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δογµάτων καὶ καταστροφῇ τῶν τῆς κακίας δυσσεβηµάτων»  εἶναι ἡ Κυριακή 1

τῆς Ὀρθοδοξίας, στήν ὁποία ἑορτάζουµε τήν ἀνάµνηση τῆς ἀναστηλώσεως 
τῶν Ἁγίων Εἰκόνων τό 843 µ. Χ., τήν ὁριστική λήξη µιᾶς περιόδου 
συγκρούσεων, οἱ ὁποῖες ἔδιδαν τήν ἐντύπωση ὅτι στρέφονταν γύρω ἀπό τό 
θέµα τῆς ὕλης καί τῆς στάσεως τῆς Ἑκκλησίας ἔναντί της, στήν 
πραγµατικότητα ὅµως εἶχαν ὡς ἐπίκεντρο τό πρόσωπο τοῦ Χριστοῦ.  

Γιά ἐπιπλέον ἀπό 100 συναπτά ἔτη ταλανίστηκαν Ἐκκλησία καί 
Αὐτοκρατορία, καθότι ἡ «συναλληλία» καί ἡ «συµφωνία»  τῶν δύο θεσµῶν 2

δέν ἦταν ἕνα γεγονός νοµικοῦ περιεχοµένου µόνο, ἀλλά ἀποτύπωνε µία ἀπό 
κοινοῦ στάση, ἡ ὁποία ρύθµιζε τήν καθηµερινότητα καί τήν πορεία ζωῆς τῶν 
ὑπηκόων τῆς Βυζαντινῆς Αὐτοκρατορίας, πού ἦταν ταυτόχρονα καί πιστοί.  

Δέν ἦταν θεοκρατικό τό Βυζάντιο. Δέν ἦταν οἱ ἐκκλησιαστικοί ἡγέτες 
οἱ ὁποῖοι ὑπαγόρευαν στήν πολιτεία τί θά πράξει. Ἡ βυζαντινή πολιτεία 
ὅµως λάµβανε ὑπ’ ὄψιν της τήν διδασκαλία τῆς Ἐκκλησίας, διότι αὐτή 
ἀφοροῦσε στούς ἀνθρώπους. Συνδεόταν µέ τήν παράδοση, µέ τόν τρόπο 
δηλαδή τῆς ζωῆς τῆς Ἑκκλησίας, καθότι αὐτός διαµόρφωνε τήν 
καθηµερινότητα τοῦ λαοῦ. 

 Έκ τοῦ«Συνοδικοῦ» τῆς Ὀρθοδοξίας.1

  Γιά τούς ὅρους Βλάσιος Ἰ. Φειδᾶς, Βυζάντιο, σσ. 143-156. 2



Τόσο ἡ ζωή τῶν αὐτοκρατόρων, τό πρωτόκολλο τῆς αὐλῆς, τῆς 
διοικήσεως τοῦ κράτους, ὅσο καί ἡ ζωή τῶν ἀνθρώπων περιστρέφονταν 
γύρω ἀπό τίς ἑορτές τῆς πίστεως. Οἱ ἡµέρες νηστείας καί οἱ ἡµέρες 
καταλύσεως διαµόρφωναν τό διαιτολόγιο τῶν ἀνθρώπων. Καί ἡ συζήτηση 
γιά τά δόγµατα τῆς πίστεως ἦταν ἡ καθηµερινότητα στίς ἀγορές, στά fora 
τῶν πόλεων, καθότι ἡ βυζαντινή κοινωνία ἦταν στηριγµένη σέ ἕναν 
πολιτισµό µεταφυσικῆς, εἶχε ἔγνοια γιά τήν αἰωνιότητα καί τήν σωτηρία τῆς 
ἀνθρωπίνης ὑπάρξεως, τήν µετοχή στήν Βασιλεία τοῦ Θεοῦ.  

