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3αγιοσ ΣΠΥΡΙΔΩΝ

Τὸ ἀνὰ χεῖρας τεῦχος δημοσιεύει ἑπτὰ κείμενα ποικίλης θεματι-
κῆς. Στὸ πρῶτο, ἡ καθηγήτρια Εἰρήνη Ἀρτέμη ἀναφέρεται στὸν 

τρόπο ποὺ ὁ Χριστιανισμὸς θεωρεῖ τὴν ἄμβλωση καὶ τὴν ὁμοφυλο-
φιλία. Στὸ δεύτερο κείμενο ὁ καθηγητὴς Χριστόδουλος Βασιλειάδης 
ὁμιλεῖ γιὰ τὸν ἱεροψάλτη οἰκονόμο Χαράλαμπο. Ἀκολούθως ὁ κα-
θηγητὴς πρωτ. Βασίλειος Γεωργόπουλος παρουσιάζει τὶς θέσεις τῶν 
προτεσταντικῶν ὁμολογιῶν σὲ σχέση μὲ τὴ θεία Εὐχαριστία. Τὸ 
τέταρτο ἄρθρο, τῆς καθηγήτριας Σουλτάνας Λάμπρου, ἀφορᾶ στὶς 
ἀναστάσεις ζώων στοὺς βίους τῶν Ἁγίων. Ἐν συνεχείᾳ ὁ καθηγητὴς 
Ἰωάννης Μπέκος κάνει λόγο γιὰ τὴν παρουσία τοῦ Ἁγίου Πνεύματος 
στὴ ζωὴ τῆς Ἐκκλησίας. Στὸ ἕκτο κείμενο ὁ ὑποψ. διδάκτορας Μιλ-
τιάδης Νικολάου παρουσιάζει τὶς διάφορες ἑρμηνευτικὲς προσεγγί-
σεις τῆς «πυραφλέκτου» βάτου. Τὸ ἕβδομο ἄρθρο ἀφορᾶ στὸ δεύτερο 
καὶ τελευταῖο μέρος τῆς μελέτης τοῦ δρα Σπυρίδωνος Παναγόπουλου 
γιὰ τὶς βυζαντινὲς λογοτεχνικὲς πηγὲς τῆς ἑορτῆς τῆς Κοιμήσεως τῆς 
Θεοτόκου. Τὸ τεῦχος κατακλείεται μὲ τὶς βιβλιοπαρουσιάσεις. 

Ὁ ἐπιμελητής

Ἀντὶ Προλόγου
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Μπορεῖ ὁ χριστιανὸς νὰ συμφιλιώσει τὴ χριστια-
νικὴ διδασκαλία μὲ τὶς σύγχρονες ἠθικὲς ἀντιλή-

ψεις γιὰ τὴν ἄμβλωση καὶ τὴν ὁμοφυλοφιλία;

1Εἰρήνης Ἀρτέμη*

Περίληψη

Στὴ σύγχρονη κοινωνία προβάλλεται ἔντονα ἡ ἔννοια τῆς ἀτομι-
κῆς αὐτονομίας καὶ τοῦ ἀπόλυτου ἐλέγχου τοῦ ἀνθρώπου ἐπὶ τοῦ 

σώματός του. Στὸ πλαίσιο αὐτό, ἡ ἄμβλωση καὶ ἡ ὁμοφυλοφιλία συ-
χνὰ παρουσιάζονται ὡς θεμιτὲς προσωπικὲς ἐπιλογὲς ἢ ὡς κατοχυ-
ρωμένα δικαιώματα, ἐνῶ παράλληλα ἐπιχειρεῖται ἡ θεσμικὴ νομι-
μοποίησή τους. Ἡ χριστιανικὴ θεολογία, καὶ εἰδικότερα ἡ ὀρθόδοξη 
παράδοση, ἀπορρίπτει τόσο τὴν ἄμβλωση ὅσο καὶ τὶς ὁμοφυλοφι-
λικὲς πράξεις. Ἡ ἀνθρώπινη ζωὴ θεωρεῖται ἱερὴ ἀπὸ τὴ στιγμὴ τῆς 
σύλληψης, καθὼς κάθε ἄνθρωπος δημιουργεῖται κατ’ εἰκόνα Θεοῦ. 
Κατὰ συνέπεια, ἡ ἑκούσια διακοπὴ τῆς κύησης ἀντιμετωπίζεται ὡς 
ἠθικὰ ἀπαράδεκτη πράξη. Παράλληλα, οἱ ὁμοφυλοφιλικὲς σχέσεις 
ἑρμηνεύονται ὡς ἀπόκλιση ἀπὸ τὴ θεία τάξη τῆς δημιουργίας, σύμ-
φωνα μὲ τὴν Ἁγία Γραφὴ καὶ τὴν πατερικὴ διδασκαλία. Τὸ ἄρθρο 
αὐτὸ ἐξετάζει κατὰ πόσον μπορεῖ νὰ ὑπάρξει σημεῖο σύγκλισης με-
ταξὺ παραδοσιακῶν χριστιανικῶν ἀξιῶν καὶ σύγχρονων ἠθικῶν ἀν-
τιλήψεων, καθὼς καὶ τὸν τρόπο μὲ τὸν ὁποῖο οἱ πιστοὶ καλοῦνται νὰ 
ἀντιμετωπίσουν τὰ νέα αὐτὰ ἠθικὰ δεδομένα.

Λέξεις - κλειδιά: ἄμβλωση, ὁμοφυλοφιλία, σοδομία, Πατέρες 
τῆς Ἐκκλησίας, ὀρθόδοξη ἠθική.

* ΣΕΠ στὸ Ἑλληνικὸ Ἀνοικτὸ Πανεπιστήμιο / Καθηγήτριας στὸ Israel 
Institute of Biblical Studies of the Hebrew University of Jerusalem / Μεταδιδα-
κτορικῆς ἐρευνήτριας

Συμφιλίωση μὲ τὶς σύγχρονες ἠθικὲς ἀντιλή-
ψεις γιὰ τὴν ἄμβλωση καὶ τὴν ὁμοφυλοφιλία;
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Εἰρήνης Ἀρτέμη

Εἰσαγωγή

Ἡ ἐποχή μας χαρακτηρίζεται ἀπὸ τὴν παγκοσμιοποίηση, τὴ 
ραγδαία τεχνολογικὴ ἐξέλιξη καὶ τὴν ταχύτατη διάδοση ἰδεῶν καὶ 
ἀντιλήψεων. Οἱ ἐξελίξεις αὐτὲς ἔχουν ὁδηγήσει σὲ βαθιὲς μεταβο-
λὲς τῶν πολιτισμικῶν καὶ ἠθικῶν προτύπων, δημιουργώντας ἕνα 
περιβάλλον στὸ ὁποῖο παραδοσιακὲς ἀξίες ἀμφισβητοῦνται, ἀπο-
δομοῦνται ἢ ἐπαναπροσδιορίζονται μὲ βάση νέες κοινωνικὲς καὶ 
ἰδεολογικὲς παραμέτρους. Ἡ ἔννοια τῆς ἀλήθειας συχνὰ σχετικο-
ποιεῖται, ἐνῶ ἡ ἠθικὴ παρουσιάζεται ὡς προϊὸν κοινωνικῶν συμ-
φωνιῶν καὶ ἀτομικῶν ἐπιλογῶν, ἀποσυνδεδεμένη ἀπὸ κάθε με-
ταφυσικὴ ἢ θεολογικὴ ἀναφορά. Σὲ αὐτὸ τὸ πλαίσιο, ὁ ἄνθρωπος 
τείνει νὰ αὐτοπροσδιορίζεται ὡς ἀπόλυτος κύριος τοῦ ἑαυτοῦ του, 
τοῦ σώματός του καὶ τῶν ἐπιλογῶν του, χωρὶς ἀναφορὰ σὲ ὑπερ-
βατικὰ ὅρια ἢ θεϊκὲς ἐντολές. Μέσα σὲ αὐτὴ τὴ σύνθετη πραγματι-
κότητα, ἡ Ὀρθόδοξη Ἐκκλησία καλεῖται νὰ ἀρθρώσει λόγο καὶ νὰ 
τοποθετηθεῖ μὲ σαφήνεια ἀπέναντι σὲ σύγχρονες ἀντιλήψεις ποὺ 
ἀφοροῦν καίρια ζητήματα βιοηθικῆς καὶ ἀνθρωπολογίας, ὅπως 
εἶναι ἡ ἄμβλωση καὶ ἡ ὁμοφυλοφιλία. Οἱ πρακτικὲς αὐτὲς συχνὰ 
προβάλλονται ὡς δικαιώματα, ὡς ἐκφάνσεις προσωπικῆς ἐλευθε-
ρίας ἢ ὡς φυσικὲς ἐπιλογές, ἐνῶ ταυτόχρονα ἐπιδιώκεται ἡ κοινω-
νικὴ καὶ θεσμική τους ἀποδοχή. Ἡ Ἐκκλησία, ὡστόσο, δὲν μπορεῖ 
νὰ προσεγγίσει τὰ ζητήματα αὐτὰ ἀποκλειστικὰ μὲ κοινωνιολογι-
κὰ ἢ νομικὰ κριτήρια, ἀλλὰ τὰ ἐξετάζει ὑπὸ τὸ πρῖσμα τῆς θεολογι-
κῆς, τῆς ἀνθρωπολογικῆς καὶ τῆς σωτηριολογικῆς της προοπτικῆς. 

Ἡ Ὀρθοδοξία διδάσκει τὴν ἀνιδιοτελῆ ἀγάπη πρὸς κάθε ἄν-
θρωπο, ἀνεξαρτήτως φύλου, καταγωγῆς ἢ προσωπικῶν ἐπιλογῶν, 
καθὼς κάθε ἀνθρώπινο πρόσωπο ἀποτελεῖ μοναδικὴ καὶ ἀνεπα-
νάληπτη εἰκόνα τοῦ Θεοῦ. Ταυτόχρονα, ὅμως, διακρίνει σαφῶς τὸ 
πρόσωπο ἀπὸ τὴν πράξη καὶ δὲν ταυτίζει τὴν ἀγάπη μὲ τὴν ἀπο-
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Συμφιλίωση μὲ τὶς σύγχρονες ἠθικὲς ἀντιλήψεις γιὰ τὴν ἄμβλωση καὶ τὴν ὁμοφυλοφιλία;

δοχὴ τῆς ἁμαρτίας. Κάθε ἐνέργεια ποὺ διαστρέφει, ἀλλοιώνει ἢ 
ἀποκόπτει τὸν ἄνθρωπο ἀπὸ τὸν προορισμό του, δηλαδὴ τὴ θέ-
ωση καὶ τὴ σχέση κοινωνίας μὲ τὸν Θεό, θεωρεῖται ἀντίθετη πρὸς 
τὸ θεῖο θέλημα. Ἡ ἁμαρτία δὲν ἀντιμετωπίζεται τιμωρητικά, ἀλλὰ 
θεραπευτικά, ὡς πνευματικὴ ἀσθένεια ποὺ χρήζει ἴασης μέσῳ τῆς 
μετάνοιας καὶ τῆς χάριτος. 

Ὁ ὀρθόδοξος Χριστιανός, μέσα σὲ ἕναν κόσμο συνεχῶς μετα-
βαλλόμενο, καλεῖται νὰ ζεῖ ὄχι σύμφωνα μὲ τὰ ἑκάστοτε κοινωνικὰ 
ρεύματα, ἀλλὰ σύμφωνα μὲ τὴ διδασκαλία τοῦ Χριστοῦ καὶ τὴ ζῶσα 
παράδοση τῆς Ἐκκλησίας. Ἡ στάση αὐτὴ προϋποθέτει πνευματικὴ 
ἐγρήγορση, διάκριση καὶ προσωπικὸ ἀγῶνα, καθὼς συχνὰ ἔρχεται 
σὲ σύγκρουση μὲ τὶς κυρίαρχες ἀντιλήψεις τῆς ἐποχῆς. Ἡ ἄμβλω-
ση καὶ οἱ ὁμοφυλοφιλικὲς πράξεις ἀπορρίπτονται ἀπὸ τὴν ὀρθό-
δοξη διδασκαλία ὄχι ἀπὸ ἔλλειψη ἀγάπης ἢ κατανόησης πρὸς τὸν 
ἄνθρωπο, ἀλλὰ ἐπειδὴ θεωροῦνται ἀσύμβατες μὲ τὴν ἱερότητα τῆς 
ζωῆς, τὴ θεολογικὴ ἀντίληψη περὶ ἀνθρώπινου προσώπου καὶ τὸν 
σκοπὸ τῆς ἀνθρώπινης ὕπαρξης. Μέσα ἀπὸ αὐτὴ τὴ στάση, ἡ Ἐκ-
κλησία ἐπιδιώκει ὄχι νὰ ἀποκλείσει, ἀλλὰ νὰ καλέσει τὸν ἄνθρωπο 
σὲ πορεία μεταμόρφωσης καὶ ἀληθινῆς ἐλευθερίας ἐν Χριστῷ.

1. Ἡ ἄμβλωση στὴν ὀρθόδοξη θεολογία: ἡ ἑνότητα σώματος 
καὶ ψυχῆς ἀπὸ τὴ σύλληψη

Ἡ Ὀρθόδοξη Ἐκκλησία διδάσκει ὅτι ἡ ἀνθρώπινη ζωὴ ἀρχίζει 
ἀπὸ τὴ στιγμὴ τῆς σύλληψης1, θέση ποὺ ἀποτελεῖ θεμελιώδη ἀρχὴ 
τῆς χριστιανικῆς ἀνθρωπολογίας καὶ ἠθικῆς. Μὲ τὴ γονιμοποίη-
ση τοῦ ὠαρίου ἀπὸ τὸ σπερματοζωάριο δὲν δημιουργεῖται ἁπλῶς 

1. Ὁρισμένοι ὀνομάζουν αὐτὸ τὸ στάδιο σύλληψη, ὅμως ὁ ἐπιστημονικὸς 
ὅρος εἶναι γονιμοποίηση.
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Εἰρήνης Ἀρτέμη

ἕνα βιολογικὸ κύτταρο, ἀλλὰ ἕνα μοναδικὸ καὶ ἀνεπανάληπτο ἀν-
θρώπινο πρόσωπο, τὸ ὁποῖο φέρει πλήρη καὶ αὐτοτελῆ γενετικὴ 
ταυτότητα. Ἀπὸ αὐτὴ τὴν πρώτη στιγμή, ὁ ἄνθρωπος ὑπάρχει ὡς 
ἑνιαῖο καὶ ὁλοκληρωμένο ὄν, μὲ προοπτικὴ ἀνάπτυξης καὶ ὁλοκλή-
ρωσης, καὶ ὄχι ὡς ἕνα ἀπρόσωπο ἢ ἡμιτελὲς στάδιο ζωῆς. Ἡ ἰδιαί-
τερη ἀξία τῆς ἀνθρώπινης ὕπαρξης πηγάζει ἀπὸ τὸ γεγονὸς ὅτι ὁ 
ἄνθρωπος δημιουργήθηκε κατ’ εἰκόνα καὶ καθ’ ὁμοίωση Θεοῦ, γε-
γονὸς ποὺ τὸν καθιστᾶ κορωνίδα τῆς δημιουργίας καὶ φορέα ἀνε-
κτίμητης ἀξιοπρέπειας. Ἡ ἀνθρώπινη φύση, μάλιστα, ἁγιάστηκε 
καὶ ἀνακαινίστηκε ριζικὰ μὲ τὴν ἐνανθρώπηση τοῦ Υἱοῦ καὶ Λόγου 
τοῦ Θεοῦ, ὁ ὁποῖος προσέλαβε πλήρως τὴν ἀνθρώπινη ὕπαρξη γιὰ 
τὴ σωτηρία της2.

Ἡ πατερικὴ θεολογία τονίζει μὲ σαφήνεια ὅτι ἡ ψυχὴ καὶ τὸ 
σῶμα δημιουργοῦνται ταυτόχρονα κατὰ τὴ σύλληψη, ἀπορρίπτον-
τας κάθε ἀντίληψη περὶ χρονικῆς προτεραιότητας ἢ ἀνεξάρτητης 
ὕπαρξης τοῦ ἑνὸς ἔναντι τοῦ ἄλλου. Ἡ θέση αὐτὴ δὲν ἀποτελεῖ φιλο-
σοφικὴ εἰκασία, ἀλλὰ θεολογικὸ συμπέρασμα ποὺ ἑδράζεται στὴ 
χριστολογικὴ διδασκαλία περὶ τῆς ἐνανθρώπησης3. Ὁ Χριστός, ὡς 
τέλειος Θεὸς καὶ τέλειος ἄνθρωπος, ἔλαβε πλήρη ἀνθρώπινη φύση 
ἀπὸ τὴν πρώτη στιγμὴ τῆς σύλληψής του, διαθέτοντας σῶμα καὶ 
ψυχὴ ἀδιαίρετα ἑνωμένα4. Κατ’ ἀναλογίαν, κάθε ἄνθρωπος ἀπὸ 
τὴ σύλληψή του ἀποτελεῖ ψυχοσωματικὴ ἑνότητα, στὴν ὁποία 
τὸ σῶμα καὶ ἡ ψυχὴ συνυπάρχουν καὶ συγκροτοῦν τὸ ἀνθρώπινο 

2. Ἀθανασίου Ἀλεξανδρείας, Λόγος εἰς τὸν εὐαγγελισμὸν τῆς ὑπεραγίας Θεο-
τόκου, PG 28, 929D.

3. Στὸ ἴδιο.
4. Κυρίλλου Ἀλεξανδρείας, Εἷς ἐστιν ὁ Χριστός, SC 97, σσ. 728-727 (= PG 75, 

1277D).
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Συμφιλίωση μὲ τὶς σύγχρονες ἠθικὲς ἀντιλήψεις γιὰ τὴν ἄμβλωση καὶ τὴν ὁμοφυλοφιλία;

πρόσωπο5. Πολλοὶ Πατέρες τῆς Ἐκκλησίας ὑπογραμμίζουν ὅτι τὸ 
ἔμβρυο δὲν εἶναι «ἐν δυνάμει» ἄνθρωπος, ἀλλὰ ἄνθρωπος «ἐν ἐξε-
λίξει», ὁ ὁποῖος ἤδη μετέχει πλήρως στὴν ἀνθρώπινη φύση6.

Ἡ ἱερότητα τῆς ἀνθρώπινης ζωῆς ἀπορρέει ἀκριβῶς ἀπὸ αὐτὴ 
τὴ θεολογικὴ θεώρηση τοῦ ἀνθρώπου ὡς εἰκόνας τοῦ Θεοῦ. Γιὰ τὸν 
λόγο αὐτό, κάθε ἑκούσια ἐνέργεια ποὺ στρέφεται ἐναντίον τῆς ἀν-
θρώπινης ζωῆς θεωρεῖται φόνος, ἀνεξαρτήτως τοῦ σταδίου ἀνάπτυ-
ξης στὸ ὁποῖο βρίσκεται τὸ ἀνθρώπινο ὄν7. Ἡ Ἐκκλησία, ἤδη ἀπὸ 
τοὺς πρώτους αἰῶνες τῆς ἱστορίας της, καταδίκαζε τὴν ἄμβλωση 
ὡς βαρύτατο ἁμάρτημα, ταυτίζοντάς την ἠθικὰ μὲ τὴ θανάτωση 
ἀθώου ἀνθρώπου8. Ἡ σκόπιμη διακοπὴ τῆς κύησης δὲν συνιστᾶ 
ἁπλῶς κοινωνικὸ ἢ ἰατρικὸ ζήτημα, ἀλλὰ βαθύτατο πνευματικὸ 
τραῦμα, καθὼς ἀποτελεῖ προσβολὴ ὄχι μόνο κατὰ τοῦ ἀγέννητου 
παιδιοῦ, ἀλλὰ καὶ κατὰ τοῦ ἴδιου τοῦ Θεοῦ, τοῦ δημιουργοῦ καὶ 
δοτῆρα τῆς ζωῆς. Τὸ ἀνθρώπινο σῶμα, ἀκόμα καὶ στὸ ἐμβρυϊκὸ 
στάδιο, θεωρεῖται ναὸς τοῦ Ἁγίου Πνεύματος καὶ φέρει ἀνεξάλει-
πτη ἱερότητα. 

Κατὰ συνέπεια, ἡ ὀρθόδοξη πίστη δὲν μπορεῖ νὰ συμβιβαστεῖ 
μὲ τὴ λογικὴ τοῦ λεγόμενου «δικαιώματος ἐπιλογῆς» στὴν ἄμ-
βλωση, καθὼς ἡ ἀνθρώπινη ζωὴ δὲν ἀποτελεῖ ἀντικείμενο ἀτομι-
κῆς ἰδιοκτησίας ἢ προσωπικῆς ἀπόφασης. Ἡ ζωὴ εἶναι δῶρο τοῦ 
Θεοῦ, τὸ ὁποῖο ὁ ἄνθρωπος καλεῖται νὰ διαχειριστεῖ μὲ εὐθύνη, 

5. Στὸ ἴδιο.
6. Γρηγορίου Νύσσης, Περὶ ψυχῆς καὶ ἀναστάσεως, PG 46, 125C.
7. Μαξίμου Ὁμολογητοῦ, Σύντομος θεωρία πρὸς τοὺς λέγοντας προϋπάρχειν ἢ 

συνυπάρχειν τὰς ψυχὰς τοῖς σώμασιν, PG 91, 1322D, 1324AB.
8. Ἰωάννου Δαμασκηνοῦ, Περὶ τῶν ἰδιωμάτων τῶν δύο φύσεων ἐν ἑνὶ Χριστῷ τῷ 

Κυρίῳ ἡμῶν, καὶ περὶ δύο θελημάτων καὶ ἐνεργειῶν καὶ μιᾶς ὑποστάσεως, B. Kotter, 
Die Schriften des Johannes von Damaskos, τόμ. 4 [PTS 22], § 3814-15.
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εὐγνωμοσύνη καὶ σεβασμό, ἀναγνωρίζοντας ὅτι δὲν εἶναι ἀπόλυ-
τος κύριός της, ἀλλὰ διαχειριστής της. Ἡ ἀντίληψη ὅτι ἡ γυναίκα 
ἔχει ἀποκλειστικὸ δικαίωμα ἐπὶ τῆς ζωῆς τοῦ ἐμβρύου συγκρού-
εται μὲ τὴ χριστιανικὴ κατανόηση τοῦ ἀνθρώπινου προσώπου ὡς 
αὐθύπαρκτης καὶ ἀνεπανάληπτης ὀντότητας9.

Ὡστόσο, ἡ Ἐκκλησία δὲν προσεγγίζει τὸ ζήτημα τῆς ἄμβλωσης 
μὲ νομικιστικὴ αὐστηρότητα ἢ ἀπουσία ποιμαντικῆς εὐαισθησίας. 
Σὲ ἐξαιρετικὲς καὶ τραγικὲς περιπτώσεις, ὅπου ἀπειλεῖται ἄμεσα 
καὶ σοβαρὰ ἡ ζωὴ τῆς μητέρας, ἡ Ἐκκλησία ἀντιμετωπίζει τὴν κα-
τάσταση μὲ διάκριση, συμπόνια καὶ προσευχή, ἀναγνωρίζοντας 
τὸν δραματικὸ χαρακτῆρα τέτοιων διλημμάτων. Ἀκόμη καὶ τότε, 
ὅμως, δὲν ἀναιρεῖται ἡ βασικὴ ἠθικὴ ἀρχὴ περὶ τῆς ἱερότητας τῆς 
ἀνθρώπινης ζωῆς, ἀλλὰ ἀναζητεῖται ἡ λιγότερο ἐπώδυνη λύση μέσα 
σὲ συνθῆκες ἀκραίας ἀνάγκης, μὲ σκοπὸ τὴ σωτηρία καὶ τὴ θερα-
πεία τοῦ ἀνθρώπου στὸ σύνολό του, σωματικὰ καὶ πνευματικά.

2. Ὁμοφυλοφιλία, ταυτότητα φύλου καὶ ὀρθόδοξη 
χριστιανικὴ ἀνθρωπολογία10

Στὴν Ἁγία Γραφὴ ἡ ἀγάπη παρουσιάζεται ὡς θεμελιῶδες 
γνώρισμα τοῦ Θεοῦ καὶ ὡς ὑπαρξιακὴ κλήση πρὸς τὸν ἄνθρωπο11. 
Ἡ ἀγάπη δὲν νοεῖται ἁπλῶς ὡς συναισθηματικὴ ἐμπειρία, ἀλλὰ 
ὡς τρόπος ὕπαρξης ποὺ προϋποθέτει σχέση, ἐλευθερία καὶ αὐτο-

9. Εὐθυμίου Ζιγαβηνοῦ, Πανοπλία δογματική, PG 130, 1009A.
10. E. Artemi, “Vicious and Good/Virtuous Relationships in the teachings 

of the Church Fathers” (post-doc thesis), European Scientific Journal, 18 (13).1, 
σσ. 1-29, ἰδίως σσ. 20-22. https://doi.org/10.19044/esj.2022.v18n13p1

11. Α΄ Ἰω. 4, 7-8: «Ἀγαπητοί, ἀγαπῶμεν ἀλλήλους, ὅτι ἡ ἀγάπη ἐκ τοῦ Θεοῦ ἐστι, 
καὶ πᾶς ὁ ἀγαπῶν ἐκ τοῦ Θεοῦ γεγέννηται καὶ γινώσκει τὸν Θεόν. ὁ μὴ ἀγαπῶν οὐκ 
ἔγνω τὸν Θεόν, ὅτι ὁ Θεὸς ἀγάπη ἐστίν».
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προσφορά12. Ἡ θεία ἀγάπη ἀποτυπώνεται ἤδη στὴ δομὴ τῆς δη-
μιουργίας, ὅπου ὁ ἄνθρωπος δημιουργεῖται «ἄρσεν καὶ θῆλυ»13. Τὰ 
δύο φύλα δὲν ἀποτελοῦν ἀνταγωνιστικὲς ἢ αὐθύπαρκτες ὀντότη-
τες, ἀλλὰ συμπληρωματικοὺς τρόπους ὕπαρξης, προορισμένους 
νὰ πορεύονται σὲ κοινωνία14. Ἡ ἑνότητα ἄνδρα καὶ γυναίκας κα-
τανοεῖται θεολογικὰ ὡς εἰκόνα τῆς κοινωνίας τῶν προσώπων τῆς 
Ἁγίας Τριάδος, ὅπου ἡ ἑνότητα δὲν ἀναιρεῖ τὴ διαφορά, ἀλλὰ τὴν 
προϋποθέτει15.

Μέσα σὲ αὐτὸ τὸ ἀνθρωπολογικὸ πλαίσιο, ἡ ὀρθόδοξη χρι-
στιανικὴ διδασκαλία ὁριοθετεῖ μὲ σαφήνεια τὴ σεξουαλικότητα 
ὡς στοιχεῖο τῆς ἀνθρώπινης ὕπαρξης ποὺ καλεῖται νὰ λειτουργεῖ 
ἐντὸς τοῦ μυστηρίου τοῦ γάμου μεταξὺ ἄνδρα καὶ γυναίκας16. Ὁ 
γάμος δὲν ἀντιμετωπίζεται ἁπλῶς ὡς κοινωνικὸς θεσμός, ἀλλὰ ὡς 
ἱερὸ μυστήριο, στὸ ὁποῖο ἡ σαρκικὴ ἕνωση συνδέεται ἄρρηκτα μὲ 
τὴν ἀγάπη, τὴν πιστότητα καὶ τὴν ἀνοιχτότητα στὴ ζωή. Κάθε σε-
ξουαλικὴ πράξη ἐκτὸς αὐτῆς τῆς σχέσης θεωρεῖται παραβίαση τῆς 
ἠθικῆς τάξης, ὄχι ἐπειδὴ τὸ σῶμα ὑποτιμᾶται, ἀλλὰ ἀκριβῶς ἐπει-
δὴ θεωρεῖται ἱερὸ καὶ φορέας πνευματικοῦ νοήματος. Ἡ ὁμοφυλο-
φιλία, ὅπως καὶ ἡ μοιχεία, καταδικάζονται, διότι ἀποσυνδέουν τὴ 
σεξουαλικότητα ἀπὸ τὸν προορισμό της καὶ ὑπονομεύουν τὴ θεο-

12. Στὸ ἴδιο.
13. Γεν. 1, 27: «καὶ ἐποίησεν ὁ Θεὸς τὸν ἄνθρωπον, κατ’ εἰκόνα Θεοῦ ἐποίησεν 

αὐτόν, ἄρσεν καὶ θῆλυ ἐποίησεν αὐτούς». 
14. Γεν. 2, 18: «Καὶ εἶπεν Κύριος ὁ Θεός· οὐ καλὸν εἶναι τὸν ἄνθρωπον μόνον· ποι-

ήσωμεν αὐτῷ βοηθὸν κατ’ αὐτόν».
15. Γεν. 2, 24: «ἕνεκεν τούτου καταλείψει ἄνθρωπος τὸν πατέρα αὐτοῦ καὶ τὴν μη-

τέρα αὐτοῦ καὶ προσκολληθήσεται πρὸς τὴν γυναῖκα αὐτοῦ, καὶ ἔσονται οἱ δύο εἰς σάρκα 
μίαν».

16. Στὸ ἴδιο.
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λογικὴ σημασία τῆς οἰκογένειας ὡς χώρου κοινωνίας, ἀγάπης καὶ 
ζωῆς17.

Ἀπὸ τοὺς πρώτους κιόλας αἰῶνες τῆς Ἐκκλησίας, ἡ χριστιανι-
κὴ διδασκαλία διατυπώνει ξεκάθαρη καὶ σταθερὴ ἀπόρριψη τῶν 
ὁμοφυλοφιλικῶν πράξεων. Ἡ Ἁγία Γραφή, τόσο στὴν Παλαιὰ ὅσο 
καὶ στὴν Καινὴ Διαθήκη, τὶς ἐντάσσει στὸ πλαίσιο τῶν πράξεων 
ποὺ ἀντιβαίνουν στὸ θέλημα τοῦ Θεοῦ18. Οἱ Πατέρες τῆς Ἐκκλησί-
ας, ἑρμηνεύοντας τὴ βιβλικὴ μαρτυρία, χαρακτηρίζουν τὶς πράξεις 
αὐτὲς ἁμαρτία καὶ καλοῦν ὅσους ἐμπλέκονται σὲ τέτοιες συμπερι-
φορὲς σὲ μετάνοια καὶ πνευματικὸ ἀγῶνα, ὅπως ἀκριβῶς συμβαί-
νει μὲ κάθε ἄλλη μορφὴ σεξουαλικῆς ἢ ἠθικῆς παρεκτροπῆς19. Ἡ 
στάση αὐτὴ δὲν ἀποσκοπεῖ στὸν στιγματισμὸ τοῦ προσώπου, ἀλλὰ 
στὴ θεραπεία τῆς ἀνθρώπινης ὕπαρξης καὶ στὴν ἀποκατάσταση 
τῆς σχέσης μὲ τὸν Θεό20.

Παράλληλα, ἡ Ὀρθόδοξη θεολογία ἀπορρίπτει τὶς σύγχρονες 
θεωρίες ποὺ ἐπιχειροῦν νὰ ἀποσυνδέσουν τὴν ταυτότητα φύλου 
ἀπὸ τὸ βιολογικὸ φύλο, θεωρώντας τὸ τελευταῖο ὡς κοινωνικὴ 
κατασκευὴ ἢ μεταβλητὴ ἐπιλογή. Ἂν καὶ ἡ Ἐκκλησία ἀναγνωρί-
ζει τὴν ὕπαρξη σπάνιων περιπτώσεων βιολογικῶν ἰδιαιτεροτήτων, 
ἐπιμένει ὅτι αὐτὲς δὲν ἀναιροῦν τὸν θεμελιώδη κανόνα τῆς δημι-

17. Στὸ ἴδιο.
18. Εὐσεβίου Καισαρείας, Ἀπόδειξις τοῦ Εὐαγγελίου, Δ΄, 10, PG 22, 276C.
19. Βασιλείου Καισαρείας, Πρὸς Ἀμφιλόχιον, περὶ κανόνων, 62, PG 32, 800A.
20. Ὑπάρχουν ὁρισμένα βιβλικὰ χωρία παρόμοια μὲ αὐτὴ τὴ διατύπωση. 

Στὴν Ἐπιστολὴ Ἰούδα (στ. 22-23) ὁ πιστὸς προτρέπεται νὰ δείχνει ἔλεος, ἀλλὰ 
καὶ νὰ μισεῖ τὶς ἐνέργειες τῆς ἁμαρτίας: «καὶ οὓς μὲν ἐλεεῖτε διακρινόμενοι, οὓς δὲ ἐν 
φόβῳ σῴζετε, ἐκ τοῦ πυρὸς ἁρπάζοντες, μισοῦντες καὶ τὸν ἀπὸ τῆς σαρκὸς ἐσπιλωμένον 
χιτῶνα». Ρωμ. 12, 9-10: «Ἡ ἀγάπη ἀνυπόκριτος· ἀποστυγοῦντες τὸ πονηρόν, κολλώ-
μενοι τῷ ἀγαθῷ, τῇ φιλαδελφίᾳ εἰς ἀλλήλους φιλόστοργοι». Ψαλ. 136, 9: «μακάριος ὃς 
κρατήσει καὶ ἐδαφιεῖ τὰ νήπιά σου πρὸς τὴν πέτραν».
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ουργίας. Τὸ φύλο δὲν ἀποτελεῖ ἐξωτερικὸ ἢ τυχαῖο χαρακτηριστι-
κό, ἀλλὰ ἀναπόσπαστο στοιχεῖο τῆς ἀνθρώπινης ταυτότητας καὶ 
τοῦ τρόπου μὲ τὸν ὁποῖο τὸ ἀνθρώπινο πρόσωπο σχετίζεται μὲ τὸν 
Θεὸ καὶ τὸν ἄλλο ἄνθρωπο. Οἱ κοινωνικοὶ ρόλοι καὶ οἱ πολιτισμι-
κὲς ἐκφράσεις τῆς ἀρρενωπότητας καὶ τῆς θηλυκότητας μπορεῖ νὰ 
μεταβάλλονται ἱστορικά, ὅμως ἡ βιολογικὴ διάκριση ἄνδρα καὶ 
γυναίκας παραμένει σταθερὴ καὶ θεμελιώδης. 

Σύμφωνα μὲ τὴν ὀρθόδοξη διδασκαλία, ὁ Θεὸς δημιούργησε 
δύο φύλα, προικισμένα μὲ τὴ δυνατότητα τῆς ἀμοιβαίας κοινωνίας 
καὶ τῆς τεκνογονίας, ὡς συμμετοχὴ τοῦ ἀνθρώπου στὸ δημιουρ-
γικὸ ἔργο τοῦ Θεοῦ21. Κάθε σεξουαλικὴ πράξη ἐκτὸς τοῦ γάμου 
χαρακτηρίζεται ὡς πορνεία, ἐνῶ ἡ ὁμοφυλοφιλία καὶ ἡ διαφυλι-
κότητα θεωροῦνται ἰδιαίτερα σοβαρὲς ἀλλοιώσεις τῆς ἀνθρώπινης 
φύσεως, διότι ἀπορρίπτουν ὄχι μόνο τὴ βιβλικὴ διδασκαλία, ἀλλὰ 
καὶ τὴ φυσικὴ διάρθρωση τῆς ἀνθρώπινης ὕπαρξης22.

Ὁ ἀπόστολος Παῦλος καταδικάζει ρητὰ τὶς ὁμοφυλοφιλικὲς 
πράξεις ὡς ἀντίθετες πρὸς τὸ φυσικὸ θέλημα τοῦ Θεοῦ καὶ ἀσύμ-
βατες μὲ τὴ ζωὴ τῆς Βασιλείας του23. Στὸ ἴδιο πνεῦμα, πατερικὰ 
κείμενα περιγράφουν τὶς πράξεις αὐτὲς ὡς βαθιὰ τραυματικὲς γιὰ 
τὴν ἀνθρώπινη ἀξιοπρέπεια καὶ πνευματικὰ καταστροφικές, κα-
θὼς ἐγκλωβίζουν τὸν ἄνθρωπο σὲ ἕναν τρόπο ὕπαρξης ποὺ τὸν 
ἀπομακρύνει ἀπὸ τὸν ἀληθινό του προορισμό. Ὡστόσο, ἡ τελικὴ 
ἐπιδίωξη τῆς Ἐκκλησίας δὲν εἶναι ἡ καταδίκη, ἀλλὰ ἡ πρόσκληση 
σὲ μετάνοια, θεραπεία καὶ ἀνακαίνιση τῆς ζωῆς ἐν Χριστῷ24.

21. Αὐγουστίνου Ἱππῶνος, Ἐπιστολὴ 211, 11, PL 33, 962.
22. Ρωμ. 1, 26. Αὐγουστίνου Ἱππῶνος, Ἐξομολογήσεις, Γ΄, 8, PL 32, 689-690.
23. Γεν. 1, 26-28. Ρωμ. 1, 27.
24. Στὸ ἴδιο.
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3. Ποιμαντικὴ στάση καὶ χριστιανικὴ συμπόνια

Παρὰ τὴν αὐστηρὴ ἠθική της θέση, ἡ Ὀρθόδοξη Ἐκκλησία δὲν 
ἀπορρίπτει τὰ πρόσωπα ποὺ βιώνουν ὁμοφυλοφιλικὲς τάσεις ἢ 
δυσκολίες σχετικὰ μὲ τὴν ταυτότητα φύλου. Ἡ Ἐκκλησία θεωρεῖ 
τὸν ἑαυτό της ὡς κοινότητα ἁμαρτωλῶν, ὅπου κάθε μέλος καλεῖται 
νὰ ἀγωνιστεῖ πνευματικὰ γιὰ τὴν κάθαρση καὶ τὴν ἁγιοποίηση τῆς 
ὕπαρξής του. Αὐτὴ ἡ προσέγγιση προϋποθέτει διάκριση, κατανό-
ηση καὶ πραγματικὴ ἀγάπη πρὸς τὸν ἄνθρωπο, ἀκόμα καὶ ὅταν 
αὐτὸς ἀγωνίζεται μὲ τὶς ἐπιθυμίες καὶ τὶς κλίσεις του ποὺ ἀντιβαί-
νουν στὴ χριστιανικὴ ἠθικὴ τάξη. Ὁ χριστιανικὸς ποιμαντικὸς λό-
γος ἀποσκοπεῖ ὄχι στὴν καταδίκη, ἀλλὰ στὴ μεταμόρφωση τῆς 
ψυχῆς, στὴ θεραπεία τῶν παθῶν καὶ στὴν ἐπαναφορὰ τοῦ ἀνθρώ-
που στὸν δρόμο τῆς σωτηρίας. 

Ἡ Ἐκκλησία διδάσκει ὅτι ἡ ἀληθινὴ ἀγάπη δὲν εἶναι συμβι-
βαστικὴ σὲ σχέση μὲ τὴν ἀλήθεια, ἀλλὰ συνδέεται ἄρρηκτα μὲ τὴ 
διάκριση. Σημαίνει ὅτι πρέπει νὰ ὑπάρχει σεβασμὸς γιὰ τὴν ἀξι-
οπρέπεια καὶ τὴν ὕπαρξη τοῦ προσώπου, ἐνῶ ταυτόχρονα δὲν 
πρέπει νὰ ἐνθαρρύνονται ἢ νὰ νομιμοποιοῦνται συμπεριφορὲς ποὺ 
ἀντιστρατεύονται τὴ θεϊκὴ τάξη καὶ τὴ φύση τοῦ ἀνθρώπου. Ἡ 
ποιμαντικὴ προσέγγιση ἀφορᾶ τόσο τοὺς κληρικοὺς ὅσο καὶ τοὺς 
πιστούς, οἱ ὁποῖοι καλοῦνται νὰ δείχνουν ὑπομονή, κατανόηση καὶ 
συμπόνια, χωρὶς νὰ παραβλέπουν τὴ διδασκαλία τῆς Ἐκκλησίας. 
Ἡ πρόκληση βρίσκεται στὴν ἰσορροπία ἀνάμεσα στὴν ἀναγνώρι-
ση τῶν παθῶν τοῦ ἀνθρώπου καὶ στὴν προτροπὴ γιὰ πνευματικὴ 
κάθαρση.

Ἡ ἐκκλησιαστικὴ παράδοση παρέχει πλῆθος παραδειγμάτων 
πιστῶν ποὺ ἀντιμετώπισαν ἔντονες σεξουαλικὲς κλίσεις, ἀλλὰ 
μέσα ἀπὸ τὴ μετάνοια, τὴν προσευχὴ καὶ τὸν ἀγῶνα τῆς ψυχῆς 
κατάφεραν νὰ βιώσουν πνευματικὴ μεταμόρφωση. Παράδειγμα 
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ἀποτελοῦν ἅγιοι καὶ μοναχοὶ ποὺ εἶχαν κληθεῖ νὰ ἀντιμετωπίσουν 
ἐπιθυμίες καὶ συνήθειες ἀσυμβίβαστες μὲ τὴν πίστη τους, ἀλλὰ μὲ 
τὴ χάρη τοῦ Θεοῦ κατάφεραν νὰ ὑπερβοῦν τὶς ἀδυναμίες τους καὶ 
νὰ ζήσουν μιὰ ζωὴ ἀφιερωμένη στὴ θεία ἀγάπη. Ἡ θεραπεία τῶν 
παθῶν δὲν νοεῖται ὡς ἐπιφανειακὴ ἢ ἐξωτερικὴ καταστολή, ἀλλὰ 
ὡς καρπὸς συνεχοῦς πνευματικοῦ ἀγώνα, ἄσκησης, νηστείας, προ-
σευχῆς καὶ συμμετοχῆς στὰ μυστήρια τῆς Ἐκκλησίας. Εἶναι μιὰ 
βαθιὰ πνευματικὴ διαδικασία, ποὺ μεταμορφώνει τὸν ἄνθρωπο 
ἀπὸ μέσα πρὸς τὰ ἔξω, καὶ δὲν περιορίζεται σὲ ἀλλαγὴ συμπερι-
φορᾶς ἢ ἀνακατασκευὴ τῆς ταυτότητας25.

Ἡ ποιμαντικὴ στάση τῆς Ἐκκλησίας ἐπιδιώκει νὰ δημιουρ-
γήσει κοινότητες ἀγάπης καὶ στήριξης γιὰ ὅσους ἀγωνίζονται μὲ 
τὰ πάθη τους, ὥστε νὰ μὴν νιώθουν ἀπομονωμένοι ἢ καταδικα-
σμένοι26. Αὐτὸς ὁ τρόπος προσέγγισης ἀποδεικνύει τὴ διαχρονι-
κὴ σοφία τῆς ὀρθόδοξης θεολογίας, ἡ ὁποία συνδυάζει τὴν ἠθικὴ 
αὐστηρότητα μὲ τὴν πραγματικὴ κατανόηση τῶν ἀνθρώπινων 
ἀδυναμιῶν. Ἡ Ἐκκλησία δὲν προσφέρει λύσεις ποὺ παρακάμ-
πτουν τὴ διδασκαλία της, ἀλλὰ παρέχει πνευματικὰ ἐργαλεῖα γιὰ 
τὴν ὑπέρβαση τῶν ἀδυναμιῶν καὶ τὴν πλήρη ἀποκατάσταση τοῦ 
ἀνθρώπου ὡς εἰκόνας Θεοῦ27.

Συνεπῶς, ἡ ὀρθόδοξη ποιμαντικὴ στάση συνιστᾶ μιὰ λεπτὴ 
ἰσορροπία ἀνάμεσα στὴν ἀγάπη γιὰ τὸν ἄνθρωπο καὶ τὴν τήρη-
ση τῆς θεϊκῆς τάξης. Καλεῖ τοὺς πιστοὺς νὰ προσεγγίζουν ὅσους 
βιώνουν σεξουαλικὲς παρεκτροπὲς μὲ εἰλικρινὲς ἐνδιαφέρον καὶ 
συμπόνια, χωρὶς νὰ παραβλέπεται ἡ ἀνάγκη πνευματικῆς καθο-

25. Α΄ Κορ. 6, 9-10.
26. Ἰωάννου Χρυσοστόμου, Εἰς τὴν πρὸς Ῥωμαίους ἐπιστολήν, Δ΄, PG 60, 

418B-419C.
27. Γεν. 4, 10· 18, 20-21· 19, 8-9. Ἐξ. 22, 21-23. Δευτ. 24, 14-15.
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δήγησης καὶ ἀγῶνα. Ἡ Ἐκκλησία προσφέρει δρόμους μετάνοιας, 
θεραπείας καὶ πνευματικῆς ὁλοκλήρωσης, καταδεικνύοντας ὅτι 
καμία ἀνθρώπινη ἀδυναμία δὲν εἶναι ἀξεπέραστη ὅταν ὑπάρχει ἡ 
χάρη τοῦ Θεοῦ καὶ ἡ προσωπικὴ δέσμευση στὸν δρόμο τῆς ἁγιό-
τητας.

Συμπεράσματα

Ἡ ἠθικὴ τῆς ὀρθόδοξης Ἐκκλησίας ἑδράζεται στὴ διδασκαλία 
τοῦ ἐνανθρωπήσαντος Θεοῦ καὶ δὲν ἐξαρτᾶται ἀπὸ τὶς κοινωνικὲς 
ἢ ἰδεολογικὲς μεταβολὲς ποὺ χαρακτηρίζουν τὴν ἑκάστοτε ἐποχή. 
Σὲ ἀντίθεση μὲ σύγχρονες ἀντιλήψεις, οἱ ὁποῖες συχνὰ προβάλλουν 
τὴν ἄμβλωση καὶ τὴν ὁμοφυλοφιλία ὡς θεμιτὲς ἐπιλογὲς βασισμέ-
νες στὴν ἀτομικὴ αὐτοδιάθεση καὶ τὴν προσωπικὴ ἐλευθερία, ἡ 
Ὀρθοδοξία τὶς θεωρεῖ πράξεις ποὺ ἀντιβαίνουν στὴν ἀνθρώπινη 
ἀξιοπρέπεια, στὴ φύση τοῦ ἀνθρώπου καὶ στὸ θέλημα τοῦ Θεοῦ. 
Τὸ ἀνθρώπινο πρόσωπο δὲν δημιουργήθηκε ὡς ἀντικείμενο γιὰ 
προσωπικὴ χρήση ἢ αὐθαίρετη διαχείριση, ἀλλὰ ὡς εἰκόνα Θεοῦ 
μὲ μοναδικὴ ἀξία καὶ προοπτικὴ αἰωνιότητας. 

Ἡ ἄμβλωση, σύμφωνα μὲ τὴ χριστιανικὴ ἠθική, ταυτίζεται δι-
αχρονικὰ μὲ τὸν φόνο, καθὼς καταστρέφει μιὰ ζωὴ ἡ ὁποία ἤδη 
ἀπὸ τὴ στιγμὴ τῆς σύλληψης φέρει τὴν εἰκόνα καὶ τὴν ἀξία τοῦ Δη-
μιουργοῦ. Τὸ ἀγέννητο παιδὶ δὲν ἀποτελεῖ ἰδιοκτησία τῆς μητέρας 
ἢ ἀντικείμενο ἐπιλογῆς, ἀλλὰ πρόσωπο μὲ πνευματικὴ καὶ ὑπαρ-
ξιακὴ προοπτική. Ἡ ἀποδοχὴ τῆς ἄμβλωσης ὡς «δικαιώματος» 
συνιστᾶ ἀπόκλιση ἀπὸ τὴν ἠθικὴ τάξη καὶ ἀπὸ τὸ θεϊκὸ σχέδιο γιὰ 
τὸν ἄνθρωπο. Ἀντίστοιχα, ἡ ὀρθόδοξη θεολογία δὲν ἀναγνωρίζει 
καμία θεολογικὴ ἢ ἠθικὴ βάση γιὰ τὴ δικαίωση τῶν ὁμοφυλοφιλι-
κῶν πράξεων, τὶς ὁποῖες θεωρεῖ ἀπόκλιση ἀπὸ τὸν ἀρχικὸ προορι-
σμὸ τοῦ ἀνθρώπου καὶ τὴν εἰκόνα τοῦ Θεοῦ, ἡ ὁποία ἐκδηλώνεται 
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Συμφιλίωση μὲ τὶς σύγχρονες ἠθικὲς ἀντιλήψεις γιὰ τὴν ἄμβλωση καὶ τὴν ὁμοφυλοφιλία;

πλήρως στὴ σχέση ἄνδρα καὶ γυναίκας καὶ στὴ δημιουργία οἰκο-
γένειας. 

Ἡ Ἐκκλησία δὲν μεταβάλλει τὶς θέσεις της σὲ ἠθικὰ ζητήματα 
μὲ βάση τὶς ἑκάστοτε κοινωνικὲς τάσεις, οὔτε προσαρμόζεται στὶς 
ἀλλαγὲς τῆς δημόσιας ἠθικῆς ἢ τῶν νομικῶν κανονισμῶν. Ἀντίθετα, 
θεμελιώνει τὶς θέσεις της στὴ θεία ἀποκάλυψη, στὴ διδασκαλία τοῦ 
Χριστοῦ καὶ στὴ συνέχεια τῶν Πατέρων τῆς Ἐκκλησίας. Οἱ ἀνθρώ-
πινες ἀντιλήψεις μεταβάλλονται, οἱ κοινωνίες ἐξελίσσονται καὶ οἱ 
ἠθικὲς νοοτροπίες διαφοροποιοῦνται, ὅμως ἡ ἀλήθεια τῆς πίστης 
παραμένει ἀμετάβλητη καὶ διαχρονική. Αὐτὴ ἡ ἀλήθεια δὲν ἀπο-
τελεῖ περιορισμὸ τῆς ἐλευθερίας τοῦ ἀνθρώπου, ἀλλὰ δρόμο πρὸς 
τὴν ἀληθινὴ ἐλευθερία, ἡ ὁποία ἐπιτυγχάνεται μέσα ἀπὸ τὴ σχέση 
μὲ τὸν Θεό, τὴν ὑπακοὴ στὴ θεία τάξη καὶ τὴν πνευματικὴ ἀγωγή. 

Ἡ ὀρθόδοξη ἠθικὴ προσφέρει στὸν ἄνθρωπο σταθερὰ σημεῖα 
ἀναφορᾶς σὲ ἕναν κόσμο ἠθικῆς σχετικοποίησης καὶ ἀβεβαιότη-
τας. Μέσα ἀπὸ τὴ διδασκαλία της, ἡ Ἐκκλησία καλεῖ κάθε πιστὸ 
νὰ σεβαστεῖ τὴν ἀξία τῆς ζωῆς, νὰ ἀπορρίψει τὶς πράξεις ποὺ κατα-
στρέφουν τὴν εἰκόνα τοῦ Θεοῦ στὸν ἄνθρωπο καὶ νὰ ἀκολουθήσει 
τὸν δρόμο τῆς ἀλήθειας, τῆς ἀγάπης καὶ τῆς σωτηρίας. Στὴν οὐσία, 
ἡ σταθερότητα τῆς ὀρθόδοξης ἠθικῆς ἀποτελεῖ ἀντίβαρο στὶς περι-
στασιακὲς καὶ μεταβαλλόμενες ἠθικὲς τάσεις, προσφέροντας σαφῆ 
προσανατολισμὸ καὶ πνευματικὴ καθοδήγηση σὲ κάθε γενιά.
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Οἰκονόμος Χαράλαμπος.  
Ἕνας ἄγνωστος Κύπριος θεωρητικὸς  

τῆς ψαλτικῆς τέχνης

Χριστόδουλου Βασιλειάδη*

Ὁ οἰκονόμος Παπαχαράλαμπος γεννήθηκε στὸ χωριὸ Τάλα τῆς 
ἐπαρχίας Πάφου τὸ 18611. Ὑπῆρξε ἐκκλησιαστικὸς παράγοντας 

καὶ ἄριστος κάτοχος τῶν ἐκκλησιαστικῶν γραμμάτων καὶ τῆς ἐκκλη-
σιαστικῆς μουσικῆς2. Κατήγετο ἀπὸ ἱερατικὴ οἰκογένεια3. Ἡ σύζυγός 
του ὀνομαζόταν Ἑλένη Χατζη-Οἰκονόμου. Διεκρίνετο γιὰ τὴ φιλοπο-
νία, τὴν ἀγαθότητα τῆς ψυχῆς της καὶ τὰ φιλάνθρωπά της αἰσθήματα.

Τὴν ψαλτικὴ τέχνη διδάχθηκε ἀπὸ τὸν ἱερομόναχο Ἰωαννίκιο, 
ὁ ὁποῖος διετέλεσε ἐφημέριος στὸν ἱερὸ ναὸ τοῦ ἁγίου Λαζάρου 
στὴ Λάρνακα4. Κάποια στοιχεῖα γιὰ τὶς μελέτες καὶ τὴ σπουδή του 

* Δρος Θεολογίας – Δρος Μουσικολογίας – Μεταδιδακτορικοῦ ἐρευνητῆ / 
Καθηγητῆ Μουσικῆς Ἀκαδημίας ARTE καὶ Future Academy of Arts

1. Βλ. Ἀρ. Κουδουνάρη, Βιογραφικὸν Λεξικὸν Κυπρίων, Λευκωσία 20106, σ. 455. 
Ὁ Θεόδουλος Καλλίνικος ἀναφέρει ὅτι ὁ οἰκονόμος Χαράλαμπος γεννήθηκε τὸ 
1860, ἀλλὰ ἡ χρονολογία αὐτὴ θεωρεῖται μᾶλλον λανθασμένη. Βλ. Θ. Καλλινίκου, 
Μέγα θεωρητικὸν ἐκκλησιαστικῆς βυζαντινῆς μουσικῆς, Λευκωσία – Κύπρος 1977-
1981, σ. 146. Τὴν ἴδια λανθασμένη χρονολογία χρησιμοποιεῖ καὶ ὁ Τάκης Καλο-
γερόπουλος. Βλ. Τ. Καλογερόπουλου, «Παπαχαράλαμπος οἰκονόμος», Λεξικὸ τῆς 
ἑλληνικῆς μουσικῆς, ἐκδ. Γιαλλέλη, τόμ. 6, Ἀθήνα 1988, σ. 477. Δυστυχῶς ἡ Θρησκευ-
τικὴ καὶ Ἠθικὴ Ἐγκυκλοπαιδεία δὲν ἔχει λῆμμα γιὰ τὸν οἰκονόμο Χαράλαμπο.

