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I 
 

       Κάλλος και Ιστορία 
 
    Ο ∆ωρικός Άξονας στην Α΄ Χιλιετία ̟.Χ.  

 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
Το τέλος της Εποχής του Χαλκού σηµατοδοτείται από την κατάρρευση του 
Συστήµατος Ισχύος που είχε αναπτυχθεί κατά την διάρκειά της, µε ενδιάµεσες 
µεν αναστατώσεις, αλλά µε σταθερά σηµεία πολιτισµικής και γεωπολιτικής 
ταυτότητας. Ο ουσιώδης χαρακτήρας αυτής της ταυτότητας συνίσταται στο 
βίωµα της Ισχύος, στην λατρεία του Κυρίου των ∆υνάµεων και στα έργα 
Βίας - όλα σταθερο̟οιητές της ολοκλήρωσης µεγάλων ανθρώ̟ινων 
κοινωνιών. 
 
[Έτσι προσδιορίζει τα χαρακτηριστικά του Χάλκινου γένους των µερόπων 
ανθρώπων ο Ησίοδος: 
 
Το χάλκειον γένος έγινε 
 

ἐκ μελιᾶν, δεινόν τε καὶ ὄβριμον∙ οἷσιν Ἄρηος 

ἔργ’ ἔμελε στονόεντα καὶ ὕβριες, οὐδέ τι σῖτον 

ἤσθιον, ἀλλ’ ἀδάμαντος ἔχον κρατερόφρονα θυμόν. 
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ἄπλατοι, μεγάλη τε βίη καὶ χεῖρες ἄαπτοι 

ἐξ ὤμων ἐπέφυκον ἐπὶ στιβαροῖσι μέλεσσι.   

                                                     Ησίοδος, Ἔργα καὶ Ἡμέραι, 145-9    
 
Από σκληρό ξύλο φτιαγµένοι, δεινοί και ισχυροί. Ο πολιτιστικός Ελληνισµός 
δίνει φυσικά αρνητική εικόνα: άγριοι, δεν τρώνε το στάρι, την τροφή (γεωργική 
αλλά και µυστηριακή) της ∆ηµητριακής γαλήνης που εξηµερώνει τον άνθρωπο 
από την θηριώδη κατάσταση. Έχουν κρατερό Εγώ σκληρό σαν διαµάντι. 
Στερούνται ανθρώπινων σχέσεων.  Τα έργα της βίας µε τα οποία ασχολούνται 
είναι στόνων και οδυρµών, αποτελούν ύβρη.]. 
  
Στην τελευταία φάση διαρκείας της, η Ε̟οχή του Χαλκού δείχνει έναν 
υψηλό τόνο ύ̟αρξης. Είναι η ηρωική ̟ερίοδος, ο Μυκηναϊκός κόσµος 
στον Ελλαδικό χώρο. 
 
[Και επισηµαίνει την διαφοροποίηση και αυτό το ανέβασµα του τόνου τότε ο 
Ησίοδος. Πρόκειται για το τέταρτο γένος των ανθρώπων: 
 

                               … δικαιότερον καὶ ἄρειον, 

ἀνδρῶν ἡρώων θεῖον γένος, οἵ καλέονται 

ἡμίθεοι, προτέρη γενεὴ κατ’ ἀπείρονα γαῖαν. 

                                         158-160 

 
Αλλά και αυτούς τους κατέστρεψε κακός πόλεµος και φρικαλέες µάχες στα 
Θηβαϊκά και τα Τρωικά. Ο Ζευς όµως τους έδωσε να µένουν εκτός της 
µέριµνας του χρόνου, ως όλβιοι ήρωες, στις Νήσους των Μακάρων, στα 
πέρατα της γης, στον Ωκεανό, εκεί που η ζείδωρος άρουρα φέρει τρεις φορές 

τον χρόνο αυτοφυή καρπό. (161-173)]. 

 
Παρ’ όλον όµως τον υψηλό τόνο της ύστερη Ε̟οχής του Χαλκού, τα 
σηµάδια της ̟αρακµής ε̟ι̟όλαζαν. Το πάγωµα και η ύφεση της τέχνης στην 
Νέα  Αιγυπτιακή Αυτοκρατορία, όπως και η στοχευµένη, εξεζητηµένη και 
υπερβολική επαναστατική αντίδραση της βασιλείας του Ακενάτον εκεί και της 
αντεπανάστασης που ακολούθησε, η µόνιµη αστάθεια ισχύος του 
Μεσανατολικού χώρου, η ταχεία πτώση της ποιότητος στον Μυκηναϊκό 
πολιτισµό (φανερή στην αγγειογραφία) µετά την κορύφωση του Ανακτορικού 
ρυθµού και η ρήξη του πεδίου στον Ελλαδικό χώρο µε τα Θηβαϊκά, -  τέτοια 
φαινόµενα φανερώνουν την πορεία προς το τέρµα της ιδεολογίας της Ισχύος 
κατά το βίωµα της Μεταλλικής Εποχής.  
 
Μετά την κατάρρευση, α̟ό το 1100 ̟.Χ. ̟ερί̟ου, αρχίζουν εξελίξεις ̟ου 
θα α̟οκρυσταλλωθούν σε δύο ρο̟ές µε δύο κέντρα. Η µία ισχυρή 
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δυναµική ε̟αναρχίζει και ̟ροωθεί συστηµατικώτερα και εντελεχέστερα 
την οργανωτική λογική της α̟όλυτης ισχύος στον κόσµο και στους θνητούς 
ε̟ί γης. Η έτερη κάνει την µεγαλύτερη ε̟ανάσταση στην ανθρώ̟ινη 
ιστορία, εισάγει την αιωνιότητα στον χρόνο, στήνει τον άξονα του κάλλους 
ως τελειότητας του όντος ̟ου ακριβώς συνιστά την αιωνιότητα, σηµαίνει 
την άρση της διάστασης Είναι και Φαίνεσθαι και την Α̟ο-κάλυψη του 
Θεού στον Κόσµο  µε τα µεγάλα σύµβολα του Ανθού της Άνοιξης ̟ου 
φανερώνεται και του Ανθού της Νεότητας, του Κούρου στην «ώρα» της 
ακµής του, του γυµνού Κάλλους.  
 
