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Προσευχὴ

«
Τ

ριὰς ὑπερούσιε, καὶ ὑπέρθεε, καὶ ὑπεράγαθε, τῆς Χρι-

 στιανῶν ἔφορε θεοσοφίας, ἴθυνον ἡμᾶς ἐπὶ τὴν τῶν
μυστικῶν λογίων ὑπεράγνωστον, καὶ ὑπερφαῆ καὶ ἀκρο-
τάτην κορυφήν, ἔνθα τὰ ἁπλᾶ, καὶ ἀπόλυτα, καὶ ἄτρε-
πτα τῆς θεολογίας μυστήρια, κατὰ τὸν ὑπέρφωτον ἐκκα-
λύπτεται τῆς κρυφιομύστου σιγῆς γνόφον, ἐν τῷ σκοτει-
νοτάτῳ τὸ ὑπερφανέστατον ὑπερλάμποντα, καὶ ἐν τῷ
πάμπαν ἀναφεῖ καὶ ἀοράτῳ τῶν ὑπερκάλων ἀγλαϊῶν
ὑπερπληροῦντα τοὺς ἀνομμάτους νόας»...

(Ἁγίου Διονυσίου Ἀρεοπαγίτου,
PG τ. 3, σελ. 997 ΑΒ,

Περὶ Μυστικῆς Θεολογίας, Κεφαλ. Αʹ)

Τὸ Μυστήριον τῆς Ἁρπαγῆς

῾Η θεωτικὴ ἐμπειρία τῆς «ἁρπαγῆς»

τοῦ Ἀποστόλου Παύλου «ἕως τρίτου οὐρανοῦ»,

δηλαδὴ «εἰς τὸν Παράδεισον»

(Βʹ Κορινθ. ιβʹ 2-4)



Προο ί μ ι ον

Ε
Ν ἐπιγνώσει τῆς ἀναξιότητός μας, ἀρχίσαμε τὸν ᾿Ιανουάριο τοῦ
  2000 νὰ ἀσχολούμεθα μὲ τὴν ἑρμηνεία τῆς ἐννοίας τοῦ «τρίτου

οὐρανοῦ», στὸν ὁποῖο «ἡρπάγη» ὁ Ἅγιος Ἀπόστολος Παῦλος.
Δὲν ὑποψιαζόμεθα τότε, ὅτι ἡ εὐλαβὴς ἐρώτησις ἑνὸς ἐν Χριστῷ

ἀδελφοῦ ἐπὶ τοῦ θέματος αὐτοῦ θὰ μᾶς ὡδηγοῦσε σὲ μία περιοχὴ
τῆς ᾿Ορθοδόξου Πνευματικότητος, ἡ ὁποία ἀποτελεῖ πράγματι τὰ
« Ἅγια τῶν Ἁγίων» της, δηλαδὴ τὸ κέντρο τῆς θεωτικῆς ἐμπειρίας,
τὴν ὑπέρβασι τῆς κτιστότητος τοῦ ἀνθρώπου, τὴν μετοχὴ στὶς ἄκτι-
στες θεῖες ἐνέργειες, τὴν θεωρία τῆς δόξης τοῦ Θεοῦ.

Μετὰ τὰ πρῶτα βήματα τῆς μελέτης αὐτῆς, ἡ αἴσθησις τοῦ βάρους
τῆς ἀναξιότητός μας ἄρχισε κυριολεκτικὰ νὰ μᾶς συνθλίβη, ἡ δὲ
σκέψις νὰ σταματήσουμε τὴν προσπάθεια ἄρχισε νὰ κερδίζη ἔδαφος.

῞Ενα ὅμως ἔκτακτο γεγονός, ἡ συναρπαστικότης τοῦ θέματος, ἡ
εὐλαβὴς «ἀναίδεια», ἡ προσωπικὴ ὠφέλεια, ἡ ἀσθενὴς προσευχὴ καὶ
ἡ ἐλπίδα στὴν εὐχὴ τοῦ Σεβ. Γέροντος καὶ πνευματικοῦ μας Πατρὸς
ἔδωσαν τὴν ὁριστικὴ ὤθησι γιὰ νὰ προχωρήση καὶ ὁλοκληρωθῆ ἡ
ἑρμηνευτικὴ αὐτὴ προσπάθεια.

Βαδίζοντες ἀπὸ ἐκπλήξεως εἰς ἔκπληξιν, ἐργασθήκαμε αὐτο-
μεμφόμενοι, ἐφ᾿ ὅσον οἱ «ἐξηγήσεις» τοῦ εἴδους αὐτοῦ πρέπει νὰ
ἐπιχειροῦνται ἀπὸ τὸν Θεολόγο τῆς Παραδόσεως, δηλαδὴ τὸν θεού-
μενο καὶ ἐνεργούμενο ἀπὸ τὸ Ἅγιο Πνεῦμα, «ἵνα ὁ θεολόγος τὰ τοῦ
θεολόγου θεολογικῶς θεολογῇ»*, κατὰ τὸν μέγα Ἁγιορείτη Θεολόγο
῞Οσιο Νικόδημο.

6η ᾿Ιουλίου 2002 ἐκ.ἡμ.
+ ῾Οσίου Σισώη Μεγάλου

(*) ῾Ερμηνεία στὸ Βʹ Κορινθ. ιβʹ 3.

Ε
ἰς μνημόσυνον αἰώνιον τοῦ

δικαίου Θεοχάρους, τοῦ κοι-

μηθέντος ἐν τῷ φωτὶ τῆς ᾿Ανα-

στάσεως, κατὰ τὴν ἑβδομάδα

τῆς Διακαινησίμου τοῦ σωτηρίου

ἔτους 2001.



Αʹ. ῾Η «ἀποκάλυψις» τοῦ Ἀποστόλου Παύλου

1. ῾Ο Ἅγιος Ἀπόστολος Παῦλος, στὸ τρίτο
καὶ τελευταῖο μέρος τῆς Βʹ πρὸς Κορινθίους ̓ Επι-
στολῆς του, ὑπερασπίζει σθεναρῶς τὸ ἀποστο-
λικό του ἀξίωμα κατὰ τῶν ψευδοδιδασκάλων
ἀντιπάλων του1.

2. Στὴν προσπάθειά του αὐτή, ἀναγκάζεται
νὰ ἐγκωμιάση τὸν ἑαυτό του, συγκρίνων ἑαυ-
τὸν πρὸς τοὺς ψευδοδιδασκάλους 2, ἐνῶ ταυ-
τοχρόνως ὁμολογεῖ μὲ ταπεινοφροσύνη, ὅτι «ὅ
λαλῶ, οὐ λαλῶ κατὰ Κύριον, ἀλλ᾿ ὡς ἐν ἀφρο-
σύνῃ» 3.

3. Ἀφοῦ ἀναφερθῆ στὴν ἀνιδιοτέλειά του κα-
τὰ τὴν ἄσκησι τῆς διακονίας του4 καὶ ἀπαρι-
θμήση τὰ ἀποστολικά του ἔργα καὶ παθήματα5,
κλείνει μὲ τὴν ἀναφορὰ στὶς εἰδικὲς χάριτες,
τὶς ὁποῖες ἔλαβε ἀπὸ τὸν Θεό, δηλαδὴ τὰς
«ὁπτασίας καὶ ἀποκαλύψεις Κυρίου» 6.

Τὸ Μυστήριον τῆς Ἁρπαγῆς

῾Η θεωτικὴ ἐμπειρία τῆς «ἁρπαγῆς»

τοῦ Ἀποστόλου Παύλου «ἕως τρίτου οὐρανοῦ»,

δηλαδὴ «εἰς τὸν Παράδεισον»
(Βʹ Κορινθ. ιβʹ 2-4)



4. Ἂν καὶ εἶχε ἀξιωθῆ ἑνὸς ὑπερβολικοῦ πλήθους καὶ μεγαλείου
«ἀποκαλύψεων» 7, δὲν ἀναφέρεται σὲ ὅλες αὐτὲς τὶς «ἀποκαλύ-
ψεις», ἀλλὰ μόνο σὲ μία· οὔτε λέγει εὐθέως, ὅτι αὐτὸς ἦταν ποὺ
ἔλαβε αὐτήν, ἀλλὰ ὁμιλεῖ ταπεινοφρόνως περὶ δῆθεν τρίτου προ-
σώπου: «οἶδα (γνωρίζω) ἄνθρωπον ἐν Χριστῷ» 8, «οἶδα τὸν τοιοῦ-
τον ἄνθρωπον» 9, «ὑπὲρ τούτου καυχήσομαι»10.

5. Εἶναι ἐπίσης ἀξιοπρόσεκτο, ὅτι ἡ «ἀποκάλυψις» αὐτὴ εἶχε
γίνει «πρὸ ἐτῶν δεκατεσσάρων»11· καὶ ὅμως, ὁ Ἅγιος Ἀπόστολος
διατηροῦσε αὐτὴν μυστικὴ καὶ δὲν τὴν ἐγνώριζε κανεὶς ἄλλος, τώρα
δὲ ἐξ ἀνάγκης τὴν δημοσιεύει, προκειμένου νὰ ὑπερασπισθῆ τὸ
Θεόσδοτο ἀποστολικό του ἀξίωμα καὶ νὰ στηρίξη τοὺς πιστοὺς
ἔναντι τῶν ψευδοδιδασκάλων.

6. ῾Ο Ἅγιος Ἀπόστολος περιγράφει τὸν «τοιοῦτον ἄνθρωπον»
ὡς «ἁρπαγέντα ἕως τρίτου οὐρανοῦ»11, δηλαδὴ ὅτι «ἡρπάγη εἰς τὸν
Παράδεισον»12, δηλώνει δὲ ὅτι αὐτὸς δὲν γνωρίζει, μόνον ὁ Θεὸς
γνωρίζει, ἂν ὁ «ἁρπαγεὶς» εὑρίσκετο στὸ σῶμα του ἐκείνη τὴν ὥρα
ἢ ἦταν σὲ ἔκστασι ἔξω ἀπὸ τὸ σῶμα του: «εἴτε ἐν σώματι οὐκ οἶδα,
εἴτε ἐκτὸς τοῦ σώματος οὐκ οἶδα, ὁ Θεὸς οἶδεν»13.

7. ῾Η ἐπιμονὴ τοῦ θεοφόρου Παύλου στὸ ζήτημα αὐτό, πρῶτον
ἀποδεικνύει ὅτι αὐτὸς καὶ μόνον ἦταν ὁ δεχθεὶς τὴν «ἀποκάλυψιν»
καὶ δεύτερον τονίζει, ὅτι ἐνῶ ἡ «ἁρπαγὴ» πράγματι ἔγινε, ὁ τρόπος
ὅμως αὐτῆς ἦταν ἄγνωστος εἰς αὐτόν, ὅπως ἐπίσης ἦταν ἄγνω-
στος καὶ ἡ σχέσις ψυχῆς καὶ σώματος κατὰ τὴν διάρκειάν της.

8. Οἱ Ἅγιοι μᾶς διαβεβαιώνουν, ὅτι ἡ ὁμολογία αὐτὴ τοῦ Ἁγίου
Ἀποστόλου Παύλου, γιὰ τὴν ἄγνοια τοῦ τρόπου τῆς «ἁρπαγῆς»,
ὡς καὶ τῆς σχέσεως ψυχῆς καὶ σώματος κατ᾿ αὐτήν, δὲν ὀφείλεται
μόνο στὴν ταπεινοφροσύνη,

«ἀλλὰ καὶ τῇ ἀληθείᾳ δὲν ἤξευρε, καὶ ἂν καθ᾿ ὑπόθεσιν
ἤθελε θελήσῃ νὰ εἰπῇ, δὲν ἤξευρε τὶ νὰ εἰπῇ»· διότι μετὰ
τὴν «ἀπόρρητον ἔλλαμψιν» καὶ «ἄρρητον αἴγλην» τῆς
«ἁρπαγῆς», ὁ ἀξιωθεὶς τοῦ μυστηρίου τούτου, ἐπιστρέ-
φων στὸν ἑαυτό του, «τότε γνωρίζει, ὅτι ἐν τῷ τότε
καιρῷ, ἔξω ἦν ἑαυτοῦ, καὶ πὼς ἔπασχε ξένον τι, καὶ τῆς
ἑαυτοῦ φύσεως ἀνώτερον, καὶ ὅτι τῇ ἀληθείᾳ οὐκ οἶδεν,
εἴτε ἐν σώματι ἦτον, εἴτε χωρὶς τοῦ σώματος» 14.

(Συνεχίζεται)
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Ἅγιο Γρηγόριο Παλαμᾶ.



Βʹ. Τὰ εἴδη τῶν «οὐρανῶν»

1. Γεννᾶται ὅμως τὸ ἑξῆς
ἐρώτημα: ἐφ᾿ ὅσον ἡ Ἁγία
Γραφὴ μνημονεύει συχνὰ πε-
ρισσοτέρους οὐρανούς, ἆρά
γε ποιός ἦταν αὐτὸς ὁ «οὐ-
ρανός», στὸν ὁποῖο μεταφέρ-
θηκε αἰφνιδίως ὑπὸ τῆς θείας
Χάριτος ὁ ̔́Αγιος ̓Απόστολος;

Μήπως ἦταν ὁ φυσικὸς καὶ
αἰσθητός, δηλαδὴ ὁ κτιστὸς

οὐρανός1, ὁ ἀέρας 2 ἢ ὁ ἔναστρος οὐρανός, τὸ στερέωμα 3; Μήπως
ἦταν ὁ νοερὸς οὐρανός, ὅπου διαμένουν οἱ ἀσώματες ἀγγελικὲς
Δυνάμεις; Μήπως ἦταν ὁ «Παράδεισος τοῦ Θεοῦ» μας, δηλαδὴ ἡ
κατοικία τῶν Δικαίων καὶ σεσωσμένων, ὅπου τρώγουν «ἐκ τοῦ ξύ-
λου τῆς ζωῆς» 4; ῎Η, τέλος, μήπως ἦταν, ὑπὸ τὴν γενικὴ ἔννοια, ἡ
διαμονὴ τοῦ Θεοῦ, ἐκεῖ ὅπου εἶναι ὁ «θρόνος» ὁ «ὑψηλὸς καὶ ἐπηρ-
μένος» καὶ ἡ Βασιλεία Του ;

2. Πρωτίστως, εἶναι πολὺ καλὸ νὰ γνωρίζουμε, ὅτι στὴν Ἀνατο-
λὴ καὶ στὴν λαϊκὴ θεολογία τῶν ᾿Ιουδαίων ὑπῆρχε διαδεδομένη ἡ
κοσμολογικὴ ἀντίληψις περὶ πολλῶν ἀλλεπαλλήλων «οὐρανῶν».

