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ΤΟ «ΒΑΣΙΛΕΙΟ ΙΕΡΑΤΕΥΜΑ» ΚΑΙ Η ΙΕΡΩΣΥΝΗ
(1ον)

ΠΡΟΣΦΑΤΑ διάβασα δύο κεί-
μενα τοῦ καθηγητοῦ κ. Πέ-
τρου Βασιλειάδη μέ τίτλους

«Ἡ ὀρθόδοξη κατανόηση τῆς λα-
τρείας τῆς Ἐκκλησίας καί τῶν Χρι-
στιανικῶν Μυστηρίων» καί «Ὁ Χρι-
στός Μέγας Ἀρχιερέας· ἡ “Ἱερωσύ-
νη” τῶν πιστῶν καί ἡ ἐξ αὐτῆς
ἀπορρέουσα ἱεραποστολική εὐθύ-
νη», καθώς ἐπίσης καί τό κείμενο
τοῦ π. Βασιλείου Θερμοῦ μέ τίτλο
«Συνέχεια τοῦ διαλόγου γιά τήν με-
τάφραση στήν λατρεία». Δυστυ χῶς
ὅμως τά συνοδικά καί ἐπι σκοπικά
μου καθήκοντα καί ἄλ λες ὑποχρε-
ώσεις δέν μοῦ ἐπέτρεψαν νά ἀσχο-
ληθῶ μέ τά θέματα, πού θίγονται
σέ αὐτά σέ ἕνα ἄμεσο καί σύντομο
χρονικό διάστημα. Καί τώρα πού τό
κάνω θά θίξω μερικά βασικά ζητή-
ματα, χωρίς νά εἰσέλθω σέ λεπτο-
μέρειες, σέ μικρότητες καί μικρο-
ψυχίες. Κατά καιρούς γράφονται
διάφορα γιά τά κείμενά μου, ἀλλά
δέν μπορῶ νά ἀπαντῶ σέ ὅλα εἴτε
ἐπειδή ἐλλείπει ὁ χρόνος εἴτε ἐπει-
δή δέν ἀσκεῖται σοβαρή κριτική.
Ἐδῶ ὅμως τό θέμα νομίζω ὅτι εἶναι
σοβαρό, ἀφοῦ ἀναφέρεται στήν
πεμπτουσία τῆς ὀρθοδόξου ἐκκλη-
σιαστικῆς ζωῆς.

Διευκρινιστικά θά ἤθελα νά πῶ
ὅτι μέ τόν κ. Πέτρο Βασιλειάδη
ἤμασταν σχεδόν «συνταξιῶτες»
(ἕνα χρόνο διαφορά), παρακολου-
θούσαμε κοινά μαθήματα καί εἴχα-
με τούς ἴδιους καθηγητές, ἁπλῶς
ἐγώ ἐνθουσιάσθηκα ἀπό τήν πατε-
ρική θεολογία καί κυρίως τήν θεο-
λογία τοῦ ἁγίου Γρηγορίου τοῦ Πα-
λαμᾶ, –ὅπως τήν ἀνέλυε ὁ καθηγη-
τής Παναγιώτης Χρήστου καί ὅλη ἡ
«σχολή», πού ἐκεῖνος δημιούργησε
καί συνέχισε ἀργότερα ὁ καθηγη-
τής π. Ἰωάννης Ρωμανίδης– ἐνῶ
ἐκεῖνος ἐνδιέτριψε στήν Καινή Δια-
θήκη καί ἀκολουθοῦσε περισσότε-
ρο τίς ἀπόψεις, πού ἐξέφραζε ὁ κα-
θηγητής Σάββας Ἀγουρίδης.

Ἑπομένως, οἱ ἀπόψεις τοῦ κ. Πέ-
τρου Βασιλειάδη ἦταν γνωστές σέ
μένα, ἀλλά δέν περίμενα ὕστερα
ἀπό τόσες θεολογικές μελέτες ἀπό
ὀρθοδόξου πλευρᾶς, πού διατυπώ-
θηκαν καί μέ διατριβές στίς Θεολο-
γικές Σχολές τῶν δύο Πανεπιστη-
μίων, νά ὑποστηρίζωνται οἱ ἴδιες
ἀπόψεις. Καί αὐτό λέγεται γιατί στό
παρελθόν, ὅπως ἔχει ὑποστηριχθῆ
ἀπό πολλούς, ἐμεῖς οἱ ὀρθόδοξοι
προκειμένου νά ἀντιμετωπίσουμε
τούς «καθολικούς» ἀντλούσαμε
ἐπιχειρήματα ἀπό τούς προτεστάν-
τες, καί προκειμένου νά ἀντικρού-
σουμε τίς ἀπόψεις τῶν προτε-
σταντῶν ἀντλούσαμε ἐπιχειρήματα
ἀπό τούς «καθολικούς». Τελικά,
διαπιστώθηκε ὅτι καί γιά τίς δύο κα-
τευθύνσεις ἔχουμε δικά μας ἐπιχει-
ρήματα τά ὁποῖα ἀντλοῦμε ἀπό τήν
ζωντανή παράδοση τῆς Ἐκκλησίας
μας πού εἶναι ἡ «ἱστορική Ἐκκλη-
σία» χωρίς διαλείμματα καί ἱστορι-
κά κενά. 

Ἐπίσης, μέ τόν π. Βασίλειο Θερ-
μό συζητήσαμε στό παρελθόν,
ἀνταλλάξαμε ἐπιστολές καί μετέ-
πειτα παρακολουθῶ τά κείμενά
του, τά ὁποῖα μοῦ δημιουργοῦν
ἔντονο προβληματισμό γιά πολ-
λούς λόγους, πού δέν εἶναι ὁ κα-
τάλληλος χῶρος καί χρόνος νά
ἐκθέσω.

Ὡς πρός τόν τρόπο, παρατηρῶ
ὅτι ὁ μέν κ. Πέτρος Βασιλειάδης ἔ -
γραψε κατά τό μᾶλλον ἤ ἦττον μέ
εὐπρέπεια, ἄν καί ὡς πρός τό πρό-
σωπό μου ἦταν ὑποκειμενικός καί
ἀποσπασματικός, ὁ δέ π. Βασίλειος
Θερμός, λαμβάνοντας ἀφορμή
ἀπό τόν πρῶτο, ἔγραψε μέ ὀξύτε-
ρο ἤ ἀπρε πῆ τρόπο, ἀγνοώντας ὅτι
ὡς Κληρικός εἶναι ἀδύνατον νά
ὑπονομεύω τήν θεολογία τῶν Μυ-
στηρίων τῆς Ἐκ κλησίας καί τήν
ὁμολογία τῆς ὀρ θοδόξου πίστεως,
τήν ὁποία ἐξέφρασα σέ πολλά κεί-
μενα. Κάποιος μοῦ εἶπε ὅτι ἡ κρίση
κρίνει τόν κρίναντα, καί ἔχει δί-
καιο. Ἐν πάσῃ περιπτώσει, μοῦ
ἀρκεῖ ἡ γνώμη τῶν συγχρόνων θε-
ουμένων καί ἐξαγιασμένων ἀν -
θρώ  πων γιά τά κείμενά μου.

Ἄς ἐπιτραπῆ καί μία ἐπί πλέον
εἰσαγωγική παρατήρηση. Καλόν θά
εἶναι, ὅταν θέλουμε νά ἀσκήσουμε
κριτική, νά ἐκφράζουμε τίς ἀπόψεις
μας, πού ἐξάγονται ἀπό τήν ἐκκλη-
σιαστική παράδοση καί τήν ἐμπει-
ρία τῶν Ἁγίων, μέ ἀγάπη, μέ σεβα-
σμό καί μέ εὐπρέπεια, χωρίς νά
ἀναφέρουμε ὀνόματα καί χωρίς νά
κρίνουμε ἄπρεπα καί ὑποκειμενικά
τό ἔργο ἄλλων Κληρικῶν καί θεο-
λόγων. Αὐτό ἔπραξα στά δύο προ-
ηγούμενα κείμενά μου γιά τήν με-
τάφραση τῶν λειτουργικῶν κειμέ-
νων. Οἱ προσωπικές ἐπιθέσεις καί οἱ
εἰρωνεῖες δείχνουν ἐμπάθεια, πρά -
γμα τό ὁποῖο φανερώνει ὅτι δέν
ἐξασκεῖται σοβαρή ἐπιστημονική
ἐργασία, ἀλλά καί οὔτε δηλώνει
ἐκκλησιαστικό ἦθος. Ἄλλωστε, ὅ -
ταν θέλουμε νά μιλήσουμε γιά τό
«βασίλειον ἱεράτευμα» –ἑρμηνεία
τοῦ ὁποίου θά ἀποδοθῆ πιό κάτω–
πρέπει νά δείχνουμε ὅτι ἀνήκουμε
ἐν τῇ πράξει σέ αὐτό. 

Ὕστερα ἀπό αὐτά τά ἀπαραίτη-
τα διευκρινιστικά θά ἐπικεντρώσω
τήν σκέψη μου σέ μερικά ἐνδεικτι-
κά σημεῖα, τά ὁποῖα κατά τήν γνώ-
μη μου εἶναι τά σοβαρότερα.

1. Ἡ Ἁγία Γραφή
καί ἡ Παράδοση

Εἶναι γνωστόν ὅτι ἡ ἀποκάλυψη
καί φανέρωση τοῦ ἀσάρκου Λόγου
στήν Παλαιά Διαθήκη καί τοῦ σε-
σαρκωμένου Λόγου στήν Καινή
Διαθήκη, κυρίως ἡ πλήρης ἀποκά-
λυψη τήν Πεντηκοστή, εἶναι ἡ πη-
γή τῆς πίστεώς μας. Ὁ ἀδελφόθε-
ος Ἰούδας τό λέγει αὐτό σαφέστα-
τα: «ἀγαπητοί, πᾶσαν σπουδὴν ποι-
ούμενος γράφειν ὑμῖν περὶ τῆς
κοινῆς σωτηρίας, ἀνάγκην ἔσχον
γράψαι ὑμῖν παρακαλῶν ἐπα-
γωνίζεσθαι τῇ ἅπαξ παραδοθείσῃ
τοῖς ἁγίοις πίστει» (Ἰούδ. α΄, 3). Ἡ
ἀποκάλυψη τοῦ Θεοῦ καί τῶν θεί-
ων δόθηκε ἀπό τόν Τριαδικό Θεό
«ἅπαξ» στούς Ἁγίους τήν ἡμέρα

τῆς Πεντηκοστῆς, σέ αὐτούς πού
ἔχουν φθάσει σέ ἕνα πνευματικό
ἐπίπεδο ζωῆς, προκειμένου νά
δεχθοῦν τήν ἀποκαλυπτική ἀλή-
θεια. Αὐτοί πού δέχθηκαν τήν ἀπο-
κάλυψη «πολυμερῶς καί πολυτρό-
πως» (Ἑβρ. α΄, 1) εἶναι οἱ Προφῆ -
τες, οἱ Ἀπόστολοι καί οἱ Ἅγιοι διά
μέσου τῶν αἰώνων. 

