηστὰ ὅσα προσδοκῶμεν καὶ 
ἐλπίζομεν, ἀλλὰ καὶ πολλῷ πλείονα καὶ ἀπείρως μείζονα 
… Εἶδες τὸ εὐμήχανον τοῦ Θεοῦ; Εἶδες τὸ σοφόν; Εἶδες 
τὸ παράδοξον; Εἶδες τὸ φιλάνθρωπον καὶ κηδεμονικόν; 
Μὴ τοίνυν θορυβοῦ, μηδὲ ταράττου, ἀλλὰ μένε διηνεκῶς 
ὑπὲρ πάντων αὐτῷ εὐχαριστοῦσα, δοξολογοῦσα, παρα-
καλοῦσα, δεομένη, ἱκετεύουσα· κἂν μυρίοι θόρυβοι, κἂν 
μυρίαι ταραχαὶ ἐπίωσι, κἂν καταιγίδες, κἂν πάντα ἐπ’ 
ὄψιν κέηται, μηδέν σε τούτων ταραττέτω. Οὐ γὰρ προ-
λαμβάνεται ἡμῖν ὁ ∆εσπότης ὑπὸ τῆς τῶν πραγμάτων 
δυσκολίας, κἂν εἰς ἔσχατον ὄλεθρον πάντα κατενεχθῇ».

Ἰωάννου Χρυσοστόμου, Ἐπιστολαὶ πρὸς Ὀλυμπι-
άδα, Α΄ (=7) (PG 52, 549- 551, ΕΠΕ 37, 367-373). 
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Στὸ σημερινὸ ἀποστολικὸ ἀνάγνωσμα, ἀσχολούμενος 
ὁ ἅγιος Παῦλος μὲ τὸ ζήτημα τῆς ἀπιστίας τῶν ὁμοεθνῶν 
του Ἰουδαίων, διευκρινίζει τὸν τρόπο μὲ τὸν ὁποῖο ἕνας 
ἄνθρωπος ἀποκτᾶ πίστη στὸν Θεό. Πῶς ἔρχεται ἡ πίστη 
στὸν Θεό; ἡ πίστις ἐξ ἀκοῆς, ἀπαντᾶ ὁ ἅγιος Ἀπόστολος. Ἡ 
θαυμάσια ἀνάλυση καὶ διευκρίνιση αὐτὴ ἀφορᾶ καὶ ἐμᾶς 
τοὺς λεγομένους χριστιανοὺς καὶ ὑποτίθεται πιστοὺς στὸν 
Θεὸ ἀνθρώπους. Ἡ πίστη κατὰ τὸν Ἀπόστολο ξεκινᾶ ἀπὸ 
τὴν ἀκοή, ἀπὸ αὐτὰ τὰ ὁποῖα θὰ ἀκούσει ἕνας ἄνθρωπος.

Ἰδιαιτέρως ἀπὸ τὰ λόγια τοῦ Θεοῦ, τὰ ὁποῖα θὰ κη-
ρύξουν οἱ ἀπεσταλμένοι ἀπὸ τὸν Θεὸ ἑκάστης ἐποχῆς. 
Ἐπισημαίνεται ἰδιαιτέρως ἀπὸ τὸν Παῦλο ἡ σχέση μεταξὺ 
κηρύγματος καὶ ἀκροατῶν τοῦ κηρύγματος. Χωρὶς κήρυγμα 
καὶ ἀκρόαση αὐτοῦ δὲν μπορεῖ ἕνας ἄνθρωπος νὰ γνωρί-
σει καὶ κατ’ ἐπέκταση νὰ πιστέψει στὸν Θεό. Ὁ ἄνθρωπος 
πρέπει νὰ ἀκούσει γιὰ τὸν ἀληθινὸ Θεό, γιὰ νὰ πιστέψει 
σὲ Αὐτόν. Τονίζεται μὲ ἔμφαση ἡ δύναμη τῆς ὁμιλίας καὶ 
τῆς ἀκροάσεως τοῦ θείου λόγου, ἐπειδὴ τὴν ἐποχὴ ἐκείνη 
ὀλίγοι ἄνθρωποι ἤξεραν γράμματα, καὶ ἀκόμη ὀλιγώτερα 
βιβλία κυκλοφοροῦσαν ἀπὸ τὰ ὁποῖα θὰ μποροῦσαν νὰ 
πληροφορηθοῦν οἱ ἄνθρωποι περὶ τοῦ Θεοῦ. Κατὰ συνέ-
πεια, ἡ διδασκαλία ἐγίνετο πρωτίστως διὰ τοῦ προφορικοῦ 
λόγου (διὰ τοῦ κηρύγματος), καὶ ἡ πίστη ἐκυοφορεῖτο στὶς 
καρδιὲς τῶν ἀνθρώπων ἀπὸ τὴν ἀκρόαση τῶν θείων λόγων. 
Γι’ αὐτὸ καὶ γράφει ὁ ἀπόστολος Παῦλος: ἡ πίστις ἐξ ἀκοῆς.

Ἀλλὰ δὲν ἀρκεῖ γιὰ τὴ γέννηση τῆς πίστεως μόνο ἡ 
ἀκρόαση τῶν θείων λόγων. Γιατὶ κάποιοι μπορεῖ νὰ ἀκοῦν, 
ἀλλὰ δὲν ὑπακοῦν σὲ αὐτὰ ποὺ ἄκουσαν· οὐ πάντες ὑπή-
κουσαν τῷ εὐαγγελίῳ, σημειώνει ὁ ἅγιος Ἀπόστολος. Καὶ 
σὲ ἄλλο χωρίο του διακηρύσσει ὅτι «οὐ πάντων ἡ πίστις» 
(Β΄ Θεσ. 3: 2)! Τὸ νὰ ἀκούσει ἕνας ἄνθρωπος γιὰ τὸν Θεὸ 
καὶ γιὰ τὸ σωτηριῶδες ἔργο τοῦ Χριστοῦ δὲν ἀρκεῖ γιὰ τὴ 
δημιουργία τῆς πίστεως· χρειάζεται νὰ ἐγκολπώσει ὁ ἀκρο-
ατὴς αὐτὰ ποὺ ἄκουσε καὶ νὰ ὑπακούσει στὰ προστάγματα 
τοῦ Κυρίου, γιὰ νὰ ἀποκτήσει ἀληθινὴ καὶ ζωντανὴ πίστη. 
Δὲν φτάνει κάποιος νὰ εἶναι ἀκροατὴς τοῦ θείου νόμου, 
πρέπει νὰ καταστεῖ καὶ ποιητὴς αὐτοῦ (Πρβλ. Ῥωμ. 2: 13).

Στὶς νεώτερες ἐποχὲς μὲ τὴν ἐφεύρεση καὶ ἀνάπτυξη 
τῆς τυπογραφίας ἡ διάδοση τῶν ἐντύπων αὔξησε καὶ τοὺς 
μελετητὲς πλέον τῶν θείων λόγων. Οἱ ἄνθρωποι δὲν ἀκοῦν 

μόνο τὸν λόγο τοῦ Θεοῦ στὶς συνάξεις τῆς Ἐκκλησίας, ἀλλὰ 
μποροῦν πλέον νὰ τὸν διαβάζουν σὲ βιβλία, περιοδικά, 
ἀκόμη καὶ στὸ διαδίκτυο σήμερα. Τὰ κείμενα ὑπάρχουν 
καὶ μᾶς περιμένουν νὰ τὰ διαβάσουμε. Αὐτὴ ἡ ἀνάγνωση, 
ὅμως, ὅπως παλαιότερα καὶ ἡ ἀκρόαση, θὰ πρέπει νὰ ἔχει 
καρποὺς γιὰ τὴ ζωή μας, νὰ μὴν εἶναι ἄκαρπη. Διαφορετικὰ 
θὰ μείνει στὸ ἐπίπεδο τῶν ἁπλῶν γνώσεων, ἢ ἀκόμη χει-
ρότερα τῶν πληροφοριῶν ποὺ δὲν ἀκουμπᾶνε τὴν καρδιά 
μας, ποὺ δὲν μᾶς κινητοποιοῦν γιὰ τὴν ἀλλαγὴ τῆς ζωῆς.