Οι δύο γεωπολιτικές εστίες των δυο αυτών δυναµικών βρίσκονται στην 
Ανατολική και ∆υτική αντίστοιχα περιφέρεια του µεγάλου πεδίου που 
περιλαµβάνει την Βαλκανική, την Μικρά Ασία, την καθ’ ηµάς δηλαδή και 
Εγγύς Ανατολή, την Μέση επίσης Ανατολή, όλη την Ανατολική Μεσόγειο µε 
την ενδοχώρα της. Η ̟ρώτη εστία βρίσκεται στα ορεινά του Τίγρη, µεταξύ 
Τουρκίας, Ιράκ και Ιράν. Η δεύτερη στα ορεινά του Ελλαδικού χώρου και 
στο Αρχι̟έλαγος. 
 
Στις δύο θεµελιώδεις και αντίθετες ορµές δόµησης της ανθρώ̟ινης 
ύ̟αρξης εν γένει, α̟οκαλυ̟τική της διαφοράς είναι η διάσταση της 
̟ολιτικής ολοκλήρωσης της κοινωνίας ως συντεταγµένου όλου, η διάσταση 
της εξουσίας.  
 
Η αρχή της Μεγάλης Μητέρας, της Χθόνιας Γονιµότητας, το νόηµα της 
Νεολιθικής Επανάστασης, οργανώνει την κοινωνία των ανθρώπων σε χωριό µε 
τους θεσµούς του αίµατος. Η δεύτερη µεγάλη Αρχή της Κυριότητας των 
∆υνάµεων, της απόλυτης Ισχύος, του ουράνιου Βασιλέως, ολοκληρώνει 
µεγάλες οµάδες διαφόρων χώρων σε ευρύτατα συµπλέγµατα, τις 
Αυτοκρατορίες. Μεταξύ αυτής της δεύτερης και της νέας και αεί νεαράς τρίτης 
διεξάγεται ο αγών της πρώτης χιλιετηρίδος π.Χ. Η µονάδα ενο̟οιηµένης 
κοινωνικότητας της τρίτης, του Ελληνισµού, είναι η ̟όλη και η ε̟αρκής 
εδαφική ̟εριοχή της. Γι αυτό ο Ελληνισµός έµεινε απαρασάλευτα 
προσηλωµένος στον τοπικισµό της πόλης και µετά της κοινότητας. Το κοινόν 
είναι το πολύ η πόλη. Χαρακτηριστικά και στην Ρωµαϊκή και Βυζαντινή 
Αυτοκρατορία, µία πόλη είναι το θεωρητικό και πρακτικό κέντρο δικαιοδοσίας 
και εξουσίας για όλη την αυτοκρατορία: η Αιωνία Πόλη κάνει όλους τους 
ανθρώπους της Αυτοκρατορίας Ρωµαίους πολίτες. Και για την Βυζαντινή 
Αυτοκρατορία (Αυτοκρατορία του Βυζαντίου, της Κωνσταντινούπολης), µία 
είναι η κυρίως Πόλη. Αντιθέτως ο Ασσύριος Μονάρχης, «Βασιλεύς του 
Κόσµου», είχε πολλές «πρωτεύουσες», πολλές έδρες της εξουσίας του, πολλά 
παλάτια σε διάφορα µέρη. Αυτός είναι η πηγή της κυριότητας και όχι η Πόλη. 
Οι ταυτότητες µένουν απαρασάλευτες στον χρόνο, έστω και υπό διαφορετικά 
σχήµατα. 
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Τον 9ο αιώνα ̟.Χ., ̟αρατηρούνται δυο σαφείς οριοθετήσεις των δοµών 
εξουσίας στα δύο κέντρα των κοσµοϊστορικών εξελίξεων ̟ου ̟ροσδιόρισα. 
Στο Kalhu, ̟αρά τον Άνω Zab ̟αρα̟όταµο του Τίγρη, ο Ashur-nasir-
pal II της Ασσυρίας (883-859 ̟.Χ.), οικοδόµησε µνηµειακό ̟αλάτι α̟ό 
̟έτρα. Οι τοίχοι είναι διακοσµηµένοι µε ανάγλυφα, µεταξύ των ο̟οίων 
έχει χαραχθεί η Μεγάλη «Κανονική Ε̟ιγραφή». Η επιγραφή λέει, ότι 
δηλώνουν τα γλυπτικά ανάγλυφα και η αρχιτεκτονική του ανακτόρου – την 
απόλυτη δύναµη ως οργανωτική αρχή της ανθρώπινης συµβίωσης και 
κοινωνίας σε τεράστια, επεκτεινόµενη κλίµακα. 
 
[Samuel M. Paley, King of the World. Ashur-nasir-pal II of Assyria 883-859 B.C., 
1976]. 
 
