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Αρχιμανδρίτης Ελισσαίος, 
Ηγούμενος της Ιεράς Μονής Σίμωνος Πέτρας 

Η συμβολή των Παλαμιστών Αγιορειτών  
στην προσπάθεια για την αποτροπή του Εμφυλίου Πολέμου το 1342 

 
Κατά το κρίσιμο έτος 1342, η Βυζαντινή Αυτοκρατορία δοκιμαζόταν από βαθιές πολιτικές και 
κοινωνικές αναταραχές, οι οποίες οδήγησαν στον Εμφύλιο Πόλεμο μεταξύ των υποστηρικτών του 
Ιωάννη Καντακουζηνού και της αντιβασιλείας του Ιωάννη Ε΄ Παλαιολόγου. Μέσα σε αυτήν τη 
δραματική συγκυρία, οι Παλαμισταί Αγιορείτες, δηλαδή οι μοναχοί που ακολουθούσαν τη 
θεολογική διδασκαλία του αγίου Γρηγορίου Παλαμά, διαδραμάτισαν σημαντικό ρόλο υπέρ της 
ειρήνης και της ενότητος.  

Αν και ο άγιος Σάββας ο Βατοπεδινός είχε προβλέψει την αποτυχία της αποστολής, ο Πρώτος του 
Αγίου Όρους Ισαάκ, μία από τις σπουδαιότερες πνευματικές φυσιογνωμίες του Αγίου Όρους στην 
υστεροβυζαντινή περίοδο, όπως και άλλοι Αγιορείτες, επέμειναν και προσπάθησαν να 
μεσολαβήσουν ώστε να αποφευχθεί η αιματοχυσία και η διάσπαση του κράτους. 

Πρόκειται για μία σημαντική στιγμή στην ιστορία του Αγίου Όρους, καθώς εμφανίζεται να 
αναλαμβάνει έναν καίριο ρόλο και να προσπαθεί να παρέμβει ειρηνευτικά για την αυτοκρατορία 
στην ταραγμένη αυτήν περίοδο. Έτσι, οι Παλαμιστές Αγιορείτες ανέδειξαν τον ρόλο του 
μοναχισμού ως πνευματικής συνείδησης του Γένους, προσπαθώντας να συμβάλουν 
αποφασιστικά στην αποκλιμάκωση των παθών και στη διατήρηση της πνευματικής συνοχής του 
Βυζαντίου, σε μία εποχή έντονου διχασμού. 

Πηγές για την αποστολή αυτήν, που αποτελεί έναν σημαντικό σταθμό στην ιστορία της Αθωνικής 
Πολιτείας, είναι ο βίος του αγίου Σάββα του Βατοπεδινού, του διά Χριστόν Σαλού, έργο του μαθητή 
του αγίου Γρηγορίου του Παλαμά, μετέπειτα Πατριάρχου Κωνσταντινουπόλεως, αγίου Φιλοθέου 
Κοκκίνου και η ιστορία του Ιωάννη Καντακουζηνού.  
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Archimandrite Elissaios, 
Hegumen of the Holy Monastery of Simonos Petra 

The role played by the Athonite Palamites  
in the attempts to avert civil war in 1342 

 

In the critical year 1342 the Byzantine Empire was wracked by deep political and social unrest, which 
led to the civil war between the supporters of John Kantakouzenos and the regency of John V 
Palaiologos. At this dramatic juncture, the Athonite Palamites, i.e. the Athonite monks who 
followed the theological teachings of St. Gregory Palamas, played an important role in the attempts 
to preserve peace and unity.  

Although St. Sabbas of Vatopedi had foreseen the failure of their mission, the Protos of Mount 
Athos, Isaac – one of the greatest spiritual figures of Mount Athos in the Late Byzantine period –, 
together with a number of other Athonites, persisted in their attempts to intervene so that 
bloodshed and the break-up of the state could be averted.  

This was an important moment in the history of Mount Athos as evidence shows it assumed a key 
role and attempted to intervene peacefully at this troubled time for the Empire. Thus, the Athonite 
Palamites highlighted the role of monasticism as the spiritual conscience of the nation as the 
Athonites strove to play a decisive role in defusing tensions and preserving the spiritual cohesion 
of the Byzantine Empire during a period of deep divisions.  

The sources of information on this mission, which represents an important landmark in the history 
of the Athonite state, consist of the vita of St. Sabbas of Vatopedi, the ‘Fool for Christ’, written by 
the pupil of St. Gregory Palamas and later Patriarch of Constantinople St. Philotheos Kokkinos, and 
the history of John Kantakouzenos. 
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Ἀρχιμανδρίτης Τύχων, 
Ἡγούμενος τῆς Ἱερᾶς Μονῆς Σταυρονικήτα 

Ἐπίκαιρος καὶ διαχρονικὸς ὁ ἐμπειρικὸς Θεολογικὸς λόγος τοῦ Ἁγίου Γρηγορίου τοῦ Παλαμᾶ 

 

Ὁ ἐμπειρικὸς καὶ βιωματικὸς θεολογικὸς λόγος τῶν Ἁγίων Πατέρων, καὶ ἰδιαιτέρως τοῦ Ἁγίου 
Γρηγορίου τοῦ Παλαμᾶ, ἀναδεικνύεται πάντοτε ἐπίκαιρος, καθὼς ἐκπορεύεται ὄχι ἀπὸ 
θεωρητικοὺς στοχασμοὺς, ἀλλὰ ἀπὸ τὸν ἔμπρακτο βίο καὶ τὸν φωτισμὸ τοῦ Παναγίου Πνεύματος. 
Οἱ Πατέρες, θεωροῦντες αἰσχύνην τὸν «ἄπρακτον λόγον», μετέδιδαν ὅσα ἔζησαν καὶ ἐβίωσαν, 
προφυλάσσοντας τὸ ποίμνιο ἀπὸ τὶς αἱρέσεις καὶ ἀναδεικνύοντας τὴν ἑνότητα δόγματος καὶ βίου. 
Μέσα σὲ αὐτὴ τὴν παράδοση ἀναφαίνεται ὁ Ἅγιος Γρηγόριος ὁ Παλαμᾶς, ὁ ὁποῖος, ἀναθρεμμένος 
μὲ θεῖο ζῆλο, ἔγινε μοναχὸς στὸν ἱερὸ Ἄθωνα, ὅπου μυήθηκε στὴν ἡσυχία, στὴν εὐχὴ τοῦ Ἰησοῦ 
καὶ στὴν ἐμπειρία τοῦ ἀκτίστου φωτός διὰ τῶν ὁσίων διδασκάλων του. Ἀργότερα, ὅταν ὁ Θεὸς τὸν 
κάλεσε νὰ ποιμάνει τὴν Ἐκκλησία τῆς Θεσσαλονίκης, συνέχισε νὰ ζεῖ καὶ νὰ ἐμπνέει τὴν ἀσκητικὴ 
ζωή. 

Ὥς ἐκ τούτου, ἡ θεολογία του ἀναδείχθηκε μέγα φῶς, ὅταν ἀντεμετώπισε τὴν δυτικίζουσαν 
ὀρθολογιστικὴν νοοτροπίαν τοῦ Βαρλαάμ, ὁ ὁποῖος ἐμεγάλυνε τὴν ἔξω σοφία, ἀγνοῶντας τὴν θεία 
ἐμπειρία. Ὁ Ἅγιος, μὲ τὴν τριλογία «Ὑπὲρ τῶν ἱερῶς ἡσυχαζόντων», ἐθεμελίωσε τὴν διάκριση 
οὐσίας καὶ ἐνεργειῶν τοῦ Θεοῦ, ἀνέδειξε τὴν ἀλήθεια τῆς ἐμπειρικῆς θεογνωσίας καὶ προστάτεψε 
τὴν ὀρθόδοξη παράδοση ἀπὸ τοὺς δυτικοὺς ρητορισμοὺς τοῦ ὀρθολογισμοῦ. Δίδαξε ὅτι ἡ 
φιλοσοφία, ἂν καὶ δῶρο Θεοῦ, καθίσταται ἀνωφελής, ὅταν ἀποκοπεῖ ἀπὸ τὸν θεῖο φωτισμό, ἐνῷ 
ἡ ἐν Χριστῷ ζωὴ καὶ ἡ ἀδιάλειπτος ἐπίκληση τοῦ θείου ὀνόματος καθιστοῦν τὸν ἄνθρωπον ἱκανὸ 
νὰ δεχτεῖ τὴν ἐμπειρία τοῦ ἀκτίστου Φωτός. Ἐπιπλέον, ὁ Ἅγιος ἐπισήμανε τὴν συμμετοχὴ τοῦ 
σώματος, ὁμοῦ μετὰ τῆς ψυχῆς στὴν πνευματικὴ ὁδό, ἀπορρίπτων τὴν δυτικὴ παρερμηνεία τῆς 
ἀπαθείας. Μέσα στὴ σύγχρονη σύγχυση, ὁ λόγος του προβάλλει ὡς σταθερὸς ὁδηγός, δεικνύων 
ὅτι μόνο διὰ τῆς καθάρσεως καὶ τῆς προσευχῆς, συνεργείᾳ τῆς θείας Χάριτος, ὁ ἄνθρωπος 
ὁδηγεῖται στὴν ἀληθινὴ γνώση καὶ σωτηρία. 
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Archimandrite Tychon, 
Hegumen of the Holy Monastery of Stavroniketa 

The empirical theological discourse of St. Gregory Palamas: ever topical and diachronic 

 

The empirical and experiential theological discourse of the Church Fathers, and particularly of St. 
Gregory Palamas, is ever topical as it springs not from theoretical musings but from practical 
experience of the Holy Spirit and the enlightenment it brings. The Church Fathers, in their belief 
that the ‘unlived word’ was shameful, transmitted what they lived and experienced, thereby 
protecting the Christian flock from heresies and stressing the unity of doctrine and life. This was the 
tradition that begat St. Gregory Palamas, who, having been raised with a great zeal for God, became 
a monk on the Holy Mountain of Athos, where he was initiated by his saintly teachers into the art 
of hesychia, the Jesus Prayer and the experience of the Uncreated Light. Later, when God called 
him to take charge of the Church of Thessaloniki, he continued to live, and inspire others to live, 
the ascetic life. 

As a result, his theology proved to be a great beacon of light when it came up against the Western 
rationalistic mentality of Barlaam, who made much of external wisdom, disregarding experience of 
the divine. With his trilogy The Defence of Those who Practise Sacred Quietude, St. Gregory 
established the distinction between the essence and energies of God, highlighted the truth of the 
experiential knowledge of God, and protected the Orthodox tradition from Western rationalistic 
rhetoric. He taught that philosophy, though a gift from God, is useless when cut off from the divine 
light, while life in Christ and the unceasing invocation of the name of God enable man to have the 
experience of the Uncreated Light. The saint also highlighted the role of the body, along with the 
soul, in the pursuit of the spiritual path, rejecting the Western misunderstanding of apatheia. In 
today’s spiritual confusion, St. Gregory’s words stand out as a sure guide, showing that only through 
purification and prayer, with the help of divine grace, can man attain true knowledge and salvation. 
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Ἱερομόναχος Θεοφάνης Σταυρονικητιανός 

Ἡ πρωτοτυπία τῆς παλαμικῆς θεοτοκολογίας 

 
Ὁ Ἅγιος Γρηγόριος ὁ Παλαμᾶς εἶναι ἕνα πρόσωπο ποὺ συνδυάζει στὴ ζωή του, μὲ ἰδιαίτερο τρόπο, 
τὸ Ἅγιον Ὄρος μὲ τὴν πόλη τῆς Θεσσαλονίκης. Παράλληλα, σὲ αὐτὴν τὴν συγκυρία συνδέεται καὶ 
ἡ ἀγάπη ποὺ εἶχε ὁ Ἅγιος πρὸς τὸ πρόσωπο τῆς Θεοτόκου, ὅπως τὴν ἐξέφρασε, προφορικὰ ἢ 
γραπτά, στὶς ὁμιλίες του, ἀποδεικνύοντας τὴν ἰδιαίτερη σχέση ποὺ εἶχε μαζί της. Αὐτὸς ὁ 
πνευματικὸς σύνδεσμος μὲ τὰ ἰδιαίτερα συναισθήματα ποὺ τὸν διέκριναν καὶ ἐν συνδυασμῷ μὲ 
τὴν ἐμπειρικὴ γνώση τοῦ Ἁγίου, προσδίδουν στὴν θεολογία του μία πρωτοτυπία, τόσο σὲ 
ἐννοιολογικὸ ὅσο καὶ σὲ ἐκφραστικὸ ἐπίπεδο. Ἡ σταχυολόγηση καὶ ὁ σχολιασμὸς ἀποσπασμάτων 
ἐκ τῶν ὁμιλιῶν τοῦ Ἁγίου ἀποτελοῦν ἀντικείμενο τῆς εἰσηγήσεως αὐτῆς, στὴν προσπάθεια νὰ 
καταδειχθεῖ, κατὰ τὸ μέτρο τοῦ δυνατοῦ, ἡ ποιότητα τοῦ προσωπικοῦ του βιώματος, ὑπὸ τὸ 
πρίσμα τῆς πρωτοτυπίας. 

 

 

 

Hieromonk Theophanes Stavroniketianos 

The originality of Palamas’ theotokology 
 

St. Gregory Palamas is a figure whose life brought together, in a unique way, the Holy Mountain 
and the city of Thessaloniki. This relationship is also connected with the love the saint bore for the 
Theotokos, as was expressed by him both orally and in writing, in his homilies, which show the 
special relationship he had with her. This spiritual bond with the Theotokos, with the unique 
emotions that characterised it, combined with the saint’s experiential knowledge, lends an 
originality to his theology, both in conceptual and expressive terms.  

This paper presents a variety of excerpts, with commentary, from the saint’s homilies in an attempt 
to show, as far as is possible, the quality of his personal experience through the prism of his 
originality. 
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π. Δημήτριος Κουτσούρης 

Ἀναπληρωτής Καθηγητής, Ἀνώτατη Ἐκκλησιαστικῆ Ἀκαδημία Ἀθήνας 

Ἅγιος Γρηγόριος Παλαμᾶς. «Ἡσυχάζων καί ὂχι ἐφησυχάζων». 
Χαρακτηριστικά τοῦ Ἡσυχασμοῦ 

 
Ὁ Χριστιανικός ἀσκητισμός πρέπει νά ὁρισθεῖ ὡς προϊόν ἀμφοτέρων τῶν παραγόντων, καί τῆς 
ἀγάπης πρός τόν πλησίον (κοινωνική ἄσκηση) καί τῆς ἀγάπης πρός τον Θεό (ἀναχωρητική 
ἀσκητική). Δύο πολύτιμα ἰδεώδη στήν πράξη καί τήν θεωρία. Ἡ πρώτη κατάσταση καθάρσεως καί 
ἐνάρετης διαβιώσεως καί ἡ δεύτερη κατάσταση θεάσεως τῶν μυστηρίων τοῦ Θεοῦ μέ 
πνευματικούς ὀφθαλμούς. 

Ἡ Ἐκκλησία περίμενε τήν ἐποχή τῆς σχετικῆς ἐλευθερίας γιά νά πραγματώσει τήν ἀναχωρητική καί 
κοινοβιακή βιοτή μελῶν της πού ἤθελαν νά μιμηθοῦν τούς ἀγγέλους ὡς δοξολόγοι τοῦ Θεοῦ. 

Τονίζοντας ὁ ἡσυχαστής τήν πρός τόν Θεό ἀγάπη, δέν παραγκώνιζε τήν ἀγάπη πρός τόν πλησίον, 
οὕτως ὥστε ἡ πράξη νά γίνει ἡσύχιος, ἡ ἡσυχία ἔμπρακτη καί ἡ ἄσκηση νά χαρακτηρίζεται ἀπό 
εὐστάθεια παρά τήν ἀναχώρηση τοῦ σώματος. Γι᾽ αὐτό δέν πρέπει νά λησμονεῖται ὅτι ἀπό τά 
αἰσθητά ἀνέρχεται κάποιος πρός τήν πνευματική θεωρία καί προχωρεῖ πρός τήν τελείωση.  

Ἡ ἡσυχαστική ζωή ἀξιολογεῖται ἀπό τόν θεολόγο τῆς ἡσυχίας καί τοῦ φωτός τῆς χάριτος, ἃγιο 
Γρηγόριο Παλαμᾶ ὡς ἡ ὑψηλότερη μορφή τοῦ ἀσκητικοῦ βίου, ἐνῶ ὁ ἡσυχασμός ὡς τό 
ἀκριβέστερο τμῆμα τῆς Ἐκκλησίας, ἀφοῦ στό πλαίσιό του βιώνεται κατ’ ἐξοχήν ἡ κορυφαία 
πνευματική ἐμπειρία τοῦ ἀκτίστου φωτός ὡς θεοπτία. Ἡ πορεία τῆς ἡσυχαστικῆς ἐμπειρίας ξεκινᾶ 
ἀπό τήν ἡσυχία, διέρχεται τή νοερά προσευχή, τή νήψη καί προσοχή, τήν κάθαρση καί ἀπάθεια, 
κορυφώνεται στή θέα τοῦ Ἀκτίστου Φωτός, καί ὁλοκληρώνεται με τήν θέωση. 

Θά πρέπει, φυσικά, νά ἐπισημάνουμε καί τίς ποικίλες ἐκτροπές τῆς ἡσυχαστικῆς παραδόσεως. 
Αὐτές συνέβαιναν ὅταν τό μοναστῆρι ἀποχωριζόταν ἀπό τό ἐκκλησιαστικό σῶμα. Ὅταν ἡ κοινοτική 
πνευματική ζωή ὑποκαθίστατο ἀπό μιά ἀτομιστική εὐσέβεια. Ὅταν οἱ ἀσκητικοί ἄθλοι 
καταντοῦσαν ἀνθρώπινα μέσα γιά τήν κατάκτηση τῆς θείας χάριτος καί δέν θεωροῦνταν δῶρα 
χαριζόμενα ἀπό τόν Θεό. Ὅταν ἡ μοναχική ἄσκηση δέν προσφερόταν ὡς μια μαρτυρία ἀπό τήν 
ὕλη γιά νά παρουσιάσει σέ μᾶς τήν βασιλεία τοῦ Θεοῦ, ἀλλά ὡς μιά ἀποσάρκωση τοῦ νοῦ χωρίς 
τό πρόσωπο τοῦ Χριστοῦ νά ἀποτελεῖ τό μόνο κριτήριο καί τόν μοναδικό κανόνα τῆς πνευματικῆς 
ζωῆς.  
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Fr. Dimitrios Koutsouris 

Associate Professor, Higher Ecclesiastical Academy of Athens 

St. Gregory Palamas: practising Hesychasm and not complacency. 
Characteristics of Hesychasm 

 

Christian asceticism should be defined as a product of both love for one’s neighbour (social ascesis) 
and love for God (eremitic asceticism), which constitute two precious ideals in both theory and 
practice. The former is a state of purification and virtuous living, while the latter is a state of 
beholding the mysteries of God through spiritual eyes.  

The Church waited for a period of relative freedom in order to enable those of its members who 
wished to imitate the angels as glorifiers of God to lead the eremitic and communal life.  

When a hesychast emphasised love for God, he did not set aside love for one’s neighbour; in this 
way his actions could be performed quietly, hesychia could have a practical character, and his 
ascesis could attain a stable quality, despite the seclusion of the body. This is why it should not be 
forgotten that through the sensible phenomena one can rise to a level of spiritual contemplation 
and from there advance to perfection.  

The hesychastic life is esteemed by St. Gregory Palamas, the theologian of hesychia and the light of 
divine Grace, as the highest form of ascetic life, and hesychasm as the most precious part of the 
Church, as it is the most perfect means of living the supreme spiritual experience of the Uncreated 
Light as a vision of God. The hesychastic experience begins with quietude, then moves through 
noetic prayer, nepsis and vigilance, purification and apatheia, to culminate in a vision of the 
Uncreated Light and ultimately in deification. 

Of course, the various deviations from the hesychastic tradition should also be noted. These 
occurred when a monastery became separated from the body of the Church, when communal 
spiritual life was supplanted by a self-centred piety, when ascetic feats were reduced to becoming 
human means for attaining Divine Grace and were not regarded as gifts from God, when monastic 
ascesis was not offered as a witness through material deprivations to the kingdom of God, but as a 
disembodiment of the mind in which the person of Christ was no longer the sole criterion and only 
rule of the spiritual life. 
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Γιώργος Φουστέρης 

Δρ Βυζαντινής Αρχαιολογίας και Τέχνης 

Η γένεση της εικονογραφίας του Αγίου Γρηγορίου του Παλαμά. Νέα στοιχεία 

 
Οι πρώιμες απεικονίσεις του Αγίου Γρηγορίου του Παλαμά που διασώθηκαν στη Θεσσαλονίκη και 
το Άγιον Όρος αποδίδουν χωρίς αμφιβολία τη μορφή του με ακρίβεια, με δεδομένο ότι 
πραγματοποιήθηκαν με τη φροντίδα του στενού του κύκλου λίγο μετά τον θάνατό του. Επίσης, 
δύο ανάλογες απεικονίσεις του που σώθηκαν στην Καστοριά, συνηγορούν με την πληροφορία των 
πηγών ότι στην πόλη αυτή ιδρύθηκε ναός επ’ ονόματί του, αμέσως μετά την εκδημία του. Με βάση 
εικονογραφικές ιδιαιτερότητες, στον κύκλο των καστοριανών παραδειγμάτων εντάσσεται και η 
μοναδική πρώιμη φορητή εικόνα του αγίου που σήμερα βρίσκεται στη Μόσχα. 

Στο Άγιον Όρος, κατά τη μεταβυζαντινή περίοδο ο Άγιος Γρηγόριος ο Παλαμάς κατέλαβε εξέχουσα 
θέση στα εικονογραφικά προγράμματα των ναών, εικονιζόμενος κατά κανόνα μεταξύ των 
συλλειτουργούντων ιεραρχών του ιερού Βήματος. Είναι χαρακτηριστικό ότι στο Άγιον Όρος οι 
ζωγράφοι έμειναν πιστοί στον εικονογραφικό τύπο των πρώιμων απεικονίσεων της Θεσσαλονίκης, 
παραβλέποντας ιδιαιτερότητες που εμφανίζουν οι καστοριανές του απεικονίσεις.  

Επιπλέον, παντού στον Άθωνα εντοπίζονται φορητές εικόνες που τίθενται σε προσκύνηση κατά 
την περίοδο της Μ. Τεσσαρακοστής. Συχνά συναπεικονίζεται είτε με την Αγία Μαρία την Αιγυπτία 
είτε με τον Άγιο Ιωάννη της Κλίμακος, γεγονός που αντικατοπτρίζει την καθιέρωση της μνήμης του 
την Β΄ Κυριακή των Νηστειών.  

Μετά την καθιέρωση της εορτής των εν Αγιορειτών Πατέρων στα τέλη του 18ου αι. συμπεριελήφθη 
στη σχετική πολυπρόσωπη εικόνα, καταλαμβάνοντας κυρίαρχη θέση ως ένας από τους πλέον 
επιφανείς επώνυμους αγίους του Άθω. 
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Giorgos Fousteris 

Dr. of Byzantine Archaeology and Art 

The origins of the iconography of St. Gregory Palamas: new evidence 

 

The early representations of St. Gregory Palamas that have survived in Thessaloniki and on Mount 
Athos are certainly accurate depictions of him, given that their execution was overseen by the 
saint’s close circle shortly after his death. In addition, two similar representations of him that have 
survived in Kastoria support the information in the sources that a church was founded in his name 
there immediately after his death. On the basis of iconographic peculiarities, the group of examples 
from Kastoria may be extended to include the unique early portable icon of the saint that is now in 
Moscow.  