Ἡ ὑπερβολὴ στὴν προσφορὰ τοῦ κηρύγματος καὶ ὁ 
πληθωρισμὸς τῶν λόγων δὲν συνεπάγονται αὐτομάτως 
τὴ γέννηση τῆς πίστεως στὶς καρδιὲς τῶν ἀκροατῶν καὶ 
ἀναγνωστῶν. Οἱ ἀκροατὲς δὲν θὰ γίνουν πιστοὶ ἐξ ἀκοῆς, 
ἀλλὰ ἐξ ὑπακοῆς σὲ αὐτὰ ποὺ ἄκουσαν καὶ ἐδιάβασαν.

Στὰ παλαιότερα χρόνια οἱ ἄνθρωποι εἶχαν ὀλιγώτερες 
γνώσεις, ἀλλὰ ἦταν πιὸ εὔκολοι στὸ νὰ πιστέψουν στὸν Θεό. 
Σήμερα οἱ πολλὲς γνώσεις ὁδηγοῦν κάποιους ἀνθρώπους 
στὴν ἀπιστία καὶ στὴν ἀθεΐα, ὄχι γιατὶ δὲν ἄκουσαν ἢ δὲν 
ἐδιάβασαν γιὰ τὸν Θεό, ἀλλὰ ἐπειδὴ ὅ,τι ἄκουσαν ἢ ἐδιά-
βασαν δὲν ἀκούμπησε τὴν καρδιά τους. Γιὰ τὸν λόγο αὐτὸ 
ὁ ἅγιος γέροντας τῶν ἡμερῶν μας Παΐσιος συμβούλευε τὰ 
ἑξῆς: «Ἡ ἐξωτερικὴ μόρφωση τὶς περισσότερες φορὲς βλάπτει, 
γιατὶ ἀναπτύσσει στὸν ἄνθρωπο μεγάλη ἰδέα γιὰ τὸν ἑαυτό του. 
Ἡ ἰδέα μετὰ αὐτὴ γίνεται ὁ φράχτης ποὺ ἐμποδίζει τὴν Χάρη τοῦ 
Θεοῦ νὰ τὸν πλησιάση … Οἱ πολλὲς γνώσεις, δηλαδή, ὑπάρχει 
φόβος νὰ φουσκώσουν τὸ κεφάλι, νὰ τὸ κάνουν ἀερόστατο, καὶ 
νὰ διατρέχη τὸν κίνδυνο ἢ νὰ σπάση στὸν ἀέρα (μὲ σχιζοφρέ-
νεια) ἢ νὰ γκρεμισθῆ (μὲ ὑπερηφάνεια) καὶ νὰ γίνη κομμάτια. 
Γι’ αὐτὸ ἡ γνώση θὰ πρέπη νὰ ἀκολουθῆ τὸν φόβο τοῦ Θεοῦ 
καὶ νὰ συμβαδίζη μὲ τὴν πράξη, γιὰ νὰ ὑπάρχη ἰσορροπία. Ἡ 
σκέτη γνώση βλάπτει»1. «Ἐγώ, ὡς ἀρχάριος, ὅταν διάβαζα κάτι, 
τὸ ἀντέγραφα, γιὰ νὰ μὴν τὸ ξεχάσω, καὶ προσπαθοῦσα νὰ τὸ 
ἐφαρμόσω. ∆ὲν διάβαζα, γιὰ νὰ περνάω εὐχάριστα τὴν ὥρα 
μου … ∆ὲν τὰ περνοῦσα αὐτὰ ποὺ διάβαζα ἔτσι ἀφορολόγητα»2.

1 Παϊσίου Ἁγιορείτου, Λόγοι, τόμ. Α΄ (Σουρωτή: Ἱ.Ἡσ. Ἰω-
άννης Θεολόγος, 1999), σ. 218-219.

2 Παϊσίου Ἁγιορείτου, Λόγοι, τόμ. Β΄ (Σουρωτή: Ἱ.Ἡσ. Ἰω-
άννης Θεολόγος, 1999), σ. 98.

«Λέγει γὰρ ἡ γρα-
φή· πᾶς ὁ πιστεύων ἐπ᾿ 
αὐτῷ οὐ καταισχυνθή-
σεται. οὐ γὰρ ἔστι δι-
αστολὴ Ἰουδαίου τε καὶ 
Ἕλληνος· ὁ γὰρ αὐτὸς Κύριος πάντων, πλουτῶν 
εἰς πάντας τοὺς ἐπικαλουμένους αὐτόν· πᾶς γὰρ 
ὃς ἂν ἐπικαλέσηται τὸ ὄνομα Κυρίου σωθήσεται. 
πῶς οὖν ἐπικαλέσονται εἰς ὃν οὐκ ἐπίστευσαν; 
πῶς δὲ πιστεύσουσιν οὗ οὐκ ἤκουσαν; πῶς δὲ 
ἀκούσουσι χωρὶς κηρύσσοντος; πῶς δὲ κηρύξουσιν 
ἐὰν μὴ ἀποσταλῶσι; καθὼς γέγραπται· ὡς ὡραῖοι 
οἱ πόδες τῶν εὐαγγελιζομένων εἰρήνην, τῶν εὐαγ-
γελιζομένων τὰ ἀγαθά! Ἀλλ᾿ οὐ πάντες ὑπήκου-
σαν τῷ εὐαγγελίῳ· Ἡσαΐας γὰρ λέγει· Κύριε, τίς 
ἐπίστευσε τῇ ἀκοῇ ἡμῶν; ἄρα ἡ πίστις ἐξ ἀκοῆς, 
ἡ δὲ ἀκοὴ διὰ ῥήματος Θεοῦ. ἀλλὰ λέγω, μὴ οὐκ 
ἤκουσαν; μενοῦνγε εἰς πᾶσαν τὴν γῆν ἐξῆλθεν ὁ 

φθόγγος αὐτῶν, καὶ εἰς 
τὰ πέρατα τῆς οἰκουμέ-
νης τὰ ῥήματα αὐτῶν. 
ἀλλὰ λέγω, μὴ οὐκ ἔγνω 
Ἰσραήλ; πρῶτος Μω-

ϋσῆς λέγει· ἐγὼ παραζηλώσω ὑμᾶς ἐπ᾿ οὐκ ἔθνει, 
ἐπὶ ἔθνει ἀσυνέτῳ παροργιῶ ὑμᾶς. Ἡσαΐας δὲ 
ἀποτολμᾷ καὶ λέγει· εὑρέθην τοῖς ἐμὲ μὴ ζητοῦσιν, 
ἐμφανὴς ἐγενόμην τοῖς ἐμὲ μὴ ἐπερωτῶσι. πρὸς δὲ 
τὸν Ἰσραὴλ λέγει· ὅλην τὴν ἡμέραν ἐξεπέτασα τὰς 
χεῖράς μου πρὸς λαὸν ἀπειθοῦντα καὶ ἀντιλέγοντα. 
Λέγω οὖν, μὴ ἀπώσατο ὁ Θεὸς τὸν λαὸν αὐτοῦ; 
μὴ γένοιτο· καὶ γὰρ ἐγὼ Ἰσραηλίτης εἰμί, ἐκ σπέρ-
ματος Ἀβραάμ, φυλῆς Βενιαμίν. οὐκ ἀπώσατο ὁ 
Θεὸς τὸν λαὸν αὐτοῦ ὃν προέγνω. ἢ οὐκ οἴδατε 
ἐν Ἠλίᾳ τί λέγει ἡ γραφή, ὡς ἐντυγχάνει τῷ Θεῷ 
κατὰ τοῦ Ἰσραὴλ λέγων;».