Τον ίδιο αιώνα, η «Μεγάλη Ρήτρα» του Λυκούργου, µε Α̟ολλώνια 
κύρωση, δίνει την δοµή της εξουσίας στην αρχέτυ̟ο Ελληνική ̟όλη, την 
αυθεντικά ∆ωρική Σ̟άρτη. Το ̟εδίο της εξουσίας εδώ δεν είναι 
κεντροµόλο, αλλά έντονα φυγοκεντρισµένο, µε τήρηση διπλής διάκρισης, 
αφ’ ενός φυλετικών/γενεαλογικών συγγενειών και συναφειών, αφ’ ετέρου 
τοπικών γειτονιών και οικειοτήτων, µε δύο βασιλείς σε ρόλους γενικής τιµής, 
ελάχιστης και ρητής πολιτικής αρµοδιότητας, θρησκευτικής ιεροπραξίας και 
στρατιωτικής ηγεσίας εκτός πόλης, κανένα ανάκτορο, πολυµελή γερουσία (28 
+ 2 βασιλείς), µε τα µέλη της εκλεγόµενα δια βίου κατά αριστείαν ώριµης 
σοφίας (γέροντες υπέρ τα 60 έτη  ηλικίας), σώµα αποφασιστικής σηµασίας 
πολιτικής, διοικητικής και δικαστικής, αλλά ως Βουλευτικό, του οποίου οι 
«αποφάσεις», ήσαν εµπεριστατωµένες, καλώς διαβεβουλευµένες προτάσεις στην 
Α̟έλλα των Οµοίων προς έγκριση. Η συνέλευση των ̟ολιτών ήταν η 
συγκέντρωση όχι α̟λά αυτών ̟ου είχαν ίσα δικαιώµατα (µια Ευρωπαϊκή 
ανούσια διατύπωση), αλλά αυτών ̟ου ήσαν Όµοιοι στην τελειότητα, 
συµµετέχοντες στο ίδιο ιδεώδες ανθρώ̟ινου «τέλους» και σε µεγάλο 
βαθµό το είχαν ̟ραγµατώσει στον εαυτό του ο καθένας, και ̟ου άρα 
̟ραγµατολογικά είχαν τα ίδια δικαιώµατα, γιατί ̟οιος θα µ̟ορούσε να 
τους τα αµφισβητήσει; Η Εκκλησία των ̟ολιτών, του ∆ήµου, ήταν εδώ η 
αγέλη του Α̟όλλωνα, µε µόνο αρχηγό τον θεό και κανένα άνθρω̟ο. Ο 
τόπος των συνελεύσεων, των Απελλών, ορίζεται στην ίδια την Μεγάλη Ρήτρα, 
είναι ουσιώδες στοιχείο της δοµής εξουσίας στην Σπάρτη, ευρίσκεται σε 
ανοικτό χώρο, παρά τον Ευρώτα, χωρίς ανθρώπινο κατασκεύασµα αλλά στην 
γυµνή φύση, απέναντι από το άγαλµα του Απόλλωνα του Θόρνακα, (όµοιου 
του Αµυκλαίου) στην άλλη όχθη του ποταµού. 
 
[Πλούταρχος, Λυκούργος, 6, 2. Παραθέτω διορθωµένο το κείµενο της 
Μεγάλης Ρήτρας: 

Διὸς Σελλανίου καὶ Ἀθανᾶς Σελλανίας ἱερὸν ἱδρυσάμενον, 

φυλὰς φυλάξαντα καὶ ὠβὰς ὠβάξαντα, τριάκοντα γερουσίαν σὺν 
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ἀρχαγέταις καταστήσαντα, ὥραις ἐξ ὡρᾶν ἀπελλάζειν μεταξὺ 

Βαβύκας καὶ Κνακιῶνος, οὕτως εἰσφέρειν καὶ ἀφίστασθαι, 

δαμωδᾶν <δ’> ἀναγορίαν ἦμεν καὶ κράτος.               
Για τον Λυκούργο χρονολογικά, περί της επιτροπείας του, της νοµοθεσίας και 
της πρώτης θέσης των Ολυµπιακών αγώνων, δείτε την µελέτη µου «Ο 
Χαρακτήρας της ∆ωρικής Ταυτότητας του Ελληνισµού VIII. Λυκούργος, ∆ωρικός 
«Κόσµος» Πόλης, Ποίησης και Άθλησης», στον ιστότοπο του Ινστιτούτου, τµήµα 
Research Projects, κατηγορία “∆ωρικές Μελέτες”. 
 
Η νοµοθεσία του Λυκούργου τοποθετείται από τον Θουκυδίδη 400 χρόνια και 
λίγα περισσότερα από την λήξη του Πελοποννησιακού Πολέµου, όχι πολύ 
λοιπόν πριν το 804 π.Χ. Κατά τα Χρονικά του Ευσέβιου συνέβη το 818 π.Χ. 
(Hieronymus a. Abr. 1198 = 818 π.Χ., Schoene, vol. II, p. 75). Η αρχή της 
επιτροπείας του ανηψιού του Χαρίλλου τίθεται από τον Σωσίβιο το 873 π.Χ.,  
από τον Ερατοσθένη το 884 π.Χ. Η πρώτη θέση του Ολυµπιακού αγώνα (πριν 
την επίσηµη έναρξη καταγραφής των Ολυµπιάδων και των νικητών), από τον 
Λυκούργο και τον Ίφιτο, µπορεί να τοποθετηθεί από µια συνδροµή και 
εναρµονισµό των πηγών το 828 π.Χ. Ο Λυκούργος πέθανε αµέσως µετά την 
νοµοθεσία και την ∆ελφική σφραγίδα της. ∆εχόµενοι συνεπώς µια χρονολογία 
γύρω στο 820 π.Χ., συνδυάζουµε τα χρονολογικά των µεγάλων γεγονότων του 
βίου του Λυκούργου ως εξής: 
 
Γέννηση λίγο µετά το 900 π.Χ.  
Ο αδελφός του πέθανε νέος αφήνοντας έγγυο την γυναίκα του, το 873 π.Χ. 
(Σωσίβιος). Ο γάµος στην Σπάρτη για τον άνδρα συνηθιζόταν µετά τα 30, ο 
Λυκούργος, λαµβάνοντας υπ’ όψη τον Σπαρτιατικό τρόπο βίου, θα είχε 
διαφορά από τον αδελφό του πέντε και περισσότερα χρόνια, άρα θα ήταν 25 
χρονών όταν ο αδελφός του ήταν 32. (Γεννήθηκε άρα το 898 π.Χ.) 
Το 828 π.Χ. ιδρύει τον θεσµό του Ολυµπιακού αγώνα, σε ηλικία70 ετών. 
Και 5-10 χρόνια αργότερα δίνει το κύκνειο άσµα του µε την Νοµοθεσία, 75-
80 χρονών. Πεθαίνει γέρων στην τελειότητα, αθάνατος θεός, ό̟ως 
λατρευόταν στην Σ̟άρτη. Ο άλλος θεός εξ ιστορικού ανθρώπου στην 
Σπαρτιατική λατρεία, ήταν ένας αθλητής παλαιστής, ο Ιπποσθένης, 
Ολυµπιακός νικητής στον πρώτο τεθέντα αγώνα πάλης παίδων στην 37η 
Ολυµπιάδα το 632 π.Χ., και κατόπιν νικητής στην πάλη ανδρών για 5 συνεχείς 
Ολυµπιάδες από την 39η µέχρι την 43η , 624 - 608 π.Χ. ∆ηλαδή, αν ήταν 14 
χρονών στην πρώτη του παιδική νίκη, θριάµβευε µέχρι τα 38 του χρόνια στον 
κορυφαίο αγώνα πάλης  εναντίον των ακµαιότερων νεαρών όλου του 
Ελληνισµού! Θεός. 
 