Στὴν Καινὴ Διαθήκη ὑπάρχουν ἀναφορές, οἱ ὁποῖες πιθανῶς αἰ-
νίττονται τοὺς ἑπτὰ ἢ τοὺς τρεῖς «οὐρανοὺς» τῶν ᾿Ιουδαίων 6.

3. Σὲ ἰουδαϊκὰ κείμενα, τὰ ὁποῖα ὅμως δὲν ἀνήκουν στὸν Κανό-
να τῆς Παλαιᾶς Διαθήκης («Ἀποκαλύψεις» καὶ ραββινικὴ παράδο-
σις), ἐπικρατεῖ ἡ ἀντίληψις ὅτι ὑπάρχουν περισσότερα στρώματα
«οὐρανῶν» ὑπεράνω τῆς γῆς.



῎Ετσι, γίνεται λόγος γιὰ τρεῖς «οὐρανούς» 7, γιὰ πέντε «οὐρα-
νούς»8, γιὰ ἑπτὰ «οὐρανούς» 9 καὶ γιὰ ἕναν «οὐρανό»10.

4. ᾿Επὶ τῇ εὐκαιρίᾳ τῆς ἀναφορᾶς στὶς λαϊκὲς αὐτὲς ἀντιλήψεις
τῶν ῾Εβραίων, θὰ πρέπει νὰ σημειωθῆ, ὅτι ὁ Παράδεισος τοποθετεῖ-
ται ἀπὸ αὐτὲς εἴτε στὸν τρίτο «οὐρανό»11 εἴτε στὸν ἕβδομο «οὐρα-
νό»12.

5. ῞Οσον ἀφορᾶ τὰ εἴδη τῶν «οὐρανῶν», μία γενικὴ ἀλλὰ σα-
φὴς καὶ θεμελιώδης διάκρισις εἰσάγεται ἐνδεικτικὰ ἀπὸ τὸν ῾Ιερὸ
Ψαλμωδό: «῾Ο οὐρανὸς τοῦ οὐρανοῦ τῷ Κυρίῳ, τὴν δὲ γῆν ἔδωκε
τοῖς υἱοῖς τῶν ἀνθρώπων»13.

῾Υπεράνω τοῦ φυσικοῦ οὐρανοῦ εὑρίσκεται ὁ «οὐρανὸς τοῦ οὐ-
ρανοῦ», ὁ ὁποῖος ἀποτελεῖ τὴν «διαμονὴ» τοῦ Κυρίου καὶ ὁ ὁποῖος
ὀνομάζεται ἔτσι συγκαταβατικῶς, διότι βεβαίως ἡ «διαμονὴ» τοῦ
Θεοῦ δὲν ὁρίζεται «τοπικῶς»· ὁ «οὐρανὸς τοῦ οὐρανοῦ», αὐτὸ τὸ
«κατοικητήριον» τοῦ Θεοῦ εἶναι, κατὰ τὸν ῾Ιερὸν Αὐγουστῖνο, «ἀ-
θεώρητον καὶ ἀόρατον καὶ ὑπὲρ λόγον καὶ ὑπὲρ νόησιν»· εἶναι «οὐ-
ρανός», ὁ ὁποῖος κρύπτει «τὸ ὑπερ-άρχιον καὶ ὑπὲρ νόησιν καὶ
ὑπὲρ λόγον καὶ ὑπερ-ούσιον φῶς» καὶ «ὑπερ-θαυμαστῶς ὑπὲρ πάντα
οὐρανὸν ἐξήρηται»14.

6. Αὐτοὶ οἱ χαρακτηρισμοί, μὲ τὴν ἐπιτακτικὴ πρόθεσι «ὑπέρ»,
ἀποβλέπουν σαφῶς στὸ νὰ ὑπερτονίσουν τὴν ἀπόλυτη ὑπερβατι-
κότητα τοῦ Θεοῦ.

῾Η ὑπερ-ουράνια «διαμονὴ» τοῦ Κυρίου καὶ ἡ ἐπίγεια διαμονὴ τοῦ
ἀνθρώπου ἐκφράζουν ἀφ᾿ ἑνὸς μὲν τὸ ἄκτιστον, ἀπρόσιτον καὶ
βασιλικὸν τῆς θείας φύσεως, ἀφ᾿ ἑτέρου δὲ τὸ κτιστόν, προσιτὸν
καὶ δουλικὸν τοῦ ἀνθρώπου καὶ τῆς φύσεως.

7. ῾Η ὑπερβατικότης αὐτὴ τοῦ Κυρίου μας ὑποδηλώνεται, ὅταν
χαρακτηρίζουμε Αὐτὸν ὡς «῞Υψιστον»15 καὶ πιστεύουμε, ὅτι ὁ Θεὸς
εἶναι «ὁ ἐν ὑψηλοῖς κατοικῶν»16, δηλαδὴ ποὺ κα-
τοικεῖ στὰ ὕψη τῶν «οὐρανῶν».

Αὐτὸς ὁ «ἐν ὑψηλοῖς» τόπος εὑρίσκεται «ὑ-
περάνω πάντων τῶν οὐρανῶν»17, ὁρίζεται τρό-
πον τινὰ ἐπάνω ἀπὸ ὅλους «τοὺς οὐρανοὺς»18

καὶ ἐκεῖ ὁ Μέγας Ἀρχιερέας καὶ Σωτήρας μας
Χριστὸς «ἀνέβη» μετὰ τὴν Ἀνάληψί Του, «ἵνα
πληρώσῃ τὰ πάντα»19.

8. Δηλαδή, ὁ Κύριός μας ᾿Ιησοῦς Χριστός, ὁ



Υἱὸς τοῦ Θεοῦ καὶ Θεός, δὲν
εἰσῆλθε ἁπλῶς σὲ ἕναν ἀπὸ
τοὺς «οὐρανούς», ἀλλὰ τοὺς
διῆλθε («διελήλυθε») ὅλους, ὑ-
ψώθηκε ἐπάνω ἀπὸ ὅλους,
«ἀνέβη ὑπεράνω πάντων,
μεθ᾿ ὅ οὔκ ἐστιν ἕτερόν τι» 20

καὶ ἐκάθισε στὸν θρόνο τοῦ
Πατρός ἐν σαρκὶ πλέον, γιὰ
νὰ γεμίση («πληρώση») μὲ
τὴν παρουσία Του καὶ τὶς
θεανθρώπινες δωρεές Του τὰ
πάντα.

9. Τὴν ἀλήθεια αὐτήν, ὅτι δηλαδὴ ὁ ἰδιαζόντως καλούμενος «οὐ-
ρανός», στὸν ὁποῖο ὑπάρχει καὶ κατοικεῖ μόνον ὁ Θεός, καὶ ὁ ὁποῖος
«οὐρανὸς οὔκ ἔστι τοπικός, ἀλλ᾿ ἡ προηγουμένη τοῦ Θεοῦ ὑπεροχὴ
καὶ κατάστασις» 21, μᾶς τὴν ἀπεκάλυψε ὁ σαρκωθεὶς Θεὸς Λόγος:
«οὐδεὶς ἀναβέβηκεν εἰς τὸν οὐρανὸν εἰ μὴ ὁ ἐκ τοῦ οὐρανοῦ κατα-
βάς, ὁ υἱὸς τοῦ ἀνθρώπου ὁ ὤν ἐν τῷ οὐρανῷ» 22.

10. ῾Ο «ὑπερ-απρόσιτος» καὶ «ὑπερ-ακοινώνητος» αὐτὸς «οὐρα-
νός» εἶναι λοιπὸν ἀποκλειστικὸ «κατοικητήριον» τοῦ Θεοῦ Πατρός,
τοῦ σαρκωθέντος Λόγου καὶ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, τὸ ῾Οποῖο ἐστά-
λη «ἀπ᾿ οὐρανοῦ» κατὰ τὴν Ἁγίαν Πεντηκοστήν: «ἐν Πνεύματι Ἁγίῳ
ἀποσταλέντι ἀπ᾿ οὐρανοῦ» 23.

῾Ο «οὐρανὸς» αὐτὸς κρύπτει τὸ «ὑπεράρχιον καὶ ὑπὲρ
νόησιν καὶ ὑπὲρ λόγον καὶ ὑπερούσιον φῶς», καθ᾿ ὅσον
«μηδεὶς οἶδε τὸν Πατέρα εἰ μὴ ὁ Υἱὸς καὶ τὸ Πνεῦμα
αὐτῶν· καὶ οὐδεὶς ἔγνω τὸν Υἱόν, εἰ μὴ ὁ Πατὴρ καὶ τὸ
Πνεῦμα αὐτῶν· καθάπερ οὖν οὐδεὶς ἔγνω τὸ Πνεῦμα, εἰ
μὴ ὁ Πατὴρ καὶ ὁ Υἱός, ὧν τὸ Πνεῦμά ἐστιν» 24.

11. Θὰ πρέπει ὅμως νὰ διευκρινισθῆ, ὅτι ἐνῶ ὁ «οὐρανός», ὡς
ἐνδιαίτημα τοῦ Κυρίου μας, τονίζει μὲ ἔμφασι τὴν ὑπερβατικότητα
τῆς θείας φύσεως, ταυτόχρονα ἐκφράζει καὶ τὴν πανταχοῦ παρου-
σία τοῦ Θεοῦ, ἀλλὰ καὶ τὴν ἐγγύτητα τῆς παρουσίας Του διὰ μέσου
τῶν ἀκτίστων ἐνεργειῶν Του.

Οἱ ἄνθρωποι ἔχουν τὴν αἴσθησι ὅτι ὁ οὐρανὸς τοὺς περιβάλλει



πανταχόθεν, εὑρίσκονται ἐντὸς αὐτοῦ, εἶναι πλησίον τους, παρέχει
σὲ αὐτοὺς τὶς δωρεές του.

12. Πράγματι, αὐτὴ ἡ αἴσθησίς μας γιὰ τὸν αἰσθητὸ οὐρανό, ὅτι
δηλαδὴ τρόπον τινὰ μᾶς «ἀγαπᾶ» καὶ μᾶς «ἐναγκαλίζεται», ἀντικα-
τοπτρίζεται στὸν Κύριό μας.

Δηλαδή, ὁ οὐρανὸς ἀποτελεῖ μίαν εἰκόνα τοῦ Θεοῦ, ἐντὸς τοῦ
῾Οποίου ὑπάρχουμε, χωρὶς βεβαίως νὰ κοινωνοῦμε Αὐτοῦ κατὰ τὴν
φύσιν, ἀλλὰ ὅμως κοινωνοῦμε μαζί Του κατὰ χάριν, μετέχοντες στὶς
δωρεές Του, τὶς ἄκτιστες ἐνέργειές Του: «ζητεῖν τὸν Κύριον, εἴ ἄρα
γε ψηλαφήσειαν Αὐτὸν καὶ εὕροιεν, καί γε οὐ μακρὰν ἀπὸ ἑνὸς
ἑκάστου ἡμῶν ὑπάρχοντα· ἐν Αὐτῷ γὰρ ζῶμεν καὶ κινούμεθα καὶ
ἐσμέν» 25.

13. ῎Ετσι λοιπόν, ὁ αἰσθητὸς οὐρανός, ἀλλὰ καὶ γενικώτερα ἡ
ἔννοια τοῦ «οὐρανοῦ», στὸν ὁποῖο «εὑρίσκεται» ὁ Θεός, μᾶς ὑπεν-
θυμίζει ἢ αἰσθητοποιεῖ τὴν σχέσι μας μὲ τὸν Κύριο, τὴν σχέσι ἀκτί-
στου καὶ κτιστοῦ: ἀπρόσιτος καὶ προσιτός, ἀμέθεκτος καὶ μεθεκτός,
ἀπόστασις καὶ ἐγγύτης.

14. ῾Η διάκρισις αὐτὴ ἀποτελεῖ καὶ ἀπάντησι στὸ ἑρμηνευτικὸ δί-
λημμα ποὺ γεννᾶται, ὅταν κάποια χωρία τῆς Ἁγίας Γραφῆς φαί-
νωνται ἐκ πρώτης ὄψεως ὡς ἀλληλο-συγκρουόμενα, ὅπως λ.χ. τὰ
ἑξῆς:

Ἀπόστασις: «῾Ο οὐρανὸς τοῦ οὐρανοῦ τῷ Κυρίῳ, τὴν δὲ γῆν
ἔδωκε τοῖς υἱοῖς τῶν ἀνθρώπων» 26.

᾿Εγγύτης: «Θεὸς ἐγγίζων ἐγώ εἰμι, λέγει Κύριος, καὶ οὐχὶ Θεὸς
πόρρωθεν», «οὐχὶ τὸν οὐρανὸν καὶ τὴν γῆν ἐγὼ πληρῶ; λέγει Κύ-
ριος»27.

(Συνεχίζεται)

1. Βλ. ἐνδεικτικά: Γενέσ. αʹ 1 καὶ 9, βʹ 1 καὶ 4· Δευτερ. αʹ 10, ιʹ 22· Αʹ Βασιλ. ιζʹ 46·
Ψαλμ. ηʹ 4· Ματθ. κδʹ 35· Λουκ. ιζʹ 24.

2. Βλ. ἐνδεικτικά: Γενέσ. αʹ 26, 28 καὶ 30, κζʹ 28· Ψαλμ. ηʹ 9.
3. Βλ. ἐνδεικτικά: Γενέσ. αʹ 8, 14, 15 καὶ 20· βʹ 19 καὶ 20· Ψαλμ. ιηʹ 1, λβʹ 6· Δανιὴλ

γʹ - ῞Υμνος 40· Ματθ. Ϛʹ 29, ηʹ 20.
4. Ἀποκαλ. βʹ 7.
5. ῾Ησ. ξϛʹ 1 καὶ ϛʹ 1.
6. Βʹ Κορινθ. ιβʹ 2· ῾Εβρ. δʹ 14.
7. Διαθήκη Λευΐ.



