ΟΠΩΣ ΘΕΛΕΤΕ ΝΑ ΚΑΝΟΥΝ ΣΕ ΕΣΑΣ ΟΙ ΑΝΘΡΩΠΟΙ ΝΑ ΚΑΝΕΤΕ ΚΑΙ ΕΣΕΙΣ ΣΕ ΑΥΤΟΥΣ.
                       ( Λουκ. στ΄ 31 – 36 )
`` … και όπως θέλετε να κάνουν σε εσάς οι άνθρωποι, οφείλετε και εσείς να κάνετε σε αυτούς και να συμπεριφέρεστε σε αυτούς όπως και θα θέλατε να σας συμπεριφέρονται. Και αν αγαπάτε μόνο εκείνους που σας αγαπούν, ποια αμοιβή δικαιούσθε; Και οι αμαρτωλοί αγαπούν εκείνους που τους αγαπούν. Και εάν ευεργετείτε εκείνους που σας ευεργετούν ποια αμοιβή δικαιούσθε; Και οι αμαρτωλοί το κάνουν αυτό. Και εάν δανείζετε εκείνους από τους οποίους περιμένετε να τα πάρετε πίσω ποια αμοιβή δικαιούσθε; Και οι αμαρτωλοί δανείζουν σε αμαρτωλούς για να πάρουν πίσω από αυτούς όσα τους δάνεισαν. Εσείς όμως να αγαπάτε τους εχθρούς σας και να ευεργετείτε και να δανείζετε  χωρίς να ελπίζετε ότι θα σας ανταποδώσουν την ευεργεσία, και θα είναι ο μισθός σας πολύς και θα είστε κατά χάριν Υιοί του Υψίστου. Διότι και αυτός είναι αγαθός και επιεικής προς τους ανθρώπους, οι οποίοι παρ’ όλες τις ευεργεσίες του εξακολουθούν να είναι αχάριστοι και κακοί. Γίνεστε λοιπόν σπλαχνικοί, όπως σπλαχνικός είναι και ο Ουράνιος Πατέρας σας. ``
	Αυτό είναι το Ευαγγελικό απόσπασμα από το Ευαγγέλιο του Αγίου Αποστόλου Λουκά που διαβάζετε στις 29 Σεπτεμβρίου στους Ιερούς μας Ναούς.
	Καλό θα είναι ορισμένα κομμάτια από την Αγία Γραφή να τα αποστηθίζουμε έχοντας τα πάντοτε μπροστά μας όταν πρέπει να πάρουμε κάποιες αποφάσεις για την πορεία της ζωής μας. Διότι η πίστη μας φαίνεται από τα έργα μας, από τις επιλογές που καθημερινά κάνουμε. Εάν η επιλογή σε κάποιο συγκεκριμένο θέμα που μας απασχολεί στηρίζεται στα λόγια ή το παράδειγμα του Κυρίου μας είναι κατά Θεόν και προκύπτει από αυτό πνευματική ωφέλεια. Είναι η νίκη σε μία από τις πολλές μάχες που έχουμε να δώσουμε στη ζωή μας. Εάν η επιλογή μας στηρίζεται στα μέτρα και τα σταθμά του κόσμου, ή τις παρόρμησεις μας τότε αποτυγχάνουμε στον πνευματικό πόλεμο, χάνουμε τη μάχη, και η επιλογή μας δεν έχει πνευματικό καρπό γιατί δεν ευλογείται από το Θεό. Θεωρείται πτώση, αποτυχία, στο ανέβασμά μας προς τον Ουρανό. 
    Η ζωή του Χριστιανού δεν είναι μία απλή ομολογία πίστεως  που γίνεται με το στόμα: `` Πιστεύω``. 
