
«Ἡ ὀμορφιά θά σώσει τόν κόσμο».
Σημειώσεις γιά μία θεολογία τοῦ κάλλους

ΣΤΑΥΡΟΣ ΓΙΑΓΚΑΖΟΓΛΟΥ

Τό κάλλος ἔχει μεγάλη ἱστορία στήν ἑλληνική σκέψη καί παράδοση
στή διαχρονία της. Πρόκειται γιά τά ἔργα καί τά ὁράματα τῆς ἑλλη-

νικῆς κλασικῆς ἀρχαιότητας, τά ὁποῖα μέσα ἀπό ποικίλες ἐκφράσεις συγ-
κρότησαν μιάν ὁλόκληρη «μυθολογία τοῦ κάλλους». Πρῶτο στάδιο τῆς περί
κάλλους ἀντίληψης ὑπῆρξε ἡ μυθολογία περί τῆς ὡραιότητας τοῦ σώματος,
τήν ὁποία λάτρεψε καί ἐξέθρεψε τό ἑλληνικό πνεῦμα. Ἡ ὡραιότητα τοῦ
σώματος πού ἐνυλώθηκε κατ’ ἐξοχήν στά έργα τέχνης ἦταν μιά ζωντανή
πραγματικότητα γιά τόν ἀρχαῖο Ἕλληνα. Μολονότι ἐμεῖς σήμερα ἁπλῶς
ἰχνηλατοῦμε μουσειακά καί ἀποσπασματικά τόν ἀρχαιοελληνικό κόσμο καί
πολιτισμό, τά ἔργα τέχνης τῆς ἑλληνικῆς ἀρχαιότητας περικλείουν μιάν ὁλό-
κληρη κοσμο-θεωρία. Οἱ ἀρχαῖοι Ἕλληνες εἶχαν μιά συγκεκριμένη θεώρηση
τῆς φύσης ὡς κόσμου, ἔβλεπαν, δηλαδή, τή φυσική πραγματικότητα ὡς τάξη,
ἁρμονία, συμμετρία καί κυρίως ὡς κόσμημα καί ὡς κάλλος. Μεταφέροντας
τίς ἀρχές αὐτές ἀπό τό κοσμολογικό στό ἀνθρωπολογικό ἐπίπεδο, ἡ ἀρχαι-
οελληνική τέχνη τίς ἀποτύπωσε κυρίως στή γλυπτική. Ἔτσι, σπουδάζοντας
τά ἀρχαῖα ἀγάλματα ἀντιλαμβάνεται κανείς ὅτι οἱ ἀρχαῖοι Ἕλληνες πραγμα-
τοποίησαν σέ ὁλόκληρο σχεδόν τόν πολιτισμό τους μιάν ἄσκηση καί μιά
σπουδή τοῦ φυσικοῦ κάλλους τοῦ κόσμου. Ἄν τό πρῶτο στάδιο τῆς σπουδῆς
τοῦ κάλλους ἀποτέλεσε ἡ ἀνάδειξη τῆς φυσικῆς ὡραιότητας τοῦ σώματος,
σέ ἕνα δεύτερο, πιό ἐκλεπτυσμένο ἐπίπεδο, συντελέστηκε ἡ μετάβαση ἀπό
τή μυθολογία καί τήν αἰσθητική τοῦ σώματος στή νοερή ἰδέα τοῦ κάλλους
καί στή μυθολογία τῆς ψυχῆς. Στόν Πλάτωνα ἡ σημασία τοῦ κάλλους ἀνα-
φέρεται κυρίως στήν ψυχή, ἡ ὁποία ἐμπεριέχει ἀρχετυπικά καί ὅλες τίς ἰδιό-
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τητες τῆς μυθολογίας τοῦ σώματος. Τό σῶμα δέν εἶναι παρά μιά αἰσθητική
ἀντανάκλαση τῶν ἀρετῶν καί τῶν ἰδιοτήτων τῆς ψυχῆς. Μέ τήν πλατωνική
ψυχολογία τό κάλλος ἀνάγεται καί κυρίως ἐντοπίζεται στή νοερή φύση τῆς
ψυχῆς. Μέ τόν Νεοπλατωνισμό, τό κύκνειο ἄσμα τῆς ἀρχαιοελληνικῆς σκέ-
ψης, ἡ μυθολογία τοῦ ὡραίου λαμβάνει ὁριστικό διαζύγιο ἀπό τή μυθολογία
τοῦ σώματος. Ὁ Πλωτίνος ἔφθασε νά θεωρεῖ ὅτι οἱ αἰσθήσεις εἶναι βέβηλες.
Γι’ αὐτό, ἄλλωστε, ὅπως μαρτυρεῖ ὁ Πορφύριος, δέν ἤθελε οἱ γλύπτες νά τόν
περιγράψουν. Ἡ νεοπλατωνική αὐτή θεωρία τοῦ ἀπόλυτου χαρακτήρα τῆς
ψυχῆς ἦταν μιά διαδεδομένη φιλοσοφία κατά τούς πρώιμους χριστιανικούς
αἰῶνες. Μάλιστα, ὁ Χριστιανισμός στά πρῶτα χρόνια τῆς ἐμφάνισής του στό
ἱστορικό προσκήνιο κατηγορήθηκε ἀπό ἐθνικούς φιλοσόφους ὡς «φιλοσώ-
ματον γένος» καί ὅτι ἐξαιτίας τοῦ γεγονότος αὐτοῦ βρισκόταν σέ ριζική
ἀντίθεση μέ τήν ἀρχαία ἑλληνική παράδοση. 

Ὡστόσο, ἡ βιβλική παράδοση τοῦ Χριστιανισμοῦ ἀνέδειξε ἀκριβῶς αὐτό
πού ἔλειπε ἀπό τήν ἀρχαιοελληνική ὀντολογία, δηλαδή, τή σημασία καί τήν
ὑπαρξιακή πραγματικότητα τοῦ ἀνθρώπινου προσώπου. Ἡ ὡραιότητα τῶν
ἀρχαιοελληνικῶν ἀγαλμάτων εἶναι μιά θεοποιημένη μαρτυρία καί ἀντανά-
κλαση τοῦ φυσικοῦ κάλλους. Ὁ κόσμος καί ἡ φύση εἶναι μιά κλειστή καί
αὐτάρκης πραγματικότητα, ἡ ὁποία λειτουργεῖ κατ’ ἀνάγκην στό πλαίσιο τῆς
αἰώνιας ἀνακύκλησης. Τά πάντα, ἀκόμη καί οἱ θεοί εἶναι μέσα στή φύση, ὑπο-
τάσσονται στή λειτουργία τῆς φύσης· «ἀνάγκᾳ δ᾿ οὐδὲ θεοὶ μάχονται». Πίσω
ἀπό τό κατ’ ἀνάγκην σταθερό αὐτό οἰκοδόμημα, ὅπου ὁ κόσμος ὑπάρχει μέ
τήν ἀπαράβατη αὐτή τάξη, ὑπάρχει τελικά μία καί μοναδική θεότητα. Πρό-
κειται γιά μιάν ἀπρόσωπη κοσμολογική ἀρχή πού ταυτίζεται μέ τήν ἀνάγκη.
Ὁ Ἀριστοτέλης ὀνόμασε τήν ἀρχή αὐτή τῆς ἀνάγκης ὡς «τό πρῶτο ἀκίνητο
κινοῦν». Στό σημεῖο αὐτό ἡ ἀρχαιοελληνική σκέψη ἄγγιξε τά ὅριά της. 

Ἡ χριστιανική παράδοση δέν ἀναφέρεται αὐτόνομα στή φυσική ὡραι-
ότητα τοῦ κόσμου ἤ στή νοερή ἰδέα τοῦ κάλλους, ἀλλά κομίζει κυριολεκτικά
μιά θεολογία τοῦ κάλλους. Ὁ ἄκτιστος Θεός, μιά προσωπική παρουσία, ἡ
ὁποία ὑφίσταται ἐκτός τῆς κοσμικῆς πραγματικότητας, ἀποτελεῖ τήν ἐλεύ-
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θερη αἰτία καί ἀρχή τῶν πάντων. Ὁ κόσμος καί ὁ ἄνθρωπος, ὁ ὁποῖος τόν
ἀνακεφαλαιώνει καί τόν ἐκπροσωπεῖ, εἶναι ποίημα καί γεγονός ἐλευθερίας
καί ὄχι ἀνάγκης. Θά μποροῦσε κανείς νά διαπιστώσει ὅτι ἡ χριστιανική σκέ-
ψη κάνει ἤδη βήματα πρός τή συγκρότηση μιᾶς θεολογίας τοῦ κάλλους. Ἡ
θεώρηση αὐτή ξεκινᾶ μέ τούς Ἀλεξανδρινούς θεολόγους, τόν Κλήμεντα καί
τόν Ὠριγένη, καί κατόπιν ἀκολουθοῦν οἱ Καππαδόκες, ὁ Διονύσιος Ἀρεο-
παγίτης, ὁ Μάξιμος Ὁμολογητής, ὁ Ἰωάννης Δαμασκηνός, ὁ Συμεών ὁ Νέος
Θεολόγος, ὁ Γρηγόριος Παλαμᾶς καί ὁ Νικόλαος Καβάσιλας, καθώς καί ἡ
μεγάλη ὑμνολογική καί λειτουργική ποίηση καί, ἀσφαλῶς, ἡ τέχνη τῆς
Ὀρθοδοξίας. Ὡστόσο, ἡ χριστιανική θεώρηση τοῦ κάλλους δέν ἀποτελεῖ ἕνα
δάνειο ἤ μιάν ἁπλή μεταγραφή τῆς ἀρχαιοελληνικῆς φιλοσοφίας, ἀλλά ἔχει
βαθιές ρίζες στήν ἴδια τή βιβλική σκέψη, τήν ὁποία καί διερμηνεύει καί γόνι-
μα ἐπικαιροποιεῖ στό πλαίσιο ἑνός δημιουργικοῦ διαλόγου τῆς Ἐκκλησίας
μέ τόν πολιτισμό καί τήν περιρρέουσα ἀτμόσφαιρα τῆς ἐποχῆς. 