2. Βλ. Ἀρ. Κουδουνάρη, Λεξικόν, σ. 455.
3. Βλ. ΠΑΦΟΣ, Ἑβδομαδιαία ἀνεξάρτητος ἐφημερίς, ἔτος ΙΣΤ΄ / ἀρ. φύλλου 

868, Πέμπτη 11 Μαρτίου 948, σ. 3.
4. Βλ. Θ. Καλλινίκου, Μέγα θεωρητικόν, σ. 146. Τ. Καλογερόπουλου, «Παπα-

χαράλαμπος οἰκονόμος», σ. 477. 
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στὴν ψαλτικὴ παίρνουμε ἀπὸ τὶς ἐπιστολές του στὴν ἐφημερίδα 
Πάφος. Σὲ μιὰ ἀπαντητικὴ ἐπιστολή του πρὸς τὸν Καουρῆ ὁ οἰκο-
νόμος Χαράλαμπος ἀναφέρει ὅτι διδάχθηκε τὴ βυζαντινὴ μουσικὴ 
ἀπὸ τοὺς μεγαλύτερους μουσικοὺς καὶ συγγραφεῖς, τοὺς ὁποίους 
γιὰ νὰ ἀπαριθμήσει θὰ ἤθελε ἀρκετὲς σελίδες. Τὰ συγγράμματα 
τῶν μουσικῶν αὐτῶν ὑπῆρξαν γιὰ ὁλόκληρη ἑξηκονταετία ἡ τρο-
φή του, ἡ σκέψη του καὶ ἡ ζωή του. Ἀναφέρει χαρακτηριστικὰ ὅτι 
δὲν ὑπάρχει ἐκκλησιαστικὸς μουσικὸς συγγραφέας, τοῦ ὁποίου τὰ 
συγγράμματα νὰ μὴν ἔχει μελετήσει πολλὲς φορές. Ἀναγκάζεται 
νὰ ἀποκαλύψει καὶ πτυχὲς τῆς προσωπικῆς του ζωῆς, ὅτι δηλαδὴ 
μετὰ τὴν ἐκτέλεση τῶν πολλῶν του καθηκόντων στὴ Μητρόπολη 
Πάφου, δὲν εἶχε οὔτε λεπτὸ τῆς ὥρας ἀφιερωμένο παρεκτὸς γιὰ τὴ 
μουσική. Πολλὲς φορὲς χάρη τῆς μελέτης τῆς μουσικῆς, ἀδιαφο-
ροῦσε καὶ γιὰ αὐτή του τὴν τροφή5.

Ἐπὶ τῶν μητροπολιτῶν Νεοφύτου καὶ Ἐπιφανίου6 ὁ οἰκονόμος 
Χαράλαμπος διετέλεσε πρωτοψάλτης τοῦ μητροπολιτικοῦ ναοῦ 
ἁγίου Θεοδώρου. Προέβη στὴν καταγραφὴ τῆς ἀκίνητης περιου-
σίας τοῦ Θρόνου καὶ ὁ σχετικὸς κώδικας κατατέθηκε στὸ κτημα-
τολόγιο Κύπρου7. Τὸ 1901 ἔγινε ἡ χειροτονία του εἰς πρεσβύτερο 
στὸν μητροπολιτικὸ ναὸ τοῦ ἁγίου Θεοδώρου, ἀφοῦ διαδέχθηκε 
τὸν πατέρα του, καὶ προήχθη σὲ οἰκονόμο ἀπὸ τὸν μητροπολίτη 
Πάφου Ἰάκωβο8.

5. Βλ. Χρ. Βασιλειάδη, Ἀθησαύριστες ἐπιστολὲς τοῦ διδασκάλου τῆς ψαλτικῆς 
τέχνης οἰκονόμου Χαραλάμπους, ἐκδ. Ἁγία Ταϊσία, Λευκωσία 2015, σ. 45.

6. Ὁ Νεόφυτος διετέλεσε μητροπολίτης Πάφου ἀπὸ τὸ 1869 μέχρι τὸ 1888 
καὶ ὁ Ἐπιφάνιος ἀπὸ τὸ 1890 μέχρι τὸ 1899. Βλ. Θ. Καλλινίκου, Μέγα θεωρητικόν, 
σ. 146.

7. Βλ. Ἀρ. Κουδουνάρη, Λεξικόν, σ. 455.
8. Ὁ Ἰάκωβος Ἀντζουλάτος διετέλεσε μητροπολίτης Πάφου ἀπὸ τὸ 1910 

μέχρι τὸ 1930. Βλ. Θ. Καλλινίκου, Μέγα θεωρητικόν, σ. 146. Ἡ λέξη «Οἰκονόμος» 
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Χριστόδουλου Βασιλειάδη

Ἀπὸ τὸ 1915 μέχρι τὴν κοίμησή του διετέλεσε θρονικὸς ἐπί-
τροπος Πάφου καὶ ἀπὸ τὸ 1931 μέχρι τὸ 1946 ταμίας τῆς μητρο-
πόλεως Πάφου. Ἀκόμα, διετέλεσε γιὰ πολλὰ χρόνια ἐκκλησιαστι-
κὸς δικαστής9, καὶ δάσκαλος τῆς μουσικῆς στὰ κατηχητικά10. Ἡ 
ἐφημερίδα Πάφος κατηγορεῖ τὸν μητροπολίτη Πάφου ὅτι «ἐκ τοῦ 
ἐπιβοηθητικοῦ ὁ Μητροπολίτης μισθοδοτεῖ μὲ Λ. 2.00 μηνιαίως τὸν 
αἰδ. Παπαχαράλαμπον οἰκονόμον, ὅστις ἄλλοτε ἐμισθοδοτεῖτο ἐκ τοῦ 
Θρονικοῦ ταμείου»11.

Τὸν Σεπτέμβριο τοῦ 1933, ἡμέρα Κυριακή, στὶς 11 π.μ. κοιμήθη-
κε ἡ σύζυγός του Παπαχαραλάμπους Οἰκονόμου. Ἡ Ἑλένη ἀπέθα-

δὲν ἀποτελεῖ τὸ ἐπίθετο τοῦ π. Χαραλάμπους, ἀλλὰ τὸ ἀξίωμα – ὀφφίκιο, τὸ 
ὁποῖο κατεῖχε ὡς ἔγγαμος ἐφημέριος ἱερέας. Δὲν ὑπάρχουν ὁποιεσδήποτε ἄλ-
λες μαρτυρίες ὅτι ὁ οἰκονόμος Χαράλαμπος χρησιμοποιοῦσε ἄλλο ἐπίθετο ἐκτὸς 
ἀπὸ τὸ «οἰκονόμος». Τὸ ἴδιο ἐπίθετο χρησιμοποιοῦσε καὶ ἡ γυναῖκα του Ἑλένη. 
Περὶ τοῦ ἀξιώματος τοῦ «οἰκονόμου», βλ. Σπ. Γ. Μακρῆ, Οἰκονόμος, ΘΗΕ, τόμ. 9, 
στ. 680-681.

9. Στὴν ἐφημερίδα Πάφος ὑπάρχει ἡ ἀκόλουθη ἀνακοίνωση: «Ἱερὰ Μη-
τρόπολις Πάφου, Ἐπικύρωσις Γάμου, Τὸ Ἐκκλησιαστικὸν Δικαστήριον τῆς Ἱερᾶς Μη-
τροπόλεως Πάφου λαβὸν γνῶσιν τῆς ἐγκρίσεως τῆς αἰτήσεως τῶν Ἰάσωνος Χ. Νεοφύ-
του καὶ Ἑλένης Ἀ. Ὑψαρίδου ἀμφοτέρων ἐκ Κτήματος πρὸς νομιμοποίησιν τοῦ γάμου 
αὐτῶν, ἠκύρωσε τὴν προηγουμένην αὐτοῦ ἀπόφασιν καὶ ἐκήρυξε νόμιμον τὸν γάμον 
τῶν ἄνω προσώπων, τελεσθέντων πάντων τῶν ἐκκλησιαστικῶν νομίμων καὶ συνεπῶς 
τὰ ἄνω πρόσωπα εἶναι πλέον ἐλεύθερα παντὸς ἐκκλησιαστικοῦ ἐπιτιμίου καὶ δύνανται 
νὰ μετέχωσι πάντων τῶν ἐκκλησιαστικῶν μυστηρίων, ὅπως καὶ οἱ λοιποὶ χριστιανοί. 
Οἰκονόμος Χαράλαμπος». ΠΑΦΟΣ, Ἑβδομαδιαία ἐθνικο-αγροτικὴ ἐφημερίς, ἔτος 
Γ΄ / ἀρ. 109, 7 Ἰουλίου 1933, σ. 5. Στὴν ἐν λόγῳ ἀνακοίνωση βλέπουμε τὴν αὐστη-
ρότητα καὶ τὴν ἀκρίβεια στοὺς κανόνες τῆς Ἐκκλησίας, μὲ τὴν ὁποία ἔβλεπαν τὰ 
διάφορα θέματα οἱ ἀπαρτίζοντες τὸ ἐκκλησιαστικὸ δικαστήριο.

10. Βλ. Ἀρ. Κουδουνάρη, Λεξικόν, σ. 455.
11. ΠΑΦΟΣ, Ἑβδομαδιαία ἐθνικὴ ἐφημερίς, ἔτος Β΄ / ἀρ. 84, 13 Ἰανουαρίου 

1933, σ. 3.
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νε σὲ ἡλικία 73 χρόνων ἀπὸ ἀνακοπὴ καρδίας12. Ἡ κηδεία της ἔγινε 
τὴν ἑπόμενη μέρα στὸν ἱερὸ ναὸ τοῦ Ἁγίου Θεοδώρου παρουσίᾳ 
πλήθους λαοῦ. Στὴν κηδεία χοροστάτησε ὁ μητροπολίτης Πάφου 
κ. Λεόντιος. Διδακτικὸ ἐπικήδειο εἶπε ὁ Λάζαρος Χατζηθέμελης, 
περιοδεύων ἱεροκήρυκας τῆς ἀδελφότητας θεολόγων «ΖΩΗ». Τὴν 
κοιμηθεῖσα ἀποχαιρέτησε ὁ δικηγόρος Λ. Φιλίππου, ὁ ὁποῖος κα-
τέθεσε στεφάνους ἐκ μέρους ἄλλων οἰκογενειῶν13.

Ὅπως ἀναφέρει ἡ ἐφημερίδα Πάφος, ὁ οἰκονόμος Χαράλαμ-
πος ἦταν τύπος εὐσεβής, πρᾶος, ἀγαθὸς καὶ εἰρηνικός, ὁ ὁποῖος 
κατέκτησε τὸν σεβασμὸ τοῦ ποιμνίου του, τὸ ὁποῖο διέβλεπε στὸ 
πρόσωπό του τὸν παραδειγματικὸ ἱερέα, μὲ ἁγιότητα βίου καὶ 

12. Βλ. ΠΑΦΟΣ, Ἑβδομαδιαία ἐθνικο-αγροτικὴ ἐφημερίς, ἔτος Γ΄ / ἀρ. 120, 
22 Σεπτεμβρίου 1933, σ. 4.

13. Οἱ οἰκογένειες, οἱ ὁποῖες κατέθεσαν στεφάνους στὴν κηδεία τῆς συζύγου 
τοῦ οἰκονόμου Χαραλάμπους εἶναι οἱ ἀκόλουθες: Σ. Μ. Ἀγρότη, Ι. Παράσχου, 
Α. Χριστοδούλου, Ν. Καράλλη, Χ. Παναγίδη, Α. Παπαστυλιανοῦ, Γ. Καθητζιώτη, 
Χ. Ταλαρίδη, Κ. Φιλιππίδου, Ε. Χαραλάμπους, Λ. Κυριακίδη, Δ. Ι. Λοϊζίδου, Δ. 
Νικολάου, Γ. Παπαδοπούλου, Ε. Κονιώτη, Ν. Ε. Γεωργιάδου, Μ. Χριστοδούλου, 
Κλ. Νεστορίδου, Ἀντ. Δ. Παυλίδου, Μ. Παπαδοπούλου, Ν. Χριστοδούλου, Γ. Νι-
κήτα, Μ. Β. Μιχαηλίδου, Ο. Δημητριάδου, Κ. Κουπάτσου, Ξ. Σ. Ἰωαννίδου, Σ. 
Νικολαΐδου, Χρ. Λώρη, Φ. Θ. Γεωργιάδου, Γ. Γεωργιάδου, Σ. Λιασίδου, Χ. Κου-
πάτου, Παπαδοπούλου, Ε. Ἀντωνιάδου, Λ. Φιλίππου, Ν. Σάββα, καὶ τῆς Ἱερᾶς 
Μητροπόλεως Πάφου. Βλ. ΠΑΦΟΣ, Ἑβδομαδιαία ἐθνικο-αγροτικὴ ἐφημερίς, 
ἔτος Γ΄ / ἀρ. 120, 22 Σεπτεμβρίου 933, σ. 4. Ἀκολούθως ἡ ἐφημερίδα Πάφος στοὺς 
συγγενεῖς τῆς μακαρίτιδος ἐκφράζει τὰ θερμά της συλλυπητήρια. Ἡ οἰκογένεια 
τοῦ οἰκονόμου Παπαχαραλάμπους σὲ εὐχαριστήρια ἀνακοίνωση ἐκφράζει τὰ 
ἀκόλουθα: «Πρὸς πάντας τοὺς καθ’ οἱονδήποτε τρόπον συλλυπηθέντας ἡμᾶς ἐπὶ τῷ 
θανάτῳ τῆς προσφιλοῦς συζύγου καὶ μάμμης μας Ἑλένης ἐκφράζομεν τὰς θερμάς μας 
εὐχαριστίας. Μετὰ τιμῆς, Σύζυγος Χ΄΄ Οἰκονόμος Χαραλάμπους, Οἱ ἔγγονοι, Δημήτρης, 
Χαράλαμπος καὶ Ἀρίστη Α. Π/Στυλιανοῦ». ΠΑΦΟΣ, Ἑβδομαδιαία ἐθνικο-αγροτικὴ 
ἐφημερίς, ἔτος Γ΄ / ἀρ. 125, 22 Ὀκτωβρίου 1933, σ. 3.
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παραδειγματικὰ ἐνάρετη ζωή14. Ἐφάρμοσε κατὰ γράμμα τὸ ρητὸ 
«ψαλῶ τῷ Θεῷ μου ἕως ὑπάρχω»15.

Ὑπῆρξε ἄριστος γνώστης τῆς ἐκκλησιαστικῆς μουσικῆς, τὴν 
ὁποία δίδαξε σὲ πολλοὺς μαθητές16. Ἕνα δεῖγμα τοῦ πόσο καλὸς 
ὑπῆρξε ὁ οἰκονόμος Χαράλαμπος στὴν ψαλτικὴ τέχνη εἶναι καὶ τὰ 
ποικίλα συγγράμματά του, τὰ ὁποῖα ἐπαίνεσαν μουσικοὶ τῆς Με-
γάλης τοῦ Χριστοῦ Ἐκκλησίας. Συνέγραψε τὸ Θεωρητικὸ τῆς ψαλ-
τικῆς τέχνης, ποὺ φέρει τὸν τίτλο «Βυζαντινῆς Μουσικῆς Χορδή», 
τὸ Ἀναστασιματάριο καὶ τὴ Νεκρώσιμη Ἀκολουθία. Δεῖγμα ἐπίσης 
τοῦ πόσο ἀφοσιωμένος ὑπῆρξε ὁ οἰκονόμος Χαράλαμπος στὴν ἐκ-
κλησιαστικὴ μουσικὴ εἶναι καὶ τὸ ὅτι ἀκόμα καὶ τρεῖς μέρες πρὶν 
ἀπὸ τὴν κοίμησή του ἀσχολεῖτο μὲ τὴν ψαλτικὴ τέχνη καὶ φρόντι-
σε νὰ συλλέξει σὲ εἰδικὸ δωμάτιο τὰ μουσικά του βιβλία, γεγονὸς 
τὸ ὁποῖο μαρτυρεῖ τὸν ζῆλο καὶ τὴν ἐπιμέλεια ποὺ εἶχε γιὰ τὴν ἐκ-
κλησιαστικὴ μουσική.

Κοιμήθηκε τὸ Σάββατο, ἀπόγευμα τῆς 6ης Μαρτίου τοῦ 1948, 
σὲ ἡλικία 87 χρόνων17. Ἡ κηδεία του ἔγινε μὲ κάθε μεγαλοπρέπεια 

14. Βλ. Ἐφημερίδα ΠΑΦΟΣ, ἔτος ΙΣΤ΄ / ἀρ. φύλλου 868, Πέμπτη 11 Μαρτίου 
1948. Ἀρ. Κουδουνάρη, Λεξικόν, σ. 455.

15. Ψαλμ. 103, 33.
16. «Μπορεῖ νὰ λεχθῇ ὅτι ὅλοι σχεδὸν οἱ νεώτεροι κληρικοὶ καὶ ψάλται τῆς ἐπαρχί-

ας Πάφου ἦσαν μαθηταί του». Ἀρ. Κουδουνάρη, Λεξικόν, σ. 455.
17. Πάλι ὁ Θεόδουλος Καλλίνικος ἀναφέρει ἐσφαλμένη ἡμερομηνία κοι-

μήσεως (1946) τοῦ οἰκονόμου Χαραλάμπους. Βλ. Θ. Καλλινίκου, Μέγα θεωρητι-
κόν, σ. 147. Ὁ οἰκονόμος Χαράλαμπος κοιμήθηκε τὸ ἀπόγευμα τοῦ Σαββάτου 6 
Μαρτίου 1948 καὶ ὄχι τὴν Πέμπτη 11 Μαρτίου, ὅπως ἐσφαλμένα ἀναφέρεται στὸ 
Βιογραφικὸν Λεξικὸν Κυπρίων τοῦ ἱστορικοῦ Ἀριστείδη Κουδουνάρη. Στὶς 11 Μαρ-
τίου κυκλοφόρησε ἡ ἐφημερίδα Πάφος, στὴν ὁποία γίνεται λόγος περὶ τοῦ ὅτι τὸ 
ἀπόγευμα τοῦ παρελθόντος Σαββάτου ἐξεδήμησε πρὸς Κύριον ὁ οἰκονόμος Χα-
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τὴν Κυριακὴ 7 Μαρτίου ἀπὸ τὸν ἱερὸ ναὸ τοῦ Ἁγίου Θεοδώρου, μὲ 
δαπάνες τῆς Ἱερᾶς Μητροπόλεως Πάφου. Στὴν κηδεία συμμετεῖ-
χαν ὁ Μητροπολίτης Περγάμου Ἀδαμάντιος, ὁ ἡγούμενος τῆς Ἱερᾶς 
Μονῆς Ἁγίου Νεοφύτου Λαυρέντιος, ὁ ἔξαρχος τῆς ἀρχιεπισκοπῆς 
Ἱερώνυμος, ὁ ὁποῖος ἐκπροσωποῦσε τὸν μακαριώτατο ἀρχιεπί-
σκοπο Κύπρου, ὁ ἀρχιμανδρίτης τοῦ θρόνου Πάφου Γεννάδιος καὶ 
δεκατέσσερεις ἱερεῖς τῆς πόλεως καὶ τῶν περιχώρων. Ἐπικήδειο 
ἐξεφώνησε ὁ ἀρχιμανδρίτης Γεννάδιος, ὁ ὁποῖος ἐξῆρε τὶς ἀρετὲς 
τοῦ οἰκονόμου Χαραλάμπους18.

Ὅπως βλέπουμε στὴν ἐφημερίδα Πάφος, ὁ οἰκονόμος Παπα-
χαράλαμπος ἀπέκτησε τρεῖς ἐγγονούς. Δὲν γίνεται καμιὰ ἀναφορὰ 
στὰ παιδιά του. Οἱ ἐγγονοί του εἶναι οἱ Δημήτρης, Χαράλαμπος καὶ 
Ἀρίστη Ἀ. Παπαστυλιανοῦ»19.

ράλαμπος. Βλ. Ἀρ. Κουδουνάρη, Λεξικόν, σ. 455. Ἐφημερίδα ΠΑΦΟΣ, ἔτος ΙΣΤ΄ / 
ἀρ. φύλλου 868, Πέμπτη 11 Μαρτίου 1948.

18. Βλ. Ἐφημερίδα ΠΑΦΟΣ, ἔτος ΙΣΤ΄ / ἀρ. φύλλου 868, Πέμπτη 11 Μαρτίου 
1948.

19. Βλ. ΠΑΦΟΣ, Ἑβδομαδιαία ἐθνικο-αγροτικὴ ἐφημερίς, ἔτος Γ΄ / ἀρ. 125, 
22 Ὀκτωβρίου 1933, σ. 3.
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Ὁ Προτεσταντισμὸς  
καὶ τὸ μυστήριο τῆς θείας Εὐχαριστίας

Πρωτ. Βασίλειου Ἀ. Γεωργόπουλου*

Ἡ θεία Εὐχαριστία κατέχει κεντρικὴ θέση στὴ χριστιανικὴ πί-
στη καὶ λατρεία στὸ σύνολο τοῦ Χριστιανικοῦ κόσμου, ὅμως, 

στὸν προτεσταντικὸ χῶρο ἡ κατανόηση, ἡ λειτουργική της πρόσλη-
ψη καὶ ἡ θεολογική της ἑρμηνεία παρουσιάζουν ἀξιοσημείωτη ποι-
κιλία. Ἀπὸ τὴν ἐποχὴ τῆς Μεταρρύθμισης, ἡ ἀπόρριψη τῆς ρωμαιο-
καθολικῆς διδασκαλίας περὶ μετουσιώσεως δὲν ὁδήγησε σὲ ἑνιαία 
ἐναλλακτικὴ πρόταση, ἀλλὰ σὲ ἕνα φάσμα ἑρμηνειῶν ποὺ κυμαί-
νονται ἀπὸ ἔντονα ρεαλιστικὲς ἕως καθαρὰ συμβολικές1. Ἡ Εὐχα-
ριστία παραμένει παροῦσα ὡς μυστήριο ἢ τελετὴ σχεδὸν σὲ ὅλους 
τοὺς προτεσταντικοὺς κλάδους, ἀλλὰ ἡ θεολογική της βαρύτητα καὶ 
ὁ τρόπος μὲ τὸν ὁποῖο νοεῖται ἡ παρουσία τοῦ Χριστοῦ διαφέρουν2. 

Στὸν Λουθηρανισμό, ἡ θεία Εὐχαριστία διατηρεῖ ἰσχυρὸ ρε-
αλισμό, μὲ τὴν πεποίθηση ὅτι τὸ σῶμα καὶ τὸ αἷμα τοῦ Χριστοῦ 
«εἶναι πραγματικὰ παρόντα» μαζὶ μὲ τὰ στοιχεῖα τοῦ ἄρτου καὶ 

* Ἀναπληρωτῆ καθηγητῆ Θεολογικῆς Σχολῆς ΑΠΘ

1. Ἐπισημαίνει ὁ Λουθηρανὸς δογματολόγος Η. G. Pöhlmann: «Εἶναι γνωστὸ 
ὅτι οἱ ὁμολογίες (χριστιανικὰ δόγματα) ἤδη ἀπὸ τὸν 16ο αἰῶνα διαφώνησαν καὶ χωρίστη-
καν σχετικὰ μὲ τὸ πῶς ὑπάρχει ἡ παρουσία τοῦ Χριστοῦ στὴ θεία Εὐχαριστία, παρόλο 
ποὺ ἡ ἴδια ἡ παρουσία του ὡς τέτοια παρέμεινε ἀδιαμφισβήτητη γι’ αὐτές». Βλ. Η. G. 
Pöhlmann, Αbriss der Dogmatik. Ein kompendium, Gütersloh 20026, σ. 311. 

2. Πρβλ. J. Feiner – L. Vischer (Hrsg), Neues glaubensbuch, Freiburg im 
Breisgau 19739, σσ. 576-580. Η. Meyer – H. Schütte, “Abendmahl”, H. Krüger 
u.a (Hrsg), Ökumene. Lexikon. Kirchen – Religionen – Bewegungen, Frankfurt am 
Main 1983, στ. 1-10.
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τοῦ οἴνου. Ἀντίθετα, ἡ μεταρρυθμισμένη παράδοση τοῦ Καλβίνου 
προτείνει μιὰ «πνευματικὴ παρουσία», ὅπου ὁ πιστὸς ἀνυψώνεται 
μυστικὰ πρὸς τὸν Χριστὸ διὰ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος. Ἐδῶ ἡ Εὐχαρι-
στία παραμένει μυστήριο, ἀλλὰ ἡ παρουσία τοῦ Χριστοῦ δὲν ἐντο-
πίζεται στὰ ὑλικὰ στοιχεῖα, ἀλλὰ στὴ δυναμικὴ σχέση τοῦ πιστοῦ 
μὲ τὸν Χριστό. 

Στὸν ἀντίποδα, ἡ παράδοση τοῦ Ζβίγγλιου, ποὺ ἐπηρέα-
σε βαθιὰ πολλοὺς εὐαγγελικοὺς κλάδους, προβάλλει μιὰ καθαρὰ 
συμβολικὴ κατανόηση. Ἡ Εὐχαριστία γίνεται μιὰ πράξη ὑπακοῆς 
καὶ ἀνάμνησης, χωρὶς καμία ἰδιαίτερη μυστηριακὴ ἢ ὀντολογικὴ 
διάσταση3. Αὐτὴ ἡ προσέγγιση ἀπομακρύνει τὴν Εὐχαριστία ἀπὸ 
τὴν παραδοσιακὴ ἐκκλησιολογική της λειτουργία ὡς κέντρο τῆς 
ζωῆς τοῦ σώματος τῆς Ἐκκλησίας. 

Οἱ ἀντιθέσεις αὐτὲς δὲν εἶναι ἁπλῶς δογματικὲς λεπτομέρειες, 
ἀλλὰ ἀποκαλύπτουν βαθύτερες διαφοροποιήσεις στὴν ἐκκλησιο-
λογία, τὴν ἀνθρωπολογία καὶ τὴ σωτηριολογία τῶν προτεσταντι-
κῶν ρευμάτων. Τὸ μυστήριο λειτουργεῖ ὡς καθρέφτης τῶν θεμε-
λιωδῶν προϋποθέσεων κάθε παράδοσης: τῆς σχέσης μεταξὺ θείας 
χάριτος καὶ πίστης, τῆς κατανόησης τῆς Ἐκκλησίας ὡς ὁρατῆς ἢ 
ἀόρατης κοινότητας, καὶ τῆς θέσης τῶν μυστηρίων στὴ ζωὴ τοῦ πι-
στοῦ. Ἔτσι, ἐνῶ ἡ θεία Εὐχαριστία παραμένει σὲ χρήση σὲ ὅλο τὸν 
προτεσταντικὸ κόσμο, ἡ ἑνότητα τῆς πίστης γύρω ἀπὸ αὐτὴ δια-
σπᾶται σὲ πολλαπλὲς καὶ συχνὰ ἀσύμβατες ἑρμηνεῖες, ἀναδεικνύ-
οντας τὴν ἐσωτερικὴ πολυφωνία τοῦ Προτεσταντισμοῦ. 

Ἡ παροῦσα μελέτη ἐπιδιώκει νὰ ἀναδείξει αὐτὴ τὴν ἐντυπω-
σιακὴ ποικιλία προτεσταντικῶν θέσεων γύρω ἀπὸ τὴ θεία Εὐχα-

3. A. E. McGrath, Reformation thought. An introduction, Malden, MA – Oxford 
20124, σσ. 176-179.
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ριστία, παρουσιάζοντας τὶς διαφορετικὲς θεολογικὲς ἀφετηρίες, 
τὶς ἑρμηνευτικὲς μεθόδους καὶ τὶς προϋποθέσεις ποὺ ὁδηγοῦν σὲ 
ἀποκλίνουσες ἀντιλήψεις περὶ τῆς παρουσίας τοῦ Χριστοῦ καὶ τῆς 
φύσεως τοῦ μυστηρίου. Μέσα ἀπὸ αὐτὴν τὴν ἀνάλυση καθίσταται 
σαφὲς ὅτι οἱ προτεσταντικὲς θεωρήσεις τοῦ μυστηρίου δὲν συ-
γκροτοῦν ἑνιαῖο σῶμα διδασκαλίας, ἀλλὰ ἕνα φάσμα προσεγγίσε-
ων ποὺ κυμαίνεται ἀπὸ ρεαλιστικὲς ἕως συμβολικὲς ἑρμηνεῖες.

Οἱ Λουθηρανοί

Ὁ Λουθηρανισμὸς4 ἀποτελεῖ ἕναν ἀπὸ τοὺς σημαντικότερους 
κλάδους τοῦ Προτεσταντισμοῦ καὶ ἀνάγεται ἄμεσα στὸ ἔργο καὶ 
τὶς θεολογικὲς θέσεις τοῦ Μαρτίνου Λούθηρου (1483–1546). Ἡ ἱστο-
ρικὴ ἀπαρχὴ τοῦ Λουθηρανισμοῦ συνδέεται μὲ τὴν ἀνάρτηση τῶν 
95 Θέσεων ἀπὸ τὸν Λούθηρο τὸ 1517 στὴν πόλη Βιττεμβέργη τῆς 
Γερμανίας, πράξη ποὺ θεωρεῖται τὸ ἱστορικὸ ἔναυσμα τῆς Με-
ταρρύθμισης. Ὁ Λουθηρανισμὸς ἀπέκτησε θεσμικὴ ὑπόσταση καὶ 
μπόρεσε νὰ διαμορφώσει ἕναν σαφῆ ὁμολογιακὸ χαρακτήρα, δια-
τηρώντας παράλληλα στοιχεῖα ἀπὸ τὴν παλαιότερη ρωμαιοκαθο-
λικὴ παράδοση.

Στὴ λουθηρανικὴ θεολογία5 ἡ θεία Εὐχαριστία κατανοεῖται 

4. V. Vajta (Hrsg), Die evangelisch – lutherischen Kirche (Die Kirchen der Welt, 
Band XV), Stuttgart 1977. E. Fahlbusch, Kirchenkunde der Gegenwart, Stuttgart 
– Berlin – Köln – Mainz 1979, σσ. 112-141. U. H. J. Körtner, Ökumenische 
Kirchenkunde, Leipzig 2018, σσ. 167-183. E. Clifford Nelson, The rise of world 
Lutheranism: An American perspective, Philadelphia 1982. E. W. Gritsch, A history of 
Lutheranism, Minneapolis 2002.

5. Η. Schmid, Die dogmatik der evangelisch – lutherischen Kirche dargestellt und 
aus den Quellen belegt, Gütersloh 198310, σσ. 352-367. Η. G. Pöhlmann, Αbriss der 
Dogmatik, σσ. 311-315.
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πρωτίστως ὡς μυστήριο, δηλαδὴ ὡς πράξη κατὰ τὴν ὁποία ὁ Θεὸς 
προσφέρει τὴ χάρη του στὸν ἄνθρωπο. Ὁ Λούθηρος ἀπέρριψε τὴ 
θέση ὅτι ἡ θεία Λειτουργία ἀποτελεῖ θυσία ποὺ προσφέρει ἡ Ἐκ-
κλησία στὸν Θεό. Στὴν πολεμική του κατὰ τῆς ρωμαιοκαθολικῆς 
θεολογίας χρησιμοποίησε ἰδιαίτερα αὐστηρὴ γλῶσσα. Στὸ ἔργο 
του «Ἡ Βαβυλώνια αἰχμαλωσία τῆς Ἐκκλησίας» χαρακτηρίζει τὴ δι-
δασκαλία τῆς θείας Εὐχαριστίας ὡς θυσίας ὡς «τὴν πιὸ ἀσεβῆ κα-
τάχρηση»6 τοῦ μυστηρίου, ἐνῶ στὰ Σμαλκαλδικὰ Ἄρθρα «ὡς τὸ με-
γαλύτερο καὶ τρομερότερο βδέλυγμα μέσα στὸν Παπισμό»7, ἀλλὰ καὶ 
τὴ σχολαστικὴ ρωμαιοκαθολικὴ διδασκαλία γιὰ τὴ μετουσίωση 
(Transsubstantiation) ὡς «πανοῦργα σοφιστεία»8.

Οἱ Λουθηρανοὶ διδάσκουν ὅτι στὸ Δεῖπνο τοῦ Κυρίου τὸ σῶμα 
καὶ τὸ αἷμα τοῦ Χριστοῦ εἶναι πραγματικὰ παρόντα κάτω ἀπὸ 
τὰ εἴδη τοῦ ἄρτου καὶ τοῦ οἴνου. Ἡ παρουσία αὐτὴ εἶναι ἀληθινὴ 
καὶ οὐσιαστικὴ (vere et substantialiter), καὶ οἱ πιστοὶ λαμβάνουν 
πραγματικὰ τὸ σῶμα καὶ τὸ αἷμα τοῦ Χριστοῦ. 

Ἡ λουθηρανικὴ διδασκαλία γιὰ τὴ θεία Εὐχαριστία θεμε-
λιώνεται στὴ χριστολογικὴ διδασκαλία ὅτι στὸ πρόσωπο τοῦ Ἰη-
σοῦ Χριστοῦ ἡ θεία καὶ ἡ ἀνθρώπινη φύση ἑνώθηκαν πραγματικὰ 
καὶ ἀδιαίρετα. Ἀπὸ αὐτὴ τὴν προσωπικὴ ἕνωση προκύπτει ἡ λε-

6. WA 6, 512.
7. J. Hund – H. O. Schneider (Hrsg), Unser Glaube. Die Bekenntnisschriften 

der evangelisch – lutherischen Kirchen, Μünchen 20212, σ. 397. Διεξοδικὰ βλ. P. 
Althaus, Die Theologie Martin Luthers, Gütersloh 1962, σσ. 318-334. Β. Lohse, 
Luthers Theologie in ihrer historischen Entwicklung und in ihren systematischen 
Zusammenhang, Göttingen 1995, σσ. 324-333. A. Beutel (Hrsg), Luther Handbuch, 
Tübingen 20173, σσ. 465-471. Ο. Weber, Grundlagen der Dogmatik, Band II, 
Neukirchen – Vluyn 19877, σσ. 678-715. Η. Pöhlmann – Τ. Αustad – Fr. Krüger, 
Theologie der lutherischen Bekentnisschriften, Gütersloh 1996, σσ. 158-168. 

8. J. Hund – H. O. Schneider (Hrsg), Unser Glaube, σ. 421. 
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γόμενη ἐπικοινωνία τῶν ἰδιωμάτων (communicatio idiomatum), 
σύμφωνα μὲ τὴν ὁποία ἡ ἀνθρώπινη φύση τοῦ Χριστοῦ μετέχει στὶς 
ἰδιότητες τῆς θεότητάς του, μεταξὺ τῶν ὁποίων καὶ ἡ πανταχοῦ 
παρουσία9.

Γιὰ νὰ ὑπερασπιστεῖ τὴν πραγματικὴ παρουσία τοῦ Χριστοῦ 
στὴ θεία Εὐχαριστία ἀπέναντι σὲ μεταρρυθμιστὲς ὅπως ὁ Ζβίγ-
γλιος, ὁ Λούθηρος ἀνέπτυξε τὴ λεγόμενη διδασκαλία τῆς πανταχοῦ 
παρουσίας τῆς ἀνθρώπινης φύσεως τοῦ Χριστοῦ (Ubiquitatslehre). 
Σύμφωνα μὲ αὐτήν, ὁ Χριστὸς μπορεῖ νὰ εἶναι πραγματικὰ παρὼν 
στὸ Δεῖπνο τοῦ Κυρίου χωρὶς νὰ περιορίζεται τοπικὰ στὸν ἄρτο καὶ 
τὸν οἶνο10. Ἡ διδασκαλία αὐτὴ ἀποτέλεσε βασικὸ ἐπιχείρημα τῆς 
λουθηρανικῆς θεολογίας ἐναντίον τῆς συμβολικῆς ἑρμηνείας τοῦ 
μυστηρίου.

Μὲ βάση αὐτὴ τὴν πίστη, τὰ λόγια τοῦ Χριστοῦ κατὰ τὴ σύ-
σταση τοῦ μυστηρίου —«Τοῦτό ἐστι τὸ σῶμά μου»— κατανοοῦνται 
μὲ τὴν κυριολεκτικὴ καὶ ἄμεση σημασία τους. Στὸ μυστήριο ὁ 
ἴδιος ὁ Χριστὸς προσφέρει ἀληθινὰ τὸ σῶμα καὶ τὸ αἷμα του, τὰ 
ὁποῖα εἶναι πραγματικὰ παρόντα μαζὶ μὲ τὸν ἄρτο καὶ τὸν οἶνο, 
κατὰ μυστηριακὸ τρόπο «ἐντός, μετὰ καὶ ὑπὸ» τὰ ὁρατὰ στοιχεῖα. 

Ἔτσι, ὅσοι μετέχουν στὸ μυστήριο λαμβάνουν πραγματικὰ μὲ 
τὸ στόμα τὸ σῶμα καὶ τὸ αἷμα τοῦ Κυρίου. Ἡ παρουσία αὐτὴ εἶ-
ναι ἀντικειμενικὴ καὶ δὲν ἐξαρτᾶται ἀπὸ τὴν πίστη τοῦ ἀνθρώπου. 

9. O. Bayer, “Das Wort ward Fleisch. Luthers Christologie als Lehre von 
der Idiomenκommu – nikation”, στὸ O. Bayer – Β. Cleede (Hrsg) Creator est 
Creatura: Luthers Christologie als Lehre von der Idiomenkommunikation, Berlin – 
New York. 2007, σσ. 5-34.

10. Πρβλ. A. Peters, Realpräsenz. Luthers Zeugnis von Christi Realpräsenz im 
Abendmahl, Berlin 1960.



29αγιοσ  ΣΠΥΡΙΔΩΝ

Ὁ Προτεσταντισμὸς καὶ τὸ μυστήριο τῆς θείας Εὐχαριστίας

Τόσο ὁ πιστὸς ὅσο καὶ ὁ ἄπιστος λαμβάνουν τὸ σῶμα καὶ τὸ αἷμα 
τοῦ Χριστοῦ· ὅμως ἡ ὠφέλεια τῆς κοινωνίας ἀνήκει σὲ ἐκεῖνον ποὺ 
προσέρχεται μὲ πίστη, ἐνῶ ἡ ἀπιστία μετατρέπει τὸ ἴδιο δῶρο σὲ 
κρίση.

Ἡ λουθηρανικὴ παράδοση διδάσκει ὅτι ὁ ἄρτος καὶ ὁ οἶνος 
παραμένουν πραγματικὰ ἄρτος καὶ οἶνος, χωρὶς νὰ μεταβάλλεται 
ἡ οὐσία τους. Παράλληλα, ὅμως, εἶναι ἀληθινὰ φορεῖς τοῦ σώματος 
καὶ τοῦ αἵματος τοῦ Χριστοῦ. Ἡ παρουσία τοῦ Χριστοῦ στὸ μυστή-
ριο θεμελιώνεται στὸν λόγο καὶ τὴν ὑπόσχεση τοῦ ἴδιου τοῦ Κυρίου 
καὶ ὄχι σὲ κάποια ἰδιαίτερη δύναμη τοῦ λειτουργοῦ.

Πρόκειται γιὰ μιὰ μυστηριακὴ παρουσία ποὺ συνδέεται μὲ 
τὴν τέλεση καὶ τὴ χρήση τοῦ μυστηρίου, μέσῳ τῆς ὁποίας ὁ Χρι-
στὸς προσφέρεται πραγματικὰ στοὺς πιστούς. Κατὰ συνέπεια, ὁ 
ἄρτος καὶ ὁ οἶνος δὲν ἀποτελοῦν ἁπλῶς σύμβολα, ἀλλὰ μέσα μέσῳ 
τῶν ὁποίων ὁ ἴδιος ὁ Χριστὸς δίνει τὸ ἀληθινὸ σῶμα καὶ αἷμα του 
γιὰ συγχώρηση ἁμαρτιῶν, ζωὴ καὶ σωτηρία. 

Στὴ λουθηρανικὴ θεολογία ἡ ἀποτελεσματικότητα τοῦ μυστη-
ρίου τῆς θείας Εὐχαριστίας δὲν θεμελιώνεται στὰ ἴδια τὰ αἰσθητὰ 
στοιχεῖα, ἀλλὰ στὸν λόγο καὶ τὴν ὑπόσχεση τοῦ Θεοῦ ποὺ εἶναι 
συνδεδεμένα μὲ αὐτά. Ὁ λόγος τοῦ Θεοῦ εἶναι ἐκεῖνος ποὺ προσδί-
δει στὸ μυστήριο τὴ δύναμη καὶ τὴν πραγματικότητά του, ὥστε ἡ 
ἐνέργειά του νὰ συνδέεται μὲ τὴν ἴδια τὴ δύναμη τοῦ Εὐαγγελίου. 

Ἡ χάρη ποὺ μεταδίδεται μέσῳ τοῦ μυστηρίου γίνεται καρπο-
φόρα ὅταν ὁ ἄνθρωπος τὸ δέχεται μὲ ἀληθινὴ πίστη, διότι ἡ πίστη 
εἶναι ἐκείνη ποὺ λαμβάνει καὶ οἰκειοποιεῖται τὸ δῶρο ποὺ προ-
σφέρει ὁ Χριστός. Ἡ ἐνέργεια αὐτὴ ταυτίζεται οὐσιαστικὰ μὲ τὴν 
ἐνέργεια τοῦ λόγου τοῦ Θεοῦ καί, μέσῳ τῆς πίστης, ὁδηγεῖ σὲ ζω-
ντανὴ κοινωνία μὲ τὸν Χριστὸ καὶ σὲ μετοχὴ σὲ ὅλα τὰ σωτηριώδη 
ἀγαθὰ ποὺ ἀπορρέουν ἀπὸ αὐτήν.
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Οἱ Μεταρρυθμισμένοι

Ὡς Μεταρρυθμισμένοι11 χαρακτηρίζονται οἱ Διαμαρτυρόμενοι 
ποὺ προέρχονται ἀπὸ τὸ ἑλβετικὸ μεταρρυθμιστικὸ κίνημα τῶν 
ἀρχῶν τοῦ 16ου αἰ. Τὰ σημαντικότερα ἀρχικὰ κέντρα τοῦ κινήμα-
τος ἦταν ἡ Ζυρίχη, ἡ Βασιλεία καὶ ἡ Βέρνη, ἐνῶ ἀργότερα σημαν-
τικὸ ρόλο διαδραμάτισε καὶ ἡ Γενεύη. Μεταρρυθμισμένες ἐκκλη-
σίες δημιουργήθηκαν ἤδη κατὰ τὴν περίοδο τῆς Μεταρρύθμισης 
καὶ στὴ Γαλλία, στὶς Κάτω Χῶρες, στὸν Κάτω Ρῆνο, καθὼς καὶ στὴ 
Σκωτία καὶ τὴν Οὐγγαρία.

Οἱ διαφορὲς ἀνάμεσα στὶς λουθηρανικὲς καὶ στὶς μεταρρυθμι-
σμένες ἐκκλησίες, οἱ ὁποῖες διαμορφώθηκαν καὶ παγιώθηκαν κατὰ 
τὴν ἱστορικὴ ἐξέλιξη τῆς Μεταρρύθμισης, δὲν ἀφοροῦσαν μόνο θε-
ολογικὰ ζητήματα. Σὲ σημαντικὸ βαθμὸ ἐξηγοῦνται ἐπίσης ἀπὸ τὶς 
διαφορετικὲς πολιτικὲς καὶ κοινωνικὲς συνθῆκες μέσα στὶς ὁποῖες 
ἀναπτύχθηκαν οἱ κλάδοι αὐτοί. Δεσπόζουσα μορφὴ καὶ εὐρύτατη 
ἐπιρροὴ στὸν χῶρο τῶν Μεταρρυθμισμένων ἔχει τὸ πρόσωπο καὶ 
ἡ θεολογία τοῦ Ἰωάννη Καλβίνου12. 

Ἡ θεολογία τοῦ Ἰωάννη Καλβίνου13 γιὰ τὴ θεία Εὐχαριστία, ἡ 

11. Κ. Ηalaski (Hrsg), Die Reformierten Kirchen (Die Kirchen der Welt, Band 
XVII), Stuttgart 1977. U. H. J. Körtner, Ökumenische Kirchenkunde, Leipzig 2018, 
σσ. 183-197. R. Benedetto – L. G. Darrell – Donald K. McKim, Historical Dictio-
nary of Reformed Churches, Lanham 1999. J. T. McNeill, The History and Character of 
Calvinism, New York 1954.

12. P. T. Nimmo – D. A. S. Fergusson (Ed), The Cambridge Companion to 
Reformed Theology, Cambridge 2016, σσ. 83-95.

13. Calvin, Genfer Katechismus (1545), E. F. K. Müller, Die Bekenntnisschriften 
der reformierten Kirche, Leipzig 1903, σσ. 149-153. Institutio Christianae Religionis, 
IV, 14-19 (1559), CR 30, 941-1092. Ο. Weber, Grundlagen der Dogmatik, Band II, σσ. 
697-698. D. Bagchi – D. C. Steinmetz (ed), The Cambridge Companion to Reforma-
tion Theology, Cambridge 2004, σσ. 130-149. B. A. Gerrish, Grace and Gratitude. 
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ὁποία ἐνσωματώθηκε καὶ στὰ Συμβολικὰ κείμενα τοῦ χώρου14, δια-
μορφώθηκε ὡς ἐνδιάμεση θέση ἀνάμεσα στὴ συμβολικὴ ἑρμηνεία 
τοῦ Ζβίγγλιου15 καὶ στὴ λουθηρανικὴ διδασκαλία τῆς πραγματι-
κῆς παρουσίας. Ὁ Καλβῖνος ἀποδέχεται ὅτι στὸ μυστήριο ὑπάρχει 
πραγματικὴ κοινωνία μὲ τὸν Χριστό, ἀλλὰ τὴν κατανοεῖ μὲ τρόπο 
πνευματικὸ καὶ δυναμικὸ καὶ ὄχι ὡς ὑλικὴ παρουσία στὰ στοιχεῖα.

Ἀπορρίπτει τὴν ἰδέα ὅτι τὸ σῶμα τοῦ Χριστοῦ βρίσκεται το-
πικὰ στὸν ἄρτο καὶ στὸν οἶνο, ὑποστηρίζοντας ὅτι τὸ δοξασμένο 
σῶμα τοῦ Χριστοῦ παραμένει στὸν οὐρανὸ καὶ δὲν δεσμεύεται στὰ 
γήινα στοιχεῖα. Παράλληλα ὅμως δὲν δέχεται ὅτι ἡ Εὐχαριστία 

The Eucharistic Theology of John Calvin, Minneapolis 1993. H. J. Selderhuis (Hrsg), 
Calvin Hanbuch, Tübingen 2008, σσ. 345-349.

14. P. Jacobs, Theologie Reformierter Bekenntnisschriften in Gtundzügen, Neu-
kirchen 1959, σσ. 116-118. J. Rohls, Theologie reformierter Bekenntnisschriften, Göt-
tingen 1987, σσ. 261-282. N. Slenczka, Theologie der reformatorischen Bekenntniss-
chriften. Einheit und Anspruch, Leipzig 2020, σσ. 438-446.

15. Ὁ Οὔλριχ Ζβίγγλιος γιὰ τὴ θεία Εὐχαριστία δίδασκε ὅτι ὁ ἄρτος καὶ ὁ 
οἶνος δὲν μεταβάλλονται οὐσιαστικά, ἀλλὰ ἀποτελοῦν σύμβολα ποὺ παραπέμ-
πουν στὸ σῶμα καὶ τὸ αἷμα τοῦ Χριστοῦ. Ὁ Ζβίγγλιος ἀπέρριπτε τὴ σωματικὴ 
παρουσία τοῦ Χριστοῦ στὰ στοιχεῖα τῆς θείας Εὐχαριστίας, θεωρώντας ὅτι ἡ 
φράση «τοῦτό ἐστι τὸ σῶμά μου» πρέπει νὰ ἑρμηνεύεται μεταφορικὰ ὡς «τοῦτο 
σημαίνει τὸ σῶμα μου». Γιὰ τὸν Ἑλβετὸ μεταρρυθμιστή, τὸ σῶμα τοῦ Χριστοῦ 
βρίσκεται πλέον μόνο στοὺς οὐρανοὺς καὶ δὲν μπορεῖ νὰ εἶναι ταυτόχρονα πα-
ρὸν πάνω στὴν Ἁγία Τράπεζα. Στὴν πράξη, ὁ Ζβίγγλιος ἔβλεπε τὴ θεία Εὐχαρι-
στία ὡς μιὰ ἁπλὴ τελετὴ ἀνάμνησης τῆς θυσίας τοῦ Χριστοῦ καὶ ὡς μιὰ δημόσια 
ὁμολογία πίστης τῆς χριστιανικῆς κοινότητας. Ὁ σκοπὸς τοῦ μυστηρίου εἶναι ἡ 
πνευματικὴ ἐνδυνάμωση τῶν πιστῶν μέσῳ τῆς πίστης καὶ ὄχι ἡ μετάδοση χάρι-
τος μέσῳ τῶν ἴδιων τῶν ὑλικῶν στοιχείων. Βλ. Zwingli, Fidei ratio (1530), E. F. K. 
Müller, Die bekenntnisschriften σσ. 87-91. G. Locher, Die Zwinglische Reformation 
im Rahmen der europäischen Kirchengeschichte, Göttingen – Zürich 1979, σσ. 221-
224. P. Stephens, Zwingi. Einführung in sein Denken (Übersetzung von Karin Bredull 
Gerschwiler), Zürich 1997, σσ. 120-142.
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ἀποτελεῖ ἁπλῶς συμβολικὴ πράξη. Ἀντίθετα, θεωρεῖ ὅτι οἱ πιστοὶ 
λαμβάνουν πραγματικὰ τὸν Χριστό, ἀλλὰ αὐτὸ γίνεται πνευματικὰ 
καὶ ὄχι σωματικά. Ἡ κοινωνία μὲ τὸν Χριστὸ εἶναι πραγματική, 
ἐπειδὴ ὁ ἴδιος ὁ Χριστὸς μεταδίδει στοὺς πιστοὺς τὴ ζωὴ καὶ τὴ 
χάρη του. 

Κεντρικὸ στοιχεῖο στὴ θεολογία τοῦ Καλβίνου εἶναι ὁ ρόλος 
τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, τὸ ὁποῖο λειτουργεῖ ὡς ὁ δεσμὸς ποὺ ἑνώ-
νει τὸν πιστὸ μὲ τὸν Χριστό. Τὸ Ἅγιο Πνεῦμα περιγράφεται ὡς τὸ 
μέσο μέσῳ τοῦ ὁποίου μεταδίδεται στοὺς πιστοὺς ὅ,τι εἶναι καὶ ὅ,τι 
ἔχει ὁ Χριστός. Ἡ κοινωνία μὲ τὸν Χριστὸ πραγματοποιεῖται μὲ τὴ 
δύναμη καὶ τὴν ἐνέργεια τοῦ Ἁγίου Πνεύματος. 

Στὴν καλβινικὴ θεολογία16 ὁ ἄρτος καὶ ὁ οἶνος θεωροῦνται ση-
μεῖα καὶ ὄργανα τῆς θείας χάρης. Δὲν ἀποτελοῦν ἁπλὰ σύμβολα 
χωρὶς πραγματικὸ περιεχόμενο, ἀλλὰ μέσα μέσῳ τῶν ὁποίων ἐνερ-
γεῖ ὁ Θεός. Τὰ στοιχεῖα λειτουργοῦν ὡς ὁρατὰ σημεῖα ποὺ μαρτυ-
ροῦν καὶ προσφέρουν αὐτὸ ποὺ ὑπόσχονται, δηλαδὴ τὴν κοινωνία 
μὲ τὸν Χριστό. Ὡστόσο, δὲν ὑπάρχει οὐσιαστικὴ ἢ φυσικὴ ἕνωση 
τοῦ σώματος τοῦ Χριστοῦ μὲ τὸν ἄρτο καὶ τὸν οἶνο. Γιὰ τὸν λόγο 
αὐτὸ ὁ Καλβῖνος ἀπορρίπτει καὶ τὴν πρακτικὴ τῆς λατρευτικῆς τι-
μῆς πρὸς τὰ στοιχεῖα τῆς Εὐχαριστίας. 

Ἡ διδασκαλία τοῦ Καλβίνου γιὰ τὴ θεία Εὐχαριστία ἐπιδιώ-
κει νὰ ἐκφράσει τὴ μεταρρυθμισμένη κατανόηση τοῦ μυστηρίου, 
δίνοντας ἔμφαση τόσο στὴ σημασία τῶν λόγων τοῦ Χριστοῦ ὅσο 
καὶ στὴ σωτηριώδη πραγματικότητα ποὺ προσφέρεται μέσῳ τοῦ 

16. H. Heppe, Die Dogmatik der evangelisch – reformierten Kirche dargestellt 
und aus den Quellen belegt, Neukirchen 1958, σσ. 499-525. H. Bavinck, Reformed 
Dogmatics, Grand Rapids – Michigan 2011, σσ. 676-690. R. M. Allen, Reformed 
Theology, London – New York 2010, σσ. 122-125. W. Niesel, Das Evangelium und 
die Kirchen. Ein Lehrbuch der Symbolik, Neukirchen 19602, σσ. 225-228. 
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μυστηρίου. Στὴ μεταρρυθμισμένη παράδοση τὰ λόγια τοῦ Χριστοῦ 
«Τοῦτό ἐστι τὸ σῶμά μου» κατανοοῦνται μὲ τὴν ἔννοια ὅτι ὁ ἄρτος 
ἀποτελεῖ σημεῖο καὶ μαρτυρία τοῦ σώματος τοῦ Χριστοῦ, τὸ ὁποῖο 
παραπέμπει στὴ θυσία του καὶ στὸ ἔργο τῆς λύτρωσης. Στὸ μυστή-
ριο ὁ Θεὸς προσφέρει πραγματικὰ στοὺς πιστούς, μέσῳ τῆς συμ-
μετοχῆς στὸν ἄρτο καὶ τὸν οἶνο, ὅλα τὰ εὐεργετήματα τῆς θυσίας 
καὶ τῆς σωτηρίας ποὺ πραγματοποίησε ὁ Χριστός.

