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Εισαγωγή 

Στην εφηµερίδα ‘Ελεύθερη Ώρα’ της 28-12-2012 στη σελίδα 12, φιλοξενείται άρθρο του κ. Ιωάννου 

Χαραλαµποπούλου (εις το εξής κ. Ι. Χ.), εκδότου του Ελληνοκεντρικού περιοδικού ‘Απολλώνειο Φως’, µε 

τίτλο «Η Γέννηση του Ηλίου-Χριστού, ιχνηλατηµένη σε µια πανάρχαια παράδοση…». Επειδή ο συγγραφεύς 

αναµασά γνωστές νεοπαγανιστικές θέσεις κυρίως για το Πανάγιο και Πανάσπιλο Θεανδρικό Πρόσωπο του 

Κυρίου ηµών Ιησού Χριστού, προχωρούµε στην αναίρεση και ανασκευή των απαραδέκτων αυτών θέσεων.   

Tα τελευταία χρόνια, δυστυχώς, έχει κάνει ισχυρή την παρουσία της η νεοειδωλολατρεία ή νεοπαγανισµός. 

«Πρόκειται για ένα πολυποίκιλο θρησκευτικό µόρφωµα, το οποίο ανάγει την καταγωγή του σε αρχαίες 

πρωτόγονες πολυθεϊστικές θρησκείες και παραδόσεις του απώτερου παρελθόντος. Εκδηλώνεται ως 

προσπάθεια αναβιώσεως πανάρχαιων ειδωλολατρικών θρησκειών και δρωµένων. Έχει έντονο φυσιοκρατικό 

και πανθεϊστικό χαρακτήρα. ∆ιακατέχεται από ένα περίεργο θρησκευτικό εθνικισµό, αγγίζοντας σε πολλές 

περιπτώσεις επικίνδυνες εθνοφυλετικές θεωρίες και πρακτικές. Εδώ και δύο περίπου δεκαετίες προσπαθεί να 

κυριαρχήσει στην κοινωνία. Θεωρεί ότι ο µονοθεϊσµός, και κυρίως ο Χριστιανισµός, ευθύνεται για τον 

«πνευµατικό µεσαίωνα», στον οποίο δήθεν οδήγησε την ανθρωπότητα, αφότου επεκράτησε και της στέρησε 

την «λαµπρή πολιτισµική πορεία» των εθνικών ειδωλολατρικών θρησκειών! Άµεσος στόχος των φανατικών 

νεοπαγανιστών είναι να «αποτινάξουν το µονοθεϊστικό ζυγό», όπως ισχυρίζονται, να αναβιώσουν τίς 

«πατρώες εθνικές θρησκείες», επαναφέροντας τον κόσµο σε «τροχιά προόδου»! 

Το φαινόµενο της νεοειδωλολατρείας στη χώρα µας έχει µια ιδιάζουσα µορφή. Οι Έλληνες νεοπαγανιστές 

ή δωδεκαθεϊστές ή «εθνικοί» ή «αρχαιολάτρες», όπως αυτοαποκαλούνται, αγωνίζονται να συνδυάσουν 

εντέχνως τα ποικίλα θρησκευτικά τους µορφώµατα µε το αρχαιοελληνικό κλέος και πολιτισµό. Φθάνουν στο 

σηµείο να µονοπωλούν και να οικειοποιούνται τον αρχαιοελληνικό πολιτισµό και να επιχειρούν να 

αποξενώσουν από αυτόν το σύνολο του Ελληνικού λαού, που δεν ασπάζεται τα θρησκευτικά τους «πιστεύω». 

Ακόµη και την ιδιότητα του Έλληνα θέλουν να αποστερήσουν από τους µη παγανιστές! Σύµφωνα µε 

επίσηµες ανακοινώσεις τους «γνήσιοι Έλληνες είναι µόνον όσοι ασπάζονται την πατρώα θρησκεία», δηλαδή 

την αρχαία ειδωλολατρική θρησκεία»
1
!  

 

 

 

 

 

 

 

 

 

                                                           
1 ΙΕΡΑ ΣΥΝΟ∆ΟΣ ΤΗΣ ΕΚΚΛΗΣΙΑΣ ΤΗΣ ΕΛΛΑ∆ΟΣ, Η προσπάθεια αναβιώσεως της ειδωλολατρείας, εκδ. Ειδική επιτροπή αρχαιολατρείας-νεοειδωλολατρείας. 
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Α) Νεοειδωλολατρικές περιπλανήσεις 

α) Τα µυστήρια της Εκκλησίας 

Οι Νεοειδωλολάτρες ισχυρίζονται ὅτι τάχα ὁ Χριστιανισµὸς µιµήθηκε τὶς θεωρίες, τοὺς µύθους καὶ 

τὶς τελετὲς τῶν ἀρχαίων εἰδωλολατρῶν, χωρὶς νὰ ἔχη σχεδὸν τίποτε αὐθεντικὰ δικὸ του. 

Την ίδια θέση εκφράζει και ο κ. Ι. Χ., όταν λέει ότι «η περίοδος του ∆ωδεκαηµέρου… αποτελεί µια περίοδο 

έµφορτη συµβολισµών τόσο στην χριστιανική παράδοση, όσο κυρίως στην αρχαία περίοδο, από την οποία 

ήντλησαν οι µεταγενέστεροι ουκ ολίγους συµβολισµούς, ιεροτελεστίες… », ότι «… υφίσταται διαιώνιση των 

ιδίων µυσταγωγικών παραδόσεων και των πανάρχαιων δοξασιών των Ελλήνων, υπό τη µορφή εννηλαγµένων 

προσώπων» και ότι «η νέα θρησκεία κινήθηκε επάνω στους ήδη χαραγµένους άξονες των Ελλήνων». 

Χρειάζεται ἄραγε προσπάθεια ἀνασκευῆς αὐτῆς τῆς κατηγορίας; Τί κοινὸ ὑπάρχει µεταξὺ Χριστοῦ καὶ 

εἰδώλων; Ποιός µπορεῖ νὰ µᾶς ὑποδείξει κάτι ἀνάλογο τῆς Θείας Λειτουργίας τῶν Χριστιανῶν, ὅπου «τὰ 

φοβερὰ τελεσιουργεῖται»; Ἢ κάτι ἀνάλογο µὲ τὸ «Πιστεύω» καὶ τὰ ἱερὰ δόγµατα τῆς ἀµώµου Πίστεώς µας; 

Τί σχέσι ἔχουν οἱ µῦθοι τῶν εἰδωλολατρῶν µὲ τὴν ἱστορικὴ πραγµατικότητα τῆς Ἐκκλησίας; Πῶς µποροῦν 

νὰ συγκριθοῦν οἱ ἀναισχυντίες καὶ ἐµπάθειες τῶν ψευδοθεῶν τοῦ Ὀλύµπου µὲ τὸ µοναδικό, ἱστορικό, 

πανάγιο πρόσωπο τοῦ Θεανθρώπου Χριστοῦ, ὁ Ὁποῖος «ἁµαρτίαν οὐκ ἐποίησεν οὐδὲ εὑρέθη δόλος ἐν τῷ 

στόµατι αὐτοῦ»
1
, καὶ γιὰ τὴν ἀγάπη καὶ τὴν σωτηρία µας ἔγινε ἄνθρωπος καὶ ὑπέµεινε σταυρὸ ἑκουσίως; 

Γράφει εὔστοχα καὶ ἀποδεικτικὰ ὁ Ἱεροµόναχος π. Λουκᾶς Γρηγοριάτης γιὰ τὸ ἐν λόγῳ θέµα: 

«Παρατηροῦµε ὅτι οἱ ἀρχέγονες πανανθρώπινες µνῆµες κατεγράφησαν ἀπὸ τοὺς λαοὺς ἀναλόγως πρὸς 

τὴν παιδεία καὶ τοὺς στόχους τους. Ἔτσι π.χ. θεωρῶ ὅτι οἱ περὶ θεογονίας ἀπόψεις τοῦ Πλάτωνος εἶναι 

«ἀθηνοκεντρικὲς», προβάλλουν µία ἀθηναϊκὴ ὑπεροχὴ (βλ. π.χ. περὶ Ἀτλαντίδος), τὴν ὁποία δὲν 

συµµερίζονται οὔτε ἄλλοι µεταγενέστεροι Ἕλληνες ἀρχαῖοι συγγραφεῖς (∆ιόδωρος ὁ Σικελιώτης). Ἐπίσης 

εἶναι φυσιοκεντρικές, καθόσον προσωποποιοῦν (καὶ θεοποιοῦν) στοιχεῖα τῆς φύσεως, καὶ ἐπιπλέον δὲν 

ἀνάγουν στὴν γνῶσι τοῦ ∆ηµιουργοῦ τοῦ κόσµου. Ὁ κόσµος γι᾿ αὐτὲς εἶναι αὐθύπαρκτος καὶ αἰώνιος καὶ 

οἱ θεοὶ καὶ οἱ ἄνθρωποι εἶναι µέρη αὐτοῦ τοῦ κόσµου. 

Οἱ ἀρχαϊκὲς πανανθρώπινες προσδοκίες περιγράφηκαν ἀπὸ τοὺς λαοὺς ἀνάλογα καὶ µὲ τὰ πάθη τῶν 

ἀνθρώπων. Εἶναι τυχαῖο ὅτι ἡ ἑλληνικὴ µυθολογία εἶναι γεµάτη µὲ θεοὺς καὶ θεὲς, ποὺ προσωποποιοῦσαν 

τὰ πάθη τῶν ἀνθρώπων (Ἀφροδίτη, Ἄρης), τὶς προσδοκίες τους (∆ήµητρα, Περσεφόνη), τὶς ἰδιότητές τους 

(Ἀθηνᾶ, Ἑρµῆς) ἢ ὅτι οἱ Ἕλληνες µυθολόγοι ἀποδίδουν τὰ πάθη τῶν ἀνθρώπων στοὺς θεοὺς (πολέµους 

µεταξὺ τῶν θεῶν, ἀσέλγειες, κλπ.); 

Εἶναι πολὺ πετυχηµένη ἡ ἄποψις τοῦ ἁγίου Κυρίλλου Ἀλεξανδρείας, στὸν κατὰ Ἰουλιανοῦ τοῦ 

Παραβάτου λόγο του, ὅτι ὁ προφήτης Μωυσῆς, ἔχοντας τὸν φωτισµὸ τοῦ Ἁγίου Πνεύµατος, περιέγραψε τὶς 

πανανθρώπινες ἀρχαῖες µνῆµες µὲ τρόπο ἁγιοπνευµατικό, Χριστοκεντρικό. Στὶς ἐξωπαλαιοδιαθηκικὲς 

θεογονίες ὁ διάβολος καὶ οἱ δαίµονές του σφετερίζονται τὴν θεία ἐξουσία καὶ παρουσιάζονται νὰ χειρίζονται 

                                                           
1 Α´  Πέτρ.  2,  22. 
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τὶς τῦχες τοῦ κόσµου µὲ τὶς µορφὲς τοῦ ∆ία ἢ τοῦ Ὄσιρι κλπ. Ἡ γνώµη τοῦ ἁγίου Κυρίλλου δὲν εἶναι 

ἁπλῶς ἡ χριστιανικὴ ἄποψις τοῦ θέµατος, ἀλλὰ ἔχει ἐπιστηµονικὴ βαρύτητα. Ἐξ ὅσων ἔχω µελετήσει ἀπὸ 

διάφορες πλευρές, ὑποστηρίζω τὴν ἄποψη τῶν Πατέρων τῆς Ἐκκλησίας ὅτι πρῶτος ἔγραψε γιὰ τὰ θέµατα 

αὐτὰ ὁ προφήτης Μωυσῆς (τὸν 15ο π.Χ. αἰῶνα), οἱ δὲ Ἕλληνες ἔγραψαν πολὺ µεταγενέστερα (ὁ Ὅµηρος 

τὸν 8ο π.Χ. αἰῶνα)»
1
. 

Ἐπίσης, «... ∆ὲν εἶναι σωστὸ νὰ πιστεύει κανεὶς ἀβασάνιστα τὴν ἄποψη τοῦ καθενός, διότι ὑπάρχουν 

µεγάλα συµφέροντα. Ἡ Νέα Ἐποχὴ σήµερα ἔχει ὡς βασικὸ γνώρισµά της τὸν συγκρητισµὸ (τὴν ἐξίσωση 

ὅλων τῶν θρησκειῶν) καὶ γιὰ νὰ ἐπιβληθεί ἔχει ἐπιστρατεύσει ὅσες γνῶµες τῆς φαίνονται χρήσιµες. Οἱ 

ἅγιοι Πατέρες ἀπὸ τὰ πρῶτα χριστιανικὰ χρόνια ἐγνώριζαν τὸ πρόβληµα. Ἡ ἀντίθεσή τους πρὸς ὅλες τὶς 

ἄλλες µυστηριακὲς τελετουργίες (µιθραϊκές, ἐλευσίνιες, αἰγυπτιακές, κλπ.) δὲν στηριζόταν σὲ µελέτες σὰν 

τὶς δικὲς µας, βάσει χειρογράφων ἢ εὑρηµάτων ἀπὸ ἀνασκαφές, ἀλλὰ ἀπὸ τὴν ζωντανὴ συναναστροφὴ µὲ 

τοὺς ἀνθρώπους, ποὺ τὶς τελοῦσαν. Εἶχαν γι᾿ αὐτὸ τὸν λόγο αὐθεντικὴ ἄποψι. Πῶς µποροῦσαν ἄλλωστε νὰ 

δεχθοῦν ἐπηρεασµοὺς ἀπὸ εἰδωλολατρικὲς τελετουργίες, ὅταν µὲ τόση ἀποστροφὴ ἀπέρριπταν τὴν 

εἰδωλολατρεία καὶ ἑκατοµµύρια Χριστιανοὶ ἔχυσαν τὸ αἷµα τους γιὰ τὸν λόγο αὐτὸ; 

... Ἡ Ἐκκλησία γνωρίζει ὅτι τὰ χριστιανικὰ µυστήρια καὶ οἱ χριστιανικὲς τελετὲς εἶναι ἡ ἐν Χριστῷ 

τελείωση (ὁλοκλήρωση) ὅσων ὁ προφήτης Μωυσῆς καὶ οἱ Προφῆται σκιωδῶς εἶχαν ὁρίσει νὰ γίνονται στὴν 

ἰουδαϊκὴ συναγωγή. Π.χ. ἀντὶ τοῦ ναοῦ τοῦ Σολοµῶντος ὁ Χριστιανικὸς ναός, ἀντὶ τοῦ ἰουδαϊκοῦ πάσχα ἡ 

Θεία Εὐχαριστία2
. 

Τὰ χριστιανικὰ µυστήρια δὲν εἶναι εἰδωλολατρικὰ δάνεια! Πῶς θὰ τὸ ἐδέχοντο αὐτὸ οἱ πρῶτοι ἐξ 

Ἰουδαίων Χριστιανοί, οἱ Απόστολοι Πέτρος καὶ Παῦλος καὶ οἱ ἄµεσοι διάδοχοὶ τους, ὅταν ἡ ἀπόσταση, ποὺ 

τοὺς χώριζε ἀπὸ τοὺς εἰδωλολάτρες, ἦταν χαώδης; Εἶναι νὰ ἀπορεῖ κανεὶς πῶς ἀβασάνιστα (ἴσως 

σκοπίµως) γράφονται βιβλία, τὰ ὁποῖα βρίσκουν «ἀρχαῖες εἰδωλολατρικὲς ἐπιβιώσεις»! στὰ χριστιανικὰ 

µυστήρια, π.χ. ναός, ἱερατεῖο, ἄµφια, τελετές, νηστεία, θυσία, λιβάνι, ἑορτές, ἀργίες, κλπ. ∆ὲν βλέπουν ὅτι 

ὅλα αὐτὰ εἶναι θεσµοθετηµένα ἀπὸ τὸν προφήτη Μωυσῆ3
 πολὺ πρὶν ὑπάρξουν γραπτὰ ἑλληνικὰ µνηµεῖα 

(πολλῷ µᾶλλον τελετὲς); ∆ὲν βλέπουν ὅτι ὅλα αὐτὰ στὴν Ἐκκλησία λειτουργοῦν πρὸς δόξαν τοῦ Θεοῦ καὶ 

σωτηρία τοῦ ἀνθρώπου, ἐνῶ στὶς εἰδωλολατρικὲς τελετὲς τάσσονται στὴν ὑπηρεσία τῶν δαιµόνων; 

... Στὴν ἰουδαϊκὴ λατρεία ὁ προφήτης Μωυσῆς εἶχε δώσει βαθύτερο πνευµατικὸ (χριστοκεντρικὸ-

σωτηριολογικὸ) νόηµα, τὸ ὁποῖο συχνὰ ξεχνοῦσαν οἱ Ἑβραῖοι καὶ χρειαζόταν ἡ παρέµβαση τοῦ Θεοῦ διὰ 

τῶν Προφητῶν πρὸς διόρθωση. Βλέπει κανεὶς θυσίες, ἀναφορὲς καὶ θυµιάµατα, ὀργανικὰ στοιχεῖα τῆς 

Μωσαϊκῆς λατρείας, νὰ προκαλοῦν τὴν ἀποστροφὴ τοῦ Θεοῦ, ἐπειδὴ δὲν ἔχουν σωτηριολογικὴ προοπτικὴ 

                                                           
1 ΙΕΡΟΜΟΝ. ΛΟΥΚΑΣ ΓΡΗΓΟΡΙΑΤΗΣ,  Ἀνέκδοτη ἐπιστολὴ γιὰ σχετικὰ θέµατα. 
2 ΑΓΙΟΣ ΙΟΥΣΤΙΝΟΣ Ο ΜΑΡΤΥΣ,  ∆ιάλογος πρὸς Τρύφωνα. 
3 Σχ. βλ.  Λευιτικὸ καὶ ∆ευτερονόµιο. 
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(ταπείνωση, εἰρήνη αἰσθήσεων καὶ λογισµῶν, ὑπακοὴ καὶ ἐλευθερία ἀπὸ τὴν ἐγωιστικὴ αὐτονοµία ἀπὸ τὸν 

Θεὸ)
1
. 

