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			ΠΡΟΛΟΓΙΚΟ ΣΗΜΕΙΩΜΑ

			Στὸ παρὸν βιβλίο περιέχονται οἱ ὁμιλίες τοῦ ἀρχιμανδρίτη Ζαχαρία, τὶς ὁποῖες ἐκφώνησε στὰ ἀγγλικὰ σὲ συνέδριο τοῦ ἔτους 2001 (6 μὲ 9 Φεβρουαρίου), στοὺς κληρικοὺς τῆς ἀδελφότητας Ἁγίου Ραφαήλ, τῆς ὀρθόδοξης ἐπισκοπῆς Wichita καὶ Κεντρικῆς Ἀμερικῆς, καλεσμένος ἀπὸ τὸν Ἐπίσκοπο Βασίλειο Essey τοῦ Πατριαρχείου Ἀντιοχείας.

			Περιέχονται ἐπίσης, σὲ παράρτημα, καὶ οἱ ὁμιλίες του στὸ μοναχικὸ συνέδριο ποὺ διοργάνωσε ὁ πρωτοσύγγελος τῆς ἴδιας ἐπισκοπῆς, ἱερομόναχος Παῦλος, καὶ ἔλαβε χώρα στὶς 10 Φεβρουρίου στὸν Καθεδρικὸ Ναὸ τοῦ Ἁγίου Γεωργίου στὴν πόλη Wichita.

			Στὸ τέλος κάθε ὁμιλίας περιλαμβάνονται οἱ ἐρωτήσεις ποὺ τοῦ ἔθεσαν οἱ συμμετέχοντες στὸ συνέδριο κληρικοὶ καὶ οἱ ἀπαντήσεις ποὺ ἔδωσε ἐκεῖνος, γιὰ νὰ κατανοηθοῦν καλύτερα οἱ προβληματισμοί, οἱ ἀνάγκες καὶ οἱ ἀνησυχίες τοῦ ἀκροατηρίου.

			Ἐπειδὴ ἦταν ἡ πρώτη φορὰ ποὺ ὁ ἀρχιμανδρίτης Ζαχαρίας ἐπικοινωνοῦσε μὲ τὸν κλῆρο τῆς ἐπισκοπῆς αὐτῆς, εἰδικὰ καλεσμένος νὰ μιλήσει γιὰ τὴ θεολογία τοῦ ἁγίου Σιλουανοῦ καὶ τοῦ γέροντος Σωφρονίου, ὡς εἰσαγωγὴ παρουσίασε ἀναλυτικὰ τὸν βίο τῶν δύο αὐτῶν ἀνδρῶν, τὴ σχέση καὶ γνωριμία τους, γιὰ νὰ μποροῦν νὰ συμμετέχουν πιὸ εὔκολα καὶ ἐκεῖνοι ποὺ τυχὸν δὲν ἦταν οἰκεῖοι μὲ τὰ συγγράμματά τους.

			Οἱ ἐπαναλήψεις ἦταν ἀναπόφευκτες. Ἴσως κουράσουν τὸν Ἕλληνα ἀναγνώστη ποὺ γνωρίζει ἤδη τὰ συγγράμματα τοῦ ἁγίου Σιλουανοῦ καὶ τοῦ γέροντος Σωφρονίου. Ζητοῦμε τὴ μακροθυμία του.

		

	
		
			Ο ΑΓΙΟΣ ΣΙΛΟΥΑΝΟΣ Ο ΑΘΩΝΙΤΗΣ 
ΚΑΙ Ο ΜΑΘΗΤΗΣ ΤΟΥ ΓΕΡΟΝΤΑΣ ΣΩΦΡΟΝΙΟΣ

			OTAN AKOMH ζοῦσε κοντά μας ὁ μακαριστὸς γέροντας καὶ κτίτορας τῆς Μονῆς μας Σωφρόνιος, μερικοὶ ἀπὸ τοὺς μοναχούς του ψάχναμε ἀφορμὴ καὶ «εὐκαίρως ἀκαίρως»1 τὸν ἐπισκεπτόμασταν, γιὰ νὰ ἀκούσουμε τὸν λόγο του. Ἡ κάθε ἐπαφὴ μαζί του ἦταν ἄνοιγμα νέου ὁρίζοντα ζωῆς καὶ πηγὴ ἐμπνεύσεως.

			Ὁ Γέροντας καθόταν σὲ ἕνα μικρὸ σπιτάκι στὴν ἄκρη τοῦ περίβολου τῆς Μονῆς. Τὰ τελευταῖα χρόνια τῆς ζωῆς του βασανιζόταν ἀπὸ τὴν ἀδυναμία τοῦ γήρατος καὶ κοιμόταν κατὰ διαστήματα σὲ μιὰ πολυθρόνα. Πολλὲς φορὲς συνέβαινε νὰ προκύψει πρόβλημα ἢ ἐρώτημα ἀπὸ τὶς ἐπισκέψεις τῶν ἀνθρώπων. Τότε ἐμεῖς προστρέχαμε στὸν Γέροντα νὰ ζητήσουμε ἀπὸ αὐτὸν τὴν ἀπάντηση καὶ ἔπειτα νὰ τὴν μεταφέρουμε στοὺς προσκυνητές. Μερικὲς φορὲς τὸν βρίσκαμε νὰ κοιμᾶται· κουνούσαμε ἐλαφρὰ τὴν πολυθρόνα καὶ τὸν ξυπνούσαμε. Τοῦ λέγαμε τὸ ἐρώτημα ποὺ προέκυπτε. Ἄνοιγε τὰ μάτια του καὶ σχεδὸν ἀμέσως πρόφερε λόγο. Καὶ ἦταν γεγονὸς ἐκπληκτικὸ καὶ θαυμαστό. Ἡ φωνὴ ἐρχόταν «ἐκεῖθεν», ἀπὸ τὸν Οὐρανό! Πληροφοροῦσε μὲ χάρη καὶ ἔπειθε ἀκαταμάχητα ὄχι μόνο τὴ δική μας καρδιά, ἀλλὰ καὶ τὶς καρδιὲς ἐκείνων ποὺ ἀναζητοῦσαν τὸ θέλημα τοῦ Θεοῦ καὶ στοὺς ὁποίους μεταδίδαμε τὸν λόγο του.

			Ὁ Γέροντάς μας εἶχε μία πίστη καὶ ἕναν πόθο. Εἶχε τὴν ἀκράδαντη πεποίθηση πὼς ὁ λόγος τοῦ Θεοῦ γιὰ τὴ γενεά μας δόθηκε στὸν κατὰ Θεὸν πατέρα του, τὸν ἅγιο Σιλουανό. Ποθοῦσε διακαῶς νὰ κάνει γνωστὸ τὸν λόγο αὐτό, εἰ δυνατόν, σὲ ὅλους τοὺς λαοὺς τῆς γῆς, γιὰ τοὺς ὁποίους ὁ ἴδιος Ἅγιος προσευχόταν νὰ γνωρίσουν τὸν Θεὸ ἐν Πνεύματι Ἁγίῳ. Σὲ αὐτὴ τὴ σφοδρὴ ἐπιθυμία του ἤθελε νὰ συμμετέχουμε καὶ ἐμεῖς, ἀποπληρώνοντας ἔτσι κατὰ δύναμη τὸ ἱερὸ χρέος πρὸς τὸν Ἅγιο.

			Κάποια μέρα, κατὰ τὴ διάρκεια μιᾶς συνομιλίας μας, μὲ παρότρυνε νὰ γράψω τὶς σκέψεις ποὺ κατὰ καιροὺς τοῦ ἐξέφραζα γύρω ἀπὸ τὴ σημασία τῶν λόγων τοῦ ἁγίου Σιλουανοῦ. Ἔχοντας βαθειὰ συναίσθηση τῆς ἀδυναμίας μου καὶ φοβούμενος τὸ ἐγχείρημα αὐτό, ἀπάντησα μὲ ἀπορία: «Μὰ τί νὰ γράψω ἐγώ, Γέροντα;» Καὶ αὐτὸς τότε, μὲ ἀποφασιστικὸ τόνο, μὲ προσανατόλισε: «Ἐπανάλαβε αὐτὰ ποὺ εἶπα ἐγώ».

			Ἀπὸ ἐκείνη τὴ στιγμὴ κατανόησα ἕνα φαινόμενο ποὺ συχνὰ παρατηρεῖται στὴν ἱστορία τοῦ μοναχισμοῦ. Κάθε φορὰ ποὺ γεννιόταν ρῆμα Θεοῦ στὴν καρδιὰ ἑνὸς ἁγίου μοναχοῦ, μὲ τὸ ὁποῖο ρῆμα ὁ Θεὸς ἀνάγγελλε στοὺς ἀνθρώπους τὰ βαθιὰ κρίματα τῆς βουλῆς Του, γενεὲς μοναχῶν τῆς ἴδιας Μονῆς ἐπαναλάμβαναν τὸν λόγο του καὶ ἔκαναν ἐμπνευσμένες ἀναλύσεις γύρω ἀπὸ τὴ διδαχή του. Ἔτσι ἀναζωπύρωναν τὶς ψυχὲς τῶν συγχρόνων τους στὴν ἀληθινὴ πίστη, «τὴν ἅπαξ παραδοθεῖσαν τοῖς ἁγίοις».2 Μὲ τὸν τρόπο αὐτὸ διακονοῦσαν τὸν λόγο τῶν ἁγίων, οἰκοδομοῦσαν τὸ σῶμα τῆς Ἐκκλησίας, ἐνῶ ἐργάζονταν ταυτόχρονα καὶ τὴ δική τους σωτηρία. Χαρακτηριστικὸ παράδειγμα ὑπῆρξε γιὰ αἰῶνες ἡ Μονὴ τοῦ Στουδίου στὴν Κωνσταντινούπολη.

			Συνεπῶς ἡ προτροπὴ καὶ τὸ αἴτημα τοῦ γέροντος Σωφρονίου νὰ ἀσχοληθοῦμε μὲ τὸν λόγο τοῦ ἁγίου διδασκάλου του Σιλουανοῦ εἶναι κατὰ τὴν παράδοση καὶ δίκαιον καὶ πρέπον. Ὁ ἴδιος ὁ Γέροντας πίστευε ταπεινὰ καὶ ἀναμφίβολα ὅτι στὸν ἅγιο Σιλουανὸ ἦλθε ὁ ἀποκαλυπτικὸς καὶ ἄμεσος λόγος τοῦ Θεοῦ. Τὸ δικό του ἔργο ὁ Γέροντας τὸ παρέβαλλε μὲ τὸ ἔργο ταχυδρόμου, ποὺ μεταφέρει ὄχι δική του ἐπιστολὴ ἀλλὰ τὸν λόγο τοῦ πατρός του Σιλουανοῦ, λόγο ποὺ εἶναι «ἄξιος μεγίστης προσοχῆς καὶ μελέτης, ὄχι μόνο ἐξωτερικά, βέβαια, ἀλλὰ κυρίως ἔμπρακτα».3

			Ὁ λόγος τοῦ ἁγίου Σιλουανοῦ δίνει μὲ ἀποστολικὴ πεποίθηση ἀπάντηση σὲ καίρια προβλήματα καὶ σὲ ἀδιέξοδα τῆς γενιᾶς του καὶ καθορίζει μὲ χριστομίμητη ἐξουσία τὰ ἀσφαλῆ κριτήρια τῆς ἀληθινῆς θεογνωσίας μέσα στὴν Ὀρθόδοξη Ἐκκλησία. Γιὰ παράδειγμα, λέει σὲ κάποιο σημεῖο ὅτι τὸ κριτήριο τῆς παρουσίας τοῦ Ἁγίου Πνεύματος εἶναι ἡ ἀγάπη πρὸς τοὺς ἐχθρούς μας.

			Ἡ βασικὴ καὶ κύρια πηγή, ποὺ μᾶς πληροφορεῖ γιὰ τὸν βίο καὶ τὴ διδασκαλία του, εἶναι τὸ σύγγραμμα τοῦ γέροντος Σωφρονίου «Ὁ ἅγιος Σιλουανὸς ὁ Ἀθωνίτης». Τὸ βιβλίο αὐτὸ ἀπὸ τὴν πρώτη κιόλας σελίδα προβάλλει μὲ ἐπιβλητικὸ βάθος καὶ θέτει, σὲ ὅλη του τὴν τραγικὴ πραγματικότητα, τὸ ἐρώτημα γύρω ἀπὸ τὸ νόημα τῆς ζωῆς. Ὑποδεικνύει ἀπὸ τὴ μιὰ τὴν ἀνεξιχνίαστη ἄβυσσο τῶν κριμάτων τοῦ ἀγαθοῦ Θεοῦ καὶ ἀπὸ τὴν ἄλλη τὴν ἀπελπιστικὴ κατάσταση ποὺ βιώνει ὁ ἄνθρωπος, προκειμένου νὰ διεισδύσει στὴ Θεία βουλὴ καὶ νὰ ἐνταχθεῖ ὀργανικὰ στὸ προαιώνιο σχέδιο τῆς Ἁγίας Τριάδος γι' αὐτόν.

			Σύμφωνα μὲ τὴ μαρτυρία τοῦ στενότερου μαθητοῦ του ἡ ζωὴ τοῦ ἁγίου Σιλουανοῦ δὲν παρουσιάζει ἐξωτερικὰ ἰδιαίτερο ἐνδιαφέρον. Ἐκτὸς ἀπὸ μερικὰ περιστατικὰ τοῦ βίου του πρὶν προσέλθει στὸν μοναχισμό, ποὺ διασώθηκαν καὶ μαρτυροῦν τὴν πλούσια φύση, τὸν δυναμικὸ χαρακτήρα καὶ τὸ θρησκευτικὸ βάθος ποὺ εἶχε, ἡ ζωή του πέρασε σχεδὸν ἀπαρατήρητη. Ἀλλὰ καὶ κατὰ τὴ διάρκεια τῆς μοναχικῆς του ζωῆς λίγοι σχετικὰ διέκριναν τὸ πνευματικό του ἀνάστημα. Ἦταν ὅμως ὁ μακάριος Σιλουανὸς γεγονὸς μεγαλειῶδες, ποὺ πρόσεχε ὁ Θεὸς καὶ ἀγαποῦσε ὅλη ἡ χορεία τῶν ἁγίων. Ὁλόκληρος, ψυχὴ καὶ νοῦς καὶ σῶμα, ἔγινε δοχεῖο εὔοσμο καὶ γεμάτο ἀπὸ τὴ χάρη τοῦ Ἁγίου Πνεύματος. Ἡ καρδιά του ἔμοιαζε μὲ ὁλάνθιστο κῆπο, στὸ βάθος τοῦ ὁποίου εὐδόκησε ὁ Κύριος νὰ ἔχει φωτεινὸ καὶ ἀγαπητὸ σκήνωμα.