Κατὰ τὴ μετοχὴ στὸ μυστήριο ὁ πιστὸς δὲν λαμβάνει μόνο ἕνα 
σημεῖο ἢ μία ἀνάμνηση, ἀλλὰ πραγματικὰ μετέχει στὴ ζωοποιὸ δύ-
ναμη τοῦ ἴδιου τοῦ Χριστοῦ. Ἂν καὶ τὸ σῶμα καὶ τὸ αἷμα τοῦ Χρι-
στοῦ βρίσκονται στὸν οὐρανό, ἐντούτοις μεταδίδουν στὸν πιστὸ 
μιὰ ἀληθινὴ καὶ ζωοποιὸ ἐπίδραση κατὰ τὴ συμμετοχὴ στὴ θεία 
Εὐχαριστία. Ἡ κοινωνία αὐτὴ εἶναι πραγματική, ἀλλὰ ἔχει μυστη-
ριακὸ καὶ πνευματικὸ χαρακτήρα καὶ ὄχι φυσικὸ ἢ σωματικό, κα-
θὼς πραγματοποιεῖται μέσῳ τῆς ἐνέργειας τοῦ Ἁγίου Πνεύματος. 

Ἡ μετοχὴ σὲ αὐτὴ τὴ χάρη συνδέεται μὲ τὴν πίστη, μέσῳ τῆς 
ὁποίας ὁ πιστὸς δέχεται καὶ οἰκειοποιεῖται τὰ δῶρα τοῦ Χριστοῦ. 
Στὴ μεταρρυθμισμένη θεολογία ἡ παρουσία τοῦ σώματος καὶ τοῦ 
αἵματος τοῦ Χριστοῦ στὴ θεία Εὐχαριστία κατανοεῖται ὡς ἀληθι-
νὴ ‒ πνευματικὴ παρουσία. Δὲν παρίστανται μὲ φυσικὸ ἢ τοπικὸ 
τρόπο μέσα στὰ στοιχεῖα, ἀλλὰ μεταδίδουν τὴ ζωοποιό τους δύνα-
μη μέσῳ τῆς ἐνέργειας τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, τὸ ὁποῖο ἐνεργεῖ στὴ 
ζωὴ τοῦ πιστοῦ καὶ τὸν καθιστᾶ μέτοχο τῆς χάρης τοῦ Χριστοῦ. 
Ἔτσι τὸ μυστήριο γίνεται μέσο μέσῳ τοῦ ὁποίου ὁ πιστὸς εἰσέρχε-
ται σὲ βαθύτερη κοινωνία μὲ τὸν Σωτήρα.

Σύμφωνα μὲ αὐτὴ τὴν κατανόηση, ἐκεῖνο ἀπὸ τὸ ὁποῖο τρέ-
φεται ὁ πιστὸς στὸ μυστήριο εἶναι ἡ σωτηριώδης δύναμη καὶ ἡ 
ἀποτελεσματικότητα τοῦ σώματος καὶ τοῦ αἵματος τοῦ Χριστοῦ, 
δηλαδὴ ἡ λυτρωτικὴ ἀξία τῆς θυσίας του —τοῦ σώματος ποὺ προ-
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σφέρθηκε καὶ τοῦ αἵματος ποὺ χύθηκε γιὰ τὴ σωτηρία τοῦ κόσμου. 
Ἡ συμμετοχὴ σὲ αὐτὴ τὴ χάρη δὲν νοεῖται ὡς σωματικὴ λήψη, ἀλλὰ 
ὡς πνευματικὴ τροφὴ τῆς ψυχῆς. Ἡ «βρώση» τοῦ σώματος καὶ τοῦ 
αἵματος τοῦ Χριστοῦ πραγματοποιεῖται πνευματικὰ μέσῳ τῆς πί-
στης, ἡ ὁποία θεωρεῖται ὡς τὸ στόμα ἢ τὸ χέρι τῆς ψυχῆς ποὺ δέχε-
ται τὰ δῶρα τοῦ Θεοῦ. Ἡ πίστη, ἐνεργούμενη ἀπὸ τὸ Ἅγιο Πνεῦμα, 
ἑνώνει τὸν πιστὸ μὲ τὸν Χριστὸ καὶ τὸν καθιστᾶ κοινωνὸ τῆς ζωῆς 
καὶ τῆς χάρης του, ὥστε νὰ τρέφεται πνευματικὰ ἀπὸ αὐτὸν καὶ νὰ 
μετέχει στὴ δύναμη τῆς θυσίας του. 

Ἡ κοινωνία αὐτὴ μὲ τὸν Χριστὸ δὲν περιορίζεται μόνο στὴν τέ-
λεση τῆς θείας Εὐχαριστίας, ἀλλὰ ἀποτελεῖ μιὰ συνεχῆ πραγματι-
κότητα στὴ ζωὴ τοῦ πιστοῦ. Κάθε φορὰ ποὺ ὁ ἄνθρωπος στρέφεται 
πρὸς τὸν Χριστὸ μὲ ζωντανὴ πίστη, μετέχει στὴ χάρη καὶ στὴ ζωὴ 
ποὺ ἐκεῖνος προσφέρει. Τὸ μυστήριο τῆς Εὐχαριστίας λειτουργεῖ 
ὡς ἰδιαίτερο καὶ ἱερὸ σημεῖο ποὺ βεβαιώνει καὶ ἐνισχύει αὐτὴ τὴν 
πνευματικὴ κοινωνία. 

Στὴ μεταρρυθμισμένη θεολογία ἡ θεία Εὐχαριστία θεωρεῖται 
ἀληθινὸ καὶ οὐσιαστικὸ μέσο χάριτος μέσα στὴν Ἐκκλησία. Ἡ δύ-
ναμη καὶ ἡ ἀποτελεσματικότητά της δὲν νοοῦνται ὡς ἰδιότητες ποὺ 
βρίσκονται ἐγγενῶς μέσα στὸ ἴδιο τὸ μυστήριο, ἀλλὰ συνδέονται 
μὲ τὴν ἐνέργεια τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, τὸ ὁποῖο ἐνεργεῖ μαζὶ μὲ τὰ 
ἱερὰ σημεῖα καὶ μέσῳ αὐτῶν μεταδίδει τὴ χάρη τοῦ Θεοῦ στοὺς 
πιστούς. Ὅπως συμβαίνει καὶ μὲ τὸν λόγο τοῦ Θεοῦ, ἔτσι καὶ στὸ 
μυστήριο ἡ χάρη δὲν πηγάζει ἀπὸ κάποιο φυσικὸ ἢ αὐτόματο χα-
ρακτηριστικὸ τῶν στοιχείων οὔτε ἀπὸ τὴ δύναμη ἐκείνου ποὺ τὸ 
τελεῖ, ἀλλὰ ἀπὸ τὴ ζωντανὴ καὶ ἐνεργὸ παρουσία τοῦ Ἁγίου Πνεύ-
ματος. 

Ἡ θεία Εὐχαριστία ἔχει ἰσχυρὸ συμβολικὸ καὶ μαρτυρικὸ χα-
ρακτήρα, καθὼς ὁ ἄρτος καὶ ὁ οἶνος ἀποτελοῦν ἱερὰ σημεῖα ποὺ 
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παραπέμπουν στὴ θυσία τοῦ Χριστοῦ καὶ στὴ σωτηρία ποὺ ἐκεῖνος 
προσέφερε. Ὡστόσο δὲν πρόκειται γιὰ ἁπλὸ ἢ κενὸ σύμβολο. Ὡς 
σφραγίδα τῶν ὑποσχέσεων τοῦ Θεοῦ, τὸ μυστήριο βεβαιώνει καὶ 
μεταδίδει στοὺς πιστοὺς τὴ χάρη τὴν ὁποία σημαίνει, καθιστώντας 
τὴ θεία Εὐχαριστία ἕνα ἰδιαίτερο σημεῖο συνάντησης ἀνάμεσα 
στὸν Χριστὸ καὶ τὸν λαό του. Σὲ αὐτὴ τὴ συνάντηση ὁ πιστὸς ἐνι-
σχύεται στὴν πίστη καὶ στὴ βεβαιότητα τῆς σωτηρίας ποὺ πηγάζει 
ἀπὸ τὸ ἔργο τοῦ Χριστοῦ. 

Ἡ ἀποτελεσματικότητα τοῦ μυστηρίου ἐξαρτᾶται ἀπὸ τὴ συ-
νεργία καὶ τὴν ἐνέργεια τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, τὸ ὁποῖο καθιστᾶ 
τὰ σημεῖα ὄργανα τῆς θείας χάρης. Ὅπως καὶ στὴν περίπτωση τοῦ 
λόγου τοῦ Θεοῦ, ἡ χάρη ἐνεργεῖ ἐλεύθερα καὶ κυρίαρχα μέσῳ τοῦ 
Πνεύματος. Γιὰ τὸν λόγο αὐτὸ ἡ δύναμη τῆς θείας χάρης δὲν περι-
ορίζεται οὔτε δεσμεύεται ἀποκλειστικὰ στὸ μυστήριο οὔτε σὲ συ-
γκεκριμένο χρόνο ἢ τόπο. Μπορεῖ νὰ ἐνεργεῖ σὲ ὅλη τὴ ζωὴ τοῦ πι-
στοῦ, ἐνῶ τὸ μυστήριο λειτουργεῖ ὡς ἰδιαίτερο καὶ ἱερὸ μέσο μέσῳ 
τοῦ ὁποίου ἡ Ἐκκλησία λαμβάνει καὶ βεβαιώνεται γιὰ τὰ δῶρα τῆς 
θείας σωτηρίας.

Μεννονίτες

Οἱ Μεννονίτες17, προέρχονται ἀπὸ τὴν Ἀναβαπτιστικὴ πα-
ράδοση. Οἱ Ἀναβαπτιστὲς ἀποτελοῦν ἰδιαίτερο ρεῦμα μέσα στὴ 
Μεταρρύθμιση, ἀλλὰ ἱστορικὰ κατατάσσονται στὸ εὐρύτερο πλαί-

17. H. J. Goertz, “Mennoniten”, RGG4 5 (2002), 1039-1044. C. H. Smith, The 
Story of the Mennonites, Newton, Kans 1964. K. Algermissen, Konfessionskunde, 
Paderborn 19577, σσ. 764-768. H. J. Goertz, (Hrsg), Die Mennoniten (Die Kirchen 
der Welt, Band VIII), Stuttgart 1971. K. Eberhardt (Hrsg), Was glauben die andern? 
27 Selbstdarstellungen, Berlin 19782, σσ. 124-131. 
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σιο τοῦ Προτεσταντισμοῦ —ἂν καὶ συχνὰ θεωροῦνται παρακλάδι 
τῆς Ριζοσπαστικῆς Μεταρρύθμισης. Οἱ Μεννονιτικὲς κοινότητες 
ἔχουν διαμορφωθεῖ μὲ διαφορετικὸ τρόπο ἀνάλογα μὲ τὸν χρόνο 
καὶ τὸν τόπο τῆς ἱστορικῆς τους πορείας, καθὼς καὶ ἀπὸ τὸν ἀντι-
συμβατικὸ τρόπο ζωῆς τῶν μελῶν τους, ὁ ὁποῖος ἐκτιμᾶ βαθιὰ καὶ 
δεσμεύεται ἀπὸ τὴν ἀτομικὴ ἐλευθερία στὴν πίστη καὶ τὴ συνεί-
δηση. Παρόλα αὐτά, παρουσιάζουν χαρακτηριστικὰ κοινὰ σημεῖα 
ποὺ ὁδήγησαν σὲ μιὰ ὁρισμένη ὁμολογιακὴ διαμόρφωση. Ἡ λα-
τρεία, σὲ ἁπλοὺς χώρους, περιορίζεται στὴν ἀνάγνωση τῆς Ἁγίας 
Γραφῆς, τὸ κήρυγμα, τὴν προσευχὴ καὶ τὸν ὕμνο.

Τὸ Δεῖπνο τοῦ Κυρίου, τὸ ὁποῖο ἐκλαμβάνεται συνήθως ὡς 
δεῖπνο ἀνάμνησης, διαθήκης καὶ ἀγάπης (ἀνάμνηση τῆς πράξης 
συμφιλίωσης τοῦ Ἰησοῦ, κοινωνία μὲ τὸν Χριστὸ καὶ μεταξὺ τῶν 
μελῶν), ἑορτάζεται ἀπὸ τὴν κοινότητα συνήθως κατὰ τὴν περίοδο 
τοῦ Πάσχα καὶ τὸ φθινόπωρο. Ἡ μορφὴ τοῦ Δείπνου διαφέρει ἀπὸ 
κοινότητα σὲ κοινότητα (διανομὴ ἄρτου καὶ οἴνου, ὁμαδικὴ ἢ ἀτο-
μικὴ βρώση τοῦ ἄρτου, οἶνος σὲ πολλαπλὰ κύπελλα ἢ κοινὸ ποτήρι 
ποὺ περνᾶ ἀπὸ χέρι σὲ χέρι κ.λπ.). 

Ὁ ἄρτος καὶ ὁ οἶνος θεωροῦνται σύμβολα ποὺ ἀντιπροσωπεύ-
ουν τὸ σῶμα καὶ τὸ αἷμα τοῦ Χριστοῦ. Ἡ τελετὴ ἀποτελεῖ μιὰ πράξη 
«εὐχαριστήριας ἀνάμνησης» τῆς νέας διαθήκης ποὺ ἵδρυσε ὁ Ἰησοῦς 
μὲ τὸν θάνατό του. Κατὰ τὴ διάρκεια τοῦ εὐχαριστιακοῦ δείπνου, 
τὰ μέλη τῆς ἐκκλησίας ἀνανεώνουν τὴ διαθήκη τους μὲ τὸν Θεὸ καὶ 
μεταξύ τους. Ἡ συμμετοχὴ ἐκφράζει τὴν πνευματικὴ ἑνότητα καὶ 
τὴ συναδέλφωση τῶν πιστῶν ὡς ἕνα σῶμα. Κάθε πιστὸς ὀφείλει νὰ 
ἐξετάζει τὸν ἑαυτό του πρὶν συμμετάσχει, ὥστε νὰ μὴν πλησιάζει τὰ 
ἱερὰ σύμβολα ἀμελῶς ἢ ἐνῶ ζεῖ στὴν ἁμαρτία. Ἡ πρόσκληση ἀπευ-
θύνεται σὲ ὅσους ἔχουν εἰρήνη μὲ τὸν Θεὸ καὶ τοὺς συνανθρώπους 
τους. Ἐὰν ὑπάρχουν μέλη σὲ διένεξη, ἡ κοινότητα ὀφείλει νὰ ἐπι-
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διώκει τὴν ἀποκατάσταση τῆς εἰρήνης πρὶν τὴν τέλεση. Σὲ πολλὲς 
μεννονιτικὲς κοινότητες, τὸ Δεῖπνο τοῦ Κυρίου συνδέεται στενὰ μὲ 
τὴν πρακτικὴ τοῦ Νιπτῆρος τῶν ποδιῶν, ἡ ὁποία θεωρεῖται σύμβο-
λο ἀδελφοσύνης, ταπείνωσης καὶ ὑπηρεσίας.

Σύμφωνα μὲ τὴ μεννονιτικὴ διδασκαλία, τὸ Δεῖπνο τοῦ Κυ-
ρίου ἀποτελεῖ θεσμὸ ποὺ καθιερώθηκε ἀπὸ τὸν Χριστὸ κατὰ τὸν 
Μυστικὸ Δεῖπνο, ὡς σημεῖο τῆς νέας διαθήκης ποὺ ἐγκαινιάστηκε 
μέσῳ τοῦ θανάτου του. Ἡ εὐχαριστιακὴ κοινωνία λειτουργεῖ ἔτσι 
ὡς ζωντανὴ ἀνάμνηση τοῦ γεγονότος τῆς λύτρωσης καὶ ὡς πράξη 
πίστης μὲ τὴν ὁποία ἡ κοινότητα ἀναγνωρίζει τὸ ἔργο τῆς σωτη-
ρίας ποὺ πραγματοποιήθηκε μέσῳ τῆς σταυρικῆς θυσίας καὶ τῆς 
ἀνάστασης τοῦ Κυρίου. 

Κεντρικὸ στοιχεῖο τῆς μεννονιτικῆς εὐχαριστιακῆς διδασκα-
λίας εἶναι ὁ συμβολικὸς χαρακτήρας τῶν στοιχείων. Ὁ ἄρτος καὶ 
τὸ ποτήριο ἀναγνωρίζονται ὡς σύμβολα ποὺ τιμοῦν τὸ σῶμα τοῦ 
Χριστοῦ ποὺ θυσιάστηκε καὶ τὸ αἷμα ποὺ ἐκχύθηκε γιὰ τὴ σύστα-
ση τῆς νέας διαθήκης. Μὲ τὴ συμμετοχὴ σὲ αὐτὰ τὰ σύμβολα, οἱ 
πιστοὶ θυμοῦνται τὴ θυσία τοῦ Χριστοῦ καὶ τὴν ἀπελευθερωτικὴ 
πράξη τοῦ Θεοῦ ποὺ ἐκδηλώθηκε μὲ τὴν ἀνάσταση τοῦ Ἰησοῦ ἀπὸ 
τοὺς νεκρούς.

Ἡ συμμετοχὴ στὸ Δεῖπνο τοῦ Κυρίου συνδέεται ἐπίσης μὲ τὴ 
θεολογία τῆς διαθήκης καὶ τῆς κοινότητας. Μέσα στὸ κοινὸ γεῦμα, 
τὰ μέλη τῆς κοινότητας ἀνανεώνουν τὴ διαθήκη τους μὲ τὸν Θεὸ 
ἀλλὰ καὶ μεταξύ τους, ἐπιβεβαιώνοντας τὴν ἑνότητά τους ὡς σῶμα 
τοῦ Χριστοῦ. Ἡ κοινότητα τῶν πιστῶν ἀναγνωρίζει ὅτι ἡ ζωή της 
συντηρεῖται ἀπὸ τὸν ἴδιο τὸν Χριστό. 

Ἰδιαίτερη ἔμφαση δίνεται καὶ στὴ διάσταση τῆς μαθητείας 
καὶ τῆς ἠθικῆς δέσμευσης. Ἡ πράξη αὐτὴ συνοδεύεται ἀπὸ τὴν 
ἐξομολόγηση τῶν ἁμαρτιῶν καὶ τὴ συμφιλίωση μεταξὺ τῶν μελῶν 
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τῆς κοινότητας, ὥστε οἱ πιστοὶ νὰ προσεγγίζουν τὴν τράπεζα τοῦ 
Κυρίου ὡς ἕνα σῶμα. 

Ἡ μεννονιτικὴ παράδοση ὑπογραμμίζει ἐπίσης τὴν ἀνάγκη 
τῆς προσωπικῆς αὐτοεξέτασης πρὶν ἀπὸ τὴ συμμετοχὴ στὸ Δεῖ-
πνο. Ἡ συμμετοχὴ στὰ σύμβολα τοῦ ἄρτου καὶ τοῦ ποτηρίου δὲν 
πρέπει νὰ γίνεται ἐπιπόλαια ἢ χωρὶς μετάνοια, ἀλλὰ ἀπαιτεῖ ζωὴ 
συμφιλιωμένη μὲ τὸν Θεὸ καὶ μὲ τοὺς ἀδελφοὺς τῆς κοινότητας. 
Γιὰ τὸν λόγο αὐτό, στὴν τράπεζα τοῦ Κυρίου προσκαλοῦνται ὅσοι 
ἔχουν βαπτιστεῖ στὴν κοινότητα τῆς πίστης, ζοῦν ἐν εἰρήνῃ μὲ τὸν 
Θεὸ καὶ τοὺς ἄλλους καὶ εἶναι πρόθυμοι νὰ λογοδοτοῦν στὴν κοινό-
τητά τους.

Τέλος, ἡ τέλεση τοῦ Δείπνου τοῦ Κυρίου ἔχει καὶ ἔντονη ἐσχα-
τολογικὴ διάσταση. Ἡ σύναξη, τελώντας τὴν πράξη αὐτή, προ-
σβλέπει μὲ χαρὰ καὶ ἐλπίδα στὸ μέλλον, ὅταν οἱ λυτρωμένοι θὰ 
συμμετάσχουν στὸ τελικὸ Δεῖπνο τῆς βασιλείας τοῦ Θεοῦ μαζὶ μὲ 
τὸν Χριστό.

Οἱ Κονγκεγκασιοναλιστές

Ὁ Κονγκεγκασιοναλισμὸς18 ἀποτελεῖ ἕναν προτεσταντι-
κὸ κλάδο ποὺ διακρίνεται κυρίως γιὰ τὴ διοικητική του δομή, ἡ 
ὁποία βασίζεται στὴν πλήρη αὐτονομία τῆς κάθε τοπικῆς σύναξης 
(congregation). Σύμφωνα μὲ αὐτὴ τὴν ἀρχή, κάθε κοινότητα θεω-
ρεῖται πνευματικὰ ἀνεξάρτητη καὶ ἱκανὴ νὰ διαχειρίζεται τὶς δικές 

18. W. W. Sweet, The Congregationalists. A collection of source materials, Chica-
go 1939. G. G. Atkins – F. L. Fagley, History of American Congregationalism, Boston 
– Chicago 1942. M. L. Starkey, The Congregational way: The role of the pilgrims and 
their heirs in shaping America, Kinnelon, NJ, 1966. N. Goodall (Hrsg), Der Kongre-
gationalismus (Die Kirchen der Welt, Band XI), Stuttgart 1973. Fr. Heyer, Konfes-
sionskunde, Berlin – New York 1977, σσ. 609-615.
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της ὑποθέσεις, χωρὶς τὴν παρέμβαση κάποιας κεντρικῆς ἐκκλη-
σιαστικῆς ἐξουσίας ἢ ἱεραρχίας.

Στὰ βασικὰ χαρακτηριστικὰ τοῦ κλάδου εἶναι ὅτι οἱ ἀποφά-
σεις λαμβάνονται ἀπὸ τὰ μέλη τῆς κοινότητας, ἀναδεικνύοντας τὴν 
ἀρχὴ τῆς «ἱερωσύνης ὅλων τῶν πιστῶν». Ἡ ἑνότητα τῆς ἐκκλησίας 
δὲν βασίζεται σὲ αὐστηρὰ δόγματα, ἀλλὰ σὲ μιὰ ἐθελούσια συμ-
φωνία ἢ ὑπόσχεση τῶν μελῶν νὰ βαδίζουν μαζὶ ὑπὸ τὴν καθοδή-
γηση τοῦ Θεοῦ. Δίνουν ἰδιαίτερη ἔμφαση στὴν ἀτομικὴ συνείδηση 
καὶ στὴν ἐλευθερία ἑρμηνείας τῆς Ἁγίας Γραφῆς.

Γιὰ τοὺς Κονγκεγκασιοναλιστὲς τὸ Δεῖπνο τοῦ Κυρίου εἶναι τὸ 
μυστήριο τῆς κοινωνίας μὲ τὸν Χριστὸ καὶ τὸν λαό του, στὸ ὁποῖο 
ὁ ἄρτος καὶ ὁ οἶνος προσφέρονται καὶ λαμβάνονται σὲ ἔνδειξη 
εὐγνώμονος ἀνάμνησης ἐκείνου καὶ τῆς θυσίας του στὸν Σταυρό. 
Ὅσοι τὰ λαμβάνουν μὲ πίστη, συμμετέχουν μὲ πνευματικὸ τρόπο 
στὸ σῶμα καὶ τὸ αἷμα τοῦ Κυρίου Ἰησοῦ Χριστοῦ γιὰ παρηγοριά, 
τὴν πνευματική τους θρέψη καὶ τὴν αὔξηση τῆς χάριτος. Στὸ Δεῖ-
πνο τοῦ Κυρίου μποροῦν νὰ γίνουν δεκτοὶ ὅλοι ὅσοι ὁμολογοῦν μὲ 
ἀξιοπιστία τὴν πίστη τους στὸν Κύριο Ἰησοῦ Χριστὸ καὶ τὴν ὑπα-
κοή τους στὸν νόμο του. 

Ἡ παραπάνω διατύπωση ἀντιπροσωπεύει μιὰ χαρακτηριστι-
κὴ κατανόηση τῆς θείας Εὐχαριστίας μέσα στὸ πλαίσιο τῆς κονγκε-
γκασιοναλιστικῆς δογματικῆς διδασκαλίας, ὅπου τὸ μυστήριο τοῦ 
Δείπνου τοῦ Κυρίου κατανοεῖται πρωτίστως ὡς πράξη τῆς τοπικῆς 
κοινότητας ποὺ ὑπακούει στὴν ἐντολὴ τοῦ Χριστοῦ. Στὴν ἐκκλησι-
ολογία τοῦ κονγκεγκασιοναλισμοῦ, ἡ τοπικὴ ἐκκλησία ἀποτελεῖ 
πλήρη ἔκφραση τῆς Ἐκκλησίας τοῦ Χριστοῦ, καὶ συνεπῶς ἡ σύνα-
ξη γύρω ἀπὸ τὴν Τράπεζα τοῦ Κυρίου δὲν ἐξαρτᾶται ἀπὸ κάποια 
ἱεραρχικὴ ἢ ἐπισκοπικὴ δομὴ ἀλλὰ ἀπὸ τὴν πίστη καὶ τὴ συμμετο-
χὴ τῆς κοινότητας.
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Ὁ ἄρτος καὶ ὁ οἶνος λειτουργοῦν ὡς σημεῖα ποὺ μαρτυροῦν 
τὴ σωτηριολογικὴ πράξη τοῦ Χριστοῦ στὸν Σταυρό· δὲν μεταβάλ-
λονται ὀντολογικά, ἀλλὰ μέσῳ αὐτῶν ὁ δοξασμένος Χριστὸς εἶναι 
πνευματικὰ παρὼν καὶ ἐνεργεῖ ἡ θεία χάρη πρὸς τοὺς πιστούς. 
Ἔτσι, ἡ θεία Κοινωνία δὲν θεωρεῖται ἐπανάληψη τῆς θυσίας τοῦ 
Χριστοῦ, ἀλλὰ ἀναμνηστικὴ καὶ εὐχαριστιακὴ πράξη τῆς κοινότη-
τας ποὺ βιώνει τὴν παρουσία του μέσα στὴν πίστη.

Οἱ Βαπτιστές

Ὁ ὅρος Βαπτιστὲς19 ἀναφέρεται σὲ μιὰ οἰκογένεια προτεσταν-
τικῶν ὁμολογιῶν ποὺ ἀναγνωρίζουν ὡς ἔγκυρο μόνο τὸ βάπτισμα 
τῶν πιστῶν μετὰ ἀπὸ προσωπικὴ ὁμολογία πίστης, τὸ ὁποῖο τε-
λεῖται μὲ πλήρη κατάδυση. Ἡ ἐκκλησιολογική τους ἀντίληψη ἐπι-
τρέπει σημαντικὲς διαφοροποιήσεις μεταξὺ τῶν κοινοτήτων ὡς 
πρὸς τὶς θεολογικὲς καὶ ἠθικὲς θέσεις. Οἱ Βαπτιστὲς ἀποτελοῦν μιὰ 
ἀπὸ τὶς μεγαλύτερες καὶ πιὸ ποικιλόμορφες ὁμάδες στὸν χριστιανι-
κὸ κόσμο. Δὲν διαθέτουν ἑνιαῖο, δεσμευτικὸ δόγμα, καθὼς ἡ θεσμι-
κή τους ὀργάνωση βασίζεται στὴν ἀρχὴ τῆς αὐτονομίας τῆς τοπικῆς 
κοινότητας· κάθε ἐκκλησία λειτουργεῖ ἀνεξάρτητα ἀπὸ τὶς ἄλλες. 

Παρότι ἔχουν διατυπωθεῖ πολλὲς βαπτιστικὲς ὁμολογίες πί-
στης, δὲν ὑπάρχει ἕνα καθολικὰ δεσμευτικὸ κείμενο ἀντίστοιχο 
μὲ τὰ συμβολικὰ κείμενα ἄλλων προτεσταντικῶν παραδόσεων. Ἡ 
ἐλευθερία τῆς συνείδησης ἀποτελεῖ θεμελιώδη ἀρχὴ τοῦ βαπτιστι-

19. J. D. Hughey (Hrsg), Die Baptisten (Die Kirchen der Welt, Band II), Stutt-
gart 1964. R. G. Torbet, A History of the Baptists, Chicago – Los Angeles 1963. H. 
L. McBeth, The Baptist heritage, Nashville, Tennessee 1987. H. C. Vedder, A short 
history of the Baptists, 1989. A. W. Wardin (ed.), Baptists around the world: A Com-
prehensive Handbook, Nashville 1995. Th. Kidd – B. Hankins, Baptists in America: A 
history, Oxford 2015.
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κοῦ πνεύματος, γι’ αὐτὸ καμία ὁμολογία δὲν δεσμεύει ἀπόλυτα τὶς 
ἐκκλησίες ἢ τὰ ἄτομα. Μοναδικὴ αὐθεντία γιὰ τὴν πίστη καὶ τὴ 
ζωὴ θεωροῦνται οἱ Γραφὲς τῆς Παλαιᾶς καὶ τῆς Καινῆς Διαθήκης. 

Τὰ βασικὰ κοινὰ στοιχεῖα τῶν βαπτιστικῶν κοινοτήτων συνο-
ψίζονται στὶς «Βαπτιστικὲς Ἀρχὲς»20 τῆς Παγκόσμιας Βαπτιστικῆς 
Συμμαχίας (Baptist World Alliance – BWA), ἡ ὁποία ἱδρύθηκε τὸ 
1905 καὶ ἐκπροσωπεῖ περίπου 160.000 ἐκκλησίες μὲ περισσότερα 
ἀπὸ 42 ἑκατομμύρια μέλη σὲ περισσότερες ἀπὸ 200 ἑνώσεις παγ-
κοσμίως.

Ἡ διδασκαλία τῶν βαπτιστικῶν κοινοτήτων γιὰ τὸ Δεῖπνο τοῦ 
Κυρίου ἐντάσσεται σὲ ἕνα εὐρύτερο θεολογικὸ πλαίσιο ποὺ χαρακτη-
ρίζει μεγάλο μέρος τῆς προτεσταντικῆς παράδοσης, ὅπου ἡ ἔμφαση 
μετατοπίζεται ἀπὸ τὴ μυστηριακὴ μεταβολὴ τῶν στοιχείων πρὸς τὴ 
λειτουργία τῆς μνήμης καὶ τῆς πίστης. Ἡ θεία Εὐχαριστία κατανοεῖ-
ται πρωτίστως ὡς πράξη ἀνάμνησης τῆς μοναδικῆς καὶ ὁλοκληρω-
μένης θυσίας τοῦ Χριστοῦ, σύμφωνα μὲ τὴ βιβλικὴ διατύπωση «ἅπαξ 
διὰ παντός». Μὲ τὸν τρόπο αὐτὸ ὑπογραμμίζεται ὅτι τὸ σωτηριολο-
γικὸ ἔργο τοῦ Χριστοῦ δὲν ἐπαναλαμβάνεται οὔτε ἀνανεώνεται λει-
τουργικά, ἀλλὰ παραμένει ἕνα ἱστορικὸ γεγονὸς μὲ διαρκῆ σωτη-
ριολογικὴ ἰσχύ. Ἡ εὐχαριστιακὴ σύναξη λειτουργεῖ, ἑπομένως, ὡς 
κοινότητα μνήμης καὶ ὁμολογίας τῆς πίστης, ὅπου οἱ πιστοὶ ἐπανα-
βεβαιώνουν τὴν ἐμπιστοσύνη τους στὸ λυτρωτικὸ ἔργο τοῦ Σταυροῦ.  
Παράλληλα, ἡ βαπτιστικὴ θεολογία ἀπορρίπτει τὴ σωματικὴ ἢ 

20. Οἱ ἀρχὲς αὐτὲς περιλαμβάνουν: i) Τὴ Βίβλο ὡς μοναδικὸ κανόνα πίστης 
καὶ ζωῆς. ii) Τὴν κοινότητα τῶν πιστῶν καὶ τὴ σημασία τῆς ἱεραποστολῆς καὶ 
τοῦ εὐαγγελισμοῦ. iii) Τὸ βάπτισμα κατόπιν προσωπικῆς ὁμολογίας πίστης καὶ 
τὴν ἀπόρριψη τοῦ νηπιοβαπτισμοῦ. iv) Τὴν καθολικὴ ἱερωσύνη ὅλων τῶν πιστῶν 
χωρὶς ἱεραρχικὴ διαβάθμιση. v) Τὴν αὐτονομία τῆς τοπικῆς ἐκκλησίας. vi) Τὴν 
ἐλευθερία πίστης καὶ συνείδησης καὶ τὸν διαχωρισμὸ Ἐκκλησίας καὶ Κράτους.



αγιοσ  ΣΠΥΡΙΔΩΝ42

Πρωτ. Βασίλειου Ἀ. Γεωργόπουλου

οὐσιαστικὴ παρουσία τοῦ Χριστοῦ στὰ στοιχεῖα τοῦ ἄρτου καὶ τοῦ 
οἴνου, διατηρώντας ὅμως τὴν ἰδέα μιᾶς πραγματικῆς πνευματικῆς 
κοινωνίας μὲ τὸν Χριστό. Ἡ παρουσία αὐτὴ δὲν συνδέεται μὲ μετα-
βολὴ τῆς οὐσίας τῶν στοιχείων, ἀλλὰ μὲ τὴν ἐνεργὸ πίστη τῶν συμ-
μετεχόντων καὶ τὴ δράση τοῦ Ἁγίου Πνεύματος μέσα στὴν κοινότη-
τα. Ἔτσι, τὸ Δεῖπνο τοῦ Κυρίου λειτουργεῖ ὡς μέσο πνευματικῆς 
οἰκοδομῆς καὶ ἐνίσχυσης τῆς πίστης, ὅπου οἱ πιστοὶ «τρέφονται» 
πνευματικὰ ἀπὸ τὸν Χριστὸ μέσῳ τῆς πίστης καὶ τῆς ἐκκλησιαστι-
κῆς κοινωνίας. 

Ἰδιαίτερη σημασία ἔχει καὶ ἡ ἔμφαση ποὺ δίνεται στὶς προ-
ϋποθέσεις συμμετοχῆς στὸ Δεῖπνο τοῦ Κυρίου. Ἡ ἀπαίτηση τοῦ 
προηγούμενου βαπτίσματος καὶ τῆς προσωπικῆς αὐτοεξέτασης 
ἀντανακλᾶ τὴ βαπτιστικὴ κατανόηση τῆς ἐκκλησίας ὡς κοινότη-
τας συνειδητῶν πιστῶν. Ἡ συμμετοχὴ στὸ Δεῖπνο δὲν θεωρεῖται 
ἁπλῶς τελετουργικὴ πράξη, ἀλλὰ ὑπεύθυνη ὁμολογία πίστης καὶ 
ἔκφραση τῆς ἑνότητας τῆς τοπικῆς ἐκκλησίας. Μὲ τὸν τρόπο αὐτό, 
τὸ Δεῖπνο τοῦ Κυρίου ἀποκτᾶ ἔντονο ἐκκλησιολογικὸ χαρακτήρα, 
καθὼς συνδέεται ἄμεσα μὲ τὴ ζωή, τὴν πειθαρχία καὶ τὴν πνευμα-
τικὴ ταυτότητα τῆς κοινότητας τῶν πιστῶν. 

Πολὺ ἀμφιλεγόμενη, γιὰ τὰ ἄλλα Βαπτιστικὰ σώματα, εἶναι ἡ 
«ἀνοιχτὴ κοινωνία» (open communion), ἡ ἰδιαιτερότητα τῶν Βα-
πτιστῶν τῆς Ἐλευθέρας Βουλήσεως (Free Will Baptists). Ἡ «ἀνοι-
χτὴ κοινωνία» εἶναι ἡ πρακτικὴ κατὰ τὴν ὁποία ἡ συμμετοχὴ στὸ 
Δεῖπνο τοῦ Κυρίου ἐπιτρέπεται σὲ ὅλους τοὺς πιστοὺς Χριστιανούς, 
ἀνεξάρτητα ἀπὸ τὸ ἂν εἶναι μέλη τῆς συγκεκριμένης τοπικῆς ἐκ-
κλησίας ἢ τοῦ συγκεκριμένου δόγματος21.

21. W. Küppers – P. Hauptmann – Fr. Baser, Symbolik der kleineren Kirchen, 
Freikirchen und Sekten des Westens, Stuttgart 1964, σ. 66.
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Ὁ Μεθοδισμός

Ὁ Μεθοδισμὸς22 ἐμφανίστηκε τὸν 18ο αἰ. ὡς μιὰ προσπάθεια 
πνευματικῆς ἀνανέωσης μέσα στὴν Ἐκκλησία τῆς Ἀγγλίας. Μὲ τὴν 
πάροδο τοῦ χρόνου, ὅμως, ἐξελίχθηκε σὲ μιὰ αὐτόνομη ἐκκλη-
σιαστικὴ παράδοση ποὺ ἐξαπλώθηκε εὐρέως τόσο στὴ Βρετανία 
ὅσο καὶ στὴ Βόρεια Ἀμερική. Ἡ ἀπαρχὴ τοῦ κινήματος συνδέεται 
κυρίως μὲ τὸν ἀγγλικανὸ ἱερέα John Wesley (1703-1791). Τὸ 1738 
ὁ Wesley βίωσε μιὰ ἔντονη προσωπικὴ θρησκευτικὴ ἐμπειρία, ἡ 
ὁποία ἀποτέλεσε τὸ ἀποκορύφωμα μιᾶς μακρᾶς περιόδου πνευμα-
τικῆς ἀναζήτησης. Μαζὶ μὲ τὸν ἀδελφό του Charles Wesley (1708-
1788), ποὺ πέρασε παρόμοια πνευματικὴ ἀφύπνιση, ἄρχισε νὰ ὀρ-
γανώνει μικρὲς ὁμάδες πιστῶν. Οἱ ὁμάδες αὐτὲς συναντιοῦνταν σὲ 
διάφορες περιοχὲς τῆς Ἀγγλίας γιὰ προσευχή, συζήτηση πάνω σὲ 
θρησκευτικὰ ζητήματα καὶ ἀλληλοενίσχυση στὴν πνευματικὴ ζωή.

Τὸ θεμελιῶδες θεολογικὸ κείμενο ποὺ διαμορφώνει τὴ διδα-
σκαλία, τὴν πίστη καὶ τὴν ταυτότητα τοῦ Μεθοδισμοῦ εἶναι τὰ 25 
Ἄρθρα τῆς Θρησκείας (Articles of Religion). Πρόκειται γιὰ μιὰ συ-
νοπτικὴ ἀλλὰ οὐσιαστικὴ διατύπωση τῶν βασικῶν ἀρχῶν τῆς θεο-
λογικῆς διδασκαλίας τοῦ χώρου, τὴν ὁποία ἐπιμελήθηκε ὁ ἱδρυτὴς 
τοῦ Μεθοδιστικοῦ κινήματος John Wesley. 

Ὁ Wesley δὲν δημιούργησε τὰ Ἄρθρα ἐκ τοῦ μηδενός· ἀντι-
θέτως, τὰ διαμόρφωσε βασιζόμενος στὰ 39 Ἄρθρα τῆς Ἀγγλικα-
νικῆς Ἐκκλησίας, ἀπὸ τὰ ὁποῖα ἀφαίρεσε σημεῖα ποὺ θεωροῦσε 
δευτερεύοντα ἢ ἀκατάλληλα γιὰ τὸ νέο ἀνανεωτικὸ κίνημα ποὺ 

22. Fr. A. Norwood, The story of American Methodism: A history of the United 
Methodists and their relations, Nashville, Tenn 1974. R. Heitzenrater, Wesley and 
the people called Methodists, Nashville, Tenn 1995. J. G. McEllhenney (ed.), United 
Methodism in America. A compact history, Nashville, Tenn 1992. 
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ἀναπτυσσόταν μέσα στὸν 18ο αἰ. Τὰ 25 Ἄρθρα λειτουργοῦν ὡς δογ-
ματικὸς πυρήνας γιὰ ὅλες τὶς μεθοδιστικὲς ὁμολογίες παγκοσμίως 
καὶ ἀποτελοῦν σημεῖο ἀναφορᾶς γιὰ τὴν κατανόηση τῆς μεθοδι-
στικῆς θεολογίας καὶ πνευματικότητας. 

Σύμφωνα μὲ τὴ Μεθοδιστικὴ Ἐγκυκλοπαίδεια23, ἡ ὁποία ἐνσω-
ματώνει στὶς θέσεις της καὶ τὸ Ἄρθρο 1824 ἀπὸ τὰ 25 Ἄρθρα τῆς 
Θρησκείας, δὲν ὑφίσταται, κυριολεκτικά, κάποιο ἰδιαίτερο εὐχα-
ριστιακὸ δόγμα στὸν Μεθοδισμό. Οἱ θέσεις αὐτές, ὅπως ὑποστηρί-
ζεται, ἐκφράζουν ἁπλῶς τὴν καλύτερη καὶ πληρέστερα τεκμηριω-
μένη θεολογικὴ σκέψη τῆς Ἐκκλησίας τῆς Ἀγγλίας. 

Ὅλα αὐτά, στὸ σύνολό τους, ὑποδηλώνουν ὅτι τὸ μυστήριο τοῦ 
Δείπνου τοῦ Κυρίου εἶναι ἕνα ἐνεργὸ σύμβολο καί, μὲ τὴν πλήρη 
ἔννοια τῆς λέξης, ἕνα μέσο χάριτος. Τὸ νὰ τρώει κανεὶς ἀπὸ ἐκεῖ-
νον τὸν ἄρτο καὶ νὰ πίνει ἀπὸ ἐκεῖνο τὸ ποτήρι ἀποτελεῖ τὴν οὐ-
σιαστικὴ κορύφωση μιᾶς μυστηριακῆς πράξης, μέσῳ τῆς ὁποίας 
ἡ Ἐκκλησία λαμβάνει ἕνα ἀληθινὸ μερίδιο ἀπὸ ὅσα ἐπιτεύχθηκαν 
μὲ τὴ θυσία τοῦ Χριστοῦ στὸν Σταυρό. Ὁ πιστὸς δὲν δεσμεύεται 
ἀπὸ τοὺς κανόνες του σὲ καμία συγκεκριμένη θεολογικὴ θεωρία 
ὅσον ἀφορᾶ τὴν ἐξήγηση τοῦ τρόπου μὲ τὸν ὁποῖο τὸ Ἅγιο Πνεῦμα 
ἐνεργεῖ στὸ μυστήριο. 

Τὸ Δεῖπνο τοῦ Κυρίου εἶναι ἕνα πραγματικὸ καὶ ἐνεργὸ μέσο 
χάριτος, μέσῳ τοῦ ὁποίου ὁ πιστὸς λαμβάνει μυστηριακὰ τὸ σῶμα 
καὶ τὸ αἷμα τοῦ Κυρίου. Ἐντούτοις, ἀποκλείεται προσεκτικὰ 
ὁποιαδήποτε ὑπόθεση ὅτι ὑπάρχει κάποια ἄλλη ἰδιότητα ποὺ ἐνυ-

23. Τhe encyclopedia of world Methodism, vol. 1, Nashville, Temmessee 1974, 
σσ. 797-799.

24. Tὸ ἄρθρο βλ. Κ. Σκουτέρη, Πρώϊμοι Ὁμολογίαι τῶν Ἐλευθέρων Ἀγγλικῶν 
Ἐκκλησιῶν, Ἀθήνα 1994 σ. 212. J. G. Melton, The encyclopedia of American religions: 
Religious Creeds, Detroit 1988, σ. 262.
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πάρχει στὸν καθαγιασμένο ἄρτο καὶ οἶνο ὡς τέτοια, ἀνεξάρτητα 
ἀπὸ τὴ μυστηριακὴ πράξη τῆς παρούσας καὶ λατρεύουσας Ἐκκλη-
σίας. 

Ἡ θυσία τοῦ Χριστοῦ πάνω στὸν σταυρὸ εἶναι ἕνα ἱστορικὸ 
σωτήριο ἔργο, ἐπαρκὲς γιὰ πάντα, στὸ ὁποῖο τίποτε δὲν μπορεῖ 
νὰ προστεθεῖ. Ὁποιαδήποτε ἀντίληψη ὅτι ἡ θεία Εὐχαριστία μπο-
ρεῖ νὰ προσθέσει κάτι στὸ ἀποτέλεσμα τοῦ Γολγοθᾶ ἀποκλείεται 
ἐντελῶς. Ὡστόσο, ἡ ἀνάμνηση λαμβάνει τὸ ἀποτέλεσμα αὐτοῦ 
ποὺ ὁ Θεὸς ἔπραξε ἅπαξ διὰ παντός, γιὰ ὅλο τὸν κόσμο, μέσῳ τοῦ 
σταυρωθέντος καὶ ἀναστάντος ἐνσαρκωμένου Υἱοῦ του, καὶ τὸ με-
ταφέρει σὲ ἐμᾶς τώρα, καὶ μέχρι τὸ τέλος τοῦ χρόνου. Ἔτσι, ἡ θεία 
Εὐχαριστία, ἂν καὶ βεβαίως δὲν ἀποτελεῖ «ἐπανάληψη τῆς σταυρικῆς 
θυσίας τοῦ Γολγοθᾶ», εἶναι ἡ ἀναμνηστικὴ θυσία τῆς Ἐκκλησίας.

Ἡ μεθοδιστικὴ θεολογία ὑπογραμμίζει μὲ σαφήνεια ὅτι ἡ 
σταυρικὴ θυσία τοῦ Χριστοῦ εἶναι μοναδική, πλήρης καὶ ὁριστική. 
Τὸ σωτηριολογικὸ ἔργο τοῦ Χριστοῦ στὸν Γολγοθᾶ εἶναι ἐπαρκὲς 
γιὰ τὴν ἐξιλέωση τῆς ἁμαρτίας ὁλόκληρης τῆς ἀνθρωπότητας καὶ 
δὲν χρειάζεται καμία ἐπανάληψη ἢ συμπλήρωση. Συνεπῶς, τὸ Δεῖ-
πνο τοῦ Κυρίου δὲν ἀποτελεῖ ἐπανάληψη τῆς θυσίας τοῦ Χριστοῦ 
οὔτε προσθέτει κάτι στὸ σωτηριολογικὸ ἀποτέλεσμα τοῦ σταυροῦ. 
Ἀντίθετα, ἀποτελεῖ τὸν τρόπο μὲ τὸν ὁποῖο ἡ Ἐκκλησία λαμβάνει 
καὶ βιώνει συνεχῶς τὰ ἀποτελέσματα αὐτῆς τῆς μοναδικῆς θυσίας. 

Ὁ Χριστὸς θέσπισε ἐξωτερικά, ὁρατὰ σημεῖα τῆς ἐσωτερικῆς 
καὶ πνευματικῆς του χάριτος γιὰ νὰ διαβεβαιώσει τὸν καθένα ποὺ 
πιστεύει ὅτι θὰ τραφεῖ μὲ τὴ χάρη τοῦ Θεοῦ τόσο βέβαια, ὅσο βέ-
βαια τρέφεται μὲ τὸν ἄρτο καὶ τὸν οἶνο. Ἡ ἀνάμνηση τοῦ Μυστικοῦ 
Δείπνου καὶ τῆς θυσίας τῆς θείας ὑπακοῆς ποὺ προῆλθε ἀπὸ αὐτόν, 
ὑπενθυμίζει τὸ γεγονὸς τῆς θυσίας καὶ ταυτόχρονα φέρνει στὴν Ἐκ-
κλησία τοῦ σήμερα τὸ ἀποτέλεσμα τῆς θυσίας αὐτῆς. Ἔτσι, ἡ θεία 
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Εὐχαριστία, ἡ ὁποία ὡς ἀνάμνηση στρέφεται στὸ ἱστορικὸ παρελ-
θὸν γιὰ νὰ φέρει τὸ ἀποτέλεσμα τοῦ παρελθόντος στὸ παρόν, στρέ-
φεται ἐπίσης καὶ στὸ μέλλον.

Ὅσον ἀφορᾶ στὴν ἐξιλέωση τῆς ἁμαρτίας, εἶναι βέβαιο πὼς ἡ 
θυσία τοῦ Χριστοῦ καὶ μόνο ἦταν ἐπαρκὴς γι’ αὐτήν· καὶ ὅτι αὐτὴ 
ἡ μεγάλη θυσία, ὄντας ταυτόχρονα ἀπείρου ἀξίας, ὥστε νὰ ἱκανο-
ποιεῖ τὴν πιὸ αὐστηρὴ δικαιοσύνη, καὶ ἀπείρου δυνάμεως, ὥστε νὰ 
παράγει ὅλα τὰ ἀποτελέσματά της ἅπαξ, δὲν χρειάζεται νὰ ἐπανα-
ληφθεῖ ποτὲ ξανά.

Μέσα σὲ αὐτὴ τὴ θεολογικὴ προοπτική, τὸ Δεῖπνο τοῦ Κυρίου 
συνδέει τρεῖς χρονικὲς διαστάσεις τῆς σωτηρίας. Ἀναφέρεται στὸ 
παρελθόν, θυμίζοντας τὸ ἱστορικὸ γεγονὸς τῆς θυσίας καὶ τῆς ἀνά-
στασης τοῦ Χριστοῦ· ἐνεργεῖ στὸ παρόν, μεταδίδοντας τὴ χάρη τοῦ 
Θεοῦ στὴν Ἐκκλησία· καὶ προσανατολίζει πρὸς τὸ μέλλον, προα-
ναγγέλλοντας τὴν πλήρη κοινωνία τῶν πιστῶν μὲ τὸν Χριστὸ στὴ 
βασιλεία τοῦ Θεοῦ. Ἔτσι ἡ μεθοδιστικὴ διδασκαλία βλέπει τὸ Δεῖ-
πνο τοῦ Κυρίου ὡς κεντρικὴ πράξη λατρείας καὶ χάριτος, μέσῳ τῆς 
ὁποίας ἡ Ἐκκλησία ζεῖ, τρέφεται πνευματικὰ καὶ προσδοκᾶ τὴν 
τελικὴ ἀποκατάσταση ὅλων τῶν πραγμάτων ἐν Χριστῷ.

Οἱ Πρεσβυτεριανοί

Οἱ Πρεσβυτεριανοὶ25 ἀποτελοῦν ἕναν ἰδιαίτερο κλάδο τῶν 
Μεταρρυθμισμένων, ὁ ὁποῖος διαμορφώθηκε πάνω στὶς θεολογι-
κὲς ἀρχὲς τοῦ Ἰωάννη Καλβίνου καὶ ἀναπτύχθηκε κυρίως στὸν ἀγ-

25. J. L. Neve, Churches and sects of Christendom, Blair – Nebraska 19482, σσ. 
279-321. R. Balmer – J. R. Fitzmier, The Presbyterians, Westport, Conn 1994. J. H. 
Smylie, A brief history of the Presbyterians, Louisville 1996. J. G. Melton, Encyclopedia 
of American Religions, Detroit 20098, σσ. 237-262.
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γλόφωνο κόσμο. Στὸν εὐρωπαϊκὸ χῶρο, ἡ ἴδια θεολογικὴ παράδο-
ση συνέχισε νὰ εἶναι γνωστὴ μὲ τὴν ὀνομασία «Μεταρρυθμισμένη 
Ἐκκλησία». Στὴν Ἀγγλία, τὸ βασικὸ ζήτημα ποὺ ἀπασχόλησε τὸ 
κυριότερο μεταρρυθμισμένο προτεσταντικὸ ρεῦμα, τοὺς Πουριτα-
νούς, ἦταν ὁ τρόπος ὀργάνωσης καὶ διοίκησης τῆς Ἐκκλησίας τῆς 
Ἀγγλίας. Οἱ περισσότεροι ἀπὸ αὐτοὺς ὑποστήριζαν ἕνα πρεσβυτε-
ριανὸ μοντέλο διοίκησης, σύμφωνα μὲ τὸ ὁποῖο τὴν εὐθύνη τῆς ἐκ-
κλησιαστικῆς διακυβέρνησης ἔχουν οἱ πρεσβύτεροι (γέροντες) καὶ 
ὄχι οἱ ἐπίσκοποι. 

Τὰ κείμενα ποὺ συντάχθηκαν στὸ Westminster, καὶ κυρίως ἡ 
Ὁμολογία Πίστεως, ἐξακολούθησαν νὰ ἀποτελοῦν τὴ βασικὴ θεολο-
γικὴ διατύπωση τῆς πρεσβυτεριανῆς πίστης. Στὴ σύγχρονη ἐποχή, 
ἡ Ὁμολογία τοῦ 1967, ἡ ὁποία υἱοθετήθηκε ἀρχικὰ ἀπὸ τὴν United 
Presbyterian Church στὶς Ἡνωμένες Πολιτεῖες, καθὼς καὶ ἡ Σύ-
ντομη Διακήρυξη Πίστης ποὺ ἐγκρίθηκε κατὰ τὴ δημιουργία τῆς 
Presbyterian Church (USA), ἀποτελοῦν νεότερες ἐκφράσεις τῆς 
ἴδιας παράδοσης. Παρ’ ὅλα αὐτά, τὰ πιὸ συντηρητικὰ πρεσβυτε-
ριανὰ σώματα ἀπορρίπτουν αὐτὲς τὶς μεταγενέστερες διατυπώσεις 
καὶ παραμένουν προσηλωμένα ἀποκλειστικὰ στὴν Westminster 
Ὁμολογία.

Ἡ Westminster Ὁμολογία Πίστεως (Westminster Confession)26 
ἀποτελεῖ τὸ βασικὸ δογματικὸ κείμενο τῶν Πρεσβυτεριανῶν, 
προσφέροντας ἕνα ὁλοκληρωμένο καὶ συστηματικὸ πλαίσιο τῆς 

26. A. I. C. Heron (ed.), The Westminster Confession in the Church today, 
Edinburgh 1982. S. B. Ferguson, “Westminster assembly and documents”, στὸ 
N. M. Cameron (ed.), Dictionary of Scottish history and theology, Edinburgh 1993, 
σσ. 862-865. W. G. Gamble, “The theology of the Westminster Confession in its 
context”, στὸ D. Fergusson M. W. Elliot (ed.), The history of Scottish theology, vol. 1, 
Oxford 2019, σσ. 265-278.
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Μεταρρυθμισμένης θεολογίας. Ἡ σπουδαιότητά της ἔγκειται στὸ 
ὅτι κωδικοποιεῖ τὴ θεολογικὴ διδασκαλία τοῦ χώρου μὲ ἀκρίβεια. 
Γιὰ τοὺς Πρεσβυτεριανοὺς δὲν εἶναι ἁπλῶς ἕνα ἱστορικὸ κείμενο, 
ἀλλὰ ἕνας ζωντανὸς ὁδηγὸς ποὺ διασφαλίζει τὴ δογματικὴ καθα-
ρότητα καὶ τὴν ἑνότητα τῆς κοινότητας ἀπέναντι σὲ θεολογικὲς 
παρερμηνεῖες. 