Ἐὰν κάποιοι ὑποστηρίζουν ὅτι στὸν Χριστιανισµὸ ὑπάρχουν στοιχεῖα ἀρχαιοελληνικῶν τελετῶν καὶ 

ἐθίµων, κάνουν λάθος... Καὶ µόνο οἱ ἀποφάσεις Οἰκουµενικῶν καὶ ἄλλων Συνόδων κατὰ τῶν ἑλληνικῶν 

ἐπιδράσεων στὴν Ἐκκλησία εἶναι ἀρκετὲς πρὸς ἀπόδειξη. 

... Οἱ αἱρετικοὶ καὶ οἱ ἐθνικοὶ ἔβλεπαν τὶς ὑπερφυσικὲς δυνάµεις τῶν Ἀποστόλων καὶ τῶν Ἁγίων καὶ 

θέλησαν νὰ ἀποµιµηθοῦν τὰ ἐξωτερικὰ στοιχεῖα τῶν ἐνεργειῶν τους. Ὅπως µέχρι σήµερα οἱ µάγοι καὶ 

µέντιουµ χρησιµοποιοῦν σταυροὺς καὶ εἰκόνες, γιὰ νὰ κάνουν τὰ ξόρκια τους, γινόµενοι ὄργανα τῶν 

δαιµόνων παρὰ τοὺς σταυροὺς καὶ τὶς εἰκόνες»2
. 

Λέγει δὲ καὶ ὁ ἅγιος Ἰουστῖνος ὁ Ἀπολογητής, σ᾿ αὐτοὺς ποὺ δὲν γνωρίζουν τὸ βάθος τῶν πραγµάτων: 

«...τὸν Ἰησοῦν λαβόντα ἄρτον καὶ εὐχαριστήσαντα εἰπεῖν: Τοῦτο ποιεῖτε εἰς τὴν ἀνάµνησίν µου, τοῦτ᾿ 

ἐστι τὸ σῶµά µου· καὶ τὸ ποτήριον ὁµοίως λαβόντα καὶ εὐχαριστήσαντα εἰπεῖν: Τοῦτο ἐστι τὸ αἷµά µου: καὶ 

µόνοις αὐτοῖς µεταδοῦναι. Ὅπερ καὶ ἐν τοῖς τοῦ Μίθρα µυστηρίοις παρέδωκαν γίγνεσθαι µιµησάµενοι οἱ 

πονηροὶ δαίµονες· ὅτι γὰρ ἄρτος καὶ ποτήριον ὕδατος τίθεται ἐν ταῖς τοῦ µυουµένου τελεταῖς... ἢ ἐπίστασθε 

ἢ µαθεῖν δύνασθε»
3
. 

∆ηλαδή: 

«Αὐτὸ ποὺ εἶπε ὁ Κύριος νὰ κάνουµε «εἰς τὴν ἀνάµνησιν Αὐτοῦ», δηλ. στὴν θεία Λειτουργία, 

προσφέροντας ἄρτο καὶ οἶνο, αὐτὸ καὶ στὰ µυστήρια τοῦ ψευδοθεοῦ Μίθρα κατὰ µίµηση τῶν Χριστιανῶν 

ἐδίδαξαν νὰ γίνεται οἱ πονηροὶ δαίµονες· κι αὐτό, τὸ ὅτι δηλ. παρατίθεται ἄρτος καὶ ποτήριο ὕδατος... στὶς 

τελετές τους γιὰ τὴν µύησι κάποιου νέου µέλους, ἤδη τὸ γνωρίζετε ἢ µπορεῖτε νὰ τὸ µάθετε»
4
. 

 

 

 

 

 

 

                                                           
1 πρβλ. «ἐπὶ τίνα ἐπιβλέψω ἀλλ᾿ ἢ ἐπὶ τὸν ταπεινὸν καὶ ἡσύχιον καὶ τρέµοντα τοὺς λόγους µου; ὁ δὲ ἄνοµος ὁ θύων µοι µόσχον ὡς ὁ ἀποκτέννων κύνα, ὁ δὲ 

ἀναφέρων σεµίδαλιν ὡς αἷµα ὕειον, ὁ διδοὺς λίβανον εἰς µνηµόσυνον ὡς βλάσφηµος», Ἡσ. 66, 2-3. 
2 ΙΕΡΟΜΟΝ. ΛΟΥΚΑΣ ΓΡΗΓΟΡΙΑΤΗΣ,  αὐτόθι. 
3 ΑΓΙΟΣ ΙΟΥΣΤΙΝΟΣ Ο ΜΑΡΤΥΣ,  Ἀπολογία  66, 3,  ΕΠΕ., Θεσ/νίκη 1985,  σ. 192.  Βλ.  καὶ  Ἀπολογία Α´,  κεφ. 54. 
4 ΙΕΡΟΜΟΝ. ΦΙΛΟΘΕΟΣ ΓΡΗΓΟΡΙΑΤΗΣ, Νέο-ειδωλολατρικές περιπλανήσεις και η αληθής εµπειρία της Εκκλησίας µας, εκδ.  Ι.  Μ.  Οσίου  Γρηγορίου, Άγιον  

Όρος  2002, σσ. 62-67. 
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β) Η ταύτιση των Χριστουγέννων µε την ηµέρα του Ανικήτου Ηλίου                                                                  

και τον εορτασµό του Χειµερινού Ηλιοστασίου. 

Ο κ. Ι. Χ. θεωρεί ότι «καθόλου τυχαία η µεγάλη εορτή της Χριστιανοσύνης, η γέννηση του Ιησού, ταυτίσθηκε 

µε την ηµέρα του Ανικήτου Ηλίου και τον εορτασµό του Χειµερινού Ηλιοστασίου».   

Ας πάρουµε τα πράγµατα από την αρχή. 

1) Πώς καθιερώθηκε η εορτή των Χριστουγέννων; 

Είναι πολύ σηµαντικό να ξεκαθαριστεί το θέµα αυτό, για να κατανοηθεί τί επικρατούσε την εποχή 

εκείνη, τί καταργήθηκε µε την καθιέρωση της εορτής και πού ακριβώς έχουν τη ρίζα τους πολλά 

(παγανιστικά) στοιχεία, που αναβιώνουν σήµερα. 

Σύµφωνα µε τον συγγραφέα κ. Κ. Γ. Παπαδηµητρακόπουλο
1
, είναι αλήθεια, πως δεν µπορούµε 

να προσδιορίσουµε την ακριβή ήµερα της Γέννησης του Χριστού, αφού δεν γίνεται σχετική αναφορά 

στα Ευαγγέλια. Οι Χριστιανοί φέρεται να εόρταζαν τα Χριστούγεννα σε διάφορες ηµεροµηνίες, 

ενδεχοµένως και ως κινητή εορτή, όχι όµως στις 25 ∆εκεµβρίου. Το βέβαιο, πάντως, είναι ότι αυτά 

εορτάζονταν ως και τα µέσα του 4
ου

 αιώνα στις 6 Ιανουαρίου, µαζί µε τα Θεοφάνια.
 

Ο άγ. Γρηγόριος ο Θεολόγος σε οµιλία του για την 6
η
 Ιανουαρίου τονίζει ότι οι Χριστιανοί 

εορτάζουν τα Θεοφάνεια, διότι ο Θεός εφάνη ως άνθρωπος, αλλά και τα Χριστούγεννα, διότι ο Χριστός 

γεννήθηκε ως άνθρωπος. Ο Απ. Παύλος παραβάλει τον Ιησού προς τον Αδάµ. Κι επειδή ο πρώτος 

άνθρωπος, ο χοϊκός, πλάστηκε την 6
η
 ηµέρα της δηµιουργίας, οι Χριστιανοί καθόρισαν την εορτή 

των Χριστουγέννων την 6
η
 Ιανουαρίου, δηλαδή την 6

η
 ηµέρα από την πρωτοχρονιά, προς ανάµνηση 

της επί γης παρουσίας του Σωτήρα. 

Η µεγάλη, όµως, εξάπλωση του Χριστιανισµού στη ∆υτική Ευρώπη έφερνε µεγάλα προβλήµατα 

στην κατήχηση των πιστών, γιατί εκεί λατρευόταν µε ιδιαίτερη λαµπρότητα και πλήθος από 

παγανιστικές τελετές λίγο µετά τη χειµερινή ισηµερία, και συγκεκριµένα στις 25 ∆εκεµβρίου, ο 

«θεός ήλιος», όπως πιο κάτω θα αναφέρουµε! 

Τότε, η Εκκλησία της Ρώµης θέτει την ανάγκη ορισµού ειδικής εορτής για την Γέννηση του 

Χριστού. Το δε έτος 350 µ.Χ. ο Επίσκοπος της Ρώµης Ιούλιος Α', επέλεξε την 25
η
 ∆εκεµβρίου ως 

ήµερα εορτής των Χριστουγέννων, πού συνέπιπτε µε προαναφερθείσες παγανιστικές τελετές, 

προκειµένου να αντικατασταθούν αυτές µε τα Χριστούγεννα και να αρθούν τα εµπόδια διάδοσης της 

Χριστιανικής Πίστης. 

Κύριος εκφραστής για την εφαρµογή της νέας εορτής στην Εκκλησία της Κωνσταντινούπολης ήταν ο άγ. 

Γρηγόριος ο Θεολόγος, φαίνεται δε να εορτάσθηκαν εκεί για πρώτη φορά το 379 ή 380 µ.Χ. Ο                     

Μ. Βασίλειος την εισήγαγε το 379 µ.Χ. στην Καισάρεια της Καππαδοκίας, το δε 386 µ.Χ. ο άγ. Ιωάννης ο 

Χρυσόστοµος συγγράφει για την εορτή αυτή, η οποία, όπως επισηµαίνει, ήταν γνωστή επί δεκαετίες στην 

Αντιόχεια και µε πολλά επιχειρήµατα αναφέρει ότι ο Χριστός γεννήθηκε στις 25 ∆εκεµβρίου. 

Στο σηµείο αυτό, αξίζει να σηµειωθεί το εξής πολύ σηµαντικό γεγονός. Για την καθιέρωση της εορτής των 

Χριστουγέννων την 25
η
 ∆εκεµβρίου, πέραν από την Εκκλησία της Ρώµης (∆ύση) και στην Εκκλησία της 

                                                           
1 Κ. Γ. ΠΑΠΑ∆ΗΜΗΤΡΑΚΟΠΟΥΛΟΣ, Όχι στα Χριστούγεννα της Παγκοσµιοποίησης και της Νέας Εποχής, εκδ. Φωτοδότες, σσ. 42-54. 
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Κωνσταντινούπολης (Ανατολή), συνετέλεσε κατά πολύ (ίσως και καταλυτικά) ο Ιουλιανός ο Παραβάτης και 

τα σχέδιά του! 

Αυτός, αφού είχε επαναφέρει την ειδωλολατρία ως επίσηµη θρησκεία της αυτοκρατορίας, καθόρισε µε 

διάταγµά του να εορτάζεται την 25
η
 ∆εκεµβρίου ο «θεός ήλιος», όπως ακριβώς συνέβαινε την 

ειδωλολατρική εποχή!!! 

Πέραν της εορτής αυτής, µε άλλο διάταγµα του, έδωσε εντολή να εορτάζεται προς... τιµή του ήλιου πάλι(!) 

και η 1
η
 Ιανουαρίου, καθ’ όσον αυτή ήταν η 1

η
 ήµερα του έτους της αυτοκρατορίας! 

Τότε η Εκκλησία διαπίστωσε ότι αυτές οι κρατικές εορτές, που γίνονταν κατά διαταγή του 

Ιουλιανού µε κάθε µεγαλοπρέπεια και ήταν µάλιστα και αργίες, παρέσυραν τους Χριστιανούς να τις 

παρακολουθούν, µε αποτέλεσµα να παρασύρονται τελικά και σε ειδωλολατρικές λατρευτικές 

εκδηλώσεις! Έτσι, η Εκκλησία αποφάσισε να µεταφέρει την εορτή των Χριστουγέννων και της 

Γεννήσεως του νοητού Ηλίου της ∆ικαιοσύνης από την 6
η
 Ιανουαρίου στην 25

η
 ∆εκεµβρίου και να 

εορτάζεται µαζί µε την ειδωλολατρική εορτή του φυσικού ηλίου των ειδωλολατρών!!! Οι άγιοι Πατέρες 

της Εκκλησίας (όπως ο άγ. Αυγουστίνος) αναφέρουν ότι την ηµέρα αυτή δεν γιορτάζουµε τον ήλιο, 

όπως οι ειδωλολάτρες, αλλά Εκείνον, ο οποίος δηµιούργησε εκ του µηδενός τον ήλιο! 

Αποτέλεσµα αυτού ήταν οι Χριστιανοί να πηγαίνουν στους ναούς και να εορτάζουν µεγαλοπρεπώς 

την Γέννηση του Χριστού και να µην παρασύρονται πλέον στην παρακολούθηση των ειδωλολατρικών 

εορτών. 

Επιπλέον, αφού η Γέννηση µετατέθηκε για την 25
η
 ∆εκεµβρίου, για την 1η Ιανουαρίου καθιερώθηκε η 

εορτή της Περιτοµής του Χριστού, τότε που οι ειδωλολάτρες γιόρταζαν για δεύτερη φορά τον ... ήλιο! 

Αργότερα (τον 6ο αιώνα µ.Χ.) ο Ιουστινιανός, επιδιώκοντας την ενοποίηση της αυτοκρατορίας µέσω µιας 

ενιαίας θρησκείας, όχι µόνο καθιέρωσε την 25
η
 ∆εκεµβρίου ως ήµερα εορτής των Χριστουγέννων, αλλά 

προσδιόρισε αυτή να είναι και αργία, επιπλέον δε, εξέδωσε και διάταγµα, σύµφωνα µε το οποίο η 25
η
 

∆εκεµβρίου του έτους 754 της Ρωµαϊκής εποχής θα θεωρούνταν το έτος 1 µιας νέας περιόδου κι ενός νέου 

τρόπου χρονολόγησης, που θα χρησιµοποιούνταν σε όλη την επικράτεια. Έκτοτε έχουµε τη χρονολόγηση 

της προ Χριστού και µετά Χριστόν εποχής. 

Ωστόσο, είτε ο Χριστός γεννήθηκε πράγµατι την 25
η
 ∆εκεµβρίου, είτε η ηµέρα αυτή επιλέχθηκε 

για την αντιµετώπιση ή και την κατάργηση των παγανιστικών τελετών, που γίνονταν την ηµέρα αυτή, 

το βέβαιο είναι ότι ο Χριστός ήρθε να καταργήσει τα είδωλα και τον διάβολο, που τα δηµιούργησε και τα 

εµπνέει, γι’ αυτό και ως εορτή έχει ιδιαίτερη σηµασία για όλους µας. ∆εν είναι δε καθόλου τυχαίο το 

γεγονός ότι πολύ γρήγορα τα Χριστούγεννα κατέκτησαν τις ψυχές όλων. 
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2) Τί ακριβώς εόρταζαν οι ειδωλολάτρες την 25η ∆εκεµβρίου; 

Όλες σχεδόν οι ειδωλολατρικές θρησκείες του κόσµου, εόρταζαν µε πολύ έντονο τρόπο τον µήνα 

∆εκέµβριο διάφορες εορτές, που ουσιαστικά είχαν να κάνουν µε το χειµερινό ηλιοστάσιο στις 21 ή 22 

∆εκεµβρίου! 

Κατά το θερινό ηλιοστάσιο η ηµέρα είναι η µεγαλύτερη του έτους (21 ή 22 Ιουνίου) και 

σηµατοδοτεί την αρχή του καλοκαιριού. Κατά το χειµερινό ηλιοστάσιο δέ, η ηµέρα είναι η µικρότερη 

του έτους και σηµατοδοτεί την έναρξη του χειµώνα. 

Τότε ο πρωτόγονος άνθρωπος φοβόταν ότι ο ευεργετικός και ζωοδότης ήλιος, που κάθε σούρουπο 

χανόταν όλο και πιο νωρίς στο καταχείµωνο αυξάνοντας απειλητικά τη νύχτα, θα «σβηστεί» για 

πάντα, οπότε και ο ίδιος θα βυθιζόταν σ' ένα αιώνιο σκοτάδι και µάλιστα µε αφόρητο κρύο! Μετά δε 

το χειµερινό ηλιοστάσιο, εόρταζαν την αναµενόµενη επαναφορά του ηλίου, πολλές δε αντιλήψεις για 

τη ζωή και τον θάνατο ή την αναγέννηση, είχαν συνδεθεί µε αυτό! Όργανα δεν είχαν για να 

προσδιορίσουν ακριβώς πότε γινόταν αυτό, υπολόγιζαν όµως ότι ο ήλιος άρχιζε να παίρνει τη θέση 

του στον ουρανό λίγες µέρες µετά, πιθανόν στις 25 ∆εκεµβρίου. 

