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Σό κατ᾿ εΉκόνα Θεοῦ στόν ἄνθρωπο. 

Ὁ χριστολογικός προορισμός τοῦ ἀνθρώπου. 

Οἱ τρεῖς τρόποι κοινωνίας καί ἑνώσεως τοῦ Θεοῦ. 

 

τά δύο τελευταῖα μαθήματά μας, παιδιά, ἤδη ἀνα-

λύσαμε τό κατ᾿ εΉκόνα στόν ἄνθρωπο, καί εἴδαμε 

ποιά εἶναι τά χαρακτηριστικά πού συνιστοῦν, πού 

ἀπαρτίζουν τήν εἰκόνα τοῦ Θεοῦ, τοῦ Ἰησοῦ Φρι-

στοῦ συγκεκριμένα, στόν ἄνθρωπο, ὅτι δηλαδή ὁ ἄν-

θρωπος εἶναι λογικός, ἐπειδή ἐκεῖνος πού τόν δημι-

ούργησε εἶναι ὁ ἐνανθρωπήσας Θεός Λόγος, καί οὕτω 

καθεξῆς.  

Αὐτή ὅμως ἡ ἀνάλυση πού κάναμε δείχνει τό κατ᾿ 

εΉκόνα Θεοῦ στόν ἄνθρωπο κατά ἕναν στατικό τρόπο. 

Δηλαδή ἀναλύσαμε ἁπλῶς τά χαρακτηριστικά αὐτά· 

αὐτό ἐννοοῦμε ὅταν λέμε στατικό τρόπο. Ἀλλά τό κατ᾿ 

εΉκόνα ἔχει καί μία δυναμικότητα, δηλαδή ἔχει μία φο-

ρά, μιά κατεύθυνση· καί αὐτή ἡ κατεύθυνση τοῦ κατ᾽ 

εΉκόνα καθορίζει τόν προορισμό τοῦ ἀνθρώπου.  

Ποιός ἄραγε εἶναι ὁ σκοπός πού εἶμαι πλασμένος 

κατ᾿ εΉκόνα Θεοῦ ;  Μήπως τό κατ᾿ εΉκόνα εἶναι γιά μέ-

να ἁπλῶς ἕνα διακοσμητικό στοιχεῖο, καί δέν εἶναι ἕ-

Σ 
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να οὐσιῶδες στοιχεῖο στήν ὕπαρξή μου; Καί ποιό εἶναι 

αὐτό τό στοιχεῖο; Ποιά εἶναι δηλαδή αὐτή ἡ δυναμικό-

τητα τοῦ κατ᾿ εΉκόνα ; 

Ὅπως σᾶς εἶπα , παιδιά , δέν εἶναι ἄλλο παρά ὁ 

προορισμός μου, ἐμοῦ τοῦ ἀνθρώπου.  

Καί ποιός εἶναι αὐτός ὁ λεγόμενος προορισμός 

τοῦ ἀνθρώπου ; 

Αὐτό τό μεγάλο θέμα θά τό βρεῖτε γραμμένο καί 

ὡς νόημα τῆς ὑπάρξεως τοῦ ἀνθρώπου, ἤ ἀλλιῶς, ἄν 

θέλετε, καί ὡς ὑπαρξιακό πρόβλημα, πού σίγουρα θά 

ἔχετε διαβάσει σέ βιβλία, κατά πλησμονήν μάλιστα, σέ 

ἐφημερίδες, σέ περιοδικά καί λοιπά. Εἶναι τό πρόβλη-

μα τοῦ ἀνθρώπου ὡς ὕπαρξη· δηλαδή γιατί ὑπάρχει 

καί πῶς μπορεῖ νά ὑπάρχει . Αὐτό τό πρόβλημα στόν 

ἄνθρωπο, τό ὑπαρξιακό, εἶναι τό ὑπ᾿ ἀριθμόν ἕνα πρό-

βλημά του. 

Μάλιστα, ἐπειδή εἶστε μεγάλες κοπέλες καί μορ-

φώνεστε, θά σᾶς πῶ κι αὐτό τό σημεῖο. Ὑπάρχουν τρί-

α ζητήματα, πού ἀναλύθηκαν ἤ μελετήθηκαν ἀπό τήν 

φιλοσοφία, τά ὁποῖα μάλιστα καθορίζουν καί τρεῖς με-

γάλες χρονικές περιόδους. 

Σό πρῶτο ζήτημα εἶναι τό λεγόμενο κοσμολογικό 

ἤ θεολογικό, δηλαδή τῈ εἶναι ὁ κόσμος. Οἱ προσωκρα-

τικοί φιλόσοφοι, γιά παράδειγμα, ἦταν φιλόσοφοι κο-

σμολογικοί ἤ θεολογικοί ·  ἀσχολήθηκαν δηλαδή μέ τό 

τί εἶναι ὁ κόσμος, ἀπό τί συνίσταται καί ποιός τόν δη-

μιούργησε. Ἦταν κοσμολογία - θεολογία, μέ τήν εὐρεί-

α ἔννοια βέβαια θεολογία· ὄχι μέ τήν θρησκευτική, τήν 

χριστιανική. 

Μετά ὅμως ,  μέ τόν ΢ωκράτη ,  ἐγκαινιάζεται μία 
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καινούργια περίοδος, ἡ λεγόμενη ἀνθρωπολογική, πού 

μελετοῦσε τό ἀνθρωπολογικό πρόβλημα, δηλαδή τί εἶ-

ναι ὁ ἄνθρωπος. 

΢τό μαντεῖο τῶν Δελφῶν, θά γνωρίζετε, ὑπῆρχε 

μία ἐπιγραφή πού ἔλεγε «γνῶθι σαὐτόν  », νά γνωρίζεις 

τόν ἑαυτό σου.
1

 Ἔλεγε λοιπόν ὁ ΢ωκράτης ὅτι εἶναι 

περιττό νά ἀσχολεῖται κανείς μέ τόν ἔξω κόσμο, ὅταν 

ἀγνοεῖ τόν ἔσω κόσμο, ὅταν ἀγνοεῖ τόν ἄνθρωπο. Εἶ-

ναι δηλαδή ἐκεῖνο πού σήμερα λέμε· γιατῈ νά στέλνου-

με πυραύλους στό διάστημα νά ἀνακαλύψουμε και-

νούργιους κόσμους ,  καῈ δέν φροντῈζουμε νά φτιάξου-

με καλύτερη τή ζωή μας ἐπάνω στή γῆ ; 

Βέβαια, ὅλα θέλουν τή γνώση τους· ἀλλά ἀπό μιά 

ἄποψη ὁ ΢ωκράτης ὁπωσδήποτε εἶχε δίκαιο.  

Πράγματι, ὁ ΢ωκράτης στράφηκε στόν ἄνθρωπο, 

καί ἔτσι δημιουργήθηκε τό λεγόμενο ἀνθρωπολογικό 

ζήτημα τῆς φιλοσοφίας, νά γνωρίσουμε τόν ἄνθρωπο, 

ποιός εἶναι, τί δυνατότητες ἔχει καί οὕτω καθ᾽ ἑξῆς. 

Καί τό τελευταῖο ζήτημα, τῶν νεότερων χρόνων 

κυρίως, εἶναι τό λεγόμενο γνωσιολογικό, δηλαδή μέ 

                                                                 

1. Σό γνῶθι σαὐτόν ἀποδίδεται στόν Φείλωνα τόν Λακεδαιμόνι-

ο (ἄν καί μερικοί τό ἀποδίδουν στόν Πλάτωνα), πού γεννήθηκε τό 

600 π.Φ. στή ΢πάρτη καί θεωρεῖτο ἕνας ἀπό τούς ἑπτά σοφούς τῆς 

ἀρχαίας Ἑλλάδος. Ἡ διδασκαλία τῶν ἑπτά σοφῶν, γενικότερα, 

ἐκφράζεται μέ ἀποφθέγματα ἤ εΉς βραχέα ῥήματα . Ὁ Φείλων 

συνέθεσε ἐλεγειακούς στίχους σέ περίπου διακόσια ἔπη, ἀπό τά 

ὁποῖα ὅμως κανένα δέν διασώθηκε· σώθηκαν ὡστόσο μερικά πο-

λύ σημαντικά καί βαθυστόχαστα γνωμικά του. Ὁ συγκεκριμένος 

τρόπος φιλοσοφίας χαρακτηρίστηκε ἀπό τόν Πλάτωνα ὡς βραχυ-

λογῈα λακωνική.  Μέ τό γνῶθι σαὐτόν μποροῦμε νά ποῦμε ὅτι ἀ-

νακαλύφθηκε καί γεννήθηκε ἡ συνείδηση, ἡ ὁποία ἀπό τότε ἀπα-

σχολεῖ καί κυβερνᾶ τόν ἄνθρωπο τοῦ δυτικοῦ πολιτισμοῦ μας. 
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ποιόν τρόπο θά προσεγγίσουμε κάτι πού εἶναι ἔξω 

ἀπό μᾶς, γιά νά ἔχουμε μιά ἀκριβῆ γνώση αὐτοῦ τοῦ 

ἀντικειμένου. Καί λέμε ἀκριβῆ γιατί μεσολαβοῦν οἱ 

αἰσθήσεις καί ἄλλα πράγματα. Αὐτό τό πρόβλημα ἀ-

πασχόλησε ἰδιαιτέρως τήν ἐπιστήμη· καί ἐπειδή αὐτή 

καλλιεργήθηκε στούς νεότερους χρόνους, γι᾿ αὐτό καί 

προέκυψε αὐτό τό ζήτημα στή φιλοσοφία. 

Ἀλλά, ὅπως ἀντιλαμβάνεστε, τώρα τελευταῖα ἔ-

χουμε μιά ἐπαναφορά στά ἀνθρωπολογικά θέματα, 

δηλαδή στά λεγόμενα ὑπαρξιακά. Προσπαθοῦμε νά 

γνωρίσουμε τόν ἄνθρωπο, νά δοῦμε γιατί ὑπάρχει, ποῦ 

πηγαίνει καί ποιό εἶναι τό νόημα τῆς ὑπάρξεώς του . 

Ἔχουμε λοιπόν αὐτό τό τεράστιο θέμα, τό ἀνθρωπο-

λογικό. 

Γι᾿ αὐτό κάνουμε τά μαθήματα αὐτά, παιδιά· γιά 

νά δώσουμε μιά ἀπάντηση σ᾿ ἐκεῖνα πού κυκλοφοροῦν 

ἔξω καί νά ξέρουμε τί λέει ἡ Ἁγία Γραφή, τί λέει ὁ λό-

γος τοῦ Θεοῦ ἐπάνω στό θέμα κόσμος –κοσμολογῈα– 

καί στό θέμα ἄνθρωπος – ἀνθρωπολογῈα. Καί ἐπειδή 

πολλά ἀκούγονται, χρειάζεται νά ἔχουμε μία σωστή εἰ-

κόνα, ἐφόσον εἴμαστε Φριστιανοί. 

