
 

Τά χαρισµατικά καί τά κανονικά ὅρια τῆς Ἐκκλησίας 

ἤγουν  

Πεντηκοστή καί θεία Εὐχαριστία  

Σεβ. Μητροπολίτου Ναυπάκτου καί Ἁγίου Βλασίου Ἱεροθέου 

 

Πρίν τήν ἐνανθρώπηση τοῦ Υἱοῦ καί Λόγου τοῦ Θεοῦ ἡ Ἐκκλησία ἦταν 

πνευµατική καί µέ τήν ἐνανθρώπηση τοῦ Χριστοῦ ἀπέκτησε σῶµα. Ὁ Κλήµης 

Ρώµης παρατηρεῖ: «Ὥστε, ἀδελφοί, ποιοῦντες τό θέληµα τοῦ Πατρός ἡµῶν 

Θεοῦ ἐσόµεθα ἐκ τῆς Ἐκκλησίας τῆς πρώτης τῆς πνευµατικῆς, τῆς πρό ἡλίου 

καί σελήνης ἐκτισµένης· ... Ἦν γάρ πνευµατική ὡς καί ὁ Ἰησοῦς ἡµῶν, 

ἐφανερώθη δέ ἐπ' ἐσχάτων τῶν ἡµερῶν, ἵνα ἡµᾶς σώσῃ. Ἡ Ἐκκλησία δέ 

πνευµατική οὖσα ἐφανερώθη ἐν τῇ σαρκί Χριστοῦ»1.  

Κατά τόν Ποιµένα τοῦ Ἑρµᾶ ἡ Ἐκκλησία ἦταν «Πρεσβυτέρα», διότι 

«πάντων πρώτη ἐκτίσθη· διά τοῦτο Πρεσβυτέρα καί διά ταύτην ὁ κόσµος 

κατηρτίσθη»2. Ἑποµένως µέ τήν ἐνανθρώπηση τοῦ Χριστοῦ ἡ Ἐκκλησία εἶναι 

τό Σῶµα Του.  

Οἱ Προφῆτες εἶχαν κοινωνία µέ τόν Ἄσαρκο Λόγο, ἀλλά µετά τήν 

ἐνανθρώπηση τοῦ Υἱοῦ καί Λόγου τοῦ Θεοῦ καί ἰδιαιτέρως µέ τήν 

Πεντηκοστή ἡ Ἐκκλησία εἶναι Σῶµα Χριστοῦ. Τό Ἅγιον Πνεῦµα τό Ὁποῖο 

ἐκπορεύεται ἀπό τόν Πατέρα καί πέµπεται διά τοῦ Υἱοῦ ἐµόρφωσε τόν Χριστό 

στίς καρδιές τῶν Ἀποστόλων καί ἔτσι ὁ Χριστός ἔγινε κεφαλή τῆς Ἐκκλησίας 

καί ἡ Ἐκκλησία Σῶµα Χριστοῦ. Ὁ Ἀπόστολος Παῦλος στίς Ἐπιστολές του 

καθορίζει σαφέσταστα αὐτό τό γεγονός (Ἐφ. α', 1-23, Κολ. α', 13-22). 

Ἀπό τήν ἡµέρα τῆς Πεντηκοστῆς οἱ Ἀπόστολοι, τηρώντας τήν ἐντολή τοῦ 

Χριστοῦ στόν Μυστικό ∆εῖπνο «τοῦτο ποιεῖτε εἰς τήν ἐµήν ἀνάµνησιν» (Λουκ. 

κβ', 29), τελοῦσαν τό Μυστήριο τῆς θείας Εὐχαριστίας. Ὁπότε, συνδέεται 

στενά ἡ Πεντηκοστή µέ τήν θεία Εὐχαριστία. 

Ὁ π. Ἰωάννης Ρωµανίδης, ἀκολουθώντας τήν διδασκαλία τῶν Πατέρων 

τῆς Ἐκκλησίας,  ἔχει διδάξει ὅτι ἡ Χάρη τοῦ Θεοῦ καί στήν Παλαιά ∆ιαθήκη 

«µερίζεται ἀµερίστως ἐν µεριστοῖς», καί «πολλαπλασιάζεται ἀπολλαπλα-

                                              
1 Κλήµεντος Ρώµης, Β' πρός Κορινθίους, ιδ΄,  2-3, Ἀποστολικοί Πατέρες, ΕΠΕ, Πατερικαί 
Ἐκδόσεις «Γρηγόριος ὁ Παλαµᾶς», Θεσσαλονίκη 1994, σελ. 358-360. 
2 Ὁ Ποιµήν τοῦ Ἑρµᾶ, Βιβλιοθήκη Ἑλλήνων Πατέρων καί ἘκκλησιαστικῶνΣυγγραφέων, 
Τόµος Τρίτος, ἔκδοσις Ἀποστολικῆς ∆ιακονίας τῆς Ἐκκλησίας τῆς Ἑλλάδος, Ἀθῆναι 1955, σελ. 
41-42. 
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σιάστως ἐν πολλοῖς», ἀλλά µετά τήν Πεντηκοστή καί τό Σῶµα τοῦ Χριστοῦ, 

πού εἶναι πηγή τῆς ἀκτίστου Χάριτος «µερίζεται ἀµερίστως ἐν µεριστοῖς» καί 

«πολλαπλασιάζεται ἀπολλαπλασιάστως ἐν πολλοῖς»3.  

Αὐτό φαίνεται καθαρά στήν φράση τῆς θείας Εὐχαριστίας, ὅταν 

τεµαχίζεται ὁ ἅγιος ἄρτος: «Μελίζεται καί διαµερίζεται ὁ ἀµνός τοῦ Θεοῦ, ὁ 

µελιζόµενος καί µή διαιρούµενος, ὁ πάντοτε ἐσθιόµενος καί µηδέποτε 

δαπανώµενος, ἀλλά τούς µετέχοντας ἁγιάζων». 

Ὅλα αὐτά δείχνουν τόν στενό σύνδεσµο πού ὑπάρχει µεταξύ Πεντη-

κοστῆς, Ἐκκλησίας, θείας Εὐχαριστίας καί χαρισµάτων. Γι' αὐτό στήν 

συνέχεια θά ὑποστηρίξω ὅτι τά χαρισµατικά καί κανονικά ὅρια τῆς Ἐκκλησίας 

συνδέονται στενότατα µέ τό Μυστήριο τῆς θείας Εὐχαριστίας µέσα ἀπό τήν 

προοπτική τοῦ µυστηρίου τῆς Πεντηκοστῆς. 

 

1. Τά χαρισµατικά καί τά κανονικά ὅρια τῆς Ἐκκλησίας 

Στίς ἡµέρες µας γίνεται λόγος γιά τά χαρισµατικά καί κανονικά ὅρια τῆς 

Ἐκκλησίας καί γιά τό ἐάν συµπίπτουν µεταξύ τους ἤ ἄν διακρίνονται. Μερικοί 

θεωροῦν ὅτι ἄλλο εἶναι τά χαρισµατικά καί ἄλλο εἶναι τά κανονικά ὅρια τῆς 

Ἐκκλησίας. Προφανῶς, κάνοντας λόγο γιά τήν πρό καί τήν µετά τήν 

ἐνανθρώπηση τοῦ Χριστοῦ ἐποχή, συσχετίζουν αὐτά µέ τήν ἐντός τῆς 

Ὀρθοδόξου Ἐκκλησίας ζωή καί τήν ἐκτός αὐτῆς.   

Ὁ π. Γεώργιος Φλωρόφσκυ ἔχει γράψει ἕνα κείµενο µέ τίτλο «Τά ὅρια 

τῆς Ἐκκλησίας»4. Στό κείµενο αὐτό ὁ π. Γεώργιος ἐξετάζει τίς θέσεις τοῦ 

ἁγίου Κυπριανοῦ καί τοῦ ἱεροῦ Αὐγουστίνου σχετικά µέ τήν εἰσδοχή τῶν 

αἱρετικῶν στήν Ἐκκλησία, καί στήν συνέχεια ἀναφέρεται στίς ἀπόψεις 

Ρώσων θεολόγων γιά τό θέµα αὐτό.  

Μελετώντας τό κείµενο αὐτό, διεπίστωσα ὅτι ὁ π. Γεώργιος Φλωρόφσκυ 

ἀναφέρεται στό θέµα «περί κανονικῶν καί χαρισµατικῶν ὁρίων τῆς 

Ἐκκλησίας», ἀλλά δέν εἶναι ἀπόλυτος. Ἀναφερόµενος στόν ἅγιο Κυπριανό 

Καρχηδόνος, ὁ ὁποῖος ταύτιζε τά «κανονικά ὅρια τῆς Ἐκκλησίας» µέ τά 

«χαρισµατικά της ὅρια», σέ ἕνα σηµεῖο γράφει: «Καί δέν δυνάµεθα νά 

καθορίσωµεν οὔτε ν’ ἀναγνωρίσωµεν τά πραγµατικά ὅρια τῆς Ἐκκλησίας 

                                              
3 Μητροπολίτου Ναυπάκτου καί Ἁγίου Βλασίου Ἱεροθέου, Ἐµπειρική ∆ογµατική τῆς 
Ὀρθοδόξου Καθολικῆς Ἐκκλησίας, κατά τίς προφορικές παραδόσεις τοῦ π. Ἰωάννου 
Ρωµανίδη, τόµ. Β́,  β' ἔκδοση, 2011, Ἱερά Μονή Γενεθλίου τῆς Θεοτόκου (Πελαγίας), σελ. 253-
270. 
4
 Φλωρόφσκυ Γ., Τά ὅρια τῆς Ἐκκλησίας, στό Τό Σῶµα τοῦ Ζῶντος Χριστοῦ (µία ὀρθόδοξος 
ἑρµηνεία τῆς Ἐκκλησίας), ἐκδ. Πατριαρχικόν Ἵδρυµα Πατερικῶν Μελετῶν, Θεσσαλονίκη 
1972, σελ. 129-148. 
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µόνον συµφώνως πρός τάς κανονικάς ἐνδείξεις ἤ τά ὁρόσηµα. Πολλάκις τά 

κανονικά ὅρια δεικνύουν ὡσαύτως καί τά χαρισµατικά ὅρια καί πᾶν ὅ,τι εἶναι 

δεδεµένον ἐπί τῆς γῆς εἶναι ἀλύτως δεδεµένον καί ἐν τῷ οὐρανῷ. Πολλάκις, 

ἀλλ’ ὄχι πάντοτε, πολλάκις ὡσαύτως, ἀλλ’ ὄχι ἀµέσως. Εἰς τό µυστηριακόν 

εἶναί της ἡ Ἐκκλησία ὑπερβαίνει γενικῶς τά κανονικά µέτρα. ∆ιά τοῦτο µία 

κανονική ρῆξις δέν σηµαίνει πλῆρες ἄµεσον µυστικόν κενόν»5. 

Ὁ π. Γεώργιος Φλωρόφσκυ µελετᾶ τό θέµα «τῶν ὁρίων τῆς Ἐκκλησίας» 

µέ βαθύ σκεπτικισµό, ἐσωτερική ἀγωνία καί ἔντονο προβληµατισµό. ∆έν εἶναι 

ἀπόλυτος κρίνοντας τίς ἀπόψεις ὅσων ἀσχολήθηκαν µέ τό θέµα, γι’ αὐτό θέτει 

συνεχῶς ἐρωτήµατα, τά ὁποῖα νοµίζω ὅτι δέν ἔχουν θέση σέ ἐπιστηµονικά 

κείµενα καί σέ ἀπηρτισµένες ἀπόψεις. 

Παρουσιάζοντας, γιά παράδειγµα, τήν ἄποψη τοῦ Ρώσσου Μητρο-

πολίτου Ἀντωνίου ὅτι οἱ αἱρετικοί καί σχισµατικοί καίτοι στεροῦνται σαφοῦς 

ἀντιλήψεως τῆς ἐκκλησιαστικῆς χάριτος, ἐν τούτοις ἔχουν βάπτισµα, 

λειτουργία καί ἱεραρχία «διακρινόµενα ἐξωτερικῶς, ὀλίγον τῆς πράξεως τῆς 

Ἐκκλησίας» καί γι’ αὐτό ἡ Ἐκκλησία συγκαταβαίνοντας δέν τελεῖ σέ αὐτούς 

τήν ἐξωτερική πράξη τοῦ βαπτίσµατος καί «προσφέρει εἰς αὐτούς τήν βαπτι-

σµατικήν χάριν µέ τό δεύτερον µυστήριον», παρατηρεῖ: «Μεταφέρω τό 

ἀπόσπασµα τοῦτο µετ’ ὀδυνηρᾶς ἐκπλήξεως»6. 

Ἐπίσης, παρουσιάζοντας τήν ἄποψη τοῦ Χωµιακώφ ὅτι ὅλα τά µυστήρια 

δύνανται νά τελεσθοῦν ὁριστικῶς µόνον στούς κόλπους τῆς Ὀρθοδόξου 

Ἐκκλησίας, «ὑπό ποίαν µορφήν τελοῦνται ταῦτα, εἶναι δευτερεῦον»· ὅτι «διά 

τῆς συµφιλιώσεως (µετά τῆς Ἐκκλησίας) τό µυστήριον ἀνανεοῦται ἤ συµπλη-

ροῦται» καί «συνεπῶς, ὁρατή ἐπανάληψις τοῦ βαπτίσµατος ἤ τοῦ χρίσµατος 

παρ’ ὅτι µή ἀπαραίτητος δέν ἐνέχει ὁπωσδήποτε τόν χαρακτῆρα σφάλµατος», 

γράφει ὅτι ὁ Χωµιακώφ «εἶναι εἰς τήν περίπτωσιν ταύτην ἀνεπαρκῶς 

συνετός», «ἡ σκέψις τοῦ Χωµιακώφ διχάζεται», καί πιό κάτω γράφει ὅτι «ἡ 

"κατ’ οἰκονοµίαν» ἑρµηνεία δέν ἀποτελεῖ διαδασκαλίαν τῆς Ἐκκλησίας. ∆έν 

εἶναι εἰµή προσωπική "θεολογική ἄποψις" πολύ µεταγενεστέρα καί 

ἀµφισβητήσιµος, δηµιουργηθεῖσα εἰς περίοδον θεολογικῆς παρακµῆς καί ἐξ 

ἐπειγοµένης ἐπιθυµίας νά διακριθῶµεν σαφῶς ἀπό τῆς ρωµαϊκῆς 

θεολογίας...»7. 

Σέ ἄλλο σηµεῖο, ἐνῶ ἀναφέρει τήν ἄποψη τοῦ ἱεροῦ Αὐγουστίνου ὅτι τό 

Ἅγιον Πνεῦµα ἁγιάζει καί ἐνεργεῖ ἀκόµη καί στά σχίσµατα, ἀλλά δέν 

πραγµατοποιεῖται ἡ θεραπεία «ἐν τῇ ἀδυναµίᾳ καί τῇ ἰσχυρογνωµοσύνη 
                                              
5 Ἔνθ. ἀνωτ. σελ. 132.  
6 Ἔνθ. ἀνωτ. σελ. 136. 
7 Ἔνθ. ἀνωτ. σελ. 139-140. 
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αὐτῶν», συγχρόνως παρατηρεῖ: «Παρά ταῦτα δέν εἶναι σαφές τίνι τρόπῳ ἡ 

ἐνέργεια τοῦ Πνεύµατος συνεχίζει πέραν τῶν κανονικῶν ὁρίων τῆς Ἐκ-

κλησίας». Καί ἐρωτᾶ: «Πῶς τά µυστήρια εἶναι ἔγκυρα ἔξω τῆς ἑνώσεως; 

Πρόκειται περί µυστηρίων «κλαπέντων», εὑρισκοµένων εἰς τάς χεῖρας τῶν 

κλεπτῶν;»8. 

Φαίνεται ἀπό ὅλη τήν σκέψη τοῦ π. Γεωργίου Φλωρόφσκυ ὅτι δέν εἶναι 

σίγουρος καί ἀπόλυτος, ὅµως προβληµατίζεται. Γι’ αὐτό θεωρῶ ὅτι ὅσοι 

ἰσχυρίζονται ὅτι ὁ Φλωρόφσκυ διδάσκει ὅτι τά χαρισµατικά ὅρια τῆς 

Ἐκκλησίας ἐπεκτείνονται καί ἔξω ἀπό τά κανονικά ὅριά της, µᾶλλον 

ἐπεκτείνουν πιό πέρα τήν σκέψη του. 

Ἔπειτα, ἐξετάζοντας ὁ π. Γεώργιος Φλωρόφσκυ τίς ἀπόψεις τοῦ ἁγίου 

Κυπριανοῦ Καρχηδόνος καί τοῦ ἱεροῦ Αὐγουστίνου βρίσκει διαφορές καί 

συµφωνίες µεταξύ τους. Γράφει ὅτι ὁ ἅγιος Κυπριανός κάθε σχίσµα θεωρεῖ 

ὅτι «εἶναι ἔξοδος ἐκ τῆς Ἐκκλησίας»9 καί «εἶχε δίκαιον», ἀφοῦ «τά µυστήρια 

δέν τελοῦνται ἐγκύρως εἰ µή ἐντός τῆς Ἐκκλησίας. Ἀλλ’ αὐτό τό "ἐντός' τό 

προσδιώρισε ἐσπευσµένως καί κατά τρόπον πολύ στενόν»10. Ἀκόµη σηµειώνει 

ὅτι ὁ ἱερός Αὐγουστίνος «δέν ἀποµακρύνεται πολύ τοῦ ἁγίου Κυπριανοῦ», 

«δέν ἐσκόπευε νά ἀναιρέση τόν ἅγιον Κυπριανόν», «ἐπαναλαµβάνει, κατ’ 

οὐσίαν, τόν ἅγιον Κυπριανόν µέ ἄλλες λέξεις»11, ἀλλά βλέπει τό θέµα µέσα σέ 

ἄλλη προοπτική.  

Πάντως, ὁ π. Γεώργιος Φλωρόφσκυ κρίνει καί τίς δύο ἀπόψεις καί 

καταλήγει νά δεχθῆ τήν ἄποψη τοῦ ἱεροῦ Αὐγουστίνου πού ἔκανε τήν 

διάκριση µεταξύ τῆς «"ἐγκυρότητος"» (ἤ τῆς πραγµατικότητος) τοῦ 

µυστηρίου καί τῆς ἀποτελεσµατικότητός του. Τά µυστήρια τῶν σχισµατικῶν 

εἶναι ἔγκυρα, εἶναι πράγµατι µυστήρια. Ἀλλά τά µυστήρια ταῦτα παραµένουν 

ἀνενέργητα (non efficacia) ἐκ τοῦ γεγονότος τοῦ σχίσµατος καί ἐκ τοῦ 

χωρισµοῦ· ἀλλ’ ἐκτός τῆς ἀγάπης ἡ σωτηρία εἶναι ἀδύνατος...»12. Παρά ταῦτα, 

θεωρεῖ ὅτι ἡ σύγχρονη Ὀρθόδοξη θεολογία ὀφείλει «νά συνειδητοποιήσῃ τήν 

παραδοσιακήν κανονικήν πρᾶξιν τῆς Ἐκκλησίας ἔναντι τῶν αἱρετικῶν καί τῶν 

σχισµατικῶν καί νά τήν ἐξηγήσῃ στηριζοµένη ἐπί τῶν γενικῶν βάσεων, αἱ 

ὁποῖαι διετυπώθησαν ἤδη ὑπό τοῦ ἁγίου Αὐγουστίνου»13. 

Εἶναι, ὅµως, ἀπαραίτητο νά δοῦµε αὐτήν τήν ἄποψη τοῦ π. Γεωργίου 

Φλωρόφσκυ µέσα ἀπό δύο προοπτικές. 

                                              
8 Ἔνθ. ἀνωτ. σελ. 142-143. 
9 Ἔνθ. ἀνωτ. σελ. 130. 
10 Ἔνθ. ἀνωτ. σελ. 131-132. 
11 Ἔνθ. ἀνωτ. σελ. 130. 
12 Ἔνθ. ἀνωτ. σελ. 141-142. 
13 Ἔνθ. ἀνωτ. σελ. 145. 
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Ἡ πρώτη προοπτική εἶναι ὅτι ἐξετάζει τό ὅλο θέµα σέ ἀναφορά µέ τό 

σχίσµα καί τήν αἵρεση, γράφοντας ὅτι «ἡ Ἐκκλησία συνεχίζει εἰς τούς 

σχισµατικούς (ἀκόµη καί εἰς τούς αἱρετικούς) τήν σωτηριώδη καί ἁγιαστικήν 

ἐνέργειάν της. ∆έν πρέπει ἴσως νά εἴπωµεν ὅτι οἱ σχισµατικοί εἶναι ἀκόµη 

ἐντός τῆς Ἐκκλησίας». Ἀκριβέστερα µπορεῖ νά σηµειωθῆ ὅτι «ἡ Ἐκκλησία 

συνεχίζει νά ἐνεργῇ καί εἰς τούς σχισµατικούς, ἀναµένουσα τήν µυστηριώδη 

ὥραν, κατά τήν ὁποίαν ἡ σκληρυνθεῖσα καρδία θά ὑποχωρήσῃ πρό τῆς 

θερµότητος τῆς "προενεργούσης χάριτος" καί ἡ θέλησις ἤ ἡ δίψα τῆς 

καθολικῆς ἑνότητος θ’ ἀναβλύσῃ ἐντός αὐτῆς καί θά τήν πυρπολήσῃ. Τό 

"κῦρος" τῶν µυστηρίων τῶν σχισµατικῶν ἀποτελεῖ µυστηριώδη ἐγγύησιν τῆς 

ἐπιστροφῆς των εἰς τήν καθολικήν πληρότητα καί ἑνότητα...»14. 

