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ΜΕΡΟΣ  Α ΄  

 

Ι.  Το Ιστορικό πλαίσιο της ίδρυσης και της 

διοικητικής εξέλιξης του Οικουµενικού 

Πατριαρχείου.  

 

1.  Το  Οργανωτικό  σχήµα  της  Εκκλησίας  και  ο  καθορισµός  της  

διοικητικής  δικαιοδοσίας  του  Οικουµενικού  Πατριαρχείου   

(451 µ.Χ .).   

 
Το βασικό οργανωτικό σχήµα της Εκκλησίας διαµορφώθηκε κατά τον 2ο και 3ο 

αιώνα µ.Χ. Η διαµόρφωση αυτής της εκκλησιαστικής οργάνωσης εκφραζόταν µε το 

σχήµα: επίσκοπος - πρεσβύτεροι - διάκονοι. Ο επίσκοπος ήταν η ορατή κεφαλή κάθε 

τοπικής εκκλησίας. Ως αυθεντικός συνεχιστής της αποστολικής διαδοχής, κατείχε 

σηµαντική θέση µέσα στην εκκλησία και λειτουργούσε ως βάση ενότητας, τόσο στην 

τοπική, όσο και στην ανά την οικουµένη Εκκλησία.1

Η Εκκλησιαστική οργάνωση, µε άξονα το εδαφικό κριτήριο, βασίστηκε στις ήδη 

υπάρχουσες δοµές του διοικητικού σχήµατος της Ρωµαϊκής αυτοκρατορίας.2  Έτσι, η 

πόλη και η εδαφική περιοχή της πολιτικής επαρχίας αποτέλεσε το αντικειµενικό πλαίσιο 

για την εκκλησιαστική οργάνωση, µε συγκεκριµένα γεωγραφικά όρια και ορισµένο αριθµό 

εκκλησιαστικών εδρών. Η γεωγραφική ταύτιση της πολιτικής µε την εκκλησιαστική 

επαρχία διαµορφώθηκε κατά τον 4ο µ.Χ. αιώνα.3

Η αρχή της προσαρµογής της εκκλησιαστικής προς την πολιτική διαίρεση, 

κατοχυρώθηκε µε τον 9ο κανόνα της συνόδου της Αντιοχείας, µε τον οποίο θεσπίστηκε η 

αρχή της ανύψωσης των επισκόπων των πρωτευουσών της κάθε πολιτικής επαρχίας σε 

µητροπολίτες.4 Κατά τον Dvornik, η Εκκλησία ήταν υποχρεωµένη απ’ την αρχή να 

προσαρµόσει το οργανωτικό της πλαίσιο προς την πολιτική διαίρεση της Αυτοκρατορίας, 

για πρακτικούς λόγους, που προέρχονταν από τις συγκεκριµένες πολιτικές και 

οικονοµικές συνθήκες της Ρωµαϊκής αυτοκρατορίας.5 
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 Αρκετά νωρίς, κατά την ανάπτυξη του διοικητικού συστήµατος της Εκκλησίας, 

ορισµένες εκκλησιαστικές έδρες (επισηµότατοι θρόνοι) απέκτησαν µια ευρύτερη 

αυθεντία, έξω από τα γεωγραφικά όρια της επαρχίας τους. Η αυθεντία αυτή εκφραζόταν, 

τόσο µε τη χειροτονία και την κρίση των επισκόπων, όσο και µε την αντιµετώπιση 

διαφόρων εκκλησιαστικών ζητηµάτων.6 Η κανονική κατοχύρωση αυτών των εθιµικών 

υπερδιοικητικών “πρεσβείων τιµής” έγινε µε τους κανόνες 6ο και 7ο της Α΄ Οικουµ. 

Συνόδου (325).7  Ειδικότερα, µε τον 6ο κανόνα κατοχυρώθηκε η από “αρχαίο έθος” 

µητροπολιτική εξουσία του επισκόπου Αλεξανδρείας στις επισκοπές των επαρχιών 

Αιγύπτου, Λιβύης και Πενταπόλεως. Η εξαιρετική αυτή ρύθµιση µε την επίκληση 

ανάλογης εθιµικής δικαιοδοσίας του επισκόπου Ρώµης (στις επαρχίες της κεντρικής και 

νότιας Ιταλίας) και του επισκόπου Αντιοχείας (στις επαρχίες της Συρίας),8 

 Η Β΄ Οικουµ. Σύνοδος (381), µε τους κανόνες 2 και 6 εισήγαγε το εξαρχικό 

σύστηµα εκκλησιαστικής διοίκησης, ταυτίζοντας τα όρια των εκκλησιαστικών ∆ιοικήσεων 

(εξαρχιών) µε τα όρια των πολιτικών ∆ιοικήσεων.9 

 Λίγο µετά την ίδρυση της Κων/πολης ως νέας πρωτεύουσας του Ρωµαϊκού 

κράτους, ο επίσκοπός της κατέλαβε εξαιρετική θέση στην όλη οργάνωση και διοίκηση της 

Εκκλησίας. Σ’ αυτό βέβαια συνέβαλε η παρέµβαση των αυτοκρατόρων, στη σκέψη των 

οποίων η Νέα Ρώµη, προορισµένη να διαδραµατίσει εξαιρετικό ρόλο στην Ανατολή, 

όφειλε να έχει εκκλησιαστικό ηγέτη ανάλογο µ’ εκείνον της Παλαιάς Ρώµης στο κύρος και 

τις τιµές. Εκτός των πολιτικών λόγων, θα πρέπει να σηµειωθεί και ο ρόλος της 

ακτινοβολίας και επιβολής που είχαν , εξαιτίας της προσωπικότητάς τους, ορισµένοι από 

τους πρώτους επισκόπους της Κων/πολης, οι οποίοι συντέλεσαν στην προβολή της, µε 

φυσική συνέπεια την αναγνώριση των “πρεσβείων τιµής” του θρόνου της.10 

 Η Κων/πολη (Νέα Ρώµη) µε τη Ρώµη εξαιρέθηκαν από το διοικητικό σύστηµα της 

Αυτοκρατορίας και αποτέλεσαν αυτοτελείς διοικητικές µονάδες µε επικεφαλής έναν 

“Έπαρχο της πόλεως” (Praefectus Urbi). 11  Η διοικητική αυτή αυτοτέλεια της Κων/πολης 

ως πρωτεύουσας της Αυτοκρατορίας, καθόρισε ανάλογα και το διοικητικό καθεστώς της 

τοπικής Εκκλησίας. Ο ιεράρχης της Κων/πολης έφερε τον τίτλο του Αρχιεπισκόπου12 για 

να δηλώσει αυτήν ακριβώς την ανεξαρτησία της Εκκλησίας του. Η εκλογή του γινόταν 

από τον κλήρο και το λαό µε πρωτοβουλία του αυτοκράτορα. Η χειροτονία του γινόταν 

από τους ιεράρχες των πλησιοχώρων µητροπόλεων οι οποίοι συγκροτούσαν την 

“Ενδηµούσα σύνοδο”.13 Η λειτουργία της Ενδηµούσας συνόδου επεκτάθηκε εθιµικά και 

σε γενικότερα εκκλησιαστικά θέµατα, που απασχολούσαν ολόκληρη την Ανατολή, 
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εκφράζοντας µε τον τρόπο αυτό την ακτινοβολία και το κύρος του θρόνου της 

Κων/πολης.14 

 Το εθιµικά αναγνωρισµένο εκκλησιαστικό κύρος του θρόνου της Κων/πολης 

κατοχύρωσε µε τον 3ο κανόνα της  η Β΄ Οικουµενική σύνοδος (381), αναγνωρίζοντας 

αφενός τα ήδη αποδιδόµενα σ’ αυτόν “ πρεσβεία τιµής”, εξασφαλίζοντας αφετέρου την 

τιµητική δεύτερη θέση στην τάξη πρωτοκαθεδρίας των επισηµοτάτων θρόνων, µετά το 

θρόνο της Ρώµης.15  Η απόδοση των πρεσβείων τιµής στο θρόνο της Κων/πολης 

αιτιολογείται µε τη φράση: “... 

KPe �¨ L¡�HP H�y� 0XH� 4⌦zN�”, συνδέοντας έτσι την 

οργάνωση της ιεραρχίας της Εκκλησίας µε το κριτήριο της πολιτικής αρχής. Στο εξής οι 

σηµαντικότερες πόλεις της αυτοκρατορίας θα συγκροτούσαν τις πιο ισχυρές 

εκκλησιαστικές έδρες, µέσα στο πολιτικο-γεωγραφικό πλαίσιο του κράτους. Τα πρεσβεία 

τιµής του θρόνου της Κων/πολης δεν ήταν µια απλή τιµητική διάκριση, αλλά εξέφραζαν 

δικαιώµατα µιας πραγµατικής εκκλησιαστικής εξουσίας, που εκδηλωνόταν µε το έκκλητο 

του επισκόπου της Κων/πολης σε γενικότερα εκκλησιαστικά ζητήµατα.16   

 Μετά τη Β΄ Οικουµενική σύνοδο (381), ο θρόνος της Κων/πολης αξιοποίησε τα 

εξαιρετικά “πρεσβεία τιµής” µε τα οποία είχε τιµηθεί, διεκδικώντας στην πράξη υπερ-

µητροπολιτική δικαιοδοδία στην Ανατολή, µε άξονα το δίκαιο χειροτονιών και κρίσεως 

των επισκόπων. Η de facto δικαιοδοσία του θρόνου της Κων/πολης ασκήθηκε στις 

πολιτικές ∆ιοικήσεις της Ασίας, του Πόντου και της Θράκης, ενώ δεχόταν το έκκλητο και 

από άλλες ∆ιοικήσεις της Ανατολής.17  Την εθιµική αυτή πράξη επικύρωσε η ∆΄ 

Οικουµενική σύνοδος (451) µε τους κανόνες 9, 17 και 28.  

Με τους κανόνες 918  και 1719  κατοχυρώθηκε κανονικά το δικαίωµα του θρόνου 

της Κων/πολης να δέχεται το έκκλητο κληρικών από τις ∆ιοικήσεις της Ανατολής. Με τον 

κανόνα 28 ρυθµίστηκε το ζήτηµα της τακτικής διοικητικής δικαιοδοσίας της Κων/πολης, 

αναγνωρίζοντας: α) ίσα πρεσβεία τιµής µε το θρόνο της Ρώµης, β) υπερµητροπολιτική 

δικαιοδοσία στις ∆ιοικήσεις Ασίας , Πόντου και Θράκης, και γ) το προνόµιο της 

χειροτονίας επισκόπων στα “βαρβαρικά έθνη”: 

“☺H� Je� �È O�§�Å �{� 3�L�I��X�H� 4⌦zN�� K

Pe �¨ IH�PRL¯LP� �9� �§RP� wQL��N�� �� 3H

�X�L� L�Q§�`� b��KLK⌦QH�P �e ��L�IL�H�� ☺

H� �È H�È �Q��È QP��¯zL��P �� WQH�§� �L��y

Q���H OL��PRX��H��P Z���Q���P �e ��H ��L�IL�

H c�X�LPzH� �È �{� 0XH� 4⌦zN� cJP`�d�Å O�§

�Å� LR§J`� Q���H��L� �9� IH�PRL�m QH� ��
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JQRy�Å �PzNOL��H� �§RP�� QH� �¾� ��`� b��R

H¯���H� ��L�IL�`� �� ��L�I��X�m IH�PR�KP 4⌦

zN� QH� w� ���� wQQRN�PH��PQ��� ⌫� wQL��N

� zHJHR¯�L�OHP ��eJzH�P� KL��X�H� zL�
 wQL

��N� ®�e�����H�� ☺H� Á��L ��°� �{� 3���PQ{�

 QH� �{� ß$�PH�{� QH� �{� +�HQPQ{� KP�PQy�L`

� zN�����R��H� z¨����� Z�P KY QH� ��°� w� 

���� IH�IH�PQ��� w�P�Q§����� �¾� ���LP�NzX�

`� KP�PQy�L`� �LP�����L��OHP ®�§ ��± ���LP�N

zX��� cJP`�d��� O�§��� �{� QH�e ☺`���H��P��

¯��RP� cJP`�d�N� ß(QQRN��H�8 ��� ⌧N�P�zd�

`� ��z�⌦�`� QH�e �¨ ZO�� JL��zX�`�� QH� w

�
 H�¾� b�H�L��zX�`��”.20   

 Σύµφωνα µε τον Αλέξιο Αριστηνό, βυζαντινό ερµηνευτή των ι. κανόνων (12ος αι.), 

η ισότητα πρεσβείων της Νέας και της Παλαιάς Ρώµης οφειλόταν στη µεταφορά του 

κέντρου εξουσίας, “µετάθεσις σκήπτρων”, στα πλαίσια της Αυτοκρατορίας. Ο Αριστηνός 

πίστευε πως ο Μ. Κων/νος ίδρυσε την Κων/πολη (Νέα Ρώµη), σαν υποκατάστατο της 

παλαιάς αυτοκρατορικής πρωτεύουσας.21   

 Κατά τον καθηγητή Βλ.Ι. Φειδά, η ισότητα των πρεσβείων της Κων/πολης και της 

Ρώµης σήµαινε την ίση συµµετοχή των δύο θρόνων στα εξαιρετικά προνόµια του 

Πρώτου Θρόνου (primus sedes).22 

 Οι αντιπρόσωποι του πάπα στη σύνοδο, κρίνοντας την ισότητα των πρεσβείων 

επικίνδυνη για το κύρος του θρόνου της Ρώµης, αντέδρασαν ζωηρά στον 28ο κανόνα: 

“�� �OY� xzX�m� b�H�`�N�d�N� �{� ®zL�X�H�

 ®�L���{� ��`� H��§��`�� QH� �{� xzL�X�

H� �H�LP�⌦�L`� ��`� H��P����⌦�`� �N� 4

⌦zN��� ®��z�yzH�d �P�H RXJL�HP �L��f�O

HP� i�L� xzL�� ®�L�H����� �¾� QH�§�`� 

QH� �{� wQQRN�PH��PQ{� w�P��yzN� �d�Q�zL�

 JLJL�{�OHP”23 . Η πολεµική των παπών της περιόδου που ακολούθησε, 

εναντίον του 28ου κανόνα συνδύασε την έννοια του “ πρώτου θρόνου” µε τη θεωρεία του 

παπικού πρωτείου και την εξουσία στην όλη Εκκλησία. Κατά των πρεσβείων τιµής και 

της διοικητικής δικαιοδοσίας του θρόνου της Κων/πολης, χρησιµοποιήθηκε συστηµατικά 
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η αρχή της Πέτρειας αποστολικότητας ως το µόνο κριτήριο θεµελίωσης και διεκδίκησης 

διοικητικής δικαιοδοσίας.24   

 Γεγονός είναι ότι, µε τον 28ο κανόνα επιβεβαιώθηκε η πολιτική σπουδαιότητα της 

Κων/πολης και η πολιτική αρχή αναδείχθηκε σε κανονικό κριτήριο διεκδίκησης 

πρεσβείων τιµής και υπερ µητροπολιτικής δικαιοδοσίας.25  Οι πατέρες της ∆΄ 

Οικουµενικής συνόδου καθόρισαν τη θέση της Εκκλησίας της Κων/πολης, 

αναγνωρίζοντας τη νέα πραγµατικότητα και τον ιστορικό ρόλο που καλούνταν να 

διαδραµατίσει στα πλαίσια της χριστιανικής Οικουµένης. Η εξαιρετική όµως σηµασία 

αυτού του κανόνα έγκειται στο γεγονός ότι αποτελεί στην πραγµατικότητα τον “τόµο” της 

ίδρυσης του Οικουµενικού Πατριαρχείου, µε τον οποίο καθορίζεται ο γεωγραφικός χώρος 

της κανονικής δικαιοδοσίας του. 

 Το πρότυπο για την εκκλησιαστική οργάνωση ήταν σε µεγάλο βαθµό, όπως 

είπαµε παραπάνω, η πολιτική αργάνωση του κράτους. Όπως το κράτος ήταν χωρισµένο 

σε επαρχίες, έτσι και το Πατριαρχείο είχε µητροπολιτικές περιφέρειες, µε έδρα του 

µητροπολίτη την πρωτεύουσα της επαρχίας. Επιπλέον, σε κάθε πόλη της Αυτοκρατορίας 

είχε την έδρα του και ένας επίσκοπος. Σηµαντική πηγή για το σχηµατισµό της εικόνας της 

εκκλησιαστικής διοικητικής διάρθρωσης και γεωγραφίας του Οικουµενικού Πατριαρχείου, 

αποτελεί η Notitia Dignitatum, επίσηµο έγγραφο των αρχών του 5ου αιώνα µ. Χ.26  

Σύµφωνα µ’ αυτό, ο αναπεπταµένος γεωγραφικός χώρος της ρωµαϊκής αυτοκρατορίας 

διαιρούνταν σε δύο τµήµατα (Ανατολικό και ∆υτικό), 4 Υπαρχίες, 15 ∆ιοικήσεις και 120 

επαρχίες. Το Ανατολικό Ρωµαϊκό κράτος, το οποίο ενδιαφέρει την παρούσα εργασία, 

περιλάµβανε την Υπαρχία της Ανατολής (praefectura per Orientem) µε τις ∆ιοικήσεις 

(dioeceses) Αιγύπτου, Ανατολής, Πόντου, Ασίας, Θράκης, και την Υπαρχία του Ιλλυρικού 

(praefectura per Illyricum) µε τις ∆ιοικήσεις Μακεδονίας και ∆ακίας.27   

 Πιο συγκεκριµένα, κατά το 451 µ. Χ. Η Υπαρχία της Ανατολής περιλάµβανε: 1) τη 

∆ιοίκηση της Αιγύπτου µε πρωτεύουσα την Αλεξάνδρεια και 6 επαρχίες 

(Αυγουσταµνικής, Αιγύπτου, Αρκαδίας, Θηβαϊδας, Λιβύης Κάτω, Λιβύης Άνω), 2) τη 

∆ιοίκηση της Ανατολής µε πρωτεύουσα την Αντιόχεια και 15 επαρχίες (Ισαυρίας, Κιλικίας 

Ι, Κιλικίας ΙΙ, Συρίας, Ευφρατησίας, Μεσοποταµίας, Οσροηνής, Συρίας Σαλουταρίας, 

Φοινίκης, Φοινίκης Λιβανησίας, Παλαιστίνης ΙΙ, Κύπρου, Αραβίας, Παλαιστίνης Ι, 

Παλαιστίνης Σαλουταρίας), 3) τη ∆ιοίκηση του Πόντου µε πρωτεύουσα την Καισάρεια και 

11 επαρχίες (Βιθυνίας, Γαλατίας Σαλουταρίας, Παφλαγονίας, Γαλατίας, Καππαδοκίας ΙΙ, 

Ελενοπόντου, Καππαδοκίας Ι, Πόντου Πολεµωνιακού, Αρµενίας Ι, Αρµενίας ΙΙ, 

Ονωριάδος), 4) τη ∆ιοίκηση της Ασίας µε πρωτεύουσα την Έφεσο και 11 επαρχίες 
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(Λυδίας, Ασίας, Καρίας, Νήσων, Λυκίας, Φρυγίας Πακατιανής, Φρυγίας Σαλουταρίας, 

Πισιδίας, Παµφυλίας, Λυκαονίας, Ελλησπόντου), 5) τη ∆ιοίκηση της Θράκης µε 

πρωτεύουσα την Κων/πολη και 6 επαρχίες (Ευρώπης, Αιµιµόντου, Μοισίας ΙΙ, Σκυθίας, 

Ροδόπης, Θράκης).28   

 Η αναδιοργάνωση της εκκλησιαστικής διοίκησης, η οποία πραγµατοποιήθηκε µε 

τις κανονικές αποφάσεις της ∆΄ Οικουµενικής συνόδου, φαίνεται πως δεν καθορίστηκε 

µόνο µε βάση την αρχή της προσαρµογής της εκκλησιαστικής διοίκησης προς την 

αντίστοιχη πολιτική, αλλά έλαβε υπόψη της το νέο σχήµα διοίκησης (πενταρχία των 

Πατριαρχών) που κατοχυρώθηκε στη σύνοδο και το οποίο προέκυψε από τη σύνδεση 

αναγνωρισµένων πρεσβείων τιµής και υπερµητροπολιτικής εξουσίας στο δίκαιο των 

χειροτονιών και των κρίσεων.29  Έτσι, ο πατριαρχικός θρόνος της Κων/πολης ασκούσε 

διοικητική δικαιοδοσία στις 3 ∆ιοικήσεις Ασίας, Πόντου και Θράκης, οι θρόνοι της 

Αντιοχείας και των Ιεροσολύµων ασκούσαν τη διοικητική τους δικαιοδοσία µέσα στην ίδια 

πολιτική ∆ιοίκηση (Ανατολής) και µόνο ο θρόνος της Αλεξάνδρειας ασκούσε τη 

δικαιοδοσία του µέσα στα γεωγραφικά όρια µιας πολιτικής διοίκησης (Αιγύπτου). Ο 

θρόνος της Ρώµης, λόγω του αναγνωρισµένου κύρους του και ως ο µόνος πατριαρχικός 

θρόνος στο ∆υτικό Ρωµαϊκό κράτος, θεωρήθηκε η διοικητική κεφαλή όλων των 

∆ιοικήσεων της ∆ύσης.30   

 Στο χώρο του Ανατολικού Ρωµαϊκού κράτους υπήρχαν και διοικητικά αυτόνοµες 

εκκλησίες, µε κανονικά κατοχυρωµένη διοικητική αυτονοµία (εκκλησία της Κύπρου)31  ή 

εθιµικά αναγνωρισµένη διοικητική αυτονοµία (εκκλησία του Αν. Ιλλυρικού).32  Η διοικητική 

τους αυτονοµία δεν ερχόταν σε αντίθεση µε τον κανονικό θεσµό της πενταρχίας των 

Πατριαρχών, γιατί θεωρήθηκε ως ένα απλό διοικητικό προνόµιο.33   

 Από γωγραφική και διοικητική άποψη λοιπόν, το Οικουµενικό Πατριαρχείο 

απόκτησε κανονική τακτική δικαιοδοσία στις επαρχίες των 3 ∆ιοικήσεων Ασίας, Πόντου 

και Θράκης. Ο Βαλσαµών, σε ερµηνεία του 28ου κανόνα, καθορίζει τα γεωγραφικά όρια 

της τακτικής δικαιοδοσίας του Πατριαρχείου Κων/πόλεως ως εξής: 

“3���PQ�� RXJ���HP zN�����R��HP� �� �È 

(�L��Å 3§��Å �H�HQL�zL��P zY��P 7�H�L

M�±����� QH� w� w�K��X�Å8 ß$�PH���� �� 

�L�� �9� Ú(�L���� .�Q�H�� 3Hz��R�H�� 

QH� �e �Y�P� H�¾�� ��� ß$�H��RPQ��� 

⌫� �H�� �P�L� �{� ß$�H��R{� ¦ ß$��P��L�H�
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 Z�LP �LP������H�8 QH� +�mQPQ�� �� '��PQ

��”.34   

Οι κύριες πηγές που µας επιτρέπουν να σχηµατίσουµε µια γενική εικόνα για τη 

διαµόρφωση της γωγραφικής και διοικητικής διάρθρωσης των 3 ∆ιοικήσεων του 

Οικουµενικού Πατριαρχείουείναι οι εξής:  

1. Ο κατάλογος του Rufius Festus, γνωστός ως Breviarium,35  που συντάχθηκε κατά το 

δεύτερο µισό του 4ου αι. µ.Χ. και καταγράφει τις αλλαγές που έγιναν στο διάστηµα 

που µεσολάβησε από τη σύνταξη του καταλόγου της Βερόνας36  µέχρι τη σύνταξη της 

Notitia Dignitatum. 

2. Οι συνοδικές λίστες των επισκόπων που συµµετείχαν στη Β΄ Οικουµενική σύνοδο 

(381).37  Η αξία τους είναι σηµαντική γιατί εκτός από την ταύτιση των πολιτικών µε τις 

εκκλησιαστικές επαρχίες, δείχνουν ποιες πόλεις ανήκουν σε κάθε επαρχία. 

3. Η Notitia Dignitatum, επίσηµο έγγραφο των αρχών του 5ου αι. µ.Χ. (408-423), 

µεγάλης αξίας, που µας δείχνει τη διοικητική διαίρεση και επαρχιακή διάρθρωση της 

Αυτοκρατορίας.38   

4. Οι συνοδικές λίστες της Γ΄ (431)39 και της ∆΄ Οικουµενικής συνόδου (451)40 , καθώς 

και οι επιστολές του πάπα Λέοντα (457)41 , που µας δίνουν τον κατάλογο µε τις πόλεις 

της κάθε επαρχίας και δείχνουν τη µεγάλη αντιστοιχία µ’ εκείνον της Nοtitia 

Dignitatum.  

5. Η πολιτική αναγραφή του Ιεροκλέους µε τίτλο “Ο Συνέκδηµος”. Ένα σηµαντικό 

έγγραφο, που ανάγεται στην εποχή µεταξύ της βασιλείας του αυτοκράτορα Θεοδοσίου 

Β΄ (408-450) και πριν το 535 µ.Χ. , και µας δίνει την επαρχιακή διάρθρωση του 

Ανατολικού Ρωµαϊκού κράτους.42  

 Οι πληροφορίες που αντλούµε από τις πηγές αυτές µας επιτρέπουν να 

χαράξουµε µε σχετική ακρίβεια τα γεωγραφικά όρια των τριών ∆ιοικήσεων του 

Οικουµενικού Πατριαρχείου ως εξής: στην Ανατολή η οροθετική γραµµή ταυτιζόταν µ’ 

εκείνη του κράτους, όπως είχε διαµορφωθεί µε τις βυζαντινο-περσικές συνθήκες του 363 

και του 387 µ.Χ.43  Άρχιζε από τον ανατολικό µυχό του Ευξείνου Πόντου και 

κατευθυνόταν νότια, τέµνοντας τον ποταµό Ευφράτη και τον Αράξη κοντά στις πηγές 

τους, περιλαµβάνοντας τη Θεοδοσιούπολη µέσα στα όρια του κράτους. Πιο νότια, στο 

σηµείο που έτεµνε τον ποταµό Τίγρη, έστριβε δυτικά και περνώντας βόρεια της Άµιδας 

(µητρόπολη της Μεσοποταµίας) ακολουθούσε τη νοητή γραµµή που χώριζε τη ∆ιοίκηση 

του Πόντου από τη ∆ιοίκηση της Ανατολής. Ακολουθώντας νοτιο-δυτική κατεύθυνση, 

περνούσε νότια των πόλεων Μελιτηνής, Αραβισσού, Κουκουσού, Ποδανδού, Λαράνδων 
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και ∆έρβης, απ’ όπου στρεφόταν νότια ακολουθώντας τα όρια µεταξύ των επαρχιών 

Παµφυλίας (∆ιοίκηση Ασίας) και Ισαυρίας (∆ιοίκηση Ανατολής) για να καταλήξει στη 

Μεσόγειο µεταξύ των πόλεων Ιωτάπης και Συέδρων.44 

 Στο Βορρά, η οροθετική γραµµή των ορίων δικαιοδοσίας του Οικουµενικού 

Πατριαρχείου στην Ευρώπη, ταυτιζόταν µε το σύνορο του κράτους.45  Ακολουθούσε το 

ρεύµα του ποταµού ∆ούναβη από τις εκβολές του (επαρχία Μ. Σκυθίας) µέχρι τα όρια 

των επαρχιών Μοισίας Β΄ (∆ιοίκηση Θράκης) και ∆ακίας Παραποτάµιας (∆ιοίκηση 

∆ακίας), ανάµεσα στις πόλεις Νόβαι και Οίσκος.46  Στη συνέχεια στρεφόταν νότια , 

ακολουθώντας τα όρια µεταξύ των ∆ιοικήσεων Θράκης και ∆ακίας και περνώντας δυτικά 

των πηγών του Έβρου και των παρυφών του ορεινού όγκου της Ροδόπης, ακολουθούσε 

το ρεύµα του Νέστου ποταµού (φυσικό σύνορο µεταξύ των επαρχιών Ροδόπης και 

Μακεδονίας Α΄) µέχρι τις εκβολές του. Στο Αιγαίο Πέλαγος, ακολουθώντας τα όρια µεταξύ 

των Υπαρχιών του Αν. Ιλλυρικού και της Ανατολής, άφηνε εκτός διοικητικής δικαιοδοσίας 

του Οικουµενικού Πατριαρχείου τα νησιά Θάσος, Σαµοθράκη (επαρχία Μακεδονίας Α΄), 

Σκιάθος, Σκόπελος, Πεπάρηθος (επαρχία Θεσσαλίας), Αίγινα. Κέα, Κύθνος, ∆ήλος, 

Σκύρος, Σαλαµίνα, Μύκονος, Κίµωλος, Λήµνος, Ίµβρος (επαρχία Ελλάδος).47   

 Στη δικαιοδοσία του Οικουµενικού Πατριαρχείου υπάγονταν και µια σειρά πόλεων 

που βρίσκονταν στις βόρειες και ανατολικές ακτές του Εύξεινου Πόντου. Αυτές ήταν 

αρχαίες ελληνικές αποικίες, σε ορισµένες απ’ τις οποίες η παρουσία του χριστιανισµού 

µαρτυρείται ήδη από τον 1ο αιώνα µ.Χ.48 

 Μέχρι το τέλος του 4ου αι. µ.Χ. οι πόλεις του Εύξεινου Πόντου ανήκαν στο κράτος 

του Κιµµέριου Βοσπόρου, υποτελούς της Ρωµαϊκής αυτοκρατορίας, που κατέρρευσε 

κάτω από την πίεση των ουννικών φυλών. Επί αυτοκράτορα Αντωνίνου του Ευσεβούς, 

οι πόλεις της Κριµαίας απέκτησαν καθεστώς πολιτικής αυτονοµίας υπό χαλαρή ρωµαϊκή 

επικυριαρχία.49  Αν και δεν αναφέρονται στη Notitia Dignitatum (αρχές 5ου αι.) και στο 

“Συνέκδηµο” του Ιεροκλή (αρχές 6ου αι.), φαίνεται πως διατηρούσαν ισχυρούς 

πολιτιστικούς και εµπορικούς δεσµούς µε το ανατολικό ρωµαϊκό κράτος.50   

 Η Εκκλησιαστική οργάνωση των περιοχών αυτών µαρτυρείται αρκετά νωρίς, από 

τη συµµετοχή των ιεραρχών τους στην Α΄ και Β΄ Οικουµενική σύνοδο.51  Από τις 

υπογραφές των επισκόπων , οι οποίοι υπογράφουν κατά επαρχίες, φαίνεται πως στην 

πρώιµη αυτή περίοδο οι πόλεις της Κριµαίας συνδέονταν διοικητικά µε την επαρχία της 

Μ. Σκυθίας και οι πόλεις της ανατολικής ακτής του Εύξεινου Πόντου Πιτυούς, 

∆ιοσκουριάς, Φάση, συνδέονταν µε την επαρχία του Πόντου Πολεµωνιακού. 
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2. Ιεραποστολική  ∆ράση  και  “Βαρβαρικές  Εκκλησίες” 

 
 
 Ο 28ος κανόνας της ∆΄ Οικουµενικής συνόδου (451) όπως είδαµε, εκτός από την 

υπαγωγή των µητροπόλεων των 3 ∆ιοικήσεων στη δικαιοδοσία του Οικουµενικού 

Πατριαρχείου, αναγνώριζε στο θρόνο της Κων/πόλεως και το προνόµιο της υπερόριας 

άσκησης του δικαίου των χειροτονιών και κρίσεως στους 

“Z� ���� IH�IH�PQ��� w�P�Q§����”. Η διάταξη αυτή 

αναφέρεται στην ευθύνη του Οικ. Πατριαρχείου για την οργάνωση των τοπικών 

εκκλησιών, οι οποίες βρίσκονταν έξω από τα όρια του Βυζαντινού κράτους και 

δηµιουργήθηκαν στα πλαίσια των ιεραποστολικών προσπαθειών της Εκκλησίας. 

 Οι “βαρβαρικές” χώρες του 28ου κανόνα κατανοούνταν από τους βυζαντινούς 

ερµηνευτές των ι. κανόνων του 12ου αιώνα, Βαλσαµώνα και Αριστηνό, ως 

ιεραποστολικές εκκλησίες που δέχτηκαν το χριστιανισµό µε οργανωµένες ή 

περιστασιακές πρωτοβουλίες από τις 3 ∆ιοικήσεις Πόντου, Ασίας και Θράκης, του 

Οικουµενικού Πατριαρχείου.52  Με την άποψη αυτή συµφωνούν και νεώτεροι ερευνητές 

όπως οι: Troitsky, Ν. Μίλας, µητρ. Σάρδεων Μάξιµος,53 Φ. Βαφείδης,54 Θ. Ουσπένσκυ,55 

ενώ ορισµένοι όπως οι P. Charanis56 και J. Janin57 θεωρούν ότι, οι εκκλησίες αυτές 

οργανώθηκαν σε επαρχίες, που βρίσκονταν προηγουµένως εντός των ορίων της 

αυτοκρατορίας και αργότερα περιήλθαν στην εξουσία βαρβαρικών φυλών. 

 Με τη συνθήκη των Μεδιολάνων (313 µ.Χ.) και την αναγνώριση του δικαιώµατος 

άσκησης της χριστιανικής λατρείας εγκαινιάσθηκε, και τυπικά πλέον, η διαδικασία του 

θρησκευτικού µετασχηµατισµού του ελληνορωµαϊκού κόσµου. Ο εκχριστιανισµός του 

σήµαινε τη σταδιακή µετάλλαξη του ρωµαϊκού Imperium σε χριστιανική αυτοκρατορία. Ο 

οικουµενικός χαρακτήρας της νέας θρησκείας ευνοούσε την ένταξη στο σώµα της 

εκκλησίας όχι µόνο των λαών του πολιτισµένου κόσµου, αλλά και των βαρβαρικών λαών 

στα όρια της αυτοκρατορίας. Σύµφωνα µε τη Σ. Πατούρα, η Εκκλησία σύντοµα µπήκε 

στην υπηρεσία της εξωτερικής πολιτικής της αυτοκρατορίας και βοήθησε στην 

πραγµάτωση των στόχων της οικουµενικής πολιτικής στα πλαίσια της pax christiana.58 

 Τα όρια της ρωµαϊκής αυτοκρατορίας του 3ου και 4ου µ.Χ. αιώνα οριοθετούσαν 

τις περιοχές που εντάχθηκαν στον κορµό της χριστιανικής Εκκλησίας, αλλά οπωσδήποτε 

καθόριζαν και τους άξονες της ιεραποστολής προς τους όµορους λαούς, βαρβαρικούς ή 

µή. Ήδη από τον 3ο αιώνα µ.Χ. είχαν αναληφθεί οργανωµένες ιεραποστολές στους 

λαούς που ζούσαν στα όρια του πολιτισµένου ελληνορωµαϊκού κόσµου. Από τον 4ο 
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αιώνα η διάδοση του χριστιανισµού πραγµατοποιείται µε τη συνεργασία Εκκλησίας και 

Πολιτείας, µέσα στο γενικότερο πλαίσιο της εξωτερικής πολιτικής της Αυτοκρατορίας. 

 Από τον Οικουµενικό θρόνο της Αυτοκρατορίας, καθώς και από τις Εκκλησίες των 

3 ∆ιοικήσεων που εντάχθηκαν στη διοικητική του δικαιοδοσία, προήλθαν οργανωµένες 

ιεραποστολές στους Γότθους του ∆ούναβη59 και της Κριµαίας60, στα βαρβαρικά φύλα του 

βορρά, Σαρµάτες61 και Ούννους62, στ’ ανατολικά σύνορα στους Αρµένιους και στους 

Ίβηρες. Ορισµένες απ’ αυτές τις ιεραποστολικές εκκλησίες στέριωσαν και αναπτύχθηκαν, 

ενώ άλλες ιεραποστολικές προσπάθειες φαίνεται πως δεν είχαν µόνιµα αποτελέσµατα 

(Σαρµάτες, Ούννοι) κι αυτό είτε γιατί σαρώθηκαν από τις συνεχείς µεταναστεύσεις των 

βαρβαρικών φύλων της κεντρικής Ασίας, είτε γιατί η νοµαδική κοινωνική τους 

συγκρότηση τούς έκανε απρόθυµους να ενταχθούν στη χριστιανική κοινωνία της 

Αυτοκρατορίας και να χάσουν την εθνική τους ταυτότητα και τη διοικητική τους 

αυτοτέλεια. 

 Η διάδοση του χριστιανισµού στην περιοχή του Καυκάσου συνδέεται µε την 

παράδοση για τη δράση των αποστόλων Θαδαίου, Βαρθολοµαίου (Αρµενία)63 και 

Ανδρέα (Ιβηρία)64. Η ίδρυση και η οργάνωση χριστιανικών κοινοτήτων στην Αρµενία (3ος 

αι. µ.Χ.) οφειλόταν στην αποστολική δράση του Γρηγορίου του Φωτιστή, ο οποίος 

δέχθηκε το χριστιανισµό και χρίσθηκε επίσκοπος στην Καισάρεια της Καππαδοκίας65. Οι 

σχέσεις της Εκκλησίας της Αρµενίας µε τη µητρόπολη Καισαρείας επηρέασαν την 

πνευµατική της ανάπτυξη και την οργανωτική της δοµή. 

 Μέχρι τη σύνοδο του Βαλασαρπάτ (366), η χειροτονία του εκάστοτε “Καθολικού” 

Αρµενίας γινόταν από το µητροπολίτη Καισαρείας.66 Χαρακτηριστικό της εκκλησιαστικής 

εξάρτησης της Αρµενίας από την εκκλησία της Κων/πολης είναι το γεγονός της ανάθεσης 

από τον αυτοκράτορα Βάλη (374-378) στο Μ. Βασίλειο της εκλογής επισκόπων για την 

Αρµενία.67 Παρόµοιο αίτηµα είχε υποβάλλει στο Μ. Βασίλειο και ο βασιλιάς της Αρµενίας 

Πάπ, ο οποίος ζήτησε τη χειροτονία του ευνοουµένου του Φαύστου, σε επίσκοπο.68

 Η κατάκτηση µεγάλου µέρους της Αρµενίας από το βασιλιά των Περσών Σαπώρ 

Γ΄ (383-388) δεν ευνοούσε τη διατήρηση στενών εκκλησιαστικών σχέσεων µε το 

Βυζάντιο. Στο γεγονός αυτό προστέθηκε η καχυποψία των Αρµενίων για την κατοχή 

µέρους των αρµενικών εδαφών από τους Βυζαντινούς, στα πλαίσια της ειρήνης που 

υπογράφηκε µεταξύ του Θεοδοσίου Α΄ και του Σαπώρ Γ΄ το 387 µ.Χ.69 Η έντονη επιθυµία 

των Αρµενίων για εθνική ανεξαρτησία και η αποδοχή του “Ενωτικού” του αυτοκράτορα 

Ζήνωνος (482) στη σύνοδο του Dvin (506), αποµάκρυναν την εκκλησία της Αρµενίας 

από το Πατριαρχείο Κων/πολης και την ενέταξαν στον κύκλο των αντιχαλκηδόνιων 
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εκκλησιών.70 Σύµφωνα µε τον C. Toumanoff, η Εκκλησία της Αρµενίας αποσχίστηκε από 

τη µητρόπολη Καισαρείας γύρω στο 428. Οι Αρχιεπίσκοποί της άρχισαν ν’ αποκαλούν 

τους εαυτούς τους “Καθολικούς”, ακολουθώντας το παράδειγµα των “Καθολικών” της 

Σελεύκειας - Κτησιφώντας, κεφαλών της αυτόνοµης συρο-περσικής (αργότερα 

Νεστοριανικής) εκκλησίας.71 Στο εξής ο ιδιότυπος Αρµενικός µονοφυσιτισµός 

λειτούργησε ως παράγοντας πολιτικής ενοποίησης και αποτελούσε χαρακτηριστικό 

σηµείο της αρµενικής ταυτότητας. 

 Τα αρµενικά εδάφη που περιήλθαν στο Βυζάντιο µε τη συνθήκη του 387 και 

οργανώθηκαν σ’ επαρχίες µε τα ονόµατα Αρµενία Α΄ και Αρµενία Β΄, εντάχθηκαν στη 

διοικητική δικαιοδοσία του Πατριαρχείου Κων/πόλεως. Οι Αρµένιοι των εδαφών αυτών, 

ενταγµένοι µέσα στο πολιτικό και εκκλησιαστικό πλαίσιο της βυζαντινής αυτοκρατορίας, 

ακολούθησαν τις αποφάσεις της ∆΄ Οικουµενικής συνόδου (451). Η αποδοχή της 

Ορθοδοξίας ήταν ουσιαστικός όρος για την ενσωµάτωσή τους στη βυζαντινή κοινωνία και 

την αναρρίχησή τους σε υψηλά αξιώµατα.72 Σύµφωνα µε τον A. Toynbee, οι Αρµένιοι 

ήταν πιο έτοιµοι από άλλους µονοφυσίτες να δεχτούν την Ορθοδοξία, γιατί ο ιδιότυπος 

µονοφυσιτισµός τους ήταν ελαφρά πιο κοντά απ’ ότι του συριακού και αιγυπτιακού.73

 Η Ιβηρία (Γεωργία), το άλλο µεγάλο κράτος της περιοχής, οριζόταν στα βόρεια 

από την οροσειρά του Καυκάσου, στ’ ανατολικά από τα παράλια του Εύξεινου Πόντου, 

στα δυτικά από τον ποταµό Κύρο και στα νότια συνόρευε µε την Αρµενία. Σύµφωνα µε 

τοπικές παραδόσεις, που προβλήθηκαν στα µεταγενέστερα γεωργιανά χρονικά, η 

διάδοση του χριστιανισµού στην Ιβηρία συνδέεται µε την ιεραποστολική δράση του 

αποστόλου Ανδρέα στην ευρύτερη περιοχή της Σκυθίας.75 

 Ωστόσο η ευρύτερη διάδοση του χριστιανισµού τοποθετείται την εποχή της 

βασιλείας του Mirian I ,το 337 µ. Χ. και συνδέεται µε την ιεραποστολική δράση µιας 

αιχµάλωτης γυναίκας, της αγίας Νίνας75. Η εντυπωσιακή διάδοση του χριστιανισµού στην 

Ιβηρία κατά τον 4ο αι. µ. Χ. οφειλόταν, αφενός στις στις σχέσεις της µε τη βυζαντινή 

αυτοκρατορία και αφετέρου στην παράλληλη διάδοση του χριστιανισµού στην Αρµενία, 

γεγονός που έκανε τους Αρµένιους ιστορικούς να υποστηρίζουν την υπαγωγή της 

εκκλησίας της Ιβηρίας στη δικαιοδοσία της Αρµενικής εκκλησίας.76 

 Η αποστολή επισκόπων από την Κων/πολη και οι στενές πνευµατικές σχέσεις 

µεταξύ των δύο Εκκλησιών, κατέστησαν αυτονόητη την υπαγωγή της Ιβηρίας στο 

Πατριαρχείο Κων/πολης µε τον 28ο κανόνα της ∆΄Οικουµενικής συνόδου (451). 

 Από την εποχή του αυτοκράτορα Βάλη (364-378) και τη συνθήκη ειρήνης του 387 

µ.Χ., η Ιβηρία ήταν πολιτικά διαιρεµένη σε δυτική και ανατολική. Η δυτική Ιβηρία (Λαζική, 
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Αβασγία) βρισκόταν υπό ρωµαϊκή επικυριαρχία, ενώ η ανατολική Ιβηρία υπό περσική.77 

Η ανατολική Ιβηρία εντάχθηκε στη δικαιοδοσία του Πατριαρχείου Αντιοχείας µεταξύ των 

ετών 484-486.78 Η δυτική Ιβηρία (Λαζική, Αβασγία) παρέµεινε στη διοικητική δικαιοδοσία 

του Πατριαρχείου Κων/πολης, γεγονός που ενισχύθηκε από τη στρατιωτική υποστήριξη 

που παρείχαν οι αυτοκράτορες του ανατολικού Ρωµαϊκού κράτους στους ηγεµόνες της, 

για την απόκρουση των περσικών εισβολών. 

 Συνοψίζοντας, ο 28ος κανόνας της ∆΄ Οικουµενικής συνόδου (451) καθόρισε ως 

“υπερόρια” δικαιοδοσία του Πατριαρχείου Κων/πολης τον χώρο εκείνο, στον οποίο 

ανέπτυξαν ιεραποστολική δράση οι εκκλησίες των 3 ∆ιοικήσεων (Ασίας, Πόντου, 

Θράκης). Με το κανονικό αυτό κριτήριο το Οικουµενικό Πατριαρχείο απέκτησε κανονική 

διοικητική δικαιοδοσία σε χριστιανικές κοινότητες και επισκοπές εκτός των συνόρων της 

αυτοκρατορίας, οι οποίες περιλαµβάνονταν στο γεωγραφικό τόξο που ξεκινούσε από το 

µέσο ∆ούναβη, περνούσε από την Κριµαία και κατέληγε στον Καύκασο και τη Μαιώτιδα 

λίµνη. Οι περιοχές στ’ ανατολικά και στα νότια ανήκαν στην ευθύνη αντίστοιχα των 

πατριαρχείων Αντιοχείας και Αλεξανδρείας. 

 Σε αρκετές περιπτώσεις, η Πολιτεία και η Εκκλησία συνεργάστηκαν για τη 

διάδοση του Ευαγγελίου στους “βαρβαρικούς” λαούς. Η ανάµειξη της Πολιτείας έδινε 

πολιτικό χαρακτήρα στις προσπάθειας εκχριστιανισµού των λαών αυτών και στόχευε στη 

δηµιουργία σχέσεων εξάρτησής τους από την Κων/πολη.Σε κάθε περίπτωση όµως το 

κίνητρο της Εκκλησίας ήταν η σωτηρία των λαών αυτών δια του “Ευαγγελισµού” τους και 

η ένταξή τους στη “Χριστιανική Οικουµένη”. 
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ΙΙ. Η Εξέλιξη της διοικητικής δικαιοδοσίας του 

Οικουµενικού Πατριαρχείου από το 451 µ.Χ. ως το 

τέλος του 8ου αι. 

 

 

 Η διερεύνηση της διοικητικής δικαιοδοσίας του Οικουµενικού Πατριαρχείου και η 

διαµόρφωση του γεωγραφικού πλαισίου µέσα στο οποίο αναπτύχθηκε, συνδέθηκαν 

άρρηκτα µε την ιεραποστολική δράση και στηρίχθηκαν στα κανονικά κριτήρια που 

θέσπισε η ∆΄ Οικουµενική σύνοδος (451) µε τους κανόνες 28 (καθορισµός “ενόριας” και 

“υπερόριας” δικαιοδοσίας), 9 και 17 (δικαίωµα “εκκλήτου” προσφυγής στον “πρώτο 

θρόνο” της Ανατολής. 

 Οι κυριώτερες πηγές απ’ όπου αντλούµε πληροφορίες, µε βάση τις οποίες 

διαγράφεται η εκκλησιαστική γεωγραφία των περιοχών, που υπάγονταν στο Οικουµενικό 

Πατριαρχείο κατά την υπό εξέταση περίοδο, είναι κυρίως τα εκκλησιαστικά “Τακτικά” 

(Notitiae Episcopatuum), οι υπογραφές των επισκόπων που έλαβαν µέρος στις 

συνόδους, οι επιστολές των Παπών και µαρτυρίες των χρονογράφων της εποχής. Το 

παλαιότερο “Τακτικό” είναι γνωστό µε τον τίτλο 

“ß(�P�H���� b��PL�P�Q§��� ☺¯���� ZQOL�P� 

��`��QRN�P¾� �H��PH��¾� �L QH� zN�����R

P�¾�”79 και αναπαριστά την οργάνωση και δικαιοδοσία του Πατριαρχείου Κων/πόλεως 

από τον 5ο ως τον 7ο αι. Σύµφωνα µε τη Notitia αυτή, υπάγονταν στο θρόνο της 

Κων/πολης 33 µητροπόλεις, 34 αρχιεπισκοπές και 354 περίπου επισκοπές.80  Ο αριθµός 

των µητροπόλεων και αυτοκέφαλων αρχιεπισκοπών είναι ίδιος µε τον αριθµό του 

καταλόγου που συνέταξε ο H. Gelzer µε βάση τους καταλόγους των Οικουµενικών 

συνόδων Ε΄ (553), Στ΄ (680-681) και Πενθέκτης (692-693).81 Ακόµα, ο αριθµός αυτός 

αντιστοιχεί σε µεγάλο βαθµό µε τον αριθµό των πόλεων που µας δίνει η πολιτική 

αναγραφή “Συνέκδηµος” του Ιεροκλέους, έργο που η συγγραφή του τοποθετείται στις 

αρχές της βασιλείας του Ιουστινιανού.82  

 Σύµφωνα µε τον .J. Darrouzès, στον πρώτο πυρήνα στον οποίο αναγράφονταν η 

τάξη και η δικαιοδοσία του Οικουµενικού Πατριαρχείου, προστέθηκαν µε την πάροδο του 

χρόνου νέα στοιχεία, έτσι ώστε να έχουµε µια σαφή εικόνα για τη διοικητική του εξέλιξη 

από το 451 ως το 641 µ.Χ. (ηµεροµηνία θανάτου του αυτοκράτορα Ηρακλείου).83



 
 
 

27 

 Η αύξηση του αριθµού των εκκλησιαστικών επαρχιών που εµφανίζει η Notitia 1 

(του Επιφανίου) σε σχέση µε τον παλαιότερο πυρήνα του 451 µ.Χ., οφείλεται αφενός 

στον προβιβασµό σε µητροπόλεις των πόλεων Μωκησσού84 και Ιεραπόλεως85, µε 

ταυτόχρονη διαίρεση των εκκλησιαστικών επαρχιών Καππαδοκίας Β΄ και Φρυγίας 

Πακατιανής αντίστοιχα, και αφετέρου στην οργάνωση και την ένταξη της ιεραποστολικής 

Εκκλησίας της Λαζικής (µητρόπολη Φάσιδος) στη δικαιοδοσία του Οικουµενικού 

Πατριαρχείου. 

 Στο βυζαντινό αυτοκράτορα αναγνωριζόταν το προνόµιο του προβιβασµού των 

εκκλησιαστικών εδρών σε ανακαινισµένες ή νεο-ιδρυµένες κυρίως πόλεις. Το 

αυτοκρατορικό αυτό προνόµιο είχε τις ρίζες του σ’ ένα από τα κεντρικότερα σηµεία της 

πολιτικής θεωρίας των βυζαντινών, την auctoritas του αυτοκράτορα πάνω στην 

εκκλησία.86 Το προνόµιο αυτό επικυρώθηκε από τον 17ο κανόνα87 της ∆΄ Οικουµενικής 

συνόδου, τον οποίο επιβεβαίωσε αργότερα η Πενθέκτη Οικουµενική σύνοδος µε τον 38ο 

κανόνα της.88 Κατά τη µέση βυζαντινή περίοδο οι σχολιαστές των κανόνων (12ος αι.) 

τάσσονταν υπέρ του αυτοκρατορικού προνοµίου του προβιβασµού των εκκλησιαστικών 

εδρών, αδυνατώντας όµως να το θεµελιώσουν θεωρητικά.89 Η εκκλησία αντιδρώντας 

στις υπερβάσεις ή καταχρήσεις του προνοµίου αυτού, βάσιζε τα επιχειρήµατά της στο 

12ο κανόνα της ∆΄ Οικουµενικής συνόδου (451), σύµφωνα µε τον οποίο: 

“Û2�HP KY |KN �§RLP� KPe J�Hzzd�`� IH�PR

PQ¾� �È �{� zN����§RL`� w�PzyON�H� ¥�§zH

�P� z§�N� b��RH�X�`�H� �{� �Pz{�� QH� 

¦ �9� LQQRN��H� H�{� KP�PQ¾� w���Q����

� KNR��§�P �`M�zX�`� �� QH�ß bRyOLPH� z

N����§RLP �¾� ��QL�`� KPQH�`��”90

 Εκτός από τη µικρή αυτή αναδιοργάνωση στην επαρχιακή διάρθρωση του 

Οικουµενικού Πατριαρχείου, η εκκλησιαστική διοικητική οργάνωση παρουσιάζεται 

παγιωµένη και δεν θίγεται από τις πολιτικές αλλαγές στη διοίκηση των επαρχιών, που 

εφάρµοσε ο Ιουστινιανός. Οι αλλαγές αυτές µπορούν να θεωρηθούν προάγγελος του 

θεµατικού συστήµατος, µε τη συνένωση στρατιωτικής και πολιτικής εξουσίας σ’ ένα 

αξιωµατούχο. Πιο συγκεκριµένα, ο Ιουστινιανός Α΄ µε τη Νεαρά 41 (536) δηµιούργησε 

µια νέα πολιτική ∆ιοίκηση, την Questura Exercitus, µε 5 επαρχίες, γεωγραφικά 

αποµακρυσµένες µεταξύ τους: τη Μοισία Β΄, τη Μ. Σκυθία, τις Νήσους, την Καρία και την 

Κύπρο.91 Φαίνεται πως ο στόχος του Ιουστινιανού, µε τη δηµιουργία της νέας ∆ιοίκησης, 

ήταν κυρίως δηµοσιονοµικός. Προσπάθησε να αντιµετωπίσει τη συντήρηση ενός 
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αυξανόµενου σε όγκο σρατού στις συνοριακές επαρχίες Μοισίας Β΄ και Μ. Σκυθίας, των 

οποίων ο πληθυσµός είχε υποστεί σηµαντική µείωση και η αγροτική οικονοµία είχε 

αποδιοργανωθεί από τις συνεχείς βαρβαρικές εισβολές.92 Οι υπόλοιπες 3 επαρχίες της 

Questura Exercitus έπαιζαν το ρόλο της οικονοµικής στήριξης εφοδιάζοντας από τη 

θάλασσα τις θρακικές επαρχίες µε τ’ απαραίτητα. 

 Την ίδια περίοδο (535-536) έγιναν µια σειρά από οργανωτικές αλλαγές στην 

επαρχιακή διάρθρωση της Μ. Ασίας.93 Έτσι, ο Ιουστινιανός µε τη Νεαρά 28 (535) ένωσε 

τις επαρχίες Ελενοπόντου και Πόντου Πολεµωνιακού. Με τη Νεαρά 29 (535) ένωσε τις 

επαρχίες Παφλαγονίας και Ονωριάδος και µε τη Νεαρά 31 (536) δηµιούργησε τέσσερις 

επαρχίες στη βυζαντινή Αρµενία. Αποτέλεσµα των διοικητικών αυτών αλλαγών ήταν, σε 

µια νεο-σχηµατισµένη επαρχία να συµπεριληφθούν δύο µητροπόλεις ή και επισκοπές 

που ανήκαν σε µητρόπολη όµορης επαρχίας. Όµως, ο Ιουστινιανός δεν έθιξε τα 

δικαιώµατα των µητροπολιτών στις νεο-σχηµατισµένες πολιτικές επαρχίες. Στη Νεαρά 28 

(Περί του Μοδεράτωρος Ελενοπόντου) στο κεφ. 2 αναφέρει: 

“��� �KY Je� �¾� �L�� �9� �L�`�¯�N� 

H�¾� QHP��M�zL����”.94 Το ίδιο αναφέρει και στη Νεαρά 29 

(Περί του πραίτωρος Παφλαγονίας): 

“☺b��H±OH KY �L�� zY� �e� �L�`�¯�H� �K

X� QHP��M�zL�� bRRß �� �L zN�����R��HP

 �� ��⌦N� �e� �L�`�¯�H� w��H±OH KL�§zL

��P zL��±�P� w�� �{� H��{� �d�L`����� 

QH� z�H �¨ R�P�§� w�H���H JL�y�L�HP �RL

���� Z����H zN����§RLP�� ��±�� «�L� QH�

 w� W�X�HP� xz¾� w�H���H� w��P�”.95 Στο ίδιο πνεύµα, 

της διατήρησης της εκκλησιαστικής διοίκησης όπως είχε, κινείται και η Νεαρά 31 (536): 

“�e zY���P �L�� �e� �L�`�¯�H�� QHOe ��R

RdQP� L��yQHzL�� zX�LP� QH�e �¨ ��§�L�

� I��R§zLOH ��{zH� �KY� �²�L �L�� �¨ 

zN�����RP�PQ§� K�QHP�� �²�L �L�� �e� �P

L������H� ��± ��eJzH��� bzLPI�zX��� | Q

HP�PM�zX���� bRRd �¾� ��§�L�`� �LP�����

�¯��`� QH� �±� w�¨��`� �9� �{� �LP�����

�H� w�����H�� QH� �¾� ����X�`� zN�����
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RP�⌦� w�� �{� WH��¾� zL�§��`� �d�L`�� 

Á��L zNKY �¨ JL w�ß H�H�� QHP�P�O{�HP”.96  

 Παρακολουθώντας τις διοικητικές ρυθµίσεις και τις δηλώσεις του Ιουστινιανού Α΄ 

µέσα από τις Νεαρές, παρατηρούµε ότι απέφυγε επιµελώς να θίξει τη διοικητική 

δικαιοδοσία των µητροπόλεων. Αυτό εξηγείται, αφενός από το γεγονός της παγίωσης του 

µητροπολιτικού συστήµατος διοίκησης, ήδη από τον 4ο αι. µ.Χ., και της απροθυµίας της 

Εκκλησίας ν’ ακολουθήσει τις νέες πολιτικές αλλαγές που έθιγαν τα δίκαια των 

µητροπολιτών σε θέµατα δικαιοδοσίας97 και αφετέρου στο ότι τα κίνητρα του Ιουστινιανού 

για τις διοικητικές µεταρρυθµίσεις στη Μ. Ασία ήταν η ανάγκη της επιβολής της κρατικής 

εξουσίας και η πάταξη της διαφθοράς και της αυθαιρεσίας των “δυνατών”.98  

 Στη Notitia 1, στον κατάλογο των αρχιεπισκοπών της δικαιοδοσίας του 

Πατριαρχείου Κων/πόλεως, αναγράφονται δύο αρχιεπισκοπές της επαρχίας Ισαυρίας, η 

Λεοντόπολη και τα Κότραδα.99  Είναι γνωστό ότι η επαρχία Ισαυρίας υπαγόταν στην 

Ανατολική ∆ιοίκηση και βρισκόταν στη δικαιοδοσία του Πατριαρχείου Αντιοχείας. Στο 

ερώτηµα, πώς επεκτάθηκε η δικαιοδοσία του Οικουµενικού Πατριαρχείου σε 

εκκλησιαστικές έδρες της Ανατολικής ∆ιοίκησης, η απάντηση, κατά την άποψή µας, 

βρίσκεται στις σχέσεις που είχαν αναπτύξει αυτές οι εκκλησιαστικές έδρες µε τις 

εκκλησίες της Μ. Ασίας, πριν την παγίωση του µητροπολιτικού συστήµατος του 4ου 

αιώνα. Σ’ αυτό συνετέλεσε και η γεωγραφική τους θέση στα όρια της Ισαυρίας µε τις 

επαρχίες Λυκαονίας και Παµφυλίας αντίστοιχα, καθώς και η σύνδεσή τους µε το οδικό 

δίκτυο των πόλεων αυτών των επαρχιών.100  

 Η Notitia 1 µαρτυρεί και µια γεωγραφική διεύρυνση της δικαιοδοσίας του 

Οικουµενικού Πατριαρχείου στις βόρειες και ανατολικές περιοχές του Εύξεινου Πόντου, 

καθώς και στην Παρακαυκάσια ενδοχώρα. Οι περιοχές αυτές αναγράφονται για πρώτη 

φορά ως οργανωµένες εκκλησιαστικές επαρχίες και το 451 µ.Χ. και είτε βρίσκονταν εκτός 

των πολιτικών συνόρων του Βυζαντινού κράτους (Παρακαυκάσιες περιοχές), είτε 

διατηρούσαν χαλαρούς πολιτικούς δεσµούς µε την Κων/πολη (Κριµαία). Οι 

εκκλησιαστικές έδρες των επαρχιών αυτών ήταν: η µητρόπολη Φάση101 της επαρχίας 

Λαζικής µε 4 επισκοπές (Ροδοπόλεως,102 Σαϊσινών,103 Πετρών,104 Ζιγανέων105), οι 

αρχιεπισκοπές Χερσώνος, Βοσπόρου, Νικόψεως της επαρχίας Ζηκχίας και η 

αρχιεπισκοπή Σεβαστουπόλεως της επαρχίας Αβασγίας. Η διάδοση του χριστιανισµού σ’ 

αυτές τις περιοχές φαίνεται πως συντελέστηκε αρκετά νωρίς (2ος-3ος αι. µ.Χ.). 

 Η περιοχή κατά µήκος της ανατολικής ακτής του Εύξεινου Πόντου και βόρεια του 

ποταµού Κύρου, µέχρι τα στενά του Κέρτς, κατοικούνταν από Γεωργιανά (Ιβηρικά) φύλα 
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και ήταν γνωστή µε το όνοµα Κολχίδα.106 Αρκετά νωρίς αποσπάστηκε από το βασίλειο 

της Ιβηρίας και σχηµάτισε µικρά κρατικά µορφώµατα (Αβασγία, Λαζική, Ζηκχία), τα οποία 

αρχικά υπάγονταν στην επικυριαρχία των Ρωµαίων, αργότερα όµως αποτέλεσαν το µήλο 

της έριδας ανάµεσα στους Βυζαντινούς και του Πέρσες. 

 Οι Λαζοί δέχθηκαν το Χριστιανισµό πολύ πριν την εποχή του Ιουστινιανού Α΄, η 

εκκλησιαστική όµως οργάνωση σταθεροποιήθηκε επί Ιουστίνου Α΄ γύρω στο 520 µ.Χ.107 

Ο ιστορικός Προκόπιος µαρτυρεί την ύπαρξη αρχαίας χριστιανικής εκκλησίας στη Λαζική, 

την οποία ανοικοδόµησε ο Ιουστινιανός: 

“bRRe QH� �9� w� .HM��� �¾� ��P��PH�¾� w

QQRN��H� b��H�H� �L �¶�H� QH� �HO�e� �

� ��Q�K�z�m JLJL�NzY�N�� b�L�L⌦�H���”108 

Το σπουδαιότερο είναι ότι ήδη την εποχή αυτή οι Λαζοί είχαν µοναστήρι στην έρηµο των 

Ιεροσολύµων, το οποίο επίσης ανακαινίστηκε από τον Ιουστινιανό.109 Η ύπαρξη λοιπόν, 

αρχαίων εκκλησιών και µοναστηριών, προϋποθέτουν µακρύ διάστηµα χριστιανικής ζωής. 

Πέρα απ’ αυτό όµως, ο χριστιανισµός διαδόθηκε και στα γειτονικά φύλα που ήταν 

υποτελείς των Λαζών, τους Σουανούς, Αψιλίους, Αβασγούς, Ζήκχους, Σαγίνους, 

Αλανούς κ.ά.110  

 Μετά το θάνατο του ηγεµόνα της Τζάθιου, ο οποίος στέφθηκε βασιλιάς των 

Λαζών (522 µ.Χ.) από τον Ιουστίνο Α΄,111 η Λαζική περιήλθε στην κυριαρχία των 

Βυζαντινών.112  

 Βορειότερα βρίσκονταν οι Αβασγοί, υποτελείς των Λαζών και γείτονες των 

χριστιανών Αψιλίων.113 Ο χριστιανισµός φαίνεται πως διαδόθηκε αρκετά νωρίς στην 

Αβασγία από τη γειτονική Λαζική και τα παράλια ελληνικά κέντρα της Σεβαστούπολης και 

της Πιτυούντας. Η µαρτυρία όµως του Προκοπίου, ότι ο Ιουστινιανός Α΄ έστειλε ιερείς για 

να κατηχήσουν τους Αβασγούς στο χριστιανισµό,114 οδήγησε ορισµένους ερυνητές στο 

συµπέρασµα ότι ο εκχριστιανισµός τους πραγµατοποιήθηκε στα µέσα του 6ου αιώνα.115 

Η αποστολή ιερέων στους Αβασγούς και η ανοικοδόµηση ναού (αφιερωµένου στη 

Θεοτόκο),116 δεν σηµαίνουν οπωσδήποτε ότι ο λαός ήταν ειδωλολάτρης. Το πιθανότερο 

είναι ότι ορισµένα τµήµατα της χώρας, καθώς βρέθηκαν υπό Περσική κατοχή, 

παρασύρθηκαν στο Μασδαϊσµό. Ο Ιουστινιανός απλά επανέφερε στο χριστιανισµό τις 

περιοχές αυτές και ενίσχυσε το έργο µε την αποστολή ιερέων.117 Το εκκλησιαστικό 

κέντρο της Αβασγίας, σύµφωνα µε τη Notitia 1, ήταν η Σεβαστούπολη, αρχαία ελληνική 

πόλη στα παράλια του Εύξεινου Πόντου.118  
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 Βορειότερα, µεταξύ Αβασγίας και Κιµµέριου Βοσπόρου, ζούσε ο λαός των 

Ζήκχων. ∆έχτηκαν νωρίς το Χριστιανισµό και αρχικά υποτελείς των Ρωµαίων, βρέθηκαν 

αργότερα στη σφαίρα επιρροής του Βυζαντίου.119 Αν και η Ζηκχία ανήκε γεωγραφικά 

στην ασιατική ακτή του Βοσπόρου και εκτεινόταν µέχρι τον ποταµό Κουµπάν,120 η 

εκκλησιαστική επαρχία της Ζηκχίας περιλάµβανε ολόκληρη τη νότια Κριµαία µε την 

απέναντι ασιατική ακτή του Βοσπόρου. Τα εκκλησιαστικά κέντρα της επαρχίας αυτής 

ήταν οι παλιές ελληνικές αποικίες της Χερσώνας, του Βοσπόρου και της Νικόψεως.121 Η 

ανάπτυξη της εκκλησιαστικής οργάνωσης στην περιοχή πρέπει να συνδέεται µε την 

αποκατάσταση της βυζαντινής κυριαρχίας στις πόλεις νότια της Κριµαίας.122  

 Στην ορεινή περιοχή της νοτιο-δυτικής Κριµαίας και µεταξύ των πόλεων 

Χερσώνος και Βοσπόρου ζούσαν οι Γότθοι της Κριµαίας. Αυτοί ήταν τα υπολείµµατα της 

παλιάς Οστρογοτθικής οµοσπονδίας που έµειναν στην περιοχή, ύστερα από τη διάλυσή 

της.123 Από παλιά σύµµαχοι και υποτελείς του Βυζαντίου, δέχτηκαν νωρίς το 

Χριστιανισµό.124 Ο Προκόπιος µας πληροφορεί ότι  στην εποχή του ήταν χριστιανοί και 

κατοικούσαν γύρω από την πόλη τους ∆όρος.125 Σύµφωνα µε τον ίδιο, είχαν στενές 

σχέσεις µε την εκκλησία της Κων/πολης απ’ την οποία ζητούσαν την αποστολή 

επισκόπυ.126  

 Η βυζαντινή παρουσία στα βόρεια παράλια του Εύξεινου Πόντου, είχε και το 

ζωηρό ενδιαφέρον του Οικουµενικού Πατριαρχείου για την κήρυξη του Ευαγγελίου και τη 

δηµιουργία χριστιανικών κοινοτήτων στο εσωτερικό της τεράστιας ενδοχώρας της 

στέππας. Η περιοχή αυτή, που συνόρευε µε τις βυζαντινές κτήσεις της Κριµαίας, 

κατακλυζόταν από διάφορους νοµαδικούς λαούς και άλλα µικρότερα έθνη της στέππας. 

Κυρίαρχη δύναµη στην περιοχή από τον 3ο µ.Χ. αι. ήταν οι Ούννοι, νοµαδικός λαός 

τουρανικής καταγωγής, που µέχρι τα µέσα του 6ου αι. µ. Χ. είχαν συστήσει µια µεγάλη 

νοµαδική οµοσπονδία φυλών. Μέχρι την εποχή του Ιουστίνου Α΄ και του Ιουστινιανού Α΄ 

είχαν επιβάλλει στις ελληνικές πόλεις της Κριµαίας καθεστώς υποτέλειας. Ο Προκόπιος 

µας πληροφορεί ότι την εποχή του Ιουσινιανού Α΄ οι πόλεις της νότιας Κριµαίας είχαν 

επανέλθει στην κυριαρχία του Ανατολικού Ρωµαϊκού κράτους.127 Στην επίσηµη επαφή 

που είχε ο ηγεµόνας τους Γρώδ µε το βυζαντινό αυτοκράτορα στην Κων/πολη το 528 

µ.Χ., η βυζαντινή διπλωµατία άδραξε την ευκαιρία και ο Ούννος ηγεµόνας βαφτίστηκε 

χριστιανός.128 Τα όποια πολιτικά και εκκλησιαστικά οφέλη από το εγχείρηµα αυτό της 

βυζαντινής διπλωµατίας ήταν βραχυπρόθεσµα. Η πλειοψηφία του λαού των Ούννων 

έµεινε πιστή στη σαµανιστική θρησκεία του και µετά την ήττα τους από τα βυζαντινά 

στρατεύµατα, η οµοσπονδία τους διαλύθηκε και εξαφανίστηκαν από το ιστορικό 
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προσκήνιο της περιοχής, καθώς αφοµοιώθηκαν από άλλες νοµαδικές οµοσπονδίες µε τις 

οποίες συνασπίστηκαν (Άβαροι, Χάζαροι κ.ά.).129 Ωστόσο, παρά το πρόσκαιρο 

αποτέλεσµα της βυζαντινής διπλωµατίας, η πολιτιστική επιρροή του Βυζαντίου στην 

περιοχή παρέµεινε σηµαντική λόγω της προσήλωσής της στο δόγµα του Οικουµενισµού. 

 Στα πλαίσια της βυζαντινής πολιτικής διείσδυσης στον Καύκασο, εντάσσεται την 

εποχή αυτή (6ος αι.) η προσπάθεια εκχριστιανισµού του λαού των Τζάννων.130 Ζούσαν 

στις δυσπρόσιτες περιοχές του Καυκάσου, νοτιο-ανατολικά του Εύξεινου Πόντου και 

µεταξύ της Λαζικής, της Αρµενίας και του Βυζαντίου.131 Το 528/529 µ.Χ. ο Ιουστινιανός Α΄ 

υπέταξε στρατιωτικά τους Τζάννους και στη συνέχεια επιχείρησε τον εκχριστιανισµό 

τους. Μετά την υποταγή και τον εκχριστιανισµό τους εντάχθηκαν στη βυζαντινή σφαίρα 

επιρροής και ξεκίνησε ένα µεγάλο έργο εκπολιτισµού τους µε τη χάραξη οδικών δικτύων, 

την ίδρυση εκκλησιών και την ανέγερση φρουρίων.132 Μουσουλµανικές πηγές του 10ου 

αι. (El Masudi) και του β΄ µισού του 13ου αι. (Ibn Bibi, Ibn Sadad κ.ά.) αναφέρουν ότι οι 

Τζάννοι συνεχίζουν να υφίστανται σαν λαός, συνδεόµενοι στενά µε τον Ποντιακό 

βυζαντινό πληθυσµό.133  

 Η άνθηση και η ευρεία διάδοση του χριστιανισµού στην Παρακαυκάσια περιοχή 

κατά τον 6ο αι., καθώς και η παγίωση της εκκλησιαστικής οργάνωσης, οφειλόταν αφενός 

στην πρώιµη διάδοση του χριστιανισµού στα παλιά ελληνικά κέντρα του Εύξεινου Πόντου 

και αφετέρου στην πολιτική της διπλωµατίας του Βυζαντίου για την  απόκτηση του 

ελέγχου στον Καύκασο και την τελική ενσωµάτωση των περιοχών αυτών στο βυζαντινό 

κράτος. Η διάδοση του χριστιανισµού στα έθνη της βόρειας Παρευξείνιας και 

Παρακαυκάσιας περιοχής αποτέλεσε βασικό στοιχείο της εξωτερικής πολιτικής του 

Βυζαντίου κατά τον 6ο αι., ώστε να εξασφαλίσει την παραµονή τους στην πολιτική και 

πολιτιστική σφαίρα επιρροής του. 

 Στα µέσα του 7ου αι., σύµφωνα µε µαρτυρία που προέρχεται από τον 

αυτοκράτορα Κων/νο Ζ΄ Πορφυρογέννητο, ο αυτοκράτορας Ηράκλειος (610-641) 

διοργάνωσε ιεραποστολές για τον εκχριστιανισµό των Χρωβάτων (Κροατών), Σέρβων 

και των άλλων µικρότερων σλαβικών φύλων που εγκαταστάθηκαν στην περιοχή της 

∆αλµατίας.134 Σύµφωνα µε τον ίδιο, η ∆αλµατία άρχιζε από τα σύνορα µε το ∆υρράχιο 

και την πόλη Αντίβαρι στο νότο, και εκτεινόταν µέχρι την ορεινή Ιστρία στο βορρά. Στο 

πλάτος έφτανε µέχρι τους ποταµούς ∆ούναβη, Σαύο και Μοράβα.135 Γύρω στο 614 µ.Χ. 

οι Άβαροι κατέλαβαν τα Σάλωνα και µεγάλο µέρος της ∆αλµατίας. Ο Ηράκλειος κάλεσε 

τους Χρωβάτες και τους Σέρβους, από την περιοχή που έµεναν βόρεια των Καρπαθίων, 

να διώξουν τους Άβαρους από την περιοχή της ∆αλµατίας και τους επέτρεψε να 
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εγκατασταθούν εκεί ως υπήκοοι της Αυτοκρατορίας.136 Για τις ιεραποστολές αυτές ο 

Ηράκλειος συνεργάστηκε µε τον πάπα της Ρώµης, αφού η περιοχή ανήκε στην παλιά 

υπαρχία του Ιλλυρικού και υπαγόταν στη δικαιοδοσία και επιρροή της Ρώµης. Τα 

αποτελέσµατα όµως της ιεραποστολής φαίνεται πως ήταν περιορισµένα, γιατί ο Κων/νος 

Ζ΄ Πορφυρογέννητος κάνει λόγο για νέα ιεραποστολική προσπάθεια την εποχή του 

αυτοκράτορα Βασιλείου Α΄ (867-886).137  

 Την ίδια περίπου εποχή, αρχές του 7ου αι., η βυζαντινή διπλωµατία έστρεψε τις 

προσηλυτιστικές της προσπάθειες στην γεωπολιτικά ευαίσθητη περιοχή της ευρύτερης 

Υπερκαυκασίας και πέτυχε τον εκχριστιανισµό ενός “Ούννου” ηγεµόνα, του Organa ή 

Orchan, εκµεταλλευόµενη την επίσηµη επίσκεψή του στην Κων/πολη το 619 µ.Χ.138 Ο 

συγκεκριµένος ηγεµόνας θεωρείται ότι ήταν ο ηγέτης των Ονογούρων, µιας τουρανικής 

(Πρωτοβουλγαρικής) συνοµοσπονδίας φυλών, που ανεξαρτητοποιήθηκαν πρώτοι από 

τους Αβάρους και εγκαταστάθηκαν στην περιοχή βόρεια της Αζοφικής θάλασσας και του 

βόρειου Καυκάσου.139 ∆εν υπάρχουν µαρτυρίες για διάδοση του χριστιανισµού στο λαό 

των Ονογούρων (Πρωτοβουλγάρων), ούτε για σταθερή εκκλησιαστική οργάνωση. 

Ωστόσο, το επίτευγµα της βυζαντινής εξωτερικής πολιτικής ήταν η πολιτική διείσδυση και 

προώθηση της διεθνούς τάξης, που εξέφραζε τον ιδεολογικό Οικουµενισµό του 

Βυζαντίου, στην ευρασιατική στέππα.140 Η απονοµή του τίτλου του πατρικίου στον 

ηγεµόνα των Ονογούρων, εκτός απ’ το να κολακέψει τη µαταιοδοξία του, στόχευε στο να 

καθορίσει τη θέση που κατείχε ο συγκεκριµένος ηγεµόνας και ο λαός του στην 

Οικουµενική Αυτοκρατορία του Βυζαντίου και την ένταξή τους στο διεθνές σύστηµα 

σχέσεων της εποχής.141  

 Ο θάνατος του Ιουστινιανού Α΄ το 565 µ.Χ. αποτελεί χρονολογία ορόσηµο για την 

Ανατολική Ρωµαϊκή αυτοκρατορία. ∆ηλώνει το τέλος της Πρωτοβυζαντινής περιόδου και 

την αρχή µιας µεταβατικής περιόδου, κατά την οποία βαθµιαία το Βυζάντιο χάνει ευρύ 

ζωτικό χώρο. Εδάφη µε µεγάλη αµυντική, οικονοµική και πολιτιστική σηµασία, περνούν 

σε ξένη κυριαρχία και το κράτος αντιµετωπίζει βαθιά οικονοµική, κοινωνική και 

δηµογραφική κρίση.142 Σλάβοι εγκαταστάθηκαν στις βόρειες επαρχίες της Βαλκανικής, 

Λογγοβάρδοι στην Ιταλία και οι Άραβες επεκτάθηκαν ραγδαία στις ανατολικές και 

αφρικανικές επαρχίες.143 Το Imperium του Ιουστινιανού κατέρρευσε και περιορίστηκε 

γεωγραφικά. Ταυτόχρονα όµως απέκτησε µεγαλύτερη πολιτιστική, γλωσσική και 

δογµατική οµοιογένεια. 

 Στον εκκλησιαστικό τοµέα, η εικόνα που έχουµε για την οργάνωση και τη 

δικαιοδοσία του Οικουµενικού Πατριαρχείου τον 7ο αι., προέρχεται από τις πληροφορίες 
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που αντλούµε από τη Notitia 1 και τα πρακτικά της Ε΄ (553)144, ΣΤ΄ (680-681)145 και 

Πενθέκτης146 Οικουµενικής συνόδου. Η σύγκριση των καταλόγων των επισκόπων δείχνει 

την επιβίωση της εκκλησιαστικής διοίκησης στα εδάφη δικαιοδοσίας του Πατριαρχείου 

Κων/πολης σχεδόν στο σύνολό της, εκτός ίσως από τις επαρχίες της Βόρειας Θράκης, 

όπου από το 680 εγκαταστάθηκαν οι Βούλγαροι µεταξύ του ∆ούναβη και της οροσειράς 

του Αίµου.147  

 Η γεωγραφική συρρίκνωση της Αυτοκρατορίας παρήγαγε µια συνοχή και 

πολιτιστική οµοιογένεια, η οποία βοήθησε το κράτος ν’ ανασυγκροτηθεί και ν’ αντισταθεί 

µ’ επιτυχία εναντίον των Αράβων στην ανατολή και των Σλάβων και Βουλγάρων στο 

βορρά. Ακόµη, αποτέλεσε το ερέθισµα για εσωτερικές διεργασίες και διοικητικές 

µεταρρυθµίσεις. Η ∆ιοκλητιάνεια επαρχιακή διαίρεση εγκαταλείφθηκε τελειωτικά και 

εφαρµόστηκε το νέο “θεµατικό” διοικητικό σύστηµα, το οποίο ολοκληρώθηκε στα µέσα 

του 8ου αι.148 Αποτέλεσµα ήταν η στρατικοποίηση των δοµών της πολιτικής διοίκησης. Η 

εκκλησιαστική επαρχιακή οργάνωση όµως, συνέχιζε στο τέλος του 7ου αι. να βασίζεται 

στη παλιά επαρχιακή διοικητική διαίρεση, αποµακρυνόµενη από τις νέες εξελίξεις που 

εµφανίστηκαν στο χώρο της πολιτικής οργάνωσης. Οι εκκλησιαστικές επαρχίες του 

Οικουµενικού Πατριαρχείου περιλαµβάνονταν µέσα στα γεωγραφικά όρια των 5 µεγάλων 

πολιτικών ενοτήτων, των θεµάτων Θράκης, Αρµενιάκων, Ανατολικών, Οψικίου, 

Καραβησιάνων. 

 Η διοικητική δικαιοδοσία του Πατριαρχείου Κων/πολης διευρύνθηκε σηµαντικά 

τον 8ο αι. µε την υπαγωγή σ’ αυτό των εκκλησιαστικών εδρών του Ανατολικού Ιλλυρικού 

και της Νότιας Ιταλίας. Οι αντιδράσεις των παπών Γρηγορίου Β΄ (715-731) και Γρηγορίου 

Γ΄ (731-741) στη εικονοµαχική πολιτική του αυτοκράτορα Λέοντα Γ΄ (717-741) και 

αυξανόµενες τάσεις ανεξαρτητοποίησης της Ρώµης από το Βυζάντιο, προκάλεσαν µια 

σειρά φορολογικών µέτρων, που επιβλήθηκαν στις παπικές κτήσεις της Ιταλίας και 

Σικελίας.149 Το ριζοσπαστικότερο όµως µέτρο που πήρε ο Λέων Γ΄ ήταν η απόσπαση 

των νοτιο-ιταλικών ελληνόφωνων επαρχιών της Καλαβρίας και Σικελίας από την 

Εκκλησία της Ρώµης και η υπαγωγή τους στο Πατριαρχείο Κων/πόλεως.150 Με αφορµή 

λοιπόν την εικονοµαχία, ο Λέων Γ΄ πραγµατοποίησε την ταύτιση των ορίων της 

εκκλησιαστικής µε την πολιτική διοίκηση των επαρχιών της Αυτοκρατορίας. Έτσι, 

εφάρµοσε πρώτος την αρχή που διατυπώθηκε νωρίτερα στη Πενθέκτη Οικουµενική 

σύνοδο µε τον 38ο κανόνα: 
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Q�R��OL��Å”.151 Ακόµη, στο Πατριαρχείο Κων/πόλεως προσαρτήθηκαν η 

Κύπρος,152 ως τρίτη µητρόπολη στην τάξη “Πρωτοκαθεδρίας” και η Ισαυρία,153 µε τη 

µητρόπολη Σελεύκεια και τις 24 επισκοπές της. Η εξέλιξη αυτή οφειλόταν στα ιστορικο-

πολιτικά γεγονότα της εποχής, σχετικά µε την αραβική κατάκτηση των ανατολικών 

επαρχιών της Αυτοκρατορίας.154  

 Οι νέες εξελίξεις στην εκκλησιαστική γεωγραφία του Οικουµενικού Πατριαρχείου, 

µε την επέκταση των ορίων της δικαιοδοσίας του δυτικά στις επαρχίες του Αν. 

Ιλλυρικού,155 της Καλαβρίας, της Σικελίας, της Σαρδηνίας και νοτιο-ανατολικά στις 

επαρχίες Ισαυρίας και Κύπρου, αποτυπώθηκαν στις Notitiae (Τακτικά) 2, 3 και 4 

(σύµφωνα µε την αρίθµηση του J. Darrouzes). Οι Notitiae 2156 και 4157 µας δίνουν τις 

µαρτυρίες για µια πρώτη προσπάθεια ενσωµάτωσης των νέων εκκλησιαστικών εδρών 

στον κορµό της επίσηµης Notitia. Η µη αναγραφή όµως των επισκοπών, περιορίζουν την 

αξία τους στην έρευνα της εκκλησιαστικής γεωγραφίας του Οικουµενικού Πατριαρχείου. 

Αντίθετα, η Notitia 3 (Codex Parisinus 1555A),158 η ονοµαζόµενη και “Εικονοµαχικό 

Τακτικό”, θεωρείται πολύ σηµαντική, καθώς αναπαριστά την κατάσταση των νέων 

εκκλησιαστικών εδρών για τη µεταβατική περίοδο ανάµεσα στην παλαιότερη Notitia 1 και 

τη Notitia 7, στην οποία παγιώνεται πλέον η νέα “Τάξη Πρωτοκαθεδρίας”. 

 Η σηµαντική διεύρυνση των ορίων δικαιοδοσίας του Οικουµενικού Πατριαρχείου 

αντανακλάται στον τεράστιο αριθµό εκκλησιαστικών εδρών που µας δίνει η Notitia 3, 

σύµφωνα µε την οποία στον Οικουµενικό Θρόνο υπάγονταν κατά τον 8ο αι., 51 

µητροπόλεις, 39 αρχιεπισκοπές και 608 περίπου επισκοπές.159 Ο σηµαντικός αυτός 

αριθµός εκκλησιαστικών εδρών συνεπαγόταν µια τεράστια γεωγραφική επέκταση των 

ορίων του Οικουµενικού Πατριαρχείου. Με Βάση τις πληροφορίες που αντλούµε από τη 

Notitia 3, τα όριά του εκτείνονταν από τη Σαρδηνία και Ν. Ιταλία στα δυτικά, ως την 

Αζοφική Θάλασσα και την Αρµενία στ’ ανατολικά, και από την Κύπρο και την Κρήτη στα 

νότια, ως την Κριµαία και τη Χαζαρική επικράτεια160 στα βόρεια του Καυκάσου. 

 Τα ιστορικο-πολιτικά γεγονότα λοιπόν του 6ου, 7ου και 8ου αι. (αραβική 

κατάκτηση, εµφάνιση και εγκατάσταση νέων φυλών στα Βαλκάνια και την Ευρασιατική 

στέππα) διαµόρφωσαν την εκκλησιαστική γεωγραφία του Οικουµενικού Πατριαρχείου και 

προσδιόρισαν την περιοχή ευθύνης του. Η ενίσχυση της διοικητικής του οργάνωσης στις 

ευρωπαϊκές επαρχίες του και η ιεραποστολική προσπάθεια στον τοµέα Κριµαίας- 

Καυκάσου, έθεσαν τις προϋποθέσεις για µελλοντική γεωγραφική επέκταση στην 

περιοχή. 
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ΜΕΡΟΣ  Β ΄  
 
 

Ι. Το Γεωγραφικό και ∆ηµογραφικό Πλαίσιο 
 
 Το µεσαιωνικό τµήµα της εκκλησιαστικής ιστορίας του Οικουµενικού 

Πατριαρχείου συµπίπτει µε την ιστορία της Βυζαντινής αυτοκρατορίας. Το Οικουµενικό 

Πατριαρχείο σαν θεσµός ξεκίνησε τη ζωή του στην πρωτεύουσα του νέου κράτους, την 

Κων/πολη και ήταν φυσικό να κληρονοµήσει στατικά και δυναµικά το γεωγραφικό χώρο 

που έδρασε εκείνο. Στατικά, γιατί τα όρια του Οικουµενικού Πατριαρχείου ταυτίζονταν σε 

µεγάλο µέρος µε τα όρια του βυζαντινού κράτους στην Ανατολή και στο Βορρά. 

∆υναµικά, γιατί έχοντας οργανική σχέση µε το πολιτικό δόγµα της “Οικουµενικότητας” της 

Αυτοκρατορίας, το ιεραποστολικό έργο του συνδέθηκε στενά µε τους γεωπολιτικούς 

στόχους της βυζαντινής διπλωµατίας. Θεωρούσε δηλαδή, πρωταρχική αποστολή του να 

εκχριστιανίσει τις βαρβαρικές φυλές και τα ειδωλολατρικά έθνη, ώστε αυτά να ενταχθούν 

στα όρια της βυζαντινής “Οικουµένης”, στο πλαίσιο µιας ιεραρχηµένης αντίληψης του 

κόσµου, η οποία τοποθετούσε το βυζαντινό αυτοκράτορα στην κορυφή της ιεραρχίας.161  

 Η ιδιαίτερη φυσιογνωµία του γεωγραφικού χώρου του Οικουµενικού 

Πατριαρχείου, όπως καθορίστηκε από τον 28ο κανόνα της ∆΄ Οικουµενικής συνόδου 

(451 µ.Χ.) και διαµορφώθηκε από τη φορά των ιστορικών εξελίξεων, αποτελεί χωρίς 

αµφιβολία, έναν από τους κύριους παράγοντες εξέλιξης του ιεραποστολικού έργου, της 

διοικητικής δικαιοδοσίας και της πολιτιστικής διείσδυσης του Πατριαρχείου σε 

γεωγραφικές περιοχές πολύ ευρύτερες από την επικράτεια του βυζαντινού κράτους. 

 Πριν από την παρουσίαση της ιστορικής εξέλιξης του γεωγραφικού χώρου του 

Οικουµενικού Πατριαρχείου, κρίνεται αναγκαία µια γενική αναφορά στη γεωµορφολογία 

του χώρου αυτού (Βαλκανική - Μ. Ασία), γιατί αυτή ασκεί καθοριστική επίδραση στον 

άνθρωπο, ο οποίος στην υπό εξέταση περίοδο ήταν ιδιαίτερα εξαρτηµένος από το 

περιβάλλον. 

 Η Βαλκανική χερσόνησος είναι κατεξοχήν ορεινή περιοχή. Το δυτικό τµήµα της 

καλύπτεται από τις ∆ιναρικές Άλπεις, που αποτελούν συνέχεια των Άλπεων και 

συνεχίζονται προς το νότο µε την οροσειρά της Πίνδου, µέχρι την Πελοπόννησο. Στα 

βόρεια δεσπόζουν οι Τρανσυλβανικές Άλπεις µε τον ορεινό όγκο των Καρπαθίων, ενώ 

στην ανατολική και κεντρική Βαλκανική απλώνεται, από δυτικά προς τα ανατολικά, η 

οροσειρά του Αίµου. Νοτιότερα, η οροσειρά της Ροδόπης, η οποία φράζει µε τον όγκο 
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της το θαλασσινό αέρα του Αιγαίου, επηρεάζοντας σηµαντικά το κλίµα της ανατολικής 

Βαλκανικής.162  

 Η πορεία των ορεινών αυτών όγκων από Βορρά προς Νότο στη δυτική 

Βαλκανική και από τα δυτικά προς τα ανατολικά στην ανατολική Βαλκανική, επέδρασε 

αποφασιστικά στις σχέσεις των λαών της χερσονήσου σε όλη τη διάρκεια της ιστορικής 

τους εξέλιξης, διευκολύνοντας ή εµποδίζοντας τη µεταξύ τους επικοινωνία. Οι οροσειρές 

της Βαλκανικής και ο ∆ούναβης δεν εµπόδισαν τους διάφορους εισβολείς απ’ το Βορρά 

και τις ευρασιατικές στέππες να λεηλατήσουν και να κατακτήσουν τις πόλεις της 

χερσονήσου. Ωστόσο, σε αρκετές περιπτώσεις επιβράδυναν ή και εµπόδισαν τη διάδοση 

πολιστικών ιδεών και θεσµών. Ακόµη, λειτούργησαν ως καταφύγια για τους 

ανυπεράσπιστους πληθυσµούς, καθορίζοντας µε τον τρόπο αυτό τις εθνολογικές και 

θρησκευτικές ανακατατάξεις στην περιοχή.163  

 Στην ορεινή αυτή περιοχή τα πεδινά µέρη είναι λίγα, ταυτόχρονα όµως και τα 

προτιµώµενα για εγκατάσταση πληθυσµών. Οι µεγαλύτερες πεδινές και εποµένως 

εύφορες περιοχές βρίσκονται κατά µήκος των ποταµών Σάβα και ∆ούναβη στο βόρειο 

τµήµα, Μοράβα και Αξιού στο κεντρικό τµήµα, Έβρου στο ανατολικό τµήµα, Πηνειού στο 

νότιο τµήµα και σε πλήθος άλλο µικρότερων ποταµών και πεδιάδων στο δυτικό και νότιο 

τµήµα της Βαλκανικής χερσονήσου. 

 Σύµφωνα µε τον D. Obolensky, οι µεγάλες πεδιάδες εκτελούσαν 3 βασικές 

λειτουργίες: α) ήταν πηγές αγροτικού πλούτου και εφοδίαζαν µε τρόφιµα τις πόλεις της 

χερσονήσου, β) ήταν κέντρα πολιτικής διοίκησης και στρατηγικής σπουδαιότητας και γ) 

ήταν κανάλια επικοινωνίας  και πολιτιστικής διασποράς ανάµεσα στη βυζαντινή 

αυτοκρατορία και τους λαούς της κεντρικής Ευρώπης.164  

 Το ίδιο σηµαντικός ήταν και ο ρόλος που έπαιξαν οι δύο θάλασσες που 

περιβάλλουν τη Βαλκανική χερσόνησο, η Αδριατική στα βορειο-δυτικά και ο Εύξεινος 

Πόντος στα βορειο-ανατολικά. Αποτελούν προέκταση της Μεσογείου και εισχωρούν 

βαθιά στην Ευρώπη.165  Στην υπό εξέταση περίοδο ήταν σηµαντικοί διαµήκεις και 

οριζόντιοι γεωγραφικοί άξονες διείσδυσης του Βυζαντίου στη δυτική και κεντρική 

Ευρώπη, καθώς και στις ευρασιατικές στέππες και την Υπερκαυκασία. Έχει µεγάλη 

σηµασία η διαπίστωση ότι διαµέσου αυτών εξασφαλίστηκαν οι εµπορικοί δρόµοι, η 

στρατιωτική παρουσία της αυτοκρατορίας, η διάδοση της βυζαντινής οικουµενικής 

ιδεολογίας, η διασπορά του βυζαντινού πολιτισµού και η εκλησιαστική οργάνωση του 

Οικ. Πατριαρχείου στην περιοχή. 
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 Η βαλκανική χερσόνησος συνδέεται µε την ασιατική ήπειρο, χώρο στον οποίο 

είχε αναπτυχθεί η δικαιοδοσία του Οικουµενικού Πατριαρχείου, µε δύο δρόµους. Ο 

πρώτος κατευθύνεται βόρεια της Θράκης και οδηγεί από την Ουκρανία και τις ρωσικές 

στέππες στην περιοχή της Κριµαίας και στο εσωτερικό της Ασίας. Αυτόν το δρόµο και τα 

έθνη που διέσχιζε, περιγράφει ο Κων/νος Ζ΄ Πορφυρογέννητος στο έργο του “De 

Administrado Imperio”, εξαίροντας τη µεγάλη στρατηγική σπουδαιότητά του για την 

εξωτερική πολιτική της Αυτοκρατορίας.166  Ο δεύτερος δρόµος, ο νότιος, ξεκινά πάλι από 

τη Θράκη, κατευθύνεται προς το υδάτινο στενό του Βοσπόρου, που ενώνει το Αιγαίο µε 

τον Εύξεινο Πόντο και οδηγεί στη Μ. Ασία. 

 Η Μ. Ασία υπήρξε κοιτίδα αρχαίων πολιτισµών ήδη από την 6η χιλιετηρίδα π.Χ. 

Έχει διαπιστωθεί ότι η Μ. Ασία αποτελούσε χώρο διάδοσης νέων ιδεών και τεχνολογιών 

προς τη νοτιο-ανατολική Ευρώπη, από τη Νεολιθική ακόµη εποχή.167  Έτσι λοιπόν. από 

πολιτιστική άποψη έχουµε την επίδραση των πολιτισµών αυτών στη νοτιο-ανατολική  

Βαλκανική και τη δηµιουργία ενός ευρύτερου κοινού πλαισίου εξέλιξης, που 

αναπτύσσεται µε κέντρο τη Μεσόγειο και αντιστοιχεί σε µια µεγάλη γεωµορφολογική 

ενότητα. 

Γεωγραφικά, η βυζαντινή Μ. Ασία ορίζεται: βόρεια από τον Εύξεινο Πόντο και την 

Προποντίδα, δυτικά από το Αιγαίο Πέλαγος, νότια από τη Μεσόγειο Θάλασσα και 

χωρίζεται από την υπόλοιπη Ασία µε µια νοητή γραµµή, η οποία αρχίζει από τον Ισσικό 

κόλπο, κατευθύνεται βόρειο-ανατολικά προς τις πηγές του Ευφράτη δια της οροσειράς 

του Αντιταύρου. Από εκεί καταλήγει ανατολικά της Τραπεζούντας. ΄Εχει σχήµα 

τετράπλευρο και εµβαδόν 530.000 περίπου τ. χµ. 

 Η Μ. Ασία είναι ένα µεγάλο οροπέδιο µε κλίση από ανατολικά στα δυτικά. Το 

υψόµετρο στο κέντρο του οροπεδίου κυµαίνεται µεταξύ 1000 και 1500 µέτρων. Στο νότιο 

τµήµα του καταλήγει στη µεγάλη οροσειρά του Ταύρου, προέκταση της οποίας 

αποτελούν τα όρη της Λυκίας και Παµφυλίας. Ανατολικότερα εκτείνεται η οροσειρά του 

Αντίταυρου και το Αργαίον όρος των Καππαδοκικών οροπεδίων. Το βόρειο τµήµα του 

µικρασιατικού οροπεδίου διασχίζουν από ανατολικά στα δυτικά, ο Μύσιος Όλυµπος, ο 

Βιθυνικός Όλυµπος, ο Άλγασσης, ο Παρύαδρος και ο Σκανδίσης, χωρίς όµως να 

σχηµατίζουν µια ενιαία οροσειρά. Στο δυτικό τµήµα δεσπόζουν ο Κάδµος, ο Λάτµος, η 

Μυκάλη, η Μεσωγίς, ο Τµώλος, ο Τήµνος, το ∆ίδυµον. Ανατολικά απλώνονται τα όρη της 

Αρµενίας. 

 Οι πιο εύφορες περιοχές βρίσκονται κατά µήκος και στις εκβολές των ποταµών 

Σάρου, Καλύκαδνου, Κέστρου στο νότιο τµήµα, Ινδού , Μαιάνδρου, Καΰστρου, Έρµου, 
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Μάκεστου, Γρανικού, Ρύνδακου στο δυτικό τµήµα, Σαγγάριου, Βιλλαίου, Άλυ, Αµνία, 

Λύκου και Άκαµψη στο βόρειο τµήµα.168  

 Από τους προϊστορικούς χρόνους η περιοχή αποτελούσε πέρασµα από το 

µεσογειακό κόσµο και την Ευρώπη προς τα βάθη της Ανατολίας και τη Μέση Ανατολή. 

Από την περιοχή αυτή διέρχονταν όχι µόνο στρατεύµατα και εµπορεύµατα αλλά και 

στοιχεία θρησκευτικά και πολιτιστικά. Υπήρξε χωνευτήρι λαών, γλωσσών, πολιτισµών 

και θρησκειών. Ο γεωγραφικός της χώρος ήταν πεδίο σκληρής σύγκρουσης ανάµεσα 

στους βυζαντινούς και τους Πέρσες πρώτα και τους Άραβες αργότερα. 

 Ο πλούσιος θαλάσσιος διαµελισµός στο δυτικό τµήµα, το ανεπτυγµένο οδικό και 

εµπορικό δίκτυο, το σκληρό κλίµα µε τις απότοµες εναλλαγές ζέστης και ψύχους στο 

κεντρικό οροπέδιο και οι τραχιές άγονες περιοχές στο νοτιο-ανατολικό και ανατολικό 

τµήµα της Μ. Ασίας, είναι το γεωγραφικό περιβάλλον που επηρέασε τις κοινωνικο-

οικονοµικές, πολιτικές και πολιτισµικές δραστηριότητες των κατοίκων και διαµόρφωσε 

την εξέλιξη της ιστορίας τους. 

 Με τον 28ο κανόνα της ∆΄ Οικουµενικής συνόδου το 451 µ.Χ. τα όρια του 

Οικουµενικού Πατριαρχείου στην Ανατολή είχαν ως εξής: άρχιζαν από τις εκβολές του 

ποταµού Λύκου στον ανατολικό µυχό του Εύξεινου Πόντου και κατευθύνονταν νότια, 

διασχίζοντας τον ποταµό Αράξη. Από εκεί ακολουθούσαν νοτιο-δυτική πορεία µέχρι την 

επαρχία Λυκαονίας και κατέληγαν στις ακτές της Παµφυλίας, µεταξύ των πόλεων 

Ιωτάπης και Συέδρων. 

 Στις ευρωπαϊκές επαρχίες, η οροθετική γραµµή ακολουθούσε το ρεύµα του 

∆ούναβη, απ’ τις εκβολές του ως την πόλη Οίσκο της Μοισίας Β΄. Κατόπιν στρεφόταν 

νότια, περνώντας από τις πηγές του Έβρου και δυτικά του όρους Ροδόπη, για να 

καταλήξει στις εκβολές του Νέστου ποταµού. Το βορειότερο τµήµα αποτελούσε η 

περιοχή της νότιας Κριµαίας και το νοτιότερο τµήµα η νήσος Κάρπαθος και οι ακτές της 

επαρχίας Λυκίας.169  

 Ο γεωγραφικός αυτός χώρος απειλούνταν συχνά από εχθρικές εισβολές και 

αποτελούσε, για την περίοδο που εξετάζεται εδώ, την ιδιαίτερη περιοχή του 

Οικουµενικού Πατριαρχείου, όπου εκτεινόταν η διοικητική δικαιοδοσία του πατριάρχη 

Κων/πόλεως και ασκούνταν η πολιτική κοινωνική και οικονοµική δραστηριότητα της 

κρατικής εξουσίας. Κύριο µέληµα του Πατριαρχείου Κων/πολης ήταν η ενίσχυση του 

ορθόδοξου φρονήµατος του λαού, η αποκατάσταση των διοικητικών δοµών σε περιοχές 

που ταλαιπωρούνταν από εχθρικές εισβολές και η διατήρηση της πνευµατικής ενότητας 

στην ανά την Οικουµένη Εκκλησία. 
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 Η πολιτική της αποκατάστασης της οικουµενικής αυτοκρατορίας που ακολούθησε 

ο Ιουστινιανός τον 6ο αιώνα, µετατόπισε τα σύνορά της προς τη ∆ύση, καταλαµβάνοντας 

τη Βόρεια Αφρική, το νότιο τµήµα της Ιβηρικής χερσονήσου, τη Σαρδηνία, την Κορσική, 

την Ιταλική χερσόνησο και ολόκληρη σχεδόν τη ∆αλµατία.170 Ωστόσο, οι κτήσεις αυτές 

δεν περιήλθαν στη δικαιοδοσία του Οικουµενικού Πατριαρχείου, αφενός γιατί τα όρια 

µεταξύ των πατριαρχείων είχαν παγιωθεί στα πλαίσια της ”Πενταρχίας των Πατριαρχών” 

µε τις κανονικές αποφάσεις των πρώτων τεσσάρων οικουµενικών συνόδων και αφετέρου 

γιατί οι περιφερειακές αυτές κτήσεις περιήλθαν γρήγορα στην οικονοµική και πολιτιστική 

σφαίρα του δυτικού κόσµου. 

 Έτσι λοιπόν, το Οικουµενικό Πατριαρχείο εκτεινόταν σ’ ένα χώρο µε παλαιό 

πολιτισµό και οργάνωση, όπου κυριαρχούσε ο ελληνικός πολιτισµός και παρ’ όλες τις 

ιδιαιτερότητες των επί µέρους περιοχών, η εύρωστη οικονοµία και η στέρεη διοικητική 

υποδοµή εξασφάλιζε τη συνοχή του. Η Κων/πολη, έδρα του Αυτοκράτορα και του 

πατριάρχη, έγινε το επίκεντρο πολιτικών και πολιτιστικών εξελίξεων µε “οικουµενική” 

εµβέλεια, ενώ το Πατριαρχείο αναδείχτηκε σε άµεσο αποδέκτη αυτών των εξελίξεων, 

καθώς ήταν η ενδοχώρα του γεωγραφικού χώρου της αυτοκρατορίας. Η έδρα του 

Οικουµενικού Πατριαρχείου ήταν η αφετηρία µεγάλων εµπορικών και στρατιωτικών 

οδικών αρτηριών που διέσχιζαν ολόκληρη τη Μ. Ασία, συνδέοντας τις Ανατολικές 

επαρχίες, τον Καύκασο και την Αρµενία µε το κέντρο. Εξίσου πυκνό ήταν και το οδικό 

δίκτυο στις ευρωπαϊκές επαρχίες µε κύριους άξονες την Εγνατία, την Παραδουνάβια και 

τη Στρατιωτική οδό.171 Το πυκνό αυτό οδικό δίκτυο εξασφάλιζε τη διακίνηση ανθρώπων, 

αγαθών και ιδεών από την Κων/πολη προς την ενδοχώρα και τις περιοχές στα όρια της 

αυτοκρατορίας. Η Μεσόγειος, όπως και την εποχή Ρωµαϊκής αυτοκρατορίας, 

εξακολουθούσε ν’ αποτελεί τον κύριο άξονα όπου κινούνταν η οικονοµική δραστηριότητα 

της αυτοκρατορίας. Αυτή η οικονοµική και πολιτιστική δραστηριότητα είχε επεκταθεί 

διαµέσου του Βοσπόρου στην Προποντίδα, στον Εύξεινο Πόντο και στη Μαιώτιδα λίµνη, 

δηµιουργώντας µια τεράστια οικονοµική και πολιτιστική ενότητα, εξασφαλίζοντας τη 

σύνδεση των επαρχιών µε το κέντρο.172  

 Τον 6ο και 7ο αιώνα ο γεωγραφικός χώρος της αυτοκρατορίας άλλαξε. ∆ιάφοροι 

λαοί εισβάλλουν και εγκαθίστανται στα εδάφη της. Οι Λογγοβάρδοι στη Βόρεια Ιταλία, οι 

Σλάβοι στη βόρεια Βαλκανική, οι Άραβες στη Συρία, στην Παλαιστίνη, στην Αίγυπτο και 

στη Β. Αφρική.173 Ωστόσο όλα σχεδόν τα εδάφη τα οποία υπάγονταν στη δικαιοδοσία του 

Πατριαρχείου Κων/πολης παρέµειναν εντός της βυζαντινής επικράτειας. 
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 Η προσπάθεια υπολογισµού του πληθυσµού της αυτοκρατορίας µε σχετική 

ακρίβεια στις διάφορες ιστορικές περιόδους (5ο, 6ο και 7ο αι.) είναι αρκετά δύσκολη. Κι 

αυτό γιατί οι µαρτυρίες των πηγών είναι σπάνιες και όταν αναφέρουν αριθµητικά 

δεδοµένα αυτά είναι επισφαλή κι αφορούν ορισµένα µόνο αστικά κέντρα. Μπορούµε 

όµως να διακρίνουµε µε κάποια βεβαιότητα τις θετικές ή αρνητικές τάσεις στη 

δηµογραφική εξέλιξη, όπως παρουσιάζονται στις πηγές της εποχής. Έτσι λοιπόν, σ’ 

αντίθεση µε το ∆υτικό τµήµα του Ρωµαϊκού κράτους, στο Ανατολικό τµήµα της 

Αυτοκρατορίας υπάρχει µια δηµογραφική ανάκαµψη µετά τον 4ο αι., ιδιαίτερα στις 

ασιατικές περιοχές. Η ειρήνη µε το περσικό κράτος και η επιτυχής αντιµετώπιση των 

βαρβαρικών επιδροµών του 4ου και 5ου αι. επέτρεψαν τη συνέχιση της οικονοµικής και 

κοινωνικής δραστηριότητας του πληθυσµού, µε φυσιολογική συνέπεια την αύξησή του. Η 

εικόνα που παρουσιάζει η Μ. Ασία πριν την αραβική κατάκτηση των ανατολικών 

επαρχιών (7ος αι.) είναι µιας περιοχής πυκνοκατοικηµένης µε έντονη αγροτική και 

εµπορο-βιοτεχνική δραστηριότητα.174  

 Οι ευρωπαϊκές επαρχίες της αυτοκρατορίας ήταν εύφορες και παραγωγικές, 

ιδιαίτερα σε σιτηρά. Όµως οι βορειότερες περιοχές µεταξύ Αίµου και ∆ούναβη, που 

µαστίζονταν σε όλη αυτή την περίοδο από βαρβαρικές εισβολές, δείχνουν µια 

δηµογραφική κάµψη. Τα αποτελέσµατα αυτών των βαρβαρικών επιδροµών ήταν η 

καταστροφή των αστικών κέντρων και κυρίως, η κατακόρυφη πτώση του πληθυσµού της 

υπαίθρου.175 Γι αυτή τη δηµογραφική κρίση µαρτυρούν τα εποικιστικά µέτρα που έλαβαν 

κατά καιρούς οι αυτοκράτορες για την αντιµετώπισή της. Άλλες ενδείξεις για τη µείωση 

του πληθυσµού της υπαίθρου αποτελούν τα έκτακτα δηµοσιονοµικά µέτρα που πήραν οι 

βυζαντινοί αυτοκράτορες για την ανακούφιση των µικροκαλλιεργητών.176  Σηµαντική 

πηγή επίσης για τις δηµογραφικές συνθήκες στη χερσόνησο του Αίµου, αποτελεί το 

εκτενές έργο του Προκοπίου “Περί Κτισµάτων”.177  

 Η γεωµορφολογία και το κλίµα των βυζαντινών εδαφών, και κατ’ επέκταση του 

Οικουµενικού Πατριαρχείου, προσανατόλισαν την οικονοµία αυτών των περιοχών σε µια 

κατεύθυνση µε ιδιαίτερη δυναµική. Η τραχύτητα του εδάφους µε την κοµµατιασµένη γη 

και τα διάσπαρτα φτωχά νησιά της ανατολικής Μεσογείου, ευνόησαν αφενός την ύπαρξη 

της µικρής ιδιοκτησίας και τους γαικτήµονες, χωρίς όµως µεγάλες συνεχόµενες εκτάσεις 

και αφετέρου τη ναυσιπλοΐα, το εµπόριο, τη βιοτεχνία και την αστική ζωή.178  

 Η κυρίαρχη µορφή ιδιοκτησίας ήταν η ιδιωτική έγγεια περιουσία µε δεύτερη την 

“εθνική γη” που ανήκε µε πλήρη κυριότητα στο κράτος. Η σχέση ανάµεσα στη µικρή και 

τη µεγάλη ατοµική ιδιοκτησία θα προσδιορίσει τον τρόπο παραγωγής, τις οικονοµικές και 
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κοινωνικές δοµές της αυτοκρατορίας. Η περίοδος από τον 4ο ως τον 7ο αι., 

χαρακτηρίζεται από την ανάπτυξη της µεγάλης γαιοκτησίας σε βάρος της µικρής και του 

κράτους. Από τον 7ο ως τον 10ο αι. έχουµε µια ανάπτυξη της µικρής έγγειας ιδιοκτησίας 

και στο διάστηµα µεταξύ του 10ου και 11ου αι. έχουµε την πάλη ανάµεσα στους 

“δυνατούς” και τους µικροκαλλιεργητές, που κατέληξε σε νίκη των πρώτων κι άνοιξε το 

δρόµο προς τη φεουδαρχοποίηση των δοµών της αυτοκρατορίας.179  

 Ο 8ος κι ο 9ος αι. κυριαρχούνται από σκληρούς και αµφίρροπους αγώνες, κυρίως 

µε τους Άραβες, που ελάχιστες αλλαγές έφεραν στη γεωγραφική όψη του κράτους. 

Ωστόσο η Εικονοµαχία και η σύγκρουση ανάµεσα στο βυζαντινό αυτοκράτορα και τον 

Πάπα της Ρώµης είχαν αποτέλεσµα τη σηµαντική επέκταση των εδαφών του 

Πατριαρχείου Κων/πολης µε την προσάρτηση των εκκλησιών του Ανατολικού Ιλλυρικού, 

της Ν. Ιταλίας, της Σικελίας και της Σαρδηνίας. Ακόµα, προσάρτησε την επαρχία Ισαυρίας 

και την Κύπρο, τις µόνες επαρχίες της πρώην Ανατολικής ∆ιοίκησης που έµειναν υπό 

βυζαντινή κυριαρχία. Στην περίοδο της Μακεδονικής δυναστείας (867-1057), η 

αυτοκρατορία πέτυχε µια εντυπωσιακή επέκταση των εδαφών στην Ανατολή και στον 

Καύκασο. Τα σύνορα εκτεινόταν από την Κ. Ιταλία και τον ∆ράβο ποταµό ως την Ιβηρία 

και το Βασπουρακάν, στις πηγές του Τίγρη ποταµού, κι από το ∆ούναβη και την Κριµαία 

ως την Παλαιστίνη, την Κύπρο και την Κρήτη.180  

 Την εποχή αυτή, η τεράστια δικαιοδοσία του Οικουµενικού Πατριαρχείου πέτυχε 

επιβλητική επέκταση µε το ιεραποστολικό έργο στην Κιεβινή Ρωσία, τη Χαζαρία, τη 

Μοραβία, τη Βουλγαρία, τη Σερβία και την Αλανία. Έτσι, στις αρχές του 11ου αι. ο 

γεωγραφικός χώρος του Πατριαρχείου Κων/πολης εκτεινόταν από τη Βαλτική θάλασσα 

ως την Κρήτη κι από τη Σικελία και την κεντρική Ευρώπη ως τον ποταµό Βόλγα και την 

Κασπία Θάλασσα. 

 Σηµαντική ένδειξη για την αύξηση του πληθυσµού της αυτοκρατορίας κατά τον 

10ο και 11ο αι., αποτελεί η επιβίωση όλων σχεδόν των πόλεων της υστερο-ρωµαϊκής 

εποχής. Το γεγονός αυτό δείχνει µια δηµογραφική σταθερότητα. Ένα ακόµα στοιχείο 

δηµογραφικής σταθερότητας και ανάπτυξης αποτελεί η εµφάνιση νέων επισκοπών και η 

προαγωγή άλλων σε αρχιεπισκοπές ή µητροπόλεις. Βασική προϋπόθεση για τη 

δηµιουργία επισκοπικής έδρας, σύµφωνα µε τους κανόνες της Εκκλησίας, ήταν η 

παρουσία αρκετού πληθυσµού ώστε να θεωρηθεί κάποιος οικισµός πόλη.181 Οι 

σχολιαστές των κανόνων διευκρινίζουν ότι δεν µπορεί να διοριστεί επίσκοπος σε 

“¥R�JN� �¨RP� QH� Q⌦zN�”.182  Παρά την έλλειψη ιστορικών 

µαρτυριών, µε βάση τα όσα αναφέραµε πιο πάνω, συµπεραίνουµε ότι κατά τον 10ο   και 
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11ο αι. έχουµε πληθυσµιακή ανάπτυξη και αύξηση του αστικού πληθυσµού στα εδάφη 

του Πατριαρχείου Κων/πολης. 

 Το 12ο και το 13ο αι. η εικόνα αλλάζει. Η εισβολή και εγκατάσταση των Τούρκων 

στη Μ. Ασία, η απώλεια των εδαφών της Ν. Ιταλίας και Σικελίας, η Λατινική κατάκτηση 

του βυζαντινού χώρου, είχαν αποτέλεσµα την αισθητή µείωση της δικαιοδοσίας και του 

γεωγραφικού χώρου του Οικ. Πατριαρχείου. Σ’ αυτό πρέπει να προστεθεί η διεκδίκηση 

εκκλησιαστικής αυτονοµίας από τους λαούς της Βαλκανικής (Σέρβους, Βούλγαρους), ως 

αποτέλεσµα ανάπτυξης της εθνικής τους συνείδησης και της παράλληλης πολιτικής τους 

ανεξαρτησίας. 

 Η διαφορά στην έκταση του γεωγραφικού χώρου ανάµεσα στο βυζαντινό κράτος 

και το Οικουµενικό Πατριαρχείο, που άρχισε στο τέλος του 11ου αι., διευρύνεται ακόµα 

περισσότερο. Την εγκατάσταση των Τούρκων στη Μ. Ασία από τον 13ο αι. ως τον 15ο 

αι. ακολούθησε η ραγδαία συρρίκνωση των εδαφών της αυτοκρατορίας. Στις αρχές του 

14ου αι. έχασε ολόκληρη τη Μ. Ασία. Σταδιακά περίορίστηκε στην Αν. Μακεδονία και τη 

Θράκη, ενώ λίγο αργότερα, στις αρχές του 15ου αι., στην περιοχή της Κων/πολης µε τα 

περίχωρά της, σε κάποια νησιά του Β. Αιγαίου και στο ∆εσποτάτο του Μυστρά.183  

 Ωστόσο, η µείωση του γωγραφικού χώρου του Οικουµενικού Πατριαρχείου δεν 

ήταν τόσο άµεση. Στα εδάφη που κατακτήθηκαν από τους Οθωµανούς Τούρκους αλλά 

και τους Λατίνους είχε επιζήσει ένα αξιόλογο ποσοστό βυζαντινών και µαζί τους ο 

βυζαντινός πολιτισµός και η Ορθόδοξη πίστη. ∆ίπλα όµως σ’ αυτά, εµφανίστηκαν νέα 

στοιχεία (Τούρκοι έποικοι, νέα θρησκεία, νέα διοικητική οργάνωση κ.ά.), που αλλοίωσαν 

την ταυτότητα του εκκλησιαστικού σώµατος, κυρίως στη Μ. Ασία και τη Θράκη. Στην 

αρχή της περιόδου που άρχισε να συντελείται η γεωγραφική και δηµογραφική αυτή 

µεταβολή (14ος αι.), µπορούσε να διακρίνει κανείς µε ευκολία τα στοιχεία που συνέθεταν 

την κοινωνία των κατακτητών και των εποίκων τους και τους ξεχώριζαν από το 

χριστιανικό στρώµα των κατακτηµένων πληθυσµών. Μέσα σε τρεις αιώνες όµως, ο 

αυστηρός συγκεντρωτισµός των σουλτάνων και διάφορα άλλα χαρακτηριστικά της νέας 

αυτής κοινωνίας οδήγησαν στη σταδιακή αποδυνάµωση των τοπικών εκκλησιών της Μ. 

Ασίας και σε µικρότερη έκταση, των ευρωπαϊκών επαρχιών του Οικουµενικού 

Πατριαρχείου. Η εξέλιξη αυτή αποτυπώθηκε παραστατικά στα “Τακτικά”(Notitiae 

Episcopatuum) της Εκκλησίας της Κων/πολης. 

 Έτσι λοιπόν, από τον 9ο αι. ως το τέλος του 15ου αι., συνέβησαν ποσοτικές και 

ποιοτικές µεταβολές στην ιστορική γεωγραφία, στη δηµογραφική εικόνα του χώρου και 

στη θρησκευτική φυσιογνωµία του πληθυσµού που ανήκε στη δικαιοδοσία του 
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Οικουµενικού Πατριαρχείου. Αυτές τις µεταβολές θα προσπαθήσουµε να 

παρακολουθήσουµε και να περιγράψουµε παρακάτω. 

 

 

 II. ΟΙ  ΙΣΤΟΡΙΚΕΣ  ΠΗΓΕΣ 

 

 Με το θέµα της ιστορικής εξέλιξης του Οικουµενικού Πατριαρχείου έχουν 

ασχοληθεί αρκετοί ερευνητές, καλύπτοντας τη χρονική περίοδο από την ίδρυσή του (451) 

ως τις µέρες µας.184 Το Οικουµενικό Πατριαρχείο όµως, ως ενιαίος γεωγραφικός χώρος 

έχει απασχολήσει ελάχιστα και αποσπασµατικά την ιστορική έρευνα.185 Θα πρέπει να 

τονιστεί εδώ ότι οι εποχές της κατάκτησης του βυζαντινού χώρου από τους Λατίνους, 

Σελτζούκους και Οθωµανούς ανήκουν στις σκοτεινές περιόδους της ιστορίας του 

Οικουµενικού Πατριαρχείου, εξαιτίας των λιγοστών και αντιφατικών πληροφοριών που 

παρέχουν στον ερευνητή οι ιστορικές πηγές. Για το λόγο αυτό, η ακριβής χρονολόγηση 

και η περιγραφή των συνθηκών κάτω από τις οποίες πραγµατοποιήθηκε η επέκταση ή 

συρρίκνωση του γεωγραφικού χώρου του Οικουµενικού Πατριαρχείου είναι αρκετά 

δύσκολη. Πρόσθετη δυσκολία για την έρευνα της ύπαρξης ή εξαφάνισης των 

εκκλησιαστικών εδρών προκαλεί όχι µόνο η έλλεψη γραπτών µαρτυριών, αλλά και το 

γεγονός ότι αρκετές αναφέρονται στις επίσηµες πηγές µε αδιάσπαστη συνέχεια, ενώ 

έχουν εκλείψει στην πραγµατικότητα. 

 Σηµαντικές πηγές για την έρευνα της εξέλιξης της δικαιοδοσίας και κατ’ επέκταση 

της µεσαιωνικής γεωγραφίας του Οικουµενικού Πατριαρχείου αποτελούν οι “Κλήσεις των 

µητροπολιτών”, γνωστές ως “Notitiae Episcopatuum”.186 Η αξία τους έγκειται όχι µόνο 

στον όγκο των πληροφοριών που περιέχουν για το θέµα µας, αλλά και στο ότι 

χρονολογικά βρίσκονται κοντά στα γεγονότα που εξετάζουµε. Η συγγραφή αυτών των 

Notitiae εξυπηρετούσε την ανάγκη να εµφανίσουν όχι µόνο το σύνολο των 

εκκλησιαστικών εδρών του Πατριαρχείου, αλλά κυρίως να καταγράψουν την ιεραρχική 

“τάξη” του κάθε αρχιερέα. Αυτό ήταν απαραίτητο για την τήρηση του πρωτοκόλλου σε 

πριπτώσεις σύγκλησης οικουµενικών συνόδων, αυτοκρατορικών εορτών, συλλειτουργίας 

σε ι. ναούς και άλλες επίσηµες τελετές.187  

 Τον πυρήνα των Notitiae αποτελούν οι παλαιές εκκλησιαστικές έδρες των 3 

∆ιοικήσεων Θράκης, Ασίας, Πόντου, που περιήλθαν στη δκαιοδοσία του Πατριαρχείου 

κατά την ∆΄ Οικουµενική σύνοδο (451). Οι αλλαγές που καταγράφονται αφορούν 

προβιβασµούς, υποβιβασµούς, ίδρυση νέων και διαγραφή παλιών εκκλησιαστικών 
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εδρών και γενικά αντανακλούν τις επιτώσεις στην εκκλησιαστική οργάνωση από τις 

ιστορικο-πολιτικές και κοινωνικο-οικονοµικές συνθήκες της εποχής. Παρά το γεγονός ότι 

τα περισσότερα κείµενα των Notitiae είναι αναθεωρήσεις ή αντιγραφές παλαιοτέρων 

εγγράφων και ανήκουν σε νεότερη εποχή, τα στοιχεία που µας παρέχουν θεωρούνται 

ιδιαίτερης αξίας αν διασταυρωθούν και µε άλλες πηγές όπως τα πρακτικά των 

οικουµενικών συνόδων και τις ιστορικές αναφορές των βυζαντινών χρονογράφων.188  

 Στο πλαίσιο αυτό, της διασταύρωσης των στοιχείων που µας δίνουν οι Notitiae µε 

άλλες πηγές, µεγάλη αξία έχουν δύο έγγραφα: ο “Συνέκδηµος” του Ιεροκλή (6ος αι.) και η 

“Descriptio Orbis Romani" του Γεωργίου Κυπρίου (7ος αι.), τα οποία αποτελούν πολιτικο-

διοικητικές περιγραφές του πρώιµου βυζαντινού κράτους.189 Η αξιοποίησή τους έγκειται 

στο ότι περιγράφουν το πολιτικό αλλά και το εκκλησιαστικό γωγραφικό πλαίσιο του 

Βυζαντίου και µας δίνουν ένα σταθερό σηµείο αναφοράς για τις πόλεις και τη 

δηµογραφική εικόνα του  κατά τους 5ο-7ο αι., ώστε να υπάρχει η δυνατότητα σύγκρισης 

και εντοπισµού των αλλαγών µε τις Nititiae της υπό εξέτασης περιόδου. Αξιόπιστο υλικό 

για την εκκλησιαστική οργάνωση του Οικουµενικού Πατριαρχείου στο τέλος του 8ου αι., 

µας παρέχουν και τα πρακτικά της Ζ΄ Οικ. Συνόδου (787) µε τις υπογραφές των ιραρχών 

που έλαβαν µέρος στις εργασίες της.190  

 Πολύ σηµαντικό θεωρούµε το γεγονός της ύπαρξης µιας σειράς βυζαντινών 

πηγών που καλύπτουν τον 9ο και 10ο αι., µε τις οποίες καθίσταται εφικτός ο έλεγχος των 

στοιχείων που µας δίνουν οι Notitiae, καθώς και η κάλυψη των κενών που δηµιουργεί η 

εξαφάνιση ή η εµφάνιση ορισµένων εκκλησιαστικών εδρών. Οι Βυζαντινοί ιστορικοί που 

µας προσφέρουν πληροφορίες γι αυτή τη χρονική περίοδο είναι: ο Ιωσήφ Γενέσιος,191 ο 

Ιωάννης Ζωναράς,192 οι Συνεχιστές του Θεοφάνους,193 ο Ιωάννης Σκυλίτζης.194 

Σηµαντικά στοιχεία που σχετίζονται µε το ιεραποστολικό έργο του Πατριαρχείου 

Κων/πόλεως στους Χαζάρους, στους Σλάβους της Μοραβίας, τον εκχριστιανισµό των 

Βουλγάρων, την επιδροµή των Ρως κ.ά., µας προσφέρουν οι Βίοι Κων/νου-Κυρίλλου και 

Μεθοδίου,195 οι Οµιλίες και οι Επιστολές του Πατριάρχη Φωτίου (~827-891)196 και ο Βίος 

του Κλήµεντος Αχρίδος.197 Συµπληρωµατικά προς τις Notitiae λειτουργούν και δύο έργα 

του αυτοκράτορα Κων/νου Ζ΄ Πορφυρογέννητου: 1) Περί θεµάτων (De Thematibus)198 

και 2) Προς τον ίδιον υιόν Ρωµανόν (De Administrado Imperio).199 Πρόκειται για ιστορικο-

γεωγραφικές πραγµατείες, στις οποίες αναφέρονται η διοικητική διάρθρωση της 

αυτοκρατορίας, η πληθυσµιακή σύσταση, οι πόλεις και πολύτιµες πληροφορίες για τους 

γειτονικούς λαούς του Βυζαντίου: Ρώσους, Σλάβους, Πετσενέγους, Χαζάρους, 

Βούλγαρους, Ούγγρους, Μοραβούς, Αρµενίους, Ίβηρες, Ιταλούς κ.ά. 
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 Τα ιστορικά γεγονότα του 11ου και 12ου αι. καλύπτουν τα έργα των: Μιχαήλ 

Ψελλού,200 Νικηφόρου Βρυέννιου,201 Άννας Κοµνηνής,202 Μιχαήλ Ατταλειάτη,203 Ιωάννη 

Ζωναρά204 και Ιωάννη Κίνναµου.205 Αποτελούν αναµφισβήτητης αξίας πηγές για τις 

πολιτικές συνθήκες της εποχής, την εµφάνιση των Νορµανδών και Σελτζούκων και τις 

εδαφικές απώλειες του βυζαντινού κράτους. Οι πληροφορίες αυτές είναι αρκετά 

σηµαντικές σε ότι αφορά την τύχη του βυζαντινού πληθυσµού στις κατακτηµένες 

περιοχές, τις αλλαγές συνόρων και την επιβίωση των αστικών κέντρων. 

 Αξιόπιστες πηγές για τις πολιτικές και εκκλησιαστικές συνθήκες που 

διαµορφώθηκαν στο κατακερµατισµένο βυζαντινό κράτος µετά την άλωση της 

Κων/πολης από τους Σταυροφόρους (1204), αποτελούν: α) Το “Συνοδικό γράµµα” 

(1266-67)206 της συνόδου των ελλήνων επισκόπων του κράτους της Ηπείρου, που 

συντάχθηκε από το µητροπολίτη Κερκύρας Γεώργιο Βαρδάνη, β) Οι επιστολές του 

αρχιεπισκόπου Αχρίδος ∆ηµ. Χωµατιανού207 και γ) Το ιστορικό έργο του Νικηφόρου 

Γρηγορά,208 το οποίο καλύπτει την ιστορία των ετών 1204-1359. Τα έργα αυτά µας 

προσφέρουν σηµαντικές και συµπληρωµατικές µεταξύ τους πληροφορίες για την 

πολιτική κατάσταση των ευρωπαϊκών εδαφών του βυζαντινού κράτους, τις σχέσεις 

µεταξύ των κρατών της Νίκαιας και της Ηπείρου, καθώς και για την κατάκτηση και τον 

εποικισµό από τους Οθωµανούς της Θράκης και της Μ. Ασίας. Το έργο του Ν. Γρηγορά 

έχει ξεχωριστή αξία, διότι υπήρξε σύγχρονος του σουλτάνου Ορχάν και του γιου του 

Σουλεϊµάν Πασά, οπότε οι πληροφορίες του για την κατάκτηση των βυζαντινών εδαφών 

από τους Οθωµανούς είναι άµεσες και ακριβείς.209

 Αρκετές πληροφορίες για την τοπογραφία των ευρωπαϊκών επαρχιών του 

βυζαντινού κράτους, µας προσφέρει κι ένα άλλο έγγραφο: η “Partitio Terrarum Imperii 

Romaniae”.210 Ένα κείµενο που περιγράφει τη διανοµή των βυζαντινών εδαφών στους 

Σταυροφόρους το 1204 και πιθανώς συντάχθηκε µε βάση επίσηµους φορολογικούς 

καταλόγους που φυλάσσονταν στην Κων/πολη. 

 Τη χρονική περίοδο ανάµεσα στις παραπάνω πηγές και το ∆ούκα,211 τον ιστορικό 

της άλωσης (15ος αι.), συµπληρώνουν: η “Επιστολή ήν εξ Ασίας αιχµάλωτος ών προς 

την εαυτού Εκκλησίαν απέστειλε”212, του µητροπολίτη Θεσσαλονίκης Γρηγορίου Παλαµά, 

που έστειλε προς το ποίµνιό του στη Θεσσαλονίκη, οι λόγοι και οι επιστολές του 

φιλοσόφου ∆ηµ. Κυδώνη,213 το “Υπόµνηµα περί των ελληνικών χωρών και εκκλησιών”214 

του 1437, τα σωζόµενα συνοδικά έγγραφα της Πατριαρχικής συνόδου215 και τα βυζαντινά 

“Βραχέα Χρονικά”.216 Ιδιαίτερα τα πατριαρχικά έγγραφα και τα Βραχέα Χρονικά µάς 

προσφέρουν ένα πολύτιµο αριθµό στοιχείων για τη βυζαντινή επαρχία και την τύχη των 
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εκκλησιαστικών εδρών στη Μ. Ασία και τη Θράκη. Το ίδιο ισχύει, σε πιο περιορισµένη 

έκταση, και για τις επιστολές του Γρηγορίου Παλαµά και του ∆ηµ. Κυδώνη, που µας 

δίνουν ζωηρή περιγραφή για τη θλιβερή κατάσταση του Βυζαντινού κράτους στο β΄µισό 

του 14ου αιώνα. 

 Πλούσιες πληροφορίες µε ιδιαίτερη αµεσότητα µάς προσφέρουν οι αφηγηµατικές 

οθωµανικές πηγές του β΄ µισού του 15ου αι. και κυρίως το έργο του Ασίκ-πασά-Ζαντέ217 

και τα λεγόµενα Παλαιοθωµανικά Χρονικά.218 Τα έργα αυτά µας παρέχουν σηµαντικές 

πληροφορίες για την εντυπωσιακή άνοδο της δύναµης των Τούρκων, την κατάκτηση και 

τον εποικισµό των πρώην βυζαντινών εδαφών αλλά και για τους εξισλαµισµούς των 

κατοίκων τους.219 Η κριτική επεξεργασία των στοιχείων που µας προσφέρουν και η 

αντιπαραβολή τους µε τα δεδοµένα των σύγχρονων βυζαντινών πηγών, δηµιουργούν µια 

θετική προοπτική για τον ερευνητή, σχετικά µε την τύχη των πόλεων και του πληθυσµού 

του παρακµάζοντος βυζαντινού κράτους. 

 Ακόµα, στοιχεία που σχετίζονται µε την οθωµανική εξάπλωση και την τοπογραφία 

του κατακτηµένου βυζαντινού χώρου, αντλούµε από ορισµένες δυτικοευρωπαϊκές πηγές. 

Τέτοιες είναι: το έργο του ενετού Τζοβάν Μαρία Αντζολέλλο,220 ο οποίος πιάστηκε 

αιχµάλωτος από τους Τούρκους το 1470, το έργο του ισπανού Φρανθίσκο ντε 

Μονκάδα,221 σχετικό µε την εκστρατεία των Καταλανών στο Βυζαντινό κράτος και το 

ηµερολόγιο της αποστολής του Ρουΐ Γκονζάλες ντε Κλαβίχο222 στην αυλή του 

Ταµερλάνου. Η αξιοποίησή τους έγκειται στο ότι προσεγγίζουν τις καταστάσεις και τα 

γεγονότα στη Θράκη και τη Μ. Ασία µε τα µάτια του Ευρωπαίου που δεν έχει καµιά 

σχέση µε τη νοµαδική ζωή. ΟΙ πληροφορίες τους για το γωγραφικό χώρο της 

δικαιοδοσίας του Οικουµενικού Πατριαρχείου είναι αρκετά ακριβείς, όσον αφορά την 

τοπογραφία και τις δηµογραφικές αλλοιώσεις. Η αξιοποίηση των πηγών που αναφέραµε 

παραπάνω, µας επιτρέπει να σχηµατίσουµε µια ικανοποητική εικόνα για τις συνθήκες 

επέκτασης ή συρρίκνωσης της διοικητικής δικαιοδοσίας του Οικ. Πατριαρχείου, την 

οριοθέτηση του γεωγραφικού χώρου του, τη χρονολόγηση µε ακρίβεια της απώλειας των 

επιµέρους εδαφών του και την ανίχνευση της αλλοίωσης της δηµογραφικής και 

θρησκευτικής φυσιογνωµίας του χώρου του. 
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ΜΕΡΟΣ  Γ ΄  
 

Ι.  Ανόρθωση και ακµή του Βυζαντινού Κράτους,        

9ος αι.-11ος αι. (1081) 

 

 Στην αρχή της περιόδου αυτής (9ος αι.) το Βυζ. Κράτος βρίσκεται αντιµέτωπο µε 

τους πολιτικοστρατιωτικούς κινδύνους που αντιπροσωπεύουν οι εξωτερικοί εχθροί και µε 

τις βαθιές, ριζικές αλλαγές στη δοµή του κράτους, που άρχισαν την προηγούµενη 

περίοδο και ολοκληρώνονται την εποχή αυτή. 

Οι εγκαταστάσεις των Σλάβων και των Βουλγάρων στη χερσόνησο του Αίµου, οι 

αραβικές κατακτήσεις, καθώς και η πολιτική της Εικονοµαχίας, προκάλεσαν στο Βυζάντιο 

την κρίση του 7ου και 8ου αι. Η κρίση αυτή έγινε ακόµα πιο έντονη µε τη στέψη του 

Καρόλου του Μέγα ως αυτοκράτορα των Ρωµαίων (800),223 γεγονός που σήµανε την 

υποχώρηση του Βυζαντίου από τη χερσόνησο της Ιταλίας και την αναίρεση της 

οικουµενικότητας από την αυτοκρατορική πολιτική.224

 Η κρίση όµως αυτή µε τις κοινωνικές αντιθέσεις και τις πνευµατικές ζυµώσεις θα 

θέσει τις βάσεις για την πορεία ανόρθωσης που θ΄ ακολουθήσει η βυζαντινή 

αυτοκρατορία από τον 9ο αι. και θα οδηγήσει στη µεγάλη πολιτική και πνευµατική ακµή 

της περιόδου της Μακεδονικής δυναστείας. 

 Η αναγέννηση αυτή εµφανίζεται σ΄ όλους τους τοµείς του πολιτικού και 

πνευµατικού βίου, τόσο στο εσωτερικό της αυτοκρατορίας, όσο και έξω από τα όρια του 

κράτους. 

 Με συνεχείς και µακροχρόνιες εκστρατείες αποκαταστάθηκαν τα σύνορα της 

αυτοκρατορίας στο ∆ούναβη, στη Μεσοποταµία και Βόρεια Συρία και στη Νότια Ιταλία. 

 Η ευτυχής συγκυρία της διαδοχής µιας σειράς ικανών αυτοκρατόρων, που 

συνδύαζαν αξιόλογα πολιτικά και στρατιωτικά προσόντα, καθώς και η ικανότητα 

προσαρµογής της κρατικής µηχανής, δηµιούργησαν τις προϋποθέσεις για µια ισχυρή 

κεντρική διοίκηση και την ανάπτυξη της οικονοµίας. Η εδραίωση της βυζαντινής 

Εκκλησίας, µετά τον κλυδωνισµό της από την Εικονοµαχία και η αναγέννηση των τεχνών 

και των γραµµάτων, έδωσαν την ευκαιρία στη βυζαντινή αυτοκρατορία ν΄ ασκήσει στα 

βόρεια και ανατολικά της σύνορα µια οικουµενική πολιτική και να εντάξει στην 

πνευµατική σφαίρα επιρροής της τους νέους λαούς.225 Σε καµιά άλλη εποχή της 

βυζαντινής ιστορίας δεν παρατηρείται τέτοια σύµµετρη ανάπτυξη: εδραίωση του κράτους 
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και της Εκκλησίας, αποκατάσταση της βυζαντινής κυριαρχίας και πνευµατική 

ακτινοβολία.226

 Στο διοικητικό τοµέα, η µεταρρύθµιση που εµφανίστηκε στο β΄µισό του 7ου αι. µε 

το θεσµό των θεµάτων εδραιώνεται και εξελίσσεται, αποτελώντας ιδιαίτερο 

χαρακτηριστικό της επαρχιακής διοίκησης της περιόδου που εξετάζουµε (9ος αι.-1081). 

Τα θέµατα δεν είχαν καµµιά σχέση, ούτε εδαφική ούτε διοικητική, µε τις επαρχίες στις 

οποίες ήταν χωρισµένο το κράτος κατά την πρωτοβυζαντινή περίοδο (324-610).Η εξέλιξη 

αυτή στη διοικητική διαίρεση της βυζαντινής επικράτειας υπαγορεύθηκε από τη µείωση 

του εδάφους και του πλούτου της Αυτοκρατορίας, εξαιτίας των αβαροσλαβικών, 

βουλγαρικών και αραβικών εισβολών µετά τον 7ο αι. Ο νέος διοικητικός θεσµός 

θεωρήθηκε ιδιαίτερα σηµαντικός γιατί έθετε κάθε θέµα κάτω από ενιαία πολιτικο-

στρατιωτική διοίκηση, εκχωρώντας στους διοικητές των θεµάτων µέρος της πολιτικής και 

στρατιωτικής εξουσίας του αυτοκράτορα. Τα Μικρασιατικά θέµατα που συγκροτήθηκαν 

τον 9ο αιώνα είχαν ονόµατα γεωγραφικών περιοχών, ενώ τα νεότερα θέµατα του 10ου 

αι. είχαν σχεδόν στο σύνολό τους ονόµατα πόλεων. Τα ευρωπαϊκά θέµατα είχαν από τον 

7ο αι. ονόµατα γεωγραφικών περιοχών. Ωστόσο, τον 9ο αιώνα έκαναν την εµφάνισή 

τους στη ∆ύση και θέµατα µε ονόµατα πόλεων (Θεσσαλονίκης, ∆υρραχίου, 

Χερσώνας).227  

 Το έργο της ανόρθωσης και της αποκατάστασης των συνόρων της 

αυτοκρατορίας ήταν αποτέλεσµα σκληρών και µακροχρόνιων αγώνων. Στη Μ.Ασία, οι 

αυτοκράτορες της δυναστείας του Αµορίου (820-867) και της Μακεδονικής δυναστείας 

(867-1057) έκαµψαν τη δύναµη των Αράβων, οι οποίοι αντιµετωπίζοντας σοβαρές 

αναταραχές και εσωτερικές έριδες από τα µέσα του 9ου αι. έπαψαν ν΄ αποτελούν 

θανάσιµο κίνδυνο για το βυζαντινό κράτος.228

 Νέοι όµως κίνδυνοι εµφανίσθηκαν, που προέρχονταν από την εγκατάσταση των 

Αράβων στην Κρήτη (824), τη Σικελία (827) και τη Μάλτα (870).229 Με την κατάκτηση των 

νησιών αυτών οι Άραβες απέκτησαν σηµαντικά στρατιωτικά ερείσµατα που τους 

επέτρεψαν να ελέγχουν την Αν.Μεσόγειο και την Αδριατική θάλασσα. Οι επιχειρήσεις 

τους στο µεσογειακό χώρο µε τη µορφή πειρατικών επιδροµών, αναστάτωσαν το 

εµπόριο και την οικονοµία της αυτοκρατορίας, προκαλώντας δηµογραφική συρρίκνωση 

των νησιών του Αιγαίου και των παραθαλάσσιων περιοχών και θέτοντας σε 

αµφισβήτηση την κυριαρχία του Βυζαντίου στη Μεσόγειο.230

 Η βυζαντινή αυτοκρατορία είχε ν΄ αντιµετωπίσει και τον βουλγαρικό κίνδυνο, σε 

πρώτη φάση κατά τους χρόνους του ηγεµόνα τους Κρούµου (803-814)231 και σε δεύτερη 
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φάση στους χρόνους του ηγεµόνα τους Συµεών (904-926).232 Πότε µε στρατιωτικές 

επιχειρήσεις, πότε µε διπλωµατικούς χειρισµούς η βυζαντινή αυτοκρατορία κατόρθωσε ν΄ 

αποκαταστήσει την κυριαρχία της στη χερσόνησο του Αίµου. Με επιτυχία αντιµετώπισε 

και τις επεκτατικές βλέψεις των Φράγκων στην Ιταλία. 

 Μετά τους επιτυχείς αγώνες κατά των εξωτερικών εχθρών τον 10ο αι., η 

βυζαντινή αυτοκρατορία ήταν σε θέση ν΄ αναπτύξει και πάλι µια οικουµενική πολιτική 

στον πολιτικό και στον εκκλησιαστικό τοµέα. Υπό την πίεση της αυτοκρατορίας των 

Φράγκων που δηµιουργήθηκε στη ∆ύση και διεκδικούσε την κληρονοµιά της Ρώµης, το 

Βυζάντιο αναζήτησε στήριγµα στον οικουµενισµό της ελληνικής παιδείας και στην 

ορθόδοξη πίστη.233 Η άνοδος της Μακεδονικής δυναστείας στο θρόνο του Βυζαντίου 

µε τον Βασίλειο Α΄, το 867,234 σηµατοδότησε µια νέα ιστορική περίοδο, η οποία 

χαρακτηρίζεται απ’ τις προσπάθειες των Βυζαντινών αυτοκρατόρων για ανασύσταση της 

βυζαντινής Χριστιανικής Οικουµένης. Την περίοδο αυτή το βυζαντινό κράτος στρέφει τις 

προσπάθειές του στην Ανατολή και τον Καύκασο, όπου µε µια σειρά νικών επί του 

Χαλιφάτου των Αββασιδών πετυχαίνει τη µέγιστη εδαφική του επέκταση, µετά την εποχή 

του Ηρακλείου. Η Οικουµενικότητα όµως αυτή ασκείται περιορισµένη στην Ανατολή, γιατί 

όπως τονίζει ο Τηλ. Λουγγής: “η βυζαντινή εξάπλωση στην Ανατολή αποτελεί για τη 

Μακεδονική δυναστεία το εδαφικό αντιστάθµισµα της αδυναµίας, που έχει στη ∆ύση, 

όπου την εµποδίζουν οι συνθήκες που συνάπτει µε τον πάπα της Ρώµης και µε τους 

δυτικούς αυτοκράτορες”.235  

 Στα πλαίσια της βυζαντινής επέκτασης στην Ανατολή, ο Βασίλειος Α΄ (867-886) 

στράφηκε κατά των αιρετικών Παυλικιανών, των οποίων την πρωτεύουσα Τεφρική 

κατέλαβε και κατέστρεψε (871-872).236 Παρά την κατάληψη και τη λεηλασία της 

Θεσσαλονίκης (904) από τον αρνισήθρησκο Λέοντα Τριπολίτη,237 ο αγώνας της 

Αυτοκρατορίας στη Μ. Ασία αποβαίνει σε βάρος των Αράβων. Σηµαντική µορφή των 

αγώνων αυτών είναι ο αρµενικής καταγωγής στρατηγός Ιωάννης Κουρκούας. Με 

σφοδρούς αγώνες στην Αρµενία και τη Μεσοποταµία κατάφερε να καταλάβει σηµαντικές 

πόλεις όπως τη Μελιτηνή (934), τη Μαρτυρόπολη, το ∆άρας (934) και την Έδεσσα 

(944).238 Το 949 κατάφερε να καταλάβει τη Θεοδοσιούπολη (Ερζερούµ). Κορυφαίο 

γεγονός όµως του 10ου αιώνα υπήρξε η ανακατάληψη της νήσου Κρήτης (960-961) από 

τους Σαρακηνούς, οι οποίοι για 140 περίπου χρόνια από την ίδρυση του κρατιδίου τους 

στο νησί (824), λυµαίνονταν το Αιγαίο και τις µικρασιατικές ακτές του Βυζαντίου.239 Οι 

στρατηγοί-αυτοκράτορες Νικηφόρος Β΄ Φωκάς (963-969) και Ιωάννης Α΄ Τζιµισκής (969-

976) µε µια σειρά λαµπρών στρατιωτικών επιχειρήσεων κατά των Χαµδανιδών240 της 
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Μοσούλης και του Χαλεπίου, έγιναν κύριοι των παλαιών βυζαντινών εδαφών της 

Κιλικίας, της Συρίας και της βόρειας Παλαιστίνης.241  

 Στον τοµέα του Καυκάσου η αυτοκρατορία κατέλαβε µεγάλο τµήµα της Αρµενίας, 

τη χώρα του Ταρών (967-968) µε το Νικηφόρο Β΄ Φωκά, τη νότια Ιβηρία (1000) και το 

Βασπουρακάν (1021-1022) µε τον Βασίλειο Β΄, ο οποίος εξανάγκασε σε υποταγή και τον 

Γεωργιανό ηγεµόνα Γεώργιο Α΄ (1022).242  

 Με το θάνατο του Βασιλείου Β΄ του Βουλγαροκτόνου (1025), τελείωσε µια 

περίοδος της βυζαντινής αυτοκρατορίας που χαρακτηριζόταν από τη σηµαντική 

επέκταση των εδαφών της αυτοκρατορίας και την αύξηση της βυζαντινής επιρροής σε 

λαούς πέραν των συνόρων της αυτοκρατορίας, όπως τους Ούγγρους, τους Ρως και τους 

Πατσινάκες, τους οποίους εκχριστιάνισε.243

 Με τις σηµαντικές νίκες των αυτοκρατόρων της Μακεδονικής δυναστείας επί των 

Αράβων, η αυτοκρατορία προσάρτησε µεγάλες περιοχές της βόρειας Συρίας, της 

Μεσοποταµίας, της δυτικής Αρµενίας και της Γεωργίας.244 Με την ανάκτηση της Κύπρου 

και της Κρήτης από τους Άραβες, αποκαταστάθηκε η βυζαντινή κυριαρχία στην 

Αν.Μεσόγειο.245 Στη χερσόνησο του Αίµου, µετά την κατάλυση και την ενσωµάτωση του 

Βουλγαρικού κράτους µέσα στη διοικητική δοµή της αυτοκρατορίας, τα σύνορα έφτασαν 

και πάλι µέχρι τον ποταµό ∆ούναβη.246 

 Ο Βασίλειος Β΄ κληροδότησε στους διαδόχους του µιαν αυτοκρατορία που 

εκτεινόταν από τα όρη της Αρµενίας ως την Αδριατική και από τον Ευφράτη ποταµό ως 

το ∆ούναβη. 

 Το µεγάλο αυτό επίτευγµα οφειλόταν αφενός στις τεράστιες στρατιωτικές και 

διπλωµατικές προσπάθειες που καταβλήθηκαν και αφετέρου στην εξαιρετική οικονοµική 

και κοινωνική οργάνωση της αυτοκρατορίας. Η οικονοµία και η κοινωνική συνοχή της 

αυτοκρατορίας ενισχύθηκαν από τους νόµους κατά της µεγάλης γαιοκτησίας και των 

µεγάλων στρατιωτικών οικογενειών, που εκδόθηκαν από τους αυτοκράτορες της 

Μακεδονικής δυναστείας.247

 Έτσι λοιπόν, η αυτοκρατορία εµφανίζεται το 1025 στο απόγειο της ακµής της 

στον οικονοµικό, στρατιωτικό και πολιτικό τοµέα. 

 Ο 11ος αιώνας, µετά το θάνατο του Βασιλείου Β΄, παρουσιάζει πολλές ιδιοτυπίες 

και είναι κρίσιµος για την ιστορική εξέλιξη του Βυζαντίου. Παρουσιάζεται εδώ το 

φαινόµενο της ραγδαίας κατάρρευσης ενός κράτους, µετά από µια περίοδο ακµής σε 

όλους τους τοµείς. Οι λόγοι της πτώσης αυτής πρέπει ν΄ αναζητηθούν όχι µόνο στις 

εξωτερικές πιέσεις που ασκούσαν στα σύνορα του Βυζαντίου οι νέοι λαοί που 
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εµφανίστηκαν (Σελτζούκοι, Τούρκοι, Ούγγροι, Πετσενέγοι, Ούζοι, Νορµανδοί), αλλά και 

στα συµπτώµατα κοινωνικής, οικονοµικής και ηθικής αποσύνθεσης που εµφανίστηκαν 

την εποχή αυτή στο εσωτερικό της αυτοκρατορίας.248

 Η περίοδος ευηµερίας που συνεχίστηκε και µετά το θάνατο του Βασιλείου Β΄, 

διατηρήθηκε ακλόνητη όσο καιρό εξασφαλιζόταν η κανονική διαδοχή της Μακεδονικής 

δυναστείας. Όταν χάθηκε το 1057 η πολιτική αυτή σταθερότητα, φάνηκε ότι κάτω από 

την επιφανειακή ευηµερία υπήρχε βαθιά κρίση και αποξένωση ανάµεσα στην Κων/πολη 

και τους πληθυσµούς της επαρχίας.249 Η κατάργηση του θεσµού των αγροτών-

στρατιωτών οδήγησε στην αντικατάσταση του “εθνικού στρατού” της αυτοκρατορίας από 

µισθοφόρους αµφίβολης νοµιµοφροσύνης, οι ανταρσίες των οποίων συνέβαλαν στη 

γενική κρίση που περνούσε το Βυζάντιο στο δεύτερο µισό του 11ου αιώνα.250  

Χωρίς αµφοβολία η αποδιοργάνωση και η αλλοίωση της οµοιογένειας του 

“εθνικού” βυζαντινού στρατού, ιδιαίτερα µε το ολέθριο µέτρο του Κων/νου Θ΄ Μονοµάχου 

(1042-1055) περί εξαγοράς της στρατιωτικής θητείας,251 υπήρξε η βασική αιτία των 

πρώτων σηµαντικών ηττών της Αυτοκρατορίας από τους Σελτζούκους Τούρκους στο 

ανατολικό µέτωπο, αλλά και στο ευρωπαϊκό µέτωπο από τους Βουλγάρους, Πατζινάκες, 

Ούζους και Νορµανδούς. Η διείσδυση στο βυζαντινό στρατό ενός πλήθους αλλοεθνών 

µισθοφόρων αποδείχθηκε διαβρωτική διαδικασία για τη συνοχή του κράτους, µε 

µακροπρόθεσµα αρνητικά αποτελέσµατα.252  

 Αν και κατά την περίοδο αυτή φάνηκε να υποχωρεί σταδιακά ο αραβικός 

κίνδυνος, η υποχώρηση αυτή αντικαταστάθηκε από µια νέα, µεγαλύτερη απειλή, τους 

Σελτζούκους Τούρκους.253 Οι Σελτζούκοι, µε την αποδοχή του Ισλάµ στα µέσα του 10ου 

αι., κληρονόµησαν από τους Άραβες και τους αγώνες τους κατά του Βυζαντίου. Παρά τις 

επιτυχίες της Αυτοκρατορίας στον τοµέα του Καυκάσου µε την ενσωµάτωση του 

αρµενικού βασιλείου του Ανί (1054-46), οι πρώτες συγκρούσεις µε τους Σελτζούκους 

έδειξαν πόσο απειλητικός ήταν ο νέος αντίπαλος για τα συµφέροντά της στην Ανατολή. 

Από το 1057 και εξής µια σειρά σελτζουκικών και τουρκοµανικών επιδροµών θα πλήξει 

τη Μ. Ασία µε καταλήψεις και λεηλασίες σηµαντικών πόλεων και κάστρων της 

Αυτοκρατορίας.254  

 Η ήττα του Ρωµαίου ∆΄ του ∆ιογένη (1067-1071) από τους Σελτζούκους 

Τούρκους στο Μαντζικέρτ το 1071, είχε τροµακτικές και ανεπανόρθωτες επιπτώσεις στο 

µέλλον της αυτοκρατορίας.255 Η απελευθέρωση του Ρωµανού ∆΄ από τον σουλτάνο Alp-

Arslan (1065-1072) και η προσπάθεια επιστροφής του στην Κων/πολη, πυροδότησε µια 

σειρά από εµφύλιες συγκρούσεις στη Μ.Ασία, µε αποτέλεσµα την αποδιοργάνωση της 
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βυζαντινής άµυνας στη ζωτικής σηµασίας περιοχή αυτή.256 Στις λίγες δεκαετίες που 

ακολούθησαν, οι Σελτζούκοι εγκαταστάθηκαν στα εδάφη της Μ.Ασίας και ίδρυσαν ισχυρό 

κράτος, στερώντας τη βυζαντινή αυτοκρατορία από τις επαρχίες εκείνες που έφερναν στο 

κράτος τούς περισσότερους φόρους και αποτελούσαν την κύρια πηγή στρατολογίας.257 Η 

απώλεια των εδαφών αυτών σήµαινε οικονοµική παρακµή, κοινωνική και στρατιωτική 

αποδιοργάνωση και µείωση του κύρους της αυτοκρατορίας στους υποτελείς της και τους 

γειτονικούς λαούς.258
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ΙΙ.  Η δικαιοδοσία του Πατριαρχείου Κων/πολης από τις 

αρχές του 9ου αι. ως το τέλος του 11ου αι. µ.Χ. 

 

 Το σηµαντικότερο γεγονός στην αρχή της υπό εξέταση περιόδου (9ος αι.) είναι ο 

θρίαµβος της Ορθοδοξίας, µε την αναστήλωση των εικόνων (843) και τη λήξη της β΄ 

περιόδου της εικονοµαχίας. Η αναστήλωση των εικόνων είχε µεγάλη σηµασία για την 

πνευµατική ανάπτυξη του Βυζαντίου. Μέσα από τις πνευµατικές ζυµώσεις που 

προηγήθηκαν, η βυζαντινή αυτοκρατορία διαµόρφωσε τον ελληνοχριστιανικό ορθόδοξο 

χαρακτήρα της. 

 Η Εκκλησία της Κων/πολης βγήκε απ΄ την εικονοµαχική κρίση ενισχυµένη και σε 

συνεργασία µε το κράτος ανέπτυξε µεγάλη δραστηριότητα, τόσο στο εσωτερικό όσο και 

στο εξωτερικό. Στο εσωτερικό, το Πατριαρχείο εργάσθηκε για την οργάνωση της 

Εκκλησίας και την καταπολέµηση των αιρέσεων. Έτσι, βλέπουµε τη συγκρότηση ενός 

δικτύου εκκλησιαστικών εδρών, ιδιαίτερα στις ευρωπαϊκές επαρχίες της αυτοκρατορίας, 

όπου οι βαρβαρικές επιδροµές, αλλά και η αδυναµία της ∆υτικής Εκκλησίας (στην οποία 

ανήκε ως το 732/733 το Ιλλυρικό) είχαν προκαλέσει εξάρθρωση της εκκλησιαστικής 

οργάνωσης. Το πυκνό δίκτυο µητροπόλεων και επισκοπών που δηµιουργήθηκε, 

συνέβαλε στην ενίσχυση του πληθυσµού, στην εδραίωση της πίστης και στην 

αφοµοίωση των ξένων εθνικών στοιχείων, που είχαν διεισδύσει στο γεωγραφικό χώρο 

της αυτοκρατορίας, ιδιαίτερα των Σλάβων. 

 Μέσα στο πλαίσιο αυτό των οργανωτικών και διοικητικών µέτρων που πήρε το 

Πατριαρχείο Κων/πόλεως, δεν πρέπει να παραλείψουµε ν΄ αναφέρουµε και την 

αποστολή ευλαβικών ανδρών στις επαρχίες του για το κήρυγµα της ορθής χριστιανικής 

πίστης, ώστε να ενισχύσουν το θρησκευτικό φρόνηµα των κατοίκων. Χαρακτηριστικός 

είναι ο µεγάλος αριθµός των αγιολογικών κειµένων που γράφτηκαν τον 9ο και 10ο αιώνα 

για να εξιστορήσουν τη δράση και το έργο των αγίων ανδρών της εποχής αυτής. 

Παράλληλα πολεµήθηκαν και διάφορες αιρέσεις που κατά την εικονοµαχική κρίση και τον 

αγώνα εναντίον των Αράβων είχαν πάρει πολιτικές διαστάσεις και απειλούσαν το ίδιο το 

κράτος, όπως στην περίπτωση των Παυλικιανών, οι οποίοι είχαν αναλάβει και 

στρατιωτική δράση εναντίον του Βυζαντίου, συµπράττοντας µε τους Άραβες.259 

 Στο εξωτερικό, το Πατριαρχείο Κων/πόλεως εγκαινίασε τη δεύτερη περίοδο του 

ιεραποστολικού έργου του, αναπτύσσοντας µεγάλη δραστηριότητα για τη διάδοση του 

χριστιανισµού σε άλλους λαούς. Το έργο αυτό άρχισε στους χρόνους του αυτοκράτορα 
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Μιχαήλ Γ΄ (842-867) και του Καίσαρα Βάρδα, και κορυφώθηκε κατά την πατριαρχεία του 

Φωτίου.260 Συνεχίστηκε όµως και τον επόµενο αιώνα. Στο διάστηµα αυτό οργανώθηκαν 

και ενισχύθηκαν εκκλησίες λαών χριστιανικών, έγιναν αποστολές σε γειτονικά κράτη για 

να συζητηθούν και να επιλυθούν δογµατικά θέµατα, κυρίως όµως εκχριστιανίσθηκαν νέοι 

λαοί που ήταν ακόµα ειδωλολάτρες. Αποτέλεσµα της ιεραποστολικής δραστηριότητας 

του Πατριαρχείου ήταν ο εκχριστιανισµός των Σλάβων, των Βουλγάρων, των Ρώς, των 

Ούγγρων και των Αλανών.261 Έτσι, η χριστιανική κοινότητα ενισχύθηκε και διευρύνθηκε 

σηµαντικά. Η θέση του Πατριαρχείου Κων/πόλεως σ΄ αυτή τη χριστιανική οικουµένη ήταν 

ηγετική. Το γεγονός αυτό επέσυρε την αντίδραση της Ρωµαϊκής Εκκλησίας, η οποία µε 

τη βοήθεια των γερµανικών κρατών επεδίωκε να επεκτείνει τη δικαιοδοσία της και να 

διαδραµατίσει ηγετικό ρόλο και πάλι. Στη διαµάχη ανάµεσα στην Εκκλησία της Ρώµης και 

το Πατριαρχείο Κων/πόλεως, αντιµετωπίστηκε το ζήτηµα της δικαιοδοσίας της Αγίας 

Έδρας και αντικείµενο των διεκδικήσεών τους υπήρξε η νεοσύστατη Εκκλησία της 

Βουλγαρίας. 

 Ο Πατριάρχης Φώτιος µε τη σπουδαία πολιτική και διπλωµατική οξύνοια που τον 

διέκρινε, συνέλαβε τις µεγάλες δυνατότητες που ανοίγονταν για το Πατριαρχείο 

Κων/πόλεως αλλά και την βυζαντινή αυτοκρατορία, µε τον εκχριστιανισµό των νέων 

λαών και ιδιαίτερα των Σλάβων. Έτσι στο διάστηµα της πρώτης του Πατριαρχείας (858-

867), σε συνεργασία µε το Κράτος, έθεσε τις βάσεις του µεγάλου αποστολικού έργου του 

Βυζαντίου και εργάσθηκε µε ζήλο για την πραγµατοποίησή του. Ειδικότερα, µε τη 

δηµιουργία του κυριλλικού αλφαβήτου και τη µετάφραση της Θ. Λειτουργίας και της Αγίας 

Γραφής στα σλαβονικά, το Οικουµενικό Πατριαρχείο απέκτησε ένα ισχυρό όπλο για τις 

ιεραποστολικές προσπάθειές του. Το γεγονός αυτό επέτρεπε στις σλαβικές κοινωνίες να 

εκχριστιανιστούν µέσα στα πλαίσια του Οικουµενικού Πατριαρχείου, χωρίς ν’ 

αφοµοιώνονται από το βυζαντινό πολιτισµό, ώστε να κινδυνεύουν να χάσουν τα ιδιαίτερα 

χαρακτηριστικά τους.262  

 Η ευέλικτη εκείνη πολιτική δεν ήταν αποτέλεσµα µόνο µιας ψυχρής διπλωµατικής 

σκοπιµότητας. Θα πρέπει να γίνει αντιληπτό ότι µια κοινωνία οντολογικά 

προσανατολισµένη, όπως η βυζαντινή, προσέγιζε το θέµα µέσα από την κοσµοθεωρία 

του ελληνορθόδοξου πολιτισµού. Αντιλαµβανόταν δηλαδή τη συµµετοχή των 

εκχριστιανισµένων λαών στην ορθόδοξη πίστη όχι ως καταναγκαστική υπαγωγή σ’ ένα 

προκαθορισµένο θρησκευτικό σχήµα, αλλά ως ελεύθερη επιλογή, ανάλογη µε την 

πολιτιστική τους ιδιαιτερότητα. 
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 Αρχικά, το βυζαντινό κράτος έστρεψε τις ιεραποστολικές του προσπάθειες στο 

χώρο της Βαλκανικής για γεωπολιτικούς λόγους εγγύτητας στην Κων/πολη και πέτυχαν 

τον εκχριστιανισµό της Βουλγαρίας, επί Μιχαήλ Γ΄263 καθώς και άλλων βαλκανικών 

πολιτικών µορφωµάτων, µεταξύ των οποίων ήταν και οι Σέρβοι.264 Η βυζαντινή 

ιεραποστολή στη Μοραβία έθιξε τα γεωπολιτικά συµφέροντα των Φράγκων, οι οποίοι 

εισέβαλαν στη χώρα το 880 περίπου και κατάφεραν να εκδιώξουν βίαια τις βυζαντινές 

ιεραποστολές υπό τους Κύριλλο και Μεθόδιο.265 Στη βόρεια Παρευξείνια περιοχή και τη 

στέπα βόρεια του Καυκάσου, το Οικουµενικό Πατριαρχείο έστρεψε τις προσπάθειές του 

στον εκχριστιανισµό των Χαζάρων. Τελικά όµως αυτοί προσχώρησαν στον Ιουδαϊσµό ως 

συνειδητή επιλογή, που τους καθιστούσε ανεξάρτητους τόσο από τη βυζαντινή, όσο και 

από την ισλαµική επιρροή.266 Μεγαλύτερη επιτυχία είχαν οι βυζαντινοί µε τους Ρώσους, 

τους οποίους ύστερα από προσπάθειες ενάµιση αιώνα κατάφεραν τελικά να τους 

εκχριστιανίσουν, µετά από συµµαχία που έκλεισε ο Βασίλειος Β΄ µε τον ηγεµόνα τους 

Βλαδίµηρο, ο οποίος νυµφεύθηκε την αδελφή του αυτοκράτορα.267 Στην περιοχή του 

Καυκάσου οι βυζαντινές ιεραποστολές είχαν αποτέλεσµα την ανάπτυξη της Εκκλησίας 

της Αβασγίας, διαµέσου της οποίας ο χριστιανισµός εξαπλώθηκε ανατολικότερα, στη 

χώρα των Αλανών, που ζούσαν µεταξύ Εύξεινου Πόντου και Κασπίας, επιτυγχάνοντας 

την προσχώρησή τους στη δικαιοδοσία του Οικουµενικού Πατριαρχείου, στις αρχές του 

10ου αιώνα.268  

 Οι ιεραποστολικές προσπάθειες Κράτους και Εκκλησίας στο Βυζάντιο είχαν ως 

αποτέλεσµα την είσοδο των εκχριστιανισµένων εθνών στη βυζαντινή Χριστιανική 

Οικουµένη, όπου εντάσσονταν στο σύστηµα διεθνών σχέσεων της εποχής, 

απολάµβαναν τα ευρύτερα οφέλη του βυζαντινού πολιτισµού και αναγνώριζαν την 

Κων/πολη ως κέντρο διεθνών σχέσεων και κεφαλή της Χριστιανικής Οικουµένης.269  

 Οι πηγές που διαθέτουµε για τη µελέτη της εκκλησιαστικής διοίκησης και κατ΄ 

επέκταση της δικαιοδοσίας του Πατριαρχείου Κων/πολης αποτελούνται από µια σειρά 

“Σηµειώσεων” (Notitiae) που καλύπτουν την περίοδο από τον 9ο αιώνα έως το τέλος του 

11ου αι. Οι Notitiae αυτές, σύµφωνα µε την αρίθµηση που τους δόθηκε από τον 

Darrouzes, είναι οι: 4, 5, 6, 7, 8, 9, 10 και 11. Τις “Σηµειώσεις” αυτές τις διακρίνουµε σε 

“αρχαϊστικές” (όπως οι 4, 5, 6), σ΄ αυτές που µπορούν να θεωρηθούν σαν επίσηµες 

(όπως η Not. 7 ή αλλιώς “Πράξη του Νικολάου”) και σ΄ εκείνες που παρουσιάζονται σαν 

ετερογενή απανθίσµατα (όπως οι Not. 9 και 10). Ο χαρακτήρας “αρχαϊστικές” όµως και 

η άνιση ιστορική αξία που τις αποδίδουν ορισµένοι ερευνητές, δεν µας εµποδίζει να 

κατανοήσουµε την εξέλιξη και τις αλλαγές που συµβάλλουν στην εκκλησιαστική διοίκηση 
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κατά τη διάρκεια της περιόδου που εξετάζουµε. Σε ορισµένες περιπτώσεις οι αλλαγές 

µπορεί να µην παρουσιάζονται µε ιστορική σειρά, αλλά καταγράφουν µια κατάσταση 

πραγµατική, σε µια ηµεροµηνία που δεν απέχει πολύ από τη σύνθεση των Notitiae. Σε 

περιπτώσεις διπλογραφιών ή ιστορικών αναχρονισµών µπορούµε πάντα να 

παραβάλλουµε το υλικό µας µε τις λίστες των συµµετεχόντων στις συνόδους του 869270 

και 879,271 ώστε να προκύπτει η πραγµατικότητα. Είναι γνωστό όµως ότι οι σύνοδοι δεν 

συγκέντρωναν το σύνολο των επισκόπων της αυτοκρατορίας και αν οι αβεβαιότητες 

παραµένουν, έχουµε τη δυνατότητα να προστρέξουµε στις σύγχρονες µε τις αλλαγές και 

τις εξελίξεις πηγές, όπως οι Πατριαρχικές Πράξεις, οι χρονογραφίες, οι βίοι αγίων, 

κείµενα πολιτικής διοίκησης, σφραγιδογραφικό υλικό κ.α. 

