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Προσευχὴ

«
Τ

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

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

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

Περὶ Μυστικῆς Θεολογίας, Κεφαλ. Αʹ)

Τὸ Μυστήριον τῆς Ἁρπαγῆς

῾Η θεωτικὴ ἐμπειρία τῆς «ἁρπαγῆς»

τοῦ Ἀποστόλου Παύλου «ἕως τρίτου οὐρανοῦ»,

δηλαδὴ «εἰς τὸν Παράδεισον»

(Βʹ Κορινθ. ιβʹ 2-4)



Γ. ῾Η «πολυχώρητος» Οἰκία τοῦ Πατρὸς

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

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

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

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

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

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



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

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

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

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

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

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

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



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

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

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

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

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

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

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

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



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

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

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

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

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

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

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



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

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

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

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

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

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

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

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



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

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

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

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

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

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

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



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

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

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

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

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

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

24. Αὐτὴ λοιπὸν ἡ ὑπερφυὴς πραγματικότης τοῦ συμβασιλεύειν 51

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



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

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

«ὄψονται τὸ πρόσωπον Αὐτοῦ, καὶ τὸ ὄνομα Αὐτοῦ
ἐπὶ τῶν μετώπων αὐτῶν» 58.
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40. ῾Οσίου Νικοδήμου Ἁγιορείτου, Σχόλια στὸ Βʹ Πέτρ. αʹ 4.

41. ᾿Ιωάν. ιζʹ 9, 15, 20: «ἐρωτῶ»· ̓ Ιωάν. ιζʹ 24: «θέλω».

42. ᾿Ιωάν. ιζʹ 24.

43. Φιλιπ. αʹ 23.

44. ῾Ι. Ζιγαβηνοῦ, PG τ. 129, στλ. 1453Α/Στὸ ᾿Ιωάν. ιζʹ 24.

45. ῾Ι. Χρυσοστόμου, PG τ. 59, στλ. 445/Στὸ ᾿Ιωάν. ιζʹ 24, ῾Ομιλία ΠΒʹ, § γʹ. Βʹ

Κορινθ. ιγʹ 18.
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στχ. 10-13, Ἀθῆναι 1961.

� «Θεότης γάρ, οὐ μόνον ἡ θεία φύσις ὀνομάζεται κατὰ τοὺς θεολόγους,

ἀλλὰ καὶ ἡ ἄκτιστος ἐνέργεια, καὶ χάρις τῆς θείας φύσεως, ὡς θεοῦσα καὶ

υἱοὺς Θεοῦ ποιοῦσα τοὺς ὑποδεχομένους».
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