
ΙΕΡΑ ΜΟΝΗ ΜΕΤΑΜΟΡΦΩΣΕΩΣ ΣΩΤΗΡΟΣ
ΚΑΛΟΛΙΒΑΔΙΟΥ

Η τοποθεσία της Ι. Μονής.
Βορειανατολικώς της Αττικής, μεταξύ των χωριών Κάλαμος και Άγιοι Απόστολοι, στα ανατολικά του αρχαίου δήμου της Ψαφίδος,1 ύστερα από μία ελικοειδή παράκαμψη δυο περίπου χιλιομέτρων στις παρυφές του όρους Ζάστανη, προβάλλει απροσδόκητα στο βάθος μιας κατάφυτης χαράδρας η Ιερά Μονή της Μεταμορφώσεως του Σωτήρος.
Αρχικώς η Μονή ήταν αφιερωμένη στον Ευαγγελισμό της Θεοτόκου. Ήταν όμως περισσότερο γνωστή ως «Μονή Καλολιβαδίου», επειδή η τοποθεσία, στην οποία βρίσκεται, ονομάζετο Καλό Λιβάδι.2
Γύρω από την Μονή υψώνονται, σαν προστατευτικά τείχη, βραχώδεις πευκόφυτες πλαγιές και λοφίσκοι, που απολήγουν στη θάλασσα του Ν. Ευβοϊκού, ενώ απέναντι διακρίνονται, σαν πίνακας ζωγραφικής, οι ακτές και τα βουνά της Ευβοίας. 
Στο βόρειο εξωτερικό τείχος της Μονής αναβλύζει πηγή με άφθονο δροσερό νερό, ενώ από την ρεματιά με την αδιαπέραστη βλάστηση και τα αιωνόβια δένδρα, φθάνει το γλυκόηχο κελάηδημα των πουλιών, ως ισοκράτημα των δοξαστικών ύμνων, που αιώνες τώρα αναπέμπουν προς τον Τριαδικό Θεό γενεές και γενεές μοναχών και μοναζουσών, καθαγιάζοντας και λαμπρύνοντας τον χώρο. 
Όλη η περιοχή αποπνέει ένα άρωμα αγιότητος, «οσμήν ευωδίας πνευματικής», όπως ακριβώς μπορεί να το αισθανθεί κανείς και σε κάθε ορθόδοξο μοναστήρι του τόπου μας, εκεί όπου η ψυχή βρίσκει ανάπαυση και μυστική παρηγοριά.
Το ιστορικό της Ι. Μονής.
Η Ιερά Μονή της Μεταμορφώσεως του Σωτήρος είναι πιθανότατα από τις αρχαιότερες Μονές της Αττικής, διότι βάσει της προφορικής παραδόσεως η ίδρυσή της τοποθετείται γύρω στον 6ο μ. Χ. αιώνα.
Τα πρώτα όμως ιστορικά στοιχεία, τα οποία υπάρχουν στη διάθεση των μελετητών, ξεκινούν από τα τέλη του 16ου αιώνος και διασώζονται σε πατριαρχικό σιγίλλιο3 του 1700, εκδοθέν υπέρ της Μονής, εις αντικατάστασιν προφανώς του παλαιοτέρου ιδρυτικού, το οποίο είχε εν τω μεταξύ απολεσθεί.
Το σιγίλλιο αυτό μας πληροφορεί, ότι, επί πατριαρχίας Ιερεμίου Β’ του Τρανού4 (1572 – 1595 με μικρές διακοπές), ένας ιερομόναχος, ονομαζόμενος Γρηγόριος, ζήτησε την άδεια από το πατριαρχείο Κωνσταντινουπόλεως να ανεγείρει εκ θεμελίων τον ερειπωμένο ναό της αρχαίας Μονής του Ευαγγελισμού της Θεοτόκου,5  που βρισκόταν στην (τότε) επαρχία Θηβών και συγκεκριμένα στην τοποθεσία «Κάλαμος του Καλού Λιβαδίου».
Η άδεια εδόθη και ο Γρηγόριος, αφού παρέλαβε τον καθιερωμένο σταυρό6  από το πατριαρχείο, τον έθεσε στα θεμέλια της Εκκλησίας και μάλιστα κάτω από την Αγία Τράπεζα, κατά την τάξη των Σταυροπηγίων.7 Με τη βοήθεια των κατοίκων των γύρω περιοχών ο Γρηγόριος αποπεράτωσε τον ναό, καθώς και τα υπόλοιπα απαραίτητα κτίρια της Μονής, όπως κελλιά, αποθήκες, τράπεζες και άλλα.
Το σιγίλλιο, από το οποίο αντλούμε τις πληροφορίες αυτές, εξεδόθη, όπως προανεφέρθη, το έτος 1700 από τον Πατριάρχη Κωνσταντινουπόλεως Καλλίνικο Β’ (1688 – 1702).8  Με αυτό επιβεβαιωνόταν η Σταυροπηγιακή αξία της Μονής και ταυτοχρόνως επικυρώνονταν το πρώτο σιγίλλιο, δηλαδή το ιδρυτικό, το οποίο προφανώς είχε χαθεί, γι’ αυτό και εζητήθη η ανανέωσίς του.
Από την μελέτη του ανανεωμένου αυτού σιγιλλίου λαμβάνονται σήμερα πληροφορίες τόσο για την ιστορική πορεία της Μονής, όσο και για τον τρόπο διοικήσεώς της, την εκλογή ηγουμένων καθώς και τις χειροτονίες ιεροδιακόνων και ιερομονάχων.
Απόρροια της «σταυροπηγιακής αξίας» ήταν το γεγονός, ότι απαγορευόταν ρητώς η επέμβαση παντός τρίτου στα ζητήματα της Μονής. 
Εκτιμάται, ότι την ανανέωση αυτή του αρχικού σιγιλλίου, την προκάλεσαν οι μοναχοί, με σκοπό να τονισθεί εκ νέου ότι η Μονή είχε πνευματική και νομική εξάρτηση μόνον από το Οικουμενικό Πατριαρχείο, εξ αιτίας κάποιων παρεμβάσεων και βλέψεων της τοπικής Εκκλησίας. 
Ως σημείο υποταγής της Μονής προς το Πατριαρχείο, το σιγίλλιο περιγράφει την υποχρέωσή της να αποστέλλει κατ’ έτος μισό καντάρι μέλι,9 δεδομένου ότι στη Μονή ήκμαζε η μελισσοκομία. Το κείμενο του σιγιλλίου αυτού παρατίθεται στο τέλος του κεφαλαίου.
Από την επανίδρυσή της, λοιπόν, έως και τις αρχές της Ελληνικής Επαναστάσεως του 1821, φαίνεται ότι η Μονή ήταν ακμάζουσα με συνεχή και έντονη δραστηριότητα. Πραγματοποιήθηκαν μάλιστα σε αυτή σημαντικά έργα, όπως συνάγεται από δυο σωζόμενες εντοιχισμένες επιγραφές.
Η πρώτη βρίσκεται στον ανατολικό τοίχο του σημερινού νάρθηκος στην δυτική όψη του Καθολικού, η οποία σήμερα συνιστά το ανατολικό τμήμα του μεταγενεστέρου νάρθηκος και μας πληροφορεί ότι :
+ Ετελιώθη το πανέντημον και Θήον έργον διά χιρός
ιώ πουσμού κει Γεωργά κι Καρκαβέλα 
έτος 1675 ωκτοβρίου 10
Με βάση την επιγραφή αυτή πιθανολογείται ότι, τότε θα πρέπει να έγιναν κάποιες σημαντικές στερεωτικές ή και τροποποιητικές εργασίες στο ναό, όπως για παράδειγμα η διάνοιξη των τριών θυρών στην πρόσοψή του και η εικονογράφηση του εσωτερικού του. 
Η δεύτερη επιγραφή, γραμμένη σε λίθινη πλάκα, βρίσκεται εντοιχισμένη στον παλαιό νότιο μανδρότοιχο της Μονής και μας πληροφορεί ότι:
ΔΗΑ ΣΙΝ[ΔΡ]ΟΜΙΣ ΤΟΥ ΟΣΙΟΤΑΤΟΥ ΙΓΟΥΜΕΝΟΥ
ΔΙΟΝ[ΥΣΙΟΥ] ΚΕ ΤΟ[Ν] ΜΑ[Σ]ΤΟΡΟ[Ν] ΙΟΑΝΙΚΙΟΣ 
ΑΝΑΣΤΑΣΙ ΚΟΛ ΔΙΜΙΤΡΑΚΙ ΟΝΙΤΙ
Από το όνομα του ηγουμένου εκτιμάται, ότι η επιγραφή χρονολογείται στις αρχές του 19ου αιώνος, ενώ άξια παρατηρήσεως είναι προγενέστερη ανάγλυφη παράσταση στο άνω τμήμα της ιδίας πλάκας, η οποία περιλαμβάνει δυο ανάγλυφα αντωπά πτηνά, με το όνομα ΜΙΧΑΙΛ (sic) ανάμεσά τους.
Ένα ακόμα στοιχείο, το οποίο εμμέσως ενισχύει την άποψη της συνεχούς λειτουργίας της Μονής έως και την Επανάσταση, είναι ένα σωζόμενο ακιδογράφημα,10 στην Όμορφη Εκκλησία11  του Γαλατσίου, όπου πάνω στην τοιχογραφημένη εικόνα του Τιμίου Προδρόμου είναι χαραγμένο το όνομα ενός ιερομονάχου της Μονής Καλολιβαδίου, του παπά Νεοφύτου Πιεράκου, ο οποίος επεσκέφθη τον παραπάνω ναό τον Φεβρουάριο του 1769.12
Σημαντική ήταν η συμβολή της Μονής και στον απελευθερωτικό αγώνα του Γένους, διότι λειτούργησε ως καταφύγιο και ορμητήριο των κλεφταρματολών της περιοχής. Σε αυτήν εύρισκαν περίθαλψη και όσοι υπόδουλοι έφευγαν καταδιωγμένοι από την γειτονική Εύβοια, για να γλιτώσουν από την μανία του κατακτητού.
Τον Ιούλιο του 1824 αποβιβάσθηκε στον Ωρωπό ο Ομέρ πασάς της Εύβοιας,14 με 2.000 γενιτσάρους και 1.000 περίπου άλλους πολεμιστές, με σκοπό να καταπνίξει την επανάσταση στην Αττική. Προς αντιμετώπισή του ήλθε ο στρατηγός Ιωάννης Γκούρας,15 ο οποίος ύστερα από σειρά ηρωικών και νικηφόρων συγκρούσεων στον Μαραθώνα και την Αθήνα, ανάγκασε τον Ομέρ πασά να υποχωρήσει αρχικώς στο Καπανδρίτι και στην συνέχεια στον Κάλαμο. 
Στην περιοχή μάλιστα, μεταξύ του Καλάμου και της Μονής, εδόθη κατά το διάστημα από 5 έως 8 Αυγούστου του 1824, η τελική και καθοριστική, για την νίκη των Ελλήνων, μάχη.16   Ο Ομέρ πασάς, απογοητευμένος πλέον εξ αιτίας των μεγάλων απωλειών του στρατού από τις μάχες και από λοιμική επιδημία, κατά τα μέσα Αυγούστου εγκατέλειψε την Αττική και επέστρεψε στην Εύβοια.
Εν τω μεταξύ όμως η Μονή, λόγω της προσφοράς της στον αγώνα, έπεσε θύμα της εκδικητικής μανίας του πασά, ο οποίος την πυρπόλησε κατακαίοντας όλα τα κτίσματα, καθώς και το εσωτερικό του ναού.
Οι φθορές ήσαν εκτεταμένες και σχεδόν ανεπανόρθωτες, όμως με την βοήθεια των ευλαβών  χριστιανών, απεκατεστάθησαν όλα μέσα σε σύντομο χρονικό διάστημα.
Ήδη την 1η Ιανουαρίου του 1825, όπως προκύπτει από σχετική επιγραφή, αφιερώθηκε η εικόνα της Μεταμορφώσεως του Σωτήρος, η οποία και τοποθετήθηκε στο νέο τέμπλο του ναού και μάλιστα στη θέση του τιμωμένου αγίου.17
Εκείνη την εποχή πρέπει να έγινε και η μετωνομασία της Μονής, από Ευαγγελισμός της Θεοτόκου σε Μεταμόρφωση του Σωτήρος, πιθανότατα διότι τότε, μέσα στα χρονικά πλαίσια της εορτής της Μεταμορφώσεως, είτε έλαβε χώρα η  νικηφόρος μάχη, είτε έγινε η πυρπόληση της Μονής.
Φαίνεται λοιπόν, ότι η ιστορική πορεία της Μονής όχι μόνο δεν διεκόπη εξ αιτίας των γεγονότων της Ελληνικής Επαναστάσεως και της πυρπολήσεώς της, αλλά αντιθέτως άρχισε γι’ αυτήν μία νέα περίοδος ακμής, που θα διαρκέσει ακόμα μισόν αιώνα.
Σε έγγραφο μάλιστα της Ιεράς Συνόδου, εκδοθέν την 19η Αυγούστου του 1833, περιλαμβάνεται η Μονή στον κατάλογο των μοναστηριών που υποβάλλονται σε φόρο. Το καθορισθέν ποσό για την «Μονή Καλού Λιβαδίου Θηβών» ανερχόταν σε 900 δραχμές ετησίως.
Λίγο αργότερα, όταν στις 7 Οκτωβρίου του 1833 εξεδόθη το διάταγμα «περί διαλύσεως των Μονών του Κράτους»18 η Μονή συμπεριελήφθη στον αρχικό κατάλογο, αλλά το γεγονός ότι η θαυματουργός εικόνα της Παναγίας του παλαιού τέμπλου εικονογραφήθηκε το 1837 μας οδηγεί στο συμπέρασμα ότι συντόμως επαναλειτούργησε. 
Επιπλέον, για το χρονικό διάστημα 1830 – 1860, φυλάσσονται στα Γενικά Αρχεία του Κράτους διάφορα έγγραφα σχετιζόμενα με την Μονή, όπως έγγραφες διεκδικήσεις κατά καταπατητών των κτημάτων της, ετήσιοι απολογισμοί εσόδων – εξόδων, αποδεικτικά διαφόρων συναλλαγών και άλλα παρόμοια. Όλα αυτά τα έγγραφα αφ’ ενός μεν φανερώνουν την οικονομική ευρωστία της Μονής, αφ’ ετέρου δε είναι ενδεικτικά μιας σειράς αυθαιρέτων καταπατήσεων και αρπαγών της ακινήτου περιουσίας της, από την οποία τελικώς και απογυμνώθηκε.19
Χαρακτηριστικό είναι, ότι στην ιδιοκτησία της Μονής περιελαμβάνετο και ο ιστορικός χώρος του Αμφιαρείου20  μέχρι το 1884, χρονολογία ενάρξεως των ανασκαφών του.
