
61

Ἰο
ύ

νι
ος

 2
02

5

Ἔτος 115ον | Ἰούνιος 2025 | 4401

 ΑΠΟΣΤΟΛΙΚΟΤΗΣ ΤΗΣ ΕΚΚΛΗΣΙΑΣ

Οἱ ἑορτὲς τῶν πρωτοκορυφαίων Ἀποστόλων Πέτρου 
καὶ Παύλου στὶς 29 καὶ τῶν δώδεκα Ἀποστόλων 
στὶς 30 Ἰουνίου μᾶς δίνουν τὴν ἀφορμὴ νὰ προ-

σεγγίσουμε μία σημαντικὴ ἰδιότητα τῆς Ἐκκλησίας μας: 
τὴν ἀποστολικότητά της. Στὸ Σύμβολο τῆς Πίστεως ὁμο-
λογοῦμε καὶ διακηρύσσουμε τέσσερες ἰδιότητες γιὰ τὴν 
Ἐκκλησία: εἶναι Μία, Ἁγία, Ἀποστολικὴ καὶ Καθολική. Τί 
σημαίνει ὅμως ἀποστολικότητα τῆς Ἐκκλησίας;

Ἀποστολικὴ ὀνομάζουμε τὴν Ἐκκλησία μας, πρῶτα 
ἐπειδὴ θεμελιώνεται στοὺς ἁγίους Ἀποστόλους· στὴν 
πίστη, στὸ ἔργο καὶ στὴ διδασκαλία τους. Οἱ Ἀπόστολοι 
ὑπῆρξαν οἱ αὐτόπτες καὶ αὐτήκοοι τῶν ὅσων ἐδίδαξε καὶ 
ἔπραξε ὁ Κύριός μας Ἰησοῦς Χριστός. Σὲ αὐτοὺς ἔδωσε 
τὴν ἐντολή «πορευθέντες μαθητεύσατε πάντα τὰ ἔθνη, βα-
πτίζοντες αὐτοὺς εἰς τὸ ὄνομα τοῦ Πατρὸς καὶ τοῦ Υἱοῦ καὶ 
τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, διδάσκοντες αὐτοὺς τηρεῖν πάντα ὅσα 
ἐνετειλάμην ὑμῖν» (Ματθ. 28: 19-20). Οἱ ἅγιοι Ἀπόστολοι 
μὲ ἐπιμέλεια διαφύλαξαν ὅσα τοὺς παρέδωσε ὁ Κύριος 
καὶ τὰ ἐδίδαξαν στὰ ἔθνη «ἕως ἐσχάτου τῆς γῆς» (Πράξ. 
1: 8). Οἱ ἴδιοι ὁμολογοῦν, μὲ τὸ στόμα τοῦ εὐαγγελιστοῦ 
Ἰωάννου, ὅτι ἐδίδαξαν: «ὃ ἀκηκόαμεν, ὃ ἑωράκαμεν τοῖς 
ὀφθαλμοῖς ἡμῶν, ὃ ἐθεασάμεθα καὶ αἱ χεῖρες ἡμῶν ἐψηλάφη-
σαν … μαρτυροῦμεν καὶ ἀπαγγέλομεν ὑμῖν» (Α΄ Ἰω. 1: 1-2). Ἡ 
διδασκαλία τῶν ἁγίων Ἀποστόλων παραδίδεται ὡς ἱερὰ 
παρακαταθήκη στοὺς πιστοὺς τοὺς ὁποίους βαπτίζουν 
κατὰ τόπους καὶ στοὺς διαδόχους τους τοὺς ὁποίους 
χειροτονοῦν ὡς ἐπισκόπους τῶν τοπικῶν Ἐκκλησιῶν ποὺ 
ἵδρυαν: «Ὡς δὲ διεπορεύοντο τὰς πόλεις, παρεδίδουν αὐτοῖς 
φυλάσσειν τὰ δόγματα τὰ κεκριμένα ὑπὸ τῶν ἀποστόλων καὶ 
τῶν πρεσβυτέρων τῶν ἐν Ἱερουσαλήμ» (Πράξ. 16: 4). «Τὴν 
παρακαταθήκην φύλαξον» (Α΄ Τιμ. 6: 20), προστάζει ὁ ἀπό-
στολος Παῦλος τὸν μαθητή του καὶ διάδοχό του Τιμόθεο.

Κατὰ δεύτερο, ὀνομάζουμε ἀποστολικὴ τὴν Ἐκκλησία 
μας, ἐπειδὴ ἔχει μία ἱερὴ ἀποστολή: νὰ συνεχίζει νὰ εὐαγ-
γελίζεται τὸν λόγο τοῦ Θεοῦ, δηλαδὴ νὰ διαδίδει τὴν ἀλή-
θεια τοῦ Χριστοῦ σὲ ὅλους τοὺς ἀνθρώπους. Αὐτὴ ἡ δεύ-
τερη διάσταση τῆς ἀποστολικότητος ὀνομάζεται συχνὰ 
καὶ ἱεραποστολὴ τῆς Ἐκκλησίας. Τὸ ἔργο τῆς Ἐκκλησίας 
συνεχίζει τὸ ἔργο τοῦ Χριστοῦ καὶ τῶν Ἀποστόλων Του. 
Οἱ διάδοχοι τῶν Ἀποστόλων, οἱ Ἐπίσκοποι τῆς Ἐκκλησίας, 
ἔχουν ἀναλάβει νὰ τὸ συνεχίζουν μὲ τὴν ἱεραποστολικὴ 
δράση τους. Τὸ ἄνοιγμα τῆς Ἐκκλησίας πρὸς τοὺς ἐκτὸς 
αὐτῆς ἐμπεριέχεται μέσα στὴν ἀποστολή της· ἀποτελεῖ 
τὴν πεμπτουσία τῆς διακονίας της μέσα στὸν κόσμο. 
Ἡ διδαχή, ἡ παράκληση (παρηγορία), ἡ θεραπεία τοῦ 
τραυματισμένου ἀπὸ τὴν ἁμαρτία καὶ τὸ κακὸ ἀνθρώπου 
ἀποτελοῦν τὶς πτυχὲς αὐτῆς τῆς ἱερῆς ἀποστολῆς τῆς 

Ἐκκλησίας. Ὡς ἄλλος Καλὸς Σαμαρείτης ἐπιχέει «ἔλαιον 
καὶ οἶνον» (Λουκ. 10: 34) στὸν «ἐμπεσόντα εἰς τοὺς ληστάς» 
ἄνθρωπο ἑκάστης ἐποχῆς.

Τρίτη διάσταση τῆς ἀποστολικότητος τῆς Ἐκκλησίας 
εἶναι ἡ λεγομένη «ἀποστολικὴ διαδοχή». Ὡς ἀποστολικὴ 
διαδοχὴ ὀνομάζουμε τὴν ἀδιάρρηκτη συνέχεια τῶν χειρο-
τονιῶν ἀπὸ ἕναν Ἀπόστολο μέχρι τὸν σημερινὸ διάδοχό 
του ἐπίσκοπο. Μὲ ἄλλα λόγια, οἱ σημερινοὶ ἐπίσκοποι 
τῆς Ὀρθοδόξου Ἐκκλησίας ἀνάγουν τὴ χειροτονία τους 
σὲ κάποιο προηγούμενο ἐπίσκοπο· αὐτὸς σὲ κάποιο 
προηγούμενο καὶ ἐν τέλει σὲ κάποιο ἀπὸ τοὺς ἁγίους 
Ἀποστόλους. Αὐτὴ ἡ ἁλυσίδα τῶν χειροτονιῶν πρέπει 
νὰ εἶναι συνεχής, χωρὶς διακοπὲς καὶ χάσματα, γιὰ νὰ 
εἶναι πραγματικὴ 
ἀποστολικὴ δια-
δοχή. Οἱ αἱρέσεις 
καὶ τὰ σχίσματα, 
ὅταν χρονίζουν, 
συνεπάγονται τὴν 
ἀπώλεια τῆς ἀπο-
στολικῆς διαδοχῆς.

Κατακλείοντας 
μεταφέρουμε ἀπὸ 
τὴν ἁγιασμένη δι-
άνοια καὶ καρδία 
τοῦ π. Ἰουστίνου 
Πόποβιτς κάποιες 
συναφεῖς σκέψεις: 
«Δὲν ὑπάρχει ἀμφιβολία ὅτι ἡ ἀποστολικὴ χάρις, κατὰ τὸ 
μᾶλλον καὶ ἧττον, εἶναι ζωοποιῶς παροῦσα σὲ κάθε μέλος 
τῆς Ὀρθοδόξου Ἐκκλησίας, ἀνάλογα μὲ τὸν βαθμὸ ποὺ τὸ 
καθένα βιώνει τὶς θεανθρώπινες ἀρετὲς καὶ τὰ ἱερὰ μυστήρια. 
Ἡ ἀποστολικὴ πίστη εἶναι ἡ καρδιὰ τῆς ἀποστολικῆς χάριτος 
… Ἡ ἀποστολικότητα τῆς Ἐκκλησίας εἶναι τὸ καθολικό, θεαν-
θρώπινο ἁγίασμα τῆς Ἐκκλησίας τοῦ Χριστοῦ· εἶναι ὁλόκληρη 
παντοῦ, μέσα σὲ ὅλα ὅσα συγκροτοῦν τὸ θεανθρώπινο σῶμα 
τῆς Ἐκκλησίας, εἶναι παροῦσα μὲ ὅλες τὶς θεανθρώπινες δυ-
νάμεις της, σὲ ὁλόκληρη τὴν ζωὴ τῆς οὐρανογήινης οὐσίας 
τῆς Ἐκκλησίας. Χωρὶς αὐτὴν εἶναι ἀδιανόητη ἡ Ἐκκλησία 
τοῦ Χριστοῦ. Στὸ θεανθρώπινο σῶμα τῆς Ἐκκλησίας καὶ ἡ 
ἑνότητα καὶ ἡ ἁγιότητα καὶ ἡ καθολικότητα εἶναι ἀποστολικές. 
Τὰ τέσσερα ἰδιώματα τῆς Ἐκκλησίας εἶναι ὁμοούσια μεταξύ 
τους, τὸ κάθε ἕνα βρίσκεται μέσα σὲ ὅλα καὶ ὅλα βρίσκονται 
μέσα στὸ κάθε ἕνα»1.

1 Ἰουστίνου Πόποβιτς, Δογματική. Ὀρθόδοξη φιλοσοφία τῆς ἀλήθειας 
(Ἅγιον Ὄρος: Ἱ. Μονὴ Βατοπαιδίου, 20192), σ. 332-333.

Ἀποστολικὴ ὀνομάζουμε 
τὴν Ἐκκλησία μας, πρῶτα 

ἐπειδὴ θεμελιώνεται 
στοὺς ἁγίους Ἀποστό-

λους. Κατὰ δεύτερο, ὀνο-
μάζουμε ἀποστολικὴ τὴν 

Ἐκκλησία μας, ἐπειδὴ ἔχει 
μία ἱερὴ ἀποστολή: νὰ 

συνεχίζει νὰ εὐαγγελίζεται 
τὸν λόγο τοῦ Θεοῦ.



62

Ἰο
ύ

νι
ος

 2
02

5

Ὅταν κανεὶς παίρνει τὴν πένα στὸ χέρι, γιὰ νὰ 
γράψει ἔστω καὶ λίγες γραμμὲς γιὰ τὸν μεγάλο Ἀπό-
στολο, τὸν Παῦλο, αὐτομάτως ἔρχεται στὸ νοῦ του 
μιὰ ἐρώτηση: Ποιές ἦταν οἱ βασικὲς ἀλήθειες τοῦ 
κηρύγματος του, ποὺ ἐκρήμνισαν κόσμους ὁλοκλή-
ρους καὶ δημιούργησαν νέες καταστάσεις καὶ προ-
σανατολισμοὺς στὴν ἑλληνορωμαϊκὴ κοινωνία τῆς 
ἐποχῆς του; Καὶ θὰ θέλαμε καὶ ἐμεῖς, μαζὶ μὲ τοὺς 
ἀρχαίους Ἀθηναίους, νὰ ἐρωτήσουμε τὸν ἴδιο τὸν 
Ἀπόστολο: «Δυνάμεθα γνῶναι τίς ἡ καινὴ αὕτη ἡ ὑπὸ 
σοῦ λαλουμένη διδαχή;» (Πράξ. ιζ΄ 19).

Ἡ ἀπάντηση στὸ ἐρώτημά μας θὰ μᾶς βοηθήσει 
νὰ βροῦμε πάλι τὸν δρόμο ποὺ θὰ μᾶς ὁδηγήσει 
καὶ σήμερα σὲ μιὰ νέα ἐποχή. Διότι οἱ καιροὶ εἶναι 
παράλληλοι, καὶ ἡ διδασκαλία τοῦ θείου Ἀποστόλου 
αἰώνια.

Ἡ ἑλληνικὴ κοινωνία κατὰ τὰ χρόνια τοῦ Ἀποστό-
λου Παύλου ἦταν σὲ φοβερὴ κατάπτωση. Ἡ εἰδωλο-
λατρία προκαλοῦσε τρομερὴ ἔκλυση τῶν ἠθῶν. Τὰ 
εἴδωλα δὲν ἦταν μόνο ψεύτικα, ἀλλὰ καὶ θεότητες 
γεμᾶτες ἀνθρώπινα πάθη. Οἱ Ἕλληνες καὶ οἱ ἄλλοι 
λαοὶ τῆς ἀρχαιότητας ἦταν στὴν πραγματικότη-

τα «ἄθεοι ἐν τῷ 
κόσμῳ», ἔθνη «μὴ 
εἰδότα τὸν Θεόν».

Ὁ ἀπόστολος 
Παῦλος ἐμπρὸς 
σ’ αὐτὴ τὴν κατά-
σταση δὲν ἔνιωθε 
μόνο πίκρα καὶ 
πόνο - «παρωξύνε-
το τὸ πνεῦμα αὐτοῦ 
ἐν αὐτῷ, θεωροῦντι 
κατείδωλον οὖσαν 
τὴν πόλιν» (Πράξ. 
ιζ΄ 16) - ἀλλὰ φρό-
ντισε νὰ κτυπήσει 
τὸ κακὸ στὴ ρίζα 

του. Κήρυξε καὶ πρὸς τοὺς Θεσσαλονικεῖς (Α΄ Θεσ. α΄ 
9) καὶ πρὸς τοὺς Ἀθηναίους (Πράξ. ιζ΄ 30) καὶ πρὸς 
τοὺς Κορινθίους (Β΄ Κορ. στ΄14-18) τὸ πρωταρχικὸ 
αὐτὸ μήνυμα: Νὰ ἐγκαταλείψουν τὰ εἴδωλα καὶ νὰ 
ἐπιστρέψουν στὴν πίστη τοῦ ζωντανοῦ καὶ ἀληθινοῦ 
Θεοῦ. Ἡ γραμμὴ τοῦ Ἀποστόλου τῶν Ἐθνῶν εἶναι 
σαφής: Ζεῖ κανεὶς πάντοτε σύμφωνα μὲ τὸν Θεὸ ἢ 
τὰ εἴδωλα ποὺ ἔχει ἐνθρονίσει στὴν ψυχή του. Ἡ 
ζωή του, ἡ καθημερινὴ συμπεριφορά του ρυθμίζο-
νται σύμφωνα μὲ τὸ ἀντικείμενο τῆς πίστεως καὶ 
λατρείας του. Γι’ αὐτὸ καὶ διεκήρυττε ὁ ἀπόστολος 
Παῦλος παντοῦ τὴν ἀνάγκη ποὺ εἶχαν οἱ ἄνθρωποι 
«πιστεύειν εἰς Θεὸν ζῶντα καὶ ἀληθινόν». Καὶ ζητοῦσε 
ἀπὸ τοὺς πιστοὺς νὰ νιώθουν, ὅπως ἔνιωθε αὐτός, 
τὸν Χριστὸ ζωντανὸ στὶς ψυχές τους. Τὸν σταυρω-
θέντα καὶ ἀναστάντα Κύριο, Κύριο τῆς ζωῆς τους. 
«Ζῶ δὲ οὐκέτι ἐγώ, ζῆ δὲ ἐν ἐμοὶ Χριστός», ἔλεγε.

Μήπως καὶ σήμερα ἀπὸ τὸ ἴδιο μήνυμα δὲν ἔχει 

ἀνάγκη ὁ νεοειδωλολατρικός μας κόσμος; Τὰ νέα 
εἴδωλα, οἱ καινούργιες θεότητες τῆς ἀπιστίας, τῆς 
ὑλιστικῆς νοοτροπίας, θὰ πρέπει νὰ ἀντικαταστα-
θοῦν μὲ τὴν πίστη στὸν ζωντανὸ Θεό. Τὰ εἴδωλα τῆς 
ἀμφιβολίας νὰ παραμερίσουν, γιὰ νὰ βασιλεύσει πάλι 
στὶς ψυχὲς ὁ Κύριος τῆς ἀληθείας. Ἂν θέλουμε νὰ 
γλυτώσωμε ἀπὸ μιὰ νέα καταστροφή, ποὺ ἀπειλεῖ 
τὰ θεμέλια τοῦ πολιτισμοῦ. Ἂν θέλουμε νὰ ζήσουμε.

Ἡ ἄλλη πτυχὴ τῆς «καινῆς διδαχῆς» εἶναι τὸ μή-
νυμα τῆς χριστοκεντρικῆς ζωῆς.

Δὲν συνέστησε ὁ μεγάλος Ἀπόστολος τὴν ἀπο-
μάκρυνση ἀπὸ τὸν κόσμο καὶ τὴν ἐγκατάλειψη τῶν 
ἐγκοσμίων καθηκόντων. Δὲν ζήτησε νὰ μεταβάλει 
τὰ ἔθιμα, τὰ ἐπαγγέλματα, τὴν ὀργάνωση τοῦ κοι-
νωνικοῦ καὶ οἰκονομικοῦ βίου, ἀλλὰ τὸ πνεῦμα καὶ 
τὴ ζωὴ τοῦ ἀνθρώπου. Ὁ ἴδιος, ἂν καὶ ἀκούραστος 
Ἀπόστολος, δὲν ἔπαυσε νὰ ἐργάζεται σὰν σκηνο-
ποιὸς καὶ νὰ ζεῖ μέσα στὸν κόσμο, ἀνάμεσα στοὺς 
ἀνθρώπους.

