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 ΔΙΩΓΜΟΙ ΤΩΝ ΧΡΙΣΤΙΑΝΩΝ ΣΗΜΕΡΑ

Τὸν Δεκέμβριο τοῦ 2024 ἔγινε ἀνατροπὴ 
τοῦ καθεστῶτος Ἄσαντ, ποὺ κυβερνοῦσε 
τὴ Συρία, καὶ φυγαδεύθηκε ὁ Πρόεδρος τῆς 

χώρας στὴ Ρωσία. Τὴν ἐξουσία κατέλαβαν διὰ τῶν 
ὅπλων ἰσλαμιστές, οἱ ὁποῖοι ἔγιναν ἀποδεκτοὶ ὡς 
τὸ νέο καθεστὼς ἀπὸ τὴν ἡγεσία τῆς Εὐρωπαϊκῆς 
Ἑνώσεως. Χαρακτηρίσθηκαν, μάλιστα, ὡς μετριο-
παθεῖς ἰσλαμιστές, παρὰ τὸ βεβαρημένο παρελθὸν 
κάποιων ἀπὸ αὐτούς.

Στὶς ἀρχὲς Μαρτίου, ὅμως, τοῦ τρέχοντος 
ἔτους, σὲ διάστημα μόλις πέντε ἡμερῶν ἔνοπλες 
παρακρατικὲς ὁμάδες προέβησαν στὴ σφαγὴ κατὰ 
τὰ δημοσιεύματα ἑπτὰ χιλιάδων Χριστιανῶν καὶ 
Ἀλαουϊτῶν, καθὼς καὶ στὴν ἐκδίωξη διὰ τῆς τρο-
μοκρατίας χιλιάδων ἄλλων ποὺ κατέφυγαν γιὰ 
προστασία πέριξ τῆς ρωσικῆς στρατιωτικῆς βά-
σεως στὴ Συρία.

«Ὁ Ἀλ Τζολάνι, ποὺ ἄφησε καὶ τὸ τζιχαντιστικὸ ψευ-
δώνυμο καὶ τὴ στολὴ παραλλαγῆς, γιὰ νὰ φορέσει τὸ 
κοστούμι τοῦ Προέδρου τῆς Συρίας, ὑποστηρίζει πὼς 
κανένας δὲν περισσεύει στὴ νέα χώρα ποὺ ὁ ἴδιος καὶ 
οἱ συνοδοιπόροι του ἀπὸ τὴν HTS ἔχουν ὁραματιστεῖ. 
Ἔχει δηλώσει ξεκάθαρα πὼς διώξεις γιὰ θρησκευτι-
κοὺς καὶ πολιτικοὺς λόγους ἀπαγορεύονται, καὶ ἔχει 
ξεκαθαρίσει πρὸς ὅλους πὼς Χριστιανοί, Ἀλεβίτες καὶ 
Δροῦζοι δὲν ἔχουν νὰ φοβοῦνται τὸ παραμικρό, καθὼς 
ἀποτελοῦν ὅπως καὶ οἱ Μουσουλμᾶνοι ἴσα κομμάτια τῆς 
νέας Συρίας... Ὅμως, μέσα σὲ 24 ὧρες τὴν Παρασκευὴ  
[7 Μαρτίου 2025] περισσότεροι ἀπὸ 70 ἄνθρωποι 
ἔχασαν τὴν ζωή τους ἀπὸ ἐφόδους ἐνόπλων ταγμάτων 
κυρίως στὴν πόλη Χὸμς ἀλλὰ καὶ τὸ λιμάνι της Λαττά-
κειας. Ὁ ἀριθμὸς τῶν τραυματιῶν δὲν ἔχει γίνει ἀκόμη 
γνωστός, ἐνῷ πηγὲς τοῦ protothema.gr ἀπὸ τὴν περιοχὴ 
κάνουν λόγο γιὰ χιλιάδες νεκρούς, ἀπαχθέντες καὶ μία 
κατάσταση ποὺ θυμίζει ἔντονα τὶς πρακτικὲς τοῦ Ἰσλα-
μικοῦ Κράτους, μὲ ἐκτελέσεις ἐν ψυχρῷ, δολοφονίες σὲ 
ζωντανὴ μετάδοση καὶ ἀπόλυτη φρίκη καὶ τρόμο. Οἱ 
ἀπειλὲς καὶ οἱ εἰσβολὲς στὰ σπίτια μας εἶναι καθημερινὸ 
φαινόμενο. Μᾶς ξεκαθαρίζουν πὼς δὲν θὰ ὑπάρχει ἄλλη 
θρησκεία στὴ Συρία μέσα σὲ μερικοὺς μῆνες. Μᾶς λένε 
πώς, ἐὰν δὲν φύγουμε, εἴμαστε νεκροί. Χτυποῦν ἀκόμη 
καὶ μικρὰ παιδιὰ καὶ γυναῖκες. Γνωρίζουν τὰ ὀνόματά 
μας, τὰ σπίτια μας, ποῦ κινούμαστε. Εἴμαστε στὴ λίστα 
τους καὶ ἔχουν σαφεῖς ἐντολές, λέει στὸ Πρῶτο Θέμα ὁ 
Μ. Ὁ ἴδιος καὶ ἡ οἰκογένειά του εἶναι μέλη τῆς μεγάλης 

χριστιανικῆς οἰκογένειας τῆς Συρίας (ὀρθόδοξοι καὶ 
καθολικοί), ποὺ ἀριθμεῖ, ὅπως μᾶς λέει, περὶ 400.000 
μέλη στὴ Δαμασκὸ καὶ ἀκόμη 300.000 στὴν ὑπόλοιπη 
Συρία. Ὁ Μ. εἶναι χριστιανὸς ὀρθόδοξος, καὶ πρόσφατα 
μέλη τῆς οἰκογένειάς του ἔγιναν στόχος τὴν ὥρα ποὺ 
περπατοῦσαν σὲ κεντρικὸ δρόμο τῆς Πρωτεύουσας τῆς 
Συρίας. Ἐπιτέθηκαν στὴ γυναῖκα καὶ τὸ παιδί μου λέ-
γοντάς τους πὼς ἡ Συρία δὲν εἶναι γιὰ Χριστιανούς. 
Δὲν τοὺς λίντσαραν, γιατὶ ἕνας ἀπὸ τοὺς γείτονές μας 
ποὺ βρισκόταν στὸ σημεῖο καὶ εἶναι Μουσουλμᾶνος 
τοὺς εἶπε πὼς κάνουν λάθος, καὶ ἔδωσε ἐλάχιστο χρό-
νο στὴ σύζυγό μου, ὥστε νὰ μπορέσει νὰ φύγει ἀπὸ 
τὴν περιοχή. Τὸν ρωτᾶμε ἐὰν τὰ περιστατικὰ αὐτὰ εἶναι 
συχνά: Εἶναι καθημερινὰ καὶ εἶναι πολλά. Βεβηλώνουν 
ὁτιδήποτε χριστιανικό. Ἔσπασαν πρόσφατα ὅλους του 
τάφους στὸ μεγαλύτερο χριστιανικὸ νεκροταφεῖο τῆς 
Δαμασκοῦ. Ὁ σταυρὸς εἶναι γιὰ αὐτοὺς πρόκληση. Εἶναι 
σὰν νὰ μπῆκε ὁ ISIS στὴν Δαμασκό». Αὐτὰ καὶ ἄλλα 
τέτοια ἀνατριχιαστικὰ διαβάζουμε στὸν ἔντυπο καὶ 
ἠλεκτρονικὸ Τύπο. Καὶ δυστυχῶς οἱ διωγμοὶ τῶν 
Χριστιανῶν δὲν ἐπικεντρώνονται μόνον στὴν Συρία. 
Συχνὰ πυκνὰ δημοσιεύονται ἐπιθέσεις τζιχαντιστῶν 
κατὰ Χριστιανῶν καὶ σὲ διάφορα μέρη τῆς Ἀφρικῆς 
μὲ νεκροὺς καὶ τραυματίες.

Ἀλλὰ καὶ στὴν Ὀρθόδοξη χώρα μας, ἐδῶ καὶ 
πολὺ καιρό, ὑφέρπει ἕνας ἄτυπος καὶ ἀκήρυκτος 
διωγμὸς τῆς χριστιανικῆς πίστεως καὶ τῶν ἀξιῶν 
τῆς Ἐκκλησίας μας. Πέρασε ἤδη ἕνας χρόνος ἀπὸ 
τὴν ψήφιση ἀπὸ τὸ Ἑλληνικὸ Κοινοβούλιο τοῦ 
«γάμου» ἀτόμων τοῦ ἰδίου φύλου, νομοθέτημα τὸ 
ὁποῖο βρίσκει ἀντίθετη τὴν πλειοψηφία τοῦ λαοῦ 
μας καὶ φυσικὰ καταδικάζεται ἀπὸ τὴν ἠθικὴ τοῦ 
Εὐαγγελίου. Στὴν ἐτήσια ἔκθεση τοῦ Ὑπουργείου 
Παιδείας, Θρησκευμάτων καὶ Ἀθλητισμοῦ γιὰ τὶς 
ἐπιθέσεις καὶ βεβηλώσεις θρησκευτικῶν χώρων 
στὴ χώρα μας, τὸ μεγαλύτερο ποσοστὸ κατέχουν 
οἱ ἐπιθέσεις σὲ χώρους λατρείας τῆς Ὀρθοδόξου 
Ἐκκλησίας. Τέλος, πρὸ μηνὸς μείναμε κατάπληκτοι 
γιὰ κάποια ἐκθέματα στὴν Ἐθνική (!) Πινακοθήκη, 
τὰ ὁποῖα χαρακτηρίσθηκαν, ἀπὸ τὴν Διαρκῆ Ἱερὰ 
Σύνοδο τῆς Ἐκκλησίας μας, βλάσφημα καὶ ἀνεπί-
τρεπτα. Δυστυχῶς ἐπιβεβαιώνεται τὸ διαχρονικὸ 
μένος καὶ μῖσος τῶν πολεμίων τοῦ Χριστοῦ, καθὼς 
καὶ ὁ λόγος Του: «Εἰ ἐμὲ ἐδίωξαν καὶ ὑμᾶς διώξουσιν» 
(Ἰω. 15: 20).
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Ἡ ζωὴ τοῦ ἀνθρώπου μπορεῖ νὰ χωριστεῖ σὲ 
τρεῖς κύριες περιόδους: τὴ νεότητα, τὴν ὡριμότητα 
καὶ τὸ γῆρας. Στὴν πρώτη περίοδο παίρνουμε, στὴ 
δεύτερη δίνουμε καὶ στὴν τρίτη κατακτᾶμε τὴ σοφία.

Ἡ ἐπανάσταση τῶν παιδιῶν τῶν λουλουδιῶν, 
ἡ ἀπόρριψη τῶν παλιῶν συμβατικῶν τρόπων καὶ 
ἀξιῶν καὶ ἡ σεξουαλικὴ ἀπελευθέρωση ἦταν ἀπὸ 
τὰ κινήματα τοῦ περασμένου αἰῶνα ποὺ ἄλλαξαν 
ριζικὰ τὴ στάση μας ἀπέναντι στὴ ζωή. Ὁ ἐπίγειος 
παράδεισος, τὸ ἀτελείωτο πάρτι καὶ ἡ αἰώνια νεότη-
τα ἔγιναν τὰ ὁράματα τῆς σύγχρονης ἐποχῆς. Ζωὴ 
χωρὶς πόνο, χωρὶς ἀσθένεια, χωρὶς προσπάθεια, 
χωρὶς τέλος.

Ἡ νεότητα μᾶς θέλγει μὲ τὴ ζωντάνια καὶ τὴν 
ὀμορφιά της - ποιὸς μπορεῖ νὰ τὰ ἀρνηθεῖ αὐτά, 
ποιὸς νὰ μὴν τὰ νοσταλγήσει; Γι’ αὐτὸ ἀγαπᾶμε τὴ 
νιότη καὶ τοὺς νέους. Οἱ νέοι παίρνουν καὶ παίρ-
νουν, εἶναι ἀνοικτοὶ καὶ ἀπόλυτα δεκτικοί. Εἶναι 
συγκεντρωμένοι στὸν ἑαυτό τους, καὶ μέριμνά τους 
εἶναι νὰ ἐμπλουτίζονται. Ὑποχρέωση τῶν ἐνηλίκων 
εἶναι νὰ τοὺς καθοδηγήσουν πρὸς τὸ καλό, νὰ τοὺς 
ὑποστηρίξουν καὶ νὰ τοὺς βοηθήσουν νὰ διακρί-
νουν σιγὰ σιγὰ καὶ νὰ ἀγαπήσουν τὸν δρόμο πρὸς 
τὴν ὡριμότητα: τὴ φροντίδα τῶν ἄλλων.

Ἡ ἀνεμελιὰ ποὺ διακρίνει τοὺς νέους, τὴν ὁποία 
πολλοὶ ἐπίσης νοσταλγοῦν, εἶναι πολὺ εὐχάριστη 
σὲ ὁρισμένες περιπτώσεις, ἀλλὰ συγγενεύει μὲ 
τὴν ἀνευθυνότητα. Ἀπὸ μιὰ ἡλικία καὶ μετὰ δὲν 
ἐπιτρέπεται νὰ εἴμαστε ἔτσι. Καλλιεργῶντας ὅμως 
τὴν προσήλωση στὴ νεότητα, καλλιεργοῦμε καὶ τὴν 
παράταση τῆς ἀνευθυνότητας, τόσο στὸ ἀτομικὸ 
ὅσο καὶ στὸ συλλογικὸ ἐπίπεδο.

Οἱ εὐθῦνες σημαίνουν φροντίδες, κόπο, ταλαι-
πωρία, αὐταπάρνηση. Ὁ χρόνος γιὰ νὰ κάνουμε 
αὐτὰ ποὺ μᾶς ἀρέσουν περιορίζεται. Ἡ ὡριμότητα 
ἔχει τὶς δυσκολίες της, ἀναντίρρητα, ἔχει ὅμως καὶ 
τὰ καλά της. Τὰ σημαντικότερα ποὺ ἀνακάλυψα ἐγὼ 
εἶναι ἡ συνειδητότητα, ἡ ἱκανότητα νὰ βλέπουμε 
μέσα στὶς καταστάσεις, νὰ κρίνουμε λιγότερο ἐγω-
κεντρικὰ καὶ περισσότερο λογικά. Νὰ μὴν παρα-
συρόμαστε εὔκολα ἀπὸ τὰ συναισθήματά μας. Νὰ 
ἔχουμε πολλὰ νὰ δώσουμε, καὶ τὸ δόσιμο νὰ μᾶς 
δίνει χαρὰ καὶ ὁλοκλήρωση.

Εἴμαστε πλούσιοι πιὰ μὲ ὅσα μαζέψαμε στὸν 
δρόμο, στὴν πορεία μας μέσα ἀπὸ τὴ νεότητα, καὶ 
μακάριοι ὅσοι μποροῦν νὰ μοιραστοῦν τὸν πλοῦτο 
τους. Οἱ ἀξίες ἱεραρχοῦνται ἐκ νέου. Προτεραιότητα 
δὲν μπορεῖ νὰ εἶναι πιὰ ὁ ἑαυτός, ἀλλὰ οἱ ἄλλοι. Τὰ 
μέλη τῆς οἰκογένειάς μας, ἡ κοινωνία, τὸ περιβάλ-
λον, ὁ κόσμος. Στὴν ὡριμότητα ἁρμόζει ἡ ἐμπλοκὴ 
μὲ τὰ κοινά - εἶναι κι αὐτὴ μία ἀπὸ τὶς εὐθῦνες τῆς 
μέσης ἡλικίας.

Ἡ ἐπιλογὴ ποὺ θὰ κάνουμε στὴν ὡριμότητα κα-
θορίζει καὶ τὰ γηρατειά μας. Ὁ ἕνας δρόμος ὁδηγεῖ 
στὰ πολύπαθα, ἄρρωστα γεράματα (ἂν ὄχι σωματι-
κά, τότε ψυχικά), στὴν γκρίνια καὶ τὴν ἀπόγνωση, 
ἀκόμα ἴσως καὶ στὸν φθόνο γιὰ ὅσους ἔχουν ὅ,τι 

χάσαμε. Ἀναπόφευκτα, ὑπάρχει καὶ φόβος σὲ αὐτὴ 
τὴν κατάσταση, καὶ ἴσως καὶ μιὰ αἴσθηση μηδαμι-
νότητας. Ὅλα τὰ ἀλλοτινὰ “πλούτη” ἔχουν χαθεῖ πιά.

Ὅταν ὅμως ἀποφασίζουμε στὴν ὡριμότητά μας 
νὰ πάρουμε τὸν δρόμο τοῦ δοσίματος, φτάνοντας 
στὴν τρίτη ἡλικία, ἀνακαλύπτουμε ὅτι αὐτὰ ποὺ 
χάσαμε ἔχουν ἀντικατασταθεῖ ἀπὸ ἄλλα, ἐξίσου 
πολύτιμα. Ὅπως τὴ γνώση, γιὰ παράδειγμα, γιὰ 
τὸ ποιὰ εἶναι τὰ ἀληθινὰ σημαντικὰ πράγματα τῆς 
ζωῆς. Ἔχοντας θέσει τὸν ἑαυτό μας στὴν ὑπηρεσία 
τῶν ἄλλων καὶ ἑνὸς γενικότερου καλοῦ, ἔχουμε θρέ-
ψει καὶ τὸ καλὸ μέσα μας, ποὺ ὅλο καὶ φουντώνει 
ἐξαγνίζοντάς μας καὶ γεμίζει τὸ σαθρὸ κορμὶ μὲ 
φωτεινὴ ἐνέργεια.

Ἡ ἐτυμολογία τῆς λέξης «γῆρας» προέρχεται ἀπὸ 
τὸ ἀρχαιοελληνικό «γέρας», ποὺ σήμαινε βραβεῖο, 
τιμή. Τὸ βραβεῖο, τό «γέρας», εἶναι ἡ σοφία. Ὅπου 
λέγοντας «σοφία» ἐννοῶ τὴ βαθιὰ καὶ στέρεη γνώση 
ὅτι ὅλα ὅσα παλεύουμε νὰ ἐπιτύχουμε εἶναι ἀσήμα-
ντα καὶ ἐφήμερα κι ὅτι τὸ μόνο ποὺ ἀξίζει νὰ ὑπη-
ρετοῦμε εἶναι τὸ καλό. Τὰ γηρατειὰ παραδίδουν τὴ 
σκυτάλη κι ἐγκαταλείπουν τὰ κοινά. Εἶναι περίοδος 
ἐπιστροφῆς στὸν ἑαυτό, ἀλλὰ ὄχι μὲ τὸν τρόπο ποὺ 
βίωνε τὸν ἑαυτὸ ἡ νεότητα. Τὸ γῆρας βουτᾶ βαθιὰ 
νὰ βρεῖ τί κρύβεται πίσω ἀπ’ ὅλα, πίσω ἀπὸ τὶς 
πράξεις καὶ τὶς λέξεις. Εἶναι περίοδος ἀποτίμησης, 
ζυγιάσματος καὶ κρίσης. Ποιὸς ἤμουν, πῶς ἔζησα 
τὴ ζωή μου, τί ἔκανα; Ὑπάρχει ἀκόμα καιρὸς νὰ 
διορθωθοῦν λάθη, νὰ πληρωθοῦν τὰ χρέη καὶ νὰ 
τακτοποιηθοῦν οἱ ἐκκρεμότητες. Πῶς ἀλλιῶςμπορεῖ 
νὰ φύγει κανεὶς ἥσυχος;

Ὅσοι ἔχουν κάνει τὸ καλὸ στὴ ζωή τους, μπο-
ροῦν εὔκολα νὰ ἀφήσουν τὸν ἀνθρώπινο κόσμο, 
ὅσο γλυκὸς κι ἂν τοὺς εἶχε φανεῖ κάποτε. Εἶναι ἕτοι-
μοι νὰ προχωρήσουν μὲ ἐμπιστοσύνη στὸ ἄγνωστο, 
ἱκανοποιημένοι ἀπὸ τὴν πρόσκαιρη παραμονή τους 
ἐδῶ. Καὶ οἱ δικοί τους μποροῦν νὰ τοὺς ἀποχαιρε-
τήσουν χωρὶς πίκρα καὶ πόνο, χαρούμενοι γιὰ τὴν 
ὁλοκλήρωση τοῦ κύκλου τῆς ζωῆς τοῦ ἀγαπημένου 
προσώπου.