Στό Συνοδικό τῆς Ὀρθοδοξίας
ὁμολογοῦμε: «Οἱ προφῆται ὡς
εἶδον, οἱ ἀπόστολοι ὡς ἐδίδαξαν, ἡ
᾿Εκκλησία ὡς παρέλαβεν, οἱ διδά -
σκαλοι ὡς ἐδογμάτισαν, ἡ Οἰκου -
μένη ὡς συμπεφρόνηκεν, ἡ χάρις
ὡς ἔλαμψεν, ἡ ἀλήθεια ὡς ἀποδέ-
δεικται, τό ψεῦδος ὡς ἀπελήλαται,
ἡ σοφία ὡς ἐπαρρησιάσατο, ὁ Χρι-
στός ὡς ἐβράβευσεν· οὕτω φρο-
νοῦμεν, οὕτω λαλοῦμεν, οὕτω κη-
ρύσσομεν Χριστόν τόν ἀληθινόν
Θεόν ἡμῶν...». 

Καί ὁ ἅγιος Γρηγόριος ὁ Πα-
λαμᾶς ὑπογραμμίζει ὅτι ὑπάρχει
ταυτότητα ἐμπειριῶν: «τί γε ἄλλο
ἤ ὅτι τοῦτο τελειότης ἐστι σωτή-
ριος ἐν τε γνώσει καί δόγμασι, τό
ταὐτά φρονεῖν προφήταις, ἀπο-
στόλοις, πατράσι, πᾶσιν ἁπλῶς, δι'
ὧν τό ἅγιον Πνεῦμα μαρτυρεῖται
λαλῆσαν περί τε Θεοῦ καί τῶν κτι-
σμάτων αὐτοῦ».

Ἑπομένως, ἡ ἑρμηνεία τῆς Ἁγί -
ας Γραφῆς δέν μπορεῖ νά γίνη ἀνε-
ξάρτητα ἀπό τήν διδασκαλία τῶν
Πατέρων τῆς Ἐκκλησίας, ἀπό τήν
ἴδια τήν ζῶσα Παράδοση τῆς Ἐκ -
κλησίας. Ἔτσι, προκειμένου νά
ἑρμηνεύσουμε τά χωρία τῆς Ἁγίας
Γραφῆς χρησιμοποιοῦμε τήν διδα-
σκαλία τῶν Πατέρων τῆς Ἐκκλη-
σίας. Οἱ Προτεστάντες κάνουν
«αὐτόνομη» καί «ἐπιστημονική»
ἑρμηνεία τῆς Ἁγίας Γραφῆς, ὑπο-
τιμοῦν τούς Πατέρες τῆς Ἐκκλη-
σίας, διότι θεωροῦν ὅτι οἱ Πατέρες
εἶναι τά σύννεφα, τά ὁποῖα κάλυ-
ψαν τόν ἥλιο, πού λέγεται Χρι-
στός, ὅπως μοῦ δόθηκε ἡ εὐκαιρία
νά ἀκούσω, γι' αὐτό καί ἀστοχοῦν.

Στό σημεῖο αὐτό πρέπει νά ὑπεν-
θυμίσω τά σημαντικά κείμενα τοῦ
μακαριστοῦ π. Γεωργίου Φλωρόφ-
σκυ, τά ὁποῖα περιλαμβάνονται στό
βιβλίο Ἁγία Γραφή, Ἐκκλησία, Πα-
ράδοση. Σέ αὐτά παρατηρεῖται ἡ
σαφέστατη σχέση μεταξύ Ἐκκλη-
σίας, Ἁγίας Γραφῆς καί Παραδόσε-
ως, πού λειτουργεῖ μέσα στήν Ἐκ -
κλησία. Τό Πνεῦμα τό Ἅγιον στήν
Ἐκκλησία γράφει διά τῶν Προφη -
τῶν καί Ἀποστόλων τήν Ἁγία Γρα-
φή καί τό ἴδιο τό Ἅγιον Πνεῦμα
στήν Ἐκκλησία ἑρμηνεύει διά τῶν
Πατέρων τήν Ἁγία Γραφή. Ἡ Ἁγία
Γραφή δέν εἶναι ἕνα αὐτοτελές καί
αὐτόνομο βιβλίο, ἀλλά ἑρμηνεύε-
ται μέσα στήν Ἐκκλησία. Θά παρα-
τεθῆ ἕνα ἀπόσπασμα: 

«Ἐάν διακηρύξωμεν ὅτι ἡ Γραφή
εἶναι αὐτάρκης, ἁπλῶς τήν ἐκθέτο-
μεν εἰς ὑποκειμενικήν, αὐ θαίρετον
ἑρμηνείαν, καί ἔτσι τήν ἀποκόπτο-
μεν ἀπό τήν ἱεράν πηγήν της. Ἡ
Γραφή μᾶς δίδεται εἰς τήν Παράδο-
σιν. Εἶναι τό ζωτικόν ἐπίκεντρον
τῆς ἀποκρυσταλλώσεως. Ἡ Ἐκκλη-
σία, ὡς τό Σῶμα τοῦ Χριστοῦ, προ-
ηγεῖται μυστικῶς καί εἶναι πληρε-
στέρα τῆς Γραφῆς. Αὐτό δέν περιο-
ρίζει τήν Γραφήν οὔτε ρίπτει σκιάν
ἐπ' αὐτῆς. Ἀλλ' ἡ ἀλήθεια μᾶς ἀπο-
καλύπτεται ὄχι μόνον ἱστορικῶς. Ὁ
Χριστός ἐνεφανίσθη καί συνεχίζει
νά ἐμφανίζεται ἐνώπιόν μας ὄχι μό-
νον εἰς τήν Γραφήν, ἀλλ' ἀποκαλύ-
πτεται ἀμεταβλήτως καί ἀδιακόπως
εἰς τήν Ἐκκλησίαν, εἰς τό ἰδικόν
του Σῶμα. Κατά τούς χρόνους τῶν
πρώτων Χριστιανῶν τά Εὐαγγέλια
δέν εἶχον ἀκόμη γραφῆ καί δέν
ἠμποροῦσαν νά εἶναι ἡ μόνη πηγή
γνώσεως. Ἡ Ἐκκλησία ἐνεργοῦσε
συμφώνως πρός τό πνεῦμα τοῦ
Εὐαγγελίου καί, τό σπουδαιότερον,
τό Εὐαγγέλιον ἐγεννήθη ἐντός τῆς
Ἐκκλησίας, ἐντός τῆς θείας Εὐχα-
ριστίας. Εἰς τόν Χριστόν τῆς Εὐχα-
ριστίας οἱ Χριστιανοί ἐγνώρισαν
τόν Χριστόν τῶν Εὐαγγελίων καί
κατ' αὐτόν τόν τρόπο ἡ εἰκών του
κατέστη ζῶσα δι' αὐτούς».

Στό σημεῖο αὐτό πρέπει νά ὑπο-
μνησθῆ καί τό σοβαρό κείμενο τοῦ
μακαριστοῦ π. Ἰωάννη Ρωμανίδη
μέ τίτλο «Κριτικός ἔλεγχος τῶν
ἐφαρμογῶν τῆς Θεολογίας», στό
ὁποῖο ἀναλύεται ἡ ἄποψη ὅτι ἡ
Ἁγία Γραφή δέν εἶναι λόγος Θεοῦ,
ἀλλά εἶναι λόγος περί τοῦ Λόγου
τοῦ Θεοῦ. Ἡ ταύτιση τῆς Ἀποκαλύ-
ψεως μέ τήν Ἁγία Γραφή συνιστᾶ
σοβαρότατο, θεολογικό σφάλ μα
πού παραπέμπει στήν προτεσταντι-
κή παράδοση. 

Ἔτσι, ἡ προσπάθεια μερικῶν νά
ἐπιστρέψουν στήν λεγόμενη παρά-
δοση τῆς Βίβλου, τήν λεγομένη βι-
βλική θεολογία, ἀγνοώντας κυριο-
λεκτικά ὅλη τήν μετέπειτα ἐκκλη-
σιαστική παράδοση, ὄζει προτε-
σταντισμοῦ καί τελικά φονταμεν-
ταλισμοῦ. Αὐτό στήν πραγματικό-
τητα ἐκφράζει τό «πνεῦμα» τοῦ
φονταμενταλισμοῦ, πού συνδέε-
ται μέ τίς προτεσταντικές ὁμάδες,
πού ἀπέρριψαν τήν πατερική παρά-
δοση καί αὐτό παρατηρεῖται στόν
Ἰουδαϊσμό καί τόν Ἰσλαμισμό.

Ἔχοντες ὑπ' ὄψη τά ἀνωτέρω,
δέν μποροῦμε ἀπό ὀρθοδόξου
πλευρᾶς νά ἀποδεχθοῦμε τήν διά-
κριση μεταξύ βιβλικῆς θεολογίας,
λατρευτικῆς θεολογίας καί πατε-
ρικῆς θεολογίας, οὔτε μποροῦμε
νά υἱοθετήσουμε τήν ἄποψη περί
ἰωαννείου, παυλείου, καππαδο-
κικῆς, παλαμικῆς κλπ. θεολογίας.
Μπορεῖ, βεβαίως, κανείς νά με-
λετᾶ ἕναν συγκεκριμένο Ἀπόστο-
λο καί Πατέρα τῆς Ἐκκλησίας,
ἀλλά ποτέ δέν πρέπει νά ὑπονοῆ
ὅτι αὐτός ἔχει μιά ἄλλη διαφορετι-
κή θεολογία ἀπό τούς ἄλλους Ἀπο-
στόλους καί Πατέρες. Μιά ἐνδεχό-
μενη διαφορά εἶναι ὄχι στήν θεο-
λογία, πού εἶναι ἡ ἀποκαλυπτική
γνώση, ἀλλά στήν ἔκφρασή της, ἡ
ὁποία γίνεται ἀνάλογα μέ τήν παι-
δεία καί τά χαρίσματα κάθε Ἀπο-
στόλου καί Πατρός, καί ἀνάλογα
μέ τά θέματα, πού εἶχε νά ἀντιμε-
τωπίση στήν ἐποχή του.

