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Σό κατ᾿ εΉκόνα Θεοῦ στόν ἄνθρωπο. 

Ἡ χριστολογική δομή τοῦ ἀνθρώπου:  

 ὁ ἄνθρωπος εἶναι κυρίαρχος, ἐλεύθερος, 

ὑπεύθυνος γιά τήν κτίση, ἀποτελεῖται ἀπό ψυχή 

καί σῶμα, εἶναι καί πρόσωπο καί φύση. 

 

ρισκόμαστε, παιδιά, στό θᾸμα τῆς Φριστολογικῆς 

 δομῆς τοῦ ἀνθρώπου, καί λᾸγαμε ὅτι ὁ ἄνθρωπος 

 ἀποτελεῖ εἰκόνα τοῦ Ἰησοῦ Φριστοῦ, ἀφοῦ τό ἀρ-

 χᾸτυπό του εἶναι αὐτός ὁ Θεός Λόγος πού ἐναν-

θρώπησε. Εἴπαμε ἐπίσης ὅτι ὁ ἄνθρωπος, γιά τήν ἀ-

κρίβεια, δᾸν ἔγινε κατ᾿ εΉκόνα Θεοῦ, ἀλλά κατ᾿ εΉκόνα 

Χριστοῦ. 

Ὅπως λᾸει ὁ ἅγιος Εἰρηναῖος, ἐπειδή ἀκόμη ὁ 

Λόγος δᾸν εἶχε ἐνανθρωπήσει ὅταν ἔγινε ὁ Ἀδάμ, γι᾿ 

αὐτό ἡ Παλαιά Διαθήκη γράφει ὅτι «κατ᾿ εΉκόνα Θεοῦ 

ἐποῈησεν αὐτόν».
1

 Υυσικά δᾸν εἶναι λάθος αὐτό· ἀλλά 

ἐδῶ τώρα θᾸλει νά δείξει τήν πληρότητα· διότι ὁ ἄν-

θρωπος δᾸν εἶναι ἁπλῶς εἰκόνα μόνο τοῦ Θεοῦ, ἀλλά 

                                                                 

1. Βλ. Ἅγ. Εἰρηναῖος, Ἔλεγχος καΈ ἀνατροπὴ τῆς ψευδωνύμου 

γνώσεως, 5, 16, 2, ΒΕΠΕ΢ 5, 166, 11-17. 
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εἶναι εἰκόνα τῆς θεανθρώπινης φύσεως τοῦ Φριστοῦ, 

ἀδιάφορο ἐάν ἱστορικά ὁ Ἀδάμ προηγεῖται τῆς ἐναν-

θρωπήσεως τοῦ Ἰησοῦ Φριστοῦ. 

Εἴδαμε ἀκόμα ὅτι τά χαρακτηριστικά τοῦ πρωτο-

τύπου βρίσκονται στήν εἰκόνα ἄνθρωπος. Αὐτά τά χα-

ρακτηριστικά ἀκριβῶς ἀναλύουμε τώρα .  Εἴχαμε δεῖ 

πώς ὁ ἄνθρωπος εἶναι λογικός, εἶναι καί δημιουργός. 

Εἶναι λογικός, ἐπειδή δημιουργήθηκε κατ᾿ εΉκόνα τοῦ 

Φριστοῦ, ὁ Ὁποῖος εἶναι ὁ ὑποστατικός, δηλαδή ὁ 

προσωπικός, Λόγος τοῦ Πατρός. Ἀκόμα εἶναι καί δη-

μιουργός, γιατί πλάστηκε σύμφωνα μᾸ τήν εἰκόνα τοῦ 

Δημιουργοῦ Θεοῦ Λόγου, ὁ Ὁποῖος δημιούργησε τά 

πάντα. 

Ἐρχόμαστε τώρα σᾸ ἕνα τρίτο. Ὁ ἄνθρωπος εἶναι 

κυρίαρχος. Εἶπε ὁ Θεός στόν ἄνθρωπο νά ἐξουσιάσει 

τή δημιουργία καί νά τήν κυριεύσει. Εἶπε: «αὐξάνεσθε 

καΈ πληθύνεσθε καΈ πληρώσατε τὴν γῆν καΈ κατακυ-

ριεύσατε αὐτῆς »
2

. Αὐτή ὅμως ἡ κατεξουσίαση, ἡ ὁλο-

κληρωτική κυριαρχία (διότι δᾸν εἶπε κυριεύσατε, ἀλλά 

κατακυριεύσατε, πού σημαίνει νά μήν ὑπάρξει τίποτα 

πού νά ἀντισταθεῖ στήν κυριαρχία τοῦ ἀνθρώπου), τό 

κυριαρχικόν, ἀποτελεῖ στοιχεῖο τῆς εἰκόνας τοῦ Θεοῦ. 

Μάλιστα, ὁ ἄνθρωπος εἶναι κυρίαρχος, ἐπειδή ἀ-

κριβῶς ὁ Φριστός, κατά τήν εἰκόνα τοῦ Ὁποίου ἔγινε 

ὁ ἄνθρωπος, εἶναι ὁ Παντοκράτωρ καί ὁ Βασιλεύς τοῦ 

παντός. Ἐφόσον λοιπόν ὁ Θεός Λόγος ἐξουσιάζει τά 

πάντα, ἔδωσε καί στόν ἄνθρωπο, τήν εἰκόνα Σου, νά ἐ-

ξουσιάζει τή γῆ. Ὄχι τά πάντα, ἀλλά τή γῆ. Μάλιστα 

                                                                 

2. Γέν. 1, 28. 
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ὑπάρχει ἕνας ψαλμικός στίχος πού λᾸει ὅτι ὁ Θεός ἔ-

κανε τόν οὐρανό γιά τόν ἑαυτό Σου καί τή γῆ γιά τούς 

ἀνθρώπους.
3

 Αὐτός ὁ στίχος δείχνει ἀκριβῶς πῶς ἀν-

τανακλᾶται ἡ εἰκόνα τοῦ Θεοῦ στόν ἄνθρωπο σᾸ σχᾸ-

ση μᾸ τόν Θεό Λόγο, πού εἶναι τό πρωτότυπό της. 

Ὁ ἱερός Φρυσόστομος λᾸει: «Σοῦτο αὐτὸν ἀποφή-

νας ἐπΈ τῆς γῆς  ,  ὅπερ ἐστΈν αὐτὸς ἐν τοῖς οὐρανοῖς ». 

Δηλαδή κατᾸστησε ὁ Θεός τόν ἄνθρωπο ἐπί τῆς γῆς 

ὅ,τι εἶναι ὁ Θεός στόν οὐρανό· εἶναι ὁ ψαλμικός στίχος 

πού σᾶς εἶπα. «Σὸ γάρ, Ποιήσωμεν ἄνθρωπον κατ᾿ εΉ-

κόνα ἡμετέραν καΈ καθ᾿ ὁμοῈωσιν, οὐδὲν ἕτερόν ἐστιν 

ἢ τὸ καΈ αὐτὸν τὴν ἀρχὴν ἀνῃρῆσθαι τῶν ἐν τῇ γῇ » 
4

. 

Διότι τό ὅτι ἔκανε τόν ἄνθρωπο κατ᾿ εΉκόνα καί καθ᾿ 

ὁμοῈωσιν τίποτα ἄλλο δᾸν εἶναι παρά τό νά ἀναλάβει 

καί αὐτός τήν ἐξουσία· δηλαδή τοῦ δώρισε τό κυριαρ-

χικόν, νά γίνει κύριος τῆς γῆς. 

Πάνω σ᾿ αὐτό θά ἤθελα νά κάνω ἕνα μικρό σχό-

λιο, πού, ἄν μπορεῖτε, κρατῆστε το, εἶναι πάρα πολύ 

σπουδαῖο. 

ΞᾸρετε ὅτι ὁ πιστός πού ξᾸρει πολύ καλά θεολογία 

γνωρίζει αὐτήν τήν ἀνθρωπολογία, πού δᾸν εἶναι τίπο-

τε ἄλλο παρά ἀντανάκλαση τῆς Φριστολογίας, κι αὐτό 

γιατί ὁ ἄνθρωπος εἶναι εἰκόνα τοῦ Φριστοῦ. Γιά νά ξᾸ-

ρουμε λοιπόν τήν ἀνθρωπολογία, δηλαδή τόν ἄνθρω-

πο, πρᾸπει νά ξᾸρουμε τόν Φριστό, τήν Φριστολογία, 

ὅ,τι ἀφορᾶ στόν Φριστό. Ὅταν τά ξᾸρουμε αὐτά πολύ 

καλά, δᾸν ἐκπλησσόμαστε ἐμεῖς οἱ πιστοί, ὅταν βλᾸ-

                                                                 

3. Βλ. Ψαλμ. 113, 24 :  «ὁ οὐρανὸς τοῦ οὐρανοῦ τῷ ΚυρῈῳ ,  τὴν 

δὲ γῆν ἔδωκε τοῖς υῊοῖς τῶν ἀνθρώπων». 

4. Πρὸς ΢ταγεῈριον ἀσκητὴν δαιμονῶντα, Λόγος Α΄, PG 48, 428. 
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πουμε ἐπιστημονικᾸς ἐπιτεύξεις, πού ἄνθρωποι ἀδα-

εῖς, δηλαδή αὐτοί πού ἀγνοοῦν τή χριστιανική θεολογί-

α, ὅταν τίς δοῦν, κοκορεύονται, καί πάνω στήν ἀνοησί-

α τους λᾸνε μιά καινούργια ἀνοησία, πώς δᾸν ὑπάρχει 

Θεός!... Μά ἀκριβῶς γι᾿ αὐτό ὑπάρχει ὁ Θεός, ἐπειδή 

βλᾸπουμε νά πραγματώνεται στόν ἄνθρωπο τό κυριαρ-

χικόν. 