Ὅταν τὰ γηρατειὰ ἀποτυγχάνουν νὰ φτάσουν 
στὴ σοφία, ἀπαξιώνονται ἀπὸ τοὺς ἄλλους. Στὴν 
ἐποχή μας, ἡ ἀπαξίωση ἀλλὰ καὶ ἡ ἔλλειψη σοφίας 
ἔχουν ἐξελιχθεῖ σὲ γενικευμένα φαινόμενα. Μερικὲς 
δεκαετίες πρίν, οἱ ἡλικιωμένοι ἔχαιραν σεβασμοῦ 
ἀπὸ ὅλους. Εἶχαν σημαντικὴ θέση στὴν κοινότητα, 
καὶ οἱ νεότεροι ἐπιζητοῦσαν τὴν ἐμπειρία καὶ τὶς 
συμβουλές τους. Τοὺς ἀγαποῦσαν, τοὺς τιμοῦσαν 
καὶ τοὺς ἤθελαν κοντά τους. Νὰ εἶναι ἡ ἔλλειψη 
τῆς σοφίας ποὺ διακρίνει τώρα τὴν τρίτη ἡλικία ἢ 
ἡ ὑποτίμηση αὐτῶν τῶν ἀρετῶν ποὺ ἔχει ὁδηγή-
σει στὴν περιφρόνηση τῶν ἡλικιωμένων ἀπὸ τοὺς 
νεότερους;

Ἄρθρο τοῦ ΑΛΙΑ ΖΑΕ,  
περικεκομμένο γιὰ λόγους χώρου, 

https://theepochtimes.gr/to-geras-tou-giratos/

ΚΑΙΝΑ ΚΑΙ ΠΑΛΑΙΑ

Τὸ γέρας τοῦ γήρατος
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Μέχρι τώρα ἀσχοληθήκαμε μὲ τὶς πονηρὲς 
καὶ ἁμαρτωλὲς ἐπιθυμίες τῶν ἀνθρώπων. Ἀλλά, 
ἀνθρωπομορφικὰ ὁμιλοῦντες, ὑπάρχουν καὶ οἱ 
ἐπιθυμίες τοῦ Θεοῦ. Αὐτὲς ἐκφράζονται στὴ χρι-
στιανικὴ διδασκαλία ὡς τὸ θέλημα τοῦ Θεοῦ. Στὴν 
Ἁγία Γραφὴ διατυπώνεται μὲ σαφήνεια καὶ καθα-
ρότητα τὸ «κατ’ εὐδοκίαν» θέλημα τοῦ Θεοῦ: «τοῦτό 
ἐστιν θέλημα τοῦ Θεοῦ, ὁ ἁγιασμὸς ὑμῶν» (Α΄ Θεσ. 
4: 3). Ὁ Θεός «πάντας ἀνθρώπους θέλει σωθῆναι 
καὶ εἰς ἐπίγνωσιν ἀληθείας ἐλθεῖν» (Α΄ Τιμ. 2: 4). 
Γνωρίζουμε, λοιπόν, τί θέλει καὶ γιατί τὸ θέλει 
αὐτὸ ὁ Θεός. Ἐπιθυμία συνεπῶς τοῦ Θεοῦ εἶναι 
ὅλοι οἱ ἄνθρωποι, μὲ τὴ θέλησή τους, νὰ ὁμοιά-
σουν μὲ Αὐτόν, νὰ σωθοῦν ἀπὸ τὴν ἁμαρτία καὶ 
νὰ ἁγιασθοῦν. Νὰ μεταμορφωθοῦν σὲ τέκνα τοῦ 
Θεοῦ μέσῳ τῆς υἱοθεσίας τὴν ὁποία μᾶς χάρισε 
μὲ τὸ λυτρωτικό Του ἔργο ὁ Θεάνθρωπος Ἰησοῦς 
Χριστός.

Στὸ τέλος τῆς δημοσίας δράσεως Του ὁ Κύρι-
ος Ἰησοῦς ἐξέφρασε καὶ τὴν τελευταία ἐπιθυμία 
Του πρὸς τοὺς μαθητές Του, ἡ ὁποία ἦταν καὶ 
ἡ αἰτία τῆς ἐνσαρκώσεώς Του: Μετὰ τὴν ἀρχι-
ερατικὴ προσευχή Του καὶ τὴν εὐχὴ - ἐπιθυμία 
Του «ἵνα πάντες ἓν ὦσιν, καθὼς σύ, πάτερ, ἐν ἐμοὶ 
κἀγὼ ἐν σοί, ἵνα καὶ αὐτοὶ ἐν ἡμῖν ὦσιν» (Ἰω. 17: 
21), διετύπωσε καὶ τὴν τελευταία ἐπιθυμία Του: 
«Ἐπιθυμίᾳ ἐπεθύμησα τοῦτο τὸ πάσχα φαγεῖν μεθ’ 
ὑμῶν πρὸ τοῦ με παθεῖν» (Λουκ. 22: 15). Ὁ Χριστὸς 
ἐπιθυμεῖ νὰ μετέχεται αἰωνίως ὑπὸ τῶν ἀγαπώ-
ντων Αὐτὸν ἀνθρώπων. Γι’ αὐτὸ καὶ μᾶς χάρισε 
τὸ Μυστήριο τῆς θείας Εὐχαριστίας, γιὰ νὰ Τὸν 
μεταλαμβάνουμε ἕως τῆς συντελείας τῶν αἰώνων, 
κοινωνῶντας τὸ ἄχραντο Σῶμα Του καὶ πίνοντας 
τὸ τίμιο Αἷμα Του. Καὶ αὐτὸ θὰ συνεχίζεται μὲ 
ἄλλη μορφὴ καὶ στὸ μέγα δεῖπνο τῆς ἀνεσπέρου 
Βασιλείας Του. Ἐπειδή, λοιπόν, ἔχει καὶ ὁ Θεὸς 
ἐπιθυμίες καὶ προσδοκίες γιὰ ἐμᾶς, γι’ αὐτὸ θὰ 
πρέπει νὰ καταστοῦν οἱ ἐπιθυμίες τοῦ πιστοῦ 
χριστιανοῦ συμβατὲς μὲ τὶς ἐπιθυμίες τοῦ Θεοῦ, 
συμβατὲς μὲ τὸ θεῖο θέλημα. Ἐπιθυμίες σύμφωνα 
μὲ τὸ θέλημα τοῦ Θεοῦ εἶναι ὅλες ὅσες μᾶς ὁδη-
γοῦν σὲ σχέση ἀγάπης καὶ ὑπακοῆς πρὸς Αὐτόν, 
ὅσες μᾶς ἀπομακρύνουν ἀπὸ τὴν ἁμαρτία, ὅσες 
μᾶς ἑνώνουν μεταξύ μας μὲ ἀγάπη, χαρὰ καὶ 
εἰρήνη. Πέραν ὅμως τῶν καλῶν ἐπιθυμιῶν ποὺ 
μᾶς ὁδηγοῦν πλησιέστερα στὸν Θεό, πρέπει νὰ 
ἀποκτήσουμε ἐπιθυμία γιὰ τὸν Ἴδιο τὸν Κύριο. Νὰ 
ἀποκτήσουμε πόθο καὶ ἔρωτα Χριστοῦ: «Ἔθελξας 
πόθῳ με Χριστὲ καὶ ἠλλοίωσας τῳ θείῳ σου ἔρωτι», 
διαβάζουμε στὴν Ἀκολουθία τῆς θείας Μεταλή-
ψεως. Αὐτὴ ἡ σφοδρὴ ἐπιθυμία πρέπει νὰ γίνει 
διακριτικὸ γνώρισμα τῆς ζωῆς μας, ὅπως τὴν 
ἐκδήλωσαν στὴ διάρκεια τῶν αἰώνων ὅλοι οἱ 
ἅγιοι τοῦ Θεοῦ. Ὅπως ψάλλουμε στὴν Ἐκκλησία 
μας: «Σὲ Νυμφίε μου ποθῶ». Αὐτὴ εἶναι ἡ κραυγὴ 

πόθου καὶ ἐπιθυμίας τῶν πιστῶν χριστιανῶν. Καὶ 
στὴν Παλαιὰ Διαθήκη ἔχουμε ἀντίστοιχες ἐκφρά-
σεις: «ὃν τρόπον ἐπιποθεῖ ἡ ἔλαφος ἐπὶ τὰς πηγὰς 
τῶν ὑδάτων, οὕτως ἐπιποθεῖ ἡ ψυχή μου πρὸς σέ, ὁ 
Θεός. Ἐδίψησεν ἡ ψυχή μου πρὸς τὸν Θεὸν τὸν ζῶντα» 
(Ψαλμ. 41: 2-3). Καὶ ἀλλοῦ: «ἐδίψησε ἡ ψυχή μου ... 
ἐκολλήθη ἡ ψυχή μου ὀπίσω σου» (Ψαλμ. 62: 2, 9).

Ἡ ἐπιθυμία τοῦ Χριστοῦ θὰ ἱεραρχήσει τότε 
ὅλες τὶς ὑπόλοιπες θεμιτὲς ἐπιθυμίες τοῦ ἀνθρώ-
που θὰ τὶς ἑνοποιήσει καὶ θὰ τὶς ἐντάξει στὸν 
βασικὸ στόχο τῆς ζωῆς του. Ἐπὶ πλέον, ἡ ἐπιθυμία 
τοῦ Χριστοῦ, ὁ πόθος καὶ ἔρωτας τοῦ Χριστοῦ, 
ἔχει τὴ δύναμη νὰ κατασβέσει ὅλες τὶς κακὲς καὶ 
πονηρὲς ἐπιθυμίες μας. Ὅπως ἐπισημαίνει ὁ ἅγιος 
Ἰωάννης ὁ Σιναΐτης, ἡ ἁμαρτωλὴ γυναῖκα τοῦ 
Εὐαγγελίου «ἠγάπησε πολύ, καὶ ἠδυνήθη εὐχερῶς 
ἔρωτι ἔρωτα διακρούσασθαι»1, ἀπέκρουσε τὸν διε-
φθαρμένο σαρκικὸ ἔρωτα μὲ τὸν θεῖο ἔρωτα πρὸς 
τὸ πρόσωπο τοῦ Κυρίου. Ἔτσι καὶ ἐμεῖς μποροῦμε 
νὰ ἐκδιώξουμε ἀπὸ τὴν ψυχή μας ὅλες τὶς ἁμαρ-
τωλὲς ἐπιθυμίες, ἐὰν τὴ γεμίσουμε μὲ τὴν ἐπι-
θυμία τοῦ ἀγαπημένου μας Ἰησοῦ. «Κραταιὰ ὡς 
θάνατος ἡ ἀγάπη», τονίζει τὸ Ἆσμα Ἀσμάτων (8: 
6) καί «τετρωμένη ἀγάπης εἰμί» (2: 5), εἶμαι τραυ-
ματισμένη ἀπὸ τὴν θεϊκὴ ἀγάπη. Ἡ ἀγάπη αὐτὴ 
ὡσὰν φλόγα καίει καὶ ἐξαλείφει ὅλες τὶς ὑπόλοι-
πες, κακὲς ἐπιθυμίες καὶ τοὺς ἀνήθικους πόθους.

Γι’ αὐτὸ καὶ ὁ Κύριος μᾶς ζητάει τὴν πρώτη 
καὶ μεγάλη ἀγάπη νὰ τὴ διαφυλάττουμε μόνον 
γι’ Αὐτόν: «Ὁ φιλῶν πατέρα ἢ μητέρα ὑπὲρ ἐμέ, οὐκ 
ἔστι μου ἄξιος· καὶ ὁ φιλῶν υἱὸν ἢ θυγατέρα ὑπὲρ 
ἐμέ, οὐκ ἔστι μου ἄξιος» (Ματθ. 10: 37). Ὅλες οἱ 
ἀνθρώπινες θεμιτὲς ἐπιθυμίες καὶ ἀγάπες θὰ πρέ-
πει νὰ συγκλίνουν μὲ τὴν ἀγάπη μας πρὸς τὸν 
Χριστὸ καὶ νὰ ἐντάσσονται - ὑποτάσσονται κάτω 
ἀπὸ αὐτὴν τὴν πρωταρχικὴ ἀγάπη, γιὰ νὰ εἶναι 
συμβατὲς μὲ αὐτή. Διαφορετικά, ἐὰν οἱ ἀνθρώπι-
νες θεμιτὲς ἐπιθυμίες γίνονται ἰσχυρότερες καὶ 
ἀνώτερες ἀπὸ τὴν ἐπιθυμία τοῦ Θεοῦ, τότε ἔχουμε 
εἰδωλοποιήσει πρόσωπα ἢ καταστάσεις, μὲ ἀπο-
τέλεσμα νὰ λησμονήσουμε καὶ νὰ παραβοῦμε τὴν 
πρώτη ἐντολὴ τοῦ Δεκαλόγου: «Ἀγαπήσεις Κύριον 
τὸν Θεόν σου ἐξ ὅλης τῆς καρδίας σου καὶ ἐν ὅλῃ 
τῇ ψυχῇ σου καὶ ἐν ὅλῃ τῇ ἰσχύϊ σου καὶ ἐν ὅλῃ τῇ 
διανοίᾳ σου» (Λουκ. 10: 27).

Ἡ ἐπιθυμία μας γιὰ τὸ πρόσωπο τοῦ Θεανθρώ-
που Κυρίου, τοῦ ἀγαπημένου καὶ ἐσταυρωμένου 
δι’ ἡμᾶς Κυρίου, εἶναι ἡ μεγαλύτερη δύναμη, γιὰ 
νὰ ἀντιμετωπίσουμε καὶ νὰ ἐλέγξουμε τὶς πονηρὲς 
ἐπιθυμίες ποὺ τόσο συχνὰ γεννιοῦνται μέσα στὴν 
ψυχή μας.

1 Ἰωάννου Σιναΐτου, Κλῖμαξ, λόγος Ε’ 6  (Ἀθῆναι: Ἀστήρ, 
19792, σ. 57).

ΓΙΑ ΤΗΝ ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗ ΜΑΣ ΠΟΡΕΙΑ

Ἡ ἐπιθυμία τοῦ Θεοῦ
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ΚΑΙ ΣΗΜΕΡΑ ἡ πεῖνα ταλαιπωρεῖ τὴν ἀνθρωπό-
τητα. Ἕνα μεγάλο μέρος ἀπὸ τὸν πληθυσμὸ τῆς γῆς 
πεινάει γιὰ ψωμί, ἐνῶ περισσότεροι εἶναι αὐτοὶ ποὺ 
πεινοῦν γιὰ τό «ζωντανὸ ψωμί», τὸν λόγο τοῦ Θεοῦ. 
Πῶς θὰ ἀντιμετωπισθεῖ ἡ πεῖνα αὐτή; Ἐρώτημα ποὺ 
ἀπασχολεῖ πολλοὺς σήμερα. Παρόμοιο ἐρώτημα 
ἀπασχόλησε καὶ τοὺς Ἀποστόλους. Ἀπὸ τὸ ἕνα μέρος 
ἔβλεπαν ὁλόκληρη τὴν ἀνθρωπότητα νὰ μαστίζεται 
ἀπὸ τὴν πεῖνα, τόν «λιμὸν τοῦ ἀκοῦσαι λόγον Κυρίου», 
καὶ ἀπὸ τὸ ἄλλο, τὴ μικρὴ χριστιανικὴ κοινότητα τῶν 
Ἱεροσολύμων νὰ παραπονεῖται γιὰ ὑλικὲς ἀνάγκες. 
Πῶς ἀντιμετώπισαν οἱ Ἀπόστολοι τὸ πρόβλημα αὐτό;

Α΄ ΤΟ «ΖΩΝΤΑΝΟ ΨΩΜΙ»
Πρῶτα-πρῶτα ἔπρεπε νὰ ἀντιμετωπισθεῖ ὁ πνευ-

ματικὸς λιμός. Ἡ μόνη λύση ἦταν νὰ προσφερθεῖ 
στὸν πεινασμένο λαὸ τὸ ψωμὶ τοῦ λόγου τοῦ Θεοῦ. 
Οἱ πνευματικὲς ἀνάγκες ἔπρεπε ν’ ἀντιμετωπισθοῦν 
μὲ τὴ διακονία τοῦ λόγου, τοῦ κηρύγματος. Σὲ αὐτὸ τὸ 
ἔργο ἀφοσιώθηκαν ἀποκλειστικὰ οἱ ἅγιοι Ἀπόστολοι. 
Καὶ τὸ δήλωσαν κατηγορηματικὰ στοὺς Χριστιανούς. 
«Ἡμεῖς τῇ προσευχῇ καὶ τῇ διακονίᾳ τοῦ λόγου προσκαρ-
τερήσομεν».

Καὶ τοῦ συγχρόνου ἀνθρώπου ὁ πνευματικὸς λιμὸς 
θὰ ἀντιμετωπισθεῖ μὲ τὴ διακονία τοῦ κηρύγματος. Μὲ 
αὐτὸ τὸ ἔργο θὰ προσφερθεῖ στὸν πεινασμένο πνευμα-
τικὰ ἄνθρωπο τῆς ἐποχῆς μας τὸ ζωντανὸ ψωμὶ τοῦ 
λόγου τοῦ Θεοῦ. Καὶ στὸ ἔργο αὐτὸ τὸν κύριο ρόλο θὰ 
τὸν παίξουν αὐτοὶ ποὺ γι’ αὐτὸ τὸ σκοπὸ ἔχουν κλη-
θεῖ ἀπὸ τὸν Κύριο. Οἱ διάκονοι τοῦ κηρύγματος, ποὺ 
πρέπει νά «προσκαρτερήσουν», νὰ ἀφοσιωθοῦν καὶ νὰ 
ἀσχοληθοῦν σοβαρὰ καὶ ἀποκλειστικὰ μὲ τὴ μελέτη, 
τὴν ἐμβάθυνση, τὴν ἑρμηνεία καὶ τὴν προσφορὰ τοῦ 
λόγου τοῦ Θεοῦ στὸ σύγχρονο ἄνθρωπο. Ἂς μὴν τὸ 
λησμονοῦν. Τίποτε ἄλλο δὲν μπορεῖ νὰ χορτάσει τὴν 
ψυχὴ τοῦ ἀνθρώπου τῆς ἐποχῆς μας, παρὰ μόνο ὁ 
λόγος τοῦ Θεοῦ.

