ΚΥΠΡΟΣ «ΝΗΣΟΣ ΑΓΙΩΝ»

Μητροπολίτη Κωνσταντίας

Βασιλείου

Ἡ Κυπριακὴ ἁγιολογία παρουσιάζει ἐξαιρετικὸ ἐνδιαφέρον, γιατί ἡ Κύπρος, ἐν συγκρίσει πρὸς ἄλλες χῶρες ἢ Ἐκκλησίες, ἔχει τὸ προνόμιο καὶ τὴν ἰδιαιτερότητα νὰ ἐπιδεικνύει ὄχι ἁπλῶς μεγάλο ἀριθμὸ Ἁγίων, ἀλλὰ ὁ ἀριθμὸς αὐτὸς νὰ χαρακτηρίζεται ἀπὸ τὴν πολὺ-ποικιλότητά του, ὅπως τάξεις Ἁγίων, χρονικότητα, καταγωγὴ κ.λπ., καθὼς καὶ τὸν ἰδιαίτερο τρόπο σχέσεως τῶν ἁγίων μὲ τὴν κοινωνία καὶ μὲ τοὺς πιστούς. Ἐξ ἄλλου, ἡ Κυπριακὴ ἁγιολογία ἐμφανίζει καὶ ἐξαιρετικὲς δυσκολίες. Οἱ γραπτὲς ἢ προφορικὲς μαρτυρίες ὅπως καὶ τὰ ἀρχαιολογικὰ στοιχεῖα καὶ εὐρήματα, ποὺ ἔχουν φθάσει μέχρις ἡμῶν εἴτε εἶναι ἐλλειπῆ, εἴτε ἐμφανίζουν σκοτεινὰ σημεῖα, γιατί ἡ πολυκύμαντη ἱστορία τῆς Κύπρου ὁδήγησε στὴν ἅπαξ διὰ παντὸς ἐξαφάνιση πολλῶν ἀπὸ αὐτά, ἢ ἀκόμα τὰ λείψανα τῶν μαρτυριῶν δὲν ἀρκοῦν γιὰ νὰ δοθοῦν ὁριστικὲς ἀπαντήσεις στὰ ζητήματα ποὺ δημιουργοῦνται.

Παρὰ ταῦτα, ἡ Κυπριακὴ ἁγιολογία ἀποτελεῖ λαμπρὸ πεδίο ἔρευνας γιὰ ὅσους ἐπιθυμοῦν νὰ ἀσχοληθοῦν μὲ αὐτή. Εἶναι προφανὲς ὅτι, ὅπως διαφαίνεται ἀπὸ τὴν ἱστορία του, ὁ Κυπριακὸς λαὸς τίμησε καὶ συνεχίζει νὰ τιμᾶ, τόσο τοὺς τοπικοὺς ἁγίους, ὅσο καὶ τοὺς ἁγίους καὶ ἁγίες τοῦ ἁγιολογίου τῆς καθόλου Ἐκκλησίας. Ἡ τιμὴ τῶν ἁγίων ἀπετέλεσε τὴν αἰτία (α) τῆς ἀνεγέρσεως πλήθους ἐκκλησιῶν, παρεκλησίων καὶ ἁγιασμάτων, ὅπου ἀσκεῖτο καὶ συνεχίζει νὰ ἀσκεῖται ἡ τιμὴ τῶν ἁγίων του, (β) τῆς ἀναπτύξεως τῆς ἁγιογραφίας γιὰ νὰ ἱστορηθοῦν τὰ τιμώμενα πρόσωπα τῶν ἁγίων καὶ ἔτσι ὁ εἰκονογραφικὸς κύκλος τῶν τοιχογραφιῶν τοῦ συνόλου τῶν ἁγιογραφημένων ἐκκλησιῶν, ἱστορικῶν καὶ σύγχρονων, νὰ κυριαρχεῖται ἀπὸ εἰκόνες καὶ προσωπογραφίες Κυπρίων ἁγίων, γεγονὸς ποὺ ἀποδεικνύει, ἀφ’ ἑνὸς μὲν τὴ συνειδητὴ ἐπιλογὴ τῶν τιμωμένων προσώπων, ἀφ’ ἑτέρου δὲ τὴ βεβαιότητα τῆς τιμῆς πολλῶν τοπικῶν ἁγίων ἀγνώστων ἀπὸ ἄλλες πηγές, ὡς ἐπίσης καὶ τὸν πνευματικὸ δεσμὸ τοῦ Ὀρθοδόξου λαοῦ μὲ τοὺς ἁγίους του καί, (γ) τῆς ἐνασχολήσεως μὲ τὴν ὑμνογραφία γιὰ τὴ σύνταξη ἱερῶν ἀκολουθιῶν γιὰ τοὺς τιμώμενους ἁγίους, καθὼς καὶ τὴ σύνταξη συναξαρίων. Ὅλα αὐτὰ ἀποτελοῦν σήμερα πηγὲς τῆς ἁγιογραφικῆς ἔρευνας.

Ἡ πραγματικότητα αὐτὴ δὲν διέφυγε τῆς προσοχῆς τῶν ἱστοριογράφων καὶ ἱστορικῶν, οἱ ὁποῖοι σημείωσαν τὴν ἰδιαιτερότητα αὐτὴ τῆς Κύπρου, τόσον ὅσον ἀφορᾶ στὴν τιμὴ τῶν ἁγίων, ὅσο καὶ γιὰ τὸ μεγάλο πλῆθος τῶν τιμωμένων ἁγίων ἀπὸ τὸν Κυπριακὸ λαό. Ὁ χρονικογράφος τῆς Κύπρου Λεόντιος Μαχαιρᾶς (14ος–15ος αἱ.) πλέκει τὸ ἐγκώμιο τῆς Κύπρου, ὡς «ἁγίας νήσου»
 θέλοντας νὰ ἀποτυπώσει τὴν ἐκκλησιαστικὴ ἐμπειρία ποὺ ἀποκομίζει κανεὶς στὴν Κύπρο μέσα ἀπὸ τὴν τιμὴ τῶν ἁγίων.

Ὁ ἅγιος Νεόφυτος ὁ Ἔγκλειστος, στὸ ἔργο τοῦ ὁποίου ὑπάρχει πλούσιο ἁγιολογικὸ ὑλικό, δὲν καταρτίζει κατάλογο Κυπρίων ἁγίων, δὲν εἶναι ὁ στόχος του, ἀλλὰ ἀναφέρεται χωρὶς διάκριση εἴτε σὲ Κυπρίους ἁγίους εἴτε σὲ ἁγίους τῆς καθόλου Ἐκκλησίας, ὅπως ὁ ἅγιος Σάββας, ὁ ἅγιος Νικόλαος κ.λπ., οἱ ὁποῖοι βέβαια ἀπολαύουν ἐξαιρετικῆς τιμῆς στὴν Κύπρο. Παρὰ ταῦτα, τὸ ἁγιολογικὸ ὑλικὸ ποὺ μᾶς κληροδότησε ὁ ἅγιος Νεόφυτος γιὰ Κυπρίους ἁγίους, ἀλλὰ καὶ γιὰ ἁγίους ποὺ γιορτάζονται στὴν Κύπρο εἶναι πολὺ σημαντικό. «Ἂν ὁ ἅγιος Νεόφυτος δὲν προέβαινε στὸν ἐγκωμιασμὸ Κυπρίων ἁγίων ἢ ἁγίων ἑορταζομένων στὴν Κύπρο, ἴσως καὶ αὐτοὶ θὰ εἶχαν περιέλθει στὴ λήθη»
.

Μετὰ τὸν Νεόφυτο τὸν Ἔγκλειστο, ὁ Λεόντιος Μαχαιρᾶς συνέταξε ἐκτεταμένο κατάλογο Κυπρίων ἁγίων, μὲ τὴν ἔννοια τοῦ τεχνικοῦ ὅρου ὅπως ἔχει ἐπικρατήσει στὴν ἁγιολογία τῆς Κύπρου σήμερα
. Βεβαίως, τοῦ Λεοντίου Μαχαιρὰ εἶχαν προηγηθεῖ κάποιες ἀναφορὲς καὶ περιληπτικοὶ κατάλογοι, κυρίως σὲ λατινικὲς πηγές
 τῆς περιόδου τῆς Λατινοκρατίας, ὅπως καὶ οἱ ἀναφορὲς σὲ Κυπρίους ἁγίους στὰ διάφορα Συνοδικὰ καὶ Συναξάρια Ἀνατολῆς καὶ Δύσεως καὶ τὰ ἀρχαῖα Μαρτυρολόγια
. Εἶναι, ἐξ ἄλλου, ἐνδιαφέρουσα γιὰ τὴν ἁγιολογικὴ ἔρευνα ἡ ἰδιαιτερότητα τοῦ Λεόντιου Μαχαιρά, ὅπως καὶ τῶν μεταγενέστερών του, Στέφανου Λουζινιάν
, τοῦ Ἀρχιμανδρίτη Κυπριανοῦ καὶ ἄλλων, τὸ γεγονὸς ὅτι ἐντάσσουν στὸν κατάλογο τῶν ἁγίων ὄχι μόνο Κυπρίους ἁγίους, ἢ ἁγίους ποὺ τιμοῦνται μόνο ἀπὸ τὴν Ὀρθόδοξη Ἐκκλησία, ἀλλὰ καὶ ἁγίους τῆς Δυτικῆς Ἐκκλησίας, ἕνεκα τῆς μακρόχρονης ἱστορικῆς σχέσεως τῆς Κύπρου μὲ τὴ Δυτικὴ Ἐκκλησία, ἀπὸ τὴν κατάληψη τῆς Κύπρου ἀπὸ τοὺς Σταυροφόρους μέχρι τὴν ἔλευση τῶν Ὀθωμανῶν (1190-1570/1). Τὸ στοιχεῖο αὐτὸ εἶναι πάρα πολὺ ἐνδιαφέρον γιὰ ποικίλους λόγους, ἁγιολογικούς, ἱστορικούς, ὡς καὶ τῆς σχέσεως τῶν Ἐκκλησιῶν Ἀνατολῆς καὶ Δύσεως ἐπὶ ἁγιολογικοὺ ἐδάφους
.