΢υνεπῶς, τό θέμα τοῦ προορισμοῦ τοῦ ἀνθρώπου, 

παιδιά, τό νόημα τῆς ὑπάρξεως, τό γιατῈ ὑπάρχω, εἶναι 

πάρα πολύ σπουδαῖο. Αὐτό βέβαια τό ἐρώτημα κάθε 

ἄνθρωπος τό θέτει στόν ἑαυτό του. Υυσικά εἶναι ἕνα 

θέμα στό ὁποῖο δέν ἔχει δοθεῖ ἀπάντηση. Ναί, δέν ἔχει 

δοθεῖ, γιατί ἄν εἶχε δοθεῖ ἀπάντηση δέν θά ἦταν ἕνα 

σημεῖο ἔρευνας. Αὐτό δείχνει ἀκριβῶς ὅτι δέν ὑπάρχει 

ἀπάντηση. Βεβαίως ὑπάρχει ἀπάντηση, μόνο πού ἐμεῖς 

δέν τήν ἔχουμε βρεῖ ·  δηλαδή δέν τή βρήκαμε μέ τό 
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μυαλό μας, μέ τή φιλοσοφία· ἔπρεπε νά μᾶς ἀποκαλυ-

φθεῖ. Καί μᾶς ἀποκαλύφθηκε· μᾶς ἀποκαλύφθηκε ἀπό 

ἐκεῖνον πού μᾶς ἔφτιαξε. 

Πῶς νά σᾶς τό πῶ ; ... Εἶναι σάν νά κάνουμε ἕναν 

περίπατο στό δάσος, καί νά βροῦμε ἕνα ἀντικείμενο, 

μιά συσκευή μηχανική. Σήν ἐπεξεργαζόμαστε αὐτήν τή 

μηχανή, τό ἀντικείμενο, καί ἀναρωτιόμαστε σέ τί νά 

χρησιμεύει ἄραγε αὐτό τό πράγμα, ἀλλά τελικά δέν 

μποροῦμε νά βροῦμε σέ τί χρησιμεύει. Υυσικά, ὁ μό-

νος ἁρμόδιος γιά νά μᾶς τά ἐξηγήσει αὐτά θά ἦταν ἐ-

κεῖνος πού κατασκεύασε αὐτήν τή μηχανή, νά μᾶς πεῖ 

δηλαδή γιατί ὑπάρχει καί σέ τί χρησιμεύει.  

Ἔτσι καί ἐδῶ, παιδιά· μόνο ὁ Θεός μπορεῖ νά μᾶς 

ἀποκαλύψει γιατί ὑπάρχουμε, γιατί δημιουργηθήκαμε 

καί ποιός εἶναι ὁ προορισμός μας.  

Πολλές φορές, ἀλήθεια, καί μέσα στήν καθημερι-

νότητα τό καταλαβαίνουμε αὐτό. Ἄς ποῦμε ὅτι ἔχουμε 

ἕνα παγιωμένο πρόγραμμα στή ζωή μας. ΢ηκωνόμαστε 

τό πρωί, ὁρισμένη ὥρα, κάνουμε τίς ἴδιες κινήσεις, πᾶ-

με στό σχολειό μας ἤ στή δουλειά μας, γυρίζουμε, τρῶ-

με, τό ἀπόγευμα μπορεῖ νά ξαναπᾶμε στή δουλειά μας 

ἤ νά κάνουμε κάτι ἄλλο, καί νά κλείσει ἡ ἡμέρα μας, 

καί φυσικά νά πᾶμε νά κοιμηθοῦμε. Αὐτό κάποτε μπο-

ρεῖ νά γίνεται πολύ ἔντονα, δηλαδή μέ μία πίεση τοῦ 

χρόνου, καί, μέσα σέ μιά ἀγανακτησή μας, νά ποῦμε: 

Βρέ ἀδελφέ, κάθε μέρα ἡ ἴδια ῊεροτελεστῈα... ! Κάθε 

μέρα κάνω τά ἴδια πράγματα, τῈς ἴδιες κινήσεις...! Ὡς 

πρός τῈ ;   γιατῈ ;   γιατῈ τρέχω ; ... 

Ἄν ἀνεβεῖτε στήν ταράτσα μιᾶς πολυκατοικίας , 

θά δεῖτε κάτω τούς ἀνθρώπους νά πηγαινοέρχονται 
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στούς δρόμους. Ποῦ πᾶνε ὅλοι αὐτοί ;  ποῦ τρέχουν ; 

Σρέχουν, τρέχουν, πᾶνε ἀπό ᾽δῶ, πᾶνε ἀπό ᾽κεῖ...! Θά 

μπορέσει κανείς νά δώσει μιά ἀπάντηση στό ποῦ τρέ-

χουν οἱ ἄνθρωποι αὐτοί; ΢τήν πραγματικότητα αὐτοί 

κάνουν μία κυκλική κίνηση. Ποιά εἶναι αὐτή; Υεύγουν 

ἀπό τό σπίτι τους, πᾶνε στίς δουλειές τους, καί γυρί-

ζουν πάλι στό σπίτι τους. Αὐτό ὅμως εἶναι μία κυκλική 

κίνηση τῶν ἀνθρώπων μιᾶς πόλεως, καί αὐτή γίνεται 

κάθε μέρα. 

Ἀλλά κι ἐμεῖς, ἄν παρατηρήσουμε τή ζωή μας, θά 

δοῦμε ὅτι διαγράφουμε κυκλικές κινήσεις, κάνουμε τά 

ἴδια πράγματα, καί βρισκόμαστε στό ἴδιο σημεῖο. Ἄλ-

λο ἄν ξεγελιόμαστε γιά μιά στιγμή, βάζοντας κάποιες 

προοπτικές, κάποιους στόχους, ὅπως οἱ σπουδές, καί 

βάζουμε ἐκεῖ τή δύναμή μας, νά σπουδάσουμε, μετά νά 

ἀνοίξουμε ἕνα μαγαζί, ἄς ποῦμε, ἤ νά ἀκολουθήσουμε 

ἕνα ἐπιστημονικό στάδιο καί τά λοιπά. Αὐτά μᾶς ξεγε-

λοῦν γιά μιά στιγμή, ἐνῶ στήν πραγματικότητα πάλι ἡ 

ζωή μας εἶναι κυκλική. 

Καί τότε, ἐπειδή δέν βρίσκουμε νόημα σ᾿ αὐτά πού 

κάνουμε κάθε μέρα, λέμε:  ΚαῈ τῈ ἔκανα ;  Γεννήθηκα , 

ζῶ , καῈ θά πεθάνω· δηλαδή θά ξαναγυρῈσω ἐκεῖ ἀπ᾿ 

ὅπου ἦλθα. Ἀπό τό μηδέν ἀναφάνηκα, φύτρωσα ἀπό 

τή γῆ, καῈ τώρα πάλι ἐξαφανῈζομαι. Σά πράγματα μᾶς 

δίνουν τήν εἰκόνα ὅτι ἔχουμε καί στόν προορισμό μας 

μία κυκλικότητα. 

Ὅπως θά γνωρίζετε, ἡ στωική φιλοσοφία πάνω σ᾿ 

αὐτό στηρίζεται· ἰσχυρίζεται ὅτι ὄχι μόνο ἡ κτίση, ἀλλά 

καί ὁ ἴδιος ὁ ἄνθρωπος, δέν εἶναι παρά ἕνας κύκλος, 

τόν ὁποῖο συμπληρώνει, καί τίποτα ἄλλο. Καί ὁ μέν 



Μ Α Θ Η Μ Α  1 8 ο 147 

 

ἄνθρωπος, ἔστω κι ἄν διαθέτει ἕνα συγκεκριμένο ἐγώ, 

χάνεται βεβαίως, ἐνῶ ἡ κτίση ἐπανέρχεται καί ἐπανα-

λαμβάνεται. Δηλαδή ὁ ἄνθρωπος ἐκπληρώνει ἕναν κύ-

κλο, ἐνῶ ἡ κτίση πολλούς, καί μάλιστα αἰώνια πολλούς 

κύκλους, ἀτελεύτητα, ἀφοῦ ποτέ δέν φαντάστηκαν τήν 

Ἱστορία μέ τέλος.
2

 

Ἡ φιλοσοφία δέν ἀνακάλυψε τέλος στήν Ἱστορία 

καί τέλος στόν κόσμο. Αὐτό εἶναι στοιχεῖο ἀποκαλύψε-

ως. Ὁ Θεός μᾶς ἀποκαλύπτει ὅτι ὁ κόσμος ἔχει τέλος 

καί ἡ Ἱστορία ἔχει τέλος. Αὐτό ὁ ἄνθρωπος ἀπό μόνος 

του δέν μπορεῖ νά τό καταλάβει. 

Ὁ ΢άρτρ,
3

 ἕνας Γάλλος φιλόσοφος, ὑπαρξιστής, 

                                                                 

2. Κατά τούς ΢τωικούς, ἡ ἀνθρώπινη φύση εἶναι τμῆμα τῆς παγ-

κόσμιας φύσεως, πού καθοδηγεῖται καί κυβερνᾶται ἀπό τόν συμ-

παντικό νόμο τῆς λογικῆς. Καθῆκον τοῦ ἀνθρώπου εἶναι νά θέσει 

τόν ἑαυτό του σέ ἁρμονία μέ τό σύμπαν, τό ὁποῖο, ὡς λογικό καί 

ἀγαθό, τοῦ μεταφέρει τίς ἰδιότητές του. Οἱ θεοί ἐφορεύουν στήν 

τάξη τοῦ κόσμου καί ἀποτελοῦν πληθύνσεις μιᾶς ἀρχικῆς πολυώ-

νυμης θείας ὀντότητος, ζώου λογικοῦ, τελείου καί νοεροῦ, πού δι-

εισδύει παντοῦ καί παίρνει τά χαρακτηριστικά τοῦ κάθε στοιχεί-

ου μέ τό ὁποῖο ἔρχεται σέ ἐπαφή . Νόμος ὅλων τῶν πραγμάτων 

εἶναι ἡ εῊμαρμένη, μία ταυτόχρονα φυσική καί θεϊκή ὀργανωτική 

δύναμη τοῦ κόσμου, πού ἀποτελεῖ τόν λόγο καί τήν νομοτέλεια 

τοῦ παντός, δύναμη πού διατηρεῖ καί διατηρεῖται κυβερνώντας 

καί περιλαμβάνοντας τά ἐνάντια. Σέλος, ὅπως καί στούς Ἐπικου-

ρίους, ἡ πιθανότητα προσωπικῆς ἀθανασίας ἀπορρίπτεται. 