Γιατὶ ἡ «καινὴ κτίσις» ποὺ δημιουργεῖ ὁ Χριστὸς - 
«εἴ τις ἐν Χριστῷ, καινὴ κτίσις» (Β΄ Κορ. ε΄ 17) - εἶναι 
ζήτημα ἐσωτερικῆς ἀναγεννήσεως καὶ ὄχι ἐξωτε-
ρικῆς ἀλλαγῆς. Ἡ θεία Χάρις, ὅταν βρίσκει ἐπιδεκτικὴ 
ψυχή, κινεῖ τὸν ἄνθρωπο πρὸς τὸν Χριστὸ καὶ τὴν 
κατὰ Χριστὸ ζωή. Αὐτὴ τὴν ἀναγεννημένη ζωὴ ἔζησε 
πρῶτα ὁ ἴδιος ὁ Ἀπόστολος, καὶ αὐτὴ τὴν «ἐν Χριστῷ 
ζωή» ζήτησε μὲ κόπους καὶ θυσίες, μὲ στερήσεις 
καὶ διωγμοὺς νὰ μεταδώσει καὶ στοὺς ἄλλους. Τοὺς 
ἔδειξε τὸν δρόμο τῆς αὐταπαρνήσεως, τοὺς μίλησε 
μὲ θέρμη γιὰ τὴ βασίλισσα τῶν ἀρετῶν, τὴν ἀγάπη, 
τοὺς ζήτησε στὸ σπίτι καὶ στὴν κοινωνία νὰ εἶναι 
φῶτα ἀκτινοβόλα καλωσύνης καὶ τιμιότητας.

Τὸ μήνυμα τοῦ ἀποστόλου Παύλου, ποὺ στηρίζε-
ται στὴν «ἐν Χριστῷ ζωήν», τὴν ἀγάπη, τὴν ὑπομονή, 
τὴν αὐτοθυσία, τὴν στροφὴ πρὸς τὰ ἄνω, εἶναι τόσο 
ἀπαραίτητο καὶ γιὰ τὴν ἐποχή μας. Καμμιὰ ἴσως 
ἄλλη ἐποχὴ μετὰ τὴν ἐποχή του δὲν χρειαζόταν πε-
ρισσότερο μιὰ ζύμη ἀπὸ ἀνθρώπους ποὺ ζοῦν μιὰ 
χριστοκεντρικὴ ζωή. Τοὺς ἀνθρώπους ἐκείνους ποὺ 
προσπαθοῦν ν’ ἀκολουθήσουν στὴ ζωή τους τὰ ἴχνη 
τοῦ Κυρίου. Αὐτὴ μόνο ἡ ζύμη μπορεῖ νὰ σώσει τὴν 
ἀνθρωπότητα ἀπὸ τὴν καταστροφὴ πρὸς τὴν ὁποία 
βαδίζει. Καὶ νὰ βάλει μέσα στὶς φλέβες της νέο αἷμα, 
ποὺ θὰ τὴν ἀναζωογονήσει.

Ὁ ἀνακαινιστὴς Ἀπόστολος τῶν Ἐθνῶν ἐκρή-
μνισε τὴν παλαιὰ κοινωνία, ἐμπνέοντας τὴν πίστη 
στὸν ζωντανὸ Θεὸ καὶ τὴν χριστοκεντρικὴ ζωή. 
Καὶ ἡ ἐπιτυχία ἔστεψε τοὺς μόχθους του. Στὰ τέλη 
τῆς ζωῆς του, μὲ ἱκανοποίηση βλέπει ὅτι ὁ σπόρος 
τοῦ Εὐαγγελίου ἀπέδωσε πολλαπλασίους καρπούς: 
Ἐκκλησίες τοῦ Χριστοῦ σὲ πολλὲς ἑλληνικὲς πόλεις 
ἱδρύθηκαν. Στὴ νεκρὴ κοινωνία ἔπνευσε ἡ πνοὴ τοῦ 
Ἁγίου Πνεύματος καὶ τὰ πάντα ἀνακαινίσθησαν.

- Ἅγιε Παῦλε, πρέσβευε κοντὰ στὸ Χριστό, ὅπως 
ἡ «καινὴ διδαχή» ἀκουσθεῖ καὶ πάλι στοὺς καιρούς 
μας καὶ ἀναπλάσει τὴν Ἑλλάδα καὶ τὸν κόσμο μας.

ΚΑΙΝΑ ΚΑΙ ΠΑΛΑΙΑ

Ἡ καινὴ διδαχὴ τοῦ Ἀποστόλου Παύλου

Δὲν συνέστησε ὁ μεγάλος 
Ἀπόστολος τὴν ἀπομά-
κρυνση ἀπὸ τὸν κόσμο 
καὶ τὴν ἐγκατάλειψη τῶν 
ἐγκοσμίων καθηκόντων. 
Δὲν ζήτησε νὰ μεταβάλει 
τὰ ἔθιμα, τὰ ἐπαγγέλματα, 
τὴν ὀργάνωση τοῦ κοι-
νωνικοῦ καὶ οἰκονομικοῦ 
βίου, ἀλλὰ τὸ πνεῦμα καὶ 
τὴ ζωὴ τοῦ ἀνθρώπου.
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«Ἡ ἐπιθυμία συλλαβοῦσα τίκτει ἁμαρτίαν» (Ἰακ. 1: 
15), μᾶς διδάσκει ὁ λόγος τοῦ Θεοῦ. Ἡ ἐπιθυμία, ἡ 
φυσικὴ αὐτὴ δύναμη τῆς ψυχῆς τοῦ ἀνθρώπου, 
ὅταν δὲν ὁριοθετεῖται καὶ δὲν κατευθύνεται ἀπὸ 
τὸν νόμο τοῦ Θεοῦ, τότε ὁδηγεῖ στὴ γένεση τῆς 
ἁμαρτίας. Ἡ πρωταρχικὴ αἰτία γιὰ τὴν ἐμφάνι-
ση τῆς ἁμαρτίας εἶναι κάποια πονηρὴ ἐπιθυμία. 
Αὐτὴ γεννᾶται στὴν ψυχή μας καί, ἐὰν αὐτὴ δὲν 
τὴν ἀποκρούσει, τότε ὁδηγούμαστε στὴν ἁμαρ-
τία. Ὅπως τὸ παιδὶ ποὺ γεννιέται εἶναι ὁ καρπὸς 
τῆς συλλήψεως, ἔτσι καὶ ἡ ἁμαρτία εἶναι καρπὸς 
κάποιας πονηρῆς ἐπιθυμίας. Ὁ τοκετὸς ἕπεται τῆς 
συλλήψεως, καὶ ἡ διάπραξη τῆς ἁμαρτίας ἕπεται 
τῆς ἁμαρτωλῆς ἐπιθυμίας ποὺ γεννήθηκε στὴν 
ψυχή μας.

Ἡ Παλαιὰ Διαθήκη εἶχε μέσα στὸν Δεκάλογο 
καὶ μία ἐντολὴ ποὺ ἀπαγόρευε ὄχι μόνον τὶς κακὲς 
πράξεις, ἀλλὰ καὶ τὶς πονηρὲς ἐπιθυμίες. «Οὐκ 
ἐπιθυμήσεις τὴν γυναῖκα τοῦ πλησίον σου, οὐκ ἐπι-
θυμήσεις τὴν οἰκίαν τοῦ πλησίον σου οὔτε τὸν ἀγρὸν 
αὐτοῦ οὔτε τὸν παῖδα αὐτοῦ οὔτε τὴν παιδίσκην αὐτοῦ 
οὔτε τοῦ βοὸς αὐτοῦ οὔτε τοῦ ὑποζυγίου αὐτοῦ οὔτε 
παντὸς κτήνους αὐτοῦ οὔτε ὅσα τῷ πλησίον σου ἐστί» 
(Ἔξοδ. 20: 17), ἀκριβῶς ἐπειδὴ οἱ πονηρὲς ἐπι-
θυμίες ὁδηγοῦν συχνὰ καὶ σὲ πονηρὲς πράξεις. 
Ἀλλὰ κατ’ ἐξοχὴν τὴν ἀπαγόρευση τῶν πονηρῶν 
ἐπιθυμιῶν τὴν προβάλλει ὁ νόμος τοῦ Χριστοῦ, ὁ 
ὁποῖος λέγει: «πᾶς ὁ βλέπων γυναῖκα πρὸς τὸ ἐπι-
θυμῆσαι αὐτὴν ἤδη ἐμοίχευσεν αὐτὴν ἐν τῆ καρδίᾳ 
αὐτοῦ» (Ματθ. 5: 28). Ἡ πονηρὴ ἐπιθυμία μᾶς ὁδη-
γεῖ πρῶτα στὴν κατὰ διάνοιαν ἁμαρτία καὶ κατόπιν 
στὴν κατ’ ἐνέργειαν ἁμαρτία. Γιὰ τὴ διδασκαλία τοῦ 
Χριστοῦ, ἡ πονηρὴ ἐπιθυμία, ἐὰν δὲν ἀποκρουσθεῖ, 
διαπράττει τὴν ἁμαρτία ἐντὸς τῆς καρδίας μας, 
ἀνεξαρτήτως τοῦ ἐὰν αὐτὴ ἡ ἁμαρτία διαπραχθεῖ 
ἢ ὄχι καὶ μὲ τὸ σῶμα μας ἀργότερα. Αὐτὴ ἡ κατὰ 
διάνοιαν διάπραξη τῆς ἁμαρτίας εἶναι γιὰ τὴ δι-
δασκαλία τοῦ Χριστοῦ ἐξ ἴσου ἐπιβλαβὴς γιὰ τὴν 
ψυχὴ τῶν ἀνθρώπων. Ἐξ ἄλλου, κάποιες ἁμαρτίες 
τελοῦνται μόνο στὴ διάνοιά μας, εἶναι ἐνδιάθετες, 
ὅπως ὀνομάζονται. Τὸ διπλὸ ἁμάρτημα τοῦ Δαβὶδ 
ξεκινᾶ ἀπὸ τὴν ἐπιθυμία ποὺ τοῦ γεννήθηκε μὲ τὴ 
θέα τῆς λουομένης Βηρσαβεέ (Β΄ Βασ. 11).

Θὰ πρέπει ἐδῶ νὰ τονισθεῖ ἰδιαιτέρως ὅτι ἡ 
ἐπιθυμία εἶναι ἰδιότητα τῆς ψυχῆς καὶ ὄχι τοῦ 
σώματος τοῦ ἀνθρώπου, ὅπως πολλοὶ λανθασμένα 
νομίζουν. Ἡ ψυχὴ ἐπιθυμεῖ καὶ ὄχι τὸ σῶμα. Σημει-
ώνει ὁ ἅγιος Συμεὼν ὁ Νέος Θεολόγος: «Πύρωσιν δὲ 
καὶ ἐπιθυμίαν γάμου, συνουσίας μίξιν, ἡδονήν, γαστρι-
μαργίαν, λαιμαργίαν, πολυυπνίαν, ἀργίαν, στολισμὸν 
ἱματίων καὶ τἆλλα πάντα ἅπερ, ὡς οἱ πολλοὶ νομίζουσι, 
τὸ σῶμα ἐπιζητεῖ, οὐ τὸ σῶμα, ὡς οὐδὲ ὅτε νεκρόν, 
ἀλλ’ ἡ ψυχὴ διὰ τούτου ταῦτα ἐπιζητεῖ ἡδυνομένη»1. 

1 Συμεὼν Ν. Θεολόγου, Κατηχήσεις, Λόγος ΚΕ΄ (Ἔργα, τ. Α΄, σ. 321).

(Ὅλες τὶς πονηρὲς ἐπιθυμίες, ὅπως τὴν πύρωση 
καὶ ἐπιθυμία τοῦ γάμου, τὴ γενετήσια ἕνωση, τὴν 
ἡδονή, τὴ γαστριμαργία, τὴ λαιμαργία, τὸν πολὺ 
ὕπνο, τὴν ἀργία, τὰ πολυτελῆ ἱμάτια καὶ ὅλα τὰ 
ἄλλα, δὲν τὰ ἐπιζητεῖ τὸ σῶμα, ὅπως νομίζουν οἱ 
πολλοί, γιατὶ τὸ νεκρὸ σῶμα δὲν τὰ ἐπιθυμεῖ αὐτά, 
ἀλλὰ ἡ ψυχὴ μέσῳ τοῦ σώματος τὰ ἐπιζητεῖ, γιὰ 
νὰ νιώσει τὴν ἡδονή). Ὅλες οἱ ἐπιθυμίες εἶναι 
ἐπιθυμίες τῆς ψυχῆς, ἀκόμη καὶ αὐτὲς ποὺ ἐκδη-
λώνονται μέσῳ τοῦ σώματος καὶ τῶν αἰσθήσεων 
τοῦ σώματος.

Ἡ συσχέτιση τῆς κακῆς ἐπιθυμίας μὲ τὴν 
ἁμαρτία εἶναι πολὺ σημαντικὴ γιὰ τὸν ἄνθρωπο 
ποὺ ἀγωνίζεται κατὰ τῶν ἁμαρτωλῶν του ροπῶν. 
Γιατὶ ἔτσι κατανοεῖ τὴ διαδικασία ποὺ τὸν ὠθεῖ 
στὴν ἁμαρτία καὶ μπορεῖ, πολεμῶντας τὶς ρίζες, τὰ 
αἴτια τῆς ἁμαρτίας, νὰ ἀντιμετωπίσει μὲ ἐπιτυχία 
τὴν ἴδια τὴν ἁμαρτία καὶ νὰ μὴν ὑποταχθεῖ στὴν 
ἐξουσία της. Ἐφόσον ἡ «σύλληψη» τῆς ἁμαρτίας 
γίνεται μὲ τὴν κακὴ ἐπιθυμία, ἡ «ἀντισύλληψη» 
τῆς ἁμαρτίας συντελεῖται μὲ τὴν ἀπόκρουση καὶ 
ἐκρίζωση τῆς κακῆς ἐπιθυμίας, προτοῦ μᾶς κυρι-
εύσει μὲ τὴ δύναμή της.

Ὁ Κύριος σὲ παραβολή Του ἐπισημαίνει τὴ 
δύναμη τῆς κακῆς ἐπιθυμίας. Ὁ λόγος τοῦ Θεοῦ, 
εἰσερχόμενος στὴν καρδιὰ τῶν ἀνθρώπων, πολλὲς 
φορὲς συρρικνώνεται καὶ ἐξαφανίζεται ἀπὸ τὶς 
ἀνεξέλεγκτες πονηρὲς ἐπιθυμίες ποὺ ἐν τῷ μεταξὺ 
ἀναφύονται. Τονίζεται στὸ Εὐαγγέλιο ὅτι «οὗτοί εἰσιν 
οἱ εἰς τὰς ἀκάνθας σπειρόμενοι, οἱ τὸν λόγον ἀκούοντες, 
καὶ αἱ μέριμναι τοῦ αἰῶνος τούτου καὶ ἡ ἀπάτη τοῦ 
πλούτου καὶ αἱ περὶ τὰ λοιπὰ ἐπιθυμίαι εἰσπορευ-
όμεναι συμπνίγουσι τὸν λόγον, καὶ ἄκαρπος γίνεται» 
(Μάρκ. 4: 18-19). Κατὰ συνέπεια, ἐὰν ἐπιθυμοῦμε 
νὰ αὐξηθεῖ μέσα στὴν καρδιά μας ὁ σπόρος, ὁ θεῖος 
λόγος, θὰ πρέπει νὰ ἀπομακρύνουμε ἀπὸ αὐτὴ 
τὰ ἀγκάθια τῶν μεριμνῶν, ἡδονῶν καὶ πονηρῶν 
ἐπιθυμιῶν, γιὰ νὰ τὸ ἐπιτύχουμε. Ὅσο αὐξάνουν 
τὰ ζιζάνια καὶ τὰ ἀγκάθια τῶν πονηρῶν ἐπιθυμιῶν, 
τόσο αὐτὰ θὰ συμπνίγουν τὰ στάχυα τοῦ ὑγιοῦς 
σπόρου, τοῦ θείου λόγου, ποὺ ἀναπτύσσεται μέσα 
στὴν ψυχή μας.

Οἱ μακρὰν τοῦ Θεοῦ ἄνθρωποι, ποὺ δὲν ἀνα-
γνωρίζουν τὴν κατάσταση τῆς ἁμαρτίας, ζοῦν 
σύμφωνα μὲ τὶς πονηρές τους ἐπιθυμίες: «κατὰ 
τὰς ἐπιθυμίας ἑαυτῶν πορευόμενοι» (Β΄ Πέτρ. 3: 3). 
Αὐτό, ὅμως, δὲν συνεπάγεται ὅτι ζῶντας μέσα στὶς 
κακὲς ἐπιθυμίες καὶ πράξεις γεύονται τὴν εὐτυχία 
καὶ τὴ χαρὰ ποὺ φαντάζονταν ὅτι θὰ νιώσουν. Τὰ 
φαινόμενα καταθλίψεως εἶναι περισσότερο ἔντονα 
στὰ ἄτομα ἐκεῖνα τὰ ὁποῖα εἰς βάρος τῶν ἠθικῶν 
κανόνων ἱκανοποιοῦν τὶς διεστραμμένες ἐπιθυμίες 
τους. Καὶ αὐτὸ εἶναι μία ἐμπειρικὴ ἀπόδειξη ὅτι ἡ 
ἁμαρτωλὴ ἐπιθυμία δὲν μπορεῖ νὰ ἱκανοποιήσει 
τοὺς ἀνθρώπους.

ΓΙΑ ΤΗΝ ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗ ΜΑΣ ΠΟΡΕΙΑ

Ἐπιθυμία καὶ ἁμαρτία
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Ὅσα διαβάζουμε στὸ βιβλίο τοῦ 
εὐαγγελιστὴ Λουκᾶ, στὶς Πράξεις τῶν 
Ἀποστόλων, μαρτυροῦν ἔντονα τὴν 
παρουσία τοῦ Ἁγίου Πνεύματος στὸ 
ξεκίνημα τῆς Ἐκκλησίας. Θαυμαστὰ 
γεγονότα, συγκλονιστικὲς ἐμπειρίες, 
οἱ ὁποῖες περιγράφουν τὰ πρῶτα 
βήματα τῶν Ἀποστόλων μετὰ τὴν 
Ἀνάληψη τοῦ Ἰησοῦ. Ξεκίνημα τῆς 
πορείας τῆς πρώτης ἐκκλησίας θε-
ωρεῖται ἡ ἡμέρα τῆς Πεντηκοστῆς. 
Μιὰ ἀρχαία ἑβραϊκὴ ἑορτὴ ἡ ὁποία 
λάμβανε χώρα στὶς ἀρχὲς τοῦ καλο-
καιριοῦ γίνεται ἡ γενέθλιος ἡμέρα 
μιᾶς νέας ἱστορικῆς φάσης τοῦ χριστιανισμοῦ, αὐτῆς 
τῆς Ἐκκλησίας.