Ακριβώς στο σηµείο αυτό, πλάστηκαν µύθοι, θρύλοι και παραδόσεις, δηµιουργήθηκε πλήθος από 

προλήψεις και δεισιδαιµονίες, όλα τους µε µεγάλη θρησκευτική (δηλ. ειδωλολατρική) σηµασία! 

Και αυτό γιατί ο πρωτόγονος άνθρωπος αισθανόταν ότι έπρεπε να βοηθήσει τον κύκλο αυτό, να 

βοηθήσει ακόµη και τον ήλιο για να ξαναρχίσει να ανεβαίνει και µ' αυτόν ολάκερη τη φύση, που νεκρή και 

παγωµένη περιµένει µία δύναµη για να ξαναγεννηθεί, να γονιµοποιηθεί και να καρποφορήσει! Γιατί πίστευε 

πως, αν οι θεότητες του κακού υπερίσχυαν στην αιώνια πάλη τους µε το καλό, τότε ήταν πολύ πιθανόν ο 

ήλιος και η γη να µην ξαναγεννηθούν και µαζί τους να χαθούν για πάντα όλες οι σοδειές, που εξασφάλιζαν τη 

ζωή σε ανθρώπους και ζώα!! 

Αυτός ήταν και ο λόγος που κατέφευγε σε διάφορες µαγικές ή µυστικιστικές πράξεις και τελετές, 

ηλιολατρικού περιεχοµένου, προκειµένου να αποτρέψει το χάος και τις δαιµονικές δυνάµεις, που πίστευε ότι 

ξεχύνονταν απ' αυτό! Γιατί κατά την παχυλή του αντίληψη, µόνο µε εορτασµούς κι εκδηλώσεις λατρείας 

µπορούσε να αποτρέψει το κακό!! 

Τις τελετουργίες αυτές τις τελούσαν ντυµένοι µε δέρµατα και κεφάλια ζώων, άναβαν φωτιές όλη τη νύχτα, 

για να αποµακρύνουν το σκοτάδι, χόρευαν και τραγουδούσαν γύρω από τις φωτιές, στόλιζαν τα σπίτια τους 

µε τα λιγοστά φυτά, πού επιβίωναν τον χειµώνα όπως γκι, ου, κισσό και κλαδιά δέντρων, ψιθύριζαν ξόρκια, 

ζωγράφιζαν µαγικά σύµβολα µε αίµα ζώων στις πόρτες και τά ρούχα τους, τέτοια... 

Έτσι, η περίοδος του χειµερινού ηλιοστασίου (που αργότερα έγινε ∆ωδεκαήµερο) είχε ιδιαίτερη 

συµβολική-µαγική σηµασία κι έπαιζε σηµαντικό ρόλο, τόσο στις ειδωλολατρικές τελετουργίες της 

γονιµότητας, όσο και του εξορκισµού των δαιµόνων και «η γέννηση του φωτός» συνδέθηκε πια µε «την 

γέννηση του θεού», που την συµβολίζει. 

Και µόνον αυτά αρκούν για να δείξουν από τί φοβερό σκοτάδι µάς απάλλαξε το Θείο Βρέφος της 

Βηθλεέµ! Και είναι το ίδιο σκοτάδι, στο οποίο η εωσφορική «Νέα Εποχή» θέλει να µας οδηγήσει πάλι. 

Ακριβώς πάνω σ’ αυτή τη λογική οι αρχαίοι ειδωλολάτρες, εκεί στις 25 ∆εκεµβρίου, γιόρταζαν: 
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Την γέννηση πολλών ηλιακών θεοτήτων, όπως των : Όσιρη, Βάαλ, ∆ιονύσου, Άδωνι, Άττι, του Περσικού 

Μίθρα, που εκείνη την εποχή είχε µεγάλη απήχηση στη Ρώµη και στις δυτικές επαρχίες της 

αυτοκρατορίας, του σκανδιναβού Μπάλντουρ κ.λπ. και ένεκα αυτού, 

Είχαν καθιερώσει διάφορες σχετικές εορτές. Για παράδειγµα οι αρχαίοι Έλληνες είχαν τα Κρόνια, τα 

∆ιονύσια και τα Επιφάνεια του ηλιακού θεού Φοίβου-Απόλλωνα. Οι Ρωµαίοι γιόρταζαν σε ολόκληρη 

την αυτοκρατορία τους τα Βρουµάλια (από 24 Νοεµβρίου µέχρι 17 ∆εκεµβρίου) και ακολουθούσαν 

τα Σατουρνάλια (από 18 έως 24 ∆εκεµβρίου). Την 1
η
 Ιανουαρίου γιόρταζαν τις Καλένδες, στις 3 

Ιανουαρίου τα Βότα (δηλαδή οι ευχές - vota) και στις 4 τα Ααρεντάλια, ενώ στις 7 Ιανουαρίου 

τελείωνε η περίοδος των εορτών αυτών! Οι Αιγύπτιοι, εκτός από τον Όσιρη και τον Σάραπη, είχαν 

και την ηλιακή εορτή των Φαραώ Οπέτ, που ήταν µία σύνθετη και ιδιαίτερα διαδεδοµένη εορτή της 

αναγέννησης του ηλίου (Άµµων-Ρα) και στην εποχή των Πτολεµαίων ονοµαζόταν «Επιφάνεια». Για 

τους Κέλτες ο χειµώνας ξεκινούσε την 1
η
 Νοεµβρίου µε την εορτή Samain, όπως και για τους 

Νορβηγούς µε την εορτή Yule κ.λπ. 

Ας σµειωθεί ότι ο αυτοκράτορας Αυριλιανός (270 ή 275 µ.Χ.) συνένωσε µία σειρά τέτοιων παγανιστικών 

εορτασµών του χειµερινού ηλιοστασίου, που είχαν σχέση µε τον θεό ήλιο σε µία, σε ένα είδος «φεστιβάλ» θα 

λέγαµε σήµερα, που το ονόµασε «Γενέθλια του Αηττήτου Ηλίου» (µε την έννοια ότι ο ήλιος δεν νικιέται 

από τίποτα, ούτε και από το σκοτάδι) µε ηµέρα εορτασµού την 25
η
 ∆εκεµβρίου! 

Έκτοτε η ηµέρα αυτή καθιερώθηκε ως ηµέρα γέννησης του ηλίου κι εποµένως ως ηµέρα εορτασµού όλων 

των παγανιστικών θρησκειών!!! 

3) Τί συνέβαινε στις εορτές αυτών των ειδωλολατρών; 

Ας πούµε δυό λόγια και για τις εορτές αυτές, τις οποίες αναγκάστηκε να απαγορεύσει η Εκκλησία µε 

Τοπικές ακόµη δε και Οικουµενικές Συνόδους! 

i) Τα  βρουµάλια 

Τα βρουµάλια προέρχονταν από τους Ρωµαίους και σήµαιναν γενικά εορτή και πανηγύρι. Η λέξη 

προέρχεται από το λατινικό bruma, που σηµαίνει την µικρότερη ηµέρα του έτους και συµπίπτει έτσι 

µε το χειµερινό ηλιοστάσιο. Ήταν µία πολυήµερη εορταστική περίοδος, αφού άρχιζε στις  24 

Νοεµβρίου και τελείωνε στις 17 ∆εκεµβρίου. Η εορτή αυτή σχετιζόταν µε τα Κρόνια (Σατουρνάλια), 

στα οποία αναφερόµαστε πιο κάτω και είχε επιδράσεις και από άλλες ειδωλολατρικές εορτές, όπως 

της ∆ήµητρας και του ∆ιονύσου και γινόταν η χοιροσφαγία, που διασώζεται µέχρι σήµερα, κατά την 

οποία οι χοίροι θυσιάζονταν στον θεό Κρόνο! Κατά την εορτή γινόντουσαν οργιαστικοί χοροί, πολυτελή 

συµπόσια, διανεµόντουσαν δώρα κ.λπ. Τα βρουµάλια πέρασαν και στο Βυζάντιο, ο δε λαογράφος Ν. 

Πολίτης αναφέρει ότι τα συναντά κανείς µέχρι και τον 12
ο
 µ.Χ. αιώνα! Απαγορεύτηκαν από την 

Εκκλησία στο τέλος του 7
ου

 αιώνα, µε τον 62
ο
 κανόνα της ΣΤ΄ Οικουµενικής Συνόδου και του 9

ου
 της εν 

Ρώµη Συνόδου. 
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ii) Τα Σατουρνάλια 

Πρόκειται για γιορτή των Ρωµαίων προς τιµή του θεού Κρόνου (Saturnus), που ήταν και ο 

επώνυµος θεός της εορτής και φαίνεται ότι ταυτιζόταν µε αυτόν της Ελληνικής µυθολογίας. Υπήρχε, 

µάλιστα, και σχετικός ναός µπροστά στο Καπιτώλιο της Ρώµης, εντός του οποίου βρισκόταν και το 

θησαυροφυλάκιο του κράτους! Τότε µε πολλές θυσίες (η πρώτη µάλιστα γινόταν δηµοσία δαπάνη 

µπροστά στο ναό του Κρόνου), τελετουργίες κ.λπ. κατά το πρότυπο των εορτών του καρναβαλιού, 

επιδίωκαν την αναγέννηση του κόσµου, τον οποίο ήθελαν να ξαναγεννηθεί µε την αποκατάσταση της 

τάξης! Κατά την εορτή ανέστελλαν την απαγόρευση των τυχερών παιχνιδιών, γινόντουσαν µεγάλα 

συµπόσια σε καθένα δε απ' αυτά εκλεγόταν κι ένας βασιλιάς στις διαταγές του οποίου ώφειλαν όλοι 

να υπακούουν και γίνονταν φοβερά πράγµατα. Τον οργιαστικό της χαρακτήρα, παρόµοιο µε αυτό των 

∆ιονυσίων, αναφέρει και ο Πλούταρχος, λέγοντας πως δεν µπορούσε κανείς να υποµείνει «τον ολολυγµόν και 

τον θόρυβον»! 

iii) Οι Καλένδες 

Κατά την 1η Ιανουαρίου γινόταν η εορτή των Καλένδων, η οποία είχε αντικαταστήσει άλλες 

παλαιότερες, από πολλούς δε θεωρείται και η σπουδαιότερη. Υποστηρίζεται επίσης ότι διαρκούσε 

από τις 25 ∆εκεµβρίου µέχρι τις 7 Ιανουαρίου. Κατά την εορτή αυτή προς τιµή της Ήρας και του 

Ιανού, κυριαρχούσαν τα συµπόσια, οι στολισµοί των σπιτιών, οι χοροί και τα τραγούδια, τα τυχερά 

παιχνίδια, οι ανταλλαγές δώρων, οι µεταµφιέσεις και οι µασκοφορίες κατά τη νύχτα, οπότε και 

σηµειώνονταν πολλά παρατράγουδα και οργιαστικά πράγµατα και γενικά επικρατούσε το ∆ιονυσιακό 

πνεύµα στη χειρότερη µορφή του! Γι' αυτό και η εορτή των Καλένδων αποκαλείται «οργιαστική 

∆ιονυσιακή περίοδος»!!! Οι Πατέρες της Εκκλησίας την χαρακτήριζαν ως έργο του πονηρού και των 

σκοτεινών δυνάµεων και προέτρεπαν τους Χριστιανούς να απέχουν απ' αυτήν κι όλες τις άλλες. Γράφει ο 

Άγ. Ιωάννης ο Χρυσόστοµος : «Τίποτε δεν είναι εχθρικότερο προς το πνεύµα του Χριστιανισµού, 

όσο τα συµβαίνοντα κατά τις νύχτες εκείνες». Τις Καλένδες απαγόρευσε για τους Χριστιανούς η ΣΤ' 

Οικουµενική Σύνοδος µε τον 62
ο
 κανόνα της, ως µη αρµόζουσες στο Χριστιανικό ήθος. 
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γ) Ο Ιησούς Χριστός 

Ο κ. Ι. Χ. πρεσβεύει ότι το όνοµα Ιησούς Χριστός προέρχεται εκ του ίηµι = ο Κεχρισµένος θεραπευτής 

των ψυχών. 

Σύµφωνα, όµως, µε τον Όσιο Νικόδηµο τον Αγιορείτη
1
, ο Ιησούς Χριστός κατά τήν περιτοµή Του έλαβε 

το γλυκύ όνοµα Ιησούς, «και ότε φησίν επλήσθησαν ηµέραι οκτώ του περιτεµείν το παιδίον και εκλήθη το 

όνοµα αυτού Ιησούς»
2
, το οποίο προείπε µεν ο Αρχάγγελος Γαβριήλ, πριν συλληφθεί στην κοιλία της 

Παρθένου, τόσο στον µνήστορα Ιωσήφ, όπως λέει ο Ευαγγελιστής Ματθαίος «τέξεται υιόν και καλέσεις το 

όνοµα αυτού Ιησούν»
3
, όσο και στην Παρθένο, όπως λέει ο Ευαγγελιστής Λουκάς

4
. Ιησούς είναι το κύριο 

όνοµα του Μεσσία, κατά τον ιερό Αυγουστίνο
5
, το οποίο συνέχει όλη την ένσαρκο οικονοµία, την σοφία, την 

δύναµη, την αγαθότητα και την άκρα αγάπη Του προς εµάς. Ιησούς είναι όνοµα που, κατά µερικούς, υπερέχει 

και αυτό το τετραγράµµατο όνοµα του Θεού, επειδή αυτό µεν, το όνοµα Ιησούς, δηλώνει συνεπτυγµένως το 

όνοµα και του Κτίστου και του Κυρίου, εκείνο δε, το όνοµα Θεός, δηλώνει µόνο ή το όνοµα του Κτίστου ή 

του Κυρίου. Ιησούς είναι όνοµα, το οποίο, κατά την εβραϊκή διάλεκτο, σηµαίνει Σωτήρ, και το οποίο 

παράγεται από το ρήµα Ιαχά, που σηµαίνει σώζω, κατά τον Γεώργιο Κορέσσιο, τον ειδήµονα των εβραϊκών. 

Και, εν συντοµία, Ιησούς είναι το όνοµα το γεµάτο από κάθε παρηγοριά και σωτηρία και είναι όχι µόνο µία 

σύνοψη όλων των τελειοτήτων, που αρµόζουν στον Σωτήρα µας, ως Θεό, και όλων των αρετών, που Του 

αρµόζουν ως άνθρωπο, αλλά είναι και µία σύνοψη όλων εκείνων, που έκανε για την σωτηρία µας, και ένας 

αρραβώνας όλων εκείνων, που έχει σκοπό να κάνει στο µέλλον και να µας φέρει εµπράκτως στον τελικό 

σκοπό µας, που είναι ο Παράδεισος. Αυτό το άγιο όνοµα, το υπέρ παν όνοµα του Ιησού, το δοξάζουν και το 

προσκυνούν όλοι οι Άγγελοι στον ουρανό και όλοι οι Ορθόδοξοι Χριστιανοί στη γη, και θα το προσκυνήσουν 

ακόµη και αυτοί οι υποχθόνιοι δαίµονες και οι άπιστοι άνθρωποι και οι νεοειδωλολάτρες, καθώς έχει γραφεί ˙                  

«εν τω ονόµατι Ιησού παν γόνυ κάµψη επουρανίων καί επιγείων καί καταχθονίων»
6
. 

Σύµφωνα µε τον άγιο Ιωάννη τον ∆αµασκηνό, το δεύτερο Πρόσωπο της Αγίας Τριάδος, ο Υιός και 

Λόγος του Θεού, µετά την ενανθρώπηση ή µάλλον κατά την στιγµή της συλλήψεως του Λόγου στην κοιλία 

της Παναγίας, οπότε έγινε η ένωση της θείας µε την ανθρώπινη φύση στη υπόσταση του Λόγου, λέγεται 

Χριστός. Το όνοµα Χριστός είναι όνοµα της υποστάσεως και δεν λέγεται για µία µόνο φύση, αλλά είναι 

σηµαντικό των δύο φύσεων στον ενανθρωπήσαντα Θεό. Επειδή η ανθρώπινη φύση χρίσθηκε από τον Θεό, 

γι’αυτό ο Λόγος ονοµάσθηκε Χριστός. Το όνοµα Χριστός δηλώνει τον χρίσαντα Πατέρα, τον χρισθέντα Υιό 

και το χρίσµα Άγιον Πνεύµα. Όµως, επειδή η ανθρώπινη φύση χρίσθηκε από όλον τον Τριαδικό Θεό, γι’αυτό 

στη χρίση αυτή συµµετέσχε και ο Λόγος του Θεού. Αυτός ο Ίδιος ο Λόγος του Θεού έχρισε τον εαυτό Του, 

δίνοντας ως Θεός χρίσµα στο σώµα, µε την θεότητά Του, και ταυτοχρόνως ήταν χριόµενος ως άνθρωπος. 