Ὅμως οἱ διάκονοι τοῦ κηρύγματος δὲν ἐπαρκοῦν 
ποτέ. Οἱ ἀνάγκες εἶναι πολλές, ἡ ἐργασία μεγάλη. «Ὁ 
μὲν θερισμὸς πολύς, οἱ δὲ ἐργάται ὀλίγοι», ὅπως εἶπε ὁ 
Κύριος. Γι’ αὐτὸ καὶ κάθε πιστὸς Χριστιανὸς πρέπει νὰ 
συμβάλει στὸ ἔργο τῆς προσφορᾶς τοῦ λόγου τοῦ Θεοῦ. 
Ἐκεῖ ποὺ βρίσκεται, στὴ δουλειὰ ποὺ κάνει, στοὺς 
ἀνθρώπους ποὺ συναναστρέφεται, μπορεῖ θαυμάσια 
νὰ προσφέρει τὸν λόγο τοῦ Θεοῦ. Μιὰ προτροπή, μιὰ 
συμβουλή, μιὰ σκέψη ποὺ βρίσκεται στὸ Εὐαγγέλιο, 

ὅταν προσφερθεῖ στὴν κατάλληλη στιγμή, μπορεῖ νὰ 
προλάβει μιὰ ἀδικία, νὰ σταματήσει ἕνα κακό, νὰ δώ-
σει μιὰ λύση καὶ μιὰ διέξοδο σ’ ἕνα ζήτημα. Τὸ ἴδιο 
ἔργο ἐπίσης μπορεῖ νὰ γίνει ἀποτελεσματικὰ μὲ τὴν 
προσφορὰ τοῦ Εὐαγγελίου ἢ ἑνὸς χριστιανικοῦ βιβλίου 
καὶ ἐντύπου.

Β΄ «ΠΛΗΡΕΙΣ ΠΝΕΥΜΑΤΟΣ»
Καὶ οἱ ὑλικὲς ἀνάγκες πῶς θὰ ἀντιμετωπισθοῦν; Οἱ 

Ἀπόστολοι δὲν ἀδιαφοροῦν γιὰ τὸ μεγάλο αὐτὸ πρό-
βλημα. Ἐνδιαφέρονται καὶ δίνουν μιὰ λύση ποὺ ἀπὸ 
τότε ἀποτελεῖ τὴ χρυσῆ βάση γιὰ τὴν ἀντιμετώπιση 
ὅλων τῶν προβλημάτων τῆς ζωῆς. Καὶ ἡ λύση αὐτὴ 
εἶναι οἱ ἄνθρωποι τοῦ Θεοῦ, οἱ «ἄνδρες πλήρεις Πνεύμα-
τος Ἁγίου καὶ σοφίας». Γιὰ τὴν ἐξάλειψη τοῦ «γογγυσμοῦ» 
ποὺ εἶχε παρουσιασθεῖ μέσα στὴν χριστιανικὴ κοινό-
τητα, οἱ Ἀπόστολοι προτείνουν στοὺς Χριστιανοὺς νὰ 
ἐκλέξουν ἑπτὰ ἄνδρες, πιστούς, συνετοὺς καὶ γεμάτους 
ἀπὸ Ἅγιο Πνεῦμα. Οἱ ἄνθρωποι αὐτοὶ μὲ τὰ ὑπέροχα 
αὐτὰ προσόντα εἶναι ἡ καλύτερη ἐγγύηση γιὰ τὴν ἐπι-
τυχημένη ἀντιμετώπιση τῶν ὑλικῶν προβλημάτων.

Ἡ χρυσῆ αὐτὴ βάση ἰσχύει γιὰ κάθε ἐποχή, γιὰ 
κάθε κοινωνία. Τὸ καλύτερο σύστημα, ἡ καλύτερη 
μέθοδος, γιὰ νὰ λυθοῦν τὰ ὑλικὰ προβλήματα ποὺ 
παρουσιάζονται στὴν κοινωνικὴ ζωή, εἶναι οἱ δίκαι-
οι, οἱ πιστοί, οἱ συνετοὶ καὶ φωτισμένοι ἀπὸ τὸ Ἅγιο 
Πνεῦμα ἄνθρωποι. Οἱ διάφορες ὑπηρεσίες, τὰ ἱδρύ-
ματα, τὰ ἐργοστάσια, τὰ καταστήματα καὶ ὅ,τι ἄλλο, 
γιὰ νὰ μπορέσουν νὰ ἀποδώσουν στὸ ἔργο τους καὶ 
νὰ ἐξυπηρετήσουν τοὺς ἀνθρώπους, πρὶν ἀπ’ ὅλα 
καὶ πάνω ἀπ’ ὅλα, χρειάζονται τέτοιους φωτισμένους 
ἀνθρώπους. Ὅταν λείπουν αὐτοί, παρουσιάζονται κλο-
πές, καταχρήσεις, ἀπάτες, σπατάλες καὶ ὁ «γογγυσμὸς» 
τῶν ἀδικουμένων. Μόνο οἱ ἄνθρωποι τοῦ Πνεύματος 
τοῦ Θεοῦ θὰ μπορέσουν νὰ βοηθήσουν τοὺς συναν-
θρώπους τους στὶς ὑλικές τους ἀνάγκες. Γιατὶ αὐτοὶ 
τὸ ἔργο τους τὸ αἰσθάνονται ὡς διακονία. Πιστεύουν 
στὴν ἀξία «ἄνθρωπος», καὶ γι’ αὐτὸ δὲν ἀνέχονται 
τὴν περιφρόνηση, τὴν ἀδικία, τὴν ἐκμετάλλευση καὶ 
τὸν ἐξευτελισμὸ τῆς ἀνθρώπινης προσωπικότητας.

Τὸ ἔργο τῆς διπλῆς διακονίας τοῦ ἀνθρώπου τὸ 
καθιέρωσε πρῶτος ὁ Κύριός μας. Καὶ τὸ συνεχίζει μέ-
χρι σήμερα ἡ Ἐκκλησία. Ἂν θέλουμε νὰ εἴμαστε πραγ-
ματικοὶ Χριστιανοὶ καὶ ζωντανὰ μέλη τῆς Ἐκκλησίας, 
πρέπει νὰ συμβάλλουμε στὸ ἔργο αὐτό. Μᾶς τὸ ζητάει 
ὁ Ἴδιος ὁ Χριστός.

«Ἐν ταῖς ἡμέραις 
ἐκείναις πληθυνόντων 
τῶν μαθητῶν ἐγένε-
το γογγυσμὸς τῶν 
Ἑλληνιστῶν πρὸς τοὺς 
Ἑβραίους, ὅτι παρεθεωροῦντο ἐν τῇ διακονίᾳ τῇ 
καθημερινῇ αἱ χῆραι αὐτῶν. Προσκαλεσάμενοι δὲ 
οἱ δώδεκα τὸ πλῆθος τῶν μαθητῶν εἶπον· οὐκ 
ἀρεστόν ἐστιν ἡμᾶς καταλείψαντας τὸν λόγον τοῦ 
Θεοῦ διακονεῖν τραπέζαις. Ἐπισκέψασθε οὖν, ἀδελ-
φοί, ἄνδρας ἐξ ὑμῶν μαρτυρουμένους ἑπτά, πλήρεις 
Πνεύματος Ἁγίου καὶ σοφίας, οὓς καταστήσομεν 
ἐπὶ τῆς χρείας ταύτης· ἡμεῖς δὲ τῇ προσευχῇ καὶ 

τῇ διακονίᾳ τοῦ λόγου 
προσκαρτερήσομεν. Καὶ 
ἤρεσεν ὁ λόγος ἐνώπιον 
παντὸς τοῦ πλήθους· 
καὶ ἐξελέξαντο Στέφανον, 

ἄνδρα πλήρη πίστεως καὶ Πνεύματος Ἁγίου, καὶ 
Φίλιππον καὶ Πρόχορον καὶ Νικάνορα καὶ Τίμωνα 
καὶ Παρμενᾶν καὶ Νικόλαον προσήλυτον Ἀντιο-
χέα, οὓς ἔστησαν ἐνώπιον τῶν ἀποστόλων, καὶ 
προσευξάμενοι ἐπέθηκαν αὐτοῖς τὰς χεῖρας. Καὶ ὁ 
λόγος τοῦ Θεοῦ ηὔξανε, καὶ ἐπληθύνετο ὁ ἀριθμὸς 
τῶν μαθητῶν ἐν Ἱερουσαλὴμ σφόδρα, πολύς τε 
ὄχλος τῶν Ἰουδαίων ὑπήκουον τῇ πίστει».

ΚΥΡΙΑΚΗ 4 ΜΑΪΟΥ
ΤΩΝ ΜΥΡΟΦΟΡΩΝ

ΑΠΟΣΤΟΛΟΣ Πράξ. στ΄ 1-7
ΕΥΑΓΓΕΛΙΟΝ Μάρκ. ιε΄ 43-ιστ΄ 8

ΓΙΑ ΕΝΑ ΕΡΓΟ ΔΙΑΚΟΝΙΑΣ
«Ἄνδρας... οὓς καταστήσομεν ἐπὶ τῆς χρείας ταύτης»
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Δύο θαυματουργικὲς ἐνέρ-
γειες τοῦ Ἰησοῦ μέσῳ τοῦ Ἀπο-
στόλου Πέτρου κυριαρχοῦν 
στὴ σημερινὴ ἀποστολικὴ 
περικοπή. Δύο ἀναστάσεις 
νεκρῶν. Ὄχι κάτι τὸ ὁποῖο θὰ 
μποροῦσε εὔκολα νὰ φαντα-
στεῖ ὁ σύγχρονος ἄνθρωπος. 
Ὄχι κάτι ποὺ εἶναι πιθανὸ νὰ 
τὸ ἔχει βιώσει σὲ κάποιο συγ-
γενικό του πρόσωπο, ἢσὲ κάποιο φίλο ἢ γνωστό του. 
Φυσικὰ ὅμως καὶ ὑπάρχουν καὶ στὶς μέρες μας.

Ἐδῶ δὲν μιλᾶμε γιὰ μιὰ ἀνάσταση μὲ φυσικὸ τρό-
πο, ὅπως συμβαίνει στὶς περιπτώσεις τῆς  Ταβιθὰ καὶ 
τοῦ Αἰνέα, ἀλλὰ γιὰ ἀναστάσεις οἱ ὁποῖες μποροῦν νὰ 
συμβαίνουν μὲ πνευματικὸ τρόπο. Δηλαδὴ μὲ θαυ-
μαστὴ ἀλλοίωση καὶ ἐπιστροφὴ πρὸς τὸν Θεό. Μὲ 
εἰλικρινῆ μετάνοια, ἡ ὁποία πηγάζει ἀπὸ ἐπίσκεψη 
τῆς χάρης τοῦ Θεοῦ. Ἔτσι μποροῦμε πολὺ πιὸ εὔκολα 
νὰ σκεφτοῦμε τέτοια παραδείγματα γύρω μας καὶ 
σήμερα. Καὶ μάλιστα σὲ πολὺ κοντινά μας πρόσωπα.

ΣΚΟΠΟΣ ΤΗΣ ΘΕΡΑΠΕΙΑΣ
Διότι κάθε πραγματικὴ ἐπιστροφὴ πρὸς τὸν Θεὸ 

εἶναι μιὰ ἀνάσταση. Κάθε ἐνίσχυση τῆς πίστης κά-
ποιου εἶναι ἐπίσης μιὰ ἐμπειρία ἀνάστασης. Ἂς δοῦμε 
πρῶτα ὅμως τί συμβαίνει, ὅταν θαυματουργεῖ ὁ Ἰη-
σοῦς.

Στὴν περίπτωση τῆς ἀνάστασης τοῦ Αἰνέα στὴ 
Λύδδα βλέπουμε πὼς ὅσοι βρίσκονται κοντὰ στὸ 
θαῦμα, οἱ κάτοικοι δύο κοντινῶν περιοχῶν, «ἐπέστρε-
ψαν ἐπὶ τὸν Κύριον» (Πράξ. 9:35).

Στὴν περίπτωση τῆς ἀνάστασης τῆς Ταβιθὰ ἔχου-
με ἐνίσχυση τῆς πίστης στὴ γειτονική τῆς Λύδδας 
περιοχή τῆς Ἰόππης. «Καὶ πολλοὶ ἐπίστευσαν ἐπὶ τὸν 
Κύριον» (Πράξ. 9:42).

Δύο πολὺ διαφορετικὲς μεταξύ τους περιπτώσεις, 
μὲ τὸ ἴδιο ἀποτέλεσμα. Μὲ ἐπιστροφή, ἐνίσχυση τῆς 
πίστης πρὸς τὸν Κύριο. Καὶ πόσα ἄλλα θαύματα τοῦ 
Ἰησοῦ συναντᾶμε στὴν Καινὴ Διαθήκη, τὰ ὁποῖα 

στηρίζουν καὶ αὐξάνουν τὴν πί-
στη τῶν ἀνθρώπων. Θεραπεῖες 
τυφλῶν καὶ χωλῶν, θεραπεῖες 
λεπρῶν, ἀναστάσεις νεκρῶν καὶ 
πολλὰ ἄλλα. Ὄχι ἐπιλεκτικά. Εἴτε 
θεραπεύεται μιὰ ἐνάρετη γυναῖκα 
πλούσια σὲ ἔργα ἐλεημοσύνης, 
εἴτε θεραπεύεται ἕνας χρόνια κα-
τάκοιτος, ὁ σκοπὸς καὶ τὸ ἀποτέ-
λεσμα εἶναι τὸ ἴδιο. Ἡ ἐνίσχυση 

τῆς πίστης τῶν ἀνθρώπων καὶ ἡ ἐπιστροφή τους πρὸς 
τὸν Θεό. Πάντοτε ὁ Θεὸς ἐνεργεῖ γιὰ τὴν ὠφέλεια καὶ 
τὴν ἐνίσχυση μας, οὐδέποτε γιὰ λόγους ἐπίδειξης 
δύναμης.

ΔΡΟΜΟΣ ΕΠΙΣΤΡΟΦΗΣ
Τὸ σημαντικότερο ὅλων, ἡ Ἀνάσταση τοῦ Ἰησοῦ, 

ἀνοίγει τὸν δρόμο καὶ γιὰ τὴ δική μας ἀνάσταση. Ὄχι 
μόνο ἐσχατολογικά, ἀλλὰ καὶ μὲ συνεχεῖς μικρὲς ἀνα-
στάσεις. Μὲ καθημερινὲς νῖκες ἀπέναντι στὴ φθορὰ 
καὶ τὸν θάνατο. Ἀπέναντι σὲ ὅ,τι μᾶς κρατάει καθη-
λωμένους «χαμηλὰ» καὶ σὲ ὅ,τι δὲ μᾶς ἐπιτρέπει νὰ 
σηκωθοῦμε. Ὁ Ἰησοῦς μᾶς ἄνοιξε λοιπὸν τὸν δρόμο 
μέσα ἀπὸ τὴ ζωή, τὴ διδασκαλία καὶ τὶς θαυματουρ-
γικὲς ἐνέργειές Του. Τὴν ὁδὸ τῆς ἐπιστροφῆς κάθε 
ἀνθρώπου κοντά Του. Καὶ μᾶς καλεῖ διαρκῶς σὲ αὐτὸ 
τὸν δρόμο.

Ὑπάρχουν πολλὲς εὐκαιρίες γύρω μας, γιὰ νὰ 
ἐπιστρέψουμε ἐνισχυμένοι στὸν ἀγῶνα τῆς πίστης. 
Καλούμαστε καὶ ἐμεῖς νὰ διορθώσουμε τὰ λάθη μας, 
γιὰ νὰ διώξουμε τὴν ἀπογοήτευση καὶ τὴ φθορὰ ποὺ 
μᾶς προκαλοῦν. Ἡ Ἐκκλησία μᾶς καλεῖ συνεχῶς μέσα 
ἀπὸ τὰ μυστήριά της σὲ μιὰ πορεία ἐπιστροφῆς, σὲ 
μετάνοια. Μᾶς προσφέρει τὸ φάρμακο τῆς ἀθανασίας 
σὲ κάθε θεία Λειτουργία. Μᾶς συγχωρεῖ καὶ μᾶς συμ-
βουλεύει μέσῳ τοῦ πνευματικοῦ μας πατέρα. Τὸ ἴδιο 
καὶ τὰ μέλη της, ἄνθρωποι ἀπὸ ὅλα τὰ ἐπίπεδα τοῦ 
βίου, οἱ ὁποῖοι ἐπέστρεψαν καὶ συνεχῶς ἐπιστρέφουν 
εἰλικρινὰ καὶ μὲ θαυμάσιο τρόπο πρὸς τὴ χριστιανικὴ 
πίστη καὶ ἀλήθεια.

«Ἐν ταῖς ἡμέραις 
ἐκείναις ἐγένετο Πέτρον 
διερχόμενον διὰ πάντων 
κατελθεῖν καὶ πρὸς τοὺς 
ἁγίους τοὺς κατοι-
κοῦντας Λύδδαν. Εὗρε δὲ ἐκεῖ ἄνθρωπόν τινα 
Αἰνέαν ὀνόματι, ἐξ ἐτῶν ὀκτὼ κατακείμενον ἐπὶ 
κραββάτῳ ὃς ἦν παραλελυμένος. Καὶ εἶπεν αὐτῷ 
ὁ Πέτρος· Αἰνέα, ἰᾶταί σε Ἰησοῦς ὁ Χριστός· ἀνά-
στηθι καὶ στρῶσον σεαυτῷ. Καὶ εὐθέως ἀνέστη. 
Καὶ εἶδον αὐτὸν πάντες οἱ κατοικοῦντες Λύδδαν 
καὶ τὸν Σάρωνα, οἵτινες ἐπέστρεψαν ἐπὶ τὸν 
Κύριον. Ἐν Ἰόππῃ δέ τις ἦν μαθήτρια ὀνόματι 
Ταβιθά, ἣ διερμηνευομένη λέγεται Δορκάς· αὕτη 
ἦν πλήρης ἀγαθῶν ἔργων καὶ ἐλεημοσυνῶν ὧν 
ἐποίει. Ἐγένετο δὲ ἐν ταῖς ἡμέραις ἐκείναις ἀσθε-
νήσασαν αὐτὴν ἀποθανεῖν· λούσαντες δὲ αὐτὴν 
ἔθηκαν ἐν ὑπερώῳ. Ἐγγὺς δὲ οὔσης Λύδδης τῇ 

Ἰόππῃ οἱ μαθηταὶ ἀκού-
σαντες ὅτι Πέτρος ἐστὶν 
ἐν αὐτῇ, ἀπέστειλαν δύο 
ἄνδρας πρὸς αὐτὸν πα-
ρακαλοῦντες μὴ ὀκνῆσαι 

διελθεῖν ἕως αὐτῶν. Ἀναστὰς δὲ Πέτρος συνῆλθεν 
αὐτοῖς· ὃν παραγενόμενον ἀνήγαγον εἰς τὸ 
ὑπερῷον, καὶ παρέστησαν αὐτῷ πᾶσαι αἱ χῆραι 
κλαίουσαι καὶ ἐπιδεικνύμεναι χιτῶνας καὶ ἱμάτια 
ὅσα ἐποίει μετ’ αὐτῶν οὖσα ἡ Δορκάς. Ἐκβαλὼν 
δὲ ἔξω πάντας ὁ Πέτρος θεὶς τὰ γόνατα προ-
σηύξατο, καὶ ἐπιστρέψας πρὸς τὸ σῶμα εἶπε· 
Ταβιθά, ἀνάστηθι. Ἡ δὲ ἤνοιξε τοὺς ὀφθαλμοὺς 
αὐτῆς, καὶ ἰδοῦσα τὸν Πέτρον ἀνεκάθισε. Δοὺς δὲ 
αὐτῇ χεῖρα ἀνέστησεν αὐτήν, φωνήσας δὲ τοὺς 
ἁγίους καὶ τὰς χήρας παρέστησεν αὐτὴν ζῶσαν. 
Γνωστὸν δὲ ἐγένετο καθ’ ὅλης τῆς Ἰόππης, καὶ 
πολλοὶ ἐπίστευσαν ἐπὶ τὸν Κύριον».

