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ἑλληνικὸς τονισμὸς καὶ σελιδοποίηση :«ΧΡΙΣΤΙΑΝΙΚΗΣ ΒΙΒΛΙΟΓΡΑΦΙΑΣ) 

Διάβασα τὸ νέο κείμενο τοῦ π. Βασιλείου Θερμοῦ μὲ τίτλο «Οἱ λαϊκοὶ ἀδελφοί
μας στὴν Λατρεία», σὲ συνδυασμὸ μὲ τὸ προηγούμενο κείμενό του μὲ τίτλο

«Συνέχεια τοῦ διαλόγου γιὰ τὴν μετάφραση στὴν Λατρεία», καὶ αἰσθάνθηκα ἔντονο
προβληματισμὸ γιὰ τὸ ἐὰν θὰ ἔπρεπε νὰ ἀπαντήσω.

Ἀπαντᾶ κανεὶς ὅταν ὑπάρχη εἰδικὸς λόγος καὶ ὑπάρχη δυνατότητα διαλόγου.
Στὴν περίπτωση αὐτὴ νομίζω ὅτι ὁ διάλογος γίνεται μὲ προκαταλήψεις καὶ μὲ ἄγνοια
τῶν βασικῶν σημείων τῆς ὀρθοδόξου πνευματικῆς ζωῆς, ἀλλὰ καὶ σὲ θέματα ποὺ ἤδη
ἔχουν ἀπαντηθῆ στὸ προηγούμενο κείμενο.

Ἡ συζήτηση ξεκίνησε ἀπὸ τὴν μετάφραση τῶν λειτουργικῶν εὐχῶν καὶ εἶναι ἕνα
ζήτημα πρὸς ἑρμηνεία –ἀπὸ ὁποιαδήποτε πλευρὰ καὶ ἂν τὸ ἐξετάση κανείς– γιὰ τὸ
πῶς ἔφθασε τὸ θέμα σὲ ἄλλες περιοχές.

Τουλάχιστον ἐγὼ τὴν ἑρμηνεία τὴν ὁποία μπορῶ νὰ δώσω, βασιζόμενος στὰ κατὰ
καιροὺς κείμενα ποὺ ἔχει γράψει ὁ π. Βασίλειος Θερμός, εἶναι ὅτι κινεῖται μὲ αὐτάρ-
κεια βάσει τῆς ὁποίας κρίνει, διαρκῶς, κείμενα διαφόρων καὶ μάλιστα «προσώπων
ποὺ διακρίθηκαν γιὰ σημαντικὴ θεολογικὴ δημιουργία», ὅπως γράφει.

Ἀλλὰ πρέπει νὰ καταλάβουμε ὅλοι μας ὅτι δὲν εἴμαστε «σωτῆρες» τῆς Ἐκκλη-
σίας, ἀφοῦ πραγματικὸς Σωτὴρ τῆς Ἐκκλησίας εἶναι ὁ Χριστὸς καὶ ἐμεῖς παραμέ-
νουμε μέσα στὴν Ἐκκλησία γιὰ νὰ σωθοῦμε καὶ ὄχι γιὰ νὰ τὴν σώσουμε. Ὁπότε,
ὁποιεσδήποτε ἐνέργειές μας πρέπει νὰ διακρίνωνται ἀπὸ τὴν ταπείνωση καὶ τὴν ὑπα-
κοὴ στὸν εὐλογημένο «θεσμὸ τῆς Ἐκκλησίας».

Ἐπίσης, παρατηρεῖ κανεὶς μιὰ ἐμπάθεια, ἡ ὁποία φαίνεται καὶ στὸ νέο κείμενό
του, γιατί, ἐκτὸς ἀπὸ τὸ ὕφος, συγχρόνως ἐνθυμεῖται ἕνα γεγονὸς ποὺ συνέβη πρὶν
εἴκοσι δύο (22) χρόνια καὶ ξεκίνησε ἀπὸ κριτικὴ ποὺ ὁ ἴδιος ἄσκησε σὲ ἕνα βιβλίο
μου καὶ τὴν δική μου ἀπάντηση.

Στὸ ἀρχεῖο διασώζω τὴν ἀλληλογραφία ποὺ διεξήχθη μεταξύ μας τὸ ἔτος 1988
καὶ εἶναι πολὺ ἀποκαλυπτική. Ὅμως, ἀπὸ τότε μέχρι σήμερα, ἀμέσως ἢ ἐμμέσως,
κρίνει διάφορα κείμενά μου, χωρὶς νὰ ἀπαντῶ. Προτιμῶ νὰ γράφω θετικά, παρὰ νὰ
κρίνω καὶ νὰ ἀντικρούω διαφόρους συγγραφεῖς.

Καὶ πραγματικὰ διερωτῶμαι: τόσα χρόνια δὲν μπόρεσε νὰ εἰρηνεύση ἀπὸ τὸν
διάλογο ἐκεῖνο, γιὰ τὸν ὁποῖο ἄλλωστε δὲν εὐθύνομαι προσωπικά, ἀφοῦ ἐκεῖνος τὸν
ἄνοιξε; Δὲν θεραπεύθηκε ἐκείνη ἡ «πληγὴ» καὶ παραμένει ἀκόμη χαίνουσα, ἐνῶ θὰ
ἔπρεπε κανονικὰ ἐγὼ νὰ εἶχα στενοχωρηθῆ μὲ ἐκεῖνον τὸν διάλογο, διότι θεωρῶ ὅτι
ἀδικήθηκα; Τουλάχιστον ὡς ψυχίατρος γνωρίζει τοὺς τρόπους θεραπείας ἑνὸς ἀπω-
θημένου βιώματος.

Ἔπειτα, βλέπει κανεὶς στὰ γραπτά του μιὰ ἐριστικότητα, κυρίως στὴν διασταλ-
τικὴ ἑρμηνεία διαφόρων φράσεων καὶ λέξεων ποὺ οὔτε κάν τὶς εἶχα σκεφθῆ, ἀλλὰ
καὶ μὲ τὸ νὰ συντηρῆ τὴν συζήτηση γιὰ θέματα τὰ ὁποῖα ἔχουν ἀπαντηθῆ.

Σὲ ἕνα σημεῖο τοῦ νέου κειμένου του γράφει: «Ἴσως τὰ σφάλματα αὐτὰ (τὰ
ὁποῖα θεωρεῖ ὅτι ἐντοπίζει στὰ γραπτά μου) νὰ ἀποτελοῦν ἐλάχιστες σταγόνες στὸ
ὠκεανὸ τῶν κατὰ τὰ ἄλλα πολυτίμων γραπτῶν του, ἀλλὰ ἐφ' ὅσον ἐπηρεάζουν σο-
βαρὰ τὴν κατανόηση τῶν θεμάτων ...».
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Πραγματικά διερωτῶμαι: πῶς μπορεῖ κανεὶς νὰ ἑρμηνεύση τὸ γεγονὸς ὅτι δὲν
χαίρεται ἀπὸ «τὸν ὠκεανὸ» τῶν «πολύτιμων γραπτῶν», ὅπως ἐκεῖνος τὰ χαρακτη-
ρίζει, καὶ ἐνοχλεῖται ἀπὸ «τὶς ἐλάχιστες σταγόνες»; Καὶ πῶς εἶναι δυνατὸν οἱ «ἐλά-
χιστες αὐτὲς σταγόνες» νὰ ἔχουν συνέπεια στὸν χῶρο τῆς λατρείας, ποὺ τὸν κάνουν
νὰ ἐξανίσταται, καὶ νὰ μὴν ἔχη συνέπεια «ὁ ὠκεανὸς» τῶν «πολύτιμων γραπτῶν»;

Μοῦ θυμίζει τὸν λόγο τοῦ ἁγίου Γρηγορίου τοῦ Θεολόγου, σύμφωνα μὲ τὸν
ὁποῖον οἱ αἱρετικοὶ κριτὲς του χρησιμοποιοῦσαν «λεξίδια» τὰ ὁποῖα τὰ μετέτρεπαν
σὲ «ξιφίδια» ἐναντίον του.

Πῶς μπορεῖ νὰ γράφη ὅτι «ὁ Σεβασμιώτατος Ναυπάκτου, ἐγκρατὴς μελετητὴς
τῆς πατερικῆς παραδόσεως, τὴν ὁποία ἀνέδειξε πρὸς ὄφελος ὅλων μας ἔχει παρα-
συρθεῖ ἐδῶ σὲ ἕναν ὀλισθηρὸ δρόμο ποὺ ἐγκαινίασε ὁ ἀείμνηστος π. Ἰωάννης Ρωμα-
νίδης», ὁ ὁποῖος, π. Ἰωάννης, εἶναι «κατὰ τὰ ἄλλα μεγάλος θεολόγος καὶ πνευματικὸς
ἄνθρωπος στὸν ὁποῖον χρωστᾶμε πολλά»;

Δηλαδή, ἀναγνωρίζει τὸν π. Ἰωάννη Ρωμανίδη ὡς μεγάλο θεολόγο καὶ πνευμα-
τικὸ ἄνθρωπο, ἀλλὰ τὸν θεωρεῖ ὡς διακατεχόμενο ἀπὸ προτεσταντικὲς ἰδέες!! Ἀνα-
γνωρίζει ἐμένα ὡς ἐγκρατῆ μελετητὴ τῆς πατερικῆς παραδόσεως, ἀλλὰ μὲ
παρουσιάζει ὡς «παρασυρμένο», ποὺ καταλήγει σὲ ἀρνητικὴ ἐπίδραση στὴν λατρεία!

Ἐπίσης, πῶς εἶναι δυνατὸν νὰ ἀπαντᾶ σὲ μένα καὶ νὰ ἀναφέρεται σὲ ἕναν σχο-
λαστικισμό, ποὺ εἶναι «ἡ εἰσαγωγὴ μιᾶς τρόπον τινὰ "δικτατορίας" στὸ ὄνομα τῶν
θεουμένων, φυσικὰ ἐρήμην τους»; Φοβερὸς καὶ ἀσεβὴς ὁ λόγος «δικτατορία» «στὸ
ὄνομα τῶν θεουμένων»!!

Ἐπανειλημμένως, διαβάζοντας τὸ νέο κείμενό του διερωτήθηκα: Γιατί τόση
ἀλλοίωση τῆς σκέψεως καὶ τῶν νοημάτων μου; Γιατί γίνεται τέτοια διασταλτικὴ ἑρμη-
νεία διαφόρων φράσεων; Ποιός ἀρνήθηκε, γιὰ παράδειγμα, τὴν σημαντικὴ παρουσία
τῶν λαϊκῶν ἀδελφῶν μέσα στὴν λατρεία, μὲ τὰ ἰδιαίτερα χαρίσματά τους;

Ποιός ἀρνήθηκε τὴν παρουσία τῶν Ἱεροψαλτῶν, τῶν παιδιῶν τοῦ Ἱεροῦ, τῶν
Ἐπιτρόπων, τῶν Νεωκόρων, τῶν γυναικῶν καὶ ὅλου τοῦ πληρώματος τῆς Ἐκκλησίας
στὴν τέλεση τῆς θείας Λειτουργίας καὶ ποιός δὲν χαίρεται γι' αὐτό; Ποιός ὑποτίμησε
τὴν ἀξία τῶν Μυστηρίων τῆς Ἐκκλησίας;

Ἐπανειλημμένως ἔχω ἀναφέρει τὸν λόγο τοῦ ἁγίου Ἰωάννου τοῦ Χρυσοστόμου
ὅτι ἡ Ἐκκλησία, καὶ κατ' ἐπέκταση ἡ θεία Λειτουργία, εἶναι «σύνοδος οὐρανοῦ καὶ
γῆς», ζώντων καὶ κεκοιμημένων, ἀγγέλων καὶ ἀνθρώπων κλπ. Ὅμως, ὁ καθένας ἔχει
τὸν ρόλο του μέσα στὴν Ἐκκλησία· ὁ Ἱερεὺς νὰ λειτουργῆ, ὁ Διάκονος νὰ διακονῆ, οἱ
ψάλτες νὰ ψάλλουν, ὁ λαὸς νὰ προσεύχεται καὶ νὰ συμψάλλη, κλπ. καὶ ἔτσι γίνεται
ἕνα «συλλείτουργο».

Τὴν θυσία τὴν κάνει ὁ προεστὼς Ἱερεὺς ἢ ὁ Ἐπίσκοπος καὶ οὐδεὶς ἕτερος. Ἡ
θεία Λειτουργία γίνεται μετὰ τοῦ λαοῦ, ἀλλὰ ὁ Χριστὸς τελεῖ τὴν θεία Λειτουργία
στὸ πρόσωπο τοῦ προεστῶτος. Στὴν εὐχὴ τοῦ Χερουβικοῦ ὕμνου ὁ Ἱερεὺς εὔχεται
στὸν Θεό: «Καὶ ἱκάνωσόν με τῇ δυνάμει τοῦ ἁγίου Σου Πνεύματος, ἐνδεδυμένον τὴν
τῆς ἱερατείας χάριν, παραστῆναι τῇ ἁγίᾳ σου ταύτῃ τραπέζῃ καὶ ἱερουργῆσαι τὸ
ἅγιον καὶ ἄχραντόν σου σῶμα καὶ τὸ τίμιον αἷμα».

Πραγματικὰ διερωτῶμαι, ἂν ἀξίζη τὸν κόπο νὰ συνεχίσω αὐτὸν τὸν διάλογο,
ὅταν ὑπάρχη τέτοια διαχρονικὴ προκατάληψη γιὰ τὸ ἔργο μου, ἤτοι ἀπὸ τὸ 1988
μέχρι σήμερα, ἀκόμη καὶ ὅταν δόθηκαν οἱ ἀπαραίτητες ἐξηγήσεις.

Ἐν πάσῃ περιπτώσει, ἐπειδὴ δὲν ἐπιθυμῶ νὰ μείνουν ἀναπάντητα μερικὰ ση-
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μεῖα, ἰδίως σὲ δογματικὰ καὶ ἐκκλησιαστικὰ ζητήματα καὶ ἐπειδὴ πολλοὶ ἀναγνῶστες
περιμένουν μιὰ ἀπάντηση, γιὰ μιὰ ἀκόμη φορὰ θὰ ὑπογραμμίσω μερικὲς ἀλήθειες,
οἱ ὁποῖες διαπνέουν τὸ συγγραφικό μου ἔργο καὶ ἀποτελοῦν τὰ κέντρα τῆς θεολο-
γικῆς μου σκέψεως καὶ τῆς ἐκκλησιαστικῆς μου διακονίας.

Καὶ θὰ τὸ κάνω αὐτὸ παρὰ τὶς δυσχέρειες ποὺ προξενοῦν τὰ δύο κείμενα τοῦ
π. Βασιλείου Θερμοῦ, στὰ ὁποῖα συμβαίνει ἕνα περίεργο πράγμα. Μπορῶ νὰ συμ-
φωνήσω σὲ μερικὰ βασικὰ σημεῖα, μὲ τὸν τρόπο ποὺ τὰ γράφει, ὅπως γιὰ παρά-
δειγμα τὴν σχέση μεταξὺ Μυστηρίων καὶ ἡσυχασμοῦ, μπορῶ νὰ αἰσθανθῶ σὲ ἄλλα
σημεῖα μιὰ κοινὴ γλώσσα, ἀλλὰ ἀφ' ἑνὸς μὲν ἀπορῶ γιατί τὰ στρέφει ἐναντίον τοῦ
π. Ἰωάννη Ρωμανίδη καὶ ἐμοῦ, ἀφ' ἑτέρου δὲ ἀντιλαμβάνομαι, ἀπὸ ἄλλα σημεῖα ποὺ
ὑπάρχουν στὸ κείμενο, ὅτι ἐσωτερικὰ ὑποκρύπτεται μιὰ «ἄλλη γλώσσα», ὁπότε κρύ-
βεται μιὰ διγλωσσία.

Ἔτσι, χρειάζεται κόπος νὰ ἀποκαλυφθῆ αὐτὴ ἡ «ἄλλη γλώσσα» καὶ νὰ ἀπαν-
τηθῆ μὲ ἕναν καθαρὸ λόγο, γιατί «τὸ σοφὸν σαφές». Δὲν ξέρω ἂν αὐτὸ γίνεται ἐσκεμ-
μένα ἢ ἀπὸ ἄγνοια τῆς ὀρθοδόξου ἀσκητικῆς ἢ καὶ ἀπὸ σύγχυση.

Ἔτσι, διαβάζοντας τὰ κείμενά του, πολλὲς φορὲς θυμήθηκα τὸν λόγο τοῦ Ἀντι-
σθένους, «ἀρχὴ σοφίας ὀνομάτων ἐπίσκεψις» καὶ αἰσθάνθηκα σὰν νὰ ὑπάρχη ἀνάγκη
νὰ δοθοῦν μερικὰ μαθήματα ὀρθοδόξου πατερικῆς θεολογίας καὶ ἀπὸ ἐκεῖ νὰ ἀρχίση
ὁ διάλογος, γιατί αἰσθάνθηκα σὰν νὰ διαβάζω μιὰ ἄλλη γλώσσα, διαφορετικὴ ἀπὸ
τὴν μητρικὴ θεολογικὴ γλώσσα, ὅπως τὴν συναντοῦμε στὰ ἔργα τῶν Πατέρων τῆς
Ἐκκλησίας.

Οὕτως ἢ ἄλλως θὰ προσπαθήσω στὰ ἑπόμενα νὰ καταθέσω μερικὲς βασικὲς
πατερικὲς διδασκαλίες, ἀπαντώντας στὰ κεντρικὰ σημεῖα τῆς κριτικῆς του.

1. Σχολαστικισμὸς καὶ ἡσυχασμὸς

Ἀρχικὰ πρέπει νὰ σημειώσω ὅτι ὁ π. Βασίλειος Θερμὸς στὰ κείμενά του ἀνα-
φέρεται σὲ «ἰδιομορφίες» τῆς θεολογίας τὴν ὁποία ἐκφράζω. Γράφει: «Οἱ τοποθετή-
σεις τοῦ Σεβ. Ναυπάκτου στὰ λειτουργικὰ θέματα εἶναι ἀπότοκες ἄλλων ἰδιομορφιῶν
τῆς θεολογίας του», ἡ ὁποία κατὰ τὰ ἄλλα εἶναι «ὠκεανὸς πολυτίμων γραπτῶν»!

Ὅταν διάβασα αὐτὴν τὴν ἔκφραση, αἰσθάνθηκα βαθύτατη λύπη. Δὲν ἔχω τὴν
αἴσθηση ὅτι ἐκφράζω μιὰ δική μου θεολογία, οὔτε ὅτι ἔχω «ἰδιομορφίες» στὴν θεο-
λογική μου σκέψη. Μελέτησα μὲ ἐπιμέλεια, ἐκτὸς ἀπὸ τὴν Ἁγία Γραφή, σχεδὸν ὅλους
τοὺς Ἀποστολικοὺς Πατέρες, τοὺς Πατέρες τοῦ 4ου αἰῶνος, τὸν ἅγιο Μάξιμο τὸν
Ὁμολογητή, τὸν ἅγιο Ἰωάννη τὸν Δαμασκηνό, τὸν ἅγιο Συμεὼν τὸν Νέο Θεολόγο, τὸν
ἅγιο Γρηγόριο τὸν Παλαμᾶ, τοὺς Πατέρες τῆς Φιλοκαλίας, ἰδιαιτέρως τὸν ἅγιο Νικό-
δημο τὸν Ἁγιορείτη καὶ ἄλλους, τοὺς ὁποίους ἀποδελτίωσα, καὶ προσπαθῶ νὰ μετα-
φέρω τὸ «πνεῦμα» τους.

Δὲν αἰσθάνομαι ὅτι ἔχω κάποια «ἰδιομορφία» στὴν θεολογία. Αὐτὸ θὰ γινόταν,
ἂν ἤμουν ὑπέρμαχος τῆς λεγομένης «μεταπατερικῆς καὶ συναφειακῆς θεολογίας».
Ἂν μὲ τὸν λόγο αὐτὸ ἐννοοῦνται τὰ περὶ καθάρσεως, φωτισμοῦ καὶ θεώσεως, θὰ δια-
βάση ὁ ἀναγνώστης τὰ σχετικὰ ποὺ θὰ γράψω σὲ ἄλλη ἑνότητα, ποὺ εἶναι ἡ πεμ-
πτουσία τῆς ὀρθοδόξου ἀσκητικῆς καὶ θὰ πρέπει κανεὶς νὰ εἶναι ἐντελῶς ἀπαίδευτος
θεολογικὰ γιὰ νὰ τὴν χαρακτηρίση «ἰδιόμορφη» θεολογία.

h
 t
 t
 p

 :
 /
 /
 c

 h
 r

 i
 s

 t
 i
 a

 n
 v

 i
 v

 l
 i
 o

 g
 r

 a
 f
 i
 a

 .
 w

 o
 r

 d
 p

 r
 e

 s
 s

 .
 c

 o
 m

  
 «

 Χ
 Ρ

 Ι
 Σ

 Τ
 Ι

 Α
 Ν

 Ι
 Κ

 Η
 Β

 Ι
 Β

 Λ
 Ι

 Ο
 Γ

 Ρ
 Α

 Φ
 Ι

 Α

3



Πάντως, θεωρῶ ἰδιαίτερη εὐλογία τοῦ Θεοῦ ποὺ στὸ Πανεπιστήμιο τῆς Θεσσα-
λονίκης ἀπὸ τὸν Καθηγητή μου Παναγιώτη Χρήστου καὶ τοὺς μαθητές του μυήθηκα
στὴν διδασκαλία τοῦ ἁγίου Γρηγορίου τοῦ Παλαμᾶ, ἡ ὁποία εἶναι θεολογία τῆς
Ἐκκλησίας καὶ τὴν ὁποία συνάντησα ἐνσαρκωμένη στὰ πρόσωπα συγχρόνων, ἐξα-
γιασμένων μοναχῶν.

Ἀλάθητοι δὲν εἴμαστε καί, ἐνδεχομένως, νὰ παρατηροῦνται διάφορα μικρὰ λάθη,
ἀλλὰ προσπαθῶ νὰ ἀκολουθῶ τὴν διδασκαλία τῶν ἁγίων Πατέρων, ὡς ὀρθόδοξος θε-
ολόγος καὶ ὄχι ὡς «μεταπατερικὸς καὶ συναφειακὸς» θεολόγος. Ὁπότε καὶ ἀπορρί-
πτω μετὰ βδελυγμίας τὴν φράση πού μοῦ ἀποδίδει ὁ κριτής μου καὶ τὴν ὁποία θὰ
ἔπρεπε νὰ ἀνακαλέση. Ἐὰν δὲ ἐπιμείνη, σημαίνει ὅτι ἔχει πρόβλημα μὲ τὸν ἱερὸ ἡσυ-
χασμὸ καὶ μὲ τοὺς Πατέρας τῆς Ἐκκλησίας, μὲ ὅλες τὶς ἐκκλησιαστικὲς συνέπειες.

Εἶναι γνωστὸν ἀπὸ διάφορες θεολογικὲς μελέτες ὅτι ἀπὸ τὸν 9ο μέχρι τὸν 13ο
αἰώνα ἀναπτύχθηκε στὴν Δύση μιὰ ἰδιαίτερη θεολογία, ἡ ὁποία διέφερε ἀπὸ τὴν θε-
ολογία ποὺ προϋπῆρχε καὶ ἐκφράσθηκε μέχρι τὶς ἀρχὲς τοῦ 7ου αἰῶνος ἀπὸ τὸν ἅγιο
Γρηγόριο τὸν Διάλογο. Αὐτὴ ἡ νέα θεολογία ὀνομάσθηκε σχολαστική.

Οἱ σχολαστικοὶ θεολόγοι προσπαθοῦσαν νὰ κατανοήσουν τὸν Θεὸ μὲ τὴν λογικὴ
ἐπεξεργασία, μὴ διακρίνοντας τὴν διπλῆ μεθοδολογία γνώσεως περὶ τοῦ Θεοῦ καὶ
τῶν ἀνθρωπίνων καὶ ἀμφισβητώντας τὴν δυνατότητα τοῦ ἀνθρώπου νὰ μετάσχη τῶν
ἀκτίστων ἐνεργειῶν τοῦ Θεοῦ, λόγῳ τῆς διδασκαλίας περὶ actus purus. Πρόκειται
γιὰ μιὰ θεολογία ἡ ὁποία εἶναι ἀντίθετη μὲ τὴν ὀρθόδοξη θεολογία, ἡ ὁποία εἶναι
ἐμπειρική, γιατί στηρίζεται στὸν ἡσυχασμό.

Τὸν 14ο αἰώνα ἔγινε ἔντονος διάλογος γύρω ἀπὸ τὰ θέματα αὐτὰ μεταξὺ τοῦ
ἁγίου Γρηγορίου τοῦ Παλαμᾶ καὶ τοῦ Βαρλαὰμ καὶ ἀκολούθησε στοὺς μετέπειτα
αἰῶνες. Εἶναι χαρακτηριστικὰ τὰ ὅσα γράφονται καὶ ἀπὸ τὸν Κάλλιστο Ἀγγελικούδη
γιὰ τὴν σχολαστικὴ θεολογία τοῦ Θωμᾶ τοῦ Ἀκινάτη. Ἔτσι, φάνηκε ἡ διαφορὰ τῶν
προϋποθέσεων τῆς θεολογίας τόσο τῆς ἀνατολικῆς ὅσο καὶ τῆς δυτικῆς παραδόσεως.

Ἡ πρόσφατη συζήτηση γιὰ τὴν μετάφραση τῶν λειτουργικῶν εὐχῶν ἀποκάλυψε
μιὰ ἄλλη θεολογικὴ ἀρρώστια ποὺ ὑποπτευόμουν μέχρι τώρα καὶ μερικὲς φορὲς τὴν
ἔβλεπα φανερὰ νὰ διατυπώνεται ἢ νὰ ὑπονοῆται σὲ διάφορα κείμενα. Ἔγινε ἀφορμὴ
νὰ ἀποκαλυφθοῦν «ἐκ πολλῶν καρδιῶν διαλογισμοί».

Αἰσθάνομαι ὅτι τὸ ἴδιο ἔγινε καὶ στὸ 14ο αἰώνα, τὴν ἐποχὴ τοῦ ἁγίου Γρηγορίου
τοῦ Παλαμᾶ. Στὴν ἀρχὴ ἡ συζήτησή του μὲ τὸν Βαρλαὰμ εἶχε ἀντικείμενο τὸ περὶ
τοῦ Ἁγίου Πνεύματος θέμα, ἀφοῦ ὁ Βαρλαάμ, ἐνῶ ἀντέκρουε τὴν αἵρεση τοῦ Filioque,
ἐν τούτοις ἐξέφραζε ἕναν ἀγνωστικισμό.

Ἔπειτα, ἡ συζήτηση ὁδηγήθηκε στὴν διάκριση μεταξὺ οὐσίας καὶ ἐνεργείας στὸν
Θεό, καὶ τέλος ἔφθασε στὸν ἡσυχασμό, στὸν τρόπο μὲ τὸν ὁποῖο ὁ ἄνθρωπος μετέχει
τῆς ἀκτίστου ἐνεργείας τοῦ Θεοῦ. Ὁ Βαρλαὰμ δὲν μποροῦσε νὰ ἀποδεχθῆ τὶς ἀπό-
ψεις τῶν ἡσυχαστῶν γιὰ τὴν ἄσκηση, τὴν νοερὰ προσευχὴ καὶ τὴν ἐμπειρία τοῦ ἀκτί-
στου Φωτός.

Τηρουμένων τῶν ἀναλογιῶν, τὸ ἴδιο βλέπουμε καὶ στὴν δική μας περίπτωση.
Ἄλλωστε, σὲ ὅλους τοὺς αἰῶνες παρατηροῦνται οἱ δύο αὐτὲς παραδόσεις, ἤτοι ἡ σχο-
λαστικὴ παράδοση καὶ ἡ ἡσυχαστική-νηπτικὴ παράδοση. Εἶναι ἑπόμενο ὅτι κάθε
φορᾶ ποὺ τὸ θέμα ἐτίθετο στὴν συνοδικὴ διάστασή του, πάντοτε οἱ ἀποφάσεις ἔκλι-
ναν ὑπὲρ τοῦ ἡσυχασμοῦ, γιατὶ αὐτὸς εἶναι ἡ βάση τῆς ὀρθοδόξου θεολογίας.

Ὁ λόγος γιὰ τὴν δυνατότητα ἢ μὴ μετάφρασης τῶν λειτουργικῶν εὐχῶν ὁδήγησε
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στὴν φανέρωση ὅτι ὑπάρχει μιὰ ἄλλη θεολογικὴ παράδοση, ποὺ διακρίνεται ἀπὸ τὴν
παράδοση τῆς Ὀρθόδοξης Ἐκκλησίας, ὅπως ἐκφράσθηκε ἀπὸ τὸν ἅγιο Γρηγόριο τὸν
Παλαμᾶ καὶ τοὺς ἡσυχαστὲς Πατέρες.

Τὸ θέμα, λοιπόν, δὲν εἶναι τόσο ἡ μετάφραση τῶν κειμένων, ὅσο ὅτι αὐτοὶ ποὺ
τὴν ἐπιχειροῦν ἢ τουλάχιστον αὐτοὶ ποὺ τὴν ὑποστηρίζουν –ὄχι ὅλοι, ἐξαιρῶ τὸν Σεβ.
Μητροπολίτη Νικοπόλεως κ. Μελέτιο, ποὺ μᾶς ἄφησε ἕνα πατερικὸ ὀρθόδοξο ἔργο–
τὸ κάνουν ἀφ’ ἑνὸς μὲν ἔχοντας εἰδικὲς ἀπόψεις σὲ θεολογικὰ ζητήματα, ἀφ’ ἑτέρου
δὲ ἀντιδρώντας ἀμέσως ἢ ἐμμέσως στὴν ἡσυχαστικὴ παράδοση, ἡ ὁποία πλέον κα-
τοχυρώθηκε συνοδικῶς, ὡς ἡ πραγματικὴ προϋπόθεση τοῦ ὀρθοδόξου δόγματος.

Ὡς μέλος τῆς Διαρκοῦς Ἱερᾶς Συνόδου ἔπρεπε νὰ ἐκφέρω ἄποψη γιὰ τὸ θέμα
τῶν μεταφράσεων τῆς θείας Λειτουργίας, ποὺ τέθηκε ὕστερα ἀπὸ ἀναφορὲς ποὺ ἔγι-
ναν, καὶ γιὰ τὴν μετάφραση καὶ γιὰ τὴν δημιουργία νέων λειτουργικῶν εὐχῶν μὲ
προσθήκη ὁμηρικῶν ἐκφράσεων.

Ἀφοῦ ἔγινε εἰδικὴ εἰσήγηση ἀπὸ Συνοδικὸ Μητροπολίτη ἀκολούθησε συζήτηση
στὴν ὁποία, ὅπως εἶχα καθῆκον, ἔλαβα μιὰ συγκεκριμένη θέση, μὲ θεολογικὰ ἐπιχει-
ρήματα, γιατί σὲ ὅλα τὰ θέματα πρέπει νὰ θεολογοῦμε. Ἡ Ἱερὰ Σύνοδος ἔλαβε ὁμο-
φώνως μιὰ συγκεκριμένη θέση, ποὺ εἶναι γνωστή, καὶ τὴν ἀπόφαση αὐτὴ ἔπρεπε νὰ
στηρίξω στὴν συνέντευξη μὲ τοὺς δημοσιογράφους, ὡς ἐκπρόσωπος Τύπου.

Σύμφωνα μὲ αὐτὴν ἡ Ἱερὰ Σύνοδος «ἐμμένει στὴν παράδοση τοῦ γλωσσικοῦ
ἰδιώματος τοῦ παραδεδομένου τρόπου τελέσεως τῆς θείας Λειτουργίας καὶ τῶν
Ἱερῶν Μυστηρίων» καὶ συγχρόνως συνιστᾶ «ὁ Ἀρχιερεὺς ποὺ ἐνδεχομένως ἔχει ἕναν
εἰδικὸ λόγο ἀναγνώσεως κάποιων κειμένων σὲ μετάφραση, θὰ πρέπει νὰ λαμβάνει
ἄδεια ἀπὸ τὴν Διαρκῆ Ἱερὰ Σύνοδο» καὶ τὸ θέμα θὰ ἔλθη στὴν Ἱεραρχία, ὅταν καὶ
ἐὰν ὡριμάση.

Οἱ θέσεις ποὺ ἔλαβα πάνω στὸ θέμα αὐτὸ κατεγράφησαν σὲ κείμενο, τὸ ὁποῖο
κατατέθηκε καὶ στὰ Πρακτικὰ τῆς Συνόδου, καὶ λόγῳ τῆς διαστάσεως, ποὺ ἔλαβε τὸ
θέμα, θεώρησα καλὸ νὰ τὸ δημοσιοποιήσω. Ὅ,τι ἔχει σχέση μὲ τὴν θεία Λειτουργία
εἶναι κοινὸ κτῆμα ὅλης της Ἐκκλησίας καὶ γι’ αὐτὸ εἶναι σοβαρὸ θέμα.

Στὴν συνέχεια ἐγράφησαν ἀντίθετες ἀπόψεις, μὲ τὸ αἰτιολογικὸ ὅτι, σύμφωνα
μὲ τὴν ἀπόφαση τῆς Ἱερᾶς Συνόδου, ἔπρεπε νὰ γίνη γόνιμος δημόσιος διάλογος.
Εἶναι ἀλήθεια ὅτι πολλὲς ἀπὸ τὶς ἀπόψεις διατυπώθηκαν μὲ εὐπρέπεια καὶ σεβασμό,
ὅπως ἅρμοζε, στὸ μεγάλο αὐτὸ ζήτημα.

Ἐπεκτείνοντας τὶς σκέψεις μου, χωρὶς νὰ ἀναφερθῶ σὲ συγκεκριμένα πρόσωπα,
δημοσίευσα ἕνα ἄλλο εὐρύτερο κείμενο μὲ τίτλο «Σεβασμὸς στὴν θεία Λειτουργία»,
στὸ ὁποῖο ἀναφέρθηκα στὴν ἀξία τῆς λειτουργικῆς γλώσσης, στὴν διαφορὰ μεταξύ
τῶν ὅρων "μετάφραση καὶ ἑρμηνεία", στὶς μεταφραστικὲς ἀλλοιώσεις, στὶς εὐχὲς τῆς
θείας Λειτουργίας, στὸ θεολογικὸ πρόβλημα ποὺ δημιουργεῖται μὲ τὴν ταύτιση τῆς
μετοχῆς στὴν θεία Λειτουργία καὶ τῆς λογικῆς κατανόησης τῆς λειτουργικῆς γλώσσας,
στὴν μεταφραστικὴ κίνηση κατὰ τὴν Τουρκοκρατία καὶ τὴν λειτουργικὴ γλώσσα κατὰ
τὸν Γέροντα Σωφρόνιο.

Αὐτὸ τὸ κείμενο καὶ ἰδιαίτερα μιὰ θέση μου, ποὺ ἀναφερόταν στὶς εὐχὲς ποὺ
ἀπευθύνει ὁ λειτουργὸς στὸν Θεό, ἔδωσαν ἀφορμὴ στὸν Καθηγητὴ κ. Πέτρο Βασι-
λειάδη καὶ στὸν π. Βασίλειο Θερμὸ νὰ ἀπαντήσουν καὶ νὰ ἐκφράσουν τὶς ἀπόψεις
τους, ποὺ ἦταν γνωστὲς ἀπὸ πολὺ καιρό.

Ὁ πρῶτος ἦταν πιὸ εὐπρεπὴς στὴν ἀπάντησή του, ἀντίθετα μὲ τὸν δεύτερο. Καὶ
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οἱ δύο ἀνέφεραν τὸ ὄνομά μου, κάνοντας διάφορες ἀντίθετες προεκτάσεις, ἰδιαιτέρως
ὁ π. Βασίλειος Θερμὸς προέβη σὲ ἀνεπίτρεπτους χαρακτηρισμοὺς μὲ «σεβασμό»! Ὁ
μὲν πρῶτος ἔκανε λόγο γιὰ τὸν σακραμενταλισμό, ὁ δὲ δεύτερος προχώρησε ἀκόμη
περισσότερο, γιὰ νὰ ἰσχυρισθῆ ὅτι δῆθεν παρασύρθηκα ἀπὸ κάποιες προτεσταντικὲς
ἀπόψεις τοῦ π. Ἰωάννου Ρωμανίδη, καὶ ὅτι ὑποτιμῶ τὰ Μυστήρια τοῦ Βαπτίσματος
καὶ τοῦ Χρίσματος. Φάνηκε σὰν νὰ ἔλαβε ἀφορμὴ γιὰ νὰ ἐκφράση δημοσίως αὐτὰ
ποὺ σκεπτόταν ἀπὸ καιρό.

Τὸ βασικὸ τῶν κειμένων αὐτῶν εἶναι ὅτι ὑποτιμᾶται ἡ διαχρονικὴ παράδοση
τῆς Ἐκκλησίας, κυρίως ἡ ἡσυχαστική, ποὺ εἶναι ἡ βασικὴ προϋπόθεση γιὰ τὴν μέθεξη
τῆς Χάριτος τῶν Μυστηρίων.

Φαίνεται, λοιπόν, καλὰ ὅτι ἡ λεγομένη λειτουργικὴ ἀναγέννηση, γιὰ τὴν ὁποία
τὰ τελευταῖα χρόνια ἔχουν γραφῆ πολλά, στηριζόταν –ὄχι ἀπὸ ὅλους– στὴν λεγομένη
«ἱερωσύνη τῶν πιστῶν», τὴν «ἱερωσύνη τῆς κοινότητος», στὴν παραγνώριση τῆς Χά-
ριτος τῆς εἰδικῆς ἱερωσύνης, κυρίως, γινόταν λόγος γιὰ τὸ «βασίλειον ἱεράτευμα»,
χωρὶς νὰ δίνεται ἡ πρέπουσα ὀρθόδοξη ἑρμηνεία στὸ θέμα αὐτό.

Μὲ ἄλλα λόγια φάνηκε καθαρὰ ὅτι τὸ πρόβλημα στὴν βάση του εἶναι ὁ ἀντιη-
συχασμός, ἀφοῦ μερικοὶ μοντέρνοι θεολόγοι δὲν δέχονται τὴν διδασκαλία τῶν Πατέ-
ρων περὶ καθάρσεως, φωτισμοῦ καὶ θεώσεως.

Κατόπιν τούτου ἀπάντησα μὲ τὸ ἄρθρο «Βασίλειον ἱεράτευμα καὶ ἱερωσύνη»,
ἀναλύοντας, ὅσον εἶναι δυνατόν, συντομώτερα τὸ σοβαρὸ αὐτὸ θέμα, ὅτι δηλαδὴ τὸ
Βασίλειον Ἱεράτευμα συνδέεται μὲ τὴν πνευματικὴ ἱερωσύνη, ποὺ ἐκφράζεται κυρίως
μὲ τὴν βίωση τῆς μυστηριακῆς καὶ νηπτικῆς παραδόσεως.

Τὰ ἐπὶ μέρους κεφάλαια ἀναφέρονταν στὴν Ἁγία Γραφὴ καὶ Παράδοση, στὸ
«Ἱεράτευμα ἅγιον»-«βασίλειον ἱεράτευμα»-«βασιλεία τοῦ Θεοῦ», στὴν Πνευματικὴ
καὶ μυστηριακὴ Ἱερωσύνη, τὴν ἡσυχαστικὴ παράδοση ὡς τὴν εὐαγγελικὴ ζωή, καὶ
τὴν ἔκπληξη τοῦ π. Ἰωάννου Ρωμανίδη γιὰ τὸ θεολογικὸ «μικρόβιο».