			Ὁ ἅγιος Σιλουανὸς γεννήθηκε στὸ χωριὸ Σὸβσκ τῆς ἐπαρχίας Λεμπεντὶσκ τοῦ Ταμπὼφ τὸ 1866. Καταγόταν ἀπὸ σχετικὰ εὔπορη οἰκογένεια χωρικῶν, ποὺ εἶχαν ἐλευθερωθεῖ ἀπὸ τὴν τάξη τῶν δούλων λίγες μόνο δεκαετίες νωρίτερα. Στὸν Ἄθωνα ἔφθασε τὸ 1892 καὶ τὸ 1896 ἔλαβε τὸ μοναχικὸ σχῆμα στὴ Μονὴ τοῦ Ἁγίου Μεγαλομάρτυρος Παντελεήμονος. Μεγαλόσχημος ἔγινε τὸ 1911. Ἀνέλαβε διάφορα διακονήματα στὴ Μονὴ τῆς μετανοίας του καὶ διατέλεσε οἰκονόμος γιὰ πολλὰ ἔτη. Ἐκεῖ ἀσκήθηκε συνολικὰ 46 χρόνια. Τὸ μεγαλύτερο πνευματικὸ γεγονὸς τῆς ζωῆς του ὑπῆρξε ἡ ὅραση τοῦ Ζῶντος Χριστοῦ, ποὺ ἀξιώθηκε νὰ δεχθεῖ ἕξι μῆνες μετὰ τὴν εἴσοδό του στὴ Μονή, κατὰ τὴ διάρκεια τῶν ὁποίων μὲ μεγάλη ζέση εἶχε δοθεῖ σὲ ἀδιάλειπτη καὶ ἐναγώνια προσευχή. Ἡ ὅραση αὐτὴ γέμισε τὴν καρδιὰ καὶ ὅλο τὸ σῶμα του μὲ τὴ δύναμη τοῦ Ἁγίου Πνεύματος καὶ φώτισε τὸν νοῦ του μὲ τὴ γνώση τοῦ μεγάλου μυστηρίου τοῦ Χριστοῦ. Στοὺς μετέπειτα μακροὺς χρόνους τῆς ζωῆς του μαρτυροῦσε ἀκατάπαυστα καὶ ἀκούραστα ὅτι «ὁ Θεὸς ἀγάπη ἐστί», ἀγάπη ἄπειρη καὶ ἀπερίγραπτη. Πλήρης ἡμερῶν, χάριτος καὶ εἰρήνης ὁ ἅγιος ἀποδήμησε πρὸς Κύριον τὸ 1938.

			Στὴν ἴδια Μονὴ ἔτυχε κατὰ πρόνοια Θεοῦ νὰ ζήσει καὶ ὁ γέροντας Σωφρόνιος 14 περίπου χρόνια. Στὰ τελευταῖα μάλιστα χρόνια τῆς ζωῆς τοῦ ἁγίου Σιλουανοῦ, ἀπὸ τὸ 1931 ὣς τὴν ἡμέρα τῆς κοιμήσεώς του (24 Σεπτεμβρίου 1938), ἔλαχε στὸν Γέροντα νὰ εἶναι ὁ πλησιέστερος μαθητής του καὶ ἀσφαλῶς ὁ καταλληλότερος νὰ διηγηθεῖ τὴ ζωή του. Τὸ ἐγχείρημα αὐτὸ ἀνέλαβε μετὰ ἀπὸ πολὺ δισταγμὸ καὶ σκέψη. Ἀποσκοποῦσε ἀποκλειστικὰ στὸ ὄφελος τῶν πιστῶν μὲ τὴ σκιαγράφηση τῆς πνευματικῆς μορφῆς τοῦ Ἁγίου, στὸ πρόσωπο τοῦ ὁποίου ἀνακεφαλαιώθηκαν οἱ πολυτιμότερες ἐκφάνσεις τοῦ μυστηρίου τῆς πίστεως. Ὅπως ἀναφέρει ὁ Γέροντας, μὲ φόβο κατέθεσε τὴ μαρτυρία αὐτὴ τῆς συγγραφῆς του. Ὅπως ὅλα τὰ ἔργα τοῦ Κυρίου εἶναι φοβερὰ καὶ θαυμαστά, ἔτσι καὶ ἡ μαρτυρία αὐτὴ εἶναι φοβερὴ καὶ θαυμαστή, ἐνῶ γιὰ τὴν ἀποδοχή της χρειάζεται ἑτοιμότητα γιὰ αὐταπάρνηση καὶ ἀγώνα. Εἶναι μαρτυρία Θείας ἀγάπης. Ὁ Θεός μας εἶναι δύσκολος, γιατὶ προσφέρει σταυρό· ἀλλὰ ὁ σταυρὸς αὐτὸς εἶναι ἡ ἔκφραση τῆς «εἰς τέλος»4 ἀγάπης Του. Γι’ αὐτὸ τὸν λόγο ἡ ἀγάπη Του εἶναι τόσο μεγάλη.

			Ὁ ἅγιος Σιλουανὸς προερχόταν ἀπὸ εὐσεβῆ οἰκογένεια, ἐμποτισμένη ἀπὸ τὸ πνεῦμα τῆς εὐαγγελικῆς ἀγάπης. Αὐτὸ τὸ πνεῦμα σημάδεψε καὶ τὴ δική του ζωή. Ὡστόσο δὲν ξέφυγε ἀπὸ τοὺς πειρασμοὺς τοῦ κοσμικοῦ πνεύματος καὶ τὴν ἀμέλεια τῆς νεότητας. Δύο περιστατικὰ συνετέλεσαν νὰ ἐπιστρέψει σὲ μετάνοια. Τὸ πρῶτο ἦταν ἡ διήγηση τοῦ βίου καὶ τῶν θαυμάτων ἑνὸς ρώσου ἁγίου, τοῦ Ἰωάννου Σεζένωφ (1791-1839). Ἀκούοντας γι ̓αὐτὰ ἀναζωπυρώθηκε ἡ πίστη του μὲ τὴ σκέψη: «Ἂν αὐτὸς εἶναι ἅγιος, ἄρα ὁ Θεὸς εἶναι μαζί μας καὶ δὲν ὑπάρχει ἀνάγκη νὰ γυρίσω ὅλο τὸν κόσμο γιὰ νὰ Τὸν βρῶ».5 Ἡ σκέψη αὐτὴ τοῦ δόθηκε ἀπὸ τὸν Θεό, γιὰ νὰ διαλυθεῖ ἡ ἀμφιβολία γιὰ τὴν ὕπαρξη τοῦ Θεοῦ, ποὺ ἔβαλε στὴν ψυχή του ἕνας πλανόδιος πωλητὴς βιβλίων, ὅταν ἦταν τεσσάρων ἐτῶν. Μὲ τὴ σκέψη αὐτὴ ξαναβρῆκε τὴν πίστη, τὴ συνεχῆ μνήμη τοῦ Θεοῦ καὶ τὴν προσευχὴ μὲ δάκρυα. Ἐκεῖνο τὸν καιρὸ μάλιστα γεννήθηκε στὴν καρδιά του ὁ σφοδρὸς πόθος γιὰ τὸν μοναχισμό. Ὁ πατέρας του ὅμως τὸν συμβούλεψε νὰ περιμένει καὶ νὰ ἀναχωρήσει γιὰ τὸ μοναστήρι μετὰ τὴ στρατιωτική του θητεία. Στὴν ἀσυνήθιστη αὐτὴ κατάσταση τῆς χάριτος παρέμεινε τρεῖς μῆνες.

			Κατόπιν ὅμως ἡ πρώτη αὐτὴ χάρη τῆς κλήσεως ἀποχώρησε καὶ ὁ Συμεών, ὅπως ὀνομαζόταν προηγουμένως ὁ Σιλουανός, ἐπέστρεψε στὴ συνήθη κοσμικὴ ζωὴ τῶν νέων τοῦ χωριοῦ του. Τότε παραχώρησε ὁ Θεὸς νὰ πέσει σὲ δύο σοβαρὰ ἁμαρτήματα, γιὰ τὰ ὁποῖα θρηνοῦσε σὲ ὅλη του τὴ ζωή. Καθὼς λοιπὸν ζοῦσε μέσα στὸν σάλο τῆς νεανικῆς ζωῆς καὶ στὴν ἀχλὺ τῆς ἀκηδίας, ἔσβησε μὲ τὴν πάροδο τοῦ χρόνου στὴν ψυχὴ τοῦ Συμεὼν ἡ πρώτη Θεία κλήση γιὰ τὴ μοναχικὴ ζωὴ καὶ χάθηκε ἡ δύναμη τῆς χάριτος ποὺ τὸν ἐπισκέφθηκε.

			Ὁ Θεὸς ὅμως, ποὺ τὸν ἐξέλεξε προβλέποντας τὴν εὐγνώμονα πιστότητά του, τὸν κάλεσε καὶ πάλι κοντά Του μὲ ἕνα ὅραμα. Ὅπως διηγεῖται ὁ βιογράφος του γέροντας Σωφρόνιος, στὸ τέλος μιᾶς ἡμέρας ποὺ πέρασε μὲ ἀμέλεια, ἀφοῦ ἀποκοιμήθηκε ὁ Συμεών, εἶδε ἕνα φίδι νὰ εἰσχωρεῖ μέσα του ἀπὸ τὸ στόμα του. Δοκίμασε φοβερὴ ἀηδία καὶ τινάχθηκε ἐπάνω, ὁπότε ἄκουσε μιὰ φωνὴ νὰ τοῦ λέει:

			«Κατάπιες στὸ ὄνειρό σου φίδι καὶ δὲν σοῦ ἄρεσε. Τὸ ἴδιο δὲν μοῦ ἀρέσει καὶ ἐμένα νὰ βλέπω τὰ ἔργα σου».6

			Ἡ φωνὴ αὐτὴ ἦταν ἀσυνήθιστα γλυκειὰ καὶ ὡραία· ἡ ἐνέργειά της τὸν συγκλόνισε. Ὁ ἅγιος Σιλουανὸς πίστευε ἀκράδαντα ὅτι ἦταν ἡ φωνὴ τῆς ἁγίας Παρθένου. Ὣς τὰ τέλη τῶν ἡμερῶν του εὐχαριστοῦσε τὴ Θεομήτορα, ποὺ δὲν τὸν βδελύχθηκε ὅπως ἦταν στὴν κατάσταση τῆς ἁμαρτίας, ἀλλὰ εὐδόκησε νὰ τὸν ἐπισκεφθεῖ καὶ νὰ τὸν σηκώσει ἀπὸ τὴν πτώση. Τὸ γεγονὸς ὅτι δὲν ἀξιώθηκε νὰ δεῖ τὴ Μητέρα τοῦ Οὐρανοῦ, ὁ ἴδιος τὸ ἀπέδιδε στὴ ρυπαρότητα τοῦ βίου, στὴν ὁποία βρισκόταν τότε.

			Ἡ νέα αὐτὴ κλήση, λίγο πρὶν ἀπὸ τὴ στρατιωτική του θητεία, προσδιόρισε ἀποφασιστικὰ τὴ μελλοντική του πορεία. Ἄλλαξε ριζικὰ τὴ ζωή του. Ἔνιωσε βαθειὰ ντροπὴ γιὰ τὸ παρελθόν του, καὶ ἡ ντροπὴ αὐτὴ μετατράπηκε σὲ δύναμη καὶ θέρμη μετανοίας ἐνώπιον τοῦ Θεοῦ.

			Μὲ τὴ μετάνοια αὐτὴ τοῦ δόθηκε νέα θεωρία τῆς ζωῆς καὶ τοῦ κόσμου, ἡ ὁποία ἐκδηλωνόταν μὲ τὴ στάση του ἀπέναντι σὲ κάθε πράγμα. Εἶχε βαθειὰ αἴσθηση τῆς παροδικότητας τοῦ ὁρατοῦ κόσμου καὶ τοῦ νοήματος τῆς αἰωνιότητας ὡς ἀληθινοῦ προορισμοῦ τῆς πρόσκαιρης αὐτῆς ὑπάρξεως. Αὐτὸ γινόταν ὁλοφάνερο στὶς συνομιλίες καὶ στὴν ὅλη συμπεριφορά του πρὸς τοὺς γύρω του. Σὲ μιὰ γιορτὴ τοῦ χωριοῦ, ὅπως διηγεῖται ὁ γέροντας Σωφρόνιος, ὁ Συμεὼν παρατήρησε ἕναν μεσήλικα συγχωριανό του ποὺ ἔπαιζε ἀκορντεὸν καὶ χόρευε. Αὐτὸ τοῦ προκάλεσε ἐντύπωση καὶ κάλεσε ἰδιαιτέρως τὸν χωρικὸ καὶ τὸν ρώτησε:

			— Στέφανε, πῶς μπορεῖς νὰ παίζεις καὶ νὰ χορεύεις; Δὲν εἶναι ἀλήθεια πὼς σκότωσες ἄνθρωπο;

			Τὸν εἶχε σκοτώσει σὲ μιὰ συμπλοκὴ μεθυσμένων.

			Τότε ὁ Στέφανος εἶπε στὸν Συμεών:

			— Ξέρεις, ὅταν ἤμουν στὴ φυλακὴ προσευχήθηκα πολὺ στὸν Θεὸ νὰ μὲ συγχωρήσει, καὶ ὁ Θεὸς μὲ συγχώρησε. Γι ̓αὐτὸ τώρα παίζω ἥσυχος.

			Ὁ Συμεών, ποὺ τὸν βάραινε ἡ ἐνοχὴ τῶν δικῶν του ἁμαρτημάτων, κατάλαβε πὼς μπορεῖ κάποιος νὰ ζητήσει ἀπὸ τὸν Θεὸ συγχώρηση καὶ νὰ τὴν λάβει, ὅπως αὐτὸ φαινόταν καθαρὰ στὴν περίπτωση τοῦ χωρικοῦ ἐκείνου. Τὸ γεγονὸς αὐτὸ στερέωσε ἀκόμη περισσότερο τὸν Συμεὼν στὴν προσωπική του μετάνοια.