 Στην υπό εξέταση περίοδο, η διαφοροποίηση ανάµεσα στα γεωγραφικά πλαίσια 

της πολιτικής και εκκλησιαστικής διοίκησης, που είχε αρχίσει τον προηγούµενο αιώνα, 

τώρα έχει πια συντελεσθεί. Η εκκλησιαστική διοίκηση αγνοεί τις νέες πολιτικές διοικήσεις 

και συνεχίζει να καταγράφει τις εκκλησιαστικές της έδρες µέσα στο γεωγραφικό πλαίσιο 

των αρχαίων Ρωµαϊκών επαρχιών. Αυτό συµβαίνει στις Notitiae 4, 5 και 6, που ο 

πυρήνας τους θεωρείται “·Ú¯·˚ÛÙÈÎfi˜”, αντιστοιχεί δηλαδή σε παλαιότερες εποχές, 

πριν την Ζ΄ οικουµενική σύνοδο (787). Στις υπόλοιπες Notitiae (7, 8, 9, 10 και 11), που 

αποτελούν τη βάση για τη µελέτη του 10ου και 11ου αιώνα, απουσιάζουν οι ονοµασίες 

των παλαιών Ρωµαϊκών επαρχιών, δίχως βέβαια ν΄ αναφέρονται οι νέες διοικήσεις 

(θέµατα) που έχουν προκύψει στο µεταξύ. Οι παλιές επαρχίες καταγράφονται µόνο στο 

τέταρτο µέρος των Notitiae, όπου αναγράφονται οι µητροπόλεις µε τις υπόλογες 

επισκοπές. Είναι γνωστό όµως ότι το µέρος αυτό των Notitiae είναι το πιο 

“συντηρητικό” και άκαµπτο και βασίζεται κατά κανόνα σε ερανισµούς και απανθίσµατα 

παλαιότερων εποχών. 

 Η εκκλησιαστική οργάνωση λοιπόν γίνεται πιο άκαµπτη και δεν ακολουθεί τη 

θεµατική οργάνωση της Βυζαντινής αυτοκρατορίας. Τα όρια των θεµάτων δεν 

συµπίπτουν µε εκείνα των µητροπόλεων, των οποίων τα όρια επεκτείνονται πολλές 

φορές στα γειτονικά θέµατα ή πολλές µητροπόλεις µαζί περιλαµβάνονται σ΄ ένα και µόνο 

θέµα. 

 Όµως, παρόλο που οι δοµές της εκκλησιαστικής διοίκησης γίνονται πιο άκαµπτες 

από εκείνες της πολιτικής και στρατιωτικής διοίκησης, δεν παρατηρούνται λιγότερες 

αλλαγές κατά τη διάρκεια αυτής της περιόδου. Οι αλλαγές αυτές οφείλονταν στις 

οικονοµικές, δηµογραφικές και πολιτικές ανακατατάξεις που δηµιουργήθηκαν στο 

βυζαντινό κόσµο. Οι µεταβολές αυτές ήταν τόσο ποσοτικές όσο και ποιοτικές και για να 



 
 
 

59 

τις ανιχνεύσουµε µέσα στο συγκεκριµένο ιστορικό πλαίσιο, είµαστε υποχρεωµένοι να 

αξιοποιήσουµε τις λιγοστές και πολλές φορές έµµεσες πληροφορίες που αντλούµε από 

τις πηγές. 

Στις νέες πραγµατικότητες που δηµιουργούνταν αδιάκοπα στο χώρο αυτό, η 

εκκλησιαστική οργάνωση αναγκαζόταν να προσαρµοσθεί. Το Οικουµενικό Πατριαρχείο, 

παρά τα πλήγµατα που δέχτηκε, κατέβαλε προσπάθειες στο να διατηρήσει τη διοικητική 

του δοµή µε έκτακτα αλλά και αποτελεσµατικά µέτρα. 

 Για την καλύτερη παρακολούθηση της εξέλιξης αυτών των δεσµών, πιστεύουµε 

πως µόνο µια χρονολογική µελέτη είναι δυνατή. Το βασικό είναι να τοποθετήσουµε τις 

χρονολογίες-κλειδιά, οι οποίες έφεραν τις µεγάλες αλλαγές, να κατανοήσουµε την 

ιστορική τους σηµασία και να οριοθετήσουµε το γεωγραφικό πλαίσιο µέσα στο οποίο 

συνέβησαν. 

 Έχοντας δώσει την έκταση της περιόδου που εξετάζουµε (9ος - τέλος 11ου αι.) 

θεωρούµε απαραίτητο να παρακολουθήσουµε τις αλλαγές στην εκκλησιαστική 

δικαιοδοσία του Οικουµενικού Πατριαρχείου, διακρίνοντας grosso modo 3 περιόδους: 

1. Τον 9ο αιώνα, εποχή κατά την οποία τοποθετείται η ανάληψη ενός τεράστιας 

σηµασίας ιεραποστολικού έργου σε λαούς ειδωλολατρικούς. Ακόµα, είναι ο 

αιώνας που έχουµε τη σύγκληση δύο συνόδων, του 869 και του 879 και 

έχουµε τα πρώτα σηµάδια για τις επερχόµενες διοικητικές αλλαγές, µέσα στις 

τελευταίες “αρχαϊστικές” Notitiae. 

2. Από τον 10ο αιώνα ως το πρώτο τέταρτο του 11ου αι., εποχή κατά την οποία 

έχουµε τη δηµιουργία πολλών νέων εκκλησιαστικών εδρών, που 

καταγράφονται επίσηµα σε µια νέα Notitiae (τη Not. 7) επί Πατριάρχη 

Νικολάου Μυστικού. Είναι η περίοδος κατά την οποία έχει συντελεστεί η 

µεταλλαγή ανάµεσα στο αρχαίο κράτος και το νέο. Έχουµε ακόµα την τεράστια 

επέκταση της δικαιοδοσίας του Πατριαρχείου Κων/πολης µε τον 

εκχριστιανισµό και την οργάνωση των Εκκλησιών της Ρωσίας και Αλανίας. 

3. Από το δεύτερο τέταρτο ως το τέλος του 11ου αιώνα. Στην περίοδο αυτή 

τοποθετείται η απαρχή της πολιτικής παρακµής του κράτους και της 

γεωγραφικής του συρρίκνωσης, ιδιαίτερα στο χώρο της Μ.Ασίας. Αντίθετα, στο 

χώρο της εκκλησιαστικής οργάνωσης έχουµε εξελίξεις που χαρακτηρίζουν µια 

νέα περίοδο κατά την οποία, σηµειώνεται αύξηση του αριθµού των 

µητροπόλεων µε ταυτόχρονη µείωση του αριθµού των αρχιεπισκοπών.  
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1. Η δικαιοδοσία του Πατριαρχείου Κων/πόλεως κατά τον 9ο αι. 
 

 Το γεωγραφικό πλαίσιο της δικαιοδοσίας της Εκκλησίας της Κων/πολης κατά την 

περίοδο αυτή (9ος αι.) προέρχεται από µια σειρά Notitiae (4, 5 και 6), οι οποίες µε την 

εµφάνιση ορισµένων εδρών για πρώτη φορά ως µητροπόλεις ή αρχιεπισκοπές, µας 

επιτρέπουν να τις τοποθετήσουµε χρονολογικά κοντά στις δύο µεγάλες συνόδους αυτού 

του αιώνα. Τη σύνοδο του 869 και τη σύνοδο του 879. 

 Η Notitia 4 τοποθετείται πριν τη σύνοδο του 869. Την ασφαλή χρονολογική της 

τοποθέτηση κοντά στη σύνοδο του 869, µας προσφέρει η ίδρυση της µητρόπολης 

Αµορίου, που αποτελεί µια από τις καινοτοµίες της Notitia αυτής.272

 Η Νotitia 5273 δεν παρουσιάζει καµιά πρωτοτυπία και θεωρείται ότι προέρχεται 

από τη Notitia 4. Η ιδιαιτερότητά της έγκειται στο ότι περιέχει µόνο τον κατάλογο µε τις 

µητροπόλεις και τις αρχιεπισκοπές, ενώ απουσιάζει το τρίτο µέρος που περιέχει τις 

επισκοπές. Η σύντοµη αυτή Notitia είναι το πιο παλιό δείγµα ενός είδους, το οποίο θα 

γνωρίσει αργότερα µεγάλη διάδοση. Η φήµη της σύντοµης Notitia αρχίζει κατά την 

περίοδο όπου η ιεραρχία περιµένει κάποια µεταρρύθµιση, δηλαδή κατά τον 9ο αι. Επειδή 

οι συµπληρωµένες Notitiae σπανίζουν στις µεταγενέστερες αντιγραφές, η σύντοµη 

Notitia θα γνωρίσει µεγάλη διάδοση και θα συνδεθεί µέσα στις συλλογές µε πιο 

πρόσφατες Notitiae.274

 H Notitia 6275 ανήκει κι αυτή στις σύντοµες Notitiae, αλλά δεν γνώρισε την ίδια 

διάδοση µε την προηγούµενη. Η ιδιαιτερότητά της έγκειται στο ότι αντιγράφει µόνο τον 

κατάλογο µε τις µητροπόλεις και απουσιάζουν το δεύτερο µέρος µε τις αρχιεπισκοπές και 

το τρίτο µε τις επισκοπές. Επιπλέον µας δίνει δίπλα από τις µητροπόλεις και τον αριθµό 

των επισκοπών που υπάγονταν στην καθεµιά. Από το συµπλήρωµα των εδρών του 

Αν.Ιλλυρικού και της Ν.Ιταλίας, που παραθέτει στο τέλος του καταλόγου των 

µητροπόλεων, η σύνταξη της Notitia αυτής τοποθετείται κοντά στη σύνοδο του 879.276

 Ο κορµός της λίστας των µητροπόλεων στη Notitia 4 είναι ακριβώς ο ίδιος µε 

εκείνον των Notitiae 1 και 2. Έχουµε όµως δύο νέες προσθήκες που αφορούν το Σύλαιον 

και το Αµόριο. Η πρώτη, µας δίνει για πρώτη φορά την πληροφορία της ένωσης των 

εδρών Πέργης και Συλαίου, που εµφανίζεται δύο φορές µέσα στη Νotitia 4.277 Η δεύτερη 

προσθήκη αφορά το Αµόριο, το οποίο καταχωρίζεται ως 34η µητρόπολη της εκκλησίας 

της Κων/πολης. Αρχιεπισκοπή ήδη από τη σύνοδο του 787, το Αµόριο καταχωρίζεται στη 

Notitia 2 ως αρχιεπισκοπή και επισκοπή ταυτόχρονα (διπλογραφία).278 Στη Notitia 4 

εµφανίζεται αποκλειστικά ως µητρόπολη της επαρχίας Γαλατίας Β΄.279
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 Το Αµόριο απουσιάζει από τη Notitia 5 κι αυτό είναι η κύρια διαφορά ανάµεσα στη 

Notitia 4 και στη Notitia 5. Αυτό πρέπει να οφείλεται στο ότι η παράδοση δεν είναι 

οµοιόµορφη για όλα τα χειρόγραφα, σχετικά µε την εισδοχή του Αµορίου στο πρώτο 

µέρος της Notitia (των µητροπόλεων).280 Αντίθετα, η Notitia 6 αναγράφει το Αµόριο ως 

µητρόπολη, µετά την Ιεράπολη και την Τραπεζούντα.281 Για τη δηµιουργία της νέας αυτής 

εκκλησιαστικής επαρχίας αποσπάστηκαν: από τη Γαλατία η επισκοπή Κλανέου, από τη 

Φρυγία Σαλουταρία οι επισκοπές ∆οκιµίου και Πολυβότου και από την Πισιδία η 

επισκοπή Φιλοµηλίου. Η πέµπτη επισκοπή, της Πισσίας, είναι µια νέα δηµιουργία.282

 Εδώ θα πρέπει να σηµειωθεί πως η δηµιουργία της νέας αυτής εκκλησιαστικής 

επαρχίας δεν ακολουθείται από παρόµοια πολιτική διοικητική αλλαγή και γίνεται σε µια 

εποχή που το θεµατικό σύστηµα έχει ήδη παγιωθεί στο γεωγραφικό χώρο της Μ.Ασίας. 

Είναι φανερή πλέον η παράλληλη και ξέχωρη πορεία των δύο διοικητικών πλαισίων, του 

εκκλησιαστικού και του πολιτικού. 

 Λαµβάνοντας υπόψη λοιπόν τον κατάλογο των µητροπόλεων, όπως µας 

προσφέρεται από τη Notitia 4, δηµιουργείται η εντύπωση ότι δεν έχουµε αλλαγές στον 

κορµό των παλαιών εκκλησιαστικών επαρχιών της Κων/πολης, εκτός από τη δηµιουργία 

της νέας εκκλησιαστικής επαρχίας µε µητρόπολη το Αµόριο. 

 Η εντύπωση αυτή δεν αληθεύει, γιατί η  Notitia 4 καθώς και οι Notitiae 5 και 6 

αγνοούν εν µέρει τις νέες πραγµατικότητες που δηµιουργήθηκαν στο βυζαντινό κόσµο, 

λόγω των νέων πολιτικών δεδοµένων και ανακατατάξεων στο συγκεκριµένο γεωγραφικό 

πλαίσιο. 

 Είναι γνωστό ότι ήδη από τον 8ο αιώνα η Μελιτηνή και όλη η εκκλησιαστική 

επαρχία της Αρµενίας Α΄ είχε πάψει να υφίσταται, εξαιτίας της αραβικής κατάκτησης.283 Η 

µητρόπολη Μαρκιανουπόλεως είχε την ίδια τύχη µ΄ αυτή της Μελιτηνής, εξαιτίας των 

βουλγαρικών επιδροµών και της δηµιουργίας του νέου βουλγαρικού κράτους. Ο 

γεωγραφικός χώρος που καταλάµβανε η εκκλησιαστική επαρχία της Μοισίας Β΄ 

παραχωρήθηκε στους Βουλγάρους µε τη συνθήκη του 681.284

 Επίσης, η αναγραφή της µητροπόλεως Φάσιδος της επαρχίας Λαζικής πρέπει να 

θεωρηθεί ως αρχαϊστικός αναχρονισµός, που οφείλεται προφανώς στον αντιγραφέα, που 

ακολούθησε κάποιο αρχέτυπο. Φαίνεται πως τη µητρόπολη Φάσιδος, διαδέχτηκε στην 

περιοχή η Τραπεζούντα. Η Τραπεζούντα ήταν ήδη µητρόπολη το 787 όταν έλαβε µέρος 

στην Ζ΄ Οικουµ.σύνοδο.285 Παρ΄ όλα αυτά, η παράδοση του κειµένου, παρά τις 

αναθεωρήσεις των Notitiae, συνέχισε να την καταχωρεί ως αρχιεπισκοπή του Πόντου 

Πολεµωνιακού.286 Ενδεικτικό της δύναµης που είχε αυτή η παράδοση, είναι η 
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διπλογραφία της Τραπεζούντας ως επισκοπής και αρχιεπισκοπής στις Notitiae 2 και 4.287 

Η απουσία της Τραπεζούντας από τις συνόδους του 869288 και 879289, καθώς και η 

απουσία της από το τρίτο µέρος της Notitia 4, το οποίο περιέχει τις επισκοπές, δεν µας 

επιτρέπει να σχηµατίσουµε σαφή εικόνα για τη σύνθεση και την γεωγραφική έκταση της 

εκκλησιαστικής αυτής επαρχίας. 

 Η Notitia 6 φαίνεται πως είναι πιο ενηµερωµένη διότι αναγράφει την Τραπεζούντα 

ως µητρόπολη. Μαζί µε το Αµόριο και τη Σελεύκεια της Ισαυρίας αποτελούν µια οµάδα 

στο τέλος του καταλόγου των µητροπόλεων και παρεµβάλλονται ανάµεσα στην Ιεράπολη 

και τις “δυτικές” έδρες.290 Οι θέσεις που καταλαµβάνουν η Τραπεζούντα και η Σελεύκεια 

είναι ίδιες µ΄ εκείνες που καταλαµβάνουν στη Ζ΄ οικουµενική σύνοδο. Σχετικά µε τις νέες 

προσθήκες στο τέλος του καταλόγου των µητροπόλεων, φαίνεται πως ο συντάκτης της 

Notitia 6 είχε στη διάθεσή του διαφορετικές πηγές από εκείνες των Νotitiae 4 και 5. 

 Σχετικά µε τη λίστα των αρχιεπισκοπών, παρατηρούµε την εµφάνιση ενός ικανού 

αριθµού νέων εδρών, ειδικά στο χώρο της Μ.Ασίας, για τον οποίο φαίνεται πως ο 

συντάκτης της Νotitia 4 ήταν καλά πληροφορηµένος. Ο παραδοσιακός αριθµός των 

αρχιεπισκοπών όπως µας δίνεται µέσα από τη Νotitia 1, φθάνει τις 34 (34η η 

Σεβαστούπολη της Αβασγίας). Εδώ, µετά τη Σεβαστούπολη, εµφανίζονται επτά ονόµατα, 

οι αρχιεπισκοπές Τραπεζούντας, Αµάστριδος, Μισθείας, Νεαπόλεως, Αιγίνης, Κοτυαίου 

και Σέλγης.291 Η Τραπεζούντα, όπως αναφέρθηκε προηγουµένως, ήταν ήδη µητρόπολη 

και η αναγραφή της εδώ πρέπει να θεωρείται ως αναχρονισµός. Οι αρχιεπισκοπές 

Αµάστριδος, Μισθείας, Αίγινας και Σέλγης αναγράφονται και στη Notitia 2. Οι νέες έδρες 

που εµφανίζονται είναι της Νεαπόλεως και του Κοτυαίου. Κατά παράδοξο τρόπο δεν 

εµφανίζονται εδώ οι “δυτικές” αρχιεπισκοπές Θηβών, Κατάνης, Ρηγίου και οι 

αρχιεπισκοπές της Θράκης, ∆έρκων, Μεσήνης και Γαρέλας που αναγράφονται στη 

Notitia 2.292

 O συντάκτης της Notitia 4 παραλείπει τις αρχιεπισκοπές Θηβών και Γαρέλας, οι 

οποίες αναγράφονται στη Notitia 2 και συµµετείχαν στη σύνοδο του 869.293 Το Ρήγιο 

αναγράφεται στη Notitia 2 ως αρχιεπισκοπή, ενώ στη Notitia 4 ως µητρόπολη. Πάντως 

είναι βέβαιο ότι το Ρήγιο την εποχή αυτή είναι µητρόπολη της Καλαβρίας. Στη σύνοδο 

του 787, ο ιεράρχης του Ρηγίου υπογράφει µαζί µε τους µητροπολίτες.294 Ακόµα, στη 

Notitia 3 του 8ου αι., αλλά και στη Notitia 7 των αρχών του 10ου αι., αναγράφεται ως 

µητρόπολη της Καλαβρίας.295

 Η Αίγινα η οποία αναγράφεται ως αρχιεπισκοπή στη Notitia 2296, εµφανίζεται στη 

Ζ΄ οικουµενική σύνοδο (787) να είναι ακόµη επισκοπή της µητρόπολης Κορίνθου.297 ∆εν 
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γνωρίζουµε µε βεβαιότητα πότε προήχθη σε αρχιεπισκοπή. Από τη σφραγίδα κάποιου 

“Θεοδώρου επισκόπου Αίγινας”, που χρονολογείται τον 9ο αι., φαίνεται πως την 

εποχή εκείνη ήταν ακόµα επισκοπή.298 Η απουσία της από τη σύνοδο του 869 εντείνει 

την αβεβαιότητα αυτή. Οι παραλείψεις αυτές καθώς και οι αναχρονισµοί πρέπει να 

οφείλονται στις περιορισµένες πληροφορίες που είχαν οι συντάκτες και οι αντιγραφείς 

των διαφόρων χειρογράφων των Notitiae. 

 H ιστορική εξέλιξη αυτών των αρχιεπισκοπικών εδρών, καθώς και η κινητικότητα 

που εµφανίζεται στις οργανωτικές δοµές του Πατριαρχείου Κων/πολης προς το τέλος του 

9ου αι., είναι δυνατό να ελεγχθούν κατά µεγάλο µέρος µε αναφορά στις συνόδους του 

869 και 879. 

 Στον παρακάτω πίνακα αναγράφονται οι αρχιεπισκοπές που µας προσφέρονται 

µέσα από τις Notitiae 2, 4 και 5, καθώς και η συµµετοχή τους στις συνόδους του 869 και 

879. Με τον τρόπο αυτό µπορούµε να ελέγξουµε την αξιοπιστία των παραπάνω Notitiae, 

σχετικά µε την προσθήκη των νέων αρχιεπισκοπών στον αρχαϊκό κορµό της Notitia 1 

(µετά την Σεβαστούπολη Αβασγίας). 

 

Πίνακας I 

 

Αρχ/πές Notitia 2 Notitiae 4/5 Συµµετοχή στη 

σύνοδο του 869 

Συµµετοχή στη 

σύνοδο του 879 

 

Θήβες 

 

38 

 

- 

 

x 

 

Άµαστρις 39 36 x x 

Μίσθεια 40 37 x x 

Νεάπολις - 38 x x 

Αίγινα 41 39  x 

∆έρκος 42 -  x 

Μεσήνη 43 -  x 

Γάρελλα 44 - x x 

Κατάνη 45 -  x 

Κοτύαιον - 40   

Σέλγη 16 41  x 

Ρήγιο 46 - x x 
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 Στο χώρο της Μ.Ασίας, οι τέσσερις νέες αρχιεπισκοπές που αναγράφονται στη 

Notitia 4, η Άµαστρις, η Μίσθεια, η Νεάπολις και η Σέλγη φαίνεται πως απόκτησαν το 

αξίωµά τους το αργότερο το 869. Η πέµπτη αρχιεπισκοπή, του Κοτυαίου, εµφανίζεται για 

πρώτη φορά στη σύνοδο του 879.299 Βέβαια οι συνοδικές λίστες δεν είναι πάντοτε 

πλήρεις λόγω της µη συµµετοχής όλων των επισκόπων σ΄ αυτές. Επιπλέον, την εποχή 

αυτή έχουµε τις έριδες ανάµεσα στους “Ιγνατιανούς” και στους “Φωτιανούς”, που είχαν 

αποτέλεσµα τη µη συµµετοχή ορισµένων επισκόπων ιδιαίτερα στη σύνοδο του 869. 

 Σχετικά µε τις “δυτικές” έδρες που ανήκαν στο Αν.Ιλλυρικό και µέχρι το 732/33 

υπάγονταν στην Εκκλησία της Ρώµης, ενώ στις Notitiae 2 και 3 βλέπουµε µια πρώτη 

προσπάθεια για εισαγωγή και ταξινόµηση µέσα στον κορµό των παλαιών µητροπόλεων, 

ο συντάκτης της Notitia 4 αρκείται σε µια µικρή σηµείωση.300 Η σηµείωση βρίσκεται στο 

τέλος του καταλόγου των µητροπόλεων και στο τέλος του µέρους που περιλαµβάνει τις 

επισκοπές.301 Εδώ ακολουθείται από µια µικρή παράγραφο που αναφέρεται στην 

απόσπαση της Ισαυρίας από την Ανατολική διοίκηση και την υπαγωγή της στη 

δικαιοδοσία της Εκκλησίας της Κων/πολης.302 Το χαρακτηριστικό και των τριών Notitiae 

είναι η απουσία µιας παγιωµένης ιεραρχικής κατάταξης των δυτικών εδρών. Η κατάταξη 

των Συρακουσών (Σικελίας) ως πρώτης έδρας ανάµεσα στις δυτικές, ίσως απηχεί το 

γεγονός ότι µετά την αραβική κατάκτηση µεγάλου µέρους της Σικελίας, οι Συρακούσες 

απόκτησαν µεγάλη σηµασία για την πολιτική της βυζαντινής αυτοκρατορίας στην Ιταλία. 

Οι δυτικές έδρες που µας δίνουν οι Notitiae 4 και 5 είναι: η Θεσσαλονίκη, οι Συρακούσες, 

η Κρήτη, η Κόρινθος, το Ρήγιο, η Νικόπολις, η Αθήνα, η Πάτρα και η αρχιεπισκοπή 

Αίγινας. 

 Η Notitia 6 ξεχωρίζει από τις άλλες δύο Notitiae στο ότι αναφέρει την Υδρούντα 

και τη Λάρισα, ενώ απουσιάζει η Κρήτη.303 Η Αίγινα δεν αναφέρεται διότι δεν υπάρχει 

λίστα αρχιεπισκοπών στη Notitia 6. 

 Στη Notitia 4 παρατηρείται απουσία των ονοµάτων των εκκλησιαστικών 

επαρχιών, που αναγράφονταν στις προηγούµενες Notitiae. Φαίνεται πως ο συντάκτης 

της Notitia ακολούθησε την τάση που υπήρχε την εποχή αυτή (9ος αι.) για εγκατάλειψη 

των ονοµάτων των παλιών επαρχιών. 

 H τάση αυτή έχει εµφανιστεί ήδη από την Ζ΄ οικουµενική σύνοδο, καθώς και στις 

συνόδους του 869 και 879, όπου δεν αναγράφονται πλέον οι παλιές ρωµαϊκές επαρχίες. 

 Αν και η Notitia 5 προέρχεται από τη Notitia 4, µια οµάδα χειρογράφων τους δεν 

την ακολουθεί στο ζήτηµα της αναγραφής των επαρχιών, αλλά παραθέτει ονόµατα 

επαρχιών όπως: “'επαρχία Ιλλυρικού α΄ Μακεδονίας”, “'επαρχία Πελοποννήσου”, 
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“επαρχία Ελλάδος”, “επαρχία Αχαΐας”. Μια σύγκριση µε τη Notitia 2 µας οδηγεί στο 

συµπέρασµα ότι ο συντάκτης της Notitia 5 ακολουθεί µία πηγή που είναι κοντά στη 

Notitia 2. Η Notitia 6 αναγράφει µόνο τα ονόµατα των επαρχιών Σικελίας και Καλαβρίας. 

 Σε σύγκριση λοιπόν µε τις προηγούµενες Notitiae 2 και 3, η Notitia 4 είναι σαφώς 

υποδεέστερη, σχετικά µε τις πληροφορίες που µας δίνει για τις δυτικές έδρες. Παρ΄ όλα 

αυτά, καταγράφει τη µητρόπολη Νικόπολης που αντιπροσωπευόταν στη Ζ΄ οικουµενική 

σύνοδο, αλλά δεν αναγράφεται στη Notitia 2.304 Ακόµα ταξινοµεί το Ρήγιο ανάµεσα στις 

δυτικές µητροπόλεις, ενώ η Notitia 2 το αναγράφει ως αρχιεπισκοπή. Η πληροφορία 

αυτή επιβεβαιώνεται από το γεγονός της συµµετοχής του Ρηγίου στη σύνοδο του 879, σε 

αρκετά υψηλή θέση ανάµεσα στις µητροπόλεις.305

 Προβληµατισµό δηµιουργεί η αναγραφή της Υδρούντος (Οτράντο) ως 

µητρόπολης στη Notitia 6. Και αυτό γιατί η Υδρούντα προβιβάσθηκε στο αξίωµα της 

µητρόπολης το 968 από το Νικηφόρο Φωκά. Αν δεχτούµε την υπόθεση ότι η Notitia 

συντάχθηκε µετά την ηµεροµηνία αυτή, τότε είναι ανεξήγητη η απουσία της Κρήτης που 

ανακτήθηκε από τον ίδιο αυτοκράτορα λίγο πρωτύτερα. Κατά τον J.Darrouzes, η Notitia 

6 τοποθετείται χρονολογικά στο τέλος του 9ου αι., ενώ η αναφορά της Υδρούντος την 

ίδια εποχή δεν πρέπει να θεωρείται παράδοξη.306 Η πόλη αυτή είχε το αξίωµα της 

αρχιεπισκοπής στη σύνοδο του 879 (ανάµεσα στο ∆υρράχιο και τη Λήµνο).307 Η 

ακαταστασία των υπογραφών της συνοδικής λίστας του 879 και το γεγονός ότι η 

Υδρούντα βρισκόταν µεταξύ µιας µητρόπολης και µιας αρχιεπισκοπής, φαίνεται πως 

συνετέλεσε στο να την συµπεριλάβει ο αντιγραφέας στις µητροπόλεις της Notitia 6. 

 Την εποχή αυτή οι βυζαντινές κτήσεις στη Ν.Ιταλία και Σικελία απειλούνταν από 

τις αραβικές εισβολές του Αγλαβίδη εµίρη της Αφρικής. Από το 827 που αποβιβάστηκαν 

στη Μάζαρα ως το 838, κατέλαβαν όλη σχεδόν τη Σικελία εκτός από τις Συρακούσες και 

το Ταυροµένιο, στο ανατολικό µέρος του νησιού.308 Την ίδια εποχή οι Άραβες 

αποβιβάστηκαν και στη Ν.Ιταλία. Στο δουκάτο της Καλαβρίας, οι πόλεις που απόµειναν 

στη βυζαντινή αυτοκρατορία ήταν η Υδρούντα, το Ρήγιο, η Καλλίπολις και το Ρουσσιάνο. 

Το 876 οι Βυζαντινοί κατέλαβαν το Μπάρι, ύστερα από πρόσκληση των Λογγοβάρδων 

µπροστά στην αραβική απειλή.309 Στις 21 Μαΐου 878 έπεσε στα χέρια των Αράβων 

ύστερα από δεκάµηνη πολιορκία και η πόλη των Συρακουσών.310

 Η δεινή κατάσταση στην οποία περιήλθαν οι επαρχίες της Σικελίας και Ν.Ιταλίας 

αντανακλάται και από τη συµµετοχή τους στις συνόδους του 869 και 879. Στη σύνοδο 

του 869, από τη Σικελία συµµετείχε µόνο ο επίσκοπος Μεσσήνης, ενώ από την Καλαβρία 

οι ιεράρχες των εδρών Κροτώνης, Αγ.Κυριακής, Σκυλακίου, Ρηγίου και Ταυριανής.311 Στη 
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σύνοδο του 879 δεν αντιπροσωπευόταν καµιά εκκλησιαστική έδρα της Σικελίας. Από την 

Καλαβρία αντιπροσωπευόταν το Ρήγιο και από την Απουλία η Υδρεντός (Οτράντο).312

 Φαίνεται πως στο τέλος του 9ου αι., η εκκλησιαστική διοίκηση στη Σικελία 

περιοριζόταν στο Ταυροµένιο, το οποίο ήταν το τελευταίο οχυρό της βυζαντινής 

αντίστασης κατά των Αράβων. Αλλά το 902 (1 Αυγούστου) καταλήφθηκε ύστερα από 

έφοδο από τους Άραβες. Πολλοί αιχµάλωτοι, ανάµεσά τους και ο επίσκοπος της πόλεως, 

Προκόπιος, αποκεφαλίστηκαν και τα σώµατά τους κάηκαν στην πυρά.313 Από την 

ηµεροµηνία αυτή και µετά, η πόλη χάθηκε για πάντα για τους βυζαντινούς. 

 Ένα θέµα που δεν έχει εξετασθεί µέχρι σήµερα είναι το ζήτηµα της κατάστασης 

της Εκκλησίας της Σικελίας και ορισµένων πόλεων της Καλαβρίας, που βρίσκονταν υπό 

Αραβική κατοχή, σε συνάρτηση µε τη σχετική ελευθερία που απολάµβαναν οι εκκλησίες 

Αντιοχείας, Ιεροσολύµων, Αλεξανδρείας κατά τον 9ο και 10ο αιώνα. Γεγονός πάντως 

είναι η απουσία εκπροσώπων των αραβοκρατούµενων περιοχών της Σικελίας και 

Ν.Ιταλίας στις συνόδους του 869 και 879. Οι ήττες των Αράβων, το 879 στα νησιά 

Λιπάρες και το 880 µπροστά στη Νεάπολη, σηµατοδοτούν την ιστορική καµπή για την 

ανακατάκτηση της Ν.Ιταλίας από τους Βυζαντινούς, που θα ολοκληρωθεί το 885 από το 

στρατηγό Νικηφόρο Φωκά τον πρεσβύτερο.314

 Προβληµατική θεωρείται και η ύπαρξη την εποχή αυτή, της εκκλησιαστικής 

επαρχίας της Κρήτης, η οποία αναγράφεται µαζί µε ορισµένες άλλες δυτικές έδρες στη 

Notitia 4. Είναι γνωστό ότι η Κρήτη υπαγόταν µαζί µε τις άλλες εκκλησίες του 

Αν.Ιλλυρικού στη δικαιοδοσία της Εκκλησίας της Ρώµης µέχρι το 733, ηµεροµηνία 

υπαγωγής της στο Πατριαρχείο Κων/πολης. Από το 827 όµως άρχισε η αραβική 

κατάκτηση της νήσου. ∆εν γνωρίζουµε τι ακριβώς συνέβη στην Εκκλησία της Κρήτης 

κατά τη διάρκεια της περιόδου της αραβοκρατίας. Τελευταία αναφορά των επισκοπών 

της Κρήτης έχουµε στη Ζ΄ οικουµενική σύνοδο.315 Στις συνόδους του 9ου αιώνα (869 και 

879), δεν συµµετείχε καµιά επισκοπή από την Εκκλησία της Κρήτης. Η αναγραφή της 

στη Notitia 4 πρέπει να οφείλεται στη δύναµη της παράδοσης του κειµένου, το οποίο 

αντιγράφηκε αυτούσιο. Πιο ενηµερωµένη φαίνεται να είναι η Notitia 6 από την οποία 

απουσιάζει αναφορά στην Εκκλησία της Κρήτης, λόγω της αραβικής κατάκτησης του 

νησιού. Υπάρχει η άποψη ότι κατά τους χρόνους της Αραβοκρατίας (826-961), είναι 

πιθανόν µία τουλάχιστον πόλη της Κρήτης (η Κυδωνία) να µην έπεσε στα χέρια των 

Αράβων και να έµεινε αυτοδιοίκητη.316 Πάντως δεν διασώθηκαν µαρτυρίες ή ονόµατα 

επισκόπων για την εποχή αυτή. Ο Νικήτας ο Παφλαγών στο έργο του, “ο Βίος του 

Ιγνατίου αρχιεπισκόπου Κων/πόλεως” (P.G. 105, στ.529) αναφέρει κάποιον 
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Βασίλειο, ο οποίος ήταν επίσκοπος Κρήτης και εξαιτίας της αραβικής κατάκτησης 

µετατέθηκε στο θρόνο της Θεσσαλονίκης.317 Το πιθανότερο όµως, κατά τον 

Ν.Τωµαδάκη, είναι ότι ο Βασίλειος αυτός χρίστηκε Κρήτης στην Κων/πολη, χωρίς ποτέ 

να µεταβεί στο νησί, γιατί τον πρόλαβε η αραβική κατάκτηση.318

 Φαίνεται πως οι δοµές της εκκλησιαστικής διοίκησης στην Κρήτη εξαρθρώθηκαν 

και οι κάτοικοι ύστερα από την εξαφάνιση των επισκοπών έµειναν αποίµαντοι. Αυτό 

επιβεβαιώνεται από το γεγονός ότι µετά την ανάκτηση του νησιού από τους Βυζαντινούς, 

χρειάστηκαν οι σκληρές προσπάθειες του οσίου Νίκωνος του “Μετανοείτε” και του 

Αγίου Ιωάννου του Ξένου (στη δυτική Κρήτη), για να επιστρέψει ο πληθυσµός στην 

Ορθοδοξία.319

 Η εποχή του Πατριάρχη Φωτίου (857-867 και 877-886) φαίνεται πως ήταν 

αποφασιστικής σηµασίας για την αναδιοργάνωση του Οικουµενικού Πατριαρχείου. Τότε 

παρατηρείται η προαγωγή πολλών άσηµων πολιχνών σε επισκοπές και αρχιεπισκοπές, 

ενώ παρατηρείται και αλλαγή στα ονόµατα αρκετών πόλεων και επισκοπών. ∆υστυχώς ο 

αρχαϊκός χαρακτήρας της Notitia 4 δεν µας βοηθά στον εντοπισµό των παραπάνω. 

Αντίθετα, αρκετά διαφωτιστική για τη νέα δοµή και διάρθρωση των επί µέρους 

εκκλησιαστικών επαρχιών, είναι η σύνοδος του 879. 

 Χαρακτηριστικό παράδειγµα αποτελεί η µητρόπολη Τραϊανουπόλεως, η οποία µε 

την ένταξή της στο συνοριακό θέµα Μακεδονίας-Θράκης, τοποθετείται στην περιφέρεια 

του γεωγραφικού πλαισίου του Οικουµενικού Πατριαρχείου. Στη σύνοδο του 879, από τη 

µητρόπολη Τραϊανουπόλεως µαρτυρείται η συµµετοχή των επισκόπων ∆ιδυµοτείχου, 

Μάκρης, Μοσυνουπόλεως, Περιθεωρίου, Πόρων και Ξανθείας.320 ∆εν αναφέρονται 

καθόλου οι επισκοπές Τοπείρου και Αναστασιουπόλεως, που φέρονταν από τη Notitia 4 

ως οι µόνες επισκοπές της Τραϊανουπόλεως. 

 Από αυτές τις νεοεµφανιζόµενες επισκοπές, η Ξανθεία, το Περιθεώριο και η 

Μοσυνόπολη είναι οι παλιές επισκοπές Τοπείρου, Αναστασιουπόλεως και η άλλοτε 

αρχιεπισκοπή Μαξιµιανουπόλεως αντίστοιχα, που απλώς την εποχή αυτή άλλαξαν 

όνοµα. Σ΄ αυτές προστέθηκαν οι νέες έδρες ∆ιδυµοτείχου, Μάκρης και Πόρων.321

 Οι αλλαγές αυτές, που έλαβαν χώρα όχι µόνο στη συγκεκριµένη µητρόπολη, 

αλλά σ΄ όλη την περιφέρεια των θεµάτων Μακεδονίας και Θράκης, πρέπει να συνδέονται 

µε τις νέες ιστορικο-πολιτικές πραγµατικότητες που δηµιουργήθηκαν από τις βουλγαρικές 

επιδροµές και την ανάγκη εκχριστιανισµού των νέων πληθυσµών, Σλάβων και 

Βουλγάρων.322 Ακόµα, θα µπορούσε κανείς να δει και τη θέληση του Πατριάρχη να 

διατηρήσει και να εδραιώσει την προσωπική του εξουσία στη Θράκη µ΄ ένα τρόπο πιο 
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αποτελεσµατικό, µέσα από την αύξηση των επισκοπών και των άµεσα εξαρτηµένων απ΄ 

αυτόν αρχιεπισκοπών, ανεξάρτητα από τη σηµασία των πόλεων. 

 Σ΄ αυτό συνετέλεσε και το γεγονός ότι το 815 ο χαγάνος των Βουλγάρων 

Οµουρτάγ σύναψε συνθήκη ειρήνης µε το Βυζάντιο, η οποία δεν επρόκειτο να 

διαταραχθεί µέχρι το τέλος του αιώνα.323

 Αποτέλεσµα της σταθεροποίησης της κατάστασης στα βόρεια σύνορα της 

αυτοκρατορίας, ήταν η οικονοµική ανάκαµψη της περιοχής. Οι κύριες πόλεις της 

Βαλκανικής χερσονήσου άρχισαν να επανακτούν την προηγούµενη σπουδαιότητά τους, 

ενώ οι κοινότητες των βυζαντινών αγροτών-στρατιωτών και των ελεύθερων αγροτών 

που πύκνωσαν τον αραιωµένο πληθυσµό των περιοχών αυτών, συνέβαλαν σηµαντικά 

στην αναζωογόνηση της γεωργίας.324

 Με τη συνθήκη του 816, η µεθόριος µεταξύ Βουλγαρίας και Βυζαντίου εκτεινόταν 

από τη ∆εβελτό στη Βόρεια Θράκη ως τα Μακρολίβαδα κοντά στον Έβρο και από εκεί 

έστριβε βόρεια ως την οροσειρά του Αίµου.325 Με τα σύνορα αυτά του Βυζαντίου 

συνέπιπταν και τα όρια του Πατριαρχείου Κων/πολης, στην Κεντρική Βαλκανική. 

 Στην ανατολική µεθόριο της Μ.Ασίας, η εικόνα που µας δίνει η Notitia 4 είναι η 

ίδια µ΄ εκείνη που µας δίνουν οι Notitiae 2 και 3. ∆εν έχουµε αλλαγές στο γεωγραφικό 

πλαίσιο της περιοχής, αλλά ούτε και στην έκταση της δικαιοδοσίας του Πατριαρχείου 

Κων/πολης. Ο αραβικός κίνδυνος αποµακρύνθηκε. Η ισχύς του χαλιφάτου των 

Αββασιδών, µε το οποίο το Βυζάντιο είχε εµπλακεί σ΄ έναν αδιάκοπο αγώνα επί ενάµιση 

αιώνα, άρχισε να εξασθενεί. Αν και οι Άραβες διατήρησαν τα ισχυρά τους ερείσµατα στη 

Μεσόγειο, κρατώντας την Κρήτη και τη Σικελία, η πρωτοβουλία στο ανατολικό µέτωπο 

πέρασε πλέον στο Βυζάντιο.326 Το 863, η νίκη των Βυζαντινών κοντά στον ποταµό 

Λαλακάοντα εγκαινίασε µία νέα φάση στον αγώνα µεταξύ του Βυζαντίου και του Ισλάµ.327 

Στο εξής και µέχρι την εµφάνιση των Σελτζούκων τον 11ο αι., η Βυζαντινή Αυτοκρατορία 

ήταν ικανή να ασκήσει µια επιθετική πολιτική στη Μ.Ασία. 

 Η εικόνα που µας προσφέρεται από τη Notitia 4 για τις εκκλησιαστικές επαρχίες 

της Κων/πολης στον τοµέα της Κριµαίας και του Καυκάσου, είναι η ίδια µ΄ εκείνη της 

Notitia 2. Είναι πιθανό ότι ο συντάκτης της Notitia 4 ακολουθεί κάποιο παλαιότερο 

χειρόγραφο και αγνοεί τις σύγχρονες εξελίξεις στην περιοχή. Αναγράφει το δίκτυο των 

βυζαντινών εδρών των εκκλησιαστικών επαρχιών της Ζηκχίας και Αβασγίας, που 

περιελάµβαναν τις αρχιεπισκοπές Χερσώνος, Βοσπόρου, Νικόψεως και 

Σεβαστοπόλεως.328
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 Απουσιάζει όµως η εκκλησιαστική επαρχία της Γοτθίας, η οποία ιδρύθηκε τον 8ο 

αι., καθώς και οι επισκοπές της, που είχαν ιεραποστολικό χαρακτήρα και συγκροτούσαν 

ένα δίκτυο, το οποίο κάλυπτε όλη σχεδόν τη Χαζαρική επικράτεια.329

 Φαίνεται πως αυτή η εκκλησιαστική επαρχία, που ιδρύθηκε µε σκοπό την 

ιεραποστολή ανάµεσα στους Χαζάρους, ήταν βραχύβια και το δεύτερο µισό του 9ου 

αιώνα είχε ήδη συρρικνωθεί. Είναι πιθανόν ότι η πρόοδος του Ιουδαϊσµού, ιδιαίτερα στα 

ανώτερα κοινωνικά στρώµατα της Χαζαρίας, ανέστειλε τη λειτουργία του δικτύου των 

επισκοπών της. 

 Ωστόσο, τοπικές χριστιανικές κοινότητες φαίνεται πως επιβίωσαν στην επικράτεια 

των Χαζάρων και ποιµαίνονταν από τις εκκλησιαστικές έδρες της Κριµαίας (Χερσώνα, 

Βόσπορος). Η πνευµατική κληρονοµιά που άφησε η εκκλησιαστική πολιτική του 

Οικουµενικού Πατριαρχείου στη Χαζαρία, µαρτυρείται στις επιστολές του πατριάρχη 

Νικολάου Α΄ Μυστικού προς το στρατιωτικό διοικητή (αρ.68) και τον αρχιεπίσκοπο 

Χερσώνας (αρ.106). Σ’ αυτές γίνεται αναφορά στο σπουδαίο ιεραποστολικό ρόλο που 

διεδραµάτιζε η Χερσώνα, δια του αρχιεπισκόπου της, µε την χειροτονία και αποστολή 

ιερέων για τη 

“KPHQ���H�����{� QHOH�f� �¾� >�P��PH�¾

� ����L`����” στις χριστιανικές κοινότητες της Χαζαρίας.330

 ∆εν φαίνεται όµως να εξαφανίστηκαν όλες οι εκκλησιαστικές έδρες της επαρχίας 

αυτής. Η ∆όρος η οποία ήταν και η µητρόπολη της επαρχίας, φαίνεται πως συνέχισε να 

υπάρχει ως αρχιεπισκοπή πλέον, διότι εµφανίζεται λίγο αργότερα στο επίσηµο 

“Τακτικόν” του Πατριάρχη Νικολάου Μυστικού στις αρχές του 10ου αι. (Notitia 7).331 Η 

Ταµάταρχα δεν αναφέρεται µετά τον 8ο αι. ως τη δεκαετία του 970, οπότε και εµφανίζεται 

ως αρχιεπισκοπή της Ζηκχίας (Notitia 8).332 

 Απουσιάζει επίσης και η αρχιεπισκοπή Σουγδαίας, η οποία αναγραφόταν στη 

Notitia 3 και αντιπροσωπεύθηκε δια του αρχιεπισκόπου της στην Ζ΄ οικουµενική 

σύνοδο.333 Η απουσία αυτή µπορεί να εξηγηθεί µόνο µε την υπόθεση ότι ο συντάκτης της 

Notitia 4 ακολούθησε κάποιο παλαιότερο χειρόγραφο. Την εποχή αυτή δεν έχουµε 

αλλαγή στο πολιτικό σκηνικό της Κριµαίας. Οι Χάζαροι παρά την αποτυχία του 

εκχριστιανισµού τους, παρέµειναν πιστοί σύµµαχοι της βυζαντινής αυτοκρατορίας. Το 

Βυζάντιο θέλοντας να διατηρήσει τον έλεγχο σ΄ αυτό το προπύργιο της στο βορρά, 

δηµιούργησε το θέµα Χερσώνος, περιλαµβάνοντας όλες τις πόλεις στα νότια παράλια 

της Κριµαίας, συµπεριλαµβανοµένης και της ορεινής Γοτθίας.334
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 Στην παραλία του δυτικού Καυκάσου, οι εκκλησιαστικές επαρχίες της Ζηκχίας και 

Αβασγίας συνέχισαν και τον αιώνα αυτό να διατηρούν τους στενούς δεσµούς τους µε την 

µητέρα Εκκλησία της Κων/πολης. Οι τοπικές αυτές Εκκλησίες φαίνεται πως ενίσχυαν και 

τη νοµιµοφροσύνη αυτών των συµµάχων κρατών προς τη Βυζαντινή αυτοκρατορία. Τον 

10ο αιώνα, ο Κων/νος Πορφυρογέννητος στα πλαίσια της άσκησης της βυζαντινής 

επιρροής στον Καύκασο, κάνει λεπτοµερή αναφορά στη “Ζιχία” και στις άφθονες πηγές 

νάφθας που υπήρχαν στο έδαφός της.335 Αν αναλογιστούµε τη σηµασία που είχε η 

νάφθα για την παρασκευή του υγρού πυρός, τότε κατανοούµε τη χρησιµότητα της 

Ζηκχίας για την αυτοκρατορία και το ενδιαφέρον της τελευταίας γι αυτήν. Η Αβασγία την 

ίδια εποχή θεωρούνταν κι αυτή ένας πολύτιµος σύµµαχος. Στο έργο του Κων/νου 

Πορφυρογέννητου “Περί Βασιλείου Τάξεως”, ο ηγεµόνας της τιµάται µε τον τίτλο του 

“Εξουσιαστή”.336

 Στις αρχές του 10ου αιώνα η Αβασγία αποτελούσε ενεργό ιεραποστολικό 

προπύργιο και είχε σηµαντική συµβολή στον προσηλυτισµό των Αλανών στον κεντρικό 

Καύκασο.337

 Σύµφωνα µε τον Κων/νο Ζ΄ Πορφυρογέννητο, η Ζηκχία καταλάµβανε όλη την 

παράλια περιοχή µεταξύ του ποταµού Ουκρούχ (Κουµπάν), όριο µε την πόλη της 

Ταµάταρχας και του ποταµού Νίκοψη, όριο µε την Αβασγία. Από το Νίκοψη ποταµό και 

µέχρι την πόλη της Σωτηριούπολης εκτεινόταν η χώρα της Αβασγίας µε µήκος ακτών 

300 µίλια, σύµφωνα πάντα µε τον Κων/νο Ζ΄ Πορφυρογέννητο. Μεταξύ της Ζηκχίας και 

των υπωρειών του Καυκάσου βρίσκονταν οι χώρες της “Παπαγίας” και της 

“Κασαχίας”.338

 Προς το τέλος του 9ου αιώνα λοιπόν, η δικαιοδοσία του Πατριαρχείου 

Κων/πόλεως στη βόρεια και βορειοανατολική πλευρά του Εύξεινου Πόντου περιλάµβανε 

τις Κριµαϊκές έδρες της Χερσώνας, του Βοσπόρου, της Σουγδαίας και της Γοτθίας, τη 

Νίκοψη στην περιοχή της Ζηκχίας και τη Σεβαστόπολη στην Αβασγία. Οι έδρες της 

Χερσώνας και του Βοσπόρου αντιπροσωπεύθηκαν και στη σύνοδο του 879.339 Στην ίδια 

σύνοδο, σε άλλη θέση, µαρτυρείται κι ένας άλλος Παύλος, επίσκοπος “Ζηκχίας”.340 ∆εν 

διευκρινίζεται αν πρόκειται γι΄ άλλον επίσκοπο της επαρχίας Ζηκχίας, ίσως της Νίκοψης, 

ή για τον ίδιο επίσκοπο “Παύλο Χερσώνος” της εκκλησιαστικής επαρχίας Ζηκχίας. Στο 

σηµείο αυτό ο κατάλογος των παρόντων επισκόπων της συνόδου του 879 δεν µας 

βοηθά, διότι οι επισκοπές δεν παρατίθενται µε τάξη, ενώ ένας µεγάλος αριθµός πόλεων 

εµφανίζεται δύο φορές και µε ξεχωριστούς εκπροσώπους. Κατά την άποψη του Ramsay, 
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οι επίσκοποι αυτοί πρέπει να ανήκαν στις αντίθετες παρατάξεις των Ιγνατιανών και των 

Φωτιανών.341

 Το δεύτερο µισό του 9ου αιώνα σηµατοδοτεί για την Εκκλησία της Κων/πολης, 

αλλά και για τη βυζαντινή αυτοκρατορία, µια νέα εποχή ανάκαµψης και επέκτασης. Με 

την αποµάκρυνση του αραβικού κινδύνου, την πρόσφατη λήξη της κρίσης της 

εικονοµαχίας και τη Βυζαντινή πολιτιστική αναγέννηση στο κοσµικό και το θρησκευτικό 

πεδίο, η ιεραποστολική δραστηριότητα του Πατριαρχείου Κων/πόλεως µπήκε σε µια νέα 

περίοδο µεγάλης ενεργητικότητας. Η ιεραποστολική αυτή δραστηριότητα κατά τη 

δεκαετία του 860, συνδεµένη στενά µε τους στόχους της διπλωµατίας του Βυζαντίου, 

κατάφερε µια σειρά εκπληκτικών επιτευγµάτων. Τη δεκαετία αυτή η βυζαντινή πρεσβεία 

που στάλθηκε στους Χαζάρους, αν και δεν κατάφερε να τους προσηλυτίσει, έπεισε τον 

ηγεµόνα τους ν΄ ακολουθήσει µια πολιτική ανοχής προς τους χριστιανούς του βασιλείου 

του. Ακόµα, στάλθηκαν στη Μοραβία ο Κων/νος και ο Μεθόδιος, η Βουλγαρία 

µεταστράφηκε στο χριστιανισµό και άρχιζε ο εκχριστιανισµός των Σέρβων. Επιπλέον, ο 

πατριάρχης Φώτιος (858-67 και 877-86), ο οργανωτής όλων αυτών των ιεραποστολών, 

ήταν σε θέση το 867 να αναγγείλει ότι οι Ρώσοι πρόσφατα ασπάσθηκαν το χριστιανισµό 

και είχαν δεχθεί έναν επίσκοπο από την Κων/πολη.342

 Ο εκχριστιανισµός των εθνών αυτών στην περιφέρεια της αυτοκρατορίας, η 

οργάνωση των εκκλησιών τους και η υπαγωγή τους στη δικαιοδοσία του Οικουµενικού 

Πατριαρχείου, δεν µαρτυρείται από τις Notitiae της εποχής αυτής, αλλά ούτε και από τις 

συνόδους του 867 και 879. Και αυτό θεωρείται φυσικό, γιατί προς το τέλος του 9ου αι. οι 

εκκλησίες αυτές βρίσκονταν ακόµα σε πρώιµο στάδιο οργάνωσης και σταθεροποίησης. 

 Για να διαπιστώσουµε λοιπόν το στάδιο της οργάνωσης στο οποίο βρίσκονταν οι 

επί µέρους ιεραποστολικές αυτές εκκλησίες, καθώς και τους δεσµούς που είχαν µε το 

Οικουµενικό Πατριαρχείο θα πρέπει να βασιστούµε σε ιστορικές πληροφορίες που είναι 

διεσπαρµένες στο χώρο και το χρόνο. Για την καλύτερη διαπραγµάτευση του θέµατος, θ΄ 

αναφερθούµε χωριστά στον εκχριστιανισµό του κάθε έθνους και την οργάνωση των 

τοπικών εκκλησιών τους. 

 

 

i .   Ιεραποστολή  στη  Μοραβία  

  

 Η αρχική γνωριµία των Σλάβων µε το χριστιανισµό ήταν αποσπασµατική και έγινε 

µετά την εγκατάστασή τους στη Βαλκανική και την Κεντρική Ευρώπη. Ο εκχριστιανισµός 
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τους που πραγµατοποιήθηκε τον 9ο αιώνα από το Βυζάντιο, υπήρξε σταθµός στην 

πνευµατική τους ανάπτυξη και την γενικότερη ιστορική εξέλιξή τους. Το τεράστιας 

σηµασίας αυτό έργο θεωρείται ως η µεγαλύτερη επιτυχία της εξωτερικής πολιτικής της 

Βυζαντινής αυτοκρατορίας στην Κεντρική Ευρώπη, όπως παρατηρεί ο D.Obolensky.343

 Ο εκχριστιανισµός των Σλάβων ήταν έργο δύο αδελφών ιεραποστόλων από τη 

Θεσσαλονίκη, του Κων/νου-Κυρίλλου και του Μεθοδίου, και συντελέστηκε κάτω από την 

πίεση των πολιτικών και διπλωµατικών εξελίξεων στο χώρο της βόρειας Βαλκανικής και 

της Κεντρικής Ευρώπης. 

 Η πρώτη αναφορά που έχουµε για τη Μοραβία είναι το 822 και ο πυρήνας του 

σλαβικού αυτού κράτους βρισκόταν βόρεια του µέσου ∆ούναβη, µεταξύ του µέσου και 

κάτω Μοράβα. Ο ιδρυτής του, πρίγκιπας Μοϊµίρ, επέκτεινε τις κτήσεις του νότια στο 

∆ούναβη και ανατολικά στη ∆υτική Σλοβακία. Οι διάδοχοί του, Ραστισλάβ (846-869) και 

Σβιατοπούλκ (870-894), οικοδόµησαν ένα βασίλειο που εκτεινόταν απ΄ τη νότια Πολωνία 

και τον ποταµό Όντερ ως το ∆ούναβη, κι από τη Βοηµία ως την ανατολική Σλοβακία, 

γνωστό στους Βυζαντινούς ως η “Μεγάλη Μοραβία”.344 

 Ο Ραστισλάβ, υποτελής του Φράγκου αυτοκράτορα Λουδοβίκου του Γερµανικού 

(843-876), βλέποντας να ενισχύεται επικίνδυνα η γερµανική πολιτική και εκκλησιαστική 

επιρροή στη χώρα του, διέκοψε το 850 κάθε µορφή εξάρτησης από το Φραγκικό 

κράτος.345 Ο ηγεµόνας των Φράγκων, προσπαθώντας να ελέγξει τις ενέργειες του 

Ραστισλάβ για ανεξαρτητοποίηση, ήλθε σε συνεννόηση µε τον Βόρη της Βουλγαρίας, για 

σύναψη συµµαχίας (860). Ο τελευταίος είχε θορυβηθεί από τις στρατιωτικές επιτυχίες 

των Μοραβών και την επεκτατική πολιτική του Ραστισλάβ.346

 Ο Μοραβός ηγεµόνας, αντιµετωπίζοντας τον κίνδυνο του κλοιού της Φραγκο-

Βουλγαρικής συµµαχίας, αντέδρασε γρήγορα. Προσπάθησε να επιτύχει τη µεσολάβηση 

της Εκκλησίας της Ρώµης, αλλά ο πάπας Νικόλαος Α΄ αρνήθηκε κάθε ανάµειξη.347 Τότε ο 

Ραστισλάβ στράφηκε προς τη Βυζαντινή αυτοκρατορία. Όπως µας διασώζουν οι Βίοι των 

ιεραποστόλων Κυρίλλου και Μεθοδίου, το 862 ο Ραστισλάβ έστειλε πρεσβεία στην 

Κων/πολη και ζήτησε την αποστολή δασκάλων και επισκόπων να ποιµάνουν το λαό 

του.348 Κάτω από το θρησκευτικό αυτό αίτηµα του Μοραβού ηγεµόνα για εκκλησιαστική 

σύνδεση µε το Βυζάντιο και το Πατριαρχείο Κων/πόλεως, φαίνεται καθαρά ένας πολιτικός 

ελιγµός για συµµαχία µε το Βυζάντιο ώστε να διατηρήσει την ανεξαρτησία της χώρας του. 

 ∆εν υπάρχει κανένα έγγραφο στο οποίο ν΄ αναφέρονται µε σαφήνεια οι πολιτικές 

διαπραγµατεύσεις µεταξύ Βυζαντίου και Μοραβίας. Αλλά, όπως παρατηρεί ο 

D.Obolensky, “η διεθνής ισορροπία δυνάµεων εκείνη την εποχή, όπως επίσης και 



 
 
 

73 

τα συνακόλουθα γεγονότα, καθιστούν ουσιαστικά βέβαιο ότι αυτές οι 

διαπραγµατεύσεις ολοκληρώθηκαν µε τη σύναψη µιας επίσηµης συµµαχίας 

µεταξύ των δύο δυνάµεων”.349

 Ο αυτοκράτορας Μιχαήλ Γ΄ και ο πατριάρχης Φώτιος κατανόησαν τα µεγάλα 

πολιτικά και εκκλησιαστικά οφέλη που παρουσίαζε για το Βυζάντιο αυτή η πρόταση. 

Έδινε τη δυνατότητα στην αυτοκρατορία να επεκτείνει για πρώτη φορά στην κεντρική 

Ευρώπη την πολιτική και πολιτιστική της επιρροή και παράλληλα ν΄ ασκήσει πίεση στο 

Βουλγαρικό κράτος, του οποίου η δύναµη µεγάλωνε απειλητικά. 

 Η σηµαντική αυτή αποστολή ανατέθηκε στον Κων/νο το Φιλόσοφο και στον 

αδελφό του Μεθόδιο.350

 Ο Κων/νος (827-869) και ο Μεθόδιος (815-885) κατάγονταν από τη Θεσσαλονίκη 

και ήταν παιδιά βυζαντινού αξιωµατούχου.351 Και οι δύο έτυχαν εξαιρετικής ελληνικής 

παιδείας και έγιναν φορείς του βυζαντινού ουµανισµού και της οικουµενικής ιδέας του 

Βυζαντίου. Πριν την αποστολή τους στη Μοραβία, είχαν χρησιµοποιηθεί αρκετές φορές 

σε άλλες κρατικές αποστολές. 

 Το 851 ο Κων/νος είχε αναλάβει µια πρεσβεία στους Άραβες ύστερα από εντολή 

του αυτοκράτορα Μιχαήλ Γ΄.352 Το 860/861 ο Κων/νος µαζί µε τον Μεθόδιο, ανέλαβαν µια 

νέα αποστολή στους Χαζάρους. Η επιλογή από τον αυτοκράτορα και τον πατριάρχη των 

δύο αδελφών, οι οποίοι ήταν έµπειροι και καταξιωµένοι όχι µόνο στα θρησκευτικά αλλά 

και στα πολιτικά ζητήµατα, δείχνει, όπως εύστοχα παρατηρεί ο καθηγητής κ. 

Ι.Ταρνανίδης, τη “σκοπιµότητα της καλοµελετηµένης και καλοζυγισµένης αυτής 

ενέργειας του Βυζαντίου”.353 Η αποστολή στη Μοραβία αποτελούσε µέρος ενός 

ευρύτερου πολιτικού προγράµµατος του Βυζαντινού κράτους. 

 Φαίνεται όµως ότι ο κυριότερος λόγος για την επιλογή τους ήταν, ότι γνώριζαν 

πολύ καλά τη σλαβική γλώσσα. Ο Κων/νος φαίνεται πως είχε ταλέντο στη γλωσσοµάθεια 

γιατί εκτός από τα σλαβικά γνώριζε λατινικά, αραβικά, συριακά, εβραϊκά και άλλες 

ανατολικές γλώσσες.354

 Σαν πρώτο βήµα για την αποστολή στη Μοραβία, χρειάστηκε η επινόηση µιας 

γραφής της σλαβικής γλώσσας, ώστε να µεταφραστούν οι Γραφές και η Χριστιανική 

Λειτουργία στην τοπική γλώσσα. Οι Βυζαντινοί φαίνεται πως είχαν κάνει τέτοιες 

προσπάθειες στη διάρκεια του ιεραποστολικού έργου τους µεταξύ των Σλάβων υπηκόων 

της αυτοκρατορίας, µεταγράφοντας σλαβικούς θρησκευτικούς όρους µε τη βοήθεια του 

ελληνικού αλφαβήτου, χωρίς όµως ιδιαίτερη επιτυχία.355
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 Κατά τον D.Obolensky, είναι πιθανό ότι ο Κων/νος-Κύριλλος και ο Μεθόδιος είχαν 

δουλέψει για τη σύνθεση ενός σλαβικού αλφαβήτου αρκετά χρόνια πριν φθάσει η 

πρεσβεία του Ραστισλάβ στην Κων/πολη.356

 Η δηµιουργία του σλαβικού αλφαβήτου είχε συνέπεια τη διαµόρφωση της πρώτης 

φιλολογικής σλαβικής γλώσσας και έθεσε τις βάσεις για τη µετέπειτα ανάπτυξη της 

εθνικής συνείδησης στους Σλάβους. Έτσι ένας ολόκληρος κόσµος κι ένας µεγάλος 

πολιτισµός έγινε προσιτός στους Σλάβους. Το µεταφραστικό και εκκλησιαστικό έργο των 

δύο Αποστόλων αποτελεί απ΄ την άποψη αυτή µια από τις ουσιαστικότερες εκφράσεις 

του βυζαντινού ανθρωπισµού.357 Όπως επιγραµµατικά παρατηρεί η Βασ. Παπούλια, 

“Είναι απαράµιλλος ο ουµανιστικός χαρακτήρας του εγχειρήµατος, η δηµιουργία 

µιας λόγιας γλώσσας για ένα ξένο λαό, που εντυπωσιάζει και προκαλεί 

θαυµασµό”.358

 Ο Κων/νος και ο Μεθόδιος έφτασαν στη Μοραβία το καλοκαίρι του 863. Εκεί 

εργάστηκαν µε επιτυχία περισσότερο από τρία χρόνια για τη διάδοση του χριστιανισµού 

και την οργάνωση της νέας εκκλησίας. 

 Η τεράστια απήχηση που είχαν στο λαό εξαιτίας της αµεσότητας του κηρύγµατός 

τους στη σλαβική γλώσσα, προκάλεσε την αντίδραση του δυτικού κλήρου και των 

Φράγκων που πίσω από την θρησκευτική διείσδυση της Κων/πολης έβλεπαν την 

προσπάθεια της Βυζαντινής αυτοκρατορίας για πολιτική επιρροή στην περιοχή.359

 Το 867 οι δύο ιεραπόστολοι έφυγαν από τη Μοραβία και ενώ βρίσκονταν στη 

Βενετία έλαβαν πρόσκληση του πάπα Νικολάου Α΄ να επισκεφθούν τη Ρώµη. Ώσπου να 

φθάσουν στη Ρώµη, ο πάπας Νικόλαος Α΄ είχε πεθάνει και ο νέος πάπας Αδριανός Β΄ 

(867-872) ήταν ευνοϊκά διατεθειµένος απέναντί τους. Ο νέος πάπας αναγνώρισε το 

αποστολικό τους έργο και τους επέτρεψε να τελούν τη Λειτουργία στη σλαβική 

γλώσσα.360

 Μετά από αυτή την αναγνώριση του κορυφαίου ιεραποστολικού τους έργου, ο 

Κων/νος δεν έζησε για πολύ. Πέθανε το 869 στη Ρώµη αφού πρώτα έγινε µοναχός και 

πήρε το όνοµα Κύριλλος. 

 Τον ίδιο χρόνο ο Μεθόδιος χειροτονήθηκε από τον πάπα επίσκοπος του Σιρµίου 

µε δικαιοδοσία επί της Παννονίας, Μοραβίας, Σλοβακίας και  µέρους της Κροατίας.361 Στο 

µεταξύ άλλαξε η πολιτική κατάσταση στην περιοχή. Ο Ραστισλάβος, υποστηρικτής του 

έργου του Μεθοδίου και των µαθητών του εκθρονίστηκε, φυλακίστηκε και τυφλώθηκε. 

Τον διαδέχτηκε ο ανηψιός του Σβιατοπούλκ, που έσπευσε ν΄ ακολουθήσει φιλογερµανική 

πολιτική.362 Χάνοντας τα πολιτικά του στηρίγµατα, ο Μεθόδιος συνελήφθη από τους 
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φράγκους ιερείς, µεταφέρθηκε στη Γερµανία και καταδικάστηκε σε ισόβια δεσµά. Μόλις 

το 872 και ύστερα από επέµβαση του πάπα Ιωάννη Η΄ (872-882), αποφυλακίστηκε ο 

Μεθόδιος και συνέχισε το έργο του. Η αντίδραση όµως του φράγκικου κλήρου 

συνεχίστηκε το ίδιο έντονη. Το 879 αναγκάστηκε να µεταβεί στη Ρώµη για να ζητήσει µια 

νέα επικύρωση της παλαιοσλαβικής γλώσσας. Εκεί κατάφερε να λάβει την επικύρωση 

του ιεραποστολικού και µεταφραστικού έργου του, χωρίς όµως να πάψουν οι εναντίον 

του αντιδράσεις του φράγκικου κλήρου.363 Ως το θάνατό του το 885 εργάστηκε για την 

εδραίωση του αποστολικού του έργου και ασχολήθηκε µε µεταφράσεις στην 

παλαιοσλαβική.  

 Ένα χρόνο µετά το θάνατό του, ο νέος πάπας Στέφανος Ε΄ (885-891) 

απαγόρευσε τη χρήση της σλαβικής γλώσσας στη Μοραβία. Οι µαθητές του διώχτηκαν 

και σκορπίστηκαν στις γειτονικές περιοχές της Κροατίας, Ρασκίας, Βοηµίας, Πολωνίας 

και Βουλγαρίας. Τα συγγράµµατα του κάηκαν, καταστράφηκε ότι θύµιζε Βυζάντιο και η 

λατινική γλώσσα επιβλήθηκε ξανά.364

 Από την άποψη αυτή το έργο της αποστολής του Κων/νου και του Μεθοδίου στη 

Μοραβία εξαρθρώθηκε.  

 Ωστόσο το έργο τους διασώθηκε και διαδόθηκε στη Βουλγαρία και τον υπόλοιπο 

σλαβικό κόσµο. Το έργο τους συνέβαλε καθοριστικά στην πνευµατική ανάπτυξη και την 

κοινωνική συγκρότηση των Σλάβων. Η Λειτουργία στη σλαβική γλώσσα και η 

λογοτεχνική παράδοση που άρχισε να δηµιουργείται, βρήκαν καταφύγιο στη Βοηµία και 

τη ∆αλµατία, διατηρώντας έτσι την επιρροή του βυζαντινού πολιτισµού και της Εκκλησίας 

της Κων/πολης στις περιοχές αυτές για πάνω από δύο αιώνες. Πιθανή θεωρείται και η 

διάσωση της παράδοσης αυτής στην Κρακοβία και την περιοχή του Άνω Βιστούλα, στη 

Νότια Πολωνία.365

 Με τη λήξη της βυζαντινής ιεραποστολής στη Μοραβία, εγείρονται δύο 

ερωτήµατα:  

α)  Γιατί δεν υπήρξε ενεργή πολιτική παρέµβαση από το Βυζάντιο για τη στήριξη 

του ιεραποστολικού έργου στη Μοραβία; και  

β)  Υπήρξε και σε ποιο βαθµό, εξάρτηση της Εκκλησίας της Μοραβίας από το 

Πατριαρχείο Κων/πόλεως; 

 Σχετικά µε το πρώτο ερώτηµα, η Βυζαντινή αυτοκρατορία ήταν αποµακρυσµένη 

γεωγραφικά και εποµένως µόνο µε τη συµβολή των Μοραβών ηγεµόνων θα µπορούσε 

να διατηρήσει την επιρροή της σ΄ αυτή τη χώρα. Ο µόνος όµως που επιδίωξε 

συνεργασία µε το Βυζάντιο ήταν ο Ραστισλάβ, ο οποίος εκθρονίστηκε το 870. Επιπλέον, 
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οι διάδοχοί του δεν µπόρεσαν ν΄ αντισταθούν στις πιέσεις των Φράγκων, µε αποτέλεσµα 

να γίνει δυσµενής για το Βυζάντιο η πολιτική ισορροπία στην περιοχή. Η βυζαντινή 

ιεραποστολή στη Μοραβία έθιξε τα γεωπολιτικά συµφέροντα των Φράγκων στην 

περιοχή, µε αποτέλεσµα να εκδιώξουν βίαια τους βυζαντινούς ιεραποστόλους κατά τη 

δεκαετία του 880. Ακόµα, η διαµάχη του Πατριαρχείου Κων/πόλεως µε την Εκκλησία της 

Ρώµης για τη δικαιοδοσία στη Βουλγαρία, καθώς και έντονες διπλωµατικές προσπάθειες 

της βυζαντινής αυτοκρατορίας στα βόρεια σύνορά της, συνετέλεσαν στην αδιαφορία για 

τις εξελίξεις της ιεραποστολής στη Μοραβία. 

 Ενδιαφέρουσα είναι και η υπόθεση του Τηλ. Λουγγή, η οποία ως ένα βαθµό 

εξηγεί την εγκατάλειψη της ιεραποστολής στη Μοραβία από τους Βυζαντινούς. Σύµφωνα 

µ’ αυτήν, η άνοδος του Βασιλείου Α΄ στο θρόνο, µε τη δολοφονία του προκατόχου του, 

τον ώθησε να εξοµαλύνει τα προβλήµατα στην εξωτερική πολιτική, προσεγγίζοντας τον 

πάπα της Ρώµης. Στην προσπάθεια αυτή φαίνεται πως υποχρεώθηκε να εγκαταλείψει τη 

βυζαντινή ιεραποστολή στη Μοραβία. Το γεγονός αυτό και η προσέγγιση του ηγεµόνα 

της Μοραβίας Σβιατοπούλκ µε τους Φράγκους βασιλείς της ανατολικής Φραγκίας, άλλαξε 

την πολιτική της Μακεδονικής δυναστείας και ώθησε τον Λέοντα ΣΤ΄ να εξαπολύσει τους 

συµµάχους του Ούγγρους εναντίον της Μοραβίας, την οποία εξάλειψαν ως κρατική 

οντότητα.366

 Τέλος, η κατάλυση του Μοραβικού κράτους από τους Ούγγρους και η 

εγκατάστασή τους στην Παννονία, απέκοψε το Βυζάντιο απ΄ τα τελευταία κέντρα της 

Κυριλλο-Μεθοδιανής παράδοσης στην Κεντρική Ευρώπη.367

 Σχετικά µε το δεύτερο ερώτηµα, δεν υπάρχει αµφιβολία ότι οι στόχοι της 

ιεραποστολής στη Μοραβία ήταν κυρίως πολιτικοί. Το Πατριαρχείο της Κων/πολης 

τάχθηκε από την αρχή υπέρ της αποστολής, γνωρίζοντας όµως ότι έτσι επέκτεινε την 

παρουσία του σε περιοχές που βρίσκονταν ήδη στη σφαίρα της πνευµατικής επιρροής 

της Εκκλησίας της Ρώµης. Ο πατριάρχης Φώτιος, έχοντας συνείδηση αυτού του 

γεγονότος και υπό το πνεύµα της κατοχυρωµένης από τον 28ο κανόνα της ∆΄ 

Οικουµενικής συνόδου (451) ευθύνης του Οικουµενικού Πατριαρχείου για ιεραποστολική 

µέριµνα στα “‚·Ú‚·ÚÈÎ¿” έθνη, αντί επισκόπου έστειλε τους δύο Θεσσαλονικείς 

αδελφούς. Με τον τρόπο αυτό η οργάνωση της βυζαντινής ιεραποστολής κάλυπτε µε τον 

καλύτερο τρόπο το αίτηµα του Ραστισλάβου για τη διδασκαλία της χριστιανικής πίστης 

στη Μοραβική γλώσσα, χωρίς ωστόσο να συγκρουστεί µε τον παπικό θρόνο για 

ζητήµατα δικαιοδοσίας. Παρά τα θεαµατικά αποτελέσµατα της ιεραποστολής, η Μοραβία 

παρέµενε στη δικαιοδοσία του παπικού θρόνου. Για το λόγο αυτό φαίνεται πως ο 
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πατριάρχης Φώτιος απέφυγε να εντάξει στα µέλη της ιεραποστολής και έναν επίσκοπο, ο 

οποίος θα κάλυπτε τις ανάγκες για χειροτονία του τοπικού κλήρου. Σε όλες τις άλλες 

γνωστές ιεραποστολές του 9ου αιώνα ηγούνταν κάποιος επίσκοπος, ο οποίος 

αναλάµβανε και την ευθύνη για τη χειροτονία του τοπικού κλήρου.368 Στην περίπτωση 

της Μοραβίας η παράλειψη αυτή δεν πρέπει να θεωρηθεί συµπτωµατική, γιατί σύµφωνα 

µε τον καθηγητή Βλ.Φειδά “ερµηνεύει το πνεύµα της εκκλησιαστικής ευαισθησίας 

του πατριάρχη Φωτίου, ο οποίος απέδιδε προτεραιότητα στο ιεραποστολικό έργο 

έναντι κάθε δικαιοδοσιακής διεκδικήσεως”.369 Φαίνεται πως ο Κύριλλος και ο 

Μεθόδιος υπό το πνεύµα αυτό δέχθηκαν την πρόσκληση του πάπα να µεταβούν στη 

Ρώµη. 

 ∆εν είµαστε σε θέση να γνωρίζουµε εάν το Πατριαρχείο Κων/πόλεως διέβλεπε 

µακροπρόθεσµα σε µελλοντική σύνδεση µε την Εκκλησία της Μοραβίας. Η εκθρόνιση 

όµως του Ραστισλάβ, έσβησε ίσως τις µοναδικές ελπίδες της Κων/πολης για κάτι τέτοιο. 

Άλλωστε, η αύξηση της Φράγκικης πολιτικής επιρροής και οι χειρισµοί της Ρώµης, µε την 

έγκριση της τέλεσης της Θ.Λειτουργίας σε σλαβική γλώσσα και την χειροτονία του 

Μεθοδίου σε αρχιεπίσκοπο Μοραβίας, προσανατόλισε σταθερά προς τη Ρώµη τη 

σλαβική αυτή Εκκλησία. 

 Υπό το πνεύµα αυτό θα µπορούσε να ερµηνευθεί η στάση των δύο 

ιεραποστόλων, οι οποίοι στις κρίσιµες στιγµές της σύγκρουσης µε το φράγκικο κλήρο 

στράφηκαν για βοήθεια όχι στο Πατριαρχείο Κων/πόλεως, αλλά στη µοναδική δύναµη 

που µπορούσε να επέµβει άµεσα και επιτακτικά στην περιοχή, την Εκκλησία της Ρώµης. 

 

 



 
 
 

78 

i i .   Εκχριστιανισµός  των  Βουλγάρων  και  οργάνωση  της  Βουλγαρικής  

Εκκλησίας  

 
 Την εποχή που πραγµατοποιήθηκε η αποστολή του Κυρίλλου και του Μεθοδίου 

στη Μοραβία, συντελέστηκε και ο εκχριστιανισµός των Βουλγάρων. 

 Η διάδοση του Χριστιανισµού στους σλαβοβουλγαρικούς πληθυσµούς του 

Βουλγαρικού κράτους ήταν στα πρώτα στάδια της περιπτωσιακή και ανοργάνωτη. 

Οφειλόταν στον αυθόρµητο ζήλο και τις προσπάθειες µεµονωµένων ατόµων, προφανώς 

βυζαντινών, που είτε ως έµποροι είτε ως αιχµάλωτοι βρίσκονταν στη Βουλγαρία. 

Φαίνεται πως οι επιθέσεις των Βουλγάρων, ιδιαίτερα του Κρούµου (802-814), στα 

βυζαντινά εδάφη, η αιχµαλωσία των κατοίκων των περιοχών αυτών και η µετοικεσία τους 

στη Βουλγαρία, συνέβαλαν στη δηµιουργία των πρώτων ερεισµάτων του χριστιανισµού 

στη χώρα.370

 Ωστόσο, παρά την έλξη που ασκούσε στη Βουλγαρία ο βυζαντινός πολιτισµός, 

χτυπητή απόδειξη ότι στα επίσηµα γραπτά κείµενα του Βουλγαρικού κράτους 

χρησιµοποιούνταν η Ελληνική γλώσσα, η πολιτική του Χάνου Οµουρτάγ (814-831) και 

των διαδόχων του ήταν αντίθετη στο Χριστιανισµό. Θεωρούσαν ότι η εξάπλωση του 

Χριστιανισµού οδηγούσε τη χώρα τους στο βυζαντινό πολιτικό έλεγχο.371

 Κατά τον D.Obolensky, “στο πρώτο µισό του 9ου αιώνα η βουλγαρική 

ειδωλολατρία εµφανίζεται για πρώτη φορά ως µια επιθετική, ενεργά 

αντιχριστιανική, δύναµη”.372 Ο ίδιος θεωρεί ότι η ειδωλολατρία αυτή των βουλγαρικών 

φυλών απόκτησε µεγαλύτερη αυτοσυνείδηση και επιθετικότητα την εποχή αυτή, γιατί 

βρισκόταν κοντά στην κατάρρευσή της. Η µόνιµη εγκατάσταση των βουλγαρικών φυλών, 

η εγκατάλειψη του νοµαδικού τους βίου και η  ανάγκη να προσαρµοστούν σε µια 

αγροτική οικονοµία, διαµόρφωσαν µια καινούρια κατάσταση για την οποία δεν ήταν 

προετοιµασµένες οι κοινωνικές τους δοµές και οι θρησκευτικές παραδόσεις που έφεραν 

από τις στέπες της Ν.Ρωσίας.373

 Η εχθρική αυτή στάση απέναντι στο Χριστιανισµό πρέπει να συνδεόταν µε την 

καχυποψία και το φόβο µε τον οποίο αντιµετώπιζαν οι Βούλγαροι τη Βυζαντινή 

αυτοκρατορία από τότε που εγκαταστάθηκαν στα παλαιά εδάφη της. 

 Αυτός ο φόβος και η δυσπιστία προς το Βυζάντιο φαίνεται πως ώθησαν τους 

Βουλγάρους να συνάψουν σχέσεις µε το Φραγκικό κράτος του Λουδοβίκου του 

Ευσεβούς (Francia Orientalis). Οι σχέσεις αυτές εγκαινιάστηκαν επί Χάνου Οµουρτάγ και 

του Γερµανού αυτοκράτορα. Η φραγκόφιλη αυτή πολιτική συνεχίστηκε και επί Βόρη Α΄.374 
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 Είναι φανερό ότι στις σχέσεις Βυζαντίου και Βουλγαρίας εµπλέκονταν πολιτικοί 

και θρησκευτικοί παράγοντες. Την εποχή αυτή το Βυζάντιο και η Καρολίγγεια 

αυτοκρατορία είχαν έντονο διπλωµατικό ανταγωνισµό για τη θρησκευτική και πολιτική 

υποταγή των σλαβικών λαών στα Βαλκάνια. Πίσω από τη Φράγκικη αυτοκρατορία 

βρισκόταν η Εκκλησία της Ρώµης, που ανυποµονούσε να επεκταθεί ανατολικά αλλά και 

ν΄ αποκαταστήσει την επιρροή της στο Α.Ιλλυρικό, που από το 732/33 είχε αποσπαστεί 

από τη δικαιοδοσία της. 

 Οι εξελίξεις λοιπόν που διαµορφώνονταν από τον πολιτικό ανταγωνισµό των δύο 

αυτοκρατοριών, επρόκειτο να διαµορφώσουν το θρησκευτικό µέλλον της Βουλγαρίας. 

 Ο ηγεµόνας της Βουλγαρίας Βόρης (852-889) διέβλεψε µε ρεαλισµό τα 

πνευµατικά και πολιτικά οφέλη του κράτους του από την αποδοχή του Χριστιανισµού. 

Ωστόσο, επειδή φοβόταν ότι η αποδοχή του Χριστιανισµού από την Κων/πολη θα 

µεγάλωνε την επιρροή του Βυζαντίου στη χώρα του, στράφηκε προς τη ∆ύση και ζήτησε 

να διαπραγµατευθεί µε τη Ρωµαϊκή Εκκλησία την προσέλευσή του στο Χριστιανισµό.375

 Η κίνηση αυτή αν πετύχαινε θα στερούσε το Βυζάντιο απ΄ τη δυνατότητα να 

επεκτείνει την πολιτική του επιρροή σ΄ έναν επικίνδυνο γείτονα όπως το Βουλγαρικό 

κράτος. Ακόµα θα επέκτεινε και θα ενίσχυε επικίνδυνα την πολιτική επιρροή του 

Φράγκου ηγεµόνα στη χερσόνησο του Αίµου. 

 Η αντίδραση του Βυζαντίου ήταν κεραυνοβόλα. Ο αυτοκράτορας Μιχαήλ Γ΄ 

µετέφερε στρατεύµατα από τη Μ.Ασία και τα συγκέντρωσε στη µεθόριο µε τη Βουλγαρία. 

Ταυτόχρονα έστειλε το στόλο του να πλεύσει κατά µήκος των δυτικών ακτών του 

Εύξεινου Πόντου.376

 Αποτέλεσµα των ενεργειών αυτών ήταν ν΄ αναγκαστεί ο Βόρης να δεχθεί το 

Χριστιανισµό από την Κων/πολη και ν΄ αποκηρύξει τη Φράγκικη συµµαχία.377 Το 864, ο 

Βόρης βαπτίσθηκε µαζί µ΄ έναν αριθµό διακεκριµένων υπηκόων του, από έλληνα 

αρχιερέα που στάλθηκε από το Βυζάντιο. Ο Βούλγαρος ηγεµόνας πήρε το όνοµα 

Μιχαήλ, το όνοµα του βυζαντινού αυτοκράτορα που ήταν και ανάδοχός του.378

 Σύµφωνα µε ορισµένους Βυζαντινούς χρονογράφους, απ΄ τη στιγµή που οι 

Βούλγαροι έγιναν Χριστιανοί, θεωρούνταν υποτελείς του αυτοκράτορα.379 Αυτό 

αποτελούσε βασικό αξίωµα της βυζαντινής πολιτικής ιδεολογίας, σύµφωνα µε την οποία 

ένα έθνος που δεχόταν το Χριστιανισµό απ΄ τη Βυζαντινή αυτοκρατορία γινόταν στο εξής 

υποτελές στον αυτοκράτορα, ο οποίος ήταν ο µοναδικός και νόµιµος επικυρίαρχος του 

Χριστιανικού κόσµου. 
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 Σηµάδι της υποταγής αυτής ήταν η πνευµατική σχέση µε την οποία συνδεόταν ο 

ηγεµόνας του εκχριστιανισµένου έθνους µε το πρόσωπο του αυτοκράτορα. Ο βαθµός 

αυτής της σχέσης διέφερε από χώρα σε χώρα και καθόριζε την ακριβή θέση του έθνους 

µέσα στη διεθνή κοινότητα των χριστιανικών κρατών, της οποίας ο αυτοκράτορας ήταν η 

κεφαλή. Ο Βόρης-Μιχαήλ έγινε πνευµατικός γιος του αυτοκράτορα Μιχαήλ Γ΄. Μια θέση 

εξαιρετικά σηµαντική που εδραίωνε την εξουσία του στην πατρίδα του και το κύρος του 

στο εξωτερικό.380

 Ο Βόρης έβλεπε µε καχυποψία την πνευµατική κηδεµονία του Βυζαντίου και την 

υπαγωγή της νεοσύστατης Βουλγαρικής Εκκλησίας στη δικαιοδοσία του Πατριαρχείου 

Κων/πόλεως. Γρήγορα αντιλήφθηκε ότι η δηµιουργία µιας ανεξάρτητης Βουλγαρικής 

Εκκλησίας εξυπηρετούσε καλύτερα τα συµφέροντά του για ένα κράτος ισχυρό και 

ανεξάρτητο. Η Κων/πολη όµως δε φάνηκε πρόθυµη για τέτοιου είδους εξυπηρετήσεις. Ο 

Πατριάρχης Φώτιος ακολουθώντας την πάγια τακτική του Οικουµενικού θρόνου να µη 

χειραφετεί τις νεοσύστατες Εκκλησίες προτού σταθεροποιηθούν, απέρριψε το αίτηµα του 

Βόρη. Έτσι αυτός στράφηκε πάλι προς τη ∆ύση και ζήτησε τη βοήθεια του πάπα 

Νικολάου Α΄ (858-867) για την οργάνωση της Βουλγαρικής Εκκλησίας.381

 Η διείσδυση της Εκκλησίας της Ρώµης ήταν εξαιρετικά ενοχλητική όχι µόνο για το 

Πατριαρχείο Κων/πόλεως, αλλά και για τη βυζαντινή διπλωµατία. 

 Οι εξελίξεις αυτές στη Βουλγαρία ερµηνεύονταν διαφορετικά στην Κων/πολη και 

στη Ρώµη. Η Ρωµαϊκή Εκκλησία συνέδεε την επέµβαση στη Βουλγαρία µε τα δικαιώµατα 

του παπικού θρόνου στο Ανατολικό Ιλλυρικό, ενώ στην Κων/πολη θεωρούνταν ως 

αντικανονική επέµβαση στη δικαιοδοσία του Πατριαρχείου Κων/πόλεως, το οποίο είχε 

ήδη πετύχει τον εκχριστιανισµό του βουλγαρικού λαού. Η Εκκλησία της Ρώµης 

θεωρούσε τη Βουλγαρία ως περιοχή του Αν.Ιλλυρικού, υπόλογο στην πνευµατική της 

εποπτεία, η οποία είχε αποσπαστεί από τον αυτοκράτορα Λέοντα Γ΄, το 732/33. Η 

Βουλγαρία όµως κατείχε µικρό µόνο µέρος του Αν. Ιλλυρικού, ενώ είχε προσαρτήσει 

µεγάλο µέρος της παλιάς ∆ιοίκησης Θράκης (επαρχίες Μοισίας Β΄ και Μ.Σκυθίας), η 

οποία υπαγόταν στη δικαιοδοσία του Πατριαρχείου Κων/πόλεως µε τον 28ο κανόνα της 

∆΄ Οικουµενικής συνόδου (451).382Η αντίδραση του Οικουµενικού Πατριαρχείου ήταν 

άµεση. Ο πατριάρχης Φώτιος σε µια εγκύκλιό του προς τους άλλους πατριάρχες της 

Ανατολής το 867, κατήγγειλε την επέµβαση της Ρώµης και την εισαγωγή λατινικών 

εθίµων στη Βουλγαρία µε ιδιαίτερα βαρείς χαρακτηρισµούς: 

“g�K�L� K��LIL�� QH� b����§�HP�P��� ��

¨� �¨ �L��HJX� L�� L�XILPH� QH� �L��¯�
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�H��� ZO���� Á��L� QL�H��§� | �LP�z§� |

 �HRdMN� �R{O����� wz��Ky�H��L�����

 QH� ���� QH� ¦K�±�P� |��P ���I�P� H����

f� ��RP�L�H� QH� KPH�O��p K�Jzd�`�� �¨

 JL L�� �§Rz`� �Q�� �9�  

WH��¾� QH�H�LzN�dzL��P wR�zy�H����” 383

 Η διαµάχη λοιπόν για τη δικαιοδοσία πάνω στην εκκλησία της Βουλγαρίας 

δηµιούργησε την πρώτη σοβαρή ρήξη ανάµεσα στο Πατριαρχείο Κων/πόλεως και την 

Εκκλησία της Ρώµης. Τον Αύγουστο/Σεπτέµβριο του 867 o Φώτιος συγκάλεσε σύνοδο 

στην Κων/πολη µε την παρουσία του αυτοκράτορα Μιχαήλ Γ΄. Η σύνοδος απέρριψε τις 

αντικανονικές επεµβάσεις της Εκκλησίας της Ρώµης στις υποθέσεις του Πατριαρχείου 

Κων/πόλεως και αναθεµάτισε τον πάπα Νικόλαο Α΄.384

 Ελάχιστο χρόνο µετά τη σύνοδο του 867, άλλαξε το πολιτικό σκηνικό στην 

Κων/πολη. Ο αυτοκράτορας Μιχαήλ Γ΄ δολοφονήθηκε και ο νέος αυτοκράτωρ Βασίλειος 

Α΄ ο Μακεδών, καθαίρεσε τον Φώτιο και επανέφερε στον πατριαρχικό θρόνο τον 

προκάτοχό του Ιγνάτιο.385Με τον τρόπο αυτό ο νέος αυτοκράτορας αποκατέστησε τις 

σχέσεις µεταξύ Κων/πολης και Ρώµης. Μπορεί όµως να θυσίασε τον Φώτιο, αλλά 

συνέχισε το αποστολικό έργο του Βυζαντίου που εκείνος είχε εγκαινιάσει. 

 Η σύνοδος που συγκλήθηκε στην Κων/πολη (Οκτώβριος του 869-Φεβρουάριος 

του 870) και στην οποία παρευρέθηκαν απεσταλµένοι του πάπα, επικύρωσε την 

καταδίκη του Φωτίου και αποκατέστησε τις σχέσεις Κων/πολης και Ρώµης.386 Λίγες µέρες 

µετά τη λήξη της συνόδου, µια µοναδική ευκαιρία παρουσιάστηκε για το Βυζάντιο ν΄ 

ανακτήσει το χαµένο έδαφος στη Βουλγαρία. Μια βουλγαρική πρεσβεία σταλµένη από το 

Βόρη έθεσε το θέµα εξάρτησης της Βουλγαρικής Εκκλησίας. Ο Βούλγαρος ηγεµόνας 

απογοητευµένος από τις διαπραγµατεύσεις µε τη Ρώµη, στράφηκε στο Βυζάντιο µε το 

ερώτηµα, αν θα υπαγόταν η νεοπαγής Εκκλησία της Βουλγαρίας στη δικαιοδοσία της 

Ρώµης, ή της Κων/πόλεως. Η ευκαιρία ήταν πράγµατι µοναδική, την πλειοψηφία στη 

σύνοδο κατείχαν οι αντιπρόσωποι των Ανατολικών Εκκλησιών και δεν ήταν δυνατό παρά 

ν΄ ανταποκριθεί στην επιθυµία του Βυζαντίου. 

 Η σύνοδος συνεδρίασε και πάλι και αποφάσισε, παρά τις αντιδράσεις των 

εκπροσώπων του πάπα, ότι η Βουλγαρική Εκκλησία θα υπαγόταν στο εξής στη 

δικαιοδοσία του Πατριαρχείου Κων/πόλεως.387 Η Εκκλησία της Βουλγαρίας θα 

διατηρούσε σχετική αυτονοµία και στον προκαθήµενό της παραχωρήθηκε ο τίτλος του 

Αρχιεπισκόπου, που του έδινε µια εξαιρετικά τιµητική θέση στη βυζαντινή εθιµοτυπία.388
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 Η απόφαση άρχισε να υλοποιείται αµέσως. Οι Έλληνες ιερείς επέστρεψαν στη 

Βουλγαρία απ΄ όπου είχαν διωχτεί κι ένας Αρχιεπίσκοπος, διορισµένος απ΄ τον 

πατριάρχη Ιγνάτιο, στάλθηκε για ν΄ αναλάβει τη Βουλγαρική Εκκλησία.389 Η Βουλγαρική 

Εκκλησία χωρίστηκε σ΄ επισκοπές, µ΄ επικεφαλείς επισκόπους, οι περισσότεροι απ΄ τους 

οποίους στάλθηκαν πιθανώς απ΄ την Κων/πολη.390

 Γνωρίζουµε ελάχιστα ονόµατα επισκοπικών εδρών από την εποχή της 

οργάνωσης της Εκκλησίας της Βουλγαρίας. Από τον εκτενή Βίο του Κλήµεντα Αχρίδος 

πληροφορούµαστε ότι ο Κλήµης χειροτονήθηκε το 893/4 επίσκοπος “∆ρεβένιζας ήτοι 

Βελίτζας”, µιας πόλης κοντά στην Αχρίδα.391 Ακόµα, ένας άλλος από τους µαθητές του 

Μεθοδίου και του Κυρίλλου, ο πρεσβύτερος Κων/νος, κρατήθηκε από το Βόρη στην 

Πρεσλάβα όπου και έγινε επίσκοπος.392

 Με το θρίαµβο λοιπόν της εκκλησιαστικής πολιτικής του Φωτίου, η δικαιοδοσία 

του πατριαρχείου Κων/πόλεως επεκτάθηκε σ΄ ένα µεγάλο µέρος της παλιάς Υπαρχίας 

του Ιλλυρικού. Σ΄ αυτό το µεγάλο τµήµα του Ιλλυρικού που βρισκόταν κάτω από 

βουλγαρική κυριαρχία, το Βυζάντιο ήδη από τον 6ο αι. είχε χάσει ουσιαστικά κάθε 

διοικητικό έλεγχο και η εκκλησιαστική οργάνωση είχε εκµηδενιστεί ένα σχεδόν αιώνα 

πριν περιέλθει στη δικαιοδοσία του Οικουµενικού θρόνου, το 732/733. 

 Επί ηγεµονίας του Βόρη, τα σύνορα της Βουλγαρίας εξαπλώθηκαν προς τα 

βόρεια και τα δυτικά, πέρα από τα σύνορα που συµφωνήθηκαν µε τη συνθήκη του 815 

ανάµεσα στο Βυζάντιο και τη Βουλγαρία.393 Στη διείσδυσή του αυτή στις δυτικές περιοχές 

που γειτόνευαν µε το κράτος του, ο Βόρης έφερε τα σύνορα του κράτους του µέχρι το 

µέσο ∆ούναβη στην πόλη Βελέγραδα,394και κατέκτησε µέρος της ανατολικής Σερβίας, την 

παλιά επαρχία της ∆αρδανίας, την περιοχή γύρω από τις Πρέσπες, φτάνοντας µέχρι τα 

όρη της Αλβανίας.395

 Με τις κατακτήσεις του Βόρη και την υπαγωγή της Βουλγαρικής Εκκλησίας στο 

Πατριαρχείο Κων/πόλεως, αποκαταστάθηκε η δικαιοδοσία του Οικουµενικού θρόνου για 

πρώτη φορά σ΄ ένα µεγάλο µέρος τους Αν.Ιλλυρικού, το οποίο θεωρητικά µόνο είχε 

υπαχθεί στην Εκκλησία της Κων/πολης µετά το 732/733. Το γεγονός αυτό έδωσε στο 

Βυζάντιο τη δυνατότητα ν΄ ασκήσει µεγαλύτερη επιρροή σε περιοχές που έµεναν για 

πάνω από δύο αιώνες έξω από τον έλεγχό της και να βοηθήσει στην οργάνωση των 

εκκλησιαστικών δοµών της περιοχής, συµβάλλοντας έτσι στην πνευµατική ανάπτυξη του 

σλαβο-βουλγαρικού πληθυσµού. 
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i i i .   Ο  Εκχριστιανισµός  των  Σέρβων  και  η  εκκλησιαστική  τους  

οργάνωση .  

 
 Ο εκχριστιανισµός των Σέρβων εντάσσεται στο γενικότερο πλαίσιο του 

εκχριστιανισµού των Σλάβων του 9ου αι. Η πρώτη τους επαφή µε το χριστιανισµό δεν 

φαίνεται να υπήρξε καρπός ιεραποστολικής προσπάθειας, αλλά προσαρµογής στο νέο 

πολιτιστικό και θρησκευτικό περιβάλλον που βρήκαν στις περιοχές που εγκαταστάθηκαν. 

 Οι Σέρβοι ζούσαν δυτικά του Βουλγαρικού βασιλείου, στην περιοχή που 

βρισκόταν ανάµεσα στους ποταµούς Ντρίνα, Πίβα, Τάρα, Λίµ, Ίµπαρ και τις πηγές του 

Μοράβα. Η περιοχή της αρχικής τους εγκατάστασης είναι γνωστή στα µεσαιωνικά χρόνια 

ως Ρασκία. Στα µέσα του 7ου αι. σύµφωνα µε µαρτυρία του Κων/νου Ζ΄ 

Πορφυρογέννητου, ο αυτοκράτορας Ηράκλειος (610-641) παραχώρησε την περιοχή της 

∆αλµατίας -8στους Σέρβους για εγκατάσταση.396 Ανάµεσα σ’ αυτούς και την Αδριατική 

ζούσαν άλλοι µικρότεροι συγγενικοί νοτιοσλαβικοί λαοί. Αυτοί ήταν οι ∆ιοκλειανοί, οι 

Τερβουνιάτες, οι Καναλίτες, οι Ζαχλούµοι και οι Ναρεντάνοι. Η περιοχή που κατοικούσαν 

εκτεινόταν από τον ποταµό Τσέτινα έως το ∆υρράχιο.397 Βαθµιαία οι Σέρβοι επέκτειναν 

την εξουσία τους πάνω σ΄ αυτούς τους Σλάβους κατά τον 9ο και 10ο αιώνα.398

 Φαίνεται ότι οι Σέρβοι και οι υπόλοιποι Σλάβοι των νοτίων ∆αλµατικών ακτών, 

βρίσκονταν κάτω από την ονοµαστική επικυριαρχία του Βυζαντίου µέχρι τους χρόνους 

της βασιλείας του Μιχαήλ Β΄ (820-829) όταν, όπως µας αναφέρει ο Κων/νος 

Πορφυρογέννητος, αποτίναξαν τη βυζαντινή κυριαρχία και έγιναν ανεξάρτητοι.399

 Η πρώτη ιεραποστολική προσπάθεια εκχριστιανισµού τους αποδίδεται στον 

Ηράκλειο· 

“��H� �È IH�PRL� 4`zH�`� ®���H��§zL��P� 

�´� ¦ IH�PRL¯� ��L�I¯�H� b�¨ à4⌦zN� bJH

J⌦� wId��N�L����”.400

 Ο Χριστιανισµός φαίνεται πως είχε περιορισµένη εξάπλωση, γιατί όπως µας 

πληροφορεί ο Συνεχιστής του Θεοφάνη, µετά την απόρριψη της Βυζαντινής κυριαρχίας 

“QH� ��± OL��� IH����zH��� WH���¯� ^RR

����`�H�� ⌫� g� zNKY� w�X����� �y� ��¨�

 à4`zH���� �PR�H� QH� K��R⌦�L`� Z��PL�

”.401

 Είναι αξιοσηµείωτο το γεγονός ότι στις πηγές που αναφέρονται στον 

εκχριστιανισµό των Σέρβων, γίνεται ένας συνδυασµός της αποδοχής του χριστιανισµού 
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και του βαπτίσµατος µε την ταυτόχρονη αποδοχή της επικυριαρχίας του Βυζαντίου. Η 

αποδοχή του Χριστιανισµού σήµαινε την υποταγή στο Βυζαντινό αυτοκράτορα. Αντίθετα 

η αποτίναξη της βυζαντινής κυριαρχίας συνοδευόταν από την απόρριψη του 

Χριστιανισµού.402  

 Ωστόσο, η εκµηδένιση των τυχόν θετικών αποτελεσµάτων του πρώτου 

ιεραποστολικού έργου επί Ηρακλείου οφειλόταν προφανώς στις ευµετάβλητες συνθήκες 

του χώρου της χερσονήσου του Αίµου και στις συνεχείς µετακινήσεις των νοµαδικών 

σλαβικών λαών.403 Θα πρέπει να σηµειωθεί ακόµα ότι κατά τον 7ο - 9ο αιώνα, θεωρείται 

βέβαιο πως ελάχιστοι Σέρβοι κατόρθωσαν να ξεπεράσουν το εµπόδιο της γλώσσας, 

ώστε να καταλάβουν το κήρυγµα στα Λατινικά και να δεχτούν το Χριστιανισµό.404

 Επί αυτοκράτορα Βασιλείου Α΄ (867-880) οργανώθηκε νέα ιεραποστολή, η οποία 

πέτυχε να διαδόσει το Χριστιανισµό στους Σέρβους. 

 Την πληροφορία αυτή αναφέρει ο Κων/νος Πορφυρογέννητος: 

“'ß$RRd QH� �� �RL���L� �¾� ��P�¯�`� 6Q

RdI`� �KY wIH���M����� bRRd zY��P ��

RR�± ZzL��� bId��P���P� ß(�� KY %H�PRL�

��� ��± �PR�������� IH�PRX`�� b�X��LPR�

� b��Q�P�H������ w�HP��¯zL��P QH� �H�H

QHR�±��L� H�¨� ��°� w� H�¾� bIH������

�� IH��P�O{�HP QH� L¡�HP� ⌫� �¨ w� b��

{�� ®���L�HJzX���� �� IH�PRL�m �¾� 4`zH

�`�� Ä��P�`� L��HQ�¯�H� ¦ zHQd�P�� wQL

���� QH� b��KNz�� IH�PRL°�� w�H�X��LPR

L� IH�PRPQ§� zL�e QH� �L�X`�� QH� wId

��P�L� H��¯� �d��H� ��°� �¾� �����NOX�

�`� wO�¾� bIH�������� ��J�d����H�� QH� 

zL�e �¨ IH����HP H��¯� �§�L ���LIdRL��

 L�� H��¯� g�����H�� �´� wQL���P |OLR

�� QH� ���XQ�P�H����”.405

 Από την αφήγηση αυτή µπορούµε να συµπεράνουµε µε βεβαιότητα ότι, η Σερβική 

πρεσβεία ζητώντας ιεραποστόλους προσέφερε ταυτόχρονα πολιτική συµµαχία και 

επιστροφή στην προηγούµενη κατάσταση της υποτέλειας στη Βυζαντινή αυτοκρατορία. 
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Πίσω από τους θρησκευτικούς στόχους διακρίνουµε τους πολιτικούς. Η αποδοχή του 

Χριστιανισµού, συνδέθηκε µε την υποτέλεια προς τον αυτοκράτορα. 

 Σύµφωνα µε την άποψη του G.Radojcic, που έχει γίνει γενικά αποδεκτή, ο 

εκχριστιανισµός των Σέρβων συντελέστηκε µεταξύ του 867 και του 874.406 Την άποψή 

του τη στηρίζει σε µια σε βάθος µελέτη των ονοµάτων της οικογένειας που κυβερνούσε 

τότε τη χώρα. Και είναι χαρακτηριστικό ότι εκείνη ακριβώς την εποχή παρατηρείται µια 

εντυπωσιακή αλλαγή στα ονόµατα της σερβικής δυναστείας, που από σλαβικά γίνονται 

χριστιανικά.407  

 Πρέπει να υπογραµµιστεί ότι ο προσηλυτισµός των Σέρβων και των υπολοίπων 

σλαβικών φυλών της περιοχής οφειλόταν σε µια σειρά πολιτικών και στρατιωτικών 

χειρισµών του Βασιλείου Α΄. 

 Η παρουσία του βυζαντινού στόλου στην Αδριατική και η βοήθεια που έδωσε στο 

Ραούσιον (Ραγούζα), µε αποτέλεσµα να αρθεί η πολιορκία του από τους Άραβες, 

συνετέλεσε ιδιαίτερα στην ενίσχυση της επιρροής της αυτοκρατορίας στην περιοχή 

αυτή.408 Ακόµα, η ίδρυση του θέµατος της ∆αλµατίας, γύρω στο 868, είχε αποτέλεσµα 

την αποκατάσταση της βυζαντινής κυριαρχίας στις ακτές της Αδριατικής, καθώς και την 

παγίωση του ελέγχου πάνω στις σλαβικές κοινότητες του εσωτερικού.409 Η πολιτική 

οργάνωση των Σέρβων σε “ζουπανίες”, µε κύρια κέντρα τις “ζουπανίες” της Ρασκίας 

και της ∆ιόκλειας, διευκόλυνε το έργο της βυζαντινής ιεραποστολής, το οποίο ενισχύθηκε 

µε τη δράση στις περιοχές αυτές των µαθητών του Κυρίλλου και του Μεθοδίου. Τα 

Λειτουργικά βιβλία, µεταφρασµένα στη σλαβική γλώσσα, βοήθησαν τους Σέρβους να 

γνωρίσουν την πνευµατική κληρονοµιά του Βυζαντίου και να κατανοήσουν το κήρυγµα 

του Χριστιανισµού, γεγονός που διευκόλυνε την προσχώρηση τους στη νέα θρησκεία και 

τη διατήρηση εκκλησιαστικών σχέσεων µε την Κων/πολη.410

 ∆εν υπάρχουν µαρτυρίες ότι την εποχή αυτή (τέλος του 9ου αι.) οι Σέρβοι 

αποτέλεσαν ένα ενιαίο εκκλησιαστικό σώµα. Στο γεωγραφικό χώρο που εγκαταστάθηκαν 

δέχτηκαν ποικίλες πολιτικές και θρησκευτικές επιδράσεις, ιδιαίτερα από τον θρησκευτικό 

ανταγωνισµό µεταξύ Ρώµης και Κων/πολης. Στην περιοχή που εγκαταστάθηκαν οι 

Σέρβοι, υπήρχε ήδη κάποια εκκλησιαστική οργάνωση, ορισµένα εκκλησιαστικά κέντρα 

στα παράλια των ∆αλµατικών ακτών, στην πνευµατική δικαιοδοσία των οποίων πρέπει 

να υπάγονταν. Τον 9ο αιώνα υπήρχαν δύο κύρια εκκλησιαστικά κέντρα στην περιοχή, η 

λατινική αρχιεπισκοπή Σπαλάτου (Split) και η µητρόπολη ∆υρραχίου.411 Ωστόσο στη 

Notitia 3 του 8ου αι., η ∆αλµατία αναγράφεται ως εκκλησιαστική επαρχία του 

Πατριαρχείου Κων/πολης.412 Η εκκλησιαστική αυτή επαρχία απουσιάζει από τις Notitiae 
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4, 5 και 6, ίσως λόγω του αρχαϊστικού χαρακτήρα τους. Η απουσία της όµως από την 

αξιόπιστη Notitia 7413 (του πατριάρχη Νικολάου Μυστικού), στις αρχές του 10ου αι., µας 

ωθεί στο συµπέρασµα ότι ήταν µια βραχύβια προσπάθεια του Πατριαρχείου 

Κων/πόλεως στο πλαίσιο του ανταγωνισµού της µε την Εκκλησία της Ρώµης για τη 

δικαιοδοσία στο Ιλλυρικό. 

 Παρά την πολιτική επικυριαρχία του Βυζαντίου στις πόλεις των ακτών της 

∆αλµατίας, φαίνεται πως οι εκκλησίες της Βυζαντινής ∆αλµατίας υπάγονταν στη 

δικαιοδοσία της Εκκλησίας της Ρώµης. Ο Dvornik υποστηρίζει ότι το 732/733 η ∆αλµατία 

δεν µεταφέρθηκε στη δικαιοδοσία του Πατριαρχείου Κων/πόλεως όπως η Σικελία, η 

Καλαβρία και το Αν. Ιλλυρικό.414 Σύµφωνα όµως µε τον M.Spinka, όταν ο Λέων Γ΄ το 732 

µετέφερε το Αν. Ιλλυρικό στη δικαιοδοσία του Πατριαρχείου Κων/πολης, το Σπαλάτο 

υπάχθηκε στη δικαιοδοσία του και ξεκίνησε µια προσπάθεια να κερδηθεί το εσωτερικό 

της ∆αλµατίας για την Εκκλησία της Κων/πόλεως. 

 Ωστόσο µε την κατάληψη µεγάλου µέρους της Παννονίας και ∆αλµατίας από τον 

Κάρολο τον Μέγα το 792, η περιοχή της ∆αλµατίας υπάχθηκε ξανά στη Ρώµη, η οποία 

ανέλαβε τον εκχριστιανισµό της περιοχής µε την αποστολή λατίνων ιεραποστόλων.415 Η 

άποψη του Spinka εξηγεί την εµφάνιση της ∆αλµατίας στα “Τακτικά” του Οικουµενικού 

Πατριαρχείου (Notitia 3), καθώς και την απουσία της από τις επόµενες  Notitiae. 

 Παρά τη σηµασία της Ζάρας (Ιάδειρα) ως πολιτικό και διοικητικό κέντρο του 

βυζαντινού θέµατος ∆αλµατίας, φαίνεται πως το πολιτιστικό-πνευµατικό κέντρο ήταν το 

Σπαλάτο (Σπλιτ) του οποίου ο επίσκοπος είχε δικαιοδοσία σ΄ όλες τις δαλµατικές 

βυζαντινές πόλεις.416

 Αυτό θεωρείται φυσικό γιατί στις δαλµατικές πόλεις κατοικούσαν Ρωµαϊκοί 

πληθυσµοί, λατινόφωνοι στη µεγάλη πλειοψηφία τους, που διατηρούσαν στενούς 

δεσµούς µε την Ιταλία.417

 Η Nada Klaic παρουσιάζει µια εντελώς διαφορετική άποψη. Πιστεύει ότι το 

Σπαλάτο ήταν µια επισκοπή ανάµεσα σ΄ άλλες, στη Βυζαντινή ∆αλµατία. Κανένας 

επίσκοπος των πόλεων αυτών δεν είχε δικαιοδοσία πάνω στους άλλους. Υπήρχε δηλαδή 

µια οµάδα επισκοπών που δεν υπάγονταν στη δικαιοδοσία κανενός αρχιεπισκόπου. Οι 

πόλεις αυτές υπάγονταν στη δικαιοδοσία του Πατριάρχη Κων/πόλεως και µόλις το 920, 

κατά τη διάρκεια διαπραγµατεύσεων µε τον Tomislav της Κροατίας, οι Βυζαντινοί 

µετέφεραν τις εκκλησίες των δαλµατικών πόλεων από τη δικαιοδοσία της Κων/πολης στη 

Ρώµη.418
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 Η άποψή της όµως παρουσιάζει ορισµένες αδυναµίες. Σύµφωνα µε την 

οργάνωση του Πατριαρχείου Κων/πόλεως, δεν υπήρξε τέτοιο παράδειγµα ύπαρξης 

οµάδας επισκοπών έξω από το µητροπολιτικό σύστηµα διοίκησης. Υπήρχαν, είτε 

εκκλησιαστικές επαρχίες µε προκαθήµενο έναν µητροπολίτη, που είχε δικαιοδοσία στις 

επισκοπές της επαρχίας του, είτε αυτοκέφαλες αρχιεπισκοπές που υπάγονταν απευθείας 

στο Πατριαρχείο. Την εποχή αυτή δεν έχουµε καµιά µαρτυρία για την ύπαρξη τέτοιας 

εκκλησιαστικής οργάνωσης ή την ύπαρξη αυτοκέφαλων αρχιεπισκοπών στη ∆αλµατία. 

Την αδυναµία της άποψης της N.Klaic ενισχύει το γεγονός της απουσίας από τις 

συνόδους του 787, 869/70, 879, των πόλεων της ∆αλµατίας. 

 Έτσι λοιπόν το µόνο εκκλησιαστικό κέντρο της περιοχής που ανήκε στο 

Πατριαρχείο Κων/πόλεως και το οποίο είχε δικαιοδοσία επί των Σέρβων του εσωτερικού, 

ήταν το ∆υρράχιο. 

 Το ∆υρράχιο την εποχή αυτή (9ος αι.) βρισκόταν κάτω από βυζαντινή διοίκηση 

και είχε οργανωθεί σε θέµα. Στο Τακτικό του Uspenskij και σε σφραγίδα του πρώτου 

µισού του 9ου αι. µαρτυρείται η παρουσία στρατηγού στο ∆υρράχιο.419 ∆εν γνωρίζουµε 

µε βεβαιότητα τον ακριβή αριθµό των επισκοπών ή την έκταση της εκκλησιαστικής 

επαρχίας Ηπείρου Α΄, όπου το ∆υρράχιο ήταν µητρόπολη. Και αυτό γιατί ο αριθµός και 

τα ονόµατα των επισκοπών όπως µας δίνονται από τη Notitia 3, φαίνεται πως 

προέρχονται από την πολιτική αναγραφή του Ιεροκλή (6ος αι.).420

 Έτσι λοιπόν, οι σερβικές περιοχές βρέθηκαν σκορπισµένες και µε διαφορετικό 

προσανατολισµό ανάλογα µε το εκκλησιαστικό κέντρο από το οποίο εξαρτήθηκαν. Οι 

περιοχές της Ζαχλουµίας, Τερβουνίας και µέρους της ∆ιόκλειας (Ζέτας) δέχτηκαν τις 

λατινικές επιρροές των παραλιακών ∆αλµατικών πόλεων και υπάχθηκαν στη δικαιοδοσία 

της Ρώµης.421 Αντίθετα, οι Σέρβοι του εσωτερικού της ∆ιόκλειας και της Ρασκίας 

δέχτηκαν την επιρροή της µητρόπολης ∆υρραχίου, καθώς και της νεοπαγούς 

Βουλγαρικής Εκκλησίας και υπάχθηκαν στη δικαιοδοσία του Πατριαρχείου 

Κων/πόλεως.422

 

 

iv.   Ο  Εκχριστιανισµός  των  Κροατών  και  η  σχέση  τους  µε  το  

Πατριαρχείο  Κων /πολης  

 
 Η περιοχή που εγκαταστάθηκαν οι Κροάτες εκτεινόταν απ΄ τον ποταµό Τσέτινα 

µέχρι την Ιστρία στα βορειοδυτικά, τον ποταµό Βρµπάς στα βόρεια και τον ποταµό 
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Μπόσνα στα βορειοανατολικά.423 Οι Κροάτες κατόρθωσαν ν΄ αποκτήσουν κάποια 

πολιτική οργάνωση, νωρίτερα από τους Σέρβους. Αρχικά σχηµάτισαν δύο πολιτικά 

συγκροτήµατα, το ένα στην Παννονία και το άλλο στη ∆αλµατική ακτή.424 Ο 

Χριστιανισµός είχε αρχίσει να διαδίδεται σ΄ αυτές τις δύο περιοχές από το Βυζάντιο και 

από τους Φράγκους, στους οποίους οι Κροάτες ήταν υποτελείς. 

 Στους χρόνους του Βασιλείου Α΄, ο χριστιανισµός εδραιώθηκε και οι Κροάτες της 

Παννονίας απέκτησαν εκκλησιαστική οργάνωση. Σ΄ αυτό συνέβαλε αποφασιστικά ο 

Μεθόδιος, ο οποίος διορίστηκε από τον πάπα επίσκοπος Παννονίας (869/70) και 

εργάστηκε για κάποιο διάστηµα εκεί. Φαίνεται πως στο σύντοµο διάστηµα της 

αρχιερατείας του εισήγαγε στην Κροατία το σλαβικό αλφάβητο και οργάνωσε τη 

Λειτουργία στη σλαβική γλώσσα. Μερικοί µαθητές του, µετά το διωγµό τους από τη 

Μοραβία, κατέφυγαν στην Παννονία και συνέχισαν το έργο της οργάνωσης της 

Κροατικής Εκκλησίας. Σ΄ αυτούς πρέπει να οφειλόταν και η ίδρυση της σλαβικής 

επισκοπής της Αινώνας.425

 Στη ∆αλµατική Κροατία, η οποία µε τη συνθήκη του Aκυΐσγρανου (Άαχεν) το 812 

παραχωρήθηκε από τους Βυζαντινούς στους Φράγκους, οι τοπικές επισκοπές φαίνεται 

ότι παρέµειναν στη δικαιοδοσία του Πάπα.426

 Η βυζαντινή επιρροή στην περιοχή αυτή αυξήθηκε σηµαντικά µε τις πολιτικές 

ενέργειες του Βασιλείου Α΄ και τη βυζαντινή στρατιωτική παρουσία στην παράλια 

∆αλµατία. Έτσι, όταν το 878 η εξουσία στη ∆αλµατική Κροατία καταλήφθηκε από τον 

Ζντέσλαβ, αυτός αναγνώρισε την επικυριαρχία του Βυζαντινού αυτοκράτορα και την 

εκκλησιαστική δικαιοδοσία του Πατριαρχείου Κων/πόλεως.427

 Ήταν η πρώτη φορά που φάνηκε ότι η βυζαντινή πολιτική και θρησκευτική 

επιρροή ήταν δυνατό να φθάσει µέχρι την Ιστρία και την κοιλάδα του Άνω Σάβου, στα 

βορειοδυτικά. 

 Η επιτυχία αυτή όµως ήταν εφήµερη και το επόµενο έτος (879) η αντιπολιτευτική 

φατρία που έκλινε προς τη Ρώµη, εξεγέρθηκε, δολοφόνησε τον Ζντέσλαβ και ο Βρανιµίρ, 

ο νέος ηγεµόνας αναγνώρισε την εκκλησιαστική δικαιοδοσία του πάπα στη χώρα του.428

 Από τότε, παρά τη βυζαντινή πολιτική επιρροή που ήταν αρκετά ισχυρή έως τα 

µέσα του 10ου αι., η Κροατία παρέµεινε στη δικαιοδοσία της Ρώµης.429
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v.  Εµφάνιση  των  Ρως  στο  ιστορικό  προσκήνιο  του  Βυζαντίου .  Οι  

πρώτες  µαρτυρίες  για  τον  εκχριστιανισµό  τους .  

 
 Οι πρώτες καταγραµµένες σχέσεις µεταξύ των Ρώσων και της Βυζαντινής 

αυτοκρατορίας ανάγονται στο πρώτο µισό του 9ου αι. Η πρώτη µαρτυρία γι΄ αυτούς 

βρίσκεται στα Annales Bertiniani, απ΄ τα οποία µαθαίνουµε ότι το 839 ο βυζαντινός 

αυτοκράτορας Θεόφιλος έστειλε µια πρεσβεία στον Λουδοβίκο τον Ευσεβή στο 

Ingelheim. Η πρεσβεία είχε µαζί της µια οµάδα Σουηδών. Αυτοί είχαν σταλεί µε µια 

πρεσβεία στον αυτοκράτορα Θεόφιλο και επειδή η επιστροφή τους µέσω των στεπών 

ήταν επικίνδυνη, εξ’ αιτίας των βαρβαρικών επιδροµών, ο Βυζαντινός αυτοκράτορας 

παρακάλεσε τον Φράγκο ηγεµόνα να διευκολύνει την επιστροφή τους στην πατρίδα 

τους.430

 Η πλειοψηφία των ερευνητών θεωρεί τους Ρώς Σκανδιναβούς, στους οποίους 

αποδίδει την οργάνωση του πρώτου Ρωσικού κράτους.431 Είναι γενικά αποδεκτό ότι οι 

Ρώς αρχικά εγκαταστάθηκαν στα παράλια της Βαλτικής γύρω από τη λίµνη Λαντόγκα και 

χρησιµοποιούσαν τις υδάτινες οδούς του Βόλγα και του ∆νείπερου για τις εµπορικές τους 

αποστολές προς το νότο. Σιγά-σιγά ενώθηκαν και συγχωνεύθηκαν µε τους υποτελείς 

τους Σλάβους και αποτέλεσαν ένα λαό. Βαθµιαία δηµιούργησαν ένα κράτος, που 

βασιζόταν γεωγραφικά και οικονοµικά στην υδάτινη οδό Βαλτικής-Εύξεινου Πόντου, στο 

οποίο έδωσαν το όνοµά τους.432 Η διαδικασία αυτή περιγράφεται στο “Πρώϊµο Ρωσικό 

Χρονικό”, την παλιότερη ντόπια ιστορική πηγή, που γράφτηκε από το µοναχό Νέστορα 

στο Κίεβο, πιθανώς το 1113.433

 Κατά τον 9ο αι., οι Ρώς δηµιούργησαν µια σειρά µικρών πόλεων-πριγκιπάτων 

που σχηµάτιζαν δύο ηγεµονίες: την ηγεµονία του Νοβγκορόντ στο Βορρά και του Κιέβου 

στο Νότο.434

 Οι σχέσεις τους µε το Βυζάντιο ήταν όπως φαίνεται καθαρά εµπορικές ως το 860. 

Ούτε το “Πρώιµο Ρωσικό Χρονικό”, αλλά ούτε και οι βυζαντινές πηγές κάνουν νύξη 

για επιδροµές των Ρως εναντίον της Κων/πολης, πριν το 860. 

 Τον Ιούνιο του 860, ένας στόλος από διακόσια Ρωσικά πλοία αφού διέπλευσε 

απαρατήρητος τον Βόσπορο, εµφανίστηκε ξαφνικά µπροστά στην Κων/πολη.435 Το 

αξιοσηµείωτο είναι ότι οι Ρώς γνώριζαν µε ακρίβεια την στρατιωτική κατάσταση στην 

Κων/πολη. Γνώριζαν ότι ο στρατός µε τον αυτοκράτορα Μιχαήλ Γ΄ έλειπε σ΄ εκστρατεία 

στη Μ.Ασία και ο στόλος βρισκόταν σε επιχειρήσεις στη Σικελία.436 Οι Βυζαντινοί 

αιφνιδιάστηκαν και πανικοβλήθηκαν. Οι οµιλίες του πατριάρχη Φωτίου που 
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εκφωνήθηκαν κατά τη διάρκεια της πολιορκίας της Πόλης, δείχνουν τη ζοφερή εικόνα 

που επικρατούσε στην πολιορκηµένη πόλη και τον τρόµο που κατέλαβε τους κατοίκους 

µπροστά στη θέα των ξένων βαρβάρων που εµφανίσθηκαν ξαφνικά κάτω από τα τείχη 

τους: 

“Ú(O��� b�H�X�� ZO��� b�d�POz��� ZO���

 w� b�K�H�§K�P� �H��§zL���� gJ�`���� zY

�� bRRß H�¨ �{� w�ß xzf� ���H�L�H� ©��zH

 RHI§�8��� �´�`� w� à�P�� ¥�OHRz�± ⌫

� Q±zH OHRd��N� w�L�¯ON ���� ¦���P� xz¾�

� QH� ⌫� z��P§� gJ�P�� ����L� �¨������

�� w� �� J���� z9 �LPK§zL��� b�¨ b�O

�⌦��� \`� Q�y�������Ú,��L �9� Á�H� wQ

L��N�� �9� b�O§�N��� QH� �PQ�e�� «�L 

QH�X�RL�� xz¾� �� IH�IH�PQX� �{L�� ºz§

� �P QH� gJ�P�� QH� ���PQ¨� b����X���HP

8���Ý*� ©��`� �¨�L �X�O�� QH� O�{��� 

QH� �H�8”437 

 Τελικά ο στόλος των Ρώς καταστράφηκε από τρικυµία και αναγκάστηκαν ν΄ 

αποχωρήσουν. Αµέσως µετά την άτυχη επιδροµή, οι Ρώς ζήτησαν να διαπραγµατευθούν 

µε τη βυζαντινή αυτοκρατορία. Ο D.Obolensky σχετίζει τις διαπραγµατεύσεις αυτές µε 

την πρεσβεία του 860 που στάλθηκε στους Χαζάρους. Ο πολιτικός της στόχος ήταν 

πιθανώς η σύναψη στρατιωτικής συµµαχίας εναντίον του Κιεβινού κράτους των Άσκολντ 

και Ντίρ, οι οποίοι είχαν εξαπολύσει την επίθεση εναντίον της Κων/πολης.438

 Στο Βίο του Βασιλείου Α΄, αναφέρεται ότι ο αυτοκράτορας έκλεισε συνθήκη µε 

τους Ρώς. Ακόµη µαρτυρείται ότι η ρωσική πρεσβεία που ήλθε τότε στην Κων/πολη 

ζήτησε να βαπτισθεί και ότι ο πατριάρχης Ιγνάτιος έστειλε για το σκοπό αυτό έναν 

επίσκοπο στο Κίεβο: 

“ß$RRe QH� �¨ �¾� à4¾� K��zH�⌦�H��� �L Q

H� bOL⌦�H��� ©� �����± �L QH� b�J¯��� 

QH� �N�PQ¾� �L�PIRNzd�`� �QH�H�� w�PK§�

L�P� L�� ��zId�L`� w�LRQ��dzL���� QH� ��

��Ke� ��¨� H��¯� ��LP�dzL��� L��N�PQ��

�� w� zL���� JL�X�OHP QH� ��± �`�N�LP⌦K
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��� IH����zH��� Z�LP�L QH� b��PL���Q����

 �H�e ��± �H��Pd���� ß,J�H���� �9� �LP��

����H� KL�dzL��� KX�H�OHP �H�L�QL¯H�L��

 «� QH�e �9� L��NzX��� ZO���� �⌦�H� �H

�HJLJ��⌦� b�¨ �{� ��PH°�N� ��d�L`� L�

H�dKLQ��� �È ZO�N JLJX�N�HP�” 439

 Σύµφωνα µε τον Βλ.Ι.Φειδά, η µαρτυρία αυτή είναι εσφαλµένη ως προς τα 

πρόσωπα που αναφέρονται. Ο Βίος του Βασιλείου Α΄ είναι ένα έργο του οποίου σκοπός 

ήταν η εξύµνηση των έργων που επιτέλεσε ο αυτοκράτορας και στο οποίο δεν 

τηρήθηκαν όλοι οι ιστορικοί κανόνες.440

 Αντίθετα, είναι γενικά αποδεκτό ότι η πρώτη αυτή προσπάθεια για τον 

εκχριστιανισµό των Ρώς έγινε πριν το 867 επί αυτοκράτορα Μιχαήλ Γ΄ και επί του 

πατριάρχη Φωτίου.441 Πράγµατι το 867 ο Πατριάρχης Φώτιος σε εγκύκλια επιστολή του 

προς τους πατριάρχες της Ανατολής ανήγγειλε µε περηφάνια ότι: 

“7¨ �H�e ��RR��� ��RRdQP� O��R�¯zL���

 QH� L�� ºz§�N�H QH� zPHP�����H� �d��H

� KL��X���� �H��§zL���� �¨ 4¾����� �9

� �¾� ��P��PH�¾� QHOH�d� QH� bQ�IKNR��

 O�N�QL�H�� �{�  

WRRN�PQ{� QH� bOX�� K§�N�� w� � QH�L

������ ��§�L���� w� ®�NQ§`� b�NRRd�H��

�  

WH���¯� QH� ����X�`� �d�LP��� bJH�N�¾

� wJQH�H��y�H��L���� Á��L QH� w���Q����

 QH� ��PzX�H KX�H�OHP QH� �e �¾� ��P��PH

�¾� O�N�QL¯zH�H KPe ��RR{� ����K{� QH�

 w�PzLRL�H� b��dML�OHP”.442

 Ο Φώτιος αναγνωρίζει ότι ο εκχριστιανισµός των Ρως και η αποστολή επισκόπου 

από την Κων/πολη τους ένταξε στη βυζαντινή σφαίρα επιρροής. Τους έκανε, σύµφωνα 

µε τη βυζαντινή πολιτική φιλοσοφία, πολίτες της Οικουµενικής Χριστιανικής 

Αυτοκρατορίας του Βυζαντίου και υπηκόους του αυτοκράτορα. Ακόµα πίστευε ότι αυτό 

ήταν ένα αποτελεσµατικό µέσο για την αποµάκρυνση του κινδύνου που 

αντιπροσώπευαν οι επιδροµές τους για την αυτοκρατορία.443
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 Οι διαφορετικές αυτές µαρτυρίες πέρασαν στα έργα µεταγενέστερων βυζαντινών 

χρονογράφων. Χαρακτηριστικό είναι ότι στο έργο του Συνεχ. του Θεοφάνη, σ΄ ένα σηµείο 

συνδέεται ο εκχριστιανισµός των Ρως µε την πατριαρχεία του Φωτίου, ενώ σε άλλο 

συνδέεται µε τον Βασίλειο Α΄.444 Το ίδιο συµβαίνει και στα έργα των Κεδρηνού και 

Ζωναρά.445

 Το πρόβληµα αυτό της διάκρισης των παραπάνω µαρτυριών οδήγησε τον 

Palmieri να δεχθεί την άποψη για αποστολή δύο επισκόπων στη Ρωσία. Τον έναν επί 

Φωτίου και τον άλλον επί Ιγνατίου. Ο Michel de Taube δέχθηκε, ότι ο πρώτος επίσκοπος 

επί Φωτίου στάλθηκε στη ρωσική αποικία της Ταµάταρχα, ενώ ο δεύτερος επί Ιγνατίου, 

στάλθηκε στο Κίεβο.446 Την άποψη για την αποστολή δύο διαφορετικών επισκόπων, τον 

έναν επί Φωτίου, λίγο µετά το 860 και τον άλλον επί Ιγνατίου γύρω στο 874, δέχεται και ο 

Obolensky.447

 O καθηγητής Βλ.Ι.Φειδάς που ασχολήθηκε διεξοδικά µε το θέµα, απορρίπτει τις 

παραπάνω θεωρίες και δέχεται ότι ο επίσκοπος που στάλθηκε τον 9ο αιώνα ήταν ένας. 

Οι βυζαντινές πηγές συµφωνούν στο ίδιο γεγονός, το οποίο όµως το αποδίδουν σε 

διαφορετικά πρόσωπα. Σύµφωνα πάντα µε τον ίδιο, η σύγχιση αυτή σχετίζεται µε την 

προσπάθεια αµαύρωσης του έργου του Μιχαήλ Γ΄, για να δικαιωθεί η δια δολοφονίας 

ανάληψη της εξουσίας από τον ιδρυτή της Μακεδονικής δυναστείας, Βασίλειο Α΄.448

 Το όνοµα του αρχιερέα που στάλθηκε στο Κίεβο από τον Φώτιο, µας είναι 

άγνωστο. ∆ε γνωρίζουµε επίσης αρκετά πράγµατα για το ιεραποστολικό του έργο 

ανάµεσα στο λαό και την άρχουσα τάξη στο Κίεβο. Λείπουν δηλαδή οι αξιόπιστες 

µαρτυρίες που θα µας επέτρεπαν να παρακολουθήσουµε την τύχη της πρώτης αυτής 

βυζαντινής εκκλησιαστικής οργάνωσης στο Ρωσικό έδαφος. 

 Κατά τον Βλ.Φειδά, η βυζαντινή 

ιεραποστολή είχε πετύχει εντυπωσιακά αποτελέσµατα. Στο έργο της είχε την υποστήριξη 

των ηγεµόνων Άσκολντ και Ντιρ, οι οποίοι δέχθηκαν το βάπτισµα. Τους ηγεµόνες τους 

ακολούθησαν και οι υπήκοοι του Κιέβου.449 Σύµφωνα πάντως µε το Κανονικό ∆ίκαιο της 

Ορθοδόξου Ανατολικής Εκκλησίας και κατ΄ εφαρµογή του 28ου κανόνα της ∆΄ 

Οικουµενικής συνόδου (451), η νέα αυτή ιεραποστολική εκκλησία έπρεπε να υπαχθεί στη 

δικαιοδοσία του Πατριάρχη Κων/πόλεως: 

“��� ��°� �{� 3���PQ{� QH� �{� ß$�PH�{�

 QH� �{� +�HQPQ{� KP�PQy�L`� ��°� zN����

�R��H� z§��P� Z�P KY QH� ��°� w� ���� 

IH�IH�PQ��� w�P�Q§���� �¾� ���LP�NzX�`�
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 KP�PQy�L`�� �LP�����L��OHP b�¨ ��± ���L

P�NzX��� cJP`�d��� O�§��� �{� QH�e ☺`��

�H��P��¯��RP� cJP`�d�N� ß(QQRN��H����” 
450 

 Τον 12ο αι. οι κανονολόγοι Ζωναράς και Βαλσαµών κατανοούσαν την υπαγωγή 

της Ρωσικής Εκκλησία στο Πατριαρχείο Κων/πόλεως µε το πνεύµα του 28ου κανόνα, 

γιατί οι Ρώσοι “συµπαράκεινται” στη ∆ιοίκηση της Θράκης.451 Το πολύ συγκεκριµένο 

αυτό σχόλιο µας δείχνει ότι οι Βυζαντινοί τον 12ο αι. κατανοούσαν τις “βαρβαρικές 

χώρες” στις οποίες είχε δικαιοδοσία το Πατριαρχείο Κων/πολης, ως περιοχές που 

δέχθηκαν το Χριστιανισµό από τις 3 ∆ιοικήσεις του Οικουµενικού Πατριαρχείου. Φαίνεται 

όµως ότι η εσωτερική πολιτική αστάθεια του Κιεβινού κράτους ανέστειλε τη διάδοση του 

χριστιανισµού και τη σταθεροποίηση της εκκλησιαστικής οργάνωσης στο Κίεβο. 

Σύµφωνα µε το “Πρώιµο Ρωσικό Χρονικό”, γύρω στο 880-883 ο ηγεµόνας του 

Νοβγκορόντ Ολέγκ εκστράτευσε εναντίον του Κιέβου το οποίο και κατέλαβε.452 Ο 

καθηγητής Βλ.Ι.Φειδάς δέχεται την άποψη ότι η επιδροµή αυτή ήταν η αιτία για την 

εξάρθρωση του ιεραποστολικού έργου στο Κίεβο. Θεωρεί ότι αυτό δεν οφειλόταν σε 

άµεση ή έµµεση αντιχριστιανική στάση του ηγεµόνα Ολέγκ, αλλά στη συρροή του 

Βαραγκικού ειδωλολατρικού στοιχείου, που ακολουθώντας τον Ολέγκ εγκαταστάθηκε 

στο Κίεβο.453

 Είναι πιθανό όµως να µην καταστράφηκε ολοκληρωτικά το πρώτο αυτό 

ιεραποστολικό έργο στο Κίεβο. Το Πρώιµο Ρωσικό Χρονικό κάνει λόγο για µια 

χριστιανική εκκλησία στο Κίεβο το 945, η οποία εξυπηρετούσε µια µεγάλη κοινότητα 

Βαράγκων αλλά και Χαζάρων.454 ∆εν υπάρχουν σαφείς µαρτυρίες για το αν αυτή η 

κοινότητα ήταν συνέχεια του ιεραποστολικού έργου του 9ου αιώνα ή αποτελούνταν από 

εµπόρους και Βαράγκους, πρώην µισθοφόρους του βυζαντινού στρατού, οι οποίοι 

εκχριστιανίστηκαν κατά την παραµονή τους στο προάστιο του Αγ.Μάµαντος που τους 

είχε παραχωρηθεί ως τόπος εγκατάστασης στην Κων/πολη. 

 Η διάδοση του Χριστιανισµού φαίνεται πως δε συνάντησε αντίδραση από την 

άρχουσα τάξη στο Κίεβο και σ΄ αυτό φαίνεται ότι συνέβαλαν αρκετά οι βυζαντινο-ρωσικές 

εµπορικές σχέσεις που κατοχυρώθηκαν µε τρεις συνθήκες το 911, το 945 και το 971.455  

 Χαρακτηριστικό της αυξανόµενης επιρροής του Χριστιανισµού στους ηγεµονικούς 

κύκλους του Κιέβου ήταν η επίσκεψη και βάπτιση της συζύγου του Ιγκόρ, Όλγας στην 

Κων/πολη το 957.456
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 Συνοψίζοντας, στο τέλος του 9ου αι. η δικαιοδοσία του Πατριαρχείου Κων/πόλεως 

αυξήθηκε σηµαντικά, ως επακόλουθο των οργανωµένων ιεραποστολικών προσπαθειών 

του Πατριαρχείου Κων/πολης. 

 Στο χώρο της Μ.Ασίας, διέθετε τις περισσότερες µητροπόλεις και επισκοπές, 

χωρίς σηµαντικές αλλαγές. Τα ανατολικά σύνορα του βυζαντινού κράτους είναι τα ίδια µε 

εκείνα του προηγούµενου αιώνα (8ος), διότι δεν έχει αρχίσει ακόµα η βυζαντινή 

αντεπίθεση στην Ανατολή. 

 Στη χερσόνησο του Αίµου τα όρια δικαιοδοσίας του οικουµενικού θρόνου 

επεκτάθηκαν πέρα από τα πολιτικά σύνορα της συνθήκης του 815 µε τη Βουλγαρία, 

φθάνοντας για πρώτη φορά µέχρι το ∆ούναβη. Όλη αυτή η περιοχή, από τη ∆οβρουτζά 

στ΄ ανατολικά και τους ποταµούς ∆ρίνα και Νερέτβα στα δυτικά, αναγνώρισε τη 

δικαιοδοσία του Πατριαρχείου Κων/πόλεως και δέχθηκε την ισχυρή πολιτιστική επιρροή 

του Βυζαντίου. 

 Στην Ιταλία και Σικελία, το Πατριαρχείο Κων/πόλεως γνώρισε µια συρρίκνωση της 

δικαιοδοσίας του λόγω της αραβικής κατάκτησης της Σικελίας, ως το τέλος του 9ου αι. και 

την κατάληψη αρκετών πόλεων-επισκοπών στην Καλαβρία. Την ίδια εποχή χάθηκε και η 

εκκλησιαστική επαρχία της Κρήτης. Στον τοµέα του βορειοδυτικού Καυκάσου και της 

Κριµαίας, η εκκλησιαστική δικαιοδοσία της Κων/πολης περιλάµβανε τις έδρες της νότιας 

Κριµαίας και τα κράτη της Ζηκχίας και Αβασγίας. Την εκκλησιαστική επαρχία της 

Λαζικής, που παρήκµασε εξαιτίας των αλλεπάλληλων αραβικών επιδροµών, διαδέχτηκε 

πιο νότια η Τραπεζούντα. 

 Παρά την εξάρθρωση της εκκλησιαστικής οργάνωσης στη Χαζαρία, φαίνεται πως 

διασώθηκαν αρκετές χριστιανικές κοινότητες εγκατεσπαρµένες σ΄ όλη τη Χαζαρική 

επικράτεια και οι οποίες ποιµαίνονταν από τις Κριµαϊκές έδρες και κυρίως τη Χερσώνα. 

 Πολύ σηµαντικό έρεισµα για τη διάδοση του Χριστιανισµού στην Κιεβινή Ρωσία 

και τη µελλοντική διείσδυση του Πατριαρχείου Κων/πόλεως στο Βορρά, αποτέλεσε το 

χριστιανικό προγεφύρωµα που δηµιούργησε στο Κίεβο (9ος αι.) ο Πατριάρχης Φώτιος, 

µε την αποστολή επισκόπων και ιεραποστόλων. Με τον τρόπο αυτό η δικαιοδοσία του 

Οικουµενικού Πατριαρχείου έφθασε σ΄ έναν σηµαντικό οικονοµικό και πολιτικό κόµβο του 

µέσου ∆νείπερου. 

 Αξιοσηµείωτο παραµένει και το γεγονός της διάδοσης και διατήρησης της 

βυζαντινής πολιτιστικής και θρησκευτικής επιρροής στην Κεντρική Ευρώπη, µε την 

αποστολή στη Μοραβία. Παρ΄ όλο που οι περιοχές αυτές δεν υπάχθηκαν ποτέ στο 

Οικουµενικό Πατριαρχείο, η λειτουργική παράδοση της Αν.Εκκλησίας διατηρήθηκε µέχρι 
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τα µέσα του 11ου αι. σε περιοχές της νοτιο-ανατολικής Πολωνίας και της ορεινής 

Σλοβακίας.457 
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2.  Η δικαιοδοσία  του  Πατριαρχείου  Κων /πολης  από  τις  αρχές  

του  10ου  αι .  ως  το  πρώτο  τέταρτο  του  11ου  αι .  

 
 Οι ουσιαστικές πηγές για τη µελέτη του πλαισίου της εκκλησιαστικής δικαιοδοσίας 

του Πατριαρχείου Κωνσταντινουπόλεως, κατά τον 10ο αιώνα και ως το πρώτο τέταρτο 

του 11ου αι., είναι οι Notitiae 7, 8, 9 και 10. Απ΄ αυτές, η Notitia 7 τοποθετείται 

χρονολογικά στις αρχές του 10ου αιώνα και οι υπόλοιπες στο β΄ µισό του 10ου αι. και το 

πρώτο τέταρτο του 11ου αι. 

 Η Notitia 7 αν και δε φέρει το όνοµα του πατριάρχη Νικολάου Α΄, είναι σίγουρο ότι 

είναι αυτή που αντιστοιχεί στην επίσηµη “τάξη” των εδρών κατά την πρώτη πατριαρχεία 

του Νικολάου και τη βασιλεία του Λέοντα Στ΄, γύρω στο 901-907.458 Χρονολογείται στην 

αρχή του 10ου αιώνα και ευθυγραµµίζεται µε µια πραγµατική κίνηση των µητροπόλεων 

κατά την εποχή εκείνη.459 Το σηµαντικό σ΄ αυτή τη Notitia είναι ότι µας δίνει µια ιεραρχική 

τάξη των µητροπόλεων, στην οποία εισάγει τις µητροπόλεις του Αν.Ιλλυρικού και την ίδια 

στιγµή προσπαθεί να τοποθετήσει στην ανάλογη θέση τις νέες µητροπόλεις που 

δηµιουργήθηκαν στην Ανατολή. 

 Η ταξινόµηση των νέων εδρών δεν παρουσιάζει ιδιαίτερο πρόβληµα. Οι νέες 

έδρες που δηµιουργήθηκαν στην Ανατολή µετά τη µητρόπολη Ιεραπόλεως (33η στη 

Notitia 1)460, τοποθετούνται µετά απ΄ αυτήν. 

 ∆ε συµβαίνει όµως το ίδιο µε τις δυτικές έδρες, οι οποίες ενσωµατώνονται στον 

κορµό της Notitia 7, ξεπερνώντας την Ιεράπολη και καταλαµβάνοντας θέσεις διάφορες 

από εκείνες που είχαν στις συνόδους του 7ου και 8ου αιώνα. Το γεγονός αυτό µας 

οδηγεί στο συµπέρασµα ότι στις “δυτικές” έδρες δεν είχε παγιωθεί µια σειρά 

πρωτοκαθεδρίας. Ωστόσο, δεν είµαστε σε θέση να γνωρίζουµε τα κριτήρια µε τα οποία 

κατέλαβαν τη θέση τους στη Notitia 7. 

 Η κίνηση των µητροπόλεων στη Notitia 7, που µας χρησιµεύει στον 

προσδιορισµό του εκκλησιαστικού γεωγραφικού πλαισίου της περιόδου που µελετάµε, 

συνίσταται στην εξαφάνιση από τον κατάλογο των µητροπόλεων της Μαρκιανουπόλεως 

και της Μελιτηνής, καθώς και στην ενσωµάτωση 13 “δυτικών” και 7 “ανατολικών” 

µητροπόλεων στον κορµό των 31 αρχαίων µητροπόλεων. 

 Οι εκκλησιαστικές επαρχίες, Αιµιµόντου µε µητρόπολη τη Μαρκιανούπολη και 

Αρµενίας Α΄ µε µητρόπολη τη Μελιτηνή δεν αναγράφονται στη Notitia 7, γιατί έπαψαν να 

υφίστανται από καιρό. Η πρώτη εξαιτίας της ίδρυσης του Βουλγαρικού κράτους και η 
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δεύτερη εξαιτίας της µακρόχρονης αραβικής κατοχής και της εξοίκησης των κατοίκων της 

από Βυζαντινούς και Άραβες. Το γεγονός αυτό επιβεβαιώνει την αξιοπιστία της Notitia 7. 

 Οι νέες αυτές µητροπόλεις είναι: 

 

∆υτικές έδρες Ανατολικές έδρες
13η Συρακούσες (Σικελία) 

16η Θεσσαλονίκη (Θεσσαλία) 

27η Κόρινθος (Πελοπόννησος) 

28η Αθήνα (Ελλάδα) 

31η Ρήγιο (Καλαβρία) 

32η Πάτρα (Πελοπόννησος) 

34η Λάρισα (Ελλάδα) 

35η Ναύπακτος (Νικόπολη) 

39η Φίλιπποι (Μακεδονία) 

42η ∆υρράχιο      - 

44η Κατάνη (Σικελία) 

48η Αγία Σεβερίνα (Καλαβρία) 

50η Νέαι Πάτραι (Ελλάδα) 

30η Σελεύκεια (Παµφυλία) 

43η Σµύρνη (Ασία) 

45η Αµόριο (Φρυγία) 

46η Κάµαχος (Αρµενία) 

47η Κοτύαιον (Φρυγία) 

49η Μυτιλήνη (Λέσβος) 

51η Ευχάϊτα (Ελενόποντος) 

 

 Παρατηρούµε ότι τα ονόµατα των δυτικών εκκλησιαστικών επαρχιών που 

ενσωµατώθηκαν στην “τάξη” του Πατριαρχείου Κων/πόλεως, διαφέρουν από τις 

ονοµασίες των αρχαίων εκκλησιαστικών και πολιτικών επαρχιών, που αναγράφονται στη 

Notitia 1 και την πολιτική αναγραφή του Ιεροκλή (6ος αι.). Στη µεγάλη τους πλειοψηφία 

πήραν τα ονόµατα των νέων διοικητικών ενοτήτων (θέµατα), που δηµιουργήθηκαν στη 

διάρκεια του 9ου αιώνα, µέσα στα όρια των οποίων βρέθηκαν.462

 Η επιλογή του ονόµατος “Θεσσαλία” για τη Θεσσαλονίκη πρέπει να οφειλόταν 

στο γεγονός ότι το όνοµα “Μακεδονία” δόθηκε προηγουµένως στη µητρόπολη 

Φιλίππων. Οι Φίλιπποι ανήκαν στην κλεισουραρχία463 Στρυµόνος, η οποία υπαγόταν 

διοικητικά στον στρατηγό του θέµατος Μακεδονίας.464 Το θέµα Μακεδονίας (789-802) 

κάλυπτε µια γεωγραφική περιοχή διάφορη από εκείνη που κάλυπτε η παλιά πολιτική 

επαρχία Μακεδονία Α΄. Πρωτεύουσά του ήταν η Αδριανούπολη, στην Αν.Θράκη.465 Στην 

εγγύτητα λοιπόν της πόλης των Φιλίππων προς το θέµα της Μακεδονίας και της 

υπαγωγής της ευρύτερης γεωγραφικής περιοχής του Στρυµόνα στο διοικητικό αυτό 

σχήµα, φαίνεται πως οφειλόταν η διατήρηση του ονόµατος “Μακεδονία” για τη 
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συγκεκριµένη εκκλησιαστική επαρχία. Κατά τον Στ.Π.Κυριακίδη, η µετακίνηση αυτή του 

ονόµατος “Μακεδονία”, συνετέλεσε ώστε αργότερα να µετατεθεί το όνοµα 

“Θεσσαλία” βορειότερα και ν΄ αποδοθεί στην επαρχία της µητρόπολης 

Θεσσαλονίκης.466 Πραγµατικά, η περιοχή Θεσσαλονίκης η οποία οργανώθηκε σε θέµα µε 

το ίδιο όνοµα, µεταξύ του 796 και του 828, αναφέρεται µε το όνοµα “Θεσσαλίας” σε 

πολιτικά έγγραφα του 10ου και 11ου αιώνα. Σε χρυσόβουλο του Νικηφόρου Φωκά το 

964, η Πύδνα χαρακτηρίζεται ως πόλη της Θεσσαλίας. Λίγο αργότερα σε χρυσόβουλλο 

του Κων/νου Θ΄ Μονοµάχου το 1052, το θέµα Θεσσαλονίκης ονοµάζεται “Θετταλών 

επαρχία”. Ας σηµειωθεί ακόµα ότι δύο διοικητές του θέµατος Θεσσαλονίκης, ο Βάρδας 

Ξιφιλίνος (τέλος 11ου αι.) και ο Κατακαλών (+943), ονοµάζονται: “Θετταλών 

στρατηγέτης” ο πρώτος, σε χρυσόβουλλο του Νικηφόρου Γ΄ Βοτανειάτη και 

“Θετταλών στρατηλάτης” ο δεύτερος, σε επιτάφιο επίγραµµα.467 Παρατηρούµε λοιπόν 

να αποδίδεται το όνοµα “Θεσσαλία” της εκκλησιαστικής διοίκησης σε πρόσωπα και 

τοποθεσίες της πολιτικής διοίκησης του θέµατος  Θεσσαλονίκης. Το γεγονός αυτό δείχνει 

την αλληλεπίδραση µεταξύ της εκκλησιαστικής και της αντίστοιχης πολιτικής διοίκησης 

στην περιοχή. 

 Είναι ενδεικτικό ότι τα παλιά ονόµατα που προσδιόριζαν τις εκκλησιαστικές 

επαρχίες των “δυτικών” εδρών (Αχαΐα, Ιλλυρικό, Ήπειρος, Μακεδονία) 

εγκαταλείφθηκαν, ίσως γιατί θύµιζαν την προηγούµενη υπαγωγή τους στην εκκλησία της 

Ρώµης, η οποία ποτέ δεν ξέχασε τη βίαιη απόσπασή τους από τον Λέοντα Γ΄ (732/733) 

και δεν έχανε ευκαιρία να διεκδικεί την επιστροφή τους. Για τον ίδιο λόγο φαίνεται πως η 

µητρόπολη Σελευκείας πήρε τον προσδιορισµό της “Παµφυλίας”, εκκλησιαστικής 

επαρχίας µε την οποία συνόρευε άµεσα. Ο προσδιορισµός της “Ισαυρίας” ήταν 

δηλωτικός της προηγούµενης υπαγωγής της στο πατριαρχείο Αντιοχείας, γι΄ αυτό και 

εγκαταλείφθηκε. 

 Με την αλλαγή των ονοµάτων των εκκλησιαστικών αυτών επαρχιών διαφαίνεται η 

προσπάθεια του Οικουµενικού Πατριαρχείου για: 

α) Να ξεχαστεί το προηγούµενο διοικητικό τους καθεστώς, ώστε να 

αποφευχθούν µελλοντικές διεκδικήσεις από τη Ρώµη και την Αντιόχεια και 

β) να προσαρµοστεί η εκκλησιαστική διοίκηση στις εξελίξεις του πολιτικο-

διοικητικού σχήµατος της αυτοκρατορίας. 

 Ο κατάλογος µε τις “δυτικές” εκκλησιαστικές έδρες της Notitia 7, που 

ενσωµατώθηκαν στην “τάξη” του Πατριαρχείου Κων/πόλεως, παρουσιάζει ορισµένες 
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µεταβολές σε σύγκριση µε τις προηγούµενες Notitiae 2, 3, 4, 5 και 6. Οι µεταβολές αυτές 

είναι σύµφωνες µε τις πραγµατικές ιστορικές συνθήκες που διαµορφώθηκαν στην 

περιοχή. Στη Notitia 7 λοιπόν, έχουµε την εµφάνιση 3 νέων µητροπόλεων: της Κατάνης 

(Σικελία), της Αγ.Σεβερίνας (Καλαβρία) και των Νέων Πατρών (Ελλάς). Έχουµε ακόµα 

την εξαφάνιση της µητρόπολης Νικοπόλεως, την αντικατάστασή της στην περιοχή από 

τη Ναύπακτο, που προβιβάστηκε σε µητρόπολη και την απουσία της εκκλησιαστικής 

επαρχίας της Κρήτης, η οποία βρισκόταν στην κατοχή των Αράβων της Ισπανίας.468

 Η Κατάνη, µετά την υπαγωγή των εκκλησιών του Αν.Ιλλυρικού και της Ν.Ιταλίας 

στο Πατριαρχείο Κων/πόλεως, εµφανίζεται ως αρχιεπισκοπή στις Notitiae 2 και 3 του 8ου 

αιώνα.469 Στα µέσα του 9ου αι. χειροτονήθηκε αρχιεπίσκοπος της Κατάνης από τον 

πατριάρχη Ιγνάτιο, ο Ευθύµιος, ο οποίος αργότερα προσχώρησε στην οµάδα των 

Φωτιανών. Γι΄ αυτή του την ενέργεια είναι πιθανό να ανταµείφθηκε µε το αξίωµα του 

µητροπολίτη, µετά το 869.470 Τον 9ο αι., τα περίχωρα της Κατάνης λεηλατήθηκαν 

επανειληµµένα από τους Άραβες. Η απουσία επισκοπών εξαρτηµένων από τη νέα 

µητρόπολη, πρέπει να οφείλεται στο γεγονός της κατάκτησης ολόκληρου σχεδόν του 

νησιού της Σικελίας από τους Άραβες.471 Λίγο µετά το 900, η Κατάνη έπεσε στα χέρια 

των Αράβων. Στο εξής, δεν υπάρχουν µαρτυρίες για παραµονή ορθόδοξων ιεραρχών 

στην πόλη αυτή. Η συµµετοχή κάποιου Λέοντα, µητροπολίτη Κατάνης στην ενδηµούσα 

σύνοδο, που συγκλήθηκε το 997 από τον πατριάρχη Σισίννιο,472 µας οδηγεί στο 

συµπέρασµα ότι η εκκλησιαστική έδρα της Κατάνης επανασυστήθηκε την εποχή του 

Νικηφόρου Β΄ Φωκά (963-969), όταν όλη η ανατολική ακτή της Σικελίας ανακτήθηκε από 

τους Βυζαντινούς, για σύντοµο όµως χρονικό διάστηµα. Θα µπορούσαµε όµως να 

δεχτούµε, µε κάποια επιφύλαξη, την άποψη ότι ο τίτλος του µητροπολίτη Κατάνης 

αποδιδόταν σε τιτουλάριους ιεράρχες, οι οποίοι ήταν εγκατεστηµένοι στην Καλαβρία µαζί 

µε το στρατηγό Σικελίας473 και ασκούσαν το έργο της διαποίµανσης του χριστιανικού 

πληθυσµού της Σικελίας από εκεί. 

 Η αναγραφή της Κατάνης στη Notitia 7, ως µητρόπολης του Οικουµενικού 

Πατριαρχείου µαζί µε τη µητρόπολη Συρακουσών, δε σηµαίνει απαραίτητα ότι επιβίωσε η 

εκκλησιαστική διοίκηση στη Σικελία. Είναι φανερό ότι η απώλεια του νησιού για τους 

Βυζαντινούς ήταν πολύ πρόσφατη, ώστε θεωρήθηκε προσωρινή την εποχή σύνταξης της 

Notitia 7. 

 Η µητρόπολη της Αγ.Σεβερίνας είναι µια εντελώς καινούργια εκκλησιαστική 

επαρχία που δηµιουργήθηκε µέσα στα όρια του δουκάτου Καλαβρίας, βόρειο-ανατολικά 

της µητρόπολης του Ρηγίου. Φαίνεται πως τιµήθηκε µε το αξίωµα της µητρόπολης µετά 
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το 885/6, όταν την ανακατέλαβε από τους Άραβες ο βυζαντινός στρατηγός Νικηφόρος 

Φωκάς ο Πρεσβύτερος, ο οποίος στάλθηκε στη Ν.Ιταλία ως “µονοστράτηγος της 

∆ύσης”.474 Σύµφωνα µε τη Notitia 7, η µητρόπολη Αγ.Σεβερίνας είχε 4 εξαρτηµένες 

επισκοπές: Ευρυάτων, Αχερεντίας, Καλλιπόλεως και Αεισύλων.475 Σε σύντοµο χρόνο 

µετά την άφιξη του Φωκά, η νότια Ιταλία βρέθηκε ουσιαστικά υπό βυζαντινή κυριαρχία. 

Την εποχή αυτή φαίνεται πως ενισχύθηκε ο ελληνισµός της νότιας Ιταλίας από Έλληνες 

αποίκους που µετανάστευσαν εκεί κυρίως από την Πελοπόννησο. Τότε παρατηρείται και 

µια αξιοσηµείωτη αύξηση και δραστηριότητα των ελληνικών µοναστηριών και εκκλησιών 

της Ν.Ιταλιας.476  

 Η εκκλησιαστική αναδιοργάνωση της Ν. Ιταλίας φαίνεται πως ήταν παράλληλη µε 

τις πολιτικές αλλαγές που έλαβαν χώρα επί Νικηφόρου Β΄ Φωκά, µε την ίδρυση µιας 

γενικής διοίκησης των βυζαντινών κτήσεων της Ιταλίας, του κατεπανάτου. Υπό τις 

διαταγές του Κατεπάνω βρίσκονταν οι στρατηγοί Σικελίας (που έδρευε στην Καλαβρία), 

Λογγιβαρδίας (που έδρευε στη Βάρη) και Καλαβρίας (που έδρευε στο Ρήγιο).477

 Η δηµιουργία λοιπόν µιας νέας µητρόπολης (Αγ.Σεβερίνα) µε 4 επισκοπές και η 

εµφάνιση 3 νέων επισκοπών στη µητρόπολη Ρηγίου, του Ρουσσιάνο, του Βισουνιάνο και 

του Νεοκάστρου,478 επιβεβαιώνουν την αυξανόµενη επιρροή του βυζαντινού στοιχείου 

στην περιοχή και την ισχυροποίηση της εκκλησιαστικής και της πολιτικής διοίκησης στο 

γεωγραφικό χώρο της νότιας Ιταλίας. 

 Για τη µητρόπολη Νέων Πατρών µε µια εξαρτηµένη επισκοπή, των 

Μαρµαριτζάνων, δεν υπάρχουν αρκετές πληροφορίες. Φαίνεται πως µετά τις σλαβικές 

επιδροµές και τη σταθεροποίηση της βυζαντινής εξουσίας στην περιοχή, άρχισε ν΄ 

αποκτά αυξανόµενη οικονοµική και στρατηγική σηµασία, δεσπόζοντας στην κοιλάδα του 

Σπερχειού και του δρόµου που ένωνε τη Θεσσαλία µε την Αττική στα νότια και τη Λαµία 

στα δυτικά. Για το λόγο αυτό φαίνεται πως τιµήθηκε µε το αξίωµα της µητρόπολης. Στη 

σύνοδο του 879 συµµετείχε και ο Λέοντας Νέων Πατρών, ως επίσκοπος της µητρόπολης 

Λαρίσης.479

 Η Ναύπακτος εµφανίζεται για πρώτη φορά ως εκκλησιαστική έδρα στη Notitia 7. 

Η ανάδειξή της στο αξίωµα της µητρόπολης πρέπει να οφειλόταν στις νέες πολιτικο-

στρατιωτικές συνθήκες που διαµορφώθηκαν στο τέλος του 9ου αι. και αρχές του 10ου 

αι., στην επαρχία της Παλαιάς Ηπείρου. Στην πολιτική αναγραφή του Ιεροκλή “ο 

Συνέκδηµος”, φέρεται ως πόλη της επαρχίας Ελλάδος που είχε πρωτεύουσα την 

Κόρινθο.480 Στη Notitia 3 όµως, όπου αναγράφονται οι εξαρτηµένες επισκοπές των 

µητροπόλεων Κορίνθου και Αθηνών, δεν υπάρχει καµιά αναφορά της Ναυπάκτου ως 
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επισκοπής. ∆εν είµαστε λοιπόν σε θέση να πούµε µε βεβαιότητα πότε έγινε επισκοπή και 

από ποια µητρόπολη ήταν εξαρτηµένη. Ο Κων/νος Πορφυρογέννητος στο έργο του 

“Περι θεµάτων” την καταγράφει ως πόλη του θέµατος Ελλάδος, επηρεασµένος 

προφανώς από το “Συνέκδηµο” του Ιεροκλή.481 Ο Σκυλίτζης την αναφέρει ως πόλη του 

θέµατος Νικοπόλεως.482

 Η Νικόπολη αναφέρεται στο “Συνέκδηµο” του Ιεροκλή ως πρωτεύουσα της 

επαρχίας Παλαιάς Ηπείρου.483 Σε µικρό χρονικό διάστηµα από την ίδρυσή της είχε 

αποβεί ταυτόχρονα σε διοικητικό και εκκλησιαστικό κέντρο της περιοχής, αποτελώντας 

από το 395 µ.Χ. µία από τις δέκα αρχιεπισκοπές (µητροπόλεις) του βικαριάτου της 

Θεσσαλονίκης.484 Στις Notitiae του 8ου και 9ου αιώνα αναφέρεται µεταξύ των 

µητροπόλεων που αποσπάσθηκαν από την Εκκλησία της Ρώµης και υπάχθηκαν στο 

Οικουµενικό Πατριαρχείο.485

 Στο β΄ µισό του 9ου αιώνα αναφέρεται ως έδρα του οµώνυµου θέµατος, που 

περιλάµβανε εκτός της περιοχής της Π.Ηπείρου, την Αιτωλοακαρνανία µέχρι και τη 

Ναύπακτο.486 Γύρω στο τέλος του 9ου αι. υπέστη επιδροµή των Σαρακηνών. Το 929 µ.Χ. 

η Νικόπολη πολιορκήθηκε και λεηλατήθηκε από τους Βούλγαρους. Από τότε παρήκµασε, 

οι κάτοικοί της διασκορπίστηκαν και κατέφυγαν σε πιο οχυρές τοποθεσίες. Στο εξής η 

Νικόπολη θα αναφέρεται µε τόση ασάφεια, ώστε δεν θα είναι πλέον δυνατό να φανεί στις 

αναφορές αν εννοείται η ιστορική πόλη, το θέµα Νικόπολης ή η µητρόπολη Νικόπολης 

(Ναυπάκτου).487 Μετά την καταστροφή της, οι εκκλησιαστικές και πολιτικές αρχές 

µεταφέρθηκαν στη Ναύπακτο, η οποία αποτελούσε ασφαλές καταφύγιο µε τις ισχυρές 

οχυρώσεις του φρουρίου της. Στην περιοχή της εγκαταλειµµένης Νικόπολης 

δηµιουργήθηκαν δύο νέες επισκοπές, της Κοζύλης και των Ρωγών, προφανώς για τη 

στήριξη των κατοίκων που διέφυγαν στις γύρω τοποθεσίες από τις εχθρικές εισβολές.488

 Έτσι λοιπόν µπροστά στα νέα πολιτικά και ιστορικά δεδοµένα, η εκκλησιαστική 

διοίκηση αναγκάστηκε να προσαρµοσθεί και νέα µητρόπολη της Ηπείρου αναδείχθηκε η 

Ναύπακτος. 

 Από τις εκκλησιαστικές επαρχίες του Αν.Ιλλυρικού που ενσωµατώθηκαν στον 

κορµό των µητροπόλεων του Πατριαρχείου Κων/πόλεως της Notitia 7, απουσιάζει η 

Κρήτη. Η Εκκλησία της Κρήτης θεωρούνταν ως µια από τις αρχαίες αποστολικές 

Εκκλησίες και από τα πρώτα χριστιανικά χρόνια κατείχε τιµητική θέση µεταξύ των 

Εκκλησιών του Αν.Ιλλυρικού.489 Στη Notitia 3 (Παρισινός Κώδικας 1555Α), όπου γίνεται 

µια πρώτη προσπάθεια ενσωµάτωσης των “δυτικών” εδρών στην “τάξη” του 

Πατριαρχείου Κων/πόλεως, καταλαµβάνει εξαιρετικά υψηλή θέση (ένατη), πιο ψηλά και 
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από την εκκλησία της Θεσσαλονίκης που αποτελούσε έδρα του βικαριάτου του 

Αν.Ιλλυρικού.490 Η ακµή της εκκλησιαστικής επαρχίας της Κρήτης, όπως µαρτυρείται από 

τον αριθµό των επισκοπών της στη Notitia 3 και τον αριθµό των συµµετεχόντων 

επισκοπών της στη Ζ΄ οικουµενική σύνοδο (787), σταµάτησε µε την αραβική κατάκτηση 

της νήσου (823/8). Εξαιτίας της νέας πολιτικής κατάστασης που δηµιουργήθηκε, η Κρήτη 

δεν συµπεριλήφθηκε στις µητροπόλεις του Πατριαρχείου Κων/πόλεως στη Notitia 7, γιατί 

φαίνεται πως τηρήθηκε η αρχή να αναγραφούν εκείνες οι µητροπόλεις που βρίσκονταν 

υπό τον έλεγχο της αυτοκρατορίας.491

 Στο χώρο της Μ.Ασίας, η επίσηµη “τάξη” της Notitia 7, µας δείχνει µια εξέλιξη, η 

οποία εκδηλώνεται µε τη δηµιουργία πέντε νέων µητροπόλεων, τη διαίρεση ορισµένων 

παλιών εκκλησιαστικών επαρχιών, την αναδιανοµή ορισµένων επισκοπών καθώς και τη 

δηµιουργία νέων. Εκτός από την Κάµαχο (Αρµενία), οι 4 άλλες νέες µητροπόλεις 

Σµύρνης, Αµορίου, Κοτυαίου και Ευχαΐτων, σχηµατίστηκαν από τη διαίρεση των 

εκκλησιαστικών επαρχιών Ασίας, Γαλατίας Salutaris, Φρυγίας Salutaris και 

Ελενοπόντου.492  

Η Σµύρνη, σύµφωνα µε τον Ιεροκλή, ήταν πόλη της επαρχίας Ασίας και 

βρισκόταν στην εύφορη πεδιάδα που σχηµάτιζε ο ‘Ερµος ποταµός.493 Με τη δηµιουργία 

της θεµατικής διοίκησης βρέθηκε µέσα στα όρια του θέµατος Θρακησίων (741). Με την 

ίδρυση όµως του θέµατος Σάµου (899), προσαρτήθηκε σ’ αυτό όλο το παράλιο τµήµα 

του θέµατος Θρακησίων από το Αδραµύτιο µέχρι τη Έφεσο, µε πρωτεύουσα τη 

Σµύρνη.494 Στη δικαιοδοσία της υπάγονταν 6 επισκοπές (Φώκαιας, Μαγνησίας Ανηλίου, 

Κλαζοµενών, Σωσάνδρου, Αρχαγγέλλου, Πέτρας) και γεωγραφικά περιλάµβανε όλη την 

περιοχή γύρω από το όρος Σίπυλο και από τη Μύρινα ως την Τέω.495 Η Σµύρνη 

βρισκόταν πάνω στο παλιό ελληνο-ρωµαϊκό οδικό δίκτυο και ήταν σηµαντικός 

οικονοµικός κόµβος µεταξύ της Περγάµου, των Σάρδεων και της Εφέσου.496 Η σηµασία 

της ως διοικητικού και εκκλησιαστικού κέντρου φαίνεται πως συνετέλεσε στην ανάπτυξη 

της οικονοµικής δραστηριότητας και στη δηµογραφική αύξηση του αστικού πληθυσµού. 