3. Ὁ Ζάν - Πώλ ΢άρτρ (Jean - Paul Charles Aymard Sartre, 1905 -

1980) ἦταν ἕνας ἀπό τούς κύριους ἐκπροσώπους τοῦ ὑπαρξισμοῦ. 

Ὁ ὑπαρξισμός ἀνήκει στίς φιλοσοφίες τοῦ ἀνθρώπου καί ἀποτε-

λεῖ ἀντίδραση στή φιλοσοφία τῆς λογικῆς καί τῶν ἀφηρημένων ἰ-

δεῶν. Ἀντικείμενό του εἶναι ἡ ἀνθρώπινη ὕπαρξη στήν συγκεκρι-

μένη της πραγματικότητα, δηλαδή στήν ἀδιάκοπη στράτευσή της 

μέσα στήν κοινωνική ζωή .  Γιά τόν ΢άρτρ, ὁ ἄνθρωπος εἶναι πρῶ-

τα μία ὕπαρξη ριγμένη στόν κόσμο τελείως παράλογα, στερημένη 
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ἄθεος ὅμως, ἔλεγε ὅτι ὁ ἄνθρωπος δέν εἶναι παρά ἕνα 

συντριβανάκι, πού ἀναφαίνεται γιά λίγο σέ μία ἤρεμη 

ἐπιφάνεια λίμνης, καί ξαναπέφτει πάλι κάτω, γιά νά 

γίνει πάλι μέρος τοῦ νεροῦ τῆς λίμνης. Αὐτός εἶναι ὁ 

ἀνθρώπινος προορισμός· τίποτε ἄλλο. Ἔτσι, ὁ ἄνθρω-

πος κλείνει ἕναν μόνο κύκλο· τίποτε ἄλλο. 

Μερικοί ὡστόσο πιό αἰσιόδοξοι –δέν εἶναι βέβαια 

καινούργιο τό φαινόμενο ·  κυρίως εἶναι στίς ἀνατολι-

κές θρησκεῖες, ὅπως στόν Βουδδισμό, πού δυστυχῶς 

ἄρχισε νά ἀφθονεῖ στήν πατρίδα μας– δίνουν μιά ἐλπί-

δα περισσότερη, λέγοντας ὅτι ὁ ἄνθρωπος δέν κλείνει 

μόνο ἕναν κύκλο ἀλλά πολλούς, κλείνει πάρα πολλούς 

κύκλους, μέ τό φαινόμενο τῆς μετενσαρκώσεως! 

Ὅλα αὐτά ὅμως δέν ἱκανοποιοῦν, παιδιά, καί ὑ-

ποβαθμίζουν τόν προορισμό τοῦ ἀνθρώπου. Διότι, ἄν 

ὑποτεθεῖ ὅτι εἴμαστε μιά τόσο σοφά φτιαγμένη κατα-

σκευή καί ὅτι εἴμαστε ἡ ἴδια ἡ εἰκόνα τοῦ Θεοῦ, τότε 

γιατί κατασκευαστήκαμε; Γιά ἕναν μόνο κύκλο ζωῆς, 

χωρίς νά ὑπάρχει καί συνέχεια παρακάτω;... Γιά ποιόν 

λόγο; Γιά νά ζοῦμε μιά ζωή γεμάτη ἀπό μιζέρια;... Γιά 

μιά ἱστορία γεμάτη ἀπό πολέμους, ἀπό πεῖνες, ἀπό 

δυστυχίες, ἀπό τρόμους καί φόβους καί πίκρες ;... Δέν 

ἐξηγεῖται τό γιατί ὑπάρχουμε, τό ὅτι αὐτός μπορεῖ νά 

εἶναι ὁ λόγος τῆς ὑπάρξεώς μας.  

Οὔτε ἀκόμα ἐξηγεῖται, κι ἄν ὑποτεθεῖ ὅτι κάνουμε 

                                                                                                                              

ἀπό κάθε σημασία, ἐγκαταλελειμμένη, καί καταδικασμένη σέ ἀ-

πόλυτη ἐλευθερία. Σή σημασία, τό νόημα, τήν ὑπόσταση στήν ὕ-

παρξή του θά τή δώσει ὁ ἴδιος ὁ ἄνθρωπος μέ τίς πράξεις του καί 

μέ τίς ἐλεύθερες ἐπιλογές του. Ἡ ἀνθρώπινη ὕπαρξη, σέ ὅλη τή 

διάρκεια τῆς ζωῆς, εἶναι μηδέν καί ὁδηγεῖται σέ φαῦλο κύκλο. 
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κύκλους ἀέναους καί ξαναγυρίζουμε στήν ὕπαρξη, τή 

μιά φορά σάν ἄνθρωποι καί τήν ἄλλη σάν φυτά, τήν 

ἄλλη σάν μυρμήγκια καί τήν ἄλλη σάν χελιδόνια, σάν 

βάτραχοι καί σάν γάιδαροι ... –νά μέ συμπαθᾶτε, πού 

παίρνω αὐτούς τούς μετασχηματισμούς– μέ τίς ἀέναες 

μετενσαρκώσεις... Ἐρχόμαστε, φεύγουμε, ἐρχόμαστε, 

ξαναφεύγουμε... Ὡς πρός τί ὅλα αὐτά; 

Γιά νά ἔχουμε, λένε, βελτῈωση!... Καί ὕστερα; 

Καί ὅταν μάλιστα αὐτή ἡ ὕπαρξή μας μπαίνει σέ 

μία νιρβάνα, δηλαδή σέ μιά κατάσταση παράξενη, σέ 

μία εὐτυχία μέσα σέ μιά ἀνυπαρξία, ἤ καλύτερα μέσα 

σέ ἕνα μεγάλο ἐγώ, παγκόσμιο ἐγώ, πού τό δικό μας 

ἐγώ ἔχει ἐξαφανιστεῖ, τί νόημα ὑπάρχει; 
4

  Οὔτε ἡ εὐτυ-

χία οὔτε ἡ δυστυχία ἔχουν νόημα, ἐάν δέν ὑπάρχει τό 

ἐγώ, ἐάν δέν ὑπάρχει αὐτή ἡ αὐτοσυνείδηση. 

Ἄν, γιά παράδειγμα, εἶμαι ναρκωμένος καί μοῦ 

κάνουν ἐγχείριση, ἤ ναρκωμένος καί μέ πετσοκόβουν, 

ἐγώ τί καταλαβαίνω; Σίποτα. Γιατί; Διότι δέν ἔχω συν-

είδηση. Ποιά ἔννοια λοιπόν θά εἶχαν τελικά ὅλα αὐτά, 

ἄν ἐγώ δέν συνειδητοποιῶ ἤ δέν ὑπάρχω; 

                                                                 

4. ΢τόν Βουδδισμό, ἡ νιρβάνα –πού ἀποτελεῖ τό ἀποκορύφωμα 

τοῦ διαλογισμοῦ– θεωρεῖται ὡς μιά ἀπόλυτη κατάσταση, ὅπου τό 

ἀρχέγονο φῶς τῆς ΢υνειδήσεως μοιάζει νά ἔχει προέλθει ἀπό τό 

κενό, πέρα ἀπό τή διαφοροποίηση τοῦ εἶναι καί τοῦ μή εἶναι. Ὁ 

ὅρος αὐτός χαρακτηρίζει τήν βουδδιστική ἀπάρνηση κάθε ἐγκό-

σμιας ἐπιθυμίας, παντός γηίνου, καί τήν ἐξαφάνιση αὐτοῦ τοῦ ἀν-

θρώπου στό μηδέν, διά τῆς ὁποίας καί ἐπέρχεται ἡ ἀπολύτρωση 

ἀπό τά δεινά τῆς ζωῆς καί τοῦ κόσμου (Νεώτερον Ἐγκυκλοπαιδι-

κόν Λεξικόν  ἩλῈου, τόμ. 14ος σελ. 465). Δηλαδή νιρβάνα γιά τόν 

ἄνθρωπο εἶναι μία κατάσταση ἐξαλείψεως τοῦ πόνου, λόγω τῆς 

παύσεως τοῦ κύκλου τῶν ἀναγεννήσεων, ὁ ἐκμηδενισμός τῆς ἀτο-

μικότητος τοῦ εἶναι καί ἡ ταύτιση μέ τό ὅλον. 
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Παιδιά, βλέπετε, σᾶς ἀνέφερα ὅλα αὐτά, τά ὁποῖα 

συναντᾶμε ἔξω μέ τή σέσουλα! Γιά νά μήν παρασυρ-

θεῖτε λοιπόν καί νά μήν πέσετε σέ ὑλιστικές ἤ ἀκόμα 

καί ἰδεαλιστικές θέσεις, πού καμμιά ἀπ᾿ αὐτές βέβαια 

δέν ἱκανοποιεῖ ,  ἔρχομαι νά σᾶς μιλήσω τώρα γιά τό 

ποιός εἶναι ὁ προορισμός τοῦ ἀνθρώπου. Βέβαια, δέν 

θά τό ποῦμε μέ δυό λόγια μόνο, ἀλλά θά κάνουμε μία 

ὅσο μποροῦμε καλύτερη γιά τό ἐπίπεδό σας ἀνάλυση . 

Καταλάβατε τό πρόβλημα· τό γιατῈ ὑπάρχω. 

