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                  Το μυστήριο του θανάτου 

    Τί εἶναι ὁ θάνατος καί πῶς εἰσῆλθε στόν κόσμο 

Στήν Ἁγία Γραφή ἐπανειλημμένως ἀναφέρεται ὅτι δέν ἔκανε ὁ 

Θεός τόν θάνατο, ἀλλά ὅτι ὁ θάνατος εἰσῆλθε στόν κόσμο διά τῆς 

ἁμαρτίας τοῦ Ἀδάμ. Ἡ διήγηση τῆς πτώσης τοῦ ἀνθρώπου στήν Ἁγία 

Γραφή τελειώνει μέ τήν ἀποπομπή του ἀπό τόν παράδεισο τῆς 

τρυφῆς, τόν ἀποκλεισμό του δηλαδή ἀπό τό «ξύλον τῆς ζωῆς» καί τή 

δυνατότητα τῆς ἀθανασίας.  

Ἀκολουθεῖ ἡ ἀποκαλυπτική εἰκόνα τῆς ἀγάπης τοῦ 

Θεοῦ, τῆς ἀγάπης πού κατορθώνει νά ἀναιρέσει τόν 

τελεσίδικο χαρακτήρα τῆς πτώσης, νά περιορίσει τό κακό 

πού προκλήθηκε, και νά σχετικοποιήσει τό ἀνεπανόρθωτο∙ 

Εἶναι ἡ εἰκόνα τῶν «δερματίνων χιτώνων»: «Καί ἐποίησεν Κύριος ὁ 

Θεός τῷ Ἀδάμ καί τῇ γυναικί αὐτοῦ χιτῶνας δερματίνους καί 

ἐνέδυσεν αὐτούς» (Γεν. γ΄ 21). 

Στήν Παλαιά Διαθήκη, ἀκόμη, ἀναφέρεται ὅτι: «ὁ Θεός 

θάνατον οὐκ ἐποίησεν, οὐδέ τέρπεται ἐπ’ ἀπωλείᾳ ζώντων. 

Ἔκτισε γάρ εἰς τό εἶναι τά πάντα,   καί οὐκ ἔστιν ἐν αὐτοῖς 

φάρμακον ὀλέθρου οὔτε ἅδου βασίλειον ἐπί τῆς 

γῆς…δικαιοσύνη γάρ θάνατός ἐστιν» (Σοφ. Σολ. α΄ 13-25). 

 

Ὁ ἅγιος Μάξιμος ὁ Ὁμολογητής θά σημειώσει ὅτι, ὅταν 

ὁμιλοῦμε γιά τό θάνατο, ἐννοοῦμε κυρίως τόν χωρισμό ἀπό τό Θεό. 

Αὐτός ὁ χωρισμός γίνεται διά τῆς ἁμαρτίας, ὁπότε κέντρο τοῦ 

θανάτου εἶναι ἡ ἁμαρτία. Ὁ ἅγιος Ἰωάννης ὁ Δαμασκηνός 

ὑπογραμίζει ὅτι  «ἡ γένεση ὅλων τῶν ἀνθρώπων προέρχεται 
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ἀπό τόν Θεό, ἡ δέ φθορά καί ἡ συνέπειά της, πού εἶναι ὁ 

θάνατος, προῆλθε ἀπό τήν δική μας κακία». Εἶναι ἐπομένως ὁ 

θάνατος δικῆς μας προαιρέσεως καί κακίας, ὄχι τιμωρίας καί 

ἐνέργειας τοῦ Θεοῦ (Ἰ. Δαμακηνοῦ ἔκδοσις ἀκριβής τῆς Ὀρθ. 

Πίστεως, ἐκδ.Πουρνάρα Θεσσαλ. 1976, σελ. 194)   

 

Μετά τήν ἁμαρτία τοῦ Ἀδάμ, ὁ Θεός μέ τήν μεγάλη Του ἀγάπη 

καί εὐσπλαχνία ἐνέδυσε τόν ἄνθρωπο μέ δερματίνους χιτῶνες. 