Ἡ βιβλική θεώρηση τῆς ἐκ τοῦ μή ὄντος δημιουργίας δέν εἶναι καθόλου
ἄσχετη μέ τήν ἀλήθεια γιά τό εἶναι τοῦ κόσμου καί τοῦ ἀνθρώπου. Τό γεγο-
νός ὅτι ὁ κόσμος εἶναι κτιστός καί ὄχι αἰώνιος σημαίνει ὅτι δέν εἶναι δεδο-
μένος ὀντολογικά. Ἡ ὕπαρξή του εἶναι προϊόν ἐλευθερίας πού ἀνάγεται σέ
μιάν ὀντολογία ὑπερβατική τοῦ κτιστοῦ, στόν ἄκτιστο καί προσωπικό Θεό
πού θέλησε ἐλεύθερα τή δημιουργία. Ἡ ἀρχή τῶν ὄντων ἀναφέρεται ἐκτός
τοῦ κόσμου. Ὁ κόσμος θά μποροῦσε νά μήν ὑπάρχει. Τό ὅτι ὑφίσταται σημαίνει
δωρεά καί χάρισμα. Ὁ κόσμος δέν ὑφίσταται κατ’ ἀνάγκην, ἀλλά συνιστᾶ γεγο-
νός ἐλευθερίας. Τό ὅτι τά ὄντα δέν εἶναι αὐθύπαρκτα καί ὅτι ἔχουν ἀρχή σημαί-
νει ὅτι ἡ ἐλευθερία τῆς ὕπαρξής τους δέν εἶναι πλήρης δίχως τήν ἀδιάκοπη σχέ-
ση τους μέ τήν ἄκτιστη αἰτία τους, ἐπειδή προέρχονται ἐκ τοῦ μηδενός. 

Στή βιβλική ἀφήγηση τῆς Γένεσης, ὁ κόσμος εἶναι ἔργο τοῦ Θεοῦ ἐκ τοῦ
ἀπολύτου μηδενός. Συνάμα, ὅλα τά ἔργα τοῦ Θεοῦ εἶναι καλά λίαν. Ἡ σημα-
σία αὐτή τοῦ καλοῦ καί τοῦ κάλλους τῆς δημιουργίας προέρχεται ἀκριβῶς
ἀπό τήν ἀντίληψη ὅτι ὁ Θεός δέν δημιουργεῖ τίποτε κακό. Τό κακό δέν ἔχει
ὕπαρξη, εἶναι τό μή ὄν. «Καί εἶδεν ὁ Θεός ὅτι καλόν….». Ὁ Θεός δημιουργεῖ
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βλέποντας τό τέλος καί τήν πληρότητα τῶν ὄντων σέ μιά δυναμική κίνηση
πορείας καί ἐξέλιξης. Ἡ διαρκής καί ἀδιάπτωτη σχέση τῶν ὄντων μέ τήν
πηγή τῆς ὕπαρξης καί ζωῆς τους ἀποτελεῖ τό τελικό νόημα τοῦ κόσμου. Σέ
μιά τέτοιαν ἀντίληψη, τό κάλλος τῶν ὄντων, ἐάν ὑπάρχει, ἀνάγεται εἴτε στόν
Θεό εἴτε στό μή ὄν. Ἄν τό κάλλος ἔχει κάποια σημασία γιά τά ὄντα, τότε ὁδη-
γούμαστε ἤ στόν Θεό ἤ στό μηδέν. Ἀσφαλῶς καί ὁ Πλάτων καί οἱ νεοπλα-
τωνικοί κινήθηκαν πρός τό θεῖο, τό ὁποῖο, ὅμως, ὡς κοσμολογική ἀρχή,
ὑπῆρχε ἐγκλωβισμένο στίς κοσμικές διαστάσεις. Οἱ  Ἕλληνες Πατέρες τῆς
Ἐκκλησίας, προσλαμβάνοντας τήν ἀρχαιοελληνική ἐρωτηματοθεσία γιά τόν
κόσμο καί τόν ἄνθρωπο, δέν ἀρνήθηκαν τό κάλλος τοῦ κόσμου, καθώς γι’
αὐτούς ἡ τάξη, ἡ ἁρμονία καί τό κάλλος ἀναφέρονται σέ μιάν ἄκτιστη ὕπαρ-
ξη πού εἶναι ἐκτός τοῦ κόσμου. Πρόκειται γιά μιά βιβλική διόρθωση τῆς
ἀρχαιοελληνικῆς κοσμολογίας ἤ ὀντολογίας. Σιγά-σιγά ἡ χριστιανική παρά-
δοση προσλαμβάνει ὅλα τά θεμελιώδη ἐρωτήματα τῆς ἀρχαιοελληνικῆς
σκέψης καί τά μεταμορφώνει καινοτόμα σέ μιά νέα ὀντολογία. Ἡ ὀντολογία
αὐτή συγκροτεῖται ἀπό τή διάκριση μεταξύ κτιστοῦ καί ἀκτίστου, βάσει τῆς
ὁποίας ὁ Θεός ἐλεύθερα προβαίνει στή δημιουργία καί ἡ ἴδια ἡ δημιουργία
εἶναι τό ἀποτέλεσμα τῆς ἐλεύθερης θέλησης τοῦ Θεοῦ. Ἡ ὕπαρξη τοῦ
κόσμου καί τοῦ ἀνθρώπου δέν εἶναι προϊόν ἀνάγκης ἀλλά ἐλευθερίας. Ἡ
θεολογία τῶν Ἑλλήνων Πατέρων τῆς Ἐκκλησίας στηρίζεται στό γεγονός ὅτι
ὁ Θεός εἶναι τό ἀπόλυτον κάλλος καί ὅτι ὁ κόσμος εἶναι ἔργον τοῦ Θεοῦ, τό
ὁποῖον προσφέρεται στόν ἄνθρωπο. 

Ἀλλά τί σημαίνει ἡ ἐλευθερία αὐτοῦ τοῦ εἴδους γιά τά κτιστά ὄντα καί
κυρίως γιά τόν ἄνθρωπο; Ὁ ἄνθρωπος δημιουργεῖται κατ’ εἰκόνα τοῦ Τρια-
δικοῦ Θεοῦ. Ἡ περί ἀνθρώπου βιβλική καί πατερική διδασκαλία τῆς Ἐκκλη-
σίας φωτίζεται ἀπό τό περί Ἁγίας Τριάδος δόγμα της. Ὁ κτιστός ἄνθρωπος
εἰκονίζει τόν ἄκτιστο Θεό ὄχι στά γνωρίσματα τῆς φύσης του, στή βιολογική
του ὑπόσταση, ἀλλά στό γεγονός ὅτι ὑπάρχει ὡς μοναδική, ἀνόμοια καί ἀνε-
πανάληπτη προσωπική ὕπαρξη. Τό κατ’ εἰκόνα Θεοῦ στόν ἄνθρωπο δέν
ἐντοπίζεται στίς δυνατότητες τῆς φυσικῆς ἀτομικότητας, ὅπως ἡ νόηση, τά
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συναισθήματα, ἡ ψυχολογική αὐτοσυνειδησία κ.λπ. ἀλλά στή δυνατότητα
τοῦ ἀνθρώπου νά εἶναι πρόσωπο, συγκεφαλαιώνοντας ὁλόκληρη τήν
ἀνθρώπινη φύση καί δι’ αὐτῆς τόν κόσμο ὁλόκληρο. Κάθε ἀνθρώπινο πρό-
σωπο ὑποστασιάζει, διακρατεῖ καί ἐκφράζει μέ ἰδιαίτερο τρόπο τήν κοινή
ἀνθρώπινη φύση. Τό ὅτι εἴμαστε πρόσωπα δέν ὀφείλεται ἁπλῶς στή λογική
μας φύση, ἀλλά στόν τρόπο τῆς ὕπαρξής μας, πού εἶναι ἡ ἐλευθερία καί ἡ ἀγά-
πη, δηλαδή ἡ προσωπική ἑτερότητα. Διά τοῦ ἐνούσιου προσώπου καί ὄχι διά
τῆς ἀπρόσωπης φύσεώς μας μποροῦμε νά σχετιστοῦμε μέ τόν προσωπικό
Θεό. Τό πρόσωπο ὡς ὑπέρτατη κατηγορία τῆς ὕπαρξης μπορεῖ νά ὑπερβαίνει
τήν ἀναγκαιότητα καί τούς προκαθορισμούς τῆς κτιστῆς φύσεώς του καί νά
ἀνταποκρίνεται ἐλεύθερα στήν κλήση τῆς ἐλευθερίας καί τῆς ἀγάπης τοῦ
προσωπικοῦ Θεοῦ. Τό κατ’ εἰκόνα, ἐν τέλει, ἀναφέρεται στήν προσωπική ἑτε-
ρότητα, στόν κοινό τρόπο ὑπάρξεως τοῦ Θεοῦ καί τοῦ ἀνθρώπου.