Λοιπόν· ὅπως θά ξέρετε, ὁ ἄνθρωπος κατέχει τήν 

βιολογική κορυφή τῆς δημιουργίας· εἶναι πάνω - πάνω 

ἀπ᾿ ὅλους τούς ζῶντες ὀργανισμούς· δηλαδή βρίσκεται 

στήν κορυφή τῆς πυραμίδας τοῦ ζωικοῦ βασιλείου. Ἐ-

πίσης ἀποτελεῖ καί μία ἐπιτομή αὐτῆς τῆς δημιουργίας· 

δηλαδή στόν ἄνθρωπο θά συναντήσετε ὅ,τι ἀκριβῶς 

συναντᾶτε μέσα σ᾿ ὁλόκληρη τή δημιουργία. Γι᾿ αὐτό ὁ 

ἄνθρωπος, καί ἀπό τούς φιλοσόφους καί ἀπό τούς ἐπι-

στήμονες, χαρακτηρίστηκε ὡς μικρόκοσμος. Δηλαδή ὁ 

ἄνθρωπος εἶναι μία μικρογραφία τοῦ σύμπαντος.
5

 

                                                                 

5. Ἡ θεώρηση τοῦ ἀνθρώπου ὡς ἐν μικρ῵ κόσμος ἤ μικρόκο-

σμος εἶναι στωικός ὅρος, καί δέν μπορεῖ νά ἀποδώσει τήν πραγ-

ματική του ἀξία καί προοπτική ὡς δημιούργημα κατ᾽ εΉκόνα καί 

καθ᾽ ὁμοῈωσιν τοῦ Δημιουργοῦ του. Ὁ ἅγιος Νικόδημος, ἔχοντας 

ἐπίγνωση τῆς ἀρχαίας φιλοσοφικῆς θεωρήσεως τοῦ ἀνθρώπου ὡς 

μικροκόσμου, ἀντιτίθεται σ᾽ αὐτή, γιατί θεωρεῖ πώς ἔτσι περιορί-

ζεται ἡ ἀξία καί ἡ τελειότητα τοῦ ἀνθρώπου, πού ἀποτελεῖ μέγαν 

κόσμον ἐντός τοῦ μικροῦ. «Ὅθεν καθῈστησι τοῦτον, ὡσεΈ κόσμον, 

οὐχΈ μικρὸν ἐντὸς τοῦ μεγάλου, καθὼς εἶπεν ὁ φυσικὸς Δημόκρι-

τος καΈ καθὼς γνωματεύουσιν ἄλλοι φιλόσοφοι · μικρόκοσμον μό-

νον ἀποκαλοῦντες τὸν ἄνθρωπον, μικροπρεπῶς πάνυ, καΈ μέχρι 

τοῦ ὁρωμένου τούτου κόσμου περιορῈζοντες τὴν ἀξῈαν, καΈ τε-

λειότητα τοῦ ἀνθρώπου ·  ἀλλὰ καθῈστησι τὸν ἄνθρωπον ὁ Θεός , 



Μ Α Θ Η Μ Α  1 8 ο 151 

 

Ἀλλά, ὅπως εἴπαμε καί προηγουμένως, τό ὅτι εἶ-

ναι στή κορυφή τῆς βιολογίας, ἀλλά καί ὅλης τῆς δημι-

ουργίας, αὐτό δέν ἐξαντλεῖ τόν προορισμό του, ἀλλά 

ἀντιθέτως ἀποτελεῖ τό ξεκίνημα, τήν ἀφετηρία, καί ὄχι 

τό τέρμα. 

Αὐτά πού λέμε ἐδῶ, παιδιά, δέν εἶναι θεωρητικά· 

ἔχουν ἄμεση πρακτικότητα. Γι᾿ αὐτό κάνω προσκλητή-

ριο στήν προσοχή σας, γιά νά τά γνωρίζετε αὐτά πολύ 

καλά. Μοιάζουν θεωρητικά, ἀλλά εἶναι δεῖκτες τῆς 

πρακτικῆς ζωῆς. 

Πολλοί λοιπόν θεωροῦν ὡς προορισμό τους μία ὑ-

ψηλή μόρφωση –γιά τήν ὁποία τόσο τσακιζόμαστε στή 

ζωή μας καί τόσο κοπιάζουμε– ἤ ἀκόμα μία βιολογική 

ἀποκατάσταση, δηλαδή αὐτό τό κοινότατο πού λένε: 

Νά παντρευτῶ... Ὡραῖα, παντρεύτηκες· μετά; Νά κά-

νω παιδιά... Ἔκανες παιδιά· μετά; Νά κάνω ἐγγόνια... 

Ὡραῖα, ἔκανες κι ἐγγόνια· μετά; Ἔ, μετά θά πεθάνω... 

Μά αὐτό ἀφορᾶ στό γένος· δέν ἀφορᾶ τό δικό σου τό 

πρόσωπο. Σό καταλάβατε αὐτό ; 

Ἐάν θά παντρευτεῖ κανείς καί κάνει παιδιά, αὐτό 

ἀφορᾶ στό γένος, τό ἀνθρώπινο γένος, νά ἀφήσει ἀπο-

γόνους. Ἀλλά τό ἐρώτημα γιά τό δικό μου πρόσωπο, 

                                                                                                                              

ὡς κόσμον τινὰ μέγαν ἐντὸς τοῦ μικροῦ  » (Ἅγ. Νικόδημος Ἁγιο-

ρείτης, ΢υμβουλευτικὸν ἘγχειρῈδιον, σ. 39. Βλ. Ἅγιος Γρηγόριος 

ὁ Θεολόγος, Λόγος ΜΕ  , PG 36, 632A : «οἷόν τινα κόσμον ἕτερον, 

ἐν μικρ῵ μέγαν».) Σό ἴδιο λέει καί ὁ ἅγιος Γρηγόριος Νύσσης, 

πώς ὁ ἄνθρωπος δέν εἶναι μικρόκοσμος, μικρογραφία τοῦ ὑλικοῦ 

κόσμου, γιατί τό μεγαλεῖο του δέν βρίσκεται στήν ὁμοιότητα πρός 

τόν κτιστό κόσμο, « ἀλλ᾽ ἐν τ῵ κατ᾽ εΉκόνα γενέσθαι τῆς τοῦ κτῈ-

σαντος φύσεως » (ΠερΈ κατασκευῆς τοῦ ἀνθρώπου, στό ΓρηγορῈ-

ου Νύσσης Ἔργα, ΕΠΕ  5, 24). 
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ποιός ἦταν ὁ δικός μου προορισμός, δέν ἀπαντήθηκε. 

Διότι τό ἴδιο ἐρώτημα θά κάνει τό παιδί μου, τό ἐγγόνι 

μου, καί πάντοτε θά μετατίθεται τό ἐρώτημα, μέ τό νά 

λέμε ὁ προορισμός μου εἶναι νά κάνω παιδιά, καῈ τῶν 

παιδιῶν μου ὁ προορισμός νά κάνουν κι αὐτά παιδιά . 

Ἐντάξει· ἀλλά, γενικά, γιατί ὑπάρχει ἡ ἀνθρωπότητα ; 

Ὅπως βλέπετε, δέν ἔχουμε ἀπάντηση στό θέμα, ἀλλά 

μία μετάθεση. 

Ἀκόμα ,  πολλοί νομίζουν ὅτι μία κοινωνική προ-

σφορά τους θά ἐξαντλοῦσε τόν ἀνθρώπινο προορισμό. 

Σό νά προσφερθοῦν κοινωνικά, τό νά γίνουν καλοί ἐ-

πιστήμονες, καί μάλιστα ἐρευνητές ἐπιστήμονες, γιά 

νά ἀνακαλύψουν μικρόβια καί νά βοηθήσουν τήν ἀν-

θρωπότητα, ἀφοῦ βροῦν καί τά κατάλληλα φάρμακα, 

τό νά βροῦν τί εἶναι ὁ καρκίνος ἄς ποῦμε, γιά νά γλυ-

τώσουν τήν ἀνθρωπότητα, ἤ, ἀκόμα, τό νά εἶναι φιλάν-

θρωποι μέσα στό περιβάλλον τους, μεγάλοι εὐεργέτες, 

πράγμα πού δημιουργεῖ ἀναμφισβήτητα μία ἰδιαίτερη 

ἱκανοποίηση στήν ἀνθρώπινη ψυχή, δέν ἀποτελοῦν τόν 

προορισμό μας.  

Σίποτα ἀπ᾿ ὅλα αὐτά δέν καθορίζει τόν προορισμό 

τοῦ ἀνθρώπου· οὔτε ἡ μόρφωση, οὔτε ὁ βιολογικός θά 

λέγεμε προορισμός, οὔτε ἀκόμα καί ἡ κοινωνική προ-

σφορά. 

Αὐτά τά τρία πού σᾶς ἀνέφερα, δυστυχῶς, πάρα 

πολλοί ἄνθρωποι θεωροῦν ὅτι εἶναι ὁ προορισμός τῆς 

ζωῆς τους. Ἔχω ἀκούσει πολλούς ἀνθρώπους νά λένε: 

Πάντρεψα τά παιδιά μου... μορφώθηκαν ὅλα τά παι-

διά μου... ἔχουν καλές θέσεις τά παιδιά μου... ΣῈ ἄλλο 

θέλω ;... 
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Σί ἄλλο θέλεις;... Ἀδελφέ μου, ἄνθρωπέ μου, ἐκ-

πλήρωσες τόν προορισμό σου ; 

ΝαῈ, αὐτός ἦταν ὁ προορισμός μου. ΣῈ ἄλλο μπο-

ρεῖ νά εἶναι ;   Καλός ἄνθρωπος ἤμουν, ἔκανα καλά ἔρ-

γα στή ζωή μου, βοήθησα κοινωνικά τούς συνανθρώ-

πους μου... 

Δέν εἶναι πράγματα πού λέγονται; Εἶναι. Αὐτά ὅ-

μως ἀποτελοῦν τόν προορισμό τοῦ ἀνθρώπου ;  Ὄχι ! 

Σό ὅτι εἶναι μιά ἀφετηρία, ναί, ἀλλά δέν ἐκπληρώνουν 

αὐτά τόν προορισμό τοῦ ἀνθρώπου. 

Ὁ Καβάσιλας, ὁ βυζαντινός αὐτός συγγραφέας, 

λέει: «Ἡ τῶν ἀνθρωπῈνων ψυχῶν δῈψα ἀπεῈρου δεῖταῈ 

τινος ὕδατος· ὁ δὲ κόσμος οὗτος πεπερασμένος ἀρκέ-

σαι δὴ πῶς δύναιτ᾽ ἄν; »
6

. Λέει δηλαδή ὅτι ἡ δίψα τῆς 

ἀνθρώπινης ψυχῆς χρειάζεται κάποιο νερό πού νά μήν 

τελειώνει ποτέ, νά εἶναι ἄπειρο. Αὐτός ὅμως ὁ κόσμος, 

μέ ὅλα τά ἀγαθά του, εἶναι πεπερασμένος, ἔχει ὅρια· 

πῶς μπορεῖ νά ἐπαρκέσει; 

Θυμίζει ἐκεῖνο πού κάποτε ἐκεῖνος ὁ ἄρχοντας, ὁ 

νεαρός, πλησίασε τόν Κύριο καί ρώτησε:  «Κύριε, τῈ νά 

κάνω γιά νά κερδῈσω τήν αΉώνια ζωή ; ». Καί ὁ Κύριος 

τοῦ ἀπάντησε: «Νά τηρήσεις τῈς ἐντολές ». «Αὐτές τῈς 

τηρῶ ἀπό μικρό παιδῈ ·  τῈ ἄλλο νά κάνω γιά νά κερδῈ-

σω τήν αΉώνια ζωή ; »
7

 Κοιτάξτε τί εἶπε: «τήν αΉώνια 

ζωή»!... 

