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ΠΕΡΙ ΦΥΣΕΩΣ 

ΑΝΘΡΩΠΙΝΗΣ 
 

 
 

Ἤτοι, ἔκθεσις συνοπτικὴ βασικῶν τινων 

ἀρχῶν τῆς ὀρθοδόξου ἀνθρωπολογίας 

εἰς γ΄ Πανηγυρικοὺς Λόγους 

ἐκφωνηθέντας τὸ πρῶτον ἐν Καράτουλᾳ Ἠλείας 

κατὰ τὴν ἑορτὴν τῶν Τριῶν Ἱεραρχῶν 

πονηθεῖσα ὑπὸ τοῦ ἐλαχίστου ἐν θεολόγοις 

Μιχαὴλ Κωνσταντίνου Μπερκουτάκη. 
 

ἐν ἔτει σωτηρίῳ 2017. 
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Η ΤΡΙΛΟΓΙΑ ΑΥΤΗ ΑΦΙΕΡΩΝΕΤΑΙ 

ΣΤΟΝ ΑΓΑΠΗΤΟ ΜΟΥ ΚΑΘΗΓΗΤΗ 

ΚΑΙ ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΟ ΔΙΔΑΣΚΑΛΟ 
 

π. ΓΕΩΡΓΙΟ ΜΕΤΑΛΛΗΝΟ 
 

ΩΣ ΜΙΚΡΟ ΑΝΤΙΔΩΡΟ ΤΩΝ ΟΣΩΝ 

ΓΕΝΝΑΙΟΔΩΡΑ ΜΟΥ ΠΡΟΣΕΦΕΡΕ 

ΣΤΑ ΟΜΟΡΦΑ ΧΡΟΝΙΑ ΤΩΝ ΣΠΟΥΔΩΝ ΜΟΥ. 

 

 

 

 

 

 

 

 
ΕΥΧΑΡΙΣΤΟΥΜΕ ΘΕΡΜΑ ΤΟΝ ΑΓΑΠΗΤΟ ΦΙΛΟΛΟΓΟ 

κ. ΠΑΥΛΟ ΧΑΤΖΗΠΑΠΑ 

ΓΙΑ ΤΗ ΦΙΛΟΛΟΓΙΚΗ ΕΠΙΜΕΛΕΙΑ ΤΟΥ ΚΕΙΜΕΝΟΥ. 
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ΛΟΓΟΣ ΠΑΝΗΓΥΡΙΚΟΣ ΕΠΙ Τῌ ΜΝΗΜῌ 

ΤΗΣ ΕΟΡΤΗΣ ΤΩΝ ΤΡΙΩΝ ΙΕΡΑΡΧΩΝ 
 

Ἤγουν, περί δικαιώματος καί πάθους ἀδιαβλήτου. 
 
 

 
 

 «...Πάντες οἱ τῶν λόγων αὐτῶν ἐρασταί, συνελθόντες ὕμνοις τιμήσωμεν.  

Αὐτοὶ γὰρ τῇ Τριάδι, ὑπὲρ ἡμῶν ἀεὶ πρεσβεύουσιν...» 
 

Σέ παλαιότερη ὁμιλία μας ἀναφέραμε ὅτι ἡ χριστιανική ζωή μένει πάντα κρυφή καί ἀθέα-

τη, γιατί τελεῖται στό ἔσχατο βάθος τῆς ἀνθρώπινης ὕπαρξης. Τόν πνευματικό αὐτό χῶρο ἡ 

σύγχρονη ψυχολογία τόν ὀνομάζει «ὑποσυνείδητο», ἐνῶ ἡ Ἁγία Γραφή καί οἱ νηπτικοί πατέ-

ρες τόν ὁρίζουν συνήθως ὡς «καρδιά» τοῦ ἀνθρώπου. Γιά τόν κρυφό λοιπόν καί ἀθέατο χῶ-

ρο τῆς πνευματικῆς ζωῆς, γιά ὅσα τελοῦνται στό βάθος τῆς ἀνθρώπινης ὕπαρξης, γιά τό «ὑ-

ποσυνείδητο» καί τήν «καρδιά» τοῦ ἀνθρώπου ὁ προκείμενος λόγος. Καί ἐπειδή τό ἐγχείρη-

μά μας εἶναι ὑπερβολικά δύσκολο καί τολμηρό, παρακαλοῦμε τό Άγιο Πνεῦμα νά χαρίσει σ᾽ 

ἐμᾶς μέν λόγο γνώσεως καί σοφίας, ὥστε νά πραγματοποιήσουμε ἐπιτυχῶς ἕνα ἔργο πού ὑ-

περβαίνει κατά πολύ τό μέτρο τῶν πενιχρῶν μας δυνάμεων, στούς δέ ἀκροατές μας τή φωτι-

στική ἐνέργεια τῆς θείας χάριτος, ὥστε νά κατανοήσουν τήν ἀλήθεια τοῦ Εὐαγγελίου. 
 

Πολύς λόγος γίνεται σήμερα γιά τά «δικαιώματα» τοῦ ἀνθρώπου. Καί γιά νά ἀποφύγουμε 

κάθε πιθανή παρεξήγηση, διευκρινίζουμε ἐξ ἀρχῆς ὅτι μέ τή λέξη «δικαίωμα» δέν ἐννοοῦμε 

τά ἀγαθά πού εἶναι πραγματικά ἀναγκαῖα γιά τήν ἀξιοπρεπῆ ἐπιβίωσή μας. Δέν ἀναφερό-

μαστε γιά παράδειγμα στό δικαίωμα τοῦ ἀνθρώπου νά ἔχει ἄμεση καί ἀκώλυτη πρόσβαση 

στήν τροφή καί τό νερό, στήν ὑγεία καί τήν παιδεία, στήν ἐργασία καί τή δικαιοσύνη, στήν εἰ-

ρήνη καί τήν ἐλευθερία. Μέ τή λέξη «δικαίωμα» δηλώνουμε ὅσα ἀπαιτεῖ στό ὄνομα τῆς εὐτυ-

χίας ὁ σύγχρονος ἄνθρωπος καθ᾽ ὑπέρβαση τοῦ ὁρίου τῆς ἀξιοπρεποῦς ἐπιβίωσης γιά τήν ἱ-

κανοποίηση τῶν ἁμαρτωλῶν παθῶν του. Μέ τή λέξη «δικαίωμα» δηλώνουμε τήν ἐμπαθῆ 

τάση τοῦ σύγχρονου ἀνθρώπου νά ἱεροποιεῖ, ἤ καί νά θεοποιεῖ, τήν ἀκόρεστη ἐπιθυμία του 

γιά τό χρῆμα, γιά τή δόξα καί γιά τήν παρά φύση ἱκανοποίηση τῶν βιολογικῶν του ἐνστί-

κτων. Αὐτή ἡ πονηρή ἐπιθυμία τοῦ σύγχρονου ἀνθρώπου πού συχνά ἐνδύεται ἀπατηλά τό 

χαρακτήρα τοῦ «δικαιώματος» στή ζωή, στόν ἔρωτα, στή χαρά καί γενικά στήν ἀπόλαυση 

τῆς τρυφῆς καί τῶν ἡδονῶν τοῦ βίου, βρίσκεται στό ἐπίκεντρο τοῦ λόγου μας. 

«…Ἡ ἕνωση τοῦ ἀνθρώπου μέ τό Χριστό 

συντελεῖται «μυστικῶς» στό βάθος τῆς 

ἀνθρώπινης ὕπαρξης, τό ὁποῖο στήν ἀρ-

χή τοῦ λόγου μας ὁρίσαμε ὡς «καρδιά» 

τοῦ ἀνθρώπου. Τότε ὁ νοῦς τοῦ ἀνθρώ-

που λαμβάνει ἀπό τό Θεό «φωτισμόν 

γνώσεως», διά τοῦ ὁποίου «πλατύνε-

ται». Προσλαμβάνει, δηλαδή, ἐναργέ-

στερη καί βαθύτερη «γνώση» τοῦ ἑαυ-

τοῦ του καί τοῦ κόσμου, δυνάμει τῆς ὁ-

ποίας καθίσταται ἱκανός νά διακρίνει 

τήν παρουσία τῆς πονηρίας στήν ἔννοια 

τοῦ «δικαιώματος», καί ταυτόχρονα ἀ-

ποκτᾶ τήν ὀντολογική «γνώση» τῆς ἀ-

ληθινῆς Ζωῆς καί Μακαριότητας, πού 

πηγάζουν ἀπό τήν ἄναρχη ὕπαρξη τοῦ 

Θείου Ὄντος, δυνάμει τῆς ὁποίας μπορεῖ 

νά ὑπερβεῖ ἠθικά ὅλες τίς μορφές τῆς 

πονηρίας τοῦ «δικαιώματος»…» 

 

«…Ἡ ἱκανοποίηση τῶν παθῶν δέν εἶναι 

ἁμαρτωλή στό βαθμό πού εἶναι ἀναγ-

καία γιά τήν ἐπιβίωση τοῦ ἀνθρώπου. 

Οἱ Πατέρες χαρακτηρίζουν τά πάθη πού 

λειτουργοῦν μέσα σέ αὐτό τό πλαίσιο ὡς 

«ἀδιάβλητα», δηλαδή ἀναμάρτητα… Ὅ-

ταν, ὅμως, ὁ ἄνθρωπος ὑπερβαίνει αὐτό 

τό μέτρο, εἰσάγει στήν ἔννοια τοῦ «δικαι-

ώματος» τήν πονηρία, καί ἀπό ἐκεῖνο τό 

σημεῖο καί μετά τά πάθη τοῦ καθίσταν-

ται ἁμαρτωλά…Ἡ πονηρία τοῦ «δικαιώ-

ματος» εἶναι σέ μεγάλο βαθμό ἀχώριστα 

ἑνωμένη μέ τή φύση μας. Γι᾽αὐτό καί ὁ 

ἄνθρωπος δέν μπορεῖ μέ τίς δικές του 

δυνάμεις νά διακρίνει τήν παρουσία της 

στή ζωή μας, πολύ δέ περισσότερο δέν 

μπορεῖ νά τήν ὑπερβεῖ ἠθικά…» 
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Γιά νά κατανοήσουμε τή διδασκαλία τῆς Ἐκκλησίας, πρέπει νά ἀνατρέξουμε ὅπως πάντα 

στό ὑπόδειγμα τῆς ζωῆς τοῦ Χριστοῦ, πού ἀποτελεῖ τό πρότυπο καί τόν κανόνα τῆς ἀνυπέρ-

βλητης τελειότητας. Ὁ Χριστός λοιπόν στά Εὐαγγέλια ἀρνεῖται μέ ἀπόλυτο τρόπο τήν πο-

νηρή ἔννοια τοῦ «δικαιώματος» καί ἀκολουθεῖ ἑκούσια τήν ἐκ διαμέτρου ἀντίθετη πορεία. 

Πλούσιος ὤν, ὡς Θεός, «… οὔχ ἁρπαγμόν ἡγήσατο τό εἶναι ἴσα Θεῷ, ἄλλ᾽  Ἑαυτόν ἐκένωσε 

μορφήν δούλου λαβών …» (Φιλ. 2, 6) καὶ προσέλαβε τήν ἀνθρώπινη φύση γιά νά τήν ἀναπλά-

σει καί νά τή σώσει ἀπό τό θάνατο. Πλούσιος ὤν, ὡς Θεός, γεννήθηκε σέ μία σπηλιά καί ἔ-

ζησε ἀφανῶς ὡς «… ὁ τοῦ τέκτονος υἱός …» (Μτθ. 13, 55) μέχρι τήν ἔναρξη τῆς δημόσιας δρά-

σης Του. Πλούσιος ὤν, ὡς Θεός, ἐπέλεξε τήν ὁδό τῆς παρθενίας καί ἔγινε πτωχότερος ἀπό 

τά ἄλογα ζῶα πού ἔχουν φωλιές, ἐνῶ ὁ Ἴδιος «… οὐκ ἔχει ποῦ τήν κεφαλήν κλίνῃ …» (Μτθ. 8, 

20). Πλούσιος ὤν, ὡς Θεός, ἀνέβηκε στό Γολγοθά καί πέθανε στό Σταυρό, ἐνῶ μποροῦσε νά 

ἔχει γιὰ ὑπερασπιστές Του «… πλείους ἤ δώδεκα λεγεῶνας ἀγγέλων …» (Μτθ. 26, 53). 
 