ΦΛΟΓΑ ΠΥΡΟΣ
Κατὰ τὴν ἡμέρα τῆς Πεντηκοστῆς οἱ Ἀπόστολοι 

λαμβάνουν τὸ Ἅγιο Πνεῦμα, τὸ ὁποῖο ἐμφανίζεται μὲ 
τὴ μορφὴ πυρίνων γλωσσῶν. Ἂς θυμηθοῦμε ἀπὸ τὶς 
Γραφὲς πὼς ἔχει δηλωθεῖ ξανὰ ἡ παρουσία τοῦ Θεοῦ 
μὲ ἀνάλογο τρόπο. Ὅταν οἱ Ἰσραηλῖτες βρίσκονταν 
στὸ Ὅρος Σινᾶ, τότε ὁλόκληρο τὸ ὅρος καλύφθηκε 
μὲ καπνὸ καὶ πάνω σὲ αὐτὸ «κατέβηκε» ὁ Κύριος 
μέσα σὲ φωτιά (Ἐξ. 18:19). Ὅταν ἐπίσης οἱ Ἰσραηλῖτες 
ἔκαναν τὸ μακροχρόνιο ταξίδι τους στὴν ἔρημο, τότε 
ὁ Θεὸς προχωροῦσε μπροστά τους τὴ μέρα μέσα σὲ 
μιὰ στήλη νεφέλης, γιὰ νὰ τοὺς δείχνει τὸ δρόμο, καὶ 
τὴ νύχτα μέσα σὲ μιὰ στήλη φωτιᾶς, γιὰ νὰ τοὺς φω-
τίζει, ὥστε νὰ πορεύονται μέρα καὶ νύχτα (Ἐξ. 13:21). 
Ἡ παρουσία τοῦ πυρὸς στὶς Γραφὲς συμβολίζει καὶ 
μαρτυρᾶ τὴν παρουσία τοῦ Θεοῦ.

Τὴν ἡμέρα τῆς Πεντηκοστῆς οἱ Ἀπόστολοι λαμβά-
νουν λοιπὸν τὸ Ἅγιο Πνεῦμα, ὅπως τοὺς εἶχε ἀναγγεί-
λει ἤδη ὁ Ἰησοῦς (Πράξ. 1:8). Ὄχι μέσα σὲ μιὰ στήλη 
φωτιᾶς, οὔτε ψηλὰ στὴν κορυφὴ ἑνὸς ὅρους. Ἀλλὰ 
κάθε φλόγα φωτιᾶς «ἐκάθισέ τε ἐφ’ ἕνα ἕκαστον αὐτῶν» 
(Πράξ. 2:3). Σὲ κάθε ἕναν ἐξ αὐτῶν «διαμοιράζεται» 

ἀπὸ μία φλόγα. Σὲ κάθε ἕναν ἐμφανί-
ζεται ἡ παρουσία τοῦ Θεοῦ. Ὅλοι τους 
γίνονται πλέον ἕνας ναὸς τοῦ Ἁγίου 
Πνεύματος, ἕνας χῶρος στὸν ὁποῖο 
«κατοικεῖ» ἡ παρουσία τοῦ Θεοῦ. 
Καὶ οἱ παρευρισκόμενοι στὴν ἑορτὴ 
τῆς Πεντηκοστῆς γίνονται μάρτυρες 
αὐτῆς τῆς θαυμαστῆς ἀλλοίωσης, ἡ 
ὁποία συμβαίνει ἐνώπιον ὅλων. Τὰ 
ὅσα θαυμαστὰ θὰ γίνουν στὴ συνέ-
χεια εἶναι ἀπόρροια τῆς ἀλλοίωσης 
αὐτῆς.

ΝΑΟΙ ΤΟΥ ΑΓΙΟΥ ΠΝΕΥΜΑΤΟΣ
Μὲ τὴ σειρά μας, ὅλοι ὅσοι εἴμαστε βαπτισμένοι 

χριστιανοὶ γνωρίζουμε πὼς ἔχουμε λάβει τὸ Ἅγιο 
Πνεῦμα. Ἀντιλαμβανόμαστε πὼς εἴμαστε καὶ ἐμεῖς 
ναὸς τοῦ Ἁγίου Πνεύματος. Ἔχουμε δεχθεῖ τὰ χαρί-
σματα, ὑπάρχει ἐντός μας αὐτὴ ἡ φλόγα ποὺ πρῶτοι 
ἀπὸ ὅλους ἔλαβαν οἱ Ἀπόστολοι τὴν ἡμέρα τῆς Πε-
ντηκοστῆς. Εἴμαστε γεννημένοι «ἐξ ὕδατος καὶ Πνεύ-
ματος» (Ἰω. 3:5). Κάθε ὥρα καὶ στιγμὴ ἡ παρουσία τοῦ 
Θεοῦ συνοδεύει τὴ ζωή μας.

Ἡ πρόκληση ἡ ὁποία ἀνοίγεται μπροστά μας εἶναι 
νὰ μπορέσουμε καὶ ἐμεῖς νὰ βαδίσουμε στὰ χνά-
ρια τῶν Ἀποστόλων. Νὰ καταφέρουμε καὶ ἐμεῖς ὡς 
Ἐκκλησία σήμερα νὰ πορευθοῦμε μὲ συναίσθηση τῆς 
διαρκοῦς παρουσίας τοῦ Θεοῦ γύρω μας καὶ ἐντός 
μας. Μὲ ὁμοψυχία, μὲ συνεργασία, ὡς συμπαγὲς 
σύνολο, καὶ ὄχι ὁ καθένας ξεχωριστά. Ὁποιαδήπο-
τε διακονία καὶ ἂν ἔχει ὁ καθένας μας μέσα στὴν 
Ἐκκλησία, κανεὶς δὲν πρέπει νὰ ξεχνᾶ πὼς εἶναι ἕνας 
πυρφόρος, ἕνας λαμπαδηδρόμος. Δηλαδή, κάποιος 
ποὺ ἔχει τὴ φωτιά, ἀλλὰ ταυτόχρονα τὴν μεταφέρει, 
τὴν μεταδίδει καὶ στοὺς ἄλλους. Μέσα στὸ σῶμα τῆς 
ἐκκλησιαστικῆς κοινότητας, ἡ πίστη μεταφέρεται 
ὡς μιὰ λαμπάδα μὲ φλόγα ἀπὸ χέρι σὲ χέρι, ζωο-
ποιῶντας κάθε κύτταρο, κάθε μέλος τοῦ σώματος.

«Ἐν τῷ συμπλη-
ροῦσθαι τὴν ἡμέραν τῆς 
πεντηκοστῆς ἦσαν ἅπα-
ντες ὁμοθυμαδὸν ἐπὶ τὸ 
αὐτό. Καὶ ἐγένετο ἄφνω 
ἐκ τοῦ οὐρανοῦ ἦχος ὥσπερ φερομένης πνοῆς 
βιαίας, καὶ ἐπλήρωσεν ὅλον τὸν οἶκον οὗ ἦσαν 
καθήμενοι· καὶ ὤφθησαν αὐτοῖς διαμεριζόμεναι 
γλῶσσαι ὡσεὶ πυρός, ἐκάθισέ τε ἐφ’ ἕνα ἕκαστον 
αὐτῶν, καὶ ἐπλήσθησαν ἅπαντες Πνεύματος 
Ἁγίου, καὶ ἤρξαντο λαλεῖν ἑτέραις γλώσσαις 
καθὼς τὸ Πνεῦμα ἐδίδου αὐτοῖς ἀποφθέγγεσθαι. 
Ἦσαν δὲ ἐν Ἱερουσαλὴμ κατοικοῦντες Ἰουδαῖοι, 
ἄνδρες εὐλαβεῖς ἀπὸ παντὸς ἔθνους τῶν ὑπὸ 
τὸν οὐρανόν· γενομένης δὲ τῆς φωνῆς ταύτης 
συνῆλθε τὸ πλῆθος καὶ συνεχύθη, ὅτι ἤκου-

ον εἷς ἕκαστος τῇ ἰδίᾳ 
διαλέκτῳ λαλούντων 
αὐτῶν. Ἐξίσταντο δὲ 
πάντες καὶ ἐθαύμαζον 
λέγοντες πρὸς ἀλλή-

λους· οὐκ ἰδοὺ πάντες οὗτοί εἰσιν οἱ λαλοῦντες 
Γαλιλαῖοι; καὶ πῶς ἡμεῖς ἀκούομεν ἕκαστος τῇ 
ἰδίᾳ διαλέκτῳ ἡμῶν ἐν ᾗ ἐγεννήθημεν, Πάρθοι 
καὶ Μῆδοι καὶ Ἐλαμῖται, καὶ οἱ κατοικοῦντες 
τὴν Μεσοποταμίαν, Ἰουδαίαν τε καὶ Καππα-
δοκίαν, Πόντον καὶ τὴν Ἀσίαν, Φρυγίαν τε 
καὶ Παμφυλίαν, Αἴγυπτον καὶ τὰ μέρη τῆς 
Λιβύης τῆς κατὰ Κυρήνην, καὶ οἱ ἐπιδημοῦντες 
Ρωμαῖοι, Ἰουδαῖοί τε καὶ προσήλυτοι, Κρῆτες 
καὶ Ἄραβες, ἀκούομεν λαλούντων αὐτῶν ταῖς 
ἡμετέραις γλώσσαις τὰ μεγαλεῖα τοῦ Θεοῦ;».

ΚΥΡΙΑΚΗ 8 ΙΟΥΝΙΟΥ
ΤΗΣ ΠΕΝΤΗΚΟΣΤΗΣ

ΑΠΟΣΤΟΛΟΣ Πράξ. β΄ 1-11
ΕΥΑΓΓΕΛΙΟΝ Ἰω. ζ΄ 37-52, η΄ 12

ΛΑΜΠΑΔΗΔΡΟΜΙΑ ΠΙΣΤΗΣ
«Καὶ ὤφθησαν αὐτοῖς διαμεριζόμεναι γλῶσσαι ὡσεὶ πυρός,

ἐκάθισέ τε ἐφ’ ἕνα ἕκαστον αὐτῶν, καὶ ἐπλήσθησαν ἅπαντες Πνεύματος Ἁγίου».
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Σὲ μιὰ ἐποχὴ ποὺ ὁ σκοπὸς τῆς 
ζωῆς ἔχει τόσο παρανοηθεῖ, εἶναι ἰδι-
αίτερη εὐλογία Θεοῦ νὰ ὑπενθυμίζεται 
ἡ ζωὴ τῶν ἁγίων μας. Οἱ «ἅγιοι πά-
ντες», γιὰ τοὺς ὁποίους ὁμιλεῖ σήμερα 
ὁ ἀπόστολος Παῦλος, ὑπῆρξαν πρότυ-
πα ζωῆς. Ὅποιος μελετάει τὸν βίο τους 
καὶ ἀγωνίζεται νὰ βαδίζει πάνω στὰ 
ἀχνάρια τους, νιώθει ἀληθινὸς ἄνθρω-
πος. Εὐκαιρία λοιπὸν νὰ ἀκούσουμε 
τὸ μήνυμά τους καὶ νὰ ἐλέγξουμε τὴν 
πορεία τῆς ζωῆς μας.

ΑΓΩΝΙΣΤΑΙ ΚΑΙ ΝΙΚΗΤΑΙ
Ὅλοι οἱ ἅγιοι ὑπῆρξαν ἄνθρωποι 

δυναμικοί, στρατιῶτες ποὺ ἀγωνίσθη-
καν τὸν καλὸν ἀγῶνα. Τὸ ρῆμα «κατηγωνίσαντο», ποὺ 
χρησιμοποιεῖται στὴν σημερινὴ ἀποστολικὴ περι-
κοπή, αὐτὸ θέλει νὰ μᾶς πεῖ. Οἱ ἅγιοι Πάντες ἀγω-
νίσθηκαν καὶ νίκησαν στὸν σκληρότερο ἀγῶνα τῆς 
ζωῆς. Καὶ δὲν εἶναι μόνον αὐτοὶ ποὺ ὀνομαστικῶς 
ἀναφέρει ἡ πρὸς Ἑβραίους ἐπιστολή, δὲν εἶναι μό-
νον οἱ ἅγιοι τῆς Π. Διαθήκης. Εἶναι καὶ οἱ πιστοὶ 
τῆς Κ. Διαθήκης, ἀπὸ τὸν πρωτομάρτυρα Στέφανο 
μέχρι τοὺς σημερινοὺς μάρτυρες, ποὺ νικοῦν καὶ 
θριαμβεύουν. Ἔβαλαν ὡς σκοπὸ στὴ ζωή τους νὰ 
μοιάσουν στὸν Κύριό μας, νὰ μείνουν πιστοὶ στὴν 
ἀγάπη του. Κι ἂν κάποια στιγμὴ ὡς ἄνθρωποι ἔπεσαν 
καὶ ἁμάρτησαν, ἀμέσως σηκώθηκαν καὶ συνέχισαν 
τὸν ἀγῶνα. Λιποτάκτες καὶ προδότες δὲν ἔγιναν ποτέ. 
Ἦταν πολλοὶ οἱ πειρασμοὶ καὶ οἱ δυσκολίες τους. 
Ὅλα προσπαθοῦσαν νὰ τοὺς ἀναχαιτίσουν. Καὶ σὲ 
ὅλα αὐτὰ οἱ ἅγιοι εἶπαν: «Ὄχι, εἴμαστε ἀμετάπειστοι. 
Περιφρονοῦμε τὰ εὔκολα. Μένουμε πιστοὶ στὸ χρέος 
μας». Κι ἔτσι, ἐνῶ ἔχαναν τὴ ζωή τους, κέρδιζαν 
τὴν ὑπόληψη, τὴν τιμή τους, καὶ πάνω ἀπ’ ὅλα, τὸ 
σπουδαιότερο, τὴν ψυχή τους. Ἐνῶ τοὺς ἔσβηναν 
ἀπὸ τὴ γῆ οἱ δήμιοι, ἐκεῖνοι γράφονταν στὸ βιβλίο 
τοῦ οὐρανοῦ, γιὰ νὰ ζήσουν αἰώνια. Ἐνῶ σκόρπιζαν 
τὰ ἅγια λείψανά τους οἱ εἰδωλολάτρες, οἱ Χριστιανοὶ 
τοὺς ὕψωναν ἀνδριάντες μέσα στὴν καρδιά τους 

καὶ ἔφτιαχναν ναοὺς μεγαλοπρεπεῖς 
στὴ μνήμη τους. Ἔτσι θὰ γίνεται πά-
ντοτε. Ὅποιος ἀγωνίζεται σὰν τοὺς 
ἁγίους Πάντες, αὐτὸς θὰ νικᾷ καὶ 
θὰ βασιλεύει μὲ αὐτούς.

ΤΙΘΑΣΕΥΟΥΝ ΤΟΝ ΠΟΝΟ
Αὐτὴ ἡ σταθερὴ πορεία δὲν ἦταν 

χωρὶς ὀδύνη. Τὰ ἡρωϊκὰ «ὄχι» στὶς 
προκλήσεις τῆς ἁμαρτίας ἦταν συν-
δεδεμένα μὲ πόνους καὶ δάκρυα. 
Αὐτὴ τὴν ἀλήθεια τονίζουν καὶ οἱ 
φράσεις «ἐμπαιγμῶν καὶ μαστίγων 
πεῖραν ἔλαβον, ἔτι δὲ δεσμῶν καὶ φυ-
λακῆς». Δοκίμασαν δηλαδὴ οἱ ἅγιοι 
ἐμπαιγμούς, μαστιγώσεις σκληρές, 

δέθηκαν μὲ ἁλυσίδες βαρειές, κλείσθηκαν σὲ φυ-
λακὲς ὑγρὲς καὶ σκοτεινές. Ἄλλοι λιθοβολήθηκαν, 
ἄλλοι πριονίσθηκαν ἢ ἀποκεφαλίσθηκαν. Ἦταν 
«ὑστερούμενοι, θλιβόμενοι, κακουχούμενοι». Στερή-
θηκαν κάθε ἄνεση τῆς ζωῆς, ὅπως ἦταν τὰ ροῦχα, 
γι’ αὐτὸ φοροῦσαν δέρματα ζώων. Κάθε εἴδους πόνο 
δοκίμασαν, πρὶν φθάσουν στὸ μαρτυρικὸ τέλος. 
Αὐτοὶ λοιπὸν οἱ ἄνθρωποι τοῦ Θεοῦ, στολισμένοι 
μὲ τὰ αἵματα καὶ τὶς πληγές τους, χάρη στὴ μυστικὴ 
ἐπικοινωνία τους μὲ τὸν Ἐσταυρωμένο Κύριο, μπό-
ρεσαν νὰ ὑπερνικήσουν τὸν πόνο τους. Κάτι περισ-
σότερο, κατόρθωσαν νά «χαίρουν ἐν τοῖς παθήμασιν 
αὐτῶν». Ἂς ἦταν πολλὲς φορὲς τὸ πρόσωπό τους 
αὐλακωμένο ἀπὸ δάκρυα, ἄνθρωποι ἦταν καὶ σάρκα 
φοροῦσαν. Ἦταν ὅμως ἕνα πρόσωπο φωτεινό. Ἡ 
ψυχή τους ἦταν γεμάτη ἀγάπη γιὰ ὅλους, καὶ γιὰ 
τοὺς δημίους τους ἀκόμη. «Σπλάγχνα οἰκτιρμῶν» πρό-
σφεραν σὲ ὅλους. Κι ὅλη αὐτὴ ἡ ὑπέροχη στάση, ποὺ 
γέμιζε εὐωδία τὰ ἀμφιθέατρα, εἶχε τὴν ἀφετηρία της 
στὴν σκέψη: Ὅτι ὁ ἄνθρωπος τοῦ Θεοῦ δὲν στέκεται 
στὸ πῶς τοῦ φέρεται ὁ ἄλλος, ἀλλὰ ἐνδιαφέρεται ἂν 
ὁ ἴδιος συμπεριφέρεται τέλεια, σωστά, ἄρτια, ὅπως 
ὁ Κύριος ἐπιθυμεῖ.

Οἱ ἅγιοι Πάντες πρεσβεύουν νὰ συνεχίσουμε τὸν 
ἴδιο ἀγῶνα, ποὺ ὁδηγεῖ στὴν δόξα τοῦ οὐρανοῦ.