Ὅµως, δέν υἱοθετεῖ τήν «θεωρίαν τῶν κλάδων». Ἐξαίροντας ἄρθρο τοῦ 

K. G. Turner γράφει ὅτι «ἐξάγεται ἀναµφιβόλως ὅτι δέν δυνάµεθα νά 

υἱοθετήσωµεν τήν περί κλάδων καλουµένην θεωρίαν ἐν τῇ Ἐκκλησίᾳ 

("Churchbranch – theory"). Ἡ διαίρεσις τοῦ χριστιανικοῦ κόσµου 

παρουσιάζεται ἐν τῇ θεωρίᾳ ταύτῃ κατά τρόπον ὑπερβαλλόντως ἤρεµον καί 

αἰσιόδοξον»15. «Εἰς τήν οὐσίαν του τό σχίσµα δέν εἶναι µόνον εἷς "κλάδος"· 

συνεπάγεται θέλησιν ἀποσχίσεως, χωρισµοῦ... Ὑπάρχει εἷς µυστηριώδης, ἔτι 

πλέον, αἰνιγµατικός χῶρος, ὅπου, πέραν τοῦ κανονικοῦ ὁρίου τῆς Ἐκκλησίας, 

µυστήρια τελοῦνται, καρδίαι φλέγονται συχνάκις ἐκ πίστεως, ἐξ  ἀγάπης καί 

ἡρωϊκῆς δράσεως...»16. 

Ἔτσι, βλέπει τήν ἄποψη περί κανονικῶν καί χαρισµατικῶν ὁρίων τῆς 

Ἐκκλησίας πάντοτε ὡς πρός τίς αἱρέσεις καί τά σχίσµατα, ἀλλά καί τόν χῶρον 

πού καλύπτουν οἱ αἱρετικοί καί σχισµατικοί τόν χαρακτηρίζει «µυστηριώδη» 

καί «αἰνιγµατικόν χῶρον» καί βλέπει τό θέµα πάντοτε ὡς πρός τήν ἐπιστροφή 

τῶν αἱρετικῶν στήν καθολική ἀλήθεια. Αὐτό σηµαίνει ὅτι δέν ὁµιλεῖ γιά τό 

θέµα θεωρητικά καί γενικά, ἄν ὑπάρχουν Μυστήρια ἐκτός τῆς Ἐκκλησίας, καί 

δέν δικαιολογεῖ τό σχίσµα καί τήν αἵρεση τῶν χριστιανικῶν ὁµάδων ἐκτός τῆς 

Ἐκκλησίας, ἀλλά τό βλέπει µέσα ἀπό τήν προοπτική τῆς ἐπιστροφῆς τους στήν 

καθολική ἀλήθεια. 

Ἡ δεύτερη προοπτική, πού εἶναι συνέπεια τῆς πρώτης, εἶναι ὅτι ὁ π. 

Γεώργιος Φλωρόφσκυ θέτει τήν ἄποψή του γιά τά κανονικά καί τά 

χαρισµατικά ὅρια τῆς Ἐκκλησίας µέσα ἀπό τήν ἀκρίβεια καί τήν οἰκονοµία. 

Ἀναφερόµενος στήν εἰλικρίνεια καί τήν εὐθύτητα ὡς πρός τήν 

ἀναζήτηση τῶν ἀπολωλότων, γράφει: «Καί ὄχι µόνον εἰς τόν χῶρον τῶν 
                                              
14 Ἔνθ. ἀνωτ. σελ. 144. 
15 Ἔνθ. ἀνωτ. σελ. 146. 
16 Ἔνθ. ἀνωτ. σελ. 146. 
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δογµάτων, ὅπου ἡ ἀδιάλλακτος αὕτη "ἀκρίβεια", ἡ αὐστηρότης καί σαφήνεια, 

εἶναι ἀπαραίτητος· διότι, ἄλλως, πῶς θά ἠδυνάµεθα νά φθάσωµεν εἰς τήν 

ἑνότητα τοῦ πνεύµατος; Ἡ ἀκρίβεια καί ἡ σαφήνεια εἶναι ἀπαραίτητοι πρό 

παντός εἰς τήν µυστικήν διάγνωσιν. ∆ιά τοῦτο τό ζήτηµα τῶν µυστηρίων τῶν 

τελουµένων ὑπό τῶν σχισµατικῶν καί τῶν αἱρετικῶν πρέπει νά τεθῇ καί 

συζητηθῇ ὑπό τήν πλέον αὐστηράν "ἀκρίβειαν"»17. 

Γράφοντας, ἀκόµη, γιά τήν οἰκονοµία, ἰσχυρίζεται ὅτι ἡ οἰκονοµία 

«ἁπαλύνει κάπως τήν ἐκκλησιαστικήν πειθαρχίαν, εἶναι εἶδος ἐξαιρέσεως εἰς 

τό αὐστηρόν δίκαιον (jus strictum) ἤ τόν γενικόν κανόνα». Ἡ «οἰκονοµία» 

λειτουργεῖ ὡς «φιλανθρωπία», «ποιµαντική µέριµνα», «παιδαγωγική 

προοπτική», ποιµαντική παιδαγωγία» «καί ἡ ποιµαντική παιδαγωγία εἶναι ἡ 

οἰκονοµία». Καί, µάλιστα, ἐπισηµαίνει ὅτι «ἡ ἀρχή τῆς "οἰκονοµίας" δέν θά 

ἠδύνατο νά ἐφαρµοσθῆ εἰς ὅλας τάς δυσκολίας ἤ νά ἰσχυρισθῇ ὅτι ἐπιλύει 

αὐτάς»18. 

Θέτει τό ἐρώτηµα ἐάν τό θέµα τῶν σχισµατικῶν καί τῶν αἱρετικῶν 

ὑπάγεται µόνον στήν οἰκονοµία. Θεωρεῖ ὅτι ὑπάγεται στήν οἰκονοµία γιατί 

«πρόκειται περί τῆς σωτηρίας πεπλανηµένων ψυχῶν, περί ἐπαναφορᾶς των 

εἰς τήν καθολικήν ἀλήθειαν, περί µεθόδων καταλλήλων διά νά ἐπανέλθουν 

"εἰς τήν ἐπίγνωσιν τῆς ἀληθείας"»19. 

Ἐπιµένει ὅτι στό θέµα αὐτό ἀπαιτεῖται νά ὑπάρχη «πλήρης εἰλικρίνεια 

καί εὐθύτης». Καί παρατηρεῖ: «Ἐνταῦθα πρόκειται, πράγµατι, ὄχι τόσον περί 

ζητήµατος δικαίου (questio juris) ὅσον περί ζητήµατος πράξεως (questio 

facti), περί ἑνός θέµατος µυστικῆς τάξεως, περί τῆς µυστηριακῆς 

πραγµατικότητος. ∆έν πρόκειται τόσον περί "ἀναγνωρίσεως" ὅσον περί 

διαγνώσεως. Πρέπει νά γνωρίζωµεν νά διακρίνωµεν»20. 

Εἶναι σαφές ὅτι ὁ π. Γεώργιος Φλωρόφσκυ δέν θέτει τό θέµα τῶν 

«Μυστηρίων» ἐκτός τῆς Ἐκκλησίας στήν προοπτική τῆς ἀκρίβειας, ὅτι 

δηλαδή ἀναγνωρίζονται τά «Μυστήρια» στούς σχισµατικούς καί αἱρετικούς, 

ἀλλά στήν προοπτική τῆς διακρίσεως, τῆς οἰκονοµίας, ἡ ὁποία εἶναι 

ποιµαντική γι' αὐτούς πού ἐπιστρέφουν στήν καθολική ἀλήθεια.  

Ἀπό ὅλα αὐτά φαίνεται ὅτι ὁ π. Γεώργιος Φλωρόφσκυ περισσότερο 

προβληµατίζεται γιά τό θέµα, προσβλέποντας τήν ἐπιστροφή τῶν 

«πεπλανηµένων» στήν καθολική ἀλήθεια. 

                                              
17 Ἔνθ. ἀνωτ. σελ. 134-135. 
18 Ἔνθ. ἀνωτ. σελ. 134. 
19 Ἔνθ. ἀνωτ. σελ. 134. 
20 Ἔνθ. ἀνωτ. σελ. 135. 



 7 

Εἶναι χαρακτηριστικό ὅτι ἀναφέρει µιά κενοφανῆ θεωρία τοῦ Ἀλέξη 

Χωµιακώφ, τήν ὁποία ἀκολούθησαν καί µεταγενέστεροι Ρῶσσοι θεολόγοι, 

ἀπό τούς ὁποίους ἐπηρεάσθηκαν ἄλλοι ὀρθόδοξοι θεολόγοι, ὅτι ἡ Ἐκκλησία 

γνωρίζει µόνον τά δικά της ὅρια χωρίς νά κρίνη τήν ὑπόλοιπη ἀνθρωπότητα, 

ἁπλῶς ἀναγνωρίζει τούς ὑπόλοιπους Χριστιανούς «ὡς κεχωρισµένους»21. 

Τό κείµενο πού εἴδαµε προηγουµένως µέ τίτλο «τά ὅρια τῆς Ἐκκλησίας» 

δηµοσιεύθηκε τό ἔτος 1933. Ἀργότερα, συγκεκριµένα τό ἔτος 1950, 

δηµοσίευσε παρόµοιες ἀπόψεις σέ νέο κείµενό του µέ τίτλο «Τό δόγµα τῆς 

Ἐκκλησίας καί τό οἰκουµενικό πρόβληµα»22. 

Στήν ἀρχή τοῦ νέου κειµένου διατυπώνει τήν πίστη του ὅτι «ἡ Ἐκκλησία 

εἶναι µία», εἶναι «ἕνα σῶµα», «ἀκόµη καί τό Σῶµα τοῦ Χριστοῦ», στό ὁποῖο 

ἐνσωµατώνονται οἱ Χριστιανοί µέ τό βάπτισµα «ὑπό ἕνα πνεῦµα». «Ὡστόσο 

οἱ Χριστιανοί εἶναι διαιρεµένοι. Ἡ Χριστιανωσύνη εἶναι διαιρεµένη. Ὁ 

χριστιανικός κόσµος βρίσκεται σέ σχίσµα», «ὑπάρχουν, στήν πραγµατικό-

τητα, πολλά χριστιανικά σώµατα πού ἐπικαλοῦνται τό σῶµα τῆς Ἐκκλησίας 

γιά τόν ἑαυτό τους καί εἶναι ἐκτός κοινωνίας µαζί τους, µερικές φορές µέ 

ἀνοιχτό καί πικρό ἀνταγωνισµό. Ἡ ἑνότητα τῆς πίστης ἔχει καταρρεύσει». 

Ἐρωτᾶ ἄν πρέπει νά µιλᾶµε γιά «διαιρεµένη Ἐκκλησία». Καταλήγει, ὅµως 

ἐµφαντικά ὅτι ὁ Χριστός δέν διαιρεῖται23. 

Ἔπειτα, ἀναλύει πάλι τήν διαφορά µεταξύ τοῦ ἁγίου Κυπριανοῦ πού 

«ξεκινᾶ µέ τήν ἀνέκφραστη προϋπόθεση ὅτι τά κανονικά καί χαρισµατικά 

ὅρια τῆς Ἐκκλησίας ἐντελῶς καί πάντοτε συµπίπτουν»24, πράγµα πού, ὅπως 

φαίνεται, εἶναι «θεολογούµενο»25, καί τοῦ ἁγίου Αὐγουστίνου πού ξεκινᾶ ἀπό 

ἄλλη παραδοχή καί στήν πραγµατικότητα «ὑπάρχει µιά δυσαναλογία µεταξύ 

τῶν κανονικῶν καί τῶν µυστηριακῶν διαστάσεων. Καί ὅµως ὑπάρχουν ὅρια 

στήν Ἐκκλησία καί αὐτό εἶναι θεολογούµενο»26. 

                                              
21 «Καθώς ἡ ἐπίγειος καί ὁρατή Ἐκκλησία δέν εἶναι ἀκόµη τό πλήρωµα καί ἡ τελείωσις τοῦ 
συνόλου τῆς Ἐκκλησίας –πλήρωµα καί τελείωσις στά ὁποῖα κατά τήν βουλήν τοῦ Θεοῦ θά 
φανερωθοῦν κατά τήν ἡµέραν τῆς ἐσχάτης Κρίσεως πάσης τῆς δηµιουργίας– ἡ Ἐκκλησία 
αὕτη ἐνεργεῖ καί γνωρίζει µόνον ἐντός τῶν ἰδίων αὐτῆς ὁρίων, χωρίς νά κρίνῃ τήν ὑπόλοιπον 
ἀνθρωπότητα (κατά τόν λόγον τοῦ ἀποστόλου Παύλου πρός τούς Κορινθίους), περιοριζοµένη 
νά ἀναγνωρίζῃ ὡς κεχωρισµένους, δηλ. ὡς µή ἀνήκοντας πλέον εἰς αὐτήν ἐκείνους, οἱ ὁποῖοι 
χωρίζονται µόνοι των ἀπ' αὐτῆς. Ὅσον ἀφορᾷ εἰς τό ὑπόλοιπόν µέρος τῆς ἀνθρωπότητος, τό 
ὁποῖον εἶναι εἴτε ξένον πρός τήν Ἐκκλησίαν, εἴτε συνδεδεµένον µετ' αὐτῆς διά δεσµῶν, τούς 
ὁποίους ὁ Θεός δέν ἠθέλησε νά τῆς ἀποκαλύψῃ, τό ἀναθέτει εἰς τήν ἡµέραν τῆς Κρίσεως»  
Ἔνθ. ἀνωτ. σελ. 146-147. 
22 Georges Florovsky “The Doctrine of the Church and the Ecumenical Problem», the 
Ecumenical Review, Vol. 1950, p p. 152-161. 
23 Ἔνθ. ἀνωτ. 152-153. 
24 Ἔνθ. ἀνωτ. σελ. 154-155. 
25 Ἔνθ. ἀνωτ. σελ. 156. 
26 Ἔνθ. ἀνωτ. σελ. 155-156. 
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Στήν συνέχεια ἀναλύει τό θέµα, θέτοντας πολλά ἐρωτήµατα σέ κάθε 

σκέψη του, ὅπως κάνει καί στό προηγούµενο κείµενό του, πού δείχνει τόν 

προβληµατισµό, πού τόν διακρίνει. Αὐτό ἑρµηνεύεται µέ διπλό τρόπο. Ἤ δέν 

κατέληξε ἀκόµη σέ συµπέρασµα γιά ὅλες τίς προεκτάσεις τοῦ θέµατος καί 

δείχνει τήν ἐπιθυµία του νά τό ἀντιµετωπίση ἀργότερα, ἤ δέν θέλει νά 

ἐκφρασθῆ, ἐπειδή διαλέγεται µέ διάφορες Χριστιανικές ὁµάδες στήν Εὐρώπη 

ὅπου βρίσκεται, ἤ θεωρεῖ ὅτι αὐτό εἶναι θέµα τῆς Ἐκκλησίας ἡ ὁποία θά τό 

ἀντιµετωπίση. 

Γιά παράδειγµα, ἐξετάζοντας τήν κανονική πρακτική τῆς Ἐκκλησίας πού 

γίνεται µᾶλλον ἀπό µιά «οἰκονοµία» παρά ἀπό τό αὐστηρό δόγµα, γράφει: 

«Εἶναι πέρα ἀπό τά ὅρια τῆς παρούσης µελέτης νά συζητηθῆ στήν σωστή 

ἔκταση αὐτό τό δόγµα ἤ θεωρία τῆς ἐκκλησιαστικῆς "Οἰκονοµίας"»27.  

Σέ ἄλλο σηµεῖο γράφει: «Γιά ἄλλη µιά φορά ὁ παρών συγγραφεύς (σηµ. 

ἐννοεῖ τόν ἑαυτό του) δέν προτείνει κάποια λύση. Τό δόγµα τῆς Ἐκκλησίας 

βρίσκεται ἀκόµα στήν προ-θεολογική φάση του»28.  

Ἀλλοῦ γράφει: «Ὁ σκοπός αὐτοῦ τοῦ σχεδιαγράµµατος ἦταν ἁπλά νά 

θέση τό πρόβληµα. Ἡ Ὀρθόδοξη Ἐκκλησία εἶναι ἡ Ἐκκλησία. Αὐτό εἶναι 

προφανές καί αὐτονόητο γιά κάθε Ὀρθόδοξο». Θέτει ὅµως τό ἐρώτηµα: 

«Ἀλλά σηµαίνει αὐτό πραγµατικά ὅτι µόνον οἱ Ὀρθόδοξοι εἶναι Χριστιανοί;». 

Ἐρωτᾶ: «Εἶναι ὁ Ὀρθόδοξος ὑποχρεωµένος νά εἶναι πιό ἄκαµπτος καί νά 

ἀρνεῖται τό ὄνοµα τοῦ Χριστιανοῦ στούς "χωρισµένους ἀδελφούς";»29.  

Στό τέλος προτείνει τήν ἄποψη τοῦ Μητροπολίτου Μόσχας Φιλαρέτου, ὁ 

ὁποῖος δέν ἀποτολµᾶ νά ὀνοµάση «ψεύτικη ὁποιαδήποτε ἐκκλησία πιστεύει 

ὅτι ὁ Ἰησοῦς εἶναι ὁ Χριστός» καί ὅτι δέν ἐκφέρει «κρίση γιά τό ἄλλο µισό τοῦ 

σύγχρονου Χριστιανισµοῦ», ἀλλά δέν κάνει τίποτε πέρα ἀπό τό νά τούς 

κοιτάζη καί πιστεύει ὅτι «ἡ δύναµη τοῦ Θεοῦ θά θριαµβεύση πάνω ἀπό τήν 

ἀνθρώπινη ἀδυναµία, τό καλό πάνω ἀπό τό κακό, ἡ ἑνότητα πάνω ἀπό τή 

διαίρεση, ἡ ζωή πάνω ἀπό τό θάνατο». Καί ὁ π. Γεώργιος Φλωρόφσκυ 

καταλήγει στό κείµενό του: «Ἡ πραγµατική ἑρµηνεία τῆς ἀντινοµίας τοῦ 

Χριστιανικοῦ σχίσµατος µπορεῖ νά ἐπιτευχθῆ µόνο στά πλαίσια ἑνός 

ἰσορροπηµένου δόγµατος τῆς Ἐκκλησίας»30. 

Εἶναι φανερό ὅτι ὁ π. Γεώργιος Φλωρόφσκυ καί στό νέο κείµενό του 

θέτει ἐρωτήµατα γιά τό θέµα αὐτό, κάνει συλλογισµούς, προβληµατίζεται 

ἔντονα, καταγράφει ἀντίθετες ἀπόψεις, εἶναι σέ µερικές περιπτώσεις 

                                              
27 Ἔνθ. ἀνωτ. σελ. 159. 
28 Ἔνθ. ἀνωτ. σελ. 161. 
29 Ἔνθ. ἀνωτ. σελ. 160. 
30 Ἔνθ. ἀνωτ. σελ. 161. 
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ἀντιφατικός καί αὐτοαναιρούµενος, ἀλλά κάνει τήν διάκριση µεταξύ 

Ὀρθοδόξου Ἐκκλησίας, πού εἶναι ἡ µόνη Ἐκκλησία καί χωρισµένων ἤ 

πλανεµένων Χριστιανῶν.  

Προφανῶς κλείνει πρός τήν ἄποψη τοῦ ἱεροῦ Αὐγουστίνου, ἀλλά δέν 

ἐκφράζεται καθαρά γιά τό ἄν συµπίπτουν ἤ διαχωρίζονται τά χαρισµατικά καί 

κανονικά ὅρια τῆς Ἐκκλησίας. Βλέπει αὐτό τό θέµα µέσα ἀπό τήν ἀκρίβεια 

καί τήν οἰκονοµία καί µέσα ἀπό τήν προοπτική τῆς ἐπιστροφῆς τῶν 

σχισµατικῶν καί αἱρετικῶν στήν καθολική ἀλήθεια. Ἐκφράζει ἕναν 

προβληµατισµό πού ἀπασχόλησε ἔντονα τούς Ρώσους θεολόγους καί 

ἐπηρέασε ἄλλους µεταγενέστερους Ὀρθοδόξους θεολόγους31. 

Ἑποµένως, ὅσοι ἰσχυρίζονται ὅτι ὁ π. Γεώργιος Φλωρόφσκυ διδάσκει γιά 

τόν διαχωρισµό µεταξύ χαρισµατικῶν καί κανονικῶν ὁρίων τῆς Ἐκκλησίας 

καί ὅτι ἀναγνωρίζει Μυστήρια ἐκτός τῆς Ἐκκλησίας, µᾶλλον χρησιµοποιοῦν 

κακῶς τήν σκέψη του καί στήν πραγµατικότητα ἀναιροῦν τήν βασική του 

ἀρχή ὅτι ἡ Ἐκκλησία εἶναι µία καί τό Σῶµα τῆς Ἐκκλησίας εἶναι ἕνα, ἀκόµα 

καί τό Σῶµα τοῦ Χριστοῦ εἶναι ἕνα.  