Ἡ συζήτηση, λοιπόν, «κτύπησε κέντρο», ἀφοῦ ὁ ἡσυχασμὸς βρίσκεται στὸν ἀντί-
ποδα τοῦ δυτικοῦ σχολαστικισμοῦ καὶ ἠθικισμοῦ. Ξέρουμε δὲ καλὰ ἀπὸ τὴν διδα-
σκαλία τῶν Πατέρων μας ὅτι ἡ Ὀρθοδοξία εἶναι ἀσκητικὴ-ἡσυχαστικὴ καὶ ὄχι
στοχαστική, συναισθηματικὴ καὶ ἠθικιστική.

Πάντως, ἀπὸ τὴν ἕως τώρα συζήτηση φάνηκε ἔντονα ὅτι μερικοὶ ἐκλαμβάνουν
τὴν λειτουργικὴ ἀναγέννηση διαφορετικὰ ἀπὸ τὸ νόημα ποὺ ἔχει δοθῆ ἀπὸ τὴν
Ἐκκλησία.

Ἡ οὐσία τῆς λειτουργικῆς ἀναγέννησης πρέπει νὰ εἶναι ἡ προσπάθεια νὰ γνω-
ρίσουν οἱ πιστοὶ τί γίνεται κατὰ τὰ Μυστήρια, νὰ ἐκκλησιάζωνται καὶ νὰ μυοῦνται
στὸν χῶρο τῆς λατρείας, ἀνάλογα μὲ τὴν θέση ποὺ κατέχει ὁ καθένας στὴν Ἐκκλησία
καὶ ὄχι ἡ ἐξουδετέρωση τῆς ἱερωσύνης τῶν Κληρικῶν καὶ ἡ ἀμφισβήτηση τῆς ἡσυχα-
στικῆς παραδόσεως τῆς Ἐκκλησίας.

Βεβαίως, χρειάζεται ὁπωσδήποτε προσπάθεια γιὰ τὴν συμμετοχὴ τῶν λαϊκῶν
στὴν θεία Λειτουργία καὶ γενικὰ στὴν λατρεία τῆς Ἐκκλησίας καί, ἑπομένως, ἡ ἁρμό-
δια Συνοδικὴ Ἐπιτροπὴ τῆς Ἐκκλησίας ἔκανε ἕνα σημαντικὸ ἔργο. Ἀλλὰ δὲν μπορῶ
νὰ ἀποδεχθῶ τὶς προεκτάσεις ποὺ δίνονται ἀπὸ μερικοὺς καὶ οἱ ὁποῖες ἀλλοιώνουν
τὸ «πολίτευμα τῆς Ἐκκλησίας», ὅπως φαίνεται στὰ κείμενα ποὺ κρίνω ἐδῶ.

Πῶς μπορεῖ κανεὶς νὰ κάνη λόγο γιὰ τὴν συμμετοχὴ τῶν πιστῶν στὶς λατρευ-
τικὲς συνάξεις, ὅταν ὑποτιμᾶται ὁ ρόλος τοῦ Ἐπισκόπου καὶ τῶν Κληρικῶν, ὅταν
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μάλιστα κατὰ πάγια ἐκκλησιαστικὴ καὶ θεολογικὴ θέση ὁ Ἐπίσκοπος εἶναι «εἰς
τύπον καὶ τόπον τῆς παρουσίας Χριστοῦ» καὶ ὄχι ὁ ἀντιπρόσωπος τοῦ Θεοῦ στὴν
γῆ, οὔτε ἁπλῶς ἐκεῖνος ποὺ ρυθμίζει τὴν λειτουργία τῶν χαρισμάτων στὴν Ἐκκλη-
σία;

Καὶ πῶς μπορεῖ κανεὶς νὰ γράφη γιὰ τὴν μετάφραση τῶν λειτουργικῶν κειμέ-
νων καὶ εὐχῶν, ὅταν παραθεωρῆται τὸ βαθύτερο γνώρισμα τῆς ἀνακαινίσεως τῶν
πιστῶν, ποὺ εἶναι ἡ μετάνοια, ἡ ταπείνωση, ἡ προσευχή, ἡ νήψη, ἡ ἡσυχαστικὴ ζωὴ
μέσα, βέβαια, στὴν μυστηριακὴ ζωὴ τῆς Ἐκκλησίας;

Συμμετέχει κανεὶς στὴν λατρεία πραγματικὰ καὶ ὠφελεῖται κατὰ τὸν βαθμὸ
τῆς διακονίας του, τῆς μετανοίας του, τῆς ταπεινώσεώς του, κατὰ τὸν βαθμὸ ποὺ
ἐκφράζει τὴν ἀγάπη του στὸν Χριστὸ καὶ αὐτὸ δηλώνεται μὲ τὴν προσευχή. Ὁ Γέ-
ροντας Σωφρόνιος μὲ δίδαξε ὅτι, ὅσο κανεὶς ζῆ τὸ «βασιλικὸ χάρισμα», δηλαδὴ τὸ
«Βασίλειον Ἱεράτευμα», καθ' ὅλη τὴν διάρκεια τῆς ἑβδομάδος, τόσο μπορεῖ νὰ ζήση
εὐχαριστιακὰ κατὰ τὴν θεία Λειτουργία τῆς Κυριακῆς.

Ἔτσι, δὲν μποροῦμε νὰ γράφουμε –οὔτε γιὰ ἀστεῖα– γιὰ κάποιον ποὺ ἔχει
ἐντρυφήσει στὴν πατερικὴ θεολογία ὅτι δῆθεν ἔχει μιὰ «ἰδιομορφία» στὴν θεολογία
του.

Δὲν μπορεῖ νὰ ὑπάρχη «ἰδιωτικὴ» θεολογία μέσα στὴν Ἐκκλησία. Ἂν μπορῆ
κανεὶς νὰ μιλάη γιὰ «ἰδιόμορφη» θεολογία, αὐτὸ ἰσχύει γι' αὐτοὺς ποὺ στοχάζονται
πάνω σὲ θεολογικὰ ζητήματα καὶ ἐπιδιώκουν νὰ ὑπερβοῦν τὶς πατερικὲς διδασκαλίες,
ὁπότε ἐκφράζουν τὴν λεγομένη μεταπατερικὴ θεολογία. Αὐτὴ εἶναι «ἰδιόμορφη καὶ
ἰδιωτικὴ» θεολογία. Δὲν φιλοδοξῶ νὰ ἀκολουθῶ μιὰ τέτοια θεολογία.

Μὲ τὴν Χάρη τοῦ Θεοῦ καὶ τὴν καθοδήγηση τῶν Πνευματικῶν μου Πατέρων
προσπαθῶ νὰ διδάσκω καὶ νὰ γράφω «κατὰ τὰς τῶν ἁγίων θεοπνεύστους θεολογίας
καὶ τὸ τῆς Ἐκκλησίας εὐσεβὲς φρόνημα», κατὰ τὴν εὔστοχη φράση τοῦ «Συνοδικοῦ
τῆς Ὀρθοδοξίας».

Ἂν κάποτε ἀστοχήσω στὴν ἔκφραση, ἐλπίζω ὁ Θεὸς νὰ φανῆ ἵλεως, βλέποντας
τὴν ἀγαθή μου πρόθεση. Ἐπιδιώκω νὰ συντονίζομαι μὲ τὸ consensus patrum, τὸ ὁποῖο
σύμφωνα μὲ τὴν ἑρμηνεία τοῦ π. Γεωργίου Φλωρόφσκυ «ἦταν κάτι πολὺ περισσότε-
ρον ἀπὸ ἁπλῆ ἐμπειρικὴ συμφωνία ἀτόμων», ἀλλὰ «τὸ ἀληθὲς καὶ αὐθεντικὸ con-
sensus ἦταν ἐκεῖνο ποὺ ἀντανακλᾶ τὸ "ἐκκλησιαστικὸ φρόνημα"». Τελικά, τὸ ἀληθὲς
consensus δὲν εἶναι μιὰ συμφωνία μεταξὺ μερικῶν θεολόγων, ἀλλὰ «εἶναι ἐκεῖνο ποὺ
φανερώνει καὶ ἀποκαλύπτει αὐτὴν τὴν αἰωνίαν ταυτότητα τῆς πίστεως τῆς Ἐκκλη-
σίας».

Ἐπανειλημμένως ἔχω κάνει τὴν σαφῆ διάκριση μεταξὺ τῆς ἐμπειρικῆς θεολογίας
κατὰ τοὺς Πατέρες τῆς Ἐκκλησίας καὶ τῆς ἐπιστημονικῆς-ἀκαδημαϊκῆς θεολογίας.
Ὑπάρχουν πολλὰ πατερικὰ χωρία ποὺ δίνουν τὴν ἀκριβῆ ἔννοια τῆς ἐμπειρικῆς θε-
ολογίας. Ἐδῶ θὰ ἀναφέρω τὸν λόγο τοῦ ἁγίου Ἰωάννου τῆς Κλίμακος γιὰ τὴν ὀρθό-
δοξη θεολογία καὶ πῶς γίνεται κανεὶς θεολόγος. Γράφει: «Αὔξησις φόβου, ἀρχὴ
ἀγάπης· τέλος δὲ ἁγνείας, θεολογίας ὑπόθεσις. Ὁ Θεῷ τελείως τὰς αἰσθήσεις ἑνώσας,
τοὺς λόγους αὐτοῦ μυσταγωγεῖται ὑπ' αὐτοῦ· τούτων γὰρ μὴ συναφθέντων, χαλεπὸν
περὶ Θεοῦ διαλέγεσθαι».

Ὅταν κανεὶς δὲν ἔχη αὐτὲς τὶς προϋποθέσεις γιὰ νὰ θεολογῆ, τότε κατὰ τὸν
ἅγιο Ἰωάννη τῆς Κλίμακος ἐκφράζει «τὴν τῶν δαιμόνων θεολογίαν», ἀφοῦ οἱ ἀκά-
θαρτοι δαίμονες στὶς καρδιὲς τῶν κενοδόξων καὶ τῶν ἐξασκημένων στὴν κοσμικὴ
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σοφία, «τὴν τῶν θείων γραφῶν (προσθέτω καὶ τῶν Πατέρων) ἑρμηνείαν ἐν προοιμίοις
ἡμῖν ὑφηγούμενοι».

Ἐπ' οὐδενὶ λόγῳ θέλω νὰ ἐκφράζω μιὰ τέτοια δαιμονικὴ θεολογία ποὺ δημι-
ουργεῖ σύγχυση στὴν Ἐκκλησία καὶ ἀνατρέπει τὴν διαχρονικὴ παράδοσή της!

Σὲ ἕνα σημεῖο γράφει ὁ π. Βασίλειος Θερμός: «Ὅμως θὰ χρειαστῆ ἐδῶ νὰ δη-
λώσω πὼς ἡ θεολογικὴ σκέψη δὲν ἀποτελεῖ προνόμιο μόνο ὅσων σκέφτονται ὅπως
ἐμεῖς».

Στὴν παράγραφο αὐτὴ δὲν ὑπάρχει σαφὴς προσδιορισμὸς τοῦ εἴδους τῆς θεο-
λογίας, ἂν ἐννοῆ τὴν ἐμπειρικὴ θεολογία ἢ τὴν ἀκαδημαϊκή, ἐπιστημονικὴ θεολογία.
Μᾶλλον ἐννοεῖ τὴν δεύτερη.

Ἀλλὰ πρέπει νὰ ὑπογραμμισθῆ ὅτι στὴν θεολογία τῶν Πατέρων, ὅταν διατυπώ-
νεται συνοδικῶς, δὲν χωροῦν δεύτερες σκέψεις, ἐνῶ στὴν «θεολογία τῶν στοχαστῶν»
ὁπωσδήποτε ὑπάρχουν διαφορετικὲς ἀπόψεις. Ὅμως καὶ σὲ αὐτὴν τὴν περίπτωση
πράγματι δὲν εἶναι προνόμιο κανενὸς ἡ ὁποιαδήποτε «θεολογικὴ σκέψη». Ἀλλὰ πῶς
δικαιολογεῖται ποὺ μερικοὶ δὲν ἀνέχονται ἄλλες «θεολογικὲς σκέψεις» καὶ εἶναι ἕτοι-
μοι νὰ δώσουν προσβλητικοὺς χαρακτηρισμοὺς σὲ αὐτοὺς ποὺ τὴν ἐκφράζουν;

2. Μυστήρια καὶ ἄσκηση

Στὰ δύο κείμενά του ὁ π. Βασίλειος Θερμὸς φαίνεται καθαρὰ ὅτι δίνει μεγάλη
ἔμφαση στὰ Μυστήρια (Βάπτισμα, Χρίσμα, θεία Εὐχαριστία), τὰ ὁποῖα θεωρεῖ ὡς
μιὰ δεδομένη κατάσταση στὸν ἄνθρωπο, γι' αὐτὸ καὶ δὲν ἀναφέρεται τόσο στὶς προ-
ϋποθέσεις ποὺ προηγοῦνται καὶ τὴν ἀναγκαία ζωὴ ποὺ πρέπει νὰ ἀκολουθῆ, σύμ-
φωνα μὲ τὴν ἐντολὴ τοῦ Χριστοῦ στοὺς Μαθητὲς «βαπτίζοντες» καὶ «διδάσκοντες
τηρεῖν» (Ματθ. κὴ , 19-20).

Ἔτσι, δὲν ὁμιλεῖ τόσο γιὰ τὶς καθημερινὲς πτώσεις καὶ τὶς ἄρσεις τῆς Χάριτος,
οὔτε γιὰ τὴν μετάνοια οὔτε, φυσικά, γιὰ τὴν ἐνεργοποίηση τῶν χαρισμάτων ποὺ γί-
νεται μὲ τὴν συνέργεια Θεοῦ καὶ ἀνθρώπου.

Ὅμως, ὁ Ἀπόστολος Παῦλος σὲ πολλὰ κείμενά του κάνει λόγο γιὰ τὶς ἀναγκαῖες
προϋποθέσεις, γι' αὐτὸ συνιστᾶ στοὺς Χριστιανούς: «Συνεργοῦντες δὲ καὶ παρακα-
λοῦμεν μὴ εἰς κενὸν τὴν χάριν τοῦ Θεοῦ δέξασθαι ὑμᾶς» (Β´  Κορ. ϛ´ , 1). Καὶ ἀλλοῦ
γράφει: «μέτοχοι γὰρ γεγόναμεν τοῦ Χριστοῦ, ἐάνπερ τὴν ἀρχὴν τῆς ὑποστάσεως
μέχρι τέλους βεβαίαν κατάσχωμεν» (Ἑβρ. γ´ , 14). Δηλαδή, δὲν εἶναι τίποτε ἐξασφα-
λισμένο μὲ τὸ Βάπτισμα, ἀλλὰ χρειάζεται ἀγώνας, ἄσκηση, σπουδή, «μέχρι τέλους».

Στὴν εἰσαγωγὴ ἔγραψα ὅτι ἐνῶ σὲ μερικὰ σημεῖα τῶν κειμένων τοῦ π. Βασι-
λείου Θερμοῦ φαίνεται ὅτι συμφωνοῦμε, ἐν τούτοις ὅμως δὲν καταλαβαίνω γιατί τὰ
στρέφει ἐναντίον τοῦ π. Ἰωάννου Ρωμανίδη καὶ ἐναντίον ἐμοῦ, καθὼς ἐπίσης δὲν κα-
ταλαβαίνω τὶς ἀντιφάσεις ἢ ὑπονομεύσεις αὐτῶν ποὺ φαίνεται κατ' ἀρχὴν ὅτι συμ-
φωνοῦμε. Ὁπότε αἰσθάνομαι ὅτι ὑπάρχει μιὰ διγλωσσία καὶ τελικά τα κείμενά του
δὲν ἔχουν σαφήνεια.

Αὐτὸ θὰ φανῆ ἔκδηλα ἀπὸ τὰ ὅσα θὰ γράψω στὴν συνέχεια γιὰ τὴν «ὀρθόδοξη
πνευματικότητα» καὶ πῶς δηλαδὴ στὴν πραγματικότητα ὑπονομεύεται ἡ ἀσκητικὴ-
ἡσυχαστικὴ παράδοση, ἐνῶ ἐπαινεῖται.

Ἀναφερόμενος στὴν μία ὀρθόδοξη πνευματικότητα ποὺ ἔχει δύο «συνιστῶσες»,
ἤτοι τὴν «εὐχαριστιακὴ ἐκκλησιολογία» καὶ τὴν «ἡσυχαστικὴ-θεραπευτικὴ πράξη»,
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γράφει: «Ἡ ὀρθόδοξη πνευματικότητα εἶναι μία: εἴτε ἀσκητικὴ τὴν ὀνομάσει κανεὶς
εἴτε ἀγαπητικὴ θὰ πεῖ τὸ ἴδιο. Ὅμως χαρακτηρίζεται πάντοτε ἀπὸ δυὸ συνιστῶσες:
τὴν εὐχαριστιακὴ ἐκκλησιολογία (ἀγάπη/ἑνότητα) καὶ τὴν ἡσυχαστικὴ/θεραπευτικὴ
πράξη (ἡ ὁποία, φέρνοντας μὲ τὴν ἄσκηση σὲ ἐσωτερικὴ ἑνότητα τὸ πρόσωπο, ἀπερ-
γάζεται τὴν ἐξωτερικὴ ἑνότητα)».

Τονίζει ὅτι «καμιὰ ἀπὸ τὶς δυὸ συνιστῶσες δὲν ἐπαρκεῖ μόνη της γιὰ νὰ περι-
κλείσει τὸ σωστικὸ ἔργο τοῦ Χριστοῦ καὶ τῆς Ἐκκλησίας. Εἶναι ἀπαραίτητες καὶ οἱ
δυὸ γιὰ νὰ ὀνομασθῆ ἡ Ἐκκλησία καὶ νὰ φανερωθῆ ἡ δύναμή της».

Συμφωνῶ μὲ τὴν ἄποψή του αὐτή, πέρα ἀπὸ τὴν ἰδιαίτερη φρασεολογία ποὺ
χρησιμοποιεῖ. Πράγματι, πολλὲς φορὲς γράφω ὅτι ἡ πνευματικὴ ζωή, ἐκτὸς τοῦ ὅτι
εἶναι συνάρτηση Θεοῦ καὶ ἀνθρώπων, συγχρόνως εἶναι συνάρτηση Μυστηρίων καὶ
ἀσκήσεως. Οὔτε ἀπὸ τὰ Μυστήρια μπορεῖ κανεὶς νὰ ὠφεληθῆ, ἂν δὲν ἐφαρμόζη τὶς
ἐντολὲς τοῦ Θεοῦ, οὔτε ἡ ἄσκηση εἶναι ὀρθόδοξη, ἂν δὲν συνδέεται μὲ τὰ Μυστήρια.

Σὲ ἄλλο σημεῖο ἀναφέρεται στὴν «βαβυλώνεια αἰχμαλωσία» τῆς θεολογίας μας,
ἐννοεῖται ἀπὸ δυτικὲς ἐπιδράσεις. Γράφει: «Εἶναι πράγματι ἀλήθεια ὅτι, ὑπὸ τὴν
ἐπίδραση τῆς “βαβυλωνείου αἰχμαλωσίας” τῆς Θεολογίας μας, εἴχαμε χάσει τὸν πυ-
ρήνα τῆς ἡσυχαστικῆς/θεραπευτικῆς παραδόσεως». «Ἀλλὰ δὲν ἦταν τὸ μόνο ποὺ χά-
σαμε στὴν αἰχμαλωσία. Λησμονήσαμε ἐξ ἴσου καὶ τὴν δύναμη τῆς ἄλλης συνιστώσας,
τῆς εὐχαριστιακῆς ἐκκλησιολογίας».

Καὶ ἐδῶ δὲν ὑπάρχει καμμία διαφωνία. Ἡ παρατήρησή του εἶναι σημαντική.
Ἐκφράζω τὴν χαρά μου ἐπειδὴ συνδέει τὴν ἡσυχαστικὴ παράδοση μὲ τὴν «θεραπευ-
τικὴ παράδοση».

Μετὰ ὅμως ἀπὸ αὐτὲς τὶς ὀρθὲς ἐπισημάνσεις του ἀρχίζουν κατὰ κάποιον τρόπο
οἱ ἀμφισβητήσεις καὶ ὑπονομεύσεις τῆς ἡσυχαστικῆς παραδόσεως. Θὰ ἀναφέρω με-
ρικὰ χαρακτηριστικὰ παραδείγματα.

Γιὰ τὸν π. Ἰωάννη Ρωμανίδη γράφει: «Στὴν ἀνακάλυψή του (δηλαδή, τοῦ πυ-
ρήνα τῆς ἡσυχαστικῆς/θεραπευτικῆς παραδόσεως) μάλιστα συνέτεινε καὶ ὁ π. Ἰωάν-
νης Ρωμανίδης».

Εἶναι σημαντικὴ αὐτὴ ἡ ἐπισήμανση. Ὅμως, σὲ ἄλλα σημεῖα τοῦ κειμένου γρά-
φει ὅτι «ὁ κατὰ τὰ ἄλλα μεγάλος αὐτὸς θεολόγος καὶ πνευματικὸς ἄνθρωπος, στὸν
ὁποῖο χρωστᾶμε πολλά, διατύπωσε κάποιες προτεσταντίζουσες θέσεις σὲ ἐκκλησιο-
λογικὰ θέματα, μὲ ἐνδεικτικὸ παράδειγμα στὸ ὑπὸ συζήτηση θέμα τὴν προτεραιότητα
στὶς γνωστικὲς ἐμπειρίες τῆς ψυχῆς», ἐννοώντας, ὅπως φαίνεται, τὰ περὶ καθάρσεως,
φωτισμοῦ καὶ θεώσεως, ποὺ ὅμως εἶναι ἡ πεμπτουσία τῆς ἡσυχαστικῆς θεραπευτικῆς
παραδόσεως.

Σὲ ἄλλο σημεῖο τοῦ κειμένου του γράφει: «Δὲν γνωρίζω πολλοὺς οἱ ὁποῖοι νὰ
ἀμφισβητοῦν στὴν ἐποχὴ μᾶς τὴ σημασία τῆς ἡσυχαστικῆς ζωῆς», ἐνῶ κατὰ τὴν
ἄποψή μου εἶναι πολλοὶ αὐτοὶ ποὺ ἐμμέσως ἢ ἀμέσως ἐκφράζονται ἀρνητικὰ γιὰ
τὸν ἱερὸ ἡσυχασμό.

Καὶ λίγο πιὸ κάτω ἀναγνωρίζει ὅτι ὑπάρχουν διάφοροι θεολόγοι ποὺ παραθε-
ωροῦν τὴν ἀσκητικὴ παράδοση: «Εἶμαι ἕτοιμος νὰ δεχθῶ πάντως ὅτι σήμερα ὁρι-
σμένοι θεολογικοὶ κύκλοι τονίζουν μονομερῶς τὴ συνιστῶσα τῆς εὐχαριστιακῆς
ἐκκλησιολογίας παραθεωρώντας τὴν ἀσκητική». Λίγο, ὅμως, πιὸ κάτω γράφει: «Γνω-
ρίζω ὅμως πάμπολλους (καὶ συντάσσομαι μαζί τους) οἱ ὁποῖοι δὲν ἐπιθυμοῦν νὰ γίνει
ἡ ἡσυχαστικὴ ζωὴ ἄλλοθι μειώσεως τῆς ἐκκλησιολογίας ἢ ἀλλοιώσεως τοῦ νοήματος
τῆς Λατρείας».
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Τὸ ὅτι συντάσσεται μὲ τοὺς «πάμπολλους» στὸ νὰ μὴ γίνη ἡ ἡσυχαστικὴ ζωὴ
«ἄλλοθι» γιὰ νὰ ἀλλοιωθῆ τὸ νόημα τῆς λατρείας, φανερώνει μιὰ ὑπονόμευση τῆς
ἡσυχαστικῆς ζωή. Γιατί δὲν εἶναι δυνατὸν κάποιος, ὁ ὁποῖος ζῆ τὸν ἀληθινὸ τρόπο
ἡσυχασμοῦ, ὅπως τὸν ἐκφράζει ὁ ἅγιος Γρηγόριος ὁ Παλαμᾶς, νὰ ὑπονομεύη ἢ νὰ
ἀλλοιώνη τὸ νόημα τῆς λατρείας.

Ὅσοι ἀγαποῦν τὸν ἡσυχασμό, ζοῦν τὴν Ἐκκλησία ὡς Σῶμα Χριστοῦ καὶ κοινω-
νία θεώσεως καὶ ἀγαποῦν τὴν θεία Εὐχαριστία καὶ διψοῦν νὰ κοινωνοῦν τὸ Σῶμα
καὶ τὸ Αἷμα τοῦ Χριστοῦ, ὅπως καὶ ὁ ἴδιος γράφει σὲ ἄλλο σημεῖο.

Τὸ ὅτι ὑπονομεύεται τὸ νόημα τῆς ἀσκητικῆς ζωῆς, φαίνεται ἀπὸ τὰ γραφόμενά
του: «Δυστυχῶς ἔχει ἀτονήσει ἡ αἴσθηση τῆς κοινότητας στὴν Ἐκκλησία μας σήμερα,
προφανῶς ὑπὸ τὴ μακρὰ ἐπίδραση τοῦ μοναχισμοῦ, ὁ ὁποῖος τόνισε ἰδιαίτερα τὴν
ἀσκητικὴ συνιστῶσα, ἀλλὰ καὶ ἐξ αἰτίας λόγων κοινωνικῶν καὶ ἱστορικῶν».

Μὲ τὴν φράση αὐτὴ ὄχι μόνον ὑπονομεύεται ἡ «μία συνιστῶσα» τῆς ὀρθοδόξου
πνευματικότητος, ἀλλὰ καὶ προσβάλλεται ὁ μοναχισμὸς ὅτι δῆθεν δὲν ζῆ τὴν αἴσθηση
τῆς κοινότητας στὴν Ἐκκλησία, ὁ ὁποῖος μάλιστα μοναχισμὸς εἶναι κατ' ἐξοχὴν κοι-
νοβιακὸς τρόπος ζωῆς. Καὶ ὅσοι ἀγαποῦν τὸν ὀρθόδοξο μοναχισμό, ἐκκλησιάζονται
ἀνελλιπῶς καὶ ζοῦν τὴν ἑνότητα μεταξὺ Θεοῦ καὶ ἀνθρώπων.

Ἐπίσης θεωρῶ ὅτι ὑπονομεύονται τὰ περὶ ἀσκητικῆς-ἡσυχαστικῆς παραδόσεως
μὲ ὅσα γράφονται γιὰ τὴν μύηση: «Οἱ μεμυημένοι εἶναι ἕνα συχνὸ συνώνυμο γιὰ τοὺς
ἀγωνιζομένους “πρακτικοὺς” πιστοὺς καὶ ὁ χαρακτηρισμὸς δὲν περιορίζεται στοὺς
θεόπτες». Ἐδῶ γίνεται μιὰ ἐξίσωση τῶν «πρακτικῶν» μὲ τοὺς θεόπτες, ὡς πρὸς τὴν
μύηση, ἀφοῦ δὲν γίνεται ἡ διαβάθμιση πνευματικῆς πείρας. Βεβαίως καὶ οἱ πρακτικοὶ
ἔχουν ἕνα βαθμὸ πνευματικῆς πείρας, ἡ ὁποία δὲν συγκρίνεται μὲ τὴν πείρα τῶν θε-
οπτῶν.

Ἐνδεικτικὰ στὴν περίπτωση αὐτὴ εἶναι καὶ ὅσα λέγονται περὶ θεωρίας καὶ πί-
στεως, ποὺ σχετίζονται μὲ τὸ Βάπτισμα καὶ τὸ Χρῖσμα. «Ἀρχὴ τῆς “θεωρίας” ἀπο-
τελεῖ ἡ πίστη, ἐνεργοποιούμενη μὲ τὸ Βάπτισμα καὶ τὸ Χρῖσμα· ἡ πίστη στὸ κρυμμένο
βάθος τῶν Μυστηρίων συνιστᾶ τὸ πρῶτο στάδιο τῆς “θεωρίας”, ἀρκετὸ γιὰ νὰ χαρα-
κτηρίζονται ἱεροὶ οἱ μυημένοι πιστοί». Δηλαδή, ἡ πίστη ἐνεργοποιεῖται μὲ τὸ Βάπτι-
σμα καὶ τὸ Χρῖσμα, βρίσκεται μέσα στὰ Μυστήρια αὐτὰ καὶ καθιστᾶ τοὺς πιστοὺς
μυημένους! Δὲν ξέρω τί πίστη εἶναι αὐτή. Πάντως μὲ αὐτὴ τὴν σκέψη τί χρειάζεται
ἡ ἄσκηση καὶ ἡ ἡσυχαστικὴ παράδοση;

Εἶναι τόσο ἀσαφῆ τὰ ὅσα λέγονται ποὺ δὲν μπορεῖ νὰ ἐκφράζουν τὴν ὀρθόδοξη
πνευματικὴ ζωή. Πόσο σαφέστατη εἶναι ἡ διδασκαλία τῶν Πατέρων ποὺ κάνει λόγο
γιὰ πίστη ἐξ ἀκοῆς καὶ πίστη ἐκ θεωρίας καὶ γιὰ «πείρᾳ μεμυημένους», ποὺ ἔχουν
φθάσει στὴν προσωπικὴ γνώση τοῦ Θεοῦ, ὕστερα ἀπὸ νόμιμη ἄσκηση, καὶ καθοδη-
γοῦν τοὺς πιστοὺς γιὰ νὰ ἀποκτήσουν καὶ ἐκεῖνοι τὴν ἐμπειρία.

Τὸ συμπέρασμά του γιὰ τὸ τί εἶναι πνευματικὴ ζωὴ εἶναι: «Ἡ πνευματικὴ ζωὴ
λοιπὸν εἶναι ἀσκητική, ἐπειδὴ ἐμεῖς εἴμαστε πνευματοφόροι καὶ ὄχι τὸ ἀντίστροφο».
Ἡ λέξη πνευματοφόρος ἔχει βαρύτατο περιεχόμενο στὴν πατερικὴ παράδοση. Καὶ
ἂν καταλαβαίνω καλά, μόνον ὁ πνευματοφόρος μπορεῖ νὰ κάνη ἀσκητική. Ἂν δὲν
εἶσαι πνευματοφόρος δὲν μπορεῖς νὰ βιώσης τὴν ἀσκητικὴ ἢ τὴν ἡσυχαστικὴ ζωὴ τὴν
ὁποία ἀλλοῦ ταυτίζει μὲ τὴν θεραπευτική. Καὶ ἡ φράση «ὄχι τὸ ἀντίστροφο» σημαίνει
ὅτι ἡ ἄσκηση δὲν ὁδηγεῖ τὸν ἄνθρωπο στὸ νὰ γίνη πνευματοφόρος.

Στὰ ἀντιφατικὰ αὐτὰ ἀποσπάσματα φαίνεται εὐδιάκριτα μιὰ τάση ὑπερτονι-

h
 t
 t
 p

 :
 /
 /
 c

 h
 r

 i
 s

 t
 i
 a

 n
 v

 i
 v

 l
 i
 o

 g
 r

 a
 f
 i
 a

 .
 w

 o
 r

 d
 p

 r
 e

 s
 s

 .
 c

 o
 m

  
 «

 Χ
 Ρ

 Ι
 Σ

 Τ
 Ι

 Α
 Ν

 Ι
 Κ

 Η
 Β

 Ι
 Β

 Λ
 Ι

 Ο
 Γ

 Ρ
 Α

 Φ
 Ι

 Α

10



σμοῦ τῶν Μυστηρίων εἰς βάρος τῆς ἀσκητικῆς ζωῆς. Αὐτὸ θὰ φανῆ καλύτερα στὸ
ἑπόμενο κεφάλαιο, στὸ ὁποῖο γίνεται λόγος γιὰ τὶς βαθμίδες τῆς πνευματικῆς ζωῆς,
ἤτοι τὴν κάθαρση, τὸν φωτισμὸ καὶ τὴν θέωση, γιὰ τὰ ὁποῖα ἔχει σοβαρὲς ἐπιφυλάξεις
ὁ π. Βασίλειος Θερμός.

Μιὰ τέτοια ὅμως θεώρηση περὶ Μυστηρίων μὲ ὑπονόμευση τῆς ἀσκητικῆς ζωῆς,
ἡ ὁποία συνίσταται στὴν τήρηση τῶν ἐντολῶν τοῦ Χριστοῦ, δὲν συνιστᾶ ὀρθόδοξη
θεώρηση τῶν Μυστηρίων. Ὅταν διαβάση κανεὶς τὰ βιβλικοπατερικὰ κείμενα μὲ «κα-
θαρὸ μυαλὸ» κυρίως μὲ «καθαρὴ καρδιά», θὰ διαπιστώση ὅτι τὰ πράγματα εἶναι
πιὸ ἁπλά.

Ἡ Ἐκκλησία δὲν εἶναι μιὰ ἀφηρημένη καὶ ἰδεατὴ κοινωνία, οὔτε μιὰ κοινωνική,
ἠθικὴ καὶ θρησκευτικὴ ὁμάδα ἀνθρώπων, ἀλλὰ τὸ Σῶμα τοῦ Χριστοῦ. Αὐτὸ τὸ συ-
ναντᾶμε σὲ ὅλη τὴν βιβλικοπατερικὴ Παράδοση. Τὸ Ἅγιον Πνεῦμα «ὅλον συγκροτεῖ
τὸν θεσμὸ τῆς Ἐκκλησίας», μὲ τὰ Μυστήρια τοῦ Βαπτίσματος, τοῦ Χρίσματος, τῆς
θείας Εὐχαριστίας, τῆς Ἱερωσύνης κλπ. Συγχρόνως εἶναι καὶ «κοινωνία θεώσεως»,
γιατί κατὰ τὸν Ἀπόστολο Παῦλο «Αὐτὸς ἔδωκε τοὺς μὲν ἀποστόλους, τοὺς δὲ προ-
φήτας, τοὺς δὲ εὐαγγελιστάς, τοὺς δὲ ποιμένας καὶ διδασκάλους, πρὸς τὸν καταρ-
τισμὸν τῶν ἁγίων εἰς ἔργον διακονίας, εἰς οἰκοδομὴν τοῦ σώματος τοῦ Χριστοῦ, μέχρι
καταντήσωμεν οἱ πάντες εἰς τὴν ἑνότητα τῆς πίστεως καὶ τῆς ἐπιγνώσεως τοῦ υἱοῦ
τοῦ Θεοῦ, εἰς ἄνδρα τέλειον, εἰς μέτρον ἡλικίας τοῦ πληρώματος τοῦ Χριστοῦ» (Ἐφ.
δ´, 11-13).

Οἱ Κληρικοί, ἰδίως ὁ Ἐπίσκοπος, ἔχουν βασικὸ ρόλο νὰ καταρτίζουν τὰ μέλη
τῆς Ἐκκλησίας γιὰ νὰ ὁλοκληρώνωνται καὶ νὰ τελειοποιοῦνται πνευματικά, δηλαδή,
νὰ φθάσουν στὸ μέτρο τῆς ἡλικίας τοῦ πληρώματος τοῦ Χριστοῦ, ἤτοι τὴν θέωση.

Στοὺς ἱεροὺς Κανόνες τῆς Ἐκκλησίας, ἰδίως στὸν ζ´ Κανόνα τῆς Β´ Οἰκουμε-
νικῆς Συνόδου, ἐκτίθεται ἡ ποιμαντικὴ τῆς Ἐκκλησίας στοὺς κατηχουμένους πρὶν τὸ
Βάπτισμα.

Τὸ ἴδιο παρατηρεῖται καὶ στὶς Κατηχήσεις τοῦ ἁγίου Κυρίλλου Ἱεροσολύμων,
ὅτι δηλαδὴ τοῦ ἱεροῦ Βαπτίσματος προηγεῖτο κατήχηση, ἡ ὁποία συνίστατο καὶ στὴν
διδασκαλία τῶν βασικῶν σημείων τῆς πίστεως, ἀλλὰ καὶ στὴν κάθαρση τῆς καρδιᾶς
ἀπὸ τὰ πάθη. Ἀλλὰ ἀπαιτεῖται πνευματικὸς ἀγώνας καὶ μετὰ τὸ Βάπτισμα καὶ τὸ
Χρίσμα.

Τίποτε δὲν εἶναι δεδομένο καὶ ἀπηρτισμένο καὶ κανεὶς δὲν σώζεται μόνον μὲ
τὴν θεία Χάρη, χωρὶς καὶ τὴν δική του συνέργεια, ποὺ συνδέεται σὲ ὅλη τὴν ζωή του.

Γιὰ νὰ εἶμαι συνοπτικὸς θὰ παραθέσω συντόμως τὴν διδασκαλία μερικῶν συγ-
κεκριμένων Πατέρων καὶ διδασκάλων τῆς Ἐκκλησίας στὸ θέμα αὐτό.

Ὁ ἅγιος Διάδοχος Φωτικῆς ὁμιλώντας γιὰ τὸ ἅγιο Βάπτισμα καὶ τὸν μετέπειτα
ἀγώνα τοῦ Χριστιανοῦ γράφει: «Ὁ Σατανᾶς διὰ μὲν τοῦ ἁγίου Βαπτίσματος ἐκβάλ-
λεται ἀπὸ τῆς ψυχῆς, συγχωρεῖται δὲ αὐτῷ ἕνεκεν τῶν προειρημένων αἰτιῶν ἐνεργεῖν
αὐτὴ διὰ τοῦ σώματος· ἡμῖν γὰρ χάρις τοῦ Θεοῦ εἰς αὐτὸ τὸ βάθος τῆς ψυχῆς, τοῦτ'
ἔστιν εἰς τὸν νοῦν, κατασκηνοῖ... τὰ δὲ πονηρὰ πνεύματα λοιπὸν τοῖς αἰσθήσεσι τοῦ
σώματος ἐνάλλεταί τε καὶ ἐμφωλεύει διὰ τῆς εὐχερείας τῆς σαρκὸς ἐνεργοῦντα ἐπὶ
τῶν ἔτι νηπιαζόντων τῇ ψυχῇ».

Αὐτὸ σημαίνει ὅτι μὲ τὸ ἅγιο Βάπτισμα εἰσέρχεται ἡ Χάρη τοῦ Θεοῦ στὸ βάθος
τῆς καρδιᾶς καὶ δὲν ἀναχωρεῖ ποτὲ ἀπὸ αὐτήν, καὶ ἀπὸ ἐκεῖ ἀναβλύζει ὁ θεῖος πόθος,
ὅταν ἐνθυμούμαστε τὸν Θεό, ἀλλὰ ὁ διάβολος ἐμφωλεύει στὶς αἰσθήσεις τοῦ σώματος
καὶ ἀπὸ ἐκεῖ ἐνεργεῖ σὲ ἐκείνους ποὺ εἶναι νήπιοι πνευματικῶς.
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Ἔτσι ὁ ἄνθρωπος ἀπὸ νήπιο πρέπει νὰ ἀνδρωθῆ πνευματικῶς καὶ νὰ πολεμήση
τὸν διάβολο ποὺ ἐνεργεῖ διὰ τῶν αἰσθήσεων τοῦ σώματος. Σὲ αὐτὸν τὸν ἀγώνα ἔχει
βοηθὸ τὴν Χάρη τοῦ Θεοῦ ποὺ ἐνεργεῖ καὶ διὰ τῆς Χάριτος τοῦ Βαπτίσματος καὶ τοῦ
Χρίσματος, ἀλλὰ καὶ διὰ τῆς προσευχῆς, τῆς μετανοίας καὶ τῆς θείας Κοινωνίας.

Ὅταν, ὅμως, ὁ διάβολος βρῆ τοὺς ἀνθρώπους «ὀλιγώρως τὸν δρόμον τῆς εὐσε-
βείας τρέχοντας», τότε «διὰ τῶν αἰσθήσεων τοῦ σώματος» «τὴν ψυχὴν αἰχμαλωτί-
ζουσι βιαίως» καὶ τὴν γλυκαίνουν αὐτοὶ «οἱ φόνιοι» σὲ ἐκεῖνα ποὺ δὲν θέλει.