Ο Delehaye διερωτᾶται κατὰ πόσο ὁ Λεόντιος Μαχαιρᾶς ἤθελε νὰ συντάξει κατάλογο ἁγίων της Κύπρου ἢ στόχος του ἦταν ἡ παρουσίαση καταλόγου διακεκριμένων προσωπικοτήτων τῆς Ἐκκλησίας Κύπρου
. Ἔχω τὴν ἐντύπωση ὅτι συμβαίνουν καὶ τὰ δύο. Ὅπως συμβαίνει μὲ τὶς ἁγιολογικὲς πληροφορίες τοῦ ἁγίου Νεοφύτου, μέσα ἀπὸ τὸν κατάλογο τοῦ Λεοντίου Μαχαιρᾶ διασώζονται πληροφορίες καὶ γνωρίζουμε πρόσωπα ποὺ τιμοῦσε ὡς ἁγίους ἡ Ἐκκλησία Κύπρου ὅταν ἔγραφε ὁ Μαχαιρᾶς, ἄγνωστα ἀπὸ ἄλλες πηγές, τῶν ὁποίων χάθηκε ἡ τιμὴ μὲ τὴν πάροδο τοῦ χρόνου. Ο Delehaye ἀφήνει νὰ ὑπονοηθεῖ ὅτι ἐπῆλθε σύγχυση μεταξὺ τῶν καθ’ αὐτὸ ἁγίων καὶ τῶν ἐπισκόπων μέσα ἀπὸ τὸν κατάλογο αὐτό. Ἂν βέβαια ἰσχύει ἡ ὑπόθεση τοῦ Delehaye, τότε τίθεται τὸ ζήτημα ποῖοι εἶναι οἱ τιμώμενοι ἅγιοι καὶ ποῖες οἱ μαρτυρίες ποὺ βεβαιώνουν γιὰ τὴν ἔνταξή τους στὸ Κυπριακὸ ἁγιολόγιο. Θὰ συμφωνούσαμε ἐν μέρει μὲ τὸν Delehaye ὅτι μία ἰσχυρὴ μαρτυρία εἶναι αὐτὴ ποὺ πηγάζει ἀπὸ τὴν τιμὴ τῶν ἁγίων σὲ ἐπίπεδο πιστῶν. Δὲν μποροῦμε, ἐν τούτοις, νὰ ἀγνοήσουμε τὶς μαρτυρίες ποὺ διαθέτουμε, ἀφ’ ἑνὸς μὲν ἀπὸ τοὺς ναοὺς ἐπ’ ὀνόματι τῶν τιμωμένων ἁγίων, ἀφ’ ἑτέρου δὲ ἀπὸ τὴν ἁγιογράφησή τους σὲ ναοὺς ποὺ ἀνάγεται σὲ περίοδο πρὶν ἀπὸ τὸν Λεόντιο Μαχαιρᾶ, γεγονὸς ποὺ ἀντανακλᾶ τὴν τιμή τους, ποὺ πηγάζει ἀπὸ τὴν εὐσέβεια τοῦ λαοῦ, ἀλλὰ καὶ καταδεικνύει τὴν ἐπίσημη ἐκκλησιαστικὴ πράξη τῆς ἐντάξεως στὸ ἁγιολόγιό της τῶν τιμωμένων προσώπων.

Τὸ θέμα αὐτὸ εἶναι σημαντικὸ γιὰ τὴν Κυπριακὴ ἁγιολογία, γιατί εἶναι προφανὲς ἀπὸ τὸ σύνολο σχεδὸν τῶν σωζομένων εἴτε φορητῶν εἰκόνων, εἴτε τοιχογραφιῶν, ὅτι στὴ συνείδηση τῆς Ἐκκλησίας καὶ τοῦ λαοῦ τῆς Κύπρου, οἱ Κύπριοι ἅγιοι ἀποτελοῦν σημαντικὸ καὶ ἀναπόσπαστο μέρος τοῦ ἁγιογραφικοῦ προγράμματος. Εἶναι αὐταπόδεικτο ὅτι ὑπάρχει ἐνσυνείδητη ἐπιλογὴ ἱστορήσεως τῶν Κυπρίων ἁγίων στοὺς ναούς, καὶ ἰσχυρὴ παράδοση τῆς τιμῆς τῶν τοπικῶν ἁγίων δίπλα καὶ ὁμοῦ μὲ τοὺς ἁγίους τῆς καθόλου Ἐκκλησίας.

Μεταξὺ ἄλλων οἱ ὁποῖοι ἐπεχείρησαν καταρτισμὸ καταλόγων Κυπρίων ἁγίων εἶναι: ὁ Estienne de Lusignan
. Ὁ δικός του κατάλογος παρουσιάζει ἀρκετὸ ἐνδιαφέρον γιατί περιλαμβάνει ἐπίσης, ὅπως ἀναφέρθηκε προηγουμένως, καὶ ἁγίους ποὺ τιμοῦσε ὄχι μόνο ἡ Ὀρθόδοξη Ἐκκλησία, ἀλλὰ καὶ ἡ Ρωμαιοκαθολικὴ Ἐκκλησία τῆς Κύπρου κατὰ τὴν περίοδο ποὺ ἔγραφε ὁ Λουζινιάν. Ἄλλωστε, κατὰ τὴν περίοδο αὐτὴ πολλοὶ ναοὶ ἔχουν ἀνεγερθεῖ ἐπ’ ὀνόματι δυτικῶν ἁγίων των ὁποίων ἡ τιμὴ εἶχε ἀναπτυχθεῖ στὴν Κύπρο
. Ὁ ἴδιος αἰσθάνεται Κύπριος καὶ γράφει μὲ πολλὴ θέρμη γιὰ τοὺς ἁγίους τῆς Κύπρου, ἂν καὶ πολλὲς φορὲς περιέχει κάποιες ἀνακρίβειες. Εἶναι ἐνδιαφέρουσα ἡ σύλληψη τοῦ Λουζινιάν, ὁ ὁποῖος καταρτίζει σειρὰ καταλόγων: α) τῶν εἰδωλολατρικῶν θεῶν τῶν Κυπρίων (κεφ. 11), β) τῶν ἐπιφανῶν προσώπων τῆς εἰδωλολατρικῆς  Κύπρου (κεφ. 12), γ) τῶν ἐπιφανῶν Χριστιανῶν τῆς Κύπρου (κεφ. 13). Στὸν κατάλογο αὐτὸ περιέχονται οἱ τιμώμενοι Κύπριοι ἅγιοι. δ) Προστίθεται ἐπίσης καὶ ἄλλος κατάλογος ἁγίων ποὺ τιμοῦνται στὴν Κύπρο, ἀλλὰ δὲν εἶναι Κύπριοι ὡς πρὸς τὴν καταγωγή
. Βεβαίως νὰ λεχθεῖ ὅτι καὶ οἱ πρὸ τοῦ Λουζινιὰν καὶ οἱ μετὰ ἀπὸ αὐτὸν ἱστοριογράφοι ἀκολουθοῦν τὴν ἴδια περίπου κατάταξη.

Ὄντως, ὁ Ἀρχιμανδρίτης Κυπριανός
, ὁ ὁποῖος ἄλλωστε ἀναφέρει ὅτι ἔχει υἱοθετήσει πολλὰ στοιχεῖα ἀπὸ τὸν Λουζινιανό
, κάνει τὴν ἴδια κατάταξη. Ἐπὶ τῇ βάσει τῶν πηγῶν αὐτῶν, καθὼς καὶ ἄλλων ἁγιογραφικῶν κειμένων καταρτίζονται ἀπὸ τοὺς νεώτερους ἁγιολόγους καὶ ἱστορικοὺς κατάλογοι τῶν ἁγίων τῆς Κύπρου
.

Ὁ John HACKETT εἰσάγει τὰ ἁγιολογικὰ κεφάλαια στὴν Ἱστορία τῆς Ἐκκλησίας Κύπρου μὲ τὴν ἑξῆς παρατήρηση: «Ἡ τόσον ὀλιγάνθρωπος κυπριακὴ Ἐκκλησία πλουτεῖ ἑξαιρετικῶς εἰς ἄνδρας ἐπὶ ἁγιότητι φημισθέντας. Σχεδὸν πᾶν χωρίον φαίνεται ὅτι ἔσχε ποτὲ ἴδιον Ἅγιον, οὗ τὸ ὄνομα ἀπολαύει ἀκόμα τῆς ἀνηκούσης τιμῆς. Τοσοῦτο μάλιστα ἦτο τὸ πλῆθος τῶν Ἁγίων, ὥστε πλείονα τῶν ἑκατὸν χωρίων ηὐτύχουν νὰ ἔχωσιν ἰδίους  ἐκ τούτων καὶ τρεῖς καὶ τέσσαρας»
.

Εἶναι προφανὲς ὅτι ἡ πολυκύμαντη ἱστορία τῆς Κύπρου εἶχε ὡς ἀποτέλεσμα πολλοὶ ἀπὸ τοὺς τιμωμένους ἁγίους νὰ λησμονηθοῦν, δεδομένου ὅτι καὶ ἐκκλησίες ἀφιερωμένες στὸ ὄνομά τους ἔχουν καταστραφεῖ ὁλοσχερῶς καὶ ἔχουν ὁδηγηθεῖ σὲ παντελῆ λήθη, ὅπως συμβαίνει καὶ σήμερα μὲ τὸ κατεχόμενο τμῆμα τῆς Κύπρου. Μόνο μέσα ἀπὸ τὰ τοπωνύμια ποὺ διατηροῦν ὀνόματα ἁγίων καὶ μὲ τὴ βοήθεια ἴσως τῶν ἀρχαιολογικῶν ἐρευνῶν θὰ μποροῦσε νὰ ἀποκατασταθεῖ μέρος τῆς ἱστορίας τῆς Κυπριακῆς ἁγιολογίας.