Στό σημεῖο αὐτό εἶναι σημαντι-
κή ἡ προσφορά τοῦ π. Ἰωάννου
Ρωμανίδη, πού στηρίζεται στόν

ἅγιο Συμεών τόν νέο Θεολόγο, γιά
τήν διάκριση μεταξύ ἀκτίστων ρη-
μάτων, μέ τά ὁποῖα βιώνεται ἡ ἀπο-
κάλυψη (βλ. Β΄ Κορ. ιβ΄, 4) καί
κτιστῶν ρημάτων, νοημάτων καί
εἰκονισμάτων, μέ τά ὁποῖα μεταφέ-
ρεται αὐτή ἡ ἄκτιστη πραγματικό-
τητα σέ κάθε ἐποχή, γιά νά ἀπαν-
τήση στά προβλήματα πού ἀνα-
φύονται εἰδικά ἀπό τήν φιλοσοφία.

2. «Ἱεράτευμα ἅγιον»,
«βασίλειον ἱεράτευμα»,

«βασιλεία τοῦ Θεοῦ» 
Ὁ κ. Πέτρος Βασιλειάδης στό

δεύτερο ἀπό τά ἄρθρα του, πού
ἀνέφερα πιό πάνω, κάνει λόγο γιά
τό ὅτι ἡ ἱερωσύνη στήν Παλαιά
Διαθήκη «ἐκτελοῦσε λειτουργή-
ματα ὅμοια μέ ἐκεῖνα τοῦ εἰδωλο-

λατρικοῦ κόσμου, ἄν καί ὁ ρόλος
τοῦ ἱερατείου πραγματωνόταν μέ
διαφόρους τρόπους»· ὅτι «στόν
ἐκτός τῆς Βίβλου εἰδωλολατρικό
κόσμο, οἱ ἱερεῖς ἀποτελοῦσαν
(ὅπως ἀκριβῶς σέ κάθε θρησκευ-
τικό σύστημα κατά τήν ἀρχαιότη-
τα) τούς ἐνδιάμεσους μεσίτες με-
ταξύ θεῶν καί ἀνθρώπων»· ὅτι ὁ
Χριστός κατήργησε τήν ἱερωσύνη
τῆς Παλαιᾶς Διαθήκης καί ἔτσι τώ-
ρα «ἡ ἱερωσύνη ἀνήκει κατʼ ἀρχάς
στόν Χριστό, πού εἶναι ὁ ἀρχιερέ-
ας, καί δευτερευόντως σέ ὅλους
τούς βαπτισμένους πιστούς, στό
βασίλειον ἱεράτευμα»· ὅτι «πολλοί
ὑποστηρίζουν ὅτι στό πλαίσιο τῆς
λειτουργικῆς πρακτικῆς τῆς Ὀρ -
θό δοξης Ἐκκλησίας, ἡ ἱερωσύνη
πέρασε τυπικά στό χειροτονημένο
ἱερατεῖο, ἰδιαίτερα τούς ἐπισκό-
πους καί ἱερεῖς, καί ἔτσι σταδιακά
ἄρχισε νά δίνεται ἡ ἐντύπωση (με-
ρικές μάλιστα φορές καί ἀφελῶς
νά ὑποστηρίζεται), ὅτι ἡ ἱερωσύνη
τοῦ Χριστοῦ προσωποποιεῖται ἀπο-
κλειστικά στόν ἐπίσκοπο καί μέσω
αὐτοῦ στούς ἱερεῖς»· ὅτι «ἡ λει-
τουργία τῶν χειροτονημένων τά-
ξεων (ἐπίσκοποι, πρεσβύτεροι, διά-
κονοι, κλπ.) εἶναι ἀναγκαία γιά τή
διατήρηση τῆς τάξεως... Εἶναι
αὐτονόητο ὅτι χάριν τῆς τάξεως,
εἶναι ἀπολύτως φυσικό καί ἀναγ-
καῖο κάποιος νά προεξάρχει... Τό
νά προΐσταται, ὅμως, κάποιος τῆς
λειτουργίας δέν εἶναι τό ἴδιο πράγ-
μα μέ τό νά ἀσκεῖ ἱερατικό λει-
τούργημα» κ.ο.κ.

Μιά τέτοια ἑρμηνεία μπορεῖ νά
φαίνεται σαγηνευτική, ἀλλά δημι-
ουργεῖ μιά σύγχυση στά χαρίσμα-
τα καί δέν στηρίζεται στήν ὅλη
ἐκκλησιαστική παράδοση.

Στήν Ἁγία Γραφή ὑπάρχουν με-
ρικά χωρία, πού κάνουν λόγο γιά
«ἱεράτευμα ἅγιον», γιά «βασίλειον
ἱεράτευμα», γιά τό ὅτι ὁ Χριστός
μέ τήν ἐνανθρώπησή Του μᾶς ἔκα-
νε «ἱερεῖς τῷ Θεῷ καί πατρί
αὐτοῦ», ὅτι ὅλοι οἱ Χριστιανοί εἶναι
«βασιλεῖς καί ἱερεῖς». Ὅμως, αὐτά
τά χωρία πρέπει νά ἑρμηνευθοῦν
ὀρθόδοξα μέσα ἀπό τίς πατερικές,
ἑρμηνευτικές ἀναλύσεις καί ὄχι μέ
αὐθαίρετο τρόπο, ὅπως κάνουν οἱ
Προτεστάντες, οἱ ὁποῖοι δέν δέ-
χονται τήν Παράδοση τῆς Ἐκκλη-
σίας ὡς ἰσόκυρη μέ τήν Ἁγία Γρα-
φή. Γι' αὐτό στήν συνέχεια θά πα-
ραθέσω τήν πατερική ἑρμηνεία
στά συγκεκριμένα αὐτά χωρία καί
στό ἀμέσως ἑπόμενο κεφάλαιο θά
κάνω λόγο γιά τήν πνευματική καί
τήν μυστηριακή ἱερωσύνη.

Ὁ Ἀπόστολος Πέτρος στήν Κα-
θολική του ἐπιστολή γράφει: «καὶ
αὐτοὶ ὡς λίθοι ζῶντες οἰκοδο-
μεῖσθε οἶκος πνευματικός, ἱερά τευ-
μα ἅγιον, ἀνενέγκαι πνευματικὰς
θυσίας εὐπροσδέκτους τῷ Θεῷ διὰ
Ἰησοῦ Χριστοῦ» (Α΄ Πέτρ. β΄, 5). Σα-
φέστατα ἐδῶ τό «ἱεράτευμα ἅγιον»
ἀναφέρεται στόν πνευματικό οἶκο
πού ἔχει οἰκοδομηθῆ ἀπό ζῶντες
λίθους, μέσα στόν ὁποῖο ἀναφέ-
ρονται πνευματικές θυσίες, καί ὄχι
ἁπλῶς στήν θεία Λειτουργία πού
τελεῖται στούς Ἱ. Ναούς. Εἶναι χα-
ρακτηριστική ἡ ἑρμηνεία τήν ὁποία
δίνει ὁ ἅγιος Νικόδημος ὁ Ἁγιορεί-
της στό τί εἶναι τό ἅγιον ἱεράτευμα
καί πῶς νοεῖται ἡ θυσία τήν ὁποία
προσφέρει: 

«Καί πάνω εἰς ὅλα, θυσία τῶν χρι-
στιανῶν ἡ εὐάρεστος τῷ Θεῷ εἶναι,
τό νά θυσιάζουν καί νά ἀφιερώ-
νουν ὅλας τάς ἐπιθυμίας τῆς ψυ -
χῆς καί τοῦ σώματός των εἰς τόν
Θεόν, ἀπεχόμενοι ἀπό κάθε πάθος,
καί ἀκαθαρσίαν. Περί ἧς γράφει καί
παρακαλεῖ τούς χριστιανούς ὁ μα-
κάριος Παῦλος λέγων: “Παρακαλῶ
ὑμᾶς ἀδελφοί διά τῶν οἰκτιρμῶν
τοῦ Θεοῦ, παραστῆσαι τά σώματα
ὑμῶν θυσίαν ζῶσαν, ἁγίαν, εὐάρε-
στον τῷ Θεῷ τήν λογικήν λατρείαν
ὑμῶν”. (Ρωμ. ιβ΄. 1) καί τρόπον τινα
κάθε χριστιανός ὅλος ψυχῇ καί σώ-
ματι εἶ ναι ὁ ναός τοῦ Θεοῦ, καί ὁ
μέν ἔσω ἄνθρωπος, εἶναι τό βῆμα
τοῦ ναοῦ, ἡ δέ καρδία εἶναι ἡ ἁγία
Τράπεζα. Ὁ δέ νοῦς εἶναι ὁ Ἱερεύς,
ἡ δέ προαίρεσις καί ἐπιθυμία τοῦ
ἀνθρώπου εἶναι ἡ θυσία καί ὁλο-
καύτωσις, τήν ὁποίαν προσφέρει ὁ
νοῦς εἰς τόν Θεόν ἐπάνω τῆς καρ-
δίας. καθώς ἔτζι παρωμοίασε τόν
Χρυσορρήμονα, Ἰωάννης ὁ Εὐχαΐ-
των ἔν τινι τροπαρίῳ τοῦ πρός
αὐτόν Κανόνος».

Παραπέμπει δέ σέ ἀπάντηση,
πού ἔδωσε ὁ ἀββᾶς Βαρσανού-
φιος σέ διάκονο, πού τόν ἐρώτησε
γιά τά Μυστήρια, πού γίνονται
ἐσωτερικά στήν ψυχή τοῦ ἀνθρώ-
που. Ὁμιλεῖ γιά τήν ἐσωτερική λει-
τουργία τῆς καρδίας, ὅταν «κραυ-
γάζει ἀδιαλείπτως ὁ νοῦς ἐν τῷ
ναῷ τοῦ ἔσω ἀνθρώπου τόν ἐπινί-
κιον ὕμνον τῆς μεγαλοπρεποῦς
δόξης τοῦ Θεοῦ ἡμῶν…» καί γιά
τήν «εὐπρέπειαν τοῦ ἀθανάτου
ἀμνοῦ», πού βλέπει ἐντός του, καί
γιά τήν κοινωνία αὐτοῦ τοῦ σώμα-
τος καί τοῦ αἵματος. Πρόκειται,
δηλαδή, γιά μιά ἐσωτερική στήν
καρδιά ἱερή Λειτουργία, πού γίνε-
ται παράλληλα μέ τήν λογική λα-
τρεία στόν κτιστό Ναό. 