Μέσα σὲ αὐτὴν τὴν προοπτικὴ ἐντάσσονται οἱ ἀσκητικοὶ ἀγῶνες, ὁ πόλεμος ὑπὸ
τοῦ διαβόλου καὶ κατὰ τοῦ διαβόλου, ὁ ἀγώνας κατὰ τῶν λογισμῶν καὶ τῶν παθῶν,
ἡ ἄσκηση καὶ ἡ βία, ἡ κακοπάθεια, ἡ νηστεία, ἡ ἀγρυπνία, ἡ ὑπομονή, ἡ ὑποστολὴ
τῆς θείας Χάριτος, οἱ πτώσεις καὶ οἱ ἧττες, ἡ μετάνοια κ.λ.π., ὅπως καταγράφονται
σὲ ὅλα τὰ ἀσκητικὰ συγγράμματα.

Ὅποιος ἀγνοεῖ αὐτὴν τὴν πραγματικότητα παραθεωρεῖ ἕνα σημαντικὸ τμῆμα
τῆς ἐκκλησιαστικῆς ζωῆς καὶ ὁμοιάζει μὲ τοὺς Προτεστάντες ποὺ ἀρνήθηκαν αὐτὴν
τὴν διδασκαλία, λόγῳ μιᾶς κακῶς ἐννοουμένης προσωπικῆς ἀναγεννήσεως.

Κατὰ συνέπειαν χρειάζεται ἐντατικὸς ἀγώνας σὲ ὅλη τὴν ζωή μας, γιατί ὅπως
λέγει ὁ Ἀπόστολος Παῦλος, «ὅτι οὐκ ἔστιν ἡμῖν ἡ πάλη πρὸς αἷμα καὶ σάρκα, ἀλλὰ
πρὸς τὰς ἀρχάς, πρὸς τὰς ἐξουσίας, πρὸς τοὺς κοσμοκράτορας τοῦ σκότους τοῦ
αἰῶνος τούτου, πρὸς τὰ πνευματικά της πονηρίας ἐν τοῖς ἐπουρανίοις» (Ἐφ. ϛ´, 12).

Τὸ νὰ γίνη κανεὶς Χριστιανός, καὶ ὄχι μόνον νὰ λέγεται, λόγῳ τοῦ Βαπτίσματος
καὶ τοῦ Χρίσματος, εἶναι μεγάλη ὑπόθεση καὶ συνδέεται μὲ τὸν ἀγώνα ποὺ κάνει
ἐναντίον τοῦ διαβόλου, μὲ τὴν Χάρη τοῦ Θεοῦ. Πρόκειται γιὰ μιὰ παιδεία ποὺ συν-
δέεται μὲ τὴν ὅλη ζωὴ τοῦ ἀνθρώπου καὶ περιγράφεται στὴν πρὸς Ἑβραίους ἐπιστολὴ
τοῦ Ἀποστόλου Παύλου.

Ὑπάρχει ἕνα καταπληκτικὸ χωρίο τοῦ ἁγίου Μακαρίου του Αἰγυπτίου, στὸ
ὁποῖο λέγεται ὅτι ἔρχεται κανεὶς σὲ κατάνυξη διὰ τῆς θείας Χάριτος, στὴν συνέχεια
ὑποστέλλεται ἡ Χάρη τοῦ Θεοῦ, ὁ ἄνθρωπος ἀγωνίζεται ἐναντίον τοῦ Σατανᾶ καὶ
μετὰ ἀπὸ πολλὴ προσπάθεια «ἀποφέρεται τὰ νικητήρια καὶ γίνεται Χριστιανός».

Συγκεκριμένα γράφει ὁ ἅγιος Μακάριος: «Ὁ ἀκούων λόγον ἔρχεται εἰς κατά-
νυξιν, καὶ μετὰ τοῦτο, ὑποστελλούσης τῆς Χάριτος κατ' οἰκονομίαν πρὸς τὸ συμφέρον
τῷ ἀνθρώπῳ, εἰσέρχεται εἰς γυμνασίαν καὶ παιδείαν πολέμου καὶ ποιεῖ πάλην καὶ
ἀγώνα πρὸς τὸν σατανᾶν, καὶ μετὰ πολλοῦ δρόμου καὶ ἀγῶνος ἀποφέρεται τὰ νικη-
τήρια καὶ γίνεται Χριστιανός».

Ἀπὸ τὸ χωρίο αὐτὸ φαίνεται σαφέστατα ὅτι τὸ νὰ εἶναι κανεὶς Χριστιανὸς εἶναι
συνάρτηση τῆς μυστηριακῆς καὶ ἀσκητικῆς ζωῆς. Δὲν εἶναι κάτι δεδομένο μὲ τὸ Βά-
πτισμα καὶ τὸ Χρῖσμα.

Βεβαίως, ἀπὸ ἐκεῖ ἀρχίζει, ἀλλὰ χρειάζεται ἐντατικὸς ἀγώνας ἐναντίον τῶν δυ-
νάμεων τοῦ σκότους· θὰ πρέπει νὰ περάση ὁ ἄνθρωπος μέσα ἀπὸ ἄρσεις καὶ ἐλεύσεις
τῆς θείας Χάριτος καὶ νὰ δεχθῆ «παιδεία πολέμου», ὥστε νὰ εἶναι στὴν οὐσία Χρι-
στιανός. Οἱ Πατέρες τῆς Ἐκκλησίας δὲν ἔχουν ὑπ' ὄψη τους ἕναν «χαζοχαρούμενο»
καὶ εὐσεβιστὴ Χριστιανό.

Ὁ ἱερὸς Νικόλαος Καβάσιλας στὸ βιβλίο του Περὶ τῆς ἐν Χριστῷ ζωῆς ἀναλύει
διεξοδικῶς τὴν θαυμαστὴ σχέση μεταξὺ Μυστηρίων καὶ ἀσκήσεως. Τὸ βιβλίο αὐτὸ
διαρθρώνεται σὲ ἑπτὰ λόγους, τῶν ὁποίων οἱ τίτλοι εἶναι χαρακτηριστικοί.

Στὸν πρῶτο λόγο ὁ Νικόλαος Καβάσιλας ἀναλύει ὅτι ἡ ἐν Χριστῷ ζωὴ σημαί-
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νεται-συνίσταται διὰ τῶν Μυστηρίων τοῦ Βαπτίσματος, τοῦ Μύρου (Χρίσματος) καὶ
τῆς ἱερᾶς Κοινωνίας. Στὴν πραγματικότητα ἀναλύει ὅτι ἡ ἐν Χριστῷ ζωὴ συνδέεται
ἀναπόσπαστα μὲ τὰ τρία αὐτὰ Μυστήρια. Ὅμως, ἐπισημαίνει ὅτι ἡ ἐν Χριστῷ ζωὴ
φυτρώνει ἀπὸ αὐτὸν τὸν βίο καὶ ὅτι ἐδῶ λαμβάνει τὶς ἀρχές, ἀλλὰ «τελειοῦται ἐπὶ
τοῦ μέλλοντος».

Ἐπίσης, ἐπισημαίνει ὅτι αὐτὸ γίνεται μὲ τὴν συνδρομὴ δύο παραγόντων, τοῦ
Θεοῦ καὶ τοῦ ἀνθρώπου. «Ἔστι τοίνυν τὸ μὲν θεόθεν, τὸ δὲ τῆς ἡμετέρας σπουδῆς,
καὶ τὸ μὲν ἐκείνου καθαρῶς ἔργον, τὸ δὲ καὶ ἡμῖν ἔχει φιλοτιμίαν». Ἑπομένως, ὑπάρ-
χει τὸ δῶρο τοῦ Θεοῦ, διὰ τῶν Μυστηρίων, καὶ ἡ φιλοτομία τοῦ ἀνθρώπου, διὰ τῆς
ἀσκήσεως.

Στὸν ἴδιο λόγο ἀναφέρεται στὶς σχέσεις μεταξύ του ὀφθαλμοῦ καὶ τοῦ ἡλίου.
Δηλαδή, ὅταν ἀνατέλλη τὸ φῶς καὶ ὁ ἥλιος παρέχη καθαρὰ τὴν ἀκτίνα του, πρέπει
ἤδη νὰ ὑπάρχη ὁ ὀφθαλμὸς γιὰ νὰ δῆ, καὶ ὄχι νὰ δημιουργηθῆ ἐκείνη τὴν στιγμή.

Τὸ ἴδιο γίνεται καὶ μὲ ὅλες τὶς αἰσθήσεις τοῦ σώματος, δηλαδὴ ὑπάρχουν αἰσθή-
σεις ποὺ συλλαμβάνουν διάφορα γεγονότα ποὺ γίνονται στὸν ἐξωτερικὸ χῶρο. Αὐτὸ
θὰ γίνη καὶ κατὰ τὸν καιρὸ ποὺ θὰ ἔλθη ὁ Χριστός, κατὰ τὴν Δευτέρα Παρουσία
Του, καὶ θὰ ἀνατείλη ὁ Ἥλιος τῆς δικαιοσύνης. Τότε θὰ Τὸν δοῦν μόνον ὅσοι ἔχουν
ἀποκτήσει πνευματικὸ ὀφθαλμὸ ἀπὸ τὴν ζωὴ αὐτή. «Τούτων ἁπάντων ἐργαστήριον
οὗτος ὁ βίος· καὶ οἷς οὐκ ἐγένετο ταῦτα πρὶν ἀπελθεῖν, κοινὸν οὐδὲν εἰς ἐκείνην ἐστι
τὴν ζωήν».

Στοὺς τρεῖς ἑπομένους λόγους, ἤτοι τὸν δεύτερο, τρίτο καὶ τέταρτο, κάνει λόγο
γιὰ τὰ τρία βασικὰ Μυστήρια, ἤτοι τὸ Βάπτισμα, τὸ θεῖο Μύρο καὶ τὴν ἱερὰ Κοινω-
νία, παρουσιάζοντας τὴν ἀξία τους γιὰ τὴν πνευματικὴ ζωή.

Στὸν πέμπτο λόγο ἀναφέρεται στὴν ὠφέλεια ποὺ παρέχει στὴν ἐν Χριστῷ ζωὴ
«ἡ καθιέρωσις τοῦ ἱεροῦ θυσιαστηρίου», καὶ αὐτὸ στὴν πραγματικότητα φανερώνει
τοὺς τρεῖς ἄξονες τῆς ἐν Χριστῷ ζωῆς, ποὺ εἶναι ὁ Ἐπίσκοπος, οἱ Ἅγιοι καὶ τὸ Θυ-
σιαστήριο.

Ἡ παραθεώρηση τοῦ ἑνὸς εἰς βάρος τῶν ἄλλων δὲν συνιστᾶ ἐκκλησιαστικὸ ἦθος
καὶ δὲν βοηθᾶ τὸν ἄνθρωπο στὴν πνευματική του πορεία. Ἑπομένως, τὰ Μυστήρια
συνδέονται στενότατα μὲ τοὺς βασικοὺς ἄξονες τῆς πνευματικῆς ζωῆς, μὲ τὴν ὑπακοὴ
στὸν Ἐπίσκοπο καὶ τοὺς Ἁγίους, μὲ τὴν ὅλη παράδοση τῆς Ἐκκλησίας.

Στὸν ἕκτο λόγο ἀναπτύσσεται τὸ θέμα πῶς θὰ διαφυλάξουμε τὴν Χάρη τοῦ
Θεοῦ ποὺ λάβαμε ἀπὸ τὰ Μυστήρια. Χρειάζεται ἀνύστακτη προσοχὴ καὶ «σπουδὴ»
γιὰ νὰ μείνουμε «ζῶντες», «ὥστε μὴ διαφθεῖραι» τὴν Χάρη ποὺ λάβαμε διὰ τῶν
Μυστηρίων. Ἡ ἀνάλυση αὐτὴ ἀναφέρεται στὴν μεταμόρφωση τῶν λογισμῶν διὰ τῆς
νήψεως, μὲ τὴν Χάρη τοῦ Χριστοῦ.

Στὸν ἕβδομο λόγο ἀναλύεται διεξοδικὰ τί γίνεται ὁ μυημένος ἀπὸ τὰ Μυστήρια,
ἀφοῦ διαφυλάξει μὲ τὴν δική του σπουδὴ τὴν Χάρη τῶν Μυστηρίων. Στὸν λόγο αὐτὸ
γίνεται μιὰ ἀνάλυση γιὰ τὴν μεταμόρφωση τῆς θελήσεως τῆς ψυχῆς μὲ τὴν τήρηση
τῶν ἐντολῶν τοῦ Χριστοῦ.

Τὸ ὅλο ἔργο ὁλοκληρώνεται μὲ τὸ συμπέρασμα ὅτι ἡ ἐν Χριστῷ ζωὴ κρύπτεται
διὰ τῶν Μυστηρίων καὶ φαίνεται διὰ τῶν καλῶν ἔργων καὶ τῆς ἀγάπης. «Τοιούτως
ἡ ἐν Χριστῷ ζωὴ καὶ οὕτω κρύπτεται καὶ οὕτω φαίνεται φωτὶ τῶν καλῶν ἔργων,
ὅπερ ἐστὶν ἡ ἀγάπη. Ἐν ταύτῃ γὰρ ἡ λαμπρότης πάσης ἐστὶν ἀρετῆς, καὶ τὴν ἐν
Χριστῷ ζωήν, ὅσον εἰς τὴν ἀνθρωπίνην φέρει σπουδήν, ἐκείνη συνίστησιν».
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Ὕστερα ἀπὸ αὐτὰ διερωτῶμαι, πολὺ εὔλογα νομίζω: Γιατί μερικοὶ ποὺ ἀναφέ-
ρονται στὸν ἱερὸ Νικόλαο Καβάσιλα καὶ στὸ ἔργο του Περὶ τῆς ἐν Χριστῷ ζωῆς,
ἐπικεντρώνονται, κυρίως, στὰ τρία Μυστήρια (Βάπτισμα, Χρῖσμα, θεία Εὐχαριστία)
καὶ δὲν ὁμιλοῦν γιὰ τοὺς τρεῖς ἄξονες τῆς πνευματικῆς ζωῆς (Ἐπίσκοπος, Ἅγιοι, Θυ-
σιαστήριο), καὶ δὲν ἀναφέρονται στὴν μεταμόρφωση τοῦ νοῦ καὶ τὴν μεταμόρφωση
τῆς θελήσεως, ποὺ εἶναι ἡ ἀσκητικὴ παράδοση τῆς Ἐκκλησίας;

Εἶναι ἀρκετὰ αὐτὰ γιὰ νὰ φανῆ ὅτι τὰ Μυστήρια εἶναι ἡ βάση τῆς ἐν Χριστῷ
ἐν Πνεύματι ζωῆς, ἀλλὰ ἀπαιτεῖται καὶ ἡ ἄσκηση διὰ τῆς ὁποίας μεταμορφώνεται ὁ
νοῦς καὶ ἡ θέληση, ἐπὶ πλέον ἀπαιτεῖται καὶ σεβασμὸς σὲ ὅλη τὴν δομὴ τοῦ ἐκκλη-
σιαστικοῦ πολιτεύματος, ποὺ συγκροτεῖ ὁ Ἐπίσκοπος, οἱ Ἅγιοι καὶ τὸ Θυσιαστήριο.

Σὲ ἕνα παλαιότερο κείμενό μου ποὺ γράφηκε μὲ τίτλο «Ἡ θεραπεία τῆς
ψυχῆς», ἀνέλυσα τὴν διδασκαλία τοῦ ἁγίου Γρηγορίου τοῦ Παλαμᾶ γιὰ τὴν στενὴ
σχέση ποὺ ὑπάρχει μεταξὺ τῶν Μυστηρίων καὶ τῆς ἀσκητικῆς-ἡσυχαστικῆς Παραδό-
σεως, καὶ μὲ τὸν τρόπο αὐτὸ ἀντιμετωπίζει τὶς αἱρετικὲς τάσεις τῆς ἐποχῆς του, ποὺ
ἐκφράζονταν μὲ τοὺς Μασσαλιανούς, οἱ ὁποῖοι ὑπερτόνιζαν τὴν νοερὰ προσευχὴ εἰς
βάρος τῶν Μυστηρίων, καὶ μὲ τοὺς δυτικοὺς Χριστιανοὺς ποὺ ὑπερτόνιζαν τὰ Μυ-
στήρια εἰς βάρος τῆς νηπτικῆς-ἡσυχαστικῆς Παραδόσεως.

Ἂν θέλουμε νὰ εἴμαστε Ὀρθόδοξοι πρέπει νὰ ἀποφεύγουμε στὴν πράξη τέτοιες
μονομερεῖς, αἱρετικὲς ἀπόψεις καὶ πρέπει νὰ ἐκφράζουμε τὴν ὀρθόδοξη διδασκαλία
ποὺ συνδέει στενά τα Μυστήρια μὲ τὴν διαρκῆ ἀσκητικὴ ζωή.

3. Βάπτισμα, Χρῖσμα, θεία Κοινωνία, Μετάνοια

Στὰ δύο κείμενά του ὁ π. Βασίλειος Θερμὸς φθάνει στὸ σημεῖο, κατὰ παρόδοξο
τρόπο, νὰ ὑποστηρίξη ὅτι στὶς ἀπόψεις μου γιὰ τὶς λειτουργικὲς προτάσεις ὑποβαθ-
μίζω ἔμμεσα τὴν ἀξία τοῦ Βαπτίσματος καὶ τοῦ Χρίσματος.

Βέβαια, ὡς Κληρικὸς καὶ δὴ ὡς Ἐπίσκοπος αἰσθάνομαι τὴν ἀνάγκη νὰ θεολογῶ
ποιμαίνοντας καὶ νὰ ποιμαίνω θεολογώντας. Δὲν εἶμαι ἕνας ἀκαδημαϊκὸς θεολόγος
ποὺ κάθομαι στὸ γραφεῖο καὶ ἀσχολοῦμαι θεωρητικὰ καὶ διανοητικὰ μὲ τὰ ἔργα τῶν
Πατέρων, ἀλλὰ ἀσκῶ συγκεκριμένη ποιμαντικὴ στὸ ποίμνιο, καὶ τὰ κείμενα ποὺ δη-
μοσιοποιῶ εἶναι ὁμιλίες καὶ εἰσηγήσεις σὲ διάφορα ἀκροατήρια, ὁπότε, συνήθως,
ἐπεξ εργάζομαι θέματα τῶν ὁποίων οἱ τίτλοι μοῦ δίνονται. Ἔτσι θεωρῶ δεδομένη τὴν
ἀξία τῶν Μυστηρίων τῆς Ἐκκλησίας καὶ περισσότερο μὲ ἐνδιαφέρει ἡ ποιμαντικὴ
τῶν ἀνθρώπων.

Αὐτὸ τὸ βλέπουμε στὶς ἐπιστολὲς τοῦ Ἀποστόλου Παύλου, ὁ ὁποῖος ἀνάλογα
μὲ τὰ προβλήματα ποὺ δημιουργοῦνταν στὶς κατὰ τόπους Ἐκκλησίες ἔγραψε τὶς ἐπι-
στολές του, οἱ ὁποῖες κατὰ αὐτὸν τὸν τρόπο ἦταν περιστασιακές.

Γιὰ παράδειγμα, ἐὰν στὴν Ἐκκλησία τῆς Κορίνθου δὲν ὑπῆρχαν διενέξεις γιὰ
τὰ χαρίσματα ποὺ ἐκδηλώνονταν κατὰ τὸ Μυστήριο τῆς θείας Εὐχαριστίας καὶ δὲν
θὰ χρειαζόταν νὰ ἐπιβάλη μιὰ τάξη, ἐνδεχομένως, ὅπως ἔχει ὑποστηριχθῆ, θὰ εὕρι-
σκαν οἱ Προτεστάντες ἐπιχειρήματα ὅτι ὁ Ἀπόστολος Παῦλος δὲν γνώριζε περὶ τῆς
θείας Λειτουργίας, ἐπειδὴ δὲν ἀναφέρεται στὶς ἐπιστολές του.

Ἐπίσης, στὴν «Φιλοκαλία» ἐλάχιστες φορὲς γίνεται λόγος γιὰ τὴν θεία Λειτουρ-
γία καί, ἐνδεχομένως, μερικοὶ ἀπὸ ἄγνοια ἢ προκατάληψη νὰ ὑποστηρίζουν ὅτι οἱ
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Πατέρες τῆς Φιλοκαλίας ὑποτιμοῦν καὶ παραθεωροῦν τὰ Μυστήρια. Αὐτὸ ὅμως δὲν
εἶναι ἀληθές, διότι οἱ Πατέρες θεωροῦσαν δεδομένη τὴν μυστηριακὴ πράξη τῆς
Ἐκκλησίας. Αὐτό, ὅμως, ποὺ παρατηρεῖτο στὴν ἐποχή τους, ἦταν ἡ ἄγνοια τῶν προ-
ϋποθέσεων στὴν μυστηριακὴ ζωὴ τῆς Ἐκκλησίας καὶ γι' αὐτὸ χρειάσθηκε νὰ γίνη
αὐτὴ ἡ συλλογὴ τῶν φιλοκαλικῶν κειμένων.

Ὅλα αὐτὰ τὰ ἀγνοεῖ ἠθελημένα ὁ π. Βασίλειος, γι' αὐτὸ στὸ πρῶτο κείμενό του
γράφει:

«Τὸ ἀποτέλεσμα τῶν λειτουργικῶν του προτάσεων (ἐννοεῖ ἐμένα) καταλήγει
νὰ εἶναι (παρὰ τὶς προθέσεις του, εἶμαι βέβαιος) ἡ ἔμμεση ὑποβάθμιση τοῦ Βαπτί-
σματος καὶ τοῦ Χρίσματος, ἡ ἀπώλεια τοῦ δυναμικοῦ καὶ μεταβαλλόμενου χαρα-
κτήρα τῆς πνευματικῆς ζωῆς, καὶ ἡ μετάθεση τῆς καθοριστικῆς διαχωριστικῆς
γραμμῆς στὸ ἐσωτερικό της Ἐκκλησίας πλέον, ἀνάλογα μὲ τὴν πνευματικὴ πρόοδο».

Στὸ δεύτερο κείμενό του γράφει: «οὐδεὶς ἀμφισβήτησε τὶς συνειδητὲς προθέσεις
τοῦ Σεβασμιωτάτου. Μάλιστα θυμᾶμαι τὴν ὡραία του εἰσήγηση γιὰ τὸ Βάπτισμα σὲ
λειτουργικὸ Συνέδριο καὶ τὴν ἐμπειρία Χάριτος ἐκ μέρους μιᾶς μεταστραφείσης καὶ
βαπτισθείσης τὴν ὁποία παρέθεσε».

Ἐπίσης, ὕστερα ἀπὸ δική μου παρέμβαση, γράφει: «Ἴσως ἔκανα λάθος. Ἡ ἀθέ-
λητη ὑποβάθμιση τῶν εἰσαγωγικῶν Μυστηρίων δὲν εἶναι τελικὰ τὸ ἀποτέλεσμα, ἀλλὰ
τὸ αἴτιο τῶν λειτουργικῶν του προτάσεων».

Φαίνεται, ὅμως, ὅτι δὲν θεωρεῖ ὅτι ἔκανε λάθος, γιατί μὲ τὴν αἰτιολογία ποὺ
δίνει, ἂν δὲν ἐκληφθῆ ὡς εἰρωνεία, τὸ καθιστᾶ χειρότερο.

Καὶ λίγο πιὸ κάτω γράφει: «Ἐκεῖνο ποὺ δὲν συναντοῦμε στὰ γραπτά του εἶναι
πίστη στὴν οὐσιώδη ἐγκατάσταση τοῦ Ἁγίου Πνεύματος στὸν χριόμενο ἄνθρωπο».

Διαβάζω τὰ ἀποσπάσματα αὐτὰ μὲ περίσκεψη καὶ ἀπορία γιὰ τὴν ἀντιφατικό-
τητά τους. Δηλαδή, ἔκανα «ὡραία εἰσήγηση γιὰ τὸ βάπτισμα σὲ λειτουργικὸ Συνέ-
δριο», ἀλλὰ ὑποβαθμίζω τὸ Βάπτισμα καὶ τὸ Χρῖσμα καὶ δὲν ὁμιλῶ γιὰ «τὴν οὐσιώδη
ἐγκατάσταση τοῦ Ἁγίου Πνεύματος στὸν χριόμενο ἄνθρωπο». Χάνεται ἀπὸ τὰ κεί-
μενά μου «ὁ δυναμικὸς καὶ μεταβαλλόμενος χαρακτήρας τῆς πνευματικῆς ζωῆς»,
ἐνῶ μεταθέτω «τὴν καθοριστικὴ διαχωριστικὴ γραμμὴ στὸ ἐσωτερικὸ τῆς Ἐκκλη-
σίας» (!) «ἀνάλογα μὲ τὴν πνευματικὴ πρόοδο».

Ἀλλοῦ γράφει: «Ὅλοι ὅμως οἱ πιστοί, εἴτε ἀγωνίζονται λίγο εἴτε πολύ, εἴτε
ἔχουν ὁλοκληρωτικὰ ἐξαγιασθῆ εἴτε εἶναι ἀρχάριοι, βρίσκονται σὲ μιὰ νέα ὀντολογικὴ
κατάσταση λόγῳ τῶν εἰσαγωγικῶν Μυστηρίων, ἡ ὁποία τοὺς ἐπιτρέπει νὰ μὴν εἶναι
ξένοι μέσα στὴν Ἐκκλησία ἀλλὰ νὰ βρίσκονται κυριολεκτικὰ στὸ σπίτι τους».

Ἐντοπίζεται «ἡ νέα ὀντολογικὴ κατάσταση λόγῳ τῶν εἰσαγωγικῶν μυστηρίων»
καὶ οἱ βαπτισμένοι-χρισμένοι «βρίσκονται κυριολεκτικὰ μέσα στὸ σπίτι τους», ἀφοῦ
«ἔχουν ὁλοκληρωτικὰ ἐξαγιασθεῖ», «εἴτε ἀγωνίζονται λίγο εἴτε πολύ», ἀλλὰ
ἀγνοεῖται ὅλος ὁ ἀγώνας γιὰ νὰ παραμείνουν οἱ πιστοὶ στὸ σπίτι! Τότε πῶς ἑρμη-
νεύεται τὸ γεγονὸς ὅτι κατὰ τοὺς Κανόνες τῆς Ἐκκλησίας, ἐὰν κανεὶς ἀπολείπεται
τρεῖς συνεχόμενες Κυριακὲς ἀπὸ τὴν Ἐκκλησία, ἔχει ἐκκλησιαστικὲς συνέπειες (Π´
Πενθέκτης);

Ἡ πράξη ὅμως τῆς Ἐκκλησίας ἔχει διαφορετικὴ ἄποψη. Ὁ Ἱερεὺς μετὰ τὸ Βά-
πτισμα καὶ τὸ Χρῖσμα εὔχεται στὸν Θεὸ νὰ ἐνισχύη τὸν βαπτισθέντα καὶ χρισθέντα
διαρκῶς: «Αὐτός, Δέσποτα Κύριε, τὸν φωτισμὸν τοῦ προσώπου σου ἐν τῇ καρδίᾳ
αὐτοῦ ἐναυγάζειν διὰ παντὸς εὐδόκησον· τὸν θυρεὸν τῆς πίστεως αὐτοῦ ἀνεπιβού-
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λευτον ἐχθροῖς διατήρησον· τὸ τῆς ἀφθαρσίας ἔνδυμα, ὃ περιεβάλετο, ἀρρύπωτον ἐν
αὐτῷ καὶ ἀμόλυντον διαφύλαξον· ἄθραυστον ἐν αὐτῷ τὴν πνευματικὴ σφραγίδα τῇ
χάριτί σου διατηρῶν, καὶ ἴλεως αὐτῷ τε καὶ ἡμῖν γενόμενος κατὰ τὸ πλῆθος τῶν
οἰκτιρμῶν σου».

Πιὸ κάτω εὔχεται: «καὶ φύλαξον αὐτὸν ἐν τῇ δυνάμει τῆς σῆς ἀγαθότητος· ἄσυ-
λον τὸν ἀρραβῶνα διαφύλαξον· καὶ ἀξίωσον αὐτὸν εἰς τὴν ζωὴν τὴν αἰώνιον, καὶ εἰς
τὴν σὴν εὐαρεστίαν».

Καὶ πιὸ κάτω: «Ὁ ἐνδυσάμενός σε, τὸν Χριστὸν καὶ Θεὸν ἡμῶν, σοὶ ὑπέκλινε
σὺν ἡμῖν τὴν ἑαυτοῦ κεφαλήν· ὃν διαφύλαξον ἀήττητον ἀγωνιστὴν διαμεῖναι κατὰ
τὸν μάτην ἔχθραν φερομένων κατ’ αὐτοῦ τε καὶ ἡμῶν· τῷ δὲ σῷ ἀφθάρτῳ στεφάνῳ
μέχρι τέλους νικητὰς πάντας ἀνάδειξον».

Μὲ τὶς εὐχὲς αὐτὲς ὁ Ἱερεὺς ζητᾶ ἀπὸ τὸν Θεὸ νὰ διαφυλάξη μέχρι τέλους τὸν
βαπτισθέντα καὶ χρισθέντα, νὰ διατηρῆ τὸν ἀρραβώνα ἄσυλον καὶ καθαρὸ τὸ ἔνδυμα
τῆς ψυχῆς, νὰ λάμπη τὸ φῶς στὴν καρδιά, νὰ διατηρῆ ἄθραυστη τὴν πνευματικὴ
σφραγίδα κλπ., ποὺ σημαίνει ἡ Χάρη αὐτή, ποὺ ἔλαβε, ἐπιδέχεται ἀλλοίωση.

Εἶναι πολὺ σημαντικά τα ὅσα λέγει ὁ ἅγιος Ἰωάννης ὁ Χρυσόστομος πάνω στὸ
θέμα τῆς Χάριτος τοῦ Βαπτίσματος, ὅτι δηλαδὴ μὲ τὸ Βάπτισμα «ὑπὲρ τὸν ἥλιον ἡ
ψυχὴ λάμπει, τῷ Πνεύματι καθαιρομένη» καὶ ὄχι μόνο βλέπουμε τὴν δόξα τοῦ Θεοῦ,
ἀλλὰ καὶ δεχόμαστε ἀπὸ τὸν Θεὸ κάποια «αἴγλη» τὴν ὁποία ἀντανακλοῦμε, ὅπως ὁ
καθέπτρης δέχεται τὶς ἀκτίνες τοῦ ἡλίου καὶ τὶς ἀντιπέμπει.

Ἀναφέρεται στὴν περίπτωση τοῦ Στεφάνου ποὺ ἔλαμπε τὸ πρόσωπό του ὡς
πρόσωπο ἀγγέλου καὶ τοῦ Μωϋσέως. Ὅμως ὁ Ἅγιος γνωρίζει ὅτι αὐτὴ ἡ «εὐγένεια»,
ἀλλὰ καὶ «ἡ δόξα ἡ ἀπόρρητος καὶ φρικώδης» μένει μέσα μας μέχρι «μιᾶς καὶ δευ-
τέρας ἡμέρας», ἀφοῦ ἐμεῖς τὴν κατασβύνουμε μὲ «τὸν χειμῶνα ἐπάγοντες τῶν βιω-
τικῶν πραγμάτων, καὶ τῇ πυκνότητι τῶν νεφῶν ἀποκρουόμενοι τὰς ἀκτῖνας». Καὶ
λέγοντας αὐτὰ ἀναστενάζει: «Οἴμοι· καλὸν γὰρ ἐνταῦθα καὶ στενάξαι πικρόν».

Ἔχοντας ὅλα αὐτὰ ὑπ' ὄψη μου, πραγματικὰ δὲν ξέρω πῶς νὰ σχολιάσω τὰ
ἀντιφατικά, τὰ εἰρωνικὰ καὶ τὰ πραγματικά. Πιὸ κάτω θὰ ἀναφερθῶ στὴν φράση
του γιὰ τὴν ἀντορθόδοξη φράση «οὐσιώδη ἐγκατάσταση τοῦ Ἁγίου Πνεύματος στὸν
χριόμενο ἄνθρωπο». Ἐδῶ θὰ ἀναφερθῶ στὸ θέμα τῆς δῆθεν ὑποβάθμισης τοῦ Βα-
πτίσματος καὶ τοῦ Χρίσματος στὰ γραπτά μου.

Σὲ ὅλα τα κείμενά μου ἀναφέρομαι στὴν ἐκκλησιαστικὴ ζωὴ καὶ τὸ ὅτι θὰ πρέ-
πει νὰ διαπνεόμαστε ἀπὸ τὸ ἐκκλησιαστικὸ φρόνημα. Αὐτὸ φαίνεται καὶ στὴν ὁμιλία
τὴν ὁποία ὁ ἴδιος ὑπενθύμισε, ἀφοῦ κάνω λόγο γιὰ τὴν σημασία τοῦ Βαπτίσματος
στὴν ἐν Χριστῷ ζωή, στὸ βιβλίο μου Τὸ ἐκκλησιαστικὸ φρόνημα, στὸ βιβλίο Μικρὰ
Εἴσοδος, ποὺ εἶναι εἰσαγωγὴ στὴν ὀρθόδοξη πνευματικότητα καὶ ἀλλοῦ.

Ἀκόμη, σποραδικῶς, ἀναφέρομαι στὰ Μυστήρια ὡς βάση τῆς ἐκκλησιαστικῆς
ζωῆς. Διερωτῶμαι, πῶς εἶναι σίγουρος ὁ π. Βασίλειος Θερμὸς ὅτι διάβασε τὶς πάνω
ἀπὸ 21.000 σελίδες τῶν βιβλίων μου στὴν ἑλληνικὴ γλώσσα, γιὰ νὰ μὴ ἀναφερθῶ
στὶς πολλαπλάσιες σελίδες τῶν ἀνατύπων, καὶ ἀποφαίνεται ὅτι ὑποτιμῶ τὰ Μυστή-
ρια;

Γιὰ χάρη δὲ τῶν ἀναγνωστῶν αὐτοῦ τοῦ κειμένου μου θὰ παραθέσω τὰ γραπτὰ
κηρύγματά μου, τὰ ὁποῖα διαβάζονταν σὲ ὅλες τὶς Ἐνορίες τῆς Μητροπόλεώς μου
τοὺς μῆνες τοῦ θέρους 2002 καὶ δημοσιεύθηκαν στὸ Βιβλίο Ἐνιαύσιο 2002 καὶ στὴν
Ἐφημερίδα Ἐκκλησιαστικὴ Παρέμβαση, ἡ ὁποία κυκλοφορεῖ σὲ χιλιάδες ἀντίτυπα
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καὶ εἶναι ἀνηρτημένη στὸ διαδίκτυο, γιὰ νὰ βρίσκονται εὐκαίρως γιὰ κάθε ἀναγνώ-
στη.

Ἡ ἀξία τῶν Μυστηρίων τῆς Ἐκκλησίας

«Τὰ σύντομα κηρύγματα ποὺ θὰ γίνωνται κατὰ τοὺς καλοκαιρινοὺς μῆνες
στοὺς Ἱεροὺς Ναοὺς τῆς Μητροπόλεώς μας, κατὰ τὴν θεία Λειτουργία, ὅπως
ὑπάρχει συνήθεια, θὰ ἀναφερθοῦν στὸ μέγα θέμα τῶν μυστηρίων τῆς Ἐκκλησίας
μας καὶ μὲ μεγάλη συντομία θὰ παρουσιάσουν τὰ βασικὰ σημεῖα κάθε μυστη-
ρίου τόσο γιὰ νὰ τονισθῆ ἡ ἀξία τους ὅσο καὶ γιὰ νὰ συμμετάσχουμε σὲ αὐτά.

Τὸ σημερινὸ εἰσαγωγικὸ κήρυγμα θὰ ἀναφερθῆ στὸ θέμα “Ἐκκλησία καὶ
Μυστήρια”.

Τὸ ἔχουμε τονίσει ἐπανειλημμένως ὅτι ἡ Ἐκκλησία δὲν εἶναι μιὰ ἀνθρώπινη
ὀργάνωση ἀλλὰ Θεανθρώπινος ὀργανισμός, δὲν εἶναι ἕνα ἀνθρώπινο σωματεῖο
ἀλλὰ τὸ Θεανθρώπινο Σῶμα τοῦ Χριστοῦ. Ὅ,τι γίνεται μέσα στὴν Ἐκκλησία
εἶναι γεμάτο ἀπὸ τὴν Χάρη τοῦ Θεοῦ καὶ ὁλόκληρη ἡ ζωὴ μέσα στὴν Ἐκκλησία
εἶναι εὐλογημένη.

Καὶ μιὰ προσευχὴ ποὺ ἀπευθύνει κανείς, ὡς μέλος τῆς Ἐκκλησίας στὸν
Θεό, μὲ κατάνυξη καὶ συντριβή, εἶναι αἰτία εὐλογίας καὶ βιώσεως, κατὰ διαφό-
ρους βαθμούς, τῆς Χάριτος τοῦ Θεοῦ. Ἔχει ἐπικρατήσει νὰ λέγεται ὅτι ὑπάρ-
χουν ἑπτὰ μυστήρια, ἤτοι τὸ Βάπτισμα, τὸ Χρίσμα, ἡ θεία Κοινωνία, ἡ
Ἐξομολόγηση, ἡ Ἱερωσύνη, ὁ Γάμος, τὸ Εὐχέλαιο, ἀπὸ τὰ ὁποῖα τὰ τέσσερα
εἶναι ὑποχρεωτικὰ καὶ τὰ ἄλλα τρία προαιρετικά.

Ὅμως ἡ ἀλήθεια εἶναι ὅτι τρία εἶναι τὰ βασικὰ μυστήρια τῆς Ἐκκλησίας,
ἤτοι τὸ Βάπτισμα ποὺ λέγεται εἰσαγωγικὸ μυστήριο, διὰ τοῦ ὁποίου εἰσαγόμα-
στε στὴν ἐκκλησιαστικὴ ζωή, τὸ Χρίσμα ποὺ εἶναι ἡ σφραγίδα τῆς δωρεᾶς τοῦ
Ἁγίου Πνεύματος καὶ ἡ θεία Κοινωνία διὰ τῆς ὁποίας κοινωνοῦμε τοῦ Σώματος
καὶ τοῦ Αἵματος τοῦ Χριστοῦ.

Ὁ ἱερὸς Νικόλαος Καβάσιλας λέγει ὅτι τὸ Βάπτισμα εἶναι ἡ πνευματικὴ
γέννηση τοῦ ἀνθρώπου, τὸ Χρίσμα εἶναι ἡ κίνηση καὶ ἡ θεία Κοινωνία εἶναι ἡ
ζωή.

Τελικὰ πρέπει νὰ ὑπογραμμίσουμε ὅτι τὰ Μυστήρια εἶναι οἱ κρουνοὶ διὰ
τῶν ὁποίων λαμβάνουμε τὸ ὕδωρ τῆς Χάριτος τοῦ ἁγίου Τριαδικοῦ Θεοῦ, καὶ
βέβαια μετέχουμε τῶν δωρεῶν τοῦ Θεοῦ ἀνάλογα μὲ τὴν πνευματική μας κα-
τάσταση, δηλαδὴ ἀνάλογα μὲ τὸν βαθμὸ τῆς μεθέξεως τῆς καθαρτικῆς, φωτι-
στικῆς καὶ θεοποιοῦ ἐνεργείας τοῦ Θεοῦ.

Ὁ ἱερὸς Νικόλαος Καβάσιλας γράφει ὅτι ἡ Ἐκκλησία “σημαίνεται ἐν τοῖς
μυστηρίοις”, δηλαδὴ ἡ Ἐκκλησία φανερώνεται διὰ τῶν μυστηρίων, ποὺ σημαίνει
ὅτι διὰ τῶν μυστηρίων βιώνουμε ὅτι εἴμαστε μέλη τῆς Ἐκκλησίας.