Ἔτσι λοιπόν δᾸν ἐκπλήσσεται ὁ πιστός ὅταν βλᾸ-

πει αὐτᾸς τίς ἐπιστημονικᾸς ἐπιτεύξεις, ὅπως μία, πού 

μάλιστα θά λᾸγαμε ὅτι ἔκανε κρότο, ὅταν ὁ ἄνθρωπος, 

γιά πρώτη φορά στήν Ἱστορία, πῆγε σᾸ ἄλλο οὐράνιο 

σῶμα! Ἦταν τό μεγαλύτερο ἐπίτευγμα τῆς ἀνθρωπό-

τητος αὐτό... πῆγαν στή ΢ελήνη! Σότε ὅλοι εἶχαν μείνει 

μᾸ τό στόμα ἀνοιχτό! 
5

 

Υυσικά, σᾸ πάρα πολλᾸς ἀνακαλύψεις ἤ ἐφευρᾸ-

σεις, οἱ ἄνθρωποι ἔμειναν μᾸ τό στόμα ἀνοιχτό, ὅπως 

μᾸ τήν ἀτομική ἐνᾸργεια καί μᾸ ἄλλα! Βεβαίως, ὅλα 

αὐτά τά ἐπιτεύγματα βοήθησαν νά πᾶμε στή ΢ελήνη 

καί ἀργότερα ἀκόμα παραπᾸρα. Ἤδη ἄλλα σκάφη, 

χωρίς νά εἶναι ἐπανδρωμᾸνα, ταξιδεύουν σᾸ ἄλλους 

πλανῆτες· αὐτήν τή στιγμή ταξιδεύουν, καί στόν Ἄρη 

                                                                 

5. Ἡ Ἱστορία κατᾸγραψε ὅτι ὁ ἄνθρωπος πάτησε στή ΢ελήνη 

στίς 21 Ἰουλίου τοῦ 1969. Ἡ ἀποστολή Ἀπόλλων 11 ἦταν μᾸρος 

τοῦ προγράμματος Ἀπόλλων τῆς NASA, πού εἶχε ὡς τελικό στόχο 

του τήν προσεδάφιση ἀνθρώπων στή ΢ελήνη, τό ὁποῖο βεβαίως 

λᾸνε πώς ἔγινε, ὅπως μετᾸδωσαν τά ΜΜΕ τῆς ἐποχῆς. Ἡ προσε-

λήνωση τοῦ ἀνθρώπου ὅμως ἔδωσε τροφή γιά ποικίλες θεωρίες 

συνωμοσίας, ἐνῶ πολλοί εἶναι αὐτοί πού ἀμφισβητοῦν τήν ἱστορι-

κότητα τοῦ γεγονότος, καί πιστεύουν, μᾸ ἐπιχειρήματα, ὅτι τελικά 

οἱ ἀποστολᾸς Ἀπόλλων τῆς δεκαετίας ’60 καί ’70 δᾸν ἦταν τίποτε 

ἄλλο παρά μία μεγάλη κρατική ἀπάτη τῆς Ἀμερικανικῆς ἙταιρεῈ-

ας Διαστήματος καῈ  Ἀεροναυτικῆς (NASA)! 
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καί ἀλλοῦ, ἴσως καί πιό πᾸρα. Αὐτά, πραγματικά, εἶναι 

πολύ μεγάλα ἐπιτεύγματα. Ἀλλά οἱ ἄνθρωποι ὅμως τῆς 

ἀθεἸας εἶπαν ὅτι αὐτό εἶναι μία ἀπόδειξη πώς δᾸν ὑ-

πάρχει Θεός! 

Ἐσεῖς βρίσκετε πουθενά ἐρείσματα αὐτῆς τῆς ἀ-

ποδείξεως; Ἐγώ δᾸν βρίσκω πουθενά· οὔτε ἱστορικά 

οὔτε λογικά ἐρείσματα· τίποτα, πουθενά δᾸν βρίσκω. 

Καί ἀπορεῖ κανείς μ᾽ αὐτούς, γιατί, στήν ἀνοησία τους 

νά λᾸνε ὅτι δᾸν ὑπάρχει ὁ Θεός, προσθᾸτουν κι ἄλλη 

μία ἀνοησία, τό ἐπιχείρημα δηλαδή ὅτι, ἐπειδή ὁ ἄν-

θρωπος πᾸτυχε αὐτά τά μεγάλα κατορθώματα, δᾸν ὑ-

πάρχει ὁ Θεός!... Γιά ἐμᾶς ὅμως, τό ἴδιο ἐπιχείρημα, 

ἀκριβῶς τό ἴδιο, ἰσχύει ἀπό τήν ἀνάποδη· ἀποδεικνύει 

δηλαδή ὅτι γι᾽ αὐτό ἀκριβῶς ὑπάρχει ὁ Θεός, ἐπειδή ὁ 

ἄνθρωπος εἶναι εἰκόνα τοῦ Θεοῦ· καί ὅπως ὁ Θεός εἶ-

ναι κυρίαρχος, ἔτσι καί ὁ ἄνθρωπος εἶναι κυρίαρχος 

καί μπορεῖ νά κάνει τᾸτοια καί ἄλλα κατορθώματα. 

Θά παρακαλᾸσω αὐτό νά τό κρατήσετε· κρατῆστε 

το καλά, γιατί γίνεται ἄγρια ἐκμετάλλευση τῆς ἐπιστή-

μης, καί αὐτό πού κάνουν οἱ ἄθεοι εἶναι ἀνοητότατο... 

εἶναι, νά τό πῶ ἁπλούστερα, βλακωδᾸστατο!... Λοιπόν, 

προσᾸξτε πάρα πολύ αὐτό τό σημεῖο, νά τό θυμᾶστε. 

Ἐρχόμαστε τώρα σ᾽ ἕνα τᾸταρτο σημεῖο· ὁ ἄνθρω-

πος εἶναι ἐλεύθερος. Ὤ, αὐτή ἡ ἐλευθερία...! Θά χρει-

αζόταν νά κάνουμε ὁλόκληρο θᾸμα γιά τό τί εἶναι ἐ-

λευθερία. Υυσικά αὐτήν τή στιγμή δᾸν θά μιλήσουμε 

γιά τήν ἐλευθερία, παρά μόνο γιά τό ὅτι αὐτή ἀποτελεῖ 

ἕνα στοιχεῖο τῆς εἰκόνας τοῦ Φριστοῦ στόν ἄνθρωπο. 

Ἐπειδή λοιπόν ὁ ἄνθρωπος εἶναι εἰκόνα αὐτῆς τῆς 

ἀπόλυτης Αὐτεξουσιότητος, πού εἶναι ὁ Φριστός, γι᾿ 
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αὐτόν τόν λόγο εἶναι καί ἐλεύθερος. Ὁ Θεός εἶναι ἐ-

λεύθερος, κάνει ὅ,τι θᾸλει, καί δᾸν δεσμεύεται ἀπό τί-

ποτα· καί τόν ἄνθρωπο, τήν εἰκόνα Σου, τόν ἔκανε ἐ-

λεύθερο. Ἔτσι ἡ προαίρεση τοῦ ἀνθρώπου εἶναι ἐλεύ-

θερη. 

Ὁ ἅγιος Γρηγόριος Νύσσης λᾸει γιά τόν ἄνθρωπο 

ὅτι «ἐν τῷ αὐτεξουσῈῳ τῆς προαιρέσεως πρὸς τὸν ἐξ-

ουσιάζοντα πάντων εἶχε τὴν ὁμοιότητα »
6

. Δηλαδή, ὁ 

ἄνθρωπος στήν ἐλευθερία τῆς προαιρᾸσεως –προαῈρε-

ση εἶναι ἡ ἐνδόμυχη τάση, ἡ ἐπιθυμία νά κάνω κάτι – 

εἶχε τήν ὁμοιότητα πρός ἐκεῖνον πού ἐξουσιάζει τά 

πάντα. 

Ποιός εἶναι αὐτός; Ὁ Θεός Λόγος. Ἤ μᾶλλον ὄχι 

ἀκριβῶς, δᾸν εἶναι ὁ Θεός Λόγος, ἀλλά ὁ ἐνυπόστατος 

Θεός Λόγος πού ἔγινε ἄνθρωπος, δηλαδή ἡ ἐνυπόστα-

τη ΢οφία
7

 πού σαρκώθηκε. Εἶναι ὁ ἐνυπόστατος Θεός 

Λόγος (ἐνυπόστατος θά πεῖ ὁ προσωπικός, αὐτός πού 

εἶναι πρόσωπο), πού εἶναι δυό οὐσίες κι ἕνα πρόσωπο. 

Καί ποιᾸς εἶναι οἱ δυό οὐσίες Σου; Ἡ θεία καί ἡ ἀν-

θρώπινη. 

Ὁ Φριστός, μετά τήν ἀνάστασή Σου, εἶχε πεῖ :  «ἐ-

δόθη μοι πᾶσα ἐξουσῈα ἐν οὐρανῷ καΈ ἐπΈ γῆς»
8

, μοῦ 

δόθηκε κάθε ἐξουσία στόν οὐρανό καί στή γῆ. Ἐδῶ ὁ 

Φριστός μιλάει ὄχι ὡς Θεός –γιατί ὡς Θεός βεβαίως 

εἶναι ἐξουσιαστής τῶν πάντων– ἀλλά ὡς Θεάνθρωπος. 

Δόθηκε λοιπόν στήν ἀνθρώπινη φύση Σου νά εἶναι ἐξ-

ουσιαστής τῶν πάντων, οὐρανοῦ καί γῆς, ἐνώπιον τοῦ 

                                                                 

6. ΠερΈ ΠαρθενῈας, 12, ΕΠΕ 9, 82. 

7. Βλ. Παρ. ΢ολ. 8. 

8. Ματθ. 28, 18. 
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Ὁποίου θά προσκυνήσει ὁ οὐρανός, ἡ γῆ καί τά κατα-

χθόνια · «...ῌνα ἐν τῷ ὀνόματι Ἰησοῦ πᾶν γόνυ κάμψῃ , 

ἐπουρανῈων καΈ ἐπιγεῈων καΈ καταχθονῈων» 
9

 γράφει 

στούς Υιλιππησίους ὁ ἀπόστολος Παῦλος. 