Τά περί ἁγίου ἱερατεύματος τά
ἐξηγεῖ ὁ Ἀπ. Πέτρος σέ ἕνα ἀμέσως
ἑπόμενο χωρίο, ὅταν κάνη λόγο γιά
τό βασίλειο ἱεράτευμα: «ὑμεῖς δὲ
γένος ἐκλεκτόν, βα σί λειον ἱερά -
τευμα, ἔθνος ἅγιον, λαός εἰς περι-
ποίησιν, ὅπως τὰς ἀρετὰς ἐξαγγεί-
λητε τοῦ ἐκ σκό τους ὑμᾶς καλέ -
σαντος εἰς τό θαυμαστόν αὐτοῦ
φῶς» (Α΄ Πέτρ. β', 9).

Στό χωρίο αὐτό τό «βασίλειον
ἱεράτευμα» –βασιλικό καί ἱερατικό
χάρισμα– πού συνδέεται μέ τό
«γένος ἐκλεκτόν, ἔθνος ἅγιον»
ἀναφέρεται στήν ἐν Χριστῷ ζωή,
τῆς ὁποίας μετέχουν ὅλοι οἱ Χρι-
στιανοί καί στίς δυνατότητες τίς
ὁποῖες ἔχουν νά περάσουν ἀπό τό
σκότος «εἰς τό θαυμαστόν αὐτοῦ
φῶς». Ὁ Ἀπόστολος Πέτρος, πού
συμμετεῖχε στό ὄρος Θαβώρ καί

εἶδε τήν δόξα τοῦ Θεοῦ ὡς Φῶς,
χρησιμοποιεῖ τήν λέξη φῶς, ὄχι μέ
τήν ἠθική καί συμβολική ἔννοια,
ἀλλά μέ τήν καθαρῶς θεολογική
ἔννοια, ὡς ὅραση καί μέθεξη τοῦ
ἀκτίστου Φωτός. Αὐτό φαίνεται
ἀπό τό περιεχόμενο καί τῶν δύο
αὐτῶν ἐπιστολῶν, ἄν διαβασθοῦν
προσεκτικά. Ἀσφαλῶς πρόκειται
γιά τήν πνευματική ζωή ὅλων τῶν
Χριστιανῶν, Κληρικῶν καί λαϊκῶν.
Ὁπότε, ὁ ὅρος «βασίλειον ἱερά-
τευμα» ἀναφέρεται ὄχι ἁπλῶς
στούς βαπτισθέντες, ἀλλά σέ
αὐτούς πού εἶναι «βεβαπτισμένοι»
καί «βεβαιόπιστοι», ὅπως διδάσκει
ὁ ἅγιος Συμεών ὁ νέος Θεολόγος,
καί μετέχουν τῆς θεοποιοῦ ἐνερ-
γείας τοῦ Θεοῦ.

Ἐπίσης, ὁ Εὐαγ. Ἰωάννης στήν
Ἀποκάλυψή του ἀναφέρεται στό
ὅτι οἱ Χριστιανοί μέ τό Βάπτισμα,
τό Χρίσμα καί τήν ἐν γένει ἐκκλη-
σιαστική ζωή εἶναι βασιλεῖς καί
ἱερεῖς: «Ἐποίησας αὐτοὺς τῷ Θεῷ
ἡμῶν βασιλεῖς καὶ ἱερεῖς, καὶ βασι-
λεύσουσιν ἐπὶ τῆς γῆς» (Ἀπ. ε΄, 10). 

Ὅταν μελετήση κανείς προσε-
κτικά τό χωρίο αὐτό μέσα σέ ὅλη
τήν συνάφειά του, θά διαπιστώση
ὅτι πρόκειται γιά ὕμνο πού ἐψάλη
στήν οὐράνια θεία Λειτουργία πού
εἶδε ὁ Εὐαγγελιστής Ἰωάννης, ἡ
ὁποία γινόταν ἐνώπιον τοῦ καθημέ-
νου ἐπί τοῦ Θρόνου καί ἐνώπιον
τοῦ Ἀρνίου, τό ὁποῖο στεκόταν «ὡς
ἐσφαγμένον» «ἐν μέσῳ τοῦ θρό-
νου καί τῶν τεσσάρων ζώων καί ἐν
μέσῳ τῶν πρεσβυτέρων». Σέ μιά
στιγμή αὐτῆς τῆς οὐράνιας Λει-
τουργίας οἱ εἴκοσι τέσσερεις Πρε-
σβύτεροι «ἔπεσαν ἐνώπιον τοῦ ἀρ -
νίου», ἔχοντας καθένας ἀπό αὐ -
τούς κιθάρα καί χρυσές φιάλες γε-
μάτες ἀπό θυμιάματα, πού ἦταν οἱ
προσευχές τῶν Ἁγίων, καί ἔψαλαν
«ὠδήν καινήν, λέγοντες· ἄξιος εἶ
λαβεῖν τό βιβλίον καὶ ἀνοῖξαι τὰς
σφραγῖδας αὐτοῦ, ὅτι ἐσφάγης καὶ
ἠγόρασας τῷ Θεῷ ἡμᾶς ἐν τῷ
αἵματί σου ἐκ πάσης φυλῆς καὶ
γλώσσης καὶ λαοῦ καὶ ἔθνους, καὶ
ἐποίησας αὐτοὺς τῷ Θεῷ ἡμῶν βα-
σιλεῖς καὶ ἱερεῖς, καὶ βασιλεύσουσιν
ἐπὶ τῆς γῆς» (Ἀπ. ε΄, 9-10).

Φαίνεται καθαρότατα ὅτι ἡ φρά-
ση πού ἀναφέρεται στούς ἁγίους
ὡς βασιλεῖς καί ἱερεῖς εἶναι ἐσχα-
τολογική, προσδιορίζει δηλαδή
τήν οὐράνια θεία Λειτουργία, ἡ
ὁποία ὅμως βιώνεται ὡς ἐν ἀρ -
ραβῶνι καί ἀπό τήν ζωή αὐτή ἀπό
ἐκείνους πού ἔχουν φθάσει στήν
πνευματική κατάσταση τῆς θεώσε-
ως. Δέν πρόκειται, δηλαδή, γιά μιά
στατική καί τυπική κατάσταση, πού
συνδέεται μόνον μέ τήν χάρη τοῦ
Βαπτίσματος –ἀφοῦ θά ὑπάρξουν
βαπτισμένοι πού δέν θά σωθοῦν–
ἀλλά γιά τήν ὅλη πορεία τοῦ
ἀνθρώπου πρός τήν θέωση, μέ τήν
τήρηση τῶν ἐντολῶν τοῦ Χριστοῦ
καί τήν μετοχή στά Μυστήρια τῆς
Ἐκκλησίας μέ τίς ὀρθόδοξες
ἐκκλησιαστικές προϋποθέσεις.

Μέσα σέ αὐτήν τήν προοπτική
πρέπει νά δοῦμε καί τό ἄλλο ἀπο-
καλυπτικό χωρίο, πού συνδέει
τούς Ἱερεῖς μέ τήν βίωση τῆς πρώ-
της ἀναστάσεως: «μακάριος καὶ
ἅγιος ὁ ἔχων μέρος ἐν τῇ ἀνα -
στάσει τῇ πρώτῃ· ἐπὶ τούτων ὁ
δεύτερος θάνατος οὐκ ἔχει ἐξου -
σίαν, ἀλλ᾿ ἔσονται ἱερεῖς τοῦ Θεοῦ
καὶ τοῦ Χριστοῦ, καὶ βασιλεύσουσι
μετ᾿ αὐτοῦ χίλια ἔτη» (Ἀπ. κ΄, 6). 

Εἶναι χαρακτηριστικό ὅτι ὁ Ἀρέ-
θας Καισαρείας, ἐξηγώντας γιά τό
τί σημαίνει «ἱερεῖς καί βασιλεῖς»,
ἀναφέρεται στήν νίκη ἐναντίον τῶν
παθῶν καί τήν πνευματική θυσία
πού γίνεται ἀπό αὐτούς πού ἀγωνί-
ζονται τόν καλό ἀγώνα τῆς πίστεως.
Γράφει συγκεκριμένα: «Τοῦ το καί
ἐπ' ἐντεῦθεν ἤδη κατά τό γράμμα
λαμβάνουσι τέλος, καθ' ὅτι καί βα-
σιλεῖς καί ἱερεῖς οἱ θεράποντες
θεοῦ καί πιστοί διατελοῦσιν. Ἔστι
δέ νοῆσαι καί θεωρητικώτερον, βα-
σιλεῖς μέν, τούς κατά τῶν παθῶν
τῆς νίκης τόν βασίλειον στέφανον
ἀναδησαμένους· ἱερεῖς δέ, τούς
θυσίαν ζῶσαν, εὐάρεστον τῷ Θεῷ,
ἑαυτούς κατηρτικότας. Κατά τήν
ἐκδοχήν ταύτην, καί ὁ τήν γῆν, τήν
τοῖς πραέσιν ὑπό τοῦ Κυρίου ἐπηγ-
γελμένην κατακληρονομεῖσθαι,
στοι   χῶν, οὐ τοῖς ἀστόχοις προσλο-

γισθείη. Καί βασιλεύσομεν ἐπί τῆς
γῆς. Τό, καί βασιλεύσομεν ἐπί τῆς
γῆς, κατά μέν τό πρόχειρον καί θε-
ωρητόν τοῖς πολλοῖς, τήν κατά νό-
μον αἰνίττεται πολιτείαν, εἰσαγωγι-
κωτέραν οὖσαν καί στοιχειώδη τοῦ
κατά Χριστόν τελεωτάτου πολιτεύ-
ματος, παρ᾽ ὅσον οὐδέν ἐτελείωσεν
ὁ νόμος· κατά δέ τό ὄντως ὄν, τήν
κατά τό μέλλον μακαρίαν βιοτήν,
αἰωνίαν τε οὖσαν καί ἀκατάλυτον».

Τήν ἴδια ἑρμηνεία δίνει καί ὁ
Ἄνθιμος Ἱεροσολύμων. Γράφει:
«Ἀλλά μήν καί βασιλεῖς ἡμᾶς κατέ-
στησας καί ἱερεῖς, τουτέστι δύνα-
μιν δέδωκας ἡμῖν κυριεύειν τῶν
παθῶν ἐν τῷ παρόντι αἰῶνι, ἐν δέ
τῷ μέλλοντι κληρονομεῖν τήν
αἰώνιον βασιλείαν. Ἱερεῖς δέ, ἵνα
θυσίαν εὐπρόσδεκτον τά σώματα
προσάγωμεν τῷ Θεῷ διά τῆς σω-

φροσύνης καί ἐγκρατείας». 
Ἑπομένως, στά βασικά αὐτά χω-

ρία τῆς Ἁγίας Γραφῆς τό «βασίλει-
ον ἱεράτευμα» καί τό «ἅγιον ἱερά-
τευμα» ἀναφέρονται στήν πνευμα-
τική ζωή, πού εἶναι πορεία ἀναγεν-
νήσεως τοῦ ἀνθρώπου καί βιώσε-
ως τῆς ἀκτίστου ἐνεργείας τοῦ
Θεοῦ. Δέν πρόκειται γιά μιά στατι-
κή κατάσταση, οὔτε γιά μιά ἐκκο-
σμικευμένη κοινότητα, ἀλλά γιά
βίωση τῆς Χάριτος τῆς Βασιλείας
τοῦ Θεοῦ. Ἄλλωστε ὁ ὅρος «βασί-
λειον ἱεράτευμα» συνδέει καί τό
βασιλικό καί τό ἱερατικό χάρισμα
καί εἶναι μέθεξη ἀπό τόν ἄνθρωπο
τῆς Βασιλείας τοῦ Θεοῦ. Γιά τήν
κατανόηση τοῦ χαρίσματος τοῦ
«βασιλείου ἱερατεύματος» ἀπαι-
τεῖται ὀρθόδοξος προσδιορισμός
τοῦ ὅρου «Βασιλεία τοῦ Θεοῦ».