Ὁ ἅγιος Γρηγόριος ὁ Παλαμᾶς γράφει ὅτι ἡ Ἐκκλησία μᾶς τρέφει ὡς ὑπο-
μάζια βρέφη μὲ τοὺς δυὸ μαστούς της, ποὺ εἶναι τὸ Βάπτισμα καὶ ἡ θεία Εὐχα-
ριστία. Χωρὶς αὐτὰ δὲν μποροῦμε νὰ ζήσουμε, οὔτε μποροῦμε νὰ ἰσχυρισθοῦμε
ὅτι εἴμαστε πραγματικὰ μέλη τῆς Ἐκκλησίας.

Καί, βέβαια, πρέπει νὰ συνειδητοποιήσουμε καλὰ ὅτι ἡ μετοχή μας στὰ
μυστήρια αὐτὰ γίνεται μὲ προϋποθέσεις, δηλαδὴ μὲ πίστη στὴν θεότητα τοῦ
Χριστοῦ καὶ τὴν σωτηρία μας, μὲ κατάλληλη πνευματικὴ προετοιμασία καὶ
αἴσθηση ὅτι εἴμαστε μέλη τῆς Ἐκκλησίας τοῦ Χριστοῦ.
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Πρέπει νὰ μετέχουμε τῶν μυστηρίων τῆς Ἐκκλησίας γιὰ νὰ εἴμαστε πραγ-
ματικὰ μέλη καὶ νὰ αἰσθανόμαστε ὅτι ἀνήκουμε σὲ μιὰ πνευματικὴ οἰκογένεια».

Τὸ Μυστήριο τοῦ Βαπτίσματος

«Ἀπαραίτητη προϋπόθεση γιὰ νὰ γίνη κανεὶς Χριστιανὸς εἶναι τὸ μυστήριο
τοῦ Βαπτίσματος, τὸ ὁποῖο ἀπὸ τοὺς ἁγίους Πατέρες λέγεται “εἰσαγωγικὸ μυ-
στήριο”, γιατί δι’ αὐτοῦ εἰσαγόμαστε στὴν ἐκκλησιαστικὴ ζωὴ καὶ γινόμαστε
μέλη τοῦ Σώματος τοῦ Χριστοῦ καὶ ταυτόχρονα μέλη τῆς Ἐκκλησίας.

Τὸ ἅγιο Βάπτισμα ἀκόμη λέγεται “γέννηση”, διότι δι’ αὐτοῦ ἀναγεννιόμα-
στε πνευματικά. Ὁ ἄνθρωπος γεννιέται δυὸ φορές, τὴν μία βιολογικὰ ἀπὸ τὴν
μητέρα του καὶ τὴν ἄλλη πνευματικὰ ἀπὸ τὴν πνευματική του μητέρα ποὺ εἶναι
ἡ Ἐκκλησία. Καὶ στὶς δυὸ περιπτώσεις ὑπάρχει μιὰ μήτρα· στὴν πρώτη εἶναι ἡ
μήτρα τῆς μητέρας, στὴν δεύτερη περίπτωση εἶναι ἡ πνευματικὴ μήτρα, ποὺ
εἶναι ἡ ἱερὰ Κολυμβήθρα. Ὑπάρχει καὶ μιὰ τρίτη γέννηση ποὺ προέρχεται ἀπὸ
τὴν μετάνοια καὶ ἀπὸ τὸν πνευματικὸ ἀγώνα ποὺ γίνεται μὲ τὴν Χάρη τοῦ Θεοῦ
καὶ τὴν ἐνσυνείδητη καὶ ἐλεύθερη ἀνταπόκρισή μας σὲ αὐτήν.

Μὲ τὸ ἅγιο Βάπτισμα ἀποκτοῦμε μιὰ πνευματικὴ οἰκογένεια, ποὺ διαφέρει
ἀπὸ τὴν σαρκική μας οἰκογένεια. Ἡ σαρκικὴ οἰκογένεια ἔχει περιορισμοὺς αἵμα-
τος, φυλῆς, πατρίδος, ἐνῶ ἡ πνευματικὴ οἰκογένεια δὲν ἔχει τέτοιους φυλετικοὺς
περιορισμούς, ἀφοῦ μέλη τῆς Ἐκκλησίας εἶναι ὅσοι εἶναι Ὀρθόδοξοι σὲ ὁλόκληρη
τὴν γῆ, ἀνεξαρτήτως ἡλικίας, φύλου, φυλῆς, ἐθνότητος. Ἀλλὰ ἀκόμη μέλη εἶναι
καὶ οἱ ἅγιοι ποὺ ἔχουν φύγει ἀπὸ τὸν κόσμο αὐτὸ καὶ ζοῦν στὸν Οὐρανό.

Πρέπει ὅμως νὰ ὑπογραμμίσουμε ὅτι τοῦ Βαπτίσματος, ὅπως τὸ βλέπουμε
καὶ στὴν ἀρχαία παράδοση, προηγεῖται ἡ κατήχηση. Καὶ ὅταν λέμε κατήχηση,
δὲν ἐννοοῦμε μόνον τὴν προσφορὰ τῆς διδασκαλίας τῆς πίστεως προφορικῶς,
ἀλλὰ καὶ τὴν κάθαρση ἀπὸ τὰ πάθη. Δηλαδὴ στὴν ἀρχαία Ἐκκλησία ὑπῆρχε ἡ
τάξη κατηχουμένων, στὴν ὁποία βρίσκονταν ὅσοι ἤθελαν νὰ βαπτισθοῦν καὶ οἱ
ὁποῖοι μάθαιναν τὸν τρόπο νὰ καθαρίσουν τὴν καρδιὰ ἀπὸ τὰ πάθη καὶ νὰ ἀπο-
κτήσουν, μὲ τὴν Χάρη τοῦ Θεοῦ, τὸν φωτισμὸ τοῦ νοός. Ὅταν ὁ ἄνθρωπος
ἔφθανε σὲ μιὰ τέτοια πνευματικὴ κατάσταση δεχόταν τὸ ἅγιο Βάπτισμα καὶ γι-
νόταν πραγματικὸ μέλος τῆς Ἐκκλησίας.

Ὅταν, ὅμως, μὲ τὸ Βάπτισμα ἁμάρτανε τότε περιέπιπτε πάλι στὴν τάξη
τῶν μετανοούντων. Μὲ τὴν πάροδο τοῦ χρόνου εἰσήχθη ὁ νηπιοβαπτισμός, γιατί
ἡ Ἐκκλησία εἶχε τὴν βεβαιότητα ὅτι οἱ χριστιανικὲς οἰκογένειες θὰ βοηθήσουν
τὰ παιδιά τους νὰ ἀναπτυχθοῦν χριστιανικά. Ἔτσι τοὺς ἔδινε τὴν δωρεὰ τοῦ
ἁγίου Βαπτίσματος, ὡς πνευματικὸ ἐμβόλιο, ὥστε νὰ ἀντιμετωπίζουν μὲ τὴν
Χάρη καὶ ἐνέργεια τοῦ Θεοῦ νικηφόρα τὶς ἐπιθέσεις τοῦ ἐχθροῦ.

Κατὰ τὴν τελετὴ τῆς κατήχησης ποὺ προηγεῖται τοῦ Βαπτίσματος ὑπάρ-
χουν τρεῖς πράξεις, οἱ ὁποῖες δείχνουν τὴν μεγάλη ἀξία τοῦ μυστηρίου τοῦ Βα-
πτίσματος. Ἡ πρώτη εἶναι ἡ ἀποταγὴ τοῦ Σατανᾶ μὲ ὅλη τὴν λατρεία του, ἡ
δεύτερη εἶναι ἡ σύνταξη μὲ τὸν Χριστὸ καὶ ἡ τρίτη εἶναι ἡ προσκύνηση τοῦ Χρι-
στοῦ.

Τελικὰ μὲ τὸ ἅγιο Βάπτισμα γεννιόμαστε σὲ μιὰ νέα ζωή, ἀποκτοῦμε τὴν
δυνατότητα νὰ ἀναπτυχθοῦμε πνευματικά, καθαρίζεται τὸ κατ’ εἰκόνα καὶ
ἔχουμε τὴν δυνατότητα νὰ φθάσουμε στὸ καθ’ ὁμοίωση. Μὲ τὴν Χάρη τοῦ Βα-
πτίσματος μποροῦμε νὰ προσευχηθοῦμε καὶ νὰ ἀποκαλέσουμε τὸν Θεὸ Πατέρα
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καὶ τοὺς ἄλλους ἀνθρώπους ἀδελφούς μας, μποροῦμε νὰ ἀντιμετωπίσουμε τὶς
μεθοδεῖες τοῦ διαβόλου, ἔχουμε τὴν δυνατότητα νὰ κοινωνήσουμε τῶν ἀχράντων
μυστηρίων καὶ βέβαια ἀνάλογα μὲ τὴν πνευματικὴ κατάσταση μποροῦμε νὰ
ἐκπληρώσουμε τὸν σκοπὸ τῆς δημιουργίας μας.

Νὰ δοξολογοῦμε τὸν Θεὸ γιὰ τὴν μεγάλη δωρεὰ ποὺ εἴμαστε βαπτισμένοι
Ὀρθόδοξοι Χριστιανοί».

Τὸ Μυστήριο τοῦ Χρίσματος

«Ἀμέσως μετὰ τὴν ἀνάδυση ἀπὸ τὴν Κολυμβήθρα στὴν ὁποία ὁ Χριστιανὸς
βαπτίσθηκε στὸ «ὄνομα τοῦ Πατρὸς καὶ τοῦ Υἱοῦ καὶ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος»,
γίνεται τὸ μυστήριο τοῦ Χρίσματος, δηλαδὴ ὁ ἱερεὺς χρίει τὸν νεόφυτο Χρι-
στιανὸ μὲ τὸ ἅγιο Μύρο στὰ κεντρικὰ σημεῖα τοῦ σώματός του, λέγοντας τὴν
φράση “σφραγὶς δωρεᾶς Πνεύματος Ἁγίου. Ἀμήν”.

Ἡ ἐνέργεια αὐτὴ συναντᾶται στὶς “Πράξεις τῶν Ἀποστόλων”, ἀφοῦ ἐκεῖ
βλέπουμε ὅτι οἱ ἄνθρωποι βαπτίζονταν καὶ στὴν συνέχεια οἱ Ἀπόστολοι, ποὺ
εἶχαν λάβει τὸ Ἅγιον Πνεῦμα ἀπὸ τὸν Χριστό, ἔθεταν τὰ χέρια τους στὶς κε-
φαλές τους καὶ ἔτσι ἄρχιζαν νὰ προφητεύουν, ἀφοῦ λάμβαναν τὸ Ἅγιον
Πνεῦμα.

Κατὰ τὴν ἑρμηνεία τοῦ Νικολάου Καβάσιλα τὸ ἅγιο Χρίσμα δίνει στὸν
ἄνθρωπο τὴν κίνηση. Ἐὰν διὰ τοῦ ἁγίου Βαπτίσματος ὁ ἄνθρωπος γεννᾶται
πνευματικά, μὲ τὸ ἅγιο Χρίσμα κινεῖται. Δὲν ἀρκεῖ τὸ βρέφος νὰ γεννηθῆ, ἀλλὰ
πρέπει καὶ νὰ ἔχη ἐνέργεια, κίνηση. Αὐτὸ τὸ ἔργο ἐπιτελεῖ τὸ ἅγιο Χρίσμα.

Πέρα ἀπὸ αὐτὰ τὸ ἅγιο Χρίσμα λέγεται καὶ “σφραγίδα”. Γι’ αὐτὸ ὅταν
χρίει ὁ Ἱερεὺς τὸν βαπτισθέντα λέγει τὴν φράση “σφραγὶς δωρεᾶς Πνεύματος
Ἁγίου. Ἀμήν”. Ἡ σφραγίδα σὲ ἕνα δημόσιο ἔγγραφο ἐπικυρώνει τὸ περιεχόμενό
του, ἀκόμα καὶ αὐτὴν τὴν ἴδια τὴν ὑπογραφή.

Ἔτσι καὶ ἐδῶ τὸ ἅγιο Χρίσμα εἶναι ἡ ἐπικύρωση τῆς πνευματικῆς γεννή-
σεως, ποὺ ἔγινε μὲ τὸ Βάπτισμα. Αὐτὴ δὲ ἡ ἐπικύρωση ἔχει καὶ τὴν ἔννοια ὅτι
ἐπικυρώνει τὴν πνευματικὴ κατάσταση τοῦ ἀνθρώπου, ὅτι δηλαδὴ προηγήθηκε
ἡ κάθαρση τῆς καρδιᾶς ἀπὸ τὰ πάθη καὶ στὴν συνέχεια ὁ ἄνθρωπος ἔφθασε
στὸν φωτισμὸ τοῦ νοῦ, ὁπότε ἀπέκτησε νοερὰ καρδιακὴ προσευχή. Ἔτσι τὸ
ἅγιο Χρίσμα εἶναι ἐπιβεβαίωση αὐτῆς τῆς πνευματικῆς καταστάσεως.

Τὸ ὑλικὸ στοιχεῖο τῆς φύσεως ποὺ χρησιμοποιεῖται στὸ Βάπτισμα, μέσα
στὸ ὁποῖο ἐμβαπτίζεται ὁ Χριστιανός, εἶναι τὸ νερό. Καὶ τὸ ὑλικὸ στοιχεῖο τοῦ
μυστηρίου τοῦ Χρίσματος, διὰ τοῦ ὁποίου μεταδίδονται τὰ χαρίσματα τοῦ
Ἁγίου Πνεύματος, εἶναι τὸ ἅγιο Μύρο ποὺ ἀποτελεῖται ἀπὸ διάφορα εὐώδη
ὑλικὰ καὶ κατασκευάζεται, ὅταν χρειασθῆ, στὸ Οἰκουμενικὸ Πατριαρχεῖο καὶ
εὐλογεῖται ἀπὸ τὸν Οἰκουμενικὸ Πατριάρχη. Μάλιστα χορηγεῖται ἀπὸ τὸ Οἰκου-
μενικὸ Πατριαρχεῖο στὶς ἄλλες Ἐκκλησίες καὶ εἶναι ἕνα ὁρατὸ στοιχεῖο τῆς
πνευματικῆς ἑνότητος τῆς Ὀρθοδόξου Ἐκκλησίας.

Εἶναι μεγάλη ἡ δωρεὰ τοῦ ἁγίου Χρίσματος, τὴν ὁποία αἰσθανόμαστε σὲ
κρίσιμες στιγμὲς τῆς ζωῆς μας, ὅταν μετὰ τὴν διάπραξη μιᾶς ἁμαρτίας ἀνα-
πτύσσεται ἡ μετάνοια μέσα στὴν καρδιά μας καὶ χύνουμε καυτὰ δάκρυα, ζη-
τώντας τὸ ἔλεος τοῦ Θεοῦ. Τότε ἐνεργεῖ ἡ Χάρη τοῦ ἁγίου Χρίσματος, ὅπως
λέγει ὁ Νικόλαος Καβάσιλας. Κάποιος μοναχὸς μοῦ ἔλεγε ὅτι ὅταν διέπραξε
μιὰ ἁμαρτία, κατὰ τὴν διάρκεια τοῦ ὕπνου του ἄκουσε μέσα στὴν καρδιά του
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μιὰ φωνή: “καὶ τὸ πνεῦμα σου τὸ ἅγιον μὴ ἀντανέλῃς ἀπ’ ἐμοῦ”. Αὐτὴ εἶναι ἡ
δωρεὰ τῆς Χάριτος τοῦ ἁγίου Χρίσματος.

Βέβαια ὅταν κανεὶς ἀρνεῖται τὸν Χριστὸ ἢ προσχωρῆ σὲ ἄλλες θρησκεῖες
καὶ αἱρέσεις, τότε ὅταν ἐπιστρέψη στὴν Ὀρθόδοξη Ἐκκλησία, δὲν γίνεται τὸ
ἅγιο Βάπτισμα, ἀφοῦ αὐτὸ γίνεται ἐφ’ ἅπαξ, ἀλλὰ ἐπαναλαμβάνεται τὸ ἅγιο
Χρίσμα. Καὶ αὐτὸ εἶναι δεῖγμα ὅτι διὰ τοῦ ἁγίου Χρίσματος ἐπιβεβαιώνεται ὅτι
εἴμαστε μέλη τοῦ Σώματος τοῦ Χριστοῦ.

Γενικὰ πρέπει νὰ ὑπογραμμίσουμε ὅτι τὸ ἅγιο Χρίσμα ἐκδηλώνεται μὲ τὴν
μετάνοια, τὰ δάκρυα τῆς μετανοίας, τὴν ἀγάπη πρὸς τὸν Θεό, τὴν νοερὰ καρ-
διακὴ προσευχὴ καὶ ὅλες τὶς ἐμφανεῖς ἐνέργειες τοῦ Ἁγίου Πνεύματος. Ὁ ἅγιος
Συμεὼν ὁ νέος Θεολόγος λέγει ὅτι γιὰ νὰ σωθῆ κανείς, πρέπει νὰ εἶναι βεβα-
πτισμένος ἀλλὰ καὶ βεβαιόπιστος. Οἱ βεβαπτισμένοι, ἐὰν δὲν ἀνταποκρίνωνται
στὴν ὅλη προοπτική τῆς χριστιανικῆς ζωῆς, δὲν σώζονται, ἐνῶ οἱ βεβαπτισμένοι
καὶ βεβαιόπιστοι, ὅσοι, δηλαδή, ἔχουν βαπτισθῆ καὶ μέσα τους ἐνεργεῖ τὸ Ἅγιον
Πνεῦμα, σώζονται.

Θὰ πρέπη νὰ ἀγωνιζόμαστε ὥστε μὲ τὴν Χάρη τοῦ Θεοῦ νὰ κρατοῦμε μέσα
στὴν καρδιὰ μᾶς τὴν σφραγίδα τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, τὴν Χάρη τοῦ ἁγίου Χρί-
σματος σὲ μιὰ ἐνεργὴ κατάσταση».

Τὸ Μυστήριο τῆς θείας Εὐχαριστίας

«Ἀφοῦ μέχρι τώρα ἀναλύσαμε τὸ Βάπτισμα καὶ τὸ Χρίσμα, θὰ πρέπη σή-
μερα νὰ ὑπογραμμίσουμε μερικὰ σημεῖα γιὰ τὸ μεγάλο μυστήριο τῆς θείας
Εὐχαριστίας. Βέβαια, γιὰ τὸ μυστήριο αὐτὸ ὑπογραμμίσαμε τὰ δέοντα στὰ πε-
ρυσινὰ λειτουργικὰ κηρύγματα. Τώρα ὅμως θὰ πρέπη νὰ τονίσουμε μερικὰ ση-
μεῖα ποὺ ἔχουν σχέση μὲ τὴν πνευματικὴ ζωὴ καὶ τὴν θεία Εὐχαριστία.

Ὁ ἄνθρωπος πρῶτα γεννιέται, στὴν συνέχεια πρέπει νὰ ἔχη μέσα του κί-
νηση καὶ ἐνέργεια καὶ βέβαια γιὰ νὰ ζήση, χρειάζεται νὰ τραφῆ. Ἂν κάποιος
μετὰ τὴν γέννησή του δὲν ἔχει ἐνέργεια καὶ δὲν τρέφεται, θὰ ἔλθη στιγμὴ ποὺ
θὰ πεθάνη. Τὸ ἴδιο συμβαίνει καὶ μὲ τὴν πνευματικὴ γέννηση. Πρῶτα κανεὶς
ἀναγεννιέται ἀπὸ τὴν πνευματικὴ μήτρα τῆς Ἐκκλησίας, ποὺ εἶναι ἡ Κολυμβή-
θρα, ἔπειτα χρίεται μὲ τὸ ἅγιο Χρίσμα καὶ ἀποκτᾶ κίνηση καὶ στὴν συνέχεια
προσέρχεται στὴν θεία Κοινωνία καὶ κοινωνεῖ τοῦ Σώματος καὶ τοῦ Αἵματος
τοῦ Χριστοῦ, γιὰ νὰ ζήση.

Αὐτὸς ὁ συνδυασμὸς μεταξὺ τοῦ Βαπτίσματος, τοῦ Χρίσματος καὶ τῆς
θείας Κοινωνίας φαινόταν ἔκδηλα στοὺς πρώτους αἰῶνες τῆς Ἐκκλησίας, τότε
ποὺ τὸ Βάπτισμα γινόταν κατὰ τὴν διάρκεια τῆς θείας Λειτουργίας, ὁπότε ἀμέ-
σως ὁ ἄνθρωπος λάμβανε γιὰ πρώτη φορὰ τὸ Σῶμα καὶ τὸ Αἷμα τοῦ Χριστοῦ.
Σήμερα ἡ θεία Κοινωνία, ἀφοῦ τὸ μυστήριο τοῦ Βαπτίσματος γίνεται ἔξω ἀπὸ
τὴν θεία Λειτουργία, λαμβάνεται στὴν πρώτη θεία Εὐχαριστία. Πάντως βαπτι-
ζόμαστε καὶ χριόμαστε γιὰ νὰ κοινωνήσουμε τῶν ἀχράντων μυστηρίων. Δὲν
νοεῖται πνευματικὴ ζωὴ χωρὶς θεία Κοινωνία, χωρὶς τὸν Χριστό.

Ἡ θεία Λειτουργία εἶναι τὸ ὑπερφυέστατο μυστήριο, τὸ κέντρο τῆς πνευ-
ματικῆς ζωῆς, ὁ σκοπὸς ὅλων τῶν μυστηρίων, τὸ τέλος τῆς πορείας μας πρὸς
τὸν Θεό. Πολλοὶ Χριστιανοὶ εἶναι βαπτισμένοι καὶ χρισμένοι, θεωροῦν τὸν ἑαυτό
τους ὡς Χριστιανό, ἀλλὰ ὅμως δὲν κοινωνοῦν. Εἶναι σὰν νὰ ἑτοιμάζεται ἕνα
δεῖπνο καὶ ἐνῶ κληθήκαμε σὲ αὐτό, δὲν προσερχόμαστε ἢ προσερχόμαστε στὸ
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δεῖπνο καὶ δὲν τρῶμε ἀπὸ τὰ παρατιθέμενα.
Ἡ μετάληψη, ὅμως, τῶν Τιμίων Δώρων δὲν γίνεται ἀπροϋπόθετα, δηλαδὴ

χρειάζονται οἱ ἀπαραίτητες προϋποθέσεις. Μιὰ προϋπόθεση εἶναι νὰ ἔχη κανεὶς
δεχθῆ ὀρθόδοξο βάπτισμα. Ἐὰν ἔχη βαπτισθῆ μὲ τὸ τυπικὸ μιᾶς ἄλλης ὁμολο-
γίας, ὅπως τὸ κάνουν οἱ Λατίνοι καὶ οἱ Προτεστάντες, καὶ ἀνήκει σὲ μιὰ ἄλλη
θρησκευτικὴ παράταξη, δὲν μπορεῖ νὰ κοινωνήση. Ἐπίσης πρέπει νὰ ἐνεργῆ
μέσα στὴν καρδιά του τὸ χάρισμα τοῦ Χρίσματος, δηλαδὴ νὰ ἔχη μετάνοια,
συναίσθηση τῆς καταστάσεώς του καὶ βέβαια ἡ μετάνοια νὰ εἶναι ἐνεργοῦσα
καὶ βεβαιωμένη ἀπὸ πνευματικὸ πατέρα. Καὶ αὐτὸ εἶναι ἀπαραίτητο, γιατί ἡ
θεία Κοινωνία ἐνεργεῖ ἀνάλογα μὲ τὴν κατάσταση τοῦ κάθε Χριστιανοῦ.

Βεβαίως, ἡ θεία Κοινωνία εἶναι φάρμακο, ἀλλὰ καὶ τὰ φάρμακα ἐνεργοῦν
καὶ λαμβάνονται ἀνάλογα μὲ τὴν κάθε περίσταση. Μπορεῖ νὰ βοηθήσουν στὴν
θεραπεία τοῦ ἀνθρώπου, ὅταν λαμβάνωνται μὲ τὶς ἀπαραίτητες δόσεις καὶ ὅσο
τὰ ἀντέχη ὁ ὀργανισμός, τὸ στομάχι, ἐνῶ ὅταν δὲν λαμβάνωνται μὲ αὐτὲς τὶς
προϋποθέσεις, τότε δημιουργοῦν παρενέργειες. Τὸ ἴδιο συμβαίνει καὶ μὲ τὴν
θεία Κοινωνία.

Πρέπει νὰ κοινωνοῦμε μὲ τὴν ἄδεια τοῦ Πνευματικοῦ μας Πατέρα. Ἀκόμη,
ὅμως, θὰ πρέπη πρὶν τὴν θεία Κοινωνία, νὰ διαβάζουμε τὴν ἀκολουθία τῆς θείας
Μεταλήψεως, γιὰ νὰ ἐνισχυθῆ ὁ πνευματικός μας ὀργανισμός, ὥστε νὰ ἀντέξη
στὴν λήψη τῆς στερεᾶς αὐτῆς πνευματικῆς τροφῆς, ἀλλὰ καὶ μετὰ τὴν θεία Κοι-
νωνία θὰ πρέπη νὰ διαβάζουμε τὴν εἰδικὴ ἀκολουθία, ποὺ ἔχουν συγγράψει
ἅγιοι ἄνθρωποι, ὥστε μὲ τὴν κατάνυξη καὶ τὴν μετάνοιά μας νὰ ἐπενεργήση
μέσα μας τὸ Σῶμα καὶ τὸ Αἷμα τοῦ Χριστοῦ.

Πρέπει νὰ θυμηθοῦμε τὸν λόγο τοῦ Χριστοῦ: “ἐὰν μὴ φάγητε τὴν σάρκα
τοῦ Υἱοῦ τοῦ ἀνθρώπου καὶ πίητε αὐτοῦ το αἷμα, οὐκ ἔχετε ζωὴν ἐν ἐαυτοῖς”
(Ἰω. ϛ´, 53). Τὴν πραγματικὴ ζωὴ χορηγεῖ ὁ Χριστὸς ποὺ εἶναι ἡ ἀληθινὴ ζωὴ
τῶν ἀνθρώπων. Ἔξω ἀπὸ τὸν Χριστὸ βασιλεύει ὁ πνευματικὸς θάνατος».

Τὸ Μυστήριο τῆς Μετανοίας

«Μὲ τὸ ἅγιο Βάπτισμα ὅπως εἴδαμε σὲ ἄλλο κήρυγμα, καθαρίζεται τὸ
κατ᾽ εἰκόνα, ὁ ἄνθρωπος ἀποκαθίσταται στὴν προηγουμένη θέση του καὶ ἀνε-
βαίνει ἀκόμη ὑψηλότερα, ἑνώνεται μὲ τὸν δεύτερο  Ἀδάμ, τὸν Χριστὸ καὶ μπο-
ρεῖ νὰ ἀποκτήση τὴν θέωση.  Ὅμως, ἐπειδὴ ἡ ἀνθρώπινη φύση εἶναι ἐθελότρεπτη
καὶ ἀκόμη ἐπειδὴ ὁ διάβολος πολεμᾶ τὸν ἄνθρωπο ἀπὸ φθόνο, γι᾽  αὐτὸν τὸν
λόγο καὶ περιπίπτει στὴν ἁμαρτία.  Ἔτσι, ἡ  Ἐκκλησία μας ἔχει θεσπίσει τὸ μυ-
στήριο τῆς μετανοίας, ποὺ ἀποκαλεῖται καὶ δεύτερο βάπτισμα, διότι δι᾽  αὐτοῦ
ἀναγεννᾶται ὁ ἄνθρωπος.

Γιὰ νὰ δοῦμε τὴν οὐσία τῆς μετανοίας, πρέπει νὰ ὑπογραμμισθῆ ὅτι ἡ
ἁμαρτία δὲν εἶναι ἁπλῶς μιὰ ἄρνηση ἑνὸς νόμου, οὔτε μιὰ ψυχολογικὴ καὶ ἠθικὴ
κατάσταση, ἀλλὰ εἶναι ἡ διακοπὴ τῆς σχέσεως τοῦ ἀνθρώπου μὲ τὸν Θεό.
Ὅταν χάνεται τὸ κέντρο καὶ ἡ ἀναφορὰ ποὺ εἶναι ὁ Θεός, τότε ἀποδιοργανώ-
νεται ὁλόκληρος ὁ ἄνθρωπος, ἤτοι ὀργιάζουν τὰ πάθη, δημιουργοῦνται ἀνωμα-
λίες στὴν οἰκογένεια καὶ τὴν κοινωνία, πέφτει τὸ κακὸ καὶ στὴν ὑλικὴ κτίση, μὲ
συνέπεια νὰ δημιουργηθοῦν ἀνθρωπολογικά, κοινωνιολογικὰ καὶ οἰκολογικὰ
προβλήματα.

Ὁπότε ἡ μετάνοια εἶναι ἡ ἐπιστροφὴ τοῦ ἀνθρώπου στὸν Θεό, ἡ ἀποκα-

h
 t
 t
 p

 :
 /
 /
 c

 h
 r

 i
 s

 t
 i
 a

 n
 v

 i
 v

 l
 i
 o

 g
 r

 a
 f
 i
 a

 .
 w

 o
 r

 d
 p

 r
 e

 s
 s

 .
 c

 o
 m

  
 «

 Χ
 Ρ

 Ι
 Σ

 Τ
 Ι

 Α
 Ν

 Ι
 Κ

 Η
 Β

 Ι
 Β

 Λ
 Ι

 Ο
 Γ

 Ρ
 Α

 Φ
 Ι

 Α

21



τάσταση τῶν σχέσεων μαζί Του, ἡ εὕρεση τοῦ πραγματικοῦ κέντρου.  Ἔτσι, μὲ
τὴν μετάνοια ὁ ἄνθρωπος ἀποκαθιστᾶ τὶς σχέσεις του μὲ τὸν Θεό, μὲ συνέπεια
νὰ ἀποκαθίστανται καὶ οἱ σχέσεις μὲ τὸν ἑαυτό του, τὸ περιβάλλον καὶ τὴν
κτίση ὁλόκληρη. Οἱ δυνάμεις τῆς ψυχῆς καὶ τοῦ σώματος ἀντὶ νὰ στρέφονται
πρὸς τὴν κτίση, τώρα στρέφονται πρὸς τὸν Θεὸ καὶ διὰ τοῦ Θεοῦ ὁ ἄνθρωπος
ἀπολαμβάνει πραγματικὰ ὁλόκληρο τὸν κόσμο, ποὺ εἶναι δημιούργημα τοῦ
Θεοῦ.

Ἡ ζωὴ ἔξω ἀπὸ τὸν Θεὸ λέγεται ἀπὸ τοὺς ἁγίους Πατέρας παρὰ φύση
κατάσταση, καὶ ἡ ζωὴ μὲ τὸν Θεὸ χαρακτηρίζεται ὡς κατὰ φύση κατάσταση,
γιατί αὐτὴ ἦταν ἡ ἀρχικὴ ζωὴ τοῦ ἀνθρώπου καὶ γιὰ μιὰ τέτοια ζωὴ δημιούργησε
ὁ Θεὸς τὸν ἄνθρωπο.  Ἔτσι, ἡ πορεία ἀπὸ τὸ παρὰ φύση στὸ κατὰ φύση, ποὺ
εἶναι ἡ ζωὴ τῆς μετανοίας, ἔχει διάφορα στάδια καὶ διαφόρους βαθμούς.  Ὁ
πρῶτος βαθμὸς εἶναι ἡ ἀναγνώριση τῆς καταστάσεως στὴν ὁποία μᾶς ὁδήγησε
ὁ διάβολος μὲ τὴν ἐλεύθερη συγκατάθεσή μας. Καὶ αὐτὴ ἡ ἀναγνώριση γίνεται
μὲ τὸν φωτισμὸ τῆς θείας Χάριτος, γιατί μόνον διὰ τοῦ τρόπου αὐτοῦ μποροῦμε
νὰ ἀντιληφθοῦμε σὲ ποιά κατάσταση βρισκόμασταν πρῶτα καὶ πῶς μᾶς κατήν-
τησε ἡ ἁμαρτία.  Ὁ δεύτερος βαθμὸς μετανοίας εἶναι ἡ διάθεση γιὰ ἀλλαγὴ
τρόπου ζωῆς, γιὰ ἀπόκτηση ἐκ νέου τῆς κοινωνίας μὲ τὸν Θεό.  Ὁ τρίτος βαθμὸς
μετανοίας εἶναι ἡ ἐξομολόγηση ἐνώπιον τοῦ Πνευματικοῦ Πατρός, ὥστε ἀφ᾽
ἑνὸς μὲν νὰ λάβουμε τὴν ἄφεση τῶν ἁμαρτιῶν μὲ τὴν συγχωρητικὴ εὐχή, ἀφ᾽
ἑτέρου δὲ νὰ λάβουμε τὴν κατάλληλη θεραπεία. Καὶ τέλος, ὁ τέταρτος βαθμὸς
μετανοίας εἶναι ἡ ἀλλαγὴ ζωῆς, ἡ διόρθωση τοῦ βίου, ἀκολουθώντας τὴν ἀγωγὴ
τὴν ὁποία μᾶς ἔδωσε ὁ πνευματικὸς πατέρας καὶ λαμβάνοντας τὰ πνευματικὰ
φάρμακα ποὺ μᾶς ὑπέδειξε.

Γίνεται ἀντιληπτὸ ὅτι τὸ μυστήριο τῆς μετανοίας ἑρμηνεύεται μέσα ἀπὸ
ὅρους καὶ προϋποθέσεις τῆς ἰατρικῆς ἐπιστήμης.  Ὅ,τι γίνεται γιὰ τὴν θεραπεία
τοῦ σώματος, αὐτὸ γίνεται καὶ γιὰ τὴν θεραπεία τῆς ψυχῆς. Πρέπει νὰ αἰσθαν-
θοῦμε τὴν πνευματική μας ἀσθένεια, νὰ ἀναζητήσουμε πνευματικὸ θεραπευτή,
ποὺ εἶναι ὁ Χριστὸς καὶ κατ᾽ ἐπέκταση Πνευματικὸ Πατέρα, ἀφοῦ ὁ Χριστὸς
προσφέρει τὴν Χάρη Του διὰ τῶν Κληρικῶν ποὺ ἐπιτελοῦν τὰ μυστήρια, καὶ νὰ
ἔχουμε διάθεση, γιὰ νὰ συνεχίσουμε σὲ ὅλη μας τὴν ζωὴ τὴν πραγματικὴ θερα-
πεία, ποὺ θὰ μᾶς δώση ὁ Πνευματικὸς Πατέρας.

Ὅλα τὰ ἀνθρώπινα, κοινωνικὰ καὶ οἰκολογικὰ προβλήματα στὸ βάθος τους
εἶναι προβλήματα ἐσωτερικά, ὑπαρξιακά.  Ὁ ἄνθρωπος ἀρρωσταίνει καὶ στὴν
συνέχεια ἀρρωσταίνουν καὶ οἱ κοινωνικοὶ θεσμοί, ἀλλὰ καὶ ὁλόκληρη ἡ κτίση,
γιατί ὁ ἄνθρωπος σχετίζεται μὲ τὴν κτίση. Καὶ ὅταν ὁ ἄνθρωπος θεραπεύεται,
διὰ τῆς μετανοίας, τότε ἀποκαθίσταται καὶ ἡ κτίση στὴν ἀρχική της κατάσταση.
Καὶ βέβαια ἡ πλήρης ἀποκατάσταση θὰ γίνη κατὰ τὴν Δευτέρα Παρουσία τοῦ
Χριστοῦ, γιατί τότε θὰ νικηθῆ τελείως ὁ θάνατος.

Ἑπομένως, χρειαζόμαστε μετάνοια γιὰ νὰ φθάσουμε στὴν φυσική μας κα-
τάσταση».

Τελικά, τὰ Μυστήρια τῆς Ἐκκλησίας μὲ ὅλη τὴν ἀσκητικὴ ζωὴ βοηθοῦν τὸν Χρι-
στιανὸ νὰ ζῆ πραγματικὰ μέσα στὸν χῶρο τῆς Ἐκκλησίας. Εἶναι γνωστὴ ἡ ἑρμηνεία
τὴν ὁποία δίνει ὁ ἱερὸς Νικόλαος Καβάσιλας στὸ χωρίο τοῦ Ἀποστόλου Παύλου: “εἴ
τις οὐ θέλει ἐργάζεσθαι, μηδὲ ἐσθιέτω» (Β´ Θεσ. γ´, 10), ὅτι δηλαδὴ αὐτὸ τὸ χωρίο
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ἀναφέρεται καὶ στὸν Εὐχαριστιακὸ Ἄρτο, ποὺ σημαίνει ἐὰν κανεὶς παραμένη ἀργὸς
καὶ δὲν ἐργάζεται πνευματικά, δὲν πρέπει καὶ νὰ τρώγη ἀπὸ τὸ Σῶμα καὶ τὸ Αἷμα
τοῦ Χριστοῦ.

4. Κάθαρση, φωτισμός, θέωση

Στὰ δύο κείμενα, τὰ ὁποῖα δημοσίευσε ὁ π. Βασίλειος Θερμὸς καὶ κρίνει τὰ
κείμενά μου, σχολιάζει ἀμέσως καὶ ἐμμέσως τὰ περὶ πνευματικῆς προόδου, δηλαδὴ
ἀναφέρεται στὰ περὶ καθάρσεως, φωτισμοῦ καὶ θεώσεως. Μάλιστα δὲ τὰ περὶ τῶν
βαθμίδων τῆς πνευματικῆς ζωῆς τὰ θεωρεῖ ὡς «ρωμανίδειες ἀντιλήψεις» καὶ ὅτι πρό-
κειται γιὰ τὴν «θεραπευτικὴ ἰδεολογία». Καὶ αὐτὲς τὶς δύο φράσεις τὶς ἐπαναλαμ-
βάνει στὰ κείμενά του.

Γράφοντας γιὰ μένα, σημειώνει γιὰ τὸ συγγραφικό μου ἔργο: «Ἔχει παρασυρθῆ
ἐδῶ σὲ ἕναν ὀλισθηρὸ δρόμο ποὺ ἐγκαινίασε ὁ ἀείμνηστος π. Ἰωάννης Ρωμανίδης. Ὁ
κατὰ τὰ ἄλλα μεγάλος αὐτὸς θεολόγος καὶ πνευματικὸς ἄνθρωπος, στὸν ὁποῖο
χρωστᾶμε πολλά, διατύπωσε κάποιες προτεσταντίζουσες θέσεις σὲ ἐκκλησιολογικὰ
θέματα, μὲ ἐνδεικτικὸ παράδειγμα στὸ ὑπὸ συζήτηση θέμα τὴν προτεραιότητα στὶς
γνωστικὲς ἐμπειρίες τῆς ψυχῆς».

Ἀλλοῦ γράφει: «Μύηση νομίζεται ἡ πνευματικὴ πρόοδος τοῦ πιστοῦ, γι' αὐτὸ
καὶ ἡ παγίωση καὶ ἀγκύλωση τῶν διακρίσεων μεταξὺ "πρακτικῶν" καὶ "θεωρητικῶν",
"καθαιρομένων" καὶ "φωτιζομένων"».

Σὲ ἄλλο σημεῖο γράφει: «Στὶς ἐν γένει λατρευτικὲς ἀπόψεις τοῦ Σεβασμιωτάτου
φαίνεται νὰ ὑπονοεῖται πὼς ἡ μύηση τοῦ πιστοῦ εἶναι κατὰ βάσιν θέμα πνευματικῆς
προόδου καὶ ὄχι τόσο ἐκκλησιαστικὸ-μυστηριακὸ γεγονός».