Στήν διδασκαλία τῶν ἁγίων Πατέρων βλέπουμε ὅτι αὐτοί οἱ 

δερμάτινοι χιτῶνες εἶναι ἡ φθορά καί ἡ θνητότητα πού 

εἰσῆλθαν στό σῶμα τοῦ ἀνθρώπου μέ τήν ἁμαρτία.  

Κατά τόν Μέγα Βασίλειο ὁ Θεός ἐπέτρεψε τόν θάνατο γιά νά 

μή μείνει ὁ ἄνθρωπος αἰωνίως ζωντανός νεκρός. Σέ μιά 

συγχωρητική εὐχή πού λέγεται ἀπό τόν Ἀρχιερέα,κατά τήν ἐξόδιο 

ἀκολουθία, μεταξύ ἄλλων σημειώνεται: «...καί διά τοῦτο, ἵνα  μή 

τό κακόν ἀθάνατον γένηται, φιλανθρώπως κελεῦσας τήν 

κρᾶσιν, καί τήν μίξιν ταύτην καί τόν ἄρρηκτόν σου τοῦτον 

δεσμόν, ὡς Θεός τῶν Πατέρων ἡμῶν, τῷ θείῳ βουλήματι 

ἀποτέμνεσθαι καί διαλύεσθαι».  

Ἡ ἐνανθρώπηση τοῦ Χριστοῦ ἔγινε γιά νά καταργηθεῖ ὁ 

θάνατος, ἡ ἁματία και νά νικηθεῖ ὁ διάβολος. Ὁ Χριστός 

προσέλαβε θνητό και παθητό σῶμα γιά νά νικήσει τόν 

θάνατο. Διά τῆς Σταυρώσεως και τῆς Ἀναστάσεώς Του 

νίκηση τόν θάνατο και ἔδωσε στόν ἄνθρωπο τήν 

δυνατότητα, ἀφοῦ ἐνωθεῖ μαζί Του, νά νικήσει καί ἐκεῖνος 

στήν προσωπική του ζωή. Αὐτόν τόν σκοπό ἐπιτελοῦν τά 

μυστήρια τῆς Εκκλησίας, καί μέ αὐτήν τήν ἔννοια ἡ σωτηρία τοῦ 
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ἀνθρώπου εἶναι ἐνέργεια τοῦ Θεοῦ, ἀλλά και συνέργεια τοῦ 

ἀνθρώπου 

              Τό μυστήριο τῆς ἐξόδου τῆς ψυχῆς ἀπό το σῶμα 

Ὁ ἄνθρωπος εἶναι ψυχοσωματικό ὄν, πού σημαίνει ὅτι ἡ 

ψυχή δέν ἀποτελεῖ τόν ὅλον ἄνθρωπο, ἀλλά οὔτε καί τό 

σῶμα συνιστᾶ τόν ὅλον ἄνθρωπον. Ἔτσι, λοιπόν, τήν στιγμή 

κατά τήν ὁποία, λόγῳ τοῦ θανάτου, χωρίζεται ἡ ψυχή ἀπό τό σῶμα 

γίνονται μυστηριώδη πράγματα. Ἡ ψυχή δέν ζοῦσε (ὑπῆρχε) πρίν 

τή δημιουργία τοῦ σώματος, γι’αὐτό καί δέν θέλει νά ζήσει χωρίς 

αὐτό. Ἡ ἔξοδος τῆς ψυχῆς ἀπό τό σῶμα γίνεται βιαίως, καί 

αὐτό εἶναι τό μυστήριο τοῦ θανάτου. 

Ἐμεῖς, βέβαια, θεωροῦμε ὅτι τό μυστήριο τοῦ θανάτου εἶναι 

φοβερό, γιατί διασπᾶ τήν ἑνότητα μεταξύ τῶν ἀγαπημένων 

προσώπων καί αὐτό εἶναι μιά μεγάλη ἀλήθεια. Ἀλλά δέν πρέπει νά 

ξεχνᾶμε ὅτι τό φοβερό εἶναι ὁ χωρισμός τῆς ψυχῆς ἀπό τό σῶμα.  