ΚΥΡΙΑΚΗ 11 ΜΑΪΟΥ
ΤΟΥ ΠΑΡΑΛΥΤΟΥ

ΑΠΟΣΤΟΛΟΣ Πράξ. θ΄ 32-42
ΕΥΑΓΓΕΛΙΟΝ Ἰω. ε΄ 1-15

ανασταση και επιστροφΗ
«Καὶ εἶδον αὐτὸν πάντες οἱ κατοικοῦντες Λύδδαν καὶ τὸν Σάρωνα, 

οἵτινες ἐπέστρεψαν ἐπὶ τὸν Κύριον»

Α
Π

Ο
ΣΤ

Ο
Λ

Ο
Σ



54

Μ
άι

ος
 2

02
5

«Πῶς θὰ μπορούσαμε νὰ τοποθετηθοῦμε στὴν 
ἔντονη δημόσια συζήτηση ποὺ προκάλεσε ἡ πρό-
σφατη ἔκθεση στὴν Ἐθνικὴ Πινακοθήκη, μὲ τοὺς 
μὲν νὰ μιλοῦν γιὰ ἐλευθερία τῆς τέχνης, τοὺς δὲ γιὰ 
βεβήλωση τῶν ὁσίων καὶ ἱερῶν;»

Μεγάλη συζήτηση ἄρχισε ἐξ ἀφορμῆς τοῦ συμβά-
ντος στὴν Ἐθνικὴ Πινακοθήκη, ὅπου βουλευτὴς κόμματος 
«ἀποκαθήλωσε» τρεῖς πίνακες ὡς βλάσφημα καὶ προσβλη-
τικὰ γιὰ τὴ χριστιανικὴ πίστη ἐκθέματα μιᾶς ἐκθέσεως 
ὑπὸ τὸν τίτλο «Ἡ σαγήνη τοῦ ἀλλόκοτου». Τὰ ἐν λόγῳ 
ἐκθέματα ἀναπαριστοῦσαν ἱερὰ πρόσωπα τῆς Ἐκκλησίας 
μας (Παναγία, Χριστός, Ἅγιος Γεώργιος) μὲ ἀνοίκειο τρόπο.

Οἱ θιασῶτες τῆς «ἐλευθερίας» τῆς Τέχνης θεώρησαν 
τὸ γεγονὸς ὡς βανδαλισμὸ τῶν ἔργων τῆς Τέχνης καὶ 
λογοκρισία τῆς Τέχνης ἀπὸ τοὺς φανατικοὺς χριστιανούς. 
Οἱ πιστοὶ χριστιανοί, μὲ προεξάρχουσα τὴ Διαρκῆ Ἱερὰ 
Σύνοδο τῆς Ἐκκλησίας καὶ πολλοὺς Μητροπολίτες, κατη-
γόρησαν τὴ συγκεκριμένη ἔκθεση ὅτι ὑβρίζει τὰ θεῖα καὶ 
ἐπιδεικνύει ἔμπρακτη ἀσέβεια πρὸς τὴ χριστιανικὴ πίστη 
μὲ τὰ προσβλητικὰ αὐτὰ πορτραῖτα. Ἀπὸ τὰ πολλὰ δημοσι-
εύματα ἐκείνων τῶν ἡμερῶν σταχυολογοῦμε κάποια, γιὰ 
νὰ βοηθήσουμε τοὺς ἀναγνῶστες μας νὰ προσεγγίσουν 
τὴν οὐσία τοῦ ζητήματος.

«Ὡς γνωστόν, ἡ τέχνη εἶναι ἕνας ἀπὸ τοὺς ἰσχυροὺς παρά-
γοντες διαμόρφωσης τῆς ἀνθρώπινης σκέψης, τῆς κοινωνικῆς 
συνείδησης καὶ τῆς πολιτισμικῆς ταυτότητας ἑνὸς Ἔθνους. Στὴν 
Ἱστορία, ἡ ἑλληνικὴ τέχνη προσανατολιζόταν πάντοτε πρὸς τὸ 
κάλλος, τὴν ἀλήθεια καὶ τὴν ἁρμονία. Σήμερα, ὅμως, διαπι-
στώνουμε μία αὐξανόμενη τάση ἀπομάκρυνσης ἀπὸ αὐτὲς τὶς 
ἀξίες, μὲ τὴν ἀνάδειξη καλλιτεχνικῶν ρευμάτων ποὺ προωθοῦν 
τὴ δυσαρμονία, τὴν αἰσθητικὴ ἀποδόμηση καί, συχνά, τὴν 
παραμόρφωση καὶ τὴν προσβολὴ τῆς ἀνθρώπινης ὕπαρξης. Ἡ 
ἔκθεση “ Ἡ Σαγήνη τοῦ Ἀλλόκοτου” φαίνεται νὰ ἑστιάζει στὴν 
προβολὴ τοῦ ἀποκρουστικοῦ, τοῦ παραδόξου καὶ τοῦ νοσηροῦ 
ὡς καλλιτεχνικῆς ἀξίας, καὶ αὐτὸ προκαλεῖ σοβαρὴ ἀνησυχία 
γιὰ τὸ ποιὸ εἶναι τὸ μήνυμα ποὺ μεταδίδεται στὸ κοινό. Εἶναι ὁ 
πολιτισμός μας τόσο ἀποπροσανατολισμένος, ὥστε νὰ θεωρεῖ 
τό “ἀλλόκοτο” ὡς κάτι ποὺ πρέπει νὰ σαγηνεύει καὶ νὰ ἐμπνέει; 
Ἡ Πατρίδα μας, μία χώρα ὅπου ἡ Ὀρθοδοξία ἀποτελεῖ ἀναπό-
σπαστο μέρος τῆς ταυτότητάς της, δὲν μπορεῖ νὰ γίνεται χῶρος 
ὅπου ἡ ἱερότητα καὶ τὸ θεῖο γελοιοποιοῦνται μὲ τὸ πρόσχημα 
τῆς “καλλιτεχνικῆς ἐλευθερίας”. Στὴν ἔκθεση αὐτὴ ὑπάρχουν 
ἔργα ποὺ παραμορφώνουν τὰ ἱερὰ πρόσωπα τοῦ Χριστοῦ, 
τῆς Ὑπεραγίας Θεοτόκου καὶ τῶν Ἁγίων τῆς Ἐκκλησίας μας, 
μὲ τρόπο ποὺ θυμίζει ἀποκρυφιστικὰ καὶ δαιμονικὰ μοτίβα, 
προβάλλοντας μία διαστρεβλωτικὴ αἰσθητική, ποὺ θυμίζει 
σκοτεινὲς καὶ ἀντιχριστιανικὲς τάσεις.

Ἡ Ἐθνικὴ Πινακοθήκη εἶναι ἕνας δημόσιος θεσμός, ὑπὸ 
τὴν αἰγίδα τοῦ Κράτους, ποὺ θὰ ἔπρεπε νὰ ὑπηρετεῖ τὴν τέχνη 
μὲ σεβασμὸ στὴν ἐθνική, ἱστορικὴ καὶ θρησκευτική μας ταυτό-
τητα. Ἡ Ἑλλάδα δὲν εἶναι μία χώρα ἀθέων, οὔτε εἶναι ἀποκομ-
μένη ἀπὸ τὶς ρίζες της. Τὸ ἀντίθετο· ἡ Ὀρθόδοξη Παράδοση 
εἶναι ἄρρηκτα συνδεδεμένη μὲ τὴν ἱστορία, τὴν παιδεία καὶ 
τὸν πολιτισμό μας. Ὅταν, λοιπόν, ἕνας κρατικὸς πολιτιστικὸς 
φορέας προβάλλει ἔργα ποὺ περιφρονοῦν καὶ προσβάλλουν 

τὴ θρησκευτική μας παράδοση, ἀναρωτιόμαστε: Αὐτὴ εἶναι ἡ 
πολιτιστικὴ πολιτικὴ ποὺ ἐπιθυμεῖ νὰ στηρίξει τὸ Ἑλληνικὸ 
Κράτος; Αὐτὴ εἶναι ἡ εἰκόνα ποὺ θέλουμε νὰ μεταλαμπαδεύ-
σουμε στὴ νέα γενιά; Εἶναι ὁ Χριστιανισμός, ὁ ὁποῖος ἀποτελεῖ 
θεμέλιο τοῦ ἑλληνικοῦ πολιτισμοῦ, ἕνα στοιχεῖο ποὺ πρέπει νὰ 
διαστρεβλωθεῖ καὶ νὰ γελοιοποιηθεῖ, γιὰ νὰ θεωρηθεῖ “σύγ-
χρονη τέχνη”; Ἡ ἐπίμονη προώθηση τοῦ “ἀλλόκοτου” ὡς νέας 
ἀξίας, καὶ μάλιστα μὲ τὴν ἔμμεση ἢ ἄμεση περιφρόνηση τῆς 
πίστης μας, δὲν εἶναι ἁπλῶς αἰσθητικὸ ζήτημα. Εἶναι ἕνα βα-
θύτατα πνευματικὸ καὶ ἠθικὸ πρόβλημα, ποὺ φανερώνει τὴν 
ἀπομάκρυνση τῆς σύγχρονης κοινωνίας ἀπὸ τὶς ρίζες της. Ἡ 
Ἐθνικὴ Πινακοθήκη εἶναι ἕνας χῶρος ὁ ὁποῖος ἀνήκει σὲ ὅλους 
τούς Ἕλληνες. Δὲν εἶναι ἕνας ἰδιωτικὸς ἐκθεσιακὸς χῶρος, ὅπου 
ἐνδεχομένως μπορεῖ νὰ προβάλλεται κάθε εἴδους αἰσθητικὴ 
πρόταση, χωρὶς καμία εὐθύνη ἀπέναντι στὴν κοινωνία. Ἡ τέχνη 
ποὺ στηρίζεται σὲ δημόσιες δαπάνες πρέπει νὰ ὑπηρετεῖ τὴν 
ἀλήθεια, τὴν ἁρμονία καὶ τὸν σεβασμὸ πρὸς τὴν πολιτιστικὴ καὶ 
θρησκευτικὴ κληρονομιὰ τοῦ λαοῦ μας. Ἐὰν σήμερα ἐπιτρέπε-
ται καὶ προβάλλεται τὸ “ἀλλόκοτο” καὶ τὸ “παραμορφωμένο” 
ὡς ἰδεῶδες, ποιό θὰ εἶναι τὸ ἑπόμενο βῆμα; Ποιὰ θὰ εἶναι ἡ 
ἑπόμενη αἰσθητικὴ καὶ ἠθικὴ διολίσθηση; Ὁ Ντοστογιέφσκι 
ἔγραψε ὅτι “ἡ ὀμορφιὰ θὰ σώσει τὸν κόσμο”. Ποιὰ ὀμορφιά, 
ὅμως; Ὄχι ἡ ἐπιφανειακή, οὔτε ἡ τεχνητή, ἀλλὰ ἡ ἀληθινὴ 
ὀμορφιά, ποὺ ἀντανακλᾶ τὴν ἀλήθεια καὶ τὸ βαθύτερο νόημα 
τῆς ἀνθρώπινης ὕπαρξης. Δὲν εἶναι λογοκρισία οὔτε ἐπιβολὴ 
αἰσθητικῶν κανόνων νὰ ἀπαιτοῦμε τὸν σεβασμό. Εἶναι ζήτημα 
εὐθύνης ἀπέναντι στὴ θρησκεία, στὴν ἱστορία καὶ στὴν ψυχὴ 
τοῦ λαοῦ μας» (Μητροπολίτης Καλαβρύτων κ. Ἱερώνυμος).

«Κάποιος ποὺ βεβηλώνει εἰκόνες ἢ ἐθνικὰ σύμβολα καὶ τὰ 
ἐκθέτει σὲ δημόσια κτίρια ἂς γνωρίζει καὶ ἐκεῖνος καὶ αὐτοὶ 
ποὺ τοῦ δίνουν τὴν ἄδεια νὰ ἐκθέτει τὸ ἑξῆς: ἐν προκειμένῳ, 
δὲν ἔχουμε νὰ κάνουμε μὲ τὴν ἐλευθερία τῆς τέχνης καὶ τὸν 
σεβασμὸ στὴν ἐλευθερία τῆς τέχνης, ἀλλὰ μὲ τὴν υἱοθέτηση 
τῆς διαστροφῆς μέσα στὸν δημόσιο χῶρο. Ἐδῶ δὲν συζητᾶμε 
γιὰ τὴν προστασία τῆς τέχνης ἀπὸ τὴ λογοκρισία, ἀλλὰ γιὰ τὴν 
ἀποδοχὴ τῆς διαστροφῆς ἀπὸ τὴν Πολιτεία. Ἡ ὁποία Πολιτεία 
ἔχει εὐθύνη νὰ ὁρίζει τί εἶναι τέχνη καὶ τί δὲν εἶναι τέχνη. Αὐτὸ 
ποὺ εἴδαμε στὴν Ἐθνικὴ Πινακοθήκη δὲν εἶναι τέχνη – εἶναι 
ποινικὸ ἀδίκημα. Εἶναι ἀσέβεια στὸν βίο καὶ στὴν πολιτεία 
τῶν ἁγίων καὶ τῆς Παναγίας μας, ποὺ μόνο ἐμεῖς οἱ χριστιανοὶ 
γνωρίζουμε ἀπὸ τί δοκιμασίες πέρασαν, γιὰ νὰ περάσουν τὸ 
μήνυμα τῆς μεγαλύτερης “μεταρρύθμισης” τῶν αἰώνων στὸν 
πλανήτη, τὸ μήνυμα τοῦ χριστιανισμοῦ δηλαδή. Μὲ αὐτὰ δὲν 
παίζουμε, δὲν κάνουμε πλάκα, δὲν ἀστειευόμαστε» (Μανώλης 
Κοττάκης, Ἑστία 14.3.2025).

Γιὰ ὅλους τοὺς παραπάνω λόγους, βέβηλες ἀπεικονί-
σεις ὅπως αὐτὲς ποὺ φιλοξένησε ἡ Ἐθνικὴ Πινακοθήκη 
εἶναι λογικὸ νὰ προκαλοῦν ἀντίδραση. Ἀλλὰ βεβαίως 
ἐξυπακούεται ὅτι ἡ ἀντίδραση αὐτὴ πρέπει νὰ εἶναι λε-
λογισμένη, ὥστε οὔτε νὰ δίνει ὅπλα στοὺς πολεμίους τῆς 
πίστης, ἀλλὰ οὔτε καὶ νὰ παίζει τὸ παιχνίδι τῶν «ἐμπό-
ρων» τῆς «καλλιτεχνικῆς» δημιουργίας, ποὺ ἐπιζητοῦν 
τὴ δημόσια προβολή, γιὰ νὰ πουλήσουν τὴ βέβηλη πρα-
μάτεια τους.

ΔΙΑΛΟΓΟΣ μὲ τοὺς ἀναγνῶστες μας 

Τέχνη ἢ ἱεροσυλία;
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ΠΑΤΕΡΙΚΟΙ ΘΗΣΑΥΡΟΙ

«Ὅσοι ἀπὸ τοὺς συνδρομητές μας ἐπιθυμοῦν νὰ λαμβάνουν τὸ περιοδικὸ σὲ ψηφιακὴ μορφή (pdf) «Ὅσοι ἀπὸ τοὺς συνδρομητές μας ἐπιθυμοῦν νὰ λαμβάνουν τὸ περιοδικὸ σὲ ψηφιακὴ μορφή (pdf) 
ἀντὶ γιὰ τὴν ἔντυπη μορφή, παρακαλοῦνται νὰ μᾶς ἀποστείλουν ἠλεκτρονικὸ μήνυμα στὴν διεύθυνση ἀντὶ γιὰ τὴν ἔντυπη μορφή, παρακαλοῦνται νὰ μᾶς ἀποστείλουν ἠλεκτρονικὸ μήνυμα στὴν διεύθυνση 
athenszoh@gmail.comathenszoh@gmail.com στὸ ὁποῖο νὰ γράφουν τὸ ὀνοματεπώνυμο καὶ τὸ email τους. Ἡ συνδρομὴ θὰ  στὸ ὁποῖο νὰ γράφουν τὸ ὀνοματεπώνυμο καὶ τὸ email τους. Ἡ συνδρομὴ θὰ 
εἶναι €10 ἀνεξάρτητα ἂν κάποιος εἶναι κάτοικος ἐσωτερικοῦ ἢ ἐξωτερικοῦ».εἶναι €10 ἀνεξάρτητα ἂν κάποιος εἶναι κάτοικος ἐσωτερικοῦ ἢ ἐξωτερικοῦ».