Ἐξάλλου, ἡ ψυχοσωματική ὀντότητα τοῦ ἀνθρώπου δέν εἶναι «τυχαῖο
ἀτύχημα», ἀλλά ἐντάσσεται ἀκριβῶς στό ἐπίκεντρο τοῦ σκοποῦ ὁλόκληρης
τῆς κτίσεως. Γι’ αὐτό καί ὁ ἄνθρωπος δημιουργεῖται τελευταῖος ὡς ὁ μικρό-
κοσμος πού συγκεφαλαιώνει στήν ὕπαρξή του τά στοιχεῖα τοῦ κόσμου. Ἐφό-
σον τό ἀνθρώπινο σῶμα προέρχεται ἀπό τή σύσταση τοῦ αἰσθητοῦ κόσμου,
ὁλόκληρη ἡ κτίση πορεύεται πρός τήν αἰωνιότητα ἤ πρός τόν ἀφανισμό της
μέσω τοῦ ἀνθρώπου. Μιά τέτοια ὀργανική συσχέτιση ἀνθρώπου καί κόσμου
στήν πατερική θεολογία δέν ὑπόκειται σέ καμία μανιχαϊστική δυαρχία καί
ἀντίθεση μεταξύ ὕλης καί πνεύματος, φύσεως καί «πνευματικοῦ» ἀνθρώπου.
Τόσο ἡ φύση τοῦ κόσμου ὅσο καί ἡ σύσταση τοῦ ἀνθρώπου εἶναι κτιστές.
Μονάχα ὁ ἄνθρωπος ἀπό ὅλα τά ἄλλα αἰσθητά ὄντα, ὡς σῶμα καί ψυχή,
μπορεῖ νά κοινωνήσει ἐλεύθερα μέ τή θεία ζωή, ἀνυψώνοντας καί ἀπομα-
κρύνοντας ἔτσι καί τό σῶμα του καί κατ’ ἀναλογίαν ὁλόκληρη τήν αἰσθητή
κτίση ἀπό τήν τρεπτότητα καί τή φθορά τοῦ θανάτου. Ἡ κτίση ἐξαρτᾶται ἐξ
ὁλοκλήρου ἀπό τόν ἄνθρωπο. Ὁ ἄνθρωπος, λοιπόν, ἐφόσον ἀφενός μετέχει
σέ ὅλα τά ὄντα, αἰσθητά καί νοητά, καί, ἀφετέρου, ἐπικοινωνεῖ μέ τόν Θεό,
ἔχει στόχο τήν ἑνοποίηση καί προσαγωγή ὅλων τῶν κτισμάτων στόν δημι-
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ουργό: «Νά γίνει ἄλλος ἄγγελος τοῦ Θεοῦ ἐπί τῆς γῆς, προσάγοντας διά τοῦ
ἑαυτοῦ του στόν Θεό κάθε εἶδος κτίσεως, ἀφοῦ μετέχει σέ ὅλα τά ὄντα καί
στόν ὑπεράνω τῶν ὄντων, ὥστε τό κατ’ εἰκόνα νά πραγματωθεῖ ἐπακριβῶς»
(Γρηγόριος Παλαμᾶς, Ἀντιρρητικός 7, 36). Ἡ στενότατη σχέση κόσμου καί
ἀνθρώπου ἀναδιατάσσεται μέ τό παράδοξο γεγονός τοῦ Χριστοῦ, ὁ ὁποῖος
εἰσέρχεται στήν Ἱστορία καί προσλαμβάνει τά ὄντα στήν ἀνθρώπινη φύση
του. Ὁ Θεός πού γίνεται ἄνθρωπος προσλαμβάνει καί μεταμορφώνει τήν
κτίση καί τήν ἱστορία στό συλλογικό σῶμα του πού εἶναι ἡ Ἐκκλησία. Ὁ Χρι-
στός ὡς Θεάνθρωπος καί νέος Ἀδάμ ἀποβαίνει ἡ συλλογική προσωπικότη-
τα, ἡ ὁποία ἐνσωματώνει τούς πάντες καί τά πάντα, διαμορφώνοντας μιά
νέα καί ριζική ὀντολογία τοῦ κάλλους, πέρα ἀπό τή φθορά καί τόν θάνατο
τῶν κτιστῶν. Ὁ σκοπός τῆς παιδείας τοῦ κάλλους, αὐτό πού ἡ παράδοση
τῆς Εκκλησίας ὀνομάζει φιλοκαλικό ἦθος καί ἀσκητικό κατόρθωμα, εἶναι ἡ
συγκρότηση τῆς εἰκόνας τοῦ Θεοῦ στόν ἄνθρωπο. Ὁ ἄνθρωπος ὡς εἰκόνα
τοῦ Θεοῦ, ἔχει τή δυνατότητα νά βλέπει τό κάλλος στήν κτίση, μπορεῖ νά τό
ἀναδείξει μέ τή δημιουργικότητα, μέ τόν σεβασμό καί μέ τήν αἰσθητική καλ-
λιέργεια τή δική του καί τοῦ κόσμου. Τό ὅτι ὁ κόσμος εἶναι καλός καί μπορεῖ
νά γίνει ὁ τόπος τῆς ἐμφάνειας ἤ τῆς ἀπουσίας τοῦ Θεοῦ, τοῦτο μόνο διά
τοῦ ἀνθρώπου γνωρίζεται καί πιστοποιεῖται. Τό γεγονός αὐτό δέν ἀποτελεῖ
ἀνθρωπολογικό μαξιμαλισμό, ἀλλά σημαίνει τήν κρίσιμη θέση καί ἀποστολή
τοῦ ἀνθρώπου ἔναντι τῆς κτίσης καί τῆς ἱστορίας. 

Ὁλόκληρη ἡ ὕπαρξη τοῦ ἀνθρώπου λαμπρύνεται καί καθίσταται διορα-
τική τῆς δόξας καί τοῦ κάλλους τοῦ Θεοῦ. «Ἐν τῷ φωτί σου ὀψόμεθα φῶς»
(Ψαλμ. 35,10). Ὅταν ἡ θεολογική σκέψη εἶναι ἀχώριστη ἀπό τή ζωή τῆς
Ἐκκλησίας, τότε ἡ ζωή τοῦ Ἁγίου Πνεύματος γίνεται διάφανη στό θεῖο φῶς
καί ὁ ἄνθρωπος μεταμορφώνεται ὑπαρξιακά σέ «λειτουργικό ὄν». Ἡ πατε-
ρική σκέψη ὑπῆρξε ὄντως μιά δοξολογία τοῦ θείου κάλλους, τῆς δόξας καί
τοῦ φωτός τῆς Ἁγίας Τριάδος. Στήν ἐποπτική αὐτή δοξολογία, τό ὄργανο
τοῦ θεολογικοῦ στοχασμοῦ δέν εἶναι ἀπευθείας καί αὐτονομημένα ὁ νοῦς ἤ
ἡ σκέψη, ἀλλά ἡ καρδία μέ τή βιβλική καί ἡσυχαστική ἔννοια, ἀγκαλιάζον-
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τας καί ἑνοποιώντας ἔτσι ὅλες τίς δυνατότητες τοῦ ἀνθρώπου, τίς ὁποῖες
μεταμορφώνει «κατ’ εἰκόνα Θεοῦ». Στό «μυστήριο» τῆς γνώσης τοῦ Θεοῦ
ὑπάρχει πάντοτε ἡ ἀποφατική ὡς μετα-εννοιολογική διάσταση, ἡ μυστηρια-
κή περιχώρηση κτιστοῦ καί ἀκτίστου στό σῶμα τοῦ Ἀναστάντος. Ἐδῶ ἡ
γνώση λειτουργεῖ ὡς μέθεξη καί σχέση, ὄχι ὡς κατοχή ἀλλά ὡς ἀνοικτότητα,
ὡς δοξολογική ἔκπληξη τῆς ὕπαρξης μπροστά στό μυστήριο τοῦ Θεοῦ καί
τοῦ ἀνθρώπου. Γι’ αὐτό καί ὁ λειτουργικός λόγος τῆς Ἐκκλησίας ἐκφράζεται
ποιητικά καί εἰκαστικά, εἶναι γεμάτος εἰκόνες, ἀποφθέγματα καί σύμβολα.
Ἡ λειτουργική γλώσσα γίνεται ἰχνηλασία, μύηση καί σπουδή στή γλώσσα
τοῦ ἀρρήτου, λόγος, εἰκόνα καί σιωπή μαζί. Κατά τήν ἐν Χριστῷ κάθοδο τοῦ
Ἁγίου Πνεύματος, «σιγησάτω πᾶσα σάρξ βροτεία». Ἄλλοτε πρόκειται γιά
μιά ἀποφατική ἀσυνέχεια τοῦ θεολογικοῦ λόγου, πού γίνεται ποίηση καί
δοξολογία καί ἄλλοτε γιά μιά σπειροειδή ἀνέλιξη, σάν μιά μουσική καί λει-
τουργική σύνθεση, κυκλική καί ἀνερχόμενη γιά νά ἐκφράσει τό θάμβος καί
τή σιωπή τοῦ ἀνθρώπου ἐνώπιον τοῦ μυστηρίου. 