On Mount Athos, during the post-Byzantine period, St. Gregory Palamas occupied a prominent 
position in the iconographic programmes of churches, and was usually depicted amongst the 
concelebrating hierarchs in the sanctuary. It is characteristic that on Mount Athos painters 
remained faithful to the iconographic type of the early representations in Thessaloniki, disregarding 
the peculiarities of the depictions in Kastoria.  

In addition, all over Mount Athos there are portable icons which are put on display for the faithful 
to venerate during Great Lent. Often St. Gregory is depicted with St. Mary of Egypt or St. John 
Klimax, which shows how the commemoration of his memory has become established on the 
Second Sunday of Great Lent.   

After the establishment of the feast of the Athonite Fathers in the late 18th century, St. Gregory 
came to be included in the multi-figure icon associated with the feast, occupying a prominent 
position as one of the most illustrious known saints of Athos. 
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Κωστής Σμυρλής 

Διευθυντής Ερευνών, Ινστιτούτο Ιστορικών Ερευνών, Εθνικό Ίδρυμα Ερευνών 

Η Θεσσαλονίκη και το Άγιον Όρος: Τα πρώτα 500 χρόνια 

 
Σήμερα, η ύπαρξη του Αγίου Όρους κοντά στη Θεσσαλονίκη θεωρείται δεδομένη, σαν να υπήρχε 
πάντα εκεί. Ωστόσο, η ανάδειξη ενός φημισμένου μοναστικού κέντρου στην Αθωνική Χερσόνησο 
δεν ήταν καθόλου αυτονόητη στα τέλη του 10ου και στις αρχές του 11ου αιώνα. Αν και η ίδρυσή του 
σε αυτή τη συγκεκριμένη γωνιά της αυτοκρατορίας συνδεόταν αναμφίβολα με την επιδίωξη της 
Κωνσταντινούπολης να ενισχύσει τον έλεγχό της στην περιοχή, η μετέπειτα ανάπτυξή του δύσκολα 
θα μπορούσε να έχει προβλεφθεί. Ούτε, φυσικά, και οι συνέπειες που θα είχε για την παλαιά και 
σημαντική πόλη της Θεσσαλονίκης. 

Το Άγιον Όρος εξελίχθηκε σε έναν οικισμό που, σε δημογραφικούς όρους, αντιστοιχούσε σε μια 
μεσαίου μεγέθους βυζαντινή πόλη· ήταν όμως ασύγκριτα ισχυρότερο οικονομικά και 
σημαντικότερο πολιτιστικά. Παρ’ όλα αυτά, έχει δοθεί ελάχιστη προσοχή στην επίδραση που 
άσκησε το Άγιον Όρος στη γειτονική Θεσσαλονίκη, τόσο από οικονομική όσο και από πολιτιστική 
άποψη. Το παρόν άρθρο εξετάζει αυτό το ζήτημα, σε μια προσπάθεια να προσδιορίσει τα 
ερωτήματα που πρέπει να αρχίσουμε να θέτουμε. 

Γιατί οι Αθωνίτες «αποίκισαν» τη δυτική Χαλκιδική και την ίδια τη Θεσσαλονίκη, αποκτώντας 
χωριά, κτήματα και αστικές ιδιοκτησίες; Τι σήμαινε αυτό για τη δημογραφική εξέλιξη και την 
ευημερία της πόλης; Τι σήμαινε για τη Θεσσαλονίκη —τη δεύτερη μεγαλύτερη πόλη της 
αυτοκρατορίας και τόπο πλούσιο σε χριστιανικά μνημεία και ιδρύματα— η δημιουργία ενός 
εξέχοντος, διεθνούς φήμης μοναστικού κέντρου, που έγινε προορισμός προσκυνητών και ηγέτης 
της Ορθόδοξης Εκκλησίας; Και ποια ήταν η επίδραση της γειτνίασης με ένα σημαντικό κέντρο 
παραγωγής βιβλίων και γραμμάτων, με πλούσιες βιβλιοθήκες και εξέχοντες λόγιους, για μια πόλη 
όπως η Θεσσαλονίκη, που ήταν ήδη σπουδαίο πολιτιστικό κέντρο; 
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Kostis Smyrlis 

Research Director, Institute of Historical Research, National Hellenic Research Foundation 

Thessalonike and the Holy Mountain: The first 500 years 

 
Today, the existence of the Holy Mountain near Thessalonike is taken for granted, as if it had always 
been there. However, the emergence of a renowned monastic center on Mt Athos was by no means 
assured in the late 10th to early 11th centuries. While its foundation in that specific corner of the 
empire was certainly connected to Constantinople’s efforts to control the region, its subsequent 
growth could hardly have been foreseen. Nor could anyone have anticipated its implications for the 
old and important city of Thessalonike. 

Mt. Athos developed into what, in demographic terms, resembled a mid-sized Byzantine town, yet 
it was incomparably more powerful financially and more significant culturally. Nevertheless, little 
attention has been paid to the impact Mt. Athos had on neighboring Thessalonike in both economic 
and cultural terms. This paper addresses that issue in an attempt to identify the questions that now 
need to be asked. 

Why did the Athonites ‘colonize’ western Chalkidike and Thessalonike itself, acquiring villages, 
estates and urban properties? What did this mean for the city’s demography and prosperity? What 
did the creation of a prominent, internationally renowned monastic center—one that became a 
destination for pilgrims and a leader of the Orthodox Church—mean for Thessalonike, the empire’s 
second largest city and a place rich in Christian monuments and institutions? And what was the 
effect of having a major Byzantine hub of book production and scholarship, with important libraries 
and leading intellectuals, so close to Thessalonike, a center of culture in its own right? 
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Δημήτρης Κ. Αγορίτσας 

Δρ Βυζαντινής Ιστορίας, Πανεπιστήμιο Ιωαννίνων 

Πρόσωπα, επικοινωνία και δίκτυα μεταξύ Θεσσαλονίκης και Αγίου Όρους 

(τέλος 13ου αι. – α΄ ήμισυ 14ου αι.) 

 

Οι σχέσεις της μοναστικής πολιτείας του Αγιωνύμου Όρους με την πόλη της Θεσσαλονίκης 
υπήρξαν καθ’ όλη την περίοδο των Παλαιολόγων στενές και πολυδιάστατες. Στην παρούσα 
ανακοίνωση θα μας απασχολήσουν οι αμφίδρομες επαφές του Άθω με τη Θεσσαλονίκη κατά την 
πρώτη περίοδο των Παλαιολόγων ως και τα μέσα του 14ου αιώνα. Σχέσεις που αποτυπώνονται 
αφενός στη διαρκή στελέχωση της Μητροπόλεως Θεσσαλονίκης, από το τελευταίο τέταρτο του 
13ου αιώνα και εφεξής, από ιεράρχες, οι οποίοι είχαν προηγουμένως ασκηθεί ως μοναχοί στο Άγιον 
Όρος, και αφετέρου στα κοινωνικά δίκτυα που αναπτύσσονται ανάμεσα στα δύο αυτά κέντρα.  

Στη διαμόρφωση των παραπάνω δικτύων ιδιαίτερος είναι ο ρόλος σημαινόντων μοναχών - 
ασκητών του Άθω που είτε κατάγονται από τη Θεσσαλονίκη είτε σχετίζονται άμεσα με αυτήν και 
διατηρούν έναν ευρύ κύκλο πνευματικών επαφών τόσο στον Άθω όσο και στο 
εκκλησιαστικό/μοναστικό, αλλά και κοσμικό περιβάλλον της Θεσσαλονίκης. Στη συντήρηση των 
δικτύων αυτών συμβάλλουν κατά πολύ τα μετόχια που διατηρούν οι αθωνικές μονές στη 
Θεσσαλονίκη, καθώς και ορισμένες από τις σημαίνουσες μονές της πόλης, όπως αυτές του 
Φιλοκάλλους, της Περιβλέπτου (Κυρ-Ισαάκ), του Παντοκράτορος - Βλατάδων κ.ά., όπου διαμένουν 
ή διέρχονται μοναχοί από και προς το Άγιον Όρος. Οι παραπάνω αναφερόμενες σχέσεις μεταξύ 
Θεσσαλονίκης και Άθω θα ενταθούν κατά την περίοδο του ησυχαστικού κινήματος και της 
παλαμικής διένεξης, ως τα μέσα του 14ου αιώνα.  

Στην ανακοίνωσή μας θα επιχειρήσουμε τη σκιαγράφηση του ανωτέρω ιστορικού πλαισίου και θα 
αναφερθούμε ενδεικτικά στις περιπτώσεις ορισμένων προσώπων, στην πλειονότητά τους 
μοναχών στον Άθω ή και στη Θεσσαλονίκη, όπως ο Γερμανός Μαρούλης και ο Σάβας Τζίσκος, αλλά 
και λιγότερο γνωστών, όπως ο Ιωσήφ Ρακενδύτης, ο Γεώργιος Λαρισσαίος και η μοναχή Ειρήνη 
Πορινή. Η διερεύνηση του κύκλου των επαφών τους θα συμβάλει στην ανάδειξη της έκτασης και 
του πολυδιάστατου των σχέσεων μεταξύ της Αγιώνυμης μοναστικής Πολιτείας και της πόλης του 
Αγίου Δημητρίου, από τα τέλη του 13ου έως και το πρώτο μισό του 14ου αιώνα.  
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Persons, communication and networks between Thessalonike and Mount Athos 

(late 13th – mid-14th century) 

 

During the Palaiologan era, the ties between the monastic centre of Mount Athos and the city of 
Thessalonike were characterised by close and multidimensional relations. The present 
communication will concern itself with the two-way contacts between Athos and Thessalonike 
during the first period of the Palaiologoi up to the middle of the fourteenth century. These relations 
are reflected both in the continuous occupation of the metropolitan throne of Thessalonike, from 
the last quarter of the thirteenth century onwards, by hierarchs who had previously practised as 
monks on Mount Athos, and in the social networks that developed between these two centres. 

In the formation of these networks, the role of significant monks - ascetics of Mount Athos, who 
either originated from Thessalonike or were directly related to it and maintained a wide circle of 
spiritual contacts both on Athos and in the ecclesiastical/monastic and secular environments of 
Thessalonike, is of particular importance. The maintenance of these networks was mainly facilitated 
by the urban dependencies (metochia) possessed by the Athonite monasteries in Thessalonike, as 
well as by some of the city’s prominent monasteries, including those of Philokallous, Peribleptos 
(Kyr-Isaac), and Pantokrator - Blatadon, among others. These monasteries serve as pivotal points 
of residence or transit for monks travelling either to or from Mount Athos. The previously 
referenced relations between Thessalonike and the monastic community of Athos went through an 
intensive phase during the period of the Hesychastic movement and the Palamite controversy, 
persisting until the mid-fourteenth century. 

In this presentation, an attempt will be made to outline the above historical context, with a focus 
on the cases of certain individuals, the majority of whom were monks on Athos or in Thessalonike. 
These include the well-known figures of Germanos Maroules and Savas Tziskos, as well as less well-
known ones, such as Joseph Rakendytes, Georgios of Larissa, and the nun Eirene Porine. The study 
of their network will facilitate the identification of the extent and multidimensionality of the 
relations between the monastic community of Mount Athos and the city of Hagios Demetrios, from 
the late thirteenth to the first half of the fourteenth century. 
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Νίκος Μελβάνι 

Δρ Αρχαιολόγος, Johannes Gutenberg-Universität Mainz 

Οι Παλαιολόγοι της Θεσσαλονίκης και το Άγιον Όρος 

 

Κατά την παλαιολόγεια περίοδο μέλη της αυτοκρατορικής δυναστείας κατέλαβαν σημαντικές 
θέσεις στη διοίκηση της Θεσσαλονίκης, με αποτέλεσμα η πόλη να αποτελέσει τον πυρήνα της 
βυζαντινής παρουσίας στην περιοχή της Μακεδονίας, συμπεριλαμβανομένου και του Αγίου 
Όρους. Προσωπικότητες όπως ο αυτοκράτορας Μανουήλ Β΄ Παλαιολόγος είχαν στενές επαφές με 
την πόλη. Οι σχέσεις των Παλαιολόγων της Θεσσαλονίκης με τις αγιορειτικές μονές έπαιξαν 
σημαντικό ρόλο στις προσπάθειες οργάνωσης της οικονομικής και πνευματικής ζωής της περιοχής, 
ιδιαίτερα μετά το τέλος της πρώτης οθωμανικής περιόδου. Ο Ιωάννης Ζ΄ Παλαιολόγος ενίσχυσε 
έμπρακτα τις μονές, παραχωρώντας γη, έσοδα, φοροαπαλλαγές, προνόμια και πολλές άλλες 
ευνοϊκές ρυθμίσεις για μετόχια και κτήματα στη Χαλκιδική, στην προσπάθειά του να 
αναζωπυρώσει την οικονομία της ενδοχώρας της Θεσσαλονίκης. Παρόμοια πολιτική ακολούθησε 
και ο δεσπότης Ανδρόνικος Παλαιολόγος, ο οποίος έχει αφήσει εμφανή ίχνη των σχέσεών του με 
τα αθωνικά μοναστήρια όσο ήταν δεσπότης: έγγραφα που εξέδωσε σώζονται στα αρχεία 
διαφόρων μονών, ενώ πολλά έργα τέχνης στο σκευοφυλάκιο της Μονής Βατοπεδίου αποτελούν 
επίσης απτές αποδείξεις της εύνοιας που έδειξε στη συγκεκριμένη μονή. Άλλα μέλη της 
οικογένειας παραχώρησαν ακίνητη περιουσία ακόμα και εντός της πόλης της Θεσσαλονίκης, με 
αποτέλεσμα μονές όπως η Ξηροποτάμου και η Αγίου Παύλου να αποκτήσουν σημαντικά 
οικονομικά ερείσματα. 

Στην ανακοίνωση θα παρουσιαστούν πτυχές των σχέσεων των αγιορειτικών μονών με τους 
Παλαιολόγους της Θεσσαλονίκης, όπως παραχωρήσεις ακίνητης περιουσίας, οικοδομική και 
ανακαινιστική δραστηριότητα σε μοναστηριακά κτίσματα και δωρεές έργων τέχνης και 
λειτουργικών σκευών. Στόχος αυτής της προσέγγισης είναι η διερεύνηση του ρόλου του Αγίου 
Όρους στην οικονομία της περιοχής (κυρίως της Χαλκιδικής). Η έμφαση στις τελευταίες δεκαετίες 
του 14ου και στις αρχές του 15ου αι. θα αναδείξει την αποφασιστική σημασία που είχαν αυτές οι 
επαφές των διαφόρων μονών με τις αρχές της πόλης για την επιβίωση ολόκληρης της κοινότητας 
και για τη διατήρηση της βυζαντινής παράδοσης κατά την περίοδο της οθωμανικής κυριαρχίας. 
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The Palaiologoi of Thessaloniki and Mount Athos 

 

During the Palaiologan period members of the imperial dynasty occupied important positions in the 
government of Thessaloniki, making the city a centre of the Byzantine presence in the Macedonian 
region, including Mount Athos. Figures like the emperor Manuel II Palaiologos had close relations 
with the city. The relations between the Palaiologoi of Thessaloniki and the Athonite monasteries 
played an important role in the efforts to organise the economic and spiritual life of the region, 
especially after the end of the first period of Ottoman rule. John VII Palaiologos gave practical 
assistance to the monasteries by granting them land, sources of revenue, tax exemptions, privileges 
and many other favourable arrangements concerning dependencies and estates in Chalkidiki in his 
attempt to revive the economy in Thessaloniki’s hinterland. A similar policy was followed by the 
despot Andronikos Palaiologos, who has left clear evidence of the relations he had with the 
Athonite monasteries during his time as despot: documents issued by him are preserved in the 
archives of various monasteries, while numerous artworks in the treasury of Vatopedi Monastery 
also constitute tangible evidence of the favour he showed that particular monastery. Other 
members of the family made grants of landed property even in the city of Thessaloniki, with the 
result that certain monasteries, like Xeropotamou and St. Paul’s, gained considerable financial 
benefits. 

This paper will present various aspects of the relations between the Athonite monasteries and the 
Palaiologoi of Thessaloniki, such as grants of landed property, construction and renovation work on 
monastery buildings, and donations of artworks and liturgical vessels. The aim of this approach is 
to investigate the role of Mount Athos in the local economy (particularly that of Chalkidiki). The 
emphasis on the last few decades of the 14th and the early 15th century will show the decisive 
importance that these contacts between the monasteries and the city’s authorities had for the 
survival of the whole community and the preservation of the Byzantine tradition during the period 
of Ottoman rule. 
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Ελισάβετ Χατζηαντωνίου 

Επίκουρη καθηγήτρια Βυζαντινής Ιστορίας,  
Τμήμα Ιστορίας και Αρχαιολογίας, Φιλοσοφική Σχολή ΑΠΘ 

Πτυχές των σχέσεων της μητρόπολης Θεσσαλονίκης με τις αθωνικές μονές.  
Περιπτώσεις εκχώρησης μητροπολιτικών θρησκευτικών ιδρυμάτων 

 

Όψεις των σχέσεων της μητρόπολης Θεσσαλονίκης και των προκαθημένων αυτής με αθωνικές 
μονές και σημαίνουσες προσωπικότητες που συνδέονταν με αυτές έχουν θιγεί στο πλαίσιο 
πολλών άρθρων και μελετών έως τώρα. Σκοπός της παρούσας ανακοίνωσης είναι να εστιάσει σε 
μία πτυχή της αμφίδρομης σχέσης τους όπως αυτή αναδεικνύεται μέσα από τη μελέτη 
περιπτώσεων εκχώρησης μητροπολιτικών θρησκευτικών ιδρυμάτων είτε σε μοναστικές 
κοινότητες είτε σε συγκεκριμένους αθωνίτες μοναχούς. Πρόκειται για μονές, μετόχια και κελλία 
που υπάγονται πνευματικά στη μητρόπολη Θεσσαλονίκης και εντοπίζονται εντός και εκτός της 
πόλης. Ενδιαφέρον γι’ αυτά δείχνουν μονές με επιρροή και οικονομική δύναμη (Μεγίστης Λαύρας, 
Ζωγράφου, Ξενοφώντος, Χιλανδαρίου) ή πρόσωπα που χαίρουν εκτίμησης από τις εκκλησιαστικές 
ή και κοσμικές αρχές και τα οποία ουσιαστικά προωθούν τα συμφέροντα της μονής στην οποία 
ανήκουν.  

Το εξεταζόμενο ζήτημα άπτεται, βέβαια, πολλαπλών θεμάτων: της διατήρησης της πνευματικής 
υπαγωγής και επιστασίας (ενίοτε και της δεσποτείας/κυριότητας) της μητρόπολης επί των 
εκχωρηθέντων, της οικονομικής στήριξης και λειτουργικής αναβίωσης παρηκμασμένων ή 
εγκαταλελειμμένων μοναστικών ιδρυμάτων καθώς και της πνευματικής εξακτίνωσης και 
οικονομικής προοπτικής για τις αθωνικές μονές. Ζητήματα προς διερεύνηση συνιστούν και οι όροι 
υπό τους οποίους γίνεται η εκχώρηση των ιδρυμάτων, καθώς δεν είναι πάντοτε σαφής ο θεσμός 
στον οποίο εμπίπτει η σχετική συμφωνία (λ.χ. ἔνωσις, ἐπίδοσις, ἐφορεία, ἐκληπτορικῶς)· οι 
διαπροσωπικές σχέσεις των μητροπολιτών με την αθωνική μοναστική κοινότητα προς την οποία 
γίνεται η παραχώρηση ή ακόμη και οι πιέσεις ή ενέργειες μεσολάβησης που ενίοτε μπορεί να 
ασκούνται για την επίτευξη της συμφωνίας· η διακριτή μεταχείριση των ιδρυμάτων που 
βρίσκονται εντός της πόλης σε σχέση με τα ιδρύματα που εντοπίζονται σε σχετικά απομακρυσμένη 
περιοχή (λ.χ. Ερμήλεια, Λογγός/Σιθωνία)· οι διαφορετικές πολιτικο-οικονομικές συνθήκες που 
επίσης μπορεί να επηρεάσουν τους όρους της εκχώρησης.  

Έτσι, αν και οι μαρτυρίες που έχουμε στη διάθεσή μας είναι λίγες και αποσπασματικές, καθώς το 
σωζόμενο διπλωματικό υλικό είναι οπωσδήποτε περιορισμένο τόσο χρονικά (t.a.q. 1259–1343) 
όσο και ποσοτικά, ωστόσο είμαστε σε θέση να συναγάγουμε ορισμένα ενδιαφέροντα και χρήσιμα 
συμπεράσματα. Αυτά αφορούν την εξέλιξη στο ιδιοκτησιακό καθεστώς των μικρών και 
παρηκμασμένων ή εγκαταλελειμμένων θρησκευτικών ιδρυμάτων, την ειδική νομική μεταχείρισή 
τους και το ενδιαφέρον που εκδηλώνεται γι’ αυτά τόσο από τη μητρόπολη όσο και από τα αθωνικά 
μοναστήρια. Παράλληλα, χάρη σε αυτές τις περιπτώσεις μπορούμε να αναλύσουμε πτυχές της 
σχέσης μεταξύ των δύο σπουδαίων θρησκευτικών θεσμών –της μητρόπολης και του αθωνικού 
μοναχισμού– που λειτουργούν και αλληλοεπιδρούν δυναμικά στην πόλη και στην άμεση 
ενδοχώρα της Θεσσαλονίκης. 
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Elisavet Chatziantoniou 

Assistant Professor of Byzantine History,  
School of History and Archaeology, Faculty of Philosophy, AUTh 

Aspects of the relations between the metropolis of Thessaloniki and the Athonite monasteries. 
The cession of metropolitan religious institutions 

 

The relations of the metropolis of Thessaloniki and its prelates with Athonite monasteries and 
significant figures associated with them have been discussed in the context of many articles and 
studies. This paper focuses on a specific aspect of their reciprocal relationship, particularly through 
the examination of cases in which metropolitan religious institutions were granted or assigned to 
monastic communities or individual Athonite monks. These religious institutions took the form of 
monasteries, metochia, and cells that were spiritually subordinate to the metropolis of 
Thessaloniki, and were located both within and outside the city. These institutions were of interest 
to influential and financially powerful monasteries (Megiste Lavra, Zographou, Xenophontos, 
Chilandar) or to individuals who were highly regarded by both ecclesiastical and secular authorities 
and who played a crucial role in promoting the interests of the monasteries to which they belonged. 

