
 

 

 
 
 

Ὁ µ ι λ ί α  8 η  

(Ἀποκ. 1, 11 - 19) 
Ἡ ὅραση τῶν ἑπτά λυχνιῶν, τῶν ἑπτά ἀστέρων  
καί τοῦ περιπατοῦντος ἐν µέσῳ τῶν λυχνιῶν. 
 
ράψον εἰς βιβλίον καὶ πέµψον ταῖς ἑπτὰ ἐκκλησί-
αις, εἰς Ἔφεσον καὶ εἰς Σµύρναν καὶ εἰς Πέργα-
µον καὶ εἰς Θυάτειρα καὶ εἰς Σάρδεις καὶ εἰς Φιλ-
αδέλφειαν καὶ εἰς Λαοδίκειαν.»1 Ὅλα αὐτά πού 

θά δεῖς καί θά ἀκούσεις γράψε τα σέ βιβλίο καί στεῖλε 
το στίς ἑπτά Ἐκκλησίες, πού εἶναι στήν Ἔφεσο, στή 
Σµύρνη, στήν Πέργαµο, στά Θυάτειρα, στίς Σάρδεις, 
στή Φιλαδέλφεια καί στήν Λαοδίκεια, λέει ὁ Κύριος 
στόν Ἰωάννη, ὁ Ἰησοῦς Χριστός, ὁ Ὁποῖος ἐµφανίστη-
κε σ᾿ αὐτόν. 

Αὐτές οἱ Ἐκκλησίες ἦταν ἑπτά ἱστορικές Ἐκκλη-
σίες τῆς Μικρᾶς Ἀσίας, ἤ τῆς λεγοµένης Ἀνθυπατικῆς 
Ἀσίας. Φυσικά δέν ἦταν οἱ µόνες, οὔτε ἀκόµη ἦταν καί 
οἱ µεγαλύτερες ἀπό ἐκεῖνες πού εἶχαν ἱδρυθεῖ ἀπό 
τούς Ἀποστόλους, ὅπως ἡ Ἐκκλησία τῶν Ἱεροσολύµων 
ἤ τῆς Ἀντιοχείας ἤ τῆς Ρώµης ἤ τῆς Κορίνθου.2 
                                                                 

1. Ἀποκ. 1, 11. 
2. Τό γεγονός ὅτι ἐπιλέχθηκαν αὐτές οἱ Ἐκκλησίες καί ὄχι ἄλλες 

πιό ἐπιφανεῖς δείχνει τό ἰσόκυρον καί ἰσάξιον ὅλων τῶν Ἐκκλησι-
ῶν, ἀνεξαρτήτως µεγέθους, ὀνόµατος, γεωγραφίας, ἱστορικότητος 
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Καταρχάς, αὐτές οἱ ἑπτά ἀναφερόµενες Ἐκκλησί-
ες τῆς Μικρᾶς Ἀσίας βρίσκονταν στόν ὀπτικό ὁρίζοντα 
τοῦ εὐαγγελιστοῦ Ἰωάννου –ὁ ὁποῖος εἶχε ὡς ἕδρα του 
τήν Ἔφεσο, ἀλλά εἶχε ἐξοριστεῖ στήν Πάτµο, πού ἦταν 
περίπου ἀπέναντι ἀπό τήν Ἔφεσο– καί πού αὐτές οἱ 
ἑπτά Ἐκκλησίες βρίσκονταν ὑπό τήν πνευµατική ἐπο-
πτεία τοῦ Εὐαγγελιστοῦ. 

Αὐτές ὅµως οἱ ἑπτά ἱστορικές Ἐκκλησίες, ὅπως θά 
δοῦµε στή συνέχεια, ἀποτελοῦν ἁπλῶς πτυχές ἱστορι-
κῆς πραγµατικότητος τῆς µίας, ἁγίας, καθολικῆς καί 
ἀποστολικῆς Ἐκκλησίας, καί δέν ἐξαντλοῦν τίς ἀνά 
τόν κόσµο τοπικές Ἐκκλησίες, ἀλλά διαγράφουν τήν 
ἱστορική πορεία ἀνά τούς αἰῶνες τῆς µίας Ἐκκλησίας. 