Κατά την τελευταία αυτή περίοδο, γνωστά ονόματα ηγουμένων είναι τα εξής: Κατά το 1832 ο Διονύσιος,21  ο Συμεών κατά το 1839, ο Ματθαίος Παναγιώτου κατά το 1846 και 1854, ο Νεόφυτος Σακελλαρίου κατά το 1860 και ο Παρθένιος Βρεττός22  πριν το 1865. Δυο εξ αυτών αναφέρονται σε καταλόγους συνδρομητών διαφόρων βιβλίων και αλλού πάλι η Μονή αναγράφεται ως συνεισφέρουσα σε νέες εκδόσεις. Το γεγονός αυτό οδηγεί στο συμπέρασμα ότι η Μονή, ήδη προ του 1853, διέθετε πλούσια βιβλιοθήκη, στην οποία σύμφωνα, με την μαρτυρία του Milchofer,23 φυλάσσονται και παλαιά χειρόγραφα προερχόμενα, κατά την άποψή του, από τον αρχαίο δήμο Ψαφίδος.
Η Μονή, κατά τα τελευταία αυτά χρόνια της λειτουργίας της, πρέπει να ήταν ιδιαιτέρως ακμάζουσα τόσο πνευματικώς, όσο και υλικώς. Το 1855 αναφέρεται μεταξύ των διατηρουμένων Μονών του Κράτους στην Αττική.24  Τότε περίπου, στα 1857, το ηγουμενοσυμβούλιο γνωμοδότησε να συνεισφέρει η Μονή το ποσόν των 200 δρχ. ετησίως, υπέρ των Ιερατικών Σχολών. Η γνωμοδότηση αυτή εδημοσιεύθη στην Εφημερίδα της Κυβερνήσεως με αριθμό 43/1860 κι έχει ως εξής:
«Διάταγμα περί συνεισφοράς της Μονής Καλολειβαδίου υπέρ των Ιερατικών σχολείων Όθων Ελέω Θεού Βασιλεύς της Ελλάδος»
Έχοντες υπ’ όψιν τον α’ του άρθρου του ΤΞΖ’ νόμου Μετά γνωμοδότησιν του Συμβουλίου της εν τω δήμω Περαίας μονής του Ευαγγελισμού της Θεοτόκου, ή του Καλολιβαδείου, και της Ιεράς Συνόδου της Εκκλησίας της Ελλάδος και κατά πρότασιν του Ημετέρου Υπουργού των Εκκλησιαστικών και της Δημοσίας Εκπαιδεύσεως, εγκρίνομεν την επ’ ονόματι της ειρημένης μονής προσενεχθείσαν υπό του συμβουλίου αυτής υπέρ των Ιερατικών σχολείων ετησίαν εισφοράν εκ δραχμών διακοσίων (200) εκ του έτους 1857, και διατάττομεν την υπέρ του ταμείου αυτών των σχολείων είσπραξιν. Εις τον προμνησθέντα Ημέτερον Υπουργόν ανατίθεται η εκτέλεσις του παρόντος Διατάγματος. 
Αθήνησι τη 31 Ιουλίου 1860
Όθων Μ. Ποτλής. 
Λίγο αργότερα, για αγνώστους σήμερα λόγους, διεκόπη αποτόμως η λειτουργία της Μονής. Έτσι, το 1875 δεν συναριθμείται πλέον μεταξύ των επισήμων Μονών του Κράτους, ενώ το 1884, ο τότε διευθυντής25  των ανασκαφών του Αμφιαρείου, σε έκθεσή του προς την Αρχαιολογική Εταιρεία αναφέρεται στην «διαλελυμένη Μονή Καλολιβαδίου».26
Τέλος, με Βασιλικό Διάταγμα της 19ης Ιουλίου του 1885 η Μονή συγχωνεύεται, «λόγω λειψανδρίας», με την Ι. Μ. Κοιμήσεως Θεοτόκου Πεντέλης, και καθίσταται πλέον μετόχι της.
Τον Ιούλιο του 1948, ήλθε να εγκαταβιώσει στην εγκαταλελειμμένη πλέον Μονή μία ολιγομελής γυναικεία μοναχική αδελφότητα, με Καθηγουμένη την μοναχή Ξένη Παπαϊωάννου, όποτε αυτή μετετράπη σε γυναικείο ησυχαστήριο, παραμένοντας όμως μετόχι της Ι. Μ. Πεντέλης. 
Μετά την κοίμηση της πρώτης ηγουμένης, το 1975, την ηγουμενία ανέλαβε η μοναχή Μαρία Πέτρου. Εν τω μεταξύ, η αδελφότητα αυξήθηκε αριθμητικώς και μαζί με αυτήν αυξάνονταν και οι προσπάθειες συντηρήσεως και ανακαινίσεως της Μονής, οι οποίες συνεχίζονται με αμείωτο ρυθμό έως σήμερα, υπό την άοκνη καθοδήγηση της μοναχής Παταπίας Ζωχιού, υπό την ηγουμενία της οποίας βρίσκεται η Μονή, ήδη από το 1990.
Όλα αυτά τα χρόνια διεξάγεται ένας αδιάκοπος αγώνας όχι μόνο για την κτιριακή, αλλά κυρίως για την πνευματική ανασύσταση και λειτουργία της αρχαίας αυτής Μονής, η οποία, ως τηλαυγής φάρος, φωτίζει τις «εσκοτισμένες» ψυχές των προσκυνητών και αναπαύει τους «κοπιώντας και πεφορτισμένους» της εποχής μας, όπως ακριβώς γινόταν σε όλη την πορεία της, τόσο κατά την «βυζαντινή» περίοδο, όσο και στα δυσβάστακτα χρόνια της τουρκικής σκλαβιάς.
Το κείμενο του πατριαρχικού σιγιλλίου:27
«Σιγίλλιον του Πατριάρχου Κωνσταντινουπόλεως Καλλινίκου του Β’ δι’ ου επιβεβαιούται η σταυροπηγιακή αξία του εν τη επαρχία Θηβών και τοποθεσία καλουμένη Κάλαμος του καλού λιβαδίου μοναστηρίου της Ευαγγελίστριας. (Του έτους 1700).
+ Καλλίνικος ελέω Θεού αρχιεπίσκοπος Κωνσταντινουπόλεως νέας Ρώμης και  οικουμενικός Πατριάρχης.
+ Των υποτελούντων εν τω μετά σώματος βίω πραγμάτων,
ρευστήν κατά φύσιν την σύστασιν αυτών ειληφότων, παν το εξ αυτών παλαιωθέν, αποβάλλειν το είναι πέφυκε και προς φθοράν καταντά, ως κατά μικρόν ελαττούμενον, και φθειρόμενον. Το γαρ εναρξάμενον, και τελευτάν αναγκαίον. Ων ένεκα πάντες απαξάπαντες άνθρωποι πολυχρόνια φυλάττειν εφιέμενοι ταά σφίσι κεκτημένα φροντίζουσι κατά καιρούς, λόγοις της σφων προνοίας, αναστέλλειν τα προχωρούντα, και αναχαιτίζειν / της προς φθοράν ορμής τε, και φοράς, δια τινός ανανεώσεως μεταξύ, και αναζωπυρήσεως. Και τω τρόπω τούτω της ανακαινίσεως, το ενδύναμον τοις πράγμασι παρέχειν μεμαθήκασιν, επί τω σώζεσθαι ανόλεθρα, και προς μακράν διαμονήν παρατείνεσθαι. Τω αυτώ δε λόγω της ειρημένης επιτηδεύσεως, και ταά εκκλησιαστικά πράγματα, όσα κατά καιρούς διαφόρους γίνονται, και γράφονται, παλαιούμενά πως, και προς φθοράν εγγίζοντα, καθάπερ εξαγγέλλεται το ευαγγελικόν θείον λόγιον: παν το παλαιούμενον, και γηράσκον εγγύς εστίν αφανισμού, ιθύνονται, και διευθετώνται, δια της ανακαινίσεως, και ανασώζονται μένειν εις μακρότητα ημερών. Τα γαρ παλαιγενή των πραγμάτων, όσαπερ έφθασαν παρά των αοι / δήμων συντελεσθήναι πατριαρχών, επ’ ευλόγοις αιτίαις, μετά καιρούς εν υστέροις, ως παλαιωθέντα, και αμβλυνθέντα, υπό των μεταγενεστέρων πατριαρχών, των τας εκκλησιαστικάς ηνίας ιθυνόντων, ανανεούσθαι ειώθασι δια νεωτέρων γραμμάτων, επί συστάσει, και πολυχρονίω διαμονή των διαλαμβανομένων εν τοις αυτοίς γράμμασι πραγμάτων, όπως μη δια της εσχάτης παλαιώσεως, παρανάλωμα του χρόνου γένηται. Και τούτο ου διαλείπει εν παντί καιρώ αναγκαίως ενεργούμενον υπό της εκκλησιαστικής προνοίας, και προμηθίας. 
Επειδή τοιγαρούν ενεφανίσθη και ημίν ήδη γράμμα παλαιγενές πατριαρχικόν σιγιλλιώδες του πρόπαλαι πατριάρχου μακαρίτου κυρ Ιερεμίου, διαλαμβάνον, ότι Ιερομόναχός τις Γρηγόριος ονόματι, κατ’ εκείνο καιρού, ανήγειρεν εκ θεμελίων ναόν εξηφανισμένον, μοναστηρίου τινός, επ’ ονόματι τιμωμένου, της υπεραγίας μου Θεοτόκου της Ευαγγελιστρίας, εν τη επαρχία Θηβών, εις τοποθεσίαν καλουμένην Κάλαμον του καλού Λιβαδίου, ην περ οικοδομήν του ναού, εξετέλεσεν επί πατριαρχικώ σταυροπηγίω, δια της εν θεμελίοις πήξεως του τιμίου σταυρού, κατά την τάξιν των σταυροπηγίων, κόποις τε, και μάχθοις αυτού, και χριστιανών αφιερώμασιν, όση δύναμις, κατοχυρώσατο το ειρημένον μοναστήριον, και σώζεται μέχρι της δεύρο, συναντιλήψει, και ελέω Θεού, εις δόξαν της υπεραγίας ημών Θεοτόκου, και μνημόσυνον αένναον των τε κτητόρων, και πάντων των ευσεβών, και ορθοδόξων χριστιανών. Ου τίνος πατριαρχικού, και σταυροπηγιακού μοναστηρίου, οι ευρισκόμενοι εν αυτώ συνασκούμενοι πατέρες, της συστάσεως αυτού φροντίζοντες, και αυξήσεως, και διαμονής, εδεήθησαν ανακαινίσαι ημάς, δια ημετέρου πατριαρχικού σιγιλλιώδους γράμματος, το αρχαίον εκείνο γράμμα της σταυροπηγιακής αξίας του μοναστηρίου, επί δεφενδεύσει πατριαρχική, και επικρατεστέρα διαμονή του ιερού αυτού καταγωγίου, κατά την επικρατούσαν τάξιν, και συνήθειαν του καθ’ ημάς πατριαρχικού, αποστολικού τε, και οικουμενικού θρόνου, ων τίνων την δέησιν ευμενώς αποδεξάμενοι, ως εύλογον ούσαν, και δικαίαν, και τω έθει της εκκλησίας χρώμενοι, δι’ ην επιμέλειαν έχομεν της συστάσεως, και στερεώσεως των απανταχού ιερών, και σεβασμίων μοναστηρίων, και θείων καταγωγίων, γράφομεν, και αποφαινόμεθα συνοδικώς. Ίνα, το μεν αρχαίον εκείνο γράμμα του κύρ Ιερεμίου της σταυροπηγιακής κλήσεως του ρηθέντος μοναστηρίου, έχη το κύρος, και την ισχύν εις αιώνα τον άπαντα. Το δε ιερόν εκείνο μοναστήριον, το κατά την  μητρόπολιν Θηβών, κατά την τοποθεσίαν τελούν την ονομαζομένην Κάλαμον του καλού Λιβαδίου, επ’ ονόματι της Υπεραγίας μου θεοτόκου της ευαγγελιστρίας, υπάρχη, και λέγηται, και παρά πάντων γινώσκηται, καθώς εξ αρχής συνετελέσθη, πατριαρχικόν, σταυροπηγιακόν, ελεύθερον, και αδούλωτον μετά πάντων των κτημάτων αυτού, και αφιερωμάτων, κινητών τε, και ακινήτων, μηδενί ετέρω υποκείμενον, ειμή μόνω τω καθ’ ημάς πατριαρχικώ και οικουμενικώ θρόνω και υπ’ αυτού δεσποζόμενον, και εξουσιαζόμενον, κρίνομενόν τε, και διεξαγόμενον. Μνημονευομένου εν αυτώ του πατριαρχικού ονόματος εν πάσαις ταις ιεραίς τελεταίς, μηδενί τε μηδέν οφείλον παρέχειν, ειμή μόνη τη καθ’ ημάς του Χριστού μεγάλη εκκλησία, καθ’ έκαστον χρόνον, ανά ήμισυ καντάριον μέλιτος, εις σημείον υποταγής κατά την τάξιν των σταυροπηγίων. Κα μηδείς των απάντων ούτε ο κατά καιρούς μητροπολίτης Θηβών, ούτε έξαρχος, ούτε τις άλλος έχη άδειαν, κατεπεμβαίνειν του σταυροπηγιακού αυτού μοναστηρίου, και επηρεάζειν, και ενοχλείν τους εν αυτώ διατελούντας μοναχούς, και ζητείν εν δυναστείαις, λαμβάνειν τι πολύ, ή ολίγον από του μονατηρίου αυτού και των πατέρων ολοτελώς, μέχρι και οβολού. Οι δε εν αυτώ πατέρες έχωσιν άδειαν, ταόν κατά καιρούς ηγούμενον αυτών, καθιστάν, μετ’ εκλογής της κοινότητος αυτών, τον άξιον αναφανέντα της ηγουμενίας, οφείλοντες υποτάσσεσθαι αυτώ κατά την τάξιν, και τους τύπους των μοναστηρίων, και διάγειν αυτούς ειρηνικώς, και ευγνωμόνως, φιλαδέλφως τε, και φιλαλλήλως, και φροντίζοντες ολοψύχως της συστάσεως, και αυξήσεως του 12 μοναστηρίου. Εν δε τη χρεία των χειροτονιών, προσκαλείν αυτούς ον αν εθελήσωσι των αρχιερέων εις το επιτελείν τας χειροτονίας αυτών εν τω μοναστηρίω, μετά της κανονικής παρατηρήσεως ανεμποδίστως. Ος δ’ αν οψέποτε φανή παραβαίνων τι των εν τω παρόντι γεγραμμένων, ή την σταυροπηγιακήν αξίαν του μοναστηρίου επιχειρών διασείσαι, ή βλάψαι, και ζημιώσαι κατά τι το αυτό μοναστήριον, οποίας τάξεως, και οποίου βαθμού υπάρχων αφωρισμένος είη από θεού, και κατηραμένος, και ασυγχώρητος, και άλυτος μετά θάνατον, και ταις πατρικαίς, και συνοδικαίς αραίς υπόδικος. Όθεν εις ένδειξιν και ασφάλειαν, επεδόθη τω αυτώ σταυροπηγιακώ μοναστηρίω, της παναγίας της Ευαγγελιστρίας και το παρόν πατριαρχικόν συνοδικόν σιγιλλιώδες γράμμα.