Ἡ βαρύτητα τῆς Ὁμολογίας ἀντανακλᾶται στὸν θεσμικό της 
ρόλο, καθὼς λειτουργεῖ ὡς τὸ «δευτερεῦον πρότυπο» μετὰ τὴν 
Ἁγία Γραφή. Οἱ κληρικοὶ καὶ οἱ πρεσβύτεροι καλοῦνται συχνὰ νὰ 
ἐπιβεβαιώσουν τὴν προσήλωσή τους σὲ αὐτὴν κατὰ τὴ χειροτονία 
τους, ἀναγνωρίζοντάς την ὡς μιὰ ὀρθὴ ἔκθεση τοῦ χριστιανικοῦ 
δόγματος.

Τὸ ἄρθρο 29 τῆς Westminster Confession27 παρουσιάζει μὲ συ-
στηματικὸ τρόπο τὴ θεολογικὴ κατανόηση τῆς θείας Εὐχαριστί-
ας στὴν πρεσβυτεριανὴ παράδοση. Ἡ διδασκαλία αὐτὴ κινεῖται 
ἀνάμεσα σὲ δύο βασικοὺς στόχους: ἀφενὸς νὰ ὑπογραμμίσει τὴ 
βαθιὰ πνευματικὴ σημασία τοῦ μυστηρίου γιὰ τὴ ζωὴ τῆς Ἐκκλη-
σίας καὶ ἀφετέρου νὰ ἀπορρίψει ἑρμηνεῖες ποὺ θεωροῦνται ἀσύμ-
βατες μὲ τὴ βιβλικὴ διδασκαλία, ἰδίως ἐκεῖνες ποὺ ἀναπτύχθηκαν 
στὴ μεσαιωνικὴ ρωμαιοκαθολικὴ θεολογία. 

Πρῶτον, τὸ ἄρθρο θεμελιώνει τὴ θεία Εὐχαριστία στὸ ἴδιο τὸ 
γεγονὸς τῆς ἱδρύσεώς της ἀπὸ τὸν Ἰησοῦ Χριστὸ κατὰ τὴ νύκτα 
τῆς παράδοσής του. Ἡ πράξη αὐτὴ παρουσιάζεται ὡς θεσμὸς ποὺ 
ὁ ἴδιος ὁ Κύριος παρέδωσε στὴν Ἐκκλησία γιὰ νὰ τελεῖται μέχρι 
τὴ συντέλεια τοῦ κόσμου. Σκοπός της εἶναι κυρίως ἡ συνεχὴς ἀνά-
μνηση τῆς θυσίας τοῦ Χριστοῦ στὸν σταυρό. Ἡ ἔννοια τῆς «ἀνά-

27. Κ. Σκουτέρη, Πρώϊμοι Ὁμολογίαι, σσ. 81-83. A. Mühling – P. Opitz 
(Hrsg), Reformierte Bekenntnisschriften, Band 5, Göttingen 2023, σσ. 656-657. 
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μνησης» δὲν εἶναι ἁπλῶς ψυχολογικὴ ἢ συμβολική· πρόκειται γιὰ 
λειτουργικὴ πράξη μὲ τὴν ὁποία ἡ Ἐκκλησία διατηρεῖ ζωντανὴ τὴ 
μνήμη τοῦ σωτηριώδους ἔργου τοῦ Χριστοῦ καὶ ἐπιβεβαιώνει τὴ 
συμμετοχὴ τῶν πιστῶν στὰ ὀφέλη τῆς θυσίας του. Ἐπιπλέον, ἡ Εὐ-
χαριστία παρουσιάζεται ὡς μέσο «ἐπισφράγισης» τῶν δωρεῶν τοῦ 
Χριστοῦ πρὸς τοὺς πιστούς, δηλαδὴ ὡς σημεῖο καὶ σφραγίδα τῆς 
χάριτος ποὺ ἤδη λαμβάνουν διὰ τῆς πίστης. 

Ἡ θεία Εὐχαριστία, σύμφωνα μὲ τὸ ἄρθρο, ἐπιτελεῖ καὶ μιὰ 
σημαντικὴ πνευματικὴ λειτουργία στὴ ζωὴ τοῦ πιστοῦ. Περιγρά-
φεται ὡς πνευματικὴ τροφὴ καὶ ὡς μέσο αὔξησης στὴν πίστη. Μὲ 
ἄλλα λόγια, τὸ μυστήριο δὲν εἶναι ἁπλῶς συμβολικὴ πράξη μνήμης 
ἀλλὰ μέσο πνευματικῆς ἐνίσχυσης. Μέσα ἀπὸ αὐτὸ οἱ πιστοὶ ἀνα-
νεώνουν τὴ δέσμευσή τους πρὸς τὸν Χριστὸ καὶ ἐνισχύουν τὴ σχέ-
ση τους μαζί του. Ταυτόχρονα, τὸ μυστήριο ἔχει καὶ ἐκκλησιολογι-
κὴ διάσταση· ἀποτελεῖ σύνδεσμο κοινωνίας μεταξὺ τῶν πιστῶν, οἱ 
ὁποῖοι ὡς μέλη τοῦ «μυστικοῦ σώματος» τοῦ Χριστοῦ συμμετέχουν 
μαζὶ στὴν ἴδια πνευματικὴ τράπεζα.

Ἕνα ἀπὸ τὰ σημαντικότερα σημεῖα τῆς πρεσβυτεριανῆς διδα-
σκαλίας στὸ ἄρθρο εἶναι ἡ ἔντονη ἀπόρριψη τῆς ἰδέας ὅτι ἡ θεία 
Εὐχαριστία ἀποτελεῖ ἐπαναλαμβανόμενη θυσία. Τὸ κείμενο τονίζει 
ὅτι ὁ Χριστὸς δὲν προσφέρεται ἐκ νέου στὸν Πατέρα κατὰ τὴ δι-
άρκεια τοῦ μυστηρίου. Ἡ θυσία τοῦ Χριστοῦ πραγματοποιήθηκε 
«ἅπαξ» στὸν σταυρὸ καὶ εἶναι πλήρης καὶ ἐπαρκὴς γιὰ τὴ συγχώ-
ρηση τῶν ἁμαρτιῶν.

Ἑπομένως ἡ Εὐχαριστία δὲν εἶναι νέα θυσία οὔτε συμπλήρωση 
τῆς σταυρικῆς θυσίας. Ἀντίθετα, εἶναι ἀνάμνηση καὶ πνευματικὴ 
εὐχαριστία πρὸς τὸν Θεὸ γιὰ τὸ ἔργο ποὺ ἤδη ὁλοκληρώθηκε. Στὸ 
πλαίσιο αὐτὸ τὸ ἄρθρο χαρακτηρίζει τὴν ἰδέα τῆς εὐχαριστιακῆς 
θυσίας τῆς λειτουργίας ὡς ὑποτίμηση τῆς μοναδικῆς θυσίας τοῦ 
Χριστοῦ. 
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Τὸ ἄρθρο ἀναφέρεται καὶ στὸ πῶς ἡ πρεσβυτεριανὴ παράδο-
ση ἀντιλαμβάνεται τὸν ὀρθὸ τρόπο τέλεσης τοῦ μυστηρίου. Ὁ Χρι-
στός, σύμφωνα μὲ τὸ κείμενο, ὅρισε τοὺς ποιμένες τῆς Ἐκκλησίας 
νὰ διακηρύσσουν τὸν λόγο τῆς θεσπίσεως, νὰ προσεύχονται, νὰ 
εὐλογοῦν τὸν ἄρτο καὶ τὸν οἶνο καὶ νὰ τὰ διανέμουν στοὺς πιστούς. 
Οἱ λειτουργοὶ συμμετέχουν καὶ οἱ ἴδιοι στὴ μετάληψη, ἐνῶ τὸ μυ-
στήριο πρέπει νὰ τελεῖται μέσα στὴ σύναξη τῆς Ἐκκλησίας καὶ ὄχι 
ἰδιωτικά. Τὸ ἄρθρο ἀπορρίπτει πρακτικὲς ὅπως ἡ ἰδιωτικὴ μετάδο-
ση ἀπὸ ἱερέα μόνο του ἢ ἡ ἄρνηση τοῦ ποτηρίου πρὸς τοὺς πιστούς.

Παράλληλα ἀπορρίπτονται πρακτικὲς λατρείας πρὸς τὰ στοι-
χεῖα τοῦ ἄρτου καὶ τοῦ οἴνου, ὅπως ἡ ἀνύψωση ἢ ἡ προσκύνησή 
τους ἢ ἡ περιφορά τους. Σύμφωνα μὲ τὴ πρεσβυτεριανὴ θεολογία, 
τέτοιες πρακτικὲς ἀλλοιώνουν τὴ φύση τοῦ μυστηρίου. Ὁ ἄρτος καὶ 
ὁ οἶνος δὲν ἀποτελοῦν ἀντικείμενα λατρείας, ἀλλὰ σημεῖα ποὺ πα-
ραπέμπουν στὸ σῶμα καὶ τὸ αἷμα τοῦ Χριστοῦ.

Στὸ ἄρθρο γίνεται, ἐπίσης, λόγος γιὰ τὴ θεολογικὴ διάκρι-
ση σχετικὰ μὲ τὴ φύση τῶν στοιχείων. Παρότι τὰ στοιχεῖα ἔχουν 
«μυστικὴ σχέση» μὲ τὸ σῶμα καὶ τὸ αἷμα τοῦ Χριστοῦ καὶ συχνὰ 
ὀνομάζονται μὲ τὰ ὀνόματα ἐκείνων ποὺ ἀντιπροσωπεύουν, ἡ οὐ-
σία τους παραμένει ἄρτος καὶ οἶνος. Δηλαδὴ δὲν ὑφίσταται πραγ-
ματικὴ μεταβολὴ τῆς οὐσίας τους. Αὐτὴ ἡ θέση στρέφεται ἄμεσα 
κατὰ τῆς διδασκαλίας τῆς μετουσίωσης, σύμφωνα μὲ τὴν ὁποία 
ὁ ἄρτος καὶ ὁ οἶνος μετατρέπονται οὐσιαστικὰ στὸ σῶμα καὶ τὸ 
αἷμα τοῦ Χριστοῦ. Τὸ ἄρθρο θεωρεῖ τὴ διδασκαλία αὐτὴ ἀντίθετη 
ὄχι μόνο πρὸς τὴ Γραφὴ ἀλλὰ καὶ πρὸς τὴ λογική, ὑποστηρίζοντας 
ὅτι ὁδηγεῖ σὲ δεισιδαιμονίες καὶ πρακτικὲς ποὺ μοιάζουν μὲ εἰδω-
λολατρία. 

Ὑπογραμμίζεται ὅτι οἱ πιστοὶ ποὺ συμμετέχουν ἄξια λαμβά-
νουν πραγματικὰ καὶ ἀληθινὰ τὸ σῶμα καὶ τὸ αἷμα τοῦ Χριστοῦ, 
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ἀλλὰ ὄχι μὲ σωματικὸ ἢ ὑλικὸ τρόπο. Ἡ παρουσία τοῦ Χριστοῦ 
εἶναι πνευματικὴ καὶ προσλαμβάνεται διὰ τῆς πίστης. Οἱ πιστοὶ 
τρέφονται πνευματικὰ ἀπὸ τὸν Χριστό, ὅπως ἀκριβῶς τὰ αἰσθητὰ 
στοιχεῖα γίνονται ἀντιληπτὰ ἀπὸ τὶς αἰσθήσεις. Αὐτὴ ἡ ἀντίληψη 
ἐκφράζει τὴ χαρακτηριστικὴ μεταρρυθμισμένη ἰδέα τῆς πνευματι-
κῆς παρουσίας τοῦ Χριστοῦ στὴ θεία Εὐχαριστία. 

Τέλος, τὸ ἄρθρο ἀναφέρεται στὴ σημασία τῆς ἄξιας συμμετο-
χῆς στὸ μυστήριο. Ἂν καὶ οἱ ἀσεβεῖς καὶ ἄπιστοι μποροῦν νὰ λάβουν 
ἐξωτερικὰ τὰ στοιχεῖα τοῦ ἄρτου καὶ τοῦ οἴνου, δὲν λαμβάνουν 
τὴν πνευματικὴ πραγματικότητα ποὺ αὐτὰ σημαίνουν. Ἀντίθετα, 
ἡ ἀνάξια συμμετοχὴ ὁδηγεῖ σὲ καταδίκη, διότι ὁ ἄνθρωπος καθί-
σταται ἔνοχος ἀπέναντι στὸ σῶμα καὶ τὸ αἷμα τοῦ Κυρίου. Γιὰ τὸν 
λόγο αὐτὸ τὸ ἄρθρο τονίζει ὅτι ὅσοι ζοῦν σὲ κατάσταση ἀσεβείας 
ἢ ἀμετανόητης ἁμαρτίας εἶναι ἀκατάλληλοι νὰ προσεγγίσουν τὴν 
εὐχαριστιακὴ τράπεζα μέχρι νὰ μετανοήσουν.

Συνολικά, ἡ διδασκαλία τοῦ ἄρθρου παρουσιάζει τὴ θεία Εὐ-
χαριστία ὡς ἱερὴ πράξη μνήμης, πνευματικῆς κοινωνίας καὶ ἐνί-
σχυσης τῆς πίστης, μέσα στὴν ὁποία ὁ Χριστὸς εἶναι πραγματικὰ 
παρὼν πνευματικὰ καὶ τρέφει τοὺς πιστοὺς ποὺ τὸν προσεγγίζουν 
μὲ πίστη καὶ εὐλάβεια. 

Συμπέρασμα

Τὸ μυστήριο τῆς θείας Εὐχαριστίας ἢ τοῦ Δείπνου τοῦ Κυρίου, 
ὅπως διαφορετικὰ τὸ ὀνομάζουν, ἀποκαλύπτει μὲ ἰδιαίτερη σαφή-
νεια τὸ βάθος τῶν διαφορῶν ποὺ χαρακτηρίζουν τοὺς ἐπιμέρους 
προτεσταντικοὺς κλάδους. Παρότι ὅλοι ἀναγνωρίζουν τὴ σημασία 
του ὡς κεντρικῆς πράξης λατρείας, οἱ ἑρμηνεῖες τοῦ περιεχομένου 
καὶ τῆς λειτουργίας του ποικίλλουν σημαντικά. Οἱ διαφοροποιή-
σεις αὐτὲς δὲν ἀποτελοῦν ἁπλῶς διαφορετικὲς ἀποχρώσεις ἑνὸς 
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κοινοῦ νοήματος, ἀλλὰ ἀντανακλοῦν βαθύτερα ἐκκλησιολογικὰ 
καὶ ἀνθρωπολογικὰ θεμέλια, τὰ ὁποῖα διαμορφώνουν τὸν τρόπο 
μὲ τὸν ὁποῖο κάθε παράδοση ἀντιλαμβάνεται τὴ σχέση Θεοῦ καὶ 
πιστοῦ, χάριτος καὶ πίστης, κοινότητας καὶ ἀτομικότητας. 

Μέσα σὲ αὐτὸ τὸ πλαίσιο καθίσταται ἐμφανὲς ὅτι ἡ θεία Εὐχα-
ριστία δύσκολα μπορεῖ νὰ λειτουργήσει ὡς κοινὸ σημεῖο ἀναφορᾶς 
ἢ ὡς ὁρατὴ ἔκφραση ἑνότητας μεταξὺ τῶν προτεσταντικῶν παρα-
δόσεων. Ἀντιθέτως, συχνὰ ἀναδεικνύει τὰ ὅρια τῆς μεταξύ τους 
διάστασης, καθὼς ἀπουσιάζει ἡ βαθύτερη θεολογικὴ συμφωνία. 
Ἔτσι, τὸ μυστήριο τῆς θείας Εὐχαριστίας, ἐνῶ παραμένει δογμα-
τικὴ διδασκαλία γιὰ ὅλους, ἐξακολουθεῖ νὰ λειτουργεῖ ὡς ὑπενθύ-
μιση τῆς ἐσωτερικῆς πολυφωνίας ποὺ χαρακτηρίζει τὸν προτεστα-
ντικὸ κόσμο.
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Σουλτάνας Λάμπρου*

1. Ἄλογη φύση καὶ ἀνάσταση

Ὁ Θεὸς ἔπλασε τὸν ἄνθρωπο στὸ τέλος τῆς δημιουργίας, ἀφοῦ 
πρῶτα δημιούργησε ὁλόκληρο τὸν ἄλλο κόσμο· τὸν ἔπλα-

σε ὅμως «κατ’ εἰκόνα καὶ καθ’ ὁμοίωσίν» του, «οὐχ ὡς ἀπόβλητος ἐν 
ἐσχάτοις ἀπορριφθεὶς ἀλλ’ ὡς ἅμα τῇ γενέσει βασιλεὺς εἶναι τῶν ὑποχει-
ρίων προσήκων»1. Ὁ ἄνθρωπος, ἂν καὶ πολὺ κατώτερος στὴ δύναμη 
ἀπὸ τὰ ἄλογα ζῶα, ὡστόσο εἶναι διορισμένος βασιλεὺς τῶν ἀλόγων 
καὶ τῶν ἀψύχων καὶ µὲ τὸ λογικὸ ποὺ κατέχει δύναται νὰ ἐξυψωθεῖ 
μέχρι καὶ τὸν οὐρανό2. 

Ἡ δημιουργία τοῦ κόσμου ἀπὸ τὸν Θεὸ πρὸ τῆς πλάσεως τοῦ ἀν-
θρώπου ἀπέβλεπε στὴν ἑτοιμασία τοῦ βασιλείου, τοῦ ὁποίου ἡγεμὼν 
ἐπρόκειτο νὰ ἐγκατασταθεῖ ὁ ἄνθρωπος3. Ἡ ἄλογος κτίση ἀποκτᾶ τὴν 
ἀξία της µόνο ὡς ἔργο τοῦ Δημιουργοῦ καὶ ἀναφέρεται στὸν Θεὸ καὶ στὸν 
ἄνθρωπο, ποὺ εἶναι ἡ εἰκόνα του στὸν κόσμο. Ὁ κόσμος δὲν ἀποτελεῖ 
αὐτοαξία καὶ αὐτοσκοπό, δημιουργήθηκε µὲ σκοπὸ νὰ προσφέρει τὶς 
ὑπηρεσίες του στὸν ἄνθρωπο στὶς ποικίλες ἀνάγκες του, στὴ διακονία 
τοῦ ὁποίου βρίσκεται τὸ νόημα τῆς ὑπάρξεώς του, διότι ἡ ἱστορία αὐτοῦ 

* Καθηγήτριας Θεολογικῆς Σχολῆς ΑΠΘ

1. Γρηγορίου Νύσσης, Περὶ κατασκευῆς τοῦ ἀνθρώπου 2, PG 44, 133A.
2. Βασιλείου Καισαρείας, Εἰς τὴν Ἑξαήμερον, 6, 1, PG 29, 117D-120A.
3. Θ. Ζήση (πρωτ.), Ἡ σωτηρία τοῦ ἀνθρώπου καὶ τοῦ κόσμου [Πατερικὰ 2], 

Θεσσαλονίκη 19973, σ. 67. Τοῦ ἰδίου, «Ὁ σκοπὸς καὶ ἡ χρήση τοῦ κόσμου κατὰ τὴ 
διδασκαλία τῆς Ἐκκλησίας», Πρακτικὰ Συμποσίου µὲ θέµα Ὀρθοδοξία καὶ φυσικὸ 
περιβάλλον (3-4 Ἀπριλίου), Θεσσαλονίκη 1997, σ. 34.
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προσδιορίζει τὴν ἱστορία καὶ τὴ μοῖρα τοῦ κόσμου4. Ἡ κυριαρχία τοῦ 
ἀνθρώπου στὴν κτίση δὲν ἔχει µόνο δικαιώµατα, ἀλλὰ καὶ ὑποχρεώσεις· 
τοῦ δόθηκε ἡ ἐντολὴ τοῦ «ἐργάζεσθαι αὐτὸν (κόσμον) καὶ φυλάσσειν» (Γεν. 
2, 15), νὰ προστατεύει δηλαδὴ καὶ νὰ ἀγαπᾶ τὴ δηµιουργία, νὰ συμ-
βιώνει ἁρμονικὰ µαζί της. 

Οἱ Πατέρες τῆς Ἐκκλησίας διδάσκουν ὅτι ὁ ἄνθρωπος ἀποτελεῖ κρί-
κο μεταξὺ τοῦ Θεοῦ καὶ τοῦ ὑλικοῦ κόσμου, ἐνσωματώνοντας ὡς εἶδος 
«μικρόκοσµου» ὁλόκληρη τὴν ὑλικὴ δηµιουργία, τὸν «μακρόκοσμο» καὶ 
συνδέοντάς την μὲ τὸν Θεό5. Ἡ ἁρμονικὴ ὅμως σχέση τοῦ ἀνθρώπου καὶ 
τῆς φύσεως διαταράχθηκε µὲ τὴν πτώση τῶν πρωτοπλάστων. Ἔπαψε 
πλέον ὁ ἄνθρωπος νὰ ἀποτελεῖ τὸ κέντρο, ὅπου ἑνώνονται τὸ φυσικὸ καὶ 
θεϊκὸ στοιχεῖο. Τὸ «καλὰ λίαν» (Γεν. 1, 31) τῆς δημιουργίας ἀλλοιώθηκε 
πρωτογενῶς στὸν ἄνθρωπο καὶ µέσῳ αὐτοῦ, ὡς κακό, φθορά, ἐξαχρεί-
ωση καὶ θάνατος πέρασε καὶ σὲ ὁλόκληρη τὴν κτίση. Οἱ συνέπειες τῆς 
πτώσεως δὲν περιορίσθηκαν µόνο στὸ ἀνθρώπινο γένος, ἀλλὰ ἐπεκτάθη-
καν καὶ στὴν ἄλογη κτίση. Ἡ κτίση ὑποτάχθηκε στὴ µαταιότητα καὶ 

4. Ἰωάννου Χρυσοστόμου, Εἰς Γένεσιν, 6, 5-6, PG 53, 60. Πρβλ. Θ. Ζήση 
(πρωτ.), Ἡ σωτηρία, σ. 63. Τοῦ ἰδίου, Ὀρθοδοξία καὶ Οἰκολογία [Καιρός], Θεσσα-
λονίκη 1994, σ. 9. Βλ. σχετ. Β. Γιούλτση, «Κοινωνικὲς συνέπειες τῆς οἰκολογικῆς 
καταστροφῆς», Πρακτικὰ Συμποσίου µὲ θέµα Ὀρθοδοξία καὶ φυσικὸ περιβάλλον, 
σ. 53.

5. Γρηγορίου Νύσσης, Περὶ ψυχῆς καὶ ἀναστάσεως, PG 46, 286: «Λέγεται φησί, 
παρὰ τῶν σοφῶν µικρός τις εἶναι κόσμος ὁ ἄνθρωπος, ταῦτα περιέχων ἐν ἑαυτῷ τὰ στοι-
χεῖα οἷς τὸ πᾶν συμπεπλήρωται». Ἰωάννου Δαμασκηνοῦ, Περὶ τῶν ἐν Χριστῷ δύο θε-
ληµάτων 15, PG 95, 144Β: «Ὁ ἄνθρωπος τοίνυν µικρόκοσµός ἐστιν· ἔχει γὰρ καὶ ψυχὴν 
καὶ σῶμα, καὶ µέσος ἕστηκε νοῦ καὶ ὕλης· σύνδεσμος γάρ ἐστιν ὁρατῆς καὶ ἀοράτου, ἤτοι 
αἰσθητῆς τε καὶ νοητῆς κτίσεως». Βλ. σχετ. Ἰω. Ζηζιούλα (µητρ. Περγάμου), «Θεο-
λογικὴ θεώρηση τοῦ οἰκολογικοῦ προβλήµατος», Πρακτικὰ Συμποσίου µὲ θέµα 
Ὀρθοδοξία καὶ φυσικὸ περιβάλλον, σ. 34. Χρ. Βάντσου, Ἡ μέριμνα τῆς Ἐκκλησίας γιὰ 
τὴν προστασία τοῦ περιβάλλοντος, Θεσσαλονίκη 1997, σ. 16.
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ἀναμένει τὴν ἀπελευθέρωση ἀπὸ τὴ δουλεία τῆς φθορᾶς, συστενάζουσα 
καὶ συνωδίνουσα µετὰ τοῦ πεπτωκότος καὶ ἁμαρτάνοντος ἀνθρώπου6. 
Ὁ φυσικὸς κόσµος ὁδηγήθηκε σὲ κατάσταση πτώσεως καὶ ἀποστασίας 
καὶ τὰ ζῶα ἄρχισαν νὰ ἀρνοῦνται τὴν ὑποταγὴ στὸν ἄνθρωπο7. Ὁ δὲ ἄν-
θρωπος ἐμμένοντας στὴν ἁμαρτία ἀντιμετωπίζει τὴν κτίση ὠφελιμιστι-
κὰ µὲ ἀποτέλεσμα νὰ αὐξάνεται ἐπικίνδυνα ἡ ἔλλειψη ἀγάπης καὶ σεβα-
σμοῦ πρὸς τὴ φύση καὶ νὰ συμβάλλει στὴν ἐκμετάλλευση καὶ φθορά της. 
Δὲν τὴν ἀντιµετωπίζει πλέον ὡς ἱερέας ποὺ ὀφείλει νὰ τὴν ἀναφέρει στὸν 
Δηµιουργό, ἀλλὰ ὡς δυνάστης καὶ καταστροφέας8.

Ἡ συμφιλίωση τοῦ ἀνθρώπου µὲ τὴν ἄλογη κτίση ἐπανακτᾶται µὲ 
τὴν ἐν Χριστῷ ἀνακαίνισή του καὶ τὴν ἀποκατάσταση τῆς πρὸς τὸν Θεὸ 
κοινωνίας του. Ὁ Χριστὸς ἐνηνθρώπησε γιὰ νὰ λυτρώσει τὸν ἄνθρωπο 
καὶ νὰ τὸν ἀποκαταστήσει στὴν ἀρχέγονη προπτωτική του κατάσταση9. 
Ἡ σωτηρία τοῦ ἀνθρώπου βέβαια καὶ ὄχι τοῦ κόσμου εἶναι ὁ τελικὸς 
στόχος τῆς θείας οἰκονομίας. Ὁ κόσμος ἀποτελεῖ τὸ ἀναγκαῖο πλαίσιο 
γιὰ τὴν πνευματικὴ τελείωση καὶ σωτηρία τοῦ ἀνθρώπου μὲ τελικὸ σκο-
πὸ τὴ δόξα τοῦ Θεοῦ. Ἡ μοῖρα τοῦ κόσμου ἀκολουθεῖ τὴν ἱστορία τοῦ 
ἀνθρώπου καὶ ἂν δὲν ὑπάρξει πνευματικὴ ἀναστροφὴ καὶ διάσωση τοῦ 
ἀνθρώπου, ἡ διάσωση τῆς δηµιουργίας καθίσταται ἀδύνατη. Ὁ Θεὸς 
ἔγινε ἄνθρωπος, κατὰ τὸν ἅγιο Μάξιμο τὸν Ὁμολογητή, διότι διὰ τοῦ 
ἀνθρώπου µόνο ἡ φύση δύναται νὰ ἀποκτήσει τὴν ἑνότητα µὲ τὸν Θεό, 

6. Ρωμ. 8, 20 καὶ 22: «τῇ γάρ µαταιότητι ἡ κτίσις ὑπετάγη, οὐχ ἑκοῦσα, ἀλλὰ διὰ 
τὸν ὑποτάξαντα, ἐπ᾽ ἐλπίδι», «οἴδαμεν γὰρ ὅτι ἡ κτίσις συστενάζει καὶ συνωδίνει ἄχρι 
τοῦ νῦν».

7. Συμεὼν Νέου Θεολόγου, Λόγος ἠθικὸς 1, 2, SC 122 (1966), σ. 190. Βλ. σχετ. 
Σ. Μπαλατσούκα, Οἱ ἅγιοι καὶ τὸ φυσικὸ περιβάλλον (Διδ. διατριβή), Θεσσαλονίκη 
1996, σ. 51.

8. Γ. Μαντζαρίδη, «Ἐκκλησία καὶ οἰκολογικὴ κρίση», Ἄνθρωπος καὶ περι-
βάλλον [Συνάντηση 3], Πάφος 1994, σ. 59.

9. Συμεὼν Νέου Θεολόγου, Λόγος ἠθικὸς 1, 2· 3· 4, SC 122 (1966), σσ. 190· 198.
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καὶ µὲ τὴν Ἀνάσταση τοῦ Σωτήρα φανερώνεται ὅτι ἡ φύση μπορεῖ νὰ 
ἔχει τὴν αἰωνιότητα µόνο στὴν ἕνωση τοῦ Θεοῦ µὲ τὸν ἄνθρωπο10.

Κατὰ τὸ σχέδιο τοῦ Θεοῦ ἡ παροῦσα ζωὴ δὲν ἀποτελεῖ τὸν αἰώνιο 
τοῦ ἀνθρώπου κλῆρο· ἀποτελεῖ προσωρινὸ στάδιο ἀγώνα μὲ σκοπὸ τὴν 
ἐπικάρπωση τῶν ἀγαθῶν τῆς μελλούσης. Ἡ σκοπιµότητα τῆς ὑπάρξεως 
στὸν κόσμο τῶν ζώων δὲν ὑπερβαίνει τὰ ὅρια τῆς παρούσης ζωῆς11. Εἶναι 
σαφὲς σύµφωνα µὲ τὴν Ἁγία Γραφὴ καὶ τὴν Παράδοση τῆς Ὀρθοδόξου 
Ἐκκλησίας ὅτι ὁ κόσμος θὰ ὁδηγηθεῖ εἰς τὸ τέλος του. Ἡ συντέλεια τοῦ 
κόσμου συμπίπτει µὲ τὴν ἀνάσταση τῶν νεκρῶν καὶ τὴν καθολικὴ κρίση 
καὶ δὲν πρόκειται περὶ ἐξαφανίσεώς του, ἀλλὰ περὶ ἀνακαινίσεως καὶ 
ἀνανεώσεώς του. Ὁ ἅγιος Μαρτῖνος σὲ συζήτηση ποὺ εἶχε µὲ εἰδωλο-
λάτρη τοῦ εἶπε ὅτι µόνο οἱ ἄνθρωποι ἔρχονται σὲ κρίση καὶ ἀνασταίνον-
ται καὶ ὄχι τὰ ἄλογα ζῶα12. Ὅμως ἐπειδὴ ἡ κτίση ἐξαιτίας τοῦ ἀνθρώπου 
ἔγινε φθαρτὴ ἐξαιτίας αὐτοῦ θὰ καταστεῖ ἄφθαρτη· θὰ ἀκολουθήσει τὴν 
εὐμορφία καὶ τὴ φύση τῶν ἀνισταμένων ἀνθρωπίνων σωμάτων13. Αὐτὴ 
τὴν τελικὴ ἀνακαίνιση τοῦ κόσμου κατανοεῖ καὶ προγεύεται ὁ ἄνθρωπος 

10. Μαξίμου Ὁμολογητοῦ, Περὶ διαφόρων ἀποριῶν τῶν ἁγίων Διονυσίου καὶ 
Γρηγορίου πρὸς Θωμᾶν ἡγιασμένον, ΡG 91, 1304D-1308C.

11. Πρβλ. Θ. Ζήση (πρωτ.), Ἡ σωτηρία, σ. 139.
12. Νικοδήμου Ἁγιορείτου, Νέον Ἐκλόγιον, σ. 137. Μ. Λαγγῆ (ἔκδ.), Μέγας 

Συναξαριστής, τόμ. ΙΑ΄, σσ. 402-403.
13. Ἰωάννου Χρυσοστόμου, Εἰς Ρωμαίους, 14, 4-5, ΡG 60, 529-530: «“Ἐλευθε-

ρωθήσεται γάρ”, φησίν, «ἀπὸ τῆς δουλείας τῆς φθορᾶς”· τουτέστιν͵ οὐκέτι ἔσται φθαρτή, 
ἀλλὰ ἀκολουθήσει τῇ τοῦ σώματος εὐμορφίᾳ τοῦ σοῦ. Ὥσπερ γὰρ γενοµένου φθαρτοῦ, 
γέγονε φθαρτὴ καὶ αὕτη· οὕτως ἀφθάρτου καταστάντος καὶ αὐτὴ ἀκολουθήσει καὶ ἕψε-
ται πάλιν· ὅπερ οὖν καὶ δεικνὺς ἐπήγαγεν· “Εἰς τὴν ἐλευθερίαν τῆς δόξης τῶν τέκνων τοῦ 
Θεοῦ”». Συμεὼν Νέου Θεολόγου, Λόγος ἠθικὸς 1, 5, SC 122 (1966) 218: «Ἡ γάρ ἅπα-
σα κτίσις, ὡς εἴρηταί µοι πολλάκις, ἀνακαινισθεῖσα, σὺν αὐτῷ παραδείσῳ ὅλη γενοµένη 
πνευματική, εἰς ἄϋλον καὶ ἄφθαρτον, ἄτρεπτόν τε καὶ ἀΐδιον καὶ νοερὸν µετασκευασθή-
σεται οἰκητήριον».
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µέσα στὸ μυστήριο τῆς θείας Εὐχαριστίας. Μὲ τὴν εὐχαριστιακὴ προ-
σφορὰ καὶ χρήση τῆς ὕλης μεταμορφώνεται ἡ κτίση, ἀφοῦ µὲ δικά της 
στοιχεῖα ἱερουργεῖται τὸ μυστήριο τῆς θείας Εὐχαριστίας.

2. Θαύματα ἀνάστασης ζώων

Ὁ ἄνθρωπος ποὺ πορεύεται στὴν κατὰ Χριστὸν τελείωση, 
ὅταν δεχθεῖ τὴ χάρη τοῦ Θεοῦ, καθίσταται πηγὴ ἐξαγιασμοῦ ὁλό-
κληρης τῆς φύσεως. Ὁ κόσμος ἐπηρεάζεται ἀπὸ τὴ συμπεριφορὰ 
τοῦ ἀνθρώπου καὶ παρουσιάζεται γαληνεμένος καὶ ὑπάκουος ἐνώ-
πιον ἰσορροπημένων πνευµατικὰ ἀνθρώπων. Ἡ μελέτη τῶν βίων 
καθιστᾶ εὐδιάκριτη τὴ σχέση σεβασμοῦ τῶν Ἁγίων πρὸς τὴ φύση 
καὶ ἀντίστροφα. Πολλὲς καὶ ποικίλες ἀφηγήσεις εἶναι γνωστὲς περὶ 
τῶν ζώων, ἀγρίων θηρίων µάλιστα, τὰ ὁποῖα ἦταν στενὰ συνδεδε-
μένα µὲ τοὺς Ἁγίους καὶ βρίσκονταν σὲ ἁρμονικὴ καὶ πιστὴ σχέση 
µαζί τους· τοὺς ὑπάκουαν καὶ τοὺς ὑπηρετοῦσαν ἄγρια θηρία, ὅπως 
λιοντάρια, ἀρκοῦδες, κροκόδειλοι κ.ἄ. Οἱ Ἅγιοι ἀντιμετωπίζουν 
τὴν κτίση σὲ σχέση μὲ τὸν Θεό. Ζώντας τὴν προπτωτικὴ κατάστα-
ση διατηροῦν ἁρμονικὴ σχέση µὲ ὅλη τὴν κτίση. Νοιώθουν τοὺς 
στεναγμοὺς καὶ τὶς ὀδύνες τῆς κτίσεως. Στοὺς βίους τῶν Ἁγίων ἀνα-
φέρονται ἀναστάσεις ζώων, ποὺ βέβαια ἐνεργοῦνται ἔχοντας συ-
γκεκριµένο σκοπό, πάντα ὑψηλὸ καὶ ἀνώτερο. Οἱ Ἅγιοι παρεμβαί-
νουν φυσικὰ θανατώνοντας τὰ ζῶα, ὅταν αὐτὰ στρέφονται ἐναντίον 
τοῦ ἀνθρώπου καὶ τοῦ προξενοῦν καταστροφές, ἢ ἀνασταίνοντάς 
τα, ὅταν καθίστανται ἀπαραίτητα πρὸς ἀνακούφιση τοῦ πόνου καὶ 
τῆς ταλαιπωρίας τῶν ἀφεντικῶν τους.

Στὴ φυλακή, ὅπου βρισκόταν φυλακισμένος ὁ ἅγιος Γεώργιος 
ἀπὸ τὸν συγκάθεδρο τοῦ Διοκλητιανοῦ, τὸν Μαγνέντιο, προσῆλθε ὁ 
γεωργὸς Γλυκέριος παρακαλώντας τὸν Ἅγιο νὰ ἀναστήσει τὸν βοῦν 
ποὺ τοῦ ἦταν ἀπαραίτητος στὴν ἐργασία του. Ἡ ἀνάσταση τοῦ ζώου 
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ποὺ ἐνήργησε ὁ ἅγιος Γεώργιος ὁδήγησε τὸν εἰδωλολάτρη Γλυκέριο 
σὲ ἄφοβη ὁμολογία πίστης στὸν Θεὸ τῶν Χριστιανῶν, ἡ ὁποία εἶχε 
ὡς ἀποτέλεσμα τὴ σύλληψη καὶ τὸ μαρτύριό του14. Ὁ Γλυκέριος ἐγ-
κατέλειψε τὴν προτέρα πίστη του καὶ κατέστη οὐσιαστικὰ κληρο-
νόμος τῆς αἰωνίου ζωῆς χάριν τοῦ θαύµατος ποὺ ἐνεργήθη.

Ὁ ἅγιος Μαρτῖνος, ἐπίσκοπος Φραγκίας, ὅδευε πρὸς ἐπίσκεψη 
χώρας ποὺ κατοικοῦσαν εἰδωλολάτρες γιὰ νὰ διδάξει τὸν Χριστια-
νισµό. Στὸν δρόµο συνάντησε ἕναν ἀπὸ τοὺς κατοίκους τῆς χώρας, 
ὁ ὁποῖος καθόταν πάνω στὸ νεκρὸ ὀνάριό του καὶ συλλογιζόταν τὸ 
πόσο µάταια ἦταν ἡ διδασκαλία τῶν Χριστιανῶν. Δὲν μποροῦσε νὰ 
κατανοήσει τὸ πῶς τοῦ νεκροῦ ἀνθρώπου τὸ σῶμα, ποὺ θὰ φθαρεῖ 
στὴ γῆ, εἶναι δυνατὸν νὰ ἀναστηθεῖ ἄφθαρτο. Ὁ Ἅγιος τοῦ μίλησε 
γιὰ τὴν παντοδυναμία τοῦ Θεοῦ καὶ ὁ εἰδωλολάτρης ζήτησε, γιὰ 
νὰ πιστέψει, νὰ ἀναστηθεῖ τὸ ὀνάριό του. Παρόλο ποὺ ὁ Ἅγιος τοῦ 
δίδαξε ὅτι µόνο οἱ ἄνθρωποι ἔρχονται σὲ κρίση καὶ ἀνασταίνονται 
καὶ ὄχι τὰ ἄλογα ζῶα, ὁ εἰδωλολάτρης ἐπέμενε νὰ ἀναστηθεῖ τὸ 
ὀνάριό του γιὰ νὰ πεισθεῖ. Ὁ ἅγιος Μαρτῖνος ἔστρεψε τὸ βλέμμα 
του πρὸς τὸν οὐρανό, ὕψωσε τὰ χέρια του καὶ προσευχήθηκε: «Κύ-
ριε ὁ Θεός μου, ὁ αἴτιος σωτηρίας γενόμενος πᾶσιν ἀνθρώποις, ἀνάστησον 
καὶ τοῦτο τὸ ζῶον, πρὸς ἐπιστροφὴν καὶ ἐπίγνωσιν τοῦ ἀνθρώπου τούτου, 
διότι διὰ τούτου τοῦ θαύματος θέλει γνωρίσει τὴν παντοδυναµίαν σου καὶ 

14. Συμεὼν Μεταφραστοῦ, Μαρτύριον ἁγίου Γεωργίου τοῦ τροπαιοφόρου, 20-
21, ΡG 115, 156ΒD. Βασιλείου Β΄ Αὐτοκρ., Μηνολόγιον 3, ΡG 117, 420Β. Γρηγορίου 
Κυπρίου, Λόγος εἰς τὸν ἅγιον Γεώργιον 35, ΡG 142, 333Β. Ἀγαπίου Κρητός, Νέος Πα-
ράδεισος, σ. 125. Synax. CP, στ. 625. «Μαρτύριον ἁγίου Γεωργίου», Ἁγιορειτικὴ 
Βιβλιοθήκη 21 (1956), σσ. 215-216. Μηναῖον Ἀπριλίου, σ. 95. AASS Aprilii III, σ. 121. 
Μ. Λαγγῆ (ἔκδ.), Μέγας Συναξαριστής, τόμ. Δ΄, σ. 476. Νικοδήμου Ἁγιορείτου, 
Συναξαριστής, τόμ. Β΄, σ. 21 καὶ τόμ. Δ΄, σ. 263. Π. Χαλκιᾶ - Στεφάνου, Οἱ ἅγιοι 
Γεώργιοι. Βιογραφίες, ἱστορία, λαογραφία, Ἀθήνα 1996, σσ. 26-27.
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πιστεύσει εἰς σέ». Τὸ ὀνάριο ἀμέσως ἀναστήθηκε καὶ περπάτησε. Τὸ 
θαῦμα αὐτὸ εἶχε ὡς ἀποτέλεσµα νὰ πιστέψουν καὶ νὰ βαπτισθοῦν 
Χριστιανοὶ ὅλοι οἱ κάτοικοι ἐκείνης τῆς χώρας15.

Τὸν ἅγιο Μόδεστο, πατριάρχη Ἱεροσολύμων, ἀξίωσε ὁ Θεὸς 
νὰ ἐνεργήσει ἄπειρα θαύματα. Μεταξὺ τούτων λέγεται πὼς ὅταν 
τὰ ζῶα κάποιου Ἱεροσολυμίτη ψόφησαν ἀπὸ τὸ νερὸ πηγῆς ποὺ 
δηλητηρίασε φίδι, συνεργίᾳ τοῦ δαίμονος, ὁ Ἅγιος, µετὰ ἀπὸ προ-
σευχή, τὰ ἀνέστησε, θανάτωσε τὸ φίδι καὶ φανέρωσε τὸν δαίμονα 
στοὺς παρευρισκοµένους16. Ἄλλοτε πάλι, διερχόμενος τὸ κέντρο τῆς 
Ἱερουσαλήµ, συνάντησε φτωχὸ νὰ θρηνεῖ τὴ δυστυχία του ἐπειδὴ 
ψόφησε ὁ µόσχος του. Ὁ Μόδεστος τὸν λυπήθηκε καί, ἀφοῦ προ-
σευχήθηκε, ἀνέστησε τὸ ζῶο. Ἡ φήμη τῶν θαυμάτων του διαδι-
δόταν στὴν πόλη πιστοποιώντας τὴν ἁγιότητα τοῦ ἀρχιεπισκόπου 
καὶ τὴ χάρη ποὺ ἔλαβε ἀπὸ τὸν Θεό17. Τὰ θαύματα ἀνάστασης ὁδή-
γησαν Ἰουδαίους στὴν πίστη στὸ πρόσωπο τοῦ Ἰησοῦ, στὸ ὄνομα 
τοῦ ὁποίου ἐπιτελοῦνταν, φανερώνοντας τὴ θεία του δόξα· ἔγιναν 
ὅμως ἡ αἰτία νὰ κατηγορηθεῖ ὁ Ἅγιος ὡς μάγος, νὰ συλληφθεῖ καὶ 
νὰ µαρτυρήσει (335 μ.Χ.). Ὁ ἅγιος Μόδεστος θεωρεῖται προστάτης 
τῶν γεωργῶν καὶ ἰατρὸς τῶν ζώων.

Ὁ ἅγιος Σίλβεστρος, πάπας Ρώμης, σύµφωνα µὲ τὴν παράδοση 
κατήχησε καὶ βάπτισε τὸν Μ. Κωνσταντῖνο. Οἱ Ἑβραῖοι κατηγόρη-
σαν στὴ μητέρα τοῦ Μ. Κωνσταντίνου, τὴν ἁγία Ἑλένη, τὸν Ἅγιο ὡς 

15. Νικοδήμου Ἁγιορείτου, Νέον Ἐκλόγιον, σ. 137. Μ. Λαγγῆ (ἔκδ.), Μέγας 
Συναξαριστής, τόμ. ΙΑ΄, σσ. 402-403.

16. Μηναῖον Δεκεμβρίου, σ. 112. Νικοδήμου Ἁγιορείτου, Συναξαριστής, τόμ. Β΄, 
σ. 336. Π. Χαλκιᾶ - Στεφάνου, Οἱ Ἅγιοι τῆς Χίου, Ἀθήνα 2008, σ. 368. Νέον Χιακὸν 
Λειμωνάριον, σ. 165.

17. Κ. Δουκάκη. Μέγας Συναξαριστής, τόμ. Δ΄, σ. 431. Μ. Λαγγῆ (ἔκδ.), Μέγας 
Συναξαριστής, τόμ. ΙΒ΄, σ. 522.
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ὑπεύθυνο τῆς πλάνης τοῦ Χριστιανισμοῦ, στὴν ὁποία εἶχε πέσει ὁ 
Κωνσταντῖνος. Ὁ βασιλιὰς ζήτησε ἀπὸ τὴ µητέρα του νὰ ἔλθει στὴ 
Ρώμη συνοδευόμενη ἀπὸ τοὺς σοφώτερους δασκάλους τῶν Ἑβραί-
ων, µὲ σκοπὸ νὰ διαλεχθοῦν μὲ τοὺς Χριστιανοὺς ἐπισκόπους. Ἀνά-
μεσα στοὺς Φαρισαίους, ποὺ πῆγαν στὴ Ρώμη, ἦταν ἕνας µάγος, ὁ 
Ζαμβρῆς. Ὁ ἅγιος Σίλβεστρος διαλέχθηκε µαζί τους καὶ ἐπειδὴ τοὺς 
κατατρόπωσε, ὁ Ζαμβρῆς ζήτησε ἀπὸ τὸν βασιλιὰ νὰ ἀποδείξουν 
τὴ δύναμη τοῦ Θεοῦ τους µὲ ἔργα. Παρακάλεσε καὶ ἔφεραν µπρο-
στά του τὸν ἀγριώτερο ταῦρο. Ἰσχυρίστηκε μάλιστα ὅτι ὁ Θεὸς τοῦ 
φανέρωσε μαγικὲς λέξεις, μὲ τὶς ὁποῖες μποροῦσε νὰ θανατώσει τὸ 
ζῶο καὶ προκάλεσε τὸν Ἅγιο νὰ φανερώσει τὴ δύναµη τοῦ Θεοῦ του 
κατὰ τὸν ἴδιο τρόπο. Ὁ Ζαμβρῆς, λοιπόν, μὲ ἔπαρση πλησίασε τὸν 
ταῦρο, ψιθύρισε τὶς μαγικές του λέξεις καὶ ἀμέσως τὸ ζῶο ἔπεσε νε-
κρό. Οἱ Ἰουδαῖοι χάρηκαν καὶ περιγελοῦσαν τὸν Ἅγιο. 

Ὁ Σίλβεστρος ἀνέβηκε σὲ τόπο ὑψηλὸ καί, ἀφοῦ πρῶτα κήρυξε 
ὅτι ὁ Ἰησοῦς Χριστὸς γιατρεύει κάθε ἀσθένεια, ἐγείρει νεκροὺς καὶ 
δὲν δίνει τὸν θάνατο, ζήτησε ἀπὸ τὸν Ζαμβρῆ νὰ ἀναστήσει τὸ ζῶο 
γιὰ νὰ πιστεύσουν στὸν θεό του. Ὁ μάγος ὅμως δήλωσε μπροστὰ 
στὸν βασιλιὰ τὴν ἀδυναμία του νὰ κάνει κάτι τέτοιο. Ἐνῶ ὁ Ἅγιος 
βεβαίωσε ὅτι, ἐπικαλούμενος τὸ ὄνομα τοῦ Ἰησοῦ Χριστοῦ, θὰ τὸ 
ἀναστήσει. Οἱ Ἰουδαῖοι ὑποσχέθηκαν νὰ πιστέψουν στὸν Χριστό, 
ἂν συμβεῖ κάτι τέτοιο, νομίζοντας αὐτὸ ὡς ἀδύνατο νὰ ἐπιτευχθεῖ. 
Τότε ὁ Ἅγιος γονάτισε, ὕψωσε πρὸς τὸν οὐρανὸ τὰ χέρια του καὶ τὰ 
µάτια του καὶ προσευχήθηκε κλαίγοντας. Ἔπειτα σηκώθηκε καὶ 
µεγαλόφωνα παρακάλεσε τὸν Ἰησοῦ Χριστὸ νὰ ἀναστήσει τὸ ζῶο 
γιὰ νὰ πιστεύσουν ὅλοι οἱ παρευρισκόµενοι. Στὴ συνέχεια στράφη-
κε πρὸς τὸν ταῦρο καὶ τοῦ φώναξε, στὸ ὄνομα τοῦ Ἰησοῦ Χριστοῦ, 
νὰ σηκωθεῖ καὶ νὰ ἡμερεύσει. Ὁ ταῦρος σηκώθηκε καὶ ὁ Ἅγιος τὸν 
ἐλευθέρωσε. Οἱ Ἰουδαῖοι καὶ οἱ ἄρχοντες, πέφτοντας στὰ πόδια 
τοῦ Ἁγίου, ζητοῦσαν νὰ τοὺς βαπτίσει. Ὁμοίως προσκύνησαν τὸν 
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Ἅγιο ὁ βασιλιὰς καὶ ἡ βασίλισσα. Ὁ ἅγιος Σίλβεστρος, ἀφοῦ κα-
τήχησε Ἰουδαίους καὶ εἰδωλολάτρες, τοὺς βάπτισε Χριστιανούς18.

3. Σκοπὸς ἐπιτέλεσης τῶν θαυµάτων ἀνάστασης ζώων 

Ὁ ρόλος τοῦ θαύματος19 εἶναι βασικῆς καὶ οὐσιώδους σημα-
σίας. Ἡ σπουδαιότητα τοῦ ρόλου του ἔγκειται στὸ ὅτι τὸ θαῦμα 
ἀποδεικνύει ὅτι ὁ Χριστιανισμὸς δὲν εἶναι κάποια ὑποκειμενι-
κὴ θρησκευτικὴ ἐμπειρία, ἀλλὰ ἡ ἴδια ἡ παρουσία τοῦ Θεοῦ στὴν 
ἱστορία· τὸ θαῦμα καθιστᾶ εὐληπτότερη τὴν εἴσοδο τοῦ κόσμου 
στὴ θεία Ἀποκάλυψη. Τὰ θαύματα ἐπισυµβαίνουν χάριν ἀκριβῶς 
τονισμοῦ τῆς ἀγάπης τοῦ δημιουργοῦ καὶ ἕλξεως τῆς προσοχῆς τοῦ 
ἀνθρώπου πρὸς τὸ σχέδιο τῆς σωτηρίας αὐτοῦ. Ἡ οὐσία τοῦ θαύ-
µατος δὲν ἔγκειται στὸ καταπληκτικὸ τοῦ γεγονότος καθ’ ἑαυτό, 
ἀλλὰ στὸ ὅτι τὸ θαῦμα ὁδηγεῖ σὲ συνάντηση µετὰ τοῦ Θείου. 

Τὰ θαύματα ἀνάστασης ζώων, ποὺ προαναφέρθησαν, ἐνερ-
γοῦνται µὲ σκοπὸ νὰ ὠθήσουν ἢ νὰ στηρίξουν στὴν πρὸς τὸν Χρι-
στὸ πίστη, στὸ ὄνομα τοῦ ὁποίου ἐπιτελοῦνται, φανερώνοντας τὴ 
θεία του δόξα, συγχρόνως δὲ νὰ φανερώσουν τὴν ἰδιότητα καὶ ἀπο-
στολὴ τῶν Ἁγίων, ἐπιβεβαιώνοντας κατ’ αὐτὸν τὸν τρόπο τὸ περιε-
χόµενο τῆς διδασκαλίας τους, τῆς ὁποίας ἀποτελοῦν προϋπόθεση, 

18. Ἀγαπίου Κρητός, Νέος Παράδεισος, σσ. 265-266. Βλ. σχετ. Synax. CP,  
στ. 366. Μ. Λαγγῆ (ἔκδ.), Μέγας Συναξαριστής, τόμ. Α΄, σ. 73. Νικοδήμου Ἁγιορεί-
του, Συναξαριστής, τόμ. Γ΄, σ. 15.

19. Γιὰ τὴ θεολογικὴ σημασία τοῦ θαύματος βλ. σχετικὲς μελέτες: Σ. Παπα-
κώστα, Τὰ θαύματα τοῦ Κυρίου, Ἀθῆναι 19402. Ἀθ. Δεληκωστόπουλου, Τὸ θαῦμα. 
Συμβολὴ εἰς τὴν σύγχρονον ἀπολογητικὴν τοῦ Χριστιανισμοῦ, ἐν Ἀθήναις 1971. Xρ. 
Καρακόλη. Ἡ θεολογικὴ σημασία τῶν θαυμάτων στὸ κατὰ Ἰωάννην εὐαγγέλιο, Θεσ-
σαλονίκη 1997. Σ. Λάμπρου, Ἀναστάσεις νεκρῶν στοὺς βίους τῶν ἁγίων (Διπλωματι-
κὴ ἐργασία), Θεσσαλονίκη 1998.
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συνύφανση καὶ προέκταση. Ἡ ἐσωτερικὴ διάθεση καὶ συγκεκρι-
µένα ἡ βούληση τοῦ ἀνθρώπου νὰ δεῖ τὸ θαῦμα ἀποτελεῖ σημεῖο 
ἀξιοπρόσεκτο γιὰ τὸν Ἅγιο, ἴσως μάλιστα ἀποτελεῖ τὴν προϋπόθε-
ση γιὰ τὴ μετέπειτα πίστη του20. Τὸ θαῦμα συνιστᾶ πρόκληση στὴ 
δημιουργία τοῦ σπινθήρα τῆς πίστης. Ὡστόσο ἡ πίστη δὲν ἐκβιάζε-
ται διὰ τοῦ θαύματος, διότι τότε καθίσταται ἐξ ἀπόψεως θρησκευ-
τικῆς ἄνευ ἀξίας καὶ οὐσιαστικοῦ περιεχοµένου21 , ἀλλὰ ἀποτελεῖ 
προσωπικὴ ἀπόφαση, ἡ ὁποία ὁδηγεῖ στὴ ζωὴ τῆς ἀληθείας, στὴν 
πλήρη προσοικείωση τῆς ἐν Χριστῷ ἀπολυτρώσεως.

