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■ Ἡ κυρία αἰτία τῆς Ἀποστασίας τοῦ Δυτικῦ Χριστιανισμοῦ

Ἡ αἵρεση περὶ
«Ἱκανοποιήσεως τῆς Θείας Δικαιοσύνης» *

Ἀναφορὰ σὲ μιὰ ἀπὸ τὶς πλέον βλάσφημες 
καὶ κακόδοξες πλάνες τοῦ Παπισμοῦ

Εἰσερχόμαστε μὲ τὴν Χάρη τοῦ Θεοῦ στὴν 
Ἁγία καὶ Μεγάλη Ἑβδομάδα, κατὰ τὴν 

ὁποία ἡ Ἁγία μας Ἐκκλησία μᾶς καλεῖ νὰ 
ἀκολουθήσουμε τὸν Λυτρωτή μας Χριστὸ 
στὸν δρόμο πρὸς τὸν Γολγοθᾶ. Νὰ βιώσου-
με τὰ Ἄχραντα Πάθη Του, τὰ ὁποῖα δέχτηκε 
νὰ ὑποστεῖ γιὰ τὴ δική μας ἀπολύτρωση καὶ 
σωτηρία καὶ νὰ πανηγυρίσουμε τὴν λαμ-
προφόρο Ἀνάστασή Του. Νὰ Τὸν ὑποδε-
χτοῦμε «λαμπαδηφόροι», ὡς τὸν «δικαιο-
σύνης ἥλιον, πᾶσι ζωὴν ἀνατέλλοντα»1. 

Ἔχουμε ἄλλωστε τὴν ὕψιστη δωρεὰ καὶ εὐλογία νὰ εἴμα-
στε μέλη τῆς ἀληθινῆς καὶ μοναδικῆς Ἐκκλησίας τοῦ Χριστοῦ, 
τὰ ὁποῖα μποροῦμε νὰ ζοῦμε, ὡς τὰ μύχια τῆς ψυχῆς μας, τὸ 
κοσμοσωτήριο γεγονὸς τῆς Ἀναστάσεως τοῦ Κυρίου καὶ Λυ-
τρωτή μας Χριστοῦ καὶ μὲ αὐτὴ τὴν πίστη πορευόμαστε στὸν 
τραχὺ ἐπίγειο βίο μας. Ἔχουμε τὸ προνόμιο νὰ ἀνήκουμε 
στὴν «Ἐκκλησία τῆς Ἀναστάσεως», ὅπως χαρακτηρίζεται ἡ 
Ὀρθόδοξος Ἐκκλησία μας!

Θὰ προσεγγίσουμε τὴν χαρὰ τῆς Ἀναστάσεως ὑπὸ τὴν προ-
ϋπόθεση, ὅτι θὰ βιώσουμε τὰ Θεία Παθήματα στὴν πραγματική 
τους διάσταση καὶ γιὰ τοῦτο ἡ Ἁγία μας Ἐκκλησία φρόντισε νὰ 
μᾶς παραθέσει αὐτὲς τὶς Ἅγιες Ἡμέρες ἕναν πλούσιο πνευματικὸ 
ἀνεφοδιασμό, στὶς λατρευτικὲς καὶ λειτουργικές Της Ἀκολουθίες. 

Ὀρθοδοξία
«Τίς κοινωνία φωτὶ 

πρὸς σκότος;» 

καὶ Αἵρεσις
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Μέσῳ τῆς ὑπέροχης Ὑμνολογίας, μᾶς εἰσάγει στὸ Μυστή-
ριο τῆς Σωτηρίας, ὄχι ὡς στεῖρα νοητικὴ σύλληψη, ἀλλὰ ὡς 
βιωματικό γεγονός. Ἡ Ὀρθόδοξη Καθολικὴ Ἐκκλησία μας, ἡ 
Μία, Ἁγία, Καθολικὴ καὶ Ἀποστολικὴ Ἐκκλησία τοῦ Χριστοῦ, 
καθοδηγούμενη ἀπὸ τὸ Πανάγιο Πνεῦμα «εἰς πᾶσαν τὴν 
ἀλήθειαν» (Ἰωάν. ιϚ´ 17), θέτει σαφῆ ὅρια ἀνάμεσα στὸ ὑπερ-
φυσικὸ καὶ τὸ φυσικό, ἀνάμεσα στὸν Θεὸ καὶ τὸν ἄνθρωπο, 
ἀνάμεσα στὴν Θεία Ἀποκάλυψη καὶ τὴν ἀνθρώπινη γνώση. 
Ἕνεκα τούτου, δὲν προβάλλει τὸ «πῶς» τῆς σωτηρίας μας, ἡ 
ὁποία εἶναι Μυστήριο, ἀλλὰ στέκεται στὸ σωτήριο ἀποτέλε-
σμα, στὴν διὰ τοῦ Χριστοῦ ἀπολύτρωσή μας.

Ἀντίθετα μὲ τὴν Ἐκκλησία μας, οἱ αἱρέσεις, ὡς «σπέρματα 
τοῦ διαβόλου», ἀποθεώνουν τὸν ἀνθρώπινο νοῦ, θέλοντας 
τὰ πάντα ἐξηγούμενα ἀπὸ αὐτόν. Αὐτὴ εἶναι ἄλλωστε ἡ οὐσία 
τῆς αἵρεσης, ἡ πρόταξη τῆς ἀτομικῆς σκέψης σὲ σχέση μὲ τὴν 
ἀποκεκαλυμμένη ἀλήθεια τῆς Ἐκκλησίας. Καὶ εἶναι γνωστὸ 
πὼς ἡ ἀποθέωση τοῦ ἀνθρώπινου νοῦ ἔλαβε χώρα στὴν αἱρε-
τικὴ Δύση, μὲ τὸν σχολαστικισμό, τὴν νοησιαρχία, στὴν ὁποία 
ὑπέταξαν τὴν Θεία Ἀποκάλυψη καὶ τὴν ἀπογύμνωσαν ἀπὸ 
τὸν ὑπερβατικὸ καὶ μυστικό της χαρακτῆρα.