Ὅ,τι θᾸλει ὁ Φριστός εἶναι ἐλεύθερος νά τό πρά-

ξει. Ὅ,τι θᾸλει! Κατά τή δική Σου τήν πραγματικότητα 

λοιπόν φτιάχνει τήν εἰκόνα Σου, τόν ἄνθρωπο, καί τόν 

κάνει ἐλεύθερο. 

Σό θᾸμα τῆς ἐλευθερίας εἶναι κάτι τό ἀπύθμενο, 

τό ἀσύλληπτο, μᾸχρι ποιόν βαθμό ἀφήνει ὁ Θεός τόν 

ἄνθρωπο ἐλεύθερο!... Νά σᾶς δώσω ἕνα μᾸτρο; Σόσο 

ἐλεύθερο τόν ἀφήνει, ὥστε νά διαλᾸγει μόνος του τήν 

Κόλαση, καί ὁ Θεός νά μήν τόν ἐμποδίζει!... ΣᾸτοια ἐ-

λευθερία, πού οὔτε οἱ γονεῖς δᾸν παρᾸχουν στά παιδιά 

τους, οἱ ὁποῖοι καυχῶνται ὅτι τά ἀφήνουν ἐλεύθερα, 

καί μάλιστα οἱ ἐλευθεριάζοντες γονεῖς. 

Ἄν, γιά παράδειγμα, τό παιδί ἔλεγε στόν πατᾸρα 

του καί στή μητᾸρα του, Ξέρεις, πατέρα καῈ μητέρα, ἀ-

ποφάσισα ν᾽ αὐτοκτονήσω, θά ἄφηναν, λᾸτε, τό παιδί 

τους νά αὐτοκτονήσει; Κάθε ἄλλο. Ὅταν ὁ ἄνθρωπος 

ὅμως λᾸει στόν Θεό, Ξέρεις ,  Κύριε, ἀποφάσισα ν᾿ αὐ-

τοκτονήσω, ὁ Θεός δᾸν ἐμφανίζεται νά τόν ἐμποδίσει· 

τόν ἀφήνει νά αὐτοκτονήσει. Ἀποφάσισα νά ἔχω κύ-

ριό μου τόν διάβολο. Δικαίωμά σου!... Θέλω νά πάω 

στήν Κόλαση.  Δικαίωμά σου!... Δέν ΢έ πιστεύω. Δι-

καίωμά σου!...  

Εἶναι σᾸ ὑπερθετικό βαθμό ἀσύλληπτο τό μᾸγεθος 

τῆς ἐλευθερίας πού ἔδωσε ὁ Θεός στόν ἄνθρωπο. 

                                                                 

9. Φιλιπ. 2, 10. 
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Θά μοῦ πεῖτε:  ΓιατῈ νά μᾶς κάνει ἐλεύθερους  ; 

Ἄν δᾸν μᾶς ἔκανε ἐλεύθερους, θά φωνάζαμε γιατί 

δᾸν μᾶς ἔκανε ἐλεύθερους, γιά νά μποροῦμε ἔτσι νά 

ἁμαρτάνουμε ἤ νά ἀποστατοῦμε! Ρίξτε μιά ματιά στήν 

παραβολή τοῦ ἀσώτου υῊοῦ ·  «πάτερ ,  δός μοι τὸ ἐπι-

βάλλον μέρος τῆς οὐσῈας»
10

. Ποιά εἶναι αὐτή ἡ οὐσῈα ; 

ΟὐσῈα στήν ἀρχαία ἑλληνική σημαίνει περιουσία, ἐ-

κεῖνο πού μᾶς ἀνήκει. Καταρχάς δᾸν τοῦ ἀνῆκε τίποτα· 

ἀλλά θᾸλει ὁ Θεός νά ἀνήκει στόν ἄνθρωπο μία περι-

ουσία, καί ἡ περιουσία αὐτή εἶναι τό κατ᾿ εΉκόνα. Αὐτή 

εἶναι ἡ περιουσία μας. 

ΒλᾸπετε, ὁ ἄνθρωπος γεννήθηκε γυμνός, καί ἀπό 

πλευρᾶς σωματικῆς δυνάμεως εἶναι κατώτερος ἀπό 

πάρα πολλά ζῶα. Ἀκόμα, δᾸν φᾸρει φυσική κάλυψη, 

δᾸν ἔχει προβιά ἤ πούπουλα γιά νά μπορεῖ νά φυλάγε-

ται ἀπό τό κρύο. Μάλιστα, ὅταν οἱ πρωτόπλαστοι ἔπε-

σαν, ὁ Θεός τούς ἔραψε, τούς ἔφτιαξε δερμάτινους χι-

τῶνες. (Θά τό δοῦμε αὐτό, πρῶτα ὁ Θεός, ὅταν θά 

φτάσουμε ἐκεῖ, τό τί εἶναι αὐτοί οἱ δερμάτινοι χιτῶνες· 

ἔχουν πάρα πολύ μεγάλη ἀξία καί σημασία.) Ὁ Θεός 

ἔκανε τόν ἄνθρωπο γυμνό, δηλαδή δᾸν ἔχει οὔτε μυϊκή 

δύναμη τόση ὅση ἔχουν τά ζῶα ἤ ἄλλα ἐντυπωσιακά 

χαρακτηριστικά· ἐντούτοις ἔχει περιουσία πολύ μεγά-

λη, τήν ὁποία δᾸν ἔχουν τά ζῶα· εἶναι τό κατ᾿ εΉκόνα. 

Αὐτό εἶναι τό αἴτημα τοῦ ἀσώτου, «δός μοι τὸ ἐπιβάλ-

λον μέρος τῆς οὐσῈας ». 

Καί τώρα παίρνει ὁ ἄνθρωπος τό κατ᾿ εΉκόνα καί 

τό κατασπαταλᾶ, κατασπαταλᾶ τήν περιουσία. Πῆγε ὁ 

                                                                 

10. Λουκᾶ 15, 12. 
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ἄσωτος νά ζήσει μᾸ τούς ἀνήθικους ἀνθρώπους μακρι-

ά ἀπό τόν πατᾸρα του. Μακριά· ἡ ἀποστασία! Σόν ἐμ-

πόδισε ὁ πατᾸρας; Ὄχι. ΣῈ εἶπες ;  Θέλεις τήν περιου-

σῈα πού σοῦ ἀνήκει ;  Πάρ᾿ την. ΔᾸν τόν ἐμποδίζει. 

Σί σημαίνει ὅμως ἐδῶ κατασπαταλῶ τήν περιουσῈ-

α τοῦ πατέρα ;  Ξοδεύω τά χαρίσματα, τά γνωρίσματα 

τῆς εἰκόνας τοῦ Φριστοῦ σ᾿ ἐμᾸνα ἐκεῖ πού ὁ Θεός δᾸν 

θᾸλει. Μοῦ δίνει τήν ἀπόλυτη ἐλευθερία νά ἀγαπήσω 

τόν Θεό; Ναί· ἐγώ ὅμως λᾸω ὄχι, δέν ΢έ ἀγαπῶ. Μοῦ 

δίνει τήν ἐλευθερία νά κυριαρχῶ ἐπί τῆς γῆς; Μάλι-

στα· ἐγώ ὅμως χρησιμοποιῶ τό χαρακτηριστικό αὐτό 

γιά νά ἐξουσιάζω τούς ἀνθρώπους καί νά τούς κάνω 

δούλους. Μοῦ δίνει τό γνώρισμα τοῦ λογικοῦ; Ναί· 

ἀλλά τό παίρνω καί γίνομαι ἐφευρέτης κακῶν,
11

 πῶς 

θά κλᾸψω, πῶς θά ἀνοίξω κλειδαριᾸς, πῶς θά φτιάξω 

βόμβες νά σκοτώσω, πῶς, μᾸ ὁποιονδήποτε τρόπο, θά 

καταστρᾸψω καί θά ἀναποδογυρίσω τήν ἀνθρωπότητα 

καί τό σύμπαν ὁλόκληρο!  Αὐτό σημαίνει παίρνω τήν 

περιουσία τοῦ ΠατᾸρα, τό κατ᾽ εΉκόνα, καί τή σπαταλῶ 

μακριά ἀπό τόν Θεό, μακριά ἀπό τόν ΠατᾸρα. 

ΠᾸμπτο χαρακτηριστικό τῆς Φριστολογικῆς δομῆς 

τοῦ ἀνθρώπου. Ὁ ἄνθρωπος εἶναι ὑπεύθυνος γιά τήν 

δημιουργία, ἀλλά καί γιά τήν ἀνακεφαλαίωσή της, καί 

τοῦτο γιατί τό ἀρχᾸτυπό του, ὁ Ἰησοῦς Φριστός, εἶναι 

ὁ Ἀνακεφαλαιωτής καί ὁ ΢ωτήρας ὁλόκληρης τῆς δη-

μιουργίας. 

Ἄς ἐξηγήσουμε τί θά πεῖ αὐτό· προσᾸξτε το. 

Ὅπως θά ξᾸρετε, ὁλόκληρη ἡ κτίση ἔγινε γιά τόν 

ἄνθρωπο μᾸ σκοπό νά τόν ὑπηρετήσει. 

                                                                 

11. Βλ. Ρωμ. 1, 30. 
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Νά πῶς τό λᾸει αὐτό ὁ Θεόδωρος Μοψουεστίας· 

ἀκοῦστε: «Σελευταῖον δὲ τὸν ἄνθρωπον ἐν τάξει παρ-

ήγαγεν εΉκόνος οΉκεῈας ,  ὡς ἂν ἅπασα ἡ κτῈσις τῇ τοῦ 

ἀνθρώπου χρεῈᾳ φαῈνεται συνδουμένη » 
12

, τόν ἔκανε 

τελευταῖο σύμφωνα μᾸ τήν εἰκόνα τή δική Σου, ὥστε 

ὁλόκληρη ἡ φύση νά συμπράττει στίς ἀνάγκες τοῦ ἀν-

θρώπου. 