ΚΥΡΙΑΚΗ 16 ΝΟΕΜΒΡΙΟΥ
H΄ ΛΟΥΚΑ

ΑΠΟΣΤΟΛΟΣ Ρωμ. ι΄ 11-ια΄ 2
ΕΥΑΓΓΕΛΙΟΝ Ματθ. θ΄ 9-13

Η ΓΕΝΝΗΣΗ ΤΗΣ ΠΙΣΤΕΩΣ
«ἡ πίστις ἐξ ἀκοῆς»
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Ὁ ἀπόστολος Παῦλος μὲ τὴ σημερινὴ περικοπὴ 
διασαφηνίζει ὅτι ἡ εἰρήνη γιὰ τοὺς χριστιανοὺς δὲν 
εἶναι μία κατάσταση ἐξωτερική, κοινωνική, πολιτική, 
ἀλλὰ ἕνα πρόσωπο: τὸ πρόσωπο τοῦ Θεανθρώπου 
Χριστοῦ. Αὐτὸ τὸ πρόσωπο ἕνωσε σὲ ἕνα σῶμα τοὺς 
πρώην ἐχθρούς, τοὺς Ἰουδαίους καὶ τοὺς Ἐθνικούς, 
δηλαδὴ τοὺς εἰδωλολάτρες. Αὐτὸ τὸ πρόσωπο διέλυσε 
τὸ μεσότοιχον, αὐτὸν τὸν τοῖχο ποὺ ξεχώριζε Ἰουδαίους 
καὶ Ἐθνικούς. Αὐτὸς ὁ ὅρος, σύμφωνα μὲ κάποιους 
ἑρμηνευτές, μπορεῖ νὰ ἦλθε στὸ μυαλὸ τοῦ ἁγίου Ἀπο-
στόλου ἀπὸ τὸν πραγματικὸ τοῖχο ποὺ ὑπῆρχε στὴν 
αὐλὴ τοῦ Ναοῦ τῶν Ἱεροσολύμων, ἔξω ἀπὸ τὸν ὁποῖο 
μποροῦσαν νὰ προσεύχονται στὸν Θεὸ τῶν Ἰουδαίων 
καὶ οἱ προσήλυτοι πρώην Ἐθνικοί. Ἕνας τοῖχος γκρε-
μίζεται, καὶ οἱ ἄνθρωποι τῶν δύο πλευρῶν μποροῦν 
πλέον νὰ ἐπικοινωνήσουν καὶ νὰ συνυπάρξουν μαζί.

Ἡ εἰρήνη ὡς ἔννοια ἔχει πολλὲς διαστάσεις, καὶ οἱ 
περισσότεροι ἄνθρωποι θεωροῦν ὅτι ἡ εἰρήνη εἶναι 
ἡ ἀπουσία τῶν πολέμων καὶ τῶν συγκρούσεων. Καὶ 
αὐτή, βεβαίως ἡ μορφὴ τῆς ἐξωτερικῆς εἰρήνης εἶναι 
πολὺ σημαντική, ἀλλὰ δὲν εἶναι ἡ μοναδική. Τί νὰ 
κάνει τὴν ἐξωτερικὴ εἰρήνη ἕνας ἄνθρωπος ὁ ὁποῖος 
βιώνει ἐσωτερικὲς συγκρούσεις; ἕνας ἄνθρωπος τὸν 
ὁποῖο τύπτει ἡ συνείδησή του γιὰ παραλείψεις καὶ 
ἴσως καὶ γιὰ ἐγκλήματα;

Διάφορα συνώνυμα τῆς λέξεως εἰρήνη εἶναι ἡ ἡρε-
μία, ἡ γαλήνη, ἡ ἁρμονία μὲ τοὺς ἄλλους ἀνθρώπους. 
Ἡ λέξη ἁρμονία προέρχεται ἀπὸ τὸν ἁρμό, τὸ συνδε-
τικὸ ὑλικό, τὸ ὁποῖο τοποθετοῦμε, γιὰ νὰ συγκολλή-
σουμε δύο ἀντικείμενα (π.χ. δύο τοῦβλα, δύο πλακάκια 
κ.λπ.). Αὐτὸ τὸ συνδετικὸ ὑλικὸ στὰ παλαιότερα χρόνια 
ἦταν ὁ πηλός, σήμερα εἶναι τὸ τσιμέντο ἢ ἄλλες συν-
θετικὲς καὶ ἰσχυρὲς κόλλες. Τὸ συνδετικὸ ὑλικὸ εἶναι 
αὐτὸ ποὺ συμβάλλει στὴν ἁρμονία τοῦ τοίχου μὲ τὰ 
πολλὰ τοῦβλα ἢ πλακάκια. Αὐτὴ ἡ εἰκόνα μπορεῖ νὰ 
μᾶς βοηθήσει νὰ κατανοήσουμε πῶς τὸ πρόσωπο τοῦ 
Κυρίου μας φέρνει τὴν ἁρμονία καὶ τὴν εἰρήνη μέσα 
μας καὶ γύρω μας. Αὐτὸ τὸ πρόσωπο, ἡ παρουσία Του 
καὶ ἡ διδασκαλία Του ὄχι ἁπλῶς μᾶς ἑνώνει, ἀλλὰ μᾶς 
χαρίζει τὴν ἁρμονία, τὴν ὀμορφιὰ τῆς συνυπάρξεως 
καὶ τὴν ἐσωτερικὴ γαλήνη.

Οἱ ἄνθρωποι ποὺ ἀγαποῦν καὶ ἀκολουθοῦν τὸν 
Κύριο ἑνώνονται καὶ μεταξύ τους, ὑπερβαίνουν τὶς 
ἐξωτερικὲς διαιρέσεις τους, τὶς κοινωνικὲς προκα-
ταλήψεις καὶ συμβιώνουν εἰρηνικά. Γι’ αὐτὸ σὲ ἄλλη 
περίπτωση ὁ ἀπόστολος Παῦλος διεκήρυττε ὅτι «οὐκ 

ἔνι Ἰουδαῖος οὐδὲ Ἕλλην, οὐκ ἔνι δοῦλος οὐδὲ ἐλεύθερος, 
οὐκ ἔνι ἄρσεν καὶ θῆλυ· πάντες γὰρ ὑμεῖς εἷς ἐστε [=εἶσθε 
ἕνα] ἐν Χριστῷ Ἰησοῦ» (Γαλ. 3: 28). Οἱ διαμάχες τῶν 
φύλων, τῶν φυλῶν, τῶν τάξεων, σταματοῦν μπροστὰ 
στὸ πρόσωπο τοῦ Κυρίου, τὸ Ὁποῖο ἑνώνει τοὺς πά-
ντες ἀνεξαιρέτως σὲ μία ποίμνη, σὲ ἕνα σῶμα, στὸ 
Σῶμα τῆς Ἐκκλησίας Του. Οἱ πιστεύοντες, λοιπόν, στὸν 
Θεάνθρωπο ἑνούμενοι μαζί Του ἑνώνονται καὶ μὲ τὰ 
ὑπόλοιπα μέλη τοῦ Σώματος τῆς Ἐκκλησίας. Ὁ ἀββᾶς 
Δωρόθεος χρησιμοποιεῖ μία ὄμορφη παρομοίωση, 
γιὰ νὰ δείξει πῶς ἡ ἀγάπη καὶ ἡ ἕνωσή μας μὲ τὸν 
Θεὸ μᾶς ἑνώνει ἐν ἀγάπῃ καὶ μὲ τὸν συνάνθρωπο. 
Ἂς φαντασθοῦμε, λέγει ὁ ἅγιος Δωρόθεος, ἕναν κύ-
κλο, κέντρο τοῦ ὁποίου εἶναι ὁ Θεός. Οἱ ἄνθρωποι 
βρίσκονται στὴν περιφέρεια αὐτοῦ τοῦ κύκλου. Ὅσο 
περισσότερο πλησιάζουν ἀπὸ τὴν περιφέρεια πρὸς 
τὸ κέντρο τοῦ κύκλου, τόσο περισσότερο ἑνώνονται 
ὄχι μόνο μὲ τὸ κέντρο τοῦ κύκλου, ἀλλὰ καὶ μὲ τὰ 
ὑπόλοιπα σημεῖα τῆς περιφέρειας ποὺ πλησιάζουν 
καὶ αὐτὰ πρὸς τὸ κέντρο.

