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∆εν α-σχολούµαστε, αλλά σχολάζουµε κατά τις τελευταίες συναντήσεις µας 

επί του µέγιστου ζητήµατος της Ελληνικής ιστορίας: γιατί ηττήθηκε η Αθήνα 

από την Σπάρτη στον Πελοποννησιακό Πόλεµο. (Και λόγω της σχολής µας 

καθυστερούµε άνετα την πρόοδο του Προγράµµατος, ερευνώντας κατά την 

αµέθοδο Ελληνική µέθοδο, κατατριβόµενοι εν παιδιά µε το πρόβληµα µέχρι 

να ανάψει πλέριο φως).  

 

                               * 

 

Στο θέρος της Σ̟αρτιατικής ̟εριόδου ο ήλιος δεν λάµ̟ει αστραφτερός 

(556 – 371 ̟. Χ., α̟ό την Εφορεία του Χίλωνος στην Μάχη των 

Λεύκτρων). Σιγά – σιγά όλα γίνονται µουντά. Η α̟οκαλυ̟τική ∆ωρική 

̟νοή δεν φανερώνεται ̟ια σε µορφές ζωής, αλλά ε̟ιδεικνύεται σε µορφές 

̟αγιωµένες, σκληρές και στεγνές. Χάθηκε η νεανική ελαστικότητα της 

δύναµης, χυµοί φύσης δεν βρύουν. Το ∆ωρικό ̟νεύµα έγινε σύστηµα και η 

Μορφή τείνει να γίνει τύ̟ος.  

Εκεί που η πέτρα και το µέταλλο είχαν ζωή στην γλυπτική, τα λόγια και οι 

ήχοι του µέλους σµιλεύονταν µέσα στην ουσία του όντος, εκεί που ο χορός 

ήταν πέταγµα, εκεί που η ύλη γινόταν πνεύµα και τα σώµατα ήσαν θεοειδή, - 

τώρα υπάρχει η εικόνα της µορφής αλλά όχι η ζώσα µορφή, ο τύπος της 

µορφής χωρίς πνοή, η σκληρότητα χωρίς διέγερση.  



Αυτό που κατώρθωσε ο Λυκούργος, ο ∆ωρικός «κόσµος» της Πόλης του 

Ελληνισµού, ακυρώνεται στην ουσία του πρώτα, και διαδοχικά µετά σε βασικές 

δοµές του, τρόπους και θεσµούς.  

 

[Συγκλονιστική είναι η γεµάτη σεβασµό απολογία του Τιµόθεου, αρχηγέτου 

της νέας µουσικής τροπής στο δεύτερο µισό του 5ου αιώνα π. Χ., προς την 

καταδίκη του από την Σπάρτη για νεωτερισµό. Τιµόθεος, Πέρσαι, 196-240].  

     

                                * 

 

Η Σ̟άρτη, κατά την Άνοιξή της (~ 823 – 556 ̟. Χ.), στο ερατόν άνθος της 

ήβης της, έχει δώσει το δικό της µοναδικό Θαύµα: Ιδέα και 

̟ραγµατικότητα της ανθρώ̟ινης ύ̟αρξης έχουν συµ̟έσει και ταυτιστεί 

α̟όλυτα στο «τέλος», την τελειότητα της φύσης µας.  

Τρόπος ζωής και υψηλός πολιτισµός αποτελούν οργανική συνέχεια. Η 

γυµναστική αγωγή άγει στην Μορφή του κάλλους και στις αρχετυ̟ικές 

δοµές της µνηµειακής ̟λαστικής. Η ̟ανήγυρις του βίου και το εορταστικό 

βίωµα της αιωνιότητας οδηγεί στο µέλος, - την λυρική ̟οίηση, την 

ανά̟τυξη της µουσικής, τον χορό.  