Εἶναι χαρακτηριστικό ὅτι ὁ π. Γεώργιος Φλωρόφσκυ στό δεύτερο 

κείµενό του γράφει: «Ἡ ὁρατή ἑνότητα τῶν Χριστιανῶν ἔχει διασπασθῆ. Πρέ-

πει αὐτό νά θεωρηθῆ ὡς διαίρεση στήν Ἐκκλησία; Ἤ θά πρέπει µᾶλλον νά τό 

περιγράψουµε ὡς χωρισµό κάποιων, ἴσως πολλῶν ἀπό τήν Ἐκκλησία; 

Μποροῦµε νά ξεφύγουµε ἀπό αὐτό τό δίληµµα; Divisus est Christus; 

"∆ιαιρεῖται ὁ Χριστός;". Ὄχι. Ἐµφαντικά ὄχι»32. 

  Συµπληρωµατικά πρέπει νά σηµειωθῆ ὅτι σέ ἄλλο κείµενό του θέτει τά 

«χαρισµατικά γεγονότα» ὡς παράλληλα  µέ τούς κανόνας, µέσα στήν 

Ἐκκλησία. Γράφοντας γιά τίς Γενικές Συνόδους (Οἰκουµενικές) ἐπισηµαίνει 

ὅτι «δέν θά ἦταν ὑπερβολή ἐάν ἐλέγετο ὅτι αἱ Σύνοδοι οὐδέποτε ἐθεωρήθησαν 

ὡς κανονικός θεσµός, ἀλλά µᾶλλον ὡς κατά περίπτωσιν χαρισµατικά 

γεγονότα. Οἱ Σύνοδοι χαρακτηρίσθηκαν ὡς Οἰκουµενικές «ὄχι τόσον λόγῳ 

τῆς ἐπισήµου κανονικῆς των ἁρµοδιότητος, ὅσον ἐξ αἰτίας τοῦ 

χαρισµατικοῦ των χαρακτῆρος· µέ τήν καθοδήγησιν τοῦ Ἁγ. Πνεύµατος 

ἐµαρτύρησαν περί τῆς ἀληθείας συµφώνως πρός τήν Ἁγ. Γραφήν, ὅπως αὐτή 

παρεδόθη εἰς τήν ἀποστολικήν παράδοσιν»33.  

                                              
31 Γεωργίου Φλωρόφσκυ, Θέµατα ἐκκλησιαστικῆς ἱστορίας, Ἔργα 4, µετάφραση Παναγιώτου 
Κ. Πάλλη, ἐκδ. Πουρναρᾶ, Θεσσαλονίκη 1979, σελ. 318-323. 
32 Georges Florovsky «The Doctrine ...», ἔνθ. ἀνωτ. σελ. 152-153. 
33 Γεωργίου Φλωρόφσκυ Ἁγία Γραφή, Ἐκκλησία, Παράδοσις, Ἔργα 1. Μετάφραση ∆ηµητρίου 
Γ. Τσάµη, ἔκδ. Π. Πουρναρᾶ Θεσσαλονίκη 1976, σελ. 131-132. 



 10 

Ὁ Ἐπίσκοπος πρ. Ζαχουµίου καί Ἐρζεγοβίνης Ἀθανάσιος Γιέφτιτς σέ 

κείµενό του34, ἔχοντας ὑπ' ὄψη του τό πρῶτο ἄρθρο τοῦ π. Γεωργίου 

Φλωρόφσκυ µέ τίτλο «Τά ὅρια τῆς Ἐκκλησίας», ὑποστηρίζει ὅτι τό ἄρθρο 

αὐτό ἦταν «πρωτόπειρο»35, νοµίζει ὅτι εἶναι ἕνα κείµενο «πού γράφηκε σέ 

νεαρή ἡλικία, ὅταν ἦταν ἱερέας µόλις ἑνός ἔτους καί ὅτι τό κείµενο αὐτό δέν 

ἀποτελεῖ ὁλοκληρωµένη διατύπωση τῆς ἐκκλησιολογικῆς σκέψεώς του»36 καί 

ὅτι «ὁ νεαρός Φλωρόφσκυ εἶναι ἀποσπασµατικός καί δέν ἐκφράζεται µέ 

σαφήνεια»37.  

Ἡ ἄποψη ὅτι τό κείµενο εἶναι «πρωτόπειρο» εἶναι ἀληθινή ὡς πρός τόν 

χρόνο πού ἐγράφη (1933), ἀλλά δέν φαίνεται νά εὐσταθῆ, ὡς πρός τό 

περιεχόµενο, γιατί τά ἴδια σχεδόν ἔγραψε ὁ π. Γεώργιος µετά 17 χρόνια, ἤτοι 

τό 1950. Περισσότερο ἦταν προβληµατισµένος ἤ ἐπηρεασµένος ἀπό τήν 

οἰκουµενική κίνηση, εὑρισκόµενος στήν Εὐρώπη καί ἐρχόµενος σέ 

ἐπικοινωνία µέ ἑτεροδόξους Χριστιανούς. Φαίνεται ὡς «πρωτόπειρο», γιατί 

συνεχῶς θέτει ἐρωτήµατα καί δέν γράφει ὡς ἐπιστήµονας-θεολόγος 

αὐθεντικά καί καθαρά.  

Εἶναι σαφές ὅτι οἱ ἐπιστήµονες θεολόγοι γράφουν µέ ἀκρίβεια τά 

συµπεράσµατα τῶν ἐρευνῶν τους καί δέν ἐκφράζονται µέ ἱεροκηρυκτικό 

τρόπο, θέτοντας συνεχῶς ἀναπάντητα ρητορικά ἐρωτήµατα. 

Ὁ Ἐπίσκοπος πρ. Ζαχουµίου καί Ἐρζεγοβίνης Ἀθανάσιος Γιέφτιτς στήν 

ἀρχή τοῦ κειµένου του ὁµιλεῖ µέ σεβασµό γιά τόν π. Γεώργιο Φλωρόφσκυ, τοῦ 

ὁποίου ὑπῆρξε διάδοχος γιά τρία χρόνια (1970-1972) στό Ὀρθόδοξο 

Θεολογικό Ἰνστιτοῦτο τοῦ Ἁγίου Σεργίου στήν ἕδρα τῆς Πατρολογίας, 

µάλιστα παρουσιάζει τήν ἄποψη τοῦ π. Ἰουστίνου Πόποβιτς, πού τόν 

χαρακτήριζε «εἰκόνα στό εἰκονοστάσι τῆς ὀρθόδοξης θεολογίας τῶν 

νεωτέρων χρόνων»38. 

Ἔπειτα γράφει ὅτι ὁ π. Γεώργιος Φλωρόφσκυ «ἀσκεῖ κριτική στίς θέσεις 

τοῦ Κυπριανοῦ» καί στήν συνέχεια µεταβαίνει «στόν ἱερό Αὐγουστίνο καί 

στήν πρακτική τῆς Ἐκκλησίας σχετικά µέ τήν εἰσδοχή τῶν αἱρετικῶν». Καί 

ἀκολούθως κάνει λόγο «γιά τόν Μητροπολίτη Ἀντώνιο (Κραποβίτσκυ) καί τόν 

ἀρχιεπίσκοπο Ἰλαρίωνα (Τροΐτσκι), οἱ ὁποῖοι θεωροῦσαν ὅτι τά χαρισµατικά 

καί τά κανονικά ὅρια τῆς Ἐκκλησίας συµπίπτουν», καθώς ἐπίσης «ἀναφέ-

ρεται στόν Χοµιακώφ καί στόν µητροπολίτη Μόσχας Φιλάρετο (∆ρόσδωφ), οἱ 

                                              
34 Ἀθανασίου Γιέφτιτς, Σχολιασµός στό περί ὁρίων τοῦ Φλωρόφκσυ, εἰς Θεολογία 81 (2010), 
τεῦχος 4, σελ. 137-158. 
35 Ἔνθ. ἀνωτ. σελ. 143. 
36 Ἔνθ. ἀνωτ. σελ. 141. 
37 Ἔνθ. ἀνωτ. σελ. 158. 
38
 Ἔνθ. ἀνωτ. σελ. 137 
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ὁποῖοι θεωροῦσαν ὅτι τά χαρισµατικά καί τά κανονικά ὅρια τῆς Ἐκκλησίας 

δέν συµπίπτουν». Μάλιστα παραθέτει τήν ἄποψη τοῦ π. Ἰουστίνου Πόποβιτς, 

«ὁ ὁποῖος ἔλεγε ὅτι εἶναι πιό σωστή καί θεολογικά πιό ὀρθόδοξη ἡ θέση τοῦ 

Μητροπολίτη Ἀντωνίου καί τοῦ Ἀρχιεπισκόπου Ἰλαρίωνα, ὅτι, δηλαδή, τά 

χαρισµατικά καί τά κανονικά ὅρια τῆς Ἐκκλησίας συµπίπτουν»39.  

Ὁ Ἐπίσκοπος Ἀθανάσιος Γιέφτιτς ἀσκεῖ κριτική στό ἄρθρο τοῦ π. 

Γεωργίου Φλωρόφσκυ, ὑποστηρίζοντας ὅτι δέν ἔλαβε ὑπ' ὄψη του δύο σηµεῖα. 

«Πρῶτον, τά ὅρια τῆς Ἐκκλησίας τοῦ Θεοῦ ἐν Χριστῷ Ἰησοῦ, τοῦ 

Θεανθρώπου, εἶναι "ὅρια" τῆς ἀπεριόριστης Θείας Οἰκονοµίας τῆς σωτηρίας, 

τά ὅρια τῆς ἀπεριόριστης φιλανθρωπίας τοῦ Θεοῦ καί αὐτά τά ὅρια δέν 

πρέπει νά τά διαχωρίζουµε ἀπό τά ὅρια τῆς χάριτος τοῦ παναγίου Πνεύµατος, 

τοῦ Παρακλήτου, στήν Ἐκκλησία. Τά ὅρια αὐτά δέν µπορεῖ νά εἶναι 

στενότερα καί πιό κλειστά ἀπό τά ὅρια τῆς Τριαδικῆς ἐν Χριστῷ οἰκονοµίας 

τῆς σωτηρίας. Εἶναι τά ὅρια τοῦ Σταυροῦ καί τῆς Ἀναστάσεως τοῦ 

Σαρκωθέντος Χριστοῦ, ἐν σώµατι καί ὡς Σῶµα, ὡς Ἐκκλησία, ὡς πλήρωµα, τό 

ὁποῖο φανερώνει "τό πλήρωµα τοῦ τά πάντα ἐν πᾶσι πληρουµένου" (Ἐφ. 1, 

22-23). 

∆εύτερον, αὐτά τά οἰκονοµικά - χαρισµατικά ὅρια τῆς Ἐκκλησίας, κατά 

παράδοξο τρόπο, δέν µποροῦν καί δέν πρέπει νά ἀποκλείσουν τό τόσο 

σηµαντικό γεγονός τῶν λειτουργικῶν –κανονικῶν ὁρίων τῆς Ἐκκλησίας»40. 

Πάντως, ὁ Ἐπίσκοπος Ἀθανάσιος Γιέφτιτς µέ θεολογικά ἐπιχειρήµατα 

ὑποστηρίζει, µεταξύ τῶν ἄλλων, ὅτι ἐµεῖς οἱ ὀρθόδοξοι δέν δεχόµαστε τήν 

διακοινωνία, δηλαδή νά συµµετέχουµε στά ἴδια µυστήρια τῆς θείας 

Εὐχαριστίας Ὀρθόδοξοι καί ἑτερόδοξοι-αἱρετικοί, «ὄχι λόγῳ κάποιας ἀντι-

οἰκουµενικῆς τοποθετήσεως, ἀλλά ἀκριβῶς ἐπειδή στήν θεία Εὐχαριστία, ὡς 

σύναξη τῆς Ἐκκλησίας ἐν Χριστῷ διά τοῦ Ἁγίου Πνεύµατος, συµπίπτουν τά 

χαρισµατικά ὅρια τῆς Οἰκονοµίας τῆς σωτηρίας τῆς Ἁγίας Τριάδος καί τά 

κανονικά-χαρισµατικά ὅρια τῆς Ἐκκλησίας»41. Καταλήγει δέ στό ἑξῆς 

συµπέρασµα:  

«∆έν µποροῦµε, ἑποµένως, νά διαχωρίζουµε τά ὅρια τῆς οἰκονοµίας τοῦ 

Θεοῦ ἀπό τά ὅρια τῆς Εὐχαριστίας καί ἔτσι δέν µποροῦµε νά διευρύνουµε τά 

χαρισµατικά ὅρια πέρα ἀπό τά κανονικά, ἀλλά οὔτε νά περιορίζουµε τά 

                                              
39
 Ἔνθ. ἀνωτ. σελ. 139. 

40
 Ἔνθ. ἀνωτ. σελ. 143-144. 

41 Ἔνθ. ἀνωτ. σελ. 144. 
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κανονικά τόσο, ὥστε νά ἀποκλείουν αὐτά πού κάνει ἡ πράξη τῆς Ἐκκλησίας 

στήν εἰσδοχή τῶν αἱρετικῶν»42.  

Εἶναι φανερόν ὅτι γιά ὅλη τήν ὀρθόδοξη παράδοση τά χαρισµατικά καί 

κανονικά ὅρια τῆς Ἐκκλησίας συµπίπτουν µέ τό Μυστήριο τῆς θείας 

Εὐχαριστίας. Ὅλα τά Μυστήρια, καί τό Βάπτισµα, ἔχουν ἀναφορά καί 

κατάληξη στήν θεία Εὐχαριστία, καί δέν νοεῖται διάσπαση µεταξύ τῶν 

Μυστηρίων Βαπτίσµατος, Χρίσµατος καί θείας Εὐχαριστίας. ∆έν µποροῦµε 

νά ἐννοήσουµε χαρισµατικό Βάπτισµα πού δέν µπορεῖ νά καταλήξη στό 

Μυστήριο τῆς θείας Εὐχαριστίας.  

Βεβαίως, ἡ ἄκτιστη Χάρη τοῦ Θεοῦ ἐνεργεῖ σέ ὅλη τήν κτίση, καί πρίν 

τήν ἐνανθρώπηση τοῦ Χριστοῦ, ὡς οὐσιοποιός, ζωοποιός, σοφοποιός, ὡς 

προνοητική ἐνέργεια, ἀλλά ἡ ἴδια Χάρη ἐνεργεῖ καί µέσα στήν Ἐκκλησία ὡς 

καθαρτική, φωτιστική καί θεοποιός.   

Ὁ ἅγιος Μάξιµος ὁ Ὁµολογητής σέ µιά ἀπάντησή του πρός τόν 

Θαλάσσιο, ἀναφέρεται στό πῶς ἐνεργεῖ τό Ἅγιον Πνεῦµα στούς ἀνθρώπους.  

Εἰσαγωγικά γράφει ὅτι τό Ἅγιον Πνεῦµα δέν ἀπουσιάζει ἀπό κανένα ὄν 

καί µάλιστα ἀπό ὅσους προικίστηκαν µέ λόγο, γι' αὐτό «ἐν πᾶσιν ἁπλῶς ἐστι 

τό Πνεῦµα τό ἅγιον», κατά διαφόρους τρόπους. 

Κατ' ἀρχάς προσδιορίζει ὅτι τό Ἅγιον Πνεῦµα εἶναι «πάντων συνεκτικόν 

καί προνοητικόν καί τῶν φυσικῶν σπερµάτων ἀνακινητικόν». Γι' αὐτό 

βρίσκουµε πολλούς ἀπό τούς βαρβάρους καί νοµάδες νά ἐκδηλώνουν 

αἰσθήµατα καλοκαγαθίας, καί νά ἀθετοῦν τούς θηριώδους νόµους πού 

ἐπικρατοῦν σέ αὐτούς.  

Ἔπειτα, τό Ἅγιον Πνεῦµα εἶναι προσδιορισµένο σέ ὅλους ἐκείνους πού 

ἀκολουθοῦν τόν νόµο τοῦ Μωϋσέως «ὡς νοµοθετικόν καί προαγορευτικόν 

µελλόντων µυστηρίων» καί τούς προκαλεῖ αἴσθηση τῆς παραβάσεως τῶν 

ἐντολῶν καί τήν γνώση τῆς κατά Χριστόν τελειότητος πού ἔχει προαναγγελθῆ 

ἀπό τόν Χριστό. Γι' αὐτό πολλοί πού βρίσκονται στήν κατηγορία αὐτή 

ἐγκαταλείπουν τήν σκιώδη λατρεία καί µεταβάλλονται πρόθυµα στήν νέα καί 

µυστική λατρεία.  

Τέλος, τό Ἅγιον Πνεῦµα βρίσκεται καί σέ ὅλους «τοῖς τό θεῖον καί 

θεοποιόν ὄντως ὄνοµα τοῦ Χριστοῦ κληρωσοµένοις διά τῆς πίστεως». Στήν 

κατηγορία αὐτή τό Ἅγιον Πνεῦµα ὄχι µόνον φρουρεῖ καί ἀνακινεῖ προνοητικά 

τόν κατά φύση λόγο καί ἀποδεικνύει τήν παράβαση τῶν ἐντολῶν ἤ τήν 

τήρησή τους καί µηνύει τήν ἐξαγγελία τοῦ Χριστοῦ «ἀλλά καί ὡς 

                                              
42 Ἔνθ. ἀνωτ. σελ. 158. 
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δηµιουργικόν τῆς κατά χάριν διά τῆς πίστεως δοθείσης υἱοθεσίας». Στήν 

περίπτωση αὐτή ἐπειδή παρέχει σοφία, γι' αὐτό πηγαίνει µόνον σέ ἐκείνους 

πού ἔχουν καθαρθῆ στό σῶµα καί τήν ἀκριβῆ συνάσκηση τῶν ἐντολῶν καί 

συναναστρέφεται αὐτούς στό νά εἶναι οἰκεῖοι του µέ τήν ἁπλῆ καί ἄϋλη 

γνώση καί διαπλάττει τόν νοῦ τους γιά τήν θέωση µέ τά ἄχραντα νοήµατα τῶν 

ἀπορρήτων νοήσεων.  

Ἑποµένως, τό Ἅγιον Πνεῦµα βρίσκεται σέ ὅλους ὡς ποιητικό καί 

προνοητικό ὅλων, βρίσκεται καί στούς ἀνθρώπους τοῦ Νόµου ὡς νοµοθετικό 

καί προαγγελτικό τῆς ἐλεύσεως τοῦ Χριστοῦ, ἀλλά βρίσκεται «κατ' 

ἐξαίρετον» στούς Χριστιανούς ὡς ποιητικόν θείας υἱοθεσίας43. 

Σαφέστατα τά χαρισµατικά ὅρια τῆς Ἐκκλησίας, ὡς πρόξενα θεώσεως, 

συνδέονται µέ τά κανονικά ὅρια τῆς Ἐκκλησίας, ἀφοῦ δέν συγχέεται ἡ 

καθαρτική, φωτιστική καί θεοποιός ἐνέργεια τοῦ Θεοῦ µέ τήν δηµιουργική, 

προνοητική καί ὑποδεικτική ἀφ' ἑνός µέν τῆς παραβάσεως τῶν ἐντολῶν, ἀφ' 

ἑτέρου δέ τῆς ἐντάξεως τοῦ ἀνθρώπου στήν Ἐκκλησία γιά τήν µέθεξη τῶν 

καρπῶν τῆς θείας Οἰκονοµίας, ἤτοι τῆς θεώσεως. Τά χαρίσµατα τῆς κατά 

Χριστόν υἱοθεσίας τῶν θεουµένων ἐνεργοῦν στά κανονικά πλαίσια τῆς 

Ἐκκλησίας, ἡ ὁποία Ἐκκλησία νοεῖται ὄχι ὡς ἀόρατη, ἀλλά ὡς ὁρατή, ὡς 

µέθεξη τῆς Χάριστος τοῦ Θεοῦ στά Μυστήρια τῆς Ἐκκλησίας. 

Στά συγγράµµατα τοῦ ἁγίου ∆ιονυσίου τοῦ Ἀρεοπαγίτου φαίνεται 

σαφέστατα ἡ σχέση µεταξύ τῶν τριῶν τρόπων ἐνεργείας τῆς Χάριτος τοῦ 

Θεοῦ µέσα στήν Ἐκκλησία, ἤτοι: πρῶτον, ὡς καθαρτική, φωτιστική καί 

θεοποιός· δεύτερον στά µυστήρια Βαπτίσµατος, Χρίσµατος καί θείας 

Εὐχαριστίας· καί τρίτον στό µυστήριο τῆς Ἱερωσύνης, µέ τούς βαθµούς τοῦ 

∆ιακόνου, τοῦ Πρεσβυτέρου καί τοῦ Ἐπισκόπου. Μεταξύ αὐτῶν ὑπάρχει 

µεγάλη σχέση καί φαίνεται καθαρά ὅτι ταυτίζονται τά χαρισµατικά καί τά 

κανονικά ὅρια τῆς Ἐκκλησίας44.  

Ἄλλωστε, ὁ Τριαδικός Θεός διά τοῦ Χριστοῦ ἐν Πνεύµατι Ἁγίῳ 

προσφέρει τά χαρίσµατα στούς πιστούς καί ὁ ἴδιος ὁ Τριαδικός Θεός διά 

Χριστοῦ ἐν Πνεύµατι Ἁγίῳ φωτίζει τούς Πατέρας στίς Οἰκουµενικές Συνόδους 

γιά νά συντάσσουν τούς ἱερούς Κανόνας γιά τήν ἑνότητα τῆς Ἐκκλησίας. 