Κι ἐμεῖς στίς γιορτές μας εὐχόμαστε ὁ ἕνας στόν 

                                                                 

6. Ἅγ. Νικόλαος Καβάσιλας (ἁγιοκατατάχθηκε στίς 19 Ἰουλίου 

1983 καί ἑορτάζει στίς 20 Ἰουνίου), ΠερΈ τῆς ἐν Φριστ῵ ζωῆς, 

Λόγος Β΄ 66, ΕΠΕ ΥιλοκαλῈα 22, 376. 

7. Λουκᾶ 18, 18-23. 
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ἄλλο χρόνια πολλά !  ΢τέλνουμε εὐχές στίς γιορτές καί 

στά γενέθλια... Σί εἶπα; Γενέθλια !... Ἐπίτηδες τό εἶπα. 

Νά κάνω μιά μικρή παρέκβαση ἐδῶ. 

Ἀκοῦστε. Γενέθλια οἱ Φριστιανοί δέν γιορτάζουν, 

γιατί ἁπλούστατα τά γενέθλια εἶναι ἡ ἐπέτειος τῆς φυ-

σικῆς μας γεννήσεως. Σόν Φριστιανό ὅμως δέν τόν ἐν-

διαφέρει ἡ ἐπέτειος τῆς φυσικῆς του γεννήσεως, ἀλλά 

ἡ ἐπέτειος τῆς πνευματικῆς του ἀναγεννήσεως, πού εἶ-

ναι ὅταν βαπτίστηκε καί πῆρε τό ὄνομά του. 

Βλέπετε, ὅταν γιορτάζουμε ἕναν Ἅγιο, ὅλους τούς 

Ἁγίους, πότε τούς γιορτάζουμε; ὅταν γεννήθηκαν ἤ ὅ-

ταν μαρτύρησαν; Προφανῶς ὅταν μαρτύρησαν, ἤ γενι-

κά ὅταν κοιμήθηκαν, πέθαναν δηλαδή, τετελειωμένοι, 

ὁλοκληρωμένοι. Ἐξαίρεση βεβαίως ἀποτελοῦν ὁ Φρι-

στός, ἡ Θεοτόκος καί ὁ ἅγιος Ἰωάννης ὁ Βαπτιστής. 

Μόνο σ᾽ αὐτά τά τρία πρόσωπα γιορτάζουμε καί γενέ-

θλια· ὑπάρχει λόγος· δέν θέλω νά ἐπεκταθῶ πιό πολύ. 

Αὐτό σημαίνει ὅτι ἡ ἡμέρα τῆς ἀναγεννήσεώς μας εἶ-

ναι ἡ σημαδιακή, ἡ σπουδαία, ἡ ἑορτάσιμη. 

Παιδιά, μή γιορτάζετε γενέθλια. Οἱ εἰδωλολάτρες 

γιόρταζαν τά γενέθλιά τους. Ὁ Ἡρώδης, λέει, εἶχε τά 

γενέθλιά του, ὅταν χόρεψε ἡ ΢αλώμη, καί τά λοιπά καί 

τά λοιπά.
8

 Εἶχε τά γενέθλιά του ·  εἴδατε;... Παρακαλῶ, 

λοιπόν, μήν κάνετε γενέθλια! Σό ξέρω, εἶναι πολύ τῆς 

μόδας. Ἐμεῖς ὄχι γενέθλια· μόνο ὀνομαστική γιορτή. 

Καί πῶς πρέπει νά γιορταστεῖ αὐτή ;   Θά ἔχετε ἑ-

τοιμαστεῖ καταλλήλως καί θά πᾶτε νά κοινωνήσετε. Σό 

νά γιορτάζετε καί νά μήν κοινωνήσετε δέν ἔχει ἔννοια. 

                                                                 

8. Βλ. Μᾶρκ. 6, 14-29. 
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Ἐπιτρέπεται νά ἔχω πάρει ἕνα καινούργιο ὄνομα γιά 

τήν αἰωνιότητα, καί νά μήν κοινωνήσω ; ...
9

 Μπορεῖτε 

νά δεχτεῖτε καί ἐπισκέψεις, ἄν τό θέλετε, τό ἀπόγευμα. 

Ὄχι ὅμως μέ χορούς καί ξεφαντώματα καί ἁμαρτωλά 

πράγματα· ἁπλῶς νά ἔρθουν νά σᾶς χαιρετίσουν, οἱ 

συμμαθήτριές σας κι ἄλλοι, σεμνά, χωρίς νά ἔρθουν σέ 

ἀντίθεση μ᾿ ἐκεῖνο πού κάνατε τό πρωί, πού κοινωνή-

σατε δηλαδή. Εἶναι πολύ ἁπλό καί αὐτονόητο νομίζω. 

Κλείνω τήν παρένθεση καί ἐπανέρχομαι στό θέμα. 

΢τέλνουμε λοιπόν εὐχές, μιά καρτούλα, καί λέμε: χρό-

νια πολλά !  Πόσα πολλά χρόνια ; ... Μερικοί μάλιστα 

εὔχονται νά τά ἑκατοστήσεις, τέλος πάντων, φυσικό τό 

ὅριο· μερικοί μάλιστα λένε καί ἐκεῖνο τό οὐτοπιστικό, 

νά τά χιλιάσεις ! 

Παιδάκια, νά σᾶς πῶ κάτι; Ἐγώ δέν θά ἤθελα νά 

μοῦ εὐχηθοῦν οὔτε νά τά ἑκατοστήσω οὔτε νά τά χιλι-

άσω, ἀλλά νά τά κάνω αἰώνια... Δέν θέλω νά πεθάνω! 

Γιατί ;  Διότι δέν πλάστηκα γιά νά πεθάνω· πλάστηκα 

γιά νά ζήσω στήν αἰωνιότητα· αὐτό μόνο θά μέ ξεδιψά-

σει. 

Καθόμαστε καί φτιάχνουμε ἤ σχεδιάζουμε γιά τή 

ζωή μας τοῦτο ἤ ἐκεῖνο, λέμε νά κάνουμε τοῦτο ἤ ἐκεῖ-

νο, καί, βέβαια, χωρίς νά μᾶς χτυπάει τήν πόρτα τῆς 

ψυχῆς μας ἡ ἀπογοήτευση, λέμε: Ὅλα εἶναι ὡραῖα . 

Ἀλλά ἀφοῦ ὑπάρχει ὁ θάνατος... ἀφοῦ ὑπάρχει τό τέ-

λος ... ! 

Ὁ ἄνθρωπος λοιπόν, ὅταν βάζει στόν ἑαυτό του 

                                                                 

9. Ἐδῶ ὑπαινίσσεται τό βιβλίο τοῦ Virgil Gheorghiu Ἕνα ὄνομα 

γιά τήν ΑΉωνιότητα, πού περιγράφει τήν ἐπιθυμία τοῦ συγγραφέα 

νά γίνει ἅγιος, νά ἁγιάσει τό ὄνομά του, νά θεωθεῖ. 
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ἕνα τέλος –καί εἶναι ἀδυσώπητο αὐτό τό τέλος!– δέν 

αἰσθάνεται καλά· θέλει νά μήν ὑπάρχει τέλος· θέλει 

αὐτό πού λέμε αΉωνιότητα. 

Μήπως ὅμως αὐτός ὁ πόθος γιά τήν αἰωνιότητα εἶ-

ναι κάτι ἔμφυτο μέσα στόν ἄνθρωπο; Ἀναμφισβήτητα, 

γιατί ἀποτελεῖ στοιχεῖο τῆς εἰκόνας τοῦ Θεοῦ· ἐπειδή 

καί ὁ Θεάνθρωπος, ὁ σαρκωμένος Λόγος, εἶναι στήν 

αἰωνιότητα· δέν πεθαίνει. Προσέξτε· καί ἡ ἀνθρώπινη 

φύση τοῦ Φριστοῦ εἶναι στόν οὐρανό ·  δέν πεθαίνει · 

«οὐκέτι ἀποθνήσκει ,  θάνατος αὐτοῦ –μετά τήν Ἀνά-

σταση– οὐκέτι κυριεύει »
10

 λέει ὁ ἀπόστολος Παῦλος. 

Ἀλλά ὁ Φριστός εἶναι τό ἀρχέτυπό μου, δηλαδή εἶναι ὁ 

ἐνανθρωπήσας Θεός Λόγος, καί γι᾽ αὐτό ἐμένα μοῦ ἀ-

νοίγει τόν δρόμο. Ἐπειδή λοιπόν κι ἐγώ θέλω νά ζήσω, 

ὁ Φριστός μοῦ ἀνοίγει τόν δρόμο γιά νά ζήσω· ὅπως 

Ἐκεῖνος ζεῖ, ἔτσι κι ἐγώ θέλω νά ζῶ. 

Ὁ ἄνθρωπος, παιδιά, δέν εἶναι ἁπλῶς ἕνα λογικό 

ζῶο. Πόσες φορές ἔχουμε ἀκούσει αὐτή τήν ἔκφραση ! 

Προσέξτε, νά διασαφήσω κάτι ἐδῶ . Ὅταν λέμε 

ζῶον, ἐννοοῦμε ἐκεῖνο πού ζεῖ . Βέβαια, ὅταν βρίζουμε 

κάποιον ἄνθρωπο λέγοντάς τον ζῶον –κακῶς φυσικά 

πού τόν λέμε ἔτσι– τόν ὑποτιμοῦμε. Ἐδῶ τώρα δέν ἐν-

νοοῦμε αὐτό, ἀλλά ἐννοοῦμε αὐτό πού ζεῖ . Ἐξάλλου 

στό Μεγάλο Ἀπόδειπνο θά δεῖτε ὅτι ἀναφερόμαστε 

στά ἑξαπτέρυγα ΢εραφείμ καί τά ἀποκαλοῦμε ζῶα 
11

. 

Ἐπίσης βλέπουμε καί τά λεγόμενα τέσσερα ζῶα πού 

                                                                 

10. Ρωμ. 6, 9. 