8. Ἀποκάλυψις Βαροὺχ (ἑλλην.).
9. Κείμενα ραββινικά, ᾿Ενὼχ (σλαβον.).
10. ᾿Ενὼχ (αἰθιοπ.), Δʹ ῎Εσδρας, Ἀποκάλυψις Βαροὺχ (συριακ.).
11. ᾿Ενὼχ (σλαβον.), Ἀποκάλυψις Μωϋσέως.
12. Παράδοσις ραββινική.
13. Ψαλμ. ριγʹ 24.
14. ῾Οσίου Νικοδήμου Ἁγιορείτου, Σχόλια στὸ Ψαλμ. ριγʹ 24.
15. Βλ. ἐνδεικτικά: Γενέσ. ιδʹ 18, 19, 20 καὶ 22.
16. Ψαλμ. ριβʹ 5.
17. ᾿Εφεσ. δʹ 10.
18. ῾Εβρ. δʹ 14.
19. ᾿Εφεσ. δʹ 10.
20. Ἱ. Χρυσοστόμου, PG τ. 62, στλ. 82/Στὸ ᾿Εφεσ. δʹ 10, ῾Ομιλία ΙΑʹ, § βʹ.
21. ῾Οσίου Νικοδήμου Ἁγιορείτου, Σχόλια στὸ Ψαλμ. ριγʹ 24.
22. ᾿Ιωάν. γʹ 13.
23. Αʹ Πέτρ. αʹ 12.
24. Ἱ. Αὐγουστίνου, παρὰ ῾Οσίῳ Νικοδήμῳ Ἁγιορείτῃ, Σχόλια στὸ Ψαλμ. ριγʹ 24.
25. Πράξ. ιζʹ 27-28.
26. Ψαλμ. ριγʹ 24.
27. ῾Ιερεμ. κγʹ 23-24.



Γ. ῾Η «πολυχώρητος» Οἰκία τοῦ Πατρὸς

1. ῾Ο Ἅγιος Ἀπόστολος Παῦλος
δὲν εἰσῆλθε λοιπὸν στὸν «ὑπερ-απρό-
σιτον» «οὐρανὸν τοῦ οὐρανοῦ», τὸ
ἀποκλειστικὸ αὐτὸ «κατοικητήριον»
τοῦ Θεοῦ, ἐφ᾿ ὅσον ὁ Κύριός μας
ἔχει παρασκευάσει ἄλλα «οἰκήματα»
γιὰ τοὺς ἀνθρώπους, ὅπως λέγει ὁ
῾Ιερὸς Χρυσόστομος:

«Οὐκ ἐποίησεν οὐρανὸν ἕνα
μόνον, ἀλλὰ καὶ ἕτερον, ἐκ προοι-

μίων δεικνὺς ὅτι οὐκ ἐναφίησιν ἡμᾶς τῇ γῇ, ἀλλ᾿ ἐκεῖ μετα-
στήσει· εἰ γὰρ μὴ ἔμελλεν ἐκεῖ μεθιστᾶν, τίνος ἕνεκεν καὶ
οὐρανὸς παρήγετο; οὐ γὰρ Αὐτῷ χρήσιμον τοῦτο στοιχεῖον·
ἀλλὰ τοὺς ἀπὸ γῆς ἐκεῖ μεθιστᾷν βουλόμενος, παρεσκεύα-
σε τὰ οἰκήματα» 1.

2. Μήπως τότε ὁ Ἅγιος Ἀπόστολος εἰσῆλθε στὰ «οἰκήματα»
αὐτά, στὴν «μέλλουσαν πόλιν» 2, τὴν «κρείττονα» καὶ «ἐπουράνιον» 3,
τὴν πολιτεία ποὺ ὑπάρχει «ἐν οὐρανοῖς» 4, «ἐν πόλει Θεοῦ ζῶντος,
῾Ιερουσαλὴμ ἐπουρανίῳ» 5;

῾Η Πόλις τοῦ ζῶντος Θεοῦ, ἡ ᾿Επουράνιος ῾Ιερουσαλὴμ εἶναι ἐκεῖ-
νος ὁ «τόπος» 6, ἐκείνη ἡ «οἰκία» 6, ἐκείνη ἡ «σκηνή» 7, ὅπου μετὰ τὴν
ἀνάστασί μας, «ἔχοντες φορέσει καὶ τὴν εἰκόνα τοῦ ἐπουρανίου» 8,
δηλαδὴ ἔχοντες ἀποκτήσει μίαν ὁμοιότητα «ποιοτικὴ» μὲ τὸν Κύριό
μας, «οἷος ὁ ἐπουράνιος, τοιοῦτοι καὶ οἱ ἐπουράνιοι» 9, θὰ κατοικοῦμε
πλέον εἰς τὸν αἰῶνα ὡς ὁ «Λαὸς τοῦ Θεοῦ»10· τότε ὁ Κύριος θὰ
εἶναι μαζί μας, ἐν τῷ μέσῳ ἡμῶν, αἰωνίως!...

3. Αὐτὸς ὅμως ὁ «τόπος», στὸν ὁποῖο ὄντες πλέον «ἐπουρά-



νιοι», θὰ «συγκατοικῶμεν» μὲ τὸν Σωτῆρα μας, «ἵνα ὅπου εἰμὶ ἐγώ,
καὶ ἡμεῖς ἦτε»11· αὐτὴ ἡ «Οἰκία τοῦ Πατρός», ὅπου «μοναὶ πολλαί
εἰσιν»11, δὲν ὁρίζεται τοπικῶς, ἀλλὰ τροπικῶς.

Δηλαδή, μετὰ τὴν ἀνάστασί μας δὲν θὰ εἴμεθα «σὰρξ καὶ αἷμα»,
οὔτε γνώρισμά μας θὰ εἶναι ἡ «φθορὰ» καὶ τὸ «θνητόν», ὥστε νὰ
ἰσχύη ἀκόμη ἡ πεῖρα καὶ οἱ ὅροι τῶν αἰσθητῶν, ἐφ᾿ ὅσον «πάντες
ἀλλαγησόμεθα», θὰ «ἐνδυθῶμεν» τὴν «ἀφθαρσίαν» καὶ τὴν «ἀθα-
νασίαν»12, θὰ ἔχουμε καταστῆ κατὰ χάριν ἄκτιστοι.

4. ῾Η ὑπερφυσικὴ αὐτὴ σχέσις μὲ τὸν Οὐράνιο Πατέρα διὰ μέ-
σου τοῦ πρεσβυτέρου Ἀδελφοῦ μας ᾿Ιησοῦ Χριστοῦ, μᾶς καθιστᾶ
συγγενεῖς Του, μᾶς ἀξιώνει νὰ εἴμεθα παιδιά Του, νὰ εἴμεθα «φίλοι
καὶ γείτονές» Του, τοὺς ὁποίους «συγκαλεῖ» γιὰ νὰ «συγχαροῦν»
μαζί Του γιὰ τὴν σωτηρία «τῶν προβάτων αὐτοῦ τῶν ἀπολωλό-
των»13.

᾿Εφ᾿ ὅσον λοιπὸν ὅλοι μαζὶ θὰ ἀποτελοῦμε τὴν ᾿Επουράνια Οἰκο-
γένεια, εἶναι ἑπόμενο νὰ διαμένουμε σὲ ἕναν κοινὸ «οἶκο», ὁ ὁποῖος
ἔχει πολλὲς «μονές», πολλὰ δωμάτια, πολλὰ διαμερίσματα· οἱ διά-
φορες τάξεις τῶν οὐρανίων κατοίκων, «φίλοι» καὶ «γείτονες», ὑπο-
νοοῦν ὅτι ὁ καθένας —ἀναλόγως μὲ τὴν καθαρότητα καὶ τὸν φωτι-
σμὸ ποὺ ἀξιώθηκε στὴν ἐπίγεια ζωὴ— διαμένει καὶ στὴν ἀνάλογη
«μονή», δηλαδὴ ἀπολαμβάνει καὶ τὸν ἀνάλογο βαθμὸ κοινωνίας μὲ
τὸν Θεὸ καὶ δόξης ἐπουρανίου.

5. Οἱ Ἅγιοι μᾶς βεβαιώνουν, ὅτι «αἱ πολλαὶ μοναὶ ἀναφέρονται
εἰς τοὺς διαφόρους βαθμοὺς τιμῆς ἐν τῇ αἰωνίᾳ ἐκείνῃ ζωῇ»14· ἐπί-
σης, ἀναφέρονται καὶ στὸ «πολυχώρητον» τοῦ «οὐρανοῦ», διότι δύ-
ναται νὰ περιλάβη/χωρέση καὶ τοὺς Ἁγίους Ἀγγέλους καὶ τοὺς ἀπ᾿
αἰώνων Ἁγίους καὶ Δικαίους μέχρι τῆς Συντελείας, οἱ ὁποῖοι —διασώ-
ζοντες τὴν προσωπικότητα/ἀτομικότητά τους— θὰ ἔχουν ὁ καθ᾿
ἕνας τὸν ἰδικό του «κλῆρον» στὴν Βασιλεία τῶν Οὐρανῶν.

6. ῾Ο Ἀββᾶς ᾿Ισαὰκ ὁ Σῦρος διευκρινίζει, ὅτι ὁ Σωτήρας μας ὡς
«πολλὰς μονὰς τοῦ Πατρὸς» χαρακτηρίζει τὶς διακρίσεις καὶ τὶς
διαφορὲς τῶν πνευματικῶν χαρισμάτων, δηλαδὴ «τὰ μέτρα τῆς
διανοίας τῶν ἐν τῇ χώρᾳ ἐκείνῃ αὐλιζομένων», βάσει τῶν ὁποίων
θὰ ἀπολαμβάνουν τῆς ἀναλόγου τρυφῆς:

«Καθάπερ ἕκαστος τοῦ αἰσθητοῦ ἡλίου κατὰ τὴν καθαρό-
τητα τῆς ὀπτικῆς δυνάμεώς τε καὶ ἀντιλήψεως κατατρυφᾷ·
καὶ καθάπερ ἑνὸς λύχνου ἐν ἑνὶ οἴκῳ δαυγάζοντος, διάφο-



ρος ἡ αὐγὴ γίνεται, τοῦ φωτὸς μὴ μεριζομένου εἰς πολλὰς
λαμπηδόνας, οὕτως ἐν τῷ μέλλοντι αἰῶνι οἱ δίκαιοι πάντες
αὐλίζονται ἐν μιᾷ χώρα ἀδιαιρέτως, ἕκαστος δὲ κατὰ τὸ
ἑαυτοῦ μέτρον ἐξ ἑνὸς ῾Ηλίου διαυγάζεται καὶ τὴν εὐφρο-
σύνην, ὡς ἐξ ἑνὸς ἀέρος, καὶ τόπου, καὶ καθέδρας, καὶ θεω-
ρίας, καὶ σχήματος»15.

7. Αὐτὴ ὅμως ἡ διαφορὰ τῶν «μέτρων τῆς διανοίας» καὶ τῶν
«πνευματικῶν χαρισμάτων» στὶς οὐράνιες «μονὲς» δὲν θὰ εἶναι
ὁρατή, προκειμένου νὰ μὴν προκαλῆται λύπη καὶ ἀδημονία στοὺς
«ὑποδεεστέρους» ἀπὸ τὴν ὑπερβάλλουσα χάρι τῶν «ὑπερεχόντων»:

«Καὶ οὐ θεωρεῖ τις τὰ μέτρα τοῦ ἑταίρου αὐτοῦ, οὔτε τοῦ
ὑπερέχοντος, οὔτε τοῦ ὑποδεεστέρου· ἵνα μὴ ὁρῶν τὴν ὑ-
περβάλλουσαν χάριν τοῦ ἑταίρου αὐτοῦ, καὶ τὸ ἑαυτοῦ ὑ-
στέρημα, γένηται αὐτῷ ταῦτα λύπης, καὶ ἀδημονίας αἴτια.
Μὴ γένοιτο τοῦτο εἶναι, ὅπου οὔκ ἐστι λύπη, οὐδὲ στενα-
γμός· ἀλλ᾿ ἕκαστος κατὰ τὴν δοθεῖσαν αὐτῷ χάριν, κατὰ τὸ
μέτρον αὐτοῦ, ἔσωθεν αὐτοῦ εὐφραίνεται. Μία δὲ ἡ θεωρία
ἡ ἔσωθεν τῶν πάντων ἐστί, καὶ μία ἡ χαρά»15.

8. ῾Ο Ἅγιος Κύριλλος Ἀλεξανδρείας συνοψίζει πολὺ ὡραῖα τὶς
ἀπόψεις αὐτές:

«Πολυχώρητόν τινα διδάσκων (ὁ Κύριος) εἶναι τὸν οὐρα-
νόν», «εἰκὸς δέ, ὅτι καὶ τὸ διάφορον τῆς τιμῆς, τῷ πολλὰς
εἶναι λέγειν τὰς μονάς, ὑποσημῆναι βούλεται, ἑκάστου τοῦ
διαζῇν βουλομένου ἐν ἀρετῇ, τόπον ὥσπερ τινὰ τὸν ἴδιον
ἀποληψομένου, καὶ τὴν τοῖς αὐτοῦ πρέπουσαν κατορθώμα-
σι δόξαν»16.

9. Καὶ ἡ Ἁγία Γραφὴ μᾶς δίδει ἕνα πανόραμα τῆς θαυμασίας
αὐτῆς μελλούσης καταστάσεως:

«᾿Ιδοὺ ἡ σκηνὴ τοῦ Θεοῦ μετὰ τῶν ἀνθρώπων, καὶ σκη-
νώσει μετ᾿ αὐτῶν, καὶ αὐτοὶ λαὸς Αὐτοῦ ἔσονται, καὶ Αὐτὸς
ὁ Θεὸς μετ᾿ αὐτῶν ἔσται»17· «ἐν τῇ οἰκίᾳ τοῦ Πατρός μου
μοναὶ πολλαί εἰσιν»· «πορεύσομαι ἑτοιμάσαι τόπον ὑμῖν»,
«ἵνα ὅπου εἰμὶ ἐγώ, καὶ ὑμεῖς ἦτε μετ᾿ ἐμοῦ»18· «ἵνα θεωρῆτε
τὴν δόξαν τὴν ἐμήν, ἢν δέδωκέ μοι ὁ Πατήρ»19· «καὶ οὕτω
πάντοτε σὺν Κυρίῳ ἐσόμεθα» 20.