Στάση και κίνηση µορφο̟οιούνται. Μεταµορφώνονται σε φανερώσεις 

κάλλους. Ο αθλητισµός γίνεται είδος όρχησης, µορφή κάλλους στην κίνηση, το 

ίδιο και η µάχη, άλλο είδος όρχησης, και τα δύο σε συνάφεια προς τον 

καλλιτεχνικό χορό. Αυτή αύτη η πολεµική σύρραξη τελείται µε προηγούµενη 

θυσία στον Έρωτα και τις Μούσες, διεξάγεται δε υπό αυλητική µουσική (όχι µε 

τύµπανα και σάλπιγγες) και Απολλώνιους παιάνες. Η Σπαρτιατική στρατιωτική 

φάλαγγα, απέναντι στον ανθρώπινο σωρό υπό ηρωικούς αρχηγούς πριν, 

αποτελεί απτή απόδειξη της βασιλείας της Μορφής. Αρχηγός τώρα είναι ο 

Αµυκλαίος Α̟όλλων, και όλη η αγέλη του των αγέρωχων νεαρωδών 

̟ολεµιστών είναι Όµοιοι µεταξύ τους, και όµοιοι ̟ρος Αυτόν.  

Η λατρεία στους Ολύµπιους (εξαπολλωνισµένες θεότητες του παρελθόντος) 

προσφέρεται τώρα ιδίως µε παιδιά κάλλους σε εορτές και Ολυµπιακούς 

αγώνες. Στα Κάρνεια και στις Γυµνοπαιδιές συνίσταται και αναπτύσσεται η 



πρώτη και η δεύτερη κατάσταση της Ελληνικής µουσικής. Η ίδια η ̟όλη, ο 

∆ωρικός «Κόσµος» της Σ̟άρτης, συντίθεται α̟ό τον Λυκούργο σαν έργο 

τέχνης µε Α̟ολλώνια έµ̟νευση και ∆ελφική κύρωση. Στην Ολυµπία 

κυριαρχούν σταθερά οι Λακεδαιµόνιοι αθλητές, παίδες και νέοι (όχι όµως στο 

παγκράτιο!).  

Οι µέριµνες για τις ανάγκες του χρόνου έχουν σοφά ̟εριορισθεί στο 

ελάχιστο α̟αραίτητο (η οικογένεια και η ηθική για την αναπαραγωγή, και 

µάλιστα για την ευγονία, η οικονοµία για την επιβίωση προς ευζωία, και οι 

πολιτικές δοµές για την ελευθερία). Ε̟ουσία, ̟εριουσία και εξουσία έχουν 

̟εριορισθεί στην υ̟ηρεσία του «τέλους». Οι Όµοιοι είναι τέλειοι, κατά το 

δυνατόν για τον καθένα (δεν είναι Ίσοι). Και ως τέλειοι δεν αξιολογούν και 

δεν λογαριάζουν («αµεριµναίοι», Ίβυκος) τις ανάγκες του χρόνου ̟ου 

γίνονται αυτοσκο̟ός, την διαιώνιση του είδους, τον ̟λούτο, την κυριαρχία 

- δεν δονούνται «από την επιθυµία της σαρκός [γενετήσια ορµή], και την 

επιθυµία των οφθαλµών [αγαθά επί αγαθών], και την αλαζονεία του βίου 

[κοινωνικό status και εξουσία]», Επιστολή Ιωάννου. Και δεν φοβούνται τις 

υπεροχές σε αυτές τις ανάγκες, - ούτε τον θάνατο. Γιατί ο φόβος του θανάτου 

̟ηγάζει βαθειά α̟ό την αίσθηση της ατέλειάς µας, - φοβόµαστε µή̟ως µας 

λείψει ο χρόνος και δεν ̟ρολάβουµε να ολοκληρωθούµε στο «τί ην είναι» 

της ουσίας µας. Για τον τέλειο είναι αδιάφορο το τέρµα της ύ̟αρξής του 

στον χρόνο: το «τέλος» έχει ήδη ε̟ιτευχθεί. (Η µαγεία της ίδιας λέξης να 

σηµαίνει τελειότητα, σκοπό και τέρµα, τέρµα και σκοπός είναι η τελειότητα). 