Αὐτήν ἀκριβῶς τήν ὁδό, τήν ὁδό τῆς ἑκούσιας παραίτησης ἀπό κάθε ἔννοια πονηροῦ «δι-

καιώματος», πορεύονται ὅσοι ἀκολουθοῦν τό Χριστό, ἀγωνιζόμενοι νά προσαρμόσουν τή 

ζωή τους πρός τό ἀνυπέρβλητο πρότυπο τῆς ζωῆς τοῦ Κυρίου, ἐν οἷς καί οἱ σήμερα τιμώμενοι 

Τρεῖς Ἱεράρχες. Γιατί κανείς δέν μπορεῖ νά εἶναι πραγματικά χριστιανός, ἄν δέν ἀγωνίζεται 

νά φτάσει «… εἰς ἄνδρα τέλειον, εἰς μέτρον ἡλικίας τοῦ πληρώματος τοῦ Χριστοῦ …» (Ἐφεσ. 

4, 13). Γιατί κανείς δέν μπορεῖ νά εἶναι πραγματικά χριστιανός, «… ἄχρις οὗ μορφωθῇ Χρι-

στός ἐν αὐτῷ …» (Γαλ. 4,19). 
 

Ἔτσι οἱ Τρεῖς Ἱεράρχες, μιμούμενοι τό Χριστό, ἐνῶ ἦταν πλούσιοι, μοίρασαν τήν περιουσία 

τους στούς πτωχούς καί ἐπέλεξαν νά γίνουν οἱ ἴδιοι πτωχοί. Ἐνῶ μποροῦσαν νά ἀπολαύ-

σουν τίς ἡδονές καί τίς χαρές τῆς ζωῆς, τίς περιφρόνησαν, προτιμώντας τά πικρά χόρτα καί 

τόν ἄζυμο ἄρτο τοῦ μοναχικοῦ βίου. Ἐνῶ ὑπερεῖχαν διανοητικά ἔναντι τῶν συγχρόνων τους 

καί μποροῦσαν νά διαπρέψουν στό χῶρο τῆς ἐπιστήμης καί τῆς τέχνης, ἀρνήθηκαν τίς σχε-

τικές κτήσεις τους, θέτοντας τόν ἑαυτό τους στό περιθώριο τοῦ κοινωνικοῦ βίου. Ἐνῶ μπο-

ροῦσαν νά ἔχουν τή δόξα καί τόν ἔπαινο τῶν ἀνθρώπων, ἀρνήθηκαν κάθε τιμή καί ἀποδέ-

χθηκαν εκούσια τήν ὀδύνη τοῦ κατατρεγμοῦ καί τῆς συκοφαντίας. Ἐνῶ μποροῦσαν νά ἰδιο-

ποιηθοῦν τά φυσικά καί πνευματικά τους χαρίσματα, τά ἔθεσαν στήν ἀνιδιοτελῆ διακονία 

τῶν συνανθρώπων τους. Ἐν ὀλίγοις, γιά νά χρησιμοποιήσουμε τή λαϊκή ρήση, ἐνῶ εἶχαν τό 

μέλι στό δάκτυλό τους, δέν θέλησαν ποτέ νά τό βάλουν στό στόμα τους. 
 

Δέν χρειάζονται περισσότερα λόγια γιά νά φανεῖ ὁ ριζοσπαστικός καί ἀνατρεπτικός χαρα-

κτήρας τοῦ χριστιανικοῦ ἤθους. Στή συνήθη ἀντίληψη τῶν πολλῶν ἡ συμπεριφορά τῶν Τρι-

ῶν Ἱεραρχῶν ἀποτιμᾶται ὡς ἡ ὕψιστη μορφή ἀφροσύνης καί ἰδιωτείας. Ποιός ἆραγε ἀπό ἐ-

μᾶς ἔχει πραγματικά τή σοφία νά θαυμάσει τό μεγαλεῖο τῶν ἐπιλογῶν τους; Ποιός ἆραγε ἀ-

πό ἐμᾶς ἔχει πραγματικά τή δύναμη νά μιμηθεῖ τό ὑπόδειγμα τῆς ζωῆς τους; Ποιός ἆραγε ἀ-

πό ἐμᾶς, πού ὀνομαζόμαστε χριστιανοί, θέλει πραγματικά νά τούς ἀκολουθήσει τή στιγμή 

πού μαζί μέ τό Χριστό ἀνεβαίνουν στό Γολγοθά; Τά ἐρωτήματα αὐτά δέν περιμένουν ἀπάν-

τηση. Ἀνήκουν στήν κατηγορία τῶν λεγόμενων «ρητορικῶν ἐρωτημάτων». Δέν περιμένουν 

ἀπάντηση, γιατί ὅλοι γνωρίζουμε ὅτι στό βάθος τῆς «καρδιᾶς» μας διακαῶς ἐπιθυμοῦμε ὅ-

σα οἱ Τρεῖς Ἱεράρχες ἀρνήθηκαν καί περιφρόνησαν. Δέν περιμένουν ἀπάντηση, γιατί ὅλοι 

γνωρίζουμε ὅτι στό βάθος τῆς «καρδιᾶς» μας ζηλεύουμε ὅσους κατέχουν αὐτὰ ποὺ οἱ Τρεῖς 

Ἱεράρχες ἀρνήθηκαν καί τούς ἀναγνωρίζουμε ὡς ἠθικά πρότυπα. Δέν περιμένουν ἀπάντη-

ση, γιατί ὅλοι γνωρίζουμε ὅτι στό βάθος τῆς «καρδιᾶς» μας ἀποτιμᾶμε τή συμπεριφορά τῶν 
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Τριῶν Ἱεραρχῶν ὡς μεγάλη βλακεία καί σέ καμία περίπτωση δέν θά θέλαμε – ἐμεῖς καί πο-

λύ περισσότερο τά παιδιά μας – νά ἀκολουθήσουμε τό παράδειγμά τους. Καί ἄν δέν ὑπῆρχε 

ἡ δύναμη τῆς συνήθειας πού τρόπον τινά ἐπιβάλλει τήν τιμή τους σέ μία ἐποχή πού οἱ ἴδιοι οἱ 

χριστιανοί ἔμπρακτα τήν ἀρνοῦνται, τότε ἀκόμη καί ἡ ἑορτή τους θά ἦταν, γιά νά εἴμαστε 

τίμιοι καί εἰλικρινεῖς, ἐνοχλητική. Μία νέα ἑορτή ἀφιερωμένη γιά παράδειγμα στήν τυχάρ-

παστη καί παρακμιακή φυσιογνωμία τοῦ περιβόητου Ἀλέξη Ζορμπᾶ θά ἦταν σήμερα πε-

ρισσότερο δημοφιλής καί οἰκεία στό χριστιανικό κόσμο, θά ἄγγιζε ἴσως περισσότερο τίς 

«καρδιές» τῶν σύγχρονων χριστιανῶν. 
 

Ἀλλά τό ζήτημα αὐτό δέν εἶναι κεφαλαιῶδες. Αὐτό πού πραγματικά μᾶς ἐνδιαφέρει δέν εἶ-

ναι ὁ σχολιασμός τῆς κοινωνικῆς ἀποτίμησης τοῦ χριστιανικοῦ ἤθους, ἀλλά ἡ ἀνάδειξη τοῦ 

ἐσωτερικοῦ ἀγώνα πού ἀπαιτεῖ ἡ συμμόρφωση πρός τό ὑπόδειγμα τῆς ζωῆς τοῦ Κυρίου. Αὐ-

τό πού πραγματικά μᾶς ἐνδιαφέρει εἶναι ἡ ἀνάδειξη τῆς διαλεκτικῆς πού ὁδηγεῖ τόν ἄνθρω-

πο σέ ἠθικές ἐπιλογές ἀσύμβατες μέ τήν κοινή λογική, σέ ἠθικές ἐπιλογές πού ὑπερβαίνουν 

κατά πολύ τό σύνηθες μέτρο τοῦ κοινωνικά ἀποδεκτοῦ. Πῶς εἶναι λοιπόν δυνατόν νά ἀρνη-

θεῖ ὁ ἄνθρωπος τό θεσμό τῆς ἰδιοκτησίας; Πῶς εἶναι δυνατόν νά ἀρνηθεῖ τίς ἡδονές καί τίς ἀ-

πολαύσεις τῆς ζωῆς, τή στιγμή μάλιστα πού σέ μεγάλο βαθμό εἶναι ἀχώριστα ἑνωμένες μέ 

τήν ἴδια του τή φύση; Πῶς εἶναι δυνατόν νά ἀρνηθεῖ τό μέλι τῆς ἀνθρώπινης δόξας καί ἀνα-

γνώρισης; Πῶς εἶναι δυνατόν νά ἀρνηθεῖ τίς ἐπιστημονικές καί καλλιτεχνικές του κτήσεις; 
 

Στά ἐρωτήματα αὐτά ὁ Χριστός ἀπαντᾶ: «… παρά ἀνθρώποις τοῦτο ἀδύνατόν ἐστι, παρά δέ 

Θεῷ πάντα δυνατά ἐστι …» (Μτθ. 19, 26). Ἡ ἱκανοποίηση τῶν παθῶν δέν εἶναι ἁμαρτωλή στό 

βαθμό πού εἶναι ἀναγκαία γιά τήν ἐπιβίωση τοῦ ἀνθρώπου. Οἱ Πατέρες χαρακτηρίζουν τά 

πάθη πού λειτουργοῦν μέσα σέ αὐτό τό πλαίσιο ὡς «ἀδιάβλητα», δηλαδή ἀναμάρτητα. Ὁ ἄν-

θρωπος γιά νά ἐπιβιώσει πρέπει νά φάει. Γιά νά προστατεύσει τόν ἑαυτό του ἀπό τούς φυσι-

κούς κινδύνους χρειάζεται κατοικία καί ἐνδύματα. Γιά τήν ἀναπαραγωγή τοῦ εἴδους του 

πρέπει νά χρησιμοποιήσει τό γενετήσιο ἔνστικτο. Γιά νά κάνει τίς οἰκονομικές του συναλ-

λαγές χρειάζεται χρήματα. Ὅλα αὐτά δέν εἶναι ἐκ φύσεως ἐμπαθῆ καί ἁμαρτωλά στό μέτρο 

πού εἶναι ἀναγκαῖα. Ὅταν ὅμως ὁ ἄνθρωπος συνειδητά ἤ ἀσυνείδητα ὑπερβαίνει αὐτό τό 

μέτρο, εἰσάγει στήν ἔννοια τοῦ «δικαιώματος» τήν πονηρία καί ἀπό ἐκεῖνο τό σημεῖο καί με-

τά τά πάθη του καθίστανται ἁμαρτωλά. Ἔτσι γιά παράδειγμα ἄν ὁ ἄνθρωπος τρώει περισ-

σότερο ἀπό ὅσο χρειάζεται, ἡ πρόσληψη τῆς τροφῆς παίρνει τό χαρακτήρα τοῦ πάθους τῆς 

γαστριμαργίας. Ἄν ἐπιθυμεῖ νά κατέχει περισσότερα σπίτια ἤ τρόφιμα ἤ ἐνδύματα ἤ χρήμα-

τα ἀπό ὅσα χρειάζεται, ἡ ἰδιοκτησία παίρνει τό χαρακτήρα τῶν παθῶν τῆς ἀπληστίας, τῆς 

φιλοκτημοσύνης καί τῆς πλεονεξίας. Ἄν τέλος ἀποκόπτει τό γενετήσιο ἔνστικτο ἀπό τό φυ-

σικό του προορισμό, μετατρέποντας σέ αὐτοσκοπό τήν εὐχαρίστηση πού προσφέρει, ἡ κατά 

πάντα φυσική αὐτή λειτουργία παίρνει τό χαρακτήρα φοβερῶν καί ἀποτρόπαιων παθῶν,  

ἀπό τά ὁποῖα, σεβόμενοι τήν ἱερότητα τοῦ χώρου, ἀναφέρουμε ἐνδεικτικά μόνον αὐτά τῆς 

πορνείας καί τῆς μοιχείας. Θά ἄξιζε ἴσως τόν κόπο νά ποῦμε περισσότερα γιά τό ζήτημα τῆς 

ὄρθῆς χρήσης τοῦ γενετησίου ἐνστίκτου καί τή φύση τοῦ ἀληθινοῦ ἔρωτα. Ὁ χρονικός ὅμως 

περιορισμός δέν μᾶς ἐπιτρέπει τήν ἀνάπτυξη τῶν σπουδαίων αὐτῶν ζητημάτων, γιά τά ὁ-

ποῖα ὅμως ἐλπίζουμε ὅτι κάποτε θά μιλήσουμε. 
 