Τὸ ἐρώτημα ποὺ μᾶς ἀπασχολεῖ ἐπὶ τοῦ προκειμένου δὲν εἶναι ἁπλῶς τὸ πλῆθος αὐτὸ καθ’ ἑαυτὸ τῶν Κυπρίων ἢ καὶ τῶν τιμωμένων στὴν Κύπρο ἁγίων καὶ ὁ καταρτισμὸς ἑνὸς ἁπλοῦ καταλόγου. Αὐτὸ τὸ ἔχουν ἀναλάβει ἄλλοι μὲ πολλὴ ἐπιμέλεια καὶ μεγαλύτερη ἢ μικρότερη ἐπιτυχία. Ὁ προσανατολισμὸς στὸν ὁποῖο θὰ στραφεῖ ὁ προβληματισμός  μας εἶναι τὸ γιατί ἡ Κύπρος, πρώτον, ἀνέδειξε ἡ ἴδια τόσο μεγάλο ἀριθμὸ Κυπρίων ἁγίων, δεύτερο, γιατί τίμησε μὲ ἐξαίρετο τρόπο πολλοὺς ἁγίους τῆς καθόλου Ἐκκλησίας, ὅπως ὁ ἅγιος Γεώργιος, ὁ ἅγιος Μάμας, ἡ ἁγία Αἰκατερίνη, ἡ ἁγία Θέκλα κ.λπ., δημιουργώντας ἔτσι καὶ τοπικὲς παραδόσεις μὲ τὶς ὁποῖες ὅλοι οἱ τιμώμενοι ἅγιοι νὰ συνδέονται μὲ τὴν Κύπρο σὰν τὴ δεύτερη ἢ καὶ τὴν πρώτη τους πατρίδα, ὅπως εἶναι τὰ παραδείγματα τῆς ἁγίας Αἰκατερίνης καὶ τοῦ ἁγίου Νικολάου
. Μὲ ἄλλα λόγια, γιατί ἡ Κύπρος ἀναδείχθηκε ὡς «Νῆσος τῶν Ἁγίων»; Ὅπως ἀντιλαμβανόμαστε τὸ ἐγχείρημα εἶναι περίπλοκο. Θὰ μποροῦσε, ἴσως, νὰ λεχθεῖ a priori ὅτι ὑπάρχουν, ἀφ’ ἑνὸς μέν, λόγοι ἐκκλησιαστικοί, ἀφ’ ἑτέρου δέ, λόγοι ἱστορικοὶ καὶ κοινωνικοί, οἱ ὁποῖοι συντρέχουν.

Ἡ Κύπρος δὲν στερήθηκε ἀπὸ καμία ἀπὸ τὶς διάφορες τάξεις τῶν ἁγίων, ἀποστόλους, μάρτυρες, ἱεράρχες, ὁσίους, νεομάρτυρες, γυναῖκες ἁγίους κ.λπ. Βεβαίως, ἀπὸ μία πρόχειρη παρατήρηση φαίνεται ὅτι τὸν μεγαλύτερο ἀριθμὸ κατέχουν οἱ ἅγιοι ἱεράρχες τῆς Κύπρου. Αὐτὸ μᾶς ὁδηγεῖ σὲ μία πρώτη παρατήρηση – συμπέρασμα. Ἡ Ἐκκλησία τῆς Κύπρου ἢ καὶ γενικότερα ἡ Κύπρος ἀναδείχθηκε σὲ Νῆσο τῶν Ἁγίων γιατί εἶχε διακεκριμένους σὲ ἁγιότητα ἱεράρχες ἢ καὶ τανάπαλιν, ἡ Ἐκκλησία Κύπρου ἀποδεικνύει τὴ δυνατότητά της νὰ ἀναδεικνύει «νέφος» ἁγίων, οἱ ὁποῖοι ἔγιναν καὶ συνεχίζουν νὰ ἀποτελοῦν τὴν παράκληση τοῦ λαοῦ.

Ο John HACKETT παραθέτει χρονολογικὸ πίνακα μέσα ἀπὸ τὸν ὁποῖο φαίνεται πόσους καὶ ποίους ἁγίους εἶχε ἡ Κύπρος κάθε αἰώνα
. Βέβαια ἡ ταξινόμηση αὐτὴ δὲν εἶναι πλήρης καὶ σταματᾶ μέχρι τὸν 14ο αἰώνα, ἐνῶ θὰ μποροῦσε νὰ συνεχισθεῖ καὶ νὰ συμπληρωθεῖ μέχρι τὶς μέρες μας.

Γιὰ νὰ ἀπαντηθεῖ τὸ ἐρώτημά μας, κάνουμε ἀρχὴ ἀπὸ τὸν ἀπόστολο Βαρνάβα, ἡ σχέση τοῦ ὁποίου μὲ τὴν Κύπρο, ὡς Νήσου τῶν Ἁγίων, λειτουργεῖ κατὰ ποικίλους τρόπους: α) ἕλκει τὴν καταγωγή του ἀπὸ τὴν Κύπρο, σημαντικὸ στοιχεῖο γιὰ τὴν ἁγιολογία, β) καθίσταται ὁ ἀπόστολος καὶ εὐαγγελιστὴς τῆς πατρίδας του, πού, μὲ τὸν Παῦλο καὶ τὸν Μάρκο, εὐαγγελίζονται τὴν Κύπρο καί, ἔτσι ὁ Βαρνάβας ἀναδεικνύεται ὁ θεμελιωτὴς καὶ ἱδρυτὴς τῆς Ἐκκλησίας Κύπρου καί, γ) μεταγενέστερα, ὅταν ἀναπτύσσεται ἡ ἐκκλησιολογικὴ ἀνάγκη, ὥστε ἡ κάθε Ἐκκλησία νὰ παρουσιάσει τὸν δικό της Ἀπόστολο, τὸ μαρτύριό του, τὸν τάφο καὶ τὸ λείψανό του, ἡ Ἐκκλησία Κύπρου δὲν δυσκολεύτηκε νὰ χρησιμοποιήσει τὸν Βαρνάβα γιὰ νὰ κατοχυρώσει τὴν ἀποστολικότητά της καὶ τὴν ἐκκλησιαστική της ἀνεξαρτησία, τὸ αὐτοκέφαλο της
. Ἐκτός βεβαίως τῆς Ἐκκλησίας Κύπρου, τὸν Βαρνάβα διεκδικοῦν καὶ ἄλλες περιοχές, γιατὶ μεταγενέστερες παραδόσεις συνδέουν τὸν Ἀπόστολο εἴτε μὲ τὴ Ρώμη, ὡς τὸν πρῶτο ποὺ κήρυξε στὴν πρώτεύουσα τῆς αὐτοκρατορίας, εἴτε μὲ τὰ Μεδιόλανα, ὡς τὸν πρῶτο Ἐπίσκοπο τῆς πόλεως.
Ἀπὸ τοὺς ἱεράρχες, ἐξ ἄλλου, ποὺ διεδραμάτισαν σημαντικὸ ρόλο γιὰ τὴν ἐξύψωση τῆς Ἐκκλησίας τῆς Κύπρου ἀναφέρεται ἐνδεικτικὰ ὁ Ἐπιφάνιος Κωνσταντίας, ὁ οὐσιαστικὸς θεμελιωτὴς τοῦ αὐτοκεφάλου τῆς Ἐκκλησίας Κύπρου, ποὺ εἶχε ὡς ἀποτέλεσμα τὴν ἀνακήρυξη τοῦ αὐτοκεφάλου ἀπὸ τὴν Γ΄ Οἰκουμενικὴ Σύνοδο τῆς Ἐφέσου τὸ 431
.

Κατὰ ἀνάλογο τρόπο καὶ σὲ διαφορετικὰ ἐπίπεδα, ἡ Κυπριακὴ Ἐκκλησία ἀναδεικνύει ἁγίους, ποὺ ἀνταποκρίνονται στὶς ἑκάστοτε ἐμφανιζόμενες ἱστορικὲς καὶ ἐκκλησιαστικὲς καταστάσεις καὶ ἀνάγκες. Ἀναδεικνύονται π.χ. μάρτυρες, οἱ ὁποῖοι ἀποτελοῦν ἀπάντηση καὶ εἶναι οἱ θεμελιωτὲς τῆς εὐαγγελικῆς διδασκαλίας καὶ πίστεως καὶ αὐτοί, ποὺ μὲ τὸ μαρτύριό τους, ἐκθεμελίωσαν τὴν εἰδωλολατρία. Ἢ ἀκόμα, καὶ πάλιν ὁ Ἐπιφάνιος Κωνσταντίας μεταβάλλεται στὸν πλέον ἰσχυρὸ πολέμιο τῶν αἱρέσεων γιὰ τὸ σύνολο τῆς Ἐκκλησίας, κατοχυρώνοντας τὴν ὀρθοδοξία τῆς πίστεως κατὰ τὴν περίοδο ποὺ ἡ Ἐκκλησία ταλανίζεται ἀπὸ τὶς αἱρέσεις
.

Εἶναι γνωστὸν ὅτι ἡ ἱστορία τῆς Κύπρου κατὰ τὴ χριστιανικὴ περίοδο εἶχε ποικίλες διακυμάνσεις καὶ σχεδὸν ποτὲ δὲν εὐτύχισε νὰ ἔχει ἀδιάκοπη εἰρηνικὴ ζωὴ γιὰ τὸ λαό της. Ἡ ἱστορία τῆς Κύπρου καὶ τῆς Ἐκκλησίας της χωρίζονται κατὰ κανόνα σὲ διάφορες περιόδους: α) ἀπὸ τὴν ἀρχὴ τῆς διαδόσεως τοῦ Εὐαγγελίου, ὅταν δηλαδὴ ἡ Κύπρος ἀποτελοῦσε τμῆμα τῆς Ρωμαϊκῆς αὐτοκρατορίας, β) τὴ Βυζαντινὴ περιοδο
, γ) τὴν περίοδο τῆς καταλήψεως τῆς Κύπρου ἀπὸ τοὺς Σταυροφόρους καὶ τὴν ἐγκατάσταση τοῦ Βασιλείου τῆς Ἱερουσαλὴμ – Κύπρου, ὅπως καὶ τὴν ἐγκατάσταση τῆς Λατινικῆς Ἐκκλησίας στὴν Κύπρο (1190-1570/1)
, δ) τὴν Ὀθωμανικὴ περίοδο (1570/1-1870), ε) τὴν Ἀγγλικὴ ἀποικιοκρατία (1870-1960) καί, στ) τὴ σύγχρονη ἱστορία ἀπὸ τὴν ἀνεξαρτησία τῆς Κύπρου (1960) μέχρι σήμερα.