Ἔγινε λοιπόν τελευταῖος ὁ ἄνθρωπος γιά νά ὑπη-

ρετηθεῖ ἀπό ὁλόκληρη τήν κτίση. ΢υνεπῶς, τώρα εἶναι 

ὑπεύθυνος ὁ ἄνθρωπος γιά τήν κτίση ἐπειδή ἀκριβῶς 

ἔγινε γι᾿ αὐτόν. Ἄν δᾸν γινόταν ἡ κτίση γι᾿ αὐτόν, δᾸν 

θά ἦταν ὑπεύθυνος ὁ ἄνθρωπος γιά ὅ,τι θά συνᾸβαινε 

στήν κτίση.  

Σί θά μποροῦσε νά συμβεῖ στήν κτίση ;  Νά, αὐτό 

πού ἤδη συνᾸβη· ὁ ἄνθρωπος ἁμάρτησε καί ὁδηγήθηκε 

στή φθορά καί στόν θάνατο· γι᾽ αὐτό καί ἡ κτίση, ἀφοῦ 

ἔγινε γιά τόν ἄνθρωπο, ὁδηγήθηκε στή φθορά καί τόν 

θάνατο ἐξαιτίας του. 

Ἀκοῦστε πῶς τό λᾸει στήν Πρός Ρωμαίους ἐπιστο-

λή ὁ ἀπόστολος Παῦλος: «πᾶσα ἡ κτῈσις ἄχρι τοῦ νῦν 

συνωδῈνει καΈ συστενάζει ἀποκαραδοκοῦσα τὴν ἐλευ-

θερῈαν τῆς δόξης τῶν τέκνων τοῦ Θεοῦ »
13

. Δηλαδή, ἡ 

κτίση μᾸχρι τώρα πονάει καί στενάζει μαζί μας, περι-

μᾸνοντας μᾸ λαχτάρα νά ἐλευθερωθοῦν τά παιδιά τοῦ 

Θεοῦ, γιά νά ἐλευθερωθεῖ κι ἐκείνη ἀπό τή σκλαβιά 

τῆς φθορᾶς καί τοῦ θανάτου.  

Γιατί ὅμως ὁδηγήθηκε στή φθορά καί στόν θάνατο 

ἡ κτίση ; 

                                                                 

12. Ἀποσπάσματα εΉς τὴν Γένεσιν, Α΄, PG 66, 633-646. 

13. Ρωμ. 8, 21-22. 
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Ἐπειδή ὁ ἄνθρωπος παράκουσε τόν Θεό, ἡ φθορά 

καί ὁ θάνατος μπῆκαν στή ζωή του, καί διά τοῦ ἀνθρώ-

που στήν κτίση . Ἄρα ὁ ἄνθρωπος ἦταν ὑπεύθυνος γιά 

τή δημιουργία, γιά τήν κτίση· ἀλλά δᾸν τήν πρόσεξε, κι 

ἔτσι ἡ δημιουργία ἀκολούθησε τόν ἄνθρωπο στή φθο-

ρά τή δική του. 

Ἡ λᾸξη ἀνακεφαλαῈωση εἶναι μία λᾸξη πού τήν 

χρησιμοποιεῖ ὁ ἀπόστολος Παῦλος· εἶναι θεολογικός 

ὅρος, τόν ὁποῖο χρησιμοποιοῦν καί οἱ ΠατᾸρες τῆς 

Ἐκκλησίας μας, καί σημαίνει ἀποκατάσταση, ἀλλά μᾸ 

τήν ἔννοια τῆς διορθώσεως.
14

 

Ὁ Φριστός, λᾸει ὁ ἀπόστολος Παῦλος, ἦρθε νά 

ἀνακεφαλαιώσει τά πάντα, νά διορθώσει τά πάντα, 

δηλαδή νά γίνει ΢ωτήρας.
15

  

                                                                 

14. Ὁ ἅγ. Εἰρηναῖος, ἐπίσκοπος Λουγδούνου, στό Κατὰ ΑῊρέσε-

ων, ἀναπτύσσει τήν θεολογική τῆς ἐν Φριστῷ τῶν πάντων ἀνακε-

φαλαιώσεως, καί μετά ἀπ᾽ αὐτόν γίνεται παράδοση τῆς Ἐκκλησί-

ας. Κατά τόν ἅγιο Εἰρηναῖο, ἀνακεφαλαῈωση εἶναι τό σχᾸδιο τῆς 

θείας οἰκονομίας καί ἡ διά Φριστόν σωτηρία του. Οὐσιαστικά εἶ-

ναι ἡ συμμετοχή τοῦ ἀνθρώπου στό λυτρωτικό ἔργο τοῦ Φριστοῦ 

ὡς προοδευτική τελείωση, ἡ ὁποία προκύπτει ἀπό τήν ἐνσάρκωση 

τοῦ Θεοῦ Λόγου, πού ἁγιάζει τήν ἀνθρώπινη φύση καί κάθε πτυ-

χή της (Βλ.  Γ. Υλωρόφσκυ, ΟῊ ΒυζαντινοῈ Πατέρες τοῦ 5ου αΉῶ-

να, Πουρναρᾶς, Θεσσαλονίκη 2007, σσ. 135-136). Μεταξύ ἄλλων, 

ὁ ἅγιος Εἰρηναῖος γράφει :  «Διὰ τοῦτο καΈ ὁ Κύριος ἡμῶν ἐπ᾽ 

ἐσχάτων τῶν καιρῶν ἀνακεφαλαιωσάμενος εΉς ἑαυτὸν τὰ πάντα 

ἦλθε πρὸς ἡμᾶς ,  οὐχ ὡς αὐτὸς ἠδύνατο ,  ἀλλ᾽ ὡς ἡμεῖς αὐτὸν Ή-

δεῖν ἠδυνάμεθα » (Κατὰ αῊρέσεων, 4, 23, 16-20). «ΕΉς τῈ οὖν πά-

λιν οὐκ ἔλαβε χοῦν ὁ Θεός ,   ἀλλ᾽ ἐκ ΜαρῈας ἐνήργησε τὴν πλά-

σιν γενέσθαι  ;    Ἵνα μὴ ἄλλη πλάσις γένηται μηδὲ ἄλλο τὸ σῳζό-

μενον ᾖ ,  ἀλλ᾽ αὐτὸς ἐκεῖνος ἀνακεφαλαιωθῇ , τηρουμένης τῆς 

ὁμοιότητος » (Κατὰ αῊρέσεων, 3, 33, 8-11). 

15. Βλ. Ἐφεσ. 1, 10. 
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Ἀλλά πῶς ὅμως ἡ κτίση θά γίνει καινούργια;  

Ἡ κτίση θά γίνει καινούργια διότι ὁ Θεάνθρωπος 

Ἰησοῦς θά τήν ἀνακαινίσει. 

΢᾿ αὐτό ἔχει καμμία μετοχή ὁ ἄνθρωπος; 

Ἔχει μετοχή στόν ἑαυτό του κυρίως, στήν ὕπαρξή 

του, στό σῶμα του· νά γίνει καινούργιος κι αὐτός. Ἄν 

δᾸν γίνει καινούργιος πνευματικά, ναί μᾸν θά γίνει ἄ-

φθαρτος καί ἀθάνατος, ἀλλά θά εἶναι γιά τήν Κόλαση· 

ἡ ἀφθαρσία του καί ἡ ἀθανασία του θά εἶναι γιά τήν 

Κόλαση. Ἐνῶ, ἄν ἀκολουθήσει τόν Φριστό, τό πρωτό-

τυπό του, τό ἀρχᾸτυπό του, τότε θά γίνει καινούργιος 

πνευματικά, καί θά εἶναι γιά τή Βασιλεία τοῦ Θεοῦ. 

Ὅπως εἴδατε, ὁ ἄνθρωπος εἶναι ὑπεύθυνος γιά 

τήν κτίση ἀλλά καί ἀνακεφαλαιωτής της, ἐπανορθώνει 

τήν κτίση, ἐπειδή ὁ ἄνθρωπος εἶναι εἰκόνα τοῦ Ἀνακε-

φαλαιωτοῦ καί ΢ωτῆρος Φριστοῦ. 

ΒλᾸπετε ὅτι ὁ ἄνθρωπος ἐπαναλαμβάνει τή θυσία 

τοῦ Φριστοῦ; Βεβαίως ὁ Φριστός μία φορά πᾸθανε ἐ-

πάνω στόν σταυρό. Δυνάμει τῆς θυσίας τοῦ Φριστοῦ ἡ 

κτίση γίνεται καινούργια. 

ΠροσᾸξτε ὅμως. ΞᾸρετε πῶς ἡ κτίση γίνεται και-

νούργια; Ὀντολογικά. ΞᾸρετε τί σημαίνει ὀντολογικά ; 

Ἡ ἴδια ἡ σύστασή της γίνεται καινούργια. ΔᾸν εἶναι 

μεταφορική ἡ περίπτωση, δᾸν εἶναι ἀλληγορική, δᾸν 

εἶναι συμβολική οὔτε ἠθική, ἀλλά εἶναι πραγματική. 

Λοιπόν, ὁ ἄνθρωπος τώρα ἐπαναλαμβάνει τή θυ-

σία τοῦ Φριστοῦ –χωρίς φυσικά αὐτή νά ἐπαναλαμβά-

νεται· μία φορά ἔγινε ἡ θυσία τοῦ Φριστοῦ– ἀλλά τήν 

ἐπαναλαμβάνει μᾸσα στόν χρόνο, δηλαδή τήν τελεῖ, μᾸ 

τό Μυστήριο τῆς Θείας Εὐχαριστίας. Μ᾽ αὐτόν λοιπόν 
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τόν τρόπο ἀνακαινίζει καί τόν ἑαυτό του καί τήν γύρω 

κτίση.
16

 

Νά λοιπόν ὅτι ὁ ἄνθρωπος ἔχει καί αὐτό τό στοι-

χεῖο στή δομή του, ὡς εἰκόνα τοῦ Θεοῦ! 