 

Στα µέσα του 6ου αιώνα ο Σ̟αρτιάτης µιλάει µε τον Α̟όλλωνα. Και αφ’ 

ενός ερωτευµένος µε τον Θεό του και µε τον εαυτό του, αφ’ ετέρου 

βλέ̟οντας µε έκ̟ληξη την Ιωνική ̟ροβολή και ̟ρόκληση, και τρίτον 

̟έφτοντας εν µέρει θύµα ακριβώς της Ιωνική «σοφίας», συλλαµβάνει την 

α̟ατηλή ιδέα να συντηρήσει το αγλάισµα της ήβης του αναλλοίωτο στον 

χρόνο εν µέσω ̟αντοίων ̟ροσβολών και εκ του ελληνισµού των ̟όλεων 

και εκ του δυναµισµού της αυτοκρατορίας.  

Αντιφατικές γραµµές αντίληψης και στρατηγικές γεννιόνται στη Σπάρτη και 

µια αναντιστοιχία µέσων και σκοπού. Θα µελετήσουµε κατά πλάτος και βάθος 

το κρίσιµης σηµασία αυτό φαινόµενο, η ορθή και ουσιαστική κατανόηση του 

οποίου λύνει πολλά και καίρια αινίγµατα της Ελληνικής ιστορίας των ύστερων 

αρχαϊκών και κλασσικών χρόνων. 



                              * 

 

Η Σ̟άρτη στο ̟ρώτο µισό του 6ου αιώνα έχει φθάσει στην κορυφή του 

∆ωρικού θεοµορφισµού του ανθρώ̟ου. Και ερωτευµένη µε τον εαυτό της, 

ο Όµοιος µε τον Όµοιο σε ∆ωρικό έρωτα, θέλει να µείνει έτσι ό̟ως είναι. 

Ζητάει να σταµατήσει τον χρόνο. Ποθεί την αιωνιότητα στον χρόνο όχι 

σαν στιγµή αλλά σαν διάρκεια. Αναλογιζόµενη να αντιµετωπίσει την Ιωνική 

προβολή της πραγµατιστικής σοφίας, θυσιάζει την αυθεντικότητα στην 

χρησιµότητα, αντίθετα από τον Ιωνικό σκοπό αλλά µε τον ίδιο τρόπο. Η 

Ιωνική σύλληψη χρησιµοποιεί την σοφία για επιτυχία στον χρόνο κατά τους 

πυλώνες των αναγκών του χρόνου. Η Σ̟άρτη ωθείται να εργαλειο̟οιήσει 

την σοφία για να ακυρώσει τον χρόνο. Η ̟ιο ένδοξη Συντήρηση της 

ιστορίας αρχίζει µε τον σοφό Χίλωνα και την άνοδο της Εφορείας στο 

κέντρο της ̟ολιτείας. Η Σ̟άρτη σφάλλει σφάλµα υ̟αρξιακό. «Αµαρτία» 

κατά του (∆ωρικού) Πνεύµατος. Ο Α̟όλλων ̟ροσβάλλεται και οργίζεται 

όταν του α̟οδίδονται χαρακτήρες Ερµού ή Αθηνάς. ή άλλων θεών του 

χρόνου. Τα Λεύκτρα έρχονται. Αλλά εν τω µεταξύ µεσολαβεί η Αθήνα. 

 

