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                            Α̟όστολος Πιερρής 

 
 

Α̟όλλων και Χριστός 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
Η α̟όλυτη α̟οκάλυψη του Α̟όλυτου είναι το Κάλλος. Κάλλος είναι η 
γυµνότητα του Θεού, το Φαίνεσθαι του Είναι ̟ου µε την λάµψη της Ε̟ι-
φανείας του εξαντλεί και εκφράζει όλο το βάθος του. Το φαινόµενο κάλλος 
είναι α̟όλυτα ισοδύναµο και οµοούσιο ̟ρος το υ̟αρξιακό βάθος.  
 
Γι αυτό, εξ αιτίας αυτής της α̟ολυτότητας, το όµορφο ακτινοβολεί µια 
τελικότητα ανεί̟ωτη. Είναι ως µια διακήρυξη του Α̟όλυτου ̟ου δίνει την 
οριστική λύση στο αίνιγµα του νοήµατος της ύ̟αρξης. Κάθε οµορφιά 
εκφράζει αυτήν την τελικότητα, σαν να µην υπήρχε άλλη. Και η ιδεώδης 
επίτευξη αυτής της ποιότητας του κάλλους είναι που κάνει το κλασσικό, 
κλασσικό. Κάθε έργο  και κάθε σύνθεση τέχνης σε αυτό α̟ο̟νέει την 
τελικότητα της ενεργού ̟αρουσίας της αιωνιότητας στον χρόνο. Γι αυτό 
είναι ̟ύλη της αιωνιότητας µέσα στον χρόνο. Από τον Κούρο της 
Φιγαλείας, στην αστραποβόλο σειρά θείας αγαλλίασης, στα αγάλµατα της 
Κουρικής γυµνότητας, και από εκεί στον υπερβατικά ενύπαρκτο Απόλλωνα του 
∆υτικού αετώµατος στον ναό του ∆ιός στην Ολυµπία (όπου λατρεύεται ο Υιός 
µετά του Πατρός), και στην ανυπέρβλητης τελειότητας σύνθεση του ∆υτικού 
αετώµατος, και στον ναό τον ίδιο ως αρχιτεκτονικό σύνολο ενιαίας «δήλωσης» 
µε τον γλυπτικό διάκοσµό του – και µέχρι ένα αγγείο σαν τον Παναθηναϊκό 
αµφορέα του Ζωγράφου του Βερολίνου µε τον Απόλλωνα και τον Ηρακλή, - 
τα ̟άντα σε καλούν στο «τέλος» της αιωνιότητας έχοντας την ανυ̟έρβλητη 
δύναµη να σταµατούν τον χρόνο στην µοναδική στιγµή, ̟ου έχει νόηµα 
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Σωτηρίου γιατί δεν διαστέλλεται σε διάρκεια µέσα στον χρόνο αλλά 
ανάγεται και ανυψώνεται κάθετα ̟άνω στον χρόνο και τον κόσµο σαν το ον 
̟άνω στο µηδέν. Ζει στην αιωνιότητα όποιος προσλάβει το νόηµα αυτό στην 
ολοκληρία του και ταυτιστεί ολοκληρωτικά µε αυτό χωρίς κράτηµα και 
αναστολή.  
 
Και για τον λόγο της ίδιας α̟ολυτότητας στην φανέρωση του Α̟όλυτου, το 
κάλλος έχει µια α̟αράµιλλη, ανε̟ανάλη̟τη, ε̟ιβλητική, ̟ροφανή, 
αυτοφανή, ανεναντίωτα ̟ειστική διαύγεια βεβαιότητας. Η αδιαµεσολάβητη 
αµεσότητα και η αναµφισβήτητη βεβαιότητα της ̟αρουσίας του κάλλους 
είναι βιωµατικά και υ̟αρξιακά χαρακτηριστικά του. Για τον Ελληνισµό, το 
κάλλος συνιστά το έσχατο και αλάνθαστο κριτήριο αλήθειας, και όχι η 
ύ̟αρξη του υ̟οκειµένου ό̟ως στο Ευρω̟αϊκό γίγνεσθαι της ερριµµένης 
στον Κόσµο ψυχής (Καρτέσιος).  
 
Ότι η ∆ωρική ουσία του Ελληνισµού έχει το κάλλος για βαθύτατο βίωµα και 
υπέρτατη αξία, αυτή η θεµελιώδης λατρεία της Μορφής, του εύ-µορφου, 
φαίνεται στην ποιητική και καλλιτεχνική κυριαρχία στον πολιτισµό, ιδίως και 
χαρακτηριστικά κατά την άνοιξή του, την αρχαϊκή εποχή. Ποίηση, (και 
συγκεκριµένες µορφές ποίησης µε αξονική την λυρική), και τέχνη, (µε 
ωρισµένη επικρατούσα µορφολογία την πλαστική, αφού και η ζωγραφική είναι 
γλυπτικού χαρακτήρα στο κλασσικό και η αρχιτεκτονική είναι γλυπτική της 
επιφάνειας και όχι κυρίως διαρρύθµιση εσωτερικού χώρου), συνιστούν την 
πολιτισµική ταυτότητα του Ελληνισµού. Θρησκεία και φιλοσοφία, µυθολογία 
και λατρεία, σκέψη και αξιολογία, µεταµορφώνονται σε δοµές κάλλους, µε 
εµφατική την ποιητική και καλλιτεχνική φυσιογνωµία. 
 
 Έτσι, λόγω της ̟ροφάνειας του κάλλους, ο Ελληνισµός είναι ̟ολιτισµός 
αδιαµφισβήτητης βεβαιότητας. Κλασσικός κατά την βαθύτερη έννοια του 
όρου. Και έτσι έµεινε στην ιστορία, και κατά τον µακρό ακόµα χειµώνα του 
ανθρώπου, µετά την Κρύψη του Απόλλωνα, όταν και ο Χριστός θυσιάστηκε για 
να σώσει τον άνθρωπο στην τρικυµία της απουσίας του Κοσµικού Ανθού. 
 