 Το Αµόριο ήταν επισκοπή της Γαλατίας Salutaris. Μεταξύ των ετών 692 

(Πενθέκτη οικουµ. σύνοδος) και 787 (Ζ΄ οικουµ. σύνοδος) ανυψώθηκε στο αξίωµα της 

αυτοκέφαλης αρχιεπισκοπής και έπαψε να είναι υπόλογος της µητρόπολης 

Πεσσινούντος-Ιουστινιανούπολης.497 Τον 10ου αι. εµφανίζεται ως µητρόπολη µε 5 

υποκείµενες επισκοπές (Φιλοµηλίου, ∆οκιµίου, Κλανέου, Πολυβότου, Πισσίας), µιας 

γεωγραφικής περιοχής που είχε αποσπαστεί από τις εκκλησιαστικές επαρχίες Φρυγίας 

Salutaris, Πισιδίας και Γαλατίας Salutaris.498 Οι επισκοπές του Αµορίου εντοπίζονται 
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πάνω στο οδικό δίκτυο που οδηγούσε νότια και δυτικά της πόλης.499 Καθώς το παλιό 

διοικητικό σύστηµα του χωρισµού σε επαρχίες έχει εγκαταλειφθεί από πολύ καιρό και 

αντικαταστάθηκε από τα θέµατα, καµιά επίπτωση δεν παρατηρήθηκε στην πολιτική 

διοίκηση, από τη δηµιουργία αυτής της νέας εκκλησιαστικής επαρχίας στα σύνορα 

µεταξύ Φρυγίας Πακατιανής και Γαλατίας Salutaris. 

 Το Αµόριο χάρη στην εξαιρετική του οχύρωση κατάφερε να παίξει σηµαντικό 

ρόλο κατά την περίοδο των αραβο-βυζαντινών συγκρούσεων στη Μ. Ασία και έγινε 

πρωτεύουσα του θέµατος των Ανατολικών.500 Το γεγονός ότι βρισκόταν πάνω στην “οδό 

των προσκυνητών” και στη “Στρατιωτική οδό” της Μ. Ασίας, που οδηγούσαν από την 

Κων/πολη νοτιο-ανατολικά στις πύλες της Κιλικίας και ανατολικά στον Ευφράτη ποταµό, 

προσέδοσε στο Αµόριο µεγάλη σηµασία ως διοικητικού, οικονοµικού και εκκλησιαστικού 

κέντρου της περιοχής.501  

 Το Κοτύαιον ήταν πόλη της Φρυγίας Salutaris, αν και δεν αναφέρεται στο 

“Συνέκδηµο” του Ιεροκλή (6ος αι.). Οι Notitiae 1, 2 και 3 φέρουν το Κοτύαιον ως 

επισκοπή της µητρόπολης Συνάδων (επαρχία Φρυγίας Salutaris).502 Στις Notitiae 4 και 5, 

που ανταποκρίνονται χρονολογικά στις εξελίξεις του 9ου αι., εµφανίζεται ως αυτοκέφαλη 

αρχιεπισκοπή.503 `Με την εφαρµογή της θεµατικής διαίρεσης, η Φρυγία µοιράστηκε 

ανάµεσα στο θέµα Ανατολικών και το θέµα Οψικίου. Το Κοτύαιον µαζί µε το Μιδαίο και το 

∆ορύλαιο, περιελήφθηκαν στα γεωγραφικά όρια του δευτέρου.504 Ήταν σηµαντικός 

οδικός κόµβος στο δρόµο που οδηγούσε από τη Νίκαια, µέσω Λινόης, Κοτυαίου και 

Ακροηνού, στο Ικόνιο.505 Είχε µεγάλη στρατηγική σηµασία και ήταν ένας από τους έξι 

πρώτους σταθµούς µαζί µε τη Νικοµήδεια, την Κίο, την Προύσα, την Κύζικο και το 

∆ορύλαιο, όπου από την εποχή του Ιουστινιανού στάθµευαν τα στρατεύµατα του 

∆οµέστικου των Σχολών. Την εποχή του Κων/νου Πορφυρογέννητου ήταν σηµαντικό 

κοµβικό σηµείο πάνω στη στρατιωτική οδό της Μ. Ασίας, ενώ τα στρατεύµατα του 

Οψικίου συγκεντρώνονταν για εκστρατεία στο “άπληκτο” του γειτονικού ∆ορυλαίου.506  

 Τα Ευχάιτα ήταν  πόλη της επαρχίας Ελενοπόντου. ∆εν αναγράφεται όµως στην 

πολιτική αναγραφή του Ιεροκλέους. Κατά τη διοικητική αναδιοργάνωση της περιοχής από 

τον Ιουστινιανό Α΄, εµφανίζεται στη Νεαρά 28 µε την οποία ενώθηκαν οι επαρχίες 

Ελενοπόντου και Πόντου Πολεµωνιακού.507 Στη Notitia 1 τα Ευχάιτα εµφανίζονται ως 

αυτοκέφαλη αρχιεπισκοπή.508 Ο Ζωναράς αναφέρει ότι τα Ευχάιτα ήταν ήδη µητρόπολη 

την εποχή του αυτοκράτορα Βασιλείου Α΄ (867-886).509 Με την εφαρµογή του θεµατικού 

συστήµατος, τα Ευχάιτα βρέθηκαν µέσα στα γεωγραφικά όρια του θέµατος 

Αρµενιακών.510 Γεωγραφικά η πόλη εντοπίζεται ανατολικά του Άλυος ποταµού και πάνω 
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στο δρόµο που διέσχιζε το βόρειο πλατώ της Ανατολίας από τη Νικοµήδεια στην 

Αµάσεια, κι από κει στην ανατολική Μ.Ασία.511 Το 10ο αιώνα τα Ευχάιτα αναφέρονται ως 

µια εύρωστη πόλη οικονοµικά και δηµογραφικά. Την οικονοµική της ανάπτυξη την όφειλε 

στην λαµπρή πανήγυρη του Αγίου Θεοδώρου, πολιούχου της πόλης. Ο µητροπολίτης 

Ευχαΐτων Ιωάννης Μαυρόπους (11ος αι.) αναφέρει ότι ο άγιος µε την πανήγυρή του 

µετέβαλε τα Ευχάιτα “εξ ερηµίας αβάτου, πολυάνθρωπον πόλιν”. Τον 10ο αι., ο 

αυτοκράτωρ Ι. Τζιµισκής, αποδίδοντας στον άγιο Θεόδωρο τη νίκη του επί των Ρώσων 

στη Βουλγαρία, έκτισε νέο τείχος γύρω από την πόλη των Ευχαΐτων, γεγονός που 

συνέβαλε στην αναβάθµιση της πόλης ως αστικού κέντρου.512  

Η µητρόπολη Τραπεζούντας, µε τον προσδιορισµό της “Λαζικής” πήρε τη θέση 

της µητρόπολης Φάσιδος στην περιοχή του Πόντου, η οποία στο εξής εξαφανίζεται µαζί 

µε τις επισκοπές της. Στη διοικητική αναδιοργάνωση της Μ. Ασίας από τον Ιουστινιανό 

αποσπάστηκε από τον Πόντο Πολεµωνιακό για να σχηµατίσει µε άλλες πόλεις την 

επαρχία της Πρώτης Αρµενίας.513 Η Τραπεζούντα πριν προβιβαστεί σε µητρόπολη, 

υπαγόταν στη Νεοκαισάρεια του Πόντου Πολεµωνιακού. Πολιτικά βρισκόταν µέσα στα 

όρια του θέµατος Χαλδίας, του οποίου ήταν πρωτεύουσα.514 Η ονοµασία όµως της νέας 

εκκλησιαστικής επαρχίας που σχηµατίστηκε ήταν διάφορη της εκκλησιαστικής επαρχίας 

από την οποία προερχόταν (Πόντος Πολεµωνιακός) ή της πολιτικής διοίκησης στην 

οποία ανήκε (Χαλδία), πρακτική ασυνήθιστη στο χώρο της Μ.Ασίας. Η απόκτηση του 

ονόµατος της “Λαζικής” δήλωνε πιθανώς τα σχέδια του Πατριαρχείου Κων/πόλεως για 

επιστροφή πέρα από τον Άκαµψη ποταµό, στην περιοχή της ιστορικής Λαζικής. Η 

Τραπεζούντα ήταν ο σηµαντικότερος εµπορικός σταθµός που συνέδεε τη Βυζαντινή 

αυτοκρατορία µε τις βόρειες περιοχές του Ισλαµικού κόσµου, τον Καύκασο και την 

Κριµαία. Η εµποροπανήγυρη προς τιµή του πολιούχου της Αγίου Ευγενίου είχε διεθνή 

χαρακτήρα. Μεγάλος όγκος του διαµετακοµιστικού εµπορίου ανάµεσα στο Βυζάντιο και 

τον Ισλαµικό κόσµο, διεξαγόταν στην Τραπεζούντα, συντελώντας στην ευηµερία της και 

την ανάδειξή της στο σηµαντικότερο εµπορικό, εκκλησιαστικό και στρατηγικό κέντρο της 

βορειο-ανατολικής Μ. Ασίας.515  

 Τα όρια της µητρόπολης Τραπεζούντας εκτείνονταν στ΄ ανατολικά, σε περιοχές 

που εγκαταστάθηκαν πληθυσµοί από τη Λαζική, οι οποίοι έφυγαν από τη χώρα τους 

εξαιτίας της αραβικής κατοχής. Οι επισκοπές της Τραπεζούντας βρίσκονταν, όπως 

µαρτυρείται από τα ονόµατά τους, κυρίως σε περιοχές µε αρµενικούς πληθυσµούς 

ανάµεσα στους ποταµούς Άκαµψη και Ευφράτη των ορεινών επαρχιών ∆ερζηνής, 

Λυκανδού και Σπιρίτιδος.516
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 Η Κάµαχος εµφανίζεται για πρώτη φορά ως µητρόπολη, στη Notitia 7. Στη 

δικαιοδοσία της περιελάµβανε τις νεοκατακτηµένες περιοχές βόρεια του Ευφράτη. 

Περιελάµβανε δηλαδή τις επαρχίες ∆αρανάλεως, Κελτζηνής και Ευφρατησίας που 

κατοικούνταν στην πλειοψηφία τους από Αρµένιους και Σύρους.517 Η Κάµαχος ήταν 

τούρµα517α του θέµατος Κολωνείας (9ος αι.), αλλά την εποχή του Λέοντα Στ΄ 

αποσπάστηκε για να σχηµατίσει µαζί µε την Κελτζηνή, που ήταν τούρµα του θέµατος 

Χαλδίας, το θέµα Μεσοποταµίας (911), του οποίου υπήρξε και πρωτεύουσα.518 Η 

αυξανόµενη στρατηγική και διοικητική σηµασία της πόλης για την περιοχή της βυζαντινής 

Αρµενίας, αλλά και η ανάγκη για τη διοικητική και εκκλησιαστική αναδιοργάνωση των 

συνοριακών περιοχών, πρέπει να ήταν ένας από τους λόγους που προβιβάστηκε στο 

αξίωµα της µητρόπολης. 

 Οι περιοχές αυτές, ανατολικά του Άλυος ποταµού και µέχρι τις πηγές του 

Ευφράτη και του Τίγρη ήταν είτε στα χέρια των Αράβων, είτε εκτεθειµένες σε συνεχείς 

επιδροµές (razzias) µε αποτέλεσµα να αποδιοργανωθούν. Ο στρατηγός Ι. Κουρκούας και 

οι αυτοκράτορες της Μακεδονικής δυναστείας επανέφεραν τα βυζαντινά σύνορα στην 

περιοχή της Μεσοποταµίας και της Αρµενίας. Στις περιοχές που κατακτήθηκαν, 

σχηµατίστηκαν νέα θέµατα και πόλεις µε στρατηγική και οικονοµική σηµασία έγιναν 

σηµαντικά εκκλησιαστικά κέντρα. 

 Η κινητικότητα που εµφανίζεται στ΄ ανατολικά σύνορα της Βυζαντινής 

αυτοκρατορίας µε τη δηµιουργία της µητρόπολης Καµάχου, της αρχιεπισκοπής 

Κολωνείας και της εµφάνισης δέκα νέων επισκοπών στη µητρόπολη Καισαρείας,519 

φαίνεται ν΄ αποτελεί µέρος ενός ευρύτερου ιεραποστολικού σχεδίου για την αντιµετώπιση 

της αίρεσης των Παυλικιανών και τη µεταστροφή στην Ορθοδοξία του πληθυσµού που 

ήταν σε µεγάλο ποσοστό Αρµενικός και Συριακός. 

 Ο Παυλικιανισµός ήταν δυϊστική αίρεση, η οποία εµφανίστηκε και έδρασε στη 

Μ.Ασία, ήδη από τον 7ο αιώνα. Οι Παυλικιανοί είχαν υποστεί διωγµούς από τους 

βυζαντινούς αυτοκράτορες κατά τον 8ο και 9ο αιώνα. Παρά την έντονη πολεµική µορφή 

που πήρε η αίρεση εναντίον του Βυζαντινού κράτους, ήταν ένα φαινόµενο θρησκευτικό 

χωρίς συγκεκριµένους κοινωνικούς και οικονοµικούς στόχους. Κύριο πεδίο εξάπλωσης 

και σύγκρουσης του Παυλικιανισµού µε το Βυζάντιο υπήρξε η περιοχή που εκτεινόταν 

κατά µήκος του αραβο-βυζαντινού συνόρου, από την Αρµενία µέχρι την Κιλικία. Στα 

χρόνια του αρχηγού τους Καρβέα, απόκτησαν στρατιωτική και πολιτική οργάνωση και 

εντάχθηκαν στο πλέγµα των αραβο-βυζαντινών συγκρούσεων του 9ου αι.520
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 Στις περιοχές λοιπόν του ανατολικού συνόρου του βυζαντινού κράτους που 

γνώριζε µεγάλη εξάπλωση ο Παυλικιανισµός, το Πατριαρχείο Κων/πόλεως προχώρησε 

στην διοικητική αναδιοργάνωση των επαρχιών του για να στηρίξει το ντόπιο πληθυσµό, 

αλλά και να προσηλυτίσει τ΄ αποµεινάρια της αίρεσης (στην πλειοψηφία τους συρο-

αρµενικής καταγωγής), µετά την καταστροφή της πρωτεύουσάς τους Τεφρικής.521 Οι 

ενέργειες αυτές του Πατριαρχείου Κων/πόλεως φαίνεται να συνδέονται στενά µε την 

εδραίωση της βυζαντινής κυριαρχίας στην περιοχή και την προσπάθεια ένταξης των 

επαρχιών αυτών στο διοικητικό σχήµα της αυτοκρατορίας. 

 Στο δεύτερο µισό του 9ου αι. και στις αρχές του 10ου, παρατηρείται µια 

συστηµατική διοικητική αναδιοργάνωση µε τη δηµιουργία νέων θεµάτων, η οποία 

ενίσχυσε τη βυζαντινή παρουσία στην περιοχή.522

 Η ταυτόχρονη σχεδόν πολιτική και εκκλησιαστική αναδιοργάνωση των 

συνοριακών αυτών επαρχιών, επιβεβαιώνει την καλή συνεργασία µεταξύ του κράτους και 

της Εκκλησίας της Κων/πολης, καθώς και την τήρηση της αρχής για ταύτιση των ορίων 

του Οικουµενικού Πατριαρχείου µε τα σύνορα του βυζαντινού κράτους. 

 Ο κατάλογος των αρχιεπισκοπών στη Notitia 7 µας δίνει κι αυτός µια σειρά 

αλλαγών και µια σηµαντική αύξηση των εδρών, σε σχέση µε τις αρχαιότερες Notitiae 1-5. 

Σύµφωνα λοιπόν µε τον κατάλογο αυτόν έχουµε την εξαφάνιση 6 παλαιών και την 

εµφάνιση 19 νέων αρχιεπισκοπών.523

 Από τις αρχιεπισκοπές που δεν αναγράφονται πλέον στη Notitia 7, οι 5 

βρίσκονταν στις ευρωπαϊκές επαρχίες του Πατριαρχείου Κων/πόλεως: Οδυσσός (Μοισία 

Β΄), Τόµις (Μ.Σκυθία), Μαξιµιανούπολις (Ροδόπη), Νικόπολις (Θράκη), Αγχίαλος 

(Ροδόπη), και η µία στην περιοχή της Κριµαίας: Νίκοψη (Ζηκχία). Για την Οδησσό και την 

Τόµη δεν υπάρχουν πληροφορίες από την εποχή της εγκατάστασης των Βουλγάρων 

νότια του ∆ούναβη. Ωστόσο, οι συντάκτες των προηγούµενων Notitiae συνέχιζαν να τις 

αναγράφουν στους καταλόγους των αρχιεπισκοπικών εδρών. Η απουσία τους από τη 

Notitia 7, η οποία κατά γενική οµολογία απεικονίζει την πραγµατική κατάσταση της 

εκκλησιαστικής οργάνωσης του Πατριαρχείου Κων/πόλεως, µας οδηγεί στο συµπέρασµα 

ότι οι συγκεκριµένες έδρες έπαψαν να υφίστανται ως εκκλησιαστικά κέντρα. 

 Οι αρχιεπισκοπές Μαξιµιανουπόλεως, Νικοπόλεως και Αγχιάλου βρίσκονταν στη 

γεωγραφική περιοχή της Θράκης. Σύµφωνα µε το “Συνέκδηµο” του Ιεροκλή (6ος αι.), η 

Μαξιµιανούπολις και η Νικόπολη ήταν πόλεις της επαρχίας Ροδόπης, ενώ η Αγχίαλος 

τοποθετείται στην επαρχία του Αιµιµόντου.524 Μετά το 680 περιελήφθηκαν µέσα στα 

γεωγραφικά όρια του θέµατος Θράκης. Με τη δηµιουργία του θέµατος Μακεδονίας, η 



 
 
 

107 

Μαξιµιανούπολις µε τη Νικόπολη βρέθηκαν µέσα στα όριά του. Η Αγχίαλος παρέµεινε 

στο συρρικνωµένο πλέον θέµα Θράκης.525  

Η Μαξιµιανούπολη ήταν η παλιά ρωµαϊκή πόλη Porsulae που µετονοµάστηκε 

κατά τη βυζαντινή εποχή.526 Τον 10ο αι. εµφανίζεται µε το όνοµα της Μοσυνόπολης και 

στη Notitia 7 φέρεται ως επισκοπή της Τραϊανουπόλεως (επαρχία Ροδόπης).527 Η 

Νικόπολη εµφανίζεται από τη Notitia 1 ως αρχιεπισκοπή της επαρχίας Θράκης, ενώ 

γεωγραφικά ανήκε στην επαρχία Ροδόπης.528 Η σύγχιση αυτή είναι πιθανό να οφειλόταν 

στην εφαρµογή της θεµατικής διοίκησης, όταν όλη η περιοχή σχηµάτισε το θέµα Θράκης, 

µε αποτέλεσµα ν’ αναγράφεται στο εξής µε το όνοµα του θέµατος. Η Νικόπολη 

βρισκόταν στον άνω ρου του Νέστου ποταµού. Ο γεωγραφικός προσδιορισµός “του 

Βουλέρου” , που αναγράφεται στη Notitia 3529 από µεταγενέστερο αντιγραφέα, µας 

βοηθά να την τοποθετήσουµε µε βεβαιότητα στο συγκεκριµένο γεωγραφικό χώρο, 

αποφεύγοντας τη σύγχιση µε την αρχιεπισκοπή Νίκης, που εµφανίστηκε τον 10ο αι. στο 

γεωγραφικό χώρο του θέµατος Θράκης.530 Είναι πιθανό ότι η εξαφάνισή τους οφειλόταν 

στις καταστρεπτικές επιδροµές των Βουλγάρων κατά τον 9ο και 10ο αιώνα. Η Αγχίαλος 

και η Νικόπολη διατήρησαν την εκκλησιαστική τους οργάνωση, τουλάχιστον ως τη 

σύνοδο του 879, στην οποία συµµετείχαν οι αρχιερείς τους.531 Στη συνέχεια απουσιάζουν 

απ’ όλες τις συνοδικές λίστες από το 997 µέχρι το 1116. Η Αγχίαλος επανεµφανίζεται το 

12ο αι. στη συνοδική λίστα του 1117, µετά από µακρά περίοδο σιγής.532  

 Η εξαφάνιση της Νικόψεως στο γεωγραφικό χώρο Καυκάσου-Κριµαίας φαίνεται 

να έχει σχέση µε την αλλαγή του πολιτικού σκηνικού στην περιοχή και την παρακµή του 

Χαζαρικού Χαγανάτου. 

 

Πίνακας ΙΙ 

Οι νέες αρχιεπισκοπές στη Notitia 7 

Ευρώπη Μ.Ασία Κριµαία-Καύκασος 

Ρούσιον 

Ιδρούς 

Νίκη 

Βρύσις  

Σέρρες 

Καραβιζύη 

Λήµνος 

Λευκάδα 

Νακόλεια 

Κολώνεια 

Χώναι 

Γέρµη 

Ροίνοι 

Ρίζαιον 

Γοτθία 

Σουγδαία 

Φούλλοι 

Σωτηριούπολις 
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Κέρκυρα 

 

 Εξαιρετικό ενδιαφέρον παρουσιάζει η γεωγραφική κατανοµή των νέων 

αρχιεπισκοπικών εδρών, που εµφανίζονται στη Notitia 7. Εννέα εµφανίζονται στην 

Ευρώπη, έξι στη Μ.Ασία και τέσσερις στον τοµέα Κριµαίας-Καυκάσου. Παρατηρούµε ότι 

υπάρχει κάποια αναλογία στην κατανοµή τους. Σχεδόν όλες βρίσκονται σε συνοριακές 

περιοχές533 ή αποτελούσαν κέντρα στρατηγικής σηµασίας για το Βυζάντιο.534

 Σηµαντικός αριθµός αρχιεπισκοπών εµφανίζεται στη Θράκη (Ρούσιον, Νίκη, 

Βρύσις, Καραβιζύη) και στην περιοχή της Κριµαίας (Γοτθία, Σουγδαία, Φούλλοι). Πιο 

συγκεκριµένα, στη γεωγραφική περιοχή της Θράκης (θέµα Μακεδονίας και θέµα 

Θράκης), ο συνολικός αριθµός αρχιεπισκοπών που µας δίνει η Notitia 7 ξεπερνά τις 

15.535 Ο αριθµός αυτός ξεπερνά τον αριθµό των αρχιεπισκοπών ολόκληρης της Μ.Ασίας 

και θεωρείται σηµαντικός σε σχέση µε την περιορισµένη γεωγραφική έκταση που 

καλύπτει. 

 Σηµαντικός θεωρείται και ο αριθµός των αρχιεπισκοπικών εδρών στο γεωγραφικό 

χώρο της Κριµαίας, στην οποία εντοπίζονται 5 αρχιεπισκοπές (Βόσπορος, Χερσώνα, 

Γοτθία, Σουγδαία, Φούλλοι). 

 Στην περιοχή της Θράκης, εκτός από την εµφάνιση των νέων αρχιεπισκοπών, 

εκδηλώνεται µια σηµαντική αύξηση των επισκοπικών εδρών στις µητροπόλεις, 

Αδριανουπόλεως, Φιλιππουπόλεως, Τραϊανουπόλεως και Ηρακλείας, καθώς και µια 

αλλαγή όλων σχεδόν των ονοµάτων, ειδικότερα στις επισκοπές των µητροπόλεων 

Αδριανουπόλεως και Φιλιππουπόλεως.536 Η C.Asdracha, που ασχολήθηκε διεξοδικά µε 

την περιοχή της Θράκης, συνδέει τις αλλαγές αυτές µε τις νέες ιστορικο-πολιτικές 

ανακατατάξεις και τα οικονοµικά-δηµογραφικά δεδοµένα, που δηµιουργήθηκαν στην 

περιοχή µετά τις επιδροµές του Βούλγαρου τσάρου Συµεών και τις ανάγκες 

εκχριστιανισµού των Σλάβων και των νέων πληθυσµών που εγκαταστάθηκαν σ΄ αυτή.537 

 Το πυκνό δίκτυο εκκλησιαστικής διοίκησης στην περιοχή της Θράκης 

συµπληρώνει τη διοικητική οργάνωση του χώρου στην οποία προχωρεί η αυτοκρατορία 

κατά τους 8ο και 9ο αιώνες. Η εκκλησιαστική οργάνωση ενισχύεται µε τη σταδιακή 

ισχυροποίηση της βυζαντινής κυριαρχίας στο γεωγραφικό χώρο της Θράκης και δείχνει, 

πως παρά τις καταστροφές αστικών κέντρων και τη δηµογραφική αναστάτωση που 

επέφεραν οι επιδροµές των Σλάβων και Βουλγάρων, ο Ελληνο-Βυζαντινός πληθυσµός 

επιβίωσε και αποτέλεσε το στήριγµα για την ανακατάληψη και τη διοικητική οργάνωση 

των περιοχών αυτών. 
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 Η εξισορρόπηση της δηµογραφικής κατάστασης στη Θράκη και στον ευρύτερο 

χώρο της χερσονήσου του Αίµου, οφειλόταν χωρίς αµφιβολία στην αµυντική οργάνωση 

που πύκνωνε συνεχώς και συντελούσε στην αντιµετώπιση των εχθρικών επιδροµών. 

Έτσι δηµιουργήθηκαν ευνοϊκές συνθήκες δηµογραφικής εξέλιξης και οικονοµικής 

ανάπτυξης. Για την πληθυσµιακή ανάπτυξη σοβαρή ένδειξη αποτελεί και ο µεγάλος 

αριθµός επισκοπών που εµφανίζεται την εποχή αυτή. Ακόµα, χάρη στο πρόγραµµα του 

εποικισµού και της ανοικοδόµησης των αστικών κέντρων των βυζαντινών αρχών κατά 

τον 8ο και9ο αι., αρχίζει η σταδιακή ανάπτυξη οικονοµικών δραστηριοτήτων στα αστικά 

κέντρα του Βαλκανικού γεωγραφικού χώρου. Η ανάπτυξη της οικονοµικής και εµπορικής 

δραστηριότητας µαρτυρείται από την ύπαρξη ενός µεγάλου αριθµού µολυβδοβούλλων 

των “Κοµµερκιαρίων”, καθώς κι από τη µελέτη των νοµισµατικών ευρηµάτων.538  

 Στην αύξηση αυτή των εδρών που παρατηρείται σε συνοριακές περιοχές στις 

αρχές του 10ου αιώνα, διακρίνουµε: 

α) Τη βούληση της αυτοκρατορίας για ενίσχυση της συνοχής ενός γεωγραφικού 

χώρου, ζωτικού για την ύπαρξή της. 

β) Τη θέληση του Πατριαρχείου Κων/πόλεως για εδραίωση της πνευµατικής και 

διοικητικής δικαιοδοσίας στις περιοχές αυτές µ΄ ένα τρόπο πιο αποτελεσµατικό, µέσα 

από τη διοικητική αναδιοργάνωση και την αύξηση τών άµεσα εξαρτηµένων απ΄ αυτό, 

αρχιεπισκοπών. 

 Οι υπόλοιπες Notitiae 8, 9 και 10 καλύπτουν τη χρονική περίοδο από το 920 

περίπου ως τις αρχές του 11ου αιώνα. Αναφορικά µε το περιεχόµενό τους, η Notitia 8 

περιέχει τις διάφορες εκδόσεις των χειρογράφων που περιέχουν τους καταλόγους των 

µητροπόλεων και των αρχιεπισκοπών. Οι Notitiae 9 και 10 περιέχουν τις διάφορες 

εκδόσεις χειρογράφων, που περιέχουν τους καταλόγους µε τις µητροπόλεις και τις 

εξαρτηµένες απ΄ αυτές επισκοπές. Στη Notitia 9 περιέχονται δύο κατάλογοι που 

περιλαµβάνουν 54 και 55 µητροπόλεις αντίστοιχα και πλησιάζουν περισσότερο προς τη 

Notitia 7. Η Notitia 10 περιέχει 4 οµάδες χειρογράφων, που εξωτερικά συγγενεύουν και 

αντιστοιχούν στον κατάλογο των µητροπόλεων της Notitia 8, παρόλο που δεν ξεπερνούν 

τον αριθµό των 57/58 µητροπόλεων.539

 Όπως η αναφορά του ονόµατος “Ευχάιτα” εισάγει ένα κριτήριο για την 

αναγνώριση και χρονολόγηση της Notitia 7, έτσι και στη Notitia 8 η Ποµπηϊούπολις 

αποτελεί το σηµείο αναφοράς για να τοποθετηθεί χρονολογικά στο τέλος του 10ου 

αιώνα.540 Κατά τον J.Darrouzes, η ιστορική εξέταση του κειµένου στη Notitia 8 έδειξε ότι 
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η πλειοψηφία των χειρογράφων δείχνει την εξέλιξη των µητροπόλεων και 

αρχιεπισκοπών κατά τη διάρκεια της περιόδου του τέλους του 10ου αιώνα.541

 Στη Notitia 8, µετά τα Ευχάιτα, έχουµε την αναγραφή 8 νέων µητροπόλεων που 

ανεβάζουν τον αριθµό των µητροπόλεων σε 59. Οι νέες µητροπόλεις είναι : η Άµαστρις, 

οι Χώνες, η Ιδρούντα, η Κελτζηνή, η Κολώνεια, οι Θήβες, οι Σέρρες και η 

Ποµπηϊούπολις.542 Στην οµάδα αυτή των µητροπόλεων εµφανίζονται και δύο άλλες, η 

µητρόπολη Ασµοσάτων και η µητρόπολη Ταρών και Κορτζηνής. Η πρώτη εµφανίζεται 

για πρώτη φορά σε συνοδική  λίστα του 1032.543 Το όνοµα της δεύτερης µητρόπολης 

εµφανίζεται σ’ ένα µόνο χειρόγραφο (Vallicellanus C11), ενώ σ’ ένα άλλο ( Codex 

Atheniensis 1372) δίνεται ως µια µητρόπολη το όνοµα Κελτζηνής και Κορτζηνής και  ως 

άλλη το όνοµα Ταρών.544 Τα τρία αυτά ονόµατα εµφανίζονται ενωµένα σε µια 

µητρόπολη, στη Notitia 10.545 Οι µητροπόλεις αυτές (Ασµοσάτων, Ταρών και Κορτζηνής) 

εντοπίζονται στο γεωγραφικό  χώρο της Αρµενίας και αντιστοιχούν προφανώς στις 

ιστορικές εξελίξεις του πρώτου τέταρτου του 11ου αι. 

 Οι µητροπόλεις  Αµάστριδος και Χωνών ήταν οι πρώτες που προστέθηκαν στον 

κατάλογο µετά τα Ευχάιτα. Οι Χώνες αναφέρονται ως µητρόπολη για πρώτη φορά το 

945.546 Η ίδρυση της µητρόπολης Ιδρούντος ( Otranto) χρονολογείται µε περισσότερη 

ακρίβεια το 968.547 Το 997 εµφανίζεται για πρώτη φορά η µητρόπολη Σερρών όταν ο 

µητροπολίτης της υπογράφει στον Τόµο του πατριάρχη Σισσινίου (21 Φεβρουαρίου 

997).548 Είναι λοιπόν φανερό, ότι οι νέες µητροπόλεις που προστέθηκαν στο τέλος του 

καταλόγου των µητροπόλεων, τοποθετήθηκαν µε χρονολογική σειρά. Το γεγονός αυτό 

µας επιτρέπει να τοποθετήσουµε χρονολογικά  την ίδρυση και των ενδιάµεσων 

µητροπόλεων από τις Χώνες ως την ΠοµπηΪούπολη.549

 Στη Notitia 8 έχουµε την επανεµφάνιση των µητροπόλεων Μελιτηνής και Κρήτης, 

ύστερα από µακρά απουσία εξαιτίας της αραβικής κατοχής. Η Μελιτηνή περιήλθε στη 

βυζαντινή κυριαρχία το 934. Εντάχθηκε στη συνοριακή διοικητική δοµή του Βυζαντινού 

κράτους και συντέλεσε στη σταθεροποίηση της βυζαντινής εξουσίας στις περιοχές της 

Αρµενίας και της Μεσοποταµίας.550

 Η Μελιτηνή τοποθετήθηκε στη 13η θέση του καταλόγου των µητροπόλεων, στη 

θέση της Σικελίας.551 Η επανεµφάνιση της  Μελιτηνής στη 13η θέση καταγράφεται και 

στις Notitiae 9 και 10.552 

 Η Κρήτη ,που επανεµφανίζεται  στη Not.8 ύστερα από την ανακατάκτηση του 

νησιού από το  Νικηφόρο Φωκά, καταλαµβάνει αρκετά χαµηλή θέση στον κατάλογο των 

µητροπόλεων. Αναγράφεται πριν τα Ευχάιτα, αλλά µόλις πιο πάνω από τις νέες 
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µητροπόλεις.553 Οι συνοδικές λίστες του 11ου αιώνα επιβεβαιώνουν µε ακρίβεια τη θέση 

αυτή. Κατά τον J.Darrouzes, συνεκτιµώντας τη χρονολογική σειρά ίδρυσης των νέων 

µητροπόλεων που ακολουθούν την Κρήτη, το νησί πρέπει ν΄ απόκτησε δική του ιεραρχία 

πριν το 968.554

 Σύµφωνα µε την πρακτική των βυζαντινών αρχών, µε την ανακατάκτηση εδαφών 

από τους µουσουλµάνους οργανωνόταν η πολιτική και εκκλησιαστική διοίκηση των 

εδαφών αυτών, ώστε να ενισχυθεί η βυζαντινή κυριαρχία στην περιοχή. Με την 

ανακατάκτηση του νησιού της Κρήτης από τον Ν. Φωκά το 961, τοποθετήθηκε κάτω από 

την πολιτική και στρατιωτική διοίκηση ενός στρατηγού, αποτελώντας νησιωτικό θέµα. 

Αναφορά για το στρατηγό Κρήτης έχουµε από το “Τακτικό” του Escorial (971-975).555  

 Η µητρόπολη Κρήτης δεν αναγράφεται στη Notitia 9, η οποία όµως µορφολογικά 

πλησιάζει στη Notitia 7 και της οποίας αποτελεί εξέλιξη. Στη Notitia 10 η Κρήτη 

καταλαµβάνει την 30η θέση, εκεί όπου αναγραφόταν η Σελεύκεια της Ισαυρίας.556 Σ΄ αυτό 

όµως δεν συµφωνούν όλες οι οµάδες χειρογράφων που συµβάλλουν στο σχηµατισµό 

του κειµένου της Notitia 10. Στις οµάδες χειρογράφων b και d, όπου η Κρήτη απουσιάζει, 

αναπαριστάνεται µια προηγούµενη περίοδος, διατηρώντας τη Σελεύκεια στην 30η θέση, 

χωρίς όµως να αναγράφονται πουθενά οι επισκοπές της. Στην οµάδα χειρογράφων α, η 

Κρήτη καταλαµβάνει τη θέση της Ισαυρίας, η οποία συναντάται µόνο σ΄ ένα παράρτηµα 

στο τέλος. Η οµάδα χειρογράφων c είναι πολύ κοντά στην α. Εισάγει την Κρήτη στην 30η 

θέση και τοποθετεί τη Σελεύκεια στην επόµενη, µια τακτοποίηση καθαρά 

γραφειοκρατική.557 Η Κρήτη όµως δεν αναφέρεται σ΄ αυτή τη θέση σε καµιά συνοδική 

λίστα πριν το 12ο αι. Οι πρώτες λίστες όπου η Κρήτη καταλαµβάνει την 30η θέση, είναι 

οι συνοδικές λίστες του 1166 και 1169.558

 Η θέση της Κρήτης µετά την ανακατάκτησή της από τους βυζαντινούς, όπως 

φαίνεται µέσα από τις συνοδικές λίστες, είναι πραγµατικά χαµηλή: µετά την 

Αδριανούπολη (1027), µετά τις Χώνες (1028), µετά την Ποµπηϊούπολη και την Αλανία 

(1032).559 Το γεγονός αυτό πρέπει να συνδέεται µε την κατάσταση στην οποία είχε 

περιέλθει η Εκκλησία της Κρήτης κατά τη διάρκεια της αραβικής κατοχής για ενάµισι 

αιώνα. Κατά το διάστηµα της αραβικής κυριαρχίας η πολιτική και εκκλησιαστική διοίκηση 

είχε εξαρθρωθεί εντελώς και µετά την αποκατάσταση της βυζαντινής κυριαρχίας στο νησί 

(β΄ µισό του 10ου αι.) φαίνεται πως βρισκόταν ακόµα στο στάδιο της αναδιοργάνωσης.560  

 Στο τέλος του 10ου αιώνα, σύµφωνα µε τη Notitia 10, η µητρόπολη Γορτύνης είχε 

στη δικαιοδοσία της 10 επισκοπές, γεγονός που µαρτυρεί την αποκατάσταση της 

εκκλησιαστικής διοίκησης στο νησί. Συγκρίνοντας τη Notitia 10 µε παλαιότερες Notitiae, 
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παρατηρούµε ότι ένας αρκετά µεγάλος αριθµός παλαιοχριστιανικών εκκλησιαστικών 

εδρών έχουν µεταφερθεί σε νέα τοποθεσία και έχουν αλλάξει όνοµα, στα πλαίσια των 

νέων δηµογραφικών, οικονοµικών και διοικητικών δεδοµένων που δηµιουργήθηκαν στην 

Κρήτη µετά την ανακατάκτησή της, αλλά και στον ευρύτερο χώρο του νοτιο-ανατολικού 

Αιγαίου.561

 Η ανάκτηση του νησιού είχε τεράστιο ηθικό και πολιτικό αντίκτυπο, γιατί σήµαινε 

την αποκατάσταση της βυζαντινής κυριαρχίας στην Αν.Μεσόγειο. Αυτό είχε αποτέλεσµα 

την αποκατάσταση των θαλασσίων συγκοινωνιών µε τη ∆ύση και την γρήγορη 

οικονοµική και δηµογραφική ανάπτυξη των νησιών του νοτιο-ανατολικού Αιγαίου, που 

κατοικήθηκαν εκ νέου.562

 Κατά τη διάρκεια του β΄ µισού του 10ου αιώνα και ως το α΄ µισό του 11ου αιώνα, 

η Μακεδονική δυναστεία του Βυζαντίου πραγµατοποίησε µια σηµαντική γεωγραφική 

επέκταση στο ανατολικό σύνορο της αυτοκρατορίας. Από την εποχή των αυτοκρατόρων 

Ρωµανού Α΄ Λεκαπηνού (920-944) και Κων/νου Ζ΄ Πορφυρογέννητου (945-959) άρχισε η 

µεγάλη αντεπίθεση εναντίον των Αράβων και η αλλαγή συσχετισµού των δυνάµεων υπέρ 

του Βυζαντίου. Οι καταλήψεις της Μελιτηνής (934) και της Θεοδοσιούπολης (944) 

επέτρεψαν όχι µόνο την αποκατάσταση της βυζαντινής κυριαρχίας σ΄ αυτές τις περιοχές, 

αλλά και την εδαφική επέκταση της αυτοκρατορίας σε αρµενικά εδάφη, στο βόρειο 

µικρασιατικό σύνορο, στον άνω ρου του Ευφράτη και του Τίγρη και νότια στην περιοχή 

της Αντιόχειας (Συρία). 

 Η γεωγραφική αυτή επέκταση της Βυζαντινής αυτοκρατορίας στα ανατολικά, 

συνοδεύτηκε µε παράλληλη επέκταση των ορίων δικαιοδοσίας του Πατριαρχείου 

Κων/πόλεως πέρα από τον Ευφράτη, ως τον ποταµό Αράξη και γύρω από τη λίµνη 

Θωσπίτη (Βαν) στην Αρµενία.563

 Η σύγκριση των Notitiae 7, 8, 9 και 10 µας επιτρέπει να παρατηρήσουµε την 

προοδευτική εξέλιξη της δικαιοδοσίας του Οικουµενικού Πατριαρχείου σ΄ αυτές τις νέες 

περιοχές, που κατοικούνταν στην πλειοψηφία τους από αρµενικούς και συριακούς 

πληθυσµούς.564

 Στην περιοχή εµφανίζονται 3 νέες µητροπόλεις των Ασµοσάτων (χωρίς 

επισκοπές), της Κελτζηνής και της Κολωνείας (χωρίς επισκοπές).565 Η Κελτζηνή αρχικά 

υπήρξε επισκοπή της µητρόπλης Καµάχου.566 Τον 9ο αι. επί Λέοντα ΣΤ΄ ήταν τούρµα 

του θέµατος Χαλδίας. Ο Λέων ΣΤ΄ µετέφερε την Κελτζηνή και την Κάµαχο (τούρµα του 

θέµατος Κολωνείας) για να σχηµατίσει το θέµα Μεσοποταµίας (911).567 Η Κολώνεια ήταν 

επισκοπή της µητρόπολης Μωκισσού (Καππαδοκίας Γ΄).568 Τον 9ο αι. είχε ήδη 
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προβιβαστεί στην τάξη του θέµατος (863). Σχηµατίστηκε από τη διάσπαση του µεγάλου 

θέµατος των Αρµενιάκων.569 Τα Ασµόσατα ή Αρσαµόσατα εντοπίζονται κοντά στον 

ποταµό Αρσανία της αρµενικής Βαλαβιτηνής. Τον 10ο αι. από “κλεισούρα” προβιβάστηκε 

στην τάξη του θέµατος.570 Τα Ασµόσατα φαίνεται πως ανήκαν στο θέµα Μεσοποταµίας 

πριν προβιβαστούν στην τάξη του θέµατος, µαζί µε τις γειτονικές κλεισούρες Χαρπεζικίου 

και Χοζάνου. Σύµφωνα µε τον Κων/νο Ζ΄ Πορφυρογέννητο, όλη η περιοχή (Τεκή, 

Βαλαβιτηνή, Λυκοποταµία, Αζδιανηνή) παραχωρήθηκε από τους Αρµένιους πρίγκηπες 

στον Λέοντα ΣΤ΄, σχηµατίζοντας στο εξής το θέµα Μεσοποταµίας.571  

Ταυτόχρονα παρατηρείται και µια σηµαντική επέκταση προς τα ανατολικά των 

εκκλησιαστικών επαρχιών της Τραπεζούντας, της Νεοκαισαρείας, της Καµάχου, της 

Μωκισσού και της Μελιτηνής. Τη θεαµατικότερη επέκταση παρουσιάζουν η Τραπεζούντα 

µε 15 επισκοπές και η Κελτζηνή µε 22 επισκοπές.572 Η δικαιοδοσία της µητρόπολης 

Τραπεζούντας επεκτάθηκε στις αρµενικές περιοχές Σπυρίτιδος, Ταΐκ, Μπασεάν 

(Φασιανής), Μαναναλίς, ∆ερζηνής και Χαρκά. Η δικαιοδοσία της νεο-ιδρυµένης 

µητρόπολης Κελτζηνής εκτεινόταν νοτιο-ανατολικά προς την κοιλάδα του Ευφράτη, 

περιλαµβάνοντας τις αρµενικές περιοχές Κελτζηνής, Κορτζηνής (Χορζανής), 

Λυκοποταµίας, Ταρών, Ανζιτηνής, Μπαγκρεβάντ και Βασπουρακάν.573 Οι δύο αυτές 

µητροπόλεις µαζί µε την Κάµαχο µοιράστηκαν κυριολεκτικά µια µεγάλη περιοχή, που 

κάλυπτε την παλιά Ιουστινιάνεια επαρχία της Τετάρτης Αρµενίας και τα αρµενικά 

βασίλεια του Ταρών, του Ταΐκ-Ταό και του Βασπουρακάν.574 Οι αρµενικές αυτές περιοχές 

προσαρτήθηκαν στο Βυζάντιο από το Νικηφόρο Φωκά και τον Βασίλειο Β΄ ανάµεσα στο 

966 και το 1025 µ.Χ.575 Αυτή η εκκλησιαστική οργάνωση ανταποκρίνεται χρονολογικά 

στις ιστορικοπολιτικές εξελίξεις του τέλους του 10ου αι. και στο πρώτο τέταρτο του 11ου 

αι., και είναι αποτέλεσµα της στρατιωτικής επέκτασης της αυτοκρατορίας και της 

διοικητικής αναδιοργάνωσης των αρµενικών εδαφών. 

 Συνέπεια των κατακτήσεων αυτών ήταν η δηµιουργία µιας σειράς νέων θεµάτων 

στο ανατολικό σύνορο της αυτοκρατορίας. Η εδαφική όµως επέκταση της αυτοκρατορίας 

τον 10ο-11ο αιώνα, επέφερε σηµαντικές αλλαγές στο διοικητικό-στρατιωτικό σύστηµα 

των θεµάτων. Μετά το 940-950, σε όλο το ανατολικό σύνορο εµφανίστηκε ένας τύπος 

µικρού θέµατος µε κέντρο µια πόλη ή ένα κάστρο. Τα νέα αυτά θέµατα καλούνται από 

τους συγχρόνους “µικρά” και “αρµενικά” και είχαν όλα σχεδόν ονόµατα πόλεων όπως: 

Λυκανδού, Μελιτηνής, Θεοδοσιουπόλεως, Λεοντοκώµης, Χαρπεζικίου, καθώς και 

ονόµατα των αρµενικών βασιλείων που προσαρτήθηκαν όπως: Ιβηρίας, 

Βαασπρακανίας, Ταρών.576 Επικεφαλείς των θεµάτων αυτών ήταν στρατηγοί που 



 
 
 

114 

ηγούνταν µικρών στρατιωτικών σχηµατισµών. Οι διοικητικές µεταρρυθµίσεις στ’ 

ανατολικά σύνορα και η τοποθέτηση στρατηγών-διοικητών στις πόλεις που 

κατακτήθηκαν, φαίνεται πως συνετέλεσαν στον προβιβασµό τους στην τάξη του θέµατος. 

Το Τακτικό του Escorial µνηµονεύει πάνω από 45 στρατηγούς στο ανατολικό σύνορο.577  

 Την πολιτική οργάνωση των αρµενικών εδαφών ακολούθησε και η εκκλησιαστική 

τους οργάνωση από το Πατριαρχείο Κων/πόλεως, όπως µαρτυρείται από τις Notitiae 8, 9 

και 10. Φαίνεται πως µε την αποµάκρυνση του αραβικού κινδύνου από την περιοχή, που 

ανάγκαζε το βυζαντινό κράτος να τηρεί µια ανεκτική θρησκευτική πολιτική απέναντι 

στους αρµενικούς και συριακούς πληθυσµούς, η Εκκλησία της Κων/πολης άρχισε το 

έργο της θρησκευτικής τους αφοµοίωσης, αφού τους θεωρούσε αιρετικούς. Οι Αρµένιοι, 

αν και δεν ήταν µονοφυσίτες, δεν δέχθηκαν ποτέ τη σύνοδο της Χαλκηδόνας (453) και γι 

αυτό ήρθαν σε σύγκρουση µε την αυτοκρατορική πολιτική της θρησκευτικής ενότητας. 

Είναι πολύ πιθανό, η εκτεταµένη εκκλησιαστική οργάνωση στα αρµενικά εδάφη που 

προσάρτησε το Βυζάντιο, να αποτελούσε µέρος του σχεδίου για τη µεταστροφή στην 

Ορθοδοξία των αρµενικών πληθυσµών.  

 Με την κατάκτηση των αρµενικών εδαφών αλλά και τη µετοικεσία συµπαγών 

αρµενικών πληθυσµών στην Καππαδοκία, Β.Συρία και Κιλικία φαίνεται πως 

δηµιουργήθηκε εκκλησιαστικό πρόβληµα στις περιοχές αυτές. Η παρουσία των 

δυναµικών αυτών αιρετικών οµάδων πρέπει να θορύβησε την Εκκλησία και το Κράτος, 

που άρχισαν να πιέζουν τους Αρµένιους να δεχτούν την Ορθοδοξία, η οποία µαζί µε την 

ελληνική γλώσσα και την αυτοκρατορική παράδοση αποτελούσαν τις ενοποιητικές 

δυνάµεις της Αυτοκρατορίας.578

 Στα νεοκατακτηµένα ανατολικά εδάφη της Βυζαντινής αυτοκρατορίας µαρτυρείται 

η ύπαρξη παράλληλων διοικητικών δοµών της Αρµενικής και Ιακωβιτικής Εκκλησίας. 

Σύµφωνα µε τον αρµένιο ιστορικό Asoghik, κατά την πατριαρχεία του Αρµένιου 

καθολικού Khatchik (972-992) διορίστηκαν Αρµένιοι επίσκοποι στην Αντιόχεια της 

Συρίας, στην Ταρσό της Κιλικίας, στο φρούριο του Λούλου (νότια των Τυάνων) της 

Καππαδοκίας Β΄ και σ΄ άλλες περιοχές όπου µετακινήθηκε συµπαγές αρµενικό 

στοιχείο.579 Στη Μελιτηνή, µητρόπολη του Πατριαρχείου Κων/όλεως, µαρτυρείται η 

ύπαρξη ενός Ιακωβίτη και ενός Αρµενίου επισκόπου για τη διαποίµανση των Σύρων και 

των Αρµενίων, που µεταφέρθηκαν εκεί από το Νικηφόρο Φωκά µετά την κατάληψή της 

και την αναχώρηση των µουσουλµάνων κατοίκων της.580

 Οι βυζαντινές νίκες λοιπόν του 10ου αιώνα κατά των Αράβων είχαν αποτέλεσµα 

τη µεταφορά του ανατολικού βυζαντινού συνόρου βαθιά µέσα στα αρµενικά εδάφη. Την 
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επέκταση αυτή των βυζαντινών συνόρων ακολούθησε και ανάλογη επέκταση των ορίων 

δικαιοδοσίας του Οικουµενικού Πατριαρχείου σ΄ αυτές τις περιοχές, σύµφωνα µε την 

αρχή της ταύτισης των πολιτικών και εκκλησιαστικών συνόρων της αυτοκρατορίας. 

 Το γεγονός όµως αυτό, στην περίπτωση των Αρµενίων, δηµιούργησε ένα σοβαρό 

πρόβληµα. Ο σκληροτράχηλος αυτός λαός µεταφυτεύτηκε σε βυζαντινά εδάφη, 

διατηρώντας τους κοινωνικο-οικονοµικούς και θρησκευτικούς του θεσµούς, καθώς και τη 

στρατιωτική του οργάνωση, σχηµατίζοντας µε τον τρόπο αυτό συµπαγείς οµάδες µέσα 

στο βυζαντινό κράτος. Η εξέλιξη αυτή είχε αποτέλεσµα την αναζωπύρωση των 

θρησκευτικών ερίδων κατά τον 10ο και 11ο αιώνα.581

 Η κατάκτηση των περιοχών της Κιλικίας, Συρίας και Φοινίκης 582 από τους 

βυζαντινούς αυτοκράτορες Νικηφόρο Φωκά (963-969) και Ιωάννη Τσιµισκή (969-976), 

δεν ακολουθήθηκε από ανάλογη επέκταση της δικαιοδοσίας του Πατριάρχη Κων/πόλεως 

στα εδάφη αυτά. 

 Στις επαρχίες αυτές, πριν την αραβική κατάκτηση, εκτεινόταν η δικαιοδοσία του 

Πατριάρχη Αντιοχείας. Με την κατάληψη της Αντιοχείας το 969 από τους Βυζαντινούς, ο 

αυτοκράτορας Ι.Τσιµισκής επέβαλε ως Πατριάρχη του χηρεύοντος θρόνου της 

Αντιοχείας, το µοναχό Θεόδωρο.583 Με τις πολιτικο-στρατιωτικές αυτές εξελίξεις, η 

αυτοκρατορία απόκτησε και δεύτερο ορθόδοξο πατριάρχη µέσα στα σύνορά της, ο 

οποίος αν και δεν αµφισβήτησε ποτέ την πρωτοκαθεδρία του Πατριάρχη Κων/πόλεως, 

θεώρησε αναγκαίο να πάρει τον τίτλο “πάσης Ανατολής” για να υπογραµµίσει, έστω 

και ασαφώς, τη δικαιοδοσία του στην γεωγραφική αυτή περιοχή.584

 Πιο συγκεκριµένα, οι πολιτικο-στρατιωτικές διοικήσεις των νέων θεµάτων, 

Παραευφρατιδίων πόλεων, Τελούχ, Κιλικίας, Αντιοχείας καθώς και αρκετών πόλεων-

στρατηγίδων του νοτιο-ανατολικόυ συνόρου, προσαρτήθηκαν όπως και παλαιότερα στον 

Πατριάρχη Αντιοχείας, όπου είναι σχεδόν βέβαιο ότι εγκατέστησε τη δική του ιεραρχία.585

 Γίνεται φανερό λοιπόν ότι τα όρια δικαιοδοσίας του Πατριαρχείου Κων/πόλεως 

στα νοτιο-ανατολικά σύνορα της Αυτοκρατορίας, παρέµειναν τα ίδια µ΄ εκείνα προ της 

αραβικής κατάκτησης. 

 Στα βόρεια σύνορα της αυτοκρατορίας, στην περιοχή της Κριµαίας, το δίκτυο των 

εκκλησιαστικών εδρών στις αρχές του 10ου αι. αριθµούσε 5 αρχιεπισκοπές (Notitia 7).586 

Η µεταγενέστερη όµως Notitia 8 µαρτυρεί τη δηµιουργία µιας ακόµη αρχιεπισκοπής, των 

Ματράχων (Ταµάταρχα), µε το γεωγραφικό προσδιορισµό 

“|��P )NQ��H�”.587 Η έδρα αυτής της αρχιεπισκοπής βρισκόταν στην 

ανατολική πλευρά των στενών του Κέρτς, στη χερσόνησο Ταµάν.588
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 Η Ταµάταρχα ως επισκοπή της εκκλησιαστικής επαρχίας Γοτθίας, έπαψε ν΄ 

αναφέρεται µετά τον 8ο αιώνα και επανεµφανίστηκε στο τέλος του 10ου αιώνα (Not. 

8).589 Η επανεµφάνιση της πόλης και η ανάδειξή της στο αξίωµα της αρχιεπισκοπής 

οφειλόταν προφανώς στη σπουδαιότητα που απέκτησε από οικονοµική και πολιτική 

άποψη, κατά την εποχή αυτή. Κατά τον D.Obolensky,590 η Ταµάταρχα φαίνεται πως 

υπήρξε ένα από τα κύρια σηµεία επαφής µεταξύ Ρώσων και Βυζαντινών κατά τον 10ο-

11ο αιώνα. Ήταν ένας σηµαντικός εµπορικός σταθµός για το διαµετακοµιστικό εµπόριο 

ανάµεσα στην περιοχή της Μαύρης θάλασσας και του Βορείου Καυκάσου. Η πόλη µαζί 

µε κάποια ενδοχώρα βρισκόταν στην εξουσία του Βυζαντίου και αναµφίβολα ήταν 

ενταγµένη στη διοικητική δοµή του θέµατος Χερσώνας.591

 Στο έργο του Κων/νου Πορφυρογέννητου “Προς τον ίδιον Υιόν Ρωµανόν” (De 

Administrando Imperio), η Χερσώνα και τα υπόλοιπα κάστρα της Κριµαίας θεωρούνταν 

µεγάλης στρατηγικής σηµασίας για την επιβολή της αυτοκρατορικής πολιτικής στην 

περιοχή των στεπών, βόρεια της Κριµαίας.592 Στην αναφορά του λοιπόν για το θέµα 

Χερσώνας και τους “εν αυτή τόπους” (κεφ. 53), ο Πορφυρογέννητος αναφέρεται µε 

αρκετές λεπτοµέρειες στο κάστρο της Ταµάταρχα και στην ενδοχώρα της, όπου δείχνει 

ιδιαίτερο ενδιαφέρον για τις περιοχές που είχαν πηγάδια νάφθας.593 Πρόκειται δηλαδή για 

τόπους γεµάτους πετρελαιοπηγές και το ενδιαφέρον του Κων/νου Ζ΄ Πορφυρογέννητου 

γι΄ αυτές εξηγείται από τη σηµασία που είχε το πετρέλαιο ως βασικό συστατικό στην 

κατασκευή του “υγρού πυρός”, ενός όπλου εξαιρετικά σηµαντικού για την άµυνα και τη 

ναυτική τακτική του Βυζαντίου.594

 Η επέκταση λοιπόν της βυζαντινής κυριαρχίας στην περιοχή αυτή είχε ως 

επακόλουθο και την ανασύσταση της εκκλησιαστικής έδρας της Ταµάταρχα ως 

αρχιεπισκοπής του Πατριαρχείου Κων/πόλεως. Το Βυζαντινό κράτος και η Εκκλησία της 

Κων/πολης αντιλήφθηκαν νωρίς τις νέες ιστορικές πραγµατικότητες που διαµορφώθηκαν 

στο βορρά, µε την παρακµή των Χαζάρων και την εµφάνιση των Ρως και των 

Πετσενέγων. Ως φορείς του γοήτρου και της πνευµατικής ακτινοβολίας του Χριστιανικού 

πολιτισµού του Βυζαντίου, φρόντισαν για την πολιτική και εκκλησιαστική οργάνωση της 

Κριµαίας, προετοιµάζοντας το έδαφος για την επέκταση της βυζαντινής σφαίρας 

επιρροής βόρεια και ανατολικά, στα πλαίσια της αυτοκρατορικής πολιτικής τής 

Μακεδονικής δυναστείας για µια περιορισµένη οικουµενικότητα στην Αν.Ευρώπη και τον 

Καύκασο.595
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i .   Η  δικαιοδοσία  του  Πατριαρχείου  Κων /πόλεως  σε  Αβασγία  και  

Αλανία .  

 
 Για τις αρχές τής υπό εξέταση περιόδου, πληροφορούµαστε από τη Notitia 7 ότι η 

Εκκλησία της Αβασγίας υπαγόταν στη διοικητική δικαιοδοσία του Πατριαρχείου 

Κων/πόλεως. Στην παλιά αρχιεπισκοπή Σεβαστοπόλεως, έρχεται να προστεθεί και µια 

δεύτερη έδρα, η αρχιεπισκοπή Σωτηριουπόλεως.596

 Η Σωτηριούπολη (η αρχαία ελληνική αποικία Πιτυούς) µαζί µε τη γειτονική 

Σεβαστούπολη είχαν ανοικοδοµηθεί και οχυρωθεί από τον Ιουστινιανό Α΄, για ν΄ 

αποτελέσουν βάσεις του βυζαντινού στόλου στην ανατολική Μαύρη θάλασσα και 

στρατηγικά σηµεία προώθησης των βυζαντινών συµφερόντων στο εσωτερικό της 

περιοχής του Καυκάσου.597 Από τη διοικητική αναδιοργάνωση των ανατολικών 

συνοριακών επαρχιών του Πόντου και της Αρµενίας που επιχείρησε ο Ιουστινιανός Α΄, 

πληροφορούµαστε ότι η Πιτυούς (Σωτηριούπολις) και η Σεβαστόπολις ήταν φρούρια που 

αποσπάστηκαν από την επαρχία του Πόντου Πολεµωνιακού για να υπαχθούν στην 

επαρχία Ελενοπόντου.598 Στρατηγικοί και οικονοµικοί παράγοντες φαίνεται πως έκαναν 

τους Βυζαντινούς να διατηρήσουν σ΄ αυτές τις πόλεις - φρούρια ουσιαστικό έλεγχο ως τα 

τέλη του 11ου αι.599

 Από τα παραπάνω συνάγεται ότι, αν και η περιοχή δικαιοδοσίας των δύο 

αρχιεπισκοπών εκτεινόταν στην ενδοχώρα του βασιλείου της Αβασγίας, οι έδρες τους 

βρίσκονταν σε πόλεις υπό βυζαντινή διοίκηση. 

 Η δηµιουργία της αρχιεπισκοπής Σωτηριουπόλεως φαίνεται πως είχε σχέση µε 

την προώθηση του ιεραποστολικού έργου προς την Αλανία που ανέλαβε το Πατριαρχείο 

Κων/πόλεως κατά τον 10ο αι. 

 Σε όλη τη διάρκεια του 10ου αιώνα η Αβασγία υπαγόταν στη διοικητική 

δικαιοδοσία του Πατριαρχείου Κων/πόλεως και προστάτευε τα συµφέροντα του 

Βυζαντίου στην περιοχή του κεντρικού Καυκάσου. Ο Πατριάρχης Νικόλαος Α΄ Μυστικός 

(901-907, 912-925) σε γράµµα του προς τον ηγεµόνα της Αβασγίας τον προσφωνεί 

“"®�L���X��H��� QH� ^JH�NzX��� ��§� xz¾�

 �L��K���� w����PH��y�” και τον παρακαλεί να βοηθήσει και να 

προστατέψει τον νέο αρχιεπίσκοπο Αλανίας Πέτρο στο ιεραποστολικό του έργο.600 Τις 

σταθερές σχέσεις του Βυζαντίου µε την Αβασγία στο πρώτο τέταρτο του 10ου αιώνα, 

δείχνει η αποστολή βαρύτιµου ενδύµατος στο βασιλιά Γεώργιο Β΄ (916-960), ως σηµείο 

αναγνώρισης της διαδοχής του στο θρόνο της Αβασγίας και ανταµοιβής για τη σταθερή 
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του αφοσίωση στην αυτοκρατορία.601 Ο ηγεµόνας της Αβασγίας έφερε το βυζαντινό τίτλο 

του “µάγιστρου” και εκείνον του “εξουσιαστή”,602 καταλαµβάνοντας έτσι αρκετά 

υψηλή θέση στην ιεραρχία των ηγεµόνων της Βυζαντινής Οικουµένης.  

 Η Αβασγία παρέµεινε στη δικαιοδοσία του Πατριαρχείου Κων/πόλεως µέχρι τις 

αρχές του 11ου αιώνα. Το 1008 ο Βαγράτ ο 3ος από την οικογένεια των Βαγρατιδών 

αναδείχθηκε βασιλιάς της ενωµένης Αβασγίας και Ιβηρίας, που ονοµάστηκε πλέον 

Γεωργία και ως το θάνατό του το 1014 την κατέστησε το δυνατότερο και σηµαντικότερο 

βασίλειο του Καυκάσου.603 Φαίνεται πως η πολιτική ένωση της Αβασγίας µε την Ιβηρία, η 

οποία είχε ανακηρυχθεί αυτοκέφαλη από το Πατριαρχείο Αντιοχείας τον 11ο αι.,604 είναι ο 

λόγος για τον οποίο απουσιάζει η εκκλησία της Αβασγίας από τις µεταγενέστερες 

Notitiae του Οικουµενικού Πατριαρχείου. Σ΄ αυτό θα πρέπει να συνετέλεσε και η 

αυξανόµενη καχυποψία των Γεωργιανών απέναντι στη βυζαντινή πολιτική τής 

ενσωµάτωσης αρµενικών εδαφών, γεγονός που οδήγησε σε σύγκρουση τις δύο 

χώρες.605

 Αν και η εκκλησιαστική υποταγή της εκκλησίας της Αβασγίας στο Πατριαρχείο 

Κων/πόλεως τερµατίστηκε στις αρχές του 11ου αι. (Πιθανώς το 1008), η θεωρητική 

πολιτική εξάρτηση της Γεωργίας (Αβασγίας και Ιβηρίας) από τη βυζαντινή αυτοκρατορία 

τερµατίστηκε επί ∆αβίδ Γ΄ του Αναµορφωτή (1089-1125), ο οποίος ήταν και ο τελευταίος 

ηγεµόνας της Γεωργίας που έφερε βυζαντινό τίτλο (του πανυπερσέβαστου).606

 Οι Αλανοί, ήδη από τον 6ο µ.Χ. αιώνα, ήταν πιστοί δορυφόροι της αυτοκρατορίας 

στην περιοχή του κεντρικού και βόρειου Καυκάσου.607 Σύµφωνα µε τον Κων/νο Ζ΄ 

Πορφυρογέννητο (913-959), η χώρα των Αλανών εκτεινόταν πέρα από τα όρη του 

Καυκάσου και συνόρευε µε την Αβασγία και τη Ζηκχία.608 Κατά τον 10ο αιώνα 

αντικατέστησαν τους Χαζάρους ως φύλακες των συµφερόντων του Βυζαντίου στο βόρειο 

Καύκασο. Ο Κων/νος Ζ΄ Πορφυρογέννητος τους θεωρούσε πολύτιµους συµµάχους, γιατί 

µπορούσαν να χρησιµοποιηθούν ως φόβητρο κατά των Χαζάρων και ως φύλακες του 

δρόµου που οδηγούσε στις βυζαντινές κτήσεις στην Κριµαία, τα λεγόµενα “κλίµατα”.609 

Η χρησιµότητά τους για το Βυζάντιο αντικατοπτρίζεται στην υψηλή θέση που κατείχε ο 

ηγεµόνας στην ιεραρχία των ηγεµόνων της Βυζαντινής Οικουµένης. ∆ιατηρούσε τον τίτλο 

του “εξουσιαστή” και στα µέσα του 10ου αιώνα τιµήθηκε  µε τον τίτλο του 

“Πνευµατικού υιού” του Αυτοκράτορα.610 Τίτλο που είχαν αποκτήσει µόνον ο τσάρος 

της Βουλγαρίας και ο βασιλιάς της Αρµενίας και δήλωνε εκκλησιαστική και ως ένα βαθµό 

πολιτική αφοσίωση προς το Βυζάντιο.611
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 Τον εκχριστιανισµό της Αλανίας άρχισε ο µοναχός Ευθύµιος από το όρος 

Όλυµπος της Βιθυνίας, στα τέλη του 9ου αιώνα. Σηµαντικό βήµα στον εκχριστιανισµό της 

χώρας αποτέλεσε ο προσηλυτισµός του ηγεµόνα της στις αρχές του 10ου αιώνα, 

επίτευγµα του Πατριάρχη Νικολάου Μυστικού. Πρώτος αρχιεπίσκοπος Αλανίας 

αναφέρεται ο Πέτρος, ο οποίος φαίνεται πως εγκαταστάθηκε στην επαρχία του µεταξύ 

του 914 και του 916.612 Η αποµακρυσµένη έδρα του, οι τεταµένες σχέσεις του µε τον 

Ευθύµιο και η προσκόλληση των Αλανών σε ειδωλολατρικές συνήθειες, αποθάρρυναν 

τον αρχιεπίσκοπο Πέτρο, στον οποίο έγραψε ο πατριάρχης µια σειρά ενθαρρυντικών 

επιστολών.613 Οι επιστολές αυτές αποτελούν µαρτυρίες της δηµιουργίας και υπαγωγής 

της Εκκλησίας της Αλανίας στη δικαιοδοσία του Πατριαρχείου Κων/πόλεως. Η Notitia 7 

δεν αναφέρει τη νεόκοπη αυτή εκκλησιαστική επαρχία, ίσως γιατί η σύνταξή της ανάγεται 

πριν το 914, σε εποχή που το ιεραποστολικό έργο στην Αλανία βρισκόταν σε εξέλιξη. 

 Μαρτυρίες για την Εκκλησία της Αλανίας έχουµε από δύο έγγραφα που 

εκδόθηκαν κατά τα έτη 995-998, επί Πατριάρχη Σισιννίου και το 1024, επί πατριάρχη 

Ευσταθίου, στα οποία γίνεται λόγος για το µητροπολίτη Αλανίας. Το ένα έγγραφο 

τιτλοφορείται “τυπικόν” και το δεύτερο “υπόµνηµα” και έχουν σχέση µε την 

πατριαρχική µονή του Αγίου Επιφανίου στην Κερασούντα και στην υποχρέωση που 

είχαν οι µοναχοί να δίνουν ορισµένη ποσότητα µέλι και κερί στο µητροπολίτη Αλανίας, 

όταν αυτός στάθµευε στη µονή κατά τη µετάβασή του στην Κων/πολη ή όταν επέστρεφε 

στην έδρα του.614

 Από τα έγγραφα αυτά πληροφορούµαστε ότι το αργότερο ως το 1024 η Εκκλησία 

της Αλανίας είχε προβιβαστεί σε µητρόπολη. Ο ερµηνευτής των ι. κανόνων του 12ου 

αιώνα Βαλσαµών, ερµηνεύοντας τον 30ο κανόνα της εν Τρούλω συνόδου (691) κάνει 

µνεία του µητροπολίτη Αλανίας, του οποίου τη χώρα θεωρεί “βαρβαρική”, σύµφωνα µε 

τη διατύπωση του 28ου κανόνα της ∆΄ (451) οικουµενικής συνόδου.615

 Η µητρόπολη Αλανίας ενώθηκε αργότερα µε την αρχιεπισκοπή Σωτηριουπόλεως, 

επί αυτοκράτορα Αλεξίου Α΄ Κοµνηνού (1081-1118).616 Φαίνεται πως ο ιεράρχης της 

Αλανίας δεν είχε µόνιµη έδρα εξαιτίας του νοµαδικού βίου των Αλανών και της απουσίας 

αστικών κέντρων στην περιοχή. Με την ένωση αυτή, ο εκάστοτε αρχιερέας της Αλανίας 

απόκτησε µόνιµη έδρα, η οποία βρισκόταν στα σύνορα Αβασγίας και Αλανίας. 

 Οι Αλανοί µέχρι το πρώτο τέταρτο του 11ου παρέµειναν πιστοί σύµµαχοι στο 

πλευρό της αυτοκρατορίας και δεχόµενοι το χριστιανισµό έγιναν κοινωνοί της βυζαντινής 

χριστιανικής Οικουµένης, δείχνοντας εκκλησιαστική και πολιτική αφοσίωση προς το 

Βυζάντιο. 
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i i .   Η  επέκταση  της  δικαιοδοσίας  του  Πατριαρχείου  Κων /πόλεως  στην  

Αν .Ευρώπη  µε  τον  εκχριστιανισµό  του  κράτους  του  Κιέβου .  

 
 Στις αρχές του 10ου αιώνα το κράτος που είναι γνωστό στους ιστορικούς ως 

Ρωσία του Κιέβου είχε σταθεροποιηθεί και καταλάµβανε µια έκταση που απλωνόταν από 

τον κόλπο της Φιλανδίας ως ένα σηµείο στο µέσο ∆νείπερο, λίγα χιλιόµετρα βόρεια από 

τους καταρράκτες.617

 Ο 10ος αιώνας χαρακτηρίζεται από τις στρατιωτικές επιχειρήσεις των Ρώσων 

εναντίον του Βυζαντίου, που δείχνουν τη λαχτάρα τους για τα πλούτη της Αυτοκρατορίας, 

αλλά και από µια σειρά κατακτητικούς πολέµους, κατά των σλαβικών φυλών, των 

Βουλγάρων του Βόλγα και των Χαζάρων.618

 Η Κιεβινή Ρωσία ήταν ένα κράτος που βασιζόταν γεωγραφικά και οικονοµικά 

στην υδάτινη οδό που ένωνε τη Βαλτική µε τον Εύξεινο Πόντο. Το εξωτερικό εµπόριο 

έπαιξε σηµαντικό ρόλο στη γένεση και την εξέλιξη του κράτους του Κιέβου. Κι αυτό γιατί 

το Κίεβο βρισκόταν κοντά στο µεγαλύτερο εµπορικό κέντρο της εποχής, την 

Κων/πολη.619

 Οι εµπορικές σχέσεις µε τη Βυζαντινή αυτοκρατορία καθώς και η πρώτη 

ιεραποστολική προσπάθεια εκχριστιανισµού των Ρώς, επί πατριαρχείας Φωτίου (860), 

φαίνεται ότι συνέβαλαν στη σταδιακή διείσδυση του Χριστιανισµού στο κράτος του 

Κιέβου. 

 Μια σειρά εµπορικών και πολιτικών συνθηκών που συνάφθηκαν µεταξύ του 

Βυζαντίου και του κράτους του Κιέβου κατά τον 10ο αιώνα, δείχνουν την αυξανόµενη 

έλξη που ασκούσε το Βυζάντιο στους Ρως και τους Σλάβους υποτελείς τους µέσω του 

εµπορίου και των πολιτιστικών επαφών. 

 Εξαιρετικό ενδιαφέρον για τη διάδοση του Χριστιανισµού στο Κίεβο, κοντά στο 

πρώτο µισό του 10ου αιώνα, παρουσιάζει η σύγκριση των συνθηκών που υπογράφηκαν 

το 911 και το 944. Ενώ το 911 όλοι οι Ρως απεσταλµένοι που αναφέρονται στο έγγραφο 

είναι ειδωλολάτρες και ορκίζονται στο Θεό Perun, το 944 µια µερίδα των απεσταλµένων 

ορκίζονται σύµφωνα µε το Χριστιανικό τρόπο στο σταυρό του ναού του Προφήτη Ηλία 

του Κιέβου.620

 Η διάδοση του χριστιανισµού δεν φαίνεται να συνάντησε αντίδραση εκ µέρους της 

άρχουσας τάξης του Κιέβου. Από το Χρονικό του Νέστορα (11ος αι.) αλλά και από 
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σχετική µαρτυρία του Κοσµά Πράγας γνωρίζουµε ότι ήδη το 945 υπήρχε ναός στ΄ όνοµα 

του Προφήτη Ηλία, όπου εκκλησιαζόταν η χριστιανική κοινότητα του Κιέβου.621 Το 

γεγονός αυτό µαρτυρεί την ελεύθερη διάδοση του χριστιανισµού στο Κίεβο. 

 Το 957 η χήρα του ηγεµόνα του Κιέβου Ιγκόρ, Όλγα (945-961), ως επίτροπος του 

ανήλικου γιού της, επισκέφτηκε την Κων/πολη και εκεί ανάµεσα στις λαµπρές τελετές για 

την υποδοχή της βαφτίστηκε χριστιανή από το βυζαντινό Πατριάρχη και πήρε συµβολικά 

το όνοµα της αυτοκράτειρας Ελένης, γυναίκας του Κων/νου Ζ΄.622 Φαίνεται όµως πως η 

Όλγα δεν θέλησε ή δεν µπόρεσε να επιβάλλει το Χριστιανισµό στους υπηκόους της και 

το βάπτισµα που έλαβε είχε καθαρά προσωπικό χαρακτήρα. 

 Είναι βέβαιο λοιπόν ότι η Όλγα ήταν η πρώτη από τους ηγεµονικούς κύκλους του 

Κιέβου που αντιλήφθηκε ότι ο χριστιανισµός ήταν το µέσο που θα επέτρεπε τη χώρα της 

να καταλάβει µια θέση µεταξύ των πολιτισµένων εθνών της Ευρώπης. Η άτυχη 

προσπάθεια της αποστολής, το 959, ενός Γερµανού επισκόπου από τον αυτοκράτορα 

Όθωνα Α΄, δείχνει το δίληµµα της Ρωσίας σχετικά µε την κατεύθυνση της θρησκευτικής 

της πολιτικής.623

 Η απάντηση στο δίληµµα αυτό καθυστέρησε µέχρι τον εκχριστιανισµό του 

ηγεµόνα Βλαδίµηρου το 989. Η καθυστέρηση αυτή οφειλόταν, σύµφωνα µε τον 

D.Obolensky,624 στην αντιβυζαντινή πολιτική του Σβιατοσλάβου, γιου της Όλγας, καθώς 

και στην αναβίωση της επιρροής της ειδωλολατρίας µεταξύ των ετών 960 και 985, η 

οποία οφειλόταν στο στρατιωτικό - Βαραγγικό στοιχείο της ακολουθίας του ηγεµόνα, στο 

Κίεβο. 

 Παρά την άρνηση του Σβιατοσλάβου να δεχθεί το Χριστιανισµό, για πολιτικούς 

κυρίως λόγους, δεν φαίνεται να καταδίωξε τη νέα θρησκεία, η οποία σ΄ όλη τη διάρκεια 

του 10ου αιώνα διαδιδόταν σταθερά στο κράτος του Κιέβου. Μετά το θάνατό του τη 

διοίκηση του κράτους µοιράστηκαν οι τρεις γιοι του, Γιαροπόλκ, Ολέγκ και Βλαδίµηρος. 

Μετά από µια πενταετία ενδοδυναστικών συγκρούσεων (975-980) επικράτησε ο 

Βλαδίµηρος και ανέλαβε µόνος πλέον την εξουσία.625

 Η λαµπρότερη πράξη του Βλαδίµηρου που αποτέλεσε το µεγαλύτερο σταθµό 

στην ιστορία της εξέλιξης του κράτους του Κιέβου ήταν η απόφασή του να δεχτεί επίσηµα 

το Χριστιανισµό (989).626 Η ιστορία του επίσηµου εκχριστιανισµού των Ρώσων δίνεται 

από το “Πρώιµο Ρωσικό Χρονικό” και από τη διήγηση του σύγχρονου άραβα 

ιστορικού Yahya από την Αντιόχεια.627

 Από την περιγραφή των γεγονότων που µας δίνουν οι δύο αυτές πηγές 

συµπεραίνουµε ότι ο εκχριστιανισµός του Βλαδίµηρου ήταν αποτέλεσµα πολιτικής 
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συµφωνίας µε τον αυτοκράτορα Βασίλειο Β΄ (976-1025), για την στρατιωτική ενίσχυση 

του τελευταίου. Ο βυζαντινός αυτοκράτορας Βασίλειος Β΄ είχε περιέλθει το 987 σε πολύ 

δύσκολη θέση. Είχε υποστεί µια σοβαρή ήττα στις ευρωπαϊκές του κτήσεις από τον 

τσάρο της Βουλγαρίας Σαµουήλ, ενώ στη Μ.Ασία ο στρατηγός Βάρδας Φωκάς 

ανακηρύχθηκε αυτοκράτορας και περίµενε στην ασιατική πλευρά του Βοσπόρου µε πολύ 

στρατό, έτοιµος ν΄ αποπλεύσει για την Κων/πολη. Ο Βασίλειος Β΄ απευθύνθηκε στον 

ηγεµόνα του Κιέβου για αποστολή στρατιωτικής βοήθειας. Στις διαπραγµατεύσεις που 

έγιναν το 987 συµφωνήθηκε η αποστολή στρατιωτικών τµηµάτων από 6000 Βαράγγους 

στον Βασίλειο Β΄. Ο Βλαδίµηρος θα έπαιρνε ως αντάλλαγµα το χέρι της αδελφής του 

αυτοκράτορα, πριγκίπισσας Άννας. Οι βυζαντινοί αντιπρόσωποι δέχτηκαν µε την 

προϋπόθεση ότι ο ίδιος και ο λαός του θα ασπάζονταν το χριστιανισµό. Το στρατιωτικό 

σώµα από 6000 Βαράγγους που έστειλε ο Βλαδίµηρος, βοήθησε αποφασιστικά τον 

Βασίλειο Β΄ να καταστείλει την επανάσταση του Βάρδα Φωκά (988).628

 Ο λόγος για τον οποίο δέχθηκε ο Βλαδίµηρος την προσφορά του Βασιλείου Β΄ 

ήταν το γεγονός ότι για πρώτη φορά η Αυτοκρατορία έκανε µια τέτοια παραχώρηση σ΄ 

έναν “βάρβαρο”.629 Ο γάµος του µε την πορφυρογέννητη πριγκίπισσα σήµαινε για το 

Βλαδίµηρο µια χωρίς προηγούµενο αναβάθµιση του κύρους του, τόσο στο εσωτερικό 

όσο και στο εξωτερικό. Κατά τον D.Obolensky,630 η ανάγκη του Βλαδίµηρου ν΄ αυξήσει το 

διεθνές κύρος της χώρας του, ν΄ αναπτύξει τους διπλωµατικούς - εµπορικούς δεσµούς µε 

την Κων/πολη και να σταθεροποιήσει την εξουσία του επάνω σ΄ ένα Σλαβο-Βαραγγικό 

βασίλειο, ενοποιηµένο από µια κοινή πίστη σε µια Εκκλησία της οποίας ο ίδιος θα ήταν ο 

επίγειος φύλακας, ήταν σηµαντικοί λόγοι που έπαιξαν ρόλο στην απόφασή του να 

ασπαστεί το χριστιανισµό. 

 Ο Βλαδίµηρος όµως είχε αντιληφθεί και το γεγονός ότι η χώρα του περιβαλλόταν 

από κράτη που είχαν αποδεχθεί επίσηµα µια από τις µεγάλες θρησκείες, το χριστιανισµό 

ή το µωαµεθανισµό. Στ΄ ανατολικά του σύνορα οι Βούλγαροι του Βόλγα είχαν 

προσχωρήσει στον ισλαµισµό (922), ενώ στα βόρεια και τα δυτικά του σύνορα, 

προχωρούσε η διεργασία του εκχριστιανισµού της Πολωνίας (966), της ∆ανίας (974), της 

Νορβηγίας (976) και της Ουγγαρίας (985).631 Η σκέψη ότι θα έπρεπε ν΄ αποφύγει µια 

ενδεχόµενη αποµόνωση της χώρας του εξαιτίας της ειδωλολατρίας, τον οδήγησε 

προφανώς να συµφωνήσει µε την πρόταση του Βασιλείου Β΄, που είχε τελικό 

αποτέλεσµα τον εκχριστιανισµό του Κιεβινού κράτους. 

 Η βυζαντινή ιεραποστολή κινήθηκε πολύ δραστήρια όχι µόνο στο Κίεβο αλλά και 

στις άλλες µεγάλες πόλεις της ηγεµονίας. Ήδη πριν το θάνατο του Βλαδίµηρου (+1015) 
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είχαν ιδρυθεί οι επισκοπές Νόβγοροντ, Τσερνιγκώφ, Ροστώβ, Βλαντιµίρ της Βολυνίας και 

Μπιελγκορόντ, ενώ στάλθηκαν επίσκοποι για να οργανώσουν το ιεραποστολικό έργο 

στις πόλεις Ταµάταρχα (Τµουτορακάν), Τουρώβ και Πολότσκ. Η νεοσύστατη Εκκλησία 

οργανώθηκε ως µητρόπολη και υπάχθηκε στη δικαιοδοσία του Πατριαρχείου 

Κων/πόλεως. Ο µητροπολίτης της Ρωσίας είχε έδρα το Κίεβο και έφερε τον τίτλο 

“Μητροπολίτης Κιέβου και πάσης Ρωσίας”.632 

 Οι περισσότερες ρωσικές επισκοπές οργανώθηκαν στους εµπορικούς σταθµούς 

που ίδρυσαν οι Σκανδιναβοί κατά µήκος των υδάτινων αρτηριών του ∆νείπερου και του 

Βόλγα, που οδηγούσαν στον Εύξεινο Πόντο και τη Κασπία αντίστοιχα. Η νέα επαρχία του 

Οικουµενικού Πατριαρχείου διεύρυνε τη σφαίρα επιρροής του σε µια τεράστια έκταση µε 

νευραλγική γεωπολιτική θέση, η οποία περιελάµβανε όλη την περιοχή από τη λίµνη 

Λαντόγκα ως το µέσο ρου του ∆νείπερου και από τους ποταµούς ∆νείστερο και Ντούνα 

ως την περιοχή του άνω Βόλγα.633 ∆εν υπήρχαν κοινά σύνορα µε το Πατριαρχείο 

Κων/πόλεως γιατί παρεµβαλόταν η στέπα του νότου, µέρος της τεράστιας ευρασιατικής 

πεδιάδας που εκτεινόταν από τα Ουράλια µέχρι τη σηµερινή Ουγγαρία και βρισκόταν 

συνεχώς υπό τον έλεγχο διαφόρων νοµαδικών λαών, µε πιο πρόσφατους τους 

επίφοβους Πετσενέγους.634  

 Η διεργασία οικοδόµησης της εκκλησιαστικής οργάνωσης καθώς και το θεσµικό 

καθεστώς της Ρωσικής Εκκλησίας την πρώιµη αυτή περίοδο (989-1039), λόγω σιωπής 

των σχετικών πηγών, έγιναν αντικείµενο διαφόρων θεωριών. Έγιναν προσπάθειες ν΄ 

αποδειχθεί ότι η Εκκλησία της Ρωσίας δεν οργανώθηκε ως µητρόπολη του Οικουµενικού 

Πατριαρχείου, αλλά ως αυτοκέφαλη Αρχιεπισκοπή (Γκολουµπίνσκι - Zernov) ή ότι 

εξαρτήθηκε από τη Ρώµη (Baumgarten - Cross) ή από το Βουλγαρικό Πατριαρχείο 

Αχρίδας (Πρισελκώφ - Καρτασώφ - Κοβαλέφσκι). Υπήρξαν ακόµη και θεωρίες για 

εξάρτηση της Ρωσικής Εκκλησίας από την αρχιεπισκοπή Ματράχων (Ταµάταρχα) 

(Vernadsky) και από την αρχιεπισκοπή Χερσώνας (Dvornik - Snegarov - Zdanov).635

 Σύµφωνα όµως µε τον καθηγητή Βλ.Ι.Φειδά, τα επιχειρήµατα για τη θεµελίωση 

των παραπάνω θεωριών προέρχονταν από αυθαίρετη ή καταχρηστική ερµηνεία των 

πηγών, οι οποίες στο σύνολό τους µαρτυρούν την άµεση οργάνωση και υπαγωγή της 

Εκκλησίας της Ρωσίας ως µητρόπολης του Οικουµενικού Πατριαρχείου. Εποµένως καµιά 

απ΄ τις θεωρίες αυτές δεν µπορεί ν΄ αντέξει στη δοκιµασία µιας αντικειµενικής κριτικής.636

 Παρά τη σιωπή των σύγχρονων πηγών πάνω στο θέµα αυτό, οι έµµεσες 

αποδείξεις δείχνουν πέρα από κάθε αµφιβολία ότι η Εκκλησία της Ρωσίας υπάχθηκε απ΄ 

την αρχή στη δικαιοδοσία του Πατριαρχείου Κων/πόλεως. Η αναφορά των ρωσικών 
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χρονικών για την αποστολή βυζαντινού επισκόπου ως πρώτου µητροπολίτη Ρωσίας·637 η 

δήλωση του Yahya Αντιοχείας ότι ο Βασίλειος Β΄ έστειλε στο Βλαδίµηρο επισκόπους που 

βάπτισαν τον ίδιο και το λαό του·638 η ανέγερση της πρώτης εκκλησίας στο Κίεβο από 

βυζαντινούς αρχιτέκτονες·639 ο αναµφισβήτητος ρόλος του κλήρου της βυζαντινής 

Χερσώνας στον εκχριστιανισµό της Ρωσίας· ο γάµος του Βλαδίµηρου µε την αδελφή του 

αυτοκράτορα Βασιλείου Β΄· το γεγονός ότι ο Βλαδίµηρος όταν βαπτίστηκε πήρε το όνοµα 

Βασίλειος, προς τιµή του βυζαντινού αυτοκράτορα· όλα αυτά µας οδηγούν σταθερά στο 

συµπέρασµα ότι η Εκκλησία της Ρωσίας συνδέθηκε εξαρχής µε το Βυζάντιο και 

εντάχθηκε στη δικαιοδοσία του Πατριαρχείου Κων/πόλεως. 

 Εξετάζοντας το θέµα της διοικητικής οργάνωσης της Ρωσικής Εκκλησίας και το 

καθεστώς της σχέσης της µε το Οικουµενικό Πατριαρχείο µε βάση το Κανονικό ∆ίκαιο της 

Ορθόδοξης Ανατολικής Εκκλησίας, τότε γίνεται σαφές ότι η νεογέννητη Εκκλησία έπρεπε 

να υπαχθεί στο Πατριαρχείο Κων/πόλεως, σ΄ εφαρµογή του 28ου κανόνα της ∆΄ 

Οικουµενικής συνόδου στη Χαλκηδόνα (451).640 Είναι γεγονός ότι οι θεωρίες που 

προσπάθησαν ν΄ αµφισβητήσουν την υπαγωγή της Ρωσικής Εκκλησίας στη δικαιοδοσία 

του Οικουµενικού Πατριαρχείου αµέσως µετά το βάπτισµα του Βλαδίµηρου, δεν 

εκτίµησαν σωστά το ∆ίκαιο της Ανατολικής Εκκλησίας. 

 Η θέση του Πατριαρχείου Κων/πόλεως που τηρήθηκε µε εκπληκτική συνέπεια 

µέσα στους αιώνες ήταν ότι µετά τον προσηλυτισµό και το βάπτισµα των “βαρβάρων” 

λαών, η ανάληψη της οργάνωσης των νέων αυτών Εκκλησιών σήµαινε την άµεση 

υπαγωγή τους στο Οικουµενικό Πατριαρχείο. Η σκοπιµότητα της πρακτικής αυτής 

εξέφραζε όχι απλά µια κανονική σχέση των νέων Εκκλησιών µε το Πατριαρχείο 

Κων/πόλεως, αλλά την ένταση των ιεραποστολικών προσπαθειών για την παγίωση του 

Χριστιανισµού και τη συµµετοχή στο βυζαντινό πολιτισµό των νεοβαπτισµένων λαών. Η 

υποχρέωση αυτή του Οικουµενικού Πατριαρχείου απέναντι στις νέες Εκκλησίες, που 

γίνονταν δεκτές στη βυζαντινή Χριστιανική Οικουµένη, κατοχυρωνόταν µε ανάλογα 

δικαιώµατα, µε τα οποία εξασφαλιζόταν η σύνδεση των βαπτισµένων λαών µε το 

Πατριαρχείο Κων/πόλεως.641 Η θέση αυτή θεµελιωνόταν µε τη δικαιοδοσία που δόθηκε 

στον Πατριάρχη Κων/πόλεως από τον 28ο κανόνα της ∆΄ Οικουµενικής συνόδου. Με 

βάση αυτόν τον κανόνα, υπάχθηκαν άµεσα και εξαρτήθηκαν κανονικά από το 

Πατριαρχείο Κων/πόλεως διάφοροι λαοί που εκχριστιανίστηκαν απ΄ αυτό: Γότθοι, 

Ούννοι, Ονόγουροι, Χάζαροι, Αβασγοί, Λαζοί, Αλανοί, Σέρβοι, Βούλγαροι, των οποίων ο 

γεωγραφικός χώρος εγκατάστασης γειτόνευε µε τις παλιές βυζαντινές ∆ιοικήσεις της 

Θράκης και του Πόντου.642
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 Ο Βαλσαµών (12ος αι.), ερµηνεύοντας τον 28ο κανόνα της ∆΄ Οικουµενικής 

συνόδου, αναφέρει χαρακτηριστικά τους λόγους της υπαγωγής της Ρωσικής Εκκλησίας 

στο Πατριαρχείο Κων/πόλεως: 

“ß$�H��ON�P KY �È ☺`���H��P����§RL`� QH�

 �9� �LP������H� �¾� w� ���� IH�IH�PQ��

� ZO�L�P� ���� �¶�P� w� �H�� �NOL��HP� 

KP�PQy�L�P� �¢�P L���� �� ß$RH��� QH� �� 

4¾��P� 2� zY� Jd� �� 3���PQ� KP�PQy�LP� 

�� KY à4¾��P �� +�mQPQ� ��z�H�dQLP��HP”.643

 Ως “συµπαρακείµενες” λοιπόν η Αλανία και η Ρωσία µε τις αρχαίες 

εκκλησιαστικές ∆ιοικήσεις της Θράκης και του Πόντου, εντάχθηκαν στη δικαιοδοσία του 

Πατριαρχείου Κων/πόλεως. 

 Η σιωπή των βυζαντινών πηγών για την υπαγωγή της Ρωσικής Εκκλησίας στο 

Πατριαρχείο Κων/πόλεως λύνεται µε την είδηση που µας παρέχει ο Πατριάρχης 

Νικηφόρος Κάλλιστος, σχετικά µε τη µετάθεση του µητροπολίτη Σεβαστείας 

Θεοφύλακτου στη µητρόπολη Ρωσίας, επί αυτοκράτορα Βασιλείου Β΄ και προφανώς 

πριν το 1025, ηµεροµηνία θανάτου του βυζαντινού αυτοκράτορα: 

“"à2 �L 6LRL�QL�H� �{� 3PL��H� ß$Jd�P�� L

�� �9� ß$��P§��� QH� H�¨� zL�H��OL�HP �

�± 3������JX��N��� %H�PRL��� ���� �`zH

£Q��� �Qy����P� w�KPH��X������� ß(�� KY 

�{� H�{� xJLz���H� +L��¯RHQ��� wQ �{� 

6LIH��N�¾� L�� 4`��H� b�dJL�HP”.644

 Τον 12ο αιώνα ο Νείλος ∆οξαπατρής, στο σύγγραµµά του 

“7d�P� �¾� 3H��PH��PQ¾� O�§�`�”, αναφέρει ρητά ότι: 

“��� QH� L�� zLJdRN� à4`��H� b�¨ ��± 

3H��Pd���� ☺`���H��P����§RL`� ��XRRL�HP

 zN�����R��N�”.645

 Μια σηµαντική και αναµφισβήτητη µαρτυρία για την εξαρχής οργάνωση της 

Ρωσικής Εκκλησίας ως µητρόπολη του Πατριαρχείου Κων/πόλεως, προέρχεται από µια 

Notitia  της εποχής του αυτοκράτορα Αλεξίου Α΄ Κοµνηνού (1081-1118). Στη Notitia 

αυτή, στην οποία αναγράφονται 80 µητροπόλεις, η µητρόπολη Ρωσίας καταλαµβάνει την 

εξηκοστή θέση.646 Πίσω απ΄ αυτήν αναγράφονται οι µητροπόλεις Αλανίας και Αίνου στην 
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61η και 62η θέση αντίστοιχα. Οι δύο αυτές µητροπόλεις παρουσιάζουν ιδιαίτερο 

ενδιαφέρον, γιατί η χρονολόγηση της ίδρυσής τους µας επιτρέπει να προσδιορίσουµε τη 

χρονολόγηση της µητρόπολης Ρωσίας, αφού είναι γνωστό ότι στην αναγραφή των 

µητροπόλεων στις Notitiae εφαρµοζόταν η αρχή της αρχαιότητας. Οι νέες µητροπόλεις 

κατατάσσονταν στο τέλος του καταλόγου των µητροπόλεων µε χρονολογική σειρά, 

ανάλογα µε το έτος ίδρυσης ή προαγωγής τους. 

 Ο Αίνος φαίνεται ότι προάχθηκε σε µητρόπολη πριν το 1032, γιατί τη χρονολογία 

αυτή ο µητροπολίτης Αίνου Ιωάννης υπέγραψε το συνοδικό “Τόµο” κατά των 

Θεοπασχιτών. Στον ίδιο “Τόµο” υπογράφει και ο µητροπολίτης Αλανίας Κλήµης, ο 

οποίος προτάσσεται του µητροπολίτη Αίνου, γεγονός που επιβεβαιώνει την 

προγενέστερη δηµιουργία της µητρόπολής του.647

 Ωστόσο, η ύπαρξη της µητρόπολης Αλανίας µαρτυρείται πολύ πριν το 1032, σ΄ 

ένα σηµαντικό για το θέµα µας έγγραφο. Το “Υπόµνηµα”, ένα κείµενο που 

χρονολογείται το 1024, αναφέρεται στα δικαιώµατα του εκάστοτε µητροπολίτη Αλανίας 

στο πατριαρχικό µοναστήρι του αγίου Επιφανίου Κερασούντας. Το “Υπόµνηµα” όµως, 

για να στηρίξει τα δικαιώµατα των µητροπολιτών Αλανίας επικαλείται παλιότερη 

συνοδική απόφαση (“Τυπικόν”) του έτους 997-998, επί πατριαρχείας Σισιννίου (996-

998). Φαίνεται λοιπόν ότι το 997 η εκκλησιαστική έδρα Αλανίας είχε ήδη προβιβαστεί σε 

µητρόπολη και ο µητροπολίτης Νικόλαος, που αναφέρεται στο “Τυπικό” του 997-998, 

ήταν ο πρώτος µητροπολίτης Αλανίας, αφού στο ίδιο κείµενο αναφέρεται και ως 

αρχιεπίσκοπος.648

 Αν λοιπόν η χρονολόγηση ίδρυσης της µητρόπολης Αλανίας εντοπίζεται το 997-

998, τότε οδηγούµαστε στο συµπέρασµα ότι η µητρόπολη Ρωσίας που προτάσσεται της 

Αλανίας στη Notitia 11 (γεγονός που δηλώνει την προγενέστερη δηµιουργία της), 

οργανώθηκε σε µητρόπολη του Πατριαρχείου Κων/πόλεως αµέσως µετά το βάπτισµα 

του Βλαδίµηρου. 

 Σύµφωνα µε τον καθηγητή Βλ.Ι.Φειδά, το 989 ο µητροπολίτης Μιχαήλ συνόδευσε 

την πριγκήπισσα Άννα στη Ρωσία και εκεί οργάνωσε το ιεραποστολικό έργο της 

βυζαντινής αποστολής στο Κίεβο, στο Σουζντάλ, στο Νοβγκορόντ και στο Ροστώβ. Το 

καλοκαίρι του 991 απεβίωσε και τον διαδέχτηκε ο Λέων (991).649

 Ήδη µέχρι το θάνατο του Βλαδίµηρου (+1015) ιδρύθηκαν 5 επισκοπές: του 

Νοβγκορόντ, Μπελγκορόντ, Τσερνιγκώφ, Ροστώβ και Βλαντιµίρ της Βολυνίας.650 Οι 

επισκοπές αυτές πρέπει ν΄ αποτελούσαν σηµαντικά πολιτικά και οικονοµικά κέντρα του 

Κιεβικού κράτους. Το Κίεβο µαζί µε το Νοβγκορόντ και το Τσερνιγκώφ αναφέρονται στις 
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ρωσο-βυζαντινές συνθήκες του 10ου αιώνα και στο σύγγραµµα του Κων/νου Ζ΄ 

Πορφυρογέννητου “3�¨� �¨� �KP�� ��§� 4`zH�§�”.651

 Η πρώτη µαρτυρία για τις ρωσικές επισκοπές σε βυζαντινές πηγές προέρχεται 

από ένα κατάλογο επισκοπών του Πατριαρχείου Κων/πόλεως, της εποχής του Μανουήλ 

Α΄ (1143-1180), από τον κώδικα της Εθνικής Βιβλιοθήκης Αθηνών αρ.1371, όπου 

αναφέρονται οι επισκοπές: Μπελγκορόντ, Νοβγκορόντ, Τσερνιγκώφ, Πολότσκ, Βλαδιµίρ, 

Περεγιασλάβ, Σουζντάλ, Ροστώβ, Σµολένσκ και Γαλικίας.652

 Στις αρχές του 13ου αιώνα και πριν τη µογγολική κατάκτηση (1240) ιδρύθηκαν οι 

επισκοπές Ριαζάν (1207), Βλαδιµίρ στον ποταµό Κλιάζµα (1214), Περεµύσλ και 

Ουγκρόβσκ (γύρω στο 1220).653

 Η σηµασία του εκχριστιανισµού των Ρώσων ήταν τεράστια για τη Ρωσία και το 

Βυζάντιο.654 Η Ρωσία σύµφωνα µε την πολιτειακή αντίληψη της εποχής απόκτησε µια 

υψηλή θέση µέσα στη βυζαντινή Χριστιανική Οικουµένη και στο εξής θα ανέπτυσσε 

στενότερες σχέσεις µε το Βυζάντιο αλλά και τα κράτη της ∆ύσης. Ο Ρώσος ηγεµόνας 

θεωρήθηκε πνευµατικός γιος του βυζαντινού αυτοκράτορα και η εξουσία του θεωρήθηκε 

ότι πηγάζει κατευθείαν από το Θεό, σ΄ αντιστοιχία µε το βυζαντινό αυτοκράτορα,655 αλλά 

µόνο για τη Χριστιανική Ρωσία.656 Αυτό δε σήµαινε κανενός είδους πολιτική εξάρτηση 

από το Βυζάντιο, αλλά την υποχρέωση της αποδοχής του βυζαντινού αυτοκράτορα ως 

κεφαλή του ορθόδοξου χριστιανικού κόσµου. Ο βυζαντινός αυτοκράτορας, όπως 

χαρακτηριστικά αναφέρει ο D.Obolensky, “κατείχε ελέω Θεού µια µετα-πολιτική 

δικαιοδοσία επί της Ρωσίας”.657

 Για το Βυζάντιο ο προσηλυτισµός του ρωσικού έθνους υπήρξε σηµαντικό 

επίτευγµα. Αυτό σήµαινε τη διεύρυνση της σφαίρας της βυζαντινής επιρροής στο χώρο 

της ανατολικής Ευρώπης και µέχρι τη Βόρεια θάλασσα. Ήταν µια τεράστια περιοχή που 

“σε µέγεθος ξεπερνούσε την ίδια την αυτοκρατορία”, όπως σηµειώνει 

χαρακτηριστικά ο D.Obolensky.658

 Όλος αυτός ο τεράστιος γεωγραφικός χώρος εντάχθηκε στη διοικητική 

δικαιοδοσία του Πατριαρχείου Κων/πόλεως, διευρύνοντας εντυπωσιακά τα όριά του. 

Αυτή η σηµαντική επέκταση των ορίων δικαιοδοσίας του Οικουµενικού Πατριαρχείου 

προς την ανατολική Ευρώπη αποτέλεσε και φράγµα απέναντι στην Εκκλησία της Ρώµης, 

της οποίας η διείσδυση στην κεντρική και βόρεια Ευρώπη ήταν σηµαντική. 
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i i i .  Το  καθεστώς  της  Βουλγαρικής  Εκκλησίας  από  τη  σύνοδο  της  

Κων /πόλεως  (869-870) ως  το  θάνατο  του  Βασιλείου  Β΄  (+1025). 

 

 Η Βουλγαρική Εκκλησία µε την απόφαση της συνόδου της Κων/πόλεως του 869-

870 εντάχθηκε στη δικαιοδοσία του Πατριαρχείου Κων/πόλεως και την οργάνωσή της 

ανέλαβαν Έλληνες κληρικοί που στάλθηκαν από το Βυζάντιο. Στον προκαθήµενό της 

παραχωρήθηκε ο τίτλος του Αρχιεπισκόπου που συνοδευόταν από µια µορφή 

εσωτερικής αυτονοµίας, όχι όµως πλήρους ανεξαρτησίας από την “µητέρα Εκκλησία” 

της Κων/πολης. Η αναβάθµιση αυτή της νεαρής σε ηλικία Εκκλησίας της Βουλγαρίας δε 

σήµαινε την πλήρη ανεξαρτησία της. Το Πατριαρχείο Κων/πόλεως δεν παραιτήθηκε από 

το δικαίωµα της χειροτονίας του Αρχιεπισκόπου Βουλγαρίας. Το δικαίωµα της 

χειροτονίας αποτελούσε το ουσιαστικότερο στοιχείο της κυριαρχικής εξουσίας του 

Πατριάρχη, σε συνδυασµό µε την υποχρέωση του χειροτονούµενου να τον µνηµονεύει.659 

Ο Συνεχιστής του Θεοφάνη γράφει ότι 

“�¨ I��RJH�PQ§� JX������ �H�� ��± IH�

PRX`� ����H�� �H�HP�X�L�P QH� �PR��Pz�H

P� �L QH� K`�LH��� b��PL���Q���� �L �L�

OL�OHP QH� QH�HKX�H�OHP QH� w�P�Q§��P� 

QH�H��Q�`OL��HP �9� �⌦�H�  

b�X�L�HP”.660

 Αρχιεπίσκοπος αποκαλείται ο προκαθήµενος της Βουλγαρικής Εκκλησίας και στο 

“Κλητορολόγιο του Φιλοθέου”, κείµενο του έτους 899.661 Το καθεστώς αυτό της 

Βουλγαρικής Εκκλησίας επικυρώθηκε και από τη σύνοδο της Κων/πόλεως το έτος 

879.662

 Στα χρόνια του διαδόχου του Βόρη, Βλαδίµηρου (889-893), έγινε προσπάθεια για 

επαναφορά της ειδωλολατρίας, µε αποτέλεσµα τη διακοπή της πνευµατικής  εξέλιξης της 

βουλγαρικής κοινωνίας.663 Το γεγονός αυτό ανάγκασε το Βόρη να επανέλθει στο πολιτικό 

προσκήνιο από το µοναστήρι όπου είχε αποσυρθεί και να ανατρέψει τον Βλαδίµηρο. Στη 

θέση του έβαλε το νεότερο γυιό του, Συµεών (843-927).664

 Ο Συµεών στα νεανικά του χρόνια είχε ζήσει και σπουδάσει στην Κων/πολη. Αυτό 

του έδωσε τη δυνατότητα να γνωρίσει από κοντά τις βυζαντινές αντιλήψεις για την 

“Οικουµένη” και το “Imperio Romanorum”.
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 Στα χρόνια της διακυβέρνησης από τον Συµεών κυριάρχησαν οι πολεµικές 

συγκρούσεις ανάµεσα στο Βυζάντιο και τη Βουλγαρία.665 Βασικό ρόλο στον πόλεµο αυτό 

έπαιξε η αξίωση του Συµεών για τη διεκδίκηση του αυτοκρατορικού τίτλου. Ο τίτλος του 

αυτοκράτορα (“βασιλεύς” στα Ελληνικά, “imperator” στα Λατινικά, “tsar” στα 

Σλαβικά) αποτελούσε τον υψηλότερο τίτλο στη διεθνή ιεραρχία της Ορθόδοξης 

Χριστιανικής Οικουµένης, µε κέντρο την Κων/πολη.666

 Παρά την πίεση που ασκούσε στο Βυζάντιο µε τις πολεµικές επιχειρήσεις του, ο 

Συµεών δεν κατάφερε ν’ αποσπάσει τον τίτλο του “βασιλέως των Ρωµαίων”, τίτλο που 

ανήκε αποκλειστικά στον αυτοκράτορα της Κων/πολης.667 Στην επιστολή του προς τον 

Συµεών, ο αυτοκράτωρ Ρωµανός Α΄ Λεκαπηνός τον αποκαλεί “εξουσιαστή των 

Βουλγάρων” και απορεί που αυτός ζητά να ονοµάζεται βασιλεύς των Ρωµαίων, µετά τις 

καταστροφές που ενήργησε στις Βυζαντινές επαρχίες.668  

 Ο στόχος των αξιώσεων του Συµεών δεν ήταν να ιδρύσει µια Βουλγαρική 

“βασιλεία”, αλλά να γίνει ο ίδιος αυτοκράτορας των “Ρωµαίων” στην Κων/πολη. Ο 

σφετερισµός των δικαιωµάτων τού επικυριάρχου του και οι φιλοδοξίες του υπονόµευαν 

τα θεµέλια της “Οικουµένης” και στην ουσία της ίδιας της Βυζαντινής αυτοκρατορίας. 

Στα σχέδιά του αυτά συµπεριλάµβανε και τη Βουλγαρική Εκκλησία. Γνωρίζοντας πολύ 

καλά τις πολιτιστικές παραδόσεις και τις πολιτικές αντιλήψεις των Βυζαντινών για την 

“Οικουµένη” και το “Imperio Romanorum”,669 αντιλήφθηκε ότι για να αντικαταστήσει 

το Βυζάντιο και να κληρονοµήσει την οικουµενικότητα της βυζαντινής εξουσίας τού 

χρειαζόταν ένας Πατριάρχης µε οικουµενικό κύρος.670 Η παραχώρηση όµως του τίτλου 

του “Πατριάρχη” ήταν αντίθετη στις αρχές του κανονικού θεσµού της Πενταρχίας του 

Πατριαρχείου. Γι΄ αυτό και η διεκδίκηση του τίτλου αυτού για τον αρχιεπίσκοπο 

Βουλγαρίας συνάντησε τη σθεναρή αντίθεση του Πατριάρχη Κων/πόλεως Νικολάου Α΄ 

Μυστικού (901-907, 912-925), ο οποίος ήταν επίτροπος του ανήλικου αυτοκράτορα 

Κων/νου Ζ΄ (913-959). Ο Συµεών τότε προτίµησε την αυθαίρετη ανύψωση τού 

Αρχιεπισκόπου Βουλγαρίας στο αξίωµα του Πατριάρχη, πιστεύοντας πως όταν 

πραγµατοποιούσε τα πολιτικά του σχέδια, η πράξη του αυτή θ΄ αναγνωριζόταν 

αυτόµατα.671

 ∆εν έχουµε άµεσες µαρτυρίες για τις σχέσεις της Εκκλησίας της Βουλγαρίας µε το 

Οικουµενικό Πατριαρχείο την εποχή αυτή. Μπορούµε να υποθέσουµε ότι οι σχέσεις 

ανάµεσα στις δύο Εκκλησίες διακόπηκαν και η Εκκλησία της Βουλγαρίας λειτουργούσε 

αυτόνοµα και αντικανονικά όσο καιρό ζούσε ο Συµεών και υπήρχε η εµπόλεµη 

κατάσταση ανάµεσα στα δύο κράτη.672  
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 ∆εν σώζονται στα επίσηµα έγγραφα της εποχής οι αντιδράσεις του Οικουµενικού 

Πατριαρχείου για το σφετερισµό του πατριαρχικού τίτλου από τον αρχιεπίσκοπο της 

Βουλγαρικής Εκκλησίας, όπως συµβαίνει στην περίπτωση του αυτοκρατορικού τίτλου 

από τον Συµεών. Ο αυτοκράτορας Ρωµανός Α΄ Λεκαπηνός διαµαρτυρήθηκε σε έντονο 

ύφος για το σφετερισµό: 

“7� Je� QH� �L�P��§�L�� w�ß wJX�X�§ ��P w

Q ��± �LH��¨� J�d�LP� IH�PRXH %��RJd�`

� QH� à4`zH�`�� ��± +L�± z9 ���LQK�Q�±�

���� z9 ���L�J�±���� �È ��dJzH�P� 3��`�

 KY à4`zH�`� WH��¨� b��QHRL�� IH�PRXH

 �¾� �H�e ��± Q�H�NOX��`� | d�����P� ZO

�L�P� wQK�OX��`� QH� ��¨� K��RL�H� QH

�HQ�POX��`��”.673

 Αντίθετα, διασώθηκαν επιστολές του Πατριάρχη Κων/πόλεως προς τον 

προκαθήµενο της Βουλγαρικής Εκκλησίας σε πολύ φιλικό ύφος. Σε δύο επιστολές του 

που γράφτηκαν πριν και µετά τη µάχη της Αγχιάλου (917), ο πατριάρχης προσφωνεί τον 

προκαθήµενο της Βουλγαρίας µε τον τίτλο του Αρχιεπισκόπου.674

 Φαίνεται πως στην περίοδο αυτή δεν είχε γίνει ακόµα η αυθαίρετη ανακήρυξη της 

Βουλγαρικής Εκκλησίας σε Πατριαρχείο. Αν είχε γίνει, θα υπήρχε κάποια αναφορά ή 

υπαινιγµός στις επιστολές αυτές του Πατριάρχη Κων/πόλεως. Αντίθετα, στις επιστολές 

αυτές φαίνεται ένα κλίµα φιλικότητας και οµαλότητας στις σχέσεις των δύο Εκκλησιών, 

αλλά και εξάρτησης από το Πατριαρχείο Κων/πόλεως.675

 Η απόσπαση της Βουλγαρικής Εκκλησίας από το Οικουµενικό Πατριαρχείο 

πρέπει να έγινε ταυτόχρονα µε την αυτο-ανακήρυξη του Συµεών σε “βασιλέα Ρωµαίων 

και Βουλγάρων” το 924, µετά την ανακωχή και την αποτυχία του να γίνει κύριος της 

Κων/πολης και της Αυτοκρατορίας.676

 Από αρκετούς ερευνητές υιοθετήθηκε η άποψη ότι, ο Συµεών απευθύνθηκε στον 

πάπα Ιωάννη Ι΄ για αναγνώριση του τίτλου και της Εκκλησίας του. Η Ρώµη, από πολιτική 

σκοπιµότητα επικύρωσε τον τίτλο του (926).677 Η θεωρία αυτή στηρίχθηκε σε 

µεταγενέστερη µαρτυρία που βρίσκεται στην αλληλογραφία του τσάρου Ιωαννίκιου 

(1197-1207) µε τον πάπα Ιννοκέντιο Γ΄ (1198-1216). Σε επιστολή του, χρονολογηµένη το 

1204, ο Ιωαννίκιος ισχυριζόταν ότι ο Συµεών είχε λάβει το στέµµα και το πατριαρχικό 

προνόµιο από τη Ρώµη.678
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 Σύµφωνα µε τον καθ. Ι.Ταρνανίδη679 όµως, βασική αρχή της Ρώµης ήταν να µη 

παραχωρεί ποτέ πλήρη ανεξαρτησία σε Εκκλησία της δικαιοδοσίας της. Ακόµα κι αν είχε 

δοθεί το pallium στον προκαθήµενο της Βουλγαρίας, αυτό θα σήµαινε την αναγνώρισή 

της ως Αρχιεπισκοπής και όχι ως Πατριαρχείου. 

 Πάντως όπως και να έχουν τα γεγονότα, το χρονικό διάστηµα το οποίο µας 

ενδιαφέρει είναι τα τελευταία 3 έτη της ζωής του Συµεών (924-927) κατά τα οποία 

φαίνεται πως η Βουλγαρική Εκκλησία αποκόπηκε από το Πατριαρχείο Κων/πόλεως και η 

χρήση του πατριαρχικού τίτλου από τον προκαθήµενό της περιορίστηκε στο εσωτερικό 

της χώρας. Χαρακτηριστικό είναι το γεγονός ότι, κανένα από τα υπόλοιπα Ανατολικά 

Πατριαρχεία δεν αναγνώρισε την αυθαίρετη ανακήρυξη της Βουλγαρικής Εκκλησίας σε 

Πατριαρχείο. 

 Τα όρια της Βουλγαρικής Εκκλησίας της εποχής αυτής, σε σχέση µε τα όρια της 

δικαιοδοσίας του Πατριαρχείου Κων/πόλεως, πρέπει να έµειναν ως είχαν. Κι αυτό, είτε 

λόγω του µικρού χρονικού διαστήµατος της αυτοανακήρυξης της Βουλγαρικής Εκκλησίας 

σε Πατριαρχείο, είτε λόγω της εφήµερης κατάκτησης των βυζαντινών εδαφών. Οι 

συγκρούσεις του Συµεών µε το Βυζάντιο είχαν τη µορφή επιδροµών και λεηλασιών στην 

κυρίως Ελλάδα και Θράκη, µε το τέλος των οποίων αποσυρόταν πέρα από τον Αίµο, 

στην κυρίως Βουλγαρία.680

 Το έτος 927 ο Συµεών απεβίωσε και τον διαδέχτηκε στο θρόνο ο γιος του Πέτρος 

(927-969).681 Τον Οκτώβριο του ίδιου έτους υπογράφηκε συνθήκη ειρήνης της 

Αυτοκρατορίας µε τη Βουλγαρία. Η ειρήνη επισφραγίστηκε µε το γάµο του Πέτρου µε τη 

Μαρία Λεκαπηνή, εγγονή του Ρωµανού Α΄ και κόρη του συµβασιλέα Χριστοφόρου.682 

∆εν υπάρχουν συγκεκριµένες πληροφορίες για το τι περιλάµβανε η συνθήκη του 927. 

Φαίνεται όµως πως αποκαθιστούσε το, πριν το 893, εδαφικό καθεστώς ανάµεσα στις 

δύο χώρες και απέδιδε στο Βυζάντιο τις παραλιακές πόλεις του Εύξεινου Πόντου, 

Μεσήµβρια, Αγχίαλο και Σωζόπολη. Ο βυζαντινός αυτοκράτορας σε αντάλλαγµα 

αναγνώρισε τον τίτλο “Βασιλιάς των Βουλγάρων”, το “Πατριαρχείο” Βουλγαρίας, 

καθώς και την καταβολή ορισµένου χρηµατικού ποσού κάθε χρόνο.683

 Παρά τις κολακευτικές αυτές παραχωρήσεις, το γεγονός ήταν πως ο τίτλος του 

“Πατριάρχη” αναγνωρίσθηκε στον αρχιεπίσκοπο Βουλγαρίας ως απλή τιµητική 

διάκριση. Ο ψιλός αυτός τίτλος του “Πατριάρχη” δεν επέτρεπε τη συναρίθµηση της 

Βουλγαρικής Εκκλησίας µε τα άλλα πέντε Πατριαρχεία. Σύµφωνα µε τον καθ. Βλ.Ι.Φειδά, 

η αναγνώριση του ψιλού αυτού τίτλου στον προκαθήµενο της Βουλγαρικής Εκκλησίας 

“συνεπαγόταν µια µορφή εσωτερικής εκκλησιαστικής αυτοδιοίκησης πάντοτε υπό 
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την πνευµατική εποπτεία του Οικουµενικού Πατριαρχείου, αφού η έννοια της 

τοπικής αυτοκεφαλίας δεν ήταν δυνατόν να κατανοηθεί εκτός των ορίων της 

οικουµενικής ευθύνης των πέντε πατριαρχών”.684

 Οι Βυζαντινοί επέµειναν ώστε να µεταφερθεί η έδρα του Βούλγαρου 

“Πατριάρχη” από την Πρεσλάβα, όπου θα µπορούσε να δεχτεί ανεπιθύµητες επιρροές 

από τη Βουλγαρική κυβέρνηση, στη µακρινή ∆ρίστρα (∆ωρόστολον).685

 Το ιδιότυπο αυτό καθεστώς της Βουλγαρικής Εκκλησίας µαρτυρείται από ένα 

σηµαντικό έγγραφο, τη Notitia 8, η οποία καλύπτει χρονολογικά τις ιστορικές εξελίξεις 

στην εκκλησιαστική διοίκηση του Πατριαρχείου Κων/πόλεως από το 920 ως το 980.686 

Στο έγγραφο αυτό η εκκλησία της Βουλγαρίας αναγράφεται ως αρχιεπισκοπή και µαζί µε 

την αρχιεπισκοπή Κύπρου τοποθετούνται κάτω από την επιγραφή των υποκειµένων 

µητροπόλεων του Πατριαρχείου Κων/πόλεως και πριν από τις µητροπόλεις: 

“7d�P� �¾� ®��QLPzX�`� zN����§RL`� �È b

�����RPQÈ QH� �H��PH��PQÈ O�§�Å �{� OL�

��RdQ��� QH� IH�PR�K�� ☺`���H��P����§R

L`�� 

3�¨ KY ��°�`� QL���HP �� b��PL���Q��

�P 

¦ %��RJH��H� 

¦ ☺¯���� 

$� zN����§RLP����”687

 Πρόκειται για µια νέα “Τάξη” που διαµορφώθηκε από τις πολιτικές και ιστορικές 

εξελίξεις του 10ου αι. Οι αρχιεπισκοπές Βουλγαρίας και Κύπρου δεν εµφανίζονται ως 

εντελώς ανεξάρτητες Εκκλησίες, αλλά φαίνονται ότι βρίσκονται στη σφαίρα επιρροής του 

Οικουµενικού Πατριαρχείου, υπό την υψηλή του εποπτεία.688

 Η διαπίστωση αυτή εκφράζεται µέσα στη Notitia 8 µε διπλωµατικό τρόπο. Η θέση 

των Εκκλησιών Βουλγαρίας και Κύπρου δείχνει την τυπική τους ανεξαρτησία και 

ταυτόχρονα την υψηλή εποπτεία του Πατριαρχείου Κων/πόλεως πάνω τους. Ο 

Γ.Ι.Κονιδάρης χρονολογώντας τη Notitia 8 στα χρόνια της βασιλείας του Ι.Τζιµισκή (969-

976), θεωρεί την αναγραφή της αρχιεπισκοπής Βουλγαρίας ως δείγµα επιείκειας και 

πολιτικής ευστροφίας του αυτοκράτορα απέναντι στους ηττηµένους Βουλγάρους, το 971. 

Γι΄ αυτό θεωρεί ευµενή στάση, την τοποθέτηση της Εκκλησίας της Βουλγαρίας µετά τον 

Οικουµενικό Πατριάρχη και πριν την αρχαία Εκκλησία της Κύπρου.689
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 Όσο για την Κύπρο, φαίνεται πως οι πολιτικές εξελίξεις του 8ου και 9ου αιώνα την 

οδήγησαν στο σιωπηλό παραµερισµό του αυτοκεφάλου της και την υπαγωγή της ως 3η, 

στην σειρά πρωτοκαθεδρίας, µητρόπολη του Οικουµενικού Πατριαρχείου. Η ανάκτησή 

της το 965 από τους Βυζαντινούς φαίνεται πως οδήγησε την Εκκλησία της Κύπρου στη 

νέα ιδιότυπη θέση του περιορισµένου αυτοκεφάλου και υπό την εποπτεία του 

Πατριαρχείου Κων/πόλεως.690

 Στη νεώτερη κριτική έκδοση των Notitiae, o J.Darrouzes θεωρεί ότι η Notitia 8 

καλύπτει µια πλατιά χρονική περίοδο του 10ου αιώνα και έτσι µπορούµε να 

τοποθετήσουµε χρονολογικά την εµφάνιση των Εκκλησιών Βουλγαρίας και Κύπρου στη 

νέα “τάξη πρωτοκαθεδρίας” µε το περιορισµένο αυτοκέφαλο, πριν από την κατάληψη 

του Βουλγαρικού κράτους το 971. 

 Η µαρτυρία της αναγραφής της Εκκλησίας της Βουλγαρίας ως αρχιεπισκοπής µε 

περιορισµένο αυτοκέφαλο µεταξύ των ετών 927-971, ενισχύεται και από ένα άλλο 

έγγραφο, το λεγόµενο “Τακτικό του Benesevic” (944): 

“(� KY QH� wQ �¾� �{� ß$�H��R{� 3H��PH�

�L�`� �¯��PL� �¯JQLRR�P� ���Q������HP 

QH�e �e �KPH H�¾� 3H��PH��L�H� (�Oß �

´�`�8 ¦ b��PL���Q���� %��RJH��H����”691

 Από την αξιολόγηση αυτών των µαρτυριών οδηγούµαστε στο συµπέρασµα ότι το 

Οικουµενικό Πατριαρχείο κατάφερε να συµβιβάσει τις πολιτικές απαιτήσεις της εποχής µε 

την ανάγκη διατήρησης µιας πνευµατικής εποπτείας πάνω στην Εκκλησία της 

Βουλγαρίας, η οποία είχε την ανάγκη πνευµατικής καθοδήγησης από τη “µητέρα 

Εκκλησία” της Κων/πολης. 

 Ο πρώτος Πατριάρχης ∆ρίστρας (∆ωροστόλου) ήταν ο ελληνικής καταγωγής 

∆αµιανός. Η σχετική µαρτυρία αναφέρεται σ΄ ένα παλιό κείµενο µε τίτλο 

“2� ß$��PL���Q���P %��RJH��H�”, όπου βρίσκουµε και 

κάποιες άλλες ενδιαφέρουσες πληροφορίες: 

“'HzPH�§� w� '`�H��§RÅ �� �±� '�����m w�ß

 �· QH� x %��RJH��H �L��zN�HP H��QX�H

R�� �·��� �H��Pd��N� b�NJ��L¯ON �H�e �

{� IH�PRPQ{� ��JQRy���� QLRL¯�LP ��± I

H�PRX`� 4`zH��± ��± .LQH�N��±8 ´��L���
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 KY QHO��XON �H�e ß,`d���� ��± 7MPzP��{”

.692

 Το παραπάνω απόσπασµα αφήνει να εννοηθεί ο παραγκωνισµός του Πατριάρχη 

Κων/πόλεως από τις αποφάσεις αυτές, ο παραγκωνισµός του θρόνου της Πρεσλάβας 

από το πατριαρχικό αξίωµα και η παραχώρηση του πατριαρχικού τίτλου στον 

προκαθήµενο της Βουλγαρικής Εκκλησίας µε πολιτική βούληση. 

 Μετά την αποτυχία του σχεδίου της βυζαντινής διπλωµατίας για την υποταγή της 

Βουλγαρίας µε τη βοήθεια του ηγεµόνα του Κιέβου Σβιατοσλάβου, ο Ιωάννης Τζιµισκής 

εκστράτευσε εναντίον του και τον ανάγκασε να αποχωρήσει από τη Βουλγαρία (971).693 

Μετά τη νίκη του ο Ιωάννης Τζιµισκής προσάρτησε τη Βουλγαρία στη Βυζαντινή 

αυτοκρατορία, καθαίρεσε τον “Πατριάρχη” ∆ρίστρας ∆αµιανό και υποβίβασε την 

Εκκλησία της Βουλγαρίας σε µητρόπολη, υπαγόµενη στη δικαιοδοσία του Πατριαρχείου 

Κων/πόλεως.694

 Παρακολουθώντας τις εξελίξεις στο θέµα της προαγωγής και κατάργησης του 

Βουλγαρικού Πατριαρχείου, διαπιστώνουµε ότι αυτό ήταν ενταγµένο στα πλαίσια της 

εξωτερικής πολιτικής του Βυζαντινού κράτους. Οι αυτοκράτορες του Βυζαντίου µε την 

ιδιότητά τους ως “Υπάρχου του Θεού” είχαν το ηθικό δικαίωµα επέµβασης στην 

Εκκλησία.695 Οι αυτοκράτορες δεν επεµβαίναν µόνο στα δογµατικά - θεολογικά θέµατα 

αλλά και στον καθορισµό της έκτασης των εκκλησιαστικών επαρχιών, την εκλογή και 

προαγωγή επισκόπων, µητροπολιτών και όπως αναφέρθηκε πιο πάνω, σε θέµατα 

ανεξαρτησίας και αυτοκεφάλου των σλαβικών εκκλησιών.696  

 Το δικαίωµα του αυτοκράτορα να παίρνει αποφάσεις που αφορούσαν την 

εκκλησιαστική διοίκηση των επαρχιών ήρθε έντονα στο προσκήνιο κατά την ∆΄ 

Οικουµενική σύνοδο (451), στο θέµα της διαµάχης ανάµεσα στους µητροπολίτες Νίκαιας 

και Νικοµήδειας. Βέβαια ο 12ος κανόνας697 της συνόδου προσπάθησε να βάλει 

φραγµούς στην αυτοκρατορική παρέµβαση, αλλά όπως µας πληροφορεί ο ερµηνευτής 

των ιερών κανόνων του 12ου αιώνα Ιω.Ζωναράς, στην εποχή του: 

“QH� �·��� KY ¦ QH�⌦� � ��Rd��L�HP8 �

P�Y� Je� w���Q���P QH� w�ß xz¾� KPe IH�P

RPQ¾� �����HJzd�`� L�� �Pzy� b�y�ON�H� zN

�����R����”.698

 Την επικύρωση του αυτοκρατορικού προνοµίου για προαγωγή των 

εκκλησιαστικών θρόνων έχουµε από τον 17ο κανόνα699 της ∆΄ Οικουµενικής συνόδου 
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(451), ο οποίος αργότερα επιβεβαιώθηκε από τον 38ο κανόνα700 της Πενθέκτης 

Οικουµενικής συνόδου. 

 Οι ερµηνευτές των ιερών κανόνων του 12ου αιώνα προσπάθησαν να 

πλαισιώσουν θεωρητικά το αρχαίο αυτό αυτοκρατορικό προνόµιο. Ο Ζωναράς σε σχόλιό 

του πάνω στον 17ο κανόνα της συνόδου της Χαλκηδόνας εξηγεί: 

“?«�P� w�L� �� IH�PRPQ� w�����m b��P����LP

� � KLK��yzLOH� ���� �����zX��P� �H�e

 �¾� IH�PRX`�� w� ��¯��P� bQ�R��OL��` 

QH� x wQQRN�PH��PQy �d�P�”.701 Ο Βαλσαµών, σε σχόλιό του 

πάνω στον 38ο κανόνα της Πενθέκτης Οικουµενικής συνόδου, θεωρεί ότι ο 

αυτοκράτορας έχει το δικαίωµα να απονείµει το επισκοπικό αξίωµα σε πόλεις ή να 

προβιβάζει επισκοπές στο βαθµό της µητρόπολης 

“��� QH�e �¨ H�È OLRN�§�� z9 wz��KPM

�zX�Å ��¨� ��±�� wQ ��± QH�§���� ��± K

P��PM�zX��� ��Rd��L�OHP �� zN����§RLP �

e QH�e �{� �PzNOL��N� w�P�Q��{� ����§��H

 H�� b��{OL� K�QHPH”.702 Ακόµη, σε σχόλιό του στον 17ο 

κανόνα της συνόδου της Χαλκηδόνας (451) θεωρεί: 

“��� «�P Z�L��P �È IH�PRL� ����§zPH wQ

QRN�PH��PQd b�HP�L��OHP”.703

 Μια άλλη εξήγηση για το αυτοκρατορικό προνόµιο µας δίνει ο Βαλσαµώνας σε 

σχόλιό του πάνω στον 16ο κανόνα της συνόδου της Καρθαγένης. Θεωρεί ότι το 

προνόµιο αυτό πηγάζει από την αυτοκρατορική αυθεντία (auctoritas), η οποία δεν 

περιορίζεται ούτε από πολιτικούς νόµους ούτε από εκκλησιαστικούς κανόνες.704

 Φαίνεται πως οι απόψεις των ερµηνευτών των Ιερών Κανόνων του 12ου κανόνα 

για το προνόµιο επέµβασης του αυτοκράτορα σε θέµατα εκκλησιαστικής διοίκησης, 

θεµελιωνόταν στην πολιτική νοµοθεσία, αφού µια τέτοια θεώρηση δεν σχηµατοποιήθηκε 

ποτέ µέσα στο Κανονικό ∆ίκαιο.705

 Μετά τον υποβιβασµό της Βουλγαρικής Εκκλησίας σε µητρόπολη του 

Οικουµενικού Πατριαρχείου από το 971 και µέχρι το 1018, χρονολογία κατά την οποία 

δηµιουργήθηκε η αυτοκέφαλη αρχιεπισκοπή “Αχριδών και πάσης Βουλγαρίας”, το 

διοικητικό καθεστώς της παραµένει ασαφές. 
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 Με βάση τη θεωρία των “∆ύο Βουλγαριών” του Drivov,706 σύµφωνα µε την 

οποία ο Ιωάννης Τζιµισκής κατέλαβε µόνο το ανατολικό τµήµα της Βουλγαρίας ενώ το 

δυτικό τµήµα παρέµεινε πολιτικά και εκκλησιαστικά ανεξάρτητο, οι H.Gelzer, 

Γ.Κονιδάρης, J.Snegarov, V.Zlatarski καθώς και το σύνολο σχεδόν των Βούλγαρων 

ιστορικών υποστήριξαν την υπόθεση ότι η εκκλησιαστική αυτονοµία του Βουλγαρικού 

“Πατριαρχείου” διασώθηκε στη ∆υτική Βουλγαρία µε έδρα την Αχρίδα, ενώ η 

Ανατολική Βουλγαρία µε τη µητρόπολη ∆ρίστρας παρέµεινε υπό Βυζαντινό πολιτικό και 

εκκλησιαστικό έλεγχο.707 Η υπόθεση αυτή θεµελιώνεται και σε µια µαρτυρία η οποία 

περιέχεται στο β΄ από τα 3 σιγίλλια του Βασιλείου Β΄, τα σχετικά µε την αρχιεπισκοπή 

Αχρίδας, όπου αναφέρεται ότι ο “Πατριάρχης” Βουλγαρίας µετά τη νίκη του Τσιµισκή 

κατέφυγε διαδοχικά στην Τριαδίτσα (Σόφια), στα Βοδενά (Έδεσσα), στα Μογλενά για να 

καταλήξει στην Αχρίδα.708 Παρόµοια µαρτυρία υπάρχει και σ΄ ένα παλιό κείµενο, τον 

κατάλογο “7¾� ß$��PL�P�Q§�`� %��RJH��H�”, όπου 

γίνεται λόγος για την καθαίρεση του Πατριάρχη ∆αµιανού και τη µετακίνηση των 

διαδόχων του διαδοχικά από το ∆ωρόστολο, στα Βοδενά, στην Πρέσπα και τέλος 

“w� .����KP ��� �±� KY ß$���KP”.709

 Η εξαφάνιση όµως των σιγιλλίων του Βασιλείου Β΄ και η έµµεση διάσωσή τους 

δηµιουργεί αρκετές αµφιβολίες στους ιστορικούς ως προς τη γνησιότητά τους.710 Ακόµα 

όµως κι αν η µαρτυρία είναι γνήσια, σύµφωνα µε τον Βλ.Ι.Φειδά, δεν υποδηλώνει την 

κίνηση των αρχιεπισκόπων Βουλγαρίας από την εποχή του Πέτρου (927-969) και µέχρι 

το 1018, αλλά την µετακίνησή τους προς τα δυτικά µετά το 999, από την εντατικοποίηση 

των εκστρατειών του Βασιλείου Β΄ εναντίον του Σαµουήλ.711

 Μια άλλη θεωρία την οποία υποστηρίζει ο B.Prokic, δέχεται ότι το Πατριαρχείο 

Αχρίδας ανασυστήθηκε από τον Σαµουήλ και ήταν συνέπεια της ίδρυσης του 

ανεξάρτητου Βουλγαρικού κράτους µε πρωτεύουσα την Αχρίδα.712 Την άποψη αυτή 

δέχονται οι D.Obolensky713 και G.Every.714

 H θεωρία αυτή στηρίζεται σε ένα κείµενο του 12ου αιώνα, τη Notitia του Νείλου 

∆οξαπατρή, µε τίτλο “Τάξις των Πατριαρχικών θρόνων” (1143).715 Το ενδιαφέρον στο 

κείµενο αυτό είναι ότι η Αρχιεπισκοπή Αχρίδας παραλληλίζεται µε την Αυτοκέφαλη 

Αρχιεπισκοπή Κύπρου και αποκλείει µε σαφήνεια κάθε σχέση µε την Βουλγαρική 

Εκκλησία του Πρώτου Βουλγαρικού κράτους.716

 Από τη µελέτη όµως των 3 σιγιλλίων του Βασιλείου Β΄ φαίνεται πως το κέντρο του 

κράτους του Σαµουήλ ήταν η Πρέσπα και όχι η Αχρίδα. Ο Σαµουήλ µετακινιόταν από 

πόλη σε πόλη εξαιτίας των εκστρατειών του Βυζαντινού αυτοκράτορα εναντίον του. 



 
 
 

137 

Σύµφωνα µε τον Βλ.Ι.Φειδά, ο Σαµουήλ κατά τη διάρκεια των βυζαντινο-βουλγαρικών 

πολέµων (911-1014), δεν έδειξε ενδιαφέρον για την εκκλησιαστική οργάνωση του 

κράτους του.717 Κατά τη συγκεκριµένη λοιπόν περίοδο δεν υπήρχε στην Αχρίδα ούτε 

Πατριαρχείο ούτε Αρχιεπισκοπή. Ο Αρχιεπίσκοπος Βουλγαρίας αναγκαζόταν να 

µετακινείται δυτικά ύστερα από τις καταλήψεις των πόλεων που διέµενε, από τους 

Βυζαντινούς. Τελικά εγκαταστάθηκε στην Αχρίδα (1015) µε πρόσκληση του νέου 

Βούλγαρου ηγεµόνα Ιωάννη Βλαδισλάβου.718

 Το ότι ο προκαθήµενος της Βουλγαρικής Εκκλησίας την εποχή αυτή ήταν 

Αρχιεπίσκοπος προκύπτει όχι µόνο από τη µαρτυρία του β΄ σιγιλλίου του Βασιλείου Β΄, 

αλλά και από µαρτυρία του Ι.Σκυλίτζη όπου αναφέρεται ότι: 

“g��P KY �� 6����zI��M� ����yJJP�L� ¦ %H�P

RL¯� QH� �QL� ¦ b��PL���Q���� %��RJH��

H� 'HI�K”.719

 Στο κράτος λοιπόν που ίδρυσε ο Σαµουήλ και το οποίο περιλάµβανε αρχικά τις 

ορεινές και δυσπρόσιτες περιοχές γύρω από τη λίµνη Πρέσπα και αργότερα την Αχρίδα, 

φαίνεται πως διασώθηκε η αυτονοµία της Βουλγαρικής Εκκλησίας, αφού δεν υπήρχε 

τρόπος να επιβάλλει η Βυζαντινή αυτοκρατορία τη δική της πολιτική και εκκλησιαστική 

διοίκηση στην περιοχή.720

 Ο Βούλγαρος ηγεµόνας Σαµουήλ εξελίχθηκε σε σκληρό αντίπαλο του Βυζαντίου. 

Επωφελήθηκε από τις στάσεις και τις ανταρσίες που αντιµετώπιζε ο Βασίλειος Β΄ και 

εισέβαλε λεηλατώντας στη Μακεδονία, στη Θράκη, στη νότια Ελλάδα, φτάνοντας µέχρι 

την Πελοπόννησο, προκαλώντας µεγάλες καταστροφές και εξαρθρώνοντας τη βυζαντινή 

διοίκηση.721

 Ο Σαµουήλ αναγκάστηκε ν΄ αποχωρήσει από τη νότια Ελλάδα λόγω της 

βυζαντινής αντεπίθεσης που έγινε το 986 από τον Βασίλειο Β΄ χωρίς όµως αξιόλογα 

αποτελέσµατα.722

 Στο σηµείο αυτό είναι σηµαντικό να εντοπίσουµε τις περιοχές που ήταν την 

χρονολογία αυτή στον έλεγχο του Σαµουήλ και εποµένως διέφευγαν της δικαιοδοσίας 

του Πατριαρχείου Κων/πόλεως. Ευτυχώς οι ιστορικοί της εποχής µάς δίνουν αρκετές 

πληροφορίες για τις συγκρούσεις ανάµεσα στο Βούλγαρο ηγεµόνα και το Βυζαντινό 

αυτοκράτορα, καθώς και για τις καταλήψεις πόλεων και περιοχών. Σύµφωνα λοιπόν µε 

τις βυζαντινές πηγές, το κράτος του Σαµουήλ περιλάµβανε κατά το 986: α) Στο βορρά, 

την περιοχή της Βιδύνης στο µέσο του ∆ούναβη·723 β) Ανατολικά, την περιοχή Τριαδίτζας 

µέχρι την πύλη Τραϊανού·724 γ) Στο νότο, τις περιοχές Αχρίδας, Πρέσπας, Καστοριάς, 
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Πελαγονίας µέχρι τις πόλεις Μογλενά και Βοδενά·725 δ) ∆υτικά, την περιοχή ανάµεσα στα 

Βελέγραδα και το Λιπένιο, στα σύνορα µε τη Σερβία.726 

 Μετά το 986, ο Σαµουήλ επέκτεινε την κυριαρχία του στις ανατολικές βουλγαρικές 

επαρχίες.727 Στο νότο, κατέλαβε τη Βέροια (989)728 και πιθανώς τον Κολυδρό και τα 

Σέρβια.729 Στα δυτικά, ο Σαµουήλ επέκτεινε την κυριαρχία του µέχρι το ∆υρράχιο, 

αναγκάζοντας τους κατοίκους του να αποκηρύξουν την κυριαρχία τού Βυζαντινού 

αυτοκράτορα. Αφού λεηλάτησε τα παράλια της ∆αλµατίας, υπέταξε τη ∆ιόκλεια και την 

Τερβουνία.730

 Ο Βασίλειος Β΄ αντέδρασε µε µια σειρά συντονισµένων επιθετικών ενεργειών που 

κράτησαν 14 χρόνια (1001-1014) και κατόρθωσε να αποµακρύνει τους Βούλγαρους από 

τον Ελλαδικό χώρο και να τους περιορίσει στην ορεινή περιοχή της βορειο-δυτικής 

Μακεδονίας.731 Το 1014 στη µάχη του Κλειδίου συνέτριψε τελικά τον αντίπαλό του.732

 Σύµφωνα λοιπόν µε όσα έχουν εκτεθεί πιο πάνω, συµπεραίνουµε ότι η κατάληψη 

και κατοχή των βυζαντινών πόλεων και περιοχών ήταν ολιγόχρονη, γιατί ο Βασίλειος Β΄ 

γρήγορα στράφηκε εναντίον του Σαµουήλ και τις επανέφερε στο προηγούµενο διοικητικό 

καθεστώς τους. Στον Ελλαδικό χώρο ειδικότερα οι επιθέσεις του Σαµουήλ σταµατούν στο 

1001, όταν ο Βασίλειος Β΄ άρχισε τη µεγάλη επίθεση κατά των Βουλγάρων.733 

Χαρακτηριστικό είναι ακόµη το γεγονός ότι οι ολιγόχρονες κτήσεις του Σαµουήλ δεν 

παραµένουν συνεχώς στην εξουσία του, γιατί στα µεσοδιαστήµατα ανακαταλαµβάνονται 

από τους Βυζαντινούς.734

 Γίνεται σαφές λοιπόν ότι ο Σαµουήλ δεν µπορούσε ν΄ ασκήσει µόνιµη εξουσία σ΄ 

αυτές τις περιοχές και εποµένως ήταν αδύνατο να επιφέρει ουσιαστικές αλλαγές στην 

εκκλησιαστική διοίκηση και οργάνωση των περιοχών που καταλάµβανε. 

 Η άποψη αυτή επιβεβαιώνεται από εκκλησιαστικό έγγραφο της εποχής, τις 

Notitiae Episcopatuum, από τις οποίες φαίνεται ότι από τον 9ο αι. ως το α΄ µισό του 11ου 

αι. δεν έγιναν αλλαγές στους επισκοπικούς καταλόγους του Πατριαρχείου Κων/πόλεως. 

 Οι Notitiae 7735 και 9736 του 10ου αι. δε δείχνουν αλλαγές στον αριθµό των 

εκκλησιαστικών εδρών των επαρχιών Θεσσαλονίκης, ∆υρραχίου, Ναυπάκτου, Λάρισας, 

Φιλιππουπόλεως, Τραϊανουπόλεως, Φιλίππων και Αδριανουπόλεως, που σύµφωνα µε 

τις βυζαντινές πηγές είχαν υποστεί το βάρος των επιδροµών του Σαµουήλ. Αντίθετα, η 

Notitia 10737, του τέλους του 10ου αι. και µέχρι το α΄ µισό του 11ου αι., δείχνει µια 

αξιόλογη αύξηση των εκκλησιαστικών εδρών των επαρχιών Θεσσαλονίκης, Λάρισας, 

Ναυπάκτου και ∆υρραχίου. 
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 Πιο συγκεκριµένα, η εξέλιξη του αριθµού των παραπάνω επισκοπών κατά τη 

διάρκεια του 10ου αιώνα και ως το πρώτο µισό του 11ου αι., µέσα από τις Notitiae 7, 9 

και 10 έχει ως εξής: 

Μητρόπολη Θεσσαλονίκης 

5 επισκοπές: Not. 7 (4 χειρόγραφα) Ö Not. 9 Ö Not. 10 

8 επισκοπές: Not. 7 (4 χειρόγραφα) Ö    -  - 

11 επισκοπές: Not. 7 (3 χειρόγραφα) Ö    -  Ö Not. 10 

Μητρόπολη Λάρισας 

10 επισκοπές: Not. 7 Ö Not. 9 

16 επισκοπές: Not. 10 

Μητρόπολη Ναυπάκτου 

8 επισκοπές: Not. 7 Ö Not. 9 

9 επισκοπές: Not. 10 

Μητρόπολη ∆υρραχίου 

4 επισκοπές: Not. 7 Ö Not. 9 

15 επισκοπές: Not. 10 

 Τα πιο πάνω στοιχεία δείχνουν ότι την εποχή στην οποία αναφερόµαστε δεν 

υπήρξε µείωση των εκκλησιαστικών εδρών των επαρχιών του Πατριαρχείου 

Κων/πόλεως, που καταλήφθηκαν για κάποιο χρονικό διάστηµα από τον Σαµουήλ. 

Αντίθετα, µε την επικράτηση του Βασιλείου Β΄ είχαµε µια αύξηση των εδρών στις 

εκκλησιαστικές επαρχίες, που βρίσκονταν στις ζώνες των πολεµικών συγκρούσεων. 

 Ο Βασίλειος Β΄ κατόρθωσε το 1018 να κάµψει τελικά την βουλγαρική αντίσταση 

και να καταλάβει όλη τη Βουλγαρία.738 Τα βόρεια σύνορα της αυτοκρατορίας έφτασαν ως 

το ∆ούναβη και οι λαοί της χερσονήσου του Αίµου, Κροάτες, Σέρβοι, ∆ιοκλειανοί, 

Ζαχλούµοι δέχθηκαν την επικυριαρχία του Βυζαντίου, διατηρώντας κάποια εσωτερική 

αυτονοµία.739

 Η Βουλγαρία διαιρέθηκε σε δύο µεγάλες διοικητικές περιφέρειες. Στα δυτικά 

ιδρύθηκε το “Θέµα Βουλγαρίας” µε έδρα τα Σκόπια, ενώ η περιοχή της κάτω Μοισίας, 

ανάµεσα στο ∆ούναβη και στο όρος Αίµος, αποτέλεσε το “Παρίστριον θέµα” µε έδρα 

τη ∆ρίστρα. Το θέµα αυτό δεν αποκλείεται να είχε ιδρυθεί από τον Ι.Τζιµισκή (967-976) 

και να πέρασε στην κυριαρχία τον Σαµουήλ την εποχή της επέκτασης του κράτους του 

στ΄ ανατολικά.740

 Την αρχική κατάλυση του Βουλγαρικού κράτους (1018), ακολούθησαν και 

αλλαγές στην εκκλησιαστική διοίκηση της ευρύτερης αυτής περιοχής. Ο Βασίλειος Β΄ 
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επέτρεψε την αυτοτέλεια της Αρχιεπισκοπής 

“ß$��PK¾� QH� �e�N� %��RJH��H�” από τον Πατριάρχη 

της Κων/πόλεως και εξάρτησε την Αρχιεπισκοπή Βουλγαρίας απ΄ ευθείας από το 

Βυζαντινό αυτοκράτορα, ο οποίος διατηρούσε το δικαίωµα να διορίζει τον Αρχιεπίσκοπό 

της, που έπρεπε να εκλέγεται από τον κλήρο του ναού της Αγίας Σοφίας της 

Κων/πόλεως. Πρώτος Αρχιεπίσκοπος της νέας Αρχιεπισκοπής διορίστηκε ο µοναχός 

Ιωάννης.741

 Το βασικό οργανωτικό διάγραµµα για την εκκλησιαστική πολιτική του Βασιλείου 

Β΄ στη Βουλγαρία έχει χαθεί. Τις πληροφορίες µας τις αντλούµε από τρία σιγίλλια που 

εξέδωσε ο Αυτοκράτορας.742 Σύµφωνα µε τα έγγραφα αυτά, ο νέος Αρχιεπίσκοπος 

ζήτησε από το Βυζαντινό αυτοκράτορα να καθορίσει ακριβώς τα όρια της διοικητικής 

δικαιοδοσίας του. Ο Βυζαντινός αυτοκράτορας δέχτηκε το αίτηµα του Αρχιεπισκόπου 

Αχρίδας και µε τα 3 σιγίλλια παραχώρησε µια τεράστια περιοχή στη δικαιοδοσία της 

Αρχιεπισκοπής Αχρίδας, που εκτεινόταν από το θέµα Νικόπολης ως τη Μ.Σκυθία στις 

ακτές του Εύξεινου Πόντου και από τη Βιδύνη στο µέσο του ∆ούναβη ως τους Σταγούς, 

στην περιοχή της Θεσσαλίας.743

 Αναρωτιέται κανείς, σε τι απέβλεπε ο Βυζαντινός αυτοκράτορας δηµιουργώντας 

το τεράστιο αυτό εκκλησιαστικό µόρφωµα, σε βάρος µάλιστα της δικαιοδοσίας του 

Πατριαρχείου Κων/πόλεως. 

 Ο Ostrogorsky χαρακτηρίζει το διακανονισµό αυτό ως αριστούργηµα της 

αυτοκρατορικής πολιτικής, γιατί από τη µια εξασφάλιζε τον βυζαντινό έλεγχο πάνω στις 

εκκλησίες των νοτιο-σλαβικών λαών, ενώ απ΄ την άλλη περιόριζε τη δικαιοδοσία και την 

τεράστια δύναµη του Πατριάρχη Κων/πόλεως.744

 Ο ∆.Ζακυθηνός, ο οποίος εκφράζει αµφιβολίες για τη γνησιότητα των σιγιλλίων, 

θεωρεί ότι ο Βυζαντινός αυτοκράτορας µε τις ενέργειές του στόχευε στη δηµιουργία ενός 

οργάνου για τον έλεγχο και τη βυζαντινή διείσδυση στους νοτιο-σλαβικούς λαούς.745

 Ο Ι.Καραγιαννόπουλος όµως αναρωτιέται: 

“7� R§J�� L¡�L� ¦ %H��RLP�� �e �L�P����

N �¨� 3H��Pd��N� ���� QH�ß w���y� zdRP��

H QHOß ~� �KLz�H� wQ zX���� ��� ®����

H�� b���K�H�P�� ß(�ß gRR�� Od ^K¯�H��� 

�e �L�P����N ��±��� �K�¯`� ��� W�PH�H�

� bRRd K¯� ��Rd�P���� wQQRN��H� L�� �

d� QH�HRN�OL��H� �L�P��d�� �d��`� KY �
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`��� �e ®�HJdJN L�� �9� %��RJH�PQy� ß(

QQRN��H� w�P�Q��d� WRRN�PQ⌦� QH� �L�I

PQ⌦� �L�P��⌦�”.746

 Ο Βλ.Ι.Φειδάς έχει την άποψη ότι η πράξη αυτή του Βυζαντινού αυτοκράτορα είχε 

στόχο την υποβάθµιση του βουλγαρικού χαρακτήρα της Αρχιεπισκοπής Αχρίδας.747

 Ωστόσο, είναι περίεργο το γεγονός ότι η πολιτική που εγκαινίαζαν τα σιγίλλια του 

Βασιλείου Β΄, αποτελεί παρέκκλιση από τη σταθερή πολιτική θέση των Βυζαντινών, 

σύµφωνα µε την οποία η εκκλησιαστική τάξη έπρεπε ν΄ ακολουθεί τις νέες πολιτικές 

εξελίξεις.748

 Η αντίθεση ανάµεσα στην πάγια πολιτική θέση του Βυζαντινού κράτους και στην 

πολιτική που ακολούθησε ο Βασίλειος Β΄ στο θέµα της Βουλγαρικής αρχιεπισκοπής, 

δηµιούργησε αµφιβολίες για τη γνησιότητα των σιγιλλίων, τόσο από ιστορική όσο και από 

διπλωµατική άποψη.749

 Η ιστορικός Ευ.Τέγου-Στεργιάδου εξετάζοντας τα τρία σιγίλλια του Βασιλείου Β΄, 

καθώς και το Χρυσόβουλο λόγο του Μιχαήλ Η΄ στον οποίο παρεµβάλλονταν, κατέληξε 

στα εξής συµπεράσµατα: 

α) Τα σιγίλλια που παρεµβάλλονται στο Χρυσόβουλο λόγο δεν έχουν την τυπική 

µορφή των γνήσιων εγγράφων και οι αποκλίσεις τους συνηγορούν στην 

εκδοχή ότι πρόκειται για πλαστά έγγραφα.750

β) Η επικύρωση στο Χρυσόβουλο λόγο είναι έργο πλαστογράφου, όπως 

άλλωστε και ολόκληρο το έγγραφο.751

 Η νόθευση των εγγράφων αυτών πιστεύει πως έγινε µετά τα τέλη του 14ου αι., 

γιατί αν τα γνώριζαν νωρίτερα οι αρχιεπίσκοποι Αχρίδας προφανώς θα τα 

χρησιµοποιούσαν για να στηρίξουν τα συµφέροντά τους κατά τον 12ο και 13ο αι.752

 Τον 15ο αιώνα φαίνεται πως έγινε η πρώτη προσπάθεια χάλκευσης εγγράφων 

για τη στήριξη διεκδικήσεων της Αρχιεπισκοπής Αχρίδας από τον Αρχιεπίσκοπο Ματθαίο 

(1410). Τον επόµενο αιώνα ο Αρχιεπίσκοπος Αχρίδας Πρόχωρος (1523-1537) 

προσπάθησε να πάρει στη δικαιοδοσία του την επισκοπή Βέροιας χρησιµοποιώντας 

χρυσόβουλα, τα οποία έδειχναν ότι του ανήκε η επισκοπή. Ο αρχιεπίσκοπος Αχρίδας 

προσπάθησε να δωροδοκήσει Τούρκους αξιωµατούχους για να πετύχει το σκοπό του. 

Όµως, ο Πατριάρχης Ιερεµίας αντέδρασε έντονα και απέδειξε ότι η επισκοπή Βέροιας 

υπαγόταν επί τριακόσια συνεχή έτη στη δικαιοδοσία του Πατριαρχείου Κων/πόλεως. Και 

στις δύο περιπτώσεις (Ματθαίου - Πρόχωρου), που έγινε προσπάθεια χρησιµοποίησης 

τέτοιων εγγράφων, οι Πατριάρχες Κων/πόλεως (Ευθύµιος - Ιερεµίας) αντέδρασαν έντονα 
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και απέρριψαν τις διεκδικήσεις τους. Τα στοιχεία που αναφέρθηκαν, καθώς και η έντονη 

αντίδραση των Πατριαρχών δείχνουν ότι ο Χρυσόβουλος λόγος και τα σιγίλλια του 

Βασιλείου Β΄ πρέπει να ανήκουν στη σειρά εκείνων των εγγράφων µε τα οποία 

επιδιώχθηκε η απόκτηση οφέλους από τον πλαστογράφο.753

 Αν δεχθούµε λοιπόν την χάλκευση των σιγιλλίων του Βασιλείου Β΄, τότε οι 

επισκοπές που ανήκαν στις όµορες µητροπόλεις και αναγράφονται στα σιγίλλια, δεν 

πρέπει να παραχωρήθηκαν ποτέ στην Αρχιεπισκοπή Αχρίδας. Με την άποψη αυτή 

συµφωνούν και οι Notitiae του 10ου-11ου αι., οι οποίες δεν δείχνουν καµιά αλλαγή στον 

αριθµό των επισκοπών αυτής της περιοχής. Αντίθετα, η δικαιοδοσία του Πατριαρχείου 

Κων/πόλεως εµφανίζεται αδιασάλευτη σε όλη την περίοδο των συγκρούσεων µε το 

Βουλγαρικό κράτος, αλλά και την περίοδο που ακολουθεί, µετά το θάνατο του Βασιλείου 

Β΄(1025). 

 Σύµφωνα µε την ιστορικό Ευ.Τέγου-Στεργιάδου, ο Βασίλειος Β΄ µε τα τρία σιγίλλιά 

του παραχώρησε στην Αρχιεπισκοπή Βουλγαρίας 89 επισκοπές. Πιο συγκεκριµένα, µε 

το πρώτο σιγίλλιο έδινε 72 επισκοπές, µε το δεύτερο 14 και µε το τρίτο 3 επισκοπές.754 Ο 

αριθµός αυτός όµως δεν ανταποκρίνεται στην πραγµατικότητα και προέρχεται από τη 

σύγχιση που έκανε η συγγραφέας ανάµεσα στις επισκοπές και τα κάστρα ή πολίχνες, 

που ανήκαν στην ενορία τους. Στο πρώτο σιγίλλιο καθορίζονται οι επισκοπές που 

παραχωρούνταν στην Αρχιεπισκοπή Αχρίδας και δίπλα τους αναγράφονται τα κάστρα 

της ενορίας τους, στα οποία ορίζεται πόσους κληρικούς και παροίκους επιτρέπεται να 

έχουν. Για παράδειγµα: 

“7¨� KY w���Q���� ☺H�����H� L�� �e Qd���

H �{� w����H� H��± |J��� L�� H�9� �9

� ☺H�����H�� L�� �¨� ☺�¯�L`�� �9� ☺�R⌦

�N�� �9� 'LdI�RN�� �9� %�¾�H� QH� �¨� 

/¾���� QRN�PQ�¯����”.755

 Τα ονόµατα λοιπόν που ακολουθούν µετά από κάθε επισκοπή δεν είναι 

επισκοπές αλλά κάστρα ή πολίχνες που ανήκαν στην ενορία της επισκοπής. Σε µια 

αγροτική-φεουδαρχική κοινωνία µε έλλειψη νοµισµατικού συστήµατος, είναι επόµενο ο 

επίσκοπος να εγκαθίσταται στο σηµαντικότερο αστικό κέντρο της περιοχής και να 

υπάγονται σ΄ αυτόν τα πλησιέστερα κάστρα και πολίχνες, ώστε να µπορεί να 

συντηρείται.756  

 Ο αριθµός λοιπόν των επισκοπών που παραχωρήθηκαν στην Αρχιεπισκοπή 

Αχρίδας µε το πρώτο σιγίλλιο είναι πολύ µικρότερος και περιορίζεται στις 17 επισκοπές. 
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Ωστόσο, αυτό δεν σηµαίνει µικρότερη σ΄ έκταση δικαιοδοσία, γιατί όπως αναφέρθηκε πιο 

πάνω η δικαιοδοσία των επισκόπων αυτών απλωνόταν στα πλησιόχωρα κάστρα και 

πολίχνες. Με το δεδοµένο αυτό, ο συνολικός αριθµός των επισκοπών που εκχωρούνται 

µε τα τρία σιγίλλια του Βασιλείου Β΄ στην αρχιεπισκοπή Αχρίδας, ανέρχεται στις 33.  

 Αυτό όµως που µας ενδιαφέρει και θα εξετάσουµε εδώ, είναι η υπαγωγή ή όχι, 

στη διοικητική δικαιοδοσία της Αρχιεπισκοπής Αχρίδας των µη βουλγαρικών επισκοπών, 

που αναγράφονται στα 3 σιγίλλια του Βασιλείου Β΄. 

 Με το πρώτο σιγίλλιο παραχωρήθηκαν στην Αρχιεπισκοπή Αχρίδας οι µη 

βουλγαρικές επισκοπές Γλαβενίτζας, Βελεγράδων (Πουλχεριούπολις), Σερβίων και τα 

κάστρα Γραδέτζης και Κανίνων (Αυλώνος). Καµιά όµως απ΄ αυτές τις επισκοπές δεν 

ανήκε στην αρχιεπισκοπή Βουλγαρίας, ούτε στα χρόνια του τσάρου Πέτρου ούτε του 

Σαµουήλ. Η επισκοπή Σερβίων ανήκε, κατά την χρονική περίοδο που εξετάζουµε, στη 

µητρόπολη Θεσσαλονίκης (Notitiae 7, 9 και 10).757 Οι επισκοπές Γλαβενίτζας, 

Βελεγράδων, Γραδέτζης και Κανίνων υπάγονταν στη µητρόπολη ∆υρραχίου (Notitia 

10).758 Η Ευ.Τέγου Στεργιάδου θεωρεί ότι το “Ραδόβιστον” που ανήκε στην ενορία του 

επισκόπου Στρούµιτζας είναι το ίδιο µε την επισκοπή “Ραδοβισδίου” της µητρόπολης 

Λάρισας.759 Ωστόσο, αυτό θεωρείται αδύνατο λόγω της µεγάλης απόστασης ανάµεσα 

στη Στρούµιτζα και τη Λάρισα. Αν πράγµατι παραχωρούνταν η επισκοπή Ραδοβισδίου, 

τότε λογικά θα δινόταν σε κάποια επισκοπή που συνόρευε µε τη µητρόπολη Λάρισας και 

όχι την επισκοπή Στρούµιτζας, που βρισκόταν στη γεωγραφική περιοχή µεταξύ του άνω 

ρου του Αξιού ποταµού και της “πύλης” του Κλειδίου (Κίµβα Λόγγος). 

 Στο δεύτερο σιγίλλιο αναγράφονται 10 επισκοπές που ανήκαν σε µητροπόλεις 

του Πατριαρχείου Κων/πόλεως.760 Από τις επισκοπές αυτές ανήκαν: 

• Στη µητρόπολη Ναυπάκτου (Νικοπόλεως), οι επισκοπές Ριγών ή Ρογών, Ιωαννίνων, 

Αδριανουπόλεως, Βουθρωτού, Χιµαίρας και Κοζύλης (Notitiae 7, 9 και 10).761 

• Στη µητρόπολη Θεσσαλονίκης οι επισκοπές Πέτρας και Βαρδαριωτών Τούρκων 

(Notitiae 7 και 10).762 

• Στη µητρόπολη ∆υρραχίου, η επισκοπή Τζερενίκου (Notitia 10).763 

• Τη ∆ρίστρα τη βρίσκουµε ως µητρόπολη του Πατριαρχείου Κων/πόλεως σε µια σειρά 

Notitiae (11, 12, 13) του 11ου-12ου αιώνα.764 

 Με το τρίτο σιγίλλιο του Βασιλείου Β΄ παραχωρήθηκαν στην Αρχιεπισκοπή 

Αχρίδας οι επισκοπές Σερβίων, Σταγών και Βεροίας.765 Ουσιαστικά όµως 

παραχωρήθηκαν µε το πρώτο σιγίλλιο. Από τις επισκοπές αυτές, ανήκαν κατά τον 10ο 

και 11ο αιώνα: 
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• Στη µητρόπολη Λάρισας, η επισκοπή Σταγών (Notitiae 7, 9, 10).766 

• Στη µητρόπολη Θεσσαλονίκης, η επισκοπή Βεροίας (Notitiae 7, 9, 10).767 

 Από τις 33 επισκοπές (µε τη διπλή αναγραφή της επισκοπής Σερβίων) που 

παραχωρήθηκαν µε τα 3 σιγίλλια του Βασιλείου Β΄ στην Αρχιεπισκοπή Αχρίδας, οι 16 

ανήκαν σε εκκλησιαστικές επαρχίες του Πατριαρχείου Κων/πόλεως. Η συγκριτική 

εξέταση των επισκοπών της Εκκλησίας της Αχρίδας, µέσα από τα σιγίλλια του Βασιλείου 

Β΄ και τους επισκοπικούς καταλόγους του Πατριαρχείου Κων/πόλεως (Notitiae 

Episcopatuum) µας οδηγεί στο συµπέρασµα πως τελικά η δικαιοδοσία της 

Αρχιεπισκοπής Αχρίδας ήταν αρκετά µικρότερη από όση εµφανίζεται µέσα στα σιγίλλια. 

Ουσιαστικά, η δικαιοδοσία της Αρχιεπισκοπής Αχρίδας εκτεινόταν στις υπόλοιπες 17 

επισκοπές, οι οποίες εντοπίζονται στο γεωγραφικό χώρο που οργανώθηκε διοικητικά ως 

“θέµα Βουλγαρίας” από τον Βασίλειο Β΄. Περιοριζόταν δηλαδή, µέσα στα σύνορα του 

κράτους του Σαµουήλ του 986, περιλαµβάνοντας επιπλέον στα βορειοδυτικά την περιοχή 

των Σέρβων µε τις επισκοπές Ράσου και Νίσου. 

 Η περιοχή της ανατολικής Βουλγαρίας, οργανωµένη στο “Παρίστριον θέµα”, 

δεν πρέπει να περιλαµβανόταν µέσα στα όρια δικαιοδοσίας της Αρχιεπισκοπής Αχρίδας. 

Στην άποψη αυτή καταλήγουµε εξετάζοντας τα ονόµατα των επισκοπών και των 

κάστρων-πόλεων που ανήκαν στη δικαιοδοσία της αρχιεπισκοπής Αχρίδας, στα οποία 

δεν συµπεριλαµβάνεται καµιά πόλη ανατολικά της Τριαδίτζας (Σόφιας), εκτός της 

∆ρίστρας, η οποία όµως σύµφωνα µε τις Notitiae ήταν µητρόπολη του Οικουµενικού 

Πατριαρχείου. 

 Τον 12ο και 13ο αιώνα εµφανίζονται επισκοπικοί κατάλογοι της Αρχιεπισκοπής 

Αχρίδας µε 23-25 επισκοπές.768 Χαρακτηριστικό είναι το γεγονός ότι σ΄ αυτούς τους 

επισκοπικούς καταλόγους δεν αναγράφονται οι επισκοπές του Πατριαρχείου 

Κων/πόλεως που παραχωρούνταν µε τα σιγίλλια του Βασιλείου Β΄ στην Αρχιεπισκοπή 

Αχρίδας, εκτός από την Γλαβινίτζα769 και την Αυλώνα.770 Ίσως οι δύο αυτές επισκοπές 

συµπεριλήφθηκαν στον επισκοπικό κατάλογο από τον συντάκτη του, επειδή τις 

διεκδικούσε η Αρχιεπισκοπή Αχρίδας όταν προέκυψε θέµα “Πρώτης Ιουστινιανής”.771 

Για το λόγο αυτό εµφανίζονται να ανήκουν ταυτόχρονα και στην Αρχιεπισκοπή Αχρίδας 

και στη µητρόπολη ∆υρραχίου.  

 Ο αριθµός των επισκοπών που αναγράφονται στους επισκοπικούς καταλόγους 

της Αρχιεπισκοπής Αχρίδας είναι µικρότερος από εκείνον που µας δίνουν τα 3 σιγίλλια 

του Βασιλείου Β΄. Ωστόσο, ο αριθµός των βουλγαρικών εκκλησιαστικών εδρών είναι 

αρκετά µεγαλύτερος (23) από εκείνον που περιέχονταν στα σιγίλλια του Βασιλείου Β΄ 
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(17) και αυτό οφείλεται στο γεγονός ότι αρκετά κάστρα που αναγράφονταν στα σιγίλλια, 

εµφανίζονται στους επισκοπικούς καταλόγους ως επισκοπές.772

 Οι παραπάνω συγκριτικές παρατηρήσεις µεταξύ των Notitiae του Πατριαρχείου 

Κων/πόλεως, των σιγιλλίων του Βασιλείου Β΄ και των επισκοπικών καταλόγων της 

Αρχιεπισκοπής Αχρίδας, σχετικά µε τις επισκοπές που παραχωρήθηκαν από τον 

Βασίλειο Β΄ στην αρχιεπισκοπή Αχρίδας, κλονίζουν τη γνησιότητα των σιγιλλίων και 

περιορίζουν τα όρια δικαιοδοσίας της, την εποχή αυτή, στη δυτική και βορειοδυτική 

Βουλγαρία. 

 Ακόµα κι αν δεχτούµε την άποψη ότι τα σιγίλλια του Βασιλείου Β΄ είναι γνήσια, η 

όλη προσπάθεια για την εκκλησιαστική οργάνωση της περιοχής φαίνεται πως ήταν 

βραχύβια και δεν είχε συνέχεια µετά το θάνατο του εµπνευστή της (+1025). Στο 

συµπέρασµα αυτό οδηγούµαστε από τα στοιχεία που µας παρέχουν οι Notitiae του 11ου 

αιώνα. Είναι πιθανό ότι η εκκλησιαστική παράδοση στην οργάνωση των βυζαντινών 

µητροπόλεων ήταν αρκετά ισχυρή, ώστε να µην επιτρέψει την απόσπαση επισκοπών και 

την υπαγωγή τους στην Αρχιεπισκοπή Αχρίδας. 

 

 

iv.   Η  δικαιοδοσία  του  Οικουµενικού  Πατριαρχείου  στην  Κεντρική  

Ευρώπη  µε  τον  εκχριστιανισµό  των  Ούγγρων .  

 

 Οι Ούγγροι ήταν µια φυλετική οµοσπονδία νοµάδων, οι οποίοι µετακινήθηκαν 

κατά τον 9ο αιώνα από τις στέπες της Ν.Ρωσίας και άρχισαν να εγκαθίστανται στην 

Παννονία στα τελευταία χρόνια του 9ου αι. Φαίνεται ότι πριν την εποχή των 

µεταναστεύσεων είχαν δεχτεί έντονη την επίδραση των Τούρκων. Αυτό αποδεικνύεται 

από τα τουρκικά γλωσσικά στοιχεία µε τα οποία πλουτίστηκε νωρίς η γλώσσα τους. Ο 

τύπος “Ούγγροι”, από τον οποίο προέρχονται όλα τα σύγχρονα δηλωτικά ονόµατά 

τους, προέρχεται από το τουρκικό εθνικό όνοµα “Onogur”, που σηµαίνει “δέκα 

Ογούροι”.773 Στις βυζαντινές πηγές τους συναντάµε µε το όνοµα “Τούρκοι” και 

υπηρετούν στη βασιλική σωµατοφυλακή και στο στρατό.774

 Η πρώτη εχθρική επαφή των Ούγγρων  µε το Βυζάντιο καταγράφηκε το 837 στο 

στόµιο του ∆ούναβη.775 Ωστόσο, οι επαφές τους µε το Βυζάντιο ανατρέχουν σε 

παλαιότερες εποχές. Κατά τους D.Obolensky και G.Moravcsik, όταν οι Ούγγροι ζούσαν 

στην περιοχή µεταξύ του π. ∆όν και του Καυκάσου (6ος αι.), είχαν επαφές µε τις 
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βυζαντινές πόλεις της Κριµαίας και βυζαντινοί ιεραπόστολοι προσπάθησαν να τους 

προσηλυτίσουν στο χριστιανισµό.776

 Η άποψη αυτή για την επαφή ενός µέρους του λαού των Ούγγρων µε το 

χριστιανισµό του Βυζαντίου πριν το 10ο αιώνα, ενισχύεται από τη µαρτυρία επισκοπικού 

καταλόγου του Πατριαρχείου Κων/πόλεως των µέσων του 8ου αι., όπου ανάµεσα στις 

εξαρτηµένες επισκοπές της µητρόπολης ∆όρος της Γοτθίας, συναντάµε τον επίσκοπο 

“Ονογούρων”.777 Η εξαφάνιση ωστόσο των επισκοπών αυτών από τις επόµενες 

Notitiae, δείχνει ότι επρόκειτο για ιεραποστολική προσπάθεια που όµως δεν είχε 

συνέχεια. 