Ο συµβολισµός είναι σαφής. Λατρεία της τελειότητας σώµατος 
(Ι̟̟οσθένης) και ̟νεύµατος (Λυκούργος), της ακµής του κάλλους και της 
ωριµότητας του νου.].  
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Οι δύο Αρχές, της Κυριότητας και του Κάλλους, της Ηγεµονίας και της 
Τελειότητας, του Χρόνου και της Αιωνιότητας, εκφράζονται αυθεντικώτερα 
αντίστοιχα αφ’ ενός στην διαδοχή των αυτοκρατορικών συσσωµατώσεων 
Ασσυρία – Μηδία – Περσία µε κέντρο τα ορεινά ανατολικά κράσ̟εδα του 
κεντρικού γεω̟ολιτικού ̟εδίου της ιστορίας, και αφ’ ετέρου στον ∆ωρικό 
«Κόσµο» και στην Σ̟άρτη ως άξονά του.  
 
Από τον 9ο , και κυρίως από τον 8ο αιώνα π.Χ. υπάρχει πολλαπλή και 
αυξανόµενη επικοινωνία µεταξύ των δυο πολιτισµικών και πολιτικών σφαιρών, 
χωρίς όµως συνολική συµ-πλοκή και εµπλοκή της µιας στην άλλη.  
 
Την περίοδο από το τέλος του 8ου µέχρι προς τα µέσα του 6ου αιώνα π.Χ.  
(711/10 – 561/60 π.Χ.) αποκρυσταλλώνονται οι µορφές υψηλού και βιοτικού 
πολιτισµού που εκφράζουν τις δύο παράλληλα κινούµενες αρχές και ροπές, του 
∆ωρικού πνεύµατος του κάλλους και του Μεσανατολικού βιώµατος της 
κυριότητας. Η Σ̟άρτη και η Μηδική Αυτοκρατορία είναι οι αυθεντικοί 
φορείς και το ε̟ίκεντρο των εξελίξεων.  
 
∆ηµιουργούνται εν τω µεταξύ ήδη εξ αρχής στον ενδιάµεσο χώρο 
̟ροσαρµοστικά µοντέλα διευθέτησης της ριζικής διαφοράς µεταξύ των δύο 
αντιτιθέµενων αρχών. Στην Αίγυπτο, στην Κύπρο  και στην παραµεσόγειο 
Μέση Ανατολή αναπτύσσονται συνθήκες, τρόποι και πλαίσια αλληλεπίδρασης 
και ανάδρασης, (όπως η εµπορική δραστηριότητα Ελλήνων και Φοινίκων), 
χωρίς όµως σηµαντικό και µόνιµο αποτέλεσµα ή αποφασιστική ροπή στην 
ιστορία. Τα ενδιάµεσα (πολιτισµικά και γεωπολιτικά) µοντέλα συνδυάζουν τις 
σχέσεις και την προσαρµοστικότητα µεταξύ των δύο αρχών µε πολιτική 
γραµµή ανεξαρτησίας από το ένα και το άλλο κέντρο των δύο σφαιρών 
επιρροής και ανάπτυξη στενώτερων οικονοµικών σχέσεων στην Ανατολική 
Μεσόγειο. Έτσι, οι Μιλήσιοι κατά τα µέσα του 7ου αιώνα π.Χ. βοηθούν µε 
ναυτική δύναµη τριάντα τριήρεων τον Φαραώ Ψαµµήτιχο της Αιγύπτου στον 
αγώνα του κατά της Μηδικής Αυτοκρατορίας, και ιδρύουν  την Ναύκρατι στο 
∆έλτα του Νείλου. 
 
[Στράβων, XVII, 801C; Ηρόδοτος, ΙΙ, 154. - Η αναγωγή της κτίσης της 
αποικίας έναν αιώνα πριν στο 749 π.Χ., τα τέταρτο έτος της 7ης Ολυµπιάδος 
(Ευσέβιος, Χρονικά, a. Abr. 1268, Hieronymus, p. 81, Schoene II), συνιστά 
µια προχρονολόγηση, που ενδέχεται να σηµαίνει απλά την απαρχή 
µονιµώτερων εµπορικών σχέσεων µεταξύ Ιωνίας και Αιγύπτου]. 
 
Εκεί όµως ̟ου τα ̟ροσαρµοστικά µοντέλα του Ενδιάµεσου χώρου (η 
θάλασσα έναντι της η̟είρου, το ̟έλαγος αντί των βουνών και κάµ̟ων) 
έδειξαν την ιστορική δύναµή τους ήταν στην Μικρά Ασία, στο Ανατολικό 
Αρχι̟έλαγος και στην ενδοχώρα του.  
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Από την µια µεριά η Λυδική ηγεµονία µε ̟ρωτεύουσα τις Σάρδεις 
ανεπτύχθη στη θέση της Χετιτικής Αυτοκρατορίας της Εποχής του Χαλκού, 
ως η συνισταµένη του γεωπολιτικού χώρου της Ανατολίας.  
 
Α̟ό την άλλη οι Ίωνες ̟ρωτίστως (µε τους Αιολείς και ∆ωριείς της Μ. 
Ασίας) ανέδειξαν ενωρίς την α̟οτελεσµατικότητα της ∆ωρικής αρχής και 
του ∆ωρικού ̟νεύµατος κατά την εφαρµογή του στην διαχείριση του 
χρόνου. Η προβολή του Ιωνικού τρόπου, κατά την περίοδο που τελειοποιείται 
στην Πελοπόννησο και την Ηπειρωτική Ελλάδα ο ∆ωρικός «Κόσµος» µε 
επίκεντρο την Σπάρτη, α̟οτελεί µια δεύτερη εσωτερική ε̟ανάσταση στην 
ιστορία του Ελληνισµού. Η επανάσταση αυτή έδωσε µέχρι τα µισά του 6ου 
π.Χ. αιώνα µια πλειάδα κοσµοϊστορικών αλληλοσυνδεόµενων φαινοµένων:  

- τον Ιωνικό ρυθµό και τρόπο στην τέχνη, την αρχιτεκτονική και την 
γλυπτική,  

- την Ιωνική ποιητικότητα (έπος, ελεγεία, ίαµβος),  
- την επινόηση του χρήµατος και της χρηµατιστικής οικονοµίας,  
- την βιοθεωρία του δράµατος, την τραγωδία και την κωµωδία της 