Το κάλλος λειτουργεί δια του Έρωτα ̟ου εµ̟νέει. Προκαλεί ακαταµάχητο 
έλξη προς αυτό. Συνιστά έτσι εστία κάµψης του χωροχρόνου προς επίτευξη 
του «τέλους», εστία στο δυναµικό πολιτισµικό πεδίο της οντολογικής και 
υπαρξιακής βαρύτητας. Το κάλλος επενεργεί χωρίς να δρα, δια της «τελικής» 
αιτιότητας (Αριστοτέλης). Και έτσι ο Έρως είναι αναγωγός δύναµης, µέχρι 
θεότητας.  
 
Η ̟νοή του κάλλους είναι η ουσία του ̟νεύµατος. Γιατί το κάλλος αίρει 
κάθε δυισµό, τον δυισµό σώµατος και ̟νεύµατος, ̟ραγµατικότητας και 
ιδέας, κόσµου και θεού, φαίνεσθαι και είναι. Α̟οτελεί την γυµνή ε̟ί-δειξη 
της θεότητας. Το κάλλος είναι το φαινόµενον ̟νεύµα, το δε ̟νεύµα είναι 
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το Είναι του κάλλους. Στον Έρωτα επανενώνονται συγχρονικά αυτά που 
διίστανται χρονολογικά (το κάλλος στην ώρα της ακµής, στην νεοθαλή άνοιξη 
του βίου, η σοφία του πνεύµατος στην ωριµότητα του θέρους), - και έτσι 
αποκαθίσταται η µεταφυσική ταυτότητα ζωής και πνεύµατος, κάλλους και 
αλήθειας. Και θεός ο Α̟όλλων στον  ο̟οίο συνουσιώνονται έκ̟αγλο 
κάλλος, οι ενέργειες της αιωνιότητας (̟οίηση, µουσική, χορός, εορταστική 
̟αιδιά) και βαθύτατη σοφία ̟νεύµατος και εντελής γνώση των µύχιων 
µυστικών του χρόνου (µαντεία).  Με την έµφαση στην ενο̟οιό δύναµη του 
κάλλους – είναι ο ̟ρωθήβης άναξ. Και η βασιλεία του εκτείνεται 
αδιατάρακτη στο εαροθέρος, το ανοιξοκαλόκαιρο της ανθρώ̟ινης 
ύ̟αρξης.  
 
Αλλά ο νόµος του χρόνου έχει ̟εριοδικό ρυθµό. Έρχεται το φθινό̟ωρο 
µε τα Γυναικεία µυστήρια της σ̟οράς, ακολουθεί ο χειµώνας µε τα 
∆ιονυσιακά όργια του σκοτεινού φωτός. Στους ∆ελφούς ̟ρυτανεύει ο 
∆ιόνυσος τώρα. Ο Α̟όλλων είναι κεκρυµµένος, όχι α̟λά Έκατος, 
«µακριά» ως το «τέλος» του δρόµου για τον ασφαλώς οδοι̟ορούντα, ως 
µακρόθεν τοξεύων τον εκλεκτό µε τον έρωτα ̟ρος Αυτόν. ∆εν ανθίζει η 
φύση, ̟έρασαν και οι καρ̟οί. Ο άνθρω̟ος χάνει το ζωντανό ̟αράδειγµα, 
την ̟ροφανή βεβαιότητα του κάλλους, την εναργή ̟αρουσία του 
Α̟όλλωνα, την γυµνή φανέρωση του θεού, τον Κοσµανθό. Η κρύψη του 
Α̟όλλωνα α̟οσταθερο̟οιεί τον Κόσµο, γιατί Αυτός τον κάνει «Κόσµο», 
γιατί το κάλλος ως ε̟ι-φάνεια του Α̟όλυτου α̟οτελεί την συνεκτική 
αρµονία του Σχετικού. 
 
Ήδη α̟ό τον Χρυσούν αιώνα, α̟ό το Υψηλό Κλασσικό, στις ̟αραστάσεις 
του Α̟όλλωνα, ̟λήθος αυτές, εµφανίζεται κά̟οια σκιά στο φως του 
Κόσµου, στην αίγλη του κάλλους του. Η έκφραση του ̟ροσώ̟ου βαθαίνει 
και σκληραίνει α̟ό την καταυγάζουσα λάµψη της ε̟ιφάνειας ̟ου ήταν ̟ριν, 
και το υ̟ερτελές σώµα δεν χαµογελάει ̟αρ’ όλη την τελειότητά του. Ο 
Α̟όλλων, ο Ελληνικός θεός κατ’ εξοχήν, είναι δυσαρεστηµένος µε τις 
εξελίξεις. Και γνώστης αυτός τέλειος του χρόνου, ξέρει αυτός ̟ου θα 
καταλήξουν οι α̟αρχές εξελίξεων ̟ου κανένας θνητός δεν ̟ροσέχει.   
 