Καί συνεχίζουµε: «καὶ ἐκεῖ ἐπέστρεψα βλέπειν 
τὴν φωνὴν ἥτις ἐλάλει µετ᾿ ἐµοῦ»3. Καί ἐκεῖ γύρισα νά 
κοιτάξω τή φωνή πού µιλοῦσε µαζί µου, λέει ὁ εὐαγγε-
λιστής Ἰωάννης. 

Ὥστε λοιπόν ἡ φωνή ἦταν ἀπό πίσω. Ἀφοῦ ἔστρε-
ψε νά κοιτάξει πρός τά πίσω, σηµαίνει ὅτι ἡ φωνή ἦταν 
ἀπό πίσω. ∆έν ἦταν µπροστά του αὐτός πού µιλοῦσε, 
ἀλλά πίσω. Ἀλλά τό ὅτι γύρισε πρός τά πίσω ὁ εὐαγγε-
λιστής Ἰωάννης, αὐτό ἔχει σηµασία, διότι, γυρίζοντας, 
θά ἔβλεπε ὅλη ἐκείνη τήν εἰκόνα ἐκείνου πού µιλοῦσε, 
ἡ ὁποία πραγµατικά τόν κατατρόµαξε. 
                                                                                                                               
ἤ διασηµότητος τῆς κάθε µιᾶς ἀπ᾿ αὐτές. Αὐτό ἀκριβῶς ὅµως ἀντι-
κρούει τήν αἱρετική ἄποψη τοῦ Πάπα περί ἐξουσίας τῆς πρεσβυ-
τέρας Ἐκκλησίας τῆς Ρώµης ἐπί τῶν ὑπολοίπων Ἐκκλησιῶν, ∆υτι-
κῶν καί Ἀνατολικῶν, ἀλλά καί τοῦ πρωτείου του, ὡς ὁρατή κεφα-
λή τῆς Ἐκκλησίας καί ἀντιπρόσωπος τοῦ Χριστοῦ ἐπί τῆς γῆς πού 
ἰσχυρίζεται ὅτι εἶναι. 

3. Ἀποκ. 1, 12. 
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Κάνει ἐντύπωση ὅµως ὅτι ὁ Εὐαγγελιστής λέει «ἐ-
πέστρεψα βλέπειν τὴν φωνήν», γύρισα νά δῶ τή φωνή. 
Αὐτό τό «βλέπειν» ἀντικαθιστᾶ ἐδῶ τό ἀκούειν. Ἀντί 
νά γράψει γύρισα νά ἀκούσω τή φωνή, γράφει γύρισα 
νά κοιτάξω τή φωνή. Κι αὐτό ἐπειδή ἀναφέρεται στό 
πρόσωπο ἐκεῖνο τοῦ ὁποίου ἄκουγε τή φωνή. 

Αὐτή ἡ ἔκφραση, γύρισα νά δῶ τή φωνή, µᾶς θυµί-
ζει τούς Ἰσραηλίτες στήν ἔρηµο, ὅπου ὁ Μωυσῆς ση-
µειώνει: «καὶ πᾶς ὁ λαὸς ἑώρα τὴν φωνὴν καὶ τὰς λα-
µπάδας καὶ τὴν φωνὴν τῆς σάλπιγγος καὶ τὸ ὄρος τὸ 
καπνίζον»4. ∆ηλαδή ὅλος ὁ λαός ἔβλεπε τό βουνό νά 
καπνίζει, ἔβλεπε τή φωνή τῆς σάλπιγγος, ἔβλεπε καί τή 
φωνή τοῦ Θεοῦ. 