* * *
Μιὰ τέτοια χαρακτηριστικὴ περίπτωση εἶναι καὶ ἡ φο-

βερὴ καὶ ὑπερβαλλόντως βλάσφημη αἵρεση «Περὶ τῆς Ἱκα-
νοποιήσεως τῆς Θείας Δικαιοσύνης», ἡ ὁποία προσβάλλει 
καίρια τὸ Δόγμα τῆς Ἐκκλησίας περὶ σωτηρίας. Τὸ ἐκκοσμι-
κεύει, ἐντάσσοντάς το στὴν ἀντίληψη περὶ κοσμικοῦ δικαίου, 
στὴν ἔννοια τῆς δικαιοσύνης, ὅπως τὴν ἀντιλαμβάνεται ὁ κό-
σμος καὶ δὴ στὴν μεσαιωνικὴ περὶ δικαιοσύνης ἀντίληψη ποὺ 
ἐπικρατοῦσε, ὅταν κυριαρχοῦσε στὴν Εὐρώπη ὁ φράγκικος 
ἀπάνθρωπος φεουδαλισμός. Τότε ποὺ οἱ Φράγκοι ἡγεμόνες 
θεωροῦνταν ἐπὶ γῆς θεοὶ καὶ οἱ ὑποτελεῖς τους ἀνδράποδα, 
ἐπιβάλλοντας σ᾿ αὐτοὺς τὴν ὁποιαδήποτε θέλησή τους.

Μέσα σὲ αὐτὸ τὸ νοσηρὸ κλῖμα ὁ Θεὸς ἔπαψε νὰ πιστεύεται 
καὶ νὰ θεωρεῖται ὡς Ἀγάπη καὶ Πηγὴ τῶν Οἰκτιρμῶν, ἀλλὰ 
λογίστηκε ὡς κάποιος ἀπόκοσμος φεουδάρχης καὶ ἡ συμ-
περιφορά του ὡς μισάνθρωπη φεουδαλικὴ ἐξουσία. Ὅπως 
λειτουργοῦσε ἡ ἀπάνθρωπη ἐξουσία τῶν φεουδαρχῶν, ἔτσι 
κατανοήθηκε καὶ ἡ «ἐξουσία» τοῦ Θεοῦ. Ὅπως ἐφάρμοζαν 
ἐκεῖνοι τὸ «δίκαιό» τους στοὺς δουλοπάροικους ὑπηκόους 
τους μὲ βία, ἔτσι ὥρισαν καὶ τὸ Θεὸ νὰ ἐπιβάλλει τὸ δικό του 
δίκαιο μὲ βία, ἀπανθρωπιὰ καὶ «ἐξιλεωτικές» τιμωρίες. Ὅπως 
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ζητοῦσαν καὶ ἐπέβαλλαν ἐκεῖνοι φρικτὲς τιμωρίες καὶ ἀντί-
ποινα γιὰ προσβολὲς καὶ ἀδικήματα στοὺς ὑπηκόους τους, 
ἔτσι καὶ ὁ Θεὸς «ἀπαιτεῖ» τιμωρίες, ἀντίποινα καὶ «ἐξιλεώ-
σεις» ἀπὸ τοὺς ἀνθρώπους !

● Τί εἶναι λοιπὸν αὐτὴ ἡ παπικὴ πλάνη, ἡ ὁποία κληρονο-
μήθηκε καὶ στοὺς προτεστάντες; Μᾶς τὸ ἐξηγεῖ ὁ θεολόγος κ. 
Ἰωάννης Καρντάσης: 

«Ἕνα ἀπὸ τὰ κύρια δογματικὰ θέματα, ποὺ χωρίζουν 
τὴν Ὀρθόδοξη Ἐκκλησία ἀπὸ τὸν Παπισμὸ εἶναι καὶ αὐτὸ 
τῆς ἱκανοποίησης τῆς θ. δικαιοσύνης. Συγκεκριμένα, ἐνῶ 
ἡ Ὀρθόδοξη Ἐκκλησία πρεσβεύει, ὅτι ὁ θάνατος εἶναι δη-
μιούργημα τοῦ Διαβόλου, ὁ δὲ Λόγος ἐσαρκώθη γιὰ νὰ 
καταποντίσει τὸ κράτος τοῦ θανάτου («θανάτῳ θάνατον 
πατήσας»), πρᾶγμα ποὺ ἔγινε μὲ τὴν σταύρωση καὶ ἀνά-
στασή Του, γιὰ τὸν Παπισμό, ὁ θάνατος εἶναι δημιούργη-
μα τοῦ Θεοῦ, ὁ δὲ Λόγος ἐσαρκώθη καὶ ἐσταυρώθη πρὸς 
ἱκανοποίηση τῆς θείας δικαιοσύνης καὶ γιὰ νὰ δώσει τὸ 
καλὸ παράδειγμα τῆς ἀγάπης καὶ τῆς ὑπακοῆς, ὡς προ-
ϋπόθεση ἕνωσης μὲ τὸν Θεό, αὐτὸς δὲ ὁ θάνατος θὰ καταρ-
γηθεῖ μὲ τὴν β´ παρουσία»2. 

Καὶ διευκρινίζει: «Ἐκφράζει τὴν ἐντελῶς ἀντίθετη δογ-
ματικὴ θέση, ποὺ ἑδράζεται στὴν διαφορετική της ἄποψη 
ἔναντι τοῦ προπατορικοῦ ἁμαρτήματος καὶ τῆς δημιουρ-
γίας τοῦ Σατανᾶ, τὸν ὁποῖον θεωρεῖ ὡς ὄργανο καὶ ὑπηρέ-
τη τοῦ Θεοῦ πρὸς τιμωρία τοῦ ἀνθρώπου ἕνεκα τῆς θείας 
ὀργῆς (μὲ τὴν Ὀρθόδοξη δογματικὴ θέση νὰ εἶναι βεβαίως 
ἐκ διαμέτρου ἀντίθετη)»3.

● Πιὸ συγκεκριμένα, ἡ κακοδοξία αὐτὴ ἔχει ὡς ἑξῆς, σύμ-
φωνα μὲ ἄλλο κείμενο: 

«Σύμφωνα μὲ τὴν ἄκρως κακόδοξη αὐτὴ θεωρία, ἡ 
πτώση τοῦ ἀνθρώπου δὲν ἐκλαμβάνεται ὡς ἀστοχία, ὡς 
μιὰ λαθεμένη ἐπιλογή, ὅπως διδάσκει ἡ Ἐκκλησία, ἀλλὰ 
ὡς “προσβολὴ τῆς Θείας Δικαιοσύνης καὶ τοῦ μεγαλείου 
τοῦ Θεοῦ”. Ἡ πτώση τῶν Πρωτοπλάστων ἀποτέλεσε μιὰ 
τρομακτικῶν διαστάσεων ὕβρη καὶ προσβολὴ κατὰ τοῦ 
Δημιουργοῦ, προκαλώντας μιὰ μεγάλη ἐνοχή, μὲ τὴν πα-
ράβαση τοῦ αἰώνιου θείου νόμου. Ἦταν δὲ τόσο μεγάλη 
ἡ προσβολὴ κατὰ τοῦ Θεοῦ, ὅσο καὶ ἡ ἀξία τοῦ προσβαλ-
λόμενου Θεοῦ. Γι᾿ αὐτὸ ἀπαιτοῦνταν ἀνάλογη ἐξιλέωση, 
γιὰ τὴν ἀποκατάσταση τῆς “τρωθείσας θείας μεγαλειό-
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τητας καὶ τῆς ἠθικῆς τάξε-
ως”. Ὁ προσβαλλόμενος Θεὸς 
διατελοῦσε σὲ θυμὸ καὶ μόνι-
μη ἀγανάκτηση καὶ ἀπέχθεια 
ἐναντίον τοῦ ἀνθρωπίνου γέ-
νους, τὸ ὁποῖο ἔπρεπε νὰ ὑπο-
στεῖ τὶς συνέπειες τῆς προ-