Τα σηµάδια που ο Απόλλων βλέπει στο θέρος του 5ου αιώνα προϊδεάζουν, κα 
τα φαινόµενα που σηµαδεύονται µε το βάρος του µέλλοντος οδηγούν, στην 
παρακµή του πολιτισµικού φθινοπώρου, στην Ελληνιστική Εποχή. Και τότε ο 
άνθρωπος πάσχει και θλίβεται και υπο-φέρει. Ο Κόσµος γίνεται Άδης, το 
όµορφο Κόσµηµα µετατρέπεται δαιµονικά σε αποτρόπαια Τάρταρα, όπου 
βυσσοδοµούνται τα γενεσιουργά όργια της σήψης. Όπως ήδη ο Εµπεδοκλής 
προφητεύει από το τέλος κι όλας του υψηλού κλασσικού. Πρώτος αυτός µετά 
τον Άνακτα των ∆ελφών – αλλά ο ίδιος δηλώνει ότι είναι πιά άµβροτος. 
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Και λυτρωµό ο άνθρω̟ος δεν βρίσκει ̟ιά στην ̟εριοδικότητα, γιατί 
θυµάται αµυδρά την ε̟ιφάνεια του Α̟όλλωνα, αν και δεν την βιώνει σαν 
εναργή ̟αρουσία το φθινό̟ωρο και τον χειµώνα της ύ̟αρξής του. ∆εν του 
φθάνει η µύηση και ε̟ο̟τεία των φθινο̟ωρινών θήλεων µυστηρίων της 
σ̟οράς ως ταυτότητας θανάτου και γέννησης στην κοσµική µήτρα της 
Κόρης και την µητρική αγκαλιά της ∆ήµητρας, στους κόλ̟ους της 
Μεγάλης θεάς. Ούτε ε̟αρκούν οι χειµερινοί αντινοµιακοί εκστατικοί 
οργιασµοί του θνήσκοντος και ανιστάµενου νεαρού άρσενος, του 
διαµελιζόµενου και θριαµβεύοντος ∆ιονύσου, του µεγάλου γονιµο̟οιού 
Βιαστή της Κόρης, του δηµιουργικού και καταστροφικού εκ ̟εριτρο̟ής 
Άδη.  
 
Το αίνιγµα του χρόνου δεν λύνεται στον χρόνο. 
 
Στην Ελληνιστική εποχή κυκλοφορούν θρησκευτικότητες της Μεγάλης 
Μητέρας και του ∆ιονύσου σε ποικίλες παραλλαγές υπαρξιακές και 
τοπολογικές για να καλυφθεί η κρύψη του Απόλλωνα στην ψυχή του ανθρώπου 
της παρακµής. Η λόγια προσήλωση εκ µέρους του υψηλού πολιτισµού της 
περιόδου στον τύπο του κλασσικού (µιµητικά σχεδόν, έντεχνα αλλά άπνοα, και 
µε ουσιώδεις αποκλίσεις), δεν µιλάει και δεν πείθει την ταραχή της ψυχής του 
λαού. Το εγχείρηµα ε̟ανασύνδεσης ̟ραγµατικότητας και ενεργού 
κλασσικού  ιδεώδους στην Ρωµαϊκή αυτοκρατορία και το κοσµοϊστορικό 
̟ρόγραµµα του Αυγούστου για την α̟οκατάσταση του Α̟όλλωνα ως 
συνεκτικού δεσµού της οικουµενικής ολοκλήρωσης, σταθερο̟οίησαν µεν 
την ανθρώ̟ινη ψυχή αλλά µόνο για να δεχθεί µε αντιδράσεις µεν, αλλά 
χωρίς ̟ερίοδο καταστροφής το κατά το Σχέδιο του Θεού τότε Σωτήριον, 
την Σάρκωση του Υιού του Πατρός (Ευσέβιος Καισαρείας).  
 
Ο Χριστός, ̟αρά την Σταύρωση και την Ανάσταση, δεν ανάγεται ούτε 
συνδέεται ̟ρος το αρχέτυ̟ο του θνήσκοντος και ανιστάµενου νεαρού θεού, 
̟αρόντος καθ’ όλο το εύρος της καθ’ ηµάς και Μέσης Ανατολής (Όσιρις, 
Άδωνις, Tammuz, Άτις, ∆ιόνυσος, Υάκινθος κλπ.). Η ουσιώδης διαφορά 
συνίσταται στο ότι ο Χριστός δεν σώζει δια της ̟εριοδικότητας (ο σπόρος 
νεκρός καρπός και ιδού σπέρµα γένεσης, το άνθος µαράθηκε και ιδού νέα 
άνοιξη της φύσης µετά το κλείσιµο, και νέα ανθοφορία). Αντίθετα δεν είναι εκ 
του κόσµου τούτου, και ο Άρχων του Κόσµου τούτου κρίνεται και εκβάλλεται 
της κυριότητας υπ’ Αυτού. Η οντολογική και σωτηριολογική δοµή είναι 
λοι̟όν της διάκρισης της λογικής του χρόνου α̟ό το ̟νεύµα της 
αιωνιότητας. 
 
Η θεµελιώδης σχέση είναι ε̟οµένως ̟ρος την τρίτη µεγάλη Ε̟ανάσταση 
στην ιστορία του ανθρώ̟ου, την ουσία του Ελληνισµού, ̟ρος τον άξονα 
της αιωνιότητας ως αχρονίας αρχής και αιτίας του χρόνου, ̟ρος το 
Α̟ολλώνιο ̟νεύµα.  
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[Σχετικά δείτε το κείµενο της προηγούµενης αποστολής]. 
 
Ό̟ως δεν συναρτάται ̟ρος την θρησκευτικότητα του νεαρού θεού ̟ου 
θνήσκει και ανασταίνεται ̟εριοδικά, έτσι ο Χριστός δεν  εντάσσεται και στο 
̟λαίσιο της θρησκευτικότητας, ̟ου εµφιλοχωρεί στον Μεσανατολικό 
χώρο, του Κυρίου των ∆υνάµεων. Ο Κραταιός της Ισχύος γίνεται Πατήρ του 
Υιού, η δε πρόσβαση, γνώση, πίστη και σωτηρία προς και από τον Πατέρα 
διενεργείται αποκλειστικά δια του Υιού. Ο Χριστός είναι η οδός και η αλήθεια 
και η ζωή, ο δρόµος και το «τέλος» της πορείας, το φως του κόσµου και η 

αιώνιος ζωή. Και µάλιστα “ἐγὼ καὶ ὁ πατὴρ ἕν ἐσμέν” (κατά 

Ιωάννην, 10, 30). Όπως εξαπολλωνίζεται ο κύριος του Κεραυνού Ζευς έτσι 

χριστολογείται ο θεός της Παλαιάς ∆ιαθήκης. “ἐγὼ εἰμὶ ἡ ὁδὸς καὶ ἡ 

ἀλήθεια καὶ ἡ ζωή∙ οὐδεὶς ἔρχεται πρὸς τὸν πατέρα εἰ μὴ δι’ 