 Η περιοχή που εγκαταστάθηκαν οι Ούγγροι στο τέλος του 9ου αι., γειτόνευε 

άµεσα µε τα εδάφη που παραδοσιακά ανήκαν στη βυζαντινή σφαίρα επιρροής από την 

εποχή της διαίρεσης της Ρωµαϊκής αυτοκρατορίας σε Ανατολική και ∆υτική. Όταν οι 

Ούγγροι εγκαταστάθηκαν στη νέα τους πατρίδα µε τη δύναµη των όπλων, το Βυζάντιο 

αναγκάσθηκε ν΄ αναγνωρίσει τη νέα κατάσταση που δηµιουργήθηκε ως τετελεσµένο 

γεγονός και προσπάθησε να εντάξει το λαό αυτό στη σφαίρα επιρροής του, 

χρησιµοποιώντας τον για την εξυπηρέτηση των συµφερόντων του.778

 Έτσι λοιπόν άρχισε µια µακρά περίοδος επικοινωνίας των Ούγγρων µε το 

Βυζάντιο και το βυζαντινό πολιτισµό. Οι Βυζαντινοί έστελναν πρεσβείες στους Ούγγρους 

πρίγκιπες, είτε για διατήρηση της ειρήνης είτε για να τους στρέψει εναντίον άλλων λαών, 

σύµφωνα µε την παραδοσιακή πολιτική τακτική τους. Από τον 10ο αιώνα µαρτυρούνται 

“Τούρκοι” στην αυτοκρατορική σωµατοφυλακή. Το 935, “Τούρκοι” πήραν µέρος µε το 

βυζαντινό στρατό σε εκστρατεία στη Λοµβαρδία. Υπάρχουν ακόµα ενδείξεις ότι τµήµατα 

Ούγγρων εγκαταστάθηκαν σε βυζαντινά εδάφη µε το όνοµα “Τούρκοι Βαρδαριώτες”. 

Η Ουγγρική εθνική παράδοση τούς µνηµονεύει µε το όνοµα “Μαγυάροι του 

Τσάµπα”.779

 Παρ΄ όλα αυτά, οι Ούγγροι πραγµατοποίησαν µια σειρά επιδροµών στις 

Βαλκανικές επαρχίες της Βυζαντινής αυτοκρατορίας, µεταξύ των ετών 934 και 961.780 

Ωστόσο οι Ούγγροι εµφανίζονται και στην αυλή του Βυζαντίου είτε ως πρέσβεις, είτε ως 

όµηροι, σε εποχή ειρήνης. Έτσι είχαν την ευκαιρία να γνωρίσουν από κοντά τις λαµπρές 

τελετές και τον πολιτισµό του Βυζαντίου. Γύρω στο 948, οι βυζαντινές πηγές αναφέρουν 

δύο διαδοχικές επισκέψεις Ούγγρων επισήµων. Οι πρώτοι που έγιναν δεκτοί ήταν ένας 

ανώτερος αξιωµατούχος, ο “Βουλτζού” και ο δισέγγονος του Arpad,781 

“Τερµατζού”.782 Ο “Βουλτζού” βαπτίσθηκε χριστιανός µε ανάδοχο τον Κων/νο 

Πορφυρογέννητο και πριν επιστρέψει στην πατρίδα του φορτωµένος δώρα έλαβε και τον 
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τίτλο του “πατρικίου”.783 Είναι πιθανόν ότι και ο “Τερµατζού”, τον οποίο ο Κων/νος Ζ΄ 

αποκαλούσε τιµητικά “φίλο”, βαπτίστηκε µαζί µε τον “Βουλτζού”. 

 Ωστόσο φαίνεται πως η αποδοχή του χριστιανισµού από τον “Βουλτζού” ήταν 

ενταγµένη στο πλαίσιο των πολιτικών σκοπιµοτήτων, γιατί όταν επέστρεψε στην 

Ουγγαρία, απαρνήθηκε το χριστιανισµό και µπλέχτηκε σε πόλεµο µε το Βυζάντιο. Λίγο 

αργότερα αιχµαλωτίστηκε απ΄ τους Γερµανούς στη µάχη του Λίσφελντ και εκτελέστηκε 

στο Ρέγκενσµπουργκ.784

 Γύρω στο 952 ένας άλλος υψηλόβαθµος αξιωµατούχος, ο “Γυλάς” (Gyula), 

βαφτίστηκε χριστιανός, πήρε το όνοµα Στέφανος και του δόθηκε το αξίωµα του 

πατρικίου. Ο προσηλυτισµός του φαίνεται πως είχε πιο µακροπρόθεσµες συνέπειες, από 

εκείνον του “Βουλτζού”. Στο ταξίδι της επιστροφής πήρε µαζί του το µοναχό Ιερόθεο, 

τον οποίο ο πατριάρχης Θεοφύλακτος (933-956) είχε χειροτονήσει επίσκοπο 

“Τουρκίας” (Ουγγαρίας).785 Ο “Γυλάς” παρέµεινε σταθερός στην πίστη του, δεν 

ενήργησε επιδροµές σε βυζαντινό έδαφος και µε την πολιτική κάλυψη που παρείχε στους 

βυζαντινούς ιεραποστόλους, ευνόησε την ανάπτυξη του έργου τους.786

 Η νέα επισκοπή είχε ιεραποστολικό χαρακτήρα και η δικαιοδοσία της αρχικά 

απλωνόταν στη χώρα του “Γυλά”, γύρω από τις όχθες του ποταµού Μάρου στην 

Τρανσυλβανία.787 Χάρη στο γάµο της κόρης του Αδελαΐδας µε τον ηγεµόνα του δυτικού 

τµήµατος της Ουγγαρίας, Γκέζα, η βυζαντινή ιεραποστολή και εποµένως η δικαιοδοσία 

του Πατριαρχείου Κων/πόλεως επεκτάθηκε σ΄ ολόκληρη την Ουγγαρία.788

 Πρώτη λοιπόν η Εκκλησία της Κων/πόλεως διέδωσε τον 10ο αι. το χριστιανισµό 

στους Ούγγρους, που κατάφερε να ριζώσει στην περιοχή µεταξύ του ποταµού Τίσσα και 

των Καρπαθίων. 

 Στο τέλος του 10ου αιώνα η Ουγγαρία αντιµετώπισε το ίδιο δίληµµα που είχε 

αντιµετωπίσει η Βουλγαρία στη δεκαετία του 860. Να στραφεί προς τη Ρώµη ή την 

Κων/πολη; Να ενταχθεί στη Λατινογερµανική ή στη Βυζαντινορθόδοξη σφαίρα επιρροής; 

Μπορεί το Πατριαρχείο Κων/πόλεως να άρχισε πρώτο το έργο του προσηλυτισµού των 

Ούγγρων, αλλά και η Εκκλησία της Ρώµης διεκδικούσε την επέκταση της δικαιοδοσίας 

της στην περιοχή µεταξύ του ∆ούναβη και των Άλπεων και µια Φράγκικη ιεραποστολή 

εργαζόταν δυτικά του ποταµού Τίσσα. Στη διάρκεια του 10ου αιώνα οι Ούγγροι 

διατήρησαν µια αµφίρροπη εκκλησιαστική πολιτική. Όµως, µετά το θάνατο του Γκέζα 

(997), ο γιος του Στέφανος (997-1038) προσανατόλισε τελικά την Ουγγαρία προς τη 

∆ύση. Έθεσε το βασίλειό του υπό την προστασία του πάπα και εξάρτησε την Εκκλησία 
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της Ουγγαρίας από τη Ρώµη. Το 1000 µ.Χ. στέφθηκε από απεσταλµένους του πάπα 

Σίλβεστρου Β΄(999-1003), ως ένδειξη της νέας θέσης του στη ∆υτική Χριστιανοσύνη.789

 Η επίσηµη εκκλησιαστική σύνδεση των Ούγγρων µε τη Ρώµη δεν έσπασε τους 

θρησκευτικούς, πολιτιστικούς και πολιτικούς δεσµούς µε την Κων/πολη. Το γεγονός της 

κατάκτησης της Βουλγαρίας από τον Τζιµισκή και τον Βασίλειο Β΄, έφερε την Ουγγαρία 

και το Βυζάντιο να έχουν κοινά σύνορα, κάνοντας στενότερους τους δεσµούς τους. 

 Κατά τον 11ο αιώνα υπάρχουν µαρτυρίες ότι η επίδραση του ορθόδοξου 

χριστιανισµού ήταν αρκετά ισχυρή στις περιοχές νοτιο-ανατολικά του Τίσσα. Ο ηγεµόνας 

της περιοχής αυτής πρίγκηπας Ajtony, οι κτήσεις του οποίου εκτεινόταν απ΄ το Koros ως 

το ∆ούναβη κι από τον Τίσσα ως την Τρανσυλβανία, βαπτίστηκε στο Βιδίνιο στα πρώτα 

χρόνια του 11ου αι. σύµφωνα µε το Ορθόδοξο Τυπικό. Ακόµα, έκτισε ένα µοναστήρι στο 

Μαροσβάρ αφιερωµένο στον Αγ.Ιωάννη το Βαπτιστή, την κυριότητα του οποίου 

µεταβίβασε σε βυζαντινούς µοναχούς.790

 Ωστόσο, η βυζαντινή επιρροή δεν περιορίστηκε µόνο στις ανατολικές περιοχές 

της Ουγγαρίας. Η σύγχρονη έρευνα απέδειξε ότι η επίδραση της Εκκλησίας της 

Κων/πολης στην Ουγγαρία κατά τον 11ο αι. ήταν σηµαντικότερη απ΄ όσο πίστευαν 

παλιότερα. Αυτό µαρτυρείται από τις βυζαντινές αρχιτεκτονικές επιρροές στις εκκλησίες 

εκείνης της περιόδου, τα ελληνικά χριστιανικά ονόµατα που συναντούνται µε εκπληκτική 

συχνότητα στην Ουγγρική βασιλική οικογένεια, την ίδρυση µοναστηριών µε το ορθόδοξο 

τυπικό, τη λατρεία αγίων του Βυζαντινού εορτολογίου, όπως του Αγ.∆ηµητρίου, του 

Αγ.Νικολάου, του Αγ.Ιωάννη του Βαπτιστή, καθώς και από τις επιδράσεις της ελληνικής 

γλώσσας στην Ουγγρική λογοτεχνία.791 Ακόµη, τα Ουγγρικά λειτουργικά βιβλία του 11ου 

αιώνα δείχνουν την έντονη επίδραση που άσκησε το ορθόδοξο ελληνικό Τυπικό στην 

Εκκλησία της Ουγγαρίας.792

 Την εποχή του βασιλιά Ανδρέα Α΄(1046-1060), η Ουγγαρία έκανε ένα µεγάλο 

πολιτικό άνοιγµα προς το Βυζάντιο. Ο Ανδρέας είναι γνωστό ότι ενίσχυσε την επίδραση 

του Βυζαντίου στις εκκλησιαστικές υποθέσεις της χώρας του. Κοντά στο Visegrad ίδρυσε 

ένα ελληνικό µοναστήρι που το αφιέρωσε στον Αγ.Ανδρέα. Σύµφωνα µε ένα παπικό 

έγγραφο, στο µοναστήρι ζούσαν ακόµα το 1221 Έλληνες µοναχοί.793

 Επί εποχής Κοµνηνών οι δεσµοί µε το Βυζάντιο έγιναν στενότεροι µε επιγαµίες 

ανάµεσα στις βασιλικές οικογένειες. Σύµφωνα µε τον D.Obolensky, το τέλος της 

βυζαντινής επιρροής οριοθετείται το 1196 µε το θάνατο του Μπέλα Γ΄, όπου τελειώνει µια 

περίοδος διακοσίων πενήντα χρόνων, στη διάρκεια της οποίας η Ουγγαρία παρά την 
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τυπική της προσχώρηση στη λατινική ∆ύση, ανήκε από πολλές απόψεις στη Βυζαντινή 

Κοινοπολιτεία των Χριστιανικών εθνών.794

 Υπήρχε όµως δικαιοδοσία του Πατριαρχείου Κων/πόλεως σε Ουγγρικό έδαφος; Η 

βάπτιση του πρίγκηπα Ajtony µε το ορθόδοξο τυπικό, ηγεµόνα µιας περιοχής στην οποία 

πριν από 50 χρόνια περίπου ο επίσκοπος Ιερόθεος ανέλαβε ιεραποστολικό έργο µε την 

πολιτική κάλυψη ενός άλλου Ούγγρου ηγεµόνα, του “Γυλά”, ενισχύει την άποψη ότι το 

νοτιο-ανατολικό αυτό τµήµα της Ουγγαρίας υπαγόταν στη δικαιοδοσία του Πατριαρχείου 

Κων/πόλεως, τουλάχιστον ως τις αρχές του 11ου αιώνα. Η συνέχεια της βυζαντινής 

εκκλησιαστικής διοίκησης στην περιοχή επιβεβαιώνεται από την ανεύρεση µιας 

βυζαντινής σφραγίδας στην οποία διακρίνεται η επιγραφή “Θεοφύλακτος, επίσκοπος 

Τούρκων”.795

 Ωστόσο, η ορθόδοξη αυτή επισκοπή στην Ουγγαρία δεν αναγράφεται σε καµιά 

Notitia του 10ου και 11ου αι. Είναι πιθανό ότι η επίσηµη θρησκευτική σύνδεση µε τη 

Ρώµη επί Στεφάνου (1000-1038) και η διατήρηση καλών διπλωµατικών σχέσεων µε τη 

Βυζαντινή αυτοκρατορία, δεν επέτρεψαν την επίσηµη αναγραφή της επισκοπής 

Ουγγαρίας στους επισκοπικούς καταλόγους του Πατριαρχείου Κων/πόλεως. Ωστόσο, την 

εποχή των Κοµνηνών που πραγµατοποιήθηκε στροφή της Ουγγρικής πολιτικής προς το 

Βυζάντιο, βρίσκουµε σε επισκοπικό κατάλογο της εποχής (Notitia 13 - Κώδικας 

Εσφιγµένου 131) τη µητρόπολη Ουγγαρίας ( "¦ 7���Q�H�) στην εξηκοστή 

θέση.796 Φαίνεται πως όσο η επιρροή της βυζαντινής εκκλησιαστικής και πολιτιστικής 

παράδοσης ήταν ισχυρή και οι πολιτικές βυζαντινο-ουγγρικές σχέσεις ήταν καλές, η 

πολιτική ηγεσία της Ουγγαρίας άφηνε την Ορθόδοξη Εκκλησία στην Ουγγαρία ν΄ 

αναπτύσσεται ανενόχλητη. 

 Υπάρχουν αρκετές ιστορικές µαρτυρίες που δείχνουν πόσο άµεση ήταν η σχέση 

της Εκκλησίας του Βυζαντίου µε την Ουγγαρία στο τέλος του 12ου αι. Οι εκκλησιαστικοί 

αυτοί δεσµοί µε το Βυζάντιο συνεχίστηκαν και πολύ αργότερα µέχρι τα µέσα του 15ου 

αιώνα, όπου έχουµε την ίδρυση της ορθόδοξης επισκοπής του Μunkacs.797

 Από όσα έχουν εκτεθεί πιο πάνω, οδηγούµαστε στο συµπέρασµα ότι τουλάχιστον 

µέχρι το τέλος του 11ου αιώνα υπήρχε στην Ουγγαρία ορθόδοξη επισκοπή µε 

δικαιοδοσία στις ανατολικά του Τίσσα περιοχές και η οποία υπαγόταν στο Πατριαρχείο 

Κων/πόλεως. 
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3.  Η δικαιοδοσία  του  Πατριαρχείου  Κων /πόλεως  από  το  θάνατο  

του  Βασιλείου  Β΄(1025) ως  την  άνοδο  των  Κοµνηνών  (1081). 

 

 Με το θάνατο του Βασιλείου Β΄ τελείωσε µια από τις ενδοξότερες περιόδους του 

Βυζαντίου. Κατά τη διάρκεια της βασιλείας του το Βυζαντινό κράτος άγγιξε το απόγειο της 

ακµής του, τόσο στο εσωτερικό όσο και στο εξωτερικό. Όταν όµως έλειψε η ισχυρή 

προσωπικότητα του Βασιλείου Β΄, διαταράχθηκε η οικονοµική, πολιτική και κοινωνική 

σταθερότητα της αυτοκρατορίας. Η αυτοκρατορική εξουσία αποδυναµώθηκε, η 

στρατιωτική άµυνα παραµελήθηκε και οι κεντρόφυγες δυνάµεις της αυτοκρατορίας 

αυξήθηκαν.798

 Κάτω από αυτές τις συνθήκες η αυτοκρατορία δεν µπόρεσε ν΄ αντιµετωπίσει 

αποτελεσµατικά τους νέους εχθρούς που εµφανίστηκαν στα σύνορα της αυτοκρατορίας. 

Στο Βορρά οι Πατσινάκες,799 οι Ούζοι,800 οι Κουµάνοι,801 στη ∆ύση οι Νορµανδοί802 και 

στην Ανατολή οι Σελτζούκοι Τούρκοι,803 απείλησαν σοβαρά το Βυζαντινό κράτος και 

απέσπασαν σηµαντικά εδάφη από τις επαρχίες της αυτοκρατορίας. 

 Στους εσωτερικούς και εξωτερικούς αυτούς παράγοντες που υπονόµευσαν το 

Βυζαντινό κράτος, πρέπει να προστεθεί κι ένας ακόµη, ίσως ο πιο σηµαντικός. Οι 

διάδοχοι του Βασιλείου Β΄ ήταν όλοι σχεδόν ανίκανοι ηγεµόνες που κατέστρεψαν µε 

µεγάλη ταχύτητα το έργο του προκατόχου τους.804

 Οι εξελίξεις αυτές είχαν αντίκτυπο και στη διοικητική δικαιοδοσία του 

Πατριαρχείου Κων/πόλεως. Παρά το γεγονός ότι η τεράστια σε µέγεθος δικαιοδοσία της 

Εκκλησίας της Κων/πόλεως των αρχών του 11ου αιώνα έµεινε άθικτη σχεδόν στο 

σύνολό της, ωστόσο εµφανίστηκαν τα πρώτα σηµάδια διαταραχής αυτής της 

δικαιοδοσίας στη Μ.Ασία, ως αποτέλεσµα των σελτζουκικών εισβολών. Η µείωση των 

ορίων δικαιοδοσίας του Πατριαρχείου Κων/πόλεως θα γίνει πιο αισθητή κατά τον 12ο και 

13ο αιώνα. 

 Οι εξελίξεις στην δικαιοδοσία του Πατριαρχείου Κων/πόλεως της υπό εξέταση 

περιόδου αποτυπώνονται στη Notitia 11 του τέλους του 11ου αιώνα.805 Η Notitia 11 

ανήκει στη σειρά των σύντοµων Notitiae, αυτών δηλαδή που περιέχουν µόνο τους 

καταλόγους των µητροπόλεων και των αρχιεπισκοπών. Τοποθετείται µετά τη Notitia 8, 

της οποίας αποτελεί συνέχεια, και πριν τη Notitia 12. Χαρακτηριστικό της είναι η 

ανάπτυξη του καταλόγου των µητροπόλεων που εγκαινιάζει µια καινούργια περίοδο.806

 Μετά τη µητρόπολη Ποµπηϊούπολης, η οποία κατείχε την τελευταία θέση (59η) 

στη Notitia 8 του 10ου αι., το όνοµα που οριοθετεί τη νέα αύξηση των µητροπολιτικών 
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εδρών στη Notitia 11, είναι η Αττάλεια (80η). Παρατηρούµε λοιπόν ότι στη διάρκεια από 

το πρώτο τέταρτο ως το τέλος του 11ου αι., εµφανίζονται 21 νέες µητροπόλεις. Οι 

µητροπόλεις αυτές είναι: Ρωσία (60), Αλανία (61), Αίνος (62), Τιβεριούπολις (63), 

Ευχάνεια (64), Κερασούς (65), Νακόλεια (66), Γέρµια (67), Μάδυτος (68), Απάµεια (69), 

Βασίλαιον (70), ∆ρίστρα (71), Ναζιανζός (72), Κέρκυρα (73), Άβυδος (74), Μύθηµνα (75), 

Χριστιανούπολις (76), Ρούσσιον (77), Λακεδαιµονία (78), Παροναξία (79), Αττάλεια 

(80).807

 Οι περισσότερες από τις µητροπόλεις αυτές εµφανίζονται στις Πατριαρχικές 

Πράξεις ανάµεσα στα έτη 1032-1084 και έτσι µπορούµε να ελέγξουµε τη σειρά 

πρωτοκαθεδρίας και τη χρονολογία εµφάνισής τους στο αξίωµα της µητρόπολης. Από τις 

παραπάνω µητροπόλεις, τρεις δεν εµφανίζονται στο βαθµό της µητρόπολης πριν το 

1084: η Κέρκυρα, η Μήθυµνα και το Ρούσσιον.808

 Αναφορικά µε τη γεωγραφική τους κατανοµή, 2 µητροπόλεις βρίσκονταν εκτός 

των πολιτικών συνόρων της Βυζαντινής αυτοκρατορίας (Ρωσία, Αλανία) και 

δηµιουργήθηκαν τον 10ο αιώνα· 10 µητροπόλεις βρίσκονταν στις επαρχίες της Μ.Ασίας· 

8 µητροπόλεις βρίσκονταν στις ευρωπαϊκές επαρχίες και 1 µητρόπολη (∆ρίστρας) 

βρισκόταν στο έδαφος της κατακτηµένης και ενταγµένης στη διοικητική οργάνωση του 

Βυζαντίου, Βουλγαρίας. 

 Μέσα στον κορµό των νέων µητροπόλεων (σειρά 60-80) έχουµε από ορισµένα 

χειρόγραφα τη µοναδική αναφορά δύο µητροπόλεων. Στους κώδικες Atheniensis 

B.N.1429 και Vaticanus 829 αναφέρεται “η Πρεσθλάβα” και στον κώδικα Coislianus 

211, “"¦ /H���Qd����� |��P 0XH� à4`��H�”.809 

Πρόκειται για τις έδρες του Perejaslav και του Cernigov (Μαυροκάστρου), των οποίων η 

ύπαρξη ήταν εφήµερη και η ίδρυσή τους χρονολογείται στις αρχές του 11ου αι. Το 

γεγονός αυτό µαρτυρείται από ρωσσικό έγγραφο του έτους 1072.810 Η διάρκεια ζωής των 

δύο αυτών µητροπόλεων δεν πρέπει να ξεπέρασε το τέλος του 11ου αιώνα και 

µπορούµε να συµπεράνουµε ότι ο εφήµερος προβιβασµός τους σε µητροπόλεις δεν 

επέφερε αλλαγές στην έκταση της δικαιοδοσίας του Πατριαρχείου Κων/πόλεως. 

 Η σηµαντική αύξηση του αριθµού των µητροπόλεων που παρατηρείται στη 

Notitia 11, πρέπει να οφειλόταν σε αυτοκρατορική παρέµβαση στη διοίκηση των 

εκκλησιαστικών επαρχιών και πιο συγκεκριµένα στις καταχρηστικές προαγωγές των 

µητροπόλεων από τους αυτοκράτορες της περιόδου που εξετάζουµε. Οι ενέργειες αυτές 

προκάλεσαν τις ανάλογες αντιδράσεις εκ µέρους της Εκκλησίας. Ο Βαλσαµών αναφέρει 

τη διαµάχη που ξέσπασε ανάµεσα στον Αλέξιο Κοµνηνό και την Εκκλησία σχετικά µε τις 
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µητροπόλεις Βασιλαίου και Μαδύτων.811 Οι εκκλησιαστικές αυτές έδρες προβιβάστηκαν 

σε µητροπόλεις από τους αυτοκράτορες Κων/νο Ι΄ ∆ούκα και Νικηφόρο Γ΄ Βοτανειάτη για 

περιορισµένο χρονικό διάστηµα, όσο καιρό θα ζούσαν οι µητροπολίτες που τιµήθηκαν µε 

το αξίωµα αυτό.812 Οι µητροπολίτες Ηρακλείας και Αγκύρας διαµαρτυρήθηκαν για το 

διορισµό µητροπολιτών από τον αυτοκράτορα στις εκκλησιαστικές έδρες Βασιλαίου και 

Μαδύτων, και επέµειναν ότι εκείνοι έπρεπε να αποφασίσουν επειδή το Βασίλαιον και τα 

Μάδυτα υπάγονταν προηγουµένως σ΄ αυτούς ως επισκοπές. Τα επιχειρήµατά τους τα 

βάσιζαν στο 12ο κανόνα της ∆΄ Οικουµενικής συνόδου (451), σύµφωνα µε τον οποίο η 

δικαιοδοσία της παλιάς µητρόπολης δεν θα πρέπει να ελαττωθεί, όταν µια επισκοπή που 

υπαγόταν προηγουµένως σ΄ αυτή, προαχθεί σε µητρόπολη.813

 Ενδιαφέρουσες λεπτοµέρειες για την αντίδραση του Πατριαρχείου Κων/πόλεως 

πάνω στο θέµα αυτό µας αποκαλύπτει το συνοδικό γράµµα του Πατριάρχη Νικολάου Γ΄ 

Γραµµατικού, το 1084.814 Στο γράµµα αυτό 3 τουλάχιστον µητροπολίτες διαµαρτύρονταν 

και ζητούσαν να τους αποδοθούν οι επισκοπές που τους ανήκαν, πριν προβιβαστούν σε 

µητροπόλεις. Οι µητροπόλεις αυτές ήταν το Βασίλαιον (διεκδικούνταν από τον Αγκύρας), 

τα Μάδυτα (διεκδικούνταν από τον Ηρακλείας) και η Λακεδαιµονία (διεκδικούνταν από 

τον Πατρών). Κατά τον Πατριάρχη, η προαγωγή επισκοπών σε µητροπόλεις απ΄ τον 

αυτοκράτορα πρέπει να θεωρείται ως δωρεά που τιµά την πόλη και όχι την Εκκλησία. 

Αλλιώς, είναι κατά των κανόνων, οι οποίοι απαγορεύουν τις δωρεές που περιορίζουν τα 

δικαιώµατα άλλων Εκκλησιών.815 Στο τέλος, ο Πατριάρχης συµβουλεύει τον Αυτοκράτορα 

να πάψει στο µέλλον να προάγει επισκοπές στο αξίωµα της µητρόπολης.816 Φαίνεται 

πως αυτή η συνοδική πράξη είχε σαν αποτέλεσµα τον περιορισµό των προαγωγών των 

εκκλησιαστικών εδρών, όπως δείχνουν οι Notitiae του τέλους του 12ου αιώνα. 

 Στον κατάλογο των µητροπόλεων της Notitia 11 συνεχίζουν να αναγράφονται οι 

µητροπόλεις της Ν.Ιταλίας και Σικελίας, παρά την κατάληψή τους από τους Νορµανδούς 

και την υπαγωγή τους στη Ρώµη. Το 1025, ηµεροµηνία θανάτου του Βασιλείου Β΄, το 

Βυζαντινό κράτος είχε στην εξουσία του τις επαρχίες της Ν.Ιταλίας, Καλαβρία και 

Απουλία, οι οποίες υπάγονταν στην εκκλησιαστική δικαιοδοσία του Πατριαρχείου 

Κων/πόλεως. Η Σικελία είχε χαθεί στους Άραβες από καιρό. Η αναγραφή των 

µητροπόλεων Συρακουσών και Κατάνης στη Notitia 11, είτε είναι αναχρονισµός που 

οφείλεται στη συντηρητική παράδοση της γραφειοκρατίας, είτε συστάθηκαν πράγµατι οι 

µητροπόλεις αυτές το διάστηµα κατά το οποίο ο βυζαντινός στρατηγός του θέµατος 

Λογγοβαρδίας Γεώργιος Μανιάκης κατόρθωσε να ανακαταλάβει την ανατολική  Σικελία 

(1038-1040).817 Οι επιτυχίες του στρατηγού τον έκαναν ύποπτο στην κυβέρνηση της 
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Κων/πόλεως, η οποία τον ανακάλεσε πίσω στην πρωτεύουσα. Η αραβική αντεπίθεση 

που ακολούθησε την ανάκληση του Γ.Μανιάκη από την Ιταλία, είχε αποτέλεσµα την 

απώλεια της Σικελίας οριστικά.818 Η οριστική κατάληψη των πόλεων της Σικελίας από 

τους Άραβες, είναι πολύ πιθανόν ότι είχε αποτέλεσµα την ουσιαστική κατάργηση των 

όποιων εκκλησιαστικών εδρών είχαν συστηθεί στη Σικελία κατά το διάστηµα 1038-1040. 

 Από τις πόλεις της Ν.Ιταλίας, υπάγονταν στο Πατριαρχείο Κων/πόλεως οι 

µητροπόλεις Ρηγίου, Αγίας Σεβερίνας και Υδρούντος (Otranto), καθώς και η 

Αρχιεπισκοπή Ροσσάνο (Ρωσσίανα).819 Στη βυζαντινή Απουλία η Ρωµαϊκή Εκκλησία 

διέθετε ήδη από τον 10ο αιώνα τις αρχιεπισκοπές του Bari και του Trani. Αυτό εξηγείται 

από το γεγονός ότι στην Απουλία υπερίσχυαν οι λατινόφωνοι (75%).820

 Η όλη πολιτική κατάσταση άλλαξε µε την άφιξη των Νορµανδών στην Ιταλία και 

Σικελία, στις αρχές του 11ου αιώνα. Στις αρχές χρησιµοποιήθηκαν ως µισθοφόροι τόσο 

από τους Φράγκους όσο και από τους Βυζαντινούς. Γρήγορα όµως άρχισαν να γίνονται 

πραγµατική απειλή για τους εργοδότες τους, όταν εγκαταστάθηκαν µόνιµα στα νέα 

εδάφη.821 Το 1059 στη σύνοδο του Melfi οι δύο αρχηγοί τους, Ροβέρτος Γυϊσκάρδος και 

Ριχάρδος της Αβέρσας, ανακηρύχθηκαν ο πρώτος “∆ούκας Καλαβρίας, Απουλίας και 

Σικελίας” και ο δεύτερος “πρίγκηπας της Κάπουας”. Ο πάπας τους αναγνώρισε ως 

προστάτες και υποτελείς του.822

 Οι Νορµανδοί ανέλαβαν να ανακτήσουν για τη Ρώµη όλα τα δικαιώµατα και τα 

χαµένα εδάφη στη Ν.Ιταλία, τα οποία απέσπασαν οι Ίσαυροι αυτοκράτορες το 732. 

Μέχρι το 1071 κατέκτησαν όλη την Απουλία και Καλαβρία. Μόνο ορισµένες 

αποµονωµένες πόλεις επιβίωσαν για µερικά χρόνια ακόµη και διατήρησαν την πίστη 

τους προς το Βυζάντιο. Έτσι χάθηκε οριστικά η Ιταλία για τη Βυζαντινή αυτοκρατορία. Οι 

λίγες επισκοπές που απέµειναν θα υποταγούν στην Εκκλησία της Ρώµης µέχρι το 

1089.823

 Στη σύνοδο του Bari το 1098 ο πάπας Ουρβανός B΄ έδειξε ανοχή απέναντι τους 

Έλληνες της Ν.Ιταλίας και Σικελίας που υπάγονταν πολιτικά στους Νορµανδούς και 

εκκλησιαστικά πλέον στην Εκκλησία της Ρώµης. Τους επέτρεψε να διατηρήσουν το 

λειτουργικό τυπικό και τις συνήθειές τους.824

 Όσον αφορά τις αρχιεπισκοπές, ο αριθµός που µας δίνει η Notitia 11 ανέρχεται 

στις 39. Ωστόσο, σε αρκετά χειρόγραφα υπάρχουν ορισµένες διπλογραφίες 

αρχιεπισκοπών που έχουν ήδη προαχθεί σε µητροπόλεις και µας οδηγούν σε µια 

κατάσταση του τέλους του 10ου αιώνα. Οι διπλογραφίες αφορούν τις µητροπόλεις 
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Ποµπηϊουπόλεως, Απάµειας, Γερµίων, Μήθυµνας, Ιδρούντος, Σερρών, Αµάστριδος, 

Κολώνειας, Χωνών, Θηβών, Αίνου, Κερκύρας.825

 Οι νέες αρχιεπισκοπές που προστέθηκαν στον κορµό των αρχιεπισκοπών που 

µας έδινε η Notitia 8 είναι: η Ηράκλεια (ή Κύβιστρα, πρώην επισκοπή των Τυάνων),826 το 

Ροσσάνο και η Αγχίαλος.827 Για τις περισσότερες αρχιεπισκοπές που αναγράφονται στη 

Notitia 11, µας δίνεται η δυνατότητα ν΄ αποκτήσουµε µια εικόνα για την πραγµατική τους 

κατάσταση από τις συνοδικές λίστες µεταξύ των ετών 997 και 1094. Ωστόσο, ένας 

αριθµός αρχιεπισκοπών δεν βρίσκεται µέσα σ΄ αυτές τις λίστες, όπως η Μίλητος, η Νίκη, 

η Νεάπολις, η Σέλγη, η Νακόλεια, η Σωτηριούπολις, η Κάρπαθος, η Κέρκυρα, η Αίγινα, 

το Ροσσάνο, η Αγχίαλος. Όµως το γεγονός αυτό δε σηµαίνει ότι έπαψαν να υπάρχουν.828 

Οι αρχιεπισκοπές Κόδρων και Σεβαστουπόλεως, οι οποίες δεν µαρτυρούνται από άλλες 

εξωτερικές πηγές τουλάχιστον από τη Notitia 7, πρέπει να θεωρούνται ότι έχουν 

καταργηθεί.829

 Ο µικρός αριθµός των αρχιεπισκοπών που περιέχονται στη Notitia 11, σε 

σύγκριση µε τις Notitiae των προηγούµενων περιόδων, οφείλεται στις αθρόες 

προαγωγές τους σε µητροπόλεις και σηµατοδοτεί µια νέα περίοδο κατά την οποία ο 

αριθµός τους θα συρρικνώνεται σταδιακά µέχρι να σβήσει εντελώς τον 15ο αιώνα. Η 

εξέλιξη αυτή αποτελεί προσαρµογή της εκκλησιαστικής διοίκησης του Πατριαρχείου 

Κων/πόλεως στα νέα πολιτικά δεδοµένα που προέκυψαν στα Βαλκάνια και τη Μ.Ασία. 

 Στη Μ.Ασία, η σταδιακή κατάκτηση των κεντρικών και νοτιο-ανατολικών περιοχών 

της από τους Σελτζούκους Τούρκους, µετά τη µάχη του Μαντζικέρτ (1071), φαίνεται πως 

έγινε δίχως να συναντήσουν σοβαρή αντίσταση.830 Το πέρασµά τους και η ερήµωση που 

άφηναν πίσω τους περιγράφεται παραστατικά από τον Κεδρηνό.831 Μέχρι και τη βασιλεία 

του Μιχαήλ Ζ΄ ∆ούκα (1071-1078), οι νοµάδες Τουρκοµάνοι διέτρεχαν και λεηλατούσαν 

όλη την ύπαιθρο της Μ.Ασίας, χωρίς όµως να καταλάβουν πολλά από τα οχυρωµένα 

αστικά κέντρα. Οι καταλήψεις των πόλεων της Μ.Ασίας από τους Τούρκους έγιναν επί 

Νικηφόρου Γ΄ Βοτανειάτη (1078-1081). Όταν ο Νικηφόρος Βοτανειάτης επαναστάτησε 

µαζί µε τους “δυνατούς” του θέµατος των Ανατολικών, προσέλαβε πολλούς Τούρκους 

µισθοφόρους. Στην πορεία του προς την Κων/πολη τους εγκατέστησε ως φρουρές στις 

περιοχές και τα αστικά κέντρα που καταλάµβανε. Φρουρές εγκατέστησε στις πόλεις: 

Πύλες, Πραινετό, Νικοµήδεια, Ρουφινιανά, Κύζικο, Νίκαια, Χαλκηδόνα και Χρυσούπολη. 

Με τον τρόπο αυτό πέρασε στην εξουσία των Τούρκων όλη η βορειο-δυτική Μ.Ασία.832 

Τούρκους µισθοφόρους χρησιµοποίησε στην επανάστασή του και ο στρατηγός της Κω 

Νικηφόρος Μελισσηνός. Στις πόλεις που κατέλαβε τους εγκατέστησε ως φρουρές και 



 
 
 

155 

όταν η επανάστασή του απέτυχε, πολλές από τις πόλεις των επαρχιών Ασίας, Φρυγίας 

και Γαλατίας περιήλθαν στην εξουσία των Σελτζούκων.833 Έτσι όλη σχεδόν η κεντρική και 

δυτική Μ.Ασία περιήλθε στην εξουσία των Τούρκων. Στο τέλος της βασιλείας του 

Νικηφόρου Γ΄ Βοτανειάτη, η βυζαντινή εξουσία στη Μ.Ασία περιοριζόταν σε µερικές καλά 

οχυρωµένες πόλεις. Η Άννα Κοµνηνή γράφει χαρακτηριστικά: 

“(�� Je� �¨ zY��� ��±�� x IH�PRL�H à4`zH

�`� L�� ��²��H��� wRLR¯OLP� 7e �L Je� 

WÈH �¾� ���H�L�zd�`� gRR� bRRH��± KPL�

QXKH��� �¾� 7�¯�Q`� ®�H�R`OY��`� QH� 

�e��H ��LK§� �L�P���°��`�� «�H (�L���� 

3§���� L��� zL�H�¯ QH� à(RRN��¨���� QH�

 $�JH��� �L QH� 6��PHQ�¯ 3LReJ��� �QH
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¦�§��P 3Hz��R�H� �L QH� ☺�RPQH� �H�Hz
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 Στις αρχές της βασιλείας του Αλεξίου Α΄ Κοµνηνού (1081-1118) που συµπίπτει µε 

το τέλος της υπό εξέταση περιόδου, οι Σελτζούκοι Τούρκοι κατείχαν πολλές απ΄ τις 

σηµαντικότερες πόλεις της Μ.Ασίας, µεταξύ των οποίων ήταν η Καισάρεια, το Ικόνιο, η 

Φιλαδέλφεια, η Σµύρνη, η Σεβάστεια, η Νεοκαισάρεια και η Νίκαια.835 Όµως, παρά την 

απώλεια όλων σχεδόν των βυζαντινών επαρχιών της Μ.Ασίας για το Βυζαντινό κράτος, ο 

κατάλογος των µητροπόλεων και των αρχιεπισκοπών του Πατριαρχείου Κων/πόλεως 

(Notitia 11) δε δείχνει καµιά µείωση του αριθµού τους. Το γεγονός αυτό µας οδηγεί σε 

ορισµένες υποθέσεις:  

α)  Ο αντίκτυπος από τις καταλήψεις των πόλεων αυτών δεν πέρασε ακόµη στη 

συγκεκριµένη Notitia, την εποχή της σύνταξής της.  

β)  Οι Σελτζούκοι ανέχθηκαν την παρουσία των ιεραρχών στις πόλεις που 

κατέλαβαν και τους επέτρεψαν να συνεχίσουν ν΄ ασκούν το λειτούργηµά 

τους, µε ορισµένες προϋποθέσεις. Εξάλλου ο σουλτάνος των Σελτζούκων 

Μαλικ-Σαχ (1072-1092) ήταν ονοµαστός για την ανεκτική στάση που τηρούσε 

απέναντι στους χριστιανικούς κατακτηµένους πληθυσµούς. 

 Το πιθανότερο είναι ένας συνδυασµός των δύο αυτών υποθέσεων. Από την 

εποχή που έκαναν την εµφάνισή τους στη βυζαντινή Αρµενία και µέχρι το 1081, οι 

Σελτζούκοι περιορίζονταν σε επιδροµές βαθιά στο βυζαντινό έδαφος, σε λεηλασίες και 
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καταστροφές της υπαίθρου. Στις πόλεις που κατέλαβαν στη δυτική Μ.Ασία δεν 

εγκαταστάθηκαν νοµάδες Τούρκοι και η µεγάλη πλειοψηφία των κατοίκων τους ήταν 

Έλληνες και Αρµένιοι. Σ΄ αυτό το πρώτο στάδιο φαίνεται πως οι Σελτζούκοι διατήρησαν 

τους βυζαντινούς µηχανισµούς διοίκησης που βρήκαν, στους οποίους εντάσσονταν οι 

µητροπολίτες και οι επίσκοποι των πόλεων αυτών. Όσοι αρχιερείς εγκατέλειπαν τις έδρες 

τους λόγω κατάληψης ή και καταστροφής της πόλης τους, κατέφευγαν σε άλλες καλά 

οχυρωµένες πόλεις ή την ίδια την Κων/πολη, έχοντας την πρόθεση να επιστρέψουν µε 

την ανακατάληψη των περιοχών αυτών από τους Βυζαντινούς και την οµαλοποίηση της 

πολιτικής κατάστασης. 

 Όσοι επίσκοποι έµειναν στις πόλεις τους ή επέστρεψαν αργότερα, τους 

επιτράπηκε να ασκούν ελεύθερα τα καθήκοντά τους και συνέχισαν να εκπροσωπούν τις 

πόλεις τους στις συνόδους. Η άποψη αυτή ενισχύεται από το γεγονός της παρουσίας στη 

σύνοδο των Βλαχερνών (1074), ιεραρχών των οποίων οι έδρες βρίσκονταν στην περιοχή 

του σουλτανάτου του Ρούµ όπως: της Καισάρειας, του Ικονίου, των Τυάνων, της 

Κλαυδιουπόλεως, της Νεοκαισάρειας, της Λαοδίκειας, των Συνάδων, των Ευχαΐτων, της 

Ποµπηϊουπόλεως κ.α.836 Σε περίπτωση όµως εχθροπραξιών µε το Βυζάντιο τους 

απαγορεύονταν φυσικά οι επαφές µε την Κων/πολη.837

 Σ΄ αυτό λοιπόν το πρώτο στάδιο, η εµφάνιση των Σελτζούκων στη Μ.Ασία 

δηµιούργησε αναστάτωση στη διοίκηση του Πατριαρχείου Κων/πόλεως. Σε καµιά όµως 

περίπτωση δεν µπορεί να συγκριθεί µε την αποδιοργάνωση που έφεραν στη βυζαντινή 

πολιτική διοίκηση της Μ.Ασίας. Όπως µαρτυρείται από τη Notitia 11, το Πατριαρχείο 

Κων/πόλεως κατάφερε να διατηρήσει τους διοικητικούς µηχανισµούς του στη Μ.Ασία, 

θεωρώντας τη νέα πολιτική κατάσταση ως κάτι το προσωρινό, όπως άλλωστε συνέβει 

και στο παρελθόν µε τους Πέρσες και τους Άραβες. 

 Η διατήρηση λοιπόν των διοικητικών δοµών της Εκκλησίας της Κων/πόλεως και η 

ανοχή των Σελτζούκων σουλτάνων αυτής της περιόδου, φαίνεται πως επέτρεψαν τη 

διατήρηση των ορίων δικαιοδοσίας του Πατριαρχείου Κων/πόλεως σχεδόν στην έκταση 

που είχε το 1025. Εκτός από τις επαρχίες της Ν.Ιταλίας και Σικελίας που χάθηκαν 

οριστικά, το Πατριαρχείο Κων/πόλεως δεν φαίνεται να είχε άλλες εδαφικές απώλειες. Τα 

αποτελέσµατα πάνω στη δικαιοδοσία του Πατριαρχείου Κων/πόλεως από τις πολιτικές 

εξελίξεις του τέλους του 11ου αι. θα γίνουν πιο φανερά τον επόµενο αιώνα, µε την 

ανάληψη της διακυβέρνησης της αυτοκρατορίας από τη δυναστεία των Κοµνηνών. 
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ΜΕΡΟΣ  ∆ ΄  
 
Ι.  Το Βυζαντινό κράτος από την άνοδο του Αλεξίου Α΄ 

Κοµνηνού (1081) ως την πτώση της Κων/πολης 

στους Σταυροφόρους (1204). 

 

 Την ήττα του Μαντζικέρτ (1071) ακολούθησε η πλήρης αποδιοργάνωση των 

στρατιωτικών δοµών και η εσωτερική διάβρωση του Βυζαντινού κράτους, µε σοβαρές 

επιπτώσεις στον ελληνικό πληθυσµό, ιδιαίτερα της Μ.Ασίας.838 Στη χαώδη κατάσταση 

που επικράτησε τη δεκαετία 1071-1081 µε τις συνεχείς επαναστάσεις και τα 

αυτονοµιστικά κινήµατα στα νησιά του Αιγαίου και τη Μ.Ασία, οι Σελτζούκοι κατάφεραν 

να καταλάβουν όλες σχεδόν τις µικρασιατικές επαρχίες.839 Άλλοτε συνεργαζόµενοι µε 

τους στασιαστές και άλλοτε µε τη βυζαντινή κυβέρνηση κατάφεραν ως το 1081 να 

καταλάβουν ολόκληρη σχεδόν τη Μ.Ασία, εκτός από λίγες παράκτιες περιοχές του 

Πόντου, ένα τµήµα της Καππαδοκίας, την Παφλαγονία και την Τραπεζούντα. Στα 

κατακτηµένα εδάφη ίδρυσαν το σουλτανάτο του Ρουµ µε έδρα τη Νίκαια και αργότερα το 

Ικόνιο.840

 Η κατάληψη της Μ.Ασίας από τους Σελτζούκους αποτέλεσε βαρύ πλήγµα για την 

Αυτοκρατορία. Τα αίτια όµως της πτώσης πρέπει ν΄ αναζητηθούν στην εξάρθρωση της 

βυζαντινής διοίκησης και την αποδιάρθρωση της βυζαντινής κοινωνίας, που 

ακολούθησαν µετά το θάνατο του Βασιλείου Β΄ (1025).841 Η κατάργηση των θεµατικών 

στρατών και του συστήµατος των αγροτών-στρατιωτών που είχε αποτέλεσµα την 

αυξανόµενη εξάρτηση από µισθοφορικά στρατεύµατα, η απουσία σοβαρής ηγεσίας, η 

διαµάχη για την κατάληψη της εξουσίας, ήταν από τους βασικούς λόγους καταστροφής 

του αµυντικού συστήµατος της αυτοκρατορίας.842 Στους παράγοντες αυτούς θα πρέπει 

να προστεθεί και η δυσαρέσκεια των συνοριακών πληθυσµών που καταπιέζονταν από 

τη βαριά φορολογία και την αδιαφορία της κεντρικής εξουσίας, γεγονός που οδήγησε 

στην αποξένωση µεταξύ των πληθυσµών της περιφέρειας και της Κων/πολης.843

 Στη Βαλκανική χερσόνησο τα πράγµατα ήταν καλύτερα. Παρά τη διεκδίκηση 

αυτονοµίας από τους ηγεµόνες της Κροατίας και της Ζέτας844 και τις επιδροµές των 

Πατζινάκων και Κουµάνων, το σύνορο του ∆ούναβη φαίνεται να έµεινε σταθερό, καθώς 

τα αρχαιολογικά ευρήµατα και οι πηγές βεβαιώνουν την αδιάσπαστη παρουσία της 

βυζαντινής κυριαρχίας στις µεθοριακές αυτές περιοχές.845
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 Με την άνοδο του Αλεξίου Α΄ Κοµνηνού (1081-1118) στο θρόνο του Βυζαντίου, 

άρχισε µια προσπάθεια ανασύνταξης δυνάµεων και σταθεροποίησης για τους 

Βυζαντινούς. Η εκατονταετία κατά την οποία κυβέρνησαν τη Βυζαντινή αυτοκρατορία οι 

Κοµνηνοί (1081-1185) ήταν µια συνεχής προσπάθεια απόκρουσης των εξωτερικών 

εχθρών και αναδιοργάνωσης του κράτους. Αρχικά ενισχύθηκε η κεντρική εξουσία και 

έγινε προσπάθεια ν΄ αµβλυνθούν οι διαµάχες ανάµεσα στο κέντρο (Κων/πολη) και την 

περιφέρεια. Ο Αλέξιος Α΄ φρόντισε για την αναδιοργάνωση της επαρχιακής διοίκησης και 

πήρε δηµοσιονοµικά µέτρα για την οικονοµική ανάρρωση της Αυτοκρατορίας.846 Παρά τις 

προσπάθειές του όµως για τη διατήρηση κάποιας κοινωνικής ισορροπίας, απέτυχε να 

προστατεύσει τους µικροκαλλιεργητές, καθώς ενίσχυσε την γαιοκτητική αριστοκρατία µε 

πλούσιες δωρεές, για να εξασφαλίσει τη βοήθειά τους στους πολέµους που διεξήγαγε.847

 Την περίοδο αυτή η εξωτερική πολιτική των Κοµνηνών στέφθηκε µ΄ επιτυχία. 

Αντιµετώπισαν µ΄ επιτυχία τους Νορµανδούς στη ∆ύση, τους Πατζινάκες, Κοµάνους, 

Σέρβους, Ούγγρους στο Βορρά, τους Σελτζούκους Τούρκους στην Ανατολή και τέλος 

τους Σταυροφόρους, οι οποίοι βοήθησαν αρχικά τους βυζαντινούς ν΄ ανακαταλάβουν 

αρκετές περιοχές της Μ.Ασίας, ωστόσο µακροπρόθεσµα έπληξαν τα θεµέλια του 

Βυζαντινού κράτους, προετοιµάζοντας το έδαφος για την καταστροφή του 1204.848

 Οι Κοµνηνοί στο τέλος της βασιλείας τους είχαν καταφέρει να διατηρήσουν 

άθικτες τις επαρχίες της Βαλκανικής. Ο Μανουήλ Α΄ (1143-1180) είχε επιβάλλει ξανά την 

επικυριαρχία του Βυζαντίου στη Σερβία και όλη τη ∆αλµατία.849 Στα ανατολικά είχε 

ανακτηθεί ολόκληρη η δυτική Μ.Ασία µέχρι τα κεντρικά υψίπεδα της Ανατολίας. Το νέο 

σύνορο της αυτοκρατορίας οριζόταν από µια γραµµή η οποία περνούσε από τις πόλεις 

Γάγγρα, Άγκυρα, Φιλοµήλιο, Σωζόπολη, Πολύβοτος. Στη βόρεια Μ.Ασία όλη η παράλια 

περιοχή από την Κασταµονή ως και την Τραπεζούντα, στα σύνορα µε τη Γεωργία, 

αναγνώριζε την εξουσία του Βυζαντίου. Στη νοτιο-ανατολική Μ.Ασία το βυζαντινό κράτος 

κατείχε τη Σελεύκεια και όλα τα παράλια της Κιλικίας µέχρι την περιοχή του παλιού 

θέµατος Τελούχ, διεκδικώντας και την επικυριαρχία των λατινικών κρατιδίων της 

Έδεσσας και της Αντιόχειας.850

 Μετά την πτώση του τελευταίου Κοµνηνού, Ανδρόνικου Α΄ (1183-1185), στο 

θρόνο ανέβηκε ο Ισαάκιος Β΄ Άγγελος (1185-1195).851 Τα µεγαλύτερα και άµεσα 

προβλήµατα που είχε να αντιµετωπίσει ο νέος αυτοκράτορας ήταν ο νορµανδικός 

κίνδυνος και οι εµφύλιες διαµάχες που ξέσπασαν. 

 Η περίοδος της δυναστείας των Αγγέλων (1185-1204) χαρακτηρίζεται από µια 

προϊούσα οικονοµική και πολιτική διάλυση.852 Στη Βαλκανική το Βυζαντινό κράτος ήρθε 
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αντιµέτωπο µε τις νέες πολιτικές οντότητες που δηµιουργήθηκαν, τη Βουλγαρία και τη 

Σερβία, οι οποίες απέκτησαν την ανεξαρτησία τους.853 Από τα εδάφη της αυτοκρατορίας 

πέρασε µια νέα σταυροφορία, η Γ΄, µε όλες τις επιπτώσεις που είχε.854 Σ΄ αυτά 

προστέθηκαν και οι φυγόκεντρες τάσεις των ισχυρών αξιωµατούχων των επαρχιών, που 

ενισχύθηκαν µε την άφιξη των Σταυροφόρων της ∆΄ Σταυροφορίας (1203/1204).855  

 Η εκθρόνιση του Ισαακίου Β΄ από τον αδελφό του Αλέξιο Γ΄ (1195-1203), 

σηµατοδότησε την αποφασιστική και άµεση ανάµιξη των Λατίνων στις τύχες του 

Βυζαντίου.856 Το Βυζαντινό κράτος δεν είχε τρόπο ν΄ αντιδράσει, γιατί οι στρατιωτικές του 

δυνάµεις αποτελούνταν κατά ένα µεγάλο µέρος από δυτικούς µισθοφόρους που ήταν 

απρόθυµοι να πολεµήσουν εναντίον συµπατριωτών τους.  

 Η παραµέληση των µικρασιατικών επαρχιών από τον Ισαάκιο Β΄ είχε αποτέλεσµα 

τη δηµιουργία χαοτικής κατάστασης µε την ανεξαρτητοποίηση διαφόρων τοπικών 

διοικητών.857 Η κατάσταση χειροτέρεψε µε τις καταστρεπτικές επιδροµές των 

Τουρκοµάνων. Οι Σελτζούκοι σουλτάνοι του Ικονίου, έχοντας σταθεροποιήσει τον έλεγχό 

τους στην ανατολική και κεντρική Μ.Ασία, και στοχεύοντας στην επέκταση της εξουσίας 

τους στη δυτική και νότια Μ.Ασία έστρεψαν τους Τουρκοµάνους νοµάδες στα βυζαντινά 

εδάφη. Οι άγριοι και πολεµοχαρείς αυτοί πολεµιστές άρχισαν βαθµιαία τον πολιτιστικό 

και εθνικό µετασχηµατισµό της Μ.Ασίας, δρώντας τις περισσότερες φορές χωρίς τον 

έλεγχο του σουλτανάτου του Ικονίου.858

 Ολοκληρωµένη εικόνα για τις περιοχές που κατείχαν οι Σελτζούκοι του Ικονίου 

στο τέλος του 12ου αιώνα µας δίνουν οι Ibn Bibi και Ibn Al-Athir. Στα κείµενά τους 

περιγράφεται το µοίρασµα των εδαφών του σελτζουκικού σουλτανάτου από τον Κιλίτζ-

Αρσλάν Β΄ (1156-1192) στους 10 γιους του και ο εµφύλιος πόλεµος που ακολούθησε 

(1190-1197). Στα κείµενά τους αναφέρουν τις πόλεις Σεβάστεια, Αρχελαΐδα, Μελιτηνή, 

Καισάρεια, Άγκυρα, ∆οκεία, Σωζόπολη, Νεοκαισάρεια, Ελβιστάν, Νίγδη, Ηράκλεια-

Κύβιστρα και Αµάσεια, οι οποίες βρίσκονταν στην εξουσία του σελτζουκικού 

σουλτανάτου.859 Σ΄ αυτές βέβαια θα πρέπει να προστεθούν και οι ενδιάµεσες περιοχές 

που απλώνονταν σ΄ όλη την κεντρική και ανατολική Μ.Ασία. 

 Το τελευταίο χτύπηµα για το Βυζαντινό κράτος το έδωσε η ∆΄ Σταυροφορία 

(1204). Το κολοβωµένο και ανίσχυρο κράτος που κυβερνούσε η δυναστεία των Αγγέλων 

δεν µπόρεσε ν΄ αντισταθεί στα πλήγµατα της ∆΄ Σταυροφορίας και υπέκυψε για πρώτη 

φορά στην ιστορία του. 
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ΙΙ. Το Οικουµενικό Πατριαρχείο από το 1081 ως την 

πτώση της Κων/πολης στους Σταυροφόρους το 

1204. 

  

 Κύρια πηγή για την εξέταση της δικαιοδοσίας και τον καθορισµό των 

γεωγραφικών ορίων του Πατριαρχείου Κων/πόλεως τον 12ο αι., αποτελούν οι Notitiae 

12, 13, 14 της εποχής των Κοµνηνών και των Αγγέλων. Απ΄ αυτές πιο σηµαντική για τη 

µελέτη µας είναι η Notitia 12.860 Ανήκει στον τύπο των σύντοµων Notitiae, δηλαδή αυτών 

που περιέχουν µόνο τους καταλόγους των µητροπόλεων και των αρχιεπισκοπών. 

 Η Notitia 13 περιέχει τον κατάλογο των επισκοπών ανά µητρόπολη και θεωρητικά 

µας δίνει την κατάσταση των εκκλησιαστικών εδρών του Πατριαρχείου Κων/πόλεως κατά 

τον 12ο αι.861 Αποτελείται από ένα κορµό επισκοπών µέχρι τη µητρόπολη Ευχαΐτων 

(51η), κοινό µ΄ εκείνον που περιέχεται στις Notitiae 9 και 10, στο τέλος του οποίου 

τοποθετούνται µε χρονολογική σειρά όλες οι νέες µητροπόλεις, στην πλειοψηφία τους 

χωρίς επισκοπές. Το ιστορικό περίγραµµα λοιπόν της εποχής µάς δίνεται από το τέλος 

του καταλόγου. Μετά τη Notitia 7 οι µητροπόλεις δίχως επισκοπές πολλαπλασιάστηκαν 

σε τρόπο ώστε οι κατάλογοι µετά τη µητρόπολη Ευχαΐτων να δίνουν την εντύπωση µιας 

σύντοµης Notitia, όπως στις Notitiae 9 και 10.862

 Η Notitia 13 φθάνει µέχρι τη µητρόπολη Άπρου, γεγονός που την τοποθετεί 

χρονολογικά µέχρι το τέλος της βασιλείας του Μανουήλ Κοµνηνού.863 Η εξέταση όµως 

του αριθµού των επισκοπών ανά µητρόπολη, σε σύγκριση µ΄ εκείνον που περιέχεται στις 

Notitiae 9 και 10, δείχνει µεγάλη συµφωνία µεταξύ τους.864 Το γεγονός αυτό µας οδηγεί 

στην υπόθεση ότι ο συντάκτης της Notitia 13 είχε υπόψη του κάποιο αρχαιότερο 

πρότυπο, όµοιο µ΄ εκείνο των Notitia 9 και 10. Ο κατάλογος λοιπόν των επισκοπών µέχρι 

τα Ευχάιτα, πρέπει να θεωρείται ότι αντιστοιχεί σε µια προηγούµενη χρονική περίοδο και 

η αξία του για την υπό εξέταση περίοδο (12ος αι.) κρίνεται σχετική. 

 Η Notitia 14 ανήκει κι αυτή στις σύντοµες Notitiae µε την ιδιοµορφία όµως ότι 

δίπλα στις µητροπόλεις αναγράφει τον αριθµό των επισκοπών τους.865 Η Notitia αυτή 

φέρει το όνοµα του Νείλου ∆οξαπατρή και έχει το µεγάλο πλεονέκτηµα να χρονολογείται 

µε βεβαιότητα το 1142/1143.866 Το τέλος όµως του καταλόγου των µητροπόλεων είναι 

ελλιπές, σταµατά στη Λακεδαιµονία. ∆ίνει δηλαδή ένα σύνολο 65 µητροπόλεων. Αριθµός 

που απέχει αρκετά από εκείνον των Notitiae 12 και 13. Για το λόγο αυτό η χρησιµότητά 

του είναι σχετική και πάντα σε συνδυασµό µε την πληρέστερη Notitia 12. 
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 H Notitia 12 µας δίνει ένα σύνολο 89 µητροπόλεων και 42 αρχιεπισκοπών. Μετά 

τη µητρόπολη Αττάλειας (80η), η οποία αποτελεί το όριο του καταλόγου για το τέλος του 

11ου αιώνα, η µητρόπολη Άργους (89η) και η ηµεροµηνία προαγωγής της (1189) 

οριοθετεί τη νέα αύξηση των µητροπολιτικών εδρών στο τέλος του 12ου αιώνα.867 Οι 

συνοδικές λίστες από το 1140 ως το 1192 µαρτυρούν χρονολογικά την πρώτη επίσηµη 

εµφάνιση των νέων µητροπόλεων και δείχνουν µια αντιστοιχία ανάµεσα στη θέση που 

κατέχουν στη Notitia 12 και στη σειρά πρωτοκαθεδρίας κατά την παρουσία τους στις 

συνόδους.1146

 Από την εξέταση των Notitiae 12, 13 και 14 του 12ου αιώνα, µας δίνεται η εικόνα 

µιας ακµαίας εκκλησιαστικής οργάνωσης και µιας τεράστιας δικαιοδοσίας του 

Πατριαρχείου Κων/πόλεως. Η τάση της αύξησης του αριθµού των µητροπόλεων σε 

Ευρώπη και Μ.Ασία που µας έδειξε η Notitia 11, συνεχίζεται και στη διάρκεια του 12ου 

αιώνα. Ο αριθµός των µητροπόλεων, αρχιεπισκοπών και επισκοπών του Οικουµενικού 

Πατριαρχείου κατά το 12ο αιώνα καθώς και η γεωγραφική τους κατανοµή έχουν ως εξής: 

 

ΠΙΝΑΚΑΣ ΙΙΙ 
 

 Μητροπόλεις Αρχιεπισκοπές Επισκοπές 

Μ.Ασία 54 15 390 

Βαλκανική 29 19 156 

Ν.Ιταλία 4 1 37 

Κριµαία - 6 - 

Εκτός συνόρων 2 1 11 

Σύνολο 89869 42870 594871

 

 Οι αριθµοί αυτοί µας δείχνουν ότι οι µητροπόλεις και επισκοπές στη Μ.Ασία 

συνεχίζουν να υπερέχουν σε αριθµό από τις άλλες εκκλησιαστικές επαρχίες του 

Πατριαρχείου Κων/πόλεως. Αν και παρατηρείται σηµαντική αύξηση των µητροπόλεων 

στη Βαλκανική, ωστόσο ο αριθµός τους δε φθάνει εκείνον της Μ.Ασίας. Παρατηρούµε 

ακόµα, ότι ένας αριθµός νέων µητροπόλεων εµφανίζεται κοντά στις ακτές της Μ.Ασίας 

και γύρω από την Κων/πολη, στη Θράκη. Είναι πιθανόν η ίδρυση αυτών των 

µητροπόλεων να συνδέεται µε την αύξηση του πληθυσµού στις περιοχές αυτές, ο οποίος 

έφυγε από µέρη που καταλήφθηκαν από εχθρούς και συγκεντρώθηκε σε περιοχές πιο 

ασφαλείς.872
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 Η αύξηση αυτή του αριθµού των µητροπόλεων προέρχεται από την προαγωγή 

των αρχιεπισκοπών σε µητροπόλεις και σίγουρα δεν αντικατοπτρίζει µια νέα εδαφική 

διεύρυνση των ορίων δικαιοδοσίας του Πατριαρχείου Κων/πόλεως. 

 Στο σηµείο αυτό αξίζει να σηµειώσουµε ότι η Notitia 13 του 12ου αι., είναι η 

πρώτη Notitia  που µας δίνει πληροφορίες για την οργάνωση της εκκλησιαστικής 

επαρχίας της Ρωσίας.873 Σύµφωνα λοιπόν µ΄ αυτή, στη µητρόπολη Ρωσίας υπάγονταν 

έντεκα επισκοπές που κάλυπταν µια γεωγραφική έκταση ίση σχεδόν µ΄ εκείνη του 

Πατριαρχείου Κων/πόλεως. 

 Γνωρίζοντας ωστόσο την άσχηµη πολιτική κατάσταση στην οποία περιήλθε η 

Αυτοκρατορία το 12ο αιώνα µε την απώλεια των επαρχιών της στη Ν.Ιταλία, στην 

κεντρική και ανατολική Μ.Ασία και µε τις καταστροφικές επιδροµές των Πετσενέγων και 

Κουµάνων στις ευρωπαϊκές επαρχίες της, θα περιµέναµε να δούµε µια µείωση του 

αριθµού των εκκλησιαστικών εδρών ή τουλάχιστον την παραµονή τους στο ίδιο επίπεδο 

λόγω του παραδοσιακού βυζαντινού συντηρητισµού στο ζήτηµα τάξης και 

πρωτοκαθεδρίας των εκκλησιαστικών καταλόγων. Αντί γι΄ αυτό, βλέπουµε µια σηµαντική 

αύξηση των µητροπόλεων και των επισκοπών. Πριν όµως αρχίσουµε να βλέπουµε µε 

σκεπτικισµό τις Notitiae του 12ου αιώνα και να τις αντιµετωπίζουµε ως έγγραφα απ΄ τη 

φύση τους εξαιρετικά συντηρητικά, που έχουν την τάση να διατηρούν την παλιά τάξη των 

µητροπόλεων και επισκοπών, πρέπει να τις αξιολογήσουµε και να τις ελέγξουµε µε 

σύγχρονες πηγές οι οποίες αναφέρονται στα ιστορικά γεγονότα αυτής της περιόδου.874
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1.  Οι  νέες  εκκλησιαστικές  έδρες  και  η  γεωγραφική  τους  

κατανοµή  

 

 Οι τέσσερις πρώτες µητροπόλεις µετά την Αττάλεια (80η) (Μεσήµβρια, Μίλητος, 

Σηλύβρια, Άπρως) προάχθηκαν στο αξίωµα αυτό την εποχή των Κοµνηνών. Η Άπρως 

(84η) φαίνεται πως ήταν η τελευταία δηµιουργία του Μανουήλ Α΄ Κοµνηνού και οριοθετεί 

το τέλος της δυναστείας µέσα στη Notitia 12.875 Και οι 4 αυτές µητροπόλεις 

προβιβάστηκαν στο βαθµό αυτό από αρχιεπισκοπές. 

 Η Μεσήµβρια (81η) µαρτυρείται για πρώτη φορά στο αξίωµα της µητρόπολης στη 

συνοδική λίστα του 1140.876 Η Μίλητος (82η) εµφανίζεται στη συνοδική λίστα του 1157,877 

η Σηλύβρια (83η)878 στη συνοδική λίστα του 1168 και η Άπρως (84η)879 στη συνοδική 

λίστα του 1179. 

 Η µικρή αύξηση στην ίδρυση νέων µητροπόλεων σε σχέση µε τη Notitia 11 κατά 

την περίοδο αυτή (12ος αι.), προέρχεται εν µέρει από την αντίδραση της Εκκλησίας στην 

αρχή της βασιλείας του Αλεξίου Α΄ Κοµνηνού, ενάντια στις καταχρηστικές προαγωγές 

εκκλησιαστικών εδρών.880 Αν και ο αυτοκράτορας δε φαίνεται να συγκατατέθηκε στο 

αίτηµα του Πατριάρχη να καταργήσει τις πιο πρόσφατες µητροπόλεις, δέχτηκε ωστόσο 

ότι οι νέες ιδρύσεις στο µέλλον προϋπέθεταν µια συµφωνία ανάµεσα στον Πατριάρχη και 

τον Αυτοκράτορα.881

 Μετά τη µητρόπολη Άπρου (84η), που οριοθετεί το τέλος της βασιλείας του 

Μανουήλ Κοµνηνού, η Notitia 12 µας δείχνει µια απότοµη αύξηση του αριθµού των 

µητροπόλεων, που ανεβάζει τον αριθµό τους στις 89. Οι νέες µητροπόλεις είναι: η 

Αρκαδιούπολη (85η),882 η Φιλαδέλφεια (86η),883 τα Ύπαιπα,884, το Πυργίον885 και το 

Άργος.886

 Ο Ισαάκιος Β΄, στις αθρόες προαγωγές µητροπόλεων που έκανε, φαίνεται πως 

συνάντησε την έντονη αντίδραση της Εκκλησίας. Σε διάταγµά του, το 1193, µε το οποίο 

καταστέλλει τις αντιδράσεις των µητροπολιτών στην πολιτική του της ίδρυσης νέων 

µητροπόλεων, ερµηνεύει µ΄ ένα δικό του τρόπο τον κανόνα 12 της ∆΄ Οικουµενικής 

συνόδου (451). Το µόνο δικαίωµα που αναγνωρίζει στους µητροπολίτες είναι να 

προβαίνουν σε ψηφοφορία για την εκλογή των νέων µητροπολιτών ή αρχιεπισκόπων.887

 Η εικόνα που µας δίνει ο κατάλογος των αρχιεπισκοπών στη Notitia 12 είναι πιο 

συγκεχυµένη σε σύγκριση µ΄ εκείνη που µας παρέχει ο κατάλογος των µητροπόλεων. Κι 

αυτό, γιατί αναγράφονται ακόµη ως αρχιεπισκοπές οι έδρες εκείνες που προβιβάστηκαν 
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σε µητροπόλεις (Κέρκυρα, Γέρµια, Μεσήµβρια, Άπρως, Σηλύβρια, Αρκαδιούπολις) ή 

έχουν καταργηθεί (Σεβαστούπολις, Ροσσάνο). Η κατάσταση είναι πιο ξεκάθαρη στο 

τέλος του καταλόγου, όπου προσθέτονται οι νέες αρχιεπισκοπές και έχει την ίδια 

περίπου αξία µε το τέλος του καταλόγου των µητροπόλεων, γιατί µπορούµε να 

χρονολογήσουµε µε περισσότερη σιγουριά τόσο τις εκκλησιαστικές έδρες, όσο και τον 

ίδιο τον κατάλογο. Οι νέες αρχιεπισκοπές που τοποθετούνται στο τέλος του καταλόγου 

είναι: το ∆ιδυµότειχο, το Γαρδίκιο, η Νήσσος, το Λοπάδιο και τα Μελάγγεια (Μελάγινα).888

 Η ίδρυση των αρχιεπισκοπών Γαρδικίου και Λοπαδίου ανάγεται στη βασιλεία του 

Ισαακίου Β΄.889 Και οι δύο αρχιεπισκοπές εµφανίζονται στη συνοδική λίστα του 1191.890 

Το ∆ιδυµότειχο εµφανίζεται ως αρχιεπισκοπή για πρώτη φορά στη συνοδική λίστα του 

1232.891 Η εµφάνισή του όµως στο βαθµό της αρχιεπισκοπής σε µια εποχή που η πόλη 

δεν έχει ανακαταληφθεί ακόµη από την αυτοκρατορία της Νίκαιας, µας οδηγεί στην 

υπόθεση ότι η προαγωγή του ∆ιδυµοτείχου έγινε πριν το 1204.892

 Τα Μελάγινα (Μελάγγεια) εµφανίζονται ως αρχιεπισκοπή στη συνοδική λίστα του 

1250.893 Η ηµεροµηνία προαγωγής τους στο αξίωµα της αρχιεπισκοπής δεν είναι βέβαιη, 

αλλά ο J.Darrouzes πιστεύει πως ήταν σύγχρονη µ΄ εκείνην του Λοπαδίου λόγω του 

ίδιου ρόλου που έπαιζαν οι δύο πόλεις στις αναµετρήσεις µε τους Τούρκους, στο 

τελευταίο τέταρτο του 12ου αιώνα.894 Το όνοµα “Νήσσος” µας δυσκολεύει γιατί δεν 

εµφανίζεται πουθενά αλλού. Κάτω απ΄ αυτό το όνοµα πρέπει να αποκλείσουµε την 

Προικόννησο, η οποία εµφανίζεται στις συνοδικές λίστες του 13ου και 14ου αιώνα ως 

αρχιεπισκοπή. Στη Notitia 15895 του 13ου αιώνα εµφανίζεται η µητρόπολη “Νίσου” ή 

“Νύσσου” και µάλλον πρόκειται για την παλιά επισκοπή Νύσας της µητροπόλεως 

Εφέσου, η οποία βρισκόταν στην κοιλάδα του Μαιάνδρου ποταµού, ανάµεσα στις πόλεις 

Τράλλεις, Μάσταυρα και Βρίουλα.896

 Η γεωγραφική κατανοµή των νέων εδρών από την οποία µπορούµε ν΄ 

αντλήσουµε ενδιαφέροντα συµπεράσµατα έχει ως εξής: 
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ΠΙΝΑΚΑΣ ΙV 
 

Μητροπόλεις ΘΡΑΚΗ Μ.ΑΣΙΑ ΕΛΛΑ∆Α 

Μεσήµβρια Χ   

Μίλητος  Χ  

Συλήβρια Χ   

Άπρος Χ   

Αρκαδιούπολις Χ   

Φιλαδέλφεια  Χ  

Ύπαιπα  Χ  

Πυργίον  Χ  

Άργος   Χ 

Αρχιεπισκοπές    

∆ιδυµότειχο Χ   

Γαρδίκιο   Χ 

Λοπάδιο  Χ  

Νήσσος  Χ  

Μελάγινα  Χ  

 

 Πέντε (5) από τις έδρες αυτές εντοπίζονται στη γεωγραφική περιοχή της Θράκης. 

Επτά (7) εντοπίζονται στη γεωγραφική περιοχή της δυτικής Μ.Ασίας και δύο (2) στο 

γεωγραφικό χώρο της κυρίως Ελλάδος. Η γεωγραφική θέση των νέων µητροπόλεων και 

αρχιεπισκοπών έχει σχέση µε τις νέες ιστορικές-πολιτικές πραγµατικότητες καθώς και τις 

νέες διοικητικές µεταρρυθµίσεις του 12ου αιώνα, που έλαβαν χώρα στο Βυζαντινό 

κράτος. 

 Οι συνεχείς επιθέσεις των Κουµάνων που συχνά έφθαναν βαθιά µέσα στη 

Θράκη, έγιναν σφοδρότερες στην εποχή του αυτοκράτορα Μανουήλ Α΄ Κοµνηνού.897 Ο 

τελευταίος, ιδιαίτερα µετά την ήττα του στο Μυριοκέφαλο (1176), αναγκάστηκε να 

µεταφέρει το κέντρο βάρους της πολιτικής του στις Ευρωπαϊκές επαρχίες της 

αυτοκρατορίας.898 Έτσι, η Σηλύβρια, η Άπρος, η Αρκαδιούπολη, το ∆ιδυµότειχο και η 

Μεσήµβρια απόκτησαν στρατηγική σηµασία λόγω: α) των οχυρώσεών τους που 

πρόσφεραν καταφύγιο στους γύρω πληθυσµούς σε περίοδο εχθρικών επιδροµών, β) της 

εγγύτητάς τους προς τη βασιλεύουσα, και γ) της τοποθεσίας τους επάνω στις κύριες 
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οδούς (Εγνατία και Βασιλική οδό), που ξεκινούσαν από την Κων/πολη και ήταν ζωτικής 

σηµασίας για τις στρατιωτικές επιχειρήσεις και το εµπόριο.899 Η Σηλύβρια και η Άπρως 

βρίσκονταν επάνω στην Εγνατία οδό και έλεγχαν την πρόσβαση προς την Κων/πολη. Η 

Αρκαδιούπολη αποτελούσε το δεύτερο καλά οχυρωµένο κάστρο µετά την Αδριανούπολη 

και δέσποζε της Βασιλικής οδού που ξεκινούσε από την Κων/πολη και κατέληγε στο 

Σίρµιο.900 Το ∆ιδυµότειχο µε τις ισχυρές οχυρώσεις του, έφραζε το δρόµο ανάµεσα στο 

όρος Ροδόπη και την κοιλάδα του Έβρου.901 Η Μεσήµβρια, σηµαντικό λιµάνι στον 

Εύξεινο Πόντο, αποτελούσε σηµείο ελέγχου των εχθρικών εισβολών των Βουλγάρων, 

Πετσενέγων και Κουµάνων, οι οποίοι χρησιµοποιούσαν την περιοχή ∆οβρουτσάς στον 

κάτω ∆ούναβη για να εισβάλλουν στη βυζαντινή Θράκη. Στην  πόλη στάθµευαν µόνιµα 

δυνάµεις στρατού και στόλου.902 Ένας ακόµα σηµαντικός παράγοντας στον οποίο 

οφειλόταν η ανάδειξη αυτών των πόλεων σε στρατιωτικά και πολιτικά κέντρα της 

περιοχής, ήταν οι νέες διοικητικές εξελίξεις στη θεµατική οργάνωση κατά τον 11ο και 12ο 

αιώνα. 

 Σηµαντικές πληροφορίες για τη διοικητική διαίρεση του Βυζαντινού κράτους µας 

δίνει το Χρυσόβουλο του Αλεξίου Γ΄ (1195-1203) υπέρ των Βενετών, του 1198. Στο 

έγγραφο αυτό γινόταν η απαρίθµηση επαρχιών και πόλεων της Αυτοκρατορίας, στις 

οποίες οι Βενετοί σύµφωνα µε τη συνθήκη του 1198, είχαν το δικαίωµα να ασκούν 

ελεύθερα το εµπόριό τους.903 Σύµφωνα µε αυτό στην περιοχή της Θράκης µαρτυρείται η 

ύπαρξη πέντε θεµάτων:  

α)  Θέµα Θράκης και Μακεδονίας,904  

β)  Θέµα Χερρονήσου,905  

γ)  Θέµα Αδριανουπόλεως και ∆ιδυµοτείχου,906  

δ)  Θέµα Αγχιάλου,907  

ε)  Θέµα Φιλιππουπόλεως, Βερόης και Αχριδούς.908

 Πρωτεύουσα του ενιαίου θέµατος Θράκης και Μακεδονίας ήταν η 

Αρκαδιούπολις.909 Το ∆ιδυµότειχο αναδείχθηκε στη δεύτερη σε σηµασία πόλη, όπως 

µαρτυρεί και η ονοµασία του θέµατος Αδριανουπόλεως και ∆ιδυµοτείχου.910 Η 

Μεσήµβρια υπαγόταν στη διοικητική δικαιοδοσία του δούκα της Αγχιάλου.911 Η 

αυξανόµενη όµως στρατηγική σηµασία της θα οδηγήσει στη δηµιουργία οµωνύµου 

θέµατος το 1265, µετά την κατάληψη της πόλης από τον Μιχαήλ Η΄ Παλαιολόγο.912

 Απ΄ όσα έχουν εκτεθεί πιο πάνω µπορούµε να συµπεράνουµε ότι τα ιστορικο-

πολιτικά δεδοµένα του τέλους του 12ου αιώνα, καθώς και οι εξελίξεις στη θεµατική 



 
 
 

167 

διοίκηση, επέδρασαν στην προαγωγή των νέων µητροπόλεων και αρχιεπισκοπών της 

γεωγραφικής περιοχής Θράκης. 

 Στο χώρο της Μ.Ασίας είχαµε την εµφάνιση 7 νέων εδρών. Των µητροπόλεων 

Μιλήτου, Φιλαδελφείας, Υπαίπων, Πυργίου και των αρχιεπισκοπών Λοπαδίου, Νύσσας, 

Μελαγίνων. Μια προσεκτική εξέταση της γεωγραφικής τους θέσης δείχνει τη 

συγκέντρωση των νέων αυτών εδρών στην περιοχή της δυτικής Μ.Ασίας. αυτό πρέπει να 

οφείλεται στην οπισθοχώρηση των Βυζαντινών από την κεντρική και ανατολική Μ.Ασία, 

εξ αιτίας των επιδροµών των Τουρκοµάνων νοµάδων και της ίδρυσης του Σελτζουκικού 

σουλτανάτου του Ικονίου. 

 Το Πυργίον και τα ΄Υπαιπα βρίσκονταν στην πεδιάδα του Καΰστρου ποταµού. Η 

Νύσσα και η Μίλητος βρίσκονταν στην πεδιάδα και στις εκβολές αντίστοιχα του 

Μαιάνδρου ποταµού.913 Η Νύσσα, το Πυργίον και τα Ύπαιπα ανήκαν στο κλίµα της 

µητρόπολης Εφέσου.914 ∆ιοικητικά πρέπει να υπάγονταν στα θέµατα Μαιάνδρου και 

Νεοκάστρου, τα οποία περιλάµβαναν τις περιοχές γύρω από τον Μαίανδρο ποταµό και 

τις κοιλάδες µεταξύ του Έρµου του άνω Καΐκου ποταµού.915 Τα αµυντικά έργα του 

Μανουήλ Α΄ Κοµνηνού στις περιοχές αυτές είχαν αποτέλεσµα την ασφάλεια, τον πλούτο 

και την ευηµερία των κατοίκων. 

 Η Φιλαδέλφεια δέσποζε µε τις οχυρώσεις της στα περάσµατα που οδηγούσαν 

στις δύο πιο εύφορες πεδιάδες της δυτικής Μ.Ασίας, του Καϋστρου και του Μαιάνδρου 

ποταµού.916 Οι πόλεµοι κατά των Σελτζούκων, την ανέδειξε σε κέντρο των βυζαντινών 

επιχειρήσεων εναντίον  τους. Σε όλο το 12ο αιώνα η Φιλαδέλφεια µνηµονεύεται ως 

στρατιωτικό ορµητήριο και συγκοινωνιακός σταθµός.917

 Οι Τουρκοµανικές επιδροµές του 11ου-12ου αιώνα στη Μ.Ασία είχαν αποτέλεσµα 

την καταστροφή πολλών µεγάλων πόλεων και την ερήµωση της υπαίθρου από τους 

κατοίκους της, οι οποίοι έντροµοι αναζήτησαν καταφύγιο σε καλά οχυρωµένα κάστρα 

που κατάφεραν ν΄ αντισταθούν. Χάρη στις οχυρώσεις τους και στη συρροή φυγάδων 

από τις γύρω κατεστραµµένες περιοχές που αύξησαν τον αριθµό των κατοίκων τους, 

µικρές και άσηµες πόλεις αναδείχθηκαν σε νέα οικονοµικά και στρατιωτικά κέντρα, 

γεγονός που εξηγεί την εκκλησιαστική τους προαγωγή.918

 Στη βορειο-δυτική Μ.Ασία το Λοπάδιο και τα Μελάγινα είχαν κατά το 12ο αιώνα 

µεγάλη αξία από στρατηγική άποψη. Το Λοπάδιο αναφέρεται πολύ συχνά στους 

πολέµους του Βυζαντίου µε τους Σελτζούκους Τούρκους ως σηµαντικό συγκοινωνιακό 

κέντρο και σηµείο στάθµευσης των βυζαντινών στρατευµάτων.919
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 Η σηµασία του οφειλόταν στο γεγονός ότι δέσποζε µιας γέφυρας στον ποταµό 

Ρύνδακο, απ΄ όπου περνούσε ο δρόµος που οδηγούσε απ΄ την Προύσα στην Πέργαµο 

και στις πλούσιες πεδιάδες του Καΐκου και Έρµου ποταµού.920

 Τα Μελάγινα ήταν ο πρώτος µεγάλος σταθµός στη στρατιωτική οδό του 

Βυζαντίου στη Μ.Ασία. Η στρατιωτική οδός ξεκινούσε από την Κων/πολη, περνούσε από 

τα Μελάγινα, το ∆ορύλαιο, την Πολύβοτο, το Φιλοµήλιο, το Ικόνιο κι από κει στην Κιλικία 

µέσω των περασµάτων του όρους Ταύρος.921

 Τα Μελάγινα ήταν “άπληκτον”, δηλαδή µια ισχυρά οχυρωµένη τοποθεσία όπου 

συγκεντρώνονταν τα στρατεύµατα του θέµατος, περιµένοντας την άφιξη του 

Αυτοκράτορα για να τον συνοδεύσουν στις εκστρατείες του στ΄ ανατολικά. Στα Μελάγινα 

συγκεντρώνονταν τα στρατεύµατα του θέµατος των Οπτιµάτων. Κατά την εποχή των 

Κοµνηνών ενισχύθηκε σηµαντικά η άµυνα της περιοχής των Μελαγίνων η οποία ήταν και 

κέντρο του αυτοκρατορικού ιππικού.922

 Η Partitio Romaniae,923 έγγραφο του 1204, κάνει µνεία για οργάνωση της 

περιοχής σε θέµα, γεγονός που µαρτυρεί τη σηµασία που είχε αποκτήσει, προφανώς 

λόγω των τουρκικών επιθέσεων. Η στρατηγική αξία των Μελαγίνων αυξήθηκε ακόµα 

περισσότερο όταν το ∆ορύλαιο, το δεύτερο σε σειρά άπληκτο στη στρατιωτική οδό, 

πέρασε στα χέρια των Τούρκων.924

 Η µεγάλη λοιπόν αξία που απόκτησαν το Λοπάδιο και τα Μελάγινα, λόγω των 

τουρκικών επιθέσεων, φαίνεται πως συνέβαλε στην προαγωγή τους σε αρχιεπισκοπές. 

Χαρακτηριστικό είναι το γεγονός ότι καµιά από τις δύο αυτές εκκλησιαστικές έδρες δεν 

υπήρξε προηγουµένως επισκοπή, αφού δεν αναγράφονταν σε καµιά από τις 

προηγούµενες Notitiae. 
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2.  Μεταθέσεις  ιεραρχών  του  Πατριαρχείου  Κων /πόλεως  ως  

αποτέλεσµα  των  εχθρικών  εισβολών .  

 

 Πληροφορίες για τ’ αποτελέσµατα των εχθρικών επιδροµών στην εκκλησιαστική 

οργάνωση του Οικουµενικού Πατριαρχείου έχουµε ήδη από το τέλος του 11ου αιώνα. Τις 

πληροφορίες αυτές τις αντλούµε από µια πραγµατεία µε τον τίτλο: “Περί µεταθέσεων”, 

την οποία έκδοσε ο Γάλλος ερευνητής J.Darrouzes.925

 Πρόκειται για ένα είδος καταλόγου που τηρούνταν στο Πατριαρχείο Κων/πόλεως, 

στο οποίο καταχωρούνταν οι µεταθέσεις ιεραρχών από επισκοπές σε πατριαρχικούς 

θρόνους, καθώς και οι µετακινήσεις εκείνων που αναγκάστηκαν να εγκαταλείψουν τις 

έδρες τους και να µετακινηθούν σε άλλες επισκοπές ή µητροπόλεις.926 Στην πραγµατεία 

αυτή αναγράφεται ότι ορισµένοι ιεράρχες µετακινήθηκαν σε άλλες εκκλησιαστικές έδρες 

ως σχολάζοντες, δηλαδή ιεράρχες που είχαν αναγκαστεί να εγκαταλείψουν την έδρα 

τους. 

 Κατά τη βασιλεία του αυτοκράτορα Αλεξίου Α΄ Κοµνηνού (1081-1118) και επί 

πατριαρχίας Νικολάου Γ΄ Γραµµατικού (1084-1111) αναφέρονται οκτώ ιεράρχες οι οποίοι 

µετακινήθηκαν σε άλλες έδρες. Πρώτος αναφέρεται ο αρχιεπίσκοπος του Ροσσάνο 

(Ν.Ιταλίας) Πεντακτένης, ο οποίος µετατέθηκε επί των ηµερών του Πατριάρχη Νικολάου 

Γ,΄ στην αρχιεπισκοπή Λήµνου.927 Σε ορισµένους από τους οκτώ ιεράρχες που 

µετατέθηκαν υπήρχε ο χαρακτηρισµός “σχολάζων”.927α Ως “σχολάζοντες” 

µετακινήθηκαν οι ιεράρχες Αξιοπόλεως, Γάγγρας και Λεοντόπολης. Στην περίπτωση του 

επισκόπου Τύρου και Σιδώνος Ιωάννη, αναφέρεται ρητά ότι αναγκάστηκε από τους 

Τούρκους να εγκαταλείψει την εκκλησία του.928 Είναι πολύ πιθανό ότι ο αρχιεπίσκοπος 

του Ροσσάνο Πεντακτένης, που µετατέθηκε στην αρχιεπισκοπή Λήµνου, αναγκάστηκε να 

εγκαταλείψει την έδρα του εξαιτίας της Νορµανδικής κατάκτησης της Ν.Ιταλίας και την 

υπαγωγή των εκκλησιαστικών εδρών της στην Εκκλησία της Ρώµης. 

 ∆ιαφορετικές είναι οι περιπτώσεις της µητρόπολης Αλανίας929 και της επισκοπής 

Αθύρων.930 Ο J.Darrouzes πιστεύει ότι δεν πρόκειται για µετάθεση, αλλά για προσωρινή 

ένωση της Αλανίας και των Αθύρων µε την αρχιεπισκοπή Σωτηριούπολης και την 

επισκοπή Σεργέντζης αντίστοιχα, που τους δόθηκαν “κατ΄ επίδοσιν”.931 ∆εν 

γνωρίζουµε τις αιτίες που οδήγησαν στην ένωση των εδρών αυτών όµως θα πρέπει ν΄ 

αποκλείσουµε τις αιτίες των πολεµικών συγκρούσεων ή της εχθρικής κατοχής. 



 
 
 

170 

 Τα Άθυρα και η Σεργέντζη βρίσκονταν πολύ κοντά η µια στην άλλη, ανήκαν στην 

επαρχία Ευρώπης, στην καρδιά της αυτοκρατορίας και συνεπώς πολύ ασφαλείς 

συγκρινόµενες µε τις συνοριακές περιοχές.932

 Η Αλανία της οποίας η γεωγραφική θέση εντοπίζεται στο Β.Καύκασο ανάµεσα 

στους ποταµούς Terek και Argun και στην Κασπία Θάλασσα, διατηρούσε πολύ καλές 

σχέσεις µε την αυτοκρατορία την περίοδο αυτή (12ος αι.) και οι επιδροµές των Τούρκων 

φαίνεται πως δεν είχαν φτάσει την περιοχή τους. Θα πρέπει ν΄ αποκλειστεί και η 

γεωγραφική εγγύτητα ως λόγος της ένωσης των εκκλησιαστικών εδρών Αλανίας και 

Σωτηριούπολης, γιατί η δεύτερη βρισκόταν στις ακτές της Μαύρης Θάλασσας, βόρεια του 

ποταµού Άκαµψη.933 Ίσως οι λόγοι που οδήγησαν στην ένωση των δύο εδρών να ήταν 

οικονοµικής φύσης. Στερούµενος µόνιµης έδρας σε κάποιο αστικό κέντρο, όπως 

µαρτυρεί και ο τίτλος του που δηλώνει γεωγραφική περιοχή (µητροπολίτης Αλανίας), 

είναι πιθανό πως δεν είχε τα αναγκαία οικονοµικά µέσα για µια αξιοπρεπή διαβίωση 

σύµφωνα µε το αξίωµά του. Έτσι του δόθηκε η εκκλησία του οχυρωµένου λιµανιού της 

Σωτηριούπολης για να ενισχυθεί οικονοµικά. Η ένωση της µητρόπολης Αλανίας µε την 

αρχιεπισκοπή Σωτηριουπόλεως πρέπει να έγινε ανάµεσα στο 1095 και 1105.934 Όπως 

µας πληροφορεί ο Νικηφόρος Κάλλιστος, την εποχή της πατριαρχείας του Νικολάου Γ΄ 

Γραµµατικού έγιναν αρκετές ενώσεις µητροπόλεων.935

 Ο J.Darrouzes θεωρεί ότι το κοινό σηµείο των µεταθέσεων είναι ότι οι ιεράρχες 

αυτοί προέρχονταν από επισφαλείς περιοχές της αυτοκρατορίας και είχαν αναγκαστεί 

από τους εχθρούς να εγκαταλείψουν τις εκκλησίες τους.936 Η πιο συχνή αιτία φυγής τους 

είναι, κατά τον ίδιο ερευνητή, η εχθρική κατοχή και το εχθρικό περιβάλλον, το οποίο 

αποτελεί τουλάχιστον µια δικαιολογία για τον επίσκοπο να εγκαταλείψει την έδρα του.937

 Η πολιτική αστάθεια λοιπόν και οι εχθρικές επιδροµές θα µπορούσαν να 

εξηγήσουν γιατί έγιναν αυτές οι µεταθέσεις. Στην πραγµατικότητα πρόκειται για εξώσεις 

ιεραρχών από την έδρα τους. 

 Το Ροσσάνο στη Ν.Ιταλία (Καλαβρία), βρισκόταν σε µια περιοχή εκτεθειµένη στην 

επιθετικότητα των Νορµανδών. Γύρω στο 1071 οι Νορµανδοί απέσπασαν από τους 

Βυζαντινούς όλο σχεδόν το νότιο τµήµα της Ιταλίας κάτω από την ηγεσία του ικανότατου 

αρχηγού τους Ροβέρτου Γυϊσκάρδου.938 Είναι πολύ πιθανό ότι την αντικατάσταση των 

βυζαντινών αρχών ακολούθησε και η αντικατάσταση των ελλήνων ιεραρχών. Με τη φυγή 

των βυζαντινών αξιωµατούχων, η Ρώµη άρχισε την αναδιοργάνωση των εκκλησιαστικών 

επαρχιών της Ν.Ιταλίας που υπάγονταν πλέον σ΄ αυτή. Ο αρχιεπίσκοπος του Ροσσάνο 

Πεντακτένης αναγκάστηκε να εγκαταλείψει την έδρα του και να φύγει από την Ιταλία 
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ανάµεσα στο 1087 και 1094.939 Στην αρχή ανέλαβε την αρχιεπισκοπή Λήµνου και ύστερα 

“κατ΄ επίδοση” την αρχιεπισκοπή Μαρώνειας.940

 Μετά το Ροσσάνο, στην πραγµατεία, ακολουθούν δύο εκκλησιαστικές έδρες των 

οποίων οι ιεράρχες διώχθηκαν και µετακινήθηκαν σε άλλα µέρη: η µητρόπολη Γάγγρας 

(Παφλαγονία) και η αρχιεπισκοπή Λεοντόπολης (Ισαυρία), και οι δύο πόλεις της Μ.Ασίας. 

Κάτοχος της εκκλησιαστικής έδρας της Γάγγρας ήταν ο µητροπολίτης Νικηφόρος, ο 

οποίος ως “σχολάζων” µετατέθηκε στην εκκλησιαστική έδρα της Αµάστριδος.941 Η 

Γάγγρα ήταν πρωτεύουσα και µητρόπολη της επαρχίας Παφλαγονίας.942

 Η Άµαστρις στη νότια ακτή του Εύξεινου Πόντου, ήταν µια µικρή πόλη και ήταν 

γνωστή ως επισκοπή της µητρόπολης Γάγγρας. Την εποχή που µετατέθηκε ο Νικηφόρος 

στην Άµαστρη, ήταν ήδη µητρόπολη.943 Στρατηγικά, η Άµαστρις βρισκόταν σε 

πλεονεκτικότερη τοποθεσία απ΄ ότι η Γάγγρα, γιατί όπως και οι άλλες παραλιακές πόλεις 

µπορούσε ν΄ αντισταθεί για µεγάλο χρονικό διάστηµα, ανεφοδιαζόµενη από τη θάλασσα. 

 Ο Νικηφόρος φαίνεται πως αναγκάστηκε να εγκαταλείψει την έδρα του την εποχή 

που ιδρύθηκε το σουλτανάτο του Ρούµ µε πρωτεύουσα το Ικόνιο (1080). Είναι γνωστό 

ότι µετά τη µάχη του Μαντζικέρτ (1071) οι Σελτζούκοι προέλασαν προς τη δυτική Μ.Ασία 

χωρίς να συναντήσουν σοβαρή αντίσταση. Η Γάγγρα φαίνεται πως κατάφερε να µείνει 

ανεξάρτητη για κάποιο διάστηµα και ο Νικηφόρος παρέµεινε στη θέση του τουλάχιστον 

µέχρι το 1094, όταν αντιπροσώπευσε την πόλη του στη σύνοδο των Βλαχερνών.944

 Είναι γεγονός ότι στη σύνοδο των Βλαχερνών το 1094 πήραν µέρος αρκετοί 

ιεράρχες των οποίων οι έδρες βρίσκονταν στην περιοχή του σουλτανάτου του Ρουµ. 

Παρόντες ήταν οι ιεράρχες της Καππαδοκίας, του Ικονίου, των Τυάνων, της 

Κλαυδιουπόλεως, της Νεοκαισάρειας, της Λαοδίκειας, των Συνάδων, των Ευχαΐτων, της 

Ποµπηϊούπολης κ.α.945

 Ωστόσο δεν µπορούµε να γνωρίζουµε µε βεβαιότητα αν οι ιεράρχες αυτοί έλαβαν 

µέρος στη σύνοδο ως ενεργοί αντιπρόσωποι της πόλης τους ή ως εξόριστοι που βρήκαν 

καταφύγιο στην Κων/πολη. Είναι γνωστή η ανεκτική στάση που τηρούσε απέναντι στους 

κατακτηµένους πληθυσµούς ο διάδοχος του Alp-Arslan, σουλτάνος Malik-Sh [·h. Στην 

πραγµατικότητα όµως οι διαταγές του σουλτάνου σχετικά µε τους χριστιανικούς 

πληθυσµούς εφαρµόζονταν ανάλογα µε τη διάθεση των τοπικών κυβερνητών και η τύχη 

των χριστιανών και των ιεραρχών τους εξαρτώταν από τους τοπικούς εµίρηδες.946

 Η επόµενη έδρα στον κατάλογο της πραγµατείας είναι η αρχιεπισκοπή 

Λεοντόπολης της Ισαυρίας. ∆εν αναφέρεται το όνοµα του ιεράρχη αλλά και αυτός 

µετατέθηκε ως “σχολάζων”.947 Ο αρχιεπίσκοπος Λεοντόπολης µεταφέρθηκε στην 
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εκκλησιαστική έδρα της Αρκαδιούπολης στην περιοχή της Θράκης.948 Είναι πιθανόν ότι ο 

Λέων “πρόεδρος Αρκαδιούπολης”, παραλήπτης µιας επιστολής του Νικήτα Στηθάτου, 

ήταν ο αρχιεπίσκοπος Λεοντόπολης που µετατέθηκε στην Αρκαδιούπολη.949 Η φυγή του 

ιεράρχη από την Λεοντόπολη πρέπει να οφειλόταν στη γενική αποδιοργάνωση των 

εκκλησιαστικών επαρχιών της Μ.Ασίας, που ακολούθησε την προέλαση των Τούρκων 

µετά τη µάχη του Μαντζικέρτ και την κατάρρευση του βυζαντινού πολιτικού ελέγχου στην 

περιοχή.950 Αργότερα, επί βασιλείας Ισαακίου Β΄ Αγγέλου, η Αρκαδιούπολη δόθηκε 

“κατ΄ επίδοσιν” στο Γρηγόριο Νύσσας της επαρχίας Ασίας.951

 Φαίνεται πως η κατάληψη της από τους Σταυροφόρους του Φρειδερίκου 

Βαρβαρόσσα το 1190 και οι επιδροµές των Βουλγάρων του τσάρου Καλογιάν ανάγκασε 

µεγάλο µέρος του πληθυσµού να εγκαταλείψει την πόλη, η οποία ερήµωσε.952 Όταν οι 

Βενετοί κατέλαβαν την πόλη το 1205, σύµφωνα µε την Partitio Romaniae, την βρήκαν 

εγκαταλειµµένη από τους κατοίκους της.953

 Στο Νο 53 της πραγµατείας “Περί µεταθέσεων” καταχωρείται η επισκοπή 

Αξιοπόλεως, η οποία αποτελεί µια πολύ σηµαντική µαρτυρία για την ύπαρξη 

εκκλησιαστικής οργάνωσης στην περιοχή της ∆οβρουτζάς κατά την περίοδο αυτή. 

Σύµφωνα µ΄ αυτήν: 

“�È ß$�P���§RL`� ���ReM���P K§ON ��§�L��

� x Ú$I�K�� ´��L��� KY QH� ¦ Ú$��`�”.954

 Η Αξιούπολη ήταν µια παλιά πόλη µε ελληνο-ρωµαϊκή παράδοση, η οποία 

βρισκόταν στη δεξιά όχθη του κάτω ∆ούναβη στην περιοχή της ∆οβρουτζάς, γύρω στα 3 

χλµ. νότια της Gernavoda.955 ∆εν αναφέρεται σε καµιά Notitia του 11ου και 12ου αιώνα 

αν και πρέπει να υπαγόταν στη µητρόπολη ∆ρίστρας. Η απουσία της από τις Notitiae 

οφείλεται στο γεγονός ότι µετά τον 10ο αιώνα επικρατεί ο τύπος της σύντοµης Notitiae 

στην οποία αναγράφονται µόνο οι µητροπόλεις και οι αρχιεπισκοπές. 

 Στη Notitia που φέρει το όνοµα του Νείλου ∆οξαπατρή (12ος αι.), αναφέρεται ότι 

στη µητρόπολη ∆ρίστρας υπάγονταν 5 επισκοπές, χωρίς ωστόσο να αναγράφονται τα 

ονόµατά τους.956

 Η ∆ρίστρα εµφανίζεται στο τελευταίο τέταρτο του 11ου αιώνα ως µητρόπολη του 

Πατριαρχείου Κων/πόλεως.957 Από το τέλος του 10ου αιώνα ήταν το κέντρο της 

βυζαντινής διοίκησης στο Παρίστριο θέµα. Μετά τις νίκες των βυζαντινών αυτοκρατόρων 

Ιω.Τζιµισκή και Βασιλείου Β΄ πάνω στους Ρώσους και τους Βουλγάρους, η περιοχή του 

κάτω ∆ούναβη, που περιλάµβανε µια σειρά παλιών πόλεων και φρουρίων, 

αναδιοργανώθηκε στρατιωτικά και διοικητικά και αποτέλεσε το Παρίστριον θέµα.958 Την 
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πολιτική οργάνωση θα πρέπει ν΄ ακολούθησε και η εκκλησιαστική οργάνωση της 

περιοχής.959 Σύµφωνα µε τα ιστορικά και τα γεωγραφικά κριτήρια της περιοχής η 

επισκοπή Αξιουπόλεως πρέπει ν΄ αποτελούσε µια από τις επισκοπές της µητρόπολης 

∆ρίστρας. Αρχαιολογικά ευρήµατα αποδεικνύουν την ύπαρξη κι άλλων επισκοπών στις 

πόλεις ∆ινογέτεια, Καπίδαβα και Τροίσµις, στην υπό εξέταση περίοδο.960

 Η µετάθεση του επισκόπου Αξιοπόλεως στη µητρόπολη Αβύδου πρέπει να 

οφειλόταν στις εισβολές των Κουµάνων του 1095, οι οποίοι σύµφωνα µε πληροφορίες 

που µας δίνει η Άννα Κοµνηνή, λεηλάτησαν όλο το Παρίστριον θέµα.961

 Στο Νο 58 καταχωρείται µια ακόµα µετάθεση ιεράρχη ο οποίος χαρακτηρίζεται 

“σχολάζων”. Πρόκειται για το µητροπολίτη Αµασείας Μιχαήλ.962 Η σειρά που κατέχει 

στον κατάλογο, δηλαδή µετά την µετάθεση του αρχιεπισκόπου Κύπρου Νικολάου 

Μουζάλωνος στο Πατριαρχείο Κων/πόλεως, καθώς και η αναφορά του τότε Πατριάρχη 

Κων/πόλεως, µας βοηθούν να τοποθετήσουµε χρονολογικά το γεγονός επί πατριαρχείας 

Μιχαήλ Γ΄ Σακελλάριου (1169-1177) και επί βασιλείας Μανουήλ Α΄ Κοµνηνού (1143-

1180). 

 Ο Μιχαήλ χειροτονήθηκε µητροπολίτης Αµάσειας, αλλά φαίνεται ότι δεν κατάφερε 

να ενθρονιστεί στη µητρόπολή του λόγω της τουρκικής κατοχής και έµεινε “σχολάζων”. 
Σαν αντιστάθµισµα τού δόθηκε η µητρόπολη Αγκύρας, η οποία όµως κατεχόταν κι αυτή 

από τους Τούρκους και έτσι δεν µπόρεσε ούτε σ΄ αυτή να εγκατασταθεί. Ύστερα από 

αίτησή του, του δόθηκε η Κερασούντα, η οποία βρισκόταν σε βυζαντινό έδαφος και 

µπόρεσε τελικά να εγκατασταθεί σ΄αυτή.963

 Η περίπτωση του µητροπολίτη Αµασείας Μιχαήλ δείχνει τη δυσκολία που 

αντιµετώπιζαν οι ιεράρχες να εγκατασταθούν στις έδρες τους, που βρίσκονταν σε πόλεις 

υπό τουρκική κατοχή. Και είναι ενδεικτικό του µεγέθους αποδιοργάνωσης της 

εκκλησιαστικής διοίκησης του Πατριαρχείου Κων/πόλεως στη Μ.Ασία, τον 12ο αι. 

 Απ΄ όσα έχουν εκτεθεί πιο πάνω, καταλήγουµε στο συµπέρασµα πως οι 

µεταθέσεις των περισσοτέρων ιεραρχών, τέλος 11ου αι.-12ος αι., οφείλονταν στα 

δυσµενή για το Βυζάντιο ιστορικο-πολιτικά γεγονότα. Στην Ιταλία και στη Μ.Ασία η 

βυζαντινή εξουσία αναγκάστηκε να παραχωρήσει τη θέση της στις νέες ανερχόµενες 

πολιτικές δυνάµεις της εποχής, τους Νορµανδούς και τους Σελτζούκους Τούρκους. Η 

απώλεια του βυζαντινού πολιτικού ελέγχου στις περιοχές αυτές, είχε αποτέλεσµα την 

απώλεια εκκλησιαστικών επαρχιών και την αποδιοργάνωση της εκκλησιαστικής 

διοίκησης, στην περιφέρεια των ορίων δικαιοδοσίας του Οικουµενικού Πατριαρχείου. 

Είναι η πρώτη φορά από την εποχή των αραβικών επιδροµών στη Μ.Ασία (7ος αι.) που 
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το Οικουµενικό Πατριαρχείο υφίσταται απώλεια εκκλησιαστικών επαρχιών. Οι ιστορικές 

αυτές εξελίξεις επηρέασαν όχι µόνο την έκταση αλλά και την ποιότητα της διοικητικής 

δικαιοδοσίας του Πατριαρχείου Κων/πόλεως, βάζοντας τα θεµέλια για µια αργή αλλά 

σταθερή πορεία συρρίκνωσης των ορίων του στη Μ.Ασία. 
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3.  Αποτελέσµατα  της  Τουρκικής  κατάκτησης  της  Μ .Ασίας  στη  

διοίκηση  του  Πατριαρχείου  Κων /πόλεως  κατά  το  12ο  αι .  

 

 Η εξακρίβωση της κατάστασης της εκκλησιαστικής οργάνωσης και διοίκησης των 

επαρχιών του Πατριαρχείου Κων/πόλεως στη Μ.Ασία κατά τον 12ο αιώνα, αποτελεί ένα 

αρκετά δύσκολο πρόβληµα. Κι αυτό γιατί δεν υπάρχουν την περίοδο αυτή εκκλησιαστικά 

έγγραφα τα οποία θα µπορούσαν να ρίξουν αρκετό φως στα προβλήµατα των 

Εκκλησιών της Μ.Ασίας. 

 Τις λίγες πληροφορίες που έχουµε τις αντλούµε από µεµονωµένες ιστορικές 

αναφορές, τα σχόλια βυζαντινών κανονολόγων, ορισµένα συνοδικά έγγραφα καθώς και 

τα λίγα Αρµενικά και Συριακά Χρονικά, τα οποία όµως µας επιτρέπουν να ρίξουµε µια 

φευγαλέα µατιά σε ορισµένες περιοχές της Ανατολικής Μ.Ασίας.964 Οι λίγες αυτές 

πληροφορίες θα πρέπει να κατανοηθούν και να αξιολογηθούν µέσα από το πλέγµα των 

ιστορικών γεγονότων και της γενικής κοινωνικο-πολιτικής κατάστασης της Μ.Ασίας. 

 Η ιστορία των εκκλησιαστικών επαρχιών της Μ.Ασίας την εποχή αυτή µπορεί να 

κατανοηθεί, αν λάβουµε υπόψη µας το γεγονός ότι µεγάλες περιοχές της υπέφεραν µια 

µεγάλη περίοδο πολιτικών αναστατώσεων και ανακατατάξεων. Ακόµα, η Μ.Ασία λόγω 

των τουρκικών εισβολών και εγκαταστάσεων, έγινε το πεδίο σύγκρουσης ανάµεσα στον 

ισλαµισµό και το χριστιανισµό.965

 Οι εισβολές και η ορµητικότητα των Τούρκων νοµάδων οφείλονταν τόσο στο 

θρησκευτικό ζήλο του νεοφώτιστου µουσουλµάνου όσο και στην επιθυµία τους για 

πολιτική και οικονοµική κυριαρχία. Επιδίωκαν να κατακτήσουν εύφορα εδάφη για τις 

ανάγκες της νοµαδικής τους ζωής και να λεηλατήσουν τα εµπορικά κέντρα στα οποία 

κατέληγαν εµπορεύµατα από τη ∆ύση, το Βυζάντιο και την Άπω Ανατολή. Τόσο το Ισλάµ 

λοιπόν, όσο και η δυναµική του νοµαδικού τρόπου ζωής που έψαχνε για νέες πηγές 

κέρδους, αποτελούσαν εξίσου σηµαντικούς παράγοντες για τις επιδροµές των Τούρκων 

νοµάδων στα βυζαντινά εδάφη της ανατολικής και κεντρικής Μ. Ασίας. 

 Η κατάληψη της εξουσίας στο χαλιφάτο της Βαγδάτης από τους Σελτζούκους 

Τούρκους οδήγησε στη µετανάστευση πλήθους Τούρκων νοµάδων στην περιοχή της 

Περσίας και του Ιράκ, για την ενίσχυση των σελτζουκικών στρατευµάτων και την 

εκµετάλλευση των νέων περιοχών. Το τεράστιο αυτό στρατιωτικό δυναµικό ήταν φυσικό 

να δηµιουργήσει και προβλήµατα στην παγιωµένη διοίκηση και τον αστικό τρόπο ζωής 

του αραβο-περσικού χαλιφάτου της Βαγδάτης. Πολύ σύντοµα, τόσο η πολιτικο-
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στρατιωτική παρακµή του Βυζαντίου και οι οικονοµικές ευκαιρίες που αυτή προσέφερε, 

όσο και η ιδεολογία της επέκτασης κάτω από τη σηµαία του Ισλάµ, κατεύθυναν το 

δυναµικό των Τούρκων νοµάδων προς τα εδάφη του Βυζαντίου. 

 Αν και στις πολιτικές και θρησκευτικές αντιλήψεις των Μουσουλµάνων 

επιδροµέων περιλαµβάνονταν η ανοχή απέναντι στους χριστιανικούς πληθυσµούς, τις 

περισσότερες φορές ήταν τυπική και εφαρµοζόταν ανάλογα µε τις διαθέσεις των τοπικών 

αρχών. Πολύ σηµαντικό είναι και το γεγονός ότι η θρησκευτική πίστη θεωρούνταν πολύ 

συχνά ταυτόσηµη µε την πολιτική πίστη και νοµιµοφροσύνη. Έτσι η Βυζαντινή Εκκλησία 

ήταν ύποπτη στα µάτια των Τούρκων, εξαιτίας των στενών διοικητικών δεσµών µε την 

Κων/πολη και τον έλεγχο που µπορούσε ν΄ ασκήσει σ΄ αυτές ο Αυτοκράτορας. 

 Σποραδικές αναφορές στα Χρονικά, µας δίνουν πληροφορίες για εκτεταµένες 

καταστροφές των εκκλησιαστικών εγκαταστάσεων και ιδρυµάτων σ΄ όλη τη Μ.Ασία, 

ακόµα και πριν τη µάχη του Μαντζικέρτ.966 Στη δεκαετία του 1071 γενικεύθηκε η 

καταστροφή των εκκλησιών και η φυγή του κλήρου.967 Συχνά, όταν οι Τούρκοι 

καταλάµβαναν τις πόλεις, µετέτρεπαν τις περισσότερες εκκλησίες σε τεµένη για τη δική 

τους θρησκευτική χρήση.968

 Παρ΄ όλα όσα υποστηρίχτηκαν κατά καιρούς, είναι γεγονός ότι η τουρκική 

κατάκτηση της Μ.Ασίας είχε δυσµενείς επιπτώσεις στην εκκλησιαστική διοίκηση του 

Πατριαρχείου Κων/πόλεως, µε τελικό αποτέλεσµα τη συρρίκνωση της περιοχής 

δικαιοδοσίας του στη Μ.Ασία. Οι σύγχρονες πηγές που θα µπορούσαν να µας δώσουν 

µια σαφή εικόνα για την κατάσταση στην οποία είχε περιέλθει η εκκλησιαστική διοίκηση 

στη Μ.Ασία κατά τον 12ο αιώνα, είναι σπάνιες. Ωστόσο, χάρη στα σχόλια του ερµηνευτή 

των ιερών κανόνων Βαλσαµώνος (12ο αι.), µπορούµε να αποκτήσουµε µια ευδιάκριτη 

εικόνα για τη γενική κατάσταση της εκκλησιαστικής διοίκησης του Πατριαρχείου 

Κων/πόλεως στη Μ.Ασία. 

 Ο Βαλσαµών, γράφοντας στο δεύτερο µισό του 12ου αιώνα, σχολιάζει τους 

ιερούς κανόνες από την άποψη των πραγµατικών ιστορικών γεγονότων της περιόδου 

που µελετάµε. Σ΄ αυτό διαφέρει απ΄ τους άλλους σχολιαστές, οι οποίοι πραγµατεύονται 

τους κανόνες θεωρητικά δίχως αναφορά στις σύγχρονες ιστορικές καταστάσεις. Χάρη 

λοιπόν στα γραπτά του Βαλσαµώνος είµαστε σε θέση να εκτιµήσουµε τα αποτελέσµατα 

των τουρκικών επιδροµών στην εκκλησιαστική διοίκηση της περιόδου που µελετάµε. 

 Η αποδιοργάνωση της εκκλησιαστικής διοίκησης στη Μ.Ασία που προκλήθηκε 

από τις Τουρκικές επιδροµές και εγκαταστάσεις, εκδηλώθηκε αρχικά µε την αδυναµία 

των µητροπολιτών και των επισκόπων να παραµείνουν στις έδρες τους και µε τη 



 
 
 

177 

σταδιακή οικονοµική εξαθλίωση των Εκκλησιών, τις περιουσίες των οποίων κατέσχεσαν 

οι νικητές. Τα προβλήµατα αυτά ήταν ήδη εµφανή από την εποχή του Αλεξίου Α΄ 

Κοµνηνού.969

 Η προσπάθεια του Αλεξίου Α΄ να αντιµετωπίσει την κρίση φαίνεται από ένα 

διάταγµά του που έφτασε ως εµάς µέσα από τα σχόλια του Βαλσαµώνος επάνω στον 

37ο κανόνα της Πενθέκτης (691/692) Οικουµενικής συνόδου. Ο κανόνας αναφέρεται 

στους επισκόπους και µητροπολίτες που δεν µπορούσαν να εγκατασταθούν στις έδρες 

τους λόγω των εχθρικών εισβολών.970 Σύµφωνα µ΄ αυτόν, η χειροτονία όλων αυτών των 

µητροπολιτών και επισκόπων ήταν κανονική και µπορούσαν νόµιµα να χειροτονούν 

κληρικούς και να ασκούν τη διοίκηση στις επαρχίες τους όπως και πρώτα. Είναι φανερό 

ότι τα σχόλια του Βαλσαµώνος στον κανόνα αυτόν αφορούσαν την ιστορική 

πραγµατικότητα του 12ου αι. Σαν παράδειγµα εφαρµογής του κανόνα αυτού στην εποχή 

του, αναφέρει το µητροπολίτη Ικονίου καθώς και άλλους µητροπολίτες της Μ.Ασίας, οι 

οποίοι δεν βρίσκονταν στις έδρες τους γιατί κατέχονταν από τους Τούρκους. Ο 

Βαλσαµών θεωρεί ότι νόµιµα χειροτονούσαν κληρικούς και εκτελούσαν όλα τα 

µητροπολιτικά τους καθήκοντα, αν και ήταν αδύνατο να εγκατασταθούν στις έδρες που 

διορίστηκαν.971

 Η αδυναµία όµως των µητροπολιτών και επισκόπων να µεταβούν στις έδρες τους 

εξαιτίας της Τουρκικής κατοχής δεν ήταν φαινόµενο του 12ου αιώνα. Το πρόβληµα αυτό 

εµφανίζεται και τον προηγούµενο αιώνα στο αυτοκρατορικό διάταγµα του Αλεξίου 

Α΄(1094). Σ΄ αυτό το διάταγµα αναφέρεται ότι οι Εκκλησίες της Μ.Ασίας που βρίσκονταν 

υπό τουρκική κατοχή ήταν απρόσβατες στους ιεράρχες τους. Ακόµα, αναφέρεται η 

απροθυµία των κληρικών να διορισθούν σε Εκκλησίες που βρίσκονταν στη Μ.Ασία, 

φοβούµενοι ότι θα στερούνταν των απαραίτητων εισοδηµάτων για τη διαβίωσή τους.972

 Η φτώχεια και η οικονοµική εξαθλίωση των Εκκλησιών της Μ.Ασίας, εξαιτίας της 

κατάσχεσης των περιουσιακών τους στοιχείων από τους Τούρκους, θα πάρει τεράστιες 

διαστάσεις τον 14ο αιώνα και θα αναδειχθεί σε σηµαντικό παράγοντα εξαφάνισης 

πολλών εκκλησιαστικών εδρών. 

 Οι κληρικοί που διορίζονταν σε τέτοιες Εκκλησίες αναγκάζονταν να φύγουν από 

τις εκκλησίες τους στην Κων/πολη και εποµένως να µείνουν δίχως εισόδηµα, γιατί µε το 

διορισµό τους στις εκκλησίες της Μ.Ασίας έπρεπε να εγκαταλείψουν τα προηγούµενα 

οφφίκια και εισοδήµατά τους.973

 Ο αυτοκράτορας Αλέξιος Α΄ κατανόησε ότι ήταν σηµαντικό να διατηρήσει τη δοµή 

της εκκλησιαστικής διοίκησης στη Μ.Ασία, ελπίζοντας να ανακτήσει στο µέλλον το 



 
 
 

178 

µεγαλύτερο µέρος των εδαφών που είχε χάσει η αυτοκρατορία. Όταν θα συνέβαινε αυτό, 

οι ιεράρχες αυτοί θα µπορούσαν να καταλάβουν ξανά τις θέσεις τους, ανασυστήνοντας 

µε τον τρόπο αυτό την εκκλησιαστική οργάνωση στις περιοχές που κατέχονταν από τους 

Τούρκους.974

 Αυτό συνέβει όταν οι Βυζαντινοί ανακατέλαβαν τις βόρειες, δυτικές και νότιες 

παράλιες περιοχές της Μ.Ασίας. Οι αυτοκράτορες προσπαθούσαν συχνά να 

παρατείνουν την ύπαρξη επισκοπών και µητροπόλεων στις κατεχόµενες από τους 

Τούρκους περιοχές, µε σκοπό να φροντίζουν τις ανάγκες των λίγων χριστιανών που 

απόµειναν και να χρησιµεύσουν ως βάσεις βυζαντινής διοίκησης, διευκολύνοντας µε τον 

τρόπο αυτό τη µελλοντική ανακατάκτησή τους. Ο Αλέξιος Α΄, έχοντας στόχο τη 

διατήρηση της εκκλησιαστικής διοίκησης στη Μ.Ασία, διέταξε ότι οι κληρικοί που θα 

χειροτονούνταν στις Εκκλησίες της Μ.Ασίας θα διατηρούσαν τα προηγούµενα 

εισοδήµατά τους από τα οφφίκια που κατείχαν, ώστε να έχουν τα απαραίτητα, ωσότου 

αλλάξουν οι πολιτικές συνθήκες και µπορέσουν να εγκατασταθούν στις έδρες τους.975

 Η ίδια πολιτική συνεχίστηκε και από τους άλλους Κοµνηνούς, ιδιαίτερα από τον 

Μανουήλ Α΄. Αυτό που ο Αλέξιος Α΄ είχε προβλέψει σχετικά µε τη µελλοντική 

εγκατάσταση των µητροπολιτών και επισκόπων στις έδρες τους στη Μ.Ασία, φαίνεται 

πως άρχισε να γίνεται πραγµατικότητα επί Μανουήλ Α΄, ο οποίος ανάγκασε τους 

Τούρκους να δεχτούν σε ορισµένες περιπτώσεις την εγκατάσταση µητροπολιτών και 

επισκόπων στις πόλεις που κατείχαν.976

 Ωστόσο δεν θα πρέπει να θεωρήσουµε ότι οι ιεράρχες αυτοί έµειναν µόνιµα και 

χωρίς ενοχλήσεις στις θέσεις τους. ∆εδοµένης της εχθρότητας ανάµεσα στους 

Βυζαντινούς και τους Τούρκους κατά τον 11ο και 12ο αιώνα, είναι φυσικό οι κληρικοί ως 

εκπρόσωποι της βυζαντινής εξουσίας στις κατεχόµενες περιοχές να παρεµποδίζονται 

όσο ποτέ άλλοτε. Εξάλλου την εποχή αυτή αρχίζει να εµφανίζεται όλο και πιο συχνά ο 

όρος “σχολάζων”. Σύµφωνα µε τον Βαλσαµώνα: 

“��� ���RdM���H L¡�HP �¨� z9 K��dzL���

 b�LROL�� L�� ~� w�LQN�¯�ON wQQRN��H�

� KPe �¨ ®�¨ wO�¾� bOX`� | H��L�PQ¾� �

H°�N� QH�X�L�OHP� ��`� KY Q�P�`�NO{�HP

� QH� z9 �H�H�`�L��OHP �¨� b��PL�XH� �¨

KH IHRL�� w� H��”.977

 Η έξωση ενός τόσο µεγάλου αριθµού επισκόπων από τις έδρες τους στη Μ.Ασία 

φαίνεται πως δηµιούργησε µεγάλο διοικητικό πρόβληµα στο Πατριαρχείο Κων/πόλεως, 
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γιατί δεν καταργήθηκαν όλες αυτές οι εκκλησιαστικές έδρες. Το Πατριαρχείο 

προσπάθησε ν΄ αντιδράσει, αναβάλλοντας τις χειροτονίες επισκόπων σε κενές έδρες 

που κατέχονταν από τους εχθρούς.978

 Για τους ιεράρχες που δεν ήταν δυνατό να εγκατασταθούν στις έδρες τους στη 

Μ.Ασία υπήρχαν δύο εναλλακτικές λύσεις. Είχαν τη δυνατότητα είτε να µείνουν στην 

Κων/πολη, είτε να µετατεθούν σε κάποιαν άλλη κενή έδρα µέσα στη βυζαντινή περιοχή. 

Στην πραγµατικότητα, ιεράρχες απ΄ όλες τις βυζαντινές επαρχίες επιθυµούσαν να 

επισκεφτούν την Κων/πολη και συχνά χωρίς την άδεια του Πατριάρχη. Έτσι οι 

αυτοκράτορες Αλέξιος Α΄ (1081-1118) και Μανουήλ Α΄(1143-1180) όρισαν µε διατάγµατά 

τους ότι όλοι αυτοί οι επίσκοποι και µητροπολίτες έπρεπε να εγκαταλείψουν την 

Κων/πολη και να επιστρέψουν στις επαρχίες τους.979 Ο Βαλσαµών σε σχόλιό του στο 

17ο κανόνα της συνόδου της Σαρδικής, σηµειώνει πως από τη διάταξη αυτή εξαιρούνταν 

οι επίσκοποι της Μ.Ασίας: 

“Û@��L �NzL�`�HP� «�P �Q ¥�L�R���P� b�¨

 �{� IH�PRL��¯�N� �¾� �§RL`� wQIdRRL�O

HP �� b�H��RPQ�� w���Q���P �� z9 Z����L�

 QHO��zH�H� ⌫� �¾� wQQRN�P¾� H�¾� QH�

L��zX�`� �H�e �¾� wO�¾�”.980

 Η παρουσία ενός δυσανάλογα µεγάλου αριθµού µητροπολιτών από την Μ.Ασία 

στις συνεδρίες της πατριαρχικής συνόδου στην Κων/πολη πρέπει να οφειλόταν στο 

γεγονός ότι πολλοί απ΄ αυτούς δεν µπορούσαν να µεταβούν στις έδρες τους και έµεναν 

στην Κων/πολη ως “σχολάζοντες”.981 Στη σύνοδο του 1170, επί βασιλείας Μανουήλ Α΄, 

σε σύνολο 49 µητροπολιτών και αρχιεπισκόπων, οι 26 προέρχονταν από τη Μ.Ασία και η 

συντριπτική τους πλειοψηφία είχε τις έδρες τους σε τουρκοκρατούµενες περιοχές.982

 Σε ορισµένους µητροπολίτες που ήταν “σχολάζοντες” λόγω της τουρκικής 

κατάκτησης, τους δόθηκε η άδεια να εγκατασταθούν σε µια από τις επισκοπές τους, που 

βρίσκονταν σε βυζαντινό έδαφος. Ο Βαλσαµών αναφέρει ότι µε βασιλικό διάταγµα και 

συνοδική απόφαση, ο µητροπολίτης Νεοκαισαρείας πήρε την άδεια να εγκατασταθεί 

στην επισκοπή της Οινόης που υπαγόταν σ΄ αυτόν. Το ίδιο και ο µητροπολίτης της 

Αντιόχειας της Πισιδίας, ο οποίος εγκαταστάθηκε στην επισκοπή Σωζοπόλεως. Αυτό, 

σηµειώνει ο Βαλσαµών, συνέβει και σε πολλούς άλλους µητροπολίτες.983

 Από τη µαρτυρία του Βαλσαµώνος φαίνεται καθαρά πως κατά το 12ο αιώνα, ήταν 

συχνό φαινόµενο οι ιεράρχες να εµποδίζονται να µεταβαίνουν στις έδρες τους που 

βρίσκονταν υπό τουρκικό έλεγχο. Καµιά φορά όµως συνέβαινε, να βρίσκεται η 
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µητρόπολη υπό τουρκική κατοχή και µια ή περισσότερες επισκοπές της να βρίσκονταν 

σε βυζαντινό έδαφος. Αυτό έγινε µε τις επισκοπές Οινόης και Σωζοπόλεως, που 

βρίσκονταν σε βυζαντινό έδαφος, ενώ οι µητροπόλεις τους βρίσκονταν απ΄ την άλλη 

πλευρά των συνόρων. 

 Ωστόσο, το πρόβληµα των ιεραρχών που ήταν “σχολάζοντες” δεν µπορούσε να 

λυθεί µόνο µε µεταθέσεις µέσα στην ίδια µητροπολιτική επαρχία. Το Οικουµενικό 

Πατριαρχείο άρχισε να µεταθέτει τους “σχολάζοντες” ιεράρχες σε κενές έδρες άλλων 

επαρχιών που βρίσκονταν µέσα στα σύνορα της αυτοκρατορίας. Πληροφορούµαστε 

λοιπόν ότι ο µητροπολίτης Αγκύρας µετατέθηκε στην Κερασούντα, ο µητροπολίτης 

Γάγγρας στην Αµάστριδα και ο αρχιεπίσκοπος Λεοντόπολης στην Αρκαδιούπολη.984 Ο 

κληρικός Ευστάθιος εκλέχθηκε απ΄ τη σύνοδο της Κων/πολης ως µητροπολίτης Μύρων 

της Λυκίας, αλλά η χειροτονία του αναβλήθηκε επειδή η πόλη βρισκόταν υπό τουρκικό 

έλεγχο. Όταν ο θρόνος της µητρόπολης Θεσσαλονίκης έµεινε κενός, ο Ευστάθιος 

µετατέθηκε εκεί.985

 Ο Βαλσαµών σε σχόλιό του στο 20ο κεφάλαιο του Νοµοκάνονα σε Ι∆΄ τίτλους, 

αφήνει να εννοηθεί η αναταραχή και η εξάρθρωση της εκκλησιαστικής διοίκησης στις 

επαρχίες Ελενοπόντου, Παφλαγονίας, Φρυγίας Καπατιανής και Καππαδοκίας Β΄.986

 Βέβαια, η αποδιοργάνωση της εκκλησιαστικής διοίκησης δεν περιορίστηκε σ΄ 

αυτές µόνο τις επαρχίες που έτυχε να αναφέρονται στον Νοµοκάνονα, αλλά ήταν ένα 

πλατιά διαδεδοµένο φαινόµενο σ΄ όλες τις επαρχίες που βρίσκονταν υπό τουρκικό 

έλεγχο κατά τη διάρκεια του 12ου αι. Αποτέλεσµα αυτής της πολιτικής αναταραχής και 

της αποδιοργάνωσης της εκκλησιαστικής διοίκησης, ήταν το συχνό φαινόµενο της 

µετάθεσης των επισκόπων και µητροπολιτών κατά το 12ο αι. 

 Σε σηµείωσή του στον 34ο κανόνα των επ’ ονόµατι των Αγίων Αποστόλων, ο 

Βαλσαµών αναφέρει τις µεγάλες διαστάσεις που πήρε η φυγή των επισκόπων και 

µητροπολιτών και η εγκατάλειψη των πόλεών τους, λόγω των εχθρικών επιδροµών: 

“��� ��RRH� �§RLP� KPe �9� �¾� wO�¾�

 w�PK��z¾� b�L�P�Q§�N��P���”.987 Η παρουσία ενός 

τόσο µεγάλου αριθµού κενών εκκλησιαστικών εδρών στη Μ.Ασία απαιτούσε 

αναπροσαρµογή της λειτουργίας της εκκλησιαστικής οργάνωσης. Μια τέτοια 

αναπροσαρµογή ήταν η ένωση µιας κενής εκκλησιαστικής έδρας µε κάποια άλλη στην 

οποία υπήρχε ιεράρχης. Ο Βαλσαµών αφήνει να εννοηθεί ότι αυτό ήταν κοινό φαινόµενο 

στις µέρες του και αναφέρει το παράδειγµα του µητροπολίτη Ναζιανζού στον οποίο 

δόθηκε η µητρόπολη Αγκύρας. Αυτό συνέβει και σε άλλους µητροπολίτες.988
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 Ένας σηµαντικός παράγοντας στην εγκατάλειψη των εκκλησιαστικών εδρών από 

τους ιεράρχες τους ήταν, εκτός από τις πιέσεις και τις απαγορεύσεις των τουρκικών 

αρχών, η απώλεια της περιουσίας και των εισοδηµάτων των Εκκλησιών, που 

κατασχέθηκαν από τους Τούρκους.989 Οι Τούρκοι κατακτώντας το µεγαλύτερο µέρος της 

Μ.Ασίας, κατέσχεσαν µε το δίκαιο του κατακτητή τις εκκλησιαστικές περιουσίες, 

θεωρώντας ότι ήταν περιουσία του Βυζαντινού κράτους. Η τακτική αυτή των Τούρκων 

έφερε σε κατάσταση οικονοµικής εξαθλίωσης πολλές Εκκλησίες της Μ.Ασίας. 

Αναφερθήκαµε ήδη στο διάταγµα του Αλεξίου Α΄ (1904),990 στο οποίο φαινόταν η 

απροθυµία των ιεραρχών να µεταβούν στις έδρες τους στη Μ.Ασία, φοβούµενοι την 

οικονοµική ανέχεια στην οποία θα περιέρχονταν. 

 Η φτώχεια των Εκκλησιών της Μ.Ασίας ανακλάται σε µια συνοδική απόφαση 

(µεταξύ του 1170 και 1178), η οποία δικαιολογούσε τη µετάθεση επισκόπων και την 

“επίδοση” εδρών λόγω ένδειας.991 Οι επίσκοποι που είχαν Εκκλησίες αποδυναµωµένες 

οικονοµικά, µπορούσαν µε την έγκριση του µητροπολίτη τους να µετατεθούν σε άλλη 

επισκοπή. Επίσκοποι µε οικονοµικά προβλήµατα, µπορούσαν να λάβουν από το 

µητροπολίτη τους τα δικαιώµατα πάνω σε άλλη επισκοπή. Η πράξη αυτή ονοµαζόταν 

“κατ΄ επίδοση” και επέτρεπε στον επίσκοπο να απολαµβάνει όλα τα δικαιώµατα της 

δεύτερης αυτής επισκοπής, εκτός του να κάθεται στο σύνθρονο µέσα στο ιερό. Με άλλα 

λόγια µε την προσωρινή ένωση δύο εκκλησιαστικών εδρών µέσα στην ίδια εκκλησιαστική 

επαρχία, γινόταν προσπάθεια για τη δηµιουργία µιας οικονοµικά σταθερής µονάδας από 

δύο ασθενείς οικονοµικά επισκοπές.992

 Ο Βαλσαµών σε σχόλιό του αναφέρει ότι σε πολλές Εκκλησίες της Μ.Ασίας δεν 

διορίζονταν επίσκοποι στις κενές έδρες αν δεν υπήρχαν επαρκή εισοδήµατα γιατί: 

“��� �Q Z��HP ��¨� �Pzy� ��± +L�± �¨ �

LM{ IHK�MLP� b��PL�XH KPe �L��H� QH� �

�L�L��OHP �¾� b�HJQH�`�”.993

 Η οικονοµική εξαθλίωση των Εκκλησιών της Μ.Ασίας είχε µεγάλη επίπτωση και 

στην κοινωνική ζωή και λειτουργία των Βυζαντινών που έµειναν στις τουρκοκρατούµενες 

περιοχές, γιατί η Εκκλησία ήταν εκείνη που ικανοποιούσε τις εκπαιδευτικές και 

φιλανθρωπικές τους ανάγκες. Φτωχή οικονοµικά Εκκλησία σήµαινε αδυναµία 

ανακούφισης των παραπάνω αναγκών και κλονισµό του ηθικού της χριστιανικής 

κοινότητας. Επιπλέον, η αδυναµία µητροπολιτών και επισκόπων να εγκατασταθούν και 

να λειτουργήσουν κανονικά στις έδρες τους, είτε λόγω ένδειας είτε λόγω των τουρκικών 

παρεµβάσεων, σήµαινε ότι το χριστιανικό ποίµνιο στερούνταν εκτός από τη θρησκευτική 
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και τη φυσική του ηγεσία. Οι ιεράρχες στις τουρκοκρατούµενες περιοχές διοικούσαν 

αυτοί τις χριστιανικές κοινότητες και διαπραγµατεύονταν ως εκπρόσωποι του ποιµνίου 

τους µε τους Τούρκους επικυριάρχους τους.994

 Η αντίδραση λοιπόν του Πατριαρχείου Κων/πόλεως και της πολιτικής ηγεσίας της 

αυτοκρατορίας στις νέες ιστορικές πραγµατικότητες που δηµιουργήθηκαν από την 

Τουρκική κατάκτηση, σχετικά µε την αποδιοργάνωση της εκκλησιαστικής διοίκησης στη 

Μ.Ασία, ήταν η εµφάνιση της “κατ΄ επίδοσιν” πράξης καθώς και η “µετάθεσις” των 

επισκόπων σε άλλες έδρες.995 Η εµφάνιση ιεραρχών στις εκκλησιαστικές έδρες της 

Μ.Ασίας κατά τη διάρκεια του 11ου και 12ου αιώνα, άσχετα απ΄ το αν µπορούσαν να 

διοικήσουν αποτελεσµατικά τις επαρχίες τους, δείχνει την τάση του Οικουµενικού 

Πατριαρχείου να µην εγκαταλείψει τις Εκκλησίες αυτές. Στη διοίκηση του Οικουµενικού 

Πατριαρχείου κυριαρχούσε η αντίληψη, ότι η κατάληψη των εκκλησιαστικών εδρών του 

από τους εχθρούς του κράτους ήταν προσωρινή και υπήρχε πάντα η ελπίδα να 

επανέλθουν υπό βυζαντινή πολιτική και εκκλησιαστική διοίκηση. Την άποψη αυτή 

εκφράζει ο Βαλσαµών (12ος αι.) σε σχόλιά του στον 2ο κανόνα της Β΄ Οικουµενικής 

συνόδου (Κων/πολη-381 µ.Χ.).996 Η εµφάνιση αυτών των µητροπόλεων και των 

επισκοπών στις Notitiae του 11ου και 12ου αιώνα, καθώς και σ΄ άλλα επίσηµα κείµενα, 

δεν οφείλονταν απλώς στη συντηρητική εκκλησιαστική τακτική ή το συναισθηµατισµό, 

όπως υποστήριξαν µερικοί ερευνητές. Η διατήρηση έστω και µιας σκιώδους 

εκκλησιαστικής οργάνωσης ήταν ζωτικής σηµασίας για την αυτοκρατορία και πρώτης 

προτεραιότητας για τους αυτοκράτορες της δυναστείας των Κοµνηνών. Ο Μανουήλ Α΄ 

όρισε σε διάταγµά του ότι οι διορισµοί επισκόπων σ΄ Εκκλησίες της Μ.Ασίας έπρεπε να 

συνεχιστούν παρά το γεγονός ότι οι Τούρκοι δεν επέτρεπαν την εγκατάστασή τους.997 Ο 

Μανουήλ Α΄ πίστευε ότι µ΄ αυτή την τακτική θα µπορούσε να γίνει εφικτή η ανακατάληψη 

αυτών των εδαφών.998 ∆εδοµένης εκείνης της εποχής, η εκκλησιαστική οργάνωση 

αποτελούσε ουσιαστικό στοιχείο της βυζαντινής διοίκησης και επιρροής στις περιοχές 

αυτές.999 Επιπλέον, οι µητροπολίτες και οι επίσκοποι ήταν εκείνοι που µπορούσαν να 

διατηρήσουν τη χριστιανική πίστη και πειθαρχία ανάµεσα στις χριστιανικές κοινότητες, 

χωρίς ν΄ αναφέρουµε και τη σηµασία τους σχετικά µε την εκπαίδευση και την 

πρόνοια.1000 Γι΄ αυτό το λόγο οι αυτοκράτορες έκαναν µεγάλες προσπάθειες να 

διατηρήσουν την εκκλησιαστική οργάνωση στη Μ.Ασία. 

 Οι αυτοκράτορες επέµεναν για µια λεπτοµερή διατήρηση της εκκλησιαστικής 

οργάνωσης στη Μ.Ασία, παρά το γεγονός ότι σε αρκετές περιοχές η τακτική αυτή ήταν 

ανεδαφική µια και έµεναν ελάχιστοι χριστιανοί.1001 Το Πατριαρχείο Κων/πόλεως όµως 
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προτιµούσε την προσαρµογή στις νέες πραγµατικότητες µε βάση τους ιερούς κανόνες. Οι 

ιεροί κανόνες όριζαν ότι επίσκοποι έπρεπε  να χειροτονούνται µόνο σε πόλεις και όχι σε 

χωριά.1002 Ο Βαλσαµών αναφέρει ότι ο κανόνας αυτός εφαρµοζόταν στη Μ.Ασία, στην 

εποχή του. Σε σχόλιό του στον 57ο κανόνα της συνόδου της Λαοδικείας, παραδέχεται ότι 

η εκκλησιαστική οργάνωση είχε πληγεί και όπου ο αριθµός των χριστιανών ήταν µικρός 

οι επίσκοποι αντικαταστάθηκαν από τους περιοδευτές, οι οποίοι περιόδευαν αυτές τις 

περιοχές επιβλέποντας τους πιστούς σε θέµατα πειθαρχίας και στήριξης της πίστης.1003 

Αυτή ήταν µια παλιά πρακτική της Εκκλησίας, η οποία όπως φαίνεται, έκανε προσπάθεια 

να την προσαρµόσει στα νέα δεδοµένα που αντιµετώπιζε στο χώρο της Μ.Ασίας. 

Σχολιάζοντας τον 6ο κανόνα της συνόδου της Σαρδικής, ο Βαλσαµών επαναλαµβάνει ότι 

η βάση για το διορισµό ενός επισκόπου ή τη δηµιουργία µιας επισκοπής είναι η 

πυκνότητα του πληθυσµού, “το πολυάνθρωπον”, και όχι η παλιά παράδοση.1004

 Απ΄ όσα έχουν εκτεθεί πιο πάνω µπορούµε να συµπεράνουµε τα εξής: 

α) Τα αστικά κέντρα περιήλθαν σε κατάσταση παρακµής εξαιτίας των εχθρικών 

επιδροµών. 

β) Άρχισε µια περίοδος αργής αλλά σταθερής συρρίκνωσης της επισκοπικής 

οργάνωσης στις κατακτηµένες από τους Τούρκους περιοχές. 

γ) Οι αυτοκράτορες επέµειναν και διατήρησαν την εκκλησιαστική οργάνωση σε 

περιοχές που έµειναν χριστιανικοί πληθυσµοί, ακόµη κι αν ο αριθµός τους 

ήταν µικρός. Εκεί όπου οι πόλεις περιήλθαν σε αµελητέο µέγεθος, διορίσθηκαν 

περιοδευτές, ώστε κι αυτός ο ελάχιστος αριθµός πιστών να µπορεί να 

ποιµαίνεται και να διατηρεί την επαφή του µε το Βυζάντιο. 

 Εκτός από τη φυγή του κλήρου και την κατάσχεση της εκκλησιαστικής 

περιουσίας, σηµαντικός παράγοντας στην αποδιοργάνωση της εκκλησιαστικής διοίκησης 

και στη συρρίκνωση της δικαιοδοσίας του Οικουµενικού Πατριαρχείου ήταν ο 

µετασχηµατισµός της βυζαντινής κοινωνίας της Μ.Ασίας, που οδήγησε στη µεταβολή του 

εθνολογικού χαρακτήρα της. 

 Κύρια αιτία του µετασχηµατισµού αυτού αποτέλεσε η ίδια η φύση της τουρκικής 

κατάκτησης στη Μ.Ασία. Τα αστικά κέντρα και η ύπαιθρος κατακτήθηκαν µε µια σταδιακή 

πορεία, η οποία διήρκεσε πάνω από έναν αιώνα. Αυτό είχε σαν αποτέλεσµα τις 

επανειληµµένες καταλήψεις και λεηλασίες πόλεων και περιοχών, µε καταστρεπτικές 

συνέπειες στους πληθυσµούς.1005 Η κατάρρευση της συγκεντρωτικής και σταθερής 

βυζαντινής διοίκησης µετέβαλε το µεγαλύτερο µέρος της Μ.Ασίας σε πεδίο άγριων 

συγκρούσεων για µεγάλα χρονικά διαστήµατα. 
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 Η τακτική που χρησιµοποιούσαν οι Τουρκοµάνοι υπερέβαινε τις αµυντικές 

δυνατότητες της Βυζαντινής αυτοκρατορίας. Η βυζαντινή αµυντική στρατηγική ήταν 

στατική. Βασιζόταν σε οχυρωµένες θέσεις και κάστρα που έλεγχαν τα περάσµατα και 

τους δρόµους προς το εσωτερικό της αυτοκρατορίας. Οι Τουρκοµανικές ορδές χάρη στην 

ανώτερη κινητικότητά τους είχαν τη δυνατότητα να τα παρακάµπτουν και να χτυπούν 

βαθιά στο εσωτερικό της αυτοκρατορίας πιο ευπαθείς στόχους, εκµεταλλευόµενοι και το 

στοιχείο του αιφνιδιασµού. Χαρακτηριστικά παραδείγµατα αποτελούν οι εκστρατείες του 

Ρωµανού ∆΄ ∆ιογένη το 1068 και 1069 στην περιοχή της Καππαδοκίας και του Ευφράτη 

αντίστοιχα. Οι Τουρκοµάνοι επιδροµείς απέφυγαν την παρουσία του βυζαντινού 

στρατού, βρέθηκαν στα µετόπισθέν του και κατάφεραν να λεηλατήσουν τη Νεοκαισάρεια 

και το Αµόριο το 1068,1006 καθώς και το Ικόνιο το 1069.1007 Τον επόµενο χρόνο 

κατέλαβαν το οχυρό του Μαντζικέρτ στον άνω Ευφράτη και κατέστρεψαν τις Χώνες στη 

δυτική Μ. Ασία, γεγονός που µαρτυρεί την ευχέρεια µε την οποία κατόρθωναν να 

διεισδύουν και να κινούνται σ’ όλη τη Μ. Ασία.1008 Η πτώση του Ανί (1064), η 

σηµαντικότερη από τις θέσεις-κλειδιά στο ανατολικό σύνορο της Μ. Ασίας, σήµανε την 

κατάλυση της βυζαντινής κυριαρχίας στις αρµενικές περιοχές του Ευφράτη και της λίµνης 

Βαν, ωθώντας κύµατα Αρµενίων προσφύγων προς την κεντρική και νότια Μ. Ασία.1009

 Χαρακτηριστικό παράδειγµα του µεγέθους καταστροφής των αστικών κέντρων 

της Μ.Ασίας αποτελεί η ιστορία της πόλης της Έδεσσας στην ανατολική Μ.Ασία. Η πόλη 

είχε καταφέρει ν΄ αντισταθεί στους Τούρκους για µεγάλο χρονικό διάστηµα. Το 1071 ο 

πληθυσµός της έφτανε τις 35.000 κατοίκους. Με τη λεηλασία και την ερήµωση της 

υπαίθρου µετά το 1071 από τους Τουρκοµάνους, µεγάλο µέρος του αγροτικού 

πληθυσµού βρήκε καταφύγιο στην ισχυρά οχυρωµένη πόλη µε αποτέλεσµα το 1145 ο 

πληθυσµός της να φτάνει τους 47.000 κατοίκους. Την ίδια χρονιά ένας Τούρκος αρχηγός, 

ο Zengi της Μοσούλης την κατέλαβε και την ισοπέδωσε. Από τους κατοίκους της 30.000 

σκοτώθηκαν, 16.000 οδηγήθηκαν στη δουλεία και µόνο 1.000 άτοµα κατάφεραν να 

διαφύγουν.1010 Ο Μ.Ατταλειάτης στη διήγησή του για την κατάληψη της πόλης του Ανί 

από τους Σελτζούκους, την οποία χαρακτηρίζει “πολυάνθρωπον” και 

“�������� QH���¯�`�HP �L��L�P” γράφει χαρακτηριστικά: 

“QH� J��L�HP �¨��� �²Oß H��X��L`� ZRL�

� ��� bRRe �d��L� xINK¨� b����±���� QH

� ���Hz¨� H�zH��� �9� ��Q��e� �H¯�N� QH

� K¯��N��� QH�LK�HP�L �§RP��”1011 Την ίδια τύχη 

είχαν το ∆ορύλαιο, το Αδραµύττιο, η Καισάρεια και πολλές άλλες πόλεις.1012 Τα 
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παραδείγµατα αυτά είναι ενδεικτικά της τύχης του µεγαλύτερου µέρους των αγροτικών 

και αστικών κέντρων κατά την περίοδο που εξετάζουµε. 

 Από τις σκόρπιες αναφορές στις σύγχρονες µε τα γεγονότα πηγές, ο Σπ.Βρυώνης 

µας δίνει ένα κατάλογο µε πόλεις και περιοχές της Μ.Ασίας που καταλήφθηκαν, 

λεηλατήθηκαν και καταστράφηκαν. Σύµφωνα µ΄ αυτόν τον κατάλογο 60 τουλάχιστον 

πόλεις της Μ.Ασίας καταστράφηκαν στην υπό εξέταση περίοδο. Αρκετές απ΄ αυτές 

φαίνεται ότι ανοικοδοµήθηκαν και καταστράφηκαν για δεύτερη φορά.1013 Ο αριθµός αυτός 

είναι εντυπωσιακός και δείχνει το µέγεθος της καταστροφής και αποδιοργάνωσης που 

προξένησαν οι νοµαδικές επιδροµές και εγκαταστάσεις στη Μ.Ασία. 

 Αποτέλεσµα των τουρκικών κατακτήσεων και καταστροφών ήταν η φυγή του 

πληθυσµού σε ασφαλέστερες περιοχές.1014 Ο Μ.Ατταλειάτης κατά την πορεία του µε το 

στρατό του Ρωµανού ∆΄ ∆ιογένη στη Β. Συρία σηµειώνει σχετικά: 

“��� ���£§��L� Q�N��¯JL�d �P�H L®���Q�

zL�� I�H�¯�H�d �P�H ����N��±��H �{� �⌦�

H� wQL��N� w��z��H RL�⌧H�H� KPLRO§��

L� �¶� ��P�¯���� �§���� ��RR�°����”.1015 
Οι χριστιανικοί πληθυσµοί του κεντρικού υψιπέδου της Μ.Ασίας εκτοπίζονταν στα βόρεια, 

νότια και δυτικά παράλια της Μ.Ασίας που ήταν πιο ασφαλή.1016

 Άλλη συνέπεια των τουρκικών επιδροµών υπήρξε η αύξηση της θνησιµότητας 

του πληθυσµού της Μ.Ασίας. Συχνά η λεηλασία µιας πόλης συνοδευόταν από σφαγή του 

πληθυσµού. Αυτό οφειλόταν στο γεγονός ότι πολλοί από τους αρχηγούς των 

Τουρκοµανικών φυλών είχαν διαποτιστεί µε το φανατισµό των γαζήδων, ο οποίος ήταν 

συνυφασµένος µε τον αφανισµό των εχθρών του Ισλάµ.1017 Επιπλέον, η φυγή του 

αγροτικού πληθυσµού οδηγούσε στην ερήµωση της υπαίθρου, την εγκατάλειψη της 

αγροτικής παραγωγής και τελικά την εµφάνιση λιµού. Καθώς οι φυγάδες 

συσσωρεύονταν στις οχυρωµένες πόλεις που πολιορκούνταν συχνά, διευκόλυναν την 

εµφάνιση της πανώλης. Στην εποχή του Αλεξίου Α΄ οι παράγοντες αυτοί είχαν πάρει 

µεγάλες διαστάσεις.1018

 Η ελάττωση του χριστιανικού πληθυσµού της Μ.Ασίας είχε αποτέλεσµα την 

ερήµωση των επισκοπών και των εγκαταστάσεων της υπαίθρου, ενώ πολλές επισκοπές 

οχυρωµένων πόλεων, στις οποίες συνέρεε ο χριστιανικός πληθυσµός της υπαίθρου για 

να σωθεί, προβιβάζονταν σε µητροπόλεις. Έτσι, η περιοχή της δικαιοδοσίας του 

Οικουµενικού Πατριαρχείου στη Μ.Ασία άρχισε να συρρικνώνεται. Το γεγονός αυτό 
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πρέπει να εξεταστεί σε σχέση µε το φαινόµενο του εξισλαµισµού των κατοίκων, που 

άρχισε τον 12ο αι. 

 Οι εξισλαµισµοί στη Μ.Ασία κατά το 12ο αι. ήταν όπως φαίνεται αρκετά 

διαδεδοµένο φαινόµενο. Ενδεικτικό των εκτεταµένων εξισλαµισµών που έγιναν στο χώρο 

της Μ.Ασίας, είναι το σχόλιο του Βαλσαµώνος στον 3ο κανόνα της συνόδου της 

Αγκύρας: 

“��� QH� gRR�P ��RR�� QH�e I�H� �L�

P�zNOX��L� �H�e ß$JH�N�¾�� QH� gRRH �P

�d �L��PNQ§�L� | QH� �HO§��L� b�LI{� z

L�e w��z�R§JN�P� QHOH�e� QH� ����yQ���H

� zL�e��PH�� �H�e �� wQQRN��m wKX�ON�H

��”1019

 Για εκτεταµένους εξισλαµισµούς επαναλαµβάνει ο Βαλσαµών σε σχόλιό του στον 

81ο κανόνα του Μεγάλου Βασιλείου: 

“��� RXJ���� �P�L� �e ��± �H�¨���� QH

�§��� ���Rd�HP KPe �¨ �9� ����N� �� ��± +

L�± �d�P�P w�� �X��H� ¥�O�K���H� b�H�§�

`� ��N��ML�OHP� QH� ��°� ����d���� RPO

�RL���NO{�HP �L���I§R�P� zH����PQ��� ��

¨ ��§�`� ��RR¾�� bRRe QH� �yzL��� ��R

R�� �H�� �¾� bOX`� ß$JH�N�¾� �L���� cR⌦

�Pz�P JP�§zL��P� QH� IH�H�PM¨zL��P� �9 z

Y�� �9� ¥�O§K���� ����P� w�§z����HP� �9 

KY� �9� gOL�� O�N�QL�H� ��± /`dzLO KP§

z����HP� gRR�P KY QH� WQ���� WH���¯� 

w�PáÖ������P� L�� �¨� �{� b�P���H� I§O��

�8 �� K9 �e��L� QH�e �¨� �H�§��H QH�§�

H OL�H�L�Oy����HP zL�e w��z�R§JN�P� QH�

 ����yQ���H� zL�d��PH��”1020

 Από τις αναφορές του Βαλσαµώνος οδηγούµαστε στο συµπέρασµα ότι ο αριθµός 

των εξισλαµισµών ήταν αρκετά σηµαντικός και ο χαρακτήρας τους ήταν κυρίως 

καταναγκαστικός. 
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 Σ΄ ένα επικό ποίηµα που εκθειάζει τα κατορθώµατα της τουρκοµανικής 

δυναστείας των ∆ανισµεντιδών, αναφέρονται εξισλαµισµοί µεµονωµένων ατόµων, 

αιχµαλώτων στρατιωτικών σωµάτων, ακόµα και ολόκληρων πόλεων. Οι εξισλαµισµοί 

αυτοί ήταν είτε εθελοντικοί, είτε αναγκαστικοί. Βασικό κίνητρο των εθελοντικών 

εξισλαµισµών ήταν οι υλικές απολαβές. Οι αναγκαστικοί εξισλαµισµοί επιβάλλονταν 

συνήθως σε αιχµαλώτους πολέµου ή κατακτηµένους πληθυσµούς και περιείχε το 

δίληµµα, εξισλαµισµός ή θάνατος.1021

 Σύµφωνα µε τον Κ.Φωτιάδη, οι παράγοντες που ευνόησαν τη διάδοση του 

µουσουλµανισµού στη σελτζουκική Μ.Ασία ήταν: 

α) Η εσφαλµένη εντύπωση που είχαν για τον Ισλαµισµό οι βυζαντινοί θεολόγοι, οι 

οποίοι θεωρούσαν ότι ήταν µια παραλλαγή του Αρειανισµού και τον 

τοποθετούσαν στο ίδιο επίπεδο µε τις άλλες χριστιανικές αιρέσεις.1022

β) Το µίσος των Βυζαντινών απέναντι στους Λατίνους των Σταυροφοριών, που 

οδήγησε αρκετούς στην αµφισβήτηση των βασικών αρχών του χριστιανισµού, 

ώστε να θεωρούν λιγότερο κακή λύση την τουρκική κατοχή.1023

γ) Οι επαφές που υπήρχαν ανάµεσα στους Βυζαντινούς και Σελτζούκους σε 

πολιτικο-στρατιωτικό επίπεδο συµµαχιών, που οδήγησαν στη δηµιουργία 

φιλικών σχέσεων και δεσµών, κάνοντας πιο εύκολη την πολιτιστική και 

θρησκευτική αφοµοίωση.1024

δ) Η ανεκτική στάση ορισµένων Σελτζούκων σουλτάνων στα θρησκευτικά 

ζητήµατα των χριστιανών υποδούλων τους, καθώς και η αγροτική πολιτική 

που ακολούθησαν µε τον αναδασµό της γης και την προστασία των 

µικροκαλλιεργητών, ενίσχυσαν ακόµα περισσότερο τη θετική στάση αρκετών 

χριστιανών απέναντι στο Ισλάµ.1025

ε) Ο δυτικός προσανατολισµός της πολιτικής των Κοµνηνών τον 11ο και 12ο 

αιώνα, έκανε το µικρασιατικό βυζαντινό πληθυσµό να νιώσει αγνοηµένος και 

απροστάτευτος στις κατακτητικές επιθέσεις των Τούρκων. Αυτό είχε 

αποτέλεσµα, ο πληθυσµός της Μ.Ασίας να θεωρεί πιο ρεαλιστική πολιτική 

λύση την προσέγγιση στο Ισλάµ.1026

 Η παράξενη λοιπόν αύξηση των µητροπολιτικών εδρών στη Μ.Ασία, µέσα στις 

Notitiae του 12ου αι., πρέπει να θεωρηθεί ως προσαρµογή της εκκλησιαστικής διοίκησης 

του Πατριαρχείου Κων/πόλεως στα νέα πολιτικά και κοινωνικά δεδοµένα που 

δηµιούργησε η εισβολή και εγκατάσταση των Σελτζούκων Τούρκων στη Μ.Ασία. Η φυγή 

του πληθυσµού και η συρροή του σε ασφαλέστερες περιοχές, οδήγησε στη δηµιουργία 
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και στην άνθηση νέων αστικών κέντρων, που αποτέλεσαν τα νέα οικονοµικά και αµυντικά 

κέντρα των περιοχών που έµειναν υπό βυζαντινή διοίκηση. Η αύξηση της σηµασίας των 

νέων αυτών πόλεων οδήγησε στον προβιβασµό τους σε µητροπόλεις. Ωστόσο, η 

διατήρηση µέσα στις Notitiae ενός αριθµού εκκλησιαστικών εδρών, οι οποίες είχαν 

παρακµάσει, πρέπει να θεωρηθεί ως ένα πολιτικό µέτρο που στόχευε στην στήριξή τους. 

Οι αυτοκράτορες θεώρησαν πως χρειάζονταν περισσότεροι ιεράρχες για να σηκώσουν 

το ηθικό των κατακτηµένων χριστιανικών πληθυσµών της Μ.Ασίας και να διατηρήσουν 

ζωντανούς τους δεσµούς µε το πολιτιστικό τους κέντρο, την Κων/πολη. Οι ιεράρχες αυτοί 

αποτελούσαν νησίδες σκιώδους βυζαντινής διοίκησης στις τουρκικές περιοχές και 

έπρεπε να σταµατήσουν τις αποστασίες των αποθαρρυµένων πληθυσµών στο 

µουσουλµανισµό, ώστε να γίνει δυνατή κάποτε η ανακατάληψη των περιοχών αυτών. 
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4.  Οι  επιπτώσεις  στη  δικαιοδοσία  του  Οικουµενικού  

Πατριαρχείου  από  την  ίδρυση  του  Β΄  Βουλγαρικού  κράτους .  

 

 Μετά την κατάκτηση της Βουλγαρίας από το Βασίλειο Β΄ το 1018, η βυζαντινή 

κυριαρχία στη Βουλγαρία διατηρήθηκε περίπου δύο αιώνες, ως το 1185. 

 Ο οικονοµικός αντίκτυπος από τις καταστροφές που προκάλεσε η διέλευση της 

Α΄(1096), Β΄(1147) και Γ΄(1187) Σταυροφορίας από το έδαφος της Βουλγαρίας και η 

καταπίεση των Βυζαντινών αυτοκρατόρων µε την επιβολή ολοένα και µεγαλύτερων 

φόρων, προκάλεσαν τη λαϊκή δυσαρέσκεια και αντίδραση του βουλγαρικού 

πληθυσµού.1027 Στα τέλη του 12ου αιώνα οι Βούλγαροι επωφελήθηκαν από την κρίση 

που περνούσε το Βυζάντιο και επαναστάτησαν το φθινόπωρο του 1185, µε αρχηγούς 

τους αδελφούς Πέτρο και Ασάν.1028

 Οι επαναστάτες κατάφεραν να γίνουν κύριοι των εδαφών ανάµεσα στο ∆ούναβη 

και την οροσειρά του Αίµου. Πρωτεύουσα του νέου αυτού Βουλγαρικού κράτους έγινε το 

Τύρνοβο. Με την αποχώρηση των βυζαντινών στρατευµάτων από την περιοχή (1186), 

συστήθηκε αυθαίρετα η βουλγαρική Αρχιεπισκοπή Τυρνόβου, η οποία όµως δεν 

αναγνωρίσθηκε από το Πατριαρχείο Κων/πόλεως.1029

 Μετά το θάνατο του Πέτρου και του Ασάν την αρχή κατέλαβε ο νεότερος αδελφός 

τους Ιωαννίτζης (1197-1207), τον οποίο οι Βούλγαροι ονόµαζαν Καλογιάν, ενώ ο ίδιος 

αποκαλούσε τον εαυτό του Ρωµαιοκτόνο.1030 Στο τέλος του 1202, ο Βυζαντινός 

αυτοκράτορας αναγκάστηκε να υπογράψει συνθήκη ειρήνης για να βάλει τέρµα στις 

επιδροµές του Βούλγαρου ηγεµόνα. Τότε η Βουλγαρία αναγνωρίστηκε επίσηµα ως 

ανεξάρτητο κράτος µε ανεξάρτητη Εκκλησία.1031 Ο Ιωαννίτζης επιζητώντας διεθνή 

αναγνώριση στράφηκε προς τον πάπα και ζήτησε να στεφθεί αυτοκράτορας µε 

αντάλλαγµα την υπαγωγή της Βουλγαρικής εκκλησίας στη Ρώµη.1032 Ο πάπας 

Ιννοκέντιος Γ΄ έχρισε τον επίσκοπο Ζαγοράς, πριµάτο Βουλγαρίας και έστεψε µε παπικό 

λεγάτο τον Καλογιάν βασιλιά Βουλγάρων και Βλάχων (1203).1033 Σε αντάλλαγµα λοιπόν 

της αναγνώρισης της Βουλγαρίας από τον πάπα, ο Καλογιάν πρόσφερε την 

προσχώρηση της χώρας του στη δικαιοδοσία της Εκκλησίας της Ρώµης. 

 Η αρχιεπισκοπή Βουλγαρίας περιλάµβανε εδάφη που ανήκαν στην Αρχιεπισκοπή 

Αχρίδας και το Πατριαρχείο Κων/πόλεως, αψηφώντας τα εκκλησιαστικά δικαιώµατα των 

δύο αυτών Εκκλησιών. Η γνώση των ορίων του νέου Βουλγαρικού κράτους θα µας 



 
 
 

190 

βοηθήσει ασφαλώς στην οριοθέτηση της έκτασης της Βουλγαρικής Εκκλησίας και έµµεσα 

της δικαιοδοσίας του Πατριαρχείου Κων/πόλεως στην περιοχή. 

 Γνωρίζουµε µε βεβαιότητα ότι τα σύνορα του νέου Βουλγαρικού κράτους 

εκτείνονταν βόρεια ως το ∆ούναβη και νότια ως την οροσειρά του Αίµου. ∆υτικά έφθανε 

ως την περιοχή της Σόφιας. Ανατολικά τα σύνορα ήταν λίγο ασαφή, φαίνεται πως 

περιλάµβαναν την περιοχή της ∆οβρουτζάς, όχι όµως όλες τις παράλιες πόλεις του 

Εύξεινου Πόντου.1034 Το 1202 ο τσάρος Καλογιάν πολιόρκησε και κατέλαβε τις παράλιες 

πόλεις Βάρνα και Κωνσταντία.1035 Οι Βυζαντινοί όµως φαίνεται πως κατάφεραν να 

διατηρήσουν στον έλεγχο τους τα λιµάνια της Μεσήµβριας, της Αγχιάλου και της 

Σωζοπόλεως, που υπάγονταν στη δικαιοδοσία του Πατριαρχείου Κων/πόλεως.  

 Λίγο αργότερα ο Βούλγαρος τσάρος αναµίχθηκε στις εσωτερικές υποθέσεις των 

Σέρβων και κατόρθωσε να καταλάβει τις πόλεις Ναϊσσό, Βελιγράδι και Βρανίτζοβα (1202-

1203).1036 Οι πόλεις αυτές, σύµφωνα µε τη Notitia 13, ανήκαν στη δικαιοδοσία της 

Αρχιεπισκοπής Αχρίδας.1037

 Απ΄ όσα έχουν εκτεθεί πιο πάνω, µπορούµε να συµπεράνουµε ότι ο πρώτος 

πυρήνας του Β΄ Βουλγαρικού κράτους και της Αρχιεπισκοπής Βουλγαρίας, εντοπίζεται 

στο βυζαντινό Θέµα Παρίστριον του οποίου καταλάµβανε  όλη σχεδόν την έκταση, ως τη 

συνθήκη του 1202.  Μόλις το 1203, επεκτάθηκε βορειο-δυτικά, καταλαµβάνοντας 

περιοχές που ανήκαν στο θέµα Βουλγαρίας και υπάγονταν εκκλησιαστικά στην 

Αρχιεπισκοπή Αχρίδας. Έτσι η δικαιοδοσία του Πατριαρχείου Κων/πόλεως περιορίστηκε 

νότια του Αίµου, στα σύνορα των βυζαντινών θεµάτων Θεσσαλονίκης, Αδριανουπόλεως, 

∆ιδυµοτείχου, Αγχιάλου και Φιλιππουπόλεως.1038
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ΜΕΡΟΣ  Ε ΄  
 
Ι.  Η Άλωση της Κων/πολης από τους Σταυροφόρους 

(1204) και η δηµιουργία νέων πολιτικών σχηµάτων 

στο γεωγραφικό χώρο του Βυζαντίου. 

 

 Στο τέλος του 12ου αιώνα η Βυζαντινή αυτοκρατορία αντιµετώπιζε µια σειρά 

δυσµενών πολιτικών και ιστορικών γεγονότων, των οποίων οι συνέπειες απειλούσαν την 

ύπαρξή της. Την κατάσταση επιδείνωσε η απουσία ενός ικανού ηγέτη και µιας στιβαρής 

και αποτελεσµατικής κυβέρνησης. Το Βυζάντιο αντιµετώπιζε την αυξανόµενη 

επιθετικότητα των Φράγκων στη ∆ύση, ενώ οι κτήσεις του στη Μ.Ασία έγιναν εξαιρετικά 

επισφαλείς, ιδιαίτερα µετά την καταστροφική ήττα του Μανουήλ Α΄ στο Μυριοκέφαλο της 

Μ.Ασίας, το 1176. 