Βλέπεται ποτέ ἡ φωνή; Μποροῦµε νά βλέπουµε τή 
φωνή; Ἀλλά αὐτό φανερώνει τή ζωηρότητα τῆς ὀπτασί-
ας, πού µεταξύ φωνῆς καί προσώπου, ἀκοῆς καί ὁρά-
σεως, ἐπέρχεται µία σύγχυση. Καί ἐπειδή ὑπερισχύει ἡ 
ὅραση ὡς αἴσθηση, τότε βεβαίως ὁρᾶται ἡ φωνή, βλέ-
πεται ἡ φωνή. Εἶναι δηλαδή ἕνας τρόπος ἐκφράσεως 
πού ζωντανεύει πάρα πολύ τήν εἰκόνα. 

Καί ὁ Ἰωάννης, ὅταν στράφηκε γιά νά δεῖ τή φωνή 
πού λαλοῦσε πίσω του, λέει:  «εἶδον ἑπτὰ λυχνίας χρυ-
σᾶς»5, εἶδε ἑπτά χρυσές λυχνίες. Ἀλήθεια, πῶς µπορεῖ 
νά περιγραφεῖ ἐδῶ αὐτή ἡ ὑπερκόσµια εἰκόνα; 

Ὅταν λέει λυχνίες, τουλάχιστον ἄν βοηθηθοῦµε 
ἀπό τήν εἰκονογραφία, ἐννοεῖ κηροπήγια, πού εἶναι 
τοποθετηµένα µέ µία τέτοια διευθέτηση, πού θά ἐπέ-
τρεπε σ᾿ αὐτόν πού µιλάει νά περπατάει µεταξύ τῶν 
                                                                 

4. Ἔξοδ. 20, 18. 
5. Ἀποκ. 1, 12. 
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ἑπτά αὐτῶν κηροπηγίων πού ὀνοµάζονται λυχνίες. Ἦ-
ταν λοιπόν κηροπήγια ὑψηλά, λυχνοστάτες, καί ἐκεῖ 
ἐπάνω βρίσκονταν στερεωµένες ἑπτά λαµπάδες πού 
ἦταν ἀναµµένες. Τόν λόγο γιά τόν ὁποῖο εἶναι ἔτσι δι-
ευθετηµένες αὐτές οἱ ἑπτά λυχνίες, καί µάλιστα κατά 
ἕναν πολύ ὡραῖο τρόπο, θά τόν δοῦµε παρακάτω, ὅταν 
θά µᾶς τό περιγράψει ὁ Εὐαγγελιστής. 

Αὐτές οἱ ἑπτά χρυσές λυχνίες πού εἶδε ὁ Ἰωάννης 
θυµίζουν τήν ἑπτάφωτο λυχνία, πού ὑπῆρχε στόν ναό 
τοῦ Σολοµῶντος, στόν ναό τοῦ Θεοῦ, καί πού ἦταν ἤδη 
τό σύµβολο τοῦ ναοῦ τοῦ Θεοῦ. 

Ἀκόµα ὑπενθυµίζουν τόν ἴδιο τόν Θεό, ἤ τά ἑπτά 
πνεύµατα τοῦ Θεοῦ, πού ἤδη ἀναφερθήκαµε σ᾿ αὐτά, 
καί δέν εἶναι παρά τό πλῆθος τῶν χαρισµάτων καί δω-
ρεῶν καί ἐνεργειῶν τοῦ Ἁγίου Πνεύµατος, δηλαδή τοῦ 
Θεοῦ.6 

Θυµίζουν ἀκόµη, ἄν θέλετε, πώς ὁ Θεός εἶναι ὁ 
«φῶς οἰκῶν ἀπρόσιτον»7, κατά τήν φράση τοῦ ἀποστό-
λου Παύλου, δηλαδή εἶναι ἐκεῖνος ὁ ὁποῖος κατοικεῖ 
στό φῶς, ἀλλά φῶς ἀπρόσιτο, ἀπλησίαστο. 