10. Εἶναι λοιπὸν σαφές, ὅτι τότε στὴν «Οἰκίᾳ τοῦ Πατρὸς» δὲν
θὰ εἴμεθα ἁπλῶς καὶ μόνο στὸν ἴδιο «τόπο» μὲ τὸν Σωτῆρα μας,



ἀλλὰ καὶ στὴν ἴδια κατάστασι· δὲν θὰ
εἴμεθα μόνον θεαταὶ τῆς δόξης Του, ἀλ-
λὰ καὶ συμμέτοχοι καὶ κοινωνοὶ αὐτῆς·
τὸτε ὁ Χριστός μας θὰ εἶναι «πλήρης»,
διότι θὰ εἶναι μαζὶ μὲ ὅλα τὰ μέλη Του,
τὰ ὁποῖα ἀποτελοῦν τὴν ᾿Εκκλησία Του,
«ἢτις ἐστὶ τὸ Σῶμα Αὐτοῦ» 21· Αὐτὸς εἶ-
ναι ἡ Κεφαλὴ καὶ ἐμεῖς τὰ Μέλη Του·
Αὐτὸς εἶναι ὁ «Πρωτότοκος» καὶ ὅλοι
ἐμεῖς, οἱ ὅμοιοι κατὰ χάριν πρὸς Αὐτὸν

καὶ ἑνωμένοι μαζί Του, θὰ ἀποτελοῦμε τὴν «Πανήγυριν τῶν Πρωτο-
τόκων»· τότε ὁ Κύριός μας θὰ θαυμάζεται/δοξάζεται σὲ κάθε Μέ-
λος Του χωριστά, ἀλλὰ καὶ κάθε Μέλος θὰ θαυμάζεται/δοξάζεται
ἐν τῷ Χριστῷ.

11. Τότε θὰ βιώσουμε στὴν πληρότητά του τὸ ἐπηγγελμένο μυ-
στήριο:

«ἐν ἐκείνῃ τῇ ἡμέρᾳ γνώσεσθε ὑμεῖς ὅτι ἐγὼ ἐν τῷ Πατρί
μου καὶ ὑμεῖς ἐν ἐμοὶ κἀγὼ ἐν ὑμῖν» 22· «ἐγὼ μὲν φυσικῶς ἐν
τῷ Πατρί· καρπὸς γάρ εἰμι τῆς οὐσίας Αὐτοῦ, καὶ γνήσιον
γέννημα, ἐνυπάρχων τε καὶ ἐξ Αὐτοῦ πεφυκώς, ζωὴ ἐκ τῆς
ζωῆς»· «ἔστι δὲ καὶ Αὐτὸς ἐν ἡμῖν· μέτοχοι γὰρ Αὐτοῦ πάν-
τες γεγόναμεν καὶ Αὐτὸν ἔχομεν ἐν ἑαυτοῖς διὰ τοῦ Πνεύμα-
τος» 23.

12. Θὰ πρέπει ὅμως, ὁμιλοῦντες γιὰ τὴν «Οἰκία τοῦ Πατρὸς» καὶ
τὴν «Σκηνὴν τοῦ Θεοῦ», ὅπου θὰ συγκατοικοῦμε μὲ τὸν Κύριο αἰω-
νίως, νὰ μὴν λησμονοῦμε ποτέ, βάσει τῶν προλεχθέντων, τὸ ἀπρό-
σιτον καὶ ἀμέθεκτον τῆς θείας Οὐσίας: τὸν Θεὸν «εἶδεν οὐδεὶς ἀν-
θρώπων οὐδὲ ἰδεῖν δύναται» 24· «οὐκ ὄψεται ἄνθρωπος τὸ πρόσω-
πον τοῦ Θεοῦ καὶ ζήσεται» 25· «Θεὸν οὐδεὶς ἑώρακε πώποτε» 26·
«Θεὸν οὐδεὶς πώποτε τεθέαται» 27.

13. Αὐτὴ ἡ ἀδυναμία τῆς «ὁράσεως» τοῦ Θεοῦ τονίζει, ἐπανα-
λαμβάνουμε, τὸ ἀπρόσιτον τῆς οὐσίας τοῦ Θεοῦ· τὸ «κατοικητή-
ριον» τοῦ Θεοῦ εἶναι τὸ «φῶς» καὶ τοῦτο εἶναι «ἀπρόσιτον» 28· ἐὰν
ὅμως τὸ «κατοικητήριον» εἶναι «ἀπρόσιτον», πόσο ἀπρόσιτος καὶ
ἑπομένως ἀκατάληπτος εἶναι Αὐτὸς ποὺ κατοικεῖ εἰς αὐτό;

14. Πολὺ χαρακτηριστικὴ εἶναι ἡ ἀναφορὰ τοῦ ῾Ιεροῦ Χρυσοστό-
μου στὴν ἀποστολικὴ αὐτὴ θέσι:



«Οὐκ εἶπε, ῾῾φῶς ΩΝ ἀπρόσιτον᾿᾿, ἀλλὰ ῾῾φῶς οἰκῶν
ἀπρόσιτον᾿᾿, ἵνα μάθῃς ὅτι εἰ  οἶκος ἀπρόσιτος, πόσῳ
μᾶλλον ὁ ἐνοικῶν αὐτὸν Θεός. Ταῦτα δὲ ἔλεγεν, οὐχ ἵνα
οἶκον καὶ τόπον περὶ Θεὸν ὑποπτεύσῃς, ἀλλ᾿ ἵνα ἐκ πολ-
λῆς τῆς περιουσίας τὸ ἀκατάληπτον μάθῃς. Ἀλλ᾿ οὐδὲ
φῶς οἰκῶν ἀκατάληπτον εἶπεν, ἀλλὰ ἀπρόσιτον, ὅ τοῦ
ἀκαταλήπτου πολλῷ μεῖζόν ἐστι» 29.

15. Καὶ ὅμως· ἐνῶ ὁ Θεὸς εἶναι «ἐπέκεινα τῶν ὅλων» 30, ἐνῶ
ὑπάρχει «ὑπερέκεινα πάσης οὐσίας καὶ ἀνθρωπίνης ἐπινοίας» 31 καὶ
τὸν ῾Οποῖον «εἶδεν οὐδεὶς ἀνθρώπων οὐδὲ ἰδεῖν δύναται» 32, στὴν
μέλλουσα ζωὴ οἱ κατὰ χάριν ἄκτιστοι, οἱ «ἐπουράνιοι», θὰ ἴδουν
Αὐτὸν «πρόσωπον πρὸς πρόσωπον» 33.

Βεβαίως, ἤδη ἀπὸ τῆς ζωῆς αὐτῆς «οἱ καθαροὶ τῇ καρδίᾳ» βλέ-
πουν τὸν Θεό 34, ἀλλ᾿ ὅμως «δι᾿ ἐσόπτρου ἐν αἰνίγματι» 35, ἐνῶ τότε
«ὅμοιοι Αὐτῷ ἐσόμεθα» καὶ «ὀψόμεθα Αὐτὸν καθώς ἐστι» 36.

16. Ἆρά γε, εἶναι δυνατὸν ὁ Θεὸς νὰ γίνη θεατὸς «καθώς ἐστι»;
῾Η «φανέρωσις» τοῦ Σωτῆρος μας Χριστοῦ στὰ ῎Εσχατα θὰ εἶναι

ἡ ἀποκάλυψις ὄχι τῆς θείας Οὐσίας καὶ Φύσεώς Του, ἀλλὰ τῆς
θείας Δόξης Του· θὰ ἰδοῦμε Αὐτὸν ἐν τῷ ἀκτίστῳ φωτὶ τῆς Χάριτός
Του καὶ «τότε καὶ ἡμεῖς φανερωθησόμεθα ἐν δόξῃ» 37, δηλαδὴ «ἐν τῇ
δόξῃ ἐκείνῃ ὁποὺ ἔχει νὰ δοθῇ εἰς ἡμᾶς, κατὰ μετουσίαν καὶ ἀπόρ-
ροιαν τῆς ἐν Χριστῷ οὔσης καὶ θεαθησομένης δόξης» 38· ὁ Θεὸς
γίνεται θεατὸς καὶ ἀντιληπτὸς κατὰ χάριν μόνον ἀπὸ ἐκείνους, οἱ
ὁποῖοι ἀξιώθησαν νὰ ὁμοιωθοῦν πρὸς Αὐτόν, νὰ γίνουν δηλαδὴ
«θείας κοινωνοὶ φύσεως» 39.

17. Οἱ εὐσεβεῖς, οἱ πολιτευόμενοι θεαρέστως
«λαμβάνουν μὲν ἀπὸ τὴν παροῦσαν ζωὴν τὸν ἀρρα-

βῶνα καὶ τὸ προοίμιον τῆς ἐν τῷ μέλλοντι αἰῶνι ἐλπιζο-
μένης θεώσεως», «θέλουν δὲ λάβουν καὶ τὴν τελείαν καὶ
ὁλικωτάτην θέωσιν μετὰ θάνατον καὶ μετὰ τὴν κοινὴν
ἐξανάστασιν, ὅταν ἔχουν» «νὰ ἀπολαμβάνουν τὸ γλυκύ-
τατον ἐκεῖνο καὶ ἀμήχανον τοῦ Θεοῦ κάλλος καὶ νὰ ἐν-
τρυφοῦν εἰς αἰῶνα αἰῶνος τὰς ἐκ τοῦ θείου κάλλους
ἀστραπτούσας ἐλλάμψεις καὶ φωτοχυσίας, ἀξιούμενοι τῆς
πρόσωπον πρὸς πρόσωπον θεοπτίας» 40.

18. ῾Ο Χριστός μας προσευχήθηκε πρὸ τοῦ Πάθους Του μὲ ἐκ-
πληκτικὴ ἔντασι καὶ ἐπιμονὴ 41 πρὸς τὸν Οὐράνιο Πατέρα:



«Πάτερ, οὕς δέδωκάς μοι, θέλω ἵνα ὅπου εἰμὶ ἐγὼ κἀ-
κεῖνοι ὦσι μετ᾿ ἐμοῦ, ἵνα θεωρῶσι τὴν δόξαν τὴν ἐμὴν ἢν
δέδωκάς μοι, ὅτι ἠγάπησάς με πρὸ καταβολῆς κόσμου» 42 .

Τὸ νὰ εὑρισκώμεθα στὸν αὐτὸν τόπον ὅπου καὶ Αὐτός, ὡς καὶ τὸ
νὰ εἴμεθα ἐν τῷ Χριστῷ, δὲν ἀποτελεῖ ταυτολογίαν· ἡ μὲν παρου-
σία στὸν αὐτὸν τόπον, «ὅπου εἰμὶ ἐγὼ κἀκεῖνοι ὦσι» 42, μαρτυρεῖ τὴν
διάκρισι καὶ τὸ ἀκοινώνητο τῶν φύσεων, θείας καὶ ἀνθρωπίνης, τὸ
δὲ «σὺν Χριστῷ εἶναι» 43 μαρτυρεῖ τὴν κατὰ χάριν κοινωνίαν καὶ
ἕνωσιν Θεοῦ καὶ ἀνθρώπων ἐν τῇ θεωρίᾳ τῆς Δόξης τοῦ Σωτῆρος
μας Χριστοῦ, τὸ συμμετέχειν καὶ συγκοινωνεῖν τῆς ἀκτίστου Δόξης.

19. Αὐτὴ εἶναι ἡ Βασιλεία τοῦ Θεοῦ, ἡ «πρόσωπον πρὸς πρόσω-
πον θεοπτία», διότι «μεγίστη ὄντως δόξα τὸ θεωρεῖν τὴν δόξαν
Αὐτοῦ» τοῦ Χριστοῦ 44, ἐφ᾿ ὅσον «ἡ πᾶσα ἀνάπαυσις αὕτη ἐστί, τὸ
θεωρεῖν εἰς τὸν Υἱὸν τοῦ Θεοῦ. Τοῦτο γοῦν καὶ δοξάζεσθαι ποιεῖ, ὅ
καὶ ὁ Παῦλος φησιν: ῾῾ Ἀνακεκαλυμμένῳ προσώπῳ τὴν δόξαν Κυ-
ρίου κατοπτριζόμενοι᾿᾿» 45.

20. Θὰ ἰδοῦμε λοιπὸν τὸν Σωτῆρα μας «καθώς ἐστι», ὄχι ὅμως
«καθὼς εἶναι κατὰ τὴν οὐσίαν καὶ φύσιν» Του:

«ἄπαγε! Τοῦτο γὰρ εἶναι ἀδύνατον εἰς κάθε γεννητὴν
καὶ κτιστὴν φύσιν ἀγγέλων ὁμοῦ καὶ ἀνθρώπων»· «δὲν
θέλομεν νὰ ἰδοῦμεν τὴν ἀόρατον φύσιν τοῦ Θεοῦ, οὔτε
νὰ γενοῦμεν οἱ αὐτοὶ μὲ Αὐτόν, ἀλλὰ θέλομεν ἰδοῦμεν τὴν
δόξαν τοῦ Θεοῦ καὶ ἁπλῶς τὰ θεῖα Προσόντα, καὶ κατ᾿
αὐτὰ ἔχομεν νὰ γένωμεν ὅμοιοι μὲ Αὐτόν», «ὡς θεοὶ μὲν
κατὰ χάριν μὲ τὸν κατὰ φύσιν Θεόν»46.