Απέναντι στον Σπαρτιατικό νεκρούµενο τύπο της Μορφής, η κλασσική Αθήνα 

µοιάζει να α̟οτελεί την νέα ε̟ιφάνεια της Ελληνικής Ιδέας. Σαν να 

µετακόµισε αυτούσιο το ∆ωρικό ̟νεύµα α̟ό την Λακεδαίµονα στην 

Αττική. Και η Αθήνα οργά από τον έρωτα της Μορφής του κάλλους που είναι 

η ουσία εκείνης της πνοής, και βρίθουσα ζωής και αλήθειας παράγει σε 

δηµιουργική έκσταση απανωτές µορφές τρόπου ζωής και υψηλού πολιτισµού 

που µαζί συναπαρτίζουν το Θαύµα του Χρυσού αιώνα, - την Αττικοδωρική 

πλαστική και ζωγραφική και αρχιτεκτονική, την Απολλωνοδιονυσιακή 

δραµατική ποίηση, την νέα εµπνευσµένη µουσική, την δηµοκρατική πολιτεία, 

καθηµερινή ζωή που τηρεί το ευδαίµον µέτρο µεταξύ Ιωνικής πολυτέλειας και 

Σπαρτιατικής µονοτέλειας, την πλήρως ανεπτυγµένη µορφολογία της 

χρηµατικής οικονοµίας και του µείζονος οικονοµικού χώρου, τις δοµές της 

Συµµαχίας µε αξονική εστία, την συστηµατική διάρθρωση της 

θαλασσοκρατορίας και την νέα ιδέα της ∆ύναµης της συνολικής τελειότητας 

και της Αρχής (Ηγεµονίας αντιστικτικής προς την Αυτοκρατορία). Η Αθήνα 

του 5ου αιώνα σφύζει α̟ό µεγαλό̟νοο δηµιουργικό οργασµό, ό̟ως η 

Σ̟άρτη τον 7ο . 



Και ̟ερισσότερο. Ενώ στην αγέρωχη αυτοσυγκέντρωση εφηβικής 

ε̟ιδεικτικότητας της τελειότητάς της η Αθηναϊκή ζωή του Θαύµατος 

βρίσκεται στην εαρινή της ακµή, ταυτόχρονα κατά την ρωµαλέα στάση και 

δράση της στον χρόνο, κατά την ανυ̟οχώρητη ορµή και ̟ροκλητική 

ανδρεία της στην διαµόρφωση του χρόνου, διασαλ̟ίζει τον χαρακτήρα της 

µεστότητας του θέρους. Είναι σαν η Αθήνα να εµµένει στην χρυσή νεότητα 

έχοντας κατακτήσει και την χρυσή ανδρότητά της, σαν τον ∆ορυφόρο του 

Πολύκλειτου ̟ου είναι «ανδρωδώς ̟αις» (viriliter puer, - Plinius) και 

µαζί σαν τον ∆ία του Ugento ̟ου είναι «̟αιδικώς ανήρ» (pueriliter vir). 

∆εν εκφράζει η Αθήνα του Θαύµατος τον Α̟όλλωνα του Οµηρικού 

Ύµνου, «̟ρωθήβη» του κάλλους και εν ταυτώ «άνδρα αιζηό τε κρατερό 

τε»; Το α̟αστρά̟τον κάλλος του σώµατος και η βαθειά αλήθεια του 

̟νεύµατος, στην α̟όλυτη ταύτισή τους, ταυτόσηµα α̟αυγάσµατα αµφότερα 

της µιας και µοναδικής φωτεινής ουσίας του όντος, - δεν είναι αυτή η 

µορφο̟οιός ̟νοή της Α̟ολλώνιας α̟οκάλυψης;                 

Αλλά ενώ οι νέες µορφές του Θαύµατος είναι εκ του ̟νεύµατος της ∆ωρικής 

Ιδέας, δεν είναι του ̟νεύµατος αυτού. Α̟οτελούν ̟ροσαρµοστικές 

συλλήψεις ̟ερισσότερο ή λιγώτερο αυθεντικές εκ της σ̟ερµατικής ̟νοής, 

όψεις της Ιδέας σε κατά µέρη ̟ερισσότερο ή λιγώτερο θολωµένο 

κάτο̟τρο. Αλλιώς ειπωµένο, δεν µετετράπη µόνο ασυναισθήτως ο εσθλός σε 

καλό καγαθό, αλλά και στο συνδυαστικό µοντέλο επεκράτησε το ωφέλιµο επί 

του αληθούς «τέλους», το αγαθό επί του καλού. Κοινός ̟αρονοµαστής των 

̟ροσαρµογών ήταν η χρησιµο̟οίηση της ∆ωρικής Ιδέας για ε̟ιτυχία στην 

α̟οτελεσµατική διαχείριση των αναγκών του χρόνου. (Η µοναδικότητα και 

ασύγκριτη δόξα της Αθήνας συνοψίζεται στην υπερβατική συνολική ∆ύναµή 

της, για τον Περικλή στον Θουκυδίδη). Ο τελικός σκο̟ός γίνεται µέσο για 

την ε̟ίτευξη των µέσων ̟ου έτσι αναβαθµίζονται υβριστικά σε σκο̟ό. 