Ἡ πονηρία λοιπόν τοῦ «δικαιώματος» εἶναι σέ μεγάλο βαθμό ἀχώριστα ἑνωμένη μέ τήν 

ἴδια μας τή φύση. Γι᾽ αὐτό ὁ ἄνθρωπος δέν μπορεῖ μέ τίς δικές του δυνάμεις νά διακρίνει τήν 

παρουσία της στή ζωή μας, πολύ δέ περισσότερο νά τήν ὑπερβεῖ ἠθικά. Ὅταν ὅμως ὁ ἄνθρω-
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πος ἀγωνίζεται σθεναρά νά τηρήσει τίς ἐντολές τοῦ Χριστοῦ καί μετέχει συνειδητά στά σω-

στικά μυστήρια τῆς Ἐκκλησίας, ἑνώνεται πραγματικά μέ τό Θεάνθρωπο Χριστό καί ἑλκύει 

τήν ἄκτιστη θεία χάρη. Ἡ ἕνωση τοῦ ἀνθρώπου μέ τό Χριστό, ἡ ἕνωση τοῦ λογικοῦ κτίσμα-

τος μέ τή φυσική ἐνέργεια τῆς ἄναρχης ὕπαρξης τοῦ Θεοῦ συντελεῖται «μυστικῶς» – δηλαδή 

μέ τρόπο ἀφανῆ καί ἀθέατο, ἄγνωστο καί ἀκατανόητο σέ ὅσους ἀγνοοῦν τή δύναμη τοῦ μυ-

στηρίου τῆς χριστιανικῆς ζωῆς  – μέσα στό ἔσχατο βάθος τῆς ἀνθρώπινης ὕπαρξης, τό ὁποῖο 

στήν ἀρχή τοῦ λόγου μας ὁρίσαμε ὡς «ὑποσυνείδητο» ἤ «καρδιά» τοῦ ἀνθρώπου. Τότε, κατά 

τή μαρτυρία τῶν ἁγίων, ὁ νοῦς τοῦ ἀνθρώπου λαμβάνει ἀπό τό Θεό «φωτισμόν γνώσεως», 

διά τοῦ ὁποίου «πλατύνεται». Προσλαμβάνει δηλαδή βαθύτερη και ἐναργέστερη «γνώση» 

τοῦ ἑαυτοῦ του καί τοῦ κόσμου, δυνάμει τῆς ὁποίας μπορεῖ νά διακρίνει τήν παρουσία τῆς 

πονηρίας στήν ἔννοια τοῦ «δικαιώματος», καί ταυτόχρονα ἀποκτᾶ τήν ὀντολογική «γνώση» 

τοῦ πληρώματος τῆς ἀληθινῆς ζωῆς καί μακαριότητας πού πηγάζουν ἀπό τήν ἄναρχη ὕ-

παρξη τοῦ Θείου Ὄντος, δυνάμει τῆς ὁποίας μπορεῖ νά ὑπερβεῖ ἠθικά ὅλες τίς μορφές της. 
 

Αὐτήν ἀκριβῶς τή διάκριση καί ὑπέρβαση τῆς πονηρίας τοῦ «δικαιώματος» μᾶς δίδαξε ὁ 

Χριστός μέ τίς σύντομες, ἀλλά ἀνυπέρβλητες σέ ἀξία, παραβολές τοῦ «κρυμμένου θησαυ-

ροῦ» καί τοῦ «πολύτιμου μαργαρίτη» (Μτθ. 13, 44-46). Αὐτήν ἀκριβῶς τή διάκριση καί ὑπέρβα-

ση τῆς πονηρίας τοῦ «δικαιώματος» ἀπαιτεῖ ἀπό ἐμᾶς ὁ Κύριος, ὅταν ζητᾶ νά μή σπαταλᾶμε 

τό χρόνο τῆς ζωῆς μας «… μεριμνῶντες καί τυρβάζοντες περί πολλά …», ἀφοῦ στήν πραγμα-

τικότητα «… ἑνός ἐστι χρεία …» (Λκ. 10, 42). Αὐτήν ἀκριβῶς τή διάκριση καί ὑπέρβαση τῆς πο-

νηρίας τοῦ «δικαιώματος» καταγγέλλει τό ἀψευδές στόμα τοῦ Θεανθρώπου, λέγοντας: «… 

τί γάρ ὠφελήσει ἄνθρωπον, ἐάν κερδήσῃ τόν κόσμον ὅλον καί ζημιωθῇ τήν ψυχήν αὐτοῦ; …» 

(Μκ. 8, 36). Αὐτήν ἀκριβῶς τήν πονηρία τοῦ «δικαιώματος» διέκριναν μέ τό θεοφώτιστο νοῦ 

τους οἱ σήμερα τιμώμενοι Τρεῖς Ἱεράρχες καί αὐτήν, μιμούμενοι τό ὑπόδειγμα τοῦ Χριστοῦ, 

ἀρνήθηκαν ἔμπρακτα μέ τίς ὑπέρλογες καί ἀνατρεπτικές ἠθικές τους ἐπιλογές. 
 

Καί ἄν σήμερα ὡς ἀναίσθητοι σέ κάθε κίνηση τοῦ ἀληθινά Ἀγαθοῦ ἀδυνατοῦμε νά κατα-

νοήσουμε τό μεγαλεῖο τοῦ ἤθους τῶν ἁγίων, οἱ ψυχές μας ἀκοῦν καθαρά μέ τή δύναμη τῆς 

πίστης τή φωνή τοῦ γέροντος Ἰωσήφ τοῦ ἡσυχαστῆ, νά λέει ἐξ ὀνόματός τους: «…   Ναί, ὤ γλυ-

κεία Ἀγάπη, Ἰησοῦς ὁ Σωτήρ ἡμῶν· ὁ Ἔρως καί ἡ Ζωή, ἡ Ἐλπίς καί ἡ Δύναμις, ἡ Γνῶσις καί ἡ Ἀ-

λήθεια, τό Φῶς, τό ὑπέρ πᾶν Φῶς, τό ἐξ Ἀνάρχου Φωτός τοῦ Πατρός καί Γεννήτορος, τό φωτί-

ζον νεφρούς καί καρδίαν, νευράς καί ὀστέα, νοῦν καί διάνοιαν, καί πᾶσαν τήν σύστασιν τοῦ ἡμε-

τέρου σκηνώματος, δι᾽ Ἀγάπην Σου ἐσταυρώθημεν καί τά πάντα ἐβαστάσαμεν ...». Ἄς ἐπιτρα-

πεῖ τέλος καί σέ ἐμᾶς νά προσθέσουμε: «…  Γιατί ἄν δέν ὑπάρχεις Ἐσύ, δέν ὑπάρχει Δικαιοσύ-

νη. Ἄν δέν ὑπάρχεις Ἐσύ, δέν ὑπάρχει Ἀγάπη. Ἄν δέν ὑπάρχεις Ἐσύ, δέν ὑπάρχει Ἀλήθεια. Ἄν 

δέν ὑπάρχεις Ἐσύ, δέν ὑπάρχει Ζωή. Ἄν δέν ὑπάρχεις Ἐσύ, δέν μᾶς δόθηκε ἀληθινή ὕπαρξη …». 
 

Οἱ θεόδεκτες πρεσβεῖες τῶν Τριῶν Ἱεραρχῶν εἴθε νά σκέπουν γιά πάντα τό γένος τῶν 

ὀρθοδόξων, τήν πατρίδα καί τό λαό μας. Ἀμήν. 
 

Μπερκουτάκης Μιχαήλ 

Θεολόγος – Ἐκπαιδευτικός 

Πύργος Ἠλείας, 06/01/2015 
 

Υ.Γ. Ἡ ὁμιλία αὐτὴ ἐκφωνήθηκε στὸ Καράτουλα Ἠλείας κατὰ τὴ σχολικὴ ἑορτή τῶν Τριῶν Ἱεραρχῶν. Ἐπι-

τρέπεται ἡ ἀκριβὴς ἡλεκτρονικὴ καὶ ἔντυπη ἀναπαραγωγὴ τοῦ κειμένου της μὲ τὴν προϋπόθεση ὅτι θὰ ΔΙΑ-

ΝΕΜΕΤΑΙ ΔΩΡΕΑΝ καὶ θὰ μνημονεύεται ὡς πηγὴ προέλευσής της τὸ ἰστολόγιο: «ΕΛΛΗΝΙΚΗ ΝΑΥΣ» (ht-

tp://ellasnafs.blogspot.gr/). 
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ΛΟΓΟΣ ΠΑΝΗΓΥΡΙΚΟΣ ΕΠΙ ΤΗ ΜΝΗΜΗ 

ΤΗΣ ΕΟΡΤΗΣ ΤΩΝ ΤΡΙΩΝ ΙΕΡΑΡΧΩΝ 
 

Ἤγουν, περὶ ἁγνείας καὶ ἐνστίκτου γενετησίου. 
 
 

 
 

 «...Πάντες οἱ τῶν λόγων αὐτῶν ἐρασταί, συνελθόντες ὕμνοις τιμήσωμεν. 

Αὐτοί γάρ τῇ Τριάδι, ὑπέρ ἡμῶν ἀεί πρεσβεύουσι...» 
 

Οἱ σήμερα τιμώμενοι Τρεῖς Ἱεράρχες, καίτοι ἔδρασαν ὡς ἐπί τό πλεῖστον μέσα στόν κόσμο,  

ἦταν μοναχοί καί ἔζησαν ἀσκητικό βίο. Θέλοντας λοιπόν νά προβάλουμε τό κατά δύναμιν 

καί αὐτή τήν πτυχή τῆς προσωπικότητάς τους, προετοιμάσαμε τρόπον τινά τό ἔδαφος μέ 

τήν προηγούμενη ὁμιλία μας, στήν ὁποία ἀναπτύξαμε θεολογικά τίς ἔννοιες τοῦ «δικαιώ-

ματος» καί τοῦ «ἀδιάβλητου πάθους». Ἐνῶ ὅμως ὁ ἀρχικός μας σχεδιασμός περιοριζόταν 

στήν ἀνάπτυξη τῆς βαθύτερης σημασίας τοῦ μοναχικοῦ βίου, ἡ πρόσφατη ψήφιση τοῦ συμ-

φώνου συμβίωσης τῶν ὁμόφυλων ζευγαριῶν ἀπό τή Βουλή τῶν Ἑλλήνων προσέδωσε στό 

θέμα μας ἀπρόσμενη ἐπικαιρότητα πού μᾶς ἀναγκάζει, ἐπεκτείνοντας τό περιεχόμενό του, 

νά μιλήσουμε γενικότερα γιά τό γενετήσιο ἔνστικτο καί τήν ὀρθή χρήση του, σύμφωνα πάν-

τα μέ τή χριστιανική διδασκαλία. 
 