Τὸ πρόσωπο τοῦ Χριστοῦ εἶναι ἡ αἰτία τῆς εἰρηνεύ-
σεως καὶ τῆς ἐν ἀγάπῃ καὶ ὁμονοίᾳ διαβιώσεως πρώην 
ἐχθρῶν (ἄνδρας - γυναίκα, ἀφέντης - δοῦλος, Ἰουδαῖος 
- ἐνθικός). Καὶ ἡ εἰρήνη τοῦ Χριστοῦ δὲν περιορίζεται 
μόνο στὴ σχέση τοῦ ἀνθρώπου μὲ τὸν συνάνθρωπό 
του, ἀλλὰ ἐπεκτείνεται καὶ στὴ σχέση τοῦ ἀνθρώπου 
μὲ τὸν Θεό, τοῦ ἀνθρώπου μὲ τὸν ἑαυτό του καὶ τοῦ 
ἀνθρώπου μὲ τὸ φυσικὸ περιβάλλον. Παραδείγματα 
αὐτῆς τῆς πολύπτυχης ἐσωτερικῆς εἰρήνης εἶναι οἱ 
ἅγιοι οἱ ὁποῖοι μποροῦν καὶ συμβιώνουν μὲ ἄγρια 
θηρία, ὅπως ὁ ὅσιος Γεράσιμος ὁ Ἰορδανίτης, ὁ ὁποῖος 
χρησιμοποιοῦσε ἕνα λιοντάρι ὡς γαϊδουράκι, γιὰ νὰ 
μεταφέρει τὸ νερό του, ὁ ὅσιος Παΐσιος, ὁ ὁποῖος ἦταν 
εἰρηνικὸς μὲ ἀρκοῦδες καὶ φίδια. Αὐτὴ ἡ πτυχὴ τῆς 
εἰρήνης συνδέεται μὲ τὴν εἰρήνευση τοῦ ἀνθρώπου 
ἀπέναντι στὸν Θεό, ἀφοῦ ἐπιστρέψει ἐν μετανοίᾳ καὶ 
ἐξομολογήσει κοντά Του καὶ ἔτσι εἰρηνεύσει καὶ μὲ 
τὸν ἑαυτό του ποὺ ἐπαναστατεῖ ἡ συνείδησή του, ὅταν 
προβαίνει σὲ παραπτώματα καὶ ἁμαρτήματα.

Τέλος, νὰ ἐπισημαίνουμε ὅτι αὐτὴ ἡ ἐσωτερικὴ 
εἰρήνη, ποὺ προσφέρει ὁ Χριστὸς στοὺς ἀληθινοὺς 
μαθητές Του, εἶναι ἀπρόσβλητη ἀπὸ τὶς ἐξωτερικὲς 
καταστάσεις καὶ ἀπὸ τὶς ἐπιθέσεις τῶν δαιμόνων μὲ 
τοὺς ποικίλους πειρασμούς. Γιατί, ὅπως ἤδη ἀπὸ τὴν 
Παλαιὰ Διαθήκη διεπίστωνε ὁ ψαλμωδός, «μετὰ τῶν 
μισούντων τὴν εἰρήνην ἤμην εἰρηνικός» (Ψαλμ. 119: 7)!

«Αὐτὸς γάρ ἐστιν ἡ 
εἰρήνη ἡμῶν, ὁ ποιήσας 
τὰ ἀμφότερα ἓν καὶ τὸ 
μεσότοιχον τοῦ φραγμοῦ 
λύσας, τὴν ἔχθραν, ἐν τῇ 
σαρκὶ αὐτοῦ τὸν νόμον τῶν ἐντολῶν ἐν δόγμασι 
καταργήσας, ἵνα τοὺς δύο κτίσῃ ἐν ἑαυτῷ εἰς ἕνα 
καινὸν ἄνθρωπον ποιῶν εἰρήνην, καὶ ἀποκαταλ-
λάξῃ τοὺς ἀμφοτέρους ἐν ἑνὶ σώματι τῷ Θεῷ διὰ 
τοῦ σταυροῦ, ἀποκτείνας τὴν ἔχθραν ἐν αὐτῷ· καὶ 
ἐλθὼν εὐηγγελίσατο εἰρήνην ὑμῖν τοῖς μακρὰν καὶ 
τοῖς ἐγγύς, ὅτι δι᾿ αὐτοῦ ἔχομεν τὴν προσαγωγὴν 

οἱ ἀμφότεροι ἐν ἑνὶ πνεύ-
ματι πρὸς τὸν πατέρα. 
ἄρα οὖν οὐκέτι ἐστὲ ξένοι 
καὶ πάροικοι, ἀλλὰ συμ-
πολῖται τῶν ἁγίων καὶ 

οἰκεῖοι τοῦ Θεοῦ, ἐποικοδομηθέντες ἐπὶ τῷ θεμελίῳ 
τῶν ἀποστόλων καὶ προφητῶν, ὄντος ἀκρογωνι-
αίου αὐτοῦ Ἰησοῦ Χριστοῦ, ἐν ᾧ πᾶσα ἡ οἰκοδομὴ 
συναρμολογουμένη αὔξει εἰς ναὸν ἅγιον ἐν Κυρίῳ· 
ἐν ᾧ καὶ ὑμεῖς συνοικοδομεῖσθε εἰς κατοικητήριον 
τοῦ Θεοῦ ἐν Πνεύματι».

ΚΥΡΙΑΚΗ 23 ΝΟΕΜΒΡΙΟΥ
Θ΄ ΛΟΥΚΑ

ΑΠΟΣΤΟΛΟΣ Ἐφεσ. β΄ 14-22
ΕΥΑΓΓΕΛΙΟΝ Λουκ. ιβ΄ 16-21

Η ειρηνη ημων
«αὐτὸς γὰρ ἔστιν ἡ εἰρήνη ἡμῶν»
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γ) «Ὁ Θεός, ὅταν ἔπλασε τὸν ἄνθρωπο, τὸν ἔπλασε «κατ’ 
εἰκόνα του». Γιὰ νὰ Τὸν ἀναζητήσει, Τὸν γνωρίσει, Τὸν ἀγα-
πήσει καὶ Τὸν πλησιάσει. Ἀλλὰ γιὰ νὰ γνωρίσει ὁ ἄνθρωπος 
τὸν Θεό, ὀφείλει προηγουμένως νὰ ἔχει τέλεια γνώση τοῦ 
ἑαυτοῦ του. Γιατὶ ὅποιος δὲ γνωρίζει τὸν ἑαυτό του, οὔτε τὸν 
Θεὸ μπορεῖ νὰ γνωρίσει. Κι ὅποιος δὲ γνωρίζει τὸν Θεό, δὲν 
Τὸν ἀγαπᾶ, οὔτε τὸν λατρεύει, οὔτε Τὸν ἐπιζητεῖ, οὔτε Τὸν 
πλησιάζει».

«Ὁ ἄνθρωπος ποὺ βρέθηκε σὲ τέτοια προνομιοῦχο 
θέση ἀπὸ τὴν ἀγαθότητα τοῦ Θεοῦ, ὀφείλει μὲ τὴ θέλησή 
του νὰ γνωρίσει τὸν ἑαυτό Του, γιὰ νὰ γνωρίσει καὶ τὸν 
Θεό. Ὅσοι γνωρίζουν τὸν ἑαυτό τους ἐπαινοῦνται ἀπὸ 
τίς «Παροιμίες», ὡς σοφοί: «Ὅσοι γνωρίζουν τὸν ἑαυτό 
τους εἶναι σοφοί». Καὶ συμβουλεύουν: «Γνώριζε τὸν ἑαυ-
τό σου καὶ περπάτα μὲ καθαρότητα στοὺς δρόμους τῆς 
καρδιᾶς σου».

δ) Ὅποιος γνωρίζει τὸν ἑαυτό του γνωρίζει καὶ τὰ 
καθήκοντά του πρὸς τὸν Θεὸ καὶ πρὸς τὸν πλησίον του. 
Ὁ Κλήμης ὁ Ἀλεξανδρεὺς λέει: «Ἂν θέλεις νὰ γνωρίσεις τὸν 
Θεό, πρόλαβε νὰ γνωρίσεις τὸν ἑαυτό σου». Καὶ ὁ Μέγας 
Βασίλειος τονίζει: «Ἡ ἀκριβὴς κατανόηση τοῦ ἑαυτοῦ σου 
σοῦ παρέχει ὅση καθοδήγηση χρειάζεσαι, γιὰ νὰ ὁδηγηθεῖς 
πρὸς τὴν ἔννοια τοῦ Θεοῦ». Σ’ αὐτὰ συμπληρώνει ὁ ἱερὸς 
Χρυσόστομος γιὰ ὅσους ἀγνοοῦν τὸν ἑαυτό τους τὰ ἑξῆς: 
«Τὸ νὰ ἀγνοοῦν τὸν ἑαυτό τους εἶναι χειρότερο ἀπὸ μεγάλη 
τρέλλα».