Ἐφόσον ἡ Εὐχαριστία προκρίνεται στή λειτουργική ἔκφραση καί ζωή τῆς
Ἐκκλησίας, αὐτή προσδιορίζει καί τήν ἀνθρωπολογία της. Κατά τούς Πατέ-
ρες τῆς Ἐκκλησίας ὁ ἄνθρωπος εἶναι λειτουργικό ὄν, δηλαδή ἡ ὕπαρξή του
εἶναι βαθύτατα «εὐχαριστιακή» καί δοξολογική ἔναντι τοῦ Θεοῦ. Ἡ δοξολο-
γική αὐτή στάση τοῦ ἀνθρώπου ἀποκαλύπτει, ἀφενός, τό κάλλος τοῦ Θεοῦ,
μύστης καί προσκυνητής τοῦ ὁποίου γίνεται ὁ ἄνθρωπος καί, ἀφετέρου, τή
θεολογία τοῦ κάλλους. Ἡ θεολογία, ὅπως τήν ζεῖ καί τήν ἐκφράζει ἡ Ὀρθό-
δοξη Παράδοση εἶναι ἀπαραιτήτως ἀχώριστη ἀπό τήν ὡραιότητα. Στήν
πραγματικότητα ἔχουμε νά κάνουμε μέ μία ποιητική θεολογία, πού εἶναι ἡ
μόνη κατάλληλη νά προσεγγίσει καί νά ἐκφράσει τό κάλλος τοῦ Θεοῦ. Πρό-
κειται γιά μιάν ἀληθινή διαπροσωπική ποίηση. Ὁ ἄνθρωπος γιά νά ἐκφράσει
τήν ἀλήθεια τοῦ Θεοῦ, τοῦ κόσμου καί τοῦ ἀνθρώπου βυθίζεται στά ἔγκατα
τῆς ὕπαρξης καί μετέχει στή δόξα καί στό φῶς τοῦ Θεοῦ. Ἐν τέλει, ὁ μυστι-
κισμός τῆς Λειτουργίας, πού εἶναι ἐμποτισμένη ἀπό τή θεολογική σκέψη τῶν
Πατέρων τῆς Ἐκκλησίας, εἶναι λουσμένος ἀπό τό κάλλος τοῦ Θεοῦ. Γι’ αὐτό
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καί ἔχει τή δυνατότητα νά ἀναδεικνύει ἐν Ἁγίῳ Πνεύματι καί τόν κατ’ εἰκόνα
Θεοῦ ἄνθρωπο ἐπίσης δημιουργό, καλλιτέχνη καί ποιητή. Ἡ θεολογία αὐτή
τῆς ἔκπληξης ἐνώπιον τοῦ θείου κάλλους ἀποτελεῖ, ἐν τέλει, τήν οὐσία τοῦ
κτιστοῦ, τήν ὁποία ὁ ἄνθρωπος καλεῖται νά ἐκφράσει καί νά ἑρμηνεύσει
«ὑπέρ τῆς τοῦ κόσμου ζωῆς». Τό τελευταῖο αὐτό στοιχεῖο φανερώνει καί τόν
βαθύτατα κοινωνικό καί ἀναφορικό χαρακτήρα τῆς Εὐχαριστίας ὡς σχέσης
ζωῆς καί ἀλληλεγγύης τοῦ ἀνθρώπου μέ τόν συνάνθρωπο ὡς ἀδελφό καί μέ
τήν κτίση ὁλόκληρη. 

Ἡ μορφή τοῦ Χριστοῦ εἶναι ἡ ἀνθρώπινη ὄψη τοῦ Θεοῦ, στήν ὁποία ἀνα-
παύεται τό Ἅγιο Πνεῦμα καί μᾶς ἀποκαλύπτει τήν ἀπόλυτη ὡραιότητα. Τό
θεανθρώπινο κάλλος τοῦ Χριστοῦ καμιά τέχνη δέν μπορεῖ ποτέ νά τό ἀπο-
δώσει ὁλόκληρο, μόνη ἡ εἰκόνα μπορεῖ νά τό ὑπομνηματίσει καί νά τό φωτί-
σει ἀποφατικά καί παραπεμπτικά. Ὁ κόσμος δέν ὑπάρχει παρά γιατί εἶναι
ἀγαπημένος καί ἡ ὕπαρξή του μαρτυρεῖ τόν Πατέρα. «οὕτως γάρ ἠγάπησεν
ὁ Θεός τόν κόσμον» (Ἰω. 3,16). Ἡ ἀγάπη τοῦ Θεοῦ ἀκτινοβολεῖ τό κάλλος
του πρός τά ἔξω καί καλεῖ τά ὄντα νά συμμετάσχουν στήν ὄντως ζωή, πέρα
ἀπό τή φθορά καί τόν θάνατο. Στήν ἰωάννεια ρήση «ὁ Θεός ἀγάπη ἐστί»
ἀντιστοιχεῖ γιά τόν ἄνθρωπο τό «ἀγαπῶ ἄρα ὑπάρχω». Στούς Πατέρες τῆς
Ἐκκλησίας ἡ θεία ὡραιότητα εἶναι μιά θεμελιώδης κατηγορία, βιβλική καί
θεολογική, προσωποποιημένη ἐν Χριστῷ. Ἑρμηνεύοντας τή βιβλική αὐτή
προοπτική, οἱ Πατέρες τῆς Ἐκκλησίας χαράσσουν τίς βάσεις μιᾶς διορατικῆς
θεολογίας τῆς ὡραιότητας. Κατά τόν Διονύσιο Ἀρεοπαγίτη ἡ ὡραιότητα
εἶναι ἕνα ἀπό τά ὀνόματα τοῦ Θεοῦ καί ὁ ἄνθρωπος εἶναι δημιουργημένος
κατά τό αἰώνιο πρότυπο, τό ἀρχέτυπο τῆς Ὡραιότητας, γι’ αὐτό καί συμμε-
τέχει στήν ὡραιότητα τοῦ Θεοῦ. «Τοῦτο τἀγαθὸν ὑμνεῖται πρὸς τῶν ἱερῶν
θεολόγων καὶ ὡς καλὸν καὶ ὡς κάλλος καὶ ὡς ἀγάπη καὶ ὡς ἀγαπητὸν καὶ
ὅσαι ἄλλαι εὐπρεπεῖς εἰσι τῆς καλλοποιοῦ καὶ κεχαριτωμένης ὡραιότητος
θεωνυμίαι… Ταῦτα γὰρ ἐπὶ μὲν τῶν ὄντων ἁπάντων εἰς μετοχὰς καὶ
μετέχοντα διαιροῦντες καλὸν μὲν εἶναι λέγομεν τὸ κάλλους μετέχον, κάλλος
δὲ τὴν μετοχὴν τῆς καλλοποιοῦ τῶν ὅλων καλῶν αἰτίας» (PG 3, 701CD). Ὁ
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ἄνθρωπος βλέπει τήν ὡραιότητα τοῦ ἀόρατου Θεοῦ διαμέσου τῆς ἀνθρώ-
πινης ὄψεως τοῦ Χριστοῦ καί γίνεται ἐραστής τοῦ θείου κάλλους. Οἱ θεο-
φάνειες τῶν προφητῶν, ἡ Μεταμόρφωση στό Θαβώρ, ἡ ἐμπειρία τοῦ πρω-
τομάρτυρα Στέφανου, ἡ ἐμπειρία τῶν ἁγίων ἀποτελοῦν μιά χριστοκεντρική
θέα τοῦ ἀκτίστου κάλλους τοῦ Θεοῦ. Τήν ἀποκαλυπτική καί θεατική αὐτή
ἐμπειρία τῆς Ἐκκλησίας μεταφέρει καί ἐκφράζει ἡ γλώσσα τῆς ὀρθόδοξης
εἰκονογραφίας. Ἡ εἰκόνα ἀναπαριστᾶ τό πρόσωπο πού ἔγινε μέχρι τό σῶμα
του «ναός τοῦ Ἁγίου Πνεύματος», γίνεται τόπος τῶν θείων ἐνεργειῶν καί
κοσμεῖ αὐτό πού ἡ ὑμνολογία τῆς Ἐκκλησίας ὀνομάζει ἀνέκφραστες ἀστρα-
πές τῆς θείας ὡραιότητας. Πρόκειται τελικά γιά θεολογία ποιητική καί εἰκα-
στική πού εἶναι ἐνταυτῷ ἑρμηνευτική. Μιά ἑρμηνευτική πού πραγματώνεται
ἀπό τό Ἅγιο Πνεῦμα διαμέσου ὅλης τῆς ζωῆς τῆς Ἐκκλησίας. 