Γι’ αὐτό καί ἡ εἰκονοµαχική ἔρις, ἀπόπειρα τῆς Πολιτείας νά 
διαµορφώσει τήν δογµατική διδασκαλία τῆς Ἐκκλησίας, ἐπέφερε τήν 
διάσπαση στήν ἐσωτερική συνοχή τῆς αὐτοκρατορίας, στήν ἑνότητά της. Ἡ 
σύγκρουση ἦρθε σέ µία περίοδο στήν ὁποία οἱ ἀνατολικές ἐπαρχίες τοῦ 
κράτους ὑφίσταντο τήν πρώτη µεγάλη πίεση ἀπό τό ἀνεικονικό Ἰσλάµ, ἐνῶ 
ἡ καταγωγή τῶν αὐτοκρατόρων τῆς δυναστείας τοῦ Ἀµορίου ἀπό τήν 
µονοφυσιτική Ἀρµενία, τούς ὁδήγησε, µέ πρόσχηµα τήν λατρεία τῶν ἱερῶν 
εἰκόνων, νά προσπαθήσουν νά µειώσουν τήν ἐπίδραση τήν ὁποία ἀσκοῦσε ἡ 
Ἐκκλησία, διά τῆς µοναστικῆς παραδόσεως καί πρακτικῆς, στήν κοινωνία, 
ὥστε νά ἀντιµετωπιστοῦν οἰκονοµικές καί στρατιωτικές δυσχέρειες. Ἡ 
νοµοθέτηση ὅµως πού δέν λαµβάνει ὑπ’ ὄψιν της τήν παράδοση καί τήν 
πίστη, γεννᾶ περισσότερα προβλήµατα, ἀπό ὅσα οἱ προθέσεις τῶν 
νοµοθετούντων ἐπιδιώκουν νά λύσουν.  

Καί ἐπειδή «ὁ τρώσας καί ἰάσεται» , ἔπρεπε νά ἔρθουν δύο γυναῖκες 3

αὐτοκράτειρες, ἡ Εἰρήνη ἡ Ἀθηναία καί ἡ Θεοδώρα ἡ Αὐγούστα, γιά νά 
ἐπαναφέρουν τήν τάξη, ἐπικυρώνοντας τήν αὐθεντική διδασκαλία τῆς 
Ἐκκλησίας καί δείχνοντας ὅτι µόνο µέσα σέ σχέσεις ἀµοιβαίου σεβασµοῦ 
Πολιτείας καί Ἐκκλησίας, καθώς καί ἐπιγνώσεως ρόλων, µπορεῖ νά 
διαφυλαχθεῖ ἡ ἑνότητα τῆς κοινωνίας. Δέν εἶναι ἀσφαλῶς ἱστορικά τυχαῖο 
τό ὅτι, λίγα χρόνια µετά τήν ὁριστική ἀποκατάσταση τῆς ὀρθοδόξου 
παραδόσεως, ἡ Αὐτοκρατορία ἔφθασε στήν µέγιστη ἀκµή της µέ τήν 
δυναστεία τῶν Μακεδόνων.  

Ἡ Κυριακή τῆς Ὀρθοδοξίας λοιπόν ἦταν καί ἐξακολουθεῖ νά εἶναι 
ἑορτή εὐχαριστίας, µνήµης καί ἀναστοχασµοῦ. 

  Σχόλιο στόν στίχο 919 τῶν Νεφελῶν τοῦ Ἀριστοφάνη.  3



 Εὐχαριστοῦµε, ἰδιαιτέρως αὐτή τήν ἡµέρα, τόν Τριαδικό Θεό, 
δοξάζοντάς Τον µέ τήν τέλεση τῆς θείας λειτουργίας, τήν λιτάνευση τῶν 
ἱερῶν εἰκόνων, τήν ἀνάγνωση τοῦ Συνοδικοῦ τῆς Ὀρθοδοξίας, διότι 
ἐπιτρέπει νά διασώζεται αὐτή ἡ µακρά παράδοση τῆς συναλληλίας, ἡ ὁποία 
διαφυλάττει τήν ἑνότητα τοῦ Γένους καί τῆς πατρίδας µας.  

Ἑξακόσια χρόνια µετά τήν ἀναστήλωση τῶν εἰκόνων, στήν µεγάλη 
περιπέτεια τῆς Τουρκοκρατίας, ἡ Ὀρθόδοξη Ἐκκλησία ἀπέµεινε ὁ ἕνας καί 
µοναδικός θεσµός στόν ὁποῖο στηρίχθηκε ἡ διατήρηση τῆς δίψας τοῦ 
σκλαβωµένου Ἕλληνα ἀνθρώπου γιά ἐλευθερία, αὐτοδιάθεση καί ἱστορική 
συνέχεια. Ὅπως ἐπισηµαίνει ὁ σπουδαῖος ἱστορικός τῆς ἐποχῆς µας 
Νικόλαος Σβορῶνος, «ἡ Ὀρθόδοξη Ἐκκλησία βρίσκεται ἐπικεφαλῆς τῶν 
δυνάµεων πού ὀργανώνουν τήν ἄµυνα τοῦ Ἑλληνισµοῦ καί ἐξασφαλίζουν τή 
διατήρησή του µέσα στίς δύσκολες συνθῆκες τῆς κατάκτησης, καί συνδέεται 
ἄρρηκτα µέ τό Ἔθνος. Ἐµφανίζεται συγχρόνως ὡς ἡ µόνη πολιτική δύναµη πού 
συνεχίζει κατά κάποιον τρόπο τήν Βυζαντινή Αὐτοκρατορία καί ἐνσαρκώνει τό 
ὄνειρο ἑνός µελλοντικοῦ ἑνιαίου ἑλληνικοῦ χριστιανικοῦ κράτους. Ἡ ἐθνική 
ἰδέα βρίσκεται περισσότερο παρά ποτέ συνδεδεµένη µέ τή χριστιανική 
Ὁρθοδοξία» .  4