11. Ὡρολόγιον τό Μέγα, ἔκδ. Ἀποστολική Διακονία τῆς Ἐκκλη-

σίας τῆς Ἑλλάδος, ἔκδ. γ΄, 1995, σ. 208: «Ἑξαπτέρυγα ζ῵α, τὰ 

΢εραφεῈμ, ταῖς ἀπαύστοις φωναῖς σε ὑπερυψοῖ ». 
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εἶναι γύρω ἀπό τόν θρόνο τοῦ Θεοῦ .
12

 Ζῶον λοιπόν 

εἶναι αὐτό πού ἔχει ζωή, καί δέν ἔχει καμμία σχέση μ᾿ 

αὐτό πού λέμε κτῆνος. Ἄλλο κτῆνος καί ἄλλο ζῶον. Σό 

κτῆνος εἶναι ζῶον γιατί ζεῖ ·  ὁ ἄνθρωπος ἐπίσης εἶναι 

ζῶον γιατί ζεῖ . Ἔτσι, ζῶον εἶναι αὐτό πού ἔχει ζωή. 

Ὁ ἄνθρωπος λοιπόν δέν εἶναι μόνο ἕνα λογικόν 

ζῶον, ἤ, ὅπως ἔλεγε ὁ Ἀριστοτέλης, ἕνα ζῶον πολιτι-

κόν,
13

 ἕνα ζῶο δηλαδή πού ἀγαπᾶ νά κάνει κοινωνία 

καί νά δημιουργεῖ πολιτισμό, ἀλλά, ὅπως λέει ὁ ἅγιος 

Γρηγόριος ὁ Θεολόγος, ἕνα ζῶον θεούμενον !
14

 Αὐτό 

λοιπόν εἶναι ὁ ἄνθρωπος! 

Ἀλλά ὅταν λέμε ζῶον λογικόν, εἶναι στοιχεῖο τῆς 

εἰκόνας τοῦ Θεοῦ, κι ἀκόμη ὅταν θά λέγαμε ζῶον πο-

λιτικόν, κι αὐτό εἶναι στοιχεῖο τῆς εἰκόνας τοῦ Θεοῦ. 

Ὅταν ὅμως λέμε ζῶον θεούμενον, ζῶο πού θεώνεται, 

σημαίνει ὅτι αὐτή ἡ εἰκόνα ἔχει ἀπό κατασκευῆς μία 

κατεύθυνση, ἔχει μία φορά, ἕναν προορισμό, γιά τόν 

ὁποῖο τόσην ὥρα μιλᾶμε· ποιόν  ;  τό νά ζήσει αὐτή ἡ 

εἰκόνα μέσα στόν Θεό, ὁ ἄνθρωπος δηλαδή νά θεωθεῖ, 

νά φθάσει στή θέωσή του. Γι᾿ αὐτό λοιπόν ὁ ἄνθρωπος, 

πέρα ἀπό τό νά εἶναι ἕνα ζῶον πολιτικόν ἤ λογικόν, 

εἶναι ἕνα ζῶον θεούμενον. 

Ἀλλά, ἐάν ὁ ἄνθρωπος εἶναι ἕνα ζῶον θεούμενον, 

                                                                 

12. Βλ. Ἀποκ. 4, 6-9. κ. ἀ. 

13. « Ὁ ἄνθρωπος φύσει πολιτικὸν ζ῵ον » (Ἀριστοτέλης, Πολιτι-

κά, Α 1253a 1- 4). «...διότι δὲ πολιτικὸν ὁ ἄνθρωπος ζ῵ον πάσης 

μελῈττης καΈ παντὸς ἀγελαῈου ζῴου μᾶλλον, δῆλον» (Α 1253a, 10 -

11). «φύσει μέν ἐστιν ὁ ἄνθρωπος ζ῵ον πολιτικόν» (Γ 1278b, 9). 

14. Ἅγ. Γρηγόριος Θεολόγος, Λόγος εΉς τὰ Θεοφάνεια, PG 36, 

324Β : «ὁ ἄνθρωπος εἶναι ζ῵ον τῇ πρὸς Θεὸν νεύσει ,  ἀλλὰ ζ῵ον 

θεούμενον». Βλ. καί Λόγος εΉς τὸ Πάσχα, PG 36, 632BC. 
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αὐτό δείχνει ὅτι εἶναι ἕνα θεολογικό ὄν, δηλαδή μιά 

θεολογική ὕπαρξη· γι᾿ αὐτόν τόν λόγο ξεφεύγει ἀπό τή 

στενή ἐπιστημονική ἔρευνα καί ἀνάλυση. 

Ἄν δηλαδή ἡ Ἰατρική πάρει τόν ἄνθρωπο καί τόν 

ἀναλύσει, μέ αὐτά πού θά μᾶς πεῖ, ἀναμφισβήτητα δέν 

ἐξαντλεῖται τό φαινόμενο ἄνθρωπος. Ἄν τόν ἄνθρωπο 

τόν ἐρευνήσει ἡ Βιολογία ἤ ἡ Υυσική –ἄν καί ὁ ἴδιος 

ὑπόκειται σέ κάθε εἴδους δυνάμεις καί νόμους, βιολο-

γικούς ἤ φυσικούς, καί συμμετέχει σέ φαινόμενα πού 

σχετίζονται μέ τόν ἠλεκτρισμό, μέ τήν κίνηση, στή μη-

χανική, ἤ μέ τή θερμότητα καί τά λοιπά– μέ ὅ,τι θά μᾶς 

ποῦν δέν ἐξαντλεῖται τό φαινόμενο ἄνθρωπος. Γιατί 

δέν ἐξαντλεῖται ;  Διότι, ἁπλούστατα, πολλά στοιχεῖα 

τῆς φύσεως τοῦ ἀνθρώπου ξεφεύγουν ἀπό τήν ἔρευνα 

τῆς ἐπιστήμης. 

Ὁ ἄνθρωπος δέν εἶναι μία φυσική ὕπαρξη, ἀλλά 

μία θεολογική ὕπαρξη!  Κάνουν μεγάλο λάθος ὅλοι ἐ-

κεῖνοι πού ἐρευνοῦν τόν ἄνθρωπο, καί δέν λαμβάνουν 

αὐτό ὑπόψη, ὅτι δηλαδή εἶναι μία θεολογική ὕπαρξη. 

Ξέρετε τί σημαίνει αὐτό; ΢ημαίνει ὅτι ὁ ἄνθρωπος ἔχει 

σχέση μέ τόν Θεό· αὐτό θά πεῖ θεολογική ὕπαρξη. Σί 

εἴδους σχέση ἔχει μέ τόν Θεό ;  Ἔχει μέσα του προϋπο-

θέσεις νά ἐγγίσει καί νά ζήσει μέσα στόν Θεό. Καί ξέ-

ρετε ποιές εἶναι αὐτές οἱ προϋποθέσεις; εἶναι τό κατ᾿ 

εΉκόνα, πού τοῦ φύτεψε ὁ ἴδιος ὁ Θεός, μέ σκοπό νά 

ὑπάρχει αὐτή ἡ ροπή, ἡ κατεύθυνση πρός τόν Θεό. Γι᾿ 

αὐτό λοιπόν σᾶς εἶπα ὅτι ἄνθρωπος σημαίνει ζῶον θε-

ούμενον. 

Εἴπαμε ὅτι ὁ ἄνθρωπος κατασκευάστηκε μέ βάση 

ἕνα πρότυπο. Ὅταν λέμε εΉκόνα, αὐτό πάντα ἐννοοῦ-
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με. Παρακαλῶ, φανταστεῖτε ἕναν ζωγράφο πού ἔχει 

ὡς μοντέλο του τό πρόσωπο ἑνός ἀνθρώπου –πού θά 

τό ὀνομάσω ἀρχέτυπο– καί ἀπό τήν ἄλλη μεριά ἔχει 

ἕναν μουσαμᾶ, καί ἀρχίζει νά ζωγραφίζει. Βλέπει τό 

μοντέλο, τό ἀρχέτυπο, καί τό φτιάχνει στόν μουσαμᾶ. 

Ὅταν τελειώσει, τότε βλέπουμε αὐτό πού ζωγραφίστη-

κε στόν μουσαμᾶ, βλέπουμε καί τό μοντέλο, τό ἀρχέτυ-

πο, καί λέμε: κοῈταξε, εἶναι ἴδια !... Υυσικά μοιάζουν, 

ἀλλά δέν ταυτίζονται, διότι τό ἕνα εἶναι κάτι ζωντανό, 

τό ἄλλο ὅμως εἶναι ζωγραφική, εἶναι στόν μουσαμᾶ· 

αὐτή εἶναι ἡ διαφορά.  

Σί σημαίνει ἀρχέτυπο ;  Ὁ ἀρχικός τύπος, αὐτό 

πού λέμε μοντέλο. Θά τό πῶ ὑπόδειγμα –γιατί μοντέλο 

δέν εἶναι ἑλληνική λέξη– αὐτό τό ὁποῖο δηλαδή παίρ-

νουμε ὡς ὑπόδειγμα. Ἀλλά ἡ λέξη ἀρχέτυπο θά μᾶς 

βοηθήσει πολύ, γιατί εἶναι μιά καθιερωμένη λέξη, καί 

εἶναι πάρα πολύ σπουδαία.
15

 

                                                                 

15. Πολλοί Πατέρες τῆς Ἐκκλησίας μας στά ἔργα τους στή Γένε-

ση κατά κόρον χρησιμοποιοῦν τόν ὅρο ἀρχέτυπον. Ἐνδεικτικά : 

Ὁ ἅγιος Κύριλλος Ἀλεξανδρείας : «Καθάπερ τινὰ σφραγῈδα τῆς 

ἑαυτοῦ φύσεως ἐνέπηξεν ὁ Δημιουργὸς τὸ Πνεῦμα τὸ Ἅγιον, 

τοῦτ᾽ ἔστι , τὴν πνοὴν τῆς ζωῆς, δι᾽ ἧς πρὸς τὸ ἀρχέτυπον διεπλάτ-

τετο κάλλος,  ἀπετελεῖτο δὲ κατ᾽ εΉκόνα τοῦ κτῈσαντος , πρὸς πᾶ-

σαν Ήδέαν ἀρετῆς δυνάμει τοῦ ἐνοικισθέντος αὐτ῵ διακρατού-

μενος Πνεύματος» (PG 74, 277BCD). Ὁ Θεοδώρητος Κύρου, ΕΉς 

τὰ ἄπορα τῆς θεῈας Γραφῆς κατ᾽ ἐκλογήν, PG 80, 105Β : «Ὥσπερ 

γὰρ αὐτὸς τῶν ὅλων ἔχει τὴν δεσποτεῈαν. Οὕτω δέδωκε τ῵ ἀν-

θρώπῳ τῶν ἀλόγων ζῴων τὴν ἐξουσῈαν.  Ἔστι δὲ καΈ ἄλλα εὑ-

ρεῖν ὡς ἀρχετύπου μηνύματα .  Δημιουργεῖ γὰρ καΈ ὁ ἄνθρωπος , 

κατὰ μῈμησιν τοῦ Θεοῦ καΈ οΉκῈας ,  καΈ τεῈχη  ,  καΈ πόλεις ,  καΈ 

ναῦς... καΈ ἕτερα μύρια ». Ὁ ἅγιος Γρηγόριος Νύσσης, ΠερΈ κα-

τασκευῆς τοῦ ἀνθρώπου, PG 44, 184Β : «ΕΉ γὰρ πλήρωμα μὲν ἀ-

γαθῶν τὸ θεῖον ἐκεῖνον δὲ τοῦτο εΉκών ·  ἄρ᾽ ἐν τ῵ πλῆρες εἶναι 



160 Φ Ρ Ι ΢ Σ Ι Α Ν Ι Κ Η  Α Ν Θ Ρ Ω Π Ο Λ Ο Γ Ι Α  

Ὥστε λοιπόν ἐδῶ βλέπουμε ὅτι ὁ ἄνθρωπος, δη-

λαδή ἡ εἰκόνα τοῦ Φριστοῦ, τοῦ σαρκωμένου Θεοῦ, 

μοιάζει στό ἀρχέτυπό της, καί ἔχει μία ροπή, ἔχει μία 

κατεύθυνση πρός αὐτό. Αὐτή ἡ κατεύθυνση εἶναι ὁ 

προορισμός τῆς εἰκόνας, δηλαδή τοῦ ἀνθρώπου. 