Κατά πρῶτο λόγο ἡ Ἐκκλησία ἔχει δική της ἀνθρωπολογία πού στηρίζεται στήν ὑπερδι-

σχιλιετή Παράδοσή της. Ἡ ἀνθρωπολογία αὐτή ἐκτιμᾶ ὅτι ὁ μερικός, νοούμενος ὡς προγα-

μιαία σωφροσύνη καί συζυγική πιστότητα, ἤ καί ὁ ἀπόλυτος, νοούμενος ὡς ἰσόβια παρθενί-

α, ἀποκλεισμός τοῦ γενετησίου ἐνστίκτου ἀπό τή ζωή τοῦ ἀνθρώπου, ὅταν ἀποτελεῖ ἐλεύ-

θερη ἐπιλογή ἱκανή νά ἑλκύσει τήν ἐνέργεια τῆς θείας χάριτος, ὄχι μόνο δέν δημιουργεῖ κα-

νένα πρόβλημα, ἀλλά ἀντίθετα ἐπιδρᾶ εὐεργετικά ἐπί τοῦ ἀνθρώπου, αὐξάνοντας τή μα-

κροβιότητα καί τή διανοητική του ἀνάπτυξη. Ἡ ἄποψη αὐτή ἔρχεται σέ πλήρη ἀντίθεση μέ 

τίς ἀντίστοιχες ἀντιλήψεις τῆς σύγχρονης ψυχολογίας καί ψυχιατρικῆς. Παρά ταῦτα, ἡ ἀλη-

θινή χριστιανική συνείδηση, καίτοι σέβεται κάθε μορφή ἐπιστήμης καί ὑποστηρίζει τό ἔργο 

της στό βαθμό πού ὑπηρετεῖ τό πραγματικό συμφέρον τοῦ ἀνθρώπου, δέν κλονίζεται ἀπό 

τά πορίσματα τῶν νεότερων ἐπιστημῶν, γιατί γνωρίζει ὅτι ἡ σύγχρονη ἐπιστημονική πείρα 

δέν μπορεῖ νά ἀντιπαρατεθεῖ στήν αἰωνόβια πείρα τῆς Ἐκκλησίας, ἐγείροντας τήν ἀξίωση 

«…Τό πρόβλημα δέν βρίσκεται στήν πα-

ρουσία τῶν παθῶν, ἀλλά στήν ἱεροποίη-

σή τους. Ἐκεῖ κρύβεται ἡ πλάνη καί ὁ δό-

λος τῶν ἐπικριτῶν μας. Ἡ χριστιανική δι-

δασκαλία, ὡς «…στῦλος καὶ ἑδραίωμα 

τῆς Ἀληθείας…» (Α΄ Τιμ. 3,15), δέν θωπεύ-

ει τά ἁμαρτωλά πάθη, δέν τά εὐλογεῖ, 

δέν τά ἱεροποιεῖ, δέν τά ἀνάγει σέ «δικαί-

ωμα» ἀναγκαῖο, τάχα, γιά τήν ἐπίτευξη 

τῆς εὐτυχίας, ἀλλά ἀπαιτεῖ ἀπό τόν ἄν-

θρωπο νά ἀγωνιστεῖ ἐναντίον τους μέ ὅ-

λες του τίς δυνάμεις καί, παρέχοντας μέ 

τά σωστικά της μυστήρια στούς ἀγωνιζό-

μενους τή θεοποιό ἐνέργεια τῆς Χάριτος 

τοῦ Θεοῦ, συνεργεῖ σέ αὐτόν τόν ἀγώνα, 

στό τέλος τοῦ ὁποίου ὁ κάθε ἄνθρωπος 

πετυχαίνει τό στόχο του σέ διαφορετικό 

βαθμό καί, κατά τό λόγο τοῦ Κυρίου, 

καρποφορεῖ: «…ὃ μὲν ἑκατόν, ὃ δὲ ἑξή-

κοντα, ὃ δὲ τριάκοντα…» (Μτ. 13,8)…» 
 

«…Σεβόμενοι τήν ἀντίθετη ἄποψη καί 

τούς ὑποστηρικτές της, θέτουμε ἕνα ἐρώ-

τημα, τό ὁποῖο δικαιοῦται μία τίμια ἀπάν-

τηση. Ἄν εἶναι σωστό νά μετατρέπεται ἡ 

εὐχαρίστηση τοῦ γενετησίου ἐνστίκτου σέ 

αὐτοσκοπό, ἄν ἡ πολυγαμία καί ἡ ὁμοφυ-

λοφιλία εἶναι μέσα στή φύση τοῦ ἀνθρώ-

που, τότε γιατί ἡ ἴδια ἡ φύση τιμωρεῖ αὐ-

τή τή συμπεριφορά; Γιατί, δηλαδή, ὅσοι ἀ-

ποδέχονται τίς ἀρχές τῆς χριστιανικῆς 

ἀνθρωπολογίας, τηρώντας τήν προγα-

μιαία σωφροσύνη καί σεβόμενοι τή συζυ-

γική πίστη, δέν κινδυνεύουν ἀπό καμία 

σεξουαλικῶς μεταδιδόμενη ἀσθένεια, ἐ-

νῶ, ἀντίθετα, ὅσοι ἀποδέχονται τήν πο-

λυγαμία καί τήν ὁμοφυλοφιλία ζοῦν διά 

βίου κάτω ἀπό τό κράτος τοῦ φόβου καί 

τοῦ θανάτου; Καί ἐνῶ ἡ ἐρώτησή μας εἶ-

ναι κατά βάση ἁπλή, θά ἀργήσουμε, μᾶλ-

λον, νά ἀκούσουμε τήν ἀπάντησή της…» 
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νά τήν ἐμπλουτίσει, πολύ δέ μᾶλλον νά τή διορθώσει. Γι᾽ αὐτό ἄλλωστε τό ἐνδιαφέρον τῶν 

χριστιανῶν, καί ἰδίως τῶν μοναχῶν, γιά τά πορίσματα αὐτά εἶναι ἐξαιρετικά περιορισμένο. 
 

Καί γιά νά μή μακρηγοροῦμε, ἀσχολούμενοι μέ τά ἐπουσιώδη, θά προσπαθήσουμε μέ πα-

ραστατικό τρόπο νά κατανοήσουμε τήν πλάνη τοῦ ζητήματος. Λέγεται ὅτι οἱ Ρωμαῖοι στά 

συμπόσιά τους, ἀφοῦ γέμιζαν μέ τροφή τήν κοιλιά τους, συνήθιζαν νά προκαλοῦν τεχνηέν-

τως ἐμετό, ὥστε, ἀφοῦ τήν ἀδειάσουν, νά τή γεμίσουν ἐκ νέου, παρατείνοντας ἔτσι τήν ἱκα-

νοποίηση πού παρέχει ἡ πρόσληψη τῆς τροφῆς. Τό λάθος τῆς συγκεκριμένης πρακτικῆς, 

πού εὔλογα ἐγείρει τήν ἀποστροφή κάθε λογικοῦ ἀνθρώπου, βρίσκεται στήν ἀποκοπή τῆς 

εὐχαρίστησης πού προσφέρει ἡ πρόσληψη τῆς τροφῆς ἀπό τό εὐρύτερο πλαίσιο τῆς φυσικῆς 

λειτουργίας της καί στή μετατροπή της σέ αὐτοσκοπό. Ἐνῶ δηλαδή τό ἔνστικτο τῆς πείνας 

καί ἡ ἱκανοποίηση πού παρέχει ἡ πρόσληψη τῆς τροφῆς ὑπάρχουν γιά νά ὑπηρετοῦν τή βιο-

λογική συντήρηση τοῦ ἀνθρώπου, ὅταν λανθασμένα μετατρέπονται σέ αὐτοσκοπό, ὁδη-

γοῦν μοιραῖα τόν ἄνθρωπο στήν ἀποδοχή μίας ἠθικά παράλογης ἐπιλογῆς πού ἰσχυρίζεται 

ὅτι ὁ ἄνθρωπος πρέπει νά ζεῖ κυριολεκτικά γιά νά τρώει, καί ὄχι νά τρώει γιά νά ζεῖ. 

Ἐνῶ ὅμως ἡ διαστροφή αὐτῆς τῆς συνήθειας εἶναι πασιφανής καί ἡ πρακτική της καθολι-

κά ἀπορριπτέα, ἡ ἴδια παράλογη ἠθική ἐπιλογή, ὅταν ἐφαρμόζεται στό ζήτημα τῆς χρήσης 

τοῦ γενετησίου ἐνστίκτου, ἀποτιμᾶται κατά παράδοξο τρόπο ὡς ἀπόλυτα ὀρθή καί ἀποδε-

κτή. Ἐνῶ δηλαδή τό γενετήσιο ἔνστικτο καί ἡ εὐχαρίστηση πού παρέχει εἶναι ἀπό τή φύση 

τους ἀχώριστα ἑνωμένα μέ τή βιολογική διαδικασία τῆς διαιώνισης τοῦ εἴδους μας, ἡ ἀπο-

κοπή τους ἀπό τό εὐρύτερο πλαίσιο τῆς φυσικῆς τους λειτουργίας καί ἡ μετατροπή τους σέ 

αὐτοσκοπό ἀντιμετωπίζονται ἀπό τή σύγχρονη ἐπιστήμη ὡς «δικαίωμα» ἀναγκαῖο γιά τήν 

εὐτυχία τοῦ ἀνθρώπου καί ὡς κάτι τό ἀπολύτως φυσιολογικό. Υἱοθετώντας ὅμως τήν ἠθικά 

λανθασμένη αὐτή ἐπιλογή, ὁ ἄνθρωπος ὁδηγεῖται μοιραῖα στήν ἀποδοχή τῆς ἀντίληψης ὅτι 

πρέπει νά ζεῖ γιά νά ἀπολαμβάνει τό γενετήσιο ἔνστικτο, καί ὄχι νά ἀπολαμβάνει τό γενε-

τήσιο ἔνστικτο γιά νά ἐξασφαλίσει τή διαιώνιση τοῦ εἴδους του. Καί εἶναι μάλιστα εἰδικά 

στίς πονηρές ἡμέρες μας τόσο φοβερή ἡ δύναμη τῆς πλάνης, ὥστε ὑπόκεινται στήν ἐξουσία 

της ὄχι μόνον οἱ πολέμιοι τοῦ Εὐαγγελίου καί οἱ ἐκτός Ἐκκλησίας εὑρισκόμενοι ἀδελφοί 

μας, ἀλλά ἀκόμη καί μεγάλη μερίδα τοῦ χριστιανικοῦ κόσμου. Ἔσχατη δέ ἔκφρασή της εἶ-

ναι ἡ ἀπόπειρα ὁρισμένων θεολογικῶν κύκλων νά ἀνάγουν τή λανθασμένη χρήση τοῦ γε-

νετησίου ἐνστίκτου στή σφαίρα τοῦ «θείου ἔρωτος» ἤ καί σέ «ὁδό θεογνωσίας». 

Σεβόμενοι ἀπόλυτα τήν ἀντίθετη ἄποψη καί τούς ὑποστηρικτές της, θέτουμε ἕνα ἐρώτημα 

πού δικαιοῦται μία τίμια ἀπάντηση. Ἄν εἶναι σωστό νά μετατρέπεται ἡ εὐχαρίστηση τοῦ γε-

νετησίου ἐνστίκτου σέ αὐτοσκοπό, ἄν ἡ πολυγαμία καί ἡ ὁμοφυλοφιλία εἶναι μέσα στή φύ-

ση τοῦ ἀνθρώπου, τότε γιατί ἡ ἴδια ἡ φύση τιμωρεῖ αὐτή τή συμπεριφορά; Γιατί δηλαδή ὅσοι 

ἀποδέχονται τίς ἀρχές τῆς χριστιανικῆς ἀνθρωπολογίας, τηρώντας τήν προγαμιαία σω-

φροσύνη καί σεβόμενοι τή συζυγική πίστη, δέν κινδυνεύουν ἀπό καμία σεξουαλικῶς μετα-

διδόμενη ἀσθένεια, ἐνῶ ἀντίθετα ὅσοι ἀποδέχονται τήν πολυγαμία καί τήν ὁμοφυλοφιλία 

ζοῦν διά βίου κάτω ἀπό τό κράτος τοῦ φόβου καί τή σκιά τοῦ θανάτου; Καί ἐνῶ ἡ ἐρώτησή 

μας εἶναι κατά βάση ἁπλή, θά ἀργήσουμε μᾶλλον νά ἀκούσουμε τήν ἀπάντησή της. 
 