Μετά τήν ἐπανάσταση τοῦ 1821 καί τήν ἀνεξαρτησία τοῦ Ἑλληνικοῦ 
κράτους, Πολιτεία καί Ἐκκλησία ξαναβρίσκουν, ὕστερα ἀπό ὁµολογουµένως 
ἀρκετές δοκιµασίες, τήν σηµερινή «συναλληλία», ἡ ὁποία κατοχυρώνεται 
ἐξαιρετικά µέ τό σύνταγµα τῆς µεταπολιτεύσεως τό 1974, ἀπό τήν ψήφιση 
τοῦ ὁποίου συµπληρώνονται φέτος 50 χρόνια. Καί ἡ συµπόρευση αὐτή 
ἔρχεται καί πάλι νά ὑπενθυµίσει ὅτι ὁ λαός µας θέλει τήν ἑνότητα τῶν δύο 
κυρίαρχων θεσµῶν, οἱ ὁποῖοι εἶναι οἱ πυλῶνες του, ὥστε νά µπορεῖ,µέ 
συστατικά στοιχεῖα τήν ἱστορία, τήν πρόοδο, τήν συνύπαρξή του µέ τούς 
ἄλλους λαούς,νά διαλεχθεῖ µέ τό σήµερα, χωρίς νά λησµονεῖ τήν ταυτότητά 
του. Τήν ἀγάπη δηλαδή γιά τόν ἄνθρωπο, πέρα καί πάνω ἀπό νοµικές 
θεσπίσεις. Τήν ἀγάπη γιά τόν κόσµο, ὅποιος κι ἄν εἶναι αὐτός καί ὅπως καί 
ἄν πορεύεται, χωρίς τόν συσχηµατισµό µέ στοιχεῖα τά ὁποῖα καθηλώνουν 
τόν ἄνθρωπο στό τώρα, χωρίς διάσταση Ἀναστάσεως καί αἰωνιότητας. 

 Νίκος Γ. Σβορῶνος, Τό Ἑλληνικό Ἔθνος- Γένεση καί Διαµόρφωση τοῦ Νέου Ἐλληνισµοῦ, 4

ἐκδόσεις ΠΟΛΙΣ, σ. 85.



Ἡ Ὀρθοδοξία δίδει στό Γένος µας τό “πάντοτε, νῦν καί ἀεί”, 
βοηθῶντας το νά µή λησµονήσει τήν ἱστορία, τήν γλώσσα, τήν παράδοσή 
του, νά κρατήσει αὐτό πού ὁ ποιητής  ἀναφέρει: «Ὑπῆρξεν ἔτι τό ἄριστον 5

ἐκεῖνο, Ἑλληνικός - ἰδιότητα δέν ἔχ᾽ ἡ ἀνθρωπότης τιµιωτέραν», σέ συνδυασµό 
µέ τό οἰκουµενικό, τήν δυνατότητα δηλαδή τοῦ ἀνθρώπου νά 
συµπεριλαµβάνει τόν κόσµο ὅλο στήν προοπτική του. Ὅπως λέει ἕνας 
σύγχρονος Ἁγιορείτης λόγιος: «Βλέποµε ὅτι µέσα στήν Ἐκκλησία ὑπάρχει 
χῶρος γιά ὅλους. Ὅλοι βρίσκονται µέσα µας. Καί ὁλόκληρος ὁ ἄνθρωπος 
µεταβαίνει ἐκ τοῦ θανάτου εἰς τήν ζωήν µπαίνοντας στήν Ἐκκλησία» . 6