 Η δυναστεία των Αγγέλων (1185-1204) επίσπευσε την αποδιοργάνωση και την 

κατάρρευση των ανατολικών και δυτικών συνόρων της αυτοκρατορίας. Η εκθρόνιση του 

Ισαακίου Β΄ από τον αδελφό του Αλέξιο Γ΄ το 1195, υπήρξε η αφορµή που επέτρεψε 

στους Λατίνους να επέµβουν άµεσα και αποφασιστικά στα εσωτερικά της αδύναµης ν΄ 

αντιδράσει αυτοκρατορίας.1039

 Η καταστροφή για το Βυζάντιο ήρθε το Πάσχα του 1204, όταν τα στρατεύµατα της 

∆΄ Σταυροφορίας πολιόρκησαν και κατέλαβαν την Κων/πολη. Αυτό που συνέβει στις 13 

Απριλίου του 1204 ήταν η αποκορύφωση µιας σκληρής αντιπαράθεσης πολλών χρόνων 

ανάµεσα στην Ορθόδοξη και στην Καθολική Χριστιανοσύνη.1040

 Στο άτυχο αυτό γεγονός του 1204, οδήγησαν οι ραδιουργίες του Αλεξίου ∆΄ 

(1203-1204), γιου του εκθρονισµένου και τυφλωµένου Ισαακίου Β΄, ο οποίος 

προσπαθούσε να χρησιµοποιήσει τους Λατίνους για ν΄ αποκαταστήσει τον πατέρα του 

στο θρόνο της Κων/πολης.1041

 Οι Λατίνοι έφεραν ξανά στην εξουσία τον Ισαάκιο Β΄ µε συναυτοκράτορα το γιό 

του Αλέξιο ∆΄, το 1203 και έγιναν οι κύριοι ρυθµιστές των εσωτερικών υποθέσεων της 

Αυτοκρατορίας.1042 Οι δύο αυτοκράτορες, αδυνατώντας ν΄ ανταποκριθούν στις βαριές 

οικονοµικές απαιτήσεις των Σταυροφόρων, που είχαν συµφωνηθεί για την 

αποκατάστασή τους, επέβαλαν βαριά φορολογία δίχως να πάρουν υπόψη τους τη 

σοβαρή οικονοµική κρίση στην οποία είχε περιέλθει η Αυτοκρατορία, καθώς και τα 

έντονα αντι-λατινικά συναισθήµατα των υπηκόων τους.1043
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 Η κατάσταση από µέρα σε µέρα γινόταν χειρότερη για τον Ισαάκιο Β΄ και τον 

Αλέξιο ∆΄. Από τη µια είχαν ν΄ αντιµετωπίσουν τους Σταυροφόρους, οι οποίοι γίνονταν 

ολοένα και πιο επικίνδυνοι, καλώντας τον Αυτοκράτορα να εκπληρώσει τις υποχρεώσεις 

του προς αυτούς, κι από την άλλη το βυζαντινό λαό που τους θεωρούσε όργανα των 

εχθρών και υπαίτιους για την τραγική οικονοµική τους κατάσταση.1044

 Τη λύση στο αδιέξοδο των κρίσιµων εκείνων στιγµών προσπάθησε να φέρει το 

κίνηµα του πρωτοβεστιαρίου Αλεξίου ∆ούκα Μούρτζουφλου. Συνέλαβε τον Ισαάκιο Β΄ και 

τον Αλέξιο ∆΄ και αναρριχήθηκε στο θρόνο ως Αλέξιος Ε΄.1045 Ο θάνατος του Αλεξίου ∆΄ 

στη φυλακή και η εχθρική στάση του Αλεξίου Ε΄, έφεραν τους Σταυροφόρους σε πολύ 

δυσχερή θέση. Χωρίς εφόδια ένιωσαν να πλησιάζει το φάσµα της καταστροφή τους. 

Κάτω απ΄ αυτές τις συνθήκες σκέφτηκαν πως η µόνη διέξοδος ήταν να εκπορθήσουν την 

Κων/πολη για λογαριασµό τους. Για πρώτη φορά αντιµετώπισαν το ενδεχόµενο της 

διάλυσης της Βυζαντινής αυτοκρατορίας και της αντικατάστασής της από µια Λατινική.1046

 Το Μάρτιο του 1204 οι σταυροφόροι συνέταξαν και υπέγραψαν ένα έγγραφο, την 

Partitio Romaniae, µε το οποίο ρυθµιζόταν ζητήµατα σχετικά µε την επικείµενη κατάληψη 

της Κων/πολης, τη διανοµή των λαφύρων, των εδαφών, της εκκλησιαστικής περιουσίας 

κ.α. Το νέο αυτό έγγραφο που αποτέλεσε τον καταστατικό χάρτη της υπό ίδρυση 

Λατινικής αυτοκρατορίας της Ανατολής, υπέγραψαν ο δόγης της Βενετίας Ερρίκος 

∆άνδολος, ο Βονιφάτιος ο Μοµφερρατικός και οι κόµητες της Φλάνδρας, του Βloi και του 

Saint-Paul.1047  

 Η επίθεση των Σταυροφόρων άρχισε τα χαράµατα της 9 Απριλίου 1204. Το πρωί 

της 13 Απριλίου η κατάληψη της Κων/πολης είχε συντελεσθεί. Ο Αλέξιος Ε΄ δραπέτευσε 

από την Κων/πολη την προηγούµενη νύχτα µε πλοιάριο.1048

 Τα αισθήµατα κατάπληξης και θαυµασµού που ένιωσαν οι Σταυροφόροι όταν 

είδαν τους θησαυρούς που συσσωρεύτηκαν ανά τους αιώνες στη βασιλεύουσα, 

υποχώρησαν γρήγορα µπροστά στην απληστία και τη δίψα για εκδίκηση. Επί τέσσερις 

ηµέρες επιδόθηκαν σε καταστροφές, λεηλασίες, δηώσεις, σφαγές.1049 Την αγριότητα των 

πράξεων των Σταυροφόρων µαρτυρεί ο Νικήτας Χωνιάτης: 

“��� «OL� �� L�� �§��� i�H�H QL�HRy�

 w� ��L�`���� O�{��P QH� �H� QH� QRH

�Oz��� w� ��P§K�P� ¥K��z��� w� �H��� ¥

R����z��� b�K�¾� ��z`JH�� J��HPQ¾� ¥R

�R�JH�� WRQ��z��� b�K�H��KP�z��� KPH��
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 KPK�°��”1050

 Η εκτροπή των Σταυροφόρων απ΄ τον αρχικό τους στόχο, την Αίγυπτο, προς την 

Κων/πολη και η µεγάλη αντίθεση ανάµεσα στις αρχικές επαγγελίες και την κατάληξη που 

είχε το εγχείρηµά τους, να καταστρέψει το τελευταίο Χριστιανικό προπύργιο στην 

Ανατολή, έκαναν τους ερευνητές ν΄ αναπτύξουν διάφορες θεωρίες για τα αίτια αυτής της 

µεταβολής. 

 ∆ύο είναι κυρίως οι θεωρίες που αναπτύχθηκαν γύρω από την αιτία της αλλαγής 

κατεύθυνσης της ∆΄ Σταυροφορίας. Η πρώτη είναι η θεωρία των τυχαίων συµπτώσεων. 

Σύµφωνα µ΄ αυτήν, η χρηµατική αδυναµία των Σταυροφόρων τούς έκανε να δεχτούν τις 

Βενετικές προτάσεις για κατάληψη της Ζάρας και στη συνέχεια οι υποσχέσεις του 

Αλεξίου ∆΄ Αγγέλου τους έκαναν ν΄ αποκλίνουν προς την Κων/πολη. Η δεύτερη είναι η 

θεωρία της προµελέτης ή των ραδιουργιών και εµφανίστηκε για πρώτη φορά το 1861. 

Σύµφωνα µ΄ αυτή, η εκτροπή των Σταυροφόρων προς την Κων/πολη ήταν 

προγραµµατισµένη από πριν και απέβλεπε στην εξυπηρέτηση ιδιοτελών συµφερόντων. 

Κύριοι ένοχοι για την απόκλιση της ∆΄ σταυροφορίας φέρονταν κατά καιρούς οι Βενετοί, 

ο Φίλιππος ο Σουηβός, γαµπρός του Ισαακίου Β΄, ο Βονιφάτιος ο Μοµφερρατικός, η 

Γένοβα ακόµη και ο πάπας Ιννοκέντιος Γ΄.1051

 Η πτώση της Κων/πολης το 1204, αποτέλεσε ένα βαρύ πλήγµα κατά του 

Βυζαντινού κράτους, το οποίο µακροπρόθεσµα θα οδηγήσει στην τελική πτώση και τον 

αφανισµό της Βυζαντινής αυτοκρατορίας.1052

 Το σκληρό όµως αυτό κτύπηµα κατά του κέντρου της Βυζαντινής αυτοκρατορίας, 

ώθησε τις δυνάµεις του ελληνισµού στην περιφέρεια, στη Μ.Ασία και στο Βαλκανικό 

χώρο. Η συσπείρωση και η αφύπνιση του ελληνικού στοιχείου έδωσε νέα πνοή στα 

υπολείµµατα της Βυζαντινής αυτοκρατορίας και σταµάτησε για µια µικρή περίοδο τη 

φθίνουσα εξελικτική πορεία του Βυζαντίου. Η περίοδος αυτή της ανόρθωσης θα 

οδηγήσει το 1261 στην ανακατάληψη της Κων/πολης.1053
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1.  Η Λατινική  κατάκτηση  των  Βυζαντινών  εδαφών  

 

 Με την κατάληψη της Κων/πολης και την κατάλυση του Βυζαντινού κράτους 

άλλαξε ο πολιτικός χάρτης της Ανατολής. Στη θέση της παλιάς αυτοκρατορίας ιδρύθηκαν 

αρκετά λατινικά και ελληνικά κρατικά µορφώµατα, των οποίων οι αντιθέσεις, οι 

συµµαχίες και οι επιδιώξεις θα προσδιορίσουν τις πολιτικές εξελίξεις της περιόδου που 

µελετάµε. 

 Το Μάιο του 1204 ο κόµης της Φλάνδρας Βαλδουίνος εκλέχθηκε αυτοκράτορας 

της Λατινικής αυτοκρατορίας της Κων/πολης.1054 Για τους Λατίνους παρέµενε το ζήτηµα 

της διανοµής των εδαφών τής άλλοτε Βυζαντινής αυτοκρατορίας σύµφωνα µε τη 

συµφωνία του Μαρτίου του 1204. Έτσι συστάθηκε µια επιτροπή από 12 Βενετούς και 12 

Σταυροφόρους που ανέλαβε να µοιράσει τα εδάφη. Ο νέος αυτοκράτορας Βαλδουϊνος, 

πήρε τα 5/8 της πόλης της Κων/πολης και ο Βενετός δόγης Dandolo πήρε τα 3/8. Στη νέα 

Λατινική αυτοκρατορία της Κων/πολης επιδικάστηκαν η περιοχή της Θράκης, η βορειο-

δυτική Μικρά Ασία και τα νησιά Ίµβρος, Χίος, Λέσβος και Σάµος.1055

 Οι Βενετοί συµφωνήθηκε να καταλάβουν όλες τις βυζαντινές περιοχές δυτικά της 

οροσειράς της Πίνδου, δηλαδή την Ήπειρο, την Αιτωλία, την Ακαρνανία, τα νησιά του 

Ιονίου και την Πελοπόννησο. ∆ιεκδικούσαν ακόµα, την Εύβοια και την Κρήτη.1056 Η 

Βενετία σαν ναυτική δύναµη που ήταν, έκρινε πως θα ήταν αδύνατο να διατηρήσει στην 

εξουσία της µεγάλες ηπειρωτικές περιοχές και παραιτήθηκε από τις περιοχές που της 

επιδικάστηκαν αρχικά. Περιορίστηκε να διατηρήσει τον έλεγχο στις πόλεις που θα 

µπορούσε να τις χρησιµοποιήσει ως εµπορικές και ναυτικές βάσεις για το Μεσογειακό 

της εµπόριο. Έτσι, κράτησε τη Ραγούζα, το ∆υρράχιο, τα Ιόνια νησιά, την Κορώνη, τη 

Μεθώνη, την Κρήτη, αρκετά νησιά του Αιγαίου, όπως την Εύβοια, την Άνδρο, τη Νάξο 

κ.α., αρκετά λιµάνια στον Ελλήσποντο και Μαρµαρά, όπως την Καλλίπολη, τη Ραιδεστό, 

την Ηράκλεια και τέλος την Αδριανούπολη.1057Με τις νέες της κτήσεις η Βενετία 

κυριάρχησε στην κεντρική Μεσόγειο και το Αιγαίο και απέβλεπε στον υποσκελισµό τής 

αντιπάλου της Γένοβας, και στο µονοπώλιο του εµπορίου της Μεσογείου. Το καθεστώς 

των κτήσεων των Βενετών ήταν άµεσο, χωρίς περιορισµούς και ήταν απαλλαγµένοι από 

την υποχρέωση του όρκου φεουδαλικής υποτέλειας στον Λατίνο αυτοκράτορα της 

Κων/πολης.1058 Το αποτέλεσµα ήταν να δηµιουργηθεί στο γεωγραφικό χώρο του 

Βυζαντίου ένα Βενετικό αποικιακό κράτος, που κυριαρχούσε στους θαλάσσιους δρόµους 
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της ανατολικής Μεσογείου και κατείχε σηµαντικά λιµάνια στρατηγικής σηµασίας, 

ελέγχοντας έτσι το εµπόριο µεταξύ Ανατολής και ∆ύσης. 

 Στους Σταυροφόρους επιδικάστηκαν οι περιοχές ανατολικά της Πίνδου, που 

ορίζονταν στα βόρεια και στα ανατολικά από τις Πρέσπες και τον Αξιό και 

συµπεριλάµβαναν την Θεσσαλία, την ανατολική Στερεά και την περιοχή της Αργολίδας 

στην Πελοπόννησο.1059

 Στο Βονιφάτιο Μοµφερατικό, αρχηγό της Σταυροφορίας, κατακυρώθηκε η Μ.Ασία, 

εκτός της περιοχής που ανήκε στο Βαλδουίνο. Αντί για τις επισφαλείς περιοχές της 

Μ.Ασίας όµως ο Βονιφάτιος προτίµησε τη Μακεδονία και την Κεντρική Ελλάδα, τις οποίες 

και έλαβε.1060  Έδρα του βασιλείου που ίδρυσε έγινε η Θεσσαλονίκη, η οποία έδωσε το 

όνοµά της στο νέο βασίλειο. Στην πορεία του προς τα νότια για την κατάκτηση των 

εδαφών που του κατακυρώθηκαν, ίδρυσε µια σειρά από φεουδαρχικά κρατίδια που 

υπάγονταν άµεσα σ΄ αυτόν και έµµεσα στον επικυρίαρχό του, Βαλδουίνο.1061

 Τέτοια κρατίδια ήταν η αρχοντία της Βοδονίτσας µε ηγεµόνα τον Γκουΐντο 

Παλαβιτσίνι, της Γραβιάς µε τους αδελφούς Ιάκωβο και Νικόλαο Σαιντοµέρ, το δουκάτο 

των Αθηνών και Θηβών µε τον Όθωνα Ντελαρός και το πριγκιπάτο της Αχαΐας µε τους 

Γοδεφρείδο Βιλλεαρδουΐνο και Γουλιέλµο Σαµπλίτη.1062

 Στις περιοχές που κυρίευσαν οι Σταυροφόροι επέβαλαν το δικό τους φεουδαρχικό 

σύστηµα διακυβέρνησης. Κατείχαν τα εδάφη τους µε σχέση φεουδαρχικής 

παραχώρησης, αναγνωρίζοντας το Λατίνο αυτοκράτορα της Κων/πολης ως επικυρίαρχό 

τους.1063
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2.  Η ελληνική  αντίσταση  και  η  δηµιουργία  νέων  πολιτικών  

σχηµάτων  

 

 Στις περιοχές τής άλλοτε Βυζαντινής αυτοκρατορίας δεν δηµιουργήθηκαν µόνο 

λατινικά κράτη. Οι σλαβικές επαρχίες εκµεταλλευόµενες τη γνωστή αποσύνθεση και τις 

τάσεις κατακερµατισµού που επικρατούσαν πολύ πριν την ∆΄ Σταυροφορία, είχαν 

κηρύξει την ανεξαρτησία τους από την Κων/πολη. Την εποχή τής κατάληψης τής 

Κων/πολης από τους Σταυροφόρους, ο ηγεµόνας των Βουλγάρων Ιωαννίτζης είχε 

κατορθώσει να δηµιουργήσει ένα ισχυρό βασίλειο, ικανό ν’ απειλήσει την Κων/πολη. Οι 

Σέρβοι µε ηγεµόνα τους τον Στέφανο Β΄ Νεµάνια, είχαν κόψει τους πολιτικούς δεσµούς 

µε το Βυζάντιο και είχαν ιδρύσει ανεξάρτητο βασίλειο.1064

 Ως επακόλουθο της άλωσης του 1204, µεγάλος αριθµός βυζαντινών 

αξιωµατούχων κατέφυγε σε περιοχές που παρέµεναν ακόµα ελεύθερες. Με την 

υποστήριξη των τοπικών αρχόντων και του πληθυσµού οι φυγάδες αυτοί δηµιούργησαν 

αυτόνοµες ελληνικές ηγεµονίες, διασώζοντας έτσι το πολιτικό ιδεώδες του Βυζαντίου, 

δίνοντάς του τη δυνατότητα να επιτύχει µετά από σκληρούς αγώνες την παλινόρθωσή 

του. Στη Μ. Ασία, ο ∆αυίδ και ο Αλέξιος Κοµνηνός, εγγονοί του Ανδρόνικου Α΄, ίδρυσαν 

το κράτος της Τραπεζούντος, που αργότερα επεκτάθηκε σ΄ όλο σχεδόν το µήκος της 

νοτιοανατολικής ακτής του Εύξεινου Πόντου. Στην Ήπειρο, ο Μιχαήλ Άγγελος Κοµνηνός 

(1204-1215), συγγενής του Ισαακίου Β΄, ίδρυσε ανεξάρτητο κράτος, που αργότερα θα 

ονοµαστεί “∆εσποτάτο της Ηπείρου” και εκτεινόταν από το ∆υρράχιο µέχρι τη Ναύπακτο. 

Ο Θεόδωρος Λάσκαρης (1204-1222), γαµπρός του Αλεξίου Γ΄, ίδρυσε στη Μ.Ασία 

ηγεµονία, η οποία αργότερα ονοµάστηκε αυτοκρατορία της Νίκαιας και στέφθηκε πρώτος 

αυτοκράτοράς της το 1208.1065

 Εκτός από αυτές τις µεγάλες σχετικά ηγεµονίες υπήρχαν και πολλά άλλα µικρά 

κρατίδια, από τα οποία άλλα ιδρύθηκαν λίγο πριν και άλλα αµέσως µετά την πτώση της 

Κων/πολης όπως: του Θεόδωρου Μαγκαφά στην περιοχή της Φιλαδέλφειας· του 

Μανουήλ Μαυροζώµη στην κοιλάδα του Μαιάνδρου· του Σάββα Ασιδηνού στην αρχαία 

Πριήνη, κοντά στη Μίλητο· του Βασιλείου Χοτζά στην Ταρσία, βορειο-ανατολικά της 

Νίκαιας και του Θεόδωρου Γαβρά στην Αµισό, λιµάνι του Εύξεινου Πόντου νοτιο-

ανατολικά της Σινώπης.1066

 Στην κυρίως Ελλάδα υπήρχαν οι αρχοντίες του Λέοντα Σγουρού, και του Λέοντα 

Γαβαλά. Ο Λέων Σγουρός, άρχοντας του Ναυπλίου, επέκτεινε την κυριαρχία του στην 
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Αργολίδα, την Κόρινθο και την Αθήνα. Ο Λέων Γαβαλάς (1204-1240), µόλις έµαθε την 

είδηση για την άλωση της Κων/πολης (1204) αυτοανακηρύχθηκε “κληρονοµικός 

αυθέντης” της Ρόδου και ορισµένων από τα ∆ωδεκάνησα.1067

 Όλα όµως αυτά τα µικρά κρατίδια υποτάχτηκαν τα επόµενα χρόνια στους 

Λατίνους ή στις µεγαλύτερες ελληνικές ηγεµονίες. 

 Η αντίσταση κατά των Φράγκων οργανώθηκε κυρίως από τα ελληνικά κράτη της 

Ηπείρου και της Νίκαιας. Οι Κοµνηνοί της Τραπεζούντας διεκδικώντας την αναγνώρισή 

τους ως νοµίµων κληρονόµων του Βυζαντινού θρόνου, συµµάχησαν µε τους Λατίνους 

(1206) και επεκτάθηκαν δυτικά σε βάρος του κράτους της Νίκαιας, το οποίο έβλεπαν σαν 

αντίπαλο στον αγώνα δρόµου για την κατάκτηση της Κων/πολης. Στις µεταξύ τους 

συγκρούσεις, ο Θεόδωρος Λάσκαρης ανακατέλαβε όλη την Παφλαγονία και επέκτεινε τα 

όριά του ως τη Σινώπη.1068 Η επέµβαση των Σελτζούκων και η κατάληψη της Σινώπης1069 

απ΄ αυτούς, κατέστησε την Τραπεζούντα αποκοµµένη από το άλλο ελληνικό κράτος της 

Μ.Ασίας, τη Νίκαια, αφού µετά την παρεµβολή του σουλτανάτου δεν είχαν πλέον κοινά 

σύνορα. Κυκλωµένη από ισχυρούς γείτονες όπως το βασίλειο της Γεωργίας, το 

σουλτανάτο του Ικονίου, τους Αγιουβίδες της Αιγύπτου και αργότερα τους Μογγόλους, θ΄ 

αποδεχθεί το ρόλο της ως περιφερειακής δύναµης, θα εγκαταλείψει τις διεκδικήσεις της 

στο θρόνο της Κων/πολης και θα στρέψει το ενδιαφέρον της προς την Ανατολή.1070

 Η ήττα και η αιχµαλωσία του Λατίνου αυτοκράτορα Βαλδουίνου στην 

Αδριανούπολη, τον Απρίλιο του 1205, έδειξε ότι η ανακατάληψη της Κων/πολης και η 

κατάλυση της Λατινικής αυτοκρατορίας ήταν ζήτηµα χρόνου.1071 Οι δυνάµεις που 

µπορούσαν να το κατορθώσουν ήταν το βασίλειο της Βουλγαρίας, η αυτοκρατορία της 

Νίκαιας και το ∆εσποτάτο της Ηπείρου. Οι µεταξύ τους συγκρούσεις για τη διεκδίκηση 

της κληρονοµιάς του Βυζαντινού θρόνου, είχαν αποτέλεσµα την παράταση της ύπαρξης 

της Λατινικής αυτοκρατορίας. Ο σφοδρός ανταγωνισµός της Ηπείρου και της Νίκαιας σε 

ιδεολογικό-πολιτικό, στρατιωτικό και θρησκευτικό επίπεδο, οδήγησε σε πολιτικό και 

εκκλησιαστικό σχίσµα ανάµεσα στις δύο ηγεµονίες. 

 Ο Θεόδωρος Α΄ Λάσκαρης (1204-1222) ανάγκασε το 1207 τον Λατίνο 

αυτοκράτορα Ερρίκο του Αινώ (1206-1216) να συνάψει διετή ανακωχή.1072 Η επιτυχία 

του αυτή τού έδωσε τις ηθικές προϋποθέσεις ν΄ ανακηρυχθεί αυτοκράτορας. Τη Μεγάλη 

Εβδοµάδα του 1208, ο Πατριάρχης Μιχαήλ ∆΄ Αυτωρειανός (1208-1214) τον έστεψε 

Αυτοκράτορα τής “εξόριστης” στη Νίκαια Βυζαντινής αυτοκρατορίας.1073

 Το 1211, ο Θεόδωρος Α΄ κατάφερε να νικήσει τον σελτζούκο σουλτάνο Kαϊhosru 

A΄ (1192-97 και 1204-1211) στην Αντιόχεια του Μαιάνδρου.1074 Ξέχωρα από τον ηθικό 
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αντίκτυπο που είχε η νίκη του 1211 επί των Σελτζούκων, σταθεροποίησε την ανατολική 

συνοριακή γραµµή της αυτοκρατορίας της Νίκαιας. Τα ανατολικά σύνορα του κράτους 

των Λασκαριδών ξεκινούσαν από την ακτή του Εύξεινου Πόντου από ένα σηµείο 

ανάµεσα στις πόλεις Άµαστρη και Κρώµνη και ακολουθώντας νοτιο-δυτική κατεύθυνση 

κατέληγαν στον κόλπο της Μάκρης, απέναντι από την Ρόδο. Έτσι, ο Θεόδωρος 

Λάσκαρης επανέκτησε τον έλεγχο των παλαιών επαρχιών της Μυσίας, της Λυδίας και 

µεγάλου µέρους της Φρυγίας και Καρίας.1075

 Το 1214 υπογράφηκε στο Νυµφαίο συνθήκη ειρήνης µεταξύ του Ερρίκου και του 

Θεοδώρου Α΄, η οποία εξασφάλιζε τις κτήσεις των Λασκαριδών από µελλοντικές 

επιθέσεις των Λατίνων και καθιέρωσε µια ισορροπία δυνάµεων στη δυτική Μ.Ασία.1076 

Σύµφωνα µε τη συνθήκη ειρήνης, οι Λατίνοι περιορίζονταν σε µια βορειο-δυτική λωρίδα 

γης της Μ.Ασίας, βόρεια της κοιλάδας του Κάικου ποταµού και νοτιο-ανατολικά του 

Λοπαδίου. Τα σύνορα που περνούσαν από το όρος Κιµινάς άφηναν στους Λατίνους τις 

πόλεις Αχυράους, Κύζικο, Νικοµήδεια και Πηγές. Ο Θεόδωρος Α΄ πήρε το Αδραµµύτιο 

και τις περιοχές που εκτείνονταν βορειο-ανατολικά ως τη Σινώπη. Ακόµα, το κράτος της 

Νίκαιας επέκτεινε τον έλεγχό του ανατολικά του Λοπαδίου, περιλαµβάνοντας τα κάστρα 

Χλιαρά, Κελβιανό, Πέργαµο, Μαγίδια και Οψίκιο.1077

 Η απόκρουση των επιθέσεων των δύο ισχυρότερων κρατών στην περιοχή, των 

Σελτζούκων και των Λατίνων, καθώς και η επιτυχία της αναγνώρισης σταθερών συνόρων 

µαζί τους, έδωσε στο Θεόδωρο Α΄ το ηθικό εκείνο κύρος που του επέτρεψε να 

διεκδικήσει µε αξιώσεις τη διαδοχή της αυτοκρατορίας της Κων/πολης. 

 Τα επιτεύγµατα του Θεοδώρου Α΄ έδωσαν τη δυνατότητα στο διάδοχό του, 

Ιωάννη Γ΄ Βατάτζη (1222-1254), να επεκτείνει τα σύνορα τού κράτους του, 

καταλαµβάνοντας σταδιακά τη δυτική Μ.Ασία και περιοχές της Θράκης και της 

Μακεδονίας.1078 Οι προσπάθειες του ικανού αυτού αυτοκράτορα πέτυχαν να 

διπλασιαστεί η έκταση της ηγεµονίας της Νίκαιας και να προετοιµαστεί το έδαφος για την 

ανάκτηση της Κων/πολης το 1261. 

 Η δηµιουργία και η διατήρηση της ανεξαρτησίας του ελληνικού κράτους της 

Ηπείρου µετά το 1204, οφειλόταν σε γεωγραφικούς παράγοντες της περιοχής αλλά και 

στο γεγονός ότι οι Βενετοί στους οποίους επιδικάστηκε η περιοχή, δεν ήταν σε θέση να 

κατακτήσουν το ορεινό εσωτερικό της Ηπείρου. Έτσι περιορίστηκαν στην κατάληψη 

παραλιακών πόλεων και νησιών, όπως του ∆υρραχίου και της Κέρκυρας.1079

 Ιδρυτής του ∆εσποτάτου της Ηπείρου (1204) υπήρξε ο Μιχαήλ Α΄ Άγγελος (1204-

1215). Ο Μιχαήλ Α΄ ήταν γιος του σεβαστοκράτορα Ιωάννη ∆ούκα και εξάδελφος του 
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έκπτωτου αυτοκράτορα Αλέξιου Γ΄. Πριν ιδρύσει το κράτος του στη δυτική Ελλάδα, είχε 

υπηρετήσει ως “δουξ και αναγραφεύς” του θέµατος Μελανουδίου στην κοιλάδα του 

Μαιάνδρου ποταµού (1190-1195). Αργότερα, υπηρέτησε για λίγο στην αυλή του λατίνου 

βασιλιά της Θεσσαλονίκης Βονιφάτιου.1080 Το 1210 υπόγραψε συνθήκη µε τους 

Βενετούς, µε την οποία γινόταν υποτελής της Βενετίας και του αναγνωριζόταν επίσηµα η 

κυριαρχία του στην Ήπειρο. Πρωτεύουσα του κράτους του ήταν η Άρτα και καθορίζονταν 

ως όρια του κράτους του, στα βόρεια ο ποταµός Αργέντης και στα νότια η Ναύπακτος.1081

 Παρά τη συνθήκη µε τους Βενετούς, ο Μιχαήλ Α΄ ανακατέλαβε το 1214 το 

∆υρράχιο και την Κέρκυρα. Στη συνέχεια απελευθέρωσε τη Λάρισα και άλλες θεσσαλικές 

πόλεις, προσαρτώντας ολόκληρη τη Θεσσαλία στο κράτος του.1082

 Ο διάδοχός του Θεόδωρος ∆ούκας Άγγελος (1215-1230), κατάφερε να καταλάβει 

τη Μακεδονία, την Αχρίδα, την Πελαγονία και τέλος το 1224, να κυριεύσει τη 

Θεσσαλονίκη, όπου στέφθηκε “βασιλεύς και αυτοκράτωρ Ρωµαίων” από τον 

αρχιεπίσκοπο Αχρίδας Χωµατιανό.1083

 Με τη σηµαντική επέκταση των ορίων της ηγεµονίας που είχε ιδρύσει ο Μιχαήλ 

Α΄, το κράτος της Ηπείρου και Θεσσαλονίκης εκτεινόταν επί Θεοδώρου ∆ούκα από την 

Αδριανούπολη της Θράκης ως το ∆υρράχιο και από την Αχρίδα ως τον Κορινθιακό 

κόλπο. Ωστόσο, η αυτοκρατορία αυτή υπήρξε εύθραυστη και κατέρρευσε µετά την ήττα 

του Θεοδώρου στην Κλοκοτινίτζα (1230) από τον Βούλγαρο τσάρο Ιωάννη Β΄ Ασάν 

(1218-1241).1084

 Η ήττα αυτή του Θεόδωρου ∆ούκα, άφηνε την πρώτη θέση στον αγώνα για την 

ανάκτηση της Κων/πολης στην αυτοκρατορία της Νίκαιας. Η ισχυροποίηση της θέσης του 

Ιωάννη Βατάτζη, τού έδωσε τη δυνατότητα να αναγκάσει το διάδοχο του Θεοδώρου στο 

κράτος της Θεσσαλονίκης, Ιωάννη Άγγελο, να παραιτηθεί από τον αυτοκρατορικό τίτλο, 

να αναγνωρίσει το Βατάτζη ως επικυρίαρχό του και να περιοριστεί στον τίτλο του 

∆εσπότη (1242).1085

 Μετά την προσάρτηση της Θεσσαλονίκης στην αυτοκρατορία της Νίκαιας, στον 

έλεγχο των ηγεµόνων της Ηπείρου έµειναν οι περιοχές της Παλαιάς Ηπείρου και της 

Θεσσαλίας. Οι περιοχές αυτές παρέµειναν ανεξάρτητες για 80 χρόνια µετά την 

ανακατάληψη της Κων/πολης το 1261 και ενσωµατώθηκαν στη Βυζαντινή αυτοκρατορία 

επί βασιλείας Ανδρονίκου Γ΄ Παλαιολόγου.1086
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ΙΙ.  Η δικαιοδοσία του Οικουµενικού Πατριαρχείου από 

την πτώση της Κων/πολης (1204) ως την ανάκτησή 

της από τους Βυζαντινούς (1261). 

 

 Η άλωση της Κων/πολης από τους Λατίνους το 1204, είχε σαν αποτέλεσµα τη 

διάσπαση και τον κατακερµατισµό του ενιαίου χώρου της Βυζαντινής αυτοκρατορίας. Η 

Πόλη που συµβόλιζε την ενότητα του βυζαντινού κόσµου ήταν αιχµάλωτη στα χέρια των 

Λατίνων και ο αυτοκράτορας µε τον Πατριάρχη, σύµβολα της ανώτατης πολιτικής και 

εκκλησιαστικής εξουσίας, ζήτησαν τη σωτηρία στην εξορία. 

 Ο τελευταίος Πατριάρχης κατά την άλωση της Κων/πολης από τους Φράγκους, 

Ιωάννης Ι΄ Καµατηρός (1198-1206), ζήτησε έντροµος καταφύγιο στο ∆ιδυµότειχο.1087 Ο 

Πατριάρχης Ιωάννης Ι΄ πέθανε το 1206, αρνούµενος ως το τέλος την πρόσκληση του 

Θεοδώρου Λάσκαρη να αναλάβει τα καθήκοντά του ως Πατριάρχης στη Νίκαια.1088 Το 

αξίωµά του στην Κων/πολη το σφετερίστηκε ο Βενετός Θωµάς Μοροζίνι, σε εκτέλεση της 

συµφωνίας που είχε συναφθεί ανάµεσα στους Βενετούς και τους Σταυροφόρους.1089

 Μετά το θάνατο του Πατριάρχη Καµατηρού, ο αυτοκράτορας της Νίκαιας 

Θεόδωρος Α΄ Λάσκαρης, ύστερα από παράκληση των αρχιερέων και του κλήρου της 

Κων/πολης συγκάλεσε στη Νίκαια σύνοδο αρχιερέων της Ανατολής, αλλά και όσων είχαν 

καταφύγει σε περιοχές, που δεν ελέγχονταν από Λατίνους, για να εκλέξουν νέο 

Πατριάρχη.1090

 Νέος Πατριάρχης εκλέχθηκε ο Μιχαήλ ∆΄ Αυτωρειανός (1207).1091 Λίγο αργότερα, 

την Κυριακή του Πάσχα του 1207, έστεψε το Θεόδωρο Λάσκαρη αυτοκράτορα στη 

Νίκαια.1092

 Με την ανάδειξη νέου Αυτοκράτορα και την εκλογή Πατριάρχη, η Νίκαια έγινε το 

νέο πολιτικό και εκκλησιαστικό κέντρο της διασπασµένης Βυζαντινής αυτοκρατορίας. Το 

γεγονός αυτό, κατά τον καθ. Ν.Ζαχαρόπουλο, έθεσε τέλος στη de facto αναγνώριση 

Λατίνου Πατριάρχη στην Κων/πολη και οδήγησε σε αποτυχία την προσπάθεια του Πάπα 

να υποτάξει την Ελληνική Ορθόδοξη Εκκλησία της Ανατολής και να οριστικοποιήσει την 

κατάλυση του Βυζαντινού κράτους.1093

 Οι ιστορικές αυτές περιπέτειες του Πατριαρχείου Κων/πόλεως και η γεωγραφική 

διάσπαση του ενιαίου βυζαντινού χώρου είχαν δυσµενείς επιπτώσεις στην οργάνωση και 

τη λειτουργία της εκκλησιαστικής του διοίκησης, ενώ επηρέασαν βαθύτατα όχι µόνο την 

έκταση αλλά και την ποιότητα της διοικητικής του δικαιοδοσίας. Οι παράγοντες οι οποίοι 
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επηρέασαν την έκταση της δικαιοδοσίας του Οικουµενικού Πατριαρχείου από το 1204 ως 

το 1261 ήταν: 

α) Η οργάνωση της Λατινικής Εκκλησίας στο βυζαντινό χώρο και ο αγώνας των 

κρατών της Νίκαιας και της Ηπείρου ενάντια στη Λατινική αυτοκρατορία. 

β)  Η πολιτική και εκκλησιαστική σύγκρουση του κράτους της Νίκαιας µε τους 

Κοµνηνούς της Τραπεζούντας και τους Αγγέλους της Ηπείρου. 

γ) Η διεκδίκηση αυτοκεφαλίας από τις σλαβικές Εκκλησίες της Βουλγαρίας και 

της Σερβίας, και  

δ)  Οι σχέσεις του κράτους της Νίκαιας µε τους Σελτζούκους του Ικονίου. 

 

 

1.  Οι  επιπτώσεις  στη  δικαιοδοσία  του  Πατριαρχείου  

Κων /πόλεως  από  την  οργάνωση  της  Λατινικής  Εκκλησίας  

στα  κατακτηµένα  Βυζαντινά  εδάφη .  

 

 Για να σχηµατίσουµε µια όσο το δυνατόν καλύτερη εικόνα της έκτασης της 

δικαιοδοσίας του Πατριαρχείου Κων/πόλεως στα εδάφη της Βυζαντινής αυτοκρατορίας 

που κατακτήθηκαν από τους Λατίνους, θα πρέπει να διερευνήσουµε τις αλλαγές που 

έφερε η Ρωµαϊκή Εκκλησία στην εκκλησιαστική οργάνωση των νεο-κατακτηµένων 

Βυζαντινών περιοχών, οι οποίες εντάχθηκαν από το 1204 στο Λατινικό Πατριαρχείο 

Κων/πόλεως. 

 Την εκκλησιαστική πολιτική που θ΄ ακολουθούσε η Λατινική αυτοκρατορία της 

Κων/πολης την είχε διαγράψει η συνθήκη του Μαρτίου του 12041094 που υπέγραψαν οι 

Σταυροφόροι για τη διανοµή της Αυτοκρατορίας: εκλατινισµός της ορθόδοξης ιεραρχίας 

και κατάσχεση της εκκλησιαστικής περιουσίας. Η Ρώµη είχε την ψευδαίσθηση ότι αν 

άλλαζε η δοµή της ελληνικής Εκκλησίας, ο λαός θα αφοµοιωνόταν και θα δεχόταν 

ευκολότερα την ένωση.1095 Οι οδηγίες του πάπα Ιννοκέντιου Γ΄ προς τους εκπροσώπους 

του στα Λατινοκρατούµενα εδάφη ήταν να επιχειρήσουν την προσέγγιση των δύο 

Εκκλησιών µε σύνεση και µετριοπάθεια. Ο ίδιος πίστευε ότι οι Ελληνορθόδοξοι θα 

αναγνώριζαν την εξουσία της Ρωµαϊκής Εκκλησίας µε την πειθώ και τη συνετή 

µεταχείριση.1096 Γνώριζε βέβαια ότι αυτό ήταν πολύ δύσκολο. Ένα χρόνο µετά την 

άλωση, το 1205, έγραφε στον εκπρόσωπό του Πέτρο Capuano: “Πώς είναι δυνατό να 

αναµένει κανείς από την Ελληνική Εκκλησία να αφοσιωθεί στην αποστολική έδρα, 
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όταν είδε τους Λατίνους ως δείγµα της κολάσεως να διαπράττουν το έργο του 

διαβόλου, ώστε δικαίως οι Έλληνες τώρα να τους µισούν περισσότερο και απ΄ 

αυτά τα σκυλιά”.1097

 Το Κύριο µέληµα της Λατινικής Εκκλησίας στα πρώτα χρόνια της κατάκτησης του 

Βυζαντινού χώρου από τους Σταυροφόρους ήταν η οργάνωση των περιοχών αυτών σε 

αρχιεπισκοπές και επισκοπές. Στη θέση των Ελλήνων επισκόπων τοποθετήθηκαν 

Λατίνοι και η περιουσία της Ελληνικής Εκκλησίας πέρασε αυτοδίκαια στα χέρια των 

κατακτητών. Στη θέση του όµως έµεινε ο κατώτερος ορθόδοξος κλήρος, ο οποίος 

εξακολουθούσε να πληρώνει το “ακρόστιχον”.1098

 Μία πρώτη προσέγγιση του τρόπου µε τον οποίο πραγµατοποιήθηκε η αλλαγή 

στην εκκλησιαστική οργάνωση του λατινοκρατούµενου Βυζαντινού χώρου, µας δίνει η 

αλληλογραφία που διεξήχθηκε ανάµεσα στον πάπα Ιννοκέντιο Γ΄ και το Λατίνο 

πατριάρχη της Κων/πόλεως Θωµά Morosini. Το 1206, ο πάπας Ιννοκέντιος Γ΄ 

απαντώντας σε προηγούµενη επιστολή του Θωµά Morosini, ο οποίος ζητούσε οδηγίες σε 

θέµατα διοίκησης που προέκυψαν µετά τη λατινική κατάκτηση, συνέστησε στο Λατίνο 

πατριάρχη να ενεργήσει µε τη µεγαλύτερη δυνατή σύνεση. Για τους Έλληνες επισκόπους 

που παρέµειναν στο θρόνο τους, αλλά αρνούνταν υποταγή και συνέχιζαν να µαζεύουν τα 

έσοδα από την έδρα τους, ο Morosini έπρεπε να τους προειδοποιήσει όχι µόνο µία αλλά 

δύο και τρεις φορές. Αν παρόλα αυτά συνέχιζαν ν΄ απειθαρχούν και στο διάστηµα που 

µεσολαβούσε δεν είχαν απευθυνθεί στη Ρώµη, ο Πατριάρχης µπορούσε να τους θέσει σε 

αργία και να τους αφορίσει. Αν και τα µέτρα αυτά αποδεικνύονταν αναποτελεσµατικά, 

τότε αυτός και ο παπικός λεγάτος καρδινάλιος Βενέδικτος της Santa Susanna 

µπορούσαν να τους αντικαταστήσουν µε Λατίνους κληρικούς. Τόνιζε πως, η προσφυγή 

στον αφορισµό έπρεπε να γίνει µόνο εφόσον οι άλλες µέθοδοι είχαν αποτύχει.1099 Η ίδια 

διαδικασία θα εφαρµοζόταν και στην περίπτωση των επισκόπων που είχαν φύγει από 

την έδρα τους εξαιτίας της λατινικής κατάκτησης, µόνο αφού η έγγραφη προειδοποίηση 

να επιστρέψουν στις έδρες τους, είχε ανακοινωθεί τρεις φορές στις εκκλησίες τους.1100

 Στην ίδια επιστολή ο Ιννοκέντιος Γ΄ γράφει στο Λατίνο πατριάρχη ότι σε περιοχές 

µε αµιγή ελληνικό πληθυσµό µπορούσε να διορίσει Έλληνα επίσκοπο µε την 

προϋπόθεση πως θα έδινε όρκο πίστης στον πάπα και τον ίδιο και θα δεχόταν το χρίσµα 

από τον Λατίνο πατριάρχη. Σε περιοχές µε µικτό πληθυσµό, ο Θωµάς Morosini έπρεπε 

να διορίσει Λατίνο επίσκοπο.1101

 Την ίδια βασική προσέγγιση στο πρόβληµα δείχνει ο πάπας Ιννοκέντιος Γ΄ σε 

επιστολή του, το 1210, που απεύθυνε στον αρχιεπίσκοπο Αθηνών και τους επισκόπους 
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Θερµοπυλών και Ζητουνίου σχετικά µε την Εκκλησία της Κορίνθου, την κατάληψη της 

οποίας ανέµεναν. Εάν, έγραφε, έβρισκαν στην πόλη τον Έλληνα κάτοχο της έδρας 

(αρχιεπίσκοπο), τότε θα έπρεπε να τον πείσουν να δώσει όρκο πίστης στην Αγία Έδρα. 

Αν αρνούνταν, τότε θα έπρεπε να τον µετακινήσουν και να διορίσουν στη θέση του 

Λατίνο κληρικό. Αν πάλι, έβρισκαν κενή την έδρα του Έλληνα αρχιεπισκόπου, τότε θα 

έπρεπε να διορίσουν αµέσως κάποιον Λατίνο κληρικό και να νουθετήσουν τον κατώτερο 

ελληνικό κλήρο να του αποδίδει τον ανάλογο σεβασµό.1102

 Απ΄ όσα έχουν εκτεθεί γίνεται αντιληπτό ότι, το ελάχιστο που απαιτούσαν οι 

συνθήκες για την παραµονή των Ελλήνων επισκόπων στις θέσεις τους ήταν να δεχτούν 

τη διοικητική δικαιοδοσία του Λατίνου πατριάρχη της Κων/πόλεως και ν΄ αναγνωρίσουν 

την υπεροχή και το πρωτείο της Ρώµης. 

 Οι απαιτήσεις αυτές µπορεί να φαίνονταν λογικές και ίσως γενναιόδωρες στους 

Λατίνους, όµως στο σύνολό τους σχεδόν, οι ορθόδοξοι ιεράρχες αρνήθηκαν να τις 

δεχθούν.1103 Όπως σωστά παρατηρεί ο J.Gill, η οικουµενική δικαιοδοσία του επισκόπου 

Ρώµης ήταν για τον πάπα Ιννοκέντιο Γ΄ και τη ∆υτική Εκκλησία δόγµα και όχι απλά ένας 

στόχος. Η επιµονή του πάπα στον όρκο υπακοής του ελληνορθόδοξου κλήρου δεν 

σήµαινε ότι προωθούσε µια πολιτική κυριαρχίας, βάζοντας σε δεύτερη θέση το θέµα 

πίστης. Ο όρκος υπακοής ήταν το εξωτερικό σηµάδι αποδοχής της διδασκαλίας της 

Εκκλησίας της Ρώµης για το πρωτείο, το οποίο σιγά σιγά έτεινε να σηµαίνει και πολιτική 

κυριαρχία. Για το λόγο αυτό πρωταρχικός σκοπός του Ιννοκέντιου Γ΄ ήταν να επιµείνει 

στον όρκο υπακοής, ο οποίος αποτελούσε δόγµα, ενώ επέβαλε ταυτόχρονα και την 

πολιτική κυριαρχία.1104 Όσοι δεν συµµορφώθηκαν διώχθηκαν από τις έδρες τους και 

αντικαταστάθηκαν από Λατίνους. Σύµφωνα µε επιστολή που έστειλε στον πάπα ο 

επίσκοπος Κερκύρας Βασίλειος Πεδιαδίτης, οι Έλληνες µητροπολίτες Θεσσαλονίκης, 

Αθηνών, Πατρών και Ζαρνάτας Βουλγαρίας, διώχθηκαν από τις έδρες τους και 

αναγκάστηκαν να ζητήσουν καταφύγιο σε περιοχές που δεν κατέχονταν από 

Λατίνους.1105

 Σε ορισµένες περιπτώσεις φαίνεται πως για την έξωση των ορθόδοξων ιεραρχών 

αναζητήθηκε κάποια αφορµή, ώστε να γίνει πιο οµαλή η αποµάκρυνσή τους. Από 

επιστολή του πάπα Ιννοκέντιου Γ΄ το 1207, µαθαίνουµε ότι ο Έλληνας επίσκοπος της 

Ζακύνθου δεν πειθαρχούσε στις εντολές της Ρώµης, µε αποτέλεσµα να ζητήσει ο πάπας 

από το Λατίνο αρχιεπίσκοπο Πατρών την αποµάκρυνση τού “ανυπάκουου και 

επαναστάτη” (Inobediens et rebellis) ιεράρχη από τη διοίκηση της εκκλησίας.1106
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 Υπήρξαν ωστόσο µερικοί Έλληνες επίσκοποι, οι οποίοι συγκατατέθηκαν να 

υποταχτούν στο Λατίνο πατριάρχη. Του έδωσαν όρκο πίστης και υποσχέθηκαν υποταγή 

στην Αγία Έδρα. Απ΄ αυτούς γνωρίζουµε το Θεόδωρο Ευρίπου, τον Ιωάννη Ραιδεστού 

και τον επίσκοπο Ζακύνθου που αναφέραµε πιο πάνω.1107

 Αλλά και στο Λατινικό βασίλειο της Θεσσαλονίκης που ίδρυσε ο Βονιφάτιος ο 

Μοµφερατικός (1204-1207), φαίνεται πως αρκετοί επισκοπικοί θρόνοι έµειναν στα χέρια 

των Ελλήνων. Αυτό οφειλόταν στην ιδιότυπη κατάσταση που δηµιουργήθηκε µε το 

θάνατο του Βονιφάτιου το 1207, σε µια επιδροµή στη Βουλγαρία.1108 Η διακυβέρνηση του 

βασιλείου περιήλθε στα χέρια της συζύγου του Μαργαρίτας-Μαρίας, η οποία 

προηγουµένως ήταν η χήρα του Βυζαντινού αυτοκράτορα Ισαακίου Β΄ Αγγέλου (1185-

1195). Για ν΄ αντιµετωπίσει την επανάσταση των Λοµβαρδών υποτελών του Βονιφάτιου, 

φαίνεται πως στηρίχθηκε στους Έλληνες υπηκόους της και την υποστήριξη του Λατίνου 

αυτοκράτορα Ερρίκου της Φλάνδρας.1109 Ο φιλελληνισµός της Μαργαρίτας-Μαρίας 

φαίνεται πως ενόχλησε το Λατινικό κλήρο και τον πάπα. Από επιστολή του πάπα το 

1208, µαθαίνουµε πως ο Λατίνος αρχιεπίσκοπος Λάρισας παραπονέθηκε ότι η 

βασίλισσα της Θεσσαλονίκης έδειχνε εύνοια στους Έλληνες επισκόπους της 

δικαιοδοσίας του και η προστασία που τους παρείχε τούς έκανε να µην πειθαρχούν στον 

ίδιο και τον πάπα.1110 Ένας από τους επισκόπους αυτούς φαίνεται πως ήταν ο 

επίσκοπος ∆ηµητριάδος, ο οποίος χάρη στην υψηλή προστασία που απολάµβανε 

αρνούνταν να υπακούσει στο Λατίνο αρχιεπίσκοπο.1111 ∆εν γνωρίζουµε όµως τι ακριβώς 

αφορούσε η ανυπακοή αυτή του Έλληνα επισκόπου ή αν ακόµα βρισκόταν σε κανονική 

σχέση µε το Οικουµενικό Πατριαρχείο. 

 Από µια επιστολή του Αρχιεπισκόπου Αχρίδας ∆ηµητρίου Χωµατιανού, το 1219, 

µαθαίνουµε πως η Μαργαρίτα είχε διορίσει έναν Έλληνα, το δούκα Γεώργιο 

Φραγκόπουλο, ως κριτή της Θεσσαλονίκης. Ως βοηθούς κριτές είχε µαζί του τους 

Έλληνες επισκόπους Ιερισσού, Κίτρους, Βερροίας, Κασσανδρείας και Αρδαµερίου.1112 

Αυτές οι πέντε από τις έντεκα επισκοπές1113 που είχε η µητρόπολη Θεσσαλονίκης, 

φαίνεται πως µε την ανοχή ή τη στήριξη της Μαργαρίτας έµειναν σε ελληνικά χέρια. Η 

εξαιρετική αυτή κατάσταση που οφειλόταν στον φιλελληνισµό της βασίλισσας 

Μαργαρίτας ήταν µοναδική περίπτωση στο λατινοκρατούµενο Βυζαντινό χώρο. Ωστόσο, 

αυτό δε σηµαίνει ότι οι επίσκοποι αυτοί υπάγονταν κανονικά στο Οικουµενικό 

Πατριαρχείο. Η επιστολή αναφέρει ότι ο αρχιεπίσκοπος την εποχή εκείνη στη 

Θεσσαλονίκη ήταν Λατίνος και ονοµαζόταν Καρίνος. Φαίνεται πως οι επίσκοποι αυτοί 

έδωσαν όρκο πίστης και υπακοής στη Ρώµη, ζητώντας ως αντάλλαγµα την διατήρηση 
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των προνοµίων που απολάµβαναν επί Βυζαντινής κυριαρχίας και τη διατήρηση των 

εσόδων από τις εκκλησίες τους.1114

 ∆εν γνωρίζουµε εάν υπήρχαν κανονικές ή  κρυφές σχέσεις των επισκόπων αυτών 

µε το Οικουµενικό Πατριαρχείο. Ούτε εάν η παραµονή στις θέσεις τους οφειλόταν σε 

ενδοτισµό ή υπήρχε κάποιο σχέδιο να κρατηθεί µε οποιοδήποτε τρόπο η ελληνική 

ιεραρχία στην περιοχή αυτή, ώστε αφενός να βοηθήσει το ποίµνιό της και αφετέρου, να 

γίνει πόλος έλξης και στήριγµα των άλλων ιεραρχών που είχαν φύγει ή διωχθεί από τις 

έδρες τους, εξαιτίας της λατινικής κατάκτησης. 

 Η δεύτερη περίπτωση είναι και η πιο πιθανή, αν λάβουµε υπόψη ότι γύρω από 

τον Θεόδωρο Ευρίπου δηµιουργήθηκε ένας κύκλος προσφύγων Ελλήνων κληρικών που 

περιλάµβανε και τον Έλληνα µητροπολίτη Πατρών, ο οποίος είχε αντικατασταθεί από 

ένα Λατίνο.1115

 Η συντριπτική όµως πλειοψηφία των µητροπολιτών, αρχιεπισκόπων και 

επισκόπων του λατινοκρατούµενου Βυζαντινού χώρου, αρνήθηκαν να δώσουν όρκο 

υπακοής στον πάπα και έφυγαν στην εξορία, συνεχίζοντας να φέρουν τους τίτλους του 

αξιώµατός τους και περιµένοντας την ανάκτηση των περιοχών τους από τα ελληνικά 

κράτη της Ηπείρου και της Νίκαιας.1116

 Στη σύνοδο του Λατερανού το 1215, ο Ιννοκέντιος Γ΄ κάλεσε να συµµετάσχουν 

και οι επίσκοποι της Ανατολής, αυτοί δηλαδή που ήταν κανονικά µέλη της Εκκλησίας, 

αυτοί που είχαν δώσει όρκο υπακοής.1117 Όταν στην αρχή της τέταρτης συνεδρίας 

ξεκίνησε µε τη φράση “Οι Έλληνες επέστρεψαν στην Αγία έδρα”, ήταν φανερό σε όλους 

ότι δεν ήταν έτσι. Κανένας Έλληνας µητροπολίτης ή αρχιεπίσκοπος δεν υποτάχθηκε 

στην Αγία έδρα και δε συµµετείχε στη σύνοδο.1118

 Η µεγάλη πλειοψηφία όµως του κατώτερου κλήρου και των µοναχών παρέµειναν 

στις θέσεις τους και συνέχιζαν να λειτουργούν κάτω από τη λατινική κυριαρχία. Ακόµα κι 

έτσι όµως στις καρδιές τους δεν εγκατέλειψαν την αφοσίωσή τους προς τον Έλληνα 

Πατριάρχη, που είχε την έδρα του προσωρινά στη Νίκαια.1119

 Σε ορισµένες περιοχές οι σχέσεις των Ελλήνων µε τους Φράγκους κατακτητές 

φαίνεται πως είχαν εξοµαλυνθεί και οι Ορθόδοξοι είχαν εξασφαλίσει από τους Φράγκους 

ηγεµόνες τους θρησκευτική ελευθερία. Τέτοιες περιοχές ήταν το πριγκηπάτο της Αχαΐας, 

στην Πελοπόννησο και το δουκάτο του Αιγαίου, στις Κυκλάδες. Σύµφωνα µε το 

“Χρονικό του Μορέως”, οι Ορθόδοξοι ζήτησαν έγγραφη βεβαίωση από τον 

Βιλλεαρδουΐνο 
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 zf� IPd�� �ß bRRd�`zL� �9� ����P� zH� K

Pe �¾� =�HJQ¾� �9� ����P�� z9�L b�¨ �e ��

�yOLPd zH�� �¨� �§z�� �¾� 4`zH�`�”.1120

 Στο δουκάτο του Αιγαίου ο Βενετός Μάρκος Sanudo, ακολούθησε την ίδια 

ανεξίθρησκη πολιτική.1121 

 Με την αποχώρηση ή την εκδίωξη των Ορθόδοξων ιεραρχών από τη θέση τους 

φάνηκε ότι το Οικουµενικό Πατριαρχείο δεν είχε πλέον τη δυνατότητα να ασκεί διοικητική 

δικαιοδοσία στις Εκκλησίες που είχαν υπαχθεί στο Λατίνο πατριάρχη της Κων/πόλεως ή 

απ΄ ευθείας στον πάπα. Για να µπορέσει λοιπόν να ποιµάνει το λαό και να στηρίξει την 

πίστη του, διόριζε “κατ΄ οικονοµίαν” ως πνευµατικούς επόπτες των περιοχών αυτών 

µητροπολίτες άλλων επαρχιών, που ασκούσαν τα διοικητικά τους καθήκοντα 

“⌧PRÈ ¥�§zH�P” και “QH�ß w��K��P�” όπως και οπότε το 

επέτρεπαν οι καταστάσεις.1122

 Τα διοικητικά και λειτουργικά καθήκοντα στις λατινοκρατούµενες περιοχές τα 

ασκούσε ο κλήρος της πρώτης βαθµίδας µε επικεφαλείς τους πρωτοπαπάδες, οι οποίοι 

όµως δεν είχαν το δικαίωµα να χειροτονούν.1123 Η χειροτονία των ορθοδόξων κληρικών 

γινόταν είτε από αρχιερείς που ζούσαν σε ελεύθερες περιοχές, είτε από διερχόµενους 

αρχιερείς ή από αρχιερείς που διοικούσαν τις Εκκλησίες αυτές 

“QH�ß w��K��P�”.1124 Σηµαντική ήταν η συµβολή και των µοναστηριών του 

Αγίου Όρους, του Σινά και της Πάτµου στην ενίσχυση του ελληνορθόδοξου κλήρου, ώστε 

να συνεχίσει το έργο της διαποίµανσης και να αντισταθεί στις πιέσεις των Λατίνων.1125

 Ο τρόπος µε τον οποίο προσπάθησε το Οικουµενικό Πατριαρχείο να λύσει το 

πρόβληµα της λατινικής κατοχής µεγάλου µέρους των ευρωπαϊκών επαρχιών είχε 

επιπτώσεις στην ποιότητα της δικαιοδοσίας του επί των επαρχιών αυτών. ∆εν γίνεται 

πλέον λόγος για άµεση διοικητική δικαιοδοσία, αλλά για µια µορφή πνευµατικής 

δικαιοδοσίας µέσω των χειροτονιών του κατώτερου κλήρου από Ορθόδοξους ιεράρχες. 

 Το Οικουµενικό Πατριαρχείο γνωρίζοντας τι συνέβει στα Πατριαρχεία Ιερουσαλήµ, 

Αντιοχείας, Αλεξανδρείας, καθώς και στην Αρχιεπισκοπή Κύπρου, όπου η ∆υτική 

Εκκλησία εκλατίνισε τις τοπικές ορθόδοξες Εκκλησίες σε µεγάλο βαθµό και φοβούµενο 

τη λατινική διείσδυση στις Εκκλησίες Σερβίας και Βουλγαρίας, προσπάθησε ώστε το 

ποίµνιό του να µην αφοµοιωθεί από τους Λατίνους.1126 Φαίνεται πως το κατάφερε αυτό 

γιατί έναν αιώνα περίπου µετά τη Φράγκικη κατάκτηση, ο Βενετός χρονογράφος Μαρίνος 

Sanudo σηµειώνει χαρακτηριστικά: 
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�H�L�⌦�LP�”1127

 Από την εξέταση της αλληλογραφίας των παπών, Ιννοκέντιου Γ΄, Ονωρίου Γ΄ και 

Γρηγορίου Θ΄, βλέπουµε πως οι Λατίνοι δε δίσταζαν να ελαττώσουν τον αριθµό των 

επισκοπικών εδρών που υπάγονταν προηγουµένως στο Οικουµενικό Πατριαρχείο, 

ενώνοντας τις γειτονικές έδρες ή καταργώντας άλλες, επειδή κρίνονταν ασύµφορες 

οικονοµικά για τους ιεράρχες τους ή επειδή κρίνονταν πως δεν χρειάζονταν πλέον.1128

 Ολοκληρωµένη εικόνα για τον αριθµό των λατινικών εκκλησιαστικών εδρών στο 

λατινοκρατούµενο Βυζαντινό χώρο µας δίνει ένας κατάλογος αρχιεπισκοπών και 

επισκοπών που υπάγονταν στη Ρώµη, ο ονοµαζόµενος Provinciale Romanum. Ο 

κατάλογος αυτός εµφανίζεται σε δύο κώδικές, τον Codex Hispan Bononiensis 275 και τον 

Riccardianus 228, οι οποίοι περιέχουν την οργάνωση του Λατινικού πατριαρχείου 

Κων/πόλεως κατά τα έτη 1210-1212 και 1228 αντίστοιχα.1129

 Από τους δύο αυτούς καταλόγους του Provinciale Romanum, ο Robert L.Wolff1130 

συνέταξε ένα πίνακα, τον οποίο και παραθέτουµε στο σηµείο αυτό, θεωρώντας τον 

απαραίτητο για την έρευνα της έκτασης της δικαιοδοσίας του Οικουµενικού Πατριαρχείου 

κατά την εξεταζόµενη χρονική περίοδο (1204-1261). 

 

ΠΙΝΑΚΑΣ V 

ΤΟ ΛΑΤΙΝΙΚΟ ΠΑΤΡΙΑΡΧΕΙΟ ΚΩΝΣΤΑΝΤΙΝΟΥΠΟΛΕΩΣ 

(Provinciale Romanum) 

 

Αρχιεπισκοπές

 

Επισκοπές

Constantinopolitana 

ecclesia hos habet 

suffraganeos: 
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 Solubriensem (Σηλυµβρίας) 

Naturensem (Αθύρων) 

Spigacensem (Πηγών) 

Panadensem (Πανίου) 

Dercensem (∆έρκων) 

Calcedonensem (Χαλκηδόνας) 

Archiepiscopatus 

Iracliensis hos 

habet suffraganeos: 

 

(Ηρακλείας) Redestonensem (Ραιδεστού) 

Peristasiensem (Περιστάσεως) 

Calipolensem (Καλλιουπόλεως) 

Danensem (∆αονίου) 

Churlotensem (Τζουρουλού) 

Archadiopolitanum (Αρκαδιουπόλεως) 

Missinensem (Μεσήνης) 

Archiepiscopatus 

Pariensis (Παρίου) 

hos habet suffraganeos: 

 

 Lapsacensem (Λαµψάκου) 

Lindinensem (Λεντιανά)1131

Destillaria (∆ασκυλλίου) 

Arciepiscopatus 

Squisicensis (Κυζίκου) 

hos habet suffraganeos: 

 

 Troianum (Τρωάδος) 

Andrimitanum (Ατραµυττίου) 

Lacorensem (Αχυράους;)1132

de Nicomedia (Νικοµηδείας) 

de Candimonia (Αντιόχειας Μαιάνδρου;) 

de Palea (Παλαιάς;) 

de Epygonia (Πιονίας;) 

Libariensem (Βάρις;) 

Archiepiscopatus  
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Verisiensis (Βρύσεως) 

hos habet suffraganeos: 

 Russoniensem (Ρουσσίου) 

Aprensem (Άπρου) 

Kypsalensum (Κυψέλλων) 

Archiepiscopatus 

Μaditensis (Mαδύτων) 

nullum habet suffraganeum 

 

Archiepiscopatus 

Adrianopolitanus (Αδριανουπόλεως) 

nullum habet suffraganeum 

 

Archiepiscopatus 

Traianopolitanus (Τραϊανουπόλεως) 

hunc habet suffraganeum: 

 

 Aniensem (Αίνου) 

Archiepiscopatus 

Makrensis (Μάκρης) 

hunc habet suffraganeum: 

 

 Maroniensem (Μαρωνείας) 

Archiepiscopatus 

Messinopolitanus (Μοσυνουπόλεως) 

hunc habet suffraganeum: 

 

 Xantensem (Ξανθείας) 

Archiepiscopatus 

Phillipensis (Φιλίππων) 

hos habet suffraganeos: 

 

 Christopolitanum (Χριστουπόλεως) 

Draginensem (άγνωστη) 

Chrisopolitanum (Καισαρουπόλεως) 

Archiepiscopatus 

Serrensis (Σερρών) 

nullum habet suffraganeum 

 

Archiepiscopatus 

Thessalonicensis (Θεσσαλονίκης) 
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hos habet suffraganeos: 

 Citrensem (Κίτρους) 

Verisiensem (Ιερισσού) 

Archiepiscopatus 

Larissenus (Λαρίσσης) 

hos habet suffraganeos: 

 

 Dimitriansem (∆ηµητριάδος)  

Almirensem (Αλµυρού) 

Cardicensem (Γαρδικίου) 

Sidoniensem (Ζητουνίου) 

Nazarocensem (Εζερού) 

Dimicensem (∆οµενίκου) 

Archiepiscopatus 

Neopatrensis (Νέων Πατρών) 

habet suffraganeum 

 

 Lavacensem (Θαυµακού;)1139

Archiepiscopatus 

Thebanus (Θηβών) 

hos habet suffraganeos: 

 

 Zaratoviensem (Ζαρατόβων) 

Castoriensem (Καϊστορίου) 

Archiepiscopatus 

Athenensis (Αθηνών) 

hos habet suffraganeos: 

 

 Thermopilensem (Θερµοπυλών) 

Davaliensem (∆ιαυλείας) 

Nigripotensem (Ευρίπου) 

Salonensem (Σαλώνων) 

Abelonensem (Αυλώνος) 

Reonensem (Ωρεού) 

Megarensem (Μεγάρων) 

Eginensem (Αιγίνης) 

Archiepiscopatus 

Corinthiensis (Κορίνθου) 
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hunc habet suffraganeum: 

 Argivensem (Άργους) 

Archiepiscopatus 

Patracensis (Πατρών) 

hos habet suffraganeos: 

 

 Olenensem (Ωλένης) 

Mothonensem (Μεθώνης) 

Coronensem (Κορώνης) 

Amiclensem (Αµυκλών) 

Andrevillensem (Ανδραβίδας, νέα ίδρυση) 

Cephaluniensem (Κεφαλληνίας) 

Jacinthensem (Ζακύνθου) 

Corfiensis1134 (Κερκύρας) 

Duracensis1135 (∆υρραχίου) 

Archiepiscopatus 

Cretensis1136 (Κρήτης) 

hos habet suffraganeos: 

 

 Canticensem (Χανδάκου) 

Arianensem (Αγρίου) 

Milopotamiensem (Μυλοποτάµου) 

Kyrothomissiensem (Κυδωνίας) 

Calamonensem1137 (Καλάµου) 

Archiepiscopatus 

Colocensis qui 

dicitur Rodo (Ρόδου) 

 

 

 Μία προσεκτική σύγκριση του καταλόγου Provinciale Romanum µε τις Notitiae 

131138 και 151139, του τέλους του 12ου αι. και του 13ου αι. αντίστοιχα, µας αποκαλύπτει 

ότι οι Λατίνοι επέφεραν τέτοιες αλλαγές στην εκκλησιαστική οργάνωση των περιοχών 

αυτών, µειώνοντας τον αριθµό των επισκοπών και αλλάζοντας το καθεστώς αρκετών 

άλλων εκκλησιαστικών εδρών, ώστε µπορούµε να πούµε πως δηµιούργησαν µια 

ουσιαστική αναδιοργάνωση στα εδάφη του Οικουµενικού Πατριαρχείου που κατέκτησαν. 

 Σύµφωνα µε τον Provinciale Romanum, στο λατινοκρατούµενο Βυζαντινό χώρο 

δηµιουργήθηκαν 23 µητροπολιτικές περιφέρειες (Αρχιεπισκοπές) µε 67 επισκοπές.1140 
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Από τον κατάλογο αυτό απουσιάζουν τα νησιά του Αιγαίου Πελάγους που καταλήφθηκαν 

από τους Βενετούς και απάρτισαν το δουκάτο της Νάξου ή το δουκάτο του 

Αρχιπελάγους. Μετά την κατάλυση της Βυζαντινής αυτοκρατορίας, το 1204 και τη 

διανοµή των κατακτηµένων περιοχών τα περισσότερα νησιά του Αιγαίου Πελάγους 

υπάχθηκαν στη δικαιοδοσία των Βενετών.1141 Η Βενετία εξουσιοδότησε, πιθανότατα το 

1206, τους υπηκόους της να κατακτήσουν όσα από τα νησιά του Αιγαίου 

περιλαµβάνονταν στην Partitio, αλλά δεν είχαν επίσηµα κατακτηθεί. Οργανωτής τής 

επιχείρησης υπήρξε ο Μάρκος Sanudo, ο οποίος µε δικά του µέσα κυρίευσε τη Νάξο, την 

Πάρο, την Αντίπαρο, τη Μήλο, την Ίο, την Κύθνο και τη Σίφνο. Πήρε τον τίτλο του δούκα 

της Νάξου ή του Αρχιπελάγους και κυβέρνησε επί είκοσι χρόνια (1207-1227) το 

νησιωτικό αυτό κρατίδιο. Τα υπόλοιπα νησιά µοιράσθηκαν ανάµεσα σε άλλους Βενετούς 

ευγενείς. Ο Μάρκος Dandolo πήρε την Άνδρο, οι Ghisi τα νησιά Τήνο, Μύκονο, Σκύρο, 

Σκόπελο, Σκιάθο, Σέριφο, Κέα, Αµοργό, ο Ανδρέας Barozzi τη Σαντορίνη και τη Θηρασία, 

ο Ανδρέας Cornaro την Κάρπαθο, ο Filocalo Navigaioso, τη Λήµνο, ο Μάρκος Venieri τα 

Κύθηρα, ο J.Viaro τα Αντικύθηρα και ο G.Quirini την Αστυπάλαια.1142

 Είναι περίεργο λοιπόν πως δεν αναφέρεται καµµία επισκοπή ή αρχιεπισκοπή των 

νησιών αυτών, ενώ γνωρίζουµε ότι την κατάκτηση ακολούθησε η εγκατάσταση Λατίνων 

επισκόπων.1143 Ο Robert L.Wolff αναφέρει ότι οι Βενετοί στις αποικίες τους είχαν τις δικές 

τους Εκκλησίες που υπάγονταν στον δικό τους Πατριάρχη του Grado.1144 Eάν πράγµατι 

συνέβαινε αυτό, τότε γιατί δεν έγινε το ίδιο και µε την Εκκλησία της Κρήτης; 

 Ο Κ.Μ.Setton αναφέρει πως στο Provinciale Romanum οι παπικοί γραφείς 

πρόσθεσαν την αρχιεπισκοπή Νάξου στην οποία υπάγονταν οι επισκοπές Μήλου, 

Σαντορίνης, Τήνου και Σύρου.1145 Πολύ σηµαντική είναι η πληροφορία που µας δίνει ο 

ιστορικός του δουκάτου της Νάξου, Γάλλος Ιησουΐτης Ροβέρτος Σωλζέ (1637-1709), 

σύµφωνα µε την οποία ο Μάρκος Sanudo “Επεκύρωσεν την εξουσίαν του έλληνος 

αρχιεπισκόπου, των ιερέων και των µοναχών και πάντα αυτών τα προνόµια”. 
Ακόµα, µε την εγκατάσταση αρκετών Λατίνων στα νησιά, ο Sanudo αναγκάστηκε να 

ζητήσει από τον πάπα επίσκοπο, 

“?«��P �È Z��LPRL� ��P�¯��� L�H����`�”.1146

 Από µια πράξη του πάπα Ονωρίου Γ΄ (1216-1227), του 1222, πληροφορούµαστε 

την ύπαρξη και µιας άλλης νησιωτικής εκκλησιαστικής έδρας, της αρχιεπισκοπής 

Μυτιλήνης (Λέσβος), στην οποία υπήγαγε δύο επισκοπές της Εφέσου καθώς και την 

επισκοπή Χίου.1147
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 Την ανεξήγητη λοιπόν απουσία των νησιωτικών λατινικών επισκοπών από τον 

κατάλογο Provinciale Romanum, έρχονται να καλύψουν οι σκόρπιες ιστορικές αναφορές. 

Το γεγονός πάντως είναι πως εγκαταστάθηκε Λατινική ιεραρχία στα νησιά του Αιγαίου 

Πελάγους που κατέλαβαν οι Φράγκοι. 

 Προβληµατική θεωρούµε και την αναγραφή της αρχιεπισκοπής Ρόδου στον 

Provinciale Romanum. Γνωρίζουµε ότι η Ρόδος, την περίοδο που µελετάµε υπήρξε 

αυτόνοµο κρατίδιο υπό τη διοίκηση του Λέοντος Γαβαλά, ο οποίος κυβέρνησε από το 

1204 έως το 1240. Το 1234 µε συνθήκη αναγνωρίσθηκε από τον δόγη της Βενετίας ˆ˜ 

“Κύριος της ∆ωδεκανήσου και των Κυκλάδων”. Μετά το θάνατό του, (1240), ο 

αδελφός και διάδοχος του Ιωάννης, δέχθηκε την επικυριαρχία της Νίκαιας.1148 Η Ρόδος 

κατακτήθηκε πολύ αργότερα, το 1309, από τους Ιωαννίτες Ιππότες.1149 Εποµένως κατά 

τη χρονική διάρκεια 1204-1261, η Εκκλησία της Ρόδου υπαγόταν στο Οικουµενικό 

Πατριαρχείο µια και το νησί βρισκόταν στην πολιτική κυριαρχία των Βυζαντινών. Τα 

υπόλοιπα νησιά, τα γειτονικά µε τη Μ.Ασία, Σάµος, Λέσβος, Ικαρία και Κω, 

καταλήφθηκαν το 1225 από τον Ιωάννη Γ΄ Βατάτζη (1222-1254).1150 Την ανακατάληψή 

τους από τους Βυζαντινούς ακολούθησε, όπως ήταν φυσικό, η εγκατάσταση Ελλήνων 

ιεραρχών στα νησιά αυτά. 

 Μελετώντας τον πίνακα του Provinciale Romanum παρατηρούµε πως οι Λατίνοι, 

εκτός των πολλών αλλαγών, προχώρησαν σε µια σηµαντική καινοτοµία σχετικά µε την 

προηγούµενη οργάνωση των επαρχιών του Οικουµενικού Πατριαρχείου. Υπήγαγαν στην 

Κων/πολη τρεις πρώην ελληνικές µητροπόλεις (Σηλυβρίας, Πηγών, Χαλκηδόνας), µία 

πρώην αυτοκέφαλη αρχιεπισκοπή (∆έρκων), δύο πρώην επισκοπές της Ηρακλείας 

(Άθυρα, Πάνιον), δίνοντας µε τον τρόπο αυτό στον πρώην Βυζαντινό οικουµενικό θρόνο 

την όψη µητρόπολης.  

 Η καινοτοµία αυτή, σύµφωνα µε τον R.L.Wolff, αποτελεί κατά κάποιο τρόπο 

µίµηση της Λατινικής εκκλησιαστικής οργάνωσης γύρω από τη Ρώµη και την 

Αντιόχεια.1151

 Παρατηρούµε ακόµα πολλές αλλαγές στον αριθµό των επισκοπών που 

υπάγονταν σε ορισµένες µητροπόλεις. Για παράδειγµα, η µητρόπολη Ηρακλείας 

διατήρησε έξι από τις 15 επισκοπές της,1152 αλλά πήρε επιπλέον µια πρώην µητρόπολη 

(Αρκαδιούπολης) και µια πρώην αυτοκέφαλη αρχιεπισκοπή (Μεσσήνης). Το Πάριον, 

πρώην αυτοκέφαλη αρχιεπισκοπή, πήρε από τους Λατίνους τρεις επισκοπές, δύο απ΄ τις 

οποίες αποτελούσαν νέες ιδρύσεις. Η Αδριανούπολη, η οποία είχε 12 επισκοπές, κάτω 

απ΄ τους Λατίνους δεν είχε καµιά.1153 Η µητρόπολη Θεσσαλονίκης έχασε εννιά από τις 
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έντεκα επισκοπές της, η µητρόπολη Λάρισας εννιά από τις δεκαέξι και η µητρόπολη 

Θηβών τρεις από τις πέντε. Η µητρόπολη Πατρών έχασε µία µόνο από τις πέντε 

επισκοπές της, κέρδισε όµως τρεις νέες. Οι δύο υπάγονταν προηγουµένως στη 

µητρόπολη Κορίνθου και η µία ήταν νεοϊδρυµένη. Η µητρόπολη Τραϊανουπόλεως έχασε 

και τις επτά επισκοπές που υπάγονταν προηγουµένως σ΄ αυτήν, απόκτησε όµως ως 

επισκοπή της µια πρώην µητρόπολη (Αίνου).1154

 Αλλαγές έγιναν και στο καθεστώς των εκκλησιαστικών εδρών καθώς αρκετές 

µητροπόλεις (Σηλύµβρια, Πηγές, Χαλκηδόνα, Αρκαδιούπολη, Νικοµήδεια, Ρούσσιον, 

Άπρος, Αίνος, Άργος) υποβιβάσθηκαν σε επισκοπές. Σε επισκοπές υποβιβάσθηκαν και 

ορισµένες αυτοκέφαλες αρχιεπισκοπές (∆έρκων, Μεσσήνης, Κυψέλων, Μαρωνείας, 

Αίγινας). Σε άλλες περιπτώσεις οι Λατίνοι προβίβασαν σε αρχιεπισκοπές (µητροπολιτικές 

περιφέρειες) πρώην επισκοπές (Μάκρη, Μοσυνόπολις) και πρώην αυτοκέφαλες 

αρχιεπισκοπές (Πάριον, Βρύσις). ∆ηµιούργησαν ακόµα και νέες εκκλησιαστικές έδρες οι 

οποίες δεν µαρτυρούνταν προηγουµένως στην εκκλησιαστική οργάνωση του 

Οικουµενικού Πατριαρχείου.1155

 Αυτό που µένει να εξετάσουµε τώρα, είναι ποιες από τις παραπάνω 

εκκλησιαστικές έδρες και για πόσο χρονικό διάστηµα έµειναν στη δικαιοδοσία του 

Λατινικού πατριαρχείου Κων/πόλεως, πριν περιέλθουν στην κυριαρχία των Βυζαντινών 

και τη διοικητική δικαιοδοσία του Οικουµενικού Πατριαρχείου. 

 Απ΄ όλες τις λατινικές κατακτήσεις του Βυζαντινού χώρου, εκείνη της Θεσσαλίας 

ήταν η πιο σύντοµη. Κράτησε γύρω στα 7-8 χρόνια. Η πρωτεύουσά της Λάρισα είχε 

δοθεί σ΄ ένα Λοµβαρδό ιππότη και αποτέλεσε νωρίς έδρα Λατινικής αρχιεπισκοπής.1156 

∆εν είναι όµως βέβαιο ότι η λατινική κατάκτηση επεκτάθηκε σ’ όλη τη Θεσσαλία. 

Γνωρίζουµε ότι κάποιος άρχοντας Κων/νος Μαλιασηνός, εκµεταλλευόµενος την 

κατάλυση της βυζαντινής κυριαρχίας στην ηπειρωτική Ελλάδα µετά την άλωση της 

Κων/πολης (1204), κατέλαβε όλη την περιοχή της Μαγνησίας και ανακηρύχθηκε 

ανεξάρτητος δυνάστης της. Υπήρξε µάλιστα ο ιδρυτής της µονής Θεοτόκου Οξείας 

Επισκέψεως (Μακρινίτσας), µεταξύ των ετών 1204-1207. Μαζί µε τη Βυζαντινή πολιτική 

αρχή φαίνεται πως επιβίωσε και η Βυζαντινή εκκλησιαστική διοίκηση. Τις πρώτες 

πληροφορίες µάς τις δίνει ένα γράµµα του 1215 που έστειλε ο επίσκοπος ∆ηµητριάδος 

Αρσένιος προς τον Κων/νο Μαλιασηνό σχετικά µε τη µονή της Θεοτόκου στη 

Μακρινίτσα.1157

 Τη Λάρισα την κατέλαβε ο Μιχαήλ Α΄ ∆ούκας Άγγελος, ηγεµόνας της Ηπείρου, το 

1211-12 κατά τις επιχειρήσεις του στη Θεσσαλία εναντίον των Φράγκων. Την ίδια 
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περίοδο στην περιοχή του ∆υρραχίου κατέλαβε το Άλβανον.1158 Το 1212-13 κατέλαβε το 

∆υρράχιο και την Κέρκυρα.1159 Οι κενές έδρες Λάρισας και ∆υρραχίου πληρώθηκαν 

αµέσως µετά την κατάληψή τους, από τη Σύνοδο της Ηπείρου, χωρίς να συµµετέχει στην 

εκλογή και τη χειροτονία ο Πατριάρχης. Εκ των υστέρων η σύνοδος των Ιεραρχών της 

Ηπείρου ζήτησε συγγνώµη από τον Πατριάρχη και την αποδοχή από µέρους του των 

τετελεσµένων γεγονότων, µε την αναγνώριση των δύο “ακανονίστως” χειροτονηµένων 

αρχιερέων.1160

 Οι δύο αυτές χειροτονίες επικυρώθηκαν από τον Πατριάρχη Μιχαήλ Α΄ (1217-

1222) µόλις το 1221, µε τον όρο ότι δεν θα επαναλαµβανόταν τέτοια χειροτονία στο 

κράτος της Ηπείρου, αλλιώς θα επιβάλλονταν τα επιτίµια που πρόβλεπαν οι ιεροί 

κανόνες.1161

 Τις στρατιωτικές επιχειρήσεις για την ανακατάληψη των βυζαντινών εδαφών 

συνέχισε ο ετεροθαλής αδελφός και διάδοχος του Μιχαήλ Α΄, Θεόδωρος Άγγελος 

∆ούκας. Από το 1215 έως το 1219 απόσπασε από τους Βούλγαρους την Αχρίδα, τον 

Πρίλαπο, τον Πρόσακο, τα Σκόπια και τη Στρούµιτσα.1162  

 Από τους Λατίνους απόσπασε ανάµεσα στο 1218 και 1224, τις Νέες Πάτρες 

(Υπάτη), τη Λαµία, τα Γρεβενά, την Καστοριά, τη Βέροια, τον Πλαταµώνα, τα Σέρβια, τις 

Σέρρες και τη Χριστούπολη.1163 Επιστέγασµα των προσπαθειών του ήταν η κατάληψη 

της Θεσσαλονίκης στα τέλη του 1224 και η κατάλυση του οµώνυµου Λοµβαρδικού 

βασιλείου που ίδρυσε ο Βονιφάτιος ο Μοµφερατικός.1164

 Με τις κατακτήσεις του Θεοδώρου Αγγέλου ∆ούκα παρουσιάστηκε ιδιαίτερο 

πρόβληµα στις επισκοπές που απελευθερώθηκαν και από τις οποίες είχαν 

αποµακρυνθεί οι Λατίνοι και οι Βούλγαροι επίσκοποι. Με την υποστήριξη του ηγεµόνα 

της Ηπείρου, η σύνοδος των ιεραρχών της Ηπείρου διόρισε επισκόπους και ιερείς στις 

περιοχές που απελευθερώθηκαν. Με πληροφορίες που αντλούµε από την αλληλογραφία 

του µητροπολίτη Ναυπάκτου, Ιωάννη Απόκαυκου, την εποχή αυτή καλύφθηκαν οι 

µητροπόλεις Νέων Πατρών, Σερρών, Λευκάδας και Κέρκυρας. Στην Κέρκυρα, τον 

αρχιερέα της Βασίλειο Πεδιαδίτη που απεβίωσε, διαδέχτηκε ο Γεώργιος Βαρδάνης, ο 

οποίος προηγουµένως είχε υπηρετήσει στην επισκοπή Γρεβενών.1165 Ο µητροπολίτης 

Λάρισας χειροτόνησε επίσκοπο Θαυµακού κάποιον διάκονο Συµεών,1166 ενώ από 

επιστολή του Πατριάρχη Μανουήλ Α΄ του 1222, µαθαίνουµε για την ύπαρξη 

αρχιεπισκόπου Γαρδικίου.1167

 Σε ορισµένες περιπτώσεις στις κενές έδρες παλινορθώθηκαν οι Έλληνες 

αρχιερείς που τις κατείχαν πριν τη Λατινική ή Βουλγαρική κατάκτηση, όπως συνέβει στην 
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περίπτωση της Θεσσαλονίκης. Ο Κων/νος Μεσοποταµίτης, µητροπολίτης Θεσσαλονίκης 

από το 1197, αποµακρύνθηκε από την έδρα του µετά την κατάληψη της πόλης του από 

τους Λατίνους και αποκαταστάθηκε µετά την ανάκτηση της από το Θεόδωρο Άγγελο 

∆ούκα.1168

 Για τις πρώην βουλγαροκρατούµενες περιοχές αποφασίστηκε η αποµάκρυνση 

των σλαβόφωνων επισκόπων και η αντικατάστασή τους µε νέους, Έλληνες επισκόπους. 

Οι επισκοπές αυτές υπάχθηκαν στη δικαιοδοσία της Αρχιεπισκοπής Αχρίδας, στην οποία 

από την ηµεροµηνία απελευθέρωσή της, το 1217, είχε εκλεχθεί Έλληνας Αρχιεπίσκοπος 

ο ∆ηµήτριος Χωµατιανός.1169 Στη δικαιοδοσία της Αρχιεπισκοπής Αχρίδας και εποµένως 

έξω από εκείνη του Οικουµενικού Πατριαρχείου, περιήλθαν οι περιοχές της νοτιο-δυτικής 

Βουλγαρίας. Τα Βελέγραδα και αρκετές επισκοπές της περιοχής ανατολικά του 

∆υρραχίου, υπάγονταν στην Αρχιεπισκοπή Αχρίδος. Σ΄ αυτές συµπεριλαµβάνονταν και 

οι επισκοπές Κροών, Πρεσπών, Μόκρου, Κιτζάβεως, ∆εβρών και Σκοπίων. Ανατολικά 

της Αχρίδας, υπάγονταν στη δικαιοδοσία της οι επισκοπές Μογλενών, Βοδενών, 

Οστρόβου, Πελαγονίας, Πριλάπου, Προσάκου και Στρούµιτζας. Στα νότια, περιλάµβανε 

την Καστοριά, τη ∆εάβολη, την Κορυτζά, την Κολωνία και ίσως τα Γρεβενά.1170

 Μετά την αναγόρευση και τη στέψη του (1128), ο Θεόδωρος ∆ούκας, ο οποίος 

αυτοτιτλοφορείται 

“�P��§� w� >�P��È �È +LÈ %H�PRL°� QH� H�

�Q�d�`� à4`zH�`�”,1171 συνέχισε τις επιχειρήσεις του προς τα 

ανατολικά και έγινε κύριος µεγάλου τµήµατος τη Θράκης. Κατέλαβε την Ξάνθεια (Ξάνθη), 

τη Μοσυνόπολη, τη Μάκρη, το ∆ιδυµότειχο και την Αδριανούπολη.1172 Από σχετικό 

έγγραφο του 1229, σύµφωνα µε το οποίο την αντιβασιλεία της Κων/πολης αναλάµβανε ο 

τιτουλάριος βασιλιάς των Ιεροσολύµων Ιωάννης Βρυέννιος και στο οποίο µνηµονεύονται 

οι περιοχές που θα περιέρχονταν στο νεαρό Βαλδουϊνο Β΄ όταν θ΄ αναλάµβανε την 

αυτοκρατορική εξουσία, φαίνεται ότι τα σύνορα του κράτους της Ηπείρου µε τη Λατινική 

αυτοκρατορία της Κων/πολης ορίζονταν από τις πόλεις του ∆ιδυµότειχου και της 

Αδριανούπολης.1173  

 Καθώς οι κατακτήσεις του Θεοδώρου συνεχίζονταν, η διαδικασία διορισµού 

επισκόπων στις πόλεις που απελευθερώνονταν, συνεχίστηκε όπως και προηγουµένως. 

Κύριο ρόλο στη διαδικασία αυτή φαίνεται πως έπαιξε ο Αρχιεπίσκοπος Αχρίδας 

∆ηµήτριος Χωµατιανός.1174

 Ο Πατριάρχης, στην προσπάθειά του να προστατεύσει τα δικαιώµατα του 

Οικουµενικού Πατριαρχείου στις επαρχίες της ηπειρωτικής Ελλάδος, στις οποίες 
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εκτεινόταν η διοικητική δικαιοδοσία του πριν την άλωση της Κων/πολης (1204) από τους 

Φράγκους, έστειλε ως απεσταλµένο του το µητροπολίτη Αµάστριδος Αυληνό, χωρίς 

όµως να βρεθεί κάποια λύση.1175 Σε επιστολή του ο Πατριάρχης Μανουήλ Α΄ 

(Φεβρουάριος 1222) κατέκρινε τον Αρχιεπίσκοπο Αχρίδος ότι αυτός υποδείκνυε στον 

ηγεµόνα της Ηπείρου τους υποψήφιους αρχιερείς και αµφισβήτησε την κανονικότητα της 

χειροτονίας του.1176

 Ο Πατριάρχης θεωρούσε τον κλήρο της Ηπείρου ως παραβάτη των ιερών 

κανόνων. Ως ακόλουθος της εκκλησιαστικής ακρίβειας ήταν απρόθυµος να δει το 

πρόβληµα µέσα από µια διαφορετική οπτική γωνία, αλλά µόνο µέσα από το πρίσµα της 

εκκλησιαστικής πειθαρχίας.1177

 Σ΄ ένα µακρύ γράµµα (1222) ο Ιωάννης Απόκαυκος απάντησε σ΄ όλες τις 

κατηγορίες του Πατριάρχη. Η πολιτική, έγραφε, που ακολούθησε ο κλήρος της Ηπείρου 

στο θέµα των χειροτονιών των επισκόπων, οφειλόταν κατά µεγάλο µέρος στις πολιτικές 

συνθήκες που επικρατούσαν. Για το λόγο αυτό οι πράξεις τους θα έπρεπε να κριθούν µε 

επιείκεια και µέσα στο πνεύµα της “οικονοµίας”.1178 Οι πολιτικές συνθήκες της εποχής 

ύψωναν ανυπέρβλητα εµπόδια και ήταν αδύνατο για τους νεο-εκλεγµένους επισκόπους 

να πάνε στη Νίκαια για να επικυρώσουν τους διορισµούς τους. Επιπλέον, οι επίσκοποι 

αυτοί συνήθως διορίζονταν στο αξίωµά τους από τον ίδιο το Θεόδωρο Άγγελο.1179 Μόλις 

απελευθερωνόταν µια πόλη από τους Λατίνους, ο ηγεµόνας της Ηπείρου δεν έχανε 

χρόνο να εγκαταστήσει εκεί ορθόδοξο επίσκοπο.1180

 Η κρίση ανάµεσα στα Κράτη της Νίκαιας και της Ηπείρου κορυφώθηκε µε την 

αναγόρευση και στέψη του Θεόδωρου Άγγελου ∆ούκα στη Θεσσαλονίκη (1224). Η 

πράξη αυτή θεωρήθηκε σφετερισµός της αυτοκρατορικής εξουσίας και δηµιούργησε την 

υποψία της ίδρυσης µαζί µε τη νέα Αυτοκρατορία και νέου Πατριαρχείου.1181

 Ο Πατριάρχης Γερµανός Β΄ (1222-1240) που διαδέχτηκε τον Μανουήλ Α΄, 

θεώρησε ότι η ενέργεια του Αρχιεπισκόπου ∆ηµητρίου Χωµατιανού, να στέψει τον 

Θεόδωρο Άγγελο στη Θεσσαλονίκη, διέσπαζε την ενότητα της Εκκλησίας και τον 

κατηγόρησε ότι διέβλεπε στην ανακήρυξή του σε Πατριάρχη.1182 Η καχυποψία αυτή του 

Πατριάρχη φαινόταν δικαιολογηµένη, γιατί σύµφωνα µε την πολιτική ιδεολογία των 

Βυζαντινών δεν µπορούσε να υπάρξει Αυτοκράτορας χωρίς Πατριάρχη.1183

 Σύµφωνα όµως µε τους “δυτικούς” αρχιερείς, η ύπαρξη δεύτερου Αυτοκράτορα 

δεν οδηγούσε αναπόφευκτα και στη διάσπαση της Εκκλησίας. Γι΄ αυτούς ο Πατριάρχης 

ήταν ο συνδετικός κρίκος που εξασφάλιζε τη συνοχή στο σώµα της Εκκλησίας.1184
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 Βασική ιδέα των εκπροσώπων της Ηπείρου ήταν ότι αφού χάθηκε η 

Κωνσταντινούπολη, η έδρα της αυτοκρατορικής εξουσίας, µπορούσαν να συνυπάρχουν 

προσωρινά περισσότεροι Βυζαντινοί αυτοκράτορες ισότιµοι και ανεξάρτητοι, µέχρι την 

ανακατάληψη της Κων/πολης. Συνδετικός κρίκος ανάµεσα στις δύο αυτοκρατορίες 

παραµένει ο Πατριάρχης, µε σχέσεις όµως χαλαρές. Η Εκκλησία του κράτους της 

Ηπείρου παρέµενε αυτοδιοίκητη, ως αποτέλεσµα των πολιτικών εξελίξεων οι οποίες δεν 

επέτρεπαν την εξάρτησή της από το Οικουµενικό Πατριαρχείο. Υπεύθυνη για την εκλογή 

και τη χειροτονία επισκόπων και µητροπολιτών, καθώς και για την οργάνωση της 

Εκκλησίας είναι η τοπική σύνοδος, η οποία υπακούει στο δικό της αυτοκράτορα. Ο 

Πατριάρχης απλώς µνηµονεύεται στις διάφορες τελετουργίες. Η εκκλησιαστική ενότητα 

είναι χαλαρή και ο πιο ισχυρός δεσµός είναι η ταυτότητα του δόγµατος.1185

 Οι νίκες του Θεόδωρου Άγγελου ∆ούκα έφεραν το κράτος της Ηπείρου από 

πολιτική και στρατιωτική άποψη πιο κοντά στον τελικό στόχο, την ανακατάληψη της 

Κων/πολης. Το 1225, η σύνοδος της Ηπείρου µε τη συγκατάθεση του Θεόδωρου 

συνήλθε στην Άρτα για ν΄ αποφασίσει τη µελλοντική της εκκλησιαστική πολιτική απέναντι 

στο Πατριαρχείο της Νίκαιας και φάνηκε αποφασισµένη να διακόψει τις σχέσεις τους. Το 

σχετικό έγγραφο που συντάχθηκε απευθυνόταν στον Πατριάρχη Γερµανό Β΄.1186 Σ΄ αυτό 

αναφερόταν οι λόγοι για τους οποίους δεν δέχονταν τη διοικητική δικαιοδοσία του 

Πατριάρχη.1187 Ακόµα, υπογραµµιζόταν ότι υπήρχαν τώρα δύο αυτοκρατορίες και δύο 

Εκκλησίες και ότι ο Πατριάρχης και ο Αυτοκράτωρ της Νίκαιας θα έπρεπε να 

αποδεχθούν το γεγονός αυτό και να συµβιώσουν ειρηνικά µε το κράτος και την Εκκλησία 

της Ηπείρου, µέχρι ν΄ αποκατασταθούν η ενότητα του κράτους και η πνευµατική ενότητα 

της Εκκλησίας. Το σχίσµα συντελέστηκε και το όνοµα του Πατριάρχη έπαψε να 

µνηµονεύεται.1188

 Το σχίσµα αυτό ανάµεσα στις δύο Εκκλησίες δεν επέζησε της πτώσης του 

αυτοκράτορα Θεόδωρου Αγγέλου το 1230, µετά την ήττα του στην Κλοκοτινίτζα από τους 

Βουλγάρους.1189

 Από εκκλησιαστική άποψη το σχίσµα τερµατίστηκε το 1232. Ο διάδοχος του 

Θεοδώρου στον αυτοκρατορικό θρόνο της Θεσσαλονίκης, Μανουήλ, ο οποίος 

διατηρούσε την εξουσία του χάρη στη Βουλγαρική ανοχή, αποφάσισε να ενωθεί η 

Εκκλησία που ήταν στα εδάφη του µε το Οικουµενικό Πατριαρχείο της Νίκαιας και όχι µε 

τη Βουλγαρική Εκκλησία, πράγµα που θα µεγάλωνε την εξάρτησή του από τη 

Βουλγαρία.1190
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 Ο Μανουήλ συµφώνησε µε τον Ιωάννη Γ΄ Βατάτζη, αυτοκράτορα της Νίκαιας, να 

αποκηρύξει τα δικαιώµατά του στο θρόνο και σ΄ αντάλλαγµα πήρε τον τίτλο του δεσπότη. 

Με την πράξη αυτή επιτεύχθηκε η πολιτική αλλά και η εκκλησιαστική ενότητα της 

διασπασµένης αυτοκρατορίας. Ο Ιωάννης Βατάτζης έµεινε ο αδιαφιλονίκητος διεκδικητής 

του Βυζαντινού θρόνου της Κων/πολης και ο Πατριάρχης έγινε ο αδιαµφισβήτητος 

πνευµατικός ηγέτης όλων των Χριστιανών στις περιοχές της αυτοκρατορίας.1191 Το 1232, 

ο Πατριάρχης αποφάσισε να στείλει στην Ήπειρο ως πληρεξούσιό του το µητροπολίτη 

Αγκύρας Χριστόφορο.1192 Ο Χριστόφορος µετά την άφιξή του στην Ελλάδα συγκάλεσε 

σύνοδο (1233), στην οποία επίσηµα ανακοινώθηκε στον κλήρο της Μακεδονίας και της 

Ηπείρου η άρση του σχίσµατος.1193

 Στα χρόνια που ακολούθησαν, το πολιτικό χάσµα ανάµεσα στην Ήπειρο και τη 

Νίκαια διευρύνθηκε, ωστόσο το εκκλησιαστικό σχίσµα δεν επαναλήφθηκε. Το ιδιότυπο 

καθεστώς της πνευµατικής δικαιοδοσίας του Οικουµενικού Πατριαρχείου στην Εκκλησία 

της Ηπείρου (1204-1225), µε τη µνηµόνευση του ονόµατος του Πατριάρχη και την 

επιλογή των επισκόπων από την τοπική σύνοδο, καθώς και η περίοδος του σχίσµατος 

(1225-1232) έληξαν. Στο εξής ο αυτοκράτορας Ιωάννης Βατάτζης και οι διάδοχοί του θα 

προσπαθήσουν σκληρά και τελικά θα καταφέρουν ύστερα από επίπονους αγώνες µε 

τους Βουλγάρους και τους Σέρβους να επαναφέρουν αρκετές πόλεις, που εκείνοι είχαν 

καταλάβει, µέσα στα όρια της αυτοκρατορίας και στη δικαιοδοσία του Οικουµενικού 

Πατριαρχείου.1194

 Ο Μιχαήλ Η΄ Παλαιολόγος (1259-1282) στη µάχη της Πελαγονίας (1259) 

κατάφερε να συντρίψει τους ενωµένους εχθρούς του, Μιχαήλ Β΄ της Ηπείρου, Μανφρέδο 

της Σικελίας, Γουλιέλµο Βιλλεαρδουίνο της Αχαΐας, τους Αλβανούς και τους Σέρβους και 

να καταλάβει τις πόλεις Σκόπια, Πρίλαπο, Κίτσεβο, Αχρίδα, Πρέσπες και Καστοριά.1195 

Ακόµα µε µια σειρά εκστρατειών κατά των Βουλγάρων κατάφερε να επεκτείνει τα σύνορα 

της αυτοκρατορίας µέχρι τους πρόποδες του όρους Αίµος.1196 Στις 25 Ιουλίου του 1261 ο 

στρατηγός του Αλέξιος Στρατηγόπουλος κατέλαβε αιφνιδιαστικά και χωρίς αντίσταση την 

Κων/πολη. Στις 15 Αυγούστου ο Μιχαήλ Η΄ έκανε επίσηµη είσοδο στην πόλη και 

στέφθηκε αυτοκράτορας στην Αγία Σοφία.1197

 Με την κατάκτηση της Κων/πολης τα σύνορα της αυτοκρατορίας στη Θράκη και 

τη Μακεδονία είχαν αποκατασταθεί στο εδαφικό status quo πριν τη Λατινική κατάκτηση. 

Ωστόσο, η δικαιοδοσία του Πατριάρχη εκτεινόταν πέρα απ΄ αυτά, στην Ήπειρο και τη 

Θεσσαλία. Λίγο αργότερα το 1263, θα ενσωµατωθούν και οι παράλιες πόλεις του 
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Εύξεινου Πόντου, Σωζόπολις, ∆εβελτός, Αγχίαλος και Μεσήµβρια, καθώς και η περιοχή 

γύρω από την Φιλιππούπολη.1198

 Έξω από τη διοικητική δικαιοδοσία του Οικουµενικού Πατριαρχείου θα µείνουν τα 

λατινοκρατούµενα βυζαντινά εδάφη, νότια του ∆εσποτάτου της Ηπείρου. Το ∆ουκάτο των 

Αθηνών και της Θήβας, η Εύβοια, τα Ιόνια νησιά εκτός της Λευκάδας, και της Κέρκυρας, 

οι Κυκλάδες και οι βόρειες Σποράδες, η Κρήτη και η Πελοπόννησος εκτός των πόλεων 

του Μυστρά, της Σπάρτης και της Μονεµβασιάς, που είχαν παραχωρηθεί στο Μιχαήλ Η΄ 

από τον Γουλιέλµο Βιλλεαρδουίνο, µετά την ήττα και αιχµαλωσία του δεύτερου στη µάχη 

της Πελαγονίας (1259).1199

 Στις Φραγκοκρατούµενες αυτές περιοχές, τις έδρες των µητροπόλεων και 

επισκοπών τις κατείχαν καθολικοί. Μόνο ο κατώτερος ορθόδοξος κλήρος παρέµεινε στη 

θέση του. Σε ορισµένες περιπτώσεις όπως της Κύπρου, υπήρχαν ορθόδοξοι επίσκοποι, 

περιορισµένοι σε αριθµό, οι οποίοι αναλάµβαναν το αξίωµά τους ύστερα από την 

έγκριση του Λατίνου αρχιεπισκόπου και δήλωση υποταγής στον πάπα. Στις 

Βενετοκρατούµενες περιοχές (Κρήτη-Εύβοια), οι ορθόδοξοι ιερείς αφού παρουσιάζονταν 

στο Λατίνο αρχιεπίσκοπο και ορκίζονταν πίστη στην “Καθολική Εκκλησία”, ταξίδευαν στη 

συνέχεια σε άλλες περιοχές, όπου έδρευε Έλληνας επίσκοπος και χειροτονούνταν 

σύµφωνα µε το ορθόδοξο τυπικό. ‘Ετσι, στις περιοχές αυτές ο Οικουµενικός Πατριάρχης 

ασκεί έµµεσα τη διοικητική του δικαιοδοσία, µέσα από το δίκαιο των χειροτονιών. Στην 

ουσία όµως ασκεί µόνο πνευµατική εξουσία µε εγκύκλια γράµµατα και απεσταλµένους 

(εξάρχους), προσπαθώντας να καθοδηγήσει το ποίµνιό του. Τον 14ο και 15ο αιώνα, 

καθώς χαλαρώνει η πίεση των Φράγκων και Βενετών ενόψει του τουρκικού κινδύνου, το 

έργο του Οικουµενικού Πατριάρχη γίνεται αποτελεσµατικότερο και η εξουσία του 

αποκαθίσταται σταδιακά, µερικές φορές και µε τη συναίνεση των Φράγκων αρχόντων.1200  

 

 

2.  Οι  επιπτώσεις  στη  δικαιοδοσία  του  Οικουµενικού  

Πατριαρχείου  από  την  αντιπαράθεση  της  αυτοκρατορίας  της  

Νίκαιας  µε  τους  Κοµνηνούς  της  Τραπεζούντας  και  τους  

Αγγέλους  της  Ηπείρου .  

 

 Το 1204 µε την άλωση της Κων/πολης από τους Σταυροφόρους, η Βυζαντινή 

αυτοκρατορία καταλύθηκε και διαµοιράσθηκε στους νικητές. ∆εν κατακτήθηκαν όµως όλα 
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τα εδάφη της από τους Λατίνους. Σύντοµα οργανώθηκαν κέντρα αντίστασης απέναντι 

στη λατινική επιθετικότητα και καταβλήθηκε µια γενναία προσπάθεια για τη διατήρηση 

και τη συνέχεια της αυτοκρατορικής και εκκλησιαστικής παράδοσης. Κύριος στόχος στην 

προσπάθεια αυτή ήταν η ανάκτηση της Κων/πολης που συµβόλιζε την αυτοκρατορική 

εξουσία1201 και η οποία επιτεύχθηκε το 1261. 

 Παρά τη λατινική λαίλαπα που σάρωσε την Αυτοκρατορία, η Εκκλησία διατήρησε 

σε µεγάλο βαθµό την οργάνωσή της και από την αρχή συνεργάστηκε µε τους Έλληνες 

ηγεµόνες των τριών κυρίων κέντρων αντίστασης, της Νίκαιας, της Ηπείρου και της 

Τραπεζούντας. Σύµφωνα µε την Βυζαντινή πολιτική ιδεολογία, η Εκκλησία αποτελούσε 

αναπόσπαστο µέρος της Αυτοκρατορίας, σχηµατίζοντας µια αρµονική σχέση 

συνύπαρξης και αλληλεξάρτησης.1202 Μετά το 1204 ωστόσο, η πολιτική διάσπαση του 

ενιαίου Βυζαντινού χώρου είχε σαν αποτέλεσµα τη γεωγραφική διαίρεση της ηγεσίας της 

Εκκλησίας. Καθώς γίνονταν φανερές οι αξιώσεις πάνω στην αυτοκρατορική διαδοχή από 

τους ηγεµόνες της Νίκαιας, της Ηπείρου και της Τραπεζούντας, η διαίρεση της Εκκλησίας 

βάθαινε, και την πολιτική σύγκρουση ακολούθησε η εκκλησιαστική. Στον αγώνα που 

ξέσπασε µεταξύ των ηγεµόνων των ελληνικών κρατών για την αυτοκρατορική διαδοχή, 

αναµίχθηκε αναπόφευκτα και η εκκλησιαστική ιεραρχία. Η συµµετοχή της στην 

υποστήριξη της πολιτικής που ακολουθούσαν οι ηγεµόνες της, κληρονοµήθηκε από τη 

Βυζαντινή πολιτική παράδοση και τη φύση των σχέσεων ανάµεσα στην Εκκλησία και το 

Κράτος.1203

 Πιο συγκεκριµένα, η εκκλησιαστική ιεραρχία του κράτους της Ηπείρου 

υποστηρίζοντας τον Θεόδωρο Άγγελο και την εκκλησιαστική της αυτονοµία από το 

εγκατεστηµένο στη Νίκαια Πατριαρχείο, όχι µόνο επιδοκίµασε τη διεκδίκηση του 

Βυζαντινού θρόνου από τον ηγεµόνα τους, αλλά εξέφρασε κι εκείνο που ήταν κοινή 

πίστη, δηλαδή όσο η Κων/πολη βρισκόταν στα χέρια των Λατίνων και οι Βυζαντινοί ήταν 

πολιτικά διασπασµένοι, το Imperium µπορούσε να το διεκδικήσει οποιοσδήποτε, µέχρι ν΄ 

απελευθερωθεί η Κων/πολη.1204

 Στηρίζοντας τη θεωρία για το διασπασµένο Imperium, η ιεραρχία της Ηπείρου 

έθετε υπό αµφισβήτηση και το δεύτερο συστατικό µέρος της αυτοκρατορίας, το 

Sacerdotium. Αµφισβητούσε δηλαδή, τη νοµιµότητα του Πατριάρχη, ο οποίος διέµενε 

προσωρινά στη Νίκαια. Η εµµονή που έδειξαν στην αµφισβήτηση της ανασύστασης του 

Οικουµενικού Πατριαρχείου στη Νίκαια, οι Κοµνηνοί της Τραπεζούντας και οι Άγγελοι της 

Ηπείρου, οφειλόταν στο πλεονέκτηµα που έδινε στον Θεόδωρο Λάσκαρη ώστε να 

εδραιώσει τη θέση του µε µια εθιµοτυπική αυτοκρατορική στέψη από τον Πατριάρχη 
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(1208) και ν΄ αποκτήσει µε τον τρόπο αυτό την υποστήριξη της Ορθόδοξης 

Εκκλησίας.1205

 Πρώτος ο ∆αβίδ Κοµνηνός, ηγεµόνας της Τραπεζούντας, αµφισβήτησε την 

κυριαρχία του Λάσκαρη και την πνευµατική εξουσία του Πατριάρχη. Η διαµάχη ανάµεσα 

στον ∆αβίδ Κοµνηνό και τον Θεόδωρο Λάσκαρη της Νίκαιας ξεκίνησε µε τις εκστρατείες 

του πρώτου στην Παφλαγονία και έφτασε στο αποκορύφωµά της µε την αναπόφευκτη 

ρήξη στις σχέσεις των εκκλησιών της Νίκαιας και της Τραπεζούντας κατά τη διετία 1212-

1214.1206 Από την αρχή αρνήθηκε να υπαγάγει τις εκκλησιαστικές έδρες της επικράτειάς 

του στη δικαιοδοσία του Πατριάρχη και ν΄ αναγνωρίσει τους διορισµούς επισκόπων στις 

κενές έδρες της περιοχής του, µε τον ισχυρισµό ότι οι εκλογές αυτές έγιναν και 

επικυρώθηκαν έξω από το κράτος του.1207 Από µια µεταγενέστερη επιστολή του 1222, 

την οποία έστειλε ο µητροπολίτης Ναυπάκτου Ιωάννης Απόκαυκος (1200-1233) στον 

Πατριάρχη της Νίκαιας Μανουήλ Α΄ (1217-1222), πληροφορούµαστε ότι ο ∆αβίδ 

αυθαίρετα είχε διατάξει την αποποµπή του νεοεκλεγέντα επισκόπου Αµάστριδος 

Παµµακαριστή, καθώς και των επισκόπων Βοσπόρου, Χερσώνας και Σουγδοφούλλων 

στην περιοχή της Κριµαίας.1208

 Ενδιαφέρουσα είναι η άποψη της ερευνήτριας της περιόδου αυτής, Μαρίας 

Γ.Νυσταζοπούλου, σύµφωνα µε την οποία “αι αναποµπαί” των αρχιεπισκόπων των 

Εκκλησιών της Κριµαίας έγιναν πριν το 1222, έτος συγγραφής της επιστολής του 

Ι.Απόκαυκου, και από το περιεχόµενο του γράµµατος συµπεραίνει πως πρέπει να 

θεωρούνται πρόσφατα γεγονότα. Συνδυάζοντας τη θέση αυτή µε µια σηµείωση στο 

Συναξάριο της Εκκλησίας της Σουγδαίας, ότι το 1217 απεβίωσε ο αρχιεπίσκοπος 

Σουγδαίας Θεόδωρος, υποθέτει ότι ο Πατριάρχης επιχείρησε να στείλει το διάδοχο του 

Θεοδώρου στην κενή έδρα της Σουγδαίας, αλλά συνάντησε την άρνηση της κυρίαρχης 

πολιτικής δύναµης της περιοχής.1209

 Αν δεχθούµε την υπόθεση αυτή, τότε πρέπει να θεωρήσουµε ότι η κρίση στις 

σχέσεις του Οικουµενικού Πατριαρχείου και της Εκκλησίας της Τραπεζούντας 

συνεχίστηκε και µετά το 1214. 

 Σύµφωνα όµως µε τον Απ.Καρπόζηλο, το πρόβληµα των επισκοπικών διορισµών 

στο κράτος της Τραπεζούντος λύθηκε γρήγορα, γιατί ο κλήρος υπό την ηγεσία του 

µητροπολίτη Τραπεζούντος αρνήθηκε να υπακούσει στην εκκλησιαστική πολιτική του 

∆αβίδ Κοµνηνού για αυτόνοµη Εκκλησία Τραπεζούντος.1210
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 Η ανάµιξη του ∆αβίδ Κοµνηνού στα εκκλησιαστικά ζητήµατα σταµάτησε το 1214, 

ηµεροµηνία κατά την οποία, σύµφωνα µε νεώτερους ερευνητές, σκοτώθηκε 

υπερασπιζόµενος τη Σινώπη εναντίον του σελτζούκου σουλτάνου Kαikαus I.1211

 Μετά την ηµεροµηνία αυτή φαίνεται πως η εκκλησιαστική ιεραρχία του κράτους 

της Τραπεζούντος διατήρησε την επικοινωνία της µε το Οικουµενικό Πατριαρχείο στη 

Νίκαια, παρά τα προβλήµατα που οφείλονταν στη Λατινική κατάκτηση, την παρεµβολή 

των εδαφών του σουλτανάτου του Ικονίου ανάµεσα στη Νίκαια και την Τραπεζούντα µετά 

την κατάληψη της Σινώπης1212 από τον Kαikαus I και τις πολιτικές εντάσεις ανάµεσα 

στους ηγεµόνες των δύο κρατών, απόρροια των διεκδικήσεών τους στη διαδοχή του 

θρόνου της Κων/πολης. 

 Οι σχέσεις των εκκλησιών αποκαταστάθηκαν το 1261 από τον Μιχαήλ Η΄ 

Παλαιολόγο (1261-1282) και τον Μανουήλ Α΄ Στρατηγικό (1238-63).1213 Στη σύνοδο της 

Καλλίπολης που συνήλθε τον Ιανουάριο του 1261, η Εκκλησία της Τραπεζούντος 

δέχθηκε τους κανονικούς όρους του Οικουµενικού Πατριαρχείου: 

α) Την παρουσία πατριαρχικού εκπροσώπου κατά την εκλογή και τη χειροτονία 

του µητροπολίτη Τραπεζούντος, ως κεφαλής της Εκκλησίας του οµώνυµου 

κράτους. 

β) Την αποστολή πατριαρχικού εξάρχου στην Τραπεζούντα. 

γ) Το κανονικό µνηµόσυνο του Οικουµενικού Πατριάρχη από το µητροπολίτη 

Τραπεζούντος.1214

 Το πνεύµα των όρων που έθεσε το Οικουµενικό Πατριαρχείο στην Εκκλησία της 

Τραπεζούντος βασιζόταν στην πεποίθηση, ότι η πολιτική ανεξαρτησία δεν µπορούσε ν΄ 

αποτελέσει πρόσχηµα για διεκδίκηση εκκλησιαστικής αυτονοµίας από τον Οικουµενικό 

θρόνο, ιδιαίτερα κατά την περίοδο που καταβάλονταν προσπάθειες για την παλινόρθωση 

της Αυτοκρατορίας.1215

 Μένει λοιπόν να εξετάσουµε ποιες περιοχές της βόρειας και βορειοανατολικής 

Μ.Ασίας βρίσκονταν στην κυριαρχία του κράτους των Κοµνηνών της Τραπεζούντος, κατά 

την εποχή της στρατιωτικής σύγκρουσης ανάµεσα στη Νίκαια και την Τραπεζούντα και 

της εκκλησιαστικής πολιτικής του ∆αβίδ Κοµνηνού για αυτονόµηση της Εκκλησίας του 

κράτους του από το Οικουµενικό Πατριαρχείο. 

 Μετά την κατάληψη της Τραπεζούντος από τους δύο αδελφούς Αλέξιο και ∆αβίδ 

Κοµνηνό (τέλη Μαρτίου - αρχές Απριλίου 1204) µε τη βοήθεια της βασίλισσας της 

Ιβηρίας Thamar, ο Αλέξιος πήρε τον τίτλο “Μέγας Κοµνηνός” και αναγορεύτηκε 

αυτοκράτορας.1216 Πολύ σύντοµα ο αδελφός του ∆αβίδ ανέλαβε αγώνα για να επεκτείνει 
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τα εδάφη του νέου κράτους του προς τα δυτικά. Αφού κατέλαβε τη Σινώπη, µε µια σειρά 

τολµηρών εκστρατειών στην Παφλαγονία και ανατολική Βιθυνία,1217 εδάφη που ανήκαν 

στο κράτος της Νίκαιας, κατόρθωσε να κατακτήσει όλη την παράλια περιοχή δυτικά της 

Σινώπης µέχρι και το σηµαντικό λιµάνι της Ποντοηράκλειας.1218 Ανατολικά, οι κτήσεις των 

Κοµνηνών κάλυπταν τις παραθαλάσσιες περιοχές από τη Σινώπη ως την Τραπεζούντα 

και από εκεί µέχρι τις δυτικές παρυφές της οροσειράς του Καυκάσου.1219

 Η σύγκρουση ανάµεσα στο Θεόδωρο Α΄ Λάσκαρη και το ∆αβίδ Κοµνηνό κράτησε 

µε ορισµένες παύσεις από το τέλος του 1204 µέχρι το 1207.1220 Το 1207 ο ∆αβίδ σε µια 

εισβολή που επιχείρησε στη βορειο-ανατολική Βιθυνία νικήθηκε και έχασε την εξαιρετικής 

σηµασίας Ποντοηράκλεια, γεγονός που τον ανάγκασε να αναδιπλωθεί στη Σινώπη.1221  

 Ο Θεόδωρος Α΄ Λάσκαρης κατόρθωσε, στα χρόνια 1213-1214 να αποκτήσει τον 

έλεγχο ολόκληρης της Παφλαγονίας και ο Αλέξιος Α΄ Κοµνηνός περιορίστηκε στις 

ποντιακές περιοχές ανατολικά της Σινώπης.1222 Εκτός από τις νότιες, παράλιες περιοχές 

του Εύξεινου Πόντου, µετά το 1204 πέρασε και το νότιο µέρος της χερσονήσου της 

Κριµαίας στον πολιτικό και οικονοµικό έλεγχο του κράτους της Τραπεζούντος. Από τον 

9ο αιώνα η περιοχή είχε οργανωθεί σε θέµα µε το βυζαντινό στρατηγό Πετρώνιο 

Καµατηρό.1223 Την περίοδο της κυριαρχίας του κράτους της Τραπεζούντος η περιοχή 

ήταν γνωστή µε το όνοµα “Περατεία”, και αποτέλεσε σηµαντικό κέντρο του 

διαµετακοµιστικού εµπορίου στον Εύξεινο Πόντο.1224 Ανάµεσα στα έτη 1220-1225 ο 

σουλτάνος του Ικονίου Kaykubad I κατέλαβε τη Σουγδαία και προσπάθησε να θέσει υπό 

τον έλεγχό του όλη την περιοχή της Κριµαίας, βοηθούµενος από τη Γένοβα και τη Βενετία 

οι οποίες ήθελαν ν΄ αποκτήσουν τον οικονοµικό και εµπορικό έλεγχο της περιοχής.1225 Οι 

µογγολικές εισβολές στην περιοχή, το 1223 και 1239 δηµιούργησαν µεγάλη αναστάτωση. 

Το 1242 οι πόλεις της Κριµαίας δέχτηκαν την επικυριαρχία του Χανάτου της Χρυσής 

Ορδής, διατηρώντας όµως σε µεγάλο βαθµό το προηγούµενο καθεστώς της διοικητικής 

αυτονοµίας τους.1226

 Οι Εκκλησίες της Κριµαίας ήταν αυτοκέφαλες αρχιεπισκοπές και από την εποχή 

της ίδρυσής τους υπάγονταν στο Πατριαρχείο Κων/πόλεως. Αποτελούσαν την επαρχία 

Ζηκχίας, η οποία δεν πρέπει να θεωρείται ως µητροπολιτική περιφέρεια, αλλά ως 

γεωγραφική ενότητα.1227 Οι Εκκλησίες της επαρχίας Ζηκχίας κατά την τάξη 

πρωτοκαθεδρίας ήταν οι εξής: Χερσώνα, Βόσπορος, Γοτθία, Σουγδαία, Φούλλοι, Ζηκχία 

(Νίκοψη) - Μάτραχα.1228 Οι Εκκλησίες αυτές αναφέρονται και στη Notitia 15, έγγραφο 

που δείχνει την εκκλησιαστική οργάνωση και δικαιοδοσία του Πατριαρχείου Κων/πόλεως 

στο τέλος του 12ου αιώνα και σ΄ όλη τη διάρκεια του 13ου αι., µέχρι το θάνατο του 
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Μιχαήλ Η΄ (1282).1229 Παρά την αναγραφή τους όµως στη Notitia 15, φαίνεται πως το 

Οικουµενικό Πατριαρχείο στις αρχές του 13ου αιώνα δε µπορούσε να ασκήσει τη 

διοικητική του δικαιοδοσία λόγω των δυσµενών πολιτικών συνθηκών στην περιοχή, 

όπως ρητά αναφέρεται στην επιστολή του µητροπολίτη Ναυπάκτου Ιωάννη Απόκαυκου 

προς τον Πατριάρχη Μανουήλ Α΄.1230

 Παρά την οµαλοποίηση των σχέσεων του Οικουµενικού Πατριαρχείου µε την 

Εκκλησία της Τραπεζούντος µετά το 1214, φαίνεται πως συνεχίστηκε η έκρυθµη 

κατάσταση στην περιοχή της Κριµαίας, εξαιτίας των επιδροµών και της διείσδυσης των 

µογγόλων στην περιοχή του Καυκάσου. Πάντως, όταν αποκρυσταλλώθηκαν οι νέες 

πολιτικές συνθήκες µε την υπαγωγή των πόλεων της Κριµαίας το 1242 στο Χανάτο της 

Χρυσής Ορδής µε έδρα το Saraj της Ρωσίας, αποκαταστάθηκε η δικαιοδοσία του 

Οικουµενικού Πατριαρχείου στην περιοχή. Το έργο της οργάνωσης των Εκκλησιών της 

Κριµαίας διευκολύνθηκε από την ανεξιθρησκία που έδειξαν από την αρχή οι Τάταροι 

ηγεµόνες.1231

 Στο κράτος της Τραπεζούντος ανήκε και η Σωτηριούπολις (αρχαία ∆ιοσκουριάς), 

λιµάνι στη νοτιο-ανατολική πλευρά του Εύξεινου Πόντου στα σύνορα της Ιβηρίας µε την 

Αλανία. Από τη Σωτηριούπολη κάλεσε ενισχύσεις ο αυτοκράτορας Ανδρόνικος Α΄ Γίδος 

το 1223, για ν΄ αντιµετωπίσει την εισβολή των Σελτζούκων υπό την ηγεσία του πρίγκηπα 

Melik.1232 Η Σωτηριούπολις το 13ο αι. φέρεται ως αρχιεπισκοπή του Οικουµενικού 

Πατριαρχείου.1233

 Την πολιτική όµως εξάρτηση από το κράτος της Τραπεζούντος πρέπει να 

ακολούθησε και η ανάλογη εκκλησιαστική. Εποµένως είναι πολύ πιθανό η Εκκλησία της 

Σωτηριούπολης ν΄ ακολούθησε τις διακυµάνσεις των σχέσεων ανάµεσα στο Πατριαρχείο 

και την Εκκλησία της Τραπεζούντος. 

 Ενώ η εκκλησιαστική ιεραρχία της Τραπεζούντος αντιστάθηκε στην πολιτική του 

ηγεµόνα της για αυτόνοµη Εκκλησία, η ιεραρχία της Ηπείρου στήριξε τα σχέδια των 

ηγεµόνων της για εκκλησιαστική αυτονοµία, διακινδυνεύοντας τις σχέσεις της µε το 

Πατριαρχείο. Οι ρίζες του προβλήµατος ανάµεσα στο Πατριαρχείο και την Εκκλησία της 

Ηπείρου οφείλονταν στον πολιτικό ανταγωνισµό ανάµεσα στα κράτη της Νίκαιας και της 

Ηπείρου.1234 Η εµπλοκή της Εκκλησίας στον ανταγωνισµό αυτό ήταν αναπόφευκτη, 

σύµφωνα µε την πολιτική ιδεολογία των Βυζαντινών για το Κράτος και την Εκκλησία. Για 

τους ηγεµόνες της Ηπείρου, ο έλεγχος και η διοικητική δικαιοδοσία του Πατριαρχείου (σε 

προσωρινή εξορία στη Νίκαια) σήµαινε την αποδοχή των αυτοκρατορικών αξιώσεων των 

Λασκαριδών.1235 Ο Μιχαήλ Άγγελος, πρώτος ηγεµόνας της Ηπείρου, παίρνοντας σοβαρά 
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υπόψη το ενδεχόµενο της επιρροής των αντιπάλων του Λασκαριδών, που θα περιείχε η 

χειροτονία αρχιερέων της επιλογής του Πατριάρχη στα εδάφη του, ακολούθησε 

ανεξάρτητη εκκλησιαστική πολιτική, θέλοντας να δηµιουργήσει αυτόνοµη Εκκλησία µέσα 

στο ανεξάρτητο κράτος του. Η πολιτική αυτή των ηγεµόνων της Ηπείρου εκδηλώθηκε 

αρχικά µε τις αντικανονικές χειροτονίες επισκόπων στις κενές έδρες των πόλεων, που 

ανακατέλαβαν από τους Λατίνους. 

 Ύστερα από παρέµβαση του Μιχαήλ Άγγελου, η σύνοδος των επισκόπων της 

Ηπείρου που συνήλθε στην Άρτα το 1213, εξέλεξε µητροπολίτη ∆υρραχίου τον ∆οκειανό 

και µητροπολίτη Λάρισας τον Καλοσπίτη.1236 Καθώς όµως ο Πατριάρχης δεν 

ενηµερώθηκε, αλλά ούτε και ζητήθηκε η γνώµη του, οι χειροτονίες των αρχιερέων αυτών 

ήταν αντικανονικές και άκυρες. 

 Παρ΄ όλα αυτά ο Μιχαήλ δεν επιζήτησε την ευθεία σύγκρουση µε το Πατριαρχείο, 

αλλά υπέβαλε αίτηµα στον Πατριάρχη για την έγκριση της υποψηφιότητας των 

επισκόπων του και επικύρωση του διορισµού τους.1237 Στην απόφασή του για 

εκκλησιαστική προσέγγιση ανάµεσα στη Νίκαια και την Ήπειρο, ο Μιχαήλ οδηγήθηκε είτε 

κάτω από την επιρροή του κλήρου του, είτε γιατί θεώρησε ότι ήταν αρκετά τολµηρό ν΄ 

αµφισβητήσει την πατριαρχική δικαιοδοσία από τόσο νωρίς.1238

 Το αίτηµα ωστόσο του Μιχαήλ έµεινε αναπάντητο, είτε γιατί οι Πατριάρχες Μιχαήλ 

Α΄, Θεόδωρος Β΄(1214-1216) και Μάξιµος Β΄(1216) προτίµησαν ν΄ αγνοήσουν το 

πρόβληµα, είτε γιατί οι δυσµενείς πολιτικές συνθήκες κάτω απ΄ τις οποίες αγωνιζόταν να 

επιβιώσει η Νίκαια ως κρατική οντότητα δεν επέτρεπαν κάποιου είδους δραστική 

επέµβαση εκ µέρους του Πατριαρχείου.1239  

 Την ίδια πολιτική στα εκκλησιαστικά θέµατα ακολούθησε και ο διάδοχος του 

Μιχαήλ, Θεόδωρος Άγγελος (1215-30). Ο Θεόδωρος Άγγελος µε µια σειρά από λαµπρές 

νίκες εναντίον των  Λατίνων και Βουλγάρων κατόρθωσε να καταλάβει τη Θεσσαλία, τη 

Μακεδονία, την περιοχή της νοτιο-δυτικής Βουλγαρίας και την περιοχή βόρεια του 

∆υρραχίου, στην κεντρική Αλβανία. Οι νίκες του και η γρήγορη επέκταση τού κράτους 

του φαίνεται πως τον έπεισαν να προχωρήσει τα σχέδια του αδελφού του Μιχαήλ για την 

ίδρυση αυτόνοµης Εκκλησίας στο κράτος της Ηπείρου. 

 Στις περιοχές που απελευθέρωσε ο Θεόδωρος, φρόντισε να εγκατασταθούν δικοί 

του επίσκοποι, χωρίς τη γνώµη του Πατριάρχη. Έτσι στον κενό θρόνο της 

Αρχιεπισκοπής Αχρίδας χειροτονήθηκε ο ∆ηµήτριος Χωµατιανός,1240 στην Κέρκυρα ο 

Γεώργιος Βαρδάνης,1241 στην έδρα του Θαυµακού ο Συµεών, στις Σέρρες ο Γοριανίτης 

και στην έδρα Νέων Πατρών ο Καστοµύρης.1242 Πολύ σηµαντικό για την εποχή στην 
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οποία αναφερόµαστε είναι το “συνοδικόν”, ένα έγγραφο που σύνταξε η σύνοδος της 

Ηπείρου, η οποία συνήλθε στην Άρτα το 1219 για την εκλογή του Βαρδάνη στην έδρα 

της Κέρκυρας και το οποίο απηχεί τις απόψεις των αρχιερέων της Ηπείρου για το 

πρόβληµα της πατριαρχικής δικαιοδοσίας στο ανεξάρτητο κράτος τους.1243 

 Με το έγγραφο αυτό η σύνοδος της Ηπείρου, δικαιολογούσε την επέµβαση του 

ηγεµόνα τους στις εκλογές επισκόπων, θεωρώντας ότι οι διορισµοί επισκόπων στις κενές 

έδρες δεν έπρεπε να ληφθούν ως παραβίαση της πατριαρχικής δικαιοδοσίας. Οι 

ενέργειές τους αυτές οφείλονταν στις επικρατούσες πολιτικές συνθήκες και στο µόνιµο 

κίνδυνο από τους Λατίνους, που απειλούσαν τη διατήρηση της Ορθόδοξης πίστης του 

ποιµνίου τους. Για όλους αυτούς τους λόγους έπρεπε να ενεργήσουν µέσα σ΄ ένα 

πνεύµα “οικονοµίας”.1244

 Η ολοένα αυξανόµενη ανεξαρτησία της Εκκλησίας της Ηπείρου ανάγκασε τον 

Πατριάρχη Μανουήλ Α΄ να διαµαρτυρηθεί έντονα. Σε επιστολή του προς το µητροπολίτη 

Ναυπάκτου και τον αρχιεπίσκοπο Γαρδικίου (Φεβρουάριος 1222), αναγνώρισε τους 

αντικανονικούς διορισµούς του Καλοσπίτη ως µητροπολίτη Λάρισας και του ∆οκειανού 

ως µητροπολίτη ∆υρραχίου, µε τον όρο ότι στο µέλλον θα έπρεπε να ακολουθηθεί η 

κανονική διαδικασία, αλλιώς θα επιβάλλονταν τα προβλεπόµενα από τους ιερούς 

κανόνες επιτίµια.1245

 Καθώς όµως οι επισκοπικοί διορισµοί συνεχίζονταν δίχως την έγκριση του, η 

ρήξη ανάµεσα στην Εκκλησία της Ηπείρου και το Πατριαρχείο βάθαινε. 

 Το ιδιότυπο αυτό καθεστώς των σχέσεων της Εκκλησίας της Ηπείρου και του 

Οικουµενικού Πατριαρχείου µε την ανταλλαγή επιστολών, συνεχίστηκε µέχρι το 1224, 

ηµεροµηνία απελευθέρωσης της Θεσσαλονίκης από τους Λατίνους. Το γεγονός αυτό 

αποτέλεσε ορόσηµο στη δραµατική αλλαγή των σχέσεων των δύο Εκκλησιών από το 

καθεστώς του διαλόγου σε σχίσµα.1246

 Η ανταλλαγή των επιστολών αφήνει να φανεί η εµµονή των δύο πλευρών στις 

θέσεις τους και η διαφορετική αντιµετώπιση του ίδιου προβλήµατος, των επισκοπικών 

εκλογών και της διοικητικής δικαιοδοσίας του Πατριάρχη, που αποτελούσε βασικό σηµείο 

της διαµάχης τους. 

 Ο Ιω.Απόκαυκος και η σύνοδος της Ηπείρου επέµεναν πως η εκκλησιαστική 

πολιτική που ακολουθούσαν καθοριζόταν σε µεγάλο βαθµό από τις πολιτικές συνθήκες 

της εποχής τους. Αναγνώριζαν την πνευµατική δικαιοδοσία του Πατριάρχη, το όνοµά του 

υπήρχε στα δίπτυχα, όµως δεν του αναγνώριζαν επέµβαση στο εσωτερικό του κράτους 

τους σε θέµατα εκκλησιαστικής διοίκησης.1247
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 Το Οικουµενικό Πατριαρχείο ωστόσο, αντιµετώπιζε το θέµα ως παράβαση της 

κανονικής διαδικασίας και ουσιαστικά απειλή για την ενότητα της Εκκλησίας. Απέρριπτε 

τη θεωρία της διοικητικής διαίρεσης της Εκκλησίας επειδή και η Αυτοκρατορία ήταν 

πολιτικά διαιρεµένη και θεωρούσε το κράτος της Νίκαιας γνήσιο συνεχιστή της 

Βυζαντινής αυτοκρατορίας και την Εκκλησία αναπόσπαστο µέρος του κράτους αυτού. 

Θεωρούσε ακόµα µη αµφισβητήσιµο και νόµιµο τον τίτλο του Πατριάρχη Κων/πόλεως, 

για τον αρχιερέα του κράτους της Νίκαιας.1248

 Η τελική ρήξη ανάµεσα στη Νίκαια και στην Ήπειρο ήρθε µε την αυτοανακήρυξη 

του Θεόδωρου Άγγελου σε αυτοκράτορα, µετά την κατάληψη της Θεσσαλονίκης το 

1224.1249 Η χρίση και η στέψη του έγινε από τον Αρχιεπίσκοπο Αχρίδας ∆ηµήτριο 

Χωµατιανό.1250 Λίγο αργότερα, το 1225, συνήλθε στην Άρτα η σύνοδος των επισκόπων 

της Ηπείρου για να καθορίσουν τη µελλοντική θρησκευτική πολιτική τους απέναντι στο 

Πατριαρχείο της Νίκαιας. Τις αποφάσεις της τις γνωστοποίησε µε µια επιστολή προς τον 

Πατριάρχη Γερµανό Β΄: 

“3�¨� �¨� 3H��Pd��N� �P��dQP�� �¾� «R`�

 b��PL�X`� ��LKPH�OY� �H�e ��± 0H��dQ��

�”.1251

 Στην επιστολή αυτή επαναλάµβαναν πως δεν δέχονταν την πατριαρχική 

διοικητική δικαιοδοσία και ζητούσαν να τους δοθεί το δικαίωµα να επιλέγουν µόνοι τους 

τους επισκόπους τους. Εάν ο Πατριάρχης συµφωνούσε µε τα αιτήµατά τους, θα 

αναγνώριζαν την πνευµατική του εξουσία και το όνοµά του θα συνέχιζε να αναγράφεται 

στα δίπτυχα. Έδιναν χρόνο τριών µηνών για ν΄ απαντήσει ο Πατριάρχης στα αιτήµατά 

τους, αλλιώς ήταν πιθανόν να υποκύψουν στις πιέσεις του Θεοδώρου Άγγελου για 

αναγνώριση του πρωτείου της Ρώµης.1252

 Η διπλή αυτή πρόκληση, µε την αµφισβήτηση των αυτοκρατορικών δικαιωµάτων 

των Λασκαριδών την Νίκαιας και της δικαιοδοσίας του Πατριάρχη στα εδάφη της 

Ηπείρου ήταν η αρχή του σχίσµατος στις εκκλησιαστικές σχέσεις των δύο κρατών. Ο 

Πατριάρχης Γερµανός Β΄ απάντησε αµέσως µε τη σύγκληση συνόδου στη Νίκαια, στην 

οποία συµµετείχαν σαράντα περίπου επίσκοποι, όπου καταδίκασε το Θεόδωρο Άγγελο 

για το σφετερισµό του τίτλου “βασιλεύς” και τον κάλεσε να βγάλει την πορφύρα, γιατί 

ήταν αφύσικο να υπάρχουν δύο Αυτοκράτορες και δύο Πατριάρχες.1253

 Η αποστολή του µητροπολίτη Αµάστριδος Νικολάου Καλοήθη φαίνεται πως δεν 

κατάφερε τίποτε. Το σχίσµα επήλθε και το όνοµα του Πατριάρχη έπαψε να µνηµονεύεται 

στη Θεία Λειτουργία.1254
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 Τη λύση στο εκκλησιαστικό αυτό ζήτηµα την έδωσε η κατάρρευση της πολιτικής 

και στρατιωτικής δύναµης της Ηπείρου έπειτα από την ήττα του Θεόδωρου Άγγελου στη 

µάχη της Κλοκοτινίτσας το 1230.1255 Η Εκκλησία της Ηπείρου στερηµένη από την 

παρουσία του ικανότατου αυτοκράτορά της, ο οποίος στήριζε τις αξιώσεις της για 

εκκλησιαστική ανεξαρτησία, αναγκάστηκε σύντοµα να υποκύψει στις πιέσεις τού 

Πατριαρχείου για υπαγωγή στη διοικητική δικαιοδοσία του. 

 Ο Μανουήλ Άγγελος (1230-1237) αδελφός και διάδοχος του Θεόδωρου, άρχισε 

αµέσως διαπραγµατεύσεις µε τον Ιωάννη Γ΄ Βατάτζη και τον Πατριάρχη Γερµανό Β΄ για 

την παραίτησή του από κάθε αξίωση στην αυτοκρατορική διαδοχή και την εκκλησιαστική 

ανεξαρτησία της Ηπείρου.1256

 Ο Μανουήλ αποφάσισε την άρση του σχίσµατος και δέχθηκε τη διοικητική 

δικαιοδοσία του Πατριάρχη στα εδάφη του. Ο Πατριάρχης έστειλε, µε συνοδική 

απόφαση, το µητροπολίτη Αγκύρας Χριστόφορο ως έξαρχό του στην Ήπειρο. Ο 

Χριστόφορος λίγο µετά την άφιξή του (1233) συγκάλεσε σύνοδο στην οποία 

ανακοινώθηκε επίσηµα στον κλήρο της Ηπείρου και της Μακεδονίας η άρση του 

σχίσµατος.1257

 Σύµφωνα µε όσα έχουν εκτεθεί πιο πάνω, οι εκκλησιαστικές σχέσεις ανάµεσα 

στην Εκκλησία της Ηπείρου και το Οικουµενικό Πατριαρχείο πέρασαν από δύο φάσεις. 

Στην πρώτη (1204-1224), ο κλήρος της Ηπείρου απέφυγε την απευθείας ρήξη µε τον 

Πατριάρχη, ζητώντας πάντα ταπεινά την επικύρωση των χειροτονιών που έγιναν, 

εκθέτοντας µε υποµονή τα επιχειρήµατά τους και περιµένοντας να έρθουν σε κάποιο 

είδος συµφωνίας. Στη δεύτερη (1225-1233), ο κλήρος της Ηπείρου υιοθέτησε µια πιο 

άκαµπτη στάση. Αποφάσισε να συνεχίσει τις εκλογές και τις χειροτονίες επισκόπων 

δίχως τη συναίνεση του Πατριάρχη και να υπερασπίσει την εκκλησιαστική του 

ανεξαρτησία απέναντι στην πατριαρχική διοικητική δικαιοδοσία. Ηγέτης της Εκκλησίας 

της Ηπείρου αναδείχθηκε την περίοδο αυτή ο Αρχιεπίσκοπος Αχρίδος ∆ηµήτριος 

Χωµατιανός, ο οποίος αντιµετώπιζε πλέον τον Πατριάρχη ως ίσος. Το σχίσµα που 

επήλθε στις σχέσεις των δύο Εκκλησιών δεν εµπόδισε τη µεταξύ τους αλληλογραφία και 

την ανταλλαγή επιχειρηµάτων τους.1258 Το εκκλησιαστικό σχίσµα ήταν αποτέλεσµα της 

διάλυσης της Βυζαντινής αυτοκρατορίας και της διεκδίκησης των δικαιωµάτων τής 

αυτοκρατορικής διαδοχής από τους τοπικούς ηγέτες της Νίκαιας και της Ηπείρου. 

 Στη διάρκεια αυτών των δύο φάσεων το Πατριαρχείο Κων/πόλεως έπαψε 

ουσιαστικά να ασκεί τη διοικητική του δικαιοδοσία επί της Εκκλησίας της Ηπείρου. Στην 

πρώτη φάση αυτής της περιόδου (1204-1224) αγνοήθηκε η γνώµη του Πατριάρχη για τις 
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εκλογές και χειροτονίες επισκόπων στο κράτος της Ηπείρου, ενώ ζητούνταν επίµονα η εκ 

των υστέρων επικύρωση αυτών των χειροτονιών. Ο κλήρος της Ηπείρου αναγνώριζε την 

πνευµατική εξουσία του Πατριάρχη, µε µια ασαφή έννοια, απορρίπτοντας όµως τη 

διοικητική δικαιοδοσία του. Στη δεύτερη φάση (1225-1232), τη φάση του εκκλησιαστικού 

σχίσµατος, το όνοµα του Πατριάρχη έπαψε να αναφέρεται στην επικράτεια του κράτους 

της Ηπείρου. 

 Οι εκκλησιαστικές επαρχίες που ενσωµατώθηκαν στο κράτος της Ηπείρου µε τις 

προοδευτικές κατακτήσεις των Αγγέλων και στις οποίες έπαψε ουσιαστικά να υφίσταται η 

διοικητική δικαιοδοσία του Οικουµενικού Πατριαρχείου από το 1204 ως και το 1230, 

ήταν: οι µητροπόλεις Ναυπάκτου και Κέρκυρας καθώς και η αρχιεπισκοπή Λευκάδος, 

στην Παλαιά Ήπειρο· η µητρόπολη ∆υρραχίου στη Νέα Ήπειρο· οι µητροπόλεις Λαρίσης 

και Νέων Πατρών και οι αρχιεπισκοπές Γαρδικίου και Φαρσάλων, στη Θεσσαλία· οι 

µητροπόλεις Θεσσαλονίκης, Φιλίππων και Σερρών, στη Μακεδονία· οι µητροπόλεις 

Αδριανουπόλεως, Φιλιππουπόλεως και Τραϊανουπόλεως καθώς και οι αρχιεπισκοπές 

Μαρωνείας και ∆ιδυµοτείχου, στη Θράκη.1259

 Ανατρέχοντας στον κατάλογο της Τάξης των µητροπόλεων και αρχιεπισκοπών 

(Notitia 15) του Οικουµενικού Πατριαρχείου, ο οποίος δείχνει τις αλλαγές στην 

εκκλησιαστική διοίκηση της περιόδου που εξετάζουµε (1204-1211), παρατηρούµε ότι 

αναγράφονται σ΄ αυτόν όλες οι παραπάνω εκκλησιαστικές έδρες.1260 Η πρακτική αυτή 

του Οικουµενικού Πατριαρχείου, να συνεχίζει να αναγράφει στους επισκοπικούς 

καταλόγους του (Notitiae) εκκλησιαστικές έδρες και επαρχίες που χάθηκαν για την 

Αυτοκρατορία οφειλόταν, είτε στην επιβίωση των Εκκλησιών αυτών και τη συνέχιση των 

δεσµών µε την µητέρα Εκκλησία της Κων/πολης, είτε στη δύναµη της παράδοσης ή 

ακόµα και στην ελπίδα της γρήγορης ανάκτησής τους. Η τελευταία περίπτωση φαίνεται 

και η πιθανότερη για την περίπτωση των εκκλησιαστικών εδρών που περικλείονταν µέσα 

στα σύνορα του κράτους της Ηπείρου. 

 Το εκκλησιαστικό σχίσµα ανάµεσα στη Νίκαια και στην Ήπειρο κράτησε µια 

δεκαετία, διασπώντας την ενότητα του Οικουµενικού Πατριαρχείου. Με την άρση του 

αποκαταστήθηκε η διοικητική δικαιοδοσία του Οικουµενικού Πατριαρχείου στα εδάφη του 

κράτους της Ηπείρου. Έξω από τη δικαιοδοσία του έµειναν οι λατινοκρατούµενες 

περιοχές του νότιου Ελλαδικού χώρου, των Κυκλάδων, των Ιόνιων νησιών και της 

Κρήτης. 



 
 
 

231

 Η ανασύσταση της πνευµατικής και διοικητικής ενότητας της Εκκλησίας ενίσχυσε 

την αυτοκρατορία της Νίκαιας και της επέτρεψε να προχωρήσει απερίσπαστη στην 

ανάκτηση της φυσικής της έδρας, της Κων/πολης. 
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3.  Η διεκδίκηση  αυτοκεφαλίας  των  Εκκλησιών  Βουλγαρίας  και  

Σερβίας .  Οι  επιπτώσεις  στη  δικαιοδοσία  του  Οικουµενικού  

Πατριαρχείου .  

 

 Η εξασθένηση της Βυζαντινής δύναµης, στα τέλη του 12ου αι. - αρχές του 13ου 

αι., δηµιούργησε µια νέα πολιτική κατάσταση στα Βαλκάνια, την οποία δεν άργησε να 

εκµεταλλευθεί η Εκκλησία της Ρώµης. Οι ηγεµόνες της Σερβίας και Βουλγαρίας που δεν 

έκαναν τίποτε για να βοηθήσουν το Βυζάντιο όταν δέχθηκε την επίθεση των 

Σταυροφόρων, αποδείχτηκαν πολύ πρόθυµοι σε µια προσέγγιση µε τη ∆ύση. Το 1204 ο 

Βούλγαρος ηγεµόνας Καλογιάν, ύστερα από διαπραγµατεύσεις πέντε χρόνων, στέφθηκε 

βασιλιάς από έναν καρδινάλιο της Εκκλησίας της Ρώµης, διαπραγµατευόµενος την 

ανεξαρτησία της Βουλγαρικής Εκκλησίας.1261 Την ίδια περίπου εποχή ο µέγας ζουπάνος 

της Σερβίας Στέφανος Νεµάνια προσέγγισε τη Ρώµη και υποσχέθηκε να θέσει τη Σερβία 

στη δικαιοδοσία της Αγίας Έδρας, ζητώντας σ΄ αντάλλαγµα ένα βασιλικό στέµµα. Η 

συµφωνία πέτυχε και ο Στέφανος στέφθηκε από ένα παπικό αντιπρόσωπο το 1217.1262

 Η προθυµία µε την οποία δέχτηκαν οι Βούλγαροι και οι Σέρβοι την παπική 

δικαιοδοσία οφειλόταν σε πολιτικά κίνητρα των ηγεµόνων τους και φαίνεται πως δεν ήταν 

σοβαρά διατεθειµένοι να απαρνηθούν την ορθόδοξη πίστη που είχαν πάρει από την 

Κων/πολη.1263 Γι΄ αυτούς η υποταγή τους στην Εκκλησία της Ρώµης ήταν περισσότερο 

θέµα εκκλησιαστικής δικαιοδοσίας και λιγότερο δόγµατος. 

 Στις δεκαετίες που ακολούθησαν την πτώση της Κων/πολης στους Λατίνους, οι 

ηγεµόνες της Βουλγαρίας και Σερβίας προσανατόλισαν την εκκλησιαστική τους πολιτική 

προς τη Νίκαια και κατάφεραν ν΄ αποκτήσουν εκκλησιαστικά προνόµια τα οποία αύξησαν 

την αυτονοµία των Εκκλησιών τους. ∆ίχως αµφιβολία, τα προνόµια που παραχωρήθηκαν 

από το Οικουµενικό Πατριαρχείο αποσπάστηκαν µε διπλωµατική πίεση για την 

εξυπηρέτηση των πολιτικών σκοπιµοτήτων της εποχής.1264 Ωστόσο, τα προνόµια αυτά 

βοήθησαν να µη διασπαστεί η ενότητα της ορθόδοξης χριστιανοσύνης που απειλούνταν 

από τη συνδυασµένη πίεση της Παπικής Εκκλησίας και των Λατινικών σταυροφορικών 

κρατών. 

 Από την εποχή της κατάλυσης του Βουλγαρικού κράτους από τον Βασίλειο Β΄ 

(1018), η Βουλγαρία υπαγόταν εκκλησιαστικά στην Αρχιεπισκοπή “Αχρίδας και πάσης 

Βουλγαρίας” και τη µητρόπολη ∆ρίστρας.1265 Στην αρχιεπισκοπή Αχρίδας 

παραχωρήθηκε εκκλησιαστική αυτοκεφαλία, η οποία όµως δεν ήταν πλήρης, αφού ο 
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Αρχιεπίσκοπος Αχρίδας έπρεπε να εκλέγεται από τον κλήρο του ναού της Αγίας Σοφίας 

µε υπόδειξη του Αυτοκράτορα.1266 Το γεγονός αυτό αφήνει να εννοηθεί η πνευµατική 

εξάρτηση της Αρχιεπισκοπής Αχρίδας από το Οικουµενικό Πατριαρχείο. 

 Επιπλέον, µε την υπαγωγή στη διοικητική της δικαιοδοσία σερβικών και 

ελληνικών επισκοπών, η Αρχιεπισκοπή Αχρίδας έχασε τον καθαρά Βουλγαρικό της 

χαρακτήρα.1267

 Οι Βουλγαρικές περιοχές ανατολικά της Τριαδίτζας (Σόφιας) και ανάµεσα στο 

∆ούναβη και τον Αίµο υπάγονταν στην µητρόπολη ∆ρίστρας, η οποία εντάχθηκε ως 71η 

µητρόπολη στη δικαιοδοσία του Πατριαρχείου Κων/πόλεως.1268

 Η ίδρυση του Β΄ Βουλγαρικού κράτους από τους αδελφούς Ασέν, που 

συνοδεύτηκε από την παράλληλη αυτοανακήρυξη της Αρχιεπισκοπής Τυρνόβου (1187), 

είχε συνέπεια την απόσπαση µεγάλου µέρους των βουλγαρικών επισκοπών από την 

Αρχιεπισκοπή Αχρίδας και των βουλγαρικών περιοχών της µητρόπολης ∆ρίστρας, που 

υπάγονταν στο Οικουµενικό Πατριαρχείο.1269

 Επί τσάρου Καλογιάν (1197-1207) και κατά τη µοιραία για το Βυζάντιο ∆΄ 

Σταυροφορία, το Βουλγαρικό κράτος επέκτεινε την κυριαρχία του προς τα νότια, 

καταλαµβάνοντας αρκετές περιοχές της Θράκης και της Μακεδονίας.1270 Στις περιοχές 

που καταλάµβαναν οι Βούλγαροι φρόντιζαν να χειροτονούν νέους επισκόπους, 

προσαρτώντας τις επισκοπές αυτές στη Βουλγαρική Εκκλησία. Η υπαγωγή των 

επισκοπών αυτών στη Βουλγαρική Εκκλησία έγινε σε βάρος της δικαιοδοσίας του 

Οικουµενικού Πατριαρχείου.1271

 Επί του διαδόχου του Καλογιάν, Βορίλου (1207-1218), ακολούθησε µία περίοδος 

αστάθειας και εσωτερικής αδυναµίας του Βουλγαρικού κράτους. Ο ηγεµόνας της 

Ηπείρου Θεόδωρος Άγγελος, εκµεταλλευόµενος τη στρατιωτική αδυναµία της 

Βουλγαρίας απελευθέρωσε αρκετές από τις παραπάνω περιοχές.1272 Οι Βουλγαρικές 

επισκοπές υπάχθηκαν στη δικαιοδοσία της Αρχιεπισκοπής Αχρίδας, ενώ οι ελληνικές 

στην Εκκλησία της Ηπείρου. Τότε προέκυψε το πρόβληµα των “Βουλγαρο-

επισκόπων”, των οποίων αµφισβητήθηκε η κανονικότητα των χειροτονιών τους. Το 

θέµα αυτό συζητήθηκε στη σύνοδο που συγκλήθηκε το 1219 στην Άρτα.1273 

∆ιατυπώθηκαν απόψεις όπως, η αποποµπή των επισκόπων αυτών από την έδρα τους ή 

ακόµα και η επαναχειροτονία τους. Τελικά επικράτησε η άποψη ότι παρά τη βία που 

ασκήθηκε στους αρχιερείς που πραγµατοποίησαν τη χειροτονία του Αρχιεπισκόπου 

Τυρνόβου, αυτή θεωρήθηκε κανονική. Με τον τρόπο αυτό δόθηκε κανονική κάλυψη στις 
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χειροτονίες των επισκόπων και κληρικών που έγιναν την περίοδο της αυτοανακήρυξης 

της Αρχιεπισκοπής Τυρνόβου.1274

 Επί της βασιλείας του διαδόχου του Βορίλου, Ιωάννη Ασέν Β΄ (1218-1241), η 

Βουλγαρία γνώρισε τη µεγαλύτερη ακµή της. Εφαρµόζοντας επεκτατική πολιτική, ο 

Ιωάννης Ασέν Β΄ συγκρούστηκε µε το Θεόδωρο Άγγελο της Ηπείρου και τους Λατίνους 

της Κων/πολης.1275 Η επέκταση του Βουλγαρικού κράτους προς το νότο, συνοδεύτηκε µε 

παράλληλη επέκταση των ορίων της Βουλγαρικής Εκκλησίας σε βάρος του Οικουµενικού 

Πατριαρχείου. Σύµφωνα µε το Συνοδικό της Βουλγαρικής Εκκλησίας, στη δικαιοδοσία της 

βρίσκονταν και οι µητροπολίτες Προβάτου, ∆ρίστρας, Σερρών, Φιλίππων και 

Μεσηµβρίας, οι οποίοι υπάγονταν προηγουµένως στη δικαιοδοσία του Πατριαρχείου 

Κων/πόλεως.1276

 Στη µάχη της Κλοκοτινίτζας που έγινε το 1230, ο Ιωάννης Ασέν Β΄ νίκησε κατά 

κράτος το Θεόδωρο Άγγελο, βγάζοντας έξω από την πολιτική σκηνή των Βαλκανίων και 

του αγώνα για την Κων/πολη την αυτοκρατορία της Θεσσαλονίκης. Τα εδαφικά κέρδη για 

τη Βουλγαρία ήταν µεγάλα. Πραγµατικά όλες οι χώρες της αυτοκρατορίας του Θεόδωρου 

Άγγελου, εκτός από την περιοχή της Θεσσαλονίκης, τη Θεσσαλία και το παλαιό 

∆εσποτάτο της Ηπείρου, περιήλθαν στα χέρια των Βουλγάρων.1277 Σε µια επιγραφή που 

βρίσκεται στην Εκκλησία των Σαράντα Μαρτύρων στο Τύρνοβο, ο Ιβάν Ασέν Β΄ καυχιέται 

πως όλες οι χώρες από την Αδριανούπολη ως το ∆υρράχιο είχαν περιέλθει στην 

κυριαρχία του.1278 Η ηπιότητα που έδειξε απέναντι στο ελληνικό στοιχείο των περιοχών 

αυτών, του άνοιξε τις πύλες των πόλεων από τη Θράκη ως τη βορειοδυτική Μακεδονία: η 

Αδριανούπολη, το ∆ιδυµότειχο, το Βολερό, οι Σέρρες, η Πελαγονία, ο Πρίλαπος και το 

Ελβασάνιο, αποδέχτηκαν την εξουσία του Ιβάν Ασέν Β΄.1279

 Σε µια εποχή που οι αγώνες των κρατών στη Βαλκανική χαρακτηρίζονταν από τη 

συνήθη πρακτική της ταύτισης των πολιτικών τους συνόρων µε τα όρια της δικαιοδοσίας 

των Εκκλησιών τους, µπορούµε να υποθέσουµε πως οι περιοχές αυτές που υπάγονταν 

προηγουµένως στο Οικουµενικό Πατριαρχείο, προσαρτήθηκαν στην Εκκλησία της 

Βουλγαρίας. Την υπόθεση αυτή ενισχύει το γεγονός ότι ο Αρχιεπίσκοπος Τυρνόβου 

Ιωακείµ που χειροτονήθηκε γύρω στο 1233/34 είχε µετατεθεί προηγουµένως από τη 

µητρόπολη Φιλίππων, έδρα που ανήκε και αναγράφονταν στις Notitiae του Οικουµενικού 

Πατριαρχείου.1280

 Ο κίνδυνος που αντιπροσώπευε ο Θεόδωρος Άγγελος για τη Βουλγαρία και τη 

Νίκαια φαίνεται πως είχε οδηγήσει σε προσέγγιση τους ηγεµόνες των δύο κρατών ως το 

1228.1281
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 Η αποτυχία των προσπαθειών του Ιωάννη Ασέν Β΄ να συνάψει επιγαµία µε τους 

Φράγκους της Κων/πολης τον ώθησαν, µετά τη µάχη της Κλοκοτινίτζας (1230), να 

στραφεί ξανά προς τον Ιωάννη Γ΄ Βατάτζη.1282 Ο τσάρος αποφάσισε να διαλύσει την 

υπαγωγή της Εκκλησίας του στη Ρώµη και ν΄ αποκαταστήσει τις οµαλές σχέσεις µεταξύ 

των Εκκλησιών της Νίκαιας και τη Βουλγαρίας. Η απόφασή του αυτή είχε πολιτικά 

κίνητρα. Ο Ιβάν Ασέν Β΄ προσπάθησε µε τον τρόπο αυτό να δηµιουργήσει µια συµµαχία 

Ορθοδόξων εναντίων των Λατίνων, να αποσπάσει τη συµπάθεια και την ανοχή των 

Ελληνικών πληθυσµών της Βαλκανικής και ν΄ αναγνωριστεί η αυτονοµία της 

Βουλγαρικής Εκκλησίας, πράγµα που µπορούσε να του προσφέρει µόνο µια συµµαχία 

µε το κράτος της Νίκαιας.1283

 Η προσέγγιση και αποκατάσταση των οµαλών σχέσεων ανάµεσα στο 

Οικουµενικό Πατριαρχείο και τη Βουλγαρική Εκκλησία φαίνεται από το γεγονός ότι ο 

Βούλγαρος ηγεµόνας βρισκόταν σ΄ επαφή µε τη Νίκαια, για να βρεθεί λύση στο 

εκκλησιαστικό πρόβληµα της χώρας του και της εκλογής νέου αρχιεπισκόπου µε 

κανονικό τρόπο. Σε επιστολή του το 1232/33 ο µητροπολίτης Αγκύρας Χριστόφορος, 

πατριαρχικός έξαρχος στις δυτικές επαρχίες, πρότεινε στον τσάρο δύο λύσεις: 

α) Αν ο τσάρος είχει επιλέξει το κατάλληλο πρόσωπο για το αξίωµα του 

Αρχιεπισκόπου, να το στείλει στη Νίκαια για να χειροτονηθεί. 

β) Αν αυτό δεν ήταν δυνατό τότε ο τσάρος ή οι αρχιερείς της Βουλγαρικής 

Εκκλησίας µπορούσαν να εκλέξουν τον κατάλληλο και να τον στείλουν στο 

µητροπολίτη Αγκύρας Χριστόφορο για να τον χειροτονήσει, ενεργώντας ως 

πατριαρχικός έξαρχος.1284

 Τη συνέχεια των εξελίξεων τη βρίσκουµε σε δύο πηγές, στο Συναξάριο του Αγίου 

Ιωακείµ και σ΄ ένα Χρονικό αφιερωµένο στη µετακοµιδή των λειψάνων της Αγίας 

Παρασκευής από την Καλλίπολη στο Τύρνοβο (1233). Σύµφωνα µε το Συναξάριο, η 

σύνοδος της Βουλγαρικής Εκκλησίας εξέλεξε τον Ιωακείµ, τον οποίο, σύµφωνα  µε το 

Χρονικό, έστειλε ο τσάρος στη Νίκαια για να χειροτονηθεί Αρχιεπίσκοπος από τον 

Οικουµενικό Πατριάρχη (1233/34).1285 Με την πράξη αυτή τερµατίστηκε ουσιαστικά η 

ένωση µε τον πάπα της Ρώµης και η Βουλγαρική Εκκλησία επανασυνδέθηκε µε τη 

µητέρα Εκκλησία, το Πατριαρχείο Κων/πόλεως. ∆εν γνωρίζουµε κάτω από ποιους όρους 

έγινε η επανασύνδεση αυτή, ούτε και το είδος της δικαιοδοσίας του Οικουµενικού 

Πατριαρχείου πάνω στη Βουλγαρική εκκλησιαστική διοίκηση. Σύµφωνα όµως µε τον 

καθηγητή Ι.Ταρνανίδη, “...το δικαίωµα της χειροτονίας αποτελούσε και το 

ουσιαστικότερο στοιχείο της κυριαρχικής εξουσίας του Πατριάρχη, σε συνδυασµό 
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µε την υποχρέωση του χειροτονηµένου να τον µνηµονεύει.”1286 Ο Ι.Ζωναράς, στην 

ερµηνεία τού 6ου κανόνα της Α΄ Οικουµενικής συνόδου, παρατηρεί ότι στην 

εκκλησιαστική διοίκηση 

“�¨ zL�M�� QH� Q��P⌦�L��� x �¾� w�P�Q§�`

� �LP������H w���”.1287 Στο στοιχείο αυτό θα πρέπει να προστεθεί και 

ο ρόλος της Μητέρας Εκκλησίας της Κων/πόλεως ως εξουσίας “από την οποία 

απέρρεαν, αναγνωρίζονταν και έπαιρναν κανονική ισχύ οι επί µέρους 

εκκλησιαστικοί νόµοι και οι πρακτικές, που αφορούσαν θέµατα διοίκησης, 

εκκλησιαστικής αυτονοµίας και σχέσεων µεταξύ των επί µέρους Εκκλησιών”.1288 

 Λίγο αργότερα ο αυτοκράτορας της Νίκαιας και ο Βούλγαρος τσάρος 

συγκρότησαν συµµαχία κατά των Λατίνων. Οι διαπραγµατεύσεις άρχισαν το 1234 στη 

Νίκαια. Η εδραίωση της συµµαχίας επισφραγίστηκε µε επιγαµία ανάµεσα στις δύο 

βασιλικές οικογένειες. Η τελετή έγινε το 1235 στη Λάµψακο µε κάθε µεγαλοπρέπεια.1289 

Στη Λάµψακο συγκλήθηκε και η σύνοδος κληρικών του Οικουµενικού Πατριαρχείοu για 

να συζητήσει το αίτηµα του Ιβάν Ασέν Β΄, για την παραχώρηση αυτοκεφαλίας στην 

Εκκλησία της Βουλγαρίας και απόδοση του πατριαρχικού τίτλου στον πρoκαθήµενό της. 