Ἑπομένως, τὰ περὶ καθάρσεως, φωτισμοῦ καὶ θεώσεως τὰ θεωρεῖ «ρωμανίδειες
ἀντιλήψεις», «θεραπευτικὴ ἰδεολογία», «ἀγκυλώσεις», «μύηση», «πνευματικὴ πρό-
οδο» τοῦ πιστοῦ καὶ «ὄχι ἐκκλησιαστικὸ μυστηριακὸ γεγονός». Ἂν αὐτὰ τὰ συν-
δυάση κανεὶς καὶ μὲ τὴν ἄλλη φράση ποὺ συναντᾶμε στὰ κείμενά του περὶ
«"δικτατορίας" στὸ ὄνομα τῶν θεουμένων», καθὼς ἐπίσης ὅτι ὁ π. Ἰωάννης Ρωμανί-
δης ἐπηρεάσθηκε ἀπὸ Προτεστάντες, τότε καταλαβαίνει κανεὶς τὴν ἄποψη ποὺ ἔχει
ὁ π. Βασίλειος γιὰ τὴν φιλοκαλικὴ-νηπτικὴ-ἡσυχαστικὴ παράδοση τῆς Ἐκκλησίας.

Ἐκφράζω τὴν βαθυτάτη λύπη μου γιὰ ὅλες αὐτὲς τὶς φράσεις ποὺ εἶναι ἄδικες,
ἀντιπατερικές, ἀντορθόδοξες.

Δὲν εἶμαι διατεθειμένος νὰ ἐκχωρήσω οὔτε στοὺς Προτεστάντες οὔτε στοὺς νε-
οπλατωνικοὺς ὅλη αὐτὴν τὴν ρωμαλέα ἐκκλησιαστικὴ παράδοση ποὺ συναντᾶμε
στοὺς Ἀποστόλους καὶ τοὺς Πατέρες τῆς Ἐκκλησίας καὶ δείχνει τὴν μέθοδο τῆς Ὀρθο-
δόξου Παραδόσεως.

Πολλὲς φορὲς στὰ κείμενά μου ἔδωσα ἐπεξηγήσεις γιὰ τὶς λεγόμενες τρεῖς βαθ-
μίδες τῆς πνευματικῆς ζωῆς. Γιὰ παράδειγμα στὸ βιβλίο Μικρὰ Εἴσοδος ἀναφέρομαι
διεξοδικὰ γιὰ τὸ θέμα αὐτό, ὅτι δηλαδὴ ἡ θεολογία τῆς καθάρσεως, φωτισμοῦ καὶ
θεώσεως δὲν εἶναι ἀποτέλεσμα μιᾶς ἀνθρώπινης προσπάθειας, ἀλλὰ ἐνέργεια τοῦ
Θεοῦ καὶ ὅτι ἡ διάκριση αὐτὴ δὲν εἶναι στατικὴ καὶ στεγανοποιημένη.

Ἐπίσης, παρουσιάζω ὅτι οἱ βαθμίδες πνευματικῆς τελειώσεως εἶναι ἡ πεμπτου-
σία τῆς Ὀρθοδόξου Παραδόσεως. Ἄλλωστε, κάθαρση, φωτισμὸς καὶ θέωση
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ἀπαντῶνται καὶ στὴν Παλαιὰ Διαθήκη, χωρὶς νὰ ὑπάρχουν Μυστήρια, ὅπως τὰ γνω-
ρίζουμε σήμερα στὴν Ἐκκλησία.

Πάντως, γιὰ μιὰ ἀκόμη φορὰ θὰ ὑπογραμμίσω μερικὲς ἀλήθειες γύρω ἀπὸ τὸ
θέμα αὐτό.

Εἶναι γνωστὴ ἡ πατερικὴ διάκριση ὅτι ὁ Θεὸς εἶναι ἀμέθεκτος καὶ ἀνώνυμος ὡς
πρὸς τὴν οὐσία Του, ἀλλὰ μεθεκτὸς καὶ πολυώνυμος ὡς πρὸς τὴν ἐνέργειά Του.

Ὁ Θεὸς ἀποκαλύπτεται στοὺς Ἁγίους καὶ ἐκεῖνοι μετέχοντας τῆς ἐνεργείας τοῦ
Θεοῦ δίνουν διάφορα ὀνόματα, ὅπως φιλάνθρωπος, ἐλεήμων, δίκαιος κλπ. Μία εἶναι
ἡ ἐνέργεια τοῦ Θεοῦ, ἀλλὰ ἀνάλογα μὲ τὰ ἀποτελέσματά της χαρακτηρίζεται μὲ διά-
φορα ὀνόματα. Ἔτσι γίνεται λόγος γιὰ οὐσιοποιό, ζωοποιό, σοφοποιό, θεοποιὸ ἐνέρ-
γεια τοῦ Θεοῦ, τῆς ὁποίας ἐνεργείας μετέχει ὅλη ἡ κτίση ἀναλόγως.

Τὸ ἴδιο συμβαίνει καὶ ὡς πρὸς τὴν πνευματικὴ τελείωση τοῦ ἀνθρώπου. Ὑπάρ-
χουν «νήπιοι» ἐν Χριστῷ καὶ «τέλειοι ἐν Χριστῷ» καὶ οἱ μὲν νήπιοι λαμβάνουν γάλα,
οἱ δὲ τέλειοι στερεὴ τροφή.

Ὁ Ἀπόστολος Παῦλος γράφει στοὺς Κορινθίους: «Καὶ ἐγώ, ἀδελφοί, οὐκ ἠδυ-
νήθην ὑμῖν λαλῆσαι ὡς πνευματικοῖς, ἀλλ᾽ ὡς σαρκικοῖς, ὡς νηπίοις ἐν Χριστῷ. γάλα
ὑμᾶς ἐπότισα καὶ οὐ βρῶμα· οὔπω γὰρ ἠδύνασθε. ἀλλ᾽ οὔτε ἔτι νῦν δύνασθε· ἔτι γὰρ
σαρκικοὶ ἐστε» (Α´ Κορ. γ´, 1-2). Ἐπίσης, ὑπάρχουν σαρκικοί, ψυχικοὶ καὶ πνευμα-
τικοὶ Χριστιανοί, ἀνάλογα μὲ τὴν ἐνεργοποίηση τῶν χαρισμάτων.

Ἔτσι, ὅταν ἡ Χάρη τοῦ Θεοῦ καθαρίζη τὸν ἄνθρωπο ποὺ διακατέχεται ἀπὸ τὰ
πάθη, ἡ Χάρη λέγεται καθαρτική, ὅταν τὸν φωτίζη, μετὰ τὴν κάθαρση, λέγεται φωτι-
στική, καὶ ὅταν τὸν θεώνη, λέγεται θεοποιός. Αὐτὸ τὸ βλέπει κανεὶς διάχυτα σὲ ὅλη
τὴν βιβλικοπατερικὴ Παράδοση, καὶ θὰ ἔπρεπε νὰ εἶναι περιττὴ ἡ μνημόνευση συγ-
κεκριμένων χωρίων.

Στὴν Ἁγία Γραφὴ μπορεῖ νὰ ἐντοπίση κανεὶς πολλὰ χωρία ἀπὸ τοὺς λόγους τοῦ
Χριστοῦ καὶ τῶν Ἀποστόλων, στὰ ὁποῖα γίνεται λόγος γιὰ κάθαρση τῶν ἀνθρώπων,
ἀλλὰ καὶ τῶν ἤδη βαπτισθέντων, γιὰ φωτισμὸ καὶ δικαίωση, δοξασμό, τελείωση. Ἡ
θέωση εἶναι πατερικὴ λέξη, ἡ ὁποία εἶναι συνώνυμη μὲ τὴν δικαίωση-δοξασμὸ-τελεί-
ωση. Πάντως, ἡ πορεία τοῦ Χριστοῦ εἶναι συνεχὴς ἄνοδος, κατὰ τὸν λόγο τῆς Ἀπο-
καλύψεως: «καὶ ὁ δίκαιος δικαιοσύνην ποιησάτω ἔτι, καὶ ὁ ἅγιος ἁγιασθήτω ἔτι»
(Ἀποκ. κβ´, 11).

Ὁ ἅγιος Γρηγόριος ὁ Θεολόγος ἀναφέρεται πολλὲς φορὲς στὰ ἔργα του γιὰ τὴν
ποικιλότροπη ἐνέργεια τῆς Χάριτος τοῦ Θεοῦ: «Καθαρθῆναι δεῖ πρῶτον, εἶτα καθά-
ραι· σοφισθῆναι καὶ οὕτω σοφίσαι· γενέσθαι φῶς, καὶ φωτίσαι· ἐγγίσαι Θεῷ, καὶ
προσ αγαγεῖν ἄλλους· ἁγιασθῆναι, καὶ ἁγιάσαι».

Ὁ ἅγιος Μάξιμος ὁ Ὁμολογητής, ἐπανειλημμένως, κάνει λόγο στὰ ἔργα του γιὰ
τὶς βαθμίδες τῆς πνευματικῆς ζωῆς. Ἄλλοτε ὁμιλεῖ γιὰ πράξη (κάθαρση καρδιᾶς) καὶ
θεωρία (φωτισμὸς-θέωση) καὶ ἄλλοτε κάνει λόγο γιὰ πρακτικὴ φιλοσοφία ἢ κάθαρση,
φυσικὴ θεωρία ἢ φωτισμό, μυστικὴ θεολογία ἢ θέωση. Εἶναι ἀδύνατον νὰ μελετήση
κανεὶς τὸν ἅγιο Μάξιμο καὶ νὰ μὴ συναντήση τὴν διάκριση αὐτή, ποὺ σημαίνει ὅτι ἡ
Χάρη τοῦ Θεοῦ ἐνεργεῖ ἀναλόγως καὶ ποικιλοτρόπως στὸν ἄνθρωπο.

Ὁ ἅγιος Συμεὼν ὁ Νέος Θεολόγος, ἀναλύοντας τὰ σχετικὰ μὲ τὴν πνευματικὴ
ζωή, κάνει λόγο γιὰ κεφάλαια «πρακτικά», «γνωστικὰ» καὶ «θεολογικά». Μέσα σὲ
αὐτὴν τὴν διαίρεση ἀναλύει ὅλη τὴν πορεία τῆς πνευματικῆς ζωῆς τοῦ ἀνθρώπου.

Ὁ ἅγιος Γρηγόριος ὁ Παλαμᾶς, συγκεφαλαιώνοντας τὴν διδασκαλία του, κάνει
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λόγο γιὰ κεφάλαια «φυσικά, θεολογικά, ἠθικά τε καὶ πρακτικά». Εἶναι γνωστὲς δὲ
οἱ Τρεῖς τριάδες τοῦ ἁγίου Γρηγορίου, τὸ γνωστὸ ἔργο Ὑπὲρ τῶν ἱερῶς ἡσυχαζόντων.
Ἡ πρώτη τριάδα ἀναφέρεται οὐσιαστικὰ στὴν κάθαρση τῆς ψυχῆς καὶ τοῦ σώματος,
ἡ δεύτερη στὴν νοερὰ προσευχή, ποὺ εἶναι ὁ φωτισμὸς τοῦ νοῦ, καὶ ἡ τρίτη στὴν θε-
οπτία, ἤτοι τὴν θεωρία τοῦ ἀκτίστου Φωτός. Καὶ ὅλη αὐτὴ ἡ θεολογία τοῦ ἁγίου
Γρηγορίου τοῦ Παλαμᾶ κατοχυρώθηκε καὶ συνοδικῶς.

Οἱ ἐκδότες τῶν νηπτικῶν ἔργων (ἅγιος Μακάριος Ἐπίσκοπος Κορίνθου, ἅγιος
Νικόδημος ὁ Ἁγιορείτης) στὸν τίτλο «Φιλοκαλία τῶν ἱερῶν νηπτικῶν» δίνουν ὑπό-
τιτλο «ἐν ᾗ διὰ τῆς κατὰ τὴν πρᾶξιν καὶ θεωρίαν ἠθικῆς φιλοσοφίας ὁ νοῦς καθαίρε-
ται, φωτίζεται καὶ θεοῦται». Ἐδῶ γίνεται λόγος γιὰ πράξη, θεωρία, γιὰ νοῦ ποὺ
καθαίρεται, φωτίζεται καὶ τελειοῦται. Τὸ σημαντικὸ δὲ αὐτὸ βιβλίο εἶναι ἡ πεμπτου-
σία τῆς ὀρθοδόξου διδασκαλίας καὶ ἡ προϋπόθεση τῶν ὀρθοδόξων δογμάτων.

Ἐδῶ θὰ ἤθελα νὰ καταγράψω τὴν γνώμη τοῦ π. Γεωργίου Φλωρόφσκυ γιὰ τὴν
ἀξία τῆς Φιλοκαλίας: «Ἡ φιλοκαλία, ἡ μεγάλη αὐτὴ ἐγκυκλοπαιδεία, τῆς ὀρθοδόξου
εὐσεβείας, ποὺ περιέχει συγγράμματα πολλῶν αἰώνων, καθίσταται κατὰ τὰς ἡμέρας
μας ὁλονὲν περισσότερον ἐγχειρίδιον καθοδηγήσεως καὶ διδασκαλίας δι' ὅλους τοὺς
ἐπιθυμοῦντας νὰ ἀσκήσουν τὴν Ὀρθοδοξίαν εἰς τὴν σύγχρονον ἐποχήν». Πράγματι,
αὐτὸ τὸ βιβλίο συνετέλεσε καὶ συντελεῖ στὴν ἀναγέννηση πολλῶν Χριστιανῶν, καὶ
δημιούργησε ἕνα «φιλοκαλικὸ» ρεῦμα σὲ ὅλο τὸν ὀρθόδοξο χῶρο καὶ στοὺς Σλάβους
μὲ τὸν ἅγιο Παΐσιο Βελιτσκόφσκι.

Θὰ μποροῦσαν νὰ ἀναφερθοῦν πολλὰ λειτουργικὰ κείμενα στὰ ὁποῖα γίνεται
λόγος γιὰ τὸ μυστήριο αὐτὸ τῆς πνευματικῆς ζωῆς, ποὺ ἀναπτύσσεται συνεχῶς, κατὰ
τὸν λόγο τοῦ ἁγίου Ἰωάννου τοῦ Σιναΐτου, «αὕτη ἐστὶν ἡ τελεία τῶν τελείων ἀτέλε-
στος τελειότης». Καὶ κατὰ τὸν ἅγιο Γρηγόριο Νύσσης «ἐπὶ δὲ τῆς ἀρετῆς ἕνα παρὰ
τοῦ ἀποστόλου τελειότητος ὅρον ἐμάθομεν, τὸ μὴ ἔχειν αὐτὴν ὅρον!.. Τῆς δὲ ἀρετῆς
εἷς ὅρος ἐστι τὸ ἀόριστον», ποὺ δὲν ἔχει ὅριον, τέλος. Θὰ ἀρκεσθῶ σὲ δύο ἀπὸ αὐτά.

Τὸ ἕνα εἶναι ἡ εὐχὴ τοῦ ἁγίου Συμεὼν τοῦ Νέου Θεολόγου, ποὺ τέθηκε ἀπὸ
τοὺς Πατέρες ὡς εὐχὴ προετοιμασίας γιὰ τὴν θεία Μετάληψη τοῦ Σώματος καὶ τοῦ
Αἵματος τοῦ Χριστοῦ:

«Καὶ καθαίρεις καὶ λαμπρύνεις
καὶ φωτὸς ποιεῖς μετόχους
κοινωνοὺς θεότητός σου
ἐργαζόμενος ἀφθόνως».
Αὐτὸ ἑρμηνεύεται μέσα στὴν ὅλη παράδοση τῆς Ἐκκλησίας ὅτι ὁ Θεὸς εἶναι ἡ

κάθαρση τῶν καθαιρομένων, ἡ ἔλλαμψη τῶν ἐλλαμπομένων καὶ ἡ θέωση τῶν θεου-
μένων.

Ὅποιος ἀναγινώσκει τὴν ἀκολουθία τῆς θείας Μεταλήψεως καὶ τὶς εὐχὲς τῆς
θείας Λειτουργίας συναντᾶ ὄχι μόνον αὐτὴν τὴν φράση, ἀλλὰ καὶ πολλὲς ἄλλες, ποὺ
φανερώνουν ὅτι ἡ θεία Κοινωνία τοῦ Σώματος καὶ τοῦ Αἵματος τοῦ Χριστοῦ δὲν γί-
νεται ἀπροϋποθέτως, καθὼς ἐπίσης ἄλλοτε γίνεται εἰς ἁγιασμὸν καὶ ἄλλοτε «εἰς
κρίμα ἢ κατακρίμα».

Τὸ ἄλλο εἶναι τὸ ἀπολυτίκιο ποὺ ψάλλεται σὲ ἁγίους Ἐπισκόπους, ὅπως τὸν
ἅγιο Διονύσιο τὸν Ἀρεοπαγίτη, τὸν ἅγιο Ἄνθιμο κλπ.:

«Καὶ τρόπων μέτοχος καὶ θρόνων διάδοχος τῶν Ἀποστόλων γενόμενος τὴν πρά-
ξιν εὗρες θεόπνευστε εἰς θεωρίας ἐπίβασιν. Διὰ τοῦτο τὸν λόγον τῆς ἀληθείας ὀρθο-
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τομῶν καὶ τῇ πίστει ἐνήθλησας μέχρις αἵματος ἱερομάρτυς ..., πρέσβευε Χριστῷ τῷ
Θεῶ σωθῆναι τὰς ψυχὰς ἡμῶν».

Στὸ ἀπολυτίκιο αὐτὸ περιγράφεται ὅλη ἡ παράδοση τῆς Ἐκκλησίας γιὰ τὸν ἐπι-
σκοπικὸ βαθμὸ καὶ τὶς βαθμίδες τῆς πνευματικῆς ζωῆς. Ὁ ἅγιος Διονύσιος εἶναι διά-
δοχος τῶν θρόνων τῶν Ἀποστόλων, ἀλλὰ καὶ μέτοχος τοῦ τρόπου ζωῆς τους. Ἔζησε
τὴν πράξη, ὡς κάθαρση καρδίας, ἐπάνω στὴν ὁποία βάσισε τὴν θεωρία, ἤτοι τὴν θε-
οποιὸ γνώση τοῦ Θεοῦ. Αὐτὸς ὁ τρόπος ζωῆς τὸν κατέστησε ὁμολογητὴ τῆς ἀληθείας
καὶ μάρτυρα τῆς πίστεως. Ἔτσι, ἡ θεοποιὸς γνώση τοῦ Θεοῦ συνδέεται ἀναπόσπαστα
μὲ τὴν ὀρθοδοξία καὶ τὸ μαρτύριο. Ἂν μερικοὶ ἔχουν ἄλλη παράδοση, ἂς διαγράψουν
αὐτὸ τὸ Ἀπολυτίκιο ἀπὸ τὰ βιβλία τῆς Ἐκκλησίας καὶ ἂς τὸ ἀντικαταστήσουν μὲ
ἄλλο!

Ἡ ὅλη ἐκκλησιαστικὴ διδασκαλία γιὰ τὴν κάθαρση, τὸν φωτισμὸ καὶ τὴν θέωση,
ὅπως ἔλεγε ὁ μακαριστὸς π. Ἰωάννης Ρωμανίδης, εἶναι ἡ προϋπόθεση τῶν ὀρθοδόξων
δογμάτων.

Ὅταν χάνεται αὐτὴ ἡ παράδοση, τότε ὁδηγούμαστε στὴν στοχαστικὴ καὶ τὴν
σχολαστικὴ θεολογία. Αὐτὸ φαίνεται στὸ πῶς στὴν Δύση ἀπὸ τὴν ὀρθόδοξη ἀσκητικὴ
καὶ νηπτικὴ παράδοση τοῦ ἁγίου Γρηγορίου τοῦ Διαλόγου Πάπα Ρώμης, πέρασαν οἱ
Δυτικοὶ στὸν σχολαστικισμὸ τοῦ Ἀνσέλμου Καντερβουρίας καὶ τοῦ Θωμᾶ τοῦ Ἀκι-
νάτη.

Οἱ Πατέρες τῆς Ἐκκλησίας ἐξέφραζαν μὲ κτιστὰ ρήματα καὶ νοήματα (ὅροι-
δόγματα καὶ κανόνες) τὴν ἐμπειρία τῆς ἀκτίστου πραγματικότητος, τὴν ὁποία βίωσαν
ἐν Ἁγίῳ Πνεύματι μὲ ἄρρητα ρήματα. Ἑπομένως, ἡ ἄρνηση τῆς διδασκαλίας τῆς con-
sensus patrum τῆς Ἐκκλησίας στὴν πραγματικότητα εἶναι μιὰ ἀποδόμηση τῶν ὀρθο-
δόξων δογμάτων.

Κατὰ συνέπειαν, ἡ πορεία τῶν Χριστιανῶν διὰ τῆς καθάρσεως, τοῦ φωτισμοῦ
καὶ τῆς τελειώσεως-θεώσεως εἶναι προσδιορισμένη ἀπὸ τὴν παράδοση τῆς Ἐκκλησίας,
καὶ εἶναι ἐπικίνδυνο νὰ ἀρνηθῆ κανεὶς αὐτὸν τὸν τρόπο πνευματικῆς ζωῆς, ἢ νὰ θε-
ωρήση ὅτι δῆθεν εἶναι ἐπηρεασμὸς τῶν Προτεσταντῶν καὶ κάτι ποὺ «ἐγκαινιάσθηκε»
ἀπὸ τὸν π. Ἰωάννη Ρωμανίδη καὶ ἀποτελεῖ «ὀλισθηρὸ δρόμο» γιὰ μᾶς. Πρόκειται
γιὰ τὴν γνήσια εὐαγγελικὴ καὶ ἐκκλησιαστικὴ ζωή.

Εἴμαστε ἁμαρτωλοί, κάνουμε λάθη, ἀλλὰ δὲν ὑπονομεύουμε τὴν Παράδοση τῆς
Ἐκκλησίας. Αὐτὴν ἔχουμε πρότυπο καὶ προσπαθοῦμε νὰ μετανοοῦμε καὶ νὰ συντο-
νιζόμαστε σὲ αὐτὴν καὶ ὄχι νὰ τὴν κατεβάζουμε στὸ δικό μας ἐπίπεδο.

Ὁ Καθηγητὴς Παναγιώτης Χρήστου, ἀπὸ τοὺς μεγαλύτερους πατρολόγους τῆς
ἐποχῆς μας, διεθνοῦς ἀκτινοβολίας, ἀναφερόμενος στὴν «μέθοδο θρησκευτικῆς ἐμπει-
ρίας» κάνει μιὰ σύντομη ἀνάλυση, ἀπὸ τὸν ἀρχέγονο Χριστιανισμὸ καὶ ἐντεῦθεν, γιὰ
τὸ «τριαδικὸ σχῆμα πνευματικῆς τελειώσεως» ἢ «τὴν κλίμακα τῆς τελειώσεως» τοῦ
ἀνθρώπου.

Μάλιστα δὲ στοὺς λόγους τοῦ Χριστοῦ «ἐγὼ εἰμὶ ἡ ὁδὸς καὶ ἡ ἀλήθεια καὶ ἡ
ζωὴ» (Ἰω. ιδ´, 6) βλέπει τὶς βαθμίδες τῆς πνευματικῆς ζωῆς ποὺ εἶναι ἡ ἠθική, ἡ φυ-
σικὴ καὶ ἡ θεολογία. Αὐτὸ σημαίνει ὅτι τὰ περὶ καθάρσεως, φωτισμοῦ καὶ τελειώσεως,
οὔτε «ρωμανίδειες ἀντιλήψεις» εἶναι οὔτε ἐπηρεασμὸς ἀπὸ τοὺς Προτεστάντες. Θὰ
ἦταν παράδοξο καὶ ἀσεβέστατο νὰ κατηγορήση κανεὶς τοὺς Πατέρες τῆς Ἐκκλησίας
ἐπὶ προτεσταντισμῷ!

Ἔτσι, ὅσοι ἀρνοῦνται τὰ περὶ πνευματικῆς προόδου καὶ τὴν διαβάθμιση τῆς
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πνευματικῆς ζωῆς, κατὰ τὸν βαθμὸ τῆς πνευματικῆς τους πείρας, οὐσιαστικὰ αὐτοὶ
ἀρνοῦνται τὴν ὀρθόδοξη διδασκαλία τῆς Ἐκκλησίας καὶ εἰσῆλθαν σὲ «ὀλισθηρὸ
δρόμο» καὶ «προτεσταντίζουν», ἀφοῦ οἱ Προτεστάντες ὁμιλοῦν γιὰ ἀναγέννηση ποὺ
ἔγινε ἐφ’ ἅπαξ καὶ ἀρνοῦνται τὰ περὶ τῆς ἐνεργείας τῶν παθῶν.

Ὁ ἅγιος Συμεὼν ὁ Νέος Θεολόγος δίδασκε ὅτι αὐτὸς ποὺ ἰσχυρίζεται ὅτι δὲν
ὑπάρχουν στὶς ἡμέρες μᾶς ἐκεῖνοι ποὺ ἀγαποῦν τὸν Θεὸ καὶ δὲν καταξιώθηκαν τοῦ
Ἁγίου Πνεύματος «καὶ ὑπ’ αὐτοῦ βαπτιζομένους υἱοὺς Θεοῦ καὶ θεοὺς ἐν γνώσει
καὶ πείρᾳ καὶ θεωρίᾳ γίνεσθαι, πᾶσαν ἀνατρέπει τοῦ Θεοῦ καὶ Σωτῆρος ἡμῶν Ἰησοῦ
Χριστοῦ τὴν οἰκονομίαν καὶ φανερῶς ἀπαρνεῖται τὴν ἀνακαίνισιν τῆς φθαρείσης εἰκό-
νος καὶ θανατωθείσης, τὴν ἐπὶ ἀφθαρσίαν αὐτῆς γενομένην καὶ ἀθανασίαν ἀνάκλη-
σιν». Μάλιστα, αὐτὸ τὸ θεωρεῖ αἵρεση..

Ὁ δὲ ἅγιος Γρηγόριος ὁ Παλαμᾶς κάνοντας λόγο γιὰ τὰ τρία γένη ἀθεΐας, με-
ταξὺ ἄλλων λέγει ὅτι «τουτ’ ἔστιν ἀληθὴς εὐσέβεια, τὸ μὴ πρὸς τοὺς θεοφόρους πα-
τέρας ἀμφισβητεῖν», γιατί οἱ θεολογίες τῶν ἁγίων εἶναι «θεοσεβείας ἀληθοῦς καὶ
χάραξ, ὥσπερ ἑκάστη τὸν οἰονεὶ φραγμὸν καὶ τὸ περιτείχισμα τῆς εὐσεβείας συμ-
πληροῦσα». Ἔτσι, ἐκεῖνος ποὺ ἀρνεῖται τὴν διδασκαλία τῶν θεοφόρων Πατέρων ὄχι
μόνον περιπίπτει σὲ αἵρεση, ἀλλὰ ἐκφράζει ἕνα εἶδος ἀθεΐας, ἀφοῦ δὲν ἔχει προσω-
πικὴ γνώση τοῦ Θεοῦ οὔτε ὁδηγεῖται πρὸς αὐτήν.

5. Πνευματικὴ καὶ μυστηριακὴ ἱερωσύνη

Στὸ προηγούμενο ἄρθρο μου ἔδωσα τὶς ἀπαραίτητες διευκρινίσεις γιὰ τὸν συν-
δυασμὸ μεταξὺ πνευματικῆς καὶ μυστηριακῆς ἱερωσύνης καὶ ὑπογράμμισα ὅτι ἡ
πρώτη εἶναι ὑπόβαθρο τῆς δεύτερης. Αὐτὸ σημαίνει ὅτι ἕνας Χριστιανὸς ποὺ εἶναι
μέλος τῆς Ἐκκλησίας, βεβαπτισμένος καὶ βεβαιόπιστος, καλεῖται νὰ εἰσαχθῆ καὶ στὴν
τάξη τῶν Κληρικῶν, οἱ ὁποῖοι Κληρικοὶ εἶναι διάκονοι τῶν Χριστιανῶν.

Ὁ π. Βασίλειος Θερμὸς ἐπανειλημμένως στὰ δύο κείμενά του κάνει λόγο γιὰ
τὴν «χειροτονία τῶν λαϊκῶν», τὸ «βασίλειον ἱεράτευμα». Μάλιστα δὲ ἰσχυρίζεται
ὅτι στὴν διδασκαλία τοῦ π. Ἰωάννου Ρωμανίδη «βρίσκουμε μιὰ θεώρηση τῶν μυστη-
ρίων ὡς ἁπλῶν ἐπιβεβαιώσεων τῆς νοερᾶς προσευχῆς, δηλαδὴ ἕναν λειτουργισμὸ τῶν
Μυστηρίων καὶ τῆς Ἐκκλησίας».

Κανεὶς δὲν ἀρνεῖται ὅτι τὰ Μυστήρια τοῦ Βαπτίσματος καὶ τοῦ Χρίσματος κα-
θιστοῦν τὸν ἄνθρωπο μέλος τῆς Ἐκκλησίας. Ἀλλὰ ἀρκοῦν αὐτὰ μόνον, χωρὶς τὴν ὅλη
πνευματικὴ ζωή, γιὰ νὰ αἰσθάνωνται οἱ Χριστιανοὶ «κυριολεκτικὰ στὸ σπίτι τους»;

Στὸ προηγούμενο ἄρθρο μου μὲ τίτλο «Βασίλειον Ἱεράτευμα καὶ Ἱερωσύνη»
ἑρμήνευσα τὰ σχετικὰ χωρία τῆς Ἁγίας Γραφῆς καὶ ἀνέλυσα τὴν σχέση μεταξὺ πνευ-
ματικῆς καὶ μυστηριακῆς ἱερωσύνης. Ἐπίσης, τόνισα ὅτι ἡ πνευματικὴ ἱερωσύνη, τὸ
«βασίλειον ἱεράτευμα», εἶναι ἡ βάση τῆς πνευματικῆς ζωῆς καὶ ἡ βασικὴ προϋπόθεση
συμμετοχῆς στὰ Μυστήρια τῆς Ἐκκλησίας καὶ μεθέξεως τῆς θείας Χάριτος. Αὐτὸ
ἔδωσε ἀφορμὴ στὸν π. Βασίλειο νὰ γράψη τώρα ὅτι «τὸ ἱερατικὸ χάρισμα ποὺ δίνε-
ται σὲ ὅλους τοὺς βαπτιζομένους καὶ χριομένους πιστοὺς ἀποτελεῖ τὴν ἀφετηρία
πάνω στὴν ὁποία οἰκοδομεῖται ἡ πνευματικὴ ἱερωσύνη, δηλαδὴ ἡ θέωση».

Ἐν πρώτοις στὴν φράση αὐτὴ φαίνεται ὅτι παραδέχεται τρεῖς «ἱερωσύνες», ἡ
πρώτη εἶναι τὸ «ἱερατικὸ χάρισμα», ποὺ λαμβάνει ὁ Χριστιανὸς μὲ τὸ Βάπτισμα καὶ
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τὸ Χρῖσμα· ἡ δεύτερη, «ἡ πνευματικὴ ἱερωσύνη», δηλαδὴ ἡ θέωση, καὶ ἡ τρίτη ἡ
«εἰδικὴ ἱερωσύνη», ἡ ἱερωσύνη τῶν Κληρικῶν. Πρὸς Θεοῦ, τί σύγχυση εἶναι αὐτὴ
ὅρων καὶ καταστάσεων καὶ γιατί μπερδεύουμε τόσο πολὺ τὸν λαό;

Ἔπειτα, δὲν ἀρνεῖται κανεὶς ὅτι τὸ Βάπτισμα καὶ τὸ Χρῖσμα εἶναι τὰ εἰσαγω-
γικὰ Μυστήρια καὶ ὅτι ἀποτελοῦν τὴν βάση τῆς ἐκκλησιαστικῆς καὶ πνευματικῆς
ζωῆς. Ἀλλὰ ἡ μόνιμη ἔνσταση εἶναι ὅτι δὲν μπορεῖ κανεὶς νὰ θεωρήση τὸ Βάπτισμα
καὶ τὸ Χρῖσμα, ποὺ ἔλαβε ὅταν ἦταν νήπιος, ὅτι τὸν καθιστᾶ «ἐνεργείᾳ» μέλος τῆς
Ἐκκλησίας, ἂν δὲν ἐνεργοποιηθοῦν μὲ τὴν συνέργεια Θεοῦ καὶ ἀνθρώπου. Διαφορε-
τικὰ ἐκλαμβάνονται ὡς στατικὲς ἢ «μαγικὲς» καταστάσεις.

Καὶ τὸ εἰδικὸ χάρισμα τῆς Ἱερωσύνης δίνεται ἢ πρέπει νὰ δίνεται σὲ αὐτοὺς
ποὺ ἐνεργοποιοῦν τὸ χάρισμα ποὺ ἔλαβαν μὲ τὸ Βάπτισμα καὶ τὸ Χρῖσμα. Δὲν μπορῶ
νὰ καταλάβω τὴν διαρκῆ ἐριστικότητα πάνω σε βασικὲς ἀρχὲς τῆς ὀρθοδόξου ἐκκλη-
σιολογίας. Ὅμως, ἐπειδὴ τὸ θέμα ἐπανέρχεται, θὰ προσθέσω καὶ μερικὰ ἄλλα.

Οἱ ἅγιοι Ἀπόστολοι κλήθηκαν στὸ ἀποστολικὸ ἀξίωμα, ἔζησαν τρία χρόνια μαζὶ
μὲ τὸν Χριστό, καθαρίσθηκαν, γι' αὐτὸ πρὸ τοῦ Πάθους ὁ Χριστὸς εἶπε: «ἤδη ὑμεῖς
καθαροί ἐστε διὰ τὸν λόγον ὃν λελάληκα ὑμῖν» (Ἰω. ιε´, 3), ἔζησαν τὸ μαρτύριο τοῦ
Σταυροῦ, εἶδαν τὸν Ἀναστάντα Χριστό, ἔλαβαν τὸ Ἅγιον Πνεῦμα τὴν ἡμέρα τῆς Πεν-
τηκοστῆς.

Ὅταν ἐξέλεξαν τὸν διάδοχο τοῦ Ἰούδα, αὐτὸς ἔπρεπε νὰ εἶναι μάρτυς τῆς Ἀνα-
στάσεως τοῦ Χριστοῦ, «μάρτυρα τῆς ἀναστάσεως αὐτοῦ γενέσθαι σὺν ἡμῖν ἕνα τού-
των» (βλ. Πράξ. α´, 15-26), δηλαδὴ νὰ ἔχη δεῖ τὸν ἀναστάντα Χριστό.

Ὅταν τέθηκε τὸ θέμα ἐκλογῆς τῶν Διακόνων, ἀπαραίτητη προϋπόθεση ἦταν νὰ
ἔχουν Ἅγιον Πνεῦμα αἰσθητῶς. «Καὶ ἐξελέξαντο Στέφανον, ἄνδρα πλήρη πίστεως
καὶ Πνεύματος Ἁγίου» (Πράξ. ϛ´, 5). Ὁ ἅγιος Ἰωάννης ὁ Χρυσόστομος ἑρμηνεύει ὅτι
ὁ ἅγιος Στέφανος εἶχε Ἅγιον Πνεῦμα πρὸ τῆς χειροτονίας, ἀλλὰ προσέλαβε καὶ τὴν
Χάρη γιὰ νὰ εἶναι Διάκονος. Γράφει ὅτι ὁ Πρωτομάρτυς Στέφανος ἦταν πλήρης Πνεύ-
ματος Ἁγίου, ἀλλὰ μετὰ τὴν χειροτονία τοῦ «ἐπεσπάσατο χάριν πλείονα». Μετὰ δὲ
τὴν χειροτονία του ἔκανε θαύματα, «ἵνα δειχθῆ ὅτι οὐκ ἀρκεῖ μόνη ἡ χάρις, ἀλλὰ δεῖ
καὶ τῆς χειροτονίας· ὥστε προσθήκη Πνεύματος ἐγένετο». Εἶχε Χάρη ἀπὸ τὸ Βάπτι-
σμα, ἀλλὰ ἔλαβε Χάρη καὶ ἀπὸ τὴν Ἱερωσύνη. «Εἰ δὲ καὶ πρὸ τούτου πλήρης Πνεύ-
ματος ἦσαν (οἱ Διάκονοι), ἀλλὰ τοῦ ἀπὸ τοῦ λουτροῦ».

Οἱ βαθμοὶ τῆς Ἱερωσύνης ἔχουν σχέση μὲ τοὺς βαθμοὺς τῆς πνευματικῆς ζωῆς.
Αὐτὸ δὲν εἶναι «πρωτοτυπία» τοῦ π. Ἰωάννου Ρωμανίδη, οὔτε δική μου, ἀλλὰ ἀνευ-
ρίσκεται σὲ ὅλη τὴν Παράδοση τῆς Ἐκκλησίας, ἀπὸ τὰ συγγράμματα τοῦ ἁγίου Διο-
νυσίου τοῦ Ἀρεοπαγίτου, ὅπως τὰ σχολιάζει ὁ ἅγιος Μάξιμος ὁ Ὁμολογητής, μέχρι
τὸν ἅγιο Νικόδημο τὸν Ἁγιορείτη.

Κατὰ τὸν ἅγιο Μάξιμο, ποὺ σχολιάζει καὶ ἑρμηνεύει τὸν ἅγιο Διονύσιο τὸν Ἀρε-
οπαγίτη, «διαιρεῖται ἡ ἱερατικὴ διακόσμησις εἰς καθαρτικήν, φωτιστικήν, τελειωτι-
κήν». Ἐπιμένοντας στὸ θέμα αὐτὸ γράφει: «Διαιρεῖται ἡ τῶν τελείων ἱερουργία εἰς
κάθαρσιν, μύησιν, τελείωσιν. Ἡ τῶν ἱερουργῶν διακόσμησις εἰς κάθαρσιν τῶν ἀτελέ-
στων, εἰς φωταγωγίαν τῶν καθαιρομένων, εἰς τελείωσιν τῶν φωτισθέντων. Ἡ τῶν τε-
λουμένων δύναμις εἰς καθαιρομένους, εἰς φωτιζομένους, εἰς τελειουμένους».
Πρόκειται γιὰ τὴν ἱερουργία (κάθαρση, μύηση, τελείωση), τοὺς ἱερουργοὺς (Διάκονοι,
Πρεσβύτεροι, Ἐπίσκοποι) καὶ τοὺς δεχομένους τὴν ἱερουργία (καθαιρόμενοι, φωτι-
ζόμενοι, τελειούμενοι).
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Σὲ ἄλλο κείμενό του συνδέει τὶς βαθμίδες τελειώσεως μὲ τοὺς βαθμοὺς τῆς
Ἱερωσύνης: «Διακόνου λόγον ἐπέχει ὁ πρὸς τοὺς ἱεροὺς ἀγώνας ἀλείφων τὸν νοῦν,
καὶ τοὺς ἐμπαθεῖς λογισμοὺς ἀπελαύνων ἀπ' αὐτοῦ· Πρεσβυτέρου δέ, ὁ εἰς τὴν γνῶσιν
τῶν ὄντων φωτίζων· Ἐπισκόπου δέ, ὁ τῷ ἁγίῳ μύρῳ τελειῶν τῆς γνώσεως τῆς προ-
σκυνητῆς καὶ Ἁγίας Τριάδος».

Ὁ Κληρικὸς (Ἐπίσκοπος-Ἱερεὺς-Ἡγούμενος) δὲν εἶναι ἁπλῶς προεστὼς τῆς
κοινότητας καὶ τῆς εὐχαριστιακῆς ζωῆς τῆς Ἐκκλησίας, οὔτε ἐκεῖνος ποὺ βάζει τάξη
στὰ χαρίσματα, ἀλλὰ εἶναι ὁ καθοδηγός, ὁ ποιμήν, ὁ νέος Μωϋσῆς ποὺ ὁδηγεῖ τοὺς
πιστοὺς στὴν βασιλεία τοῦ Θεοῦ, τὴν ὁποία συγχρόνως γεύεται.