Την ἀλήθεια αὐτήν την βλέπουμε καθαρά σέ ἕνα ἰδιόμελο 

τροπάριο τοῦ δ΄ ἤχου πού ψάλλεται  κατά τήν νεκρώσιμη 

μυστηριακή ἀκολουθία, καί εἶναι ποίημα, Ἰωάννου Μοναχοῦ, 

τοῦ Δαμασηνοῦ «Ὄντως φοβερώτατον τό τοῦ θανάτου 

μυστήριον, πῶς ψυχή ἐκ τοῦ σώματος, βιαίως χωρίζεται ἐκ 

τῆς ἁρμονίας καί τῆς συμφυΐας ὁ φυσικώτατος δεσμός, θείῳ 

βουλήματι ἀποτέμνεται…». 

Ὁ θάνατος εἶναι ὁ τοκετός τῆς καινῆς(τῆς καινούργιας) Ζωῆς. 

«Ὁ δέ τοκετός μοι ἐπίκειται», γράφει στούς πιστούς τῆς Ρώμης ὁ 

θεοφόρος Ἰγνάτιος βαδίζοντας πρός τό μαρτύριο. Εἶναι κοντά ἡ ὥρα 

τῆς γεννήσεώς μου. «Συγχωρέστε με ἀδελφοί. Μή μέ 

ἐμποδίσετε νά ζήσω, μή θελήσετε νά πεθάνω…Ἀφῆστε με νά 
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λάβω φῶς καθαρό. Μόλις φθάσω ἐκεῖ -κοντά στόν Θεό- θά 

γίνω ἄνθρωπος...». «...Εἶναι καλό νά δύσω ἀπό αὐτό τόν 

κόσμο πρός τόν Θεό,γιά νά ἀνατείλω μπροστά Του».  

Μέσα στη φιλανθρωπία τοῦ Θεοῦ ἐντάσσεται καί τό γεγονός ὅτι 

οἱ δίκαιοι βλέπουν ὁπτασίες ἁγίων ἀνθρώπων, ὥστε, ὅπως λέγει ὁ 

ἅγιος Γρηγόριος ὁ Διάλογος, νά μή δειλιάσουν μέ τήν 

ἔλευση τοῦ θανάτου, βλέποντας μέ ποιούς πρόκειται νά 

εἶναι συμμέτοχοι καί ἔτσι «ἐκ τοῦ δεσμοῦ τῆς σαρκός ἄνευ 

πόνου καί φόβου ἀπολυθῶσι».  

Ἀναφέρεται ἐπίσης ἡ περίπτωση μιᾶς γυναίκας ὀνόματι 

Ταρσίλας, ἡ ὁποία, κατά τόν καιρό τῆς ἐξόδου της, ἐνῶ βρισκόταν 

πολλοί ἄνθρωποι πλησίον της, εἶδε τόν Ἰησοῦ ἐρχόμενον. Τότε μέ 

μεγάλη κραυγή ἔλεγε σέ ὅλους τούς παρευρισκομένους: 

«ἀπόστητε,ἀπόστητε, ὁ Ἰησοῦς ἔρχεται» καί βλέποντας 

αὐτήν τήν θεωρία ἐξῆλθε ἡ ψυχή της.  

Ἀναφέρεται ἐπίσης ἀπό τον ἴδιο ἅγιο ὅτι κάποια γυναίκα, 

ὀνομαζομενη Μοῦσα, πρίν ἐξέλθη ἡ ψυχή της, εἶδε την Θεοτόκο 

πού ἐρχόταν πρός αὐτήν. Τότε μέ βλέμμα κατακόκκινο ἀπό 

ντροπή και σεβασμό, και μέ φωνή πραοτάτη ἀποκρίθηκε: «Ἰδού 

Κυρία ἔρχομαι,   Ἰδού Κυρία ἔρχομαι» καί μέ αὐτόν τόν τρόπο 

παρέδωκε τό πνεῦμα της 

                 Μέση κατάσταση τῶν ψυχῶν 

Ἡ ζωή τῶν ψυχῶν μετά τήν ἔξοδό τους καί μέχρι τή Δευτέρα 

Παρουσία τοῦ Χριστοῦ, κατά τήν ὁποία θά ἑνωθοῦν μέ τά 

ἀναστημένα σώματα, λέγεται «Μέση κατάσταση τῶν ψυχῶν». 