			Μὲ τὸ πνεῦμα αὐτὸ τῆς μετανοίας ὁ Συμεὼν κατατάχθηκε στὸν στρατό. Ἡ θητεία του πέρασε ὁμαλά. Ἐκεῖ ἐπέδειξε σύνεση, καλωσύνη καὶ προθυμία. Ἦταν εὐχάριστος, ἀγαπητὸς καὶ πολύτιμος σύμβουλος στοὺς συντρόφους του. Ὁ νοῦς του ὅμως ἦταν στὴν Κρίση τοῦ Θεοῦ καὶ ἡ μέριμνά του στὴν εὐαρέστηση τοῦ Κυρίου, ὁ Ὁποῖος ὁλοένα τοῦ φανέρωνε τὴ ματαιότητα τοῦ κόσμου. Πρὸς τὸ τέλος τῆς στρατιωτικῆς του θητείας πῆγε νὰ ἐπισκεφθεῖ τὸν ἅγιο Ἰωάννη τῆς Κρονστάνδης καὶ νὰ τοῦ ζητήσει τὶς προσευχὲς καὶ τὴν εὐλογία του γιὰ τὸ μέλλον. Ἀπουσίαζε ὅμως ὁ Ἅγιος καὶ ὁ Σιλουανός, ὁ τότε Συμεών, τοῦ ἄφησε ἕνα σημείωμα μὲ λίγες μόνο λέξεις:

			«Ἅγιε Πάτερ, θέλω νὰ γίνω μοναχός. Προσευχηθεῖτε νὰ μὴ μὲ κρατήσει ὁ κόσμος».7

			Ἐπέστρεψε στὸ στρατόπεδό του καί, ὅπως ἔλεγε ὁ ἴδιος, τὴν ἑπομένη κιόλας μέρα αἰσθανόταν γύρω του «νὰ βουΐζουν οἱ φλόγες τοῦ ἅδη».

			Μὲ τὴν ἔνταση αὐτὴ τῆς συντριπτικῆς αἰσθήσεως τῶν φλογῶν τοῦ ἅδη ἔφθασε ὁ Συμεὼν στὸ Ἅγιον Ὄρος καὶ ἐγκαταβίωσε στὴ Μονὴ τοῦ Ἁγίου Παντελεήμονος. Ἐκεῖ ἄρχισε ἡ ζωὴ καὶ ὁ ἀγώνας τοῦ Συμεὼν γιὰ τὴν αἰώνια σωτηρία. Ἡσύχασε γιὰ λίγες μέρες, θυμήθηκε καὶ κατέγραψε τὶς ἁμαρτίες ὁλόκληρης τῆς ζωῆς του γιὰ μιὰ γενικὴ ἐξομολόγηση, σύμφωνα μὲ τὴν ἀθωνικὴ συνήθεια καὶ τάξη. Ἡ μαρτυρικὴ αἴσθηση τῆς κολάσεως μαζὶ μὲ τὴ χάρη ἀπὸ τὸ μυστήριο τῆς ἐξομολογήσεως γέννησαν στὴν ψυχὴ τοῦ δόκιμου μοναχοῦ ἀκράτητη καὶ φλογερὴ μετάνοια.

			Μετὰ τὴν ἐξομολόγηση ὁ πνευματικὸς τὸν παρότρυνε νὰ χαίρει γιὰ τὴν ἄφεση ποὺ πῆρε καὶ τὴ νέα ζωὴ ποὺ τοῦ χάρισε ὁ Κύριος στὸν Ἄθωνα, τὸ λιμάνι αὐτὸ τῆς σωτηρίας. Μὲ ἁπλότητα καὶ πίστη, ἄπειρος ὅπως ἦταν, ὁ Συμεὼν δέχθηκε τὴν προτροπὴ τοῦ πνευματικοῦ καὶ παραδόθηκε στὴ χαρὰ τῆς νέας ζωῆς. Δὲν γνώριζε ὅτι γιὰ τὸν ἀσκητὴ καὶ στὴ χαρὰ ἐπιβάλλεται ἐγκράτεια. Ἔτσι σύντομα ἔχασε τὴν πνευματικὴ ἔνταση τῆς προσευχῆς ποὺ εἶχε μετὰ τὴν ἐπίσκεψή του στὴν Κρονστάνδη. Δέχθηκε τὴν ἐπίθεση τοῦ πειρασμοῦ τῆς σαρκικῆς ἐπιθυμίας καὶ ὁ νοῦς του στάθηκε στὶς δελεαστικὲς εἰκόνες ποὺ τοῦ πρότεινε τὸ πάθος. Ὁ λογισμὸς τοῦ ἔλεγε: «Πήγαινε στὸν κόσμο καὶ παντρέψου». Ὅταν πῆγε νὰ τὸ ἐξομολογηθεῖ, ὁ πνευματικὸς τοῦ εἶπε: «Μὴ συγκατατίθεσαι ποτὲ στοὺς λογισμοὺς καί, μόλις ἔρχονται, διῶχνε τους ἀμέσως».

			Ἡ «πτώση» αὐτὴ μὲ τὸν λογισμὸ σωφρόνισε τὸν ἀδελφὸ Συμεὼν γιὰ ὅλη του τὴ ζωή. Τόσο βαθιὰ συγκλονίστηκε ἀπὸ αὐτό, ὥστε ἀπὸ ἐκείνη τὴν ἡμέρα, στὰ σαρανταέξι χρόνια τῆς μοναχικῆς του ζωῆς, ποτὲ πιὰ δὲν ἀποδέχθηκε οὔτε ἕναν σαρκικὸ λογισμό. Ἡ ἐπίγνωση τῆς ἀνθρώπινης ἀδυναμίας καὶ τὸ ἐνδεχόμενο ἀπωλείας ἀκόμη καὶ στὸ μοναστήρι ἦταν γι ̓αὐτὸν ἕνα πολύτιμο μάθημα. Νομίζω ὅτι αὐτὸ ποὺ τὸν συντάραξε πιὸ πολὺ ἀπ’ ὅλα ἦταν ἡ ἔντονη ἀντίθεση μεταξὺ τῆς καταστάσεως τῆς χάριτος στὴν ὁποία βρισκόταν καὶ τῆς πτώσεως λόγῳ τῶν σαρκικῶν λογισμῶν, ἂν καὶ αὐτὸ ἦταν μόνο στὸ ἐπίπεδο τοῦ νοῦ.

			Τὴν πικρὴ μεταμέλεια γιὰ τὸ ὀλίσθημα τοῦ Συμεὼν ἐκμεταλλεύθηκε καὶ πάλι ὁ ἐχθρὸς ὑποβάλλοντάς του τὸν λογισμὸ νὰ ἀποχωρήσει στὴν ἔρημο, γιὰ νὰ σωθεῖ (δῆθεν) ἐκεῖ εὐκολότερα. Κατανόησε ὅμως τὴν ἀπάτη τοῦ λογισμοῦ αὐτοῦ καὶ μὲ ἀποφασιστικότητα εἶπε στὸ βάθος τῆς ψυχῆς του:

			«Ἐδῶ θὰ πεθάνω γιὰ τὶς ἁμαρτίες μου».8

			Ὁ ἄνθρωπος εἶναι δυνατός, ὅταν παίρνει αὐτὴ τὴν ἀπόφαση. Εἶναι πολὺ μεγάλο δῶρο νὰ μπορέσει κανεὶς νὰ πεθάνει σύμφωνα μὲ τὴν ἐντολὴ τοῦ Θεοῦ.

			Σταθερὰ καὶ μὲ τὸν καιρὸ ὁ ἀδελφὸς Συμεὼν διδασκόταν τὴν πνευματικὴ ἐπιστήμη τῆς μοναχικῆς παραδόσεως τοῦ Ἄθωνα, ποὺ εἶναι κατάμεστη ἀπὸ τὴν ἀδιάλειπτη μνήμη τοῦ Θεοῦ. Ἡ παράδοση αὐτὴ καλλιεργεῖται καθημερινὰ μὲ τὶς ἀσκήσεις ποὺ προβλέπει τὸ πλούσιο πρόγραμμα τῆς ζωῆς στὴ Μονή, ἀλλὰ καὶ μὲ τὶς προφορικὲς νουθεσίες τοῦ Ἡγουμένου, τῶν πνευματικῶν καὶ ὅλων γενικὰ τῶν προχωρημένων ἀσκητῶν. Στὸν κανόνα τῆς ζωῆς τοῦ μοναχοῦ ἐξέχουσα θέση κατέχει ἡ ἄσκηση τῆς «εὐχῆς τοῦ Ἰησοῦ». Ἀγωνιζόταν καὶ ὁ Συμεὼν νὰ ἀποκτήσει τὴν ἐσωτερικὴ αὐτὴ προσευχή, εὔκαιρη σὲ κάθε καιρὸ καὶ τόπο. Ἀναφέρει ὁ βιογράφος του ὅτι μετὰ ἀπὸ τρεῖς ἑβδομάδες, ἐνῶ προσευχόταν μπροστὰ στὴν εἰκόνα τῆς Θεοτόκου, ἡ προσευχὴ εἰσέδυσε στὴν καρδιά του καὶ ἄρχισε νὰ τελεῖται ἐκεῖ ἡμέρα καὶ νύχτα. Ἡ ἀκατάπαυστη αὐτὴ ἐπίκληση τοῦ Ὀνόματος τοῦ Ἰησοῦ γλύκαινε τὴν ψυχὴ τοῦ ἀδελφοῦ Συμεὼν καὶ τοῦ ἔδινε τὴ δύναμη νὰ ἐκπληρώνει μὲ ἀκρίβεια τὴν ὑπακοὴ καὶ ὅλα τὰ ἔργα ποὺ συνθέτουν τὴ μοναχικὴ πολιτεία. Ὡστόσο δὲν εἶχε ἀκόμη σταθερότητα καὶ ταλαντευόταν ἀπὸ λογισμοὺς κενοδοξίας καὶ ἀπογνώσεως.

			Μιὰ νύχτα, μετὰ ἀπὸ ἐμφάνιση ἀσυνήθιστου φωτός, ποὺ γέμισε τὸ κελί του, ἀκόμη καὶ τὸ στῆθος του, ἄρχισαν νὰ τοῦ ἐμφανίζονται δαίμονες, καὶ αὐτός, ἀφελὴς καὶ ἄπειρος ὅπως ἦταν, συνομιλοῦσε μαζί τους «ὡς μετὰ ἀνθρώπων». Οἱ δαιμονικὲς προσβολὲς δυνάμωναν. Ἄλλοτε τοῦ ἔλεγαν ὅτι εἶναι ἅγιος καὶ ἄλλοτε πάλι ὅτι δὲν θὰ σωθεῖ. Τότε ὁ δόκιμος Συμεὼν ρώτησε ἕναν δαίμονα: «Γιατί ἀντιφάσκετε, λέγοντας ἄλλοτε ὅτι εἶμαι ἅγιος καὶ ἄλλοτε ὅτι δὲν θὰ σωθῶ;» Καὶ ὁ δαίμονας τοῦ ἀπάντησε εἰρωνικά: «Ἐμεῖς ποτὲ δὲν λέμε τὴν ἀλήθεια».9

			Γιὰ νὰ ἀντικρούσει τὶς δαιμονικὲς ὑποβολὲς ποὺ βασάνιζαν τὴν ψυχή του, ὁ δόκιμος ἀδελφὸς παρέδωσε τὸν ἑαυτό του σὲ ἀκραία ἄσκηση καὶ προσευχόταν μὲ μεγάλη ἔνταση καὶ ζέση. Κοιμόταν μόνο δύο ὧρες τὸ εἰκοσιτετράωρο καθισμένος σὲ ἕνα σκαμνὶ καὶ κατὰ διαστήματα 15-20 ́ λεπτῶν. Τηροῦσε μεγάλη ἐγκράτεια στὴν τροφὴ καὶ εἶχε παρατεταμένο καὶ βαθὺ πένθος, ποὺ ἄγγιζε τὰ ὅρια τῆς ἀπογνώσεως, ἐνῶ παράλληλα εἶχε τὸ βαρὺ καὶ κοπιῶδες διακόνημα στὸν μύλο, τὸ ὁποῖο ἐκτελοῦσε μὲ ἐπιμέλεια.

			Στὴ μαρτυρικὴ αὐτὴ δοκιμασία ὁ Συμεὼν ἐγκαρτέρησε ἕξι μῆνες. Ὁ φόβος γιὰ τὴν αἰώνια ἀπώλεια καὶ ἡ φρίκη τῆς ἀπελπισίας ὁλοένα τὸν κατέθλιβαν. Ἐνῶ καθόταν στὸ κελί του σὲ ἔσχατη ἀπόγνωση, σκέφθηκε: «Ὁ Θεὸς εἶναι ἀδυσώπητος!» Μὲ τὸν λογισμὸ αὐτό, ἕναν πολὺ ἐπικίνδυνο λογισμό, αἰσθάνθηκε πλήρη ἐγκατάλειψη, καὶ ἡ ψυχή του γιὰ μιὰ περίπου ὥρα βυθίστηκε στὸ σκοτάδι μιᾶς ἀπερίγραπτης ἀγωνίας. Μετὰ ἀπὸ λίγο πῆγε γιὰ τὸν ἑσπερινὸ στὴν ἐκκλησία τοῦ προφήτη Ἠλία, ποὺ εἶναι κοντὰ στὸν μύλο. Κατώδυνος στὴν ψυχή, κατάφερε νὰ προφέρει: «Κύριε Ἰησοῦ Χριστέ, ἐλέησόν με τὸν ἁμαρτωλόν». Εἶδε τότε στὰ δεξιὰ τῆς Ὡραίας Πύλης, στὸν τόπο τῆς εἰκόνας τοῦ Σωτῆρος, τὸν Ζῶντα Χριστό. Ἡ ἀπόλυτη, τελεία κένωση μετατράπηκε σὲ Θεία ὅραση, ὅπως βλέπουμε καὶ στὴ ζωὴ τοῦ Κυρίου· τὴ μιὰ στιγμὴ ἔλεγε: «Θεέ μου, Θεέ μου, ἵνα τί με ἐγκατέλιπες;»10 καὶ τὴν ἄλλη ἔλεγε στὸν ληστή: «ἀμὴν λέγω σοι, σήμερον μετ’ ἐμοῦ ἔσῃ ἐν τῷ παραδείσῳ».11 Ὁ Κύριος ἐμφανίσθηκε μὲ ἀκατάληπτο τρόπο στὸν νεαρὸ δόκιμο, καὶ ὅλη του ἡ ὕπαρξη, ἀκόμη καὶ τὸ σῶμα του, γέμισαν ἀπὸ τὸ πῦρ τῆς χάριτος τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, ἀπὸ ἐκεῖνο τὸ πῦρ ποὺ κατέβασε ὁ Κύριος μὲ τὸν ἐρχομό Του στὴ γῆ.12 Ἀπὸ τὸ ὅραμα ὁ Συμεὼν ἔπεσε σὲ ἐξάντληση καὶ ὁ Κύριος ἔγινε ἄφαντος.