Ἡ Κυριακή τῆς Ὀρθοδοξίας εἶναι ἀκόµη ἑορτή µνήµης. Εἶναι ἡ 
ὑπενθύµιση ὅτι «ἡ τιµή τῆς εἰκόνος πρός τό πρωτότυπον διαβαίνει». Ἡ 7

ὑπενθύµιση ὅτι ὁ ἀγώνας ἐναντίον τῆς Εἰκονοµαχίας σηµατοδοτεῖ τήν ἀπό 
τήν θεολογία τῆς Ἐκκλησίας κατάφαση τῆς ὕλης, ὄχι ὅµως ὡς ἀντικειµένου 
λατρείας, ἀλλά ὡς ὑποµνήσεως τοῦ πρωτοτύπου. Ὅπως ἀναφέρει ὁ 
σπουδαῖος θεολόγος καί µαχητής ἐκείνης τῆς ἐποχῆς, βαθύς γνώστης τῆς 
ἑλληνικῆς καί χριστιανικῆς παραδόσεως, ἅγιος Ἰωάννης ὁ Δαµασκηνός,
«χωρίς ἀµφιβολίαν, ἐνῶ πολλές φορές δέν ἔχοµεν εἰς τόν νοῦν µας τό πάθος 
τοῦ Κυρίου, µόλις ἰδοῦµεν τήν εἰκόνα τῆς σταυρώσεως τοῦ Χριστοῦ, 
ἐνθυµούµεθα τό σωτήριον πάθος, πέφτοµεν εἰς τήν γῆν καί προσκυνοῦµεν ὄχι 
τήν ὕλην, ἀλλά τόν εἰκονιζόµενον, ὅπως καί δέν προσκυνοῦµεν τήν ὕλην τοῦ 
Εὐαγγελίου, οὔτε τήν ὕλην τοῦ σταυροῦ, ἀλλά τό σχῆµα» .   8

Αὐτή ἡ ὑπόµνηση λειτουργεῖ ὡς βάση πνευµατικῆς ἰσορροπίας στούς 
καιρούς µας. Εἶναι µία ὑπενθύµιση ὅτι ἡ ὕλη δέν µπορεῖ νά θεωρεῖται ὡς 
αὐτόνοµη ἀπό τόν ἄνθρωπο καί τήν πορεία του στόν κόσµο αὐτό. Δέν µᾶς 
δόθηκε δηλαδή γιά νά λατρεύουµε δι᾽ αὐτῆς “τήν κτίσιν παρά τόν 

  Κ.Π. Καβάφης, Ἐπιτύµβιον Ἀντιόχου, βασιλέως Κοµµαγηνῆς.5

  Ἀρχιµ. Βασιλείου (Γοντικάκη), Λειτουργικός τρόπος, ἐκδόσεις Ἱερᾶς Μονῆς Ἰβήρων, σ. 101.6

  Μ. Βασιλείου, Περί του Αγίου Πνεύµατος, κεφ. ΙΗ , PG 32,149C.7

  «Ἀµέλει πολλάκις µή κατά νοῦν ἔχοντες τό τοῦ Κυρίου πάθος, τήν εἰκόνα τῆς Χριστοῦ 8

σταυρώσεως ἰδόντες, τοῦ σωτηρίου πάθους εἰς ἀνάµνησιν ἐλθόντες, πεσόντες προσκυνοῦµεν 
οὐ τῇ ὕλῃ, ἀλλά τῷ εἰκονιζοµένῳ, ὥσπερ οὐ τῇ ὕλῃ τοῦ Εὐαγγελίου οὐδέ τῇ τοῦ σταυροῦ ὕλῃ 
προσκυνοῦµεν, ἀλλά τῷ ἐκτυπώµατι» (Ἁγίου Ἰωάννου τοῦ Δαµασκηνοῦ, Ἔκδοσις ἀκριβής τῆς 
Ὀρθοδόξου πίστεως).



Κτίσαντα” , ἀλλά ὑπάρχει γιά νά συµβάλλει στήν κάλυψη τῶν βιοτικῶν 9

ἀναγκῶν µας, στήν βελτίωση τῆς ποιότητας ζωῆς µας, στήν συνύπαρξη τῶν 
ἀνθρώπων πού καλοῦνται νά µοιράζονται καθετί τοῦ κόσµου, µέ ὅση 
περισσότερη δικαιοσύνη, ἀλληλεγγύη καί ἀγάπη αὐτό εἶναι ἐφικτό, ἀκόµη κι 
ἄν δέν προβλέπεται ἀπό τούς νόµους πού ρυθµίζουν τήν ζωή µας.  