Ὁπότε, δέν ὑπάρχει διαφορά µεταξύ χαρισµάτων τοῦ Ἁγίου Πνεύµατος καί 

κανονικῶν διατάξεων πού θεσπίσθηκαν µέ τήν ἐνέργεια τοῦ Ἁγίου 

Πνεύµατος, κατά τόν λόγο τοῦ Ἀποστόλου: «ἔδοξε γὰρ τῷ Ἁγίῳ Πνεύµατι καὶ 

                                              
43 Ἁγίου Μαξίµου τοῦ Ὁµολογητοῦ, Φιλοκαλία τῶν Νηπτικῶν καί Ἀσκητικῶν, τόµος 14Β, 
Πατερικαί ἐκδόσεις «Γρηγόριος ὁ Παλαµᾶς», Θεσσαλονίκη 1992, σελ. 98-102. 
44 ∆ιονύσιος ὁ Ἀρεοπαγίτης, Περί ἐκκλησιαστικῆς ἱεραρχίας, Φιλοκαλία τῶν νηπτικῶν καί 
ἀσκητικῶν, τόµ. 3, Πατερικαί ἐκδόσεις «Γρηγόριος ὁ Παλαµᾶς», σελ. 336 κ. ἑξ. 
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ἡµῖν» (Πράξ. ιέ,  28), «καί ἤρεσε τῇ Συνόδῳ», κατά τήν ἔκφραση τῶν 

Συνόδων γιά τούς ἱερούς Κανόνες.  

Οἱ ἱεροί Κανόνες, κατά τόν µακαριστό Ἡγούµενο τῆς Ἱερᾶς Μονῆς 

Ὁσίου Γρηγορίου Γεώργιο, εἶναι τά «µαρτύρια» τοῦ Θεοῦ καί δέν διαφέρουν 

ἀπό τίς ἐντολές Του, ἀλλά εἶναι συνέχειά τους45. Οἱ ἱεροί Κανόνες βοηθοῦν 

τόν πεπτωκότα ἄνθρωπο νά µένη σέ ἑνότητα καί ἁρµονική σχέση µέ τούς 

ἀδελφούς του στήν Ἐκκλησία46. «Οἱ Κανόνες ὑποδεικνύουν εἰς τόν πιστόν τά 

ὅρια τῆς Ἐκκλησίας ἐκτός τῶν ὁποίων ὑπάρχει τό χάος· ρυθµίζουν τάς µεταξύ 

τῶν διαφόρων χαρισµατούχων λειτουργῶν καί τάξεων αὐτῆς σχέσεις, ὥστε οἱ 

πάντες νά ἐργάζωνται ἁρµονικῶς διά τήν αὔξησιν τοῦ ἑνός Σώµατος τοῦ 

Χριστοῦ· ἐπιβάλλουν τήν ὀρθήν θεραπευτικήν µέθοδον διά τούς 

τραυµατίζοντας τήν ἑνότητα τοῦ Σώµατος ἐκπίπτοντας ἀπό τῆς Χριστιανικῆς 

πίστεως καί ζωῆς»47.  

Μέ τούς ἱερούς Κανόνες τῶν Τοπικῶν καί Οἰκουµενικῶν Συνόδων 

ρυθµίζεται ἡ ποιµαντική διακονία τῆς Ἐκκλησίας ὡς πρός τήν Ἱερωσύνη, τήν 

συνοδική δοµή τῆς Ἐκκλησίας καί τήν συνοδική διαχείριση τῶν 

ἐκκλησιαστικῶν πραγµάτων, τήν ποιµαντική καθοδήγηση πρός ὑπέρβαση τῆς 

ἁµαρτίας, τήν αἵρεση, τό σχίσµα καί τήν ἐνδεικνυόµενη ποιµαντική στάση 

πρός τούς αἱρετικούς καί σχισµατικούς, τόν µοναχισµό καί τόν κατά Χριστόν 

γάµον48.  

Ἡ χαρισµατική ζωή τῶν Χριστιανῶν στήν Ἐκκλησία ἐλέγχεται ἀπό τούς 

θεουµένους Πατέρας κατά πόσον εἶναι κατά Θεόν, διά τῶν ἱερῶν Κανόνων, 

ὥστε νά ἐνεργῆ ἐκκλησιαστικά καί ὄχι ἀνθρωποκεντρικά. ∆έν µπορεῖ κανείς 

νά αὐτοσχεδιάζη καί νά αὐθαδιάζη µέσα στήν Ἐκκλησία, ἐν ὀνόµατι µιᾶς 

ἐµπαθοῦς ἐλευθερίας.  

Ἑποµένως, µέσα στήν Ὀρθόδοξη Ἐκκλησία συνδέονται στενά καί 

ταυτίζονται τά χαρισµατικά µέ τά κανονικά ὅριά της, ὅπως φανερώνεται 

ἰδιαιτέρως στό Μυστήριο τῆς θείας Εὐχαριστίας, πράγµα πού θά δοῦµε πιό 

κάτω.  

Ὁ π. Ἰωάννης Ρωµανίδης σηµειώνει ὅτι «ἡ Ἐκκλησία ὡς Σῶµα Χριστοῦ 

εἶναι τό κατοικητήριον τῆς ἀκτίστου δόξης τοῦ Θεοῦ. Τόν Χριστόν δέν 

δυνάµεθα νά τόν ξεχωρίσωµεν ἀπό τήν Ἐκκλησίαν, οὔτε τήν Ἐκκλησίαν ἀπό 

                                              
45 Ἀρχιµ. Γεωργίου Καψάνη, Καθηγουµένου τῆς Ἱ.Μονῆς Ὁσίου Γρηγορίου Ἁγίου Ὄρους, Ἡ 
ποιµαντική ∆ιακονία κατά τούς ἱερούς Κανόνας, ἐκδ. Ἄθως, Πειραιεύς 1976, σελ. 64-65. 
46 Ἔνθ. ἀνωτ. σελ. 74. 
47 Ἔνθ. ἀνωτ. σελ. 74-75. 
48 Ἔνθ. ἀνωτ. σελ. 91 κ.ἑξ. 
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τόν Χριστόν»49. «Ἐκτός τῆς Ἐκκλησίας δέν ὑπάρχει σωτηρία. Ὁ Χριστός 

προσφέρει τήν σωστικήν χάριν εἰς ὅλους τούς ἀνθρώπους. Ὅταν σώζεται 

κανείς ἐκτός τῆς ὁρατῆς Ἐκκλησίας τοῦτο σηµαίνει πώς ὁ Χριστός ὁ ἴδιος 

σώζει αὐτόν. Ἐάν αὐτός εἶναι µέλος ἑτερόδοξον, τότε σώζεται οὗτος διότι τόν 

σώζει ὁ Χριστός καί οὐχί ἡ "Παραφυάς" εἰς τήν ὁποίαν ἀνήκει. Ἡ σωτηρία 

του, λοιπ́́ον, δέν ἐπιτελεῖται ἀπό τήν Ἐκκλησίαν εἰς τήν ὁποίαν ἀνήκει διότι 

µία εἶναι ἡ Ἐκκλησία ἥτις σώζει, δηλ. ὁ Χριστός»50.  

Ἔτσι, ὑπάρχουν ἄνθρωποι καί ἐκτός τῆς Ἐκκλησίας, ἀκόµη καί ἐκτός 

τοῦ Χριστιανισµοῦ, οἱ ὁποῖοι πέρα ἀπό τά φυσικά χαρίσµατα ἔχουν καί 

µερικά χαρίσµατα, τά ὁποῖα ὅµως χαρίσµατα ἐλέγχονται ἀπό θεουµένους 

Πατέρες ἄν εἶναι φυσικά, συναισθηµατικά, δαιµονικά ἤ πνευµατικά. Ἐάν 

ὑπάρχουν ἐκτός τῆς Ἐκκλησίας πού ἔχουν ὄντως πνευµατικά χαρίσµατα, τότε 

αὐτοί σώζονται ἀπό τόν Ἴδιο τόν Χριστό καί ὄχι ἀπό τήν «Χριστιανικήν ὁµάδα 

καί Ὁµολογίαν» στήν ὁποία ἀνήκουν, διότι µόνον ἡ Ἐκκλησία ὡς τό 

Θεανθρώπινο Σῶµα τοῦ Χριστοῦ, πού εἶναι πηγή τῆς ἀκτίστου Χάριτος τοῦ 

Θεοῦ, σώζει. 

Στήν συνέχεια θά δοῦµε τήν σχέση µεταξύ τῶν χαρισµατικῶν καί τῶν 

κανονικῶν ὁρίων τῆς Ἐκκλησίας, ὅπως φανερώνεται στήν σχέση µεταξύ 

Πεντηκοστῆς, Ἐκκλησίας καί θείας Εὐχαριστίας. Ἔτσι τό θέµα αὐτό θά τεθῆ 

σέ µιά εὐχαριστιακή προοπτική, στήν ὁποία ἑνώνονται τά χαρισµατικά µέ τά 

κανονικά ὅρια τῆς Ἐκκλησίας.  

Εἶναι εὐνόητον ὅτι µέ ὅσα θά ἀναλυθοῦν ἐπεκτείνω τήν συζήτηση πού 

γίνεται µεταξύ τῶν χαρισµατικῶν καί τῶν κανονικῶν ὁρίων τῆς Ἐκκλησίας 

καί τήν προσδιορίζω στήν ἴδια τήν Ἐκκλησία καί ἰδιαιτέρως στήν θεία 

Εὐχαριστία, µέσα ἀπό τήν προοπτική τῆς Πεντηκοστῆς. Αὐτό φαίνεται ἔκδηλα 

τόσο στά τροπάρια τῆς Ἐκκλησίας γιά τήν Πεντηκοστή, ὅσο καί στίς 

ἐπιστολές τοῦ Ἀποστόλου Παύλου πού γίνεται λόγος γιά τήν εὐχαριστιακή 

κοινότητα τῆς Κορίνθου.  

 

2. Πεντηκοστή καί Ἐκκλησία, κατά τήν ἱερά ὑµνογραφία 

Ἡ Ἐκκλησία ἐν Ἁγίῳ Πνεύµατι ἐδογµάτισε ἀπλανῶς στίς Οἰκουµενικές 

Συνόδους, καί ἔθεσε ὅλη τήν θεολογία της στήν ὑµνογραφία της, ὁπότε ἰσχύει 

                                              
49 Protopresbyter John Romanides, An Outline Of Orthodox Patristic Dogmatics-Ἐπίτοµος 
Ὀρθόδοξος Πατερική ∆ογµατική, Orthodox Theological Library, Edited and Translated with 
an Introduction and Bibliography by Protopresbyter George Dion. Dragas, Orthodox Research 
Institute, Rollinsford, New Hampshire, σελ. 76. 
50 Ἔνθ. ἀνωτ. 78-80. 
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τό lex crendendi καί τό lex orandi, δηλαδή ὑπάρχει ἑνότητα µεταξύ τοῦ 

δόγµατος καί τῆς ἐκφράσεώς του στούς ἱερούς Κανόνες τῆς Ἐκκλησίας καί 

τῆς προσευχῆς, καί µάλιστα τῆς προσευχῆς µέσα στήν Ἐκκλησία µέ τά 

τροπάρια καί τίς εὐχές τῶν Μυστηρίων καί τῶν ἀκολουθιῶν. 

Ἡ πραγµατική θεολογία τῆς Ἐκκλησίας, ὅπως ἐκφράστηκε στίς 

Οἰκουµενικές Συνόδους καί τά κείµενα τῶν θεουµένων, διατυπώνεται κατά 

τόν αὐθεντικότερο τρόπο µέσα στίς εὐχές τῶν Μυστηρίων καί τῶν 

ἀκολουθιῶν καί στά τροπάρια τῆς Ἐκκλησίας. Ὁπότε, µιά θεολογία πού δέν 

συντονίζεται στήν ὁρολογία καί τό περιεχόµενο τῆς λατρείας τῆς Ἐκκλησίας 

εἶναι ἐκκοσµικευµένη καί σαφῶς διαφοροποιηµένη ἀπό τήν θεολογία τῆς 

Ἐκκλησίας καί ἑποµένως ἐπικίνδυνη θεολογία. 

∆ύο ἀπό τά τροπάρια τῆς ἑορτῆς τῆς Πεντηκοστῆς ἔχουν ἰδιαίτερη 

σηµασία γιά τήν σχέση µεταξύ τοῦ ἱεροῦ θεσµοῦ τῆς Ἐκκλησίας καί τῶν 

χαρισµάτων τῶν µελῶν της, ἤτοι τῶν κανονικῶν καί χαρισµατικῶν ὁρίων τῆς 

Ἐκκλησίας.  

 

Τό ἀπολυτίκιο τῆς ἑορτῆς τῆς Πεντηκοστῆς 

Τό ἀπολυτίκιο τῆς Ἑορτῆς τῆς Πεντηκοστῆς ἀναφέρεται στόν Χριστό, ὁ 

Ὁποῖος ἀπέστειλε τό Ἅγιο Πνεῦµα στούς Ἀποστόλους51.  

Εἶναι γνωστόν ὅτι τά ἀπολυτίκια τῶν ἑορτῶν ἐκφράζουν µέ λίγες λέξεις 

τό νόηµα τῶν συγκεκριµένων ἑορτῶν. Ὁπότε, τό ἀπολυτίκιο τῆς Πεντηκοστῆς, 

ἐνῶ ἑορτάζεται τό Μυστήριο τῆς Ἁγίας Τριάδος καί ἡ ἐπιδηµία τοῦ Ἁγίου 

Πνεύµατος στούς Ἀποστόλους, ἐν τούτοις ἀναφέρεται στόν Χριστό.  

Αὐτό εἶναι ὀρθότατο ἀπό πλευρᾶς ὀρθοδόξου θεολογίας, γιατί ὁ Χριστός 

µᾶς ἀποκάλυψε τόν Πατέρα καί Αὐτός ἔστειλε τό Ἅγιον Πνεῦµα . Ἡ Ἐκκλησία 

ἑρµηνεύεται κατ' ἐξοχήν Χριστολογικά, διότι διά τοῦ Χριστοῦ γνωρίζουµε τόν 

Πατέρα (Ἰω. ιδ́, 9) καί ὁ Χριστός ἀποστέλλει τό Ἅγιον Πνεῦµα στούς 

ἀνθρώπους.  

Ὁ Χριστός πενήντα ἡµέρες µετά τήν Ἀνάστασή Του, δηλαδή τήν 

Πεντηκοστή, ἀπέστειλε τό Ἅγιον Πνεῦµα στούς Μαθητές (Πρ. β́, 1-13), τό 

ὁποῖο Ἅγιον Πνεῦµα ἐκπορεύεται ἀπό τόν Πατέρα καί πέµπεται διά τοῦ Υἱοῦ 

(Ἰω. ιέ, 26). Αὐτό τό Ἅγιον Πνεῦµα ἀνέδειξε τούς  Μαθητές πανσόφους 

θεολόγους, ἐνῶ ἦταν ἁλιεῖς, δέν εἶχαν σπουδάσει σέ ἀνθρώπινες σχολές τήν 

                                              
51 «Εὐλογητός εἶ, Χριστέ ὁ Θεός ἡµῶν, ὁ πανσόφους τούς ἁλιεῖς ἀναδείξας, καταπέµψας 
αὐτοῖς τό Πνεῦµα τό ἅγιον, καί δι’ αὐτῶν τήν οἰκουµένην σαγηνεύσας, φιλάνθρωπε δόξα 
σοι».  
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θύραθεν φιλοσοφία. Ἔπειτα, οἱ ἐµπειρικοί αὐτοί θεολόγοι δίδαξαν σέ ὅλη τήν 

οἰκουµένη καί τήν ἐκάλεσαν στήν ἀληθινή πίστη τοῦ Θεοῦ, καί τούς ἔκαναν 

µέλη τῆς ’Εκκλησίας, µέλη τοῦ Σώµατος τοῦ Χριστοῦ. 

Πρόκειται γιά µιά ἄλλη σοφία, πού διαφοροποιεῖται ἀπό τήν σοφία τῶν 

φιλοσόφων, εἶναι ἡ σοφία τοῦ Ἁγίου Πνεύµατος, εἶναι µιά ἄλλη θεολογία πού 

εἶναι δωρεά τοῦ Ἁγίου Πνεύµατος µέσα στό Σῶµα τοῦ Χριστοῦ. Ὁ Χριστός 

δέν ἐνεργεῖ διαφορετικά ἀπό τό Ἅγιον Πνεῦµα. ∆έν εἶναι ἄλλη ἡ ἐνέργεια τοῦ 

Χριστοῦ καί ἄλλη ἡ ἐνέργεια τοῦ Ἁγίου Πνεύµατος, ἀφοῦ κοινή εἶναι ἡ 

ἐνέργεια τοῦ Τριαδικοῦ Θεοῦ.  

Κατά τόν ἅγιο Γρηγόριο, µία εἶναι ἡ ἐνέργεια τοῦ Τριαδικοῦ Θεοῦ: «Ἡ 

γάρ ἐνέργεια κίνησίς ἐστιν οὐσίας, ἀλλ' οὐκ οὐσία»· καί «µία ἡ τοῦ θείου 

θελήµατος κίνησις ἐκ προκαταρκτικοῦ αἰτίου τοῦ Πατρός ὁρµωµένη καί διά 

τοῦ Υἱοῦ προϊοῦσα καί ἐν τῷ ἁγίῳ Πνεύµατι προφαινοµένη»52.  

Ἡ ἐνέργεια αὐτή τοῦ Τριαδικοῦ Θεοῦ δίδεται ἀπό τό Ἅγιον Πνεῦµα, τό 

ὁποῖο καθιστᾶ τούς Ἀποστόλους µέλη τοῦ Σώµατος τοῦ Χριστοῦ, καί 

δοξάζεται ὁ Πατήρ, καί γενικότερα ὁ Τριαδικός Θεός. Τό Θεανθρώπινο Σῶµα 

τοῦ Χριστοῦ εἶναι πηγή τῆς ἀκτίστου Χάριτος τοῦ Θεοῦ, καί µέσα στό Σῶµα 

τοῦ Χριστοῦ, τήν Ἐκκλησία, γνωρίζουµε τόν Πατέρα διά τοῦ Ἁγίου 

Πνεύµατος. 

Ἡ θεολογία δέν εἶναι ἡ ἀφηρηµένη καί φιλοσοφική γνώση τοῦ Θεοῦ, 

ἀλλά ἡ ἐµπειρία τοῦ Θεοῦ διά τοῦ Πνεύµατος ἐν τῷ Σώµατι τοῦ Χριστοῦ. Αὐτή 

ἡ σοφία τοῦ Θεοῦ διαφέρει σαφέστατα ἀπό κάθε ἄλλη θύραθεν σοφία. 

Ὁ Ἀπόστολος Παῦλος γνωρίζει αὐτήν τήν πραγµατικότητα γι’ αὐτό 

ἀναφέρεται στά χαρίσµατα πού δίνει ὁ Θεός µέσα στήν Ἐκκλησία53 καί 

διαφέρουν ἀπό τά χαρίσµατα τῶν ἐκτός τῆς Ἐκκλησία.  

   

Τό τροπάριο τῶν Στιχηρῶν τοῦ ἑσπερινοῦ τῆς Πεντηκοστῆς 

Οἱ Πατέρες τῆς Ἐκκλησίας ἔθεσαν µέσα στήν λατρεία της ὅλη τήν 

θεοπτική ἐµπειρία πού εἶχαν ἀποκτήσει καί τίς ἀποφάσεις τῶν Οἰκουµενικῶν 

Συνόδων. Ἔτσι οἱ προσευχόµενοι Χριστιανοί στήν λατρεία θεολογοῦν 

                                              
52 Γρηγορίου Παλαµᾶ, Ἔργα τόµ. 3, ΕΠΕ, Θεσσαλονίκη 1983, σελ. 106. 
53 «Βλέπετε γάρ τήν κλῆσιν ὑµῶν, ἀδελφοί, ὅτι οὐ πολλοί σοφοί κατά σάρκα, οὐ πολλοί 
δυνατοί, οὐ πολλοί εὐγενεῖς, ἀλλά τά µωρά τοῦ κόσµου ἐξελέξατο ὁ Θεός ἵνα τούς σοφούς 
καταισχύνῃ, καί τά ἀσθενῆ τοῦ κόσµου ἐξελέξατο ὁ Θεός ἵνα καταισχύνῃ τά ἰσχυρά, καί τά 
ἀγενῆ τοῦ κόσµου καί τά ἐξουθενηµένα ἐξελέξατο ὁ Θεός, καί τά µή ὄντα, ἵνα τά ὄντα 
καταργήσῃ, ὅπως µή καυχήσηται πᾶσα σάρξ ἐνώπιον τοῦ Θεοῦ. ἐξ αὐτοῦ δέ ὑµεῖς ἐστε ἐν 
Χριστῷ Ἰησοῦ, ὅς ἐγενήθη ἡµῖν σοφία ἀπό Θεοῦ, δικαιοσύνη τε καί ἁγιασµός καί 
ἀπολύτρωσις, ἵνα, καθώς γέγραπται, ὁ καυχώµενος ἐν Κυρίῳ καυχάσθω.» (Α΄, Κορ. α΄, 26-31). 
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ἀπλανῶς καί δοξολογοῦν τόν Θεό ὀρθοδόξως. Αὐτό τό βλέπουµε καί στό 

δεύτερο τροπάριο τῶν στιχηρῶν τοῦ ἑσπερινοῦ τῆς Πεντηκοστῆς54. 