σβολῆς κατὰ τοῦ Θεοῦ. Γιὰ τοῦτο ὁ Θεὸς δημιούργησε τὸν 
θάνατο, ὡς “δίκαιη τιμωρία”. Σύμφωνα μὲ τὴν βλάσφημη 
αὐτὴ πλάνη, τὸν θάνατο δημιούργησε ὁ Θεὸς καὶ ὄχι o διά-
βολος, ὅπως διδάσκει ἡ Ἐκκλησία! Καὶ ὄχι μόνον ὁ θάνα-
τος, ἀλλὰ καὶ ἡ κόλαση εἶναι δημιούργημα τοῦ Θεοῦ, γιὰ 
τὴν “δίκαιη τιμωρία” τοῦ πεσόντος στὴν ἁμαρτία ἀνθρώ-
που. Μάλιστα, ὅπως ἀναφέρεται σὲ παπικὰ “θεολογικὰ” 
κείμενα, στηριζόμενα σὲ ἕνα ἀπὸ τὰ πολλὰ ἀτυχῆ θεωρή-
ματα τοῦ ἱ. Αὐγουστίνου, ὁ Θεὸς εὐφραίνεται βλέποντας 
τοὺς κολασμένους νὰ βασανίζονται καὶ τέρπεται ἀκούγον-
τας τὶς φρικτὲς οἰμωγές τους! Ἀλλὰ οὔτε ὁ θάνατος, οὔτε 
ἡ κόλαση, ὡς ἔσχατη τιμωρία, ἦταν ἀρκετὰ νὰ κατευνά-
σουν τὸν “θεῖο θυμό”, νὰ ἱκανοποιήσουν τὴν “διασαλευ-
θεῖσα ἠθικὴ τάξη” καὶ τὴν “τρωθεῖσα Θεία Δικαιοσύνη”. 
Ἔπρεπε νὰ ὑπάρξει ἄλλου εἴδους “ἐξιλέωση”, πολὺ μεγά-
λη, ἀνάλογη τοῦ μεγέθους τῆς θείας μεγαλειότητας. Καὶ 
ἂν ἀκόμα εἶχε “θυσιασθεῖ” ὁλόκληρο τὸ ἀνθρώπινο γένος, 
ὡς “θυσία ἐξιλέωσης”, καὶ πάλι δὲν θὰ μποροῦσε νὰ κατα-
λαγιάσει ἡ “θεία ὀργή”! Ἔπρεπε νὰ θυσιαστεῖ κάτι ἀνώ-
τερο ἀπὸ τὸν ἄνθρωπο. Γι᾿ αὐτὸ ἐπιλέχτηκε νὰ θυσιαστεῖ 
ὁ Υἱὸς τοῦ Θεοῦ στὴν θέση τοῦ ἀνθρώπου. Νὰ τιμωρηθεῖ 
Ἐκεῖνος στὴν θέση τοῦ ἀνθρώπου, νὰ χύσει τὸ αἷμα Του 
γιὰ νὰ ἱκανοποιηθεῖ ὁ “ὀργισμένος” οὐράνιος Πατέρας! 
Ἔπρεπε νὰ πονέσει καὶ νὰ πεθάνει, μὲ τὸν ἐπώδυνο θάνα-
το τοῦ Σταυροῦ, στὴν θέση τῶν ἁμαρτωλῶν ἀνθρώπων, 
προσφέροντας τὸ αἷμα Του “λύτρο ἐξαγορᾶς” στὸν Θεό, 
προκειμένου νὰ κατευναστεῖ ὁ θυμὸς τοῦ Πατέρα, νὰ τοῦ 
προσφέρει ἄπειρη ἱκανοποίηση, γιὰ νὰ δώσει τὴν νομικὴ 
συγχώρηση τῶν ἁμαρτιῶν. Ὁ Χριστὸς πάσχοντας καὶ χύ-
νοντας τὸ αἷμα Του στὸν Γολγοθᾶ, προσέφερε δεκτὴ θυσία 
στὸν “ὀργισμένο” οὐράνιο Πατέρα, κατευνάστηκε ὁ θυ-
μός του, ἱκανοποιήθηκε ἡ Θεία Δικαιοσύνη, ἀποκαταστά-
θηκε ἡ ἠθικὴ τάξη καὶ ἔτσι συντελέστηκε ἡ σωτηρία! Ὁ 
Χριστὸς σαρκώθηκε γιὰ νὰ ἱκανοποιήσει τὴν Θεία Δικαιο-
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σύνη, νὰ κατευνάσει τὴν θεία ὀργὴ καὶ νὰ ἀποκαταστήσει 
τὴν ἠθικὴ τάξη καὶ ὄχι νὰ ἀπολυτρώσει τὸν ἄνθρωπο ἀπὸ 
τὴν αἰχμαλωσία τοῦ Σατανᾶ, τὴν δουλεία τῆς ἁμαρτίας, 
τὴν φθορὰ καὶ τὸν θάνατο, νὰ ἑνώσει τὸν ἄνθρωπο μὲ τὸν 
Θεὸ καὶ νὰ τὸν θεώσει, ὅπως δοξάζει ἡ Ἐκκλησία. Ἐφόσον 
“ἱκανοποιήθηκε” ἡ θεία δικαιοσύνη αὐτόματα συντελέ-
στηκε καὶ ἡ σωτηρία τοῦ ἀνθρώπου!»4.

* * *
Ἡ ἀντιχριστιανικὴ καὶ ἄκρως βλάσφημη αὐτὴ δοξασία

«πρωτοεμφανίζεται σὲ ἔργα τοῦ Ἀρχιεπισκόπου τοῦ Canter-
bury Ἄνσελμου (1033-1109), ἱδρυτὴ τοῦ Σχολαστικισμοῦ 
στὴν Δύση καὶ ἁγίου ἀπὸ τὸν Παπισμό. Συνέγραψε τὸ 
ἔργο: Cur Deus homo? (Γιατί ὁ Θεὸς (ἔγινε) ἄνθρωπος;), στὸ 
ὁποῖο διαπραγματεύεται τὴν θεωρία τῆς λύτρωσης. 