Ἀπὸ ἀπόψεως ἁγιολογίας, θὰ μποροῦσε νὰ λεχθεῖ ὅτι, τόσο ἡ πολιτική, ὅσο καὶ ἡ ἐκκλησιαστικὴ ἱστορία τῆς Κύπρου, εἶναι δυνατὸ νὰ ἀναγνωσθεῖ μέσα ἀπὸ τὴ ζωὴ καὶ τὴ δραστηριότητα τῶν ἁγίων τῆς κατὰ Κύπρον Ἐκκλησίας, ὅπως καὶ τανάπαλιν, ἡ ζωὴ καὶ οἱ δραστηριότητες τῶν ἁγίων τῆς Κύπρου συνθέτουν τὶς ποικίλες ὄψεις τῆς ἱστορίας τῆς καθόλου. Ἕνα σημαντικὸ στοιχεῖο, τὸ ὁποῖο πρέπει νὰ ληφθεῖ ὑπ’ ὄψη γιὰ τὴν πληρέστερη διερεύνηση τῆς Κυπριακῆς ἁγιολογίας εἶναι, ἀφ’ ἑνὸς μέν, ἡ γεωγραφικὴ θέση τῆς Κύπρου σὲ σχέση μὲ τὶς τρεῖς τουλάχιστον γειτνιάζουσες  περιοχὲς τῆς Μικρᾶς Ἀσίας, τῆς Συρίας -  Παλαιστίνης καὶ τῆς Αἰγύπτου, μεγάλα ἐπίσης κέντρα σημαντικὰ γιὰ τὴν ἁγιολογικὴ ἔρευνα, ἀφ’ ἑτέρου δέ, ἡ κατὰ καιροὺς ἀσφαλὴς πολιτικὴ κατάσταση, ποὺ καθιστοῦσε τὴν Κύπρο χῶρο διαφυγῆς καταδιωκομένων Χριστιανῶν, μοναχῶν, ἱεραρχῶν, ἐθνικῶν ὁμάδων κ.λπ. Ἂν οἱ γειτνιάζουσες μὲ τὴν Κύπρο περιοχὲς ἔγιναν κατὰ καιροὺς τροφοδότες τῆς Κυπριακῆς ἁγιολογίας καὶ ἱστορίας της, ἡ Κύπρος καὶ ἡ Ἐκκλησία της κατέστησαν πάντοτε ἡ κιβωτὸς σωτηρίας τῶν καταδιωκομένων, σανίδα σωτηρίας τῶν καταποντιζομένων καὶ ἐργαστήρι ἁγιότητας γιὰ ὅλους. 

Μὲ βάση τὰ δεδομένα αὐτά, θὰ λέγαμε ὅτι, οἱ κατὰ τὶς περιόδους αὐτὲς ἅγιοι τῆς Κύπρου ἀνταποκρίνονται στὶς ἐπικρατοῦσες συνθῆκες καὶ ἀνάγκες καὶ ἐπηρεάζουν μὲ τὴν παρουσία τους καὶ τὴ δραστηριότητά τους τὸν καθόλου βίο τῆς Νήσου. Ἐπιπρόσθετα ἀπὸ τὰ ἀνωτέρω παραδείγματα τοῦ ἀποστόλου Βαρνάβα καὶ τοῦ ἁγίου Ἐπιφανίου, μερικὰ ἄλλα παραδείγματα θὰ ἐνισχύσουν τὴν ἄποψη αὐτὴ καὶ θὰ βοηθήσουν στὴν κατανόηση τῆς καταστάσεως, παρέχοντας ἀπάντηση στὸ κύριο ἐρώτημά μας: γιατί ἡ Κύπρος νὰ εἶναι Νῆσος τῶν Ἁγίων;

α) Μὲ τὸν ἀπόστολο Βαρνάβα καὶ τὸν ἀπόστολο Παῦλο συνδέεται μία πλειάδα ἁγίων πού, κατὰ τὴν Κυπριακὴ ἁγιολογικὴ παράδοση, ἔχουν ἄμεση σχέση μὲ τὴ διάδοση καὶ τὴν ἑδραίωση τῆς Χριστιανικῆς πίστεως στὴν Κύπρο καὶ εἶναι ἢ Κύπριοι τὴν καταγωγή, ἢ δραστηριοποιήθηκαν στὴν Κύπρο, ἢ καὶ μαρτύρησαν στὴν Κύπρο (Μᾶρκος, Μνάσων, Ἐπαφρᾶς, Τίτος, Νικάνωρ, Ἀριστίων, Ἀριστόβουλος, Τυχικός, Φιλάγριος, Ἠρακλείδιος κ.λπ.)
.

β) Οἱ Δημητριανός, Ἀριστοκλὴς καὶ Ἀθανάσιος (ἑορτάζονται στὶς 23 Ἰουνίου) μαρτύρησαν κατὰ τὴν περίοδο τῶν διωγμῶν στὴ Σαλαμῖνα
. Ἔτσι, ἡ Κύπρος ἔχει νὰ ἐπιδείξει ἐπίσης καὶ μάρτυρες κατ’ αὐτὴ τὴν περίοδο. Ἡ ἀπὸ πολὺ νωρὶς ἑδραίωση τοῦ Χριστιανισμοῦ στὴν Κύπρο ἀποδεικνύεται μέσα ἀπὸ τὸν μεγάλο καὶ σημαντικὸ ἀριθμὸ τῶν Βασιλικῶν διάσπαρτων σὲ ὅλη τὴ Νῆσο
.

γ) Γιὰ τὴν περίοδο τῶν αἱρέσεων, ἀναφέρθηκε ἤδη ὁ Ἐπιφάνιος Κωνσταντίας. Ἐπιπρόσθετα, ὅμως, ὑπάρχει καὶ ἕνα ἄλλο λαμπρὸ παράδειγμα, αὐτὸ τοῦ ἁγίου Σπυρίδωνος, ὁ ὁποῖος μετεῖχε τῶν ἐργασιῶν τῆς Α΄ Οἰκουμενικῆς Συνόδου.

δ) Ὁ Μέγας Ἰλαρίων, ἐξ ἄλλου, ὁ διδάσκαλος καὶ σύγχρονος τοῦ Ἐπιφανίου Κωνσταντίας, ἔχει συνδεθεῖ ἄμεσα μὲ τὴν εἴσοδο καὶ ἑδραίωση τοῦ μοναχισμοῦ στὴν Κύπρο
, ὄχι μόνο ἐκ τῆς ἐπί τι διάστημα ἐγκαταβιώσεώς του στὴν Κύπρο καὶ τῆς ἐδῶ τελευτῆς του, ἀλλὰ καὶ πολλοὶ μαθητές του τὸν ἀκολούθησαν στὴν Κύπρο.

ε) Ὁ ἅγιος Δημητριανὸς Χύτρων
, ἂν καὶ ἔζησε κατὰ τὴ Βυζαντινὴ περίοδο τῆς ἱστορίας τῆς Κύπρου (10ος αἰ.), ἐν τούτοις, ἀποτελεῖ παράδειγμα καὶ συνδέεται ἄμεσα μὲ τὴν ἔκρυθμη κατάσταση τῶν συνεχῶν μουσουλμανικῶν ἐπιδρομῶν στὴν Κύπρο. Τότε μεγάλος ἀριθμὸς τοῦ ποιμνίου τοῦ Δημητριανοῦ ὁδηγήθηκε σὲ αἰχμαλωσία στὴν Βαγδάτη ἀπὸ τὸν ἐξωμότη ναύαρχο Δαμιανό. Ὁ Δημητριανὸς ἀκολούθησε τὸ ποίμνιό του ἐθελουσίως καὶ κατόρθωσε νὰ πείσει τὸ ἀπαγωγέα νὰ ἐλευθερώσει τοὺς αἰχμαλώτους καὶ νὰ ἐπιστρέψουν στὴν Κύπρο
.

στ) Ὅσον ἀφορᾶ τὴν περίοδο τῆς Εἰκονομαχίας, ἡ Κύπρος ἔχει συνδέσει τὸν ἀγώνα της γιὰ τὶς εἰκόνες, ἐκτὸς ἀπὸ τὴ συμμετοχὴ στὴν Ζ΄ Οἰκουμενικὴ Σύνοδο, βεβαίως καὶ μὲ τὸν Νεαπόλεως Λεόντιο καὶ τὰ συγγράμματά του ὑπὲρ τῶν εἰκόνων, ἀλλὰ γιὰ τὴν εὐσέβεια τοῦ λαοῦ σημαντικὸ ρόλο ἔχουν διαδραματίσει οἱ Μονὲς οἱ συνδεδεμένες μὲ τὴν παράδοση μιᾶς εἰκόνας τῆς Θεοτόκου: ἡ Μονὴ Κύκκου, μὲ τὴν περίφημη εἰκόνα τῆς Κυκκώτισσας, ἡ Μονὴ Μαχαιρὰ μὲ τὴν εἰκόνα τῆς Μαχαιριώτισσας καὶ ἡ Μονὴ τῆς Ἁγίας Νάπας μὲ τὴν εἰκόνα τῆς Παναγίας τῆς Ἁγίας Νάπας. Οἱ τρεῖς αὐτὲς Μονές, πρωταρχικὰ συνδεδεμένες μὲ στρατιωτικοὺς σκοπούς, στὴ συνέχεια λειτούργησαν γιὰ τὸν λαὸ ὡς σεβάσματα καὶ τόποι τιμῆς τῆς Θεοτόκου.

ζ) Γιὰ τὸν ἀγώνα τῆς Κυπριακῆς Ἐκκλησίας κατὰ τοῦ ἐκλατινισμοῦ καὶ κατὰ τῆς εἰσαγωγῆς χρήσεως ἀζύμων ἄρτων στὴν Ὀρθόδοξη Ἐκκλησία Κύπρου, ἀναδείχθηκαν οἱ δέκα τρεῖς μάρτυρες μοναχοὶ τῆς Μονῆς Καντάρας
. Οἱ Δυτικοὶ ἱστοριογράφοι ἀποφεύγουν νὰ ἀναφερθοῦν στὸ μαρτύριο τῶν Μοναχῶν της Καντάρας. Βεβαίως, κατὰ τὴν περίοδο αὐτή, ὁσάκις δὲν ὑπῆρχε ἔνταση στὶς σχέσεις τῶν δύο Ἐκκλησιῶν, Ὀρθοδόξου καὶ Ρωμαιοκαθολικῆς, παρετηρεῖτο ἀμοιβαία ἐπίδραση καὶ υἱοθέτηση ἁγίων τῆς μιᾶς Ἐκκλησίας ἀπὸ τὴν ἄλλη. Ὁ Στέφανος Λουζινιάν, π.χ. παραθέτει ἀδιακρίτως τὸν κατάλογο τῶν ἁγίων τῆς Κύπρου ποὺ περιλαμβάνει ἁγίους καὶ τῶν δύο παραδόσεων.