ε) Σ’ ὅποιον γνωρίζει τὸν ἑαυτό του, ἡ ἔννοια τοῦ 
δικαίου τοῦ ἀποκαλύπτεται. Ἡ ἀλήθεια ἐμφανίζεται καὶ 
τὸν ὁδηγεῖ πρὸς τὴν τελειότητα, ἐξομοιώνοντάς τον πρὸς 
τὸν Θεό.

Ἡ ἄγνοια τοῦ ἑαυτοῦ του γίνεται αἰτία πολλῶν κακῶν. 
Καὶ ὅταν συνοδεύεται ἀπὸ τὸν ἐγωισμό, 
τὸν ὁδηγεῖ σὲ ἀνήκουστα κακά. Αὐτὸς 
γεννάει τὴν οἴηση, τὴν ὑπερηφάνεια 
καὶ τὴν ἀλαζονεία. Γι’ αὐτὸ πρέπει νὰ 
φροντίσουμε νὰ ἀπαλλαγοῦμε ἀπὸ 
αὐτή, μὲ τὴν ἐπίγνωση τοῦ ἑαυτοῦ μας.

στ) Τὸ νὰ γνωρίσουμε τὸν ἑαυτό 
μας εἶναι πολὺ δύσκολο καὶ χρειάζε-
ται ἔντονη φροντίδα καὶ πολλὴ ἐπιμέ-
λεια. Ὁ Μέγας Βασίλειος λέει: «Πράγ-
ματι μοιάζει δυσκολότερο ἀπ’ ὅλα τὸ νὰ 
γνωρίσει κανεὶς τὸν ἑαυτό του. Γιατί δὲν 
εἶναι μόνο τὸ μάτι ποὺ ἔχει συνηθίσει νὰ 
βλέπει πρὸς τὰ ἔξω καὶ ὄχι τὸν ἑαυτό του, 
ἀλλὰ καὶ αὐτὸς ὁ νοῦς μας καταγράφει 
εὔκολα τὶς ἁμαρτίες τῶν ἄλλων, ἐνῶ εἶναι 
βραδὺς στὴν ἐπίγνωση τῶν δικῶν του 
ἐλαττωμάτων».

Αὐτὰ εἶναι μερικὰ ἀπὸ ὅσα μᾶς λέει 
ὁ ἅγιος Νεκτάριος γιὰ τὸ πολὺ σπου-
δαῖο καὶ σοβαρὸ αὐτὸ θέμα. Καὶ φυσικὰ 
παρόμοια μᾶς λένε καὶ πολλοὶ ἄλλοι 
ἀπὸ τοὺς ἁγίους μας καὶ τοὺς πνευ-
ματικούς μας πατέρες. Ἂς προσέξουμε 
ὅμως τώρα καὶ ὅσα μᾶς διδάσκει στὸν 
Προορισμὸ τοῦ ἀνθρώπου ὁ π. Εὐσέβιος 
Ματθόπουλος.

4. Ὁ π. Εὐσέβιος γιὰ τὴν αὐτογνωσία
Στὴν ἀρχὴ ἂς ποῦμε πώς, ὅπως ὁμολογοῦν ἐκεῖνοι 

ποὺ γνώρισαν τὸν π. Εὐσέβιο, ὅσα ἔγραφε ἦταν ἀκριβῶς 
ἐκεῖνα ποὺ ζοῦσε. Τὸ περιεχόμενο τοῦ Προορισμοῦ τοῦ 
ἀνθρώπου ταυτίζεται μὲ τὴ ζωὴ καὶ τὴν προσωπικότη-
τά του, καὶ ἀντανακλᾶ τὸ μεγαλεῖο τῆς ψυχῆς του. Ὁ 
ἀρχιεπίσκοπος Ἀθηνῶν Χρυσόστομος εἶχε γράψει: «Ὁ 
π. Εὐσέβιος ἐπέθεσεν ἐπὶ τοῦ βιβλίου του τὴν σφραγῖδα τῆς 
ἰδίας προσωπικότητος».

Τὸ κεφάλαιο περὶ αὐτογνωσίας εἶναι ἡ βιωματικὴ 
ἐμπειρία του στὸ θέμα τῆς γνωριμίας τοῦ ἑαυτοῦ του. Ἂς 
δοῦμε, λοιπόν, τί μᾶς λέει γιὰ τὸ θέμα αὐτό.

α) Στὴν ἀρχὴ μᾶς δίνει τὴν ἔννοια τῆς αὐτογνωσίας. 
«Ὅταν λέμε αὐτογνωσία, ἐννοοῦμε τὴν ἀπαραίτητη ἐκείνη 
γνώση ποὺ πρέπει ὁ ἄνθρωπος νὰ ἔχει γιὰ τὸν ἑαυτό του, καὶ 
ποὺ ἡ γνώση αὐτὴ δὲ συντελεῖ ἁπλῶς στὴ σωτηρία τοῦ ἀνθρώ-
που, ἀλλὰ εἶναι τόσο ἀναγκαία, ὥστε χωρὶς αὐτή, δὲν μπορεῖ 
ὁ ἄνθρωπος νὰ σωθεῖ. Αὐτογνωσία εἶναι τό “γνῶθι σαυτόν”».

Στὴ συνέχεια χαρακτηρίζει τὴν αὐτογνωσία ὡς τὴν 
ἀρετὴ τῆς ταπεινοφροσύνης. Γιατὶ ἐκεῖνος ποὺ ἔχει τὴν 
αὐτογνωσία, ἐπειδὴ ἔχει τὴν ἀληθινὴ καὶ πραγματικὴ 
γνώση γιὰ τὸν ἑαυτό του καὶ σκέπτεται τὴν ἀδυναμία, τὴν 
ἄγνοια, τὴν ἐνοχή, τὴ μηδαμινότητά του ἀπέναντι στὸν 
Θεό, ἔχει τὴν ἀληθινὴ καὶ πραγματικὰ ταπεινὴ ἰδέα γιὰ τὸν 
ἑαυτό του, ἔχει δηλαδὴ τὴν ἀρετὴ τῆς ταπεινοφροσύνης.

Ταυτόχρονα ὅμως, ὁ ταπεινὸς ἔχει καὶ τὴν πειθαρχία 
καὶ τὴν ὑπακοὴ στὸ θέλημα τοῦ Θεοῦ. Γιατὶ ποθῶντας τὴν 
ἀπελευθέρωση ἀπὸ τὴν κατάσταση τῆς ἀδυναμίας καὶ τῆς 
ἁμαρτωλότητας, «κινεῖται καὶ ὁδηγεῖται εὔκολα, φυσικὰ θὰ 
λέγαμε, νὰ πειθαρχήσει στὸ θέλημα τοῦ Θεοῦ, γιὰ νὰ ἀπαλλαγεῖ, 
μὲ τὴν ὑπακοή του αὐτή, ἀπὸ τὴ μεγάλη του φτώχεια».

Αὐτογνωσία καὶ Αὐτοκριτικὴ 
4ο

Τὸ περιοδικὸ ἀποστέλλεται καὶ σὲ ἠλεκτρονικὴ μορφὴ (pdf) 
ἀντὶ τῆς ἔντυπης μὲ τὴν συνδρομὴ τῶν 10 εὐρώ, 

γιὰ ὅσους συνδρομητὲς τὸ ἐπιθυμοῦν καὶ μᾶς τὸ δηλώσουν.