Ὅσον ἀφορᾶ τό θέμα μας ὑπάρχει μία ἀξιόλογη κατηγορία πού ἐκτοξεύεται ἐναντίον τῆς 

χριστιανικῆς διδασκαλίας. Ἡ κατηγορία αὐτή εἶναι ἀληθοφανής καί προκαλεῖ δυστυχῶς 

σύγχυση στίς συνειδήσεις τῶν ἀσθενῶν ἀδελφῶν μας. Γι᾽ αὐτό κατά τή γνώμη μας δέν πρέ-

πει νά μείνει ἀναπάντητη. Κατηγορεῖται λοιπόν ἡ Ἐκκλησία πρῶτον μέν ὡς ὑπεύθυνη γιά 

τά τυχόν σκάνδαλα πού κατά καιρούς ἐμφανίζονται στίς τάξεις τῶν μοναχῶν, δεύτερον δέ 
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γιά ὑποκρισία, ἐπειδή παραβλέπει – ἤ καί σκοπίμως ἀποκρύπτει – τό γεγονός ὅτι σέ ὅλες τίς 

βαθμίδες τοῦ χριστιανικοῦ κόσμου ὑπάρχουν χριστιανοί πού ἔμπρακτα ἀποδέχονται ἠθι-

κές ἐπιλογές ἀσύμβατες μέ τή χριστιανική ἀνθρωπολογία καί κυρίως τήν ὁμοφυλοφιλία. 
 

Στό πρῶτο σκέλος τῆς δόλιας αὐτῆς κατηγορίας ἀπαντᾶμε: ἡ Ἐκκλησία ἀναγνωρίζει τούς 

κινδύνους πού συνεπάγεται ἡ ἐπιλογή τῆς ἰσόβιας παρθενίας καί ρητά προειδοποιεῖ γιά αὐ-

τούς τούς προσερχόμενους στή μοναχική πολιτεία. Ὁ Χριστός λέει: «… οὐ πάντες χωροῦσι 

τὸν λόγον τοῦτον, ἀλλ᾽  οἶς δέδοται …» (Μτθ. 19, 11), ὑπονοώντας ὅτι τό συγκεκριμένο ἔργο ὑ-

περβαίνει τά συνήθη μέτρα τῆς ἀνθρώπινης φύσης καί ὅσοι τό ἐπιθυμοῦν πραγματικά μπο-

ροῦν νά τό ἐπιτύχουν μόνο μέ τήν ἀρωγή τῆς θείας χάριτος, ἐνῶ ὁ ἅγιος Ἰωάννης ὁ Σιναΐτης 

γράφει: «… Ἄς δοκιμάσει πρῶτα καλά τόν ἑαυτό του ὁ ἄνθρωπος καί ὕστερα ἄς πλησιάσει τό 

τραπέζι γιά νά γευθεῖ τόν ἄζυμο ἄρτο μέ τά πικρά χόρτα καί γιά νά πιεῖ τό γεμάτο μέ δάκρυα 

ποτήρι τῆς μοναχικῆς ζωῆς, φοβούμενος μήπως ἡ ἐπιπόλαιη ἐπιθυμία του νά καταταγεῖ στό 

στράτευμα τῶν μοναχῶν γίνει ἡ αἰτία τῆς αἰώνιας καταδίκης του …» (Λόγ. Α΄ Κεφ. 18). Ἀπό τό 

σημεῖο αὐτό ὁ ἄνθρωπος, ὡς λογικός καί ἐλεύθερος, ἀναλαμβάνει τήν εὐθύνη τῶν ἐπιλο-

γῶν του ἐνώπιον Θεοῦ καί ἀνθρώπων, τά δέ λάθη καί οἱ ἀστοχίες του εἶναι ἄδικο νά ἀποδί-

δονται στήν Ἐκκλησία, ἡ ὁποία ἐνισχύει μέν διά τῆς χάριτος τούς ἀγωνιζόμενους στό στίβο 

τῆς μοναχικῆς πολιτείας, ἀλλά ποτέ καί σέ κανέναν δέν ἐπιβάλλει ἕνα τέτοιο ἐγχείρημα. 
 

Στό δεύτερο σκέλος τῆς κατηγορίας ἀπαντᾶμε: Ναί, ὑπάρχουν μεταξύ τῶν χριστιανῶν ὁ-

μοφυλόφιλοι, ὅπως ὑπάρχουν πόρνοι, μοιχοί, φιλάργυροι, φιλόδοξοι, μνησίκακοι καί ὑπο-

κριτές. Ξεχνοῦν ὅμως οἱ κατήγοροί μας ὅτι ἡ Ἐκκλησία γιά τούς ἁμαρτωλούς ἔγινε. Τί φυσι-

κότερο λοιπόν ἀπό τό νά ὑπάρχουν σέ αὐτήν ἐμπαθεῖς ἄνθρωποι; Ὅπως σέ ἕνα νοσοκομεῖο 

εἶναι φυσικό νά ὑπάρχουν κατά κύριο λόγο ἀσθενεῖς, ἔτσι καί στήν Ἐκκλησία εἶναι φυσικό 

νά προσέρχονται κατά κύριο λόγο ἄνθρωποι ἐμπαθεῖς καί ἁμαρτωλοί. Ὁ Κύριος παρατηρεῖ: 

«… οὐ χρείαν ἔχουσιν οἱ ὑγιαίνοντες ἰατροῦ, ἄλλ᾽ οἱ κακῶς ἔχοντες· οὐκ ἐλήλυθα καλέσαι δι-

καίους, ἀλλὰ ἁμαρτωλούς εἰς μετάνοιαν …» (Λουκ. 5, 31-32). Τό πραγματικό πρόβλημα δέν 

βρίσκεται στήν παρουσία τῶν παθῶν, ἀλλά στήν ἱεροποίησή τους. Ἐκεῖ ἀκριβῶς κρύβεται ἡ 

πλάνη καί ὁ δόλος τῶν ἐπικριτῶν μας. Ἡ χριστιανική διδασκαλία, ὡς «… στῦλος καὶ ἑδραίω-

μα τῆς Ἀληθείας …» (Α΄ Τιμ. 3,15), δέν θωπεύει τά ἁμαρτωλά πάθη, δέν τά εὐλογεῖ, δέν τά ἱε-

ροποιεῖ, ἀρνεῖται νά τά ἀνάγει σέ «δικαίωμα» ἀναγκαῖο τάχα γιά τήν ἐπίτευξη τῆς εὐτυχίας,  

ἀλλά ἀπαιτεῖ ἀπό τόν ἄνθρωπο νά ἀγωνιστεῖ ἐναντίον τους μέ ὅλες του τίς δυνάμεις καί,  

παρέχοντας μέ τά σωστικά της μυστήρια στούς ἀγωνιζόμενους ἁμαρτωλούς τή θεοποιό ἐ-

νέργεια τῆς ἄκτιστης χάριτος τοῦ Θεοῦ, συνεργεῖ σέ αὐτόν τόν ἀγώνα, στό τέλος τοῦ ὁποίου 

κάθε ἄνθρωπος πετυχαίνει τό στόχο του σέ διαφορετικό βαθμό καί κατά τό λόγο τοῦ Κυρί-

ου, καρποφορεῖ: «… ὃ μέν ἑκατόν, ὃ δέ ἑξήκοντα, ὃ δέ τριάκοντα …» (Μτθ. 13, 8). 
 

Ἀξίζει μάλιστα νά διευκρινίσουμε ὅτι ἡ ἀγάπη μέ τήν ὁποία περιβάλλει ἡ Ἐκκλησία τό 

πρόσωπο τοῦ ἁμαρτωλοῦ δέν ἐξαρτᾶται ἀπό τήν ἀξία ἤ τήν ἀπαξία του. Ὁ ἀληθινός χρι-

στιανός ὀφείλει νά ἀγαπᾶ ὅλους ἀνεξαιρέτως τούς ἁμαρτωλούς ἀδελφούς του, ἀκόμη καί 

ὅταν ἀρνοῦνται νά μετανοήσουν ἤ καί ὅταν ἀντιστρατεύονται τό ἔργο τῆς ἐν Χριστῷ σωτη-

ρίας. Γι᾽ αυτό ὁ ὁμοφυλόφιλος, ὡς πρόσωπο, εἶναι ἀγαπητός καί ἀποδεκτός στό χῶρο τῆς 

Ἐκκλησίας, ὅπως καί κάθε ἄλλος ἁμαρτωλός. Πιό ἁπλά, ἡ καταδίκη της χριστιανικῆς διδα-

σκαλίας στρέφεται ἀποκλειστικά ἐναντίον τῶν παθῶν πού καταδυναστεύουν τόν ἁμαρτω-

λό ἄνθρωπο καί ποτέ ἐναντίον τοῦ προσώπου του. 
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Ἀναφερόμενοι εἰδικότερα στή μοναχική ὑπόσχεση τῆς ἰσόβιας παρθενίας, παρατηροῦμε 

ὅτι ἀπό θεολογική ἄποψη ἡ σπουδαιότερη δικαίωσή της βρίσκεται στό ὑπόδειγμα τῆς ζωῆς 

τοῦ Κυρίου, ὁ Ὁποῖος, ζώντας κατά τή μαρτυρία τῶν Εὐαγγελίων ἐν παρθενίᾳ, «...  ὑπόδειγμα 

δέδωκεν ἡμῖν ...» (πρβ. Ἰωάνν. 13, 15). Ἡ Ἐκκλησία, καλώντας τόν ἄνθρωπο στήν ἕνωση μέ τό 

Χριστό, προβάλλει ὡς ἀσφαλές καί ψηλαφητό κριτήριο ἀξιολόγησης τήν ὁμοίωση τῆς ἐπί-

γειας ζωῆς του μέ αὐτήν τοῦ Σωτῆρος Χριστοῦ, διά τῆς ὁποίας ὁ ἄνθρωπος καθίσταται ἱκα-

νός νά γίνει ὅμοιος μέ Αὐτόν καί κατά τήν ὑπερκόσμια καί αἰώνια ὕπαρξή Του. Ἡ μοναχική 

ὑπόσχεση τῆς ἰσόβιας παρθενίας δικαιώνεται ἁγιογραφικά δευτερογενῶς ἀπό τό ὑπόδειγ-

μα τῆς ζωῆς τοῦ κριτῆ Σαμουήλ, τοῦ προφήτη Ἠλία, τοῦ Τιμίου Προδρόμου, τῶν ἁγίων Ἀπο-

στόλων καί τῆς Θεοτόκου, οἱ ὁποῖοι, μιμούμενοι τή ζωή τοῦ Κυρίου, ἔζησαν ἐν παρθενίᾳ. 
 