Ὡστόσο, τό κάλλος δέν εἶναι μιά αἴσθηση ἤ μιά ἰδέα, ἀλλά ἕνα πρόσωπο,
τό πρόσωπο τοῦ Χριστοῦ. Δέν ὑπάρχει τίποτε πιό ὡραῖο καί τέλειο ἀπό τόν
Χριστό, ἀναφωνεῖ ὁ Ντοστογιέφσκι. «Δέν ὑπάρχει στόν κόσμο παρά μόνο
ἕνα θετικά ὡραῖο πρόσωπο, ὁ Χριστός, σέ τρόπο πού ἡ ἐμφάνισή του αὐτοῦ
τοῦ ἄπειρα ὄμορφου προσώπου εἶναι ἕνα θαῦμα καθεαυτό. Ὅλο τό κατά
Ἰωάννην Εὐαγγέλιο ἔχει αὐτό τό νόημα: Βλέπει ὅλο τό θαῦμα μόνο στήν
ἐνσάρκωση, μόνο στή φανέρωση τοῦ ὡραίου». Δέν πρόκειται ἀκόμη γιά
κάποια αἰσθητική θεωρία τῆς ὡραιότητας ἀλλά γιά προσωπική μετοχή καί
μέθεξη σέ αὐτή τήν ὡραιότητα ὡς ἐνεργητική ἐνσωμάτωση στήν ὡραιότητα
τοῦ Χριστοῦ πού μεταμορφώνει. Ὁ Χριστός μέ τήν ἐνανθρώπησή του, δηλα-
δή μέ τόν Σταυρό καί τήν Ἀνάστασή του ἀποκαλύπτει τήν Τριαδική ὡραι-
ότητα. «Ὁ ἐμὸς ἔρως ἐσταύρωται», λέγει ὁ Ἰγνάτιος Ἀντιοχείας καί ὁ ἅγιος
Μάξιμος βλέπει στόν Χριστό τή σταυρωμένη καί ἔμπονη κρίση κάθε εἰκόνας
αὐτοῦ τοῦ κόσμου, τό Ἀρχέτυπο κάθε μορφῆς. Δέν πρόκειται γιά μιά ὑπε-
ρήφανη καί νοερή μεταφυσική τελειότητα, ἀλλά γιά τήν ἀναστημένη ὀμορ-
φιά πού ἀποκαλύφθηκε μέ τήν ἠθελημένη καί ἑκούσια κένωση τοῦ Χριστοῦ
ἀπό τή θεϊκή του παντοδυναμία «ὑπέρ τῆς τοῦ κόσμου ζωῆς». Ἡ ἀπόλυτη
ἀσχήμια τοῦ θανάτου, ὅπως σχολιάζεται ἀπό τόν Ντοστογιέφσκι μέ ἀφορμή
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τό ἔργο τοῦ Holbein τοῦ Νεότερου γιά τόν νεκρό Χριστό, ὑπερβαίνεται μέ
τόν ἀναστημένο Χριστό πού ὡς φῶς διαπερνᾶ τά σκοτάδια τοῦ Ἅδη, σύμ-
φωνα μέ τήν ὀρθόδοξη εἰκόνα τῆς Ἀναστάσεως. Κατά τόν Ντοστογιέφσκι,
«ἡ ἀνθρωπότητα δέν ἔχει ἀνάγκη γιά νά ζήσει ἀπό ἐπιστήμη καί ψωμιά, ἀλλά
μόνη ἡ ὡραιότητα τῆς εἶναι ἀπαραίτητη, γιατί χωρίς τήν ὡραιότητα δέν θά
ἔχει πιά τίποτε νά κάνει σ’ αὐτόν τόν κόσμο! Ἐκεῖ εἶναι ὅλο τό μυστικό, ὅλη
ἡ ἱστορία εἶναι ἐκεῖ». Ὅταν ὁ Ντοστογιέφσκι ἀποφαίνεται ὅτι «ἡ ὀμορφιά θά
σώσει τόν κόσμο», ἀμέσως ἐρωτᾶ «ποιά ὀμορφιά;». Οἱ ρίζες αὐτῆς τῆς ὀμορ-
φιᾶς εἶναι ἐκτός τοῦ κόσμου, ἔρχονται ἀπό ἀλλοῦ. Γιατί ἡ ὀμορφιά στόν
κόσμο, ἐνόσω διαρκεῖ ἡ ἱστορία, τό κακό, ὁ πόνος καί ὁ θάνατος τῶν ὄντων,
εἶναι ἕνα αἴνιγμα. Ἡ διφορούμενη ὄψη της μοιάζει νά διχοτομεῖ τήν ὕπαρξη,
ἄλλοτε θέλγει καί γοητεύει καί, ἄλλοτε, καταστρέφει λυσσαλέα. Ἄλλοτε
ἐμφανίζεται νά ἔχει μέσα της μιά σωστική δύναμη καί ἄλλοτε εἶναι ἀμφίβολη
ὀμορφιά, πού κινδυνεύει νά ἀφανιστεῖ καί νά ἐκπέσει δαιμονικά, γι’ αὐτό ἔχει
ἐπίσης ἀνάγκη νά σωθεῖ καί νά προστατευθεῖ. 

Ἄν ὁ Χριστός εἶναι τό κάλλος ἐν προσώπῳ, τό Ἅγιο Πνεῦμα, τό ὁποῖο
πληροῖ τήν ἀνθρωπότητά του, εἶναι ἡ θεωρημένη Βασιλεία τῆς Ὡραιότητας.
Ὡς φορέας καί δοτήρας τοῦ Τριαδικοῦ κάλλους πρός τά ἔξω, τό τρίτο πρό-
σωπο τῆς Ἁγίας Τριάδος ἀποκαλύπτεται ὡς Πνεῦμα τῆς Ὡραιότητας κατ’
ἐξοχήν. Τό Ἅγιο Πνεῦμα εἶναι ἡ ἄμεση κατάκτηση τῆς Ὡραιότητας, γιατί
μεταδίδει τή λάμψη τῆς ἁγιότητας. Στή θεολογία τῆς Ὀρθόδοξης Ἐκκλησίας,
ὅπως τήν ἐξέφρασε ὁ ἅγιος Γρηγόριος Παλαμᾶς, τό Ἅγιο Πνεῦμα ἐκφράζει
τόν δυναμισμό τῶν ἀκτίστων ἐνεργειῶν ὡς ἐνδοτριαδική περιχώρηση τῆς
θείας ζωῆς, ὡς ἀγαπητική ἑνότητα μέσα στήν προσωπική ἑτερότητα, ὡς
κάλλος τοῦ Θεοῦ. Στή θεολογία καί στήν τέχνη τῆς εἰκονογραφίας τό
Πνεῦμα τῆς Ὡραιότητας εἶναι ἕνα ποίημα χωρίς λόγους. Σέ σχέση μέ τόν
Λόγο, τό εὐαγγέλιο τοῦ Ἁγίου Πνεύματος εἶναι ὀπτικό, θεωρητικό. Σέ μιά
τέτοια προοπτική ἡ Θεοτόκος, ὡς ἀρχέτυπο τῆς γυναίκας, χαριτώνεται ἀπό
τό Ἅγιο Πνεῦμα, γιά νά σαρκώσει μέσα στήν κτίση καί στήν ἱστορία τόν
Θεάνθρωπο Χριστό. Στίς ἀποκαλύψεις του τό Πνεῦμα εἶναι ὁ δάκτυλος τοῦ
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Θεοῦ, ὁ ὁποῖος σχεδιάζει τήν εἰκόνα τοῦ Ὄντος μέ τό ἄκτιστο φῶς. Στήν
εἴσοδο τῆς ἀνέκφραστης Σοφίας τοῦ Θεοῦ στόν κόσμο, πού εἶναι ὁ Υἱός τοῦ
Πατρός, τό Ἅγιο Πνεῦμα παρακινεῖ νά θεωρήσουμε τήν Ὡραιότητα τῆς
αἰσθήσεως καί τήν οἰκοδομεῖ σέ κοσμικό ναό τῆς Δόξας. Τό Ἅγιο Πνεῦμα
μιλᾶ μέσα στήν ὡραιότητα, ὅπως ἔχει μιλήσει στούς προφῆτες. Συνεπῶς, ἡ
ρήση τοῦ Ντοστογιέφσκι γιά τή σωτηρία μέσω τῆς ὀμορφιᾶς, δέν συνιστᾶ
μιά αὐτόνομη καί αἰσθητικά ἄψογη ἀρχή τῆς τέχνης, ἀλλά ἀποτελεῖ ἕναν
ὑπαρξιακό καί θεολογικό τόπο: Τό Ἅγιο Πνεῦμα εἶναι μιά ἄμεση ἀντίληψη
τῆς ὡραιότητας, ἡ προφητική συνείδηση τῆς ὑπαρκτικῆς ἁρμονίας, δηλαδή,
τῆς ἔμπρακτης ἀγάπης καί τῆς κοινωνίας μέ τόν Χριστό. Μέσα στό Πνεῦμα
ὁ ἄνθρωπος ξαναβρίσκει τήν ἄμεση αὐτογνωσία τῆς ὡραιότητας. Γιά τόν
Ντοστογιέφσκι, ἡ ἀνθρώπινη φύση τοῦ Χριστοῦ γεμάτη ἀπό Πνεῦμα, ἀφοῦ
ἔχει θεωθεῖ, εἶναι ἡ ἀπόλυτα καί θετικά ὡραία εἰκόνα. 