Αλλά μία συγκεκριμένη στάση απέναντι στην ζωή, τον κόσμο, τον Θεό, τους ανθρώπους γύρω μας. Κάθε στιγμή στη ζωή μας καλούμαστε να επιλέξουμε και να αποφασίσουμε για κάτι. Ο πνευματικός αγώνας κερδίζεται όταν κερδίζονται οι επιμέρους μάχες.
	Δεν ζητάει από εμάς ο Θεός μεγάλα κατορθώματα αλλά ζητάει να προσπαθούμε να κερδίσουμε τις μικρές μάχες της καθημερινότητας. Εάν η επιλογή μας σε κάποιο θέμα που προκύπτει στη ζωή μας δεν είναι σύμφωνο με το πνεύμα του Ευαγγελίου, του λόγου και του θελήματος του Θεού, τότε προδίδουμε το όνομα του Χριστιανού το οποίο φέρουμε, διότι Χριστιανός σημαίνει: αυτός που είναι του Χριστού, αυτός που ανήκει στο Χριστό, αυτός που κάνει, ή προσπαθεί να κάνει τρόπο ζωής του το θέλημα του Χριστού, αυτός που προσπαθεί ν’ ακολουθήσει τον δρόμο ζωής που μας παρέδωσε ο Χριστός και πιστεύουμε ακλόνητα ότι οδηγεί στην ένωσή μας με τον Χριστό, στην είσοδό μας στην Βασιλεία των Ουρανών. Αμαρτία-πτώση, κατά την Χριστιανική πίστη είναι η έκπτωση ( είναι το ότι πέφτουμε ) από το θέλημα του Θεού, είναι ανυπακοή στον Ουράνιο Πατέρα, είναι ότι ακολουθούμε ένα διαφορετικό δρόμο από αυτόν που μας παρέδωσε ο Χριστός. Και το πρόβλημα που δημιουργείται από την έκπτωση αυτή ( από το πέσιμο δηλαδή στην αμαρτία ) δεν είναι μόνο ηθικό-ψυχοσωματικό, για παράδειγμα ότι πικράναμε τον Ουράνιο Πατέρα μας, αλλά οντολογικό, έχει δηλαδή επιπτώσεις στην όλη ύπαρξη του ανθρώπου. Διότι ενώ η Χριστιανική πίστη, ο δρόμος που μας έδειξε ο Κύριος έχει ως σκοπό να ελευθερώσει τον άνθρωπο από τα αποτελέσματα της αμαρτίας, να επαναφέρει τον άνθρωπο στο `` κατ’ εικόνα``, στον τρόπο δηλαδή που δημιουργήθηκε ο άνθρωπος από τον Θεό, να τον ενώσει  πάλι με τον Δημιουργό του, να του χαρίσει δηλαδή την Θέωση, με την πτώση στην αμαρτία καταργείται, ματαιώνεται. Ο άνθρωπος παραμένει δέσμιος της αμαρτίας, τραυματισμένος από την αμαρτία, λερωμένος από την αμαρτία, και έτσι, δεν καταφέρνει να φθάσει και να ενωθεί με τον Θεό, που είναι και ο τελικός του σκοπός μέσα στην ζωή του για να αισθανθεί ολοκληρωμένος και να νοιώσει την πληρότητα της αληθινής ζωής. 