ἐμοῦ∙ εἰ ἐγνώκειτέ με, καὶ τὸν πατέρα μου ἄν ᾔδειτε. καὶ ἀπ’ ἄρτι 

γινώσκετε αὐτὸν καὶ ἑωράκατε αὐτόν. λέγει αὐτῷ Φίλιππος∙ 

κύριε, δεῖξον ὐμῖν τὸν πατέρα, καὶ ἀρκεῖ ἡμῖν. λέγει αὐτῷ ὁ 

Ἰησοῦς∙ τοσοῦτον χρόνον μεθ’ ὑμῖν εἰμι καὶ οὐκ ἐγνωκάς με 

Φίλιππε; ὁ ἑωρακὸς ἐμὲ ἑώρακεν τὸν πατέρα∙ καὶ πῶς σὺ λέγεις∙ 

δεῖξον ἡμῖν τὸν πατέρα; οὐ πιστεύεις ὅτι ἐγὼ ἐν τῷ πατρὶ καὶ ὁ 

πατὴρ ἐν ἐμοί ἐστιν;”. (Κατά Ιωάννην, 14, 6-10). Και µε απόλυτο 

τρόπο: θεὸν οὐδεὶς ἑώρακεν πώποτε∙ ὁ μονογενὴς θεὸς ὁ ὤν εἰς 

τὸν κόλπον τοῦ πατρός, ἐκεῖνος ἐξηγήσατο (1, 18). Η επίδραση του 

κατά Ιωάννην Ευαγγελίου στην διαµόρφωση του ∆όγµατος (οµοουσιότητα, 
µια υπόσταση του σαρκωθέντος Λόγου) είναι καθοριστική. 
 
Στην Απολλώνια κλασσικότητα του Ελληνισµού, το φως του κόσµου είναι το 
κάλλος, η τελειότητα του όντος. Έτσι και ο Χριστός είναι το φως του Κόσµου. 
Αλλά τώρα ο Απόλλων είναι κεκρυµµένος, Η θεία ̟αρουσία δεν είναι 
εναργής µέσα στον κόσµο, και η αιωνιότητα της τελειότητας δεν 
λειτουργεί. Ο χρόνος από υπηρέτης της φανέρωσης του Απόλυτου, έχει γίνει 
∆υνάστης, Τύραννος,  Μινώταυρος στον Κόσµο που έπεσε στο επίπεδο του 
Λαβύρινθου των χαµένων ψυχών. Η φύση δεν ανθίζει για να ε̟ιδειχθεί ο 
Ανθός της ύ̟αρξης. Η δι̟ολική ταυτότητα Είναι και Φαίνεσθαι έχει 
διαρραγεί, τώρα το φαινόµενο είναι α̟ατηλή µάσκα του Είναι. Ο Θεός δεν 
α̟οκαλύ̟τεται στον Κόσµο.  
 
Αυτή η διάσταση, ο µεταφυσικός δυισµός, της διασπασθείσας ενότητας, είναι ο 
ίδιος µια απάτη. Είναι η αποστασιοποίηση του ανθρώπου από τον θεό που 
φαντάζει σαν διάσταση του Κόσµου από τον θεό, του Φαίνεσθαι από το Είναι, 
του Σχετικού από το Απόλυτο. Τώρα κυβερνά η Απάτη: άλλο φαίνεται και 
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άλλο είναι. Η αποστασιοποίηση συνιστά µια αποξένωση από το οικείο, µια 
αλλοτρίωση. Αυτό προβάλλεται ως σκοτεινιά στο φως του κόσµου , αυτό κάνει 
τον κόσµο Λαβύρινθο, αυτό εξουσιοδοτεί στην Βιάζουσα Τυραννία του τον 
όντως υπηρέτη της φανέρωσης του Είναι, τον Χρόνο, αυτό δίνει την δεσποτεία 
στον Άρχοντα του Κόσµου τούτου. Η βύθιση στην µέριµνα του χρόνου και 
η ε̟ιβολή των α̟αιτήσεων και αναγκών του στην ζωή του ανθρώ̟ου 
µεταβάλλει το Κόσµηµα σε Λαβύρινθο, και το Μέσο της Φανέρωσης του 
Θεού σε Άρχοντα του Κόσµου τούτου ̟ου κλείνει την ̟ρόσβαση του 
θνητού στο αθάνατο. Όλα είναι µια µαγεία ό̟ου άρχει ο Πονηρός, δηλαδή 
το Είδωλο ̟ου φτιάχνει η α̟οξένωση του ανθρώ̟ου α̟ό τον θεό. Η 
µαγεία και ο α̟ατηλός κόσµος της καταρρέουν όταν λεχθεί ο λόγος της 
αληθείας. 
 
Ο Χριστός ήλθε λοι̟όν να µαρτυρήσει τον Λόγον της Αληθείας. Α̟ό την 
ενότητα κάλλους και ̟νεύµατος, τώρα ̟ου δεν ανθίζει η φύση και ο 
Α̟όλλων εκρύβη, ο τόνος ̟έφτει στο έτερο ̟όλο της ταυτότητας, στην 
αλήθεια. Αλλά η αλήθεια είναι δυσεπίγνωστη, αφότου διαχωρισθεί από την 
προφάνειά της, η δε φανερότητά της είναι το κάλλος. Και η αλήθεια συνε̟ώς 
έχει κρυβεί. Και ο άνθρωπος του κόσµου τούτου, ο Πιλάτος της εξουσίας, 
στην έκφανση του λόγου της αληθείας ερωτά, τί εστίν αλήθεια; Και το ίδιο 
απορούν οι Ιουδαίοι, και το ίδιο προφασίζονται οι Φαρισαίοι. 
 