			Ἡ λιτὴ περιγραφὴ τῆς ὁράσεως τοῦ Χριστοῦ ἀπὸ τὸν ἅγιο Σιλουανὸ θυμίζει τὴν εὐαγγελικὴ περιγραφὴ τῆς ὁράσεως τοῦ μεταμορφωθέντος Χριστοῦ ἐνώπιον τῶν τριῶν μαθητῶν Του. Στὴν εὐαγγελικὴ περιγραφὴ δὲν ὑπάρχει χῶρος γιὰ φαντασία, γιατὶ τὰ γεγονότα ποὺ περιγράφονται ὑπερβαίνουν τὴ φαντασία τοῦ ἀνθρώπου. Τὰ Εὐαγγέλια εἶναι ἁπλῶς ἀντικειμενικὲς καὶ ἁπλὲς ἀφηγήσεις. Ὅσο ἁπλὸ καὶ σύντομο καὶ ἂν φαίνεται στὴ διήγηση τὸ ὅραμα τοῦ ἁγίου Σιλουανοῦ, ὡστόσο, ὡς πνευματικὸ γεγονός, ξεπερνᾶ τὸν κτιστὸ νοῦ. Ἡ κατάσταση ποὺ γνώρισε τότε εἶναι ἀπερίγραπτη. Κατὰ τὴν ἔμπειρη μαρτυρία τοῦ βιογράφου του, πρόκειται γιὰ τὴν ὄντως ἀληθινὴ ἀναγέννησή του, ποὺ συντελέστηκε μὲ τὸν καταυγασμό του ἀπὸ τὸ μέγα Θεῖο Φῶς καὶ τὴν ἁρπαγὴ τοῦ πνεύματός του στὸν οὐρανό, ὅπου ἄκουσε ἄρρητα ρήματα. Ἀπὸ τότε ὁ Σιλουανὸς δὲν μποροῦσε πιὰ νὰ λησμονήσει τὸ γαλήνιο, πρᾶο καὶ ταπεινὸ βλέμμα τοῦ Χριστοῦ, ποὺ ἀγαπᾶ καὶ συγχωρεῖ τὰ πάντα· τοῦ Χριστοῦ, ποὺ εἶναι γεμάτος ἀπὸ ἀνεκλάλητη χαρὰ καὶ ἑλκύει ὁλόκληρο τὸν ἄνθρωπο.

			Θαύμαζε πάντοτε ὁ γέροντας Σωφρόνιος πῶς κατὰ τὴν ἐμφάνιση τοῦ Κυρίου ὁ δόκιμος Συμεών, ἄνθρωπος ἁπλὸς καὶ ἄδολος, «ἀναγνώρισε ἀμέσως» καὶ τὸν Χριστὸ ποὺ τοῦ ἐμφανίσθηκε καὶ τὸ Ἅγιο Πνεῦμα ποὺ ἐνεργοῦσε μέσα του. Στὶς σημειώσεις του δὲν παύει νὰ ἐπαναλαμβάνει ὅτι ἀναγνώρισε τὸν Κύριο διὰ Πνεύματος Ἁγίου, ὅτι εἶδε τὸν Θεὸ ἐν Πνεύματι Ἁγίῳ. Πιστοποιοῦσε ὅτι, ὅταν ὁ Κύριος ἐμφανίζεται στὴν ψυχή, ἐκείνη δὲν μπορεῖ νὰ μὴν ἀναγνωρίσει στὸ πρόσωπό Του τὸν Ποιητὴ καὶ Θεό της.13

			Ἡ ἐμφάνιση τοῦ Χριστοῦ στὸν ἀδελφὸ Συμεὼν ὑπῆρξε χωρὶς ἀμφιβολία τὸ μεγαλύτερο καὶ σπουδαιότερο γεγονὸς τῆς ζωῆς του. Καὶ δὲν ἦταν δυνατὸν παρὰ νὰ ἐπιδράσει μὲ τὸν πιὸ οὐσιαστικὸ τρόπο σὲ ὅλη τὴν μετέπειτα ζωή του. Ὁ Χριστὸς εἶναι «ἡ ὁδὸς καὶ ἡ ἀλήθεια καὶ ἡ ζωή».14 Τώρα ὁ Συμεὼν γνωρίζει Ποιόν καὶ Τί νὰ γυρεύει καὶ μὲ ποιόν τρόπο.

			Εἶναι πολὺ σημαντικὸ νὰ συναντήσει κανεὶς τὸν Χριστό, ἔστω καὶ γιὰ μιὰ φορά. Ἀπὸ τὶς σημειώσεις τοῦ Ἁγίου μαθαίνουμε ὅτι τὴ στιγμὴ τῆς ὁράσεως τὸ Πνεῦμα τὸ Ἅγιο μαρτυροῦσε μέσα του τὴ σωτηρία. Ὅλη του ἡ ὕπαρξη «πληροφορήθηκε» ὅτι τοῦ συγχωρήθηκαν οἱ ἁμαρτίες. Οἱ φλόγες καὶ τὰ βάσανα τοῦ ἅδη μετατράπηκαν σὲ πασχαλινὸ πανηγύρι πνευματικῆς χαρᾶς. Ἡ κένωση τοῦ Συμεὼν πρὶν ἀπὸ τὴν ὅραση ἀντικαταστάθηκε μὲ τὸν πλοῦτο τῆς Θείας ἀγάπης. Ζοῦσε τὴ μεγάλη καὶ μακάρια ἀνάπαυση τῆς καταλλαγῆς του μὲ τὸν Θεό. Ἡ ψυχὴ καὶ τὸ σῶμα του γέμισαν ἀπὸ τὴ χάρη τοῦ Θεοῦ· ἡ καρδιά του πλατύνθηκε καὶ εἶχε ἄνετα χῶρο γιὰ τὸν κάθε ἄνθρωπο.15 Τὸ σῶμα του ἔγινε ἀνάλαφρο καὶ ὁ νοῦς του φωτίσθηκε καὶ ἔγινε οἰκεῖος τῶν νοημάτων τοῦ λόγου τοῦ Θεοῦ. Ἡ «διαλογή» του μὲ τὸν Θεὸ ἔρρεε γλυκειὰ καὶ ἀκόρεστη, καὶ ἡ εὐσπλαχνία του ξεχυνόταν σὲ πύρινη προσευχὴ γιὰ ὅλο τὸν κόσμο: «Δέομαί Σου, ἐλεῆμον Κύριε, ὅπως Σὲ γνωρίσουν ἐν Πνεύματι Ἁγίῳ πάντες οἱ λαοὶ τῆς γῆς».16 Προσευχόταν νὰ δοθεῖ σὲ κάθε ἀνθρώπινη ψυχὴ ἡ ἴδια καὶ ἴση μερίδα θείας κληρονομιᾶς ποὺ ἔλαχε στὸν ἴδιο.

			Μετὰ ἀπὸ καιρό, ἐνῶ ὁ Συμεών διακονοῦσε στὴν τράπεζα, τὸν ἐπισκέφθηκε πάλι ἡ χάρη, παρόμοια μὲ τὴν πρώτη, ἀλλὰ μὲ κάπως λιγότερη δύναμη. Κατόπιν, βαθμηδὸν ἡ ἐνέργειά της ἄρχισε νὰ ἐλαττώνεται. Ἡ μνήμη τῆς ὁράσεως τοῦ Χριστοῦ καὶ ἡ συνείδηση ποὺ γέννησε στὴν ψυχή του διατηρήθηκαν στὸν νοῦ του, ἀλλὰ ἡ εἰρήνη καὶ ἡ χαρὰ μειώθηκαν στὴν αἴσθηση τῆς καρδιᾶς του καὶ παραχώρησαν τὴ θέση τους στὸν φόβο τῆς ἐγκαταλείψεως. Μετὰ τὴν ἀστραπὴ τῆς θεότητος τὸ σκοτάδι τῆς παρούσας ζωῆς γίνεται ἀκόμη πιὸ πυκνό, ἀδιαπέραστο καὶ βασανιστικό. Ὁ Συμεὼν ἀρχίζει πάλι νὰ ἀναζητεῖ τρόπους γιὰ τὴν ἀποκατάστασή του στὴ χάρη ποὺ γνώρισε. Ἀλλά, ὅπως λέει ὁ ἀπόστολος Παῦλος, «τοῦτο οὐκ ἐξ ἡμῶν, Θεοῦ τὸ δῶρον».17

			Μαζὶ μὲ τὴν ἐντεινόμενη ἀσκητικὴ προσπάθεια σὲ ὅλους τοὺς τομεῖς τῆς ζωῆς του, ὁ νεαρὸς μοναχὸς καταφεύγει στὶς συμβουλὲς τοῦ πνευματικοῦ καὶ στὰ ἀσκητικὰ ἔργα τῶν Ἁγίων Πατέρων. Τότε ἀντιλαμβάνεται ὅτι ἀξιώθηκε νὰ λάβει μιὰ σπάνια δωρεά. Δὲν μποροῦσε ὅμως νὰ καταλάβει γιατί ὁ νοῦς του, ποὺ φωτίσθηκε ἀπὸ τὸ ἄπλετο φῶς τῆς γνώσεως τοῦ Θεοῦ, σκοτίζεται καὶ πάλι ἀπὸ ὁράματα δαιμόνων, ποὺ εἶχαν ἐξαφανισθεῖ τὸν πρῶτο καιρὸ μετὰ τὴν ἐμφάνιση τοῦ Κυρίου· γιατί συνέβη ἡ ἀλλαγὴ αὐτή, καὶ μάλιστα παρὰ τὸν ἄκρως αὐστηρὸ ἀγώνα γιὰ τὴν τήρηση τῶν ἐντολῶν.

			Ὁ Συμεών, γιὰ τὴ λύση τοῦ προβλήματός του, ἐπισκέφθηκε τὸν γέροντα πνευματικὸ Ἀνατόλιο στὸ παλαιὸ Ρωσικό. Τὸ παλαιὸ Ρωσικὸ βρίσκεται μία ὥρα δρόμο ἀπὸ τὸ πίσω μέρος τῆς Μονῆς τοῦ ἁγίου Παντελεήμονος, στὸ δάσος. Ὁ π. Ἀνατόλιος, ἀφοῦ ἄκουσε τὴν ἱστορία τῆς ζωῆς τοῦ δόκιμου μοναχοῦ καὶ ὅσα ἔπασχε ἀπὸ τοὺς δαίμονες, τὸν νουθέτησε καὶ τοῦ δίδαξε τὴν ἀσκητικὴ νήψη, ποὺ δὲν κατεῖχε μέχρι τότε. Δὲν ἀπέκρυψε ὅμως τὴν κατάπληξή του καὶ εἶπε στὸ τέλος τῶν διδακτικῶν του λόγων: «Ἂν τώρα εἶσαι τέτοιος, τί θὰ γίνεις λοιπὸν στὰ γεράματά σου;»18

			Ὁ λόγος αὐτὸς τοῦ πνευματικοῦ ἔρριξε τὸν ἄπειρο δόκιμο στὴν πιὸ δύσκολη, τὴν πιὸ πολύπλοκη καὶ «λεπτή» μάχη τῆς κενοδοξίας. Ἡ κενοδοξία καὶ ἡ ὑπερηφάνεια ἐπισύρουν κάθε συμφορὰ καὶ πτώση. Τώρα ἄνοιξαν τὰ μάτια τῆς «ἀριστερᾶς» τοῦ νεαροῦ μοναχοῦ νὰ δοῦν ἐκεῖνα ποὺ μᾶς χαρίζει ἡ «δεξιά» τοῦ Ὑψίστου. Οἱ ἀσκητὲς τῆς ἐρήμου ἔλεγαν ὅτι ὁ ἔπαινος χωρὶς διάκριση παραδίδει τὸν ἀδελφὸ στὰ χέρια τοῦ ἐχθροῦ.

			Ἔτσι, καὶ πάλι ὁ Συμεὼν εἰσέρχεται στὴν ἄνιση πάλη μὲ τοὺς δαίμονες. «Ἡ χάρη ἐγκαταλείπει τὸν ἄνθρωπο, ἡ καρδιὰ ψυχραίνεται, ἡ προσευχὴ ἀτονεῖ, ὁ νοῦς διασκορπίζεται καὶ ἀρχίζουν οἱ προσβολὲς τῶν ἐμπαθῶν λογισμῶν. Ψυχὴ ποὺ εἶχε θεωρία τῆς ἄλλης ζωῆς, καρδιὰ ποὺ γεύθηκε τὴ γλυκύτητα τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, νοῦς ποὺ γνώρισε τὴν καθαρότητα, δὲν θέλουν νὰ συγκατατεθοῦν στὴν ἀποδοχὴ τῶν ἄτοπων λογισμῶν ποὺ τὰ πολιορκοῦν. Πῶς ὅμως νὰ τὸ ἐπιτύχουν;»19

			Ἄρχισε ὁ μακρὺς χρόνος τῆς ἐναλλαγῆς τῆς χάριτος καὶ τῆς ἐγκαταλείψεως. Ὁ Συμεὼν γίνεται μοναχὸς καὶ ἐκπαιδεύεται στὴ δύσκολη ἐπιστήμη τοῦ πνευματικοῦ πολέμου, προπαντὸς στὴ νήψη τοῦ νοῦ καὶ στὴ διαφύλαξή του ἀπὸ τοὺς ἐχθρικοὺς λογισμούς. Οὔτε ἡ ἀδιάλειπτη προσευχὴ ποὺ γνώρισε οὔτε ἡ μεγάλη δωρεὰ τῆς ὁράσεως τοῦ Χριστοῦ ποὺ δέχθηκε τὸν ὁδήγησαν ἀμέσως στὴν τελειότητα. Ἔπρεπε ἀκόμη νὰ μεταμορφωθεῖ ἡ φύση του, γιὰ νὰ διαμείνει σταθερὰ σὲ κατάσταση χάριτος καὶ ἀπαθείας. Οἱ ἅγιοι Ἀπόστολοι κατὰ τὴ στιγμὴ τῆς Μεταμορφώσεως ἔπεσαν κάτω στὴ γῆ, ἀλλὰ μετὰ τὴν Πεντηκοστὴ στέκονταν ὄρθιοι καὶ μιλοῦσαν μὲ τὸν Κύριο ἐν Πνεύματι Ἁγίῳ.