«Ὁ Θεὸς ἠγάπησε τὸν ἄνθρωπον. Τὸν ἠγάπησε μὲ 
τόσην ἀγάπην, ὥστε “ἑαυτὸν ἐκένωσε μορφὴν δούλου 
λαβών” (Φιλιπ. β’ 7). Δὲν ἐκάλεσεν ἁπλῶς πλησίον του 
τὸν ἄνθρωπον, τὸν δοῦλον δηλαδὴ τῆς ἁμαρτίας, τὸν 
ὁποῖον ἠγάπησε. Κατῆλθεν ἀπὸ τὸν οὐρανὸν καὶ ἀνα-
ζητεῖ τὸν ἁμαρτωλόν, τὸν ἔνοχον, τὸν κατάδικον, τὸν 
χαμένον. Ὁ πλούσιος ἐν ἐλέει Θεὸς ἐπισκέπτεται τὴν 
ψυχὴν τοῦ ἁμαρτωλοῦ ἀνθρώπου. Καὶ ἐκδηλώνει μὲ 
τὴν ἐπίσκεψίν του αὐτὴν τὸν πόθον καὶ τὴν ἀγάπην 
ποὺ αἰσθάνεται πρὸς τὸν ἁμαρτωλόν … Τὸ πλέον θαυ-
μαστὸν καὶ παράδοξον. Ὁ Σωτὴρ δὲν ὑπέμεινε μόνον 
τὰ ὀδυνηρότατα παθήματα. Δὲν ἀπέθανε μόνον μὲ 
τὰς πληγὰς καὶ τὰ αἵματα. Ἀλλὰ καὶ ὅταν ἀνέζησε καὶ 
κατὰ τρόπον θαυμαστὸν ἀνέστησε τὸ σῶμα του ἀπὸ 
τὸν τάφον, ἐξακολουθεῖ ἀκόμη νὰ φέρῃ τὰς οὐλὰς τῶν 
πληγῶν του· μὲ αὐτὰς τὸν βλέπουν οἱ ἄγγελοι, καὶ θε-
ωρεῖ μέγιστα παράσημα τὰ ἀποτυπώματα τῶν πληγῶν 
ποὺ ἤνοιξαν τὰ καρφιὰ τοῦ Σταυροῦ, καὶ χαίρει, ὅταν 
δεικνύῃ τὰ σημεῖα τοῦ πάθους. Τὸ ἄχραντον σῶμα του 
τώρα εἶναι πνευματικόν. Δὲν ἔχει βάρος οὔτε ἄλλο τι 
ἀπὸ ἐκεῖνα ποὺ χαρακτηρίζουν τὸ φθαρτὸν σῶμα τοῦ 
ἀνθρώπου. Ἄφθαρτον καὶ ἔνδοξον εἶναι τὸ σῶμα τοῦ 
Κυρίου. Δὲν ἀπέβαλεν ὅμως τὰ σημεῖα τῶν πληγῶν, 
ἀλλὰ τὰ κρατεῖ ἀπὸ ἀγάπην πρὸς τὸν ἄνθρωπον, διότι 
μὲ τὰς πληγὰς τοῦ σταυροῦ εὗρε τὸν ἀπολωλότα· καὶ 
τὴν στιγμὴν ποὺ ἐπληγώνετο, ἐξηγόρασε τὸν ἄνθρω-
πον ποὺ ἠγάπησε. Πῶς εἶναι δυνατὸν ὅμως τὸ ἀθά-
νατον σῶμα τοῦ Κυρίου νὰ διατηρῇ ἀκόμη ἴχνη τῶν 
πληγῶν, ὅταν καὶ τὰ θνητὰ σώματα τῶν ἀνθρώπων 
ποὺ τραυματίζονται ἀποβάλλουν μὲ τὸν καιρὸν τὰ ση-
μεῖα τοῦ τραύματος; Ὁ Σωτὴρ ἠθέλησε νὰ διατηρήσῃ 
καὶ μετὰ τὴν ἔνδοξον ἀνάστασίν του τὰ σημεῖα τῶν 
πληγῶν τοῦ σταυροῦ, διὰ νὰ γίνεται πάντοτε φανερὸν 
ὅτι ὑπὲρ τῶν δούλων ἐσταυρώθη καὶ ἐκεντήθη εἰς τὴν 
πλευρὰν μὲ τὴν λόγχην· Ὁ Κύριος, ὁ αἰώνιος βασιλεύς, 
θεωρεῖ δόξαν του τὰ ἴχνη ποὺ ἀφῆκαν εἰς τὸ σῶμα 
του τὰ καρφιὰ τοῦ σταυροῦ. Ποία ἄλλη ἀγάπη ἠμπορεῖ 
ποτὲ νὰ συγκριθῇ μὲ τὴν ἀγάπην τὴν ὁποίαν ἔδειξε 
καὶ δεικνύει πρὸς ἡμᾶς ὁ Ἰησοῦς; Ποῖος ἄνθρωπος 
ἔδειξε τόσην ἀγάπην; Ποία μητέρα ἢ πατέρας ὑπῆρξε 
τόσον φιλόστοργος; Ποῖος ἠγάπησεν ἕνα ἀχάριστον 
καὶ ἐξακολουθεῖ νὰ τὸν ἀγαπᾷ καὶ θέλει νὰ διατηρῇ 
καὶ τὰ τραύματα, ποὺ ἐδέχθη ἀπὸ ἀγάπην πρὸς τὸν 
ἀχάριστον; Ὁ Χριστὸς διατηρεῖ τὰ σημεῖα τῶν τραυ-
μάτων καὶ τώρα ποὺ κάθεται ὡς ἔνδοξος βασιλεὺς εἰς 
τὸν οὐράνιον θρόνον του ἀπὸ ἀγάπην πρὸς ἡμᾶς καὶ 
τιμᾷ μὲ τὸν τρόπον αὐτὸν τὴν ἀνθρωπίνην φύσιν»1.

1 Νικολάου Καβάσιλα, Ἡ χριστιανικὴ ζωή. Ἀπόδοσις εἰς τὴν νέαν 

«Ὁ περὶ τοὺς ἀνθρώπους ἔρως τὸν Θεὸν ἐκένωσεν. 
Οὐ γὰρ κατὰ χώραν μένων καλεῖ πρὸς ἑαυτὸν ὃν ἐφί-
λησε δοῦλον, ἀλλ’ αὐτὸς ζητεῖ κατελθών· καὶ πρὸς τὴν 
καταγωγὴν ἀφικνεῖται τοῦ πένητος ὁ πλουτῶν· καὶ προ-
σελθών, δι’ ἑαυτοῦ μηνύει τὸν πόθον, καὶ ζητεῖ τὸ ἴσον, 
καὶ ἀπαξιοῦντος οὐκ ἀφίσταται· καὶ πρὸς τὴν ὕβριν οὐ 
δυσχεραίνει, καὶ διωκόμενος προσεδρεύει ταῖς θύραις, 
καὶ ἵνα τὸν ἐρῶντα δείξῃ πάντα ποιεῖ, καὶ ὀδυνώμενος 
φέρει καὶ ἀποθνήσκει … Τὸ δὲ πάντων καινότατον· οὐ γὰρ 
ἤνεγκε μόνον τὰ δεινότατα πάσχων καὶ ἐπὶ ταῖς πληγαῖς 
ἀποθνῄσκων, ἀλλὰ καὶ ἀναβιοὺς καὶ τῆς φθορᾶς ἀναστή-
σας τὸ σῶμα, τῶν πληγῶν ἔτι περιέχεται τούτων καὶ τὰς 
οὐλὰς ἐπὶ τοῦ σώματος φέρει, καὶ τοῖς ὀφθαλμοῖς τῶν 
ἀγγέλων μετὰ τούτων φαίνεται καὶ τὸ πρᾶγμα κόσμον 
ἡγεῖται καὶ χαίρει δεικνὺς ὅτι δεινὰ πέπονθε καὶ τἄλλα μὲν 
ἔρριψεν ὅσα τοῦ σώματος καὶ ἔστιν αὐτῷ τὸ σῶμα πνευ-
ματικόν καὶ οὔτε βάρους οὔτε πάχους οὔτ’ ἄλλου πάθους 
αὐτῷ τῶν σωματικῶν οὐδὲν ὑπελείφθη· τὰς ὠτειλὰς δὲ 
παντάπασιν οὐκ ἀπέβαλεν οὐδὲ τελέως ἀπετρίψατο τὰς 
πληγάς, ἀλλὰ στέργειν ᾠήθη διὰ τὸ περὶ τὸν ἄνθρωπον 
φίλτρον, ὅτι διὰ τούτων εὗρεν ἀπολωλότα καὶ πληττόμενος 
εἷλε τὸν ἐρώμενον. Ἄλλως γὰρ ἔτι συνεστάναι τὰ πληγῶν 
ἴχνη πῶς ἂν ἀκόλουθον ἦν ἀθανάτου σώματος, ἃ θνητῶν 
ἐνίοτε καὶ φθαρτῶν καὶ τέχνη καὶ φύσις ἐξέβαλεν; Ἀλλ’ ὡς 
ἔοικεν, ἐπιθυμία μὲν ἦν αὐτῷ περὶ ἡμῶν ἀλγῆσαι πολλά-
κις· ἐπεὶ δὲ οὐκ ἐξῆν, τοῦ σώματος αὐτῷ τὴν φθορὰν κα-
θάπαξ διαφυγόντος, καὶ ἅμα τῶν πληξόντων φειδόμενος 
ἀνθρώπων, τὰ γοῦν σημεῖα τῆς σφαγῆς ἔγνω τῷ σώματι 
συντηρεῖν καὶ τοῖς τύποις ἀεὶ συνεῖναι τῶν τραυμάτων 
ὧν ἅπαξ ἐνεγέγραπτο σταυρωθείς, ἵνα δῆλος ὡς ἄρα 
περὶ τῶν δούλων ἐσταύρωται καὶ τὴν πλευρὰν ἐνύγη 
πόρρωθεν ᾖ, καὶ μετὰ τῆς ἀκτῖνος ἐκείνης τῆς ἀπορρήτου 
καὶ ταῦτα κόσμον ἔχῃ τῷ βασιλεῖ. Τί τοῦ φίλτρου τούτου 
γέντοιτ’ ἂν ἴσον; τί τοσοῦτον ἐφίλησεν ἄνθρωπος; τίς οὕτω 
μήτηρ φιλόστοργος ἢ πατὴρ φιλότεκνος; ἢ τίς τῶν καλῶν 
οὑτινοσοῦν οὕτως ἔλαβεν ἔρωτα μανικόν, ὥστε ὅτι φιλεῖ, 
παρ’ αὐτοῦ τοῦ φιλουμένου πληγεὶς οὐκ ἀνασχέσθαι μό-
νον οὐδὲ τὸ φίλτρον ἔτι περὶ τὸν ἀγνώμονα σῴζειν, ἀλλὰ 
καὶ αὐτὰ τοῦ παντὸς ἡγεῖσθαι τὰ τραύματα; καίτοι ταῦτα 
γένοιτ’ ἂν οὐ φιλοῦντος μόνον, ἀλλὰ καὶ σφόδρα τιμῶντος, 
εἰ δὴ τῆς ἐσχάτης τοῦτο τιμῆς τὸ μηδὲ τοῖς ἀρρωστήμασι 
τῆς φύσεως ἐπαισχύνεσθαι, ἀλλὰ μετὰ τῶν μωλώπων 
ὧν τῆς ἀνθρωπίνης ἐκληρονόμησεν ἀσθενείας, ἐπὶ τοῦ 
βασιλείου καθῆσθαι θρόνου»2.

ἑλληνικήν, (Ἀθῆναι: Ζωή, 19642), σσ. 57-58.
2 Νικολάου Καβάσιλα, Περὶ τῆς ἐν Χριστῷ ζωῆς, ΣΤ’ 12-16  (SC 

361, 48-52· PG 150, 644- 648).

Πῶς φαίνεται ἡ ἀγάπη τοῦ Ἀναστάντος Χριστοῦ
ἁγίου Νικολάου τοῦ Καβάσιλα 
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 Ἡ σημερινὴ ἀποστολικὴ περικοπὴ ἀναφέρεται στὴν 
ἵδρυση, στὴν αὔξηση καὶ στὴν ὀργάνωση τῆς Ἐκκλησίας 
τῆς Ἀντιοχείας, τῆς πόλεως στὴν ὁποία γιὰ πρώτη φορὰ 
ὀνομάσθηκαν οἱ ἀκόλουθοι τοῦ Ἰησοῦ Χριστοῦ χριστιανοί.

Ὁ ἅγιος Λουκᾶς ἐπισημαίνει ὅτι κάποιοι ἀνώνυμοι 
καὶ ἄσημοι χριστιανοί, προερχόμενοι ἀπὸ τὴν Κύπρο καὶ 
τὴν Κυρήνη, εὐαγγελίσθηκαν τὸ μήνυμα τοῦ Χριστοῦ στὴ 
μεγάλη πόλη τῆς Ἀντιοχείας. Ἀρχικὰ ὁμίλησαν στοὺς 
ἑλληνιστὲς Ἰουδαίους αὐτῆς τῆς πόλεως, ἀλλὰ τὸ κήρυγ-
μά τους βρῆκε μεγάλη καὶ ταχεῖα ἀποδοχὴ ἀπὸ πλῆθος 
ἀνθρώπων αὐτῆς τῆς πόλεως. Ἡ πληροφορία γιὰ τὴν 
ἵδρυση τῆς νέας Ἐκκλησίας ἔφθασε στοὺς Ἀποστόλους 
στὰ Ἱεροσόλυμα, οἱ ὁποῖοι ἔστειλαν τὸν Ἀπόστολο (ἐκ τῶν 
ἑβδομήκοντα) Βαρνάβα, γιὰ νὰ ὀργανώσει τὴν πρώτη 
ἐκκλησιαστικὴ κοινότητα καὶ νὰ προβεῖ στὴν κατήχηση 
καὶ καλλιέργειά της. Ὁ Ἀπόστολος Βαρνάβας, μόλις δια-
πίστωσε τὸ μέγεθος τοῦ πλήθους τῶν χριστιανῶν καθὼς 
καὶ τὶς προοπτικὲς ἀναπτύξεώς τους, κατὰ θεία ἔμπνευση 
σκέφθηκε νὰ φωνάξει ὡς βοηθό του στὸ δύσκολο αὐτὸ 
ἔργο ἕνα πρόσωπο ποὺ εἶχε γνωρίσει παλαιότερα καὶ 
ἤξερε ὅτι ἰδιώτευε στὴν πατρίδα του: τὸν Παῦλο, τὸν 
μετέπειτα μέγα Ἀπόστολο τῶν Ἐθνῶν. Καὶ πράγματι, 
σύμφωνα μὲ τὸ κείμενο τοῦ Λουκᾶ, ὁ Βαρνάβας καὶ ὁ 
Παῦλος ἀσχολοῦνται μὲ τὴν ὀργάνωση καὶ πνευματικὴ 
καλλιέργεια τῆς Ἐκκλησίας τῆς Ἀντιοχείας, ἡ ὁποία λίγα 
χρόνια ἀργότερα θὰ τοὺς ἀποστείλει στὰ εἰδωλολατρικὰ 
ἔθνη, γιὰ νὰ εὐαγγελισθοῦν καὶ ἐκεῖ τὴν ἀλήθεια καὶ τὴν 
πίστη τοῦ Χριστοῦ.

Ὅσο θαυμαστὸ εἶναι τὸ γεγονὸς ὅτι οἱ δύο Ἀπόστο-
λοι στέλνονται γιὰ τὸ ἱεραποστολικό τους ἔργο ἀπὸ τὴν 
Ἐκκλησία τῆς Ἀντιοχείας, ἄλλο τόσο θαυμαστὸ τυγχάνει 
τὸ πῶς ἱδρύθηκε αὐτὴ ἡ Ἐκκλησία. Οἱ ἄγνωστοι Κύπριοι 
καὶ Κυρηναῖοι μὲ τὸν λόγο τους δημιούργησαν αὐτὴν τὴν 
Ἐκκλησία, τὴ δεύτερη χρονολογικὰ μετὰ τὴν Ἐκκλησία 
τῶν Ἱεροσολύμων. Οἱ λεπτομέρειες αὐτοῦ τοῦ ἐγχειρή-
ματος δὲν μᾶς ἔχουν διασωθεῖ. Τὸ ἀποτέλεσμα ὅμως 
ὑπῆρξε ἕνα μεγάλο θαῦμα τοῦ Παναγίου Πνεύματος, 
τὸ ὁποῖο καθοδ γησε αὐτοὺς τοὺς ἁπλοὺς χριστιανοὺς 
καὶ ἐπέδρασε στὶς ψυχὲς τῶν ἀκροατῶν τους, ὥστε νὰ 
καταστοῦν τὰ κηρύγματά τους καρποφόρα καὶ ἀποδοτικά. 
Κατὰ πᾶσα πιθανότητα αὐτοὶ οἱ ἄγνωστοι ἱεραπόστολοι 
ἦταν λαϊκοὶ καὶ ὄχι κληρικοί, ἴσως ἔμποροι ἢ στρατιωτι-

κοί, γιατὶ συνήθως αὐτοὶ οἱ ἐπαγγελματίες μετακινοῦντο 
ἀπὸ τόπο σὲ τόπο. Καὶ δὲν εἶναι μόνον ἡ Ἐκκλησία τῆς 
Ἀντιοχείας ποὺ δημιουργήθηκε ἀπὸ τὴν ἐργασία καὶ τὸ 
κήρυγμα λαϊκῶν ἱεραποστόλων· κατὰ τοὺς ἐκκλησιαστι-
κοὺς ἱστορικοὺς ἀκόμη καὶ αὐτὴ ἡ Ἐκκλησία τῆς Ρώμης, 
ἡ πρωτεύουσα τῆς Ρωμαϊκῆς Αὐτοκρατορίας, ξεκίνησε 
ἀπὸ τὴ δράση κάποιων λαϊκῶν ἱεραποστόλων.

Ἀπὸ αὐτὰ τὰ γεγονότα τῶν πρώτων χρόνων τῆς 
Ἐκκλησίας μας κατανοοῦμε πόσο σημαντικὴ ἦταν 
ἡ συμβολὴ καὶ ἡ συμμετοχὴ τῶν λαϊκῶν χριστιανῶν 
(ἀνδρῶν καὶ γυναικῶν) γιὰ τὴ διάδοση τοῦ εὐαγγε λικοῦ 
μηνύματος σὲ περιοχὲς ποὺ δὲν εἶχαν ἐπισκεφθεῖ καὶ 
ἐργασθεῖ ἀκόμα οἱ Ἀπόστολοι τοῦ Κυρίου μας. Τὸ ἔργο 
τῆς ἱεραποστολῆς δὲν ἀφοροῦσε μόνον τοὺς Ἀποστόλους, 
ἀλλὰ κάθε βαπτισμένο μέλος τῆς Ἐκκλησίας, τὸ ὁποῖο 
διέδιδε μὲ τὰ λόγια καὶ τὰ ἔργα του, μὲ τὴν ἁγία ζωή του, 
τὸ μήνυμα τῆς σωτηρίας ποὺ μᾶς χάρισε ὁ Κύριός μας, 
ὁ Ἰησοῦς Χριστός.

Ἡ Ἐκκλησία καθ’ ὅλη τὴν ἱστορικὴ διαδρομή της χρη-
σιμοποίησε τὸ λαϊκὸ στοιχεῖο, δηλαδὴ τοὺς πιστούς της, 
στὴν ἱεραποστολική της δραστηριότητα. Καὶ σήμερα οἱ 
λαϊκοὶ χριστιανοὶ (ἄνδρες καὶ γυναῖκες) ἐπιτελοῦν ἀξιο-
σημείωτο ἱεραποστολικὸ καὶ κατηχητικὸ ἔργο στὸ πλαίσιο 
τῆς Ὀρθοδόξου Ἐκκλησίας. Ὑπενθυμίζουμε μερικὲς δρά-
σεις τῶν πιστῶν λαϊκῶν χριστιανῶν ποὺ φανερώνουν τὴ 
συμμετοχή τους στὸ κατηχητικὸ καὶ διδακτικὸ ἔργο τῆς 
Ἐκκλησίας: οἱ γονεῖς εἶναι οἱ πρῶτοι ἄνθρωποι οἱ ὁποῖοι 
διδάσκουν μὲ λόγια καὶ μὲ πράξεις τὴν χριστιανικὴ πίστη 
στὰ παιδιά τους. Στὸ ἔργο τους αὐτὸ τοὺς βοηθᾶ ὁ ἀνά-
δοχος (λαϊκὸς ἄνδρας ἢ γυναῖκα), ὅταν ἔχει εὐλάβεια καὶ 
φόβο Θεοῦ. Κατόπιν στὸ σχολεῖο ὁ εὐσεβὴς δάσκαλος θὰ 
συνεχίσει τὴ διδαχὴ τῶν ἀληθειῶν τοῦ εὐαγγελίου. Στὴν 
ἐνορία οἱ περισσότεροι κατηχητὲς εἶναι λαϊκοὶ καὶ ὄχι 
ἱερωμένοι, οἱ ὁποῖοι συμπληρώνουν τὰ ὅσα ἔχει διδαχθεῖ 
τὸ παιδὶ στὸ σπίτι του καὶ πιθανὸν καὶ στὸ σχολεῖο του. 
Ἀλλὰ καὶ μὲ ἄλλους τρόπους οἱ λαϊκοὶ χριστιανοὶ διαδί-
δουν τὴ χριστιανικὴ ἀλήθεια στοὺς συνανθρώπους τους.