The issue under examination involves several key matters: the need to maintain the spiritual 
jurisdiction and oversight (and, at times, ownership) of the metropolis over the ceded 
establishments; the provision of financial support and means for the functional revival of crumbling 
or abandoned monastic institutions; and the promotion of the influence and economic prospects 
of the Athonite monasteries. Other factors that merit examination are: the terms under which the 
assignment of the establishments took place, as the legal framework within which each agreement 
fell is not always clear (e.g. ἔνωσις, ἐπίδοσις, ἐφορεία, ἐκληπτορικῶς); the personal relationships 
between the metropolitans and the Athonite monastic community receiving the concession, as well 
as any pressures or mediation efforts that may have influenced these agreements; the different 
treatment of institutions located within the urban area and those situated in more remote locations 
(e.g. Hermeleia, Loggos/Sithonia); and lastly, the varying political and economic circumstances that 
could significantly impact the terms of the assignments. 

Thus, although the testimonies available are limited and fragmented, as the surviving diplomatic 
material is restricted in both time (between 1259 and 1343) and quantity, we can still draw some 
interesting and valid conclusions. These pertain to the evolving ownership status of small and 
decaying or abandoned religious institutions, their special legal treatment and the interest they 
attracted from both the metropolis and the Athonite monasteries. Moreover, these cases allow us 
to analyze aspects of the relationship between these two significant religious institutions —the 
metropolis and Athonite monasticism— which interacted dynamically within the city of 
Thessaloniki and its surrounding areas. 
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Μοναχὸς Θεόκτιστος Δοχειαρίτης 

Δίκη Ἱερᾶς Μονῆς Δοχειαρίου τὸ 1361 στὴ Θεσσαλονίκη γιὰ κληρονομία μοναχοῦ 

 

Οἱ σχέσεις τῆς Θεσσαλονίκης καὶ τοῦ Ἁγίου Ὄρους δὲν ἑστιάζονται μόνον σὲ οἰκονομικὰ καὶ 
πνευματικὰ θέματα. Μία παράμετρος, ἐξίσου σημαντική, εἶναι ἡ διεξαγωγὴ τῶν δικαστικῶν 
ὑποθέσεων. Μέχρι καὶ σήμερα ὁ Κ.Χ.Α.Ο. ὁρίζει ὅτι γιὰ δικαστικὲς ὑποθέσεις τοῦ Ἁγίου Ὄρους 
(ὅσον ἀφορᾶ ποινικὰ ἀδικήματα) ἁρμόδια εἶναι τὰ δικαστήρια τῆς Θεσσαλονίκης. 

Ἡ ὑπὸ ἐξέταση ὑπόθεσή μας στηρίζεται σὲ τέσσερα ἔγγραφα τοῦ Ἀρχείου τῆς Μονῆς. Τὰ ὑπ᾽ 
ἀριθμὸν 34, 35, 36 τοῦ 1361 καὶ 38 τοῦ 1366. Τὸ ἱστορικὸ τῆς ὑποθέσεως ἔχει ὡς ἑξῆς: Ὁ μοναχὸς 
Γρηγόριος Ἰσβῆς, καταγόμενος ἀπὸ ἐπίσημη οἰκογένεια τῆς Θεσσαλονίκης, ἔγινε μοναχὸς πρὸ 
ἑξαετίας (τὸ 1355 δηλ.) στὴν Μονὴ τοῦ Δοχειαρίου και, «διὰ τὸ εἶναι ἀξιόλογον ὑποκείμενον», 
ὡρίσθηκε μέγας οἰκονόμος τῆς Μονῆς. 

Μὲ τὴν ἰδιότητα αὐτὴ μετέβη ἀρχὲς τοῦ 1361 στὴν Θεσσαλονίκη, στὸ ἐκεῖ μετόχι τῆς Μονῆς, 
συναποκομίζοντας καὶ τοὺς τίτλους ἰδιοκτησίας τῆς Μονῆς γιὰ διευθέτηση ἐκκρεμῶν ὑποθέσεων. 
Ἐκεῖ μένοντας τὸν βρῆκε ὁ θάνατος. Τότε, ὁ μᾶλλον ἐξ ἀγχιστείας συγγενής του Δημήτριος 
Τρικανᾶς εἰσῆλθε στὸ κελλίον του καὶ ἀφῄρεσε τὰ εὑρεθέντα χρήματα, συμποσούμενα σὲ «ἑκατὸν 
πεντήκοντα ἑπτὰ ὑπέρπυρα» τοὐλάχιστον. Ἀπὸ τὴν Μονή, ὅταν ἐγνώσθη ὁ θάνατος τοῦ Ἰσβῆ, 
ἀπεστάλη τετραμελὴς ἐπιτροπὴ πρὸς διερεύνηση καὶ διάσωση τῶν περιουσιακῶν του στοιχείων 
ὑπὲρ τῆς Μονῆς. Ἐκεῖ εὑρέθησαν σὲ ἀντίθεση μὲ τὸν Καβαλλάριον Τρικανᾶ καὶ προσέφυγαν στὴν 
δεσπόζουσα τῆς πόλεως βασιλίδα Ἄννα Παλαιολογίνα – Σαβοΐας (1351–1365). Αὐτὴ ὥρισε 
ἐπιτροπὴ ἐξ ἡγουμένων πρὸς διερεύνηση τῆς ὑποθέσεως καὶ ἡ δίκη ἐδικαίωσε τὴν Μονή. Ὁ 
Τρικανᾶς ὅμως ἐφεσίβαλε τὴν ὑπόθεση ἐνώπιον τῆς ἀνωτάτης ἀρχῆς τῆς βασιλίσσης (ἀριθμὸς 
ἐγγράφου 35 τοῦ 1361). 

Ἐν τῷ μεταξύ, στὴν προσφυγὴ αὐτὴ συνῄνεσαν καὶ οἱ ἐκπρόσωποι τῆς Μονῆς, ἐπειδὴ ἀνεκάλυψαν 
ὅτι ὁ Ἰσβῆς εἶχε στὴν κυριότητά του καὶ ἕνα ἀμπέλι, ποὺ διετείνετο ὅτι τὸ ἀγόρασε γιὰ 50 
ὑπέρπυρα ὁ γαμβρὸς τοῦ Τρικανᾶ Ἰωάννης ὁ Καλοήθης λίγο πρὶν τὸν θάνατό του. 

Ἡ βασίλισσα ὥρισε καὶ πάλιν ἐπιτροπὴ τῶν πέντε ἡγουμένων, οἱ ὁποῖοι ἐδικαίωσαν τὴν Μονὴ καὶ 
γιὰ τὰ διαρπαγέντα κινητὰ καὶ γιὰ τὸ ἀμπέλι (ἀριθμὸς ἐγγράφου 36 τοῦ 1361). Διὰ τοῦ ἐγγράφου 
αὐτοῦ ὁμολογεῖ ὁ Καλοήθης ἐνώπιον ἀρχόντων ὅτι ἔλαβε γιὰ τὸ ἀμπέλι ὅσα ἔδωκε στὸν Ἰσβῆν καὶ 
ἡ Μονὴ τὸ κατέχει στὸ ἐξῆς καὶ τὸ νέμεται ἀνενόχλητα. 

Μετὰ τὸν θάνατο τῆς βασίλισσας (1365), ὁ Καλοήθης, παρακινούμενος ἀπὸ τὸν πενθερό του 
Τρικανᾶ, ἀνακαλεῖ τὴν προηγούμενη ὁμολογία γιὰ τὸ ἀμπέλι καὶ φέρνει πάλι τὴν ὑπόθεση τῆς 
διεκδικήσεως ἐνώπιον ἐπιτροπῆς ἀρχόντων καὶ ἀνωτέρων ὑπαλλήλων τῆς αὐτοκρατορίας. Καὶ σὲ 
αὐτὴν ὅμως τὴν ἐκδίκαση δικαιώνεται ἡ Μονὴ καὶ τελειώνει καὶ ἡ ὑπόθεση ὅπως φαίνεται 
(ἀριθμὸς ἐγγράφου 38 τοῦ 1366). 

Τὰ ἔγγραφα αὐτὰ ἀποτελοῦν, τρόπον τινά, μία πρὸ νόμου νομολογία γιὰ τὸ πολυσυζητημένο μέχρι 
τὶς ἡμέρες μας πρόβλημα τῆς κληρονομίας τῶν μοναχῶν ἀπὸ τὶς Μονές. 
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Monk Theoktistos Docheiaritis 

A trial over a monk’s inheritance  
brought by the Holy Monastery of Docheiariou in Thessaloniki in 1361 

 

The relations between Thessaloniki and Mount Athos are not only of an economic and spiritual 
nature. Another equally important parameter is the waging of lawsuits. Even today the 
Constitutional Charter of Mount Athos stipulates that the competent authorities for trying criminal 
offences committed on Athos are the courts of Thessaloniki.  

The case examined in this paper is based on four documents in the archive of Docheiariou 
Monastery: document nos. 34, 35 and 36 of the year 1361 and no. 38 of the year 1366. The basic 
facts of the case are as follows: 

A certain Gregorios Isbes, from a high-ranking family in Thessaloniki, had become a monk at the 
Monastery of Docheiariou six years before the trial (i.e. in 1355) and, on account of his being ‘a 
person of notable rank’, was appointed megas oikonomos at the monastery. In this capacity, in 
early 1361 he travelled to the monastery’s metochion in Thessaloniki, taking the monastery’s 
property deeds with him in order to settle some outstanding business. While he was there, he died. 
After his death, his relative (probably by marriage) Demetrios Trikanas entered his cell and removed 
the money he found there, which amounted to at least ‘one hundred and fifty-seven hyperpera’. 
When the monastery learned of Isbes’ death, it dispatched a four-member commission to 
investigate and to rescue the assets for the monastery. When, after its arrival in Thessaloniki, the 
commission found itself opposed by the kaballarios Trikanas, it appealed to the city’s ruler, the 
empress Anna Palaiologina (Anna of Savoy, who ruled from 1351–1365). She appointed a 
committee of abbots to investigate the case and in the ensuing trial the monastery was vindicated. 
However, Trikanas appealed the case to the empress’s highest authority (document no. 35 of 1361). 
The monastery’s representatives agreed with this appeal as they had discovered that Isbes also 
owned a vineyard, which Trikanas’ son-in-law, Ioannes Kaloethes, claimed to have purchased from 
Isbes for 50 hyperpera shortly before his death.  

Once again, the empress appointed a committee of five abbots, which vindicated the monastery 
both on the count of the stolen property and that of the vineyard (document no. 36 of 1361). In 
this document (no. 36), Kaloethes confesses before a group of notables that he received the same 
amount of money for the vineyard as the sum he had paid Isbes, and accepts that henceforward 
the rightful ownership and possession of the vineyard will belong to the monastery.  

After the empress’s death in 1365, Kaloethes, urged by his father-in-law Trikanas, retracted his 
confession concerning the vineyard and renewed his claim before a committee of notables and 
high-ranking imperial officials. However, this trial also vindicated the monastery, and at this point 
it appears the case was brought to an end (document no. 38 of 1366). 

These documents constitute a kind of pre-statutory case-law on the still much-debated problem of 
monastic inheritance. 
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Μοναχὸς Συμεών Νεζερίτης 

Ὁ ἀκαταλογογράφητος ἀθωνικὸς κώδικας Παντελεήμονος 1063 – αὐτόγραφος τοῦ 
Θεσσαλονικέως ἁγίου Δαμασκηνοῦ τοῦ Στουδίτου – καὶ οἱ ἐξ αὐτοῦ περὶ τῆς βυζαντινῆς μονῆς 

τοῦ Ὑπομιμνήσκοντος Θεσσαλονίκης πληροφορίες 

 

Στὸ πρῶτο μέρος τῆς ἀνακοινώσεως γίνεται βραχεῖα κωδικολογικὴ ἀναφορὰ στὸ 
ἀκαταλογογράφητο αὐτὸ ἀθωνικὸ χειρόγραφο (Παντελεήμονος 1063), τὸ περιεχόμενό του καὶ τὸν 
γραφέα του – τὸν Θεσσαλονικέα ἅγιον Δαμασκηνὸν τὸν Στουδίτην. Στὸ δεύτερο μέρος 
παρουσιάζονται ἄγνωστες πληροφορίες ποὺ διασώζει ὁ Δαμασκηνὸς περὶ τῆς βυζαντινῆς μονῆς 
τοῦ Ὑπομιμνήσκοντος Θεσσαλονίκης (ἐπιγράμματα κτητορικοῦ τάφου καὶ ἱερῶν σκευῶν) καὶ 
γίνεται προσπάθεια χρονολογήσεως τῆς ἱδρύσεώς της καὶ ἐντοπισμοῦ τῆς θέσεώς της. 

 

 

 

Monk Symeon Nezeritis 

The uncatalogued Athonite codex Panteleimon 1063 – an autograph of the Thessalonian saint 
Damaskinos the Studite – and the information it provides on the Byzantine Hypomimneskon 

Monastery in Thessaloniki 

 

The first part of the paper will provide a brief codicological description of the uncatalogued Athonite 
codex Panteleimon 1063, its content and its scribe – the Thessalonian saint Damaskinos the Studite.  

The second part will present previously unknown information preserved by Damaskinos concerning 
the Byzantine Hypomimneskon Monastery in Thessaloniki (epigrams from a founder’s tomb and 
liturgical vessels), and an attempt is made to date the monastery’s foundation and determine its 
exact location. 
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Θεόδωρος Γιάγκου 

Καθηγητής Κανονικοῦ Δικαίου, Θεολογική Σχολή ΑΠΘ 

Ἡ χρήση τῶν ἔργων Θεσσαλονικέων Κανονολόγων ἀπό Ἀθωνίτες Κανονολόγους.  

Κριτικές ἐπισημάνσεις 

 

Ἡ παρούσα εἰσήγηση ἀποτυπώνει κάποια ἀπό τά συμπεράσματα μίας εὐρύτερης ἔρευνας περί 
τῶν χαρακτηριστικῶν τῆς κανονικῆς νομοθεσίας κατά τή δεύτερη χιλιετία. Ἐν προκειμένῳ, σέ 
αὐτήν παρουσιάζονται οἱ ἐπιρροές τῶν κανονολόγων τῆς Θεσσαλονίκης τοῦ 14ου – 15ου αἰώνα, 
ἤτοι τοῦ ἀρχιεπισκόπου Συμεών καί τοῦ Ματθαίου Βλάσταρη, σέ ἑρμηνευτικά σχόλια στούς 
κανόνες των ἀθωνιτών κανονολόγων, Χριστοφόρου Προδρομίτη καί Νικοδήμου Ἁγιορείτη, ἔτσι 
ὅπως αὐτά καταγράφονται ἀντίστοιχα στό Κανονικόν καί στό Πηδάλιον. Παρομοίως γίνεται 
συγκριτική μελέτη καί γιά τή χρήση τῶν κανονικῶν θέσεων τῶν κανονολόγων τῆς Θεσσαλονίκης 
στήν νομοκανονική συλλογή του ἀθωνίτη Θεοκλήτου Καρατζᾶ. Τό πέρασμα ἀπό τή βυζαντινή στή 
μεταβυζαντινή νομοκανονική παραγωγή ἔχει πολύ ἐνδιαφέρουσες πτυχές πού ἔχουν ἀντίκτυπο 
καί στό κανονικό συνειδός τῆς ἐποχῆς μας 

 

 

Τheodoros Giagkou 

Professor of Canon Law, Faculty of Theology AUTh 

The use of Thessalonian canonists’ works by Athonite canonists: critical notes 

 

This paper presents some of the conclusions from a wider-ranging research project on the 
characteristics of canonical legislation during the second millennium. More specifically, it examines 
the influence of the Thessalonian canonists of the 14th and 15th centuries, namely Archbishop 
Symeon and Matthew Blastares, in the hermeneutical comments in the canons of the Athonite 
canonists Christophoros Prodromites and Nikodemos of the Holy Mountain, as recorded in the 
Kanonikon and the Pedalion, respectively. Similarly, a comparative study is also made of the use of 
the canonical views of the Thessalonian canonists in the Nomocanon of the Athonite Theokletos 
Karatzas. The development in canon law production in the transitional period between the 
Byzantine and post-Byzantine eras has some very interesting aspects that impact on the canonical 
conscience of our own day. 
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Πρωτοπρεσβύτερος Χρυσόστομος Νάσσης 

Ἀν. Καθηγητής, Τμῆμα Κοινωνικῆς Θεολογίας καὶ Χριστιανικοῦ Πολιτισμοῦ ΑΠΘ 

Ἡ Διάταξις τῆς Θείας Λειτουργίας τοῦ Φιλοθέου Κόκκινου καὶ ἡ ἀναθεωρημένη ἔκδοσή της  
ὑπὸ τοῦ Θεοφίλου τοῦ Μυροβλύτου, ἐξ ἐπιρροῆς τοῦ Συμεὼν Θεσσαλονίκης 

 

Ὁ ὅσιος Θεόφιλος (Θεοδόσιος) Μυροβλύτης († 8 Ἰουλίου 1548) ἀναδείχθηκε σὲ ἕναν ἀπὸ τοὺς 
πλέον παραγωγικοὺς ἁγιορεῖτες γραφεὶς τοῦ πρώτου ἡμίσεος τοῦ 16ου αἰῶνα. Τὸ μεγαλύτερο 
μέρος τοῦ σωζόμενου ἔργου του ἀποτελοῦν τὰ ἀντίγραφα λειτουργικῶν χειρογράφων. Ἡ παροῦσα 
μελέτη ἔχει ὡς πρωταρχικὸ σκοπὸ τὸν ἐντοπισμὸ καὶ τὴν καταγραφὴ τῶν διασωθέντων 
χειρογράφων τοῦ Θεοφίλου, τὰ ὁποῖα περιλαμβάνουν τὶς Θεῖες Λειτουργίες τοῦ Ἰωάννου 
Χρυσοστόμου, τοῦ Μεγάλου Βασιλείου καὶ τῶν Προηγιασμένων Δώρων. Στὴ συνέχεια, ἡ ἔρευνα 
ἑστιάζεται στοὺς κώδικες τοῦ Θεοφίλου ποὺ παραδίδουν τὴν Διάταξιν τῆς Θείας Λειτουργίας τοῦ 
Φιλοθέου Κόκκινου. Σὲ αὐτοὺς ἀναλύουμε τὶς παρεμβάσεις ποὺ εἰσήγαγε ὁ Θεόφιλος στὸ κείμενο 
τῆς Διατάξεως, ἐξ ἐπιρροῆς τῶν λειτουργικῶν συγγραμμάτων τοῦ Συμεὼν Θεσσαλονίκης. Ἰδιαίτερη 
ἔμφαση δίνεται στὸ ζήτημα τῆς ἐξαγωγῆς μερίδων ἀπὸ τὸν διάκονο, ὑπὲρ ζώντων καὶ 
κεκοιμημένων, κατὰ τὴ μνημόνευση στὴν ἀκολουθία τῆς Προθέσεως. 

 

 

Protopresbyter Chrysostomos Nassis 

Assistant Professor, School of Social Theology and Christian Culture, AUTh 

The Diataxis of the Divine Liturgy by Philotheos Kokkinos and its recension by Theophilos 
Myrrhobletes, revised under the influence of Symeon of Thessaloniki 

 

Saint Theophilos (Theodosios) Myrrhobletes († 8 July 1548) emerged as one of the most prolific 
Athonite scribes of the first half of the sixteenth century. A significant portion of his surviving work 
consists of copies of liturgical manuscripts. This study primarily aims to identify and catalogue the 
extant manuscripts of Theophilos that contain the Divine Liturgies of John Chrysostom, Basil the 
Great, and the Presanctified Gifts. The research then focuses on those codices that preserve the 
Diataxis of the Divine Liturgy by Philotheos Kokkinos. In these, we analyze the interventions that 
Theophilos introduced into the text of the Diataxis, under the influence of the liturgical writings of 
Symeon of Thessaloniki. Particular attention is given to the extraction of commemorative particles 
by the deacon, for the living and the departed, during the Prothesis. 
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Διευθυντής Ερευνών, Ινστιτούτο Ιστορικών Ερευνών, Εθνικό Ίδρυμα Ερευνών  
Παλαιογράφος - Φιλόλογος 

Άγιον Όρος και Θεσσαλονίκη μέσα από σημειώματα αγιορειτικών χειρογράφων 

 

Τα σημειώματα που εντοπίζονται σε φύλλα βυζαντινών και μεταβυζαντινών χειρογράφων 
κωδίκων, γραμμένα από αναγνώστες, κτήτορες, αντιγραφείς των κωδίκων ή και άλλα πρόσωπα 
χωρίς εμφανή σχέση με τους κώδικες, αποτελούν πολύτιμη πρωτογενή ιστορική πηγή, αφού 
προσφέρουν πλήθος άμεσων πληροφοριών για μία μεγάλη ποικιλία θεμάτων. Στην παρούσα 
ανακοίνωση θα συγκεντρώσουμε και θα παρουσιάσουμε τέτοια σημειώματα που εντοπίζονται σε 
κώδικες των αθωνικών βιβλιοθηκών, είτε αυτοί αντιγράφηκαν από αγιορείτες είτε απλώς 
βρέθηκαν στις συλλογές τους, και παρέχουν στοιχεία που αφορούν τόσο στο Άγιον Όρος όσο και 
στη Θεσσαλονίκη. Στόχος είναι να φωτισθούν καλύτερα οι σχέσεις των δύο αυτών κέντρων, του 
αστικού και του μοναστικού, μέσα στην πάροδο των αιώνων. 
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Mount Athos and Thessaloniki through notes in Athonite manuscripts 

 

The notes that are to be found on the pages of Byzantine and post-Byzantine manuscripts, written 
by readers, patrons, copyists or other individuals with no obvious connection with the manuscripts, 
constitute an invaluable primary historical source as they provide a wealth of direct information on 
a wide variety of subjects.  

In this paper we will present a selection of notes from manuscripts in the Athonite libraries – some 
of which were copied by Athonite monks while others were simply found in their collections – that 
provide information about both Mount Athos and Thessaloniki. The aim is to shed more light on 
the relations between these two centres – the former monastic and the latter urban – through the 
centuries.   
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Καθηγητὴς, Ἀνοικτὸ Πανεπιστήμιο Κύπρου 

Κάτω Ἰταλία – Ἅγιον Ὄρος – Θεσσαλονίκη: ὄψεις μιᾶς ἀδιάγνωστης σχέσης (10ος – 14ος αἰ.) 