Σημειώνουμε τέλος ὅτι κατά τή χριστιανική διδασκαλία ἡ παρθενία, ὅπως ὅλες οἱ ἀσκητι-

κές πράξεις, σκοπεῖ στήν προσέλκυση καί ἀπόκτηση τῆς θείας χάριτος. Ὡς ἐκ τούτου, δέν ἀ-

ποτελεῖ αὐτοσκοπό, ἀλλά μέσο πού συνεργεῖ στήν ἐκπλήρωση τοῦ σκοποῦ τῆς χριστιανικῆς 

ζωῆς. Ὁ Μέγας Ἀντώνιος ἀναφέρει: «… ὑπάρχουν ἄνθρωποι πού ἔλιωσαν τά σώματά τους μέ 

τήν ἄσκηση, ἐπειδή ὅμως τούς ἔλειπε ἡ διάκριση, βρέθηκαν πολύ μακριά ἀπό τό Θεό …». Κατά 

παρόμοιο τρόπο, ὁ γέροντας τοῦ ἁγίου Παϊσίου τοῦ ἁγιορείτη,  ὁ ρῶσος ἱερομόναχος Τύχων, 

ἔλεγε: «… ἡ κόλαση εἶναι γεμάτη μέ ὑπερήφανους παρθένους, ἐνῶ στό μεγάλο ἁμαρτωλό πού 

μετανοεῖ μέ ταπείνωση, ὁ Χριστός λέει: – Ἔλα νά σοῦ δώσω τό γλυκό παράδεισο …». 
 

Ἡ ἀληθινή παρθενία, ὡς δωρεά τῆς χάριτος καί ὑπερφυσική κατάσταση, ξεκινᾶ ἀπό τήν 

τήρηση τῆς ἀφθαρσίας τοῦ σώματος, ἀλλά δέν ἐξαντλεῖται σέ αὐτήν, ἀφοῦ ἀκόμη καί αὐ-

τός πού ἐπιθυμεῖ στό βάθος τῆς «καρδιᾶς» του τήν ἁμαρτία δέν εἶναι ἤδη πλήρως παρθένος. 

Ἐπιτρέψαμε στό βέβηλο χέρι μας νά ἀγγίξει τήν κοπριά, μέσα στήν ὁποία φυτρώνει καί ἀνα-

πτύσσεται τό θαυμαστό φυτό τῆς ἁγνείας, ἀλλά δέν θά τοῦ ἐπιτρέψουμε νά ἀγγίξει τά φύλ-

λα καί τόν ἀνθό του. Γιά τήν ὑπερφυσική χάρη τῆς ἁγνείας πού μεταμορφώνει τόν ἄνθρω-

πο σέ «… ἐν σώματι ἄγγελον …», χαρίζοντάς του τήν πλήρη καί θεοποιό ἀπάθεια, μποροῦν 

νά μιλήσουν μόνον ὅσοι στό μέτρο τοῦ ἀνθρωπίνως δυνατοῦ τήν κατέκτησαν καί ἔφαγαν 

τόν καρπό της, ἐν οἷς καὶ οἱ σήμερα τιμώμενοι Τρεῖς Ἱεράρχες. Γιατί μόνον αὐτοί γνωρίζουν 

πραγματικά τήν ἀπαθή και ἄρρητη ἡδονή τοῦ θείου ἔρωτα, πού «ἁρπάζει» μέ γαλήνη καί ἐ-

ξουσιαστική δύναμη τόν ἄνθρωπο στόν κόσμο τοῦ Ἀνεσπέρου Φωτός, μεταδίδοντάς του τήν 

«αἴσθηση» τῆς ἀληθινῆς καί αἰώνιας Ζωῆς, ἡ ὁποία κατά τόν γέροντα Ἰωσήφ τόν ἡσυχαστή 

εἶναι «… ἄγνωστος καί ἄγευστος εἰς τούς μή εἰδότας τά τοιαῦτα  …». 
 

Ἀλλά, χωρίς νά τό θέλουμε, ἀνοίξαμε ἤδη τό σπουδαῖο ζήτημα τοῦ ἀληθινοῦ ἔρωτα καί τῆς 

ὁδοῦ πού ὁδηγεῖ στήν ἀπόκτησή του, γιά τό ὁποῖο ἐλπίζουμε ὅτι μέ τίς θεόδεκτες πρεσβεῖες 

τῶν Τριῶν Ἱεραρχῶν θά μᾶς δοθεῖ ἡ εὐκαιρία νά μιλήσουμε στήν ἑπόμενη ὁμιλία μας. Ἀμήν. 
 

Μπερκουτάκης Μιχαήλ 

Θεολόγος – Ἐκπαιδευτικός 

Πύργος Ἠλείας, 02/01/2016 
 

Υ.Γ. Ἡ ὁμιλία ἑδράζεται στή διδασκαλία τοῦ μακαριστοῦ γέροντος Σωφρονίου Σαχάρωφ («Ἄσκησις καί Θε-

ωρία», ἔκδοσις Ἱερᾶς Σταυροπηγιακῆς Μονῆς Τιμίου Προδρόμου, Ἔσσεξ Ἀγγλίας, 1996, σ. 55-69) καὶ ἐκφωνή-

θηκε στό Καράτουλα Ἠλείας κατά τήν ἑορτή τῶν Τριῶν Ἱεραρχῶν. Ἐπιτρέπεται ἡ ἀκριβής ἠλεκτρονική καί 

ἔντυπη ἀναπαραγωγή τοῦ κειμένου της, μέ τήν προϋπόθεση ὅτι θά ΔΙΑΝΕΜΕΤΑΙ ΔΩΡΕΑΝ καί θά μνημο-

νεύεται ὡς πηγή προέλευσής του τὸ ἰστολόγιο: «ΕΛΛΗΝΙΚΗ ΝΑΥΣ» (http://ellasnafs.blogspot.gr). 
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ΛΟΓΟΣ ΠΑΝΗΓΥΡΙΚΟΣ ΕΠΙ ΤΗ ΜΝΗΜΗ 

ΤΗΣ ΕΟΡΤΗΣ ΤΩΝ ΤΡΙΩΝ ΙΕΡΑΡΧΩΝ 
 

Ἤγουν, περί ἔρωτος καί ἀγάπης ψευδωνύμου. 
 
 

 
 

 «...Πάντες οἱ τῶν λόγων αὐτῶν ἐρασταί, συνελθόντες ὕμνοις τιμήσωμεν. 

Αὐτοί γάρ τῇ Τριάδι, ὑπέρ ἡμῶν ἀεί πρεσβεύουσι...» 
 

Πολύς ὁ λόγος γιά τήν ἀγάπη καί ἀκόμη μεγαλύτερος ὁ πόθος τῆς ἀπόκτησής της. Πολύς ὁ 

λόγος γιά τήν ἀγάπη καί ἀκόμη μεγαλύτερη ἡ ἐπιθυμία τοῦ ἀνθρώπου νά προσεγγίσει τό 

ἀπρόσιτο βάθος τοῦ μυστηρίου της. Γι᾽ αὐτὴν μιλοῦν φιλόσοφοι καί στοχαστές, ποιητές καί 

λογοτέχνες, ζωγράφοι καί μουσικοί, τραγουδιστές καί χορευτές. Αὐτήν ἀναζητάμε ὅλοι στό 

διάβα τοῦ σύντομου βίου μας – ἄλλοτε ὡς ἀνελέητοι ἅρπαγες καί ἄλλοτε ὡς ἀνέστιοι ἐπαῖ-

τες – καί σέ αὐτὴν καταφεύγουμε, διψώντας γιά λίγη παρηγοριά στίς θλίψεις καί τά βάσα-

νά μας. Γιά τήν ἀγάπη λοιπόν ὁ προκείμενος λόγος, τήν ἔννοια τῆς ὁποίας θά προσπαθή-

σουμε τό κατά δύναμιν νά παρουσιάσουμε μέ βάση τή χριστιανική διδασκαλία μέσα στό 

πλαίσιο τοῦ ἑορτασμοῦ τῶν Τριῶν Ἱεραρχῶν. 
 

Ἐπειδὴ ὅμως, ὅπως ἀναφέραμε σέ παλαιότερη ὁμιλία μας, τό κακό δέν ἔχει ἀληθινή ὕπαρ-

ξη καί εἶναι ἀναγκασμένο νά ζεῖ παρασιτικά δίπλα στό ἀγαθό, προσπαθώντας νά τό ὑπο-

κριθεῖ, μέ σκοπό νά παραπλανήσει τόν ἄνθρωπο, ἃς μᾶς ἐπιτραπεῖ, ἀκολουθώντας τήν ἀ-

ποφατική ὁδό, νά ὁρίσουμε πρῶτα τί δὲν εἶναι ἀληθινή ἀγάπη. Δέν εἶναι λοιπόν ποτέ ἀλη-

θινή ἡ ἀγάπη πού ὑπόσχεται τήν ἰκανοποίηση τοῦ ἐγώ μας. Δέν εἶναι ποτέ ἀληθινή ἡ ἀγά-

πη πού ἱεροποιεῖ τήν ἐκμετάλλευση τοῦ συνανθρώπου μας. Δέν εἶναι ποτέ ἀληθινή ἡ ἀγάπη 

πού ὁδηγεῖ κρυφά ἢ φανερά στήν ἐκπλήρωση τοῦ ἐμπαθοῦς μας θελήματος. Δέν εἶναι ποτέ 

ἀληθινή ἡ ἀγάπη πού μᾶς ἀναγνωρίζει τό «δικαίωμα» νά κάνουμε τό κέφι ἢ τό χαβά μας. Ἡ 

ἀγάπη αὐτή εἶναι ψευδώνυμη. Εἶναι τό πλασματικό κακέκτυπο τῆς ἀληθινῆς ἀγάπης, μέσῳ 

τοῦ ὁποίου οἱ δυνάμεις τοῦ ἀντιδίκου ἐπιχειροῦν παντοιοτρόπως νά αἰχμαλωτίσουν τόν ἄν-

θρωπο, ὁδηγώντας τον στήν αἰώνια ἀπώλεια. 
 

Ἡ πλάνη τῆς ψευδώνυμης ἀγάπης, κατά τό λόγο τοῦ Κυρίου, ἀναγνωρίζεται ἀπό τούς καρ-

πούς της: «… μήτι συλλέγουσιν ἀπό ἀκανθῶν σταφυλήν ἢ ἀπό τριβόλων σῦκα; οὕτω πᾶν δέν-

δρον ἀγαθόν καρπούς καλούς ποιεῖ, τό δέ σαπρόν δένδρον καρπούς πονηρούς ποιεῖ …» (Ματθ. 

«…τό ἀνυπέρβλητο τῆς ἀγά-
πης τοῦ Κυρίου ἔγκειται στόν ἀ-
προϋπόθετο, ἀδιάπτωτο καί ἀ-
μετάθετο χαρακτήρα της. Ἔγ-

κειται στό ὅτι ὁ Χριστός μπόρεσε 

νά ἀγαπήσει τόν ἄνθρωπο «… 

μέχρι θανάτου, θανάτου δέ 

σταυροῦ ...» (Φιλ. 2, 9), ἐνῷ ὁ ἄν-
θρωπος δέν ἄξιζε αὐτή τήν ἀ-

γάπη. Ἔγκειται στό ὅτι ἡ ἀγάπη 

Του γιά τόν ἄνθρωπο δέν ἐξα-
φανίστηκε, οὔτε μειώθηκε, πα-
ρά τίς ἀδυσώπητες προκλήσεις 

τοῦ κακοῦ.  Ἔγκειται στό ὅτι ὁ 

Χριστὸς ἀγάπησε τόν ἄνθρωπο 

ἄτρεπτα, ὡς δέ ἐκ τούτου, ἡ ἀ-
γάπη Του γι᾽ αὐτόν παραμένει 

αἰώνια καί ἀκατάλυτη …» 
 

«… Γενικά, ἰσχύει ὁ ἑξῆς κα-

νόνας: ἡ ἀγάπη εἶναι ψευ-

δώνυμη στό ποσοστό πού ὁ 

ἀποδέκτης της, δηλαδή τὸ 

ἐρώμενο πρόσωπο, ἕπεται 

τοῦ ἐγὼ μας ὡς πρός τήν 

ἀξία του κατά τή διαλεκτι-

κή πορεία τῆς σχέσης, ἐνῶ 

ἀντίστροφα εἶναι γνήσια 

στό ποσοστό πού ὁ ἀποδέ-

κτης της προτάσσεται τοῦ 

ἐγώ μας ὡς πρός τήν ἀξία 

του κατά τή διαλεκτική πο-

ρεία τῆς σχέσης …» 
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7, 16-17). Πόσο ἄραγε ἀληθινή εἶναι ἡ ἀγάπη δύο νέων πού στηρίζεται στήν – ἀμοιβαία ἔστω – 