Το ̟νεύµα του Α̟όλλωνα είναι αδυσώ̟ητο. ∆ια της Σ̟άρτης ξεκάνει 

̟ρώτα τον ε̟είγοντα Θρίαµβο της Αθήνας του χρυσού αιώνα. Και αµέσως 

µετά, σε τρεις δεκαετίες, γκρεµίζει την Σ̟άρτη για το ̟αλαιότερο και 

συνεχιζόµενο άγος της. 

                                 

                               * 

 



[Έντονα προβληµατίζει τους Αθηναίους της τελευταίας δεκαετίας του 

Πελοποννησιακού πολέµου και ιδιαίτερα του πρώτου µισού του 4ου αιώνα, τί 

έφταιξε για την α̟οτυχία της «α̟όλυτης» ε̟ιτυχίας.  

Ο Πλάτων το α̟οδίδει στην δηµοκρατία και τους δηµαγωγούς 

(̟ολιτικούς). Γενικώτερα στην δηµοκρατική κουλτούρα. Θέλει να ξεπλύνει 

από την φιλοσοφία την µοµφή ότι είναι η κύρια αιτία. 

∆ιαδεδοµένη ήταν η αντίληψη ότι ο νέος φιλοσοφικός τρό̟ος σκέψης 

σηµαιοφορεί α̟ατηλή λογικότητα (χειρότερη και α̟ό του κοινού νου), και 

συνε̟ώς ρέ̟ει στην ̟λάνη και την ̟αρα̟λάνηση. Αυτό είναι το νόηµα της 

γελοιοποίησης του Σωκράτη από τον Αριστοφάνη στις «Νεφέλες» (ήδη το 423 

π. Χ.). Το φαινόµενο πήρε µεγάλες διαστάσεις µε την γενικευµένη 

αντιπαράθεση της νέας Κωµωδίας προς την Φιλοσοφία.  

Το ζήτηµα της σύγκρουσης ή σηµαντικής διαφοροποίησης των δύο τρόπων 

σκέψης και έκφρασης, του ποιητικού και του φιλοσοφικού, έχει ρητά τεθεί στο 

πρώτο µισό του 5ου αιώνα από τον Πίνδαρο. Η τέλεια επιφάνεια της αλήθειας 

λάµπει καθ’ όλη την προφάνειά της στην ποίηση, - παρόλο που για τον 

φιλοσοφικό τρόπο η ποίηση είναι αινιγµατώδης και συµβολική και µεταφορική.  

    τοὺς φυσιολογοῦντας … ἀτελῆ σοφίας καρπὸν δρέπειν  

                             Πίνδαρος, Fr. 209 Maehler 

             τ]υφλα[ὶ γὰ]ρ ἀνδρῶν φρένες, 

            ὅ]στις ἄνευθ’ Ἑλικωνιάδων 

            βαθεῖαν ἐ[µπατ]ῶν ἐρευνᾷ σοφίας ὁδόν. 

                               Πίνδαρος, Παιάν VIIb18-20 

Τυφλός είναι ο νους του ανθρώπου που ερευνά περπατώντας την βαθειά οδό 

της σοφίας χωρίς τις Μούσες. 

Φυσιολογία είναι ο όρος για την φιλοσοφική διανόηση στην πρώτη Ιωνικογενή 

ακµή της στο δεύτερο µισό του 6ου και το πρώτο του 5ου αιώνα, µετά την 

εναρκτήρια φάση της ως Σοφία των πρώτων Σοφών, και πριν την τρίτη της 

Σοφιστικής. 

Η αντίθεση προς τον νέο τρόπο, (ως δευτερώτερο στην επιφάνεια της αλήθειας 

που σαν το κάλλος δεν είναι ωφελιµιστική, χρήσιµη για τις µέριµνες των 

αναγκών του χρόνου), διατρανώνεται αν και οι µεγάλοι «φυσιολόγοι» της 



ε̟οχής του Πίνδαρου υιοθετούν την ̟οιητική µορφή (Παρµενίδης) ή την 

αινιγµατώδη αφοριστική των χρησµών (Ηράκλειτος) για να εκφράσουν την 

φιλοσοφική αλήθεια. 