21. ᾿Επειδὴ λοιπὸν «ἡ ὑπερούσιος ἐκείνη καὶ ἄπειρος οὐσία καὶ
φύσις τοῦ Θεοῦ, ὄχι μόνον εἶναι ἀμέθεκτος ἀπὸ τὰ κτίσματα, ἀλλὰ
καὶ ἀόρατος καὶ ὄχι μόνον ἀόρατος, ἀλλὰ καὶ ἀκατάληπτος καὶ
πάντῃ ἀνεπινόητος καὶ ἀνεξιχνίαστος»47, γιὰ τὸν λόγον αὐτὸ τὸ
«θείας κοινωνοὶ φύσεως» τοῦ Ἁγίου Ἀποστόλου Πέτρου σημαίνει:

«τὸ νὰ κοινωνήσουν καὶ νὰ μεθέξουν οἱ διὰ πίστεως
καὶ ἐναρέτου βίου καθαρθέντες καὶ τελειωθέντες Χριστια-
νοὶ ἀπὸ τὰς θείας τοῦ Θεοῦ τελειότητας καὶ ἐνεργείας
καὶ δυνάμεις καὶ χάριτας καὶ ἁπλῶς ἀπὸ τὰ Προσόντα
τοῦ Θεοῦ, τὰ ὁποῖα ὠνόμασε φύσιν Θεοῦ ὁ κορυφαῖος·
διατὶ εἶναι ἡνωμένα μὲ τὴν τοῦ Θεοῦ φύσιν καὶ ἀπὸ
αὐτὴν εἶναι ἀχώριστα, καὶ ἀκολούθως διατὶ εἶναι οὐσιώδη



καὶ φυσικὰ τοῦ Θεοῦ. Φύσις γὰρ
λέγονται καὶ τὰ φυσικά. Καὶ καθὼς
ἡ θεία φύσις εἶναι ἀΐδιος καὶ ἄκτι-
στος, ἔτσι καὶ αὐτὰ εἶναι συναΐδια
τῷ Θεῷ καὶ ἄκτιστα. Τούτων λοι-
πῶν τῶν φυσικῶν τελειοτήτων τοῦ
Θεοῦ, [δηλαδὴ τῶν θείων Προσόν-
των], οἱ κεκαθαρμένοι κοινωνοῦντες
θεοῦνται καὶ θεοὶ γίνονται κατὰ χά-
ριν, νῦν μὲν ὡς ἐν ἀρραβῶνι, τότε
δὲ τελεώτερον καὶ ἐκτυπώτερον, ὥ-
σπερ εἴπομεν» 47.

22. Ἀκριβῶς ἐπειδὴ οἱ φυσικὲς τελειότητες τοῦ Θεοῦ, δηλαδὴ τὰ
θεῖα Προσόντα καλοῦνται γενικῶς θεία φύσις, ὡς οὐσιώδη καὶ φυσι-
κὰ τοῦ Θεοῦ, ἕνεκα αὐτοῦ καὶ ἡ θεοποιὸς χάρις τοῦ Θεοῦ, δηλαδὴ
«τὸ τοῦ Θεοῦ θεοποιὸν δῶρον», οἱ ἄκτιστες ἐνέργειές Του, ὀνομά-
ζονται ἀπὸ τοὺς Ἁγίους Πατέρες «θεότης» 48, στὴν ὁποία μετέχουμε
καὶ τὴν ὁποία βλέπουμε, ἐνῶ ὁ Κύριος ποὺ παρέχει τὴν χάρι αὐτὴν
εἶναι βεβαίως ὑπεράνω αὐτῆς τῆς «θεότητος», παραμένων ἀμέθε-
κτος, ἀπρόσιτος καὶ ἀκατάληπτος.

23. Τὴν ἀλήθεια αὐτή, δηλαδὴ τὴν διαφορὰ τῆς ἀμεθέκτου θείας
φύσεως καὶ τῶν μεθεκτῶν θείων ἐνεργειῶν, τονίζει πολὺ χαρακτηρι-
στικὰ ὁ ῞Οσιος Μάξιμος ὁ ῾Ομολογητής:

«Πάντων τῶν ὄντων καὶ μετεχόντων (ἤτοι κτισμάτων)
καὶ μεθεκτῶν (ἤτοι τῶν θείων ἐνεργειῶν), ἀπειράκις ἀπεί-
ρως ὁ Θεὸς ὑπερεξῄρηται» 49.

῾Ο δὲ κρυφιομύστης Διονύσιος ὁ Ἀρεοπαγίτης ἐπιβεβαιώνει τὴν
ἐμπειρία αὐτὴ τῆς ᾿Εκκλησίας:

«ὑπερίδρυται πάντων τῶν ὄντων ὁ ὑπὲρ πάντα τὰ
ὄντα, καὶ πάντων τῶν μετεχόντων καὶ τῶν μετοχῶν ὁ
ἀμέθεκτος αἴτιος» 50.

24. Αὐτὴ λοιπὸν ἡ ὑπερφυὴς πραγματικότης τοῦ συμβασιλεύειν 51

καὶ συγκαθέζεσθαι 52 μὲ τὸν Σωτῆρα μας Χριστὸ στὸν ἴδιο Θρόνο,
ὅπου ἡ Δόξα τοῦ Ἀρνίου θὰ εἶναι τὸ Φῶς 53 τῆς Καινῆς ῾Ιερουσα-
λήμ 54, τὸ ὁποῖο θὰ ἀντανακλᾶται στοὺς θεωμένους καὶ θὰ τοὺς
μεταμορφώνη «εὶς τὴν αὐτὴν λαμπηδόνα» 55 «ἀπὸ δόξης εἰς δό-
ξαν» 56, αὐτὴ εἶναι ἡ Βασιλεία τῶν Οὐρανῶν:



«῾Η τοῦ Θεοῦ Βασιλεία, τῶν προσόντων τῷ Θεῷ φυσι-
κῶς ἀγαθῶν [φυσικῶν τελειοτήτων] κατὰ χάριν ἐστὶ μετά-
δοσις»57.

25. Αὐτὸ ἀκριβῶς ἐννοεῖται στὴν ῾Ιερὰ Ἀποκάλυψι: στὴν Καινὴν
῾Ιερουσαλὴμ οἱ λάτρεις τοῦ Ἀρνίου

«ὄψονται τὸ πρόσωπον Αὐτοῦ, καὶ τὸ ὄνομα Αὐτοῦ
ἐπὶ τῶν μετώπων αὐτῶν» 58.
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Δʹ ῾Η «ἀσύγκριτος» δόξα τῆς Θεομήτορος

1. ῾Ο «Οὐρανὸς» λοιπόν, δηλαδὴ ἡ «Οἰκία τοῦ Πατρός», εἶναι
«πολυχώρητος» καὶ περιλαμβάνει «πολλὰς μονάς», δηλαδὴ «διαφό-
ρους βαθμοὺς τιμῆς».

Μήπως ὅμως ἡ διευκρίνισις αὐτὴ προκαλεῖ ἤδη τὴν αἴσθησι
τριῶν γενικωτάτων «μονῶν», δηλαδὴ τριῶν τόπων/ἐπιπέδων δια-
φόρου βαθμοῦ τιμῆς, ὅταν ληφθῆ ὑπ᾿ ὄψιν, ὅτι ἄλλη εἶναι ἡ δόξα
τῆς ῾Υπερευλογημένης Θεοτόκου, ἄλλη τῶν Ἁγίων Ἀσωμάτων καὶ
ἄλλη τῶν θεωθέντων εὐσεβῶν;

αʹ.
2. Ἆρά γε, ποιός νοῦς εἶναι δυνατὸν νὰ συλλάβη τὴν ἀσύγ-

κριτον δόξαν τῆς Θεομήτορος; ῾Ο θεομητροπρεπὴς ἁγιασμὸς καὶ
τὰ ὑπερφυσικὰ χαρίσματά Της «ὑπερβαίνουσι κάθε νοῦν καὶ κάθε
λόγον, τόσον διὰ τὸ μέγεθος αὐτῶν, ὅσον καὶ διὰ τὸ πλῆθος»,
ἐπειδὴ «οὐδὲν ἄλλο ἐστὶν ἐν ὅλῃ τῇ κτίσει ἴσον, ἢ ἀνώτερον τῆς
Θεοτόκου»1.

3. «Οὐδὲν τοίνυν ἐν βίῳ, οἷον ἡ Θεοτόκος Μαρία», λέγει ὁ
ρητορικώτατος Χρυσόστομος· «περίελθε, ὦ ἄνθρωπε, πᾶσαν τὴν
κτίσιν τῷ λογισμῷ, καὶ βλέπε, εἰ ἔστιν ἴσον, ἢ μεῖζον τῆς Ἁγίας καὶ
Θεοτόκου Παρθένου· περινόστησον τὴν γῆν· περίβλεψον τὴν θά-
λασσαν· πολυπραγμόνησον τὸν ἀέρα· τοὺς Οὐρανοὺς τῇ διανοίᾳ
ἐρεύνησον· τὰς ἀοράτους πάσας Δυνάμεις ἐνθυμήθητι, καὶ βλέπε,
εἰ ἔστιν ἄλλο τοιοῦτο θαῦμα ἐν πάσῃ τῇ κτίσει»2.

4. Ποῦ ἔγκειται ὅμως ἡ ἀσύγκριτος δόξα τῆς Θεομήτορος;
«Σὺ δέ, Παρθένε Μαρία», λέγει ἀπευθυνόμενος πρὸς τὴν

Παναγία ὁ ῞Οσιος Νικόδημος ὁ Ἁγιορείτης, «οὐσιωδῶς ἐχώ-



ρησας τὸν Θεὸν Λόγον ἀσπόρως
[καὶ] ἀπειράνδρως ἐν τῇ ἀχράντῳ
κοιλίᾳ Σου, τὸν ̔Οποῖον ἀκόπως μὲν
ἐβάστασας, ἀνωδίνως δὲ ὠδίνησας,
καὶ ἀδιαφθόρως ἐγέννησας, χωρὶς
νὰ παραβλάψῃς τὴν Παρθενίαν Σου·
τὰ ὁποῖα καὶ τὰ τέσσερα ταῦτα
εἶναι ὑπερφυσικώτατα, εἶναι παρα-
δοξότατα, εἶναι ξενηκουστότατα καὶ
ἐκπληκτικώτατα»1.

5. ᾿Εξ αἰτίας τῶν τεσσάρων αὐ-
τῶν, «πρεπωδέστατα ἡ Θεοτόκος εἶ-
ναι ἀνωτέρα ἀσυγκρίτως πασῶν τῶν
Οὐρανίων Δυνάμεων, διότι ἐκεῖναι ἐλ-
λάμψεις μόνον τινὰς ἐκ Θεοῦ δεχόμε-
ναι, οὕτως ἀπὸ ἐκεῖ φωτίζονται καὶ τελειοῦνται»2· «ὅθεν ἡ Θεο-
τόκος ἀσυγκρίτως γὰρ καὶ αὐτῶν τῶν Χερουβὶμ ὑπερέχει, καθὼς
καὶ τῶν Σεραφίμ· ἀσυγκρίτως γὰρ καὶ αὐτῶν ὑπερενδοξοτέρα
ἐστὶν ἡ Θεοτόκος»3.

6. Ἄλλωστε, εἶναι γεγονός, ὅτι «θρόνος ἔμψυχος τοῦ Παμβα-
σιλέως Θεοῦ εἶναι ἡ Θεοτόκος, ἡ ἐν μήτρᾳ χωρήσασα τὸν ἀχώρη-
τον τῷ παντί, καὶ ὡς θρόνος Τοῦτον βαστάσασα»4· τὰ Σεραφὶμ
ὅμως ἵστανται κύκλῳ αὐτοῦ τοῦ θρόνου, τὸ ὁποῖο ὑποδηλώνει
τὴν ἀπόστασι μεταξὺ Θεοτόκου καὶ Οὐρανίων Δυνάμεων:

«Εἶδον τὸν Κύριον καθήμενον ἐπὶ θρόνου ὑψηλοῦ καὶ ἐ-
πηρμένου, καὶ πλήρης ὁ οἶκος τῆς δόξης Αὐτοῦ· καὶ Σεραφὶμ
εἰστήκεισαν κύκλῳ Αὐτοῦ, ἕξ πτέρυγες τῷ ἑνὶ καὶ ἕξ πτέρυ-
γες τῷ ἑνί, καὶ ταῖς μὲν δυσὶ κατεκάλυπτον τὸ πρόσωπον,
ταῖς δὲ δυσὶ κατεκάλυπτον τοὺς πόδας καὶ ταῖς δυσὶν ἐπέ-
ταντο· καὶ ἐκέκραγεν ἕτερος πρὸς τὸν ἕτερον· ἅγιος, ἅγιος,
ἅγιος Κύριος σαβαώθ, πλήρης πᾶσα ἡ γῆ τῆς δόξης Αὐ-
τοῦ» 5.

7. ῾Υπάρχει λοιπὸν μία «διαφορὰ στάσεως» μεταξὺ Θεοτόκου
καὶ Οὐρανίων Τάξεων, περὶ τῆς ὁποίας ὁ θεῖος Γρηγόριος Παλαμᾶς
λέγει τὰ ἑξῆς θαυμαστά:

«Περὶ μὲν γὰρ τῆς τούτων ἀνωτάτω ταξιαρχίας ῾Ησαΐας
γράφει: ̔ ῾Καὶ τὰ Σεραφὶμ εἰστήκεισαν κύκλῳ Αὐτοῦ᾿᾿· περὶ δὲ



Αὐτῆς πάλιν ἡ Δαβίδ: ῾῾Παρέστη ἡ βασίλισσα ἐκ δεξιῶν
Σου᾿᾿. ῾Ορᾶτε τὴν διαφορὰν τῆς στάσεως; Ἀπὸ ταύτης
ἔχετε συνορᾶν καὶ τὴν διαφορὰν τῆς κατὰ τὴν ἀξίαν τά-
ξεως: περὶ μὲν γὰρ τὸν Θεὸν τὰ Σεραφίμ, πλησίον δὲ παρ᾿
Αὐτὸν ἐκεῖνον, μόνη ἡ παμβασιλίς»· «οὐ πλησίον δὲ μόνον,
ἀλλὰ καὶ ἐκ δεξιῶν εἰκότως· ὅπου γὰρ ὁ Χριστὸς ἐν Οὐρα-
νοῖς ἐκάθισεν, ἐν δεξιᾷ δηλονότι τῆς μεγαλωσύνης, ἐκεῖ καὶ
Αὕτη νῦν ἀπὸ γῆς εἰς Οὐρανοὺς ἀναβᾶσα ἕστηκεν· οὐ μό-
νον ὅτι ποθεῖ καὶ ἀντιποθεῖται πάντων μάλιστα, καὶ αὐτοῖς
φυσικοῖς θεσμοῖς, ἀλλ᾿ ὅτι καὶ θρόνος ἐστὶν ὡς ἀληθῶς Αὐ-
τοῦ· ὅπου δὲ κάθηται ὁ Βασιλεύς, ἐκεῖ καὶ ὁ θρόνος ἵσταται.
Τοῦτον τὸν θρόνον καὶ ὁ ῾Ησαΐας μεταξὺ ἐκείνου τοῦ χερου-
βικοῦ χοροῦ καὶ ἔβλεπε καὶ ἔλεγεν ὑψηλὸν καὶ ἐπηρμένον, τὸ
τὰς Οὐρανίους Δυνάμεις ὑπεραναβεβηκὸς τῆς Θεομήτορος
δηλῶν. Διὸ καὶ αὐτοὺς εἰσάγει τοὺς Ἀγγέλους ἀπὸ ταύτης
τὸν Θεὸν δοξάζοντας καὶ λέγοντας: ῾῾Εὐλογημένη ἡ δόξα
Κυρίου ἀπὸ τοῦ τόπου Αὐτοῦ᾿᾿» 6.