Η αλήθεια χωρίς την ̟ροφάνεια χρειάζεται ̟ίστη για να λειτουργήσει. Και 
η ̟ίστη είναι εµ̟ιστοσύνη. Η δε εµ̟ιστοσύνη στο υ̟αρξιακό ε̟ί̟εδο 
σηµαίνει ̟λήρη και ανε̟ιφύλακτο άφεση σε κά̟οιον. Κάθε µεγάλο και 
υψηλό θέλει αφιέρωση. Τα µεγαλειώδη ολοκληρωτική. ∆ίνοντας τον εαυτό σου 
κερδίζεις τα πάντα. Και αυτό λαχταρά ο αληθινός εαυτός – το απόλυτο αλλά 
ελεύθερο δόσιµο στο τέλειο χωρίς βία της δύναµης και ανάγκη της γέννησης 
και συµφέρον κέρδους του χρόνου. Επιφύλαξη και φόβος εδώ είναι του δειλού, 
αυτού που δεν έχει την σφραγίδα του προφανούς πεπρωµένου. 
 
«ο αγα̟ών την ψυχήν αυτού, α̟ολέσει αυτήν, ο δε µισών την ψυχήν αυτού 
εν τω κοσµώ τούτω φυλάξει αυτήν εις ζωήν αιώνιον». 
 
Όπως ο Απόλλων. Ζητεί απόλυτο αφιέρωση. Και τότε σου δίνεται στον 
εκλεκτό, και είσαι µέγας – κάλλος και πνεύµα στην διπολική ταυτότητα, πού 
την ενότητα έχει ο ίδιος. Για αυτό είναι σύµβολο της Τρίτης Επανάστασης ο 
∆ωρικός Έρως. 
 
Εν ̟ροκειµένω όµως, µε τον Χριστό, η άφεση α̟αιτείται χωρίς καµιά α̟ό 
τις διαστάσεις και δοµές στις ο̟οίες η άφεση µ̟ορεί να εγγραφεί. Ούτε 
στην αγκαλιά της Μάνας εδράζεται η νέα άφεση, ούτε στην ̟αντοδυναµία 
του Κυρίου της βιάζουσας Ισχύος, ούτε µε την ακαταµάχητη ερωτική έλξη 
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̟ρος το κάλλος ενεργείται, ούτε µε την χαµένη ̟ια ̟ροφάνεια της 
αλήθειας  εκµαιεύεται. 
 
Έρχεται λοιπόν ο Θεός στον Κόσµο Του, στον Κόσµο που είναι η προβολή 
του εαυτού Του, η από-κάλυψη Του, το Φαίνεσθαι του Είναι, η φανέρωση 
αυτού που είναι πέρα από κάθε σχέση αναφοράς και ορισµού, - έρχεται αφού ο 
άνθρωπος έχει αποµακρυνθεί από το Είναι και κυλινδείται στο ανύπαρκτο 
Μηδέν, και ζει στη απάτη του ψευδούς φαίνεσθαι (γιατί δεν υφίσταται ψευδές 
Είναι, ψευδής αλήθεια, δεν υπάρχει το Μη Είναι, αλλά το φαίνεσθαι µπορεί να 
γίνει ψευδές και απατηλό αν αποκοπεί από την ενότητά του µε το Είναι) – 
έρχεται λοι̟όν ο Θεός στον άνθρω̟ο αφού ο άνθρω̟ος έχει φύγει α̟ό τον 
Θεό, και έρχεται ως Υιός του Ανθρώ̟ου ο Υιός του Θεού   
 
[το µέγα Σκάνδαλο τούτο για την θρησκευτικότητα του Κυρίου των 

∆υνάµεων, (“ἡμεῖς νόμον ἔχομεν, καὶ κατὰ τὸν νόμον ὀφείλει 

ἀποθανεῖν, ὅτι υἱὸν θεοῦ ἑαυτὸν ἐκάλεσεν”, Κατά Ιωάννην, 19, 

7). “τίς ἐστιν οὗτος ὁ υἱὸς τοῡ ἀνθρώπου;” ερωτά ο Ιουδαικός 

όχλος τον Ιησούν στην διδασκαλία του με τους Έλληνες (12, 

34)] 

 

                                                                                 --- και έρχεται ο Θεός 

σαρκωθείς εις άνθρωπο και πάσχει τα του ανθρώπου αποκεκοµµένου από το 
Είναι και σφαδάζοντος στον Λαβύρινθο του Μινωταύρου και βιαζόµενου από 
τον Άρχοντα του Κοσµου τούτου, και πάσχει τις έσχατες ταπεινώσεις και 
οδύνες του (απ)ερριµµένου στον χρόνο ανθρώπου, άχρι θανάτου και θανάτου 
επί σταυρού, και ̟ροσφέρει εαυτόν θυσία εξιλαστήριο υ̟έρ του ανθρώ̟ου 
ως άνθρω̟ος, τώρα ̟ου ο άνθρω̟ος σκληρυνθείς α̟ό τον ̟ολύ και 
αβάστακτο ̟όνο δεν ̟ροσφέρει εαυτόν θυσία αφιέρωσης για την ιδίαν του 
σωτηρία, και κάνει τα ̟άντα ο Θεός για να κερδίσει την εµ̟ιστοσύνη, την 
̟ίστη του ανθρώ̟ου στον Θεό δηλαδή στην ίδια την δική του θεία 
̟εριω̟ή,  
                ----    ερχόµενος λοιπόν ο Θεός του Είναι εις τον φαινόµενον 
εαυτόν Του, ο φαινόµενος εαυτός του δεν κατάλαβε τον όντα εαυτόν του, δεν 
ένιωσε την άκτιστη ενέργεια µέσα του που τον κάνει να υπάρχει  και τον 

ουσιώνει στην ύπαρξη, δεν βίωσε τον πραγµατικό εαυτό του ο άνθρωπος ούτε 

µε την αυτούσια και ολοκληρωτική παρουσία στον χρόνο της Αιωνιότητας, 
(όχι µόνο µε τις λάµψεις της που συνέχουν διηνεκώς τον χρόνο), πλην των 
ολίγων τον αριθµό και µεγάλων την φύσιν που είχαν το θείο σφράγισµα της 
γέννησης εκ θεού και όχι εκ του χρόνου. 
 