Εποµένως, το όνοµα Χριστός δηλώνει το συναµφότερο, δηλ. τον Θεό και τον άνθρωπο, τον Θεάνθρωπο 

Χριστό. Κατ’άκρα συγκατάβαση µπορεί να χρησιµοποιείται άλλοτε για την ανθρωπότητα του Χριστού και 

άλλοτε για την Θεότητα. Γιατί, µετά την καθ’υσπόστασιν ένωση των δύο φύσεων, ο Λόγος ονοµάζεται 

Χριστός. Έτσι, Αυτός που ήταν Υιός και Λόγος του Θεού πριν την ενανθρώπηση, ενώ παραµένει πάντοτε 

                                                           
1 ΟΣΙΟΣ ΝΙΚΟ∆ΗΜΟΣ ΑΓΙΟΡΕΙΤΗΣ, Πνευµατικά Γυµνάσµατα, εκδ. Β. Ρηγόπουλος, Θεσσαλονίκη 2004, σσ.162-166. 
2 Λκ. 2, 21. 
3 Μτθ. 1, 21. 
4 Λκ. 1, 31. 
5 Ερµηνεία της α΄ καί γ΄ επιστολής Ιωάννου. 
6 Φιλιπ. 2, 10. 
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Υιός και Λόγος του Θεού, µετά την ενανθρώπηση ονοµάζεται Χριστός, πράγµα το οποίο δηλώνει την ένωση 

των δύο φύσεων
1
.  

δ) Το σπήλαιο και η φάτνη 

Ο κ. Ι. Χ. υποστηρίζει, επίσης, ότι το σπήλαιο, στο οποίο γεννήθηκε ο Χριστός, «υποδηλώνει την µήτρα του 

κόσµου, διότι επικοινωνεί µε τα έγκατα της γης, συµβολίζοντας τα σπλάγχνα της γυναίκας, αλλά και της µητέρας 

γης, όπου συντελείται το φαινόµενο της κυοφορίας και κατ’επέκταση της ένζωης δηµιουργίας». 

Η αλήθεια, όµως, είναι ότι στην εικόνα της Γεννήσεως του Χριστού η φάτνη εικονίζεται µέσα σε σκοτεινό 

σπήλαιο, διότι το µαύρο σπήλαιο συµβολίζει τον κόσµο, που ήταν σκοτισµένος από την αµαρτία. Επίσης, 

συµβολίζει τον Άδη. Η φάτνη βρίσκεται στο κέντρο της εικόνας µέσα σε ένα µαύρο τριγωνικό σπήλαιο, που 

φανερώνει τη σκοτεινιά του προχριστιανικού κόσµου, µέσα στην οποία λάµπει το Θείο Βρέφος. Πίσω από τη 

Φάτνη βρίσκονται δύο ζώα ένα βόδι και ένα γαϊδουράκι. Τα ζώα του στάβλου, που µε τα χνώτα τους 

ζεσταίνουν τον Χριστό, συµβολίζουν του Ιουδαίους και τους Eθνικούς (ειδωλολάτρες), που δεν είχαν 

γνωρίσει ακόµη τον Λόγο του Θεού. Το σκοτάδι της σπηλιάς συµβολίζει αυτήν την άγνοια. Έτσι, για να 

πλησιάσει την άβυσσο ο Χριστός τοποθετεί µυστικά τη γέννησή Του στο βάθος του χάσµατος, όπου το κακό 

ζει στην τελευταία του πυκνότητα. Η φάτνη, το σπήλαιο, τα σπάργανα είναι όλα δείγµατα της κενώσεως της 

θεότητος και της άκρας ταπεινώσεως
2
. 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

                                                           
1 ΣΕΒ. ΜΗΤΡ. ΝΑΥΠΑΚΤΟΥ ΚΑΙ ΑΓΙΟΥ ΒΛΑΣΙΟΥ κ. ΙΕΡΟΘΕΟΣ, Οι ∆εσποτικές εορτές˙ εισαγωγή στο ∆ωδεκάορτο και την Ορθόδοξη Χριστολογία, εκδ. Ι. Μ. 

Γενεθλίου της Θεοτόκου (Πελαγίας) 1995, σσ. 46-47. 
2 http://www.schools.ac.cy/klimakio/Themata/Epikaira/xristougenna/eikona_gennisis/eikona1.html και http://www.saint.gr/23/texts.aspx 
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ε) Η θεώρησις του χρόνου 

Σε άλλο σηµείο γράφει ο κ. Ι. Χ. : «Η παρθενική γέννηση θεόσταλτων µορφών, όπως και το τελετουργικό 

δράµα του θνήσκοντος και αναστάντος Θεού, αποτελεί ένα αρχέγονο µυσταγωγικό δρώµενο, που αλληγορεί τον 

αένναο κύκλο της γεννήσεως-αναπτύξεως-θανάτου και επαναγεννήσεως, που κατείχε κυρίαρχη διάσταση στον 

Ελληνικό κόσµο. Ο Ιησούς έρχεται ως θεάνθρωπος σε βιολογική εκδήλωση, για να αφυπνίσει κοιµισµένες 

συνειδήσεις και να διεγείρει πνευµατικά ευρισκόµενες σε λήθαργο και ηθικό εκπεσµό κοινωνίες, ως θεϊκός 

απεσταλµένος». 

Είναι γεγονός πως τόσο στον αρχαίο ελληνικό όσο και στον εξωβιβλικό κόσµο επικρατούσε η κυκλική 

θεώρηση του χρόνου. Κατά τον οµότιµο καθηγητή της Θεολογικής Σχολής του ΑΠΘ κ. Γεώργιο 

Μαντζαρίδη
1
, «η θεώρηση αυτή συνδέεται άµεσα µε την κοσµολογία και ειδικότερα µε την παραδοχή της 

αιωνιότητος της ύλης. Σύµφωνα µ΄αυτήν ο κόσµος δεν ξεκινάει από κάποια αρχή ούτε κατευθύνεται προς 

κάποιο τέλος. Γι’αυτό και δεν υπάρχει σε τελική ανάλυση καµµιά πραγµατική πρωτολογία ούτε εσχατολογία. 

Η αρχή συµπίπτει µε το τέλος και το τέλος είναι µια καινούργια αρχή. Ο χρόνος είναι ένας κύκλος. Και ως 

κύκλος περιορίζεται στον εαυτό του. Όλα τα πράγµατα επανέρχονται ή ανακυκλώνονται. Η ιστορία 

επαναλαµβάνεται. Η µόνη διαφοροποίηση, που επισηµαίνεται εδώ, είναι ότι άλλοι δέχονταν ότι κατά την 

ανακύκληση επανέρχονται τα ίδια ακριβώς πράγµατα (Πυθαγόρειοι), και άλλοι ότι καταστρέφονται τα παλιά 

και ξαναγίνονται καινούργια στη θέση τους (Ηράκλειτος, Εµπεδοκλής κ.ά.).  

Σύµφωνα, όµως, µε την βιβλική θεώρηση του χρόνου, ο χρόνος ταυτίζεται µε το περιεχόµενό του. Εδώ δεν 

υπάρχει η έννοια κάποιου απολύτου χρόνου, όπου να καταγράφονται τα γεγονότα της ιστορίας, αλλά τα ίδια 

τα γεγονότα συνθέτουν µε τη ροή τους τον χρόνο. Εξ άλλου η πίστη στη δηµιουργία του κόσµου εκ του µη 

όντος, που είναι άγνωστη στην αρχαία ελληνική σκέψη, όπως και η προσδοκίατης εκπληρώσεως των 

επαγγελιών του Θεού προς τον εκλεκτό του λαό µέσα στην ιστορία, υπαγορεύουν την ευθύγραµµη θεώρηση 

του χρόνου. Ο κόσµος έχει κάποια αρχή και κατευθύνεται προς κάποιο τέλος. Ο Θεός, που είναι ∆ηµιουργός 

και Κύριος του κόσµου, είναι και Κύριος του χρόνου και της ιστορίας. Εκλέγει το λαό Του, συµπορεύεται 

µαζί του, φανερώνεται στην ιστορία, τον βοηθεί, τον καθοδηγεί και τον κατευθύνει στην εκπλήρωση των 

επαγγελιών Του. 

Με την έλευση του Χριστού και την παρουσία Του µέσα στον κόσµο εισάγεται µια καινούργια προοπτική 

στο χρόνο. Το έσχατο προσφέρεται µέσα στο παρόν. Και κάθε στιγµή της ιστορίας προσλαµβάνει 

εσχατολογικό χαρακτήρα. Ενώ στον Ισραήλ το κέντρο του ενδιαφέροντος έπεφτε στις σωτηριώδεις 

φανερώσεις µέσα στο χρόνο και την ιστορία, στην Εκκλησία ο χρόνος και η ιστορία προσανατολίζονται στην 

αιωνιότητα. Ο Χριστός είναι το πλήρωµα του Νόµου και των Προφητών. Στο πρόσωπό Του εκπληρώνονται 

οι επαγγελίες του Θεού προς τον εκλεκτό λαό Του. Και η εκπλήρωση αυτή θεµελιώνει την τελική επαγγελία 

της αιωνίου ζωής. Ο Χριστός µε τη ζωή και τη διδασκαλία Του, µε τον θάνατο και την Ανάστασή Του, έδωσε 

στον άνθρωπο την προοπτική της αιωνιότητος. Η νέα αυτή προοπτική χαρακτηρίζει την Καινή ∆ιαθήκη και 

την εκκλησιαστική παράδοση». 

 

 

 

                                                           
1 ΓΕΩΡΓΙΟΣ ΜΑΝΤΖΑΡΙ∆ΗΣ, Χρόνος και άνθρωπος, εκδ. Π. Πουρναράς, Θεσ/κη 1992, σσ. 13-14, 17-19. 
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στ) Η παρθενική γέννησις του Χριστού 

Πέραν των ανωτέρω, ένα από τα πολλά παραδοξολογήµατα των Νεοειδωλολατρών και του κ. Ι. Χ. είναι η 

συσχέτιση της εορτής των Χριστουγέννων µε τη γέννηση του «ηµίθεου» Ηρακλή, του Περσέως, του 

Πλάτωνος, του Πρωτέως, του Απολλωνείου Τυανέως, του ∆ιός, του Ερµή, του ∆ιονύσου, της Αθηνάς 

της αρχαίας ελληνικής µυθολογίας. 

Κατά τον µακαριστό Π. Τρεµπέλα, «η Ηλιολατρεία είναι µία µορφή θρησκευτικής πίστης των ύστερων 

χρόνων της αρχαιότητας, στην οποία συνενώθηκαν οι λατρείες επί µέρους «ηλιακών θεοτήτων» µε κυριότερες 

τις λατρείες του Ηρακλή και του Μίθρα. Η λατρεία του ηλιακού δίσκου αναπτύχτηκε στους λεγόµενους 

αυτοκρατορικούς χρόνους της Ρωµαιοκρατίας, ως µια µορφή µονοθεϊστικής πίστης, που ήταν απαιτητικό 

αίτηµα των χρόνων εκείνων»
1
.  

Όµως, καµµιά συσχέτιση της παγανιστικής ηλιολατρείας δε µπορεί να γίνει µε το ιστορικό γεγονός της 

Γεννήσεως του Χριστού. Οι «ηλιακές θεότητες» δεν έχουν καµιά σχέση µε το υπέροχο θείο πρόσωπο του 

Σαρκωµένου Θεού µας. Αυτά τα παράδοξα «θεϊκά» φανταστικά πλάσµατα είναι απόλυτα ξένα από τη φύση 

του Θεού Λόγου. Για του λόγου το αληθές παραθέτουµε σύντοµη παράθεση της µυθολογικής εξιστόρησης 

τους, για να καταλάβουν οι αναγνώστες µας τη διαφορά του γλυκυτάτου Ιησού µε τον Ηρακλή και τον 

Απολλώνειο Τυανέα, που επιχειρούν οι παγανιστές να µας πείσουν ότι η Γέννησή Του είναι «κακέκτυπο 

δάνειο» της γέννησης του Ηρακλή, του Απολλωνείου και των υπολοίπων ψευδοθεών. 

Ο Ηρακλής υπήρξε καρπός αισχρής µοιχείας του «Θεού» ∆ία µε τη θνητή όµορφη Αλκµήνη, σύζυγο 

του βασιλιά των Θηβών Αµφιτρύωνα. Ο ερωτοµανής ψευτόθεος έβαλε στο µάτι την θελκτική βασίλισσα και 

ζητούσε ευκαιρία να την κατακτήσει ερωτικά. Όταν κάποτε ο σύζυγός της βρισκόταν σε κάποια εκστρατεία, 

µεταµορφώθηκε, πήρε τη µορφή του συζύγου της και µπήκε στην κρεβατοκάµαρά τους, ως κοινός 

απατεώνας. Ήταν τέτοιο το ερωτικό του πάθος, που επιµήκυνε ο άθλιος τη νύχτα σε τριπλό χρόνο 

(τριέσπερο). Από αύτη την εµετική µίξη γεννήθηκε ο Ηρακλής. Όταν γύρισε από την εκστρατεία ο 

Αµφιτρύων και πληροφορήθηκε την εγκυµοσύνη της Αλκµήνης θέλησε να τη σκοτώσει. Τότε συνέβη το 

απροσδόκητο : Ο ερωτοµανής και απατεώνας «θεός» κατακεραύνωσε τον ατυχή απατηµένο σύζυγο. 

Μετά τη µοιχεία ακολούθησε άδικος φόνος! Αυτή την ανόητη και ανήθικη µυθολογική πίστη βρήκαν οι 

νεοπαγανιστές να τη συσχετίσουν µε τη Γέννηση του Χριστού! 

Σύµφωνα µε τον αιδεσιµολογιώτατο πρωτοπρεσβύτερο π. Κυριακό Τσουρό
2
, ∆ρ. Θεολογίας και 

Γραµµατέως της Συνοδικής Επιτροπής επί των Αιρέσεων και των Παραθρησκειών της Εκκλησίας της 

Ελλάδος, µεταξύ των «αρχαιολατρικών» ρευµάτων, που ασχολούνται µε το πρόσωπο του Ιησού Χριστού 

είναι και εκείνα που παραβάλλουν, εξοµοιώνουν ή και ταυτίζουν τον Ιησούν Χριστόν µε το αµφιλεγόµενο και 

παράξενο πρόσωπο του Απολλώνιου του Τυανέα.  

Ο Απολλώνιος ο Τυανέας υπήρξε µια θρυλική µορφή, θεωρείται νεοπυθαγόρειος φιλόσοφος, µάγος, 

µύστης και σοφός, αποτελεί δε το σύµβολο των «εθνικών» στους ύστατους αγώνες τους κατά του 

Χριστιανισµού. Στις πηγές αναφέρεται ως «θείος ανήρ». Γεννήθηκε, κατά την επικρατούσα άποψη, την 

πρώτη δεκαετία του 1
υυ

 µ. Χ. αιώνα, στα Τύανα της Καππαδοκίας. Οι πληροφορίες γι’ αυτόν προέρχονται 

κυρίως από το έργο του λήµνιου ρήτορα Φιλόστρατου, «Βίος Απολλώνιου Τυανέως» ή «Τα ες τον Τυανέα 

                                                           
1 Π. ΤΡΕΜΠΕΛΑΣ, Μυστηριακαί θρησκείαι και Χριστιανισµός, Αθήναι 1932, σ. 23. 
2 ΠΡΩΤΟΠΡΕΣΒ. ΚΥΡΙΑΚΟΣ ΤΣΟΥΡΟΣ, Ο Νεοπαγανισµός της «Νέας Εποχής», Αθήνα 2008, σσ. 429-437. 



15 

 

Απολλώνιον», το οποίο συνέγραψε κατά προτροπή της αυτοκράτειρας ∆όµνας, συζύγου του Σεπτιµίου 

Σεβήρου, περί το έτος 220 µ.Χ.  

Φαίνεται πάντως να υπερισχύει η άποψη ότι ο Απολλώνιος είναι µια µορφή, που επιλέχθηκε, κατά την 

κρίσιµη εποχή της επικράτησης του Χριστιανισµού, «για να αναλάβει τον ρόλο του προσώπου που θα ανταγω-

νιζόταν τον Ιησού στα θαύµατα και γενικά στην υπέρβαση της Φύσης». Εν τούτοις, «παρά την επίµονη 

ενασχόληση των ελληνιστών διανοητών µε το πρόσωπό του, ο Απολλώνιος δεν είναι ένα ξεκάθαρο ιστορικό 

πρόσωπο». 

Εκείνο πάντως. που προβάλλει µέσα από τις διηγήσεις για τον Τυανέα, είναι η προσπάθεια για µια 

κακέκτυπη αντιγραφή του ιστορικού προσώπου του Ιησού Χριστού, της διδασκαλίας του και της 

δραστηριότητάς του.  

Βεβαίως, όλη αυτή η προσπάθεια των «αρχαιολατρών» να εξοµοιώσουν ή και να ταυτίσουν τον 

Απολλώνιο τον Τυανέα µε τον Ιησούν Χριστόν αποβαίνει τελικά µάταιη, καθώς η υπόθεση αυτή στερείται 

λογικών και ιστορικών ερεισµάτων. Η προβληµατική µορφή του πολυθεϊστή Απολλώνιου του Τυανέα, και αν 

ακόµη θεωρηθεί ως ιστορικό πρόσωπο, ουδεµία σχέση µπορεί να έχει µε τον αληθινό Ιησούν Χριστόν. 