Στήν Καινή Διαθήκη γίνεται
εὐρύτατος λόγος γιά τήν Βασιλεία
τοῦ Θεοῦ. Ἤδη ὁ Χριστός κήρυτ-
τε: «μετανοεῖτε· ἤγγικε γὰρ ἡ βα-
σιλεία τῶν οὐρανῶν» (Ματθ. δ΄,
17). Πρόκειται γιά τήν ἔλευση τοῦ
Δευτέρου Προσώπου τῆς Ἁγίας
Τριάδος στόν κόσμο καί τήν μέθε-
ξη τῆς ἀκτίστου δόξης τῆς θεότη-
τός Του ἀπό τούς ἀνθρώπους. Δέν
πρόκειται δηλαδή γιά μιά κτιστή
πραγματικότητα, ἀλλά γιά τήν θέ-
ωση τοῦ ἀνθρώπου, πού ἐπιτυγχά-
νεται μέ τήν κοινωνία του μέ τήν
ἄκτιστη δόξα τοῦ Χριστοῦ. 

Ὁ Χριστός εἶπε στούς Μαθητές
Του: «ἀμὴν λέγω ὑμῖν ὅτι εἰσί τινες
τῶν ὧδε ἑστηκότων, οἵτινες οὐ μὴ
γεύσωνται θανάτου ἕως ἂν ἴδωσι
τὴν βασιλείαν τοῦ Θεοῦ ἐληλυ-
θυῖαν ἐν δυνάμει» (Μάρκ. θ΄, 1).
Κατά τήν διδασκαλία τοῦ ἁγίου
Γρηγορίου τοῦ Παλαμᾶ, αὐτό ἀνα-
φέρεται στήν ὅραση τοῦ ἀκτίστου
Φωτός πού ἔγινε στό ὄρος Θαβώρ
τήν ἡμέρα τῆς Μεταμορφώσεως
τοῦ Χριστοῦ.

Συγκεκριμένα, μιλώντας ὁ Χρι-
στός γιά τήν Βασιλεία τοῦ Θεοῦ
«δόξαν τοῦ Πατρός καί βασιλείαν
ἑαυτοῦ καλῶν τό φῶς τῆς οἰκείας
μεταμορφώσεως». «Πανταχοῦ
ἐστιν ὁ τοῦ παντός βασιλεύς καί
πανταχοῦ ἐστιν ἡ βασιλεία αὐτοῦ,
ὥστε τό ἔρχεσθαι τήν αὐτοῦ βασι-
λείαν οὐ τό ἄλλοθεν ἀλλαχόσε πα-
ραγίνεσθαι δηλοῖ, ἀλλά τό φανε-
ροῦσθαι ταύτην τῇ δυνάμει τοῦ
θείου Πνεύματος». Καί αὐτή ἡ δύ-
ναμη τῆς βασιλείας «οὐχ ἁπλῶς
τοῖς τυχοῦσιν ἐγγίνεται, ἀλλά τοῖς
ἑστηκόσι μετά τοῦ Κυρίου, τουτέ-
στι τοῖς ἐστηριγμένοις ἐν τῇ πίστει
αὐτοῦ καί τοῖς κατά Πέτρον καί
Ἰάκωβον καί Ἰωάννην, καί τούτοις
ἀναφερομένοις ὑπό τόν λόγον
πρότερον εἰς ὄρος ὑψηλόν, δηλο-
νότι τῆς φυσικῆς ἡμῶν ταπεινότη-
τος ὑπεραναβιβαζομένοις».

Μέσα στήν προοπτική αὐτή ἡ
θεία Εὐχαριστία, ὡς βίωση τῆς Βα-
σιλείας τοῦ Θεοῦ, εἶναι μέθεξη
στήν ἄκτιστη δόξα τοῦ Θεοῦ καί
ὄχι ἁπλῶς μιά τυπική καί μηχανική
παρουσία Κληρικῶν καί λαϊκῶν κα-
τά τήν διάρκεια τῆς τελέσεως τῆς
θείας Λειτουργίας. Τίποτε μέσα
στήν Ἐκκλησία δέν γίνεται τυπικά
καί μηχανικά. 

Ἐπίσης, ἡ θεία Εὐχαριστία ὡς
βίωση τῶν ἐσχάτων πρέπει νά
ἑρμηνευθῆ μέσα ἀπό τήν ἐμπειρία
πού εἶχε ὁ Εὐαγγελιστής Ἰωάννης
τῆς ὁράσεως τῆς θείας Λειτουρ-
γίας πού γίνεται στόν οὐρανό. Ὁ
Εὐαγγελιστής Ἰωάννης, ὡς μαθη-
τής τῆς ἀγάπης καί τῆς θεολογίας,
ἀξιώθηκε ἐν ἡμέρᾳ Κυριακῇ νά δῆ
τό οὐράνιο συλλείτουργο, τό
Ἀρνίον ὡς ἐσφαγμένον, τόν ἐπί
τοῦ θρόνου τῆς δόξης καθήμενον,
τούς ἀγγέλους νά ὑμνοῦν τόν Θεό
καί τούς Πρεσβυτέρους καί Μάρ-
τυρες νά δοξάζουν τόν καθήμενον
ἐπί τοῦ θρόνου τῆς δόξης. Ἔτσι, ἡ
βίωση τῆς Βασιλείας τοῦ Θεοῦ καί
τῶν ἐσχάτων δέν μπορεῖ νά γίνη
χωρίς ἐσωτερική καρδιακή ζωή. 

Αὐτό ἐκφράζεται σαφέστατα στό
βιβλίο Μυσταγωγία τοῦ ἁγίου Μα-
ξίμου τοῦ Ὁμολογητοῦ, στό ὁποῖο
ἀναλύεται ἡ θ. Λειτουργία ὡς βίω-
ση τῶν ἐσχάτων, ἀφοῦ εἶναι μιά κί-
νηση τοῦ ἀνθρώπου, διά τοῦ ἐναν-
θρωπήσαντος Χριστοῦ, ἀπό τόν ἐ -
κτός τῆς Ἐκκλησίας χῶρο ἕως τά
ἔσχατα, τήν ζωή τοῦ ἀν θρώπου με-

τά τήν Δευτέρα Παρουσία τοῦ
Θεοῦ. Παράλληλα, ὅμως, ὁ ἅγιος
Μάξιμος σέ αὐτό τό βιβλίο περι-
γράφει καί τήν νοερά λειτουργία,
ὡς ἐπιστροφή τοῦ νοῦ ἀπό τήν διά-
χυσή του στόν περιβάλλοντα κό-
σμο καί τήν εἴσοδό του στό θυσια-
στήριο τῆς καρδίας. Ἔτσι, λοιπόν,
στήν Μυσταγωγία τοῦ ἁγίου Μαξί-
μου συνδυάζεται σαφέστατα ἡ βίω-
ση τῶν ἐσχάτων τῆς θ. Λειτουργίας
μέ τήν βίωση τῆς νοερᾶς λετουρ-
γίας στό θυσιαστήριο τῆς καρδιᾶς. 

Ἑπομένως, τό «βασίλειον ἱερά-
τευμα» εἶναι ἡ ὅλη πορεία τῆς ἀνα-
γεννήσεως τοῦ ἀνθρώπου, Κλη-
ρικῶν καί λαϊκῶν, ὅπως τήν ἑρμη-
νεύουν οἱ ἅγιοι Πατέρες τῆς Ἐκ -
κλησίας, ἰδιαιτέρως ὁ ἅγιος Μάξι-
μος ὁ Ὁμολογητής στά ἔργα του
μέ τήν θεολογία του, πού ἀναφέρε-

ται στήν πρακτική φιλοσοφία ἤ κά-
θαρση, τήν φυσική θεωρία ἤ φωτι-
σμό καί τήν μυστική θεολογία ἤ
θέα τοῦ Θεοῦ. Εἶναι δέ χαρακτηρι-
στικός ὁ λόγος τοῦ Ἀποστόλου
Παύλου πού συνδέει τόν κλῆρο
τῶν Ἁγίων μέ τήν μετοχή τοῦ φω-
τός τῆς Βασιλείας τοῦ Θεοῦ: «εὐ -
χαριστοῦντες τῷ Θεῷ καὶ πατρὶ τῷ
ἱκανώσαντι ἡμᾶς εἰς τὴν μερίδα
τοῦ κλήρου τῶν ἁγίων ἐν τῷ φωτί,
ὃς ἐρρύσατο ἡμᾶς ἐκ τῆς ἐξουσίας
τοῦ σκότους καὶ μετέστησεν εἰς
τὴν βασιλείαν τοῦ υἱοῦ τῆς ἀγάπης
αὐτοῦ» (Κολ. α΄, 12-13). 

Κατά συνέπεια τό «ἱεράτευμα
ἅγιον» καί τό «βασίλειον ἱεράτευ-
μα» συνδέονται μέ τήν μέθεξη τῆς
«Βασιλείας τοῦ Θεοῦ» καί εἶναι
πνευματικά χαρίσματα, πού ἔχουν
ὅσοι ὁδεύουν πρός τήν θέωση καί
ἐμπνέονται ἀπό αὐτήν. Ὑπάρχουν
δέ Χριστιανοί βαπτισμένοι, οἱ ὁ -
ποῖοι μέ διαφόρους τρόπους ἐκ πί-
πτουν ἀπό τήν πνευματική αὐτή
κατάσταση.

3. Πνευματική
καί μυστηριακή Ἱερωσύνη

Ἀπό τήν προηγούμενη ἀνάλυση
φαίνεται ὅτι ἡ πνευματική ἱερωσύ-
νη εἶναι διαφορετική ἀπό τήν μυ-
στηριακή ἱερωσύνη ἤ καλύτερα ἡ
πνευματική ἱερωσύνη εἶναι ἡ βάση
καί τοῦ εἰδικοῦ χαρίσματος τῆς
Ἱερωσύνης, ἀλλά εἶναι καί τό χα-
ρακτηριστικό γνώρισμα τῆς πνευ-
ματικῆς ζωῆς, ὅπως βιώνεται στήν
Ἐκκλησία. 