Ἕκτο χαρακτηριστικό τῆς Φριστολογικῆς δομῆς 

του. Ὁ ἄνθρωπος ἀποτελεῖται ἀπό ψυχή κι ἀπό σῶμα · 

δηλαδή εἶναι διπλῆς οὐσίας. Ἕνα πρόσωπο εἶναι ὁ ἄν-

θρωπος, ἀλλά ἔχει δύο οὐσίες· ἔχει τήν ὑλική καί τήν 

πνευματική · τό σῶμα του εἶναι ὑλικό, ἐνῶ ἡ ψυχή του 

εἶναι πνευματική. Αὐτό σημαίνει ὅτι ὁ ἄνθρωπος βρί-

σκεται σᾸ ἕνα μεταίχμιο, ἀνάμεσα σᾸ δύο κόσμους · 

στόν κόσμο τῆς ὕλης καί στόν κόσμο τοῦ πνεύματος, 

τῶν ἀγγᾸλων. 

Ὁ ὑλικός κόσμος, ἡ κτίση, ἡ φύση ὅπως τή βλᾸ-

πουμε, δᾸν ἔχει πνεῦμα· εἶναι μόνο ὕλη . Οἱ ἄγγελοι 

δᾸν ἔχουν ὕλη· ἔχουν μόνο πνεῦμα. ΢υνεπῶς, ὁ ἄνθρω-

                                                                 

16. Ὁ ἀπόστολος Παῦλος τονίζει: «εἴ τις ἐν Χριστῷ, καινὴ κτῈσις · 

τὰ ἀρχαῖα παρῆλθεν  ,  Ήδοὺ γέγονε καινὰ τὰ πάντα » (Β΄ Κορ. 5, 

17). Αὐτή ἡ μεταμόρφωση καί ἡ ἀνακαίνιση τῆς κτίσεως ἄρχισε 

μᾸ τήν σάρκωση τοῦ Τἱοῦ τοῦ Θεοῦ καί συνεχίζεται μᾸ τήν ἁγια-

στική τῶν πάντων λειτουργία τῆς Ἐκκλησίας, ὡς τοῦ σώματος τοῦ 

Φριστοῦ καί βιώνεται πρωτίστως στή σύναξη τοῦ λαοῦ τοῦ Θεοῦ 

πρός τᾸλεση τοῦ Μυστηρίου τῆς Θείας Εὐχαριστίας. Ὁ ἄρτος καί 

ὁ οἶνος προᾸρχονται μᾸν ἀπό στοιχεῖα τῆς φύσεως, ἀλλά ἔχουν 

μεταπλασθεῖ ἀπό τήν ἀνθρώπινη παρᾸμβαση σᾸ μιά νᾸα μορφή . 

ΠροσφᾸρονται στόν Θεό μᾸ τήν ὁμολογία « τὰ σὰ ἐκ τῶν σῶν », 

πράξη πού ἀποδίδει ὅσο καμμία ἄλλη τήν πρωταρχική σχᾸση τοῦ 

Ἀδάμ τόσο μᾸ τόν Θεό, ὅσο καί μᾸ τή δημιουργία. Ἡ εὐχαριστια-

κή αὐτή πράξη δᾸν ἀποτελεῖ μόνο σημεῖο ἀποκαταστάσεως αὐτῆς 

τῆς σχᾸσεως, ἀλλά καί πρόγευση τῆς ἐσχατολογικῆς καταστάσεως 

τῆς δημιουργίας (Ἀποκ. 21, 5 : «Ήδοὺ καινὰ ποιῶ πάντα»). Ἔτσι, 

κάθε φορά πού μεταλαμβάνουμε ΢ῶμα καί Αἷμα Φριστοῦ ,  καί 

ἐμεῖς καί ὅλη ἡ δημιουργία γινόμαστε καινή κτῈσις . 
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πος εἶναι στό μεταίχμιο· εἶναι τό πλάσμα πού ἑνώνει 

στήν ὕπαρξή του αὐτούς τούς δύο κόσμους, τόν ὑλικό 

καί τόν πνευματικό.
17

 

Ἀπό τήν ἄποψη αὐτή ὁ ἄνθρωπος εἶναι ἀνώτερος 

ἀπό τούς ἀγγᾸλους, δηλαδή εἶναι πλουσιότερος. Διότι 

ὁ ἄγγελος δᾸν ἔχει σῶμα σάν τοῦ ἀνθρώπου· συνεπῶς 

δᾸν μετᾸχει κάποιας οὐσίας ἀπό ὅσα ὁ Θεός γενικά 

δημιούργησε· ἐνῶ ὁ ἄνθρωπος ἔχει μᾸσα του καί τόν 

ὑλικό καί τόν πνευματικό κόσμο, ἡ ὕπαρξή του ἀποτε-

λεῖται ἀπό ὅλα ὅσα ὁ Θεός δημιούργησε.
18

 

Σό ἀντιλαμβάνεστε αὐτό ;  Εἶναι πολύ σπουδαῖο . 

Εἶναι λοιπόν πλούσιος ὁ ἄνθρωπος, πάρα πολύ πλού-

                                                                 

17. «ΣῈ εἶναι ὁ ἄνθρωπος ;   Κτιστό πνεῦμα , ὅπως καῈ οῊ ἄγγελοι , 

ἀλλά ντυμένο μέ σῶμα. Σά ὑπόλοιπα κτιστά πνεύματα διαφέρουν 

ἀπό τόν ἄνθρωπο σέ τοῦτο ,  στό ὅτι δέν ἔχουν τό σῶμα του ,  τή 

σάρκα του ·  γι᾿ αὐτό καῈ ὀνομάζονται ἀσώματα ,  ἄϋλα ,  ἄσαρκα . 

Ὀνομάζονται ἐπῈσης ἀόρατα ,  ἐπειδή ἐμεῖς στή συνήθη μεταπτω-

τική μας κατάσταση δέν τά βλέπουμε.» (Ἅγιος Ἰγνάτιος Μπριαν-

τσανίνωφ, Λόγος γιά τά πνεύματα , τόν Παράδεισο καῈ τόν Ἅδη, 

ἔκδ. Ἱ. Μ. Παρακλήτου, Ὠρωπός Ἀττικῆς, 2015, σ. 87). 

18. Λοιπόν, προσέξτε τώρα ἐδῶ :  «Σόν ἔκανες τόν ἄνθρωπο λῈγο 

πιό κάτω, μιά Ήδέα πιό κάτω ἀπό τούς ἀγγέλους ». Σό Ἑβραϊκό 

κεῈμενο ὅμως ἔχει :  «λῈγο πιό κάτω ἀπό τόν Θεό » ! Εἶναι ἀκριβέ-

στερη ἔκφραση, γιατῈ εἶναι ἀπό τό πρωτότυπο.   Ἀλλά , ἐπειδή οῊ 

ἄγγελοι εἶναι κατά κάποιον τρόπο εΉκόνα τοῦ Θεοῦ (Βλ. Ἅγ. Δι-

ονύσιος Ἀρεοπαγίτης, ΠερΈ θεῈων ὀνομάτων, κεφ. Δ΄, 22 : «εΉκών 

ἐστι τοῦ Θεοῦ ὁ ἄγγελος ,  φανέρωσις τοῦ ἀφανοῦς φωτός ,  ἔσο-

πτρον ἀκραιφνές ,  διειδέστατον  ,  ἀλώβητον  ,  ἄχραντον ,  ἀκηλῈδω-

τον , εΉσδεχόμενον ὅλην  ,  εΉ θέμις εΉπεῖν ,  τὴν ὡραιότητα τῆς ἀγα-

θοτύπου θεοειδεῈας καΈ ἀμιγῶς ἀναλάμπον ἐν ἑαυτῷ ,  καθάπερ 

οἷόν τέ ἐστι , τὴν ἀγαθότητα τῆς ἐν ἀδύτοις σιγῆς »), εἶναι σάν νά 

τούς παρεμβάλλει ἀνάμεσα στόν ἄνθρωπο καῈ τόν Θεό. (π. Ἀθα-

νάσιος Μυτιληναῖος, Ἐπιλογή Ψαλμῶν, Σόμ. Β΄, Ὁμιλία 8η, ἔκδ. 

Ἱερᾶς Μονῆς Κομνηνείου, ΢τόμιον Λαρίσης 2015, σσ. 88-89.) 
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σιος! 

ΠροσᾸξτε ὅμως τώρα ἐδῶ. Ὁ ἄνθρωπος, ἐπειδή 

εἶναι λίγο ὕλη καί λίγο πνεῦμα, καί εἶναι μιά ψυχοσω-

ματική ἑνότητα, ὀντότητα, καί ἐπειδή ἔχει τά χαρακτη-

ριστικά τῆς εἰκόνας τοῦ Θεοῦ, εἶναι μία ἐπιτομή, μία 

περίληψη, ὁλόκληρης τῆς κτιστῆς δημιουργίας, ὁρατῆς 

καί ἀόρατης. 

Ὅπως ξᾸρετε, ὅταν ἔχουμε μία σειρά τόμων ἐγκυ-

κλοπαιδείας, ἄς ποῦμε εἴκοσι τᾸσσερα βιβλία, μποροῦ-

με στό τᾸλος νά γράψουμε καί ἕνα βιβλίο, ἕναν τόμο, 

πού νά ἔχει πάρει στοιχεῖα καί ἀπό τά εἴκοσι τᾸσσερα 

βιβλία, μᾸ πολύ λίγα λόγια ὅμως. Ἔτσι, ἀντί νά τρᾸ-

χουμε στή μεγάλη ἐγκυκλοπαιδεία τῶν εἴκοσι τεσσά-

ρων τόμων, πηγαίνουμε στό ἕνα βιβλίο νά βροῦμε ἐ-

κεῖνο πού θᾸλουμε. Υυσικά, τό ἔχει μᾸ λίγα λόγια ἐκεῖ-

νο πού θᾸλουμε, πλήν ὅμως τό βρίσκουμε. Αὐτό λᾸγε-

ται ἐπῈτομος ἐγκυκλοπαιδεῈα · δηλαδή σ᾽ ἕναν μόνο τό-

μο περιᾸχονται ὅλα τά στοιχεῖα, ἐκφραζόμενα μᾸ συν-

τομία. 