Τό Ἅγιον Πνεῦµα εἶναι ὁµοούσιο καί ὁµόθρονο µέ τά ἄλλα πρόσωπα τῆς 

Ἁγίας Τριάδος, τόν Πατέρα καί τόν Υἱό. Τό τροπάριο αὐτό τῆς Ἐκκλησίας 

χρησιµοποιεῖ τόν ὅρο ὁµοούσιο καί γιά τό Ἅγιον Πνεῦµα, ὅπως ἡ Ά 

Οἰκουµενική Σύνοδος χρησιµοποίησε αὐτόν τόν ὅρο γιά τόν Υἱό καί Λόγο τοῦ 

Θεοῦ. Ὅµως, ἡ Β́ Οἰκουµενική Σύνοδος ἀπέφυγε νά χρησιµοποιήση αὐτόν τόν 

ὅρο γιά τό Ἅγιον Πνεῦµα γιά νά µή δηµιουργηθοῦν ἄλλα προβλήµατα, ἀλλά 

χρησιµοποίησε ἄλλους ἰσότιµους ὅρους, ὅπως «Κύριον», «ζωοποιόν», 

«συµπροσκυνούµενον» καί «συνδοξαζόµενον»55. 

Τό Ἅγιον Πνεῦµα συγκροτεῖ ὅλον τόν θεσµό τῆς Ἐκκλησίας. Πρόκειται 

γιά τόν ἱερόν θεσµό, ὄχι γιά κάποιο ἀνθρώπινο σωµατεῖο, ἀλλά γιά τό 

Θεανθρώπινο Σῶµα τοῦ Χριστοῦ, ὄχι γιά κάποια ἀνθρώπινη ὀργάνωση, ἀλλά 

γιά τόν Θεανθρώπινο ὀργανισµό. Τό Ἅγιον Πνεῦµα ἐνεργεῖ µέσα στήν 

Ἐκκλησία καί µορφώνει τόν Χριστό στίς καρδιές τῶν Μαθητῶν. Ἡ Ἐκκλησία 

εἶναι ἕνας ἱερό θεσµός πού συγκροτεῖται ἀπό τά χαρίσµατα τοῦ Ἁγίου 

Πνεύµατος µέσα στόν µυστηριακό, κανονικά καί συνοδικό θεσµό της.  

Σέ αὐτόν τόν ἱερό θεσµό τῆς Ἐκκλησίας ὑπάρχει ποικιλία χαρισµάτων, 

πού διακρίνονται σέ δύο βασικά χαρίσµατα, ἤτοι τήν προφητεία, δηλαδή τήν 

θεοπτία, πού εἶναι ἡ ἐµπειρική θεολογία-σοφία,  καί τήν ἱερωσύνη, µέ τούς 

τρεῖς βαθµούς της, πού εἶναι τοῦ ∆ιακόνου, τοῦ Πρεσβυτέρου καί τοῦ 

Ἐπισκόπου.  

Ἔτσι, ἡ ἐµπειρική θεολογία, δηλαδή ἡ πνευµατική ἱερωσύνη, συνδέεται 

µέ τήν µυστηριακή ἱερωσύνη καί οἱ δύο αὐτές ἀποτελοῦν τά βασικά 

χαρίσµατα µέσα στό Σῶµα της Ἐκκλησίας καί δι’ αὐτῶν τά µέλη τῆς 

Ἐκκλησίας κοινωνοῦν τοῦ Σώµατος καί τοῦ Αἵµατος τοῦ Χριστοῦ, κατά τό 

Μυστήριο τῆς θείας Εὐχαριστίας, ἀνάλογα µέ τόν βαθµό τῆς µεθέξεως τῆς 

καθαρτικῆς, φωτιστικῆς καί θεοποιοῦ ἐνεργείας τοῦ Θεοῦ. 

Μέσα ἀπό αὐτήν τήν προοπτική µποροῦµε νά κάνουµε λόγο γιά τήν 

Ἐκκλησία ὡς Σώµατος τοῦ Χριστοῦ, γιά τούς Χριστιανούς ὡς µέλη τοῦ 

Σώµατος τοῦ Χριστοῦ καί γιά τήν ζωντανή σχέση µεταξύ τοῦ ἱεροῦ θεσµοῦ τῆς 

Ἐκκλησίας καί τῶν χαρισµάτων πού λειτουργοῦν µέσα σέ αὐτήν.  

                                              
54 «Πάντα χορηγεῖ τό πνεῦµα τό Ἅγιον, βρύει προφητείας, ἱερέας τελειοῖ, ἀγραµµάτους 
σοφίαν ἐδίδαξεν, ἁλιεῖς θεολόγους ἀνέδειξεν, ὅλον συγκροτεῖ τόν θεσµόν τῆς Ἐκκλησίας. 
Ὁµοούσιε καί ὁµόθρονε, τῷ Πατρί καί τῷ Υἱῷ, Παράκλητε, δόξα σοι». 
55 Στυλιανοῦ Παπαδοπούλου: Ἀθανάσιος ὁ Μέγας καί ἡ θεολογία τῆς Οἰκουµενικῆς Συνόδου, 
Ἀθῆναι 1975, σελ. 181-182, καί Πέτρου Γεωργαντζῆ, Τό Σύµβολο τῆς πίστεώς µας, ἱστορική 
καί δογµατική ἐκδίπλωση, Ξάνθη 2012, σελ. 329-332. 
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3. Ἡ κοινωνία µεταξύ τῶν Χριστιανῶν στό µυστήριο τῆς θείας 

Εὐχαριστίας    

Ὁ Εὐαγγελιστής Ἰωάννης ὁ Θεολόγος στήν Ά ἐπιστολή του ἀναφέρεται 

στήν κοινωνία µεταξύ τῶν χαρισµατούχων στό Μυστήριο τῆς θείας Εὐχα-

ριστίας καί γενικά στήν ζωή τῆς Ἐκκλησίας, συνδέοντας τήν θεωρία τοῦ 

φωτός µέ τήν κοινωνία τῶν µελῶν τῆς Ἐκκκλησίας, τήν κοινωνία τοῦ Αἵµατος 

τοῦ Χριστοῦ καί τήν κάθαρση τῆς καρδίας. «Ἐάν δέ ἐν τῷ φωτί περιπατῶµεν, 

ὡς αὐτός ἐστιν ἐν τῷ φωτί, κοινωνίαν ἔχοµεν µετ᾿ ἀλλήλων, καί τό αἷµα Ἰησοῦ 

Χριστοῦ τοῦ υἱοῦ αὐτοῦ καθαρίζει ἡµᾶς ἀπό πάσης ἁµαρτίας» (Ά Ἰω. α΄, 7). 

Ἀναλύοντας αὐτά τά χωρία βλέπουµε ὅτι ὁ Χριστός εἶναι Φῶς: «Ὁ φῶς 

οἰκῶν ἀπρόσιτον» (Α' Τιµ. στ́, 16). Αὐτό τό Φῶς εἶναι τό Φῶς τῆς θεότητος, 

πού εἶναι Φῶς τοῦ Πατρός, τοῦ Υἱοῦ καί τοῦ Ἁγίου Πνεύµατος. Οἱ τρεῖς 

Μαθητές στό ὄρος Θαβώρ εἶδαν τήν δόξα τοῦ Χριστοῦ ὡς Φῶς, καθώς ἐπίσης 

εἶδαν τήν φωτεινή νεφέλη, τό Ἅγιον Πνεῦµα καί ἄκουσαν τήν φωνή τοῦ 

Πατρός. Ὅσοι ἀξιώθηκαν νά δοῦν τόν Θεό, τόν εἶδαν ὡς Φῶς καί µάλιστα 

εἶδαν ὑπέρ νόησιν καί ὑπέρ αἴσθησιν τρία Φῶτα, τά ὁποῖα περιχωροῦνται 

µεταξύ τους. Ἔτσι κατέληξαν στήν ὁρολογία ὅτι τά Πρόσωπα τῆς Ἁγίας 

Τριάδος ἔχουν τήν ἴδια οὐσία, τήν ἴδια ἐνέργεια καί ὑπάρχει 

ἀλληλοπεριχώρηση µεταξύ τους. 

Οἱ Χριστιανοί, τά µέλη τῆς Ἐκκλησίας, εἶναι µέλη τοῦ Σώµατος τοῦ 

Χριστοῦ καί ζοῦν µέσα στό Φῶς, µετέχουν τοῦ Φωτός, κατά διαφόρους 

βαθµούς. Μέ αὐτήν τήν ἔννοια γράφει ὁ Εὐαγγελιστής Ἰωάννης νά περιπατῆ 

κανείς µέσα στό Φῶς. Πρόκειται γιά µιά πορεία µεθέξεως τοῦ Φωτός, πορεία 

ἀπό δόξης σέ δόξα, ἀπό Χάριτος σέ Χάρη, ἀνάλογα µέ τήν κατάσταση τοῦ 

ἀνθρώπου πού γίνεται µέ τήν συνέργεια Θεοῦ καί ἀνθρώπου, ἀφοῦ ὁ Θεός 

ἐνεργεῖ καί ὁ ἄνθρωπος συνεργεῖ. 

Ὅσοι περιπατοῦν µέσα στό Φῶς τοῦ Θεοῦ, ἔχουν κοινωνία καί µεταξύ 

τους. Αὐτό σηµαίνει ὅτι αὐτή ἡ κοινωνία δέν εἶναι ἀνθρώπινη καί 

συναισθηµατική, ἀλλά κοινωνία ἐν τῶ Φωτί µέ τήν µέθεξη τῆς ἀκτίστου 

Χάριτος τοῦ Θεοῦ, ἐν τῷ Σώµατι τοῦ Χριστοῦ. Εἶναι κοινωνία Χάριτος καί ὄχι 

κοινωνία προσώπων. Αὐτό µᾶς ὑπενθυµίζει τήν ἐµπειρία πού ἀπέκτησε ὁ 

Εὐαγγελιστής Ἰωάννης τήν ἡµέρα τῆς Πεντηκοστῆς, διότι διά τοῦ Ἁγίου 

Πνεύµατος οἱ Μαθητές ἔγιναν µέλη τοῦ Σώµατος τοῦ Χριστοῦ, ἔφθασαν στήν 

ἐµπειρία τοῦ ἀκτίστου Φωτός, µέσα στό Σῶµα τοῦ Χριστοῦ καί ὡς µέλη τοῦ 

δεδοξασµένου Σώµατος τοῦ Χριστοῦ ἀπέκτησαν καί κοινωνία, ἑνότητα µεταξύ 

τους.  
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Ἔτσι, τήν ἡµέρα τῆς Πεντηκοστῆς πραγµατοποιήθηκε ὁ λόγος τοῦ 

Χριστοῦ πού καταγράφηκε ἀπό τόν Εὐαγγελιστή Ἰωάννη ὅτι θά ἔλθη τό Ἅγιον 

Πνεῦµα, τό Πνεῦµα τῆς ἀληθείας τό ὁποῖο θά τούς ὁδηγήση «εἰς πᾶσαν τήν 

ἀλήθειαν» (Ἰω. ιστ́, 13) καί τότε «πάντες ἕν ὦσιν», «ὦσιν ἡγιασµένοι ἐν 

ἀληθείᾳ» «ὦσιν ἕν καθώς ἡµεῖς ἕν ἐσµέν», «ὦσι τετελειωµένοι εἰς ἕν», «ὦσι 

µετ’ ἐµοῦ, ἵνα θεωρῶσι τήν δόξαν τήν ἐµήν» (Ἰω. ιζ́, 19-24).   

Μέ τέτοιες οὐσιαστικές προϋποθέσεις, ἔχοντας τό Ἅγιον Πνεῦµα, ζώντας 

µέσα στό Σῶµα τοῦ Χριστοῦ, µετέχοντας τοῦ θείου Φωτός, τό Αἷµα τοῦ 

Χριστοῦ καθαρίζει τήν συνείδηση τῶν ἀνθρώπων ἀπό τά νεκρά ἔργα. Τότε ἡ 

µετοχή στήν θεία Εὐχαριστία καί ἡ κοινωνία τοῦ Σώµατος καί τοῦ Αἵµατος 

τοῦ Χριστοῦ καθαρίζει τό ἄνθρωπο ἀπό κάθε ἁµαρτία, δηλαδή εἶναι µετοχή 

στήν δόξα τοῦ Θεοῦ «ἐν προσώπῳ Ἰησοῦ Χριστοῦ» (Β' Κορ. δ', 6,  Ἑβρ. θ', 14, 

Α' Ἰω. α', 7). Ἡ κάθαρση τῆς συνειδήσεως δέν εἶναι ἠθική καί 

συναισθηµατική, ἀλλά συµµετοχή στήν δόξα τοῦ Θεοῦ.  

Ἄλλωστε, ἡ ἁµαρτία, κατά τόν Ἀπόστολο Παῦλο, εἶναι στέρηση τῆς 

δόξης τοῦ Θεοῦ, κατά τόν  λόγο του «πάντες ἥµαρτον καί ὑστεροῦνται τῆς 

δόξης τοῦ Θεοῦ» (Ρωµ. γ́, 23), ὁπότε ἡ µετοχή στήν δόξα τοῦ Θεοῦ µέσα στήν 

Ἐκκλησία, πού εἶναι τό Σῶµα τοῦ Χριστοῦ, µέ τήν κοινωνία τοῦ Σώµατος καί 

τοῦ Αἵµατος τοῦ Χριστοῦ στό Μυστήριο τῆς θείας Εὐχαριστίας εἶναι ἀποµά-

κρυνση τῆς ἁµαρτίας. 

Ἔτσι καταλαβαίνουµε ἐµπειρικά καί ἁγιοπνευµατικά τήν σχέση µεταξύ 

τοῦ ἱεροῦ θεσµοῦ τῆς Ἐκκλησίας, τῶν ὅρων καί τῶν κανονικῶν διατάξεων, 

τῶν πνευµατικῶν χαρισµάτων καί τοῦ µυστηρίου τῆς θείας Εὐχαριστίας. 

 

 

4. Ἡ θεία Εὐχαριστία κατά τούς ἀποστολικούς χρόνους 

Κάνοντας λόγο γιά τόν ἱερό θεσµό τῆς Ἐκκλησίας, που ἐκφράζεται µέσα 

στήν θεία Εὐχαριστία, εἶναι σηµαντικό νά δοῦµε ποιοί καί µέ ποιές 

προϋποθέσεις συµµετέχουν σέ αὐτό τό µεγάλο µυστήριο, ὅπως φαίνεται στούς 

ἀποστολικούς χρόνους, τούς χρόνους µετά τήν ἡµέρα τῆς Πεντηκοστῆς, κατά 

τήν ὁποία ἡ Ἐκκλησία ἔγινε Σῶµα Χριστοῦ. Αὐτό θά µᾶς δώση τήν 

δυνατότητα νά ἀντιληφθοῦµε τήν σχέση µεταξύ τοῦ ἱεροῦ θεσµοῦ τῆς 

Ἐκκλησίας, τῆς θείας Εὐχαριστίας, τῆς κανονικῆς συγκροτήσεώς της καί τῶν 

χαρισµατούχων Χριστιανῶν. 
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α) Ἡ θεία Εὐχαριστία στήν πρώτη ἐκκλησιαστική κοινότητα τῶν 

Ἱεροσολύµων, κατά τίς Πράξεις τῶν Ἀποστόλων 

Τό βιβλίο τῶν «Πράξεων τῶν Ἀποστόλων» ἐκθέτει τήν ζωή τῶν πρώτων 

Χριστιανῶν µετά τήν Πεντηκοστή, ὅταν ἔλαβαν τό Ἅγιον Πνεῦµα καί 

συγκροτήθηκε ἡ πρώτη Ἀποστολική Ἐκκλησία στά Ἱεροσόλυµα. Στό βιβλίο 

αὐτό ὑπάρχουν δύο περιστατικά πού δείχνουν τό πῶς οἱ πρῶτοι Χριστιανοί 

τελοῦσαν τό Μυστήριο τῆς θείας Εὐχαριστίας, µέσα στήν ὅλη ἐκκλησιαστική 

ζωή.  

Τό πρῶτο περιστατικό ἀναφέρεται στήν ζωή τῶν Χριστιανῶν στά 

Ἱεροσόλυµα, πού προσκαρτεροῦσαν στήν διδαχή τῶν Ἀποστόλων τήν 

κοινωνία, τήν κλάση τοῦ ἄρτου καί τίς προσευχές56.    

Ἀναλύοντας αὐτό τό χωρίο ἀπό τίς «Πράξεις τῶν Ἀποστόλων» µποροῦµε 

νά δοῦµε τόν τρόπο µέ τόν ὁποῖο ζοῦσαν οἱ πρῶτοι  Χριστιανοί στά 

Ἱεροσόλυµα, µετά τήν Πεντηκοστή.  

Στήν ἀρχή γράφεται ὅτι ὅλοι οἱ πρῶτοι πιστοί ἦταν ἀφοσιωµένοι στήν 

διδασκαλία τῶν Ἀποστόλων, στήν µεταξύ τους κοινωνία, στήν τέλεση τῆς 

θείας Εὐχαριστίας καί στίς προσευχές. Αὐτό σηµαίνει ὅτι ἡ θεία Εὐχαριστία 

εἶναι ὁ βαθύτερος σκοπός τῆς πνευµατικῆς καί ἐκκλησιαστικῆς ζωῆς, ἀλλά δέν 

µπορεῖ νά γίνη ἀπροϋποθέτως καί µεµονωµένως. 

Ἡ θεία Εὐχαριστία συνδέεται µέ τήν διδαχή τῶν Ἀποστόλων, δηλαδή οἱ 

Ἀπόστολοι τελοῦσαν τήν θεία Εὐχαριστία, ἀλλά καί αὐτοί προσέφεραν 

προφητικό καί ἀποκαλυπτικό λόγο. Ἐπίσης, ἡ θεία Εὐχαριστία συνδέεται 

στενά µέ τίς προσευχές, ἀλλά καί τήν πραγµατική κοινωνία µέ τούς ἀδελφούς. 

Ἑποµένως, διδαχή τῶν Ἀποστόλων, κοινωνία µεταξύ τῶν Χριστιανῶν, κλάση 

τοῦ ἄρτου-θεία Εὐχαριστία καί προσευχές εἶναι µιά ἀδιάσπατη ἑνότητα καί 

δέν µποροῦν νά χωριστοῦν µεταξύ τους. 

Αὐτό ἑρµηνεύεται καί ἀπό τήν συνέχεια, ὅταν γράφεται ὅτι οἱ πιστοί 

κάθε ἡµέρα πρσκαρτεροῦσαν ὅλοι µαζί, «ὁµαθυµαδόν», στόν Ναό, δηλαδή 

προσεύχονταν, ἔπειτα τελοῦσαν τήν θεία Εὐχαριστία στά σπίτια, γιατί τότε 

δέν ὑπῆρχαν ἰδιαίτεροι Χριστιανικοί Ναοί, ἔτρωγαν τήν καθηµερινή τους 

τροφή µέ ἀγαλλίαση καί ἁπλότητα στήν καρδιά καί δοξολογοῦσαν τόν Θεό. 

                                              
56 «Ἦσαν δέ προσκαρτεροῦντες τῇ διδαχῇ τῶν ἀποστόλων καί τῇ κοινωνίᾳ καί τῇ κλάσει τοῦ 
ἄρτου καί ταῖς προσευχαῖς. Ἐγένετο δέ πάσῃ ψυχῇ φόβος, πολλά τε τέρατα καί σηµεῖα διά 
τῶν ἀποστόλων ἐγίνετο. πάντες δέ οἱ πιστεύοντες ἦσαν ἐπί τό αὐτό καί εἶχον ἅπαντα κοινά, 
καί τά κτήµατα καί τάς ὑπάρξεις ἐπίπρασκον καί διεµέριζον αὐτά πᾶσι καθότι ἄν τις χρείαν 
εἶχε· καθ᾿ ἡµέραν τε προσκαρτεροῦντες ὁµοθυµαδόν ἐν τῷ ἱερῷ, κλῶντές τε κατ᾿ οἶκον ἄρτον, 
µετελάµβανον τροφῆς ἐν ἀγαλλιάσει καί ἀφελότητι καρδίας, αἰνοῦντες τόν Θεόν καί ἔχοντες 
χάριν πρός ὅλον τόν λαόν. ὁ δέ Κύριος προσετίθει τούς σῳζοµένους καθ᾿ ἡµέραν τῇ ἐκκλησίᾳ» 
(Πρ. β΄, 42-47). 
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Μέ τόν τρόπο αὐτόν ὅλος ὁ λαός τούς ἐκτιµοῦσε καί ὁ Κύριος προσέθετε στήν 

Ἐκκλησία κάθε µέρα αὐτούς πού σώζονταν. 