Ὁ Χριστός ἐξέλεξε τούς Ἀπο-
στόλους καί Μαθητές καί τρεῖς
ἀπό αὐτούς τούς παρέλαβε μαζί
Του στό ὄρος Θαβώρ, ὅπου ἀξιώ-
θηκαν νά δοῦν τήν δόξα τοῦ Τρια-
δικοῦ Θεοῦ, ἤτοι εἶδαν τό Φῶς τῆς
θεότητος τοῦ Χριστοῦ, ἄκουσαν
τήν φωνή τοῦ Πατρός καί σκεπά-
σθηκαν ἀπό τήν νεφέλη τήν φωτει-
νή, τήν παρουσία τοῦ Ἁγίου Πνεύ-
ματος (βλ. Ματθ. ιζ΄, 1-9, Μάρκ. θ΄,
1-9, Λουκ. θ, 28-36). Στήν συνέχεια,
τήν ἡμέρα τῆς Πεντηκοστῆς ὅλοι
οἱ Ἀπόστολοι ἔλαβαν τό Ἅγιον
Πνεῦ μα καί δι' αὐτοῦ ἔγιναν μέλη
τοῦ δοξασμένου Σώματος τοῦ Χρι-
στοῦ. Ἐπίσης καί ὅσοι ἄκουσαν τό
κήρυγμα τοῦ Ἀποστόλου Πέτρου
βαπτίσθηκαν, χρίσθηκαν καί ἔγιναν
πραγματικά μέλη τοῦ Σώματος τοῦ
Χριστοῦ, ἔχοντας τά χαρίσματα
τοῦ Ἁγίου Πνεύματος. Ἑπομένως,
ὅσοι βαπτίζονταν ἦταν μέλη τοῦ
Σώματος τοῦ Χριστοῦ, μέλη τῆς
Ἐκ κλησίας καί ἰσχύει ὁ λόγος τοῦ
Ἀποστόλου Παύλου: «῾Υμεῖς δέ
ἐστε σῶμα Χριστοῦ καὶ μέλη ἐκ
μέρους» (Α΄ Κορ. ιβ΄, 27). 

Ὅμως, οἱ Ἀπόστολοι τήν ἡμέρα
τῆς Ἀναστάσεως τοῦ Χριστοῦ ἔλα-
βαν ἀπό τόν Ἀναστάντα Χριστό καί
τήν ἐνέργεια τοῦ Ἁγίου Πνεύμα-
τος νά συγχωροῦν ἁμαρτίες: «καὶ
τοῦτο εἰπὼν ἐνεφύσησε καὶ λέγει
αὐτοῖς· λάβετε Πνεῦμα Ἅγιον· ἄν
τινων ἀφῆτε τὰς ἁμαρτίας, ἀφίεν-
ται αὐτοῖς, ἄν τινων κρατῆτε,
κεκράτηνται» (Ἰω. κ΄, 22-23), τό
ὁποῖο δέν ἔλαβαν ὅλα τά μέλη τῆς
Ἐκκλησίας, καθώς ἐπίσης ἔλαβαν
τήν Χάρη νά τελοῦν τό Μυστήριο
τῆς θείας Εὐχαριστίας καί ὅλα τά
ἄλλα Μυστήρια. Ἔτσι, οἱ Ἀπόστο-
λοι ἐνεργοῦσαν ὡς ἐντεταλμένοι
καί ἐντολοδόχοι τοῦ Χριστοῦ, ἔ -
χοντας τό εἰδικό χάρισμα τῆς Ἀρ -
χιερωσύνης, κατά τόν λόγον «ὁ
ἀκούων ὑμῶν ἐμοῦ ἀκούει, καὶ ὁ
ἀθετῶν ὑμᾶς ἐμὲ ἀθετεῖ» (Λουκ. ι΄,
16), εἶναι «φορεῖς τῆς Ἀρχιερωσύ-
νης τοῦ Χριστοῦ». Αὐτό φαίνεται
καί ἀπό τό ὅτι οἱ Ἀπόστολοι ἐκχώ-
ρησαν μιά διακονία στούς Διακό-
νους, τούς ὁποίους χειροτόνησαν
καί ἀργότερα ἐκχώρησαν καί ἁρ -
μοδιότητα καί στούς Πρεσβυτέ-
ρους. Αὐτή ἡ ἐκχώρηση ἁρμοδιο-
τήτων εἶναι χειροτονία.

Στίς ἐπιστολές τοῦ Ἀποστόλου
Παύλου φαίνεται σαφέστατα ἡ διά-
κριση τῶν χαρισμάτων πού ἐνερ-
γοῦν στήν Ἐκκλησία. Στήν Α΄ πρός
Κορινθίους Ἐπιστολή γράφεται:
«Διαιρέσεις δὲ χαρισμάτων εἰσί, τό
δὲ αὐτό Πνεῦμα· καὶ διαιρέσεις δια-
κονιῶν εἰσι, καὶ ὁ αὐτός Κύριος· καὶ
διαιρέσεις ἐνεργημάτων εἰσίν, ὁ δὲ
αὐτός ἐστι Θεός, ὁ ἐνεργῶν τὰ
πάν τα ἐν πᾶσιν. ῾Εκάστῳ δὲ δίδοται
ἡ φανέ ρωσις τοῦ Πνεύματος πρός
τό συμφέρον. ᾧ μὲν γὰρ διὰ τοῦ
Πνεύματος δίδοται λόγος σοφίας,
ἄλλῳ δὲ λόγος γνώσεως κατὰ τό
αὐτό Πνεῦμα, ἑτέρῳ δὲ πίστις ἐν
τῷ αὐτῷ Πνεύματι, ἄλλῳ δὲ χα -
ρίσματα ἰαμάτων ἐν τῷ αὐτῷ Πνεύ-
ματι, ἄλλῳ δὲ ἐνεργήματα δυνάμε-
ων, ἄλλῳ δὲ προφητεία, ἄλλῳ δὲ
διακρίσεις πνευμάτων, ἑτέρῳ δὲ
γένη γλωσσῶν, ἄλλῳ δὲ ἑρμηνεία
γλωσσῶν· πάντα δὲ ταῦτα ἐνεργεῖ
τό ἓν καὶ τό αὐτό Πνεῦμα, διαιροῦν
ἰδίᾳ ἑκάστῳ καθὼς βούλεται» (Α΄
Κορ. ιβ΄, 4-11). 

Σέ ἄλλο σημεῖο ὁ Ἀπόστολος δια-
κρίνει σέ κατηγορίες τούς χαρι-
σματούχους καί σέ ἰδιαίτερη δια-
βάθμιση: «καὶ οὓς μὲν ἔθετο ὁ
Θεός ἐν τῇ ἐκκλησίᾳ πρῶτον ἀπο -
στόλους, δεύτερον προφήτας, τρί -
τον διδασκάλους, ἔπειτα δυ νά μεις,

εἶτα χαρίσματα ἰαμάτων, ἀν τι λή -
ψεις, κυβερνήσεις, γένη γλωσ σῶν»
(Α΄ Κορ. ιβ΄, 28). Τό ἴδιο ἀκριβῶς συ-
ναντᾶμε καί στήν πρός Ἐφεσίους
Ἐπιστολή: «Καὶ αὐτός ἔδωκε τοὺς
μὲν ἀποστόλους, τοὺς δὲ προ -
φήτας, τοὺς δὲ εὐαγγελιστάς, τοὺς
δὲ ποιμένας καὶ διδασκάλους, πρός
τόν καταρτισμόν τῶν ἁγίων εἰς
ἔργον διακονίας, εἰς οἰκοδομὴν
τοῦ σώματος τοῦ Χριστοῦ» (Ἐφ. δ΄,
11-12). Μάλιστα δέ στήν Β΄ πρός
Κορινθίους ἐπιστολή του ὁ Ἀπό-
στολος Παῦλος εἶναι σαφέστερος,
ὅταν γράφη γιά τήν σαφῆ διάκριση
τῶν χαρισματούχων μελῶν τῆς Ἐκ -
κλησίας: «μὴ πάντες ἀπόστολοι; μὴ
πάντες προφῆται; μὴ πάντες διδά -
σκα λοι; μὴ πάντες δυνάμεις; μὴ
πάντες χαρίσματα ἔχουσιν ἰα μά -
των; μὴ πάντες γλώσσαις λαλοῦσι;
μὴ πάντες διερμηνεύουσι;» (Β΄
Κορ. ιβ΄, 29-30). Αὐτός εἶναι ὁ λόγος
γιά τόν ὁποῖο καί οἱ Ἀπόστολοι θεω-
ροῦνται ἡγούμενοι τοῦ λα οῦ καί γι'
αὐτό συνιστᾶ ὁ Ἀπόστολος: «πείθε-
σθε τοῖς ἡγουμένοις ὑμῶν καὶ ὑπεί-
κετε· αὐτοὶ γὰρ ἀγρυπνοῦσιν ὑπὲρ
τῶν ψυχῶν ὑμῶν ὡς λόγον ἀπο -
δώσοντες· ἵνα μετὰ χα ρᾶς τοῦτο
ποιῶσι καὶ μὴ στενάζοντες· ἀλυσι-
τελὲς γὰρ τοῦτο» (ἙΒρ. ιγ΄, 17).

Οἱ ἀποστολικοί αὐτοί λόγοι εἶναι
σαφέστατοι καί γι' αὐτό δέν μπορῶ
νά ἀποδεχθῶ τόν λόγο τοῦ κ. Πέ-
τρου Βασιλειάδη ὅτι μέ τήν διάκρι-
ση μεταξύ Κληρικῶν καί λαϊκῶν
«συντηροῦνται στοιχεῖα ὑπερο -
χῆς, ἐντός τῆς λατρείας, στοιχεῖα
δηλαδή ἐντελῶς ξένα καί ἀσυμβί-
βαστα πρός τό ἐσχατολογικό ὅρα-
μα τῆς βασιλείας τοῦ Θεοῦ».