Δέν εἶναι κτῆµα µας ἡ ὕλη, ἀλλά εἴµαστε διαχειριστές της. Γι᾽ αὐτό καί 
θυµόµαστε καί εὐχαριστοῦµε γιά τήν δωρεά της τόν Θεό, πού µᾶς τήν ἔδωσε, 
ὥστε διά τοῦ ἁγιασµοῦ της µέσα ἀπό τήν ἀντιπροσφορά της στόν Δηµιουργό 
τήν ὥρα τῆς θείας λειτουργίας, νά λαµβάνουµε χάρη, ἀγάπη καί εὐλογία. Ὁ 
ἄρτος καί ὁ οἶνος, µεταβαλλόµενα τῷ Πνεύµατι τῷ Ἁγίῳ σέ σῶµα καί αἷµα 
Χριστοῦ, γίνονται γιά µᾶς “ἄφεσις ἁµαρτιῶν καί ζωή αἰώνιος”. 

«Νά λειτουργεῖται ὁ πιστός καί νά πληµµυρίζει ἀπό θεῖο δέος καί 
εὐγνωµοσύνη. Νά φεύγετε ἀπό τόν ναό γεµάτοι µέ τή δύναµι καί τήν χάρι τοῦ 
Κυρίου. Νά συγκλονίζεσθε ἀπό τό µεγαλεῖο τῆς ἀγάπης τοῦ Θεανθρώπου. Καί 
νά µή λέτε τίποτε δικό σας. Καί νά ἀγαπᾶτε τούς ἀγνώστους καί τούς 
ἀδιάφορους ὡς ἀδελφούς. Καί νά ἀφήνετε τό τρεµάµενο εἶναι σας νά ἀγαπᾶ 
τήν κτίσι καί τά ζῶα, τά χώµατα, τά δέντρα, τά ποτάµια, τά βουνά...καί ὅλη τήν 
δηµιουργία, πού περιµένει τήν εὐλογία τῆς ἀγάπης σας» . 10

Αὐτός εἶναι ὁ δρόµος τῆς µνήµης, τόν ὁποῖο διασώζει ἡ Ὀρθοδοξία 
στήν παράδοσή της. Μέ αὐτόν τόν τρόπο µπολιάζει τόν λαό µας καί τόν 
κάθε ἄνθρωπο, ἀπανταχοῦ τῆς γῆς, ζητῶντας ἀπό τόν καθένα νά ἀναλάβει 
τήν εὐθύνη νά ἀγωνιστεῖ “ὑπέρ τῆς τῶν πάντων ἑνώσεως”, “ὑπέρ τῆς εἰρήνης 
τοῦ σύµπαντος κόσµου” , χωρίς νά περιµένει τούς ἄλλους καί νά 11

µεµψιµοιρεῖ. 

Ναί, εἶναι ὁ κόσµος µας σήµερα ἀτοµοκεντρικός. Ναί, κυριαρχεῖ ἡ 
εἰκονική πραγµατικότητα, στήν ὁποία τό ἀνθρώπινο πρόσωπο εἶναι 
ἀδιάφορο, καθώς µένουµε στό “φαίνεσθαι”. Οἱ νέοι µας ζοῦνε τήν βία ὡς 
ἐξοικείωση καί συνήθεια στά εἰκονικά παιχνίδια. Ἡ κοινωνία τῶν προσώπων 
ἔχει ὑποκατασταθεῖ ἀπό τήν ἐπικοινωνία, κι αὐτή συνήθως τῶν 
παραλλήλων µονολόγων, ὅπου τό µήνυµα δέν προσλαµβάνεται, καθότι 

  Ζ᾽ ὠδή ἐκ τοῦ Κανόνος τοῦ Ἀκαθίστου Ὕµνου.9

 Γοντικάκης, σσ. 57-58.10

 Θεία Λειτουργία Ἁγίου Ἰωάννου τοῦ Χρυσοστόµου.11



ἐκλείπει ἡ θέαση τοῦ προσώπου τοῦ ἄλλου, ἡ καρδιακή ἐνσυναίσθηση, ἡ 
διάθεση νά ἰδωθεῖ ὁ πλησίον ἀγαπητικά. Ὁ ἀτοµοκεντρικός πολιτισµός ἔχει 
θεοποιήσει τήν ἐπιθυµία τοῦ “ἐγώ”. Γι᾽ αὐτό καί ἡ Ὀρθοδοξία παραµένει µία 
διαρκής ὑπενθύµιση ὅτι πληρότητα ζωῆς δέν ὑπάρχει χωρίς Χριστό καί χωρίς 
πλησίον, χωρίς τήν ἐµπειρία τῆς κοινότητας ἡ ὁποία ξεκινᾶ ἀπό τήν 
λειτουργία, καί ἀποδίδει καί φανερώνει τήν ἀξία τοῦ προσώπου ὡς 
πολύτιµου καί µοναδικοῦ γιά τόν κόσµο καί τόν χρόνο.  