η) Οἱ ἱστοριογράφοι, ἐξ ἄλλου, ἀναφέρονται στοὺς λεγόμενους «Ἀλαμάνους» ἁγίους τῆς Κύπρου, οἱ ὁποῖοι ἀποτελοῦν μία ἐνδιαφέρουσα, ἀλλὰ συγχρόνως καὶ περίεργη σελίδα τῆς ἱστορίας τῆς Κυπριακῆς Ἁγιολογίας. Ἡ ἄποψή μας εἶναι ὅτι αὐτὴ ἡ ἀναφορὰ στοὺς «Ἀλαμάνους» ἁγίους ἀποτελεῖ ἐπιβεβαίωση τῆς κατὰ καιροὺς ἐλεύσεως διαφόρων προσώπων, ἱεραρχῶν, κληρικῶν καὶ μοναχῶν στὴν Κύπρο ἢ καὶ ἐθνικῶν ὁμάδων, εἴτε ἕνεκα διωγμῶν καὶ κινδύνων στὸν τόπο καταγωγῆς τους, εἴτε γιατί ἡ Κύπρος ἔχαιρε φήμης ὡς τόπος ἀσκήσεως
.

θ) Κατὰ τὴν περίοδο τῆς Ὀθωμανικῆς ἐπικυριαρχίας, ἡ Κύπρος, ὅπως καὶ οἱ ἄλλοι ὑπόδουλοι χριστιανικοὶ λαοί, ἀνέδειξε τοὺς δικούς της Νεομάρτυρες, ὡς ἀντιστάθμισμα στὸν ἐπιχειρούμενο ἐξισλαμισμό. Οἱ γνωστοὶ σὲ μᾶς Κύπριοι Νεομάρτυρες εἶναι τρεῖς: ὁ Μιχαὴλ (6 Ἀπριλίου), ὁ Γεώργιος (13 Ἀπριλίου) καὶ ὁ Πολύδωρος (3 Σεπτεμβρίου)
.
Ἤδη, κατὰ τὴ λατινοκρατία, ὅταν ὑπῆρχαν συνεχεῖς συγκρούσεις τοῦ Βασιλείου τῆς Κύπρου μὲ τὸ Σουλτανάτο τῆς Αἰγύπτου, Χριστιανοὶ οἱ ὁποῖοι συλλαμβάνονταν καὶ ἀρνοῦνταν νὰ μεταστραφοῦν στὸ Ἰσλὰμ καὶ ὁδηγοῦνταν στὸ θάνατο, ἐτιμῶντο ὡς μάρτυρες τῆς πίστεως ἀπὸ τὴ Λατινικὴ Ἐκκλησία
. Εἶναι προφανὲς ἀπὸ περιγραφὴ τοῦ Λεόντιου Μαχαιρᾶ ὅτι, ὁ Ρεκουνιάτος καὶ ὁ Ἀντρόνικος, ποὺ ἀποκεφαλίσθηκαν ἀπὸ τοὺς Σαρακηνούς, ἀφοῦ συνελήφθησαν κατὰ τὴν ἐπίθεσή τους ἐναντίον τῆς Κύπρου καὶ ὁδηγήθηκαν στὴν Αἴγυπτο ὅπου καὶ μαρτύρησαν, εἶχαν ἐνταχθεῖ στὸ μαρτυρολόγιο τῆς Ρωμαιοκαθολικῆς Ἐκκλησίας καὶ ἔγινε ἡ πράξη τῆς ἁγιοποίησής τους κατὰ τὴν πρακτικὴ τῆς Ρωμαιοκαθολικῆς Ἐκκλησίας.

Ὁ τελευταῖος Νεομάρτυρας ποὺ ἐντάχθηκε καὶ στὸ Ἁγιολόγιο τῆς Κυπριακῆς Ἐκκλησίας, εἶναι ὁ Φιλούμενος. Κύπριος τὴν καταγωγή, μαρτύρησε στὴν Παλαιστίνη καὶ ἐντάχθηκε στὸ Ἁγιολόγιο τοῦ Πατριαρχείου Ἱεροσολύμων μὲ πράξη τῆς Ἱερᾶς Συνόδου τοῦ Πατριαρχείου
.

Κατὰ συνέπεια, ἡ παρουσία τῶν ἁγίων κατὰ τὶς διάφορες περιόδους τῆς ἱστορίας τῆς Κύπρου καὶ τῆς Ἐκκλησίας της, ὅπως καὶ ὁ πολυποίκιλος ἐκκλησιαστικός, κοινωνικός, πολιτιστικὸς καὶ πολιτικός τους ρόλος λειτούργησε κατὰ ποικίλους τρόπους μεταξὺ τοῦ Χριστιανικοῦ λαοῦ τῆς Κύπρου. Ἄλλωστε, εἶναι γνωστὸ ὅτι, ἕνεκα τῆς ἀπουσίας ὀρθοδόξου πολιτικῆς ἀρχῆς στὸν τόπο γιὰ μεγάλες περιόδους τῆς ἱστορίας της, ἡ Ὀρθόδοξη Ἐκκλησία τῆς Κύπρου εἶχε ἀναλάβει σὲ ὅλο αὐτὸ τὸ διάστημα τὴν πνευματικὴ καὶ ἐθνικὴ καθοδήγηση τῶν Ὀρθοδόξων πιστῶν ὡς ἐθναρχοῦσα Ἐκκλησία.

Οἱ ἅγιοι, ὄχι μόνο μετὰ τὴν τελευτή τους καὶ μὲ τὴν τιμή τους ἀπὸ τοὺς πιστούς, ἀλλὰ καὶ ἐνόσω ζοῦσαν, πρβλ. παράδειγμα τοῦ Νεοφύτου τοῦ Ἐγκλείστου, συνέβαλαν τὰ μέγιστα στὴ διαφύλαξη τῆς πίστεως καὶ τῆς Χριστιανικῆς ταυτότητας τοῦ Κυπριακοῦ Ἑλληνισμοῦ, γι’ αὐτὸ καὶ οἱ πιστοὶ συνέτρεχαν νὰ συναντήσουν τὰ ζωντανὰ παραδείγματα ἁγιότητας ἢ γιὰ νὰ συμμετάσχουν στὴ μνήμη τῶν ἁγίων τους. Οἱ ἅγιοι, μὲ τὴν πνευματική τους δύναμη καὶ ἐξουσία, ἀποτελοῦσαν τὴν πνευματικὴ ἀσφάλεια τῶν πιστῶν, καὶ γι’ αὐτὸ παρατηρεῖται προοδευτικὴ αὔξηση τῶν Μονῶν, τῶν Ναῶν, τῶν Παρεκκλησίων καὶ τῶν διαφόρων Ἁγιασμάτων ἐπ’ ὀνόματι τῶν τιμωμένων ἁγίων
. Οἱ ἅγιοι ἀποτελοῦσαν τὴν παράκληση τοῦ λαοῦ καὶ τὴν ἐλπίδα τους εἴτε γιὰ καλύτερες μέρες στὶς δύσκολες ἱστορικὲς συνθῆκες, εἴτε γιὰ τὴν παρέμβαση τοῦ Θεοῦ ὑπὲρ τῶν δεινοπαθούντων, εἴτε καὶ γιὰ τὴν μέλλουσα αἰώνια ἐλπίδα τῆς σωτηρίας, εἴτε ἀκόμα τὴν παρηγορία ἀπὸ τὶς διάφορες ἐπιδημίες ποὺ ἐνέκυπταν κατὰ καιρούς, ὅπως χολέρα, ἀκρίδες, ξηρασία κ.λπ., ποὺ ἦσαν οὐκ ὀλίγες. Τὰ θαύματα τοῦ ἁγίου Σπυρίδωνος π.χ. εἶναι ἐνδεικτικὰ αὐτῆς τῆς λειτουργίας καὶ «ἐξουσίας» τῶν ἁγίων στὴν Κυπριακὴ κοινωνία. Γιὰ τοὺς λόγους αὐτοὺς διεξάγονταν κατὰ καιροὺς λιτανεύσεις τοῦ τιμίου Σταυροῦ καὶ τῶν εἰκόνων, κυρίως τῆς Παναγίας Κυκκώτισσας
 ἢ καὶ τῆς Ἁγίας Νάπας γιὰ νὰ προστατευθεῖ ὁ τόπος καὶ οἱ ἄνθρωποι.

Ἡ Κύπρος δὲν θὰ μποροῦσε νὰ ἀποτελέσει ἐξαίρεση ὡς πρὸς τὴν τιμὴ τῶν ἁγίων, ὅπως συνέβαινε καὶ σὲ ἄλλες περιοχὲς τῆς Βυζαντινῆς αὐτοκρατορίας. Γιὰ τὸ λόγο αὐτὸ Κύπριοι μετέβαιναν στὴν ἀπέναντι πλευρὰ τῆς Μικρᾶς Ἀσίας, π.χ. στὴ Σελεύκεια γιὰ νὰ λάβουν μέρος στοὺς θρησκευτικοὺς ἑορτασμοὺς καὶ στὴν ἐμπορικὴ πανήγυρη τῆς ἁγίας Θέκλας, μεταφέροντας καὶ τὰ ἐμπορεύματα τους
. Ἡ γεωγραφικὴ ἐγγύτητα τῆς Κύπρου μὲ τὴ Σελεύκεια καθιστᾶ προφανῆ τὴν προσέλευση τῶν Κυπρίων στὴν πανήγυρη τῆς ἁγίας Θέκλας. Ὑπολογίζουμε ὅτι τὸ αὐτὸ συνέβαινε καὶ μὲ κατοίκους τῆς Μικρᾶς Ἀσίας καὶ τῶν ἄλλων γειτονικῶν περιοχῶν ποὺ ἔρχονταν γιὰ τοὺς ἴδιους λόγους στὴν Κύπρο. Ἔτσι ἐξηγεῖται κατὰ ἕνα βαθμὸ καὶ ἡ εἰσαγωγὴ τῆς τιμῆς ἁγίων στὴν Κύπρο ἀπὸ ἄλλες χριστιανικὲς περιοχές, ὅπως τῆς ἁγίας Θέκλας μὲ τὸ ὁμώνυμο Μοναστήρι στὴ Μοσφιλωτή, τὸν ἅγιο Μέμνονα στὴν Ἀμμόχωστο κ.λπ., ὅπως καὶ χρήση ὀνομάτων γιὰ ἐκκλησίες ἀπὸ ἄλλες περιοχές, π.χ. οἱ ἐκκλησίες Περγαμιώτισσας στὴν Ἀκανθοῦ, ἁγίου Μέμνονος στὴν Ἀμμόχωστο καὶ ἡ εἰκόνα τῆς Θεοτόκου Σεντανάγια στὸ Φρένναρος. Σὲ χαλεποὺς καιρούς, ἐπίσης, ἐκτὸς τῆς ἐνισχύσεως τῆς λαϊκῆς εὐσέβειας , ἡ τιμὴ τῶν ἁγίων ἀποτελοῦσε, μὲ τὶς ὀργανούμενες πανηγύρεις, ἀφ’ ἑνὸς μέν, κοινωνικὴ ἐκδήλωση, ἀφ’ ἑτέρου δέ, ἐμπορικὴ δραστηριότητα, γιατί ἔτσι ἐμπορεύονταν τὰ προϊόντα τους.