 

Οἱ πολιτικοὶ καὶ ἐκκλησιαστικοὶ δεσμοὶ τῆς Κωνσταντινούπολης μὲ τὸν χῶρο τῆς Κάτω Ἰταλίας καὶ 
τῆς Σικελίας θεμελιώνονται ἀπὸ τὰ χρόνια τοῦ Ἰουστινιανοῦ μέχρι ἐκεῖνα τῶν Ἰσαύρων 
αὐτοκρατόρων καὶ συνοδεύονται μὲ τὸ διάνοιγμα καὶ τὴ διαρκὴ τροφοδότηση μιᾶς πνευματικῆς 
ἐπικοινωνίας ποὺ ἀντέχει μοναδικὰ στὸ χρόνο ἐξικνώντας μέχρι καὶ τοὺς αἰῶνες κατὰ τοὺς 
ὁποίους οἱ περιοχὲς αὐτὲς δὲν βρίσκονται ὑπὸ τὴν ἐξουσία τοῦ αὐτοκράτορα τῆς Νέας Ρώμης. Στὶς 
πνευματικὲς ἐπαφὲς ποὺ συντηροῦνται ἑκατέρωθεν ἰδιαίτερα σημαντικὸς εἶναι ὁ ρόλος τοῦ 
μοναχισμοῦ ποὺ κυρίως ἀναπτύσσεται στὴ Σικελία καὶ στὴν Καλαβρία τὸν 9ο καὶ 10ο αἰώνα καὶ ποὺ 
σὲ γενικὲς γραμμὲς ἀκολουθεῖ ἤδη τὰ πρότυπα ἐκεῖνα ποὺ θὰ υἱοθετήσουν ὅσες μορφὲς 
συνέβαλαν ὥστε ὁ Ἄθως νὰ καταστεῖ ὀργανωμένη μοναστικὴ πολιτεία. Ὡς χῶρος σὲ διαρκὴ 
συνάφεια μὲ τὸ Ἅγιον Ὄρος, στὸν ἄξονα αὐτὸ ἐντάσσεται καὶ ἡ Θεσσαλονίκη, πρῶτα ὡς πόλη 
ὑποδοχῆς τῶν ἰταλιωτῶν μοναχῶν καὶ ὡς ἐνδιάμεσος χῶρος ὑποδοχῆς ἢ προορισμὸς ὅσων 
ταξιδεύουν ἀπὸ καὶ πρὸς τὴν Ἰταλία γενικότερα. Τὰ ἁγιολογικὰ κείμενα, ἑλληνικὰ καὶ λατινικά, 
ἀποτυπώνουν αὐτὴ τὴ σχέση καὶ τὴ χρονική της διάρκεια. Σὲ ἄλλο ἐπίπεδο οἱ σχέσεις αὐτὲς 
διακριβώνονται στὴν κυκλοφορία χειρογράφων κυρίως κατὰ τὸν 12ο καὶ τὸν 13ο αἰώνα. Ἡ 
ἀνακοίνωση αὐτὴ σκοπὸ ἔχει νὰ δώσει μιὰ πανοραμικὴ ὄψη τῶν σχέσεων τῶν τριῶν αὐτῶν χώρων 
καὶ νὰ ἀναδείξει ὁρισμένες ἀδιάγνωστες πτυχές τους. 
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Southern Italy – Mount Athos – Thessaloniki: aspects of a little-known relationship  
(tenth–fourteenth centuries) 

 

The political and ecclesiastical ties of Constantinople with the regions of Southern Italy and Sicily 
were established between the Justinianic era and the reigns of the Isaurian emperors and were 
accompanied by an ongoing spiritual communication that uniquely endured in time, since it 
continued beyond the centuries during which these regions were under the authority of the 
emperor of New Rome. In the spiritual contacts that were maintained and nourished by both sides, 
the role of monasticism was more than significant. This developed mainly in Sicily and Calabria in 
the ninth and tenth centuries, generally following terms and models that were to be adopted by 
the figures who contributed to Athos when this became an organized monastic polity. As a place in 
constant contact with Mount Athos, Thessaloniki also fits into this axis of contacts, becoming first 
a host city for Italian monks and then an intermediate place of reception or a destination for those 
travelling to and from Italy in general. The hagiographical texts, both Greek and Latin, reflect this 
relationship and its maintenance through time. On another level, these relationships can be 
assessed in the circulation of manuscripts, mainly during the twelfth and thirteenth centuries. This 
communication aims to give a panoramic view of the relationship that these three geographical 
domains maintained, and to bring out certain not so well-known aspects of their contacts.  
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Συμεών Πασχαλίδης 

Καθηγητής Πατρολογίας - Ἁγιολογίας, Θεολογική Σχολή ΑΠΘ  
Δ/ντής τοῦ Πατριαρχικοῦ Ἱδρύματος Πατερικῶν Μελετῶν 

Τό ἡσυχαστικό ὑπόβαθρο τῆς πνευματικῆς σχέσης Ἁγίου Ὄρους καί Θεσσαλονίκης  
κατά τήν παλαιολόγεια περίοδο 

 
Οἱ σχέσεις τῆς Θεσσαλονίκης μέ τό Ἅγιον Ὄρος διακρίνονται διαχρονικά γιά τή μεταξύ τους 
πνευματική καί ἱστορική ἀλληλεπίδραση. Ἡ σχέση αὐτή ἐξελίσσεται ἰδιαίτερα καί θά γνωρίσει τήν 
κορύφωσή της κατά τήν παλαιολόγεια περίοδο, μέ τήν ἀνάδειξη τῶν δύο αὐτῶν χώρων ὡς τῶν 
ἱστορικῶν καί πνευματικῶν κοιτίδων τοῦ Βυζαντινοῦ Ἡσυχασμοῦ. Τόσο μέσα ἀπό τά ἱστορικά 
κείμενα τῆς ἐποχῆς (τίς Ἱστορίες δηλ. τοῦ φιλοησυχαστῆ Ἰωάννη ΣΤ´ Καντακουζηνοῦ καί τοῦ 
ἀντιησυχαστῆ Νικηφόρου Γρηγορᾶ) ὅσο καί ἀπό τήν πλούσια θεολογική καί ἁγιολογική 
παραγωγή, κυρίως τά ἔργα τοῦ μεγάλου Πατέρα τοῦ βυζαντινοῦ Ἡσυχασμοῦ ἁγίου Γρηγορίου τοῦ 
Παλαμᾶ καί τοῦ Θεσσαλονικέως πατριάρχη Φιλοθέου Κοκκίνου ἀναδεικνύεται ὁ φυσικός καί 
πνευματικός τους χῶρος, ὅσο καί οἱ πνευματικές συνιστῶσες πού διακρίνουν αὐτή τή μοναδική 
σχέση, οἱ ὁποῖες θά παρουσιαστοῦν ἁδρομερῶς στήν παρούσα εἰσήγηση. 

Εἶναι ἀξιοσημείωτο ὅτι ἡ Θεσσαλονίκη διέρχεται μία περίοδο σοβαρῶν κοινωνικῶν ρήξεων, πού 
κορυφώνεται μέ τό κίνημα τῶν Zηλωτῶν (1347–1350), συγχρόνως ὅμως καί μιᾶς ὑπόρρητης ἀλλά 
ἀξιοπρόσεκτης πνευματικῆς ἀκμῆς, ἡ ὁποία ἀποτυπώνεται ἰδιαίτερα σέ ἱστορικά, θεολογικά καί 
ἁγιολογικά κείμενα τοῦ 14ου καί 15ου αἰώνα. Τήν ἴδια περίοδο τό Ἅγιον Ὄρος καθίσταται πόλος 
ἔλξεως μεγάλων μοναστικῶν μορφῶν ἀπό διάφορα μοναστικά κέντρα, φορέων ἀκόμη καί τῆς 
ἀρχαίας σιναϊτικῆς μοναστικῆς παραδόσεως, τό ἔργο τῶν ὁποίων θά ὑπερβεῖ τά ὅρια τοῦ Ἁγίου 
Ὄρους καί θά ἐξακτινωθεῖ στή Θεσσαλονίκη ἀλλά καί ἐκτός τῶν ὁρίων τοῦ βυζαντινοῦ κόσμου, 
ἀσκώντας ἔκτοτε μία διαχρονική ἐπίδραση στόν μοναχισμό καί στήν Ἐκκλησία γενικότερα. 

Στίς σχετικές πηγές, περισσότερο ἤ λιγότερο γνωστές, ἐντοπίζονται ἐξαιρετικά ἐνδιαφέροντα 
στοιχεῖα τόσο γιά τήν ἱστορική γεωγραφία καί τήν πνευματική προσωπογραφία τῆς Θεσσαλονίκης 
καί τοῦ ἱεροῦ Ἄθωνα ὅσο καί γιά τή λειτουργία τοῦ χώρου τους ὡς μιᾶς ἰδεατῆς πνευματικῆς 
ὁλότητας, ἐκφραζόμενης μέσα ἀπό τό μοναστικό δίκτυο ἀνάπτυξης καί λειτουργίας τοῦ 
βυζαντινοῦ Ἡσυχασμοῦ. Εἰδικότερα, διαπιστώνεται ὅτι οἱ σχέσεις τῆς Θεσσαλονίκης μέ τό Ἅγιον 
Ὄρος καλλιεργοῦνται καί ἀναπτύσσονται πάνω σέ δύο βασικούς ἄξονες: α) στή λειτουργία τῆς 
Θεσσαλονίκης ὡς ἑνός ἀπό τά σημαντικότερα ἀστικά, πνευματικά καί προσκυνηματικά κέντρα τῆς 
βυζαντινῆς ἐποχῆς, πού εὐλόγως προσελκύει καί τούς ἀγιορεῖτες μοναχούς, καί β) στήν 
ἀναχώρηση Θεσσαλονικέων μοναχῶν πρός τό Ἅγιον Ὄρος γιά τήν ἐπίτευξη μεγαλύτερης 
ἀπομόνωσης ἀπό τούς κοσμικούς θορύβους καί τήν ἐξεύρεση αὐστηρότερων μορφῶν ἀσκήσεως. 
Σημαντικές ἡσυχαστικές μορφές μεταβαίνουν στή Θεσσαλονίκη γιά νά στηρίξουν θεολογικά τήν 
ἡσυχαστική παράδοση –χαρακτηριστικότερο παράδειγμα ἀποτελεῖ ὁ ἴδιος ὁ ἅγιος Γρηγόριος ὁ 
Παλαμᾶς–, ἐνῶ σέ περιόδους πού τό Ἅγιον Ὄρος δοκιμάζεται ἀπό τίς ἐπιδρομές τῶν Tούρκων, 
ἐπιλέγουν ὡς καταφύγιο μέ ἀρκετά ἀσφαλῆ ὀχύρωση τή Θεσσαλονίκη καταφεύγοντας ἀπό τό 
Ἅγιον Ὄρος σέ αὐτήν τό 1325.  

Ἐπιπλέον, ἡ Θεσσαλονίκη ἤδη ἀπό τή μεσοβυζαντινή ἐποχή, προσλαμβάνει τόν χαρακτηρισμό τῆς 
φιλομονάχου πόλεως, ὅπου ἀνθοῦσε ὁ βυζαντινός μοναχισμός μέ τίς δεκάδες τῶν ἀνδρικῶν καί 
γυναικείων μονῶν ἐντός καί ἐκτός τῶν τειχῶν της. Πλέον, μέ τήν ἔλευση ἀρχικά τοῦ ὁσίου 
Γερασίμου τοῦ Σιναΐτη καί ἐν συνεχεία τοῦ ἁγίου Γρηγορίου τοῦ Παλαμᾶ καί τῶν Θεσσαλονικέων 
μαθητῶν του Δωροθέου καί Μάρκου Βλατῆ θά καταστεῖ ἕνας ἀπό τούς τρεῖς σημαντικότερους 
πόλους τοῦ βυζαντινοῦ Ἡσυχασμοῦ κατά τήν παλαιολόγεια περίοδο. 
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The hesychastic background of the spiritual relationship  
between Mount Athos and Thessaloniki during the Palaiologan period  

 

The relationship between Thessaloniki and Mount Athos has been characterized throughout history 
by profound spiritual and historical interaction. This relationship developed significantly and 
reached its peak during the Palaiologan period, when the two regions emerged as the principal 
historical and spiritual centers of Byzantine Hesychasm. Both the historical texts of that period –
namely the Histories of the pro-Hesychast emperor John VI Kantakouzenos and the anti-Hesychast 
scholar Nikephoros Gregoras– and the rich theological and hagiographic production, especially the 
works of St Gregory Palamas, the great Father of Byzantine Hesychasm, and of Philotheos Kokkinos, 
Patriarch of Constantinople and native of Thessaloniki, bring to light not only their natural and 
spiritual environment, but also the spiritual dynamics that distinguish this unique relationship. The 
present paper offers a concise presentation of these elements. 

It is noteworthy that, during this period, Thessaloniki experienced severe social tensions which 
culminated in the Zealot movement (1347–1350), while at the same time undergoing a subtle yet 
significant spiritual flourishing. This flourishing is evident in the historical, theological, and 
hagiographical texts of the 14th and 15th centuries. Meanwhile, Mount Athos became a center of 
attraction for major monastic figures from various monastic traditions, including representatives of 
the ancient Sinai monastic heritage. The influence of these figures transcended the boundaries of 
Athos, radiating towards Thessaloniki and even beyond the Byzantine world, thereby exercising a 
lasting impact on monasticism and the Church at large. 

In the relevant sources –more or less well-known– one finds particularly interesting information 
concerning the historical geography and spiritual profile of Thessaloniki and the Holy Mountain of 
Athos, as well as evidence of their function as a kind of ideal spiritual unity, expressed through the 
monastic network that fostered and sustained Byzantine Hesychasm. More specifically, it becomes 
clear that this relationship between Thessaloniki and Mount Athos developed along two main axes: 
(a) Thessaloniki functioned as one of the most important urban, spiritual, and pilgrimage centers of 
the Byzantine era, naturally attracting Athonite monks; and (b) many monks who came from 
Thessaloniki departed for Mount Athos in search of greater seclusion from worldly distractions and 
stricter forms of asceticism. Significant Hesychast figures also travelled to Thessaloniki to provide 
theological support to the Hesychast tradition – most notably St Gregory Palamas himself. 
Furthermore, during periods when Mount Athos suffered from Turkish invasions, monks often 
sought refuge in Thessaloniki, whose fortifications provided a relatively secure shelter, as the case 
in 1325. 

Already in the Middle Byzantine period, Thessaloniki was known as a city favorable to monasticism 
(φιλομόναχος), where Byzantine monastic life flourished with numerous male and female 
monasteries within and outside its walls. With the arrival of Saint Gerasimos the Sinaite and 
subsequently of Saint Gregory Palamas and his Thessalonian disciples, Dorotheos and Markos 
Blates, Thessaloniki became one of the three principal centers of Byzantine Hesychasm during the 
Palaiologan period.  
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Η πρόσληψη του αγίου Γρηγορίου Παλαμά στον 20ό αιώνα. Τάσεις και ρεύματα 

 

Στην παρούσα εισήγηση διερευνούμε τους δρόμους και τους σημαντικούς σταθμούς πρόσληψης 
της διδασκαλίας του αγίου Γρηγορίου Παλαμά στην εποχή μας. Η λειτουργική μνήμη και αργότερα 
η συμπερίληψη ορισμένων έργων του Γρηγορίου Παλαμά στη Φιλοκαλία κράτησαν κατά την 
Τουρκοκρατία ζωντανό το ενδιαφέρον για τον ησυχαστή θεολόγο και αρχιεπίσκοπο 
Θεσσαλονίκης. Η έκδοση των έργων του στη Βιέννη από τον άγιο Νικόδημο Αγιορείτη δεν κατέστη 
δυνατή. Η φιλοκαλική αναγέννηση στη Ρωσία θα οδηγήσει σε μια πρώτη ανακίνηση του 
ενδιαφέροντος της νεώτερης Ορθόδοξης θεολογίας κατά τον 19ο και στις αρχές του 20ού αιώνα και 
κατόπιν στη σταδιακή επαναπρόσληψη της διδασκαλίας του αγίου Γρηγορίου Παλαμά. Κατά τον 
Μεσοπόλεμο στους κόλπους της νεοσχολαστικής Ρωμαιοκαθολικής θεολογίας εμφανίζεται ένα 
έντονα αντιπαλαμικό ρεύμα. Το ρεύμα αυτό οδηγεί εν τέλει στην αναζωπύρωση των παλαμικών 
σπουδών μεταξύ των Ορθοδόξων, οι οποίοι επαναφέρουν δυναμικά στο προσκήνιο τη διδασκαλία 
του Γρηγορίου Παλαμά σε αντιδιαστολή με τη σχολαστική θεολογία της Δύσης. Η κίνηση αυτή 
προκάλεσε το ενδιαφέρον της νεοελληνικής θεολογίας για τις παλαμικές σπουδές και την κριτική 
έκδοση των έργων του Γρηγορίου Παλαμά στη Θεσσαλονίκη. Ωστόσο, κατά τις δεκαετίες του 
1970–1980 παρουσιάζεται μια δεύτερη σχολή αντιπαλαμισμού ως συνέχεια και επέκταση της 
πρώτης. Η κίνηση επιστροφής στους Πατέρες μετά το 1960 στην Ελλάδα διαμόρφωσε μία έντονα 
αντιδυτική τάση και συνάμα εμφάνισε ένα εκλαϊκευμένο νεοπαλαμικό ρεύμα με έντονα 
ιδεολογικά στοιχεία, διαμορφώνοντας ένα χάσμα μεταξύ ευχαριστιακής και θεραπευτικής 
εκκλησιολογίας στη σύγχρονη Ορθοδοξία. Ήδη όμως από τα τέλη του 20ού αιώνα και τις αρχές του 
21ου τόσο στη χριστιανική Δύση όσο και στη σύγχρονη Ορθόδοξη θεολογία πραγματοποιείται μια 
νέα οικουμενική αυτή τη φορά πρόσληψη της διδασκαλίας του Γρηγορίου Παλαμά. Η 
νεοσχολαστική αντίληψη περί παλαμισμού υπερβαίνεται και πλήθος νέων προσεγγίσεων 
εμφανίζονται διεθνώς, θέτοντας σε γόνιμο διάλογο τη διδασκαλία του Γρηγορίου Παλαμά με τη 
σύγχρονη θεολογία. 
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The reception of St. Gregory Palamas in the 20th century: tendencies and currents 

 

The present paper examines the ways in which the teaching of St. Gregory Palamas has been 
received in our own day, together with the most important landmarks in that process of reception. 
Liturgical memory and later the inclusion of some of Palamas’s works in the Philokalia kept interest 
in this hesychastic theologian and archbishop of Thessaloniki alive during the period of Turkish rule. 
Although the publication of his works in Vienna by St. Nikodimos of the Holy Mountain did not 
prove possible, the Philokalic renaissance in Russia was to lead to a first expression of interest in 
Palamas among modern Orthodox theologians in the 19th and early 20th centuries, and then to a 
gradual re-reception of his teaching. During the inter-war period a strong anti-Palamite current 
appeared in Roman Catholic neo-scholastic theology. This current ultimately led to a resurgence in 
Palamite studies among the Orthodox, who dynamically revived Palamas’s teachings to counter the 
scholastic theology of the West. This movement sparked an interest in Palamite studies among 
modern Greek theologians, leading to the publication in Thessaloniki of a critical edition of 
Palamas’s works. However, during the 1970s and 1980s a second anti-Palamite school appeared as 
a continuation and extension of the first. The return to the Church Fathers that took place in Greece 
after 1960 created a strong anti-Western tendency and was also marked by a popularised neo-
Palamite current with pronounced ideological features, creating a chasm between eucharistic and 
therapeutic ecclesiology in the contemporary Orthodox Church. Nevertheless, since the late 20th-
early 21st century, both in the Christian West and in contemporary Orthodox theology, the teaching 
of St. Gregory Palamas has been received in a new, ecumenical way. The neo-scholastic view of 
Palamism is being transcended and numerous new approaches have appeared around the world, 
sparking a fruitful dialogue between the teaching of Palamas and modern theological views. 
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Ἱερομόναχος Γρηγόριος Γρηγοριάτης 

Ἡ περί «ἱκανοποιήσεως» διδασκαλία τοῦ Ἁγίου Νικοδήμου τοῦ Ἁγιορείτου 

 

Θεσσαλονίκη καί Ἅγιον Ὄρος εἶναι συγκοινωνοῦντα δοχεῖα. Ἡ σχέσις αὐτή δέν ἐκπληρώνεται μόνο 
στὀ πολιτιστικό καί κοινωνικό πεδίο, ἀλλά ἐπεκτείνεται καί στόν χῶρο τῆς Θεολογίας καί τῆς 
κοινῆς πνευματικῆς πορείας τους.  

Αὐτό φαίνεται ξεκάθαρα καί ἀπό τό περιεχόμενο τῆς ὁμιλίας μου, γιατί –ὅπως θά ὑποστηρίξω– ἡ 
ὅλη θεολογία τοῦ ἁγίου Νικοδήμου τοῦ Ἁγιορείτη «περί τῆς δικαιοσύνης τοῦ Θεοῦ», μέσα στόν 
ὁποῖο περιέχεται καί ὁ ὅρος «Ἱκανοποίησις» βασίζεται κατά κύριο λόγο σέ δύο Θεσσαλονικεῖς 
ἁγίους: τόν ἅγιο Γρηγόριο τόν Παλαμᾶ καί τόν ἅγιο Νικόλαο τόν Καβάσιλα.  

Καί πρώταπρώτα νά ἀναφερθοῦμε στόν ὄρο «ἱκανοποίησις», στόν ὁποῖο, κατά ἕνα παράδοξο 
τρόπο, ἄλλη ἔννοια δίνει ὁ ἅγιος Νικόδημος ὁ Ἁγιορείτης καί ἄλλη τοῦ προσάπτουν μερικοί 
μελετητές του. 

Οἱ μελετητές του λοιπόν ταυτίζουν τό ὅρο «ἱκανοποίησις» μέ αὐτόν πού ἀποδίδουν οἱ δυτικές 
ἐκκλησίες στήν θεολογία τους «περί τῆς δικαιοσύνης τοῦ Θεοῦ», ἐνῶ ὁ ἅγιος Νικόδημος 
ἀναφέρεται στό τρίτο στάδιο τῆς μετανοίας πού εἶναι ἡ «ἱκανοποίησις», δηλ. ἡ θεραπεία τοῦ 
ἀσθενοῦντος πιστοῦ ἀπό τά πάθη καί τίς ἐπαναλήψεις τῶν ἁμαρτιῶν, μέ τήν βοήθεια κανόνων καί 
συμβουλῶν ἀπό μέρους τοῦ Πνευματικοῦ. 

Γιά νά γίνουν κατανοητά τά παραπάνω πρέπει νά ποῦμε δυό λόγια γιά τό τί εἶναι «ἡ δικαιοσύνη 
τοῦ Θεοῦ». 

Ἡ Ὀρθόδοξη Ἐκκλησία πιστεύει ὅτι ἐπάνω στό Σταυρό τοῦ Χριστοῦ δόθηκε ἡ μεγαλύτερη μάχη 
ὅλων τῶν αἰώνων. Τό κονταροκτύπημα τοῦ ταπεινοῦ Ἰησοῦ μέ τόν φθονερό καί ἐπηρμένο διάβολο 
ἔλαβε τέλος γιατί νίκησε ἡ ἀγάπη Του. Τό «τετέλεσται» ἔκλεισε τήν αὐλαία τῆς νίκης. Οἱ κακίες 
πού πηγάζουν ἀπό τόν ἄρχοντα τῆς κακίας καρφώθηκαν στό Σταυρό Του. Ἐκεῖ ἐπάνω νικήθηκε ἡ 
ἁμαρτία καί μέ τόν θάνατο Του, νεκρώθηκε ὁ θάνατος πού τυραννοῦσε τό γένος τῶν ἀνθρώπων. 
Ὅσοι ἀκολουθοῦν αὐτήν τήν στράτα πού χάραξε ὁ Χριστός ἐλευθερώνονται ἀπό κάθε εἴδους 
ἁμαρτίας καί δικαιώνονται μέ τό νά μετέχουν στήν δόξα τοῦ Χριστοῦ πού εἶναι ἡ ζωηφόρος 
Ἀνάσταση καί ἡ ἀποκατάστασή τους στούς οὐρανούς.  