Σύμφωνα μὲ αὐτὴ τὴν θεωρία, ποὺ στηρίζεται στὴν 
φεουδαλικὴ διάρθρωση τῆς κοινωνίας, ὁ πεπερασμένος 
ἄνθρωπος διέπραξε ἕνα ἔγκλημα (ἁμάρτημα) κατὰ τοῦ 
ἀπείρου Θεοῦ. Στὴν φεουδαλικὴ κοινωνία, ὁ προσβάλλων 
ἀναγκαζόταν νὰ παράσχει ἱκανοποίηση ἢ νὰ καταβά-
λει ἀποζημίωση στὸν προσβληθέντα, ποὺ ἦταν ἀνάλογη 
πρὸς τὴν θέση τοῦ τελευταίου. Ἔτσι, ἕνα ἔγκλημα ἐναν-
τίον ἑνὸς βασιλιᾶ ἀπαιτοῦσε μεγαλύτερη ἱκανοποίηση 
ἀπὸ ἕνα ἔγκλημα ἐναντίον ἑνὸς βαρώνου κ.ο.κ. Σύμφωνα 
μὲ αὐτὸν τὸν τρόπο σκέψης, ὁ πεπερασμένος ἄνθρωπος, 
ἀφοῦ δὲν μποροῦσε ποτὲ νὰ παράσχει ἱκανοποίηση στὸν 
ἄπειρο Θεό, θὰ ἔπρεπε νὰ περιμένει μόνο τὸν αἰώνιο θάνα-
το. Τὸ ὄργανο γιὰ τὴν ἐπαναφορὰ τοῦ ἀνθρώπου σὲ μιὰ 
ὀρθὴ σχέση μὲ τὸν Θεὸ θὰ ἔπρεπε νὰ εἶναι ἕνας Θεάνθρω-
πος (Χριστός), μὲ τοῦ ὁποίου τὴν ἄπειρη 
ἀξία ὁ ἄνθρωπος ἐξαγνίστηκε σὲ μιὰ πρά-
ξη συνεργασίας –ἀναδημιουργίας»5.

● Αὐτὴ τὴν κακόδοξη θεωρία καὶ πλάνη 
τὴν υἱοθέτησε καὶ ὁ Θωμᾶς Ἀκινάτης (1225-
1274), δίνοντάς της πιὸ σαφῆ καθορισμό, ὡς 
πρὸς τὸ περιεχόμενό της, τὴν ὁποία ὥρισε 
ὡς «διδασκαλία τῆς Ἐκκλησίας» καὶ «ἐπι-
κυρώθηκε μὲ τὴ σύνοδο τοῦ Τριδέντου, 
ἡ ὁποία καθώρισε ὅτι ἡ ἀξιομισθία τοῦ 
ἀνθρώπου ἀδυνατεῖ νὰ προσφέρει τὴν 
σωτηρία, ἐκτὸς ἂν συναφθεῖ μὲ τὴν ἀξιο-
μισθία τοῦ Χριστοῦ. Διέκρινε δὲ δύο εἴδη 

Ἀπεικόνιση τοῦ Θωμᾶ 
Ἀκινάτη ἀπὸ τὸ 

Πολύπτυχο Demidoff 
τοῦ Κάρλο Κριβέλλι. 
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ποινῶν, τὴν αἰώνια καὶ τὴν 
πρόσκαιρη. Ἀπὸ τὴν πρώτη 
ἀπαλλάσσεται ὁ ἄνθρωπος μό-
νο διὰ τοῦ σταυρικοῦ θανά-
του τοῦ Χριστοῦ, ἐνῶ ἀπὸ τὴν 
δεύτερη μὲ τὰ ἔργα τῆς μετα-
νοίας. Οἱ λυσίποινες αὐτὲς 
ἀφέσεις ἁμαρτιῶν βάσει τῶν 
ἀξιομισθιῶν τοῦ Χριστοῦ καὶ τῶν Ἁγίων προφανῶς βασί-
ζονται στὴν ἐκδοχὴ περὶ ἱκανοποιήσεως τῆς θ. δικαιοσύ-
νης. Ἐν προκειμένῳ ἐξαγοράζονται μόνον οἱ πρόσκαιρες 
ποινὲς καὶ ὄχι οἱ αἰώνιες, οἱ ὁποῖες ἐξαλείφονται μόνο διὰ 
τοῦ σταυρικοῦ θανάτου»6. 

● Τέλος ἡ Α´ «Σύνοδος» τοῦ Βατικανοῦ (1870), τὴν ὥρισε 
«δόγμα πίστεως» γιὰ τὴν παπικὴ «ἐκκλησία», ποὺ σημαίνει 
ὅτι εἶναι ὑποχρεωτικὴ πίστη γιὰ τοὺς πιστοὺς τῆς παπικῆς 
«ἐκκλησίας», μὲ «σωτηριολογικές» συνέπειες!

* * *
Ὁ Καθηγητὴς Ν. Ματσούκας διευκρινίζει: 
● «Ἡ θεωρία αὐτὴ τοῦ Ἄνσελμου ὁρμᾶται ἐκ προϋποθέ-

σεων καὶ σκέψεων ξένων πρὸς τὴν βιβλικὴ καὶ τὴν ἀνα-
τολικὴ πατερικὴ διδασκαλία. Ἡ θεωρία αὐτὴ δὲν μπορεῖ 
νὰ στηριχθεῖ εἰς τὰς παραστάσεις περὶ “θυσίας” καὶ “λύ-
τρου” ὑπὲρ τῶν ἀνθρώπων, ὡς ἀναπτύσσεται εἰς τὴν ὀρθό-
δοξη ἀνατολικὴ παράδοση, ὅπου ἐξαίρεται ἡ πράξη τοῦ 
Σταυροῦ ὡς προσφορὰ ὑπὲρ τοῦ ἀνθρώπου καὶ ὅπου δὲν 
γίνεται λόγος περὶ τῆς συνδιαλλαγῆς τῆς ἀγάπης καὶ τῆς 
δικαιοσύνης στὸ Θεό. Ἡ ἑρμηνεία αὐτὴ τοῦ ἀπολυτρωτι-
κοῦ ἔργου μετατόπισε τὸ πρόβλημα ἀπὸ τὴν ἀνθρώπινη 
περιοχὴ στὴν θεία. Ἡ βιβλικὴ διδασκαλία καὶ ἡ Ὀρθόδοξη 
παράδοση δέχονται τὸ ἀπολυτρωτικὸ ἔργο ὡς προελθὸν 
ἐκ τῆς ἀγάπης τοῦ Θεοῦ, ὁ ὁποῖος εἰσέβαλε στὴν ἱστορία 
καὶ ἐλευθέρωσε τὸν ἄνθρωπο ἀπὸ τὰ χέρια τοῦ Διαβόλου 
καὶ ἀπὸ τὴν δύναμη τῆς φθορᾶς καὶ τὴν ἅλωση ἀπὸ τὸ 
κράτος τοῦ θανάτου»7.