			Γι ̓αὐτὸ καὶ ὁ Σιλουανὸς ἀναλαμβάνει συνετὴ ἄσκηση, τῆς ὁποίας σταθερὸ μέλημα καὶ κύριος σκοπὸς εἶναι ἡ ἀπόκτηση τῆς χάριτος. Ἐπειδὴ ὅμως ὁ Σιλουανὸς γνώρισε τὸν Θεὸ ἐν Πνεύματι Ἁγίῳ καὶ ὑψώθηκε στὴ θεωρία τοῦ κόσμου τοῦ αἰωνίου Φωτὸς καὶ ὕστερα ἔχασε αὐτὴ τὴ χάρη, βρίσκεται τώρα σὲ μιὰ τέτοια κατάσταση, ποὺ δὲν μπορεῖ οὔτε κἂν νὰ τὴν φαντασθεῖ ὅποιος δὲν τὴν γνώρισε ἐμπειρικὰ στὸ ἴδιο μέτρο. Τὸ μαρτύριο καὶ ἡ θλίψη τῆς ψυχῆς του δὲν περιγράφονται. Αἰσθάνεται ἕνα μεταφυσικὸ ἄλγος. Εἶναι ἕτοιμος νὰ παραδώσει τὸν ἑαυτό του σὲ ἀγώνα καὶ κακοπάθεια μέχρι θανάτου, προκειμένου νὰ σταθεῖ στὸ ὕψος τῆς Θεοφάνειας ποὺ τοῦ δόθηκε καὶ νὰ ξαναβρεῖ τὸν χαμένο θησαυρό. Ἡ ἀδημονία ἀκόμη καὶ μιᾶς νύχτας τοῦ ἀγώνα αὐτοῦ εἶναι ἀπερίγραπτη. Ὁ ἴδιος ὁ Σιλουανὸς εἶπε ἐμπιστευτικὰ στὸν μαθητή του: «Ἂν δὲν μοῦ ἔδινε ὁ Κύριος ἀπὸ τὴν ἀρχὴ νὰ γνωρίσω τὴν ἄμετρη ἀγάπη Του γιὰ τὸν ἄνθρωπο, δὲν θὰ μποροῦσα νὰ ἀντέξω οὔτε μιὰ τέτοια νύχτα· καὶ ὅμως πέρασα πλῆθος».20

			Ἡ τιτάνια αὐτὴ πάλη τοῦ Σιλουανοῦ μὲ τὰ πνεύματα τῆς πονηρίας διήρκεσε δεκαπέντε χρόνια. Τὸν ὁδήγησε σὲ ἀδαμιαία μετάνοια καὶ ἔσχατη ἀπόγνωση. Τότε παρενέβη ὁ Κύριος καὶ δίνοντάς του ἕναν λόγο τὸν ἔσωσε.

			Ὁ γέροντας Σωφρόνιος, παραθέτοντας τὴ διήγηση τοῦ ἴδιου τοῦ Σιλουανοῦ, γράφει τὰ παρακάτω:

			«Σὲ ἕναν ἀπὸ αὐτοὺς τοὺς μαρτυρικοὺς νυχτερινοὺς ἀγῶνες κατὰ τῶν δαιμόνων, ὅταν παρ ̓ὅλες τὶς προσπάθειές του δὲν μποροῦσε νὰ προσευχηθεῖ καθαρά, ὁ Σιλουανὸς σηκώθηκε ἀπὸ τὸ σκαμνὶ γιὰ νὰ κάνει μετάνοιες, ἀλλὰ εἶδε μπροστά του μιὰ γιγαντιαία μορφὴ δαίμονα, νὰ στέκεται μπροστὰ στὴν εἰκόνα καὶ νὰ περιμένει νὰ δεχθεῖ τὴν προσκύνηση. Τὸ κελὶ ἦταν γεμᾶτο δαίμονες. Ὁ Σιλουανὸς κάθησε πάλι στὸ σκαμνὶ καί, ἀφοῦ ἔσκυψε τὸ κεφάλι, μὲ θλιμμένη καρδιὰ πρόφερε τὴν προσευχή.

			«“Κύριε, βλέπεις ὅτι θέλω νὰ προσευχηθῶ μὲ καθαρὸ νοῦ, ἀλλὰ οἱ δαίμονες δὲν μὲ ἀφήνουν. Δίδαξέ με τί πρέπει νὰ κάνω, γιὰ νὰ μὴ μὲ ἐνοχλοῦν”.»

			«Καὶ ἄκουσε στὴν ψυχή του τὴν ἀπάντηση:»

			«“Οἱ ὑπερήφανοι πάντοτε ἔτσι ὑποφέρουν ἀπὸ τοὺς δαίμονες”.»

			«“Κύριε, [λέει ὁ Σιλουανός,] δίδαξέ με τί πρέπει νὰ κάνω, γιὰ νὰ ταπεινωθεῖ ἡ ψυχή μου”.»

			«Καὶ ἦρθε νέα ἀπάντηση ἀπὸ τὸν Θεὸ στὴν καρδιά:»

			«“Κράτα τὸν νοῦ σου στὸν ἅδη καὶ μὴν ἀπελπίζεσαι”.»

			Ἡ σύντομη αὐτὴ συνομιλία κατὰ τὴν προσευχὴ μὲ τὸν Θεὸ ὑπῆρξε ἕνα νέο, πολὺ σπουδαῖο γεγονὸς στὴ ζωὴ τοῦ Σιλουανοῦ».21

			Ὁ λόγος τοῦ Κυρίου πρὸς τὸν Σιλουανὸ – «Κράτα τὸν νοῦ σου στὸν ἅδη καὶ μὴν ἀπελπίζεσαι»–, ὅσο παράδοξος καὶ ἂν φαίνεται, ἔφερε σὲ αὐτὸν τὴν πνευματικὴ νίκη. Ὁ ἴδιος διηγεῖται: «Ἄρχισα νὰ κάνω ὅπως μὲ δίδαξε ὁ Κύριος, καὶ ὁ νοῦς μου καθαρίσθηκε, καὶ τὸ Πνεῦμα μαρτυροῦσε τὴ σωτηρία».22

			Ὁ Κύριος πρότεινε στὸν Σιλουανὸ τὴ θεωρία τῆς κολάσεως, καὶ αὐτὸς ἔγινε ἀμέσως κάτοχος μεγάλης ἐπιστήμης, ποὺ ἀνόρθωσε τὴ ζωή του μὲ πλουτισμὸ χάριτος καὶ γνώσεως Θεοῦ. Δόθηκε σὲ αὐτὸν τὸ μέσο, μὲ τὸ ὁποῖο ταπεινώνεται ἡ ψυχή, συντρίβεται ἡ καρδιά, ἐξαφανίζονται οἱ ἁμαρτωλοὶ λογισμοί, καθαρίζεται ὁ νοῦς, καὶ ἔτσι βρίσκει ἡ χάρη τόπο μέσα στὸν πιστό.

			Ἡ κάθοδος στὸν ἅδη εἶναι ἡ ταπεινὴ ὁδὸς ποὺ ἑκούσια καὶ ἀναμάρτητα πορεύθηκε ὁ Χριστὸς. Ἔτσι, ὑπακούοντας στὸν λόγο αὐτὸ τοῦ Κυρίου, ὁ Σιλουανὸς τοποθέτησε τὸν ἑαυτό του στὴν ὁδὸ τοῦ Κυρίου. Ἔγινε συνοδοιπόρος Του καὶ διδάχθηκε τὴν κατὰ Χριστὸ ταπείνωση. Ἀκολουθώντας τὸν Κύριο πραγματοποίησε τὴ διάβασή του ἀπὸ τὴν καταδυναστεία τῶν παθῶν στὴν ἐλευθερία τοῦ Πνεύματος τοῦ Θεοῦ, ἀπὸ τὸν θάνατο στὴ ζωή.

			Πρὶν δεκαπέντε χρόνια ὁ Θεὸς φανέρωσε στὸν Σιλουανὸ τὸ Πρόσωπο τοῦ Υἱοῦ Του καὶ σύναψε διαθήκη ἀγάπης μαζί Του. Τώρα, βλέποντας τὴν πιστότητα τοῦ θεράποντός του, ἤχησε τὸν λόγο Του στὴν καρδιά του, γιὰ νὰ τὸν στερεώσει στὴν ὁδό Του ποὺ ὁδηγεῖ στὸ «περισσὸν ζωῆς».

			Αὐτὰ εἶναι τὰ δύο σημαντικότερα γεγονότα τῆς ζωῆς του. Στὸ πρῶτο εἶδε τὸ δοξασμένο «εἶδος τοῦ Πατρός» καὶ στὸ δεύτερο τὴν πραεία «φωνὴν αὐτοῦ ἀκήκοεν».23 Ὅπως ὁ Κύριος βεβαιώνει, αὐτὰ εἶναι ἡ γνώση τῆς αἰώνιας ζωῆς. Ὅλοι οἱ λόγοι τῆς διδασκαλίας τοῦ Ἁγίου ποὺ ἀκολούθησαν δὲν εἶναι παρὰ ἔκφραση τῆς ἐμπειρίας καὶ τοῦ τρόπου ζωῆς ποὺ ἐνέπνευσαν τὰ δύο αὐτὰ βασικὰ γεγονότα.

			Ὁ Κύριος εἶπε: «Ἀπὸ τῶν καρπῶν αὐτῶν ἐπιγνώσεσθε αὐτούς».24 Καὶ στὴν περίπτωση τοῦ ἁγίου Σιλουανοῦ, ἡ αὐθεντικότητα τῆς ὁράσεως τοῦ Χριστοῦ ποὺ τοῦ δόθηκε φαίνεται ἀπὸ τοὺς καρποὺς τῶν βιωμάτων καὶ τὴ δομὴ τῶν νοημάτων του. Ἦταν ἄνθρωπος σχεδὸν ἀγράμματος. Μετὰ τὴν ὅραση ὅμως ἄρχισε νὰ προσεύχεται μὲ δάκρυα γιὰ ὅλο τὸν κόσμο ὅπως γιὰ τὸν ἑαυτό του. Αὐτὸ σημαίνει ὅτι κατὰ τὴν ὅραση τοῦ μεταδόθηκε ἡ κατάσταση τοῦ Χριστοῦ, τοῦ Νέου Ἀδάμ, ποὺ φέρει μέσα του ὅλη τὴν ἀνθρωπότητα, καὶ τὸ Πνεῦμα Του, ποὺ θέλει νὰ σωθοῦν πάντες. Αὐτὸς εἶναι ὁ ἀποστολικὸς πλατυσμὸς καὶ ἡ προσευχή, ποὺ δέχονται οἱ γνήσιοι μαθητὲς τοῦ Κυρίου.25 Ἐφ ̓ὅρου ζωῆς θὰ παρακαλεῖ: «Δέομαί Σου, Ἐλεῆμον Κύριε, ὅπως σὲ γνωρίσουν ἐν Πνεύματι Ἁγίῳ πάντες οἱ λαοὶ τῆς γῆς». Ἡ κατάσταση αὐτὴ ἦλθε σὰν ἔκπληξη. Πάντα ὑπάρχει μιὰ ἔκπληξη, ὅπως παρατηροῦμε στὴν περιγραφὴ τῆς Δευτέρας Παρουσίας: οἱ δίκαιοι ἐκπλήσσονται, ἀλλὰ καὶ οἱ ἁμαρτωλοὶ ἐκπλήσσονται. Ὑπάρχει ἡ καλὴ ἔκπληξη, ὑπάρχει καὶ ἡ κακὴ ἔκπληξη.26 «Ὅταν ἄρχισα [λέει] νὰ ζητῶ συγχώρηση ἀπὸ τὸν Θεό, Αὐτὸς μοῦ ἔδωσε ὄχι μόνο τὴ συγχώρηση, ἀλλὰ καὶ τὸ Ἅγιο Πνεῦμα, καὶ ἔτσι μὲ τὸ Ἅγιο Πνεῦμα γνώρισα τὸν Θεό».27

			Γιὰ μία μικρὴ πράξη μετανοίας τοῦ δόθηκε νὰ γνωρίσει τὴ μεγάλη ἀγάπη καὶ ἄμετρη ἀγαθότητα τοῦ Χριστοῦ. Τὸ γεγονὸς αὐτὸ αἰχμαλώτισε τὴν ψυχή του στὴ μνήμη τοῦ πράου καὶ ταπεινοῦ Κυρίου,28 καὶ ἀπὸ τότε ὁ Σιλουανὸς δὲν θὰ βρεῖ ἀνάπαυση στὴ γῆ, μέχρι νὰ φθάσει στὴν κατὰ τὸ δυνατὸν ὁμοίωση μὲ τὸν Ἀγαπημένο: «Κύριε, δῶσε Πνεῦμα Ἅγιο στὴ γῆ, γιὰ νὰ Σὲ γνωρίσουν ὅλοι οἱ λαοὶ καὶ νὰ μάθουν τὴν ἀγάπη Σου».29

			Κατὰ τὴν ὅραση τοῦ Χριστοῦ τοῦ δόθηκε νὰ γνωρίσει τὴν ἀπερίγραπτη ταπείνωση τοῦ Κυρίου, ποὺ τὸν τοποθέτησε στὴν ὁδὸ τοῦ Κυρίου μὲ μιὰ ἀληθινὴ προφητικὴ στάση: «Ἐσύ, Κύριε, μοῦ δείχνεις τὴ δόξα Σου, γιατὶ ἀγαπᾶς τὸ πλάσμα Σου. Σὲ μένα, ὅμως, δῶσε δάκρυα κατανύξεως καὶ τὴ δύναμη νὰ Σὲ εὐχαριστῶ. Σὲ Σένα βέβαια ἁρμόζει δόξα στὸν οὐρανὸ καὶ στὴ γῆ, σὲ μένα, ὅμως, ταιριάζουν δάκρυα γιὰ τὶς ἁμαρτίες μου».30