Εἶναι χαρακτηριστικὸς ὁ λόγος τοῦ ἁγίου Ἰωάννου τοῦ συγγραφέως τῆς Κλί-
μακος «Πρὸς τὸν Ποιμένα», στὸν ὁποῖο ἀναλύεται ὁ ρόλος τοῦ Ποιμένος, ἤτοι εἶναι
«ποιμήν», «κυβερνήτης», «ἰατρός», «διδάσκαλος» καὶ ἀναλύει τὸ ἔργο του σύμφωνα
μὲ τοὺς προσδιορισμοὺς αὐτούς. Ὁ Ποιμένας πρέπει νὰ ἔχη πρότυπο τὸν Μωϋσῆ:
«Τύπος σοὶ καὶ ἐν τούτῳ ὁ Μωϋσῆς, ὁ Μέγας, ἔστω, πάνσοφε».

Σημαντικὸ βιβλίο ποὺ ἀναλύει αὐτὴν τὴν ζωὴ τοῦ Ἐπισκόπου εἶναι τὸ βιβλίο
τοῦ ἁγίου Νικοδήμου τοῦ Ἁγιορείτου Συμβουλευτικὸν Ἐγχειρίδιον, τὸ ὁποῖο ἔγραψε
γιὰ τὸν ἐξάδελφό του Ἐπίσκοπο Εὐρίπου Ἱερόθεο, ὁ ὁποῖος τοῦ τὸ εἶχε ζητήσει, καὶ
εἶναι βιβλίο ποὺ ἐκφράζει τὴν ἐμπειρία τῶν Ἁγίων.

Οἱ «πείρᾳ μεμυημένοι» γνωρίζουν καλῶς ὅτι, ὅταν ὁ νοῦς ἀπομακρυνθῆ ἀπὸ
τὸ κοσμικὸ καὶ σαρκικὸ φρόνημα, δηλαδὴ γίνεται ἡ συνέλιξη τοῦ νοῦ καὶ εἰσέλθη στὸ
βάθος τῆς καρδίας, ἐκεῖ συναντᾶ τὴν Χάρη τοῦ Ἁγίου Βαπτίσματος καὶ Χρίσματος
στὸ λεγόμενο θυσιαστήριο τοῦ ναοῦ τῆς ψυχῆς. Ἐκεῖ στὰ «ἅγια τῶν ἁγίων» τελεῖται
μιὰ ἐσωτερικὴ θεία λειτουργία, ὑμνεῖται τὸ ὄνομα τοῦ Θεοῦ.

Ἐπίσης, γνωρίζουν ὅτι αὐτὴ ἡ ἐσωτερικὴ λειτουργία στὸ θυσιαστήριο τῆς καρ-
διᾶς, ποὺ ἐκφράζεται μὲ ἀγάπη καὶ θεῖο ἔρωτα, γίνεται παράλληλα μὲ τὴν θεία Λει-
τουργία στὸν Ναό. Ἔτσι, αὐτὸς ποὺ μετέχει αὐτῆς τῆς ἐσωτερικῆς θείας Λειτουργίας
ἀναμένει μὲ πόθο τὴν μετάληψη τοῦ Σώματος καὶ τοῦ Αἵματος τοῦ Χριστοῦ, ψάλ-
λοντας «ἐδίψησεν ἡ ψυχὴ πρὸς τὸν Θεὸ τὸν ζῶντα» (Ψαλμ. μα´, 3) καὶ «ἔθελξας
πόθῳ με, Χριστέ, καὶ ἠλλοίωσας τῷ θείῳ σου ἔρωτι, ἀλλὰ κατάφλεξον πυρὶ ἀΰλῳ
τὰς ἁμαρτίας μου, ἵνα τὰς δύο σκιρτῶν μεγαλύνω, ἀγαθέ, παρουσίας σου». Αὐτὴ
εἶναι πνευματικὴ ἐμπειρία τῶν ζώντων κατὰ Χριστὸν καὶ ὄχι τῶν «φανταζομένων»
ὅτι ζοῦν πνευματικά.

Διασώζεται ἡ μαρτυρία τοῦ ἁγίου Συμεὼν τοῦ Νέου Θεολόγου γιὰ τὸ ποιός
πρέπει νὰ εἶναι ὁ καλὸς Κληρικὸς καὶ τί γίνεται κατὰ τὴν διάρκεια τῆς θείας Λει-
τουργίας, οὐσιαστικὰ πῶς συνδέεται ἡ πνευματικὴ ἱερωσύνη μὲ τὴν εἰδικὴ Ἱερω-
σύνη.

Ρωτήθηκε ὁ ἅγιος Συμεὼν «ὁποῖος εἶναι ὀφείλει ὁ Ἱερεὺς» καὶ ἀπάντησε: «Ἐγὼ
μὲν οὐκ εἰμὶ ἄξιος εἶναι Ἱερεύς· πλὴν ποταπῶς εἶναι ὀφείλει ὁ μέλλων ἱερουργεῖν τῷ
Θεῷ, ἀσφαλῶς ἔγνωκα». Στὴν συνέχεια κάνει λόγο γιὰ τὸ ὅτι πρέπει νὰ εἶναι ἁγνὸς
ὄχι μόνον στὸ σῶμα, ἀλλὰ καὶ στὴν ψυχή, καὶ νὰ εἶναι ἀμέτοχος ἀπὸ κάθε ἁμαρτία.

Ἔπειτα, νὰ εἶναι ταπεινὸς καὶ ὡς πρὸς τὸ ἔξω ἦθος καὶ ὡς πρὸς τὴν ἐσωτερικὴ
κατάσταση τῆς ψυχῆς. Ἀκόμη, ὅταν παρίσταται στὴν Ἁγία Τράπεζα «ὀφείλει ἀναμ-
φιβόλως» νὰ βλέπη νοερῶς τὴν θεότητα, αἰσθητῶς δὲ τὰ προκείμενα Ἅγια. Ἀλλὰ καὶ
Αὐτὸν ποὺ εἶναι παρὼν ἀοράτως στὰ δῶρα πρέπει νὰ τὸν ἔχη «γνωστῶς» ἐνοικοῦντα
μέσα στὴν καρδία του, ὥστε νὰ μπορῆ «μετὰ παρρησίας τὰς ἱκετηρίας προσφέρειν»
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καὶ νὰ διαλέγεται μὲ τὸν Θεὸ «ὡς φίλος πρὸς φίλον» καὶ ἔτσι νὰ λέγη τὴν προσευχὴ
«Πάτερ ἡμῶν ὁ ἐν τοῖς οὐρανοῖς, ἁγιασθήτω τὸ ὄνομά σου». Καὶ μετὰ τὴν ἀπάντηση
αὐτὴ ἔδωσε τὴν μαρτυρία: «Τοιούτους εἶδον Πρεσβυτέρους· συγχωρήσατέ μοι, Πα-
τέρες καὶ ἀδελφοί».

Στὴν συνέχεια κρύπτοντας τὸν ἑαυτό του καὶ φεύγοντας τὴν δόξα τῶν ἀνθρώ-
πων, ἀναγκάσθηκε, λόγῳ φιλανθρωπίας, νὰ ἀναφέρη μιὰ περίπτωση ἑνὸς ἄλλου Πρε-
σβυτέρου, ἐνῶ φανέρωσε ἔτσι τὸν ἑαυτό του. Εἶπε, λοιπόν, ὅτι κάποιος Πρεσβύτερος
τοῦ ἀποκάλυψε ὅτι οὐδέποτε λειτούργησε χωρὶς νὰ δῆ τὸ Ἅγιον Πνεῦμα, ὅπως Αὐτὸ
κατέβηκε τὴν ὥρα τῆς χειροτονίας του, ὅταν ὁ Μητροπολίτης διάβαζε τὴν εὐχὴ μὲ τὸ
εὐχολόγιο πάνω στὴν κεφαλή του.

Καὶ ὅταν τὸν ρώτησε πῶς τὸ εἶδε καὶ μὲ ποιά μορφή, τοῦ ἀπήντησε ὅτι ἦταν
«ἁπλοῦν καὶ ἀνείδεον, πλὴν ὡς φῶς». Καὶ ἐνῶ θαύμαζε γιὰ τὸ γεγονὸς αὐτὸ καὶ
διαλογιζόταν μέσα του τί ἦταν τὸ Ἅγιον Πνεῦμα, τοῦ ἔλεγε μυστικῶς στὴν καρδία
του, ὡς μιὰ ἐν γνώσει φωνή: «Ἐγὼ οὕτω πᾶσι Προφήταις καὶ Ἀποστόλοις καὶ τοῖς
νῦν ἐκλεκτοῖς τοῦ Θεοῦ καὶ Ἁγίοις ἐπιφοιτῶ· τὸ γὰρ Ἅγιον Πνεῦμα εἰμι τοῦ Θεοῦ».

Ἐδῶ φαίνεται καθαρὰ πῶς συνδέεται τὸ χάρισμα τῆς πνευματικῆς ἱερωσύνης
μὲ τὸ χάρισμα τῆς εἰδικῆς Ἱερωσύνης καὶ τί ζῆ στὴν θεία Λειτουργία ὁ Ἱερεύς, ὁ
ὁποῖος ἐμπνέεται ἀπὸ αὐτὴν τὴν ἀτμόσφαιρα, καθὼς ἐπίσης πῶς λειτουργεῖ μέσα
στὸν Ναὸ ἐκεῖνος ποὺ εἶναι ἤδη ναὸς τοῦ Ἁγίου Πνεύματος.

Ἑπομένως, ἡ παράδοση τῆς Ἐκκλησίας συνδέει τὴν πνευματικὴ ἱερωσύνη μὲ
τὴν εἰδικὴ μυστηριακὴ Ἱερωσύνη. Ἡ πρώτη δίδεται μὲ τὸ Βάπτισμα καὶ τὸ Χρῖσμα,
ὅταν, ὅπως ἐνεργοποιοῦνται μὲ τὴν συνέργεια Θεοῦ καὶ ἀνθρώπων καὶ ἀπὸ αὐτοὺς
τοὺς ἀνθρώπους, ἐκλέγωνται ἐκεῖνοι ποὺ θὰ γίνουν Κληρικοί. Δὲν λαμβάνουν τὴν
Χάρη τῆς Ἱερωσύνης καὶ στὴν συνέχεια ἀναπτύσσουν τὴν πνευματική τους ζωή, ἀλλὰ
ἤδη θὰ ἔπρεπε νὰ εἶχαν ἐνεργοῦσα τὴν Χάρη τοῦ Ἁγίου Πνεύματος.

Βεβαίως, ἡ ἐκκοσμίκευση ἡ ὁποία παρατηρεῖται στοὺς Χριστιανοὺς ἔχει ἀλλοι-
ώσει ὅλη αὐτὴν τὴν παράδοση, γι' αὐτὸ καί, προκειμένου νὰ χειροτονήσουμε Κληρι-
κοὺς στὴν Ἐκκλησία ἐπιδιώκουμε νὰ ἔχουν τουλάχιστον τὰ πιὸ βασικὰ κανονικὰ
προσόντα. Αὐτό, ὅμως, δὲν ἀναιρεῖ τὴν παράδοση τῆς Ἐκκλησίας μας, ὅπως ἡ μὴ
ἐνασχόληση τῆς πλειονότητας τῶν ἀνθρώπων μὲ τὸν ἀθλητισμὸ δὲν σημαίνει ὅτι πρέ-
πει νὰ καταργηθῆ ὁ πρωταθλητισμός.

6. Ἡ συμμετοχὴ Κληρικῶν καὶ λαϊκῶν στὴν Λατρεία 
καὶ τὴν θεία Λειτουργία

Ὁπωσδήποτε ἡ λατρεία εἶναι ὁ χῶρος ἐκεῖνος στὸν ὁποῖον ζοῦν τὰ μέλη τῆς
Ἐκκλησίας καὶ δοξάζουν τὸν Θεό, ὅπως ἐπίσης καὶ μετέχουν τοῦ Μυστηρίου τῆς θείας
Εὐχαριστίας καὶ τῶν ἄλλων Μυστηρίων.

Στὸ κείμενό του ὁ π. Βασίλειος Θερμὸς ἀναφέρεται στὴν μετοχὴ ὅλων τῶν
πιστῶν στὴν θεία Λατρεία, λόγῳ τοῦ Βαπτίσματος καὶ τοῦ Χρίσματος.

«Ὅμως ὅλοι οἱ πιστοὶ εἶναι ἴσοι κατὰ τὴ Λατρεία (ἐκτὸς ἂν ἔχουν ἐξωεκκλη-
σιασθῆ λόγῳ ἐπιτιμίου) ὡς χρισμένοι μὲ τὸ ἴδιο Ἅγιο Πνεῦμα καὶ οἱ ὁποιεσδήποτε
διαφορὲς πνευματικοῦ ἐπιπέδου ἀποβαίνουν πρὸς ὄφελος τῶν ἰδίων, φυσικά, ἀλλὰ
δὲν συνεπάγονται διαφορετικὴ μεταχείριση κατὰ τὴ Λατρεία».
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Ἑπομένως, ὅλοι οἱ πιστοί, κατ' αὐτόν, ποὺ μετέχουν στὴν λατρεία εἶναι ἴσοι,
διότι χρίσθηκαν ἀπὸ τὸ ἴδιο τὸ Ἅγιον Πνεῦμα. Βεβαίως ὑπάρχουν «διαφορὲς ἐπιπέ-
δου», ἀλλὰ αὐτὸ ὠφελεῖ μόνον τοὺς ἴδιους. Διερωτῶμαι: Δὲν εἶναι οἱ πιστοὶ μέλη
τοῦ Σώματος τοῦ Χριστοῦ; Ἡ πνευματικὴ κατάσταση τοῦ ἑνὸς δὲν ἐπιδρᾶ καὶ στὴν
ζωὴ τῶν ἄλλων; Γιατί τότε λέγει ὁ Ἀπόστολος Παῦλος: «καὶ εἴτε πάσχει ἓν μέλος,
συμπάσχει πάντα τὰ μέλη, εἴτε δοξάζεται ἓν μέλος, συγχαίρει πάντα τὰ μέλη» (Α´
Κορ. ιβ´, 26) καὶ «ἡγίασται γὰρ ὁ ἀνὴρ ὁ ἄπιστος ἐν τῇ γυναικί, καὶ ἡγίασται ἡ γυνὴ
ἡ ἄπιστος ἐν τῷ ἀνδρί· ἐπεὶ ἄρα τὰ τέκνα ὑμῶν ἀκάθαρτά ἐστι, νῦν δὲ ἅγιά ἐστιν»
(Α´ Κορ. ζ´, 14).

Ἔπειτα, ποιός μίλησε γιὰ διαφορετικὴ μεταχείριση κατὰ τὴν διάρκεια τῆς λα-
τρείας; Ἐγὼ ἐκεῖνο ποὺ ὑποστήριξα εἶναι ὅτι οἱ Ἱερεῖς εἰσέρχονται στὸ ἱερὸ Βῆμα
καὶ οἱ πιστοὶ παραμένουν στὸν κυρίως Ναό. Ἐπίσης ὑποστήριξα ὅτι ὁ Ἱερεὺς ἀπευ-
θύνει στὸν Θεὸ ἄλλες εὐχὲς γιὰ τοὺς κατηχουμένους, ἄλλες γιὰ τοὺς πρὸς τὸ φώτισμα
εὐτρεπιζομένους, ἄλλες γιὰ τοὺς πιστούς. Καὶ ἐπίσης ὑπάρχουν οἱ εὐχές, ὅπως τοῦ
Χερουβικοῦ ὕμνου καὶ τῆς Ἀναφορᾶς, τὶς ὁποῖες λέγει μόνον ὁ πρῶτος τῶν Ἱερέων,
γιατὶ αὐτὸς τελεῖ τὴν θεία Λειτουργία.

Ἀλλοῦ γράφει: «Μὲ τὴ διαφορὰ πὼς ὁ βαπτισμένος καὶ χρισμένος πιστὸς ἀνα-
πνέει τὴ Βασιλεία τοῦ Θεοῦ, ἡ ὁποία "ἤγγικεν"». Διερωτῶμαι: Τόσο εὔκολα ἀναπνέει
κανεὶς τὴν Βασιλεία τοῦ Θεοῦ, ποὺ κατὰ τὴν διδασκαλία τῶν Πατέρων εἶναι ἡ θεωρία
τοῦ ἀκτίστου Φωτός; Τί εἶναι ἡ Βασιλεία τοῦ Θεοῦ; Εἶναι μιὰ κτιστὴ πραγματικό-
τητα, μιὰ ἠθικὴ ζωή, ὅπως διαλαλοῦν οἱ Προτεστάντες;

Σὲ ἄλλο σημεῖο τῶν γραπτῶν του ἀναφέρεται στὸ ὅτι «κατὰ τὴν Λειτουργία ὁ
πιστὸς βρίσκεται ἤδη στὰ Ἅγια τῶν Ἁγίων καὶ δὲν ὑπάρχει κάτι νὰ τοῦ κρυφθῆ, πέρα
ἀπὸ ἐκεῖνα ποὺ ἡ ἀγάπη τοῦ Θεοῦ τοῦ ἐπιφυλάσσει γιὰ τὸν μέλλοντα αἰώνα. Ἀκρό-
αση (μὲ κατανόηση) τῶν εὐχῶν καὶ Θεία Κοινωνία εἶναι ἀλληλένδετα, τὸ ἕνα προ-
ϋποθέτει τὸ ἄλλο».

Ἑπομένως, κατὰ τὸν π. Βασίλειο, τὸ ὅτι ἐκκλησιαζόμαστε εἴμαστε «ἤδη στὰ
Ἅγια τῶν Ἁγίων», κατέχουμε ὅλη τὴν γνώση τοῦ Θεοῦ καὶ περιμένουμε τὸν μέλλοντα
αἰώνα γιὰ νὰ μᾶς ἀποκαλύψη κάτι ἄλλο!

Ἀκόμη, ἡ ἀκρόαση τῶν εὐχῶν τῆς θείας Λειτουργίας μὲ κατάνυξη εἶναι ἀλλη-
λένδετο μὲ τὴν θεία Κοινωνία καὶ τὸ ἕνα προϋποθέτει τὸ ἄλλο. Τώρα, τὸ πῶς γίνεται
νὰ κοινωνοῦν τὰ βρέφη χωρὶς νὰ καταλαβαίνουν τὶς εὐχές, τὸ πῶς συμμετέχουμε
στὴν θεία Λειτουργία καὶ κοινωνοῦμε ὅταν αὐτὴ τελῆται σὲ μιὰ ξένη γλώσσα, ποὺ
δὲν καταλαβαίνουμε, τὸ πῶς κοινωνοῦμε τοὺς ἀρρώστους στὰ νοσοκομεῖα χωρὶς νὰ
προηγηθῆ θεία Λειτουργία, τὸ πῶς δημιουργεῖται κατάνυξη μόνον μὲ τὴν κατανόηση
τῶν εὐχῶν ἐγὼ τουλάχιστον δὲν μπορῶ νὰ τὸ καταλάβω.

Σὲ ἄλλο σημεῖο γράφει: «Δὲν γνωρίζω κανέναν νὰ ταυτίζει τὴ λογικὴ κατανόηση
μὲ τὴν μέθεξη καὶ κοινωνία». Αὐτὸ μοῦ ἀκούγεται ὑπερβολικὸ καὶ ἀπόλυτο. Ἐγὼ
ἀπὸ πολλοὺς ἀκούω ὅτι πρέπει νὰ μεταφρασθοῦν οἱ εὐχὲς τῆς θείας Λειουργίας γιὰ
νὰ τὶς καταλαβαίνουμε καὶ νὰ μετέχουμε στὸ Μυστήριο.

Πέρα ἀπὸ ὅλα αὐτά, οἱ βαπτισμένοι καὶ χρισμένοι στὴν θεία Λειτουργία δὲν
κοινωνοῦν μόνο ἀπὸ τὸ Σῶμα καὶ τὸ Αἷμα τοῦ Χριστοῦ, ἀλλὰ κοινωνοῦν καὶ «μὲ τὰ
ἱερὰ λόγια τῶν ἀκολουθιῶν». Γράφει: «Ὁ βαπτισμένος καὶ χρισμένος πιστὸς κοινω-
νώντας μὲ τὰ ἱερὰ λόγια τῶν ἀκολουθιῶν διεγείρεται πρὸς ζῆλο ἔνθεο καὶ κατάνυξη,
διότι συναντᾶται ὡς ὑπόσταση μὲ τὴν Ὑπόσταση τοῦ Ἁγίου Πνεύματος καὶ μὲ τὶς
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ὑποστάσεις τῶν πρὸ ἠμῶν ἁγίων».
Κατὰ τοὺς «πείρᾳ μεμυημένους» κατάνυξη εἶναι μιὰ δωρεὰ τῆς Χάριτος τοῦ

Θεοῦ καὶ ὄχι μιὰ κατανόηση, πολὺ δὲ περισσότερο «κοινωνία μὲ τὰ ἱερὰ λόγια τῶν
Ἀκολουθιῶν». Ἔπειτα, δὲν μπορῶ νὰ καταλάβω πῶς κανεὶς ὅταν κατανοῆ τὰ «ἱερὰ
λόγια», «συναντᾶται ὡς ὑπόσταση μὲ τὴν Ὑπόσταση τοῦ Ἁγίου Πνεύματος καὶ μὲ
τὶς ὑποστάσεις τῶν πρὸ ἡμῶν ἁγίων». Γνωρίζω ἀπὸ τὴν μελέτη τῶν πατερικῶν κει-
μένων ὅτι οἱ ἄνθρωποι μετέχουν τῆς ἀκτίστου οὐσιώδους ἐνεργείας τοῦ Τριαδικοῦ
Θεοῦ, καὶ ὄχι τῆς Ὑποστάσεως τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, καθὼς ἐπίσης ἡ κοινωνία μὲ
τοὺς Ἁγίους γίνεται μέσα ἀπὸ τὴν ἡσυχαστικὴ ζωή, ἡ ὁποία ὅμως συνδυάζεται μὲ
τὴν ὅλη ἐκκλησιαστικὴ ζωὴ καὶ ὄχι μέσα ἀπὸ κατανόηση μερικῶν λέξεων.

Ὁ π. Βασίλειος Θερμὸς ἐνῶ κάνει λόγο γιὰ κοινωνία «μὲ τὰ ἱερὰ λόγια τῶν
Ἀκολουθιῶν», τὰ ὁποῖα διεγείρουν τὸν ἄνθρωπο «πρὸς ζῆλο ἔνθεο καὶ κατάνυξη»,
ἐν τούτοις σὲ ἄλλο σημεῖο καταφέρεται ἐναντίον τῆς ἱερότητας σὲ ἐξωτερικοὺς γλωσ-
σικοὺς παράγοντες, διότι μὲ αὐτὸ λησμονεῖται ἡ δυναμικὴ τῶν σταθμῶν τῆς δημι-
ουργίας-ἐνανθρώπησης-ἁγίου Χρίσματος καὶ στὴν «ἱδρυματοποίηση τῆς Ἐκκλησίας».
Γράφει: «Τὸ θλιβερὸ αὐτὸ φαινόμενο (νὰ ἀναζητοῦμε τὴν ἱερότητα τῶν λατρευτικῶν
λόγων σὲ ἐξωτερικοὺς γλωσσικοὺς παράγοντες, ποὺ μᾶς ἐμποδίζει νὰ ἀντιληφθοῦμε
πὼς ἡ ἱερότητα βρίσκεται στὸν ἴδιο τὸν ἄνθρωπο-ναὸ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος) ἀποτελεῖ
καρπὸ τῆς μακραίωνης ἱδρυματοποιήσεως τῆς Ἐκκλησίας μας καὶ τῆς λησμοσύνης
τῆς δυναμικῆς ποὺ διαθέτουν οἱ τρεῖς μνημειώδεις σταθμοί: Δημιουργία-Ἐνανθρώ-
πηση-Ἅγιο Χρῖσμα».

Διερωτῶμαι, ποιός ἀπὸ μᾶς ἀρνεῖται τὴν διδασκαλία περὶ δημιουργίας, ἐναν-
θρωπήσεως, ἁγίου Χρίσματος γιὰ νὰ ἀνήκουμε σὲ αὐτὸ «τὸ θλιβερὸ φαινόμενο»;

Ὁπωσδήποτε, ἡ θεία Λειτουργία ἀποτελεῖ τὸ κέντρο τῆς ἐν Χριστῷ ζωῆς. Ἀπὸ
αὐτὴν ἀπορρέουν ὅλα τὰ ἀγαθὰ καὶ σὲ αὐτὴν καταλήγουν ἢ πρέπει νὰ καταλήγουν
ὅλα τὰ ἔργα τὰ ὁποῖα ἐπιτελοῦνται στὴν Ἐκκλησία. Αὐτὸ εἶναι δεδομένο καὶ ἀδια-
πραγμάτευτο καὶ ὅλα τὰ Μυστήρια συνδέονται στενὰ μὲ αὐτήν. Ὅπως ἔχει ἐπιση-
μανθῆ στὸ προηγούμενο ἄρθρο μου, ὅλοι συμμετέχουν στὴν θεία Λειτουργία,
διαφοροτρόπως, ἀνάλογα μὲ τὰ χαρίσματα ποὺ ὁ καθένας ἔχει καὶ τὸ ἔργο ποὺ ἐπι-
τελεῖ στὴν Ἐκκλησία. Ὅλοι οἱ βαπτισμένοι καὶ χρισμένοι ἔχουν τὴν δυνατότητα νὰ
φθάσουν στὴν θέωση καὶ νὰ συμμετάσχουν στὸ «οὐράνιο συλλείτουργο», ἀλλὰ στὴν
θεία Λειτουργία δὲν εἶναι ὅλοι «οἱ πιστοὶ ἴσοι» καὶ βεβαίως, ὑπάρχει «διαφορετικὴ
μεταχείριση».

Κατ' ἀρχὰς ὑπάρχει διαφορὰ μεταξὺ Κληρικῶν καὶ λαϊκῶν. Οἱ Κληρικοὶ εἰσέρ-
χονται στὸ Ἱερὸ Βῆμα, ὁ Προεστὼς τελεῖ τὴν θεία Λειτουργία καὶ οἱ ἄλλοι Κληρικοὶ
μετέχουν σὲ αὐτήν· οἱ ἔχοντες εἰδικὴ διακονία μὲ τὴν χειροθεσία «ὑπηρετοῦν» στὰ
Μυστήρια, ὅπως οἱ ψάλτες, οἱ ἀναγνῶστες, καὶ οἱ λαϊκοὶ προσεύχονται στὸν κυρίως
Ναό. Σὲ αὐτοὺς προστίθενται καὶ οἱ μοναχοί.

Ὁ νη´ τῆς Πενθέκτης ἀναφέρεται στὴν τάξη τῶν λαϊκῶν στὴν θεία Λειτουργία
καὶ ἀφορίζονται αὐτοὶ ποὺ ὑπερβαίνουν τὴν τάξη τους. Τὸν καταγράφω σὲ μετά-
φραση:

«Κανεὶς ἀπὸ τοὺς λαϊκοὺς νὰ μὴ δίνει στὸν ἑαυτό του τὰ θεῖα μυστήρια, ὅταν
εἶναι παρὼν ἐπίσκοπος ἢ πρεσβύτερος ἢ διάκονος. Κι ὅποιος τολμάει κάτι τέτοιο, νὰ
ἀφορίζεται γιὰ μιὰ ἑβδομάδα, γιατί πράττει ἀντίθετα ἀπὸ ὅσα ὁρίστηκαν, ὥστε ἔτσι
νὰ διαπαιδαγωγεῖται καὶ νὰ μὴ φρονεῖ ἀντίθετα ἀπὸ ἐκεῖνο ποὺ πρέπει νὰ φρονεῖ».

h
 t
 t
 p

 :
 /
 /
 c

 h
 r

 i
 s

 t
 i
 a

 n
 v

 i
 v

 l
 i
 o

 g
 r

 a
 f
 i
 a

 .
 w

 o
 r

 d
 p

 r
 e

 s
 s

 .
 c

 o
 m

  
 «

 Χ
 Ρ

 Ι
 Σ

 Τ
 Ι

 Α
 Ν

 Ι
 Κ

 Η
 Β

 Ι
 Β

 Λ
 Ι

 Ο
 Γ

 Ρ
 Α

 Φ
 Ι

 Α

32



Ἐδῶ γίνεται λόγος γιὰ Κληρικοὺς καὶ λαϊκούς. Οἱ λαϊκοὶ δὲν μποροῦν νὰ κοι-
νωνήσουν μόνοι τους, ἐνῶ εἶναι παρόντες Κληρικοί, διαφορετικὰ ἀφορίζονται. Στὸ
σημεῖο αὐτὸ ὑπενθυμίζεται ἀπὸ τὸν ἅγιο Νικόδημο τὸν Ἁγιορείτη ὅτι οἱ ἐρημίτες
Μοναχοὶ μποροῦσαν τότε νὰ κοινωνοῦν μόνοι τους, ὅταν ἦταν ἀνάγκη, ἀπὸ τὰ Προ-
ηγιασμένα Δῶρα. Δὲν μποροῦν, ὅμως, νὰ κάνουν κάτι τέτοιο, ὅταν εἶναι παρόντες
Κληρικοί. Κατὰ τὸν Ζωναρᾶ ἀφορίζεται ἀπὸ τὸν ἱερὸ Κανόνα αὐτὸς ποὺ μεταλαμ-
βάνει μόνος του, γιατί μὲ τὴν πράξη αὐτὴ «ἱερωσύνης αὐτῷ δοκεῖ περιτιθέναι
ἀξίωμα». Μιὰ τέτοια πράξη «οἴησιν ἐκείνῳ προσμαρτυρεῖ».

Ὁ ξδ´ Κανὼν τῆς Πενθέκτης ἔχοντας ὑπ' ὄψη σημαντικὸ χωρίο τοῦ ἁγίου Γρη-
γορίου τοῦ Θεολόγου, περὶ τῆς ἱεραρχικῆς δομῆς τοῦ ἐκκλησιαστικοῦ πολιτεύματος,
ἀναφέρεται στὴν δημόσια διδασκαλία. Τὸν καταγράφω σὲ μετάφραση:

«Δὲν πρέπει νὰ μιλάει ἢ νὰ διδάσκει δημόσια ἕνας λαϊκὸς οἰκειοποιούμενος
ἔτσι διδασκαλικὴ ἰδιότητα, ἀλλὰ (πρέπει) νὰ ὑποχωρεῖ στὴ διαταγὴ ποὺ παραδόθηκε
ἀπὸ τὸν Κύριο καὶ ν' ἀνοίγει καλά τὸ ἀφτί του σ' αὐτοὺς ποὺ ἔλαβαν τὴ χάρη τοῦ
διδασκαλικοῦ λόγου καὶ νὰ διδάσκεται ἀπ' αὐτοὺς τὶς θεῖες ἐντολές. Γιατί μέσα στὴ
μία ἐκκλησία ὁ Θεὸς ἔχει δημιουργήσει διάφορα μέλη, σύμφωνα μὲ τὸ λόγο τοῦ Ἀπο-
στόλου, τὸν ὁποῖο ἐρμηνεύοντας ὁ Γρηγόριος ὁ Θεολόγος, παρουσιάζει μὲ σαφήνεια
τὴν τάξη μεταξύ τῶν μελῶν λέγοντας: "αὐτὴν τὴν τάξη νὰ σεβόμαστε, ἀδέλφια, αὐτὴ
νὰ τηροῦμε. Ὁ ἕνας νὰ εἶναι ἀφτί, ὁ ἄλλος γλώσσα, ὁ ἄλλος χέρι, ὁ ἄλλος κάτι ἄλλο·
ὁ ἕνας νὰ διδάσκει, ὁ ἄλλος νὰ μαθαίνει"· καὶ λίγο πιὸ κάτω: "καὶ αὐτὸς ποὺ μαθαί-
νει, νὰ μαθαίνει ὑπάκουα καὶ αὐτὸς ποὺ διδάσκει νὰ προσφέρει τὴ διδασκαλία χα-
ρούμενος καὶ αὐτὸς ποὺ ὑπηρετεῖ, νὰ ὑπηρετεῖ μὲ προθυμία καὶ νὰ μὴν εἴμαστε ὅλοι
γλώσσα, ποὺ εἶναι τὸ πιὸ εὔκολο· μὴν εἴμαστε ὅλοι Ἀπόστολοι μήτε ὅλοι προφῆτες
μήτε ὅλοι νὰ ἑρμηνεύουμε"· καὶ ὕστερα ἀπὸ λίγο: "γιατί κάνεις τὸν ἑαυτό σου ποι-
μένα, ἐνῶ εἶσαι πρόβατο; Γιατί γίνεσαι κεφάλι, ἐνῶ εἶσαι πόδι; Γιατί προσπαθεῖς νὰ
εἶσαι στρατηγός, ἐνῶ βρίσκεσαι ἀνάμεσα στοὺς στρατιῶτες;"· καὶ ἀλλοῦ: "ἡ σοφία
συμβουλεύει: νὰ μὴν εἶσαι γρήγορος στὰ λόγια· νὰ μὴν ἁπλώνεσαι δίπλα στὸν πλού-
σιο, ἐνῶ εἶσαι φτωχὸς καὶ νὰ μὴ ζητᾶς νὰ εἶσαι σοφότερος ἀπ' τοὺς σοφούς". Κι ἂν
κάποιος βρεθεῖ νὰ μὴ συμμορφώνεται σ' αὐτὸν τὸν κανόνα, νὰ ἀφορίζεται γιὰ σα-
ράντα μέρες».

Ἑπομένως, κατὰ τὸν ἱερὸ αὐτὸ Κανόνα, ὁ λαϊκὸς δὲν πρέπει νὰ διδάσκη δημο-
σίᾳ, δηλαδὴ στὴν Λατρεία, γιατί ἔτσι οἰκειοποιεῖται τὴν διδασκαλικὴ ἰδιότητα ποὺ
ἀνήκει στοὺς Κληρικούς, ἐνῶ αὐτὸς πρέπει νὰ διδάσκεται. Αὐτὸ στηρίζεται στοὺς
λόγους τοῦ Ἀποστόλου Παύλου καὶ τοῦ ἁγίου Γρηγορίου τοῦ Θεολόγου, ὅτι, δηλαδή,
ὑπάρχουν διάφορα χαρίσματα μέσα στὴν Ἐκκλησία.

Ὁ Ζωναρᾶς ἑρμηνεύοντας τὸν Κανόνα λέγει: «Ἕκαστος, ἐν ᾗ ἐκλήθη τάξει, ἐν
ταύτη μενέτω». Ὁ Βαλσαμὼν ἑρμηνεύει: «Τὸ διδάσκειν τὸν τοῦ Κυρίου λαόν, καὶ
ἑρμηνεύειν τὰ θεῖα δόγματα, μόνοις ἐδόθη παρὰ τῆς Χάριτος τοῦ Παναγίου Πνεύμα-
τος τοῖς ἀρχιερεῦσιν, καὶ τοῖς παρὰ τούτων ἐπιτρεπομένοις». Οἱ Πατέρες μὲ τὸν Κα-
νόνα αὐτό, ἐπειδὴ μερικοὶ «διδασκαλικὸν ὑπεκρίνοντο ἀξίωμα», ἀπαγόρευσαν νὰ
διδάσκουν οἱ λαϊκοί, γιατί «οἱ λαϊκοὶ διδάσκεσθαι ἐτάχθησαν, οὐχὶ διδάσκειν». Προ-
έτρεψαν δὲ «μηκέτι τι γίνεσθαι, καὶ συγχέεσθαι τὴν ἐκκλησιαστικὴν εὐταξίαν». Πόσο
σημαντικὸς εἶναι αὐτὸς ὁ Κανὼν σήμερα ποὺ Πρεσβύτεροι καὶ λαϊκοὶ διδάσκουν ὄχι
μόνον τὸν λαό, ἀλλὰ καὶ τοὺς Ἐπισκόπους καὶ τοὺς κρίνουν ἀδίκως καὶ μὲ τὸν τρόπο
αὐτὸ συγχέεται «ἡ ἐκκλησιαστικὴ εὐταξία»! Ἀλλὰ ἂν αὐτὸ ἰσχύη γιὰ τὴν διδασκαλία,
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πόσο μᾶλλον γιὰ τὴν «συλλειτουργία», ὅπως τὴν ἐννοοῦν μερικοί.
Οἱ δύο αὐτοὶ Κανόνες εἶναι χαρακτηριστικοί τοῦ «πνεύματος» τῆς Ὀρθοδόξου

Παραδόσεως, σύμφωνα μὲ τὴν ὁποία μέσα στὴν Ἐκκλησία ὑπάρχουν χαρίσματα δια-
κονιῶν «κατὰ τάξιν», τὰ ὁποῖα δὲν μποροῦν νὰ ὑπερβαίνωνται λόγῳ τῆς Χάριτος
τοῦ Βαπτίσματος καὶ τοῦ Χρίσματος. Ὅλοι οἱ βαπτισθέντες καὶ χρισθέντες, ποὺ ζοῦν
μὲ μετάνοια καὶ προσευχή, συμμετέχουν στὸ «Βασίλειον Ἱεράτευμα», ἀλλὰ ποτὲ δὲν
ὑπερβαίνουν τὴν τάξη τῶν λαϊκῶν, καίτοι εἶναι χαρισματοῦχοι. Τελικά, οἱ λαϊκοὶ μέσα
στὴν Ἐκκλησία εἶναι χαρισματοῦχοι, ἀλλὰ ἀνήκουν στοὺς ποιμαινομένους καὶ ὄχι
στοὺς ποιμένες. Δὲν μπορεῖ ἕνας ποὺ εἶναι πρόβατο μέσα στὴν Ἐκκλησία νὰ κάνη
τὸν ποιμένα καὶ νὰ ἀρνῆται νὰ ποιμαίνεται, οὔτε ὁ ποὺς μέσα στὸ Σῶμα τῆς Ἐκκλη-
σίας μπορεῖ νὰ ἀντικαθιστᾶ ἢ νὰ τίπτη τὴν κεφαλή!

Ἔπειτα, στὸν Ναὸ ὑπάρχουν καὶ οἱ μετανοοῦντες, οἱ ὁποῖοι σὲ μιὰ συγκεκριμένη
στιγμὴ καλοῦνται νὰ ἐξέλθουν ἀπὸ τὸν Ἱερὸ Ναὸ μαζὶ μὲ τοὺς κατηχουμένους καὶ
τοὺς πρὸς τὸ φώτισμα εὐτρεπιζομένους. Στὴν ἀρχαία Ἐκκλησία ἐξέρχονταν ἀπὸ τὸν
Ναὸ καὶ οἱ μετανοοῦντες, διότι μὲ τὴν ἁμαρτία ἔχασαν τὴν ἐνεργοποίηση τοῦ χαρί-
σματος καὶ ἔπρεπε νὰ ἐπανέλθουν στὴν προηγούμενη κατάσταση, προκειμένου νὰ
εἰσέλθουν πάλι στὸν Ἱερὸ Ναὸ καὶ νὰ συνευχηθοῦν μὲ τοὺς πιστούς.

Ἡ ἁμαρτία, κατὰ τὴν βιβλικοπατερικὴ παράδοση, δὲν εἶναι μιὰ ψυχολογικὴ συν -
αισθηματικὴ καὶ νομικὴ κατάσταση, ἀλλὰ εἶναι στέρηση «τῆς δόξης τοῦ Θεοῦ» (Ρωμ.
γ´, 23). Διὰ τῆς μετανοίας, κατὰ τὸν ἅγιο Γρηγόριο Νύσσης, ὁ ἄνθρωπος «ἑαυτὸν
πρὸς τὴν Ἐκκλησίαν τοῦ Θεοῦ ἐπανάγοι» (ϛ´ Κανὼν Γρηγορίου Νύσσης). Στὴν θεία
Λειτουργία, κατὰ τοὺς ἱεροὺς Κανόνες, ὑπάρχουν τρεῖς ἐπάλληλοι κύκλοι ἑνότητας.
Στὸν στενότερο κύκλο ἀνήκουν οἱ κοινωνοῦντες τῶν Ἀχράντων Μυστηρίων, στὸν ἀμέ-
σως ἑπόμενο οἱ προσευχόμενοι καὶ στὸν εὐρύτερο κύκλο ἀνήκουν οἱ ἀκούοντες τὸν
λόγο τοῦ Θεοῦ καὶ μετανοοῦντες. Ὅλοι αὐτὰ φαίνονται εὐδιάκριτα στὴν Παράδοση
τῆς Ἐκκλησίας.