Νά διευκρινίσω ὅτι ἡ ἑπτάφωτος λυχνία τοῦ ναοῦ 
τοῦ Σολοµῶντος ἦταν µία. Ὑπῆρχε ἕνα κεντρικό στέλε-
χος µέ ἐπιµέρους στελέχη, δεξιά καί ἀριστερά, καί τά 
ἑπτά φωτεινά σηµεῖα της, πού ἔκαιγαν µέ λάδι, ἦταν 
προσαρµοσµένα µέ βραχίονες πάνω σέ αὐτό. Ἐδῶ ὅ-
µως, στήν Ἀποκάλυψη, ἔχουµε µεµονωµένες τίς ἑπτά 
χρυσές λυχνίες, ὄχι στό σχῆµα τῆς ἑπτάφωτης λυχνίας, 
οἱ ὁποῖες συµβολίζουν τίς ἑπτά Ἐκκλησίες τῆς Μικρᾶς 
                                                                 

6. Βλ. Ὁµιλία 4η, σ. 116 κ. ἑ. Ἀποκ. 1, 4. 3, 1. 4, 5. 5, 6. 
7. Α΄ Τιµ. 6, 16. 
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Ἀσίας, ἤ ὁλόκληρη τήν Ἐκκλησία. 
Σηµειώνω καί σᾶς ὑπενθυµίζω ὅτι τότε ἡ Μικρά 

Ἀσία δέν εἶχε µόνον ἑπτά Ἐκκλησίες· εἶχε πολλές. Βέ-
βαια, ὅταν λέµε Ἐκκλησία, δέν ἐννοοῦµε Ναό, ἀλλά 
περιοχή, δικαιοδοσία ἐκκλησιαστική, τήν ὁποία εἶχε ὁ 
ἐπίσκοπος· ὅπως θά λέγαµε Ἐκκλησία τῆς Λαρίσης ἤ 
Ἐκκλησία τῆς Θεσσαλονίκης. Μ᾿ αὐτή τήν ἔννοια Ἐκ-
κλησία· δηλαδή περιφέρεια µητροπολιτική, ὅπως θά τό 
λέγαµε µέ µία σύγχρονη ἔκφραση. ∆έν ἦταν λοιπόν µό-
νο ἑπτά· ἀλλά ἐδῶ ὁ ἀριθµός ἑπτά, µέ τήν ἱερότητά 
του, ἔρχεται νά δώσει τήν πληρότητα τῆς µιᾶς, ἁγίας, 
καθολικῆς καί ἀποστολικῆς Ἐκκλησίας. Ταυτοχρόνως 
ὅµως, ὅπως σᾶς εἶπα, οἱ ἑπτά αὐτές Ἐκκλησίες ὑπηρε-
τοῦν καί ἱστορικές Ἐκκλησίες· δηλαδή δέν εἶναι φαν-
ταστικές, ἀλλά πραγµατικές. 

Βεβαίως οἱ προφητεῖες πού θά ἐξαγγελθοῦν γιά 
τίς ἑπτά αὐτές Ἐκκλησίες ἀναφέρονται στήν κάθε µιά 
κατά ἱστορικό τρόπο, καί ταυτοχρόνως ἀποκαλύπτουν 
τό τί προφητεύεται γιά τήν ὅλη Ἐκκλησία µέσα στήν Ἱ-
στορία. Αὐτό εἶναι τό καταπληκτικό, πού τό συναντᾶµε 
καί σέ ὅλες σχεδόν τίς προφητεῖες τῆς Παλαιᾶς καί 
Καινῆς ∆ιαθήκης, τό πῶς δηλαδή οἱ προφητεῖες, ἐνῶ 
ἀποβλέπουν ὁπωσδήποτε σέ ἕναν ἱστορικό κορµό, σέ 
ἕνα ἱστορικό πλαίσιο τοῦ παρόντος ἤ τοῦ ἀµέσου 
µέλλοντος, ταυτοχρόνως ξεπερνοῦν αὐτόν τόν ἱστορικό 
κορµό καί πηγαίνουν στό βάθος τῆς Ἱστορίας, γιά νά 
µιλήσουν γιά κάτι τό γενικότερο, ἤ ἀκόµη γιά κάτι τό 
συγκεκριµένο, ἀναλόγως πῶς ἡ προφητεία, ἐσχατολο-
γική ἤ ὄχι, ἐξυπηρετεῖται.8 
                                                                 

8. Βλ. Ἀποκ. 1, 19. 
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Ἔτσι λοιπόν οἱ ἑπτά χρυσές λυχνίες, ὅπως εἶπα, 
εἶναι οἱ ἑπτά Ἐκκλησίες τῆς Μικρᾶς Ἀσίας, ἤ ἡ µία 
καί µόνη Ἐκκλησία. 