Η σύνοδος αποφάσισε την ικανοποίηση και των δύο αιτηµάτων.1290

 Ο Πατριαρχικός Τόµος που πρέπει να εκδόθηκε για το συγκεκριµένο γεγονός και 

θα µπορούσε να φωτίσει τις λεπτοµέρειες του ιστορικού αυτού γεγονότος, δυστυχώς δεν 

σώζεται. Η σχετική όµως περιγραφή της παραχώρησης αυτοκεφαλίας και πατριαρχικής 

τιµής στη Βουλγαρική Εκκλησία, περιλαµβάνεται στο γνωστό Συνοδικό του τσάρου 

Βορίλου.1291 Από τον απολογητικό και πανηγυρικό χαρακτήρα της, η διήγηση φαίνεται 

πως είναι µεταγενέστερη και πιθανώς προέρχεται από την εποχή της έντασης των 

σχέσεων ανάµεσα στην Κων/πολη και το Τύρνοβο. Εκείνο που διακρίνει κανείς από τη 

βουλγαρική διήγηση είναι η προσπάθεια να στηρίξει το κύρος του Βουλγαρικού 

Πατριαρχείου πάνω στη βάση της συγκατάθεσης των υπολοίπων Πατριαρχείων της 

Ανατολής σε συνδυασµό µε τη σύµπραξη της πολιτικής εξουσίας.1292  

 Σχετικές πληροφορίες µας δίνει και µια επιστολή του Πατριάρχη Κων/πόλεως 

Καλλίστου (1355-1363) που γράφτηκε το 1355, και απευθυνόταν στους ησυχαστές 

µοναχούς της µονής Κελιφάρεβο της Βουλγαρίας.1293 Κατά τον Κάλλιστο, ο Πατριάρχης 

Τυρνόβου είχε αναλάβει τέσσερις υποχρεώσεις απέναντι στον Πατριάρχη Κων/πόλεως: 

α)  Να µνηµονεύει στις ιερές τελετές τα ονόµατα των τεσσάρων Πατριαρχών της 

Ανατολής, χωρίς όµως αυτοί να είναι υποχρεωµένοι να κάνουν το ίδιο·1294
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β) Να παίρνει το ιερό µύρο για την τέλεση του µυστηρίου του Χρίσµατος από το 

Πατριαρχείο Κων/πόλεως.1295

γ) Την εκπλήρωση οικονοµικών υποχρεώσεων προς τη Μητέρα Εκκλησία της 

Κων/πόλεως, ανάλογα προς τις σχετικές υποχρεώσεις των µητροπόλεων και 

αρχιεπισκοπών που υπάγονταν στο Οικουµενικό Πατριαρχείο.1296

δ) Να καλείται σε απολογία και κρίση όταν παραβεί όσα έχουν συµφωνηθεί.1297

 Από την επιστολή του Πατριάρχη Κάλλιστου φαίνεται πως ο Αρχιεπίσκοπος 

Βουλγαρίας κατείχε τον τίτλο του Πατριάρχη “⌧PRÈ ¥�§zH�P” και γι΄ αυτό 

δεν εντάχθηκε στο θεσµό της πενταρχίας των Πατριαρχών.1298 Το όλο γεγονός 

παρουσιάζεται σαν µια πρόσκαιρη έκφραση τιµής προς τη Βουλγαρική Εκκλησία, η 

οποία θεωρείται εξαρτηµένη από το Οικουµενικό Πατριαρχείο, µε µια εξάρτηση ανάλογη 

των µητροπόλεων του Πατριαρχείου Κων/πόλεως.1299

 Οι παραπάνω όροι επιβεβαιώνουν ότι η απόδοση της πατριαρχικής τιµής δε 

σήµαινε και την προαγωγή της Αρχιεπισκοπής Βουλγαρίας στην πατριαρχική αξία. Οι 

όροι που επιβλήθηκαν για τη χορήγηση του ψιλού αυτού τίτλου, στην ουσία κράτησαν τη 

Βουλγαρική Εκκλησία στη σφαίρα δικαιοδοσίας του Πατριαρχείου Κων/πόλεως.1300 

 Στα χρόνια που ακολούθησαν το θάνατο του τσάρου Ιβάν Ασέν Β΄(1241) και ως 

το 1261, δεν είχαµε θεαµατικές εξελίξεις στα εκκλησιαστικά πράγµατα της Βουλγαρίας, η 

οποία αντιµετώπιζε προβλήµατα διαδοχής και µια σειρά από εξωτερικούς εχθρούς, 

Τατάρους, Σέρβους, Ούγγρους, Βυζαντινούς.1301

 Η περίοδος ανάµεσα στο 12ο και 14ο αιώνα θεωρείται η χρονική εποχή της 

µεσαιωνικής Σερβίας. Η άνοδός της άρχισε µε την αποδυνάµωση του Βυζαντίου, µετά το 

θάνατο του αυτοκράτορα Μανουήλ Κοµνηνού (1180). Ο Στέφανος Νεµάνια, µεγάλος 

ζουπάνος από το 1166 ως το 1196, εκµεταλλευόµενος την εσωτερική σύγχυση και την 

αποδυνάµωση του Βυζαντίου που ακολούθησε το θάνατο του Μανουήλ Α΄, έθεσε τέρµα 

στη σχέση υποτέλειας µε το Βυζάντιο.1302 Συµµαχώντας µε τους Ούγγρους, επέκτεινε τα 

όρια του κράτους του εις βάρος του Βυζαντίου, προσαρτώντας ορισµένες περιοχές στ΄ 

ανατολικά κατά µήκος του Μοράβα ποταµού και άλλες στα νότια, συµπεριλαµβανοµένης 

και της ∆ιόκλειας. Με διπλωµατικούς ελιγµούς έναντι των Βυζαντινών, Ούγγρων, 

Βουλγάρων αλλά και των Σταυροφόρων της Τρίτης Σταυροφορίας (1189), κατόρθωσε να 

δώσει στο Σερβικό κράτος µια νέα ανάπτυξη και µια τελευταία επέκταση.1303

 Ο Στέφανος Νεµάνια αφού έθεσε τις βάσεις ενός ισχυρού κράτους παραιτήθηκε 

υπέρ του δευτερότοκου γιου του, Στέφανου του Πρωτοστεφή (1196-1228).1304 Σε µια 

περίοδο µεγάλων πολιτικών ανακατατάξεων στα Βαλκάνια ο Στέφανος Α΄ για να 
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εδραιώσει την εξουσία του και να ενισχύσει τη θέση τού κράτους του στον ευρωπαϊκό 

χριστιανικό κόσµο, ήρθε σε διαπραγµατεύσεις µε τον πάπα Ονώριο Γ΄, που µε 

απεσταλµένο του έστεψε τον Στέφανο βασιλέα της Σερβίας (1217).1305

 Η ίδρυση του κράτους ανέδειξε και την ανάγκη για την αναδιοργάνωση της 

Εκκλησίας της Σερβίας, της οποίας η έλλειψη ενιαίας διοίκησης επέφερε σύγχυση 

δικαιοδοσιών και ευνοούσε την αυξηµένη δράση των αιρετικών (Βογοµίλων).1306 

Χαρακτηριστικό είναι το γεγονός ότι µε την επέκταση του σερβικού κράτους προς τα 

παράλια της Αδριατικής, ένας αριθµός Λατινικών επισκοπών που υπάγονταν στη Ρώµη, 

βρέθηκε µέσα στα όριά του. Ο Στέφανος Νεµάνια αλλά και ο διάδοχός του Στέφανος Α΄, 

άφησαν ανενόχλητους τους Λατίνους να εκτελούν τα θρησκευτικά τους καθήκοντα διότι 

τα οικονοµικά συµφέροντα της Σερβίας την εποχή αυτή, ήταν στραµµένα προς τη 

∆ύση.1307

 Οι Λατινικές επισκοπές ήταν τοποθετηµένες κοντά στα παράλια της Αδριατικής, 

απ΄ όπου περνούσαν οι εµπορικοί δρόµοι που συνέδεαν το εσωτερικό της Σερβίας µε τα 

λιµάνια της ∆ύσης.1308 ∆ιοικητικά διαιρούνταν σε τρεις οµάδες: την αρχιεπισκοπή του 

Μπάρ µαζί µε τις βοηθητικές έδρες της, την επισκοπή του Κότορ, η οποία είχε 

δικαιοδοσία επί των Λατίνων του εσωτερικού της Σερβίας και υπαγόταν στην 

αρχιεπισκοπή του Μπάρι της Απουλίας και στις επισκοπές του Τρέµπινγιε (Τερβουνίας) 

και Ζάχουµλιε (Ερζεγοβίνης), που υπάγονταν στην αρχιεπισκοπή Ραγούζας (η οποία 

βρισκόταν έξω από τα σερβικά εδάφη).1309

 Ο θρησκευτικός δυϊσµός που διαφαίνονταν µε τη συνύπαρξη Λατινικών και 

Ορθόδοξων επισκοπών και εκδηλωνόταν στην πολιτική που ακολουθούσαν οι Σέρβοι 

ηγεµόνες απέναντι στο Βυζάντιο και τη ∆ύση, έκανε τη θέση της Εκκλησίας της Σερβίας 

ιδιαίτερα διφορούµενη. Με την αποδοχή του στέµµατος του βασιλέα της Σερβίας από τον 

πάπα και την οµολογία πίστης προς την Εκκλησία της Ρώµης (1217), ο Στέφανος Α΄, 

έστω και από πολιτικό καιροσκοπισµό, έθεσε την Εκκλησία τής χώρας του στη 

δικαιοδοσία της Ρώµης. Στην πραγµατικότητα όµως βρισκόταν ακόµη στη δικαιοδοσία 

της Αρχιεπισκοπής Αχρίδας, η έδρα της οποίας από το 1219 βρισκόταν µέσα στα όρια 

του κράτους της Ηπείρου.1310

 Κατά την περίοδο αυτή ο αδελφός του Στεφάνου Α΄, Σάββας, ο οποίος ήδη πριν 

το 1196 είχε ασπαστεί το µοναχικό σχήµα και είχε αποσυρθεί στο Άγιο Όρος, επέστρεψε 

στη Σερβία και ανέλαβε µε διορατικότητα το έργο της αναδιοργάνωσης της Σερβικής 

Εκκλησίας.1311
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 Ο Σάββας, το 1217, φαίνεται πως επέστρεψε στο Άγιο Όρος.1312 Το 1219, 

πιθανώς ύστερα από παράκληση του αδελφού του, πήγε στη Νίκαια και ζήτησε από τον 

αυτοκράτορα Θεόδωρο Α΄ Λάσκαρη (1204-1222) τη διοικητική ανεξαρτησία της 

Εκκλησίας της Σερβίας από την αρχιεπισκοπή Αχρίδας.1313 Οι πολιτικές συγκυρίες της 

εποχής αυτής ευνοούσαν το αίτηµα του Σάββα. Ο δύσκολος αγώνας του Θεοδώρου 

Λάσκαρη εναντίον των Λατίνων για την ανακατάληψη της Κων/πολης, η αντιπαλότητά 

του µε τον ισχυρό δεσπότη της Ηπείρου Θεόδωρο Άγγελο για τη διεκδίκηση της 

διαδοχής στον αυτοκρατορικό θρόνο, καθώς και η αµφισβήτηση της εξουσίας του 

Οικουµενικού Πατριάρχη από τους µητροπολίτες της Ηπείρου, έκαναν το σερβικό αίτηµα 

εύκολα αποδεκτό. Ο Σάββας χειροτονήθηκε Αρχιεπίσκοπος Σερβίας από τον Πατριάρχη 

Κων/πόλεως Μανουήλ Α΄ Σαραντηνό (1217-1222).1314 Ο σχετικός Συνοδικός Τόµος που 

συντάχθηκε για την ανακήρυξη της αυτοκεφαλίας της Σερβικής Εκκλησίας δεν σώθηκε 

στα ελληνικά. Το περιεχόµενό του όµως περιγράφεται από το βιογράφο τού αγίου 

Σάββα, ∆οµεντιανό.1315 Είτε το 1219, είτε κατά τη δεύτερη µετάβασή του στη Νίκαια το 

1229, ο Σάββας κατόρθωσε ν΄ αποσπάσει την παραχώρηση ότι στο µέλλον οι 

Αρχιεπίσκοποι της Σερβίας θα χειροτονούνταν από τους Σέρβους επισκόπους χωρίς 

προσφυγή στον Πατριάρχη.1316 Το αυτοκέφαλο της Σερβικής Εκκλησίας περιοριζόταν 

από τη δέσµευση (που επιβλήθηκε αργότερα και στους Βουλγάρους) ότι θα 

µνηµονευόταν κατά προτεραιότητα το όνοµα του Οικουµενικού Πατριάρχη στη Θεία 

Λειτουργία.1317 Το αυτοκέφαλο λοιπόν της Σερβικής Εκκλησίας δεν θα πρέπει να 

ερµηνεύεται ως πλήρης ανεξαρτησία.1318 Ο όρος της µνηµόνευσης του ονόµατος του 

Οικουµενικού Πατριάρχη µείωνε “de jure” το αυτοκέφαλο της Σερβικής Εκκλησίας.1319 

Ώστόσο, η παραχώρηση διοικητικής και δικαστικής αυτονοµίας και κυρίως του 

δικαιώµατος εκλογής αρχιεπισκόπου και επισκόπων από την τοπική σύνοδο, σύµφωνα 

µε το Βυζαντινό Κανονικό ∆ίκαιο, έθετε ουσιαστικά τη Σερβική Εκκλησία εκτός της 

διοκητικής δικαιοδοσίας του Οικουµενικού Πατριαρχείου, διατηρώντας µόνο µια τυπική 

εξάρτηση απ’ αυτό. Η µνηµόνευση του ονόµατος του Πατριάρχη κατά τη Θεία Λειτουργία 

τόνιζε την ενότητα της διδασκαλίας της Ορθόδοξης Εκκλησίας και την εκκλησιαστική 

σχέση ανάµεσα στη θυγατρική Εκκλησία της Σερβίας και τη Μητέρα Εκκλησία της 

Κων/πόλεως.1320 Η πρακτική που ακολούθησε το Οικουµενικό Πατριαρχείο έναντι των 

σλαβικών Εκκλησιών της Σερβίας και Βουλγαρίας δείχνει την αντίληψη που είχε για το 

αυτοκέφαλο των Εκκλησιών αυτών. Όταν το επέτρεπαν οι περιστάσεις και οι ιστορικές 

συγκυρίες, επανερχόταν επανεξετάζοντας τις σχέσεις του µε τις θυγατρικές Εκκλησίες, 

περιορίζοντας τα προνόµιά τους, ελέγχοντας τη συµπεριφορά τους και σε µερικές 
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περιπτώσεις καταργώντας τα προνόµια εντελώς.1321 Στην πράξη, ο Οικουµενικός 

Πατριάρχης διατηρούσε όλα τα προνόµια που απέρρεαν από τη θέση του ως αρχηγού 

της Ανατολικής Εκκλησίας: 

“L� Kß ¦ �{� ☺`���H��P����§RL`� �H��PH��

PQ§� O�§���� i�L Ky ��Q��zL�PQ§� ¿�� �

���§zP�� ZQ�HRHP QXQ�N�HP �H�e �¾� OL�

`� QH� �L�¾� QH�§�`� L�� �e� WQH��H��±

 �{� ��Q��zX�N� wQQRN��H�� �e �H�Lz���

����H w� H�H�� XQQRN�PH��PQd d�HJQH�H

 MN�yzH�H KPL�L��f� QH� w�L�dMLP����”13

22

 Αρκετά διαφωτιστικό για την επίσηµη θέση του Πατριαρχείου Κων/πόλεως 

σχετικά µε τα πατριαρχικά δικαιώµατα είναι και ένα γράµµα του Πατριάρχη Νείλου (1380-

1388) προς το µητροπολίτη Θεσσαλονίκης. Σύµφωνα µ΄ αυτό: 

“����È KY ☺`���H��P����§RL`� ���XK�Å 

Z�L��P w� �H�� �¾� gRR`� O�§�`� w����H

P����� � z9� bRRe QH� �e� w� ���� g

RR�P� O�§��P� JL��zX�H� bz�P�IN�y�LP� w�

P�N�L�� QH� KP��O�±�OHP QH� �X�H� w�P�P

OX�HP �H�� Q���L�P�”.1323

 Εναντίον της ανακήρυξης του αυτοκεφάλου της Σερβικής Εκκλησίας αντέδρασε ο 

Αρχιεπίσκοπος Αχρίδας ∆ηµήτριος Χωµατιανός. Ο Χωµατιανός θεωρούσε αντικανονική 

όχι µόνο την ανακήρυξη αυτοκεφαλίας, αλλά και τη χειροτονία του αγ.Σάββα από τον 

Οικουµενικό Πατριάρχη. Την αντικανονικότητα της επέµβασης του Οικουµενικού 

Πατριαρχείου στο ζήτηµα αυτό, τη θεµελίωνε ο Αρχιεπίσκοπος Χωµατιανός αφενός στην 

αµφισβήτηση της συνέχειας της “βασιλείας” από τους αυτοκράτορες της Νίκαιας, αφού 

µόνο οι αυθεντικοί φορείς της βασιλικής εξουσίας είχαν το δικαίωµα στην κανονική 

εκλογή των αρχιεπισκόπων Αχρίδας, αφετέρου στην αντικανονική επέµβαση του 

Οικουµενικού Πατριάρχη στη διοικητική δικαιοδοσία της Αρχιεπισκοπής “Αχρίδας και 

πάσης Βουλγαρίας”.1324 Ο Αρχιεπίσκοπος Αχρίδας ∆ηµήτριος κάλεσε τον 

Αρχιεπίσκοπο Σερβίας Σάββα να παραιτηθεί από τα “αντικανονικώς” κεκτηµένα, 

απειλώντας τον µε αφορισµό σε περίπτωση που δεν υπακούσει.1325 ∆εν σώθηκε κάποια 
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απάντηση του αγ.Σάββα, αλλά η συνέχεια έδειξε ότι κανείς Αρχιεπίσκοπος δεν 

αφορίστηκε και η Εκκλησία της Σερβίας στέριωσε. 

 Η Σερβική Εκκλησία οργανώθηκε µε βάση εθνική και η διοικητική της δικαιοδοσία 

περιοριζόταν µέσα στα όρια του σερβικού κράτους. Η έδρα της αρχικά ήταν στη Ζίτσα και 

αργότερα µεταφέρθηκε στο Πέκ (Pec). Ο Αρχιεπίσκοπος Σάββας χώρισε τη Σερβία σε 

οκτώ επισκοπές: της Ζέτας, Χούµ, Ντάµπαρ, Μοράβιστας, Τόπλιτσας, Μπουντίµλιανης, 

Ζίτσας και Χβόστανης. Σ΄ αυτές προστέθηκαν και οι επαρχίες Ρασκίας, Πριζρένης 

(Πρισδριάνων), Λιπλιάνας (Λιπενίου) και Νίσσας που αποσπάσθηκαν από την 

αρχιεπισκοπή Αχρίδας.1326

 Απ΄ όσα έχουν εκτεθεί πιο πάνω µπορούµε να συµπεράνουµε πως οι 

εκκλησιαστικές παραχωρήσεις του Οικουµενικού Πατριαρχείου προς τη Σερβία και τη 

Βουλγαρία πέτυχαν αφ΄ ενός να εξουδετερώσουν τις φυγόκεντρες τάσεις που 

διαµορφώθηκαν στις αρχές του 13ου αι. και απειλούσαν να διασπάσουν την ενότητα των 

Ορθοδόξων της Ανατολικής Εκκλησίας και αφετέρου να προσανατολίσουν σταθερά τις 

Ορθόδοξες Σλαβικές Εκκλησίες προς την Κων/πολη. Αντίθετα από την ολοένα 

αυξανόµενη αδυναµία του Βυζαντινού κράτους να επιβάλλει την πολιτική του, το 

Πατριαρχείο διατηρούσε το αυξηµένο κύρος και την επιρροή του πάνω στις σλαβικές 

Εκκλησίες, παίζοντας το ρόλο µιας ενοποιητικής δύναµης, µε πνευµατικό ηγέτη όλων 

των Ορθοδόξων τον Οικουµενικό Πατριάρχη. Ο Οικουµενικός Πατριάρχης στην 

πραγµατικότητα ποτέ δεν παραιτήθηκε από τα προνόµια που απέρρεαν από τη θέση της 

Εκκλησίας του ως πρώτου θρόνου της Ανατολής, ασκώντας ένα είδος εποπτείας και µια 

µορφή πνευµατικής δικαιοδοσίας ως Μητέρα Εκκλησία των τοπικών σλαβικών 

Εκκλησιών. 

 Η γεωγραφική περιοχή στην οποία ασκούσε ο Οικουµενικός Πατριάρχης αυτή τη 

µορφή πνευµατικής δικαιοδοσίας, περιλάµβανε τα σερβικά και βουλγαρικά εδάφη από 

τον ∆ρίνο ποταµό και τις ακτές της ∆ιόκλειας (Ζέτας) στα δυτικά, ως το δέλτα του 

∆ούναβη και τις ακτές της Μαύρης Θάλασσας στ’ ανατολικά, και από τον ρου του 

∆ούναβη στα βόρεια, µέχρι την Αχρίδα, το µέσο Στρυµόνα και το όρος Αίµος στα νότια. 
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4.  Οι  σχέσεις  του  κράτους  της  Νίκαιας  µε  τους  Σελτζούκους  του  

Ικονίου  και  οι  επιπτώσεις  στη  διοίκηση  των  επαρχιών  του  

Οικουµενικού  Πατριαρχείου  στη  Μικρά  Ασία .  

 

 Στα πρώτα χρόνια της εξουσίας του, ο Θεόδωρος Α΄ Λάσκαρης είχε περιέλθει σε 

εξαιρετικά δυσχερή θέση. Η νεοϊδρυµένη αυτοκρατορία της Νίκαιας πιεζόταν ασφυκτικά 

απ΄ όλες τις πλευρές. Ο Λάσκαρης είχε ν΄ αντιµετωπίσει τις επιθέσεις των Λατίνων, 

διάφορους επαναστατηµένους τοπάρχες και τις συνεχείς επιδροµές των Σελτζούκων και 

των Τουρκοµάνων νοµάδων, οι οποίοι στις αρχές του 13ου αι. κατέλαβαν, λεηλάτησαν 

και ερήµωσαν αρκετές πόλεις και φρούρια σ΄ όλη τη Μ.Ασία.1327 Ο Σελτζούκος 

σουλτάνος Kaykhusraw I (1192-1197 και 1204-11) δεν έβλεπε µε καλό µάτι την ίδρυση 

ενός κράτους στα βορειοδυτικά του σύνορα, το οποίο αποτελούσε εµπόδιο στα σχέδιά 

του για επέκταση στα παράλια της Μ.Ασίας. Επηρεασµένος όµως από τη νίκη του 

Θεοδώρου Α΄ επί του πεθερού του Μανουήλ Μαυροζώµη (1206), επαναστατηµένου 

τοπάρχη που λυµαινόταν την περιοχή του Μαιάνδρου, υπέγραψε συνθήκη ειρήνης µε το 

κράτος της Νίκαιας.1328  

 Η ειρήνη του 1206 δεν κράτησε πολύ. Ο Kaykhusraw I µε πρόσχηµα την 

παλινόρθωση του Αλεξίου Γ΄ Άγγελου, πεθερού του Θεοδώρου Λάσκαρη, ο οποίος είχε 

καταφύγει στην αυλή του στο Ικόνιο, εκστράτευσε εναντίον της Νίκαιας. Οι δύο αντίπαλοι 

συναντήθηκαν την άνοιξη του 1211 κοντά την Αντιόχεια του Μαιάνδρου. Στη σφοδρή 

µάχη που ακολούθησε ο Kaykhusraw I σκοτώθηκε και ο στρατός του διαλύθηκε.1329 

Θεωρείται ότι ήταν η τελευταία µεγάλη µάχη ανάµεσα σε Βυζαντινούς και Σελτζούκους, 

µετά τις µάχες του Μαντζικέρτ το 1071 και του Μυριοκέφαλου το 1176. 

 Ο διάδοχος του Kaykhusraw I, Izzedin Kaykawus I (1211-1220), θέλοντας να 

εξασφαλίσει τη διαδοχή του στο σουλτανάτο του Ικονίου, έσπευσε να συνάψει συνθήκη 

ειρήνης µε τον Λάσκαρη (14 Ιουνίου 1211). Σύµφωνα µε τους όρους της συνθήκης 

αυτής, οι δύο πλευρές όφειλαν να σεβαστούν το εδαφικό status quo των υφισταµένων 

συνόρων τους.1330 Ο Λάσκαρης, ο οποίος κέρδισε µια ανέλπιστη νίκη µε στρατιωτικές 

δυνάµεις σχεδόν 10 φορές µικρότερες από εκείνες του εχθρού του, δεν είχε βλέψεις για 

εδαφικά κέρδη. Τον ενδιέφερε να εξασφαλίσει τα εδάφη του απέναντι στις συνεχείς 

πιέσεις που δέχονταν από τους Λατίνους και τους Σελτζούκους. 

 Με τη νίκη του αυτή ο Θεόδωρος Α΄ Λάσκαρης θεωρήθηκε από τους συγχρόνους 

του ως ο λυτρωτής του µεσαιωνικού ελληνισµού.1331 Κατάφερε να σταθεροποιήσει τ΄ 
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ανατολικά σύνορα της αυτοκρατορίας της Νίκαιας και να στρέψει την προσοχή του στη 

βορειο-δυτική Μ.Ασία για να ελέγξει την επέκταση των Λατίνων της Κων/πόλεως. Τα 

ανατολικά σύνορα της Νίκαιας µε το σουλτανάτο του Ικονίου ξεκινούσαν από την ακτή 

του Εύξεινου Πόντου από ένα σηµείο ανάµεσα στις πόλεις Άµαστρη και Κρώµνη και 

ακολουθώντας νοτιο-δυτική κατεύθυνση κατέληγαν στον κόλπο της Μάκρης.1332  

Την εποχή αυτή το κράτος του Λάσκαρη περιελάµβανε τη Νίκαια, την Προύσα, τη 

Σµύρνη, τη Φιλαδέλφεια, την ‘Εφεσο, τις µεσόγειες Πηγές, τα Νεόκαστρα,1333 το Κελβιανό 

πεδίο και την περιοχή του Μαιάνδρου. ∆εν περιλάµβανε την περιοχή της Τρωάδος γύρω 

από τον Σκάµανδρο ποταµό,που κατείχαν οι Λατίνοι.1334 Έτσι, ο Λάσκαρης κατάφερε να 

αποκαταστήσει τον έλεγχό του στις παλιές επαρχίες της Βιθυνίας, της Λυδίας, της 

Μυσίας και σε ένα µεγάλο µέρος της Φρυγίας και Καρίας, οι οποίες είχαν περιέλθει σε 

κατάσταση χάους ύστερα από τις συνεχείς τουρκοµανικές επιδροµές.1335

 Στην προσπάθειά του ο αυτοκράτορας να εξασφαλίσει µόνιµη προστασία των 

πληθυσµών των συνόρων µε το σουλτανάτο του Ικονίου, από τις καταστρεπτικές 

επιδροµές των Τουρκοµάνων νοµάδων, που λυµαίνονταν την περιοχή των συνόρων 

ανάµεσα στα δύο κράτη, ενίσχυσε τα οχυρωµατικά έργα µε µια σειρά φρουρίων, τα 

οποία έµειναν γνωστά στους Τούρκους ως “µαύρα κάστρα” (Kara Hisar).1336 Τα αµυντικά 

έργα σε συνδυασµό µε τα πλούσια φυσικά χαρακτηριστικά της περιοχής, όπως οι 

εύφορες κοιλάδες, τα ποτάµια που πήγαζαν από τα κοντινά βουνά και το αρκετά καλό 

οδικό δίκτυο από τη ρωµαϊκή και βυζαντινή εποχή, κατέστησαν τη Νίκαια και τη γύρω 

περιοχή σηµαντικό εµπορικό κόµβο στο εµπόριο της Ανατολής.1337

 Το Θεόδωρο Α΄ που πέθανε τον Αύγουστο του 1222, τον διαδέχτηκε ο γαµπρός 

του Ιωάννης Γ΄ ∆ούκας Βατάτζης (1222-1254), ο οποίος χαρακτηρίστηκε από τον 

G.Ostrogorsky ως “ο µεγαλύτερος πολιτικός της περιόδου της Νίκαιας και ένας από 

τους πιο σηµαντικούς ηγεµόνες της βυζαντινής ιστορίας”.1338

 Ο Βατάτζης µε ένα σύστηµα συµµαχιών και επιτυχηµένων εκστρατειών 

κατόρθωσε να ισχυροποιήσει τη διεθνή θέση του κράτους του. Στο εσωτερικό, µε µια 

σειρά αποτελεσµατικών διοικητικών και δηµοσιονοµικών µέτρων, πέτυχε ν΄ ανορθώσει 

το κράτος σταθεροποιώντας την οικονοµία του, εξυγιαίνοντας τη διοίκησή του και 

λαµβάνοντας σωστά κοινωνικά µέτρα για την ανακούφιση των δοκιµασµένων 

χριστιανικών πληθυσµών της Μ.Ασίας.1339

 Οι σχέσεις ανάµεσα στη Νίκαια και το σουλτανάτο του Ικονίου παρέµειναν 

ειρηνικές όλο το διάστηµα από τη µάχη του Μαιάνδρου το 1211. Αυτή η µακρά ειρήνη 

επέτρεψε στους σελτζούκους σουλτάνους και τους αυτοκράτορες της Νίκαιας να 
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ανοικοδοµήσουν τις κατεστραµµένες πόλεις και τα χωριά, που είχαν καταστραφεί στο 

τέλος του 12ου αιώνα από τις Τουρκοµανικές ορδές, να ενισχύσουν την οικονοµία και να 

προστατεύσουν το εµπόριο.1340

 Το κράτος των σελτζούκων του Ικονίου έφτασε στην ακµή του επί Alaeddin 

Kaikubad I (1220-37). Η πολιτική του απέναντι στους Χριστιανούς υπηκόους του φαίνεται 

πως ήταν αρκετά µετριοπαθής. Εκτός απ΄ αυτό όµως κατάφερε να ελέγξει και ως ένα 

βαθµό να σταµατήσει τις Τουρκοµανικές επιδροµές κατά µήκος της περιοχής των 

συνόρων.1341

 Η θέση της Νίκαιας απέναντι στους Σελτζούκους, ισχυροποιήθηκε ακόµη 

περισσότερο ύστερα από την ήττα των τελευταίων από τους Μογγόλους το 1243 στο 

Kösedag.1342 Στο εξής οι σελτζούκοι σουλτάνοι έγιναν υποτελείς στους Μογγόλους, ενώ 

η αυτοκρατορία της Νίκαιας κατάφερε να βγει αλώβητη από τη λαίλαπα εκείνη. 

 Μέσα λοιπόν, σ΄ αυτό το πλαίσιο σταθερότητας, ασφάλειας και ευηµερίας που 

δηµιουργήθηκε από τις ειρηνικές σχέσεις της αυτοκρατορίας της Νίκαιας µε το 

σελτζουκικό κράτος του Ικονίου, αναβίωσε κατά την περίοδο που εξετάζουµε (1204-61) η 

Ορθόδοξη Εκκλησία της Μ.Ασίας. Στην πραγµατικότητα, υπήρχαν στη Μ.Ασία δύο 

διαφορετικά τµήµατα της Εκκλησίας της Κων/πολης. Υπήρχαν οι εκκλησιαστικές 

επαρχίες, που βρίσκονταν σε εδάφη υπό βυζαντινή διοίκηση και βρίσκονταν σε άνθηση, 

αποτέλεσµα της αυτοκρατορικής υποστήριξης και της διατήρησης της εκκλησιαστικής 

περιουσίας και των εισοδηµάτων τους. ∆ιαφορετική ήταν η κατάσταση των 

εκκλησιαστικών επαρχιών που βρίσκονταν σε εδάφη κατεχόµενα από τους Σελτζούκους 

Τούρκους. Οι Εκκλησίες αυτές είχαν ήδη χάσει το µεγαλύτερο µέρος των περιουσιών και 

των προσόδων τους και είχε αποδιαρθρωθεί η διοίκησή τους, εξαιτίας της µακρόχρονης 

πολιτικής αναταραχής. Παρ΄ όλα αυτά, το κοµµάτι αυτό της Εκκλησίας κατάφερε να 

επιβιώσει και ν΄ ανταποκριθεί στις στοιχειώδεις λειτουργίες της, εκµεταλλευόµενη τις 

καλές σχέσεις ανάµεσα στα δύο κράτη.1343

 Η ύπαρξη ενός πυκνού δικτύου εκκλησιαστικών εδρών στις υπό Βυζαντινό 

έλεγχο περιοχές της Μ. Ασίας, µερτυρείται από ένα συνοδικό Τόµο του 1229, επί 

πατριαρχείας του Γερµανού Β΄ (1222-1240). Στον Τόµο αυτό, που είχε θέµα τις 

περιουσίες των ιεραρχών που απεβίωσαν, υπέγραψαν από τη Μ. Ασία οι µητροπολίτες 

Νίκαιας, Προύσας, Φιλαδέλφειας, Νικοµήδειας, Κυζίκου, Πισιδίας, Χαλκηδόνας και 

Εφέσου. Το σηµαντικότερο όµως είναι ότι στάλθηκαν ίσα αντίγραφα προς υπογραφή και 

σε άλλους αρχιερείς της ενορίας του Πατριαρχείου. Έτσι, φέρονται υπογεγραµµένοι οι 

επίσκοποι Υπαίπων, Τράλλεων, Μαγνησίας, Κολόης, Αδραµµυτίου, Πριήνης, Κύµης, 
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Ανέας, Πυργίου, Περιβόλων, Λεβέδων, Θεοδοσιουπόλεως (Περπερίνης), 

Αυρηλιουπόλεως, Βαρέττων, Αγίας, Αετονείας, Αρκαδιουπόλεως, Ερυθρών, Ατάνδρων, 

Θυραίων και Μελανουδίου.1344 Οι εκκλησιαστικές αυτές έδρες ανήκαν στις επαρχίες 

Εφέσου και Σµύρνης.1345 Εντοπίζονται γεωγραφικά στην παράλια λωρίδα της δυτικής Μ. 

Ασίας, από το Μαίανδρο ως τον Σκάµανδρο ποταµό και στις πεδιάδες που 

σχηµατίζονταν από τους ποταµούς Μαίανδρο, Καΰστρο και Κάικο.1346 ∆ιοικητικά 

υπάγονταν στα νέα µικρά θέµατα Μυλάσσης-Μελανουδίου, Κιλβιανών και Νεοκάστρων. 

Έτσι λοιπόν µπορούµε να καταλήξουµε µε ασφάλεια στο συµπέρασµα ότι το δίκτυο της 

εκκλησιαστικής διοίκησης των επαρχιών του Οικουµενικού Πατριαρχείου στις υπό 

Βυζαντινό έλεγχο περιοχές της Μ. Ασίας διατηρήθηκε σχεδόν στο σύνολό του, σε 

σύγκριση µε τις προηγούµενες περιόδους και συγκεκριµένα πριν το 1204. 

 Η κατάσταση αυτή επιβεβαιώνεται και από τους επισκοπικούς καταλόγους 

(Notitiae) του Οικουµενικού Πατριαρχείου. Η Notitia 15, η οποία αναπαριστά την 

κατάσταση των επαρχιών που βρίσκονταν στη δικαιοδοσία του Οικουµενικού 

Πατριαρχείου από την εποχή της βασιλείας του Ισαακίου Β΄ Αγγέλου ως και το τέλος της 

βασιλείας του Μιχαήλ Η΄ Παλαιολόγου, µαρτυρά τη δηµιουργία επτά νέων µητροπόλεων 

και τεσσάρων νέων αρχιεπισκοπών.1347 Η δηµιουργία των νέων αυτών εκκλησιαστικών 

εδρών επιβεβαιώνεται και χρονολογικά από τη συµµετοχή τους στις πατριαρχικές 

συνόδους.1348 Οι νέες µητροπόλεις είναι οι: Καλλιούπολις, Αχυράους, Προύσσα, Λοπάδιο 

και Μελιτόπολις, Αντιόχεια του Μαιάνδρου, Πηγές και Πάριον, Αναστασιούπολις 

(Τραϊανούπολις). Οι νέες αρχιεπισκοπές είναι: το ∆ιδυµότειχο, τα Μελάγινα, η Πέργαµος, 

η Χριστούπολις. Από τις νέες αρχιεπισκοπές, το ∆ιδυµότειχο και τα Μελάγινα1349 

απόκτησαν αρκετά γρήγορα το βαθµό της µητρόπολης. 

 Από τις 7 νέες µητροπόλεις οι 6 (Αχυράους, Προύσα, Λοπάδιο και Μελιτόπολις, 

Αντιόχεια του Μαιάνδρου, Πηγές και Πάριον) εντοπίζονται γεωγραφικά στη Μ.Ασία και 

ειδικότερα στις παλιές επαρχίες της Βιθυνίας, Ελλησπόντου και Καρίας, που βρίσκονταν 

στην κυριαρχία της αυτοκρατορίας της Νίκαιας. Από τις 4 νέες αρχιεπισκοπές, οι 2 

(Μελάγινα, Πέργαµος) εντοπίζονται γεωγραφικά στις επαρχίες της Βιθυνίας και της 

Ασίας, περιοχές που βρίσκονταν µέσα στα σύνορα της Νίκαιας.1350  

 Ο προβιβασµός αυτών των εκκλησιαστικών εδρών πρέπει να οφείλεται στην 

αυξηµένη γεωπολιτική σηµασία που απέκτησαν µετά τη µεταφορά του πολιτικού κέντρου 

της Βυζαντινής αυτοκρατορίας στη Νίκαια. Αρχικά, οι Πηγές και η Αχυράους ανήκαν στη 

Λατινική αυτοκρατορία της Κων/πολης. Η Αχυράους µε τις ισχυρές οχυρώσεις της 

δέσποζε στις οδούς που οδηγούσαν στο Ποιµανηνό, τη Μιλητόπολη και την Κύζικο.1351 
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Οι µεσόγειες Πηγές έλεγχαν την παράλια οδό που διέτρεχε την Τρωάδα και την πεδιάδα 

του Σκάµανδρου ποταµού. Η Προύσα,1352 το Λοπάδιο,1353 η Πέργαµος1354 και τα 

Μελάγινα1355 χάρη στις οχυρώσεις τους και την εξαιρετική γεωγραφική τους θέση έλεγχαν 

τις οδούς που οδηγούσαν από τις κοιλάδες του Καΰστρου, Έρµου και Σαγγάριου 

ποταµού προς τη Νίκαια και την Κων/πολη.1356 Η γεωπολιτική τους θέση πάνω στις 

κυριώτερες στρατιωτικές και εµπορικές οδούς της αυτοκρατορίας της Νίκαιας, καθώς και 

η ασφάλεια που παρείχαν στους βυζαντινούς πληθυσµούς χάρη στις οχυρώσεις τους, 

φαίνεται πως οδήγησε στην αύξηση του αστικού πληθυσµού αλλά και των γειτονικών 

αγροτικών εγκαταστάσεων. Έτσι λοιπόν οι νέες δηµογραφικές και οικονοµικές συνθήκες, 

όπως αυτές διαµορφώθηκαν από τα νέα στρατιωτικο-πολιτικά δεδοµένα, ανέδειξαν νέα 

αστικά κέντρα στην περιοχή της βορειο-δυτικής Μ. Ασίας, γεγονός στο οποίο 

προσαρµόστηκε η εκκλησιαστική διοικητική δοµή του Οικουµενικού Πατριαρχείου.1357 

Όλες οι υπόλοιπες νέες εκκλησιαστικές έδρες βρίσκονταν στην περιοχή της Θράκης και ο 

προβιβασµός τους τοποθετείται κατά την εποχή της ανάκτησής τους από το Θεόδωρο Β΄ 

Λάσκαρη και τον Μιχαήλ Η΄ Παλαιολόγο. 

 Κύριο χαρακτηριστικό των νέων µητροπόλεων είναι η απουσία επισκοπών. Μετά 

τη Notitia 7, οι µητροπόλεις χωρίς επισκοπές πλήθυναν και καθώς έµπαιναν στο τέλος 

της κάθε λίστας, έκαναν τους καταλόγους των µητροπόλεων µε τις υπ΄ αυτές επισκοπές, 

να µοιάζουν στο τέλος τους µε τις σύντοµες λίστες των µητροπόλεων. Η δηµιουργία 

µητροπόλεων δίχως επισκοπές σκιαγραφεί το ιστορικό πλαίσιο από τον 11ο αιώνα και 

εξής µε τα νέα πολιτικά, οικονοµικά και δηµογραφικά δεδοµένα που δηµιουργήθηκαν στο 

χώρο της Βυζαντινής αυτοκρατορίας. 

 Η αυτοκρατορία την εποχή αυτή διαιρείται σε “επαρχίες”, δηλαδή στρατιωτικές 

διοικητικές περιφέρειες που διοικούνται από τον “δούκα”, ανώτατο αξιωµατούχο µε 

πολιτικές και στρατιωτικές αρµοδιότητες. Οι υποδιαιρέσεις αυτές της στρατιωτικής και 

πολιτικής διοίκησης όµως, δεν συµπίπτουν µ΄ εκείνες της εκκλησιαστικής, γιατί κύριο 

χαρακτηριστικό για τη δηµιουργία τους ήταν οι αµυντικές δυνατότητες που πρόσφεραν 

στους πληθυσµούς της αυτοκρατορίας.1358

 Οι εκκλησιαστικές επαρχίες του Οικουµενικού Πατριαρχείου στη Μ.Ασία, που 

βρίσκονταν στα εδάφη του σελτζουκικού κράτους του Ικονίου, είχαν δεχθεί µεγάλο 

χτύπηµα κατά τον 11ο και 12ο αιώνα, χάνοντας τις περιουσίες και τα εισοδήµατά τους µε 

όλες τις δυσµενείς επιπτώσεις που είχε αυτό πάνω στη λειτουργία και τη διοίκησή τους, 

ως αποτέλεσµα της τουρκικής κατάκτησης.1359 Το Οικουµενικό Πατριαρχείο για να 

στηρίξει τη διοικητική δοµή των εκκλησιαστικών του επαρχιών στις περιοχές υπό 
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τουρκική κατοχή, αντέδρασε στις νέες πραγµατικότητες που επιβλήθηκαν από τις νέες 

πολιτικές καταστάσεις, µε την εµφάνιση του µέτρου της “επίδοσης” και της “µετάθεσης” 

ενός ιεράρχη σε άλλη εκκλησιαστική έδρα. Αυτό, σε συνδυασµό µε τη στήριξη των 

Βυζαντινών αυτοκρατόρων µε µια σειρά από διοικητικά, οικονοµικά και διπλωµατικά 

µέτρα βοήθησαν όσο ήταν δυνατό, στη διατήρηση της εκκλησιαστικής διοικητικής δοµής 

στα σελτζουκικά εδάφη µέχρι το 13ο αιώνα.1360

 Κατά το 13ο αιώνα όµως, η σταθερότητα στις σχέσεις και οι ευνοϊκές συνθήκες 

οικονοµικής ανάπτυξης που αναπτύχθηκαν ανάµεσα στα κράτη της Νίκαιας, της 

Τραπεζούντος και του Ικονίου, βοήθησαν την Ορθόδοξη Εκκλησία της Μ.Ασίας, που 

βρισκόταν υπό τουρκική κατοχή, να σταθεροποιήσει την κατάστασή της και σε ορισµένα 

µέρη ν΄ ανακάµψει. Το γεγονός αυτό φαίνεται να εξηγεί την άνθηση των τρωγλοδυτικών 

εκκλησιών και µοναστηριών της Καππαδοκίας κατά την εποχή εκείνη. Στην περιοχή αυτή 

µαρτυρείται η ανακαίνιση  δύο εκκλησιών. Οι σωζόµενες επιγραφές που χρονολογούνται 

το 1212 και 1216/17, αναφέρουν ότι οι εκκλησίες αυτές ανακαινίσθηκαν επί βασιλείας 

Θεοδώρου Λάσκαρη.1361 Οι πληροφορίες αυτές ενισχύουν τη µαρτυρία του Νικηφόρου 

Γρηγορά ότι οι Έλληνες του σελτζουκικού κράτους προσέβλεπαν στο “βασιλέα” της 

Νίκαιας σαν ηγεµόνα και προστάτη τους.1362

 Μια µικρή σηµείωση στο τέλος ενός “Τετραβαγγέλιου” που έγραψε στην 

Καισάρεια το 1226 κάποιος “Πρωτονοτάριος” Ιωάννης Μελιτινιώτης, αναφέρει ότι 

γράφηκε επί σουλτάνου Kaykubad I.1363 Τα κολακευτικά λόγια τα οποία 

χρησιµοποιούνται για το Σελτζούκο σουλτάνο δείχνουν κατά την άποψή µας ότι, οι 

χριστιανοί υπήκοοί του µπορούσαν να ασκούν µε σχετική ελευθερία τη χριστιανική τους 

πίστη: “Το παρόν τετραβάγγελον ετελειώθη εις Καισάρειαν επί του αγίου αυθέντου 

και πανυψηλοτάτου µεγάλου σουλτάνου καϊκουπάδη υιού Γιαθατίνη του 

Καϊχοσρόη”. 
 Σε όλα αυτά θα πρέπει να προστεθεί η ανεκτικότητα των σελτζούκων σουλτάνων 

σε θρησκευτικά ζητήµατα των Χριστιανών υπηκόων τους, στην οποία συνέβαλε µια 

σύνθεση επαφών όχι µόνο σε πολιτικο-στρατιωτικό επίπεδο, αλλά και µε επιγαµίες 

ανάµεσα στα ηγετικά στρώµατα της βυζαντινής αριστοκρατίας και τους Σελτζούκους 

σουλτάνους ή τους διαδόχους τους. 

 Πολλοί Σελτζούκοι σουλτάνοι υπήρξαν σύζυγοι και γιοι χριστιανών πριγκιπισσών. 

Το χριστιανικό στοιχείο στην οικογένεια των σουλτάνων ενισχύθηκε κατά τα µέσα του 

13ου αι. ∆ύο τουλάχιστον γιοι του Kaykhusraw II (1237-1245) είχαν χριστιανές 

µητέρες.1364 Ο σουλτάνος Kaykawus II (1246-1257) θεωρούνταν από το Νικηφόρο 
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Γρηγορά χριστιανός.1365 Όταν κυνηγηµένος από τους Μογγόλους κατέφυγε στην 

Κων/πολη, τον είδαν συχνά σε ελληνικές εκκλησίες µαζί µε τον Πατριάρχη Αρσένιο. Κατά 

το Νικηφόρο Γρηγορά, ο αυτοκράτορας και οι επίσκοποι ήξεραν ότι είχε γεννηθεί από 

Χριστιανούς γονείς και ότι είχε βαφτιστεί και ο ίδιος. Αλλά και ένας γιος του Kaykawus II, 

ο Μελίκ Κων/νος, βαφτίστηκε χριστιανός και υπηρέτησε στο βυζαντινό στρατό.1366  

 Αυτή η σύνθεση εκπροσώπων του ισλαµικού και του ορθόδοξου κόσµου, εκτός 

βέβαια από τη συµβολή που είχε στην ανεκτική στάση των σελτζούκων απέναντι στους 

Χριστιανούς υπηκόους τους, χαρακτηρίζει και την αφοµοιωτική διαδικασία που άρχισε µε 

την προσέγγιση του Ισλάµ από το βυζαντινό µικρασιατικό πληθυσµό. 

 Η συνεχής επαφή των βυζαντινών πληθυσµών της Μ. Ασίας µε του Σελτζούκους 

Τούρκους από τον 11ο αιώνα και εξής, συνετέλεσε σταδιακά στην αλληλεπίδραση των 

δύο κοινωνιών στους τοµείς των θεσµών και του πολιτισµού αλλά και της καθηµερινής 

ζωής, των ηθών και εθίµων κ.α. Στην πρώτη προσέγγιση των χριστιανικών 

µικρασιατικών πληθυσµών µε τους Σελτζούκους και το Ισλάµ, σηµαντικό ρόλο έπαιξε ο 

Sulayman ibn Kutlumish1367 µε τα µέτρα που πήρε υπέρ των κατακτηµένων πληθυσµών 

της Μ. Ασίας. Εκµεταλλευόµενος την απογοήτευση και την οικονοµική εξαθλίωση από τη 

βαριά φορολογία των µικρασιατικών πληθυσµών εκ µέρους του Βυζαντίου, εφάρµοσε 

την πολιτική της απαλλαγής των αγροτικών πληθυσµών από τη σκληρή φορολογική 

κηδεµονία των γαιοκτηµόνων. Το µέτρο το εφάρµοζε σε όλες τις Βυζαντινές περιοχές 

που κατακτούσε µε αντάλλαγµα έναν κατά πολύ µικρότερο φόρο, σε σχέση µ’ εκείνον 

που ήταν υποχρεωµένοι να καταβάλλουν προηγουµένως οι γεωργικοί πληθυσµοί στους 

γαιοκτήµονες και στην κεντρική εξουσία του Βυζαντίου. Βλέποντας τα θετικά δείγµατα 

αυτής της µακρόπνοης πολιτικής των φοροαπαλλαγών, την υιοθέτησαν αργότερα και 

άλλοι Σελτζούκοι σουλτάνοι, όπως ο Kaykhusraw I (1192-97 και1204/5-11) και ο 

Sulayman II Sah (1197-1204).1368 Σύµφωνα µε τον O. Turan η θρησκευτική ελευθερία και 

η δίκαιη διακυβέρνηση που υιοθετήθηκε από τους διαδόχους τού Sulayman ibn 

Kutlumish, κέρδισε την εµπιστοσύνη και τη νοµιµοφροσύνη των Βυζαντινών 

µικρασιατικών πληθυσµών προς το σελτζουκικό κράτος.1369  

 Ωστόσο, εξαιτίας των µαχών ανάµεσα στο Βυζάντιο και τους Σελτζούκους για τον 

έλεγχο της Μ. Ασίας, η τουρκική κατοχή προκάλεσε αρχικά σοβαρές δηµογραφικές, 

οικονοµικές και κοινωνικές επιπτώσεις στους χριστιανικούς πληθυσµούς. Όλες αυτές οι 

αναταραχές είχαν αποτέλεσµα την αποδιοργάνωση της βυζαντινής εξουσίας, την 

προοδευτική εξαφάνιση των βυζαντινών θεσµών και την αποδυνάµωση της Ορθόδοξης 

Εκκλησίας. Η παρακµή της Ορθόδοξης Εκκλησίας είχε άµεση σχέση µε την προσέγγιση 
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και µεταστροφή των µικρασιατικών πληθυσµών σε ισλαµικά πρότυπα και θεσµούς, που 

σταδιακά οδήγησαν στον εξισλαµισµό τους.1370 Οι µικτοί γάµοι,1371 οι θρησκευτικές 

αδελφότητες των “Αχήδων” και αργότερα των Μεβλεβήδων και Μπεκτασήδων 

δερβισών,1372 το σύστηµα στρατολόγησης µικρασιατών χριστιανοπαίδων, γνωστό ως 

“γουλάµ”,1373 αλλά και οι οικονοµικοί θεσµοί των “ικτά” 1374 και των “βακούφ”, είχαν ως 

αποτέλεσµα την προσχώρηση µεγάλου τµήµατος του µικρασιατικού χριστιανικού 

πληθυσµού στο σελτζουκικό σουλτανάτο και σήµανε τις απαρχές της πολιτικής, 

εθνολογικής, θρησκευτικής, κοινωνικής και πολιτισµικής µεταβολής της βυζαντινής 

κοινωνίας σε ένα µουσουλµανικό κόσµο, µε πολιτισµικά στοιχεία δανεισµένα από τον 

ελληνορωµαϊκό και ιρανικό πολιτισµό. 

Η προοδευτική αποδυνάµωση των Εκκλησιών του Οικουµενικού Πατριαρχείου 

στις υπό σελτζουκική κατοχή περιοχές της Μ. Ασίας, οφειλόταν και στην απώλεια των 

πολιτικών ερεισµάτων και των οικονοµικών προσόδων τους µε αποτέλεσµα την 

εξασθένηση της επιρροής τους στην τοπική κοινωνία. Οι Εκκλησίες του Οικουµενικού 

Πατριαρχείου δεν αποτελούσαν µόνο πνευµατικά ιδρύµατα και πηγή θρησκευτικής 

καθοδήγησης. Παράλληλα πρόσφεραν στο χριστιανικό τους ποίµνιο και άλλες υπηρεσίες 

διοικητικού, δικαστικού, εκπαιδευτικού και φιλανθρωπικού χαρακτήρα. Με την 

κατάρρευση της τοπικής οικονοµίας και την κατάσχεση των εκκλησιαστικών περιουσιών 

από τους Τούρκους, δεν µπορούσαν πλέον ν΄ ανταποκριθούν στις ευθύνες τους και να 

εξυπηρετήσουν τις ανάγκες των µικρασιατικών πληθυσµών που προσέβλεπαν σ’ αυτές. 

Αντίθετα το Ισλάµ, ενισχυµένο και µε τις κατασχεµένες περιουσίες των ορθοδόξων 

ιδρυµάτων, εµφανιζόταν στους κατακτηµένους πληθυσµούς ως ο οικονοµικός και 

πολιτικο-θρησκευτικός αντικαταστάτης της Ορθόδοξης Εκκλησίας, έτοιµο να 

ικανοποιήσει αρχικά και τις µη θρησκευτικές ανάγκες των µικρασιατικών χριστιανικών 

πληθυσµών. Έτσι σταδιακά το χριστιανικό πνεύµα των Βυζαντινών κοινοτήτων της Μ. 

Ασίας αποδυναµώθηκε, καθώς η πολιτιστική και κοινωνική συνοχή χαλάρωνε συνεχώς. 

Κάτω από αυτό το πρίσµα η µεταστροφή και αφοµοίωση ενός µεγάλου µέρους του 

πληθυσµού από τον Ισλαµισµό υπήρξε αναπόφευκτη. 

 Από τα παραπάνω µπορούµε να συµπεράνουµε ότι χάρη στη σταθερότητα που 

επέβαλαν οι σουλτάνοι στις κτήσεις τους, οι Εκκλησίες του Οικουµενικού Πατριαρχείου 

στην κεντρική και ανατολική Μ.Ασία κατάφεραν να επιβιώσουν από τον τελικό αφανισµό. 

Βέβαια δε µπόρεσαν ποτέ να ανακτήσουν το χαµένο έδαφος, συνέπεια των συνεχών 

καταστροφών του 11ου και 12ου αιώνα που εξάρθρωσαν τη Βυζαντινή κοινωνία στη 

Μ.Ασία. Επιπλέον, καθώς ο κρατικός µηχανισµός ήταν µουσουλµανικός δεν µπορούσαν 
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να διεκδικήσουν την επιστροφή των περιουσιών και των εκκλησιών τους που 

κατασχέθηκαν από τους µουσουλµάνους.1375

 Γνωρίζοντας την κατάσταση στη Μ.Ασία κατά τον 12ο αι. και το α΄ µισό του 13ου 

αι., θα περιµέναµε να δούµε µια µείωση των µητροπόλεων και των αρχιεπισκοπών στην 

περιοχή αυτή. Αντί γι΄ αυτό, η Notitia 15 δείχνει µια αύξηση εκκλησιαστικών εδρών σε 

εδάφη της αυτοκρατορίας της Νίκαιας και τη διατήρηση όλων σχεδόν των 

εκκλησιαστικών εδρών στα σελτζουκικά εδάφη. Ωστόσο, η διατήρηση των 

εκκλησιαστικών εδρών της κεντρικής και ανατολικής Μ.Ασίας στη Notitia 15 δεν πρέπει 

να αποδίδεται απλά και µόνο στον παραδοσιακό βυζαντινό συντηρητισµό. Υπάρχουν 

σποραδικές αναφορές για την παρουσία ιεραρχών στις έδρες τους σ΄ αυτές τις περιοχές. 

Αναφέρεται η παρουσία του µητροπολίτη Ικονίου, του µητροπολίτη Μελιτηνής (1226-

1227), καθώς και του ιεράρχη της Αντιόχειας της Πισιδίας, ο οποίος βοήθησε τον Izzedin 

Kaykawus II να δραπετεύσει στην Κων/πολη.1376

 Η ισορροπία αυτή ανάµεσα στα δύο κράτη του Ικονίου και της Νίκαιας 

διασαλεύτηκε κατά το δεύτερο µισό του 13ου αι. Οι εσωτερικές διαµάχες στο σουλτανάτο 

του Ικονίου, που ξέσπασαν µετά την ήττα του από τους Μογγόλους (1243) και η 

µεταφορά της Βυζαντινής πρωτεύουσας στην Κων/πολη από τον Μιχαήλ Η΄ Παλαιολόγο 

(1251), επανέφεραν τη Μ.Ασία στην κατάσταση που είχε δηµιουργηθεί κατά το τέλος του 

11ου και αρχές του 12ου αιώνα.1377 Η περίοδος αυτή της αναταραχής είχε ολέθρια 

αποτελέσµατα στους χριστιανικούς πληθυσµούς της Μ.Ασίας, που µε τόσο κόπο οι 

Κοµνηνοί και οι Λασκαρίδες κατάφεραν να προστατεύσουν. 
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5  Η διοικητική  δικαιοδοσία  του  Οικουµενικού  Πατριαρχείου  

στην  Ανατολική  Ευρώπη  (1204-1261). 

 

Από τότε που η Ρωσία του Κιέβου ασπάστηκε τον χριστιανισµό (988), η 

επίδραση του βυζαντινού πολιτισµού έγινε καθοριστικός παράγοντας στη ζωή της 

ρωσικής κοινωνίας. Για τους Βυζαντινούς η βάπτιση των Ρώσων σήµαινε την πολιτιστική 

και θρησκευτική εξάρτησή τους από την Κων/πολη. Αυτό, σύµφωνα µε την Βυζαντινή 

πολιτική ιδεολογία, εξυπονοούσε την αναγνώριση του Βυζαντινού αυτοκράτορα ως 

κεφαλής της χριστιανικής “Οικουµένης” και την ενσωµάτωσή τους σ’ αυτήν. Η παραδοχή 

της άποψης αυτής αντιπροσώπευε τη µεγαλύτερη κατάκτηση του Οικουµενικού 

Πατριαρχείου και της Βυζαντινής αυτοκρατορίας, γιατί η χώρα των Ρως, που 

περιλάµβανε τα αχανή εδάφη από τα Καρπάθια ως τον άνω Βόλγα στ’ ανατολικά και από 

τον Αρκτικό κύκλο ως τη ζώνη της στέπας στα νότια, δέχτηκε την πνευµατική και 

διοικητική δικαιοδοσία της Εκκλησίας της Κων/πολης, αναγνωρίζοντας σ’ αυτό την πηγή 

της θρησκευτικής τους πίστης. 

 Γεωγραφικά, η Ρωσία του Κιέβου ήταν αρκετά αποµακρυσµένη και δεν είχε κοινά 

σύνορα µε τη Βυζαντινή αυτοκρατορία. Ωστόσο είχαν συχνές οικονοµικές, στρατιωτικές 

και πολιτικές επαφές. 

 Από το β΄ µισό του 11ου αιώνα, η Ρωσία του Κιέβου έχασε την πολιτική της 

συνοχή και κατακερµατίστηκε σε ολοένα περισσότερες ανεξάρτητες ηγεµονίες, οι 

ηγεµόνες των οποίων παρείχαν ονοµαστική µόνο νοµιµοφροσύνη στο “µέγα ηγεµόνα” 

του Κιέβου. Οι συνασπισµοί και οι συµµαχίες µεταξύ τους κατά τους εµφυλίους 

πολέµους, η εµφάνιση των Κουµάνων στις στέπες της νότιας Ρωσίας και η αναστάτωση 

που έφεραν στο εµπόριο της Μαύρης Θάλασσας µε την Αν. Ευρώπη, έκαναν δύσκολες 

τις επαφές µε την Κων/πολη. Από τις πολιτικές αυτές εξελίξεις προέκυψαν τρία πολιτικά 

κέντρα: η Μεγάλη Ηγεµονία του Κιέβου, η Ηγεµονία του Σουζντάλ (στα βορειο-ανατολικά) 

και η Ηγεµονία της Γαλικίας (στα νοτιο-δυτικά).1378  

 Ο µόνος αξιωµατούχος στη Ρωσία του οποίου η εξουσία απλωνόταν σ’ ολόκληρη 

τη Ρωσία, ήταν ο µητροπολίτης Κιέβου, αφού έλεγχε όλη τη διοικητική δοµή της 

εκκλησιαστικής οργάνωσης στη Ρωσία και η οποία υπαγόταν στη δικαιοδοσία του 

Οικουµενικού Πατριαρχείου. 

 Παρά την έλλειψη πολιτικής ενότητας και τον κλονισµό των Ρώσων από τις 

νοµαδικές επιδροµές Πετσενέγων - Κουµάνων, η εθνική και πολιτιστική ενότητά τους 
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διατηρήθηκε χάρη στην ύπαρξη κεντρικής εκκλησιαστικής διοίκησης και στη δυνατότητα 

που παρείχε η θέση αυτή στο µητροπολίτη Ρωσίας να παραµείνει ανεξάρτητος από τους 

ηγεµόνες, εξαρτηµένος µόνο από το Πατριαρχείο Κων/πόλεως.1379 Η κατάληψη και η 

λεηλασία της Κων/πολης από τους Λατίνους της ∆΄ Σταυροφορίας το1204 και η εµφάνιση 

των Μογγόλων, οι οποίοι συνέτριψαν το συνασπισµό Ρώσων ηγεµόνων και Κουµάνων 

στον ποταµό Κάλκα το 1223, βόρεια της θάλασσας του Αζόφ, ήταν τα γεγονότα που 

άλλαξαν το πολιτικό σκηνικό στην Αν. Ευρώπη, δηµιουργώντας νέα οικονοµικά , 

γεωγραφικά και ιδεολογικά δεδοµένα.1380  

 Παρά την πολιτική διάλυση και το γεωγραφικό κατακερµατισµό της Βυζαντινής 

αυτοκρατορίας, το Οικουµενικό Πατριαρχείο εξακολουθούσε να παραµένει ένας ισχυρός 

ενοποιητικός σύνδεσµος που διαφύλασσε τους θρησκευτικούς, πολιτιστικούς και 

πολιτικούς δεσµούς µε τα Ορθόδοξα έθνη των Βαλκανίων και της Ρωσίας.1381 Η 

µετάθεση της εκκλησιαστικής έδρας του Οικουµενικού Πατριαρχείου στη Νίκαια υπήρξε 

καθοριστικός παράγοντας για την επιβίωσή του. Συνέχισε να έχει τον άµεσο έλεγχο της 

διοικητικής οργάνωσης του µεγαλύτερου µέρους των µητροπόλεων που ανήκαν στη 

δικαιοδοσία του, πριν από το 1204, συµπεριλαµβανοµένης και της µητρόπολης Κιέβου. 

 Στο διάστηµα 1237-1242, οι Μογγόλοι της “Χρυσής Ορδής” εισέβαλαν στη Ρωσία 

και εδραίωσαν την κυριαρχία τους που βασιζόταν στην καταβολή φόρου υποτέλειας. 

Πρώτα κατέλαβαν το Ριαζάν το 1237. Ακολούθησε το Βλαδιµήρ το 1238, πόλη διαµονής 

του µεγάλου ηγεµόνα της βορειο-ανατολικής ηγεµονίας. Το 1240 κυριεύτηκαν το 

Περεγιασλάβ, το Τσερνιγκόφ και το Κίεβο. Το 1241, το πριγκηπάτο της Γαλικίας-

Βολυνίας. Η µογγολική κατάκτηση της Ρωσίας είχε δυσµενείς οικονοµικές, πολιτιστικές 

και πολιτικές επιπτώσεις. Ωστόσο, άφησε ανέπαφη την εκκλησιαστική οργάνωση.1382  

 Βέβαια, η µογγολική κατάκτηση έφερε κάποια διαταραχή στη διοίκηση της 

Εκκλησίας της Ρωσίας. Ο Έλληνας µητροπολίτης Κιέβου Ιωσήφ, εξαφανίστηκε το 1240 

κατά την πολιορκία του Κιέβου. Ο ηγεµόνας της Γαλικίας-Βολυνίας ∆ανιήλ (1121-64), 

που κατόρθωσε να καταστήσει ανεξάρτητη την ηγεµονία του από τους Μογγόλους µε µια 

σειρά διπλωµατικών χειρισµών, εγκατέστησε ως µητροπολίτη “Κιέβου και πάσης 

Ρωσίας” τον υποψήφιό του Κύριλλο (1242-81). Έξι χρόνια µετά την αναγόρευσή του ως 

µητροπολίτη (1242), πήγε στη Νίκαια για να λάβει την πατριαρχική επικύρωση (1248-9) 

σύµφωνα και µε τους ι. κανόνες. Η απουσία διαµαρτυριών εκ µέρους του Οικουµενικού 

Πατριαρχείου, για την αναγόρευσή του από Ρώσους επισκόπους, µπορεί να ερµηνευθεί 

αν λάβει κανείςυπόψη του τις δύσκολες πολιτικές συνθήκες που αντιµετώπιζε το κράτος 

της Νίκαιας και η Ρωσία. 
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 Το 1245-46, ο ∆ανιήλ πραγµατοποίησε ταξίδι στη “Χρυσή Ορδή” και δήλωσε 

πολιτική υποταγή στο Χάνο Μπατού. Στο εξής το κύρος του µητροπολίτη της Ρωσικής 

Εκκλησίας θα εξαρτηθεί πολιτικά από την αναγνώριση εκ µέρους του της µογγολικής 

κυριαρχίας και εκκλησιαστικά από την έγκριση του Πατριάρχη Κων/πόλεως. Με την 

επικύρωσή του ως µητροπολίτη, ο Κύριλλος είχε στην εκκλησιαστική του δικαιοδοσία όλη 

τη Ρωσία από τα Καρπάθια µέχρι τον Άνω Βόλγα και από την ηγεµονία του Νοβγκορόντ 

µέχρι το Σαράι, έδρα της “Χρυσής Ορδής” στις εκβολές του Βόλγα.1383  

 Ο αριθµός των επισκοπών της µητρόπολης Κιέβου κυµαινόταν ανάλογα µε τις 

ιστορικο-πολιτικές συνθήκες. Σύµφωνα µε επισκοπικούς καταλόγους των αρχών του 

14ου αι., στα νοτιο-δυτικά της χώρας (Γαλικία-Βολυνία) υπήρχαν οι επισκοπικές έδρες 

του Γκάλιτς, Βλαδιµήρ (Βολυνίας), Περεµύσλ, Λούτσκ, Τουρόβ και Χόλµ. Στα βορειο-

ανατολικά υπήρχαν οι έδρες του Τσερνιγκόφ, του Πολότσκ, του Σµολένσκ, του 

Περεγιασλάβ, του Μπιελγκορόντ, του Γιούρεφ,1384 του Βλαδιµήρ (στον ποταµό Κλιάζµα), 

του Νοβγκορόντ, του Ροστόβ, του Σουζντάλ, του Σαράι, του Ριαζάν και του Τβερ.1385  

 Η γεωγραφική διασπορά της δικαιοδοσίας του µητροπολίτη Ρωσίας που απέρρεε 

από τους ι. κανόνες και η σηµασία του ως του µόνου εκκλησιαστικού ηγέτη σε ένα 

“πολυάνθρωπον” έθνος, του προσέδοσαν µοναδικό κύρος και δύναµη. Ωστόσο, η 

δικαιοδοσία του Πατριαρχείου Κων/πόλεως επί της Εκκλησίας της Ρωσίας σ’ όλο το 

διάστηµα του 13ου αι. ήταν συνεχής και το κύρος τού εκάστοτε µητροπολίτη “Κιέβου και 

πάσης Ρωσίας” πήγαζε από την Κων/πολη, το κέντρο της Ορθόδοξης “Οικουµένης”. 
 Η εµφάνιση των Μογγόλων στην Αν. Ευρώπη και η δηµιουργία του µογγολικού 

χανάτου της “Χρυσής Ορδής”, έφερε κάτω από τον πολιτικό τους έλεγχο τις βόρειες 

ακτές του Εύξεινου Πόντου και τη χερσόνησο της Κριµαίας. Περιοχές στις οποίες το 

Βυζάντιο εκδήλωνε ζωτικό ενδιαφέρον, για λόγους γεωγραφικούς, οικονοµικούς, 

πολιτικούς και θρησκευτικούς. Οι Βυζαντινοί αυτοκράτορες της Νίκαιας, 

αντιµετωπίζοντας τα νέα πολιτικά δεδοµένα µε ρεαλισµό, προσέγγισαν διπλωµατικά τους 

Μογγόλους της ”Χρυσής Ορδής”, εκτιµώντας ότι: αποτελούσαν φράγµα απέναντι στο 

Λατινικό επεκτατισµό, εξασθένησαν τη δύναµη των Σελτζούκων Τούρκων, έλεγχαν την 

εµπορική οδό ανάµεσα στη Ρωσία και τη Μαύρη Θάλασσα, και κυρίως ότι τηρούσαν 

ουσιαστικά ανεκτική στάση απέναντι στην Ορθόδοξη Εκκλησία.1386  

 Στην Κριµαία όπου υπήρχαν εκκλησιαστικές έδρες του Οικουµενικού 

Πατριαρχείου, εγκαταστάθηκε από το 1223 Τάταρος εµίρης και τη διοικούσε από την 

έδρα του στη Σουγδαία.1387 Η περιοχή έγινε πολλές φορές πεδίο πολιτικών συγκρούσεων 
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εξαιτίας των οικονοµικών συµφερόντων µεταξύ των Μογγόλων, των Γενουατών, των 

Βενετών και των Βυζαντινών. 

 Η παρουσία ιταλικών αποικιών στην Κριµαία και στις βορειο-ανατολικές ακτές του 

Εύξεινου Πόντου συνεπαγόταν την παρουσία Λατίνων κληρικών, οι οποίοι είχαν 

ιεραποστολικές επιδιώξεις. Στα πλαίσια λοιπόν µιας ευρύτερης εκκλησιαστικής 

διπλωµατίας εκ µέρους των ιταλικών εγκαταστάσεων, ιδρύθηκαν από τις αρχές του 14ου 

αι. µια σειρά Λατινικών επισκοπών, µε πρώτη την Κάφφα (Θεοδοσία), αποικία των 

Γενουατών.1388  

 Κατά την ιστορική περίοδο την οποία εξετάζουµε το Οικουµενικό Πατριαρχείο είχε 

στη δικαιοδοσία του, σύµφωνα µε τους επισκοπικούς καταλόγους, τις αρχιεπισκοπές 

Χερσώνος, Βοσπόρου, Γοτθίας, Σουγδαίας, Φούλλων και Ματράχων (Ζηκχίας).1389 

Φαίνεται πως η ανεκτική στάση των Μογγόλων απέναντι στις Ορθόδοξες κοινότητες της 

Κριµαίας και οι καλές διπλωµατικές σχέσεις ανάµεσα στο Βυζάντιο και τη “Χρυσή Ορδή” 

άφησαν ανέπαφη την εκκλησιαστική διοίκηση του Οικουµενικού Πατριαρχείου στην 

Κριµαία και στον Καύκασο. Το γεγονός αυτό ενίσχυσε τους δεσµούς του Πατριαρχείου µε 

τις έδρες αυτές, καθώς και τα γεωπολιτικά συµφέροντα τόσο της Αυτοκρατορίας όσο και 

του Πατριαρχείου στην περιοχή. 
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ΜΕΡΟΣ  Σ Τ ΄  
 
 
Ι.  Πολιτική παρακµή και γεωγραφική συρρίκνωση των 

εδαφών της Βυζαντινής Αυτοκρατορίας, ως την 

τελική πτώση στους Οθωµανούς (1261-1453) 

 

 Στις 25 Ιουλίου 1261 καταλήφθηκε η Κων/πολη από τους Βυζαντινούς, έπειτα 

από λατινική κατοχή 57 ετών. Το µεγάλο αυτό γεγονός, το οποίο προετοιµάσθηκε 

προσεκτικά από τους ικανούς αυτοκράτορες Ιωάννη Γ΄ Βατάτζη και Θεόδωρο Β΄ 

Λάσκαρη, επιτεύχθηκε από τον Μιχαήλ Η΄ Παλαιολόγο. Ο Μιχαήλ Η΄ (1259-1282), ο 

οποίος είχε καταφέρει να σφετεριστεί το θρόνο, θεώρησε την ανακατάληψη της 

Κων/πολης ως το µοναδικό µέσο για ν’  απαλύνει τις εντυπώσεις από τον παραγκωνισµό 

του νόµιµου διαδόχου Ιωάννη ∆΄ Λάσκαρη (1258-61) και το σφετερισµό του θρόνου.1391

 Η ανακατάληψη της Κων/πολης από τους Βυζαντινούς σήµαινε αυτόµατα τη 

µετατόπιση του κέντρου της αυτοκρατορίας από τη Μ.Ασία προς τις ευρωπαϊκές 

επαρχίες. Πράγµατι, ο Μιχαήλ Η΄ σ΄ όλη τη διάρκεια της βασιλείας του είχε στραµµένη 

την προσοχή του κατά κύριο λόγο στη ∆ύση από όπου περίµενε τις πολιτικές και 

στρατιωτικές αντιδράσεις των Λατίνων.1392 Αυτή η µετατόπιση του ενδιαφέροντος προς 

τη ∆ύση και η αποµάκρυνση από τη Μ.Ασία είχε αποτέλεσµα την παραµέληση της 

τελευταίας, η οποία αποτελούσε την κύρια βάση απ΄ όπου αντλούσε δυνάµεις η 

αυτοκρατορία. Οι κάτοικοι και οι αξιωµατούχοι των πόλεων της Μ.Ασίας το κατάλαβαν 

πολύ νωρίς αυτό. Ο Γ.Παχυµέρης αναφέρει ότι µόλις ο βασιλικός πρωτοασικρήτης 

Σεναχερείµ πληροφορήθηκε την ανακατάληψη της Κων/πολης είπε: 

“��± R�P��± QHR§� �P� z9 wR�PMX�Å� w�L

� 4`zH��P QH� H¶OP� �H��±�P �9� 3§RP�”.13

93 Η εγκατάλειψη των επαρχιών οι οποίες έκαναν δυνατή την ανακατάληψη της 

Κων/πολης σε µια στιγµή που η Τουρκική πίεση άρχισε ν΄ αυξάνει επικίνδυνα, 

αποδείχτηκε καταστροφική. Μια από τις πρώτες προσπάθειες του Μιχαήλ Η΄ ήταν η 

ανακατάκτηση όλων των ευρωπαϊκών εδαφών που ανήκαν παλιά στην αυτοκρατορία και 

η αποκατάστασή της στα παλιά της όρια.1394 Αυτό τον έφερε αυτόµατα αντιµέτωπο µε τα 

ελληνικά, σλαβικά και λατινικά κράτη που είχαν ιδρυθεί στη Βαλκανική χερσόνησο, 

καθώς και µε τους Βενετούς, τον πάπα Ουρβανό ∆΄ και τον τέως Λατίνο αυτοκράτορα 
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Βαλδουίνο Β΄.1395 Οι Βενετοί, των οποίων το επικερδές εµπόριο µε την Ανατολή είχε 

πληγεί σοβαρά από την ανακατάληψη της Κων/πολης, υπέγραψαν συµφωνία συµµαχίας 

µε τον πάπα Ουρβανό ∆΄ και τον Βαλδουίνο Β΄ στο Viterbo της Ιταλίας (1267), για 

ανάληψη κοινών επιχειρήσεων εναντίον του Μιχαήλ Η΄.1396

 Ωστόσο, οι πολιτικές εξελίξεις στη ∆ύση ανάδειξαν ένα σκληρό αντίπαλο για το 

Μιχαήλ Η΄. Ο Κάρολος Anjou, αδελφός του Γάλλου βασιλιά Λουδοβίκου Θ΄, συνέτριψε 

τον Μαµφρέδο Hohenstaufen και κατέλαβε το βασίλειο της Σικελίας. Στο πρόσωπό του οι 

Λατίνοι θα βρουν ένα ικανό ηγέτη και άξιο συνεχιστή της ανατολικής τους πολιτικής.1397 

Με τη συνθήκη του Viterbo (27 Μαΐου 1267), ο Βαλδουίνος Β΄ παραχώρησε στον 

Κάρολο Anjou όλα τα δικαιώµατά του στις πρώην κτήσεις του, διατηρώντας για τον εαυτό 

του την Κων/πολη και ορισµένα νησιά. Εξαιρετικός διπλωµάτης ο Κάρολος, έκτισε 

συµµαχίες µε τους Λατίνους βαρόνους της Πελοποννήσου, το ∆εσποτάτο της Ηπείρου, 

τους Σέρβους και τους Βούλγαρους, αναγκάζοντας τον Μιχαήλ Η΄ να ζει επί δεκαπέντε 

χρόνια µε το φόβο µιας µεγάλης Λατινικής σταυροφορίας για την κατάληψη της 

Κων/πολης.1398

 Ο Μιχαήλ Η΄, δεινός διπλωµάτης και ο ίδιος, µε µια σειρά ενεργειών κατόρθωσε 

να διασπάσει το λατινικό συνασπισµό και να αναχαιτίσει τη σχεδιασµένη επίθεση 

εναντίον του. Το 1267, υπέγραψε συµφωνία µε τη Γένοβα, επικυρώνοντας την παλιά 

συνθήκη του Νυµφαίου (1261). Τον Απρίλιο του 1268 υπέγραψε συµφωνία και µε την 

Βενετία, στην οποία είχαν προκαλέσει ανησυχίες οι ενέργειες του Καρόλου Anjou στις 

ακτές της Αδριατικής.1399 Εκµεταλλευόµενος το παλιό όνειρο των παπών για 

εκκλησιαστική ένωση, στην πραγµατικότητα όµως υποταγή της Ορθόδοξης Εκκλησίας 

στη Ρώµη, έκανε συγκεκριµένες προτάσεις στον πάπα Κλήµη ∆΄ (1265-68) για ένωση 

των δύο Εκκλησιών, µε αντάλλαγµα την άρση της ηθικής και πολιτικής υποστήριξης του 

πάπα προς τον Κάρολο Anjou. Η ένωση υπογράφηκε τελικά στη Λυών το 1274.1400

 Οι προσπάθειες των παπών να διατηρήσουν την ένωση εκµηδενίστηκαν όταν το 

1281 στον παπικό θρόνο ανέβηκε ένας Γάλλος, ο Μαρτίνος ∆΄ (1281-85), όργανο του 

Καρόλου. Ο νέος πάπας έφτασε στο σηµείο να ονοµάσει την εκστρατεία του Καρόλου 

“cJ�H 6�H�������H w�H����� �¾� à(RRy�`�

 ��P�zH�PQ¾� ���”, κηρύσσοντας έκπτωτο τον Μιχαήλ Η΄ και 

διαλύοντας έτσι τη συνθήκη ένωσης του 1274.1401

 Στις 30 Μαρτίου του 1282, η εξέγερση του νησιού της Σικελίας και η σφαγή όλων 

των Γάλλων, γνωστή ως “Σικελικός Εσπερινός”, κατέστρεψε εντελώς τα σχέδια του 

Καρόλου. Ο Μιχαήλ Η΄ είχε µεγάλη συµµετοχή στις προετοιµασίες που οδήγησαν στο 
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Σικελικό Εσπερινό, υποστηρίζοντας ενεργά την κίνηση µε άφθονα χρήµατα και 

αποστολές όπλων. Έχοντας σώσει την αυτοκρατορία από ένα τροµερό κίνδυνο, 

αναφέρει µε περηφάνεια στην αυτοβιογραφία του: 

“6PQLR�� KY �{� R�P�{� ���¯�� wQL���� �

��� ☺H�§R��� ⌫� �KY� �²�N� QH�H����y�

H��L�� H��LP� w�§RzN�H� «�RH QH� �{� 

K��RL�H� WH���°� b�L��HP8 Á��ß L� RXJ�

PzP QH� �9� �±� wQL��`� wRL�OL��`� OL

§� zY� �H�H�QL�d�HP� KPß xz¾� KY �H�H�QL

�d�HP� �� bRNOL�m ��zIH�����H RYJ�PzP”.140

2 Οι µακρές και επίπονες προσπάθειες του Μιχαήλ Η΄ κατάφεραν ν΄ αποκαταστήσουν 

ξανά το διεθνές κύρος της αυτοκρατορίας. Το κόστος όµως ήταν µεγάλο. Οι 

δηµοσιονοµικές µέθοδοι που ακολούθησε για ν΄ αντεπεξέλθει στην πολυδάπανη 

διπλωµατική πολιτική του, κατέστρεψαν την οικονοµία του κράτους και εξάντλησαν τις 

πενιχρές στρατιωτικές του δυνάµεις. Επιπλέον, η υπογραφή της συνθήκης της ένωσης 

των Εκκλησιών στη Λυών (1274), αποδυνάµωσε την ενότητα της Εκκλησίας και είχε 

αρνητικές επιπτώσεις στην κοινωνική συνοχή του κράτους. Σ΄ αυτά θα πρέπει να 

προστεθεί και η αποξένωση των µικρασιατικών πληθυσµών από την κεντρική εξουσία, 

γεγονός που προετοίµασε το δρόµο για την κατάκτησή τους από τους Τούρκους.1403

 Το πολιτικό οικοδόµηµα που έχτισε ο Μιχαήλ Η΄ µε τόσους κόπους και θυσίες, 

άρχισε να καταρρέει µετά το θάνατό του. Τη χρονολογία του θανάτου του Μιχαήλ Η΄ 

(1282), η Βυζαντινή αυτοκρατορία περιλάµβανε γεωγραφικά όλη τη Θράκη και τη 

Μακεδονία, στα παλιά τους σχεδόν σύνορα µε τη Βουλγαρία.1404 Στην Πελοπόνησο 

κατείχε το νοτιο-δυτικό της τµήµα µε τα κάστρα της Μονεµβασιάς, της Μάνης και του 

Μυστρά.1405 Για ένα µικρό διάστηµα κατάφερε ν’ ανακτήσει από τους Βενετούς την 

Εύβοια, χάρη στις υπηρεσίες ενός Βερονέζου µισθοφόρου, του Λικάριου. Μονιµότερες 

ήταν οι καταλήψεις των νησιών του Β. Αιγαίου, των νησιών Λήµνου, Λέσβου, Χίου, Κω, 

Ρόδου.1406 Οι περιοχές της Θεσσαλίας από τον Όλυµπο µέχρι τον Παρνασσό και η 

περιοχή της Παλαιάς Ηπείρου, που οριοθετούνταν από τα Ακροκεραύνια όρη, την Πίνδο, 

τον Αχελώο ποταµό και τα νησιά του Ιονίου: Κέρκυρα, Κεφαλληνία και Ιθάκη, ανήκαν 

στους δυο γιους τού δεσπότη της Ηπείρου Μιχαήλ.1407 Οι τίτλοι του ∆εσπότη και του 

Σεβαστοκράτορα που τους απένειµε ο Βυζαντινός αυτοκράτορας τούς είχαν καταστήσει 

υποτελείς του Βυζαντίου.1408 Στην πραγµατικότητα όµως, όποτε τους δινόταν η ευκαιρία 

ακολουθούσαν δική τους εξωτερική πολιτική. 



 
 
 

258

 Στη Μ. Ασία η καθορισµένη συνοριακή γραµµή µεταξύ των βυζαντινών και 

τουρκικών περιοχών άρχισε να υφίσταται συνεχείς εισβολές από µεγάλες οµάδες 

Τουρκοµάνων. Η µεταφορά της έδρας της αυτοκρατορίας από τη Νίκαια στην Κων/πολη 

και η µεταφορά των οικονοµικών πόρων στη ∆ύση, µε την ταυτόχρονη παραµέληση του 

αµυντικού συστήµατος και της αύξησης της αγροτικής φορολογίας των µικρασιατικών 

πληθυσµών, συνέβαλαν στην εξασθένηση της βυζαντινής δύναµης στη Μ. Ασία. Η 

Μογγολική εισβολή και η κατάρρευση του Σελτζουκικού σουλτανάτου έσπρωξαν 

µεγάλους αριθµούς Τουρκοµανικών νοµαδικών φυλών στ’ ανατολικά σύνορα του 

Βυζαντίου. Οι επιδροµές στα βυζαντινά εδάφη ήταν ο µόνος τρόπος για να βελτιώσουν 

την οικονοµική τους κατάσταση. Ο θρησκευτικός φανατισµός και ο ζήλος τους για 

λεηλασίες, τους έσπρωχναν συνεχώς στη Βυζαντινή επικράτεια.1409  

 Ο ιστορικός Γ. Παχυµέρης περιγράφει µε µελανά χρώµατα τις εισβολές και τις 

καταστροφές που έφεραν οι πολεµιστές των Τουρκοµανικών φυλών στη περιοχή της 

Παφλαγονίας, ανατολικά του Σαγγαρίου. Μέµφεται τον Μιχαήλ Η΄ για τα επαχθή 

φορολογικά µέτρα που πήρε σε βάρος του χριστιανικού µικρασιατικού πληθυσµού, 

γεγονός που έσπρωξε µεγάλο µέρος του να συνεργαστεί µε τους επιδροµείς και να 

συµµετέχει µαζί τους στις λεηλασίες άλλων Βυζαντινών περιοχών. Η σηµαντικότερη 

όµως πληροφορία που µας δίνει είναι, ότι µαζί τους οι επιδροµείς είχαν και εποίκους, 

τους οποίους εγκαθιστούσαν µονιµα στις Βυζαντινές περιοχές.1410  

 Το βορειο-δυτικό σύνορο στο Σαγγάριο ποταµό, αφού οχυρώθηκε από τον 

Μιχαήλ Η΄ µε µια σειρά φρουρίων φαίνεται πως κρατούσε ακόµα. Το νοτιο-δυτικό 

σύνορο στην κοιλάδα του Μαιάνδρου, µετά την καταστροφή των Τράλλεων 

κατέρρευσε.1411 Η περιοχή της Καρίας, νότια του ποταµού Μαιάνδρου, χάθηκε 

ολοκληρωτικά και ενσωµατώθηκε στο εµιράτο του Μεντεσέ. Οι Τούρκοι κατάφεραν να 

διεισδύσουν µέχρι την Πριήνη και τη Μίλητο και µέχρι την κοιλάδα του Καΰστρου 

βορειότερα. Οχυρές πόλεις όπως η Έφεσος, η Σµύρνη, η Φιλαδέλφεια, η Άµαστρις, η 

Ηράκλεια, η Μαγνησία κ.ά. βρίσκονταν υπό βυζαντινό έλεγχο.1412 Ωστόσο, η ύπαιθρος 

βρισκόταν στη κυριαρχία των Τούρκων, οι οποίοι είχαν εγκατασταθεί κατά µάζες στα 

εδάφη που είχαν κατακτήσει, αποµονώνοντας τις βυζαντινές πόλεις και κλονίζοντας τις 

επικοινωνίες τους. Το εµπόριο και η γεωργία εγκαταλείφθηκαν και οι πρόσφυγες 

συνέρρεαν στις παραλιακές και στις οχυρές πόλεις. Θύµατα της πολιτικής του Μιχαήλ Η΄, 

οι ανατολικές επαρχίες ιδιαίτερα στην περιοχή του Μαιάνδρου και του Σαγγαρίου, 

απόδυναµώθηκαν και λίγο µετά το θάνατό του χάθηκαν.1413  
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Ο Ανδρόνικος Β΄ (1282-1328) που διαδέχτηκε στο θρόνο το Μιχαήλ Η΄, βρήκε το 

κράτος εξαντληµένο από την πολιτική τού προκατόχου του. Παρά τις φιλότιµες 

προσπάθειες που κατέβαλε, η βασιλεία του χαρακτηρίζεται από µια σειρά στρατιωτικών 

καταστροφών και οικονοµικής και πολιτικής παρακµής.1414

 Η ευµενής πολιτική του Μιχαήλ Η΄ προς τη στρατιωτική αριστοκρατία µε τη 

µετατροπή της “πρόνοιας”1414α από προσωπική σε κληρονοµική, ακολουθήθηκε και 

από τον Ανδρόνικο Β΄. Συχνά µάλιστα συνοδευόταν µε απαλλαγή από τη στρατιωτική 

θητεία. Την ίδια στιγµή η δωρεά ενός µεγάλου αριθµού φορολογικών απαλλαγών στους 

κατόχους των “προνοιών”, είχαν σαν αποτέλεσµα τη µείωση των οικονοµικών εσόδων 

του κράτους και τη στρατιωτική του εξασθένηση.1415 Η δραµατική µείωση των εσόδων του 

κράτους ήταν και αποτέλεσµα του οικονοµικού στραγγαλισµού που ασκούσαν οι Βενετοί 

και οι Γενουάτες, ως ρυθµιστές του εµπορίου και της οικονοµικής ζωής της 

αυτοκρατορίας.1416

 Κατά τη διάρκεια του 14ου αι. το βυζαντινό κράτος κατέπεσε από τη θέση της 

ισχυρότερης πολιτικο-στρατιωτικής δύναµης του Βαλκανικού χώρου σε εκείνη ενός 

αδύναµου κράτους που σπαρασσόταν από δυναστικές διαµάχες, θρησκευτικές και 

κοινωνικές αναταραχές και µόνιµη οικονοµική καχεξία. Η ραγδαία φθορά του 

δηµιούργησε ένα κενό εξουσίας, το οποίο έσπευσαν να καλύψουν οι άλλες πολιτικές 

δυνάµεις της περιοχής. Ωστόσο, η πολιτική πολυδιάσπαση του Βαλκανικού γεωγραφικού 

χώρου σ’ ένα µωσαϊκό κρατιδίων, καθιστούσε ανέφικτη την επικράτηση και την ανάδειξη 

σε νέα ισχυρή δύναµη ενός απ’ αυτά. Μέσα από τις συγκρούσεις και τους 

ανταγωνισµούς των βαλκανικών κρατών της υστεροβυζαντινής εποχής, εµφανλιστηκαν 

ως κυρίαρχη δύναµη και πολιτικός ρυθµιστής, οι Οθωµανοί Τούρκοι. 

 Ο Ανδρόνικος Β΄ Παλαιολόγος (1282-1328) στάθηκε ανίσχυρος να σταµατήσει τη 

διαδικασία της αποδυνάµωσης της Βυζαντινής αυτοκρατορίας, εξαιτίας των κακών 

χειρισµών του. Η απόφασή του να στρατολογήσει ένα σώµα µισθοφόρων, γνωστό ως 

Καταλανική Εταιρία αποδείχθηκε ατυχής, καθώς οι Καταλανοί αποδείχθηκαν χειρότερη 

µάστιγα από τους Τούρκους για τους χριστιανικούς πληθυσµούς της Μ. Ασίας και της 

Θράκης.1417 Από το 1305, που εξεγέρθηκαν κατά του βυζαντινού αυτοκράτορα, ως το 

1308 που κινήθηκαν δυτικά προς την κεντρική Ελλάδα, ερήµωσαν όλη την περιοχή 

µεταξύ του Έβρου ποταµού, των προαστίων της Κων/πολης και των καλά οχυρωµένων 

πόλεων του ∆ιδυµοτείχου και της Αδριανούπολης.1418 Οι καταστροφικές συνέπειες της 

παρουσίας τους θα γίνονταν αισθητές στην αυτοκρατορία για πολλά χρόνια. 

Χαρακτηριστικό παράδειγµα αποτελεί το γεγονός ότι ένα σώµα Τούρκων µισθοφόρων 
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της Καταλανικής Εταιρείας που έµεινε πίσω στη Θράκη, τριγύριζε και λεηλατούσε την 

ύπαιθρο της Θράκης και κυρίως την περιοχή της χερσονήσου της Καλλίπολης µέχρι το 

1312, οπότε νικήθηκαν και σφαγιάστηκαν µε τη βοήθεια Σέρβων και Γενουατών.1419 Η 

συρροή προσφύγων στην Κων/πολη από τη Μ.Ασία και τη Θράκη και οι καταστροφές 

που προκάλεσε η Καταλανική Εταιρεία, οδήγησαν σε έλλειψη αγαθών, υποτίµηση του 

νοµίσµατος και πτώση του ηθικού τού πληθυσµού της Κων/πολης.1420  

 Ο α΄ εµφύλιος πόλεµος των δύο Ανδρονίκων (1321-1328) και ο β΄ εµφύλιος 

πόλεµος µεταξύ του Ιωάννη Στ΄ Καντακουζηνού και του Ιωάννη Ε΄ Παλαιολόγου (1341-

1355), διεξάχθηκαν κυρίως στις επαρχίες της Θράκης και της Μακεδονίας, οι οποίες 

ερηµώθηκαν.1421 Οι αντίπαλοι ζητώντας υποστήριξη από Σέρβους, Βούλγαρους και 

Τούρκους, επέτρεψαν τις πολιτικές τους επεµβάσεις στα εσωτερικά της 

Αυτοκρατορίας.1422 Επιπλέον, οι θρησκευτικές διαµάχες ανάµεσα στους υποστηρικτές και 

τους πολεµίους του Ησυχασµού συνέβαλαν στην αναρχία και την αποδυνάµωση της 

συνοχής της βυζαντινής κοινωνίας, καθώς οι υποστηρικτές του Ησυχασµού τάχθηκαν µε 

τον Ιωάννη Στ΄ Καντακουζηνό και οι πολέµιοί του µε τον Ιωάννη Ε΄.1423 Οι εµφύλιοι 

πόλεµοι και η πολιτική και οικονοµική παρακµή διεύρυναν το χάσµα ανάµεσα στους 

πλούσιους και τις κατώτερες τάξεις, έτσι ώστε µια σειρά εξεγέρσεων ξέσπασε στη Θράκη 

και Μακεδονία και µια κοινοτική κυβέρνηση (Ζηλωτές) εγκαταστάθηκε στη δεύτερη πόλη 

της αυτοκρατορίας, τη Θεσσαλονίκη.1424

 Τα χρόνια των εµφυλίων πολέµων παρέλυσαν τη βυζαντινή κοινωνία, 

εξάρθρωσαν τη γεωργική της παραγωγή και στράγγισαν τους τελευταίους οικονοµικούς 

πόρους των επαρχιών. Οι Σέρβοι εκµεταλλευόµενοι την εµφύλια διαµάχη και την 

ουσιαστική αδυναµία του Βυζαντίου, αφού σύντριψαν τη Βουλγαρική δύναµη στο 

Velbuzd το 1330, κατέλαβαν επί Στέφανου Dusan (1331-55) όλη την κεντρική και βόρεια 

Ελλάδα, εκτός της Θεσσαλονίκης.1426 Το 1346, ο Σέρβος Πατριάρχης τον έστεψε 

αυτοκράτορα “Ρωµαίων και Σέρβων”.1427

 Οι ανταγωνισµοί και οι πόλεµοι ανάµεσα στους Βυζαντινούς, Σέρβους και 

Βούλγαρους αναζωπύρωσαν παλιές έχθρες και µίση, κάνοντας αδύνατη οποιαδήποτε 

συνεργασία µεταξύ τους για ν΄ αντιµετωπίσουν την αυξανόµενη επιθετικότητα των 

Οθωµανών.1428  

 Στα µέσα του 14ου αι., το Βυζαντινό κράτος είχε την πρώτη αξιοσηµείωτη 

εδαφική του επέκταση µε την προσάρτηση της Ηπείρου (1337) από τον Ανδρόνικο Γ΄ 

(1328-1341).1429 Όµως, λίγο αργότερα η λήξη της β΄ εµφύλιας σύγκρουσης βρήκε την 

Αυτοκρατορία να έχει χάσει όλα τα εδάφη της δυτικά του Πόρτο Λάγος (θέµα 
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Περιθεωρίου) προς όφελος των Σέρβων, µε εξαίρεση ορισµένες αποκοµµένες πόλεις και 

λιµάνια, όπως τη Θεσσαλονίκη, τη Χριστούπολη (Καβάλα) τη Χρυσόπολη και τα εδάφη 

του δεσποτάτου του Μυστρά στην Πελοπόννησο. Οι περιοχές δυτικά του Νέστου είχαν 

παραχωρηθεί από τον Ιωάννη Καντακουζηνό στο Σέρβο κράλη Στέφανο ∆ουσάν, ως 

αντάλλαγµα για την υποστήριξη που του παρείχε για την κατάληψη της εξουσίας.1430 Για 

τον ίδιο λόγο παραχωρήθηκε η περιοχή και η πόλη της Φιλιππούπολης (1346) στους 

Βούλγαρους από τον Ιωάννη Ε΄ Παλαιολόγο.1431 Από το 1346 και εξής λοιπόν, η περιοχή 

της σηµερινής Ροδόπης αποτέλεσε τη δυτικότερη συνεχόµενη επαρχία της Βυζαντινής 

αυτοκρατορίας. 

 Ο πραγµατικός κίνδυνος ωστόσο, που απειλούσε την ύπαρξη της Αυτοκρατορίας 

βρισκόταν στη Μ.Ασία και αντιπροσώπευε τους Τούρκους. Οι τουρκικές κατακτήσεις και 

εγκαταστάσεις στη Μ.Ασία έφεραν χάος, εξάρθρωση της γεωργικής παραγωγής και 

καταστροφή των αστικών εγκαταστάσεων. Η πολιτική σταθερότητα που επικράτησε κατά 

το πρώτο µισό του 13ου αιώνα, χάρη στις ειρηνικές σχέσεις της Νίκαιας και του Ικονίου, 

ανατράπηκε από τα νέα πολιτικά δεδοµένα. Η ανάκτηση της Κων/πολης το 1261 από τον 

Μιχαήλ Η΄ και ο πολιτικός του προσανατολισµός προς τη ∆ύση, έφεραν τις µικρασιατικές 

επαρχίες του Βυζαντίου σε διοικητική αναρχία και οικονοµική παρακµή. Παράλληλα, το 

σελτζουκικό σουλτανάτο του Ικονίου άρχισε να παρακµάζει κάτω από τα χτυπήµατα των 

Μογγόλων και των επαναστάσεων διαφόρων Τουρκοµανικών φυλών. Η αγριότητα και η 

ένταση των τουρκοµανικών επιδροµών, σε συνδυασµό µε την αδυναµία των Βυζαντινών 

να τις αναχαιτίσουν αποτελεσµατικά, είχαν ως αποτέλεσµα την έξοδο του χριστιανικού 

στοιχείου από τη Μ. Ασία και την ίδρυση ενός µωσαϊκού τουρκοµανικών εµιράτων που 

αλληλοϋποβλέπονταν.1432  

 Από το 1285 οι Τούρκοι νοµάδες προχωρούσαν δυτικότερα, προς τις ακτές της 

Μ. Ασίας, λεηλατώντας και ισοπεδώνοντας τις πόλεις που καταλάµβαναν. Οι αγροτικοί 

πληθυσµοί αναζητούσαν σωτηρία σε οχυρές πόλεις ή τα νησιά του Αιγαίου, 

εγκαταλείποντας τις εύφορες πεδιάδες στις οποίες εγκαθίσταντο νοµάδες και τις 

χρησιµοποιούσαν ως βοσκοτόπια.1433 Την τελευταία δεκαετία του 13ου αιώνα, οι 

νεοεµφανισθέντες Οθωµανοί προέλασαν στη Βιθυνία και κατέλαβαν τα κάστρα 

Μελάγγειον (1291), Αγγελόκωµα (1293) και Βηλόκωµα (1306).1434 Στις αρχές του 14ου 

αι. η Βυζαντινή αυτοκρατορία είχε στον έλεγχό της στη Μ. Ασία µόνο τις περιοχές της 

Βιθυνίας (νότια παράλια της Προποντίδας) και της Μεσοθυνίας (της µικρασιατικής 

χερσονήσου απέναντι από την Κων/πολη). Νοτιότερα, στην ύπαιθρο της Μυσίας και της 

Λυδίας επικράτησαν πλήρως οι Τούρκοι και µόνο οι οχυρωµένες πόλεις άντεχαν, καθώς 
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και κάποια µεγάλα κάστρα. Αποκοµµένες από την Κων/πολη και µε πληµµελή 

τροφοδοσία και αποστολή ενισχύσεων ήταν ζήτηµα χρόνου η πτώση τους. Οι περιοχές 

της Τρωάδας, του Νεοκάστρου, της Αβάλας, της Φιλαδέλφειας και του Μελανουδίου ήταν 

ερηµωµένες.1435 Το 1301 καταλήφθηκε η Πέργαµος. Το 1302 εγκαταλείφθηκε η 

Μαγνησία. Το 1303 καταλήφθηκαν η Άσσος, η Κύζικος, οι Πηγές και οι Κεγχρεές. Το 

1304 οι Τούρκοι εισήλθαν στην Έφεσο και το 1305 στις Σάρδεις. Σύντοµα ακολούθησαν 

η Μίλητος και η Σµύρνη. Μέχρι το 1317 όλες οι µεγάλες πόλεις της ∆υτ. Μ. Ασίας είχαν 

περάσει στον έλεγχο των Τούρκων και η πλειοψηφία του πληθυσµού, όσοι δεν είχαν 

σφαγεί, κατέφευγαν στα νησιά του Αιγαίου ή τη Θράκη.1436  

 Στις αρχές του 14ου αι. και µέχρι το 1320 έχουµε µια σαφέστερη εικόνα της 

πολιτικής γεωγραφίας στη Μ. Ασία. Όπως έχει αναφερθεί πιο πάνω, µια σειρά 

τουρκοµανικών φυλών είχαν εγκατασταθεί στα πρώην βυζαντινά εδάφη της Μυσίας, της 

Βιθυνίας, της Φρυγίας, της Λυδίας και της Ασίας, ιδρύοντας εµιράτα ή πριγκηπάτα τα 

οποία πήραν το όνοµά τους από το όνοµα της κυρίαρχης οικογένειας ή του αρχηγέτη της 

ντόπιας δυναστείας. Ένα από τα µικρότερα εµιράτα που διαµορφώθηκε στο τέλος του 

13ου αιώνα-αρχές του 14ου στη νοτιο-ανατολική Βιθυνία, κοντά στα βυζαντινά σύνορα 

στο Σαγγάριο ποταµό, ήταν το εµιράτο του Οσµάν ή Οθµάν. 

Το αρχικά ηµινοµαδικό κρατικό µόρφωµα των Οθωµανών οφείλει την ονοµασία 

του στον αρχηγέτη του Οσµάν Α΄ (1288/89-1326). ΟΙ Οθωµανοί ανήκαν στη φυλή Καγί 

των Ογούζων Τούρκων, η οποία κατά τον 13ο αιώνα διωγµένη από τις µογγολικές 

επιδροµές έφτασε στη Μ. Ασία. Σε λίγες δεκαετίες το εµιράτο των Οθωµανών 

µετεξελίχθηκε στον πιο επίφοβο αντίπαλο των Βυζαντινών, πετυχαίνοντας να επεκταθεί 

στα τελευταία βυζαντινά εδάφη της Μ.Ασίας. Η πρώτη εγκατάσταση των Οθωµανών 

εντοπίζεται στην κοιλάδα του Καρά Σου, νότια του Κοτυαείου. Με την υιοθέτηση του 

Ισλάµ εξασφάλισαν την άδεια του Σελτζούκου σουλτάνου Kaykubad I να εγκατασταθούν 

στη Βιθυνία. Γύρω στο 1300 επί Οσµάν Α΄, το Οθωµανικό εµιράτο περιλάµβανε τις 

περιοχές µεταξύ του ποταµού Θύµβρη και Καρά Σου, µε τις πόλεις ∆ορύλαιο (Εσκί- 

Σεχίρ) και Καρατζάχισαρ στα νότια, τη Σογούτη στ’ ανατολικά, τη Μελάγγεια (Γενί-Σεχίρ) 

στα βόρεια και το Αγγελόκωµα (Ινεγκιόλ) στα δυτικά.1437  

Με βάση την περιοχή της Σογούτης, στις νοτιο-ανατολικές παρυφές της Βιθυνίας, 

οι Οθωµανοί επέδραµαν στα βυζαντινά εδάφη καταλαµβάνοντας αργά αλλά σταθερά τα 

τελευταία ερείσµατα της βυζαντινής παρουσίας στη βορειο-δυτική Μ. Ασία. Στην πρώτη 

µεγάλη βυζαντινο-οθωµανική σύγκρουση που έγινε στην περιοχή του Βαφέα, κοντά στη 

Νικοµήδεια (Ιούλιος 1302), οι Βυζαντινές δυνάµεις ηττήθηκαν και φάνηκε πλέον καθαρά 
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η άµεση απειλή για τη βυζαντινή Βιθυνία από την επεκτατικότητα των Οθωµανών.1438 Η 

ήττα του Βαφέως αποδυνάµωσε τη βυζαντινή άµυνα της Βιθυνίας µε αποτέλεσµα να 

συνθηκολογήσει η Προύσα (1326) µετά από πολύχρονη πολιορκία. Η Προύσα θα γίνει η 

πρώτη οθωµανική πρωτεύουσα ως το 1368/69 που θα την αντικαταστήσει η 

Αδριανούπολη.1439 Την ίδια χρονιά έπεσε στα χέρια των Οθωµανών και το οχυρό του 

Λοπαδίου, στα δυτικά της Προύσας κοντά στη λίµνη Απολλωνία.1440 Ο Ορχάν (1326-62) 

µε µια καλά οργανωµένη εκστρατεία κατά της Μεσοθυνίας προχώρησε µέχρι τη 

Χρυσόπολη (Σκούταρι), καταλαµβάνοντας τα οχυρά Κάλπη (Κάντιρα), ∆άµατρυς 

(Σαµάντιρα) και Αετός (Αϊντός), αποµονώνοντας αποτελεσµατικά τη Νικοµήδεια από την 

Κων/πολη.1441  

Η προσπάθεια του Ανδρόνικου Γ΄ (1328-1341) να ανακουφίσει τις βυζαντινές 

πόλεις της βορειο-δυτικής Βιθυνίας από την ασφυκτική πίεση των Οθωµανών, κατέληξε 

στην ήττα των Βυζαντινών στο Πελεκάνον και στη Φιλοκρήνη (1329).1442 Η προσπάθεια 

των Οθωµανών ν΄αποµονώσουν πλήρως τις µεγάλες πόλεις της Βιθυνίας από τα οχυρά 

της Μεσοθυνίας που διατηρούσαν ανοιχτή την επικοινωνία µε την Κων/πολη, 

συνεχίστηκε µε την κατάκτηση της νότιας ακτής του κόλπου της Νικοµήδειας, µέχρι την 

Πραινετό (Καραµουρσέλ) και την Ελενόπολη (Γιάλοβα). Στη συνέχεια αποµόνωσαν 

πλήρως τη Νίκαια, καταλαµβάνοντας µε µια άλλη εκστρατεία τη βόρεια ακτή του ίδιου 

κόλπου µε τις πόλεις ∆ακίβυζα (Γκέµπζε), Νικήτιατα (Εσκί-χισάρ) και Ρίτζιον (∆άρικα).1443 

Λίγο αργότερα, το 1331, οι αποθαρρυµένοι κάτοικοι της Νίκαιας συνθηκολόγησαν.1444 Η 

απώλεια αυτής της σηµαντικής και κοντινής στην Κων/πολη πόλης, που υπ/ήρξε έδρα 

της Α΄ Οικουµενικής συνόδου (325) και προσωρινή πρωτεύουσα του Βυζαντινού κράτους 

(1204-1261), είχε πολιτικό και συµβολικό αντίκτυπο στο ηθικό των Βυζαντινών. 

Επιπλέον, αποδείκνυε τη στρατιωτική αδυναµία του Βυζαντίου ν’ αντιµετωπίσει τη 

στρατιωτική τακτική των τουρκοµανικών φύλων. Αυτά, παρά την στρατιωτική τους 

κατωτερότητα, η οποία δεν τους επέτρεπε να καταλαµβάνουν τους στόχους τους µε 

έφοδο, εξανάγκαζαν τις βυζαντινές πόλεις να συνθηκολογούν, ελέγχοντας την ύπαιθρο, 

αποδιοργανώνοντας τις συγκοινωνίες και το σύστηµα τροφοδοσίας τους.1445 Σ’ αυτό 

συνέβαλε και η ευνοϊκή µεταχείριση που επιφύλασσαν οι Οθωµανοί σε όσες πόλεις 

παραδίδονταν ειρηνικά. Το γεγονός αυτό σε συνδυασµό µε την κακοδιοίκηση των 

βυζαντινών αρχών και την αδυναµία παροχής ικανοποιητικής προστασίας, εξωθούσαν 

πολλούς Βυζαντινούς στην παράδοση και συχνά σε εκούσιους εξισλαµισµούς.1446  

Οι εξισλαµισµοί αλλά αργότερα και το υποχρεωτικό παιδοµάζωµα, αύξησαν τις 

τάξεις τών αρχικά ολιγάριθµων Οθωµανών, πολλαπλασιάζοντας τη στρατιωτική τους 
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ισχύ και αποτελεσµατικότητα. Αυτές οι µέθοδοι αύξησης του ανθρώπινου και ιδιαίτερα 

του στρατιωτικού τους δυναµικού, βοήθησαν τους Οθωµανούς να εξελιχθούν στο 

δυναµικότερο κράτος της Μ. Ασίας, πριν την επέκτασή τους στα Βαλκάνια. 

Με την πτώση της Κίου (Γκεµλίκ) και της Νικοµήδειας το 1337, ολοκληρώθηκε ο 

έλεγχος των Οθωµανών επί της Βιθυνίας.1447 Στους Βυζαντινούς απέµεινε στη Μ. Ασία 

µια λεπτή λωρίδα ακτής από τη Χηλή (Σίλε) µέχρι τη Χρυσόπολη (Σκούταρι) και οι 

αποµονωµένοι θύλακες της Ηράκλειας Ποντικής και της Αµάστριδος στην Παφλαγονία, 

και της Φιλαδέλφειας στη Φρυγία, µεταξύ των εµιράτων Αϊδίν και Γερµιγιάν. Η τελευταία 

θα αγωνισθεί µόνη ως το 1390.1448 Με την απώλεια των τελευταίων βυζαντινών κέντρων 

αντίστασης και την επιβολή του Οθωµανικού ελέγχου στη βορειο-δυτική Μ. Ασία, ο 

ελληνισµός άρχισε να καταρρέει, εκτεθειµένος σε ισχυρές προσηλυτιστικές και 

πολιτιστικές πιέσεις από το νέο ισλαµικό περιβάλλον.1449

 Η µαζική χρήση τουρκικών στρατευµάτων από τα εµιράτα της δυτικής Μ. Ασίας 

(Καρασί, Σαρουχάν, Αϊδίν, Οθωµανών), στα πλαίσια των βυζαντινών εµφύλιων 

συγκρούσεων στη Θράκη και τη Μακεδονία, είχε αποτέλεσµα την εξοικείωσή τους µε τη 

µορφολογία της περιοχής. Αυτό είναι ένας παράγοντας που εξηγεί ως ένα βαθµό την 

ευκολία και την ταχύτητα µε την οποία επεκτάθηκαν λίγο αργότερα οι Οθωµανοί στις 

ευρωπαϊκές κτήσεις του Βυζαντίου. 

 Μετά την προσάρτηση του εµιράτου Καρασί (γύρω στα 1347), οι Οθωµανοί 

έστρεψαν το ενδιαφέρον τους στην κατάκτηση των ευρωπαϊκών εδαφών. Η αυθαίρετη 

κατάληψη του βυζαντινού οχυρού της Τζύµπης (αρχές 1353) από τον πρωτότοκο γιο του 

Ορχάν, Σουλεϋµάν Γαζή, στα νοτιο-ανατολικά της Καλλίπολης, ήταν αποτέλεσµα της 

συνεχούς παρουσίας τουρκικών στρατευµάτων στη Θράκη.1450 Μια ανέλπιστη συγκυρία 

έδωσε την ευκαιρία στους Οθωµανούς να εδραιώσουν και να επεκτείνουν το 

προγεφύρωµά τους στην Ευρώπη (Θράκη). Στις 2 Μαρτίου το 1354, ύστερα από ένα 

καταστροφικό σεισµό που κατέστρεψε τα τείχη της Καλλίπολης, οι Τούρκοι κατέλαβαν 

την σηµαντική αυτή πόλη στην ευρωπαϊκή πλευρά του στενού των ∆αρδανελίων.1451 Η 

ηµεροµηνία αυτή θεωρείται ως η αφετηρία των τουρκικών κατακτήσεων στην 

Ευρώπη.1452 Ο µητροπολίτης Θεσσαλονίκης Γρηγόριος Παλαµάς, που έτυχε να βρίσκεται 

στην περιοχή την εποµένη του σεισµού, περιέγραψε παραστατικά τη µεταφορά των 

Τούρκων στην ευρωπαϊκή ακτή: 

“7{� KY xzX�H� KPH�JH�e�N�� ��� ��°� 7

�¯�Q��� W`�¾zL� i�H��L� QH�d ����yzH�H 

QH� �N�e� QH� OeRH��H� KPL���zX���� �È
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 �L �RyOLP QH� �d�LP �¾� L�L��§��`� �¢�

� ���K�±��H� �e� b��P�X�H� ^�L����� QH�

 ��¨� RLNRH��H� w�LPJ�zX���� wQ �{� ��

¨� b�������H QLPzX�N� ~RP�� �¾� b��PQ�°

 QH�ÅQP�zX�`� à4`zH�`� ���”.1453 Μέχρι το θάνατο του 

Σουλεϋµάν Πασά (1357) οι Οθωµανοί εγκαταστάθηκαν στη χερσόνησο της Καλλίπολης 

και προωθήθηκαν στην περιοχή της νότιας Θράκης από τον Έβρο ποταµό στο ύψος των 

Κυψάλων µέχρι την Πάνιδο και τη Ραιδεστό στ’ ανατολικά.1454 Στη συνέχεια εκδηλώθηκαν 

νέες επιθέσεις των Τούρκων στη Θράκη το 1359, από τον Μουράτ Α΄, ο οποίος 

κατάκτησε σταδιακά το κεντρικό τµήµα της Αν. Θράκης. Με την άλωση της κυριότερης 

πόλης της περιοχής, του ∆ιδυµοτείχου (1361), οι Τούρκοι απέκτησαν τον έλεγχο του 

µεγαλυτέρου τµήµατος της παραποτάµιας περιοχής του Έβρου.1455 Στη συστηµατική του 

προέλαση για την κατάκτηση της Αν. Θράκης, ο Μουράτ Α΄ κατέλαβε σηµαντικές 

βυζαντινές πόλεις, που είχαν καταφέρει ως τότε να µην υποκύψουν στους ανεξάρτητους 

Τούρκους πολεµιστές που δρούσαν στη Θράκη, όπως την Πάνιδο, την Τυρολόη, τη 

Μεσσήνη, την Αρκαδιούπολη, το Βουλγαρόφυγο, τη Νίκη, τα ∆ρυζίπαρα, τη Μεγάλη 

Καρυά (Μάλγαρα), την Άπρω, τη Χαλκίδα, τη Γαρέλλα, την Πάµφυλο, τη Χαριούπολη και 

το Ρούσιο.1456  

Λίγα χρόνια αργότερα από την ανάληψη της εξουσίας εκ µέρους του Μουράτ Α΄ 

(1362-1389), η Αδριανούπολη, δεύτερη σηµαντικότερη πόλη της Θράκης, κατακτήθηκε 

από τους ανεξάρτητους Τούρκους πολέµαρχους (1369). Η κατάληψή της επιτεύχθηκε 

ύστερα από πολύχρονο αποκλεισµό και αρκετές επιθέσεις εναντίον της.1457 Στο µεταξύ η 

κατάληψη της Φιλιππούπολης (1365) και των Κουµουτζηνών (1364/65) επέτρεψαν στους 

Τούρκους να επεκταθούν στο Βορρά, στην ευρύτερη περιοχή του άνω ρου του Έβρου 

και στην περιοχή της δυτικής Θράκης (Ροδόπη).1458  

Κάτω από την πίεση της τουρκικής προέλασης, η οποία πλησίαζε τις περιοχές 

των Σέρβων, οι αδελφοί Βουκασίν (κράλης της Σερβίας) και Ιωάννης Ούγκλεσης 

(δεσπότης του κράτους των Σερρών), κυβερνήτες των δύο ισχυροτέρων σερβικών 

κρατιδίων στην περιοχή, συνένωσαν τις δυνάµεις τους και το καλοκαίρι του 1371 

εκτράτευσαν εναντίον των Τούρκων στη Θράκη. Η σύγκρουση που έγινε στις 26 

Σεπτεµβρίου, 40 χλµ. περίπου δυτικά της Αδριανούπολης κοντά στο σηµεριό Ορµένιο 

(Τζερνοµίανο), κατέληξε σε συντριβή των σερβικών δυνάµεων και το θάνατο των δύο 

δυναµικών Σέρβων ηγεµόνων.1459  
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Η καταστροφή των αξιόµαχων σερβικών δυνάµεων, των µόνων που µπορούσαν 

να προβάλλουν αξιόλογη αντίσταση στην τουρκική προέλαση, άνοιξε διάπλατα το δρόµο 

στους Τούρκους για την κατάκτηση της Μακεδονίας. Όταν το 1373/74 οι Τούρκοι 

έφτασαν στο Νέστο ποταµό, το σύνολο σχεδόν της Θράκης βρισκόταν υπό τον έλεγχό 

τους, ενώ το Βυζαντινό κράτος περιοριζόταν στην Κων/πολη µε τα περίχωρά της, στις 

παραλιακές πόλεις από το Βόσπορο µέχρι την Ηράκλεια, στην Αίνο, στις πόλεις του 

Εύξεινου Πόντου, στην Καλλίπολη (1366-1376) και στα νησιά Ίµβρο, Θάσο, Λήµνο, 

Σκύρο και Σαµοθράκη.1460 Κατείχε ακόµη τη Θεσσαλονίκη, την περιοχή των Σερρών (την 

ανακατέλαβαν οι Βυζαντινοί µετά την ήττα των Σέρβων στο Τζερνοµίανο από τους 

Οθωµανούς) και το νοτιο-ανατολικό τµήµα της Πελοποννήσου.1461  

Η κατάληψη της Μακεδονίας ολοκληρώθηκε µε την παράδοση της Θεσσαλονίκης 

(1387) µετά από τετράχρονη πολιορκία.1462 Στο µεταξύ είχε προηγηθεί η κατάληψη της 

Σόφιας (1385) και της Ναϊσσού (1386), επιτρέποντας έτσι την κυριαρχία των Τούρκων 

στην περιοχή του Άνω Στρυµόνα και στα βορειο-δυτικά της Βαλκανικής οροσειράς.1463 Οι 

περιοχές της Αχρίδας, Πριλάπου, Σκοπίων, Βελεβουσδίου, Στρωµίτσης, Μελενίκου, που 

ήταν ενσωµατωµένες στα σερβικά κρατίδια του Μάρκου Κράλιεβιτς (γιου του Βουκασίν) 

και των αδελφών Ιωάννη και Κων/νου ∆ραγάση, καταλήφθηκαν ειρηνικά από τους 

Τούρκους, αφού οι ηγεµόνες τους που ήταν υποτελείς τους, σκοτώθηκαν το 1395 στη 

µάχη του Ροβίνε στη διάρκεια µιας οθωµανικής εισβολής στη Βλαχία.1464  

Έχοντας καταβάλλει τους αδύναµους Βουλγάρους, οι Οθωµανοί σύντριψαν τα 

όνειρα των Σέρβων για ανεξαρτησία στη µάχη του Kossovo το 1389.1465 Στο µεταξύ η 

Κων/πολη έµοιαζε σαν αποµονωµένη νησίδα στο µέσο µιας τουρκικής πληµµυρίδας. Την 

τραγική θέση στην οποία είχε περιέλθει η Κων/πολη στο τέλος του 14ου αιώνα µας 

περιγράφει ο ∆ηµήτριος Κυδώνης: 

“"à*z�� KY �e zY� Z�` �LP�¾� I�9 QH� ��`�L

�H QH� �L��H QH� KdQ��H� �e Kß Z�` ��

�� b�¨ �¾� �¯�J`� ¦�¾�P IH�Id�`� ���H�L

¯zH�H QH� J{ QLP��zX�N QH� ��¨� �H�� �

e���P� �¾� xzL�X�`� ��HJH� QH� �±� gJ�P�

�� ��Q�H� QH� �L½� QH� KNz���`� ��Q�K

�zNzd�`� QdRRN QH� �d��H c�R¾� w�P¨�”.14

66

 Για τον ασφυκτικό κλοιό που επέβαλαν οι Τούρκοι στην Κων/πολη και την τραγική 

κατάσταση που δηµιουργήθηκε στον πληθυσµό της από την έλλειψη των αγαθών, µάς 



 
 
 

267

πληροφορεί και ο Μ. ∆ούκας: 

“à* KY 3§RP� �Q L¡�L� �²�L �¨� OL��M��

�H �²�L �¨� cR�¾��H� bRRe �È zLJYOLP 

��± RPz�± w��L���`�L��� QH� b�LIdRRL��

 �9� ⌧��y�� 2 Je� w��RXzLP �H¯�N� ¦ �

¯��H��� ��� bRRe z§��� b�O�⌦���� ®�

X� z������ QHONzX���� Q¯QRÅ zHQ�§OL� 

QH� ����X����H� �e� KPL�§K��� ��± z9 w�X

��L�OHP | L��X��L�OH� �P w� H��� ß(JX�L

�� �¶� R�Pz¨� �����¨� Z�K�� �{� 3§RL`� 

b�¨ �L ������ �¡���� wRH��� QH� W�X�`�

 L�K¾��”1467  

 Στο τέλος του 14ου και στις αρχές του 15ου αιώνα η Κων/πολη ακολουθεί την 

άνοδο της Οθωµανικής αυτοκρατορίας ως υποτελής της.1468 Η ∆ύση χωρίς να έχει 

απόλυτη συνείδηση του κινδύνου που αντιπροσώπευε το Οθωµανικό κράτος και κάτω 

από την πνευµατική ηγεσία της Ρώµης, οργάνωσε δύο σταυροφορίες εναντίον των 

Τούρκων. Σε δύο µεγάλες συγκρούσεις που έγιναν στη Νικόπολη το 1396 και στη Βάρνα 

το 1444, οι Τούρκοι σύντριψαν τις ενωµένες σταυροφορικές δυνάµεις της ∆ύσης και 

ταυτόχρονα τις λιγοστές ελπίδες της Κων/πολης.1469 Ο αυτοκράτορας Ιωάννης Η΄ (1425-

48) στην αγωνιώδη προσπάθειά του να βρει υποστήριξη και βοήθεια στη ∆ύση ήρθε 

ξανά σε διαπραγµατεύσεις µε τη Ρώµη για εκκλησιαστική ένωση (1438-39), χωρίς όµως 

πρακτικό αποτέλεσµα. Αντίθετα, διαίρεσε βαθιά την κοινωνία του Βυζαντίου τις 

τελευταίες στιγµές πριν την τελική πτώση.1470

 Ως το 1400 το µεγαλύτερο µέρος της βαλκανικής χερσονήσου ήταν κάτω από την 

κυριαρχία των Οθωµανών. Η συρρικνωµένη Σερβία, η Βοσνία και η Βλαχία ήταν κράτη 

υποτελή, ενώ η Βυζαντινή αυτοκρατορία έχοντας χάσει τις κτήσεις της σε Μακεδονία, 

Θράκη καθώς και την υποτελή Θεσσαλία, περιλάµβανε µόνο την Κων/πολη µε τα 

περίχωρά της και τα νησιά Σποράδες, Θάσο, Σαµοθράκη, Ίµβρο, Λήµνο. Οι πόλεις του 

δεσποτάτου του Μυστρά ελάχιστα µπορούσαν να βοηθήσουν τη µακρινή Κων/πολη, 

εξαιτίας των συνεχών αγώνων τους εναντίον των Ναβαρρέζων του πριγκηπάτου της 

Αχαΐας και των τουρκικών επιδροµών που ρήµαζαν την Πελοπόννησο. Επισφαλή 

ανεξαρτησία διατηρούσαν οι βενετικές κτήσεις (στην Εύβοια, στον Πτελεό, στη Μεθώνη 

και στην Κορώνη), το ∆ουκάτο των Αθηνών και η Μαρκιωνία της Βουδονίτζας, που 

έλεγχε τα στενά των Θερµοπυλών.1471 Οι περιοχές της Αλβανίας και του ∆εσποτάτου της 
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Ηπείρου βρίσκονταν σε καθεστώς υποτέλειας και οι διάφορες αλβανικές οικογένειες που 

κυριαρχούσαν (Μπάλσα, Θώπια, Μουζάκι, Σπάτα κ.ά.), είχαν εµπλακεί σε εµφύλιο 

µεταξύ τους, φέρνοντας όλη την περιοχή από το ∆ρίνο µέχρι την Άρτα σε αναρχία.1472  

 Ωστόσο, η οριστική ενσωµάτωση των περιοχών αυτών στο Οθωµανικό κράτος 

πραγµατοποιήθηκε στα µέσα περίπου του 15ου αιώνα. Ο λόγος γι αυτό υπήρξε η 

βραχύχρονη κατάρρευση της Οθωµανικής αυτοκρατορίας, µετά την ήττα του Βαγιαζήτ Α΄ 

από τον Ταµερλάνο στη µάχη της Αγκύρας (1402).1473 Την ήττα και το θάνατο του 

Βαγιαζήτ Α΄ στην αιχµαλωσία, ακολούθησε µια περίοδος εµφυλίων συγκρούσεων (11 

χρόνια) µεταξύ των γιων του Βαγιαζήτ.1474 Σ’ αυτό το διάστηµα ο αυτοκράτορας Μανουήλ 

Β΄ µε επιδέξιους διπλωµατικούς χειρισµούς κατόρθωσε την επιστροφή στο Βυζάντιο της 

Θεσσαλονίκης και όλης της περιοχής που ξεκινούσε δυτικά του Στρυµόνα κι έφθανε 

µέχρι τον Μαλιακό κόλπο και το Ζητούνι στη Θεσσαλία. Στη Θράκη, επιστράφηκαν όλες 

οι πόλεις στην παράκτια περιοχή από την Πάνιδο στη θάλασσα του Μαρµαρά, µέχρι τη 

Βάρνα στον Εύξεινο Πόντο.1475  

 Όµως το εξασθενηµένο Βυζάντιο δεν µπόρεσε να εκµεταλλευτεί την εσωτερική 

κρίση που ακολούθησε την ήττα των Τούρκων στην Άγκυρα (1402). Το Οθωµανικό 

κράτος ανέλαβε γρήγορα και το 1430 η Θεσσαλονίκη και τα Ιωάννινα περιήλθαν στην 

εξουσία τους.1476

 Με την κατάληψη της Θεσσαλονίκης ολοκληρώθηκε η κατάκτηση των βυζαντινών 

εδαφών της Μακεδονίας. Το Βυζάντιο αποδυναµωµένο οικονοµικά και ανεπαρκές 

στρατιωτικά και διπλωµατικά, δεν κατάφερε ν’ αναπτύξει ένα ικανοποιητικό αµυντικό 

σύστηµα, εκµεταλλευόµενο την προσωρινή αδυναµία των Οθωµανών. 

 Στην περιοχή της Θράκης όµως οι Βυζαντινοί εξακολουθούσαν να κατέχουν 

ορισµένες οχυρές θέσεις στα περίχωρα της Κων/πολης και αρκετές παραλιακές πόλεις. 

Επρόκειτο για τις πόλεις Μήδεια, Αγαθούπολη, Πύργο, Αγχίαλο και Μεσήµβρια στον 

Εύξεινο Πόντο, καθώς και την Ηράκλεια, τη Σηλύµβρια, τη Βιζύη και τα οχυρωµένα 

προάστια της Προποντίδας: Επιβάτες, Άγιο Στέφανο, Ρήγιο, Άθυρα, ∆έρκοι, Θεραπειά, 

∆αόνιον.1477 Η Αίνος που διοικούνταν από τη Γενουατική οικογένεια των Gattilusi 

καταλήφθηκε από τους Οθωµανούς τελευταία (1454). Τα νησιά Σαµοθράκη και Ίµβρος 

είχαν παραχωρηθεί στους Gattilusi, στα οποία όµως διατηρήθηκε η βυζαντινή 

επικυριαρχία µέχρι την πτώση της Κων/πολης.1478  

 Στις 29 Μαΐου 1453, η πολιορκηµένη Κων/πολη έπεσε στα χέρια του Μωάµεθ Β΄. 

Ο τελευταίος αυτοκράτορας Κων/νος ΙΑ΄ (1449-53) έπεσε στη µάχη.1479 Εγκαταλειµµένη 

από τη ∆ύση και σπαρασσόµενη από κοινωνικές και θρησκευτικές αντιθέσεις, κατάφερε 
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να αντισταθεί για πάνω από δύο µήνες απέναντι στη µεγαλύτερη στρατιωτική δύναµη του 

15ου αιώνα. 

 Οι τελευταίοι θύλακες της Βυζαντινής αυτοκρατορικής παράδοσης στην 

Πελοπόννησο και στην Τραπεζούντα υποτάχτηκαν το 1460 και 1461 αντίστοιχα.1480 Ο 

γεωγραφικός χώρος στον οποίο κατοικούσαν ελληνικοί ορθόδοξοι πληθυσµοί, 

ενοποιήθηκε κάτω από την κυριαρχία των Οθωµανών. Ωστόσο ορισµένες παράκτιες 

περιοχές και αρκετά νησιά βρίσκονταν στην κυριαρχία των Λατίνων. Οι Τόκκο της 

Κεφαλλονιάς κατείχαν µέχρι το 1449 την περιοχή της Άρτας και της Ακαρνανίας. Μετά 

την κατάληψή τους από τους Τούρκους, οι Τόκκο κράτησαν τη Βόνιτσα και το 

Αγγελόκαστρο µε τα υπόλοιπα νησιά τους. Οι Βενετοί είχαν στην κατοχή τους µια σειρά 

λιµανιών από την Κέρκυρα και το Βουθρωτό µέχρι τον Εύριπο (Νεγρεπόντε) και τον 

Πτελεό (Θεσσαλία). Στο Αιγαίο κατείχαν τα νησιά Κρήτη, Κύθηρα, Αντικύθηρα, Αίγινα, 

Τήνο, Μύκονο και ∆ήλο. Οι Γενουάτες είχαν την κυριαρχία των νησιών του βορειο-

ανατολικού Αιγαίου: Χίο, Σάµο, Θάσο, Τένεδο, Ψαρά, Λέσβο, Σαµοθράκη, Λήµνο, Ίµβρο, 

Σποράδες. Οι Ιππότες του Τάγµατος του Αγίου Ιωάννη µε έδρα τη Ρόδο, εξουσίαζαν όλα 

τα νησιά νοτιο-δυτικά της Σάµου. Η οικογένεια των Crispi διοικούσε το δουκάτο του 

Αρχιπελάγους, που περιλάµβανε τα νησιά Νάξο, Γιάρο, Μήλο, Κίµωλο, Σαντορίνη, 

Θηρασιά, Ανάφη και Νιο. Τα υπόλοιπα νησιά ήταν µοιρασµένα σε δέκα περίπου 

οικογένειες βενετικής κυρίως καταγωγής και κάτω από Βενετική προστασία.1481  

 Η πολιτική αυτή κατάρρευση του Βυζαντίου κατά τον 14ο και 15ο αιώνα 

συνοδεύτηκε από το παράδοξο φαινόµενο µιας αξιόλογης πνευµατικής άνθησης. Οι 

πνευµατικοί καρποί αυτής της ακµής µεταφέρθηκαν στην Ευρώπη και αποτέλεσαν, 

σύµφωνα µε τον ∆.Ζακυθηνό, την τελευταία µεγάλη προσφορά του Βυζαντίου προς 

αυτήν, καθιστώντας την θεµατοφύλακα της κοινής ελληνορωµαϊκής χριστιανικής 

παράδοσης.1482
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ΙΙ.  Η Εκκλησιαστική Γεωγραφία του Πατριαρχείου 

Κων/πόλεως την εποχή των Παλαιολόγων         

(1261-1453) 

 

 Η εποχή της διακυβέρνησης του Βυζαντίου από την Παλαιολόγεια δυναστεία 

(1258-1453), χαρακτηρίζεται από τη συνεχή διάβρωση της αυτοκρατορίας από τους 

Τούρκους στη Μ.Ασία και αργότερα στα Βαλκάνια. Την ίδια περίοδο το Πατριαρχείο 

Κων/πόλεως ενταγµένο µέσα σ΄ αυτό το πλαίσιο των ιστορικών εξελίξεων, ακολούθησε 

ως ένα βαθµό τις τύχες της Αυτοκρατορίας. 

 Με την ανάκτηση της Κων/πολης το 1261 και την κατάληψη όλης σχεδόν της 

Μ.Ασίας από τους Τούρκους, χάθηκαν σχεδόν αµέσως η µια µετά την άλλη, οι 

περισσότερες ασιατικές εκκλησιαστικές έδρες.1483 Στην Ευρώπη, η κατάληψη αρκετών 

µητροπόλεων και επισκοπών από το Στέφανο ∆ουσάν και η προσάρτησή τους στο 

σερβικό Πατριαρχείο έφερε νέα εδαφική συρρίκνωση, αν και προσωρινή, στο 

Οικουµενικό Πατριαρχείο.1484

 Καταφέρνοντας όµως να προσαρµοστεί στις νέες πολιτικές καταστάσεις, πέτυχε 

όχι µόνο να διατηρήσει τη δικαιοδοσία του σε µεγάλες περιοχές, αλλά και να επεκταθεί 

γεωγραφικά. Ενώ η αυτοκρατορία κατά τον 14ο και 15ο αιώνα συρρικνωνόταν 

γεωγραφικά, το Πατριαρχείο κατάφερε ν’ αυξήσει την επιρροή του στο εξωτερικό των 

συνόρων της αυτοκρατορίας, αποκτώντας µεγαλύτερο κύρος και αυθεντία. Παρά την 

πολιτική και γεωγραφική αποσύνθεση του Βυζαντινού κράτους, το Πατριαρχείο 

Κων/πόλεως παρέµεινε το κέντρο του Ορθόδοξου κόσµου, µε δικαιοδοσία πάνω στις 

µητροπόλεις και αρχιεπισκοπές των Βαλκανίων, του Καυκάσου, της Κριµαίας, της 

Ρωσίας, της Λιθουανίας, της Γαλικίας, της σηµερινής Ρουµανίας και σ΄ ότι απέµεινε στη 

Μ.Ασία. 

 Για να παρακολουθήσουµε τη διαφορετική εξέλιξη της δικαιοδοσίας του 

Οικουµενικού Πατριαρχείο σε Μ.Ασία και Ευρώπη, θα πρέπει να εξετάσουµε χωριστά 

την κατάσταση των εκκλησιαστικών επαρχιών στις γεωγραφικές αυτές περιοχές. 
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1.  Η κατάσταση  των  Εκκλησιαστικών  επαρχιών  στη  Μ .Ασία  από  

το  1261 ως  το  1453. 

  

 Ύστερα από τη µεταφορά της Βυζαντινής πρωτεύουσας στην Κων/πολη και την 

παρακµή του σουλτανάτου του Ικονίου κατά το β΄ µισό του 13ου αιώνα, αρχίζει µια νέα 

περίοδος αναταραχής και καταστροφών, που έφερε την ερήµωση και την κατάτµηση της 

Μ.Ασίας σε µικρότερα κρατίδια-εµιράτα. Χαρακτηριστικό της εποχής αυτής είναι το κύµα 

των καταστροφικών επιδροµών που έπληξαν όλη τη Μ.Ασία, από ανεξέλεγκτες 

Τουρκοµανικές οµάδες. Οι άγριοι αυτοί νοµάδες, διαποτισµένοι από θρησκευτικό 

φανατισµό και δίψα για αρπαγές, έφεραν την εξάρθρωση της βυζαντινής κοινωνίας και 

την εξαφάνιση των χριστιανικών πληθυσµών.1485

 Ο συγγραφέας του 14ου αιώνα ∆ηµήτριος Κυδώνης περιγράφει πολύ 

παραστατικά τις συνέπειες των τουρκικών επιδροµών και κατακτήσεων στη Μ.Ασία: 

“79� zY� Je� b�ß à(RRN��§���� QH� ��¨� b

�H��Rd�� QH� «��� zX��P �¾� �{� ß$�zL��H

� ¦�¾� wQH���¯zLOH J{�� �f�H� xz¾� b�L

R§zL��P� �e� zY� �§RLP�  

QH�X�QH⌧H���L�e KY w�¯RN�H�� b�X��N�H

� KY OyQH� H�zd�`� KY QH� �LQ�¾� �d��H

  

w�X�RN�H�8 �¾� Kß ��QN�§�`� �H�� zY� ⌧�

�H�� wR�zy�H��� � �¨� zY� bRNO{ +L§� b

�HJQd�H��L� bJ��{�HP� �¾� KY �H�ß H���

� zL�HKLK`Q§�L� zPH�¾� z���N��`�8 ���� 

KY �⌦zH�P w�ß ´I�LP� �L±� ☺H�L��y�H���8 �

d�N� KY �{� ���H� J�z�⌦�H��L� QH� �9� 

wRL�OL��H� ����H�LR§zL��P� L�K`RH K�¯

R`� QH�XRP��� b�OL�{ ��¨� �e� ��QL�H� 

L����H� QH� �� �L�PRN�OL��� K��dzLP �

��� �HRHP�⌦��P� ��⌦zL��P”.1468

 Σύµφωνα µε τον Σπ.Βρυώνη, οι πηγές παρόλο που είναι ελλιπείς, αναφέρουν ένα 

σηµαντικό αριθµό πόλεων που καταστράφηκαν ή λεηλατήθηκαν και ο πληθυσµός τους 
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είτε σφαγιάσθηκε, είτε οδηγήθηκε στην αιχµαλωσία. Στον κατάλογο που παραθέτει 

εµφανίζονται 55 περίπου πόλεις, που βρίσκονται στην περιοχή από τη Θεοδοσιούπολη 

στ΄ ανατολικά ως τη Σµύρνη στα δυτικά και από την Ποµπηϊούπολη στα βόρεια ως τη 

Σελεύκεια στα νότια.1487

 Τα γεγονότα αυτά είχαν σηµαντικές επιπτώσεις στη διοίκηση και στη δικαιοδοσία 

των επαρχιών του Οικουµενικού Πατριαρχείου, καθώς και στην τύχη των χριστιανικών 

πληθυσµών της Μ.Ασίας. Την καταστροφή των εκκλησιαστικών εδρών και τη 

συρρίκνωση της δικαιοδοσίας του Οικουµενικού Πατριαρχείου µπορούµε να την 

παρακολουθήσουµε µέσα από τις 140 περίπου πατριαρχικές συνοδικές αποφάσεις του 

14ου και 15ου αιώνα, οι οποίες αφορούσαν 50 περίπου µητροπόλεις. 

 Η εικόνα που σχηµατίζουµε από τις συνοδικές αποφάσεις για την περίοδο που 

εξετάζουµε, είναι εικόνα παρακµής και καταστροφής. Από τα έγγραφα αυτά γίνεται 

φανερό ότι 27 τουλάχιστον µητροπόλεις έπαψαν να υπάρχουν κάποια εποχή κατά το 

14ο ή 15ο αιώνα.1488 Οι µητροπόλεις αυτές ήταν οι: Μελιτηνή,1489 Κελτζηνή,1490 

Νεοκαισάρεια, Κάµαχος, Κολώνεια,1491 Μωκισσός,1492 Τύανα,1493 Ναζιανζός,1494 

Ευχάιτα,1495 Γάγγρα,1496 Άµαστρις,1497 Ποντοηράκλεια,1498 Χώνες,1499 Αµόριο,1500 

Πεσσινούς,1501 Σίδη,1502 Μύρα,1503 Πέργη,1504 Αττάλεια,1505 Σταυρούπολις,1506 

Ιεράπολις,1507 Λαοδίκεια,1508 Σύνναδα,1509 Κοτύαιο,1510 Αντιόχεια Μαιάνδρου,1511 

Μίλητος,1512 Πέργαµος,1513 Πυργίο,1514 Σάρδεις,1515 Πηγές,1516 Άβυδος1517 και Απάµεια.1518

 Οι περισσότερες από τις µητροπόλεις αυτές δόθηκαν σε κάποια άλλη µητρόπολη 

“κατά λόγον επιδόσεως”. Αυτό συνέβαινε όταν η έδρα έµενε κενή και αντί να διοριστεί 

νέος ιεράρχης, η έδρα παραχωρούνταν σε κάποιον άλλο µητροπολίτη. 

 Ο µητροπολίτης που έπαιρνε µια άλλη εκκλησιαστική έδρα “κατά λόγον 

επιδόσεως”, είχε όλα τα δικαιώµατα και τις προσόδους της έδρας αυτής. Η 

παραχώρηση εκκλησιαστικών εδρών “κατά λόγον επιδόσεως” σε άλλες µητροπόλεις 

ήταν συχνό φαινόµενο στις επαρχίες της Μ.Ασίας.1519 Όπως µας πληροφορούν οι 

συνοδικές αποφάσεις της περιόδους αυτής, η µεγάλη πλειοψηφία των µητροπόλεων 

υπέφεραν από µεγάλη φτώχεια και χρειάζονταν  οικονοµική και υλική βοήθεια για να 

συνεχίσουν να λειτουργούν. Το Πατριαρχείο Κων/πόλεως παραχωρούσε στις οικονοµικά 

εξαθλιωµένες µητροπόλεις άλλες εκκλησιαστικές έδρες, των οποίων οι ιεράρχες 

απεβίωσαν ή ήταν αδύνατο να διοριστεί εκεί κάποιος ιεράρχης, εξαιτίας της ταραγµένης 

πολιτικής κατάστασης.1520 Έτσι από δύο αδύναµες και εξαθλιωµένες οικονοµικά 

εκκλησιαστικές έδρες, προσπαθούσε να δηµιουργήσει µια βιώσιµη οικονοµικά. Συνήθως 

η παραχώρηση µιας έδρας “κατά κύριον λόγον επιδόσεως”, εκτός από οικονοµική 
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εξαθλίωση σήµαινε και σηµαντική µείωση του χριστιανικού πληθυσµού της περιοχής. Ο 

τρόπος αυτός προσαρµογής του Πατριαρχείου Κων/πόλεως στα νέα δεδοµένα του 

γεωγραφικού χώρου της Μ.Ασίας βοήθησε στη διατήρηση της ύπαρξης των 

µητροπόλεων, των οποίων η περιουσία και ο χριστιανικός πληθυσµός είχαν ελαττωθεί 

σηµαντικά. Ωστόσο έδειχνε ότι, στις µητροπόλεις που παραχωρούνταν “κατά λόγον 

επιδόσεως” συνέχιζαν να υπάρχουν Χριστιανοί, αν και σε σηµαντικά µειωµένους 

αριθµούς.1522

 Στις Συνοδικές Αποφάσεις του β΄ µισού του 14ου αιώνα εµφανίζονται αναφορές 

για ιεράρχες οι οποίοι κατείχαν και άλλη εκκλησιαστική έδρα ως “τον τόπον 

επέχοντες”, είτε γιατί η συγκεκριµένη έδρα ήταν κενή, είτε γιατί ήταν απρόσβατη σε 

ιεράρχες του Οικουµενικού Πατριαρχείου. Το γεγονός ότι σε αρκετές περιπτώσεις τις 

εκκλησιαστικές έδρες της Μ.Ασίας τις κατείχαν ιεράρχες από τις ευρωπαϊκές επαρχίες 

του Πατριαρχείου Κων/πόλεως, ως “τον τόπον επέχοντες”, δείχνει πόσο δύσκολο, αν 

όχι αδύνατο, ήταν για κάποιον ιεράρχη να µεταβεί στις µητροπόλεις εκείνες.1523 Έτσι, το 

1371 ο µητροπολίτης Λάρισας εµφανίζεται ως “�¨� �§��� w�X�`�” της 

µητρόπολης Σίδης.1524 Το 1361 η µητρόπολη Σταυρούπολης της Καρίας διοικείται από το 

µητροπολίτη Βιζύης ως “�¨� �§��� w�X�`�”.1525 Το 1400 και 1401 ο 

µητροπολίτης  Γοτθίας αναφέρεται ως 

“�¨� �§��� ��± ß(�X��� w�X�`�”.1526 Το 1356 ο 

µητροπολίτης Σηλύβριας διοικεί τη µητρόπολη Νικοµηδείας ως 

“ �¨� �§��� w�X�`� ”.1527 Αργότερα, κατά το 1381-1383, η 

Νικοµήδεια διοικείται από το µητροπολίτη Ουγγροβλαχίας.1528 Από το 1365 η µητρόπολη 

Μελιτηνής παραχωρήθηκε στο µητροπολίτη Αλανίας και Σωτηριουπόλεως, ο οποίος 

τιτλοφορείται 

“¦ �L�⌦�H��� zN�����R��N� ß$RH��H� QH�

 6`�N�P���§RL`� QH� �¨� �¨��� w�X�`� ��

± /LRP�N�{�”.1529

 Η σύµπτυξη λοιπόν των µητροπόλεων της Μ.Ασίας ή η παραχώρησή τους για 

κάποιο διάστηµα σε άλλον ιεράρχη πρέπει να ερµηνευθεί και ως ένδειξη σηµαντικής 

συρρίκνωσης των Χριστιανικών ενοριών. Μέσα στη γενική κατάπτωση της Εκκλησίας 

στη Μ.Ασία φαίνεται πως στην αρχή εγκαταλείφθηκαν οι µικρότερες ενορίες και 

παροικίες, έτσι ώστε στη συνέχεια όλη η θρησκευτική ζωή των Χριστιανών να 

επικεντρωθεί γύρω από τη µητρόπολη.1530
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 Καλύτερη εµφανίζεται η κατάσταση στις περιοχές του Πόντου και της 

Καππαδοκίας, όπου φαίνεται πως µπόρεσαν να κρατηθούν συµπαγή κατάλοιπα 

ελληνικού πληθυσµού σε κάπως µεγάλο αριθµό.1531 Η αυτοκρατορία της Τραπεζούντος 

κατάφερε να κρατήσει τις επισκοπές που βρίσκονταν στην επικράτειά της, µακριά από τις 

λεηλασίες των Σελτζούκων και των Τουρκοµάνων. Το ίδιο κατάφερε και µε τους 

Μογγόλους ως υποτελής τους αλλά και κατά την πρώτη περίοδο της κυριαρχίας των 

Οθωµανών στη Μ.Ασία.1532 Στην Καππαδοκία σηµαντικό µέρος του ελληνισµού σώθηκε 

χάρη στους τρωγλοδυτικούς1532α οικισµούς, που αποτελούσαν ασφαλή καταφύγια σε 

περίπτωση κινδύνου.1533

 Την εικόνα για την κατάσταση των Εκκλησιών της Μ.Ασίας που µας δίνουν οι 

Συνοδικές Αποφάσεις, ενισχύουν και επιβεβαιώνουν οι επισκοπικοί κατάλογοι (Notitiae 

episcopatuum) του Πατριαρχείου Κων/πόλεως. Οι κατάλογοι αυτοί µας δείχνουν τις 

αλλαγές που έγιναν στη διοίκηση και τη δικαιοδοσία του Πατριαρχείου Κων/πόλεως, είτε 

µέσα από προβιβασµούς ή υποβιβασµούς ορισµένων εκκλησιαστικών εδρών, είτε µέσα 

από την εξαφάνιση παλαιών και την εµφάνιση νέων µητροπόλεων, σαν αποτέλεσµα 

παρακµής ή γεωγραφικής επέκτασης. 

 Η διαδικασία της αξιολόγησης των δεδοµένων των επισκοπικών καταλόγων 

πρέπει να γίνει πάνω στη βάση του ότι, αν ορισµένες εκκλησιαστικές έδρες πάψουν να 

αναγράφονται στα έγγραφα αυτά, αυτό σηµαίνει ότι έπαψαν πλέον να λειτουργούν ως 

σηµαντικά χριστιανικά κέντρα. Η εξαφάνισή τους από τους καταλόγους αυτούς έχει 

µεγάλη σηµασία αν λάβουµε υπόψη µας τον παραδοσιακό βυζαντινό συντηρητισµό, που 

ήταν απρόθυµος να εγκαταλείψει το καθιερωµένο διοικητικό σχήµα των 

µητροπόλεων.1534

 

ΠΙΝΑΚΑΣ VΙ 

Η εξέλιξη της διοικητικής δικαιοδοσίας του Πατριαρχείου Κων/πόλεως ανά 

γεωγραφικό ∆ιαµέρισµα (10ος αι.-τέλος 15ου αι.) 
 

 

Notitiae 

Σύνολο 

Μητροπόλεων 

Μητροπόλεις 

Μ.Ασίας 

Μητροπόλεις 

Ευρώπης-

Κριµαίας 

Σύνολο 

αρχ/πών 

Αρχ/πές 

Μ.Ασίας 

Αρχ/πές 

Ευρώπης-

Κριµαίας 

Επισκοπές 

Μ.Ασίας 

Επισκοπές 

Ευρώπης 

Notitia 10 (10ος αι.)1535 - - - - - - 430 186 

Notitia 13 (12ος αι.)1536 - - - - - - 390 204 

Notitia Ισαακίου Β΄1537 93 52 41 - - - - - 

Notitia 151538         
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(Μιχαήλ Η΄) 100 58 42 44 20 24 - - 

Notitiae 17-181539 

(Ανδρονίκου Β΄) 
 

112 

 

56 

 

56 

 

33 

 

13 

 

20 

 

- 

 

- 

Notitia 191540

(Ανδρονίκου Γ΄) 
 

130 

 

57 

 

73 

 

21 

 

11 

 

10 

 

- 

 

- 

Notitia 20 (15ος αι.)1541 82 35 47 - - - - - 

Notitia 211542

(τέλος 15ου αι.) 
 

72 

 

17 

 

55 

 

8 

 

1 

 

7 

 

3 

 

92 

 

 Η παραπάνω σχηµατική παρακολούθηση της εξέλιξης του αριθµού των 

εκκλησιαστικών εδρών του Πατριαρχείου Κων/πόλεως από το 10ο ως το 15ο αιώνα, µας 

βοηθά να βγάλουµε ενδιαφέροντα συµπεράσµατα. 

 Ο πολύ µεγάλος αριθµός των επισκοπών στη Μ.Ασία κατά το 10ο αιώνα (Notitia 

10), εποχή σηµαντικής γεωγραφικής επέκτασης της Βυζαντινής αυτοκρατορίας, µαρτυρεί 

τη µεγαλύτερη σηµασία, το µέγεθος και τον πλούτο αυτών των εκκλησιαστικών 

επαρχιών, σε σύγκριση µ΄ εκείνες της Ευρώπης. Ο υπερδιπλάσιος αριθµός επισκοπών 

της Μ.Ασίας δείχνει ότι οι επαρχίες της Μ.Ασίας είχαν ένα πολύ µεγαλύτερο πληθυσµό 

από εκείνον που είχαν οι επαρχίες της Ευρώπης. Σηµείο ύπαρξης πυκνών αστικών 

εγκαταστάσεων και πλούτου. Η Notitia 13 τον 12ο αιώνα, µαρτυρεί µια αύξηση των 

επισκοπών στην Ευρώπη και µια αντίστοιχη µείωση των επισκοπών της Μ.Ασίας. H 

εξέλιξη αυτή των επισκοπών της Μ.Ασίας θα πρέπει να οφείλεται στις πρώτες 

εγκαταστάσεις και επιδροµές των τουρκικών φυλών στην κεντρική και ανατολική 

Μ.Ασία.1543 Ωστόσο, ο αριθµός των ευρωπαϊκών επισκοπών (204) υπολείπεται ακόµα 

αρκετά από εκείνον της Μ.Ασίας (390). 

 Οι Notitiae του 10ου και 11ου αιώνα δείχνουν µια σηµαντική αύξηση των 

µητροπόλεων σε Ασία και Ευρώπη, η οποία οφείλεται κυρίως στην επέκταση της 

Αυτοκρατορίας σε ανατολική Ασία, Βαλκάνια και Κρήτη. Η αύξηση όµως των 

µητροπολιτικών εδρών σε µη συνοριακές περιοχές, θα πρέπει να συνδεθεί µε τη νέα 

διοικητική διάρθρωση των θεµάτων και την αύξηση του πληθυσµού της 

Αυτοκρατορίας.1544

 Η τάση αυτή της αύξησης του αριθµού των µητροπόλεων σε Μ.Ασία και Ευρώπη, 

συνεχίζεται και κατά τη διάρκεια του 12ου και 13ου αιώνα. Το γεγονός αυτό φαίνεται 

αρκετά περίεργο, γιατί γνωρίζουµε την κακή κατάσταση στην οποία είχαν περιέλθει οι 

επαρχίες της Μ.Ασίας εξαιτίας των τουρκικών επιδροµών και οι ευρωπαϊκές επαρχίες 
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από την εποχή της ∆΄ Σταυροφορίας (1204). Θα περιµέναµε λοιπόν να δούµε µια µείωση 

του αριθµού των µητροπόλεων και στις δύο αυτές περιοχές, ή στην καλύτερη 

περίπτωση, τη διατήρηση του αριθµού των εκκλησιαστικών αυτών εδρών. Αντίθετα, από 

84 που ήταν οι µητροπόλεις στη Notitia 121545 την εποχή των Κοµνηνών, η Notitia του 

Ισαακίου Β΄ ανεβάζει τον αριθµό στις 93, για να φτάσει στη Notitia 15 της εποχής του 

Μιχαήλ Η΄ Παλαιολόγου, τις 100 µητροπόλεις. Οι νέες µητροπόλεις1546 εντοπίζονται 

γεωγραφικά στη βορειο-δυτική Μ.Ασία, όπου δηµιουργήθηκε το κράτος της Νίκαιας, στη 

Θράκη, στη Μακεδονία και στη νότια Πελοπόννησο (Μονεµβασιά), περιοχές στις οποίες 

επεκτάθηκε το κράτος της Νίκαιας επί Ιωάννη Γ΄ Βατάτζη και Μιχαήλ Η΄ Παλαιολόγου. Ο 

αριθµός των µητροπόλεων της Μ.Ασίας εξακολουθεί να είναι µεγαλύτερος από εκείνον 

της Ευρώπης, όµως η διαφορά µεταξύ τους έχει µειωθεί αισθητά. Αυτό ίσως είναι 

ενδεικτικό της αυξανόµενης σηµασίας της Ευρώπης για την Αυτοκρατορία και της 

µετάθεσης του κέντρου βάρους της προς τις ευρωπαϊκές επαρχίες, επί Μιχαήλ Η΄. 

 Η τάση της αύξησης του αριθµού των µητροπόλεων συνεχίζεται και κατά το 14ο 

αιώνα. Οι Notitia 17 και 18 της βασιλείας του Ανδρόνικου Β΄(1282-1328) ανεβάζουν τον 

αριθµό των µητροπόλεων σε 112, για να φτάσει στο υψηλότερο σηµείο του στη Notitia 19 

της βασιλείας του Ανδρόνικου Γ΄(1328-1341), µε 130 µητροπόλεις. 

 Στις Notitiae 17 και 18 της βασιλείας του Ανδρονίκου Β΄, εµφανίζεται για πρώτη 

φορά ίσος αριθµός µητροπόλεων σε Μ.Ασία (56) και Ευρώπη (56). Η Notitia 17 είναι η 

πρώτη που δείχνει καθαρά τη µεταφορά του κέντρου βάρους της Αυτοκρατορίας από τη 

Μ.Ασία στην Ευρώπη. Από τις 15 νέες έδρες που εµφανίζονται, µόνο η µία προέρχεται 

από το γεωγραφικό χώρο της Μ.Ασίας (Απάµεια). Οι υπόλοιπες 14 εντοπίζονται στον 

Ελλαδικό χώρο (Βέρροια, Χριστούπολη, Ιωάννινα, ∆ιδυµότειχο, Μελένικο, Φάρσαλα), 

στη Βουλγαρία (Βιδύνη), στη βόρεια και ανατολική Ευρώπη (Λίτβαδα, Γάλιτζα), στη 

∆οβρουτσά (Βιτζίνα), στην Κριµαία (Γοτθία, Ζηκχία, Βόσπορος) και στον Καύκασο 

(Καυκάσιον).1547 Ωστόσο, ο µεγάλος αριθµός µητροπόλεων στη Μ.Ασία (56) δεν 

αντικατοπτρίζει την πραγµατική κατάσταση των Εκκλησιών της, την εσωτερική 

αποδυνάµωση των µητροπόλεων µε τη φυγή του χριστιανικού πληθυσµού και την εικόνα 

της οικονοµικής εξαθλίωσης, που παίρνουµε από τις αλλεπάλληλες συνοδικές 

αποφάσεις του 14ου αιώνα. Παρόλα αυτά, η Notitia 17 του Ανδρόνικου Β΄ χαρακτηρίζεται 

από ένα σηµαντικό παράγοντα. Το σύστηµα ταξινόµησης των εδρών µε την παλιά 

παραδοσιακή µορφή αρχίζει να εγκαταλείπεται και υιοθετείται µια νέα αρχή κατάταξης 

των εκκλησιαστικών εδρών.1548
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 Πολλές από τις παλιές και επιφανείς µητροπόλεις της Μ.Ασίας όπως η Σίδη, η 

Σεβάστεια, η Αµάσεια, η Μελιτηνή, τα Τύανα, η Γάγγρα, η Νεοκαισάρεια κ.α. 

υποβιβάζονται 3 θέσεις πιο κάτω στην τάξη πρωτοκαθεδρίας.1549 Από τις 56 µητροπόλεις 

της Μ.Ασίας, οι πρώτες 9 διατηρούν τη θέση τους, 5 προβιβάζονται και 42 

υποβιβάζονται. Οι µητροπόλεις Φιλαδέλφειας, Προύσσας, Πηγών, Περγάµου και 

Απαµείας, που προβιβάστηκαν, αποτελούν τις πιο σηµαντικές πόλεις που έµεναν ακόµα 

στα χέρια των Βυζαντινών στην περιοχή της βορειοδυτικής Μ.Ασίας.1550

 Οι αλλαγές αυτές στην τάξη πρωτοκαθεδρίας δείχνουν την παρακµή των 

Εκκλησιών της Μ.Ασίας και την προσπάθεια προσαρµογής του Πατριαρχείου 

Κων/πόλεως στα νέα δεδοµένα. 

 Η Notitia 19 του Ανδρόνικου Γ΄ µας δίνει τον πολύ σηµαντικό αριθµό των 130 

µητροπόλεων. Ο αριθµός αυτός οφείλεται στις αθρόες προαγωγές των αρχιεπισκοπών 

και επισκοπών της Θράκης σε µητροπόλεις. Αυτό ίσως οφείλεται στη φυγή των 

πληθυσµών της Μ.Ασίας και την εγκατάστασή τους στη Θράκη, µε αποτέλεσµα την 

πύκνωση των εκεί αστικών εγκαταστάσεων. Για πρώτη φορά λοιπόν εµφανίζεται σε 

Notitia µεγαλύτερος αριθµός µητροπόλεων στην Ευρώπη (73) σε σύγκριση µε εκείνον 

της Μ.Ασίας (57). 

 Ένα άλλο χαρακτηριστικό στοιχείο που µας δίνει ο συντάκτης της Notitia 19 είναι 

η διατήρηση της αρχαίας τάξης των µητροπόλεων, που είχε διασαλευθεί στη Notitia 17, 

µε την ταυτόχρονη όµως συναρίθµηση των ιεραρχών που κατείχαν τη συγκεκριµένη έδρα 

“QH�e R§J�� w�PK§�L`�” ή 

“����`�P�¾� QH�ß b��{�”.1551

 Η κατάταξη και συναρίθµηση των νέων µητροπόλεων µαζί µε τις παλιές, δείχνει 

και επίσηµα πλέον την παρακµή των εκκλησιών αυτών και σε ορισµένες φορές την 

εξαφάνισή τους. 

 Μεγάλη µείωση είχαν υποστεί και οι αρχιεπισκοπές. Στο χώρο της Μ.Ασίας, από 

20 που αναγράφονταν στη Notitia 15 του Μιχαήλ Η΄, µειώθηκαν σε 13 στις Notitiae 17 

και 18 του Ανδρόνικου Β΄ και σε 11 στη Notitia 19 του Ανδρόνικου Γ΄. Καθώς τα 

οικονοµικά των Εκκλησιών της Μ.Ασίας χειροτέρευαν διαρκώς, οι αρχιεπισκοπές 

δίνονταν στις µητροπόλεις, ώστε να αποτελέσουν οικονοµικά βιώσιµες µονάδες. Η 

κατάσταση αυτή µαρτυρείται σε συνοδική απόφαση του 1368.1552

 Η Notitia 20 των αρχών του 15ου αι. δίνει µια εικόνα παρακµής και διάλυσης της 

Εκκλησίας της Μ.Ασίας. Ο αριθµός των µητροπόλεων που αναγράφονταν ήταν 82, απ΄ 
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τις οποίες µόνο οι 35 βρίσκονταν στη Μ.Ασία. Σηµειώνει δηλαδή την εξαφάνιση 22 

µητροπόλεων της Μ.Ασίας, που αναγράφονταν στη Notitia 19. 

 Ένα υπόµνηµα που κυκλοφόρησε το 1437 για να χρησιµοποιηθεί στη σύνοδο της 

Βασιλείας, δίνει 67 µητροπολίτες, η πλειοψηφία των οποίων δεν είχαν εκλέκτορες 

επισκόπους. Οχτώ απ΄ αυτούς ήταν στην περιοχή γύρω απ΄ την Κων/πολη, επτά στον 

Ελλαδικό χώρο, τριάντα έξι σε τουρκοκρατούµενες περιοχές και δεκαέξι σε άλλες 

χριστιανικές χώρες (Βλαχία, Μολδαβία, Ρωσία, Καύκασο και Τραπεζούντα).1553

 Η Notitia 21, που χρονολογείται στο δεύτερο µισό του 15ου αιώνα, παρουσιάζει 

µια τροµακτική εικόνα διάλυσης των εκκλησιαστικών επαρχιών του Πατριαρχείου 

Κων/πόλεως στη Μ.Ασία. Από τις 72 µητροπόλεις που υπάγονταν στο Οικουµενικό 

Πατριαρχείο, οι 54 βρίσκονταν στην Ευρώπη και µόνο οι 17 στη Μ.Ασία. από τις 8 

αρχιεπισκοπές, οι επτά βρίσκονταν στην Ευρώπη και µόνο η µία στη Μ.Ασία. Από τις 

430 επισκοπές της Μ.Ασίας που αναγράφονταν στη Notitia 10 του 10ου αι., το 15ο αι. 

είχαν επιβιώσει µόνο τρεις.1554 Οι έδρες που συνέχισαν να υπάρχουν στη Μ. Ασία 

σύµφωνα µε τη Notitia 21 ήταν: οι µητροπόλεις, Νεοκαισάρειας, Τραπεζούντος, 

Καισάρειας, Ικονίου, Αµάσειας, Αγκύρας, Πισιδίας, Εφέσου, Φιλαδελφείας, Σµύρνης, 

Κερασούντος, Κυζίκου, Χαλκηδόνος, Προύσας, Νικοµηδείας, Νικαίας, Ριζαίου· η 

αρχιεπισκοπή Προικονήσου·οι επισκοπές Απολλωνίας (Νικοµηδείας), Κάνεως 

(Τραπεζούντος), Όφεως (Τραπεζούντος). 

 Συγκρίνοντας τη Notitia 17 του Ανδρονίκου Β΄, µε τη Notitia 21 του β΄ µισού του 

15ου αιώνα, παρατηρούµε ότι εξαφανίστηκαν 39 µικρασιατικές µητροπόλεις, στο 

διάστηµα από το α΄ µισό του 14ου αιώνα µέχρι το β΄ µισό του 15ου αι. Οι µητροπόλεις 

αυτές ήταν οι: Σίδη, Σεβάστεια, Σάρδεις, Μελιτηνή, Τύανα, Γάγγρα, Ποντοηράκλεια, 

Πηγές, Πέργαµος, Πεσσινούς, Μύρα, Σταυρούπολις, Λαοδίκεια, Σύναδα, Σύλαιον, 

Μωκκισός, Ιεράπολις, Αµόριο, Κάµαχος, Κοτύαιο, Άµαστρις, Χώνες, Κελτζηνή, Κολώνεια, 

Ποµπηϊούπολις, Ευχάιτα, Νακώλεια, Γέρµια, Απάµεια, Βασίλαιον, Ναζιανζός, Άβυδος, 

Αττάλεια, Μίλητος, Πυργίον, Κύβιστρα, Αντιόχεια Μαιάνδρου, Αχυράους. 

 Το εκκλησιαστικό αυτό έγγραφο (Notitia 21) παρουσιάζει µε σαφήνεια και 

ρεαλισµό ασυνήθιστο για την παράδοση τέτοιων εγγράφων, την κατάρρευση της 

εκκλησιαστικής διοίκησης στις επαρχίες της Μ.Ασία, µε την ταυτόχρονη εξαφάνιση του 

ελληνισµού. Ο συγγραφέας αυτής της Notitia αφού καταχωρεί τις µητροπόλεις και τις 

αρχιεπισκοπές που επιβίωσαν στο β΄ µισό του 15ου αιώνα, κλείνει µε ένα θρήνο για την 

οικτρή κατάσταση στην οποία είχαν περιέλθει οι Εκκλησίες της Μ.Ασίας: 

“%HIH� �{� �H�H�`�y�L`�8 b�dJ�`��� «R�� 
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QH� zHJdR`� O�N�y�LP�� Ý*�H� KY QH� gR

RHP zN����§RLP� QH� b��PL�P�Q��H�� ⌫� 

�H��L�HP JLJ�HzzX��� L�� �9� KPH�¯�`�P�

 ��± IH�PRY`� Q���± ß$�K����Q�� ��± KL�

�X��� �¾� 3HRHP�R§J`�� ¦ ¦����� IH�PR

L°� gRR��� zY� zN����§RLP� b�LI�IH�L� 

QH� w��zN�L� b�¨ zPQ��¯� O�§���� L�� zL

JHR��X����� QH� gRR��� zLJdR��� wQH�

XIH�L� L�� O�§���� zPQ���X����� Z�`� w�

����H� ⌫� IH�PRL°�8 b�¨ �e� ¦���H� ��R

RH� w�Nz⌦ON�H� QH� �LRL�`� ^�H���ON�H

� b�¨ �¾� Q�H��¯��`� xzf�8 QH� �²�L zN�

����R��N� L®���QL�HP L�� �e� zN����§RLP

�� �²�L b��PL���Q���� L�� �e� b��PL�P�Q�

�e�� �²�L w���Q���� L�� �e� w�P�Q��e� �²

�L �L�L°� L�� wQQRN��H�� �²�L QHR§JN

��� L�� z��H��y�P�� | L�� z��¯K�P�� | L�

� QLRR���� �²�L gRR�� ��P��PH�§� Q��zP

Q§� L�� Qd����� | L�� �½�H�� KPß �¢� Q�

�zH�P� �¡KL ¦ +L§�� «�P b�L�L�L¯�N�H �e

 Q��zH�H H��± QH� b�L�P���H���P H� ¦K�

� H��±8 3L��yQ���H QH� z�H zN����§RLP

� L¡�HP w�Nz`zX�HP QH� b��PL�P�Q��H� KX

QH QH� ¥Q�⌦ QH� w�P�Q��H� ��N� L�� KY

 �9� KPH�¯�`�P� ��± ÖNOX���� IH�PRX`� Q

���± .X����� ����± L¡�HP zN����§RLP� w�

L�y��H8 L�� KY �9� ��± L��NzX��� g�`OL

� IH�PRX`� Q���± ß$�K����Q�� ��± KL��X�

�� �¾� 3HRHP�R§J`� L¡�HP �PI QH� b��P

L�P�Q��H� QL� QH� ��� z§��� H·�HP H� 

zN����§RLP� QH� H� b��PL�P�Q��H� QH� H

� w�P�Q��H� QH� �e z��H��y�PH QH� H� wQ



 
 
 

280

QRN��HP ^�H���ON�H�8 bz9 QH� �¾� ��P¾� 

�H��PH��¾� H� w�H���HP� ��± ß$RL�H�K�L�

H�� ��± ß$��P��L�H� QH� ��± à,L����R¯z`�

8 QH� �KY�H� b��PL�XH� L®�y�LP� L�� H

�e�� �²�L gRR�� ��P��PH�§� �L�`zX��� |

 RH£Q§�� bz9 L�� ��°� O�§���� H�¾� �¾

� �H��PH��¾� z§RP� �e L´��� �L�`zX���� 

QH� z��H��¯� QH� Q��zPQ�¯� ¥R�J���8 «�P

 �LRL�`� wQ IdO�`� J{� H� wQRN��HP �{

� w�H���H� H�¾� ^�H���ON�H�� QH� ¦ RH

§� ��± >�P���± |J��� �� >�P��PH��� w��R�

O�L°ON�H�”.1555

 Η µελέτη των Notitiae του τέλους του 13ου, του 14ου και 15ου αιώνα, καθώς και 

των πατριαρχικών πράξεων του 14ου αιώνα, µας οδηγεί στα εξής συµπεράσµατα: 

1. Στις αρχές του 14ου αιώνα η εκκλησιαστική διοίκηση και οι χριστιανικές 

κοινότητες περνούσαν ήδη µια τροµακτική κρίση. 

2. Όταν η Μ.Ασία ενοποιήθηκε κατά ένα µεγάλο µέρος από τους Οθωµανούς το 

15ο αιώνα, η εκκλησιαστική διοικητική δοµή είχε στο µεγαλύτερο µέρος της 

εξαλειφθεί. 

3. Η σύγκριση ανάµεσα στον τεράστιο αριθµό χριστιανικών κοινοτήτων του 10ου 

και 11ου αιώνα και στον αριθµό που απόµεινε το 15ο αιώνα, δείχνει ότι 

συνέβει µια τεράστια σε µέγεθος µεταστροφή του χριστιανικού πληθυσµού 

πάνω σε µουσουλµανικά πρότυπα.1556 

 Οι Πατριαρχικές Πράξεις µας βοηθούν ν΄ αντιληφθούµε τις αιτίες που υπέσκαψαν 

και εξάρθρωσαν τη διοικητική δοµή των εκκλησιών του Οικουµενικού Πατριαρχείου στη 

Μ.Ασία. Οι αποφάσεις της Πατριαρχικής συνόδου αναφέρονται επανειληµµένα στην 

πολιτική αναταραχή και στην απώλεια της εκκλησιαστικής περιουσίας. 

 Η πολιτική αναταραχή σχετίζεται µε τη δηµιουργία των εµιράτων, τις συνεχείς 

επιδροµές και την κατάσταση πολέµου στην οποία βρίσκονταν µε το Βυζάντιο και µεταξύ 

τους.1557 Η περίοδος αυτή της πολιτικής αναταραχής ήταν σε µεγάλο βαθµό υπεύθυνη 

για την εξάρθρωση της εκκλησιαστικής διοίκησης στη Μ.Ασία.1558

 Η ένδεια των εκκλησιαστικών εδρών της Μ.Ασίας αντανακλάται στις επιστολές 

του Πατριάρχη Αθανασίου Α΄ (1289-93, 1304-10) προς τους µητροπολίτες και 

επισκόπους, στη διάρκεια της βασιλείας του Ανδρόνικου Β΄.1559 Πολλοί ιεράρχες είχαν 
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εγκαταλείψει τις εκκλησίες τους και βρέθηκαν να παρακολουθούν τη σύνοδο στην 

Κων/πολη. Ο Αθανάσιος Α΄ έκανε σκληρές προσπάθειες για να τους αναγκάσει να 

φύγουν  από την Κων/πολη και να επιστρέψουν στις δοκιµαζόµενες Εκκλησίες τους. 