αψ’. Εν μηνί μαΐω ινδικτιώνος η’ ης.
+ Καλλίνικος ελέω Θεού αρχιεπίσκοπος Κωνσταντινουπόλεως νέας Ρώμης και οικουμενικός Πατριάρχης.
+ο Καισαρείας Κυπριανός                       +ο Νικομηδείας Παρθένιος
+ο Κυζίκου Κύριλλος                               +ο Δρύστρας Αθανάσιος
+ο Αγχιάλου Μακάριος                                 +ο Προικονήσου Γρηγόριος
+ο Θηβών Αθανάσιος                       +ο πατριαρχικός έξαρχος Γεράσιμος.

Το καθολικό της Μονής.
Το «Καθολικό της Μονής, δηλαδή ο κεντρικός της ναός, αποτελεί σήμερα τον μοναδικό αδιάψευστο μάρτυρα της μακραίωνης ιστορικής της πορείας, όπως αυτή παρουσιάσθηκε στο προηγούμενο κεφάλαιο.
Η ιστορική αυτή διαδρομή των τετρακοσίων και πλέον ετών, θα μπορούσε να κωδικοποιηθεί σε τέσσερις χρονικές περιόδους,28 μέσα στις οποίες συνετελέσθησαν αρχιτεκτονικές, καθώς και διακοσμητικές αλλαγές, προσθήκες, αλλοιώσεις και επεμβάσεις, διαμορφώνοντας όλα αυτά τα μορφολογικά στοιχεία, τα οποία σήμερα αποτελούν την αισθητή εικόνα του ναού.
Ο  ναός είναι τοποθετημένος στην νοτιανατολική γωνία της αυλής και περιστοιχίζεται από τα λοιπά κτίσματα της Μονής29 (κελλιά, αρχονταρίκι, τράπεζα, παρεκκλήσια και άλλους βοηθητικούς χώρους), τα οποία αναπτύσστονται υπό μορφή Γ στην βορεία και δυτική πλευρά της.
Κατά την συνήθεια της Βυζαντινής εποχής το καθολικό και δη το Ιερό, είναι κτισμένο πάνω σε «πηγή ύδατος». Η πηγή αυτή εκβάλλει σήμερα έξω από το βορινό τείχος της Μονής, το οποίο βρίσκεται, από υψομετρικής απόψεως, σε χαμηλότερο επίπεδο.
Στην σημερινή του μορφή το Καθολικό είναι ένας «μεταβυζαντινός», ναός, μικρών διαστάσεων, ο οποίος παρ’ όλες τις επεμβάσεις και επεκτάσεις που έχει υποστεί κατά την μακρόχρονη περίοδο χρήσεώς του, διασώζει όλα τα βασικά αρχιτεκτονικά γνωρίσματα των ναών των χαλεπών χρόνων της Τουρκοκρατίας, αλλά και αρκετά αναγνωρίσιμα μορφολογικά στοιχεία των ναών της λεγομένης «Ελλαδικής Σχολής»30 του 11ου και 12ο αιώνα.31
Τυπολογία του ναού.
Ο αρχιτεκτονικός τύπος του κυρίως ναού είναι ο σταυροειδής εγγεγραμμένος μετά τρούλου, με νεώτερη προσθήκη νάρθηκος, και εντάσσεται στην κατηγορία32  του συνθέτου τετρακιονίου.
Στην ανατολική πλευρά ο ναός απολήγει σε τρεις εξέχουσες αψίδες, καλυπτόμενες από τεταρτοσφαίρια, με την μεσαία να είναι ευρύτερη των δυο άλλων, ενώ στην δυτική υπάρχει μεταγενέστερος νάρθηκας, ο οποίος αναπτύσσεται καθ’ όλο το πλάτος του ναού.
Εξωτερικά αρχιτεκτονικά χαρακτηριστικά του ναού.
Ο ναός, γενικώς, διακρίνεται για την απλότητα και την λιτότητά του, με αισθητή την έλλειψη παραθύρων, σύνηθες χαρακτηριστικό των ναών της Τουρκοκρατίας.
Οι κεραίες του σταυρού στεγάζονται από δικλινείς (δίρριχτες) κεραμοσκεπές, που καταλήγουν σε αετώματα.  Η στέγη του νάρθηκος είναι τετράρριχτος.
Ο ραδινός οκτάπλευρος τρούλος διατρυπάται από τέσσερα ψηλά και στενά μονόλοβα παράθυρα, ένα σε κάθε σημείο του ορίζοντος, ενώ οι υπόλοιπες πλευρές μένουν τυφλές.
Στις τρεις τρίπλευρες αψίδες της ανατολικής πλευράς ανοίγονται ισάριθμα μονόλοβα παράθυρα, εν των οποίων της βάσεως των παραθύρων υπάρχει λίθινος λοξότμητος κοσμήτης που φέρει κυμάτιο, ο οποίος εκτείνεται σε όλο το πλάτος της ανατολικής όψεως του Καθολικού. Τα παράθυρα του Καθολικού κοσμούνται με παλαιά και νεώτερα εφυαλωμένα πινάκια.
Η μορφή της τοιχοποιίας του ναού απεκαλύφθη προσφάτως, μετά την καθαίρεση των πολλαπλών επιχρισμάτων, που κάλυπταν τους τοίχους. Επισημάνθηκε, λοιπόν, ότι η ανατολική πλευρά (πλην των υψηλοτέρων σημείων) και οι γωνίες του κτίσματος παρουσιάζουν πιο επιμελημένη δόμηση (απομίμηση πλινθοπερίκλειστου33), ενώ τα λοιπά μέρη είναι κτισμένα με αργολιθοδομή.34  Η μετάβαση από το ένα σύστημα δομήσεως στο άλλο δεν έχει σαφές διαχωριστικό όριο.
Ο συνδυασμός των δυο συστημάτων παρατηρείται και σε άλλους ναούς της περιόδου, στην Αττική και την Πελοπόννησο και οφείλεται τόσο στις οικονομικές συνθήκες,35 όσο και στην επικρατούσα αντίληψη για την θεολογική σπουδαιότητα των τμημάτων αυτών (Ιερού Βήματος και Τρούλλου) του ναού.
Ωστόσο, οι αρχιτέκτονες Ι. Κουμανούδης και Ν. Μουτσόπουλος σε σχετική με τον ναό μελέτη τους κατέληγαν στο συμπέρασμα, ότι τα τμήματα του ναού, τα δομημένα με το πλινθοπερίκλειστο σύστημα ανήκουν σε παλαιότερο κτίσμα του 15ου 16ου αιώνος, και ενσωματώθηκαν στον υφιστάμενο μεταγενέστερο ναό.36
Πάντως, μία ακριβής εκτίμηση του συνόλου των οικοδομικών φάσεων παραμένει, έως σήμερα, δύσκολη και πιθανόν είναι ανέφικτη, δεδομένου ότι πλήθος επεμβάσεων έχουν λάβει χώρα στην μακραίωνη ιστορία του ναού, ο οποίος αντιμετώπισε τόσο τις επιπτώσεις από την ανθρώπινη δραστηριότητα, όσο και τις φθορές του χρόνου και των φυσικών καταστροφών.
Σύγχρονες μάλιστα μαρτυρίες αναφέρουν, ότι μετά από τον μεγάλο σεισμό του 1938 έγιναν εκτεταμένες δοκιμές και στερεωτικές επεμβάσεις, γεγονός που επιβεβαιώνεται από την πρόχειρη δόμηση που παρουσιάζουν διάφορα σημεία του ναού.
Σήμερα η μορφή του κτίσματος παρουσιάζει ομοιογένεια οφειλομένη σε εργασίες αισθητικής αποκαταστάσεως. 
Αισθητικό ενδιαφέρον παρουσιάζει και ο νάρθηκας του Καθολικού, ο οποίος, αν και προσθήκη της «συγχρόνου» περιόδου, έχει κατασκευασθεί με ιδιαίτερη φροντίδα κι εναρμονίζεται πλήρως με το όλο κτίσμα. Σε αντίθεση με τον υπόλοιπο ναό, ο νάρθηκας είναι ιδιαιτέρως φωτεινός, λόγω της δίφυλλης τοξωτής κεντρικής θύρας, που καλύπτεται με υαλοπετάσματα, καθώς και των τεσσάρων μεγάλων τοξωτών παραθύρων, τα οποία αναπτύσσονται και στις τρεις πλευρές του χώρου. Τα παράθυρα αυτά εδράζονται σε ανάγλυφα μαρμάρινα θωράκια, διακοσμημένα με ρόδακες και σταυρούς. 
Ο νάρθηκας επικοινωνεί με τον κυρίως ναό με ένα κεντρικό τοξωτό άνοιγμα και δυο μικρότερα πλαϊνά, τα οποία αρχικώς ήσαν τα ανοίγματα των εξωτερικών θυρών του «μεταβυζαντινού» ναού.37
Πάνω από τις τρεις θύρες διαμορφώνονται ανακουφιστικά ημικυκλικά τόξα, τα τύμπανα των οποίων καλύπτονται από επίπεδη μαρμάρινη πλάκα με ανάγλυφο φυτικό διάκοσμο.38
Οι θύρες αυτές πλαισιώνονται από πώρινα αρθρωτά επίπεδα περίθυρα, τα οποία παρουσιάζουν τριμερή άρθρωση κατά την κατακόρυφη έννοια και έχουν ανάγλυφο διάκοσμο από ρόδακες και σταυρούς. Σε αυτά υπάρχει πλήθος αφιερωματικών χαράξεων με ονόματα και ημερομηνίες.
Στο κέντρο του δυτικού τοίχου και αρχικού κτίσματος – σημερινού ανατολικού τοίχου του νεωτέρου νάρθηκος – αμέσως πάνω από το ανακουφιστικό τόξο της κεντρικής θύρας και μέσα σε τοξωτή κόγχη με προεξέχον γείσο, υπάρχει τοιχογραφία με την παράσταση του Ευαγγελισμού της Θεοτόκου,39 στοιχείο ενδεικτικό της αρχικής αφιερώσεως του ναού.
Τέλος, στην κορυφή του αετώματος της δυτικής κεραίας του σταυρού υψώνεται καμπαναριό, πιθανόν της «νεωτέρας» περιόδου, το οποίο είναι πλέον εν χρήσει. 
Εσωτερικά αρχιτεκτονικά χαρακτηριστικά του ναού.
Με βάση τη διάταξη των κιόνων, ο ναός διαιρείται εσωτερικώς σε τρία κλίτη,40 εκ των οποίων το μεσαίο είναι πλατύτερο των δυο άλλων.
Το Ιερό Βήμα είναι ελαφρώς υπερυψωμένο, κατά μία βαθμίδα, σε σχέση με το δάπεδο του κυρίως ναού, και διαχωρίζεται από αυτόν με ανάγλυφο μαρμάρινο τέμπλο, κατασκευής της «συγχρόνου» περιόδου.41
Εντός του Ιερού Βήματος υπάρχει μαρμάρινη Αγία Τράπεζα, κατασκευασμένη συγχρόνως με το τέμπλο. Η επικοινωνία του κεντρικού χώρου του Ιερού Βήματος με την Πρόθεση και το Διακονικό γίνεται μέσω τοξωτών ανοιγμάτων.
Το σημείο συμβολής των κεραιών του σταυρού καλύπτεται από τον τρούλο, στηριζόμενο στο καθιερωμένο, για τους σταυροειδείς εγγεγραμμένους ναούς, σύστημα των τεσσάρων τόξων και των ισαρίθμων σφαιρικών τριγώνων. Στην βάση του αναπτύσσεται πώρινος λοξότμητος κοσμήτης.
Παρόμοιος κοσμήτης, ευρισκόμενος στο ύψος της γενέσεως των θόλων, διατρέχει και τους τέσσερις τοίχους του ναού.
Οι τέσσερις κίονες, πάνω στους οποίους εδράζονται τα φέροντα τον τρούλο τόξα, είναι μονόλιθοι, μαρμάρινοι, κυλινδρικοί και αράβδωτοι, παρουσιάζουν με μείωση στο άνω τμήμα τους.   Επιστρέφονται από μαρμάρινα κολουροκωνικά κιονόκρανα με συμφυή άβακα.42  Παλαιότερα οι κίονες ήσαν επιχρισμένοι, οπότε ήταν αδύνατη η οποιαδήποτε παρατήρηση και μελέτη τους.
Σήμερα όμως που βρίσκονται αποκεκαλυμμένοι, κατόπιν συστηματικής συντηρήσεώς τους, είναι δυνατόν να διατυπωθεί η άποψη ότι αυτοί είναι ιδιαιτέρως παλαιοί, και ίσως ακόμη και σε δεύτερη χρήση, κάτι όμως που χρήζει περαιτέρω ερεύνης.
Οι κεραίες του σταυρού καλύπτονται με καμάρες, ενώ τα γωνιακά διαμερίσματα, οι τέσσερις χώροι δηλαδή, που διαμορφώνονται στις ισάριθμες γωνίες του τετραγώνου, στο οποίο εγγράφονται οι κεραίες του σταυρού, καλύπτονται με φουρνικά. Ο τριμερής εσωτερικά νάρθηκας καλύπτεται κατ’ αντιστοιχία με τρία φουρνικά.43
Η εσωτερική διακόσμηση του ναού.