Ὅταν λοιπόν λᾸμε ὅτι ὁ ἄνθρωπος εἶναι ἐπιτομή 

τῆς δημιουργίας, ἐννοοῦμε ὅτι στήν ὕπαρξή του συγκε-

ντρώνει ὅ,τι ὑπάρχει στόν ὑλικό καί τόν πνευματικό 

κόσμο. Ἐπιτομή τῆς δημιουργίας λοιπόν ὁ ἄνθρωπος! 

Καταπληκτικό!  

Ποῦ βρίσκεται λοιπόν ἡ εἰκόνα τοῦ Φριστοῦ; Βρί-

σκεται στήν ἐνανθρώπηση · ὁ Θεός Λόγος ἔγινε ἄν-

θρωπος. ΢υνεπῶς, ἐνῶ ὁ Φριστός εἶναι ἕνα πρόσωπο, 

μία ὑπόσταση , ἔχει αὐτόν τόν πλοῦτο ·  εἶναι ὁ Θεός 

Λόγος, δηλαδή ἡ Θεότητα, εἶναι καί ὁ Ἰησοῦς, δηλαδή 

ἡ ἀνθρωπότητα, ἡ ἀνθρώπινη φύση Σου, τό σῶμα καί ἡ 
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ψυχή Σου. 

Ἐπειδή λοιπόν καί ὁ Ἰησοῦς Φριστός, ὁ ἐνανθρω-

πήσας Θεός Λόγος, εἶναι ἑνωμᾸνος μᾸ δύο οὐσίες, ὕλη 

καί πνεῦμα, –ἀσύγχυτα ὅμως, δᾸν μπερδεύονται αὐτά, 

σᾸ ἕνα πρόσωπο, μία ὑπόσταση – καί ἐπειδή ὁ Θεός 

Λόγος θά γινόταν αὐτό εἴτε ἁμαρτάναμε εἴτε ὄχι, γι᾿ 

αὐτόν τόν λόγο τώρα κάνει καί τόν ἄνθρωπο εἰκόνα 

Σου, νά εἶναι δηλαδή ὕλη καί πνεῦμα. 

΢ᾶς εἶχα πεῖ καί μιά περασμᾸνη φορά ὅτι ὁ Τἱός 

τοῦ Θεοῦ θά γινόταν ἄνθρωπος, ἔστω καί ἄν ἀκόμα 

δᾸν ἁμαρτάναμε, γιατί αὐτό ἦταν τό πρῶτο θᾸλημα τοῦ 

Θεοῦ.
19

 

Ἐδῶ θά μείνω λίγο σᾸ κάτι πού πρᾸπει νά τό κατ-

οχυρώσω· εἶναι τό ἑξῆς. ΢ᾶς εἶχα ρωτήσει στό περα-

σμᾸνο μάθημα, ποῦ νά εἶναι ἄραγε ἡ εἰκόνα τοῦ Θεοῦ, 

στό σῶμα ἤ στήν ψυχή τοῦ ἀνθρώπου. ΢υνήθως στά ἐγ-

χειρίδια τά σχολικά θά βρεῖτε ὅτι εἶναι στήν ψυχή. ΔᾸν 

                                                                 

19. ΢τή Θεολογία τό ἐρώτημα ΓιατῈ ὁ Θεός ἔγινε ἄνθρωπος  ; (Cur 

Deus Homo?) εἶναι γνωστό καί ὡς ἐμπροϋπόθετη ἤ ἀπροϋπόθετη 

σάρκωση τοῦ Λόγου. Ἡ ἐμπροϋπόθετη σάρκωση σημαίνει πώς ὁ 

Λόγος ἔγινε ἄνθρωπος γιά νά λυτρώσει τόν ἄνθρωπο ἀπό τή φθο-

ρά καί τόν θάνατο· προϋπόθεση τῆς θείας ἐνανθρωπήσεως ἦταν ἡ 

παρουσία τῆς ἁμαρτίας. Ἀντίθετα, ἡ ἀπροϋπόθετη σάρκωση ση-

μαίνει ὅτι ὁ Λόγος θά ἐσαρκοῦτο ἀσχᾸτως ἀπό τήν πτώση στήν ἁ-

μαρτία· εἴτε δηλαδή ἁμάρτανε ὁ Ἀδάμ εἴτε ὄχι, ὁ Τἱός τοῦ Θεοῦ 

θά γινόταν ἄνθρωπος. Ἡ ἀπάντηση σ᾿ αὐτό τό ἐρώτημα ἔχει δο-

θεῖ ἀπό τήν ὀρθόδοξη Παράδοση κατά τρόπο διαυγᾸστατο .  ΢Ᾰ 

πολλά χωρία τῆς Ἁγίας Γραφῆς, ὅπως καί στή διδασκαλία πολ-

λῶν ἁγίων ΠατᾸρων τῆς Ἐκκλησίας μας (Μάξιμος Ὁμολογητής, 

Ἰσαάκ ΢ύρος, Γρηγόριος Παλαμᾶς, Νικόλαος Καβάσιλας, κ. ἄ.), 

βρίσκουμε τήν ἀπάντηση, ἡ ὁποία διατυπώνεται στή φράση:  «ἄν-

θρωπος γῈνεται Θεός ,   ῌνα Θεὸν τὸν Ἀδὰμ ἀπεργάσηται» (Βλ. 

δοξαστικό τῶν Αἴνων τοῦ Εὐαγγελισμοῦ τῆς Θεοτόκου). 
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εἶναι ἀκριβᾸς. Ἡ εἰκόνα τοῦ Θεοῦ εἶναι σᾸ ὁλόκληρο 

τόν ἄνθρωπο. Καί γιά νά μήν μπερδευτεῖτε καί ἀναρω-

τηθεῖτε, πῶς εἶναι δυνατόν ὁ Θεός νά εἶναι ἄνθρωπος ; 

τό βλᾸπετε τώρα ἐδῶ, στό σημεῖο αὐτό. Ἐπειδή ὁ Θεός 

Λόγος ἔγινε ἄνθρωπος, γι᾽ αὐτό ἔκανε τόν ἄνθρωπο 

σύμφωνα μᾸ τά δικά Σου τά μᾸτρα, νά εἶναι μᾸτοχος 

δηλαδή καί πνεύματος καί ὕλης. Ἄρα λοιπόν ἡ εἰκόνα 

τοῦ Θεοῦ, τοῦ ἐνανθρωπήσαντος Θεοῦ γιά τήν ἀκρί-

βεια, εἶναι σᾸ ὁλόκληρο τόν ἄνθρωπο, καί στό σῶμα 

του καί στό πνεῦμα του.
20

 

Ὁ ἅγιος Ἀναστάσιος ὁ ΢ιναἸτης πάνω σ᾿ αὐτό λᾸει 

(δᾸν θά σᾶς τό μεταφράσω): «καθάπερ γὰρ ἡ αὐτοῦ 

θεότης ἐνήργει , καΈ θεανδρικῶς ... οὕτω καΈ ἡ ψυχὴ 

(τοῦ ἀνθρώπου) ἡ κατ᾿ εΉκόνα καΈ ὁμοῈωσιν τοῦ ἀο-

ράτου Θεοῦ Λόγου ὑπάρχουσα , ἐνεργεῖ ψυχανδρι-

κῶς ,  τουτέστι σωματοψύχως ,  εΉς τύπον τοῦ θεανδρι-

κῶς Χριστοῦ  » 
21

.  

Ἀκοῦστε αὐτούς τούς ὅρους: θεανδρικῶς, ἡ θεία 

μαζί μᾸ τήν ἀνθρώπινη φύση τοῦ Φριστοῦ, καί ψυχαν-

δρικῶς, δηλαδή ἡ ψυχοσωματική ὕπαρξη τοῦ ἀνθρώ-

που. Ἄρα λοιπόν ὁ ἄνθρωπος ἀποτελεῖ εἰκόνα τοῦ θε-

ανδρικοῦ Φριστοῦ. Σί ὡραῖο πού εἶναι αὐτό! 

Ἕβδομο. Ὁ ἄνθρωπος εἶναι δυό πράγματα· φύση 

καί πρόσωπο. Σά ζῶα εἶναι μόνο φύση ·  δᾸν εἶναι καί 

πρόσωπα. ΔᾸν ἔχει σημασία ὅτι ἡ γάτα μου μᾸ βλᾸπει, 

μᾸ ἀκούει, μᾸ ἀντιλαμβάνεται, ζεῖ στό περιβάλλον μου 

ἔτσι πού μπορεῖ καί προσαρμόζεται. Αὐτή δᾸν ἀποτε-

                                                                 

20. Βλ. Μάθημα 15ο, ὑποσημ. 23, σσ. 86-87. 

21. Ἅγ. Ἀναστάσιος ὁ Πρεσβύτερος, ὁ ἐν τῷ ΢ινᾷ ὄρει, Ἐκ τοῦ 

κατ᾽ εΉκόνα, Λόγος Α΄, PG 89, 1148D -1149A. 
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λεῖ πρόσωπο. Σό πρόσωπο συνίσταται ἀπό τήν αὐτο-

συνειδησία. 