ἦν τὸ φῶς τὸ ἀληθινόν, ὄ φωτίζει πάντα ἄνθρωπον, ἐρχόμενον 

εἰς τὸν κόσμον. ἐν τῷ κόσμῳ ἦν, καὶ ὁ κόσμος δι’ αὐτοῦ ἐγένετο, 



8 

 

καὶ ὁ κόσμος αὐτὸν οὐκ ἔγνω. εἰς τὰ ἴδια ἧλθεν, καὶ οἱ ἴδιοι 

αὐτὸν οὐ παρέλαβον. ὅσοι δὲ ἔλαβον αὐτόν, ἔδωκεν αὐτοῖς 

ἐξουσίαν τέκνα θεοῦ γενέσθαι, τοῖς πιστεύουσιν είς τὸ ὄνομα 

αὐτοῦ, οἵ οὐκ ἐξ αἱμάτων οὐδὲ ἐκ θελήματος σαρκὸς οὐδὲ ἐκ 

θελήματος ἀνδὸς ἀλλ’ ἐκ θεοῦ ἐγεννήθησαν. Καὶ ὁ λόγος σὰρξ 

ἐγένετο καὶ ἐσκήνωσεν ἐν ἡμῖν, καὶ ἐθεασάμεθατὴν δόξαν 

αὐτοῦ, δόξαν ως μονογενοῦς παρὰ πατρός, πλήρης χάριτος 

καἰ ἀληθείας. … ὅτι ἐκ τοῦ πληρώματος αὐτοῦ ἡμεῖς πάντες 

ἐλάβομεν, καὶ χάριν ἀντὶ χάριτος∙ ὅτι ὁ νόμος διὰ Μωυσέως 

ἐδόθη, ἠ χάρις καὶ ἠ ἀλήθεια διὰ Ἰησοῦ Χριστοῦ ἐγένετο.  
                                Κατά Ιωάννην, 1, 9-17 

 
Χάριν αντί χάριτος, την δωρεά του Χριστού εκ του ̟ληρώµατος της 
θεότητας αντί του χαρίσµατος του εαυτού µας σε Αυτόν. Χάρις και 
αντίχαρις έννοιες καίριες για τις σχέσεις αιωνιότητας, ό̟ου δεν 
υ̟εισέρχονται λογαριασµοί δούναι και λαβείν του χρόνου. Ο Ιωάννης 
χρησιµοποιεί κλασσικές έννοιες κατ’ εξοχήν του αµοιβαίου αν-υπολόγιστου 
δοσίµατος στον (∆ωρικό) Έρωτα, στην πνοή των δύο αντίθετων χαρισµάτων. 
Αλλά και χάρις και χαρά της τελειότητας του Είναι και της υπεραναβλύζουσας 
δωρεάς του. Χαριτωµένος ο έχων την χάριν ως «επιγιγνόµενον τέλος», ως 
τελειότητα επί της τελειότητας, ως λάµψη πάνω στην επιφάνεια του κάλλους. 
Χάρις η αστραπή σε αυτόν που έχει την χάρη του Θεού, το χάρισµα που 
χαρίζεται, την δωρεά της σφραγίδος. ∆ιαστάσεις αυτές της ύ̟αρξης ό̟ου 
κοινωνεί το κλασσικό και το ορθόδοξο. Χάρις και αλήθεια – λεί̟ει το 
κάλλος, η Μορφή, για να ε̟ιστρέψουµε ̟λήρως στο κλασσικό βίωµα. Και 
αυτό ακριβώς έγινε µε το δόγµα, την θεολογία, την λατρεία, την τέχνη  της 
Ορθοδοξίας στο Βυζάντιο. 
 
Έχει κρυφτεί ο Θεός. ∆ηλαδή τον έχεις χάσει, έχεις υπαρξιακά αποµακρυνθεί 
από αυτόν, - γιατί ο Θεός είναι ̟άντα κεκρυµµένος και α̟οκεκαλυµµένος, 
Είναι και Φαίνεσθαι ό ιδιος, Αιωνιότητα και Χρόνος, αφανής και φανερός, 
Α̟όλυτο και θείο σχετικό, εν κόλ̟οις Πατρός και ε̟ιφανής.  
 
Και έρχεται ο Θεός στον Άνθρωπο για να τον σώσει από τη απάτη του 
Πονηρού που έχει ριχτεί. Ανοίγει και κενώνει εαυτόν για να σώσει ̟άντες, 
όχι µόνο τους εκλεκτούς, τους αρίστους, τις κοινωνίες των µικρών αριθµών 
̟ου είναι δοµηµένες µε την Α̟ολλώνια αρχή (δείτε την ̟ροηγούµενη 
α̟οστολή µου), όχι µόνο τους (̟ολιτισµικά) Έλληνες, αλλά και τους 
βαρβάρους ̟ου δεν εκοινώνησαν της Α̟ολλώνιας α̟οκάλυψης του 
Ελληνισµού, όλα τα Έθνη. ∆εν άνοιξε η Μεσανατολική θρησκευτικότητα του 
Κυρίου των ∆υνάµεων για να προσλάβει τον Ελληνικό κόσµο, αντιθέτως άνοιξε 
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ο Ελληνισµός για να σώσει τον άνθρωπο που υποφέρει εν γένει. Το ουσιώδες 
̟νευµατικό, ̟ολιτισµικό και ιστορικό ̟ροηγούµενο της Χριστολογικής 
«χάριτος και αληθείας» δεν είναι ο Νόµος του Μωυσέως, αλλά το 
Α̟ολλώνιο Κάλλος και η χάρις και αντίχαρις Πνεύµατος και Κάλλους. Η 
καινή ∆ιαθήκη είναι της Αιωνιότητας, υ̟έρ χρόνον, δεν έχει να κάνει µε 
τον Νόµο για την ορθή διαχείριση του χρόνου και των αναγκών του. 
 