Οἱ αὐτόπτες καὶ αὐτήκοοι µάρτυρες τῆς θαυματουργίας τῶν 
Ἁγίων καλοῦνται διὰ τῆς ἐμπειρίας τοῦ θαύματος νὰ ἀποδεχθοῦν 
ἢ νὰ ἀπορρίψουν τοῦτο, ὡς ἄτομα ὑπεύθυνα διὰ τὴν ὀρθὴ ἐκτίµη-
ση τῆς πράξεως ποὺ τελέσθηκε ὑπερφυσικῶς. Ἀναγκάζονται νὰ 
πάρουν στάση θετικὴ ἢ ἀρνητικὴ ἀπέναντι στὴν πίστη τῶν Χρι-
στιανῶν. Τόσο προκλητικὸ εἶναι τὸ θαῦμα ἀφενὸς ὡς πρὸς τὸ ἀνή-
κουστο τοῦ µεγέθους του καὶ ἀφετέρου λόγῳ τῆς συνδεδεµένης µὲ 
αὐτὸ παραβιάσεως τῶν ἐπικρατούντων θρησκευτικῶν θεσμῶν, 
ὥστε νὰ µὴν εἶναι δυνατὸν παρὰ νὰ ταχθεῖ κανεὶς ὑπὲρ ἢ κατὰ τοῦ 
προσώπου ποὺ τὸ ἐνεργεῖ. Τὸ ἀποτέλεσµα εἶναι ὅτι κάποιοι μένουν 
ἐγκλωβισμένοι στὶς κοινωνικὲς καὶ θρησκευτικὲς δεσμεύσεις τους 
ἀρνούµενοι ὁποιανδήποτε μετατροπή, ἐνῶ κάποιοι ἄλλοι γίνονται 
κληρονόμοι τῆς αἰωνίου βασιλείας δεχόµενοι ὡς µόνον ἀληθινὸ 
Θεὸ τὸν Ἰησοῦ Χριστό. 

20. Ἰωάννου Χρυσοστόμου, Ὅτι οὐκ ἀκίνδυνον τοῖς ἀκροαταῖς τὸ σιγᾷν τὰ λε-
γόµενα ἐν Ἐκκλησίᾳ, 6, ΡG 51, 106: «Ἡ γὰρ τῶν σηµείων ἐπίδειξις χειραγωγεῖ σε πρὸς 
τὴν τῆς πίστεως θεωρίαν».

21. Αὐτὴ τὴ σημασία ἔχουν τὰ λόγια ποὺ ἀπευθύνει ὁ Κύριος στὸν τυφλὸ ἐκ 
γενετῆς (Ἰω. 9, 39): «Εἰς κρῖμα ἐγὼ εἰς τὸν κόσμον τοῦτον ἦλθον, ἵνα οἱ µὴ βλέποντες 
βλέπωσι, καὶ οἱ βλέποντες τυφλοὶ γένωνται».
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Ἡ ἔλευση τοῦ Ἁγίου Πνεύματος τὴν ἡμέρα τῆς Πεντηκοστῆς 
ἐκπληρώνει τὴν οἰκονομία τοῦ Χριστοῦ, ποὺ ἐνῶ θὰ συνεχί-

ζει νὰ ἐκδιπλώνεται στὴν ἱστορία, θὰ εἶναι ὁ Παράκλητος ποὺ θὰ 
ἐγγυᾶται μὲ τὴν παρουσία του τὴν πορεία τῶν ἀνθρώπων πρὸς τὸν 
Θεό. Τὸ σῶμα τοῦ Χριστοῦ, ἡ Ἐκκλησία, θὰ ἔχει πιὰ στὴ ζωή της τὸν 
Παράκλητο, τὸ πρόσωπο τῆς Ἁγίας Τριάδος ποὺ θὰ μεταβάλλει τὴ 
ζωὴ τῶν ἀνθρώπων καὶ ὁλόκληρου τοῦ κόσμου σὲ μιὰ νέα ζωὴ καὶ 
σὲ ἕναν καινούργιο κόσμο. Καὶ ἐνῶ τὸ Ἅγιο Πνεῦμα τὰ ἀλλάζει ὅλα 
τόσο πολύ, καὶ κατὰ τὸν τρόπο ποὺ θέλει ὁ Θεός, ἐμεῖς δυσκολευ-
όμαστε νὰ δοῦμε αὐτὲς τὶς ἀλλαγὲς στὴ ζωή μας. Ἡ σημερινὴ ἑορτὴ 
τῆς Πεντηκοστῆς εἶναι ἡ καλύτερη ἀφορμὴ γιὰ νὰ θυμηθοῦμε πόσο 
πολὺ καὶ μὲ ποιὸ τρόπο ἔχει ἀλλάξει ἡ ζωή μας πρὸς τὸ καλύτερο, 
δηλαδή, πρὸς τὸν Θεό, ὥστε νὰ μὴν ἐπηρεαζόμαστε ἀπὸ τὴν πε-
ριρρέουσα ἀτμόσφαιρα ποὺ θέλει νὰ μᾶς πείσει ὅτι ὅλα πηγαίνουν 
ἀπὸ τὸ κακὸ στὸ χειρότερο, σὰν νὰ ἔπαυσε νὰ εἶναι παρὸν τὸ Ἅγιο 
Πνεῦμα στὴν Ἐκκλησία καὶ στὴ ζωὴ τῶν ἀνθρώπων. 

Ἡ Πεντηκοστὴ εἶναι τόσο μεγάλη ἑορτὴ γιατὶ ἐπιβεβαιώνει 
ὅτι ὅλα ὅσα ζοῦμε μέσα στὴν Ἐκκλησία μὲ κατάληξη τὴν Ἀνάστα-
ση καὶ τὴν Ἀνάληψη τοῦ Κυρίου εἶναι ἀλήθεια. Τὸ Ἅγιο Πνεῦμα ὡς 
πνεῦμα τῆς ἀληθείας φανερώνει σὲ ὅσους τὸ ἐπιζητοῦν τὴν ἀλήθεια 
γιὰ τὸν Θεὸ καὶ τὸν ἄνθρωπο, γιὰ τὴ θεία οἰκονομία, γιὰ ὅλες τὶς 
δωρεὲς τοῦ Θεοῦ πρὸς τὸν ἄνθρωπο. Ἡ ἑορτὴ ἐπαληθεύει ὅτι ὅσοι 
ἐπέλεξαν καὶ ἐπιλέγουν νὰ γίνουν μαθητὲς τοῦ Κυρίου κάνουν τὴν 

* Διδάσκοντος στὴ Θεολογικὴ Σχολὴ τῆς Ἐκκλησίας τῆς Κύπρου καὶ στὸ 
Πανεπιστήμιο Κύπρου
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καλύτερη δυνατὴ ἐπιλογὴ γιὰ τὴ ζωή τους, γιατὶ ὅσα ὁ Κύριος ὑπό-
σχεται θὰ ἐκπληρωθοῦν καὶ μάλιστα κατὰ ἕνα τρόπο ποὺ ξεπερ-
νάει κάθε ἀνθρώπινη προσδοκία. Γιὰ ὅσους θέλουν νὰ ἀλλάξει τε-
λείως ἡ ζωή τους καὶ πιστεύουν σὲ ἕναν καλύτερο κόσμο, ἡ εἴσοδος 
στὴν Ἐκκλησία καὶ ἡ χάρη τοῦ Ἁγίου Πνεύματος εἶναι σίγουρες καὶ 
βέβαιες ἐπιλογές. Ἂν τὸ παράπονο τῶν ἀνθρώπων εἶναι οἱ συνεχεῖς 
διαψεύσεις ἀπὸ ἀνθρώπους καὶ πράγματα, τότε ἡ Πεντηκοστὴ εἶ-
ναι ἡ μόνη τους διέξοδος γιὰ μιὰ ζωὴ καὶ πολιτεία χωρὶς ἀπογοη-
τεύσεις καὶ ἀπόγνωση.

Ὅλα αὐτὰ ἀποκαλύπτονται ἀπὸ τὸ Ἅγιο Πνεῦμα ποὺ ὡς Θεὸς 
ἀποφασίζει πῶς, πότε, σὲ ποιοὺς καὶ σὲ ποιὸ βαθμὸ θὰ ἀποκαλυ-
φθεῖ. Οἱ μαθητὲς εἶχαν λάβει τὴν ἐντολὴ ἀπὸ τὸν Κύριο νὰ περιμέ-
νουν μὲ ὑπομονὴ καὶ καρτερικότητα τὴν ἔλευση τοῦ Παρακλήτου 
καὶ αὐτὸ ἔκαναν, προσευχόμενοι ἄφησαν ὅλη τὴν πρωτοβουλία 
στὸν Θεό. Τὸ Ἅγιο Πνεῦμα κατέρχεται καὶ εἰσέρχεται στὴν ψυχὴ 
τῶν ἀποστόλων καὶ τότε ἀνοίγουν τὰ μάτια τους καὶ βλέπουν ὅτι 
μέσα τους καὶ γύρω τους ὅλα πιὰ ἔχουν ἀλλάξει. Ἐκεῖ ποὺ ζητάγα-
νε πρωτοκαθεδρίες, τώρα εἶναι ἕτοιμοι, καὶ πρῶτοι ἀπὸ ὅλους, νὰ 
δώσουν ἀκόμα καὶ τὴ ζωή τους γιὰ τὴν ἀλήθεια τοῦ Χριστοῦ. Στὸ 
παρελθὸν ἔχαναν τὴν πίστη τους βλέποντας τὸν Κύριό τους νὰ συλ-
λαμβάνεται καὶ προσπαθοῦσαν νὰ πείσουν τὸν δοῦλο τοῦ ἀρχιερέα 
ὅτι δὲν ἔχουν καμία σχέση μαζί του, τώρα ἀναλαμβάνουν μὲ θάρ-
ρος καὶ μὲ κάθε κόστος νὰ γνωρίσουν τὰ ἔργα τοῦ Χριστοῦ σὲ ὅλο 
τὸν κόσμο. Ἦταν οἱ μαθητὲς ποὺ ἄφησαν μόνο τὸν διδάσκαλό τους 
φοβούμενοι τὸν κίνδυνο καὶ στὴ συνέχεια ἔγιναν μάρτυρες ποὺ τὸν 
ἀκολούθησαν μέχρι τὸν σταυρὸ καὶ τὸν θάνατο. Μὲ τὴ χάρη τοῦ 
Ἁγίου Πνεύματος μπόρεσαν νὰ δοῦν καὶ νὰ κατανοήσουν τὰ ἔργα 
τοῦ Θεοῦ, μόνοι τους δὲν μποροῦσαν. Ἡ φανέρωση τῶν ἔργων τοῦ 
Θεοῦ τοὺς ἀποκάλυψε ἕναν ἄλλο κόσμο, τὸν κόσμο τοῦ Θεοῦ, τὴν 
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Ἐκκλησία, γιὰ τὴν ὁποία θὰ ἔπρεπε νὰ δώσουν τὴ μαρτυρία τους. 
Ὁ κόσμος τῆς Ἐκκλησίας ἔχει τὶς ἰδιαιτερότητές του καὶ οἱ ὁποῖες 
θὰ ἔλεγε κανεὶς ὅτι προκαλοῦν τὶς συνειδήσεις τῶν σύγχρονων ἀν-
θρώπων.

Τὸ Ἅγιο Πνεῦμα κατέρχεται καὶ κατακλύζει μὲ τὶς δωρεές του 
τοὺς μαθητὲς τοῦ Κυρίου χωρὶς αὐτοὶ νὰ ἔχουν κάνει κάτι σπουδαῖο 
ποὺ νὰ δικαιολογεῖ μιὰ τέτοια ἀνταμοιβή, ἐκτὸς ἀπὸ τὸ γεγονὸς 
ὅτι εἶχαν δεχθεῖ νὰ γίνουν ἀπόστολοι τοῦ Χριστοῦ. Ὁ Παράκλητος 
πραγματικὰ ξαφνιάζει γιατὶ ἐγκαινιάζει ἕναν κόσμο ὅπου ὅλα, καὶ 
μάλιστα τὰ σημαντικότερα, δίνονται στοὺς ἀνθρώπους ὡς δωρεὲς 
τοῦ Θεοῦ, ὅταν τὴν ἴδια στιγμὴ ὁ κόσμος τῶν ἀνθρώπων εἶναι ἕνας 
κόσμος συναλλαγῆς καὶ συμφερόντων. Παρὰ τὶς προσπάθειες ποὺ 
καταβάλλουν πολλοὶ καὶ παρὰ τοὺς ἀγῶνες τους γιὰ δικαιοσύνη, 
οἱ ἄνθρωποι γνωρίζουν ὅτι δὲν ζοῦν σὲ μιὰ δίκαιη κοινωνία, δὲν 
νιώθουν νὰ ἀμείβονται ἀνάλογα μὲ τὸν κόπο τους, δὲν ἀπολαμβά-
νουν τὴν ἰσότητα. Ἀντίθετα, μέσα στὴν Ἐκκλησία, τὸ Ἅγιο Πνεῦμα 
χαρίζει τὰ χαρίσματα στοὺς ἀνθρώπους κατακλύζοντας κάθε ἀν-
θρώπινη ὕπαρξη δεκτικὴ τῆς χάριτος, χωρὶς κανεὶς νὰ ἔχει κάποιο 
παράπονο. Μετέχουμε στὰ μυστήρια ποὺ τελεῖ τὸ Ἅγιο Πνεῦμα 
καὶ ἀπολαμβάνουμε τοὺς καρπούς του δωρεάν, ὄχι γιατὶ δικαιού-
μαστε κάτι γιὰ κάποια ἐργασία μας. Μάλιστα οἱ καρποὶ τοῦ Ἁγίου 
Πνεύματος δὲν εἶναι ὅπως οἱ πόροι τοῦ κόσμου ποὺ ἐξαντλοῦνται 
καὶ χάνονται. Εἶναι ἀνεξάντλητοι καὶ ρέουν μέσα ἀπὸ τὸ ἐσωτερι-
κὸ τῆς ὕπαρξής μας ὅταν τὸ Πνεῦμα κατοικήσει μέσα μας, σὰν ἕνα 
ποτάμι ποὺ δὲν στερεύει, ἕνα ποτάμι ποὺ συνεχῶς διευρύνεται καὶ 
μεγαλώνει καὶ σώζει, δὲν μᾶς πνίγει ὅπως συμβαίνει μὲ τὶς μέρι-
μνες γιὰ τὰ δημοφιλῆ ἀγαθὰ τῆς δόξας καὶ τοῦ πλούτου. 

Συμπαρασύρει, ὅμως, στὴν πορεία του ὅλα ἐκεῖνα ποὺ δὲν 
ἀνήκουν στὸν κόσμο τοῦ Θεοῦ, ὅπως ὁ ἀνταγωνισμός, ἡ ἀντιπαρά-
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θεση, ἡ ἐκμετάλλευση, ὁ ἀποκλεισμός, ὁ πόλεμος. Τὸ Ἅγιο Πνεῦμα 
ποὺ ἔχει ἐγκατασταθεῖ πιὰ στὴν ἀνθρώπινη καρδιὰ ἀνάλογα μὲ τὴ 
δεκτικότητα τοῦ καθενός, μᾶς μαθαίνει ὅτι ὅλα ὅσα ἔχουμε καὶ δὲν 
ἔχουμε εἶναι τὸ ἀποτέλεσμα τῆς δικῆς του κρίσης καὶ ὄχι τῆς δικῆς 
μας, σὰν νὰ μὴν ἔχει σημασία ἡ γνώμη μας καὶ σὰν νὰ ἔχει σημασία 
μόνο τὸ θέλημα τοῦ Θεοῦ. Κορυφαῖος καρπὸς τοῦ Ἁγίου Πνεύματος 
εἶναι ἡ ἀγάπη ποὺ σώζει τὶς ἀνθρώπινες σχέσεις καὶ ἀποκαθιστᾶ 
τὶς σχέσεις μὲ τὸν Θεό. Ἔτσι ἀλλάζει ὁ τρόπος ζωῆς τῶν ἀνθρώπων 
ποὺ πιὰ πρέπει νὰ θεμελιώνεται στὴν ἀγάπη καὶ σὲ ὅλες τὶς ἄλλες 
ἀρετές, ὅπως ἡ μακροθυμία, ἡ πίστη, ἡ ἀδελφοσύνη, ποὺ ἐπίσης 
ἀποτελοῦν καρποὺς τοῦ Ἁγίου Πνεύματος. 

Αὐτὲς οἱ λέξεις, οἱ ἔννοιες καὶ οἱ πρακτικὲς ποὺ συνδέονται μαζί 
τους, ἐγκαινιάζουν καὶ μιὰ νέα γλῶσσα ποὺ μποροῦν νὰ τὴ μάθουν 
ὅσοι τὸ ἐπιθυμοῦν, τὴ γλῶσσα τοῦ Ἁγίου Πνεύματος. Ὁ κόσμος τοῦ 
Θεοῦ ἔχει τὴ δική του γλώσσα ποὺ μάλιστα ἑνώνει καὶ δὲν διακρί-
νει τὰ ἔθνη. Ἡ διήγηση τῆς ἔλευσης τοῦ Ἁγίου Πνεύματος στοὺς 
Ἀποστόλους περιγράφει τὴν παρουσία του μὲ τὴ μορφὴ πυρίνων 
γλωσσῶν. Γνωρίζουμε ἀπὸ τὴν Παλαιὰ Διαθήκη ὅτι οἱ διαφορετι-
κὲς γλῶσσες στὴν ἱστορία τῆς Βαβὲλ χώρισαν τὸ ἕνα ἀνθρώπινο 
γένος σὲ πολλά, γιατὶ οἱ διαφορετικὲς γλῶσσες ἀντιστοιχοῦν σὲ 
διαφορετικοὺς ἀνθρώπους ποὺ δὲν ἔχουν κάτι κοινὸ μεταξύ τους. 
Ἡ γλῶσσα εἶναι τὸ μέσο μὲ τὸ ὁποῖο σκεπτόμαστε καὶ καταλαβαί-
νουμε τὸν κόσμο, μιὰ διαφορετικὴ γλῶσσα μᾶς κάνει νὰ σκεπτό-
μαστε διαφορετικὰ καὶ νὰ ἀνήκουμε στὸν κόσμο ποὺ μᾶς ταιριάζει 
καὶ ὄχι σὲ κάποιον ἄλλο. Ἡ γλῶσσα ποὺ κατέχουμε, οἱ ἔννοιες ποὺ 
γνωρίζουμε, οἱ προτάσεις ποὺ μποροῦμε νὰ διατυπώσουμε καὶ νὰ 
κατανοήσουμε καθορίζουν τὰ ὅρια τῆς σκέψης μας. Ἀντίστοιχα, 
δὲν μποροῦμε νὰ μιλήσουμε γιὰ πράγματα ποὺ ἀδυνατοῦμε νὰ πε-
ριγράψουμε ὅταν δὲν γνωρίζουμε τὴν κατάλληλη γλώσσα, τὶς ἔν-
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νοιες καὶ τὴ σύνταξη ποὺ ἀπαιτεῖται ὥστε νὰ μιλήσουμε γι’ αὐτά. 
Καὶ ὅταν κάτι τέτοιο συμβαίνει θὰ πρέπει νὰ σωπαίνουμε. Σὲ αὐτὴ 
τὴν κατάσταση βρίσκονταν καὶ οἱ μαθητὲς τοῦ Κυρίου. 

Οἱ μαθητὲς τοῦ Κυρίου εἶχαν λάβει τὴν ἐντολὴ νὰ πορευτοῦν σὲ 
ὅλα τὰ ἔθνη γιὰ νὰ διδάξουν τοὺς ἀνθρώπους καὶ νὰ τοὺς βαπτίσουν 
στὸ ὄνομα τοῦ Πατρὸς καὶ τοῦ Υἱοῦ καὶ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος. Ἀλλὰ 
ποῦ νὰ πᾶνε δὲν ἤξεραν, ὅπως καὶ δὲν γνώριζαν τί νὰ τοὺς διδάξουν, 
ἦταν ἄλλωστε ψαράδες. Ἦταν θὰ λέγαμε βυθισμένοι στὴ σιωπή, 
ἀναμένοντας τὸν Παράκλητο ποὺ σὰν πύρινες γλῶσσες θὰ ἄλλαζε 
τὴ ζωή τους καὶ τὴ ζωὴ ὁλόκληρου τοῦ κόσμου. Ἔπρεπε νὰ ἔρθει τὸ 
Ἅγιο Πνεῦμα ποὺ σὰν μιὰ ἄλλη γλῶσσα θὰ ἔκανε τοὺς μαθητὲς ἀπὸ 
ἁλιεῖς, θεολόγους καὶ ἀπὸ ἀγράμματους, σοφούς, συγκροτώντας 
μιὰ νέα Ἐκκλησία. Τώρα θὰ μποροῦν νὰ μιλήσουν καὶ νὰ διδάξουν, 
νὰ βαπτίσουν καὶ νὰ συνθέσουν, νὰ συγκροτήσουν τὴν Ἐκκλησία. 
Αὐτὴ εἶναι ἡ ἀντίθετη πορεία ἀπὸ ἐκείνη τοῦ πύργου τῆς Βαβέλ, 
μιὰ πορεία ποὺ δὲν χωρίζει, ἀλλὰ ξαναφέρνει κοντὰ τὸ σύνολο τῶν 
ἀνθρώπων. Τὴν ἡμέρα τῆς Πεντηκοστῆς τὸ Ἅγιο Πνεῦμα γίνεται 
ἡ κοινή μας γλῶσσα, αὐτὴ ποὺ μᾶς ἑνώνει καὶ μᾶς ἐπιτρέπει νὰ 
σκεπτόμαστε ὄχι μόνο τὸν κόσμο καὶ τοὺς ἀνθρώπους, ἀλλὰ καὶ 
τὸν Θεό, νὰ πράττουμε στὸν κόσμο καὶ ἀπέναντι στοὺς ἄλλους τὸ 
θέλημα τοῦ Θεοῦ. Στὴν ἐποχή μας ὑπάρχει ἡ ἐντύπωση ὅτι μιλώ-
ντας κανεὶς καὶ μὲ καθαρὸ τρόπο τὴ γλῶσσα τοῦ Θεοῦ ὄχι μόνο δὲν 
θὰ ἑνώσει, ἀλλὰ μᾶλλον θὰ χωρίσει τοὺς ἀνθρώπους προκαλώντας 
διχασμὸ καὶ ἀντιπαραθέσεις. Γι’ αὐτὸ καὶ συστήνεται νὰ προσαρ-
μόζουμε τὸν λόγο τοῦ Θεοῦ σὲ ὅσα θεωροῦνται αὐτονόητα στὴν 
ἐποχή μας καὶ σὲ ὅσα λογίζονται ὡς δεδομένα γιὰ τὴ γλῶσσα ποὺ 
καταλαβαίνει ὁ σύγχρονος ἄνθρωπος, ἀδιάφορος ὅπως εἶναι γιὰ 
τὸν Θεὸ καὶ τὴν Ἐκκλησία. Δὲν εἶναι, ὅμως, αὐτὸ τὸ παράδειγμα 
τῆς Πεντηκοστῆς, δὲν βλέπουν ἔτσι τὸν κόσμο οἱ Ἀπόστολοι μὲ τὴ 
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γλῶσσα τοῦ Ἁγίου Πνεύματος. Ἡ Ἐκκλησία τῆς Πεντηκοστῆς εἶναι 
μιὰ ἑνότητα ἐν τῇ ἀληθείᾳ.

Ὁ κόσμος τοῦ Θεοῦ, ἡ Ἐκκλησία, εἶναι ἕνας κόσμος μεγάλων 
καὶ συνεχῶν ἀλλαγῶν. Ἡ ἔλευση τοῦ Ἁγίου Πνεύματος καὶ ἡ μόνιμη 
πιὰ παρουσία του στὴν Ἐκκλησία, ἀλλάζει ὁλόκληρο τὸν ἄνθρωπο, 
τὸν κάνει κάτι ἐντελῶς ἄλλο δημιουργώντας μιὰ ἄλλη κοινωνία ἀν-
θρώπων. Σὲ αὐτὴ τὴν κοινωνία, ὁ ἁπλὸς πιστὸς μπορεῖ νὰ ἀλλάξει 
ἐντελῶς καὶ νὰ γίνει ἱερέας τῶν μυστηρίων, νὰ γίνει ἕνας ἄλλος ἄν-
θρωπος ποὺ μὲ τὸ ἱερατικό του ἔργο θὰ συμβάλλει, μὲ τὴ σειρά του, 
στὴ μεταμόρφωση τῆς ζωῆς πολλῶν ἄλλων ἀνθρώπων γύρω του. 
Καὶ ἂν αὐτὴ ἡ ἀλλαγὴ ἀφορᾶ μόνο ὁρισμένους, ὅλοι μποροῦν νὰ 
ἀλλάξουν καὶ νὰ γίνουν ἀπὸ «ἁλιεῖς», «θεολόγοι». Ὅταν κάτι τέτοιο 
συνέβη γιὰ πρώτη φορὰ τὴν ἡμέρα τῆς Πεντηκοστῆς, εἴδαμε τοὺς 
ἀμόρφωτους ψαράδες τοῦ κύκλου τῶν μαθητῶν τοῦ Χριστοῦ νὰ γί-
νονται μεγάλοι θεολόγοι τῆς Ἐκκλησίας. 

Ἐμεῖς μπορεῖ νὰ μὴν εἴμαστε θεολόγοι, καὶ σίγουρα δὲν εἴμα-
στε σπουδαῖοι θεολόγοι, ἀλλὰ αὐτὲς οἱ ἀλλαγὲς μᾶς ἀφοροῦν κατὰ 
ἕναν ἰδιαίτερο τρόπο. Τὸ Ἅγιο Πνεῦμα ποὺ καθιστᾶ κάποιον πραγ-
ματικὸ θεολόγο μπορεῖ νὰ μεταβάλλει καὶ τὴ ζωὴ ὅλων μας σὲ 
μιὰ ζωὴ ποὺ θὰ ἀντιστοιχεῖ σὲ μιὰ θεολογία στὴν πράξη. Ὅλοι οἱ 
ἄνθρωποι καλοῦνται νὰ γίνουν θεολόγοι στὴν πράξη, δηλαδή, νὰ 
πράττουν ὅπως ἀκριβῶς θέλει ὁ Θεὸς καὶ στὶς χαρές, ἀλλὰ κυρίως 
στὶς λύπες τους, στὶς δοκιμασίες, ἀκόμα καὶ σὲ ἐκεῖνες τὶς στιγμὲς 
ποὺ κανεὶς νομίζει ὅτι ἔχει ἐγκαταλειφθεῖ ἀπὸ τὸν Θεό. Ἡ θεολο-
γία εἶναι πράξη καὶ θεολογία στὴν πράξη σημαίνει νὰ κάνει κα-
νεὶς ὑπομονὴ στὶς ἐξελίξεις τῆς ζωῆς του, ὅταν ὅλα καὶ ὅλοι γύρω 
τὸν συμβουλεύουν νὰ ἐπιλέξει τὸν δρόμο τῆς φυγῆς ἢ τῆς ἄγνοιας 
τοῦ προβλήματος, κάνοντας σὰν νὰ μὴν ὑπάρχει. Θεολογία στὴν 
πράξη σημαίνει νὰ πράττει κανεὶς ὥστε ἡ ζωή του νὰ θυμίζει τὸν 
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Χριστὸ καὶ δὲν ὑπάρχει καλύτερη ὑπενθύμιση τοῦ Χριστοῦ ἀπὸ τὸ 
νὰ σηκώνει κανεὶς τὸν σταυρό του. Ἡ θεολογία τοῦ λόγου ἔχει μιὰ 
ἀπαράμιλλη ὀμορφιά, ἀλλὰ ἡ θεολογία στὴν πράξη εἶναι αὐτὴ ποὺ 
ἐπιβεβαιώνει μὲ ἐμπειρικὸ τρόπο τὴν ἀλήθεια της.

Αὐτὰ καὶ ἄλλα πολλὰ συμβαίνουν ὅταν κανεὶς ἀποκτήσει τὸ 
Ἅγιο Πνεῦμα στὴν ψυχή του, ὅταν ὁ Παράκλητος ἐπιλέξει ὡς μό-
νιμη κατοικία τὴν καρδιά του, ὅπως διαβεβαιώνει ὁ ἴδιος ὁ Θεὸς 
λέγοντας· «Ἐνοικήσω ἐν ὑμῖν». Θὰ θέλαμε ὅλα αὐτὰ νὰ συμβαίνουν 
καὶ στὴ δική μας ζωή, ἀλλὰ εἴμαστε συχνὰ ἐπηρεασμένοι ἀπὸ τὴν 
κυρίαρχη τάση στὸν κόσμο μας γιὰ τὴν ἀπόκτηση μὲ κόπο καὶ μό-
χθο ὅλο καὶ περισσότερων ὑλικῶν ἀγαθῶν μὲ τὴν ἐλπίδα μιᾶς κα-
λύτερης ζωῆς. Θὰ πρέπει νὰ εἴμαστε εὐγνώμονες στὴν Ἐκκλησία 
ποὺ μὲ τὴν ἱστορία τῆς Πεντηκοστῆς μᾶς θυμίζει ὅτι ὁ σκοπὸς τῆς 
ζωῆς μας εἶναι νὰ λάβουμε τὸ Ἅγιο Πνεῦμα ὥστε νὰ ἀλλάξει πραγ-
ματικὰ καὶ ἡ ζωή μας, ἀλλὰ καὶ ἡ ζωὴ τῶν ἄλλων. 
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Ἑρμηνευτικὲς προσεγγίσεις μὲ σημεῖο ἀναφορᾶς 
τὸ μυστήριο τῆς Θεοτόκου

1Μιλτιάδη Νικολάου*

Περίληψη

Ὁ συγγραφέας ἀναλύει μιὰ πατερικὴ ἀνάγνωση τῆς φλεγόμενης 
βάτου στὴν ἑλληνικὴ παράδοση. Χρησιμοποιώντας παλιὲς 

τυπολογικὲς καὶ σύγχρονες ἑρμηνευτικὲς προσεγγίσεις, παρου-
σιάζει τὸν τρόπο μὲ τὸν ὁποῖο τὸ μυστήριο τῆς Παναγίας ἐπαλη-
θεύει τὸν τύπο τῆς «φλεγόμενης βάτου». Τέλος, περιγράφονται 
ὁρισμένοι τύποι ἀπὸ τὶς ἑβραϊκὲς Γραφές, ποὺ βλέπουν τὴ βάτο ὡς 
εἰκόνα τοῦ ἰσραηλιτικοῦ λαοῦ. Ὡστόσο, προτείνεται μιὰ χριστια-
νικὴ ἐπανερμηνεία αὐτῶν ὡς ἀκριβέστερη καὶ ἀνταποκρινόμενη 
στὴ νέα πραγματικότητα τῆς ἀποκάλυψης τοῦ Θεοῦ μέσῳ τῆς 
Καινῆς Διαθήκης. 

Λέξεις - κλειδιά: Φλεγόμενη βάτος, Θεοτόκος, Σινᾶ, τυπολο-
γία, Μωυσῆς

Σημεῖα τῆς θεολογίας τῆς βάτου σὲ σχέση μὲ τὴν Παναγία, 
ὑπάρχουν τὸν 4ο αἰ. σὲ λόγους τοῦ Ἀθανασίου Ἀλεξανδρείας, τοῦ 
Βασιλείου Καισαρείας, τοῦ Ἀστερίου Ἀμάσειας καὶ τοῦ Γρηγορίου 
Νύσσης. Ὡστόσο, μιὰ συστηματικὴ ἀναφορὰ παρουσιάζεται τὸν 

* Ὑπ. Διδ. στὸ Τμῆμα Κοινωνικῆς Θεολογίας καὶ Χριστιανικοῦ Πολιτισμοῦ 
τῆς Θεολογικῆς Σχολῆς ΑΠΘ
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5ο αἰ., στὴν Γ΄ Οἰκουμενικὴ Σύνοδο1, τὴν ὁποία ἀκολουθοῦν καὶ 
ἄλλοι πατέρες τῆς βυζαντινῆς ἐποχῆς, ἀναλύοντας τὴ θεολογικὴ 
ἑρμηνεία τῆς βάτου ὡς Θεοτόκου ἢ «ἀντιστρόφως», τὴ σημαντικὴ 
κατανόηση τῆς Θεοτόκου ὡς τῆς φλεγόμενης βάτου. Ἀνάμεσα στὰ 
λόγια αὐτῶν τῶν πατέρων ξεχωρίζουν αὐτὰ τοῦ Προκοπίου Γάζας, 
τοῦ Ἰωάννου Δαμασκηνοῦ, τοῦ Φωτίου Κωνσταντινουπόλεως, τοῦ 
Θεοφύλακτου Βουλγαρίας, τοῦ πατριάρχη Καλλίστου, τοῦ Γρηγο-
ρίου Παλαμᾶ καὶ τοῦ Δαμασκηνοῦ Στουδίτη. Ἡ ἀναφορὰ στὴ θε-
ολογία ποὺ συνδέει τὸ μυστήριο τῆς βάτου μὲ αὐτὸ τῆς Παναγίας 
δὲν γίνεται μὲ χρονολογικὴ σειρά, ἀλλὰ μὲ βάση τὶς πτυχὲς τοῦ 
θέματος ποὺ μελετήθηκαν. Τὸ μυστήριο τῆς φλεγομένης καὶ πυρα-
φλέκτου2 βάτου στὸ Σινᾶ εἶναι μία ἀπὸ τὶς μεγαλύτερες ἀποκαλύ-
ψεις τοῦ Θεοῦ στὴν ἱστορία τῆς Παλαιᾶς Διαθήκης, διὰ τῆς ὁποίας 
ὁ Κύριος καλεῖ τὸν Μωυσῆ στὴν ἀποστολὴ τῆς ἐξαγωγῆς τοῦ Ἰσ-
ραηλιτικοῦ λαοῦ ἀπὸ τὴ δουλεία τῶν Αἰγυπτίων ἀποκαλύπτοντάς 
του συγχρόνως τὸ ὄνομά του3. Ἡ συγκεκριμένη θεοφάνεια διαδρα-
ματίζει κεντρικὸ ρόλο στὴν ἀποκάλυψη τόσο τῶν παλαιῶν ὅσο καὶ 
τῶν νέων θεοφανειῶν τῆς Παλαιᾶς Διαθήκης4. Πρόκειται γιὰ ἕνα 

1. Τὸν 5ο αἰ. ἔχουμε ἐπίσης τὴ συμβολὴ τοῦ Νείλου Ἀγκύρας (γνωστὸς καὶ ὡς 
Νεῖλος Σιναΐτης) καὶ τοῦ Πρόκλου Κωνσταντινουπόλεως.

2. Σούδας, ἔκδ. A. Adler, Suidae Lexicon, Lexicographie Graeci, 1.1 – 1.4, 
Teubner, Leipzig 1928 – 1935, λήμ. 3195. «Πυράφλεκτος: ὁτὲ δηλοῖ τὸ περὶ τὴν θε-
οτόκον θαῦμα λέγεται πυράφλεκτος· ὡς ἐν τῷ, βάτος ἐν ὄρει πυράφλεκτος. ὁτὲ δὲ τὴν 
ἐξαφθεῖσαν Χαλδαϊκὴν κάμινον, λέγεται πυρίφλεκτος· ὡς ἐν τῷ, κάμινον παῖδες πυρί-
φλεκτον πάλαι δροσοβολοῦσαν ἀπέδειξαν».

3. «καὶ εἶπεν ὁ Θεὸς πρὸς Μωυσῆν λέγων· ἐγώ εἰμι ὁ ὤν» (Ἐξ. 3, 14) καὶ «καὶ 
εἶπεν ὁ Θεὸς πάλιν πρὸς Μωυσῆν· οὕτως ἐρεῖς τοῖς υἱοῖς ᾿Ισραήλ· Κύριος ὁ Θεὸς τῶν πα-
τέρων ἡμῶν, Θεὸς Ἀβραὰμ καὶ Θεὸς ᾿Ισαὰκ καὶ Θεὸς Ἰακὼβ ἀπέσταλκέ με πρὸς ὑμᾶς· 
τοῦτό μού ἐστιν ὄνομα αἰώνιον καὶ μνημόσυνον γενεῶν γενεαῖς» (Ἐξ. 3, 15).

4. K. M. Larison, Mount Sinai and the Monastery of St. Catherine: Place and 
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παράδοξο θέαμα στὶς πλαγιὲς τοῦ ὄρους Χωρήβ, γιὰ μία βάτο ἡ 
ὁποία δὲν μιλάει, ἀλλὰ κραυγάζει μέσα ἀπὸ τὴ σιωπή της καὶ γνω-
ρίζει τὸν ἴδιο τὸν Θεὸ στὸν προφήτη5, ἕνα θάμνο ποὺ καίγεται ἀλλὰ 
δὲν καταναλώνεται ἀπὸ τὴ φωτιὰ καὶ ἀπὸ τὸν ὁποῖο ὁ Θεὸς κα-
λεῖ στὸ προφητικὸ ἀξίωμα καὶ σὲ μιὰ ἀποστολὴ ὑψίστης σημασί-
ας στὴν ἱστορικὴ πορεία τοῦ Ἰσραηλιτικοῦ λαοῦ. Αὐτὴ ἡ ἀλήθεια 
περιγράφεται ἐπίσης, ἀπὸ τὸν Ἀστέριο Ἀμασείας6: «Τίς οὗτος, ὁ καὶ 
συμπαρὼν ὑμῖν καὶ μὴ βλεπόμενος; ἢ τάχα ἐκεῖνος ὁ καὶ πρὸς Μωϋσῆν 
λαλῶν καὶ μὴ φαινόμενος; Ἑωρᾶτο γὰρ καὶ τότε πῦρ καὶ βάτος, ἀμφότε-
ρα ἄφωνα· ἀλλ’ ὅμως καὶ φωνὴ ἠκούετο καὶ λόγος ἐπαίδευε καὶ ἀσφαλῶς 
τὸ μέλλον προηγορεύετο. Καὶ χρὴ τοὺς νοῦν ἔχοντας ἐκ τῆς συγγενείας 
τῶν πραγμάτων γνωρίσαι τὸ πρόσωπον».

Ἡ πρώιμη χριστιανικὴ ἑρμηνεία τῶν Γραφῶν χαρακτηριζόταν 
ἀπὸ διάφορες μεθόδους ἑρμηνείας. Μία ἀπὸ αὐτὲς ἦταν ἡ Τυπολο-
γία, στὴν ὁποία τὰ γεγονότα στὶς ἑβραϊκὲς Γραφὲς θεωροῦνταν ὡς 
προεικονιστικὰ καὶ παράλληλα μὲ ἐκεῖνα τῶν χριστιανικῶν Γρα-
φῶν7. Ὅπως διευκρινίζει ὁ Ἀθ. Παπαρνάκης, «κατὰ τοὺς τέσσερις 
πρώτους αἰῶνες τὸ ἑρμηνευτικὸ καὶ θεολογικὸ ἐνδιαφέρον ἑστιάζεται 
ἀποκλειστικὰ στὴν ἀνάλυση τῆς θεοφάνειας μὲ ἀναφορὰ στὴν προΰπαρ-

space in pilgrimage art [διδ. διατριβή], University of Chicago, 2016, σ. 218.
5. Τὸ γεγονὸς αὐτὸ περιγράφεται περιεκτικῶς στὸν εἱρμὸ τῆς η΄ ὠδῆς τοῦ 

πρώτου κανόνα τῆς Πεντηκοστῆς: «Ἄφλεκτος πυρί, ἐν Σινᾷ προσομιλοῦσα, βάτος 
Θεὸν ἐγνώρισε, τῷ βραδυγλώσσῳ καὶ δυσήχῳ Μωσεῖ».

6. Ἀστερίου Ἀμασείας, Λόγος εἰς τὸν ἐκ κοιλίας τυφλόν, ἔκδ. C. Datema, 
Asterius of Amasea. Homilies i-xiv, Brill, Leiden 1970, ὁμ. 7, κεφ. 3, παρ. 5.

7. Κατὰ τοὺς λόγους τῶν πατέρων τῆς Γ΄ Οἰκουμενικῆς Συνόδου, ἔκδ. E. 
Schwartz [ACO 1.1.2], De Gruyter, Berlin 1927, σ. 74: «οὐκ οἶδας ὅτι τὰ ἀρχαῖα με-
λέτη τῶν νεωτέρων καὶ τῶν νῦν γενομένων ἐστί; τὰ γὰρ μυστήρια προτυποῦνται διὰ 
τῶν παλαιῶν».
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ξη τοῦ Λόγου καὶ στὴ θεότητά του»8, ἐνῶ «ἀπὸ τὸν 5ο αἰ. καὶ ἑξῆς εἶναι 
σχεδὸν ἀποκλειστικὴ ἡ ἀναφορὰ στὴ Θεοτόκο σὲ κάθε παραπομπὴ στὴ 
βάτο, ἢ ἀκριβέστερα, ἐπειδὴ οἱ ἀναφορὲς στὴ Θεοτόκο εἶναι θεολογικὰ 
ἀναγκαιότερες»9.

Ἔτσι, ἡ ἀφήγηση τῆς Παλαιᾶς Διαθήκης σταδιακὰ ἑρμηνεύ-
τηκε ὡς προεικόνιση τῆς καθαρότητας τῆς Θεοτόκου καὶ τῆς θαυ-
ματουργικῆς παρθενικῆς γέννησης τοῦ Χριστοῦ ἀπὸ αὐτὴ10 ἡ ὁποία 
θὰ γίνει πρόξενος τῆς φιλάνθρωπης παρουσίας τοῦ Χριστοῦ στὸν 
κόσμο καὶ τῆς σωτηρίας τῶν ἀνθρώπων. Σύμφωνα μὲ τὸ κείμενο 
τῶν πρακτικῶν τῆς Γ΄ Οἰκουμενικῆς Συνόδου, ἐκείνη ἡ ἥμερη φω-
τιὰ ἀποτελοῦσε προμήνυμα τῆς φιλανθρωπίας, ἡ ὁποία θὰ ἔφθανε 
σὲ ἐμᾶς11. Σχετικὰ μὲ τὸ θέμα αὐτὸ οἱ πατέρες τῆς Γ΄ Οἰκουμενικῆς 
Συνόδου διακηρύττουν τὰ ἀκόλουθα12: «Διὰ τοῦτο βάτος ἀνάπτεται, 

8. Ἀθ. Παπαρνάκη, «Θεομητορικὴ τυπολογία στὴν Παλαιὰ Διαθήκη», 
Σύνθεσις 1 (2018), 173-174 «ἀπὸ κάποιες ἑρμηνευτικὲς παρατηρήσεις εἶναι δυνατὸν νὰ 
ἀνιχνευθεῖ μιὰ δεύτερη, ἀποκλίνουσα ἑρμηνευτικὴ γραμμή, ἡ ὁποία ἀπομακρύνεται 
σταδιακὰ ἀπὸ αὐτὸ τὸ θέμα καὶ θὰ μποροῦσε νὰ θεωρηθεῖ ὅτι προετοιμάζει τὸ ἔδαφος 
γιὰ τὴν τελικὴ σύνδεση τῆς παράστασης τῆς βάτου μὲ τὴ Θεοτόκο, ἡ ὁποία πραγματο-
ποιεῖται γιὰ πρώτη φορὰ στὰ τέλη τοῦ 4ου αἰώνα».

9. Στὸ ἴδιο, 174.
10. K. M. Larison, Mount Sinai and the Monastery of St. Catherine, σ. 194. 

Βλ. ἐπίσης, K. Weitzmann, Loca sancta and the representational arts of Palestine, 
Dumbarton Oaks Center for Byzantine Studies, Washington 1974, σ. 53. Πρβλ. 
Ἰωσὴφ τοῦ Ὑμνογράφου, Κανὼν Β΄, E. I. Τωμαδάκη, Ἰωσὴφ ὁ Ὑμνογράφος. Βίος 
καὶ ἔργον [«Ἀθηνᾶ»: Σειρὰ διατριβῶν καὶ μελετημάτων, 11], Τυπογραφεῖο ἀδελ-
φῶν Μυρτίδη, Ἀθήνα 1971, Καν. β΄, παρ. 9, «ἀλλὰ μᾶλλον δροσίσαν καθυπεδέξω, 
Θεογεννῆτορ ἁγνή· καὶ γὰρ ἡ βάτος εἰκόνα προέγραψε τοῦ σοῦ φρικτοῦ τοκετοῦ σπαρ-
γανουμένη πυρί».

11. Πρακτικὰ τῆς Γ΄ Οἰκουμενικῆς Συνόδου, ἔκδ. E. Schwartz [ACO 1.1.2], 
σ. 74.

12. Στὸ ἴδιο.
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πῦρ φαίνεται καὶ τὰ πυρὸς οὐκ ἐνεργεῖ οὔτε μὴν κολάζει. ἆρα ἐν τῇ βάτῳ 
οὐχ ὁρᾷς τὴν παρθένον; ἆρα ἐν τῷ πυρὶ οὐ βλέπεις φιλανθρωπίαν τοῦ πα-
ραγενομένου; ὁ κριτὴς ἐν τοῖς κρινομένοις, καὶ κρίσις οὐ γίνεται· ὁ δικα-
στὴς ἐν τοῖς καταδίκοις, καὶ οὐδαμοῦ τιμωρία ὁ κριτὴς ἐπέστη, ἀλλ’ οὐ 
κρίνων ἀλλὰ διδάσκων, οὐ καταδικάζων ἀλλ’ ἰατρεύων. ὁρᾷς πῶς ἐκεῖνο 
τὸ ἥμερον πῦρ τὴν ὧδε φιλανθρωπίαν ἐμήνυσε; εἰ διὰ μήτρας Θεὸς ὢν τί-
κτεται· οὐδὲν γὰρ ὕβριν ἡγεῖται Θεὸς ὃ πρόξενον σωτηρίας ἀνθρώποις».

Βεβαίως, δὲν εἶναι καθόλου τυχαῖο τὸ γεγονὸς ὅτι στὸ μυστή-
ριο τῆς βάτου δόθηκαν στὸν Μωυσῆ οἱ ὑποσχέσεις τῆς λύτρωσης 
τοῦ Ἰσραηλιτικοῦ λαοῦ ἀπὸ τὴν αἰγυπτιακὴ δουλεία, ἀλλὰ πρόκει-
ται περὶ τύπου, ὁ ὁποῖος ἑρμηνευμένος σωτηριολογικὰ ὑποδηλώνει 
ὅτι διὰ τῆς Θεοτόκου ὁ Θεὸς βραβεύει τὴ σωτηρία καὶ τὴ λύτρω-
ση στοὺς ἀνθρώπους ἀπὸ τὴ δουλεία τῶν παθῶν καὶ τῆς ἁμαρτί-
ας. Αὐτὴ ἡ σωτηριολογικὴ βάση καὶ διάσταση τοῦ μυστηρίου τῆς 
βάτου, ὡς συμβόλου τῆς ἄσπορης σύλληψης τοῦ Χριστοῦ ἀπὸ τὴν 
Παρθένο, μιὰ σύλληψη ἡ ὁποία θὰ θέρμαινε τὰ ἐθνικὰ ὕδατα, δια-
λύοντας τὴ διαβολικὴ πλάνη, ἐκδιώκοντας τὴ νύκτα τῆς ἀγνωσίας 
καὶ καταυγάζοντας ὅλη τὴν κτίση μὲ τὶς φωτιστικὲς ἀκτίνες τοῦ 
φωτὸς τῆς ὀρθοδοξίας, τίθεται μὲ ἀκρίβεια ἀπὸ τὸν Πρόκλο Κων-
σταντινουπόλεως13.

13. Πρόκλου Κωνσταντινουπόλεως, Ἐγκώμιον εἰς τὴν Θεοτόκον, ἔκδ. F. J. 
Leroy, L’homilétique de Proclus de Constantinople [ST 247], κεφ. 6, παρ. 6: «Σύμβολον 
γὰρ ἔφερεν ἡ προσομιλοῦσα βάτος τότε τῷ πυρὶ τῆς ἀσπόρως συλλαβούσης Παρθένου 
τὸ φῶς τὸ ἀληθινόν, τὸν ἥλιον τῆς δικαιοσύνης, τὸν ἐκ τούτου ἀνατέλλοντα τοῦ ἀμολύν-
του παστοῦ, ἵνα τὰ ἐθνικὰ ὕδατα θερμάνη κατὰ τὸ γεγραμμένον, ἵνα τῇ θερμότητι τῆς 
ἀγαθότητος τὸν κρυμνὸν διαλύση τῆς διαβολικῆς δεινότητος, ἵνα τῇ λαμπρότητι τῆς 
θεότητος τὴν νύκτα ἐκδιώξη τῆς ἀγνωσίας, ἵνα ταῖς φωτιστικαῖς ἀκτῖσι τὴν ὑπ’ αὐτοῦ 
γεναμένην καταυγάση κτίσιν, ἵνα μηκέτι μηδεὶς προσκόπτη εἰς τὴν παρθενικὴν τῆς 
χάριτος ἡμέραν, ἐν τῷ φωτὶ τῆς ὀρθοδοξίας».
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Ὅπως, ἡ ἄφλεκτη βάτος ἦταν τὸ ὄχημα μὲ τὸ ὁποῖο ἡ ἀπο-
κάλυψη τοῦ Θεοῦ (φωτιὰ) ἦρθε στὸν κόσμο χωρὶς νὰ φθείρεται 
ὁ θάμνος ἀλλὰ νὰ λάμπει, ὅπως ἡ Παναγία ἦταν τὸ ὄχημα μὲ τὸ 
ὁποῖο ἡ ἀποκάλυψη τοῦ Θεοῦ (ὁ Ἰησοῦς), ἦρθε στὸν κόσμο, φυ-
λάσσοντας τὴν παρθενία τῆς μητέρας του14. Ὁ Γρηγόριος Νύσσης 
ἑρμηνεύει τὸ γεγονός, δίνοντας ἰδιαίτερη βαρύτητα στὸ ἀειπάρθε-
νο τῆς Παναγίας καὶ λέγοντας τὰ ἑξῆς: «Ἀπὸ αὐτὸ μαθαίνουμε καὶ τὸ 
μυστήριο τῆς Παναγίας: Τὸ φῶς τῆς θεότητας, ποὺ μὲ τὴ γέννηση ἔλαμψε 
ἀπὸ αὐτὴν στὴν ἀνθρώπινη ζωή, δὲν κατέτρωγε τὸν φλεγόμενο θάμνο, 
ὅπως καὶ τὸ ἄνθος τῆς παρθενίας της δὲν μαράθηκε μὲ τὴ γέννηση»15. Ὁ 
λόγος τοῦ Φωτίου16 εἶναι ἀνάλογος, ἀλλὰ κατὰ ἕνα ἐπεξηγηματι-
κότερο τρόπο ἀναφέρει: «Ὡς ἡ βάτος τὸ πῦρ ὑπεδέχετο καὶ τὴν φλόγα 
τρέφουσα οὐκ ἐφθείρετο, οὕτω καὶ σὺ συλλήψῃ υἱόν, σάρκα δανείζουσα, 
τροφὴν τῷ ἀΰλῳ πυρὶ παρέχουσα καὶ τὴν ἀφθαρσίαν ἀνθέλκουσα. Ταῦτα 
γὰρ τὴν σὴν προετύπου σύλληψιν, τὸν σὸν προεμήνυε τοκετόν, τὴν σὴν 
πόρρωθεν ὑπεζωγράφει κυοφορίαν. Ἐκαινοποιήθη ταῦτα, ἵνα πιστώση-
ταί σου τὴν ἄφραστον γέννησιν».

14. D. Sardella, Theotokos of the unburnt bush: an interpretation, Museum 
of Russian Arts, Clinton, MA, 2013, σ. 3. Βλ. ἐπίσης, Δαμασκηνοῦ Στουδίτου, 
Λόγος ἱστορικός τε ἅμα καὶ διηγηματικὸς εἰς τὸν θεῖον εὐαγγελισμὸν τῆς ὑπερευ-
λογημένης δεσποίνης ἡμῶν Θεοτόκου καὶ ἀειπαρθένου Μαρίας, ἔκδ. Ε. Δεληδή-
μου, Θησαυρὸς Δαμασκηνοῦ τοῦ ὑποδιακόνου καὶ Στουδίτου, ἔκδ. Atlantis Greek 
Book Co., Inc., New York 1943, σσ. 2-540, λόγ. 2: «Αὐτὸ ἐπροσήμαινεν ἡ βάτος, 
ὁποῦ εἶδεν ὁ Μωϋσῆς, ὅτι ἡ Παναγία ἐδέχθη τὸ πῦρ ὅλον τῆς Θεότητος, καὶ ἔμεινεν 
ἀκατάφλεκτος».

15. Gregory of Nyssa, The Life of Moses (μτφρ. A. J. Malherbe καὶ E. Ferguson 
II), Paulist Press, New York 1978, σσ. 21 καὶ 59.

16. Φωτίου Κωνσταντινουπόλεως, Ὁμιλία λεχθεῖσα εἰς τὸν εὐαγγελισμὸν τῆς 
ὑπεραγίας Θεοτόκου, ἔκδ. Β. Λαούρδας, Φωτίου Ὁμιλίαι [Ἑλληνικά, 12 (Παράρτη-
μα)], Θεσσαλονίκη 1966, σ. 59.
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Ἀκόμη, σύμφωνα μὲ τοὺς λόγους τῶν πατέρων τῆς Γ΄ Οἰκου-
μενικῆς Συνόδου ἡ βάτος εἰκονίζει τὴ μήτρα τῆς Θεοτόκου17, ἐνῶ 
κατὰ τὸν Νεόφυτο Ἔγκλειστο, ἡ βάτος εἶναι ἡ ἀνθρώπινη φύση, ἡ 
ὁποία δέχεται τὸ πῦρ τῆς θεότητας18. Ἀναφερόμενος, λοιπὸν στὴν 
ἀνθρώπινη φύση τῆς Θεοτόκου τὴν ὑμνολογεῖ ὡς ἀκολούθως: «Χαῖ-
ρε, ἀκατάφλεκτε βάτε μωσαϊκῆς ὀπτασίας καὶ θεία φωνὴ σαφηνίζουσα 
Θεοῦ πρὸς ἀνθρώπους παράδοξον ἕνωσιν· πῦρ, ἐπεὶ “ὁ Θεὸς ἡμῶν πῦρ 
καταναλίσκον”· βάτος, ἐπεὶ ἀδιάφθαρτος ἡ φύσις τῶν ἀνθρώπων, πρὸς 
ἣν συναπτόμενος συμπαθῶς διετήρησεν ἄφλεκτον»19. 