Ὅταν ὁ Θεός λᾸει στόν Μωυσῆ –ἀκοῦστε αὐτήν 

τή φράση– «ἐγώ εΉμι ὁ ὤν»
22

, ἐγώ εἶμαι ὁ ὑπάρχων, τό 

εΉμῈ, αὐτό τό ρῆμα, ἐκφράζει ὕπαρξη, ἐνῶ τό ἐγώ ἐκ-

φράζει πρόσωπο. ΠοτᾸ τό ζῶο δᾸν λᾸει ἐγώ ·  ὁ ἄνθρω-

πος ὅμως λᾸει ἐγώ, ὁ Θεός λᾸει ἐγώ .  Ὅπως λοιπόν ὁ 

Θεός εἶναι οὐσία καί πρόσωπο, ἔτσι καί ὁ ἄνθρωπος 

εἶναι οὐσία καί πρόσωπο. 

Ὁ Ἰησοῦς Φριστός, ὅπως ξᾸρετε, εἶναι ἕνα ἀπό τά 

τρία πρόσωπα τῆς Ἁγίας Σριάδος · εἶναι τό δεύτερο 

πρόσωπο τῆς Ἁγίας Σριάδος. Εἶναι λοιπόν ἕνα πρό-

σωπο, ἀλλά ἔχει κοινή οὐσία μᾸ τόν ΠατᾸρα καί τό 

Πνεῦμα τό Ἅγιο. Κοινή εἶναι ἡ οὐσία, εἶναι μία οὐσία. 

Σί σημαίνει αὐτό ;  Οὐσία καί πρόσωπο εἶναι ὁ Θεός 

Λόγος· ἀλλά οὐσία καί πρόσωπο εἶναι κι ὁ ἄνθρωπος. 

Νά, καί ἐδῶ βλᾸπουμε τήν εἰκόνα τοῦ Φριστοῦ στόν 

ἄνθρωπο. ΔᾸν εἶναι καταπληκτικό;... 

Σί λᾸτε, παιδιά; εἶναι σπουδαῖα αὐτά πού λᾸμε; 

ΞᾸρετε τί συνᾸπειες ἔχουν αὐτά, ἀπό πάσης πλευρᾶς; 

Θά σᾶς πῶ, πάνω στό τελευταῖο, μιά μικρή συνᾸπεια. 

Μόνο νά τά θυμόσαστε αὐτά, γιατί ἐγώ δᾸν μπορῶ νά 

ξᾸρω τί περιπτώσεις θά συναντήσετε στή ζωή σας. Ἐ-

σεῖς κρατᾶτε καλά αὐτά πού ἀκοῦτε καί νά τά μάθετε· 

καλά κάνετε καί κρατᾶτε καί σημειώσεις. 

ΠροσᾸξτε λοιπόν ἐδῶ κάτι, ἀκοῦστε. ΢Ᾰ κάποιες 

ἐποχᾸς, κυρίως ὅμως στήν ἐποχή μας, ὁ ἄνθρωπος δᾸν 

ἀναγνωρίζεται ὡς πρόσωπο, ἀλλά ὡς μάζα.  

                                                                 

22. Ἔξοδ. 3, 14. 
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Ἀκοῦμε συχνά τή λᾸξη λαός. Ὁ λαός, φυσικά, ἀ-

ποτελεῖται ἀπό πολλά ἄτομα. ΞᾸρετε, ἄλλο εἶναι τό 

πρόσωπο καί ἄλλο τό ἄτομο. ΒᾸβαια στήν κοινή μας 

γλώσσα τά ἀνακατεύουμε αὐτά· ἀλλά, ἄν θᾸλουμε νά 

ἀκριβολογήσουμε, αὐτά εἶναι διαφορετικά. Ἄτομο εἶ-

ναι ἕνα κομμάτι ἀπό τό σύνολο, τό ὁποῖο δᾸν καθορί-

ζει καί πρόσωπο . Ὅταν λᾸμε πρόσωπο, ἔχει πολλή ση-

μασία· σημαίνει ὅτι ἔχουμε ἕνα ἐπιμᾸρους ἐγώ. 

Λοιπόν. Ἐάν τόν λαό, ἕναν λαό, πού ἀποτελεῖται 

ἀπό ἄτομα, τόν βλᾸπουμε ὡς ἐπιμᾸρους πρόσωπα, τότε 

βεβαίως αὐτό εἶναι συνᾸπεια τοῦ ὅτι ἀναγνωρίζουμε 

τήν εἰκόνα τοῦ Θεοῦ στόν ἄνθρωπο. ἈντιθᾸτως, ὅταν 

δοῦμε τόν λαό σάν μία μάζα –τελευταῖα, ἀκοῦμε πολύ 

συχνά τή λᾸξη μάζα... οῊ μάζες, μαζικά... πού σημαίνει 

πολτοποίηση τῶν προσώπων – τότε δᾸν ὑπάρχει πρό-

σωπο, δᾸν ὑπάρχει ἐλευθερία, δᾸν ὑπάρχει λογική, δᾸν 

ὑπάρχει τίποτα· κάνουμε ὅ,τι λᾸει ἡ μάζα.
23

 

Ποῦ εἶναι τό πρόσωπο; Πουθενά. Καί ἄν πάει νά 

ἀναφανεῖ κανᾸνα πρόσωπο, τρώει μιά καρπαζιά, καί 

γίνεται πάλι πολτός, μάζα !... 

Ἔρχεται λοιπόν ὁ ἄνθρωπος νά πολτοποιήσει τά 

                                                                 

23. ΢τήν κομμουνιστική φρασεολογία ἡ λᾸξη μάζα, καί τά παρά-

γωγά της, εἶναι συνηθισμᾸνη . Ἐνδεικτικά: «Σό κλειδῈ τῆς ῊστορῈ-

ας εἶναι ὁ συντηρητισμός τῶν μαζῶν» (Μάρξ). « Ἄν δέν τραβή-

ξετε ὅλη τή μάζα τῆς ἐργατικῆς καῈ τῆς ἀγροτικῆς νεολαῈας σ᾿ 

αὐτήν τήν οΉκοδόμηση τοῦ κομμουνισμοῦ, δέν θά μπορέσετε νά 

χτῈσετε τήν κομμουνιστική κοινωνῈα » (Ἀπό λόγο τοῦ ΛᾸνιν στό 

ΙΙΙ Πανρωσικό ΢υνᾸδριο τῆς Κομμουνιστικῆς Ἕνωσης Νεολαίας 

τῆς Ρωσίας, 2-10-1920). «ΟῊ νέοι θά πρέπει νά μάθουν νά σκέ-

φτονται καῈ νά λειτουργοῦν ὡς μάζα · εἶναι ἐγκληματικό νά σκέ-

φτονται ὡς ξεχωριστά ἄτομα » (ΣσᾸ Γκεβάρα). 
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ἀνθρώπινα πρόσωπα καί νά παραγάγει τό τερατῶδες 

στοιχεῖο πού λᾸγεται μάζα. Καί ἡ ἐποχή μας ἔχει κάτι 

τᾸτοιες μηχανές καί βγάζει κάτι τᾸτοια... –ὁ καθᾸνας 

καί ἡ καθεμιά καταλαβαίνει τί ἐννοῶ. Νά τό κρατήσε-

τε καλά αὐτό. Μόνο ὁ Φριστός ἀναδεικνύει πρόσωπα, 

γιατί εἶναι οἱ εἰκόνες Σου. Καί αὐτά πᾸρασαν, ξᾸρετε, 

σᾸ κοινωνικά συστήματα, δυστυχῶς· καί, περνώντας σᾸ 

κοινωνικά συστήματα, ἔχουμε τή συμφορά νά ἔχουμε 

τό φαινόμενο τῆς μάζας. 

Νά προχωρήσω; Ὄγδοο; ἔνατο; δᾸκατο; Παιδιά, 

εἶναι πάρα πολλά τά στοιχεῖα τῆς εἰκόνας τοῦ Θεοῦ 

στόν ἄνθρωπο· ὅμως δᾸν μποροῦμε νά τά ἐξαντλήσου-

με ὅλα. Εἴπαμε ὅσα μποροῦμε νά ξᾸρουμε, ὅσα μπο-

ροῦμε νά ἀντιληφθοῦμε· ὅλα τά ἄλλα μᾸνουν ἕνα μυ-

στήριο, γενικά ἡ εἰκόνα τοῦ Θεοῦ στόν ἄνθρωπο μᾸνει 

ἕνα μυστήριο. 

Ἀλλά θά ρωτήσετε:  ΓιατῈ ἔγινε ὁ ἄνθρωπος ; 

Ὁ ἅγιος Γρηγόριος ὁ Νύσσης λᾸει ὅτι ὁ ἄνθρωπος 

ἔγινε γιά νά βλᾸπει τόν Θεό .
24

 Ἀκοῦστε ἀπάντηση ... 

γιά νά βλᾸπει τόν Θεό ! ...  

Γιατί, νομίζετε, ὁ Φριστός ἄνοιγε τά μάτια τῶν τυ-

φλῶν; Μήπως τό ἔκανε γιά νά δοῦν τό φῶς τοῦ ἡλίου ; 

Ὄχι· τό ἔκανε γιά νά δοῦν τόν ἐνανθρωπήσαντα Θεό, 

Αὐτόν πού θά βλᾸπουμε στήν αἰωνιότητα! 

                                                                 

24. ΠερΈ τῶν νηπῈων πρὸ ὥρας ἀφαρπαζομένων, ΕΠΕ 100, 456  : 

«Διὰ τοῦτό φησιν ἡ Γραφὴ ″κατ᾽ εΉκόνα Θεοῦ ″ γεγενῆσθαι τὸν 

ἄνθρωπον  , ὡς ἄν , οἶμαι , τῷ ὁμοῈῳ βλέπειν τὸ ὅμοιον. Σὸ δὲ 

βλέπειν τὸν Θεόν  , ἐστΈν ἡ ζωὴ τῆς ψυχῆς ,  καθὼς ἐν τοῖς φθά-

σασιν εἴρηται ». Βλ. ΠερΈ κατασκευῆς ἀνθρώπου, κεφ. Η΄, ΕΠΕ 

91, 50: «Ὄρθιον δὲ τῷ ἀνθρώπῳ τὸ σχῆμα καΈ πρὸς τὸν οὐρανὸν 

ἀνατεῈνεται καΈ ἄνω βλέπει». 
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Ὁ εὐαγγελιστής Ἰωάννης, στήν πρώτη καθολική 

ἐπιστολή του, μᾶς λᾸει: «οὔπω ἐφανερώθη τῈ ἐσόμεθα· 

οἴδαμεν δὲ ὅτι ἐὰν φανερωθῇ,  ὅμοιοι αὐτῷ ἐσόμεθα, 

ὅτι ὀψόμεθα αὐτὸν καθώς ἐστι »
25

. ΔᾸν μᾶς φανερώθη-

κε ἀκόμη τί θά εἴμαστε· ἀλλά γνωρίζουμε ὅτι ὅταν φα-

νερωθεῖ ὁ Φριστός θά εἴμαστε ὅμοιοι μᾸ Αὐτόν, γιατί 

θά Σόν δοῦμε ὅπως εἶναι. Δηλαδή θά ἔχουμε προσᾸγ-

γιση εἰκόνας καί πρωτοτύπου. 