Η δεύτερη λοι̟όν γραµµή α̟οδίδει τα αίτια της ̟αράδοξης α̟οτυχίας της 

Αθηναϊκής ̟ροβολής του 5ου αιώνα στην φιλοσοφική λογικότητα, στον 

Ελληνικό «διαφωτισµό».  

Όπως η ποίηση αντιτίθεται στην φιλοσοφία περιορίζοντάς την σε εργαλειακή 

χρησιµότητα αντί της καυχήσεώς της ως οδού αληθείας, έτσι και η ρητορική 

την αντιµάχεται. Η κλασσική ρητορική είναι ̟αιδεία κάλλους σε ̟εζά 

̟οιήµατα. Πείθει ο όµορφος λόγος γιατί το κάλλος είναι η ε̟ιφάνεια της 

αλήθειας, η φανέρωση του όντος ̟ου η ουσία του είναι η αλήθεια του, η 

αυθεντικότητά του, η ιδιοταυτότητά του. Η µεγάλη σχολή του Ισοκράτη στο 

πρώτο µισό του 4ου αιώνα αντιπαλεύει την Πλατωνική Ακαδηµεία. 

Καταφέρεται ο Ρήτωρ κατά των Σοφιστών, όπως συλλήβδην ονοµατίζει τους 

φορείς του φιλοσοφικού τρόπου σκέψης. (Κατά των Σοφιστών).  

Σοφοὺς νόµιζε µὴ τοὺς περὶ µικρῶν ἀκριβῶς ἐρίζοντας, ἀλλὰ τοὺς εὖ 
περὶ τῶν µεγίστων λέγοντας         

                Ισοκράτης, Προς Νικοκλέα, 39 (22D). 

Ο Ισοκράτης εντο̟ίζει την θεµελιώδη αιτία της α̟οτυχίας τόσο της 

Αθήνας όσο και της Σ̟άρτης στην ε̟ιδίωξη της Αρχής. (Περί Ειρήνης). 

 

Και στους τρεις ̟ροταθέντες λόγους (δηµοκρατία, φιλοσοφία, ηγεµονία) 

α̟οτυχίας στον χρόνο (µετά θριαµβική ε̟ιτυχία) της νέας α̟οκάλυψης του 

νοήµατος της ύ̟αρξης (κατά την ∆ωρική ουσία του κλασσικού 

Ελληνισµού), υ̟όκειται η Α̟ολλώνια διάγνωση.  

Υ̟άρχουµε στον χρόνο για την ε̟ιφάνεια της θεότητας στο κάλλος, για την 

φανέρωση της αιωνιότητας στο «τέλος», ̟ου είναι ο έσχατος σκο̟ός. Ο 

χρόνος είναι το ξεδί̟λωµα της αιωνιότητας και όλα τα του χρόνου 

υ̟ηρετούν την α̟οκάλυψη της τελειότητας ̟ου είναι θεόθεν ̟ραγµατώσιµη 

ό̟ως για κάθε ον η αντίστοιχη κατά την φύση του. Άγος και µίασµα είναι 

να αντιστρέφεται η κοσµική τάξη και να χρησιµο̟οιείται το «τέλος» της 

αιωνιότητας ως µέσο για την ε̟ιτυχή διαχείριση των αναγκών του χρόνου 

(ανα̟αραγωγή, ε̟ιβίωση, ζωτικός χώρος ασφάλειας), ̟ου είναι µέσα ό̟ως 



και ο χρόνος για την λάµψη της αλήθειας και του κάλλους, δύο ονοµάτων 

µορφή µία]. 