Ἀπὸ τὰ παραπάνω μποροῦμε νὰ παρατηρήσουμε ὅτι οἱ ἑρμη-
νεῖες τῶν Πατέρων ὄχι μόνο συμφωνοῦν, ἀλλὰ συχνὰ ἀλληλοσυμ-
πληρώνονται. Ἐπιπλέον, τὰ σύγχρονα ἐρευνητικὰ συμπεράσμα-
τα ἐπιβεβαιώνουν τὴν πατερικὴ ἑρμηνεία. Ἕνα παράδειγμα ποὺ 
εὐθυγραμμίζεται μὲ τὶς παραπάνω ἀπόψεις τοῦ Πατέρα σχετικὰ μὲ 
τὴ θεότητα εἶναι ἡ παρατήρηση τοῦ B. P. Robinson ὅτι «ἡ φωτιὰ 
χρησιμεύει σαφῶς ὡς σύμβολο τῆς θεότητας σὲ ἄλλα κείμενα τῆς Πεν-
τάτευχου: στὴ Γένεση 15, 17 (“λαμπάδες πυρὸς”) στὸν “στύλο τοῦ πυρὸς” 

17. Γ΄ Οἰκουμενικὴ Σύνοδος τῆς Ἐφέσου, ἔκδ. E. Schwartz [ACO 1.1.2], σ. 
74: «καὶ ὅτι πεσὼν Μωυσῆς προσκυνεῖ, πιστεύεις, οὐ λογιζόμενος τὸ πῦρ τὸ ὁρώμενον, 
ἀλλὰ Θεὸν τὸν φθεγγόμενον· ὅταν δὲ μήτρας παρθενικῆς μνημονεύσω, βδελύσσῃ καὶ 
ἀποστρέφῃ; τί γὰρ εὐτελέστερον, εἰπέ, βάτος ἢ μήτρα παρθενικὴ καθαρὰ τῶν ἁμαρτίας 
παθῶν;».

18. B. P. Robinson, “Moses at the burning bush”, Journal for the Study of the 
Old Testament 22 (1997), 112. Ἀλλοῦ ἐμφανίζεται στοὺς Κριτὲς 6, 11-24 (Γεδεὼν) καὶ 
13, 2-24 (Μανωέ).

19. Νεοφύτου Ἐγκλείστου, Λόγος εἰς τὸν Εὐαγγελισμὸν τῆς ἁγίας δεσποίνης 
ἡμῶν Θεοτόκου καὶ ἀειπαρθένου Μαρίας, ἔκδ. Α. Σακελλαρίδου - Σωτηρούδη, 
«Ἑρμηνεία κανόνων τῶν δώδεκα Δεσποτικῶν ἑορτῶν», στὸ Ἁγίου Νεοφύτου τοῦ 
Ἐγκλείστου Συγγράμματα, τόμ. 5, ἔκδ. Ἱερὰ Βασιλικὴ καὶ Σταυροπηγιακὴ Μονὴ 
Ἁγίου Νεοφύτου, Πάφος 2005, λόγ. 1, ἑνότ. 9.
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τῆς Ἐξόδου 13 καὶ 14, στὰ γεγονότα τοῦ Σινᾶ τῆς Ἐξόδου 19 καὶ 34 ποὺ 
ἔχουν ἤδη ἀναφερθεῖ, καὶ στὸ Δευτερονόμιο 4, 12, 24, 33, 5, 4-5, 22-24»20.

Ἐπίσης ὁ Θεοφύλακτος Βουλγαρίας ἀναφέρει τὰ ἑξῆς21: «Περὶ 
Χριστοῦ ἦν, καὶ ἄλλα πολλά, τὰ μὲν ἐν λόγοις, τὰ δὲ ἐν σημείοις καὶ συμ-
βόλοις, οἷον τὸ τῆς βάτου θαῦμα· καὶ γὰρ πῦρ μὲν ἡ θεότης· βάτος δὲ 
ἀκανθώδης, ἡ ἁμαρτωλὸς φύσις, ἧς ἐπιλαβόμενον τὸ πῦρ τῆς θεότητος, 
ἀκατάφλεκτον ταύτην ἐτήρησε, τῷ φωτὶ λαμπρύναν, καὶ τῶν οἰκείων 
μὲν αὐχημάτων μεταδεδωκός, τῶν δὲ ἐκείνης ἐλαττωμάτων μὴ μετειλη-
φός, οὐχ ἥκιστα δὲ καὶ τοῦτο Μωσῆς εἴρηκεν, εἰς τὴν τοῦ Χριστοῦ πίστιν 
συμβαλλόμενον». Ἐπίσης ὁ Φώτιος Κωνσταντινουπόλεως22, «Καὶ ἡ 
βάτος δὲ ὑποβάλλεται τῷ πυρί, καὶ οὐχὶ φυτὸν ἕτερον, τάχα μὲν ὅτιπερ 
οὐδ’ ἦν ἑτέρου τινὸς ἡ ἔρημος παρὰ τοῦτο φυτοῦ καρποφόρος. ἔτι δὲ καὶ 
ἵνα μάθωμεν ὡς τὴν ἀνθρωπίνην φύσιν τὸ τῆς θεότητος περιλαβὸν πῦρ 
οἱονεί τινας ἀκάνθας τὰς ἁμαρτίας προβεβλημένην, ταύτην μὲν ἐφλόγι-
ζεν, οὐ κατέκαιεν δέ, τὰς δὲ περὶ αὐτὴν ἀκάνθας κατέκαιεν καὶ διέφθει-
ρεν. εἰ βούλει δὲ καὶ ἐπείπερ τὰ πλήθη τῶν ἐθνῶν, ταῖς χαμαιπετέσι περὶ 
τοῦ θείου συρόμενα διανοίαις καὶ οἷον τῇ ἀθεότητι περικεχυμένα καὶ 
τὰς τῶν ἁμαρτιῶν φέροντα ἐκφύσεις καὶ τὴν τοῦ σεβάσματος σύστασιν 
σαθράν, ἔμελλε δὲ ταῦτα τῇ τοῦ παναγίου πνεύματος ἐπιφοιτήσει τε καὶ 
ἐλλάμψει τῆς μὲν ἀκανθώδους καὶ ζιζανιώδους περιφλέγεσθαι καὶ ἀπο-
καθαίρεσθαι πλάνης, τὰς δὲ τοῦ θεϊκοῦ πυρὸς ἀκτῖνας».

20. B. P. Robinson, “Moses at the burning bush”, 107-122.
21. Θεοφυλάκτου Βουλγαρίας, Τὰ κεφάλαια τοῦ κατὰ Ματθαῖον Εὐαγγελίου, 

PG 123-124, κεφ. 4, παρ. 1281.
22. Φωτίου Κωνσταντινουπόλεως, Διὰ τί ἐν τῇ βάτῳ καὶ οὐκ ἐν ἑτέρῳ φυτῷ τῷ 

Μωσεῖ ὁπτάνεται ὁ Θεός; ἔκδ. B. Laourdas καὶ L. G. Westerink, Photii patriarchae 
Constantinopolitani Epistulae et Amphilochia, τόμ. 1-6.2, Bibliotheca Scriptorum 
Graecorum et Romanorum Teubneriana, Leipzig: Teubner, 1983-1988, ἐπ. 300.
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Συναφεῖς ἑρμηνεῖες δίδουν καὶ οἱ Ἀθανάσιος Ἀλεξανδρείας23, 
Γρηγόριος Παλαμᾶς24 καὶ Κάλλιστος Πατριάρχης25. Σὲ ὅλες αὐτὲς 
τὶς ἑρμηνεῖες, ἀλλὰ καὶ σὲ πολλὲς ἄλλες, οἱ Πατέρες ἀξιοποιοῦν θε-
ολογικὰ τὴν παρουσία τοῦ φωτός, τὸ ὁποῖο εἶναι γνωστὸ στὴ βιβλι-
κὴ παράδοση ὡς γνώρισμα τῶν θεοφανειῶν τοῦ Γιαχβέ, διακρί-
νοντας τὴ φωτιστικὴ ἀπὸ τὴν καυστικὴ ἐνέργεια26. Ἀξίζει ἐπίσης νὰ 
σημειωθεῖ ὅτι καὶ στὴν ὑμνογραφία πραγματοποιεῖται ξεκάθαρα 
ἡ διάκριση ἀνάμεσα στὴ φλόγα ποὺ δροσίζει, ἡ ὁποία σχετίζεται 
μὲ τὴν παρουσία τοῦ Θεοῦ ἢ τοῦ ἀγγέλου του καὶ στὴ φλόγα ποὺ 
καταφλέγει τὴν ἁμαρτία καὶ τοὺς ἀσεβεῖς, ὅπως γιὰ παράδειγμα 
στὸν εἱρμὸ τῆς η΄ ὠδῆς τοῦ κανόνα τῆς Κοιμήσεως τῆς Θεοτόκου 
τοῦ ἁγίου Κοσμᾶ τοῦ Μελωδοῦ ὡς ἑξῆς: «Φλόγα δροσίζουσαν Ὁσίους, 
δυσσεβεῖς δὲ καταφλέγουσαν, Ἄγγελος Θεοῦ ὁ πανσθενής, ἔδειξε Παισί· 
ζωαρχικὴν δὲ πηγὴν εἰργάσατο τὴν Θεοτόκον»27.

23. Ἀθανασίου Ἀλεξανδρείας, Διάλογος περὶ τῆς Τριάδος, PG 28, 1281.
24. Γρηγορίου Παλαμᾶ (ἐκδ. Π. Χρήστου), Εἰς τὸν εὐαγγελισμὸν τῆς πανυπε-

ράγνου δεσποίνης ἡμῶν Θεοτόκου καὶ ἀειπαρθένου Μαρίας, στὸ Γρηγορίου τοῦ Παλα-
μᾶ ἅπαντα τὰ ἔργα, τόμ. 9 [ΕΠΕ 72], Πατερικαὶ ἐκδόσεις Γρηγόριος ὁ Παλαμᾶς, 
Θεσσαλονίκη 1985, ὁμ. 14, παρ. 15.

25. Καλλίστου Κωνσταντινουπόλεως, Διδασκαλία δογματικὴ κατὰ Γρηγορᾶ 
καὶ τοῦ αὐτοῦ διδασκάλου, ἔκδ. Κ. Παΐδα, Οἱ κατὰ Γρηγορᾶ Ὁμιλίες τοῦ Πατριάρ-
χη Κωνσταντινουπόλεως Καλλίστου Α΄ [Βυζαντινὴ Φιλοσοφία καὶ Θεολογία, 1], ἐκδ. 
Γρηγόρη, Ἀθήνα 2013, ὁμ. β΄, παρ. 27.

26. Ἀθ. Παπαρνάκη, «Θεομητορικὴ τυπολογία στὴν Παλαιὰ Διαθήκη», 175. 
«Ὁ Μ. Βασίλειος στὴν ἑξαήμερό του διακρίνει τὴ φωτιστικὴ ἀπὸ τὴν καυστικὴ ἐνέρ-
γεια τοῦ φωτός, τὴν ὁποία ἀποδίδει στὴ θεϊκὴ δύναμη, γιὰ νὰ ἑρμηνεύσει τὴ φωτιστικὴ 
λειτουργία τοῦ ἡλίου καὶ τῆς σελήνης κατὰ τὸ Γεν. 1, 14-17». Πρβλ. Βασιλείου Καισα-
ρείας, Εἰς τὴν ἑξαήμερον, PG 29, 121 CD.

27. Ἐπίσης στὸν εἱρμὸ τῆς ζ΄ ὠδῆς τοῦ ἰδίου κανόνα: «Ἰταμῷ θυμῷ τε καὶ 
πυρί, θεῖος ἔρως ἀντιταττόμενος, τὸ μὲν πῦρ ἐδρόσιζε, τῷ θυμῷ δὲ ἐγέλα», καὶ στὸν 
εἱρμὸ τῆς η΄ ὠδῆς τοῦ ἰαμβικοῦ κανόνα τῆς Πεντηκοστῆς ἡ φλόγα ποὺ δροσίζει 
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Εἶναι ἐντυπωσιακὸ τὸ γεγονὸς ὅτι τὸ ρῆμα «דרי» - κατεβαίνω, 
τὸ ὁποῖο συναντοῦμε σὲ τετελεσμένο χρόνο στὸ Ἐξ. 3, 8 καὶ στὴ 
φράση «κατέβην ἐξελέσθαι», χρησιμοποιεῖται στὸν ἴδιο χρόνο στὸ 
Ἠσ. 55, 1028, γιὰ τὸν λόγο τοῦ Θεοῦ, ὁ ὁποῖος κατεβαίνει ἁπαλὰ 
ἀπὸ τὸν οὐρανὸ σὰν δροσερὴ βροχὴ ἢ χιόνι, γιὰ νὰ μεθύσει καὶ νὰ 
θρέψει τὴ γῆ. Ἀκόμη, στὸ Δ΄ Βασ. 1, 1029, καὶ πάλι σὲ τετελεσμένο 
χρόνο (qal), ἀλλὰ αὐτὴ τὴ φορὰ σὰν φωτιὰ ποὺ κατεβαίνει ἀπὸ τὸν 
οὐρανὸ καὶ κατατρώει τοὺς ἀπεσταλμένους τοῦ βασιλιᾶ Ἀχαὰβ 
πρὸς τὸν προφήτη Ἠλία. 

Σύμφωνα μὲ τὸν J. Magonet, ὁ Μωυσῆς δὲν φαίνεται ἀπὸ τὴν 
ἀφήγηση νὰ ἐντυπωσιάζεται ἰδιαίτερα ἀπὸ τὴν ἀρχικὴ θέα τῆς φλε-
γόμενης βάτου, ἀλλὰ φαίνεται περισσότερο ἀπορημένος μὲ τὸ φαι-
νόμενο30. Ὅσον ἀφορᾶ τὴν ἀπορία τοῦ Μωυσῆ, αὐτὴ θὰ ὀφειλόταν 

συνδέεται μὲ τὴν παρουσία τοῦ Τριαδικοῦ Θεοῦ: «Λύει τὰ δεσμὰ καὶ δροσίζει τὴν 
φλόγα, ὁ τρισσοφεγγὴς τῆς θεαρχίας τύπος».

28. «ὡς γὰρ ἂν καταβῇ ὁ ὑετὸς ἢ χιὼν ἐκ τοῦ οὐρανοῦ καὶ οὐ μὴ ἀποστραφῇ, ἕως 
ἂν μεθύσῃ τὴν γῆν, καὶ ἐκτέκῃ καὶ ἐκβλαστήσῃ καὶ δῷ σπέρμα τῷ σπείραντι καὶ ἄρτον 
εἰς βρῶσιν, οὕτως ἔσται τὸ ρῆμά μου, ὃ ἐὰν ἐξέλθῃ ἐκ τοῦ στόματός μου, οὐ μὴ ἀποστρα-
φῇ, ἕως ἂν τελεσθῇ ὅσα ἂν ἠθέλησα καὶ εὐοδώσω τὰς ὁδούς μου καὶ τὰ ἐντάλματά μου» 
(Ἠσ. 55, 10-11).

29. «καὶ ἀπεκρίθη Ἠλιού, καὶ εἶπε πρὸς τὸν πεντηκόνταρχον· καὶ εἰ ἄνθρωπος 
Θεοῦ ἐγώ, καταβήσεται πῦρ ἐκ τοῦ οὐρανοῦ καὶ καταφάγεταί σε καὶ τοὺς πεντήκον-
τά σου· καὶ κατέβη πῦρ ἐκ τοῦ οὐρανοῦ καὶ κατέφαγεν αὐτὸν καὶ τοὺς πεντήκοντα 
αὐτοῦ» (Δ΄ Βασ. 1, 10).

30. Ὁ J. Magonet, “The bush that never burned (narrative techniques in 
Exodus 3 and 6)”, The Heythrop Journal 16 (1975), 305, παρατηρεῖ ὅτι ἐξωτερικὰ ἡ 
ἱστορία ἐξελίσσεται μέσα ἀπὸ τὶς ἐρωτήσεις τοῦ Μωυσῆ: «Ποιὸς εἶμαι ἐγὼ γιὰ 
νὰ πάω στὸν Φαραὼ καὶ νὰ φέρω τὰ παιδιὰ τοῦ Ἰσραὴλ ἀπὸ τὴν Αἴγυπτο;» (στ. 
11). «Ποιὸ εἶναι τὸ ὄνομα τοῦ Θεοῦ ποὺ μὲ ἔστειλε;» (στ. 13). Ὡστόσο, ὁ ἀφη-
γητὴς χρησιμοποίησε μιὰ τεχνικὴ μὲ τὴν ὁποία ὁ ἀναγνώστης βλέπει τόσο τὴν 
«πραγματικότητα» αὐτοῦ ποὺ συμβαίνει ὅσο καὶ τὸν τρόπο ποὺ τὸ βιώνει ὁ Μω-
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καὶ στὸ γεγονὸς ὅτι ἡ βάτος ἀνήκει στοὺς ἀκανθώδεις θάμνους31, 
οἱ ὁποῖοι εἶναι λίαν εὔφλεκτοι, γιὰ αὐτὸ καὶ τὸ θέαμα προκάλεσε 
ἀρχικὰ ἀπορία καὶ ἔπειτα δέος στὸν προφήτη. Τὴν ἀρχικὴ ἀπορία 
τοῦ προφήτη ἐπισημαίνει καὶ ὁ Ἀντώνιος ὁ Στουδίτης32 λέγοντας, 
«Σὲ προδιέγραψεν ἡ πυρπολουμένη μὲν βάτος ἐπὶ πολύ, μείνασα δὲ ἀκα-
τάφλεκτος, ἧς τὸ θαῦμα ἐξέστησε Μωυσῆν καὶ πυρὶ ἀπορίας κυκλωθῆ-
ναι πεποίηκε». Ὅταν ὅμως ὁ Θεὸς τοῦ μιλάει μέσα ἀπὸ τὴ φλεγόμε-
νη βάτο33, ἡ ἀρχικὴ ἀπορία μετατρέπεται σὲ δέος34. Συνεπῶς, θὰ 
μπορούσαμε νὰ παρουσιάσουμε τὴ βάτο ὡς ἕνα πεδίο, στὸ ὁποῖο 
ὅσο πιὸ κοντὰ πλησιάζει κανείς, τόσο περισσότερο ἕλκεται. Αὐτὴ ἡ 
ἕλξη δὲν ὁδηγεῖ στὴ γνώση τοῦ καλοῦ καὶ τοῦ κακοῦ, ἀλλὰ σὲ ἐκεί-

υσῆς, δίνοντας ἔτσι μιὰ εἰρωνικὴ ὀπτικὴ σὲ ὅλα τὰ ἑπόμενα γεγονότα καὶ τὴν 
ἀντίδραση τοῦ Μωυσῆ σὲ αὐτά. Στὴ συνέχεια, ὑποστηρίζει ὅτι μέσα στὸ πλαίσιο 
ἀφήγησης παίζεται ἕνα παιχνίδι ἀποκάλυψης καὶ ἀπόκρυψης ἀπὸ τὸν Θεὸ καὶ 
ἔτσι, δημιουργεῖται μιὰ ἀφηγηματικὴ ἔνταση ἀπὸ τὸ γεγονὸς ὅτι ὁ ἀναγνώστης 
γνωρίζει ὅτι ὁ Γιαχβὲ εἶναι αὐτὸς ποὺ μιλάει, ἐνῶ ὁ Μωυσῆς ἀγνοεῖ ἀκόμα αὐτὸ 
τὸ γεγονός.

31. Πρβλ. Θεόφραστου, Περὶ φυτῶν ἱστορίας, S. Amigues, Théophraste, 
Recherches sur les plantes, 1-5, Paris: Les Belles Lettres, βιβλ. 1. κεφ. 5, 10.

32. Ἀντώνιου Στουδίτη, ἔκδ. L. Sternbach, «Λόγος ἀναγνωσθεὶς ἐν Βλαχέρναις 
παρὰ τοῦ ταπεινοῦ Στουδίτου μοναχοῦ Ἀντωνίου τοῦ Τριψύχου», στὸ F. Makk (ἔκδ.), 
Traduction et commentaire de l’homélie écrite probablement par Théodore le Syncelle sur 
lesiège de Constantinople en 626 [Opuscula Byzantina, 3], Szeged, Hungary 1975, σ. 
114. 

33. Ἡ J. M. Soskice, “The gift of the name: Moses and the burning bush”, 
Gregorianum 79 (1998), 239, σημειώνει ὅτι στὴ σκηνὴ τῆς θεοφάνειας ἀναφέρεται 
ὅτι ὁ Κύριος μίλησε ἀπὸ τὸ μέσο τῆς φωτιᾶς καὶ ἀξίζει νὰ σημειωθεῖ ὅτι τὸ Δευ-
τερονόμιο τὸν παρουσιάζει συχνὰ ὡς κάποιον ποὺ μιλάει «ἐκ μέσου τοῦ πυρός» 
(Δευτ. 4, 12· 15· 33, 5, 4· 22-26, 10, 4 κ.λπ.).

34. Στὸ ἴδιο.
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νη τοῦ ἀληθινοῦ καὶ ζωντανοῦ Θεοῦ ποὺ ὁδηγεῖ στὴν τελειότητα 
τοῦ πνεύματος. Κατὰ παρόμοιο τρόπο, οἱ Χριστιανοί, ποὺ ἕλκον-
ται ἀπὸ τὴ χάρη τῆς Θεοτόκου, ὁδηγοῦνται στὴν τελειότητα μέσῳ 
τῆς γνώσης τοῦ ἀληθινοῦ Θεοῦ, τοῦ ὁποίου τὴν ἁγιότητα βλέπουν 
μὲ ἔκσταση καὶ δέος, ὅπως ἀκριβῶς ὁ Μωυσῆς εἶδε τὴν ἱερὴ βάτο.

Στὸ γεγονὸς τῆς κλήσης τοῦ Μωυσῆ μέσα ἀπὸ τὸ μυστήριο τῆς 
βάτου, κάθε λεπτομέρεια ἔχει ἰδιαίτερη σημασία. Γιὰ παράδειγ-
μα, στὸ Ἐξ. 3, 3 «παρελθὼν ὄψομαι τὸ ὅραμα τὸ μέγα τοῦτο, ὅτι οὐ κα-
τακαίεται ὁ βάτος», ἡ μετοχὴ ἀορίστου· «παρελθών», ὑποδηλώνει τὴ 
χρονικὴ μετάβαση ἀπὸ τὴν εἰκόνα στὸ πρωτότυπο. 

Ὅπως ὁ Γρηγόριος Νύσσης ἐξηγεῖ35: «διαβὰς γάρ, φησιν, ὄψομαι 
τὸ μέγα ὅραμα τοῦτο. οὐ τοπικὴν οἶμαι δηλῶν κίνησιν διὰ τῆς διαβάσεως 
ἀλλὰ τὴν παροδικὴν τοῦ χρόνου διάβασιν. τὸ γὰρ τότε προδιατυπωθὲν ἐν 
τῇ φλογὶ καὶ τῇ βάτῳ διαβάντος τοῦ μέσου χρόνου σαφῶς ἐν τῷ κατὰ τὴν 
παρθένον μυστηρίῳ ἀνεκαλύφθη. ὥσπερ γὰρ ἐκεῖ ἡ θάμνος καὶ ἅπτει τὸ 
πῦρ καὶ οὐ καίεται, οὕτω καὶ ἐνταῦθα ἡ παρθένος καὶ τίκτει τὸ φῶς καὶ 
οὐ φθείρεται. εἰ δὲ βάτος προδιατυποῖ τὸ θεότοκον σῶμα τῆς παρθένου».

Ἐπίσης, ὅπως διαπιστώνει ὁ Magonet ἡ λέξη κλειδὶ στὴν 
πρόταση εἶναι ἡ «γῆ» - ץֶרֶא - ἡ ὁποία ἐπαναλαμβάνεται τρεῖς φο-
ρές. Σὲ ἀντίθεση μὲ τὴ γῆ τῆς Αἰγύπτου, ὁ Μωυσῆς θὰ ὁδηγήσει 
τὸν λαὸ σὲ μιὰ γῆ ποὺ εἶναι καλὴ καὶ πλατιά, σὲ μιὰ χώρα ποὺ ρέει 
γάλα καὶ μέλι36. Αὐτὴ ἡ γῆ τῆς ἐπαγγελίας εἶναι, σύμφωνα μὲ τὸν 
ποιητὴ τῶν εἴκοσι τεσσάρων χαιρετιστήριων οἴκων τῆς ὑπεραγίας 
Θεοτόκου, εἰκόνα τῆς ἴδιας τῆς Παναγίας37.

35. Πρβλ. Γρηγορίου Νύσσης, Λόγος εἰς τὴν γέννησιν τοῦ Χριστοῦ, PG 46, 
1136BC.

36. J. Magonet, “The bush that never burned”, 307.
37. Σύμφωνα μὲ τὸν Ἀθ. Παπαρνάκη, «Θεομητορικὴ τυπολογία στὴν Πα-

λαιὰ Διαθήκη», 172, «Ἀνιχνεύονται 200 περίπου τροπάρια στὰ ἐν χρήσει λειτουργικὰ 
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Ἡ γῆ τῆς ἐπαγγελίας ἢ ἡ γῆ ἡ ρέουσα μέλι καὶ γάλα, - ־רֶׁשֲא ץֶרֶ֕א
 ἡ ὁποία ἀναφέρεται ἀρκετὲς φορὲς στὸ βιβλίο τοῦ -בָ֖לָח תַ֥בָז אוִ֛ה
νόμου ἀλλὰ καὶ μερικὲς φορὲς στοὺς προφῆτες (Ἐξ. 3, 8, 17. 13, 5. 
33, 3. Λευϊτ. 20, 24. Ἀρ. 13, 27. 14, 8, 16, 13, 14. Δευτ. 6, 3. 11, 9. 26, 9, 
15. 27, 3. 31, 20. Ἰσ. Ν. 5, 6. Ἰερ. 11, 5. 32, 22 Ἰεζ. 20, 6, 15) σχετίζεται 
φρασεολογικὰ μὲ τὴ λέξη - יִרְפ - δηλαδὴ τὸν πλούσιο καρπὸ ποὺ 
προέρχεται ἀπὸ αὐτήν. Αὐτὴ ἡ σύνδεση ἀναφέρεται στὴ Θεοτόκο 
ποὺ ἔφερε στὸν κόσμο τὸν πνευματικὸ πλοῦτο ἀπὸ τὸν ἅγιο καρ-
πό της, τὸν Ἰησοῦ Χριστοῦ. Ἐπίσης, στὸ Ἆσμα Ἀσμάτων ὁ γαμπρὸς 
ἀποκαλεῖ - הָּ֑לַּכ- νύμφη ποὺ ρέει μέλι καὶ γάλα38. Σύμφωνα μὲ τὸν 
Ἐπιφάνιο Κωνσταντίας39 καὶ τὸν Νικόδημο τὸν Ἁγιορείτη40, αὐτὴ 
ἡ περιγραφὴ ἀποτελεῖ ἀναφορὰ στὴ Θεοτόκο, ἡ ὁποία σὲ ἀρκετὲς 
περιπτώσεις ἀναφέρεται ὡς Παρθένος, ὡς νύφη καὶ κυρίως στοὺς 
Πατέρες καὶ στὶς τυπολογικές τους ἑρμηνεῖες στοὺς ψαλμοὺς ἢ σὲ 
ἄλλα ἀποσπάσματα τῆς Παλαιᾶς Διαθήκης ὅπως τὸ «κῆπος κεκλει-
σμένος, ἀδελφή μου νύμφη» (Ἆ. Ἀσμ. 4, 12). Ἐπίσης στὴν ὑμνογρα-
φία, στοὺς εἴκοσι τέσσερεις χαιρετιστήριους οἴκους, πρὸς τιμὴ 
τῆς ὑπεραγίας Θεοτόκου, ὅπου ἐπαναλαμβάνεται ἡ προσφώνηση 

βιβλία τῆς Ἐκκλησίας μας, ποὺ τὸν ἐμπεριέχουν (147 στὰ Μηναῖα, 49 στὸ Τριώδιο, 24 
στὸ Πεντηκοστάριο), ἐνῶ οἱ ἀναφορὲς τῶν πατέρων καὶ ἐκκλησιαστικῶν συγγραφέων 
στὸ περιστατικὸ τῆς Ἐξ. 3, 2, ποὺ τὸν παραδίδει, συμποσοῦνται σὲ 260 περίπου. Οἱ 
ὅροι ποὺ χρησιμοποιοῦνται ἀπὸ τοὺς ὑμνογράφους γιὰ νὰ δηλώσουν τὴν τυπολογικὴ 
σημασία τῆς βάτου εἶναι ποικίλοι: τύπος, προδήλωσις, προζωγράφισις, προγραφή, οἱ 
προφῆται εἶδον τυπικῶς».

38. «κηρίον ἀποστάζουσι χείλη σου, νύμφη· μέλι καὶ γάλα ὑπὸ τὴν γλῶσσάν σου» 
(Ἆ. Ἀσμ. 4, 11).

39. Ἐπιφανίου Κωνσταντίας, Λόγος ἐγκώμιος εἰς τὴν ἁγίαν Θεοτόκον, PG 43, 492.
40. Νικοδήμου Ἁγιορείτου, «Ἑρμηνεία εἰς τὸ ἆσμα ἀσμάτων», τελ. τροπ. 3 

Φεβρουαρίου, 2020, http://users.uoa.gr/:nektar/orthodoxy/tributes/osios_
nikodhmos_agioreiths/ 
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«Χαῖρε Νύμφη ἀνύμφευτε», συναντοῦμε στὸν στίχο τῆς δεύτερης 
στάσης: «Χαῖρε͵ ἡ γῆ ἡ τῆς ἐπαγγελίας· χαῖρε͵ ἐξ ἧς ῥέει μέλι καὶ γάλα· 
Χαῖρε͵ Νύμφη ἀνύμφευτε». Στὸ ἀπόσπασμα αὐτὸ ἔχουμε μιὰ τυπο-
λογικὴ συνάντηση τῆς γῆς ποὺ ρέει γάλα καὶ μέλι καὶ τῆς νύμφης 
τοῦ Ἄσματος Ἀσμάτων, στὸ πρόσωπο τῆς Θεοτόκου.

Διὰ τοῦ τύπου τῆς βάτου ὑποδεικνύεται μὲ ἕνα μοναδικὸ καὶ 
ἐξαίρετο τρόπο ἡ ἁγιότητα τῆς Θεοτόκου. Μιὰ ξεχωριστὴ ἑρμη-
νεία τῆς βάτου, ἡ ὁποία ὑπεμφαίνει τὴν ἁγιότητά της παρατίθε-
ται μὲ ἕνα ἀριστοτεχνικὸ τρόπο ἀπὸ τὸν ἅγιο Ἰωάννη τὸν Δαμα-
σκηνό, ὁ ὁποῖος στὸν λόγο του ἀναφέρει πὼς ἂν ὁ λόγος ὑπέδειξε 
στὸν Μωυσῆ νὰ ἀποδυθεῖ τὰ σανδάλια του ἐπειδὴ ἡ γῆ στὴν 
ὁποία στεκόταν ἦταν ἁγία καὶ ἐφόσον ἡ γῆ αὐτὴ εἶναι εἰκόνα 
τῆς Θεοτόκου, πόσο ἁγιοτέρα εἶναι αὐτὴ ἡ πραγματικὴ εἰκόνα, 
ἡ ἴδια ἡ Θεοτόκος41. Ἐπίσης, ὁ ἴδιος ἅγιος σὲ ὕμνο του πρὸς τὴν 
Παναγία περιγράφει τὴ σχέση της μὲ τὸ Ἅγιο Πνεῦμα, ὡς ἑξῆς: 
«Ἅγιος ἀθάνατος τὸ πανάγιον Πνεῦμα, τὸ δρόσῳ τῆς ἑαυτοῦ θεότητος 
τῷ θείῳ πυρί σε φυλάξαν ἀνάλωτον· τοῦτο γὰρ καὶ ἡ Μωσέως προὐπῃ-
νίττετο βάτος»42. Ἀκόμη, ὁ ἅγιος Προκόπιος Γάζας43 ἀναφέρει τὸν 
ἑξῆς λόγο: «ποιῇ τοὺς ἀγγέλους αὐτοῦ πνεύματα, καὶ τοὺς λειτουργοὺς 

41. Ὅπως ἐξηγεῖ ὁ Ἰωάννης Δαμασκηνός, Λόγος ἀπολογητικὸς πρὸς τοὺς δια-
βάλλοντας τὰς ἁγίας εἰκόνας, ἔκδ. B. Kotter, Die Schriften des Johannes von Damaskos, 
τόμ. 3 [PTS 17], De Gruyter, Berlin 1975, παρ. 2, 20, «ἡ βάτος εἰκὼν ἦν τῆς θεομή-
τορος, καὶ μέλλοντι τῷ Μωσῆ ταύτῃ προσιέναι εἶπεν ὁ θεός· “ὑπόλυσαι τὸ ὑπόδημα τῶν 
ποδῶν σου· ἡ γὰρ γῆ, ἐν ᾗ ἔστηκας, γῆ ἁγία ἐστίν”. Εἰ οὖν ἡ γῆ, ἐν ᾗ εἰκὼν τῆς θεοτόκου 
ὦφθη τῷ Μωσῆ, γῆ ἁγία ἐστί, πόσῳ μᾶλλον αὐτὴ ἡ εἰκών; Οὐ μόνον γὰρ ἁγία, ἀλλά, 
τολμῶ λέγειν, καὶ ἁγίων ἁγία».

42. Ἰωάννης Δαμασκηνός, Λόγος εἰς τὸ γενέθλιον τῆς ἁγίας θεοτόκου Μαρίας, 
ἔκδ. B. Kotter, Die Schriften des Johannes von Damaskos, 5 [PTS 29], De Gruyter, 
Berlin - New York, 1988, παρ. 10. 

43. Προκοπίου Γαζαίου, Εἰς τὰ Ἄσματα τῶν Ἀσμάτων, PG 87Β΄, 1744.
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αὐτοῦ πυρὸς φλόγα, τοιαύτην, ὁποῖος ἦν καὶ ὁ τῷ Μωσεῖ ἐκ τῆς βάτου ἐν 
πυρὸς φλογὶ φανείς, οὕτως ἀγαπῶν ποιήσει φλόγα πυρός, παραπλησίως 
τοῖς ἑαυτοῦ λειτουργοῖς· καὶ τοὺς ἁγίους αὐτοῦ μεθέξοντας τῆς ἑαυτοῦ 
θεότητος, καθὸ πῦρ ἐστι καταναλίσκον· οὕτω γὰρ πᾶν ἑαυτοῖς ἀναλω-
θήσεται». 

Ἂν λοιπόν, συνδέσουμε τὸν λόγο αὐτὸ μὲ τὴν εἰκόνα τῆς βάτου 
καὶ τὴν εἰκόνα μὲ τὸ πρωτότυπο, δηλαδὴ μὲ τὸ πρόσωπο τῆς Θε-
οτόκου, θὰ καταλήξουμε καὶ πάλι ἐκεῖ ἀπὸ ὅπου ἀρχίσαμε, στὴν 
ἁγιότητα τῆς Θεοτόκου. Εἶναι ἀλήθεια ὅτι πάντοτε ἡ ἁγιότητα 
εἶναι ἄρρηκτα ἑνωμένη μὲ τὴ γνήσια πίστη ἀφοῦ καὶ ὅπως ἡ βάτος 
δὲν καταναλώνεται ἀπὸ τὴ φωτιὰ ἔτσι καὶ ὁ πιστὸς ἄνθρωπος δὲν 
ἐξολοθρεύεται ἀπὸ τὶς δοκιμασίες ὅπως ἀκριβῶς ἡ Θεοτόκος φλε-
γόταν κάτω ἀπὸ τὸν Σταυρὸ τοῦ Υἱοῦ της, ἀλλὰ δὲν καταβλήθηκε 
οὔτε ἐξαφανίσθηκε. Ὅπως χαρακτηριστικὰ ἐξηγεῖ ὁ ἅγιος Νεῖλος 
Ἀγκύρας: «Ἡμεῖς δὲ πάντως διὰ γνησίας πίστεως ὑπάρχομεν υἱοὶ Θεοῦ 
ὑψίστου, καὶ παιδευόμεθα μέν, οὐ θανατούμεθα δέ· καὶ καταβαλλόμεθα, 
ἀλλ’ οὐκ ἀπολλύμεθα. Οὐ γὰρ ἡ βάτος ποτὲ φλεγομένη ἐφλέχθη»44.

Ἀξίζει νὰ σημειωθεῖ ὅτι μιὰ ἑβραϊκὴ ἑρμηνεία ὑποστηρίζει 
ὅτι, ὅπως ἡ βάτος εἶναι τὸ χαμηλότερο ἀπὸ ὅλα τὰ φυτά, ἔτσι καὶ 
ὁ Ἰσραὴλ στὴν ἐξορία ἦταν χαμηλότερος ἀπὸ ὅλα τὰ ἔθνη. Ἂν καὶ 
ἡ ἑρμηνεία αὐτὴ ἀναφέρεται στὸν ἰσραηλιτικὸ λαό, θὰ μποροῦ-
σε νὰ ἀναφέρεται τελειότερα στὴν Παναγία, ἡ ὁποία, ἂν καὶ ἦταν 
ἡ πιὸ ταπεινὴ καὶ ἄσημη κόρη τῆς Ναζαρέτ, ἀξιώθηκε νὰ δεχθεῖ 
στὰ σπλάχνα της τὸν ἀληθινὸ Θεό, ὅπως ἡ βάτος τὴ φωτιά, καὶ νὰ 
ὑψωθεῖ ὅσο κανένας ἄλλος ἄνθρωπος σὲ ὅλους τοὺς αἰῶνες45. Ἐπί-

44. Νείλου Ἀγκύρας, Ἐπιστολὴ πρὸς Πέτρον Μοναχόν, PG 79, βιβλ. 3, ἐπ. 164.
45. E. Levine, “The evolving symbolism of the burning bush”, Dor le Dor 8 

(1979), 186-188.
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σης, ἡ ἑβραϊκὴ ἑρμηνεία, ἡ ὁποία ὑποστηρίζει ὅτι ὅπως ἡ βάτος 
εἶναι προστατευτικὸς φράκτης γιὰ τὸν κῆπο ἔτσι καὶ ὁ Ἰσραὴλ 
εἶναι προστατευτικὸς φράκτης γιὰ τὸν κόσμο, ἂν ἀποδοθεῖ στὸ 
πρόσωπο τῆς Θεοτόκου, δύναται νὰ ἑρμηνεύσει αὐτὴν ὡς τύπο τῆς 
ἀκατάπαυστης προστασίας τοῦ κόσμου ἀπὸ τὴν ὑπεραγία Θεο-
τόκο46. Ἀκόμη, μιὰ ἄλλη ἰουδαϊκὴ ἑρμηνεία ὑποστηρίζει ὅτι ὅπως 
ἡ βάτος λόγῳ τῆς ἀκανθώδους φύσεώς της εἶναι καθαρὴ διότι δὲν 
χρησιμοποιεῖται ἀπὸ τὰ ἔθνη γιὰ εἰδωλολατρικοὺς σκοπούς, ἔτσι 
καὶ ἡ βιβλικὴ συνάντηση συμβόλιζε τὴν ἁγνότητα μιᾶς θρησκευ-
τικῆς ἐμπειρίας. Ὁμοίως, ὁ τύπος αὐτὸς δύναται νὰ ἀποδοθεῖ στὸ 
πρόσωπο τῆς Θεοτόκου ὑποδεικνύοντας τὴν τέλεια ἁγνότητα καὶ 
τὴν καθαρότητά της47.

Ὅπως ἐπισημαίνει ἡ K. Larison, ἡ θεϊκὴ αὐτοαποκάλυψη ποὺ 
προσφέρεται μέσα στὶς φλόγες τῆς θαυματουργικὰ φλεγομένης 
βάτου, ὡς θεμελιώδης στιγμὴ στὴν παλαιὰ θεία παράδοση περι-
λαμβάνει γεγονός, τὸ ὁποῖο προϋποθέτει τὴν ἤδη καθιερωμένη 
ὑπεροχὴ τοῦ νέου48. Αὐτὸ κατανοεῖται καὶ ἀπὸ τὸ ὅτι στὸ παλαιὸ 
γεγονὸς τῆς βάτου, τὸ ὁποῖο ἀποτελεῖ καὶ τύπο τῆς Μεταμορ-
φώσεως τοῦ Κυρίου, σύμφωνα μὲ τὴν ἀκόλουθη περιγραφὴ τοῦ 
πατριάρχη Καλλίστου49: «ὅθεν καὶ ὁ μὲν Μωυσῆς ἅτε προφητικώτατος 
ὢν καὶ ὁρῶν ὡς ἐπ’ ἐσχάτων ἐκλάμψει τὸ φῶς τῆς θεότητος ἐν τῇ σαρκὶ 
τοῦ μονογενοῦς, ἣν ἡ βάτος ᾐνίττετο, ταῦτα λέγει προφητικῶς, διαβὰς τῇ 
θεωρίᾳ τοὺς μεταξὺ χρόνους καὶ κατ’ ἐκεῖνον γενόμενος τὸν τῆς οἰκονο-
μίας καιρόν, ὄψομαι τὸ μέγα ὅραμα τὸ διὰ τοῦ φωτὸς τούτου δηλούμενον. 

46. Στὸ ἴδιο.
47. Στὸ ἴδιο.
48. K. M. Larison, Mount Sinai and the Monastery of St. Catherine, σ. 201.
49. Καλλίστου Κωνσταντινουπόλεως, Διδασκαλία δογματικὴ κατὰ Γρηγορᾶ 

καὶ τοῦ αὐτοῦ διδασκάλου, ὁμ. β΄, παρ. 27.
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Τί οὖν πρὸς αὐτὸν ἡ φωνὴ αὕτη ἐπαγγέλλεται δείξειν αὐτῷ; Τὸ ἀναλάμ-
ψαν φῶς ἐν Θαβώρ; Πότε τοίνυν; Ὅταν λυθῇ τῆς σαρκός, τῆς δερματίνης 
περιβολῆς δηλονότι, τότε ὄψει τὸ ὅραμα τοῦτο ἐν τῷ Θαβώρ». 

Ὁ Μωυσῆς στὸ ὄρος Σινᾶ εἶδε τὴν πλάτη τοῦ Θεοῦ, ἐνῶ ἡ ὑπε-
ροχὴ τοῦ νέου ἀναδεικνύεται ἀπὸ μέσα ἀπὸ τὸ γεγονὸς ὅτι στὸ 
ὄρος Θαβὼρ ὁ προφήτης εἶδε τὸ πρόσωπο τοῦ Θεοῦ. Αὐτὸ δια-
τρανώνεται στὴν ἀκροστιχίδα τοῦ δεύτερου κανόνα τῆς ἑορτῆς τῆς 
Μεταμορφώσεως τοῦ ἁγίου Ἰωάννου τοῦ Δαμασκηνοῦ: «Μωσῆς 
Θεοῦ πρόσωπον ἐν Θαβὼρ εἶδε»50. Εἶναι ἀλήθεια ὅτι τὸ μυστήριο τῆς 
βάτου ἦταν ἕνα μοναδικὸ καὶ ἀπαράμιλλο μυστήριο σὲ ὁλόκληρη 
τὴν ἱστορία τῆς Παλαιᾶς Διαθήκης. Ἀκόμα περισσότερο, τὸ μυ-
στήριο τῆς Θεοτόκου εἶναι μοναδικὸ καὶ ἀπαράμιλλο σὲ ὅλες τὶς 
ἐποχὲς τοῦ παρόντος καὶ τοῦ μέλλοντος κόσμου. Καὶ ἂν ἡ εἰκόνα 
φάνηκε τόσο ὑπέροχη καὶ παράδοξη στὸν Μωυσῆ, ἂς ἀναλογι-
στοῦμε πόσο πιὸ ὑπέροχο, παράδοξο καὶ ἀσύλληπτο εἶναι τὸ γεγο-
νὸς τῆς γέννησης τοῦ Ἰησοῦ ἀπὸ τὴν παρθένο μητέρα του.

Ἐπίλογος

Συνοψίζοντας, τὸ σύνολο τῶν ἑρμηνειῶν τοῦ παρόντος ἔργου 
ἀποτελεῖ μόνο ἕνα μικρὸ μέρος σὲ σχέση μὲ τὸ σύνολο τῶν πατε-
ρικῶν ἑρμηνειῶν ποὺ ἀφοροῦν τὸ συγκεκριμένο θέμα. Ἡ ἐπιλογὴ 
τῶν ἀναφορῶν ἔγινε μὲ τέτοιο τρόπο ὥστε νὰ ἀποτελοῦν ταυτό-
χρονα ἕνα ἀντιπροσωπευτικὸ δεῖγμα, μέσῳ τοῦ ὁποίου ἀντικα-

50. Ἀκόμη, ὁ B. P. Robinson, “Moses at the burning bush”, 112, παρατηρεῖ 
ὅτι «τὸ ἐπεισόδιο ἀνακαλεῖται στὴν ὁμιλία τοῦ Στεφάνου στὶς Πράξ. 7, 30-35. 
Ἀφοῦ στοὺς στ. 38 καὶ 53 ὁ Στέφανος καλεῖται νὰ μιλήσει γιὰ τὸν νόμο τὸν Μω-
σαϊκὸ ποὺ δόθηκε «εἰς διαταγὰς ἀγγέλων» (βλ. Γαλ. 3, 19), ὑποδεικνύοντας τὴν κα-
τωτερότητα τῆς Παλαιᾶς Διαθήκης σὲ σχέση μὲ τὴν Καινή.
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τοπτρίζεται ἡ ἄποψη τῶν Πατέρων, ὅσον ἀφορᾶ τὸ μυστήριο τῆς 
ἀποκάλυψης τῆς Θεοτόκου ὡς μητέρας τοῦ Θεοῦ. Συγκεκριμένα, 
ἐξετάστηκε πῶς σημαντικοὶ Πατέρες τοῦ πρώιμου Χριστιανισμοῦ, 
μέχρι τὴν Γ΄ Οἰκουμενικὴ Σύνοδο τῆς Ἐφέσου, ἀλλὰ καὶ μεταγε-
νέστεροι, κυρίως ἀπὸ τὴ Βυζαντινὴ ἐποχή, μιὰ ἐποχὴ ποὺ ἔχουμε 
πληθώρα γραπτῶν καὶ ἀναφορῶν στὴ Θεοτόκο ὡς βάτο, ἀκολου-
θώντας τὴν ἀρχαία παράδοση, ἑρμηνεύοντας τὸ θαῦμα τῆς βάτου 
ποὺ εἶδε ὁ Μωυσῆς στὸ ὄρος Χωρὴβ ὡς εἰκόνα τοῦ προσώπου καὶ 
τοῦ μυστηρίου τῆς Θεοτόκου, μιᾶς γῆς ποὺ ρέει γάλα καὶ μέλι. 

Ἡ πορεία αὐτὴ περιλαμβάνει σημαντικὰ γεγονότα τῆς ζωῆς 
της, ὅπως ἡ σύλληψη, ἡ κύηση καὶ ἡ γέννηση τοῦ Υἱοῦ της, Ἰησοῦ 
Χριστοῦ, καὶ ἡ στάση της κάτω ἀπὸ τὸν Σταυρό του, σηματοδότη-
σαν τὸ τέλος τῆς ἐποχῆς τοῦ παγανισμοῦ καὶ τὴν ἀποκάλυψη τοῦ 
Χριστιανισμοῦ ὡς νέας ζωῆς γιὰ τὴν ἀνθρωπότητα καὶ ὅλο τὸν κτι-
στὸ κόσμο.

Τέλος, ἀξίζει νὰ σημειωθεῖ ἡ ἐντυπωσιακὴ ἁρμονία καὶ ἀλλη-
λοπεριχώρηση τῶν πατερικῶν ἐπεξηγηματικῶν ἀποσπασμάτων 
ποὺ περιβάλλουν τὴν ἑρμηνεία τῆς καιόμενης βάτου, καθὼς καὶ ἡ 
σημαντικὴ ἐπιβεβαίωση τῶν πατερικῶν ἑρμηνειῶν ἀπὸ σύγχρονες 
ἐρευνητικὲς μεθόδους σχετικὰ μὲ αὐτὸ τὸ διαχρονικὸ θέμα. Αὐτὸ 
θὰ μποροῦσε νὰ ἀποτελέσει ζήτημα γιὰ περαιτέρω καὶ βαθύτερη 
ἀνάλυση στὴν πατερικὴ ἐξηγητικὴ ἔρευνα.
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(4ος – 15ος αἰῶνες)

Σπυρίδωνος Π. Παναγόπουλου*

(β΄ μέρος – τελευταῖο)

IV. Ὁμιλητικὰ κείμενα 

Κατὰ τὴ διάρκεια τῆς βυζαντινῆς περιόδου, ἔχουμε 22 ὁμιλίες 
καὶ κηρύγματα ἐκκλησιαστικῶν πατέρων καὶ συγγραφέων γιὰ 

τὴν ἑορτὴ τῆς Κοιμήσεως τῆς Θεοτόκου. Ἡ Ὁμιλία τοῦ Θεότεκνου 
Λιβιάδος1 μὲ τίτλο «Εἰς τὴν ἀνάληψιν τῆς ἁγίας Θεοτόκου»2, ἡ ὁποία 
συνετάχθη μεταξὺ 550 καὶ 6503, εἶναι ἕνα ἀπὸ τὰ παλαιότερα σω-
ζόμενα κηρύγματα γιὰ τὴν ἑορτὴ τῆς Κοιμήσεως τῆς Θεοτόκου. 
Ὅπως δείχνει ὁ τίτλος, ὁ συγγραφέας διατηρεῖ ἰδιαίτερα τὸ γεγονὸς 

* Ἱστορικοῦ ‒ Βυζαντινολόγου

1. Ἡ Λιβιὰς ἦταν μιὰ μικρὴ πόλη στὴν Παλαιστίνη κοντὰ στὴν Ἰεριχώ. 
Ὡστόσο, φαίνεται ὅτι ἡ Ὁμιλία αὐτὴ δὲν ἦταν ἰδιαίτερα διαδεδομένη ἐκτὸς Πα-
λαιστίνης, καθὼς σώζεται σὲ ἕνα μόνο χειρόγραφο, τὸ Sin. Gr. 491, ἀπὸ τὴ Μονὴ 
τοῦ Σινᾶ, ποὺ χρονολογεῖται στὰ τέλη τοῦ ὀγδόου - ἀρχὲς τοῦ ἐνάτου αἰώνα, καὶ 
βάσει τοῦ ὁποίου δημοσιεύθηκε τὸ κείμενο.

2. A. Wenger, L’Assomption de la T.S. Vierge, σσ. 96-110 (εἰσαγωγή)· σσ. 271-
391 (ἑλληνικὸ κείμενο καὶ γαλλικὴ μετάφραση). S. C. Mimouni, Dormition et 
Assomption, σσ. 152-154. S. J. Shoemaker, Traditions of Dormition, σ. 65. 

3. A. Wenger, L’Assomption de la T.S. Vierge, σσ. 103-104. Ὁ Shoemaker προ-
τείνει ὡς πιθανὴ χρονολογία τὸ τέλος τοῦ ἕκτου - ἀρχὲς τοῦ ἑβδόμου αἰώνα ἢ λίγο 
νωρίτερα, S. J. Shoemaker, Traditions of Dormition, σ. 65.
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τῆς Κοίμησης τῆς Θεοτόκου ἐν ψυχῇ καὶ σώματι, γιὰ τὸ ὁποῖο χρη-
σιμοποιεῖ τὸν ὅρο ἀνάληψις4. Ἡ Ὁμιλία διακρίνεται κυρίως γιὰ τὸν 
πανηγυρικό της χαρακτήρα, ἐνῶ ἀξίζει νὰ ἀναφερθεῖ ἡ ἔμφαση ποὺ 
δίνεται σὲ ἀρκετὰ σημεῖα στὶς βιβλικὲς παραστάσεις τῆς Παναγίας5.

Ἡ Ὁμιλία τοῦ Ἰωάννη Β΄, ἀρχιεπισκόπου Θεσσαλονίκης († 
περ. 630), ἀποτελεῖ ἕναν ἀπὸ τοὺς σημαντικότερους σταθμοὺς 
στὴν ἱστορία τῶν γραπτῶν πηγῶν γιὰ τὴν Κοίμηση τῆς Θεοτόκου 
καὶ διαδόθηκε εὐρέως6. Αὐτὸ ἀποδεικνύεται ὄχι μόνο ἀπὸ τὰ πολ-
λὰ σωζόμενα χειρόγραφα τῆς Ὁμιλίας καὶ τὶς μεταφράσεις – πα-
ραλλαγές της σὲ ἄλλες γλωσσικὲς παραδόσεις, ἀλλὰ κυρίως ἀπὸ τὴ 
χρήση της στὸν βυζαντινὸ κόσμο ὡς λειτουργικὸ ἀνάγνωσμα στὴν 
ἑορτὴ τῆς Κοιμήσεως τῆς Θεοτόκου. Ἡ γνώμη τοῦ πρώτου ἐπιμε-
λητῆ τῆς Ὁμιλίας, M. Jugie, σχετικὰ μὲ μιὰ θεμελιώδη διάκριση σὲ 
δύο κύρια κείμενα, στὸ πρωτότυπο μὲ τίτλο: «Κοίμησις τῆς δεσποί-
νης ἡμῶν Θεοτόκου καὶ ἀειπαρθένου Μαρίας συγγραφεῖσα ὑπὸ Ἰωάν-
νου ἀρχιεπισκόπου Θεσσαλονίκης»7 καὶ στὴν παραλλαγή της μὲ τί-

4. A. Wenger, L’Assomption de la T.S. Vierge, σ. 278.
5. «Ἔπρεπεν γὰρ τῇ νοητῇ κιβωτῷ τῇ ἐχούσῃ τὴν στάμνον τοῦ μάννα καὶ τὴν ῥά-

βδον Ἀαρὼν τὴν βλαστήσασαν», A. Wenger, L’ Assomption de la T.S. Vierge, σ. 282· 
«Καὶ ὁ μὲν ἔ[λεγεν]· “Καταβήσεται ὡς ὑετὸς ἐπὶ πόκον”. Καὶ ἄλλος· “Ἰδοὺ ἡ παρθένος 
ἐν γαστρὶ ἔξει”. Καὶ πάλιν “Ἐξεχύθη ἡ χάρις ἐν χείλεσί σου”. Καὶ Ἐζεκιήλ· “Πύλην κατ’ 
ἀνατολὰς βλέπουσαν”. Καὶ ἕτερος· “Ὄρος ἅγιον ἐκ σοῦ λίθον τεμνόμενον καὶ τῆς τομῆς ὁ 
τόπος μὴ εὑρισκόμενος”. Καὶ ἄλλος σελήνην σε ἀποκαλὼν ἔλεγεν “Ἐπήρθη ὁ ἥλιος καὶ ἡ 
σελήνη ἔστη ἐν τῇ τάξει αὐτῆς”. Τουτέστιν ὁ Χριστὸς ἐκ σοῦ προῆλθε καὶ ἡ παρθενία ἔστη 
ἐν τῇ τάξει αὐτῆς», A. Wenger, L’Assomption de la T.S. Vierge, σ. 286. 