Σὲ Κανόνες τοῦ Μεγάλου Βασιλείου φαίνεται ὅτι οἱ βαπτισθέντες καὶ χρισθέν-
τες Χριστιανοὶ συμμετέχουν στὴν θεία Λειτουργία ἀναλόγως τῆς πνευματικῆς τους
καταστάσεως καὶ τῆς μετανοίας τους. Σύμφωνα μὲ τὴν διδασκαλία αὐτή, οἱ Χριστια-
νοὶ διαιροῦνται σὲ προσκλαίοντες, ἀκροωμένους, ὑποπίπτοντες, συνισταμένους καὶ
κοινωνοῦντες.

Ο Μ. Βασίλειος «κανονίζει» νὰ περνοῦν οἱ μετανοοῦντες μέσα ἀπὸ διάφορα
στάδια μετανοίας, ὥστε νὰ διαπιστωθῆ ἡ μετάνοιά τους. Ἄλλωστε, ἡ μετάνοια δὲν
εἶναι μιὰ διανοητικὴ καὶ συναισθηματικὴ κατάσταση, ἀλλὰ μιὰ ὁλοκληρωτικὴ ἀλλαγὴ
τοῦ ἀνθρώπου.

Ὑπῆρχαν τὰ ἑξῆς στάδια μετανοούντων: οἱ προσκλαίοντες, ποὺ ὄφειλαν νὰ πα-
ραμένουν ἔξω ἀπὸ τὴν θύρα τοῦ Ναοῦ καὶ νὰ ζητοῦν ἀπὸ τοὺς εἰσερχομένους νὰ
προσευχηθοῦν γι’ αὐτοὺς ἐξομολογούμενοι τὴν ἁμαρτία τους· οἱ ἀκροώμενοι τὰ ἱερὰ
ἀναγνώσματα, ποὺ ἐξέρχονταν ἀπὸ τὸν Ναὸ μαζὶ μὲ τοὺς κατηχουμένους· οἱ ὑποπί-
πτοντες, ποὺ προσεύχονταν γονατιστοὶ καὶ ἐξέρχονταν τοῦ Ναοῦ μαζὶ μὲ τοὺς κατη-
χουμένους· οἱ συνιστάμενοι, οἱ ὁποῖοι παρέμεναν μαζὶ μὲ τοὺς πιστοὺς μέχρι τὸ τέλος
τῆς θείας Λειτουργίας, χωρίς, ὅμως, νὰ κοινωνοῦν τῶν Τιμίων Δώρων· καὶ τέλος οἱ
κοινωνοῦντες τοῦ Σώματος καὶ τοῦ Αἵματος τοῦ Χριστοῦ. Οἱ μετανοοῦντες παρέμει-
ναν σὲ αὐτὲς τὶς κατηγορίες διαδοχικὰ καὶ σὲ κατάλληλο χρονικὸ διάστημα (βλ. Κα-
νόνες 56, 57, 58, 59 τοῦ Μ. Βασιλείου).
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Τὸ ὅτι οἱ ἁμαρτήσαντες δὲν ἐξέρχονται σήμερα ἀπὸ τὸν Ναὸ καὶ παραμένουν
σὲ αὐτὸν εἶναι μιὰ οἰκονομία τῆς Ἐκκλησίας, ἀλλὰ αὐτὸ δὲν σημαίνει ὅτι ὅλοι εἶναι
«ἴσοι κατὰ τὴν Λατρεία» καὶ δὲν συνεπάγεται «διαφορετικὴ μεταχείριση κατὰ τὴ
Λατρεία». Ἄλλωστε, οἱ πιστοὶ δὲν εἶναι μόνον ὅσοι ἔχουν τὴν πίστη ἐξ ἀκοῆς, ἀλλὰ
κυρίως ὅσοι ἔχουν τὴν πίστη ἐκ θεωρίας. Γιὰ ὅλους αὐτοὺς τοὺς ἀνθρώπους ἀπευ-
θύνονται εἰδικὲς προσευχὲς στὸν Θεὸ ἀπὸ τὸν λειτουργὸ Ἱερέα.

Αὐτὴ ἡ ποικιλότροπη συνύπαρξη καὶ συμμετοχὴ Κληρικῶν καὶ λαϊκῶν στὴν θεία
Λειτουργία φαίνεται σὲ ὅλη τὴν Παράδοσή μας. Εἶναι χαρακτηριστικὰ ὅσα λέγει ὁ
ἱερὸς Νικόλος Καβάσιλας στὴν ἑρμηνεία του Εἰς τὴν θείαν Λειτουργίαν.

Στὴν ἀρχὴ τοῦ ἔργου αὐτοῦ ὁ ἱερὸς Νικόλαος Καβάσιλας ἀναλύει ὅτι τὸ ἔργο
τῆς ἁγίας τελετῆς τοῦ ἱεροῦ Μυστηρίου εἶναι ἡ μεταβολὴ τῶν δώρων εἰς θεῖο Σῶμα
καὶ Αἷμα, τέλος δὲ νὰ ἁγιασθοῦν οἱ πιστοὶ καὶ νὰ λάβουν ἄφεση ἁμαρτιῶν καὶ κλη-
ρονομία τῆς Βασιλείας τῶν οὐρανῶν.

Οἱ εὐχές, οἱ ψαλμωδίες, τὰ ἀναγνώσματα τῶν Ἁγίων Γραφῶν καὶ ὅλα ὅσα γί-
νονται καὶ λέγονται ἱερῶς πρὶν καὶ μετὰ τὸν ἁγιασμὸ τῶν Δώρων εἶναι προετοιμα-
σμένα καὶ συντελοῦν πρὸς τὸν σκοπὸ αὐτό. Γράφει δὲ ὅτι ὁ Θεὸς δίνει τὰ δῶρα Του
ὡς δωρεὰ («προίκα») ἀλλὰ ἀπαιτεῖ ἀπὸ μᾶς νὰ εἴμαστε ἄξιοι νὰ τὰ λάβουμε καὶ νὰ
τὰ φυλάξουμε, καθὼς ἐπίσης δὲν μεταδίδει ἁγιασμὸ σὲ αὐτοὺς ποὺ δὲν ἔχουν τέτοια
διάθεση.

Ὅλα ὅσα γίνονται στὴν θεία Λειτουργία μᾶς ἁγιοποιοῦν μὲ δύο τρόπους, ἀφ'
ἑνὸς μὲν «πρὸς τὸ δέξασθαι καλῶς» τὸ Σῶμα, ἀφ' ἑτέρου δὲ «πρὸς τὸ συντηρῆσαι
τὸν ἁγιασμὸν καὶ μεῖναι κατέχοντας».

Ἀπὸ ὅλη τὴν ἀνάλυση τῆς θείας Λειτουργίας ποὺ κάνει θὰ σημειωθοῦν τρία ση-
μεῖα ποὺ εἶναι σημαντικὰ γιὰ τὸ θέμα ποὺ μᾶς ἀπασχολεῖ ἐδῶ.

Τὸ πρῶτο, ὅτι κατὰ τὴν θεία Λειτουργία ὠφελούμαστε καὶ ἁγιαζόμαστε
«διχῶς»-διττῶς. Ὁ ἕνας τρόπος εἶναι ἀπὸ τὶς εὐχές, τοὺς ψαλμούς, τὰ ἀναγνώσματα,
καὶ ὁ ἄλλος τρόπος εἶναι ἀπὸ τὰ τελούμενα στὴν ἱερουργία. Μὲ ὅλα ὅσα τελοῦνται
ἀπὸ τὸν Ἱερέα «ἡ οἰκονομία τοῦ Σωτῆρος σημαίνεται». Δὲν ὠφελοῦν μόνον οἱ εὐχὲς
στὴν θεία Λειτουργία, «ἀλλὰ καὶ τὰ τελούμενα ταῦτα ἔχει τὸν τρόπον· καὶ γίνεται
μὲν ἕκαστον τῆς χρείας ἕνεκα τῆς ἐπισταμένης σημαίνει δὲ καὶ τί τῶν τοῦ Χριστοῦ
ἔργων ἢ πράξεων ἢ παθῶν».

Αὐτὸ σημαίνει ὅτι ὅλοι ὠφελοῦνται στὴν θεία Λειτουργία, Κληρικοὶ καὶ λαϊκοί,
ἐγγράμματοι καὶ ἀγράμματοι, ἐνήλικες καὶ ἀνήλικοι. Ὅλοι ἁγιαζόμαστε καὶ ἀπὸ ὅσα
λέγονται καὶ ἀπὸ ὅσα γίνονται. Δηλαδή, ἐκτὸς ἀπὸ τὴν γλώσσα μὲ τὴν ὁποία ἐπικοι-
νωνοῦμε, ὑπάρχει καὶ ἡ γλώσσα τῶν συμβόλων.

Τὸ δεύτερο σημεῖο εἶναι, ὅτι ὁ Νικόλαος Καβάσιλας, ἀναλύοντας τὴν θεία Λει-
τουργία, ἀναφέρεται στὸ ὅτι τελεῖται ὑπὸ τοῦ Ἱερέως καὶ ὄχι ἀπὸ τὴν κοινότητα καὶ
αὐτὸ φαίνεται ἀπὸ τὶς συχνὲς δεήσεις καὶ προτροπὲς τοῦ Ἱερέως καὶ τοῦ Διακόνου
πρὸς τὸν λαό. Προσεύχεται ὁ Ἱερεὺς γιὰ νὰ ἀξιωθῆ τῆς μεγάλης δωρεᾶς, καὶ προ-
σεύχεται ὑπὲρ τοῦ λαοῦ καὶ παραγγέλλει στὸν λαὸ νὰ προσεύχεται.

Ὁ Ἱερεὺς τελεῖ τὰ Μυστήρια «καὶ εὔχεται (ὁ ἱερεὺς) μὴ ἀνάξιος ὀφθῆναι τοῦ
προκειμένου, ἀλλὰ καθαραῖς χερσὶ καὶ ψυχῇ καὶ γλώττῃ τῷ μυστηρίῳ διακονῆσαι».
«Ὁ δὲ ἱερεὺς τὰ μὲν δῶρα τίθησι ἐπὶ τῆς τραπέζης· αὐτὸς δὲ ὡς ἤδη πρὸς τὴν τελετὴν
γενόμενος καὶ μέλλων τῆς φρικτῆς ἅπτεσθαι θυσίας, ἔτι ἑαυτοῦ εὐτρεπίζει καὶ διὰ
τῶν εὐχῶν καθαίρει καὶ πρὸς τὴν ἱερουργίαν παρασκευάζει, καὶ οὐχ ἑαυτὸν μόνον
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ἀλλὰ καὶ τὸ περιεστὸς πλῆθος καταρτίζει καὶ διατίθησι πρὸς τὴν χάριν εὐχῇ καὶ τῇ
πρὸς ἀλλήλους ἀγάπῃ καὶ τῇ ὁμολογίᾳ τῆς πίστεως».

Ὑπάρχουν πολλὲς παρόμοιες φράσεις στὴν ἑρμηνεία τῆς θείας Λειτουργίας τοῦ
Νικολάου Καβάσιλα: «Περὶ δὲ τούτων (ὁ ἱερεὺς) τοὺς περιεστῶτας πιστοὺς εὔχεσθαι
κελεύει ὑπὲρ ὧν εὔχεσθαι τότε δεῖ».

Τὸ τρίτο σημεῖο εἶναι ὅτι, καίτοι ὁ Ἱερεὺς τελεῖ τὴν θεία Λειτουργία, ὅμως ἡ
Χάρη τοῦ Θεοῦ ἐνεργεῖ κατὰ διττὸν τρόπο στὰ Τίμια Δῶρα: «Ἕνα μὲν τρόπον καθ'
ὃν αὐτὰ ἁγιάζεται, ἕτερον δὲ καθ' ὃν ἡ χάρις δι' αὐτῶν ἡμᾶς ἁγιάζει». Ὁ πρῶτος
τρόπος εἶναι ὅτι ὁ Θεὸς ἁγιάζει τὰ Δῶρα, διὰ τοῦ Ἱερέως, ἀνεξάρτητα ἀπὸ τὰ ἀνθρώ-
πινα πάθη, ὁ δεύτερος τρόπος εἶναι ὅτι ἡ Χάρη ἁγιάζει τὸν Ἱερέα καὶ τοὺς πιστοὺς
διὰ τῶν Δώρων, ὅταν ὑπάρχη δική μας σπουδή, γιατί διαφορετικὰ δὲν μᾶς ἁγιάζει:
«Ἁγιάζει γὰρ ἡ χάρις διὰ τῶν δώρων ἡμᾶς, ἐὰν πρὸς τὸν ἁγιασμὸν ἐπιτηδείως ἔχον-
τας λάβῃ, ἂν δὲ ἀπαρασκευάστοις ἐμπέσῃ, οὔτε ὄφελος ἤνεγκεν οὐδὲν καὶ μυρίων
ἡμῖν ἐνέθηκε βλαβῶν».

Ἔτσι στὴν θεία Λειτουργία συμμετέχουν οἱ Χριστιανοὶ διαφοροτρόπως. Ἄλλο
εἶναι τὸ ἔργο τῶν Κληρικῶν καὶ ἄλλο τῶν λαϊκῶν. Ὅπως ἡ Ἐκκλησία εἶναι Σῶμα
Χριστοῦ ποὺ ἔχει διάφορα μέλη καὶ κάθε μέλος ἔχει διαφορετικὸ ἔργο νὰ ἐπιτελέση,
ἔτσι καὶ ἡ λειτουργικὴ κοινότητα εἶναι ἕνα σῶμα, τὸ Σῶμα τοῦ Χριστοῦ ποὺ προ-
σεύχεται καὶ κάθε μέλος ἔχει τὸ δικό του ἔργο νὰ ἐπιτελέση. Ὅπως τὸ ἀνθρώπινο
σῶμα ἔτσι καὶ στὸ σῶμα τῆς Ἐκκλησίας ὑπάρχει ἑνότητα ἐν τῇ ποικιλίᾳ καὶ ποικιλία
ἐν τῇ ἑνότητι. Αὐτὴ ἡ ἑνότητα διασαλεύεται, ὅταν παρατηροῦνται διαφοροποιήσεις
καὶ ὑπερβάσεις τῶν χαρισμάτων διακονίας.

Στὸν δυτικὸ Χριστιανισμὸ διαπιστώνουμε ὅτι στοὺς μὲν «Καθολικοὺς» παρα-
τηρεῖται ἡ κληρικοκρατία, στοὺς δὲ Προτεστάντες ἡ λαϊκοκρατία. Γιὰ νὰ εἴμαστε
εἰλικρινεῖς πρέπει νὰ ποῦμε ὅτι αὐτὲς οἱ δύο τάσεις κατὰ καιροὺς ἐπηρέασαν καὶ
τὸν ὀρθόδοξο χῶρο. Ἑπομένως, ἡ αὐθεντικὴ ἐκκλησιαστικὴ ζωὴ δὲν υἱοθετεῖ οὔτε τὴν
κληρικοκρατία οὔτε τὴν λαϊκοκρατία.

Στὰ γραπτὰ τοῦ π. Βασιλείου Θερμοῦ παρατηρῶ ὅτι ὑπάρχει ἕνας ἔντονος λαϊ-
κισμός, γίνεται λόγος γιὰ τὰ «δικαιώματα» καὶ τὶς «ὑποχρεώσεις» τῶν λαϊκῶν λόγῳ
τῆς «χειροτονίας τοῦ Βαπτίσματος καὶ τοῦ Χρίσματος». Φυσικά, οἱ λαϊκοὶ δὲν εἶναι
οἱ μὴ χαρισματοῦχοι, ἀλλὰ ἐκεῖνοι ποὺ ἔχουν χαρίσματα, ποὺ ἔχουν λάβει τὸ Βάπτι-
σμα καὶ τὸ Χρῖσμα καὶ ἔτσι ἀποτελοῦν τὴν «ἀγρυπνοῦσα συνείδηση τῆς Ἐκκλησίας».
Ὅπως χάρισμα εἶναι τὸ «ποιμαίνειν», ἔτσι χάρισμα εἶναι καὶ τὸ «ποιμαίνεσθαι».
Ἀλλὰ ὁ λαὸς μέσα στὴν Ἐκκλησία, κατὰ τὸν ἅγιο Διονύσιο τὸν Ἀρεοπαγίτη, εἶναι «ἡ
θεωρητικὴ τάξις», ποὺ σημαίνει ὅτι ἐνεργοποιεῖται σὲ αὐτοὺς τὸ χάρισμα τῆς γνώ-
σεως τῆς ἀληθείας, τῆς ὁμολογίας τῆς πίστεως, τῆς προσευχῆς. Ὁ Γέροντας Σωφρό-
νιος σαφῶς δίδασκε ὅτι τὸ Βασίλειον Ἱεράτευμα τῶν πιστῶν εἶναι στὴν
πραγματικότητα ἡ προσευχὴ ὑπὲρ ὅλου τοῦ κόσμου, ποὺ γίνεται καὶ ἀπὸ τοὺς λαϊ-
κοὺς καὶ εἶναι μιὰ ἰδιαίτερη ἱερουργία.

Τὸ ἐρώτημα ποὺ τίθεται εἶναι: γιατί μερικοὶ μὲ τὶς ἀπόψεις περὶ «γενικῆς ἱερω-
σύνης» ἀνατρέπουν αὐτὴν τὴν τάξη, συνειδητὰ ἡ ἀσυνείδητα, ἀφοῦ προσπαθοῦν νὰ
συνδέσουν τοὺς πιστοὺς μὲ τοὺς Κληρικούς, καὶ ὄχι τοὺς πιστοὺς μὲ τοὺς Ἱεροψάλτες,
οἱ ὁποῖοι εἶναι βασικὰ οἱ ἐκπρόσωποι τοῦ λαοῦ στὴν ἀνταπόκριση τῶν δεήσεων καὶ
τῶν εὐχῶν τοῦ Ἱερέως; Ἐδῶ ὑπάρχει ἕνα σαφέστατο πρόβλημα.

Ἑπομένως, προκειμένου νὰ βελτιώσουμε τὴν λατρεία μας δὲν πρέπει ἁπλῶς νὰ
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ἐξυψώσουμε καὶ νὰ ὁδηγήσουμε τοὺς πιστοὺς πρὸς τοὺς Κληρικοὺς ποὺ εἰσέρχονται
στὸ Ἱερὸ Βῆμα γιὰ νὰ τελέσουν τὴν θεία Λειτουργία, ἀλλὰ νὰ βελτιώσουμε τὸν τρόπο
τῆς ψαλμωδίας, τῆς ἀξίας προσελεύσεως τῶν Χριστιανῶν στὰ Μυστήρια, καὶ ἰδίως
στὸ Μυστήριο τῆς θείας Εὐχαριστίας.

Τόσο οἱ Κληρικοὶ ὅσο καὶ οἱ λαϊκοὶ θὰ πρέπει νὰ καταβάλουν μεγάλη προσπά-
θεια ὄχι ἁπλῶς νὰ κατανοοῦν ὅσα λέγονται καὶ γίνονται στὴν θεία Λειτουργία, ἀλλὰ
γιὰ νὰ βιώσουν τὸ «πνεῦμα» τῆς θείας Λειτουργίας, ποὺ εἶναι τὸ «πνεῦμα» τῆς κε-
νωτικῆς ἀγάπης, τῆς θυσίας καὶ τῆς προσφορᾶς, κατὰ τὸ πρότυπο τοῦ Χριστοῦ.

Αὐτὸ διασώζεται στὸν λόγο τοῦ προφήτου Ἠσαΐα, ποὺ λέμε οἱ Κληρικοὶ στὴν
προσκομιδή, «ὡς πρόβατον ἐπὶ σφαγὴν ἤχθη, καὶ ὡς ἀμνὸς ἄμωμος, ἐναντίον τοῦ
κείροντος αὐτὸν ἄφωνος, οὕτως οὐκ ἀνοίγει τὸ στόμα αὐτοῦ. Ἐν τῇ ταπεινώσει ἡ
κρίσις αὐτοῦ ἤρθη· τὴν δὲ γενεὰν αὐτοῦ τίς διηγήσεται; ὅτι αἴρεται ἀπὸ τῆς γῆς ἡ
ζωὴ αὐτοῦ, ἀπὸ τῶν ἀνομιῶν τοῦ λαοῦ μου ἤχθη εἰς θάνατον» (Ἡσ. νγ´, 7-8), ἀλλὰ
καὶ στὴν ἐκφώνηση τοῦ Ἱερέως: «τὰ σὰ ἐκ τῶν σῶν σοὶ προσφέρομεν κατὰ πάντα
καὶ διὰ πάντα».

Ἡ παρουσία τῶν λαϊκῶν πιστῶν τὸν Ναὸ δὲν εἶναι τυπικὴ καὶ μηχανική, ἀλλὰ
πρέπει νὰ ἐπιφέρη ἀλλοίωση πνευματική. Ὁ ἅγιος Γρηγόριος ὁ Παλαμᾶς λέγει ὅτι
αὐτὸ γίνεται μὲ τὸ νὰ συνάζη ὁ Χριστιανὸς «τὸν οἰκεῖον νοῦν» καὶ νὰ τὸν ἀνυψώνη
«πρὸς τὸν Θεὸν» καὶ νὰ μελετᾶ καὶ νὰ προσέχη μὲ τὴν διάνοιαν «τὰ ἱερὰ ἄσματα
ἀπ' ἀρχῆς ἄχρι τέλους». Τότε ἀλλοιώνεται πνευματικὰ «ἀναλόγως τῇ πρὸς τὸν Θεὸν
καὶ τὰ θεῖα λόγια μελέτῃ». Καὶ ἔτσι «θέρμη τις ἐγγίνεται τῇ καρδίᾳ διὰ τῆς μελέτης
ταύτης», ἡ ὁποία ἐκδιώκει ὡς μύγες τοὺς πονηροὺς λογισμούς, προκαλεῖ πνευματικὴ
εἰρήνη καὶ παρηγοριὰ στὴν ψυχὴ καὶ παρέχει στὸ σῶμα τὸν ἁγιασμό.

Ἡ μαρτυρία αὐτὴ εἶναι πολύτιμη, γιατί προέρχεται ἀπὸ ἕναν πεπειραμένο θε-
ολόγο. Ἡ ψυχὴ καὶ τὸ σῶμα τῶν πιστῶν ἁγιάζεται κατὰ τὴν διάρκεια τῆς παρουσίας
του στὸν Ναό, καὶ αὐτὸ συνδέεται μὲ τὴν συνέλιξη τοῦ νοῦ καὶ τὴν ἀνύψωση στὸν
Θεὸ (νοερὰ προσευχὴ) καὶ τὴν συγκέντρωση τῆς διανοίας στὰ «ἱερὰ ἄσματα».

Ἡ προσπάθεια ὅλων μας ἔγκειται στὸ νὰ ζήσουμε τὸν εὐχαριστιακὸ τρόπο ζωῆς,
νὰ μάθουμε τὸν κενωτικὸ τρόπο ζωῆς, δηλαδὴ νὰ προσφερόμαστε μὲ θυσία στὸν Θεὸ
καὶ τοὺς ἀδελφούς μας, νὰ ἀποβάλλουμε τὴν φιλαυτία καὶ νὰ ἀποκτήσουμε τὴν φι-
λοθεΐα καὶ τὴν φιλανθρωπία.

Ὅταν ζοῦμε κατ' αὐτὸν τὸν τρόπο, λίγο ἐνδιαφέρει τὸ ποιά θέση κατέχουμε
μέσα στὸν Ναὸ κατὰ τὴν διάρκεια τῆς θείας Λειτουργίας, ἀφοῦ μπορεῖ ἕνας λαϊκὸς
νὰ φύγη ὠφελημένος ἀπὸ τὸν Ἱερὸ Ναό, ὅπως ὁ Τελώνης τῆς παραβολῆς, πράγμα τὸ
ὁποῖο νὰ μὴ συμβῆ μὲ τὸν Ἱερέα, ὅπως ἔγινε στὸν Φαρισαῖο.

Γι' αὐτὸ «πρὸς Θεοῦ» δὲν πρέπει νὰ ἀνοίξουμε «πόλεμο», ἔριδες καὶ διαμάχες
γιὰ τὰ «δικαιώματά» μας μέσα στὴν Ἐκκλησία καὶ τὴν Λατρεία, ἰδίως στὴν θεία
Λειτουργία. Ἄλλωστε, ἔχουμε μάθει νὰ προσευχόμαστε στὸν Θεὸ «δίδαξόν μὲ τὰ δι-
καιώματα ΣΟΥ» καὶ ὄχι «δίδαξόν με τὰ δικαιώματά ΜΟΥ», «ἐλθέτω ἡ Βασιλεία
ΣΟΥ» καὶ ὄχι «ἐλθέτω ἡ βασιλεία ΜΟΥ».

7. Ναὸς τοῦ Ἁγίου Πνεύματος καὶ «μαγικὴ θρησκευτικότητα»

Ὁ π. Βασίλειος Θερμὸς στὸ κείμενό του κρίνει τὸν π. Ἰωάννη Ρωμανίδη καὶ
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κατ' ἐπέκταση καὶ ἐμένα, ἐπειδὴ δὲν ἀναφερόμαστε στὴν «οὐσιώδη ἐπιφοίτηση τοῦ
Ἁγίου Πνεύματος» σὲ κάθε ἄνθρωπο, ὁ ὁποῖος εἶναι ναὸς τοῦ Ἁγίου Πνεύματος.

Διαφωνεῖ μὲ τὸν π. Ἰωάννη Ρωμανίδη ποὺ λέγει: «ἀπόδειξη ὅτι κάποιος ἔχει τὸ
Ἅγιο Πνεῦμα εἶναι ὅτι ὁ ἄνθρωπος αὐτὸς προσεύχεται». Ἀρνεῖται αὐτὴν τὴν σκέψη
του, γιατί πιστεύει ὅτι «πλῆθος ἀνθρώπων ποὺ δὲν προσεύχονται καὶ δὲν ἀσκοῦνται
πνευματικὰ (ἢ τὸ πράττουν διαλειπόντως) οὐχ ἧττον Τὸ ἔχουν λάβει οὐσιωδῶς κατὰ
τὰ εἰσαγωγικὰ μυστήρια».

Γιὰ μένα γράφει: «Ἐκεῖνο ποὺ δὲν συναντοῦμε στὰ γραπτά του εἶναι ἡ πίστη
στὴν οὐσιώδη ἐγκατάσταση τοῦ Ἁγίου Πνεύματος στὸν χριόμενο ἄνθρωπο». Καὶ σὲ
ἄλλο σημεῖο γράφει ὅτι ὑπερτονίζω «τὴ σημασία τῶν διαφορῶν στὴ πνευματικὴ πρό-
οδο τῶν πιστῶν» καὶ στηρίζομαι σὲ αὐτὲς «προκειμένου νὰ ὁριοθετήση τὴν θέση τοῦ
καθενὸς στὴ Λατρεία». Καὶ συνεχίζει: «Ἔτσι ὅμως ἀκυρώνεται ἡ "οὐσιώδης" ἐγκα-
τάσταση τοῦ Ἁγίου Πνεύματος στὸν ἄνθρωπο μέσῳ τοῦ Χρίσματος, ἡ ὁποία τοῦ δίνει
τὴν ξεχωριστὴ θέση στὴ Λατρεία».

Χρησιμοποιεῖ στὰ κείμενά του ἑπτὰ φορὲς τὴν λέξη «οὐσιώδη» ἐπιφοίτηση ἢ
ἐγκατάσταση τοῦ Ἁγίου Πνεύματος στὸν χριόμενο ἄνθρωπο. Κανεὶς δὲν ἀρνεῖται,
ὅπως ἀνέπτυξα προηγουμένως, τὴν μεγάλη σημασία τοῦ Βαπτίσματος καὶ τοῦ Χρί-
σματος γιὰ τὴν πνευματικὴ ζωή, ἀλλὰ ἐκεῖνο τὸ ὁποῖο ἐπισημαίνουμε εἶναι ὅτι δὲν
εἶναι αὐτὸ ποὺ κάνει τὸν ἄνθρωπο "ἐνεργείᾳ" ναὸ τοῦ Ἁγίου τοῦ Πνεύματος, ἂν τὸ
χάρισμα δὲν ἐνεργοποιῆται μὲ τὴν ἄσκηση, τὴν τήρηση τῶν ἐντολῶν τοῦ Χριστοῦ καὶ
τὴν προσευχὴ σὲ συνδυασμό, βέβαια, μὲ τὰ Μυστήρια τῆς Ἐκκλησίας.

Θεωρῶ ὅτι ἀποτελεῖ μεγάλο δογματικὸ λάθος ἡ λέξη «οὐσιώδης ἐγκατάσταση
τοῦ Ἁγίου Πνεύματος» μέσα στὴν καρδιὰ τοῦ ἀνθρώπου, ὅπως τὴν χρησιμοποιεῖ ὁ
π. Βασίλειος, ποὺ τὴν ἐπαναλαμβάνει πολλὲς φορές, παρερμηνεύοντας τὸ χωρίο τοῦ
ἁγίου Γρηγορίου τοῦ Παλαμᾶ. Ἐπειδὴ τὸ θέμα εἶναι σοβαρό, γι' αὐτὸ θὰ ἐπεκτείνω
τὸν λόγο.

Πρῶτον. Γνωρίζουμε ἀπὸ τὴν θεολογία ὅτι ὁ Θεὸς ἔχει οὐσία καὶ ἐνέργεια καὶ
ὅτι ὡς πρὸς τὴν οὐσία εἶναι ἀμέθεκτος ἀπὸ τὸν ἄνθρωπο, ἐνῶ εἶναι μεθεκτὸς κατὰ
τὶς ἐνέργειές Του. Τὸ Ἅγιον Πνεῦμα ἐκπορεύεται κατ' οὐσίαν ἐκ τοῦ Πατρὸς καὶ πέμ-
πεται κατ' ἐνέργειαν καὶ διὰ τοῦ Υἱοῦ.

Ὑπάρχουν τρεῖς τρόποι ἑνώσεως, κατὰ τὸν ἅγιο Ἰωάννη τὸν Δαμασκηνό, ἤτοι
μεταξύ τῶν Προσώπων τῆς Ἁγίας Τριάδος, στὴν ἕνωση τῶν δύο φύσεων στὸν Χριστὸ
καὶ στὴν ἕνωση τοῦ ἀνθρώπου μὲ τὸν Θεό.

Τὰ Πρόσωπα τῆς Ἁγίας Τριάδος μετέχουν τῆς οὐσίας τοῦ Θεοῦ (κατ' οὐσίαν
ἕνωσις), ἡ θεία καὶ ἀνθρώπινη φύση στὸν Χριστὸ συνδέονται καθ' ὑπόσταση (καθ'
ὑπόστασιν ἕνωσις) καὶ ὁ ἄνθρωπος κοινωνεῖ τῆς ἐνεργείας τοῦ Τριαδικοῦ Θεοῦ (κατ'
ἐνέργειαν ἕνωσις). Ἑπομένως, ὁ ἄνθρωπος εἶναι ναὸς τοῦ Ἁγίου Πνεύματος κατ' ἐνέρ-
γειαν καὶ ὄχι κατ' οὐσίαν καὶ καθ' ὑπόστασιν.

Δεύτερον. Τὸ χωρίο τοῦ ἁγίου Γρηγορίου τοῦ Παλαμᾶ, τὸ ὁποῖο χρησιμοποιεῖ ὁ
π. Βασίλειος Θερμὸς καὶ καταλήγει ὅτι στὰ γραπτά μου, ὅπως καὶ στὸν π. Ἰωάννη
Ρωμανίδη, δὲν συναντοῦμε τὴν «πίστη στὴν οὐσιώδη ἐγκατάσταση τοῦ Ἁγίου Πνεύ-
ματος στὸν χριόμενο ἄνθρωπο...», τὸ παρερμηνεύει. Ἂν διαβάση κανεὶς προσεκτικά
το χωρίο αὐτό, θὰ διαπιστώση τὰ ἑξῆς:

α) Ἡ ὅλη θεολογικὴ ἀνάλυση τοῦ ἁγίου Γρηγορίου τοῦ Παλαμᾶ ἀφορᾶ
τὴν ἐκπόρευση τοῦ Ἁγίου Πνεύματος ἐκ τοῦ Πατρὸς καὶ τὴν πέμψη διὰ τοῦ Υἱοῦ.
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Ἄλλωστε, πρόκειται γιὰ χωρίο προερχόμενο ἀπὸ τὸ ἔργο του «Περὶ ἐκπορεύσεως
τοῦ Ἁγίου Πνεύματος», στὸ ὁποῖο ἀνατρέπει τὴν κακοδοξία τῶν Λατίνων γιὰ τὸ Fi-
lioque.

Οἱ Λατίνοι ὑποστήριζαν ὅτι τὸ Ἅγιον Πνεῦμα ἐκπορεύεται ἐκ τοῦ Πατρὸς καὶ
τοῦ Υἱοῦ. Ὁ ἅγιος Γρηγόριος ὁ Παλαμᾶς, ἑρμηνεύοντας χωρία τοῦ ἁγίου Κυρίλλου
Ἀλεξανδρείας καὶ τοῦ ἁγίου Γρηγορίου τοῦ Θεολόγου, ἀνατρέπει αὐτὴν τὴν κακοδο-
ξία, διδάσκοντας ὅτι καὶ τὰ τρία Πρόσωπα τῆς Ἁγίας Τριάδος ἔχουν τὴν ἴδια ἑνιαία
οὐσία. «Εἰ δὲ καὶ οὐσιωδῶς ἐξ ἀμφοῖν εἶπε προχεόμενον, οὐδὲν καινόν». Ἄλλο εἶναι
ἡ κατ' οὐσίαν ἐκπόρευση τοῦ Πνεύματος μόνον ἀπὸ τὸν Πατέρα καὶ ἄλλο εἶναι ἡ
κατ' ἐνέργειαν πέμψη ποὺ γίνεται καὶ διὰ τοῦ Υἱοῦ.

Ἔτσι, τὸ Ἅγιον Πνεῦμα ἐπιδημεῖ στοὺς Ἀποστόλους καὶ ἐνεργεῖ τελειότερον,
κατὰ τὸν Γρηγόριο τὸν Θεολόγο «οὐσιωδῶς ὡς ἂν εἴποι τις παρὸν καὶ συμπολιτευό-
μενον», δηλαδή, δὲν χωρίζεται ἀπὸ τὰ ἄλλα Πρόσωπα τῆς Ἁγίας Τριάδος. Τὸ ἴδιο
συνέβη καὶ μὲ τὴν ἀποστολὴ τοῦ Λόγου, ποὺ ἦταν «οὐσιώδης» ἀπὸ τὰ δύο ἄλλα
Πρόσωπα, δηλαδὴ τὸν Πατέρα καὶ τὸ Ἅγιον Πνεῦμα. Ἑπομένως, ἡ περὶ οὐσιώδους
διδασκαλία ἀναφέρεται στὸν Τριαδικὸ Θεό.

β) Ὁ ἅγιος Γρηγόριος ὁ Παλαμᾶς στὶς μετέπειτα ἀναλύσεις του ἀνα-
φέρθηκε διεξοδικῶς στὸ περὶ τῆς οὐσίας καὶ ἐνεργείας στὸν Θεό. Σύμφωνα μὲ αὐτὴν
τὴν διδασκαλία ἡ οὐσία τοῦ Θεοῦ εἶναι ἡ ἄκτιστη φύση, ἡ δὲ ἐνέργειά Του εἶναι τὰ
φυσικὰ προσόντα περὶ τὴν φύση θεωρούμενα ἢ ἡ οὐσιώδης κίνηση καὶ δύναμη καὶ
ἐνέργεια τῆς φύσεως. Ἔτσι, ἡ ἐνέργεια τοῦ Θεοῦ λέγεται οὐσιώδης ἐνέργεια.

Ὁ ἅγιος Γρηγόριος ὑποστηρίζει ὅτι δὲν ὑπάρχει ἀνενέργητος οὐσία οὔτε ἀνού-
σιος ἐνέργεια, καθὼς ἐπίσης ἡ ἐνεργὸς οὐσία καὶ ἡ οὐσιώδης ἐνέργεια εἶναι «ἐν
ταυτῷ τὸ Εἶναι» καὶ ἡ φανέρωση τοῦ Εἶναι τοῦ τρισυποστάτου Θεοῦ καὶ ὄχι ἑνὸς
ἀπροσώπου Θεοῦ, ὅπως ἐπεξηγεῖ ὁ Ἱερομόναχος (νῦν Μητροπολίτης) Ἀμφιλόχιος
Ράντοβιτς. Γιατί ὁ ἀνούσιος ἢ ἀνυπόστατος ἢ ἀνενέργητος Θεὸς εἶναι ἀνύπαρκτος
Θεός.

Ἔτσι ἡ ἄκτιστη ἐνέργεια τοῦ Θεοῦ λέγεται «ἕνωσις» ἐπὶ τῆς Τριάδος, κυρίως,
στὰ Πρόσωπα, ἀλλὰ καὶ ὁ Τριαδικὸς Θεὸς ὅταν ἐνεργῆ πρὸς τὰ ἔξω διὰ τῆς κοινῆς
καὶ ἑνιαίας ἐνεργείας «μεριζόμενος κατ' αὐτὴν ἀμερίστως, δὲν ἐκπίπτει τοῦ ἑνιαίου
Αὐτοῦ». Ἡ ἄκτιστη οὐσιώδης ἐνέργεια καὶ ὅταν μερίζεται, «μερίζεται οὐχὶ ὑποστα-
τικῶς». Ὁπότε, τὰ Τρία Πρόσωπα ἔχουν μία καὶ τὴν αὐτὴν οὐσία, μία καὶ τὴν αὐτὴν
ἐνέργεια, ἡ ὁποία πηγάζει ἀρρήτως ἀπὸ τὴν οὐσία.

Ἀπὸ αὐτὸ ἐξάγεται ὅτι στὸ χωρίο αὐτὸ τοῦ ἁγίου Γρηγορίου τοῦ Παλαμᾶ τὸ
«οὐσιωδῶς» ἀναφέρεται καὶ στὴν οὐσιώδη ἐνέργεια τοῦ Θεοῦ, τῆς ὁποίας μετέχει ὁ
ἄνθρωπος, καὶ ὄχι στὴν κατ' οὐσίαν ἕνωση τοῦ Θεοῦ μὲ τὸν ἄνθρωπο.

γ) Στὸ συγκεκριμένο χωρίο φαίνονται καθαρὰ οἱ τρεῖς ἑνώσεις, ἡ κατ'
οὐσίαν, ποὺ συμβαίνει στὰ Πρόσωπα τῆς Ἁγίας Τριάδος, ἡ καθ' ὑπόστασιν, ποὺ συμ-
βαίνει στὸν Θεάνθρωπο Χριστό, καὶ ἡ κατὰ τὴν οὐσιώδη ἐνέργεια, τῆς ὁποίας μετέχει
ὁ ἄνθρωπος. Ἔτσι, ἐξηγεῖται τὸ χωρίο γιὰ τὴν δύναμη τοῦ Ἁγίου Πνεύματος «ἀλλὰ
καὶ πάρεστιν ἀεὶ οὐσιωδῶς ἡμῖν, πάντως δὲ καὶ καθ' ὑπόστασιν, κἂν ἡμεῖς τῆς οὐσίας
ἢ τῆς ὑποστάσεως ἥκιστα μετέχωμεν, ἀλλὰ τῆς Χάριτος». Ἐμεῖς μετέχουμε τῆς
οὐσιώδους ἐνεργείας, ἡ ὁποία εἶναι καὶ ὑποστατικὴ (ὄχι ἡ καθ' ὑπόστασιν ἕνωσις),
διότι τὸ ἐνεργοῦν εἶναι τὸ Πρόσωπο, ἀλλὰ ποτὲ τῆς οὐσίας τοῦ Θεοῦ, γιατί αὐτὸ θὰ
ἦταν πανθεϊσμός.
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Κατόπιν τῶν ἀνωτέρω θεωρῶ ὅτι ὁ π. Βασίλειος παρερμηνεύει τὸ χωρίο ἢ δίνει
τὴν δυνατότητα νὰ ἐκληφθῆ ὅτι «οὐσιωδῶς», κατὰ τὴν οὐσία, ἐγκαθίσταται τὸ Ἅγιον
Πνεῦμα στὸν χριόμενο.