 

                          * 

 

Εξετάζοντας την πτώση του Θαύµατος (πτώση ιστορική και πολιτισµική) στον 

Χρυσούν αιώνα, και προσεγγίζοντας το µέγα αίνιγµα από µια ακόµη 

σηµαίνουσα όψη του, θα αντιστοιχίσω την αρχαία Ελληνική ̟ολιτική και 

̟ολιτισµική ιστορία µε τις µεταµορφώσεις στην Μορφή του Α̟όλλωνα 

̟εριοδολογικά, και µε την µυθολογική και χρονολογική διαδοχή των 

∆ελφικών ναών του Α̟όλλωνα.  

 

[Πηγές: Πίνδαρος, Παιάν VIII, 58-104; Παυσανίας, Χ, 5, 9-13. – Για τα 

αρχαιολογικά, καίρια είναι τα αεχιτεκτονικά και γλυπτικά του αρχαϊκού ναού 

των Αλκµαιονιδών, και του νέου ναού του 4ου αιώνα.]. 

 

                         * 

 

Θα συνεχίσω δε την εξέταση της ιστορικής συµπεριφιοράς του Ελληνισµού 

γενικώτερα στο θέµα της εξουσίας (Καθοδήγηση, Αρχή-Ηγεµονία, 

Αυτοκρατορία) στον χώρο και τον χρόνο. 

 Επιµένω επανειληµµένα στην πολυδιάστατη εξέταση του θεµελιώδους 

προβλήµατος του Χρυσού Αιώνα, της α̟οτυχίας της καθολικής Αθηναϊκής 

ε̟ιτυχίας και της ολιγοχρονιότητάς της – ο χρυσός έχασε γρήγορα την 

λάµψη του, το Θαύµα δεν κράτησε ούτε δυο γενεές, κι έτσι ακυρώθηκε 

στον χρόνο και ο χρυσούς (η αίγλη της α̟οκάλυψης) και ο ανθρώ̟ινος 

αιώνας (τρεις γενεές), -- σαν ανθός ήβης του έαρος έσβησε αυτό ̟ου 

̟όζαρε σαν µεστή ανδρότητα του θέρους.  

Ερευνούµε το θέµα από θρησκειολογικής σκοπιάς (το σύµβολο και η ουσία 

του Απόλλωνα),  



                        στην µεταφυσική του διάσταση (Είναι και γίγνεσθαι, 

Αιωνιότητα και χρόνος, Θεός και άνθρωπος),   

                                                                                         κατά την ιστορική 

πραγµατικότητα (διπολικός αγώνας Σπάρτης και Αθήνας),  

                                                                                       από πολιτισµική και 

ανθρωπολογική άποψη (µονοµερής αφιέρωση στο «τέλος» ή επιδίωξη του 

τέλους σε συνδυασµό µε την αποτελεσµατική µέριµνα των αναγκών του 

χρόνου, µονο-τέλεια ή πολυ-τέλεια, ο τέλειος ή ο πλήρης άνθρωπος).  

Συνεχίζω την διαπραγµάτευση του µείζονος αυτού ζητήµατος, διευρύνοντας 

ταυτόχρονα το ̟εδίο µελέτης µέχρι να αναδειχθεί η βασική δραστική 

µορφή. Αναλύω και συνθέτω, σε αντίστιξη και σύγκριση, τις σχέσεις 

πολιτισµικού Ελληνισµού και Χρόνου κατά διαδοχή στις εξής καθοριστικές 

περιπτώσεις, µε σκοπό να φωτιστεί ασκίαστα το νόηµα της πάλης Σπάρτης και 

Αθήνας και να εξηγηθεί ουσιαστικά η ανεξήγητη (για την τετριµµένη ιστορική 

λογική) κατάληξή της : 

1/ Οι Ελληνικές πόλεις, πρωτίστως η Σπάρτη και η Αθήνα, και η Περσική 

Αυτοκρατορία κατά τους Μηδικούς Πολέµους. Ποια ήταν η στρατηγική τους 

και γιατί; Ποια ήταν η θέση του Μαντείου των ∆ελφών στην σύγκρουση και 

γιατί; 

2/ Η ίδια αντι̟αλότητα στην εσωτερική της όψη: Σ̟άρτη και Αθήνα. Το 

οξύ αίνιγµα και η προφανής λύση του.  