6. M. Jugie, “Homélies mariales (ΙΙ)”, σσ. 344-374 (εἰσαγωγή), σσ. 375-348 
(κείμενο). M. Jugie, La Mort et l’Assomption, σσ. 138-150. S. C. Mimouni, Dormition 
et Assomption, σσ. 135-151. S. J. Shoemaker, Traditions of Dormition, σ. 35.

7. M. Jugie, “Homélies mariales (II)”, σσ. 375-405. S. C. Mimouni, Dormition 
et Assomption, σσ. 138-139.
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τλο: «Τοῦ ἐν ἁγίοις πατρὸς ἡμῶν Ἰωάννου ἐπισκόπου Θεσσαλονίκης εἰς 
τὴν Κοίμησιν, ἤτοι ἀνάπαυσιν καὶ πρὸς Θεὸν μετάστασιν τῆς δεσποίνης 
ἡμῶν Θεοτόκου»8.

Τὸ σημαντικότερο χαρακτηριστικὸ τῶν δύο ἐκδόσεων τῆς 
Ὁμιλίας τοῦ Ἰωάννη Θεσσαλονίκης εἶναι οἱ ἕντεκα διαφορετικοὶ 
ἐπίλογοι9. Συγκεκριμένα, στὴν πρώτη παραλλαγὴ ἐμφανίζονται 
ἕξι ἐπίλογοι, τρεῖς ἀπὸ τοὺς ὁποίους ἀφοροῦν στὴν Κοίμηση τοῦ 
θεομητορικοῦ σώματος10. Τὸ πιὸ ἐνδιαφέρον μέρος εἶναι ὁ ἐπίλο-
γος, ὁ ὁποῖος ἀνήκει στὴ Μαρκιανὴ Βιβλιοθήκη στὴ Βενετία, ὅπου 
συναντᾶμε τὴν ἀναφορὰ στὴν καθυστέρηση ἑνὸς Ἀποστόλου στὴν 
κηδεία τῆς Παναγίας, χωρὶς ὅμως νὰ τὸν κατονομάζει. 

Γιὰ νὰ μπορέσει ὁ ἀπὼν μαθητὴς νὰ δεῖ καὶ τὴ Θεοτόκο τὴν 
τρίτη ἡμέρα, οἱ Ἀπόστολοι ἀποφάσισαν νὰ ἀνοίξουν τὸν τάφο, 
ὁπότε καὶ καθιερώθηκε ἡ φυσικὴ κοίμηση τῆς Θεοτόκου. Ἀπὸ τοὺς 
πέντε διαφορετικοὺς ἐπιλόγους τῆς δεύτερης παραλλαγῆς, οἱ τρεῖς 
ἀναφέρονται στὴν ἐπανεμφάνιση τοῦ Χριστοῦ συνοδευόμενος ἀπὸ 
οὐράνιες δυνάμεις καὶ στὴν Κοίμηση τοῦ θεομητορικοῦ σώματος, 
τὸ ὁποῖο ἐναποτίθεται στὸν οὐρανὸ κάτω ἀπὸ τὸ δέντρο τῆς ζωῆς11.

8. M. Jugie, “Homélies mariales (II)”, σσ. 405-438. S. C. Mimouni, Dormition 
et Assomption, σσ. 139-142. Ὁ Μ. van Esbroeck προσθέτει μιὰ τρίτη κατηγορία, 
στὴν ὁποία συμπεριλαμβάνει τοὺς ἕντεκα διαφορετικοὺς ἐπιλόγους τοῦ ἔργου, 
M. van Esbroeck, “Les texts littéraires sur l’Assomption avant le Xe siècle” στό: 
F. Bovon et al. (ἔκδ.), Les actes apocryphes des Apôtres: Christianisme et monde paien. 
Genève 1981, σσ. 265-285, ἐδῶ σ. 266.

9. M. Jugie, “Homélies mariales (II)”, σσ. 283-287, σσ. 313-318. S. C. 
Mimouni, Dormition et Assomption, σσ. 144-146.

10. Πρόκειται γιὰ τὰ χειρόγραφα 2072 ἀπὸ τὸ Βατικανό, Coisl. 121 ἀπὸ τὴν 
Ἐθνικὴ Βιβλιοθήκη τοῦ Παρισιοῦ καὶ VII, 38 ἀπὸ τὴ Μαρκιανὴ Βιβλιοθήκη στὴ 
Βενετία.

11. Ἡ ἀνάληψη τοῦ θεομητορικοῦ σώματος βρίσκεται στὰ ἑλληνικὰ χει-
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Ἡ διάδοση τῆς Ὁμιλίας τοῦ Ἰωάννη Θεσσαλονίκης κατὰ τοὺς 
βυζαντινοὺς αἰῶνες εἶναι ἐμφανὴς ὄχι μόνο ἀπὸ τὴν ὕπαρξη μιᾶς 
ἐπιτομῆς τῆς Ὁμιλίας ποὺ χρονολογεῖται τουλάχιστον ἀπὸ τὸν 
14ο αἰ., ἀλλὰ καὶ ἀπὸ τὴ συμπερίληψή της σὲ ἕνα Τυπικό, ὅπως 
μαρτυρεῖ τὸ παλαιότερο σωζόμενο χειρόγραφό της12. Τὸ κείμε-
νο μὲ τίτλο Ἡ Κοίμησις τῆς ἁγίας Μαρίας τῆς Θεοτόκου» συνοψίζει 
τὰ κύρια σημεῖα τῆς ὁμιλίας τοῦ ἀρχιεπισκόπου Θεσσαλονίκης. 
Τὰ κύρια γεγονότα σημειώνονται ἐπιγραμματικά, ἐνῶ ἡ ἐπιτομὴ 
τελειώνει μὲ τὴν περιγραφὴ τῆς ταφῆς, ἀλλὰ μὲ τὸ κύριο χαρα-
κτηριστικὸ ὅτι στὸ τέλος καταγράφεται τὸ ἐπεισόδιο τοῦ ἀείμνη-
στου μαθητῆ, χωρὶς νὰ ταυτίζεται μὲ τὸν Θωμᾶ, γιὰ τὸν ὁποῖο 
ἀνοίχτηκε ὁ τάφος καὶ διαπιστώθηκε ἡ Κοίμηση τοῦ σώματος τῆς 
Θεοτόκου. 

Ἡ Ὁμιλία τοῦ ψευδο-Μοδέστου Ἱεροσολύμων «Ἐγκώμιον 
εἰς τὴν Κοίμησιν τῆς ὑπεραγίας δεσποίνης ἡμῶν Θεοτόκου καὶ ἀει-
παρθένου Μαρίας»13, ἡ ὁποία χρονολογεῖται στὰ τέλη τοῦ 7ου καὶ 

ρόγραφα 1504, 897 καὶ 1190 στὴν Ἐθνικὴ Βιβλιοθήκη τοῦ Παρισιοῦ, M. Jugie, 
“Homélies mariales (II)”, σσ. 313-317. Γιὰ παράδειγμα, τὸ χειρόγραφο 1190 ἀνα-
φέρει: «Καὶ τῇ τετάρτῃ ἡμέρᾳ μετὰ τὴν κοίμησιν αὐτῆς, ἰδοὺ γὰρ πάλιν κατῆλθεν ὁ Κύ-
ριος Ἰησοῦς Χριστὸς ἀπ’ οὐρανοῦ μετὰ Μιχαήλ, ἐν νεφέλῃ, καὶ πλῆθος ἀγγέλων ἔμπρο-
σθεν αὐτοῦ· καὶ ἐπέτρεψε τῷ Μιχαήλ, ἵνα ἀναλάβῃ τὸ σῶμα Μαρίας ἐν τῇ νεφέλῃ· καὶ 
ἀναληφθέντος τοῦ σώματος, εἶπεν ὁ Κύριος τοῖς ἀποστόλοις ἐπιβῆναι καὶ αὐτοὺς ἐν τῇ 
νεφέλῃ [...] καὶ ἅμα τὸ εἰσελθεῖν αὐτοὺς εἰς τὸν παράδεισον, ἀπέθετο τὸ σῶμα Μαρίας 
ἐκεῖ ὑπὸ δένδρου, ὅ ἐστιν τῆς ζωῆς τὸ ξύλον, καὶ ἐνέγκαντες καὶ τὴν ψυχὴν αὐτῆς ἐν τῷ 
σώματι», M. Jugie, “Homélies mariales (ΙΙ)”, σ. 316.

12. F. Halkin, “Une légende byzantine dela Dormition. L’Épitome de 
Jean de Thessalonique”, REB 11 (1953), σσ. 156-164, ἐδῶ σ. 159. S. C. Mimouni, 
Dormition et Assomption, σσ. 148-151.

13. PG 86/2, 3277-3312. M. Jugie, La Mort et l’Assomption, σσ. 214-223. S. C. 
Mimouni, Dormition et Assomption, σσ. 155-158.
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στὶς ἀρχὲς τοῦ 8ου αἰ.14, εἶναι ἰδιαίτερα πανηγυρικὴ καὶ ρητορικὴ 
καί, ὅπως καὶ ἡ Ὁμιλία τοῦ Θεότεκνου Λιβιάδος, δίνει πολὺ λί-
γες λεπτομέρειες γιὰ τὸ γεγονὸς τῆς Κοιμήσεως. Ὁ συγγραφέας 
μιλάει γιὰ τὴ βοήθεια τῶν οὐράνιων δυνάμεων, καθὼς καὶ γιὰ 
τοὺς ὕμνους καὶ τοὺς χαιρετισμοὺς ποὺ στέλνουν οἱ ἄγγελοι καὶ οἱ 
Ἀπόστολοι15.

Μὲ τὸν πατριάρχη ἅγιο Γερμανὸ Κωνσταντινουπόλεως (†733) 
ἔχουμε τὴν πρώτη περίπτωση σύνθεσης τριῶν Ὁμιλιῶν16 γιὰ τὴν 
Κοίμηση τῆς Θεοτόκου ἀπὸ ἕναν μόνο συγγραφέα17. Οἱ δύο πρῶτες 
Ὁμιλίες18 ἀσχολοῦνται σὲ βάθος μὲ δογματικὰ ζητήματα καὶ ὑπο-
γραμμίζουν τὸν προστατευτικὸ ρόλο τῆς Παναγίας παρὰ τὴν Κοί-
μησή της: «διότι καὶ ἡ προστασία σου ζῶσα καὶ ἡ πρεσβεία σου ζωή, 
καὶ ἡ σκέπη σου διηνεκής»19. Δὲν ὑπάρχει καμία ἀναφορὰ στὰ γε-
γονότα τῆς Κοιμήσεως, ἐκτὸς ἀπὸ τὴ σύντομη φράση γιὰ τὴ δόξα 
τῶν ἀγγέλων καὶ τὴν ὑπερφυσικὴ μεταφορὰ τῶν Ἀποστόλων. Τὰ 

14. Ἡ ἀπόδοση τῆς Ὁμιλίας στὸν Μόδεστο Ἱεροσολύμων (630 ‒ 634) ἔχει 
ἀμφισβητηθεῖ μὲ ἰσχυρὰ ἐπιχειρήματα ἀπὸ τὸν M. Jugie, “Deux homélies 
patristiques pseudépigraphes: Saint Athanase sur l’Annonciation, Saint 
Modeste de Jérusalem sur la Dormition”, EO 39 (1940 – 1942), σσ. 285-289, δε-
δομένου ὅτι, ἐκτὸς ἀπὸ τὴ διαφορὰ στὸ ὕφος, ἡ ὁποία παρατηρεῖται σὲ σχέση 
μὲ ἄλλα ἔργα μὲ τὸ ἴδιο ὄνομα, σὲ ἕνα ἀπόσπασμα τοῦ κειμένου (PO 86, 3304) 
ἀναφέρεται μιὰ ἐπιρροὴ ἀπὸ τὴν Οἰκουμενικὴ Σύνοδο τοῦ ἔτους 681 στὴν Κων-
σταντινούπολη, ἡ ὁποία καταδίκασε τὸν Μονοθελητισμό.

15. PG 86/2, 3281, 3300-3301.
16. Ὑπάρχει διαφωνία μεταξὺ τῶν μελετητῶν ὡς πρὸς τὸ ἂν τὰ δύο πρῶτα 

κηρύγματα τοῦ Γερμανοῦ εἶναι ξεχωριστὰ ἔργα ἢ οὐσιαστικὰ δύο μέρη ἑνὸς 
ἑνιαίου ἔργου. Βλ. S. C. Mimouni, Dormition et Assomption, σ. 168.

17. PG 98, 340-372. M. Jugie, La Mort et l’Assomption, σσ. 226-233. S. C. 
Mimouni, Dormition et Assomption, σσ. 167-170.

18. PG 98, 340-359.
19. PG 98, 349.
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γεγονότα γύρω ἀπὸ τὴν Κοίμηση τῆς Θεοτόκου περιγράφονται 
στὴν τρίτη Ὁμιλία τοῦ Γερμανοῦ. Σὲ ὁρισμένα σημεῖα, ὁ συγγρα-
φέας ἀξιοποιεῖ τὸ κήρυγμα τοῦ Ἰωάννη τῆς Θεσσαλονίκης καὶ τὸ 
ἀπόκρυφο κείμενο R. Ὡστόσο, οἱ πηγὲς αὐτὲς χρησιμοποιοῦνται 
ἐλεύθερα, καθιστώντας τὸ κείμενο ἕνα πρωτότυπο δημιούργημα 
μὲ καινοτόμα στοιχεῖα. 

Στὴν Ὁμιλία ὑπενθυμίζεται ἡ ἀποστολὴ τοῦ ἀγγέλου πρὸς τὴν 
Παναγία, νὰ τὴν ἐνημερώσει ἐκ μέρους τοῦ Χριστοῦ γιὰ τὴν ἐπι-
κείμενη μετάστασή της, τὸν τόπο τῆς ταφῆς της καὶ τὴν Κοίμησή 
της. Ἕνα ἄλλο νέο στοιχεῖο εἶναι ἡ ἐμφάνιση τοῦ Παύλου μετὰ ἀπὸ 
τὴ συγκέντρωση τῶν ὑπόλοιπων μαθητῶν, ἡ ὑποδοχή του ἀπὸ τὸν 
Ἰωάννη καὶ ὁ ἔπαινός του γιὰ τὴν Παναγία. Δὲν ὑπάρχει καμία 
ἀναφορὰ στὸν ἐρχομὸ τοῦ Χριστοῦ πρὶν ἀπὸ τὴν Κοίμηση τῆς Θε-
οτόκου, ἐνῶ ἡ παρουσία του ἀναφέρεται στὴν παράδοση τοῦ πνεύ-
ματος τῆς Μητέρας τοῦ Θεοῦ στὰ χέρια τοῦ Υἱοῦ της20.

Ἡ σημαντικότερη καινοτομία στὴν Ὁμιλία τοῦ Γερμανοῦ συ-
νίσταται στὴν παράθεση τῶν γεγονότων σχετικὰ μὲ τὴν Κοίμηση 
τοῦ σώματος τῆς Θεοτόκου. Μετὰ ἀπὸ τὸ ἐπεισόδιο τοῦ Ἰεφω-
νία, παρατηροῦμε τὴν ἐπιφυλακτικότητα τῶν Ἀποστόλων καὶ τοῦ 
πλήθους, ποὺ συμμετεῖχε στὴν νεκρώσιμη πομπή, νὰ ἀγγίξουν τὸ 
σῶμα τῆς Θεοτόκου. Ἀκολούθησε ἡ θαυματουργικὴ Κοίμηση, μὲ 
τὴν ξαφνικὴ ἐξαφάνιση τοῦ σώματος μπροστὰ στοὺς Ἀποστόλους, 
οἱ ὁποῖοι ἀντιλήφθηκαν τὴν παρουσία τοῦ Χριστοῦ καὶ τῶν ἀγ-
γέλων: «Ὧν ἐκ χειρῶν, πάντων ἀποσκοπούντων τὸ ἄχραντον ἀφηρ-
πάγη τῆς Παρθένου σῶμα. Καὶ ὁ μὲν ἁρπάσας αὐτό, πᾶσιν ἄβλεπτος· 
Θεὸς γὰρ ἦν ἀθεώρητος· ἡ δὲ σινδὼν ἐν νεφέλῃ κούφῃ ἐν τῇ σαρκικῶς 
προφητευομένῃ κούφῃ νεφέλῃ, ταῖς χερσὶ τότε τῶν ἀποστόλων, κούφως 

20. PG 98, 364, 365, 368.
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ἀνεμιζομένη κατεφάνη. Ἔγνωσαν οἱ μαθηταὶ τὴν πρὸς τὴν Μητέρα τοῦ 
Χριστοῦ σὺν ἀγγέλοις παρουσίαν»21. 

Ἐκτὸς ἀπὸ τὴν τριλογία ποὺ ἐξετάσαμε, στὸν Γερμανὸ ἀπο-
δίδεται καὶ μιὰ τέταρτη Ὁμιλία γιὰ τὴν Κοίμηση τῆς Θεοτόκου22. 
Ὡστόσο, ὅπως ἀπέδειξε ὁ A. Wenger, κυρίως μὲ βάση τὴ διήγη-
ση γιὰ τὴν Κοίμηση τῆς Θεοτόκου, ὁ συγγραφέας αὐτῆς τῆς διή-
γησης δὲν πρέπει νὰ θεωρεῖται ὁ πατριάρχης Κωνσταντινουπόλε-
ως, ἀλλὰ μᾶλλον ἕνας ἄγνωστος συγγραφέας μεταξὺ τοῦ 7ου καὶ τοῦ 
10ου αἰ.23. Ἡ Ὁμιλία τοῦ ψευδο-Γερμανοῦ παρουσιάζει πρόσθετο 
ἐνδιαφέρον ἐπειδὴ παρέχει σημαντικὲς τοπογραφικὲς καὶ πλη-
ροφορίες λειτουργικοῦ χαρακτήρα, οἱ ὁποῖες –ἀπ’ ὅσο γνωρίζου-
με– ἀπουσιάζουν ἀπὸ ἄλλα διαθέσιμα φιλολογικὰ κείμενα γιὰ τὴν 
Κοίμηση τῆς Θεοτόκου. Ὁ σημαντικότερος τοπογραφικὸς προσ-
διορισμὸς εἶναι ἡ ὕπαρξη μεταξὺ τῆς Σιὼν καὶ τῆς Γεθσημανῆς ἑνὸς 
τετράπλευρου κτίσματος, τοῦ κύβου, στὴ μέση τοῦ ὁποίου ὑπῆρχε 
ἕνας στῦλος, ποὺ μνημονεύει τὸ ἐπεισόδιο τοῦ Ἰεφωνία. 

Ἀπὸ τὴν ἄλλη πλευρά, ὁ συγγραφέας ἐνημερώνει γιὰ τὴν τέλε-
ση τριῶν ἀγρυπνιῶν (παννυχὶς) γιὰ τὴν προετοιμασία τῆς ἑορτῆς 
μὲ τὴ συμμετοχὴ τῶν πιστῶν, σὲ ἀνάμνηση τῆς ἁρπαγῆς καὶ τῆς 
συγκέντρωσης τῶν Ἀποστόλων καὶ τῶν τριῶν νυχτῶν, ποὺ μεσο-
λάβησαν, μέχρι τὴν παράδοση τῆς ψυχῆς τῆς Μητέρας τοῦ Θεοῦ 
στὰ χέρια τοῦ Κυρίου. Ὁ ψευδο-Γερμανὸς παρουσιάζει συνοπτικὰ 
τὰ σημαντικότερα γεγονότα τῆς Κοιμήσεως, ἐνῶ γιὰ τὴν εὕρεση 
τῆς Κοιμήσεως τοῦ σώματος τῆς Θεοτόκου ἀπὸ τοὺς Ἀποστόλους, 
φαίνεται ὅτι υἱοθετεῖ τὴ διήγηση τῆς καθυστερημένης ἄφιξης τοῦ 

21. PG 98, 369.
22. A. Wenger, “Un témoin de l’Assomption”, σσ. 43-58.
23. Στὸ ἴδιο, σσ. 46-47.
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Θωμᾶ, ἀφοῦ χρησιμοποιεῖ τὴν ἔκφραση: «διά τινος δὲ τῶν αὐτῶν 
χρησμοδοτηθέντες οἱ θεῖοι ἀπόστολοι τὴν ἀνάληψιν τοῦ ζωαρχικοῦ 
σώματος, ἀνοιγῆναι τὸν τάφον ἐκέλευον»24. Ἀναφέρεται ἐπίσης ἡ πα-
ρουσία τῶν ψυχῶν τῶν δικαίων καὶ τῶν προφητῶν τῆς Παλαιᾶς 
Διαθήκης, ἀκολουθούμενη ἀπὸ μιὰ μακρὰ παράθεση ἀπὸ τὶς προ-
φητικές τους προεικονίσεις τῆς Θεοτόκου. 

Στὴν ἑλληνόφωνη γραμματεία γιὰ τὴν Κοίμηση τῆς Θεοτόκου 
πρέπει νὰ συμπεριληφθοῦν τὰ τέσσερα κηρύγματα τοῦ Κοσμᾶ Βε-
στίτορα, τὰ ὁποῖα, ἂν καὶ σώζονται μόνο στὴ λατινικὴ γλῶσσα, 
ἀποτελοῦν μετάφραση τοῦ ἑλληνικοῦ πρωτοτύπου25. Τὰ κείμενα 
χρονολογοῦνται πιθανότατα μεταξὺ 750 καὶ 850, δηλαδὴ μετὰ ἀπὸ 
τὶς Ὁμιλίες τοῦ Πατριάρχη Γερμανοῦ, ἀπὸ τὶς ὁποῖες ἔχουν ἐπη-
ρεαστεῖ σὲ πολλὰ σημεῖα26. Στὰ βασικὰ γεγονότα, ὁ Κοσμᾶς δὲν 
ἀποκλίνει ἀπὸ τοὺς προκατόχους του. Ἔτσι, στὸ πρῶτο ἀπὸ τὰ 
τέσσερα κείμενα, ἀναφέρει τὴν ἀποστολὴ τοῦ ἀγγέλου, τοῦ φορέα 
τοῦ προθανάτιου εὐαγγελισμοῦ στὴν Παναγία, χωρὶς ὅμως νὰ τὸν 
κατονομάζει, ἐνῶ στὴ δεύτερη Ὁμιλία μιλάει γιὰ τὴ διανομὴ τῶν 
δύο ἐνδυμάτων τῆς Θεοτόκου. Ὑπάρχει μία μικρὴ ἀπόκλιση ἀπὸ 
προηγούμενες πηγές, ὅπως τὸ κείμενο R, ὅσον ἀφορᾶ στὴν ἄφι-
ξη τῶν Ἀποστόλων, καθὼς δὲν ἀναφέρεται ἡ προηγούμενη ἄφι-
ξη τοῦ Ἰωάννη, ἀλλὰ ἡ μαζικὴ παρουσία τῶν Μαθητῶν. Ὡστόσο, 
ἀκόμα καὶ τὰ κηρύγματα τοῦ Κοσμᾶ Βεστίτορα δὲν στεροῦνται 
ἰδιαίτερων καὶ πρωτότυπων σημείων. Γιὰ παράδειγμα, στὴν τρίτη 
Ὁμιλία, ὁ συνολικὸς ἀριθμὸς τῶν ἀτόμων ποὺ παρευρέθηκαν στὴν 

24. Στὸ ἴδιο, σ. 52.
25. Τοῦ ἰδίου, “Les Homélies de Cosmas Vestitor sur la Dormition”, REB 11 

(1953), σσ. 284-300. Τοῦ ἰδίου, L’Assomption de la T.S. Vierge, σσ. 140-172 (εἰσαγωγὴ 
καὶ σχολιασμός), σσ. 315-333 (κείμενο).

26. Τοῦ ἰδίου, L’Assomption de la T.S. Vierge, σ. 153.
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ἐξόδιο ἀκολουθία ἦταν ἑκατὸν εἴκοσι ἕνας: «Erant autem numero 
centum viginta et una», ἕνας ἀριθμὸς ποὺ θυμίζει τοὺς ἑκατὸν εἴκοσι 
ποὺ ὑπάρχουν στὴν περιγραφὴ τῆς ἐκλογῆς τοῦ δωδέκατου Ἀπο-
στόλου στὸ βιβλίο τῶν Πράξεων τῶν Ἀποστόλων (1, 15)27.

Μεταξὺ τῶν σημαντικότερων ἔργων γιὰ τὴν Κοίμηση τῆς Θε-
οτόκου εἶναι τὰ τρία κηρύγματα τοῦ ἁγίου Ἀνδρέα Κρήτης (660-
740)28. Μὲ βάση τὶς πληροφορίες ποὺ δίνει στὴν Ὁμιλία του ὁ 
ψευδο-Γερμανὸς σχετικὰ μὲ τὴν τέλεση τριῶν ἀγρυπνιῶν γιὰ τὴν 
προετοιμασία τῆς ἑορτῆς, πιθανότατα σὲ κάθε ἀγρυπνία γινόταν 
ἕνα κήρυγμα, καθὼς καὶ μία Ὁμιλία ἀπὸ τὴν τριλογία τοῦ ἁγίου 
Ἰωάννη Δαμασκηνοῦ. Στὶς δύο πρῶτες Ὁμιλίες δὲν ὑπάρχει λεπτο-
μερὴς περιγραφὴ τῶν γεγονότων τῆς Κοίμησης. Ἡ παρατεταμένη 
παραμονὴ τοῦ ἁγίου στὰ Ἱεροσόλυμα, πρὶν ἀνέλθει στὸν μητροπο-
λιτικὸ θρόνο τῆς Γόρτυνας στὴν Κρήτη, εἶναι ἐμφανὴς ἀπὸ τὸ γεγο-
νὸς ὅτι συχνὰ ἀναφέρει τόπους ποὺ συνδέονται μὲ τὴν Κοίμηση τῆς 
Θεοτόκου: ἡ Σιὼν ὡς τόπος κατοικίας τῆς Θεοτόκου, ἡ Γεθσημανῆ 
ὡς τόπος ταφῆς της, καὶ πάνω ἀπ’ ὅλα ὁ ναὸς ποὺ εἶχε ἀνεγερθεῖ 
ἐπὶ τοῦ τάφου τῆς Θεοτόκου, ὁ ὁποῖος βρισκόταν ἐκεῖ29.

Στὴν πρώτη Ὁμιλία παρατίθεται μιὰ σύντομη περιγραφὴ τῆς 
Κοίμησης τῆς Θεοτόκου ἀπὸ τὸ ἀπόσπασμα τοῦ Περὶ θείων ὀνο-
μάτων τοῦ Διονυσίου Ἀρεοπαγίτη: «Διονύσιος οὗτός ἐστιν ὁ πολὺς τὰ 
θεῖα […] ὃς ἐν τῇ Περὶ Θείων Ὀνομάτων ἱερωτάτῃ πτυκτῇ, πρὸς τῷ τρί-
τῳ κεφαλαίῳ τῷ περὶ ταύτης […] καὶ περὶ τοῦ μακαρίου Ἱεροθέου […] 
τάδε φησὶ πρὸς Τιμόθεον γράφων [...]».30 Ὁ συγγραφέας, ἀναλύοντας 

27. Στὸ ἴδιο, σ. 325.
28. PG 97, 1045-1109. M. Jugie, La Mort et l’Assomption, σσ. 234-245. S. C. 

Mimouni, Dormition et Assomption, σσ. 159-163.
29. PG 97, 1064-1065.
30. PG 97, 1061.
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τὸ κείμενο, καταλήγει στὸ συμπέρασμα ὅτι ἡ φράση τοῦ Διονυσίου 
«τοῖς θεολήπτοις ἡμῶν ἱεράρχαις» ὑπονοεῖ τοὺς μαθητὲς τοῦ Χριστοῦ, 
ἐνῶ ἡ ἔκφραση «καὶ πολλοὶ τῶν ἱερῶν ἡμῶν ἀδελφῶν» ἀναφέρεται 
στοὺς ἑβδομήκοντα Ἀποστόλους31. Στὴ δεύτερη Ὁμιλία γίνεται μιὰ 
σύντομη ὑπενθύμιση τῶν σημαντικότερων γεγονότων στὴ ζωὴ τῆς 
Μητέρας τοῦ Θεοῦ καὶ τοῦ ρόλου της στὴ θεία ἐνσάρκωση32. Τέλος, 
τὸ τρίτο κήρυγμα εἶναι οὐσιαστικὰ ἡ περιγραφὴ ἑνὸς ἐπικήδειου 
καὶ ἑνὸς νεκρικοῦ ὕμνου, μεγάλο μέρος τοῦ ὁποίου ἀποτελεῖται 
ἀπὸ προφητεῖες τῆς Παλαιᾶς Διαθήκης καὶ προεικονίσεις τῆς Παρ-
θένου Μαρίας. 

Ἡ τριλογία τῶν Ὁμιλιῶν τοῦ ἁγίου Ἰωάννη τοῦ Δαμασκηνοῦ 
(675 μ.Χ. – 750 μ.Χ.) εἶναι ἕνα ἀπὸ τὰ σημαντικότερα συγγράμ-
ματα γιὰ τὴν Κοίμηση τῆς Θεοτόκου33 καὶ χρονολογεῖται γύρω στὸ 
740. Στὴν ἀρχὴ τῆς πρώτης Ὁμιλίας, μέσῳ τῆς συμβολῆς τῆς Θεο-
τόκου στὸ σχέδιο τῆς θείας οἰκονομίας, ὁ συγγραφέας ἐκθέτει τὴ 
χριστολογικὴ διδασκαλία γιὰ τὶς δύο ἀδιαίρετες φύσεις τοῦ Χρι-
στοῦ καὶ τὴ σημασία τῆς θείας ἐνσάρκωσης γιὰ τὴ σωτηρία τοῦ 
ἀνθρώπου. Τὰ σημαντικότερα γεγονότα στὴ ζωὴ τῆς Μητέρας τοῦ 
Θεοῦ καταγράφονται παρακάτω.

31. PG 97, 1065: «Θεολήπτους δὲ ἱεράρχας τοὺς θιασώτας οἷμαι τῶν μαθητῶν, ὡς 
προέδρους τοῦ λόγου, σαφῶν ἐνταῦθα παραδηλοῖ. Καὶ θαυμαστὸν οὐδέν, εἰ τὸ ἐξᾶραν 
Ἠλίαν πνεῦμά ποτε, καὶ διφρελάτην οὐρανοῦ πυρφόρον ἀναλαβὼν ἄρτι, τότε κἀκείνους 
ἐξαπίνης συνήγαγε διὰ νεφέλης ἐν πνεύματι […]. “Καὶ πολλοὶ τῶν ἱερῶν ἡμῶν ἀδελ-
φῶν”. Ὡς δῆλον εἷναι μηδὲ τῶν ἑπτάκις δέκα, τῶν ὕστερον ἀναδεδειγμένων Φριστοῦ 
μαθητῶν, ἠμοιρηκέναι τὸ θεόλεκτον ἐκεῖνο συνέδριον».

32. PG 97, 1073-1077.
33. B. Kotter, Die Schriften des Johannes von Damaskos, τόμ. 5. Berlin, New 

York 1988, σσ. 461-555. M. Jugie, La Mort et l’Assomption, σσ. 245-250. S. C. Mi-
mouni, Dormition et Assomption, σσ. 163-167.
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Ὅπως καὶ στὰ κείμενα τοῦ ἁγίου Ἀνδρέα Κρήτης, ἔτσι καὶ 
σὲ αὐτὰ τοῦ ἁγίου Ἰωάννη Δαμασκηνοῦ, δίνεται ἰδιαίτερη ση-
μασία στὶς προεικονίσεις τῆς Παναγίας στὴν Παλαιὰ Διαθήκη, 
ἐνῶ ἀναφέρεται ὅτι παρόντες στὴν Κοίμηση, ἐκτὸς ἀπὸ τοὺς 
Ἀποστόλους καὶ τοὺς ἀγγέλους, ἦταν καὶ «ψυχαὶ δικαίων, πατριαρ-
χῶν τε καὶ προφητῶν ἐδορυφόρουν ἀπόστολοι, θεοφόρων τε πατέρων 
πλῆθος ἄπειρον ἐκ τῶν τερμάτων τῆς γῆς τῷ θείῳ τοῦ σοῦ Υιοῦ προ-
στάγματι ὡς ἐν νεφέλῃ πρὸς ταύτην τὴν θείαν καὶ ἱερὰν Ἱερουσαλὴμ 
ἀθροιζόμενοι […]»34. 

Στὴ δεύτερη Ὁμιλία, ἡ ὁποία εἶναι καὶ ἡ ἐκτενέστερη, ὁ 
ἅγιος Ἰωάννης Δαμασκηνὸς δίνει τὴν κύρια περιγραφὴ τῶν ὅσων 
συνέβησαν κατὰ τὴν Κοίμηση τῆς Θεοτόκου. Ἡ Σιών, ὅπου ἔζη-
σε ὁ ἀπόστολος Ἰωάννης, ὁρίζεται ἐδῶ ὡς ὁ τόπος διαμονῆς καὶ 
Κοιμήσεως τῆς Θεοτόκου. Ἡ παράδοση τοῦ πνεύματος τῆς Θε-
οτόκου στὰ χέρια τοῦ Χριστοῦ ἀκολουθεῖται ἀπὸ τὴν ἀνάληψη 
τῆς ψυχῆς τῆς Παρθένου, συνοδευόμενη ἀπὸ πλῆθος ἀγγέλων, καὶ 
τὴν περιφρούρηση τοῦ σώματός της ἀπὸ τὶς οὐράνιες δυνάμεις. 
Ἡ περιγραφὴ τῆς μεταφορᾶς τῆς νεκρικῆς κλίνης ἀπὸ τοὺς Ἀπο-
στόλους στὸν τάφο στὴ Γεθσημανῆ εἶναι ἰδιαίτερη: «Τότε δή, τότε 
ἡ κιβωτὸς Κυρίου ἀπάρασα ἐξ ὄρους Σιὼν τοῖς τῶν ἀποστόλων κλεινοῖς 
ὤμοις ἐποχούμενη […] διὰ μέσου τοῦ ἄστεως ἄγεται […] καὶ οὕτως ἐπὶ 
τὸ ἱερώτατον τῆς Γεθσημανῆ χωρίον κομίζεται ἀγγέλων προτρεχόν-
των, παρεπομένων, συγκαλυπτόντων ταῖς πτέρυξι καὶ παντὸς τοῦ τῆς 
ἐκκλησίας πληρώματος»35.

Τὸ νέο στοιχεῖο στὴ δεύτερη Ὁμιλία τοῦ ἁγίου Ἰωάννη Δαμα-
σκηνοῦ εἶναι ἡ παράθεση ἑνὸς ἀποσπάσματος ἀπὸ τὸ 40ὸ κεφάλαιο 

34. B. Kotter, Die Schriften des Johannes von Damaskos, σ. 494.
35. Στὸ ἴδιο, σ. 529.
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τοῦ τρίτου βιβλίου τῆς Εὐθυμίου Ἱστορίας, ἕνα συναξαριακὸ κείμενο 
γιὰ τὴ ζωὴ τοῦ ἁγίου Εὐθυμίου τοῦ Μεγάλου36. Στὸ συγκεκριμένο 
κείμενο, ἡ παράδοση ἀναφέρει ὅτι ἡ αὐτοκράτειρα Πουλχερία 
θέλησε νὰ μεταφέρει τὸ σῶμα τῆς Παναγίας ἀπὸ τὴ Γεθσημανῆ 
στὸν νεόδμητο ναὸ τῶν Βλαχερνῶν. Ὁ πατριάρχης Ἱεροσολύμων 
Ἰουβενάλιος, ὁ ὁποῖος βρισκόταν στὴν Κωνσταντινούπολη γιὰ τὴ 
σύγκληση τῆς Δ΄ Οἰκουμενικῆς Συνόδου στὴ Χαλκηδόνα (451), 
ἐνημέρωσε τὴν Πουλχερία ὅτι ἡ Κοίμηση ἔλαβε χώρα μὲ τὴ συνο-
δεία τῶν Ἀποστόλων καὶ τῶν οὐράνιων δυνάμεων. 

Μετὰ ἀπὸ τὴν τρίτη ἡμέρα, ἡ καθυστερημένη ἄφιξη ἑνὸς Ἀπο-
στόλου –τοῦ ἀποστόλου Θωμᾶ– καὶ ἡ ἐπιθυμία του νὰ προσκυ-
νήσει τὸ σῶμα τῆς Θεοτόκου ὁδήγησαν τοὺς ὑπόλοιπους μαθητὲς 
νὰ ἀνοίξουν τὸν τάφο, ὅπου διαπιστώθηκε ὅτι τὸ σῶμα ἀπουσία-
ζε καὶ ὅτι παρέμεναν μόνο τὰ ἐνδύματα. Στὴν ἴδια ἀφήγηση τῆς 
Εὐθυμίου Ἱστορίας, ὑπάρχει ἐπίσης μιὰ ἀναφορὰ στὸ ἔργο Περὶ θεί-
ων ὀνομάτων, ἂν καὶ δὲν εἶναι ἰδιαίτερα μακροσκελής. Ἡ Εὐθυμίου 
Ἱστορία τελειώνει μὲ τὴν ἀποστολὴ τῶν νεκρικῶν ἐνδυμάτων τῆς 
Παναγίας στὴν Κωνσταντινούπολη καὶ τὴν κατάθεσή τους στὸν 
ναό τῶν Βλαχερνῶν37.

Ἡ τρίτη καὶ συντομότερη Ὁμιλία εἶναι οὐσιαστικὰ μιὰ περί-
ληψη τῶν δύο προηγούμενων. Ἡ ἐπανάληψη τῶν βασικῶν στοι-
χείων τῶν δύο πρώτων Ὁμιλιῶν ὑποδηλώνει ὅτι τὸ τρίτο κείμενο 
ἐκφωνήθηκε στὸν ναὸ τῆς Γεθσημανῆ, ἐνῶ τὰ δύο πρῶτα στὸν ναὸ 

36. Γιὰ τὴν Εὐθυμίου Ἱστορία, βλ. M. Jugie, La Mort et l’Assomption, σσ. 159-
167. A. Wenger, L’ Assomption de la T.S. Vierge, σσ. 136-139. Jean Damascène, 
Homélie sur la Dormition, σσ. 168-172. S. C. Mimouni, Dormition et Assomption, σσ. 
552-562. S. J. Shoemaker, Traditions of Dormition, σσ. 68-69.

37. B. Kotter, Die Schriften des Johannes von Damaskos, σσ. 536-539.
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τῆς Σιών38. Ἡ ἀναφορὰ τοῦ Ἰωάννη Δαμασκηνοῦ στὴν ἀνάσταση 
τῆς Παναγίας εἶναι ἀξιοσημείωτη39. Ὁ ἅγιος Θεόδωρος Στουδίτης 
(759-826) δίνει μιὰ σύντομη περιγραφὴ τῶν γεγονότων γύρω ἀπὸ 
τὴν Κοίμηση τῆς Θεοτόκου στὴ σύντομη Ὁμιλία του40. Σύμφωνα 
μὲ τὸν συγγραφέα, ἡ Παναγία προέβλεψε τὴν ἐπικείμενη Κοίμησή 
της καὶ ἐξέφρασε τὴν ἐπιθυμία της νὰ εἶναι παρόντες οἱ Ἀπόστολοι, 
πρᾶγμα ποὺ ἔγινε ἀμέσως41. Ὁ συγγραφέας ἐνδιαφέρεται ἰδιαίτε-
ρα γιὰ τὶς προφητεῖες τῆς Παλαιᾶς Διαθήκης καὶ τὶς προεικονίσεις 
τῆς Παναγίας ποὺ τῆς ἀπευθύνονται ἀπὸ τοὺς Ἀποστόλους42. Ὁ 
Θεόδωρος Στουδίτης προσθέτει τὴν παρουσία ἄλλων ἀνθρώπων, 
δικαίων καὶ μαρτύρων στὸ γεγονὸς τῆς Κοιμήσεως: «[…] συμμιγὴς 
ἦν, ἀδελφοί, ἡ πανήγυρις καὶ ὁ θίασος οὐράνιός τε καὶ ἐπίγειος [...] Ἀγ-
γέλων, Ἀρχαγγέλων, Κυριοτήτων, Θρόνων, Ἀρχῶν, Ἐξουσιῶν, Δυνάμε-
ων, τῶν Χερουβικῶν, καὶ Σεραφιμικῶν, ἀποστόλων, μαρτύρων, δικαίων, 

38. S. C. Mimouni, Dormition et Assomption, σ. 166.
39. «Ἔδει καθάπερ χρυσὸν ἀποβαλοῦσαν τὸ γεῶδες καὶ ἀλαμπὲς τῆς θνητότη-

τος πάχος, ὡς ἐν χωνεύσει τῷ θανάτῳ τὴν σάρκα ἄφθαρτον καὶ καθαρὰν τῷ φέγγει 
τῆς ἀφθαρσίας ἐκλάμπουσαν ἐξαναστῆναι τοῦ μνήματος», B. Kotter, Die Schriften des 
Johannes von Damaskos, σ. 551.

40. PG 99, 719-729. M. Jugie, La Mort et l’Assomption, σσ. 255-257.
41. «[…] ἦκεν ὁ χρόνος τῆς πρὸς σὲ ἐκδημίας μου· παρέστωσάν μοι οἱ λειτουργή-

σαντες τὰ ἐντάφια, Δέσποτα […] παλάμαις δὲ τῶν μαθητῶν σου τὸ ἄψαυστον καὶ θεο-
δόχον σῶμα μου, ἐξ’ οὗπερ σὺ ἡ ἀθανασία ἀνατέταλκας ἐκκομίσασθαι· παραστήτωσάν 
μοι οἱ ἐν τοῖς πέρασι διεσπαρμένοι πρὸς εὐφροσύνην μου, οἱ κήρυκες ὑπηρέται τοῦ Εὐαγ-
γελίου σου […] ταῦτα ἐπεὶ λέλεχεν ἡ πανύμνητος, καὶ ἡ ἀποστολικὴ δωδεκὰς ἐπέστη, 
ἄλλος ἀλλαχόθεν ὡς νεφέλαι τῷ πτερῷ τοῦ πνεύματος πρὸς τὴν τοῦ φωτὸς νεφέλην ἑλα-
σθέντες καὶ καταπαύσαντες», ΡG 99, 724.

42. PG 99, 725-728: «Ἀλλ’ οἷα πρὸς αὐτήν, εἴτε ἀφ’ ἑαυτῶν, εἴτε παρὰ τῶν προφη-
τικῶν στομάτων ἐκλεξάμενοι οἱ μακάριοι ἀπόστολοι; Χαίροις φησί, κλῖμαξ ἐστηριγμένη 
ἀπὸ γῆς εἰς οὐρανόν… βάτε παραδοξοειδέστατε […] ὁ θεόδεκτος πόκος […] κούφη νεφέλη 
[…] πύλη κεκλεισμένη».



101αγιοσ  ΣΠΥΡΙΔΩΝ

Οἱ βυζαντινὲς λογοτεχνικὲς πηγὲς γιὰ τὴν ἑορτὴ τῆς Κοιμήσεως τῆς Θεοτόκου

τῶν μὲν προτρεχόντων, τῶν δὲ προσυπαντώντων, τῶν μὲν ἡγουμένων, 
τῶν δὲ προηγουμένων, τῶν δὲ ἑπομένων, τῶν δὲ παρεπομένων, πάντων 
φωνῇ μίᾳ ἐν εὐφροσύνῃ βοώντων»43.

Ἐν συντομίᾳ, τὰ κύρια γεγονότα τῆς Κοιμήσεως παρουσιάζον-
ται στὸ Ἐγκώμιον τοῦ μοναχοῦ Θεογνώστου εἰς τὴν Κοίμησιν τῆς ὑπε-
ραγίας Θεοτόκου44. Σύμφωνα μὲ τὸν συγγραφέα († μετὰ ἀπὸ τὸ 871) 
ἡ ὁμάδα τῶν Ἀποστόλων «τῇ ὥρᾳ τῆς κηδείας ὑπήντησεν». Ἀξίζει νὰ 
σημειωθεῖ ὅτι ὁ συγγραφέας, ἀφοῦ περιγράψει τὴν ταφή, οὐσια-
στικὰ ὁλοκληρώνει τὴν περιγραφή του, χωρὶς νὰ ἀναφέρει τὴν 
Κοίμηση τοῦ σώματος τῆς Παναγίας. Ἐκτὸς ἀπὸ τὴν παρουσία τοῦ 
Χριστοῦ, τῶν Ἀποστόλων καὶ τῶν οὐράνιων δυνάμεων, ἡ συμμετο-
χὴ τῶν προφητῶν, τῶν μαρτύρων καὶ κάθε παρθένου ψυχῆς στὴν 
Κοίμηση τῆς Θεοτόκου ἀναφέρεται ἀπὸ τὸν αὐτοκράτορα Λέον-
τα ΣΤ΄ τὸν Σοφὸ (886-912) στὴν Ὁμιλία του γιὰ τὴν Κοίμηση τῆς 
Θεοτόκου: «Τί σοι ὁ τὰ μεγαλεῖα ποιήσας μέγας Υἱός, ὑπερευλογημένη 
σήμερον ποιεῖ; [...] καί σοι πάρεισι λειτουργοῦντες, πᾶσα ἡ ἐκείνῳ λει-
τουργοῦσα τάξις· ἀγγέλων δῆμοι· προφητῶν χορείαι· οἱ ὡραῖοι τοῦ σοῦ 
ὡραίου Παιδὸς μαθηταί· τὰ τῶν καλλινίκων μαρτύρων συστήματα· ἅπα-
σα παρθένος ψυχή, καὶ πρὸς τὴν νυμφικὴν ἀπόλεκτος παστάδα σου τὸν 
τῆς παρθενίας ἀγάλματος προΐασιν ἐν εὐφροσύνῃ»45. 

43. PG 99, 728.
44. M. Jugie, “Homélies mariales”, σσ. 455-457 (εἰσαγωγή), σσ. 457-462 

(κείμενο).
45. Τοῦ σοφωτάτου Βασιλέως Λέοντος, Λόγος ΙΔ΄, «Ὁμιλία εἰς τὴν κοίμησιν 

τῆς παναγίας Θεοτόκου καὶ ἀειπαρθένου Μαρίας· ὅτε ἀπὸ τῶν ἐπιγείων καὶ ἐπι-
κήρων, ἐν ταῖς φαεινοτάταις καὶ ἀκηράτοις λήξεσιν τῶν οὐρανῶν μετέστη. Μη-
νὸς Αὐγούστου ιε΄», PG 107, 158-172 (ἐδῶ 161 C). M. Jugie, La Mort et l’Assomption, 
σσ. 265-268.
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Ἕνα ἰδιαίτερα σημαντικὸ κείμενο εἶναι ἡ Ὁμιλία τοῦ Ἰωάννη 
Γεωμέτρη (δεύτερο μισὸ τοῦ 10ου αἰ.): «Ἐξόδιος ἢ προπεμπτήριος εἰς 
τὴν κοίμησιν τῆς ὑπερενδόξου δεσποίνης ἡμῶν Θεοτόκου», ἕνα ἰδιαίτερα 
ἐκτενὲς κείμενο46. Σὲ μεγάλο βαθμό, στὴ βασικὴ ἀφήγηση τῶν γε-
γονότων, ὁ συγγραφέας εἶναι ἄμεσα ἐπηρεασμένος ἀπὸ τὸ ἀπόκρυ-
φο κείμενο R. Ὑπάρχει τὸ στοιχεῖο τῆς ἀποστολῆς τοῦ ἀγγέλου πρὸς 
τὴν Παρθένο Μαρία, γιὰ νὰ ἀναγγείλει τὴν ἐπικείμενη Κοίμησή της 
καὶ τὴν ἀπονομὴ τοῦ βραβείου, μὲ τὴν ἀκρίβεια ὅτι ἦταν ὁ Γαβριήλ: 
«πέμπεται δὲ αὐτῇ μετὰ ταῦτα καὶ πάλιν ἀρχάγγελος τῶνδε τῶν εὐαγγε-
λίων ἄγγελος»47. Ὅπως στὸ ἀπόκρυφο κείμενο, ἔτσι καὶ στὸ ἔργο τοῦ 
Ἰωάννη Γεωμέτρη, ἡ μετάβαση τῆς Παναγίας στὸ ὄρος τῶν Ἐλαιῶν, 
ἡ προσκύνηση τῶν δένδρων πρὸς τὴ Θεοτόκο, ἡ ἄφιξη τοῦ Ἰωάννη 
καὶ ἡ διανομὴ τῶν ἐνδυμάτων τῆς Παναγίας σὲ δύο χῆρες, ἡ ἄφιξη 
τῶν ἄλλων Ἀποστόλων μέσα στὰ σύννεφα, ἡ ἄφιξη τοῦ Χριστοῦ καὶ 
ἡ ὑποδοχὴ τῆς ψυχῆς τῆς Παναγίας, ἡ μεταφορὰ τῆς κλίνης ἀπὸ τοὺς 
Ἀποστόλους στὴ Γεθσημανῆ καὶ τὸ ἐπεισόδιο τοῦ Ἰεφωνία. 

Ἡ ἐπιρροὴ τοῦ Βίου τῆς Θεοτόκου τοῦ ἁγίου Μαξίμου Ὁμολο-
γητῆ, καθὼς καὶ παλαιότερων πατερικῶν κηρυγμάτων, στὸ κεί-
μενο τοῦ Ἰωάννη τοῦ Γεωμέτρη φαίνεται ἀπὸ τὴν παράθεση τοῦ 
ἀποσπάσματος ἀπὸ τὸ Περὶ θείων ὀνομάτων, καθὼς καὶ ἀπὸ τὴν 
ἀναφορὰ στὴν παρουσία προφητῶν, πατριαρχῶν καὶ δικαίων ἀν-
θρώπων πού, μαζὶ μὲ τοὺς ἀγγέλους, συνοδεύουν τὴν κάθοδο τοῦ 

46. M. Jugie, La Mort et l’Assomption, σσ. 316-320. A. Wenger, L’Assomption de 
la T.S. Vierge, σσ. 185-201 (εἰσαγωγή), σσ. 364-415 (κείμενο μὲ γαλλικὴ μετάφρα-
ση). Ἀγγλικὴ μετάφραση ἀπὸ τοὺς M. Constas & Ch. Simelidis, John Geometres. 
Life of the Virgin Mary [DOML 77], Harvard University Press 2023. Ἐπίσης, Ch. 
Simelidis, “Two lives of the Virgin: John Geometres, Euthymios the Athonite, 
and Maximos the Confessor”, DOP 74 (2020), σσ. 125-159.

47. A. Wenger, L’Assomption de la T.S. Vierge, σ. 364.
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Χριστοῦ. Ἕνα ἀξιοσημείωτο χαρακτηριστικὸ εἶναι ἡ χρονολογικὴ 
θέση τοῦ γεγονότος τῆς Κοιμήσεως ὅταν ἀναφέρεται ἡ παρουσία 
τοῦ Παύλου. Μιὰ ἰδιαίτερα ζωντανὴ περιγραφὴ ἀφιερώνεται στὴ 
μεγαλοπρεπῆ καὶ παράλληλη Μεταμόρφωση τοῦ Χριστοῦ, συνο-
δευόμενη ἀπὸ τὰ ἀγγελικὰ τάγματα, ταυτόχρονα μὲ τὴ Μεταμόρ-
φωση, ἕνας παραλληλισμὸς ποὺ ἔχει ἤδη χρησιμοποιηθεῖ ἀπὸ τὸν 
ἅγιο Μάξιμο Ὁμολογητὴ στὸν Βίο τῆς Θεοτόκου: «Οἱ δὲ λίαν πανευ-
λαβῶς οὐ τοῦ σώματος ἀλλὰ τῆς περιεχούσης αὐτὸ σινδόνος καὶ ἠρτημένης 
ἑκατέρωθεν ἐφαψάμενοι καὶ οὕτως αὐτὸ τῆς κλίνης ἀπαιωρήσαντες αὐτῇ 
σινδόνι τῷ μνημείῳ παραδιδόασι»48. Στὴν περίπτωση τῆς μετάστασης 
τοῦ σώματος, ἡ Ὁμιλία υἱοθετεῖ τὸ περιστατικὸ τοῦ ἀργοπορημένου 
μαθητῆ, τὸν ὁποῖο ταυτίζει μὲ τὸν Θωμᾶ. Τὸ ἄνοιγμα τοῦ τάφου τὴν 
τρίτη ἡμέρα ὁδήγησε στὴν εὕρεση τῆς μετάστασης τοῦ σώματος 
τῆς Θεοτόκου καὶ στὴν καταστροφὴ τῶν σαβάνων. 

Στὴν Ὁμιλία τοῦ Ἰωάννη Μαυρόποδος, ἀρχιεπισκόπου Εὐχα-
ΐτων (11ος αἰ.)49, ἡ ὁποία εἶναι ἀξιοσημείωτη κυρίως γιὰ τὸν πανη-
γυρικό της χαρακτήρα, δὲν γίνεται λεπτομερὴς ἀναφορὰ στὴν 
Κοίμηση τῆς Θεοτόκου. Οἱ ἄνθρωποι ποὺ συμμετεῖχαν στὸ γε-
γονὸς ἀναφέρονται ἁπλῶς ἐπιγραμματικά, δηλαδὴ ὁ Χριστὸς μὲ 
οὐράνιες δυνάμεις, οἱ Ἀπόστολοι, ἐνῶ οἱ προφῆτες, οἱ δίκαιοι καὶ 
οἱ ἅγιοι τῆς Παλαιᾶς Διαθήκης εἶχαν, σύμφωνα μὲ τὸν συγγραφέα, 
ἀόρατη παρουσία. Γίνεται ἕνας μικρὸς ὑπαινιγμὸς σὲ χωρίο ἀπὸ τὸ 
Περὶ θείων ὀνομάτων, ὅπως φαίνεται ἀπὸ τὴ φράση «τὴν κορυφαίαν 
ἐκείνην καὶ πρεσβυτάτην τῶν θεολόγων ἀκρότητα», μὲ ἀναφορὰ στὸν 
ἀπόστολο Πέτρο50.