8. Εἶναι δὲ τόση ἡ διαφορὰ καὶ ἡ ὑπὲρ λίαν τιμὴ τῆς Ἀειπαρ-
θένου Θεομήτορος, «καθ᾿ ὑπερβολὴν εἰς ὑπερβολήν» 7, ἐν σχέσει μὲ
τὶς Οὐράνιες Δυνάμεις, ἐξ αἰτίας τοῦ μεγέθους καὶ τοῦ πλήθους
τῶν «οὐσιωδῶν» καὶ «ἐσωτερικῶν» χαρισμάτων Της 8, ὥστε ὁ Ἅ-
γιος Κοσμᾶς ὁ Μελωδός, «θέλων νὰ ὑμνήσῃ τὴν ἀσύγκριτον δόξαν
τῆς Θεομήτορος», «ἀναγκάζεται νὰ παραλάβῃ ἔξωθεν τὰ Χερου-
βὶμ καὶ τὰ Σεραφίμ, τὰς πρώτας καὶ περὶ Θεὸν οὔσας Ταξιαρχίας,
ἵνα διὰ μέσου τῆς συγκριτικῆς τούτων ἀσυγκρισίας, ἢ ἀσυγκρίτου
συγκρίσεως» 9, μελωδήση ἐξαίσια:

«Τὴν τιμιωτέραν τῶν Χερουβίμ, καὶ ἐνδοξοτέραν ἀσυγκρίτως
τῶν Σεραφίμ, τὴν ἀδιαφθόρως Θεὸν Λόγον τεκοῦσαν, τὴν ὄντως
Θεοτόκον Σὲ μεγαλύνομεν» 10.

9. ῾Ο θαυμάσιος Θεοτοκολόγος τῆς ᾿Εκκλησίας μας, ὁ ῞Οσιος
Νικόδημος ὁ Ἁγιορείτης, ἀποφαίνεται ὅτι ὁ ὕμνος αὐτὸς πρέπει νὰ
νοῆται ὡς ἑξῆς:

«Τὴν τιμιωτέραν ἀσυγκρίτως τῶν Χερουβίμ, καὶ ἐνδοξοτέραν
ἀσυγκρίτως τῶν Σεραφίμ», διότι τὸ «ἀσυγκρίτως» ἀποδίδεται «ὄχι
μόνον πρὸς τὰ Σεραφίμ, ἀλλὰ καὶ πρὸς τὰ Χερουβίμ», δηλαδὴ ἡ
Θεοτόκος εἶναι «τιμιωτέρα ὄχι συγκριτικῶς, ἀλλὰ ἀσυγκρίτως» τῶν
Χερουβὶμ καὶ Σεραφίμ 8.



10. Εἶναι δὲ ἀξιωσημείωτον, ὅτι «ἀναφέρων ὁ ῾Ιερὸς Κοσμᾶς τὰ
δύο ὑπέρτατα Τάγματα ἐκ τῆς πρώτης ῾Ιεραρχίας τῶν Ἀγγέλων,
τὰ Χερουβίμ, λέγω, καὶ Σεραφίμ, καὶ τούτων τιμιωτέραν ἀσυγκρί-
τως καὶ ἐνδοξοτέραν εἰπῶν τὴν Θεοτόκον, ἀπέδειξεν Αὐτὴν τιμιω-
τέραν καὶ ἐνδοξοτέραν καὶ πάντων τῶν ἄλλων κατωτέρων Ταγμά-
των· ἡ γὰρ ὑπερτέρα οὖσα τῶν μειζόνων, πολλῷ μᾶλλον ὑπερτέ-
ρα ἐστὶ τῶν ἐλλατόνων» 11.

11. Καὶ ὁ πνευματοφόρος Ἁγιορείτης Θεοτοκολόγος ἐπισφρα-
γίζει ἐπιγραμματικά:

«Αὕτη ὑπερέβη καὶ Ἀγγέλους καὶ Ἀρχαγγέλους καὶ πά-
σας τὰς χοροστασίας τῶν Οὐρανίων Δυνάμεων, ὄχι μὲ ἕνα
μέτρον συγκριτικόν, ἀλλὰ μὲ [ἕνα μέτρον] ἀσύγκριτον»12.

12. Τὸ ἀσύγκριτον ὅμως τῆς Θεομητορικῆς ὑπεροχῆς ἐξαίρεται
μὲ ἔκτακτη ἔμφασι, ὄχι μόνον ὅταν οἱ Ἅγιοι διδάσκουν ὅτι ἡ
Πάναγνος «αὕτη μόνη μεθόριόν ἐστι κτιστῆς καὶ ἀκτίστου φύσεως»13,
ἀλλα καὶ ὅταν διακηρύσσουν, ὅτι

«῾Η Παρθένος εἶναι ταμίας καὶ φύλαξ ὅλων τῶν θησαυ-
ρῶν καὶ χαρισμάτων τοῦ οὐρανίου Βασιλέως Θεοῦ»,
«διὰ νὰ μεταδίδῃ καὶ νὰ διαμοιράζῃ αὐτὰ εἰς ὅλα τὰ
κτίσματα, νοητὰ καὶ αἰσθητά, Ἀγγέλους τε καὶ ἀνθρώ-
πους»14.

13. ῾Η ἐκπληκτικὴ αὐτὴ θέσις εἶχε ἤδη ἐκφρασθῆ ἀπὸ τὸν Ἅγιο
Γρηγόριο Παλαμᾶ:

«Αὕτη δὲ πρώτη δεχομένη τὸ πλήρωμα τοῦ τὰ



σύμπαντα πληροῦντος, καθίστησι τοῖς πᾶσι χωρητὸν
νέμουσα πρὸς δύναμιν ἑκάστῳ κατὰ τὴν ἀναλογίαν καὶ
τὸ μέτρον τῆς ἑκάστου καθαρότητος· ὥστ᾿ Αὐτὴν εἶναι
ταμεῖον καὶ πρύτανιν τοῦ πλούτου τῆς Θεότητος», «καὶ
οὐδὲν ἂν ἐκ τοῦ Θεοῦ τῶν δωρημάτων, εἰμὴ διὰ ταύτης,
γένοιτο καὶ Ἀγγέλοις καὶ ἀνθρώποις»15.

14. Τὸ κοινὸ αὐτὸ φρόνημα τῆς ᾿Εκκλησίας, γιὰ τὴν ἀσύγκριτη
ἀνωτερότητα τῆς Θεομήτορος, συνοψίζει ὡς ἑξῆς ὁ ῞Οσιος Νικό-
δημος:

«῾Η Κυρία Θεοτόκος, ὡς Μήτηρ
Θεοῦ, ἀμέσως μετὰ Θεὸν οὖσα, καὶ
ἀσυγκρίτως ὑπερβᾶσα ὄχι μόνον
ἀνθρώπους, ἀλλὰ καὶ αὐτὰς τὰς
πρώτας καὶ ἀνωτάτας τάξεις τῶν
Ἀγγέλων, Χερουβὶμ καὶ Σεραφίμ, δι᾿
ἑαυτῆς διανέμει τὸν πλοῦτον ὅλων
τῶν τοῦ Θεοῦ χαρισμάτων καὶ θείων
ἐλλάμψεων εἰς ὅλους Ἀγγέλους τε
ὁμοῦ καὶ ἀνθρώπους, καθὼς ὅλη
κοινῶς ἡ τοῦ Χριστοῦ φρονεῖ
᾿Εκκλησία»16.

βʹ.

15. ᾿Εν τούτοις, ὁ ἐννεάριθμος χορὸς τῶν Ἁγίων Ἀσωμάτων
Δυνάμεων, ἂν καὶ εἶναι «ἀσυγκρίτως» κατώτερος, ὡς πρὸς τὴν
μετοχὴ τῆς θείας Δόξης, ἀπὸ τὴν Παμμακάριστον Θεοτόκον, εἶναι
ὅμως σαφῶς ἀνώτερος τοῦ χοροῦ τῶν θεωθέντων ἀνθρώπων,
ἐπειδὴ ἀποτελεῖ τὴν Οὐράνια ῾Ιεραρχία.

16. Οἱ Ἅγιοι Ἀσώματοι διακρίνονται, κατὰ τὸν Ἅγιο Διονύσιο
Ἀρεοπαγίτη, σὲ τρεῖς τριαδικὲς διακοσμήσεις: ἡ ὑπερτάτη τριὰς
ἀποτελεῖται ἀπὸ τοὺς Θρόνους, τὰ Χερουβὶμ καὶ τὰ Σεραφίμ· τὴν
μέση τριάδα συγκροτοῦν οἱ Κυριότητες, οἱ Δυνάμεις καὶ οἱ ᾿Εξου-
σίες· στὴν κατώτατη τριάδα εὑρίσκονται οἱ Ἀρχές, οἱ Ἀρχάγγελοι
καὶ οἱ Ἄγγελοι17.

17. ῾Ο ῾Ιερὸς Δαμασκηνός, ἀναφερόμενος στὶς τρεῖς αὐτὲς «τρια-
δικὲς διακοσμήσεις», λέγει τὰ ἑξῆς:



«Καθὼς δὲ ὁ ἁγιώτατος, καὶ ἱερώτα-
τος, καὶ θεολογικώτατός φησι Διονύσιος
ὁ Ἀρεοπαγίτης, πᾶσα ἡ θεολογία, ἢ-
γουν ἡ θεία Γραφή, τὰς οὐρανίους Οὐ-
σίας ἐννέα κέκληκε· ταύτας ὁ θεῖος ἱε-
ροτελεστὴς εἰς τρεῖς ἀφορίζει τριαδικὰς
διακοσμήσεις»18.

18. Στὸν Οὐρανὸ ὅμως ἐπικρατεῖ ἕνας
αἰώνιος θεσμός, ὅπως μᾶς διαβεβαιώνουν
οἱ Ἅγιοι: οἱ μικρότεροι μετέχουν τοῦ Θεοῦ
διὰ τῶν μεγαλυτέρων.

«᾿Επεὶ γὰρ καὶ τοῦτο νόμιμον
αἰώνιον ἐν οὐρανοῖς διὰ τῶν μειζόνων τοὺς ἐλάττους
μετέχειν τοῦ ἐπέκεινα ὄντως ἱδρυμένου, μείζων δ᾿
ἀσυγκρίτως ἁπάντων ἡ Παρθενομήτωρ, δι᾿ Αὐτῆς
μεθέξουσιν, ὅσοι δὴ μετέχουσι Θεοῦ»19.

19. ᾿Εξ αἰτίας λοιπὸν τοῦ θεσμοῦ αὐτοῦ, οἱ τρεῖς Τάξεις τῶν
Ἁγίων Ἀσωμάτων μετέχουν διαφορετικὰ στὶς θεῖες ἐλλάμψεις, ἀλ-
λὰ ἐνῶ οἱ ἀνώτερες μετέχουν τῆς δόξης τῶν κατωτέρων, οἱ κατώ-
τερες δὲν μετέχουν τῆς ἁγιοπρεποῦς ἐλλάμψεως τῶν ἀνωτέρων,
κατὰ τὸν κρυφιομύστην Διονύσιον:

«Αἱ μὲν γὰρ ὑπερβεβηκυῖαι Διακοσμήσεις περισσῶς ἔχουσι
καὶ τὰς τῶν ὑφειμένων ἱερὰς ἰδιότητας, αἱ δὲ τελευταῖαι τὰς
τῶν πρεσβυτέρων ὑποκειμένας ὁλότητας οὐκ ἔχουσι, μερι-
κῶς εἰς αὐτὰς τῶν πρωτοφανῶν ἐλλάμψεων διὰ τῶν πρώ-
των ἀναλόγως αὐταῖς διαπορθμευομένων» 20.

20. Τὴν διαφορὰ αὐτὴ τῶν Οὐρανίων Τάξεων βεβαιώνει καὶ ὁ
Ἅγιος ᾿Ιωάννης ὁ Δαμασκηνός:

«Διαφέροντες δὲ ἀλλήλων τῷ φωτισμῷ καὶ τῇ στάσει,
εἴτε πρὸς τὸν φωτισμὸν τὴν στάσιν ἔχοντες, ἢ πρὸς τὴν
στάσιν τοῦ φωτισμοῦ μετέχοντες, καὶ ἀλλήλους φωτίζοντες
διὰ τὸ ὑπερέχον τῆς τάξεως ἢ τῆς φύσεως. Δῆλον δέ, ὡς οἱ
ὑπερέχοντες τοῖς ὑποβεβηκόσι μεταδιδόασι τοῦ τε φωτισμοῦ,
καὶ τῆς γνώσεως» 21.

21. Αὐτὴ ἡ διαφορὰ φωτισμοῦ καὶ στάσεως μεταξὺ τῶν Οὐρα-
νίων «τριαδικῶν διακοσμήσεων» ἔγινε μάλιστα αἰσθητὴ κατὰ τὸ μυ-
στήριο τῆς θείας Ἀναλήψεως τοῦ Κυρίου μας, ὅπως μᾶς διδάσκει ὁ



Ἅγιος Μάξιμος ὁ ῾Ομολογητής, ὁ ὁποῖος ἀπαντῶν στὸ ἐρώτημα:
«Διατί μετὰ ἐννέα ἡμέρας τῆς Ἀναλήψεως κατῆλθε τὸ Πνεῦμα τὸ
Ἅγιον;», μᾶς ἀναβιβάζει στὸ Μυστήριο τῆς Ἀνακεφαλαιώσεως τῶν
ἐν Οὐρανῷ:

«Φασί τινες τῶν τὰ θεῖα πεπαιδευμένων, ὅτι ἐπειδὴ ἐν-
νέα Τάξεις κατὰ τὸν Διονύσιον τὸν Ἀρεοπαγίτην αἱ Ἀγγελι-
καὶ Δυνάμεις εἰσίν, ἀνίων (ἀνερχόμενος) κατὰ τὸ ἀνθρώπι-
νον ὁ Κύριος, κατὰ τὸ θεῖον πάντα πληροῖ, ἑκάστῳ Τάγματι
μίαν ἡμέραν ἀπένειμεν, ἀπὸ τῆς ἐσχάτης ἕως τῆς τελευταίας·
ἐδέοντο γὰρ καὶ αὗται τῆς τοῦ Κυρίου πρὸς αὐτὰς ἐπιδημίας·
῾῾ἐν Αὐτῷ γάρ, κατὰ τὸν Ἀπόστολον, ἀνεκεφαλαιώθη, οὐ
μόνον τὰ ἐπὶ τῆς γῆς, ἀλλὰ καὶ τὰ ἐν Οὐρανῷ᾿᾿· καὶ μετὰ
τοῦτο ἐνεφανίσθη τῷ Θεῷ καὶ Πατρί· καὶ οὕτως τὸ Πνεῦμα
κάτεισι» 22, «οὐ συναριθμεῖται δὲ οὔτε ἡ Πέμπτη, καθ᾿ ἢν
ἀνελήφθη, οὔτε ἡ Κυριακή, καθ᾿ ἢν ἐκατέβη τὸ Πνεῦμα» 23.