Πιθανώς, µόνον ως ένας από τους συµβολικούς εκπροσώπους του αρχαιοελληνικού φιλοσοφικού κόσµου 

µπορεί να εκληφθεί, επιλεγµένος να υπηρετήσει, µε τον ένα ή τον άλλο τρόπο, µια σπασµωδική και απέλπιδα 

αντίδραση της φθίνουσας αρχαιοελληνικής πολυθεϊστικής θρησκείας κατά του οσηµέραι ανδρουµένου 

Χριστιανισµού.  

Η κακοποίηση της ιστορικής επιστήµης είναι το κοινό γνώρισµα όλων των εχθρών του 

Χριστιανισµού, µε προεξάρχοντες στις µέρες µας τους νεοπαγανιστές. Η πανούργα διαστρέβλωση της 

ιστορικής αλήθειας είναι το ισχυρότερο όπλο τους. Εκµεταλλεύονται την ιστορική άγνοια της πλατιάς 

µάζας των ανθρώπων ρίχνουν τα συνθήµατά τους και πλανούν τους αδαείς. 

Οι κοπιαστικές προσπάθειες των εχθρών του Χριστού να συκοφαντήσουν το θείο πρόσωπό Του και την 

αγία Εκκλησία Του έχουν µηδαµινά αποτελέσµατα, διότι το ψέµα και η απάτη έχουν περιορισµένη δύναµη. 

Εν προκειµένω η απόπειρα των νεοπαγανιστών να µας πείσουν ότι η µεγάλη εορτή των Χριστουγέννων είναι 

κλεµµένο δάνειο από τις αρχαίες ελληνικές και Ιρανικές µυθολογικές παραδόσεις πέφτει στο κενό. ∆εν πείθει 

ούτε τους ίδιους, που διαδίδουν αυτές τις ανοησίες. Οι φυσιολατρικές εορτές του χειµερινού ηλιοστασίου, τις 

οποίες ανάµειξαν µε τις αρχαίες παγανιστικές εορτές των «ηλιακών θεοτήτων» Ηρακλή και Μίθρα, δεν είναι 

τίποτε περισσότερο από πανάρχαιες µαγικές τελετουργίες, των αρχαίων µε σκοπό τη διάσωση του ήλιου από 

την καθοδική του πορεία! Το γεγονός αυτό αποτρέπει την προσέλκυση οπαδών στις ανόητες τελετουργίες 

τους. Οι τηλεοπτικές κάµερες είναι ο αψευδής µάρτυρας αυτής της σκληρής για τους παγανιστές 

πραγµατικότητας. 

Ο Ιησούς Χριστός δε µπορεί να έχει την παραµικρή σχέση µε κανέναν από τους παγανιστικούς 

«θεούς». Πρώτιστα ο Χριστός είναι υπαρκτό ιστορικό πρόσωπο και εκείνοι ανύπαρκτα όντα, 

τερατώδεις νοητικές συλλήψεις ευφάνταστων και εν πολλοίς διεστραµµένων πνευµατικά ανθρώπων. Η 

ποιοτική επίσης διαφορά µεταξύ του Χριστού και όλων των παγανιστικών «θεοτήτων» είναι 

κυριολεκτικά χαώδης. Ουδεµία σχέση υπάρχει µεταξύ του απόλυτα αγαθού, αναµάρτητου και απαθούς 

Ιησού Χριστού και των άθλιων, παθιασµένων, ανήθικων και γελοίων «θεοτήτων» της ποικίλης 

ειδωλολατρίας.  
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Η υπερφυής Γέννηση του Κυρίου ηµών Ιησού Χριστού είναι µοναδική. Μόνο ο Χριστός γεννήθηκε 

ασπίλως, διέκοψε την διά της φυσικής γεννήσεως διαδοχική µετάδοση του προπατορικού 

αµαρτήµατος, διότι η δική Του σύλληψη δεν ήταν φυσική, αλλά υπερφυσική, δεν συνελήφθη εκ 

θελήµατος ανδρός και γυναικός, αλλά ασπόρως «εκ Πνεύµατος Αγίου και Μαρίας της Παρθένου». Η 

µόνη άσπιλος και υπερφυής σύλληψη είναι η εκ Πνεύµατος Αγίου και άνευ σποράς σύλληψη και 

γέννηση του Θεανθρώπου Χριστού εκ της Παρθένου Μαρίας. Είναι ο µόνος αναµάρτητος καθ’όλα, ο 

τελείως και απολύτως αναµάρτητος.  

Ο Σαρκωµένος Λόγος, ο αληθινός Θεός µας «εκ νυκτός έργων εσκοτισµένης πλάνης ιλασµόν ηµίν 

(εποίησεν)», κατά τον υµνογράφο των Χριστουγέννων. Φώτισε τις ανήλιες και ζοφώδεις, εξ’ αιτίας της 

αµαρτίας, καρδιές µας, διώχνοντας την πλάνη και τη σκοτοδίνη. Γι’ αυτό και εµείς οι χριστιανοί είµαστε 

όντως «Ηλιολάτρες», µόνο που ο Ήλιος, που λατρεύουµε, δεν είναι ο υλικός και αναίσθητος ηλιακός δίσκος 

του ουράνιου στερεώµατος, αλλά ο ζωντανός Ήλιος της ∆ικαιοσύνης, ο Υιός και Λόγος του Θεού του 

ζώντος, ο Οποίος, για χάρη της σωτηρίας µας, «σαρξ εγένετο και εσκήνωσεν εν ηµίν»
1
. Αυτό το µέγα ιστορικό 

γεγονός εορτάζουµε λαµπρά την αγία αύτη ηµέρα, πληµµυρισµένοι από άρρητη αγαλλίαση, όπως αρµόζει 

στην υποδοχή του Θείου Λυτρωτή µας
2
! 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

                                                           
1 Ιω. 1, 14. 
2 http://egolpio.wordpress.com/2008/12/30/xristougenna_mi8rougenna/#more-1329 
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ζ) Τα Άγια Επιφάνεια, Θεοφάνεια και το Πανάγιον Πνεύµα 

Ο κ. Ι. Χ. θεωρεί ότι η λέξη Θεοφάνεια προέρχεται «εκ του Θεού + φαίνω = εκδηλώνω». Όµως, η λέξη 

Θεοφάνεια προέρχεται από το αποστολικό χωρίο της Α΄ Τιµ. 3, 16 : «Θεός εφανερώθη εν σαρκί, εδικαιώθη εν 

Πνεύµατι, ώφθη αγγέλοις, εκηρύχθη εν έθνεσιν, επιστεύθη εν κόσµω, ανελήφθη εν δόξη» και έχει περισσότερο 

σχέση µε την Γέννηση του Χριστού. Επίσης, η λέξη Επιφάνεια προέρχεται από το αποστολικό χωρίο της Τίτ. 

2, 11 «επεφάνη η Χάρις του Θεού η σωτήριος πάσιν ανθρώποις» και αναφέρεται περισσότερο στη Βάπτιση 

του Χριστού, γιατί τότε οι άνθρωποι γνώρισαν την Χάριν της Θεότητος. 

Τα Θεοφάνεια και ο αγιασµός των υδάτων δεν έχουν καµµία απολύτως σχέση µε την «αρχαιοελληνική 

τελετή των Πλυντηρίων, όπου οι ένθεοι µύστες έριπταν το ξόανο της θεάς Αθηνάς στη θάλασσα του Φαλήρου, εξ 

ου και η ονοµασία τους «πλυντήρια» », όπως διατείνεται ο κ. Ι. Χ. Σύµφωνα, όµως, µε τον άγιο Ιωάννη τον 

∆αµασκηνό, ο Χριστός βαπτίσθηκε όχι επειδή είχε ανάγκη καθάρσεως, αλλά «την εµήν οικειούµενος 

κάθαρσιν», δηλ. οικειοποιείται τη δική µας κάθαρση. Ο Χριστός βαπτίσθηκε, α) για να συντρίψει τις κεφαλές 

των δρακόντων στο νερό, επειδή υπήρχε η αντίληψη ότι οι δαίµονες κατοικούν µέσα στο νερό, β) για να 

πλύνει την αµαρτία και να θάψει ολόκληρο τον παλαιό Αδάµ µέσα στο νερό, γ) για να αγιάσει τον Βαπτιστή, 

αφού δεν αγίασε ο Πρόδροµος τον Χριστό, αλλά ο Χριστός τον Πρόδροµο, όταν ο τελευταίος έβαλε το χέρι 

του πάνω στο κεφάλι του Χριστού, δ) για να τηρήσει το νόµο, αφού Αυτός ο Ίδιος τον έδωσε και δεν έπρεπε 

να φανεί παραβάτης του, ε) για να αποκαλύψει το µυστήριον της Αγίας Τριάδος και στ) για να γίνει τύπος και 

υπογραµµός του δικού µας βαπτίσµατος, που είναι τέλειο βάπτισµα, γίνεται µε ύδωρ και Πνεύµα Άγιον και 

µάς απαλλάττει από το προπατορικό αµάρτηµα. 

Πέρα απ’αυτά, ο Χριστός µε την βάπτισή Του στον Ιορδάνη ποταµό αγίασε και τα νερά. Γι’αυτό και την 

ηµέρα των Θεοφανείων τελούµε την ακολουθία του Μεγάλου Αγιασµού των υδάτων και κατά τη διάρκεια 

της τελετής παρακαλούµε το Άγιον Πνεύµα να αγιάσει τα ύδατα. Έτσι, µετά τον αγιασµό παύει να είναι νερό 

της πτώσεως και γίνεται ύδωρ ανακαινίσεως, αφού ενώνεται µε την άκτιστη Χάρη του Θεού.   

Παραλλήλως, ο κ. Ι. Χ. υποστηρίζει ότι «το σύµβολο του Αγίου Πνεύµατος, το περιστέρι, ήταν, κατά την 

αρχαιότητα, θεϊκό πτηνό, επιφορτισµένο µε χρέη αγγελιοφόρου, ένα ουράνιο πτηνό της θεάς Αφροδίτης, που 

µετέφερε την αµβροσία στα ολύµπια ουράνια δώµατα». 

Κατά την Ορθόδοξη θεώρηση, όµως, στην φανέρωση του Αγίου Τριαδικού Θεού στον Ιορδάνη ποταµό 

συµµετέχει και το Άγιον Πνεύµα, που είναι το τρίτο Πρόσωπο της Αγίας Τριάδος, όχι κατώτερο από τα άλλα 

δύο, αφού και αυτό είναι οµοούσιο µε τον Πατέρα και τον Υιό. Ο άγιος Ιωάννης ο Βαπτιστής «είδε το Πνεύµα 

του Θεού καταβαίνον ωσεί περιστεράν και ερχόµενον επ’αυτόν»
1
. Το  «επ’αυτόν» αναφέρεται στον Χριστό. 

Οπότε την ώρα που κατήλθε το Άγιον Πνεύµα σαν περιστέρι και κάθησε επάνω στον Χριστό, ακούστηκε και 

η µαρτυρία του Πατρός. 

Το Άγιον Πνεύµα εµφανίζεται «ωσεί περιστεράν». ∆εν ήταν περιστέρι, αλλά φαινόταν, είχε το σχήµα, τη 

µορφή του περιστεριού. ∆εν προσέλαβε την φύση την ουσία του περιστεριού. ∆εν εµπεριστερώθηκε. Κι αυτό 

συνδέεται µε το ότι το Άγιον Πνεύµα δεν είναι κτιστό, αλλά άκτιστο, όπως όλα τα πρόσωπα της Αγίας 

Τριάδος. 

Η εµφάνιση του Αγίου Πνεύµατος «ωσεί περιστεράν», µας υπενθυµίζει τον κατακλυσµό του Νώε. Τότε η 

περιστερά, που έστειλε ο Νώε έξω από την Κιβωτό, επέστρεψε, έχοντας στο ράµφος της κλαδί ελιάς και 

                                                           
1 Μτθ. 3, 16. 
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ανήγγειλε το τέλος του κατακλυσµού. Την στιγµή της Βαπτίσεως του Χριστού το Άγιον Πνεύµα «ωσεί 

περιστεράν» δηλώνει την λύση του κατακλυσµού της αµαρτίας. ∆εν είχε στο ράµφος του κλάδο ελαίας, αλλά 

υποδείκνυε το έλεος του Θεού, που είναι ο Χριστός, ο αγαπητός Υιός του Πατρός. 

Εκτός αυτού, η εµφάνιση του Αγίου Πνεύµατος «ωσεί περιστεράν» δηλώνει το άκακο και πράο. Επίσης, 

υπενθυµίζει ότι, όπως η περιστερά είναι καθαροτάτη και δεν παραµένει εκεί, που υπάρχει δυσωδία, έτσι και 

το Άγιον Πνεύµα είναι καθαρότατο και δεν παραµένει εκεί, που υπάρχει η δυσωδία της αµαρτίας
1
. 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

                                                           
1 ΣΕΒ. ΜΗΤΡ. ΝΑΥΠΑΚΤΟΥ ΚΑΙ ΑΓΙΟΥ ΒΛΑΣΙΟΥ κ. ΙΕΡΟΘΕΟΣ, Οι ∆εσποτικές εορτές˙ εισαγωγή στο ∆ωδεκάορτο και την Ορθόδοξη Χριστολογία, εκδ. Ι. Μ. 

Γενεθλίου της Θεοτόκου (Πελαγίας) 1995, σσ. 105, 106, 109, 110, 117. 
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η) Ο Τίµιος και Ζωοποιός Σταυρός 

Ο κ. Ι. Χ. αναφερόµενος στο σύµβολο του Σταυρού, υποστηρίζει παραδόξως ότι αυτό «υπήρξε ανέκαθεν 

για τους Έλληνες ένα ιερό σύµβολο, υποδηλώνοντας την πίστη στην αθανασία της ψυχής».  

Όµως, λέγει ο Απ. Παύλος : «Ο λόγος γαρ ο του σταυρού τοις µεν απολλυµένοις µωρία εστί»
1
. Το κήρυγµα 

του Σταυρού, του Εσταυρωµένου Χριστού είναι µωρία, αγνωσία, ανοησία στους απίστους, τους βλασφήµους 

και όσους βαδίζουν στην απώλεια. «Ηµείς δε κηρύσσοµεν Χριστόν εσταυρωµένον, Ιουδαίοις µεν σκάνδαλον, 

Έλλησι δε µωρίαν»
2
. Εµείς, όµως, οι Απόστολοι κηρύττουµε στους Ιουδαίους και τους Έλληνες 

(ειδωλολάτρες) Χριστό εσταυρωµένο, ο Οποίος είναι σκάνδαλο, σκόνταµµα, εµπόδιο στους µεν Ιουδαίους, 

διότι λένε «Πώς µπορεί να είναι Θεός εκείνος που έτρωγε και έπινε µε τους τελώνες και τις πόρνες και που 

σταυρώθηκε µε τους ληστές»; Οι Έλληνες δε περιγελούν το µυστήριο και την πίστη του Εσταυρωµένου ως 

µωρία και αγνωσία, γιατί το να σταυρωθεί ο Θεός δεν γίνεται κατανοήτό µε συλλογισµούς και λογικές 

αποδείξεις από τις οποίες οι Έλληνες κρεµιούνται, αλλά µε µόνη την απλή και απερίεργη πίστη, και γιατί ο 

Χριστιανισµός δεν είναι στολισµένος µε ευγλωττία και ρητορική καλλιέπεια, στην οποία καυχώνται αυτοί
3
. 

Τον χλευασµό, την δυσπιστία και την κοροϊδία του Σταυρού και της Αναστάσεως του Χριστού, την 

διαπιστώνουµε και στην αντίδραση των Αθηναίων στον λόγο του Απ. Παύλου στον Άρειο Πάγο. 

«Ακούσαντες δε ανάστασιν νεκρών οι µεν εχλεύαζον, οι δε είπον˙ ακουσόµεθά σου πάλιν περί τούτου»
4
. 

Στη συνέχεια ο κ. Ι. Χ. ταυτίζει τον Εσταυρωµένο Χριστό µε τον Εσταυρωµένο Ορφέα. Σύµφωνα, όµως, 

µε τον αιδεσιµολογιώτατο πρωτοπρεσβύτερο π. Κυριακό Τσουρό
5
, «είναι βεβαίως γνωστό ότι ο σταυρός 

ήταν ήδη σε χρήση, µε διαφόρους συµβολισµούς, σε πολλούς λαούς, πολύ πριν συνδεθεί άρρηκτα µε το 

πρόσωπο του Ιησού Χριστού. Ωστόσο η χρήση του Σταυρού στον Χριστιανισµό δεν έχει συµβολικό 

χαρακτήρα, αλλά στηρίζεται στο ιστορικό γεγονός της Σταυρώσεως του Χριστού. Εξ άλλου η χρήση στην 

χριστιανική τέχνη απεικονίσεων του Ορφέα, όπως του αοιδού ή του καθηµένου εν µέσω θηρίων ή υπό την 

µορφή του Καλού Ποιµένος, για τον συµβολισµό του Χριστού, ουδόλως σηµαίνει συσχετισµό του Χριστού 

µε τον Ορφέα. «Η προτίµησις αύτη οφείλεται όχι εις εξάρτησιν ιδίαν του χριστιανισµού εκ των ορφικών 

µυστηρίων, αλλά εις τον συµβολισµόν, όστις υπαγορεύεται από την θείαν και ακατανίκητον 

αποτελεσµατικότητα της διδασκαλίας του Χριστού, ικανού να ελκύσει όλους τους ανθρώπους προς εαυτόν»
6
. 