«Ἀδελφοί, οἱ ἅγιοι 
πάντες διὰ πίστεως 
κατηγωνίσαντο βασι-
λείας, εἰργάσαντο δι-
καιοσύνην, ἐπέτυχον 
ἐπαγγελιῶν, ἔφραξαν στόματα λεόντων, ἔσβεσαν 
δύναμιν πυρός, ἔφυγον στόματα μαχαίρας, ἐνε-
δυναμώθησαν ἀπὸ ἀσθενείας, ἐγενήθησαν ἰσχυ-
ροὶ ἐν πολέμῳ παρεμβολὰς ἔκλιναν ἀλλοτρίων· 
ἔλαβον γυναῖκες ἐξ ἀναστάσεως τοὺς νεκροὺς 
αὐτῶν· ἄλλοι δὲ ἐτυμπανίσθησαν, οὐ προσδεξά-
μενοι τὴν ἀπολύτρωσιν, ἵνα κρείττονος ἀναστά-
σεως τύχωσιν· ἕτεροι δὲ ἐμπαιγμῶν καὶ μαστί-
γων πεῖραν ἔλαβον, ἔτι δὲ δεσμῶν καὶ φυλακῆς· 
ἐλιθάσθησαν, ἐπρίσθησαν, ἐπειράσθησαν, ἐν φόνῳ 
μαχαίρας ἀπέθανον, περιῆλθον ἐν μηλωταῖς, ἐν 
αἰγείοις δέρμασιν, ὑστερούμενοι, θλιβόμενοι, κα-

κουχούμενοι, ὧν οὐκ ἦν 
ἄξιος ὁ κόσμος, ἐν ἐρη-
μίαις πλανώμενοι καὶ 
ὄρεσι καὶ σπηλαίοις καὶ 
ταῖς ὀπαῖς τῆς γῆς. Καὶ 

οὗτοι πάντες μαρτυρηθέντες διὰ τῆς πίστεως 
οὐκ ἐκομίσαντο τὴν ἐπαγγελίαν, τοῦ Θεοῦ περὶ 
ἡμῶν κρεῖττόν τι προβλεψαμένου, ἵνα μὴ χωρὶς 
ἡμῶν τελειωθῶσι.

Τοιγαροῦν καὶ ἡμεῖς, τοσοῦτον ἔχοντες περι-
κείμενον ἡμῖν νέφος μαρτύρων, ὄγκον ἀποθέμε-
νοι πάντα καὶ τὴν εὐπερίστατον ἁμαρτίαν, δι’ 
ὑπομονῆς τρέχομεν τὸν προκείμενον ἡμῖν ἀγῶνα, 
ἀφορῶντες εἰς τὸν τῆς πίστεως ἀρχηγὸν καὶ 
τελειωτὴν Ἰησοῦν, ὅς ἀντὶ τῆς προκειμένης αὐτῷ 
χαρᾶς ὑπέμεινε σταυρόν, αἰσχύνης καταφρονήσας, 
ἐν δεξιᾷ τε τοῦ θρόνου τοῦ Θεοῦ κεκάθικεν».

ΚΥΡΙΑΚΗ 15 ΙΟΥΝΙΟΥ
Α΄ ΜΑΤΘΑΙΟΥ (ΑΓ. ΠΑΝΤΩΝ)

ΑΠΟΣΤΟΛΟΣ Ἑβρ. ια΄ 33 - ιβ΄ 2
ΕΥΑΓΓΕΛΙΟΝ Ματθ. ι΄ 32-33, 37-38, ιθ΄ 27-30

ΠΡΟΤΥΠΑ ΖΩΗΣ
«Οἱ ἅγιοι πάντες διὰ πίστεως κατηγωνίσαντο...».
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Πῶς προέκυψε ἡ φράση Φιλιόκβε; Εἶναι τόσο 
μεγάλο ζήτημα γιὰ ἐμᾶς τοὺς Ὀρθοδόξους, ποὺ 
θὰ πρέπει νὰ εἴμαστε διαρκῶς σὲ διαμάχη μὲ 
τοὺς Παπικούς;

Ἡ φράση Φιλιόκβε (filio que) εἶναι λατινικὴ καὶ 
σημαίνει «καὶ ἐκ τοῦ Υἱοῦ». Στὸ Σύμβολο τῆς Πίστεως, 
ἐκεῖ ποὺ ὁμολογοῦμε ὅτι πιστεύουμε «καὶ εἰς τὸ Πνεῦμα 
τὸ Ἅγιον, τὸ Κύριον, τὸ ἐκ τοῦ Πατρὸς ἐκπορευόμενον», ἡ 
Δυτικὴ Χριστιανωσύνη προσέθεσε τὸ φιλιόκβε καὶ 
τροποίησε τὴ φράση ὡς ἑξῆς: «τὸ ἐκ τοῦ Πατρὸς καὶ 
τοῦ Υἱοῦ ἐκπορευόμενον».

Σύμφωνα μὲ τοὺς ἐρευνητές, ἡ διατύπωση αὐτὴ 
πρώτη φορὰ εἰπώθηκε σὲ σύνοδο τῆς Δυτικῆς Ἐκκλη-
σίας στὴν Ἱσπανία τὸ 589. Γιὰ αἰῶνες οἱ Πάπες τῆς 
Ρώμης ἀπέρριπταν αὐτὴ τὴ διατύπωση, μέχρι τὴν 
ἐποχὴ τοῦ 9ου αἰῶνα. Τότε τὴν υἱοθέτησαν ἐπίσημα, 
καὶ ἡ ἀλλοίωση αὐτὴ τοῦ Συμβόλου τῆς Πίστεως ἔκανε 
τὸν τότε Πατριάρχη Κωνσταντινουπόλεως ἅγιο Φώτιο 
νὰ ἀντιταχθεῖ καὶ νὰ γράψει θεολογικὲς πραγματεῖες 
ἐναντίον αὐτῆς τῆς νεοφανοῦς αἱρέσεως. Τὸ ἴδιο ἔγινε 
καὶ ἀργότερα ἀπὸ ἄλλους μεγάλους Πατέρες καὶ διδα-
σκάλους τῆς Ἐκκλησίας μας. Δυστυχῶς ἡ κακοδοξία 
αὐτὴ παραμένει μέχρι σήμερα ὡς δογματικὴ διαφορὰ 
μεταξὺ Ἀνατολικῆς καὶ Δυτικῆς Ἐκκλησίας.

Σύμφωνα μὲ τὴ διδασκαλία τῆς Ἐκκλησίας μας, 
ὑπάρχει διάκριση τῶν Τριῶν Προσώπων τῆς Ἁγίας 
Τριάδος μέσῳ τῶν ὑποστατικῶν (ἢ προσωπικῶν) 
ἰδιωμάτων τους. Ὅλα τὰ ἰδιώματα στὴν Ἁγία Τριάδα 
εἶναι κοινά (βούληση, ἐνέργεια, Χάρις, κ.λπ.), ἕνεκα τῆς 
κοινῆς φύσεως. Ἐκεῖ ποὺ διαφοροποιοῦνται τὰ Τρία 
Πρόσωπα εἶναι στὰ λεγόμενα ὑποστατικὰ ἢ προσω-
πικὰ ἰδιώματα. Αὐτὰ τὰ ἰδιώματα διακρίνουν ἕκαστο 
Πρόσωπο τῆς Ἁγίας Τριάδος ἀπὸ τὰ ὑπόλοιπα δύο. 
Ἔτσι, λοιπόν, ὁ Θεὸς Πατὴρ διακρίνεται ἀπὸ τὸν Θεὸ 
Υἱὸ ὡς γεννήτωρ Αὐτοῦ, καὶ ἀπὸ τὸν Θεὸ Πνεῦμα ὡς 
ἐκπορευτὴς Αὐτοῦ. Ἀντίστοιχα, ὁ Θεὸς Υἱὸς διακρίνε-
ται ὡς γεννώμενος ἀιδίως (=συνεχῶς) ἀπὸ τὸν Θεὸ 
Πατέρα, καὶ τὸ Ἅγιο Πνεῦμα ὡς ἐκπορευόμενο ἀιδίως 
ἀπὸ τὸν Θεὸ Πατέρα. «Ἄλλο εἶναι ἡ οὐσία καὶ τὰ φυσικὰ 
προσόντα αὐτῆς, τὰ ὁποῖα ἀμφότερα συνιστοῦν τὸ κοινὸν 
καὶ τῶν τριῶν θείων ὑποστάσεων, καὶ ἄλλο τὰ ὑποστατικὰ 
ἰδιώματα, τὰ ὁποῖα εἶναι τὸ ἴδιον καὶ ἀκοινώνητον δι’ ἑκά-
στην τῶν τριῶν ὑποστάσεων»1. «Τὰ προσωπικὰ ἰδιώματα 
δὲ φανερώνουν καμμιὰ διαφορὰ οὐσίας ἢ ἀξιώματος, 
καμμιὰ ἀνισότητα τῶν προσώπων, ἀλλὰ προσδιορίζουν 
τὸν προσωπικὸ καὶ ἀμεταβίβαστο χαρακτῆρα καθενός»2.

Μὲ τὴν κακοδοξία τοῦ φιλιόκβε συμβαίνουν δύο 
πράγματα: ἢ τὸ Ἅγιο Πνεῦμα καθίσταται ὑποδεέστερο 
τῶν δύο ἄλλων θείων Προσώπων (Πατρὸς καὶ Υἱοῦ), 
γιατὶ αὐτὰ τὰ δύο πρόσωπα ἔχουν κάτι τὸ κοινὸ ποὺ 

1 	Μέγα Φαράντου, Ἡ περὶ Θεοῦ ὀρθόδοξος διδασκαλία (Ἀθῆναι 
1985), σ. 358.

2 	Paul Evdokimov, Τὸ Ἅγιο Πνεῦμα στὴν ὀρθόδοξη Παράδοση (Θεσ-
σαλονίκη 19872), σ. 51.

δὲν τὸ διαθέτει τὸ τρίτο Πρόσωπο: δηλαδὴ τὴ δυνα-
τότητα νὰ ἐκπορεύουν ἀπὸ κοινοῦ ἕνα ἄλλο θεῖο Πρό-
σωπο. Ἤ, ἐὰν αὐτὴ ἡ δυνατότητα εἶναι κοινὴ ἰδιότητα 
τῶν Προσώπων τῆς Ἁγίας Τριάδος, θὰ ἔπρεπε καὶ τὸ 
Ἅγιο Πνεῦμα, ὡς θεῖο Πρόσωπο, νὰ ἐκπορεύει ἕνα 
τέταρτο Ἅγιο Πνεῦμα, καὶ αὐτὸ μὲ τὴν σειρά του θὰ 
ὁδηγήσει στὴν ἀλλοίωση τοῦ δόγματος ἀπὸ Τριάδα 
Προσώπων σὲ μυριάδα θείων προσώπων. Μὲ αὐτοὺς 
τοὺς θεολογικοὺς συλλογισμοὺς ὁ ἅγιος Φώτιος ἀπο-
δόμησε τὴ δυτικὴ κακοδοξία περὶ τοῦ φιλιόκβε. «Ἂν 
σκεφτοῦμε ὅτι τὸ Πνεῦμα ἐκπορεύεται ταυτόχρονα ἀπὸ τὸν 
Πατέρα καὶ τὸν Υἱό, βρισκόμαστε μπροστὰ σὲ ‘οὐσιῶδες’, 
‘φυσικό’, χαρακτηριστικὸ γνώρισμα· καὶ στὴν περίπτωση 
αὐτή, μὲ βάση τὴν κοινὴ φύση τῶν Τριῶν, τὸ Πνεῦμα θὰ 
ἔπρεπε νὰ συμμετέχει στὴν προσωπική του ἐκπόρευση, 
‘καὶ τὸ μὲν αὐτοῦ προάγον, τὸ δὲ προαγόμενον, καὶ τὸ μὲν 
αἴτιον, τὸ δὲ αἰτιατόν’ (Φώτιος)»3. «Ἡ κοινὴ ἐκπόρευση ἀπὸ 
τὸν Πατέρα καὶ τὸν Υἱὸ θὰ πρόσθετε στὸν Θεὸ κάτι ποὺ δὲν 
εἶναι οὔτε οὐσιαστικό, οὔτε φυσικό, ἐφ’ ὅσον ἐξαιρεῖται τὸ 
Πνεῦμα, οὔτε ὑποστατικό, ἐφ’ ὅσον εἶναι κάτι κοινὸ στὸν 
Πατέρα καὶ τὸν Υἱό»4. Ἐὰν τὸ ἐκπορεύειν εἶναι κοινὸ 
ἰδίωμα τοῦ Πατρὸς καὶ τοῦ Υἱοῦ, τότε τὸ Πνεῦμα ἐκπί-
πτει τῆς θεότητος, ἐπειδὴ δὲν κατέχει αὐτὸ τὸ ἰδίωμα. 
Ἐὰν ἡ ἐκπόρευση εἶναι ἰδιότης τῆς θείας φύσεως, τότε 
ὅλα τὰ θεῖα Πρόσωπα θὰ τὴν κατέχουν, καὶ συνεπῶς 
τὸ Ἅγιο Πνεῦμα θὰ ἔπρεπε νὰ ἐκπορεύει τὸν ἑαυτό 
Του ἢ ἕνα ἄλλο πνεῦμα. Καὶ ὅπως τὸ διατυπώνει ὁ 
ἅγιος Γρηγόριος Παλαμᾶς: «εἰ μὲν κοινόν ἐστι πατρί τε 
καὶ υἱῷ τὸ ἐκπορεύειν, κοινόν ἐσται τοῦτο καὶ τῷ πνεύ-
ματι, καὶ τετράς ἐσται ἡ τριάς· καὶ τὸ πνεῦμα ἐκπορεύσει 
πνεῦμα ἕτερον»5.

Δυστυχῶς τὴν αἵρεση αὐτὴ τῶν Παπικῶν τὴν 
ἀσπάσθηκε καὶ ὁ Προτεσταντικὸς Χριστιανισμὸς 
καὶ ἔχει γίνει κοινὴ θέση ὅλων τῶν Δυτικῶν Χρι-
στιανῶν. Μπορεῖ νὰ μὴν ἀπαγγέλεται ἐπίσημα κατὰ 
τὴν ἀνάγνωση τοῦ Συμβόλου τῆς Πίστεως γιὰ λόγους 
διπλωματίας καὶ καλῶν σχέσεων τοῦ Βατικανοῦ μὲ 
τὶς Ὀρθόδοξες Ἐκκλησίες, ἀλλὰ δὲν ἔχει ἀπορριφθεῖ 
ἀπὸ τὴ δογματικὴ Θεολογία καὶ τὴν Κατήχηση τῆς 
Ρωμαιοκαθολικῆς Ἐκκλησίας. Καὶ ὅπως ἔχει γραφεῖ: 
«τὸ δόγμα τῆς ἐκπορεύσεως τοῦ Ἁγίου Πνεύματος ἔχει 
ἄμεσον σχέσιν πρὸς αὐτὴν τὴν Θεολογίαν περὶ τῆς Ἁγίας 
Τριάδος. Ἑπομένως, ἡ αἵρεσις τοῦ Filioque, ὡς προσβάλ-
λουσα κατ’ εὐθεῖαν τὴν Τριαδικὴν Θεολογίαν, τὴν κατ’ 
ἐξοχὴν δηλαδὴ Θεολογίαν, δὲν ἐμφανίζεται ἁπλῶς ὡς μία 
δογματικὴ διαφορά, ἀλλ’ ὡς ἀληθινὴ ἄβυσσος μεταξὺ 
Ὀρθοδοξίας καὶ Παπισμοῦ»6.

3 	Paul Evdokimov, Τὸ Ἅγιο Πνεῦμα στὴν ὀρθόδοξη Παράδοση (Θεσ-
σαλονίκη 19872), σ. 77.

4 	Paul Evdokimov, Τὸ Ἅγιο Πνεῦμα στὴν ὀρθόδοξη Παράδοση (Θεσ-
σαλονίκη 19872), σ. 77.

5 	Γρηγορίου Παλαμᾶ, Λόγοι Ἀποδεικτικοί, Α΄, 12 (Συγγράμματα, 
τόμ. Α΄, σ. 39).

6 	Σπυρίδωνος Μπιλάλη, Ἡ αἵρεσις τοῦ Filioque (Ἀθῆναι: Ὀρθόδοξος 
Τύπος, 1972), σ. 15.

ΔΙΑΛΟΓΟΣ μὲ τοὺς ἀναγνῶστες μας 

ΤΟ ΦΙΛΙΟΚΒΕ
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ΠΑΤΕΡΙΚΟΙ ΘΗΣΑΥΡΟΙ

«Πραγματικὰ τὸ ἅγιο Πνεῦμα ἐνεργοῦσε καὶ 
προηγουμένως, διότι αὐτὸ εἶναι ἐκεῖνο ποὺ ἐλά-
λησε διὰ τῶν προφητῶν καὶ προεμήνυσε τὰ μέλ-
λοντα, ἐνεργοῦσε ἔπειτα καὶ διὰ τῶν μαθητῶν, 
ἐκδιώκοντας δαίμονες καὶ θεραπεύοντας ἀρρώ-
στιες, ἐφανερώθηκε δὲ καὶ τώρα σὲ ὅλους κατὰ 
τὴν ἰδιαίτερη ὑπόστασί του διὰ τῶν πυρίνων 
γλωσσῶν· καί, ἀφοῦ ἐκάθησε δεσποτικῶς στοὺς 
μαθητὰς τοῦ Χριστοῦ, σὰν νὰ ἐνθρονίσθηκε, τοὺς 
κατέστησε ὄργανα τῆς δυνάμεώς του.