Α. Οι τοιχογραφίες.
Ο ναός εκτιμάται ότι θα πρέπει να ήταν κατάγραφος, όμως η έκθεση των τοιχογραφιών τόσο στην μακραίωνη διαβρωτική φθορά του χρόνου, όσο και σε κακόβουλες ενέργειες,44 είχε ως αποτέλεσμα να καταστραφούν ολοσχερώς οι μισές και πλέον τοιχογραφημένες επιφάνειες.
Μέχρι πριν από μερικά χρόνια μάλιστα, ακόμα και οι εναπομείνασες τοιχογραφίες ήταν αδύνατον να παρατηρηθούν, να μελετηθούν και να εκτιμηθούν, διότι οι περισσότερες εκαλύπτοντο, από αλλεπάλληλα στρώματα επιχρισμάτων.
Τοιχογραφίες έχουν διατηρηθεί στον τρούλλο, στα τέσσερα λοφία, στην αψίδα και την καμάρα του κεντρικού Ιερού Βήματος, στην αψίδα της Προθέσεως, στον βόρειο και τμήμα του νοτίου τοίχου. Τα θέματα που εικονίζονται είναι σκηνές από την Παλαιά Διαθήκη, Χριστολογικές σκηνές, ο Ακάθιστος Ύμνος και μεμονωμένες μορφές Αγίων, αυτά δηλαδή που περιλαμβάνονται κατά κανόνα στα εικονογραφικά προγράμματα των ναών της περιόδου.
Όλες αυτές οι παραστάσεις και οι μορφές, όπως συνηθιζόταν στην μεταβυζαντινή ζωγραφική, είναι τοποθετημένες στους τοίχους σε ζώνες και οριοθετημένες από κόκκινες ταινίες, που σχηματίζουν ορθογώνια διάχωρα. Με τον τρόπο αυτό κάθε παράσταση, ενώ «φαντάζει αυτόνομη και αυθύπαρκτη στο χώρο είναι συνάμα αναπόσπαστα δεμένη με το όλο εικονογραφικό σύνολο» και μάλιστα «με τρόπο συστηματικό και καθόλου τυχαίο – όπως τον είχε καθιερώσει η παράδοση – αισθητοποιείται το δόγμα και η ιστορία της Εκκλησίας».45
Στην κόγχη του Ιερού Βήματος αναπτύσσονται, καθ’ ύψος, τέσσερις θεματικές ενότητες με την Πλατυτέρα τοποθετημένη στην ανωτέρα ζώνη, τους Προφήτες να ακολουθούν, την παράσταση της Κοινωνίας των Αποστόλων να έπεται και τέλος, στην κατωτάτη ζώνη, τις ολόσωμες μορφές των Ιεραρχών.
Στο τεταρτοσφαίριο της αψίδος απεικονίζεται η Θεοτόκος, ως Πλατυτέρα των Ουρανών, ένθρονη και βαστάζοντας στα γόνατά της τον μικρό Χριστό -  Εμμανουήλ, ο οποίος έχει το δεξί Του χέρι σε στάση ευλογίας. Την Θεοτόκο πλαισιώνουν δυο ολόσωμοι Άγγελοι, σε στάση δεήσεως. Το έδαφος είναι πρασινωπό, ενώ ψηλότερα το βάθος γίνεται καστανοκόκκινο και τέλος καταλήγει σε βαθυγάλαζο ουρανό.
Εξ αιτίας πολλών φθορών και παλαιοτέρων επεμβάσεων και επιζωγραφήσεων, η παράσταση αυτή είναι αρκετά αποδυναμωμένη χρωματικώς και σχεδιαστικώς (ιδιαιτέρως στα πρόσωπα και τα ενδύματα των μορφών), με αποτέλεσμα σήμερα τα περισσότερα τεχνοτροπικά στοιχεία της να είναι δυσδιάκριτα. 
Κάτω από την Πλατυτέρα και μέσα σε ζώνη μελανού βάθους με φυτική  διακόσμηση, υπάρχουν έξι στηθάρια,46 μέσα στα οποία εικονίζονται σε προτομή ισάριθμοι Προφήτες της Παλαιάς Διαθήκης κρατώντας ανοικτά ειλητάρια.47  Πρόκειται για τους: Αββακούμ, Ααρών, Δαβίδ, Σολομώντα, Μωυσή και έναν αδιάγνωστο.
Και οι μορφές των Προφητών είναι αρκετά φθαρμένες, ιδιαιτέρως στα πρόσωπα, ωστόσο διακρίνεται η πολυχρωμία των χιτώνων και των ιματίων τους.
Η παράσταση αυτή διαχωρίζεται από την κατώτερή της με διακοσμητική ζώνη, οριοθετημένη από κόκκινες ταινίες, η οποία περιλαμβάνει φυτικό διάκοσμο.
Κάτω από την διακοσμητική αυτή ζώνη βρίσκεται η παράσταση της Κοινωνίας των Αποστόλων. Οι δώδεκα Απόστολοι, χωρισμένοι σε δυο ομάδες, προσέρχονται ευλαβικά προς τον Κύριο, ο οποίος, κατά το σύνηθες εικονογραφικό σχήμα, έχει απεικονιστεί δυο φορές. Στους Αποστόλους του αριστερού χορού προσφέρει τον Άρτο (Σώμα) και σε αυτούς του δεξιού τον Οίνο (Αίμα). Επάνω από τον κάθε όμιλο των Αποστόλων υπάρχει και η αντίστοιχη επιγραφή.
Στον μεν αριστερό:
«ΛΑΒΕΤΕ ΦΑΓΕΤΕ ΤΟΥΤΟ ΕΣΤΙ ΤΟ ΣΩΜΑ ΜΟΥ ΥΠΕΡ ΗΜΩΝ ΚΛΩΜΕΝΟΝ»
Στον δε δεξιό:
«ΠΙΕΤΕ ΕΞ ΑΥΤΟΥ ΠΑΝΤΕΣ ΤΟΥΤΟ ΕΣΤΙ ΤΟ ΑΙΜΑ ΜΟΥ»
Η ταυτότητα του κάθε Αποστόλου δηλώνεται με την αναγραφή, δίπλα στο φωτοστέφανο, των αρχικών του ονόματός του. Επικεφαλής του αριστερού αποστολικού χορού είναι ο Πέτρος, ενώ του δεξιού ο Ιωάννης.
Χαρακτηριστική είναι η απεικόνιση του Ιούδα του Ισκαριώτου, ο οποίος τοποθετείται στο τέλος του αριστερού ομίλου, με σκοτεινό κύκλο αντί φωτοστεφάνου, να στρέφει τα νώτα του προς τον Κύριο, το Μυστήριο της Θείας Ευχαριστίας και τους λοιπούς Αποστόλους και να βαδίζει προς την αντίθετη κατεύθυνση,48 ενώ φέρει το χέρι του προς το στόμα, έχοντας ήδη δεχθεί τη Θεία Κοινωνία.
Οι μορφές είναι ψηλόλιγνες και ασκητικές, ο προπλασμός των προσώπων έχει γίνει σε καφέ απόχρωση, η χρωματική ποικιλία των ενδυμάτων είναι περιορισμένη με σκοτεινούς τόνους και το βάθος της παραστάσεως είναι χρώματος μελανού.
Την παράσταση αυτή διαδέχεται προς τα κάτω λευκή ζώνη οριοθετημένη από κόκκινες ταινίες η οποία φέρει την επιγραφή:
+ΟΡΩΝ ΤΟ ΒΙΜΑ ΤΗΣ ΤΡΑΠΕΖΗΣ ΚΥΡΙΟΥ ΣΤΗΘΙ ΤΡΕΜΩΝ ΑΝ(ΘΡΩΠ)Ε Κ(ΑΙ) ΝΕΥΩΝ ΚΑΤΩ Χ(ΡΙΣΤΟ)Σ ΓΑΡ ΕΝΔΟΝ ΘΥΕΤΑΙ ΚΑΘΗΜΕΡΑΝ Κ(ΑΙ) ΠΑΣΑ ΤΑΞΙΣ ΤΩΝ ΑΥΛΩΝ ΤΑΓΜΑΤΩΝ ΛΥΤΟΥΡΓΙΚΟΣ ΚΙΚΛΟΥΣΙΝ ΑΥΤΟ ΕΝ ΦΟΒΟ: (sic)
Τέλος, στην κατωτάτη ζώνη ιστορούνται τέσσερις Ιεράρχες. Οι Μέγας Αθανάσιος και Άγιος Ιωάννης ο Χρυσόστομος βρίσκονται στα αριστερά του παραθύρου της αψίδος, ενώ στα δεξιά του έχουν απεικονιστεί οι Μέγας Βασίλειος και Γρηγόριος ο Θεολόγος. Όλοι φέρουν αρχιερατικά άμφια και κρατούν ανοικτά ειλητά με αποσπάσματα ευχών της Θείας Λειτουργίας.
Από ζωγραφικής απόψεως οι μορφές αυτές είναι εμφανώς διαφοροποιημένες από εκείνες της υπολοίπου αψίδος, παραπέμποντας τεχνοτροπικώς σε μία νεωτέρα και λαϊκοτέρα εικονογραφική αντίληψη.
Στην κάμαρα του Ιερού Βήματος έχει απεικονισθεί η παράσταση της Πεντηκοστής. Η σύνθεση είναι χωρισμένη σε δυο συμμετρικά τμήματα. Στο κέντρο δεσπόζει η απεικόνιση του Αγίου Πνεύματος «εν είδει περιστεράς», η οποία πλαισιώνεται από τους Δώδεκα Αποστόλους χωρισμένους σε δυο ομίλους.
Στους πλαγίους τοίχους του κεντρικού Ιερού Βήματος ιστορούνται σκηνές από την παιδική ηλικία της Θεοτόκου. Στον βόρειο απεικονίζονται ο Ασπασμός των Αγίων Ιωακείμ και Άννης και η Ευλογία της Θεοτόκου από τους ιερείς και στον νότιο ο Ευαγγελισμός των Αγίων Ιωακείμ και Άννης και τα Εισόδια της Θεοτόκου. 
Στην κόγχη της Προθέσεως ο τοιχογραφικός διάκοσμος αναπτύσσεται σε τρεις ζώνες˙ στο τεταρτοσφαίριο της αψίδος απεικονίζεται ο «Μεγάλης Βουλής Άγγελος»,49  στην μεσαία ζώνη η «Καιομένη Βάτος» και η «Θυσία του Αβραάμ» και στην κατωτέρα η «Άκρα Ταπείνωσις».
Στην μεσαία ζώνη της αψίδος της Προθέσεως, η «Καιομένη Βάτος» αριστερά και η «Θυσία του Αβραάμ» δεξιά, είναι δυο παραστάσεις που ο συνδυασμός τους στον συγκεκριμένο χώρο του ναού – εύλογος λόγω του ευχαριστιακού χαρακτήρα – είναι συνήθης στα μεταβυζαντινά εικονογραφικά προγράμματα.
Στην κατωτέρα ζώνη, λόγω του μονολόβου παραθύρου, η παράσταση της «Άκρας Ταπεινώσεως» έχει διαιρεθεί σε δυο τμήματα: Στο αριστερό απεικονίζεται η Παναγία και ο Άγιος Ιωάννης ο Θεολόγος σε στάση δεήσεως να θρηνούν και στο δεξί τοποθετείται ο Νυμφίος. Στο κέντρο εικονίζεται εξαπτέρυγο.
Η μορφή του Νυμφίου ακολουθεί τον καθιερωμένο εικονογραφικό τύπο:50  Ο νεκρός Χριστός απεικονίζεται μέχρι την μέση μέσα σε λάρνακα, με τα χέρια δεμένα και με τα σύμβολα του Πάθους να Τον πλαισιώνουν.
Στην ανατολική κεραία του σταυρού βρίσκεται η παράσταση της Αναλήψεως. Και αυτή η σύνθεση, κατ’ αναλογία με την Πεντηκοστή, είναι χωρισμένη σε δυο ομάδες προσώπων, με την Παναγία, έξι Αποστόλους κι έναν Άγγελο στα αριστερά και τους υπολοίπους έξι αποστόλους με άλλο Άγγελο στα δεξιά. Στο κέντρο της καμάρας, εκεί όπου απεικονίζεται ο Αναλαμβανόμενος Κύριος, η τοιχογραφία είναι ολοσχερώς κατεστραμμένη και με δυσκολία διακρίνεται το κατώτατο τμήμα των σωμάτων και των ανεμιζόντων ενδυμάτων δυο Αγγέλων. Χαρακτηριστική είναι η προσπάθεια αποδόσεως της συναισθηματικής φορτίσεως των εικονιζομένων προσώπων, μέσω των στάσεων και των κινήσεων των σωμάτων τους.
Ο τρούλος του ναού ακολουθεί το καθιερωμένο εικονογραφικό πρόγραμμα με τον Χριστό Παντοκράτορα στο ημισφαίριο, τις Ουράνιες Δυνάμεις στην επομένη ζώνη, τους Προφήτες στο τύμπανο και τους τέσσερις Ευαγγελιστές στα ισάριθμα σφαιρικά τρίγωνα.
Ο Παντοκράτωρ φέρει στο αριστερό του χέρι κλειστό διακοσμημένο Ευαγγέλιο, ενώ το δεξί έχει αποδοθεί σε στάση ευλογίας. Τα ενδύματά Του είναι απλά: καστανοκόκκινος χιτώνας με κιτρινωπή ταινία στον δεξιό ώμο και βαθυγάλαζο ιμάτιο.
Το βάθος της παραστάσεως είναι σκούρου μπλε (σχεδόν μαύρου) χρώματος και μέσα σε αυτό – στο ύψος των ώμων – υπάρχουν κοκκινωποί κύκλοι, που περιελάμβαναν προφανώς τα αρχιγράμματα ΙC XC.
Περιμετρικώς του Παντοκράτορος, εντός λευκής ζώνης την οποία ορίζουν ερυθρές ταινίες, αναγράφεται ο Τρισάγιος Ύμνος «Άγιος, Άγιος, Άγιος Κύριος Σαβαώθ πλήρης ο ουρανός και η γη της δόξης σου». Σήμερα η επιγραφή αυτή σώζεται αποσπασματικά, λόγω εκτεταμένων απωλειών της ζωγραφικής επιφανείας. 