Ἡ ψυχή, δηλαδή, βρίσκεται στό μέσον μεταξύ τῆς 
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βιολογικῆς ζωῆς καί τῆς ἐκ νέου ἐπισυνάψεώς της μέ τό 

ἀφθαρτοποιημένο σῶμα, μετά τήν ἀνάστασή του.  

Γι’ αὐτό «εἰ γάρ καί χωρίζεται ἡ ψυχή τοῦ ἀνθρώπου ἐν 

τῷ θανάτῳ, ἀλλ’ ἡ ὑπόστασις ἀμφοτέρων μία καί ἡ αὐτή 

ἐστιν». Γι’ αὐτό καί ὁ Κύριος στήν παραβολή τοῦ πλουσίου καί 

τοῦ Λαζάρου, λέγει ὅτι ὁ πλούσιος εἶδε τόν Λάζαρον στούς 

κόλπους τοῦ Ἀβραάμ καί ὄχι ἁπλῶς τήν ψυχή τοῦ Λαζάρου. 

Αὐτό φανερώνει ὅτι ὁ θάνατος, δηλαδή ὁ χωρισμός τῆς 

ψυχῆς ἀπό τό σῶμα δέν καταργεῖ τήν ὑπόσταση τοῦ 

ἀνθρώπου. Ὁ ἄνθρωπος διατηρεῖ τήν αὐτοσυνειδησία του 

παρά τόν χωρισμό. Ὁ χωρισμός τῆς ψυχῆς ἀπό τό σῶμα 

εἶναι προσωρινή κατάσταση, ἀφοῦ πάλι θά ἑνωθοῦν κατά 

τήν Δευτέρα Παρουσία τοῦ Χριστοῦ. 

Ὁ ἅγιος Γρηγόριος Νύσσης λέγει ὅτι δέν πρόκειται γιά 

κάποιο τόπο, ἀλλά γιά κάποια κατάσταση τῆς ψυχῆς. 

Συμπερασματικά μποροῦμε νά ποῦμε ὅτι ἡ «Μέση 

κατάσταση τῶν ψυχῶν» εἶναι μία περίοδος ἀναμονῆς κατά 

τήν διάρκεια τῆς ὁποίας οἱ ψυχές προαπολαμβάνουν αὐτά 

πού περιμένουν καί τά ὁποῖα ἔχουν σχέση μέ ὅσα ἔζησαν, 

ὅταν βρίσκονταν ἑνωμένες μέ τά σώματα. Γι’ αὐτό χρειάζεται 

νά προσευχόμαστε γιά τούς νεκροὺς μας, γιατί τό ἔχουν πολύ 

μεγάλη ἀνάγκη. Σέ αὐτό συντελοῦν τά μνημόσυνα καί οἱ 

προσευχές τῆς Ἐκκλησίας. Κάνοντας τά μνημόσυνα, ἀπό τή 

χάρη καί μόνο τοῦ Θεοῦ δεχόμαστε τή σωτηρία ὄχι ἀπό 

αὐτενέργεια τοῦ νεκροῦ, ἤ τή μετάνοιά του, τή θλίψη καί 

ὀδύνη του.  
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   Τά μνημόσυνα καί οἱ προσευχές γιά τούς νεκρούς ; 

Ἡ Ἐκκλησία, σάν μητέρα φιλόστοργη, παρακαλεῖ τό Νυμφίο 

Χριστό, καί εὔχεται γιά τούς νεκρούς γιατί γνωρίζει τήν 

ἀγαθότητα τοῦ Θεοῦ, ὁ ὁποῖος ξέρει πόσο ἀσθενής εἶναι ἡ 

ἀνθρώπινη φύση. Αὐτοί τώρα δέν μποροῦν τίποτε νά 

προσφέρουν στόν ἑαυτό τους.  Ἐμεῖς πού ζοῦμε μποροῦμε 

νά τούς βοηθήσουμε μέ τό νά παρακαλοῦμε τούς ἁγίους, 

γιατί αὐτοί ἔχουν μεγάλη παρρησία στόν Θεό. Ὁ ἱερός 

Ἐπιφάνιος λέγει: «Ἀναγκαία ἡ Ἐκκλησία μνημονεύει τούς 

πεθαμένους...». 