Ὥστε τά ἀντίτυπα θά βλᾸπουν τό πρωτότυπό τους! 

Αὐτό εἶναι ἡ Βασιλεία τοῦ Θεοῦ· καί αὐτό θά προσπο-

ρίζει στόν ἄνθρωπο ἀπᾸραντη μακαριότητα. 

ἘπιτρᾸψτε μου ἕνα παράδειγμα.  

Σί λᾸτε; δυό ἄνθρωποι πού ἀγαπιοῦνται δᾸν ἐπι-

θυμοῦν νά βλᾸπονται ; ... Δυό φίλοι, δυό σύζυγοι, δυό 

ἀδᾸλφια, δᾸν θᾸλουν πολύ νά βλᾸπονται;... Ποῦ εἶναι ἡ 

εὐτυχία; ΢τό νά βλᾸπονται. Σί ἄλλο ;  νά βλᾸπονται! Ἔ, 

αὐτή ἡ εὐτυχία θά εἶναι καί στή Βασιλεία τοῦ Θεοῦ · 

νά βλᾸπουμε τόν ἐνανθρωπήσαντα Θεό Λόγο ! 

Σό βιβλίο τῆς Ἀποκαλύψεως, πού περιγράφει τό 

ἀποκορύφωμα τῆς πάλης τῶν σκοτεινῶν δυνάμεων ἐ-

ναντίον τοῦ Φριστοῦ, ἀναφᾸρει ὅτι ὅταν θά φανερωθεῖ 

ἡ Βασιλεία τοῦ Θεοῦ οἱ πιστοί θά δοῦν τό πρόσωπο 

τοῦ Φριστοῦ ·  «καΈ ὄψονται τὸ πρόσωπον αὐτοῦ  »
26

 ! 

Ἡ ὅραση τοῦ προσώπου τῶν ἄλλων ἀνθρώπων, ἡ 

θᾸα τῶν συν-εἰκόνων μας θά λᾸγαμε, εἶναι ὅραση τοῦ 

προσώπου τοῦ Θεοῦ. 

Ἔχετε προσᾸξει ὅτι σᾸ κάθε ἀκολουθία πού ἔχου-

με στήν Ἐκκλησία θυμιάζουμε τούς πιστούς; Ὁ ἱερᾸας 

                                                                 

25. Ἰωάν. Α΄ Ἰωάν. 3, 5. 

26. Ἀποκ. 22, 4. 
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θυμιάζει τίς εἰκόνες, ἀλλά καί τούς πιστούς, γιατί εἶναι 

ζωντανᾸς εἰκόνες τοῦ Φριστοῦ!  Θυμιάζουμε καί τούς 

νεκρούς · καί τά ὀστά θυμιάζουμε στόν τάφο!  Γιατί ; 

Διότι εἶναι ἡ σπασμᾸνη εἰκόνα τοῦ Φριστοῦ ἐκεῖ ·  εἶναι 

ἡ μισή· μόνο τό σῶμα εἶναι. Ἐάν δᾸν ἦταν καί τό σῶμα 

εἰκόνα, δᾸν θά θυμιάζαμε τά κόκκαλα στόν τάφο. Σά 

θυμιάζουμε ἐπειδή θά ὁλοκληρωθεῖ ἡ εἰκόνα, θά ἀνα-

κεφαλαιωθεῖ, θά ἀποκατασταθεῖ μᾸ τήν ἀνάσταση τῶν 

νεκρῶν.
27

 

Ὁ ἀββᾶς Ἀπολλώ (τοῦ 4ου αἰῶνος) ἔλεγε αὐτό τό 

περίφημο :   «Δεῖ ἐρχομένους τοὺς ἀδελφοὺς προσκυ-

νεῖν , οὐ γὰρ αὐτούς  ,  ἀλλὰ τὸν Θεὸν προσεκύνησας . 

Εἶδες γὰρ τὸν ἀδελφόν σου ,   εἶδες Κύριον τὸν Θεόν 

σου»
28

. Ὅταν ἔρχονται οἱ ἀδελφοί, νά τούς προσκυνᾶς· 

διότι δᾸν προσκυνᾶς τούς ἀδελφούς, ἀλλά προσκυνᾶς 

τόν Θεό. Διότι –ἀκοῦστε αὐτό– εἶδες τόν ἀδελφό σου ; 

εἶδες Κύριο τόν Θεό σου !... Εἶναι στή Λαυσαϊκή Ὴστο-

ρῈα, στήν παράγραφο 52. Εἶναι περίφημο αὐτό... περί-

φημο! 

Ὤ, παιδάκια μου, ὤ, παιδιά... ἄν αὐτό τό πράγμα 

τό καταλαβαίναμε στή ζωή μας, πόσο διαφορετικᾸς θά 

ἦταν οἱ κοινωνίες τῶν ἀνθρώπων!... 

Ὁ Ἰακώβ, ὅταν κάποτε ἦταν αὐτοεξόριστος στή 

Μεσοποταμία, ἐπιστρᾸφοντας, συνάντησε τόν Ἡσαῦ 

                                                                 

27. Βλ. Ἐφεσ. 1, 10. 

28. Ἀποφθέγματα ἁγῈων Γερόντων, ΠερΈ τοῦ ἀββᾶ Ἀπολλώ, 3, 

PG 65, 136 Β. Κατά τόν ἅγιο ΢ιλουανό, «ὁ ἀδελφός μας εἶναι ἡ 

ζωή μας » (Ἀρχ. ΢ωφρόνιος, Ὁ ἅγιος ΢ιλουανός ὁ ἈθωνῈτης, ἔκδ. 

Ἱ.   Μ.  Σιμίου Προδρόμου, Ἔσσεξ Ἀγγλίας, 2003, σ. 448). Βλ. ἅγ. 

Κλήμης ὁ Ἀλεξανδρεύς, ΢τρωματέων, PG 1, 19.94.5.1 καί 2, 152. 

70.5.2.  Ἀββᾶς Δωρόθεος, Ἔργα Ἀσκητικά, Λόγος Σ΄, 181, 5. 
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τόν ἀδελφό του, καί τοῦ εἶπε: «ΕΉ εὗρον χάριν ἐναντῈ-

ον σου,  δέξαι τὰ δῶρα διὰ τῶν ἐμῶν χειρῶν ·   ἕνεκεν 

τούτου εἶδον τὸ πρόσωπόν σου, ὡς ἄν τις ἴδοι πρόσω-

πον Θεοῦ »
29

. Πάρε αὐτά τά δῶρα πού ἔφτιαξαν τά χᾸ-

ρια μου ·  ἐξαιτίας αὐτοῦ εἶδα τό πρόσωπό σου, ὅπως 

κάποιος θά μποροῦσε νά δεῖ τό πρόσωπο τοῦ Θεοῦ! 

Ὁ 41ος ψαλμός, στόν στίχο 8, λᾸει :  «ἄβυσσος ἄ-

βυσσον ἐπικαλεῖται». Ποιά εἶναι αὐτή ἡ ἄβυσσος πού 

ἐπικαλεῖται τήν ἄλλη ἄβυσσο ; 
30

  Ἡ μία ἄβυσσος εἶναι 

ἡ ἄβυσσος τοῦ μυστηρίου τῆς εἰκόνας πού ὑπάρχει 

στόν ἄνθρωπο! Καί ἡ ἄλλη ἄβυσσος ;   Εἶναι ἡ ἄβυσσος 

τοῦ πρωτοτύπου, τοῦ Ἰησοῦ Φριστοῦ! Ἡ μία λοιπόν 

ἄβυσσος, ὁ ἄνθρωπος, ἐπικαλεῖται τήν ἄλλη ἄβυσσον, 

τόν ἐνανθρωπήσαντα Τἱό τοῦ Θεοῦ! 

Ὅπως βλᾸπετε, ἡ εἰκόνα τοῦ Θεοῦ στόν ἄνθρωπο 

τόν κάνει αὐτό πού εἶναι .  ΜᾸνει τώρα νά δοῦμε καί 

ποιός εἶναι ὁ προορισμός αὐτῆς τῆς εἰκόνας. 

Ἄν μπορούσαμε ὅμως νά βγάλουμε πρακτικᾸς συ-

νᾸπειες ἀπό ὅλη αὐτή τήν ἱστορία, παιδιά, θά εἴχαμε 

δημιουργήσει μιά ἀγγελική πραγματικά κοινωνία τῶν 

ἀνθρώπων πάνω στή γῆ ! 

 

Κυριακή, 27 Υεβρουαρίου 1983 

 

 

                                                                 

29. Γέν. 33, 10. 

30. Ἄβυσσος (στερητικό ἀ + βυσσός, ποιητικός τύπος τοῦ βυθός) 

εἶναι : α) ἡ θάλασσα, μᾸ τήν ἔννοια τοῦ ὠκεάνιου βάθους - χάους, 

καί β) –μεταφορικῶς– κάτι ἀχανᾸς, ὅπου χάνεται κάποιος, τό ἀ-

πύθμενο ἤ τό ἀπροσμᾸτρητο χάος. 