Μέ δυό λόγια ἡ «περί δικαισύνης τοῦ Θεοῦ» διδασκαλία τῆς Ἐκκλησίας μας συνοψίζεται στό ὅτι ἡ 
Σταυρική θυσία τοῦ Χριστοῦ εἶναι ἔργον τῆς Ἀγάπης τοῦ Τριαδικοῦ Θεοῦ γιά τήν σωτηρία τοῦ 
ἀνθρώπου καί ὄχι νά ἱκανοποιηθεῖ ἡ «τρωθεῖσα δικαισύνη Του».  

Ἡ δυτική ἐκκλησία ἀσπάζεται τήν «θεωρία» περί τῆς τρωθείσης δικαιοσύνης τοῦ Θεοῦ ἔτσι ὅπως 
τήν διατύπωσε ὁ ἐπίσκοπος Ἄνσελμος τοῦ Καντέρμπορυ. Τί λέει λοιπόν αὐτή ἡ Θεωρία; 

Μέ τήν ἁμαρτία τῆς παρακοῆς ὁ ἄνθρωπος διατάραξε τήν ἁρμονία τῆς δημιουργίας καί ἔτσι 
πρόσβαλλε τήν τιμή τοῦ Θεοῦ. Μέ αὐτή του τήν πράξη ὁ ἄνθρωπος φορτώθηκε βαριά ἐνοχή, τήν 
ὁποία ὁ Θεός δέν μπορεῖ νά συγχωρέσει μέ μόνη τήν εὐσπλαχνία Του. Ἀπαραίτητος ὅρος γιά νά 
δώσει συγχώρηση εἶναι νά ἀποκαταστήσει ὁ ἄνθρωπος τήν προσβληθεῖσα τιμή τοῦ Θεοῦ. Αὐτό 
μπορεῖ νά γίνει μέ τήν ἱκανοποιήση τῆς τρωθείσας τιμῆς τοῦ Θεοῦ μέ ἰσοδύναμο ἀντισήκωμα. 
Ἀλλά ὁ ἁμαρτωλός ἄνθρωπος δέν μποροῦσε νά δώσει αὐτή τήν ἱκανοποίηση πού ἤθελε ὁ Θεός. 
Καί αὐτό ἐπειδή ἡ ἄπειρη ἐνοχή του ἀπαιτοῦσε ἄπειρη ἀξία ἱκανοποίησης, τήν ὁποία μόνο ἕνας 
ἄπειρος Θεός μπορεῖ νά προσφέρει καί αὐτός ἦταν ὁ Θεάνθρωπος Χριστός. Βέβαια ὁ Υἱός τοῦ 
Θεοῦ ὀφείλει ὑπακοή στό Θεό Πατέρα, ὄχι ὅμως καί νά ὑπομείνει θάνατο, γιατί ἦταν 
ἀναμάρτητος. Μέ τόν ἑκούσιο σταυρικό θάνατό Του θυσίασε στό Θεό ἀγαθό ἀπείρου ἀξίας, πού 
ξεπερνάει ὅλες τίς ἁμαρτίες τοῦ ἀνθρώπου. Μέ τήν θυσία Του ἀπέκτησε δική του ἀξιομισθία, τήν 
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ὁποία δέν τήν πῆρε γιά τόν ἑαυτό Του, ἀλλά τήν ἄφησε στήν ἐκκλησία Του νά τήν διαχειρίζονται 
οἱ ποιμένες της γιά τό καλό τῆς ἀνθρωπότητας. Ἔτσι ἀποκαθίσταται ἡ προσβληθείσα τιμή τοῦ 
Θεοῦ καί συγχωρεῖται ἡ ἁμαρτία.  

Τό γενικό συμπέρασμα αὐτῆς τῆς θεωρίας εἶναι ὅτι: Ὁ Θεός παρουσιάζεται σάν ἕνας φίλαυτος καί 
ἐγωϊστής πού ἐνδιαφέρεται μόνο γιά τήν διατήρηση τῆς ἐξουσίας Του, γιά χάρη τῆς ὁποίας 
θυσιάζει τόν Υἱό Του γιά νά ἀποκατασταθεῖ ἡ τιμή Του. Ἔτσι αἰσθάνεται ἱκανοποίηση. Ἑπομένως 
ἁμαρτία γιά τού Δυτικούς εἶναι ἡ μή ἀπόδοση τιμῆς στήν ἐξουσία τοῦ Θεοῦ. Ἄν λοιπόν ὁ πιστός 
Ρωμαιοκαθολικός ἤ ὁ Προτεστάντης τηρεῖ κατά κύριο λόγο τίς δέκα ἐντολές τοῦ Θεοῦ, τότε εἶναι 
ἕνας καλός χριστιανός. Καί ἄν τίς παραβαίνει τιμωρεῖται μέ κάποιο κανόνα καί ἔτσι έξοφλεῖ τό 
χρέος του ἀπέναντι στόν Θεό καί ἀποκαθίσταται στήν τάξη τῶν δικαίων. Ἀπό τά παραπάνω γίνεται 
φανερό ὅτι ὁ ὅρος «ἱκανοποίηση», ἔτσι ὅπως τόν ἐννοοῦν οἱ δυτικοί, συνδέεται μέ τήν κοσμική 
νομικιστική καί ἠθικιστική ἀντίληψη γιά τήν σωτηρία τοῦ ἀνθρώπου, πρᾶγμα πρόδηλα σφαλερό.  

Μερικοί μελετητές τοῦ ἁγίου Νικοδήμου θεωροῦν ὅτι ὁ ἅγιος ἔσφαλε σέ αὐτό τό θέμα, μέ 
συνέπεια νά γίνει αἰτία ἀλλοιώσεως τῆς πνευματικῆς ζωῆς στόν ἑλληνόφωνο χῶρο καί πρόδρομος 
τοῦ ἠθικισμοῦ καί τοῦ νομικισμοῦ στόν Ἑλλαδικό χῶρο.  

Ἄς ἔρθουμε τώρα στό πῶς ἐννοεῖ τόν ὄρο «ἱκανοποίηση» ὁ ἅγιος Νικόδημος. Καί ναί μέν ὅσο 
ἀφορᾶ τά περί δικαιοσύνης τοῦ Θεοῦ εἶναι σύμφωνος κατά πάντα μέ τήν ἁγία Γραφή καί τούς 
Πατέρες τῆς Ἐκκλησίας καί ἰδιαίτερα μέ τόν ἅγιο Γρηγόριο τόν Παλαμᾶ καί τόν ἅγιο Νικόλαο τόν 
Καβάσιλα. Ὅσον δέ ἀφορᾶ τήν ἀναίρεση τῆς ἁμαρτίας αὐτή γίνεται μέ τό ἔργο τῆς μετανοίας. Αὐτή 
μᾶς καθαρίζει ἀπό κάθε κηλίδα καί μᾶς ὁδηγεῖ στήν Θέωση. Κατά τόν ἅγιο Νικὀδημο τόν Ἁγιορείτη 
τά μέρη τῆς μετανοίας εἶναι τρία: ἡ συντριβή, ἡ ἐξομολόγηση καί ἡ ἱκανοποίηση.  

Καί μέ τήν «συντριβή» ἐννοεῖ τήν προετοιμασία τοῦ μετανοημένου ἀνθρώπου γιά τήν 
ἐξομολόγηση, ἡ ὁποία γίνεται ἐν ταπεινώσει ἔχοντας τήν αἴσθηση τῆς ἁμαρτωλότητος καί τήν 
ἐπιθυμία νά ἐλευθερωθεῖ ἀπό τήν ἁμαρτία. Μέ τήν «ἐξομολόγηση» ἐκζητεῖ τό ἔλεος τοῦ Θεοῦ γιά 
νά τύχει συγχωρήσεως, καί ἡ ὁποῖα τοῦ δίδεται μέ τήν ἀναγνώριση τῆς ἁμαρτωλότητός του. Τέλος 
μέ τήν «Ἱκανοποίση» δέχεται τίς συμβουλές - κανόνα τοῦ πνευματικοῦ καί ἀγωνίζεται μέχρι τέλους 
γιά τήν ἀποκοπή τῶν ριζῶν, πού προκαλοῦν τήν ἁμαρτία δηλαδή τά πάθη πού φωλιάζουν στόν 
χῶρο τῆς καρδίας. Γιά νά ξεπατωθοῦν τά πάθη θέλει διαρκεῖ ἀγώνα προσευχῆς μετανοίας μετά 
βαθυτάτου πόνου δακρύων, καί παιδείας (δοκιμασίας) ἀπό τό μαστίγιο τῆς ἀγάπης τοῦ Θεοῦ. 
Ὅταν φτάσει κανείς στήν ἀπάθεια τότε λέμε ὅτι ὁλοκληρώνεται τό ἔργο τῆς μετανοίας. Ἐν ἐναντία 
περιπτώση θέτουμε σέ ἀμφιβολία τήν σωτηρία μας.  

Ἀλήθεια, πόσο ἀδικοῦν μερικοί μελετητές τόν ἅγιο Νικόδημο! Ἐμεῖς ὅμως δοξάζουμε τόν Θεό γιά 
τό δῶρο Του στήν Ἐκκλησία Του, πού φέρει τό ὄνομα ἅγιος Νικόδημος ὁ Ἁγιορείτης, καί ὁ ὁποῖος 
μέ τήν ζωή καί τά ἔργα του ἀνακεφαλαίωσε τήν Θεολογία τῶν ἁγίων Πατέρων τῆς Ἐκκλησίας μας 
σχεδόν στό σύνολό της. 

Εὐχόμεθα ἡ Ἁγιορείτικη Ἐστία νά προβάλει πάντοτε αὐτόν τόν ἀγαθό σύνδεσμο τῆς Ἁγιορείτικης 
Πολιτείας μέ τήν Θεσσαλονίκη γιά τόν στηριγμό καί τήν παρηγορία τοῦ πληρώματος τῆς 
Ἐκκλησίας. 
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Hieromonk Gregorios Gregoriatis 

St. Nikodimos of the Holy Mountain’s teaching on ‘satisfaction’ 

 

Thessaloniki and Mount Athos are closely interconnected. This relationship is realised not only in 
the cultural and social fields but also in the realm of theology and the common spiritual journey of 
the two communities. The content of my talk will make this very clear for – as I will show – St. 
Nikodimos of the Holy Mountain’s entire theological teaching ‘on the righteousness of God’, which 
makes use of the term ‘satisfaction’, is based mainly on the teachings of two Thessalonian saints: 
St. Gregory Palamas and St. Nicholas Kabasilas. First of all, let us take the term ‘satisfaction’, which, 
strangely, is interpreted in two different ways by St. Nikodimos and some of his researchers. While 
the latter identify the term ‘satisfaction’ with the meaning given to it by the Western Churches in 
their theology on ‘the righteousness of God’, St. Nikodimos refers to ‘satisfaction’ as the third stage 
of repentance, i.e. the sick believer’s healing of their passions and repetition of their sins with the 
aid of the counsels and penances proposed by their confessor.     

To aid understanding of the above, a brief explanation is necessary of what is meant by the term 
‘the righteousness of God’. The Orthodox Church believes that the Cross of Christ was the scene of 
the greatest battle of all time. The battle between the humble Jesus and the proud and envious 
Devil was brought to an end by the victory of His love. The cry ‘it is finished’ signified the final 
victory. The evils stemming from the Lord of Evil were nailed on His Cross. On the Cross Christ 
defeated sin, and through His death the death that tyrannised the human race was destroyed. All 
those who follow the path laid by Christ are delivered of sin of any kind and are justified by sharing 
in the glory of Christ that is to be found in the life-giving Resurrection and their restoration to the 
Kingdom of Heaven. In brief, the Church’s teaching on ‘the righteousness of God’ can be summed 
up in the fact that Christ’s sacrifice on the Cross is an act of love by the Triune God for the salvation 
of mankind, and was not made in order to satisfy God’s ‘offended righteousness’.  

The Western Church embraces the ‘theory’ of the offended righteousness of God, as formulated by 
Bishop Anselm of Canterbury. According to this theory, in committing the sin of disobedience, man 
upset the harmony of Creation and thus offended the honour of God. By committing this act, man 
was saddled with a heavy burden of guilt, which God cannot forgive solely through His compassion. 
In order to receive forgiveness man must restore God’s offended honour. He can only do this by 
satisfying God’s offended honour with something of equal value. Yet sinful man could not give God 
the satisfaction He desired because his infinite guilt required a satisfaction of infinite value that only 
an infinite God could give, and that God was Christ the Son of God. Of course, the Son of God owed 
obedience to God the Father, but was not obliged to suffer death as He was sinless. Through His 
voluntary death on the Cross, Christ made a sacrificial offering to God of infinite value, one that 
outweighs all the sins of mankind. Through His sacrifice He received the payment he deserved, 
which He did not keep for Himself but left to His Church for its pastors to administer for the good 
of mankind. This is how God’s offended honour is restored and sin is forgiven.  

The general conclusion that can be drawn from this theory is that God is presented as a selfish and 
self-indulgent God who is concerned solely with preserving His power, for the sake of which He 
sacrifices His Son so that His honour can be restored. This is how He gains satisfaction. 
Consequently, for the Western Church sin is the failure to pay honour to the power of God. If, 
therefore, the Roman Catholic or Protestant believer more or less manages to keep the ten 
commandments, they are a good Christian. And if they disobey them, they are punished with a 
penance, thereby paying off their debt to God and achieving their restoration to the ranks of the 
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righteous. From all this it becomes clear that the term ‘satisfaction’, as understood by the Western 
Church, is connected with the secular legalistic and moralistic view of man’s salvation, which is 
clearly wrong. 

Some of the researchers concerned with St. Nikodimos believe that the saint was at fault on this 
issue, thereby harming the spiritual life of the Greeks and introducing a spirit of moralism and 
legalism into the country. 

Let us now see what St. Nikodimos actually means by the term ‘satisfaction’. In respect of the 
righteousness of God, his teaching is always consistent with Holy Scripture and the Church Fathers, 
particularly St. Gregory Palamas and St. Nicholas Kabasilas. As for the cancellation of sin, this is 
accomplished through the process of repentance. It is repentance that purifies us from every stain 
and leads us to deification. According to St. Nikodimos, there are three stages of repentance: 
contrition, confession and satisfaction. 

By ‘contrition’ he means the repentant sinner’s preparation for confession, which is carried out in 
a spirit of humility, with a sense of one’s sinfulness and a desire to be freed of sin.  Through 
‘confession’ the sinner seeks God’s mercy in order to obtain forgiveness, which is granted to them 
through the acknowledgment of their sinfulness. Finally, through the ‘satisfaction’ stage the 
repentant sinner receives counsels and a penance from their confessor and then struggles till the 
last to cut out the roots of sin, i.e. the passions residing in the heart. Weeding out the passions 
requires a constant struggle of prayer, repentance with profound tearful contrition, and 
chastisement by the scourge of God’s love. The process of repentance is completed when one 
attains a state of apatheia. If we fail to do this, we place our salvation in doubt.  

How unjustly have some researchers criticised St. Nikodimos! We, however, give thanks to God for 
His gift to His Church, which bears the name of St. Nikodimos of the Holy Mountain, whose life and 
work epitomised almost the entire theology of the holy Church Fathers. 

We pray that the Mount Athos Center may never cease to promote this beneficial bond between 
the Athonite state and Thessaloniki as a source of comfort and support for the Church’s flock. 
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Ηλίας Κολοβός 

Διευθυντής Ερευνών, Ινστιτούτο Ιστορικών Ερευνών, Εθνικό Ίδρυμα Ερευνών 

Οι Οθωμανοί πασάδες της Θεσσαλονίκης και οι σχέσεις τους με το Άγιον Όρος  
κατά το β΄ μισό του 15ου αι. – αρχές 16ου αι. 

 

Από τα έγγραφα των αρχείων των μοναστηριών του Αγίου Όρους, τόσο ελληνικά όσο και 
οθωμανικά, προκύπτει ότι μεταξύ 1452–1457, ο ηλικιωμένος Σαχαμπεντίν Σαχίν Πασάς, ένας 
υψηλόβαθμος Οθωμανός αξιωματούχος με ιδιαίτερη συμβολή στην κατάκτηση των 
αργυρωρυχείων της Σερβίας επί σουλτάνου Μουράτ Β΄ και μεταξύ των βεζίρηδων που 
υποστήριξαν την άνοδο στο θρόνο του Μεχμέτ Β΄, είχε οριστεί σαντζάκμπεης της Θεσσαλονίκης. 
Φαίνεται ότι είχε λάβει το αξίωμα αυτό και τη σχετική πρόσοδο ως σύνταξη (ber vech-i tekaüd), 
ως τιμητική αποστρατεία στο τέλος της σταδιοδρομίας του, όπως και οι επόμενοι που τον 
διαδέχθηκαν. Κατά τη θητεία του, εξέδωσε σειρά εγγράφων για θέματα του Αγίου Όρους, και 
μάλιστα σε ορισμένα προβαίνοντας σε παραχωρήσεις προς τους Αγιορείτες μοναχούς. Μεταξύ 
των διαδόχων του στο αξίωμα του σαντζάκμπεη της Θεσσαλονίκης, ο Ελχάτζ Χιζίρ Αγάς από την 
Αμάσεια το 1462 εκδίδει τουλάχιστον ένα έγγραφο αγιορετιτικού ενδιαφέροντος. Ο Κασίμ Πασάς, 
που συναντάμε ως σαντζάκμπεη της Θεσσαλονίκης τουλάχιστον από το 1472 έως το 1483 (;), 
θεωρούμενος ως ένας από τους γιους του Θεοδώρου Μουζάκη Β΄, εξέδωσε και αυτός σειρά 
εγγράφων με αγιορειτικό ενδιαφέρον. Παρομοίως, ένα τουλάχιστον έγγραφο αγιορειτικού 
ενδιαφέροντος, σωζόμενο στο αρχείο της μονής Ξηροποτάμου, εξέδωσε και ο Ισχάκ γιος Ιμπραήμ, 
τέως Μεγάλος Βεζίρης επί Βαγιαζήτ Β΄ και σαντζάκμπεης της Θεσσαλονίκης μεταξύ 1483–1487. 
Επίσης μέσω εγγράφων από το αρχείο της μονής Βατοπεδίου τεκμηριώνουμε τις σχέσεις με το 
Άγιον Όρος και των σαντζακμπέηδων Τζεζερή Κασίμ Πασά (1487 – ;1502 ή αργότερα) και πρώην 
βεζίρη Γιακούπ Πασά (;1502 ή αργότερα – 1510/11;). Στην ανακοίνωση θα εξεταστούν τα έγγραφα 
που εξέδωσαν οι παραπάνω αξιωματούχοι από τη Θεσσαλονίκη για θέματα αγιορειτικού 
ενδιαφέροντος στη διάρκεια της τιμητικής αποστρατείας τους.   
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Elias Kolovos 

Research Director, Institute of Historical Research, National Hellenic Research Foundation 

The Ottoman pashas of Thessaloniki and their relations with Mount Athos  
in the second half of the 15th century – early 16th century 

 

From the documents found in the archives of the monasteries of Mount Athos, both Greek and 
Ottoman, it is evident that between 1452–1457, the elderly Şahabeddin Şahin Paşa, a high-ranking 
Ottoman official who had played a significant role in the conquest of the silver mines in Serbia under 
Sultan Murad II and was among the viziers who supported Mehmed II's rise to the throne, had been 
appointed sancakbey of Thessaloniki. It appears that he received this position and the associated 
revenue as a retirement grant (ber vech-i tekaüd), as an honorary retirement at the end of his 
career—something that was also the case for those who succeeded him. During his tenure, he 
issued a series of documents concerning matters relating to Mount Athos, some of which included 
concessions to the Athonite monks. Among his successors as sancakbey of Thessaloniki, Elhac Hızır 
Ağa from Amasya issued at least one document relating to Mount Athos in 1462. Kasım Paşa, who 
appears as the sancakbey of the province of Thessaloniki at least from 1472 to 1483 (?), and is 
considered to be one of the sons of Theodoros Muzakis II, also issued several documents of 
Athonite interest. Similarly, İshak, son of İbrahim, former Grand Vizier under Bayezid II and 
sancakbey of Thessaloniki between 1483–1487, issued at least one document relating to Mount 
Athos, which is preserved in the archive of the Xeropotamou Monastery. Additionally, documents 
from the archive of Vatopedi Monastery provide evidence of the relationship between Mount Athos 
and Cezayirli Kasım Paşa (1487–?1502 or later) and the former vizier Yakub Paşa (?1502 or later–
1510/11?). 

This paper will examine the documents issued by the aforementioned officials from Thessaloniki 
concerning matters of interest to Mount Athos during their honorary retirement period.   
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Ευάγγελος Χεκίμογλου 

Διδάκτωρ Οικονομολόγος, πρ. Διευθυντής Εβραϊκού Μουσείου Θεσσαλονίκης 

Τοπογραφία των αγιορειτικών μετοχίων και κτήσεων στη Θεσσαλονίκη.  
Διαχρονική προσέγγιση 

 

Το θέμα εντάσσεται στο ιστορικό πλαίσιο της μετάβασης από τη βυζαντινή στην οθωμανική 
περίοδο της Θεσσαλονίκης και στο μεθοδολογικό πλαίσιο της αστικής γεωγραφίας (προτίμηση 
τόπου εγκατάστασης) με χρήση του θρησκευτικού φίλτρου. 

Το εμπειρικό υλικό που αποτελεί αντικείμενο επεξεργασίας στα παραπάνω πλαίσια περιλαμβάνει 
δύο καταλόγους και αποτύπωσή τους στο χάρτη. Ο πρώτος κατάλογος περιέχει 69 αγιορειτικά 
μετόχια και κτήματα που καταγράφονται σε δημοσιευμένες πηγές της περιόδου 946–1430, ενώ ο 
δεύτερος 27 αντίστοιχα στοιχεία της περιόδου 1430–1918. 

Προκύπτουν έτσι διαφορετικοί βαθμοί προτίμησης ανά περιοχή στην επιλογή τόπου εκ μέρους 
των αγιορειτικών μονών στη διαχρονία. Τα ευρήματα συσχετίζονται με το αντίστοιχο δίκτυο των 
εβραϊκών συναγωγών που ιδρύθηκαν στη Θεσσαλονίκη κατά τον 16ο και 17ο αιώνα. 

 

 

Evangelos Hekimoglou 

Dr. of Economic Science, fmr Director of the Jewish Museum of Thessaloniki 

Topography of the Athonite metochia and other properties in Thessaloniki:  
a diachronic approach 

 

This subject is examined within the historical context of the transitional period between Byzantine 
and Ottoman rule, while in terms of its methodological framework, its perspective is that of urban 
geography (more specifically, place of establishment), through a religious filter.  

The empirical material used in this study includes two lists of Athonite metochia and other 
properties and their geographical locations. The first list contains details of 69 such properties that 
are recorded in published sources from the period 946–1430, while the second list contains details 
of 27 similar properties from the period 1430–1918.  