«Καὶ ἐν µέσῳ τῶν ἑπτὰ λυχνιῶν ὅµοιον υἱῷ ἀν-
θρώπου.»9 Κοίταξα, καί εἶδα ἕναν πού ἔµοιαζε σάν ἄν-
θρωπος, ἦταν ὅµοιος µέ υἱό ἀνθρώπου. Υἱός ἀνθρώ-
που θά πεῖ ἄνθρωπος.10 Ὅταν ὅµως λέει ὅµοιος, ἐννοεῖ 
πώς ἔµοιαζε σάν ἄνθρωπος· συνεπῶς ἦταν κάτι πού 
δέν θά µποροῦσε νά πεῖ µέ σιγουριά ὁ ἱερός Εὐαγγελι-
στής ὅτι ἦταν ἁπλῶς ἄνθρωπος. Ἄνθρωπος ἦταν· ἀλ-
λά... κάτι τό ὑπερφυσικό εἶχε αὐτός ὁ ἄνθρωπος. 

Ποῦ τόν εἶδε; «ἐν µέσῳ τῶν ἑπτὰ λυχνιῶν», ἀνάµε-
σα. Καί παρακάτω θά µᾶς πεῖ ὅτι περπατάει µεταξύ 
τῶν λυχνιῶν.11 Πῶς ἦταν λοιπόν διευθετηµένες οἱ λυ-
χνίες ;  Ὑπῆρχε, ὅπως σᾶς εἶπα, µία τέτοια διευθέτηση, 
ὥστε ὁ περιπατῶν µεταξύ τῶν ἑπτά αὐτῶν λυχνιῶν νά 
µπορεῖ νά κινεῖται δυναµικά ἀνάµεσά τους, καί ὄχι νά 
µένει στατικά, δηλαδή νά στέκεται. 

Ἐδῶ ἔχουµε τήν εἰκόνα τοῦ Μεσσίου ὡς υἱοῦ τοῦ 
ἀνθρώπου –γι᾿ αὐτό λέει «ὅµοιος υἱῷ ἀνθρώπου»– πού 
πάρθηκε ἀπό τό βιβλίο τοῦ ∆ανιήλ,12 καί τοῦτο ἀφενός 
µέν γιά τήν πραγµάτωση τῆς προφητείας τοῦ ∆ανιήλ 
                                                                 

9.  Ἀποκ. 1, 13.  Πρβλ. ∆αν. 7, 13. 
10. Ἡ ἔκφραση αὐτή –υἱός ἀνθρώπου (ben adam στά ἑβραϊκά, ἤ 
bar nasha στά ἀραµαϊκά)– εἶναι ἑβραϊσµός, καί χρησιµοποιεῖται 
εὐρέως τόσο στήν Παλαιά ὅσο καί στήν Καινή ∆ιαθήκη, εἴτε δεί-
χνοντας τήν φύση (υἱός Θεοῦ=Θεός, υἱός ἀνθρώπου = ἄνθρωπος, 
υἱός ὑποζυγίου = ὑποζύγιο, κλπ.) εἴτε τήν γενεαλογία (υἱός ∆αβίδ 
=  ἀπόγονος τοῦ ∆αβίδ). Αὐτήν τήν ἔκφραση χρησιµοποιοῦσε καί 
ὁ ἴδιος ὁ Κύριος ὅσες φορές µιλοῦσε γιά τόν ἑαυτό Του. 
11. Ἀποκ. 2, 1. 
12. Βλ. ∆αν. 7, 13. 
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καί ἀφετέρου γιά τήν ταυτότητα τοῦ προσώπου τοῦ 
Μεσσίου. 