Ἀλλὰ γιὰ ποιὸ λόγο ἐφάνηκε μὲ τὸ σχῆμα τῶν 
γλωσσῶν; Γιὰ νὰ ἐπιδείξη τὴ συμφυΐα του μὲ τὸν 
Λόγο τοῦ Θεοῦ· διότι τίποτε δὲν εἶναι συγγενέστε-
ρο ἀπὸ τὴ γλῶσσα πρὸς τὸ λόγο. Συγχρόνως δὲ καὶ 
γιὰ τὴ χάρι τῆς διδασκαλίας· διότι ὁ κατὰ Χριστὸν 
διδάσκαλος χρειάζεται χαριτωμένη γλῶσσα. Γιατί 
δὲ μὲ πύρινες γλῶσσες; Ὄχι μόνο γιὰ τὸ ὁμοούσιο 
τοῦ Πνεύματος πρὸς τὸν Πατέρα καὶ τὸν Υἱό (διότι 
πῦρ εἶναι ὁ Θεός μας, καὶ μάλιστα πῦρ ποὺ κατα-
τρώγει τὴ μοχθηρία), ἀλλὰ καὶ γιὰ τὴ διπλότητα 
τῆς ἐνεργείας τοῦ κηρύγματος τῶν Ἀποστόλων· 
διότι μπορεῖ συγχρόνως νὰ εὐεργετῆ καὶ νὰ τι-
μωρῆ, καί, ὅπως τὸ πῦρ ἔχει τὴν ἰδιότητα καὶ νὰ 
φωτίζη καὶ νὰ φλογίζη, ἔτσι καὶ ὁ λόγος τῆς κατὰ 
τὸν Χριστὸ διδασκαλίας, τοὺς μὲν ὑπακούοντας 
φωτίζει τοὺς δὲ ἀπειθοῦντας παραδίδει τελικῶς 
σὲ πῦρ καὶ κόλασι αἰώνια. Εἶπε δὲ γλῶσσες, ὄχι 
πυρός, ἀλλὰ σὰν πυρός, γιὰ νὰ μὴ νομίση κανεὶς 
ὅτι τὸ πῦρ ἐκεῖνο εἶναι αἰσθητὸ καὶ ὑλικό, ἀλλὰ 
νὰ ἀντιληφθοῦμε τὴν ἐπιφάνεια τοῦ Πνεύματος 
σὰν μὲ παράδειγμα. Γιὰ ποιὸ λόγο δὲ οἱ γλῶσσες 
ἐφάνηκαν νὰ διαμερίζωνται σ’ αὐτούς; Διότι μόνο 
στὸν Χριστὸ ποὺ ἦλθε καὶ αὐτὸς ἀπὸ ἐπάνω δὲν 
δίδεται μὲ μέτρο τὸ Πνεῦμα ἀπὸ τὸν Πατέρα· 
ἐκεῖνος καὶ κατὰ σάρκα ἀκόμη εἶχε ὁλόκληρη τὴ 
θεία δύναμι καὶ τὴν ἐνέργεια, ἐνῶ σὲ κανένα ἄλλον 
δὲν ἔγινε χωρητὴ ὅλη ἡ χάρις τοῦ Πνεύματος, 
ἀλλὰ ἀτομικῶς ὁ καθένας ἀποκτᾶ ἄλλος τὸ ἕνα καὶ 
ἄλλος τὸ ἄλλο ἀπὸ τὰ χαρίσματα· γιὰ νὰ μὴ νομί-
ση κανεὶς ὅτι ἡ ἀπὸ τὸ Πνεῦμα διδομένη στοὺς 
ἁγίους χάρις εἶναι φύσις (…)

… περιέλαμψε τοὺς ἁγίους μαθητὰς καὶ τοὺς 
ἄναψε θείως ὡς πραγματικὲς λαμπάδες, μᾶλλον 
δὲ τοὺς ἀνέδειξε σὲ φωστῆρες ὑπερκοσμίους καὶ 
παγκοσμίους, ποὺ ἔχουν τὴ θέσι αἰωνίου ζωῆς, 
ἐφώτισε δι’ αὐτῶν ὅλη τὴν οἰκουμένη. Ὅπως δέ, ἂν 
κανεὶς ἀνάψη ἀπὸ τὴ φωτοφόρο λαμπάδα ἄλλην 
καὶ ἀπὸ ἐκείνην ἄλλην καὶ οὕτω καθεξῆς, κρατώ-
ντας το μὲ τὴ διαδοχή, ἔχει πάντοτε τὸ φῶς μόνι-
μα· ἔτσι καὶ διὰ τῆς χειροτονίας τῶν Ἀποστόλων 
ἐπὶ τοὺς διαδόχους των καὶ ἀπὸ αὐτοὺς πάλι σὲ 
ἄλλους καὶ οὕτω καθεξῆς διαδιδομένη ἡ χάρις τοῦ 

θείου Πνεύματος προχωρεῖ δι’ ὅλων τῶν γενεῶν 
καὶ φωτίζει ὅλους τοὺς εὐπειθεῖς στοὺς πνευμα-
τικοὺς ποιμένες καὶ διδασκάλους».

«Ἐνήργει μὲν γὰρ καὶ πρότερον τὸ Πνεῦμα τὸ ἅγιον, 
τοῦτο γάρ ἐστι τὸ διὰ τῶν προφητῶν λαλῆσαν καὶ προ-
καταγγεῖλαν τὰ μέλλοντα, ἐνήργει καὶ διὰ τῶν μαθητῶν 
ἔπειτα, δαίμονας ἐλαῦνον καὶ νόσους ἰώμενον, ἐφανε-
ρώθη δὲ καὶ νῦν ἐν ἰδίᾳ ὑποστάσει τοῖς πᾶσι διὰ τῶν 
πυρίνων γλωσσῶν· καὶ τοῖς τοῦ Χριστοῦ μαθηταῖς 
ἐπικαθῆσαν δεσποτικῶς, καὶ οἷον ἐνθρονισθέν, ὄργανα 
τούτους πεποίηκε τῆς οἰκείας δυνάμεως.

Ἀλλὰ τίνος ἕνεκεν ὤφθη διὰ τοῦ σχήματος τῶν 
γλωσσῶν; Ἵνα τὴν πρὸς τὸν τοῦ Θεοῦ Λόγον ἐπιδείξηται 
συμφυΐαν· γλώσσης γὰρ πρὸς λόγον οὐδὲν συγγενέστε-
ρον. Ἅμα δὲ καὶ διὰ τὴν χάριν τῆς διδασκαλίας· γλώσ-
σης γὰρ κεχαριτωμένης ὁ κατὰ Χριστὸν διδάσκαλος 
δεῖται. Διατί δὲ πυρίναις γλώσσαις; Οὐ μόνον διὰ τὸ τοῦ 
Πνεύματος πρὸς τὸν Πατέρα καὶ τὸν Υἱὸν ὁμοούσιον 
(πῦρ γὰρ ὁ Θεὸς ἡμῶν, καὶ πῦρ καταναλίσκον τὴν 
μοχθηρίαν), ἀλλὰ καὶ διὰ τὸ διττὸν τῆς ἐνεργείας τοῦ 
τῶν Ἀποστόλων κηρύγματος· εὐεργετεῖν γὰρ ἅμα καὶ 
κολάζειν δύναται· καὶ καθάπερ τὸ πῦρ καὶ φωτίζειν 
καὶ φλογίζειν πέφυκεν, οὕτω καὶ ὁ τῆς κατὰ Χριστὸν 
διδασκαλίας λόγος, τοὺς μὲν ὑπακούοντας φωτίζει, 
τοὺς δὲ ἀπειθοῦντας εἰς τέλος πυρὶ καὶ κολάσει παραδί-
δωσιν αἰωνίῳ. Γλῶσσαι δε, οὐχὶ πυρὸς εἶπεν, ἀλλ’ ὡσεὶ 
πυρός, ἵνα μή τις αἰσθητὸν καὶ ὑλικὸν εἶναι λογίσηται 
τὸ πῦρ ἐκεῖνο, ἀλλ’ ὡς ἀπὸ παραδείγματος ἐν περινοίᾳ 
γενώμεθα τῆς ἐπιφανείας τοῦ Πνεύματος. Τίνος δὲ 
χάριν αἱ γλῶσσαι διαμεριζόμεναι ὤφθησαν αὐτοῖς; 
Ἐπεὶ μόνῳ τῷ καὶ αὐτῷ ἄνωθεν ἐλθόντι Χριστῷ οὐκ ἐκ 
μέτρου δίδοται τὸ Πνεῦμα παρὰ τοῦ Πατρός· ὁλόκλη-
ρον γὰρ ἐκεῖνος καὶ κατὰ σάρκα τὴν θείαν δύναμιν εἶχε 
καὶ τὴν ἐνέργειαν, τῶν δ’ ἄλλων οὐδενὶ πᾶσα χωρητὴ 
καθέστηκεν ἡ τοῦ Πνεύματος χάρις, ἀλλ’ ἐκ μέρους 
ἕκαστος, ἄλλος ἄλλου τινὸς τυγχάνει τῶν χαρισμάτων· 
ἵνα μή τις φύσιν εἶναι τὴν παρὰ τοῦ Πνεύματος τοῖς 
ἁγίοις διδομένην χάριν νομίσῃ. …

… καὶ τοὺς ἁγίους μαθητὰς περιλάμψαν, καὶ ὅλως 
λαμπάδας ἀνάψαν θείως, μᾶλλον δὲ φωστῆρας ἀνα-
δεῖξαν ὑπερκοσμίους καὶ παγκοσμίους, αἰωνίου ζωῆς 
ἐπέχοντας λόγον, δι’ αὐτῶν τὴν οἰκουμένην πᾶσαν 
ἐφώτισε. Καθάπερ δὲ εἴ τις ἀπὸ τῆς φωτοφόρου λαμπά-
δος ἑτέραν ἀνάψει καὶ ἀπ’ ἐκείνην ἄλλην καὶ ἐφεξῆς 
τῇ διαδοχῇ παρακατέχων, ἀεὶ παραμένον ἔχει τὸ φῶς· 
οὕτω καὶ διὰ τῆς τῶν ἀποστόλων χειροτονίας ἐπὶ τοὺς 
αὐτῶν διαδόχους καὶ ἀπὸ τούτων ἐφ’ ἑτέρους πάλιν 
καὶ ἐφεξῆς, ἡ τοῦ θείου Πνεύματος διαδιδομένη χάρις 
διὰ πάσης διήκει γενεᾶς καὶ φωτίζει πάντας τοὺς πει-
θομένους τοῖς πνευματικοῖς ποιμέσι καὶ διδασκάλοις».

Γρηγορίου Παλαμᾶ, Ὁμιλία ΚΔ΄, 6-7, 10 (ΕΠΕ 10, 106-113).

Ὁμιλία στὴν Πεντηκοστὴ
ἁγίου Γρηγορίου τοῦ Παλαμᾶ
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Στὸ σημερινὸ ἀποστολικὸ ἀνά-
γνωσμα ὁ θεόπνευστος Παῦλος ἀσχο-
λεῖται μὲ τὴ διαφορὰ Ἰουδαίων καὶ 
Ἐθνικῶν (=εἰδωλολατρῶν) ὡς πρὸς 
τὸν Νόμο. Οἱ Ἰουδαῖοι εἶχαν παραλά-
βει τὸν Νόμο τοῦ Θεοῦ μὲ τὸν Μωϋσῆ 
πάνω στὸ ὄρος Σινᾶ καὶ ἐκαυχῶντο 
ὅτι ἐγνώριζαν καὶ κατεῖχαν τὸν Νόμο 
τοῦ Θεοῦ, θεωρῶντας τὰ ὑπόλοιπα 
ἔθνη ὡς κατώτερα, γιατὶ ἀγνοοῦσαν 
καὶ δὲν τηροῦσαν τὸν Νόμο τοῦ 
Μωϋσῆ. Ἀλλὰ καὶ οἱ εἰδωλολάτρες 
εἶχαν ἕναν Νόμο τοῦ Θεοῦ ποὺ τοὺς 
εἶχε δοθεῖ ἐκ φύσεως: φύσει τὰ τοῦ 
νόμου ποιοῦν, ὁ νόμος εἶναι γραπτὸς 
ἐν ταῖς καρδίαις αὐτῶν, ὑπογραμμίζει τὸ κείμενο τοῦ 
Ἀποστόλου. Αὐτὸς ὁ φυσικὸς νόμος εἶναι ἡ ἠθικὴ 
συνείδηση τοῦ ἀνθρώπου. Αὐτὴ ἔχει «φυτέψει» ὁ 
Θεὸς μέσα στὴν ψυχὴ ὅλων τῶν ἀνθρώπων, ὥστε 
νὰ γνωρίζουν σὲ γενικὲς γραμμὲς τὸ θεῖο θέλημα καὶ 
νὰ τὸ ἀκολουθοῦν.

Ἡ ἠθικὴ συνείδηση λειτουργεῖ ὡς μία ἐσωτερικὴ 
φωνὴ ἐντὸς ἡμῶν. Μᾶς προτρέπει σὲ κάθε τι τὸ ὁποῖο 
θεωρεῖ ἀγαθὸ καὶ ἐπιδιωκτέο καὶ μᾶς ἀποτρέπει ἀπὸ 
κάθε τι τὸ ὁποῖο θεωρεῖ ὡς κακὸ καὶ ἀντίθετο μὲ τὸ 
θεῖο θέλημα. Ἐὰν ἀκούσουμε αὐτὴν τὴν ἐσωτερικὴ 
φωνή, τότε αἰσθανόμαστε τὴν ἐπιβράβευσή της, ἐνῶ 
ἀντιθέτως, ἐὰν τὴν παρακούσουμε, τότε ἐπέρχονται 
μέσα μας οἱ τύψεις τῆς συνειδήσεως. Ἡ ἐσωτερικὴ 
αὐτὴ φωνὴ μᾶς κακίζει καὶ μᾶς ὑπενθυμίζει μὲ ἔντονο 
τρόπο τὸ γεγονὸς ὅτι διαπράξαμε σφάλμα καὶ ἁμαρτία. 
Οἱ τύψεις τῆς συνειδήσεως στὴν ἀρχαιότητα παρο-
μοιάζονταν μὲ κάποιες θεότητες ποὺ ὀνομάζονταν 
Ἐρινύες. Αὐτὲς κατεδίωκαν τὸν ἁμαρτήσαντα καὶ τὸν 
τιμωροῦσαν χωρὶς οἶκτο. Μπορεῖ κάποιοι νὰ διέ-
φευγαν τοὺς ἀνθρωπίνους νόμους, ἀλλὰ κανεὶς δὲν 
μποροῦσε νὰ ξεφύγει ἀπὸ τὶς Ἐρινύες.

Ἡ ἠθικὴ συνείδηση ποὺ ἐμφύτευσε ὁ Θεὸς σὲ 
ὅλους τοὺς ἀνθρώπους λειτουργεῖ ὡς ἕνας «φυσικὸς» 
ἠθικὸς νόμος. Ὅλοι γνωρίζουν σὲ γενικὲς γραμμὲς 
τὸ τί εἶναι σωστὸ καὶ τὸ τί ὄχι. Ἐὰν ἀκολουθοῦσαν 
οἱ ἄνθρωποι αὐτὸν τὸν ἔμφυτο ἠθικὸ νόμο, δὲν θὰ 
διέπρατταν ἐγκλήματα καὶ σοβαρὲς ἁμαρτίες. Ὁ ἱερὸς 
Χρυσόστομος ἐπισημαίνει ὅτι δὲν μποροῦμε νὰ δε-
χθοῦμε ὅτι ὁ Θεὸς ἐμφύτευσε στὰ ἄλογα ζῶα τὴν 
ἱκανότητα νὰ διακρίνουν τὴν τροφή τους ἀπὸ τὰ 
διάφορα βλαβερὰ χόρτα ποὺ ὑπάρχουν καὶ νὰ μὴν 

ἔχει δώσει καὶ στὸν ἄνθρωπο κάποια 
παρόμοια ἱκανότητα νὰ διακρίνει τὸ 
καλὸ ἀπὸ τὸ κακὸ μέσῳ τῆς συνειδή-
σεώς του. Πῶς μπορεῖ νὰ εἶναι λο-
γικὸ οἱ κατσίκες καὶ τὰ πρόβατα καὶ 
ὁλόκληρη ἡ φύση τῶν ἀλόγων ζώων 
νὰ γνωρίζουν ποιὰ χόρτα εἶναι καλὰ 
γιὰ τὴ διατροφή τους καὶ ποιὰ εἶναι 
ἐπιβλαβῆ, ὥστε στὰ πρῶτα νὰ ρίχνο-
νται μὲ ὁρμή, ἐνῶ ἀπὸ τὰ ἄλλα νὰ 
ἀπομακρύνονται μὲ μεγάλη προσο-
χή, τὸ δὲ λογικὸ ζῶο, ὁ ἄνθρωπος, 
νὰ μὴ γνωρίζει τί εἶναι καλὸ καὶ τί 
κακό; «Καὶ πῶς ἂν ἔχοι ταῦτα λόγον, 
αἶγας μὲν καὶ πρόβατα, καὶ πᾶσαν τὴν 

τῶν ἀλόγων φύσιν εἰδέναι, ποία μὲν βοτάνη πρὸς τροφὴν 
ἐπιτηδεία, ποία δὲ ὀλεθρία, καὶ τῶν μὲν ἀπέχεσθαι μετὰ 
πολλῆς τῆς σπουδῆς, ταῖς δὲ ἐπιτρέχειν· τὸν δὲ ἄνθρωπον, 
τὸ λογικὸν ζῶον, ἀγνοεῖν τί μὲν καλόν, τί δὲ πονηρόν;». 
[Ἰωάννου Χρυσοστόμου, Ὁμιλίαι εἰς τὴν Γένεσιν, 16, 
στ’ (ΒΕΠ 91, 193)].

Ἡ ἠθικὴ συνείδηση τοῦ ἀνθρώπου λειτουργεῖ 
ἀνεξάρτητα ἀπὸ τοὺς νόμους τοῦ κράτους. Οἱ νόμοι 
τοῦ κράτους κάποιες φορὲς μπορεῖ νὰ ἀντιβαίνουν 
στὴν ἔμφυτη ἠθικὴ συνείδηση τοῦ ἀνθρώπου, καθὼς 
καὶ στὸ θεῖο θέλημα, ὅπως μᾶς ἀποκαλύφθηκε στὴν 
πληρότητά του μὲ τὸ ἔργο καὶ τὴν διδασκαλία τοῦ 
Κυρίου μας. Τότε σὲ αὐτοὺς τοὺς ἀντιχριστιανικοὺς 
νόμους ὁ χριστιανὸς δηλώνει μὲ ἔργα καὶ μὲ λόγια 
ὅτι «πειθαρχεῖν δεῖ Θεῷ μᾶλλον ἢ ἀνθρώποις» (Πράξ. 5: 
29). Τὸ ἴδιο μπορεῖ νὰ ἐπιλέξει καὶ ὁ μὴ χριστιανός, 
ἀκολουθῶντας τὶς προτροπὲς τῆς ἠθικῆς του συνει-
δήσεως. Δὲν σημαίνει πὼς ὅ,τι εἶναι νόμιμο εἶναι 
πάντοτε καὶ ἠθικό. Ἐπὶ παραδείγματι, οἱ ἐκτρώσεις 
εἶναι νόμιμες στὴν χώρα μας, ἀλλὰ πολλοὶ ἰατροὶ 
ἀρνοῦνται νὰ συμπράξουν, ἐπειδὴ τὶς θεωροῦν ἀνή-
θικες καὶ ἀντίθετες μὲ τὸ θεῖο θέλημα.