Όλοι αυτοί οι συµβολισµοί νοηµατοδοτήθηκαν ασφαλώς µε χριστιανικό περιεχόµενο». 

Υπογραµµίζουµε ότι κάθε προσπάθεια να συµβιβαστούν τα απολύτως αντίθετα, ο µύθος µε την ιστορία, 

φανερώνει την πλήρη σύγχυση, που επικρατεί στον χώρο αυτό και αποτελεί χαρακτηριστικό παράδειγµα του 

έντονου συγκρητισµού, που αναπτύσσεται µέσα στα ρεύµατα της «Νέας Εποχής». 

 

 

 

 

                                                           
1 Α΄ Κορ. 1, 18. 
2 Α΄ Κορ. 1, 23. 
3 ΑΓΙΟΣ ΝΙΚΟ∆ΗΜΟΣ ΑΓΙΟΡΕΙΤΗΣ, Ερµηνεία εις τα Ι∆΄ επιστολάς του Απ. Παύλου, τ. Α΄, εκδ. Ορθόδοξος Κυψέλη, Θεσ/κη 1989, σσ. 377, 381. 
4 Πράξ. 17, 32. 
5 ΠΡΩΤΟΠΡΕΣΒ. ΚΥΡΙΑΚΟΣ ΤΣΟΥΡΟΣ, Ο Νεοπαγανισµός της «Νέας Εποχής», Αθήνα 2008, σ. 428. 
6 «Ορφικά µυστήρια» ΘΗΕ 9, 981. 
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θ) Οι αρχαίοι φιλόσοφοι˙ οι προ Χριστού προφήτες 

Σχετικά µε το θέµα των «αγιογραφηµένων ενθέων φιλοσόφων (Αριστοτέλης, Πλάτων, Σωκράτης κ.ά) σε 

τοιχογραφίες πρωτοχριστιανικών Εκκλησιών και Ναών», που θίγει ο κ. Ι. Χ., επιθυµούµε να καταθέσουµε ότι 

καυχώµαστε µε µια ταπεινή καύχηση εν Κυρίω ἐµεῖς οἱ σύγχρονοι Ὀρθόδοξοι Χριστιανοὶ Ἕλληνες, ποὺ, 

στὰ πρόσωπα τῶν µεγάλων ἀρχαίων Ἑλλήνων φιλοσόφων, ἀναγνωρίζουµε τρόπον τινα Ἕλληνες πρὸ 

Χριστοῦ Προφῆτες καὶ τοὺς εἰκονίζουµε στοὺς ἐξωνάρθηκες τῶν Ἐκκλησιῶν µας. 

Κατὰ τὸν Καθηγητὴ Ν. Ζία : «Ἡ µεγαλωσύνη τῆς Ὀρθοδοξίας ἔγκειται στὴ δυνατότητα πρόσληψης καὶ 

µεταµόρφωσης. Στὴ θετικὴ στάση ἀποδοχῆς. Ἡ ἀρνητικὴ στάση - ὅταν ὑπάρχη - δὲν εἶναι ἐχθρότητα ἢ 

βδέλυγµα, ἀλλὰ περιχαράκωση καὶ περιφρούρηση ἀγάπης γιὰ τυχὸν ἀστοχία στὸν τελικὸ στόχο «ἵνα ζωὴν 

ἔχωσι καὶ περισσὸν ἔχωσι...» Ἡ Νίκη τῆς Ὀρθοδοξίας καὶ ο θρίαµβός της εἶναι ἡ κατάφαση τῆς εἰκόνας. Ἡ 

κατάφαση τῆς ζωῆς καὶ τοῦ ἀνθρώπου». Μέσα στὸ διακριτικὸ αὐτὸ πνεῦµα τῆς Ὀρθοδοξίας κατανοεῖται καὶ 

«ἡ ἱστόρηση τῶν Ἀρχαίων Ἑλλήνων Φιλοσόφων στοὺς Ὀρθοδόξους ναοὺς καὶ κυρίως στοὺς Νάρθηκες καὶ 

τὶς Τράπεζες Μοναστηριῶν. Πέραν τοῦ ὅτι ὅλες οἱ σωζόµενες παραστάσεις ἀπαντοῦν κυρίως σὲ 

Μοναστήρια, ἰδιαίτερη σηµασία ἔχει τὸ γεγονὸς ὅτι βρίσκονται ἱστορηµένες µορφὲς τῶν Ἑλλήνων σοφῶν 

σὲ Μοναστήρια τοῦ Ἁγίου Ὄρους, ἐκεῖ ποὺ διασώζεται αὐθεντικὰ ἡ Ὀρθόδοξη παράδοση καὶ βιώνεται ἡ 

Ὀρθόδοξη πνευµατικότητα µέσα στὴν εἰκοσιτετράωρη λειτουργικὴ ζωὴ»
1
. 

Χαίρονται, πιστεύουµε, κι αὐτοὶ οἱ ἀγαθοὶ ἀρχαῖοι Ἕλληνες, ποὺ βέβαια θὰ ἐπίστευσαν στὸ κήρυγµα τοῦ 

τριηµερεύσαντος στὸν τάφο Ἰησοῦ, καὶ θὰ καυχῶνται χωρὶς ἀµφιβολία γιὰ τὴν καλὴ ἐξέλιξη καὶ τὸν 

ἐγκεντρισµὸ τοῦ Ἑλληνισµοῦ στὴν καλλιέλαιο τῆς Ἐκκλησίας τοῦ Χριστοῦ2
. 

Χαίρονται, διότι ὁ Ἑλληνισµὸς δὲν ἐδίστασε, στὰ πρόσωπα τῶν σοφῶν, Χριστιανῶν πλέον Ἑλλήνων 

Πατέρων τῆς Ἐκκλησίας, νὰ ἐγερθεῖ ἀπὸ τὸν ὕπνο τῆς ἀγνωσίας καὶ τῶν σκιῶν, καὶ νὰ παραλάβει τὸ Φῶς 

ἀπὸ τοὺς ἀγνώµονες Ἰουδαίους καὶ νὰ οἰκειοποιηθεῖ τὴν θεία κληρονοµία τους, ἀκούγοντας τὸ ἐγερτήριο 

κάλεσµα τῆς Ἐκκλησίας : «ἔγειρε ὁ καθεύδων καὶ ἀνάστα ἐκ τῶν νεκρῶν καὶ ἐπιφαύσει σοι ὁ Χριστὸς»3
. 

Καὶ ὄντως ἠγέρθη ὁ Ἑλληνισµός: 

Ἀπὸ τὰ αἰνίγµατα καὶ τοὺς µύθους, πέρασε στὴν ἐξ οὐρανοῦ ἀποκάλυψη.  Ἀπὸ τὴν ἀσχηµάτιστη και 

ἀόριστη ἐλπίδα, πέρασε στὴν Προσδοκία τῶν Ἐθνῶν.  Ἀπὸ τὸν βωµὸ τοῦ ἀγνώστου Θεοῦ, πέρασε στὸ ἱερὸ 

βῆµα τῆς Ἐκκλησίας καὶ τὴν ἐµπειρία ὅτι ὁ Θεὸς µεθ᾿ ἡµῶν ἐστι, ὁ Ἐµµανουήλ
4
. 

 

 

 

                                                           
1 Ν. ΖΙΑΣ, «Ἕλληνες Φιλόσοφοι Ἱστορηµένοι σὲ Ὀρθόδοξες Ἐκκλησίες καὶ Μονές», Τόλµη 13 (Νοέµβριος 2001) 40-41. 
2 Ρωµ. 11, 24. 
3 Ἐφεσ. 5, 14. 
4
 ΙΕΡΟΜΟΝ. ΦΙΛΟΘΕΟΣ ΓΡΗΓΟΡΙΑΤΗΣ, Νέο-ειδωλολατρικές περιπλανήσεις και η αληθής εµπειρία της Εκκλησίας µας, εκδ.  Ι.  Μ.  Οσίου  Γρηγορίου, Άγιον  

Όρος  2002, σσ. 40-41. 
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ι) Το (παγκόσµιο) Χριστουγεννιάτικο δένδρο 

Ισχυρίζεται ο κ. Ι. Χ. ότι «το δένδρο συµβολίζει τον αένναο κύκλο της γεννήσεως-ακµής-φθοράς-θανάτου 

και επαναγεννήσεως» και ότι «οι χριστιανικοί λαοί σήµερα στολίζουν το δένδρο ως σύµβολο γονιµότητος και 

ελπίδας». 

Όµως, σύµφωνα µε τον συγγραφέα κ. Κ. Γ. Παπαδηµητρακόπουλο
1
, το Χριστουγενιάτικο δένδρο, το 

οποίο δυστυχώς λατρεύεται ως αυθύπαρκτη θρησκευτική οντότητα, κατέληξε να είναι το παγκόσµιο σύµβολο 

των Χριστουγέννων και ταυτόχρονα να βρίσκεται στο επίκεντρο της εορτής, µετατοπίζοντας την προσοχή 

µας απ’ το νεογέννητο Βρέφος της Βηθλεέµ σ’ αυτό το ίδιο το δένδρο αποκλειστικά! 

Πρόκειται για ξενόφερτο έθιµο, που δεν έχει καµµιά απολύτως σχέση µε τις Ελληνορθόδοξες παραδόσεις 

µας. Πριν από δύο αιώνες ήταν τελείως άγνωστο σε όλες τις χώρες του κόσµου πλην της Γερµανίας κι έχει τις 

ρίζες του κυριολεκτικά στόν παγανισµό και την ειδωλολατρεία, γι’ αυτό και υιοθετήθηκε από τη Νέα Εποχή 

και την παγκοσµιοποίηση. 

Το Χριστουγεννιάτικο δένδρο προήλθε και διαδόθηκε από την Γερµανία, το υιοθέτησαν αρχικά οι 

βασιλικές οικογένειες και οι ανώτατοι άρχοντες(!), διαδόθηκε ως στοιχείο των ανωτέρων κοινωνικών τάξεων 

και κοινωνικής καταξίωσης (!) και στη συνέχεια εµπορευµατοποιήθηκε, λόγοι που είναι αρκετοί για να 

καθιερωθεί σ’ ολόκληρο τον πλανήτη! 

Γράφει ο οµότιµος Καθηγητής της Θεολογικής Σχολής του ΑΠΘ, αιδεσιµολογιώτατος πρωτοπρεσβύτερος 

π. Θεόδωρος Ζήσης : «Από όλες τις πληροφορίες των πηγών, της βιβλιογραφίας και της ζωντανής εµπειρίας 

και παραδόσεως δεν αποµένει ίχνος αµφιβολίας περί του ό,τι το Χριστουγεννιάτικο δένδρο είναι ξενόφερτο 

έθιµο. Αποτελεί αυτό κατασταλαγµένη και αµάχητη γνώση»
2
. Σε αντίθεση µε την κατασταλαγµένη αυτή γνώση, 

ο κ. Ι. Χ. πρεσβεύει ότι το δένδρο «εσφαλµένα θεωρείται ένα έθιµο ξενόφερτο». Το θεωρεί ως ελληνικό έθιµο!   

Και στη Χώρα µας το Χριστουγεννιάτικο δένδρο ήρθε επίσης από τους Γερµανούς, εγκαταστάθηκε στα 

παλάτια των βασιλέων και τα σπίτια της αριστοκρατίας και διαδόθηκε στο λαό µε τα (καλλιεργηθέντα) 

µειονεκτικά αισθήµατα των Ελλήνων έναντι των Ευρωπαίων! 

Όλη αυτή η ξαφνική αγάπη, προβολή και παγκόσµια κυριαρχία του Χριστουγεννιάτικου δένδρου, που 

κατέληξε να είναι το σύµβολο της µαγείας των Χριστουγέννων και ως εκ τούτου ένα από τα παγκόσµια 

σύµβολα της «Νέας Εποχής», δεν γίνεται χωρίς λόγο. Είναι τουλάχιστον ύποπτη! Κι αυτό θα κατανοηθεί 

καλύτερα αν ανατρέξουµε, πέραν από την Ιστορία του, και στην καταγωγή του, τις ρίζες του δηλαδή. 

Τότε θα παρατηρήσουµε πως αυτές βρίσκονται στην δενδρολατρεία της αρχαίας εποχής, τους Κέλτες 

και τους ∆ρυϊδες και µε δυό λόγια την πρωτόγονη ειδωλολατρεία (ανιµισµό
3
 παγανισµό

1
), αλλά και την 

µετέπειτα εξελιγµένη ειδωλολατρεία, αν µπορούσαµε να την πούµε έτσι! 

                                                           
1 Κ. Γ. ΠΑΠΑ∆ΗΜΗΤΡΑΚΟΠΟΥΛΟΣ, Όχι στα Χριστούγεννα της Παγκοσµιοποίησης και της Νέας Εποχής, εκδ. Φωτοδότες, σσ. 59-87. 
2 ΠΡΩΤΟΠΡΕΣΒ. π. ΘΕΟ∆ΩΡΟΣ ΖΗΣΗΣ, Το χριστουγεννιάτικο δένδρο. Ξενόφερτο και αντιχριστιανικό, εκδ. Βρυέννιος, Θεσ/κη 2000, Σειρά ‘Καιρός’ Θέµατα 

Εκκλησιαστικής Επικαιρότητος 15, σ. 14.   

3 Πρόκειται για την πίστη πρωτογόνων λαών, κατά την οποία απέδιδαν ψυχή ή πνεύµα όχι µόνο στον άνθρωπο, αλλά και στα ζώα και τα φυτά, ακόµη δε και σ’ αυτά 

τα άψυχα πράγµατα (πέτρες, ποτάµια, πηγές, βουνά, φεγγάρι, ήλιο, άνεµους, θύελλες...)!!! Όλα αυτά τα λάτρευαν και ζητούσαν την βοήθειά τους, ενώ ταυτόχρονα 

φοβόταν την οργή τους! Μάλιστα για τα φαινόµενα εκείνα, που δεν µπορούσαν να κατανοήσουν το μηχανισμό, πίστευαν ότι διέπονται από τη θέληση 

σκοτεινών και απόκρυφων δυνάµεων! Οι πρωτόγονες αυτές αντιλήψεις κατέληξαν στη µαγεία, τη µαγγανεία, τις δεισιδαιµονίες, τα ταµπού, την πολυθεΐα κ.λπ. 
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∆εν είναι τυχαίο ότι παγανιστικά και αρχαιολατρικά περιοδικά, που κυκλοφορούν σήµερα στα περίπτερα, 

και πολλά κείµενα, που γράφονται από τους ίδιους στο διαδίκτυο (internet) αποσκοπώντας στην 

ανασύσταση της αρχαίας πλάνης, γράφουν πολλά υπέρ του Χριστουγεννιάτικου δένδρου, αποκαλώντας το 

ιερό !!! Αυτό και µόνο αρκεί, για να µας προβληµατίσει όλους, και µάλιστα εµάς τους Χριστιανούς, που το 

υιοθετούµε και το υπερασπιζόµαστε ασφαλώς από άγνοια. 

Τόσο στην αρχαία Ελλάδα, όσο και στη Ρώµη, το έλατο ήταν το ιερό δένδρο της Κυβέλης (= µητέρα 

των πάντων, θεά της γονιµότητας) οι δε καρποί του (τα κουκουνάρια) ήταν τα εµβλήµατά της και γι’ 

αυτό έφερναν τύχη κι ευηµερία!!! Αυτό ακριβώς εκφράζει µε τις θέσεις του ο κ. Ι. Χ. 

Είπαµε προηγουµένως πως το Χριστουγεννιάτικο δένδρο, είναι το παγκόσµιο σύµβολο των 

Χριστουγέννων! Ωστόσο οι οπαδοί της «Νέας Εποχής» επιθυµούν να το αναδείξουν και να το προβάλουν, 

και για ένα ακόµη λόγο. Να αναβιώσει µαζί του κι ένας πανάρχαιος ειδωλολατρικός συµβολισµός! Να 

είναι «µαγικό αρχέτυπο και σύµβολο», όπως χαρακτηριστικά λένε! 

Στα πλαίσια αυτά, το Χριστουγεννιάτικο δένδρο, θέλουν να συµβολίζει το λεγόµενο «Υπέροχο 

∆ένδρο της Ζωής», δηλαδή την Μεγάλη Μητέρα, τη θηλυκή αρχή και να βρίσκεται πάντοτε κάτω από 

τον «Αήττητο Ήλιο», που του αυξάνει την ιερότητα, το φωτίζει και το ζωογονεί, την χειµερινή τροπή 

και αναγέννηση του οποίου εορτάζουµε !!!  

Ως γνωστόν, «∆ένδρο της ζωής» ήταν το δένδρο, «του γινώσκειν καλόν και πονηρόν», που βρισκόταν στο 

µέσον του Παραδείσου, τον καρπό του οποίου ζήτησε ο Θεός από τον Αδάµ και την Εύα να µην γευθούν 

ποτέ, ως ένδειξη υπακοής στο θέληµά Του. Αντί αυτού έχουµε πλέον το δένδρο (ξύλο) του Σταυρού. 