ανθρώπινης ύπαρξης στον χρόνο,  
- την γέννηση της φιλοσοφικής σκέψης,  
- την πολιτική πραγµατικότητα της ∆ηµοκρατίας και της Τυραννίας 

απέναντι στην τάξη της αριστείας και των Οµοίων, τον πρακτικό (στις 
διαδικασίες του χρόνου) ρεαλισµό του ενός ή των πολλών στην θέση της 
αµετάβλητης ιδεολογίας του Εσθλού,  

- την ανακαίνιση της µυστηριακής θρησκευτικότητας, (από την 
αποµόνωση στην οποία την είχε ρίξει ο ∆ωρισµός), µε την ανάδειξη του 
∆ιονυσιακού πνεύµατος και την επεξεργασία ενός στοχαστικού 
Ορφισµού, σε συνδυασµό µε την επικέντρωση στην Οµηρική Επική 
παράδοση, την προσπάθεια δηλαδή µε αυτήν την ανακαίνιση, ανάδειξη 
και επεξεργασία να επιτευχθεί ανάκραση του Απολλώνιου νέου 
πνεύµατος µε τα παλαιγενή βιώµατα της χθόνιας γονιµότητας και της 
οργιαστικής εκστατικότητας προς εύρεση της αλήθειας που σώζει, όπου 
το ∆ωρικό παρέχει την µορφοποίηση των υπαρξιακών µυχίων.  

 
Η Ιωνική ̟ροβολή και α̟όκριση στην ∆ωρική Πρόκληση, δηµιούργησε 
έναν κόσµο ̟ου έµοιαζε να συνδυάζει το Ιδεώδες της Τελειότητας µε την 
ε̟ιτυχία στον χρόνο. Αν και το καθαρό ∆ωρικό Ιδεώδες δεν συναρτά την 
τελειότητα αναγκαία µε την αποτελεσµατικότητα, αφού η τελειότητα είναι το 
«τέλος» και δεν χρειάζεται απόδειξη ως θεία φανέρωση στον χρόνο, - 
εντούτοις στην φυσική τάξη των ̟ραγµάτων η µορφολογική τελειότητα 
θεµελιώνει την λειτουργική α̟οτελεσµατικότητα, ακριβώς όπως ένα καλά 
δοµηµένο και µε εναρµόνιες αναλογίες σώµα είναι αυτό που έχει την δύναµη, 
ευλυγισία και αντοχή, (στους κατάλληλους συνδυασµούς αυτών των ικανοτήτων 
κατά περίπτωση µε τροποποίηση του µορφολογικού κανόνα), να επιτελέσει το 
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έργο του. Άρα αναµένεται εν γένει κατά φύσιν η καλή µορφή να εγγυάται εν 
γένει («ως επί το πολύ» λέει ο Αριστοτέλης) την επιτυχία.  
 
Αυτήν την κατ’ αρχήν ισχύουσα ακολουθία τελειότητας και 
λειτουργικότητας, το Ιωνικό στοιχείο έκανε µεθοδική αρχή.  
Εφαρµόζοντας το ∆ωρικό ̟νεύµα στην διαχείριση της µέριµνας για τις 
ανάγκες του χρόνου, χρησιµο̟οίησε το «τέλος» για να έχει 
α̟οτελεσµατικό τητα στα µέσα, χρησιµο̟οίησε την αιωνιότητα για να έχει 
ε̟ιτυχία στην λογική του χρόνου. (Ο Απόλλων οργίστηκε µε αυτήν την 
µανούβρα, θα δούµε).  
 
Η Ελληνική Μορφή, µε το Ιωνικό της σχήµα και ένδυµα, έδινε υψηλό 
πολιτισµό σε τέχνη, ποίηση και σκέψη, ενώ ταυτόχρονα ο ανθρώπινος βίος 
αποκτούσε άνεση και µια ελαστικότητα στην πραγµάτωση του ∆ωρικού 
ιδεώδους, - άνεση και ελαστικότητα που έδιναν την αίσθηση µιας πρωτόγνωρης 
ελευθερίας κινήσεων και ενός αυτοπροσδιορισµού σε ένα προσωπικό ζωτικό 
χώρο, τέτοιας και τέτοιου που δεν υπέκειντο αποκλειστικά στους όρους της 
∆ωρικής αρχής της οντολογικής τελειότητας, του ότι δηλαδή το πεπρωµένο 
κάθε ατόµου είναι να τελειοποιεί την φύση του, συγκεκριµένα 
συλλαµβανόµενης ως σώµα και πνεύµα, µε συγκεκριµένες τελειότητες του 
απαστράπτοντος κάλλους και της µεστής συµπυκνωµένης ολιστικής σοφίας. Η 
αρχή της ̟ροσω̟ικότητας σηµαίνει την αίσθηση κά̟οιας ανεξαρτησίας του 
συγκεκριµένου όντος α̟ό την ιδέα του, όχι α̟λά την βίωση της 
ενδεχόµενης α̟όστασής του α̟ό αυτήν. Και η ̟ροσω̟ικότητα µε την 
ισχυρότερη έννοια ̟ρωταρχίζει στον Ελληνισµό µε το Ιωνικό διακύβευµα. 
Είναι σαν το (ανθρώ̟ινο) συγκεκριµένο ον να λέει: δεν είµαι η ιδέα (= η 
τελειότητα της φύσης µου) σε µια συγκεκριµένη φανέρωση στον τό̟ο και 
χρόνο, αλλά είµαι µάλλον «κάτι» ̟ου ̟ραγµατώνει την ιδέα ως τον βαθµό 
̟ου την ̟ραγµατώνει. Η αντιστροφή της φιλοσοφικής θέσης και του Πλάτωνα 
(το «κάτι» δεν είναι παρά τόπος και χρόνος, που ακόµη περισσότερο µόνο 
συγκεκριµενοποιούνται ως αυτός ο χώρος και αυτός ο χρόνος ακριβώς µε την 
φανέρωση της ιδέας) και του Αριστοτέλη (το «κάτι» δεν είναι παρά ύλη που 
γίνεται κάτι µε την παρουσία της µορφής, η οποία είναι η όντως ουσία του 
όντος – µορφή και είδος ως φανέρωση της ιδέας). Γλωσσολογικά το ίδιο 
εκφράζεται λέγοντας ότι στην ∆ωρική πεµπτουσία του Ελληνισµού η έµφαση 
είναι στο κατηγορούµενο, ενώ η προσωπικότητα του «κάτι» αρχίζει όταν η 
έµφαση µεταπίπτει στο Υποκείµενο. 
 