Ἡ θεωρητική τέχνη τοποθετεῖται στό κέντρο τῆς κοσμολογίας τῶν Πατέ-
ρων: ἡ θέα τῶν ἀρχετύπων λόγων, τῶν σκέψεων τοῦ Θεοῦ στά ὄντα καί στά
πράγματα, δημιουργεῖ μιά μεγαλοπρεπή ὀπτική θεολογία. Κατά τόν ἅγιο
Μάξιμο τόν Ὁμολογητή, ἡ ὁλοκλήρωση τῆς ἀρχικῆς ὡραιότητας στό τέλειο
Κάλλος προκύπτει στό τέλος, στά ἔσχατα τῆς ἱστορίας, καί λαμβάνει τό ὄνο-
μα τῆς Βασιλείας. Ἡ ἀλήθεια τῶν ὄντων δέν βρίσκεται στήν ἀρχή τους, σέ
αὐτό πού ἦταν ἀλλά σέ αὐτό πού θά εἶναι. Ὁ θεολόγος, ὅπως ἄλλωστε καί
ὁ εἰκονογράφος, εἶναι ὁ θεατής καί προφήτης αὐτῆς τῆς ἐσχατολογικῆς ὁλο-
κλήρωσης τῆς δημιουργίας. Ἡ φυσική ὡραιότητα δέν ἀπεμπολεῖται οὔτε
ἀσφαλῶς ἀπορρίπτεται στήν ὀρθόδοξη παράδοση. Μολονότι ἐκλαμβάνεται
ὡς πραγματική, ἐντούτοις θεωρεῖται εὔθραυστη. Τό κάλλος τοῦ κόσμου δέν
εἶναι ἁπλῶς καί μόνο ἕνα κάλλος «αἰσθητικό», δηλαδή ὑποκειμενική ἐντύ-
πωση πού τήν προκαλεῖ ἡ τέρψη τῶν ἀτομικῶν αἰσθήσεων. Πρόκειται
μᾶλλον γιά τή φανέρωση μιᾶς προσωπικῆς ἐξωκοσμικῆς ἐνέργειας, γιά τόν
λόγο μιᾶς προσωπικῆς μοναδικότητας, πού προϋποθέτει καί φανερώνει
στόν ἄνθρωπο μιά προσωπική δημιουργική παρουσία. Ὁ ἄνθρωπος ὡς
ἄλλος μικρόκοσμος καλεῖται νά ἐκφράσει καί νά καλλιεργήσει αἰσθητικά τό
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φυσικό κάλλος τῆς κτίσεως. Ἡ φύση ἀναμένει στενάζοντας νά σωθεῖ ἡ ὡραι-
ότητά της μέ τόν ἄνθρωπο πού γίνεται ἅγιος. Ἕνα παρόμοιο ἔργο εἶναι ἐσχα-
τολογικό, εἶναι τέχνη πού συγγενεύει μέ τήν ἀποκαλυπτική θέα τῶν ἐσχά-
των πραγμάτων, μέ τήν ἀστραπιαία θέα τῆς εἰκόνας. 

Ὁ ἀληθινός κόσμος εἶναι ὁ μεταμορφωμένος κόσμος πού ξαναβρίσκει
τήν πρωταρχική του διαφάνεια γύρω ἀπό διαφανεῖς ἀνθρώπους σέ σχέση
μέ τόν Θεό καί κυρίως γύρω ἀπό τόν Θεάνθρωπο Χριστό. Ὁ Νικόλαος
Καβάσιλας ἀλλά καί ἡ καλλιτεχνική ἀναγέννηση τῶν Παλαιολόγων ἐξέ-
φρασαν τήν ἴδια μέ τόν ἅγιο Γρηγόριο Παλαμᾶ πνευματικότητα τοῦ ΙΔ΄ αἰ.
Στήν πρώτη περίπτωση ἔχουμε μιά λειτουργική ἐσχατολογία, ὅπου ἡ μέλλου-
σα ζωή ἀναμιγνύεται μέ τήν παρούσα, ὁ  Ἥλιος τῆς δόξας καί ὁ ἄρτος τῶν
ἀγγέλων συγκαταβαίνει στούς ἀνθρώπους, ὁ Θεός ὡς ἀληθινός ἐραστής
δημιουργεῖ τό σύμπαν καί τήν ὡραιότητα, ἐνσαρκώνεται καί πεθαίνει ἀπό
ἀγάπη, Θεός ἐν μέσῳ θεῷν, ὡραῖος ὡραίου κορυφαῖος χοροῦ, ἕλκει στόν ἑαυτό
του ὅλα τά δημιουργήματα, πού σχηματίζουν ἕνα στέμμα γύρω ἀπό τήν
ὑπέρτατη ὡραιότητα (Νικολάου Καβάσιλα, Ἐν Χριστῷ ζωή SC 355, IV, 104).
Στή ρωμαλέα ἔκφραση τῆς τέχνης τῶν Παλαιολόγων τό φῶς τοῦ Χριστοῦ
δοξάζει τά σώματα τῶν ἁγίων, ἀντανακλώντας τή θεϊκή ὡραιότητα πρός
σύμπασα τή δημιουργία. Τό νόημα τῆς μεταμόρφωσης τοῦ σώματος ἀποκα-
λύπτει τήν πρόσληψη καί μεταμόρφωση τῆς κτιστῆς δημιουργίας, φανερώ-
νει τίς πολιτισμικές διαστάσεις τοῦ μυστηριακοῦ καί ἡσυχαστικοῦ ἀνθρω-
πισμοῦ. Ἐν τέλει, πρόκειται γιά τήν πολύ συγκεκριμένη κοινωνία τῆς κτιστῆς
φύσεως ὁλόκληρου τοῦ ἀνθρώπου μέ τήν ἄκτιστη τῶν θείων ἐνεργειῶν.
Εἶναι τό μυστήριο τῆς ὀγδόης ἡμέρας, ἡ ὁποία ἐγκαινιάζεται στά μυστήρια
καί κατά πρόληψη ἀντανακλᾶται στήν ἐμπειρία τῶν ἁγίων. 