Εκτεταμένες είναι και οι απώλειες στη ζώνη των Ουρανίων Δυνάμεων, με αποτέλεσμα η όλη παράσταση να είναι δυσδιάκριτη. Παρ’ όλα αυτά διακρίνεται  η μορφή της Παναγίας σε ολόσωμη μετωπική απεικόνιση, με τα χέρια στο ύψος των ώμων και τις παλάμες ανοικτές σε στάση δεήσεως. Δεξιά και αριστερά Της διατάσσονται ολόσωμες μετωπικές μορφές Αρχαγγέλων, με κατεστραμμένες όμως τις περιοχές των προσώπων και μεγάλου μέρους των σωμάτων τους.
Πιο κάτω ακολουθεί η ομάδα των Προφητών, η οποία περιλαμβάνει οκτώ ολόσωμες μορφές, τοποθετημένες ανά δυο στις τέσσερις τυφλές πλευρές του τρούλου. Οι μορφές χαρακτηρίζονται από έντονη κινητικότητα και ποικιλία χειρονομιών, ενώ πολυμορφία παρατηρείται στα ενδύματα, όσον αφορά στην πτυχολογία και τις χρωματικές επιλογές.
Όλοι οι απεικονιζόμενο Προφήτες κρατούν ανοικτά ειλητάρια με αποσπάσματα των προφητειών τους. Σώζονται μόνο τα ονόματα τν Ααρών και Σολομώντος, με βάση όμως τα προσωπογραφικά και ενδυματολογικά χαρακτηριστικά μπορούν ακόμη να αναγνωρισθούν οι Μωυσής, Ηλίας, Δαβίδ και Δανιήλ.
Στα σφαιρικά τρίγωνα απεικονίζονται, ως συνήθως, οι μορφές των Ευαγγελιστών σε καθιστή στάση. Οι φθορές όμως του παρελθόντος έχουν δημιουργήσει ανεπανόρθωτες βλάβες στην ενότητα αυτή των τοιχογραφιών, η οποία παρουσιάζει εκτεταμένες απώλειες ζωγραφικής στο σώμα, το πρόσωπο και τα περιφερειακά στοιχεία της εικονογραφήσεως των τεσσάρων Ευαγγελιστών, ώστε οι παραστάσεις αυτές να μην προσφέρονται για εικονογραφική παρατήρηση.
Στην βόρεια κεραία του σταυρού έχουν διατηρηθεί σκηνές από τον Ακάθιστο Ύμνο. Αρτιότερα σώζονται οι Οίκοι51  9, 11, 13 – 16 και 19 – 24. Οι παραστάσεις είναι πολυπρόσωπες και τοποθετημένες σε διάχωρα που ορίζουν κόκκινες ταινίες. 
Την κατωτέρα ζώνη του βορείου τοίχου καταλαμβάνουν ολόσωμοι άγιοι. Η διάταξη των μορφών, από δυτικά προς τα ανατολικά, είναι: Άγιος Κύριλλος Αλεξανδρείας, Απόστολοι Πέτρος και Παύλος, Όσιος Ιωάννης ο Καλυβίτης, Μέγας Αθανάσιος, Άγιος Νικόλαος και Όσιος Αρσένιος.
Στην αντίστοιχη ζώνη του νοτίου τοίχου απεικονίζονται και πάλι μορφές Αγίων, η διάταξη των οποίων, με την ίδια φορά, είναι η εξής: Άγιοι Κωνσταντίνος και Ελένη, αδιάγνωστη μορφή Αγίου, Άγιος Γεώργιος, Άγιος Σπυρίδων, Αρχάγγελος Μιχαήλ και Άγιος Γεράσιμος.
Οι παραστάσεις των Αγίων εκτιμάται ότι ανήκουν σε δυο διαφορετικές φάσεις ζωγραφικής. 
Οι εικόνες του παλαιού τέμπλου.
Η ιδιαίτερη μνεία, η οποία γίνεται στις φορητές εικόνες του παλαιού τέμπλου οφείλεται στο ότι αυτές είναι άμεσα συνδεδεμένες με την αποκατάσταση της Μονής, μετά την καταστρεπτική επιδρομή του Ομέρ πασά τον Αύγουστο του 1824. Το παλαιό εκείνο τέμπλο ήταν ξύλινο και είχε κατασκευασθεί με δαπάνες των πιστών χριστιανών.
Οι εικόνες είναι τέσσερις στον αριθμό και απεικονίζουν, κατά σειρά τάξεως, τον Ιησού Χριστό, την Υπεραγία Θεοτόκο Βρεφοκρατούσα, τον Άγιο Ιωάννη τον Πρόδρομο και την Μεταμόρφωση του Σωτήρος. Εικονογραφημένα είναι και τα δυο βημόθυρα της Ωραίας Πύλης. 
Από τις εικόνες αυτές, οι οποίες στο σύνολό τους ανάγονται, με μικρές χρονικές διαφορές, στην αυτή εποχή, τρεις φέρουν στην ζωγραφική τους επιφάνεια αφιερωματικές επιγραφές. 
Παλαιότερη χρονολογικώς είναι η εικόνα της Μεταμορφώσεως του Σωτήρος, η οποία εικονογραφήθηκε τον Ιανουάριο του 1825, δηλαδή μέσα σε σύντομο διάστημα από την καταστροφή του ναού, γεγονός που επιβεβαιώνεται από την αναγραφομένη, στο κάτω αριστερό τμήμα της, επιγραφή:
ΑΝΑΛΩΜΑΣΙ ΑΝΤΟΝΙΟΥ ΒΛΑΧΟΥ ΧΡΙΣΤΟΥ ΧΡΙΣΣΟΧΟΥ: ΑΩΚΕ
+ΙΑΝΟΥΑΡΙΟΥ Α’
Στο κάτω δεξιό τμήμα της εικόνος σώζεται η υπογραφή του ζωγράφου:
ΔΙΑ ΧΕΙΡΟΣ ΙΩΑΝΝΟΥ ΜΠΡΟΝΤΖΑ΄
Άξιον προσοχής είναι το ότι η εικόνα αυτή τοποθετήθηκε στην θέση του τιμωμένου Αγίου του ναού, ενώ είναι γνωστό ότι η Μονή ετιμάτο στην εορτή του Ευαγγελισμού της Θεοτόκου. Το γεγονός αυτό πρέπει να συνδέεται με την χρονική περίοδο της εορτής της Μεταμορφώσεως είτε εδόθη η τελική μάχη κατά του Ομέρ πασά, είτε πυρπολήθηκε η Μονή. Πάντως και στην μία και στην άλλη περίπτωση η αφιέρωση αυτή εκφράζει την μνήμη και την ευγνωμοσύνη των κατοίκων της περιοχής.
Σύμφωνα με τα δεδομένα αυτά η μαρτυρία της επιγραφής είναι πολύτιμη, καθώς προσδιορίζει το χρονικό σημείο που έγινε η μετωνομασία.
Λίγο μεταγενέστερα από την εικόνα της Μεταμορφώσεως είναι τα δύο βημόθυρα της Ωραίας Πύλης, στα οποία απεικονίζεται, ως συνήθως, ο Ευαγγελισμός. Σε αυτά υπάρχει η κάτωθι αφιερωματική επιγραφή:
ΔΕΗΣΙΣ ΤΟΥ ΔΟΥΛΟΥ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΔΙΟΝΙΣΙΟΥ ΗΕΡΟΜΟΝΑΧΟΥ 
Ο Διονύσιος αναφέρεται ως ηγούμενος της Μονής κατά το 1833, όποτε εκτιμάται ότι κατά την αυτή περίπου περίοδο αφιερώθηκαν τα βημόθυρα.
Τελευταία στη χρονική διαδοχή, τοποθετείται η εικόνα της Υπεραγίας Θεοτόκου η οποία ως Μήτηρ Ρ Θ[ε] ΟΥ κρατά στην αγκαλιά της τον Ιησού σε παιδική ηλικία. Είναι μία απλής τέχνης, αλλά εκφραστική, εικόνα του 1837, όπως μας πληροφορεί η επιγραφή στο κάτω δεξί της ως προς τον θεατή τμήμα:
εζωγράφισε Νικόλαος Λαζαρίδης 
εκ Κωνσταν/πόλεως 
εν Αθήναις/ τη α’ Ιανουαρίου 1837
οι εικόνες αυτές εξακολουθούν έως κα σήμερα να κοσμούν τον ναό, τοποθετημένες όμως σε διαφορετικές θέσεις, λόγω της κατασκευής νεωτέρου μαρμάρινου τέμπλου.
Η εικόνα της Υπεραγίας Θεοτόκου, έχοντας αναδειχθεί στην συνείδηση των πιστών ως θαυματουργός, βρίσκεται, μαζί με πλήθος ταμάτων, μέσα σε ξυλόγλυπτο προσκυνητάρι, τοποθετημένο στον βόρειο τοίχο, πλησίον της εισόδου της Προθέσεως. Οι υπόλοιπες τρεις εικόνες βρίσκονται αναρτημένες ψηλά στον δυτικό τοίχο του κυρίως ναού.
Τέλος, τα βημόθυρα εξακολουθούν να επιτελούν τον προορισμό τους και κοσμούν την Ωραία Πύλη του νεωτέρου τέμπλου. 
Τα Παρεκκλήσια της Μονής.
Στην Ιερά Μονή, πλην του Καθολικού, υπάρχουν και τέσσερα Παρεκκλήσια, μέσα στα οποία εκτυλίσσεται η λειτουργική ζωή της αδελφότητος. 
Και τα τέσσερα είναι κτίσματα της «συγχρόνου» περιόδου και κατά σειράν ανεγέρσεως έχουν ως εξής:
Το Παρεκκλήσιο του Αγίου Νικολάου:
Κτίσθηκε μεταξύ των ετών 1989 – 1991 και βρίσκεται στην γωνία, όπου συναντώνται η Βόρεια με την Δυτική πτέρυγα της Μονής. Είναι ναός «βυζαντινού» ρυθμού σταυροειδής μετά τρούλου κι έχει εσωτερική είσοδο από την βόρεια πτέρυγα της Μονής. Ο διάκοσμός του είναι έργο του εικονογραφείου της Μονής. 
Ο ναός πανηγυρίζει στις 3 Σεπτεμβρίου, ημέρα ανακομιδής των ιερών λειψάνων του Αγίου, και στις 9 Νοεμβρίου, ημέρα της κοιμήσεώς του.
Το Παρεκκλήσιο της Υπεραγίας Θεοτόκου της Πορταϊτίσσης:
Κτίσθηκε το 1994 – 95, σε ημιυπόγειο χώρο, που βρίσκεται δεξιά της κεντρικής εισόδου της Μονής. Ο χώρος είναι ιδιαιτέρως κατανυκτικός και ανάγει, με την διαμόρφωσή του, τον προσκυνητή στους παλαιοχριστιανικούς χρόνους.
Λαμπρύνεται με την επιβλητική εικόνα της Παναγίας της Πορταϊτίσσης, η οποία είναι ζωγραφισμένη από το εικονογραφείο της Μονής, κατά το πρότυπο αυτής της Ι. Μ. Ιβήρων του Αγίου Όρους, και είναι τοποθετημένη σε μαρμάρινο προσκυνητάρι. Επιπλέον στις τέσσερις κάμαρες που σχηματίζονται στον βόρειο κα νότιο τοίχο του Παρεκκλησίου έχει ιστορηθεί η μορφή της Κυρίας Θεοτόκου στου τύπους «Παναγία Βλαχερνίτισσα»,  «Παναγία Μυρτιδιώτισσα», «Αγία Σκέπη», «Παναγία Κυκεώτισσα» και «Ζωοδόχος Πηγή». Το Παρεκκλήσιο εορτάζει δυο φορές τον Χρόνο. Την Τρίτη της Διακαινησίμου, προς τιμήν της Παναγίας της Πορταϊτίσσης και στις 23 Αυγούστου, προς τιμήν της Παναγίας της Προυσιωτίσσης, η εικόνα της οποίας βρίσκεται στο τέμπλο. 
Το Παρεκκλήσιο του Αρχαγγέλου Μιχαήλ:
Την ίδια χρονιά, το 1994, κτίστηκε στο κοιμητήριο της Μονής ναΐσκος, προς τιμήν του Αρχαγγέλου Μιχαήλ.
Ο ναΐσκος εορτάζει στις 6 Σεπτεμβρίου, ημέρα της αναμνήσεως του εν Χώναις θαύματος. Ακριβώς δίπλα του βρίσκεται το οστεοφυλάκιο, όπου μεταξύ άλλων φυλάσσονται και τα ευρεθέντα οστά των οσίων πατέρων, των πάλαι ποτέ ασκησάντων εν τη Ιερά Μονή.
Το Παρεκκλήσιο της Αγίας Μεγαλομάρτυρος Αικατερίνης:
Κτίσθηκε το 1998 και βρίσκεται στη νοτιοδυτική γωνία της αυλής. Είναι ένας μικρός ναός τύπου «βασιλικής», με θολωτή στέγη και με εξωτερική πέτρινη επένδυση των τοίχων. Το Παρεκκλήσιο εορτάζει την ημέρα μνήμης της Αγίας, στις 25 Νοεμβρίου.

Η καθημερινή και λειτουργική ζωή στην Ιερά Μονή.
Με οδηγό τον Ιησού Χριστό και το ζωηφόρο παράδειγμα των Αγίων Πατέρων, πορεύεται η αδελφότητα νυχθημερόν προς την αέναη Θεία Πολιτεία, ακολουθώντας τους ιερούς και  θείους κανόνες και ζώντας συμφώνως προς το κοινοβιακό τυπικό της Ανατολικής Ορθοδόξου Εκκλησίας.
Η τέλεσις των καθημερινών ακολουθιών είναι προτεραιότης για όλα τα  μέλη της μοναστικής κοινότητος, παραλλήλως προς την «κατά μόνας» άσκηση της νοεράς προσευχής και την μελέτη των πατερικών κειμένων.
Οι υλικές ανάγκες σαφώς δεν παραθεωρούνται, αλλά διευθετούνται από τα διάφορα καθημερινά διακονήματα, όπως είναι και η καλλιέργεια διαφόρων κηπευτικών.