Μὲ τὴν ἠθικὴ συνείδηση οἱ ἄνθρωποι μποροῦν 
νὰ ζήσουν τὴ ζωή τους σύμφωνα μὲ τὸ θεῖο θέλημα, 
ἀκόμη κι ἂν ἀγνοοῦν τὸν Νόμο τοῦ Μωυσέως καὶ 
τὴν πλήρη Ἀποκάλυψη τοῦ Θεοῦ ποὺ ἔγινε μὲ τὴν 
ἐνσάρκωση τοῦ Κυρίου μας Ἰησοῦ Χριστοῦ. Γι’ αὐτὸ 
καὶ κριτήριο γιὰ τὴ μέλλουσα τελικὴ κρίση αὐτῶν 
τῶν ἀνθρώπων θὰ εἶναι ἡ συνείδηση. Ἐὰν τὴν ἀκο-
λούθησαν ἢ ἐὰν τὴν παραβίασαν. Μὲ τὸ κριτήριο τῆς 
συνειδήσεως θὰ κριθοῦν ὅλοι οἱ ἄνθρωποι ποὺ δὲν 
ἐγνώρισαν τὸ ἀποκαλυφθὲν ἐν Χριστῷ θεῖο θέλημα.

Η συνεΙδηση
«Συμμαρτυρούσης αὐτῶν τῆς συνειδήσεως».

Α
Π

Ο
ΣΤ

Ο
Λ

Ο
Σ

«Δόξα καὶ τιμὴ καὶ 
εἰρήνη παντὶ τῷ ἐργα-
ζομένῳ τὸ ἀγαθόν, Ἰου-
δαίῳ τε πρῶτον καὶ 
Ἕλληνι· οὐ γάρ ἐστι 
προσωποληψία παρὰ τῷ Θεῷ. Ὅσοι γὰρ ἀνό-
μως ἥμαρτον, ἀνόμως καὶ ἀπολοῦνται· καὶ ὅσοι 
ἐν νόμῳ ἥμαρτον, διὰ νόμου κριθήσονται. Οὐ 
γὰρ οἱ ἀκροαταὶ τοῦ νόμου δίκαιοι παρὰ τῷ 
Θεῷ, ἀλλ’ οἱ ποιηταὶ τοῦ νόμου δικαιωθήσονται. 
Ὅταν γὰρ ἔθνη τὰ μὴ νόμον ἔχοντα φύσει τὰ 

τοῦ νόμου ποιῇ, οὗτοι 
νόμον μὴ ἔχοντες ἑαυ-
τοῖς εἰσι νόμος, οἵτινες 
ἐνδείκνυνται τὸ ἔργον 
τοῦ νόμου γραπτὸν ἐν 

ταῖς καρδίαις αὐτῶν, συμμαρτυρούσης αὐτῶν 
τῆς συνειδήσεως καὶ μεταξὺ ἀλλήλων τῶν λο-
γισμῶν κατηγορούντων ἢ καὶ ἀπολογουμένων, 
ἐν ἡμέρᾳ ὅτε κρινεῖ ὁ Θεὸς τὰ κρυπτὰ τῶν 
ἀνθρώπων κατὰ τὸ εὐαγγέλιόν μου διὰ Ἰησοῦ 
Χριστοῦ».

ΚΥΡΙΑΚΗ 22 ΙΟΥΝΙΟΥ
Β΄ ΜΑΤΘΑΙΟΥ (ΑΓΙΟΡ. ΠΑΤΕΡΩΝ)

ΑΠΟΣΤΟΛΟΣ Ρωμ. β΄ 10-16
ΕΥΑΓΓΕΛΙΟΝ Ματθ. δ΄ 18-23
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Στὸ σημερινὸ ἀποστολικὸ ἀνάγνωσμα ἔχει ἐπιλεγεῖ ἕνα 
κείμενο ἀπὸ ἐπιστολὴ τοῦ Ἀποστόλου Παύλου, στὸ ὁποῖο 
ἀναγκάζεται νὰ περιγράψει τὶς κακουχίες, τὶς δυσκολίες 
καὶ τὶς ἀντιξοότητες τὶς ὁποῖες ὑπέστη γιὰ τὴ διάδοση τοῦ 
εὐαγγελίου τοῦ Χριστοῦ. Ἡ ἀπαρίθμηση ὅλων αὐτῶν τῶν 
θλίψεων καὶ περιπετειῶν γίνεται, ἐπειδὴ κατηγορήθηκε 
ὁ ἅγιος Ἀπόστολος ἀπὸ «ψευδαδέλφους» καὶ «ψευδαπο-
στόλους» ὅτι δὲν ἦταν δῆθεν πραγματικὸς Ἀπόστολος 
τοῦ Χριστοῦ, ἐπειδὴ ὡς γνωστὸν δὲν εἶχε χρηματίσει μα-
θητής Του, δὲν ἦταν ἐνταγμένος στὸν κύκλο τῶν δώδεκα 
μαθητῶν Του.

Ὁ ἅγιος Ἀπόστολος, σὲ μία ἔξαρση ἐξομολογήσεων, 
ἀναφέρει τὰ περιστατικὰ τῆς ἀποστολικῆς του ζωῆς καὶ 
δράσεως, τὰ ὁποῖα ὑπερβαίνουν κατὰ πολὺ τὶς θλίψεις καὶ 
κακουχίες τῶν ὑπολοίπων Ἀποστόλων. Χαρακτηριστικὰ 
ἀναφέρει: πέντε φορὲς μαστιγώθηκε μὲ σαράντα παρὰ 
μία (δηδαλὴ τριάντα ἐννέα) μαστιγώσεις ἀπὸ τοὺς Ἰου-
δαίους συμπατριῶτες του. Τρεῖς φορὲς ραβδίσθηκε ἀπὸ 
τοὺς ραβδούχους. Μία φορὰ λιθοβολήθηκε (καὶ ἐπέζησε 
τραυματισμένος). Τρεῖς φορὲς ναυάγησε. Καὶ συνεχίζει νὰ 
διεκτραγωδεῖ τὶς πολλὲς πεζοπορίες του, τοὺς κινδύνους 
ἀπὸ τὰ πλημμυρισμένα ποτάμια, τοὺς κινδύνους ἀπὸ τοὺς 
ληστές, τοὺς κινδύνους στὶς ἐρημιές, τοὺς κινδύνους στὴ 
θάλασσα, τοὺς κινδύνους ἀπὸ τοὺς ψευδαδέλφους. Ὅλα 
αὐτὰ τὰ θεωρεῖ ἀσήμαντα καὶ προβαίνει ἐπὶ πλέον καὶ 
σὲ ἀποκαλύψεις ποὺ τοῦ ἔκανε ὁ Ἴδιος ὁ Κύριος, γιὰ θεῖα 
ὁράματα καὶ θεοπτίες τὶς ὁποῖες πρὸ δεκατεσσάρων ἐτῶν 
ἐβίωσε. Ἠρπάγη στὸν παράδεισο, ἕως τρίτου οὐρανοῦ, καὶ 
ἄκουσε ἄρρητα ῥήματα.

Ἐὰν δὲν εἴχαμε τὶς κατηγορίες τῶν ψευδαδέλφων 
χριστιανῶν κατὰ τοῦ ἀποστολικοῦ ἀξιώματος τοῦ ἁγίου 
Παύλου, δὲν θὰ γνωρίζαμε μέσα ἀπὸ τὰ δικά του γραπτὰ 
ὅλον αὐτὸν τὸν θησαυρὸ τῶν θλίψεων καὶ δοκιμασιῶν 
τὶς ὁποῖες ὑπέστη χάριν τοῦ Χριστοῦ καὶ τῆς διαδόσεως 
τοῦ εὐαγγελίου Του. Καὶ μὲ βάση αὐτὰ τὰ μεγαλειώδη 
κείμενα ὁ ὑμνογράφος τῆς Ἐκκλησίας μας ἐμπνέεται καὶ 
δημιουργεῖ τὸν κατωτέρω ὕμνο, ποὺ ψάλλουμε κατὰ τὴν 
ἡμέρα τῆς ἑορτῆς τῶν δύο πρωτοκορυφαίων Ἀποστόλων 
Πέτρου καὶ Παύλου: «Τὰ κατὰ πόλιν δεσμὰ καὶ τὰς θλίψεις 
σου, τίς διηγήσεται, ἔνδοξε Ἀπόστολε Παῦλε; τοὺς κόπους, τοὺς 

μόχθους, τὰς ἀγρυπνίας, τὰς ἐν λιμῷ καὶ δίψει κακοπαθείας, 
τὰς ἐν ψύχει καὶ γυμνότητι, τὴν σαργάνην (δίκτυ), τοὺς ῥαβδι-
σμούς, τοὺς λιθασμούς, τὴν περίοδον (ὁδοιπορία), τὸν βυθόν, 
τὰ ναυάγια; Θέατρον ἐγένου καὶ Ἀγγέλοις καὶ ἀνθρώποις. Πά-
ντα οὖν ὑπέμεινας ἐν τῷ ἐνδυναμοῦντί σε Χριστῷ, ἵνα κόσμον 
κερδίσῃς, ἐν Χριστῷ Ἰησοῦ τῷ Κυρίῳ σου. Διὸ δυσωποῦμέν 
σε, οἱ τελοῦντες τὴν μνήμην σου πιστῶς, ἀδιαλείπτως ἱκέτευε, 
τοῦ σωθῆναι τὰς ψυχὰς ἡμῶν».

Ὅλες αὐτὲς τὶς θλίψεις καὶ δυσκολίες τὶς ἀντιμετώπιζε 
ὁ ἅγιος Ἀπόστολος Παῦλος μὲ καρτερικότητα καὶ βίωση 
τῆς θείας ἀρωγῆς καὶ ἐνδυναμώσεως. Ὅπως γράφει στὸν 
ἑπόμενο ἀπὸ τὴν περικοπὴ στῖχο: «ὅταν ἀσθενῶ, τότε δυνατός 
εἰμι» (Β΄ Κορ. 12: 10). Καὶ σὲ ἄλλα σημεῖα ἄλλων ἐπιστολῶν 
του θεωρεῖ ἀσήμαντες ὅλες αὐτὲς τὶς θλίψεις καὶ κακουχίες 
ποὺ ἔγιναν χάριν τοῦ ἀγαπημένου του Χριστοῦ καὶ τῆς 
διαδόσεως τοῦ θείου λόγους στὶς ψυχὲς τῶν ἀνθρώπων. 
«Ἐμοὶ κόσμος ἐσταύρωται κἀγὼ τῷ κόσμῳ» (Γαλ. 6: 14). «Ἐὰν 
γὰρ εὐαγγελίζωμαι, οὐκ ἔστι μοι καύχημα· ἀνάγκη γάρ μοι ἐπί-
κειται· οὐαὶ δέ μοί ἐστιν ἐὰν μὴ εὐαγγελίζωμαι» (Α΄ Κορ. 9: 16).

Ἡ ἀπαξίωση καὶ ἡ ὑποτίμηση ὅλων αὐτῶν τῶν κα-
κοπαθειῶν γίνεται ἀπὸ τὸν Ἀπόστολο Παῦλο λόγῳ τῆς 
συναισθήσεως τῆς μεγάλης ἀγάπης τοῦ Χριστοῦ πρὸς 
αὐτόν, ἀλλὰ καὶ πρὸς κάθε ἄνθρωπο: «τίς ἡμᾶς χωρίσει ἀπὸ 
τῆς ἀγάπης τοῦ Χριστοῦ; θλῖψις ἢ στενοχωρία ἢ διωγμὸς ἢ 
λιμὸς ἢ γυμνότης ἢ κίνδυνος ἢ μάχαιρα; … ἀλλ’ ἐν τούτοις πᾶσιν 
ὑπερνικῶμεν διὰ τοῦ ἀγαπήσαντος ἡμᾶς» (Ῥωμ. 8: 35-39).

Ἀλλὰ καὶ βαθύτερος, θεολογικώτερος λόγος ὑπάρχει 
σὲ αὐτὴν τὴν ὑπερβολὴ τῶν θλίψεων τὶς ὁποῖες ὑπέστη 
χάριν τοῦ Χριστοῦ καὶ τοῦ εὐαγγελίου Του. Καὶ αὐτὸς 
εἶναι ἡ μυστικὴ συμμετοχὴ στὴν Σταύρωση τοῦ Χριστοῦ. 
Ὁ ἅγιος Ἀπόστολος συνειδητοποιεῖ καὶ μᾶς διδάσκει μὲ 
ἐξαίρετο τρόπο ὅτι οἱ θλίψεις καὶ δοκιμασίες μας εἶναι μία 
ἀπειροελάχιστη συμμετοχή μας στὰ φρικτὰ παθήματα τοῦ 
Κυρίου ἐπὶ τοῦ Σταυροῦ. «Ἐγὼ τὰ στίγματα τοῦ Κυρίου Ἰησοῦ 
ἐν τῷ σώματί μου βαστάζω» (Γαλ. 6: 17), θὰ ὁμολογήσει κά-
ποτε. Ὁ Κύριος ἐσταυρώθη καὶ ἐβασανίσθη γιὰ ὅλους τοὺς 
ἀνθρώπους, καὶ οἱ πιστοὶ ἀκόλουθοί Του ἐπιθυμοῦν νὰ 
γευθοῦν ἕνα ἀπειροελάχιστο μερίδιο αὐτοῦ τοῦ πόνου καὶ 
δι’ αὐτοῦ τοῦ τρόπου νὰ δείξουν τὴν ἀγάπη τους καὶ τὴν 
εὐγνωμοσύνη τους πρὸς τὸν Σωτῆρα τῆς ἀνθρωπότητος.

ο υπερβαλλων ζηλοσ του παυλου
«Διάκονοι Χριστοῦ εἰσι; Παραφρονῶν λαλῶ, ὑπὲρ ἐγώ».
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«Ἀδελφοί, ἐν ᾧ δ’ ἄν τις 
τολμᾷ, ἐν ἀφροσύνῃ λέγω, 
τολμῶ κἀγώ. Ἑβραῖοί εἰσι; 
Κἀγώ· Ἰσραηλῖταί εἰσι; Κἀγώ· 
σπέρμα Ἀβραάμ εἰσι; Κἀγώ· 
διάκονοι Χριστοῦ εἰσι; Παραφρονῶν λαλῶ, ὑπὲρ ἐγώ· ἐν κό-
ποις περισσοτέρως, ἐν πληγαῖς ὑπερβαλλόντως, ἐν φυλακαῖς 
περισσοτέρως, ἐν θανάτοις πολλάκις· ὑπὸ Ἰουδαίων πεντάκις 
τεσσαράκοντα παρὰ μίαν ἔλαβον, τρὶς ἐρραβδίσθην, ἅπαξ ἐλι-
θάσθην, τρὶς ἐναυάγησα, νυχθήμερον ἐν τῷ βυθῷ πεποίηκα· 
ὁδοιπορίαις πολλάκις, κινδύνοις ποταμῶν, κινδύνοις λῃστῶν, 
κινδύνοις ἐκ γένους, κινδύνοις ἐξ ἐθνῶν, κινδύνοις ἐν πόλει, 
κινδύνοις ἐν ἐρημίᾳ, κινδύνοις ἐν θαλάσσῃ, κινδύνοις ἐν ψευ-
δαδέλφοις· ἐν κόπῳ καὶ μόχθῳ, ἐν ἀγρυπνίαις πολλάκις, ἐν 
λιμῷ καὶ δίψει, ἐν νηστείαις πολλάκις, ἐν ψύχει καὶ γυμνότητι· 
χωρὶς τῶν παρεκτὸς ἡ ἐπισύστασίς μου ἡ καθ’ ἡμέραν, ἡ 
μέριμνα πασῶν τῶν ἐκκλησιῶν. Τίς ἀσθενεῖ, καὶ οὐκ ἀσθενῶ; 
Τίς σκανδαλίζεται, καὶ οὐκ ἐγὼ πυροῦμαι; Εἰ καυχᾶσθαι δεῖ, 
τὰ τῆς ἀσθενείας μου καυχήσομαι. Ὁ Θεὸς καὶ πατὴρ τοῦ 
Κυρίου ἡμῶν Ἰησοῦ Χριστοῦ οἶδεν, ὁ ὢν εὐλογητὸς εἰς τοὺς 
αἰῶνας, ὅτι οὐ ψεύδομαι. Ἐν Δαμασκῷ ὁ ἐθνάρχης Ἀρέτα τοῦ 
βασιλέως ἐφρούρει τὴν Δαμασκηνῶν πόλιν πιάσαι με θέλων, 

καὶ διὰ θυρίδος ἐν σαργάνῃ 
ἐχαλάσθην διὰ τοῦ τείχους καὶ 
ἐξέφυγον τὰς χεῖρας αὐτοῦ.

»Καυχᾶσθαι δὴ οὐ συμ-
φέρει μοι· ἐλεύσομαι γὰρ εἰς 

ὀπτασίας καὶ ἀποκαλύψεις Κυρίου. Οἶδα ἄνθρωπον ἐν Χριστῷ 
πρὸ ἐτῶν δεκατεσσάρων· εἴτε ἐν σώματι οὐκ οἶδα εἴτε ἐκτὸς 
τοῦ σώματος οὐκ οἶδα, ὁ Θεὸς οἶδεν· ἁρπαγέντα τὸν τοιοῦτον 
ἕως τρίτου οὐρανοῦ. Καὶ οἶδα τὸν τοιοῦτον ἄνθρωπον· εἴτε 
ἐν σώματι εἴτε ἐκτὸς τοῦ σώματος οὐκ οἶδα, ὁ Θεὸς οἶδεν· ὅτι 
ἡρπάγη εἰς τὸν παράδεισον καὶ ἤκουσεν ἄρρητα ρήματα, ἃ 
οὐκ ἐξὸν ἀνθρώπῳ λαλῆσαι. Ὑπὲρ τοῦ τοιούτου καυχήσομαι, 
ὑπὲρ δὲ ἐμαυτοῦ οὐ καυχήσομαι εἰ μὴ ἐν ταῖς ἀσθενείαις μου. 
Ἐὰν γὰρ θελήσω καυχήσασθαι, οὐκ ἔσομαι ἄφρων· ἀλήθειαν 
γὰρ ἐρῶ· φείδομαι δὲ μή τις εἰς ἐμὲ λογίσηται ὑπὲρ ὃ βλέπει 
με ἢ ἀκούει τι ἐξ ἐμοῦ. Καὶ τῇ ὑπερβολῇ τῶν ἀποκαλύψεων 
ἵνα μὴ ὑπεραίρωμαι, ἐδόθη μοι σκόλοψ τῇ σαρκί, ἄγγελος 
σατᾶν, ἵνα με κολαφίζῃ ἵνα μὴ ὑπεραίρωμαι. Ὑπὲρ τούτου 
τρὶς τὸν Κύριον παρεκάλεσα, ἵνα ἀποστῇ ἀπ’ ἐμοῦ· καὶ εἴρηκέ 
μοι· ἀρκεῖ σοι ἡ χάρις μου· ἡ γὰρ δύναμίς μου ἐν ἀσθενείᾳ 
τελειοῦται. Ἥδιστα οὖν μᾶλλον καυχήσομαι ἐν ταῖς ἀσθενείαις 
μου, ἵνα ἐπισκηνώσῃ ἐπ’ ἐμὲ ἡ δύναμις τοῦ Χριστοῦ».