Ὁ Μέγας Ἀθανάσιος σημειώνει πώς καί γι’ αὐτόν πού μέ 

εὐσέβεια πέθανε, μήν παραλείψεις λάδι καί κεριά νά φέρεις στόν 

τάφο του καί νά ἐπικαλεσθεῖς τόν Χριστό, τόν Θεό. Γιατί αὐτά 

εἶναι ἀποδεκτά ἀπό τόν Θεό καί θά φέρουν μεγάλη 

ἀνταπόδοση σ’ αὐτόν, τόν νεκρό. Τό λάδι καί τό κερί εἶναι 

ὁλοκαύτωμα, ἡ δέ θεία καί ἀναίμακτη θυσία ἐξιλασμός. 

Ὁ ἱερός Χρυσόστομος θά πεῖ: «Ἄς ἐπινοήσουμε ὠφέλεια γιά 

ὅσους πέθαναν, ἄς δώσουμε σ’ αὐτούς τήν βοήθεια πού ἁρμόζει. 

Ἐννοῶ ἐλεημοσύνες καί προσφορές. Λέγω ὅτι ἡ εὐχή πού 

διαβάζει ὁ ἱερέας γιά τούς πεθαμένους κατά τήν διάρκεια 

τῶν φρικτῶν καί ἀχράντων μυστηρίων εἶναι γιά νά φέρει 

μεγάλο κέρδος καί ὠφέλεια». 

               Περί ἀναστάσεως τῶν νεκρῶν  

 Ὅταν κάνουμε λόγο γιά ἀνάσταση νεκρῶν ἐννοοῦμε 

ἀνάσταση τῶν σωμάτων. Οἱ ψυχές δέν πεθαίνουν ποτέ 

ὀντολογικά, ἀφοῦ ἡ ἀθανασία τῆς.  ψυχῆς εἶναι δῶρο τοῦ Θεοῦ. 

Κατά τήν Ὀρθόδοξη Παράδοση ἡ ψυχή δέν εἶναι ἀγέννητη 
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- ἄκτιστη, οὔτε ὑπῆρχε πρῶτα, ἀλλά εἶναι κτιστή, ἀφοῦ 

δημιουργεῖται σέ μιά συγκεκριμένη στιγμή. Εἶναι ἀθάνατη 

ἡ ψυχή γιατί ἔτσι τό θέλησε ὁ Θεός. Ἀπό τήν δημιουργία της ὁ 

Θεός τῆς χάρισε τό ἀθάνατον, δηλαδή νά μήν ἔχει τέλος. Ἔτσι τό 

ἀθάνατο εἶναι ἰδίωμα τῆς ψυχῆς, ἀλλά κατά χάριν καί ὄχι 

κατά φύσιν.  

Βασική καί βεβαία εἶναι ἡ πίστη τῆς ὀρθόδοξης παράδοσης 

περί τῆς ἀναστάσεως τῶν νεκρῶν, περί αὐτου ἀρκοῦν μερικά 

παραδείγματα ἀπό τήν Ἁγία Γραφή: 

Στήν διδασκαλία του Ὁ Ἰησοῦς  Χριστός λέγει: «ἔρχεται ὥρα, 

ἐν ᾗ πάντες οἱ ἐν τοῖς μνημείοις ἀκούσονται τῆς φωνῆς αὐτοῦ,καί 

ἐκπορεύσονται οἱ τά ἀγαθά ποιήσαντες εἰς ἀνάστασιν ζωῆς, οἱ δέ τά 

φαῦλα πράξαντες εἰς ἀνάστασιν κρίσεως» (Ἰω. ε΄ 25).  

Ἡ Μαρθά ἡ ἀδελφή τοῦ Λαζάρου λέγει στόν Ἰησοῦ: «οἶδα ὅτι 

ἀναστήσεται ἐν τῇ ἐσχάτῃ ἡμέρᾳ» (Ἰωάν. ια΄11-17), τότε ὁ Ἰησοῦς τῆς 

εἶπε: «’Εγώ εἰμι ἡ ἀνάστασις καί ἡ ζωή ».  