Ὁ ἅγιος Γρηγόριος ὁ Θεολόγος
ὑπογραμμίζει τήν διαφορά μεταξύ
ποιμένων καί ποιμαινομένων, ἡ
ὁποία δέν εἶναι ἁπλῶς ἐξωτερική,
ἀλλά πραγματική καί οὐσιαστική.
Τά λαϊκά μέλη τῆς Ἐκκλησίας ἀνή-
κουν στούς ποιμαινομένους, ἐνῶ οἱ
Κληρικοί ἀνήκουν στούς ποιμένες.
Γράφοντας γιά τήν τάξη λέγει: «Τά-
ξις συνέχει καί τά ἐπουράνια καί τά
ἐπίγεια· τάξις ἐν τοῖς νοητοῖς, τάξις
ἐν τοῖς αἰσθητοῖς, τάξις ἐν ἀγγέ-
λοις». Αὐτό συμβαίνει καί μέσα
στήν Ἐκκλησία, μεταξύ τῶν μελῶν
της. Ὅλοι ἀνήκουν στό Σῶμα τοῦ
Χριστοῦ, ἀλλά καθένας ἔχει τό ἰδι-
αίτερο χάρισμα. «Τό μέν γάρ ἄρχει
καί προκαθέζεται, τό δέ ἄγεται καί
εὐθύνεται, καί οὔτε ταὐτόν ἀμφό-
τερα ἐνεργεῖ, εἴπερ μή ταυτόν
ἄρχειν καί ἄρχεσθαι». «Ὁ μέν διδα-
σκέτω, ὁ δέ μανθανέτω». «Ὁ μέν
ἀρχέτω καί προβεβλήσθω, ὁ δέ δι-
καιούσθω διά τῆς ὑπουργίας». 

Προτρέπει δέ τά μέλη τῆς
Ἐκκλησίας, ἀνάλογα μέ τό χάρι-
σμα πού ἔχουν, νά μιμοῦνται τά
πρόσωπα τῆς Παλαιᾶς Διαθήκης.
«Εἰ μέν εἶ Μωϋσῆς, καί τῆς νεφέ-
λης εἴσω χώρησον καί λάλει Θεῷ
καί φωνῆς ἄκουε καί δέξαι νόμον,
νομοθέτησον. Εἰ δέ Ἀαρών, συνα-
νάβηθι μέν, ἀλλά τῆς νεφέλης ἔξω
στῆθι πλησίον. Εἰ δέ Ἰθάμαρ τις ἤ
Ἐλεάζαρ καί τρίτος ἀπό Μωϋσέως
ἤ τῆς γερουσίας τις καί τῶν Ἑβδο-
μήκοντα, ἔτι πόρρωθεν στῆθι, κἄν
τῇ στάσει τό τρίτον ἔχων. Εἰ δέ
τοῦ λαοῦ καί τῶν πολλῶν εἷς, οὐ
προσίεταί σε τό ὄρος, οὗ κἄν θη-
ρίον θίγῃ, λιθοβολησθήσεται· κά-
τω μεῖνον καί μόνης ἄκουε τῆς
φωνῆς, καί ταύτης, ἁγνίσας σεαυ-
τόν καί καθήρας, ὡς διατέταξαι».

Ἀναφερόμενος καί πάλι στόν
Μωϋσῆ γράφει: «Τίς τῶν ἱερέων
ἐτελείου τάς χεῖρας; Μωϋσῆς. Τίς
τῶν τελειουμένων ὁ πρῶτος; Ἀα -
ρών. Καί ἔτι πρό τούτων τίς τά
πρός Θεόν ἦν; Καί τίς ἀντί φωνῆς
τῷ λαῷ; Εἰς δέ τά ἅγια τῶν ἁγίων
εἰσῄει τίς, πλήν ἑνός; Ἀεί δέ
οὗτος; Οὐδαμῶς· ἀλλ' ἅπαξ τοῦ
ἐνιαυτοῦ, καί ἦν ὅτε».

Τό σημαντικό στά χωρία αὐτά
τοῦ ἁγίου Γρηγορίου τοῦ Θεολό-
γου εἶναι ὅτι, τηρουμένων τῶν ἀνα-
λογιῶν λόγῳ τῆς ἐνσαρκώσεως,
ὅ,τι ἰσχύει στήν Παλαιά Διαθήκη,
ὡς πρός τήν σχέση μέ τόν Θεό,
ἰσχύει καί στήν Καινή Διαθήκη. Γι'
αὐτό καί ὁ ἅγιος Γρηγόριος ὁ Θεο-
λόγος ὅπως καί ἄλλοι Πατέρες τῆς
Ἐκκλησίας χρησιμοποιοῦν παρα-
δείγματα ἀπό τήν Παλαιά Διαθήκη.
Αὐτό τό κάνουν καί οἱ Ἀπόστολοι,
ὅπως φαίνεται στίς Ἐπιστολές
τους, πού χρησιμοποιοῦν πολλά πα-
λαιοδιαθηκικά χωρία, μέ τήν διαφο-
ρά ὅτι στήν Καινή Διαθήκη ἔχουμε
τήν ἐνσάρκωση τοῦ Λόγου. 

Ὑπάρχει, λοιπόν, πνευματική ἱε -
ρω σύνη καί εἰδική μυστηριακή
ἱερωσύνη. Σέ παλαιότερο κείμενό
μου ἔκανα λόγο γι' αὐτό τό γεγο-
νός. Δηλαδή, κάθε Χριστιανός μέ
τό Βάπτισμα καί τό Χρίσμα καί τήν
θεία Εὐχαριστία ἀλλά καί τήν ὅλη
εὐαγγελική ζωή, τήν θεολογική ἔν -
νοια τῆς συνέργειας, ἑνώνεται μέ
τόν Χριστό καί συμμετέχει σέ ὁλό-
κληρη τήν ζωή τοῦ Χριστοῦ. Φυσι-
κά αὐτό δέν γίνεται ἀπό μιά τυπική
συμμετοχή στήν ἐκκλησιαστική
ζωή, ἀλλά μέ τήν μέθεξη τῆς ἀκτί-
στου Χάριτος τοῦ Χριστοῦ καί τόν
προσωπικό ἀγώνα καθενός μέλους
τῆς Ἐκκλησίας. Γι' αὐτό καί ἀντί
τοῦ ὅρου γενική ἱερωσύνη, προ-
τιμῶ τόν ὅρο πνευματική ἱερωσύ-
νη. Ἄν ὁ Χριστιανός δέν αἰσθάνε-
ται ἐνεργοῦσα τήν Χάρη τοῦ ἁγίου
Βαπτίσματος-Χρίσματος στήν καρ-
διά του μέ τήν θεολογική ἀρχή τῆς
συνέργειας, δέν μπορεῖ νά γίνεται
λόγος στό ὅτι συμμετέχει στήν
ἱερωσύνη τοῦ Χριστοῦ. Ἄλ λωστε, ὁ
Ἀπόστολος Παῦλος σαφέστατα κά-
νει λόγο γιά τήν μή ἐνεργοποίηση
τοῦ Χαρίσματος ἀπό ἀμέλεια: «συ-
νεργοῦντες δὲ καὶ παρακαλοῦμεν
μὴ εἰς κενόν τὴν χάριν τοῦ Θεοῦ
δέξασθαι ὑμᾶς» (Β΄ Κορ. στ΄, 1),
ὅπως καί γιά πτώσεις τῶν μελῶν
τῆς Ἐκκλησίας (Β΄ Τιμ. δ΄, 9). 

Ὁ Χριστιανός καί ὅταν μετέχη
τῆς Χάριτος τοῦ Θεοῦ δέν μπορεῖ
νά ἱερουργήση τά Μυστήρια, ἀλλά
κάνει μιά ἄλλη «θυσία», τήν προ-
σφορά τοῦ ἑαυτοῦ του στόν Θεό:
«Παρακαλῶ οὖν ὑμᾶς, ἀδελφοί,
διὰ τῶν οἰκτιρμῶν τοῦ Θεοῦ, πα-
ραστῆσαι τὰ σώματα ὑμῶν θυσίαν
ζῶσαν, ἁγίαν, εὐάρεστον τῷ Θεῷ,

τὴν λογικὴν λατρείαν ὑμῶν, καὶ μὴ
συσχηματίζεσθαι τῷ αἰῶνι τούτῳ,
ἀλλὰ μεταμορφοῦσθαι τῇ ἀνα-
καινώσει τοῦ νοός ὑμῶν, εἰς τό δο-
κιμάζειν ὑμᾶς τί τό θέλημα τοῦ
Θεοῦ, τό ἀγαθόν καὶ εὐάρεστον
καὶ τέλειον» (Ρωμ. ιβ΄, 1-2). 

Ὅταν ἑρμηνεύση κανείς τό χω-
ρίο αὐτό σύμφωνα μέ τήν πατερική
παράδοση, τότε θά ἀντιληφθῆ ὅτι
ἐδῶ γίνεται λόγος γιά τήν μεταμόρ-
φωση καί ἐξαγιασμό τοῦ σώματος
καί τήν ἀνακαίνιση τοῦ νοός τοῦ
ἀνθρώπου, ὁπότε μπορεῖ νά βιώση
τό θέλημα τοῦ Θεοῦ «τό ἀγαθόν
καί εὐάρεστον καί τέλειον».

Στό νά ἀποδεχθῶ τόν ὅρο πνευ-
ματική ἱερωσύνη, μέ ὁδήγησαν τά
κείμενα τοῦ ἁγίου Γρηγορίου Σιναΐ-
του, στά ὁποῖα γίνεται λόγος γιά
ἀληθινό ἱερατεῖο πού ἐνεργεῖ μέ τό
Πνεῦμα, πού τό συνδέει σαφέστα
μέ τήν Χάρη τοῦ Θεοῦ πού ἐνεργεῖ
στήν καρδιά μέ τήν νοερά καρδια-
κή προσευχή. Σέ κείμενό του γρά-
φει ὅτι «ἱερατεῖον ἀληθινόν καί πρό
τῆς μελλούσης βιώσεως, ἡ χωρίς
λογισμῶν καρδία ἐνερ γουμένη τῷ
πνεύματι· πάντα γάρ ἐκεῖ τελεῖται
καί λέγεται πνευματικῶς». Μιλών-
τας γιά τήν νοερά προσευχή λέγει
ὅτι εἶναι ἡ «ἐνέργεια», ὕστερα «ἡ
καθαρτική τοῦ πνεύματος δύναμις
καί ἡ μυστική τοῦ νοός ἱερουργία».
Ἔτσι, Ἱε ρεύς ἀληθινός τῆς θείας
Χάριτος δέν εἶναι ἁπλῶς ὅποιος βα-
πτίσθηκε καί χρίσθηκε, ἀλλά ἐκεῖ -
νος πού ἔχει ἐνεργοῦσα τήν θεία
Χάρη στήν καρδιά πού ἐκδηλώνε-
ται μέ τήν νοερά προσευχή ὑπέρ
ὅλου τοῦ κόσμου. 