Η Ιωνική έξαρση απετέλεσε ένα κόσµο µε σαφή ταυτότητα αλλά και γι αυτό 
άνετα ανοικτό, µε ευρείς ορίζοντες γεωγραφικούς και εµπορικούς, µε 
ανεπτυγµένη οικονοµία και πρωτεύοντα ρόλο, έλεγχο πραγµατικά µε 
εκτεταµένο σύστηµα αποικιών και έντονη εµπορική δραστηριότητα, µιας 
µεγάλης οικονοµικής ζώνης που συνέδεε περιοχές πρώτων υλών στην Μαύρη 
Θάλασσα, Ελληνικές πόλεις µε υψηλής ποιότητας βιοτεχνικά προϊόντα, και την 
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µαζική κατανάλωση µεγάλων ανεπτυγµένων Αυτοκρατοριών στην Μέση 
ανατολή. Ο Ιωνικός αυτός κόσµος έφερε τον ̟ληθυσµό των ̟όλεων σε ένα 
υψηλό ε̟ί̟εδο ραφινάτης καλλιέργειας, µε βιοτική άνεση, ευηµερία, 
̟λούτο, ιδιωτική και ̟ολιτική ελευθερία, αίσθηση ̟ροσω̟ικής ζωής. Η 
κοµψότητα και η διακοσµητική εύστοχη ̟εριεργασία ήσαν χαρακτηριστικά 

του Ιωνικού αισθήµατος. Η ̟ολυ-τέλεια αντικατέστησε την 
∆ωρική µονο-τέλεια, η ενδυµατολογική έκφραση ̟ροστέθηκε στην 

γυµνότητα του κάλλους ως µορφής εναρµόνιων δοµών, το «ντύσιµο» 
̟ροτιµήθηκε α̟ό το «στήσιµο». Οι δυο αρχιτεκτονικοί ρυθµοί εκφράζουν 
την ουσιώδη διαφορά, όπως και η αντίστοιχη διαφορά ύφους και µορφολογίας 
στην µνηµειακή πλαστική. Σύµβολα οι δυο κίονες, ο ∆ωρικός και ο Ιωνικός, 
για το ̟ώς ιδρύεται το ον µέσα στο µηδέν, ̟ώς Ίσταται το ον, ̟ώς Είναι.  
 
[Για τα µαλακά ήθη, την τρυφή και χλιδή των Σαµίων όταν εόρταζαν τα 
Ηραία, µιλά ο Άσιος: 
 

οἵ δ’ αὔτως φοίτεσκον ὅπως πλοκάμους κτενίσαιντο 

εἰς Ἥρης τέμενος, πεπυκασμένοι εἵμασι καλοῖς, 

χιονέοισι χιτῶσι πέδον χθονὸς εὐρείας εἶχον, 

χρύσειαι δὲ κορύμβαι ἐπ’ αὐτῶν τέττιγες ὥς∙ 

χαῖται δ’ ἠιωρεῦντ’ ἀνέμῳ χρυσἐοις ἐνὶ δεσμοῖς, 

δαιδαλέας δὲ χλιδῶνας ἄρ’ ἀμφὶ βραχίοσ’ ἕσαντες 

<ὥς ἴσαν εικάζον>τες ὑπασπίδιον πολεμιστήν. 

                                Fr. 13 Bernabé  

(Kρατώ την παραδεδοµένη σειρά στους στίχους 4 και 5. Ο ρυθµός και η 
συνέχεια του νοήµατος είναι καλύτερα έτσι. Οι κορύµβαι εδώ, ή κοσύµβαι 
(Wilamowitz, επικαλούµενος τον Ησύχιο sub voc.), είναι δεσµοί ρούχων, όχι 
οι τέττιγες για το δέσιµο µαλλιών. Η προσθήκη αποκατάστασης στον τελευταίο 
στίχο είναι του Bowra). 
 
Έτσι εόρταζαν οι Ίωνες και τον ∆ωρικό θεό στην ∆ήλο. Ο Οµηρικός ύµνος εις 

Απόλλωνα σχολιάζει τους ποδήρεις χιτώνες (“ἑλκεχίτωνες Ἰάονες”, στ. 

147, και Ιλιάς Ν 685),τις τριήρεις των και τον πλούτο τους (“νῆάς τ’ ὠκείας 

ἠδ’ αὐτῶν κτήματα πολλά”, στ. 155). 

 

Ο Βακχυλίδης αναφέρεται στους “ἀβρόβιους Ἴωνες” (µιλώντας για τον 
Θησέα και τους Αθηναίους, 18,2 Maehler). 
 
Παρόµοια ο Ξενοφάνης για τους Κολοφώνιους: 
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ἁβροσύνας δὲ μαθόντες ἀνωφελέας παρὰ Λυδῶν, 

ὄφρα τυραννίης ἦσα<ν ἄ>νευ στυγερῆς, 

ἤιεσανεἰς ἀγορὴνπαναλουργέα φάρε’ ἔχοντες, 

ού μείους, ὥσπερ χείλιοι εἰς ἐπίπαν, 

αὐχαλέοι, χαίτηισιν ἀγαλλόμεν’ εὐπρεπέεσσιν, 

ἀσκητοῖσ’ ὀδμὴν χρίμασι δευόμενοι. 
                                (Fr. 3 Diehl) 
 
Από σκληρής αγωγής και ∆ωρικού κανόνα εξέπεσαν στην τρυφώσα χλιδή, 
λόγω ακριβώς της φιλίας και συµµαχίας προς τους Λυδούς. Σχολιάζει ο 
Φύλαρχος: 

 

Κολοφώνιοι δὲ τὴν ἀρχὴν ὄντες σκληροὶ ἐν ταῖς ἀγωγαῖς, ἐπεὶ εἰς 

τρυφὴν ἐξώκειλαν πρὸς Λυδοὺς φιλίαν καἰ συμμαχίαν 

ποιησάμενοι, προήιεσαν διησκημένοι τὰς κόμας χρυσῷ κόσμῳ, … 

οὕτω δ’ ἐξελύθησαν διὰ τὴν ἄκαιρον μέθην ὥστε τινὲς αὐτῶν 

οὔτε ἀνατέλλοντα ἥλιον οὔτε δυόμενον ἑωράκασιν.  
                           FrGrH 81F66 Jacoby 
 
Για τις Ερυθρές τα ανάλογα και δεινότερα διηγείται ο Ιππίας Ερυθραίος 
(FrGrH 421F1 Jacoby = FHG IV p. 431 = Αθήναιος, VI 258 F). 
 