			Αὐτοὶ οἱ λόγοι θυμίζουν τοὺς στεναγμοὺς τῆς καρδίας τῶν Προφητῶν, ὅταν εἶδαν τὴ δόξα τοῦ Θεοῦ. Ἀναφέρω δύο μόνο παραδείγματα: τὸν λόγο τοῦ προφήτη Δανιὴλ «Σοί, Κύριε, (πρέπει) ἡ δικαιοσύνη, καὶ ἡμῖν ἡ αἰσχύνη τοῦ προσώπου»31 καὶ τὸν στεναγμὸ τοῦ προφήτη Ἡσαΐα «ὦ τάλας ἐγώ, ὅτι κατανένυγμαι, ὅτι ἄνθρωπος ὢν καὶ ἀκάθαρτα χείλη ἔχων... τὸν βασιλέα Κύριον Σαβαὼθ εἶδον τοῖς ὀφθαλμοῖς μου».32

			Μὲ ἁπλότητα καὶ κατὰ κάποιον τρόπο μὲ ἀφέλεια λέει ὅτι πρὶν τὴν ὅραση δὲν γνώριζε ὅτι ὑπάρχει Πνεῦμα Ἅγιο.33 Ὕστερα ὅμως βεβαιώνει ὅτι τὸ Ἅγιο Πνεῦμα μαρτυρεῖ τὴ σωτηρία αἰσθητὰ στὴν ψυχὴ καὶ στὸ σῶμα καὶ γεννᾶ ἀφόρητο πόθο γιὰ τὸν Θεό.34 Αὐτὸς ὁ πόθος εἶναι τόσο δυνατός, ποὺ ἀποσπᾶ τὴν ψυχὴ ἀπὸ τὴ γῆ.35 Κατὰ τὴ στιγμὴ τῆς ὁράσεως διδάχθηκε ὁ Σιλουανὸς τὴν ἀγάπη τοῦ Χριστοῦ πρὸς τοὺς ἐχθροὺς καὶ ὅτι αὐτὴ ἡ ἀγάπη εἶναι τὸ ἀλάθητο κριτήριο τῆς παρουσίας τοῦ Ἁγίου Πνεύματος καὶ τῆς θεογνωσίας τοῦ ἀνθρώπου.36

			Ἡ ἐνήχηση στὴν ψυχὴ τοῦ Σιλουανοῦ τοῦ λόγου τοῦ Θεοῦ, «Κράτα τὸν νοῦ σου στὸν ἅδη καὶ μὴν ἀπελπίζεσαι», δεκαπέντε χρόνια ἀργότερα, τοῦ ἔδωσε τὸ μέσο νὰ διαφυλάττει τὴν κατάσταση τῆς χάριτος, νὰ ἀπαλλαγεῖ ἀπὸ τὴν ἀποκρουστικὴ θέα τῶν δαιμόνων, νὰ ὑπερβεῖ τὴν ἀλαζονεία τῆς κατὰ σάρκα ζωῆς, νὰ τοποθετεῖται συνεχῶς στὴν ὁδὸ τοῦ Χριστοῦ καὶ νὰ Τὸν ἀκολουθεῖ «ὅπου ἂν ὑπάγῃ»,37 ἀκόμα καὶ στὸν ἅδη. Μὲ τὴν αὐτοκατάκριση στὸν ἅδη χωρὶς νὰ ἀπελπίζεται, μποροῦσε νὰ παραμένει στὴν ἀκρότητα τῆς ἀσκητικῆς ταπεινώσεως καὶ νὰ ποθεῖ διαρκῶς τὴν ἀπερίγραπτη ταπείνωση τοῦ Χριστοῦ, ποὺ γνώρισε κατὰ τὴν ὅραση, καὶ ἔτσι νὰ δίνει ὁλοένα καὶ μεγαλύτερο χῶρο στὴν ψυχή του γιὰ τὴν ἐνοίκηση τοῦ Ἁγίου Πνεύματος.38

			Μετὰ ἀπὸ τὰ δύο αὐτὰ γεγονότα τῆς ζωῆς του ὁ Σιλουανὸς φερόταν ἀπὸ τὸ Ἅγιο Πνεῦμα μὲ σταθερότητα πρὸς τὴν τελειότητα. Καὶ οἱ λόγοι ποὺ ἄφησε στὶς σημειώσεις του πρὸς τὴ δύση τοῦ βίου του εἶναι λόγοι δοσμένοι ἄμεσα ἀπὸ τὸ Πνεῦμα τὸ Ἅγιο. Ὁ ἴδιος μαρτύρησε γι ̓ αὐτὸ στὴ συνάντησή του μὲ τὸν ἀσκητὴ Στρατόνικο. Στὴν ἐρώτηση ποὺ ἔθεσε στὸν τελευταῖο, «πῶς ὁμιλοῦν οἱ τέλειοι;», ἔδωσε καὶ τὴν ἀπάντηση: «οἱ τέλειοι δὲν λένε τίποτε ἀφ’ἑαυτοῦ τους... Λένε μόνο ὅ,τι τοὺς δίνει τὸ Πνεῦμα».39 Αὐτὸς εἶναι πολὺ σπουδαῖος λόγος.

			Ὁ λόγος τοῦ ἁγίου Σιλουανοῦ εἶναι γέννημα καρδιᾶς πυρακτωμένης ἀπὸ τὴ χάρη τοῦ Ἁγίου Πνεύματος. Εἶναι λόγος πρᾶος, γλυκύς, καὶ ἐπενεργεῖ θεραπευτικὰ στὴν ψυχὴ ποὺ τὸν δέχεται. Γι ̓αὐτὸ καὶ ὁ ὕμνος τῆς Ἐκκλησίας ὀνομάζει τὸν Σιλουανὸ «γλυκύτατον ἐν θεολόγοις» μὲ «καρδιὰ Χριστοῦ», τοῦ πράου καὶ ταπεινοῦ Χριστοῦ, «τοῦ διδασκάλου ἐν ὁδῷ ταπεινώσεως».40

			Ὁ γέροντας Σωφρόνιος ἦταν τοῦ ἴδιου πνευματικοῦ γένους καὶ τῆς ἴδιας ἀσκητικῆς ἐμπειρίας μὲ τὸν κατὰ Θεὸν πατέρα του ἅγιο Σιλουανό.41 Ἡ πρόνοια τοῦ Θεοῦ τὸ φανέρωσε αὐτὸ μὲ τὸν τρόπο τῆς συναντήσεως καὶ γνωριμίας τους ἡ ὁποία συνέβη ὡς ἑξῆς:

			«Κάποια μέρα ὁ ἐρημίτης μοναχὸς π. Βλαδίμηρος ἦλθε νὰ ἐπισκεφθεῖ τὸν γέροντα Σωφρόνιο, μὲ τὸν ὁποῖο συζήτησαν διάφορα πνευματικὰ θέματα. Κατανυγμένος ἀπὸ τὴ συζήτηση καὶ τὴν ὅλη πνευματικὴ ἀτμόσφαιρα τῆς συνομιλίας, ὁ π. Βλαδίμηρος ἀπευθύνει ξαφνικὰ στὸν Γέροντα τὸ ἐρώτημα: “Πάτερ Σωφρόνιε, πές μου ἕναν λόγο γιὰ τὴ σωτηρία τῆς ψυχῆς μου”. Ἐκείνη τὴ στιγμὴ ὁ Γέροντας, ποὺ ἑτοίμαζε τσάι γιὰ τὸν π. Βλαδίμηρο, λέει: “Νὰ στέκεσαι στὸ χεῖλος τῆς ἀβύσσου τῆς ἀπογνώσεως, καὶ ὅταν δεῖς ὅτι ἀρχίζεις νὰ ἀποκάμνεις, τραβήξου λίγο πίσω καὶ πιὲς ἕνα φλυτζάνι τσάι”. Τότε τοῦ ἔδωσε τὸ τσάι. Ὁ λόγος αὐτὸς καί, προπαντός, ἡ ἐνέργεια ποὺ μετέδωσε αἰφνιδίασε τὸν ἐρημίτη, ποὺ ἀποχώρησε συντετριμμένος, γιὰ νὰ συμβουλευθεῖ τὸν ἅγιο Σιλουανὸ καὶ νὰ ἐλέγξει τὴν ἀλήθεια καὶ τὴν ἀσφάλεια τῆς προτροπῆς.»

			«Τὴν ἑπομένη τῆς συναντήσεως ὁ Γέροντας κατέβαινε ἀπὸ τὴ σκάλα τοῦ πολυορόφου κτιρίου τῆς Μονῆς πρὸς τὴν κεντρικὴ αὐλή, ἐνῶ ὁ ἅγιος Σιλουανὸς ἀνέβαινε ἀπὸ τὸν ἀρσανὰ πρὸς τὴν ἀντίθετη κατεύθυνση. Κανονικὰ θὰ ἔπρεπε νὰ συναντηθοῦν ἔξω ἀπὸ τὴν εἴσοδο τοῦ Καθολικοῦ. Ὁ Γέροντας ὅμως, ἀπὸ εὐλάβεια ὅπως πάντοτε, λοξοδρόμησε, γιὰ νὰ μὴ συναντήσει τὸν Ἅγιο. Ἀλλὰ καὶ ὁ Σιλουανὸς ἄλλαξε πορεία, καὶ ἡ συνάντηση μπροστὰ στὴν Τράπεζα ἦταν ἀναπόφευκτη. Τὴ στιγμὴ ἐκείνη ὁ ἅγιος Σιλουανὸς ρώτησε τὸν Γέροντα: «Πάτερ Σωφρόνιε, ἦλθε σὲ σένα χθὲς ὁ π. Βλαδίμηρος;» Καὶ ὁ Γέροντας, ἀποφεύγοντας ὅλα τὰ ἐνδιάμεσα στάδια τοῦ κοινοῦ διαλόγου, ἀπάντησε: “Ἔσφαλα;” Καὶ ὁ ἅγιος Σιλουανός, μὲ τὸν ἴδιο τρόπο, λέει σὲ αὐτόν: “Ὄχι, ἀλλὰ ὁ λόγος ὑπερέβαινε τὰ μέτρα καὶ τὴ δύναμη τοῦ ἀδελφοῦ. Ἔλα αὔριο νὰ συζητήσουμε ἀπὸ κοντά”.»

			«Ἔτσι ὁ π. Σωφρόνιος ἐπισκέφθηκε τὸν ἅγιο Σιλουανό, ποὺ τοῦ διηγήθηκε τὴ ζωή του. Ἀνιστόρησε σὲ αὐτὸν τὰ δεκαπέντε χρόνια τῆς πάλης του μὲ τὰ πνεύματα τῆς πονηρίας. Ἐμπιστεύθηκε σὲ αὐτὸν τὸν ἀποκαλυπτικὸ λόγο τοῦ Χριστοῦ “Κράτα τὸν νοῦ σου στὸν ἅδη καὶ μὴν ἀπελπίζεσαι”, ποὺ ἀποτέλεσε σταθμὸ στὸν πνευματικό του ἀγώνα καὶ μὲ τὴ δύναμη τοῦ ὁποίου διασώθηκε ἀπὸ κάθε δαιμονικὴ προσβολὴ καὶ καθαρίσθηκε ἀπὸ τοὺς λογισμοὺς τῆς ὑπερηφάνειας.»

			«Ὁ γέροντας Σωφρόνιος ἀπέκτησε τέτοια πίστη καὶ εὐλάβεια πρὸς τὸν Σιλουανό, ὥστε μὲ τὸ πνεῦμα του νὰ προσκυνεῖ καὶ τὰ ἀχνάρια τῶν ποδιῶν του. Ὅπως ὁ ἴδιος διηγοῦνταν καὶ ἔγραφε, θεωροῦσε τὴ γνωριμία καὶ τὸν σύνδεσμο μὲ τὸν ἅγιο Σιλουανὸ ὡς τὴ μεγαλύτερη πρὸς αὐτὸν δωρεὰ τοῦ Θεοῦ. Τὸ ἱστορικὸ αὐτὸ γεγονὸς εἶχε καθοριστικὴ σημασία γιὰ τὴ μετέπειτα πνευματικὴ ἐξέλιξη καὶ τὴ θεολογία του. Ἡ ἐπικοινωνία του μὲ τὸν Ἅγιο ἔδωσε στὸν Γέροντα τὴ διαβεβαίωση γιὰ τὸ πνεῦμα τῆς μετανοίας μὲ τὸ ὁποῖο ἐμφοροῦνταν ὡς τότε. Βεβαιώθηκε γιὰ τὴν ἀλήθεια τῆς διδαχῆς του καὶ μὲ ἀκλόνητη πίστη στὸν λόγο του ἀπέκτησε σταθερότητα στὴν ἀσκητικὴ ζωή του καὶ ὁδηγήθηκε στὴν ἀπάθεια. Ἔζησε τὸ ὑπόλοιπο τῶν ἡμερῶν του στὴν ἔρημο καὶ ἀργότερα στὴ διακονία του μέσα στὸν κόσμο, μαρτυρώντας ὅτι μόνο μὲ τὴν ἑκούσια κατάβαση στὸν ἅδη, χάριν τῆς ἐντολῆς, ὁ πιστὸς τοποθετεῖται στὴν ὁδὸ τοῦ Θεοῦ, μαθαίνει τὴν ἀπερίγραπτη ταπείνωση τοῦ Χριστοῦ καὶ ἑνώνεται μαζί Του».42