● Ὁ μακαριστὸς Καθηγητὴς π. Ἰωάννης Ρωμανίδης ἐπι-
σημαίνει τὶς σοβαρότατες συνέπειες ποὺ ἔχει αὐτὴ ἡ παπικὴ 
βλάσφημη πλάνη ὅσον ἀφορᾶ τὴν σωτηρία: 

«Ἡ ἐν τῇ Δύσει ἐπικρατοῦσα περὶ ἀπολυτρώσεως διδα-
σκαλία εἶναι ἐν γενικαῖς γραμμαῖς ἡ περὶ ἱκανοποιήσεως 
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θεωρία τοῦ Ἀνσέλμου, ἡ ὁποία δὲν προϋποθέτει ὡς ἀνα-
γκαίαν τὴν συνεχῆ καὶ ἀδιάκοπον κοινωνίαν καὶ παρου-
σίαν τοῦ Χριστοῦ ἐν τοῖς σώμασι τῶν πεφωτισμένων, ὅπου 
δὲ ἡ προϋπόθεσις αὕτη διὰ βιβλικοὺς λόγους ἀπαντᾶ, 
εἶναι δευτερευούσης σημασίας. Ἐφ᾿ ὅσον διὰ τῆς σταυ-
ρικῆς θυσίας τοῦ Κυρίου ἱκανοποιεῖται ἡ θεία δικαιοσύνη, 
δὲν ὑπάρχει πλέον οὐσιαστικὴ ἀνάγκη τῆς διαρκοῦς καὶ 
πραγματικῆς ἐν τῇ Ἐκκλησίᾳ παρουσίας Αὐτοῦ πρὸς σω-
τηρίαν τῶν πιστῶν»8.  

* * *
Ἡ βλάσφημη περὶ ἱκανοποιήσεως τῆς θείας δικαιοσύνης 

θεωρία ἀντίκειται ἀπόλυτα στὴν Βιβλικὴ καὶ Ἁγιοπατερικὴ 
Γραμματεία. 

● Ὁ Ἀπόστολος Παῦλος εἶναι σαφής: «Ἐπεὶ οὖν τὰ παιδία 
κεκοινώνηκε σαρκὸς καὶ αἵματος, καὶ αὐτός (ὁ Χριστός) 
παραπλησίως μετέσχε τῶν αὐτῶν, ἵνα διὰ τοῦ θανάτου 
καταργήσῃ τὸν τὸ κράτος ἔχοντα τοῦ θανάτου, τοῦτ᾿ ἔστι 
τὸν διάβολον, καὶ ἀπαλλάξῃ τούτους, ὅσοι φόβῳ θανάτου 
διὰ παντὸς τοῦ ζῆν ἔνοχοι ἦσαν δουλείας» (Ἑβρ. β´ 14-15). 

Τὸ Πάθος τοῦ  Κυρίου ἔγινε γιὰ νὰ καταργήσει μὲ τὸ δικό 
Του θάνατο, τὸν δικό μας θάνατο καὶ ὄχι νὰ «ἱκανοποιήσει 
τὴν θεία δικαιοσύνη»! Ὁ Χριστὸς ἔγινε ἄνθρωπος γιὰ νὰ 
καταργήσει «τὴν ἁμαρτίαν ἐν τῇ σαρκὶ αὐτοῦ, ἵνα οἱ ἐν τῷ 
Ἀδὰμ ἀποθνήσκοντες, ζωοποιηθῶσιν ἐν αὐτῷ». Καὶ γι᾿ 
αὐτὸ ἦταν ἀναγκαία ἡ Ἐνανθρώπησή Του, ἀλλὰ καὶ τὸ Πάθος 
Του, «ἔδει αὐτὸν πολλάκις παθεῖν … εἰς ἀθέτησιν ἁμαρτίας 
διὰ τῆς θυσίας αὐτοῦ πεφανέρωται» (Ἑβρ. θ´ 26). Καὶ διευκρι-
νίζει ὁ μεγάλος Ἀπόστολος: «ὁ Θεὸς τὸν ἑαυτοῦ υἱὸν πέμψας 
ἐν ὁμοιώματι σαρκὸς ἁμαρτίας καὶ περὶ ἁμαρτίας, κατέ-
κρινε τὴν ἁμαρτίαν ἐν τῇ σαρκί» (Ρωμ. η´ 3), μὴ ἀφήνοντας 
κανένα περιθώριο νὰ νοηθεῖ ἡ Ἐνανθρώπηση καὶ τὸ Πάθος 
τοῦ Κυρίου διαφορετικά, παρὰ μόνο νὰ σώσει τὸν ἄνθρωπο 
ἀπὸ τὴν αἰχμαλωσία τοῦ Σατανᾶ, τὴν δουλεία τῆς ἁμαρτίας, 
τὴν φθορὰ καὶ τὸν θάνατο.

● Πουθενά, ἐπίσης, στὰ ἔργα τῶν Πατέρων τῆς Ἐκκλησίας 
μας δὲν συναντᾶται αὐτὴ ἡ παπικὴ κακοδοξία. Ἡ πατερικὴ 
περὶ σωτηρίας διδασκαλία εἶναι ἀπόλυτα σύμφωνη καὶ ἀπη-
χεῖ τὴν βιβλικὴ ἀποκάλυψη περὶ σωτηρίας τοῦ ἀνθρώπου. 

Μεγάλοι Πατέρες ὅπως οἱ Ἅγιοι Εἰρηναῖος, Μέγας Ἀθα-
νάσιος, Κύριλλος Ἀλεξανδρείας, Γρηγόριος Θεολόγος, Ἰω-
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άννης Χρυσόστομος, Μάξιμος Ὁμολογητής, Νικόλαος Κα-
βάσιλας, Γρηγόριος Παλαμᾶ κ.ἄ. ὁρίζουν τὴν σωτηρία μας 
ὡς ὕψιστο δεῖγμα τῆς θείας ἀγάπης, ἡ ὁποία φθάνει καὶ ὡς 
τὴν θυσία τοῦ σαρκωμένου Υἱοῦ καὶ Λόγου τοῦ Θεοῦ.