ÏÐÙÓ ÈÅËÅÔÅ ÍÁ ÊÁÍÏÕÍ ÓÅ ÅÓÁÓ ÏÉ ÁÍÈÑÙÐÏÉ ÍÁ ÊÁÍÅÔÅ ÊÁÉ 

ÅÓÅÉÓ ÓÅ Á

ÕÔÏÕÓ.

 

     

                 

 

( Ëïõê. óô´ 31 

–

 

36 )

 

`` … êáé üðùò èÝëåôå íá êÜíïõí óå åóÜò ïé Üíèñùðïé, ïöåßëåôå êáé åóåßò íá êÜíåôå 

óå áõôïýò êáé íá óõìðåñéöÝñåóôå óå áõôïýò üðùò êáé èá èÝëáôå íá óáò 

óõìðåñéöÝñïíôáé. 

Êáé áí áãáðÜôå ìüíï åêåßíïõò ðïõ óáò á

ãáðïýí, ðïéá áìïéâÞ 

äéêáéïýóèå; 

Êáé ïé áìáñôùëïß áã

áðïýí åêåßíïõò ðïõ ôïõò áãáðïýí

. Êáé åÜí 

åõåñãåôåßôå åêåßíïõò ðïõ óáò åõåñãåôïýí ðïéá áìïéâÞ äéêáéïýóèå; Êáé ïé áìáñôùëïß 

ôï êÜíïõí áõôü. Êáé åÜí äáíåßæåôå åêåßíïõò áðü ôïõò ïðïßïõò ðåñéìÝíåôå íá ôá 

ðÜñåôå

 

ðßóù ðïéá áìïéâÞ äéêáéïýóèå; 

Êáé ïé áìáñôùëïß äáíåßæïõí óå áìáñôùëïýò 

ãéá íá ðÜñïõí ðßóù áðü áõôïýò üóá ôïõò äÜíåéóáí. Åóåßò üìùò íá áãáðÜôå ôïõò 

å÷èñïýò óáò êáé íá åõåñãåôåßôå êáé íá äáíåßæåôå  ÷ùñßò íá åëðßæåôå üôé èá óáò 

áíôáðïäþóïõí ôçí åõåñãåóßá, êáé

 

èá åßíáé ï ìéóèüò óáò ðïëýò êáé èá åßóôå êáôÜ 

÷Üñéí Õéïß ôïõ Õøßóôïõ. 

Äéüôé êáé áõôüò åßíáé áãáèüò êáé åðéåéêÞò ðñïò ôïõò 

áíèñþðïõò, ïé ïðïßïé ðáñ’ üëåò ôéò åõåñãåóßåò ôïõ åîáêïëïõèïýí íá åßíáé á÷Üñéóôïé 

êáé êáêïß.

 

Ãßíåóôå ëïéðüí óðëá÷íéêïß, üðùò óðëá÷íéê

üò åßíáé êáé ï ÏõñÜíéïò 

ÐáôÝñáò óáò. 

``

 

 

Áõôü åßíáé ôï Åõáããåëéêü 

áðüóðáóìá áðü ôï ÅõáããÝëéï ôïõ Á

ãßïõ

 

Áðïóôüëïõ

 

ËïõêÜ ðïõ äéáâÜæåôå óôéò 29 Óåðôåìâñßïõ óôïõò Éåñïýò ìáò Íáïýò.

 

 

Êáëü èá åßíáé ïñéóìÝíá êïììÜôéá áðü ôçí Áãßá ÃñáöÞ íá ôá áðïóôçèßæïõìå

 

Ý÷ïíôáò

 

ôá

 

ðÜíôïôå ìðñïóôÜ ìáò üôáí ðñÝðåé íá ðÜñïõìå êÜðïéåò áðïöÜóåéò ãéá ôçí 

ðïñåßá ôçò æùÞò ìáò. Äéüôé ç ðßóôç ìáò öáßíåôáé áðü ôá Ýñãá ìáò, áðü ôéò åðéëïãÝò 

ðïõ êáèçìåñéíÜ êÜíïõìå. ÅÜí ç åðéëïãÞ óå êÜðïéï óõãêåêñéìÝíï èÝìá ðïõ ìáò 

áðáó÷ïëåß óôçñßæåôáé óôá ëü

ãéá Þ ôï ðáñÜäåéãìá ôïõ Êõñßïõ ìáò åßíáé êáôÜ Èåüí 

êáé ðñïêýðôåé áðü áõôü ðíåõìáôéêÞ ùöÝëåéá. Åßíáé ç íßêç óå ìßá áðü ôéò ðïëëÝò 

ìÜ÷åò ðïõ Ý÷ïõìå íá äþóïõìå óôç

 

æùÞ ìáò. ÅÜí ç åðéëïãÞ ìáò óôçñßæåôáé óôá ìÝôñá 

êáé ôá óôáèìÜ ôïõ êüóìïõ, Þ ôéò 

ðáñüñìçóåé

ò ìáò

 

ôüôå áðïôõã÷Üíïõìå óôï

í 

ðíåõìáôéêü ðüëåìï, ÷Üíïõìå ôç

 

ìÜ÷ç, êáé ç åðéëïãÞ ìáò äåí Ý÷åé ðíåõ

ìáôéêü êáñðü 

ãéáôß äåí åõëïãåßôáé áðü ôï Èåü. Èåùñåßôáé

 

ðôþóç, áðïôõ÷ßá, óôï áíÝâáóìÜ ìáò ðñïò 

ôïí Ïõñáíü. 