Κυκλοφορεῖ κάθε μῆνα.
Ἐκδότης: Ἀδελφότης Θεολόγων ἡ «ΖΩΗ» Σ.Α., Καρύτση 14, (4ος ὄροφος) 105 61 Ἀθῆναι.
Τηλ.: 210 64 28 331 (Καθημερινὲς 8:00 - 14:00), e-mail: athenszoh@gmail.com
Διευθυντὴς Συντάξεως: Γεώργιος Β. Μελέτης, Καρύτση 14, 105 61 Ἀθῆναι.
Ἐκτύπωση: «Λυχνία Α.Ε.», Ἀνδραβίδας 7, 136 71 Χαμόμυλο - Ἀχαρνῶν.
Τηλ.: 210 3410436, FAX: 210 3425967, www.lyhnia.gr
ΚΩΔΙΚΟΣ: 01 1290

Ἡ ἀνανέωση τῆς ἐτήσιας συνδρομῆς ἐσωτερικοῦ (10 €) 
μπορεῖ νὰ γίνει μὲ τοὺς ἑξῆς τρόπους:

α) 	 Μὲ κατάθεση στὴν Ἐθνικὴ Τράπεζα τῆς Ἑλλάδος, στὸν λογαριασμὸ 
ποὺ διατηρεῖ ἡ Ἀδελφότητα ὑπ’ ἀριθμ.: 132/296000-13 (ΙΒΑΝ: 
GR1501101320000013229600013), BIC/Swift Code: ETHNGRAA, δικαιοῦχος: 
Ἀδελφότης Θεολόγων ἡ «ΖΩΗ». Στὴν αἰτιολογία νὰ ζητᾶτε νὰ σημειώνεται ρητῶς 
τὸ ὀνοματεπώνυμο τοῦ συνδρομητῆ καὶ τὸ ὄνομα τοῦ περιοδικοῦ (ΖΩΗ)

β) 	 Στὸ βιβλιοπωλεῖο «ΖΩΗ» (Καρύτση 14, Ἀθήνα) καὶ συνεργαζόμενα βιβλιοπωλεῖα
γ) 	 Στὰ ΕΛΤΑ μὲ ἔντυπο ταχυπληρωμῆς ποὺ συναποστέλλεται ἀνὰ τακτὰ χρονικὰ 

διαστήματα γιὰ ὅσους ἔχουν ὀφειλὴ (χωρὶς τέλη) ἢ μὲ ταχυδρομικὴ ἐπιταγὴ στὴ 
δ/νση τοῦ περιοδικοῦ (Καρύτση 14, 105 61 Ἀθήνα) (μὲ ἐπιβάρυνση μὲ τέλη)

δ)	 Σὲ κατὰ τόπους συνεργάτες καὶ ἀντιπροσώπους, οἱ ὁποῖοι θὰ κόβουν σχετικὲς 
ἀποδείξεις.
Ἡ ἀνανέωση τῆς ἐτήσιας συνδρομῆς ἐξωτερικοῦ (25 €) / Κύπρου (15 €) 

μπορεῖ νὰ γίνει μόνο μὲ κατάθεση στὴν τράπεζα

Ὀρθόδοξον Χριστιανικὸν Περιοδικὸν
Ὄργανον Ἀδελφότητος Θεολόγων ἡ «ΖΩΗ»
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Ἡ σλαβονικὴ βιογραφία τοῦ Ναοὺμ διηγεῖται 
ὅτι στὴν ἀγορὰ τῆς Βενετίας, ὅπου πολλοὶ ἀπὸ τοὺς 
αἰχμάλωτους πωλοῦνταν σὰν δοῦλοι, κάποιος ὑπάλ-
ληλος τοῦ Αὐτοκράτορα Βασιλείου τοῦ Μακεδόνα 
ἐξαγόρασε τοὺς μαθητὲς τοῦ Μεθοδίου. Μερικοὶ ἀπὸ 
αὐτοὺς γύρισαν στὴ Μοραβία, οἱ περισσότεροι ὅμως 
ζήτησαν νὰ τὸν ἀκολουθήσουν στὴν Κωνσταντινού-
πολη, ὅπου τοὺς παρουσίασε στὸν βασιλιά.

Ἀλλὰ κι αὐτοὶ ποὺ πῆγαν στὴ Βασιλεύουσα κι οἱ 
ἄλλοι ποὺ γύρισαν στὴ Μοραβία ξεκίνησαν γιὰ ἄλλες 
χῶρες, ὅπου θὰ συνεχίσουν τὸ ἔργο τους.

Στὴν περίπτωση αὐτὴ ἔχουμε ἐπανάληψη τοῦ γε-
γονότος ποὺ συνέβη στὴν πρώτη Ἐκκλησία, στὰ Ἱε-
ροσόλυμα. Μετὰ τὸν λιθοβολισμὸ τοῦ πρωτομάρτυρα 
Στεφάνου καὶ τὸν διωγμὸ ποὺ ξέσπασε, «πάντες διε-
σπάρησαν κατὰ τὰς χώρας τῆς Ἰουδαίας καὶ Σαμαρείας», 
σημειώνουν οἱ Πράξεις τῶν Ἀποστόλων (η΄ 1). Σκορπί-
σθηκαν οἱ πρῶτοι ἐκεῖνοι Χριστιανοὶ καὶ μετέδωσαν 
τὸ φῶς καὶ τὴν ἀλήθεια στὴν Ἰουδαία καὶ στὴ Σαμά-
ρεια. Σκορπίσθηκαν, ἐννέα αἰῶνες ἀργότερα, καὶ οἱ 
μαθητὲς τοῦ Μεθοδίου καὶ πῆγαν στὴ Βοημία, ἄλλοι 
στὴν Πολωνία καὶ πολλοὶ στὴ Βουλγαρία.

Ὅσοι ἔφθασαν στὴ Βοημία δίδαξαν καὶ ἐκεῖ τὰ σλα-
βικὰ γράμματα, μετέδωσαν στὸν λαὸ τὴ θεία ἀλήθεια 
καὶ ἄρχισαν νὰ λειτουργοῦν στὴ σλαβονική, θέτοντας 
ἔτσι τὶς βάσεις τοῦ πολιτισμοῦ τῶν Τσέχων. Ὅπως 
σημειώνει διάσημος Τσέχος Βυζαντινολόγος, ὁ Fr. 
Dvornik: «τόση ἦταν ἡ ζωτικότητα τῆς νέας διδασκαλίας... 
ποὺ ὁ Χριστιανισμὸς ἄνθησε εἰς τὴν Βοημίαν καθ’ ὅλον 
τὸν 10ον μ.Χ. αἰῶνα...».

Πλουσιότερη ὅμως ὑπῆρξε ἡ καρποφορία τοῦ 
ἔργου τοῦ Κλήμεντος, ποὺ μὲ συνεργάτες του κατέ-
φυγαν στὴ Βουλγαρία, ὅπου ὁ βασιλιάς της Βόρις 
Μιχαὴλ τοὺς δέχθηκε μὲ χαρά.

Ἐκεῖ ὁ Κλήμης, ὁ Ναούμ, ὁ Ἀγγελάριος ρίχτηκαν, 
ἀπὸ τὴν πρώτη στιγμή, μὲ ζῆλο στὴ δουλειὰ γιὰ τὴν 
πνευματικὴ ἀναγέννηση τοῦ βουλγαρικοῦ λαοῦ, μὲ 
ὅλα τὰ μέσα ποὺ διέθεταν. Τὸ κυριότερο ὅπλο τους 
ἦταν τὸ κήρυγμα. Κήρυγμα ἁπλό, ζωντανό, γιὰ νὰ 
τὸ καταλαβαίνουν ὅλοι, ὅπως γράφει ὁ ἅγιος Θεοφύ-
λακτος. Εἶναι περίφημοι οἱ ἐγκωμιαστικοὶ λόγοι τοῦ 
ἁγίου Κλήμεντος στὴν Παναγία καὶ σὲ διαφόρους 
ἁγίους, σὲ προφῆτες καὶ μάρτυρες.