● Ὁ Ἅγιος Γρηγόριος Θεολόγος ἀναφέρει χαρακτηριστικά: 
«τίς ὁ λόγος, Μονογενοῦς αἷμα τέρπειν Πατέρα, ὡς οὐδὲ 

τὸν Ἰσαὰκ ἐδέξατο παρὰ τοῦ πατρὸς προσφερόμενον, ἀλλ᾿ 
ἀντηλλάξατο τὴν θυσίαν, κριὸν ἀντιδοὺς τοῦ λογικοῦ 
θύματος; Ἢ δῆλον, ὅτι λαμβάνει μὲν ὁ Πατήρ, οὐκ αἰτή-
σας, οὐδὲ δεηθείς, ἀλλὰ διὰ τὴν οἰκονομίαν, καὶ τὸ χρή-
ναι ἁγιασθῆναι τῷ ἀνθρωπίνῳ τοῦ Θεοῦ τὸν ἄνθρωπον. 
ἵν᾿ αὐτὸς ἡμᾶς ἐξέληται, τοῦ τυράννου βίᾳ κρατήσας, καὶ 
πρὸς ἑαυτὸν ἐπαναγάγῃ διὰ τοῦ Υἱοῦ μεσιτεύσαντος, καὶ 
εἰς τιμὴν τοῦ Πατρὸς τοῦτο οἰκονομήσαντος, ᾧ τὰ πάντα 
παραχωρῶν φαίνεται»9! 

● Ὁ Μ. Ἀθανάσιος ἔγραψε: «ἡ ἡμῶν αἰτία ἐκείνῳ γέγο-
νε πρόφασις τῆς καθόδου, καὶ ἡ ἡμῶν παράβασις τοῦ Λό-
γου τὴν φιλανθρωπίαν ἐξεκαλέσατο, ὥστε καὶ εἰς ἡμᾶς 
φθᾶσαι καὶ φανῆναι τὸν Κύριον ἐν ἀνθρώποις»10 καὶ «Αὐ-
τὸς γὰρ ἐνηνθρώπησεν ἵνα ἡμεῖς θεοποιηθῶμεν καὶ τῆς ἐκεί-
νου Ἐνσωματώσεως ἡμεῖς γεγόναμεν ὑπόθεσις»11. 

● Ὁ Ἅγιος Κύριλλος Ἱεροσολύμων ἀποφάνθηκε: «...Ἀνέλα-
βε τὸ ὅμοιον ἡμῶν ἐξ ἡμῶν ὁ Κύριος ἵνα τὴν ἀνθρωπότητα 
σώσῃ..., ἵνα τῷ λείποντι μείζονα δῷ τὴν χάριν, ἵνα ἡ ἀνθρω-
πότης ἡ ἁμαρτωλὸς Θεοῦ γένηται κοινωνός... Δέλεαρ τοί-
νυν τοῦ θανάτου γέγονε τὸ σῶμα, ἵνα ἐλπίσας καταπιεῖν ὁ 
δράκων, ἐξεμέσῃ καὶ τοὺς ἤδη καταποθέντας....»12 καὶ ὄχι 
νὰ «ἱκανοποιήση» κάποια «τρωθεῖσα θεία δικαιοσύνη». 

● Γιὰ τὸν Ἅγιο Γρηγόριο Νύσσης ἡ ἁμαρτία  εἶναι «ἀλλο-
τρίωση ἀπὸ τὸν Θεό» καὶ γιὰ τὸν Ἅγιο Μάξιμο Ὁμολογητὴ 
«ἀσθένεια», ἡ ὁποία θεραπεύεται μόνο διὰ τῆς μετανοίας καὶ 
τῆς συγχωρήσεως ἀπὸ μέρους τοῦ φιλάνθρωπου Θεοῦ. 

Πουθενὰ δὲν θὰ βροῦμε νὰ μιλᾶνε οἱ Πατέρες γιὰ τὴν θε-
ραπεία τῆς ἁμαρτίας μὲ καταδίκες, τιμωρίες καὶ ἐνοχές. Ὁ 
κολασμός της βρίσκεται μέσα στὴν οὐσία τῆς ἁμαρτίας, ἤτοι 
στὸν ἐθελούσιο ἀποκλεισμὸ τῆς κοινωνίας τοῦ ἁμαρτωλοῦ μὲ 
τὸν Θεό. Αὐτὸς εἶναι ὁ πραγματικὸς κολασμός, ἀσύγκριτα πιὸ 
ὀδυνηρὸς καὶ ἀπὸ τὶς «ἐξιλεωτικὲς τιμωρίες» ποὺ πρεσβεύει 
ὁ αἱρετικὸς δυτικὸς Χριστιανισμός. 

* * *
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Ἀντίθετα ὅμως, γιὰ τοὺς δυ-
τικούς (ἱ. Αὐγουστῖνο, Ἄνσελμο, 
Θωμᾶ Ἀκινάτη, Λούθηρο, κλπ.) 
ἡ ἁμαρτία δὲν θεωρεῖται πνευμα-
τικὴ ἀσθένεια, ἀστοχία, ἀλλὰ «πα-
ράβαση νόμου» καὶ ὡς ἐκ τούτου 
ἀπαιτεῖται ἀνάλογη τιμωρία γιὰ 
ἐξιλέωση. 

● Εἶναι χαρακτηριστικὴ ἡ ρήση 
τοῦ παπικοῦ «θεολόγου» J. Phole: 
«Ἡ ἐνσάρκωση μπορεῖ νὰ ἐννοη-
θεῖ ὡς ἀναγκαῖος ὅρος τῆς ἀπο-
λύτρωσης, μόνο κάτω ἀπὸ τὴν 
προϋπόθεση, ὅτι ὁ Θεὸς ἀπαί-
τησε ἐπαρκῆ (δηλ. ἄπειρη) ἱκα-
νοποίηση γιὰ τὶς ἁμαρτίες τῶν 
ἀνθρώπων»13. 

Γι᾿ αὐτὸ ἡ δυτικὴ παράδοση δί-
νει ἰδιαίτερη «σωτηριολογική» 
σημασία στὴν Σταύρωση τοῦ Χρι-

στοῦ καὶ λιγότερο, ἕως ἐλάχιστη στὴν Ἀνάσταση, ἡ ὁποία 
εἶναι γιὰ μᾶς τοὺς Ὀρθοδόξους ἡ πραγματικὴ νίκη ἐπὶ τοῦ θα-
νάτου, «θανάτῳ θάνατον πατήσας»! 

● Δυστυχῶς ἡ κακόδοξη καὶ βλάσφημη αὐτὴ πλάνη εἶχε 
τρομακτικὲς καὶ ἀνεπανόρθωτες συνέπειες στὴν δυτικὴ χρι-
στιανοσύνη.  