Τά εὐαγγέλια ἐµφανίζουν τόν Μεσσία ἤδη ὡς ἄν-
θρωπο, ἑκατό τοῖς ἑκατό ἄνθρωπο. Θά µᾶς πεῖ σαφῶς 
ὁ εὐαγγελιστής Ἰωάννης ὅτι «ὁ Λόγος σὰρξ ἐγένετο 
καὶ ἐσκήνωσεν ἐν ἡµῖν»13. Ὁ Λόγος ἔγινε ἄνθρωπος. 
Καί µάλιστα δέν λέει ἄνθρωπος, ἀλλά λέει «σὰρξ» ! 
∆έν εἶναι τῆς ὥρας νά σᾶς πῶ τό γιατί, παρά µόνο ὅτι ὁ 
εὐαγγελιστής Ἰωάννης θέλει νά τονίσει ἰδιαιτέρως τήν 
ἀνθρώπινη φύση τοῦ Χριστοῦ. Ταυτοχρόνως ὅµως ὁ ἴ-
διος τονίζει καί τήν θεία φύση Του, καί λέει πώς ὁ Ἰη-
σοῦς εἶναι ὁ Λόγος, ὁ Ὁποῖος «ἦν πρὸς τὸν Θεόν», ἦ-
ταν πάντοτε πρός τόν Πατέρα, δηλαδή πάντοτε ὑπῆρχε, 
καί ὅτι ἡ ἀρχή τῶν ὄντων βρίσκεται στόν Υἱό, ἀλλά καί 
ὅτι ὁ Υἱός ὑπῆρχε ὅταν ἔγινε ἡ ἀρχή τῆς δηµιουργίας, 
ὁρατῆς καί ἀόρατης.14 

Τώρα, ἀφοῦ δείξει τόν Ἰησοῦ µέσα στήν ἀπειρό-
τητα καί αἰωνιότητα, τονίζοντας ὅτι εἶναι ὁ ἴδιος ὁ Θε-
ός Λόγος, πού εἶναι ὁµοούσιος µέ τόν Πατέρα, ταυτο-
χρόνως θά δείξει καί τήν ἀνθρώπινη φύση Του. Γιά νά 
µή µπερδευτεῖ ὅµως ὁ ἀναγνώστης καί πεῖ ὅτι ἡ ἀν-
θρώπινη φύση τοῦ Ἰησοῦ µπορεῖ νά ἦταν φαινοµενική, 
νά ἦταν δέν ξέρω πῶς, σάν κάτι ὅπως τώρα ἐδῶ γρά-
φει ὁ εὐαγγελιστής Ἰωάννης ὅµοιος µέ υἱό ἀνθρώπου, 
καί γιά νά µή θεωρηθεῖ ὅτι ὑπάρχει ἁπλῶς µιά εἰκόνα, 
µιά φαντασία, ἕνα κάτι, τί λέει ἐδῶ ὁ Εὐαγγελιστής; «ὁ 
Λόγος σὰρξ ἐγένετο»15, ὁ Λόγος ἔγινε σάρκα! Καί δέν 
                                                                 
13. Ἰωάν. 1, 14. Βλ. Λευιτ. 26, 11. Ἰωήλ 3, 21. Ζαχ. 2, 10. Ἡσ. 7, 14. 
14. Βλ. Ἰωάν. 1, 1-3. Ἁγ. Μαξίµου Ὁµολογητοῦ, Α΄ Ἑκατοντάς, 
PG 90, 1085D. Πρβλ. Ρωµ. 11, 36. 
15. Ἰωάν. 1, 14. 
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λέει σῶµα, δέν λέει ἄνθρωπος, ἀλλά σάρκα !  γιά νά 
δείξει τήν πραγµατική ἐνανθρώπηση τοῦ Θεοῦ Λόγου. 