Αναπόσπαστο τμήμα της ζωής της αδελφότητος είναι η διακονία των προσκυνητών. Η μικρή αυλή της Μονής μεταμορφώνεται από την φιλοξενία των αδελφών σε όαση, όπου βρίσκουν καταφύγιο και ανάπαυση οι ψυχές των ανθρώπων.
Στην Μονή λειτουργεί και εικονογραφείο. Τα παραγόμενα έργα προορίζονται κυρίως για την κάλυψη των αναγκών της Μονής.
Στο μικρό, τέλος, εκθετήριο ο επισκέπτης προσκυνητής μπορεί να βρει όμορφα χειροτεχνήματα, θυμίαμα, εικόνες και χριστιανικά βιβλία, όλα σχετικά με την πίστη και την παράδοσή μας. 
Θαύματα και παραδόσεις.
Μπορεί μεν για την ιστορική και αρχαιολογική γνώση περί της Μονής να είναι αρκετά ορισμένα ιστορικά στοιχεία και διάφορα μορφολογικά χαρακτηριστικά, όμως για την αποκάλυψη της αυθεντικής ταυτότητος, καθώς και του ζωντανού και αληθινού προσώπου της είναι απαραίτητη η γνώση της σχετιζομένης με αυτήν Παραδώσεως.
Επειδή δε σε έναν καθαγιασμένο τόπο, όπως είναι κάθε ορθόδοξο μοναστήρι, το θαύμα και το υπερφυσικό αποτελούν καθημερινό βίωμα και εμπειρία, θα ήταν ελλιπής η παρουσίαση της Μονής, αν δεν αναφερθούν όσα θαυμαστά και παράδοξα, «θεία ενεργεία», έλαβαν χώρα σε αυτήν κατά καιρούς.
Ενδεικτικά, λοιπόν, θα παρατεθεί μέρος σχετικών αφηγήσεων, τις οποίες ευλαβικώς διετήρησαν στις ψυχές τους οι γεροντότεροι της περιοχής και τις μετάδωσαν στους νεωτέρους.
Η πρώτη παράδοση που παρατίθεται, συναντάται λίγο – πολύ με μικρές παραλλαγές στο ιστορικό της ιδρύσεως πολλών μοναστηριών του τόπου μας.
Σύμφωνα με αυτήν λοιπόν, όταν αποφάσισαν να κτίσουν την Μονή, διάλεξαν ένα μικρό λόφο που βρίσκεται νοτιοδυτικώς της σημερινής θέσεως, όπου και ξεκίνησαν οι εργασίες. Κάθε πρωί όμως που  επέστρεφαν οι εργάτες έβρισκαν μετατοπισμένα τα εργαλεία τους και τα υλικά λίγο χαμηλότερα, κάτω από τον μεγάλο βράχο. Αυτό γινόταν κάθε μέρα, ώσπου στο τέλος κατάλαβαν ότι το θέλημα του Θεού ήταν να κτισθεί η Μονή σε εκείνο το σημείο.
Κοινό σημείο όλων σχεδόν των αφηγήσεων είναι η μαρτυρία της ζωνταντής, αισθητής παρουσίας της Υπεραγίας Θεοτόκου στην Μονή, της οποίας η θαυματουργή εικόνα μεγαλύνει τον ναό.
Λένε ότι συχνά εμφανιζόταν σε απλούς ανθρώπους και συνομιλούσε μαζί τους για απλά και καθημερινά πράγματα. Άλλοτε για να τους παρηγορήσει και άλλοτε για να τους νουθετήσει. Και μέχρι σήμερα το πρόσωπό Της είναι το κέντρο αναφοράς και η καταφυγή των ευλαβών κατοίκων της περιοχής. Από την ιδιαίτερη αγάπη και ευγνωμοσύνη που τρέφουν προς αυτήν, έκαναν σύντμηση των δυο ονομάτων της Μονής (Ευαγγελισμός της  Θεοτόκου και Μεταμόρφωση του Σωτήρος) κι έτσι την ονόμασαν «Παναγία η Αγία Σωτήρα». Την θαυματουργική της χάρη φανερώνουν και τα πολλά τάματα /αφιερώματα που κοσμούν την εικόνα με την γλυκύτατη μορφή Της.
Η Μονή βίωσε επανειλημένως την προστασία της Παναγίας, η οποία εκδηλωνόταν με διάφορα θαυμαστά γεγονότα. Μία σχετική αφήγηση αναφέρει ότι επί Τουρκοκρατίας ένας Τούρκος ήλθε και άρπαξε όλα τα πολύτιμα αφιερώματα της εικόνος. Όταν όμως ανέβηκε στο άλογό του για να φύγει, αυτό έστρεψε το κεφάλι του προς την εκκλησία και προς την εικόνα της Παναγίας κι έμεινε ακίνητο. Τότε ο Τούρκος αναγκάστηκε να τα επιστρέψει, για να μπορέσει να φύγει. 
Παρόμοιο είναι και το γεγονός, το οποίο συνέβη στα 1855. Αυτόπτης μάρτυρας ήταν ένας Καλαμιώτης που εργαζόταν τότε στη Μονή, ο Μιχάλης Καραντάνος, και το περιστατικό το διηγήθηκε ο εγγονός του.
Ένα πλοίο, λοιπόν, πειρατικό είχε προσαράξει στην πλησιέστερη ακτή (σχετικά κοντά στο μοναστήρι) και πλήθος πειρατών ξεχύθηκε στη στεριά και αρματωμένοι ανηφόριζαν προς την Μονή. Ο φύλακας της Μονής από την σκοπιά τους είδε και ειδοποίησε εγκαίρως τους μοναχούς να κρυφτούν.52
Οι πειρατές εισέβαλαν στην Μονή, σύλησαν τους θησαυρούς και έφυγαν. Τότε βγήκαν οι μοναχοί από τους κρυψώνες και ο ηγούμενος στάθηκε με παράπονο μπροστά στην εικόνα της Παναγίας κα είπε: «Παναγία μου πήραν τα πάντα και μεις από σένα περιμέναμε να μας προστατέψεις!».
Την ίδια στιγμή, νέο σύνθημα δόθηκε από τον σκοπό, ότι οι πειρατές επιστρέφουν. Και πράγματι επέστρεψαν, αφήνοντας μέσα στον ναό ό,τι είχαν αρπάξει, ο δε αρχιπειρατής αφιέρωσε στην εικόνα το πολύτιμο ρολόι του. Τί είχε συμβεί; Σύμφωνα με την μαρτυρία του σκοπού, κατά την αποχώρηση των πειρατών ο αρχηγός τους φάνηκε σαν να δέχθηκε ένα τρομερό πλήγμα, με αποτέλεσμα να παραμορφωθεί το πρόσωπό του και το κεφάλι του να στραφεί προς τα πίσω. Δεν γνωρίζουμε αν τελικά θεραπεύθηκε. 
Αργότερα, όταν το μοναστήρι είχε εγκαταλειφθεί και δεν υπήρχε ανθρώπινη φροντίδα, λένε ότι η Παναγία ανέλαβε προσωπικώς την προστασία και μέριμνά του. Μάλιστα, αν κάποιος τολμούσε να αφαιρέσει κάτι από αυτό ή να το βλάψει στο ελάχιστο, είχε να αντιμετωπίσει τον έλεγχό της.
Χαρακτηριστική είναι η ακόλουθη θαυμαστή παρέμβασή της. Γύρω στα 1930 στην Μονή ασκήτευε ένας γέροντας μοναχός, που καλλιεργούσε ένα μικρό περιβολάκι για να ζήσει. Κοντά εκεί ήταν και μία στάνη με γίδια, που τα φρόντιζε ένα νέο παιδί, ο Παναγής. Συχνά όμως από απροσεξία ο Παναγής άφηνε τα ζώα και κατέστρεφαν το περιβόλι. Κάποιο βράδυ, λοιπόν, η μικρή του αδελφή, που κοιμόταν στην καλύβα της στάνης, είδε την Παναγία με ολόχρυση περιβολή έτσι που άστραψε το καλυβάκι όταν μπήκε – η οποία της είπε: «Παιδί μου, να πεις του πατέρα σου να μην αφήνει ο Παναγής τα γίδια να χαλούν το περιβόλι. Όπως εσείς θέλετε τα ζώα σας, έτσι κι εγώ θέλω το περιβόλι μου».
Το κορίτσι, όμως, είτε το λησμόνησε, είτε το αμέλησε και δεν είπε τίποτε. Τότε η Παναγία εμφανίστηκε για δεύτερη φορά, την μάλωσε για την αμέλειά της κι έφυγε. Σημείο, μάλιστα, της δευτέρας αυτής επισκέψεως ήταν μία παροδική παράλυση του κοριτσιού. Το θαύμα αυτό το εξιστόρησε αργότερα ο γιος της.
Σχετικές είναι και δυο επόμενες διηγήσεις.
Κάποτε δυο γυναίκες, που ήλθαν να ανάψουν τα καντήλια της εκκλησίας, έκοψαν φεύγοντας τα ανθισμένα κλαδιά μιας αγριοπασχαλιάς, που φύτρωνε στον τοίχο της Μονής, δίπλα από τον ναό. Εκείνη που τα έκοψε, πριν ακόμα φθάσει στο χωριό, ένοιωσε το χέρι της να παραλύει. Το ίδιο βράδυ εμφανίστηκε στον ύπνο της η Παναγία και της είπε: «Γιατί κόψατε τα λουλούδια μου; Αυτά ήταν το μοναδικό στολίδι του κήπου μου!».
Άλλοι πάλι κάτοικοι της περιοχής συνήθιζαν να περισυλλέγουν τα σύκα από τις συκιές της Μονής και να τα πωλούν, αδιαφορώντας για το  θέλημα της Παναγίας, που συχνά με διαφόρους τρόπους το απεκάλυπτε, να αφήσουν δηλαδή τους καρπούς για τους ξένους και κουρασμένους διαβάτες.
Έτσι μία ημέρα δυο χωρικοί, την ώρα που ήσαν ανεβασμένοι σε ένα δένδρο κι έκοβαν τους καρπούς, άκουσαν μία φωνή να τους προστάζει αρβανίτικα:53 «Ίκνι» δηλαδή, «φύγετε». Αυτοί δεν έδωσαν σημασία. Τότε ξαφνικά, μία δύναμη σαν ανεμοστρόβιλος τους πέταξε μακριά από το δένδρο. Έντρομοι το έβαλαν στα πόδια, ενώ η προσταγή «Ίκνι» τους καταδίωκε μέχρι που έφθασαν στο χωριό.
Έτσι λένε ότι παιδαγωγούσε με αυστηρότητα όσους έδειχναν έλλειψη σεβασμού και αμέλεια προς την Μονής της. Όμως για τους ευλαβείς και ταπεινούς γινόταν στοργική Μητέρα. Για παράδειγμα, έμεινε να φυλάξει τα πρόβατα ενός φτωχού τσοπάνη, για να μπορέσει να πάει αυτός να παρακαθίσει στην πανηγυρική τράπεζα, την οποία είχε παραθέσει η Μονή για όλους τους προσκυνητές. Ήταν ο μόνος που έλειπε εκείνη την  ημέρα της εορτής, διότι φοβήθηκε μήπως μείνουν τα ζώα του χωρίς φύλακα και κάνουν ζημιά στο μοναστήρι.
Πολλά θαυμαστά σημεία συνόδευσαν και την εγκατάσταση στη Μονή της γυναικείας αδελφότητος το 1948.
Συχνά αναφερόταν σ’ αυτά η Γερόντισσα Μαρία, μία από τις πρώτες μοναχές. Θυμόταν, λοιπόν, ότι το ίδιο εκείνο βράδυ που ήλθαν στην Μονή, η Γερόντισσα Ξένη, που υπέφερε από οδυνηρά ασθένεια, θεραπεύτηκε ύστερα από θαυματουργική επέμβαση της Παναγίας. Το γεγονός ενίσχυσε και στήριξε πνευματικώς την αδελφότητα στα πρώτα της βήματα.
Θυμόταν επίσης ένα παράδοξο φαινόμενο που έλαβε χώρα τον ίδιο χρόνο, ξημερώνοντας η εορτή του Ευαγγελισμού. Ενώ ήταν ακόμα νύκτα, ένα λαμπερό φως, σαν αστέρι, στάθηκε στην πρόσοψη του ναού, μπροστά στην κόγχη με την τοιχογραφία του Ευαγγελισμού. Όλο το μοναστήρι καταυγαζόταν από την λάμψη, η οποία κράτησε μέχρι τις πρωινές ώρες. Του θεϊκού εκείνου σημείου υπήρξαν μάρτυρες όλες οι μοναχές.
Αργότερα, αρχές του 1949, παρατηρήθηκε μεγάλη έλλειψη τροφίμων στην Μονή. Έφθασε μάλιστα κάποιο βράδυ που δεν είχε μείνει πλέον ούτε λίγο λάδι ν’ ανάψουν τα καντήλια και η ακολουθία έγινε υπό το φως των κεριών. Τότε έκαναν θερμή προσευχή στην Παναγία, να οικονομήσει Αυτή την δύσκολη κατάσταση. Την επομένη το πρωί, όταν άνοιξαν την πόρτα της Μονής, βρήκαν ένα μεγάλο καλάθι με τρόφιμα και λάδι. Ποτέ δεν έμαθαν ποιος το είχε στείλει. Προφανές είχε φροντίσει η Οικονόμος και Προνοητής της Μονής, η Υπεραγία Θεοτόκος. 
Αυτά και άλλα πολλά λέγονται ότι συνέβησαν στην Μονή, σε παλαιοτέρους καιρούς. Όμως και σήμερα η χάρις της Παναγίας δεν έπαψε να ενεργεί «τοις απλουστέροις τη καρδία και θερμοτέρους τη ελπίδι». Λένε χαρακτηριστικώς οι κάτοικοι της περιοχής, οι οποίοι την ευλαβούνται, όπως και οι πατέρες και οι παππούδες τους: «Ό,τι της ζητήσουμε το κάνει. Τίποτε δεν μας αρνείται».
Αλλά αρκετοί είναι και οι προσκυνητές της Μονής, που ομολογούν με ευγνωμοσύνη ότι η Παναγία έκανε το θαύμα της και ανταποκρίθηκε στο αίτημά τους είτε αυτό αφορούσε σε ίαση από κάποια ασθένεια, είτε σε διάσωση από κίνδυνο, είτε σε απόκτηση τέκνων κ.ά.