22. Σὲ κάθε λοιπὸν Τάγμα τῶν Οὐρανίων Δυνάμεων ὁ ἀναλαμ-
βανόμενος Θεάνθρωπος «μίαν ἡμέραν ἀπένειμε» καὶ «ἐν ἑκάστῃ
ἡμέρᾳ» «ἕκαστον Τάγμα προσιόν, τὴν θεωθεῖσαν ἐκείνην προσεκύ-
νει σάρκα» τοῦ Σωτῆρος. Καὶ τέλος, «τῶν ἐννέα πληρωθεισῶν
ἡμερῶν καὶ Ταγμάτων, τῇ δεκάτῃ [ἡμέρᾳ] ὁ Παράκλητος ἐπεδήμη-
σεν» 23.

γʹ.

23. ῞Οπως λοιπὸν οἱ κατώτερες Οὐράνιες Τάξεις δὲν μετέχουν
τῆς ἰδίας δόξης μὲ τὶς ἀνώτερες, «ἀμέθεκτοι γὰρ αἱ τελευταῖαι τῶν
ὑπερτάτων εἰσὶν ὁλικῶν ἰδιοτήτων» 24, ἔ-
τσι ἀκριβῶς καὶ οἱ θεωθέντες ἄνθρωποι,
ἀποτελοῦντες τρόπον τινὰ συλλογικῶς
ἕνα τόπον/ἐπίπεδο, δὲν μετέχουν τῆς
ἁγιοπρεποῦς ἐλλάμψεως τῶν Οὐρανίων
Ταξιαρχιῶν.

24. Εἰκόνα ἐναργῆ αὐτῆς τῆς κατωτε-
ρότητος τῶν θεωθέντων ἀνθρώπων ἔν-
αντι τῶν Οὐρανίων Οὐσιῶν ἀποτελεῖ τὸ
θαυμαστὸ γεγονὸς τῆς καθάρσεως τοῦ
Ἁγίου Προφήτου ῾Ησαΐου ἀπὸ ἕνα Σερα-
φείμ:



«Καὶ ἀπεστάλη πρός με ἕν τῶν
Σεραφίμ, καὶ ἐν τῇ χειρὶ εἶχεν ἄν-
θρακα, ὅν τῇ λαβίδι ἔλαβεν ἀπὸ τοῦ
θυσιαστηρίου, καὶ ἢψατο τοῦ στόμα-
τός μου καὶ εἶπεν: ῾῾ἰδοὺ ἢψατο τοῦ-
το τῶν χειλέων σου καὶ ἀφελεῖ τὰς
ἀνομίας σου καὶ τὰς ἁμαρτίας σου
περικαθαριεῖ᾿᾿» 25.

25. Οἱ Ἅγιοι Ἀσώματοι, ὡς «δυνά-
μεις ὑπερκόσμιαι», κατὰ τὸν Μέγαν Βα-
σίλειο, «τῆς ἐγγυτάτῳ στάσεως [πα-
ρὰ τῷ Θεῷ] διὰ τὴν ἐν ἁγιασμῷ ἀκρό-
τητα κατηξιωμέναι» 26, ἑπομένως δὲ ὡς
«φῶτα δεύτερα νοερά», κατὰ τὸν ̔ Ιερὸν Δαμασκηνό, «ἐκ τοῦ Πρώτου
καὶ Ἀνάρχου Φωτός, τὸν φωτισμὸν ἔχοντα» 27, «εἰσὶν αἱ πρώτως
καὶ πολλαχῶς ἐν μετουσίᾳ τοῦ Θείου γινόμεναι, καὶ πρώτως καὶ
πολλαχῶς ἐκφαντορικαὶ τῆς θεαρχικῆς κυριότητος» 28.

Ἀκριβῶς δὲ γιὰ τὸν λόγο αὐτὸν ὀνομάζονται μὲ τὸν γενικὸ
ὄνομα « Ἄγγελοι», ἐπειδὴ «διὰ τὸ πρώτως εἰς αὐτὰς ἐγγίνεσθαι
τὴν θεαρχικὴν ἔλλαμψιν, καὶ δι᾿ αὐτῶν εἰς ἡμᾶς διαπορθμεύεσθαι
τὰς ὑπὲρ ἡμᾶς ἐκφαντορίας» 28.

26. Βεβαίως, οἱ Ἅγιοι Ἀσώματοι, δηλαδὴ «πᾶσα ἡ νοερὰ φύσις»,
ὅπως λέγει ὁ Ἅγιος Γρηγόριος Παλαμᾶς, εἶναι «σύνδουλος ἡμῖν καὶ
κατ᾿ εἰκόνα τοῦ Κτίσαντος»· ἐν τούτοις, «πολλῷ ἐλαττούμεθα, καὶ
μάλιστα νῦν [μετὰ τὴν πτῶσιν], τῶν ἀγαθῶν Ἀγγέλων», οἱ ὁποῖοι
εἶναι «ἡμῶν τιμιώτεροι, ὡς σωμάτων ὄντες ἐκτὸς καὶ τῇ ἀσωμάτῳ
παντάπασι καὶ ἀκτίστῳ φύσει μᾶλλον ἐγγίζοντες», «διὸ καὶ δεύτερον
καλοῦνται φῶς, καὶ τοῦ Πρώτου Φωτὸς ἀποῤῥοή»29.

Καὶ περισσότερο συγκεκριμένα, οἱ Νοερὲς Φύσεις «εἰ καὶ ὁμόδουλοι,
ἀλλ᾿ ἡμῖν τίμιοι καὶ ἡμῶν τῇ τάξει πολλῷ τιμιώτεροι», ὡς «φυλά-
ξασαι καὶ τὴν ἑαυτῶν τάξιν καὶ τὸ πρὸς ὃ γεγόνασι στέργουσαι»29.

* * *

27. Παρὰ ὅμως τὴν ζωηρὰν αὐτὴν αἴσθησι τῶν τριῶν γενικω-
τάτων «μονῶν», δηλαδὴ τῶν τριῶν ἐπιπέδων διαφόρου βαθμοῦ
τιμῆς καὶ δόξης: τῆς Θεοτόκου, τῶν Ἀσωμάτων καὶ τῶν θεωθέν-
των ἀνθρώπων, ὁ Ἅγιος Ἀπόστολος Παῦλος δὲν εἶχε κατὰ νοῦν



αὐτὴν τὴν διάκρισι, οὔτε βεβαίως ἀνῆλθε στὸ τρίτο ἐπίπεδο, δη-
λαδὴ τῆς Θεοτόκου.

Ποιός λοιπὸν ἦταν τελικὰ ὁ «τρίτος οὐρανός», στὸν ὁποῖο
«ἡρπάγη» ὁ θεοφόρος Ἀπόστολος;

28. Τὴν ἀπάντησι θὰ μᾶς δώσουν μὲ ἔγκυρο τρόπο οἱ ῾Ησυχα-
στὲς Ἅγιοι Πατέρες, ἐφ᾿ ὅσον εἶχαν παρόμοιες θεωτικὲς ἐμπειρίες,
ἦσαν δηλαδὴ «πεπειραμένοι Πατέρες» 30, οἱ ὁποῖοι ἀφοῦ διῆλθαν
τὰ στάδια τῆς καθάρσεως καὶ τοῦ φωτισμοῦ, ἔφθασαν στὴν θέω-
σι, ἔγιναν «ὑπερουράνιοι» 30.

• Τὰ τρία αὐτὰ στάδια τῆς οὐρανοδρόμου κλίμακος, ἡ ὁποία
ἐγγίζει στὸν Θρόνον τοῦ Ἀρνίου, ἤδη μᾶς εἰσάγουν στὸ Μυστήριο
τῶν τριῶν Οὐρανῶν.
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18. Ἱ. Δαμασκηνοῦ, PG τ. 94, στλ. 872C-873Α/Ε. Α. Ο. Π., Κεφάλαιον Γʹ (ΙϚʹ), Περὶ
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20. Ἁγίου Διονυσίου Ἀρεοπαγίτου, PG τ. 3, στλ. 285/ἔνθ᾿ ἀνωτ., Κεφάλαιον ΙΑʹ.
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Εʹ ῾Η κατάληψις τῶν «θειοτέρων»

1. Κατὰ τοὺς Ἁγίους Πατέρας, «οὐδεὶς ἄνθρωπος δύναται νὰ
σωθῇ χωρὶς πρῶτον νὰ θεωθῇ· καὶ πάλιν, οὐδεὶς δύναται νὰ θεωθῇ
χωρὶς πρότερον νὰ ὁμοιωθῇ πρὸς τὸν Θεόν»1· καὶ γιὰ νὰ ὁμοιωθῆ
ὁ ἄνθρωπος πρὸς τὸν Θεὸ πρέπει νὰ μιμηθῆ τὶς θεῖες τελειότητες
καὶ ἔτσι νὰ ἑνωθῆ μαζί Του.

2. Σωτηρία λοιπὸν σημαίνει θέωσις, ἡ δὲ θέωσις σημαίνει ὁ-
μοίωσις καὶ ἕνωσις τῆς εἰκόνος (ἄνθρωπος) μὲ τὸ πρωτότυπο
(Θεός):

«῾Η σωτηρία οὐχ ἑτέρως γενέσθαι δύναται, μὴ θεου-
μένων τῶν σωζομένων· ἡ δὲ θέωσίς ἐστιν ἡ πρὸς Θεόν,
ὡς ἐφικτὸν, ἀφομοίωσίς τε καὶ ἕνωσις» 2.

3. ῾Ο ἄνθρωπος, ἀνερχόμενος τὴν κλίμακα πρὸς τὴν ὁμοίωσιν
τοῦ Θεοῦ, γίνεται ἀγαθὸς κατὰ μετοχὴν καὶ χάριν καὶ ἀναφλέγεται
ἀπὸ τὸν θεῖον ἔρωτα,

«διὰ δὲ τοῦ θείου ἔρωτος τούτου καθαίρεται· καθαι-
ρόμενος δὲ θεοειδὴς γίνεται· θεοειδὴς δὲ γενόμενος καὶ
θεὸς κατὰ χάριν εἰς ὅλον τὸ ὕστερον ἀποτελεῖται» 3.

4. Στὴν κατάστασι αὐτήν, ὁ νοῦς τοῦ θεούμενου «ἐρωτολη-
πτεῖται» «καὶ πάσχει θάμβος ὑπὲρ ἔννοιαν» 4, διότι βλέπει «τὸν
ἑαυτόν του ὑπὸ τοῦ Θεοῦ ἁρπαζόμενον» 4 καὶ ἀπολαμβάνοντα
τὴν μέλλουσα μακαριότητα, ἡ ὁποία εἶναι «ἡ θεωρία τοῦ Θεοῦ,
οὐχὶ [βεβαίως] κατὰ τὴν φύσιν καὶ οὐσίαν Του, ἀλλὰ κατὰ τὰ θεῖα
προσόντα Του ταῦτα καὶ τελειότητας» 5.

5. Αὐτὴ ἡ θεωρία τοῦ Θεοῦ ταυτίζεται μὲ τὴν θεωρία «τῶν



περὶ Θεὸν φυσικῶς καὶ ἀϊδίως θεωρουμένων» 6, δηλαδὴ μὲ τὴν
θεωρία τῶν ἀκτίστων ἐνεργειῶν τοῦ Θεοῦ· αὐτὴ ἡ κατάληψις τῶν
«θειοτέρων» ταυτίζεται μὲ τὸν «τρίτον οὐρανὸν»· τότε, ὁ θεούμε-
νος ἁρπάζεται «ἐν τοῖς περὶ τὴν Τριάδα τόποις» 7, μετέχει δηλαδὴ
στὶς ἄκτιστες ἐνέργειες τοῦ Θεοῦ 8 καὶ «φέρεται» καὶ «ἐνεργεῖται»
ὑπὸ τοῦ Θεοῦ 7, ἐφ᾿ ὅσον οἱ λειτουργίες τοῦ σώματος καὶ τῆς
ψυχῆς ἀναστέλλονται καὶ ἀργοῦν.

6. Οἱ Ἅγιοι Πατέρες τὴν ἀποκαλυπτικὴ ἐμπειρία τοῦ Ἀποστό-
λου Παύλου ὀνομάζουν «ἁρπαγὴν» καὶ ὁμιλοῦν γιὰ «τὸ τῆς ἁρ-
παγῆς μυστήριον» 9· ἡ «ἁρπαγὴ» αὐτὴ ἦταν ἡ πνευματικὴ ἐμπει-
ρία, ἡ ὁποία ταυτίζεται μὲ τὴν ἐμπειρία τῆς θεώσεως τῶν Ἁγίων
τῆς Παλαιᾶς καὶ Καινῆς Διαθήκης, ἀλλὰ ὡς ἄρρητος ἔχει διατυπω-
θῆ μὲ ποικίλους τρόπους, ἐφ᾿ ὅσον ὁ κτιστὸς λόγος εἶναι ἀνεπαρ-
κὴς γιὰ νὰ ἐκφράση τὰ κατὰ φύσιν καὶ κατὰ χάριν ἄκτιστα.