Για τους Εφεσίους τα αυτά ο ∆ηµόκριτος Εφέσιος (FrGrH 267F1 Jacoby = 
FHG IV p. 383 = XII 525C). 
 
Οι συνέπειες αυτές είναι εγγενείς στην ουσία του Ελληνισµού. Ο άνθρωπος του 
«τέλους» της αιωνιότητας, έχει µια φυσική δυσανεξία στην διαχείριση των 
αναγκών του χρόνου και κατά τους τρεις πυλώνες της τάξης του βίου 
(οικογένεια, συµβατικά ήθη και ηθική), της οικονοµίας (αγαθά, πλούτος, 
εργασία), και της κυριότητα (εξουσία, ηγεµονία, ασφάλεια). Οπότε αν 
εφαρµόσει το οικείο του «τέλος» στην επιτυχία στον χρόνο, θα το δει και αυτό 
σαν παιδιά, χωρίς την «σοβαρότητα» της λογικής του χρόνου (επιµονή, θυσία 
του εορταστικού τόνου του βίου, αυτοσυγκράτηση, υποταγή σε µέριµνες 
ψυχοφθόρες κλπ.). Θα περιπέσει λοιπόν από την «αγνότητα» του µιάσµατος 
του χρόνου, στην «ακολασία» ως παιδιά. Και αυτό ακριβώς έγινε στην Ιωνία. 
Απολύτως αναµενόµενο.      
 
[[Αναµιγνύει οικεία και αλλότρια ο Στράβων στο Χ 466C στο πλαίσιο µιας 
βεβιασµένης ετυµολογίας των Κουρήτων. Ο ορθός πυρήνας των 
παρατηρήσεών του είναι ότι την περίτεχνο επιµέλεια της κόµης είχαν οι κούροι 
της γενναιότητας. ∆ιότι το τέλειο είναι άφοβο και ανδρείο]]. 
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Ο locus classicus για την Ιωνική (και Αττική αρχικά, ως Ιώνων, ̟ριν 
∆ωρίσουν οι Αθηναίοι) ̟ολυτέλεια, διακοσµητικότητα και το αβροδίαιτο, 
σε αντίθεση ̟ρος την ∆ωρική και ιδία Σ̟αρτιατική γυµνότητα και 
γυµναστικότητα, και για την καθολική σηµασία της διαφοράς, βρίσκεται 
στον Θουκυδίδη (Ι 6)]. 
 
Τα ενδιάµεσα προσαρµοστικά µοντέλα της ∆ωρικής µεν αρχής του γυµνού 
Κάλλους είναι ο Ιωνικός κόσµος, της δε Μεσανατολικής και Μεταλλικής 
αρχής της Κυριότητας είναι η Λυδική αυτοκρατορία, γειτονικά γεωπολιτικά 
αυτά φαινόµενα και πολιτισµικά εξοµοιούµενα, όταν έχουν φθάσει στην ακµή 
τους το πρώτο µισό του 6ου π.Χ. αιώνα. Οι Λυδοί έχουν παρόµοια και ίδια ήθη 
και τρόπο ζωής µε τους Έλληνες, πλην του ότι εφαρµόζουν την ιερή δουλεία 

της Αφροδίτης στις κόρες τους (Ηρόδοτος, Ι, 94, 1: Λυδοὶ δὲ νόμοισι μὲν 

παραπλησίοισι χρέωνται καὶ Ἕλληνες, χωρὶς ἤ ὅτι τὰ θήλεα 

τέκνα καταπορνεύουσι). Ακόµη και ο τρόπος θρησκευτικού καθαρµού 
είναι παραπλήσιος (Ι, 35, 2). Η σχέση των βασιλέων της Λυδίας και ιδίως του 
Κροίσου προς τα Ελληνικά µαντεία, και εξόχως προς τους ∆ελφούς, και η τιµή 
που προσήνεγκαν στον Απόλλωνα, αποτελούν την καλύτερη απόδειξη της 
διαπερατότητας των συνόρων εδαφικών και πολιτισµικών µεταξύ των δύο 
ενδιάµεσων στάσεων και περιοχών. Η αντίληψη ότι η προγενέστερη Λυδική 
δυναστεία είναι Ηρακλείδες, και ότι η δυναστική µεταβολή στον Γύγη και τους 
Μερµνάδες έγινε µε χρησµό του Απόλλωνα στους ∆ελφούς (Ηρόδοτος, Ι 7-
14), δείχνει την συγγένεια και συνάφεια των δυο ενδιάµεσων κέντρων. 
 
Η φυσική συνέ̟εια είναι να α̟ορροφήσει η Λυδία την Ιωνία, 
καταλαµβάνοντας και ενσωµατώνοντς άλλες ̟όλεις, δηµιουργώντας ειδικές 
σχέσεις εξάρτησης α̟ό αυτήν για άλλες. Ε̟ί Κροίσου, οι Ελληνικές ̟όλεις 
της Μ. Ασίας, Ιωνικές, Αιολικές και ∆ωρικές, είναι υ̟ό την ε̟ικράτεια των 
Σάρδεων. Α̟ό αυτό το σηµείο ξεκινάει ο Ηρόδοτος την Ιστορία του 
(Ηρόδοτος Ι  6). 
 