			Ἀπὸ τὴν ἐξιστόρηση τῆς συναντήσεως αὐτῆς γίνεται φανερὸ ὅτι ὁ γέροντας Σωφρόνιος εἶχε τὸ ἴδιο πνεῦμα καὶ τὴν ἴδια ἐμπειρία ποὺ εἶχε καὶ ὁ ἅγιος Σιλουανός. Καὶ αὐτὸς γνώρισε τὸν Ζῶντα Θεὸ ἀπὸ τὴν τρυφερή του ἡλικία. Διηγεῖται κάπου: «Ὑπῆρξαν περιπτώσεις, ὅταν ἔβγαινα, ἢ μᾶλλον, ὅταν μὲ ἔβγαζαν ἀπὸ τὸν ναὸ κρατώντας με στὰ χέρια, κατὰ τὶς ὁποῖες ἔβλεπα τὴν πόλη, ποὺ ἦταν γιὰ μένα ἐκεῖνο τὸν καιρὸ ὁ κόσμος ὅλος, νὰ φωτίζεται ἀπὸ δύο εἴδη φώτων. Τὸ ἡλιακὸ φῶς δὲν μὲ ἐμπόδιζε νὰ αἰσθανθῶ τὴν παρουσία τοῦ ἄλλου Φωτός»,43 τοῦ ἀκτίστου. Ἀλλὰ καὶ στὴν ὥριμη ἡλικία, ἕνα χρόνο πρὶν μονάσει, τὴν ἡμέρα τοῦ Μεγάλου Σαββάτου, τὸ ἄκτιστο Φῶς τὸν ἐπισκέφθηκε μετὰ τὴ Θεία Μετάληψη, καὶ αὐτὸ τὸ αἰσθάνθηκε ὡς ἐπαφὴ τῆς θείας αἰωνιότητας μὲ τὸ πνεῦμα του. Τὸ οὐράνιο αὐτὸ φῶς παρέμεινε μαζί του γιὰ τρεῖς μέρες.44 Ὅταν ἀργότερα ἔγινε μοναχός, τὸ βίωμα αὐτὸ κατὰ περιόδους ἐπαναλαμβανόταν τόσο συχνὰ καὶ καθημερινά,45 ὥστε ἡ λήξη τῆς θεωρίας του νὰ θεωρεῖται ὡς πτώση ἀπὸ τὴν ἀληθινὴ ὀντολογία,46 ἀπὸ τὴν αἰώνια ζωή.Ἡ ὅραση τοῦ ἀκτίστου Φωτὸς στὸν γέροντα Σωφρόνιο ἐνέπνεε προφητικὴ αὐτογνωσία καὶ ὁμολογία τῆς ἁμαρτωλότητάς του, σὲ σημεῖο ποὺ νὰ θεωρεῖ τὸν ἑαυτό του ἄξιο τοῦ ἅδη, ἀλλὰ ὁ Κύριος νὰ παραμένει γι’αὐτὸν εὐλογητὸς εἰς τοὺς αἰῶνας. Τὸ πνεῦμα του, ὅπως ἐξομολογεῖται, ἐκτεινόταν μεταξὺ τοῦ ἅδη καὶ τῆς οὐράνιας Βασιλείας, τῆς αἰσθήσεως τοῦ ἑωσφορικοῦ σκότους ἐντός του καὶ τῆς θέας τῆς ἀτελεύτητης ἁγιότητας τοῦ ταπεινοῦ Θεοῦ. Θυμᾶμαι ὅτι κάποτε μοῦ εἶχε πεῖ: «Τίποτα δὲν μὲ ἐκπλήττει στὴν πνευματικὴ ζωή». Δηλαδή, γνώριζε ὅλα τὰ στάδια, ὅπως ὁ ἀπόστολος Παῦλος, ὁ ὁποῖος λέει στὴν πρὸς Κορινθίους ἐπιστολή του ὅτι «ὁ πνευματικὸς ἀνακρίνει μὲν πάντα, αὐτὸς δὲ ὑπ’ οὐδενὸς ἀνακρίνεται» ἢ σὲ ἄλλο πάλι μέρος «οὐ γὰρ αὐτοῦ (τοῦ ἐχθροῦ) τὰ νοήματα ἀγνοοῦμεν».47 Προσθέτει μάλιστα ὅτι ἀνάμεσα στὰ δύο αὐτὰ ὅρια «κινεῖται ὅλη ἡ πνευματικὴ ζωὴ τῶν λογικῶν καὶ ὑποστατικῶν ὄντων».48 Μὲ ἄλλα λόγια, δὲν ὑπῆρχε πνευματικὸ φαινόμενο ἢ βίωμα ποὺ νὰ τὸν ἐκπλήττει. Γνώριζε ὅλη τὴν κλίμακα τῶν ἐμπειριῶν ἀπὸ τὸν ἅδη ὣς τὴν ἄναρχη Βασιλεία. Ἔχοντας τὴν ἐμπειρία τοῦ ἀκτίστου Φωτός, ὁδηγήθηκε σὲ μετάνοια μὲ χαρισματικὴ ἀπόγνωση, ποὺ τὸν χώρισε ἀπὸ ὅλο τὸν αἰσθητὸ κόσμο καὶ τὸν ἔκανε ἀπαθῆ.

			Γιὰ τὸν γέροντα Σωφρόνιο ἡ θεολογία ἦταν ἡ κατάσταση τῆς ἐν τῷ Θεῷ διαμονῆς. Ἔχοντας τὴν παραπάνω ἐμπειρία ποὺ περιγράψαμε, ἡ θεολογία ἦταν γι’αὐτὸν ἡ διήγηση τοῦ γεγονότος τῆς συναντήσεώς του μὲ τὸν Χριστὸ κατὰ τὴν ἁρπαγὴ καὶ τὴν ὅραση τοῦ Θείου Φωτός.

			Γράφει: «ἡ πραγματικὴ θεολογία δὲν εἶναι ἐπινόηση τοῦ ἀνθρωπίνου λογικοῦ ἢ ἀποτέλεσμα κριτικῶν μελετῶν, ἀλλὰ ἐκμυστήρευση γιὰ τὴν ἀνώτερη ἐκείνη ὕπαρξη, στὴν ὁποία εἰσῆλθε ὁ ἄνθρωπος μὲ τὴν ἐπενέργεια τοῦ Ἁγίου Πνεύματος».49 Ἡ θεολογία τότε εἶναι χάρισμα τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, ποὺ ἀναζωπυρώνει τὴν καρδιὰ τοῦ ἀνθρώπου. Ὅποιος τὸ ἀπέκτησε, γίνεται «ὡς φωστὴρ ἐν τῷ κόσμῳ» καὶ κατέχει «λόγον ζωῆς».50

			Ὅπως ὁ λόγος τοῦ ἁγίου Σιλουανοῦ ἦταν τέλειος, δοσμένος ἀπὸ τὸ Ἅγιο Πνεῦμα, παρόμοια καὶ ὁ λόγος τοῦ μαθητῆ του ἦταν ἀπὸ τὸν Θεό. Ζητοῦσε πάντοτε μὲ προσευχὴ καὶ συλλάμβανε στὴν καρδιά του λόγο εὐάρεστο στὸν Κύριο καὶ σωτήριο γιὰ τοὺς ἀδελφούς του.

			Ζοῦσε μέσα του μόνο ἡ ἐπιθυμία: «Ἵνα πάντες (διὰ τῆς μετανοίας) σωθῶσιν ἐν Χριστῷ καὶ δι’Αὐτοῦ». Τὸν συνέπαιρνε ὁ σκοπὸς καὶ τὸ μεγαλεῖο τῆς πνευματικῆς διακονίας τοῦ λόγου καὶ ποθοῦσε «ἐν πνεύματι μετανοίας καὶ ταπεινώσεως» νὰ γίνει «συνεργὸς Θεοῦ» στὴ δημιουργία ἀθάνατων θεῶν. Θεωροῦσε τὸ ἔργο τοῦ πνευματικοῦ πολὺ δημιουργικό, γιατὶ ὁ ἄνθρωπος καλεῖται σὲ συνεργασία μὲ τὸν Θεὸ γιὰ ὕψιστη δημιουργία: νὰ δημιουργήσει θεοὺς γιὰ τὴν αἰωνιότητα ἐν τῷ ἀκτίστῳ Φωτί.51

			Ὅταν ἔγινα πνευματικός, συχνὰ μοῦ ἔλεγε: «Μὴν ἐμπιστεύεσαι σὲ κάτι ποὺ διάβασες ἢ ποὺ κάποτε εἶπες καὶ ποὺ βοήθησε κάποιον ἄνθρωπο. Πρὶν πεῖς ὁτιδήποτε, πάντα νὰ κατεβάζεις τὸν νοῦ σου στὴν καρδιά, νὰ ζητᾶς τὴν εὐλογία τοῦ Θεοῦ καὶ ὕστερα νὰ μιλᾶς. Νὰ ζητᾶς τὸν λόγο τοῦ Θεοῦ καὶ ὕστερα νὰ προφέρεις τὶς λέξεις. Πρέπει νὰ μάθεις αὐτὸ τὸν τρόπο, ἀλλιῶς θὰ ὑποβιβασθεῖ ἡ πνευματικὴ πατρότητα σὲ ἀνθρώπινη ὑπηρεσία». Ἔλεγε συχνὰ ὅτι, ἂν προσευχόμαστε προτοῦ συναντήσουμε ὁ ἕνας τὸν ἄλλον –ἕνας ἱερέας τὸν ἄλλον ἱερέα, ἕνας ἄνθρωπος τὸν πνευματικό του πατέρα, ἕνας πιστὸς τὸν ἱερέα του ἢ ἕνας ἱερέας τὸν ἐπίσκοπό του– τότε ἡ συνάντηση μπορεῖ νὰ εἶναι προφητική, γιατὶ ὁ Θεὸς θὰ ἐμπνεύσει τὸν λόγο τους. Ἂν ὑπάρχει προσευχὴ καὶ ἀπὸ τὶς δύο πλευρές, τότε ὁπωσδήποτε ὁ Θεὸς θὰ μιλήσει.

			Ὁ Γέροντας ἦταν ὁ πλέον κατάλληλος νὰ ἑρμηνεύσει τὸν ἅγιο Σιλουανό, γιατὶ εἶχε τὸ ἴδιο πνεῦμα. Μέσα ἀπὸ τὴν προσωπική του ἐμπειρία ἀναγινώσκει, δηλαδὴ ἀναγνωρίζει, τὴν πνευματικὴ ζωὴ τοῦ Ἁγίου. Στὴ ζωὴ τῶν Ἁγίων ἡ ἐπανάληψη ἢ ἡ ἀντιγραφὴ εἶναι ἡ πιὸ δημιουργικὴ πράξη. Εἶναι τὸ μυστήριο τῆς Παραδόσεως τοῦ Ἁγίου Πνεύματος. Τὴν ὁδὸς πρὸς ἀπόκτηση τῆς Παραδόσεως πρῶτος ὑπέδειξε ὁ ἀπόστολος Παῦλος: «Μιμηταί μου γίνεσθε, καθὼς κἀγὼ Χριστοῦ».52
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					21	Ὁ ἅγιος Σιλουανὸς ὁ Ἀθωνίτης, σσ. 49-50, 546.

				

				
					22	Ἡ θεία κατάσταση μεταδίδεται σὲ μᾶς ὄχι μόνο μὲ τὴ θεία ὅραση ἀλλὰ καὶ μὲ τὴν ἀκρόαση τοῦ λόγου τοῦ Θεοῦ. Γι’ αὐτὸ καὶ ὁ Κύριος εἶπε στοὺς Ἑβραίους: Πῶς ἰσχυρίζεσθε ὅτι γνωρίζετε γιὰ τὴν αἰώνια ζωή, ὅταν «οὔτε φωνὴν Αὐτοῦ ἀκηκόατε πώποτε οὔτε εἶδος Αὐτοῦ ἑωράκατε;» (Ἰωάν. 5,37). Ἔτσι μὲ τὴν ὅραση «τοῦ εἴδους» (τῆς μορφῆς) καὶ τὴν ἀκοὴ τῆς φωνῆς μεταδίδεται στὸν ἄνθρωπο ἡ γνώση τῆς αἰώνιας ζωῆς.
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					31	Δαν. 9,7.
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					33	Βλ. Ὁ ἅγιος Σιλουανὸς ὁ Ἀθωνίτης, σ. 394. «Δὲν ζητοῦσα

					ἀπὸ τὸν Κύριο Πνεῦμα Ἅγιο. Δὲν γνώριζα ὅτι ὑπάρχει Ἅγιο Πνεῦμα, πῶς ἔρχεται στὴν ψυχὴ καὶ πῶς ἐνεργεῖ σὲ αὐτήν».

				

				
					34	Βλ. ὅ.π., σσ. 360, 362, 376.

				

				
					35	Βλ. ὅ.π., σσ. 358-359.

				

				
					36	Βλ. ὅ.π., σσ. 107, 147, 293.

				

				
					37	Ἀποκ.14,4.

				

				
					38	Ὁ ἅγιος Σιλουανὸς διέκρινε δύο εἴδη ταπεινώσεως: τὴν ἀσκητικὴ ταπείνωση –ἡ ἀνώτερη βαθμίδα τῆς ὁποίας ἐνεργεῖται ὅταν ὁ πιστὸς θεωρεῖ τὸν ἑαυτό του «χειρότερο ἀπὸ ὅλους τοὺς ἀνθρώπους» (πρβλ. Ὁ ἅγιος Σιλουανὸς ὁ Ἀθωνίτης, σσ. 212, 268-270), καὶ τὴ θεία ταπείνωση –τὴν ταπείνωση τοῦ Χριστοῦ– τὴν ὁποία γνώρισε κατὰ τὴ στιγμὴ τῆς ὁράσεως τοῦ Χριστοῦ (βλ. ὅ.π., σσ. 51, 344, κ.ἄ.). Ἡ τελευταία εἶναι χαρισματικὴ ταπείνωση.

				

				
					39	Ὁ ἅγιος Σιλουανὸς ὁ Ἀθωνίτης, σσ. 68-69.

				

				
					40	Βλ. Ἀπολυτίκιο τοῦ Ἁγίου.