«Ὁ αἰώνιος καὶ ἄτρεπτος, ὁ “ἀεὶ ὡσαύτως ὢν” Θεός, ὁ 
“χθὲς καὶ σήμερον ὁ αὐτὸς καὶ εἰς τοὺς αἰῶνας”, παρουσι-
άζεται νὰ τρέπεται, νὰ ἀλλοιώνεται, νὰ ἀλλάζει διαθέσεις, 
νὰ κυριαρχεῖται ἀπὸ ἀνθρώπινα πάθη, ὅπως ὁ θυμὸς καὶ 
ἡ ἐκδίκηση, νὰ διακατέχεται ἀπὸ “ἀναγκαιότητες”, ὅπως 
εἶναι ἡ “ἱκανοποίηση τῆς δικαιοσύνης” Του. Νὰ ἀπαιτεῖ 
συναλλαγές, τύπου δοῦναι καὶ λαβεῖν, γιὰ νὰ ἀλλάξει διά-
θεση. Διαστρεβλώνεται πλήρως ἡ ἀγαθή Του φύση, ὅπως 
τὴν δίδαξε ὁ Χριστός. Δὲν εἶναι ὁ στοργικὸς Πατέρας τῆς 
παραβολῆς τοῦ ἀσώτου υἱοῦ, ἀλλὰ ἄτεγκτος καὶ ἀνελέ-
ητος, ὁ Ὁποῖος “διψᾶ” γιὰ ἐκδίκηση καὶ “ἀπολαμβάνει” 
τὴν “δίκαιη τιμωρία” τῶν ἁμαρτωλῶν. Δὲν εἶναι ὁ μανιακὰ 
ἀγαπῶν τὸν ἄνθρωπο, ἀλλὰ ἕνα φοβερὸ ἀπόκοσμο φόβη-
τρο, ἕνας “τρομοκράτης θεός”, ἀπαράλλακτος τῶν “θεῶν” 
τοῦ παγανισμοῦ. Δὲν ἐμπνέει ἀγάπη, ἠρεμία, στοργή, τρυ-

Συγχωροχάρτι τοῦ 1925 μὲ τὴν 
φωτογραφία καὶ τὴν σφραγίδα τοῦ 
Πάπα Πίου τοῦ ΙΑ΄ «εὐλογούντος».
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φερότητα, ἐμπιστοσύνη, ἀσφάλεια καὶ ἐλπίδα, ἀλλὰ φόβο 
καὶ τρόμο. Αὐτὴ ἡ τρομακτικὴ διαστρέβλωση τῆς ἐννοίας 
τοῦ Θεοῦ συντέλεσε τὰ μέγιστα στὴν ἀπέχθεια τοῦ δυτικοῦ 
ἀνθρώπου νὰ Τὸν ἀποδεχτεῖ, γέννησε τὴν ἀθεΐα καὶ τὸν 
ὡδήγησε σὲ φοβερὰ ἀδιέξοδα. Φυσικά, πρόκειται γιὰ ἐπι-
νόηση καὶ δημιουργία ἑνὸς ἄλλου “θεοῦ” ἀνύπαρκτου, ἕνα 
φρικτὸ εἴδωλο, ἀπόλυτα ἀντίθετου μὲ τὸν Θεὸ τῆς ἀνόθευ-
της χριστιανικῆς πίστεως. Μαζὶ διαστρεβλώθηκε καὶ ἀπο-
σαρθρώθηκε πλήρως καὶ ἡ περὶ τῆς Θείας Οἰκονομίας δι-
δασκαλία τῆς Ἐκκλησίας μας. Ὁ Χριστὸς “ἀναγκάστηκε” 
νὰ σαρκωθεῖ, ὄχι νὰ ἀπολυτρώσει τὸν ἄνθρωπο ἀπὸ τὴν 
ἁμαρτία, τὴν φθορὰ καὶ τὸν θάνατο, ἀλλὰ ἀπὸ τὸ “θεῖο 
θυμό”, γιὰ νὰ “ἱκανοποιήσει” τὴν “τρωθεῖσα θεία δικαιο-
σύνη”! Ἡ ὑπέρτατη θεία δωρεὰ τῆς σωτηρίας κατανοεῖται 
ὡς μιὰ δικανικὴ διαδικασία, ἀπογυμνωμένη πλήρως ἀπὸ 
τὸ στοιχεῖο τῆς ἀγάπης τοῦ Θεοῦ. Ἐφόσον ἡ σωτηρία εἶναι 
ἀποτέλεσμα συναλλαγῆς καὶ δικανικῶν κανόνων, ὑπερ-
τονίζεται ἡ ἐπιτέλεση “καλῶν ἔργων” καὶ ὑποβιβάζεται ἡ 
ἐσωτερικὴ ἀλλαγὴ τοῦ ἀνθρώπου, ἡ συνεχὴς μετάνοια, ἡ 
ὁποία προσελκύει τὴν θείαΧάρη καὶ τὸν ἁγιασμό, μὲ ἀπώ-
τερο στόχο τὴν θέωση. Ὅσα περισσότερα “καλὰ ἔργα” ἐπι-
τελεῖ ὁ πιστός, τόσο περισσότερο “εὐαρεστεῖ” τὸν Θεό. Οἱ 
ἅγιοι “ἁγίασαν”, ἐπιτελώντας περισσότερα ἀπὸ ὅσα χρει-
άζονταν καὶ αὐτὰ τὰ “περισσευούμενα” τὰ διαχειρίζεται 
ὁ “Πάπας”, πουλώντας τα σὲ ὅσους τοὺς “λείπουν”, μὲ τὰ 
γνωστὰ “συγχωροχάρτια”»14!

* * *
Ὅπως τόνισε σὲ περισπούδαστο σύγγραμμά του15 καὶ ὁ 

σεπτὸς Ποιμενάρχης μας, ἡ βλάσφημη καὶ σατανικῆς ἐμπνεύ-
σεως αὐτὴ πλάνη τοῦ Παπισμοῦ, ἔμελλε νὰ ἔχει τρομακτικὲς 
συνέπειες στὴν δυτικὴ χριστιανοσύνη, διαστρεβλώνοντας 
ριζικὰ τὴν ἔννοια τοῦ ἀγαθοῦ Θεοῦ τῆς Ἀγάπης καὶ τῶν 
Οἰκτιρμῶν. 