Ανοίγει ο Θεός ̟ρος τον άνθρω̟ο (αντί να ανοίγει διά̟λατα ο άνθρω̟ος 
για να δεχθεί τον Θεό, τον ο̟οίο έχει χάσει α̟οµακρυνόµενος α̟ό αυτόν 
στις µέριµνες του χρόνου ̟ου τον κατα̟ίνουν τελικά στην άβυσσο του 
Λαβυρίνθου), - ανοίγει και ̟λαταίνει την κλήση Του ̟ρος ̟άντες, 
καταδέχεται να µετατρέψει τον Έρωτα του Τέλειου σε Αγά̟η και του 
Ατελούς, αλλά ταυτόχρονα βαραίνει το µήνυµα, τίθεται τελεσίδικα η 
µεγάλη ε̟ιλογή Σωτηρίας και Α̟ώλειας, το ανε̟ανόρθωτο της 
«α̟όφασης», της στάσης ̟ίστης και α̟ιστίας, η ̟ροσφορά του Θεού στον 
άνθρω̟ο είναι φοβερή, η Αγά̟η είναι Αυστηρή:  
 
τώρα δεν έχεις δικαιολογία και υ̟εκφυγή στο «δεν Σε έβλε̟α στο σκοτάδι 
του Λαβυρίνθου»,  
                                                       - λέει ο Θεός στον Άνθρω̟ο. 
 

“ἐὰν γὰρ μὴ πιστεύσητε ὅτι ἐγώ εἰμι, ἀποθανεῖσθε ἐν ταῖς 

ἁμαρτίαις ὑμῶν” (8, 24).       

 
Τροµερός ο λόγος του Θεού, τοµώτερος µαχαίρας. Ματώνει βαθειά τους 
υ̟οκριτές, τους ανθρώ̟ους του χρόνου, της “λογικής” του και των 
λογαριασµών του, τους ανθρώ̟ους ̟ου γνωρίζουν τον Λαβύρινθο καί 
χειρίζονται ε̟ιτυχώς τον ρυθµό των ̟εριστροφών του, ̟ου ̟ονηρεύονται 
α̟οτελεσµατικά την ̟ονηρία του Πονηρού Άρχοντα. 
 
Καυχώνται τα τέκνα του χρόνου, του Κόσµου τούτου: ένα πατέρα έχοµεν, τον 
Θεόν. Και στηλιτεύονται από τον Υιόν του Θεού και Υιόν του Ανθρώπου: 
 

διὰ τί τὴν λαλιὰν τὴν ἐμὴν οὐ γινώσκετε; ὅτι οὐ δύνασθε 

ἀκούειν τὸν λόγον τὸν ἐμόν. ὑμεῖς ἐκ τοῦ πατρὸς τοῦ διαβόλου 

ἐστὲ καὶ τὰς ἐπιθυμίας τοῦ πατρὸς ὑμῶν θέλετε ποιεῖν. (8, 43-

44). 

 

Ήλθε ο Θεός για να ξεχωρίσει αυτούς ̟ου ̟ραγµατικά δεν βλέ̟ουν τη 
αλήθεια στα σκοτάδια του χρόνου ̟ου έχει γίνει Λαβύρινθος, και 
υ̟οφέρουν για αυτήν την τυφλότητα, α̟ό εκείνους ̟ου ξέρουν την λογική 
του χρόνου και την ̟ονηρία της Α̟άτης στην ο̟οία έχει µετα̟έσει το 
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Φαίνεσθαι, και νοµίζουν ότι αυτή είναι η όντως αλήθεια, α̟ό εκείνους ̟ου 
αξιολογούνται ότι “βλέ̟ουν” και καυχώνται για την γνώση τους του 
κόσµου τούτου. Και ο Θεός ήλθε για να κάνει να δούν την αλήθεια οι 
̟ρώτοι, ̟ου είναι όντως χαµένοι στον Λαβύρινθο, και ̟ου αυτό ακριβώς το 
χάσιµό τους δείχνει ότι δεν βολεύονται ριγµένοι στο Σ̟ήλαιο και 
λαχταρούν να βγούν α̟ό αυτό το αδιέξοδο, - και να στραβώσει εκείνους 
τους δεύτερους ̟ου συγχέουν την ικανότητα διαχείρισης της α̟άτης του 
Λαβυρίνθου µε την αληθή γνώση ̟ου ελευθερώνει α̟ό τα δεσµά του 
χρόνου. 
 

καὶ εἶπεν ὁ Ἰησοῦς∙ εἰς κρίμα ἐγὼ εἰς τὸν κόσμον τοῦτον ἦλθον, 

ἵνα οἰ μὴ βλέποντες βλέπωσιν καὶ οἱ βλέποντες τυφλοὶ γένωνται. 

ἤκουσαν ἐκ τῶν Φαρισαίων ταῦτα οἱ μετ’ αὐτοῦ ὄντες, καὶ εῑπον 

αὐτῷ∙ μὴ καὶ ἡμεῖς τυφλοί ἐσμεν; εἶπεν αὐτοῖς ὁ Ἰησοῦς∙ εἰ τυφλοὶ 

ἦτε, οὐκ ἄν εἴχετε ἁμαρτίαν∙ νῦν δὲ λέγετε ὅτι βλέπομεν∙ ἡ 

ἁμαρτία ὑμῶν μένει. 