ἀπόλαυση τοῦ σωματικοῦ κάλλους; Αὐτό θά γίνει φανερό ἀπό τή συμπεριφορά τους, ὅταν 

θά κλονιστεῖ τό θεμέλιο τῆς ἀγάπης τους, εἴτε ἀπό τή μοιραία ἔλευση τοῦ γήρατος, εἴτε ἀκό-

μη σκληρότερα ἀπό τήν ἀπροσδόκητη ἀπώλεια τῆς ὀμορφιᾶς ἢ καί τῆς σωματικῆς τους ἀκε-

ραιότητας. Κατά παρόμοιο τρόπο, ἡ ἀποδοχή τοῦ ἐνδεχόμενου τῆς ἀτεκνίας θά ἀποδείξει τή 

γνησιότητα τῆς ἀγάπης τῶν συζύγων, ἐνῶ ἡ θυσιαστική συναντιλήψη τήν ὥρα τῆς ἀνάγκης 

θά ἀποδείξει τή γνησιότητα τῆς ἀγάπης τῶν φίλων. Γενικά ἰσχύει ὁ ἑξῆς κανόνας: ἡ ἀγάπη 

εἶναι ψευδώνυμη στό ποσοστό πού ὁ ἀποδέκτης της, δηλαδή τό ἐρώμενο πρόσωπο, ἕπεται 

τοῦ ἐγώ μας ὡς πρός τήν ἀξία του κατά τή διαλεκτική πορεία τῆς σχέσης, ἐνῶ ἀντίστροφα 

εἶναι γνήσια στό ποσοστό πού ὁ ἀποδέκτης της προτάσσεται τοῦ ἐγώ μας ὡς πρός τήν ἀξία 

του κατά τή διαλεκτική πορεία τῆς σχέσης. 
 

Μένουμε σέ αὐτά τά παραδείγματα, σεβόμενοι τήν ἱερότητα τοῦ χώρου. Ἐπισημαίνουμε ὅ-

μως δύο πράγματα. Πρῶτον, τό ὅτι ἡ ψευδώνυμη ἀγάπη, ἱεροποιώντας τό ἐμπαθές «δικαίω-

μα» στήν εὐτυχία, ὁδηγεῖ συχνά τόν ἄνθρωπο σέ ἀποτρόπαιες ἠθικές ἐπιλογές, τίς ὁποῖες ὁ 

ἀπειρόκακος νοῦς δέν ὑποψιάζεται καί ἡ κοινή λογική δέν μπορεῖ νά δικαιολογήσει, στίς πε-

ριπτώσεις δέ αὐτές οἱ καρποί της ἀποδεικνύονται ἰδιαίτερα πικροί. Ὅποιος καταλαβαίνει 

τό νόημα τῶν λόγων μας, δέν χρειάζεται περισσότερες ἐξηγήσεις. Ὅποιος πάλι δέν καταλα-

βαίνει, μάκαρι νά μή μᾶς ἐννοήσει ποτέ. Δεύτερον, τό ὅτι ἡ χριστιανική διδασκαλία στρέφε-

ται ἐναντίον ὄχι τῆς γνήσιας, ἀλλά τῆς ψευδώνυμης ἀγάπης, καταγγέλλοντας τήν πλάνη 

της καί ἀπαιτώντας ἀπό τόν ἄνθρωπο τήν ἔμπρακτη ἀπαξίωση καί τήν ἠθική της καταδί-

κη. Ἐξαιτίας μάλιστα αὐτῆς τῆς στάσης της στηλιτεύεται ἄδικα ἀπό τούς πεπλανημένους 

ὑπέρμαχους τῆς ψευδώνυμης ἀγάπης ὡς πολέμιος τάχα τῆς ἐπιθυμίας τοῦ ἀνθρώπου γιά 

εὐτυχία ἢ καί ὡς τυραννικός δυνάστης τῆς ἀνθρώπινης ὕπαρξης. Ὢ ἄγνοια ἐσχάτη καί 

σκότος ψηλαφητόν !!! «… Ἄφες αὐτοῖς, Κύριε, οὐ γάρ οἴδασι τί ποιοῦσι …» (πρβλ. Λουκ. 23, 34). 
 

Ἂς ἀφήσουμε ὅμως κατά μέρος τήν ψευδώνυμη ἀγάπη καί ἂς στρέψουμε τό ἐνδιαφέρον 

μας πρός τήν ἀληθινή. Αὐτή ἄλλωστε ἀποτελεῖ τό κεντρικό ἀντικείμενο τοῦ λόγου μας. Ὁ 

εὐαγγελιστής Ἰωάννης γράφει, ὅτι: «… ὁ Θεός ἀγάπη ἐστί …» (Α΄ Ἰωάν. 4, 8). Τί ἐννοεῖ ἄραγε 

μέ τά λόγια αὐτά; Ἐννοεῖ ὅτι πρότυπο καί πηγή τῆς ἀληθινῆς ἀγάπης εἶναι ὁ ἴδιος ὁ Τριαδι-

κός Θεός. Οἱ τρεῖς Ὑποστάσεις τῆς ἄναρχης ὕπαρξης κατά τή χριστιανική διδασκαλία συν-

δέονται μεταξύ Τους μέ σχέσεις ἀπολύτης ἀγάπης, ἡ ὁποία ἐκφράζεται ἐξωτερικά μέ τήν ἑ-

νότητα τοῦ θελήματός Τους. Πιό ἁπλά, ἡ ἀγάπη πού συνδέει τά Πρόσωπα τῆς Ἁγίας Τριά-

δας εἶναι τόσο ἀπόλυτη, ὥστε Αὐτά εἶναι ἐκ φύσεως ἀδύνατον νά διαφωνήσουν μεταξύ 

τους. Γι᾽ αὐτό καί ἐμφανιζόμενα στόν κόσμο μέσα στό πλαίσιο τοῦ σχεδίου τῆς θείας οἰκονο-

μίας ὁμιλοῦν πάντα ὡς ἐξ ἑνός στόματος, δηλαδή μέ μία φωνή. Ἡ Ἁγία Τριάδα, ἐξ αἰτίας 

τῆς ἀπόλυτης ἀγάπης πού συνδέει τίς Ὑποστάσεις Της, συγκροτεῖ τήν τέλεια ἀγαπητική 

κοινωνία καί τό ἀνυπέρβλητο πρότυπο τῆς ἀγάπης, ὁ δέ «ἔρως», ὡς ὁ τρόπος ὕπαρξης τοῦ 

Προσώπου, ἀποτελεῖ τό βασικό φυσικό ἰδίωμα τοῦ Θείου Ὄντος. 
 

Ὀρατή ἔκφραση καί ἀπόδειξη τῆς ἀπόλυτης ἀγάπης τοῦ Τριαδικοῦ Θεοῦ στόν κόσμο μας 

ἀποτελεῖ ἀναμφίβολα ἡ ζωή τοῦ Χριστοῦ, ὡς Θεανθρώπου. Ὁ Ἴδιος ἄλλωστε, ἀναφερόμε-

νος στόν ἀπόλυτο χαρακτήρα τῆς ἀγάπης Του, λέει: «… μείζονα ταύτης ἀγάπην οὐδείς ἔχει, ἵ-

να τίς τήν ψυχήν αὐτοῦ θῇ ὑπέρ τῶν φίλων αὐτοῦ …» (Ἰωάν. 15, 13).  Τό νά μιλήσει κανείς γιά 

τήν ἀγάπη τοῦ Κυρίου δέν εἶναι οὔτε εὔκολο, οὔτε ἀκίνδυνο. Ἐμεῖς ὅμως θά ἀποτολμήσουμε 

τό ἔργο αὐτό μέ φόβο Θεοῦ, ἐλπίζοντας στήν ἐπιείκεια καί τή συγκατάβαση τῶν ἀκροατῶν 

μας. Ποῦ ἔγκειται λοιπόν ἡ μοναδικότητα καί τό ἀνυπέρβλητο τῆς ἀγάπης τοῦ Κυρίου; Ἔγ-

κειται κατά τήν ταπεινή μας κρίση στόν ἀπροϋπόθετο, ἀδιάπτωτο καί ἀμετάθετο χαρακτή-
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ρα της. Ἔγκειται στό ὅτι ὁ Χριστός μπόρεσε νά ἀγαπήσει τόν ἄνθρωπο «… μέχρι θανάτου, 

θανάτου δέ σταυροῦ …» (Φιλ. 2, 9), ἐνῷ ὁ ἄνθρωπος δέν ἄξιζε αὐτή τήν ἀγάπη. Ἔγκειται στό ὅ-

τι ἡ ἀγάπη Του γιά τόν ἄνθρωπο δέν ἐξαφανίστηκε, οὔτε μειώθηκε, παρά τίς ἀδυσώπητες 

προκλήσεις τοῦ κακοῦ, πού ξεκίνησαν μέ τό ἄσπονδο μίσος τῶν γραμματέων καί τῶν φαρι-

σαίων, συνεχίστηκαν μέ τόν ἀνελέητο κατατρεγμό τους καί κορυφώθηκαν μέ τήν ἀναίτια 

προδοσία τοῦ ἀγνώμονα μαθητῆ Ἰούδα καί τά αἱματηρά γεγονότα τῶν Παθῶν. Ἔγκειται 

στό ὅτι ὁ Χριστὸς ἀγάπησε τόν ἄνθρωπο ἄτρεπτα, ὡς δέ ἐκ τούτου, ἡ ἀγάπη Του γι᾽ αὐτόν 

παραμένει αἰώνια καί ἀκατάλυτη. 
 

Ἐὰν ὁ Κύριος κατά τήν ἐπίγεια ζωή Του εἶχε νικηθεῖ ἀπό τίς δυνάμεις τοῦ ἀντιδίκου, δια-

πράττοντας ἢ ἐπιθυμώντας, ἔστω καί κατ᾽ ἐλάχιστο, τό κακό, ἂν ἡ ἀγάπη Του γιά τούς διῶ-

κτες καί τούς σταυρωτές Του ἐξαφανιζόταν ἢ μειωνόταν, ἔστω καί κατ᾽ ἐλάχιστο, κατά τό 

ἐκούσιο πάθος Του, τό σχέδιο τῆς θείας οἰκονομίας θά κατέρρεε καί ἡ σωτηρία μας δέν θά 

μποροῦσε νά πραγματοποιηθεῖ, γιατί τότε ὁ ἀντίδικος θά ἀποκτοῦσε τό δικαίωμα νά Τόν 

κατηγορήσει, ὅτι ἀκόμη καί Αὐτός ὑπέκυψε, ἔστω καί κατ᾽ ἐλάχιστο, στήν πρόκληση τοῦ 

κακοῦ. Καί ἐπειδή κανένας ἄνθρωπος δέν θά μποροῦσε ποτέ νά φτάσει στό μέτρο αὐτῆς 

τῆς ἀγάπης και, ὡς ἐκ τούτου, ἦταν ἀδύνατο νά σωθοῦμε μέ τίς δικές μας δυνάμεις, ὁ Υἱός 

καί Λόγος τοῦ Θεοῦ – Πατέρα, τό δεύτερο Πρόσωπο τῆς Ἁγίας Τριάδας, ἀπό ἄφατη ἀγάπη 

πρός τόν ἄνθρωπο προσέλαβε τήν κτιστή φύση μας, γιά νά ἐπιτύχει ὡς Θεάνθρωπος μέ τή 

δύναμη τῆς θείας ἀγάπης, αὐτό πού ἐμεῖς ὡς ἁπλοί ἄνθρωποι δέν θά μπορούσαμε ποτέ νά 

ἐπιτύχουμε, δηλαδή τήν ἀπόλυτη καί ὁριστική συντριβή τοῦ κακοῦ. 
 