Ὅλη αὐτή ἡ ζωή προκαλοῦσε σέ ὅλους δέος, καί διά τῶν Ἀποστόλων  

γίνονταν «πολλά τε τέρατα καί σηµεῖα», δηλαδή θαύµατα. Αὐτό σηµαίνει ὅτι 

οἱ Χριστιανοί ἔβλεπαν ἐπάνω τους πλούσια τήν Χάρη τοῦ Θεοῦ, ἀλλοιώσεις 

ψυχικές καί σωµατικές, ἄµεσες τίς ἐπεµβάσεις τοῦ Θεοῦ στήν ζωή τους. Αὐτό 

λέγεται µεταµόρφωση τῶν ἀνθρώπων. 

Βέβαια, αὐτό δέν γινόταν µόνον στήν προσωπική τους ζωή, ἀλλά 

ἐπεκτεινόταν καί στήν κοινωνική τους ἀναστροφή. ∆έν µποροῦσαν νά 

αἰσθάνονται τήν ἀγάπη τοῦ Θεοῦ ἐπάνω τους καί νά µή προσφέρουν καί 

αὐτοί ἀγάπη στούς ἀδελφούς τους. Ἡ κατά Χάρι υἱοθεσία ἐπεκτείνεται καί 

στήν ἐν Χριστῷ ἀδελφότητα. Ὅποιος αἰσθάνεται τόν Θεό Πατέρα Του, αὐτός 

θά αἰσθανθῆ καί τούς ἄλλους ὡς ἀδελφούς του. Αὐτό εἶχε ὡς ἀποτέλεσµα νά 

ἐλευθερώνονται ἀπό τήν φιλαυτία καί τήν φιλοκτηµοσύνη. Ἔτσι, πωλοῦσαν 

τά ὑπάρχοντα τους καί τά µοίραζαν σέ αὐτούς πού εἶχαν ἀνάγκη  καί 

ἑποµένως «εἶχον ἅπαντα κοινά».      

Φαίνεται, λοιπόν, καθαρά ὅτι δέν εἶναι κέντρο τῆς πνευµατικῆς ζωῆς 

µόνο ἡ θεία Εὐχαριστία, ἀλλά ὅλα εἶναι κεντρικά, ἤτοι ἡ διδαχή τῶν 

Ἀποστόλων, ἡ κοινωνία µεταξύ τῶν Χριστιανῶν, ἡ κλάση τοῦ ἄρτου καί οἱ 

προσευχές. Ἐπί πλέον αὐτό ἐπεκτείνεται καί στήν ἀγάπη πρός τούς ἀδελφούς. 

Ἡ ἑνότητα τῆς Ἐκκλησίας δέν βρίσκεται µόνο στήν θεία Εὐχαριστία καί στόν 

Ἐπίσκοπο, ἀλλά καί στήν ἀποστολική διδαχή, στίς προσευχές, πού γίνονται 

µέσα στήν καρδιά καί στόν Ναό καί τήν ὅλη συναναστροφή καί κοινωνία µέ 

τούς ἀδελφούς. Ὁ Ἐπίσκοπος, ὡς διάδοχος τῶν ἁγίων Ἀποστόλων δέν εἶναι 

µόνον ὁ προεστώς τῆς εὐχαριστιακῆς συνάξεως, ἀλλά καί ὁ διδάσκαλος πού 

ἐξαγγέλλει προφητικό κήρυγµα γιά νά ὁδηγήση τούς πιστούς στήν µέθεξη τῆς 

Βασιλείας τοῦ Θεοῦ. 

Τό δεύτερο περιστατικό ἀναφέρεται σέ µιά ἀγρυπνία πού ἔκανε ὁ 

Ἀπόστολος Παῦλος στήν Τρωάδα, πρόκειται γιά µιά ἀποστολική ἀγρυπνία. 

Ἐκεῖ τέλεσε τήν θεία Ευχαριστία, ἀφοῦ πρῶτα δίδαξε µέχρι τά µεσάνυκτα. 

Αὐτό τό περιστατικό ἀναφέρεται καί στό θαῦµα τῆς ἀναστάσεως τοῦ Εὔτυχου. 

Ἡ ὅλη σκηνή εἶναι καταπληκτική57.  

                                              
57 «Ἐν δέ τῇ µιᾷ τῶν σαββάτων συνηγµένων τῶν µαθητῶν κλάσαι ἄρτον, ὁ Παῦλος διελέγετο 
αὐτοῖς, µέλλων ἐξιέναι τῇ ἐπαύριον, παρέτεινέ τε τόν λόγον µέχρι µεσονυκτίου. ἦσαν δέ 
λαµπάδες ἱκαναί ἐν τῷ ὑπερῴῳ οὗ ἦµεν συνηγµένοι· καθήµενος δέ τις νεανίας ὀνόµατι 
Εὔτυχος ἐπί τῆς θυρίδος, καταφερόµενος ὕπνῳ βαθεῖ διαλεγοµένου τοῦ Παύλου ἐπί πλεῖον, 
κατενεχθείς ἀπό τοῦ ὕπνου ἔπεσεν ἀπό τοῦ τριστέγου κάτω καί ἦρθη νεκρός. καταβάς ὁ 
Παύλος ἐπέπεσεν ἐπ᾿ αὐτῷ καί συµπεριλαβών εἶπε· µή θορυβεῖσθε· ἡ γάρ ψυχή αὐτοῦ ἐν αὐτῷ 
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Ὁ Ἀπόστολος Παῦλος τέλεσε τήν θεία Εὐχαριστία στήν Τρωάδα τῆς 

Μικρᾶς Ἀσίας τήν πρώτη ἡµέρα τῶν Σαββάτων, δηλαδή τήν ἡµέρα τῆς 

Κυριακῆς, πού εἶναι ἀναστάσιµη ἡµέρα. Ἡ θεία Ευχαριστία ἔγινε στήν οἰκία, 

γιατί τότε δέν ὑπῆρχαν Ναοί, καί µάλιστα ἦταν µιά ἀποστολική ἀγρυπνία.  

Ὁ Ἀπόστολος Παῦλος ἄρχισε µέ τό κήρυγµα καί «παρέτεινέ τε τόν λόγον 

µέχρι µεσονυκτίου». Ὁµιλοῦσε γιά µεγάλο χρονικό διάστηµα, γιατί τό 

κήρυγµα εἶναι ἀπαραίτητο στοιχεῖο τῆς πνευµατικῆς ζωῆς, καί συνδέεται µέ 

τήν θεία  Εὐχαριστία. Τό ἀποστολικό κήρυγµα διαγγέλλει τήν ἀγάπη τοῦ Θεοῦ 

στόν ἄνθρωπο, ἀλλά καί καθοδηγεῖ τόν ἄνθρωπο στήν βίωση αὐτῆς τῆς 

ἀγάπης, τόν καθοδηγεῖ πρός τήν µέθεξη τῆς ἀκτίστου Χάριτος τοῦ Θεοῦ. 

Ἡ σύναξη αὐτή γινόταν στό ὑπερῶο µιᾶς οἰκίας, καί ἦταν πολλές 

λαµπάδες ἀναµµένες στόν χῶρο ἐκεῖνο. Παρόντες ἦταν ἄνδρες, γυναῖκες καί 

παιδιά. Ἦταν µιά ἀγρυπνία ἀφιερωµένη στόν Θεό. 

Κατά τά µεσάνυκτα ἕνας νεαρός, πού ὀνοµαζόταν Εὔτυχος, ὁ ὁποῖος 

καθόταν στό παράθυρο, κοιµήθηκε, τήν ὥρα πού ὁ Ἀπόστολος Παῦλος 

µιλοῦσε καί ἔπεσε ἀπό τό παράθυρο τοῦ τρίτου ὀρόφου. Οἱ Χριστιανοί 

κατέβηκαν καί τόν σήκωσαν νεκρό. Τότε ὁ Ἀπόστολος Παῦλος διέκοψε τό 

κήρυγµα, κατέβηκε κάτω, ἔπεσε ἐπάνω στόν Εὔτυχο, τόν πῆρε στήν ἀγκαλιά 

του καί τόν παρουσίασε ζωντανό στούς οἰκείους του. Πρόκειται γιά θαῦµα. 

Ἔπειτα, ἀπό αὐτό τό γεγονός ὁ Ἀπόστολος Παῦλος ἀνέβηκε στό ὑπερῶο 

καί τελείωσε τήν θεία Εὐχαριστία, καί µετά ἔφαγε. Μετά τό δεῖπνο «ἐφ’ 

ἱκανόν τε ὁµιλήσας ἄχρι τῆς αὐγῆς, οὕτως ἐξῆλθεν». Συνέχισε, δηλαδή τό 

κήρυγµα µέχρι τό πρωΐ. 

Στό περιστατικό αὐτό ἔχουµε τήν διάταξη µιᾶς ἀποστολικῆς ἀγρυπνίας, 

ἡ ὁποία ἄρχισε µέ τήν διδαχή, ἀκολούθησε ἡ θαυµατουργία-ἀνάσταση τοῦ 

σώµατος, τελέστηκε τό Μυστήριο τῆς θείας Εὐχαριστίας, καί συνεχίστηκε 

πάλι ἡ θεία διδαχή µέχρι τό πρωΐ. Τήν ἄλλη ἡµέρα ὁ Ἀπόστολος Παῦλος 

συνέχισε τό πρόγραµµα τῆς ἀποστολικῆς περιοδείας του.     

   Ἑποµένως, µαζί µέ τήν θεία Εὐχαριστία, συνδέονται στενά ἡ διδαχή 

καί οἱ προσευχές. 

 

 

 

                                                                                                                                  
ἐστιν. ἀναβάς δέ καί κλάσας ἄρτον καὶ γευσάµενος, ἐφ᾿ ἱκανόν τε ὁµιλήσας ἄχρις αὐγῆς, 
οὕτως ἐξῆλθεν. ἤγαγον δέ τόν παῖδα ζῶντα, καί παρεκλήθησαν οὐ µετρίως» (Πρ. κ́, 7-12). 
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β) Ἡ χαρισµατική Ἐκκλησία τῆς Κορίνθου 

Ὁ Ἀπόστολος Παῦλος µετά τήν Ἀθήνα κατέβηκε στήν Κόρινθο, ἡ ὁποία 

τήν ἐποχή ἐκείνη ἦταν ἀπό τίς πιό µεγάλες πόλεις τῆς Ρωµαϊκῆς 

Αὐτοκρατορίας καί ἐκεῖ δηµιούργησε τήν πρώτη Ἐκκλησία.  

Παρέµεινε στήν Κόρινθο ἕνα χρονικό διάστηµα γιά νά τούς καταρτίση ἐν 

Χριστῷ καί νά τούς στηρίξη στήν χριστιανική ζωή. Ὅταν ἔφυγε, 

ἐπικοινωνοῦσε µαζί τους γιά νά τούς ἐπιλύση διάφορα ἐκκκλησιαστικά 

προβλήµατα πού ἀνέκυπταν, καί ἔτσι διασώθηκαν οἱ δύο ἐπιστολές πρός 

Κορινθίους, ἀλλά ἀπό ὅ,τι φαίνεται ἔστειλε καί ἄλλες ἐπιστολές, οἱ ὁποῖες δέν 

διασώθηκαν. Πῆγε ἐκ νέου στήν Κόρινθο γιά νά παρακολουθήση ἀπό κοντά 

τήν πνευµατική τους πορεία.  

Οἱ δύο αὐτές Ἐπιστολές τοῦ Ἀποστόλου Παύλου εἶναι πολύ σηµαντικές, 

γιατί δείχνουν τήν πνευµατική ἐµπειρία τήν ὁποία εἶχε, ἀλλά καί τόν 

ποιµαντικό του ἀγώνα γιά νά τούς στερεώση στήν κατά Χριστόν ζωή. Ἐπίσης, 

οἱ Ἐπιστολές αὐτές δείχνουν καθαρά τήν ζωή τῆς πρώτης Ἐκκλησίας. 

 

Ι. Ἡ τέλεση τῆς θείας Εὐχαριστίας καί οἱ προϋποθέσεις συµµετοχῆς σέ 

αὐτήν  

Τό σηµατικό εἶναι ὅτι στήν Α' πρός Κορινθίους Ἐπιστολή τοῦ Ἀποστόλου 

Παύλου διασώζεται ἡ παράδοση τοῦ Μυστικοῦ ∆είπνου καί ἡ τέλεση τῆς 

θείας Εὐχαριστίας58. Εἶναι ἡ µόνη Ἐπιστολή τοῦ Ἀποστόλου Παύλου στήν 

ὁποία φαίνεται ὅτι οἱ πρῶτοι Χριστιανοί τελοῦσαν τήν θεία Εὐχαριστία, κατά 

τόν τύπο τοῦ Μυστικοῦ ∆είπνου, ἀναφέροντας τούς ἱδρυτικούς λόγους τοῦ 

Μυστηρίου τῆς θείας Εὐχαριστίας, ὅπως τούς παρέδωσε ὁ Χριστός. Ἄν δέν 

ὑπῆρχε αὐτή ἡ ἐπιστολή, τότε θά ὑπῆρχαν πολλοί, ἰδίως οἱ Προτεστάντες, πού 

θά ἀµφισβητοῦσαν τά περί τῆς τελέσεως τῆς θείας Εὐχαριστίας, ὅπως τήν 

παρέδωσε ὁ Χριστός στόν Μυστικό ∆εῖπνο, κατά τήν Ἀποστολική ἐποχή.  

Στό χωρίο αὐτό γίνεται λόγος γιά τό ὅτι παρέλαβε ἀπό τόν Ἴδιο τόν 

Χριστό τό Μυστήριο τῆς θείας Εὐχαριστίας καί τό παρέδωκε στούς 

Χριστιανούς τῆς Κορίνθου. Ἐντύπωση προξενεῖ τό γεγονός ὅτι ἐνῶ ὁ 

Ἀπόστολος Παῦλος δέν παρευρισκόταν στόν Μυστικό ∆εῖπνο, ἐν τούτοις 

                                              
58 «Ἐγώ γάρ παρέλαβον ἀπό τοῦ Κυρίου ὅ καί παρέδωκα ὑµῖν, ὅτι ὁ Κύριος Ἰησοῦς ἐν τῇ νυκτί 
ᾗ παρεδίδοτο ἔλαβεν ἄρτον καί εὐχαριστήσας ἔκλασε καί εἶπε· λάβετε φάγετε· τοῦτό µού ἐστι 
τό σῶµα τό ὑπέρ ὑµῶν κλώµενον· τοῦτο ποιεῖτε εἰς τήν ἐµήν ἀνάµνησιν. ὡσαύτως καί τό 
ποτήριον µετά τό δειπνῆσαι λέγων· τοῦτο τό ποτήριον ἡ καινή διαθήκη ἐστίν ἐν τῷ ἐµῷ αἵµατι· 
τοῦτο ποιεῖτε, ὁσάκις ἄν πίνητε, εἰς τήν ἐµήν ἀνάµνησιν. ὁσάκις γάρ ἄν ἐσθίητε τόν ἄρτον 
τοῦτον καί τό ποτήριον τοῦτο πίνητε, τόν θάνατον τοῦ Κυρίου καταγγέλλετε, ἄχρις οὗ ἄν 
ἔλθῃ» (Α΄ Κορ. ια΄, 23- 26). 
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γράφει ἀποφασιστικά ὅτι δέν τό παρέλαβε ἀπό τούς παρόντες τότε Μαθητές, 

ἀλλά τό παρέλαβε ἀπό τόν Ἴδιο τόν Κύριο. Προφανῶς αὐτό συνδέεται µέ τήν 

δική του προσωπική ἐµπειρία θεοπτίας πού εἶχε. Ὁ Χριστός τοῦ ἀπεκάλυψε 

ὅλη τήν θεολογία καί τήν ζωή τῆς Ἐκκλησίας, καί µεταξύ αὐτῶν καί τό 

Μυστήριο τῆς θείας Εὐχαριστίας. Ἔτσι, ἡ ἀποστολική ζωή συνδέεται µέ τήν 

προσωπική ἐµπειρία τῆς θεοπτίας.  

Μέ τό Μυστήριο τῆς θείας Εὐχαριστίας ὁ Χριστιανός δέν ἐνθυµεῖται 

ἁπλῶς τούς λόγους τοῦ Χριστοῦ πού εἶπε στόν Μυστικό ∆εῖπνο, ἀλλά βιώνει 

καί ὁµολογεῖ τόν θάνατό Του καί τήν Ἀνάστασή Του καί ἔχει τήν προσδοκία 

τῆς ἐλεύσεώς Του. Ὁ Ἀπόστολος Παῦλος κηρύττει καί λειτουργεῖ. ∆έν νοεῖται 

διδαχή χωρίς τήν θεία Εὐχαριστία, οὔτε νοεῖται θεία Εὐχαριστία χωρίς τήν 

διδαχή. Καί τά δύο αὐτά εἶναι ἀλληλένδετα µεταξύ τους. Καί σέ αὐτό 

συνιστᾶται τό ἀποστολικό ἔργο. 

Τό σηµαντικό, ὅµως, εἶναι ὅτι ὁ Ἀπόστολος Παῦλος καταγράφει καί τίς 

προϋποθέσεις µετάληψης τοῦ Σώµατος καί τοῦ Αἵµατος τοῦ Χριστοῦ. Τό 

Μυστήριο τῆς θείας Εὐχαριστίας δέν γίνεται ἀπροϋποθέτως59.   

Τό «δοκιµαζέτω δέ ἄνθρωπος ἑαυτόν, καί οὕτως ἐκ τοῦ ἄρτου ἐσθιέτω 

καί ἐκ τοῦ ποτηρίου πινέτω» συνδέεται µέ τό  «διακρίνων τό σῶµα τοῦ 

Κυρίου». Ὅποιος δέν «διακρίνει» τό Σῶµα τοῦ Κυρίου, «ἐσθίει καί πίνει 

ἀναξίως», ὁπότε «κρίµα ἑαυτῷ ἑσθίει καί πίνει» καί «ἔνοχος ἔσται τοῦ 

σώµατος καί αἵµατος τοῦ Κυρίου». Ἐάν «ἑαυτούς διεκρίνοµεν», δέν θά 

παιδευόµασταν ἀπό τόν Θεό γιά τήν σωτηρία µας. Αὐτή ἡ παιδαγώγηση ἀπό 

τόν Θεό συνδέεται καί µέ σωµατικές ἀσθένειες, ἀκόµη καί µέ θανάτους. 

Ἐπειδή ἀδιάκριτα µερικοί  κοινωνοῦν τοῦ Σώµατος καί τοῦ Αἵµατος τοῦ 

Χριστοῦ, γι’ αὐτό «ἐν ὑµῖν πολλοί ἀσθενεῖς καί ἄρρωστοι καί κοιµῶνται 

ἱκανοί». 

Τό βάρος, λοιπόν, στήν ἑρµηνεία αὐτοῦ τοῦ ἀποστολικοῦ χωρίου εἶναι τό 

νά «διακρίνη» κανείς τό Σῶµα τοῦ Κυρίου, καί αὐτή ἡ διάκριση γίνεται µέ τό 

νά «δοκιµάζη» τόν ἑαυτό του. Αὐτό, ὅµως, δέν συνδέεται µέ µιά ἠθικολογική 

ἔννοια, ἀλλά µέ τήν ὅλη πνευµατική κατάσταση τῶν Χριστιανῶν. 

Νοµίζω ὅτι τό ἑρµηνευτικό κλειδί τῆς ἑρµηνείας τοῦ ἀποστολικοῦ αὐτοῦ 

χωρίου εἶναι τό γεγονός τῆς συναντήσεως τοῦ Χριστοῦ µέ τούς δύο Μαθητές 

                                              
59 «Ὥστε ὅς ἄν ἐσθίῃ τόν ἄρτον τοῦτον ἤ πίνῃ τό ποτήριον τοῦ Κυρίου ἀναξίως, ἔνοχος ἔσται 
τοῦ σώµατος καί αἵµατος τοῦ Κυρίου. δοκιµαζέτω δέ ἄνθρωπος ἑαυτόν, καί οὕτως ἐκ τοῦ 
ἄρτου ἐσθιέτω καί ἐκ τοῦ ποτηρίου πινέτω· ὁ γάρ ἐσθίων καί πίνων ἀναξίως κρῖµα ἑαυτῷ 
ἐσθίει καί πίνει, µή διακρίνων τό σῶµα τοῦ Κυρίου. διά τοῦτο ἐν ὑµῖν πολλοί ἀσθενεῖς καί 
ἄρρωστοι καί κοιµῶνται ἱκανοί. εἰ γάρ ἑαυτούς διεκρίνοµεν, οὐκ ἄν ἐκρινόµεθα· κρινόµενοι 
δέ ὑπό τοῦ Κυρίου παιδευόµεθα, ἵνα µή σύν τῷ κόσµῳ κατακριθῶµεν» ( Α΄ Κορ. ια΄, 27-32). 
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Του, οἱ ὁποῖοι πορεύονταν πρός Ἐµµαούς. Αὐτή ἡ συνάντηση εἶναι µιά πορεία 

πρός τήν ἀληθινή θεία Εὐχαριστία καί κοινωνία τοῦ Σώµατος καί τοῦ Αἵµατος 

τοῦ Χριστοῦ. Στήν ἀρχή ὁ Χριστός, χωρίς νά Τόν καταλάβουν, τούς ἑξήγησε 

τίς Γραφές γιά τό πάθος Του καί ἡ καρδιά τους καιγόταν ἀπό ἱερό πόθο. Στήν 

συνέχεια τόν κράτησαν κοντά τους πηγαίνοντας πρός Ἐµµαούς καί κατά τήν 

διάρκεια τῆς κλάσεως τοῦ ἄρτου ἀνοίχθησαν οἱ ὀφθαλµοί καί ἀνεγνώρισαν 

τόν Χριστό (Λουκ. κδ́  13-35).  