Ἀκολουθῶντας σ’ ὅλα τὴ γραμμὴ τῶν Δασκάλων 
τους, ὁ Κλήμης καὶ οἱ συνεργάτες του χρησιμοποί-
ησαν τὴ σλαβικὴ γλῶσσα στὴ θεία Λειτουργία καὶ 
στὶς ἄλλες ἀκολουθίες. Ἀκόμα, διέδωσαν τὸ ἐκκλη-
σιαστικὸ ἆσμα. Ἐπίσης, ὁ Κλήμης συνέχισε καὶ τὸ 
μεταφραστικὸ καὶ συγγραφικὸ ἔργο τους. Λίγο πρὸ 
τοῦ θανάτου του μετέφρασε στὴ σλαβικὴ τὸ Πεντηκο-
στάριο, πού, ἐπειδὴ ἀρχικὰ ἀποτελοῦσε μιὰ συλλογὴ 

μὲ τὸ Τριῴδιο, ἐκαλεῖτο καὶ ἐξακολουθεῖ νὰ λέγεται 
ἀπὸ τοὺς Σλάβους «Τριῴδιον». Ὅπως γράφει ὁ ἅγιος 
Θεοφύλακτος, «προεγνωκὼς ὁ Κλήμης τὸν θάνατον ἐξι-
τήριον δῶρον ταῖς Βουλγάρων Ἐκκλησίαις χαρίζεται, 
καὶ τὸ λεῖπον τῷ Τριῳδίῳ προστίθησι· τὸ γὰρ ἀπὸ τῆς 
Καινῆς Κυριακῆς (τοῦ Πάσχα) ἄχρι τῆς Πεντηκοστῆς 
ψαλλόμενον τότε δὴ συνετέλεσεν».

Αὐτὲς εἶναι λιγοστὲς πλευρὲς ἀπὸ τὸ ἔργο τῶν μα-
θητῶν τους. Ἔργο ποὺ συνεχίσθηκε ἀπὸ τοὺς πυρῆνες 
ποὺ καὶ αὐτοὶ μὲ τὴ σειρά τους δημιούργησαν.

Ὑπέροχη ἁλυσίδα! Ἁλυσίδα, ποὺ ἀπ’ ἀρχῆς οἱ 
κρίκοι ἦταν γεροί, ἀτσάλινοι!

ΤΕΛΟΣ

ΜΕΓΑΛΕΣ ΜΟΡΦΕΣ
ΑΓ.ΚΥΡΙΛΛΟΣ ΚΑΙ ΜΕΘΟΔΙΟΣ 

(827 - 869, 815 - 885)
20

(ἀπὸ τὸ βιβλίο τοῦ Μακαριστοῦ Ἀρχιμανδρί-
τη π. Ἰωάννου Ἀλεξίου – ΚΥΡΙΛΛΟΣ & ΜΕΘΟΔΙ-
ΟΣΟΙ ΙΕΡΑΠΟΣΤΟΛΟΙ – Ἀδελφότης Θεολόγων 
“Η ΖΩΗ”

- τηλέφωνο βιβλιοπωλείου 210 32 23 560)
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ΕΓΚΛΗΜΑΤΙΚΟΤΗΤΑ ΑΝΗΛΙΚΩΝ (ΚΑΙ ΠΑΛΙ…)

Τὴ στιγμὴ ποὺ γράφονται αὐτὲς οἱ γραμμές, ἕνα παιδὶ 
ἡλικίας 12 ἐτῶν, μαθητὴς Γυμνασίου, βρίσκεται διασω-
ληνωμένο στὸ νοσοκομεῖο κατόπιν ἐπίθεσης μὲ μαχαίρι 
ἀπὸ συνομήλικό του. Καὶ δυστυχῶς, μέχρι τὴ στιγμὴ 
ποὺ θὰ διαβάζονται αὐτὲς οἱ γραμμές, μοιάζει βέβαιο ὅτι 
θὰ ἔχει κανεὶς νὰ ἀνακαλέσει καὶ νέα, πιὸ πρόσφατα 
–ἐλπίζουμε ὄχι καὶ πιὸ δραματικά– περιστατικὰ βίας 
μεταξὺ ἀνηλίκων. Τὸ πρόβλημα τῆς βίας τῶν ἀνηλίκων 
ἔχει προσλάβει ἐκρηκτικὲς διαστάσεις, καὶ τίποτα δὲν 
μοιάζει νὰ μπορεῖ νὰ τὸ περιορίσει. Τοὐλάχιστον, τίποτε 
δὲν μοιάζει νὰ μπορεῖ νὰ τὸ περιορίσει, ὅσο δὲν ἀπο-
φασίζουμε νὰ θέσουμε τὸν δάκτυλον «ἐπὶ τὸν τύπον τῶν 
ἥλων» καὶ νὰ ἀναμετρηθοῦμε μὲ τὴν αἰτία ποὺ γεννᾷ –καὶ 
συνεχῶς διογκώνει– τὸ πρόβλημα. Πραγματικά. Ὅσο κάθε 
προσπάθεια νὰ μιλήσουμε γιὰ τὴν κρίση τῶν ἀξιῶν, τὴν 
ἀπομάκρυνση ἀπὸ τὸν Θεό, τὴν ἔλλειψη ἰδανικῶν, τὴν 
ἀπαξίωση τῆς παιδείας, τὴ θεοποίηση τοῦ ἐγώ, ἀποδο-
κιμάζεται ὡς λόγος «συντηρητικός», ποὺ δὲν ἁρμόζει 
στήν «προοδευτική» κοινωνία μας, εἴμαστε δυστυχῶς 
καταδικασμένοι νὰ «ἀπολαμβάνουμε» τὰ ἐπίχειρα τῶν 
ἐπιλογῶν μας…

ΣΥΝΕΔΡΙΟ ΓΙΑ ΤΗΝ «ΟΝΤΟΛΟΓΙΑ» ΤΗΣ ΤΕΧΝΟΛΟΓΙΑΣ

Στὸ Β΄ Διεθνὲς Ἐπιστημονικὸ Συνέδριο τοῦ περιοδι-
κοῦ Θεολογία (29/9-1/10) μὲ θέμα «Ἡ Ὀρθόδοξη θεολο-
γία καὶ ἡ “ὀντολογία” τῆς τεχνολογίας: ἀνθρωπολογικές, 
πολιτικές, οἰκονομικές, κοινωνικὲς καὶ πολιτισμικὲς συ-
νέπειες», τὴν ἔναρξη κήρυξε ὁ Παναγιώτατος Οἰκουμε-
νικὸς Πατριάρχης κκ. Βαρθολομαῖος σὲ μιὰ πανηγυρικὴ 
ἐκδήλωση στὸν Ἱ. Ν. Ἁγίου Δημητρίου στὴ Θεσσαλονίκη, 
ἐνῷ χαιρετισμὸ στὴν ἐναρκτήρια συνεδρία ἀπηύθυναν ὁ 
Μακαριώτατος Ἀρχιεπίσκοπος Ἀθηνῶν καὶ πάσης Ἑλλά-
δος κκ. Ἱερώνυμος Β΄ καὶ ὁ Πρόεδρος τῆς Δημοκρατίας κ. 
Κωνσταντῖνος Τασούλας, παρουσίᾳ τῶν προκαθημένων 
Ἐκκλησιῶν καὶ ἐκπροσώπων τῶν καθ’ ἡμᾶς ἐκκλησια-
στικῶν, πολιτικῶν, δικαστικῶν καὶ στρατιωτικῶν ἀρχῶν, 
μὲ εἰσηγήσεις διακεκριμένων ἐπιστημόνων. Τὸ Συνέδριο 
αὐτὸ ἀναδεικνύει μιὰ Ἐκκλησία ποὺ ὄχι μόνο δὲν βρί-
σκεται μακριὰ ἀπὸ τὶς ἐξελίξεις τῆς ἐποχῆς, ὄχι ἁπλῶς 
τὶς ἀφουγκράζεται, ἀλλὰ καὶ ἀναμετρᾶται γενναῖα μὲ 
τὰ μεγάλα προβλήματα καὶ τὰ βασανιστικὰ ἐρωτήματα. 
Ἰδιαίτερη σημασία ἔχει ἡ ἀφετηριακὴ διαπίστωση ὅτι 
ὁ συνήθης τρόπος θεώρησης τῆς τεχνολογίας ὡς ἑνὸς 
ἐγγενῶς «οὐδέτερου» πράγματος, ὅπου αὐτὸ ποὺ ἔχει 
σημασία εἶναι ἂν ἐμεῖς θὰ τὸ χρησιμοποιήσουμε καλὰ ἢ 
κακά, ἔχει ἀποδειχθεῖ ἀνεπαρκής, ἂν ὄχι καὶ παραπλα-
νητικός. Σὲ τελικὴ ἀνάλυση, ὅπως εὔστοχα σημειώνει 
ὁ Διευθυντὴς Συντάξεως τοῦ περιοδικοῦ Θεολογία κ. 
Ἀλέξανδρος Κατσιάρας, «τὸ πρόβλημα δὲν εἶναι μόνο τὸ 
τί κάνουμε μὲ τὴν τεχνολογία, ἀλλὰ τὸ τί κάνει ἡ τεχνολογία 
σὲ μᾶς, ἀκόμα κι ἂν δὲν τὸ καταλαβαίνουμε». Αὐτὸ εἶναι 
σημαντικὸ νὰ τὸ κατανοήσουμε, ὄχι γιὰ νὰ ἀρνηθοῦμε 
τὴν τεχνολογικὴ πρόοδο, ἀλλὰ γιὰ νὰ σταθοῦμε σωστὰ 
ἀπέναντί της.