48. Στὸ ἴδιο, σ. 392.
49. PG 120, 1075-1113. M. Jugie, La Mort et l’Assomption, σσ. 321-322.
50. PG 120, 1101.
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Ἡ ἐξέχουσα θέση τοῦ ἀρχαγγέλου Γαβριὴλ μεταξὺ τῶν 
οὐράνιων δυνάμεων ὑπογραμμίζεται στὴν Ὁμιλία τοῦ ἁγίου Νε-
οφύτου Ἐγκλείστου (1134-1219) «Εἰς τὴν πάνσεπτον Κοίμησιν τῆς 
πανάγνου δεσποίνης ἡμῶν Θεοτόκου καὶ ἀειπαρθένου Μαρίας». Ὁ 
Κύπριος ἅγιος μιλάει γιὰ τὴν ἀόρατη παρουσία τῶν οὐράνιων δυ-
νάμεων, μὲ ἄξια ἀναφορᾶς τὴν ἐξέχουσα θέση τοῦ Γαβριὴλ καὶ 
τοὺς χαιρετισμοὺς ποὺ ἀπευθύνει στὴ Θεοτόκο. Ἡ κάθοδος τοῦ 
Χριστοῦ ἀκολουθεῖται ἀπὸ ἕναν ἐνεργὸ διάλογο μεταξὺ τῆς Θεο-
τόκου καὶ τοῦ Υἱοῦ της, ἐνῶ ἀξίζει νὰ ἀναφερθεῖ ἡ περιγραφὴ τῆς 
ὑποδοχῆς τῆς ψυχῆς ἀπὸ τὸν Χριστό: «Καὶ αὖθις τὴν ψυχὴν ἐπιτάσ-
σει ὡς κτίστης ταύτης καὶ Θεός· σοὶ λέγω, ψυχὴ παναμώμητε· δεῦρο ἔξω· 
εἰρηναίως καὶ εὐκρινῶς διακριθεῖσα σώματος πανοσίου δεῦρο ἔξω. Καὶ 
ὑφαπλώσας θείας παλάμας ὑπτίας οἵας πρὸς βρέφος πατήρ, γίνεται εὐθὺς 
ψυχὴ δικαία ἐν χειρὶ Θεοῦ»51. 

Κατὰ τὴν Παλαιολόγεια περίοδο, ἡ ἀναζωπύρωση τῆς τιμῆς 
στὸ πρόσωπο τῆς Θεοτόκου εἶχε τὸ εὔλογο ἐνδιαφέρον νὰ συνεχί-
σει νὰ ἀναπτύσσεται ἡ λογοτεχνία γιὰ τὴν Κοίμηση τῆς Θεοτόκου. 
Ὁ Νικηφόρος Κάλλιστος Ξανθόπουλος (περ. 1256-1335) στὴν Ἐκ-
κλησιαστικὴ Ἱστορία52 του ὁρίζει ὅτι ἡ Θεοτόκος ἐκοιμήθη στὰ πε-
νῆντα ἐννέα ἔτη: «ἑξηκοστοῦ γὰρ ἑνὸς δέοντος χρόνου γεγενημένη»53. 
Στὴ σύντομη ἀφήγησή του, ἀναφέρει ἐπιγραμματικὰ τοὺς κύριους 
πρωταγωνιστὲς τῶν γεγονότων τῆς Κοιμήσεως, βασιζόμενος κυρί-

51. Νεοφύτου Ἐγκλείστου, Λόγος εἰς τὴν πάνσεπτον Κοίμησιν τῆς πανάγνου 
δεσποίνης ἡμῶν Θεοτόκου καὶ ἀειπαρθένου Μαρίας, ἔκδ. Α. Σακελλαρίδου - Σωτη-
ρούδη, «Ἑρμηνεία κανόνων τῶν δώδεκα Δεσποτικῶν ἑορτῶν», στὸ Ἁγίου Νεο-
φύτου τοῦ Ἐγκλείστου Συγγράμματα, τόμ. 5, ἔκδ. Ἱερὰ Βασιλικὴ καὶ Σταυροπηγι-
ακὴ Μονὴ Ἁγίου Νεοφύτου, Πάφος 2005, λόγ. 5, ἑνότ. 35, σσ. 141-142.

52. PG 145, 809-818. M. Jugie, La Mort et l’Assomption, σσ. 327-328.
53. PG 145, 809.



105αγιοσ  ΣΠΥΡΙΔΩΝ

Οἱ βυζαντινὲς λογοτεχνικὲς πηγὲς γιὰ τὴν ἑορτὴ τῆς Κοιμήσεως τῆς Θεοτόκου

ως σὲ πληροφορίες ποὺ παρέχονται ἀπὸ τὸ ἀπόκρυφο κείμενο R 
καὶ τὴν Ὁμιλία τοῦ Ἰωάννη Θεσσαλονίκης. Ὡστόσο, δὲν παραλεί-
πει νὰ ἀναφέρει τὸ ἀπόσπασμα ἀπὸ τὸ ἔργο Περὶ θείων ὀνομάτων, 
ἐνῶ γιὰ τὴν Κοίμηση τῆς Θεοτόκου χρησιμοποιεῖ ὡς πηγὴ τὸ κεί-
μενο τῆς Εὐθυμίου Ἱστορίας, ἐκεῖνο στὸ ὁποῖο ἀναφέρεται ὁ πα-
τριάρχης Ἱεροσολύμων Ἰουβενάλιος. 

Στὴν Ὁμιλία τοῦ πατριάρχη Κωνσταντινουπόλεως Καλλίστου54 
(τέλη 13ου αἰ. – 1363/64), δὲν ὑπάρχει λεπτομερὴς περιγραφὴ τῆς 
Κοιμήσεως, παρὰ μόνο τὰ κύρια πρόσωπα ποὺ συμμετεῖχαν, δη-
λαδὴ ὁ Χριστός, οἱ Ἀπόστολοι καὶ οἱ ἱεράρχες. Μὲ τὴν ἀναφορά 
του στὶς θαυματουργὲς εἰκόνες τῆς Παναγίας, ὁ συγγραφέας ἀσχο-
λεῖται μὲ τὴ διάκριση μεταξὺ τῆς θείας οὐσίας καὶ τῶν ἐνεργειῶν 
της, καὶ ἐκμεταλλεύεται τὴν εὐκαιρία γιὰ νὰ καταδικάσει αἱρετι-
κὲς ἀπόψεις, ὅπως αὐτὲς τοῦ Βαρλαὰμ καὶ τοῦ Ἀκινδύνου. Ὁ ἅγιος 
Γρηγόριος Παλαμᾶς (1296-1359) στὴν Ὁμιλία του «Εἰς τὴν πάνσεπτον 
Κοίμησιν τῆς πανυπεράγνου δεσποίνης ἡμῶν Θεοτόκου καὶ ἀειπαρθένου 
Μαρίας»55 ἀναφέρει συνοπτικὰ καὶ ἐπιγραμματικὰ τὴ σχετικὴ ἱστο-
ρία. Ἰδιαίτερη ἀναφορὰ γίνεται στὸ γεγονὸς τῆς Κοίμησης τῆς Θε-
οτόκου, ὅπου ἀναφέρεται ἡ φυσικὴ ἀνάσταση τῆς Παρθένου, σὲ 
ἀντίθεση μὲ τὴν Ἀνάσταση τοῦ Χριστοῦ, ἐνῶ τονίζεται ἡ εὕρεση 
τοῦ τάφου ἀπὸ τοὺς Ἀποστόλους56. Τέλος, ὁ Γρηγόριος Παλαμᾶς δὲν 

54. Σωφρονίου Λεοντοπόλεως, «Τοῦ ἁγιωτάτου πατριάρχου Κωνστα
ντινουπόλεως κυροῦ Καλλίστου Ὁμιλία εἰς τὴν Κοίμησιν τῆς ὑπεραγίας δεσποίνης 
ἡμῶν Θεοτόκου», Ἐκκλησιαστικὸς Φάρος 4 (1911), σσ. 114-119. M. Jugie, La Mort et 
l’Assomption, σ. 330.

55. PG 151, 459-474. M. Jugie, La Mort et l’Assomption, σσ. 331-333.
56. PG 151, 465-468: «[…] συνανίσταται, κατὰ τὸ προφητικὸν ᾆσμα, τῷ πρότερον 

ἀναστάντι τριημέρῳ Χριστῷ ἡ κιβωτὸς τοῦ ἁγιάσματος αὐτοῦ· καὶ παράστασις γίνεται 
τοῖς μαθηταῖς τῆς ἐκ νεκρῶν καὶ αὐτῆς ἀναστάσεως αἱ σινδόνες καὶ τὰ ἐντάφια, μόνα 
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παραλείπει νὰ σημειώσει, ὅπως ἔχει γίνει σὲ προηγούμενα κείμενα, 
προφητικὲς ἀναφορὲς ἀπὸ τὴν Παλαιὰ Διαθήκη ποὺ συνδέονται μὲ 
τὴν Παναγία, ὅπως ὁ Ἠσαΐας, ὁ Ἰακώβ, ὁ Δαβὶδ καὶ ὁ Μωυσῆς. 

Ἡ Ὁμιλία τοῦ πατριάρχη Κωνσταντινουπόλεως Φιλόθεου 
Κόκκινου (περ. 1300-1377/78), «Εἰς τὴν Κοίμησιν τῆς Παναγίας δε-
σποίνης ἡμῶν τῆς Θεοτόκου»57, ἡ ὁποία χρονολογεῖται πιθανότατα 
ἀπὸ τὴ δεύτερη πατριαρχία του (1364-1376), εἶναι ἐπηρεασμένη 
ἀπὸ διάφορα ἔργα τῆς προγενέστερης παράδοσης, τόσο ἀπόκρυ-
φα ὅσο καὶ πατερικά58. Ὁ συγγραφέας ἀναφέρει τὴ συχνὴ παρου-
σία καὶ προσευχὴ τῆς Παναγίας στὸν τάφο τοῦ Χριστοῦ, στοιχεῖο 
ποὺ ἀναφέρθηκε γιὰ πρώτη φορὰ στὸ ἀπόκρυφο κείμενο τοῦ ψευ-
δο-Ἰωάννη. Ἐκεῖ, πρὶν ἀπὸ τὸν θάνατό της, τὴν ἐπισκέφθηκε καὶ 
τὴν εὐαγγελίστηκε ὁ ἄγγελος, ὁ ὁποῖος προσδιορίστηκε ὅτι ἦταν ὁ 
Γαβριήλ. 

Ἐκτὸς ἀπὸ τὴν παρουσία τῶν δώδεκα Ἀποστόλων, τὸ γεγο-
νὸς ἀναφέρεται στὴν παρουσία τῶν ἑβδομήκοντα Ἀποστόλων, ἱε-
ραρχῶν (θεολόγων) μὲ ἰδιαίτερη ἀναφορὰ στὸν ἅγιο Ἰάκωβο τὸν 

περιλειφθέντα τῷ τάφῳ, καὶ μόνα κατ’ αὐτὸν εὑρεθέντα κατὰ ζήτησιν προσελθοῦσι, κα-
θάπερ ἐπὶ τοῦ Υἱοῦ καὶ Δεσπότου πρότερον».

57. «Ἰακὼβ δὲ ὁ πατριάρχης δι’ αἰνιγμάτων τοῦτον θεασάμενος, «Ὡς φοβερὸς ὁ 
τόπος οὗτος, εἶπεν· οὔκ ἐστι τοῦτο, ἀλλ’ ἣ οἶκος Θεοῦ, καὶ αὕτη ἡ πύλη τοῦ οὐρανοῦ» […] 
οὐ γὰρ ἀμέσως ἑώρακε (Ἠσαΐας) τὸν Σεραφὶμ ἐκ τοῦ θυσιαστηρίου τὸν ἄνθρακα λαβόν-
τα, ἀλλὰ διὰ τῆς λαβίδος ἔλαβε […] τοῦτο δὲ ἦν τὸ τῆς λαβίδος ἐκείνῳ τῷ μεγάλῳ θεάματι 
ταὐτόν, ὁ Μωσῆς ἑώρακε, βάτον ἐκ πυρὸς ἡμμένην καὶ μὴ καταφλεγομένην», PG 151, 
469-472. Β. Ψευτογκᾶ, «Κοκκίνου πατριάρχου Κωνσταντινουπόλεως Εἰς τὴν Κοί-
μησιν τῆς Θεοτόκου», ΕΕΘΣΑΠΘ 27 (1982), σσ. 1-128. 

58. Σχετικὰ μὲ τὰ ἀποτελέσματα τῆς παλαιότερης παράδοσης τῶν κει-
μένων τῆς Κοιμήσεως τῆς Θεοτόκου στὴν Ὁμιλία τοῦ Φιλόθεου Κόκκινου, βλ. 
Β. Ψευτογκᾶ, «Κοκκίνου πατριάρχου Κωνσταντινουπόλεως Εἰς τὴν Κοίμησιν τῆς 
Θεοτόκου», σσ. 8-14.
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Ἀδελφόθεο, στὴν παρουσία πατριαρχῶν, προφητῶν καὶ δικαίων. 
Ἰδιαίτερα ἐκτενὴς εἶναι ἡ περιγραφὴ τῶν γεγονότων σχετικὰ μὲ 
τὴ Μετάσταση τοῦ σώματος τῆς Θεοτόκου, μὲ τὴν παραμονὴ τῶν 
Ἀποστόλων στὸν τάφο τῆς Θεοτόκου καὶ τὴν Κοίμηση καὶ ἀνάστα-
ση τὴν τρίτη ἡμέρα. Ὁ Φιλόθεος Κόκκινος ἀναφέρει τὸ περιστατι-
κὸ τῆς καθυστέρησης τοῦ Θωμᾶ, χωρὶς ὅμως νὰ τὸν κατονομάζει, 
τὸ ἄνοιγμα τοῦ τάφου καὶ τὴ διαπίστωση τῆς μετάστασης τοῦ θεο-
μητορικοῦ σώματος.59

Ἐνῶ ἡ ἀναφορὰ στὰ γεγονότα τῆς Κοίμησης τῆς Θεοτόκου 
στὸ κείμενο τοῦ ἁγίου Γρηγορίου Παλαμᾶ εἶναι ἐπιγραμματική, ἡ 
Ὁμιλία τοῦ Νικόλαου Καβάσιλα (1322/23-1392), «Εἰς τὴν πάνδοξον 
Κοίμησιν τῆς ὑπεραγίας δεσποίνης ἡμῶν καὶ παναχράντου Θεοτόκου»60, 
στερεῖται λεπτομερειῶν, καθὼς ὁ συγγραφέας ἀφιερώνει τὸ μεγα-
λύτερο μέρος τῆς Ὁμιλίας στὴ σημασία τοῦ προσώπου τῆς Πανα-
γίας γιὰ τὴ σωτηρία τοῦ ἀνθρώπου. Κλείνοντας τὴν Ὁμιλία του, ὁ 
Νικόλαος Καβάσιλας ἀναφέρεται στὸν χωρισμὸ τῆς ψυχῆς τῆς Θε-
οτόκου ἀπὸ τὸ σῶμα καὶ στὴν Κοίμηση τῆς Θεοτόκου, τὴν ὁποία 
θεολογικὰ στηρίζει στὴν ἐν Χριστῷ ὁλοκληρωμένη ζωή της. 

Ἡ σειρὰ τῶν θεολογικῶν Ὁμιλιῶν γιὰ τὴν Κοίμηση τῆς Θεο-
τόκου κατὰ τὸν 14ο αἰ. περιλαμβάνει μία Ὁμιλία ἀπὸ τὸν Ἀντώνιο, 
ἀρχιεπίσκοπο Λάρισας (τέλη 13ου αἰ. - 1364;), «Εἰς τὴν ἁγίαν Κοίμησιν 
τῆς ὑπεραγίας δεσποίνης ἡμῶν Θεοτόκου καὶ ἀειπαρθένου Μαρίας»61, ἡ 
ὁποία πιθανὸν χρονολογεῖται τὸν Αὔγουστο τοῦ 1356. Πρόκειται 

59. Β. Ψευτογκᾶ, «Κοκκίνου πατριάρχου Κωνσταντινουπόλεως Εἰς τὴν Κοί-
μησιν τῆς Θεοτόκου», σσ. 103-104, σσ. 112-113.

60. M. Jugie, La Mort et l’Assomption, σσ. 332-333.
61. Μ. Τατάγια, «Ἀντωνίου ἀρχιεπισκόπου Λαρίσης, Λόγος εἰς τὴν ἁγίαν Κοί-

μησιν τῆς ὑπεραγίας δεσποίνης ἡμῶν Θεοτόκου καὶ ἀειπαρθένου Μαρίας», Βυζαντινὰ 
20 (1999), σσ. 267-287.
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γιὰ ἕνα κείμενο ποὺ ὑμνεῖ κυρίως τὴν Παναγία, ἐνῶ τὰ κύρια στοι-
χεῖα γιὰ τὴν Κοίμηση παρέχονται ἀπὸ τὴν ἀναφορὰ τοῦ συγγραφέα 
στὸ ἀπόσπασμα τοῦ Περὶ θείων ὀνομάτων καὶ ἀπὸ τὴν ἐκτεταμένη 
χρήση τῶν προεικονίσεων τῆς Θεοτόκου στὴν Παλαιὰ Διαθήκη, τὰ 
ὁποῖα προέρχονται εἴτε ἀπὸ προφητικὰ ὁράματα εἴτε ἀπὸ τὸ Ἆσμα 
Ἀσμάτων. Πρὸς τὸ τέλος τοῦ κειμένου, ὑπάρχουν πολυάριθμοι 
χαιρετισμοὶ πρὸς τὴν Παναγία, ἕνα χαρακτηριστικὸ ποὺ πιθανῶς 
ὀφείλεται στὴν ἐπίδραση τοῦ κηρύγματος τοῦ ψευδο-Μόδεστου. 

Ὁ Ἰσίδωρος Θεσσαλονίκης (1341/42-1396), στὴν Ὁμιλία του62, 
ταυτίζει τὸν ἄγγελο ποὺ ἔδωσε στὴν Παναγία τὸ μήνυμα τῆς ἐπι-
κείμενης Κοιμήσεως μὲ τὸν Γαβριήλ, ἐνῶ στὴν ἀφήγηση τῆς Κοι-
μήσεως, ἀφοῦ χρησιμοποιεῖ τὸ ἐπεισόδιο τοῦ ἀργοπορημένου μα-
θητῆ, τὴν περιγράφει ὡς τρίτη ἡμέρα ἀνάστασης, συνδέοντάς την 
μὲ τὴν Ἀνάσταση τοῦ Χριστοῦ. Ἰδιαίτερο ἐνδιαφέρον παρουσιάζει 
τὸ τελευταῖο μέρος τῆς Ὁμιλίας τοῦ Ἰσίδωρου, στὸ ὁποῖο ὁ μητρο-
πολίτης Θεσσαλονίκης περιγράφει τὶς ἰδιότητες τοῦ φοίνικα, τοῦ 
φυτοῦ ποὺ δόθηκε στὴν Παναγία, καὶ τὸ συνδέει, μεταξὺ ἄλλων, μὲ 
τὸν Χριστὸ καὶ τὴ νίκη ἐπὶ τοῦ θανάτου63.

Τέλος, ἕνα ἰδιαίτερα ρητορικὸ καὶ περίτεχνο κείμενο εἶναι ὁ 
λόγος τοῦ αὐτοκράτορα Μανουὴλ Β΄ Παλαιολόγου (1391-1425)64. Τὸ 
ἔργο δὲν περιέχει συγκεκριμένες πληροφορίες γιὰ τὴν Κοίμηση τῆς 
Θεοτόκου, καθὼς πρόκειται γιὰ ἐγκώμιο τῆς Παναγίας. 

62. PG 139, 117-164. M. Jugie, La Mort et l’Assomption, σσ. 333-334.
63. PG 139, 157-160.
64. M. Jugie, «Homélies mariales», σσ. 539-542 (εἰσαγωγή), σσ. 543-566 

(κείμενο).
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Συμπεράσματα

Συνοψίζοντας, μποροῦμε νὰ ἐξάγουμε τὸ ἑξῆς συμπέρασμα: ἡ 
βιβλιογραφία γιὰ τὴν Κοίμηση τῆς Θεοτόκου περιλαμβάνει ἕναν 
πολὺ μεγάλο ἀριθμὸ κειμένων, τὰ ὁποῖα καλύπτουν πολλὲς κατη-
γορίες, δηλαδὴ ἀπόκρυφα, ἁγιολογικά, πατερικὰ καὶ ὑμνογρα-
φικά· ἡ πατερικὴ παράδοση κατέχει τὴν πρώτη θέση, ἀπὸ ἄπο-
ψη ἀριθμοῦ. Τὰ πρῶτα ἔργα, εἰδικὰ ἀφιερωμένα στὴν Παναγία, 
χρονολογοῦνται γύρω στὰ τέλη τοῦ 5ου αἰ., ὅταν οἱ σημαντικότερες 
παραδόσεις ἦταν ἡ συριακὴ καὶ ἡ ἑλληνική. Ὡστόσο, μεμονωμένες 
ἀναφορὲς στὸ γήινο τέλος τῆς Θεοτόκου ἐμφανίζονται πολὺ νωρί-
τερα, ἐνῶ ὑπάρχουν ἐνδείξεις ὅτι εἰδικὰ κείμενα γιὰ τὸ γεγονὸς 
αὐτὸ ὑπῆρχαν ἤδη στὴν ἀρχαιότητα ἀλλὰ δὲν ἔχουν διασωθεῖ. 

Ἡ συντριπτικὴ πλειονότητα αὐτῶν τῶν ἔργων ἀκολουθεῖ γε-
νικὰ ἕνα κοινὸ μοτίβο, ὅσον ἀφορᾶ στὴν ἀφήγηση τῶν κύριων πε-
ριστατικῶν, ἂν καὶ ὑπάρχουν κάποιες συγκεκριμένες διαφορές. Ἡ 
παραγωγὴ κειμένων γιὰ τὴν Κοίμηση τῆς Θεοτόκου συνεχίστηκε 
μὲ σταθερὸ ρυθμὸ μέχρι καὶ τὰ τελευταῖα χρόνια τῆς ζωῆς τῶν βυ-
ζαντινῶν συγγραφέων, γεγονὸς ποὺ ἀποδεικνύει μὲ ἰδιαίτερα κα-
τανοητὸ τρόπο τὴ σημασία τῆς ἑορτῆς καὶ τῆς Θεοτόκου γενικότε-
ρα στὴ ζωὴ τῆς βυζαντινῆς αὐτοκρατορίας.
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Ἱερομονάχου Μακαρίου Σιμωνοπετρίτου, Μυσταγωγία τῆς 
Μεγάλης Τεσσαρακοστῆς. Συμβολὴ στὴ θεολογία τοῦ λειτουργικοῦ χρό-
νου, ἐκδ. Ἴνδικτος, Ἀθήνα 2021, σσ. 712.

Τὸ ἔργο τοῦ ἱερομονάχου 
Μακαρίου Σιμωνοπετρίτη, 

Μυσταγωγία τῆς Μεγάλης Τεσσα-
ρακοστῆς, ἀποτελεῖ μιὰ σημα-
ντικὴ συνεισφορὰ στὴ σύγχρονη 
θεολογικὴ καὶ λειτουργιολογικὴ 
σκέψη, εἰδικότερα σὲ ὅ,τι ἀφορᾶ 
στὴ μελέτη τῆς περιόδου τῆς Μ. 
Τεσσαρακοστῆς στὴν Ὀρθόδοξη 
Ἐκκλησία. Ὁ συγγραφέας, γνω-
στὸς γιὰ τὴν πολυετῆ ἐμπειρία 
του στὴ μοναστικὴ ζωὴ καὶ τὶς 
λειτουργικὲς πρακτικὲς τῆς Ἐκ-
κλησίας, ἐπιχειρεῖ νὰ ὑπερβεῖ τὰ 
ὅρια τῆς καθαρὰ περιγραφικῆς 
προσέγγισης καὶ νὰ διερευνή-

σει τὴν οὐσία τοῦ λειτουργικοῦ χρόνου ὡς μυσταγωγικὴ πραγμα-
τικότητα, δηλαδὴ ὡς τρόπο βιωματικῆς ἕνωσης τοῦ ἀνθρώπου μὲ 
τὸν Θεό. Μέσα ἀπὸ τὴν ἀνάγνωση τοῦ ἔργου γίνεται φανερὸ ὅτι ὁ 
συγγραφέας δὲν περιορίζεται σὲ μιὰ θεωρητικὴ ἀνάλυση, ἀλλὰ ἐπι-
διώκει νὰ μεταδώσει στὸν ἀναγνώστη τὴν ἐμπειρικὴ διάσταση τῆς 
πίστης καὶ τῆς λειτουργικῆς ζωῆς τῆς Ἐκκλησίας. 
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Τὸ ἔργο διαρθρώνεται σὲ θεματικὲς ἑνότητες ποὺ καλύπτουν 
ὅλη τὴν πορεία τῆς Μ. Τεσσαρακοστῆς, ἀπὸ τὴν πρώτη Κυριακὴ 
τῶν Νηστειῶν ἕως τὴν Ἑβδομάδα τῶν Παθῶν, καὶ ἐπιχειρεῖ νὰ 
ἀναδείξει τὸν ρόλο τοῦ λειτουργικοῦ χρόνου στὴν πνευματικὴ πο-
ρεία τοῦ πιστοῦ. Ὁ συγγραφέας ἀναλύει μὲ ἰδιαίτερη λεπτομέρεια 
τὴ δομὴ τοῦ Τριωδίου, τοὺς ὕμνους καὶ τὶς ἀκολουθίες, δείχνοντας 
πῶς κάθε στοιχεῖο τῆς τελετουργίας συνδέεται μὲ τὶς ἔννοιες τῆς 
μετάνοιας, τῆς πτώσης, τῆς ἀποκατάστασης καὶ τῆς θεώσεως. 
Κατὰ τὴν ἀνάλυσή του, ὁ Μακάριος Σιμωνοπετρίτης ὑποστηρίζει 
ὅτι ὁ χριστιανικὸς χρόνος δὲν εἶναι ἁπλῶς γραμμικὸς ἢ ἱστορικός, 
ἀλλὰ κυκλικὸς καὶ τελετουργικός, δηλαδὴ ἕνας χρόνος ποὺ «ἀνα-
διπλώνει» τὸν ἄνθρωπο στὴν πνευματική του πορεία καὶ τὸν καθι-
στᾶ συμμέτοχο στὴ ζωὴ τοῦ Θεοῦ. 

Ἡ θεμελιώδης συνεισφορὰ τοῦ βιβλίου ἔγκειται στὴν ἱκανό-
τητά του νὰ συνθέτει δομικὰ καὶ θεολογικὰ στοιχεῖα σὲ μιὰ ἑνι-
αία ἑρμηνευτικὴ προοπτική. Ὁ συγγραφέας συνδέει τὴν ἱστορικὴ 
ἐξέλιξη τῶν λειτουργικῶν ἀκολουθιῶν μὲ τὴ βαθύτερη πνευματική 
τους σημασία, ἐπιτρέποντας στὸν ἀναγνώστη νὰ κατανοήσει πῶς 
οἱ τελετουργίες τῆς Ἐκκλησίας δὲν ἀποτελοῦν ἁπλῶς σύνολο τεχνι-
κῶν ἢ συμβολικῶν πράξεων, ἀλλὰ ἐργαλεῖα μυσταγωγίας καὶ με-
ταμόρφωσης. Ἡ σύνθεση αὐτή, ποὺ συνδυάζει τὴν ἀναλυτικὴ με-
θοδολογία μὲ τὴν ἐμπειρικὴ θεολογία, καθιστᾶ τὸ ἔργο ἰδιαίτερα 
πολύτιμο τόσο γιὰ θεολόγους ὅσο καὶ γιὰ ἀναγνῶστες ποὺ ἐπιδι-
ώκουν μιὰ βαθύτερη κατανόηση τῆς ὀρθόδοξης πνευματικῆς ζωῆς. 

Μία ἀπὸ τὶς πιὸ ἐνδιαφέρουσες πλευρὲς τοῦ βιβλίου εἶναι ἡ 
ἔμφαση ποὺ δίνει ὁ συγγραφέας στὴν ἐμπειρικὴ διάσταση τῆς θε-
ολογίας. Ἀντὶ νὰ περιοριστεῖ σὲ μιὰ στεγνὴ ἱστορικὴ ἢ δογματικὴ 
ἀνάλυση, ὁ Μακάριος Σιμωνοπετρίτης προσεγγίζει τὸν λειτουργι-
κὸ χρόνο ὡς ζωντανὸ φαινόμενο, ποὺ βιώνεται μέσα ἀπὸ τὴ συμ-
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μετοχὴ στὶς ἀκολουθίες, τὴν ψυχικὴ συγκέντρωση καὶ τὴν πνευ-
ματικὴ προετοιμασία. Αὐτὴ ἡ μέθοδος καθιστᾶ τὸν ἀναγνώστη 
συμμέτοχο στὴν ἑρμηνεία, προσκαλώντας τον νὰ κατανοήσει τὸν 
χρόνο ὡς μέσο πνευματικῆς ἀναγέννησης καὶ ὄχι ἁπλῶς ὡς χρο-
νικὴ διαδοχὴ γεγονότων. Παράλληλα, ἡ ἐμπειρικὴ θεολογία ποὺ 
προτείνεται ἀπαιτεῖ ἀπὸ τὸν ἀναγνώστη ἕναν βαθμὸ ἐξοικείωσης 
μὲ τὶς λειτουργικὲς καὶ θεολογικὲς ἔννοιες τῆς Ὀρθοδοξίας, γεγονὸς 
ποὺ καθιστᾶ τὸ ἔργο πιὸ προσιτὸ σὲ θεολόγους καὶ κατηρτισμέ-
νους ἀναγνῶστες παρὰ στὸ εὐρὺ κοινό. 

Ἡ κριτικὴ ἀνάλυση τοῦ ἔργου ἀναδεικνύει ἐπίσης τὴ συστημα-
τικὴ μέθοδο ποὺ ἀκολουθεῖ ὁ συγγραφέας. Μέσα ἀπὸ λεπτομερῆ 
ἐξέταση τῶν ὕμνων, τῶν ἱερῶν ἀκολουθιῶν καὶ τῶν λειτουργικῶν 
κειμένων, ὁ Μακάριος Σιμωνοπετρίτης καταφέρνει νὰ ἀναδείξει 
τὶς λογικὲς καὶ πνευματικὲς συνδέσεις μεταξὺ τῶν διαφορετικῶν 
στοιχείων τῆς Μ. Τεσσαρακοστῆς. Ἡ μελέτη δὲν περιορίζεται σὲ 
περιγραφή, ἀλλὰ ἐπιχειρεῖ νὰ ἐντοπίσει τὸ νόημα ποὺ κρύβεται 
πίσω ἀπὸ τὴν κάθε τελετουργικὴ πράξη, ἀναδεικνύοντας τὴ συ-
νοχὴ καὶ τὴ σκοπιμότητα τῆς λειτουργικῆς παράδοσης. Αὐτὸ τὸ 
ἐπίπεδο ἀνάλυσης ἐπιτρέπει στὸν ἀναγνώστη νὰ κατανοήσει ὅτι 
οἱ λειτουργίες τῆς Ἐκκλησίας λειτουργοῦν ὡς ὁλόκληρο σύστημα 
πνευματικῆς καθοδήγησης καὶ ἀναγέννησης, στὸ ὁποῖο κάθε στοι-
χεῖο ἔχει συγκεκριμένο ρόλο καὶ σημασία. 

Ἡ συμβολὴ τοῦ βιβλίου στὴν ἐπιστημονικὴ καὶ πνευματικὴ 
κοινότητα εἶναι πολλαπλῆ. Κατ’ ἀρχάς, προσφέρει μιὰ ὁλοκληρω-
μένη ἑρμηνεία τῆς Μ. Τεσσαρακοστῆς καὶ τοῦ λειτουργικοῦ χρό-
νου, ποὺ συνδέει τὴν τυπικὴ πλευρὰ τῶν ἀκολουθιῶν μὲ τὴν ἐσω-
τερικὴ πνευματικὴ ἐμπειρία. Ἐπιπλέον, ἡ μελέτη ἀναδεικνύει τὴ 
σημασία τῆς μυσταγωγίας στὴν ὀρθόδοξη παράδοση, ἐπισημαί-
νοντας ὅτι οἱ τελετουργίες δὲν ἔχουν μόνο αἰσθητικὴ ἢ συμβολικὴ 
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ἀξία, ἀλλὰ ἀποτελοῦν μέσα πνευματικῆς ἐνδυνάμωσης καὶ μετα-
μόρφωσης. Τέλος, τὸ ἔργο ἐνθαρρύνει μιὰ πιὸ βιωματικὴ προσέγ-
γιση τῆς θεολογίας, ποὺ ὑπερβαίνει τὴν καθαρὰ θεωρητικὴ ἀνάλυ-
ση καὶ ἀναδεικνύει τὴ σύνδεση θεωρίας καὶ πρακτικῆς μέσα στὴ 
ζωὴ τῆς Ἐκκλησίας. 

Παρὰ τὰ πολλά του πλεονεκτήματα, τὸ βιβλίο παρουσιάζει 
καὶ ὁρισμένα περιορισμένα σημεῖα. Ἡ ἀπαιτητικὴ γλῶσσα καὶ ἡ 
χρήση ἐξειδικευμένων λειτουργιολογικῶν καὶ θεολογικῶν ὅρων 
καθιστοῦν τὴν ἀνάγνωση δύσκολη γιὰ ἀναγνῶστες ποὺ δὲν ἔχουν 
προηγούμενη γνώση τῆς θεολογικῆς παράδοσης. Ἄλλωστε, νὰ ση-
μειώσουμε ὅτι ἡ παροῦσα μελέτη ἀποτελεῖ ἀναθεωρημένη μετά-
φραση τῆς γαλλικῆς διατριβῆς τοῦ συγγραφέα, ἡ ὁποία ἐκπονή-
θηκε πρὸ δεκαετιῶν. Ἐπιπλέον, ἡ ἔντονη ἔμφαση στὴν ἐμπειρικὴ 
θεολογία, ἐνῶ ἐνισχύει τὴ ζωντάνια τοῦ κειμένου, μπορεῖ νὰ λει-
τουργήσει ὡς φραγμὸς γιὰ ὅσους ἐπιδιώκουν μιὰ πιὸ θεωρητικὴ 
ἢ συστηματικὴ ἀνάλυση τῶν λειτουργικῶν πρακτικῶν. Παρ’ ὅλα 
αὐτά, οἱ περιορισμοὶ αὐτοὶ δὲν μειώνουν τὴ σημασία τοῦ ἔργου, 
ἀλλὰ μᾶλλον τονίζουν ὅτι πρόκειται γιὰ μελέτη ποὺ ἀπευθύνεται 
σὲ ἀναγνῶστες μὲ σοβαρὸ ἐνδιαφέρον γιὰ τὴ θεολογία καὶ τὴ λει-
τουργιολογία. 

Συνολικά, τὸ ἔργο τοῦ ἱερομονάχου Μακαρίου Σιμωνοπετρίτη 
ἀποτελεῖ μία ἀπὸ τὶς πιὸ ὁλοκληρωμένες καὶ ἐμπεριστατωμένες 
μελέτες γιὰ τὴ Μ. Τεσσαρακοστὴ καὶ τὸν λειτουργικὸ χρόνο στὴν 
ὀρθόδοξη παράδοση. Ἡ συνθετικὴ μέθοδος, ἡ βιωματικὴ προσέγ-
γιση καὶ ἡ πλούσια θεολογικὴ ἀνάλυση καθιστοῦν τὸ βιβλίο ἀπα-
ραίτητο γιὰ θεολόγους, λειτουργιολόγους καὶ ὅσους ἐπιδιώκουν 
μιὰ βαθύτερη κατανόηση τῆς πνευματικῆς ζωῆς τῆς Ἐκκλησίας. 
Μέσα ἀπὸ τὴν ἀνάγνωση αὐτοῦ τοῦ ἔργου, ὁ ἀναγνώστης δὲν περι-
ορίζεται στὴν πνευματικὴ πληροφόρηση, ἀλλὰ εἰσέρχεται ἐνεργὰ 
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στὴ διαδικασία μυσταγωγίας, βιώνοντας τὴν ὀρθόδοξη πνευματι-
κὴ παράδοση ὡς ζωντανὴ καὶ μεταμορφωτικὴ ἐμπειρία. 

Σὲ ἀκαδημαϊκὸ ἐπίπεδο, ἡ συμβολὴ τοῦ βιβλίου εἶναι ἰδιαί-
τερα σημαντική, καθὼς παρέχει ἐργαλεῖα καὶ μεθοδολογία γιὰ τὴ 
μελέτη τῆς λειτουργικῆς ζωῆς πέρα ἀπὸ τὴν περιγραφικὴ θεώρη-
ση, ἐνθαρρύνοντας μιὰ πιὸ ὁλιστικὴ προσέγγιση ποὺ συνδυάζει 
δομή, νόημα καὶ ἐμπειρία. Ἡ Μυσταγωγία τῆς Μεγάλης Τεσσαρακο-
στῆς μπορεῖ νὰ θεωρηθεῖ σημεῖο ἀναφορᾶς γιὰ κάθε μελέτη ποὺ 
ἐπιδιώκει νὰ κατανοήσει τὴ σχέση χρόνου, λειτουργίας καὶ πνευ-
ματικῆς μεταμόρφωσης στὴν Ὀρθοδοξία, καὶ ἀποτελεῖ ἔργο ποὺ 
θὰ παραμείνει χρήσιμο καὶ ἐπίκαιρο γιὰ τοὺς ἑπόμενους μελετητὲς 
τοῦ λειτουργικοῦ χρόνου καὶ τῆς θεολογίας τῆς Ὀρθόδοξης Ἐκκλη-
σίας.

Σπυρίδων Π. Παναγόπουλος 
Ἱστορικὸς - Βυζαντινολόγος
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Ἀρχιμ. Τσορμπατζόγλου Γ. Παντελεήμονος, Σύντομη ἱστορία 
τῶν ἀρεοπαγιτικῶν ἔργων (6ος – 15ος αἰ.), ἐκδ. Νίκας / Ἑλληνικὴ Παι-
δεία Α.Ε., Ἀθήνα 2022, σσ. 290.

Τὸ ἔργο Σύντομη ἱστορία τῶν 
ἀρεοπαγιτικῶν ἔργων (6ος – 15ος 

αἰ.) τοῦ ἀρχιμανδρίτη Παντε-
λεήμονος - Γεωργίου Τσορμπα-
τζόγλου ἀποτελεῖ ἀξιόλογη με-
λέτη στὸ πεδίο τῆς βυζαντινῆς 
ἱστορίας καὶ τῆς ἐκκλησιαστικῆς 
θεολογίας. Τὸ βιβλίο περιλαμ-
βάνει 290 σελίδες καὶ στοχεύει 
νὰ προσφέρει μιὰ ἱστορικὴ καὶ 
ἑρμηνευτικὴ προσέγγιση τοῦ 
λεγόμενου ἀρεοπαγιτικοῦ ἔρ-
γου, ἑνὸς σώματος κειμένων ποὺ 
ἀποδίδονται στὸν Διονύσιο Ἀρε-
οπαγίτη καὶ ἔχουν σημαντικὴ 
ἐπίδραση στὴ μεταγενέστερη 

θεολογικὴ καὶ φιλοσοφικὴ παράδοση. 
Στὸ πρῶτο ἐπίπεδο ἀνάλυσης, τὸ βιβλίο ἐπιδιώκει νὰ ἀναδεί-

ξει πῶς τὰ ἀρεοπαγιτικὰ ἔργα ἐμφανίζονται καὶ χρησιμοποιοῦνται 
διαχρονικὰ ἀπὸ τὸν 6ο μέχρι τὸν 15ο αἰ., σὲ διαφορετικὸ πολιτι-
σμικὸ καὶ θεολογικὸ πλαίσιο. Μὲ μιὰ συστηματικὴ προσέγγιση, 
ποὺ συνδυάζει ἱστορικὴ τεκμηρίωση καὶ κριτικὴ θεώρηση, ὁ συγ-
γραφέας ἐξετάζει ὄχι μόνο τὴν πρώτη ἐμφάνιση τῶν ἔργων αὐτῶν 
στὶς ἀρχὲς τοῦ 6ου αἰ. ἀλλὰ καὶ τὴ σταδιακὴ ἐνσωμάτωσή τους σὲ 
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θεολογικὲς ἀντιπαραθέσεις, συμβολικὲς χρήσεις καὶ ἐπίσημες ἐκ-
κλησιαστικὲς διαδικασίες, ὅπως ἡ Σύνοδος τοῦ Λατερανοῦ τὸ 649 
καὶ ἡ ΣΤ΄ Οἰκουμενικὴ Σύνοδος τὸ 680-681. Ἡ ἐπιλογὴ τοῦ θέμα-
τος δὲν εἶναι τυχαία: τὸ ἀρεοπαγιτικὸ corpus ἀποτελεῖ ἀνέκαθεν 
ἕναν κρίσιμο κόμβο γιὰ τὴν κατανόηση τῆς σχέσης ἀνάμεσα στὴ 
βυζαντινὴ σκέψη, τὴν ἐκκλησιαστικὴ παράδοση καὶ τὴ μεσαιωνι-
κὴ διανόηση γενικότερα. 

Ἡ δομὴ τοῦ βιβλίου μαρτυρᾶ ἕναν προσεκτικὰ σχεδιασμένο 
ἄξονα ἀνάλυσης. Ἀπὸ τὴν ἀρχικὴ διερεύνηση τῆς ταυτότητας τοῦ 
συγγραφέα τῶν ἀρεοπαγιτικῶν κειμένων μέχρι τὴν ἐξέταση τῶν με-
ταφράσεων, τῶν σχολίων καὶ τῆς χρήσης τους σὲ σημαντικοὺς θεο-
λογικοὺς ἀγῶνες, ὁ Τσορμπατζόγλου διασχίζει μεθοδικὰ τοὺς αἰῶνες 
καὶ παρουσιάζει τὶς μεταμορφώσεις, τὶς ἑρμηνεῖες καὶ τὶς ἀντιπα-
ραθέσεις ποὺ συνοδεύουν τὸ ἀρεοπαγιτικὸ corpus. Πολὺ γρήγορα 
γίνεται ἀντιληπτὸ ὅτι ὁ συγγραφέας δὲν ἐπιλέγει μιὰ ἁπλῆ ἱστορικὴ 
ἀφήγηση, ἀλλὰ υἱοθετεῖ μιὰ διεπιστημονικὴ προσέγγιση, ἐνσωμα-
τώνοντας στοιχεῖα ἀπὸ τὴ θεολογία, τὴ φιλοσοφία, τὴν παλαιογρα-
φία καὶ τὴ μεσαιωνικὴ φιλοσοφικὴ παράδοση, ὥστε νὰ φωτίσει δι-
άφορες πτυχὲς τῆς παρουσίας καὶ χρήσης τοῦ κειμένου αὐτοῦ. 

Σημαντικὸ γνώρισμα τοῦ βιβλίου ἀποτελεῖ ἡ προσοχὴ ποὺ 
δίνεται στὴ δεδομένη χρήση τῶν ἀρεοπαγιτικῶν ἔργων σὲ θεσμι-
κὸ καὶ δογματικὸ πλαίσιο. Ὁ συγγραφέας, μὲ βάση τὶς διαθέσιμες 
πηγές, ἐξετάζει πῶς τὸ corpus αὐτὸ συμβάλλει στὴ διαμόρφωση 
καὶ ὑπεράσπιση θεολογικῶν θέσεων, ἀλλὰ καὶ πῶς λειτουργεῖ ὡς 
ἐργαλεῖο σταθεροποίησης ἢ ἀντιπαράθεσης σὲ περιόδους κρίσης 
καὶ ἀντεγκλήσεων, ὅπως εἶναι οἱ πρώιμοι δογματικοὶ ἀγῶνες καὶ οἱ 
ἐκκλησιαστικὲς σύνοδοι τῆς ὕστερης ἀρχαιότητας καὶ τῆς πρώιμης 
μεσαιωνικῆς περιόδου. Τὰ κεφάλαια ἀφιερωμένα στὴ χρήση τοῦ 
corpus ἀπὸ ὁμάδες ὅπως οἱ Θεραπευτὲς τῆς Αἰγύπτου ἢ στὴ μετά-
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φραση τοῦ ἔργου σὲ συριακὲς καὶ ἀρμενικὲς ἐκδοχὲς δείχνουν ὄχι 
μόνο τὴν εὐρύτητα τῆς ἐπίδρασης τοῦ ἀρεοπαγιτικοῦ corpus ἀλλὰ 
καὶ τὸν πλοῦτο τῶν πολιτισμικῶν ἀνταλλαγῶν ποὺ τὸ χαρακτήρι-
σαν. 

Ἡ μεθοδολογικὴ προσέγγιση τοῦ Τσορμπατζόγλου χαρακτη-
ρίζεται ἀπὸ μιὰ ἰσορροπία ἀνάμεσα στὴν τεκμηριωμένη ἱστορικὴ 
ἀνάλυση καὶ τὴν ἑρμηνευτικὴ λογική. Πέρα ἀπὸ τὴν ἁπλῆ κατα-
γραφὴ γεγονότων, ὁ συγγραφέας ἐπιχειρεῖ νὰ διακρίνει τοὺς μηχα-
νισμοὺς ποὺ διέπουν τὴν ἀποδοχή, τὴν υἱοθέτηση καὶ τὴν ἑρμηνεία 
τῶν ἀρεοπαγιτικῶν κειμένων ὑπὸ ποικίλες πολιτισμικὲς συνθῆκες. 
Μὲ αὐτὸν τὸν τρόπο, τὸ ἔργο ὑπερβαίνει τὴν ἁπλῆ ἱστοριογραφικὴ 
μελέτη, καθὼς προσφέρει στὸν ἀναγνώστη ἐργαλεῖα γιὰ νὰ κατα-
νοήσει πῶς ἕνα θεολογικὸ corpus μπορεῖ νὰ λειτουργεῖ ὡς ζωντανὸ 
σημεῖο ἀναφορᾶς στὴ διαμόρφωση ἰδεῶν καὶ ταυτοτήτων, τόσο 
στὴ Βυζαντινὴ Ἀνατολὴ ὅσο καὶ στὴ Δυτικὴ παράδοση. 

Ὡστόσο, ἐνῶ τὸ βιβλίο χαρακτηρίζεται ἀπὸ βαθιὰ γνώση τοῦ 
ἀντικειμένου καὶ εὐρύτητα θεμάτων, δὲν εἶναι ἀπρόσβλητο ἀπὸ 
περιορισμούς. Ἡ ἐκτεταμένη χρήση ἐξειδικευμένης ὁρολογίας καὶ 
ἡ συχνὴ ἀναφορὰ σὲ πρωτογενεῖς πηγὲς καθιστοῦν τὴν πρόσβαση 
στὸ κείμενο πιὸ ἀπαιτητικὴ γιὰ ἀναγνῶστες ποὺ δὲν ἔχουν προχω-
ρημένη γνώση στὴ βυζαντινὴ ἱστορία, στὴ θεολογία ἢ στὴ φιλοσο-
φία τῆς ὕστερης ἀρχαιότητας. Ἐπιπλέον, ἡ ἐνσωμάτωση ἐκτετα-
μένων τεκμηριώσεων καὶ λεπτομερειῶν μπορεῖ νὰ ἀποσπάσει τὴν 
προσοχὴ ἀπὸ τὸν εὐρύτερο θεωρητικὸ σκοπὸ τῆς μελέτης γιὰ ὁρι-
σμένους ἀναγνῶστες ποὺ ἐπιδιώκουν μιὰ πιὸ συνοπτικὴ ὁριοθέτη-
ση τῶν βασικῶν σημείων. Ἂν καὶ αὐτὰ τὰ στοιχεῖα δὲν μειώνουν 
τὴν ἐπιστημονικὴ ἀξία τοῦ ἔργου, ὑποδεικνύουν ὅτι ἀπευθύνεται 
πρωτίστως σὲ εἰδικοὺς ἢ μελετητὲς τοῦ πεδίου καὶ λιγότερο σὲ γε-
νικότερο κοινό. 
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Συνολικά, τὸ ἔργο τοῦ Τσορμπατζόγλου ἀποτελεῖ σημαντικὴ 
προσθήκη στὴ βιβλιογραφία γύρω ἀπὸ τὸ ἀρεοπαγιτικὸ corpus 
καὶ τὴ διαχρονική του ἐπίδραση. Προσφέρει μιὰ στέρεα ἱστορι-
κὴ καὶ ἑρμηνευτικὴ βάση γιὰ τὴν κατανόηση τῆς ἐξέλιξης αὐτοῦ 
τοῦ πολύπλοκου σώματος κειμένων καὶ τῶν χρήσεών του, καὶ 
παράλληλα ἐπιτρέπει στὸν ἀναγνώστη νὰ ἐκτιμήσει τὴ θέση ποὺ 
κατεῖχαν καὶ κατέχουν στὴν εὐρύτερη χριστιανικὴ καὶ πνευματικὴ 
παράδοση. Ἡ συμβολή του στὴν κατανόηση τῆς διασύνδεσης με-
ταξὺ θεολογίας καὶ πολιτισμικῆς μεταβίβασης τὸ καθιστᾶ ἕνα ἔργο 
ἀναφορᾶς γιὰ ὅσους μελετοῦν τὴ βυζαντινὴ σκέψη, τὴ λειτουργικὴ 
παράδοση καὶ τὴ μεσαιωνικὴ διανόηση γενικότερα.

Σπυρίδων Π. Παναγόπουλος 
Ἱστορικὸς - Βυζαντινολόγος
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Ἐκκλησία καὶ Κατήχηση 
[Πρακτικὰ Α΄ Ἐπιστημονικῆς 
Θεολογικῆς Ἡμερίδος (14 Φε-
βρουαρίου 2015)], ἐπιμ. Ἀν-
δρέας Π. Ζαχαρίου, Θεολογι-
κὲς Παρεμβάσεις 1, Λευκωσία, 
Κύπρος 2015, σσ. 48.

Κυριακοδρόμιο. Σχόλια σὲ 
εὐαγγελικὲς περικοπές, ἐπιμ. 
Ἀνδρέας Π. Ζαχαρίου,  Θεολο-
γικὲς Παρεμβάσεις 2, Ἰδάλιο – 
Κύπρος 2019, σσ. 303.

Ἐκδόσεις Ἱερᾶς Μητροπόλεως Τριμυθοῦντος
Σειρὰ Θεολογικὲς Παρεμβάσεις
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Ἑορτοδρόμιο. Σχόλια σὲ διάφο-
ρες ἑορτὲς καὶ μνῆμες Ἁγίων, 
Θεολογικὲς Παρεμβάσεις 4, 
ἐπιμ. Ἀνδρέας Π. Ζαχαρίου, 
Ἰδάλιο – Κύπρος 2020, σσ. 
429.

Κυριακοδρόμιο Β΄. Σχόλια στὰ 
ἀποστολικὰ ἀναγνώσματα τῶν 
Κυριακῶν τοῦ ἔτους [συγγρα-
φέας: Φαίδωνας Θ. Παπαδό-
πουλος – ἐπιμ. Ἀνδρέας Π. 
Ζαχαρίου], Θεολογικὲς Πα-
ρεμβάσεις 3, Ἰδάλιο – Κύπρος 
2024, σσ. 295.
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Ἅγιος Νεκτάριος. Ἀφιερωμα-
τικὸς τόμος ἐπὶ τῇ συμπληρώσει 
ἑκατὸν ἐτῶν ἀπὸ τὴν κοίμησή 
του (1920-2020), ἐπιμ. Ἀνδρέ-
ας Π. Ζαχαρίου, Θεολογικὲς 
Παρεμβάσεις 5, Ἰδάλιο – Κύ-
προς 2020, σσ. 284.

Μοναχισμός. Ἱστορικὲς καὶ θε-
ολογικὲς προσεγγίσεις, ἐπιμ. 
Ἀνδρέας Π. Ζαχαρίου, Θεολο-
γικὲς Παρεμβάσεις 6, Ἰδάλιο – 
Κύπρος 2022, σσ. 678. 
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Ὁ ἅγιος Γρηγόριος Παλαμᾶς καὶ 
ὁ Ἡσυχασμός. Ἱστορικὲς δια-
στάσεις καὶ σύγχρονες προκλή-
σεις καὶ προοπτικές [Πρακτικὰ 
Διεθνοῦς Ἐπιστημονικοῦ Συ-
νεδρίου (1-3 Ἰουλίου 2022)], 
Θεολογικὲς Παρεμβάσεις 7, 
ἐπιμ. Ἀνδρέας Π. Ζαχαρίου, 
Ἰδάλιο – Κύπρος 2024, σσ. 
447.

Σειρὰ Βιβλιοθήκη Μελισμάτων

Ματθαίου Γ. Ματθαίου, Ἀκο-
λουθίαι παρακλητικοῦ κανόνος 
καὶ χαιρετισμῶν εἰς τὴν ἁγία με-
γαλομάρτυρα Μαρίνα (ποιητικὸ 
καὶ μουσικὸ κείμενο), Κύπρος 
2024, σσ. 184.
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Ἑλληνικὴ Ἐπανάσταση. Ἀφιε-
ρωματικὸς Τόμος ἐπὶ τῇ εὐκαι-
ρίᾳ τῆς συμπλήρωσης 200 ἐτῶν 
ἀπὸ τὴν ἔναρξη τοῦ Ἀγώνα τοῦ 
Ἔθνους κατὰ τῶν Τούρκων 
(1821-2021), ἐπιμ. Ἀνδρέας Π. 
Ζαχαρίου – Ματθαῖος Ματ-
θαίου, Ἱστορικὲς Παρεμβάσεις 
1, Ἰδάλιο – Κύπρος 2021, σσ. 
255.

Κύπρος αἱμάσσουσα. Πενήντα 
ἔτη (1974-2024) ἀπὸ τὴν τουρκι-
κὴ εἰσβολὴ καὶ κατοχὴ τῆς νή-
σου, ἐπιμ. Ἀνδρέας Π. Ζαχα-
ρίου – Ματθαῖος Γ. Ματθαίου, 
Ἱστορικὲς Παρεμβάσεις 2, Ἰδά-
λιο – Κύπρος 2025, σσ. 253.

Σειρὰ Ἱστορικὲς Παρεμβάσεις
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