3/ Η Ελληνική πόλη και η Μακεδονική ∆υναστεία. Η Μάχη της Χαιρώνειας 

και η Μάχη της Σελλασίας. Η ̟ολιτική εργαλειο̟οίηση του µαντείου των 

∆ελφών, οι ανίεροι Ιεροί Πόλεµοι, και η αντια̟ολλώνια γραµµή του Μ. 

Αλεξάνδρου. Η ̟αρακµή των Ελληνιστικών χρόνων. 

4/ Ο Ελληνισµός, η Ρώµη και η Αυτοκρατορία. Η καταστροφή της 

Κορίνθου και η εύκολη, κυριαρχική ̟ολιτισµικά ενσωµάτωση. (Grαecia 

capta ferum victorem cepit et artes / intulit agresti Latio). 

5/ Ο Ελληνισµός, η Ορθοδοξία και η Βυζαντινή Αυτοκρατορία. Πάλι το ίδιο 

δοµικά ερώτηµα και η ίδια κατάληξη: Ορθοδοξία αντί της Αυτοκρατορίας. 

Οι τρεις κατευθύνσεις των τριών λογίων κατά την κατάρρευση της Αρχής, 

Γεώργιου, Πλήθωνος, Βησσαρίωνος. (Παπαδιαµάντη «Γυφτο̟ούλα»).   



6/ Ελληνισµός, Κοινότητες και Οθωµανική Αυτοκρατορία. Η Ε̟ανάσταση 

του 1821: η αληθής ιστορία και το αφήγηµα του Νεοελληνικού 

̟αραµορφώµατος. 

7/ Η Ιδέα και η Μοίρα του Ελληνισµού. Προφητεία Μέλλοντος εξ 

Αιωνιότητας. 

 

                                                     * 

 

Με το (6) συνεισφέρουµε στην εορτή της 25ης Μαρτίου.  

Στην εαρινή ισηµερία, ο κοσµικός Ανθός γονιµο̟οιεί την Μεγάλη Μητέρα 

για να γεννηθεί στον Χρόνο ως ολιγοδρανές και βραχύβιο ανοιξιάτικο 

λουλούδι το Αιώνιο Κάλλος, ως ο ̟άσχων σαρκωµένος θεός, υιός του 

ανθρώ̟ου.  

[Για τον Ευαγγελισµό και το Πάσχα, ιεροτελεστίες της Άνοιξης, ‘εχω κάνει ειδικές 

µελέτες].   

Τον άµωµο και άκρατο Ευαγγελισµό του γυµνού λυτρωτικού «τέλους», ο 

άφρων συστηµατικός Νεοελληνισµός ανέµιξε και ανάκρασε µε την «Εθνική 

̟αλιγγενεσία» (Ευρωπαϊσµός κατά αµφότερα του όρου, γιατί ποθούµε 

Ελληνικά λαός και νοήµονες «πολιτισµική ανανέωση», εξαπολλωνισµό και 

εκχριστιανισµό, renovatio mundi, rejuvenatio – και όχι rennaisance, ή 

ευρωπαΐστικό εκσυγχρονισµό και αλλοτριωτικό εκδυτικισµό).  

Και πάλι ετέθη το µοιραίο δίληµµα, (µε προφανή λύση  σαν το Είναι ή Μη 

Είναι του Παρµενίδη): Καθαρός Ευαγγελισµός ή Ευαγγελισµός µε 

Παλιγγενεσία; Και η λαϊκή ψυχή ταυτίζεται αυτονόητα µε το Σωτήριο πρώτο, 

ενώ οι ηγεσίες του καθεστωτικού συστήµατος επιλέγουν υποκριτικά το δεύτερο, 

και προσκυνούν το «Ιερό» Ψεύδος, - και αυτό στον Πολιτισµό της Φανέρωσης. 

Ανελέητη η τιµωρία, άφευκτη η αποτυχία στους µανιακούς της Ευρωπαϊκής 

επιτυχίας. Εκεί έχασε η Αθήνα, πονηροανόητοι!». 

 

                                                   *  