ΠΡΟΒΛΗΜΑ… «ΜΕΤΑΒΟΛΙΣΜΟΥ»

Κάποτε στὴ χώρα μας τὸ βλέπαμε μόνο σὲ μεμονωμένες 
ἐκδηλώσεις κάποιων ἰδιωτικῶν σχολείων ἢ κέντρων ξένων 
γλωσσῶν. Πλέον καὶ στὰ περισσότερα δημόσια σχολεῖα 
ὀργανώνονται μὲ κάθε ἐπισημότητα… πάρτι Halloween. 
Καὶ ὅταν δὲν ὑπάρχει ἐπίσημη πρόβλεψη γιὰ τὸν ἑορτασμὸ 
σὲ κάποιο σχολεῖο, τὴν ἔλλειψη σπεύδουν νὰ καλύψουν οἱ 
ἐκπαιδευτικοὶ τῶν Ἀγγλικῶν. Ἂν βλέπαμε ἐδῶ ἁπλῶς καὶ 
μόνο μιὰ ἀρρωστημένη ξενομανία, ποὺ ἔκανε ἕνα ἐντελῶς 
ξενόφερτο ἑορτασμὸ πολυαναμενόμενο κομμάτι τῆς ἐτήσιας 
κανονικότητάς μας, φοβούμαστε ὅτι θὰ ὑποτιμούσαμε τὸ 
πρόβλημα. Αὐτὸ ποὺ πρέπει νὰ μᾶς ἀπασχολήσει σοβαρὰ 
εἶναι ὅτι ὁ πολιτισμός μας –ὁ πολιτισμός μας συνολικά– ἔχει 
σοβαρὸ πρόβλημα… «μεταβολισμοῦ»: ὅ,τι προσλαμβάνει, 
ἀκόμα καὶ τὸ κατ’ ἀρχὴν ἀθῶο ἢ ὑγιεινό, τό «μεταβολίζει» 
σὲ ὅ,τι πιὸ ἐπιβλαβὲς καὶ νοσογόνο. Αὐτὸ ποὺ στὸν ἀγγλο-
σαξονικὸ κόσμο ἦταν κατ’ ἀρχὴν μιὰ ἑορτὴ τιμῆς πρὸς 
τοὺς ἐκλιπόντες οἰκείους, τὴν παραμονὴ τῆς ἑορτῆς τῶν 
Ἁγίων Πάντων, μὲ τοὺς ἀνθρώπους νὰ συμμετέχουν σὲ 
λειτουργίες, νὰ ἀνάβουν κεριὰ στὰ μνήματα τῶν νεκρῶν 
τους καὶ νὰ ἀπέχουν ἀπὸ τὴν κατανάλωση κρέατος, κατα-
φέραμε καὶ τό «μεταβολίσαμε» σὲ πάρτι μὲ φρικιαστικὲς 
μεταμφιέσεις καὶ ἀνατριχιαστική (“spooky”) διακόσμηση 
παντοῦ, ἀκόμα καὶ στὰ ἐμπορικὰ καταστήματα, τὰ καφὲ καὶ 
τὰ ἑστιατόρια: κολοκύθες, σκελετοί, μάγισσες, φαντάσματα, 
νυκτερίδες, τεράστιες ἀράχνες. Ἀλλά νά, τὸ Halloween πέ-
ρασε, καὶ ἑτοιμαζόμαστε ἤδη γιὰ τὰ Χριστούγεννα – πού, 
παρεμπιπτόντως, ἔχουμε καταφέρει νά «μεταβολίσουμε» 
σέ «Χριστούγεννα»… χωρὶς Χριστό…

ΟΧΙ ΠΕΡΑ ΑΠΟ ΤΟ ΥΠΟΔΗΜΑ!

Κάποτε, διαβάζουμε, ἕνας ὑποδηματοποιὸς ἐπεσήμανε 
στὸν περίφημο ζωγράφο τῆς Ἀρχαιότητας Ἀπελλῆ ὅτι εἶχε 
ζωγραφίσει λάθος ἕνα πέδιλο, καθὼς σὲ πίνακά του τὸ πέδιλο 
εἶχε ἀπὸ τὴ μιὰ πλευρὰ μία τρύπα λιγώτερη γιὰ τὰ κορδόνια 
ἀπ’ ὅ,τι ἀπὸ τὴν ἄλλη. Ὅταν τὴν ἑπομένη ὁ Ἀπελλῆς εἶχε 
διορθώσει τὸ πέδιλο, ὁ ὑποδηματοποιός, ἔχοντας πάρει 
φόρα, βάλθηκε νὰ ἐπισημάνει λάθος καὶ στὸ πόδι – ἀλλὰ ὁ 
ζωγράφος τοῦ ἔκοψε τὴ φόρα, λέγοντάς του κοφτὰ ὅτι… δὲν 
εἶναι δουλειὰ τοῦ τσαγκάρη νὰ κρίνει πέρα ἀπὸ τὸ ὑπόδη-
μα. Ἀφορμὴ γιὰ αὐτὲς τὶς σκέψεις στάθηκε ἡ τοὐλάχιστον 
ἀμφιλεγόμενη ἀνακοίνωση τοῦ Προγράμματος Γονιδιακῆς 
Ἐκπαίδευσης τοῦ Ἐθνικοῦ Συστήματος Ὑγείας (NHS) τῆς 
Ἀγγλίας, σύμφωνα μὲ τὴν ὁποία οἱ γάμοι μεταξὺ πρώτων 
ἐξαδέλφων, ἂν καὶ ὁμολογουμένως αὐξάνουν τὴν πιθανό-
τητα ἐμφάνισης γενετικῶν ἀσθενειῶν, προσφέρουν ὅμως 
ὀφέλη, ὅπως «ἰσχυρότερα δίκτυα οἰκογενειακῆς ὑποστήριξης 
καὶ οἰκονομικὰ πλεονεκτήματα». Ἂν εἶναι δυνατόν! Τέτοια ἦταν 
ἡ σπουδὴ τῶν συντακτῶν τῆς ἀνακοίνωσης, στελεχῶν τοῦ 
Ἐθνικοῦ Συστήματος Ὑγείας τῆς Ἀγγλίας, νὰ φανοῦν συμπε-
ριληπτικοὶ καὶ νὰ μὴ θίξουν τὰ ἤθη τῶν μουσουλμανικῶν 
πληθυσμῶν –καὶ ἐντὸς τῆς Μεγάλης Βρετανίας– στοὺς 
ὁποίους συνηθίζονται οἱ γάμοι μεταξὺ ἐξαδέλφων, ὥστε 
νὰ θέσουν σὲ δεύτερη μοῖρα τὰ ἰατρικὰ δεδομένα, μπροστὰ 
στήν «πρεμούρα» τους νὰ ἀνεύρουν … ὀφέλη! Ὄχι! Τσαγκάρη, 
δὲν εἶναι δουλειά σου νὰ κρίνεις πέρα ἀπὸ τὸ ὑπόδημα!
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