Μερικές φορές ο Πατριάρχης αναγκαζόταν να δεχτεί το γεγονός ότι ορισµένοι ιεράρχες 

δεν µπορούσαν να επιστρέψουν στις επαρχίες τους είτε γιατί οι επικοινωνίες ήταν 

ανασφαλείς, είτε γιατί οι Τούρκοι δεν επέτρεπαν την εγκατάσταση επισκόπων στις πόλεις 

που κατέλαβαν. Τότε, για να αναγκάσει τους ιεράρχες να εγκαταλείψουν την Κων/πολη 

τους παραχωρούσε άλλες εκκλησιαστικές επαρχίες “QH�ß w��K��P�”. Με 
τον τρόπο αυτό εξασφάλιζε την κατάλληλη διοίκηση των εκκλησιαστικών επαρχιών και 

την ηρεµία στην Κων/πολη από την παρουσία τόσων πολλών επισκόπων.1560

 Μια συνοδική απόφαση του 1318 µαρτυρεί την ένδεια στην οποία είχαν περιέλθει 

οι Εκκλησίες της Μ.Ασίας. Στους ιεράρχες που για οποιοδήποτε λόγο ανάγκης 

βρίσκονταν µακριά από τις έδρες τους ή το ποίµνιό τους που απόµεινε ήταν τόσο µικρό 

και δεν µπορούσαν να εξασφαλίσουν τα στοιχειώδη προς το ζην, θα έπαιρναν βοήθεια 

µε την επίδοση µιας άλλης εκκλησιαστικής έδρας.1561

 Οικονοµικά προβλήµατα άλλωστε αντιµετώπιζε και το Πατριαρχείο Κων/πόλεως, 

γι’ αυτό και ζήτησε µε συνοδική απόφαση του 1324 από κάθε εύπορη µητρόπολη και 

αρχιεπισκοπή της δικαιοδοσίας του 

“�9� ����yQ���H� ���zyOLPH�”: 

“��� i�L K9 /N��� �¾� ß(QQRN�P¾�� �e� 

�¾� zN����§RL`� QH� b��PL�P�Q��¾� L���

�¯�H� QH�  

K��HzX�H� wQ �¾� w�§��`� WQd��� QH� �{�

 ¥�LPR�zX�N� QH� ����NQ�¯�N� ���zNOL�H

� H�{� b�P¾�HP� w�L� �H°�N� QHR¾� KPH

QLPX�N� QH� zL�ßL�§��� ��± ��yzH���� b�

dJQN QH� �H°�H� �{� w��L±OL� LQRL�H�

 QH� K§�N� ���H��RH°LP� H�����”.1562

 Από τις 33 µητροπόλεις και αρχιεπισκοπές που ανταποκρίθηκαν στο αίτηµα, 

µόνο 3 από τις Εκκλησίες της Μ.Ασίας ήταν σε θέση να συνεισφέρουν (της Κυζίκου, της 

Προκοννήσου και του Λοπαδίου). Από το ποσό των 3.206 υπερπύρων που µαζεύτηκαν, 

τα 296, γύρω στο 9%, προέρχονταν από τη Μ.Ασία.1563 Οι αριθµοί αυτοί µαρτυρούν την 

τροµακτική ένδεια των άλλοτε πλούσιων Εκκλησιών της Μ.Ασίας. 
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 Χαρακτηριστικό παράδειγµα της κατάστασης στην οποία είχαν περιέλθει οι 

εκκλησιαστικές επαρχίες της Μ.Ασίας, αποτελεί η περίπτωση της Αττάλειας. Σε συνοδική 

απόφαση του 1387 αναφέρεται ότι οι Τούρκοι είχαν συντελέσει ώστε η Εκκλησία της 

Αττάλειας να περιέλθει σε µεγάλη ένδεια και στο µητροπολίτη της να επιβληθούν 

δυσβάστακτοι φόροι: 

“à2 �L�⌦�H��� zN�����R��N� 3X�JN� QH� ß

$��HRL�H� ��� L·�L KY ��� �9� ��± Q

�H��±���� ZO���� wQL� K��H��L�H� QH� w

�����H� �d��H �e �{� XQQRN��H� H��± R

HI�±�H� QH� QH�X����H�� ��¨� KY QH� �X

RN w�y�PH IH�°�H�H H�¨� b��Q��±�H�”.1564

 Η κρίσιµη οικονοµική της κατάσταση ήταν τέτοια που για να µπορέσει να 

λειτουργήσει ήταν ανάγκη να της παραχωρηθούν περιουσιακά στοιχεία από άλλη 

εκκλησιαστική έδρα: 

“«�P K��H �¾� �`��`� ��¯�`� �KY wQQRN�

�H Z�P �KY K��H�§� w��P QH��PQ{�HP «R`

� w� H�� b��PL�XH g�L� ��¯�`�”.1565

 Το 1397 η µητρόπολη Ατταλείας ενώθηκε µε τη µητρόπολη Σίδης, γιατί δεν είχε 

τη δυνατότητα να συντηρήσει το µητροπολίτη της: 

“w�L� KY �¨ wQ zHQ��± WHR`QX�HP ��e�P�

 zY� �¾� w� ��¯�� �P��¾�� Z�KLPH� KY �¾

� wQQRN�PH��PQ¾� ��HJzd�`� w� �H¯�� �L�

��NQL� QH� «R`� �Q �� K��H�§� KPe �

H±�HP b��PL�XH J�y�P�� w� �H¯�� �LP�����

NO{�HP”.1738 Λίγο αργότερα σ΄ ένα άλλο έγγραφο οι δύο µητροπόλεις 

αναφέρονται ως “g����P”.1739

 Στην ίδια κατάσταση βρισκόταν και η µητρόπολη Σταυρουπόλεως, η οποία είχε 

πάρει αρκετά επιδόµατα “QH�d R§J�� w�PK§�L`�”, εξαιτίας της 

ένδειας στην οποία είχε περιέλθει.1568

 Σε συνοδική απόφαση του 1393 αναφέρεται η αιτία που ο µητροπολίτης Σίδης 

πήρε “QH�d R§J�� w�PK§�L`�” τη Ρόδο µε τις Κυκλάδες, 

“��� i�L K9 �{� QH�ß H�¨� wQQRN��H� 

�H�� ���L�X�P QH� bRRL�HRRyR�P� H��zHR
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`��HP� L�� ��L�§� Q�zPK� QH�H��N�d�N� QH

� ��RRy� w��¯�N� �9� b����H�”.1569

 Ανάλογη κατάσταση επικρατούσε και στις µητροπόλεις Σίδης,1570 Πέργης,1571 

Πυργίου,1572 Εφέσου,1573 Προύσας,1574 Κοτυαίου,1575 Χωνών,1576 Σµύρνης,1577 

Χαλκηδόνας,1578 Κυζίκου,1579 Αµασείας,1580 Ποντοηράκλειας,1581 Λαοδίκειας,1582 

Ιεραπόλεως,1583 Συννάδων,1584 Πηγών,1585 Μελιτηνής,1586 Κελτζηνής,1587 Αµάστριδος1588 

και Νίκαιας.1589

 Οι συνοδικές αποφάσεις που αφορούσαν τις παραπάνω εκκλησιαστικές έδρες 

δείχνουν ότι οι επιδροµές των τουρκικών φυλών και η ίδρυση των τουρκικών εµιράτων 

είχαν αποτέλεσµα να στερηθούν οι µητροπόλεις της Μ.Ασίας σηµαντικό µέρος των 

προσόδων τους. Αυτό ήταν ένας σηµαντικός παράγοντας παρακµής και εξαφάνισης των 

χριστιανικών κοινοτήτων της Μ.Ασίας. Για να λειτουργήσει ο µηχανισµός της 

εκκλησιαστικής διοίκησης και ν΄ ανταποκριθεί στην ποιµαντική και κοινωνική του 

αποστολή είχε ανάγκη από προσόδους. Η κατάσχεση της εκκλησιαστικής περιουσίας 

από τους Τούρκους και η επιβολή βαριάς φορολογίας είχε καταστροφικά αποτελέσµατα 

στη διοικητική δοµή της και ανέστειλε ή συρρίκνωσε σηµαντικά πολλές από τις 

κοινωνικές λειτουργίες που είχε επωµιστεί. Το γεγονός αυτό επηρέασε αρνητικά τις 

χριστιανικές κοινότητες που εξαρτώνταν σηµαντικά από τις λειτουργίες αυτές.1590

 Η τουρκική κατάκτηση επηρέασε αρνητικά και µε άλλους τρόπους την 

εκκλησιαστική διοίκηση. Στις συνοδικές αποφάσεις του 14ου αιώνα διαφαίνεται η τάση 

των τουρκικών αρχών για την εκδίωξη των ιεραρχών από τις έδρες τους. Η 

αποµάκρυνση των ιεραρχών από τις έδρες τους για µεγάλο χρονικό διάστηµα, έπληξε 

καίρια το ηθικό των χριστιανικών κοινοτήτων, γιατί τις στέρησε από τους φυσικούς 

αρχηγούς τους και χαλάρωσε την πειθαρχία µε την επιβολή της οποίας είχε επιφορτιστεί 

η Εκκλησία.1591

 Χαρακτηριστική είναι η περίπτωση της Αµάσειας, της οποίας οι κάτοικοι ζητούσαν 

από τον Πατριάρχη το 1315 να τους στείλει νέο µητροπολίτη: 

“��� �� ®�¨ �9� cJP`�d�N� ��L�zH�PQ{� 

�LR�±��L� �{� ß$zH�L�H� zN��§��RP�� QH�

 Je� �·��P J�dzzH�H ��¨� �9� xz¾� w�H�X��

LPRH� zL��P§�N�H KPHRHzId����H� «�P K9

 �{� QH�ß H��¯� ��PH¯�N� wQQRN��H� w�

 �QH�¾� ��§�`� J�N���� b��PL�X`� w��L�Nz

X�N�� KPß i�L� wQL��L �È ��§�Å ���XIN�H
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� K���L�{� (¡��� zY� QH� �´�`� b��PL�XH

 H��y�H�OHP� w�L� KY QHOß ®�L�I�Ry� ®�L

������L �¨ KLP�¨� wQ �{� QH�L��¯�N� ��¯��

�� �L��PQ{� ���H���K��� ⌫� zNKY �¨� w�§

zL��� b��PL�XH LzH�¾� | QH� ¦�`��±� w�

P��NO{�HP K��NO{�HP wQL��L ���”.1592

 Το ίδιο συνέβαινε και στη µητρόπολη Σίδης, η οποία από το 1315 και για ένα 

µεγάλο διάστηµα παρέµεινε χωρίς µητροπολίτη: 

“/HQ�§� zY� ��§���� w� �· � JXJ��L �� 

cJP`�d�� zN����§RLP 6�KN� b��PL�L°�� �¨

 Kß H��P��� «�P K9 w�� ����±��� ®�L������

L �¨ KLP�¨�� QH� �Q b��HRy� x L�� �e w

QL��L �X����H QH�X��N XQ �{� �¾� dRR��

¯R`� XO�¾� w�POX�L`�”.1593

 Στην ίδια κατάσταση είχαν περιέλθει πολλές Eκκλησίες της Μ.Ασίας όπως: η 

Πισιδία, το Σύλλαιον, η Λεοντόπολις, η Σινώπη, η Σµύρνη, η Έφεσος, η Αττάλεια-Πέργη, 

η Νίκαια, το Νυµφαίο, η Σεβάστεια, τα Ευχάιτα, το Ικόνιο, η Μωκισσός, η Ναζιανζός 

κ.α.1594

 Η απουσία των αρχιερέων των παραπάνω µητροπόλεων από την έδρα τους για 

ένα χρονικό διάστηµα είχε σαν αποτέλεσµα την απώλεια της εκκλησιαστικής περιουσίας. 

Το γεγονός αυτό ήταν ένας σηµαντικός παράγοντας που οδήγησε στη µεγάλη παρακµή 

και εξαφάνιση των επαρχιών του Πατριαρχείου Κων/πόλεως στη Μ.Ασία. 

 Οι συνοδικές αποφάσεις µάς δίνουν και µια εικόνα αισθητής µείωσης του αριθµού 

των χριστιανών της Μ.Ασίας. Μια συνοδική Πράξη του 1387 που αφορά τη µητρόπολη 

Εφέσου, αναφέρει: 

“w�L� KY �f�H �§RP� QH� �½�H �¾� wO�¾� 

�H�H�dR`zH JXJ��L� QH� �H��LR¾� ^�H�

��ON�H�� QH� H� zY� �KY ¥�§zH�P Qg� «�

P ���Y �§RLP� ��H� JP�⌦�Q���HP� QH� H�

 KY b�¨ �P�`� ¥R�J`� RLP⌧d�`� J�`��M�

��HP� R�H� LH�POzy���� ��P��PH��¯� ��Q

N�e� Z����HP� QH� z9 z§��� zN�����R��N�

 | w���Q���� � K¯�H��HP ��X�LP�� bRRß
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 �KY �L�XH \�H �¾� w�KL¾� QH� �L�y�`�

”.1595

 Συνοδική απόφαση του 1315 αναφέρει ότι η µητρόπολη Συλλαίου και η 

αρχιεπισκοπή Λεοντοπόλεως χαρακτηρίζονταν από 

“¥RPJ§�N�P ��± >�P��PH�PQ�± RH�±”.1596 Ένα άλλο 

έγγραφο του 1387, αναφέρει ότι η µητρόπολη Πέργης και Ατταλείας είχε εξαιρετικά µικρό 

ποίµνιο: 

“��� �¨� ¥R�J�� wQL� ��± ☺����� RH�±”

.1597

 Σε άλλες περιοχές ο χριστιανικός πληθυσµός ήταν ακόµη µεγάλος, όµως οι 

χριστιανοί ήταν εκτεθειµένοι σε προσηλυτιστικές πιέσεις, όπως µαρτυρεί η Συνοδική 

Πράξη του 1317 για τους χριστιανούς της Αµάσειας: 

“QH� K9 w� �QH��± �P��� �¨ ��P��PH�PQ¨� 

wQL��L �Ry�`zH� «��P KNRHKy �L�PLRL��O

N�H�� QH� �L�PRLP�OY��L� �� ®�L�¯�N�H

� ���� w�N�LdM���P ZO�L�P QH� QH�d�����P

�� b�L���Q���� �� QH� ��L�zH�PQ�± ��Pz

X��� w��L�NzX��� QH� �{� X��L±OL� KPKH�

QHR�H� QH� º�LRL�H� ��� bRRß « JL 

�¾� ��§�`� ��PN�y� Q¯�P�� ��� �H±�H KP

e �{� ��¯�`� w�PQ����H� �L QH� ������H

� L�� �¨ b��H��� b��PQH�H��y�LP ��{zH QH�

 �¨ b��`zH� Qb��L±OL� �9� wQ ��± ��§��

� �L�� �e ��dJzH�H K���X�LPH� QH� �O��e

� x �L�� �¨ Q�L����� bRR��`�P� QH� �¯��H

�P� ®��KX�N�HP �¯��H�P�”.1598 Σύµφωνα µε το κείµενο ένας 

αριθµός χριστιανών που παρέµειναν στην Αµάσεια προσηλυτίστηκαν στο Ισλάµ. Το 

κείµενο δίνει έµφαση και στη µεγάλη σηµασία της παρουσίας του µητροπολίτη, ώστε να 

µπορέσει να συγκρατήσει το ποίµνιό του. 

 Φαίνεται πως η συνεχής κατοχή από τους Τούρκους, η αποµόνωση από την 

Κων/πολη και η στέρηση των ιεραρχών τους, οδήγησε αρκετούς χριστιανούς να 

εγκαταλείψουν τη θρησκεία τους για τη θρησκεία των νικητών. Συχνά όµως αρκετοί 

αναγκάζονταν να ασπασθούν τον Ισλαµισµό κάτω από πιέσεις.1599 Ο κίνδυνος του 
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προσηλυτισµού απειλούσε τους κατοίκους της Ποντοηράκλειας (1387),1600 της Γάγγρας 

(1400-1401),1601 και λίγο νωρίτερα της Σεβάστειας, των Ευχαΐτων, της Μωκισσού και της 

Ναζιανζού (1327).1602 Την πιο χαρακτηριστική µαρτυρία για τις προσηλυτιστικές πιέσεις 

που ασκούνταν πάνω στις χριστιανικές κοινότητες µάς τη δίνουν δύο Πατριαρχικά 

“Πιττάκια” του 1338 και 1340, που απευθύνονταν στους κατοίκους της Νίκαιας.1603

 Σύµφωνα µε το πρώτο “Πιττάκιον”, πολλοί από τους κατοίκους της Νίκαιας που 

έµειναν στην πόλη, µετά την κατάκτησή της το 1330 από τον Ορχάν, εξισλαµίστηκαν µε 

τη βία από τους Τούρκους: 

“��� 3�RR�¯� �·��P �¾� xzL�X�`� �LP�`�

dzL��P QH� QH�HK��R⌦�H��L� �H�LIPd�H��

� QH� �H�X���H�� �L±� Û@��L QH� �e �{�

 WH��¾� QHQ�H� QH� bOL§�N�H� WRX�OHP 

���”.1604

 Οι κάτοικοι που εξισλαµίστηκαν απευθύνθηκαν στον Πατριάρχη Ιωάννη Ι∆΄, 

ζητώντας να µάθουν αν µπορούσε να τους δεχθεί πίσω η Εκκλησία και αν µπορούσαν 

να επιτύχουν την ψυχική τους σωτηρία: 

“��� R�JP�z§� KY �P� L��LP�P� \�L���� Q

H� KP��dM���P QH� IXIHP¨� �P zHOL�� MN�

�±�P�� L� z9 KPHzd��`�P�� bRRß w�P�L°���

�HP �{� WH��¾� �`�N��H� ���”.1605

 Η απάντηση του Πατριάρχη ήταν ανεκτική και ενθαρρυντική. Τους πρόσφερε τη 

σωτηρία της ψυχής τους, αν απέρριπταν το Ισλάµ. Μπορούσαν ν΄ ακολουθήσουν δύο 

δρόµους για τη σωτηρία, το µαρτύριο ή τον κρυπτοχριστιανισµό. Όσοι µπορούσαν να 

δείξουν τη µετάνοιά τους, ν΄ αποκηρύξουν φανερά το Ισλάµ και να πάθουν για την πίστη 

τους, θα θεωρούνταν µάρτυρες, όπως στα παλιά χρόνια ο Ιάκωβος ο Πέρσης: 

“�f�P ���� ��P�¯��P� wJJ�f�HP x ��± +L�± 

wQQRN��H QH� �RN������H� ILIH�H� K�K

`�P�� ⌫�  

WR�zX���� �e �{� bRNO�±� L�� OL§� ����

L`� QH� �{� �¾� z�����Rzd�`� QHQ�H�� L

�� ~� w�LQ�R��ON�H�� b����e��H�� �� �¾�

 ��P��PH�¾� �dRP� zL��KP ���H�POzy�LP QH�

 �d�L�HP QH� OL�H�L°�LP� QH� �KY L®�
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��Q���P� wz�§KP¨� �P ��¨� �9� �¾� �K�`� 

⌧��¾� �`�N��H� KPe �¨ ���JLJ��§� H����

� ⌫� L��N�HP� ��dRzH� bRRß «��P zY� ��

¯�`� QH� �H�L�e� QH� �L�H��N�PH�zX�N� 

w�KL�����HP �9� zL�d��PH�� ⌫� QH� �HOL

�� WRX�OHP ®�Y� �{� L�� OL§� ����L`�� 

�·��P QH� zH����PQ§� b�HKy����HP ��X�H��

�� �b�§KLP�P� ��¯��� �H�9� ¦ zXJH� ��± 

>�P���± zd���� ß,dQ`I�� ¦ 3Y��N��”.1606

 Όσοι από το φόβο των κακοποιήσεων δεν τολµούσαν να εκδηλωθούν φανερά ως 

Χριστιανοί, αλλά µόνο στα κρυφά, θα µπορούσαν κι αυτοί να σωθούν αρκεί να 

προσπαθούσαν όσο είναι δυνατό να τηρούν τις εντολές του Θεού: 

“«��P KY �È �§IÅ �¾� Q�Rd�L`� QHOß WH��

�¯� QH� w� �È RLRNO§�P KPHM{� OLRy����

P� �e �¾� ��P��PH�¾� w���L��PM§zL��P QH� 

��P�±��L�� QH� H��� �`�N��H� w�P�L°���

�HP� z§��� QH�e �¨ K��H�§� �N�L�� ����K

dM���L� �e� ��± +L�± w���Re�”.1607  

 Στη δεύτερη επιστολή προς τους κατοίκους της Νίκαιας δε βρίσκουµε έκκληση για 

µαρτύριο, αλλά για να εξασφαλίσει την επιβίωση του χριστιανισµού στη Μ.Ασία αρκείται 

στη διατήρηση των χριστιανικών αρετών. Η κατάσταση του κρυπτοχριστιανισµού γινόταν 

µια αποδεκτή λύση ανάγκης: 

“��� L� Je� QH� Q��PL¯����P� ®z¾� �� w

�O��� bRRd �¾� ��QL�`� ⌧��¾� QH� �{� J

�⌦zN� H��� WH��¾� w��Y Q¯�P�P QH� �{�

 ���HP�X�L`� ®z¾� w��P� ��Rd�HP �¨ QHR§

� QH� z9 ��Re�HP8”.1608 Ωστόσο, ο κρυπτοχριστιανισµός ως 

αποτέλεσµα βίας και ανάγκης ήταν µια κατάσταση που οδηγούσε αργά αλλά σταθερά 

προς το µουσουλαµνισµό, γιατί οι απόγονοι των κρυπτοχριστιανών, όσο περνούσε ο 

καιρός έχαναν την επικοινωνία µε το πολιτικό και πνευµατικό τους κέντρο, την Κων/πολη, 

και στρέφονταν ενσυνείδητα πλέον στα µουσουλµανικά θρησκευτικά πρότυπα. 

 Οι πιέσεις για προσηλυτισµό στο Ισλάµ επιβεβαιώνονται και από τις επιστολές 

του εξόριστου µητροπολίτη Νικαίας Θεοφάνη1609 που έστελνε στο ποίµνιό του, καθώς και 
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από αναφορές των πρώιµων τουρκικών χρονικών.1610 Ο εξισλαµισµός αποτελούσε τη 

µόνη διέξοδο για τους χριστιανικούς πληθυσµούς, ώστε να σωθούν από τον κίνδυνο που 

αντιπροσώπευαν οι Τούρκοι για τη ζωή , την τιµή και την περιουσία τους. Αργότερα, µε 

την εδραίωση της τουρκικής κυριαρχίας, ο προσηλυτισµός στο Ισλάµ συνεπαγόταν την 

απόκτηση οικονοµικών, πολιτικών και κοινωνικών οφεληµάτων. 

 Ωστόσο, για όσο διάστηµα διαρκούσε η φάση της σταθεροποίησης των 

διοικητικών δοµών του Οθωµανικού κράτους, από τις αρχές του 14ου αι. ως την εποχή 

του Μεχµέτ Α΄ (1413-1421), υιοθετήθηκε από τους πρώτους σουλτάνους µια χαλαρή 

θρησκευτική πολιτική στο θέµα του προσηλυτισµού των χριστιανών, ώστε να µην 

ανατραπούν οι ευαίσθητες πολιτικές ισορροπίες στο εσωτερικό του κράτους. Το κλίµα 

αυτό διαφαίνεται µέσα µέσα από τις επιστολές του Γρηγορίου του Παλαµά κατά τη 

διάρκεια της αιχµαλωσίας του.1611 Η ιδεολογία του “ιερού πολέµου”, σύµφωνα µε τον 

R.P.Lindner, ήταν µια επινόηση των Οθωµανών χρονικογράφων του 15ου αι., που 

αποσκοπούσε στη δικαιολόγηση του οθωµανικού επεκτατισµού.1612 Στην ουσία όµως, ο 

θρησκευτικός ζήλος των Τούρκων Γαζήδων δεν τους εµπόδισε να συνεργαστούν µε 

χριστιανούς από τοπικές κοινωνίες των κατακτηµένων περιοχών και στην πρώτη 

ευκαιρία να στραφούν κατά των γειτονικών τους µουσουλµανικών εµιράτων. Ο ”ιερός 

πόλεµος” εναντίον των χριστιανών ήταν το πρόσχηµα για µια τεκµηριωµένη αιτιολόγηση 

των πολιτικών και οικονοµικών επιδιώξεων διαφόρων οµάδων και τάσεων, που πάλευαν 

για επικράτηση στο εσωτερικό του Οθωµανικού κράτους.1613  

 Στην ιστορική εξέλιξη του φαινοµένου των εξισλαµισµών της κοινωνίας στη Μ. 

Ασία, εκτός από τα οικονοµικά και κοινωνικά κριτήρια, τα κηρύγµατα των δερβίσηδων και 

το ιστορικό γεγονός της στρατιωτικής ήττας του Βυζαντίου, το οποίο επηρέασε αρνητικά 

την ψυχολογία των χριστιανικών πληθυσµών, αναµφισβήτητη συµβολή είχε και το 

φαινόµενο του θρησκευτικού συγκρητισµού που είχε αναπτυχθεί στα λαϊκά στρώµατα της 

Μ.Ασίας. Το ρεύµα αυτό του συγκρητισµού το εκµεταλλεύθηκαν ορισµένοι ηγέτες 

κοινωνικο-θρησκευτικών κινηµάτων, διδάσκοντας κοινοκτηµοσύνη, ανεκτικότητα και 

θρησκευτική ισότητα µεταξύ χριστιανών και µουσουλµάνων. Ο ιστορικός Μ. ∆ούκας µας 

πληροφορεί για ένα τέτοιο κίνηµα µε ηγέτη κάποιον Τούρκο ονόµατι “Περκλητζία 

Μουσταφά”.1614 Το κίνηµα αυτό ξέσπασε στη δυτική Μ. Ασία, µε κέντρο την περιοχή 

απέναντι από τη Χίο και εξέφραζε την τάση πολλών χριστιανών να προσεταιριστούν τους 

µουσουλµάνους για ν’ απολαύσουν ίδια προνόµια µέσα στο Οθωµανικό κράτος. Το 

κίνηµα κατεστάλη µε µεγάλη δυσκολία από τον Μεχµέτ Α΄ (1413-1421). Την ίδια εποχή 

ένα άλλο κίνηµα, που εκδηλώθηκε µε κέντρο τη Θράκη κι εξαπλώθηκε σε Μακεδονία και 
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δυτική Μ. Ασία, συσπείρωσε χριστιανούς και µουσουλµάνους, αλλά κι όσους πλήττονταν 

από το διοικητικό συγκεντρωτισµό του σουλτάνου. Ηγέτης τους ήταν ο σεΐχης 

Μπεντρεττίν, ο οποίος προσπάθησε να θέσει τις βάσεις ένός κράτους ανοχής και 

ισονοµίας στη Θράκη και τις υπόλοιπες ευρωπαϊκές κτήσεις των Οθωµανών.1615 Η 

αποτυχία του κινήµατός του (1416) σήµαινε την οριστική επιβολή του διαχωρισµού του 

πληθυσµού του Οθωµανικού κράτους σε κατακτητές και υπόδουλους.1616  

 Ο θρησκευτικός συγκρητισµός λοιπόν, που καλλιεργήθηκε µε τη δράση των 

δερβίσηδων, δηµιούργησε αρχικά τις προϋποθέσεις για την προσέγγιση χριστιανών και 

µουσουλµάνων κι αργότερα, τον εξισλαµισµό των πρώτων και την ενσωµάτωσή τους 

στην Οθωµανική κοινωνία. Αργότερα, ο προσηλυτισµός πήρε µεγάλες διαστάσεις και 

επεκτάθηκε σε κάθε θρησκευτικό, κοινωνικό και εθνικό επίπεδο του πληθυσµού στη 

Μ.Ασία. Ένας οθωµανικός φορολογικός κατάλογος των αρχών του 16ου αιώνα, µας 

πληροφορεί ότι σε 1.032.425 φορολογήσιµα νοικοκυριά, τα 953.967 ήταν 

µουσουλµανικά, τα 77.869 ήταν χριστιανικά και τα 559 εβραϊκά. ∆ηλαδή το 92,4% ήταν 

µουσουλµανικά, το 7,5%  χριστιανικά και το 0,1% εβραϊκά.1617

 Τα παραπάνω δεδοµένα µας οδηγούν στο συµπέρασµα ότι, οι τουρκικές 

κατακτήσεις στη Μ.Ασία εξάρθρωσαν την εκκλησιαστική διοίκηση, εξαφάνισαν πολλές 

εκκλησιαστικές έδρες και κλόνισαν τα θεµέλια της βυζαντινής κοινωνίας. Η Εκκλησία 

οδηγήθηκε σε µεγάλη οικονοµική εξαθλίωση µε τη δήµευση της περιουσίας της και των 

εισοδηµάτων της. Ο επισκοπικός θεσµός διαβρώθηκε τόσο, ώστε έγινε αρνητικός 

πολιτιστικός φορέας. Αντίθετα, οι νέοι θεσµοί που υιοθέτησε το Ισλάµ (βακούφια, gulam, 

timar κ.α.),1618 τα τάγµατα των δερβισών1619, καθώς και η αρνητική ψυχολογία των 

κατακτηµένων χριστιανών, συντέλεσαν στην επιτυχία του Ισλαµισµού ν΄ απορροφήσει µε 

προσηλυτισµό το µεγαλύτερο µέρος του χριστιανικού πληθυσµού και να στρέψει τη 

µικρασιατική κοινωνία πάνω στα µουσουλµανικά πρότυπα.1620 

 Την εποχή που οι Τούρκοι απέκτησαν το πρώτο µόνιµο έρεισµά τους στη 

χερσόνησο της Καλλιπόλεως, οι Τουρκοµανικές φυλές είχαν συµπληρώσει 3 αιώνες 

µόνιµης παρουσίας στο γεωγραφικό χώρο της Μ. Ασίας. Ξεκινώντας από τ’ ανατολικά, 

τα παλιά σύνορα του Βυζαντίου µε την Αρµενία και την Περσία, προωθήθηκαν σταδιακά 

στα κεντρικά υψίπεδα της Ανατολίας µε κατεύθυνση τις δυτικές ακτές της Μ. Ασίας. Στην 

πορεία τους κατάφεραν να περιορίσουν  σταδιακά τον αριθµό των χριστιανών είτε µε 

σφαγές κι εκτοπίσεις, είτε µε την ένταξή τους στη µουσουλµανική κοινωνία (µικτοί γάµοι, 

οικονοµική συνεργασία, εξισλαµισµοί κ.α.). Η σταδιακή κατάκτηση και τα συνεχή 

εποικιστικά κύµατα τουρκοµανικών φυλών από τα κεντρικά υψίπεδα προς τις δυτικές 
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ακτές, επηρέασαν αρνητικά το δηµογραφικό υπόβαθρο των χριστιανών της Μ. Ασίας. 

Είναι γεγονός ότι, σε περιόδους αναταραχών και συγκρούσεων συνέβαιναν µαζικές 

σφαγές και εξισλαµισµοί. 

 Η απουσία µιας ισχυρής κεντρικής εξουσίας και ο πολιτικός κατακερµατισµός του 

γεωγραφικού χώρου που κατοικούνταν από χριστιανικούς πληθυσµούς, σε εµιράτα, 

επέφερε ανεξέλεγκτες καταστροφές σε έµψυχο και άψυχο υλικό. Η µεταχείριση των 

εκκλησιαστικών αρχών και των χριστιανών διέφερε από περιοχή σε περιοχή και 

δηµιουργούσε συνεχώς ένα κλίµα ανασφάλειας και φόβου.1621  

 Ένας άλλος παράγοντας που λειτούργησε αρνητικά για το µικρασιατικό 

χριστιανικό πληθυσµό ήταν η σχέση της Εκκλησίας µε την κεντρική Βυζαντινή 

διοίκηση.1622 Οι Τούρκοι εµίρηδες έβλεπαν πίσω από κάθε φορέα της εκκλησιαστικής 

διοίκησης, την πολιτική εξουσία του Βυζαντινού αυτοκράτορα. Το γεγονός αυτό φόρτιζε 

αρνητικά τις σχέσεις των τουρκικών αρχών µε τους ιεράρχες, που στέλνονταν από το 

Οικουµενικό Πατριαρχείο να ποιµάνουν τους χριστιανούς της επικράτειάς τους. Αυτός 

ήταν κι ένας ακόµα λόγος για ν’ αντιµετωπίζουν εχθρικά τους εναποµείναντες 

χριστιανούς. Άµεση συνέπεια του κλίµατος αυτού ήταν η αδυναµία του Οικουµενικού 

Πατριαρχείου να στελεχώσει τις εκκλησιαστικές έδρες των τουρκοκρατούµενων 

περιοχών, αλλά και όπου αυτό ήταν δυνατό, γινόταν κατά διαστήµατα λόγω της 

επισφαλούς επικοινωνίας των ιεραρχών µε την Κων/πολη. Η απουσία των ιεραρχών από 

την έδρα τους, στερούσε τους χριστιανικούς πληθυσµούς από το ηθικό τους στήριγµα κι 

ενίσχυε τη διάθεση ορισµένων να εξισλαµιστούν. 

 Στην αρχή παρήκµασαν κι εξαφανίστηκαν οι έδρες της ανατολικής Μ. Ασίας. Στη 

συνέχεια εξαφανίστηκαν οι έδρες της κεντρικής και της νοτιο-ανατολικής Μ. Ασίας. 

Επιβίωσαν για µεγάλο διάστηµα οι εκκλησιαστικές έδρες οχυρωµένων πόλεων και των 

παραθαλάσσιων περιοχών της βορειο-δυτικής Μ. Ασίας. Οι εκκλησιαστικές έδρες της 

βόρειας Μ. Ασίας, που προστατεύονταν από το κράτος των Μεγαλοκοµνηνών, 

επιβίωσαν σχεδόν στο σύνολό τους, µέχρι την κατάκτησή τους το 1460. 
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2.  Οι  ευρωπαϊκές  επαρχίες  του  Πατριαρχείου  Κων /πόλεως  από  

το  1261 ως  το  1453. 

 

 Η αποκατάσταση της Βυζαντινής αυτοκρατορίας στην Κων/πολη (1261) και οι 

πολιτικές εξελίξεις στη Βαλκανική χερσόνησο και την ανατολική Ευρώπη, δεν άφησαν 

ανεπηρέαστη τη δικαιοδοσία του Πατριαρχείου Κων/πόλεως και τις διοικητικές δοµές σ΄ 

αυτό το γεωγραφικό χώρο. 

 Οι επισκοπικοί κατάλογοι (Notitiae Episcopatuum) από το β΄ µισό του 13ου αιώνα 

ως το β΄ µισό του 15ου αιώνα, µας βοηθούν να παρακολουθήσουµε τη γεωγραφική 

επέκταση ή συρρίκνωση της διοικητικής δικαιοδοσίας του Πατριαρχείου Κων/πόλεως. Για 

την καλύτερη όµως αξιολόγηση των δεδοµένων, οι Notitiae θα πρέπει να 

διασταυρωθούν, όπου είναι δυνατό, µε συνοδικές αποφάσεις και ιστορικές αναφορές. 

 Οι Notitiae της περιόδου αυτής δείχνουν µια συνεχή τάση αύξησης του αριθµού 

των µητροπολιτικών εδρών και µια αντίστοιχη µείωση του αριθµού των αρχιεπισκοπών, 

µέχρι και το β΄ µισό του 14ου αιώνα. Η µείωση των αρχιεπισκοπών οφείλεται σε µεγάλο 

βαθµό στις αθρόες προαγωγές τους σε µητροπόλεις. Επειδή οι Notitiae 15, 17, 18, 19 

και 20 ανήκουν στον τύπο των σύντοµων επισκοπικών καταλόγων, δηλαδή 

περιλαµβάνουν µόνο τη σειρά πρωτοκαθεδρίας των µητροπόλεων και των 

αρχιεπισκοπών, δεν έχουµε στοιχεία για τον αριθµό των επισκοπών. Συγκρίνοντας όµως 

τον αριθµό που µας δίνει η Notitia 211623 του β΄ µισού του 15ου αιώνα µε τον αριθµό των 

επισκοπών που µας δίνει η Notitia 131624 του 12ου αιώνα, παρατηρούµε ότι ο αριθµός 

τους µειώθηκε σηµαντικά. Γεγονός που οφείλεται στις πολιτικές εξελίξεις και στις 

δυσµενείς οικονοµικές και δηµογραφικές συνθήκες που επικρατούσαν στις επαρχίες, που 

ανήκαν ή και συνέχιζαν ν΄ ανήκουν στο Βυζαντινό κράτος, κατά το 14ο και 15ο αι. 

 Στο τέλος της βασιλείας του Μιχαήλ Η΄ (1261-1282), η Notitia 151625 µας δίνει τον 

αριθµό των 100 µητροπόλεων απ΄ τις οποίες οι 42 βρίσκονταν στις ευρωπαϊκές 

επαρχίες. Ο αριθµός αυτός είναι πολύ µεγάλος, αν σκεφτούµε την αναλογία του αριθµού 

ανάµεσα στις ευρωπαϊκές µητροπόλεις και τις µητροπόλεις της Μ.Ασίας που µας δίνει η 

Notitia 7 (10ος αι.) της εποχή του Λέοντα Στ΄,1626 το µοντέλο της οποίας ακολούθησαν οι 

υπόλοιπες Notitiae. Από τις 51 µητροπόλεις που αναγράφονται, οι 32 βρίσκονταν στη 

Μ.Ασία και µόνο οι 19 στις ευρωπαϊκές επαρχίες της αυτοκρατορίας. 

 Οι νέες µητροπόλεις της Notitia 15, που εµφανίζονται µετά το 1260 στις 

ευρωπαϊκές επαρχίες, είναι το ∆ιδυµότειχο, η Μονεµβασιά και η Αναστασιούπολις 
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(Τραϊανούπολις),1627 των οποίων η ύπαρξη και η χρονολόγηση του προβιβασµού τους 

µαρτυρείται από τη συµµετοχή των ιεραρχών τους στις Πατριαρχικές συνόδους.1628 Οι 

νέες αρχιεπισκοπές που εµφανίζονται είναι, η Χριστούπολις, το Μελένικο και η 

Βέρροια.1629 Το Μελένικο εµφανίζεται λίγο αργότερα στη σύνοδο του 1285 ως 

µητρόπολη, ενώ η Χριστούπολις το 1310.1630 Όλες αυτές οι εκκλησιαστικές έδρες 

βρίσκονταν µέσα στα σύνορα της Βυζαντινής αυτοκρατορίας, γεγονός το οποίο 

οφειλόταν στην ανακατάκτηση ενός µεγάλου µέρους των παλιών ευρωπαϊκών επαρχιών 

της Αυτοκρατορίας από το Μιχαήλ Η΄.1631

 Ο προβιβασµός αυτών των εκκλησιαστικών εδρών πρέπει να οφείλεται σ’ ένα 

συνδυασµό οικονοµικών, γεωγραφικών, αµυντικών και διοικητικών πλεονεκτηµάτων, 

που τους επέτρεψε να διαδραµατίσουν σηµαντικό ρόλο στο νέο πολιτικό σκηνικό µετά 

την ανακατάκτηση της Κων/πολης (1261). Τόσο η αµυντική τους ικανότητα, όσο και η 

δεσπόζουσα σηµασία τους στην οικονοµική ζωή της περιφέρειάς τους, συνέβαλαν 

αναµφίβολα στην πολιτική και την εκκλησιαστική τους αναβάθµιση, µέσα στα όρια του 

βυζαντινού κόσµου. 

 ∆ύο από τις αρχιεπισκοπές της Notitia 15, η Ζηκχία και η Βιτζίνα, εµφανίζονται 

στη σύνοδο του 1285 ως µητροπόλεις.1632 Και οι δύο βρίσκονταν εκτός των συνόρων της 

Αυτοκρατορίας. Η πρώτη στο παλιό χριστιανικό κέντρο της Κριµαίας και η δεύτερη στην 

περιοχή της ∆οβρουτσάς. Η Βιτζίνα βρισκόταν στις εκβολές του ∆ούναβη και µέσω αυτής 

διακινούνταν το σιτάρι από τη Βλαχία και Μολδαβία, στην Κων/πολη. Η ύπαρξη 

σηµαντικής εµπορικής κίνησης ανάµεσα στην Κων/πολη και τις περιοχές του κάτω 

∆ούναβη κατά την υστερο-βυζαντινή περίοδο, προϋποθέτει και τη σηµαντική παρουσία 

Βυζαντινών στην περιοχή αυτή.1633 Τα πολιτικά λοιπόν κίνητρα αλλά και η φιλοδοξία του 

Πατριαρχείου για σταθεροποίηση και επέκταση της δικαιοδοσίας του στην Αν.Ευρώπη, 

πρέπει να συντέλεσαν στη δηµιουργία της εκκλησιαστικής έδρας της Βιτζίνας στην 

περιοχή του κάτω ∆ούναβη. Το 1317 εµφανίζεται σε Συνοδική ∆ιάγνωση για διαφορά 

που προέκυψε µεταξύ των µητροπόλεων Γοτθίας και Σουγδαίας, ως πλησιόχωρή 

τους.1634  

 Η τάση της αύξησης των µητροπολιτικών εδρών συνεχίζεται και στις Notitiae 17 

και 18 της βασιλείας του Ανδρονίκου Β΄. Στις Νotitiae αυτές για πρώτη φορά οι 

ευρωπαϊκές έδρες (56) φτάνουν τον ίδιο αριθµό µ΄ εκείνες της Μ.Ασίας (56). Εκτός από 

την αύξηση του αριθµού των µητροπολιτικών εδρών στις ευρωπαϊκές επαρχίες, µέσα στη 

Notitia 17 γίνεται φανερή και µια άλλη τάση. Καθώς το πολιτικό κέντρο βάρους της 

Αυτοκρατορίας µετατοπίζεται προς τις ευρωπαϊκές επαρχίες, µεγαλώνει η σηµασία 
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αρκετών ευρωπαϊκών εκκλησιαστικών εδρών, οι οποίες αρχίζουν ν΄ ανεβαίνουν στην 

τάξη πρωτοκαθεδρίας. Σηµαντικές πόλεις της Αυτοκρατορίας όπως η Θεσσαλονίκη, η 

Αδριανούπολις, η Βέρροια, η Μονεµβασιά, οι Σέρρες, τα Ιωάννινα, το ∆ιδυµότειχο, η 

Λακεδαιµονία, βελτιώνουν τη θέση τους στην ιεραρχία.1635

 Αντίθετα, πολλές παλιές έδρες της Μ. Ασίας που βρίσκονταν σε αρκετά υψηλή 

ιεραρχική θέση στον κατάλογο πρωτοκαθεδρίας, υποβιβάστηκαν τουλάχιστον τρεις 

θέσεις, π.χ. η Σίδη, η Σεβάστεια, η Αµάσεια, η Μελιτηνή, τα Τύανα, η Γάγγρα, η 

Ποντοηράκλεια, η Νεοκαισάρεια, τα Μύρα η Σταυρούπολις, το Ικόνιο κ.α. Ωστόσο, 

ορισµένες µικρασιατικές έδρες που εξακολουθούσαν να παραµένουν υπό βυζαντινή 

κυριαρχία, προβιβάστηκαν βελτιώνοντας κι αυτές τη θέση τους στη σειρά 

πρωτοκαθεδρίας όπως η Φιλαδέλφεια, η Προύσα, οι Πηγές, η Πέργαµος, η Απάµεια. 

Ενδιαφέρον στοιχείο αποτελεί και ο υποβιβασµός όλων εκείνων των εκκλησιαστικών 

εδρών που βρίσκονταν σε ευρωπαϊκά εδάφη, αλλά κατέχονταν από καιρό από εχθρικές 

προς το Βυζάντιο δυνάµεις, όπως η Αθήνα, η Καλαβρία, οι Παλαιές Πάτρες, η Λάρισα, η 

Ναύπακτος, η Ρόδος, το ∆υρράχιο, η Κατάνη, οι Νέες Πάτρες, η Θήβα, το Άργος, ο 

Εύριπος.1636  

 Η εντύπωση που αποκοµίζουµε από τα στοιχεία αυτά είναι ότι, ο κατάλογος της 

Notitia 17 έχει µεγάλη αξία ως ενδεικτική πηγή για την εκκλησιαστική γεωγραφία του 

Οικουµενικού Πατριαρχείου. Παρά το βυζαντινό συντηρητισµό που διέπει όλους τους 

επισκοπικούς καταλόγους, στη Notitia 17 του Ανδρονίκου Β΄ αρχίζουν να διαφαίνονται, 

διστακτικά αλλά ευδιάκριτα, οι επιπτώσεις στη δικαιοδοσία και τη διοίκηση του 

Οικουµενικού Πατριαρχείου από την απώλεια της Μ. Ασίας και αρκετών εδαφών στην 

Ευρώπη, καθώς και από τις αντίξοες οικονοµικές και δηµογραφικές συνθήκες, που 

άρχισαν να κλονίζουν την παραδοσιακή διοικητική δοµή του, από το 12ο αιώνα και εξής. 

Η σκληρή πραγµατικότητα άρχισε να εµφανίζεται σταδιακά, γεγονός ασυνήθιστο για την 

παράδοση τέτοιων εγγράφων που εξέφραζαν στερεότυπα την τάση της Εκκλησίας να 

διατηρεί αναλλοίωτη την αρχαία παράδοση: “�e b��H�H Q�H�L��`”. 
 Οι νέες µητροπόλεις που εµφανίζονται στη Notitia 17 είναι 16: η Βέρροια, η 

Χριστούπολις, τα Ιωάννινα, το Μελένικο, τα Φάρσαλα, η Γάλιτζα, τα Λίτβαδα, το 

Καυκάσιον, η Βιδύνη, η Γοτθία, η Ζηκχία, ο Βόσπορος, η Βιτζίνα, η Βρύσις, η Γάνος και η 

Χερσώνα.1637 Χρονολογικά η ίδρυση των µητροπόλεων αυτών τοποθετείται, µε τη 

βοήθεια των Συνοδικών Πράξεων, µεταξύ του έτους 1285 (Μελένικο, Βιτζίνα, Ζηκχία) και 

µέχρι το τέλος της βασιλείας του Ανδρονίκου Β΄ Παλαιολόγου (1328). Η Πράξη 

προβιβασµού της Βρύσεως το 1323, καθώς και η σηµείωση των συντακτών του 
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καταλόγου (Appendix 1) ότι η Βρύσις, η Γάνος και η Χερσώνα τιµήθηκαν στο αξίωµα της 

µητρόπολης κατά τη βασιλεία του Ανδρόνικου Β΄, οριοθετούν τον αριθµό των νέων 

µητροπολιτικών εδρών σ’ αυτό το χρονικό διάστηµα.1638  

 Όλες βρίσκονταν στην Ευρώπη (Θράκη, Ήπειρο, Μακεδονία, Θεσσαλία), την 

περιοχή της Κριµαίας και τον Καύκασο και καµιά στη Μ.Ασία. Η Βέρροια, η Χριστούπολις 

και το Μελένικο εντοπίζονται στο γεωγραφικό χώρο της Μακεδονίας, η Βρύσις και η 

Γάνος στην περιοχή της Θράκης, τα Φάρσαλα στη Θεσσαλία, η Γάλιτζα και τα Λίτβαδα 

στη δυτική και βορειο-δυτική Ρωσία, η Βιδύνη στη βόρεια Βουλγαρία, η Γοτθία, η Ζηκχία, 

ο Βόσπορος και η Χερσώνα στην περιοχή της Κριµαίας, η Βιτζίνα στην περιοχή της 

∆οβρουτσάς και το Καυκάσιον στην περιοχή του Καυκάσου, µεταξύ Ιβηρίας και Κασπίας 

θάλασσας.1639 Στην ίδια χρονική περίοδο έχουµε και τον προβιβασµό στην τάξη των 

αρχιεπισκοπών των εκκλησιαστικών εδρών Μηδείας, Ξάνθειας, ∆ράµας και Κω.1640 Ο 

αριθµός αυτός δείχνει ότι το πολιτικό, οικονοµικό και εκκλησιαστικό κέντρο βάρους της 

Αυτοκρατορίας µετακινήθηκε πλέον από τη Μ.Ασία, στην Ευρώπη. Πολύ ενδιαφέρον 

είναι το γεγονός ότι από τις δεκαέξι νέες εκκλησιαστικές έδρες στην Ευρώπη, οι εννιά 

(Γάλιτζα, Λίτβαδα, Βιδύνη, Γοτθία, Ζηκχία, Χερσώνα, Βόσπορος, Βιτζίνα, Καυκάσιον) 

βρίσκονταν εκτός των συνόρων του Βυζαντίου. Η γεωγραφική τους διασπορά και η 

έκταση που καταλάµβαναν, δείχνουν ότι αντίθετα από το Βυζαντινό κράτος που 

συρρικνωνόταν συνεχώς, το Οικουµενικό Πατριαρχείο κατόρθωσε όχι µόνο να 

διατηρήσει, αλλά και να επεκτείνει γεωγραφικά τη διοικητική δικαιοδοσία του εκτός των 

συνόρων της Αυτοκρατορίας. 
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i. Η  Κριµαία 

 

 Η Γοτθία, η Ζηκχία ο Βόσπορος και η Χερσώνα ήταν παλιές εκκλησιαστικές έδρες 

στην περιοχή της Κριµαίας. Προβιβάστηκαν στο βαθµό της µητρόπολης από 

αρχιεπισκοπές. Το γεγονός αυτό εντασσόταν πιθανώς στο γενικότερο σχέδιο του 

Πατριαρχείου Κων/πόλεως της εποχής αυτής, για προβιβασµό των αρχιεπισκοπών στο 

βαθµό της µητρόπολης. Άλλωστε αυτό µαρτυρείται από το γεγονός ότι πολλές 

αρχιεπισκοπές εµφανίζονται για πρώτη φορά ως µητροπόλεις αυτή την περίοδο. 

 Η Κριµαία αποσπάστηκε οριστικά από την αυτοκρατορία µετά την κατάληψη της 

Κων/πολης από τους σταυροφόρους (1204). Στο α΄ µισό του 13ου αιώνα, στη 

χερσόνησο επεκτάθηκε η κυριαρχία του ταταρικού κράτους της Χρυσής Ορδής, της 

περιοχής του Βόλγα. Οι Εκκλησίες της Κριµαίας φαίνεται πως κατάφεραν να επιβιώσουν, 

γιατί το κράτος της Χρυσής Ορδής ήταν πολυθρησκευτικό και γενικά ανεξίθρησκο.1641 

Επιπλέον, οι Βυζαντινοί είχαν αναπτύξει καλές διπλωµατικές σχέσεις µε τους 

Μογγόλους.1642 Έτσι οι Ορθόδοξες Εκκλησίες της περιοχής διατήρησαν την ακτινοβολία 

τους και κατάφεραν να προσηλυτίσουν αρκετούς Τατάρους, όπως φαίνεται από το 

µεγάλο αριθµό χριστιανών µε Ταταρικά ονόµατα που συναντώνται στη Σουγδαία και στην 

Καφφά.1643

 Από το δεύτερο µισό του 13ου αιώνα υπήρχαν στην περιοχή πέντε έδρες, οι 

οποίες προβιβάστηκαν σε µητροπόλεις την εποχή του Ανδρονίκου Β΄(ανάµεσα στο 1280 

και 1285).1644 Οι έδρες αυτές ήταν: η Γοτθία, ο Βόσπορος, η Ζηκχία, η Σουγδαία και η 

Χερσώνα.1645 Η παρουσία µητροπολίτη στη Ζηκχία επιβεβαιώνεται και από τη συµµετοχή 

του ιεράρχη της στη σύνοδο του 1285. Της Χερσώνας, από τη συµµετοχή του ιεράρχη 

της στη σύνοδο του 1304.1646

 Σε σηµείωση (5 Φεβρουαρίου 1282) του Συναξαρίου της Εκκλησίας 

Σουγδοφούλλων αναφέρεται ότι: 

“wQ�PzyON ¦ K�±R�� ��± +L�± +L§K`��� zN�

����R��N� 6��JK���¯RR`� ¦ b�¨ b��PL�P�Q

§�`�”. Η σηµείωση αυτή µας επιτρέπει να προσδιορίσουµε το χρόνο κατά τον οποίο 

η αρχιεπισκοπή Σουγδοφούλλων προβιβάστηκε σε µητρόπολη, αφού αναφέρεται ρητά 

ότι ο Θεόδωρος ήταν ο πρώτος που έφερε τον τίτλο του µητροπολίτη.1647

 Οι µητροπόλεις της Κριµαίας αναφέρονται µέχρι και το τέλος του 14ου αιώνα. Η 

Χερσώνα, η Γοτθία, η Ζηκχία και η Σουγδαία αναφέρονται στα πατριαρχικά έγγραφα του 

14ου αι., εξαιτίας των διενέξεων που ξέσπασαν µεταξύ των ιεραρχών τους, σχετικά µε 
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την έκταση της δικαιοδοσίας τους. Σε Συνοδική ∆ιάγνωση του 1317 για θέµα που 

προέκυψε µεταξύ των µητροπολιτών Γοτθίας και Σουγδαίας, αναφέρονται και οι 

πλησιόχωροι µητροπολίτες Αλανίας, Βιτζίνας, Ζηκχίας και Ματράχων.1648 Το 1338, ο 

εκλεγµένος µητροπολίτης Χερσώνος υπογράφει έγγραφο σύµφωνα µε το οποίο 

υπόσχεται νε µεταβεί στην έδρα του, την οποία δεν πρόκειται να εγκαταλείψει βρίσκοντας 

διάφορες προφάσεις.1649 Το 1368 δόθηκε στο µητροπολίτη Γοτθίας εξαρχικώς η διοίκηση 

της Εκκλησίας της Χερσώνας.1650 Λίγο αργότερα, το 1371, µε πατριαρχικό έγγραφο 

ανατέθηκαν στο µητροπολίτη Σουγδαίας τα πατριαρχικά δίκαια όλης της Γοτθίας και της 

περιοχής της Ιαλίτας.1651 Συνοδικές αποφάσεις του 1382, 1384, 1385, 1386 καθόριζαν 

την ενοριακή δικαιοδοσία των µητροπόλεων Γοτθίας, Χερσώνας και Σουγδαίας, ώστε να 

πάψουν οι µεταξύ τους διενέξεις.1652 Σε συνοδικά έγγραφα του 1390 και του 1396, 

συνεχίζονται ν’ αναφέρονται οι µητροπολίτες Χερσώνος και Γοτθίας. 

 Με εξαίρεση τη µητρόπολη Γοτθίας, οι υπόλοιπες µητροπόλεις της Κριµαίας 

έπαψαν ν΄ αναφέρονται µετά την αρχή του 15ου αιώνα. Σε δύο Συνοδικές Πράξεις του 

1400 και 1401 εµφανίζεται ο µητροπολίτης Γοτθίας ως τον “�§��� w�X�`�” 
της µητρόπολης Εφέσου.1653 Ωστόσο τη ίδια εποχή (1400), πληροφορούµαστε από 

Πατριαρχική Πράξη ότι η µητρόπολη Σουγδοφούλλων που χήρευε δόθηκε κατ’ επίδοση 

στο µητροπολίτη Πέργης και Ατταλείας Θεοφύλακτο, ο οποίος αναγκάστηκε να 

εγκαταλείψει την έδρα του 

“KPe �9� wQL��L �¾� b��§��`� b�LI¾� ©��`�

 ON�P`K�H� QH� bJ�P§�N�H”.1654 Αυτή είναι και η τελευταία 

αναφορά για τη µητρόπολη Σουγδοφούλλων. Ακόµα, το 1401 περίπου, σε Πατριαρχική 

Πράξη γίνεται αναφορά για εκλογή µητροπολίτη Χερσώνος.1655 Στο 

“"à<�§z�NzH �L�� �¾�   WRRN�PQ¾� �`�¾� Q

H� wQQRN�P¾�”, που έχει συνταχθεί το 1437, αναφέρονται µόνο δύο 

µητροπόλεις στην Κριµαία: της Γοτθίας και του Καφά.1656 Είναι οι ίδιες µητροπόλεις που 

αναφέρονται και στη Notitia 21 του τέλους του 15ου αιώνα.1657 Στη µητρόπολη του Καφά 

στέλνονταν ενωτικοί µητροπολίτες, από τη σύνοδο της Φερράρας-Φλωρεντίας (1439). 

Μετά το 1475, όταν η πόλη έπεσε στους Οθωµανούς, φαίνεται ότι περιήλθε ξανά στη 

δικαιοδοσία του Οικουµενικού Πατριαρχείου.1658 

 Το ζήτηµα της εξαφάνισης των µητροπόλεων της Κριµαίας σχετίζεται άµεσα µε 

την πολιτική που ακολούθησαν οι Γενουάτες κυρίαρχοι της περιοχής.1659 Από τα µέσα 

του 13ου αιώνα καθολικά µοναχικά τάγµατα άρχισαν να διεισδύουν και να δρουν στην 

Κριµαία.1660 Στις αρχές του 14ου αιώνα άρχισαν να ιδρύονται καθολικές επισκοπές.1661 
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Στο διάστηµα της γενουατικής κατοχής φαίνεται πως οι Ορθόδοξοι ιεράρχες άλλοτε 

γίνονταν δεκτοί στις έδρες τους και άλλοτε όχι.1662 Άλλοι απ΄ αυτούς αναγκάζονταν να 

παραµένουν για µεγάλο χρονικό διάστηµα στην Κων/πολη και άλλοι έπαιρναν 

“QH�ß w��K��P�” άλλες µητροπόλεις.1663  

 Σε Συνοδικές Πράξεις των ετών 1329, 1330 και 1331, ο µητροπολίτης Σουγδαίας 

υπογράφει ως πρόεδρος Λακεδαιµονίας.1664 Αυτό σηµαίνει ότι η συγκεκριένη µητρόπολη 

τού δόθηκε κατ’ επίδοση. Παίρνοντας υπόψη το γεγονός της µεγάλης γεωγραφικής 

απόστασης µεταξύ των δύο εκκλησιαστικών εδρών και το ότι η µητρόπολη 

Λακεδαιµονίας βρισκόταν σε βυζαντινά εδάφη µε αρκετή ασφάλεια και ανάλογη 

οικονοµική ευµάρεια, µπορούµε να υποθέσουµε πως ο συγκεκριµένος µητροπολίτης 

Σουγδαίας είχε απελαθεί από την έδρα του και παρεπιδηµούσε στην Κων/πολη, 

συµµετέχοντας στις συνόδους. Η Πατριαρχική σύνοδος για να τον ενισχύσει οικονοµικά 

φαίνεται πως του παραχώρησε κατ’ επίδοση τη µητρόπολη Λακεδαιµονίας µε τα 

εισοδήµατά της. Αργότερα σε άλλο έγγραφο, το 1363, αναφέρεται ότι ο µητροπολίτης 

Σουγδαίας και Φούλλων διώχθηκε από την έδρα του εξαιτίας εχθρικής εισβολής και 

µετατέθηκε από την Πατριαρχική σύνοδο στη µητρόπολη Αίνου.1665 Όταν οι Γενουάτες 

κατέλαβαν τη Σουγδαία το 1365 δεν υπήρχε εκεί µητροπολίτης.1666 Λίγα χρόνια µετά τη 

Γενουατική κατάκτηση, γίνεται φανερό ότι υπήρχει κάποια αναταραχή στις µητροπόλεις 

της περιοχής, γιατί το Πατριαρχείο προσπάθησε να τις ενισχύσει, παραχωρώντας τα 

πατριαρχικά δίκαια των ενοριών του στην Κριµαία.1667 Ακόµα, οι µητροπολίτες Σουγδαίας 

φαίνεται πως παρεπιδηµούσαν αρκετό χρόνο στην Κων/πολη, συµµετέχοντας σχεδόν 

κάθε χρόνο σε διάφορες συνόδους, στο χρονικό διάστηµα µεταξύ των ετών 1327 και 

1338. Αυτό γενικεύεται για όλες τις µητροπόλεις της Κριµαίας µετά τη Γενουατική 

κατάκτηση, οι οποίες εµφανίζονται να συµµετέχουν αρκετά συχνά στις Πατριαρχικές 

συνόδους, µεταξύ των ετών 1382 και 1395. Αν λάβουµε υπόψη τους κόπους και τους 

κινδύνους ενός τέτοιου ταξιδιού εκείνη την εποχή, το πιθανότερο είναι ότι οι ιεράρχες 

εκείνοι δεν έµπαιναν συχνά σ’ αυτή την ταλαιπωρία, αλλά προτιµούσαν να ζουν στην 

Κων/πολη για µεγάλα χρονικά διαστήµατα. Αυτό είναι ένα ακόµα στοιχείο που ενισχύει 

την υπόθεση ότι η ανώµαλη πολιτική κατάσταση της περιοχής, επηρέασε αρνητικά την 

εκκλησιαστική διοίκηση του Οικουµενικού Πατριαρχείου στις µητροπόλεις της Κριµαίας. 

Ωστόσο, θα πρέπει ν’ αναφερθεί ότι η πολιτική της Γένουας απέναντι στους Ορθόδοξους 

της Κριµαίας ήταν αρκετά ηπιότερη από εκείνη της Βενετίας και των άλλων Λατινικών 

κρατιδίων της Ανατολής. Το γεγονός ότι οι κτήσεις της Γένουας βρισκόταν αρκετά µακριά 

από αυτήν, είχαν ανοµοιογενή πληθυσµό, όπου οι Λατίνοι αποτελούσαν µειοψηφία και 
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είχαν εξαιρετική σηµασία για το εµπόριο και την οικονοµία της, φαίνεται πως επέβαλε την 

ανάγκη προσεταιρισµού του ντόπιου πληθυσµού. Ανάµεσα στα µέτρα που έπρεπε να 

πάρουν οι Γενουάτες, ήταν η πολιτική µιας σχετικής ανεξιθρησκείας και ο περιορισµός 

της προσηλυτιστικής δράσης της Καθολικής Εκκλησίας, ώστε να µην προσβάλλονται τα 

θρησκευτικά συναισθήµατα του ντόπιου Ορθόδοξου πληθυσµού.1668 Θεωρητικά λοιπόν, 

στα εδάφη που εξουσίαζαν οι Γενουάτες συνέχιζαν να υπάρχουν Ορθόδοξοι ιεράρχες. 

Είναι αλήθεια όµως ότι, οι κυρίαρχοι παραβίαζαν τις σχετικές συµφωνίες, όποτε 

αισθάνονταν αρκετά ισχυροί. Το Οικουµενικό Πατριαρχείο ωστόσο, επανερχόταν και 

έθετε µε επιµονή το ζήτηµα του σεβασµού των συµφωνιών, απαιτώντας την τοποθέτηση 

µητροπολιτών στις εκκλησιαστικές έδρες του, που βρίσκονταν υπό Γενουατική 

κατοχή.1669 Το αν απέδωσαν οι προσπάθειες του Οικ. Πατριαρχείου, φαίνεται από το 

Υπόµνηµα του 1347 στο οποίο αναφέρονται Ορθόδοξοι µητροπολίτες στη Μυτιλήνη, στη 

Χίο, στην Αµάστριδα και στην Αίνο, που ανήκαν στη Γένουα.1670  

Μέσα στην πολιτική αναταραχή που προηγήθηκε της πτώσης της Κων/πολης, 

φαίνεται πως οι υπόλοιπες µητροπόλεις της Κριµαίας παρήκµασαν. Η συνεχώς 

διογκούµενη Οθωµανική απειλή δηµιουργούσε προβλήµατα στο εµπόριο και στη 

ναυσιπλοΐα, καθιστώντας αβέβαιο το µέλλον των πληθυσµών. Ακόµα, η βουβωνική 

πανώλη του 1347 και οι συγκρούσεις µεταξύ Βενετών και Γενουατών για την κυριαρχία 

στον Εύξεινο Πόντο, οδήγησαν τις µητροπόλεις της Κριµαίας σε παρακµή και εξαφάνιση. 

 Η µητρόπολη Βιτζίνας βρισκόταν κοντά στις εκβολές του ∆ούναβη.1671 ∆εν 

γνωρίζουµε την ακριβή ηµεροµηνία της ίδρυσής της, όµως εµφανίζεται στη σύνοδο του 

1285, µπροστά από τη µητρόπολη Ζηκχίας.1672 Σε Συνοδική ∆ιάγνωση του 1317-18 για 

διαφορά στην ενοριακή δικαιοδοσία που προέκυψε µεταξύ των µητροπολιτών Γοτθίας 

και Σουγδαίας, ανατέθηκε η µετάβαση και η επιτόπια εξέταση του προβλήµατος στους 

“πλησιοχωρούντες” αρχιερείς Αλανίας, Βιτζίνης, Ζηκχίας και Ματράχων.1673 Το γεγονός 

ότι περιλαµβάνεται και ο µητροπολίτης Βιτζίνας στους “πλησιοχωρούντες” αρχιερείς της 

Κριµαίας δε σηµαίνει γεωγραφική εγγύτητα, αλλά πρέπει να θεωρηθεί ως ένταξη της 

Βιτζίνας στη γεωγραφική ζώνη των βορείων ακτών του Εύξεινου Πόντου, που 

περιλάµβανε τις µητροπόλεις του Οικουµενικού Πατριαρχείου από τις εκβολές του 

∆ούναβη ως τις υπώρειες του Καυκάσου και βρισκόταν υπό την επικυριαρχία των 

Τατάρων της Χρυσής Ορδής. Την ανάπτυξή της κατά το α΄ µισό του 14ου αιώνα, η 

Βιτζίνα την όφειλε στο εξαγωγικό εµπόριο σιτηρών προς την Κων/πολη και τις άλλες 

πόλεις της αυτοκρατορίας.1674 Η Βιτζίνα παρήκµασε γύρω στο 1340-1342 ύστερα από τις 

καταστροφικές επιδροµές των Τατάρων της Χρυσής Ορδής, οι οποίοι ερήµωσαν τις 
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περιοχές της Τρανσυλβανίας, Μολδαβίας, Βλαχίας και ∆οβρουτσάς. Η πολιτική 

κυριαρχία των Τατάρων ανέκοψε την εξέλιξη της τοπικής κοινωνίας.1675  

Στη Notitia 19 της εποχής του Ανδρόνικου Γ΄, η µητρόπολη Βιτζίνας 

“���H�POzL��HP” µε τη µητρόπολη Χίου.1676 Η συναρίθµηση δύο εδρών 

βασιζόταν στην αρχή της αναγραφής της παλιάς έδρας στη θέση που κατείχε και 

ταυτόχρονα της αναφοράς στην ίδια θέση, του µητροπολίτη που διοικούσε αυτή την έδρα 

ως τον “�¨��� w�X�`�”. Η Βιτζίνα εµφανίζεται στις Πατριαρχικές συνόδους 

των ετών 1341, 1343 και 1348. Η κατάσταση ωστόσο στην εκκλησιαστική έδρα της 

Βιτζίνας δεν ήταν και τόσο καλή, γιατί ο εκλεγµένος µητροπολίτης της Μακάριος 

αναγκάζεται το 1338 να υπογράψει έγγραφη υπόσχεση προς τον Οικουµενικό 

Πατριάρχη, ότι θα µετέβαινε στην έδρα του και δεν επρόκειτο να την εγκαταλείψει µε 

κάποια πρόφαση για να επιστρέψει πίσω. Το έγγραφο αυτό είναι παρόµοιο µε άλλο, που 

υπέγραψαν αρχιερείς, στις έδρες των οποίων 

“g��LP� ZRH�L� wO�PQy �L�� b�LIy�”.1677  

 Η µητρόπολη Βιτζίνας δεν αναφέρεται στις Notitiae 20 και 21 του 15ου αιώνα. Ο 

τελευταίος µητροπολίτης της που µνηµονεύεται είναι ο Υάκινθος, τον οποίο µετέθεσε το 

Πατριαρχείο Κων/πόλεως από την ερηµωµένη έδρα του, στη νέα µητρόπολη 

Ουγγροβλαχίας (1359).1678

 Για τη µητρόπολη Καυκασίου οι πηγές δεν αναφέρουν πολλά πράγµατα. 

Βρισκόταν στην περιοχή µεταξύ της Ιβηρίας (Γεωργίας), Κασπίας θάλασσας και λίµνης 

Τανάιδος.1679 Το 1317 εµφανίζεται στα Πρακτικά της Πατριαρχικής συνόδου µαζί µε τη 

µητρόπολη Λιτβάδων.1680 Στις Notitiae 17 και 18 της εποχής του Ανδρόνικου Β΄ κατέχει 

την 84η θέση σε σύνολο 112 µητροπόλεων.1681 Στη Notitia 19  της εποχής του 

Ανδρόνικου Γ΄ αναγράφεται στην 89η θέση, µαζί µε την Απάµεια και τα Λίτβαδα.1682 Από 

τα Πρακτικά της Πατριαρχικής συνόδου φαίνεται πως ήταν πλησιόχωρη της µητρόπολης 

Αλανίας και Σωτηριουπόλεως. Σε έγγραφο του 1356 αναφέρεται η συνοδική καθαίρεση 

του µητροπολίτη Αλανίας, ο οποίος χειροτόνησε παράνοµα κάποιον επίσκοπο στη 

µητρόπολη Καυκασίων, προσπαθώντας µάλιστα να ξεγελάσει την ι. σύνοδο, δηλώνοντας 

ότι η µητρόπολη Καυκασίων ήταν διάφορη της επισκοπής Καυκασίας, που υπαγόταν σ’ 

εκείνον. Για τις ενέργείές του αυτές φαίνεται πως παρέµενε ατιµώρητος, έχοντας την 

φιλία και τη στήριξη του Χαν της Χρυσής Ορδής, πολιτικού κυρίαρχου της περιοχής.1683 Η 

µητρόπολη Καυκασίων παύει ν΄ αναφέρεται στις Notitiae 20 και 21 του 15ου αιώνα, 

σηµάδι ότι παρήκµασε και εξαφανίστηκε. 
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 Στην ίδια περιοχή, στον Καύκασο, οι Notitiae 17, 18 και 19 του 14ου αιώνα 

δείχνουν ότι το Πατριαρχείο Κων/πόλεως συνέχιζε ν΄ ασκεί διοικητική δικαιοδοσία στην 

Αλανία, στα βόρεια σύνορα της Γεωργίας. Η µητρόπολη Αλανίας και Σωτηριουπόλεως 

διαιρέθηκε επί Πατριάρχη Ιωάννη Καλέκα. Η πράξη του όµως ακυρώθηκε επί 

πατριαρχείας Ισιδώρου το 1347. ∆ιαιρέθηκε ξανά επί Πατριάρχη Καλλίστου το 1356, για 

να ενωθεί ακόµα µια φορά από τον Πατριάρχη Φιλόθεο το 1364.1684  

 Έδρα και κάθισµα του µητροπολίτη Αλανίας ήταν η Σωτηριούπολις, πόλη στις 

ανατολικές ακτές του Εύξεινου Πόντου, η οποία κατά πάσα πιθανότητα ελεγχόταν ακόµα 

από την αυτοκρατορία της Τραπεζούντας. Το έθνος των Αλανών, στο οποίο εκτεινόταν η 

δικαιοδοσία του µητροπολίτη, ζούσε νοµαδικό βίο και δεν υπήρχαν µόνιµες 

εγκαταστάσεις ή άλλες πόλεις, ώστε να µπορέσουµε να διαγράψουµε µε ακρίβεια τα όρια 

δικαιοδοσίας του. Ωστόσο, σε Συνοδική Πράξη του 1364 αναγράφονται οι περιοχές στις 

οποίες εκτεινόταν η διοικητική του δικαιοδοσία: 

“�e �L�� ß$RH��H� QH� ☺H�QH��H� QH� ß$�

`��H� ���”.1685 Στις αρχές του 15ου αιώνα η µητρόπολη Αλανίας 

αναφέρεται σε συνοδικό έγγραφο του 1401, µε το οποίο ο Πατριάρχης καταδίκαζε την δια 

σιµωνίας αντικανονική χειροτονία του µητροπολίτη Αλανίας, που έγινε στην Τραπεζούντα 

από τον έξαρχό του. Στο έγγραφο αναγράφονται οι λόγοι στους οποίους συναίνεσε ο 

Πατριάρχης Κων/πόλεως, για να γίνει η χειροτονία στην Τραπεζούντα: 

“KPe �¨� QH�e OdRH��H� ®���⌦zL��� Q��K

���� �H�e �¾� b�LI¾� KPe �¨� wQ �{� ze�N

� b��QRLP�z¨� ���”.1686 Έκτοτε παύει ν’ αναφέρεται στις Notitiae 

ή στις Πατριαρχικές Πράξεις. Φαίνεται πως οι επιχειρήσεις του Ταµερλάνου εναντίον των 

Ιβήρων και των Τατάρων της Χρυσής Ορδής, καθώς και οι στρατιωτικές επιχειρήσεις των 

Οθωµανών για την κυριαρχία των των ακτών του Εύξεινου Πόντου, οδήγησαν στην 

εξαφάνιση της µητρόπολης Αλανίας. 

 

 

ii. Η Βόρεια Βουλγαρία 

 

 Η µητρόπολη Βιδύνης αναφέρεται για πρώτη φορά στη Notitia 17, όπου 

αναγράφεται ότι προηγουµένως ήταν επισκοπή τής αρχιεπισκοπής Βουλγαρίας.1687 Η 

δηµιουργία τής µητρόπολης αυτής του Οικουµενικού Πατριαρχείου στη βορειοδυτική 

Βουλγαρία, στο µέσο ∆ούναβη, ήταν αποτέλεσµα των πολιτικών εξελίξεων στη 
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Βουλγαρία κατά το 14ο αι. Ύστερα από την ήττα της στο Βελεβούσδιο (1330) από τους 

Σέρβους, η Βουλγαρία περιορίστηκε σε δευτερεύοντα ρόλο στην πολιτική σκηνή των 

Βαλκανίων. Ωστόσο, κατάφερε να επωφεληθεί από τον εµφύλιο πόλεµο ανάµεσα στον 

Ιωάννη Στ΄ Καντακουζηνό και τον Ιωάννη Ε΄ Παλαιολόγο (1341-1347) και κατάφερε ν΄ 

ανακτήσει µερικές πόλεις που είχε χάσει παλαιότερα στο νότο και ανάµεσά τους τη 

Φιλιππούπολη (1344). Οι εσωτερικές δυναστικές έριδες επί τσάρου Αλέξανδρου Σισµάν 

(1331-1371) έφεραν σύντοµα τη διάλυση του κράτους. Ο Αλέξανδρος για ν΄ αποζηµιώσει 

το γιο του Ιωάννη Stracimir από τον πρώτο του γάµο, που τον απέκλεισε από τη διαδοχή 

του θρόνου, του έδωσε να διοικεί την περιοχή του Βιδινίου.1688 Ο Stracimir που δεν έµεινε 

ικανοποιηµένος από το διακανονισµό αυτό, αυτοανακηρύχθηκε αυτοκράτορας, 

αποµάκρυνε την επαρχία του από την Εκκλησία της Βουλγαρίας και την υπήγαγε στο 

Οικουµενικό Πατριαρχείο.1689 Η υπαγωγή της µητρόπολης Βιδύνης στο Πατριαρχείο 

Κων/πόλεως επιβεβαιώνεται και από δύο Συνοδικές Πράξεις χειροτονίας του 

µητροπολίτη της, επί πατριαρχείας Νείλου (1381)1690 και Αντωνίου ∆΄(1392).1691 Αρκετοί 

ερευνητές τοποθετούν τη χρονολογία υπαγωγής τη µητρόπολης αυτής στο Πατριαρχείο 

Κων/πόλεως ανάµεσα στο 1371, έτος θανάτου του Αλεξάνδρου Σισµάν και το 1381, έτος 

της Συνοδικής Πράξης του µητροπολίτη Βιδύνης Κασσιανού.1692 Ο ∆ηµ.Γόνης, 

υποστηρίζει ότι η Βιδύνη ανήκε στο Οικουµενικό Πατριαρχείο από πολύ πριν, γιατί ήδη 

από την εποχή του Πατριάρχη Καλλίστου (1350-53 και 1355-63), ο “πατριάρχης” 

Τυρνόβου δηµιουργούσε προβλήµατα στην οµαλή λειτουργία των εκκλησιαστικών εδρών 

του Οικουµενικού Πατριαρχείου, που βρίσκονταν µέσα στα όρια του Βουλγαρικού 

κράτους. Ανάµεσα στις εκκλησιαστικές έδρες που αναφέρει ο ∆.Γόνης περιλαµβάνεται 

και η Βιδύνη.1693

 Η άποψη αυτή ενισχύεται από το γεγονός ότι η µητρόπολη Βιδύνης εµφανίζεται 

για πρώτη φορά στη Notitia 17, της εποχής του Ανδρόνικου Β΄. Η σχετικά υψηλή θέση 

που κατέχει και η αναγραφή της ανάµεσα στην οµάδα των µητροπόλεων Λιτβών, 

Καυκασίου και Γοτθίας, οι οποίες εµφανίζονται στις Πατριαρχικές Πράξεις των αρχών του 

14ου αιώνα, ενισχύει την εικασία ότι ιδρύθηκε την ίδια περίπου εποχή µε τις παραπάνω 

µητροπόλεις. Μέσα στην ίδια πάντα οµάδα µητροπόλεων εµφανίζεται και στις Notitiae 18 

και 19 (Ανδρονίκου Γ΄).1694 Αν και δεν αναφέρεται από άλλες πηγές εκτός των 

επισκοπικών καταλόγων, θεωρούµε ότι η υπαγωγή της Βιδύνης στο Οικουµενικό 

Πατριαρχείο έγινε πριν το 1323, όταν η περιοχή ήταν ηµιανεξάρτητη ηγεµονία υπό τον 

δεσπότη Σισµάν. Το Βιδίνιο ενώθηκε ειρηνικά µε την υπόλοιπη Βουλγαρία όταν οι 
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Βογιάροι εξέλεξαν νέο τσάρο το Μιχαήλ (1323-1330), γιο του δεσπότη Σισµάν.1695 Τότε 

φαίνεται ότι άρχισαν οι επεµβάσεις της Βουλγαρικής Εκκλησίας στη µητρόπολη Βιδύνης. 

 Το κράτος του Βιδινίου εκτεινόταν γεωγραφικά από την πόλη του Βιδινίου στο 

∆ούναβη, µέχρι τη Ράχοβα στ’ ανατολικά και τη Νις στα νότια. Το 1396 µε την ήττα των 

Σταυροφόρων στη Νικόπολη, έσβησε το τελευταίο ίχνος ανεξαρτησίας στη Βουλγαρία και 

το Βιδίνιο καταλήφθηκε από τους Τούρκους.1696  

 Η µητρόπολη Βιδύνης αναφέρεται για τελευταία φορά στη Notitia 20 των αρχών 

του 15ου αιώνα.1697 Αργότερα, το 1408, η µητρόπολη Βιδύνης προσαρτήθηκε στην 

Αρχιεπισκοπή Αχρίδας.1698 Η υπαγωγή της στην Αρχιεπισκοπή Αχρίδας επιβεβαιώνεται 

και από την απουσία της στη Notitia 21 του β΄ µισού του 15ου αιώνα. 

 

 

iii. Η Ανατολική Ευρώπη 

 

 Στην ανατολική Ευρώπη του 14ου αιώνα η διοικητική δικαιοδοσία του 

Οικουµενικού Πατριαρχείου εµφανίζεται µε την οργάνωση των τριών µητροπόλεων 

Ρωσίας, Γάλιτζας και Λιτβάδων. Η δηµιουργία των µητροπόλεων Γάλιτζας και Λιτβάδων 

ήταν αποτέλεσµα µιας σειράς πολιτικών εξελίξεων και διεργασιών, οι απαρχές των 

οποίων οριοθετούνται από την παρακµή του κράτους του Κιέβου και την µετατόπιση του 

πολιτικού κέντρου προς την περιφέρεια κατά το β΄ µισό του 12ου αιώνα. Με την 

παρακµή του Κιέβου τρεις ηγεµονίες (Γαλικία-Βολυνία, Νοβγκορόντ, Σουζντάλ) θ΄ 

αποκτήσουν αυξηµένη γεωπολιτική σηµασία και θ΄ ανταγωνίζονται για την κατάκτησή 

του.1699

 Παρά την πολιτική κατάτµηση του κράτους του Κιέβου σε µικρότερες ηγεµονίες, η 

Ρωσική Εκκλησία ήταν ακόµα ενιαία και το Κίεβο παρέµεινε η έδρα του µητροπολίτη 

Ρωσίας. Το Κίεβο καταλήφθηκε και λεηλατήθηκε από τους Μογγόλους της Χρυσής 

Ορδής το 1240.1700 Από τότε αν και επίσηµα ήταν η έδρα της µητρόπολης “Κιέβου και 

Πάσης Ρωσίας”, η έδρα µεταφέρθηκε βορειότερα στο Βλαντιµήρ. Ο Μάξιµος (1283-

1305), ο οποίος ήταν Βυζαντινός στην καταγωγή, έλαβε την επικύρωση της επιλογής του 

από το Χαν της Χρυσής Ορδής το 1283 και εγκαταστάθηκε το 1299 στο Βλαντιµήρ 

ύστερα από πολυετή περιπλάνηση στις πόλεις τής µητρόπολής του.1701 Η αίτηση για τη 

µεταφορά της έδρας τής µητρόπολης από το Κίεβο στο Βλαντιµήρ επικυρώθηκε 

αργότερα από το Οικουµενικό Πατριαρχείο (1354). Η συνοδική απόφαση όµως όριζε ως 

πρώτη έδρα της µητρόπολης Ρωσίας το Κίεβο.1702 Στο τέλος του 13ου αι. η µητρόπολη 
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Κιέβου και πάσης Ρωσίας, ενταγµένη στη διοικητική δικαιοδοσία του Οικουµενικού 

Πατριαρχείου, κάλυπτε µια τεράστια γεωραφική περιοχή, από τα Καρπάθια όρη µέχρι τον 

Άνω Βόλγα και από το Νοβγκορόντ στα βόρεια µέχρι το Σαράι της Χρυσής Ορδής στις 

εκβολές του Βόλγα, στα νότια. 

 Η µητρόπολη Γαλικίας (Γάλιτζας) πρέπει να δηµιουργήθηκε γύρω στο 1304 και 

πρώτος µητροπολίτης της υπήρξε κάποιος Νήφων.1703 Στη Notitia 17 αναφέρεται ότι η 

προαγωγή της έγινε επί πατριαρχείας Αθανασίου Α΄ (1289-1293, 1304-1310).1704 Τη 

δηµιουργία χωριστών µητροπόλεων στα δυτικά και τα νοτιο-δυτικά της µητρόπολης 

Κιέβου, προκάλεσε η απόσχιση αυτών των περιοχών και η κατάληψή τους από τις νέες 

πολιτικές δυνάµεις της περιοχής, της Πολωνίας και της Λιθουανίας, που επηρεάζονταν 

από τη ∆ύση. Τα επιχειρήµατα που χρησιµοποιήθηκαν για να συνηγορήσουν στη 

δηµιουργία των χωριστών µητροπόλεων στη νοτιο-δυτική περιφέρεια της µητρόπολης 

Κιέβου ήταν: α) η µεταφορά της µητροπολιτικής έδρας µακριά από το Κίεβο, 

παραδοσιακή έδρα του εκάστοτε µητροπολίτη Ρωσίας, β) η πολιτική αλληλεγγύης που 

έδειχνε ο µητροπολίτης Ρωσίας στους ηγεµόνες των βορειο-ανατολικών περιοχών, που 

ήταν υποτελείς των Μογγόλων και γ) η συγκαλυµµένη απειλή ότι, αφού το Ορθόδοξο 

ποίµνιο των περιοχών εκείνων έµενε εγκαταλειµµένο από την πνευµατική του ηγεσία, οι 

ηγεµόνες του θα επιχειρούσαν να µεταθέσουν τη θρησκευτική τους νοµιµοφροσύνη στη 

∆υτική Εκκλησία. Ο ελληνικής καταγωγής µητροπολίτης Ρωσίας Θεόγνωστος (1328-

1353) πέτυχε την έκδοση συνοδικής απόφασης για κατάργηση της µητρόπολης Γαλικίας 

(1347) και την υπαγωγή των επισκοπών της στη δικαιοδοσία του.1705 Οι επισκοπές 

βρίσκονταν στην ηγεµονία της Γαλικίας-Βολυνίας, δυτικά του Κιέβου και ήταν πέντε στον 

αριθµό: “η τε Γάλλιτζα, τό Βολοδίµηρον, τό Χόλµιν, τό Περεµίσθλιν, τό Λουτζικόν 

και τό Τούροβον...”.706 Η προαγωγή της µητρόπολης Λιτβάδων, σύµφωνα µε 

σηµείωση στη Notitia 17, έγινε επί πατριαρχείας του Ιωάννη ΙΓ΄ του Γλυκέως (1315-

1319).1707 Την εποχή αυτή το µεγάλο δουκάτο της Λιθουανίας ήταν µια ανερχόµενη 

δύναµη, που είχε επεκταθεί απ΄ τον αρχικό του πυρήνα γύρω στη Βίλνα και τον µέσο 

Νιέµεν προς τ΄ ανατολικά και νοτιο-ανατολικά, απορροφώντας µεγάλα εδάφη της δυτικής 

Ρωσίας. Ως το 1362 είχε κυριαρχήσει στην κοιλάδα του µέσου ∆νείπερου και στο τέλος 

του 14ου αιώνα τα σύνορά του είχαν φτάσει στη Μαύρη θάλασσα.1708 Η εµφάνιση λοιπόν 

ξεχωριστής µητρόπολης Λιθουανίας (Λιτβάδων), οφειλόταν στην αυξανόµενη πολιτική 

δύναµη των ηγεµόνων της. 

 Το πριγκηπάτο της Μόσχας ήταν ο κύριος αντίπαλος της Λιθουανίας στην 

επέκτασή της στ΄ ανατολικά. Οι ηγεµόνες της Μόσχας είχαν µαζί τους τους µητροπολίτες 
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Ρωσίας και την τεράστια ηθική εξουσία τους πάνω σ΄ όλη τη Ρωσία. Θέλοντας οι µεγάλοι 

∆ούκες της Λιθουανίας να στερήσουν απ΄ τους αντιπάλους τους το σηµαντικό αυτό 

πλεονέκτηµα, προσπάθησαν κατά καιρούς να πείσουν τους Βυζαντινούς, είτε να 

µεταφέρουν την έδρα του µητροπολίτη Κιέβου στη Λιθουανία είτε να ιδρύσουν µια άλλη 

µητρόπολη στη χώρα τους.1709 Ο πρώτος κάτοχος της µητρόπολης Λιτβάδων, Θεόφιλος, 

εµφανίζεται να παίρνει µέρος στις Πατριαρχικές συνόδους το 1317, το 1327 και το 

1329.1710 Το 1330 µε το θάνατό του, ο µητροπολίτης Κιέβου Θεόγνωστος εξασφάλισε 

ώστε η έδρα να µείνει κενή µέχρι το 1354-55.1711 Το 1354 ο Πατριάρχης Κάλλιστος 

χειροτόνησε ως µητροπολίτη Λιτβάδων το Ρωµανό (1355-62), υποψήφιο του Λιθουανού 

ηγεµόνα Ολγκέρντ. Η δικαιοδοσία του µητροπολίτη Λιθουανίας περιλάµβανε την έδρα 

του Νοβγκοροντόκ (παλιά πρωτεύουσα της Λιθουανίας) και δύο υποκείµενες επισκοπές 

(Πολότσκ και Τουρόβ).1712 Μετά το θάνατο του Ρωµανού (1361), ο Πατριάρχης Φιλόθεος 

κατέβαλε προσπάθειες να ενοποιήσει τη µητρόπολη Ρωσίας (1364).1713

 Το 1371, ο ηγεµόνας της Πολωνίας Casimir, ο οποίος κατόρθωσε το 1366 να 

προσαρτήσει το σύνολο της Γαλικίας-Βολυνίας, πέτυχε την επανίδρυση της µητρόπολης 

Γαλικίας.1714 Σε επιστολή του, το1371, ο Casimir 

“Q�dRN� �{� J{� �{� .H��H� QH� �{� /PQ�

f� 4`��H�”, ζητά ευγενικά από τον Πατριάρχη να τοποθετηθεί µητροπολίτης 

στη Γαλικία “��H z9 ¦ �§z�� �H`O� �¾� 4⌦�`�” (δηλ. η 

Ορθοδοξία). Σε αντίθετη περίπτωση, δηλώνει ότι θ’ αναγκαστεί 

“L�� �9� �¾� .H���`� ����N� IH���MLP� ��

°� 4⌦����”.1715 Η απειλή αυτή φαίνεται πως προκάλεσε την αναγόρευση τού 

υποψηφίου τού Casimir, επισκόπου Αντωνίου, σε µητροπολίτη Γαλικίας.  

Τα όρια δικαιοδοσίας του µητροπολίτη Γαλικίας καθορίζονταν σαφώς µέσα στη 

Συνοδική Πράξη του 1371 και περιλάµβαναν τις επισκοπικές έδρες Χολµ, Τουρόβ, 

Περεµύσλ και Βλαδιµήρ.1716 Το γεγονός ότι οι έδρες αυτές του δόθηκαν 

“w�PK§�L`� R¨JÅ” και 

“zY��P� g� KPHR�O¾�P� H� wQL� �±� �¶�HP

 ze�HP”, δηλώνει το µέγεθος της εκκλησιαστικής κατάρρευσης στην περιοχή και 

επιβεβαιώνει τον κίνδυνο που αναφερόταν στην επιστολή του Casimir. Στο έγγραφο 

αναφέρεται ακόµα ότι ο µητροπολίτης Αντώνιος θα χρειαζόταν τη βοήθεια του 

πλησιοχώρου  µητροπολίτη Ουγγροβλαχίας για την τέλεση των επισκοπικών 

χειροτονιών, ώστε να καλύψει τις κενές έδρες της µητρόπολής του. Ωστόσο φαίνεται πως 

τα όρια της µητρόπολης Γαλικίας δεν ήταν σταθερά, εξαιτίας της ταραγµένης πολιτικής 
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κατάστασης. Σε Πατριαρχικό Πιττάκιο προς το µητροπολίτη Κιέβου και πάσης Ρωσίας 

του 1371, ο Πατριάρχης Φιλόθεος, εξηγώντας τις ενέργειές του στη Γαλικία, µε 

απολογητικό ύφος, αναφέρει ότι έδωσε στη Γαλικία τρεις επισκοπές (Βλαδιµήρ, 

Περεµύσλ και Χολµ) που βρίσκονταν υπό την εξουσία του Casimir.1717 ∆εν αναφέρει το 

Τουρόβ και εξαιρεί σαφώς το Λουτσκ, περιοχές που προφανώς βρίσκονταν έξω από τις 

κατακτήσεις του Πολωνού βασιλιά.  

Την ίδια εποχή ο ηγεµόνας της Λιθουανίας Ολγέρντ, σε Πιττάκιό του προς τον 

Πατριάρχη Κων/πόλεως, εξαπολύει κατηγορίες κατά του µητροπολίτη Ρωσίας για την 

υποστήριξή του προς τους πολιτικούς του αντιπάλους (τη Μόσχα) και ζητά την ίδρυση 

µιας χωριστής µητρόπολης Λιτβών. Σύµφωνα µε την επιστολή, η δικαιοδοσία της 

µητρόπολης αυτής θα κάλυπτε, εκτός από το παραδοσιακό έδαφος της παλιάς 

µητρόπολης Λιθουανίας, όλες τις συµµαχικές ρωσικές ηγεµονίες του Ολγκέρντ, το Κίεβο, 

το Σµολένσκ, το Τβερ, τη Μικρή Ρωσία, το Νοβοσίλ και το Νίζνι-Νοβγκορόντ.1718 Φαίνεται 

πως η πρόθεση του Ολγέρντ ήταν να αποκτήσει τον έλεγχο της ρωσικής Εκκλησίας, να 

εκτοπίσει τη Μόσχα από την περιοχή και να ηγηθεί µιας ενοποιηµένης Ρωσίας.1719  

Λίγο αργότερα (1375) ο ηγεµόνας της Λιθουανίας πέτυχε να χειροτονηθεί ο 

ιεροµόναχος Κυπριανός Τσάµπλακ (1375-81) µητροπολίτης “Κιέβου και Λιτβών”, ενώ 

ζούσε ακόµα ο κάτοχος της έδρας Αλέξιος.1720 Έτσι διασπάστηκε ξανά η µητρόπολη 

Ρωσίας. Οι βόρειες επαρχίες που βρίσκονταν στην επιρροή της Μόσχας, αναγνώριζαν 

τον Αλέξιο, ενώ οι νότιες επαρχίες που κατέχονταν από τη Λιθουανία αναγνώριζαν τον 

Κυπριανό.1721

 Στην πραγµατικότητα ο Πατριάρχης Φιλόθεος δεν αποµακρύνθηκε από την αρχή 

της ενότητας της εκλησιαστικής διοίκησης, αλλά απλά την προσάρµοσε στα νέα πολιτικά 

δεδοµένα της εποχής του. Οι ενέργειές του αποσκοπούσαν στην επιβίωση της 

Ορθόδοξης Εκκλησίας στα εδάφη της Λιθουανίας και της Πολωνίας, και στην ενότητά 

τους υπό τη διοίκηση του Οικουµενικού Πατριαρχείου. Όταν είδε ότι ο µητροπολίτης που 

έµενε στη Μόσχα δεν µπορούσε να διοικεί τα εδάφη που βρίσκονταν υπό λιθουανικό 

έλεγχο, 

“�²�L Je� L�� K°� zN����§RLP� ZKLP �9� à

4`��H� KPHP�LO{�HP� �²�L �eRP� ZO��� �

���±��� �H�PKL��� w��L�NzX��� zY� w�� ��

��°��P� ��§��P� b��PL�H�PQ{� w�P�QX⌧L`� 

QH� ��± w��L±OL� cJPH�z�± ��� ��Q���z

�m zLJ���� ��N�ezL���”, διόρισε τον Κυπριανό µητροπολίτη 
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“wQL��`� KNRHKy �¾� zL�¾�� «�H b�{QL� b

����§N�H w�� ��RR��� ��¨��P� ¦ zN�����

R��N� Q±� ß$RY�P��8”.1722 Η Πράξη αυτή µε ρύθµισή της όριζε ότι 

µετά το θάνατο του Αλεξίου, ο Κυπριανός θ’ αναλάµβανε µητροπολίτης “πάσης 

Ρωσίας”.1723 Με τη ρύθµιση αυτή το Οικουµενικό Πατριαρχείο στήριζε την ενότητα της 

µητρόπολης Ρωσίας και διέσωζε την ενότητα της βυζαντινής εκκλησιαστικής διοίκησης 

στα αχανή εδάφη από τα Καρπάθια ως τον ποταµό Βόλγα. 

 Τελικά, το 1389 µε την υποστήριξη του Οικουµενικού Πατριαρχείου επικυρώθηκε 

η θέση του Κυπριανού ως µητροπολίτη “Κιέβου και πάσης Ρωσίας”. Ύστερα από 

πολλές διαµάχες ενοποιήθηκε η µητρόπολη Κιέβου και πάσης Ρωσίας, περιλαµβάνοντας 

και τις πιο αποµακρυσµένες επισκοπές της Γαλικίας και της Λιθουανίας.1724

 Στο εξής παρά τις προσπάθειες της Λιθουανίας να επικυρώσει την εκλογή 

µητροπολιτών Λιθουανίας το 1415 και το 1433, το Πατριαρχείο αντιδρούσε και απέρριπτε 

τις αυτονοµιστικές τάσεις που ήθελαν τη διάσπαση της Εκκλησίας της Ρωσίας.1725 Οι 

µητροπόλεις Γαλικίας και Λιθουανίας αναγράφονται στις Notitia 17, 18 και 19 του 14ου 

αιώνα. Η µόνη αναφορά µέσα στις Notitiae που προδίδει τη σύγχιση που δηµιουργούσε 

η συχνή ίδρυση και κατάργηση των µητροπόλεων αυτών βρίσκεται στη Notitia 18 

(appendix 1): 

“�¨� zY� &HR��MN�� ��RReQP� �PzNOX��H�

 L�� w���Q���� H¶OP� ®��IPIdML�OHP �� �

�± IH�PRY`� K��H��L�H” και 

“�¨� KY .P�I¾�� ⌫� i�H� JLJ��§�H �� ��±

 IH�PRY`� wQL���� Q���± ß$�K����Q�� 3H

RHP�R§J�� ��± JY������ �L�� �e ��PH±�H

 �PR��Pz�H� (¡�H QHO§R�� ���Rd�HP� izH

 zY� KPe �¨ I�H�L��� L¡�HP �d�� ��°� w

� .P�I��� ��P��PH��M���H�� izH KY ⌫� QH

� H��± ��± ��P�°��� ZO���� �� à4`��m �

H�HQLPzY��� QH� ®�¨ ��± à4`��H� LQ§R`

� KPL�dJL�OHP8”1726 Στη Notitia 20, των αρχών του 15ου αιώνα, δεν 

αναγράφεται η µητρόπολη Λιτβών. Αντίθετα, µαρτυρείται η ύπαρξη ενιαίας Εκκλησίας της 

Ρωσίας: 

“"à2 KY 4`��H� zN�����R��N� J�d�L�HP ☺�XI



 
 
 

307

�� QH� �e�N� à4`��H� �Z�LP KY �±� QH� �

9� &dRP�MH��”.1727
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iv. Η Θράκη 

 

 Στη Notitia 19 της εποχής του Ανδρόνικου Γ΄ ο αριθµός των µητροπόλεων φτάνει 

στο υψηλότερο σηµείο του (130). Για πρώτη φορά ο αριθµός των µητροπόλεων των 

ευρωπαϊκών επαρχιών του Πατριαρχείου Κωνσταντινουπόλεως ξεπερνά τον αριθµό των 

µητροπόλεων που βρίσκονταν στις µικρασιατικές επαρχίες. Σε σύνολο 130 

µητροπόλεων, οι 73 βρίσκονταν σε Ευρώπη και Κριµαία, ενώ οι υπόλοιπες 57 στη 

Μ.Ασία.1728 Οι νέες µητροπόλεις που περιλαµβάνονται στον κατάλογο των µητροπόλεων 

της Notitia 19, στην πλειοψηφία τους βρίσκονται στο τέλος του καταλόγου και 

καταγράφουν την ιστορική εξέλιξη του καταλόγου από το 1323, ηµεροµηνία προαγωγής 

της αρχιεπισκοπής Βρύσεως σε µητρόπολη,1729 ως το 1347, ηµεροµηνία κατά την οποία 

τελειώνει η περίοδος “�{� ��J�¯�L`�” (1341-1347).1730

 Η περίοδος “�{� ��J�¯�L`�”, κατά την οποία προβιβάστηκαν στο 

βαθµό της µητρόπολης οι περισσότερες από τις νέες µητροπόλεις, αναφέρεται στον 

εµφύλιο πόλεµο ανάµεσα στον Ιωάννη Καντακουζηνό και τον Ιωάννη Ε΄ Παλαιολόγο 

(1341-1347), που κλόνισε την αυτοκρατορία και έληξε µε την είσοδο του Καντακουζηνού 

στην Κων/πολη και τη στέψη του σε συµβασιλέα του Ιωάννη Ε΄.1731

 Οι νέες µητροπόλεις που αναγράφονται στη Notitia 19 είναι οι: Βρύσις, Χίος, 

Τένεδος, Βιζύη, Μαρώνεια, Ξάνθεια, Μήδεια, Γάρελλα, Λήµνος, Μάκρη, Περιθεώριο, 

Καλλιούπολις, Ραιδεστός, Εξαµίλιο, Σωζόπολις, Λυτίτζα.1732 Σ΄ αυτές θα πρέπει να 

προστεθούν και οι µητροπόλεις Γάνου, Ζιχνών, ∆ράµας, Προβάνδου και Σκοπέλου.1733 Η 

µητρόπολη Γάνου προβιβάστηκε από αρχιεπισκοπή στο βαθµό της µητρόπολης επί 

Ανδρονίκου Β΄, µαζί µε τη µητρόπολη Βρύσεως.1734 Η Ζίχνη προβιβάστηκε σε 

µητρόπολη επί Ανδρονίκου Γ΄, µαζί µε τη Χίο.1735 Η ∆ράµα, η Προβάνδου και η Σκόπελος 

προβιβάστηκαν στο βαθµό της µητρόπολης κατά την περίοδο 

“�{� ��J�¯�L`�” (1341-1347).1736

 Από τις παραπάνω µητροπόλεις, η Λήµνος αφορά µεταγενέστερη εποχή γιατί το 

1381 ήταν ακόµα αρχιεπισκοπή.1737 Εκτός των νησιών του Β.Αιγαίου, Χίου, Τενέδου, 

Λήµνου και των µητροπόλεων Ζιχνών και ∆ράµας, που ανήκαν στο γεωγραφικό χώρο 

της Μακεδονίας, όλες οι άλλες µητροπόλεις εντοπίζονται στο γεωγραφικό χώρο της 

Θράκης. 

 Η συγκέντρωση ενός τόσο µεγάλου αριθµού µητροπόλεων σε έναν σχετικά 

περιορισµένο γεωγραφικό χώρο συµβαίνει για πρώτη φορά και πρέπει να οφείλεται στα 
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νέα πολιτικά και δηµογραφικά δεδοµένα που δηµιούργησαν οι ιστορικές εξελίξεις της 

εποχής. 

 Οι θρακικές πόλεις είχαν εµπλακεί στον εµφύλιο ανάµεσα στον Ιωάννη 

Καντακουζηνό και τον Ιωάννη Ε΄ Παλαιολόγο, ήδη από την πρώτη φάση των 

συγκρούσεων. Ο ικανότατος Μέγας δούκας Αλέξιος Απόκαυκος, αντίπαλος του 

Καντακουζηνού, κατάφερε να υποκινήσει σε εξέγερση τα λαϊκά στρώµατα των πόλεων 

της Θράκης εναντίον των πλουσίων γαιοκτηµόνων, οι οποίοι είχαν ταχθεί µε το µέρος του 

Καντακουζηνού. Σ΄ όλες τις θρακικές πόλεις τα µέλη της αριστοκρατίας εξοντώθηκαν ή 

διώχτηκαν.1738 Η Μακεδονία και η Θράκη αναγνώρισαν τον Ιωάννη Ε΄ Παλαιολόγο ως το 

νόµιµο αυτοκράτορα, ενώ ο Καντακουζηνός κέρδισε την υποστήριξη των πρόσφατα 

ανακτηµένων ελληνικών επαρχιών της Θεσσαλίας, Ηπείρου και Αιτωλοακαρνανίας.1739

 Είναι πιθανόν, η προαγωγή των θρακικών επισκοπών και αρχιεπισκοπών σε 

µητροπόλεις να εντασόταν στο γενικότερο σχέδιο του προσεταιρισµού των αρχιερέων και 

του λαού των πόλεων της Θράκης, από τον Ιωάννη Ε΄ και τον Πατριάρχη Ιωάννη 

Καλέκα. Στην προαγωγή τους σε µητροπόλεις φαίνεται πως συνηγόρησαν και οι νέες 

δηµογραφικές συνθήκες, που διαµορφώθηκαν µε τις µεγάλες καταστροφές που επέφερε 

στην ύπαιθρο η σύµπραξη των Σέρβων, Βουλγάρων και Τούρκων µισθοφόρων, µε το 

µέρος του ενός ή του άλλου.1740

 Τα χωριά ερηµώθηκαν και οι γεωργικοί πληθυσµοί κατέφευγαν στις πόλεις ή τα 

κάστρα.1741 Σ΄ αυτούς έρχονταν να προστεθούν και οι απελπισµένοι µικρασιατικοί 

πληθυσµοί που έβρισκαν άσυλο στις θρακικές πόλεις.1742 Το αποτέλεσµα ήταν να 

ερηµωθεί η ύπαιθρος και να παρουσιαστεί το φαινόµενο του υπερπληθυσµού στις 

οχυρωµένες πόλεις. Χαρακτηριστικό παράδειγµα αποτελούν τα φρούρια Προβάνδου και 

Σκοπέλου. Χάρη στις οχυρώσεις τους και στη δυσπρόσιτη ορεινή τοποθεσία του βορείου 

τµήµατος της ανατολικής Θράκης, στην οποία ήταν χτισµένα, ο πληθυσµός τους 

αυξήθηκε σηµαντικά από την εγκατάσταση σ’ αυτά κατοίκων των γύρω περιοχών, που 

ζητούσαν καταφύγιο από τις τουρκικές επιδροµές.1743 Είναι γνωστό ότι, παραδοσιακά το 

αξίωµα της µητρόπολης συνδέθηκε µε τα µεγάλα αστικά κέντρα. Η διατήρηση της θέσης 

τους στον κατάλογο των µητροπόλεων εξαρτόταν από το αν διατηρούσαν µεγάλο 

πληθυσµό ή από τη σηµασία της πόλης στην επαρχιακή διοίκηση της αυτοκρατορίας. Οι 

παρατηρήσεις του ερµηνευτή των ι. κανόνων Βαλσαµώνος, υποδηλώνουν ότι υπήρχε 

σύνδεση µεταξύ της αύξησης του αριθµού των µητροπόλεων και της αύξησης του 

πληθυσµού. 
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 ∆ε θα πρέπει να παραθεωρείται και το γεγονός ότι η Θράκη µαζί µε τη 

Μακεδονία, ήταν από τις λίγες περιοχές που έµεναν την εποχή αυτή κάτω από την 

εξουσία της Κων/πολης. Έτσι οι Θρακικές πόλεις, λόγω της εγγύτητάς τους προς την 

πρωτεύουσα, απέκτησαν αυξηµένη γεωπολιτική σηµασία, η οποία δικαιολογεί ως ένα 

βαθµό την προαγωγή τους στο αξίωµα της µητρόπολης. 

 Από µια σειρά πατριαρχικών εγγράφων του α΄ µισού του 14ου αιώνα 

αποκαλύπτεται ότι οι εκκλησιαστικές έδρες της Θράκης λειτουργούσαν ακόµα 

ανενόχλητα ως οικονοµικές και διοικητικές µονάδες, έχοντας την ηθική και υλική 

συνδροµή της Βυζαντινής πολιτικής εξουσίας. Από τα έγγραφα αυτά πληροφορούµαστε 

ότι, κατά τις πρώτες δεκαετίες του 14ου αιώνα πολλές απ’ αυτές τις εκκλησιαστικές έδρες 

δόθηκαν “κατ’ επίδοση” ή µετατέθηκαν σ’ αυτές σχολάζοντες και εµπερίστατοι ιεράρχες, 

των οποίων οι έδρες βρίσκονταν υπό εχθρική κατοχή και στις οποίες κυριαρχούσαν η 

ανασφάλεια, η οικονοµική καχεξία και η παρακµή. Το 1316 η αρχιεπισκοπή Μαρώνειας 

δόθηκε “κατά λόγον επιδόσεως” στο µητροπολίτη Χαλκηδόνος, γιατί είχε 

“w�KL¾� �{� ����NQ�¯�N� H�H�QL�H� H�È”
.1744 Την ίδια περίοδο, η µητρόπολη Σηλυβρίας, της οποίας η έδρα ήταν χηρεύουσα, 

δόθηκε “κατά λόγον επιδόσεως” στο µητροπολίτη ∆υρραχίου 

“b�����zX�` �e b�HJQH�H ��� ⌫� g� H

�¨� zY� w�PQ����H� \�LP”.1745 Το 1316 επίσης, µετατέθηκε 

στην αρχιεπισκοπή ∆έρκων ο αρχιεπίσκοπος Νυµφαίου, ως σχολάζων.1746 Τα αµέσως 

επόµενα χρόνια το φαινόµενο πολλαπλασιάστηκε και δείχνει την προσπάθεια του 

Οικουµενικού Πατριαρχείου να διατηρήσει στο µέτρο του δυνατού τη διοικητική δοµή του. 

Έτσι, σε Συνοδική Πράξη του 1324 ο µητροπολίτης Πηγών και Παρίου υπογράφει ως 

πρόεδρος Γάνου.1747 Σε συνοδικά έγγραφα του 13271748 και 13291749 ο µητροπολίτης 

Χαλκηδόνας υπογράφει ως πρόεδρος Μαρωνείας, ο µητροπολίτης Προύσας ως 

πρόεδρος Βιζύης, ο µητροπολίτης ∆υρραχίου ως πρόεδρος Σηλυβρίας, ο µητροπολίτης 

Μελιτηνής ως πρόεδρος Αίνου και ο αρχιεπίσκοπος Λοπαδίου ως πρόεδρος Γαρέλλης. 

∆εν υπάρχει αµφιβολία λοιπόν ότι, οι εκκλησιαστικές έδρες της περιφέρειας Θράκης 

χρησιµοποιήθηκαν από το Οικουµενικό Πατριαρχείο για την έκτακτη ενίσχυση 

εµπερίστατων αρχιερέων, στα πλαίσια µιας αποτελεσµατκότερης εκκλησιαστικής 

διοίκησης και διακονίας. Η εικόνα αυτή αλλάζει µετά το 1352, ηµεροµηνία κατάκτησης 

του φρουρίου της Τζύµπης. Οι παραλιακές πόλεις του θρακικού χώρου αποτελούν πλέον 

µόνιµο στόχο των Τούρκων πειρατών από τα παραλιακά εµιράτα (Aydin, Saruhan, 
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Menteshe), ενώ η παρουσία πολυάριθµων Τούρκων πολεµιστών στην κεντρική περιοχή 

της Θράκης δηµιούργησε µεγάλη αναστάτωση και δηµογραφικό κενό. 

 Τα πλήγµατα που δέχτηκε η εκκλησιαστική διοίκηση στη Θράκη κατά το β΄µισό 

του 14ου αιώνα, αποκαλύπτονται µε σαφήνεια και ρεαλισµό στα Πατριαρχικά έγγραφα 

της εποχής. Από συνοδικό έγγραφο του 1354 πληροφορούµαστε ότι, στο µητροπολίτη 

Βιζύης που 

“®�¨ �{� w�P��L��N� ���� ��dJzH�P� b�`zH

R�H� QH� ��J�°�L`�” διώχθηκε από την έδρα του, δόθηκε κατ’ 

επίδοση η αρχιεπισκοπή ∆έρκων.1750 Σχεδόν δέκα χρόνια αργότερα (1365), στο 

µητροπολίτη Βιζύης που φαίνεται ότι αντιµετώπιζε τα ίδια προβλήµατα, δόθηκε κατ’ 

επίδοση η µητρόπολη Μηθύµνης.1751 Στην έκρυθµη κατάσταση που αντιµετώπιζε το 

σύνολο του θρακικού γεωγραφικού χώρου φαίνεται πως οφείλονταν οι µεταθέσεις (1366-

1369) του επισκόπου Παµφίλου στη µητρόπολη Παλαιών Πατρών και του επισκόπου 

Αθύρας στη µητρόπολη Αίνου.1752 Από Συνοδικό έγγραφο του 1371/72, 

πληροφορούµαστε ότι η αρχιεπισκοπή Μαρωνείας δεν ήταν σε θέση 

“�¨� �H¯�N� ��PzX�H KPH��X�LP� b��`�” και γι 

αυτό η Πατριαρχική σύνοδος τον µετέθεσε στη µητρόπολη Μεσήµβριας. Το έγγραφο 

αυτό περιγράφει µε µελανά χρώµατα την κατάσταση στην οποία είχε περιέλθει η πόλη 

και ο ευρύτερος χώρος της Μαρώνειας: 

“w�PK��zH� Je� �¾� bOX`� wO�¾� QH� �e �

�¯��P� W�§zL�H QH� b����H KLP�9 QH� zL

J���N �°J���P� ���� �±� zfRR�� L�� �¨ 

zNKY� QH�H��{�HP �L��PyQH�P �H¯�N� QH� 

�9� �{� �⌦�H� QHRR��y� WQd����L �L�PQL�

����L� QH� �Pz��¾��L� QH� K��±��L� QH�

 gQ��z�� �e�� QH� QH�N�{ QH� ��RR¾� b�

�H� O�y�`� H�y� w�JHM§zL��P8”.1753 Πιθανότατα, σε 

παρόµοια κατάσταση βρίσκονταν και οι υπόλοιπες εκκλησιαστικές έδρες της Θράκης, 

αφού τα χαρακτηριστικά της ήταν ίδια σ’ όλο το γεωγραφικό χώρο της Θράκης: 

οικονοµική δυσπραγία, πολεµικές συγκρούσεις, ανασφάλεια, αποµόνωση. 

 Στη διάρκεια της τουρκικής κατάκτησης, στη Θράκη κυρίως και λιγότερο στις 

υπόλοιπες περιοχές του Ελλαδικού χώρου, η εκκλησιαστική διοίκηση δέχτηκε ισχυρά 

πλήγµατα που την αποδιοργάνωσαν. Στη Θράκη ιδιαίτερα , οι συνθήκες ήταν εξαιρετικά 

δύσκολες για την Εκκλησία. Το πρώτο κύµα κατακτητών το αποτελούσαν ανεξάρτητοι 
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Τούρκοι πολεµιστές, οι οποίοι δεν εφάρµοζαν τις αρχές θρησκευτικής ανοχής του Ισλάµ 

και οι επιδροµές τους, ληστρικού χαρακτήρα κυρίως, ήταν ιδιαίτερα καταστρεπτικές. Οι 

οικονοµικοί πόροι της Εκκλησίας εκµηδενίστηκαν ή περιορίστηκαν σηµαντικά, ενώ η 

επικοινωνία τών κατά τόπους Εκκλησιών µε το Οικουµενικό Πατριαρχείο έγινε δύσκολη 

αν όχι αδύνατη. Στη σοβαρή δοκιµασία που υποβλήθηκαν οι γεωργικοί πληθυσµοί και τα 

αστικά κέντρα της Θράκης, τόσο από την ανάµιξη των Τούρκων, Σέρβων και Βουλγάρων 

στους βυζαντινούς εµφυλίους, όσο και από τις επιδροµές Τούρκων πειρατών και 

Καταλανών, η µόνιµη παρουσία των Τούρκων από το 1352 και εξής συνέβαλε στην 

περαιτέρω παρακµή των εκκλησιαστικών εδρών της Θράκης.1754  

 Κάτω από τις συνθήκες αυτές λοιπόν, η ύπαρξη αρκετών από τις νέες 

µητροπόλεις της Θράκης αποδείχθηκε εφήµερη. Από τις 16 νέες θρακικές µητροπόλεις 

που αναγράφονται στη Notitia 19 (Ανδρονίκου Γ΄), παύουν ν΄ αναφέρονται στη Notitia 20 

(αρχές 15ου αι.) οι: Γάνος, Προβάνδου, Σκόπελος, Καλλιούπολις, Ραιδεστός, Εξαµίλιο, 

Μαρώνεια.1755 Στη Notitia 21 των χρόνων της τουρκικής κατάκτησης (β΄ µισό του 15ου 

αι.), από τις νέες θρακικές µητροπόλεις που εµφανίστηκαν στη Notitia 19, συνεχίζουν ν΄ 

αναγράφονται µόνο η Μήδεια, η Σωζόπολις, το Περιθεώριο, η Μαρώνεια, η Γάνος, ενώ η 

Ραιδεστός και η Καλλιούπολις εµφανίζονται ως επισκοπές της µητροπόλεως 

Ηρακλείας.1756

 Συνολικά, από τις 27 µητροπόλεις του θρακικού χώρου που µαρτυρούνται από τα 

µέσα του 14ου αι. (Ηράκλεια, Αδριανούπολις, Άπρω, Μάδυτος, Αρκαδιούπολις, Βρύσις, 

Σηλύβρια, Μεσήµβρια, Σωζόπολις, Βάρνα, Αγχίαλος, Γάνος, Βιζύη, Μήδεια, Γαρέλλα, 

Ραιδεστός, Καλλίπολις, Προβάνδου, Σκόπελος, Εξαµίλιο, Αίνος, ∆ιδυµότειχο, 

Τραϊανούπολις, Μάκρη, Μαρώνεια, Ξάνθεια, Περιθεώριο), µετά την κατάκτηση είχαν 

αποµείνει 14 (Ηράκλεια, Αίνος, Αδριανούπολις, Σηλύβρια, Μεσήµβρια, Σωζόπολις, 

Βάρνα, Αγχίαλος, Μήδεια, ∆ιδυµότειχο, Μαρώνεια, Ξάνθεια, Περιθεώριο).1757  

 Οι πληροφορίες που έχουµε για την κατάσταση των εκκλησιαστικών εδρών στο 

β΄ µισό του 14ου αιώνα αφορούν τις µητροπόλεις και τις αρχιεπισκοπές, λόγω της 

επικράτησης του σύντοµου τύπου των Notitiae. Για το λόγο αυτό δεν έχουµε σαφείς 

πληροφορίες για την τύχη των περισσοτέρων επισκοπών. Ωστόσο µπορούµε να 

υποθέσουµε βάσιµα ότι, οι επισκοπές που κατακτήθηκαν βίαια από τους Τούρκους ή 

έγιναν βάσεις για τις επιδροµές τους σε γειτονικές περιοχές, εξαφανίζονται οριστικά. Η 

υπόθεση αυτή ενισχύεται, εφόσον το όνοµά τους δεν εµφανίζεται στις Συνοδικές Πράξεις 

µέχρι τις πρώτες δεκαετίες µετά την κατάκτηση της Κων/πολης, όπου έχουµε στη Notitia 

21 την αναγραφή των επισκοπών που επιβίωσαν. Ενδεικτικά θ’ αναφέρουµε την 
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επισκοπή Τυρολόης, η οποία ήταν σηµαντικό προπύργιο για την άµυνα της Κων/πολης. 

Η Τυρολόη αντιστάθηκε σθεναρά στον Μουράτ Α΄ αλλά κατακτήθηκε µε έφοδο και 

λεηλατήθηκε.1758 Από τότε έπαψε να εµφανίζεται στις πηγές. Το ίδιο συνέβει και µε τα 

∆ρυζίπαρα, το Βουλγαρόφυγο, τη Χαλκίδα, το Πάµφιλον, τη Χαριούπολη και την 

Τραποβιζύη, των οποίων η κατάκτηση τοποθετείται µέχρι το 1373.1759 Χαρακτηριστικό 

είναι ότι ορισµένες από τις πόλεις αυτές, όπως το Βουλγαρόφυγο, τα ∆ρυζίπαρα και η 

Μοσυνόπολις είχαν εγκαταλειφθεί από µεγάλο µέρος των κατοίκων τους, δίνοντας την 

εικόνα ερηµωµένων πόλεων.1760 Σε αντίθεση µε το βόρειο τµήµα της Θράκης, το κεντρικό 

τµήµα της παρουσίαζε µια αρνητική δηµογραφική εικόνα. Τα αστικά κέντρα και οι 

κωµοπόλεις είχαν εγκαταλειφθεί από τους κατοίκους τους µετά τις πρώτες επιδροµές 

των Τούρκων. Οι Οθωµανοί ιστορικοί κάνουν λόγο για εγκαταλειµµένες πόλεις όπως την 

Αδριανούπολη, το Βουλγαρόφυγο και τη Νίκη. Η κυριώτερη αιτία ήταν ότι, η κεντρική 

Ανατολική Θράκη ήταν µια ευάλωτη πεδινή περιοχή, η οποία δέχτηκε πρώτη την ορµή 

των Τούρκων κατακτητών, µετά την επικράτησή τους στη χερσόνησο της Καλλίπολης. 

Ταυτόχρονα, ήταν ο γεωγραφικός χώρος όπου εκδηλώθηκε έντονα ο ανταγωνισµός 

ανάµεσα στους ανεξάρτητους Τούρκους πολεµιστές και την οθωµανική κεντρική εξουσία, 

για επικράτηση στο χώρο που έλεγχε τις οδούς πρόσβασης προς την Αδριανούπολη και 

την Κων/πολη.1761  

 Η παρατεταµένη περίοδος των πολεµικών συγκρούσεων, η αναστάτωση που 

προκάλεσε η κατάκτηση και η έλλειψη επικοινωνίας µε το Οικουµενικό Πατριαρχείο, είχε 

συνέπεια την αδυναµία για αναδιοργάνωση και στελέχωση τών κατά τόπους 

εκκλησιαστικών εδρών. Για τις δυσχέρειες που αντιµετώπιζε το Οικουµενικό Πατριαρχείο 

στη Θράκη, διαφωτιστική είναι µια επιστολή του Πατριάρχη Κων/πόλεως προς το 

µητροπολίτη Ηρακλείας, το έτος 1400: 

“wJX�L�� w��HR�y�P�� J�dzzH L�� �Y �L�� 

�¾� �N�L����¾� wQQRN�P¾� Z� �L �� +�nQ� 

QH� �� /HQLK���m �e�{ QH� Z� �L �È g�`

 �¨��Å QH�e �9� K¯�P�� ��H w�P�QX⌧� �H¯

�H� QH���PQ¾�� QH� KPL�L�J�� �e��H �e 

b��PL�H�PQe w� H�H�� w�H��PQ¾�� zX��P� 

g�� OL�± KPK§����� �LP�����NO¾�P� w� �H

¯�HP� J�y�P�P b��PL�L���”.1762 Για τα προσκόµµατα που 

αντιµετώπιζαν από τους κατακτητές οι ιεράρχες, να µεταβούν στις έδρες που είχαν 

εκλεγεί ή µετατεθεί, µας διαφωτίζει ένα πατριαρχικό έγγραφο του 1401, το οποίο 
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αναφέρεται στην εκλογή του επισκόπου Μελανίων ως µητροπολίτη Αδριανουπόλεως. 

Έντονος διαφαίνεται ο σκεπτικισµός στο έγγραφο για το αν θα µπορούσε ο επίσκοπος 

Μελανίων να πάρει άδεια από τους “H�¨OP g�����H�”, ώστε να µεταβεί 

στο Οικουµενικό Πατριαρχείο για τη συνήθη οµολογία πίστεως. Σε αντίθετη περίπτωση, 

µια έγγραφη οµολογία θα του στελνόταν µε αντιπροσωπία αρχιερέων, οι οποίοι θα 

υπέγραφαν ως µάρτυρες και θα τη µετέφεραν πίσω στη σύνοδο. Στη συνέχεια θα του 

αποστελόταν η Πράξη της µετάθεσής του στο θρόνο της Αδριανουπόλεως.1763 Όπως 

τονίσαµε και παραπάνω τέτοιες δυσκολίες είχαν αρνητιές επιπτώσεις στην εκκλησιαστική 

διοίκηση του Οικουµενικού Πατριαρχείου. 

 Η αποδιάρθρωση της εκκλησιαστικής διοίκησης του Οικουµενικού Πατριαρχείου 

στη Θράκη, µε την παρακµή, την εξαφάνιση ή τον υποβιβασµό των εκκλησιαστικών 

εδρών, οφειλόταν σε µια σειρά από δυσµενείς παράγοντες. Αρχικά ο πληθυσµός της 

Θράκης αποδεκατίστηκε από τη βουβωνική πανώλη του 1347.1764 Στη συνέχεια, ο 

σεισµός του 1354 κατέστρεψε πολλά κάστρα και πόλεις της Θράκης.1765 Τέλος, οι 

Οθωµανοί Τούρκοι εγκαταστάθηκαν για πρώτη φορά στις ευρωπαϊκές επαρχίες της 

Βυζαντινής αυτοκρατορίας, καταλαµβάνοντας τη Τζύµπη το 1352/53 και την Καλλίπολη 

το 1354, ύστερα από το µεγάλο σεισµό που γκρέµισε τα ισχυρά τείχη τους.1766 Οι 

Τούρκοι χρησιµοποιώντας τα προγεφυρώµατά τους, εξαπλώθηκαν µε γοργό ρυθµό, 

κυριεύοντας τα ισχυρότερα βυζαντινά κέντρα της Θράκης. Το 1361 πιθανότατα 

κατέλαβαν το ∆ιδυµότειχο, αποκτώντας έτσι την κυριαρχία σ’ ένα µεγάλο τµήµα τής 

παραποτάµιας περιοχής της Θράκης, περικλείοντας ασφυκτικά την Αδριανούπολη.1767 Το 

1363 κατέλαβαν τη Φιλιππούπολη και το 1368/69 κατέλαβαν την Αδριανούπολη, την 

οποία καθιέρωσαν πρωτεύουσα του ευρωπαϊκού τµήµατος του Οθωµανικού κράτους.1768

 Η πολιτική αναταραχή και η κοινωνική και οικονοµική αποδιάρθρωση της 

βυζαντινής κοινωνίας που δηµιούργησαν οι τουρκικές κατακτήσεις, έκαναν τη ζωή των 

κατοίκων καταθλιπτική. Ο συνωστισµός που δηµιουργούνταν στις ελεύθερες ακόµα 

πόλεις από κατοίκους τής υπαίθρου που αναζητούσαν καταφύγιο µπροστά στον 

τουρκικό κίνδυνο, η πείνα εξαιτίας τής παρεµπόδισης της καλλιέργειας της γης, η 

καταπίεση των “δυνατών” και η οικονοµική παρακµή από την κυριαρχία των ιταλικών 

πόλεων στον τοµέα αυτό, συνέβαλαν στην εξαθλίωση των κατοίκων των πόλεων. Ο 

φόβος εξάλλου για προδοσία, εκ µέρους τυχοδιωκτών που ήταν πρόθυµοι να 

συνεργαστούν µε τους Τούρκους, ήταν διάχυτος στη βυζαντινή κοινωνία.1769 Μόνη 

διέξοδος φαινόταν η φυγή ή ο εξισλαµισµός. Σύµφωνα µε τοπικές προφορικές 
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παραδόσεις των εγκαταστηµένων στην Ελλάδα Θρακών προσφύγων, παρατηρήθηκε 

φυγή των κατοίκων σε ορεινά και αποµονωµένα µέρη.1770

 Σύµφωνα µε τον Τούρκο χρονογράφο Sükrül [·h, στην αρχή οι Οθωµανοί µε 

επικεφαλής τον Σουλεϊµάν, γιο του Ορχάν, προσπάθησαν να επιβάλλουν µε τη βία τη 

µουσουλµανική θρησκεία, για να εδραιώσουν τη θέση τους στην περιοχή. Εκείνους που 

αρνούνταν να εξισλαµιστούν τους έσφαζαν και σκλάβωναν τις οικογένειές τους. Τις 

εκκλησίες τις κατέστρεφαν ή τις µετέτρεπαν σε τζαµιά.1771

 Τα αποτελέσµατα των τουρκικών επιδροµών και οι οµαδικοί εξισλαµισµοί 

επιβεβαιώνονται από την παρακάτω µαρτυρία του ∆ηµ.Κυδώνη: 

“R�Pz�� zY� QH� RPz�� �e� �§RLP� b�HR�

�Q���P �d�H�� Id�IH��P KY ���L�¾� L��IeR

R���L� �e� zY�  

b�X��N�H�� �e� KY �H�H��N�ezL��P b�K�H�§

K�P� ���� ���� ��Qy����P ��¾��HP� b��QN��

� KY �f�H x �½�H QH� �L�d QH�X���H��HP�

 QH� �� �9� ����N� w��z�¯zL��P QHOß WQd�

�N� z¯�P�P”.1772

 Όπως στη Μ.Ασία, έτσι και στη Θράκη αλλά και τις υπόλοιπες ευρωπαϊκές 

επαρχίες, αρκετοί γαιοκτήµονες προσχώρησαν στους Τούρκους, αποβλέποντας στην 

απόκτηση ή τη διατήρηση των τιµαρίων τους. Αυτοί και οι οικογένειές τους, αργά ή 

γρήγορα απορροφήθηκαν από το µουσουλµανικό περιβάλλον τους και µόνο η διατήρηση 

κάποιου επιθέτου µαρτυρούσε τη χριστιανική τους καταγωγή.1773 Ο ∆ηµ.Κυδώνης 

αναφέρει ότι ορισµένοι πλούσιοι στρέφονταν προς τους Τούρκους, αποθαρρηµένοι από 

τη δυσπραγία των Βυζαντινών και αποβλέποντας στην απόκτηση υλικών 

πλεονεκτηµάτων. Πίστευαν ότι µε την εκούσια προσχώρησή τους στον εχθρό, οι Τούρκοι 

θα τους αντάµειβαν µε µεγάλες τιµές.1774

 Ωστόσο, ξέχωρα από τους κοινωνικούς και οικονοµικούς παράγοντες που 

συνέβαλαν στη διαδικασία εξισλαµισµού του χριστιανικού πληθυσµού, σηµαντικό ρόλο 

διαδραµάτισε η συνεχής ανασφάλεια από τις παρατεταµένες πολεµικές επιχειρήσεις, τις 

αιχµαλωσίες, τις θανατώσεις, τις εκτοπίσεις και την αδυναµία προσπορισµού των 

αναγκαίων για επιβίωση, που έφερε τους κατοίκους της Θράκης στα όρια της 

απόγνωσης. Το µειωµένο ηθικό τους, σ’ αντίθεση µε την εικόνα του “αήττητου Ισλάµ” που 

δηµιούργησαν οι συνεχείς νίκες των Τούρκων, οδήγησε αρκετούς κατοίκους στον 

εξισλαµισµό. Σ’ αυτή την κατηγορία των εξισλαµισµών αναφέρεται ένα βυζαντινό 
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έγγραφο του 1391, το οποίο περιλαµβάνει µια δήλωση µεταµέλειας ενός εξισλαµισµένου 

χριστιανού, του Νικολάου Βούλγαρη. Στο έγγραφο αυτό αποκαλύπτεται µε εξαιρετική 

σαφήνεια η πιο συχνή αιτία προσχώρησης στο µουσουλµανισµό: 

“ß(J½ 0PQ§RH�� ¦ %�¯RJH�P� RXJ` QH� ®

�¨���zHP ��� ��H b�¨ ��± �±� KPH�N�¾ w

zH��¨� L�� �9� ¥�O§K���� ����N� �¾� ��P��

PH�¾�� QH� b��IeRR�zHP QH� b�HOLzH��M

` �9� b�YILPH� �¾� /�����Rzd�`� QH� �d�

�H �e ZOPzH H�¾�� KPHILIHP�±zHP KY� �

�H �X�` QH� �e �HPK�H z�� w��H±OH� Á��

L L®���QL�OHP H�d L�� �¨� ��P��PH�P�z§�

� QH� �f� «�L� w���N�H b�¨ R¯�N�� ���

L�J�m ��± ���N��± KH�z����� QH� b�{RO

�� L�� ��°� 7�¯�Q��� ��� b��IeRR�zHP

 ��±�� �±� ��� QH� ®�§���zHP ��X�JLP� 

L�� �9� ¥�O§K���� ����N� �¾� ��P��PH�¾�”.1775 

Η µορφή αυτή προσχώρησης στο µουσουλµανισµό (από λύπης) µπορεί να ερµηνευτεί 

αποκλειστικά µε το αρνητικό κλίµα που είχαν διαµορφώσει όλοι οι παραπάνω 

παράγοντες κατά την κατάκτηση του θρακικού χώρου, από το β΄ µισό του 14ου αιώνα 

και εξής. 

 Θα πρέπει να θεωρήσουµε βέβαιο ότι, η µετάβαση πολλών Βυζαντινών της 

Θράκης από το χριστιανισµό στο µουσουλµανισµό, ήταν αποτέλεσµα συγκεκριµένων 

επιλογών της οθωµανικής εξουσίας, που υποστήριζε µε ζήλο τις προσπάθειες 

εξισλαµισµού του πληθυσµού των κατακτηµένων περιοχών. Χαρακτηριστική είναι η 

πληροφορία που µας παραδίδει ο ιστορικός ∆ούκας για τον σουλτάνο Βαγιαζήτ Α΄ 

(1389-1402): 

“QH� b��NJ§� �¾� 7�¯�Q`� ¦ 3HJPHMy� b�H

KL�Q���HP� ��� ��P��PH��zd��� ⌫� �KL�

� �¾� QH�ß H�§�� w� �� �¾� ß$�dI`� O�N�

QL�m zHON�9� ��± /`dzLO OL�z§�H���� ��

Re��`� �e� bOX�z��� H��± w���Re� g��P 

QH� �{� ®��d�N� ��PJz{�� gJ������ QH� KP

H��Q�L�L¯`� Z� �L I��RH�� QH� zN�H���



 
 
 

317

�J�HP� QH�e �¾� ��± >�P���± R�JPQ¾� ���

Id�`��”1776  

 Μετά τη µάχη του Girmen (1371) και την οριστική υποταγή όλης της Θράκης 

στους Τούρκους, η φυγή ή ο εξισλαµισµός των χριστιανών κατοίκων της µε την 

ταυτόχρονη µεταφορά και εγκατάσταση Τουρκοµάνων και Γιουρούκων νοµάδων (ειδικά 

στην περιοχή της Ροδόπης), είχε συνέπεια την αλλοίωση της δηµογραφικής 

φυσιογνωµίας της περιοχής.1777 Οι Τούρκοι νοµάδες ήταν η στρατιωτική δύναµη κρούσης 

για επιδροµές στα χριστιανικά εδάφη, ενώ ταυτόχρονα αποτελούσαν και το δηµογραφικό 

υπόβαθρο για τη δηµιουργία τουρκικών πυρήνων στα κατακτηµένα εδάφη, εξαιτίας της 

εύκολης µετακίνησής τους και της συµβολής τους στο βίαιο εκτοπισµό των ντόπιων 

αγροτικών πληθυσµών.1778 Παύουν λοιπόν να υπάρχουν συµπαγείς χριστιανικοί 

πληθυσµοί στην ύπαιθρο και περιορίζονται στα ορεινά και στις πόλεις ή κωµοπόλεις. Για 

τους λόγους αυτούς φαίνεται πως το Πατριαρχείο Κων/πόλεως αναγκάστηκε να προβεί 

σε νέες διευθετήσεις της εκκλησιαστικής διοίκησης στην περιοχή. Έτσι εξηγείται η 

σταδιακή εξαφάνιση πολλών από τις 16 νέες µητροπόλεις που εµφανίστηκαν στην 

περιοχή της Θράκης το 14ο αιώνα (Notitia 19). 

 Χαρακτηριστικό παράδειγµα της δύσκολης θέσης στην οποία είχαν περιέλθει 

πολλές από τις εκκλησιαστικές έδρες της περιοχής, αποτελούν οι µητροπόλεις 

Τραϊανουπόλεως και Αδριανουπόλεως, δύο από τις αρχαιότερες της Θράκης. Η 

Τραϊανούπολις ήταν η πολιτική και εκκλησιαστική πρωτεύουσα της παλιάς επαρχίας 

Ροδόπης και βρισκόταν καντά στον αρχαίο ∆ορίσκο, στα νοτιο-δυτικά της Βήρας.1779 

Σύµφωνα µε τον Καντακουζηνό, το 1343 η πόλη κειτόταν σε ερείπια και παρουσίαζε 

εικόνα πλήρους ερήµωσης.1780 Αιτία ήταν η συχνή παρουσία Τούρκων επιδροµέων που 

χρησιµοποιούσαν οι Βυζαντινοί κατά τους εµφύλιους πολέµους, αλλά και οι Ταταρικές 

εισβολές απ’ το Βορρά, µέσω Βουλγαρίας, που έφταναν συχνά µέχρι τις κεντρικές 

περιοχές της Θράκης.1781 Το 1347, Τούρκοι επιδροµείς κατέστρεψαν οριστικά όσα 

τµήµατα της πόλης είχαν ανοικοδοµηθεί, µε αποτέλεσµα να πάψει ν’ αναφέρεται στο εξής 

ως κατοικηµένη πόλη.1782 Η καταστροφή της πόλης και η απώλεια του πληθυσµού της, 

“Z�J�� IH�IH�PQ{� w�¨K��”, στέρησε στον ιεράρχη της την 

έδρα του. Η Πατριαρχική σύνοδος του επέτρεψε να µεταφέρει την έδρα του στην 

υπόλογή του επισκοπή Μοσυνοπόλεως, 

“bz�P��±�H� b��PL�X`� J�N����”.1783 Επειδή και η 

Μοσυνόπολις (Μαξιµιανούπολις µέχρι τον 9ο αι.) βρισκόταν ήδη από τις αρχές του 14ου 

αι. σε παρακµή, η Πατριαρχική σύνοδος έδωσε κατ’ επίδοση στο µητροπολίτη Τραϊανου-
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πόλεως 

“z9 �¨ ����{Q�� Z������ QH�e��NzH b�¨ �{�

 �H�H�`�y�LP OL�± KPe �R{O�� czH��P¾� w

�P��L��N� ���� ��eJzH�P� b�`zHR�H� QH� 

��J�¯�L`� ���”, την Εκκλησία του Περιθεωρίου, της οποίας η έδρα 

χήρευε (1353).1784 Μετά και την κατάληψη της Μοσυνοπόλεως (1361-62 ή 1364-65), ο 

τελευταίος µητροπολίτης Τραϊανουπόλεως βρήκε καταφύγιο στην Κων/πολη. Η 

παραµονή του στην Κων/πολη µαρτυρείται από τη συµµετοχή του σε µια σειρά 

Πατριαρχικών συνόδων.1785 Λίγο αργότερα, συνοδικό έγγραφο του 1365 µας πληροφορεί 

ότι, ο µητροπολίτης Τραϊανουπόλεως µετατέθηκε στη µητρόπολη Λακεδαιµονίας, επειδή 

η έδρα του 

“bR`�y QH� H�9 JXJ��L ���� bOY�P� w�O�

���”.1786 Η πλήρης παρακµή της έδρας επιβεβαιώνεται από Πατριαρχικό έγγραφο του 

1371, στο οποίο αναφέρεται ότι ο “τόπος” του µητροπολίτη Τραϊανουπόλεως δόθηκε στο 

µητροπολίτη Σερρών.1787 Η Τραϊανούπολις αναφέρεται για τελευταία φορά στη Notitia 

201788 (αρχές 15ου αι.), ενώ απουσιάζει από την πρώτη Notitia µετά την τουρκική 

κατάκτηση (Notitia 21), σηµάδι ότι έπαψε να υπάρχει ως εκκλησιαστικό κέντρο της 

περιοχής. 

 Παρόµοια ήταν και η τύχη  της µητρόπολης Αδριανουπόλεως. Η Αδριανούπολις 

της βυζαντινής εποχής ήταν το τρίτο σηµαντικότερο αστικό κέντρο των ευρωπαϊκών 

εδαφών µετά την Κων/πολη και τη Θεσσαλονίκη. Είχε µεγάλη στρατηγική σηµασία, γιατί 

δέσποζε στην κεντρική περιοχή της Θράκης, ελέγχοντας τις οδικές αρτηρίες που 

οδηγούσαν από την ενδοχώρα του Αίµου στην Κων/πολη. Κατά την υστεροβυζαντινή 

περίοδο, καθώς τα γεωγραφικά όρια του Βυζαντινού κράτους στένευαν, η σηµασία της 

Αδριανουπόλεως γινόταν ολοένα πιο σηµαντική. Τον 14ο αι. βρέθηκε στο επίκεντρο των 

βυζαντινών εµφυλίων πολέµων. Πριν την κατάκτησή της από τους Τούρκους ήταν µια 

καλά οχυρωµένη πόλη µε µεγάλο πληθυσµό.1789 Ο µητροπολίτης Αδριανουπόλεως την 

ίδια εποχή είχε τον τίτλο του 

“®�L���z�� QH� w�d���� �e�N� +�nQN�”.1790  

Μετά την κατάκτησή της από τους ανεξάρτητους Τούρκους πολεµιστές η 

Αδριανούπολις, µια από τις πιο πολυάνθρωπες βυζαντινές πόλεις των προηγούµενων 

αιώνων, παρουσίαζε αρνητική δηµογραφική εικόνα. Στη µείωση του χριστιανικού 

πληθυσµού συνέβαλαν ο εξανδραποδισµός των κατοίκων της και η εποικιστική 

δραστηριότητα των νέων κυριάρχων.1791 Από ένα έγγραφο του Οικουµενικού 
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Πατριαρχείου πληροφορούµαστε ότι το µεγαλύτερο µέρος του πληθυσµού της 

Αδριανουπόλεως, µαζί µε τον ιεράρχη της, οδηγήθηκε στην αιχµαλωσία και τα 

σκλαβοπάζαρα. Στο ίδιο έγγραφο αναφέρεται ότι, τουλάχιστον µέχρι το 1380, 

ηµεροµηνία έκδοσης του εγγράφου, οι ελάχιστοι χριστιανοί κάτοικοι που απέµειναν 

στερούνταν τον ιεράρχη τους. Για το λόγο αυτό η πατριαρχική σύνοδος µετέθεσε στη 

χηρεύουσα µητρόπολη Αδριανουπόλεως τον επίσκοπο Ποιµανηνού, ο οποίος 

πιθανότατα ήταν “σχολάζων”.1792  

Σύµφωνα µε ένα άλλο πατριαρχικό έγγραφο, του 1389, 28 χρόνια µετά την 

άλωση της πόλης από τους Τούρκους ο µητροπολίτης είχε στερηθεί όχι µόνο τα κτήµατα 

και τις προσόδους του, µε τα οποία στο παρελθόν ασκούσε πλούσιο κοινωνικό και 

φιλανθρωπικό έργο, αλλά δεν είχε ούτε οίκηµα για να κατοικήσει. Η µητρόπολη και οι 

µεγαλύτεροι και οµορφότεροι ναοί είχαν κατασχεθεί. Το χριστιανικό ποίµνιό του ήταν 

πολύ µικρό, γιατί λίγοι µόνο κατόρθωσαν να επιστρέψουν από την αιχµαλωσία. Για το 

λόγο αυτό επιτράπηκε στο µητροπολίτη να µείνει στην Αγαθούπολη, στις ακτές του 

Εύξεινου Πόντου, 

“\`� g� ��� ®�¨ �9� �¾� à4`zH�`� b��9�

 QH� H¶OP� x ß$K�PH��¯��RP� b��QH�H��� 

���”.1793 Παρόλα αυτά η µητρόπολη Αδριανουπόλεως κατάφερε να επιβιώσει. 

Στη Notitia 20 κατέχει την 40η θέση και ο προκαθήµενός της φέρει τον τίτλο 

“®�X��Pz�� QH� Z�H���� �e�N� $�zNz§����”.179

4 Ωστόσο, είναι εύκολο να υποθέσουµε ότι η µητρόπολη Αδριανουπόλεως, αποκοµµένη 

από το Οικουµενικό Πατριαρχείο, µε ολιγάριθµο χριστιανικό ποίµνιο µέσα σ’ ένα γρήγορα 

αυξανόµενο µουσουλµανικό περιβάλλον, σε παρατεταµένη οικονοµική καχεξία και µε τη 

δυναµική παρουσία της οθωµανικής εξουσίας (σουλτάνοι) σ’ αυτήν, παρουσίαζε εικόνα 

παρακµής. Στη Notitia 21 των χρόνων της τουρκικής κατάκτησης κατέχει µια αρκετά 

υψηλή θέση (12η) και είναι από τις λίγες µητροπόλεις που έχει στη δικαιοδοσία της 

κάποια επισκοπή (Αγαθουπόλεως).1795

 Ο συγκριτικά µεγαλύτερος αριθµός ευρωπαϊκών µητροπόλεων της Notitia 19, 

από εκείνον που µας δίνουν οι Notitiae 17 και 18 (Ανδρονίκου Β΄), δε σηµαίνει 

απαραίτητα και αύξηση των ορίων δικαιοδοσίας του Πατριαρχείου Κων/πόλεως. Αυτό 

συµβαίνει γιατί ο µεγάλος αριθµός των νέων µητροπόλεων στις ευρωπαϊκές επαρχίες, 

προέρχεται από τις αθρόες προαγωγές των αρχιεπισκοπών και επισκοπών στο αξίωµα 

της µητρόπολης. Έτσι λοιπόν πρόκειται για µια διοικητική διευθέτηση των 

εκκλησιαστικών εδρών εντός των ορίων του Οικουµενικού Πατριαρχείου και όχι για 
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επέκταση εκτός των ορίων του, µε τη δηµιουργία νέων µητροπόλεων. Οι δυσµενείς 

πολιτικο-οικονοµικές και δηµογραφικές συνθήκες που διαµορφώθηκαν στις θρακικές 

επαρχίες του Οικουµενικού Πατριαρχείου, ευθύνονταν για τη µείωση που παρατηρείται 

στον αριθµό των ευρωπαϊκών µητροπόλεων, που µας δίνει η Notitia 201796 (47), σε 

σύγκριση µε τον αριθµό που µας δίνει η Notitia 191797 (73). Ο αριθµός όµως που µας 

δίνει η Notitia 20 δεν απέχει πολύ από εκείνον της Notitia 17 (56) της εποχής του 

Ανδρόνικου Β΄, γεγονός που µας επιτρέπει να συµπεράνουµε ότι παρά τις απώλειες 

ορισµένων εκκλησιαστικών εδρών, οι ευρωπαϊκές επαρχίες του Πατριαρχείου 

Κων/πόλεως δε γνώρισαν τη µεγάλη σ΄ έκταση καταστροφή και παρακµή των 

εκκλησιαστικών επαρχιών της Μ.Ασίας. Το Πατριαρχείο κατόρθωσε να διατηρήσει ως 

ένα βαθµό τη διοικητική του δικαιοδοσία στη Βαλκανική και την Αν.Ευρώπη. 

 

 

v. Οι Βόρειες επαρχίες της Ελληνικής χερσονήσου 

Μακεδονία - Ήπειρος - Θεσσαλία. 

 

 Η παλινορθωµένη Βυζαντινή αυτοκρατορία του 1261 είχε συρρικνωθεί σηµαντικά 

σε σχέση µε την έκταση που καταλάµβανε στην εποχή των Κοµνηνών και των Αγγέλων, 

πριν τη ∆΄ Σταυροφορία (1204). Το 1282, έτος θανάτου του αυτοκράτορα Μιχαήλ Η΄ 

Παλαιολόγου (1261-1282), οι κτήσεις του Βυζαντίου στη χερσόνησο του Αίµου 

περιελάµβαναν τη Θράκη και τη Μακεδονία µέχρι τον άνω ρου του Αξιού ποταµού, στα 

βόρεια και τις αλβανικές περιοχές µεταξύ του Βερατίου και της Σκόδρας, στα δυτικά.  

 Νοτιότερα, δύο ελληνικές αυτόνοµες ηγεµονίες, η Ήπειρος και η Θεσσαλία, 

αναγώριζαν τυπικά την επικυριαρχία της Κων/πολης, στην ουσία όµως λειτουργούσαν 

ανεξάρτητα από την κεντρική εξουσία της Βυζαντινής αυτοκρατορίας. Όταν ο δεσπότης 

της Ηπείρου Μιχαήλ Β΄ πέθανε το 1267, η επικράτειά του διαµοιράστηκε µεταξύ των δύο 

γιων του, Νικηφόρου και Ιωάννη. Ο Νικηφόρος είχε κληρονοµήσει το νότιο τµήµα της 

Ηπείρου µε πρωτεύουσα την Άρτα. Ο Ιωάννης πήρε στην κατοχή του τη Θεσσαλία µε 

πρωτεύουσα τις Νέες Πάτρες (Υπάτη). Και οι δυο τηρούσαν εχθρική στάση προς την 

αυτοκρατορία της Κων/πολης και διατηρούσαν φιλικές σχέσεις µε τους Φράγκους 

πρίγκηπες των Αθηνών και της Αχαΐας, καθώς και µε το Ανδεγαυικό βασίλειο της 

Αλβανίας.1798 Στην προσπάθεια προσεταιρισµού τους από τη Βυζαντινή αυτοκρατορία, 

στο Νικηφόρο είχε απονεµηθεί ο τίτλος του δεσπότη και στον Ιωάννη ο τίτλος του 

σεβαστοκράτορα.1799  
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 Η αυτονοµία των κρατών της Ηπείρου και της Θεσσαλίας καταλύθηκε, όταν η 

άµεση σειρά διαδοχής τερµατίστηκε σχεδόν ταυτόχρονα µε το θάνατο των ηγεµόνων 

τους. Την αναρχία που ξέσπασε, ακολούθησε η σύγχιση που επιδεινώθηκε µε την 

ανάµιξη στα εσωτερικά τους των γειτόνων τους Φράγκων και Καταλανών. Ο Ανδρόνικος 

Γ΄ εκµεταλλεύτηκε την ευκαιρία που του παρουσιάστηκε και κατέλαβε το 1333 ολόκληρη 

τη Θεσσαλία µέχρι τις Νέες Πάτρες, που είχαν περάσει στην κυριαρχία των 

Καταλανών.1800 Η κατάληψη της Ηπείρου ολοκληρώθηκε µέχρι το 1340.1801  

 Όµως, οι προσδοκίες που προκάλεσε η ενσωµάτωση της Ηπείρου και της 

Θεσσαλίας στον κορµό του Βυζαντινού κράτους ήταν πρόσκαιρες. Λίγο αργότερα οι 

επαρχίες αυτές πέρασαν στην κατοχή του Σέρβου ηγεµόνα Στέφνου Dushan. Ωστόσο, 

όλο αυτό το διάστηµα (1282-1340), παρά τον πολιτικό κατακερµατισµό και την 

επαρχιακή πολυδιάσπαση που κυριαρχούσαν στο χώρο της ελληνικής χερσονήσου, οι 

εκκλησιαστικές έδρες των επαρχιών αυτών εξακολουθούσαν να είναι εξαρτηµένες από το 

Πατριαρχείο Κων/πόλεως. Έτσι, ενώ ο αυτοκράτορας έβρισκε ολοένα και πιο δύσκολο 

να επιβάλλει την εξουσία του στις επαρχίες αυτές, το Οικουµενικό Πατριαρχείο συνέχιζε 

να εµπνέει το σεβασµό και ν’ αποτελεί αναµφισβήτητο σηµείο αναφοράς για τους 

Ορθόδοξους πληθυσµούς του συγκεκριµένου γεωγραφικού χώρου.1802  

 Ο αναθεωρηµένος κατάλογος (Notitiae 17 & 18) των µητροπόλεων και 

αρχιεπισκοπών της εποχής του Ανδρόνικου Β΄ (1282-1328), µας δίνει µια σαφή εικόνα 

της δικαιοδοσίας του Οικουµενικού Πατριαρχείου στο γεωγραφικό χώρο της ελληνικής 

χερσονήσου. Συνολικά µαρτυρείται η ύπαρξη οκτώ µητροπόλεων στη Μακεδονία 

(Θεσσαλονίκη, Βέρροια, Σέρρες, Φίλιπποι, Χριστούπολις, Μελένικο, ∆ράµα, Ζίχνη), 

τεσσάρων µητροπόλεων (Λάρισα, Νέες Πάτρες, Φάρσαλα, Γαρδίκιο) και µιας 

αρχιεπισκοπής (∆οµένικο) στη Θεσσαλία και τεσσάρων µητροπόλεων (Ναύπακτος, 

Ιωάννινα, ∆υρράχιο, Κέρκυρα) στην Ήπειρο.1803 Τον ίδιο αριθµό εδρών µας δίνει και ο 

κατάλογος της Notitia 19 της εποχής του Ανδρόνικου Γ΄ (1328-1341).1804

 Ορισµένες από τις παραπάνω εκκλησιαστικές έδρες που απέκτησαν µεγάλη 

σηµασία εξαιτίας των ιστορικών εξελίξεων, ανυψώθηκαν στο αξίωµα της µητρόπολης, 

όπως η αρχιεπισκοπή ∆ράµας και οι επισκοπές Ζιχνών και Ιωαννίνων.1805 Ωστόσο, τρεις 

από τις τέσσερις µητροπόλεις της Ηπείρου (Ναύπακτος, ∆υρράχιο, Κέρκυρα) είχαν 

αποσπαστεί πολιτικά από το ∆εσποτάτο της Ηπείρου, για να ενσωµατωθούν στις κτήσεις 

του Ανδεγαυικού βασιλείου της Κάτω Ιταλίας. Η Ναύπακτος δόθηκε το 1294 στο Φίλιππο 

Α΄ του Τάραντα, εγκαινιάζοντας για την πόλη µια µακρά περίοδο λατινικής κατοχής. Το 

1361 καταλήφθηκε από τους Καταλανούς και πέρασε µερικές δεκαετίες αλλάζοντας 
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κυριάρχους από τη µια δυτική δύναµη στην άλλη. Το 1407 πέρασε στην κυριαρχία των 

Βενετών.1806 Η Κέρκυρα πέρασε στην κυριαρχία του Κάρολου Anjou το 1267, ο οποίος 

νίκησε τον προηγούµενο κυρίαρχο, Μανφρέδο της Σικελίας, στη µάχη του Μπενεβέντο. 

Λίγο αργότερα, το 1271, κατέλαβε το ∆υρράχιο το οποίο έµεινε στην κατοχή του οίκου 

των Ανδεγαυών µέχρι το 1392, οπότε και πέρασε στη σφαίρα επιρροής των Βενετών.1807  

 Τα γεγονότα αυτά αποτελούν σοβαρές ενδείξεις ότι το Οικουµενικό Πατριαρχείο 

αρνούµενο να δεχτεί την οριστική απώλεια αυτών των εδρών, συνέχιζε νε χειροτονεί 

τιτουλάριους ιεράρχες, αναµένοντας τη χρονική στιγµή που οι έδρες αυτές θα 

ενσωµατώνονταν πάλι στη διοικητική δοµή του. Η υπόθεση αυτή επιβεβαιώνεται κατά 

εύγλωττο τρόπο στα Πατριαρχικά έγγραφα της εποχής (14ος αι.). Η πρόθεση του 

Πατριαρχείου Κων/πόλεως να διατηρήσει, στο µέτρο του δυνατού, τη διοικητική του 

δοµή, αποκαλύπτεται µε σαφήνεια στα συνοδικά έγγραφα που αφορούν µεταθέσεις 

ιεραρχών και επιδόσεις εκκλησιαστικών εδρών. Πιο συγκεκριµένα, στο Προοίµιο ενός 

συνοδικού εγγράφου του 1318 διατυπώνεται: 

“�e� �dRHP �¾� wQQRN�P¾� L�� w�P�Q��d� �

L QH� zN����§RLP� �H�OL��H� QH� ®�ß W�

� ��PzX�P QH� KPKH�QdRÅ ��¯�`� WQd��N� 

gJL�OHP ���`OL��H�� �9� b����N� �H��N��

 �⌦MLP� �d�P� QH� z§�N� H�9� �9� JL R

H��±�H� �¾� ��PzX�`� w� ������KP ��PL��O

HP ��¨� �e Q�L���` QH� R��P�LR{ KPL�dJ

LP� ��� ��ß �� QHOß ����Ky�P�H ��§��� 

b�dJQN� L�� �¨ ���RdMLP� ���LRHOX��L��

 b�ß �� ���X��N�H� wQQRN��H�� | zPQ��± �

P��� ��`� RLP⌧d��� �{� QH�ß H��°� ���z

�N� ®��RLP�OX���� �²�ß H��� KPHQ�IL��

f� w��L±OL� WH���°� w�KL�m �¾� ��LP`K¾

� �¢�� �L ©��L�� �Oß W�X��P� �H�X�LP��

 W�X�H� wQQRN��H� ����OyQ� RHzId��PL� 

�9� ���zyOLPH� ���”.1808  

 Στο Προοίµιο της Συνοδικής Πράξης µε το οποίο επικυρωνόταν βασιλικό 

διάταγµα για τον προβιβασµό της επισκοπής Ιωαννίνων στον τόπο της µητρόπολης 

Ναυπάκτου (1365), αποκαλύπτονται οι λόγοι για τους οποίους πήρε τα συγκεκριµένα 
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έκτακτα µέτρα το Πατριαρχείο Κων/πόλεως: 

“�9� ��§�L��� L�� w�P�Q��9� �¶�H� �{� 0H

��dQ���� �e ß,`e��P�H ��� zL�H�LO{�HP

 L�� zN��§��RP�� ��±�� zY�� ��H �¨ �{�

 b����H�OL��N� zN����§RL`� w� H�� KPH�

⌦M�P�� QH� KPH�N����¨ ��{zH� QH� z9 QH�

�È�� �¨ JX��� �¾� ß,�HR¾� zLP¾�H� �¨� ��

°� «RH� ��z�RN��°��H b�POz¨� zN����§RL

P� �e� ®�¨ �¨� 0XH� à4⌦zN� �LR�¯�H� QH

� ��Q��zL�PQ¨�� QH� �¨ ��¯HJzH ��¯�`� 

w��L±OL� �H���P�� QH�H����L��¯zL��� �

�� KPe �¨ �{� �d�L`� QH� b��{� QHR§�8”.1
809  

 Η συµµετοχή του µητροπολίτη ∆υρραχίου σε µια σειρά πατριαρχικών συνόδων, 

από το 1315 ως το 1345, αποδεικνύει ότι ο ιεράρχης αυτός διέµενε στην Κων/πολη, 

πιθανότατα ως σχολάζων. Από το 1345 και εξής δεν υπάρχει αναφορά για τη µητρόπολη 

∆υρραχίου στα Πατριαρχικά έγγραφα. Η άποψη ότι ο µητροπολίτης ∆υρραχίου δεν 

µπόρεσε ποτέ να εγκατασταθεί ως γνήσιος ιεράρχης στην έδρα του, ενισχύεται από το 

γεγονός ότι το 1316 η µητρόπολη Σηλυβρίας δόθηκε κατ’ επίδοση στο µητροπολίτη 

∆υρραχίου “⌫� g� H�¨� zY� w�PQ����H� \�LP”.1810 

Το 1327 σε ένα άλλο Πατριαρχικό έγγραφο υπογράφει ως πρόεδρος Σηλυβρίας.1811  

 Για τη µητρόπολη Κερκύρας  πληροφορούµαστε από συνοδικό έγγραφο του 1394 

ότι προηγουµένως την κατείχε ο µητροπολίτης Ιωαννίνων 

“R¨JÅ w�PK§�L`�”, πριν παραδοθεί στο µητροπολίτη Κορίνθου µαζί µε 

την αρχιεπισκοπή Λευκάδος.1812 Μπορούµε λοιπόν να υποθέσουµε ότι η µητρόπολη 

Κερκύρας στερούνταν γνήσιου ιεράρχη εξαιτίας της εχθρικής κατοχής. Η έδρα δινότα κατ’ 

επίδοση σε άλλους ιεράρχες οι οποίοι µε τον τρόπο αυτό ενισχύονταν οικονοµικά από τις 

προσόδους της και θα ποίµεναν στοιχειωδώς τον Ορθόδοξο πληθυσµό από κάποια 

απόσταση. 

 Όσον αφορά τη µητρόπολη Ναυπάκτου, φαίνεται πως από την εποχή τής 

κατάληψής της από 

“�¾� bRHM§�`� QH� bJL�⌦�`� ��¯�`� QH� 

�RL��LQ�¾� ß,�HR¾�”, οι χειροτονηµένοι ιεράρχες της αντιµετώπιζαν 
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προβλήµατα στο να εγκατασταθούν στην έδρα τους: 

“��� OH�X��� KY zNKß b�LROL�� wQL��L 

KLK��NzX��� KPe �e� w�P��L��H� ���� wQL

� ��dJzH�P �N�PQH±�H ��J�¯�LP� QH� �L�P��

d�LP� ���”.1813 Για το λόγο αυτό οι επισκοπές της και ο τόπος της δόθηκαν 

στη µητρόπολη Ιωαννίνων 

“zX��P� g� x ��PH¯�N 0H¯�HQ��� ®�¨ �¾� .

H���`� QH�X�N�HP”.1814 Το 1367, µε Συνοδική Πράξη µετατέθηκε στη 

µητρόπολη Ναυπάκτου ο αρχιεπίσκοπος Λευκάδος 

“b��KP`�OX��H Kß wQL�OL� �H�e �¾� ß,�HR¾

�”. Επειδή φαίνεται πως η εχθρική κατοχή δεν επέτρεπε την εγκατάστασή του εκεί, 

ορίστηκε έδρα του η Άρτα και του δόθηκαν όλες οι επισκοπές της, εκτός της 

∆ρυινουπόλεως και της Βελάς.1815  

 Στα µέσα του 14ου αιώνα η επέκταση των Σέρβων στη χερσόνησο του Αίµου, 

πυροδότησε µια σειρά πολιτικών εξελίξεων σε βάρος του Βυζαντίου που επηρέασαν και 

την έκταση της δικαιοδοσίας του Πατριαρχείου Κων/πόλεως. Το 1282 ο βασιλιάς της 

Σερβίας Στέφανος Ούρεσης Β΄ Μιλουτίν, εκµεταλλευόµενος την αποσύνθεση της 

Βυζαντινής αυτοκρατορίας και τη σύγχιση που επικρατούσε στον ευρύτερο χώρο των 

Βαλκανίων, στράφηκε πρώτος στην κατάκτηση της βυζαντινής Μακεδονίας. Το ίδιο έτος 

κατέλαβε τα Σκόπια, ελέγχοντας όλη την κοιλάδα του άνω ρου του Αξιού ποταµού. Η 

συνθήκη που σύναψε το 1299 µε το Βυζάντιο του επέτρεψε να κρατήσει µεγάλο µέρος 

των βυζαντινών εδαφών που είχε κατακτήσει. Έτσι, τα νότια σύνορα του Σερβικού 

κράτους έφτασαν στη γραµµή που εκτεινόταν ανατολικά της Αχρίδας µέχρι τον Πρίλαπο 

και το Στιπ.1816 Τα εδάφη που κατέκτησε ανήκαν εκκλησιαστικά στη δικαιοδοσία της 

Αρχιεπισκοπής Αχρίδας, ωστόσο το γεγονός αυτό δεν είχε επίπτωση στη διοικητική 

δικαιοδοσία του Οικουµενικού Πατριαρχείου. 

Όµως, οι ενδοδυναστικές έριδες που ξέσπασαν στη Σερβία το 1330, µετά τη µάχη 

του Βελεβουσδίου (Κιουστεντήλ), προκάλεσαν αλλαγές που έµελλαν να έχουν 

σηµαντικές συνέπειες στον πολιτικό χάρτη των νοτίων Βαλκανίων. Τον Στέφανο 

Decanski που δολοφονήθηκε (1331), τον διαδέχτηκε ο γιος του Στέφανος Ούρεσης ∆΄, ο 

επονοµαζόµενος Dushan (ελεήµων).1817 Ο Στέφανος Dushan (1331-1355), άνθρωπος µε 

µεγάλες ικανότητες, κατόρθωσε να επωφεληθεί από τις δυναστικές έριδες και τον 

εµφύλιο πόλεµο των Βυζαντινών και κατέλαβε σηµαντικά εδάφη από το Βυζάντιο. Έτσι 

δηµιούργησε µια τεράστια αυτοκρατορία που εκτεινόταν από τους ποταµούς ∆ούναβη 
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και Σαύο στα βόρεια, ως τον Κορινθιακό κόλπο στα νότια και από την Αδριατική και το 

Ιόνιο Πέλαγος στα δυτικά, ως τον ποταµό Νέστο και το Αιγαίο Πέλαγος στα 

ανατολικά.1818 Στον ελλαδικό χώρο έξω από την κυριαρχία του Dushan έµειναν η 

κεντρική και ανατολική Στερεά Ελλάδα, που ανήκε στο ∆ουκάτο των Αθηνών, η 

Θεσσαλονίκη, το δυτικό άκρο της Χαλκιδικής και η Θράκη.1819

 Τα πολιτικά του σχέδια για την υποκατάσταση της Βυζαντινής αυτοκρατορίας από 

µια Σερβική και την ανακήρυξή του σε αυτοκράτορα, απαιτούσαν ένα ανεξάρτητο 

Πατριαρχείο. Έτσι, το 1346, συγκάλεσε στα Σκόπια µια µεγάλη σύνοδο επισκόπων του 

κράτους του, η οποία ανακήρυξε σε Πατριαρχείο την Αρχιεπισκοπή Σερβίας.1820 Η 

µονοµερής αυτή πράξη ήταν αντικανονική, έγινε δηλαδή χωρίς την προβλεπόµενη από 

την κανονική παράδοση απόφαση του Οικουµενικού Πατριαρχείου και την έκδοση του 

σχετικού Συνοδικού Τόµου. Ο αντικανονικός Πατριάρχης Ιωαννίκιος (1346-1354), έστεψε 

µε τη σειρά του την ηµέρα του Πάσχα (16 Απριλίου 1346) στα Σκόπια τον Dushan 

“αυτοκράτορα Σερβίας και Ρωµανίας”.1821

 Ο Στέφανος Dushan προσάρτησε αντικανονικά στη δικαιοδοσία τού Πατριάρχη 

Σερβίας τις νεοκατακτηµένες µητροπόλεις Μελενίκου, Φιλίππων, Χριστουπόλεως, 

Σερρών, Βερροίας, Λάρισας, Ναυπάκτου, Ιωαννίνων και την αρχιεπισκοπή ∆ράµας, τις 

οποίες απέσπασε από το Οικουµενικό Πατριαρχείο και έδιωξε τους αρχιερείς τους.1822 Οι 

δυναστικές έριδες και τα εσωτερικά προβλήµατα που προέκυψαν από τις ησυχαστικές 

έριδες δεν επέτρεψαν στο Βυζάντιο ν΄ αντιδράσει. Μετά την αντιµετώπιση των 

ησυχαστικών ερίδων από τη σύνοδο του 1351, ο Πατριάρχης Κάλλιστος Α΄ (1350-53, 

1354-1363) µε τη σύµφωνη γνώµη του Ιωάννη Καντακουζηνού, αφόρισε τον ηγεµόνα, το 

λαό και τον κλήρο της Σερβίας. Το γεγονός αυτό είχε µεγάλη απήχηση στο λαό και τους 

πνευµατικούς κύκλους της Σερβίας που έτρεφαν βαθύ σεβασµό για το Οικουµενικό 

Πατριαρχείο. Ο ίδιος ο Στέφανος Dushan προσπάθησε να βρει τρόπους συµφιλίωσης µε 

το Οικουµενικό Πατριαρχείο για την άρση του αφορισµού, χωρίς όµως επιτυχία.1823

 Ωστόσο, η βίαιη απόσπαση των παραπάνω µητροπόλεων, που είχε αποτέλεσµα 

τη συρρίκνωση της δικαιοδοσίας του Πατριαρχείου Κων/πόλεως στη Μακεδονία, στην 

Ήπειρο, στη Θεσσαλία και στη ∆υτική Στερεά Ελλάδα, ήταν εφήµερη. 

 Η διαδικασία άρσης του σχίσµατος ανάµεσα στο Οικουµενικό Πατριαρχείο και 

στην Εκκλησία της Σερβίας καθώς και της επιστροφής των µητροπόλεων στο θρόνο της 

Κων/πολης, έγινε δυνατή µόνο µετά το θάνατο του Dushan (1355). Όταν έλειψε η ηγετική 

προσωπικότητά του, εκδηλώθηκαν φυγόκεντρες δυνάµεις που διέσπασαν το Σερβικό 

κράτος σε µικρότερες πολιτικές οντότητες, αλλάζοντας ριζικά τους πολιτικούς 
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συσχετισµούς δυνάµεων στα Βαλκάνια. Οι κυριότερες ήταν, της βόρειας Σερβίας που 

περιλάµβανε τα παλιά σερβικά εδάφη και τη Θεσσαλία, µε το διάδοχο του Dushan, 

Στέφανο-Ούρεση Ε΄ (1355-1371) και συµβασιλέα τον Βουκασίν (1365-1371), ο οποίος 

κυβερνούσε ως ∆εσπότης τα σερβικά εδάφη µεταξύ Πριλάπου και Αχρίδας, της 

ηγεµονίας των Σερρών, όπου κυβερνούσε ο αδελφός του Ιωάννης Ούγκλεσης και 

περιλάµβανε το µεγαλύτερο µέρος της Αν. Μακεδονίας, από τον Αξιό ως το Νέστο και 

από τις στενωπούς του Στρυµόνα ως τα παράλια του Αιγαίου, ενώ η περιοχή µεταξύ 

Στρώµνιτσας και Βελεβουσδίου ελεγχόταν από τους ανεξάρτητους Σέρβους πρίγκηπες, 

αδελφούς ∆ραγάση και Κων/νο Dejanovic.1824 Οι Σέρρες ήταν η έδρα του Dushan και νέα 

πρωτεύουσα του Σερβικού κράτους, στην οποία διέµενε και ο “Πατριάρχης” των 

Σέρβων.1825

 Ο ∆εσπότης των Σερρών Ιωάννης Ούγκλεσης, ο οποίος φαίνεται ότι έτρεφε βαθύ 

σεβασµό προς το Οικουµενικό Πατριαρχείο, έστειλε αντιπροσώπους του στην Κων/πολη 

για να συζητήσουν τον τρόπο άρσης του σχίσµατος και ειρήνευσης των δύο Εκκλησιών. 