Τὸ ἐρώτημα ποὺ ἀναφύεται εἶναι ἐὰν καὶ ἐμεῖς σήμε-
ρα θὰ μιμηθοῦμε ἐκείνους τοὺς Κυπρίους καὶ Κυρηναίους 
στὸ θεάρεστο ἔργο τους, τὸ ὁποῖο ἔκαναν ἀπὸ ἀγάπη πρὸς 
τὸν Χριστὸ καὶ ἀπὸ ἀγάπη πρὸς τὸν συνάνθρωπό τους.

ΛΑΙΚΟΙ ΙΕΡΑΠΟΣΤΟΛΟΙ
«Ἄνδρες Κύπριοι καὶ Κυρηναῖοι … εὐαγγελιζόμενοι τὸν Κύριον Ἰησοῦν»
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«Οἱ μὲν οὖν διασπαρέ-
ντες ἀπὸ τῆς θλίψεως τῆς 
γενομένης ἐπὶ Στεφάνῳ 
διῆλθον ἕως Φοινίκης καὶ 
Κύπρου καὶ Ἀντιοχείας, 
μηδενὶ λαλοῦντες τὸν λόγον εἰ μὴ μόνον Ἰουδαίοις. 
Ἦσαν δέ τινες ἐξ αὐτῶν ἄνδρες Κύπριοι καὶ Κυ-
ρηναῖοι οἵτινες εἰσελθόντες εἰς Ἀντιόχειαν ἐλάλουν 
πρὸς τοὺς Ἑλληνιστάς, εὐαγγελιζόμενοι τὸν Κύριον 
Ἰησοῦν. Καὶ ἦν χεὶρ Κυρίου μετ’ αὐτῶν, πολύς τε 
ἀριθμὸς πιστεύσας ἐπέστρεψεν ἐπὶ τὸν Κύριον.

»Ἠκούσθη δὲ ὁ λόγος εἰς τὰ ὦτα τῆς ἐκκλησίας 
τῆς ἐν Ἱεροσολύμοις περὶ αὐτῶν, καὶ ἐξαπέστειλαν 
Βαρνάβαν διελθεῖν ἕως Ἀντιοχείας· ὃς παραγενόμενος 
καὶ ἰδὼν τὴν χάριν τοῦ Θεοῦ ἐχάρη, καὶ παρεκά-
λει πάντας τῇ προθέσει τῆς καρδίας προσμένειν 
τῷ Κυρίῳ, ὅτι ἦν ἀνὴρ ἀγαθὸς καὶ πλήρης Πνεύ-
ματος Ἁγίου καὶ πίστεως· καὶ προσετέθη ὄχλος 

ἱκανὸς τῷ Κυρίῳ. Ἐξῆλθε 
δὲ εἰς Ταρσὸν ὁ Βαρνά-
βας ἀναζητῆσαι Σαῦλον, 
καὶ εὑρὼν αὐτὸν ἤγαγεν 
αὐτὸν εἰς Ἀντιόχειαν. 

Ἐγένετο δὲ αὐτοὺς ἐνιαυτὸν ὅλον συναχθῆναι ἐν 
τῇ ἐκκλησίᾳ καὶ διδάξαι ὄχλον ἱκανόν, χρηματίσαι 
τε πρῶτον ἐν Ἀντιοχείᾳ τοὺς μαθητὰς Χριστια-
νούς. Ἐν ταύταις δὲ ταῖς ἡμέραις κατῆλθον ἀπὸ 
Ἱεροσολύμων προφῆται εἰς Ἀντιόχειαν· ἀναστὰς 
δὲ εἷς ἐξ αὐτῶν ὀνόματι Ἄγαβος ἐσήμανε διὰ τοῦ 
Πνεύματος λιμὸν μέγαν μέλλειν ἔσεσθαι ἐφ’ ὅλην 
τὴν οἰκουμένην· ὅστις καὶ ἐγένετο ἐπὶ Κλαυδίου 
Καίσαρος. Τῶν δὲ μαθητῶν καθὼς ηὐπορεῖτό τις, 
ὥρισαν ἕκαστος αὐτῶν εἰς διακονίαν πέμψαι τοῖς 
κατοικοῦσιν ἐν τῇ Ἰουδαίᾳ ἀδελφοῖς· ὃ καὶ ἐποίησαν 
ἀποστείλαντες πρὸς τοὺς πρεσβυτέρους διὰ χειρὸς 
Βαρνάβα καὶ Σαύλου».

ΚΥΡΙΑΚΗ 18 ΜΑΪΟΥ
ΤΗΣ ΣΑΜΑΡΕΙΤΙΔΟΣ

ΑΠΟΣΤΟΛΟΣ Πράξ. ια΄ 19-30
ΕΥΑΓΓΕΛΙΟΝ Ἰω. δ΄ 5-42
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Μιὰ μεγάλη θεολογικὴ ἀλήθεια μᾶς διδάσκει μὲ 
τὸ σημερινὸ ἀποστολικὸ ἀνάγνωσμα ὁ ἅγιος Ἀπόστο-
λος Παῦλος: φέρουμε μέσα στὸ ὀστράκινο σκεῦος μας, 
δηλαδὴ μέσα στὸ φθαρτό, εὐπαθὲς καὶ εὐάλωτο σῶμα 
μας, ἕνα μεγάλο θησαυρό.

Ποιὸς εἶναι ὁ θησαυρὸς αὐτός; Κατὰ πρῶτον, εἶναι 
ἡ ἀθάνατη ψυχή μας, τὴν ὁποία ἐδημιούργησε συγ-
χρόνως μὲ τὸ σῶμα μας ὁ Δημιουργός μας καὶ μᾶς 
τὴν τοποθέτησε στὸ βάθος τῆς ὑπάρξεώς μας. Κατὰ 
δεύτερον, εἶναι ὁ θησαυρὸς τῆς πίστεως στὸ πρόσωπο 
τοῦ Χριστοῦ· κι αὐτὸς ὁ θησαυρὸς σύμφωνα μὲ τὴν 
παραβολὴ τοῦ Κυρίου μας παρομοιάζεται μὲ «θησαυρὸν 
κεκρυμμένον ἐν τῷ ἀγρῷ» καὶ μέ «πολύτιμον μαργαρίτην» 
(Ματθ. 13: 44, 46), πράγματα τὰ ὁποῖα, ὅταν τὰ ἀνα-
κάλυψε ὁ ἄνθρωπος, πώλησε ὅλα τὰ ὑπάρχοντά του, 
γιὰ νὰ τὰ ἀποκτήσει.

Ἐνῷ ὁ θησαυρὸς εἶναι κάτι τὸ ἐσωτερικὸ γιὰ τὸν 
ἄνθρωπο, φυλάσσεται σὲ ὀστράκινα σκεύη, δηλαδὴ στὰ 
σώματά μας. Κάποια ὄστρακα ἔχουν ἐντὸς αὐτῶν πολύ-
τιμα μαργαριτάρια, τὰ ὁποῖα δημιουργοῦνται, ἀκριβῶς 
ἐπειδὴ περιβάλλονται ἀπὸ σκληρὰ κελύφη τῶν ὀστρά-
κων. Ἡ εἰκόνα αὐτὴ φαίνεται ὅτι ἦταν γνωστὴ στοὺς 
ἀρχαίους ἀνθρώπους, καὶ γι’ αὐτὸ τὴ χρησιμοποιεῖ ὁ 
Ἀπόστολος Παῦλος. Τὸ σκληρὸ κέλυφος προστατεύει 
καὶ κρύβει ἀπὸ τοὺς ὀφθαλμοὺς τῶν ἀνθρώπων τὸν θη-
σαυρὸ ποὺ περιέχει, δηλαδὴ τὸ πολύτιμο μαργαριτάρι. 
Στὴ μεταφορικὴ σημασία τὸ σῶμα μας κρύβει ἐντός του 
μεγάλους καὶ πολύτιμους πνευματικοὺς θησαυρούς, 
κατὰ πολὺ ἀνώτερους ἀπὸ τὰ γήινα μαργαριτάρια ποὺ 
δημιουργεῖ ἡ φύση στὰ βάθη τῆς θάλασσας.

Ἡ παρομοίωση τῶν σωμάτων μας μὲ τὰ ὄστρα-
κα γίνεται ἀκόμη, γιὰ νὰ δηλωθεῖ τὸ εὐπαθὲς καὶ τὸ 
πρόσκαιρο αὐτῶν. Ὅπως δηλαδὴ τὰ ὄστρακα θρυμμα-
τίζονται καὶ ἀχρηστεύονται, ὅταν λάβουμε τὸ μαργα-
ριτάρι ποὺ περιέχουν, ἔτσι καὶ τὰ ἀνθρώπινα σώματα 
πάσχουν ἀπὸ ἀσθένειες καὶ ὑπόκεινται στὴ φθορὰ 
καὶ στὸν θάνατο. Παρ’ ὅλα αὐτά, ὅμως, κρύβουν ἕναν 
ἀθάνατο θησαυρὸ ποὺ δὲν τὰ ἀκολουθεῖ στὴ φθορά. 
Ἀκόμη, αὐτὰ τὰ ἀσθενικὰ σώματα συχνὰ περικλείουν 
μέσα τους ψυχὲς μὲ σθένος, μὲ ὑπομονή, μὲ ἐπιμονή, μὲ 
ἀνθεκτικότητα, μὲ ἀπαντοχὴ καὶ τόσες ἄλλες δυνάμεις 
μὲ τὶς ὁποῖες τόσοι ἄνθρωποι καὶ τόσοι ἅγιοι κατέπλη-
ξαν τὴν οἰκουμένη. Φέρουμε λοιπὸν τὸν θησαυρὸ τῆς 
ψυχῆς μας μέσα σὲ ὀστράκινα σώματα. Ἕνα πολύτιμο 

προϊὸν ὅπως τὸ λάδι ἢ τὸ κρασὶ περιέχεται σὲ κάποιο 
πήλινο σκεῦος. Τὸ σκεῦος μπορεῖ νὰ εἶναι εὐτελοῦς 
ἀξίας, ἀλλὰ τὸ προϊὸν πολύτιμο.

Βεβαίως ἐδῶ θὰ πρέπει νὰ τονισθεῖ ὅτι δὲν ὑποτιμᾶ 
καὶ ὑποβιβάζει ὁ ἅγιος Ἀπόστολος τὸ ἀνθρώπινο σῶμα 
μὲ τὴ διατύπωσή του αὐτή, ἀφοῦ σὲ ἄλλη περίπτωση 
ἐπισημαίνει: «οὐκ οἴδατε ὅτι τὸ σῶμα ὑμῶν ναὸς τοῦ ἐν 
ὑμῖν Ἁγίου Πνεύματός ἐστιν;» (Α΄ Κορ. 6: 19). Τὸ ἀνθρώπι-
νο σῶμα εἶναι ἱερὸ καὶ ἄξιο τιμῆς καὶ σεβασμοῦ, ἐπειδὴ 
εἶναι δημιούργημα τοῦ Τριαδικοῦ Θεοῦ καὶ ἐπειδὴ τὸ 
προσέλαβε ὁ Υἱὸς τοῦ Θεοῦ μὲ τὴν ἐνανθρώπησή Του. 
Ἐπὶ πλέον, τὸ σῶμα καθίσταται, διὰ τοῦ Μυστηρίου 
τοῦ Βαπτίσματος, ναός (=κατοικία) τοῦ Ἁγίου Πνεύ-
ματος. Κατὰ συνέπεια, ἱεροποιεῖται καὶ ἐξαγιάζεται 
ἀκόμη περισσότερο μὲ τὴν ἔλευση καὶ τὴν σκήνωση 
(κατασκήνωση) τοῦ Ἁγίου Πνεύματος τὸ σῶμα ἑκά-
στου χριστιανοῦ. Γι’ αὐτὸ καὶ ἀλλοῦ ἐντέλλεται ὁ ἅγιος 
Παῦλος: «δοξάσατε δὴ τὸν Θεὸν ἐν τῷ σώματι ὑμῶν καὶ ἐν 
τῷ πνεύματι ὑμῶν, ἅτινά ἐστι τοῦ Θεοῦ» (Α΄ Κορ. 6: 20).

Ὁ ἴδιος ὁ Κύριος μᾶς ἔχει διδάξει ὅτι «ἡ βασιλεία 
τοῦ Θεοῦ ἐντὸς ὑμῶν ἐστιν» (Λουκ. 17: 21). Δὲν εἶναι 
κάτι ποὺ πρέπει νὰ ψάχνουμε ἔξω ἀπὸ ἐμᾶς, ἀφοῦ 
ἐντὸς ἡμῶν, μέσα στὸ βάθος τῆς ὑπάρξεώς μας, ὑπάρ-
χει ἐντυπωμένο τό «κατ’ εἰκόνα Θεοῦ». Ὅλες οἱ δωρεὲς 
τοῦ Δημιουργοῦ μας οἱ ὁποῖες μᾶς διακρίνουν καὶ 
μᾶς διαφοροποιοῦν ἀπὸ τὰ ὑπόλοιπα δημιουργήματά 
Του ἐπὶ τῆς γῆς περικλείονται στὴ βιβλικὴ αὐτὴ δι-
δασκαλία. Ὁ ἄνθρωπος μόνον εἶναι δημιουργημένος 
«κατ’ εἰκόνα Θεοῦ». Αὐτὴν τὴν εἰκόνα πρέπει νὰ τὴν 
ἀνασύρει στὴν ἐπιφάνεια μέσῳ τῆς ἐνδοσκοπήσεως, 
μέσῳ τοῦ «ἔνδον σκάπτε», μέσῳ τῆς ἀνευρέσεως τοῦ 
θησαυροῦ τῆς ψυχῆς του. Γι’ αὐτὸ ὁλόκληρος ὁ ὁρατὸς 
κόσμος δὲν συγκρίνεται μὲ τὸν πλοῦτο καὶ τὴν ἀξία 
τῆς ἀνθρώπινης ψυχῆς.

«Τί γὰρ ὠφελήσει ἄνθρωπον ἐὰν κερδήσῃ τὸν κόσμον 
ὅλον, καὶ ζημιωθῇ τὴν ψυχὴν αὐτοῦ; ἢ τί δώσει ἄνθρωπος 
ἀντάλλαγμα τῆς ψυχῆς αὐτοῦ;» (Μάρκ. 8: 36-37).

Σήμερα ὁ Ἀπόστολος Παῦλος μᾶς μίλησε γιὰ τὰ 
ὀστράκινα σκεύη (τὰ σώματά μας) καὶ γιὰ τὸν θησαυ-
ρό, τὸν πολύτιμο μαργαρίτη ποὺ περικλείουν μέσα 
τους. Ἐμεῖς παραμένουμε προσκολλημένοι μόνον στὸ 
ἐξωτερικὸ κέλυφος ἢ ἔχουμε ἀνακαλύψει αὐτὸν τὸν 
πολύτιμο θησαυρὸ στὸν ἑαυτό μας καὶ στοὺς συναν-
θρώπους μας;

Ο ΘΗΣΑΥΡΟΣ ΤΗΣ ΨΥΧΗΣ ΜΑΣ
«Ἔχομεν τὸν θησαυρὸν τοῦτον ἐν ὀστρακίνοις σκεύεσιν»

Α
Π

Ο
ΣΤ

Ο
Λ

Ο
Σ

«Ἀδελφοί, ὁ Θεὸς ὁ 
εἰπὼν ἐκ σκότους φῶς 
λάμψαι, ὃς ἔλαμψεν 
ἐν ταῖς καρδίαις ἡμῶν 
πρὸς φωτισμὸν τῆς 
γνώσεως τῆς δόξης τοῦ Θεοῦ ἐν προσώπῳ 
Ἰησοῦ Χριστοῦ.

»Ἔχομεν δὲ τὸν θησαυρὸν τοῦτον ἐν ὀστρα-
κίνοις σκεύεσιν, ἵνα ἡ ὑπερβολὴ τῆς δυνάμεως ᾖ 
τοῦ Θεοῦ καὶ μὴ ἐξ ἡμῶν, ἐν παντὶ θλιβόμενοι 
ἀλλ’ οὐ στενοχωρούμενοι, ἀπορούμενοι ἀλλ’οὐκ 
ἐξαπορούμενοι, διωκόμενοι ἀλλ’ οὐκ ἐγκαταλει-
πόμενοι, καταβαλλόμενοι ἀλλ’ οὐκ ἀπολλύμενοι, 
πάντοτε τὴν νέκρωσιν τοῦ Κυρίου Ἰησοῦ ἐν 
τῷ σώματι περιφέροντες, ἵνα καὶ ἡ ζωὴ τοῦ 

Ἰησοῦ ἐν τῷ σώματι 
ἡμῶν φανερωθῇ. Ἀεὶ 
γὰρ ἡμεῖς οἱ ζῶντες εἰς 
θάνατον παραδιδόμεθα 
διὰ Ἰησοῦν, ἵνα καὶ ἡ 

ζωὴ τοῦ Ἰησοῦ φανερωθῇ ἐν τῇ θνητῇ σαρκὶ 
ἡμῶν. Ὥστε ὁ μὲν θάνατος ἐν ἡμῖν ἐνεργεῖται, ἡ 
δὲ ζωὴ ἐν ὑμῖν. Ἔχοντες δὲ τὸ αὐτὸ πνεῦμα τῆς 
πίστεως κατὰ τὸ γεγραμμένον, ἐπίστευσα, διὸ 
ἐλάλησα, καὶ ἡμεῖς πιστεύομεν, διὸ καὶ λαλοῦμεν, 
εἰδότες ὅτι ὁ ἐγείρας τὸν Κύριον Ἰησοῦν καὶ 
ἡμᾶς διὰ Ἰησοῦ ἐγερεῖ καὶ παραστήσει σὺν ὑμῖν. 
Τὰ γὰρ πάντα δι’ ὑμᾶς, ἵνα ἡ χάρις πλεονάσασα 
διὰ τῶν πλειόνων τὴν εὐχαριστίαν περισσεύσῃ 
εἰς τὴν δόξαν τοῦ Θεοῦ».