ΚΥΡΙΑΚΗ 29 ΙΟΥΝΙΟΥ
Γ΄ ΜΑΤΘΑΙΟΥ (ΠΕΤΡΟΥ & ΠΑΥΛΟΥ)
ΑΠΟΣΤΟΛΟΣ Β΄ Κορ. ια΄ 21- ιβ΄ 9

ΕΥΑΓΓΕΛΙΟΝ Ματθ. ιστ΄ 13-19
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Ἕνα πλῆθος ὀνομάτων χρησιμοποιεῖ ἡ Ἁγία Γραφὴ 
καὶ οἱ πνευματοφόροι Πατέρες τῆς Ἐκκλησίας, γιὰ 
νὰ προσδιορίσουν τὸ Πανάγιο Πνεῦμα. Παρὰ ταῦτα 
ὅμως, τὸ τρίτο Πρόσωπο παραμένει τὸ «ἀνεκφώνητον 
πρᾶγμα», κατὰ τὴν ὡραία ἔκφραση τοῦ ἁγίου Συμεὼν 
τοῦ Νέου Θεολόγου, δηλαδὴ τὸ ἀπειροτέλειο Ὄν, γιὰ 
τὸ ὁποῖο δὲν ὑπάρχει κανένα ἀπολύτως ταιριαστὸ 
ὄνομα, καμία πλήρης καὶ ἀρτία προσφώνηση. Ὅσα 
ὀνόματα χρησιμοποιοῦνται γιὰ τὸ Πανάγιο Πνεῦμα 
θέλουν νὰ μᾶς βοηθήσουν σὲ μιὰ καλύτερη ἐπικοι-
νωνία μαζί Του.

Ἕνα ἀπὸ αὐτὰ εἶναι καὶ τὸ ὄνομα Παράκλητος. 
Εἶπε ὁ Ἰησοῦς: «Ἐγὼ μετ’ ὀλίγον σᾶς ἀφήνω καὶ πηγαίνω 
πρὸς τὸν Πατέρα μου. Ἀλλὰ δὲν θὰ σᾶς ἀφήσω ὀρφανοὺς 
καὶ ἀπροστάτευτους. Θὰ παρακαλέσω τὸν Πατέρα γιὰ σᾶς. 
Καὶ ἐκεῖνος, ὅπως ἔστειλε ἐμὲ ὡς πρῶτο Παράκλητο, θὰ 
στείλει ἄλλον Παράκλητο, τὸ Ἅγιο Πνεῦμα, ποὺ φανερώνει 
στὶς καλοπροαίρετες ψυχὲς τὴν ἀλήθεια τοῦ Θεοῦ, γιὰ νὰ 
μένει μαζί σας καὶ μαζὶ μὲ τοὺς πιστοὺς στοὺς αἰῶνες 
τῶν αἰώνων».

Ἐδῶ τὸ Πανάγιο Πνεῦμα παρουσιάζεται καὶ ὡς 
πηγὴ κάθε παρηγοριᾶς σὲ ὅσους πονοῦν καὶ θλίβονται. 
Ὅταν εἴμαστε λοιπὸν μέσα στὸ καμίνι τῶν θλίψεων 
καὶ πειρασμοὶ ἀπὸ παντοῦ μᾶς κυκλώνουν, ὁ Παρά-
κλητος εἶναι κοντά μας, χύνει βάλσαμο στὶς πληγές 
μας, λάδι καὶ κρασὶ στὴν τραυματισμένη ψυχή μας. 

Ἀλλὰ καὶ «Πνεῦμα ἀληθείας» λέγεται τὸ τρίτο πρό-
σωπο τῆς Ἁγίας Τριάδος. Ἡ ἀλήθεια εἶναι ὁ μεγάλος 
πόθος τῶν ἀνθρώπων, ὁ βαθὺς ἀναστεναγμὸς τῶν 
ψυχῶν, ἡ ἀπεγνωσμένη κραυγὴ τῶν χειλέων μας. 
Καὶ αὐτὸς ὁ πόθος μας δὲν εἶναι δυνατὸν νὰ ἱκανο-
ποιηθεῖ ἔξω καὶ μακριὰ ἀπὸ τὸ Πανάγιο 
Πνεῦμα. Αὐτὸ μόνον ὁδηγεῖ «εἰς πᾶσαν 
τὴν ἀλήθειαν». Ματαιοπονοῦμε, λοιπόν, 
ὅταν ψάχνουμε καὶ ἐρευνοῦμε γιὰ τὴν 
ἀλήθεια τῆς πίστεως ἤ διαφόρων ἄλλων 
προβλημάτων τῆς ζωῆς χωρὶς τὸν φω-
τισμὸ τοῦ «Πνεύματος τῆς ἀληθείας». Ἐὰν 
ζοῦμε «ἐν Πνεύματι Ἁγίῳ» τότε μόνον θὰ 
εἴμαστε ἀληθινοὶ καὶ ἡ ζωή μας θὰ εἶναι 
ἀληθινὴ καὶ τὰ λόγια μας ἀληθινά.

Ἐὰν ὀνομάζουμε «πνεῦμα σοφίας» τὸν 
Παράκλητο, εἶναι γιὰ νὰ ἀντιληφθοῦμε 
ὅτι μόνον Αὐτὸς μπορεῖ νὰ μᾶς ἀνοίξει 
τὰ μάτια τῆς ψυχῆς, γιὰ νὰ γεμίσουμε 
ἀπὸ τὴ σοφία τοῦ Θεοῦ. Σοφοὶ δὲν εἶναι 
ἐκεῖνοι ποὺ ἔχουν πολλὲς γνώσεις, ἀλλὰ 
δὲν ἔχουν καμία σχέση μὲ τό «Πνεῦμα τῆς 
γνώσεως καὶ τῆς σοφίας». Αὐτοί «ἐμωράνθη-
σαν ἐν τοῖς διαλογισμοῖς αὐτῶν». Πλανῶνται 
στὰ ἀδιέξοδα τῶν ἀνθρώπινων διαλο-
γισμῶν καὶ ἀδυναμιῶν. Σοφοὶ πραγματι-
κοὶ ποὺ «καταισχύνουν» τοὺς διάφορους  
αὐτοτιτλοφορούμενους «πνευματικοὺς 
ἀνθρώπους» εἶναι οἱ πιστοί ποὺ γνωρί-
ζουν τὸ θέλημα τοῦ Θεοῦ. Τὴ θεία κατα-
γωγή τους. Τὴν ἀξία τῆς ψυχῆς τους. Τὸν 
δρόμο ποὺ ὀφείλουν νὰ βαδίσουν καὶ τὸ τί 

τοὺς περιμένει πέραν τοῦ τάφου. Αὐτοὶ ἀποδεικνύουν 
τοὺς «τεχνολόγους, ἀλόγους» καὶ βαδίζουν «τὴν ὁδὸν 
αὐτῶν χαίροντες».

Ἀφήνουμε ἄλλες ὀνομασίες καὶ ὑπογραμμίζουμε 
τὴν ὀνομασία «Πνεῦμα βουλῆς καὶ ἰσχύος». Ἀντὶ ἄλλης 
ἐξηγήσεως ἀρκεῖ νὰ θυμηθεῖ κανεὶς τὸ πῶς ἦταν οἱ 
Ἀπόστολοι πρὸ τῆς Πεντηκοστῆς, καὶ ποιὰ δύναμη 
καὶ θάρρος ἔδειξαν κατὰ τὴν ἡμέρα ἐκείνη καὶ ἀπὸ 
ἐκείνη τὴν ἡμέρα καὶ ἔπειτα. Ποιὸς μπορεῖ νὰ ἀντι-
σταθεῖ στὸ Πανάγιο Πνεῦμα; Κανείς! Εἶναι «Θεὸς 
ἰσχυρός» παντοδύναμος, πού «ὅπου θέλει πνεῖ». Καὶ 
ἄν ἡ Ἐκκλησία τοῦ Χριστοῦ «πολεμουμένη νικᾶ», εἶναι 
γιατὶ τὸ Πνεῦμα «συγκροτεῖ τὸν θεσμὸν τῆς Ἐκκλησίας». 
Αὐτὸ τὴν ὁδηγεῖ καὶ Αὐτὸ εἶναι «τὸ πλήρωμα τοῦ τὰ 
πάντα ἐν πᾶσι πληρουμένου». Τῆς δίνει ὅ,τι χρειάζεται, 
ὥστε ποτὲ νὰ μὴ μένει ἀνίσχυρη καὶ ἀδύνατη.

Ἂς κλείσουμε μὲ τρεῖς ἀκόμα ὀνομασίες. Ἡ μία εἶναι 
«Ἔνδυμα». Χιτῶνα φωτεινὸ μᾶς ἐνδύει τὸ Πανάγιο 
Πνεῦμα, ὅταν βαπτιζόμαστε. Εἶναι «ἔνδυμα ἀπαστράπτον 
καὶ καταφλέγον τοὺς δαίμονας». Ἡ δεύτερη ὀνομασία 
εἶναι «Κάθαρσις», γιατὶ ἐμᾶς τοὺς ἁμαρτωλοὺς καὶ 
ἀκάθαρτους, ὅταν μετανοήσουμε, μᾶς πλένει ἀπὸ 
τὸν ρύπο τῆς ἁμαρτίας. Καὶ ἡ τρίτη ὀνομασία εἶναι 
«Φῶς» καὶ φωτισμός. Τὸ Πανάγιο Πνεῦμα εἶναι ὄχι 
μόνο «φῶς ἀνέσπερον» καί «ἥλιος ἄδυτος», ἀλλὰ καὶ 
ποτὲ δὲν κρύφθηκε ἀπὸ κανένα. Παρὰ ταῦτα ὅμως 
«ἡμεῖς ἀεὶ κρυπτόμεθα» ἀπὸ αὐτὸ καὶ δὲν θέλουμε νὰ 
ἔλθουμε πρὸς τὸν Παράκλητο.

Θερμὴ ἂς εἶναι ἡ προσευχή μας πρὸς τὸ Πανάγιο 
Πνεῦμα, γιὰ νὰ σκηνώσει μέσα μας, νὰ μᾶς καθαρίσει 
ἀπὸ πάσης κηλίδος καὶ νὰ μᾶς χαρίσει τὴ σωτηρία.

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»

ΤΟ ΠΑΝΑΓΙΟ ΠΝΕΥΜΑ
Ἡ παντοδύναμη καὶ ἀνέκφραστη δύναμη
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Ἔβλεπε τὴν καρποφορία ὁ Κότσελ καὶ χαιρόταν. Ἡ 
χριστιανικὴ ἀλήθεια ἔφερνε τὴν ἡμέρωση τῶν ἠθῶν 
καὶ τὴν ἀνάπτυξη τοῦ πολιτισμοῦ. Ὁ λαός του ξυπνοῦσε 
ἀπὸ τὸν λήθαργο σὲ νέα ζωή.

Τὸ ἔργο τοῦ ἁγίου Μεθοδίου, τὰ ἀποτελέσματά του 
καὶ οἱ ἀνάγκες του, ποὺ ὅλο πολλαπλασιάζονταν, ἔκαναν 
τὸν Κότσελ ν’ ἀποφασίσει νὰ στείλει πάλι στὴ Ρώμη τὸν 
Ἕλληνα ἱεραπόστολο μὲ συνοδεία 20 μεγιστάνων, γιὰ νὰ 
τὸν χειροτονήσει ὁ Πάπας Ἀδριανὸς σ’ Ἐπίσκοπο Παν-
νονίας «εἰς τὸν θρόνον τοῦ ἁγίου Ἀνδρονίκου, ἀποστόλου 
ἐκ τῶν ἑβδομήκοντα». Αὐτὸ ἔγινε στὰ 810 μ.Χ.

Μιὰ παλαιὰ παράδοση λέει πὼς ὁ ἅγιος Ἀνδρόνι-
κος, συναιχμάλωτος τοῦ ἀποστ. Παύλου, ἵδρυσε τὴν 
Ἐπισκοπὴ Σιρμίου, ποὺ ἀνυψώθηκε ἀργότερα σὲ Ἀρχι-
επισκοπὴ στὴν περιοχὴ τῆς σημερινῆς Κροατίας καὶ 
Σερβίας. Ἀλλὰ στὰ 582 μ.Χ. οἱ Ἄβαροι κατέστρεψαν τὴν 
πόλη, καὶ ἡ Ἀρχιεπισκοπὴ καταργήθηκε. Ὕστερα ἀπὸ 
τρεῖς αἰῶνες καὶ ἀκριβῶς στὰ 870 ἀνασυστάθηκε ἡ Ἀρχι-
επισκοπὴ Παννονίας (Σιρμίου), καὶ πρῶτος Ἐπίσκοπός 
της ἔγινε ὁ Μεθόδιος.

Ἐπίσκοπος γυρίζει στὴν Παννονία ὁ Μεθόδιος, ὅπου 
ἄρχοντες καὶ λαὸς τὸν δέχονται μὲ ἀγάπη καὶ τιμές! Τὸν 
νιώθουν σὰν πατέρα καὶ καλὸ ποιμένα, ποὺ τοὺς ὁδηγεῖ 
στὸ δρόμο τὸ σωστό. Νουθετεῖ, κηρύττει, βαπτίζει τοὺς 
νεοφώτιστους.

Ἐνῶ ὅμως συνεχίζει τὸ ἔργο του στὴν Παννονία, ὁ 
Ρατισλάβος, ὁ ἡγεμόνας τῆς Μοραβίας, ἐνεπλάκη πάλι 
σὲ πόλεμο, νικήθηκε ἀπὸ τὸν Λουδοβῖκο τὸν Γερμανό, 
προδόθηκε, συνελήφθηκε, τυφλώθηκε καὶ ρίχτηκε στὶς 
φυλακές. Τὸν διαδέχθηχε ὁ Σβιατοπόλκος, ποὺ κατόρ-
θωσε νὰ διώξει τοὺς Γερμανούς. Σὲ λίγο ὑπογράφηκε 
εἰρήνη, στὴν ὁποία ὁ Λουδοβῖκος ἀναγνώρισε τὴν ἀνε-
ξαρτησία τῆς Μοραβίας, ἀλλ᾽ ἡ Παννονία περιῆλθε στὴν 
κυριαρχία τοῦ ἀνατολικοῦ τμήματος τῆς φραγκικῆς 
Αὐτοκρατορίας.

Ἀπὸ τὴν πρώτη στιγμὴ τῆς ξενικῆς κατοχῆς βαρειὰ 
σύννεφα πλάκωσαν τὸν ὁρίζοντα τοῦ ἱεραποστολικοῦ 
ἔργου τοῦ Μεθοδίου. Ἔφθασε ἡ ὥρα τῆς μεγάλης δο-
κιμασίας!...

Μαζὶ μὲ τοὺς Φράγκους, κατέκλυσαν τὴ χώρα καὶ 
Λατῖνοι Ἐπίσκοποι καὶ ἱερεῖς, ποὺ δὲν εἶδαν μὲ καλὸ 
μάτι τὶς προσπάθειές του. Βάζουν τότε τοὺς Φράγκους 
νὰ τὸν συλλάβουν, νὰ τὸν μαστιγώσουν καὶ νὰ τὸν εἰσα-
γάγουν σὲ δίκη.

Γράφει ἡ σλαβικὴ βιογραφία του πὼς εἶπε αὐτά τὰ 
ὑπέροχα λόγια στοὺς δικαστές του: «Λαλῶ τὴν ἀλήθειαν 
ἐνώπιον βασιλέων καὶ δὲν αἰσχύνομαι. Ὑμεῖς ποιήσατε ὅ,τι 
θέλετε. Δὲν εἶμαι καλύτερος ἐκείνων οἱ ὁποῖοι μετὰ πολλῶν 
βασάνων ἐθυσίασαν τὴν ζωήν τῶν ὑπὲρ τῆς ἀληθείας»!

Λόγια ἀτρόμητα, ἀτρόμητου Ἱεράρχη! Αὐτὰ ἀναστά-
τωσαν τὸ «παράνομο» δικαστήριο καὶ τοὺς Φράγκους 
κληρικούς, ποὺ μὲ τὶς ἀσύστατες κατηγορίες τους ζη-
τοῦσαν «ἐπὶ πίνακι τὴν κεφαλήν του». Πόσα κάνει ὁ φανα-
τισμός! Φαρισαῖοι καὶ Γραμματεῖς ἦταν οἱ κατήγοροι τοῦ 
Κυρίου. Κληρικοὶ καὶ οἱ κατήγοροι τοῦ Μεθοδίου, ποὺ 

σὲ λίγο «ἐξορισθεὶς εἰς τὰ βάθη τῆς Γερμανίας ἐφυλακίσθη 
ἐπὶ ἔτη ὁλόκληρα».

Ἐξορίζεται καὶ φυλακίζεται γιὰ τὴν Ἀλήθεια! Νὰ ἕνας 
ἀκόμα κρίκος στὴν μεγάλη ἁλυσίδα τῆς θυσίας γιὰ τὴν 
Ἀλήθεια. Ὑποφέρει πολλὰ στὴ φυλακὴ ὁ γέροντας πιὰ 
Μεθόδιος. Κλεισμένος μερόνυχτα στὸ σκοτεινὸ καὶ ὑγρὸ 
κελλί, πονάει, μὰ δὲν λυγίζει. Σκέπτεται τὸ ἔργο του καὶ 
τὰ πνευματικά του παιδιά, ποὺ ἔχει ἀφήσει ἐκεῖ μακρυά, 
μὰ δὲν ἀπογοητεύεται. Τὰ ὑπομένει ὅλα μὲ θάρρος, πί-
στη καὶ ἐλπίδα. Συγχωρεῖ τοὺς κατηγόρους του.