«Μέσα στόν ἄνθρωπο κυοφορεῖται τό θαῦµα τοῦ «ἐξαίφνης», ἡ ἀλλαγή, 
ἡ ἔκπληξη, ὁ αἰφνιδιασµός. Μπορεῖ νά µετανοήση, νά µεταµορφωθῆ, νά ἀλλάξη 
νοῦ καί µορφή. Σοῦ ἐπιφυλάσσει ἐκπλήξεις. Μπορεῖ ὁ ἔσχατος νά γίνη πρῶτος 
καί ὁ πρῶτος ἔσχατος. Δέν προδιαγράφεται ἡ ζωή του. Δέν ὑπολογίζεται 
(οἰκονοµικῶς καί ἀριθµητικῶς) ἡ ἀξία του. Εἶναι ἕνα ὄν ἐν ἐξελίξει. Βρίσκεται 
ἐν πορείᾳ. Μένει πάντοτε ὁ ἴδιος, γινόµενος ἐξ ὁλοκλήρου ἄλλος θείᾳ χάριτι. 
Δέν εἶναι τµῆµα ἑνός συνόλου. Εἶναι δυνάµει τό ὅλον. Εἶναι ἐν σµικρῷ 
ὁλόκληρη ἡ Ἐκκλησία. Αὐτό τό ἔκτακτο, τό µοναδικό καί ἀνεπανάληπτο πού 
κρύβει µέσα του ὁ κάθε ἄνθρωπος, ἔρχεται καί θέλει νά σώση ἡ Ἐκκλησία. Καί 
διά τῆς σωτηρίας καί τοῦ φωτισµοῦ τοῦ ἀνθρωπίνου προσώπου, φωτίζεται καί 
σώζεται ὁ κόσµος ὅλος καί ἡ δηµιουργία» . 12

Εἶναι, ἐν τέλει, ἑορτή ἀναστοχασµοῦ ἡ Κυριακή τῆς Ὀρθοδοξίας. Σέ 
ἕναν κόσµο, ὁ ὁποῖος ἔχει τήν ἐντύπωση ὅτι τό πρόσκαιρο τοῦ χρόνου καί 
τοῦ πολιτισµοῦ εἶναι αὐτό πού καλούµαστε νά ἀκολουθήσουµε, ἡ 
Ὀρθοδοξία ἐπιµένει στό διαρκές πού µᾶς δίδει ἡ παράδοσή µας. Μᾶς καλεῖ 
νά ὑπερασπιστοῦµε µέ ὅλο µας τό εἶναι “τήν ἐν Σταυρῶ θείαν κένωσιν”  τοῦ 13

Χριστοῦ ὡς πρότυπο γιά νά ζήσει µέ νόηµα καί πληρότητα ὁ κόσµος. Χωρίς 
θυσία, χωρίς µέτρο καί ἄσκηση, χωρίς ἀγῶνα νά συναντήσουµε τό πρόσωπο 
τοῦ πλησίον µας καί νά τό διακονήσουµε ὑπερβαίνοντας τά δικαιώµατα, 
χωρίς νά διακρίνουµε τό διαρκές τῆς χαρᾶς πού ἔρχεται ὅταν 
ἀναλαµβάνουµε τήν εὐθύνη γιά τόν ἄλλο καί τόν κόσµο, ἀλλὰ καί ὅταν 
συγχωροῦµε χωρίς κρατούµενα, ἄν σκοπός µας εἶναι µόνο ἡ εὐχαρίστηση ἐκ 
τῆς ἀπολαύσεως, τότε ἡ παρακµή τῶν καιρῶν µας θά κρατήσει. Καί θά µᾶς 
συµπαρασύρει σέ ἕναν ηθικό καί ὑπαρξιακό µηδενισµό, κάνοντάς µας νά 
χάσουµε τήν πνευµατική µας ἰδιοπροσωπία, πού δέν µποροῦµε νά τήν 

  Γοντικάκης, σσ. 71-72.12

  Δ᾽ Ὠδή Κανόνος τοῦ Ὄρθρου τοῦ Μεγάλου Σαββάτου.13



περιορίσουµε στήν διανοητική πρόοδο, ἀλλά καλούµαστε νά τήν δοῦµε στήν 
ἐµπειρία τῆς κοινωνίας τῶν προσώπων.   