				

				
					41	Ὁ γέροντας Σωφρόνιος ἔζησε περίπου πέντε χρόνια στὴ Μονὴ τοῦ ἁγίου Παντελεήμονος, πρὶν ἀκόμη γνωρίσει προσωπικὰ τὸν ἅγιο Σιλουανό. Χειροτονήθηκε διάκονος τὸ 1930 ἀπὸ τὸν ἐπίσκοπο Νικόλαο Βελιμίροβιτς, ὁ ὁποῖος ἦταν πολὺ καλὸς φίλος μὲ τὸν ἅγιο Σιλουανὸ καὶ τὸν ἐπισκεπτόταν συχνά. Ὁ γέροντας Σωφρόνιος μοῦ εἶχε πεῖ ὅτι ὁ ἅγιος Σιλουανὸς διαχειριζόταν τὸ μικρὸ βιβλιοπωλεῖο τῆς Μονῆς. Μιὰ φορὰ ὁ ἐπίσκοπος Νικόλαος ἀγόρασε πολλὰ βιβλία καὶ παρακάλεσε τὸν ἅγιο Σιλουανὸ νὰ τὸν βοηθήσει νὰ τὰ βάλει στὴν τσάντα του. Μὲ αὐτὸ τὸν τρόπο ἔκανε τὸν ἅγιο Σιλουανὸ νὰ κρατήσει στὰ χέρια του τὸ κάθε ἕνα ἀπὸ τὰ βιβλία. Ὁ ἅγιος Σιλουανὸς συνειδητοποίησε τί εἶχε κάνει ὁ ἐπίσκοπος καὶ αἰσθάνθηκε ἄβολα. Καθὼς λοιπὸν ἔβαζε τὰ βιβλία στὴν τσάντα τοῦ ἐπισκόπου, τοῦ ἔδειξε τὶς Ὁμιλίες τοῦ ἁγίου Μακαρίου λέγοντας: «Αὐτὸς εἶναι ἕνας μεγάλος Πατέρας, οἱ ὁμιλίες εἶναι γεμάτες χάρη». Καὶ σὲ αὐτὸ ἀποκρίθηκε ὁ ἐπίσκοπος Νικόλαος: «Καὶ στὶς ἡμέρες μας, ὑπάρχουν πατέρες ἴσοι μὲ τὸν ἅγιο Μακάριο». Ἀργότερα ὁ ἅγιος Σιλουανὸς ὁμολόγησε: «Μὲ ἔφερε σὲ πολλὴ δύσκολη θέση μὲ αὐτὸ τὸν λόγο», γιατὶ εἶχε καταλάβει ὅτι ὁ ἐπίσκοπος ἀναφερόταν σὲ αὐτόν.

					Ἀργότερα, ὅταν ὁ Νικόλαος Βελιμίροβιτς ἦταν ἄρρωστος στὸ Λονδίνο, ὁ γέροντας Σωφρόνιος τὸν ἐπισκέφθηκε καὶ τὸν ρώτησε: «Τί γνώμη ἔχετε γιὰ τὸ βιβλίο ποὺ ἔγραψα γιὰ τὸν Σιλουανό»; Ὁ γέροντας Σωφρόνιος ζήτησε τὴ γνώμη του, γιατὶ ὁ π. Ἰουστῖνος Πόποβιτς τοῦ εἶχε γράψει ἕνα γράμμα, στὸ ὁποῖο ἀνέφερε ὅτι παρέβαλε τὰ κείμενα τοῦ ἁγίου Σιλουανοῦ μὲ αὐτὰ τοῦ ἁγίου Συμεὼν τοῦ Νέου Θεολόγου. Ὁ γέροντας Σωφρόνιος ἐπανέλαβε τὰ λόγια τοῦ πατρὸς Ἰουστίνου Πόποβιτς στὸν ἐπίσκοπο Νικόλαο Βελιμίροβιτς, ὁ ὁποῖος παρέμεινε σκεπτικὸς γιὰ ἕνα λεπτὸ καὶ μετὰ σήκωσε τὸ κεφάλι του καὶ εἶπε: «Νιέτ, Νιέτ. Ὄχι. Ὄχι. Εἶναι ἀνώτερος! Ὁ λόγος του θεραπεύει». Ναί, αὐτὴ ἦταν ἡ μαρτυρία αὐτοῦ τοῦ ἁγίου ἐπισκόπου, τοῦ Νικολάου Βελιμίροβιτς.

					Ἡ χειροτονία τοῦ γέροντος Σωφρονίου ἔγινε στὸ Παλαιὸ Ρωσικό. Ὁ ἅγιος Σιλουανὸς περπατοῦσε μαζὶ μὲ τὸν ἐπίσκοπο Νικόλαο Βελιμίροβιτς, ἐνῶ ὁ γέροντας Σωφρόνιος ἀκολουθοῦσε ἀπὸ πίσω. Ἀλλὰ πέρασε ἀρκετὸς καιρὸς μετὰ τὴ χειροτονία του, ὅταν γιὰ πρώτη φορὰ μίλησε μὲ τὸν ἅγιο Σιλουανό.
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			Ἐρωτήσεις καὶ Ἀπαντήσεις

			Ἐρώτηση 1: Τί σᾶς ἐντυπωσίαζε περισσότερο στὸν Γέροντα κατὰ τὴ συναναστροφή σας μαζί του;

			Ἀπάντηση 1:Ἐκεῖνο ποὺ μᾶς ἐντυπωσίαζε περισσότερο ἀπὸ καθετί, ὅταν ζούσαμε κοντὰ στὸν γέροντα Σωφρόνιο, ἦταν ὁ λόγος τοῦ Θεοῦ ποὺ ἔβγαινε ἀπὸ τὸ στόμα του, καὶ ἡ ἐνέργεια τῆς χάριτος μὲ τὴν ὁποία ἦταν πεπληρωμένος. Εἴχαμε δεῖ τόσα θαύματα, ὅταν προσευχόταν γιὰ τοὺς ἀνθρώπους, ἀλλὰ κανείς μας δὲν ἐνδιαφερόταν γι’αὐτά, διότι καὶ ὁ ἴδιος δὲν τὰ ἔδινε σημασία. Ὅλοι μας ὅμως μέναμε κατάπληκτοι μπροστὰ στὸν λόγο ποὺ ἔβγαινε ἀπὸ τὸ στόμα του.

			Μιὰ φορὰ προσευχήθηκε γιὰ ἕναν ἄρρωστο ποὺ τελικὰ δὲν θεραπεύθηκε. Εἶχε ὅμως βαθειὰ χαρά, γιατὶ καθὼς διάβαζε τὶς εὐχὲς γιὰ δεύτερη φορά, σήκωσε τὸ πετραχήλι του ἀπὸ τὸν ἄρρωστο καὶ τοῦ εἶπε: «Νὰ ξέρετε πὼς δὲν εἴμαστε θαυματουργοί, εἴμαστε ἱερεῖς καὶ προσευχόμαστε γιὰ τὴ συμφιλίωση τῶν ἀνθρώπων μὲ τὸν Θεό». Ὁ ἄνθρωπος τὸν κοίταξε χαμογελώντας: «Ναί, δὲν θεραπεύθηκα σωματικά, ἀλλὰ θεραπεύθηκε ἡ ψυχή μου». Αὐτὸς ὁ ἄνθρωπος δὲν εἶχε πίστη, ἀμφισβητοῦσε τὸν Θεό, καὶ ἡ γυναίκα του μὲ τὴν πεθερά του τὸν εἶχαν φέρει σχεδὸν διὰ τῆς βίας στὸ μοναστήρι, γιὰ νὰ τοῦ διαβάσει εὐχὲς ὁ πατὴρ Σωφρόνιος. Σᾶς βεβαιώνω ὅτι ἡ χαρὰ τοῦ γέροντος Σωφρονίου γι’ αὐτὸ τὸ γεγονὸς ἦταν πολὺ μεγαλύτερη ἀπὸ ἐκείνη ποὺ δοκίμαζε ὅταν διάβαζε εὐχὲς καὶ γίνονταν θαύματα καὶ μάλιστα μὲ τρόπο ἐκπληκτικό.

			Κάποτε, ἕνας ἄνθρωπος, τοῦ ὁποίου τὸ πρόσωπο εἶχε παραμορφωθεῖ ἀπὸ ἐγκεφαλικὸ ἐπεισόδιο, ἦταν κατάκοιτος, σχεδὸν ἑτοιμοθάνατος. Ὁ γέροντας Σωφρόνιος πῆγε μαζὶ μὲ τὸν Ἡγούμενό μας, τὸν πατέρα Κύριλλο, νὰ τοῦ διαβάσουν εὐχές. Ὅταν γύρισαν, ὁ Ἡγούμενος γεμάτος δέος μοῦ εἶπε: «Ξέρεις, τὴν ὥρα ποὺ ὁ Γέροντας διάβαζε τὶς εὐχές, τὸ πρόσωπο τοῦ ἀσθενοῦς ἔπαιρνε τὴ φυσιολογικὴ μορφή του καὶ τελικὰ ἀποκαταστάθηκε πλήρως». Τότε μοῦ ἦρθε στὸν νοῦ ἡ προφητεία τοῦ Ἰεζεκιὴλ γιὰ τὰ ξηρὰ ὀστὰ ποὺ ἔλαβαν σάρκα καὶ νεῦρα καὶ πνεῦμα ζωῆς.1 Ἀκόμα καὶ γι’αὐτὲς τὶς θεραπεῖες δὲν χαιρόταν τόσο, ὅσο χάρηκε ἐκείνη τὴ φορά, ὅταν ὁ ἄνθρωπος αὐτὸς τοῦ εἶπε: «Ἡ ψυχή μου θεραπεύθηκε».

			Ἐρώτηση 2: Ποιό εἶναι τὸ κριτήριο γνησιότητας τῆς ὁράσεως τοῦ ἁγίου Σιλουανοῦ;

			Ἀπάντηση 2: Ὁ γέροντας Σωφρόνιος μᾶς ἔλεγε ὅτι ἡ ἀπόδειξη τῆς αὐθεντικότητας τοῦ ὁράματος τοῦ ἁγίου Σιλουανοῦ ἦταν ὅτι ἀμέσως μετὰ τὸ ὅραμα αὐτὸς ὁ ἀγράμματος χωρικός, ποὺ μπορεῖ ποτὲ νὰ μὴν εἶχε δεῖ ἕναν παγκόσμιο χάρτη, ἄρχισε νὰ προσεύχεται γιὰ ὅλο τὸν κόσμο· καὶ ὄχι περιστασιακά, ὅπως συνηθίζουν νὰ κάνουν οἱ χωρικοὶ στὶς χῶρες τῆς Ἀνατολῆς, π.χ. ὅταν κάθονται νὰ φᾶνε εὐχαριστοῦν τὸν Θεὸ γιὰ ὅ,τι τοὺς προσέφερε καὶ τὸν παρακαλοῦν νὰ μὴ στερήσει κανέναν στὸν κόσμο ἀπὸ τὰ ἀγαθά Του. Αὐτὸ εἶναι πολὺ συνηθισμένο στὴν Ἀνατολή, ὅπου ἀκοῦς τοὺς ἡλικιωμένους νὰ λένε: «Κύριε, σῶσε τὰ παιδιά μου καὶ τὰ παιδιὰ ὅλου τοῦ κόσμου». Ἡ προσευχή τους ἀγκαλιάζει ὁλόκληρο τὸν κόσμο. Ὅταν ἤμουν μικρός, ἄκουγα συνεχῶς αὐτὴ τὴν προσευχή. Ἀλλὰ ὁ γέροντας Σωφρόνιος λέει ὅτι ἡ προσευχή τοῦ ἁγίου Σιλουανοῦ, ἀφότου εἶδε τὸν Χριστό, ἔγινε πιὸ συστηματικὴ καὶ θερμή, ἐπιτακτικὴ γιὰ τὸ πνεῦμα του. Αὐτὴ ἦταν ἡ ἀπόδειξη τῆς αὐθεντικότητας τῆς ὁράσεως, γιατὶ κατὰ τὴ στιγμὴ τῆς Θείας ὁράσεως ὑπάρχει κοινωνία καταστάσεων· ἡ κατάσταση τοῦ Χριστοῦ μεταδόθηκε στὸν ἅγιο Σιλουανὸ ἐκείνη τὴ στιγμή. Ὅπως ὁ Κύριος στὸν Μυστικὸ Δεῖπνο, ἦταν καὶ αὐτὸς γεμάτος λύπη γιὰ τὸν κόσμο. Στὸ δέκατο ἕβδομο κεφάλαιο τοῦ κατὰ Ἰωάννην Εὐαγγελίου ὑπάρχει μία φράση ποὺ μαρτυρεῖ, φανερώνει τὸ Πνεῦμα Του: «Πάτερ δίκαιε, καὶ ὁ κόσμος σε οὐκ ἔγνω»,2 δείχνοντας ἔτσι ποῦ βρισκόταν ὁ νοῦς τοῦ Κυρίου συνεχῶς. Ὅποιος λοιπὸν (κατὰ τὴ στιγμὴ τῆς ὁράσεως) γίνεται κοινωνὸς τῆς καταστάσεως τοῦ Χριστοῦ, ποὺ εἶναι ὁ Νέος Ἀδὰμ καὶ φέρει μέσα Του ὅλο τὸν Ἀδὰμ καὶ μεσιτεύει στὸν Πατέρα γιὰ ὁλόκληρο τὸν Ἀδάμ, δὲν μπορεῖ παρὰ νὰ ἔχει τὸ ἴδιο πνεῦμα καὶ τὴν ἴδια προσευχή.

			Ἐπίλογος Ἐπισκόπου Βασιλείου: Ὅπως γνωρίζετε, εἴμαστε ὅλοι υἱοὶ τοῦ εἰκοστοῦ αἰώνα, ὅλοι ἔχουμε γεννηθεῖ στὸν εἰκοστὸ αἰώνα. Ἂν προσέξατε, ἔγινε ἀναφορὰ σὲ τέσσερις ἁγίους ἀνθρώπους: τὸν γέροντα Σωφρόνιο, ποὺ ρωτοῦσε ἕναν ἄλλο ἅγιο, τὸν ἅγιο Νικόλαο Βελιμίροβιτς, τί πίστευε γιὰ τὸ βιβλίο του περὶ τοῦ ἁγίου Σιλουανοῦ. Καὶ ἐδῶ γίνεται ἀναφορὰ σὲ ἕναν τέταρτο ἅγιο, τὸν πατέρα Ἰουστῖνο Πόποβιτς. Ὅλοι υἱοὶ τοῦ εἰκοστοῦ αἰώνα ποὺ μιλοῦν γιὰ τὸν ἅγιο Σιλουανό. Στὰ ἑλληνικὰ ἡ λέξη «παράδοση» προέρχεται ἀπὸ τὸ ρῆμα «παραδίδω»: ὁ ἕνας ἄνθρωπος παραδίδει στὸν ἄλλον κάτι ἀναλλοίωτο, κάτι ἐξαιρετικὰ πολύτιμο καὶ σημαντικό, ἀπὸ τὴ μία γενιὰ στὴν ἄλλη. Καὶ ἐμεῖς μόλις παραλάβαμε κάτι πολὺ σημαντικό. Συμμετέχουμε στὴν παράδοση μὲ ἕναν «ὑπαρξιακό» τρόπο.

			

			
				
					1	Ἰεζ. 37,1-14

				

				
					2	Ἰωάν. 17,25.
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