Οἱ ἅγιοι κατέστησαν τὸ συμβολο
 τῆς πνευματικῆς καὶ κοινωνικῆς ζωῆς τῶν πιστῶν καὶ τὸ παράδειγμα γιὰ τὸ ἀγῶνα πάσης μορφῆς. Μὲ ποῖο τρόπο, δηλαδή, οἱ ἅγιοι ἀγωνίσθηκαν ἐναντίον τῆς εἰδωλολατρίας, ἐναντίον τῶν αἱρέσεων, ἐναντίον τῶν εἰκονομάχων, ἐναντίον τοῦ ἐκλατινισμοῦ καὶ ἐξισλαμισμοῦ κ.λπ. Μὲ τὸν τρόπο αὐτὸ μποροῦμε ἐπίσης νὰ ἑρμηνεύσουμε τὴν ἐπίμονη ἁγιογράφηση τῶν Κυπρίων Ἁγίων στοὺς Ναούς.

Δὲν πρέπει, ἐπίσης, νὰ λησμονοῦμε ὅτι ὁ νησιώτικος χαρακτήρας τῆς Κύπρου καὶ ἡ σχέση της μὲ τὴ Βυζαντινὴ αὐτοκρατορία, ἡ αὐτοκεφαλία τῆς Ἐκκλησίας της καὶ στὴ συνέχεια οἱ ριζικὲς πολιτικὲς μεταβολές, μὲ τὴ συνεχῆ διαδοχὴ τῶν κυριαρχικῶν ἀρχῶν τῆς Νήσου,  ἐνίσχυσαν αὐτὴ τὴν πνευματικὴ στάση τῆς Κύπρου ἔναντι τῆς ἁγιότητας. Ἡ Κύπρος ἦταν συνάμα, ἀντανάκλαση τῶν διεργασιῶν ἐντός της αὐτοκρατορίας, ἀλλὰ καὶ ξεχωριστὴ ἐκκλησιαστικὴ καὶ πνευματικὴ ὀντότητα. 

Κατὰ δύο τρόπους, ἑπομένως, μπορεῖ νὰ λεχθεῖ ὅτι ἡ Κύπρος εἶναι «Νῆσος τῶν Ἁγίων»: ἀφ’ ἑνὸς μέν, ἀνέδειξε πλῆθος ἁγίων ἢ καὶ υἱοθέτησε πλῆθος ἁγίων τῆς καθόλου Ἐκκλησίας, ἀφ’ ἑτέρου δέ, ἡ σύνθεση τῆς ἱστορίας της πλέκεται γύρω ἀπὸ τὸ βίο καὶ τὴ δραστηριότητα τῶν ἁγίων της. Ἡ σχέση εἶναι ἀμφίδρομη.

� «Χρῆσιν εἶνε νὰ φουμίσωμεν τὴν ἁγίαν νῆσσον, καὶ ὅσον τὴν φουμίσω δὲν θέλω πεῖν ψέματα». Λεοντίου Μαχαιρᾶ. Χρονικόν, 30, σελ. 24. Πρώτη ἔκδοση: Λεντίου Μαχαιρᾶ. Χρονικὸν Κύπρου (Chronique de Chypre). Texte Grec. Par E. MILLER et C. SATHAS, Paris 1882. Θὰ παραπέμπουμε στὴ νεότερη ἔκδοση.


� Ἁγίου Νεοφύτου τοῦ Ἐγκλείστου. Συγγράμματα, τόμος Γ΄. Ἔκδοση Ἱερᾶς Βασιλικῆς καὶ Σταυροπηγιακῆς Μονῆς Ἁγίου Νεοφύτου. Πάφος 1999. Εἰσαγωγή: Νίκη Θεοδωρίδη – Θεόδωρος Γιάγκου, σελ. 98. Σὲ σχέση μὲ τοὺς Ἐγκωμιαστικοὺς λόγους σὲ ἁγίους, οἱ ἐκδότες τῶν Συγγραμμάτων τοῦ ἁγίου Νεοφύτου ἐξετάζουν τὴ σχέση τους, ὅπως καὶ τῆς Τυπικῆς Διατάξεως τοῦ Νεοφύτου, μὲ Τυπικά τῶν Ἱεροσολύμων, δεδομένης τῆς σχέσεώς του μὲ τὴ Μονὴ Χρυσοστόμου Κουτσοβέντη, ποὺ ἀνήκει στὴν Ἐκκλησία Ἱεροσολύμων.


� Λεοντίου Μαχαιρᾶ. Χρονικόν, 30-40, σελ. 24-34.


� Βλ. Polycarpe Delehaye. Les Saints de Chypre. Les sources de l’hagiographie cypriote, p. 233-297.


� Synaxarium Ecclesiae Constantinopolitanae. Bruxelles 1902. Martyrologium Romanum, Gregorii XII. Venetiis. Typis Franissel ex Nicolao Pezzanai. MDCCLXXXIV.


� Estienne de Lusignan. Description de toute l’Isle de Chypre





� Ὁ Βενέδικτος ΕΓΚΛΕΖΑΚΗΣ, ὑποστηρίζει μὲ ἔμφαση ὅτι «Τὸ σταυροφορικὸν βασίλειον τῆς Κύπρου (1191-1571) ἀπέτυχεν νὰ καταστῆ γέφυρα μεταξὺ ἀνατολικοῦ καὶ δυτικοῦ χριστιανισμοῦ». Βενεδίκτου ΕΓΚΛΕΖΑΚΗ (Ἀρχιμανδρίτου Παύλου), «Ἡ Κύπρος ὡς γέφυρα Ρώμης καὶ Ὀρθοδοξίας κατὰ τὴν ἐποχὴν τῶν σταυροφοριῶν». Εἴκοσι μελέται διὰ τὴν Ἐκκλησίαν Κύπρου, 4ος – 20ος αἰών. Ἵδρυμα Α.Γ. Λεβέντη – Μορφωτικὸν Ἵδρυμα Ἐθνικῆς Τραπέζης, 1996, σέλ. 314. Ἡ ἄποψη αὐτὴ εἶναι ὀρθὴ ἐξ ἐπόψεως ἐκκλησιαστικῆς πολιτικῆς καὶ δόγματος καὶ ἕνεκα τῆς βουλήσεως τῆς Ρώμης νὰ ὑποτάξει τὸ Ὀρθόδοξο πλήρωμα τῆς Κυπριακῆς Ἐκκλησίας, ὅπως καὶ τὴν ἱεραρχία της καὶ τὴν κατάργηση τῆς αὐτοκεφαλίας τῆς Κυπριακῆς Ἐκκλησίας. Ὅμως, δὲν πρέπει νὰ παραγνωρίζεται ἡ ἱστορικὴ πραγματικότητα, ἔστω καὶ ἂν οἱ προθέσεις ἤσαν διαφορετικές, ὅτι μὲ τὴ συνάντηση Ὀρθοδοξίας καὶ Ρωμαιοκαθολικισμοὺ παρήχθη σημαντικὴ γιὰ τὴν ἱστορία τῆς τέχνης σύζευξη τῆς Βυζαντινῆς ἁγιογραφίας μὲ στοιχεῖα τῆς δυτικῆς νοοτροπίας, ὅπως καὶ σημαντικὰ μνημεῖα δυτικοῦ πολιτισμοῦ. Ἴσως ἐπὶ τοῦ προκειμένου πρέπει νὰ ἐξετασθεῖ ἡ δύναμη τῆς Βυζαντινῆς τέχνης ποὺ ἐπέδρασε στοὺς Δυτικοὺς κατόχους τῆς Κύπρου καὶ τὴν υἱοθέτηση τῆς Βυζαντινῆς ἁγιογραφίας. Ἐπιπρόσθετα, καταδεικνύεται καὶ ἡ πνευματικὴ δύναμη τοῦ Ὀρθοδόξου ἤθους καὶ πίστεως, γιατί κατόρθωσε νὰ ἐπιβιώσει θριαμβευτικά, παρὰ τὶς ἀσφυκτικὲς πιέσεις καὶ ἀπηνεῖς διώξεις ποὺ δέχθηκε καὶ κατὰ τὴν περίοδο τῆς Φραγκοκρατίας καὶ κατὰ τὴν περίοδο τῆς Ὀθωμανικῆς κυριαρχίας.


� Polycarpe Delehaye. Les Saints de Chypre. Les sources de l’hagiographie cypriote, p.254





� Estienne de Lusignan. Description de toute l’Isle de Chypre. Κυπρολογική Βιβλιοθήκη. Ἐκδιδομένη ἐπιμελεία Θεοδώρου Παπαδοπούλου. 10Β. Πολιτιστικόν  Ἵδρυμα Τραπέζης Κύπρου. Λευκωσία 2004.


� C. Enlart, L’art gothique et la renaissance en Chypre, Paris, 1899, 2 vol. in 8o. Τοῦ ἰδίου: Manuel d’archéologie francaise. Depuis les temps mérovingiens jusqu’à la Renaissance I. Architecture religieuse. Paris 1902.


� Estienne de Lusignan. Όπ. αν., σελ. 94-149. «Des saints personnages, qui estants d’estrange pays, toutefois ont leurs corps et reliques en cette Isle, où ils reposent».


� Ἀρχιμανδρίτης Κυπριανός. Ἱστορία Χρονολογικὴ τῆς Νήσου Κύπρου 1788. Ἐκδόσεις Κ. Ἐπιφανίου, Λευκωσία 2001, σελ. 497-537.


� «Ἐξ οὗ πολλὰ ἐλάβομεν εἰς ἐκπλήρωσιν τῆς παρούσης ἱστορίας». Ἀρχιμανδρίτης Κυπριανός, ὅπ. ἀν. σελ. 537.