The study reveals, area by area, different degrees of preference through time concerning choice of 
location by the Athonite monasteries. The findings are correlated with the corresponding network 
of Jewish synagogues that were founded in Thessaloniki in the 16th and 17th centuries. 
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Φωκίων Κοτζαγεώργης 

Καθηγητής Οθωμανικής Ιστορίας, ΑΠΘ 

Όψεις της παρουσίας των Αγιορειτών στη Θεσσαλονίκη του 18ου αιώνα 

 

Οι σχέσεις Αγιορειτών και Θεσσαλονίκης κατά την οθωμανική περίοδο ήταν εντατικές. Περί αυτού 
μαρτυρά το γεγονός ότι συχνότατα οι πρώτοι κατέφευγαν στις δικαστικές και διοικητικές αρχές 
της δεύτερης για διάφορα ζητήματά τους, ακόμη και για όσα αφορούσαν εντός της αθωνικής 
χερσονήσου θέματα. Αν και τυπικά μόνο από τον 17ο αιώνα και εξής ανήκε το Άγιον Όρος στην 
άμεση διοικητική περιφέρεια (καζάς) της Θεσσαλονίκης, οι επαφές των μοναχών με το μεγάλο 
αστικό κέντρο χρονολογούνται ήδη από την εποχή της οθωμανικής κατάκτησης, λόγω της μεγάλης 
πολιτικής και οικονομικής σημασίας της Θεσσαλονίκης για την ευρύτερη περιοχή και ως εκ τούτου 
και για το Άγιον Όρος.  

Καθώς, γενικά μιλώντας, οι επαφές των Αγιορειτών με οθωμανικές αρχές σχεδόν εξαντλούνταν σε 
ζητήματα οικονομικής φύσεως, στην περίπτωση της Θεσσαλονίκης αυτές οι επαφές είχαν 
τουλάχιστον διττό περιεχόμενο: αφενός τις αθωνικές περιουσίες της διοικητικής περιφέρειας της 
Θεσσαλονίκης (κατεξοχήν στη Χαλκιδική) και αφετέρου τις αντίστοιχες μέσα στην πόλη. Η μέχρι 
τώρα γνώση μας γι’ αυτές, ειδικά για τις τελευταίες, στηρίζονται αποκλειστικά στα οθωμανικά 
φορολογικά κατάστιχα, καθώς το περιεχόμενο των οθωμανικών αρχείων των αγιορειτικών μονών, 
πλην ελαχίστων εξαιρέσεων, παραμένει άγνωστο. 

Για τη Θεσσαλονίκη ο ιστορικός της οθωμανικής περιόδου διαθέτει μια πολύτιμη πηγή, το 
δικαστικό αρχείο της, αποτελούμενο –τουλάχιστον για τον 18ο αιώνα– από τους ιεροδικαστικούς 
κώδικες. Αν και το περιεχόμενο του ογκώδους αυτού υλικού είναι πολύ καλύτερα γνωστό από το 
αντίστοιχο των αγιορειτικών αρχείων, ωστόσο δεν έχει αναληφθεί ακόμη καμιά ερευνητική 
προσπάθεια για να αποδελτιωθούν οι υποθέσεις που αφορούν το Άγιον Όρος. Ο χαρακτήρας της 
παρούσας ανακοίνωσης είναι πρόδρομος. Σκοπεύει να παρουσιάσει δειγματοληπτικά 
παραδείγματα αγιορειτικών υποθέσεων, ερανισμένα από τους ιεροδικαστικούς κώδικες. Λόγω της 
ευρείας θεματικής αυτού του είδους της πηγής, η ανακοίνωση δεν θα περιλάβει υποθέσεις που 
αφορούν μετόχια της υπαίθρου, αλλά θα εστιάσει μόνο σε αυτές που σχετίζονται με την ίδια την 
πόλη. Όπως συμβαίνει με αυτό το είδος της πηγής, μέσα από τις υποθέσεις αναδύεται ο ζωντανός 
κόσμος των Αγιορειτών στην οθωμανική μεγαλούπολη, στον οποίο οι μοναχοί αγοράζουν, 
πωλούν, δανείζονται, διεκδικούν, παραπονιούνται, ανταγωνίζονται, συνεταιρίζονται με την 
πανσπερμία των ανθρώπων που σύχναζαν ή κατοικούσαν μόνιμα στην πόλη. Θεωρητικά κάποιες 
από τις υποθέσεις υπάρχουν και στα αρχεία των μονών, ώστε, όταν αυτά καταστούν γνωστά στην 
έρευνα, να μπορεί να γίνει μια σύγκριση των δύο πηγών και να εξαχθούν περαιτέρω 
συμπεράσματα. Πάντως και πέρα από τη σύγκριση με τα αγιορείτικα αρχεία, η παρούσα πηγή και 
παρά την αποσπασματικότητά της, δίνει μια πολυπαραμετρική εικόνα της αγιορείτικης παρουσίας 
στη μακεδονική μητρόπολη και νομίζουμε ότι θα ανοίξει δρόμο για περαιτέρω ανάπτυξη της 
έρευνας των σχέσεων Αγίου Όρους και Θεσσαλονίκης. 
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Phokion Kotzageorgis 

Professor of Ottoman History, Aristotle University of Thessaloniki 

Aspects of the presence of the Athonites in Thessaloniki in the 18th century 

 

The relations between the Athonites and Thessaloniki during the Ottoman period were intensive. 
This is evidenced by the fact that the former often appealed to the judicial and administrative 
authorities of the latter on various issues, even those concerning matters between monasteries 
within the Athonite peninsula. Although officially it was only from the 17th century onwards that 
Mount Athos belonged to the direct administrative region (kaza) of Thessaloniki, the monks’ 
contacts with the large urban center date back to the time of the Ottoman conquest, due to the 
great political and economic importance of Thessaloniki for the wider region and therefore for 
Mount Athos itself. 

Since, generally speaking, the contacts of the Athonites with the Ottoman authorities were almost 
exhaustive in matters of an economic nature, in the case of Thessaloniki these contacts had at least 
a twofold content: on the one hand, they concerned Athonite properties in the administrative 
region of Thessaloniki (mainly in Halkidiki), and on the other hand, the properties within the city. 
Our knowledge of these properties, especially those in the city, is based exclusively on the Ottoman 
tax registers, as the content of the Ottoman archives of the Mount Athos monasteries, with a few 
exceptions, remains unknown. 

For Thessaloniki, the historian of the Ottoman period has a valuable source at his/her disposal: the 
judicial archive, consisting – at least for the 18th century – of the court codices. Although the content 
of this voluminous material is much better known than that of the Athonite archives, no research 
effort has yet been undertaken to identify the cases concerning Mount Athos. This paper is of a 
preliminary character. It intends to present sample examples of Athonite cases, taken from the 
court registers. Due to the broad thematic scope of this type of source, the paper will not include 
cases involving rural dependencies (metochia) but will focus only on those relating to the city itself. 
As is the case with this type of source, the living world of the Athonite monks in the Ottoman 
metropolis emerges through these cases, in which the monks buy, sell, borrow, claim, complain, 
compete, or associate with the diverse mixture of people who frequented or resided permanently 
in the city. Theoretically, some of the cases also exist in the archives of the monasteries, so that, 
when the last of these finally become available to research, a comparison of the two sources can 
be made and further conclusions can be drawn. In any case, and beyond the comparison with the 
Athonite archives, the present source, despite its fragmentation, gives a multiparametric picture of 
the presence of Mount Athos in the Macedonian metropolis and hopefully will pave the way for 
further development of research on the relations between Mount Athos and Thessaloniki.  
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Διογένης Καραγιαννακίδης 

ΔρΝ, Δικηγόρος 

Ανάμιξη του μουτεσελίμη της Θεσσαλονίκης στα εσωτερικά του Αγίου Όρους το 1810 

 

Στα 1810 Αγιορείτες υπέβαλαν στον μουτεσελίμη Θεσσαλονίκης, Γιουσούφ μπέη, σχέδιο ενός 
κανονισμού ρυθμιστικού ποικίλων τομέων της εσωτερικής διοίκησης του Αγίου Όρους και εκείνος 
το επικύρωσε. Πρόκειται για το γνωστό ως έβδομο Τυπικό του Αγίου Όρους. Η εισήγηση επιχειρεί 
να αναδείξει τα αίτια της υποβολής ενός τέτοιου σχεδίου στον οθωμανό αξιωματούχο, την 
αντίληψη του ίδιου για το ζητούμενο, το πώς εξελίχθηκε η διαδικασία, καθώς επίσης τις διαθέσεις 
και τη στάση των επιμέρους μονών τόσο πριν την ολοκλήρωσή της όσο και μετά από αυτήν.  

Στο πλαίσιο της εισήγησης εντοπίζονται σφάλματα που είχαν παρεισφρήσει επί του ζητήματος σε 
παλαιότερες μελέτες ή, αναλόγως, διατυπώνονται επιφυλάξεις και ερωτήματα, απευθυνόμενα 
προπάντων στους επερχόμενους ερευνητές. 

Τη βάση για την εισήγηση αποτέλεσε το πλήρες κείμενο του Τυπικού που είδε πρόσφατα το φως 
της δημοσιότητας. Πέραν αυτού όμως σημαντικές πηγές πληροφοριών για την κατάστρωσή της 
υπήρξαν κάποια αδημοσίευτα έγγραφα, αποκαλυπτικά κρίσιμων λεπτομερειών.  

 

 

Diogenis Karagiannakidis 

Dr of Law, Lawyer 

The involvement of the Mutasarrif of Thessaloniki in the internal affairs of Mount Athos in 1810 

 

Ιn 1810 Athonite monks submitted a draft regulation to the Mutasarrif of Thessaloniki, Yusuf Bey, 
concerning various aspects of Mount Athos' internal administration, which he subsequently 
ratified. This is known as the Seventh Typikon of Mount Athos. 

This paper attempts to shed light on the reasons behind the submission of such a draft to the 
Ottoman official, his own understanding of the request, how the process unfolded, and the 
dispositions and attitudes of the individual monasteries both before and after its completion. 

Within the scope of this paper, errors that had crept into older studies on the matter are identified, 
and, accordingly, reservations and questions are raised, primarily addressed to future researchers. 

The basis for this paper was the complete text of the Typikon, which recently came to light. Beyond 
this, however, a number of unpublished documents, revealing crucial details, also provided 
significant information about the drafting of the Typikon. 
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Κρίτων Χρυσοχοΐδης 

Ομότιμος Διευθυντής Ερευνών, Ινστιτούτο Ιστορικών Ερευνών, Εθνικό Ίδρυμα Ερευνών 

Ο θεσμός των επιτρόπων της Ιεράς Κοινότητος του Αγίου Όρους στη Θεσσαλονίκη 

 
Η διοικητική αστάθεια και τα προβλήματα που δημιουργήθηκαν από τις δυσκολίες διαχείρισης 
των κοινών (κυρίως οικονομικών) υποθέσεων του Αγίου Όρους, λίγο πριν τα μέσα του 18ου αιώνα, 
οδήγησε την Μεγάλη Σύναξη των Καρυών στην απόφαση να ζητήσει από την ακμάζουσα συντεχνία 
των γουναράδων της Κωνσταντινουπόλεως να αναλάβει την επιτροπικὴν και προστασίαν του 
Αγίου Όρους. Έτσι, από το 1744 και για πολλές δεκαετίες, την διαχείριση των οικονομικών της 
Αθωνικής κοινότητας, ανέλαβαν ως επίτροποι ή έφοροι μέλη της συντεχνίας των γουναράδων.  

Περί το 1770, παράλληλα με τον θεσμό των λαϊκών επιτρόπων - αρχόντων του Γένους, εμφανίζεται 
να λειτουργεί και ο θεσμός των μοναχών αντιπροσώπων (επιτρόπων) στην πρωτεύουσα. 

Το μοντέλο αυτό εκπροσώπησης του Αγίου Όρους στον κόσμο θα επαναληφθεί και στην 
περίπτωση της Θεσσαλονίκης. Στις τελευταίες δεκαετίες του 18ου αιώνα, τις πολλαπλές και 
σύνθετες υποθέσεις της μοναστικής πολιτείας στο μεγάλο και γειτονικό προς τον Άθω διοικητικό 
κέντρο αναλαμβάνουν λαϊκοί επίτροποι, ενώ μέσα στην πρώτη δεκαετία του 19ου αιώνα και 
παράλληλα με αυτούς, κάνουν την εμφάνισή τους, επισήμως διορισμένοι, μοναχοί επίτροποι 
Ιεράς Κοινότητος.  

Ο θεσμός των επιτρόπων του Άθω στη Θεσσαλονίκη είναι ένα σχεδόν παντελώς ανεξερεύνητο 
θέμα.  

Ο σκοπός της εισηγήσεως είναι καθαρά εισαγωγικός. Αποσκοπεί στο να δώσει α) ένα περίγραμμα 
των πηγών για την έρευνα του θέματος, επισημαίνοντας το εύρος και τη διασπορά τους και β) να 
επισημάνει ορισμένες πτυχές της λειτουργίας του θεσμού. 
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Honorary Director of Research,  
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The institution of the commissioners (epitropoi)  
of the Holy Community of Mount Athos in Thessaloniki 

 

During the mid-eighteenth century, administrative instability and the challenges arising from the 
management of Mount Athos’s common – particularly financial – affairs prompted the Great 
Assembly (Megali Synaxis) of Karyes to seek external assistance. In 1744, the prosperous furriers’ 
guild of Constantinople was entrusted with the commission (epitropiki) and protection of the 
Athonite community, assuming responsibility for its financial administration for several decades. 

By around 1770, alongside the institution of lay commissioners (epitropoi) there also emerged 
monastic representatives (epitropoi) of Mount Athos in the Ottoman capital. This model of external 
representation was soon replicated in Thessaloniki. From the late eighteenth century, the complex 
affairs of the monastic community in this major administrative and commercial center were initially 
managed by lay commissioners, and in the early nineteenth century, officially appointed monastic 
commissioners (epitropoi) of the Holy Community began to serve alongside them. 

The institution of Athonite commissioners in Thessaloniki remains almost entirely unexplored. The 
purpose of this paper is introductory: first, to outline the range and dispersed nature of the sources 
available for its study, and second, to highlight selected aspects of the institution’s operation and 
historical significance. 
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Η αναφορά του καπετάν Ζ. Σιπουλίνσκι για τους Ονοματολάτρεις στο Άγιον Όρος (1913) 

 

Κατά τους Βαλκανικούς Πολέμους το Άγιον Όρος αποτέλεσε το πεδίο διαφόρων πολιτικών και 
εθνικών διαμαχών. Με φόντο αυτό το ασταθές περιβάλλον, τις παραμονές του Πρώτου 
Παγκοσμίου Πολέμου, μια θρησκευτική αναστάτωση προκλήθηκε ανάμεσα στους πολυάριθμους 
Ρώσους μοναχούς του Αγίου Όρους από τη δράση των λεγόμενων «Ονοματολατρών». Το κίνημα 
αυτό είχε καθαρά πνευματικές ρίζες και βασιζόταν σε βυζαντινές θεωρίες ότι το όνομα του Θεού 
είναι ο ίδιος ο Θεός. Η διαμάχη δίχασε τις κοινότητες Ρώσων μοναχών στη μονή Αγίου 
Παντελεήμονος και στη Σκήτη Αγίου Ανδρέα. Στην ταραχώδη πολιτική κατάσταση της εποχής 
εκείνης, η διαμάχη θεωρήθηκε επικίνδυνη από τη ρωσική κυβέρνηση, η οποία έστειλε ένα 
στρατιωτικό πλοίο με αποστολή να κατευνάσει τα πνεύματα. 

Η ιστορία της απέλασης πάνω από 600 Ρώσων μοναχών από το Άγιον Όρος είναι γνωστή από τις 
έρευνες Ελλήνων και Ρώσων μελετητών. Η αποστολή με επικεφαλής τον Αρχιεπίσκοπο Νίκωνα 
κατέφθασε με σκοπό να ειρηνεύσει τους αντιμαχόμενους. Μετά από ένα μήνα άκαρπων 
διαπραγματεύσεων, λήφθηκε η απόφαση να απελαθούν οι στασιαστές στη Ρωσία.  Ήδη εκείνη την 
εποχή το ζήτημα πυροδοτούσε έντονες συζητήσεις στο ρωσικό τύπο. Οι διπλωμάτες 
κατηγορήθηκαν για τη βία που ασκήθηκε εναντίον αθώων αβοήθητων μοναχών, και το όλο 
επεισόδιο θεωρήθηκε ως ένα τραγικό συμβάν για τη ρωσική Εκκλησία και κοινωνία. Την άποψη 
αυτή την συμμερίζονται και οι σύγχρονοι Ρώσοι ερευνητές.  

Η αναφορά που συντάχθηκε από τον κυβερνήτη του πλοίου, τον καπετάν Zινόβιι Σιπουλίνσκι (στα 
Κρατικά Αρχεία του Ρωσικού Πολεμικού Ναυτικού στην Αγία Πετρούπολη) παρουσιάζει 
καινούργια στοιχεία για την απέλαση. Χωρίς να ασχοληθεί με το θεολογικό περιεχόμενο της 
διαμάχης, ο Σιπουλίνσκι καταγράφει πληροφορίες για τη συμπεριφορά των μοναχών και τις 
αντιδράσεις τους εναντίων της ρωσικής αποστολής, ενώ παράλληλα παρέχει πολλά στοιχεία για 
τις κοινωνικές και πολιτικές πτυχές του ρωσικού μοναχισμού στο Άγιον Όρος, καθώς και τη στάση 
του τελευταίου έναντι των Ελλήνων και των Βούλγαρων του Αγίου Όρους κατά τους πρώτους 
μήνες μετά την απελευθέρωση.  
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The report by Capitan Z. Shipulinskii on the Onomatolatres of Mount Athos (1913) 

 

During the Balkan Wars Mt. Athos was the scene of a number of political and national controversies. 
Against this unstable background, on the eve of the First World War, religious turmoil broke out 
among the numerous Russian monks of the Holy Mountain due to the activities of the so-called 
‘Onomatolatres’ (‘Glorifiers of the Name’). The movement had purely spiritual roots and was based 
on the Byzantine theories that the Name of God is God himself. The controversy split the Russian 
monastic communities in St. Panteleimon monastery and the Skete of St. Andrew. In the turbulent 
political conditions of the time, the dispute was regarded as dangerous by the Russian government, 
and a warship was dispatched to quell the rebellion. 

The story of the deportation of more than 600 Russian monks from Athos is well known from the 
research of Greek and Russian scholars. A delegation led by Archbishop Nikon arrived to resolve 
the dispute. After a month of fruitless negotiations, it was decided to deport the rebels to Russia. 
Already in the 1910’s the issue was provoking fierce debates in the Russian press. The diplomats 
were accused of being complicit in the use of violence against the helpless innocent monks, and the 
event was regarded as a tragic episode by the Russian Church and society. This view is still held by 
modern Russian scholars.   

The report by the commander of the warship, Capitan Zinovii Shipulinskii (State Archives of the 
Russian Navy, St. Petersburg) presents new information about the deportation. Without going into 
the theological side of the issue, Shipulinskii reports on the behavior of the monks and their 
reactions to the delegation, and provides a great deal of information on the social and political 
aspects of Russian monasticism on Athos, and its attitude towards the Greeks and Bulgarians on 
the Holy Mountain during the first few months after the liberation. 
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Ο Κονσταντίν Λεόντιεφ και το Άγιον Όρος:  
ο Βυζαντινισμος μεταξύ Πανσλαβισμού και Πανορθοδοξίας 

 

Στη μεγάλη αντιπαράθεση μεταξύ Σλαβόφιλων και Δυτικόφιλων στη Ρωσία του 19ου αιώνα, 
υπήρξαν και ορισμένες ιδιόμορφες εξαιρέσεις διανοουμένων που πρότειναν διαφορετικές 
συνθέσεις από μία υπεράσπιση της σλαβικής ψυχής (στην περίπτωση των πρώτων) ή μία 
προοδευτική προσέγγιση με τη Δύση (όπως πρότειναν οι δεύτεροι ήδη από την εποχή του 
Μεγάλου Πέτρου). Μια τέτοια περίπτωση ήταν ένας διπλωμάτης των ρωσικών προξενείων στην 
Οθωμανική Αυτοκρατορία, ο Κονσταντίν Λεόντιεφ, ο οποίος μετεστράφη διανοητικά κατά τη 
διάρκεια της θητείας του στο προξενείο της Θεσσαλονίκης, και κάτω από την πνευματική επιρροή 
του Αγίου Όρους. Ο Λεόντιεφ θα προτείνει μια νέα σύνθεση που θα συνταιριάζει συντηρητικά 
πολιτικά χαρακτηριστικά με μια στροφή προς το Βυζάντιο, θεωρώντας τη Ρωσία ως τον κανονικό 
διάδοχο της Κωνσταντινούπολης. Η ιδέα της Μόσχας ως Τρίτης Ρώμης είχε γεννηθεί παλαιότερα, 
αλλά ο Λεόντιεφ είναι από τους πρώτους που οργάνωσε ένα είδος «ρωσικού οριενταλισμού» με 
βάση την αναφορά στο Βυζάντιο που θα αποτελέσει στο τέλος του 19ου αιώνα ένα πολύ χρήσιμο 
εργαλείο της ρωσικής εξωτερικής πολιτικής. 

 

 

Dimitris Stamatopoulos 

Professor in Balkan History,  
Department of Balkan, Slavic and Oriental Studies, University of Macedonia 

Konstantin Leontiev and Mount Athos: Byzantinism between Pan-Slavism and Pan-Orthodoxy 

 

In the great confrontation between the Slavophiles and the Westernisers in 19th-century Russia, 
there were certain exceptional cases of intellectuals who proposed different syntheses to a defence 
of the Slavic soul (in the case of the Slavophiles) or a progressive rapprochement with the West (as 
had been proposed by the Westernisers since the time of Peter the Great). One such intellectual 
was Konstantin Leontiev, a diplomat in the Russian consular service in the Ottoman Empire, who, 
under the spiritual influence of Mount Athos, underwent an intellectual transformation during his 
tenure as consul in Thessaloniki. Leontiev was to propose a new synthesis that combined features 
of conservative politics with a turn towards Byzantium, in the belief that Russia was the true 
successor of Constantinople.  Although the idea of Moscow as the Third Rome had originated 
earlier, Leontiev was one of the first to organise a kind of ‘Russian orientalism’ with a focus on 
Byzantium that, in the late 19th century, was to become a very useful tool for Russian foreign policy.  
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Ανδρέας Μπουρούτης 

ΣΕΠ-ΕΑΠ, Επισκέπτης καθηγητής στο Michigan State University 

Θεσσαλονίκη – Μετόχια – Άγιον Όρος. Οικονομική και κοινωνική σύνδεση 

 

Στα τέλη του 19ου – αρχές του 20ού αιώνα τα αθωνικά μοναστήρια είχαν πυκνώσει τις επαφές με 
τα αστικά κέντρα και το λαϊκό στοιχείο. 

Αν και το Άγιον Όρος ήταν τόπος προσευχής και περισυλλογής, αποφεύγοντας τις κοσμικές επαφές 
και τον συγχρωτισμό, οι ανάγκες των μονών είχαν αυξήσει την επικοινωνία με τον έξω κόσμο. 
Ταυτόχρονα τα μετόχια των αγιορείτικών μοναστηριών, τα οποία σε μεγάλο βαθμό ήταν 
συγκεντρωμένα στη Χαλκιδική, λειτουργούσαν ως ενδιάμεσοι στην επικοινωνία με το πλησιέστερο 
αστικό κέντρο, τη Θεσσαλονίκη. 