Εἶναι συγκλονιστικά τά λόγια τοῦ µεγάλου Ἁγιορείτη θεολόγου, 
λογίου καί πνευµατικοῦ ἀνθρώπου π. Βασιλείου Γοντικάκη: “Δέν εἴµαστε 
λίγοι, εἴµαστε πολλοί. Τό πλῆθος καί ἡ δύναµίς µας βρίσκονται στόν δυναµισµό 
τοῦ προζυµιοῦ τῆς ἐλευθερίας τοῦ Πνεύµατος. Δέν φοβόµαστε καί δέν τά 
χάνοµε. Ὄχι ἐπειδή εἴµαστε δυνατοί, ἀλλ’ ἐπειδή εἶναι δυνατός Αὐτός που µᾶς 
ἀγαπᾶ, καί ἀγαπᾶ τόν κάθε ἄγνωστο, ἀνώνυµο ἄνθρωπο µέ τήν ἀγάπη πού 
ἀγαπᾶ τήν οἰκουµένη.  

Ἡ ἐποχή µας εἶναι κρίσιµη, ἄρα καλή, ἄν τή δοῦµε µέσα ἀπό τό µυστήριο 
τῆς θείας λειτουργίας, τῆς ἱερᾶς Ἀποκαλύψεως. Εἶναι µία ἀφορµή µετανοίας 
καί σωτηρίας ὅλων µας» . 14

Ἡ Ὀρθοδοξία δέν εἶναι ἕνα σχῆµα τῆς Ἱστορίας. Δέν εἶναι γιά νά µᾶς 
ὑπενθυµίζει δάφνες τοῦ παρελθόντος, κάνοντάς µας νά ἐφησυχάζουµε σ᾽ 
αὐτές. Εἶναι καί θά παραµείνει σταθερό σηµεῖο ἀναφορᾶς γιά τόν ἄνθρωπο 
καί τόν κόσµο πού διψᾶ γιά ἀλήθεια, γιά ἐλευθερία, γιά ἀγάπη. Μπορεῖ νά 
εἶναι «σηµεῖον ἀντιλεγόµενον»  στούς καιρούς ὅπου ἡ ἐπίκληση τῆς πίστεως 15

ὡ ς « σ υ γ κ α τ α θ έ σ ε ω ς χ ω ρ ί ς ἀ ν ά γ κ η π ο λ λ ῆ ς ἑ ρ µ η ν ε ί α ς » , ὡ ς  
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«ἀπολυπραγµονήτου συγκαταθέσεως» , θεωρεῖται κάτι τό ξεπερασµένο καί 16

γιά κάποιους «ὀπισθοδροµικό», στήν πραγµατικότητα ὅµως εἶναι ἡ διαρκής 
φανέρωση τῆς ἐλπίδας ὅτι «τό µέγα τραῦµα, ὁ ἄνθρωπος»  µπορεῖ νά 17

γιατρευτεῖ, νά προχωρήσει, νά νικήσει τό κακό, ὅταν ἔχει στήν καρδιά του 
τήν ἀντοχή πού τοῦ προσφέρει ἡ Παράδοση σέ κάθε δοκιµασία. Κι αὐτή θά 
παραµείνει ἡ πρόταση τῆς Ὀρθοδοξίας καί στήν πατρίδα µας καί στήν 
οἰκουµένη, χωρίς νά φοβᾶται τόν διάλογο, χωρίς νά ἀπορρίπτει τήν 
ἀντίθεση, χωρίς νά κλείνεται στό χθές.   