                                              9, 39-41  

 

Μέγας, ασήκωτος, λόγος του Θεού. Αυτός που σφάλλει στο σκοτάδι, ακόµη 
και ο κακός που στα πάθη του Λαβύρινθου µπερδεύει τους ισολογισµούς της 
αµοιβαίας ωφελείας στις ανθρώπινες σχέσεις, µπορεί να σωθεί, να µην του 
λογαριασθούν τα λάθη του, να θεωρηθούν πάθη σκοτοδινίας, να δει τελικά το 
φως. Αλλά ο ̟ωρωµένος στην σκλήρυνση της ψυχής ̟ου τον κάνει να 
διαχειρίζεται µε κέρδος τα του χρόνου, ο ανάλγητος ̟ου έχει µετα̟οιήσει 
την οδύνη του Λαβύρινθου σε κερδοφόρα ε̟ιχείρηση, και ε̟αίρεται ότι 
βλέ̟ει την αλήθεια για να έχει ε̟ιτυχία στον χρόνο, ο ̟ονηρός ̟ου δεν 
(θέλει να) ξέρει ότι είναι ̟ονηρός, ο µεταφυσικός υ̟οκριτής της 
αιωνιότητας στον χρόνο,  – σε αυτόν καταλογίζεται η αµαρτία του κατά του 
Πνεύµατος, µέχρι τελευταίας ρανίδος του αίµατός του. 
 

εἰ μὴ ἦλθον καὶ ἐλάλησα αύτοῖς, ἁμαρτίαν ούκ εἴχοσαν∙ νῦν δὲ 

πρὀφασιν οὐκ ἔχουσιν περὶ τῆς ἁμαρτίας αὐτῶν. (15, 22).  
 
Την ίδια α̟όλυτη αυστηρότητα της θεϊκής κλήσης έ̟ιδεικνύει και η 
α̟οτοµία της οξύτατης αντι̟αράθεσης της οδού σωτηρίας α̟ό την µέριµνα 
στους τρεις ̟υλώνες των αναγκών του χρόνου.  
 
[∆είτε το κείµενό µου της προηγούµενης εβδοµάδας επ’ αυτού]. 
 
Όµως ούτε η αυτούσια ̟αρουσία του Θεού εστιασµένη σε ένα σηµείο του 
χώρου και µια στιγµή του χρόνου, ούτε η διείσδυση της Αιωνιότητας, στην 
α̟ολυτότητα της ̟εµ̟τουσίας της µε α̟όλυτη µοναδικότητα, σε µια 
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Στιγµή της χρονικής διάρκειας (όταν έχει χαθεί η συνεχής, αδιάλειπτος ες αεί 
φανέρωση του Είναι στην ολοκληρία του στις αστραπές τελειότητας κάλλους 
που φωτίζουν διηνεκώς τον Κόσµο ως αποκάλυψη του Απόλυτου) -  ούτε αυτή 
η απόλυτη µοναδικότητα που συνιστά την εστία της ύπαρξης και τον άξονα του 
νοήµατός της, -- ούτε αυτή η µοναδικότητα, ούτε η ανυ̟έρβλητη αυστηρία 
της ̟ρόσκλησης, δεν έφθασε α̟ό µόνη της να σώσει τον άνθρω̟ο ̟λην 
των ολίγων εκλεκτών, των γεννηµένων εκ Θεού. 
 
Ο Χριστός κατά την ̟αρουσία του οµιλεί δια ̟αραβολών και αλληγορικά 
και συνο̟τικά, το δε Πνεύµα της Αληθείας ̟ου θα σταλεί ως Παράκλητος 
µετά την έξοδόν Του α̟ό τον Χρόνο, θα τελεσιουργήσει το ενεργό 
Σωτήριον. (14, 16-17; 25-26; 15, 26-27). 
 
Και η ενέργεια του Πνεύµατος, τρίτου και τελειο̟οιού της οµοουσίου 
Τριάδος, έδωσε Μορφή στην Πίστη. Έτσι διαµορφώθηκε το ζων ∆όγµα και 
ο ενεργός θεολογικός λόγος, η λατρεία και η µουσική, η εικονογραφία και η 
αρχιτεκτονική. Τα πάντα µιλάνε την Μορφή του κάλλους, την αρµονία του 
Ελληνισµού. Και έτσι ιδρύθηκε το µνηµείο της Βυζαντινής Ορθοδοξίας. 
 
Ο Χριστός χρειάστηκε τον Α̟όλλωνα. Και ο κύκλος του χρόνου έκλεισε 
στο «Τέλος». 
 
Ακόµη καί η δοµή της Εκκλησίας  απηχεί το Ελληνικό οργανωτικό βίωµα 
πολλαπλότητας και τοπικότητας. Ο Επίσκοπος, εις τόπον και τύπον Χριστού, 
της τοπικής κοινωνίας των πιστών. Οι µοναχοί της ολοτελούς αφιερώσεως 
εκτός της µέριµνας του χρόνου. ∆εν υπάρχει αρχή υπέρ τον Επίσκοπο 
εστιασµένη εις έδρα, µόνο η Σύνοδος Επισκόπων και Ηγουµένων και Αγίων, 
τελικά µόνον η Οικουµενική Σύνοδος. Πρεσβεία τιµής και µόνον 
α̟ονέµονται σε συγκεκριµένες ε̟ισκο̟ές για λόγους ̟ολιτικής ̟εριω̟ής 
των εδρών τους. Έτσι καθιερώνονται π.χ. τα δευτερεία τιµής στον Επίσκοπο 
Κωνστντινουπόλεως,  λόγω πρωτεύουσας της Αυτοκρατορίας : 
 
Κανών Γ’ της εν Κωνσταντινουπόλει Οικουµενικής Συνόδου. 

τὸν μέν τοι Κωνσταντινουπόλεως ἐπίσκοπον ἔχειν τὰ πρεσβεῖα 

τῆς τιμῆς μετἀ τὸν τῆς Ρώμης ἐπίσκοπον, διὰ τὸ εῑναι αὐτὴν νέαν 

Ρώμην. 

 
Η λογική των µικρών αριθµών, της άρνησης υποταγής σε κεντρικές εστίες 
µεγαλύτερων χώρων, και µόνη η δυνατότητα συσσωµάτωση σε πολύ µεγάλα 
σχήµατα όπου τηρείται η ιδιοταυτότητα των τοπικών µερών, είναι 
χαρακτηριστικό του Ελληνισµού όπως ανέλυσα και εξήγησα την σηµασία του 
στο κείµενο της προηγούµενης εβδοµάδας.  
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