Οι επαφές για κρίσιμα οικονομικά θέματα, όπως η επικοινωνία με τα χρηματοπιστωτικά ιδρύματα, 
συνήθως γινόταν απευθείας από τα μοναστήρια. Όμως αρκετές από τις συναλλαγές με το κοσμικό 
- λαϊκό στοιχείο στη Θεσσαλονίκη για ζητήματα προμηθειών, συνεργασιών και διαφόρων 
εργασιών πρόκυπτε με τα μετόχια και τα κονάκια που διατηρούσαν τα μοναστήρια στην πόλη. 

Τις περισσότερες φορές οι επαφές μοναστικού και λαϊκού κόσμου είχαν σχέση με οικονομικές 
δοσοληψίες, ελάσσονος ή μείζονος σημασίας. Με βάση αυτή την προσέγγιση, η ανακοίνωση 
παρουσιάζει τις οικονομικές επαφές των αθωνικών μοναστηριών και των μετοχιών τους με τη 
μητρόπολη της Μακεδονίας. Πιο συγκεκριμένα εξετάζω την επικοινωνία που είχε η Ιερά Μεγίστη 
Μονή Βατοπαιδίου και τα μετόχια της στη Χαλκιδική (Σουφλάρι, Άγιος Μάμμας) με τη 
Θεσσαλονίκη. Περαιτέρω αναλύω τους τρόπους επικοινωνίας, τους ενδιάμεσους φορείς, τα 
προβλήματα που αναφύονταν και τις λύσεις που δίνονταν ώστε να επιτευχθεί το επιθυμητό 
αποτέλεσμα. Στην ανάλυση αυτή προκύπτουν ενδιαφέροντα ερευνητικά ερωτήματα που 
οφείλουν να απαντηθούν: Ποιος ήταν ο ρόλος του ελληνικού προξενείου και των αγιορειτών 
επιτρόπων της Ιεράς Κοινότητος στη Θεσσαλονίκη στις οικονομικές δοσοληψίες; Υπήρχε 
προτίμηση στις συναλλαγές με τις ελληνικές τράπεζες και άραγε εξαντλούνταν αυτές μόνο σε 
οικονομικά θέματα; Σε άλλα ζητήματα οικονομικής φύσης, όπως προμήθεια εξοπλισμού και 
συμφωνίες μεταφοράς εμπορευμάτων και προϊόντων εμπλέκονταν άλλοι λαϊκοί ή 
διεκπεραιώνονταν αποκλειστικά από τους υπεύθυνους μοναχούς; 

Η εξέταση κρίσιμων ζητημάτων στις οικονομικές επαφές των αγιορειτικών μοναστηριών με τη 
Θεσσαλονίκη ρίχνει φως στους αυξανόμενους δεσμούς της αγιορειτικής κοινότητας με τη 
μακεδονική μητρόπολη και τη σταθερή επαφή με το ελληνικό στοιχείο. 
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Andreas Bouroutis 

Hellenic Open University, Visiting Professor at Michigan State University 

Thessaloniki – metochia – Mount Athos: economic and social links 

 

In the late 19th and early 20th centuries, the monastic community of Mount Athos multiplied its 
interactions with urban centers and the broader lay population.  

Although Mount Athos was established as a secluded place of prayer and contemplation, avoiding 
involvement in secular affairs and social mingling, the practical needs of the monasteries led to 
increased communication with the outside world. The various dependencies (metochia) of the 
Athonite monasteries, many of which were concentrated in the region of Chalkidiki, served as 
intermediaries in this communication, particularly with the nearest urban center, Thessaloniki.  

While direct contact with financial institutions for crucial economic matters was mostly carried out 
by the monasteries themselves, many transactions with the secular world of Thessaloniki, including 
the procurement of supplies, collaborations, and various services, were facilitated through the 
metochia and konakia, maintained by the monasteries in the city. These interactions between the 
monastic and lay worlds were primarily economic in nature, ranging from minor transactions to 
matters of greater financial significance.  

This paper examines the economic relations between the Athonite monasteries and their metochia 
and the Macedonian metropolis. More specifically, it investigates the communication between the 
Holy and Great Monastery of Vatopedi and its metochia in Chalkidiki (Souflari, Agios Mamas) and 
the city of Thessaloniki. The study further analyzes the modes of communication, the intermediary 
agents involved, the challenges that arose, and the solutions employed to achieve the desired 
outcomes.  

The analysis raises several research questions that require further investigation: What role did the 
Greek consulate and the Athonite commissioner of the Holy Community in Thessaloniki play in 
these economic transactions? Was there a preferential inclination toward dealings with Greek 
banks, and were such interactions limited solely to financial matters? In other economic issues, 
such as the procurement of equipment and agreements for the transportation of goods and 
products, were lay persons also involved, or were these affairs managed exclusively by responsible 
monks?  

By addressing these key issues, this study sheds light on the growing ties between the Athonite 
community and Thessaloniki, as well as the consistent engagement with the Greek community. 
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Πασχάλης Μ. Κιτρομηλίδης 

Ομότιμος Καθηγητής Πολιτικής Επιστήμης ΕΚΠΑ, Ακαδημαϊκός 

Νεωτερικές προκλήσεις στο Άγιον Όρος και στη Θεσσαλονίκη στη διαδρομή του 18ου αιώνα 

 

Η ανακοίνωση δοκιμάζει να προβεί σε ορισμένες υπομνήσεις σε σχέση με τις σποραδικές 
απόπειρες εκπαιδευτικής και διανοητικής ανανέωσης στη Θεσσαλονίκη κατά τη διαδρομή του 18ου 
αιώνα, επιχειρώντας και ένα συνδυασμό με το μεγάλο νεωτερικό πείραμα της Αθωνιάδος 
Ακαδημίας υπό τον Ευγένιο Βούλγαρη κατά τη δεκαετία του 1750. Ελπίζεται να καταστεί δυνατόν 
να υποδειχθούν τα ενδεχόμενα αίτια της αποτυχίας των σχετικών πρωτοβουλιών. 

 

 

 

Paschalis M. Kitromilides 

Emeritus Professor of Political Science, NKUA 
Member of the Academy of Athens 

Challenges of modernization in Mount Athos and Thessaloniki during the 18th century 

 

This communication attempts to offer a few reminders concerning a number of sporadic 
manifestations of educational and intellectual modernization in Thessaloniki during the course of 
the 18th century, suggesting certain contrasts with the great modernizing experiment of the 
Athonite Academy under Evgenios Voulgaris in the 1750s. It is hoped that these reminders will make 
it possible to trace the causes of the failure of all these initiatives. 
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Γεώργιος Βελένης 

Ομότιμος καθηγητής, Τμήμα Ιστορίας και Αρχαιολογίας ΑΠΘ 

Κτίστωρ πυργοειδούς κατασκευής στα τείχη της Θεσσαλονίκης απεικονιζόμενος ως άγιος  
στη μονή Βατοπεδίου (13ος αιώνας) 

 

Επανεξετάζεται μια πυργοειδής κατασκευή από τα τείχη της Θεσσαλονίκη με πλίνθινη επιγραφή, 
στην οποία μνημονεύεται ένας μητροπολίτης ονόματι Βασίλειος, πρόσωπο που συσχετίστηκε 
εσφαλμένα με τον Βασίλειο τον Αχριδηνό του 12ου αιώνα. Από την αρχιτεκτονική, την 
παλαιογραφική και την ιστορική ανάλυση προκύπτει ότι πρόκειται για τον Βασίλειο τον Γλυκύ, 
μητροπολίτη των μέσων του 13ου αιώνα. Πρόσωπο που απεικονίζεται ως άγιος στο καθολικό της 
Μονής Βατοπεδίου μαζί με άλλους τρείς επισκόπους της ίδιας πόλης, έναν συνώνυμο Βασίλειο, 
μάλλον του 9ου αιώνα, τον αγένειο Γεώργιο που θήτευσε στη δεύτερη δεκαετία του 11ου αιώνα και 
τον πασίγνωστο Ευστάθιο του τελευταίου τέταρτου του 12ου αιώνα. 

Το ενεπίγραφο οχυρωματικό έργο κατασκευάστηκε αμέσως μετά την ανάρρηση του Βασιλείου του 
Γλυκέως στον επισκοπικό θρόνο της Θεσσαλονίκης, σύμφωνα με τα αναγραφόμενα στη λακωνική 
κατά τα άλλα πλίνθινη επιγραφή. Η τοποθέτησή του στη συγκεκριμένη εκκλησιαστική έδρα έγινε, 
κατά το πλέον πιθανό, γύρω στο έτος 1247, δηλαδή λίγο μετά την προσάρτηση της πόλης και της 
γύρω περιοχής στο Βασίλειο της Νίκαιας. 

 

 

Georgios Velenis 

Emeritus Professor, School of History and Archaeology, AUTh 

The builder of a tower-like structure in the walls of Thessaloniki depicted as a saint  
at Vatopedi Monastery (13th cent.) 

 

This paper re-examines a tower-like structure in the walls of Thessaloniki with a brick inscription 
referring to a metropolitan bishop by the name of Basil, a figure who has been erroneously 
connected with the 12th-century Basil Achridinos. An architectural, palaeographic and historical 
analysis has revealed that the individual in question is actually Basil Glykys, a metropolitan of the 
mid-13th century. 

Glykys is depicted as a saint in the katholikon of Vatopedi Monastery, along with three other 
bishops from the same city: another Basil, probably of the 9th century; the bishop George (depicted 
beardless) who served in the second decade of the 11th century, and the well-known Eustathios, 
who served in the last quarter of the 12th century.  

The fortification work bearing the inscription in question was constructed immediately after the 
accession of Basil Glykys to the episcopal throne of Thessaloniki, according to the text in the brick 
albeit brief inscription. Basil’s installation in this episcopal see probably took place in about 1247, 
shortly after the city and its surrounding area were annexed by the Kingdom of Nicaea.   
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Σταύρος Μαμαλούκος 

Καθηγητής Μεσαιωνικής και Παραδοσιακής Αρχιτεκτονικής,  
Τμήμα Αρχιτεκτόνων, Πανεπιστήμιο Πατρών, Αρχιτέκτων - Αναστηλωτής 

Βυζαντινή ναοδομία στο Άγιον Όρος και στη Θεσσαλονίκη. Μια επισκόπηση 

 
Η στενή σχέση του Αγίου Όρους με την πόλη της Θεσσαλονίκης κατά την βυζαντινή εποχή είναι 
δεδομένη όσο και αυτονόητη, καθώς η πόλη του Αγίου Δημητρίου ήταν το κοντινότερο στην 
μοναστική πολιτεία σημαντικό διοικητικό κέντρο, του οποίου, μάλιστα, η ευρύτερη περιοχή το 
σημαντικότερο τμήμα της παραγωγικής ενδοχώρας των αθωνικών μονών.  

Στη σχέση της βυζαντινής αθωνικής ναοδομίας με εκείνην της Θεσσαλονίκης έχουν κατά καιρούς 
γίνει αρκετές αναφορές. Το ζήτημα, ωστόσο, παραμένει ανοικτό, αφενός εξ αιτίας αφενός των 
δυσκολιών που παρουσιάζει η μελέτη της ναοδομίας της Θεσσαλονίκης κατά την μεσοβυζαντινή 
εποχή από την οποία ελάχιστα μνημεία έχουν διασωθεί και αφετέρου στις μεγάλες ελλείψεις στις 
γνώσεις μας για την ανεπαρκώς ακόμη μελετημένη ναοδομία του Αγίου Όρους.  

Στην ανακοίνωση θα επιχειρηθεί μια επισκόπηση της έρευνας και μια εξέταση του ζητήματος 
θεωρούμενου από την αθωνική πλευρά.  

Οι βυζαντινές εκκλησίες που σώθηκαν ως τις μέρες μας στο Άγιον Όρος είναι σχετικά ολιγάριθμες. 
Στη μεγάλη τους πλειονότητα αυτά φαίνεται ότι χρονολογούνται στη μεσοβυζαντινή εποχή. 
Σημαντικά μικρότερη φαίνεται ότι ήταν η ναοδομική δραστηριότητα στον Άθωνα στους επόμενους 
αιώνες ως τα μέσα του 15ου αιώνα.  

Από την εξέταση της τυπολογίας σε συνδυασμό με τη μελέτη ζητημάτων μορφολογίας και 
κατασκευής των σωζόμενων μνημείων προκύπτει ότι η μεσοβυζαντινή αθωνική ναοδομία 
εντάσσεται στο γενικό πλαίσιο εκείνης της ευρύτερης περιοχής της Μακεδονίας και της Θράκης 
στην οποία και ανήκει γεωγραφικά η χερσόνησος. Σε πολλούς πρώιμους αθωνικούς ναούς 
διαπιστώνεται η παρουσία στοιχείων της λεγόμενης «Προελλαδικής Σχολής», παραδείγματα της 
οποίας απαντούν στην περιοχή αυτή, όπως και σε ολόκληρη τη Βαλκανική χερσόνησο, και της 
οποίας τα κύρια χαρακτηριστικά ανάγονται στην παλαιοχριστιανική αρχιτεκτονική παράδοση. Η 
υψηλών προθέσεων αθωνική ναοδομία της περιόδου φαίνεται ότι σε πολλές περιπτώσεις έχει 
κωνσταντινουπολίτικο χαρακτήρα, ο οποίος είναι εμφανής τόσο στην τυπολογία όσο και στη 
μορφολογία και την κατασκευή των εκκλησιών. Στην υστεροβυζαντινή περίοδο διαπιστώνονται 
στη ναοδομία του Αγίου Όρος έντονες επιδράσεις από τη Θεσσαλονίκη και τη ζώνη επιρροής της, 
στην οποία κατά τον 14ο αιώνα περιλαμβάνεται και η Σερβία.  



 
53 
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Professor in History of Medieval and Vernacular Architecture,  
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Byzantine church-building in Mount Athos and Thessaloniki: an overview 

 

The close relationship between Mount Athos and the city of Thessaloniki during the Byzantine era 
is a well-known fact and easy to understand as the city of St. Demetrios was the nearest large 
administrative centre to the monastic republic and the region around it contained many of the 
Athonite monasteries’ most productive estates.  

The relationship between Byzantine church-building on Athos and that in Thessaloniki has received 
a considerable amount of attention. It remains an open issue, however, partly because of the 
difficulties posed by the study of church-building in Thessaloniki during the mid-Byzantine period – 
from which very few monuments have survived – and partly because of the extensive gaps in our 
knowledge of church-building on Mount Athos, a subject which has still not received sufficient 
attention. 

This paper will attempt to provide an overview of the research that has been conducted on the 
subject and to examine the issue from the Athonite perspective. 

The number of Byzantine churches that have survived on Mount Athos is relatively small. Most of 
them appear to date from the mid-Byzantine period, whereas in the following period, up until the 
mid-15th century, church-building activity on Athos appears to have been considerably less.  

Examination of the typology of the surviving monuments, as well as morphological and 
constructional issues, has revealed that the church-building activity on Athos in the mid-Byzantine 
period formed part of the general activity in this field in the broader region of Macedonia and 
Thrace, to which the peninsula geographically belongs. Many early Athonite churches have been 
found to possess features of the so-called ‘Pre-Helladic School’, examples of which occur not only 
in this region but throughout the Balkan peninsula, and whose main characteristics can be traced 
back to the early Christian architectural tradition. The high quality of church-building on Athos 
during this period appears in many cases to be the result of Constantinopolitan influences, which 
are evident not only in the typology of the churches but also in their morphology and construction. 
Church-building on Athos in the Late Byzantine period shows evidence of having been strongly 
influenced by Thessaloniki and its sphere of influence, which in the 14th century included Serbia.   
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Πλούταρχος Λ. Θεοχαρίδης 

Αρχιτέκτων - Αναστηλωτής 

Σχεδιασμός και οικοδομικά υλικά στις αρχές του 11ου αιώνα.  
Μία διασύνδεση του καθολικού του Βατοπεδίου με την Παναγία των Χαλκέων 

 

Το καθολικό του Βατοπεδίου και η Παναγία των Χαλκέων (χρονολογημένη το 1028 σύμφωνα με 
επιγραφή) ανήκουν στον ίδιο αρχιτεκτονικό τύπο, του σύνθετου τετρακιόνιου σταυροειδούς 
εγγεγραμμένου, τρουλλαίου ναού και η σχέση τους, όσον αφορά τουλάχιστον τον νάρθηκα με το 
υπερώο και το ζεύγος των τρούλων του, έχει ήδη επισημανθεί στη σχετική βιβλιογραφία.  

Με τις έρευνες που έγιναν τα τελευταία χρόνια στο καθολικό του Βατοπεδίου προέκυψαν και άλλα 
στοιχεία που συσχετίζουν τα δύο κτίρια, όπως επίσης και μία νέα χρονολόγηση για το πρώτο, που 
το καθιστά πρακτικά σύγχρονο με το δεύτερο.  

Η ανακοίνωση εστιάζει στα νέα αυτά δεδομένα καθώς και στο γεγονός ότι τα είδη των τούβλων 
που κατ’ εξοχήν χρησιμοποιήθηκαν στην οικοδόμηση των δύο κτιρίων, έχουν τις ίδιες ακριβώς 
διαστάσεις.  

 

 

Ploutarchos L. Theocharidis 

Architect - Restorer 

Planning and building materials in the early 11th century:  
a connection between the katholikon of Vatopedi and the Panagia Chalkeon 

 

The katholikon of Vatopedi Monastery and the Church of the Panagia Chalkeon (dated by 
inscription to 1028) belong to the same architectural type – the cross-in-square composite four-
column type with a dome – and the connection between them, at least in respect of their each 
possessing a narthex with a gallery and a pair of domes, has already been noted in the relevant 
literature.  

The research that has been carried out in the katholikon of Vatopedi over the last few years has 
revealed other features linking the two buildings, as well as a new dating for the katholikon which 
makes it virtually contemporary with the Panagia Chalkeon. 

This paper focuses on these new findings, as well as on the fact that the main types of brick used in 
the construction of both buildings have exactly the same dimensions. 
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Η αρχιτεκτονική της λιτής του ναού του Προφήτη Ηλία της Θεσσαλονίκης:  
αθωνικά και κωνσταντινουπολίτικα στοιχεία και οι λειτουργικές πτυχές τους 

 

Ήδη έχει επισημανθεί ότι η αρχιτεκτονική του ναού του Προφήτη Ηλία της Θεσσαλονίκης 
παρουσιάζει κάποια στοιχεία που, αν και ασυνήθιστα για την εκκλησιαστική αρχιτεκτονική της 
πόλης, έχουν έντονη ομοιότητα με ορισμένα χαρακτηριστικά της αρχιτεκτονικής των καθολικών 
των αθωνικών μονών. Κατ’ αρχάς, ο ναός είναι του τύπου του σταυροειδούς εγγεγραμμένου με 
κεντρικό τρούλο και δυο αψίδες, στη βόρεια και τη νότια πλευρά αντίστοιχα. Επιπλέον, ο 
ασυνήθιστα ευρύχωρος νάρθηκας με τα εννέα διαμερίσματα και τα δυο ζεύγη παρεκκλησίων 
προσαρτημένα στη δυτική και την ανατολική γωνία του κυρίως ναού, εντοπίζεται και σε 
ορισμένους αθωνικούς ναούς, πιο συγκεκριμένα του 14ου αιώνα, της εποχής κατά την οποία 
κτίστηκε ο ναός της Θεσσαλονίκης – ο οποίος πιθανότατα υπηρετούσε τις ανάγκες μιας 
μοναστικής κοινότητας. Ο νάρθηκας αυτού του είδους – ο οποίος είναι γνωστός ως «λιτή», της 
οποίας το όνομα προέρχεται από μια ομώνυμη μοναστική ακολουθία που στο Άγιον Όρος τελείται 
σε αυτό το σημείο του ναού – φαίνεται να αντανακλά μια νέα λειτουργική τάση (νεοσαββαϊτική 
μεταρρύθμιση), η οποία μπορεί να συσχετισθεί με τη χερσόνησο του Άθω και το αυξανόμενο 
κίνημα των Ησυχαστών. Επιπρόσθετα, η λιτή του ναού του Προφήτη Ηλία διαθέτει και δυο 
τρούλους κτισμένους πάνω από τα δυτικά γωνιαία τμήματά της – ακόμα ένα χαρακτηριστικό των 
αθωνικών ναών – καθώς και έναν δεύτερο όροφο που δημιουργήθηκε πάνω από τα τρία 
ανατολικότερα διαμερίσματα, στοιχείο που έχει αποδοθεί στην παρουσία μελών της 
αυτοκρατορικής οικογένειας σε αυτό το ναό και στους ναούς της Κωνσταντινούπολης.  

Η παρούσα ανακοίνωση θα εξετάσει όλα αυτά τα αρχιτεκτονικά στοιχεία της λιτής και θα 
συζητήσει τις φυσικές και λειτουργικές πτυχές τους με σκοπό να δοθεί ένα ευρύτερο ερμηνευτικό 
πλαίσιο για τη κατανόηση αυτού του ενδιαφέροντος αλλά και ακόμα αινιγματικού μνημείου της 
υστεροβυζαντινής Θεσσαλονίκης. 
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Nebojša Stanković 
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The architecture of the litē of the Prophet Elijah Church in Thessaloniki:  
Athonite and Constantinopolitan elements and their functional aspects 

 

It has already been noted that the architecture of the Church of Prophet Elijah in Thessaloniki shows 
features unusual for the city’s church architecture, but shared with and distinctly characteristic of 
the architecture of monastic katholika on Mount Athos. First of all, it has a cross-in-square naos, 
crowned with a centrally placed dome and expanded with two conches to the north and south. 
Furthermore, the uncommonly spacious, nine-bayed narthex and two pairs of chapels appended to 
west and east corners of the naos can also be found in a few Athonite churches, specifically those 
dating to the 14th century, i.e. the time when the Thessalonian church – which most likely served a 
monastic community – was built. This type of narthex, known as the litē, after a homonymous 
monastic service performed in this part of the church on Mount Athos, seemingly reflects a new 
liturgical trend (Neo-Sabbaite reform), which can be associated with both the peninsula and the 
growing Hesychast movement. Additionally, the litē of the Prophet Elijah Church has twin domes 
erected over its west corners, another Athonite trait, as well as a second storey accommodated 
over its three easternmost bays, a facility that has been ascribed to the presence of the royalty in 
this and Constantinopolitan churches alike.  

The present paper will explore all these architectural elements of the litē and discuss their physical 
and functional aspects, in order to better contextualize this interesting, but still enigmatic 
monument of Late Byzantine Thessaloniki. 
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Καθηγητής, Πανεπιστήμιο Waseda, Τόκυο 

Οι εικονογραφικές αντιθέσεις στο έργο των Θεσσαλονικέων ζωγράφων Μιχαήλ και Ευτυχίου: 
η περίπτωση του Πρωτάτου 

 

Ο Henry Maguire υποστήριξε τη σημασία της αντιθετικής διάταξης των παραστάσεων στη 
βυζαντινή τέχνη, με βάση την έννοια της αντίθεσης στην κλασική ρητορική (Art and Eloquence, 
1981). Οι ζωγράφοι Μιχαήλ Αστραπάς και Ευτύχιος από τη Θεσσαλονίκη ειδικεύτηκαν επίσης στη 
χρήση διαφόρων εικονογραφικών αντιθέσεων στη διακόσμηση των εκκλησιών. Αρχικά θα 
αναλυθούν οι τοιχογραφίες της εκκλησίας της Παναγίας της Περιβλέπτου στην Αχρίδα, που 
ζωγραφίστηκαν το 1294/95. Θα επιβεβαιωθεί η διάταξη των αντιθετικών παραστάσεων, όπως 
στειρότητα - σύλληψη, γέροι - νέοι, απιστία - πίστη, και διάφορες εμφανίσεις του Χριστού σε 
διαφορετικές ηλικίες και με διαφορετικές μορφές.  