Με την ήττα του Κροίσου από τον Κύρο (548/7 π.Χ.), και την ανάδειξη  της 
Περσικής ως Οικουµενικής Αυτοκρατορίας, η ιστορία ξαναγυρίζει τα 
πράγµατα στα αυθεντικά φαινόµενα των δυο «άκρων»: Περσία και 
Αυτοκρατορική ηγεµονία ή Σπάρτη και ∆ωρικόν Κάλλος τελειότητας. Ο αγών 
είναι ηπειρωτικός και όχι θαλάσσιος. Την ιστορία της συµπλοκής και την µάχη 
για την επικράτηση (Περσικοί Πόλεµοι) διηγείται ο Ηρόδοτος.  
 
Ένα σ̟άνιο κοσµοϊστορικό φαινόµενο συµβαίνει ως α̟οτέλεσµα της 
χρονικής σύγκρουσης, ό̟ου θριαµβεύει στον χρόνο η αρχή της άχρονης 
αιωνιότητας, η ιδέα του «τέλους», η λατρεία του κάλλους, ο κοσµικός 
ανθός αντί να κατα̟ατηθεί ε̟ιβατεύει της α̟όλυτης Ισχύος όχι εξ 
αιωνιότητας, δίνοντας την µορφή και το νόηµα στα γεγονότα, αλλά µέσα 



13 

 

στον χρόνο, ως ιστορικό γεγονός στον χρόνο η ίδια η κατα̟άτηση. Ο 
Θεός ανίσταται στον χρόνο χωρίς να ̟εθαίνει, θριαµβεύει χωρίς να 
σταυρώνεται. 
 
Μοναδικό φαινόµενο. Η α̟όλυτη φανέρωση του Α̟όλυτου. Η ∆ωρική 
ουσία του Ελληνισµού είναι ο Θεός. 
 
Η Σπάρτη νικά, (γιατί από αυτήν εξαρτάται ο αγώνας), µε την 
αποφασιστικότητα της τελευταίας στιγµής µετά µακρό δισταγµό αν πρέπει να 
αναµιχθεί, ενώ και ο Απόλλων ήταν από ιδιαίτερα µυστηριώδης έως αρνητικός 
στους χρησµούς του.  
 
 
 
(Συνεχίζεται). 
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ΙΙ 
 
 
 
Πασχαλινό Κήρυγµα ̟ρος την Εκκλησία 
 
 
 
Ως Πασχαλινό κήρυγµα προς την Εκκλησία παραπέµπω στο βραχύ διήγηµα 
του Παπαδιαµάντη «Τα Πτερόεντα ∆ώρα», από το 1907. (Τόµος ∆΄ , σελ.191-
2 των Απάντων στην κριτική έκδοση Τριανταφυλλόπουλου). 
 
Είναι για την Πρωτοχρονιά, αλλά ισχύει a fortiori, για το Πάσχα. 
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ΙΙΙ 
 
 

 

                  Περί Ηγετών και Λαών 
 
 
 
 
Ο Πρωθυπουργός του Ηνωµένου Βασιλείου δεν αναστέλλει τις δράσεις του, 
στέκεται µπροστά, προσβάλλεται από το ιό, και κερδίζει τον τίτλο του ηγέτη 
µε τα λόγια του και τις πράξεις του. Βέβαια, και χαρακτηριστικά, έχει 
κλασσική Ελληνική παιδεία και καυχάται για αυτήν.   
 
Ο Πρόεδρος των Ηνωµένων Πολιτειών καλεί για την απελευθέρωση του λαού 
από την δυναστεία της υστερίας, σε εκείνες τις πολιτείες που οι κυβερνήτες τους 
έχουν επιβάλλει τα δρακόντεια µέτρα του Τρίτου Παγκόσµιου Πολέµου στους 
πολίτες. Και πολίτες βγαίνουν στους δρόµους σε ένα πανηγύρι και πίνουν 
σαµπάνια στις κλίµακες τοπικών Καπιτολίων. Βέβαια, ο Πρόεδρος θέλει να 
γίνονται τα κτίρια της Οµοσπονδιακής εξουσίας στην αρχιτεκτονική µορφή 
του κλασσικού. Και βέβαια εκεί ο Θουκυδίδης είναι εσαεί µάθηµα, στην 
θεωρία και στην ενεργό στρατηγική της Ηγεµονικής ∆ύναµης.  
 
Κανείς και τίποτα δεν βρίσκεται κατά την τάξη του Είναι εκεί που βρίσκεται 
τυχαία ή δοτά. Καθένας και κάθε τι παίρνει αυτό που αξίζει. Ή άλλως, έχει 
αυτό που Είναι.   
 
Ο Trump στον τελευταίο λόγο του για την Κατάσταση του Έθνους µίλησε για 
λαό ηρώων και επεσήµανε την νεανικότητα της Αµερικής στην παγκόσµιο 
ιστορία. Ύµνος για το ήθος του cowboy, η ποίηση του Walt Whitman, το 
κλασσικό. 
 
Όλα δένουν.  
 
Ο Θεός µιλάει στην ιστορία µε σηµάδια. Και µε το «τέλος». 
 
Τα άλλα όλα λυγίζουν γύρο από αυτούς τους άξονες. 
 
Και από το άλλο µέρος ο ιός αποδεκατίζει την Ευρώπη της παρακµής και του 
θανάτου. Εκεί που λέγανε ότι ο πολιτισµός είναι υψηλότερος, οι συνθήκες 
διαβίωσης ασύγκριτα καλύτερες, τα οργανωτικά και διοικητικά συστήµατα 



16 

 

άριστα, η υγεία σε περιωπή, ιατρική και φαρµακευτική ικανότητα στο ζενίθ, 
νοσηλευτική περίθαλψη η καλύτερη στον κόσµο από την εποχή του Αδάµ στον 
παράδεισο.  
 
Αλλού ξεκίνησε, αλλού κατά τα µοντέλα πρόβλεψης έπρεπε να θερίσει, αλλού 
αλωνίζει. 
 
Ακριβώς όπως προβλέπεται από την κλασσική σοφία.     
 
 
 
(Παρεµπιπτόντως, προσέξατε τα «ηνωµένα» στους τίτλους των χωρών που 
ανέφερα; Σας θυµίζει τίποτα αυτό; «φυλάς φυλάξαντα και ωβάς ωβάξαντα»; 
∆ηλαδή η πολύ «οµοψυχία» δεν κάνει καλό, και είναι και ύποπτη; ) 
    
 

  

 

          

         
 
        
 
          
   
 
       

 

     
 
 

 
 