Δυο από αυτά τα σύγχρονα θαύματα παρατίθενται στην συνέχεια, όπως παρεδόθησαν γραπτώς:
«Ονομάζομαι Μακρή Αικατερίνη και η εμπειρία μου από τη χάρη της Παναγίας της Μονής Μεταμορφώσεως του Σωτήρος ήταν συγκλονιστική. Είχα γυναικολογικό πρόβλημα, ινομύωμα μήτρας. Αυτό συνήθως μεγαλώνει και χρειάζεται χειρουργική επέμβαση. 
Ήρθα στο μοναστήρι και παρακάλεσα την Παναγία, που είναι η πρώτη των γυναικών, να δει το πρόβλημά μου και να με βοηθήσει να τεκνοποιήσω και πάλι. Η προσευχή μου εισακούστηκε και – ώ του θαύματος – όλα έγιναν κατ’ ευχήν. Το ινομύωμα εξαφανίστηκε και σε λίγο απέκτησα το τρίτο μου παιδάκι χωρίς κανένα πρόβλημα. Ευχαριστώ την Παναγία που με αξίωσε να γίνω πάλι μητέρα.
Μακρή Αικατερίνη
Χαριλάου Τρικούπη 21,Καλλιθέα». 
«Ο γιος μου γεννήθηκε με έλλειψη ενός ενζύμου στο αίμα (G6 PD), το οποίο όπως μας είπαν οι γιατροί δεν αναπληρώνεται ποτέ και η έλλειψή του προκαλεί αιμολυτική αναιμία. Με πίστη παρακάλεσα την Παναγία που βρίσκεται στη Μονή Μεταμορφώσεως του Σωτήρος στον Κάλαμο να επέμβει και όταν οι εξετάσεις επαναλήφθηκαν το ένζυμο παραδόξως είχε αναπληρωθεί.
Αργότερα, όταν το παιδί έγινε τεσσάρων ετών, έπαθε μία τοξική ίωση με αποτέλεσμα να πέσουν τα λευκά αιμοσφαίρια σε τρεις χιλιάδες. Έπρεπε το συντομότερο να μπει σε Νοσοκομείο. Τη νύκτα εκείνη είδα σε όνειρο την εικόνα της Παναγίας της Μονής κα ένοιωθα ζωντανή την παρουσία της. Η επανεξέταση που έγινε μετά από δύο ημέρες έδειξε κανονικό αριθμό λευκών αιμοσφαιρίων. Πιστεύω ότι η Παναγία πάλι το έκανε καλά. Ας είναι δοξασμένο το όνομά της και ας βοηθάει όλα τα παιδιά του κόσμου που έχουν ανάγκη. 
Παυλοπούλου Θεοδώρα
Θαλή 3 Ανθούπολη – Περιστέρι».

ΥΠΟΣΗΜΕΙΩΣΕΙΣ
1. Ψαφίς: Αρχαίος δήμος της Αττικής, που ανήκε στην Αιαντίδα φυλή. Η θέση του έχει καθοριστεί 1 χλμ. ΝΑ των Αγίων Αποστόλων, στο σημερινό λόφο Ρεβυθιά, όπου υπάρχει και το εξωκκλήσιο του Αγίου Πέτρου και είναι σε ευθεία γραμμή, μισή ώρα χαμηλότερα από την Μονή, βλ. Πετράκου Β., Ο Ωροπός και το ιερόν του Αμφιαράου εν Αθήναις 1968, σ’ 10. Η περιοχή του αρχαίου δήμου της Ψαφίδος αποτελούσε έως τα τέλη του 6ου αιώνος τμήμα του αρχαίου δήμου των Ωρωπίων. Σήμερα η περιοχή αυτή συμπίπτει με την περιοχή του Καλάμου Αττικής, βλ. Καρούσου, Ι. Κάλαμος Αρχαίος Δήμος Ψαφίδος. Ιστορικός οδηγός, εκδ. Κοινότητος Καλάμου, Κάλαμος 2002 σ’ 11- 13.
2. Ο χαρακτηρισμός του τόπου ως «Καλό λιβάδι» δημιουργεί σήμερα κάποια δικαιολογημένη απορία, αλλά σύμφωνα; Με παλαιές μαρτυρίες αυτό που τώρα φαίνεται ως βαθύσκιωτη χαράδρα, ήταν κάποτε εύφορη κοιλάδα και στις πλαγιές της ευδοκιμούσε κάθε είδος αγροτικής καλλιέργειας. Υπήρχαν πλούσιοι κήποι με οπωροφόρα δένδρα, αμπέλια, δημητριακά και ήκμαζε η μελισσοκομία. 
4     Αξίζει εδώ να κάνουμε μια μικρή αναφορά στο πνευματικό πλαίσιο της εποχής, στην οποία τοποθετείται η επανασύσταση της Μονής, καθώς και στην προσωπικότητα του πατριάρχου Ιερεμία Β’ του Τρανού, που υπήρξε η μεγαλυτέρα φυσιογνωμία της Ορθοδόξου Εκκλησίας στα τέλη του 16ου αιώνος. Σ’ αυτόν οφείλεται κυρίως η πνευματική αφύπνιση του υποδούλου Γένους και η ανύψωση του από το «βάραθρον της αγνοίας» στο οποίο είχε περιπέσει μετά την Άλωση. Ίδρυσε σχολεία με συνοδική απόφαση (1593) και τα έθεσε υπό την επίβλεψη των κατά τόπους μητροπολιτών, ώστε ο ορθόδοξος κλήρος να αναλάβει και επίσημα την παιδεία του Γένους. Ανακαίνισε την Μεγάλη του Γένους Σχολή με την εισαγωγή σ’ αυτήν ανωτέρων σπουδών και μάλιστα της φιλοσοφίας. Παράλληλα με την αξιόλογη θεολογική κατάρτιση, που τον διέκρινε, ανεδείχθη σπουδαίος θεματοφύλακας και προασπιστής της Ορθοδόξου πίστεως, σε δογματικό διάλογο με τους Διαμαρτυρομένους. Αξιοσημείωτο είναι ότι επί πατριαρχείας του παρετηρήθη σημαντική αύξηση του αριθμού των μονών και των μοναχών. Και η ακμή αυτή του μοναχισμού συνεχίστηκε και κατά τον 17ο αιώνα. Πολλά μικρά μοναστήρια ιδρύθησαν τότε, ενώ άλλα «παλαιγενή, επηρεία καιρικών περιστάσεων και τη  του πανδαμάτορος χρόνου φορά εριπωθέντα» ανακαινίσθησαν «εκ βάθρων» από μοναχούς, κληρικούς και ευσεβείς περιοίκους. Βλ. Πατρινέλη Χ. , «Η Εκκλησία και η Ορθοδοξία», ΙΕΕ, τ. Ι’, (1974). σ’ 92 -113.
5.    Η προφορική επικρατούσα παράδοση έχει συνδέσει στενά το πρόσωπο του αγίου Τιμοθέου Αρχιεπισκόπου Ευρίπου με την ίδρυση της Ι. Μονής, θεωρώντας αυτόν ως κτίτορα. Και αυτό διότι αφ’ ενός ο άγιος Τιμόθεος κατήγετο από τον Κάλαμο (γεννήθηκε το 1510) και αφ’ ετέρου, όταν καταδιωγμένος από την μανία του κατακτητή, έφυγε από την αρχιεπισκοπική του έδρα βρήκε για λίγο καταφύγιο στην ιδιαιτέρα πατρίδα του. Τούτο έλαβε χώρα περί το 1575 όταν δηλαδή ξεκινούσε η επανίδρυση της Μονής. Έτσι δύναται να ειπωθεί, ότι έθεσε με την αγιασμένη παρουσία και βιοτή του τον πνευματικό θεμέλιο λίθο της Μονής, καθιστώντας τον εαυτό του πνευματικό κτίτορα αυτής. Σχετικά με τον βίο και την πολιτεία του αγίου Τιμοθέου βλ. άρχ. Νεκταρίου Καρσιώτη. Ο Άγιος Τιμόθεος Ευρίπου, κτίτωρ της Ι. Μ. Πεντέλης, έκδ. Μ. Μ. Κοιμήσεως Θεοτόκου Πεντέλης, Αθήνα 2003.
6.   Ο σταυρός ήταν ξύλινος και συμφώνως του τυπικού ανεγράφοντο επ’ αυτού περίπου τα εξής: Σταυροπήγιον Πατριαρχικόν, αγιασθέν επ’ ονόματι του Ευαγγελισμού της Υπεραγίας Θεοτόκου, εν τω θεωσώστω χωρίω Κάλαμος, εν τη Επαρχία Θηβών, εν τω ιδίω θελήματι, παρά Ιερεμίου του αγιωτάτου, και Οικουμενικού Πατριάρχου κατά μήνα (τόνδε) εν έτει (τα(ώδε). Βλ. Λαδά Γ., Η παρά τον Κάλαμον της Αττικής Μονή του Ευαγγελισμού της Θεοτόκου, Αθήναι 1973, υπ. 2μ σ΄3.
7.    Σταυροπήγιον ή Σταυροπηγιακή Μονή (σταυροπήγιον = σταυρός + πύγνυμι): Μονή η οποία δεν υπάγεται στον τοπικό μητροπολίτη, αλλά στον Πατριάρχη Κωνσταντινουπόλεως. Ονομάζετο έτσι διότι στα θεμέλια της επήγνυτο (= ετοποθετείτο) σταυρός, ειδικά σταλμένος από τον Πατριάρχη. 
8      Ο Καλλίνικος Β, μέσα στο διάστημα 1688 – 1702 θα πατριαρχεύσει τρεις φορές. Θεωρείται ως ένας από τους σεμνούς κα ήρεμους Πατριάρχες, με ιδιαίτερη μόρφωση. Βλ. Γριτσοπούλου Τ., «Καλλίνικος Β’», τ. 7, (1965) στ. 246-247.
9          Καντάρι: μονάδα βάρους ίση με 44 οκάδες, δηλαδή περίπου 57 κιλά.
10.     Ακιδογράφημα: Χάραγμα με μεταλλικό αιχμηρό αντικείμενο (βελόνη ή καρφί).
11.         Ναός του 12ου αιώνα αφιερωμένος στον Άγιο Γεώργιο, γνωστός και ως «Ομορφοκκλησιά. Είναι ένα από τα σημαντικώτερα «βυζαντινά» μνημεία της Αττικής, σωζόμενο σε πολύ καλή κατάσταση. Βλ. Μπούρα Χ. – Μπούρα Λ, Η Ελληνική ναοδαμία κατά τον 12ο αιώνα, έκδ. ΕΤΕ, Αθήνα 2002 σ΄99 – 102.
12.            Το ακιδογράφημα έχει ως εξής: στινομορ /φικλισιά/ 1769/ φερι/ βαρίου/ πρώτη/ ήρθα εγο/ ο παπανε/ ο φιτος/ από το κα/ λό λιβάδι/ ο πιερακος, Βλ.  Ορλάνδου Αν,. Η όμορφη Εκκλησιά, Αθήναι 1921, σ’ 39.
13.         Στην Εύβοια οι υπόδουλοι Έλληνες ζούσαν κάτω από συνθήκες αφορήτου καταπιέσεως. Ενδεικτικό της  σκληρότητος του κατακτητή ήταν το γεγονός, ότι στην επαρχία Καρύστου δεν τολμούσαν να πλησιάσουν χριστιανοί ιερείς. Με την έναρξη της επαναστάσεως οι διώξεις και τα τρομοκρατικά μέτρα κατά των Ελλήνων κορυφώθηκαν. Βλ. Διαμαντούρου Α. «Εξάπλωση της Επαναστάσεως κατά τον Απρίλιο και τον Μάιο. Επέκταση και ένταση των πολεμικών συγκρούσεων». ΙΕΕ , τ. ΙΒ’, (1975), σ’ 110.
14.           Στις αρχές της επαναστάσεως ο ίδιος Ομέρ μπέης της Ευβοίας, είχε έλθει και στρατοπέδευσε στον Κάλαμο, με σκοπό να αξιολογήσει την επικρατούσα κατάσταση στην Αττική. Τότε, σώμα Ελλήνων χωρικών από την Χασιά υπό την ηγεσία του Μελέτη Βασιλείου, από το Μενίδι υπό τον Αναγνώστη Κιουρκατιώτη, καθώς και άλλοι εθελοντές από την Σαλαμίνα και τον Κάλαμο επετέθησαν στον στρατοπεδευμένο τουρκικό  στρατό, όμως απεκρούσθησαν από τον πολυπληθή και εμπειροπόλεμο εχθρό. Την ίδια μέρα της μάχης, δηλαδή στις 18 Απριλίου του 1821 (Δευτέρα του Θωμά), οι Τούρκοι πυρπόλησαν και κατέστρεψαν ολοσχερώς τον Κάλαμο. Βλ. Λαδά Γ., Η παρά τον Κάλαμον της Αττικής Μονή του Ευαγγελισμού της Θεοτόκου, Αθήναι 1973, υπ. 1, σ’ 10.
15.           Ο Ιωάννης Γκούρας υπήρξε από τους οργανωτές του Αγώνα στην περιοχή της Παρνασσίδος, του νομού Φωκίδος. Φονεύτηκε την 1η Οκτωβρίου του 1826, από τουρκικό βλήμα, κατά την διάρκεια της πολιορκίας της Ακροπόλεως από τον Κιουταχή. Βλ. Σφυρόερα Β’. Γκούρας Ιωάννης», ΙΙLB, 15 (2006) σ. 85- 86.
16.     Κατά την μάχη αυτή έλαβαν χώρα τα εξής γεγονότα: Αρχικώς επιτέθησαν οι Αθηναίοι και τις πρώτες ώρες νικούσαν. Στη συνέχεια όμως κατέφθασε το τουρκικό ιππικό και άρχισε να τους διασκορπίζει. Ο Γκούρας τότε     στην προσπάθειά του να συγκρατήσει τους άνδρες του, κινδύνευσε να αιχμαλωτισθεί. Σώθηκε όμως χάρη στην τολμηρή επέμβαση 18 Αθηναίων, υπό τον Ζαχαρίτσα, οι οποίοι άρχισαν να πυροβολούν μέσα από συ συστάδα δένδρων, όπου ήσαν κρυμμένοι. Οι Τούρκοι τότε, νομίζοντας ότι είναι πολλοί οι αντεπιτιθέμενοι, έσπευσαν να απομακρυνθούν εγκαταλείποντας τον Γκούρα. Βλ. Κούκου Ε., «Τα πολεμικά γεγονότα από τον Ιούλιο ως τον Δεκέμβριο», ΙΕΕ, τ. ΙΒ’, (1975 σ. 363.