Ὁ προφήτης Ἡσαΐας λέγει: «ἀναστήσονται οἱ νεκροί καί 

ἐγερθήσονται οἱ ἐν τοῖς μνημείοις καί εὐφρανθήσονται οἱ ἐν τῇ γῇ».    

        Ὁ προφήτης Ἰεζεκιήλ ἀναφέρει: «Ὁ Κύριος ἔθεσε τό χέρι Του 

ἐπάνω μου..καί μοῦ εἶπε:,«προφήτευσε γιά τά ὀστᾶ τά ξηρά». 

«…Αὐτά λέγει ὁ Κύριος εἰς αὐτά  τά ξηρά ὁστᾶ: ἰδού ἐγώ φέρω εἰς 

ἐσᾶς πνεῦμα ζωῆς, θά δώσω εἰς ἐσᾶς νεῦρα, θά σᾶς καλύψω μέ 

σάρκα, θά ἁπλώσω ἐπάνω εἰς ἐσᾶς δέρμα καί θά δώσω τό Πνεῦμα 

μου σ’ ἐσᾶς, θά ἀποκτήσετε ζωήν καί θά ζήσετε. Ἔτσι δέ θά 

μάθετε, ὅτι ἐγώ εἶμαι ὁ Κύριος». Τότε ὁ Κύριος μοῦ εἶπε: 

«Μίλησε ἐκ μέρους μου στήν πνοή, μίλησε ἄνθρωπε, καί 

πές στήν πνοή: Ὁ Κύριος λέει τά ἑξῆς: Ἔλα ἀπό τούς 
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τέσσερεις ἀνέμους καί μπές μέσα σ’ αὐτούς τούς νεκρούς, 

γιά νά πάρουν ζωή» (Ἰεζ. λζ΄1-5) (ὄρθρος Μεγ. Σαββάτου).  

Κατά τό ἀποστολικό  χωρίο (Α΄ Κορ. ιε΄ 42) τοῦ Παύλου,  

τέσσερα εἶναι τά γνωρίσματα πού θά ἔχει τό ἀναστημένο σῶμα: θά 

εἶναι ἄφθαρτο, δοξασμένο, δυνατό καί πνευματικό, ὅπως καί τό 

ἀναστημένο σῶμα τοῦ Χριστοῦ. Ἡ ἀνάσταση τῶν σωμάτων 

συνδέεται μέ τήν ἀνάσταση ὅλων τῶν μελῶν τοῦ σώματος. 

 

                         Ταφή ἤ καύση τῶν νεκρῶν ; 

 Τό συμπέρασμα εἶναι ὅτι θά γίνει ἡ ἀνάσταση τῶν νεκρῶν. 

Αὐτό μαρτυρεῖ ὁ λόγος τοῦ Θεοῦ καί ἐπιβεβαιώνουν οἱ Ἅγιοι μέ τή 

ζωή καί τά ἔργα τους. Γι’ αυτό καί στεκόμαστε μέ σεβασμό 

στό ἀνθρώπινο σῶμα. Ὁ σεβασμός στό ἀνθρώπινο σῶμα 

ἐκδηλώνεται καί στόν ἐνταφιασμό του.  

Στήν ὀρθόδοξη Ἐκκλησία δέν υἱοθετεῖται ἡ καύση ἤ ἡ 

ἀποτέφρωση τοῦ σώματος, ἀλλά ὁ ἐνταφιασμός του. Ἄν ὁ ἄνθρωπος 

ὅμως μέ τή δική του θέληση ἐπιθυμεῖ τήν καύση τοῦ σώματός του, 

δείχνει ὅτι δέν πιστεύει στήν ἀνάστασή του. Δέν εἶναι καθόλου 

τυχαῖο ὅτι ἐκεῖ πού ἐπικράτησε ἡ καύση τῶν νεκρῶν 

ἐπικρατοῦσαν ἀντιλήψεις ὅτι τό σῶμα εἶναι φυλακή τῆς ψυχῆς.  