Ἀλλά ποιός εἶναι τό ἀρχέτυπο; Θά τό ποῦμε γιά 

ἄλλη μία φορά: Δέν εἶναι ὁ Θεός, ἀλλά ὁ Φριστός· ὄχι 

ἁπλῶς ὁ Θεός, ἀλλά ὁ σαρκωμένος Θεός. Αὐτό εἶναι 

κεντρική διδασκαλία τοῦ ἀποστόλου Παύλου, δηλαδή 

εἶναι βιβλική, εἶναι ἁγιογραφική διδασκαλία. 

Ἴσως μέ ρωτήσετε:  Μά δέν λέει ἐκεῖ ἡ Παλαιά 

Διαθήκη  –αὐτό πού διαβάζουμε καί ἀναλύουμε τώρα 

στή Γένεση–  «καΈ εἶπεν ὁ Θεός · ποιήσωμεν ἄνθρω-

πον κατ᾿ εΉκόνα ἡμετέραν καΈ καθ᾿ ὁμοῈωσιν  »; 

Ναί. Ἀλλά, ὅπως σᾶς διάβαζα στό προπερασμένο 

μας μάθημα καί σᾶς τό εἶχα ἐξηγήσει, ὁ ἅγιος Εἰρη-

ναῖος λέει ὅτι παλιότερα ὁ ἄνθρωπος λεγόταν ὅτι ἔγινε 

κατ᾿ εΉκόνα Θεοῦ γιατί ἀκόμα δέν εἶχε φανερωθεῖ ὁ 

σαρκωμένος Λόγος. Ὁ σαρκωμένος Λόγος, ὁ Ἰησοῦς 

Φριστός, φανερώθηκε μετά τόν Ἀδάμ· προηγεῖται ὅ-

μως τοῦ Ἀδάμ δυνάμει. Καί δέν ἔγινε ὁ σαρκωμένος 

Λόγος ἀντιγράφοντας τόν Ἀδάμ, ἀλλά ὁ Θεός ἔκανε 

τόν Ἀδάμ σύμφωνα μ᾽ ἐκεῖνο πού θά γινόταν ὁ ἴδιος 

μέ τήν ἐνανθρώπησή Σου, ὅπως δηλαδή θά ἦταν ὁ Ἰη-

σοῦς Φριστός. Σό καταλάβατε; 

Εἴμαστε λοιπόν εἰκόνα τοῦ Ἰησοῦ Φριστοῦ. Καί ἐ-

πειδή, ὅπως λέει ἡ Ἁγία Γραφή, ὁ Ἰησοῦς Φριστός ὡς 

                                                                                                                              

παντὸς ἀγαθοῦ  ,  πρὸς τὸ ἀρχέτυπον ἡ εΉκὼν ἔχει τὴν ὁμοιότητα . 

Οὐκοῦν ἐστΈν ἐν ἡμῖν παντὸς καλοῦ Ήδέα ,  πᾶσι δὲ ἀρετὴ καΈ σο-

φῈα ,  καΈ πᾶν ὑπὲρ ἐστΈ πρὸς τὸ κρεῖττον νοούμενον  ». 
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ἄνθρωπος εἶναι εἰκόνα τοῦ ἀοράτου Θεοῦ, ἀλλά καί ὁ 

ἴδιος ὡς Θεός εἶναι εἰκόνα τοῦ Πατρός, γι᾽ αὐτό καί ἐ-

μεῖς εἴμαστε εἰκόνα τῆς εἰκόνας τοῦ Θεοῦ. Ἄρα, ἀφοῦ 

εἴμαστε εἰκόνα τοῦ Φριστοῦ, εἴμαστε εἰκόνα εἰκόνας.
16

 

Αὐτός λοιπόν εἶναι τό ἀρχέτυπό μας.  

Ὅμως ἔχει σημασία νά τό ξέρουμε αὐτό;  

Ἔχει σημασία, γιατί δέν εἶναι ἀρκετό νά λέμε 

πώς εἴμαστε κατ᾿ εΉκόνα Θεοῦ –πράγμα πού μᾶς δίνει 

μία ἀπροσμέτρητη ἀξία– γιατί ἀποκόπτουμε αὐτό πού 

λέμε τόση ὥρα, τόν προορισμό. Ἐάν βροῦμε τό ἀρχέ-

τυπό μας, τότε θά ἀξιοποιήσουμε τό κατ᾿ εΉκόνα, δηλα-

                                                                 

16. Οἱ Πατέρες τονίζουν ὅτι ὁ ἄνθρωπος δέν εἶναι φυσική εἰκόνα 

τοῦ Θεοῦ. Εἰκών τοῦ Θεοῦ φυσική καί ἀπαράλλακτος εἶναι μόνον 

ὁ Τἱός. Ἀποδίδοντας ὁ Μ. Βασίλειος τριαδολογική σημασία στόν 

χαρακτηρισμό τοῦ Τἱοῦ ὡς εΉκόνος τοῦ Θεοῦ τοῦ ἀοράτου (Βλ. 

Κολ. 1, 15. Β΄ Κορ. 4, 4. Ἑβρ. 1, 3) συσχετίζει τήν φυσική εἰκόνα 

τόσο μέ τό πρωτότυπό της, ὅσο καί μέ κάθε ἄλλη εἰκόνα (Κατὰ 

ΕὐνομῈου 2, 16, PG 29, 604C - 605A : «Νοεῖν δὲ εΉκόνα τοῦ Θεοῦ 

τοῦ ἀοράτου, οὐ κατὰ τὰς τεχνητὰς ταύτας ὕστερον ἀπεργασθεῖ-

σαν πρὸς τὸ πρωτότυπον, ἀλλὰ συνυπάρχουσαν καΈ παρυφεστη-

κυῗαν τ῵ πρωτοτύπῳ ὑποστήσαντι, τ῵ εἶναι τὸ ἀρχέτυπον, οὖσαν, 

οὐκ ἐκτυπωθεῖσαν διὰ μιμήσεως , ὥσπερ ἐν σφραγῖδῈ τινι τῆς ὅ-

λης φύσεως τοῦ Πατρὸς ἐναποσημανθεῈσης τ῵ ΤῊ῵»). Ἐπειδή ὁ 

Λόγος εἶναι ἡ εἰκόνα τοῦ Πατρός, γι᾽ αὐτό καί ὁ ἐνανθρωπήσας 

Λόγος, ὁ Φριστός, εἶναι ἡ εἰκόνα τοῦ Πατρός. Ἀλλά καί ἀπό τήν 

ἀντίδοση τῶν ἰδιωμάτων, καί ὁ σαρκωμένος Λόγος, δηλαδή ἡ ἀν-

θρώπινη φύση τοῦ Φριστοῦ, εἶναι καί αὐτή ἡ εἰκόνα τοῦ Πατρός. 

Δηλαδή καί ἡ ἀνθρώπινη φύση τοῦ Φριστοῦ εἶναι εἰκόνα τοῦ Πα-

τρός ἐξαιτίας τῆς ἐνανθρωπήσεως. Ὁ ἄνθρωπος, βέβαια, λέγεται 

εΉκόνα τοῦ Θεοῦ ·  καταχρηστικῶς ὅμως. Κυριολεκτικῶς ὁ ἄνθρω-

πος εἶναι κατ᾽ εΉκόνα Θεοῦ πλασμένος, καί ὄχι εΉκόνα τοῦ Θεοῦ. 

(Ἀπό τό Ἐμπειρική Δογματική τῆς Ὀρθοδόξου Καθολικῆς Ἐκ-

κλησῈας ,  κατά τῈς προφορικές παραδόσεις τοῦ π . Ἰ  . ΡωμανῈδη, 

τόμ. Β΄, Μητροπολίτου Ναυπάκτου καί Ἁγ. Βλασίου Ἱεροθέου.) 
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δή θά δώσουμε προορισμό στήν ὕπαρξή μας, θά δώ-

σουμε πορεία.  

Ἔτσι, τό ἀρχέτυπο ἀποτελεῖ τό ὀντολογικό περιε-

χόμενο τοῦ κατ᾿ εΉκόνα ·  δηλαδή τό ἀρχέτυπό μας, ὁ 

Φριστός, εἶναι τό περιεχόμενο τοῦ τί εἴμαστε ἐμεῖς . 

Γιά νά δοῦμε λοιπόν τί πρέπει νά εἴμαστε ἐμεῖς καί νά 

τό ἀνακαλύψουμε, πρέπει νά βλέπουμε τό ἀρχέτυπό 

μας, τόν Ἰησοῦ Φριστό. 

Αὐτό σημαίνει ὅτι ὁ ἄνθρωπος δέν μπορεῖ νά ζή-

σει ἤ νά καταξιωθεῖ ἔξω ἀπό τό ἀρχέτυπό του, τόν Ἰη-

σοῦ Φριστό. Ἡ τυχόν αὐτονομία του, δηλαδή τό νά μήν 

ἔχει ὁ ἄνθρωπος ὡς ἀρχέτυπό του τόν Ἰησοῦ Φριστό, 

τόν ἀφήνει χωρίς προορισμό. 