Στην ενέργεια του Σέρβου ∆εσπότη ανταποκρίθηκε θετικά ο Πατριάρχης Φιλόθεος Α΄ 

Κόκκινος (1353-1354, 1364-1379), στέλνοντας για διαπραγµατεύσεις στις Σέρρες το 

µητροπολίτη Νικαίας.1826

 Όπως φαίνεται από µια επιστολή του Ούγκλεση προς τον Πατριάρχη Φιλόθεο Α΄, 

γραµµένη το 1368, ο Σέρβος ∆εσπότης αποδοκίµαζε την αυθαίρετη ανακήρυξη του 

Dushan σε αυτοκράτορα Σερβίας και Ρωµανίας, την απόσπαση των ελληνικών 

περιοχών, την αντικανονική ανακήρυξη του Σέρβου Αρχιεπισκόπου σε “Πατριάρχη” και 

την απόσπαση µητροπόλεων του Οικουµενικού Πατριαρχείου µε την αντικανονική 

υπαγωγή τους στην Εκκλησία της Σερβίας. Για τους λόγους αυτούς και θέλοντας να 

αρθεί το σχίσµα ανάµεσα στις δύο εκκλησίες, ο Ούγκλεσης επέστρεψε στο Οικουµενικό 

Πατριαρχείο όλες τις µητροπόλεις που είχε αποσπάσει βίαια ο Στέφανος Dushan.1827

 Στην πατριαρχική σύνοδο που συγκάλεσε το 1371 ο Πατριάρχης Φιλόθεος Α΄, 

εντάχθηκαν επίσηµα οι µητροπόλεις αυτές στη δικαιοδοσία του Οικουµενικού 

Πατριαρχείου: 

“☺H� x�⌦ON�H� H� zN����§RLP� H·�HP �� z

LJdR� QH� QHO�RPQ� ß(QQRN��m� b��RHI

�¯�� �dRP� �e WH��{�� i�L� w��L�yON ��¨

 ��§�`�� QH� wKL�dzLOH ��°� b��PL�L�� 

H�¾� L�� Q�P�`��H�� W�X���� KY QH� w�
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LP�����y�HzL�� QH� JXJ��L� \�`�P� QH� b

��QH�d��H�P�� ⌫� �¨ ��§�L���”.1828

 Ωστόσο, αυτή η Πατριαρχική Πράξη δεν περιλάµβανε την τελική άρση του 

αφορισµού και την αποκατάσταση των σχέσεων ανάµεσα στις δύο Εκκλησίες. Η άρση 

του αφορισµού και η αποκατάσταση της κοινωνίας ανάµεσα στις δύο Εκκλησίες είχε γίνει 

κοινός στόχος στην πολιτική και εκκλησιαστική ιεραρχία των δύο κρατών, µετά τη 

συντριπτική ήττα των Σέρβων (1371) στο Girmen του ποταµού Έβρου από τους 

Τούρκους και την επιτακτική ανάγκη µιας βυζαντινο-σερβικής προσέγγισης.1829

 Ο νέος κράλης των Σέρβων Λάζαρος (1371-1389) µπροστά στον εµφανή 

τουρκικό κίνδυνο, έστειλε αντιπροσωπεία στην Κων/πολη, η οποία έγινε δεκτή από τον 

αυτοκράτορα Ιωάννη Ε΄ και τον Πατριάρχη Φιλόθεο Α΄. Στις συζητήσεις αποφασίστηκε η 

άρση του αφορισµού και η αποκατάσταση των σχέσεων µεταξύ των δύο Εκκλησιών. Ο 

Οικουµενικός Πατριάρχης έστειλε δύο ιεροµόναχους µαζί µε τη σερβική αποστολή στο 

Πρίζρεν, όπου συλλειτούργησαν µε τους Σέρβους αρχιερείς και διάβασαν πάνω στον 

τάφο του Dushan την άρση του αφορισµού (1375).1830

 Από την ελληνική πλευρά οι πηγές σιωπούν και έτσι δεν γνωρίζουµε αν εκδόθηκε 

κάποιος Πατριαρχικός Τόµος και τι όρους περιλάµβανε. Η µόνη πληροφόρηση µας 

έρχεται από τη σερβική πλευρά από το Συνεχιστή του ∆ανιήλ Β΄, σύµφωνα µε τον οποίο 

ο Πατριάρχης Κων/πόλεως Φιλόθεος Α΄ αποφάσισε: 

“��§ W�{� �� 6X�I�P �d zy� Z���� b��PL���Q

���� bRRd �H��Pd��N H¯��QX�HR� QH� zy

 ®��QL�zL�� �X QH�X�H”. Όµως, η αδυναµία διασταύρωσης 

της πηγής αυτής και η ύπαρξη ενός πατριαρχικού εγγράφου, που γράφτηκε 10 χρόνια 

µετά την αποκατάσταση της κοινωνίας ανάµεσα στις δύο Εκκλησίες, όπου ο Σέρβος 

προκαθήµενος ονοµάζεται “αρχιεπίσκοπος”, δηµιούργησε αρκετά ερωτηµατικά.1831

 Είναι γεγονός πως η σερβική εκκλησιαστική παράδοση αποκαλούσε µετά το 1346 

τους προκαθήµενούς της Πατριάρχες. Ωστόσο γνωρίζουµε πως το Οικουµενικό 

Πατριαρχείο αν και κάτω από ορισµένες περιστάσεις παραχωρούσε τον τιµητικό τίτλο 

του Πατριάρχη στους προκαθήµενους των σλαβικών Εκκλησιών, ποτέ δεν τους 

αναγνώρισε την πατριαρχική αξία, την ισοτιµία δηλαδή µε τα άλλα πρεσβυγενή 

Πατριαρχεία. 

 Σύµφωνα µε τον καθηγητή Βλ.Ι.Φειδά, ο προκαθήµενος της Σερβικής Εκκλησίας 

φαίνεται πως διατήρησε τον ψιλό τίτλο του “Πατριάρχη”, όπως στην περίπτωση του 

“Πατριάρχη” Βουλγαρίας και η Σερβική Εκκλησία εντάχθηκε στην πνευµατική εποπτεία 
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του Οικουµενικού Πατριαρχείου (κανονικό µνηµόσυνο, οικονοµικές υποχρεώσεις 

κ.λ.π.).1832

 Με το θάνατο του Ιωάννη Ούγκλεση στη µάχη του Girmen (Τζερνοµίανου) το 

1371, το Βυζαντινό κράτος κατόρθωσε ν’ ανακτήσει τα εδάφη της ανατολικής Μακεδονίας 

που κατείχαν οι Σέρβοι από το 1345. Η πρωτεύουσα του δεσποτάτου των Σερρών 

κατακτήθηκε από το Νοέµβριο του 1371.1833 Η υπαγωγή των πρώην σερβοκρατούµενων 

εκλησιαστικών εδρών στη δικαιοδοσία του Οικουµενικού Πατριαρχείου και στην πολιτική 

κυριαρχία του Βυζαντίου, αναβάθµισε ουσιαστικά τη θέση και τη σηµασία τους µέσα στην 

πολιτική και εκκλησιαστική δοµή του Βυζαντινού κράτους. Η αναβάθµιση αυτή ανακλάται 

στην τάξη πρωτοκαθεδρίας των εκκλησιαστικών εδρών, όπου τους δόθηκε υψηλότερος 

“τόπος”. Έτσι, από µια σειρά Πατριαρχικών Πράξεων του έτους 1371 πληροφορούµαστε 

ότι, στο µητροπολίτη Σερρών δόθηκε ο τόπος του µητροπολίτη Τραϊανουπόλεως, στο 

µητροπολίτη Μελενίκου δόθηκε ο τόπος του µητροπολίτη Ρόδου και στο µητροπολίτη 

∆ράµας δόθηκε κατ’ επίδοση η µητρόπολη Φιλίππων και ο “τόπος” της στην τάξη 

πρωτοκαθεδρίας.1834  Από τα παραπάνω στοιχεία συνάγεται το συµπέρασµα ότι αυτή η 

προσαρµογή της εκκλησιαστικής διοίκησης ήταν αποτέλεσµα: α) της εκκλησιαστικής 

παρακµής ορισµένων εδρών (Τραϊανουπόλεως, Ρόδου, Φιλίππων), εξαιτίας κυρίως της 

καταστροφής τους, της αραίωσης του πληθυσµού τους ή της εχθρικής κατοχής τους, β) 

της ανάδειξης άλλων εδρών (∆ράµα, Μελένικο, Σέρρες) σε σηµαντικά αστικά κέντρα και 

εστίες ελληνικών ενεργειών, που οφειλόταν κυρίως σε εξωγενείς πολιτικούς παράγοντες, 

από τα µέσα του 14ου αι. και µέχρι την κατάκτησή τους από τους Τούρκους. 

 Οι νέες πολιτικές συνθήκες που δηµιουργήθηκαν µε το θάνατο του Στέφανου 

Dushan (1355) προκάλεσαν αναστάτωση και στην εκκλησιαστική διοίκηση των επαρχιών 

Ηπείρου και Θεσσαλίας. Ο Σέρβος ∆εσπότης της Ηπείρου Θωµάς Πρελιούµποβιτς, 

αποβλέποντας στην ενίσχυση του σερβικού στοιχείου έναντι των Ελλήνων, έδιωξε από 

την έδρα του το µητροπολίτη Ιωαννίνων Σεβαστιανό και δήµευσε τα εκκλησιαστικά 

κτήµατα για να τα µοιράσει σε Σέρβους. Ο αλβανικός και ο τουρκικός κίνδυνος όµως, τον 

ανάγκασε να προσεγγίσει τον Μανουήλ Β΄ και να τον αναγνωρίσει ως επικυρίαρχο. Με το 

θάνατό του το 1384, λήγει η σερβοκρατία στην Ήπειρο (1346-1385) και την αρχή της 

Ηπείρου αναλαµβάνουν οι Τόκκοι, ηγεµονική οικογένεια της Λευκάδας και της 

Ζακύνθου.1835  

 Ο κόµης της Κεφαλληνίας Κάρολος Α΄ Τόκκο, έχοντας διαδεχθεί το θείο του 

Essau de Buondelmonti στη διοίκηση του βόρειου τµήµατος του δεσποτάτου της 

Ηπείρου µε πρωτεύουσα τα Ιωάννινα, ξεκίνησε µια σειρά αγώνων κατά των Αλβανών και 
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Αρβανιτοβλάχων για την ανασύσταση και ενοποίηση του ∆εσποτάτου. Οι προσπάθειές 

του κέρδισαν τη συµπάθεια και τη στήριξη των Ελλήνων της επικράτειάς του. Το 1415 ο 

Μανουήλ Β΄ τον τίµησε µε τον τίτλο του δεσπότη της Ηπείρου, γεγονός που χαροποίησε 

τους Έλληνες του ∆εσποτάτου.1836 Λίγο αργότερα, το 1417, κατάφερε να καταλάβει την 

Άρτα, παλιά πρωτεύουσα του ∆εσποτάτου και να καταλύσει την αλβανική κυριαρχία στο 

νότιο τµήµα της Ηπείρου.1837 Την ίδια εποχή, αρχές του 15ου αι., οι Βενετοί απέσπασαν 

από τους Αλβανούς τις ελληνικές πόλεις Βουθρωτό, Σαγιάδα, Πάργα, Φανάρι, Ναύπακτο 

και Portoferro.1838  

 Η πολιτική ενοποίηση της περιοχής της Ηπείρου και η φιλελληνική πολιτική που 

ακολούθησε η οικογένεια των Τόκκο φαίνεται πως βοήθησε στην οµολοποίηση και την 

αποκατάσταση της εκκλησιαστικής διοίκησης στην Ήπειρο. 

 Η προσέγγιση του ελληνικού στοιχείου µπροστά στο τουρκικό κίνδυνο και η 

σταδιακή αφοµοίωση του εγκαταστηµένου ιταλικού στοιχείου στις νησιωτικές κτήσεις, 

άφησε να διαφανεί η δυνατότητα αποκατάστασης της εκκλησιαστικής διοίκησης του 

Οικουµενικού Πατριαρχείου στα νησιά του Ιονίου. Σ’ ένα Πατριαρχικό έγγραφο του 1389 

διαφαίνεται η πιθανότητα πως θα µπορούσε να εγκατασταθεί στην έδρα του ο 

αρχιεπίσκοπος Λευκάδος µε την επιρροή της δούκισσας Φραγκίσκας, γνωστής για τα 

φιλελληνικά της αισθήµατα.1839 ∆εν γνωρίζουµε αν κατάφερε τελικά να εγκατασταθεί 

Ορθόδοξος ιεράρχης στη Λευκάδα. Από ένα άλλο Πατριαρχικό έγγραφο, που εκδόθηκε 

πέντε χρόνια αργότερα (1394), πληροφορούµαστε ότι η αρχιεπισκοπή Λευκάδος είχε 

δοθεί “w�PK§�L`� R§JÅ” στο µητροπολίτη Κορίνθου, επειδή η έδρα 

στερείτο “γνήσιου” ιεράρχη.1840 Το άξιο προσοχής στο έγγραφο αυτό είναι ότι, το 

προηγούµενο χρονικό διάστηµα την εκκλησιαστική έδρα της Λευκάδας την κατείχε 

“R§JÅ w�PK¨�L`�” ο µητροπολίτης Ιωαννίνων. 

 Σύµφωνα µε το τελευταίο αυτό έγγραφο είναι απίθανο να κατάφερε τελικά να 

εγκατασταθεί στη Λευκάδα Ορθόδοξος αρχιεπίσκοπος. Οποιαδήποτε προσπάθεια για 

αποκατάσταση της Ορθόδοξης εκκλησιαστικής ιεραρχίας στα νησιά του Ιονίου, ακόµη και 

µε την ανοχή της Λατινικής πολιτικής αρχής, είναι σίγουρο ότι θα προσέκρουε στην 

αντίδραση της Λατινικής Εκκλησίας, η οποία είχε απαλλοτριώσει και νέµονταν την 

περιουσία της Ορθόδοξης Εκκλησίας.1841 Ωστόσο, ο συγχρωτισµός, οι νέες πολιτικές 

συνθήκες που διαµορφώθηκαν στην περιοχή, καθώς και τα κοινά συµφέροντα ενόψει 

του τουρκικού κινδύνου, συντέλεσαν στη βελτίωση των σχέσεων µεταξύ των Λατινικών 

αρχών και των Ελλήνων υπηκόων τους, διευκολύνοντας την επικοινωνία και τη 
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διαποίµανση του Ορθόδοξου στοιχείου από τους ιεράρχες των όµορων περιοχών της 

Άρτας, των Ιωαννίνων και της βυζαντινής Πελοποννήσου. 

 Στη Θεσσαλία, µετά την παραίτηση του εξελληνισµένου Σέρβου ηγεµόνα της 

Ιωάννη Ούρεση Παλαιολόγου (1371-1381), η εξουσία περιήλθε στα χέρια τής βυζαντινής 

οικογένειας των Φιλανθρωπηνών που αναγνώρισαν την επικυριαρχία της Κων/πολης. 

Ωστόσο, επικρατούσε πολιτικός κατακερµατισµός, καθώς οι περιοχές ∆οµοκού και 

Φαρσάλων διοικούνταν από το συγγενή τού Ιωάννη Ούρεση, Στέφανο ∆ούκα και σε 

πολλές περιοχές επικρατούσαν διάφορες ελληνικές οικογένειες γαιοκτηµόνων.1842 Σ’ 

αυτό το πολιτικό σκηνικό θα πρέπει να προσθέσουµε και µια πολυάριθµη µειονότητα 

Αλβανών, οι οποίοι προωθήθηκαν στη Θεσσαλία µε τις οικογένειές τους και 

χρησιµοποιήθηκαν ως µισθοφόροι από τους ντόπιους “δυνατούς”.1843  

 Η αναστάτωση αυτή προκάλεσε αναταραχή και στην εκκλησιαστική διοίκηση της 

περιοχής, όπως αποκαλύπτεται σ’ ένα Πατριαρχικό Σιγίλλιο του 1371. Σύµφωνα µε το 

έγγραφο αυτό, ο µητροπολίτης Λάρισας 

“®�Y��Pz�� QH� Z�H���� KL��X�H� +L��HR�

H� QH� �e�N� à(RRdK��àQH� �¨� �§��� w�X

�`� ��± 6�KN�”, ο οποίος εγκαταστάθηκε στην έδρα του, ανέφερε στον 

Πατριάρχη Φιλόθεο ότι πολλές από τις επισκοπές του 

“®�¨ IH�Id��P� �LRL�� QH� bRR��¯R�P� 

ZO�L�P QH� ��R°� ��§��� Z�LP K��H �{� K

L�¯�N� b��PL�H�PQ{� w�P�QX⌧L`� ��� Á��

L QH� bJ��L�� ��°� L®�P�Q�zX���� wQL��

 L� JL QH�  

w�XR��� «R`� ®�¨ �¨� �{� zN����§RL`� .

H����N� O�§���8 L� KY ��± QH� �P�L� L��

�� �� ��±�� QH�e KPHK��9� Z����L� wQ ��

�J§�`�� WQ§��L� QH� �·��P ��°� bJ���±�

�H� ®��Q�P�§zL��P zL�e �¾� gRR`� b���X

z����HP �¨� �L�⌦�H��� zN�����R��N� .H��

��N� ��� RXJ���L�� z9 Z�LP� gKLPH� �H

±�H KPL�L�JL�� w� H�H��� zNKY Je� ®�

�QL��OHP ��¯���� �� QH�ß H�¨� wQQRN��m

�”.1844 Ο Πατριάρχης ανταποκρίθηκε στο αίτηµα του µητροπολίτη Λάρισας, 
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καθορίζοντας τη δικαιοδοσία του στην οποία υπάγονταν οι επισκοπές ∆ηµητριάδος, 

Φαρσάλων, Θαυµακού, Ζητουνίου, Εζερού, Λιδωρικίου, Μουντινίτζας, Σταµής, Τρίκης, 

∆οµενίκου, Κατρίας, Γαρδικίου, Περιστεράς, Πατζουνάς και Βεσσαίνης.1845 Τα στοιχεία 

που αντλούµε απ’ αυτό το πατριαρχικό έγγραφο είναι πολύ σηµαντικά, γιατί µας 

επιτρέπουν: α) Ν’ αποκτήσουµε µια σαφή εικόνα για τη γεωγραφική έκταση που κάλυπτε 

η δικαιοδοσία του µητροπολίτη Λάρισας, υπόλογου του Οικουµενικού Πατριαρχείου, και 

β) να πληροφορηθούµε την ύπαρξη ενός πυκνού δικτύου επισκοπών, δείγµα πυκνών 

αστικών εγκαταστάσεων και της ύπαρξης πολυάριθµου χριστιανικού πληθυσµού στην 

περιοχή, ιδιαίτερα σε µια εποχή που ο σύντοµος τύπος των Notitiae δεν µας δίνει 

πληροφορίες για τις επισκοπές του Οικουµενικού Πατριαρχείου. 

 Όσον αφορά την προώθηση των Οθωµανών στη Μακεδονία, τη Θεσσαλία και την 

Ήπειρο, φαίνεται ότι ανακόπηκε για κάποιο διάστηµα, ίσως λόγω της στροφής τους προς 

τη Βουλγαρία σε συνδυασµό µε τις δυσκολίες που τους προκαλούσε η κατοχή της 

Καλλιπόλεως από τους Βυζαντινούς. Ωστόσο, µε την παράδοσή της από τον Ανδρόνικο 

∆΄ Παλαιολόγο στους Οθωµανούς, αυτοί στράφηκαν µε νέα ορµή στην κατάκτηση της 

κεντρικής Ελλάδας.1846 Το 1383 κατέλαβαν τη Χριστούπολη, τις Σέρρες και την 

Πελαγονία (Μοναστήρι). Το 1385 καταλήφθηκε η Καστοριά. Η Θεσσαλονίκη παραδόθηκε 

τον Απρίλιο του 1387 ύστερα από πολιορκία τεσσάρων ετών (1383-1387). Την κατάληψη 

της πόλης ακολούθησαν οι καταλήψεις της Πέλλας, της Βέροιας, της Έδεσσας (1390), 

του Κίτρους (1390-91) και των Σερβίων (1393).1847  

 Η κατάκτηση της Μακεδονίας άφησε ανοικτό το δρόµο στους Οθωµανούς για να 

εισβάλουν στη Θεσσαλία. Μια εκτενής οθωµανική εισβολή υπό τον “γαζή” Εβρενός 
µπέη, µεταξύ των ετών 1392 και 1393, είχε αποτέλεσµα την κατάληψη της Λάρισας και 

µεγάλου µέρους των περιοχών της Θεσσαλίας.1848 Λίγο αργότερα, γύρω στο 1395, ο 

Βαγιαζήτ Α΄ εκστρατεύοντας πιο νότια κατέλαβε τα Τρίκαλα, το ∆οµοκό, τα Φάρσαλα, το 

Ζητούνιο, τις Νέες Πάτρες (Υπάτη) και τα Σάλωνα.1849 Με την κατάληψή της η Θεσσαλία 

έγινε τουρκική επαρχία, τα σύνορα της οποίας έφταναν µέχρι τα Σάλωνα στον 

Κορινθιακό κόλπο. 

 ∆υτικότερα, στο ∆εσποτάτο της Ηπείρου όπου κυβερνούσε η φλωρεντινή 

οικογένεια των Buondelmonti και στην Αιτωλοακαρνανία (Άρτα), όπου κυβερνούσε η 

αλβανική οικογένεια των Σπάτα, εισέβαλαν το 1385 και το 1387-8 οι Τούρκοι υπό τον 

Τιµουρτάς πασά, αλλά µετά από τις λεηλασίες, τις καταστροφές και τις αιχµαλωσίες που 

διέπραξαν, αποσύρθηκαν στη Μακεδονία.1850  
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 Η κατάκτηση της Μακεδονίας και της Θεσσαλίας φαίνετα πως υπήρξε αρχικά, 

όπως και στην περίπτωση της Θράκης, αποτέλεσµα αυτόνοµης δράσης συγκεκριµένων 

πολέµαρχων (Εβρενός µπέη), τις επιτυχίες των οποίων αξιοποιούσαν οι Οθωµανοί 

σουλτάνοι, ενσωµατώνοντάς τες στην επικράτειά τους. Ωστόσο, η οριστική ενσωµάτωση 

των περιοχών αυτών πραγµατοποιήθηκε κατά τα µέσα του 15ου αιώνα. Ο λόγος γι αυτό 

ήταν η αιφνίδια κατάρρευση του Οθωµανικού κράτους µετά την ήττα του Βαγιαζήτ Α΄ από 

τον Τουρκοµογγόλο ηγεµόνα της Υπερωξιανής Ταµερλάνο, στην Άγκυρα (1402).1851  

 Την ήττα αυτή ακολούθησαν 11 χρόνια εµφυλίων πολέµων ανάµεσα στους 

διαδόχους του Βαγιαζήτ Α΄.1852 Στο διάσηµα αυτό τα χριστιανικά κράτη των Βαλκανίων 

προσπάθησαν να επωφεληθούν. Η Βυζαντινή αυτοκρατορία, µε µια συνθήκη που 

υπογράφηκε το 1404 περίπου, κατόρθωσε ν’ αποτινάξει το προηγούµενο καθεστώς 

υποτέλειας και να πετύχει την επιστροφή της παραλιακής ζώνης από την Πάνιδο, στη 

θάλασσα του Μαρµαρά, µέχρι τη Βάρνα στη Μαύρη Θάλασσα. Ακόµα, στον έλεγχο του 

Βυζαντίου περιήλθε όλη η περιοχή από το Στρυµόνα ποταµό , µε τη Θεσσαλονίκη και τα 

περίχωρά της, µέχρι το Μαλιακό κόλπο και το Ζητούνιο στη Θεσσαλία.1853 Η άνοδος 

όµως του Μουράτ Β΄ (1421-1451) στον Οθωµανικό θρόνο µετέβαλε τις ειρηνικές σχέσεις 

µε τη Βυζαντινή αυτοκρατορία, εγκαινιάζοντας µια σειρά εκστρατειών και πολεµικών 

επιχειρήσεων σε διάφορα µέτωπα, µεταξύ αυτών και της κεντρικής Ελλάδας. Το 1422 

πολιόρκησε την Κων/πολη και τον επόµενο χρόνο (1423) ο στρατηγός του, Τουραχάν 

µπέης, εισέβαλε λεηλατώντας όλη την Πελοπόννησο.1854 Το 1430 παραδόθηκαν η 

πρωτεύουσα της Μακεδονίας Θεσσαλονίκη και τα Ιωάννινα, πρωτεύουσα του 

∆εσποτάτου της Ηπείρου.1855 Στον Κάρολο Β΄ Τόκκο επιτράπηκε να κρατήσει την Άρτα 

µε την περιοχή της Ακαρνανίας ως υποτελής των Οθωµανών. Το 1449 µε το θάνατό του, 

ο Μουράτ Β΄ κατέλαβε όλες τις κτήσεις του, αφήνοντας στο διάδοχό του Λεονάρδο Γ΄ τη 

Βόνιτσα και το Αγγελόκαστρο, κάτω από Βενετική προστασία.1856  

Μελετώντας τον τρόπο διείσδυσης των Οθωµανών και της κατάκτησης του 

βορειο-ελλαδικού χώρου από το 1371 και µέχρι το 1402, παρατηρούµε αρκετές 

αναλογίες µε τη διαδικασία επικράτησής τους στο γεωγραφικό χώρο της Θράκης και της 

Μ. Ασίας. Αρχικά οι εισβολείς µε τις επιδροµές τους προκάλεσαν καταστροφές και 

αναστατώσεις που κλόνισαν και την εκκλησιαστική διοίκηση. Ωστόσο διαπιστώνουµε και 

σηµαντικές διαφορές που καθόρισαν σε µεγάλο βαθµό την επιβίωση της εκκλησιαστικής 

διοίκησης στον παραπάνω γεωγραφικό χώρο. 

 Μια σηµαντική διαφορά ήταν η µεγαλύτερη ταχύτητα µε την οποία 

πραγµατοποιήθηκε η κατάκτηση του βορειο-ελλαδικού χώρου και γενικότερα της 
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Βαλκανικής. Αυτό είχε αποτέλεσµα να µην επηρεαστούν οι χριστιανικοί πληθυσµοί στο 

βαθµό που είχαν επηρεαστεί προηγουµένως οι Μικρασιάτες ή οι Θρακιώτες, αφού η 

περίοδος της αναταραχής ήταν αρκετά µικρότερη. Ακόµα, πρέπει να τονιστεί ότι η 

ενδοχώρα δεν υπέφερε από τη συχνή παρουσία τουρκικών στρατευµάτων1857 και οι 

περισσότερες πόλεις κατακτήθηκαν ή παραδόθηκαν µια φορά. 

 Ένας άλλος παράγοντας που δηµιούργησε τις προϋποθέσεις για την επιβίωση 

της εκκλησιαστικής διοίκησης ήταν ότι, η τουρκική κατάκτηση του παραπάνω 

γεωγραφικού χώρου πραγµατοποιήθηκε µε την παρουσία µιας ισχυρής συγκεντρωτικής 

εξουσίας, η οποία περιόρισε το ρόλο των ανεξάρτητων Τούρκων πολεµιστών. Αυτό 

σηµαίνει ότι οι καταστροφές και οι εξισλαµισµοί ήταν ελεγχόµενοι, ώστε η κεντρική 

οθωµανική εξουσία ν’ αποκτήσει όσο το δυνατόν περισσότερα οφέλη από τα νεο-

κατακτηµένα εδάφη. Με τον τρόπο αυτό εξασφάλιζε και την οµαλή ενσωµάτωσή τους στο 

Οθωµανικό κράτος.1858  

 Τέλος, ένας σηµαντικός παράγοντας που λειτούργησε ευεργετικά για τη 

διατήρηση της εκκλησιαστική διοίκησης και του χριστιανισµού γενικότερα στο βορειο-

ελλαδικό χώρο ήταν η αρκετά περιορισµένη εγκατάσταση τουρκικών νοµαδικών 

πληθυσµών. Σ’ αντίθεση µε τη Μ. Ασία, όπου οι Τούρκοι νοµάδες εγκαταστάθηκαν κατά 

κύµατα, αποδιαρθρώνοντας την τοπική χριστιανική κοινωνία και τις οικονοµικές της 

δοµές, στη Βαλκανική και συγκεκριένα στο χώρο της Μακεδονίας και της Θεσσαλίας 

µεταφέρθηκε µικρός σχετικά αριθµός, που εγκαταστάθηκε σε συγκεκριµένες περιοχές 

υπό τον έλεγχο της κεντρικής Οθωµανικής εξουσίας και σχετικά γρήγορα υποχρεώθηκαν 

ν’ ασχοληθούν µε τη γεωργία.1859 Με τον τρόπο αυτό έπαψαν να πιέζουν και να ζουν σε 

βάρος των κατακτηµένων χριστιανικών πληθυσµών. 

 Ωστόσο, η αρχική αναστάτωση που δηµιούργησε η τουρκική κατάκτηση είχε 

αποτέλεσµα να δοκιµαστεί σοβαρά η διοικητική δοµή της τοπικής Εκκλησίας και οι 

επαφές της µε την Κων/πολη και το Πατριαρχείο. Για τις δυσκολίες που αντιµετώπιζαν οι 

τοπικές Εκκλησίες του βορειο-ελλαδικού χώρου τα πρώτα χρόνια µετά την κατάκτησή 

του, πολύ αποκαλυπτικό είναι ένα Πατριαρχικό έγγραφο του 1387, από το οποίο 

πληροφορούµαστε ότι τέσσερα χρόνια µετά την κατάκτηση της πόλης των Σερρών από 

τους Τούρκους, ο µητροπολίτης της: 

“⌫� �Y�H���� |KN ��§��� gJLP� b�ß �· ��

 QHQ���� �L�PX�L�L� H��zHR`��m� KL�z��� 

QH� ��RHQH�� �HRHP�`�¾� bL� QH� �H��

 b�¨ ��¯�`� ��z���H�� �PLM§zL���� QH� �
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±� �`RNOL����� QH� wJJ�N�e� K�°� �P

R��������� b�O�⌦���� w�{ROL �L�P�H�¾� 

QH� �RH�⌦zL��� QH� MN�¾� wRLNz��¯�N� 

��� ⌫� g� wRL�OL�⌦�� WH��¨� QH� ��°

� wJJ�N�d�� w�L� ������ ����±��� Z�LP �

�§��� QH� �Q Z��L� wRL�OL��H� �L����

J{�HP� Á��L Q�P�`�{�HP �¾� M`���P¾� ��± 

>�P���± z���N��`� QH� cJPH�O{�HP���”.1860 

Παρόµοια προβλήµατα πιθανότατα αντιµετώπιζαν κι άλλες Εκκλησίες του βορειο-

ελλαδικού χώρου που η περίπτωσή τους είχε τα ίδια χαρακτηριστικά µε των Σερρών, 

δηλαδή καταλήφθηκαν µε έφοδο και σύµφωνα µε το ισλαµικό δίκαιο, οι κάτοικοί τους 

ήταν εκτεθειµένοι στην αιχµαλωσία και στον αναγκαστικό εξισλαµισµό. 

 Όµως, πρέπει να δεχθούµε ότι η ταχύτητα και η ιδιοµορφία της κατάκτησης του 

βορειο-ελλαδικού γεωγραφικού χώρου δηµιούργησε τις συνθήκες για την οµαλοποίηση 

των σχέσεων κατακτητών και κατακτηµένων. Παρά τις δυσκολίες που προκαλούσε η 

µόνιµη κατάκτηση των εκκλησιαστικών επαρχιών του Οικουµενικού Πατριαρχείου από 

τους Τούρκους, φαίνεται πως αυτό κατάφερνε να διατηρεί, στο µέτρο του δυνατού, τις 

διοικητικές του δοµές και την επικοινωνία µε τις τοπικές Εκκλησίες. Αρκετά διαφωτιστικό 

είναι το παρακάτω απόσπασµα από µια επιστολή του Πατριάρχη Νείλου προς τον πάπα 

Ουρβανό ΣΤ΄, το 1384: 

“�d���zL� Je� ®�¨ �¾� 7�¯�Q`� ��J�`�y�LP +

L�± KPe �e� czH���H� xz¾�� �R9� Z��zL� 

�f�H� wRL�OL��H� Á��L QH� J�dzzH�H KX�

L�OHP QH� b��PJ�d�LP� QH� w�P��XRRLP� 

QH� �LP�����L�� QH� �Xz�LP� w�P�Q§�����

 «��� I��R§zLOH� QH� �d��H ��d��LP� b

Q`R¯�`� �e wQQRN�PH��PQe QH� w� zX�Å �È

 �§�Å �¾� b�LI¾�”.1861 Η άποψη αυτή ενισχύεται από το γεγονός ότι οι 

ιεράρχες αρκετών µητροπόλεων του συγκεκριµένου γεωγραφικού χώρου (Ιωάννινα, 

Θεσσαλονίκη, Σέρρες, Φιλιππούπολις, ∆ράµα) εµφανίζονται να συµµετέχουν στις 

πατριαρχικές συνόδους από το 1379 ως το 1393. Η παραµονή τους για µικρό χρονικό 

διάστηµα στην Κων/πολη συνηγορεί υπέρ της άποψης ότι δεν ήταν τιτουλάριοι. 
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 Εάν ωστόσο, υπήρχαν αρνητικές αντιδράσεις από τους Τούρκους κατακτητές, 

εµποδίζοντας το Οικουµενικό Πατριαρχείο να επικοινωνεί και να διοικεί αποτελεσµατικά 

τις εκκλησιαστικές επαρχίες του, τότε το Πατριαρχείο έπαιρνε έκτακτα µέτρα που 

πρόβλεπαν την αποστολή εξάρχων µε αυξηµένες αρµοδιότητες, ώστε να λειτουργήσει 

αποτελεσµατικά η εκκλησιαστική διοίκηση. Η τακτική του Πατριαρχείου Κων/πόλεως, ν’ 

αντιµετωπίζει τα προβλήµατα που δηµιουργούσε η παρουσία των Τούρκων κατακτητών 

στα εδάφη του µε την αποστολή εξάρχων, αποκαλύπτεται µε εύγλωττο τρόπο σε 

πατριαρχικό έγγραφο του 1400-1401: 

“x J�±� zL��P§�N� xz¾� KPe �¨� QH�e OdRH�

�H� ®���⌦zL��� Q��K���� �H�e �¾� b�LI¾

� KPe �¨� wQ �{� zd�N� b��QRLP�z¨� w�X�

K`QL �LP�����NO{�HP H�¨OP zN�����R��N

� ß$RH��H�� �R9� QH���PQ¾� QH� zL�e bQ

�PIL�H� wQQRN�PH��PQ{�� QH� ®�L�¯�`�L 

QH� �¾� KL� ��H�O{�HP �H�e ��± w�d���� 

z��� ���”.1862  

 Οι σχετικά ευνοϊκές συνθήκες για την επιβίωση των εκκλησιαστικών διοικητικών 

δοµών στο βορειο-ελλαδικό γεωγραφικό χώρο είναι πιθανόν ότι ενισχύθηκαν κατά την 

περίοδο από το 1402 µέχρι το 1420, όταν ξέσπασε ο ανταγωνισµός ανάµεσα στους 

διαδόχους του Βαγιαζήτ Α΄, µετά τη µάχη της Άγκυρας (1402) και το κίνηµα του σεΐχη 

Μπεντρεττίν (1420).1863 Οι εµφύλιοι πόλεµοι των Οθωµανών κατά το διάστηµα της 

Μεσοβασιλείας (1402-1413) και η επανάσταση του Μπεντρεττίν, είχαν επίκεντρο την 

περιοχή της Θράκης και της δυτικής Μ. Ασίας, δίνοντας έτσι µια χρονική ανάπαυλα στις 

άλλες περιοχές στις οποίες οι Οθωµανοί έχασαν τον έλεγχο, για ν’ ανασυγκροτηθούν 

οικονοµικά και διοικητικά. Η ανακατάκτηση των περιοχών αυτών από το 1421 και εξής 

έγινε κάτω από µια ισχυρή κεντρική εξουσία, που είχε τον άµεσο έλεγχο όλων των 

κοινωνικών δυνάµεων του Οθωµανικού κράτους. Ίσως, σ’ αυτό να οφειλόταν η 

δηµιουργία των κατάλληλων συνθηκών για τη λειτουργία των εκκλησιαστικών διοικητικών 

δοµών στον παραπάνω γεωγραφικό χώρο. 

 Η µελέτη των Notitiae 19, 20 και 21 (β΄ µισό 14ου αι.- β΄ µισό 15ου αι.) 

αποκαλύπτει τη σχεδόν αδιάλλειπτη παρουσία της εκκλησιαστικής διοίκησης στο σύνολο 

του βορειο-ελλαδικού χώρου.1864 Από τις 15 µητροπόλεις της Μακεδονίας, της Ηπείρου 

και της Θεσσαλίας (Θεσσαλονίκη, Βέρροια, Λάρισα, Ναύπακτος, Σέρρες, Φίλιπποι, 

Χριστούπολις, ∆υρράχιο, Ιωάννινα, Μελένικο, Νέες Πάτρες, Θήβες, Φάρσαλα, Κέρκυρα, 
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Γαρδίκιο) που αναγράφονταν στη Notitia 19 (µέσα του 14ου αι.), οι έξι από αυτές 

(Ναύπακτος, ∆υρράχιο, Νέες Πάτρες, Θήβες, Κέρκυρα, Φάρσαλα) κατέχονταν από 

Λατίνους ή Καταλανούς και οι εκλεγµένοι ιεράρχες τους δεν µπορούσαν να 

εγκατασταθούν στις έδρες τους.1865 Το Οικουµενικό Πατριαρχείο αντιµετώπισε το 

πρόβληµα µε το διορισµό τιτουλάριων ιεραρχών, τη µετάθεση των ιεραρχών τους σε 

άλλες εκκλησιαστικές έδρες και µε το µέτρο της “κατ’ επίδοσιν” διοίκησης αυτών των 

εκκλησιαστικών περιφερειών σε άλλους ιεράρχες. Μέσα από τα µέτρα αυτά 

αποκαλύπτεται η ελπίδα του Οικουµενικού Πατριαρχείου για την ανάκτηση αυτών των 

εδρών και την αποκατάσταση της εκκλησιαστικής διοίκησης. 

 Ση Notitia 20 των αρχών του 15ου αι., συνεχίζουν να εµφανίζονται 10 από αυτές 

τις µητροπόλεις (Θεσσαλονίκη, Λάρισα, Ναύπακτος, Φίλιπποι, Μελένικο, Σέρρες, 

Βέρροια, Ιωάννινα, Χριστούπολις, Ζίχνη), ενώ αναγράφεται και µια νέα µητρόπολη, η 

∆ράµα.1866 Στη Notitia 21, η οποία µας δίνει την εικόνα της εκκλησιαστικής διοίκησης 

αµέσως µετά την κατάκτηση (β΄ µισό 15ου αι.), φαίνεται πως οι µητροπόλεις του 

παραπάνω γεωγραφικού χώρου επιβίωσαν σχεδόν στο σύνολό τους. Αναγράφονται 13 

µητροπόλεις (Θεσσαλονίκη, Βέρροια, Λάρισα, Ναύπακτος, Σέρρες, Φίλιπποι, 

Χριστούπολη-Καβάλα, Ιωάννινα, Μελένικο, Νέες Πάτρες, Θήβες, Ζίχνη, ∆ράµα) και 

εµφανίζεται µια νέα, η Νικόπολις (Νευροκόπου).1867 Οι µητροπόλεις Φαναρίου και 

Γαρδικίου υποβιβάστηκαν σε αρχιεπισκοπή και επισκοπή αντίστοιχα, ενώ εξαφανίστηκαν 

από τον κατάλογο οι µητροπόλεις Φαρσάλων και Κερκύρας. 

 Ο κατάλογος των επισκοπών της Notitia 21 µας πληροφορεί για την επιβίωση 

µετά την τουρκική κατάκτηση ενός µεγάλου αριθµού εκκλησιαστικών κέντρων 

(επισκοπών) στο βορειο-ελλαδικό γεωγραφικό χώρο. Φαίνεται πως εδώ δεν σηµειώθηκε 

η δραµατική µείωση εκκλησιαστικών εδρών που παρατηρήσαµε στη Μ. Ασία και τη 

Θράκη. Οι µητροπόλεις που εµφανίζονται µε τις περισσότερες επισκοπές είναι η 

Θεσσαλονίκη και η Λάρισα, µε δέκα. Ακολουθούν η Ναύπακτος και τα Ιωάννινα µε 

τέσσερις η καθεµιά και οι Φίλιπποι µε τις Σέρρες από µία.1868 Η σποραδική αναφορά 

ορισµένων από αυτές τις επισκοπές, από το β΄ µισό του 14ου αι., επιβεβαιώνει τη 

συνεχή λειτουργία της εκκλησιαστικής διοίκησης στην περιοχή. Η επισκοπή Χιµάρρας και 

Κοζύλης (Ιωαννίνων) αναφέρεται σε έγγραφο του 1360. Η επισκοπή Πλαταµώνος 

(Θεσσαλονίκης), το 1363. Οι επισκοπές Βελάς και ∆ρυινουπόλεως (Ιωαννίνων) 

αναφέρονται σε Πατριαρχική Πράξη του 1367. Αναφορά της επισκοπής Αχελώου 

(Ναυπάκτου) γίνεται σε έγγραφο του 1370. Η επισκοπή Ιερισσού και Αγίου Όρους 

(Θεσσαλονίκης) αναφέρεται σε έγγραφο του 1368. Οι επισκοπές της µητρόπολης 
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Λάρισας αναγράφονται σε Πατριαρχικό Πιττάκιο του 1371. Η επισκοπή 

Ελευθερουπόλεως (Φιλλίπων) αναφέρεται το 1395 και η επισκοπή Ζητουνίου (Λαρίσης), 

το 1396.1869  

 Μπορούµε λοιπόν να υποθέσουµε βάσιµα ότι, η επιβίωση των περισσοτέρων 

επισκοπών της Μακεδονίας, Ηπείρου και Θεσσαλίας οφειλόταν στο γεγονός ότι δεν είχαν 

υποστεί εκτεταµένες καταστροφές από την τουρκική κατάκτηση. Η υπόθεση αυτή 

ενισχύεται όχι µόνο από τις σποραδικές τους αναφορές στα πατριαρχικά έγγραφα, αλλά 

επιβεβαιώνεται και από την αναγραφή τους στη Notitia 21 του β΄ µισού του 15ου αιώνα. 

 Από τα στοιχεία που παραθέσαµε παραπάνω και παίρνοντας υπόψη το ιστορικό 

γεγονός της άµεσης σύνδεσης του πολιτικο-διοικητικού γεωγραφικού χώρου µε τον 

αντίστοιχο εκκλησιαστικό, καθώς και του αντίκτυπου που είχε πάνω στην εκκλησιαστική 

γεωγραφία οποιαδήποτε µεταβολή στη διοικητική συγκρότηση των πολιτικών 

περιφερειών του βυζαντινού χώρου, µπορούµε να περιγράψουµε µε σχετική ακρίβεια τα 

όρια της δικαιοδοσίας του Οικουµενικού Πατριαρχείου στη γεωγραφική περιφέρεια του 

κεντρικού ελλαδικού χώρου. 

 Στην Ήπειρο τα όρια της µητρόπολης Ιωαννίνων στο Βορρά άρχιζαν από τις 

νότιες παρυφές των Ακροκεραυνίων στο µέσο ρου του ποταµού Αώου (Vijose) και 

περιλάµβαναν το νοτιότερο µέρος του χαρτουλαράτου1870 Γλαβενίτζης (Κανίνων) 

(επισκοπή Χιµάρρας)1871 και το χαρτουλαράτο Βαγενιτίας (επισκοπή Βουθρωτού και 

Γλυκέων), µέχρι τον ποταµό Αχέροντα (Γλυκύ) στα νότια.1872 Ανατολικότερα περιλάµβανε 

τις επαρχίες Ιωαννίνων και ∆ρυινουπόλεως1873 µέχρι τις επαρχίες Κολωνίας και 

∆εαβόλεως της Αρχιεπισκοπής Αχρίδας και τα όρια της µητρόπολης Λαρίσης στην 

οροσειρά της Πίνδου. Η γεωγραφική αυτή περιοχή αποτελούσε το νότιο τµήµα του 

θέµατος ∆υρραχίου στις αρχές του 13ου αιώνα, αλλά ήταν µέσα στα όρια της Παλαιάς 

Ηπείρου, της παλαιότερης εκκλησιαστικής και πολιτικής επαρχιακής διαίρεσης της 

αυτοκρατορίας.1874 Νοτιότερα, η περιοχή που εκτεινόταν από τον Αχέροντα ποταµό 

(βόρεια) µέχρι τον Αχελώο ποταµό (νότια), αποτελούσε την εκκλησιαστική περιφέρεια 

της µητρόπολης Νικοπόλεως-Ναυπάκτου (Άρτας).1875 Στις αρχές του 13ου αι. 

αποτελούσε µέρος του θέµατος Νικοπόλεως και περιλάµβανε τις επισκέψεις Άρτας, 

Αχελώου, Ανατολικού και Λεσιανών (στην Αιτωλία).1876  

Ανατολικότερα, στη δικαιοδοσία του Πατριαρχείου Κων/πόλεως υπαγόταν η 

περιοχή που εκτεινόταν από την οροσειρά της Πίνδου στα δυτικά µέχρι τον Παγασητικό 

κόλπο και τις νήσους Σποράδες στ’ ανατολικά. Νότια, εκτεινόταν µέχρι τις Νέες Πάτρες 

και το Λιδωρίκιο, στους πρόποδες του όρους Γκιώνα. Βόρεια, τα όρια της περιοχής 
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έφθαναν µέχρι τα στενά των Τεµπών και το µέσο ρου του Αλιάκµονα ποταµού.1877 Η 

γεωγραφική αυτή περιοχή που σήµερα ονοµάζεται Θεσσαλία, κατά τους µεσαιωνικούς 

χρόνους τη συναντάµε µε το όνοµα Βλαχία ή Μεγάλη Βλαχία.1878 Στους εκκλησιαστικούς 

καταλόγους τη συναντάµε µε το όνοµα της ∆ευτέρας Θεσσαλίας ή της Ελλάδας.1879  

 Βορειότερα, στο Πατριαρχείο Κων/πόλεως υπαγόταν η γεωγραφική περιοχή που 

εκτεινόταν από την επίσκεψη Πλαταµώνα (νότια)1880 µέχρι την περιοχή ∆οϊράνης στο 

θέµα Βαρδαρίου (επισκοπή Πολυανής και Βαρδαριωτών)1881 και τον άνω ρου του Νέστου 

ποταµού στο θέµα Μελενίκου (βόρεια)·1882 και δυτικά από τον άνω ρου του Αλιάκµονα 

ποταµού (θέµα Σερβίων) µέχρι τις εκβολές του Στρυµόνα ποταµού στ’ ανατολικά (θέµα 

Στρυµόνος).1883 Εκτός δικαιοδοσίας του έµειναν οι περιοχές τού θέµατος Μογλαίνων, 

βορειο-δυτικά του θέµατος Θεσσαλονίκης και του Αξιού ποταµού, οι οποίες την εποχή 

του Ανδρόνικου Γ΄ είχαν ενσωµατωθεί µαζί µε τα θέµατα Σερβίων, Βερροίας και 

Βαρδαρίου στο θέµα Θεσσαλονίκης και εκκλησιαστικά υπάγονταν στη δικαιοδοσία της 

Αρχιεπισκοπής Αχρίδος.1884  

 

 

vi. Οι Φραγκοκρατούµενες περιοχές του νότιου Ελλαδικού χώρου, της 

Πελοποννήσου και των νησιών του Αιγαίου Πελάγους. 

 

 Η ∆΄ Σταυροφορία προκάλεσε πολιτικές και κοινωνικο-οικονοµικές ανακατατάξεις 

στο χώρο της ανατολικής Μεσογείου, οι οποίες επίσπευσαν τη διοικητική αποσύνθεση 

του Βυζαντινού κράτους και οδήγησαν στην πολιτικο-γεωγραφική διάσπασή του. Από τα 

κοµµάτια της παλιάς Αυτοκρατορίας διαµορφώθηκαν νέα πολιτικά µορφώµατα, ελληνικά 

και φραγκικά. Οι συγκρούσεις των ελληνικών και φραγκικών κρατιδίων προκάλεσαν την 

σχετικά γρήγορη απελευθέρωση των περιοχών της Ηπείρου, Θεσσαλίας και Μακεδονίας 

(1224) από τους Φράγκους.1885 Μέχρι το 1261 απελευθερώθηκαν οι περιοχές της 

Θράκης µε την Κων/πολη και τα νησιά του βόρειου και ανατολικού Αιγαίου. Το 1262 η 

παλινορθωµένη Αυτοκρατορία απέκτησε ένα ισχυρό προγεφύρωµα στη νοτιο-ανατολική 

Πελοπόννησο (Μυστράς, Μονεµβασιά, Μάνη, Γεράκι).1886 Ωστόσο, υπό φράγκικη 

κυριαρχία παρέµεινε ο νότιος ελλαδικός χώρος, η Εύβοια, µεγάλο µέρος της 

Πελοποννήσου, τα νησιά του Ιονίου, τα νησιά του Αιγαίου και η Κρήτη. 

 Στα εδάφη που περιλάµβαναν τη Φθιώτιδα, τη Φωκίδα, τη Βοιωτία και την Αττική 

είχαν σχηµατιστεί τα Λατινικά κρατίδια της Μαρκιωνίας της Βοδονίτζας, της Κοµητείας 

των Σαλώνων και του ∆ουκάτου των Αθηνών, το οποίο ήταν και το ισχυρότερο. Η 
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γειτονική Εύβοια είχε µοιραστεί µεταξύ διαφόρων Ιταλών τιµαριούχων, της Βενετικής 

∆ηµοκρατίας και του ∆ουκάτου των Αθηνών.1887 Στην Πελοπόννησο, το πριγκηπάτο της 

Αχαΐας περιλάµβανε όλα σχεδόν τα εδάφη, εκτός της περιοχής της βυζαντινής επαρχίας 

του Μυστρά, τα όρια της οποίας ξεκινούσαν από τις πηγές του Αλφειού ποταµού, 

περνούσαν ανατολικά της Καλαµάτας και κατέληγαν στα ακρωτήρια Μαλέας και Ταίναρο, 

περιλαµβάνοντας την ανατολική ακτή νότια του Αργολικού κόλπου. Τα φρούρια της 

Μεθώνης και Κορώνης ανήκαν στους Βενετούς. Το Άργος και η περιοχή του Ναυπλίου 

ανήκαν στους ∆ούκες των Αθηνών. Τα νησιά του Αιγαίου ήταν µοιρασµένα µεταξύ των 

Βυζαντινών, των Βενετών, των Γενουατών, των Ιπποτών της Ρόδου και της οικογένειας 

Sanudo, ∆ουκών της Νάξου.1888  

 Στις αρχές τουν 14ου αι. η κάθοδος της Καταλανικής Εταιρείας στη νότια Ελλάδα 

άλλαξε τους πολιτικούς συσχετισµούς στην περιοχή. Οι Καταλανοί βρίσκονταν στην 

υπηρεσία της Βυζαντινής αυτοκρατορίας ως µισθοφόροι από τον Σεπτέµβριο του 1303. 

Το 1305 στασίασν και συγκρούστηκαν µε τους Βυζαντινούς, ερηµώνοντας τη Θράκη ως 

το 1308. Οι διχόνοιες των αρχηγών τους και η δυσχέρεια στον επισιτισµό, τους ώθησε να 

εισβάλλουν στη Μακεδονία και στη συνέχεια στη Θεσσαλία. Το 1310 κατευθύνθηκαν 

νότια, µέσω της Φθιώτιδας. Αρχικά προσλήφθηκαν από τον ∆ούκα της Αθήνας Ντε 

Μπριέν. Η συνεργασία τους διακόπηκε σύντοµα λογω της αµοιβαίας καχυποψίας τους. 

Την άνοιξη του 1311 ο στρατός του ∆ουκάτου των Αθηνών συγκρούστηκε µε τους 

Καταλανούς κοντά στον Αλµυρό. Ο στρατός του ∆ουκάτου διαλύθηκε και όλοι οι 

φεουδάρχες της Βοιωτίας και της Αττικής σκοτώθηκαν. Οι Καταλανοί εγκαταστάθηκαν 

στα νέα εδάφη και µοίρασαν µεταξύ τους τα φέουδα, οργανώνοντας την εξουσία τους. 

Λίγο αργότερα (1319) κατέλαβαν τη νότια Θεσσαλία από την Υπάτη µέχρι τα Φάρσαλα 

και το ∆οµοκό. Στη συνέχεια επεκτάθηκαν στο νότιο άκρο της Εύβοιας, καταλαµβάνοντας 

το ένα τρίτο του νησιού µε τα κάστρα των Λαρµένων και της Καρύστου. ∆ηµιουργήθηκε 

έτσι το ∆ουκάτο Αθηνών και Νέων Πατρών που αναγνώριζε την επικυριαρχία του 

βασιλείου της Σικελίας, µε διοικητικό κέντρο τη Θήβα.1889 

 Ο γηγενής Ορθόδοξος πληθυσµός των φραγκοκρατούµενων περιοχών δεν είχε 

αστικά δικαιώµατα, τα οποία παραχωρούνταν µόνο στους Λατίνους κατακτητές και 

αποκλειόταν απ’ όλες τις δικαιοπραξίες (αγορές, πωλήσεις κτηµάτων κ.ά.). Βέβαια 

υπήρχαν και οι εξαιρέσεις, καθώς ορισµένοι Έλληνες που συνεργάστηκαν µε τους 

Φράγκους και τους Καταλανούς απολάµβαναν προνοµιακή µεταχείριση και τους 

απονέµονταν ίσα δικαιώµατα µε τους κατακτητές.1890  
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 Μέσα σ’ αυτό το πολιτικό πλαίσιο η Ορθόδοξη εκκλησιαστική διοίκηση 

αλλοτριώθηκε και η απευθείας επικοινωνία µε το Οικουµενικό Πατριαρχείο διακόπηκε. 

Στις έδρες των µητροπόλεων και των επισκοπών εγκαταστάθηκαν Λατίνοι και µόνο ο 

κατώτερος Ορθόδοξος κλήρος παρέµεινε στη θέση του, υφιστάµενος καταπιέσεις και 

περιορισµούς. Οι Ορθόδοξοι αρχιερείς του Οικουµενικού Πατριαρχείου δεν γίνονταν 

δεκτοί στις έδρες τους. Ωστόσο το Πατριαρχείο Κων/πόλεως συνέχιζε να χειροτονεί 

ιεράρχες στις φραγκοκρατούµενες περιοχές και οι έδρες τους αναγράφονταν στις Notitiae 

που περιείχαν την “Τάξη” των µητροπόλεων και αρχιεπισκοπών. Η πνευµατική εξουσία 

ασκούνταν µε εγκύκλια γράµµατα του Πατριάρχη, µε αποστολή εξάρχων και την 

καθοδήγηση από ιεράρχες όµορων περιοχών υπό βυζαντινή διοίκηση.1891  

 Το ηθικό και διοικητικό πλήγµα που δέχτηκαν οι Ορθόδοξες τοπικές Εκκλησίες 

στις φραγκοκρατούµενες περιοχές, αποκαλύπτεται παραστατικά στα πατριαρχικά 

έγγραφα της εποχής. Από έγγραφο του 1315 πληροφορούµαστε ότι στο µητροπολίτη 

Παλαιών Πατρών, ο οποίος 

“�Q L�§�`� ��� �¾� ��¨� H�d�QLPH� 

Z�`� L´�N�HP ���”, δόθηκε 

“QH�e R§J�� w�PK§�L`�” η µητρόπολη Λακεδαιµονίας.1892 Είναι 

προφανές ότι η οικονοµική δυσπραγία του µητροπολίτη Παλαιών Πατρών οφειλόταν στο 

γεγονός της απαγόρευσης εγκατάστασης στην έδρα του, µε αποτέλεσµα να στερηθεί τις 

προσόδους της. Η εγκατάσταση και οι δραστηριότητες Λατίνων ιεραρχών στις έδρες 

αυτές στόχευαν κυρίως στην εκµετάλλευση των οικονοµικών τους πόρων που είχαν 

κατασχεθεί. 

 Λίγο αργότερα (1343), στη µητρόπολη Κορίνθου, η οποία 

“w�ß �QH���� |KN ��§��P� w� ��L�y�LP ��J�e

�`� b��PL�H�PQ{� w�P��H��H� QH� w�P�QX⌧L

`� ��� ⌫� �{� H�{� wQQRN��H� I�m ��

 �¾� .H���`� QH�H����H���zX�N� ���”, το 

Οικουµενικό Πατριαρχείο µετέθεσε τον αρχιεπίσκοπο Κω 

“���ReM���H |KN �{� RH��¯�N� H�¨�� i�L

 K9 QH� H�{� QH�e �¨� «z�P�� ��§��� ��

��H���zY�N� ®�¨ .H���`�”.1893 Αυτό το έκτακτο µέτρο της 

µετάθεσης ιεραρχών αποκαλύπτει την αγωνιστική διάθεση και την προσαρµοστικότητα 

που έδειξε το Οικουµενικό Πατριαρχείο, ώστε να υπερασπιστεί αποτελασµατικά την 

εκκλησιαστική διοίκηση ανάλογα µε τις περιστάσεις: 
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“à* ��± +L�± wQQRN��H �d��H QHR¾� ��Q��

�z�±�H QH� ��z�L�§��`�� ⌫� ¦ QHP�¨� KN

R��§�P QH� �e ��dJzH�H b�HP�L�� ���� �

�R�LPKY�P QH� b�����P� ��§��P� ���� H�{

� ��Q���zP¾�� w�H��OzP�� QH� �¨� �{� zL

�HOX�L`� ZOL��”.1894 Την ίδια περίοδο, από Συνοδική Πράξη του 1348 

πληροφορούµαστε ότι, ο µητροπολίτης Παλαιών Πατρών εξακολουθούσε να µην µπορεί 

να εγκατασταθεί στην έδρα του: 

“|KN ��¨� �9� RH��±�H� H�¨� b�PX�HP wQ

⌦R��L� ¦ +L§�”, για το λόγο αυτό µετατέθηκε στη µητρόπολη 

Μονεµβασίας.1895 Πατριαρχικό σιγίλλιο του 1354 επιβεβαιώνει την προηγούµενη 

κατάσταση στην οποία βρισκόταν ο µητροπολίτης Παλαιών Πατρών 

“b�¨ �{� ��± QHP��± QH� �¾� ��HJzd�`� b

�`zHR�H�” και µας πληροφορεί ότι του δόθηκε 

“w�ß «�Å �{� M`{� H��± QH�e R§J�� xJ��z

L�L�H�” η πατριαρχική µονή του Μεγάλου Σπηλαίου, 

“Á��L QH� Z�LP� w� H�� QH�d��NzH KPe �9

� ��QL�H� WH���± b��dRLPH�”.1896 Την ίδια τύχη φαίνεται 

πως είχε ο αρχιεπίσκοπος Λευκάδος, ο οποίος διώχθηκε από την έδρα του από του 

Λατίνους κυριάρχους και µετατέθηκε στη µητρόπολη Ναυπάκτου. Επειδή κι εκείνη 

βρισκόταν υπό ξενική κατοχή δεν έγινε δυνατή η εγκατάστασή του εκεί και ως έδρα του 

ορίστηκε η πόλη της Άρτας.1897  

 Στο Προοίµιο της Συνοδικής Πράξης, µε την οποία µεταφέρθηκε η εκκλησιαστική 

διοίκηση και ο “τόπος” της µητρόπολης Ναυπάκτου στη µητρόπολη Ιωαννίνων, 

καταγράφεται µε σαφήνεια η σταθερή αντίληψη και η αρχή γύρω από την οργάνωση της 

εκκλησιαστικής διοίκησης, παρά τις µεταβολές και τις αλλαγές που υπέστηι κατά τη 

διάρκεια της µακραίωνης παρουσίας του Οικουµενικού Πατριαρχείου. Σύµφωνα µε το 

έγγραφο αυτό, το διοικητικό σχήµα της µητροπολιτικής περιφέρειας Ναυπάκτου έπρεπε 

να διασωθεί και να διατηρηθεί, ώστε να 

“z9 QH��È�� �¨ JX��� �¾� ß,�HR¾� zLP¾�H� 

�¨� �e� «RH� ��z�RN��±��H b�POz¨� zN���

�§RLP� �e� ®�¨ �¨� 0YH� à4⌦zN� �LR�¯�H

� QH� ��Q��zL�PQ§�� QH� �¨ ��¯HJzH ��
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¯�`� w��L±OL� �H���P�� QH�H����L��¯zL�

�� ���” κι ακόµα 

“�e� Je� �¨ z9 ®�L�Q�� �È zL�M��P zNKß ®

�¨ b��9� ©� �Q g�HQ��� z§��� QH� b��dO

zN��� QH� b�⌦zHR��� bRRe QH� Öp��H KP

�RR¯zL��� �°�N� �L�P�L�L�m QH� ��§��� 

�O��p�”1898  

 Γύρω στο 1365 στάλθηκε από την Κων/πολη στην Αθήνα ο ιεροµόναχος 

Νεόφυτος ως επίτροπος, για να διαχειρίζεται τα δίκαια των µητροπόλεων Αθηνών και 

Ευρίπου 

“zX��P� g� �°� +LÈ �LP�����NO� b��PL�L°� 

ß$ON�¾�� zL�e �H±�H Je� �KLz�H� �K¨R

`� \�LP gKLPH� QH� w�����H� w� �H¯�HP�”.
1899 Το 1371 η πατριαρχική σύνοδος παραχώρησε στο µητροπολίτη Αθηνών τα δίκαια 

των εκκλησιαστικών εδρών των Θηβών, των Νέων Πατρών και της Αίγινας. Ωστόσο, 

φαίνεται ότι ο συγκεκριµένος ιεράρχης ήταν τιτουλάριος και δεν κατόρθωσε ν’ αναλάβει 

τη διοίκηση της Εκκλησίας του, εξαιτίας της ανώµαλης πολιτικής κατάστασης που 

επικρατούσε στο ∆ουκάτο των Αθηνών.1900  

 Την ίδια περίπου εποχή (1380), ένας άλλος ιεράρχης ο µητροπολίτης Κερνίτζης 

(κοντά στο σηµερινό ∆ιακοφτό) δεν κατάφερε κι αυτός να εγκατασταθεί στην έδρα του 

“®�¨ �{� w�P��L��N� ���� �¾� à4`zH�`� ��d

JzH�P� b�`zHR�H� QH� ��d�L`�”.1901 Την επόµενη χρονιά 

(1381) µετατέθηκε στη µητρόπολη Ιωαννίνων και η µητρόπολή του καταλύθηκε και 

υποβιβάστηκε σε επισκοπή, υπόλογη στο µητροπολίτη Παλαιών Πατρών.1902  

 Παρόµοια προβλήµατα αντιµετώπιζαν και άλλες εκκλησιαστικές έδρες των 

φραγκοκρατούµενων περιοχών της νότιας Ελλάδας και των νησιών του Αιγαίου 

Πελάγους, αφού ο συγκεκριµένος γεωπολιτικός χώρος υπέφερε από την ίδια έκρυθµη 

κατάσταση, τα χαρακτηριστικά της οποίας ήταν οι συνεχείς συγκρούσεις, η ανασφάλεια, 

η δυσκολία επικοινωνίας µε το Οικουµενικό Πατριαρχείο, η απαγόρευση της 

εγκατάστασης των Ορθόδοξων αρχιερέων στις έδρες τους και η κατάσχεση της 

εκκλησιαστικής περιουσίας υπέρ των Λατίνων ιεραρχών και των άλλων φεουδαρχών. 

 Όµως, ο συγχρωτισµός κατακτητών και κατακτηµένων, οι κοινές επιδιώξεις, η 

βαθµιαία στρατιωτική αδυναµία των Λατινικών κρατιδίων και η εµφάνιση των Τούρκων 
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ως κοινού εχθρού, συντέλεσαν ώστε να παραχωρηθούν στο Ορθόδοξο στοιχείο πολιτικά 

και θρησκευτικά δικαιώµατα. Γενικά, θα λέγαµε ότι από το τέλος του 14ου αιώνα η θέση 

των Ελλήνων στις φραγκοκρατούµενες περιοχές βελτιώθηκε και αυτό είχε αντίκρυσµα και 

στην εκκλησιαστική διοίκηση.1903  

 Από τα πατριαρχικά έγραφα του τέλους του 14ου αι. πληροφορούµαστε ότι, στα 

Βενετοκρατούµενα φρούρια της Μεθώνης και της Κορώνης υπήρχαν εγκατεστηµένοι 

Ορθόδοξοι ιεράρχες οι οποίοι λειτουργούσαν και επικοινωνούσαν µε το Οικουµενικό 

Πατριαρχείο ανενόχλητα.1904 Στην επίσης Βενετοκρατούµενη Κρήτη, αν και 

απογορευόταν η εγκατάσταση Ορθόδοξων ιεραρχών στη µητρόπολη και τις επισκοπές 

της, οι Βενετικές αρχές επέτρεπαν στους υποψήφιους Ορθόδοξους ιερείς να ταξιδέψουν 

σε άλλες περιοχές και να χειροτονηθούν από εντεταλµένους αρχιερείς (εξάρχους) του 

Οικουµενικού Πατριαρχείου σύµφωνα µε το Ορθόδοξο τυπικό.1905 Η ίδια κατάσταση 

επικρατούσε και στη Βενετοκρατούµενη Εύβοια, όπου οι ιερείς όφειλαν να µνηµονεύουν 

και να υπακούν το µητροπολίτη Αθηνών, στον οποίο το Οικουµενικό Πατριαρχείο είχε 

αναθέσει κατ’ επίδοση τη διοίκηση της Εκκλησίας του Ευρίπου.1906  

 Η φορά των πολιτκών γεγονότων ανάγκασε το Νέριο Ατζαγιόλι, που διαδέχτηκε 

τους Καταλανούς στη διοίκηση του ∆ουκάτου των Αθηνών, να δεχθεί την εγκατάσταση 

και ουσιαστική άσκηση των δικαιωµάτων του Ορθόδοξου µητροπολίτη Αθηνών στην 

έδρα του. Ο τελευταίος, είχε δικαιοδοσία σ’όλη την περιοχή της Φθιώτιδας, της Βοιωτίας, 

της Αττικής και της Εύβοιας. 

 Στο νησιωτικό γεωγραφικό χώρο του Αιγαίου Πελάγους, η εκκλησιαστική διοίκηση 

στο τέλος του 12ου αιώνα, ακολουθώντας ως ένα σηµείο την πολιτική διαίρεση από τον 

8ο ως το 12ο αιώνα, σχηµάτισε δύο κύριες εκκλησιαστικές επαρχίες (εκτός της Κρήτης), 

των Κυκλάδων Νήσων (Ρόδος) µε 10 επισκοπές και της Μιτυλήνης µε 6 επισκοπές. Στον 

ίδιο χώρο δηµιουργήθηκαν ακόµη δύο µητροπόλεις χωρίς επισκοπές (Μηθύµνης, 

Παροναξίας) και τρεις αρχιεπισκοπές (Λήµνου, Καρπάθου, Αιγίνης). Παρά το γεγονός ότι 

η εξέλιξη της πολιτικο-στρατιωτικής διοίκησης ακολούθησε ένα µοντέλο πολυδιάσπασης 

κάτω από την επίδραση δηµογραφικών και πολιτικο-οικονοµικών παραγόντων, η 

εκκλησιαστική διοίκηση διατήρησε ένα χαρακτήρα πιο συντηρητικό. Πιο συγκεκριµένα, τα 

όρια της εκκλησιαστικής επαρχίας των Κυκλάδων Νήσων (µητρόπολη Ρόδου) 

βρίσκονταν πολύ κοντά µ’ εκείνα της επαρχίας των Νήσων στο Συνέκδηµο του 

Ιεροκλέους (7ος αι.), αποτελώντας θα λέγαµε το διάδοχο διοικητικό σχήµα στην 

περιοχή.1907  
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 Στις αρχές του 13ου αι. η ∆΄ Σταυροφορία και η κατάληψη της Κων/πολης (1204) 

έφερε τη νησιωτική περιοχή του Αιγαίου Πελάγους κάτω από τον έλεγχο των Βενετών, 

διαφόρων Ιταλών φεουδαρχών  και του Λατίνου αυτοκράτορα της Κων/πολης. Η πολιτική 

γεωγραφία της περιοχής, σύµφωνα µε την Partitio Romania, διαµορφώθηκε ως εξής: Οι 

Βενετοί απέκτησαν την Κρήτη (ξεχωριστή συνθήκη µε τον Βονιφάτιο Μοµφερατικό), ένα 

κοµµάτι της Εύβοιας (Ωρεός, Κάρυστος), τα νησιά Άνδρος Αίγινα, Σαλαµίνα και τα νησιά 

του Ιονίου. Στο Λατίνο αυτοκράτορα της Κων/πολης επικυρώθηκαν τα νησιά των 

µικρασιατιών παραλίων, Μιτυλήνη, Σάµος, Χίος, τα νησιά του βορείου Αιγαίου, Λήµνος 

και Σκύρος, καθώς και η Τήνος των Κυκλάδων. Λίγο αργότερα (1205 κ.ε.) Βενετοί 

ευγενείς κατέλαβαν το νησιωτικό σύµπλεγµα που σήµερα ονοµάζεται Κυκλάδες και 

ίδρυσαν µικρά κρατίδια, συµµαχικά της Βενετικής ∆ηµοκρατίας. Το µεγαλύτερο απ’ αυτά 

ήταν το ∆ουκάτο του Αρχιπελάγους, που δηµιούργησε ο Marco Sanudo και περιλάµβανε 

τα νησιά Νάξο, Πάρο, Μήλο, Αµοργό, Σιφνο και Σέριφο. Εξίσου σηµαντικό ήταν και το 

κρατίδιο που δηµιούργησαν οι αδελφοί Ghisi και περιλάµβανε τις Σποράδες µε τα νησιά 

Τήνο και Μύκονο των Κυκλάδων. Όπως και στις άλλες λατινοκρατούµενες περιοχές της 

Βυζαντινής αυτοκρατορίας, οι Ορθόδοξοι ιεράρχες εκδιώθηκαν και στις έδρες τους 

εγκαταστάθηκαν Λατίνοι.1908  

 Στις αρχές της βασιλείας του αυτοκράτορα της Νίκαιας Ιωάννη Γ΄ Βατάτζη τα 

µεγάλα νησιά Λέσβος, Χίος, Σάµος, Ικαρία και Κω των µικρασιατικών παραλίων, 

ανακτήθηκαν από τους Βυζαντινούς. Τα υπόλοιπα νησιά του βορείου Αιγαίου (π.χ. 

Λήµνος) περιήλθαν υπό βυζαντινό έλεγχο προς το τέλος του 13ου αιώνα.1909 Η 

νησιωτική περιοχή του νοτιο-ανατολικού Αιγαίου, που σήµερα ονοµάζεται ∆ωδεκάνησα, 

αποτελούσε µέρος της εκκλησιαστικής επαρχίας των Κυκλάδων Νήσων (µητρόπολη 

Ρόδου) και στις αρχές του 13ου αιώνα διοικούνταν από το βυζαντινό αξιωµατούχο 

Λέοντα Γαβαλά. Έδρα του υπήρξε η Ρόδος και κυβερνούσε ως ανεξάρτητος “αυθέντης”, 
αντιστεκόµενος στις προσπάθειες των Λατίνων να καταλάβουν το νησί. Το 1225 ο Λέων 

Γαβαλάς (1204-1240) αναγνώρισε την επικυριαρχία του Ιωάννη Βατάτζη (1222-1254). Το 

1250 µε το θάνατο του αδελφού του Ιωάννη Γαβαλά (1240-1250), το νησί της Ρόδου 

περιήλθε στην εξουσία των αυτοκρατόρων της Νίκαιας.1910 Στα νησιά που ανέκτησαν οι 

Βυζαντινοί καθώς και στην επικράτεια των Γαβαλάδων, αποκαταστάθηκε η 

εκκλησιαστική διοίκηση και οι Ορθόδοξοι ιεράρχες µπορούσαν πλέον να εγκατασταθούν 

στις έδρες τους ανενόχλητα. 

 Μετά την ανακατάληψη της Κων/πολης το 1261 και την ανάληψη της 

διακυβέρνησης από τους Παλαιολόγους, επικράτησε πολιτική αστάθεια στο νησιωτικό 
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χώρο του νοτιο-ανατολικού Αιγαίου, η οποία οφειλόταν στις τουρκοµανικές πειρατικές 

επιδροµές από το εµιράτο του Μεντεσέ και στην εµφάνιση των Γενουατών, οι οποίοι 

ήθελαν να προσαρτήσουν το νησί της Ρόδου στη ζώνη επιρροής τους για να ελέγχουν το 

εµπόριο της νοτιο-ανατολικής Μεσογείου.1911  

Την περίοδο αυτή τη διακυβέρνηση της Ρόδου και της γύρω νησιώτικης περιοχής 

ανέλαβαν από το 1275 ως το 1306 (αρχή των επιχειρήσεων για την κατάκτηση της 

Ρόδου από τους Ιωαννίτες Ιππότες) Γενουάτες τυχοδιώκτες, όπως ο Giovanni dello Cavo 

(1278-1282) και ο Andrea Moresco (1282-1305/6), υπό την επικυριαρχία του Βυζαντινού 

αυτοκράτορα.1912 Την ταραχώδη αυτή περίοδο, κύριο χαρακτηριστικό της οποίας ήταν οι 

πειρατικές επιδροµές, που είχαν αποτέλεσµα αιχµαλωσίες του πληθυσµού και 

δηµογραφική συρρίκνωση, δεν µπορούµε να γνωρίζουµε µε βεβαιότητα την κατάσταση 

της εκκλησιαστικής διοίκησης στην περιοχή.1913 Το πιθανότερο είναι πως οι Γενουάτες 

διοικητές της Ρόδου άφησαν ανενόχλητους τους Ορθόδοξους ιεράρχες ν’ ασκούν τα 

δίκαιά τους, αφού βρίσκονταν υπό την επικυριαρχία του Βυζαντινού αυτοκράτορα. 

 Το 1306 το πολιτικό σκηνικό στην περιοχή άλλαξε µε την εµφάνιση των 

Ιωαννιτών Ιπποτών, οι οποίοι ήλθαν σε συνεννόηση µε ένα Γενουάτη φεουδάρχη των 

νησιών Κω και Λέρου, τον Vignolo dei Vignoli και µετά από επιχειρήσεις τριών χρόνων 

κατέλαβαν την πόλη της Ρόδου (15 Αυγούστου 1309). Μεταξύ των ετών 1310 και 1312 

κατέλαβαν τα νησιά Χάλκη, Σύµη, Τήλο, Λέρο, Κάλυµνο, Καστελλόριζο και κατά τη 

διάρκεια του 1313/14 τα νησιά Κω, Κάσο, Νίσυρο και Κάρπαθο, δηµιουργώντας ένα 

ισχυρό νησιωτικό κράτος το οποίο επέζησε για 213 χρόνια (ως το 1522), πολεµώντας 

συνεχώς κατά το 14ο αιώνα τους Τουρκοµάνους των ανατολικών εµιράτων (Αϊδίν) και 

κατά τους 15ο και 16ο αι. τους Οθωµανούς.1914  

 Από την άποψη της εκκλησιαστικής διοίκησης, µε την ολοκλήρωση της 

κατάκτησης του νησιωτικού συµπλέγµατος της ∆ωδεκανήσου (επαρχία Κυκλάδων) από 

του Ιωαννίτες Ιππότες, εφαρµόστηκε η ίδια τακτική όπως και στα άλλα 

φραγκοκρατούµενα τµήµατα της Βυζαντινής αυτοκρατορίας. Οι Ορθόδοξοι ιεράρχες 

διώχθηκαν και στη θέση τους τοποθετήθηκαν Λατίνοι. Η επικοινωνία µε το Οικουµενικό 

Πατριαρχείο έγινε δύσκολη και ο κατώτερος κλήρος αναγκάστηκε να αναγνωρίσει τους 

Λατίνους επισκόπους ως κανονικούς του ποιµένες. Στη Ρόδο δηµιουργήθηκε Λατινική 

αρχιεπισκοπή (Colossensis), ενώ στην Ορθόδοξη αρχιεπισκοπή Καρπάθου 

εγκαταστάθηκε Λατίνος επίσκοπος, όπως και στις υπόλοιπες επισκοπές του 

συµπλέγµατος των Κυκλάδων Νήσων.1915  
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 Το Οικουµενικό Πατριαρχείο βρέθηκε µπροστά σε µια γνώριµη κατάσταση, αυτή 

της κατάληψης των εδαφών της δικαιοδοσίας του από τους Λατίνους και της 

αντικατάστασης της Ορθόδοξης ιεραρχίας του από µια Λατινική. Αντέδρασε λοιπόν µε τη 

θαυµαστή προσαρµοστικότητα που το διέκρινε τους τελευταίους αιώνες, µετά το 1204, 

αλλά και µε το µόνο αποτελεσµατικό τρόπο που γνώριζε: εξακολούθησε να χειροτονεί 

ιεράρχες στη µητρόπολη Ρόδου, ώστε να διατηρήσει τη διοικητική και εκκλησιαστική 

συνέχεια στην περιοχή. Γεγονός είναι ότι, οι ιεράρχες αυτοί διέµεναν στην Κων/πολη και 

δεν είχαν τη δυνατότητα µετάβασης στην έδρα τους που κατεχόταν από τους Ιωαννίτες 

Ιππότες.1916 Έτσι βρίσκουµε το µητροπολίτη Ρόδου στην Κων/πολη να υπογράφει ή ν’ 

αναφέρεται σε πατριαρχικά έγγραφα µεταξύ των ετών 1350-1355.1917 Το 1357 επί 

πατριαρχείας Καλλίστου Α΄ (β΄ πατριαρχεία), το Οικουµενικό Πατριαρχείο χειροτόνησε 

“γνήσιο αρχιερέα” Ρόδου, ο οποίος φαίνεται ότι δεν είχε τη δυνατότητα να εγκατασταθεί 

στην έδρα του.1918 Η ίδια κατάσταση επικρατούσε και στην αρχιεπισκοπή Κω, όπως 

µαρτυρείται από τις Πατριαρχικές Συνοδικές Πράξεις. Ο αρχιεπίσκοπος Κω εµφανίζεται 

να διαµένει στην Κων/πολη, όπου µεταξύ των ετών 1338-1343 υπογράφει στα 

πατριαρχικά έγγραφα.1919 Το 1343, επί πατριαρχείας Ιωάννη Ι∆΄Καλέκα (1334-1347), ο 

αρχιεπίσκοπος Κω µετατέθηκε ως “σχολάζων”, εξαιτίας της λατινικής κατοχής της έδρας 
του, στη µητρόπολη Κορίνθου.1920 Η Συνοδική Πράξη της µετάθεσης του αρχιεπισκόπου 

Κω κρίνεται πολύ σηµαντική, γιατί µας παρέχει την εικόνα της κατάστασης της 

εκκλησιαστικής διοίκησης στην επαρχία Κυκλάδων κατά την περίοδο της Φραγκοκρατίας 

και το µέτρο της αντιµετώπισης των Ορθόδοξων αρχιερέων από τους Λατίνους. 

 Το Πατριαρχείο Κων/πόλεως στην προσπάθειά του να ενισχύσει τους ιεράρχες 

που κατείχαν πτωχευµένες Εκκλησίες, κυρίως στη Μ. Ασία, τους έδινε προσωρινά τη 

µητρόπολη Ρόδου “κατ’ επίδοση”, αποβλέποντας έτσι σε µια συνεχή παρουσία 

ιεραρχών στην περιοχή, στη δηµιουργία µιας βιώσιµης οικονοµικά εκκλησιαστικής έδρας 

και στη διατήρηση της οργανωµένης ζωής των χριστιανικών κοινοτήτων. Η διατήρηση 

της εκκλησιαστικής διοίκησης, η οποία αποτελούσε ουσιαστικό στοιχείο της βυζαντινής 

διοίκησης, θεωρούνταν πρωτίστης σηµασίας για τις χριστιανικές κοινότητες που 

στερούνταν την πνευµατική ηγεσία τους εξαιτίας της εχθρικής κατοχής. 

 Σύµφωνα µε πατριαρχικά συνοδικά έγγραφα, το 1369 η µητρόπολη Ρόδου 

δόθηκε “κατ’ επίδοση” στο µητροπολίτη Σίδης και έξαρχο Παµφυλίας.1921 Λίγο αργότερα, 

το 1371, δόθηκε στο µητροπολίτη Μελενίκου.1922 Το 1387, επί πατριαρχείας Νείλου 

(1379-1388), η µητρόπολη Ρόδου και η αρχιεπισκοπή Κω δόθηκαν “κατ’ επίδοση” στο 

µητροπολίτη Πέργης και Ατταλείας. Στο έγγραφο αυτό αναφέρεται ότι τις εκκλησιαστικές 
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αυτές έδρες τις κατείχε προηγουµένως “κατά λόγον επιδόσεως” ο µητροπολίτης 

Μύρων, ο οποίος ήταν απρόθυµος να τις παραχωρήσει στο µητροπολίτη Πέργης και 

Ατταλείας. Στη Συνοδική Απόφαση φαίνεται πως ο Πατριάρχης έδωσε στο µητροπολίτη 

Μύρων τη δυνατότητα επιλογής µεταξύ της περιουσίας της µητρόπολης Πέργης και 

Ατταλείας, που κατακρατούσε και της επίδοσης της Ρόδου µαζί µε την Κω και τις 

υπόλοιπες Κυκλάδες.1923 Σε Συνοδική Πράξη του 1387 αναφέρεται ότι η Ρόδος θα 

δινόταν “κατά λόγον επιδόσεως” στο µητροπολίτη Σταυρουπόλεως. Ωστόσο, επειδή 

κάτοχος της έδρας ήταν ο µητροπολίτης Μύρων, ο µητροπολίτης Σταυρουπόλεως θα 

έπαιρνε τη Ρόδο µε την Κω και τις υπόλοιπες Κυκλάδες εφόσον: α) ο µητροπολίτης 

Μύρων απεβίωνε πριν απ’ αυτόν,·β) ο µητροπολίτης Μύρων έπαιρνε µετάθεση σε άλλη 

έδρα, γ) ο µητροπολίτης Μύρων παραιτούνταν µε τη θέλησή του από την επίδοση των 

δύο εκλησιαστικών επαρχιών.1924 Τελικά, το 1393-1394 περίπου, επί πατριαρχείας 

Αντωνίου ∆΄ (1389-1390, 1391-1397) εκδόθηκε Συνοδική Πράξη µε την οποία δόθηκε 

κατ’ επίδοση στο µητροπολίτη Σταυρουπόλεως η εκκλησιαστική επαρχία της Ρόδου, 

µετά το θάνατο του µητροπολίτη Μύρων.1925  

 Τα έγγραφα αυτά έχουν ιδιαίτερη αξία, γιατί αποκαλύπτουν όχι µόνο την ένδεια 

των Εκκλησιών της νοτιο-δυτικής Μ. Ασίας και τις διαµάχες των µητροπολιτών για 

θέµατα εκκλησιαστικής περιουσίας, αλλά µαρτυρούν και την αιτιολογία για την “επίδοση” 
της µητρόπολης Ρόδου και της αρχιεπισκοπής Κω: 

“KPe �¨ z9 K��H�¨� L¡�HP J�y�P�� w� �� 4¨

KÅ �LP�����L��OHP zN�����R��N�”.1926  

 Η ίδια κατάσταση επικρατούσε και στην άλλη εκκκλησιαστική επαρχία της 

περιοχής, την αρχιεπισκοπή της Καρπάθου. Με την οριστική κατάληψη της νήσου από 

την οικογένεια Κορνάρο (1306-1312), ο Ορθόδοξος αρχιεπίσκοπος εκδιώχθηκε και την 

έδρα του κατέλαβε Λατίνος επίσκοπος. Πρώτος Λατίνος επίσκοπος Καρπάθου 

αναφέρεται το 1326 ο Νικόλαος Α΄.1927 Το Πατριαρχείο Κων/πόλεως προσπάθησε να 

διατηρήσει την ιεραρχική του δοµή δίνοντας την αρχιεπισκοπή Καρπάθου “κατά λόγον 

επιδόσεως” σε πλησιοχώρους µητροπολίτες. Από Συνοδική Πράξη του 1397 

πληροφορούµαστε ότι, η αρχιεπισκοπή Καρπάθου είχε δοθεί “κατ’ επίδοση” στο 

µητροπολίτη Μύρων µαζί µε τη µητρόπολη Ατταλείας.1928  

 Ωστόσο, γύρω στα µέσα του 15ου αι. παρατηρείται µια αλλαγή στην κατάσταση 

της Εκκλησίας των Κυκλάδων, που διαµόρφωσε η κατάληψή τους από τους Λατίνους. 

Στην αλλαγή αυτή συντέλεσαν οι “ενωτικές” προσπάθειες των Βυζαντινών 

αυτοκρατόρων για τη σωτηρία της Κων/πολης, που είχε αποτέλεσµα τη σύγκληση της 
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συνόδου Φερράρας Φλωρεντίας (1438-1439) και η στρατιωτική απειλή των Τούρκων, η 

οποία ανάγκασε τους Λατίνους να µετριάσουν τη στάση τους απέναντι στους 

Ορθοδόξους των νησιών, ώστε να τους προσεγγίσουν και να σχηµατίσουν κοινό µέτωπο 

απέναντι στην τουρκική απειλή. Την εποχή αυτή φαίνεται πως στη µητρόπολη Ρόδου 

χειροτονούνταν  “ενωτικοί” µητροπολίτες. 
Από µια Συνοδική Πράξη του 1455, λίγο µετά την άλωση της Κων/πολης, 

πληροφορούµαστε µε αρκετή σαφήνεια για τον τρόπο εκλογής Ορθοδόξων αρχιερέων 

στη µητρόπολη Ρόδου, κατά την περίοδο της κατοχής τους από το τάγµα των Ιωαννιτών 

Ιπποτών.1929 Σύµφωνα µε το έγγραφο αυτό, εκτός από τις “µαρτυρίες” των κληρικών της 

Ρόδου, απαραίτητη ήταν και η σύµφωνη γνώµη του Μεγάλου Μάγιστρου του Τάγµατος 

και η θετική ψήφος του πάπα της Ρώµης. Αξίζει να σηµειωθεί ότι κατά την τέλεση της 

χειροτονίας του παρόντες ήταν και Λατίνοι αρχιεπίσκοποι και επίσκοποι. 

 Η συµµετοχή του µεγάλου Μάγιστρου του Τάγµατος των Ιπποτών της Ρόδου 

στην εκλογή Ορθόδοξου µητροπολίτη στο νησί και η επικύρωση της εκλογής αυτής από 

το Λατίνο αρχιεπίσκοπο Ρόδου µαρτυρείται από ένα καταστατικό που συντάχθηκε το 

1475 µεταξύ του Ορθόδοξου “ενωτικού” µητροπολίτη Μητροφάνη (1471-1478) και του 

Λατίνου αρχιεπίσκοπου της Ρόδου Ιουλιανού Μπαλντίνι.1930  

 Οι πολιτικές ανακατατάξεις στην περιοχή της νοτιο-δυτικής Μ. Ασίας και στο 

νησιωτικό σύµπλεγµα των Κυκλάδων (∆ωδεκάνησα) φαίνεται πως ανάγκασε το 

Οικουµενικό Πατριαρχείο ν’ αλλάξει τον τρόπο της διοικητικής του λειτουργίας στην 

περιοχή αυτή. Είναι ένα φαινόµενο που το συναντάµε από τον 13ο αιώνα και εξής και 

αντανακλά τις µεγάλες προσπάθειες που κατέβαλε το Πατριαρχείο για να διατηρήσει την 

επισκοπική δοµή και την εκκλησιαστική διοίκηση σε κατεχόµενες περιοχές, ώστε να 

συµβάλλει ουσιαστικά στην επιβίωση των χριστιανικών κοινοτήτων και τη διατήρηση της 

πίστης τους. Η παρουσία τέτοιων οργανωµένων κοινοτήτων θα επέτρεπε, όταν οι 

συνθήκες γίνονταν ευνοϊκότερες, την επιστροφή της Βυζαντινής διοίκησης και την 

κανονική αποκατάσταση της εκκλησιαστικής διοίκησης. 

 Στην προσπάθεια να περιγράψουµε τις αλλαγές που πραγµατοποιήθηκαν στην 

πολιτική και εκκλησιαστική γεωγραφία της παλιάς επαρχίας των Κυκλάδων νήσων, είναι 

απαραίτητο να αναφερθούµε και στα µεγάλα νησιά του βόρειου και βορειο-δυτικού 

Αιγαίου Πελάγους. Στο πρώτο µισό του 15ου αιώνα και µέχρι το 1451 το Βυζάντιο 

κατείχε τις Βόρειες Σποράδες, τη Λήµνο και την Ίµβρο. Είναι λογικό να υποθέσουµε 

λοιπόν ότι, τις έδρες αυτές κατείχαν ανενόχλητα Ορθόδοξοι ιεράρχες. Τα υπόλοιπα 

νησιά, βόρεια του νησιωτικού κράτους των Ιπποτών της Ρόδου, δηλαδή η Χίος, η Σάµος, 
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η Θάσος, η Τένεδος, τα Ψαρά, η Λέσβος και η Σαµοθράκη ανήκαν στη Γενοβέζικη 

οικογένεια των Gattilusii που τα διοικούσαν ως υποτελείς του Βυζαντίου και στη συνέχεια 

των Οθωµανών Τούρκων (για τις κτήσεις τους στην Αίνο και τη Φώκαια).1931  

 Ως υποτελείς των Βυζαντινών φαίνεται πως είχαν υπογράψει κάποιες συµφωνίες 

σχετικά µε την ελεύθερη έκφραση του φρονήµατος του Ορθόδοξου πληθυσµού και την 

απρόσκοπτη εγκατάσταση Ορθόδοξων ιεραρχών στις έδρες τους. Τις συµφωνίες αυτές 

µε τους Γενουάτες υπαιννίσεται ένα πατριαρχικό έγγραφο που συντάχθηκε το 1387. 

Σύµφωνα µε το έγγραφο αυτό, που απευθυνόταν στους διοικητές της Χίου, ο Πατριάρχης 

ζητούσε να σεβαστούν τις προηγούµενες συµφωνίες µε τους Βυζαντινούς και ν’ αφήσουν 

ανενόχλητη την εκκλησιαστική διοίκηση στο νησί.1932  

 Οι συµφωνίες αυτές φαίνεται πως τηρούνταν από τους Γενουάτες όσο το 

Βυζάντιο διατηρούσε κάποια δύναµη και ήταν σε θέση να επιβάλλει τους όρους της 

συµφωνίας. Με εµφανή την πολιτική και στρατιωτική αδυναµία του Βυζαντινού κράτους, 

καθώς στραγγαλιζόταν από την καταθλιπτική στρατιωτική υπεροχή των Οθωµανών, οι 

Γενουάτες φαίνεται πως αθετούσαν τις συµφωνίες που είχαν υπογράψει, εµποδίζοντας 

την εγκατάσταση Ορθόδοξων ιεραρχών στα εδάφη τους. Την υπόθεση αυτή ενισχύει ένα 

Πατριαρχικό Γράµµα του 1400 περίπου, το οποίο απευθυνόταν στον άρχοντα του Αίνου 

Νικόλαο Γατελούζο. Από το έγγραφο αυτό πληροφορούµαστε ότι ο Πατριάρχης έγραψε 

επανειληµµένα στον ηγεµόνα του Αίνου να στείλει έγγραφο, µε το οποίο να ζητά τη 

χειροτονία µητροπολίτη, ώστε αυτή να γίνει µε την αποδοχή του προς 

“���Q��9� QH� b��dRLPH� ��± ��P��`�¯z�� 

RH�±”.1932  

 Είναι άξιο προσοχής ότι στο κείµενο τονίζεται αρκετές φορές πως η εκλογή και η 

χειροτονία του µητροπολίτη πρέπει να γίνει 

“zL�e ��± OLRyzH��� QH� �{� I��R{�” του 

ηγεµόνα του Αίνου. Η περίπτωση αυτή ίσως να µην ήταν η µοναδική. Τα νέα δεδοµένα 

που δηµιούργησαν το τέλος της περιόδου της Μεσοβασιλείας των Τούρκων σουλτάνων 

και η ανάκτηση της αυτοπεποίθησης του Οθωµανικού κράτους µετά το 1423, έδειξαν 

ξεκάθαρα την έλλειψη σταθερών υποδοµών και την ανεπάρκεια της βυζαντινής άµυνας. 

Συνακόλουθο ήταν οι υποτελείς Gattilusii να εκµεταλλευτούν την αδυναµία του 

Βυζαντινού κράτους και να µην εφαρµόζουν τους όρους, που περιλαµβάνονταν στις 

συνθήκες που υπέγραψαν µε το Βυζαντινό αυτοκράτορα. 

 Από τα στοιχεία που έχουν εκτεθεί πιο πάνω συνάγεται το συµπέρασµα ότι, οι 

πολιτικές εξελίξεις που συντελέστηκαν µετά το 1204 στο φραγκοκρατούµενο νοτιο-
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ελλαδικό και νησιωτικό γεωγραφικό χώρο, είχαν αποτέλεσµα τη µετάβαση σε µια 

διαφορετικής µορφής εκκλησιαστική διοίκηση, προσαρµοσµένη στις καταστάσεις της 

συγκεκριµένης ιστορικής περιόδου. Τα χαρακτηριστικά αυτής της µορφής εκκλησιαστικής 

διοίκησης ήταν: 

• η διατήρηση της µητροπολιτικής δοµής µε τη συνεχή παρουσία µητροπολιτών και 

επισκόπων στα επίσηµα διοικητικά έγγραφα του Οικουµενικού Πατριαρχείου, διάφορο 

από το αν µπορούσαν ή όχι να εγκατασταθούν και ν’ ασκήσουν ουσιαστικά τη 

διοίκηση στις έδρες τους· 

• η µετάθεση των ιεραρχών που ήταν σχολάζοντες (δηλαδή βρίσκονταν  µακριά από 

την έδρα τους εξαιτίας εχθρικής κατοχής) σε άλλες εκκλησιαστικές επαρχίες· 

• η επίδοση των φραγκοκρατούµενων εκκλησιαστικών εδρών σε άλλους ιεράρχες, µε 

την οποία απολάµβαναν ορισµένα δικαιώµατα σε µια δεύτερη εκκλησιαστική έδρα, 

ώστε ν’ αντιµετωπίσουν  τις οικονοµικές δυσκολίες που οφείλονταν στην απώλεια 

µεγάλου µέρους της εκκλησιαστικής περιουσίας· 

• ο διορισµός εξάρχων για τη χειροτονία του κατώτερου κλήρου των 

φραγκοκρατούµενων επαρχιών του Πατριαρχείου και τη διατήρηση του πνευµατικού 

ελέγχου στις εκεί Ορθόδοξες κοινότητες· 

• η αποστολή Πατριαρχικών Εγκυκλίων για τη διατήρηση της πίστης και της 

χριστιανικής πειθαρχίας σ’ εκείνες τις οργανωµένες κοινότητες. 

 Η ιδιόµορφη αυτή άσκηση της εκκλησιαστικής διοίκησης αφορούσε το σύνολο του 

φραγκοκρατούµενου ελληνικού γεωγραφικού χώρου και αποτυπώνεται στα επίσηµα 

έγγραφα του Οικουµενικού Πατριαρχείου (Πράξεις, Notitiae). Έτσι, από τις 14 

µητροπόλεις της Αττικής-Βοιωτίας, της Πελοποννήσου, της Εύβοιας και του Αιγαίου 

Πελάγους, που αναγράφονται στις Notitiae 17 και 18 της εποχής του Ανδρόνικου Β΄ 

(Κόρινθος, Μονεµβασία, Αθήνα, Κρήτη, Παλαιές Πάτρες, Ρόδος, Μιτυλήνη, 

Λακεδαιµονία, Θήβα, Μήθυµνα, Χριστιανούπολις, Παροναξία, Άργος, Εύριπος), 

εµφανίζονται υποβιβασµένες αρκετές θέσεις πιο κάτω οι δέκα (10) (Κόρινθος, Αθήνα, 

Κρήτη, Παλαιές Πάτρες, Ρόδος, Θήβα, Χριστιανούπολις, Παροναξία, Άργος, 

Εύριπος).1934 Το γεγονός αυτό αντανακλά τις δυσκολίες που αντιµετώπιζαν οι Εκκλησίες 

αυτές εξαιτίας της Λατινικής κατοχής, καθώς και τη γενικότερη παρακµή και 

δυσλειτουργία της εκκλησιαστικής διοίκησης στις παραπάνω περιοχές. 

 Ο σχετικά µικρός υποβιβασµός της µητρόπολης Μιτυλήνης (από µθ΄ σε νθ΄), ο 

οποίος πιθανότατα οφειλόταν στην αθρόα προαγωγή άλλων εκκλησιαστικών εδρών, µε 

αυξηµένη πολιτική σηµασία για το παρηκµασµένο Βυζαντινό κράτος και η σταθερή θέση 
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της µητρόπολης Μυθήµνης, πρέπει να συνδυαστούν µε το γεγονός ότι κατά το πρώτο 

τέταρτο του 14ου αιώνα βρίσκονταν υπό Βυζαντινή διοίκηση και λογικά η εκκλησιαστική 

διοίκηση στο νησί ασκούνταν αποτελεσµατικά από το Πατριαρχείο. Οι υπόλοιπες δύο 

µητροπόλεις (Λακεδαιµονία, Μονεµβασία) είναι οι µόνες που εµφανίζονται 

αναβαθµισµένες, γεγονός που πρέπει να αποδοθεί στο ότι βρίσκονταν στη βυζαντινή 

επικράτεια του ∆εσποτάτου του Μυστρά και συνακόλουθα, υπήρχαν όλες οι 

προϋποθέσεις για την ύπαρξη και την ουσιαστική άσκηση της εκκλησιαστικής διοίκησης 

σ’ αυτές τις µητροπολιτικές επαρχίες. 

Στο νησιωτικό χώρο του Αιγαίου Πελάγους, την ίδια περίοδο, εµφανίζονται και τρεις (3) 

αρχιεπισκοπές (Κάρπαθος, Αίγινα, Κω), οι οποίες από πληροφορίες που αντλούµε από 

τις Πατριαρχικές Πράξεις βρίσκονταν υπό Λατινική κατοχή και η εκκλησιαστική διοίκηση 

δεν µπορούσε να λειτουργήσει ουσιαστικά. Μια άλλη αρχιεπισκοπή, της Λήµνου, 

γνωρίζουµε ότι βρισκόταν υπό Βυζαντινή διοίκηση και µπορούµε να υποθέσουµε βάσιµα 

ότι διατηρούσε την εκκλησιαστική διοικητική της δοµή. 

 Από τις έδρες που αναφέρθηκαν πιο πάνω και βρίσκονταν υπό Λατινική κατοχή, 

σύµφωνα µε Πατριαρχικό έγγραφο που εκδόθηκε το 1324, καµιά δεν συγκαταλέγονταν 

(εκτός των Παλαιών Πατρών) µεταξύ 

“�¾� zN����§RL`� QH� �¾� b��PL�P�Q��¾� L

����¯�H� QH� K��HzX�H�” να συνεισφέρουν οικονοµικά για 

την ανακούφιση του Πατριαρχείου Κων/πόλεως.1935 Το γεγονός αυτό µαζί µε τον 

υποβιβασµό τους στην “Τάξη” των µητροπόλεων, ενισχύει την άποψη για την οικονοµική 

τους παρακµή και τη διοικητική τους δυσλειτουργία. Αντίθετα, οι εκκλησιαστικές έδρες 

της Μονεµβασίας, της Μιτυλήνης, της Λακεδαιµονίας, της Μηθύµνης και της Λήµνου ήταν 

σε θέση να συνεισφέρουν οικονοµικά και ειδικότερα η Μονεµβασία και η Μιτυλήνη µε 800 

και 100 υπέρπυρα αντίστοιχα. Η µαρτυρία αυτή αποδεικνύει ότι οι εκκλησιαστικές έδρες 

που βρίσκονταν ακόµα υπό Βυζαντινή διοίκηση λειτουργούσαν ικανοποιητικά ως 

βιώσιµες οικονοµικές µονάδες, στοιχείο απαραίτητο για την ουσιαστική άσκηση της 

εκκλησιαστικής διοίκησης. 

 Στη Notitia 19 (του Ανδρόνικου Γ΄), που παρουσιάζει την κατάσταση της 

εκκλησιαστικής διοίκησης στο β΄ µισό του 14ου αιώνα, µνηµονεύονται όλες οι 

µητροπόλεις που αναφέραµε πιο πάνω.1936 Η µη αναγραφή της µητρόπολης Ευρίπου, 

σύµφωνα µε τον J. Darrouzes, οφείλεται µάλλον σε λάθος του αντιγραφέα. Η 

συναρίθµηση της µητρόπολης Αθηνών σε αρκετά υψηλή θέση (12η), µαζί µε τη 

µητρόπολη Σίδης και τη Μονεµβασία, είναι ανεξήγητη για τη συγκεκριµένη ιστορική 
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περίοδο.1937 Κατά την άποψή µας αντανακλά µεταγενέστερη εξέλιξη, εκείνη της 

εγκατάστασης Ορθόδοξου µητροπολίτη στην Αθήνα, επί Νέριο Ατζαγιόλι, γύρω στο 

1392-1393.1938 Στη Notitia 19 εµφανίζονται τρεις νέες µητροπόλεις (Χίου, Τενέδου, 

Λήµνου) του ίδιου γεωγραφικού χώρου, η αναγραφή των οποίων οφείλεται στον 

προβιβασµό τους από την τάξη των  αρχιεπισκοπών. Οι πληροφορίες που αντλούµε από 

τη Notitia 19 για την  κατάσταση της εκκλησιαστικής διοίκησης στη νότια Ελλάδα και το 

Αιγαίο, δηµιουργούν την εντύπωση ότι, το Οικουµενικό Πατριαρχείο διατήρησε, στο 

µέτρο του δυνατού και κάτω από δυσµενείς περιστάσεις, τη διοικητική του δοµή µε 

θαυµαστή συνέπεια για όλη την περίοδο του 14ου αιώνα. 

 Η τουρκική κατάκτηση συνέβαλε στην ενοποίηση του γεωπολιτικού χώρου της 

νοτιο-ανατολικής Μεσογείου και στην αποκατάσταση τής εκκλησιαστικής διοίκησης στις 

µητροπόλεις του Οικουµενικού Πατριαρχείου που είχαν δοκιµαστεί σοβαρά από την 

κατοχή των Λατίνων. Η µελέτη της Notitia 21 του β΄ µισού του 15ου αιώνα, αποκαλύπτει 

την επιβίωση όλων σχεδόν των µητροπόλεων που αναγράφονταν στις Notitiae 17, 18 και 

19 του 14ου αι. Έτσι, αµέσως µετά την τουρκική κατάκτηση εµφανίζονται στη δικαιοδοσία 

του Πατριαρχείου Κων/πόλεως οι µητροπόλεις Κορίνθου, Μονεµβασίας, Αθηνών, 

Παλαιών Πατρών, Ρόδου, Μιτυλήνης, Θηβών, Μηθύµνης, Χριστιανουπόλεως, 

Λακεδαιµονίας, Παροναξίας, Άργους και Ναυπλίου, Ευρίπου, Χίου, Λήµνου, Ίµβρου.1939  

 Η Ίµβρος επί Μανουήλ Β΄ Παλαιολόγου (1391-1425), προβιβάστηκε από 

Πατριαρχική Εξαρχία στην τάξη των αρχιεπισκοπών (1397).1940 ∆εν γνωρίζουµε πότε 

ακριβώς, αλλά σε κάποια χρονική στιγµή κατά την περίοδο του 15ου αιώνα 

προβιβάστηκε σε µητρόπολη. Η Τένεδος που αναγραφόταν στη Notitia 19, εξαφανίζεται 

οριστικά. Από το 1370 ως το 1381 υπήρξε το µήλο της έριδος µεταξύ της Βενετίας και 

της Γένουας. Η µακροχρόνια διαµάχη για την κατοχή του νησιού τελείωσε µε τη συνθήκη 

του Τορίνο (1381), σύµφωνα µε την οποία η Τένεδος κηρύχθηκε ουδέτερο έδαφος, 

γκρεµίστηκαν οι οχυρώσεις της και εκκενώθηκε από τον πληθυσµό της. Όταν ο Μανουήλ 

Β΄ δραπέτευσε από τη Θεσσαλονίκη το 1387, λίγο πριν την άλωσή της από τους 

Τούρκους, κατέφυγε στην Τένεδο που όπως µαρτυρείται ήταν εγκατελειµµένη.1941 Ο Ρουΐ 

Γκονζάλες ντε Κλαβίχο, µέλος της ισπανικής απόστολής (1403-1406), κατά την πορεία 

του προς την Κων/πολη παρατήρησε ότι η Τένεδος ήταν ακατοίκητη, σ’ αντίθεση µε το 

κοντινό νησί της Ίµβρου.1942 Η εξαφάνιση λοιπόν της µητρόπολης Τενέδου από τη Notitia 

21 αποτελεί ένα γεγονός που επιβλήθκε από τις ιστορικές περιστάσεις και δείχνει τις 

αρνητικές επιπτώσεις που προκάλεσε η παρουσία και ο εµπορικός ανταγωνισµός µεταξύ 
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των ναυτικών ιταλικών δηµοκρατιών, της Βενετίας και της Γένουας, καθώς και οι 

συγκρούσεις τους µε Βυζαντινούς και Τούρκους στο χώρο της ανατολικής Μεσογείου. 

 Ο ρεαλισµός µε τον οποίο αντιµετώπισε το Οικουµενκό Πατριαρχείο τη νέα 

κατάσταση που δηµιούργησε η τουρκική κατάκτηση, αποτυπώνεται στη Notitia 21, απ’ 

όπου απουσιάζει η αναγραφή της µητρόπολης Κρήτης, η οποία βρισκόταν στην 

κυριαρχία των Βενετών.1943 Ωστόσο, παρά τη διαγραφή της από την τάξη των 

µητροπόλεων της Notitia 21 και τη δεδοµένη καχυποψία των κατακτητών µε τις ποικίλες 

αντιδράσεις τους, µπορούµε να υποθέσουµε µε βάση όσα έχουν εκτεθεί πιο πάνω για τις 

βενετοκρατούµενες επαρχίες του ότι, το Οικουµενικό Πατριαρχείο κατέβαλε προσπάθειες 

να διατηρήσει τον πνευµατικό έλεγχο στον Ορθόδοξο πληθυσµό του νησιού µε την 

αποστολή Πατριαρχικών Εγκυκλίων και το διορισµό Εξάρχων.1944  

 Από τη Notitia 21 αντλούµε σηµαντικές πληροφορίες και για την επιβίωση 

σηµαντικού αριθµού επισκοπών στο νοτιο-Ελλαδικό και αιγαιακό γεωγραφικό χώρο. 

Χάρη στα στοιχεία αυτά έχουµε τη δυνατότητα να συνθέσουµε την εικόνα του 

γεωγραφικού πλαισίου για την έκταση των τοπικών Εκκλησιών, κατά το πρώτο µισό του 

15ου αιώνα. 

 Άξιο προσοχής είναι το γεγονός ότι από τις 14 µητροπόλεις που αναγράφονταν 

στις Notitiae 17 και 18, στη Notitia 21 οι 8 εµφανίζονται να έχουν µία ή περισσότερες 

επισκοπές. Η Κόρινθος εµφανίζεται να έχει 5 επισκοπές, η Μονεµβασία 8 επισκοπές, η 

Αθήνα 6 επισκοπές, η Παλαιών Πατρών 2 επισκοπές, η Ρόδος και η Μιτυλήνη από µία 

επισκοπή, η Λακεδαιµονία 3 επισκοπές και η Εύριπος 5 επισκοπές.1945 Αυτό 

αποκαλύπτει κατά τον πιο εύγλωττο τρόπο ότι οι Ορθόδοξες χριστιανικές κοινότητες 

κατόρθωσαν να επιβιώσουν για µαγάλο διάστηµα µετά τη Λατινική κατάκτηση, µέχρι την 

πλήρη αποκατάσταση της εκκλησιαστικής διοίκησης και την αποστολή ιεραρχών από την 

Κων/πολη. 

 Η διάδοχη κατάσταση λοιπόν, που χαρακτηρίζεται από την υποκατάσταση της 

Βυζαντινής αυτοκρατορίας από την Οθωµανική, επέφερε ριζικές αλλαγές στα δεδοµένα 

της πολιτικής και εκκλησιαστικής διοίκησης του γεωγραφικού χώρου του Οικουµενικού 

Πατριαρχείου. Μέσα σ’ αυτό το πλαίσιο, οι φορείς της κεντρικής οθωµανικής εξουσίας 

υιοθέτησαν µια πολιτική ενοποίησης και υπαγωγής των Ορθόδοξων πληθυσµών στο 

Οκουµενικό Πατριαρχείο. Οι παράγοντες που λειτούργησαν υπέρ αυτής της προσέγγισης 

αφορούσαν αποκλειστικά την αποτροπή της ένωσης των Εκκλησιών και το φόβο των 

Οθωµανών για την προοπτική ενός αντιτουρκικού συνασπισµού των ∆υτικών δυνάµεων 

µε τη συµµετοχή των Βυζαντινών. Ωστόσο, αυτή η πολιτική σκοπιµότητα των Οθωµανών 
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έδωσε τη δυνατότητα στο Οικουµενικό Πατριαρχείο ν’ αξιοποιήσει την ευκαιρία που του 

παρουσιάστηκε  για ν’ αποκαταστήσει ουσιαστικά την εκκλησιαστική του δικαιοδοσία στις 

περισσότερες φραγκοκρατούµενες περιοχές, που είχε χάσει από το 1204. 

 

 

vii .  Οι  Παραδουνάβιες  Ηγεµονίες  της  Ουγγροβλαχίας  και  Μολδαβίας .  

 

Στο β΄ µισό του 14ου αιώνα, παρά την αποσύνθεση του Βυζαντινού κράτους και τις 

πολιτικές φιλοδοξίες του Στέφανου Dushan, που είχαν αποτέλεσµα την προσωρινή 

συρρίκνωση της δικαιοδοσίας του Πατριαρχείου Κων/πόλεως, το Πατριαρχείο κατάφερε 

να παραµείνει µια ισχυρή δύναµη και να αναπτύξει πρωτοβουλίες για νέα επέκταση της 

διοικητικής του δικαιοδοσίας στην Ανατολική Ευρώπη. Βόρεια της Βουλγαρίας και στην 

περιοχή που περικλειόταν µεταξύ του κάτω ∆ούναβη, των Καρπαθίων και του 

∆νείστερου δηµιουργήθηκαν τον 14ο αι. δύο ανεξάρτητα πολιτικά συγκροτήµατα µε 

ισχυρή οικονοµική και κοινωνική οργάνωση: η Βλαχία, µεταξύ των Τρανσυλβανικών 

Άλπεων και του κάτω ∆ούναβη· και η Μολδαβία, µεταξύ των Ανατολικών Καρπαθίων και 

του ∆νείστερου ποταµού.1946

 Πρώτη η Βλαχία, υπό την ηγεσία του βοεβόδα Βασαράβ (1310-1352), κατόρθωσε 

να νικήσει τους Ούγγρους το 1330 και να εδραιώσει την ανεξαρτησία της. Τριάντα χρόνια 

αργότερα (1359) ο ηγεµόνας του Maramures Μπογδάν, πέρασε στη Μολδαβία και µε 

επανειληµµένες νίκες κατά των Ούγγρων κατόρθωσε να κερδίσει την ανεξαρτησία της 

χώρας και ν΄ αναγνωριστεί ηγεµόνας της.1947 Οι ηγεµόνες των δύο αυτών κρατών, 

θέλοντας ν΄ αυξήσουν το κύρος τους στο εσωτερικό των χωρών τους και ν΄ αποκτήσουν 

διεθνή αναγνώριση, ακολούθησαν το παράδειγµα των άλλων ηγεµόνων της 

Αν.Ευρώπης. Σύναψαν στενές σχέσεις µε την Κων/πολη και ζήτησαν την εκκλησιαστική 

τους οργάνωση από το Οικουµενικό Πατριαρχείο. Η απόκτηση µιας εκκλησιαστικής 

οργάνωσης, που υπαγόταν στη δικαιοδοσία του Πατριαρχείου Κων/πόλεως, 

ισοδυναµούσε για τις δύο χώρες µε διεθνή διπλωµατική αναγνώριση και εξασφάλισε, 

σύµφωνα µε τον D.Obolensky, “την καθυστερηµένη είσοδό τους στη Βυζαντινή 

Κοινοπολιτεία”.1948

 Εκτός από το σταθερό ενδιαφέρον του Οικουµενικού Πατριαρχείου για τη διάδοση 

του Ευαγγελίου και την εκκλησιαστική οργάνωση των λαών της Αν.Ευρώπης, οι 

Βυζαντινοί είχαν και άλλους λόγους για να ενδιαφέρονται για τις δύο αυτές ηγεµονίες. Ο 

πρώτος λόγος ήταν εµπορικός. Οι Βυζαντινοί τον 14ο αιώνα εξαρτώνταν σε µεγάλο 
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βαθµό από τις εισαγωγές τροφίµων και πρώτων υλών από τις χώρες γύρω απ΄ τον 

Εύξεινο Πόντο. Ο δεύτερος λόγος ήταν στρατιωτικός. Ο σοβαρός τουρκικός κίνδυνος 

που απειλούσε την ίδια την πρωτεύουσα στα τέλη του 14ου και αρχές του 15ου αιώνα, 

έστρεψαν τους Βυζαντινούς για βοήθεια προς τη ∆ύση και ειδικά την Ουγγαρία. Η Βλαχία 

και η Μολδαβία είχαν στενές σχέσεις µε τη γειτονική ουγγρική επαρχία της 

Τρανσυλβανίας και η συµµετοχή τους σε µια µελλοντική αντιτουρκική σταυροφορία, ήταν 

βέβαιη.1949

 Ο χριστιανισµός στην περιοχή αυτή είναι πιθανό ότι διαδόθηκε αρκετά νωρίς. Οι 

∆ακορωµαϊκοί πληθυσµοί, παρά τις διαδοχικές βαρβαρικές επιδροµές του 4ου - 5ου 

αιώνα, δεν έχασαν την επαφή τους µε το Βυζάντιο. Το Βυζαντινό κράτος διατηρούσε ως 

τα τέλη του 6ου αιώνα αρκετές πόλεις και κάστρα στην αριστερή όχθη του ∆ούναβη και 

ως τα τέλη του 7ου αιώνα την περιοχή της ∆οβρουτσάς (επαρχία Μικρής Σκυθίας).1950 

Αυτή η άµεση επικοινωνία µε τη Βυζαντινή αυτοκρατορία, διατήρησε τη συνέχεια της 

χριστιανικής θρησκείας στις παραδουνάβιες αυτές περιοχές, στις οποίες διαδόθηκε 

ευρύτατα τον 4ο µ.Χ. αιώνα. 

 Η αργή διαδικασία της πολιτικής και κοινωνικής εξέλιξης του λαού των 

παραδουνάβιων ηγεµονιών είχε αποτέλεσµα την επιβράδυνση και της εκκλησιαστικής 

τους οργάνωσης. Στην αρχή φαίνεται πως υπάγονταν στη δικαιοδοσία των 

πλησιοχώρων µητροπόλεων και επισκοπών της περιοχής του ∆ούναβη.1951 Με την 

ολοκλήρωση της πολιτικής τους εξέλιξης και την απόκτηση ανεξαρτησίας, η Βλαχία και η 

Μολδαβία δηµιούργησαν τις προϋποθέσεις για την ίδρυση δύο µητροπόλεων αντίστοιχα 

και την ολοκλήρωση της εκκλησιαστικής τους οργάνωσης. 

 Πρώτη ιδρύθηκε η µητρόπολη Βλαχίας το 1359, µε έδρα την πρωτεύουσα Curtea 

de Arges. Ο Πατριάρχης Κάλλιστος Α΄ ανταποκρίθηκε στα επανειληµµένα αιτήµατα του 

βοεβόδα της Βλαχίας Αλέξανδρου Βασαράβ και ίδρυσε τη µητρόπολη Ουγγροβλαχίας. 

Πρώτος µητροπολίτης ήταν ο Έλληνας µητροπολίτης Βιτζίνης Υάκινθος, που µετατέθηκε 

εκεί από την ερηµωµένη έδρα του.1952 Με επιστολή του Πατριάρχη προς το βοεβόδα, 

έγινε γνωστή η ικανοποίηση των αιτηµάτων του µε τον όρο ότι ποτέ στο µέλλον να µη 

δεχθεί αρχιερέα από αλλού, αλλά αυτός να χειροτονείται και ν΄ αποστέλλεται από την 

Εκκλησία της Κων/πολης: 

“KPHILIHP�±�HP x LJX�LPd ��� w�§�Q`� Q

H� zL�e ��RR{� b��HRL�H� «�P QH� zL�e 

Od�H��� H��± zXRRLP L¡�HP ��±�� b�H�

H���N��� QH� bzL�dOL��� L�� ��°� QRN��
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�§z��� QH� KPHK§���� H�{� L�� �¨ zNKX

���L OLR{�HP KX�H�OHP H��°� b��PL�XH 

W�X�`OL�� Qg� �¢�� g�H QH� w����� L� z

9 �LP������H� QH� b�����Ry� �{� QHOß xzf�

 cJP`�d�N� ��± +L�± /LJdRN� ß(QQRN��H�

 ���”.1953 Η νέα µητρόπολη αναγράφεται στη Notitia 20 των αρχών του 15ου 

αι.1954

 Στη διάρκεια των σχέσεων µεταξύ του Οικουµενικού Πατριαρχείου και της 

Ουγγροβλαχίας προέκυψαν ορισµένα ζητήµατα, σχετικά µε τα δικαιώµατα του 

Οικουµενικού Πατριάρχη στην εκλογή των µητροπολιτών της Ουγγροβλαχίας. Ο 

Πατριάρχης Φιλόθεος Α΄ Κόκκινος έστειλε το δικαιοφύλακα του Πατριαρχείου ∆ανιήλ 

Κριτόπουλο για τη λύση του προβλήµατος. Όµως ο βοεβόδας ζήτησε τον πατριαρχικό 

απεσταλµένο ως διάδοχο του Υακίνθου. Ο Πατριάρχης τον χειροτόνησε µητροπολίτη 

(1370) 

“zX���� 2JJ��IRH��H�� KNR��¨�P ��± xz��

L`�”, µε το όνοµα Άνθιµος. Από το συνοδικό έγγραφο πληροφορούµαστε ότι, το 

Πατριαρχείο προχώρησε στην ενέργεια αυτή επειδή 

“��± ZO���� wQL���� ��± �§��� ��RR�± �

�J�e������ QH� b�L���� ��LK§�� �Q Z��P

� L¢� z§��� d��PL�L°� �QH�¨� ��¨� �¨ ��

��±��� ZO��� Á��L K¯�H�OHP ��L�zH�PQ¾� 

H��¯� w�P�QX��L�OHP QH� KPKd�QLP�”.1955 Ο νέος 

µητροπολίτης Ουγγροβλαχίας υποσχέθηκε εγγράφως ότι, δε θα δηµιουργούσε 

ενοχλήσεις µε ενέργειές του στο γέροντα µητροπολίτη Υάκινθο ούτε και θα 

προσπαθούσε να στρέψει το βοεβόδα της χώρας εναντίον του.1956  

 Η τεχνητή αυτή διαίρεση της Εκκλησίας της Ουγγροβλαχίας φαίνεται πως 

δηµιούργησε µια µητροπολιτική έδρα, της οποίας ο κάτοχος θεωρείτο ως διάδοχος του 

εκάστοτε µητροπολίτη Ουγγροβλαχίας. Η ύπαρξη δύο µητροπολιτών στην 

Ουγγροβλαχία µαρτυρείται και στη Notitia 20: 

“'ß(JX������� ´��L��� w� �� 2JJ��IRH��m 

K¯� zN�����R��HP8 QH� ¦ zY� L¢� Z�LP �¨

� �§��� ��± 0PQ�zNKL�H� QH� Z�H���� RX

JL�HP �e�N� 2JJ��H� QH� 3RHJN�¾�� ¦ 
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KY \�L��� RXJL�HP zX����  2JJ��IRH��H

� QH� �¨� �§��� w�X�`� ��± ß$zH�L�H�”.1957  

Η περιοχή στην οποία εκτεινόταν η διοικητική δικαιοδοσία του µητροπολίτη 

“µέρους Ουγγροβλαχίας” ήταν το δυτικό τρίτο της Βλαχίας. Ονοµαζόταν Ολτενία και 

περιλάµβανε τα εδάφη µεταξύ των Σιδηρών Πυλών και του ποταµού Ολτ. Στην πολιτική 

διοίκηση αποτελούσε το Βανάτο του Σεβερίν (από την οµώνυµη πόλη), ή αλλιώς του 

Szöreny και αποτελούσε µέρος του Ουγγρικού βασιλείου. Το 1352 όµως, ο ηγεµόνας 

Βασαράβ το προσάρτησε στη Βλαχία. Η κατοχή της περιοχής οριστικοποιήθηκε επί του 

ηγεµόνα Μίρτσεα του Μέγα (1386-1418).1958  

Σε Πατριαρχική Πράξη του 1380 εµφανίζονται και οι δυο µητροπολίτες µαζί.1959 Σε 

µια άλλη Πατριαρχική Πράξη (του 1389) εµφανίζονται ο Άνθιµος, µητροπολίτης 

Ουγγαρίας και “�¨� �§��� w�X�`�” του Νικοµηδείας, µαζί µε τον άλλο 

µητροπολίτη Ουγγροβλαχίας, Αθανάσιο, που προφανώς ήταν ο διάδοχός του.1960 Προς 

το τέλος του 14ου αιώνα σε µια σειρά από Πατριαρχικές Πράξεις των ετών 1396, 1397, 

1400, 14011961, ο δεύτερος µητροπολίτης Ουγγροβλαχίας παίρνει την προσωνυµία “του 

Σεβερίνου”, από την οµώνυµη πόλη που είχε την έδρα του, στο δυτικό άκρο της χώρας 

στα σύνορα µε το Βανάτο του Temesvar και επί της βόρειας όχθης του ∆ούναβη.1962 Η 

τεχνητή αυτή διάκριση όµως παύει να υπάρχει µετά την τουρκική κατάκτηση της 

Κων/πολης. Στη Notitia 21 εµφανίζεται µία µητροπολιτική έδρα 

“x 2JJ��IRH��H |��P /���JKH��H”, µε δύο 

επισκοπές του Ριµνίκου και του Μποζέου.1963 

 Η πρώτη αναφορά για την ύπαρξη της µητρόπολης Μαυροβλαχίας (Μολδαβίας) 

εµφανίζεται το 1394 στα Πατριαρχικά Έγγραφα.1964 Από µια σειρά Πατριαρχικές Πράξεις, 

ο µητροπολίτης Μαυροβλαχίας εµφανίζεται να διαµένει στην Κων/πολη και να συµµετέχει 

σ’ αρκετές συνόδους σε όλη τη διάρκεια του έτους 1394.1965 Ο συγκεκριµένος 

µητροπολίτης φαίνεται πως δεν ήταν δυνατό να εγκατασταθεί στην έδρα του. Για το λόγο 

αυτό µε Συνοδική Πράξη τού δόθηκαν τα επισκοπικά δίκαια της Εκκλησίας του 

Τυρνόβου, η οποία ήλθε στη δικαιοδοσία του Οικουµενικού Πατριαρχείου µετά την 

κατάληψή της από τους Τούρκους, το 1393 και την κατάλυση του Βουλγαρικού 

βασιλείου.1966  

 Από Πατριαρχικά Γράµµατα που εκδόθηκαν το 1395 και απευθύνονταν στον 

ηγεµόνα, στους εκεί επισκόπους, στον κλήρο και στο λαό της Μαυροβλαχίας, 

πληροφορούµαστε ότι για τη διοίκηση της τοπικής Εκκλησίας ορίστηκε προσωρινά 

Έξαρχος του Οικουµενικού Πατριαρχείου κάποιος πρωτοπαπάς Πέτρος, Μολδαβός στην 
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καταγωγή. Ακόµα, έθετε σε αργία και αφόριζε τους εκεί ψευδο-επισκόπους µε όλο το λαό 

και τους άρχοντες, αν δεν έδιωχναν τους επισκόπους εκείνους και δε δέχονταν το γνήσιο 

µητροπολίτη που χειροτόνησε το Πατριαρχείο.1967 Την ίδια χρονιά, το Σεπτέµβριο του 

1395, το Πατριαρχείο έστειλε το µητροπολίτη Μυτιλήνης στη Βλαχία και στη Μολδαβία, 

µε τη λεπτή διπλωµατική αποστολή να διερευνήση την κατάσταση εκεί και να πράξει 

ανάλογα, µε φρόνηση και τήρηση της κανονικής ακρίβειας.1968 Φαίνεται ωστόσο, ότι τα 

προβλήµατα στις σχέσεις τους παρέµεναν, γιατί από ένα Πατριαρχικό Πιττάκιο που 

εκδόθηκε το 1397 και απευθυνόταν στο µητροπολίτη Κιέβου και πάσης Ρωσίας, 

αντλούµε την πληροφορία ότι η µητρόπολη Μαυροβλαχίας µαζί µ’ εκείνη της Γάλιτζας 

(Γαλικίας), διοικούνταν εξαρχικώς: 

“�L�� KY �{� cJP`�d�N� zN����§RL`� /H��

�IRH��H� ���� «�P ����±��� Z�P QHP�¨�

 b�L�P�Q§�N���� QH� � KY OL�H��H� Z�L

P �¨ ��fJzH� L� zy��� w�H��PQ¾�”.1969  

 Η σύγκρουση ανάµεσα στους Μολδαβούς και το Πατριαρχείο Κων/πόλεως 

αφορούσε τον τρόπο διορισµού του µητροπολίτη “Μαυροβλαχίας”. Οι Μολδαβοί 

ηγεµόνες ήθελαν για προκαθήµενο της Εκκλησίας τους κάποιον µε τοπική καταγωγή. Το 

Πατριαρχείο Κων/πόλεως αντιστεκόταν στην τάση των τοπικών ηγεµόνων να προτείνουν 

δικούς τους υποψηφίους για υψηλά εκκλησιαστικά αξιώµατα και επιθυµούσε να 

χειροτονεί δικούς του υποψηφίους, κατά προτίµηση Βυζαντινούς κληρικούς. Η σκληρή 

αυτή διαµάχη και η διακοπή κοινωνίας ανάµεσα στις δύο Εκκλησίες τερµατίστηκε το 

1401 όταν ήταν ηγεµόνας της Μολδαβίας ο Αλέξανδρος ο Αγαθός και Οικουµενικός 

Πατριάρχης ο Ματθαίος Α΄ (1397-1410).1970 Η νέα µητρόπολη του Πατριαρχείου 

Κων/πόλεως εµφανίζεται στη Notitia 20 των αρχών του 15ου αιώνα.1971 Γνωρίζουµε 

ακόµα ότι στη σύνοδο της Φερράρας-Φλωρεντίας (1438-1439) συµµετείχε και ο 

µητροπολίτης Μολδοβλαχίας ∆αµιανός.1972

 Από τη Notitia 21 των χρόνων της τουρκικής κατάκτησης, επιβεβαιώνεται η 

επιβίωση και η υπαγωγή της µητρόπολης Μολδοβλαχίας στη δικαιοδοσία του 

Οικουµενικού Πατριαρχείου, κατά το β΄ µισό του 15ου αιώνα. Στη Notitia αυτή 

αναγράφεται ότι η µητρόπολη Μολδοβλαχίας είχε δύο υποκείµενες επισκοπές, του 

Ρανδεούτζου και του Ρωµάνου.1973 Η επισκοπή Ρωµάνου, γνωρίζουµε µε βεβαιότητα ότι, 

βρισκόταν στην κεντρική Μολδαβία επί του πεταµού Sereth, νότια της πρωτεύουσας 

Suçeava.1974 Για την άλλη επισκοπή δεν υπάρχουν µαρτυρίες ούτε και είναι δυνατόν να 
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ταυτιστεί, φωνολογικά τουλάχιστον, µε τις πόλεις της Μολδοβλαχίας που αναφέρονταν 

εκείνη την περίοδο. 

 Για τη δικαιοδοσία του Πατριαρχείου Κων/πόλεως στο γεωγραφικό χώρο µεταξύ 

του ∆ούναβη, των Τρανσυλβανικών Άλπεων και των Καρπαθίων, άξιο προσοχής είναι κι 

ένα άλλο Πατριαρχικό έγγραφο, στο οποίο δεν έχει δοθεί η ανάλογη σηµασία. Από το 

έγγραφο αυτό που εκδόθηκε το 1391, επί πατριαρχείας Αντωνίου ∆΄ (1389-1390 και 

1391-1397), αντλούµε την πληροφορία ότι κάποιος βοεβόδας Μπάλιτζα και ο αδελφός 

του Ντράγος, µε την ευκαιρία της επίσκεψης του δευτέρου στην Κων/πολη, ζήτησαν από 

τον Πατριάρχη να ονοµαστεί πατριαρχική η µονή του Αγ. Μιχαήλ, την οποία είχαν 

“b�¨ J��PQ§�N���” και βρισκόταν στον 

“�§��� ��± /H�Hz¨�L��” (Maramures). Ο Πατριάρχης έκανε δεκτό 

το αίτηµά τους και αποφάσισε η µονή του Αγ. Μιχαήλ ν’ απολαµβάνει στο εξής 

“�{� �H��PH��PQ{� w�P�QX⌧L`� QH� KL�L�K

L¯�L`� QH� �{� b�¨ ��¯�`� �Pz{� QH� ��±

 zLJHRL��� ���”. Ακόµα, κατέστησε Έξαρχο του Πατριαρχείου τον 

ηγούµενο της µονής Παχώµιο, για 

“�e� ®��QLPzX�H� �È z��H��N��Å �⌦�H�� |

J��� �¨ 6LRH�M���� �¨ ß$���¯��P�� �¨ Ú2J

J��MH� �¨ ß,��z�L�XQP�� �¨ 7MP�M§IP�� �

¨ 3HRIH�X�MP� QH� �9� 3����H�8”. Ο Έξαρχος του 

Οικουµενικού Πατριαρχείου όφειλε να επιβλέπει τους ιερείς και το λαό των 

συγκεκριµένων περιοχών, να τους διδάσκει, να εξετάζει τις εκκλησιαστικές υποθέσεις 

των ιερέων, να διευθύνει και να κρίνει σύµφωνα µε το Κανονικό ∆ίκαιο της Ορθοδόξου 

Ανατολικής Εκκλησίας, να καθιερώνει σταυροπηγιακούς πατριαρχικούς ι. ναούς και να 

µνηµονεύει το όνοµα του Πατριάρχη σ’ όλες τις τελετές στη συγκεκριµένη µονή, αλλά και 

σ’ όλους τους ι. ναούς που θ’ ανεγείρονταν µελλοντικά.1975  

 Η αναφορά του Maramures µας παραπέµπει στο γεωγραφικό χώρο των 

ανατολικών Καρπαθίων, στην Τρανσυλβανία και συγκεκριµένα στην περιοχή που 

περιλαµβανόταν νότια του ποταµού Τίσσα και βόρεια του ποταµού Μάρου. Με βάση τη 

φωνολογική οµοιότητα προχωρήσαµε στην πιθανή ταύτιση των περιοχών που µας δίνει 

το έγγραφο, µε πόλεις της βορειο-ανατολικής Τρανσυλβανίας που αναφέρονται την 

περίοδο αυτή (15ος αι.). Έτσι, θεωρούµε πιθανή την ταύτιση και την αναγνώριση του 

Όγγοτζα (Ugoçsa), του Αρτούντιν (Erdod), του Ιουµπερέκιν (Bereg), της Πίστρα (Bistritz) 
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και του Παλβανέτζι (Nagy-Banya), ενώ δεν µπορέσαµε να ταυτίσουµε το Σελατζίον και το 

Τζιτζόβιν.1976

 Η περιοχή αυτή διατηρούσε πολιτιστικούς δεσµούς µε το Βυζάντιο, τουλάχιστον 

µέχρι το 12ο αιώνα. Από εδώ ξεκίνησε ο βοεβόδας Μπογδάν για να καταλάβει τη 

Μολδοβλαχία, να την καταστήσει ανεξάρτητη από τους Ούγγρους και αργότερα να την 

υπαγάγει εκκλησιαστικά στη δικαιοδοσία του Οικουµενικού Πατριαρχείου.1977 Είναι 

φανερό λοιπόν ότι, ο πληθυσµός του Maramures διατηρούσε πολιτιστικούς δεσµούς 

τόσο µε τη Μολδοβλαχία όσο και µε τη Γαλικία, µε την οποία συνόρευε άµεσα. Σύµφωνα 

µε τον E.Sugar, ένας µεγάλος αριθµός Ρουµάνων εγκαταστάθηκε στην περιοχή κατά τη 

διάρκεια του 13ου αιώνα. Η κοινωνική αναταραχή στο εσωτερικό της Ουγγαρίας αλλά και 

ο αυξανόµενος τουρκικός κίνδυνος, ανάγκασαν µεγάλο µέρος του Ορθόδοξου 

πληθυσµού, που αποτελούσε το υπόστρωµα της φεουδαλικής Τρανσυλβανίας, ν’ 

αποτραβηχτεί γι ασφάλεια στη βορειο-ανατολική Τρανσυλβανία.1978

 Με βάση τα παραπάνω στοιχεία µπορούµε να υποθέσουµε βάσιµα ότι ο 

πληθυσµός του Maramures της Τρανσυλβανίας ήταν Ορθόδοξος και ο κλήρος 

χειροτονούνταν και διοικούνταν από τους πλησιοχώρους µητροπολίτες της Γαλικίας και 

αργότερα της Μολδοβλαχίας. Ένα ακόµα στοιχείο που ενισχύει την άποψη αυτή είναι ότι, 

ο βοεβόδας Μπάλιτζα και ο αδελφός του Ντράγος είχαν τη δυνατότητα και την 

εξουσιοδότηση από τον Πατριάρχη να εκλέξουν υποψήφιο για τη µητρόπολη Γάλιτζας, 

σε περίπτωση θανάτου του µητροπολίτη της.1979 Αυτό µπορούσε να συµβεί µόνο εάν ο 

συγκεκριµένος βοεβόδας είχε την πολιτική εξουσία στα εδάφη της Γαλικίας, που την 

εποχή εκείνη βρισκόταν υπό την επικυριαρχία της Πολωνίας.1980 Το γεγονός ότι ήταν 

κτήτορες ενός µοναστηριού στο Maramures “b�¨ J��PQ§�N���”, δείχνει 
τους στενούς πολιτιστικούς και συγγενικούς δεσµούς µε την ανατολική Τρανσυλβανία. Η 

περιοχή αυτή είχε δεχτεί την έντονη επίδραση του Βυζαντίου από τον 11ο αιώνα τόσο 

στον πολιτιστικό όσο και στον εκκλησιαστικό τοµέα.1981 Φαίνεται πως υπολείµµατα της 

επιρροής αυτής διασώθηκαν στους πληθυσµούς της ορεινής βορειο-ανατολικής 

Τρανσυλβανίας διαµέσου των µοναστηριών που είχαν ιδρυθεί εκεί και ενισχύθηκαν 

αργότερα από την εκκλησιαστική οργάνωση της Γαλικίας-Βολυνίας µε την οποία 

συνόρευαν άµεσα. 

 Συνοψίζοντας, η δηµιουργία και η ένταξη των µητροπόλεων Ουγγροβλαχίας και 

Μαυροβλαχίας στη δικαιοδοσία του Πατριαρχείου Κων/πόλεως ήταν σηµαντικό 

επίτευγµα. Σε µια εποχή που η Αυτοκρατορία βάδιζε προς την τελική της εξαφάνιση, το 

Οικουµενικό Πατριαρχείο κατόρθωσε να επεκτείνει τα όρια της διοικητικής του 
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δικαιοδοσίας στην περιοχή µεταξύ του κάτω ∆ούναβη και των νοτίων συνόρων 

Ουγγαρίας και Πολωνίας. 

 

viii. Η Επανένταξη των Βουλγαρικών εδαφών στην άµεση δικαιοδοσία του 

Οικουµενικού Πατριαρχείου. 

 

 Στα τέλη του 14ου αιώνα η πολιτική διάλυση του Βουλγαρικού βασιλείου και η 

κατάληψη των εδαφών του από τους Τούρκους, έκαναν δυνατή την επαναφορά των 

εδαφών βόρεια του Έβρου και έως τον κάτω ∆ούναβη στην άµεση διοικητική δικαιοδοσία 

του Οικουµενικού Πατριαρχείου. 

 Η Βουλγαρία, εξαιτίας της γεωγραφικής της θέσης, ήταν το πρώτο σλαβικό 

κράτος της Βαλκανικής που εκτέθηκε στις τουρκικές επιδροµές. Το 1393 µε την άλωση 

του Τυρνόβου από τους Τούρκους, το Βουλγαρικό κράτος έπαψε να υπάρχει και το 

Βουλγαρικό Πατριαρχείο καταργήθηκε.1982 Ο τελευταίος Πατριάρχης της Βουλγαρίας, 

Ευθύµιος (1375-93), εξορίστηκε και φυλακίστηκε σε µοναστήρι. Το Οικουµενικό 

Πατριαρχείο αντέδρασε άµεσα στέλνοντας το µητροπολίτη Μαυροβλαχίας Ιερεµία, για να 

αναλάβει τη διοίκηση της ακέφαλης Εκκλησίας.1983 Μετά το θάνατο του τελευταίου 

Βούλγαρου πατριάρχη, το Πατριαρχείο Κωνσταντινουπόλεως υποβίβασε τη Βουλγαρική 

Εκκλησία σε µητρόπολη εντάσσοντάς την στην κανονική του δικαιοδοσία (µετά το 

1415).1984 Η νέα µητρόπολη Τυρνόβου δεν αναγράφεται στη Notitia 20, γιατί προφανώς η 

δηµιουργία της ήταν µεταγενέστερη της τελικής σύνταξης του καταλόγου. Στη σύνοδο, 

ωστόσο, της Φερράρας-Φλωρεντίας, µέλος της βυζαντινής αντιπροσωπίας ήταν και ο 

µητροπολίτης Τυρνόβου Ιγνάτιος, γεγονός που µαρτυρεί ότι την εποχή εκείνη η 

βουλγαρική Εκκλησία υπαγόταν στην άµεση δικαιοδοσία του Οικουµενικού 

Πατριαρχείου.1985 Η υπαγωγή των βουλγαρικών εκκλησιαστικών εδρών στη δικαιοδοσία 

του Πατριαρχείου Κωνσταντινουπόλεως µαρτυρείται και από µια άλλη αξιόλογη πηγή, το 

“Υπόµνηµα περί των ελληνικών χωρών και εκκλησιών”, που συντάχθηκε το 1437 και 

δείχνει την κατάσταση των ελληνικών εκκλησιαστικών εδρών λίγο πριν την άλωση της 

Κων/πολης από τους Οθωµανούς (1453).1986 Στη Notitia 21 (τέλος του 15ου αιώνα), η 

µητρόπολη Τυρνόβου εµφανίζεται, κατέχοντας την 11η θέση αµέσως µετά από τη 

µητρόπολη Θεσσαλονίκης.1987 Οι άλλες Βουλγαρικές µητροπόλεις που υπάχθηκαν στο 

Οικουµενικό Πατριαρχείο σύµφωνα µε τη Notitia 21 ήταν: η Βιδύνη, η Σόφια, η ∆ρίστρα 

και η Προίλαβος. Οι Βούλγαροι µε την ένταξή τους στην κανονική δικαιοδοσία του 

Οικουµενικού Πατριαρχείου κατόρθωσαν να διατηρήσουν την Ορθόδοξη ταυτότητά τους 
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και ν΄ αποµακρύνουν τον κίνδυνο του εξισλαµισµού, όπως συνέβει στο χώρο της 

Μ.Ασίας. 

 Έτσι, µε την οθωµανική κατάκτηση της Βουλγαρίας και την εξάλειψη των τοπικών 

δυναστειών (Βιδινίου, Νικοπόλεως, ∆οβρουτσάς) όλα τα παραδουνάβια βουλγαρικά 

εδάφη από το Βιδίνιο στα δυτικά, µέχρι τη Μαύρη Θάλασσα στ’ ανατολικά και από τη 

Νικόπολη στα βόρεια, µέχρι τις πηγές του Έβρου και του Αξιού στα νότια, περιήλθαν στη 

δικαιοδοσία του Πατριαρχείου Κων/πόλεως.1988

 Καθώς λοιπόν το Βυζαντινό κράτος πνέει τα λοίσθια και η τουρκική κατάκτηση 

διαµορφώνει µια νέα πολιτική τάξη πραγµάτων στη χερσόνησο του Αίµου, το 

Πατριαρχείο Κων/πόλεως γίνεται µια κεντροµόλος δύναµη που συσπειρώνει γύρω της 

όλους τους Ορθόδοξους των Βαλκανίων και της Αν.Ευρώπης. Κατάφερε ν΄ αυξήσει το 

κύρος του, ενισχύοντας τους πολιτιστικούς δεσµούς που συνέδεαν το Βυζάντιο µε τα 

άλλα Ορθόδοξα κράτη. Στις τελευταίες στιγµές τής ύπαρξης τής Αυτοκρατορίας έκανε 

ακόµα πιο πλατιά αποδεκτή τη θεωρία για την Κων/πολη ως χριστιανικό κέντρο της 

Οικουµένης και κατάφερε ν΄ ασκήσει µια πραγµατικά οικουµενική πολιτική, σ΄ ένα 

γεωγραφικό πλαίσιο που περιλάµβανε όλη σχεδόν τη χερσόνησο του Αίµου, την 

Αν.Ευρώπη, την Αλανία (Καύκασος) την Κριµαία και περιοχές της Μ.Ασίας. 
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ΣΥΜΠΕΡΑΣΜΑΤΑ  
 

 Οι προβληµατισµοί, όπως τους έθεσε η παρούσα έρευνα για τη µελέτη της 

εκκλησιαστικής γεωγραφίας του Οικουµενικού Πατριαρχείου από τον 9ο αι. µ.Χ. ως το 

έτος 1453, είχαν στόχο να περιγράψουν τους παράγοντες που έπαιξαν αποφασιστικό 

ρόλο στη διαµόρφωση των ορίων της διοικητικής δικαιοδοσίας του και τις επιπτώσεις στη 

γεωγραφική του διάρθρωση από τις εξελικτικές σχέσεις των πολιτικών, οικονοµικών, 

δηµογραφικών και στρατηγικών χαρακτηριστικών της Βυζαντινής διοίκησης. 

 Η µελέτη της πολιτικής διοίκησης και γεωγραφίας, µε τα στοιχεία που µας παρέχει 

για τις σχέσεις ανθρώπων και χώρου, τις σχέσεις κοινωνικο-οικονοµικών δοµών και 

οργανωτικής διάρθρωσης και λειτουργίας, επιτρέπει στον ερευνητή µια νέα προσέγγιση 

των σχέσεων µεταξύ της πολιτικής και της εκκλησιαστικής διοίκησης. Οι αµοιβαίες 

επιδράσεις, που µαρτυρούνται από µια σειρά παραδειγµάτων στον ευρύτερο διοικητικό 

και γεωγραφικό χώρο της Βυζαντινής αυτοκρατορίας, συνιστούν µια νέα θεώρηση για την 

εκκλησιαστική διοίκηση και τη γεωγραφική διαµόρφωση του Οικουµενικού Πατριαρχείου. 

 Τα βασικά συµπεράσµατα της έρευνας που πρέκυψαν από τη µελέτη των πηγών 

και την επισκόπηση των ιστορικών εξελίξεων, εµπεριέχονται στις ακόλουθες 

διαπιστώσεις: 

1. Η ίδρυση, η επέκταση, ο πολλαπλασιασµός των εκκλησιαστικών εδρών, η 

συρρίκνωση και η εξαφάνιση των εκκλησιαστικών εδρών του Οικουµενικού Πατριαρχείου 

είναι αποτέλεσµα µιας ιστορικής κινητικότητας, της οποίας αποφασιστικοί παράγοντες 

ήταν η γεωγραφική θέση της Κων/πολης, η φυσική διαµόρφωση, η πολιτική θεωρία, οι 

κατακτήσεις και οι ανακατακτήσεις, η ερήµωση και η επανοίκηση πόλεων, οι οικονοµικές 

δοµές, οι δηµογραφικές συγκυρίες και η στρατικοποίηση των οργανωτικών δοµών της 

Βυζαντινής διοίκησης. 

2. Η εδραίωση του χριστιανισµού ως επίσηµης θρησκείας του κράτους µε τη συνδροµή 

της αυτοκρατορικής πολιτικής, οδήγησε στη διαµόρφωση της εκκλησιαστικής οργάνωσης 

µε πρότυπο το οργανωτικό σχήµα της Αυτοκρατορίας. Ο 28ος κανόνας της ∆΄ 

Οικουµενικής συνόδου (451) υπήρξε ο “καταστατικός χάρτης” που θεµελίωσε τη 

διοικητική δικαιοδοσία του Πατριαρχείου Κων/πόλεως πάνω στις ∆ιοικήσεις Ασίας, 

Πόντου και Θράκης. Επίσης, µε τον 28ο κανόνα αναγνωρίστηκε στο θρόνο του 

Πατριαρχείου Κων/πόλεως το προνόµιο της υπερόριας χειροτονίας των επισκόπων στα 

“βαρβαρικά έθνη”, εντάσσοντας αυτές τις τοπικές Εκκλησίες, που βρίσκονταν εκτός των 
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γεωγραφικών ορίων της Βυζαντινής αυτοκρατορίας, στη διοικητική δικαιοδοσία του 

Οικουµενικού Πατριαρχείου. Ο κανόνας αυτός αποτέλεσε τη βάση για την εξάπλωση των 

εκκλησιαστικών και πολιτισµικών ορίων του Βυζαντινού κράτους πέρα από τα σύνορά 

του, εντάσσοντας τα εκχριστιανισµένα έθνη στη Βυζαντινή σφαίρα πολιτικής και 

πολιτισµικής επιρροής. 

 Οι κατακτήσεις των Αράβων και οι επιδροµές  των Σλάβων κατά τον 7ο αιώνα 

προκάλεσαν τη στρατικοποίηση της Αυτοκρατορίας και τη γένεση του θεµατικού θεσµού, 

επηρεάζοντας την οργανωτική δοµή του Βυζαντινού κράτους. Από την εποχή αυτή και 

µέχρι τον 9ο αιώνα πολιτικές, οικονοµικές και κοινωνικές αλλαγές προκάλεσαν τη 

διάσπαση του αρχικού γεωγραφικού χώρου της Βυζαντινής αυτοκρατορίας. Οι 

διοικητικές αλλαγές ωστόσο, άφησαν ανέγγιχτη τη φυσιογνωµία της εκκλησιαστικής 

οργάνωσης του Οικουµενικού Πατριαρχείου, του οποίου ο γεωγραφικός χώρος 

διευρύνθηκε µε την επέκταση της δικαιοδοσίας του στον Καύκασο και την προσάρτηση 

των εκκλησιών του Ανατολικού Ιλλυρικού, Ν. Ιταλίας, Σικελίας, Σαρδηνίας και Κύπρου. 

Προοδευτικά, τα όρια του Πατριαρχείου Κων/πόλεως έτειναν να ταυτιστούν µε τα σύνορα 

του Βυζαντινού κράτους, ενώ περιλάµβαναν και τους λαούς του Καυκάσου και του 

Εύξεινου Πόντου, που βρίσκονταν στην οικονοµική, πολιτιστική και οικονοµική ζώνη 

επιρροής του Βυζαντίου. 

3. Η περίοδος από τον 9ο αιώνα µέχρι τον 11ο αιώνα µ.Χ., η οποία χαρακτηρίζει την 

µετά τη στρατικοποίηση εποχή, είναι µεγάλης ιστορικής σηµασίας γιατί χαρακτηρίζεται 

από τη στρατιωτική και ναυτική υπεροχή του Βυζαντινού κράτους στην Αν. Μεσόγειο, 

καθώς και την πολιτισµική του επέκταση σε περιοχές εκτός των ορίων του, όπου τα ίχνη 

της ανιχνεύονται µέχρι σήµερα. Σηµαντικά χαρακτηριστικά της εποχής αυτής είναι η 

εµφάνιση νέων πόλεων, η ανακατάκτηση εδαφών από Άραβες, Βούλγαρους και Σλάβους 

και µια οµοιόµορφη οικονοµική και κοινωνική ανάπτυξη σε όλα τα εδάφη της 

Αυτοκρατορίας. Η διοίκηση παρουσιάζει κινητικότητα και κάθε αναδιάρθρωση 

υποτάσσεται στις στρατηγικές αναγκαιότητες της Αυτοκρατορίας, διατηρώντας τη συνοχή 

µεταξύ των διαφορετικών και αποµακρυσµένων νέων επαρχιών. 

 Αποτέλεσµα της γενικότερης ακµής και της πολιτιστικής ακτινοβολίας του 

Βυζαντινού κράτους ήταν η διεύρυνση της διοικητικής δικαιοδοσίας του Πατριαρχείου 

Κων/πόλεως, µε την ανάληψη ενός ευρύτατου ιεραποστολικού έργου στη Μοραβία, στο 

Βαραγγο-σλαβικό κράτος του Κιέβου, στη Βουλγαρία, στους Σέρβους, στους Κροάτες 

στους Αλανούς και στους Ούγγρους. Η οριστική µεταστροφή των Ρώσων στο 

χριστιανισµό (988) και η υπαγωγή της Εκκλησίας τους στη δικαιοδοσία του Οικουµενικού 
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Πατριαρχείου, είχε αποτέλεσµα την επέκτασή του στην ανατολική Ευρώπη, αξιοποιώντας 

έτσι τη διάταξη του 28ου κανόνα της ∆΄ Οικουµενικής συνόδου για την υπερόρια 

χειροτονία των επισκόπων στα “βαρβαρικά” έθνη και εκτός του κλίµατος των άλλων 

πρεσβυγενών Πατριαρχείων. Στο τέλος, λοιπόν, του 10ου αιώνα και στις αρχές του 11ου 

έχουµε την ανάπτυξη µιας τεράστιας διοικητικής δικαιοδοσίας που εκτεινόταν από τη 

Βαλτική θάλασσα και τον Άνω Βόλγα στα βόρεια, µέχρι την Κρήτη στα νότια και από τη 

Σικελία στα δυτικά, µέχρι την Κασπία θάλασσα και τα υψίπεδα της Αρµενίας στ’ 

ανατολικά. Οι άξονες πάνω στους οποίους κινήθηκε η επέκταση της διοικητικής 

δικαιοδοσίας του Οικουµενικού Πατριαρχείου ήταν: βόρεια προς την κεντρική Ευρώπη, 

βορειο-ανατολικά του Εύξεινου Πόντου και κατά µήκος της υδάτινης οδού του ∆νείπερου 

και ανατολικά προς τον Καύκασο και την Κασπία. 

 Οι σκληροί βυζαντινο-βουλγαρικοί πόλεµοι του 10ου αιώνα είχαν αποτέλεσµα τη 

διεκδίκηση εκκλησιαστικής αυτονοµίας από τους Βούλγαρους. Η παραχώρηση του ψιλού 

τίτλου του “Πατριάρχη” στον αρχιεπίσκοπο Βουλγαρίας (927) προκάλεσε την απόσπαση 

των Βουλγαρικών εδαφών από την άµεση δικαιοδοσία του Οικουµενικού Πατριαρχείου, 

δηµιουργώντας ωστόσο ένα ιδιότυπο καθεστώς, της έµµεσης κανονικής εποπτείας του 

Πατριαρχείου επί της νέας Εκκλησίας που δηµιουργήθηκε στους κόλπους του. Με την 

κατάλυση του πρώτου Βουλγαρικού κράτους από τον Βασίλειο Β΄ (976-1025), ο 

Αυτοκράτορας παραχώρησε ευρύτατη διοικητική δικαιοδοσία στην Αρχιεπισκοπή 

Αχρίδας, η οποία περιλάµβανε και εδάφη του Οικουµενικού Πατριαρχείου σε 

βουλγαρικές και σερβικές κυρίως περιοχές. Στο εξής τα γεωγραφικά όρια της Εκκλησίας 

της Κων/πολης καθορίζονταν από την έκβαση των στρατιωτικών αναµετρήσεων του 

Βυζαντίου µε τα διάφορα κράτη. Η συρρίκνωση των πολιτικών και πολιτισµικών ορίων 

του Βυζαντινού κράτους διαµόρφωνε ανάλογα και τα γεωγραφικά όρια του Οικουµενικού 

Πατριαρχείου, αφού τα διάφορα πολιτικο-στρατιωτικά γεγονότα έπαιζαν αποφασιστικό 

ρόλο στις πολιτισµικές εξελίξεις. 

4. Το τέλος του 11ου αι. και ο 12ος αι. χαρακτηρίζονται από την ανάπτυξη 

φυγόκεντρων τάσεων στον κορµό της Αυτοκρατορίας. Τα µεγάλα θέµατα διασπώνται και 

δηµιουργούνται πολλά νέα µικρότερα θέµατα. Οι διοικητές τους, δούκες και κατεπάνω, 

συγκέντρωσαν πολιτική και στρατιωτική εξουσία στα χέρια τους και είχαν την τάση για 

αυτονόµηση από την κεντρική εξουσία. Στην κατάτµηση του χώρου υποβοήθησε και η 

φυσική διάρθρωση της χώρας. Στο εσωτερικό, η εξάρτηση του πληθυσµού από την 

πρωτογενή γεωργική παραγωγή, η ενίσχυση των µεγαλοϊδιοκτητών γης και των 

προνοιαρίων, η εξαγορά της “στρατείας” δηµιούργησαν κοινωνικές συγκρούσεις και 
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κλόνισαν προοδευτικά τις οικονοµικές δοµές της Αυτοκρατορίας. Αυτές οι κοινωνικο-

οικονοµικές εξελίξεις εξηγούν ως ένα βαθµό τη σταδιακή αποµάκρυνση αρκετών 

επαρχιών από την κεντρική κυβέρνηση και τη γενικότερη αποσύνθεση και κατάτµηση της 

Αυτοκρατορίας. 

 Την περίοδο αυτή, µε βάση τα “Τακτικά” (Notitiae), στη δικαιοδοσία του 

Οικουµενικού Πατριαρχείου υπάγονταν 89 µητροπόλεις, 42 αρχιεπισκοπές και 549 

επισκοπές. Οι αριθµοί µάς δίνουν την εικόνα µιας ακµαίας εκκλησιαστικής οργάνωσης. Η 

αύξηση του αριθµού των εκκλησιαστικών εδρών οφείλεται κυρίως σε νέα δηµογραφικά 

και οικονοµικά δεδοµένα, που συνδέονταν µε τη µετακίνηση και εγκατάσταση 

πληθυσµών σε ασφαλέστερες περιοχές, στη δυτική Μ. Ασία και στη Θράκη. Προέρχεται 

από την προαγωγή των επισκοπών και των αρχιεπισκοπών σε µητροπόλεις και δεν 

αντικατοπτρίζει µια νέα διεύρυνση των ορίων δικαιοδοσίας τού Οικουµενικού 

Πατριαρχείου. Ωστόσο, η εικόνα της εκκλησιαστικής διοίκησης στην περιφέρεια του 

Οικουµενικού Πατριαρχείου και συγκεκριµένα στην ανατολική και κεντρική Μ. Ασία, τη Ν. 

Ιταλία και τη βόρεια Βαλκανική είναι διαφορετική. 

 Οι εισβολές των Σελτζούκων εγκαινίασαν µια διαδικασία εξάπλωσης του 

µουσουλµανισµού σε βάρος της Βυζαντινής χριστιανικής κοινωνίας. Οι συνθήκες της 

κατάκτησης και της εγκατάστασης των Τούρκων στις ανατολικές επαρχίες του 

Οικουµενικού Πατριαρχείου προκάλεσαν σε µεγάλο βαθµό την εξάρθρωση της 

Βυζαντινής κοινωνίας και την διάβρωση των κοινωνικών, οικονοµικών και θρησκευτικών 

θεσµών. Σταδιακά, οι χριστιανικές κοινότητες αποµονώθηκαν από το πνευµατικό και 

πολιτιστικό τους κέντρο, την Κων/πολη και στερήθηκαν την εκκλησιαστική τους ηγεσία. 

Είναι η αρχή της µεγάλης πολιτισµικής αλλαγής που οδήγησε αργότερα στον 

προσηλυτισµό στον ισλαµισµό µεγάλο µέρος της Βυζαντινής µικρασιατικής κοινωνίας. Το 

Πατριαρχείο µε τη στήριξη της αυτοκρατορικής πολιτικής αντέδρασε παίρνοντας µέτρα 

για την ενίσχυση των δοκιµαζόµενων εκκλησιών µε µεταθέσεις ιεραρχών, µε το µέτρο της 

“επίδοσης” και µε τη διατήρηση της δοµής της εκκλησιαστικής διοίκησης στις 

κατακτηµένες περιοχές, µε τη χειροτονία ιεραρχών και την έκτακτη οικονοµική τους 

ενίσχυση. 

 Στη ∆ύση, όταν οι Νορµανδοί κατέλαβαν τις νοτιο-ιταλικές επαρχίες του 

Οικουµενικού Πατριαρχείου, αντικατέστησαν τις βυζαντινές πολιτικές και εκκλησιαστικές 

αρχές. Η Ρώµη ανέλαβε την αναδιοργάνωση των εκκλησιαστικών αυτών επαρχιών και 

τις απέσπασε από τη δικαιοδοσία του Οικουµενικού Πατριαρχείου. Στη βόρεια 

Βαλκανική, η διεκδίκηση ανεξαρτησίας από τους Βούλγαρους, συνδυάστηκε µε την 
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ίδρυση αυτοκέφαλης Βουλγαρικής Αρχιεπισκοπής (1187), η οποία, ωστόσο, δεν 

αναγνωρίστηκε από το Πατριαρχείο Κων/πόλεως. Τα εδάφη που αποσπάστηκαν από 

την άµεση διακαιοδοσία του ήταν τα παραδουνάβια εδάφη του βυζαντινού Παρίστριου 

θέµατος, βόρεια της οροσειράς του Αίµου. 

4. Ο διοικητικός κατακερµατισµός του Βυζαντινού κράτους στις παραµονές της ∆΄ 

Σταυροφορίας, διευκόλυνε την κατάλυσή του από τους Σταυροφόρους (1204). Οι 

εξελίξεις που προκάλεσε η Λατινική κατάκτηση, ολοκλήρωσαν τη διαδικασία της 

πολιτικής απόσπασης µεγάλων γεωγραφικών περιφερειών από τον κορµό του 

Βυζαντινού κράτους και δηµιούργησαν τις προϋποθέσεις για τη διάσπαση της ενότητας 

του γεωγραφικού χώρου και της άµεσης διοικητικής δικαιοδοσίας του Οικουµενικού 

Πατριαρχείου, στα ευρωπαϊκά εδάφη του και το νησιωτικό χώρο του Ιονίου και του 

Αιγαίου Πελάγους. 

 Ένας µεγάλος αριθµός εκκλησιαστικών εδρών του ελλαδικού, νησιωτικού και 

βορειο-δυτικού µικρασιατιού γεωγραφικού χώρου, αποσπάστηκε από το Πατριαρχείο 

Κων/πόλεως και σχηµάτισε τη Λατινική Εκκλησία στα βυζαντινά εδάφη. Σταδιακά όµως, 

πολλές απ’ αυτές ανακτήθηκαν από τα Βυζαντινά κράτη της Νίκαιας και της Ηπείρου, 

αποκτώντας Ορθόδοξη ιεραρχία και εντασσόµενες στο διοικητικό σχήµα του 

Οικουµενικού Πατριαρχείου. Ωστόσο, η αντιπαράθεση των ελληνικών κρατών της 

Ηπείρου και της Νίκαιας δηµιούργησε ένα ιδιότυπο καθεστώς πνευµατικής δικαιοδοσίας 

του Οικουµενικού Πατριαρχείου στις εκκλησιαστικές έδρες της Ηπείρου, µε τη 

µνηµόνευση µόνο του ονόµατος του Πατριάρχη και την επιλογή των επισκόπων από την 

τοπική σύνοδο των ιεραρχών (1204-1232). Τα φραγκοκρατούµενα εδάφη του νότιου 

ελλαδικού χώρου της Εύβοιας, της Πελοποννήσου, της Κρήτης, των Κυκλάδων και των 

βόρειων Σποράδων αποτέλεσαν µια γεωγραφική περιοχή, όπου το Πατριαρχείο 

Κων/πόλεως ασκούσε έµµεση διοικητική δικαιοδοσία µέσα από το δίκαιο των 

χειροτονιών του κατώτερου κλήρου και πνευµατικό έλεγχο µε Εγκύκλιες Επιστολές και 

αποστολή Εξάρχων. 

 Η εξασθένηση της βυζαντινής δύναµης πυροδότησε µια σειρά αγώνων από τους 

Βούλγαρους και τους Σέρβους, για κυρίαρχο ρόλο στα Βαλκάνια. Παράλληλα 

διεκδίκησαν και την εκκλησιαστική τους αυτονοµία. Το Πατριαρχείο Κων/πόλεως ύστερα 

πό διπλωµατικές πιέσεις και χάρη της πνευµατικής ενότητας των Ορθοδόξων, 

παραχώρησε τα προνόµια που έδιναν αυτονοµία στις Εκκλησίες Βουλγαρίας και 

Σερβίας.Τα όρια των Εκκλησιών ταυτίστηκαν µε τα πολιτικά σύνορα των κρατών τους. 

∆ηµιουργήθηκαν λοιπόν δύο εθνικές Εκκλησίες, στο γεωγραφικό χώρο των οποίων το 
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Οικουµενικό Πατριαρχείο δεν είχε άµεση διοικητική και δικαστική δικαιοδοσία, 

διατηρώντας όµως, µέσω της µνηµόνευσης του ονόµατος του Οικουµενικού Πατριάρχη, 

µια τυπική εξουσία και πνευµατική εποπτεία, η οποία ενισχυόταν από το γεγονός ότι το 

Πατριαρχείο Κων/πόλεως ήταν ο µόνος πνευµατικός φορέας απ’ τον οποίο απέρρεαν και 

έπαιρναν κανονική ισχύ όλες οι πρακτικές και τα θέµατα που αφορούσαν την 

εκκλησιαστική διοίκηση, την πίστη και τις σχέσεις των Εκκλησιών. Οι όροι που έθετε το 

Οικουµενικό Πατριαρχείο µείωναν de jure ακόµα περισσότερο την αυτονοµία των 

σλαβικών Εκκλησιών, διατηρώντας το δικαίωµα, όποτε το έκριναν οι περιστάσεις, να 

επανεξετάζει και να επαναρυθµίζει τις σχέσεις του µε τις “θυγατρικές” Εκκλησίες. 
6. Η περίοδος της διακυβέρνησης τη Βυζαντινής αυτοκρατορίας από τη δυναστεία 

των Παλαιολόγων (1261-1453) χαρακτηρίζεται από τη σταδιακή πολιτική, διοικητική και 

οικονοµική παρακµή και τη συρρίκνωση των γεωγραφικών ορίων του Βυζαντίου. 

 Στη Μ. Ασία η αντικατάσταση της Βυζαντινής διοίκησης από µια σειρά µικρών και 

αλληλοσυγκρουόµενων πολιτικών σχηµάτων (εµιράτα), δηµιούργησε τις συνθήκες που 

κλόνισαν τα θεµέλια της Βυζαντινής κοινωνίας, διαβρώνοντας τους κοινωνικο-

οικονοµικούς και εκκλησιαστικούς θεσµούς της. Η πολιτική αναρχία δηµιούργησε έντονη 

δηµογραφική κινητικότητα (φυγή πληθυσµών, σφαγές, µετεγκαταστάσεις σε 

ασφαλέστερες περιοχές, θάνατοι από πείνα, αιχµαλωσίες κ.ά.), αποµονώνοντας τις 

εκκλησιαστικές έδρες από την Κων/πολη, πρώτα της ανατολικής και κεντρικής και 

αργότερα της δυτικής Μ. Ασίας, εξαρθρώνοντας µε τον τρόπο αυτό την εκκλησιαστική 

διοίκηση και οδηγώντας σε µαρασµό και εξαφάνιση ένα µεγάλο αριθµό από αυτές. Η 

δυσµενής εξέλιξη αυτών των πολιτικοστρατιωτικών γεγονότων επέδρασε αρνητικά στο 

ηθικό του βυζαντινού πληθυσµού και έπαιξε αποφασιστικό ρόλο στην πολιτισµική 

µεταλλαγή του πάνω σε ισλαµικά και τουρκικά πρότυπα. 

 Αντίθετα, στις ευρωπαϊκές επαρχίες του Οικουµενικού Πατριαρχείου, αν και 

επέδρασαν οι ίδιοι παράγοντες που είχαν προκαλέσει την έντονη συρρίκνωση των 

χριστιανικών κοινοτήτων στη Μ. Ασία, κατάφεραν να επιβιώσουν και να λειτουργήσουν 

ουσιαστικά αρκετές εκκλησιαστικές έδρες και ο µεγάλος αυτός γεωγραφικός χώρος να 

διατηρήσει τα χριστιανικά του χαρακτηριστικά. Οι µεγαλύτερες επιπτώσεις στην 

εκκλησιαστική διοίκηση εµφανίστηκαν στο χώρο της κεντρικής και ανατολικής Θράκης, η 

οποία απορρόφησε πρώτη την κατακτητική ορµή των ανεξάρτητων Τούρκων 

πολεµάρχων και οι συγκρούσεις κυριάρχησαν σ’ αυτήν για περισσότερο χρονικό 

διάστηµα, απ’ ότι στις υπόλοιπες ευρωπαϊκές επαρχίες. 
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 Η επιβίωση των χριστιανικών κοινοτήτων και η διατήρηση των εκκλησιαστικών 

εδρών οφείλονταν στο γεγονός ότι η διαδικασία της τουρκικής κατάκτησης ήταν 

ολιγόχρονη σε σύγκριση µ’ εκείνη της Μ. Ασίας. Οι εγκαταστάσεις νοµάδων εποίκων 

ήταν περιορισµένες και ελεγχόµενες  από µια ισχυρή κεντρική εξουσία. Ακόµα, η 

αποµόνωση των χριστιανικών κοινοτήτων από την πνευµατική τους ηγεσία στην 

Κων/πολη κράτησε µικρή σχετικά περίοδο και η αποκατάσταση ασφαλούς επικοινωνίας 

των ιεραρχών τους µε το Οικουµενικό Πατριαρχείο έγινε µε την υποταγή τους στην 

Οθωµανική εξουσία. 

 Με την τουρκική κατάκτηση των Λατινικών κρατιδίων του ελληνικού χώρου η 

άµεση διοικητκή δικαιοδοσία του Πατριαρχείου Κων/πόλεως αποκαταστάθηκε σε όλες 

εκείνες τις εκκλησιαστικές έδρες που είχαν αποσπαστεί από τον κορµό του από το 1204. 

Η κατάρρευση της Βουλγαρίας έθεσε όλες τις εκκλησιαστικές έδρες από το Βιδίνιο µέχρι 

τη ∆οβρουτσά στην άµεση δικαιοδοσία του Οικουµενικού Πατριαρχείου. Παρατηρείται 

λοιπόν το παράδοξο φαινόµενο, από τη µια της πολιτικής κατάρρευσης και συρρίκνωσης 

του κράτους και από την άλλη της σταθερά αυξανόµενης δικαιοδοσίας του Πατριαρχείου 

στα τουρκικά εδάφη. 

 Το κύρος του Οικουµενικού Πατριαρχείου και η τεράστια πολιτιστική του 

ακτινοβολία κατά το 13ο και 14ο αι. στο χώρο των Βαλκανίων και της Αν. Ευρώπης, 

είχαν αποτέλεσµα την επέκταση των διοικητικών του ορίων στην γεωγραφική περιοχή 

µεταξύ του ∆ούναβη, των Τρανσυλβανικών Άλπεων, των Καρπαθίων και του ∆νείστερου 

ποταµού, µε την µητροπολιτική οργάνωση των τοπικών Εκκλησιών Μολδαβίας και 

Βλαχίας. Ταυτόχρονα, διατήρησε την άµεση διοικητική δικαιοδοσία και την πνευµατική 

ενότητα των Ορθοδόξων κοινοτήτων στις αχανείς εκτάσεις της Ρωσίας, Λιθουανίας και 

Γαλικίας-Βολυνίας. 

 Οι τελευταίες, λοιπόν, µεγάλες ιστορικές και πολιτισµικές αλλαγές που 

σηµειώθηκαν στο χώρο στον οποίο δραστηριοποιείτο το Οικουµενικό Πατριαρχείο, 

έπαιξαν σηµαντικό ρόλο στην αλλαγή του γεωγραφικού χάρτη και της ποιότητας της 

διοικητικής του δικαιοδοσίας σε µεγάλο µέρος των επαρχιών του. Λίγο πριν και µετά την 

πτώση της Κων/πολης, µέσα στη νέα πραγµατικότητα που αποτέλεσε η τουρκική 

κατάκτηση, το Οικουµενικό Πατριαρχείο κατάφερε να διατηρήσει ενοποιηµένο ένα µεγάλο 

τµήµα του γεωγραφικού χώρου και να τεθεί επικεφαλής όλων των Ορθοδόξων στις 

βαλκανικές και µικρασιατικές επαρχίες του, στην κεντρική και ανατολική Ευρώπη, στον 

Καύκασο και στην Κριµαία. 
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