� Βλ. John HACKETT, Ἱστορία τῆς Ἐκκλησίας Κύπρου, σελ. 165-292. P. DELEHAYE. Les saints de l’Eglise de Chypre. Analecta Bollandiana. Extrait du tome XXVI, 1907, pp. 161-301. Claude Delaval COBHAM. Excerpta Cypria. Materials for a History of Cyprus. Cambridge: at the University Press 1908. Synaxaria pp. 218-232. Ἀρχιεπισκόπου ΜΑΚΑΡΙΟΥ, Κύπρος ἡ ἁγία Νῆσος, Λευκωσία 1997 (Νεωτέρα Ἔκδοση μὲ ἐμπλουτισμὸ μὲ εἰκόνες τῶν Κυπρίων ἁγίων). Πλήρης Ἀσματικὴ Ἀκολουθία πάντων τῶν ἐν τῇ κατὰ Κύπρον Ἁγιωτάτῃ Ἐκκλησίᾳ διαλαμψάντων ἁγίων. Γ’ Ἔκδοσις (βελτιωμένη). Ἱερὰ Μονὴ Σταυροβουνίου, Λευκωσία – Κύπρος. Στὴν Ἀκολουθία αὐτὴ τῶν Κυπρίων Ἁγίων παρατίθενται τὰ ὀνόματα τῶν γνωστῶν ἁγίων τῆς Κύπρου, οἱ ὁποῖοι τιμοῦνται ἀπὸ τὴν Κυπριακὴ Ἐκκλησία. Ἔχει καθιερωθεῖ ἀπὸ τὴν ἱερὰ Σύνοδο τῆς Κυπριακῆς Ἐκκλησίας ὡς ἡμέρα μνήμης ὅλων τῶν ἐν Κύπρῳ ἁγίων ἡ πρώτη Κυριακὴ τοῦ μηνὸς Ὀκτωβρίου.


� John HACKETT, ὅπ. ἀν. σελ. 165. Σὲ πρόσφατη ἔρευνα τῆς περιοχῆς Καρπασίας, π.χ. ἡ κοινότητα τῆς Ἀκανθοῦς εἶχε ἐν συνόλω 24 ἐκκλησίες καὶ παρεκκλήσια. Στὸ μικρὸ χωριὸ τῆς δικῆς μας καταγωγῆς, Μάνδρες Ἀμμοχώστου, ὑπῆρχαν 11 ἐκκλησίες καὶ παρεκκλήσια καὶ ἁγιάσματα, περιλαμβανομένης καὶ τῆς Μονῆς Παναγίας Τοχνιώτισσας τοῦ 12-13 αἰ. Βλ. Ἄγγελος ΣΜΑΓΑΣ – Τρύφωνας ΠΑΠΑΓΙΑΝΝΗΣ, Ἐκκλησίες καὶ Ἐξωκλήσια Καρπασίας. Λάρνακα 2011. Δυστυχῶς, μὲ τὴν κατοχή, ὅλες οἱ ἐκκλησίες καταστρέφονται καὶ ὅλος ὁ ἁγιολογικὸς πλοῦτος τῶν κατεχομένων περιπίπτει σὲ λήθη, παρὰ τὴν ἀξιόλογη προσπάθεια τῶν κατεχομένων πόλεων καὶ κοινοτήτων νὰ διατηρήσουν ζωντανὴ τὴ μνήμη τῆς τιμῆς τῶν ἁγίων τους.





� Παράδοση συνδεδεμένη μὲ τὴ γνωστὴ ὡς Μονὴ τῶν Ἱερέων στὴν Πάφο, φέρει τὸν ἅγιο Νικόλαο νὰ εἶναι, ὡς νέος, κτήτορας τῆς Μονῆς. Ἀρχαῖες Μονές, ἀφιερωμένες στὸν ἅγιο Νικόλαο Μύρων, ὅπως τῶν Γάτων, τῆς Στέγης, τῶν Ἱερέων, ἀποδεικνύουν τὴν ἀρχαιότητα τῆς τιμῆς του στὴν Κύπρο.


� John HACKETT, ὅπ. ἀν. 291-292.


� Τὰ κείμενα ποὺ κληροδοτοῦν αὐτὴ τὴν παράδοση γιὰ τὸν άπ. Βαρνάβα εἶναι α) τὸ Βιβλίο τῶν Πράξεων, β) τὸ Acta Barnabae, ἀπόκρυφο κείμενο, πιθανὸν τοῦ 5ου αἰ., ὅπου περιγράφεται τὸ ἔργο καὶ τὸ μαρτύριο τοῦ Βαρνάβα στὴν Κύπρο, ἑρμηνεύοντας στὴν οὐσία κατὰ πλάτος καὶ μὲ ἐλεύθερο τρόπο τὸ βιβλίο τῶν Πράξεων καὶ γ) τὸ Ἐγκώμιον τοῦ Μοναχοῦ Ἀλεξάνδρου (6ος αἰ.). Βλ. Acta Sanctorum, vol. 22, pp. 415-454. Στὴ δημοσίευση αὐτὴ τῶν Βολλανδιστῶν παρατίθενται καὶ οἱ διάφορες παραδόσεις περὶ τοῦ λειψάνου τοῦ Βαρνάβα, περὶ τῆς παρουσίας καὶ διδασκαλίας τοῦ Εὐαγγελίου ἀπὸ τὸν Βαρνάβα στὴ Ρώμη καὶ στὰ Μεδιόλανα, ὅπου, σύμφωνα μὲ τὶς παραδόσεις αὐτές, ἔγινε πρῶτος ἐπίσκοπος Μεδιολάνων. Διάφοροι κατάλογοι τῶν Ἀποστόλων ποὺ ἀναφέρουν ποῦ δίδαξε καὶ ποῦ μαρτύρησε ὁ κάθε ἀπόστολος, παραδίδουν τὶς διάφορες παραδόσεις περὶ τοῦ ἀποστόλου Βαρνάβα. Τὸ πλέον ἐνδιαφέρον ἴσως εἶναι ὅτι σὲ ἔργο τὸ ὁποῖο ἀποδίδεται στὸν Ἐπιφάνιο Κωνσταντίας ἀναφέρεται γιὰ τὸν Βαρνάβα: «Βαρνάβας ὁ μετὰ Παύλου τῷ λόγῳ διακονήσας πρῶτος ἐν Ρώμῃ τὸν Χριστὸν ἐκήρυξε· μετέπειτα δὲ Μεδιολάνων ἐπίσκοπος ἐγένετο». Ἐπιφανίου. Περὶ τῶν ο’ ἀποστόλων, δ’. Τὸ αὐτὸ ἐπαναλαμβάνεται καὶ ἀπὸ τὸν Ψευδο-Δωρόθεο. Σύγγραμμα ἐκκλησιαστικὸν περὶ τῶν ο’ μαθητῶν τοῦ Κυρίου, ιγ’. Ὁ Ψευδο-Ἱππόλυτος, Περὶ τῶν ο’ ἀποστόλων, ἀναφέρει ἁπλῶς: γ’, «Βαρνάβας ἐπίσκοπος Μεδιολάνου». Ὁ Ψευδο-Συμεὼν Λογοθέτης στὸν Κατάλογο τῶν ἀποστόλων, ἐπαναλαμβάνει τὸ τοῦ Ἐπιφανίου. Τὸ Ἑλληνικὸ Μηνολόγιο καὶ Συναξάριο ἀναφέρει τὴν τελείωση τοῦ Βαρνάβα στὴν Κύπρο. Λατινικὴ μετάφραση Συριακοῦ κειμένου, τοῦ ὁποίου ὁ συγγραφέας φέρεται ὁ Εἰρηναῖος Λουγδούνου, ἀναφέρει τὸν Βαρνάβα νὰ κεῖται στὴν Κύπρο. Βλέπε: Theodorus SCHERMANN. Prophetarum vitae fabulosae indices Apostolorum discipulorumque Domini. Dorotheo – Epiphanio – Hyppolyto aliisque vindicato. Lipsiae MCMVII.


� Βλ. Βενέδικτου ΕΓΚΛΕΖΑΚΗ (Ἀρχιμανδρίτου Παύλου), «Ἐπιφάνιος Σαλαμῖνος, πατὴρ τοῦ Κυπριακοῦ αὐτοκεφάλου. Εἴκοσι μελέται διὰ τὴν Ἐκκλησίαν Κύπρου, 4ος – 20ος αἰών. Ἵδρυμα Α.Γ. Λεβέντη – Μορφωτικὸν Ἵδρυμα Ἐθνικῆς Τραπέζης, 1996, σελ. 57-69.


� Acta Sanctorum XVI, pp. 36-50.


� ΙΣΤΟΡΙΑ ΤΗΣ ΚΥΠΡΟΥ. Ἔκδοσις: Ἵδρυμα Ἀρχιεπισκόπου Μακαρίου Γ΄. Γραφεῖον Κυπριακῆς Ἱστορίας, Λευκωσία 2005. Ἐκδιδομένη ὑπὸ τὴν διεύθυνσιν Θεοδώρου Παπαδοπούλλου. Τόμος Δ΄. Βυζαντινὴ Κύπρος.


� ΙΣΤΟΡΙΑ ΤΗΣ ΚΥΠΡΟΥ. Ὅπ. ἀν. Τόμος Δ΄. Μεσαιωνικὸν Βασίλειον. Ἐνετοκρατία.


� Estienne de Lusignan. Description de toute l’Isle de Chypre, ὅπ. ἀν., 44-49, σελ. 107-116. Ἀρχιμανδρίτου Κυπριανοῦ. Ἱστορία Χρονολογικὴ τῆς Νήσου Κύπρου, σελ. 515-517.


� Γεώργιος ΚΑΚΚΟΥΡΑΣ, «Οἱ Ἅγιοι Μάρτυρες Σαλαμῖνος Ἀριστοκλῆς, Δημητριανὸς καὶ Ἀθανάσιος». «Πνευματικὴ Διακονία». Περιοδικὴ Ἔκδοση Ἱ. Μητροπόλεως Κωνσταντίας – Ἀμμοχώστου. Ἔτος 2ο, τεῦχος 5ο-6ο. Ἰούλιος – Δεκέμβριος 2009, σελ. 12.


� ΙΣΤΟΡΙΑ ΤΗΣ ΚΥΠΡΟΥ. Ὅπ. ἀν. Τόμος Γ΄. Βυζαντινὴ Κύπρος. Πίνακες, σελ. 1-159.


� Βλ. Ἁγίου Νεοφύτου τοῦ Ἐγκλείστου. Συγγράμματα, τόμ. Γ΄, σελ. 285-301.


� Λεοντίου Μαχαιρᾶ. Χρονικόν, 30, 32, σελ. 26. ΙΣΤΟΡΙΑ ΤΗΣ ΚΥΠΡΟΥ. Ὅπ. ἀν. Τόμος Δ΄. Βυζαντινὴ Κύπρος, σελ. 439-440.