ΚΥΡΙΑΚΗ 25 ΜΑΪΟΥ
ΤΟΥ ΤΥΦΛΟΥ

ΑΠΟΣΤΟΛΟΣ Β΄ Κορ. δ΄ 6-15
ΕΥΑΓΓΕΛΙΟΝ Ἰω. θ΄ 1-38
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Ἡ ἀναζήτηση τῆς χαρᾶς στὴ ζωὴ ἔξω καὶ μα-
κριὰ ἀπὸ τὴν ἀρετὴ κινδυνεύει νὰ εἶναι ἡ μεγαλύ-
τερη πλάνη στὴ ζωὴ τοῦ ἀνθρώπου. Καὶ μάλιστα, ὁ 
ἄνθρωπος μοιάζει νὰ θεωρεῖ ὅτι ὄχι ἁπλῶς μπορεῖ 
νὰ φθάσει στὴ χαρὰ ἔξω καὶ μακριὰ ἀπὸ τὴν ἀρε-
τή, ἀλλά, ἀκόμα χειρότερα, ὅτι ἡ ἀρετὴ εἶναι καὶ 
ἐμπόδιο στὴν ἀγωνιώδη προσπάθειά του νὰ βρεῖ τὴ 
χαρὰ καὶ τὴν εὐτυχία. Πῶς μπορεῖ ὁ ἀγώνας γιὰ τὴν 
ἀρετή, ποὺ εἶναι αὐταπόδεικτα κάτι τὸ ἐπίπονο καὶ 
ἐπίμοχθο, νὰ ταιριάξει μὲ τὴ χαρὰ καὶ τὴν εὐτυχία 
ποὺ γυρεύουμε; 

Ἰδιαίτερα μάλιστα ἡ ἐποχή μας μοιάζει νὰ ἐπαί-
ρεται ὅτι εἶναι… «ἐπικούρεια». Ἔχοντας κάνει τὴν 
ἡδονὴ πρῶτο σκοπὸ τῆς ζωῆς μας, θυμίζουμε τοὺς 
ἔκφυλους Ρωμαίους τῆς ἐποχῆς τῆς ρωμαϊκῆς πα-
ρακμῆς, ποὺ γέμιζαν τὰ δωμάτιά τους μὲ τὴν εἰκόνα 
τοῦ Ἐπίκουρου, τοῦ φιλοσόφου ποὺ δίδασκε ὅτι 
τελικὸς σκοπὸς στὴ ζωὴ εἶναι ἡ ἡδονή, καὶ στὰ γε-
νέθλιά του προσέφεραν θυσίες. Δὲν ὑποψιάζονταν, 
ἀσφαλῶς, ὅτι τὴν καλύτερη ἀπάντηση θὰ τοὺς τὴν 
ἔδινε… ὁ ἴδιος ὁ Ἐπίκουρος:

«Ὅταν λέμε ὅτι ἡ ἡδονὴ εἶναι ὁ τελικὸς σκοπὸς τῆς 
ζωῆς μας, δὲν ἐννοοῦμε τὶς ἡδονὲς τῶν ἀσώτων καὶ 
αὐτὲς ποὺ συνίστανται στὶς ἀπολαύσεις, ὅπως νομίζουν 
μερικοὶ ποὺ ἀγνοοῦν τί λέμε καὶ δὲν συμφωνοῦν μαζί 
μας ἢ μᾶς παρανοοῦν… Ἡ φρόνηση μᾶς διδάσκει ὅτι δὲν 
εἶναι δυνατὸν νὰ ζεῖ κανεὶς μὲ χαρά («ἡδέως»), χωρὶς 
νὰ ζεῖ συνετά, καλὰ καὶ δίκαια· οὔτε πάλι νὰ ζεῖ συνετά, 
καλὰ καὶ δίκαια, χωρὶς νὰ ζεῖ μὲ χαρά. Διότι οἱ ἀρετὲς 
εἶναι σύμφυτες μὲ τὸν βίο τῆς χαρᾶς (τό «ζῆν ἡδέως»), 
καὶ ὁ βίος τῆς χαρᾶς εἶναι ἀδιαχώριστος ἀπὸ αὐτές»1.

Αὐτὸν τὸν λόγο τοῦ… Ἐπίκουρου θὰ ἅρμοζε νὰ 
ἀκούσει καὶ νὰ κατανοήσει καὶ ἡ δική 
μας ἐποχή, ποὺ ἀναζητᾷ τὴν ἡδονὴ ὡς 
πρῶτο σκοπὸ τῆς ζωῆς, καὶ καταλήγει 
νὰ μὴ βρίσκει παρὰ μόνο τὴ θλίψη, ἂν 
ὄχι καὶ τὴν κατάθλιψη. Γιατί; Διότι παρα-
σύρεται νὰ γυρεύει τὴν ἡδονή, τὴ χαρά, 
μακριὰ καὶ ἔξω ἀπὸ τὴν ἀρετή.

Κλονίζοντας ὅλα αὐτὰ ποὺ συνήθως 
θεωροῦμε αὐτονόητα γιὰ τὴν ἡδονὴ καὶ 
τὴ χαρὰ ποὺ γυρεύουμε, ὁ Μέγας Βασί-
λειος γράφει ὅτι ἡ εὐφροσύνη εἶναι «ὀπα-
δός» τῆς ἀρετῆς καὶ τῆς ἀγαθότητας, καὶ 
μόνο αὐτὸς ποὺ ἔχει τὴν ἀρετὴ μπορεῖ νὰ 
φθάσει σὲ μιὰ εὐφροσύνη ἀμετακίνητη 
καὶ χωρὶς τέλος2. Ἀντίθετα, ὅπως βεβαι-
ώνει ὁ Παῦλος, ἡ ζωὴ μακριὰ ἀπὸ τὴν 
ἀρετὴ εἶναι ζωὴ θλίψης καὶ στενοχώριας: 
«Θλῖψις καὶ στενοχωρία ἐπὶ πᾶσαν ψυχὴν 
ἀνθρώπου τοῦ κατεργαζομένου τὸ κακόν»3.

Εὐλόγως λοιπὸν ὁ ἅγιος Ἰωάννης ὁ 
Χρυσόστομος γράφει ὅτι τό «χαίρετε ἐν 
Κυρίῳ» τοῦ Παύλου δὲν σημαίνει τίποτε 

1	 Ἐπίκουρου, Πρὸς Μενοικέα, 131-132.
2	 Μεγ. Βασ., Ἀσκητικαὶ διατάξεις, PG 31, 1340 C.
3	 Ρωμ. β΄ 9.

ἄλλο, παρά: «Νὰ ἐπιδεικνύετε τέτοιο βίο, ὥστε νὰ ἔχετε 
χαρά»4. Διότι «ὁ ἐν Θεῷ ὤν, ἀεὶ χαίρει· κἄν τε θλίβηται, 
κἂν ὁτιοῦν πάσχῃ, ἀεὶ χαίρει ὁ τοιοῦτος»5. Ἡ χαρά του 
δὲν ἀφορᾷ μόνο τὴν ἄλλη ζωή, τὴν αἰώνια, ἀλλά 
«αὐτὸς ποὺ εἶναι πλούσιος σὲ κατορθώματα, καὶ πρὶν 
ἀπὸ τὴν οὐράνια βασιλεία, θὰ ἀπολαύσει τὴν πιὸ μεγάλη 
χαρά, τρεφόμενος μὲ τὶς χρηστὲς ἐλπίδες». Τῆς ἀρετῆς, 
«ἀγήρως ἡ χαρά, καὶ πρόσκαιρος ὁ πόνος»6. Γι’ αὐτὸ 
μᾶς καλεῖ ὁ ἱερὸς Χρυσόστομος νὰ ὑπομένουμε τὰ 
πάντα ὑπὲρ τῆς ἀρετῆς, προσθέτοντας: «Οὕτω γὰρ 
καὶ τῆς ἀληθοῦς ἡδονῆς ἀπολαύσομεν»7.

Μὲ αὐτὴ τὴ λογικὴ καὶ ὁ π. Σεραφεὶμ Παπακώ-
στας βεβαιώνει ὅτι «φυσικῶς συνδέεται ἡ ἀρετὴ μὲ τὴν 
εὐτυχίαν ὡς αἰτία πρὸς ἀποτέλεσμα, ἢ ὡς ἔργον πρὸς 
μισθόν»8. Καὶ ὁ ἅγιος Παΐσιος ὁ Ἁγιορείτης θέτει τὸ 
ρητορικὸ ἐρώτημα: «Πότε θὰ ἔχη κανεὶς πνευματικὴ 
χαρά; ὅταν εἶναι ἀκατάστατος;». Καὶ ἀπαντᾷ ὁ ἴδιος: «Ἡ 
ἐσωτερικὴ χαρὰ ἔρχεται μὲ τὴν ἐσωτερικὴ τακτοποίηση 
καὶ δίνει φτερὰ στὴν ψυχή»9. 

Ἀδιαχώριστη, λοιπόν, ἡ χαρὰ πρὸς τὴν ἀρετή, τὸ 
φυσικὸ καὶ λογικό της θεμέλιο.

4	 Ἰω. Χρυσ., Ὑπόμνημα εἰς τὴν Πρὸς Φιλιππησίους ἐπιστολήν, Ὁμιλία 
ΙΔ΄, PG 62, 283.8-10.

5	 Ἰω. Χρυσ., ὅ.π. PG 62, 283.15-16.
6	 Ἰω. Χρυσ., Ὑπόμνημα εἰς τὸν ἅγιον Ἰωάννην τὸν ἀπόστολον καὶ 

εὐαγγελιστήν, Ὁμιλία ΛΣΤ΄, PG 59, 206.52-55.
7	 Ἰω. Χρυσ., ὅ.π. PG 59, 207.3-208.1.
8	 Σεραφεὶμ Παπακώστα, Ἡ ἐπὶ τοῦ ὄρους ὁμιλία τοῦ Κυρίου, Ἐκδό-

σεις Ἀδελφότητος Θεολόγων ἡ «ΖΩΗ», Ἀθῆναι 20048, σελ. 43-44.
9	 Παϊσίου Ἁγιορείτου, Λόγοι Ε΄. Πάθη καὶ ἀρετές, Ἱερὸν Ἡσυχα-

στήριον «Εὐαγγελιστὴς Ἰωάννης ὁ Θεολόγος», Σουρωτὴ Θεσ-
σαλονίκης 2010, σελ. 154.

Κυκλοφορεῖ κάθε μήνα.
Ἐκδότης: Ἀδελφότης Θεολόγων ἡ «ΖΩΗ» Σ.Α., Καρύτση 14, (4ος ὄροφος) 105 61 Ἀθῆναι. 
Τηλ.: 210 64 28 331 (Καθημερινὲς 8:00 - 14:00), FAX: 210 64 63 606.
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), δικαιούχος: Ἀδελφότης Θεο-
λόγων ἡ «ΖΩΗ». Στὴν αἰτιολογία νὰ ζητᾶτε νὰ σημειώνεται ρητῶς τὸ 
ὀνοματεπώνυμο τοῦ συνδρομητὴ καὶ τὸ ὄνομα τοῦ περιοδικοῦ (ΖΩΗ)

β) 	 Στὰ βιβλιοπωλεῖα «ΖΩΗ» (Καρύτση 14, Ἀθήνα καὶ Ἁγ. Σοφίας 41, Θεσσα-
λονίκη) καὶ συνεργαζόμενα βιβλιοπωλεῖα

γ) 	 Στὰ ΕΛΤΑ μὲ ἔντυπο ταχυπληρωμῆς ποὺ συναποστέλλεται ἀνὰ τακτὰ 
χρονικὰ διαστήματα γιὰ ὅσους ἔχουν ὀφειλὴ

δ) 	 Στὰ ΕΛΤΑ μὲ ταχυδρομικὴ ἐπιταγὴ στὴ διεύθυνση τοῦ περιοδικοῦ (Κα-
ρύτση 14, 105 61 Ἀθήνα). Προβλέπεται ἐπιβάρυνση μὲ ταχυδρομικὰ τέλη

ε)	 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: 

ΙΒΑΝ: GR1501101320000013229600013 
BIC/Swift Code: ETHNGRAA

Ὀρθόδοξον Χριστιανικὸν Περιοδικόν.
Ὄργανον Ἀδελφότητος Θεολόγων ἡ «ΖΩΗ»

Η ΑΡΕΤΗ ΘΕΜΕΛΙΟ ΤΗΣ ΧΑΡΑΣ
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Μεγαλειώδης ὑποθήκη πρὸς τὸν συνεργάτη του ἀδελ-
φό! Ἀδέλφια καὶ στὸ σῶμα καὶ στὸ πνεῦμα στάθηκαν σ᾽ 
ὅλη τους τὴ ζωὴ ὁ Μεθόδιος καὶ Κύριλλος. Ἀπὸ μικροὶ 
ἑνωμένοι «ἐν τῷ συνδέσμῳ» τῆς ἀγάπης τοῦ Θεοῦ, μαζὶ 
δούλεψαν γιὰ τὴν ἐξάπλωση τοῦ Εὐαγγελίου. Καὶ τώρα 
μόνο ὁ θάνατος, ποὺ φθάνει, πρόσκαιρα θὰ τοὺς χωρίσει...

Ὧρες βαρειές, πόνου ὧρες ἀκολουθοῦν. Ὁ πυρετὸς 
αὐξάνει. Στὸ ψημένο πρόσωπό του δυὸ μάτια σβήνουν. 
Καλεῖ τοὺς μαθητές του στὸν ὕστατο ἀποχαιρετισμό. Τοὺς 
ἀσπάζεται καὶ ψιθυρίζει: «Εὐλογητὸς ὁ Θεός, ὃς οὐκ ἔδω-
κεν ἡμᾶς εἰς θήραν τοῖς ὁδοῦσι τῶν ἀοράτων ἐχθρῶν ἡμῶν, 
ἀλλὰ συνέτριψε τὴν παγίδα αὐτῶν καὶ ἐρρύσατο ἡμᾶς». Αὐτοὶ 
κλαῖνε, κλαῖνε σιωπηλὰ γιὰ τὸν φωτιστή τους, τὸν Πατέρα 
τους. Ναί, στάθηκε γι’ αὐτοὺς ἀληθινὸς Πατέρας: τοὺς 
γνώρισε τὴν ἀλήθεια, τοὺς χάρισε τὴ δεύτερη γέννηση. 
Καὶ τώρα τοὺς φεύγει γιὰ τὸ μεγάλο ταξίδι.

“Ὣς τὴν τελευταία του στιγμή, κοινωνεῖ συχνὰ τῶν 
Ἀχράντων Μυστηρίων «εἰς ἄφεσιν ἁμαρτιῶν καὶ εἰς ζωὴν 
τὴν αἰώνιον». Τὸν Χριστὸν «στὸ στέρνο» ἔφερνε σ᾽ ὅλο 
του τὸ βίο. Μ’ αὐτὸν τώρα θὰ φτερουγίσει στὰ Οὐράνια, 
ἀφοῦ ψελλίζει τὴν τελευταία τῆς ζωῆς του προσευχή:

-Κύριε ὁ Θεὸς μου, εἰσάκουσον τῆς προσευχῆς μου 
καὶ φύλαξον τὸ πιστόν σου ποίμνιον. Ἀφάνισον τὴν αἵρε-
σιν τῶν τριῶν γλωσσῶν, πλήθυνον τὴν Ἐκκλησίαν Σου 
καὶ σύναξον πάντας ἐν ἑνὶ πνεύματι...

Καὶ τὴν ἔσχατη ὥρα τὸν ἑαυτόν του τὸν λησμονεῖ. 
Ἐπίκεντρο τῆς τελευταίας του προσευχῆς εἶναι ὁ λαός 
του, τὸ ποίμνιό του, τὸ ἔργο του. Τὸ ἄτομο ἔχει ἐξαφανι-
σθεῖ γιὰ τὸ σύνολο. Σβήνει μέσα στὴν ἀποστολή, μέσα 
στὸν πόθο γιὰ τὴ συνέχισή της. Παραδίδει τὸ πνεῦμα 
του ἤρεμος, γαλήνιος στὴν ἀγκαλιὰ τοῦ ἀδελφοῦ του. Τί, 
ἀλήθεια, ὑπέροχος πίνακας !

Ὁ ἅγιος Κύριλλος, ὁ Ἱεραπόστολος τῶν Σλάβων, «ἐκοι-
μήθη ἐν Κυρίῳ» στὶς 14 Φεβρουαρίου 869 μ.Χ., σὲ ἡλικία 
μόλις 42 ἐτῶν. Πάνω στὰ πιὸ δημιουργικὰ χρόνια τῆς 
ζωῆς του, διέκοψε τὸ μεγάλο του ἔργο, ἢ σωστότερα τὸ 
συνέχισε ἀπὸ τὸν Οὐρανό, εὐχόμενος γιὰ τὴν προκοπή 
του κοντὰ στὸν θρόνο τοῦ Θεοῦ!

- Ἅγιε Κύριλλε, καὶ σήμερα ἡ Ἐκκλησία μας ἔχει ἀνά-
γκη ἀπὸ νέους φλογεροὺς Ἱεραποστόλους, ποὺ θὰ φέρουν 
τὸ μήνυμα τὸ λυτρωτικὸ στὰ πέρατα τῆς γῆς. Προσευχή-
σου γιὰ τούτη τὴν ἀνάγκη κοντὰ στὸν θρόνο τοῦ Θεοῦ!...

Δάκρυα ἔχυσε ὁ ἀδελφός, οἱ συνεργάτες, οἱ φίλοι του 
γιὰ τὸν πρόωρο θάνατό του. Ὁ πρῶτος μάλιστα ἤθελε νὰ 
μεταφέρει τὸ σκήνωμά του στὸ Βυζάντιο καὶ νὰ τὸ θάψει 
στὸ Μοναστήρι του. Εἶπε στὸν Ἐπίσκοπο: «Ἐδώσαμεν 
ὑπόσχεσιν εἰς τὴν μητέρα ἡμῶν, ὅταν ὁ εἷς ἐξ ἡμῶν ἀποθάνη, 
ὁ ἕτερος νὰ μεταφέρη τὴν σορόν του εἰς τὴν μονήν του πρὸς 
ἐνταφιασμόν». Τοῦτο ὅμως ὁ Πάπας δὲν τὸ ἤθελε. Ἔφε-
ρε ἀντιρρήσεις. Ὁ Μεθόδιος στενοχωρήθηκε.Ἐπέμεινε. 
Παρακάλεσε. Ἀλλὰ μάταια. Στὸ τέλος ὑποχώρησε καὶ 
ζήτησε νὰ γίνει ἡ ταφὴ στὴν παλαιὰ βασιλικὴ τοῦ Ἀγίου 
Κλήμεντος, ὅπου ἦταν ἐνταφιασμένα τὰ τίμια λείψανα 

τοῦ μάρτυρα. Ἤθελε νὰ μπεῖ κοντὰ στὸν ἅγιο Κλήμεντα 
ὁ ἀδελφός του, ποὺ τόσο τιμοῦσε τὸν ἅγιο.

Μεγαλοπρεπὴς κηδεία ἔγινε στὸν Ἥρωα καὶ Μάρ-
τυρα τῆς Ἱεραποστολῆς. Ὁ Ἐπίσκοπος Ἀδριανός, ἱερεῖς, 
μοναχοὶ καὶ κόσμος πολύς, ντόπιοι καὶ ξένοι, Ρωμαῖοι 
καὶ Ἕλληνες, ἀκολούθησαν τὴν ἐκφορά του.