Ἡ φλεγόµενη ἀπό τήν θεία Χάρη καρδία διακρίνει τό Σῶµα καί τό Αἷµα 

τοῦ Χριστοῦ, δέν τό θεωρεῖ ὡς ἕνα κοινό ψωµί καί κρασί, ἀλλά αἰσθάνεται 

καρδιακά καί ἐµπειρικά ὅτι εἶναι τό τεθεωµένο Σῶµα τοῦ Χριστοῦ.  

Τό ἴδιο βλέπουµε στούς Χριστιανούς τῆς πρώτης Ἐκκλησίας. Εἶχαν 

καρδιακή προσευχή, ἀγάπη γιά τόν Θεό διά τῆς ἐνεργείας τοῦ Ἁγίου 

Πνεύµατος, ἔφεση ὁµολογίας καί µαρτυρίου καί κοινωνοῦσαν τοῦ Σώµατος 

καί τοῦ Αἵµατος τοῦ Χριστοῦ. 

Ἔτσι, τό «διακρίνειν τό σῶµα τοῦ Κυρίου» δέν σηµαίνει ἁπλῶς τό νά 

πιστεύη κανείς θεωρητικά ὅτι αὐτό δέν εἶναι κοινός ἄρτος, ἀλλά τό νά 

αἰσθάνεται καρδιακά ὅτι εἶναι τό Σῶµα τοῦ ἀναστάντος Χριστοῦ, ἀλλά καί νά 

βλέπη τήν δόξα Του, τήν ἐνεργειά Του. Ἡ  συµµετοχή τῶν Χριστιανῶν στό 

Μυστήριο τῆς θείας Εὐχαριστίας εἶναι σέ ἕνα µικρό ἤ µεγάλο βαθµό 

συµµετοχή στό ὄρος τοῦ Θαβώρ, ὅταν οἱ Μαθητές ἔβλεπαν ὅτι ἀπό τό Σῶµα 

τοῦ Χριστοῦ ἐξέρχονται οἱ ἀκτίνες τῆς Θεότητός Του. Ὅταν κανείς δέν ἔχη 

µιά τέτοια θεοπτική ἐµπειρία, τότε ἐκλαµβάνει τό Σῶµα τοῦ Χριστοῦ «κοινόν» 

ἄρτον καί οἶνον, καί ἑποµένως εἶναι ἀνάξιος νά προσέλθη νά κοινωνήση.     

Κατ’ ἐπέκταση τό «δοκιµαζέτω ἑαυτόν» σηµαίνει τό νά αἰσθάνεται 

κανείς ἐνεργοῦσα µέσα στήν καρδία του τήν Χάρη καί τήν ἐνέργεια τοῦ Θεοῦ. 

Αὐτό ἐξηγεῖται ἀπό ἕναν ἀλλον λόγο τοῦ Ἀποστόλου Παύλου: «διδαχαῖς 

ποικίλαις καί ξέναις µή παραφέρεσθε· καλόν γάρ χάριτι βεβαιοῦσθαι τήν 

καρδίαν» (Ἑβρ. ιγ́, 9). Ἀκόµη, καί οἱ ξένες διδασκαλίες πού εἶναι ἀλλότριες 

ἀπό τόν ἀποκαλυπτικό λόγο διακρίνονται καί ἐξακριβώνονται ἀπό τήν 

καρδία, πού εἶναι τό κέντρο τοῦ πνευµατικοῦ ἀνθρώπου. Μέσα στήν καρδία 

γίνεται ἡ προσευχή, κατά τόν λόγο τοῦ Ἀποστόλου Παύλου: «πληροῦσθε ἐν 

Πνεύµατι, λαλοῦντες ἑαυτοῖς ψαλµοῖς καί ὕµνοις καί ᾠδαῖς πνευµατικαῖς, 

ᾄδοντες καί ψάλλοντες ἐν τῇ καρδίᾳ ὑµῶν τῷ Κυρίῳ» (Ἐφ. έ, 18-19). 

Ἔτσι, τό νά «διακρίνη» κανείς τό Σῶµα τοῦ Χριστοῦ σηµαίνει τό νά 

εἶναι σέ µιά πνευµατική κατάσταση νά ἀναγνωρίζη τόν Χριστό µέσα στά 

ταπεινά στοιχεῖα τοῦ ἄρτου καί τοῦ οἴνου, ὅπως τό βλέπουµε στήν ζωή τῶν 

Ἀποστόλων καί τῶν Πατέρων τῆς Ἐκκλησίας, γιά παράδειγµα τοῦ ἁγίου 
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Συµεών τοῦ Νέου Θεολόγου, τοῦ ἁγίου Γρηγορίου τοῦ Παλαµᾶ κ.ἄ. Καί τό νά 

«δοκιµάζη» κανείς τόν ἑαυτό του ἐάν εἶναι ἄξιος νά κοινωνήση τοῦ Σώµατος 

καί τοῦ Αἵµατος τοῦ Χριστοῦ εἶναι νά φλέγεται ἡ καρδία του ἀπό τόν πόθο νά 

συναντήση τόν Χριστό, ὅπως οἱ Μαθητές πού πορεύονταν πρός Ἐµµαούς, 

ἀλλά καί νά ἐνεργῆ µέσα στήν καρδία του ἡ νοερά προσευχή. 

Ὅσοι δέν ἔχουν αὐτές τίς προϋποθέσεις, δέν προσέρχονται ἀξίως γιά νά 

κοινωνήσουν τοῦ Σώµατος καί τοῦ Αἵµατος τοῦ Χριστοῦ. Τότε πολλές φορές 

ἀρρωσταίνει καί τό σῶµα τους, ἄλλες φορές πεθαίνει. Ἡ θεία Κοινωνία τοῦ 

Σώµατος τοῦ Χριστοῦ ὡς µέθεξη τοῦ τεθεωµένου Σώµατος τοῦ Χριστοῦ εἶναι 

µιά µεγάλη ἐµπειρία, ὄχι µόνο τῆς ψυχῆς ἀλλά καί τοῦ σώµατος. Οἱ Μαθητές 

ἐπάνω στό ὄρος Θαβώρ ἐνηλλάγησαν καί εἶδαν τήν ἐναλλαγή, κατά τόν ἅγιο 

Γρηγόριο τόν Παλαµᾶ60 Αὐτό σηµαίνει ὅτι τό σῶµα ἐνισχύεται καί µπορεῖ νά 

ἀντέξη αὐτήν τήν µεγάλη ἐµπειρία. Ὅταν, ὅµως, τό σῶµα δέν ἔχει 

µεταµορφωθῆ ἀπό τήν Χάρη τοῦ Θεοῦ µέ τήν ἄσκηση καί τήν ὅλη 

ἐκκλησιαστική ζωή, τότε δέν µπορεῖ νά ἀντέξη αὐτήν τήν µεγάλη θεωρία νά 

κοινωνήση τοῦ Σώµατος καί τοῦ Αἵµατος τοῦ Χριστοῦ. 

Ὁ Χριστός εἶναι ἡ κάθαρση τῶν καθαιροµένων, ὁ φωτισµός τῶν 

φωτιζοµένων, ἡ θέωση τῶν θεουµένων, ἀλλά καί ἡ κόλαση τῶν ἀµετανοήτων 

ἁµαρτωλῶν. Αὐτό φαίνεται καί στίς σχετικές διδασκαλίες τοῦ Χριστοῦ, τῶν 

Ἀποστόλων καί τῶν Πατέρων, γιά τήν ∆ευτέρα ἔλευση τοῦ Χριστοῦ. Γιά 

ἄλλους ὁ Χριστός θά εἶναι Φῶς καί γιά ἄλλους θά εἶναι σκότος καί πῦρ.  

Ὁ Ἀπόστολος Παῦλος στήν Β́ πρός Θεσσαλονικεῖς Ἐπιστολή του γράφει 

γιά τήν διπλῆ ἐνέργεια τοῦ Χριστοῦ, κατά τήν ∆ευτέρα Του παρουσία. «Καί 

ὑµῖν τοῖς θλιβοµένοις ἄνεσιν µεθ᾿ ἡµῶν ἐν τῇ ἀποκαλύψει τοῦ Κυρίου Ἰησοῦ 

ἀπ᾿ οὐρανοῦ µετ᾿ ἀγγέλων δυνάµεως αὐτοῦ ἐν πυρί φλογός, διδόντος ἐκδίκησιν 

τοῖς µή εἰδόσι Θεόν καί τοῖς µή ὑπακούουσι τῷ εὐαγγελίῳ τοῦ Κυρίου ἡµῶν 

Ἰησοῦ Χριστοῦ» (Β́ Θεσ. α΄, 7-8).  

Αὐτό πού θά γίνη κατά τήν ∆ευτέρα Παρουσία τοῦ Χριστοῦ, αὐτό 

γίνεται καί σέ κάθε θεία Εὐχαριστία, καί σέ κάθε κοινωνία τοῦ Σώµατος τοῦ 

Χριστοῦ, δηλαδή, ἄλλοι κοινωνοῦν ἀναξίως «εἰς κρίµα καί κατάκριµα» καί 

ἄλλοι ἀξίως «εἰς ἄφεσιν ἁµαρτιῶν καί εἰς ζωήν αἰώνιον». 

   

ΙΙ.  Ὁ καθορισµός τοῦ τυπικοῦ τῶν χαρισµάτων στήν θεία Εὐχαριστία 

Ἡ ἐκκλησιαστική εὐχαριστιακή κοινότητα τῆς Κορίνθου στήν ἐποχή τοῦ 

Ἀποστόλου Παύλου ἦταν µιά κοινότητα θεουµένων, ἀφοῦ εἶχαν πνευµατικά 

                                              
60 Γρηγορίου Παλαµᾶ, ἔργα 10, ΕΠΕ, Θεσσαλονίκη 1985, σελ. 374). 
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χαρίσµατα καί µέ αὐτήν τήν προοπτική κοινωνοῦσαν τοῦ Σώµατος καί τοῦ 

Αἵµατος τοῦ Χριστοῦ. 

Στήν Ἐκκλησία τῆς Κορίνθου, ὅπως καί σέ ὅλες τίς ἀποστολικές 

Ἐκκλησίες, ὑπῆρχε ποικιλία πνευµατικῶν χαρισµάτων καί ὑπῆρχε µιά 

ἱεραρχικότητα µεταξύ αὐτῶν τῶν χαρισµάτων61. 

Ἔτσι, στήν Ἐκκλησία τῆς Κορίνθου ὑπῆρχαν χαρίσµατα ἀποστολικό-

τητος, προφητείας, διδασκαλίας, θαυµατουργιῶν, ἰαµάτων, διακονιῶν, διοι-

κήσεως, γλωσσολαλιᾶς. Ἐκεῖνα τά χαρίσµατα πού κυριαρχοῦσαν περισσότερο 

ἦταν τά χαρίσµατα τῆς ἐσωτερικῆς καρδιακῆς ψαλµωδίας, τῆς διδασκαλίας, 

τῆς γλωσσολαλιᾶς, τῆς ἀποκαλύψεως, καί τῆς ἑρµηνείας τῆς ἀποκαλύψεως. 

Πολλές φορές, λόγῳ τῶν πολλῶν χαρισµάτων, ἐδηµιουργεῖτο ἀκαταστασία, 

ὁπότε ὁ Ἀπόστολος Παῦλος ἐπεµβαίνει γιά νά ἐπιβάλη µιά τάξη62.  

Τό Ἅγιον Πνεῦµα µετά τήν Πεντηκοστή ἔδωκε πληθώρα χαρισµάτων 

στούς Χριστιανούς, ὥστε νά κραταιωθῆ ἡ Ἐκκλησία καί νά στηριχθῆ. Καί 

σήµερα ὑπάρχουν πολλά ἀπό τά χαρίσµατα αὐτά, ἀλλά εἶναι ἐσωτερικά καί 

µυστικά, ὅπως σέ ἕναν σωµατικόν ὀργανισµό ὑπάρχουν αἰσθήσεις καί 

λειτουργίες  οἱ ὁποῖες δέν φαίνονται ἐξωτερικά (ἀναπνοή, καρδιακή κίνηση, 

κίνηση τῶν ὀργάνων, ἀδένες κλπ.), ἀλλά εἶναι ἐκεῖνες πού ρυθµίζουν ὅλον τόν 

σωµατικό ὀργανισµό τοῦ ἀνθρώπου. Τό ἴδιο συµβαίνει καί στόν Θεανθρώπινο 

ὀργανισµό τῆς Ἐκκλησίας. Στήν ἀποστολική, ὅµως, περίοδο ὅλα αὐτά τά 

χαρίσµατα ἦταν ἔκδηλα καί ἔκαναν ἰδιαίτερη ἐντύπωση στούς Χριστιανούς.     

Τά χαρίσµατα αὐτά ἐκδηλώνονται κατά τήν προσευχή, κυρίως κατά τήν 

εὐχαριστιακή σύναξη. Τήν ἐποχή ἐκείνη δέν ὑπῆρχε καθορισµένο τυπικό τῆς 

λατρείας καί τελέσεως τῆς θείας Εὐχαριστίας, παρά µόνον οἱ λόγοι πού εἶπε ὁ 

Χριστός στόν Μυστικό ∆εῖπνο, καί ἔψαλαν µερικούς ψαλµούς τοῦ ∆αυίδ. 

Γενικά, ἡ Ἐκκλησία πορευόταν κατά τήν ὑπόδειξη τοῦ Ἁγίου Πνεύµατος καί 

τῶν Ἀποστόλων. 

                                              
61 «Καί οὕς µέν ἔθετο ὁ Θεός ἐν τῇ ἐκκλησίᾳ πρῶτον ἀποστόλους, δεύτερον προφήτας, τρίτον 
διδασκάλους, ἔπειτα δυνάµεις, εἶτα χαρίσµατα ἰαµάτων, ἀντιλήψεις, κυβερνήσεις, γένη 
γλωσσῶν. µή πάντες ἀπόστολοι; µή πάντες προφῆται; µή πάντες διδάσκαλοι; µή πάντες 
δυνάµεις; µή πάντες χαρίσµατα ἔχουσιν ἰαµάτων; µή πάντες γλώσσαις λαλοῦσι; µή πάντες 
διερµηνεύουσι; ζηλοῦτε δέ τά χαρίσµατα τά κρείττονα» (Α΄ Κορ. ιβ΄, 28-31). 
62 «Τί οὖν ἐστιν, ἀδελφοί; ὅταν συνέρχησθε, ἕκαστος ὑµῶν ψαλµόν ἔχει, διδαχήν ἔχει, 
γλῶσσαν ἔχει, ἀποκάλυψιν ἔχει, ἑρµηνείαν ἔχει· πάντα πρός οἰκοδοµήν γινέσθω. εἴτε γλώσσῃ 
τις λαλεῖ, κατά δύο ἤ τό πλεῖστον τρεῖς, καί ἀνά µέρος, καί εἷς διερµηνευέτω· ἐάν δέ µή ᾖ 
διερµηνευτής, σιγάτω ἐν ἐκκλησίᾳ, ἑαυτῷ δέ λαλείτω καί τῷ Θεῷ. προφῆται δέ δύο ἤ τρεῖς 
λαλείτωσαν, καί οἱ ἄλλοι διακρινέτωσαν· ἐάν δέ ἄλλῳ ἀποκαλυφθῇ καθηµένῳ, ὁ πρῶτος 
σιγάτω. δύνασθε γάρ καθ᾿ ἕνα πάντες προφητεύειν, ἵνα πάντες µανθάνωσι καί πάντες παρα-
καλῶνται· καί πνεύµατα προφητῶν προφήταις ὑποτάσσεται· οὐ γάρ ἐστιν ἀκαταστασίας ὁ 
Θεός, ἀλλά εἰρήνης» (Α΄ Κορ. ιδ΄, 26-33). 
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Ὁ Ἀπόστολος Παῦλος θέλει νά ἐπιβάλη ἕνα τυπικό χαρισµάτων στήν 

Ἐκκλησία τῆς Κορίνθου ἐπειδή ἐπικρατοῦσε µιά ἀταξία στό θέµα τῆς 

ἐκδηλώσεως τῶν χαρισµάτων. Ὅπως σήµερα ὑπάρχει ἕνα διάγραµµα 

τελέσεως τῆς θείας Εὐχαριστίας, καί ἕνα τυπικό γιά τό τί πρέπει νά λένε καί 

νά κάνουν ὁ Ἱερεύς, ὁ ∆ιάκονος, οἱ ψάλτες, ἔτσι καί ὁ Ἀπόστολος Παῦλος τήν 

περίοδο ἐκείνη µέ τήν ποικιλία τῶν χαρισµάτων, καταρτίζει ἕνα τυπικό γιά τό 

πῶς θά ἐκφράζονται οἱ χαρισµατοῦχοι, ὥστε νά µή ἐκδηλώνονται ὅλοι µαζί, 

ὁπότε κάποιος περαστικός νά µή νοµίση ὅτι εἶναι τρελλοί. 

Ἔτσι, διδάσκει στούς Χριστιανούς τῆς Κορίνθου ὅτι ὅλα τά χαρίσµατα 

πού ἐκδηλώνονται στήν λατρευτική σύναξη πρέπει νά συντελοῦν στήν 

οἰκοδοµή τῆς Ἐκκλησίας  καί ὅλων τῶν πιστῶν. Ὡς πρός τό  χάρισµα τῆς 

γλωσσολαλιᾶς τούς προτρέπει νά µιλοῦν δύο ἤ τρεῖς πού ἔχουν αὐτό τό 

χάρισµα (φαίνεται ὅτι πολλοί ἤ ὅλοι οἱ Χριστιανοί εἶχαν αὐτό τό χάρισµα) καί 

µάλιστα καθένας νά µιλᾶ µέ τήν σειρά του, ἀλλά συγχρόνως νά ὑπάρχη καί 

κάποιος πού θά  ἐξηγῆ τούς λόγους οἱ ὁποῖοι λέγονται. Ἄν δέν ὑπάρχει αὐτός 

πού ἔχει τό χάρισµα τῆς διερµηνείας τῶν γλωσσῶν, τότε ἐκεῖνος πού ἔχει τό 

χάρισµα τῆς γλωσσολαλιᾶς πρέπει νά σιωπᾶ, νά ὁµιλῆ µόνος του.  

Τό ἴδιο πρέπει νά συµβαίνη καί µέ τό χάρισµα τῆς προφητείας. Ἀπό τούς 

Προφῆτες νά ὁµιλοῦν δύο ἤ  τρεῖς καί οἱ ἄλλοι νά διακρίνουν, νά ἐξηγοῦν. Ἄν 

σέ  κάποιον ἀποκαλυφθῆ κάτι ἀπό τόν Θεό, τήν ὥρα πού κάποιος ἄλλος ὁµιλῆ, 

τότε ὁ πρῶτος πρέπει νά σιωπήση. Μπορεῖ ὁ καθένας νά προφητεύη µέ τήν 

σειρά του, ὥστε ὅλοι νά µαθαίνουν καί νά ἐνισχύονται. Τά πνεύµατα (τά 

χαρίσµατα τοῦ Ἁγίου Πνεύµατος) τῶν προφητῶν δέν πρέπει νά εἶναι 

ἀνεξέλεγκτα, ἀλλά νά ὑποτάσσονται στούς Προφῆτες, πού σηµαίνει ὅτι τό 

Ἅγιον Πνεῦµα δέν καταργεῖ τήν ἐλευθερία τοῦ Προφήτου, ὅπως τό κάνει τό 

πονηρό πνεῦµα. Τά χαρίσµατα ἐξουσιάζονται-διευθύνονται ἀπό τόν Προφήτη 

καί δέν µποροῦν νά ἐπιβάλλονται ἐπάνω στόν Προφήτη καί νά τόν ὑποδουλώ-

νουν. Τελικά, ὁ Θεός δέν εἶναι Θεός ἀκαταστασίας, ἀλλά Θεός εἰρήνης. 

Ὁ Ἀπόστολος Παῦλος ἔθεσε ἕνα τέτοιο τυπικό χαρισµάτων, κατά τήν 

διάρκεια τῆς λατρείας,  γιατί φαίνεται ὅτι στίς λατρευτικές συνάξεις γίνονταν 

µερικά ἔκτροπα, ὅπως φαίνεται καθαρά στό ἀποστολικό χωρίο Α' Κορ. ιδ΄, 23-

25.63. 