Ἄς κρατήσουµε, λοιπόν, καί ἄς συµπορευθοῦµε ὡς Ἕλληνες καί 
Ὀρθόδοξοι µέ βάση τά σοφά λόγια τοῦ π. Βασιλείου Γοντικάκη: 

«Ποιός σᾶς εἶπε ὅτι δέν ἔχει ἀντοχή ἡ πίστι καί ἡ Παράδοσί µας, ὄχι µόνο 
τίς δοκιµασίες νά ξεπεράση, ἀλλά νά εἶναι εὐγνώµων καί πρός αὐτούς πού τίς 
προκαλοῦν; Καί ποιός σᾶς εἶπε ποτέ ὅτι οἱ Ἕλληνες νίκησαν στήν ἱστορία µέ 
τήν ἀριθµητική ὑπεροχή, καί ὅτι τό θαῦµα τῆς πίστεως στηρίζεται στή 
στατιστική; 

Πάντοτε ὁ δυναµισµός τοῦ ἑλληνικοῦ καί Ὀρθόδοξου βρίσκεται στό 
ἐλάχιστο καί ἀδύνατο, πού κρύβει µέσα του κάτι τό µέγιστο πνευµατικά. Καί 
αὐτό, ἀπό µόνο του, φανερώνει κάποια θεϊκή εὐγένεια καί λεπτότητα 
ἀνθρωπιᾶς, πού σώζει τόν ἀδύνατο, χωρίς νά τόν πληγώνη, καί εἶναι ξένο πρός 

 «Εἰ δέ τις πίστει χειραγωγούµενος ἀγαθόν καί παντοδύναµον καί ἀληθές καί σοφόν καί 16

δίκαιον τό θεῖον λογίσηται, εὑρήσει πάντα λεῖα καί ὁµαλά καί ὁδόν εὐθεῖαν. Ἐκτός γάρ 
πίστεως ἀδύνατον σωθῆναι. Πίστει γάρ πάντα, τά τε ἀνθρώπινα τά τε πνευµατικά, 
συνίστανται. Οὔτε γάρ γεωργός ἐκτός πίστεως τέµνει γῆς αὔλακα, οὔτε ἔµπορος µικρῷ ξύλῳ 
τήν ἑαυτοῦ ψυχήν τ  µαινοµένῳ τῆς θαλάσσης πελάγει παραδίδωσιν, οὐ γάµοι συνίστανται, 
οὐκ ἄλλο τι ἐν τῶν ἐν τῷ βίῳ.Πίστει νοοῦµεν ἐκ τοῦ µή ὄντος εἰς τό εἶναι τά πάντα τῇ τοῦ Θεοῦ 
δυνάµει παρῆχθαι. Πάντα, τά τε θεῖα καί τά ἀνθρώπινα, πίστει κατορθοῦµεν. Πίστις δέ ἐστιν 
ἀπολυπραγµόνητος συγκατάθεσις». 

«Ἄν ὅµως κάποιος καθοδηγούµενος ἀπό τήν πίστιν σκεφθῆ ὅτι ὁ Θεός εἶναι ἀγαθός καί 
παντοδύναµος καί ἀληθινός καί σοφός καί δίκαιος, θά τά εὕρῃ ὅλα ὁµαλά καί κανονικά, καί 
ἴσον δρόµον. Διότι δέν εἶναι δυνατόν νά σωθῶµεν ἔξω ἀπό τήν πίστιν. Ἐπειδή ὅλα, καί τά 
ἀνθρώπινα καί πνευµατικά, ὑπάρχουν µέ τήν πίστιν. Διότι οὔτε ὁ γεωργός ἀνοίγει τό 
αὐλάκι τοῦ χωραφιοῦ χωρίς τήν πίστιν, οὔτε ὁ ἔµπορος ἐµπιστεύεται τήν ζωήν του εἰς τήν 
µανιασµένην θάλασσαν µέ µικρόν πλοιάριον, οὔτε γάµοι γίνονται, οὔτε κάποια ἄλλη 
ἐκδήλωσις τῆς ζωῆς. Μέ τήν πίστιν κατανοοῦµεν ὅτι ὡδηγήθησαν τά πάντα µέ τήν δύναµιν 
τοῦ Θεοῦ ἀπό τήν ἀνυπαρξίαν εἰς τήν ὕπαρξιν. Ὄλα, καί τά θεῖα καί τά ἀνθρώπινα, τά 
κατορθώνοµεν µέ τήν πίστιν. Ἡ πίστις µάλιστα εἶναι συγκατάθεσις χωρίς πολλήν 
ἐξέτασιν».Ἰωάννου τοῦ Δαµασκηνοῦ, Ἔκδοσις Ἀκριβής τῆς Ὀρθοδόξου πίστεως.

ῷ

 Αἴνοι τῆς Κυριακῆς τοῦ Θωµᾶ.17



τή βαρβαρότητα τοῦ ἄγαν, πού συνθλίβει τόν ἄνθρωπο, χωρίς νά τόν 
ὑπολογίζη» . 18

 Γοντικάκης, σ.64.18