Τέταρτον. Ἐπειδὴ ὁ π. Βασίλειος ἀναφέρθηκε σὲ χωρίο τοῦ ἁγίου Γρηγορίου
τοῦ Παλαμᾶ περὶ ἐγκαταστάσεως τοῦ Ἁγίου Πνεύματος μέσα στὸν ἄνθρωπο, τὸ
ὁποῖο παρερμήνευσε, καὶ ἐπειδὴ αὐτὸ ἔχει σχέση μὲ τὶς ἀπόψεις του γιὰ τὴν συμμε-
τοχὴ τῶν πιστῶν στὴν Λατρεία, θὰ ἀναφερθῶ στὴν διδασκαλία τοῦ ἁγίου Γρηγορίου
τοῦ Παλαμᾶ γιὰ τὸ θέμα αὐτό, ὅπου φαίνεται πῶς φανερώνεται τὸ Ἅγιον Πνεῦμα
στὸν ἄνθρωπο, ἀλλὰ καὶ πῶς ἀφίπταται ἀπὸ αὐτόν.

Κατὰ τὸν ἅγιο Γρηγόριο Παλαμᾶ, τὸ Ἅγιον Πνεῦμα ἐνεργεῖ διαφοροτρόπως
στοὺς βαπτισθέντες. Χρησιμοποιεῖ χωρίο τοῦ Μ. Βασιλείου σύμφωνα μὲ τὸ ὁποῖο τὸ
Ἅγιον Πνεῦμα εἶναι «ἐνυπάρχον τοῖς μὲν ἀτελέσιν ἔτι, ὥσπερ τις διάθεσις "διὰ τὸ
τῆς γνώμης ἀνίδρυτον", τοῖς δὲ τελειωτέροις ὡς ἕξις ἐπίκτητος, ἐστι ἐφ' ὧν ἐνερρι-
ζωμένη καὶ ταύτης μᾶλλον· "ὡς γὰρ ἡ δύναμις", φησί, "τοῦ ὁρᾷν ἐν τῷ ὑγιαίνοντι
ὀφθαλμῷ, οὕτως ἡ ἐνέργεια τοῦ Πνεύματος ἐν τῇ κεκαθαρμένῃ ψυχῇ"». Ἔτσι ἐνεργεῖ
ἀλλιῶς στοὺς ἀτελεῖς, ἀλλιῶς στοὺς τελειοτέρους, ποὺ ἔχουν ὀφθαλμὸ γιὰ νὰ τὸ δοῦν
καὶ κεκαθαρμένη ψυχή, γιατί τελικὰ «ὄργανα εἰσι τοῦ Ἁγίου Πνεύματος οἱ ἅγιοι».

Σὲ ἄλλο σημεῖο, μιλώντας γιὰ τὸν τρόπο ἐνεργείας τοῦ Ἁγίου Πνεύματος στοὺς
ἀνθρώπους, ἀνάλογα μὲ τὴν πνευματική τους κατάσταση, λέγει ὅτι «τὸ τοιοῦτον ἐπι-
λάμπει φῶς καὶ τοῖς τελείοις γίνεται προσθήκη ταπεινώσεως, ἀλλ' ἑτέρα τῷ εἴδει
παρὰ τὴν τῶν εἰσαγομένων». Ἀναφέροντας δὲ χωρία διαφόρων Ἁγίων, ἤτοι τοῦ ἁγίου
Διαδόχου Φωτικῆς, τοῦ ὁσίου Νείλου καὶ τοῦ ἁγίου Μακαρίου, ὁμιλεῖ γιὰ τὴν ποικίλη
ἐνέργεια τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, ἀνάλογα μὲ τὴν πνευματικὴ κατάσταση τοῦ ἀνθρώ-
που καὶ τὴν ἐσωτερικὴ διὰ τοῦ νοὸς προσευχή.

Ἀναφερόμενος στὴν λήψη τῆς δωρεᾶς τοῦ Ἁγίου Πνεύματος μὲ τὰ Μυστήρια
τοῦ Βαπτίσματος, τοῦ Χρίσματος, τῆς θείας Κοινωνίας, λέγει ὅτι συμβαίνει ὅ,τι καὶ
μὲ τοὺς τύπους τῶν μυστηρίων στὴν Παλαιὰ Διαθήκη. Ὅπως στοὺς Ἰσραηλίτες, ποὺ
ἐξέκλιναν σὲ σαρκικὲς ἐπιθυμίες, δὲν ὠφέλησαν τίποτε οἱ τύποι τῶν μυστηρίων ποὺ
τοὺς δόθηκαν, οὔτε ἐξαιρέθηκαν τῆς θείας ἐγκαταλείψεως καὶ γι' αὐτὸ δὲν ἔφθασαν
στὴν γῆ τῆς ἐπαγγελίας, τὸ ἴδιο συμβαίνει καὶ μὲ τὰ ἀληθῆ Μυστήρια στὴν Καινὴ
Διαθήκη. «Εἴπερ ἐν ἁμαρτίαις ζῇν προαιρούμεθα, τὸ θεῖον βάπτισμα καὶ τὰ ἑπόμενα
τούτῳ θεῖα μυστήρια τῆς αἰωνίου καταδίκης οὐ ῥύσεται, ἀλλ' ἐκπεσούμεθα τῆς οὐρα-
νίου κληρονομίας ὡς ἐκεῖνοι (οἱ Ἰσραηλίτες) τῆς γῆς τῆς ἐπαγγελίας ἀμετανοήτως
πολιτευόμενοι καὶ ταῖς θείαις ἐντολαῖς μὴ πειθόμενοι».

Τὸ σημαντικὸ εἶναι ὅτι ὁ ἅγιος Γρηγόριος ὁ Παλαμᾶς, μιλώντας τὴν ἡμέρα τῶν
Θεοφανείων γιὰ τὸ Μυστήριο τοῦ Ἁγίου Βαπτίσματος καὶ γιὰ τὴν μετάνοια, κάνει
λόγο γιὰ τὸ ὅτι τὸ Ἅγιον Πνεῦμα «καὶ ἐφίσταται καὶ ἀφίπταται» ἀπὸ τὸν ἄνθρωπο,
«αὐτεξουσίως ὡς ὁμοσθενὲς Πατρί τε καὶ Υἱῷ». Ἀναφερόμενος σὲ ὅσα τελοῦνται
κατὰ τὸ θεῖο Βάπτισμα καὶ στὴν μετάνοια, ἀναλύει στὸ ποίμνιό του στὴν Θεσσαλο-
νίκη ὅτι τὸ Ἅγιον Πνεῦμα καὶ «ἐπέρχεται καὶ ἀπέρχεται αὐτεξουσίως ὡς ὁμοδύναμο
μὲ τὸν Πατέρα καὶ τὸν Υἱόν». Ἔτσι, παραμένει σὲ ὅσους ζοῦν μὲ μετάνοια, ἀκόμη
καὶ ἂν ἁμαρτήσουν, ὅπως συνέβη στὸν Δαυίδ, καὶ «ἀπανίσταται», δηλαδὴ ἀπομα-
κρύνεται «τῶν ἀμετανοήτως ἁμαρτανόντων», ὅπως συνέβη στὸν Σαούλ. Γι' αὐτὸ
εὔχεται στοὺς βαπτισθέντες πιστούς: «Γένοιτο ἡμᾶς πάντας ἔργοις καὶ λόγοις καὶ
λογισμοῖς διὰ βίου τῆς μετανοίας ἀντεχομένους ἔνοικον τοῦτ' ἔχειν διὰ παντὸς συνε-
τίζον καὶ περιέπον καὶ τὴν ἀνωτάτην σωτηρίαν παρέχον».
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Ἐὰν δὲν μετατρέψουμε τὶς ὑποσχέσεις ποὺ δώσαμε στὸ Βάπτισμα σὲ ἔργο,
τότε «τὰ ἱερὰ ἐκεῖνα σύμβολα» καὶ οἱ ὑποσχέσεις ποὺ δόθηκαν «οὐ μόνον οὐκ ὠφε-
λοῦσι τὸν ἄνθρωπον, ἀλλὰ καὶ καταδίκη δικαίως καθυποβάλλουσιν».

Ἕνα ἄλλο σημεῖο εἶναι ἀξιοπρόσεκτο. Ἡ γνώση τῶν θείων ἐλλάμψεων εἶναι
ἐμπειρικὸ φαινόμενο. Ἐπειδὴ ὁ Βαρλαὰμ ὑποστήριζε ὅτι οἱ ὁράσεις τῶν Προφητῶν
εἶναι χειρότερες τῆς φιλοσοφικῆς νοήσεως, ὁ ἅγιος Γρηγόριος ἀντικρούει αὐτὴν τὴν
ἄποψη λέγοντας ὅτι «ὁ πείρᾳ μαθῶν μόνος οἶδε τὰς ἐνεργείας τοῦ Παναγίου Πνεύ-
ματος», ὁπότε ὁ Βαρλαάμ, ποὺ ὁμιλεῖ χωρὶς νὰ ἔχη πείρα καὶ χωρὶς νὰ παραδέχεται
αὐτοὺς ποὺ γνώρισαν τὰ θέματα αὐτὰ ἀπὸ πείρα εἶναι ψευδολόγος καὶ διακρίνεται
ἀπὸ ἀδολεσχία: «ψευδολογίαν εἶναι πᾶσαν τὴν περὶ τῆς θεοποιοῦ τοῦ Πνεύματος
ἐνεργείας αὐτῷ γεγενημένην ἀδολεσχίαν». Μάλιστα, ὅποιοι δὲν γεύθηκαν μὲ τὴν
πείρα τὶς ἐνέργειες τοῦ Ἁγίου Πνεύματος καὶ ἀντιλέγουν σὲ αὐτοὺς ποὺ ἔχουν γευθῆ,
θὰ φανοῦν ψευδηγόροι καὶ καταγέλαστοι. Θὰ μποροῦσε δὲ κανεὶς τὸν ἄνθρωπο αὐτὸ
ὄχι μόνον νὰ τὸν ἀποκαλέση «ψευδογράφον», ἀλλὰ καὶ ὅτι συντάσσει τοὺς Ἁγίους
μὲ τοὺς αἱρετικοὺς καὶ νὰ τὸν ἀποδείξη κατήγορο «καὶ τῶν μετὰ Χριστὸν ἁγίων».

Τὸ συμπέρασμα εἶναι ὅτι εἶναι πολὺ ἐπικίνδυνο νὰ ὁμιλῆ κανεὶς αὐθεντικῶς
περὶ τῆς παρουσίας καὶ ἐνεργείας τοῦ Ἁγίου Πνεύματος στὴν καρδιά, ἂν δὲν ἔχη
σχετικὴ πείρα καὶ ἂν δὲν ἀκολουθῆ τὴν μαρτυρία τῶν «πείρᾳ μεμυημένων». Ἡ Χάρη
τοῦ Θεοῦ μέσα στὸν βαπτιζόμενο ἐνεργεῖ μὲ αὐξομειώσεις καί, ὅπως εἴδαμε στὸν
λόγο τοῦ ἁγίου Γρηγορίου τοῦ Παλαμᾶ, «καὶ ἐφίπταται καὶ ἀφίπταται αὐτεξου-
σίως». Ὁ Θεὸς δὲν εἶναι δέσμιος του ἀνθρώπου, οὔτε εἶναι ἕνα ὂν ποὺ κυριαρχεῖται
ἀπὸ τὴν ἀναγκαιότητα καὶ δὲν μπορεῖ νὰ ἐνεργήση ἐλεύθερα.

Στὸ βιβλίο μου Τὸ μυστήριον τῆς παιδείας τοῦ Θεοῦ ἀναφέρομαι σὲ αὐτὸ τὸ
«παιχνίδι τῆς θείας Χάριτος», ποὺ συνίσταται στὴν ἔλευσή της στὸν ἄνθρωπο, τὴν
ἄρση της καὶ τὴν ἐκ νέου ἔλευσή της μέσα ἀπὸ συγκεκριμένη πείρα, τὴν ὁποία συν -
ήντησα σὲ «ζωντανοὺς ὀργανισμούς».

Πέμπτον. Ὅταν οἱ Πατέρες μας κάνουν λόγο, ὅπως ὁ ἅγιος Σεραφεὶμ τοῦ
Σαρώφ, ὅτι σκοπὸς τῆς ἐκκλησιαστικῆς ζωῆς εἶναι νὰ λάβουμε τὸ Ἅγιον Πνεῦμα,
ἐννοοῦν νὰ ἐνεργοποιηθῆ ἀκόμη καὶ αἰσθητῶς τὸ Ἅγιον Πνεῦμα μέσα στὸν ἄνθρωπο,
νὰ ἀναζωπυρωθῆ τὸ χάρισμα, ποὺ ἔλαβε μὲ τὸ Βάπτισμα καὶ τὸ Χρῖσμα.

Τὸ πρόβλημα πολλῶν θεολόγων καὶ τοῦ π. Βασιλείου Θερμοῦ εἶναι ὅτι θεωροῦν
δεδομένη τὴν ἐνέργεια τοῦ Ἁγίου Πνεύματος ποὺ λαμβάνει ὁ ἄνθρωπος μόνον ἀπὸ
τὸ Βάπτισμα καὶ τὸ Χρῖσμα. Βεβαίως, ἄλλο εἶναι ἡ ὕπαρξη τοῦ Ἁγίου Πνεύματος
μέσα στὴν καρδιὰ τοῦ ἀνθρώπου μὲ τὸ Χρῖσμα καὶ ἄλλο εἶναι ἡ ἐνέργεια τοῦ Ἁγίου
Πνεύματος, ποὺ γίνεται γνωστὴ ἀπὸ τὸν ἄνθρωπο ποὺ ζῆ, ὅπως συνιστᾶ ἡ Ὀρθόδοξη
Παράδοση. Θὰ μποροῦσα νὰ ἀναφέρω πληθώρα χωρίων τοῦ ἁγίου Συμεὼν τοῦ Νέου
Θεολόγου ποὺ λένε τὰ ἀντίθετα ἀπὸ αὐτὰ ποὺ ὑποστηρίζει ὁ π. Βασίλειος.

Ὁ ἅγιος Συμεὼν σὲ μιὰ ὁμιλία του θεωρεῖ ὅτι βλασφημεῖ ἐκεῖνος ποὺ νομίζει
ὅτι ἔχει τὴν ἐνέργεια τοῦ Ἁγίου Πνεύματος ἀγνώστως καὶ ἀναισθήτως: «Εἰ δὲ λέγοι
τις ἀγνώστως τοῦτο καὶ ἀναισθήτως λαβεῖν καὶ ἔχειν ἕκαστον ἡμῶν τῶν πιστῶν, βλα-
σφημεῖν, ψεύστην ποιῶν τὸν εἰπόντα Χριστὸν ὅτι "γενήσεται ἐν αὐτῷ πηγὴ ὕδατος
ἁλλομένου εἰς ζωὴν αἰώνιον"».

Σὲ ἄλλη ὁμιλία του διδάσκει ὅτι δὲν μπορεῖ κανεὶς νὰ θεωρῆ ὅτι ἔχει τὸ Ἅγιον
Πνεῦμα μέσα του ἐνεργοῦν χωρὶς πνευματικὸ ἀγώνα: «Εἴτε γὰρ πρὸ τοῦ τὴν χάριν
λαβεῖν τοῦ Πνεύματος, εἴτε καὶ μετὰ τὸ ταύτην λαβεῖν, τέως ἄνευ κόπων καὶ πόνων

h
 t
 t
 p

 :
 /
 /
 c

 h
 r

 i
 s

 t
 i
 a

 n
 v

 i
 v

 l
 i
 o

 g
 r

 a
 f
 i
 a

 .
 w

 o
 r

 d
 p

 r
 e

 s
 s

 .
 c

 o
 m

  
 «

 Χ
 Ρ

 Ι
 Σ

 Τ
 Ι

 Α
 Ν

 Ι
 Κ

 Η
 Β

 Ι
 Β

 Λ
 Ι

 Ο
 Γ

 Ρ
 Α

 Φ
 Ι

 Α

41



πολλῶν καὶ ἱδρώτων βίας τε καὶ στενοχωρίας καὶ θλίψεως οὐδεὶς διῆλθε τοῦ σκοτα-
σμοῦ τῆς ψυχῆς, οὐδὲ τὸ Φῶς τοῦ Παναγίου Πνεύματος ἐθεάσατο... Μὴ οὖν λεγέτω-
σαν οἱ ἐκτὸς ὄντες τῆς διηνεκοῦς βίας καὶ στενοχωρίας καὶ εὐτελείας καὶ θλίψεως
ὅτι ἐντὸς ἡμῶν ἔχομεν τὸ Πνεῦμα τὸ Ἅγιον· ἄνευ γὰρ ἔργων καὶ ἱδρώτων καὶ πόνων
καὶ ἀρετῆς ὁ μισθὸς οὗτος οὐ δίδοταί τισι».

Σὲ ἄλλο σημεῖο ἀναφέρεται στὴν ὅραση τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, πράγμα τὸ ὁποῖο
καθιστᾶ τὸν ἄνθρωπο ναὸ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος. Λέγει: «Οὔτε οὖν Πνεῦμα ἅγιον
λαμβάνει τις, μὴ ἀποκαλυπτόμενον καὶ ὁρώμενον νοερῶς, οὔτε ἀποκάλυψιν βλέπει
εἰ μὴ ἐν ἁγίῳ Πνεύματι φωτισθῇ, οὔτε πιστὸς τελείως δύναται λέγεσθαι, εἰ μὴ τὸ τοῦ
Θεοῦ Πνεῦμα λάβῃ».

Ἀναφερόμενος δὲ στὸ μαρτύριο τοῦ ἁγίου Εὐστρατίου, κατὰ τὸ ὁποῖο ἔλεγε ὁ
Ἅγιος ὅτι «ναὸς Θεοῦ εἰμι καὶ τὸ Πνεῦμα αὐτοῦ οἰκεῖ ἐν ἐμοί», λέγει ὁ ἅγιος Συμεὼν
ὁ Νέος Θεολόγος, ὅτι πρὶν τὸ μαρτύριο εἶχε πίστη, χωρὶς νὰ ἔχη τὸ Ἅγιον Πνεῦμα,
ἀλλά, ὅταν ὑπέστη τὸ μαρτύριο, τότε γνώρισε τὸ Ἅγιον Πνεῦμα: «Πρὸ γὰρ τοῦ εἰσελ-
θεῖν εἰς τοὺς τοῦ μαρτυρίου ἀγῶνας τὸν ἅγιον (Εὐστράτιον), ἐπειδὴ τὴν πίστιν μόνην
εἶχεν, οὐκ εἶχε τὸ Πνεῦμα τὸ ἅγιον ἐν ἑαυτῷ, ὅτε δὲ ἐκ τῶν ἔργων τὴν πίστιν ἔδειξε,
τότε καὶ ναὸν ἑαυτὸν Θεοῦ ἐπέγνω καὶ τὸ Πνεῦμα αὐτοῦ τὸ ἅγιον οἰκεῖν ἐν ἑαυτῷ
γνωστῶς τοῖς νοεροῖς ὄμμασιν ἐθεάσατο. Τί ταύτης τῆς μαρτυρίας ἐκδηλότερον γέ-
νοιτ' ἄν;».

Στὸν Ε´ δὲ Ἠθικὸ Λόγο του ὁμιλεῖ ἐναντίον ἐκείνων ποὺ νομίζουν ὅτι τὸ Ἅγιον
Πνεῦμα κατοικεῖ στὴν ψυχὴ καὶ ἐνυπάρχει μέσα τους «ἀπὸ τοῦ θείου βαπτίσματος
μέχρι τοῦ νῦν» «ἀγνώστως καὶ ἀνεπαισθήτως» καὶ δὲν αἰσθάνονται καθόλου τὶς
ἐνέργειές Του μὲ θεωρία καὶ ἀποκάλυψη, ἀλλὰ μόνον μὲ τὴν πίστη καὶ τὸν λογισμό.

Γενικά, ὅλος αὐτὸς ὁ λόγος τοῦ ἁγίου Συμεὼν ἀνατρέπει τὴν νοοτροπία μερικῶν
ποὺ νομίζουν, ἀφελῶς, ὅτι μὲ τὸ Βάπτισμα καὶ τὸ Χρῖσμα ἐξασφάλισαν τὴν σωτηρία
τους, χωρὶς νὰ ἔχουν προσωπικὴ ἐμπειρία τῆς ἐνεργείας τοῦ Ἁγίου Πνεύματος ποὺ
ἐκφράζεται μὲ τὴν ἀγάπη πρὸς τὸν Θεό, τὴν προσευχή, τὸν ζῆλο νὰ διαφυλάξη κανεὶς
τὶς ἐντολὲς τοῦ Θεοῦ κλπ.

Εὐτυχῶς ποὺ ἡ Ἐκκλησία ἀνέδειξε τὸν ἅγιο Συμεὼν Ἅγιο καὶ τὸν ἐπωνόμασε
Νέο Θεολόγο καὶ ὑπάρχει ἐμπειρικὴ μαρτυρία, ἐκτὸς τῶν ἄλλων, γιὰ τὸ τί εἶναι μέ-
θεξη τοῦ Ἁγίου Πνεύματος καὶ ποιός εἶναι ναὸς τοῦ Ἁγίου Πνεύματος. Ὅπως διδά-
σκει ὁ ἅγιος Συμεών, μὲ τὸ ἅγιο Χρῖσμα λαμβάνουμε τὸ Ἅγιον Πνεῦμα, ἀφοῦ ὁ
Ἱερεὺς μᾶς χρίει λέγοντας «σφαγὶς δωρεᾶς Πνεύματος Ἁγίου», ἀλλὰ αὐτὸ δὲν ἀρκεῖ
γιὰ τὴν σωτηρία, ἀφοῦ αὐτὴ ἡ Χάρη πρέπει νὰ ἐνεργοποιηθῆ διὰ τῶν ἔργων τῆς ἀσκή-
σεως. Μὲ τὴν κατὰ Χριστὸ ἄσκηση, μὲ τὴν νοερὰ προσευχή, μὲ τὸ μαρτύριο, ὁ ἄνθρω-
πος γίνεται ναὸς τοῦ Ἁγίου Πνεύματος.

Ἕκτον. Ἐπειδὴ τὰ σχετικὰ μὲ τὴν παρουσία τοῦ Ἁγίου Πνεύματος στὴν καρδιὰ
τοῦ ἀνθρώπου συνδέονται μὲ τὴν θεολογικὴ ἀλήθεια ὅτι ὁ ἄνθρωπος εἶναι ναὸς τοῦ
Ἁγίου Πνεύματος, θὰ γραφοῦν μερικὰ γιὰ τὸ θέμα αὐτό.

Εἶναι διάχυτη μέσα στὴν παράδοσή μας ἡ ἀλήθεια ὅτι ὁ ἄνθρωπος μπορεῖ νὰ
γίνη ναὸς τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, ὄχι μαγικά, ἀλλὰ μυστηριακὰ καὶ ἀσκητικά.

Ὁ Ἀπόστολος Παῦλος γράφει στὶς πρὸς Κορινθίους ἐπιστολές: «ἢ οὐκ οἴδατε
ὅτι τὸ σῶμα ὑμῶν ναὸς τοῦ ἐν ὑμῖν Ἁγίου Πνεύματος ἐστιν, οὗ ἔχετε ἀπὸ Θεοῦ, καὶ
οὐκ ἐστὲ ἑαυτῶν; ἠγοράσθητε γὰρ τιμῆς· δοξάσατε δὴ τὸν Θεὸν ἐν τῷ σώματι ὑμῶν
καὶ ἐν τῷ πνεύματι ὑμῶν, ἅτινά ἐστι τοῦ Θεοῦ» (Α´ Κορ. ϛ´, 19-20), «ὑμεῖς γὰρ
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ναὸς Θεοῦ ἐστε ζῶντος, καθὼς εἶπεν ὁ Θεὸς ὅτι ἐνοικήσω ἐν αὐτοῖς καὶ ἐμπεριπα-
τήσω, καὶ ἔσομαι αὐτῶν Θεός, καὶ αὐτοὶ ἔσονταί μοι λαὸς» (Β´ Κορ. ϛ´, 16). Αὐτὸ
πρέπει νὰ συνδεθῆ μὲ τὴν ὅλη θεολογία τοῦ Ἀποστόλου Παύλου, ποὺ διατυπώνεται
στὶς ἐπιστολές του καὶ εἰδικὰ στὶς ἐπιστολές του πρὸς Κορινθίους.

Βεβαίως, τὸ Ἅγιον Πνεῦμα μὲ τὸ Βάπτισμα παραμένει μονίμως στὴν καρδιὰ
τοῦ ἀνθρώπου, ἀλλὰ ἡ Χάρη αὐτὴ σκεπάζεται ἀπὸ τὰ πάθη καὶ χρειάζεται κάθε
φορὰ μετάνοια γιὰ νὰ ἀναζωπυρωθῆ. Ὁ ἄνθρωπος μὲ τὴν ἄρνηση τοῦ Χριστοῦ χάνει
τὴν δωρεὰ τοῦ Χρίσματος, γι' αὐτό, ἐνῶ τὸ Βάπτισμα δὲν ἐπαναλαμβάνεται, τὸ
Χρῖσμα ἐπαναλαμβάνεται. Καὶ γιὰ τὸ χάρισμα τῆς Ἱερωσύνης χρειάζεται ἀναζωπύ-
ρωση. Ὁ Ἀπόστολος Παῦλος, ἀναφερόμενος στὸ χάρισμα τῆς Ἱερωσύνης, γράφει:
«ἀναμιμνήσκω σὲ ἀναζωπυρεῖν τὸ χάρισμα τοῦ Θεοῦ, ὅ ἐστιν ἐν σοὶ διὰ τῆς ἐπιθέ-
σεως τῶν χειρῶν μου» (Β´ Τιμ. α´ , 6).

Ἡ ἐργασία τῶν ἐντολῶν τοῦ Θεοῦ, ἡ μετάνοια καί, κυρίως, ἡ προσευχή, ποὺ
εἶναι συνέργεια Θεοῦ καὶ ἀνθρώπου, ἀναζωπυρώνουν τὸ χάρισμα τοῦ Ἁγίου Πνεύ-
ματος καὶ τότε ὁ ἄνθρωπος εἶναι πραγματικὸς ναὸς τοῦ Ἁγίου Πνεύματος. Κλασσικὸ
εἶναι τὸ χωρίο τοῦ Μεγάλου Βασιλείου ποὺ ἑρμηνεύει ποιός εἶναι ναὸς τοῦ Ἁγίου
Πνεύματος: «Καὶ τοῦτό ἐστι τοῦ Θεοῦ ἐνοίκησις, τὸ διὰ τῆς μνήμης ἐνιδρυμένον ἔχειν
ἐν ἑαυτῷ τὸν Θεόν. Οὕτω γινόμεθα ναὸς τοῦ Θεοῦ, ὅταν μὴ φροντίσι γηίναις τὸ συ-
νεχὲς τῆς μνήμης διακόπτηται, ὅταν μὴ τοῖς ἀπροσδοκήτοις πάθεσιν ὁ νοῦς ἐκταράτ-
τηται, ἀλλὰ πάντα ἀποφυγῶν ὁ φιλόθεος ἐπὶ Θεὸν ἀναχωρῆ καί, ἐξελαύνων τὰ
προσκαλούμενα ἡμᾶς εἰς κακίαν, τοῖς πρὸς ἀρετὴν ἄγουσιν ἐπιτηδεύμασιν ἐνδια-
τρίβῃ».

Στὸ χωρίο αὐτὸ ὁ Μέγας Βασίλειος δὲν λέγει «εἴμεθα» ναὸς τοῦ Ἁγίου Πνεύ-
ματος ἀπὸ τὸ Χρῖσμα, ἀλλὰ «γινόμεθα... ὅταν...». Καὶ ὅταν διαβάση κανεὶς προσε-
κτικὰ αὐτὸ τὸ κείμενο, διαπιστώνει ὅτι πρόκειται γιὰ τὴν νοερὰ καρδιακὴ προσευχή,
ποὺ γίνεται μέσα στὴν καρδιὰ καὶ ἐκδηλώνεται καὶ στὸ σῶμα, ἀφοῦ καὶ αὐτὸ μετα-
μορφώνεται. Ἐπίσης, συνδέεται μὲ τὸν νοῦ, ποὺ δὲν συγχέεται μὲ τοὺς λογισμοὺς
καὶ τὰ ἀπροσδόκητα πάθη, ποὺ εἶναι οἱ ἀσθένειες, ὁ θάνατος κλπ.

Διαφορετικὲς ἑρμηνεῖες περὶ τοῦ ναοῦ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος ὡς μιᾶς μονίμου
καταστάσεως ποὺ ἐξαρτᾶται μόνον ἀπὸ τὸ Βάπτισμα καὶ τὸ Χρῖσμα, χωρὶς τὴν
ἔντονη νοερὰ ἐργασία καὶ φιλοκαλικὴ ζωὴ εἶναι ξένες πρὸς τὴν Ὀρθόδοξη Παράδοση.
Τὰ ὅσα γράφει ὁ π. Βασίλειος Θερμὸς ἀφήνουν τὴν ἐντύπωση ὅτι ὅλοι ὅσοι ἔχουν
βαπτιθῆ καὶ χρισθῆ, ἀνεξάρτητα ἂν ζοῦν ἐκκλησιαστικά, εἶναι στὴν Βασιλεία τοῦ
Θεοῦ. Γράφει: «Μὲ τὴ διαφορὰ πὼς ὁ βαπτισμένος καὶ χρισμένος πιστὸς ἀναπνέει
ἤδη τὴ Βασιλεία τοῦ Θεοῦ ἡ ὁποία "ἤγγικεν"». Μιὰ τέτοια νοοτροπία μπορεῖ νὰ δι-
καιολογήση τὰ ὅσα ἔλεγε ὁ π. Ἰωάννης ὁ Ρωμανίδης γιὰ μιὰ «μαγικὴ θρησκευτικό-
τητα».

Στὸ κείμενό του ὁ π. Βασίλειος Θερμὸς ἀναφέρεται στὸ ὅτι «ὅλοι γνωρίζουμε
ὅτι ὅταν ἕνας ναὸς ἐγκαινιασθεῖ μὲ ἅγιο μύρο, εἶναι γιὰ πάντα ναός, ἀκόμη καὶ ἂν
δὲν τελεσθῆ σὲ αὐτὸν ποτὲ καμμία Λειτουργία! Αὐτὸ συμβαίνει καὶ μὲ τοὺς βαπτι-
ζομένους καὶ χριομένους ἀδελφούς μας».

Αὐτὸ δὲν εἶναι ἀπόλυτο, γιατί ὅταν ἡ ἐγκαινισμένη Ἁγία Τράπεζα γιὰ διαφόρους
λόγους μιαίνεται, διασαλεύεται κλπ., τότε γίνεται εἰδικὴ ἀκολουθία καὶ διαβάζεται
εἰδικὴ εὐχή: –«Ἐπὶ σαλευθείσης Ἁγίας Τραπέζης», «ἐπὶ ἀνοίξει Ναοῦ, ἐν ᾧ συνέβη
θανεῖν ἄνθρωπον βιαίως», «ἐπὶ ἀνοίξει Ναοῦ βεβηλωθέντος ὑπὸ Ἐθνικῶν, ἀλλὰ δὴ
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καὶ αἱρετικῶν», «ἐπὶ ἀνοίξει Ἐκκλησίας ὑπὸ αἱρετικῶν βεβηλωθείσης» κλπ. Ἐπίσης,
ὅταν οἱ Χριστιανοὶ ἀρνηθοῦν τὸν Χριστὸ καὶ προσχωροῦν σὲ ἄλλες αἱρετικὲς ὁμάδες,
τότε ἡ ἐπιστροφή τους γίνεται μὲ χρῖσμα. Δηλαδὴ τὸ Βάπτισμα γίνεται ἐφ' ἅπαξ,
ἐνῶ τὸ Χρῖσμα ἐπαναλαμβάνεται. Δηλαδή, ὁ ἄνθρωπος μπορεῖ νὰ μὴν εἶναι «γιὰ
πάντα» ναὸς τοῦ Ἁγίου Πνεύματος.

Ἕβδομον. Ὁ π. Ἰωάννης Ρωμανίδης, παρὰ τὰ ἀντίθετα λεγόμενα, ὁμιλοῦσε
συχνὰ γιὰ «βασίλειον ἱεράτευμα» καὶ γιὰ τὸν ἄνθρωπο ὡς ναὸ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος,
συντονιζόμενος στὴν παράδοση τῆς Ἐκκλησίας. Ἀπὸ τὰ κείμενά του καὶ ἀπὸ τὶς προ-
φορικὲς ὁμιλίες του, οἱ ὁποῖες θὰ δημοσιευθοῦν προσεχῶς, φαίνεται καθαρὰ ὅτι ὁ π.
Ἰωάννης ἔλεγε πολλὲς φορὲς ὅτι μὲ τὸ Βάπτισμα καὶ τὸ Χρῖσμα ὁ ἄνθρωπος γίνεται
ναὸς τοῦ ἁγίου Πνεύματος, γι' αὐτὸ καὶ τὸ Χρῖσμα στὰ λατινικὰ λέγεται confirmatio,
δηλαδὴ ἐπιβεβαίωση, ποὺ σημαίνει ὅτι μὲ τὸ Χρῖσμα ἐπιβεβαιωνόταν ὅτι εἶναι κανεὶς
μέλος τῆς Ἐκκλησίας. Ἡ δὲ νοερὰ προσευχὴ εἶναι ἔκφραση ὅτι ὁ ἄνθρωπος εἶναι
ναὸς τοῦ ἁγίου Πνεύματος.

Ἀπορῶ πῶς ἄνθρωποι, ποὺ δὲν γνώρισαν τὸν π. Ἰωάννη Ρωμανίδη καὶ τὴν θε-
ολογία του, ἐκφράζονται μὲ τόση ἀπολυτότητα ἐναντίον του καὶ ἀμφισβητοῦν τὴν
θεολογία του, ἡ ὁποία στὴν πραγματικότητα –τουλάχιστον στὰ βασικὰ σημεία– εἶναι
θεολογία τῆς Ὀρθοδόξου Ἐκκλησίας. Ἄλλωστε εἶναι γνωστὸν ὅτι ὁ π. Ἰωάννης Ρω-
μανίδης, γιὰ διαφόρους λόγους, ἔγραψε λιγότερα ἀπὸ ὅσα δίδασκε, γι' αὐτὸ καὶ δὲν
εἶναι δυνατὸν νὰ τὸν κρίνη κανεὶς ἀποσπασματικά, ἐὰν δὲν γνωρίζη ὅλη τὴν θεολογία
του ἀπὸ προσωπικὴ ἐπικοινωνία ἢ ἀπὸ τὴν μαθητεία κοντά του. Γιὰ παράδειγμα,
ἀπὸ πλευρᾶς δογματικῆς ἔγραψε μόνο τὸν πρῶτο τόμο περὶ Τριαδολογίας καὶ δὲν
πρόλαβε νὰ γράψη γιὰ τὴν Ἐκκλησιολογία, τὴν Ἐσχατολογία κλπ. Νομίζω ὅτι αὐτὸ
τὸ κενὸ θὰ τὸ καλύψουν οἱ δύο τόμοι, τοὺς ὁποίους θὰ ἐκδώσω.

Ἐπίσης, ἀπορῶ πῶς θεολόγοι καὶ Κληρικοὶ ὁμιλοῦν γιὰ τὰ θέματα αὐτὰ καὶ
περὶ τοῦ Ναοῦ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, χωρὶς νὰ ἔχουν γνώση τῆς θεολογίας τῶν Πα-
τέρων τῆς Ἐκκλησίας καὶ χωρὶς νὰ ἔχουν δοκιμάσει ἔστω καὶ ἐπ' ἐλάχιστον μερικὲς
ἀνταύγειες αὐτῆς τῆς ζωῆς. Ἐὰν εἶχαν μιὰ σχετικὴ πείρα, θὰ μιλοῦσαν μὲ μεγαλύτερο
σεβασμὸ γιὰ τὴν Παράδοση τῆς Ἐκκλησίας καὶ γιὰ τὴν ἀλήθεια ὅτι ὁ ἄνθρωπος εἶναι
ναὸς τοῦ Ἁγίου Πνεύματος. Ἀλλὰ ἰσχύει καὶ ἐδῶ «ἡ κρίση κρίνει τὸν κρίναντα».

Θὰ μποροῦσαν πολλὰ νὰ γραφοῦν γύρω ἀπὸ τὰ σοβαρὰ αὐτὰ θέματα, ἀλλὰ τὸ
ἐρώτημα εἶναι: Γιατί ἀγνοεῖται ὅλη αὐτὴ ἡ παράδοση, ἡ ὁποία διατυπώθηκε ἐπα-
κριβῶς τὸν 14ο αἰώνα ἀπὸ τὸν ἅγιο Γρηγόριο τὸν Παλαμᾶ καὶ τὸν 18ο αἰώνα ἀπὸ
τοὺς λεγομένους φιλοκαλικοὺς Πατέρες, ἰδίως τὸν ἅγιο Νικόδημο τὸν Ἁγιορείτη;

Ἡ ἀπάντηση εἶναι ὅτι σήμερα ὑπάρχει ἕνα ἔλλειμμα ὀρθοδόξου θεολογίας ἀπὸ
μερικοὺς συγχρόνους θεολόγους. Ὑπάρχουν πολλὲς προσωπικὲς ἀναλύσεις, ἐκφρά-
ζεται πολλὲς φορὲς μιὰ «θεολογία τῶν παθῶν», μιὰ θεολογία γιὰ τὴν ὁποία ὁ ἅγιος
Μάξιμος ὁ Ὁμολογητὴς εἶχε πεῖ: «δαιμόνων ἐστὶ θεολογία ἡ δίχα πράξεως γνῶσις».
Τουλάχιστον θὰ ἔπρεπε νὰ ὑπάρχη ταπείνωση καὶ αὐτομεμψία, ἀλλὰ καὶ διάθεση
σπουδῆς στὴν Ὀρθόδοξη Παράδοση, ὅπως ἀκριβῶς ἐκφράζεται ἀπὸ τοὺς θεουμένους
Πατέρες καὶ δὲν ὑπάρχει προσωπικὴ ἀγωνία γιὰ τὴν ἐφαρμογή της σὲ προσωπικὸ
ἐπίπεδο. Καὶ τὸ χειρότερο εἶναι ὅτι γίνεται λόγος γιὰ «δικτατορία στὸ ὄνομα τῶν
θεουμένων», ἐνδεχομένως γιατί ἡ διδασκαλία τῶν θεουμένων Ἁγίων ξεσκεπάζει ὅλη
τὴν στοχαστικὴ καὶ αἰσθητικὴ μοντέρνα θεολογία, γι' αὐτὸ καὶ θεωρεῖται «ἐπικίν-
δυνη» γι' αὐτούς.
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Σὲ ἑπόμενο κείμενο θὰ ἀσχοληθῶ μὲ τὰ αἴτια τὰ ὁποῖα προκάλεσαν τὴν ἀντί-
δραση αὐτή, ποὺ εἶναι ἡ λεγόμενη «μεταπατερικὴ καὶ συναφειακὴ θεολογία».
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