� Ἡ Evelyne PATLAGEAN, Sainteté et pouvoir, συνδέει τὴ δραστηριότητα αὐτή, ὄχι μόνο τοῦ Δημητριανοῦ, ἀλλὰ καὶ ἄλλων παρομοίων περιπτώσεων κατὰ τὴ Βυζαντινὴ περίοδο μὲ τὴν «ἐξουσία» τοῦ ἁγίου ἢ τῆς ἁγίας νὰ ἐπηρεάζει τὶς κοινωνίες καὶ τὰ πολιτικὰ πράγματα, ἢ ἀκόμα ἄνθρωποι τῆς ἐξουσίας, αὐτοκράτορες καὶ αὐτοκρατόρισσες ἀναδεικνύονται ἅγιοι.


� ΙΣΤΟΡΙΑ ΤΗΣ ΚΥΠΡΟΥ. Ὅπ. ἀν. Τόμος Δ΄. Μεσαιωνικὸν Βασίλειον. Ἐνετοκρατία, σελ. 571-582. Συμφώνως πρὸς τὴν «Ἀνώνυμον Διήγησιν» τοῦ μαρτυρίου τους, τὰ ὀνόματα τῶν δέκα τριῶν μαρτύρων μοναχῶν ἦσαν: Ἰωάννης, Κόνων, Ἱερεμίας, Μᾶρκος, Κύριλλος, Θεόκτιστος, Βαρνάβας, Μάξιμος καὶ Θεόγνωστος αὐτέδελφοι, Ἰωσήφ, Γεννάδιος, Γεράσιμος καὶ Γερμανός. ΚΥΠΡΙΑ ΜΗΝΑΙΑ. Τόμος Ζ΄. Ἱερὰ Ἀρχιεπισκοπὴ Κύπρου. Ἀκολουθίαι Μαΐου, σελ. 139-146. Τὴν «Ἀνώνυμον Διήγησιν» βλ. ἐπίσης: Ἀναμνηστικὸς τόμος ἐπὶ τῇ 50ετηρίδι  τοῦ περιοδικοῦ τῆς Ἐκκλησίας Κύπρου, «Ἀπόστολος Βαρνάβας» (1918-1968), Λευκωσία 1968, σελ. 307-338, μὲ σημειώσεις τοῦ Θ. Παπαδοπούλλου.


� Οἱ ἐκδοχὲς τῶν ἱστοριογράφων γιὰ τοὺς «Ἀλαμάνους» ἁγίους εἶναι ποικίλουν. Ὁ Λεόντιος Μαχαιρᾶς, ὅπ. ἀν., 31-32, σελ. 26-28, ἀναφέρεται στὴν ἄφιξη τῶν τριακοσίων ἀπὸ τὴν Παλαιστίνη, ἀλλὰ δὲν ἀναφέρεται σὲ «Ἀλαμάνους». Μᾶλλον ὑπονοεῖ αὐτόχθονες, οἱ ὁποῖοι ἔφυγαν γιὰ νὰ σωθοῦν ἀπὸ τὴν ἐπέλαση τῶν Σαρακηνῶν. Ο Estienne de Lusignan. Description de toute l’Isle de Chypre, ὅπ. ἀν., 63, σελ. 145-146, χρησιμοποιεῖ τὸν ὅρο «Ἀλαμάνοι». Ὁ Ἀρχιμανδρίτης Κυπριανός, ὅπ. ἀν., σελ. 524-525, ὁ ὁποῖος ἀντιγράφει  τὸν Λουζινιάν, γράφει: «Εἰς τὸν καιρὸν ὁπού ἦλθαν εἰς τὰ μέρη τῆς Συρίας καὶ Παλαιστίνης ἀπὸ τὴν Ἰταλίαν, Γαλλίαν, καὶ Γερμανίαν στρατεύματα Χριστιανῶν Βασιλέων διὰ νὰ ἐλευθερώσουν τὴν ἁγίαν Πόλιν Ἱερουσαλὴμ ἀπὸ τὰς χεῖρας τῶν Σαρακηνῶν, ὡς τρακόσιοι, λέγουσιν ἀπὸ αὐτούς, τόσον φραντζέζοι, ὅσον καὶ Ἀλαμάνοι ὅλοι εὐγενεῖς καὶ ὀνομαστοὶ ἄνδρες, ἦλθον εἰς Κύπρον, καὶ ἐσκορπίσθησαν εἰς τὰ χωρία, καὶ ἔζησαν ζωὴν ἀρεστὴν τοῦ Θεοῦ. τούτους οἱ τοπικοὶ Κυπριῶται, τόσον ἀπὸ τοὺς Λατίνους, ὅσον καὶ ἀπὸ τοὺς Ρωμαίους (καθὸ ἐξουσίαζον οἱ Βασιλεῖς Λουζινιανοὶ) τοὺς εἶχον εἰς μεγάλην εὐλάβειαν, ὡς ἀσκητεύσαντας». Βλ. Constantin SATHAS, Vies des Saints Allemands de l’Eglise de Chypre. Gênes. Imprimerie de l’Institut Royal des Sourds-Muets, 1884.


� Μακαρίου Κορίνθου, Νικοδήμου Ἁγιορείτου, Νικηφόρου Χίου καὶ Ἀθανασίου Παρίου. ΣΥΝΑΞΑΡΙΣΤΗΣ ΝΕΟΜΑΡΤΥΡΩΝ. Ἐκδόσεις «Ὀρθοδόξου Κυψέλης», Θεσσαλονίκη 1996. ΚΥΠΡΙΑ ΜΗΝΑΙΑ. Τόμος ΣΤ΄. Ἱερὰ Ἀρχιεπισκοπὴ Κύπρου. Ἀκολουθίαι Μαρτίου – Ἀπριλίου. ΚΥΠΡΙΑ ΜΗΝΑΙΑ. Τόμος Α΄. Ἀκολουθίαι Σεπτεμβρίου.  Χωρεπισκόπου Τριμυθοῦντος Βασιλείου (νῦν Μητροπολίτη Κωνσταντίας), «Ἡ συμβολὴ τῆς Ἐκκλησίας στὴν ἀπελευθέρωση τοῦ Ἔθνους τὸ 1821». «Ἀπόστολος Βαρνάβας», τόμ. 61, Δεκέμβριος 2000, τεῦχος 12, σελ. 553-570.


� Ὁ Λεόντιος Μαχαιρᾶς περιγράφει τὸ μαρτύριο δύο «νεομαρτύρων». «Καὶ ἐβάλαν τὸν Ρεκουνιάτον εἰς τὴν φυλακὴν μὲ τὸν Ἀντρόνικον τὸν Κουρουκιώτην˙ ὅτι ἀφὸν ἐπῆραν τὸν ρήγα, ὡς γοιὸν κάτωθεν θέλω τὸ πεῖν, ἐπέψαν μίαν τζούρμαν νὰ πάρῃ τὸ πικρὸν μαντάτον τοῦ σουλτάνου, πὼς ἐπιάσαν τὸν ρήγα, καὶ ἐπέψαν καὶ τὸν Ρεκουνιάτον˙ καὶ ἐκαύσασιν καὶ τὸν Ἀντρόνικον, καὶ οἱ δύο ἐδῶκαν θάνατον διὰ τὸν γλυκὺν Ἰησοῦν˙ καὶ ἐδέκτηκαν τὸν θάνατον εἰς τὴν πίστιν τοῦ Χριστοῦ, παρὰ νάχαν ζήσειν εἰς τὰ ψέματα, νάχαν μουσθλουμανίσειν, καὶ ἐξητιμάσαν τὸν σουλτάνον καὶ ἐκείνους ὅπου τοὺς ἐκριτηρεύγαν˙ καὶ εἰς τὸ ὕστερον ὁ σουργέντης ἔκοψεν τὰς κεφαλάς τους τὲς ἁγίες, καὶ ἐδῶκαν τὲς ἁγίες ψυχὲς εἰς τὰς χείρας τοῦ Θεοῦ τοῦ ζῶντος, καὶ αἰωνία τους ἡ μνήμη˙ καὶ ἔσμιξέν τους ἡ ἐκκλησία μὲ τοὺς μάρτυρες καὶ ἐκανονίσαν τους» (Χρονικόν, 660, σελ. 500).


� «Πνευματικὴ Διακονία». Περιοδικὴ Ἔκδοση Ἱ. Μητροπόλεως Κωνσταντίας – Ἀμμοχώστου. Ἔτος 2ο, τεῦχος 5ο-6ο. Ἰούλιος – Δεκέμβριος 2009, σελ. 119-122. ΚΥΠΡΙΑ ΜΗΝΑΙΑ. Τόμος ΙΑ΄. Ἐπίμετρον Ἀκολουθιῶν, 2010, σελ. 103-118.


� Ὡς παραδείγματα μποροῦν νὰ προσαχθοῦν: α) ὁ Τάφος καὶ τὸ ἁγιαστικὸν ὕδωρ τοῦ ἀποστόλου Βαρνάβα, β) τὸ Ἁγίασμα τῶν Τριῶν Παίδων στὴν κοινότητα τῆς Σύγκρασης, γ) ἡ Κρύπτη τῆς Ἁγίας Σολωμονῆς στὴν Πάφο, τὸ Ἁγίασμα τοῦ Ἁγίου Θύρσου στὴ Γιαλοῦσα στὴν Καρπασία, τὸ Ἁγίασμα καὶ ἡ Μονὴ τοῦ Ἀποστόλου Ἀνδρέα στὴν Καρπασία κ.λπ.


� Κωστὴς Κοκκινόφτας. Ἡ Μονὴ Κύκκου στὸ Ἀρχεῖο τῆς Ἀρχιεπισκοπῆς Κύπρου (1634-1878). Πηγὲς τῆς ἱστορίας τῆς Ἱερᾶς Μονῆς Κύκκου XI. Κέντρο Μελετῶν Ἱερᾶς Μονῆς Κύκκου, Λευκωσία 2011, σελ. 9-23.


� Speros VRYONIS. The panegyris of the Byzantin Saint: a study in the nature of a medieval institution, its origins and fate, pp. 200-201.


� Ὁ Michel van ESBROECK, The Saint as a Symbol, μὲ ἰδιαίτερα διεισδυτικὸ τρόπο ἀναλύει τὸ ρόλο ποὺ διαδραματίζει ὁ ἅγιος ὡς σύμβολο γιὰ νὰ ἀντικατασταθοῦν παγανιστικὲς ἀντιλήψεις καὶ κοινωνικὲς ἢ θρησκευτικὲς ἐκδηλώσεις μὲ τὸ Χριστιανικὸ ἦθος.
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