Ὡστόσο, ἡ δοξαστική αὐτή μεταμόρφωση τοῦ κτιστοῦ εἶναι τό περιεχό-
μενο τῆς προσωπικῆς συνάντησης μέ τόν Ἐσταυρωμένο καί Ἀναστάντα. Ὁ
ἐν Χριστῷ κόσμος εἶναι ναός τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, πού σημαίνει μεταμόρ-
φωση τοῦ σώματος τοῦ Χριστοῦ καί, συνεπῶς, ὁλόκληρης τῆς δημιουργίας
διά τοῦ θείου Προσώπου, τό ὁποῖο στήν πληρότητά του δίχως ὅρια ἐνσω-
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ματώνει «ἐνυποστάτως» ὅλη τήν ἀνθρωπότητα, μέχρι τά ἀπώτατα βάθη τῆς
«ὕλης». Ἔτσι, ἡ ὕλη, αὐτό τό συμπυκνωμένο κτιστό φῶς, ξαναγίνεται διαφα-
νές στό ἄκτιστο Φῶς. Εἶναι τό «σῶμα πνευματικόν» τοῦ Ἀναστάντος πού
περιλαμβάνει εὐχαριστιακά τούς λόγους τῶν ὄντων καί τῶν πραγμάτων. Ἡ
μετοχή τοῦ Ἁγίου Πνεύματος ἀπό τόν ἄνθρωπο καί κατ’ ἐπέκταση ἀπό τήν
κτίση εἶναι ἕνα ἀσκητικό κατόρθωμα. Πρόκειται γιά μιά ἐσχατολογική ἀντι-
νομία ὅπου ἐγγράφεται ὁ Σταυρός. Ἀπό τό ἕνα μέρος, ἡ μεταμόρφωση τῆς
ζωῆς καί τῆς δημιουργίας ἐν Ἁγίῳ Πνεύματι, ἡ συνεχής δημιουργική προ-
σπάθεια νά γίνει ὁ πολιτισμός εἰκόνα τῆς Βασιλείας. Ἀπό τό ἄλλο μέρος, ἡ
θυσιαστική ἄσκηση τοῦ μοναχοῦ καί τοῦ μάρτυρα, πού ἀρνεῖται ὁποιαδή-
ποτε διαμεσολάβηση καί διά τοῦ τρόπου αὐτοῦ ἑνοποιεῖ τόν οὐρανό μέ τή
γῆ. Στό κέντρο τοῦ Σταυροῦ τίθεται μιά χαρισματική θεωρία, ἡ ὁποία ἐπιδα-
ψιλεύει στήν κτίση ζωή, δικαιοσύνη καί ὀμορφιά. Πρόκειται γιά μία θεωρία
ὄχι ἐνάντια στόν κόσμο, ἀλλά διαμέσου τοῦ κόσμου, γιά τή μεταμόρφωση
τοῦ κόσμου. Τή θεώρηση αὐτή κατά τήν ὁποία ὁ ἅγιος ἀκτινοβολεῖ ἀπό τή
θεία ὡραιότητα, ἡ ὀρθόδοξη ἀσκητική παράδοση ὀνόμασε φιλοκαλία ὡς
ἀγάπη τοῦ ὡραίου. Ὁ ἄνθρωπος γίνεται ποιητής τῆς ἀκτινοβολίας τοῦ Θεοῦ.
Πρόκειται γιά μία ἔξοδο τῆς ἐκκλησιαστικῆς κοινότητας πρός τόν κόσμο καί
τόν πολιτισμό, γιά τήν ἐφαρμογή στήν πράξη τῆς εὐχαριστίας μετά τήν εὐχα-
ριστία, γιά ἕναν γόνιμο διάλογο μέ τόν κόσμο μέ σκοπό τήν πρόσληψη καί
μεταμόρφωση τῆς ζωῆς ὁλόκληρης τῆς δημιουργίας.

Καθώς ἔλεγε ὁ Παῦλος Εὐδοκίμωφ, ἡ ἐποχή τῆς μαζικῆς δημοκρατίας
προσδιορίζεται ἀπό τή μαζική ψυχολογία, λιγότερο ἀπό ἕνα συνειδητό ἀντι-
θεϊσμό, ὅπως τόν περιέγραψε ὁ Ντοστογιέφκι, καί περισσότερο ἀπό ἕναν
μαζοποιημένο ἀθεϊσμό πού ἔγινε κατά κάποιο τρόπο προφανής. Πρόκειται
γιά ἕναν ἀθεϊσμό τῆς πράξης, γιά ἕναν μηδενισμό τῆς πράξης, γιά τόν θάνα-
το τοῦ Θεοῦ σέ ἕνα σύμπαν λεηλατημένο, γιά τή χειραφέτηση τῆς τέχνης
ἀπό τή χριστιανική πίστη γιά λόγους κοσμικούς. «Ὁ σύγχρονος πολιτισμός
δέν ὀρθώνεται καθόλου “ἐναντίον τοῦ Θεοῦ” ἀλλά διαμορφώνει μιά ἀνθρω-
πότητα “δίχως Θεό”». Ὁ πολιτισμός τῆς μηχανῆς ἐπέβαλε μιά νέα μαγική

������ �������� 2.qxp_Layout 1  20/04/2018  13:43  Page 21



αὐτοκρατορία πάνω στόν ἄνθρωπο καί ἐνῶ ὅλα γίνονται γιά τή ζωή, ὁ σκο-
πός τῆς ζωῆς δέν ἔχει πλέον κανένα νοηματικό καί ὀντολογικό ἄξονα παρε-
κτός τόν μηδενιστικό εὐδαιμονισμό τῶν προγραμματισμένων καί ἀέναων
ἀπολαύσεων. Στόν νέο αὐτόν αἰώνα τῆς τεχνόπολης καί τοῦ συλλογικοῦ
μηδενός, γιά νά πραγματωθεῖ ἐκ νέου ἡ ἀνοικτή προοπτική πρός τό ὑπερ-
βατικό, χρειάζεται ἡ μαρτυρία ἑνός ἀνανεωμένου χριστιανισμοῦ. «Τό ἐμπό-
διο προέρχεται ἀπό τήν ἄμορφη μάζα τῶν πιστῶν. Δέν εἶναι τόσο οἱ χριστια-
νοί πού ἔρχονται σέ ἕναν κόσμο ἄθεο ὅσο ὁ ἀθεϊσμός πού ζεῖ ἐντός τῶν χρι-
στιανῶν». Τό χριστιανικό μήνυμα μοιάζει νά ἀποσαρκώθηκε καί συχνά
μεταβάλλεται σέ μιά συμβατική θρησκευτικότητα, σέ ἕνα κράμα ἀπό ἠθικι-
σμό, πιετισμό, πνευματική τρομοκρατία, πού οἱ σύγχρονοί μας συγχέουν μέ
τό «εὐαγγέλιο», τήν καλή ἀγγελία. Ἐν τέλει, ἡ χριστιανική στάση ἐνώπιον
τοῦ σύγχρονου πολιτισμοῦ, καταφανῶς ἐκκοσμικευμένου, ὀφείλει νά εἶναι,
πέρα ἀπό μιά βαθιά ὑπαρξιακή συνειδητοποίηση τῆς κατάστασης, ἕνα εἶδος
δραστήριας ἐσχατολογίας καί δημιουργικῆς ἁγιότητας. Ἡ Λειτουργία ὀφεί-
λει νά συναντήσει τόν πολιτισμό, νά τόν φωτίσει στό Φῶς τῆς Ὀγδόης Ἡμέ-
ρας καί νά τόν μεταμορφώσει σέ «κοσμική λειτουργία»: «Κάθε σοφός, δια-
νοούμενος, καλλιτέχνης, κοινωνικός μεταρρυθμιστής, ὀφείλει νά ἐπανεύρει
τά χαρίσματα τοῦ Βασίλειου Ἱερατεύματος καί καθένας στόν τομέα του, ὡς
“ἱερέας”, χρειάζεται νά ἀναδείξει τήν έρευνά του σέ ἱερατικό λειτούργημα,
σέ μυστήριο πού μεταμορφώνει κάθε ἔκφραση τοῦ πολιτισμοῦ σέ θεοφανικό
τόπο: νά ὑμνήσει τό Ὄνομα τοῦ Θεοῦ μέσω τῆς ἐπιστήμης, τοῦ στοχασμοῦ,
τῆς κοινωνικῆς δράσης ἤ τῆς τέχνης. Μέ τόν τρόπο του ὁ πολιτισμός
συναντᾶ τή Λειτουργία, καθιστᾶ αἰσθητή τήν “κοσμική λειτουργία”, ὁ πολι-
τισμός γίνεται δοξολογία». 

Στήν ἐποχή μας, παρά τά ἐπιτεύγματα τοῦ ἔνδοξου παρελθόντος, ἡ σχέση
Ἐκκλησίας καί πολιτισμοῦ, κατέστη πλέον μιά δύσκολη σχέση. Ἄν ἡ ὀρθό-
δοξη πνευματικότητα εὔκολα μετατρέπεται στήν ἐποχή μας σέ μιά ψυχοπα-
θολογία ἄμεσης ἱκανοποίησης τῆς θρησκευτικῆς ἀνάγκης γιά πνευματική
τελείωση καί ἠθικό αὐτοδικαιωτισμό, ἡ κατάσταση τῆς λειτουργικῆς ζωῆς
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τῶν ὀρθοδόξων δέν ἐμπνέει κανέναν ἐνθουσιασμό. Στίς μέρες μας, τό λει-
τουργικό ἦθος μοιάζει ἐγκλωβισμένο στήν τελετουργική ἐξυπηρέτηση τῶν
θρησκευτικῶν ἀναγκῶν ἑνός ἀπρόσωπου καί ἀνώνυμου πλήθους, δίχως κοι-
νωνία καί σχέση ζωῆς μέ τόν συνάνθρωπο ὡς ἀδελφό. Συχνά, ἡ προσέλευση
στή Θεία Λειτουργία ἀπό συμμετοχή στό εὐχαριστιακό Σῶμα τοῦ Χριστοῦ
ὡς ὑπαρξιακή σχέση μέ τόν Θεό, τόν κόσμο καί τόν συνάνθρωπο, ἐκπίπτει
στό ἐπίπεδο τῆς ἀκρόασης ἑνός ἠθικολογικοῦ κηρύγματος, ἄσχετου μέ τήν
ταυτότητα καί τό ἦθος τῆς Ἐκκλησίας. Τυπολατρία, ἐγκεφαλική ἤ ψυχολο-
γική προσέγγιση τῆς λατρείας, ἀκατανόητη γλώσσα καί συμβολική, παθη-
τική παρακολούθηση μιᾶς θρησκευτικῆς παράστασης, πού δέν εἶναι πλέον
ἔργον τοῦ λαοῦ (λειτουργία). Ἡ λατρευτική πράξη τῶν ὀρθοδόξων, παρά τόν
λαμπρό βυζαντινό διάκοσμο καί τό συμβολικό τυπικό της, μοιάζει νά ἱκα-
νοποιεῖ ἁπλῶς ἕναν θρησκευτικό καταναλωτικό εὐδαιμονισμό, νά ἀφορᾶ
τά ἄτομα στήν ἰδιώτευση καί στή μοναξιά τοῦ πλήθους καί ὄχι τά πρόσωπα
τῆς εὐχαριστιακῆς κοινότητας. 