17.          Βλ. το σχετικό κεφάλαιο περί  των εικόνων του τέμπλου.
18.           Το διάταγμα αυτό μαζί με άλλα δύο που ακολούθησαν, εξεδόθησαν κατά την περίοδο της βαυαρικής Αντιβασιλείας (1833- 1835) και ήσαν εντεταγμένα στα πλαίσια ενός   μεταρρυθμιστικού προγράμματος που αφορούσε στα Εκκλησιαστικά θέματα του Ελληνικού κράτους. Μεταξύ άλλων το διάταγμα αυτό όριζε την διάλυση όσων Μονών είχαν λιγότερους από 6 μοναχούς. Έτσι από τα υπάρχοντα 524 μοναστήρια διατηρήθησαν μόνο τα 146, από τα οποία μόνο 3 γυναικεία. Επιπλέον, η μοναστική περιουσία περιήλθε σχεδόν όλη στο Κράτος, ενώ η λίγη που απέμεινε υποβλήθηκε σε μεγάλη φορολογία. Την περίοδο εκείνη σημειώθηκαν και πολλά έκτροπα, όπως βέβηλη αρπαγή ιερών σκευών μέσα από τους ναούς, κατεδαφίσεις ναών, καθώς και αγοραπωλησίες μοναστηριακών κτημάτων με διαβλητό τρόπο. Απώτερος σκοπός όλων αυτών των ενεργειών ήταν η δυτικοποίηση του Ελληνικού λαού και για να επιτευχθεί αυτό έπρεπε να αποκοπεί από τις πνευματικές του πηγές, οι οποίες τον τροφοδοτούσαν όχι μόνο κατά την «Βυζαντινή» περίοδο, αλλά και κατά τη διάρκεια της Τουρκοκρατίας. Τα μέτρα αυτά, τα οποία ήσαν πραγματικός διωγμός της ορθοδοξίας, είχαν ως αποτέλεσμα την οργή και αγανάκτηση του λαού κατά της Βαυαροκρατίας. Βλ. Πετροπούλου Ι. Κουμαριανού Αικ. «Περίοδος Βασιλείας Όθωνος 1833 – 1862», ΙΕΕ, τ. ΙΓ’, (1977), σ’. 44.
19.       Η τοπική παράδοση διασώζει, ότι γύρω στο 1855 το ετήσιο εισόδημα της Μονής αντιστοιχούσε σε χιλιάδες οκάδες λάδι, ότι είχε υπό την κατοχή της χιλιάδες αιγοπρόβατα, εκατοντάδες υποζύγια και γύρω στα 250 κοφίνια (=κυψέλες) μελίσσια. Λέγεται, επίσης, ότι ψηλά στο βουνό συγκέντρωναν το αγελαδίσιο γάλα σε γούρνες και με σωλήνες το κατέβαζαν στη Μονή. Όλα αυτά τα στοιχεία φαίνεται να εγγίζουν την υπερβολή, ωστόσο είναι ενδεικτικά του μεγέθους της τότε περιουσίας της Μονής. 
20.      Αμφιάρειον ή Αμφιαράειον: Αρχαίος ιερός ναός πλησίον του Καλάμου, αφιερωμένος στον ήρωα Αμφιάραο, βασιλέα του Άργους και μάντη. Ο χώρος λειτουργούσε ως ονειρομαντείο και θεραπευτήριο. Σήμερα στον χώρο αυτό σώζονται μεταξύ άλλων,  και τα ερείπια 13 δωματίων, που εικάζεται ότι ανήκαν στις εκεί αγροτικές εγκαταστάσεις της Μονής. Βλ. Πετράκου Β., Ο Ωρωπός και το ιερόν του Αμφιαράου, εν Αθήναις 1968, σ’. 94.
21.        Είναι ο ηγούμενος εκείνος, του οποίου το όνομα υπάρχει χαραγμένο στην επιγραφή της λίθινης πλάκας του νοτίου μανδροτοίχου. 
22.        Μετέπειτα ηγούμενος της Ιεράς Μονής Πεντέλης.
23.        Milchofer: Διάσημος Γερμανός αρχαιολόγος, ο οποίος περί τα τέλη του 19ου αιώνα ερεύνησε την περιοχή και κατέγραψε όλα τα αρχαία, ρωμαϊκά και «βυζαντινά» μνημεία. Για τα παλιά χειρόγραφα βλ. Milchofer O und Athen. Mitt XII 1887, 318 nr. 401- 413, Bλ. Άρθρο Psaphis meyer E. εν P.W., Stuttgart 1959
24.             Συνταγμάτιον περί τάξεως πατριαρχικών θρόνων…, Αθήναι 1855, σ’. 33.
25.        Ο διευθυντής ονομάζετο Σπυρίδων Φιντικλής. 
26.          Βλ. Πετράκου Β., Ο Ωρωπός και το Ιερόν Αμφιαράου, σ’. 64.
27.         Το πρωτότυπο είναι γραμμένο σε περγαμηνή, διαστάσεων 0,703Χ0, 518, και βρίσκεται στην Εθνική Βιβλιοθήκη των Παρισίων. Στο βιβλίο μας παρατίθεται, όπως ακριβώς το ανέγνωσε και το δημοσίευσε σε άρθρο του ο Διονύσιος Α. Ζακυθηνός: «Ανέκδοτα πατριαρχικά έγγραφα των χρόνων της Τουρκοκρατίας» «μέρος δεύτερον» Ελληνικά Β, τχ. 2, (1929) σ’. 394- 379.
28.        Με βάση λοιπόν τις ιστορικές φάσεις της Μονής οι χρονικοί περίοδοι δύναται να χωρισθούν ως εξής: Πρώτη περίοδος είναι εκείνη η οποία έχει χαρακτηριστεί ως η «βυζαντινή» βάσει της προφορικής παραδόσεως, που τοποθετεί την ίδρυση της Μονής περί τον 6ο μ. Χ. αιώνα. Από την περίοδο αυτή, δυστυχώς εν υπάρχει καμία γραπτή ή υλική μαρτυρία. Δευτέρα, περίοδος είναι η «μεταβυζαντινή», η οποία αρχίζει από την επανίδρυση της Μονής περί τα τέλη του 16ου αιώνος, και φθάνει έως την εποχή της Ελληνικής Επαναστάσεως του 1821. Τρίτη περίοδος είναι εκείνη των «νεωτέρων» χρόνων και τοποθετείται από την Ελληνική Επανάσταση έως το 1880 περίπου, οπότε εκτιμάται ότι διελύθη η αδελφότητα και η Μονή συνεχωνεύθη με την Ι. Μ. Πεντέλης. Τέλος, η τετάρτη περίοδος είναι η «σύγχρονη» , η οποία ξεκινά από το 1918 με την επανεγκατάσταση μοναχικής αδελφότητος και φθάνει έως τις ημέρες μας.
29.         Παλαιότερα, τα κτίσματα αυτά αναπτύσσονταν μόνο στην βόρεια πλευρά της αυλής, ενώ η κεντρική είσοδος της Μονής ήταν στην δυτική πλευρά και όχι στην ανατολική, όπως είναι σήμερα. 
30.    Την λέξη «σχολή» χρησιμοποιούν οι ερευνητές, με σκοπό να συνοψίσουν βασικά μορφολογικά χαρακτηριστικά τόσο της αρχιτεκτονικής, όσο και της ζωγραφικής, τα οποία διαφοροποιούνταν από τόπο σε τόπο, καθώς και από εποχή σε εποχή. 
31.         Την περίοδο αυτή δύο είναι, κατά την επικρατούσα άποψη, οι «Σχολές που κυριαρχούν: Η «Σχολή της Πρωτευούσης», η οποία διαμορφώνεται κυρίως στην Κωνσταντινούπολη και την Μακεδονία, και η «Σχολή της Ελλάδος, η οποία αναπτύσσεται κυρίως στην Στερεά Ελλάδα, την Θεσσαλία και την Πελοπόννησο. Βλ. Αντουράκη Γ., Χριστιανική Αρχαιολογία και Επιγραφική τ.Α’. Αθήνα 1990, σ’. 303- 305.
32.       Στους σταυροειδείς εγγεγραμμένους ναούς διακρίνονται τέσσερις κατηγορίες, με βάση τη σχέση του κεντρικού σταυρικού τετραγώνου με τον χώρο του Ιερού βήματος. Οι κατηγορίες αυτές είναι οι ακόλουθες: α) ο Σύνθετος τετρακιόνιος, β) ο Ημισύνθετος τετρακιόνιος, γ) ο Απλός τετρακιόνιος και δ) ο Δικιόνιος. Βλ. Αντουράκη Γ., Χριστιανική Αρχαιολογία και Επιγραφική τ.Α. Αθήνα 1990, σ’. 305-306. Επίσης Γκιολέ Ν., Βυζαντινή Ναοδομία (600- 1204), Αθήνα 19922, σ’ . 117-118.
33.           Πλινθοπερίκλειστο: Είναι το σύστημα εκείνο της τοιχοδομίας, κατά το οποίο ορθογώνιοι λαξευτοί λίθοι περικλείονται από επιμήκη κεραμικά στοιχεία. 
34.    Αργολιθοδομή: Είναι το σύστημα της τοιχοδομίας το οποίο πραγματοποιείται από ακατέργαστους ανισομεγέθεις λίθους, και παχύ συνδετικό κονίαμα. 
35.        Βλ. Χατζηδάκη Μ., «Η βυζαντινή τέχνη και η ακτινοβολία της», ΙΕΕ, τ. Ι’, (1980), σ’. 418.
36.         Βλ. Κουμανούδη Ι.- Μουτσοπούλου Ν., Μελέτη της αρχιτεκτονικής ναών τινών Αττικής και Βοιωτίας, Τεχνικά Χρονικά, ανάτυπον, τχ. 405-406, Αθήναι 1958, σ’. 5-6.
37.       Παρ’ όλα που παρόμοια διάταξη θυρών δεν παρατηρείται σε κανένα άλλο ναό της περιοχής, η μορφή αυτή παραπέμπει σε κατασκευές μεταγενέστερες του 16ου αιώνα. Βλ. Κουμανούδη Ι. Μουτσοπούλου Ν., Μελέτη της αρχιτεκτονικής ναών τινών Αττικής και Βοιωτίας, Τεχνικά Χρονικά, ανάτυπον. Τ. 405-406 Αθήναι 1958 σ. 6.
38.       Οι διακοσμητικές αυτές μαρμάρινες πλάκες ανήκουν κατασκευαστικώς στην «σύγχρονη» περίοδο. 
39.      Σήμερα η κόγχη αυτή είναι ορατή, κατά το ήμισυ περίπου, μόνο από την εξωτερική πλευρά του ναού, διότι μπροστά της αναπτύσσεται η δικλινής κεραμοσκεπή του συγχρόνου νάρθηκος. 
40.     Κλίτος: Ο χώρος που σχηματίζεται ανάμεσα στις κιονοστοιχίες ενός ναού, κατά την εγκάρσια διεύθυνση.
41.        Το αμέσως προηγούμενο τέμπλο, για το οποίο υπάρχουν μαρτυρίες, ήταν ξύλινο ταμπλαδωτό, πολύ απλής κατασκευής, άνευ αναγλύφων ή άλλων διακοσμητικών στοιχείων. 
42.       Άβακας: Κυρίως ορθογώνια παραλληλεπίπεδη πλάκα, η οποία αποτελεί το ανώτερο τμήμα του κιονοκράνου. 
43.      Φουρνικά: Λέγονται και ασπίδες. Είναι αβαθείς τυφλοί θόλοι και χρησιμοποιούνται για την κάλυψη μικρών χώρων. 
44.        Το 1824 η Μονή πυρπολήθηκε ολοσχερώς από τον Ομέρ Πασά της Ευβοίας. 
45.       Βλ. Στουφή – Πουλημένου Ι. Ιερά Μονή Πετράκη, έκδ. Διήγηση Αθήνα 2002, σ’. 51.
46.        Στηθάρια: Κυκλικά πλαίσια, μέσα στα οποία εικονογραφούνται μορφές σε προτομή.
47.        Ειλητάριον: Στενή και επιμήκης μεμβράνη, η οποία περιελίσετο  γύρω από μικρό ξύλινο κυλινδρικό κοντάρι. Για τον λόγο αυτό ονομάζετο και Κοντάκιο.
48.    Η απεικόνιση αυτή του Ιούδα, αρκετά συνηθισμένη στην μεταβυζαντινή ζωγραφική, εμφανίστηκε για πρώτη φορά στην Κύπρο το 1105/,. στον ναό  της Παναγίας Ασίνου. Βλ. Στουφή – Πουλημένου Ι., Ιερά Μονή Πετράκη, εκδ. Διήγηση Αθήνα 2002, σ’ 70 και υπ. 108. σ’. 182.
49.     Η απεικόνιση αυτή προέρχεται από την προφητεία του Ησαΐου, η οποία αναφέρει για τον Κύριο: «Και καλείται το όνομα αυτού μεγάλης Βουλής άγγελος», (Ησ. Θ’, 6).
50.     Το θέμα είναι ήδη γνωστό από τον 12ο αιώνα, όμως η απεικόνιση του στην κόγχη της Προθέσεως αρχίζει να καθιερώνεται από την παλαιολόγειο περίοδο (1261 – 1453). Βλ. Στουφή – Πουλημένου Ι., Ιερά Μονή Πετράκη, εκδ. Διήγηση, Αθήνα 2002, σ’. 182, υπ. 115.
51.    Οίκοι: Είναι όρος της Υμνολογίας, με τον οποίο χαρακτηρίζονται οι στροφές που έπονται του πρώτου τροπαρίου κάθε Κοντακίου. Βλ. Μακρή Σπ., «Οίκος», ΘΗΕ, τ. 9, (1966), στ. 686-687.
52.     Τότε υπήρχαν ειδικοί κρυψώνες στα μοναστήρια, για προστασία από τις συχνές ληστρικές και πειρατικές επιδρομές και τα φοβερά επακόλουθά τους (σφαγές, αιχμαλωσίες, λεηλασίες  κ.λ.π.).
53.      Οι χωρικοί αυτοί μιλούσαν αρβανίτικα, γι’ αυτό και η Παναγία τους μίλησε σε αυτό το ιδίωμα.       

Η/Υ επιμέλεια Σοφίας Μερκούρη.
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