                                              
63 «Ἐάν οὖν συνέλθῃ ἡ ἐκκλησία ὅλη ἐπί τό αὐτό καί πάντες γλώσσαις λαλῶσιν, εἰσέλθωσι δέ 
ἰδιῶται ἤ ἄπιστοι, οὐκ ἐροῦσιν ὅτι µαίνεσθε; ἐάν δέ πάντες προφητεύωσιν, εἰσέλθῃ δέ τις 
ἄπιστος ἤ ἰδιώτης, ἐλέγχεται ὑπό πάντων, ἀνακρίνεται ὑπό πάντων, καί οὕτω τά κρυπτά τῆς 
καρδίας αὐτοῦ φανερά γίνεται· καί οὕτω πεσών ἐπί πρόσωπον προσκυνήσει τῷ Θεῷ, 
ἀπαγγέλλων ὅτι ὁ Θεός ὄντως ἐν ὑµῖν ἐστι» (Α' Κορ. ιδ΄, 23-25). 
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Ἐδῶ καταρτίζεται µιά ἀξιολογική σειρά µεταξύ τοῦ χαρίσµατος τῆς 

γλωσσολαλιᾶς καί τῆς προφητείας. Τό χάρισµα τῆς προφητείας, τό νά ὁµιλῆ 

κανείς ὡς προφήτης, εἶναι πιό ἐποικοδοµητικό ἀπό τό χάρισµα τῆς 

γλωσσολαλιᾶς, πού ἦταν κάτι µεταξύ νοερᾶς προσευχῆς καί λογικῆς 

δοξολογικῆς προσευχῆς. Ἔτσι, ἄν ὅλοι γλωσσολαλοῦν στήν σύναξη καί 

εἰσέλθη κάποιος ἰδιώτης πού δέν ἔχει κάποιο χάρισµα ἤ εἶναι ἄπιστος, δηλαδή 

δέν ἔχει ἀκόµη βαπτισθῆ, ὅταν ἀκούση νά γλωσσολαλοῦν ὅλοι, θά νοµίση ὅτι 

εἶναι τρελλοί. Ἐνῶ ἄν ἀκούση νά προφητεύουν, νά λέγουν ὅ,τι φανερώνει τό 

Ἅγιον Πνεῦµα πρός οἰκοδοµήν τῶν ἄλλων, δηλαδή νά κηρύττουν προφητικά 

καί θεόπνευστα, τότε θά ἐλεγχθῆ καί θά προσκυνήση τόν Θεό, 

διακηρύσσοντας ὅτι πράγµατι ὁ Θεός βρίσκεται µεταξύ τῶν Χριστιανῶν.     

Ἡ Ἀποστολική Ἐκκλησία τῆς Κορίνθου ἦταν γεµάτη ἀπό χαρίσµατα τοῦ 

Ἁγίου Πνεύµατος, πού ἐκδηλώνονταν κατά τήν λατρεία, ἰδιαιτέρως κατά τό 

Μυστήριο τῆς θείας Εὐχαριστίας. Αὐτό δείχνει ὅτι ἡ θεία Εὐχαριστία εἶναι 

θαυµαστή, εἶναι τό κέντρο τῆς ἐκκλησιαστικῆς ζωῆς, ἀλλά προϋποθέτει τήν 

παρουσία χαρισµατούχων, δηλαδή θεουµένων. Ὁ Ἐπίσκοπος εἶναι προεστώς 

τῆς εὐχαριστιακῆς συνάξεως, ἀλλά εἶναι καί προφήτης πού διδάσκει 

θεόπνευστα καί κατευθύνει πνευµατικά τούς χαρισµατούχους πρός τήν 

αὔξηση τῶν πνευµατικῶν χαρισµάτων, κυρίως στήν ἀπόκτηση τῆς θεοειδοῦς 

ἀγάπης πού εἶναι ἡ ἐµπειρία τῆς θεώσεως.   

Στά ἀνωτέρω ἀναπτύχθηκε τό θέµα τῆς θείας Εὐχαριστίας µέσα σέ ὅλη 

τήν ἐκκλησιαστική ζωή, ὅπως τό βλέπουµε στά Βιβλία τῆς Καινῆς ∆ιαθήκης. 

Φυσικά, στήν συνέχεια ἡ Ἐκκλησία ἀνέπτυξε ἀκόµη περσσότερο τόν τρόπο 

τελέσεως τῆς θείας Εὐχαριστίας µέ τίς ἀποστολικές θεῖες Λειτουργίες, καί τίς 

µεταποστολικές θεῖες Λειτουργίες µέχρι τόν 4ο αἰώνα, πού καθορίσθηκε τό 

τυπικό τους τό ὁποῖο ἰσχύει µέχρι σήµερα, ἤτοι τίς Λειτουργίες τοῦ Μεγάλου 

Βασιλείου καί τοῦ ἁγίου Ἰωάννου τοῦ Χρυσοστόµου, τίς ὁποῖες καί τελοῦµε. 

Ὅµως, ὅπως ἔχει ἀναπτυχθῆ προηγουµένως, ἡ θεία Εὐχαριστία δέν εἶναι 

µεµονωµένο ἐκκλησιαστικό γεγονός, ἀλλά συνδέεται στενά µέ τήν ὅλη 

ἐκκλησιαστική ζωή, ὄχι µόνο τήν µυστηριακή, ἀλλά καί τήν ἀσκητική, πού 

εἶναι ἡ τήρηση τῶν ἐντολῶν τοῦ Χριστοῦ καί τῶν ἀποφάσεων τῶν Τοπικῶν 

καί Οἰκουµενικῶν Συνόδων.  

Τίποτα στήν Ἐκκλησία δέν εἶναι µηχανικό καί µαγικό. Οἱ Χριστιανοί 

πού µετέχουν τοῦ Μυστηρίου τῆς θείας Εὐχαριστίας εἶναι χαρισµατοῦχοι, 

µετέχουν τῆς καθαρτικῆς, φωτιστικῆς καί θεοποιοῦ ἐνεργείας τοῦ Θεοῦ. Καί 

σέ αὐτές τίς διακρίσεις ἀναφέρεται ἡ προτροπή τοῦ Ἱερέως «µετά φόβου 

Θεοῦ, πίστεως καί ἀγάπης προσέλθετε». 
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Στά συγγράµµατα τοῦ ἁγίου ∆ιονυσίου τοῦ Ἀρεοπαγίτου, πού διασώζουν 

τήν ἀρχαία ἀποστολική παράδοση καί κυρίως ἐκφράζουν τήν διδασκαλία τοῦ 

Ἀποστόλου Παύλου φαίνεται αὐτό εὐδιάκριτα.   

Ἀναλύοντας ὁ ἅγιος ∆ιονύσιος τά ὅσα εἶχε ἀκούσει ἀπό τόν µακάριο 

Γέροντά του, τόν ἅγιο Ἱερόθεο, χαρακτηρίζει τήν θεία Εὐχαριστία «τελετῶν 

τελετή»,  «κοινωνίαν τε καί σύναξιν», «τελείωσιν» τῶν ἄλλων ἱεραρχικῶν 

µεθέξεων. Μετά τήν ἀνάγνωση «τῶν ἁγιογράφων δέλτων» ἐξέρχονται ἀπό 

τήν ἱερή περιοχή οἱ κατηχούµενοι, καί µαζί µέ αὐτούς οἱ ἐνεργούµενοι ὑπό 

ἀκαθάρτων πνευµάτων καί αὐτοί πού βρίσκονται σέ µετάνοια καί 

παραµένουν «οἱ τῆς τῶν θείων ἐποψίας καί κοινωνίας ἄξιοι». 

Οἱ λειτουργοί-διάκονοι, οἱ πρόκριτοι µαζί µέ τούς Ἱερεῖς καί ὁ Ἱεράρχης 

ἀσκοῦν τήν ἰδιαίτερη διακονία τους. Ὁ Ἱεράρχης «τάς ἱεράς θεουργίας 

ὑµνήσας ἱερουργεῖ τά θειότατα». Ἀφοῦ µετάσχει καί µεταδώσει τήν θεαρχική 

κοινωνία «εἰς εὐχαριστίαν ἱεράν καταλήγει». Καί ἐνῶ οἱ πολλοί παρετήρησαν 

µόνον τά θεῖα σύµβολα ὁ Ἱεράρχης ἐµπνεόµενος ἀπό τό θεαρχικό Πνεῦµα 

ἀνυψώνεται πάντοτε ἱεραρχικῶς πρός τίς ἅγιες ἀρχές τῶν τελουµένων µέ τήν 

βοήθεια τῶν µακαρίων καί νοητῶν θεαµάτων καί τῆς καθαρότητος τῆς 

θεοειδοῦς ἕξεώς του. 

Αὐτό δείχνει τό ὕψος τῆς θείας Εὐχαριστίας, καί σέ αὐτήν συµµετέχουν 

οἱ πιστοί, πού διαφέρουν ἀπό τούς κατηχουµένους, τούς δαιµονισµένους καί 

τούς µετανοοῦντας, καί ὅτι ὁ προεστώς τῆς εὐχαριστιακῆς συνάξεως, δηλαδή 

ὁ Ἱεράρχης ἀνυψώνεται µέ τήν καθαρότητα τῆς θεοειδοῦς ἕξεως στίς ἅγιες 

ἀρχές «ἐν µακαρίοις καί νοητοῖς θεάµασιν». Οἱ πιστοί εἶναι οἱ χαρισµατοῦχοι 

πού ἔχουν τό Ἅγιον Πνεῦµα καί ὁ Ἱεράρχης εἶναι ἕνας θεόπτης Ἀπόστολος, 

µέτοχος τῶν τρόπων τῶν Ἀποστόλων καί διάδοχος τῶν θρόνων τῶν 

Ἀποστόλων64. 

Μέ τήν θεία Εὐχαριστία καί τήν θεία Κοινωνία ἑνωνόµαστε µέ τόν 

Χριστό, ἀλλά αὐτό δέν γίνεται ἀπροϋποθέτως, ἀφοῦ προϋποθέτει πιστούς πού 

βρίσκονται στήν προοπτική τῆς θεώσεως. 

Ὁ Ἀπόστολος Παῦλος στήν Β' πρός Κορινθίους Ἐπιστολή του 

καταγράφει ἕνα χωρίο πού δείχνει ποιός εἶναι ὁ πιστός καί δείχνει τήν 

ἀληθινή προϋπόθεση γιά τήν συµµετοχή του στήν θεία Εὐχαριστία. «Ἡµεῖς δέ 

πάντες ἀνακεκαλυµµένῳ προσώπῳ τήν δόξαν Κυρίου κατοπριζόµενοι τήν 

αὐτήν εἰκόνα µεταµορφούµεθα ἀπό δόξης εἰς δόξαν, καθάπερ ἀπό Κυρίου 

Πνεύµατος» (Β' Κορ. γ́, 18). Ἐδῶ ὁ θεῖος Ἀπόστολος ἀναφέρεται στήν 

                                              
64 ∆ιονύσιος Ἀρεοπαγίτης, Φιλοκαλία τῶν νηπτικῶν καί ἀσκητικῶν, Πατερικαί ἐκδόσεις 
«Γρηγόριος ὁ Παλαµᾶς», Θεσσαλονίκη 1986, σελ. 364 καί ἑξῆς. 
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περίπτωση τοῦ Προφήτου Μωϋσῆ, ὁ ὁποῖος ὅταν κατέβηκε ἀπό τό ὄρος Σινᾶ 

ἔβαλε κάλυµµα στό πρόσωπό του γιά νά µήν ἀντικρύσουν οἱ Ἰσραηλίτες τήν 

λαµπρότητα τοῦ σώµατός του. Ὅταν ὅµως ἐπέστρεφε στόν Κύριο ἀφαιροῦσε 

τό κάλυµα (Β' Κορ. γ́, 12-16). 

Ὁ ἅγιος Συµεών ὁ Νέος Θεολόγος χρησιµοποιεῖ αὐτό τό χωρίο τοῦ 

Ἀποστόλου Παύλου γιά νά χαρακτηρίση τούς κατηχουµένους, ἀλλά προσθέτει 

τήν λέξη νοός. Γράφει: «Κατηχούµενος γάρ οὐχ ὁ ἄπιστος µόνος ἄρτι λέγεται, 

ἀλλά καί ὁ µή ἀνακεκαλυµµένῳ προσώπῳ νοός τήν δόξαν Κυρίου κατοπτριζό-

µενος»65. 

Αὐτό γίνεται καί µέ τούς πιστούς. Ἐκεῖνοι πού καθαρίζονται ἀπό τήν 

ἁµαρτία καί τά πάθη καί ὁ νοῦς τους φωτίζεται βλέπουν τήν δόξα τοῦ Κυρίου 

χωρίς κάλυµµα στό πρόσωπο, καί αὐτό γίνεται µέ τήν ἐνέργεια τοῦ Θεοῦ καί 

ἔτσι βαδίζουν ἀπό δόξα σέ δόξα. 

Ἡ θεία Εὐχαριστία εἶναι µιά ἀνάβαση στό ὄρος Σινᾶ τῆς Καινῆς 

∆ιαθήκης, εἶναι ἀνάβαση ἀπό δόξα σέ δόξα. Πρέπει κανείς νά ἔχη Χάρη ἀπό 

τόν Θεό καί ἔτσι νά ἀνυψώνευαι σέ µεγαλύτερη Χάρη, νά ἀνέρχεται ἀπό τήν 

ἐπί γῆς θεία Λειτουργία στήν ἐν οὐρανοῖς θεία Λειτουργία. 

Ἡ θεία Εὐχαριστία εἶναι πορεία ἀπό δόξα σέ δόξα. Αὐτή εἶναι ἡ οὐσία 

τῆς ἀποστολικῆς θείας Λειτουργίας καί ὁ βαθύτερος σκοπός τοῦ ἀνθρώπου. 

Ἔτσι συνδέεται στενά ἡ Πεντηκοστή µέ τήν θεία Εὐχαριστία.  

 

5. Ἡ «πᾶσα ἀλήθεια» εἶναι ἡ Ἐκκλησία ὡς Σῶµα Χριστοῦ 

Ὁ Χριστός λίγο πρό τοῦ Πάθος Του εἶπε στούς Μαθητές Του: «Ἔτι 

πολλὰ ἔχω λέγειν ὑµῖν, ἀλλ᾿ οὐ δύνασθε βαστάζειν ἄρτι. ὅταν δὲ ἔλθῃ ἐκεῖνος, 

τό Πνεῦµα τῆς ἀληθείας, ὁδηγήσει ὑµᾶς εἰς πᾶσαν τὴν ἀλήθειαν» (Ἰω. ιστ́ , 12-

13).  

Ἡ «πᾶσα ἀλήθεια», πού ἀποκαλύφθηκε τήν ἡµέρα τῆς Πεντηκοστῆς 

στούς Ἀποστόλους εἶναι ὅτι ἡ Ἐκκλησία εἶναι Σῶµα Χριστοῦ καί ὅτι στήν 

Ἐκκλησία οἱ ἄνθρωποι θά γνωρίσουν τά Μυστήρια τῆς Βασιλείας τοῦ Θεοῦ ἐν 

τῇ σαρκί τοῦ Χριστοῦ. 

Ἔτσι, οἱ Μαθητές τοῦ Χριστοῦ τήν ἡµέρα τῆς Πεντηκοστῆς πού ἔλαβαν 

τό Ἅγιον Πνεῦµα καί ἔγιναν µέλη τοῦ Σώµατος τοῦ Χριστοῦ, γνώρισαν ὅλη 

τήν ἀλήθεια καί κατά συνέπεια ἐκτός τῆς Ἐκκλησίας, ὡς Σώµατος Χριστοῦ, 

δέν ὑπάρχει ἄλλη ἀλήθεια.  

                                              
65 SC 129 , 234. 
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Ἔλεγε ὁ π. Ἰωάννης Ρωµανίδης:  

«Ἐκεῖνος ὁ ὁποῖος σήµερα φθάνει ἀπό τήν κάθαρση στόν φωτισµό, δέν 

εἶναι µόνο ναός τοῦ Ἁγίου Πνεύµατος, ὅπως ἦσαν οἱ Προφῆτες στήν Παλαιά 

∆ιαθήκη, δέν εἶναι µόνο Ἐκκλησία, ὡς ναός τοῦ Θεοῦ, ἀλλά εἶναι Ἐκκλησία 

καί ὡς κατοικητήριο τῆς ἀνθρωπίνης φύσεως τοῦ Χριστοῦ. Ὁπότε, κάθε πιστός 

πού εὑρίσκεται σέ κατάσταση φωτισµοῦ, ἔχει ὁλόκληρο τόν Χριστό µέσα του.  

Γι’ αὐτό καί ἔχουµε καί µιά ἀντανάκλαση αὐτῆς τῆς πραγµατικότητος στό 

Μυστήριο τῆς θείας Εὐχαριστίας, πού µεταβάλλεται ὁ ἄρτος καί ὁ οἶνος σέ 

Σῶµα καί Αἷµα τοῦ Χριστοῦ, ἀλλά εἶναι ὁλόκληρος ὁ Χριστός παρών σέ κάθε 

µόριο τοῦ ἄρτου καί οἴνου. Ἀλλά ὁ κοινωνῶν, ὅµως, δέν παίρνει ἕνα κοµµάτι 

τοῦ Χριστοῦ, ὅταν κοινωνῆ. Παίρνει ὁλόκληρο τόν Χριστό µέσα του. Γι’ αὐτό 

λέµε: "Μελίζεται καί διαµερίζεται ὁ ἀµνός τοῦ Θεοῦ, ὁ µελιζόµενος καί µή 

διαιρούµενος, ὁ πάντοτε ἐσθιόµενος καί µηδέποτε δαπανώµενος" κ.ο.κ.  

Αὐτή ἡ εὐχή τήν ὁποία διαβάζει ὁ Ἱερεύς στό Μυστήριο τῆς θείας 

Εὐχαριστίας, αὐτό εἶναι τό κλειδί τοῦ µυστηρίου τῆς Πεντηκοστῆς. Αὐτή εἶναι 

ἡ "πᾶσα ἀλήθεια", ἡ ὁποία ἀπεκαλύφθη πλέον. Μετά ἀπό αὐτή τήν ἀποκάλυψη 

τῆς ἀληθείας, δέν ἀποκαλύπτεται τίποτε ἄλλο πλέον. ∆ηλαδή, ἀπεκαλύφθη τήν 

ἡµέρα τῆς Πεντηκοστῆς τό µυστήριο τῆς Ἐκκλησίας, µέ τήν νέα της διάσταση. 

Αὐτό ἀπεκαλύφθη καί τίποτε ἄλλο.  

Ὁπότε, τό "ὁδηγήσει ὑµᾶς εἰς πᾶσαν τήν ἀλήθειαν" ἐξεπληρώθη τήν 

ἡµέρα τῆς Πεντηκοστῆς. Γι’ αὐτόν τόν λόγο, στήν ἑρµηνευτική τῶν Πατέρων, 

τά κεφάλαια 15, 16, καί 17 τοῦ Ἰωάννου, ὅλα αὐτά τά κεφάλαια ἐξεπληρώθηκαν 

τήν ἡµέρα τῆς Πεντηκοστῆς. Αὐτή εἶναι ἡ πατερική ἑρµηνεία περί τῆς 

Πεντηκοστῆς»66.  

 

Ὅταν µελετήσουµε προσεκτικά τήν σχέση µεταξύ Πεντηκοστῆς καί 

θείας Εὐχαριστίας, τότε θά διαπιστώσουµε ὅτι στό Μυστήριο τῆς θείας 

Εὐχαριστίας µέσα στήν προοπτική τῆς Πεντηκοστῆς ταυτίζονται τά 

χαρισµατικά µέ τά κανονικά ὅρια τῆς Ἐκκλησίας.  

Βεβαίως ὁ Θεός «πάντας θέλει σωθῆναι καί εἰς ἐπίγνωσιν ἀληθείας 

ἐλθεῖν» (Α' Τιµ. β', 4) καί ἐξακολουθεῖ νά ἐνεργῆ µέ τήν δηµιουργική, 

προνοητική, οὐσιοποιό καί ζωοποιό ἐνέργειά Του σέ ὅλη τήν κτίση, ἀλλά καί 

σώζει αὐτούς πού ὁ Ἴδιος γνωρίζει ὅτι ἔχουν τίς κατάλληλες προϋποθέσεις, 

ὅπως τόν ληστή στόν Σταυρό καί τούς εἰδωλολάτρες πού µαρτύρησαν χωρίς 

                                              
66 Μητροπολίτου Ναυπάκτου καί Ἁγίου Βλασίου Ἱεροθέου, Ἐµπειρική ∆ογµατική τῆς 
Ὀρθοδόξου Καθολικῆς Ἐκκλησίας, κατά τίς προφορικές παραδόσεις τοῦ π. Ἰωάννου 
Ρωµανίδη, τόµ. Β́,  β' ἔκδοση, 2011, Ἱερά Μονή Γενεθλίου τῆς Θεοτόκου (Πελαγίας), σελ. 261. 
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νά εἶναι βαπτισµένοι µέ τό λουτρό τοῦ ὕδατος, ἀλλά σώθηκαν µέ τό βάπτισµα 

τοῦ αἵµατος. Ὅµως µέσα στήν Ὀρθόδοξη Ἐκκλησία πού εἶναι τό Σῶµα τοῦ 

Χριστοῦ, ὁ ἄνθρωπος καθαρίζεται, φωτίζεται καί θεοῦται µέ τήν ἄκτιστη 

ἐνέργεια τοῦ Θεοῦ.   

Ἑποµένως, δέν µποροῦµε νά ἀποσυνδέουµε τά χαρισµατικά καί τά 

κανονικά ὅρια τῆς Ἐκκλησίας, ὅπως αὐτά συνδέονται καί ταυτίζονται µέσα 

στήν Ὀρθόδοξη Ἐκκλησία µέ τήν ἀνάβαση τοῦ Χριστιανοῦ στό ὕψος τῆς 

Πεντηκοστῆς καί τήν µέθεξη τῆς θείας Χάριτος στήν ἀσκητική (τήρηση τῶν 

ἐντολῶν τοῦ Θεοῦ καί τῶν ἱερῶν Κανόνων) καί τήν µυστηριακή ζωή της, µέ 

ἀποκορύφωµα τήν θεία Εὐχαριστία. – 

 