Ἀξίζει ἐν κατακλεῖδι νά ἀναφέρουμε ὅτι ἡ ἐλευθερία τοῦ Θεανθρώπου, διά τῆς ὁποίας ἐκ-

φράζεται ἡ ἀγάπη Του γιά τόν ἄνθρωπο, δέν συντελεῖται ὡς ἐπιλογή ἀνάμεσα στό καλό καί 

τό κακό, ὅπως συμβαίνει μέ ὅλους τούς ἄλλους ἀνθρώπους, ἀλλά ὡς αὐτοπροσδιορισμός 

τοῦ Ὄντος, δυνάμει τῆς ἄχρονης πρόταξης τοῦ Προσώπου τοῦ Θεοῦ – Πατέρα ἔναντι τῆς 

Θείας Οὐσίας στήν αἰώνια ὕπαρξη τῆς Ἁγίας Τριάδας. Πιό ἁπλά, ὁ Χριστός, ὡς Θεάνθρω-

πος, εἶναι ἐλεύθερος μέ τήν ὀντολογική – καί ὄχι μέ τήν ἠθική – ἔννοια τοῦ ὄρου ἐλευθερία. 

Γι᾽ αὐτό καί εἰδικά στήν περίπτωσή Του ἰσχύουν δύο λογικά ἀντίθετες συνθῆκες. Τό ὅτι δη-

λαδή ὁ Κύριος ἦταν ταυτόχρονα καί ἀπόλυτα ἐλεύθερος, καί ἀδύνατον νά ἐπιλέξει τό κακό. 

Συνεπῶς, ὁ Χριστός, ὡς Θεάνθρωπος, ἦταν ἀπό τήν πρώτη στιγμή τῆς ζωῆς Του, «… ἐξ ἄ-

κρας συλλήψεως …», νικητής τοῦ θανάτου, ἀφοῦ δέν ὑπῆρχε περίπτωση νά ὑποκύψει, ἔστω 

καί κατ᾽ ἐλάχιστο, στήν πρόκληση τοῦ κακοῦ, ὁ δέ ἀντίδικος τῆς σωτηρίας μας δέν εἶχε κα-

νένα περιθώριο νίκης, ἀφοῦ ἡ ἧττα του ἦταν ἐξ ἀρχῆς ἀπόλυτα προδιαγεγραμμένη. «… Ἔρ-

χεται γάρ ὁ τοῦ κόσμου ἄρχων καί ἐν ἐμοί οὐκ ἔχει οὐδέν …» (Ἰωάν. 14, 30). 
 

Ὁ Τριαδικός Θεός δέν εἶναι μόνο τό πρότυπο, ἀλλά καί ἡ πηγή τῆς ἀληθινῆς ἀγάπης, μέτο-

χοι καί φορεῖς τῆς ὁποίας καθίστανται ὅσοι ἐνώνονται μέ τό Θεάνθρωπο Χριστό, πολεμών-

τας τά πάθη τους, τηρώντας τίς ἐντολές Του, καί μετέχοντας στά σωστικά μυστήρια τῆς Ἐκ-

κλησίας Του. Οἱ ἅγιοι, ἑνούμενοι στό μέτρο τοῦ ἀνθρωπίνως δυνατοῦ μέ τό Χριστό, ἑλκύουν 

τήν ἄκτιστη θεία χάρη, διά τῆς ὁποίας προσοικειώνονται – ἀποκτοῦν δηλαδή δευτερογενῶς 

διά τῆς μετοχῆς – τίς ἰδιότητες τῆς Θείας Φύσης, μεταξύ τῶν ὁποίων δεσπόζει ἡ θεία ἀγάπη, 

καί ἀναδεικνύονται κατά μέν τόν ἀπόστολο Πέτρο: «… θείας κοινωνοί φύσεως …» (Β΄ Πετρ. 1, 

4) κατά δέ τόν εὐαγγελιστή Ἰωάννη «… ὅμοιοι …» μέ τό Θεό (Α΄ Ἰωάν. 3, 2). 
 

Ἡ ἐνέργεια τῆς θείας ἀγάπης, ὡς ὑπερφυσική δωρεά τῆς ἄκτιστης χάριτος τοῦ Θεοῦ, περι-

βάλλει μέ μητρική τρυφερότητα τόν ἄνθρωπο καί τόν μεταμορφώνει ὑπαρξιακά, καθιστών-

τας τον «θεοειδῆ». Τοῦ δίνει τή δύναμη νά περιφρονεῖ μέ μεγάλη εὐκολία τίς μάταιες ἐπιθυ-

μίες τοῦ πλούτου, τῆς δόξας καί τῆς ἐξουσίας, ἐνῶ ὁ ἀπαθής πόθος της καταφλέγει τόν πόθο 
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τῶν ἐμπαθῶν ἡδονῶν καί ὑπερνικᾷ συντριπτικά τήν αἴσθηση κάθε γήινης χαρᾶς καί εὐτυ-

χίας. Γράφει χαρακτηριστικά ὁ ἅγιος Σιλουανός ὁ ἀθωνίτης: «… ὅστις ἔχει τήν χάριν τοῦ Ἁ-

γίου Πνεύματος καί ἐν τῇ ψυχῇ καί ἐν τῷ σώματι, ἔχει τήν τελείαν ἀγάπην. Καί ἐάν τίς φυλάξῃ 

τήν χάριν αὐτήν, ἐκείνου τά λείψανα θά ἁγιασθοῦν, ὅπως τῶν ἁγίων … Ὅστις διαμένει ἐν τῷ 

μέτρῳ τούτῳ δέν δελεάζεται ἐκ τῆς ἀγάπης τῆς νεάνιδος, ἐκ τῆς ὁποίας θέλγεται ὅλος ὁ κό-

σμος, ἐπειδή ἡ γλυκύτης τῆς θείας ἀγάπης ἁρπάζει τόν νοῦν ἀπό παντός γηίνου …». Παράλ-

ληλα, ἡ ἐνέργεια τῆς θείας ἀγάπης διδάσκει τόν ἄνθρωπο νά συμπονᾶ ὅλη τήν κτίση – καί 

τήν ἔλλογη καί τήν ἄλογη – καί γεννᾶ στήν ψυχή του φλογερή προσευχή, πού περιπτύσσε-

ται ὅλο τό ἀνθρώπινο γένος, ἐξαιρέτως δέ τούς «ἐχθρούς». Γράφει πάλι ὁ ἅγιος Σιλουανός: 

«… Γνωρίζων ὁπόσον ἀγαπᾶ ὁ Κύριος τόν λαόν Αὐτοῦ, ἰδίως δέ τούς νεκρούς, καθ  ̓ἑκάστην νύ-

κτα ἔχεον δι᾽ αὐτούς δάκρυα. Ἐπόνει ἡ καρδία μου διά τό ὅτι οἱ ἄνθρωποι στεροῦνται τοιούτου 

ἐλεήμονος Θεοῦ· καί ἡμέραν τινά εἶπον εἰς τόν πνευματικόν· – Λυποῦμαι τούς ὀδυνωμένους ἐν 

τῷ ἃδῃ καί καθ᾽ ἑκάστην νύκτα κλαίω δι᾽ αὐτούς, καί τοσούτον καταπονεῖται ἡ ψυχή μου, ὥστε 

λυποῦμαι προσέτι καί τούς δαίμονας. Ὁ δέ πνευματικός ἀπήντησεν εἰς ἐμέ ὅτι ἡ τοιαύτη προ-

σευχή εἶναι ἐκ τῆς χάριτος τοῦ Θεοῦ …». 
 

Περιφανεῖς μέτοχοι καί φορεῖς τῆς θείας ἀγάπης ἀναδείχθηκαν καί οἱ σήμερα τιμώμενοι 

μεγάλοι Πατέρες καί Διδάσκαλοι τῆς ἁγίας μας Ἐκκλησίας, οἱ εὐρύτερα γνωστοί ὡς Τρεῖς Ἱ-

εράρχες. Καί οἱ τρεῖς, φλεγόμενοι ἀπό τό ἄυλο πῦρ τῆς θείας ἀγάπης, ἀρνήθηκαν τόν τερά-

στιο ὑλικό καί διανοητικό τους πλοῦτο, περιφρόνησαν ὡς ἀνάξια λόγου ὅσα οἱ συνήθεις ἄν-

θρωποι διακαῶς ἐπιθυμοῦν καί ἀκολούθησαν τή σκληρή ὀδό τοῦ μοναχικοῦ βίου, ἀφιερώ-

νοντας τή ζωή τους στήν πνευματική ἐργασία τῆς ἱερῆς ἡσυχίας. Ὅταν δέ οἱ περιστάσεις τό 

ἀπαίτησαν, κινούμενοι πάλι ἀπό τή δύναμη τῆς θείας ἀγάπης, δέν δίστασαν νά συγκρου-

στοῦν μέ τούς ἰσχυρούς τῆς ἐποχῆς τους, ὑποστηρίζοντας μέχρι θανάτου τή δικαιοσύνη, ἀ-

παιτώντας τήν ἀλληλεγγύη – ὡς ἔμπρακτη ἐφαρμογή τῆς ἀγάπης – πρός τούς ἀδυνάτους 

καί φυσικά ὑπερασπίζοντας μέ τό θεολογικό τους λόγο τήν ὀρθόδοξη πίστη ἀπό τίς ἐπιθέ-

σεις τῶν κακοδόξων. Μᾶς ἄφησαν δέ ὡς πολύτιμη πνευματική παρακαταθήκη τόν ἅγιο βίο 

τους, τό θαυμαστό ὑπόδειγμα τοῦ τεράστιου κοινωνικοῦ καί φιλανθρωπικοῦ τους ἔργου, ἐ-

ξόχως δέ τή θεόπνευστη διδασκαλία τους. 
 

Ὀλοκληρώνοντας τέλος τή δεύτερη τριλογία τῆς ἑορτῆς τῶν Τριών Ιεραρχών, αἰσθανόμα-

στε τήν ἀνάγκη νά εὐχαριστήσουμε ἀπό τά βάθη τῆς καρδιᾶς μας τόν ἐν Τριάδι Θεό γιά ὅσα 

πλουσιοπάροχα – παρά τήν πασιφανή ἀναξιότητά μας – μᾶς χάρισε κατά τό δύσκολο ἔργο 

τῆς συγγραφῆς τους. 
 

Εἴθε οἱ Τρεῖς Ἱεράρχες νά εὐλογοῦν καί νά σκέπουν μέ τίς θεόδεκτες πρεσβείαις τους τά 

παιδιά, τό γένος καί τό λαό μας, ἰδιαίτερα στίς δύσκολες ἡμέρες, πού δυστυχῶς, ὅπως ὅλα 

δείχνουν, δέν θά ἀργήσουν νά ἔρθουν. Ἀμήν.    

 
Μπερκουτάκης Μιχαήλ 

 

θεολόγος – ἐκπαιδευτικός 
 

Πύργος Ἠλείας, 05/01/2017 

 
Υ.Γ. Ἡ ὁμιλία αὐτή ἐκφωνήθηκε στό Καράτουλα Ἠλείας κατά τή σχολική ἑορτή τῶν Τριῶν Ἱεραρχῶν. Ἐ-

πιτρέπεται ἡ ἀκριβής ἡλεκτρονική καί ἔντυπη ἀναπαραγωγὴ τοῦ κειμένου της μέ τήν προϋπόθεση ὅτι θά 

ΔΙΑΝΕΜΕΤΑΙ ΔΩΡΕΑΝ καί θά μνημονεύεται ὡς πηγή προέλευσής της τό ἰστολόγιο: «ΕΛΛΗΝΙΚΗ ΝΑΥΣ» 

(http://ellasnafs.blogspot.gr/). 
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