Ὁ ξεσηκωμὸς αὐτὸς τοῦ λαοῦ ἦταν εὔγλωττη μαρτυρία 
τῆς βαθύτατης ἐκτίμησης ποὺ ἔτρεφαν στὴν πνευματικὴ 
ἀκτινοβολία καὶ στὴν ἁγιότητα τοῦ ἁγίου Κυρίλλου, ποὺ 
ἄρχισαν ἀπὸ τὰ πρῶτα χρόνια νὰ τιμοῦν τὴν μνήμη του. 
Ζωγράφισαν στὸν τάφο τὴν εἰκόνα του καὶ ἔκαιγαν κα-
ντήλι μέρα-νύχτα, δοξάζοντας τὸν Θεό, ποὺ χάρισε μιὰ 
τέτοια προσωπικότητα στὸν καιρό τους.

Μόνος στὴν Παννονία καὶ Μοραβία
Ὁ θάνατος τοῦ ἁγίου Κυρίλλου, ποὺ ἦταν ἡ ψυχὴ τῆς 

ἱεραποστολικῆς δράσης ἀνάμεσα στοὺς Σλάβους, ὑπῆρξε 
μεγάλη ἀπώλεια. Καλύφθηκε ὅμως μὲ τὴν ἐργασία τοῦ 
ἁγίου Μεθοδίου, ποὺ ἐπιστράτευσε ὅλες του τὶς ἠθικὲς, 
καὶ πνευματικὲς δυνάμεις καὶ συνέχισε μὲ πίστη τὸ ἱερό 
του ἔργο...

Ἐνῶ ἔκλαιγε ἀκόμα τὸν ἀδελφό του στὴ Ρώμη, ὁ ἡγε-
μόνας τῆς Παννονίας Κότσελ ζητοῦσε ἀπὸ τὸν Πάπα 
νὰ τοῦ στείλει τὸν «μακάριο διδάσκαλο Μεθόδιο», γιὰ 
νὰ συνεχίσει τὴν ἀναγεννητικὴ προσπάθεια ποὺ εἶχε 
ἀρχίσει μὲ τὸν ἀδελφό του. Ὁ Ἀδριανὸς τὸν καλεῖ καὶ τοῦ 
λέει γιὰ τὴν παράκληση τοῦ Κότσελ. Ἂν κι ὁ πόνος ἦταν 
ἀκόμη νωπός, τὸ μνῆμα τοῦ ἀγαπημένου του Κυρίλλου 
νεόσκαφτο, δὲν μποροῦσε ν’ ἀρνηθεῖ. Ἦταν ἡ φωνὴ τοῦ 
Θεοῦ ποὺ τὸν ξανακαλοῦσε στὴ χώρα τὴ μακρυνή, γιὰ 
νὰ συνεχίσει τὸν εὐαγγελισμὸ τοῦ λαοῦ.

Δάκρυα ἔχυσε στὸ μνῆμα τοῦ ἀδελφοῦ, ἀποχαιρέτησε 
τοὺς φίλους καὶ παίρνοντας μαζὶ τοὺς συνεργάτες του 
ἄφησαν τὴν ρωμαϊκὴ Πρωτεύουσα καὶ τράβηξαν γιὰ 
τὴν Παννονία. Τὸ δύσκολο ταξίδι εἶναι τώρα ἀκόμα πιὸ 
πονεμένο. Λείπει αὐτὸς ποὺ ἦταν ἀδελφὸς καὶ ἀρχηγός 
τους. Ὅλο θὰ τὸν θυμόντουσαν. Ὅλο γι’ αὐτὸν θὰ μιλοῦσαν. 
Καὶ ἀπὸ τὴ ζωὴ καὶ τὴ δράση του, τὴν ταπείνωσή του καὶ 
τὴν ἀγωνιστικότητά του θὰ ἀντλοῦσαν διδάγματα καὶ νέο 
ζῆλο, γιὰ νὰ ἐξακολουθήσουν τὸ ἔργο του.

Ὁ Κότσελ καὶ ὁ λαός του μὲ χαρὰ τοὺς δέχθηκαν. Μὲ 
προσοχὴ διάβασε ὁ ἡγεμόνας τὴ βούλλα ποὺ τοῦ ἔστει-
λε ὁ Πάπας. Στὸ ἔγγραφο αὐτὸ τοῦ ἔλεγε ὅτι στέλνει τὸ 
Μεθόδιο, «ἄνδρα τέλειον τὸν νοῦν», γιὰ νὰ τοὺς διδάσκει, 
καὶ ὅτι ἐγκρίνει τὴν τέλεση τῆς θείας Λειτουργίας στὴ 
σλαβικὴ γλῶσσα, μὲ ἕναν μόνο ὅρο, «ὁ Ἀπόστολος καὶ 
τὸ Εὐαγγέλιον νὰ ἀναγινώσκονται πρῶτον λατινιστὶ καὶ 
ἔπειτα σλαβωνιστί».

Ὁ Μεθόδιος συμμορφώθηκε μὲ τὴ θέληση τοῦ Ἐπι-
σκόπου τῆς Ρώμης καὶ συνέχισε, μὲ ζῆλο καὶ ἐνθουσια-
σμό, τὸ ἔργο τῆς ἐξάπλωσης τοῦ χριστιανικοῦ κηρύγμα-
τος. Καὶ τώρα οἱ καρποὶ ἦταν πολλοί. Νέοι καὶ ὥριμοι, 
ἄνδρες καὶ γυναῖκες ἄφηναν τὰ εἴδωλα καὶ γνώριζαν τὸν 
ἀληθινὸ Θεό. Ἡ νέα Ἐκκλησία ηὔξανε καὶ ἐκραταιοῦτο...

ΜΕΓΑΛΕΣ ΜΟΡΦΕΣ

ΑΓ.ΚΥΡΙΛΛΟΣ ΚΑΙ ΜΕΘΟΔΙΟΣ 
(827 - 869, 815 - 885)

15

(Συνεχίζεται)
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ΓΕΓΟΝΟΤΩΝΓΕΓΟΝΟΤΩΝΕΠΙ ΤΩΝ

ΚΩΔΙΚΟΣ: 
01 1290
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ΒΑΝΔΑΛΙΣΜΟΣ ΚΑΙ ΕΛΕΥΘΕΡΙΑ  
ΤΗΣ ΕΚΦΡΑΣΗΣ

Ἡ συζήτηση γύρω ἀπὸ τὴν ἔκθεση τῆς Ἐθνικῆς 
Πινακοθήκης «Ἡ σαγήνη τοῦ Ἀλλόκοτου», ποὺ δὲν 
ἔχει καταλαγιάσει, κι ἂς ἔχει περάσει κάποιος καιρός, 
ἀνέδειξε τὸ διαζύγιο ποὺ ἔχουμε πάρει ὡς κοινωνία 
ὄχι μόνο ἀπὸ τὸν πολιτισμό, ἀλλὰ καὶ ἀπὸ τὴν ἴδια 
τὴν κοινὴ λογική. Διότι ἡ κοινὴ λογικὴ ἀπαιτεῖ, πρῶτα 
καὶ πάνω ἀπ’ ὅλα, συνέπεια. Ἂν συμφωνήσουμε ὅτι ὁ 
βανδαλισμὸς εἶναι κάτι κακό, τότε θὰ καταδικάσουμε 
ἀσφαλῶς κάθε βανδαλισμὸ μιᾶς καλλιτεχνικῆς δημι-
ουργίας, ἀλλὰ δὲν μποροῦμε τὴν ἴδια στιγμὴ νὰ θεω-
ροῦμε ἀπολύτως θεμιτό –γιὰ νὰ μὴν ποῦμε ἱερό– τὸν 
βανδαλισμὸ διὰ μέσου τῆς (ὑποτίθεται) «καλλιτεχνικῆς» 
δημιουργίας. Δὲν μποροῦμε νὰ καταδικάζουμε αὐτὸν 
ποὺ βανδαλίζει ἕνα πίνακα, καὶ τὴν ἴδια στιγμὴ νὰ θε-
ωροῦμε ἀπαράβατο τὸ δικαίωμα νὰ βανδαλίζει κάποιος 
μέσῳ ἑνὸς πίνακα. Ἐπιτέλους, ἂν συμφωνήσουμε νὰ 
καταδικάζουμε τὸν βανδαλισμό, ἂς φροντίσουμε τὸ 
πιὸ στοιχειῶδες: νὰ τὸν καταδικάζουμε μὲ συνέπεια, 
σὲ ὅλες τὶς ἐκφάνσεις του. Διαφορετικά, δὲν καταδικά-
ζουμε τὸν βανδαλισμό, ἀλλὰ τὸν ἀγκαλιάζουμε – ἀρκεῖ, 
βεβαίως, αὐτὸ ποὺ βανδαλίζεται νὰ εἶναι αὐτὸ ποὺ 
φρονεῖ ὁ ἄλλος, καὶ ὄχι αὐτὸ ποὺ φρονοῦμε ἐμεῖς. Μά, 
θὰ πεῖ κανείς, ἡ ἐλευθερία τῆς ἔκφρασης εἶναι κάτι ἱερό! 
Ναί. Ἀλλὰ ὑπάρχει καὶ ἡ ἐλευθερία τῆς σκέψης, ποὺ δὲν 
εἶναι ἀκριβῶς τὸ ἴδιο. Εἶχε δίκιο ὁ Δανὸς φιλόσοφος 
καὶ θεολόγος Σαῖρεν Κίρκεγκωρ (Søren Kierkegaard): 
«Οἱ ἄνθρωποι ἀπαιτοῦν τὴν ἐλευθερία τῆς ἔκφρασης, ὡς 
ὑποκατάστατο γιὰ τὴν ἐλευθερία τῆς σκέψης, τὴν ὁποία 
σπανίως χρησιμοποιοῦν».

ΣΤΑΥΡΟΣ ΚΑΙ ΑΝΑΣΤΑΣΗ
Μὲ ἀπόφαση τῆς Διαρκοῦς Ἱερᾶς Συνόδου τῆς 

11ης Μαρτίου ἔκλεισε τὸ θέμα ποὺ εἶχε ἐγερθεῖ σχε-
τικὰ μὲ τὴν τοποθέτηση τοῦ Ἐσταυρωμένου ὄπισθεν 
τῆς Ἁγίας Τραπέζης. Στὴ σχετικὴ ἀπόφαση, ποὺ ἐλή-
φθη κατόπιν εἰσηγήσεως τῆς Συνοδικῆς Ἐπιτροπῆς 
ἐπὶ τῆς Θείας Λατρείας καὶ τοῦ Ποιμαντικοῦ Ἔργου, 
ἐπισημαίνεται ὅτι ἡ τοποθέτηση τοῦ Σταυροῦ τοῦ 
Χριστοῦ ὄπισθεν τῆς Ἁγίας Τραπέζης «εἶναι γενικὰ 
καθιερωθεῖσα παράδοση, ὅπως παρατηροῦμε στὰ Πα-
τριαρχεῖα καὶ τὶς Αὐτοκέφαλες Ὀρθόδοξες Ἐκκλησίες», 
ἀλλὰ καὶ ὁρίζεται ρητῶς ὅτι «Οἱ λειτουργικὲς ἀλλαγὲς 
τοῦ τυπικοῦ τῆς Ἐκκλησίας γίνονται μὲ ἀποφάσεις τῶν 
Συνοδικῶν Ὀργάνων Της». Καὶ βεβαίως, ἐξαίρεται μὲ 
κάθε ἔμφαση ἡ μεγάλη ἀλήθεια, ποὺ ἡ παράβλεψή 
της ἀφήνει ἀνοικτὸ τὸ πεδίο γιὰ κάθε λογῆς παρερ-
μηνεῖες καὶ κακοδοξίες: «Ὁ Σταυρὸς τοῦ Χριστοῦ στὴ 
θεολογία τῆς Ἐκκλησίας, ὅπως ἐκφράζεται στὰ ἔργα τῶν 
Πατέρων καὶ στὴν ἱερὰ ὑμνογραφία, εἶναι ἄρρηκτα συν-
δεδεμένος μὲ τὴν Ἀνάστασή Του καὶ δὲν διαχωρίζονται: 
“Τὸν Σταυρόν Σου προσκυνοῦμεν, Δέσποτα, καὶ τὴν ἁγίαν 
Σου Ἀνάστασιν δοξάζομεν”. Εἶναι ἑνιαῖο τὸ μυστήριο τοῦ 
Σταυροῦ καὶ τῆς Ἀναστάσεως τοῦ Χριστοῦ. Δὲν νοεῖται 
ὁ Σταυρὸς τοῦ Χριστοῦ χωρὶς τὴν Ἀνάστασή Του, οὔτε 
Ἀνάσταση τοῦ Χριστοῦ χωρὶς τὸν Σταυρό».

Ο ΕΟΡΤΑΣΜΟΣ ΤΗΣ 1ΗΣ ΑΠΡΙΛΙΟΥ  
ΣΤΑ ΣΧΟΛΕΙΑ

Μὲ τὴν εὐκαιρία τῆς συμπλήρωσης 70 ἐτῶν ἀπὸ 
τὴν ἔναρξη τοῦ ἐθνικοαπελευθερωτικοῦ ἀγῶνα τῆς 
ΕΟΚΑ στὴν Κύπρο (1 Ἀπριλίου 1955), τὸ Ὑπουργεῖο 
Παιδείας, Θρησκευμάτων καὶ Ἀθλητισμοῦ (ὅπως εἶναι 
ἡ πλήρης ἐπωνυμία του), σὲ μιὰ κατ’ ἀρχὴν ἀξιέπαινη 
κίνησή του, ὑπέδειξε τὴν ἀφιέρωση σὲ ὅλα τὰ ἑλλη-
νικὰ σχολεῖα δύο ὡρῶν τοῦ ὡρολογίου προγράμματος 
τῆς 1ης Ἀπριλίου σὲ ἐκδηλώσεις «μὲ σκοπὸ τὴν ἐνημέ-
ρωση καὶ τὴν εὐαισθητοποίηση τῆς σχολικῆς κοινότητας 
γιὰ ἕνα σημαντικὸ κεφάλαιο τῆς Ἱστορίας τοῦ Μείζονος 
Ἑλληνισμοῦ», οἱ ὁποῖες θὰ ἐπέτρεπαν στοὺς μαθητές 
«νὰ ἔρθουν σὲ ἐπαφὴ μὲ τὴν κυπριακὴ ἱστορία καὶ τὸν 
κυπριακὸ πολιτισμὸ καὶ νὰ εὐαισθητοποιηθοῦν σχετικὰ 
μὲ τὴν ἐθνικὴ προσπάθεια γιὰ τὴν ἀπελευθέρωση τῆς 
Κύπρου, μιᾶς πανάρχαιας κοιτίδας τοῦ Ἑλληνισμοῦ ποὺ 
ὁδεύει μέσα στὸν χρόνο, διατηρώντας, σὲ πεῖσμα τῆς γεω-
γραφίας, τῆς ἱστορίας καὶ ὅλων τῶν ἐπίδοξων κατακτητῶν 
ἀνὰ τοὺς αἰῶνες, ἀνέπαφη καὶ ἀναλλοίωτη τὴν ταὐτότητά 
της στὸ πέρασμα τοῦ χρόνου». Ὅλα καλά… ἀλλά… ἔλα ποὺ 
αὐτὸ δὲν ἔγινε… πρακτικὰ πουθενά! Ἴσως νὰ ἔφται-
γε τὸ γεγονὸς ὅτι ἡ σχετικὴ ἐγκύκλιος, ποὺ ἐπέτασσε 
τὴν ἀφιέρωση στὸν ἀγῶνα τῆς ΕΟΚΑ δύο ὡρῶν τῶν 
ὡρολογίου προγράμματος τῆς 1ης Ἀπριλίου 2025, 
ὑπεγράφη καὶ προωθήθηκε στὰ σχολεῖα μόλις τήν… 
προηγουμένη (πρόκειται γιὰ τὴν ἐγκύκλιο μὲ ἀρ. πρωτ. 
34807/ΓΔ4/31-03-2025)… Ἴσως νὰ φταίει αὐτό… Ἢ 
μήπως δὲν φταίει μόνο αὐτό;

Ο ΠΡΑΓΜΑΤΙΚΟΣ ΕΧΘΡΟΣ
Ὁ πραγματικὸς ἐχθρὸς τῆς πίστης τοῦ Χριστοῦ δὲν 

εἶναι οἱ κατὰ καιροὺς ὑβριστὲς καὶ διῶκτές της. Σὲ και-
ροὺς διωγμῶν εἶναι ποὺ ἄνθησε ἡ πίστη τοῦ Χριστοῦ, 
σὰν νὰ τὴν ἔτρεφε τὸ αἷμα τῶν μαρτύρων, ποὺ ἔτρεχε 
ποτάμι. Ὁ πραγματικὸς ἐχθρὸς τῆς πίστης τοῦ Χριστοῦ 
εἶναι ἡ δική μας ἀμέλεια. Εἶναι ἡ ἀδιαφορία ποὺ δεί-
χνουμε γιὰ τὴ δική μας κατὰ Χριστὸν συγκρότηση. Εἶναι 
ἡ δική μας ἀποστασία. Δὲν φταῖνε οἱ ἐμπαθεῖς πολέμιοι 
τῆς πίστης τοῦ Χριστοῦ, ἂν ὅσοι προσδιορίζονται ὡς 
Χριστιανοὶ ἀπομακρύνονται ὅλο καὶ περισσότερο ἀπὸ 
τὴν Ἐκκλησία. Ἰδοὺ ἕνα παράδειγμα: Σύμφωνα μὲ δη-
μοσίευμα ποὺ προκαλεῖ εὔλογο προβληματισμό, στὸ 
Ἡνωμένο Βασίλειο περισσότερες ἀπὸ 3500 ἐκκλησίες 
ἔχουν κλείσει τὰ τελευταῖα δέκα χρόνια, μετατρεπόμε-
νες σὲ ἐμπορικὰ καταστήματα (ὅπως ὁ ναὸς τοῦ Ἁγίου 
Μάρκου στὸ Mayfair τοῦ Λονδίνου, ποὺ στεγάζει πλέον 
τὴν ἁλυσίδα τροφίμων Mercato Metropolitano), σὲ 
πὰμπ καὶ νυκτερινὰ κέντρα (ὅπως ὁ ναὸς τοῦ Ἁγίου 
Πέτρου στὸ Chichester στὸ δυτικὸ Σάσσεξ, ποὺ στεγάζει 
πλέον τὸ κέντρο “The Duke and Rye”), σὲ σπά (ὅπως 
τὸ παρεκκλήσι τοῦ νοσοκομείου Clayburn Asylum στὸ 
βορειοανατολικὸ Λονδῖνο, ποὺ λειτουργεῖ πλέον ὡς 
πισίνα, σάουνα καὶ γυμναστήριο), σὲ πολυτελεῖς κα-
τοικίες (ὅπως ὁ ναὸς τῆς Ἁγίας Τριάδας στὸ Ρέντινγκ), 
ἐνῷ παρατηρεῖται ἐπίσης ὅτι ναοὶ ἀγοράζονται ἀπὸ 
μουσουλμάνους, γιὰ νὰ μετατραποῦν σὲ τζαμιά. Ποιοὶ 
φταῖνε ἆραγε γι’ αὐτό; Οἱ ἄλλοι; Οἱ… κακοί;
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