Αν εξετάσουμε το Πρωτάτο στο Άγιον Όρος με βάση αυτή την εικονογραφική διάταξη, θα δούμε 
ότι έχει γίνει μια παρόμοια προσπάθεια. Στην Περίβλεπτο, η παράσταση του «Δείπνου εις 
Ἐμμαούς» απεικονίζεται στη βόρεια πλευρά της οροφής της πρόθεσης, αλλά στο Πρωτάτο, ο 
«Χριστός ἐν ἑτέρᾳ μορφῇ» (Μάρκος 16:12) τοποθετείται στην αψίδα της πρόθεσης και το «Δείπνο 
εις Ἐμμαούς» στη αψίδα του διακονικού. Με άλλα λόγια, το Πρωτάτο απεικονίζει το «Δείπνο εις 
Ἐμμαούς», χωρίζοντάς το σε εικονικό (iconic) και αφηγηματικό (narrative) τρόπο. Το «Δείπνο εις 
Ἐμμαούς» στην Περίβλεπτο φέρει την επιγραφή «Χριστός ἐν ἑτέρᾳ μορφῇ», η οποία είναι 
αποτέλεσμα της συγχώνευσης των δύο παραστάσεων του Πρωτάτου. 

Επιπλέον, στο πλαίσιο των σχέσεων της Θεσσαλονίκης και του Αγίου Όρους, είναι απαραίτητο να 
επισημανθεί ένα άλλο σημαντικό γεγονός: ο Ε. Τσιγαρίδας θεωρούσε ότι οι τοιχογραφίες στο 
παρεκκλήσιο του Αγίου Ευθυμίου, προσαρτημένο στην εκκλησία του Αγίου Δημητρίου στη 
Θεσσαλονίκη, είναι του ζωγράφου Πανσέληνου (Οι τοιχογραφίες του παρεκκλησίου του Αγίου 
Ευθυμίου, 2008). Η πρόσφατη ανακάλυψη της υπογραφής του ζωγράφου Ευτύχιου στον ναό του 
Πρωτάτου προκάλεσε την αναθεώρηση του θρυλικού ζωγράφου Πανσέληνου.  

Αν η τεχνοτροπική ανάλυση του Τσιγαρίδα εξακολουθεί να ισχύει, τότε και οι τοιχογραφίες στο 
παρεκκλήσιο του Αγίου Ευθυμίου θα μπορούσαν να είναι έργο των Αστραπάδων. Μια 
εικονογραφική μελέτη τεκμηριώνει την απόδοση του παρεκκλησίου του Αγίου Ευθυμίου στον 
Μιχαήλ και τον Ευτύχιο. Στην αψίδα του διακονικού του παρεκκλησίου απεικονίζεται ο 
Πρόδρομος, ενώ πιο πάνω υπάρχει μια σκηνή από την Παλαιά Διαθήκη, «ο άνθραξ του Ησαΐα». Ο 
τυπολογικός συνδυασμός του Προδρόμου και του «άνθρακα του Ησαΐα», ο οποίος θεωρεί τον 
άνθρακα ως προτύπωση του «βαπτίσματος με φωτιά» (Ματθαίος 3:11, Λουκάς 3:16), εντοπίζεται 
και στον νάρθηκα της Παναγίας Περιβλέπτου. 

Η «βάπτιση του Χριστού» και οι «τρείς παίδες ἐν τῇ καμίνῳ» εικονίζονται επίσης σε ζεύγος 
εκατέρωθεν της εισόδου του ναού στη Μονή Βλατάδων (τέλη 14ου αιώνα). Οι «τρείς παίδες» 
συνήθως νοούνται ως προεικόνιση της ανάστασης του Χριστού, ωστόσο, από τον Ρωμανό 
Μελωδό, θεωρούνται επίσης ως προτύπωση του βαπτίσματος. Οι Θεσσαλονικείς του 14ου αιώνα 
κατανοούσαν την αντίθεση του «βαπτίσματος με νερό» και του «βαπτίσματος με φωτιά». Παρ' 
όλα αυτά, δεδομένου ότι ο εικονογραφικός συνδυασμός του Προδρόμου και του άνθρακα του 
Ησαΐα είναι σπάνιος στην περίοδο γύρω στο 1300, είναι πολύ πιθανό η Παναγία Περίβλεπτος και 
το παρεκκλήσιο του Αγίου Ευθυμίου να προέρχονται από τους ίδιους ζωγράφους. 
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Οι «τρείς παίδες ἐν τῇ καμίνῳ» απεικονίζονται στο διακονικό της Περιβλέπτου, με τον Πρόδρομο 
στην αψίδα, με τον τυπολογικό συνειρμό για το βάπτισμα να είναι προφανή. Ωστόσο, στο 
Πρωτάτο, τοποθετείται στον δυτικό τοίχο του βόρειου κλίτους και δεν έχει καμία σχέση με το 
βάπτισμα. Η τυπολογικά μελετημένη διάταξη πολλών από τις παραστάσεις, 
συμπεριλαμβανομένης και εκείνης με τους «τρείς παίδες», είναι πολύ πιο πολύπλοκη στην 
Περίβλεπτο από ό,τι στο Πρωτάτο, και αυτό υποδηλώνει επίσης ότι η τοιχογραφία του Πρωτάτου 
χρονολογείται πριν από το 1294/95 (έτος διακόσμησης της Περιβλέπτου). 

 

 

Tomoyuki Masuda 

Professor, Waseda University, Tokyo 

The iconographic antitheses in the work of the Thessalonian painters Michael and Eutychios: 
the case of the Protaton 

 

Henry Maguire argued for the importance of the antithetical arrangement of images in Byzantine 
art, using the concept of antithesis in classical rhetoric (Art and Eloquence, 1981). The painters 
Michael Astrapas and Eutychios from Thessaloniki also specialized in using various iconographical 
antitheses in church decoration. The frescoes of the Church of Panagia Peribleptos in Ohrid, painted 
in 1294/95, will be analyzed first. The arrangement of antithetical images, including infertility - 
conception, old - young, unbelief - faith, and various appearances of Christ at different ages and in 
different forms, will be confirmed. 

If we examine the Protaton church on the Holy Mountain on the basis of this iconographic 
arrangement, we can see that a similar attempt has been made. In the Peribleptos, the "Supper at 
Emmaus" is depicted on the north side of the ceiling of the prothesis, while in the Protaton, "Christ 
in Different Form" (Mark 16:12) is placed in the prothesis apse and the "Supper at Emmaus" in the 
diakonikon apse. In other words, the Protaton depicts the "Supper at Emmaus", dividing it into 
iconic and narrative modes. The "Supper at Emmaus" in the Peribleptos is inscribed "Christ in 
Different Form," which is the result of the merging of the Protaton's two images. 

In addition, in the context of the connection between Thessaloniki and the Holy Mountain, it is 
necessary to point out another important fact: E. Tsigaridas considered the frescoes in the Chapel 
of St. Euthymios attached to the Church of St. Demetrios in Thessaloniki to be by the painter 
Panselinos (Οι τοιχογραφίες του παρεκκλησίου του Αγίου Ευθυμίου, 2008). The recent discovery 
of the signature of the painter Eutychios in the Protaton church has prompted a revision of the 
views regarding the legendary painter Panselinos. 

If Tsigaridas' stylistic analysis is still valid, it should be said that the frescoes in the Chapel of St. 
Euthymios could be the work of the Astrapades. Iconographic evidence supports the attribution of 
the frescoes in the Chapel of St. Euthymios to Michael and Eutychios. The chapel's diakonikon apse 
depicts St. John the Baptist, and above this is a scene from the Old Testament, Isaiah’s Coal. The 
typological combination of the Baptist and Isaiah’s Coal, according to which the coal is viewed as a 
prefiguration of "Baptism with fire" (Matthew 3:11; Luke 3:16), can also be found in the narthex of 
the Panagia Peribleptos. 

The "Baptism of Christ" and the "Three Boys in the Fiery Furnace" are also paired on either side of 
the church entrance at the Vlatadon Monastery (late 14th century). The depiction of the "Three 
Boys" is usually regarded as a prefiguration of the resurrection of Christ; however, since Romanos 



 
59 

Melodos, it has also been considered a prefiguration of baptism. The Thessalonians of the 14th 
century understood the antithesis of "baptism with water" and "baptism with fire". Nevertheless, 
since the combination of the Baptist and Isaiah's Coal was rare in the period around 1300, the 
Panagia Peribleptos and the Chapel of St. Euthymios may be by the same artists. 

The "Three Boys in the Fiery Furnace" are depicted in the diakonikon of the Peribleptos, with the 
Baptist in the apse, and its typological connotation of baptism is obvious; however, in the Protaton, 
it is placed on the west wall of the north aisle and has no connection with baptism. The typologically 
thought-out arrangement of many of the images, including the "Three Boys," is much more complex 
at the Peribleptos than at the Protaton, and this also suggests that the Protaton's mural painting 
dates to before 1294/95 (date of the decoration of the Peribleptos). 

 

 

 

Έλενα Κόστιτς 

Δρ Αρχαιολογίας 

Το ζωγραφικό έργο του Γεωργίου Καλλιέργη στη Θεσσαλονίκη και το Άγιον Όρος 

 

Η παρούσα μελέτη αποτελεί τμήμα ευρύτερης έρευνας για το έργο του βυζαντινού ζωγράφου 
Γεωργίου Καλλιέργη, γνωστού από το ενυπόγραφο έργο του στον ναό της Αναστάσεως του 
Χριστού στη Βέροια, αλλά και από νομικά έγγραφα των πρώτων δεκαετιών του 14ου αιώνα. Με τη 
χρήση μεθόδων παλαιογραφικής και τεχνοτροπικής ανάλυσης γίνεται προσπάθεια να 
προσδιοριστεί η καλλιτεχνική δραστηριότητα του Θεσσαλονικέα ζωγράφου τόσο στην πόλη του, 
όπου φαίνεται πως ήταν ιδιαίτερα ενεργός, όσο και στο Άγιον Όρος, όπου προκύπτει πως 
διατηρούσε σχέσεις με την αδελφότητα της σερβικής μονής Χιλανδαρίου. 

 

 

Elena Kostić 

Dr. of Archaeology 

The painting activity of George Kallierges in Thessaloniki and Mount Athos 

 

The present study forms part of a broader research project on the work of the Byzantine painter 
George Kallierges, known from his signed work in the Church of the Resurrection of Christ in Veroia, 
and from legal documents dating from the first few decades of the 14th century. Through the use of 
various methods of palaeographic and stylistic analysis, an attempt is made to determine the 
artistic activity of this Thessalonian painter both in his own city, where he appears to have been 
particularly active, and on Mount Athos, where he seems to have had connections with the 
brotherhood at the Serbian monastery of Hilandar.  
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Νίκος Σιώμκος 

Δρ Αρχαιολόγος, Εφορεία Αρχαιοτήτων Χαλκιδικής και Αγίου Όρους 

Άγιον Όρος και Θεσσαλονίκη. Η μαρτυρία των φορητών εικόνων στα χρόνια των Παλαιολόγων 

 

Το Άγιον Όρος διατηρεί έναν σημαντικό αριθμό φορητών εικόνων των παλαιολόγειων 
χρόνων. Τα σωζόμενα έργα, αφιερώματα ενίοτε των κύκλων της βυζαντινής 
αριστοκρατίας, αποτελούν κατά κύριο λόγο ζωγραφικά έργα υψηλών προδιαγραφών που 
προέρχονται από εργαστήρια μεγάλων καλλιτεχνικών κέντρων της βυζαντινής 
αυτοκρατορίας, όπως η Θεσσαλονίκη. Η παρουσία των φορητών αυτών έργων που 
διασώθηκαν στους ναούς και τα εικονοφυλάκια των αγιορειτικών μονών δεν είναι τυχαία 
και μπορεί εύκολα να ερμηνευτεί αν λάβει κανείς υπόψη ότι κορυφαίοι ζωγράφοι της 
Θεσσαλονίκης, όπως ο Ευτύχιος και ο Μιχαήλ Αστραπάς καθώς και ο Γεώργιος 
Καλλιέργης, φαίνεται να προσκαλούνται και να εργάζονται σε σημαντικούς ναούς της 
αθωνικής πολιτείας. Η απόδοση συγκεκριμένων φορητών έργων σε αυτούς επιτυγχάνεται 
χάρη στο γεγονός ότι τη συγκεκριμένη περίοδο οι καλλιτέχνες παραδίδουν και 
ενυπόγραφα έργα, κατά κανόνα μνημειακής ζωγραφικής, πολύτιμα για τη μελέτη της 
τέχνης και της εξελικτικής τους πορείας. Το αποτύπωμα της καλλιτεχνικής παραγωγής της 
Θεσσαλονίκης στην αθωνική πολιτεία δεν περιορίζεται ωστόσο μόνο στις παραπάνω 
περιπτώσεις των επώνυμων ζωγράφων που καλούνται να αναλάβουν γενναίες 
παραγγελίες στο Άγιον Όρος. Ευάριθμα είναι και τα έργα στις αθωνικές μονές που ενώ δεν 
τυγχάνουν αντίστοιχης σύνδεσης με συγκεκριμένους καλλιτέχνες της Θεσσαλονίκης, η 
σύγκρισή τους με φορητές εικόνες που διασώθηκαν στην ίδια την πόλη επιτρέπει όχι μόνο 
τη διαπίστωση κοινών καλλιτεχνικών τρόπων, αλλά ενίοτε και την απόδοσή τους στην 
παραγωγή του ίδιου καλλιτεχνικού εργαστηρίου, κατά κανόνα υψηλών προθέσεων, που 
προφανώς δραστηριοποιείται στην πόλη. 
Η μαρτυρία των φορητών εικόνων που θησαυρίζονται στις αγιορείτικες μονές καθίσταται 
πολύτιμος και απαραίτητος οδηγός στη μελέτη και ερμηνεία της καλλιτεχνικής παραγωγής 
της Θεσσαλονίκης κατά την υστεροβυζαντινή περίοδο. Αφενός συμπληρώνει τα κενά του 
πολιτιστικού αποθέματος που διατηρήθηκε στην ίδια την πόλη, αφετέρου φανερώνει 
τους ισχυρούς δεσμούς που αναπτύσσονταν μεταξύ τους. Τι συμβαίνει όμως σε 
περιπτώσεις που η διαδρομή ορισμένων εικόνων στο πέρασμα των αιώνων ήταν πιο 
περιπετειώδης; Είναι δυνατόν να πιστοποιηθεί η προέλευσή τους από το καλλιτεχνικό 
περιβάλλον της Θεσσαλονίκης και ακόμα περισσότερο η προγενέστερη παρουσία τους 
στην αθωνική χερσόνησο; Δύναται η μαρτυρία των φορητών εικόνων του Αγίου Όρους να 
αξιοποιηθεί προς αυτή την κατεύθυνση; 



 
61 

Nikos Siomkos 

Dr. of Archaeology, Ephorate of Antiquities of Chalkidiki and Mount Athos 

Mount Athos and Thessaloniki: the evidence of portable Icons from the Palaiologan period 

 

Mount Athos preserves a considerable number of portable icons from the Palaiologan period. The 
surviving works – some of which were dedicated by Byzantine imperial circles – consist mainly of 
high-quality paintings from workshops located in the great artistic centres of the Byzantine Empire 
like Thessaloniki. The presence of these portable icons in the churches and icon repositories of the 
Athonite monasteries is not accidental and can be easily understood if one bears in mind that some 
of Thessaloniki’s leading painters, such as Eutychios and Michael Astrapas and George Kallierges, 
appear to have been invited to work in important churches in the monastic state. The attribution 
of certain portable icons to these painters is possible due to the fact that their creators have also 
left signed works – mainly monumental paintings – from the same period that are invaluable for 
the study of art and its development. However, the impact of the artistic output of Thessaloniki on 
the Athonite state is not confined to these cases of well-known painters being invited to undertake 
generous commissions on Mount Athos. There are many works in the Athonite monasteries which, 
although they cannot be linked to certain Thessalonian painters, can be compared with other 
portable icons that have survived in Thessaloniki itself, allowing us not only to discover common 
artistic techniques but also, in some cases, to attribute them to the same artistic workshop – usually 
producing high-quality goods – that was evidently operating in the city.    

The portable icons held in the Athonite monasteries provide invaluable and indispensable 
information for the study and interpretation of the artistic output of Thessaloniki during the Late 
Byzantine period. They not only fill gaps in the city’s surviving cultural heritage, but also show the 
strong bonds that developed between them. However, what happens in the case of icons with a 
more eventful history? Is it possible to prove that they came from the artistic milieu of Thessaloniki 
and, even more so, that they were previously present on the Athonite peninsula? Can the evidence 
provided by the portable icons on Mount Athos help us in this respect?  
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Γιώργος Φουστέρης 

Δρ Βυζαντινής Αρχαιολογίας και Τέχνης 

Ζωγράφοι και καλλιτεχνικά ρεύματα μεταξύ Αγίου Όρους και Θεσσαλονίκης  
κατά τη μεταβυζαντινή περίοδο 

 
Η αμφίδρομη σχέση Αγίου Όρους και Θεσσαλονίκης, ενώ θεωρείται δεδομένη διαχρονικά, δεν 
είναι πάντοτε εύκολο να τεκμηριωθεί σε κάθε χρονική στιγμή, λόγω της έλλειψης στοιχείων. 
Υπάρχουν περίοδοι που θα μπορούσαν να χαρακτηρισθούν ακόμη και «σκοτεινές», κατά τον 
προσφιλή όρο των ιστορικών, κατά τις οποίες μόνο πενιχρά ή ανύπαρκτα στοιχεία μπορούν να 
τεκμηριώσουν τη σχέση αυτή. 

Η απελευθέρωση της Θεσσαλονίκης βρήκε το Άγιον Όρος σε μια περίοδο πρωτοκαθεδρίας σε 
ολόκληρο τον Ορθόδοξο κόσμο όσον αφορά στην παραγωγή φορητών εικόνων. Ιδιαίτερα για τη 
Θεσσαλονίκη, τα παραγωγικά εργαστήρια του Αγίου Όρους υπήρξαν οι σημαντικότεροι 
προμηθευτές φορητών εικόνων και κάλυπταν το μεγαλύτερο μέρος των αναγκών της πόλης που 
έμπαινε σε μια εποχή συνολικού και ραγδαίου μετασχηματισμού. 

Νωρίτερα η σχέση αυτή δεν ήταν μονοπωλιακή. Μέχρι το τελευταίο τέταρτο του 19ου αι. τα τοπικά 
εργαστήρια της ευρύτερης περιοχής κάλυπταν σε μεγάλο βαθμό τις ανάγκες της Θεσσαλονίκης, 
μάλλον προστατευμένα από τη νομοθεσία. Τα έργα των ομότεχνών τους από τον Άθω 
περιορίζονταν κυρίως στα μετοχιακά εξαρτήματα των Αγιορειτικών μονών.  

Τον 18ο αι. το μοναδικό μεταβυζαντινό τοιχογραφικό σύνολο της Θεσσαλονίκης εντοπίζεται στη 
Νέα Παναγία και, όπως έχει δείξει η έρευνα, εκφράζει την πλέον προοδευτική τάση στη ζωγραφική 
που είχε διαμορφωθεί μέσα στο Άγιον Όρος και η οποία συνδέεται με τον περίφημο Διονύσιο τον 
εκ Φουρνά. 

Ο 16ος και ο 17ος αιώνας θα μπορούσαν να χαρακτηρισθούν, σε μια πρώτη ανάγνωση, ως 
«σκοτεινοί αιώνες» για τη ζωγραφική της πόλης, με εξαίρεση την παρουσία του ζωγράφου 
Φράγκου Κατελάνου. Οι φορητές εικόνες που αποδίδονται σε αυτόν αφορούν τουλάχιστον δύο 
πλήρη τέμπλα ναών, πράγμα που καθιστά σχεδόν βέβαιο το γεγονός ότι συνυπήρχαν με τα 
αντίστοιχα τοιχογραφικά έργα του στη Θεσσαλονίκη. Ωστόσο, η πλήρης «ανανέωση» των ναών 
αυτών από τις χριστιανικές κοινότητες τους αιώνες που ακολούθησαν, μας στέρησε διά παντός 
από αυτά τα εντοίχια έργα της λεγόμενης σχολής της Βορειοδυτικής Ελλάδος. Αν και ο Κατελάνος 
δεν ήταν Αγιορείτης, το μοναδικό ενυπόγραφο έργο του στον Άγιο Νικόλαο της Μ. Λαύρας 
αποδεικνύει ότι η Θεσσαλονίκη υπήρξε ενδιάμεσος «σταθμός» ζωγράφων που εξυπηρετούσαν και 
τα Αθωνικά μοναστικά ιδρύματα πολύ πριν το Άγιον Όρος καταστεί αυτόνομο καλλιτεχνικό κέντρο.  
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Painters and artistic currents between Mount Athos and Thessaloniki  
in the post-Byzantine period 

 

While it is taken for granted that the reciprocal relationship between Mount Athos and Thessaloniki 
has been constant through time, this relationship is not always easy to document because of the 
lack of evidence. There are periods which could even be characterised as ‘dark’ – to use the term 
popular with historians –; periods for which there is very little or no evidence to substantiate the 
relationship. 

When Thessaloniki was liberated, Mount Athos was the leading production centre for portable 
icons in the entire Orthodox world. For Thessaloniki in particular, the Athonite workshops were the 
most important suppliers of portable icons and covered most of the city’s needs at a time when 
Thessaloniki was undergoing a rapid and comprehensive transformation.   

Previously, the Athonite workshops had not held a monopoly. Up until the last quarter of the 19th 
century most of Thessaloniki’s needs were covered by local workshops in the surrounding region, 
which were probably protected by legislation. The works produced by their fellow artists on Athos 
supplied mainly the needs of the Athonite monasteries’ dependencies.  

The only post-Byzantine mural ensemble from the 18th century is to be found in the Nea Panagia 
and, as research has shown, it expresses the most progressive tendency in painting that had 
developed on Mount Athos and which is connected with the well-known figure of Dionysios of 
Fourna.  

At a first reading, the 16th and 17th centuries could be characterised as ‘dark ages’ in the history of 
painting in the city, except for the presence of the painter Frangos Katelanos. The portable icons 
attributed to him include at least two complete icon-screens in Thessaloniki, which means that he 
almost certainly also executed wall paintings in the city. However, the complete ‘renewal’ of these 
churches by the Christian communities in the centuries that followed deprived us forever of the 
mural works of the so-called ‘School of North-Western Greece’. Although Katalanos was not an 
Athonite, his sole surviving signed work in the Chapel of St. Nicholas at the Great Lavra shows that 
Thessaloniki was an intermediate stop for painters also serving the monastic foundations of Athos 
long before Mount Athos became an autonomous artistic centre. 
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