Δείχνει μὲ τὴν ὑπομονή του καὶ τὴν καρτερία του 
πὼς οὔτε ἡ συκοφαντία, οὔτε ἡ βία, οὔτε τὸ ψέμα, οὔτε 
τὸ σπαθὶ μποροῦν νὰ λυγίσουν τὴν ἀνδρεία ποὺ κρύ-
βουν μέσα στὰ σπλάγχνα τους οἱ γνήσιοι Ἱεραπόστολοι. 
Βροντοφωνεῖ μὲ τὸ παράδειγμά του πὼς δὲν ὑπάρχει 
μεγαλύτερη εὐδαιμονία ἀπὸ τὸ νὰ δίνεις τὸ κορμί σου 
μαρτυρία καυτή, στὸ σφυρὶ καὶ στὸ ἀμόνι τῆς ἀλήθειας. 
Τίποτα δὲν εἶναι πιὸ γλυκὸ ἀπὸ τὸ νὰ γκρεμίζεις τὴν 
ἀθλιότητα καὶ ν’ ἀνοίγεις τὰ θυρόφυλλα τῆς καρδιᾶς τῶν 
ἀνθρώπων στὸ Ἱερὸ Φῶς, ἔστω κι ἂν γι’ αὐτὸ ὑποφέρεις 
ἄδικους κατατρεγμούς!

Ἀλλ’ ὁ «πιστὸς» τοῦτος δοῦλος τοῦ Κυρίου δὲν θὰ 
ὑποφέρει γιὰ πολὺ ἀκόμη. Ἦρθε ἀπροσδόκητα ἡ ἀπό-
φαση ποὺ πρόσταζε τὴν ἀπελευθέρωσή του. Ὁ νέος 
ἡγεμόνας τῆς Παννονίας τοῦ χάριζε τὴν ἐλευθερία του. 
Χαρὰ δοκίμασε ὁ τόσο ταλαιπωρημένος Ἀπόστολος τῶν 
Σλάβων. Μεγαλύτερη χαρὰ δοκίμασαν οἱ συνεργάτες του 
καὶ ὁ λαός του, ὅταν γύρισε κουρασμένος, τσακισμένος 
ἀπὸ τὰ μαρτύρια, στὴν Παννονία. Σὰν τὸν θεῖο Παῦλο θὰ 
μποροῦσε νὰ σταθεῖ μπροστά τους, σὰν γέρος στρατηγός, 
καὶ νὰ τοὺς δείξει τὰ τραύματά του ἀπὸ τὶς μαστιγώσεις 
καὶ τὰ δεσμὰ καὶ νὰ τοὺς πεῖ πὼς ὅλα αὐτὰ γι’ αὐτοὺς 
τὰ ὑπέφερε, γιὰ τὸν φωτισμό τους, τὴν πνευματική τους 
ἀναγέννηση, τὴν εἴσοδό τους στὴν Ἐκκλησία!...

Τώρα ὅμως δὲν μπορεῖ ἄλλο νὰ μείνει κοντά τους. 
Οἱ ἐχθροί του ἀνησύχησαν γιὰ τὴν ἀπελευθέρωσή του. 
Καὶ ζητοῦν νὰ φύγει. Ναί, νὰ φύγει ἀπὸ τὴν Παννονία, 
γιὰ νὰ πάει πάλι στὴ γειτονικὴ Μοραβία. Εἶναι ἐλεύθε-
ρη, καὶ ὁ ἡγεμόνας της, ὁ Σβιατοπόλκος, καὶ ὁ λαός του 
τὸν ἀναζητοῦν. Θέλουν νὰ ξαναδοῦν τὴν ἁγία μορφή 
του. Εἶναι αὐτὸς ποὺ μαζὶ μὲ τὸν ἀδελφό του πρὸ ἐτῶν 
τοὺς ἔφεραν τὸ θεῖο φῶς στὴ χώρα τους. Εἶναι αὐτὸς 
ποὺ γέμισε μὲ ἐλπίδα καὶ καλοσύνη τὶς καρδιές τους.

Ἡ ὑποδοχὴ ποὺ τοῦ ἐπεφύλαξαν ἦταν θερμή. Μὲ 
χαρὰ τὸν δέχθηκαν, Ἐπίσκοπο τώρα πιά, τὸν τότε μο-
ναχό. Καὶ τοῦ ἔδωσε ὁ Βασιλιάς τους κάθε ἐλευθερία 
νὰ ἐργασθεῖ πάλι γιὰ τὸν ἐκχριστιανισμὸ τῶν Σλάβων. 
Γράφει ἡ ἱστορία: «Ὁ ἡγεμόνας Σβιατοπόλκος μὲ ὅλους 
τοὺς Μοραβοὺς μετὰ χαρᾶς τὸν ὑπεδέχθηκε καὶ τοῦ 
ἐμπιστεύθηκε ὅλους τοὺς ναοὺς καὶ τοὺς κληρικοὺς 
ὅλων τῶν πόλεων. Καὶ ἀπὸ τὴν ἡμέρα ἐκείνην ἄρχισε νὰ 
διαδίδεται πολὺ ὁ λόγος τοῦ Θεοῦ καὶ νὰ πληθύνονται 
οἱ κληρικοὶ σ’ ὅλες τὶς πόλεις καὶ οἱ ἄθεοι νὰ πιστεύουν 
στὸν ἀληθινὸ Θεό».

ΜΕΓΑΛΕΣ ΜΟΡΦΕΣ

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

16

(Συνεχίζεται)
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ΓΕΓΟΝΟΤΩΝΓΕΓΟΝΟΤΩΝΕΠΙ ΤΩΝ
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ΠΑΓΚΟΣΜΙΑ ΗΜΕΡΑ  
ΕΛΛΗΝΙΚΗΣ ΓΛΩΣΣΑΣ

Στὶς 25 Ἰουλίου, ἡμέρα κατὰ τὴν ὁποία θὰ συνέλθει 
ἡ 47η σύνοδος τῆς Ἐπιτροπῆς Παγκόσμιας Κληρονο-
μιᾶς τῆς UNESCO, ἀναμένεται καὶ ἡ τυπικὴ ἔγκριση 
τῆς εἰλημμένης ἤδη ἀπὸ τὶς 14 Ἀπριλίου ὁμόφωνης 
ἀπόφασης τοῦ Ἐκτελεστικοῦ Συμβουλίου τοῦ Ὀργανι-
σμοῦ γιὰ τὴν καθιέρωση καὶ διεθνῶς τῆς 9ης Φεβρουα-
ρίου ὡς Παγκόσμιας Ἡμέρας τῆς Ἑλληνικῆς Γλώσσας. 
Ἡ 9η Φεβρουαρίου εἶναι ἡ ἡμέρα θανάτου τοῦ ἐθνικοῦ 
μας ποιητῆ, τοῦ Διονυσίου Σολωμοῦ (1798-1857), ὁ 
ὁποῖος ἔγραψε χαρακτηριστικά: «Μήγαρις (= μήπως) 
ἔχω ἄλλο στὸ νοῦ μου, πάρεξ ἐλευθερία καὶ γλῶσσα;». Ἡ 
καθιέρωση τῆς Παγκόσμιας Ἡμέρας Ἑλληνικῆς Γλώσ-
σας εἶναι ἀπόδοση τῆς ὀφειλόμενης τιμῆς στὴ γλῶσσα 
ποὺ ἔχει τὴν πιὸ καθοριστικὴ συμβολὴ στὸν παγκόσμιο 
πολιτισμό. Καὶ αὐτό, ὄχι μόνο γιατὶ ἡ ἑλληνικὴ γλῶσσα 
εἶναι ἡ γλῶσσα τῆς ἀρχαίας ἑλληνικῆς γραμματείας, 
ἑνὸς ἀπὸ τοὺς πυλῶνες τοῦ πολιτισμοῦ. Ἀλλὰ καὶ γιὰ 
ἕναν ἄλλο λόγο, ἀκόμα σημαντικώτερο: Σὲ μιὰ ἔξαρ-
ση θαυμασμοῦ γιὰ τὴν ἑλληνικὴ γλῶσσα, ὁ Κικέρων 
ἔγραψε κάποτε ὅτι, ἂν ὁ θεὸς μιλοῦσε τὴ γλῶσσα τῶν 
ἀνθρώπων, θὰ ἐπέλεγε νὰ μιλήσει τὴ γλῶσσα τοῦ Πλά-
τωνα. Καὶ γιὰ μὲν τὸν Κικέρωνα αὐτὸ μπορεῖ νὰ μὴν 
ἦταν κάτι περισσότερο ἀπὸ ἕνα ἁπλὸ σχῆμα λόγου. 
Ἐμεῖς ὅμως σήμερα γνωρίζουμε ὅτι ὁ Θεὸς πραγματικὰ 
ἐπέλεξε τὴ γλῶσσα τοῦ Πλάτωνα, γιὰ νὰ διαδώσει τὸ 
μήνυμα τῆς σωτηρίας. Καὶ αὐτὸ λέει πολλά.

ΤΟ ΑΓΙΟ ΣΤΗ ΖΩΗ ΜΑΣ
Τὰ ἀσύλληπτα νούμερα τηλεθέασης ποὺ κατέγραψε 

ἡ τηλεοπτικὴ σειρὰ γιὰ τὴ ζωὴ τοῦ ἁγίου Παϊσίου τοῦ 
Ἁγιορείτου ἀποτελοῦν μιὰ ἐλπίδα, ἀλλὰ καὶ ἕνα μή-
νυμα. Ὁ σεναριογράφος τῆς σειρᾶς Γιῶργος Τσιάκκας 
δήλωσε χαρακτηριστικά: «Μπῆκαν οἱ ἅγιοι στὴν τηλε-
όραση καὶ μὲ τὸν βίο τους παραδειγμάτισαν, ἐνθάρρυναν, 
παρηγόρησαν τὸν κόσμο». Ὁ πρόεδρος τοῦ Ἰνστιτούτου 
«Ἅγιος Μάξιμος ὁ Γραικός», ποὺ συνέβαλε καθοριστικὰ 
στὴν παραγωγὴ τῆς σειρᾶς, ὁ ὁμότιμος καθηγητὴς τοῦ 
ΕΚΠΑ Ἀπόστολος Νικολαΐδης, σχολίασε: «Ἡ ἁγιότητα 
εἶναι πλέον ὁ καταλληλότερος τρόπος, γιὰ νὰ ἀνατραποῦν 
ὅλα τὰ κατεστημένα ποὺ καμμία πρόοδος δὲν εἶναι σὲ 
θέση νὰ ἀντιμετωπίσει. Καὶ ἀναφερόμαστε στὶς ἀδικίες, 
τὴν ἀπανθρωπιά, τὶς διακρίσεις, τοὺς ἀποκλεισμούς, τὴν 
ἐκμετάλλευση καὶ τὴν κάθε μορφὴ ἀλλοτρίωσης». Καὶ 
ὁ Κύπριος ἠθοποιὸς Προκόπης Ἀγαθοκλέους, ποὺ 
ἐνσάρκωσε συγκλονιστικὰ τὸν ἅγιο Παΐσιο, εἶδε στὴν 
προτίμηση τοῦ κοινοῦ γιὰ τὴ σειρὰ ἕνα σαφὲς δεῖγμα 
«πὼς διψᾷ γιὰ πνευματικότητα καὶ ἠρεμότερους ρυθμούς, 
διψᾷ γιὰ διδαχή, ἀγάπη καὶ γιὰ μιὰ συνθήκη ποὺ θὰ τὸν 
φέρει ἕνα βῆμα πιὸ κοντὰ στὴν ψυχή του, ἀπὸ τὴν ὁποία 
ἀπομακρυνόμαστε καθημερινὰ μὲ ἰλιγγιώδεις ταχύτητες». 
Πόσες φορές, ἀλήθεια, εἴχαμε ἀκούσει νὰ χλευάζεται 
τὸ ἅγιο ὡς κάτι τὸ ὀπισθοδρομικὸ καὶ παρῳχημένο. 
Τώρα πιὰ οἱ κάθε λογῆς ἀρνητὲς δὲν θὰ μποροῦν κἂν 
νὰ λένε ὅτι τὸ ἅγιο… «δὲν πουλάει»…

ΜΙΑ ΒΥΖΑΝΤΙΝΗ ΠΑΝΑΓΙΑ ΣΤΗ ΡΩΜΗ
Στὸ πλαίσιο τῆς κάλυψης ἀπὸ τὰ ΜΜΕ τῆς ἐκδημί-

ας τοῦ Πάπα Φραγκίσκου, τὰ φῶτα τῆς δημοσιότητας 
ἔπεσαν πάνω σὲ μιά… βυζαντινὴ Παναγία(!). Πρόκει-
ται γιὰ τὴ συγκλονιστική, μεγάλου μεγέθους (117 x 79 
ἑκ.) βυζαντινὴ εἰκόνα τῆς Παναγίας μὲ τὴν ἐπωνυμία 
“Salus populi romani” (= Σωτηρία, δηλ. Προστασία 
τοῦ λαοῦ τῆς Ρώμης), ποὺ ἡ παράδοση ἀποδίδει στὸν 
εὐαγγελιστὴ Λουκᾶ καὶ κοσμεῖ σήμερα τὴ ρωμαιοκα-
θολικὴ βασιλικὴ Santa Maria Maggiore, ὅπου ἐτάφη 
ὁ Πάπας Φραγκῖσκος, σύμφωνα μὲ τὴ διαθήκη του, 
ὅπου ὁ ἐκλιπὼν Ποντίφηκας ἀναφερόταν στὴν ἰδιαίτερη 
σχέση του μὲ τὴ συγκεκριμένη εἰκόνα, σημειώνοντας 
ὅτι γονατιστὸς μπροστὰ σὲ αὐτὴν ξεκινοῦσε καὶ τελεί-
ωνε κάθε ἱεραποστολικό του ταξίδι. Εἶναι ἡ ἴδια εἰκόνα 
μπροστὰ στὴν ὁποία ὁ Πάπας Πῖος Ε΄ εἶχε προσευχηθεῖ 
τὸ 1571, παρακαλώντας γιὰ τὴ νίκη στὴν κοσμοϊστορικὴ 
ναυμαχία τῆς Ναυπάκτου, ποὺ ἀναγνωρίζεται ὡς ἡ 
σύγκρουση ποὺ ἀνέκοψε τὴν ἐπεκτατικὴ πορεία τῶν 
Τούρκων. Ἡ ἑνετικὴ κυριαρχία στὴν Κρήτη ἐξηγεῖ πῶς 
ὄχι λίγες βυζαντινὲς εἰκόνες βρέθηκαν στὴ Δύση καὶ 
τοὺς ἀποδίδεται μέχρι σήμερα ἡ πιὸ μεγάλη τιμή. Νὰ 
θυμηθοῦμε, γιὰ παράδειγμα, τὴν «Παναγία τῆς Ὑγείας» 
στὸν ναὸ τῆς Santa Maria della Salute, τὸν σημαντι-
κώτερο μαζὶ μὲ τὸν Ἅγιο Μάρκο ναὸ τῆς Βενετίας. Ἢ τὴ 
“Maria Candia” (ἀπὸ τὴν ἑνετικὴ ὀνομασία τοῦ Ἡρα-
κλείου) στὸν ναὸ τοῦ Ἀρχαγγέλου Μιχαήλ, μπροστὰ 
ἀπὸ τὰ ἀνάκτορα τοῦ Hofburg στὴ Βιέννη (μπροστὰ 
σὲ αὐτὴ τὴ βυζαντινὴ εἰκόνα ἐμφανίζεται νὰ γίνεται ἡ 
στέψη τῆς Σίσσυ στὴν ἱστορικὴ τριλογία τοῦ 1955-57).

Η ΓΕΝΟΚΤΟΝΙΑ ΤΩΝ ΧΡΙΣΤΙΑΝΩΝ 
ΣΤΗΝ ΤΟΥΡΚΙΑ

Ἡ Γενοκτονία τῶν Ποντίων, ποὺ τιμᾶται στὶς 19 
Μαΐου, δὲν εἶναι παρὰ μέρος μόνο τῆς συστηματικῆς 
γενοκτονίας τῶν χριστιανικῶν πληθυσμῶν τῆς πάλαι 
ποτὲ Ὀθωμανικῆς αὐτοκρατορίας. Αὐτὸ ὑπενθύμισε 
μὲ θάρρος καὶ παρρησία, μέσα στὸ ἴδιο τὸ τουρκικὸ 
κοινοβούλιο, ὁ μόνος χριστιανὸς βουλευτὴς τῆς γείτο-
νος, ὀνόματι Γεώργιος Ἀσλάν, ὁ ὁποῖος ἔχει ἀσσυριακὴ 
καταγωγή. Μὲ τὴν εὐκαιρία τῆς Ἡμέρας Μνήμης γιὰ 
τὴ Γενοκτονία τῶν Ἀρμενίων, εἶπε: «Τιμῶ μὲ σεβασμὸ τὴ 
μνήμη τῶν Ἀρμενίων, τῶν Ἀσσυρίων καὶ ὅλων τῶν λαῶν ποὺ 
ἔχασαν τὴ ζωή τους κατὰ τὴ διάρκεια ἐκείνων τῶν γεγονότων. 
Τὸ 1915, ὁ πληθυσμὸς τῆς Ὀθωμανικῆς Αὐτοκρατορίας ἦταν 
περίπου 13 ἑκατομμύρια, ἀπὸ τοὺς ὁποίους 3 ἑκατομμύρια 
ἦταν χριστιανοί. Σήμερα, στὴν Τουρκία τῶν 86 ἑκατομμυρίων 
κατοίκων, οἱ χριστιανοὶ ἀριθμοῦν μόλις 50.000. Ἀπευθύνω 
γιὰ ἄλλη μιὰ φορὰ τὴν ἴδια ἐρώτηση σὲ ὅλα τὰ πολιτικὰ 
κόμματα τοῦ κοινοβουλίου, ἐρώτηση ποὺ εἶχα θέσει καὶ 
πέρυσι, χωρὶς νὰ λάβω ἀπάντηση: Γιατί, ἐνῷ ὁ πληθυσμὸς 
τῆς χώρας ἔχει αὐξηθεῖ τόσο θεαματικά, ὁ ἀριθμὸς τῶν χρι-
στιανῶν ἔχει μειωθεῖ σὲ τέτοιο βαθμό; Μόνο ὅταν δοθεῖ μιὰ 
εἰλικρινὴς ἀπάντηση στὸ ἐρώτημα αὐτό, μπορεῖ ἡ Τουρκία νὰ 
πορευτεῖ πρὸς τὴ δημοκρατία. Χωρὶς αὐτὴν τὴν αὐτοκριτική, 
ἡ δημοκρατία παραμένει ἄπιαστο ὄνειρο».
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