7. Προσεγγίζουσα ὅλο καὶ περισσότερο τὸ Μυστήριο τῶν τριῶν
Οὐρανῶν ἡ Πατερικὴ Θεολογία τῆς Προσευχῆς, διαπιστώνουμε ὅτι
ἤδη θέτει ἕνα ἀσφαλὲς θεμέλιο γιὰ τὴν περαιτέρω κατανόησι:

῾Ο ῞Οσιος ᾿Ιωάννης τῆς Κλίμακος διακρίνει σαφῶς τρία προσ-
ευχητικὰ στάδια: τὴν «ἀρχήν», τὴν «μεσότητα» καὶ τὸ «τέλειον»
τῆς προσευχῆς, τὸ ὁποῖο βιώνεται ὡς «ἁρπαγὴ πρὸς Κύριον»:

«ἀρχὴ μὲν προσευχῆς, προσβολαὶ μονολογίστως διω-
κόμεναι ἐκ προοιμίων αὐτῶν· μεσότης δέ, τὸ ἐν τοῖς
λεγομένοις καὶ νοουμένοις εἶναι τὴν διάνοιαν· τὸ δὲ ταύ-
της τέλειον, ἁρπαγὴ πρὸς Κύριον»10.

8. Κατ᾿ ἀντιστοιχίαν πρὸς τὰ τρία προσευχητικὰ στάδια, ἡ
πορεία πρὸς τὴν θέωσι διέρχεται τρία στάδια: τὴν πρακτικὴ

φιλοσοφία, τὴν φυσικὴ θεωρία καὶ τὴν θεο-
λογικὴ μυσταγωγία.

Κατὰ τὸν Ἅγιο Μάξιμο τὸν ῾Ομολογητήν,
«τῆς μὲν πρακτικῆς φιλοσοφίας ἔργον

εἶναί φασι πάσης τὸν νοῦν ἐμπαθῆ φαν-
τασίας καθαρὸν καταστῆσαι, τῆς δὲ φυσι-
κῆς θεωρίας πάσης τῆς ἐν τοῖς οὖσι καθ᾿
ἢν αἰτίαν ὑπάρχουσιν ἀληθοῦς γνώσεως
αὐτὸν ἐπιστήμονα δεῖται, τῆς δὲ θεολογι-
κῆς μυσταγωγίας ὅμοιον Θεῷ καὶ ἴσον, ὡς
ἐφικτόν, τῇ χάριτι κατὰ τὴν ἕξιν ποιῆσαι,



μηδενὸς τὸ σύνολον ἔτι τῶν μετὰ Θεὸν διὰ τὴν ὑπεροχὴν
ὄντα νοήμονα»11.

9. ῾Ο ῾Ιερὸς Θεοφύλακτος Βουλγαρίας, συνοψίζων τὴν πρὸ
αὐτοῦ Παράδοσι, στὴν ὁποία μετέχει ἐμπειρικά, μᾶς δίδει μία ἀνα-
γωγικὴ ἑρμηνεία τῶν τριῶν οὐρανῶν:

«Πολλῶν γὰρ ὄντων τῶν ἀναγωγικῶς λεχθησομένων, ὀλί-
γα ἐροῦμεν καὶ εὐληπτότερα. ̓́ Εστι γὰρ πρῶτος οὐρανός, τὸ
πέρας καὶ ὁ ὅρος τῆς ἠθικῆς, ὅταν τις τὰ ἤθη ἑαυτοῦ ῥυθμί-
σῃ. Εἶτα ἡ φυσική, δεύτερος οὐρανός, ὅταν τις τὴν γνῶσιν
τῆς τοῦ παντὸς φύσεως, ὡς ἐφικτόν, περιορίσῃ. Εἶτα ἡ θεο-
λογική, τρίτος οὐρανός, ὅταν τις τὸ ἐφικτὸν τέως αὐτῷ
μέτρον τῆς τῶν θειοτέρων καὶ ὑπὲρ γνῶσιν καταλήψεως
φθάσῃ διὰ θεωρίας»12.

10. Στὴν ἴδια ἑρμηνευτικὴ Παράδοσι ἀνήκει καὶ ὁ εὐλογημένος
χορὸς τῶν ῾Ησυχαστῶν Πατέρων τῆς Φιλοκαλίας μέχρι καὶ τοῦ
῾Οσίου Νικοδήμου τοῦ Ἁγιορείτου.

῾Ο μέγιστος μεταξὺ αὐτῶν, ὁ Ἅγιος Γρηγό-
ριος ὁ Παλαμᾶς, μᾶς βεβαιώνει ὅτι ὁ Ἅγιος
Ἀπόστολος Παῦλος

«φῶς καὶ πνεῦμα ἦν ἐκεῖνος τότε [κα-
τὰ τὴν ῾῾ἁρπαγήν᾿᾿], ᾧ καὶ ἢνωται, ἐξ
οὗ καὶ τὸ ἡνῶσθαι εἶχε, τῶν ὄντων πάν-
των ἐκστὰς καὶ ἐκεῖνο κατὰ χάριν γεγο-
νὼς καὶ καθ᾿ ὑπεροχὴν μὴ ὤν, ἤγουν
ὑπὲρ τὰ κτιστά»13.

11. Θὰ πρέπει νὰ σημειωθῆ ἐπίσης, ὅτι οἱ
Νηπτικοὶ Πατέρες διακρίνουν δύο εἴδη «φω-
τισμοῦ» καὶ «ἁρπαγῆς»: τῆς καρδιᾶς καὶ τοῦ
νοῦ, προηγεῖται δὲ ὁ πρῶτος καὶ ἕπεται ὁ
δεύτερος.

῾Ο ῞Οσιος Νικόδημος ὁ Ἁγιορείτης καλεῖ τὸν ἐν τῇ καρδίᾳ φω-
τισμὸν «ἐνυπόστατον», «διὰ τὸ παραμένειν ἐν τῇ καρδίᾳ καθ᾿ ἕξιν,
καὶ οὐχὶ δίκην νοημάτων γινόμενος καὶ ἀπογινόμενος», ἐπίσης δὲ
ἐπισημαίνει ὅτι «ἐὰν δὲν φωτισθῇ ἡ καρδία πρῶτον νὰ ἁρπαγῇ
πρὸς Θεόν, οὐ δύναται ὁ νοῦς»14.

12. ῞Οταν ὁ «φωτισμὸς» τῆς καρδιᾶς αὐξηθῆ πολύ, τότε ὁ



νοῦς, γενόμενος «νοῦς Χριστοῦ»15, ὑψώνεται «ἕως τρίτου οὐρα-
νοῦ».

«῾Υπὸ τοῦ φωτισμοῦ ἐκείνου τοῦ ἐν καρδίᾳ πληθυνθέντος
καὶ πλημμυρίσαντος ὁδηγούμενος ὁ νοῦς ἄνεισιν (ἀναβαίνει)
ἢ ἀνάγεται εἰς θείας ἀποκαλύψεις τῆς τοῦ Θεοῦ δυνάμεως
καὶ σοφίας καὶ ἀγαθότητος. Καὶ ἁρπάζεται εἰς τὰ πρὸ τῆς
δημιουργίας τῆς κτίσεως ἀΐδια καὶ φυσικὰ προσόντα τοῦ
Θεοῦ. Καὶ μελλόντων ἐκβάσεις ὁρᾷ καὶ ἄλλα μυστικὰ καὶ
ἀπόρρητα μυστήρια βλέπει, ὅσα ἤθελεν ἀποκαλύψῃ αὐτῷ τὸ
Πνεῦμα τὸ ̔́Αγιον ἀναλόγως κατὰ τὴν αὐτοῦ καθαρότητα»14.

13. Κατὰ τοὺς Ἁγίους Πατέρας, τὸ «Μυ-
στήριον τῆς Ἁρπαγῆς» εἶναι τὸ ἑπόμενο στά-
διο τῆς «καθαρᾶς προσευχῆς», διότι «ἄλλο
ἐστὶν ἡ προσευχή, καὶ ἄλλο ἡ ἐν αὐτῇ θεω-
ρία», διευκρινίζει ὁ Ἀββᾶς ᾿Ισαὰκ ὁ Σῦρος:
μετὰ τὸν ὅρον τῆς καθαρᾶς προσευχῆς, «ἔκ-
πληξις ἔσται τότε, καὶ οὐχὶ προσευχή», «πέ-
παυται τὰ τῆς προσευχῆς, καὶ θεωρία τις ἐ-
στι, καὶ οὐχὶ προσευχὴν προσεύχεται ὁ
νοῦς»16.

Τὸ «Μυστήριον» αὐτὸ δίδεται πολὺ σπάνια, ἐφ᾿ ὅσον «εἷς ἐκ
χιλίων εὑρίσκεται καταξιωθεὶς φθάσαι μετὰ πολλῆς παραφυλακῆς
εἰς τὴν καθαρὰν προσευχήν, καὶ διαῤῥῆξαι τὸν ὅρον τοῦτον, καὶ
τυχεῖν ἐκείνου τοῦ Μυστηρίου», «πρὸς δὲ τὸ Μυστήριον ἐκεῖνο,
καὶ μετ᾿ ἐκείνην, καίπερ ἂν ὁ φθάσας, μόλις εὑρίσκεται γενεὰ καὶ
γενεὰ τῇ χάριτι τοῦ Θεοῦ»16.

14. Τὸ «Μυστήριον τῆς Ἁρπαγῆς», τὸ ὁποῖο ἐξ αἰτίας τῆς σπα-
νιότητός του αὐτῆς χαρακτηρίζεται ἀπὸ τοὺς Ἁγίους ὡς «δυσ-
τέκμαρτον καὶ δυσεκλάλητον καὶ δυσεπίτευκτον χρῆμα»17, ἀξιοῦν-
ται οἱ θεούμενοι «ἐν τῷ καιρῷ τῆς προσευχῆς» πάντοτε.

῾Ο Ἀββᾶς ᾿Ισαάκ, ἀφοῦ δηλώσει ὅτι «ἐν τῷ καιρῷ τῆς προσευ-
χῆς δίδοται τοῖς ἀξίοις» αὐτὴ «ἡ ἀνεκλάλητος χάρις», ὅπως ἄλλω-
στε καὶ οἱ Βίοι τῶν Ἁγίων παρουσιάζουν «πολλοὺς τῶν Ἁγίων ἱστα-
μένους εἰς προσευχήν, καὶ ἁρπαγέντας τὸν νοῦν», κατόπιν ἀπαντᾶ
στὸ ἐρώτημα: «τίνος χάριν ἐν τῷ καιρῷ τούτῳ μόνον γίνονται
ταῦτα τὰ μεγάλα, καὶ ἀνεκλάλητα χαρίσματα;», ὡς ἑξῆς:

«Διότι ἐν τούτῳ τῷ καιρῷ, πλέον παντὸς καιροῦ ὁ ἄν-
θρωπος ηὐτρεπισμένος, καὶ συνηγμένος τυγχάνει, τοῦ προσ-



έχειν τῷ Θεῷ, καὶ ἐπιθυμῶν καὶ ἐκδεχόμενος παρ᾿ Αὐτοῦ τὸ
ἔλεος»16.

15. Θὰ κλείσουμε μὲ ἰδιαίτερη λύπη τὴν ἐκτενῆ μας ἀναφορὰ
στὰ μυστήρια τοῦ «τρίτου οὐρανοῦ» καὶ τὴν μέχρι ἐκείνου «πρόο-
δον ἢ ἀνάβασιν ἢ ἀνάληψιν»18 τοῦ θεοφόρου Ἀποστόλου μὲ τοὺς
λόγους τοῦ ῾Ιεροῦ Θεοφυλάκτου Βουλγαρίας, ἁπλοποιημένους ἀπὸ
τὸν ῞Οσιο Νικόδημο τὸν Ἁγιορείτη:

«Καὶ ὁ Παῦλος λοιπὸν ἀνέβη εἰς
τὴν θεωρίαν τῶν περὶ τὴν Ἁγίαν
Τριάδα ὑπερκοσμίων τόπων, ἁρπα-
χθεὶς βέβαια εἰς αὐτοὺς ἀπὸ τὴν
ἄρρητον δύναμιν τοῦ Ἁγίου Πνεύ-
ματος, καὶ ὑπερβὰς ὅλα τὰ κτίσμα-
τα, αἰσθητὰ καὶ νοητὰ καὶ αὐτὰ τῶν
Ἀγγέλων τὰ Τάγματα. Καὶ οὔτε εἰς
τὸ σῶμα του ἦτον ἐν τῷ καιρῷ τῆς
ἁρπαγῆς ταύτης, ἐπειδὴ δὲν ἐνέρ-
γουν τότε αἱ τοῦ σώματός του αἰ-
σθήσεις, οὔτε πάλιν ἦτον ἔξω ἀπὸ
τὸ σῶμα, ἐπειδὴ καὶ αὐτὴ ἡ νόησις
καὶ ἐνέργεια τοῦ νοός του ἔπαυσε
καὶ δὲν ἐνέργει, οὔτε αἱ ἄλλαι δυ-

νάμεις καὶ ἐνέργειαι τῆς ψυχῆς, καὶ ἀκολούθως δὲν ἐγνώριζε
τὴν ἑαυτοῦ κατάστασιν, ποία εἶναι. Διότι εἰς τὰ θεῖα πρά-
γματα ἀργεῖ ὅλη ἡ ἀνθρωπίνη νόησις, μὲ τὸ νὰ ἁρπάζεται
τότε ὁ νοῦς τοῦ ἀνθρώπου ἀπὸ τὸν Θεόν, καὶ ἀπὸ ἐκεῖνον
φέρεται καὶ ἐνεργεῖται, καθώς, καὶ ὅπου καὶ εἰς ὅσα μυστή-
ρια ἐκεῖνος θέλει καὶ βούλεται», «τὰ ὁποῖα θεάματα καὶ
ἀποκαλύψεις πάντα εἶναι ἄγνωστα εἰς τὸν νοῦν καὶ ἄρρητα
εἰς τὸν λόγον, καὶ δὲν ἠμπορεῖ τινας νὰ τὰ δεχθῇ καὶ νὰ τὰ
νοήσῃ, ἂν δὲν εὔγῃ ἔξω ἀπὸ τὴν ἀνθρωπίνην φυσικὴν εὐτέ-
λειαν καὶ ταπείνωσιν, καὶ νὰ ἀναβῇ εἰς τὸ ὑπὲρ φύσιν μὲ τὴν
ἄρρητον δύναμιν τοῦ Ἁγίου Πνεύματος»19.

+

Τῷ δὲ ἀρχῆς καὶ τέλους

χορηγῷ Σωτῆρι καὶ Θεῷ ἡμῶν

δόξα πρέπει καὶ εὐχαριστία!
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