Τονίζει καὶ κάτι ἄλλο πολὺ σημαντικό: «Οὕτω δὲ διεμορ-
φώθη ἓν παράλογον καὶ αἱρετικὸν σύστημα νομικῶν 
σχέσεων μεταξὺ τῶν ἀνθρώπων, καὶ τῶν πνευματικῶν, 
ἐν γένει, κτισμάτων, καὶ τοῦ Θεοῦ, διότι δὲν κατενοήθη 
ἐπαρκῶς ἡ ἔννοια τῆς ὑπὸ τοῦ Θεοῦ δωρηθείσης, εἰς τὰ 
πνευματικὰ κτίσματα, ἐνσυνειδήτου ἐλευθερίας καὶ ἐθε-
ωρήθη ἀδύνατος ἡ ὕπαρξις ἐλευθέρων βουλήσεων, οὐχὶ 
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μόνον ἀντικειμένων εἰς τὸ θέλημα τοῦ Θεοῦ, ἀλλὰ καὶ 
ἀντενεργουσῶν εἰς τὸ ἔργον Αὐτοῦ. […] δὲν εὑρέθη ἄλλο 
τοιοῦτον ἐξιλαστήριον θῦμα καὶ ἀντάλλαγμα εἰμὴ ἡ Σταυ-
ρικὴ θυσία τοῦ Κυρίου, τοῦ τελείως ἀθώου δηλαδὴ καὶ 
ἀναμαρτήτου Ἀνθρώπου, ἐν Ὧ, προσέτι, θὰ ἐνῴκει ὁ “ἐν 
μορφῇ Θεοῦ ἀνάρχως ὑπάρχων” (πρὸς Φιλιππ. Β´ 6) αἰώνιος 
Λόγος - Θεός. Ὁ Θεάνθρωπος! Διότι μόνον τοιαύτη θυσία 
θὰ ἦτο δυνατὸν νὰ ἐξευμενίση πλήρως τὸν οὕτω πὼς προ-
σβληθέντα! καὶ ἐξοργισθέντα! Θεόν. Ἡ θυσία δηλαδὴ τοῦ 
Θεανθρώπου!»16. 

Ὁ Θεὸς κατέστησε τὸν Μονογενῆ καὶ ἀγαπητό Του Υἱό, 
ἐξιλαστήριο θῦμα τῆς ὀργῆς Του! Προφανῶς χειρότερη δια-
στροφὴ τῆς περὶ Θεοῦ ἀντιλήψεως δὲν θὰ μποροῦσε νὰ ὑπάρ-
ξει! 

● Ἐκτείνοντας τὸ παράλογο αὐτῆς τῆς πλάνης θεωροῦμε 
πώς, ἐφόσον ὁ Υἱὸς εἶναι ἑνωμένος μὲ τὸν Πατέρα καὶ τὸ Ἅγιο 
Πνεῦμα, ὡς μία οὐσία, ὁ Θεὸς «θυσίασε» ἐν τέλει τὸν ἴδιο τὸν 
ἑαυτό Του, προκειμένου νὰ κατευνάσει τὴν ὀργή Του! Ὁ Θεὸς 
ἔπεσε θῦμα τοῦ ἰδίου τοῦ ἑαυτοῦ Του, γιὰ νὰ ἱκανοποιήσει ἕνα 
φρικτὸ πάθος Του!

Αὐτὸν τὸν ἀλλόκοτο καὶ σαδιστὴ «Θεὸ» ἀπέρριψε ὁ δυτικὸς 
κόσμος, προτιμώντας τὸν ἀγνωστικισμὸ καὶ προωθώντας τὴν 
σύγχρονη ἀθεΐα! Μάλιστα ὁ Νίτσε, μέσα στὸν ἀθεϊστικό του 
παραλογισμό, πρόβαλλε καὶ μιὰ ἀναντίρρητη φρικτὴ πραγ-
ματικότητα, τὸν «θάνατο» τοῦ Θεοῦ ἀπὸ τὴν δυτικὴ οἰστρη-
λατημένη νοησιαρχία καὶ τὴν δημιουργία ἑνὸς θλιβεροῦ 
εἰδώλου του, «κατ᾿ εἰκόνα καὶ ὁμοίωση» τοῦ αἱρετικοῦ ἀλλο-
τριωμένου, ἀπὸ τὸν φραγκισμό, εὐρωπαίου ἀνθρώπου. Αὐτὴ 
εἶναι ἄλλωστε καὶ ἡ κύρια αἰτία τῆς πνευματικῆς, ἠθικῆς καὶ 
κοινωνικῆς ἀποστασίας τῶν νεωτέρων χρόνων τοῦ δυτικοῦ 
Χριστιανισμοῦ, ἀπὸ τὴν αὐθεντικότητά του! Καὶ ἂς μὴν ψά-
χνουμε λοιπὸν ἀλλοῦ τὶς αἰτίες τῆς σύγχρονης πολύπλευρης 
κατάπτωσης!

* * *
Κλείνουμε τὴν Ἀνακοίνωσή μας, ἐκφράζοντας τὴν ἑξῆς 

εὔλογη ἀπορία: 
● Γιατί δὲν ἀποτέλεσε καὶ αὐτὴ ἡ φρικώδης παπικὴ πλάνη 

ἀντικείμενο συζήτησης στοὺς μικτούς θεολογικοὺς διαλόγους 
Ὀρθοδόξων – Ρ/Καθολικῶν; 

● Διερωτόμαστε: οἱ ὀρθόδοξοι συμμετέχοντες σ᾿ αὐτοὺς 
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δὲν θεωροῦν ἀπαραίτητο νὰ τεθεῖ καὶ αὐτὴ ἡ σοβαρὴ πλάνη 
στὸ τραπέζι τῶν συζητήσεων; 

● Εἶναι δυνατὸν ποτὲ νὰ δεχτοῦμε «ἕνωση» μὲ τοὺς παπι-
κούς, ἀποδεχόμενοι (καὶ) αὐτὴ τὴν κακοδοξία, ἡ ὁποία στρε-
βλώνει, ὅπως προαναφέραμε, ριζικὰ τὴν περὶ Θεοῦ καὶ Θείας 
Οἰκονομίας βιβλικὴ καὶ πατερικὴ διδασκαλία;

Εὐχόμαστε στοὺς ἀγαπητοὺς ἀναγνώστες μας καλὴ καὶ 
εὐλογημένη Μεγάλη Ἑβδομάδα, καλὸ καὶ εὐλογημένο Πάσχα!



____________
(*) Βλ. https://orthodoxostypos.gr/. ● Ἐκ τοῦ Γραφείου ἐπὶ τῶν Αἱρέσε-

ων καὶ Παραθρησκειῶν τῆς Ἱ. Μ. Πειραιῶς (ν. ἡμ), 10.4.2025. ● Ἐπιμέλ. 
ἡμετ.
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