Βεβαίως, ἡ πνευματική ἱερωσύ-
νη οὔτε καταργεῖ, οὔτε ἐξουδετε-
ρώνει, οὔτε ὑπονομεύει τήν εἰδική
ἱερωσύνη πού δίδεται ἀπό τόν Χρι-
στό διά τῆς Ἐκκλησίας μέ τήν τέλε-
ση τοῦ Μυστηρίου τῆς Ἱερωσύνης.
Ὑπερτονισμός τῆς πνευματικῆς
ἱερωσύνης σέ βάρος τῆς εἰδικῆς
ἱερωσύνης ἐκφράζει μιά προτε-
σταντική νοοτροπία καί ὑπερ τονι-
σμός τῆς εἰδικῆς ἱερωσύνης σέ βά-
ρος τῆς πνευματικῆς ἱερωσύνης
ἐκφράζει μιά παπική νοοτροπία.

Ὁ ἅγιος Ἰωάννης ὁ Χρυσόστο-
μος στούς λόγους του περί ἱερω-
σύνης, πού εἶναι ἀπαράμιλλοι καί
ἐκφράζουν ὅλο τό βάθος τοῦ εἰδι-
κοῦ χαρίσματος τῆς ἱερωσύνης –
μάλιστα τό κάνει σέ τέτοιο βαθμό
πού δέν ἐπιχειρήθηκε ἀπό ἄλλους
Πατέρες τῆς Ἐκκλησίας– ἀλλά καί
σέ ἄλλες του ὁμιλίες, προσδιορίζει
σαφέστατα τό εἰδικό χάρισμα τῆς
ἱερωσύνης, τό ὁποῖο δέν ἐξαντ-
λεῖται ἁπλῶς σέ μιά ρύθμιση τῆς
τάξεως τῶν χαρισμάτων, πού λει-
τουργοῦν στήν Ἐκκλησία, ἀλλά
ἀναφέρεται στό ὅτι ὁ Ἐπίσκοπος
καί οἱ Ἱερεῖς εἶναι στό μέσον μετα-
ξύ Θεοῦ καί ἀνθρώπων. 

Θά ἀναφερθοῦν μερικά χαρα-
κτηριστικά χωρία, γιά νά φανῆ τό
πῶς ἡ Ἐκκλησία διά τῶν Πατέρων
ἐκφράζεται γιά τήν Ἱερωσύνη. 

Κατ' ἀρχάς τονίζει ὅτι τό χάρισμα
τῆς ἱερωσύνης εἶναι μεγάλο: «Τό
τῆς ἱερωσύνης ἀξίωμα μέγα ἐστι
καί θαυμαστόν καί ὄντως τῆς τοῦ
Θεοῦ δεόμενον ψήφου, ὥστε τόν
ἄξιον εἰς μέσον παραγαγεῖν». Καί
συμπληρώνει: «Οὕτω καί τό παλαι-
όν ἐγίνετο, οὕτω καί νῦν γίνεται...».
Ὑπάρχει μεγάλη διαφορά ὄχι μό-
νον μεταξύ τοῦ Ἱερέως καί τοῦ
λαοῦ, ἀλλά καί μεταξύ αὐτοῦ καί
τῶν βασιλέων: «Ἄλλος ὅρος βασι-
λείας καί ἄλλος ὅρος ἱερωσύνης.
Ἀλλ' αὕτη μείζων ἐκείνης... Ὁ βασι-
λεύς σώματα ἐμπιστεύεται, ὁ δέ
ἱερεύς ψυχάς». Δέν ὑπάρχει τίποτε
ἴσον μεταξύ ἱερέως καί ἰδιωτῶν.
«Οὐ γάρ ἐστιν ἴσον ἱερεύς καί ἰδιώ-
της, ἀλλ' ἔχει τι πλέον οὗτος. Καί
γάρ μείζων εἰς αὐτούς ἡ τιμή ἐγέ-
νετο». Ὅ,τι πράττει ὁ Ἱερέας, ἐπι-
κυρώνει ὁ Θεός, ἀφοῦ ὁ Ἱερέας
εἶναι στό μέσον μεταξύ Θεοῦ καί
ἀνθρώπων: «Καί ἅπερ ἄν οὗτος (ὁ
Ἱερεύς) κάτω κρίνῃ ταῦτα ἐκεῖνος
(ὁ Δεσπότης) ἄνω κυροῖ. Καί μέσος
τοῦ Θεοῦ καί τῆς τῶν ἀνθρώπων
φύσεως ἕστηκεν ὁ ἱερεύς». 

Σέ ἄλλο κείμενό του ὁ ἅγιος
Ἰωάννης ὁ Χρυσόστομος συνδέει
τήν «ὁμόνοια» πού ὑπάρχει στό
Μυστήριο τῆς θείας Λειτουργίας
μεταξύ τριῶν παραγόντων, ἤτοι
τοῦ κλήματος τῆς ἀμπέλου, τοῦ
κόκκου σίτου καί τῆς ἱερωσύνης,
ἀλλά «τό κλῆμα καί ὁ σίτος παιδί-
σκαι ὑπάρχουσιν, ἡ δέ ἱερωσύνη
ἐλευθέρα πέφυκε». Κάθε ἕνα ἀπό
αὐτά προσφέρει στόν βασιλέα τήν
δύναμή του. «Τό κλῆμα προΐησι τό
αἷμα, ὁμοίως καί ὁ σῖτος τόν ἄρ τον,
ἡ δέ ἱερωσύνη εὐπαρρησιάστως
ὑψηλοπετεῖ ἀπό γῆς εἰς οὐρανόν,
ἄχρις ἄν θεωρήσῃ αὐτόν τόν ἀόρα-
τον καί προσκυνήσασα ἔμπροσθεν
τοῦ ὑψηλοῦ θρόνου, ἱσταμένη δέη-
ται ὑπέρ τῶν δούλων πρός τόν Δε-
σπότην, βαστάζουσα δάκρυα καί
στεναγμούς τῶν συνδούλων». 

Ἡ Ἱερωσύνη δέεται στόν Δεσπό-
τη νά ἔλθη τό Ἅγιον Πνεῦμα καί νά
ἁγιάση τό Σῶμα. «Καί ὅταν προ-
σκομισθῇ μυστήρια φοβερά, πλήρη
ἀθανασίας διά τοῦ προεστῶτος
ἱερέως πρεσβείαν ποι οῦντος ὑπέρ
πάντων, τότε δή προσέρχονται ψυ-
χαί διά τῶν μυστηρίων καθαρμόν
λαμβάνουσαι τῶν σπίλων». Αὐτό
κάνει τόν ἅγιο Ἰωάννη τόν Χρυσό-
στομο νά ὑμνήση τό μέγεθος τῆς
Ἱερωσύνης: «Ὤ δύναμις ἄρρητος
ἡ καταπαύσασα οἰκῆσαι ἐν ἡμῖν, δι'
ἐπιθέσεως τῶν χειρῶν τῶν ἱερέων!
ὤ τί μέγαν βαθμόν ἔχει ἡ φρικτή
ἱερωσύνη! Μακάριος ὑπάρχει ὅστις
πολιτεύεται ἐν αὐτῇ ἁγνῶς καί
ἀμώμως».

Οἱ λόγοι αὐτοί τοῦ ἁγίου Ἰωάν-
νου τοῦ Χρυσοστόμου, τοῦ αὐθεν-
τικοῦ ἑρμηνευτοῦ τῶν Γραφῶν, καί
τοῦ Ἀπ. Παύλου καταρρίπτουν ὅλα
τά ἐπιχειρήματα, προτεσταντικοῦ
τύπου, περί τῆς μεταβιβάσεως τῆς
ἱερωσύνης ἀπό τόν Χριστό στήν
κοινότητα, καί ὅτι ὁ Ἱερεύς-Ἐπί-
σκοπος εἶναι ἁπλῶς προεστώς καί
ρυθμιστής τῆς τάξεως καί δέν εὑρί-
σκεται μέσον τοῦ λαοῦ καί τοῦ
Θεοῦ καί ὅτι ἡ θεία Εὐχαριστία προ-
σφέρεται ἀδιακρίτως ἀπό ὅλη τήν
εὐχαριστιακή κοινότητα. 

Τοῦ Σεβ. Μητροπολίτου Ναυπάκτου καί Ἁγίου Βλασίου κ. Ἱεροθέου

Τὴν ἑπομένην τῆς ψηφίσεως τοῦ
Ἀσφαλιστικοῦ νομοσχεδίου (8η Ἰου-
λίου) διεξήχθη εἰς τὴν Ὁλομέλειαν
τῆς Βουλῆς συζήτησις εἰς ἐπίπεδον
πολιτικῶν Ἀρχηγῶν διὰ τὰς ἀλ λα -
γὰς, αἱ ὁποῖαι πλήττουν τὰ ἐργα-
σιακὰ καὶ κοινωνικὰ δικαιώματα τῶν
νέων. Ἡ συζήτησις διεξήχθη μὲ
πρω τοβουλίαν τῆς Γεν. Γραμματέ-
ως τοῦ ΚΚΕ κ. Ἀλεξ. Παπαρήγα, ἀλ -
λὰ κατὰ τὴν διάρκειαν αὐτῆς ἐξε-
χώρισεν ἡ ὁμιλία τοῦ Προέδρου τοῦ
ΛΑΟΣ κ. Γ. Καρατζαφέρη. Οὗτος
ἐτόνισε μεταξὺ ἄλλων ὅτι: «Ἡ νεο-
λαία δὲν ἔχει καθοδήγηση. Ἂς τοὺς

ἀνάψουμε ἕνα φῶς γιὰ νὰ βροῦν
τὸν δρόμο τους… Δὲν δίνουμε παι-
δεία, ἀλλὰ μηχανικὴ μόρφωση».
Ἀκο λούθως κατηγόρησε τὸν Πρω-
θυπουργὸν ὅτι ἀφήρεσε τὸν ὅρον
«Ἐθνικὴ» ἀπὸ τὸ ὑπουργεῖον Παι-
δείας, καθώς, ὡς εἶπεν ὁ ὅρος «Ἔ -
θνος» ἔχει γίνει πλέον παρεξηγήσι-
μος. Καταλήγων τὴν ὁμιλία του ἐτό-
νισεν ὅτι εἰς τὰς ἡμέρας μας «ἔχομε
ἀπαγορεύσει στὰ παιδιὰ τὴν πρό-
σβαση στὴν Ἐκκλησία καὶ τὴν προ-
σευχή, μὲ ἀποτέλεσμα νὰ θεοποι -
οῦν τὰ παιδιὰ τὸ ποδόσφαιρο καὶ νὰ
ἔχουν ἕνα “θεό” τὸ χρῆμα».

Ἐτόνισεν εἰς ὁμιλίαν του ὁ κ. Καρατζαφέρης
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