Οἱ λαοί πού δέν τιμοῦν τούς νεκρούς, δέν ἔχουν προοπτική 

ἐπιβίωσης. Αὐτό φαίνεται ἔντονα στη δική μας ἐποχή, ὅπου ἡ 

ταφή τῶν νεκρῶν ἔχει λάβει ἕνα χαρακτήρα μιᾶς τυπικῆς 

διαδικασίας καί ὄχι αὐτῆς τῆς σεμνῆς τελετῆς  ὅπου τιμώντας 

τόν νεκρό τιμᾶμε τή ζωή πού ἔφυγε καί πρόκειται νά 

ζήσει σέ ἕναν ἄλλο κόσμο.  
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Ἡ καύση εἶναι πράξη βίας ἐπί τοῦ σώματος.  Ἡ διαδικασία τῆς 

φθορᾶς τοῦ σώματος πρέπει νά εἶναι φυσική καί ποτέ 

ἐξαναγκαμένη∙ ἡ φύση ἀναλαμβάνει τήν φθορά τοῦ σώματος.  

Ἡ καύση εἶναι καθαρά μηδενιστική πράξη, πού σηματοδοτεῖ 

τό τέλος τοῦ ἀνθρώπου, ἐνῶ ἀντιθέτως ἡ ταφή σηματοδοτεῖ 

τήν ἐλπίδα καί τήν προσδοκία τῆς ἀναστάσεως. Ἡ καύση 

τῶν νεκρῶν κεῖται ἐκτός τῆς ὀρθοδόξου ἀληθείας πού καθορίζεται 

ἀπό τόν ἀποστολικό λόγο.  

 Ὁ ἀπόστολος Παῦλος διασαφηνίζει ὅτι «ὁ Χριστός 

πέθανε γιά τίς ἁμαρτίες μας σύμφωνα μέ τίς Γραφές καί 

ὅτι ἐτάφη, ὅτι ἀναστήθηκε τήν τρίτη ἡμέρα σύμφωνα μέ 

τίς Γραφές» (Α΄ Κορ. ιε΄ 3-4).  

Ἡ λεπτομερής ἀναφορά πού γίνεται στήν Θεόσωμο ταφή τοῦ 

Κυρίου μας ὑπό τῶν τεσσάρων Εὐαγγελιστῶν, καταδεικνύει μέ 

ἀδιαμφισβήτητο τρόπο τήν μεγίστην σημασία της.  

 Ἔλαβε καταδίκη ὁ Ἀδάμ: «Νά εἶναι καταραμένη ἡ γῆ στά 

ἔργα σου» (Γεν. γ΄ 17) καί «ἀγκάθια καί τριβόλια νά σοῦ 

φυτρώνει» (Γεν. γ΄ 18). Γι᾿ αὐτό ὁ Ἰησοῦς δέχεται τά 

ἀγκάθια,γιά νά διαλύσει τήν καταδίκη, καί γι᾿ αὐτό 

θάπτεται στη γῆ, ὥστε ἡ καταραμένη γῆ ἀντί γιά κατάρα 

νά δεχθεῖ εὐλογίες.  

        Φυτεύθηκε τό δένδρο τῆς Ζωῆς ( ὁ Χριστός) μέσα στη γῆ, γιά 

νά ἀπολαύσει τήν εὐλογία ἡ καταραμένη γῆ καί γιά νά 

ἐλευθερωθοῦν οἱ νεκροί. 

Ὁ Δανιήλ στο ζ΄13-14). ἀναφέρει χαρακτηριστικά: «Μέσα 

στά σύνεφα τοῦ οὐρανοῦ εἶδα νά ἔρχεται κάποιος πού 

ἔμοιαζε μέ ἄνθρωπο (ὡς υἱός ἀνθρώπου), ἔφθασε μέχρι τόν 
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Προαιώνιο καί ὁδηγήθηκε μπροστά του. Σ’ αὐτόν δόθηκαν 

ἐξουσία καί δόξα καί βασιλεία, ὥστε ὅλοι οἱ λαοί, κάθε 

ἐθνικότητας καί γλώσσας, νά τόν ὑπηρετοῦν. Ἡ ἐξουσία του θά 

εἶναι αἰώνια καί ἀτελεύτητη, καί τό βασίλειό τόυ δέν θά 

καταστραφεῖ ποτέ»  

 

                                                 Πρωτ/ρου Ἰωάννου Ἀγγελιδάκη 