Καί τί θά πεῖ αὐτονομῈα ; 

Δέν πιστεύω στόν Φριστό, δέν Σόν δέχομαι· θέλω 

νά εἶμαι αὐτόνομος, νά μήν ἔχω καμμία ἐξάρτηση ἀπό 

τόν Φριστό. Αὐτό ἀποτελεῖ καί τό προπατορικό ἁμάρ-

τημα. Αὐτό θέλησαν οἱ πρωτόπλαστοι· τήν αὐτονομία 

τους.  Ὅταν ὁ Διάβολος τούς ὑπέβαλε τή σκέψη νά ζή-

σουν χωρίς τόν Θεό, νά γίνουν γνῶστες («δοκιμάστε, 

εἶπε, ἀπό τόν καρπό »
17

) νά γίνουν γνῶστες χωρίς τήν 

ἐπέμβαση τοῦ Θεοῦ, νά μήν ἔχουν ἀνάγκη τόν Θεό, 

αὐτό ἐπέλεξαν. 

Ὅταν ὁ ἄνθρωπος γίνεται αὐτόνομος καί δέν ἔχει 

ὡς ἀρχέτυπό του τόν Ἰησοῦ Φριστό, τότε μένει χωρίς 

προορισμό! Γι᾿ αὐτό σᾶς εἶπα ἀπό τήν ἀρχή τοῦ μαθή-

ματός μας ὅτι ὁ ἄνθρωπος, μέσα στήν Ἱστορία, μή 

γνωρίζοντας τόν Φριστό ,  δέν μπόρεσε νά βρεῖ τόν 

                                                                 

17. Βλ. Γέν. 3, 4-5. 
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πραγματικό του προορισμό· εἶναι δηλαδή γεγονός αὐ-

τό, τό βλέπει κανείς πολύ καθαρά. 

Ὅταν ὁ ἄνθρωπος δέν εἶναι ἐξαρτημένος ἀπό τόν 

Φριστό, δηλαδή δέν ἔχει τό ἀρχέτυπό του μπροστά του 

καί δέν τό βλέπει, τότε, θέλοντας νά δώσει ὁπωσδήπο-

τε ἕνα νόημα στήν ὕπαρξή του, δημιουργεῖ ὑποκατά-

στατα προορισμοῦ. Ποιά εἶναι αὐτά τά ὑποκατάστατα; 

Νά παντρευτῶ ,  νά σπουδάσω ,  νά γῈνω πλούσιος ,  νά 

μέ τιμήσουν ,  νά προσφέρω στήν κοινωνῈα ὅ,τι μπορῶ 

καῈ μετά νά πεθάνω, καί τελείωσε!  Εἴδατε φτώχεια;... 

Πρίν δοῦμε τό περιεχόμενο τῆς θεώσεως, πρέπει 

νά ποῦμε δυό λόγια γιά τόν τρόπο τῆς θεώσεως, ἔτσι 

πολύ γρήγορα, στά πολύ λίγα λεπτά πού μᾶς μένουν. 

Μέ ποιόν τρόπο θά πλησιάσουμε τόν Θεό; πῶς θά 

θεωθοῦμε; Αὐτή εἶναι ἡ ἀπορία. 

΢τόν Θεό, παιδιά, ὑπάρχουν τρεῖς τρόποι κοινωνί-

ας καί ἑνώσεως. Ἐδῶ εἶναι λίγο δύσκολο· προσέξτε το 

νά σᾶς τό ἐξηγήσω. Εἶναι ὁ κατ᾿ οὐσῈαν τρόπος, ὁ καθ᾿ 

ὑπόστασιν καί ὁ κατ᾿ ἐνέργειαν. Ἐξηγῶ: 

Ποιός εἶναι ὁ κατ᾿ οὐσῈαν τρόπος; Σά τρία πρόσω-

πα τῆς Ἁγίας Σριάδος εἶναι ἑνωμένα κατ᾿ οὐσῈαν, δη-

λαδή εἶναι μία οὐσία. Μία οὐσία, τρία πρόσωπα· ἔτσι 

λέμε. Αὐτός ὁ τρόπος κατέχεται μόνον ἀπό τήν Ἁγία 

Σριάδα, ἀπό τόν Θεό ·  δέν ὑπάρχει πουθενά ἀλλοῦ. 

Ἕνας λοιπόν Θεός, μία οὐσία, τρία πρόσωπα· αὐτό 

εἶναι ἕνωση κατ᾿ οὐσῈαν. 

Ὁ δεύτερος τρόπος ἑνώσεως εἶναι ὁ καθ᾿ ὑπόστα-

σιν –ὑπόσταση θά πεῖ πρόσωπο. Ὅταν ὁ Θεός Λόγος 

ἔγινε ἄνθρωπος, ἑνώθηκε μέ τήν ἀνθρώπινη φύση, μέ 

τήν κτιστή δημιουργία, καθ᾿ ὑπόστασιν. Ἡ Θεότητα 
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πῆρε τήν κτιστή δημιουργία στή μορφή τοῦ ἀνθρώπου. 

Αὐτό ὅμως δέν σημαίνει πώς ὑπάρχουν δύο πρόσωπα, 

τό πρόσωπο τοῦ Θεοῦ Λόγου καί τό πρόσωπο τοῦ ἀν-

θρώπου Ἰησοῦ· ἀλλά οἱ δύο οὐσίες, ἡ θεία καί ἡ ἀν-

θρώπινη, ἑνώθηκαν σέ ἕνα μόνο πρόσωπο. Γι᾿ αὐτό ὁ 

Ἰησοῦς Φριστός δέν εἶναι δύο πρόσωπα, τό ἀνθρώπινο 

καί τό θεῖο, ἀλλά εἶναι ἕνα πρόσωπο· ἕνα, μόνο ἕνα. 

Αὐτή εἶναι ἡ καθ᾿ ὑπόστασιν ἕνωση· ἑνώθηκε δηλαδή 

ὁ Θεός μέ τή δημιουργία Σου. Ἐδῶ ὅμως εἶναι τό σκα-

λοπάτι· πῶς ἑνώνεται ὁ Θεός μέ τή δημιουργία Σου! 

Εἶναι πολύ μεγάλο πρᾶγμα αὐτό. 

Καί ὁ τρίτος τρόπος εἶναι ἡ κατ᾿ ἐνέργειαν ἕνωση. 

Αὐτό μᾶς ἐνδιαφέρει πάρα πολύ. Εἶναι ὁ τρόπος πού 

ἐπικοινωνεῖ ὁ Θεός μέ ὅλη τήν κτίση, συνεπῶς καί μέ 

τόν ἄνθρωπο. Δηλαδή, ὅταν λέμε θέωση, ἐννοῦμε ὅτι ὁ 

ἄνθρωπος δέχεται αὐτή τήν ἄκτιστη ἐνέργεια τοῦ Θε-

οῦ μέ ὅλα τά ἐπακόλουθα. Δηλαδή: 

Θυμόσαστε στή Μεταμόρφωση πῶς δέχτηκαν οἱ 

τρεῖς μαθητές τή δόξα τοῦ Φριστοῦ; Δέν εἶδαν ἁπλῶς 

μία δόξα, ἕνα θεῖο φῶς, ἀλλά αὐτή ἡ δόξα ἦταν φορέ-

ας ὅλης τῆς μακαριότητος τοῦ Θεοῦ. Ὅταν ὁ ἀπόστο-

λος Πέτρος εἶπε «καλόν ἐστιν ἡμᾶς ὧδε εἶναι »
18

, εἶναι 

ὡραῖο γιά μᾶς νά μείνουμε ἐδῶ, ἔλεγε αὐτό πού θά 

ἔλεγε κάποιος πού θά πήγαινε στή Βασιλεία τοῦ Θεοῦ 

–διότι ἐκεῖ οἱ μαθητές ἔζησαν ἕνα κομμάτι τῆς Βασι-

λείας τοῦ Θεοῦ :    Ὡραῖα εἶναι στή ΒασιλεῈα τοῦ Θε-

οῦ !... 

Ποῦ ἀναφερόταν ὅμως τό ὡραῖα ; μόνο στό φῶς ; 

Ἔχουμε καί κτιστό φῶς, πού ἱκανοποιεῖ τήν ὄρασή 

                                                                 

18. Ματθ. 17, 4.  Μᾶρκ. 9, 5.  Λουκᾶ 9, 33. 
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μας, τά μάτια μας· ἔχουμε καί τό φῶς τοῦ Θεοῦ, γιατί 

«ὁ Θεὸς φῶς ἐστι»
19

, τήν ἐνέργεια τοῦ Θεοῦ –ἐνέργεια 

τοῦ Θεοῦ· ὄχι οὐσία– τό ὁποῖο εἶναι φορέας ὅλης τῆς 

μακαριότητος· τῆς εἰρήνης, τῆς εὐτυχίας, τῆς ἀγάπης, 

τῆς χαρᾶς, καί λοιπά καί λοιπά καί λοιπά. 

Ὥστε, ὅταν θέλουμε νά θεωθοῦμε, ὅταν ἡ εἰκόνα 

τοῦ Θεοῦ πού εἶναι σ᾿ ἐμᾶς πηγαίνει πρός τό πρωτότυ-

πό της, στό ἀρχέτυπό της, τόν Ἰησοῦ Φριστό, καί θε-

ωνόμαστε, τότε δεχόμαστε τήν ἐνέργεια τοῦ Θεοῦ, πού 

εἶναι ὅλη αὐτή ἡ μακαριότητα. Καί ὅλη αὐτή ἡ μακαρι-

ότητα, μέ μία λέξη, λέγεται θέωση. 

Ὥστε λοιπόν αὐτός εἶναι ὁ προορισμός τοῦ ἀν-

θρώπου ;  Ναί, παιδιά, αὐτός εἶναι ὁ προορισμός τοῦ 

ἀνθρώπου ·  ἡ θέωση, τό νά μπεῖ ὁ ἄνθρωπος μέσα στή 

μακαριότητα τοῦ Θεοῦ! 

Ἀλλά ἐδῶ θά σταματήσουμε γιατί τελείωσε καί ἡ 

ὥρα, καί πρῶτα ὁ Θεός θά συνεχίσουμε τήν ἐρχόμενη 

φορά. Μόνο, θά παρακαλέσω, μήν ἀπογοητεύεστε ἄν 

εἶναι λιγάκι δύσκολα αὐτά. Δέν πειράζει· ἐδῶ εἶναι ἕ-

να φροντιστήριο, γιά νά ἀνεβεῖτε λίγο πιό ψηλά· εἶναι 

χρήσιμο. 

Κυριακή, 6-3-1983 

 

 

 

 

 

                                                                 

19. Α΄ Ἰωάν. 1, 5. 