Τά ἴδια ἐπιφαινόμενα παρατηροῦνται καί στόν χῶρο τῆς ἐκκλησιαστικῆς
τέχνης, ἡ ὁποία σαρκώνει, προεκτείνει καί ἐκφράζει τό λειτουργικό ἦθος τῆς
εὐχαριστιακῆς κοινότητας. Τό ἦθος τῆς λειτουργικῆς τέχνης δέν συνιστᾶ
ἔργο κοινωνίας καί σχέσης, ἀνάδειξη τῆς εὐχαριστιακῆς χρήσης τοῦ κόσμου
καί τῆς ὕλης, ἀλλά τεχνική ἀπομίμησης καί ἀντιγραφῆς τῶν κορυφαίων ἐπι-
τευγμάτων τῆς ἐκκλησιαστικῆς τέχνης τοῦ παρελθόντος. Ὅπως ἀκριβῶς τό
ὀρθόδοξο ἦθος ἀλλοτριώνεται καί ἐκπίπτει σέ ἀντικειμενική ἠθική, ἔτσι καί
ἡ λειτουργική τέχνη ἀλλοιώνεται σέ ἀπρόσωπη θρησκευτική τεχνική. Τό
πάγωμα τῆς αἰσθητικῆς καί ἡ θρησκειοποίηση τοῦ ἤθους τῆς λειτουργικῆς
τέχνης ἐκφράζονται ἀπό τόν στατικό καί διακοσμητικό χαρακτήρα τῆς σύγ-
χρονης ἐκκλησιαστικῆς τέχνης. Ἀφοῦ ξεπέρασε τόν δυτικό θρησκευτικό
νατουραλισμό, ἡ σύγχρονη ἐκκλησιαστική τέχνη μιμεῖται βιομηχανοποιημέ-
να καί στερεότυπα τό κάλλος καί τήν ἀλήθεια τῆς ὀρθόδοξης τέχνης. Κατά
τρόπο ἀνιστόρητο καί μᾶλλον ἰδεολογικό, γίνεται «νεοβυζαντινή» τέχνη τῆς
ἀπομίμησης καί τῆς στείρας ἀντιγραφῆς, τεχνική τῆς ἐπανάληψης τοῦ ἔνδο-
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ξου παρελθόντος καί ὄχι τῆς διαρκοῦς πρόσληψης καί ἀνάδειξης τῆς ὕλης
ὡς κάλλους καί ὀμορφιᾶς τῆς σάρκας τοῦ ἐνανθρωπήσαντος Θεοῦ, ὡς
μετοχῆς καί τῆς ἄλογης δημιουργίας στόν προσωπικό τρόπο ὑπάρξεως. 

Μέ τά λόγια τοῦ π. Γεωργίου Φλωρόφσκυ, θά λέγαμε ὅτι σήμερα, ὅσο
ποτέ ἄλλοτε, χρειαζόμαστε μιά θεολογία τοῦ πολιτισμοῦ, ἡ ὁποία νά λαμ-
βάνει ὑπόψη τήν ἀγωνία τοῦ σύγχρονου κόσμου, πού πληγωμένος ἀπό τόν
μηδενισμό καί τήν ἐκκοσμίκευση, ἔχασε τήν ἔμπνευση καί τό ὅραμά του γιά
τό νόημα τοῦ κόσμου καί τῆς ἱστορίας. Πρό πάντων, χρειαζόμαστε νά ἐπα-
νακάμψουμε στό ἐποπτικό καί διορατικό βάθος τοῦ θεολογικοῦ λόγου, νά
συλλαβίσουμε ἐκ νέου τό μυστήριο τοῦ μανικοῦ ἔρωτα τοῦ Θεοῦ, ὁ ὁποῖος
δέν ἐπιβάλλεται ὡς μεταφυσική αὐθεντία καί ἀναγκαιότητα, ἀλλά ἀποκα-
λύπτεται προσωπικά στήν ἐλεύθερη ἀνταπόκριση τῆς ἀγάπης τοῦ ἀνθρώ-
που καί γίνεται ἐν Χριστῷ τό κατάλυμα καί τό πλήρωμα τῶν ἀνθρώπινων
ἐρώτων. Ἡ ἀγάπη τοῦ Θεοῦ φανερώνεται ἐν Χριστῷ στήν πρόσληψη καί
μεταμόρφωση τοῦ ἀνθρώπου καί τῆς κτίσεως. Στό κάλλος τῆς μορφῆς τοῦ
Χριστοῦ καλεῖται νά μετάσχει ἐλεύθερα διά τοῦ ἀνθρώπου σύμπασα ἡ δημι-
ουργία. Ὁ Χριστός εἶναι ὁ τέλειος ἄνθρωπος «ὁ ὡραῖος κάλλει, παρὰ πάντας
βροτούς… ὁ τὴν φύσιν ὡραΐσας τοῦ παντός». Τό κάλλος τοῦ ἀνθρώπου καί
τῆς δημιουργίας δέν εἶναι τυχαῖο ἀτύχημα ἤ ἕνα αὐτοαναφορικό καί κλειστό
σύμπτωμα στήν ἀνακυκλούμενη ὀντολογία τῆς φθορᾶς, ἀλλά ἀναφέρεται,
ἀντανακλᾶ καί διαρκῶς παραπέμπει στό κάλλος τοῦ Θεοῦ.

Μιά τέτοια θεώρηση προϋποθέτει τή δημιουργική ἐπανασύνδεση τῆς
σύγχρονης θεολογίας μέ τή θεολογία τῶν Ἑλλήνων Πατέρων τῆς Ἐκκλη-
σίας, ἀλλά κυρίως τήν ἐπανεύρεση τῆς ἐμπνευσμένης στάσης τους ἔναντι
τοῦ κόσμου καί τῆς ἱστορίας. Χρειαζόμαστε μιά σύνθεση τοῦ πατερικοῦ
ἤθους καί φρονήματος μέ σύγχρονους ὅρους. Ἔχουμε ἀνάγκη μιά ἑρμηνευ-
τική στάση, ἡ ὁποία θά συνδέσει τό θεολογικό ἦθος τῆς Ἐκκλησίας γόνιμα
καί δημιουργικά, ἀφενός, μέ τόν σύγχρονο πολιτισμό καί, ἀφετέρου, μέ τό
περιεχόμενο καί τή γλώσσα τῆς ἐκκλησιαστικῆς ἐμπειρίας. Μιά ἁπλή γραμ-
ματολογική ἐπιστροφή στούς πατέρες, μιά νεοσχολαστική νοοτροπία τῶν
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παραπομπῶν καί τῶν πατερικῶν χωρίων, ἡ ὁποία κατασκευάζει ἐπιχειρήμα-
τα κύρους καί αὐθεντίας γιά νά δικαιώσει ἐξωτερικά μιά θρησκευτική ἀντί-
ληψη, δέν μπορεῖ οὔτε νά διαλεχθεῖ οὔτε καί νά ἀπαντήσει στίς ἀγωνίες καί
στά προβλήματα τοῦ σύγχρονου ἀνθρώπου. Μιά τέχνη τῆς ἐπανάληψης, ἡ
ὁποία ἁπλῶς μιμεῖται ναρκισσιστικά τή λαμπρότητα, τό μεγαλεῖο καί τήν
πολυτέλεια τῆς βυζαντινῆς περιόδου, ἀναπαράγοντας φορμαλιστικά ἀντί-
τυπα ναῶν καί εἰκόνων, δέν συνιστᾶ φανέρωση τοῦ κάλλους καί τῆς ὀμορ-
φιᾶς τοῦ ἐνανθρωπήσαντος Θεοῦ ἐδῶ καί τώρα στίς πραγματικές συνθῆκες
τοῦ ἀνθρώπου καί τῆς ἱστορίας. Ἡ ὀμορφιά στήν Ἐκκλησία δέν εἶναι μιά
αἰσθητική καί μουσειακή κατηγορία, ἀλλά ἡ μυστηριακή φανέρωση τοῦ
Θεανθρώπου Χριστοῦ πού σώζει τόν κόσμο καί τόν ἄνθρωπο. 
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