Μάλιστα οι Άγιοι Πατέρες της Εκκλησίας βλέπουν στο «δένδρο της ζωής» την «εικόνα του Σταυρού», επί 

του οποίου ο νέος Αδάµ, ο Χριστός, µάς έδωσε εκ νέου την αιώνια ζωή. Με δυό λόγια, το «δένδρο της 

ζωής», αντικαταστάθηκε και δεν είναι άλλο πλέον από τον Σταυρό. 

Γράφει πολύ εύστοχα ο Καθηγητής π. Θεόδωρος Ζήσης : 

«Μπορούµε να τοποθετήσουµε το (Χριστουγεννιάτικο) δένδρο στις Εκκλησίες, όπου κυριαρχεί ο 

Σταυρός, το ξύλον της ζωής; Χρειαζόµαστε και άλλο ξύλο, εκτός από το ξύλο του Σταυρού, ο οποίος 

παραλληλίζεται από την Εκκλησία µε το ξύλο του Παραδείσου;... Ο Σταυρός είναι το ζωηφόρο ξύλο και 

φυτό, το δένδρο υπό την σκιά του οποίου αναπαύονται οι Χριστιανοί και παίρνουν δύναµη για ν 

συνεχίσουν τον δύσβατο δρόµο της πνευµατικής τελειώσεως, κατά το συναξάρι της Κυριακής της 

Σταυροπροσκυνήσεως. Είναι το «τρισµακάριστον ξύλον εν ω ετάθη Χριστός ο Βασιλεύς και Κύριος, δι’ 

ου πέπτωκεν ο ξύλω απατήσας». Υπάρχει τόσο πλούσια νοηµατοδότηση στο ξύλο του Σταυρού, ώστε η 

υιοθέτηση κάθε άλλου ξύλου, ως συµβόλου ζωής και αθανασίας, να αποτελεί ασέβεια και ύβρη προς τον 

Σταυρόν του Χριστού»
2
. 

Αλλ’ ο π. Θεόδωρος Ζήσης τονίζει και µία άλλη διάσταση του θέµατος, που είναι θεολογική, πολύ 

σηµαντική, µε την παγκόσµια εξάπλωση του Χριστουγεννιάτικου δένδρου, εποµένως και σε όλους τους 

                                                                                                                                                                      
1 Πρόκειται για την αρχαϊκή, εκτεταµένη, ακόµη δε και άγριας µορφής ειδωλολατρεία και πολυθεΐα. 
2 ΠΡΩΤΟΠΡΕΣΒ. π. ΘΕΟ∆ΩΡΟΣ ΖΗΣΗΣ, Το χριστουγεννιάτικο δένδρο. Ξενόφερτο και αντιχριστιανικό, εκδ. Βρυέννιος, Θεσ/κη 2000, Σειρά ‘Καιρός’ Θέµατα 

Εκκλησιαστικής Επικαιρότητος 15, σσ. 28-29. 
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Χριστιανούς, αιρετικούς και µή, όλων των αποχρώσεων και δογµάτων. Το αποκαλεί «σύµβολο του 

συγκρητισµού
1
 της Νέας Εποχής». Γράφει: 

«Στο χώρο της Εκκλησίας και της Θεολογίας υφίσταται η ξένη «ισοπεδωτική οικουµενιστική 

θεολογία, η οποία, µε την περίφηµη «θεωρία των κλάδων», διδάσκει ότι όλες οι χριστιανικές 

οµολογίες, Ορθόδοξοι, Παπικοί, Προτεστάντες, Μονοφυσίτες αποτελούν κλάδους του ιδίου χριστιανικού 

δένδρου, και καµµία απ’ αυτές δεν πρέπει να διεκδικεί ότι µόνη της είναι το δένδρο. Όλες είναι ίσες και 

ισότιµες ως προς την κατοχή της αληθείας, κατέχουν µέρος της αληθείας, όπως µέρη του δένδρου είναι 

και τα κλαδιά του. Ασφαλώς θα τρίβουν τα χέρια τους οι σκαπανείς και οι αρχιτέκτονες της 

Οικουµενιστικής κινήσεως του προτεσταντικού Παγκοσµίου Συµβουλίου των λεγοµένων Εκκλησιών, 

όταν βλέπουν ότι το, προτεσταντικής κατά πολλούς προελεύσεως, δένδρο γίνεται σύµβολο µιας 

πανχριστιανικής ενότητας, παρά τις διαφορές των Χριστιανών, και πραγµατοποιεί τη θεωρία των 

κλάδων. Το Χριστουγεννιάτικο δένδρο, σύµβολο του χριστιανικού δένδρου, µε τους διάφορους κλάδους του. 

Η σύµπτωση είναι πολύ χαρακτηριστική. Στα σπίτια όλων των Χριστιανών δεν υπάρχουν στοιχεία, που να 

τους διαφοροποιούν, εικόνες, αγάλµατα κ.ά., υπάρχει το δένδρο, που τούς ενώνει»
2
!!! 

Το Χριστουγεννιάτικο δένδρο, ως παγκόσµιο σύµβολο της «Νέας Εποχής», βουτηγµένο κυριολεκτικά 

στις δαιµονικές αντιλήψεις και δοξασίες της «αρχαίας πλάνης», έρχεται να υποκαταστήσει το Ξύλο της 

Ζωής, τον Σταυρό του Χριστού, και να καταργήσει την µόνη αλήθεια της Ορθοδοξίας Του! 

Τό χριστουγεννιάτικο δένδρο ανατέλλει άλλο φως, τό φως της πλάνης, της πλαστής καί εφήµερης 

διασκέδασης, της παραποίησης καί της παραπληροφόρησης, καί οδηγεί τούς ανθρώπους νά εορτάζουν τά 

Χριστούγεννα όχι θεϊκώς καί υπερκοσµίως, αλλά πανηγυρικώς καί κοσµικώς, σύµφωνα µέ τόν άγιο Γρηγόριο 

τόν Θεολόγο
3
. 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

                                                           
1 Συγκρητισµός σηµαίνει ανάµειξη, συγκερασµό και συγχώνευση των διαφόρων θρησκειών, δογµάτων κ.λπ. 'Έτσι αµφισβητείται καθαρά αυτός, που κατέχει την 

αλήθεια, εκείνο δε, που θα προκύψει (κάτι σαν ...χυλός στο µίξερ!), ασφαλώς δεν θα είναι η αλήθεια! 
2 ΠΡΩΤΟΠΡΕΣΒ. π. ΘΕΟ∆ΩΡΟΣ ΖΗΣΗΣ, Το χριστουγεννιάτικο δένδρο. Ξενόφερτο και αντιχριστιανικό, εκδ. Βρυέννιος, Θεσ/κη 2000, Σειρά ‘Καιρός’ Θέµατα 

Εκκλησιαστικής Επικαιρότητος 15, σσ. 8-9. 
3 ΑΓΙΟΣ ΓΡΗΓΟΡΙΟΣ ΘΕΟΛΟΓΟΣ, οµιλία «εις τά Θεοφάνια, είτουν Γενέθλια του Σωτήρος». ΠΡΩΤΟΠΡΕΣΒ. π. ΘΕΟ∆ΩΡΟΣ ΖΗΣΗΣ, Το χριστουγεννιάτικο 

δένδρο. Ξενόφερτο και αντιχριστιανικό, εκδ. Βρυέννιος, Θεσ/κη 2000, Σειρά ‘Καιρός’ Θέµατα Εκκλησιαστικής Επικαιρότητος 15, σ. 15. 



24 

 

Β) Η µεταµόρφωσις του αρχαίου Ελληνισµού από τον Χριστιανισµό 

Σύµφωνα µε τον ιεροµόναχο π. Φιλόθεο Γρηγοριάτη
1
, µᾶς κάνει ἐντύπωση ὅτι πολλοὶ ἀπὸ τοὺς 

σηµερινοὺς Ἕλληνες Νεο-παγανιστὲς δὲν µποροῦν νὰ δοῦν τὴν συνέχεια καὶ τὴν ὡραία αὐτὴ ἐξέλιξι τοῦ 

ἀρχαίου ἑλληνικοῦ κόσµου, καὶ πέφτουν σὲ σοβαρὰ καὶ ἀντι-ἐπιστηµονικὰ σφάλµατα.  

Ὁ ἐν ἁγίοις πατὴρ ἡµῶν Νεκτάριος ἐπίσκοπος Πενταπόλεως ὁ θαυµατουργός, ἀναφερόµενος σὲ ὅ,τι 

καλὸ ὑπάρχει στὴν ἀρχαία Ἑλληνικὴ φιλοσοφία, δηλ. τὸν «σπερµατικὸ λόγο», γράφει: 

«Ἡ Ἑλληνικὴ φιλοσοφία ἔγινε γιὰ τὴν Ἑλληνικὴ φυλὴ παιδαγωγὸς γιὰ τὴν κατανόηση τῆς ἀλήθειας ποὺ 

ἀποκαλύφθηκε. Ὁ ἔρωτας πρὸς τὴ φιλοσοφία ἔγινε ἔρωτας πρὸς τὸν Χριστιανισµὸ καὶ ἡ φιλοσοφία ἔγινε 

πίστη στὸ Χριστό... Ὁ Ἕλληνας, ἀφοῦ γνώρισε τί εἶναι καὶ ποιός ὀφείλει νὰ γίνει, ἔβαλε σκοπό του τὴν 

τελειοποίησή του. Ἔγινε ἐραστὴς τοῦ πνεύµατος κι ἐδηµιούργησε κόσµο πνευµατικό, στὸν ὁποῖο ἤθελε νὰ 

ζεῖ... Τέτοιος πλάσθηκε νὰ εἶναι ὁ Ἕλληνας, κι ἔτσι διαµορφώθηκε ὁ ἠθικός του χαρακτήρας. ∆ὲν µποροῦσε 

παρὰ νὰ ἐνθουσιασθεῖ ἀπ᾿ τὶς ἀρχὲς τοῦ Χριστιανισµοῦ. Ὁ Χριστιανισµὸς ἦταν ἀγάπη, ὑποσχόταν νὰ 

διδάξει στοὺς ἀνθρώπους τὴν ἀλήθεια στὴν πιὸ τέλεια καὶ πλήρη µορφὴ της, νὰ ἐνισχύσει καὶ ν᾿ ἀνυψώσει 

τὴν φιλοσοφία στὴν πιὸ ὑψηλή της περιωπή. Νὰ ἀποκαλύψει στὴν φιλοσοφία τὰ µυστήρια ποὺ εἶχαν µείνει 

καλυµµένα, νὰ δώσει λύση στὰ αἰώνια προβλήµατα, νὰ σηκώσει τὴν ὀµίχλη ποὺ σκέπαζε τὰ µάτια τῆς 

διάνοιας τοῦ ἀνθρώπου, νὰ τὸν σηκώσει ἀπὸ τὸν ὕπνο του, νὰ τὸν ἀπαλλάξει ἀπ᾿ τὴν δεισιδαιµονία, νὰ 

συνδέσει τὴν ἀνθρωπότητα µὲ τὸ δεσµὸ τῆς ἀδελφικῆς ἀγάπης, νὰ τὸν ὁδηγήσει πρὸς τὸν Θεὸ καὶ νὰ 

σώσει τὸν ἄνθρωπο ἀπ᾿ τὴν καταπίεση τοῦ ἀντιπάλου του, χαρίζοντάς του στὴ µὲν παροῦσα ζωὴ τὴν 

ἀληθινὴ εὐτυχία, καὶ στὴν µέλλουσα ζωὴ τὴν αἰώνια µακαριότητα. Ὁ Ἕλληνας, ἀφοῦ βρῆκε στὸ 

Χριστιανισµὸ τὶς ἀληθινὲς ἀρχὲς καὶ τὴν εἰκόνα τοῦ τέλειου καὶ ἰδανικοῦ του... τὸν υἱοθέτησε καὶ τὸν 

ἔκανε κτῆµα του. Ὁ Χριστιανισµός, σὰν πρῶτο δῶρο τοῦ δώρισε µιὰ νέα ζωή. Κι ὁ Ἕλληνας τὸν 

ὑποστήριξε µὲ τοὺς ἀγῶνες του καὶ τὸ αἷµα του. 

Ἡ Ἑλληνικὴ φιλοσοφία καθοδηγοῦσε τὸ Ἑλληνικὸ ἔθνος στὸν Χριστιανισµό... τὸ µαρτυρεῖ κι ὁ Κλήµης 

ὁ Ἀλεξανδρέας ποὺ λέγει ὅτι ἡ φιλοσοφία «ἦταν µὲν πρὶν ἀπὸ τὴν παρουσία τοῦ Κυρίου ἀναγκαία γιὰ τοὺς 

Ἕλληνες, γιὰ νὰ τοὺς ὁδηγεῖ στὴ δικαιοσύνη. Μετὰ δὲ ἀπ᾿ αὐτὴν γίνεται χρήσιµη γιὰ τὴν θεοσέβεια, ὄντας 

ἕνα εἶδος προπαίδειας γιὰ ὅσους ἀντιλαµβάνονται τὴν πίστη µὲ ἀποδείξεις... «Καὶ «παιδαγωγοῦσε (ἡ 

φιλοσοφία) κι αὐτὸ τὸ Ἑλληνικὸ ἔθνος, ὅπως ὁ νόµος παιδαγωγοῦσε τοὺς Ἑβραίους εἰς Χριστὸν»
2
. 

Θὰ ἀποροῦν τὰ πνεύµατα τῶν ἀγαθῶν ἀρχαίων Ἑλλήνων, ποὺ θὰ ἐπίστευσαν στὸ κήρυγµα τοῦ Κυρίου 

Ἰησοῦ στὸν Ἅδη, τοῦ σταυρωθέντος καὶ ἀναστάντος, καὶ θὰ οἰκτείρουν τοὺς συγχρόνους νεοέλληνες 

Παγανιστές, οἱ ὁποῖοι ἐπιµένουν παρὰ πᾶσαν προσδοκίαν νὰ παραµένουν στὸ σκότος τῆς ἀγνωσίας τῆς πρὸ 

Χριστοῦ ἐποχῆς καὶ νὰ ἀδικοῦν τὸν ἑαυτό τους στερῶντας τον ἀπὸ τὸ ἄκτιστο φῶς τῆς θεότητὸς Του. 

                                                           
1 ΙΕΡΟΜΟΝ. ΦΙΛΟΘΕΟΣ ΓΡΗΓΟΡΙΑΤΗΣ, Νέο-ειδωλολατρικές περιπλανήσεις και η αληθής εµπειρία της Εκκλησίας µας, εκδ. Ι. Μ. Οσίου Γρηγορίου,  Άγιον Όρος 

2002, σσ. 70-81. 
2 ΑΓΙΟΣ  ΝΕΚΤΑΡΙΟΣ ΕΠΙΣΚΟΠΟΣ ΠΕΝΤΑΠΟΛΕΩΣ, Μελέτη περὶ τῆς Ἑλληνικῆς Φιλοσοφίας ὡς Προπαιδείας εὶς τὸν Χριστιανισµό,  Πειραιεύς 1990,  σσ.  1, 7-

8. 
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Ὁ π. Γεώργιος Μεταλληνὸς ἀναφέρει σὲ σχετικὴ ὁµιλία του γιὰ κάποιο Γερµανὸ θελόγο, ποὺ εἶπε ὅτι, 

ἂν ὁ Πλάτων ζοῦσε στὴν ἐποχὴ τοῦ Χριστοῦ καὶ Τὸν ἔβλεπε (τὸν Κύριο), θὰ ἔπεφτε στὰ πόδια Του καὶ θὰ 

ἀναφωνοῦσε σὰν τὸν ἀπόστολο Θωµᾶ : «ὁ Κύριός µου καὶ ὁ Θεός µου»! 

Λέγει δὲ σὲ ἄλλη µελέτη του: 

«Κάθε δίληµµα σήµερα τοῦ τύπου «Ὀρθοδοξία ἢ Ἑλληνισµὸς» εἶναι ὄχι µόνο πλαστό, ἀλλὰ καὶ 

ἐθνοκτόνο. Γιατὶ σηµαίνει τάση ἐπιστροφῆς στὴν ἀτέλειά µας, στὴν παλαιὰ ἀγωνιώδη ἀναζήτησή µας. Ἐνῶ 

γιὰ τὸν Ἑλληνισµό, ποὺ διασώζει τὴν αὐτοσυνειδησία του, τὸ ζητούµενο εὑρέθη. Εἶναι ἡ Ὀρθοδοξία. 