 

    

Ç æùÞ ôïõ ×ñéóôéáíïý äåí åßíáé ìßá áðëÞ ïìïëïãßá ðßó

ôåùò  ðïõ ãßíåôáé ìå ôï 

óôüìá: `` Ðéóôåýù``. 

 

ÁëëÜ ìßá óõãêåêñéìÝíç óôÜóç áðÝíáíôé óôçí æùÞ, ôïí êüóìï, ôïí Èåü, ôïõò 

áíèñ

þðïõò ãýñù ìáò. ÊÜèå óôéãìÞ óôç

 

æùÞ ìáò êáëïýìáóôå íá åðéëÝîïõìå êáé íá 

áðïöáóßóïõìå ãéá êÜôé. Ï ðíåõìáôéêüò áãþíáò êåñäßæåôáé üôáí êå

ñäßæïíôáé ïé 

åðéìÝñïõò ìÜ÷åò.

 

 

Äåí æçôÜåé áðü åìÜò ï Èåüò ìåãÜëá êáôïñèþìáôá áëëÜ æçôÜåé íá 

ðñïóðáèïýìå íá êåñäßóïõìå ôéò ìéêñÝò ìÜ÷åò ôçò êáèçìåñéíüôçôáò. ÅÜí ç åðéëïãÞ 

ìáò ó

å êÜðïéï èÝìá ðïõ ðñïêýðôåé óôç

 

æùÞ ìáò äåí åßíáé óýìöùíï ìå ôï ðíåýìá ôïõ 

Åõáããå

ëßïõ, ôïõ ëüãïõ êáé ôïõ èåëÞìáôïò ôïõ Èåïý

, ôüôå ðñïäßäïõìå ôï üíïìá ôïõ 

×

ñéóôéáíïý ôï ïðïßï öÝñïõìå, äéüôé ×ñéóôéáíüò

 

óçìáßíåé: áõôüò ðïõ åßíáé ôïõ 

×ñéóôïý, áõôüò ðïõ áíÞêåé óôï

 

×ñéóôü, áõôüò ðïõ êÜíåé, Þ ðñïóðáèåß íá êÜíåé ôñüðï 

æùÞò ôïõ ôï èÝëçìá ôïõ ×ñ

éóôïý, áõôüò ðïõ ðñïóðáèåß í’ áêïëïõèÞóåé ôïí äñüìï 

æùÞò ðïõ ìáò ðáñÝäùóå ï ×ñéóôüò êáé ðéóôåýïõìå áêëüíçôá üôé ïäçãåß óôçí ÝíùóÞ 

ìáò ìå ôïí ×ñéóôü, óôçí åßóïäü ìáò óôç

í Âáóéëåßá ôùí Ïõñáíþí. Áìáñôßá

-

ðôþóç, 

êáôÜ ôçí ×ñéóôéáíéêÞ ðßóôç åßíáé ç Ýêðôùóç ( åßíá

é ôï üôé ðÝöôïõìå ) áðü ôï èÝëçìá 

ôïõ Èåïý, åßíáé áíõðáêïÞ óôïí ÏõñÜíéï ÐáôÝñá, åßíáé üôé áêïëïõèïýìå Ýíá 

äéáöïñåôéêü äñüìï áðü áõôüí ðïõ ìáò ðáñÝäùóå ï ×ñéóôüò. 

Êáé ôï ðñüâëçìá ðïõ 

äçìéïõñãåßôáé

 

áðü ôçí Ýêðôùóç áõôÞ ( áðü ôï ðÝóéìï äçëáäÞ óôçí áìáñôßá ) ä

åí 

åßíáé ìüíï çèéêü

-

øõ÷ïóùìáôéêü

, ãéá ðáñÜäåéãìá üôé ðéêñÜíáìå ôïí ÏõñÜíéï ÐáôÝñá 