«Εἴδοµεν τὸ φῶς τὸ ἀληθινόν... εὕροµεν πίστιν ἀληθῆ!» «Εὕροµεν τὴν ἀλήθειαν!» Κάθε ἀποδέσµευση τοῦ 

Ἑλληνισµοῦ ἀπὸ τὴν Ὀρθοδοξία δὲν συνιστᾶ µόνο τραγικὸ διαµελισµὸ τῆς ὑπάρξεώς µας, ἀλλὰ καὶ 

καθαρὸ παραλογισµό, ἀφοῦ ἡ τυχὸν ἐπιστροφὴ στὸν αὐθεντικὸ Ἑλληνισµό, θὰ καταλήξει ὁπωσδήποπτε 

στὴν γνήσια ἐκείνη ἀναζήτηση, ποὺ ὁδήγησε στὴν ἕνωσή του µὲ τὴν Ὀρθοδοξία. Ἔξω ἀπὸ τὴ ζήτηση αὐτὴ 

ἔµεινε...ὁ παγανισµὸς καὶ ὁ διονυσιακὸς αἰσθησιασµὸς τοῦ Γραικύλου. Γι᾿ αὐτό, ὅπου χάνεται ἡ Ὀρθοδοξία 

χάνεται καὶ ὁ Ἑλληνισµός»
1
! 

Ἐξ ἄλλου ὅπως ἔγραφε ὁ ἀείµνηστος ὀρθόδοξος θεολόγος Παναγιώτης Νέλλας : 

«... τὴν πραγµατικὴ συνέχεια τῆς ἀρχαίας ἑλληνικῆς φιλοσοφίας εἶναι προτιµότερο νὰ τὴν ἀναζητήσουµε 

στοὺς Ἕλληνες Πατέρες τῆς Ἐκκλησίας. ∆ὲν πρόκειται βέβαια ἀκριβῶς γιὰ συνέχεια, ὅπως θὰ τὴν ἔβλεπε ἡ 

ἱστορία τῆς φιλοσοφίας, ἀλλὰ µᾶλλον γιὰ γονιµοποίηση. Ἡ ἀρχαία σκέψη γονιµοποιήθηκε ἀπὸ τὴν πίστη 

καὶ γέννησε τὴν πατερικὴ θεολογία. Βρισκόµαστε ὄχι µπροστὰ σὲ κατασκευὲς ἀλλὰ σὲ καρπούς, σὲ τέκνα. 

Ἔτσι προχωρεῖ ὅ, τι εἶναι γνήσιο καὶ ζωντανὸ µέσα στὴ ζωή... εἶναι ὁ δρόµος τῆς ζωῆς. ∆ρόµος ἀνοιχτὸς 

καὶ γιὰ µᾶς τοὺς σηµερινοὺς Ἕλληνες»
2
. 

Ἀναφέρει δὲ καὶ ὁ καθηγούµενος τῆς Ἱ. Μ. Ὁσίου Γρηγορίου Ἁγίου Ὄρους, πανοσιολογιώτατος ἀρχιµ. 

π. Γεώργιος Καψάνης, σχετικά: 

«Οἱ τρεῖς Ἱεράρχαι ἔθεσαν τὰ θεµέλια τῆς Ἑλληνορθοδοξίας. Ἔγιναν οἱ πρωτεργάται τῆς ἱστορικῆς 

πορείας τοῦ Ἑλληνορθοδόξου πολιτισµοῦ µας. 

Αὐτὸς ὁ πολιτισµὸς δοκιµάσθηκε ἔκτοτε µέσα στοὺς αἰῶνας καὶ ἄντεξε. Καὶ εἶναι ζωντανὸς καὶ 

δηµιουργικὸς µέχρι σήµερα. 

Παρ᾿ ὅλα αὐτὰ ὑπάρχουν καὶ αὐτοὶ ποὺ τὸν ἐπιβουλεύονται καὶ θέλουν νὰ χωρίσουν τὸν Ἑλληνισµὸ 

ἀπὸ τὴν Ὀρθοδοξία, γιατὶ θέλουν νὰ διώξουν τὸν Χριστὸ ἀπὸ τὴν Πατρίδα µας καὶ ἀπὸ ἄλλα ὀρθόδοξα 

ἔθνη. Καὶ τὸ ἀκόµη χειρότερο, νὰ ἐπαναφέρουν τὴν ἀθεΐα ἢ τὴν ἀρχαία εἰδωλολατρικὴ θρησκεία µὲ τοὺς 

ψευδεῖς Ὀλυµπίους θεούς, τὶς θυσίες καὶ τὶς τελετές της. 

                                                           
1 ΠΡΩΤΟΠΡΕΣΒ. ΓΕΩΡΓΙΟΣ ΜΕΤΑΛΛΗΝΟΣ, « Ὀρθοδοξία καὶ Ἑλληνικὴ Αὐτοσυνειδησία», ἐν Ἑλληνισµὸς καὶ  Ὀρθοδοξία,  σ.  54. 
2 ΠΑΝΑΓΙΩΤΗΣ ΝΕΛΛΑΣ, « Ἑλληνικὴ φιλοσοφία καὶ Χριστιανικὴ θεολογία»,  Περ.  Σύναξη  12,  σ.  70. 
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Θέλουν δηλ. νὰ ἐπαναφέρουν αὐτά, ἀπὸ τὰ ὁποῖα ὁ Χριστὸς µᾶς ἐλύτρωσε καὶ αὐτὰ ποὺ µὲ ἀγῶνες 

πολλοὺς οἱ Τρεῖς Ἱεράρχαι καὶ τὸ µέγα νέφος τῶν Χριστιανῶν Μαρτύρων µὲ τὸ αἷµα τους ἐκαθάρισε. 

Ἡ Ἐκκλησία προσέλαβε τὸν Ἕλληνα ἄνθρωπο, τὸν ἐβάπτισε, τὸν ἐκαθάρισε, τὸν ἐφώτισε καὶ τὸν ἔκανε 

Χριστιανὸ Ἕλληνα. Τώρα θέλουν τὸν φωτισµένο Ἕλληνα νὰ τὸν ξεβαπτίσουν καὶ νὰ τὸν ὑποτάξουν καὶ 

πάλι στὸ σκοτάδι τῆς εἰδωλολατρείας καὶ τῆς ἀθεΐας. 

Ἀπορεῖ κανεὶς γιὰ τὸ τόλµηµα. 

Ὁ σοφὸς Blaise Pascal γράφει κάπου ὅτι ὁ ἄνθρωπος (προφανῶς ὁ ἄπιστος) εἶναι πρόθυµος νὰ πιστεύση 

τὴν οἱανδήποτε ἀνοησία ἐκτὸς ἀπὸ τὴν προφανῆ ἀλήθεια τοῦ Εὐαγγελίου...
1
. 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

                                                           
1 ΑΡΧΙΜ. ΓΕΩΡΓΙΟΣ ΚΑΨΑΝΗΣ, Ἡ Ἑλληνικὴ καὶ ἡ κατὰ Χριστὸν Μόρφωσις κατὰ τοὺς Τρεῖς Ἱεράρχας  (Ὁµιλία). 
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Επίλογος 

Ως επίλογο επιλέξαµε να παραθέσουµε την παρακάτω συγκλονιστική µαρτυρία
1
, ενός εξοργιστικού και 

κατάπτυστου κειµένου της µηνιαίας έκδοσης «ΕΛΛΗΝΙΚΗ ΘΡΗΣΚΕΙΑ», εντύπου των οπαδών των 

συγχρόνων θιασωτών και επιδόξων αναβιωτών της λατρείας του ∆ωδεκαθέου, που καταδεικνύει το αιώνιο 

µίσος των νεοειδωλολατρών προς τον Ιησού Χριστό και τους Χριστιανούς. Πρόκειται για πραγµατικό 

Λίβελλο, που προσβάλλει κατά τρόπο χυδαιότατο και αήθη αυτό τούτο το ΘΕΙΟ πρόσωπο του Ιησού 

Χριστού, τον οποίο αποκαλεί επί λέξει µεταξύ των άλλων - ακούστε καί φρίξτε - ΚΤΗΝΟΣ, τους δε πιστούς 

Χριστεπωνύµους Έλληνες, ΓΟΥΡΟΥΝΙΑ!! 

Ιδού µερικά αποσπάσµατα του πρωτοσέλιδου άρθρου της εφηµερίδας «ΕΛΛΗΝΙΚΗ ΘΡΗΣΚΕΙΑ» µε 

τίτλο «ΠΡΙΝ ΤΗΝ ΚΑΤΑΙΓΙ∆Α», όπου γίνεται λόγος για την προετοιµασία µιας φοβερής µάχης, που 

οραµατίζονται να δώσουν οι «ΓΝΗΣΙΟΙ» αυτοί ΕΛΛΗΝΕΣ, µε σκοπό τον σφαγιασµό - στην κυριολεξία - 

των Χριστιανών και τον πλήρη αφανισµό της θρησκείας του ΝΑΖΩΡΑΙΟΥ.  

Γράφει, λοιπόν, µεταξύ των άλλων :  

«Πηχτό σκοτάδι λίγο πριν τα  µεσάνυχτα. Οι άπιστοι (δηλαδή οι Χριστιανοί) στέκονται προ των πυλών. 

Μας έχουν περικυκλώσει. Έχουν χαραγµένο στο µέτωπό τους το σηµάδι του ΚΤΗΝΟΥΣ. Θέλουν να κάψουν 

τους Φιλοσόφους. Θέλουν να γκρεµίσουν τους  Ναούς. Θέλουν να σφάξουν τους Ιερείς (των Ολυµπίων). 

Θέλουν να καταστρέψουν τους βωµούς των Θεών. Θέλουν να µας υποδουλώσουν στο ΚΤΗΝΟΣ (τον 

Χριστό).  

∆εν ξέρουν τί τους περιµένει. 

Οι πολεµιστές ακονίζουν τα ξίφη τους. Θα γδάρουν τις σάρκες των βεβήλων. Σαλπίζει ο παιάν του 

πολέµου. ∆εν περιµένουµε. Με µίσος επιτιθέµεθα στους απίστους. Τα µαύρα σύννεφα προµηνύουν την 

ΑΙΜΑΤΗΡΗ ΚΑΤΑΙΓΙ∆Α. Οι Ιερείς βρίσκονται από νωρίς στις επάλξεις του Φρουρίου.  Εµψυχώνουν 

τους Έλληνες µαχητές. Οι Ελληνικές ψυχές φυλάσσονται µε ζήλο από την Φρουρά των Αθανάτων θεών. 

Ω, ξίφη των Θεών! Για πόσο καιρό θα παραµένετε σιωπηρά; Ελάτε έξω να τα βουτήξετε στο ΑΙΜΑ των 

ΑΠΙΣΤΩΝ (των Χριστιανών). 

ΚΑΤΑΡΑΜΕΝΟΣ είναι αυτός, που κράτα το ξίφος του µακριά από το αίµα των απίστων. 

Ω Θεοί! Κάψτε τα είδωλα του ΚΤΗΝΟΥΣ, που µολύνουν τις ψυχές µας. Τυφλώστε τους. Έρχεται η ώρα, 

που θα µιλήσει το µαστίγιο της Πίστεως, η Φωτιά της Αλήθειας, το Ξίφος του Λόγου και ο Πέλεκυς της 

∆ικαιοσύνης. Οι Θεοί εµφανίζονται µέσα σε πύρινο άρµα. Τράβηξαν τα ξίφη τους. ΟΛΑ ΤΑ ΕΘΝΗ 

συµµάχησαν µε τους Έλληνες, για να πολεµήσουν το ΚΤΗΝΟΣ». 

«Η νύχτα σχίζεται από την τροµερή φωνή του ΠΑΝΤΟΚΡΑΤΟΡΟΣ ∆ΙΟΣ. ΧΩΡΙΣ ΕΛΕΟΣ. Χωρίς οίκτο η 

στρατιά των θεών θα εξολοθρεύσει τους απίστους και τους αποστάτες, θα πεθάνουν κατά ΧΙΛΙΑ∆ΕΣ, θα 

πνιγούν µέσα στο Αίµα τους, θα φάνε τις σάρκες τους. ΑΣ ΓΙΝΕΙ ΤΟ ΑΙΜΑ ΤΟΥΣ ΠΟΤΑΜΙ, για να 

ταξιδέψουν τα πλοία των Ελλήνων. Θα φτιάξουµε Πύρινη Ροµφαία από το γένος των Ελλήνων και θα ξεσκί-

σουµε τις σάρκες των απίστων». 

                                                           
1 ΓΕΩΡΓΙΑ ΠΤΕΡΝΟΠΟΥΛΟΥ-ΖΑΧΑΡΟΠΟΥΛΟΥ, «Αποκαλούν «κτήνος» τον Ιησού Χριστό οι οπαδοί της Νεοειδωλολατρείας. Το παραλήρημα 

του αίσχους»! Θεοδρομία Ε3 (Ιούλιος-Σεπτέμβριος 2003) 420-424. 
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«Βλέπω τις αστραπές να σκίζουν το σκοτάδι. Βλέπω την Πύρινη Ροµφαία να διαπερνά τις καρδιές των 

απίστων. Βλέπω τα ποτάµια να πληµµυρίζουν από το Αίµα των βεβήλων. Βλέπω τα ΠΟΡΝΕΙΑ ΤΩΝ 

ΑΠΙΣΤΩΝ (οι χριστιανικοί Ναοί) να γκρεµίζονται από την αγάπη των θεών. Βλέπω τους απίστους να 

γονατίζουν και να δοξάζουν τους ΘΕΟΥΣ. Το ΚΤΗΝΟΣ παραπαίει. Οι Ιερείς του καταφέρνουν το 

θανατηφόρο κτύπηµα. Η πόλις των απίστων κατεστράφη. Τα λόγια και τα έργα τους ήταν εναντίον των Θεών. 

ΚΑΤΑΡΑ στους απίστους. ΚΑΤΑΡΑ στους ασεβείς. Η οργή των Θεών ξέσπασε πάνω τους. Η ηµέρα της 

εκδικήσεως ήταν πάντα στο νου των Θεών. Καταπάτησαν τους ασεβείς. Τους τσάκισαν µε τη θεϊκή οργή 

τους. Ξεδίψασαν τη γη µε το αίµα των απίστων». 

Σε άλλα σηµεία της εφηµερίδας αναφέρονται και τα παρακάτω : 

«∆εν θα δειλιάσουµε µπροστά στο ιερό καθήκον, που µας θέτουν οι Θεοί και ο ΛΑΟΣ. (Ποιός λαός;). Την 

κατάληψη της εξουσίας και το γκρέµισµα της τυραννίας των ΝΑΖΩΡΑΙΩΝ. Οι αξίες της αιρέσεως των 

ΝΑΖΩΡΑΙΩΝ εκπέµπουν τον επιθανάτιο ρόγχο τους». 

Ζητούν ακόµη : «Να απελευθερωθεί η Ελλάδα από την δικτατορία της αιρέσεως των Ναζωραίων. 

Ονοµασία των Ελλήνων µε αρχαία ελληνικά ονόµατα. ∆ιδασκαλία στα σχολεία της Ελληνικής Θρησκείας 

(του ∆ωδεκαθέου). Αναστήλωση και ΕΠΑΝΑΛΕΙΤΟΥΡΓΙΑ ολων των ιερών ΝΑΩΝ. Παγκόσµια κυριαρχία 

του Ελληνικού Πνεύµατος». 

Οι διαφορές τους από τον Χριστιανισµό : 

«Είµαστε θρησκεία, είναι µιά απάτη (ο χριστιανισµός). Πιστεύουµε σε Θεούς, που συνυπάρχουν µε τη 

Φύση, πιστεύει σ' ένα εξωκοσµικό θεό, που µισεί τη Φύση. Προστατεύουµε τον Ελληνισµό, καταστρέφει τον 

Ελληνισµό. Σφυρηλατούµε την εθνική συνείδηση τώων Ελλήνων, εξιουδαΐζει τους Έλληνες (ο 

χριστιανισµός). Φέρνουµε την αγάπη, την ειρήνη και τη Σοφία, έφερε το µίσος, τις σφαγές και το σκότος». 

Αυτά είναι µερικά ενδεικτικά απανθίσµατα από τα κείµενα της εφηµερίδας των νεοειδωλολατρών                

- κινούνται όλα στο ίδιο ύφος - τα οποία παραθέσαµε, για να πληροφορήσουµε τον κόσµο από ποιά «ευγενικά 

ιδεώδη» εµφορείται και τί επιδιώκει η θρησκεία των ∆ωδεκαθεϊστών. 

Εµείς σήµερα οι νεοέλληνες έχουµε χρέος να µην αφήσουµε τους νεοπαγανιστές να µας περάσουν τα 

σχέδιά τους, τα οποία εξυπηρετούν το αντίχριστο κίνηµα της «Νέας Εποχής» και της παγκοσµιοποιήσεως και 

που τελικά γι’αυτό δεν είναι µόνο αντιχριστιανικά, αλλά και ανθελληνικά
1
. 

                                                           
1 Εκτός από την προαναφερθείσα βιβλιογραφία του κειµένου, µπορεί κανείς να ανατρέξει και στα εξής βιβλία περί της νεοειδωλολατρείας : Εταιρεία Ορθοδόξων 

Σπουδών, Φαινόµενα Νεοειδωλολατρίας˙ ∆ωδεκαθεϊσµός˙ Υποτίµηση Παλαιάς ∆ιαθήκης˙ Ολυµπιακοί Αγώνες, Πρακτικά Επιστηµονικού Συνεδρίου, Αίθουσα 

τελετών ΑΠΘ, 25-27 Μαΐου 2003, εκδ. Θεοδροµία, Θεσ/κη 2004 και Νεοπαγανισµός˙ η απειλή από το παρελθόν, εκδ. Αποστολική ∆ιακονία της Εκκλησίας της 
Ελλάδος 2007. 