Ἔτσι, ἐνῶ στά εὐαγγέλια ἔχουµε τόν πραγµατικό 
ἄνθρωπο Ἰησοῦ –πού ἔφαγε, ἤπιε, περπάτησε, µίλησε, 
κοιµήθηκε, κουράστηκε, δίψασε, πόνεσε, σταυρώθηκε, 
ἔρρευσε τό αἷµα Του, δηλαδή ἑκατό τοῖς ἑκατό ἄνθρω-
πος– τώρα στό βιβλίο τῆς Ἀποκαλύψεως ἐξαίρεται, 
ἀναδεικνύεται ὁ ἐνανθρωπήσας Λόγος, ἀλλά ὡς ὑπερ-
κείµενος τοῦ χρόνου καί τῆς Ἱστορίας, καί µάλιστα ὡς 
θριαµβευτής τῆς Ἱστορίας. Γι᾿ αὐτόν τόν λόγο ὁ Χρι-
στός, ἐπειδή εἶναι µέν ἄνθρωπος, ταυτοχρόνως ὅµως 
εἶναι καί Θεός, µέ µιά λέξη θά λέγαµε ὅτι εἶναι Θεάν-
θρωπος. 

Ἔτσι λοιπόν ἡ θεανθρώπινη φύση φαίνεται καί 
ἀπό τίς δύο ὄψεις. Ἐδῶ ἐπάνω στή γῆ φαινόταν µόνο ἡ 
ἀνθρώπινη φύση καί ὄχι ἡ θεία· ἡ θεία περιεκρύπτετο. 
Ἐκεῖνο τό «ἑαυτὸν ἐκένωσε µορφὴν δούλου λαβών»16 
–καί δοῦλος γενικά εἶναι ὁ ἄνθρωπος– δέν σηµαίνει 
ὅτι κενώθηκε ἀπό τήν θεία Του δόξα, διότι δέν εἶναι 
δυνατόν νά γίνει ποτέ αὐτό, ἀλλά ἁπλῶς ὅτι ἡ θεία δό-
ξα περιεκρύβη, κρύφτηκε. 

Γι᾿ αὐτό, ἡ γιορτή τῶν Χριστουγέννων, πού θά ἑ-
ορτάσουµε αὐτές τίς ἡµέρες, δέν εἶναι παρά ἡ γιορτή 
τῆς κενώσεως τοῦ Λόγου. Βλέπετε, δέν ἐµφανίζεται µέ 
καµµία δόξα. Βεβαίως ὑπάρχουν σηµεῖα καί στοιχεῖα 
πού µαρτυροῦν τή θεία δόξα Του, ὅπως εἶναι οἱ ἄγγε-
λοι πού ὑµνοῦν στόν οὐρανό, ὅπως τό ἀστέρι πού ὁδη-
γεῖ τούς µάγους· παρά ταῦτα ὁ Ἰησοῦς εἶναι ἕνα νήπιο 
φυσικό, πέρα γιά πέρα φυσικό, πού γεννήθηκε ἀπό µία 
                                                                 
16. Φιλιπ. 2, 7. 
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γυναίκα, τήν ὑπεραγία Θεοτόκο. Περικρύπτεται λοι-
πόν ἡ θεία δόξα στήν ἐπίγεια ζωή Του. 

Ἀπό τότε ὅµως πού σταυρώθηκε καί ἀναστήθηκε, 
δέν περικρύπτεται, γιατί πλέον εἶναι ὁ ὑπερκείµενος 
τῆς Ἱστορίας Ἰησοῦς, εἶναι ἐκεῖνος πού ἐµφανίσθηκε 
στόν Παῦλο πρός ∆αµασκό, ὅταν ἔµπαινε στήν πόλη, ὁ 
Ὁποῖος ἦταν λαµπρότερος ἀπό τόν µεσηµεριάτικο ἥλι-
ο! Καί Τόν ἄκουσε ὁ Παῦλος· καί τυφλώθηκε· καί Τόν 
πίστεψε, καί ἔγινε αὐτό πού ἔγινε ὁ µέγας Παῦλος!17 
Ὁ Ἰησοῦς ἐκεῖ εἶναι ὁ ὑπερκείµενος τῆς Ἱστορίας. Ἔ-
τσι ἐµφανίζεται τώρα κι ἐδῶ στήν Ἀποκάλυψη. 

Ὁ εὐαγγελιστής Ἰωάννης, βεβαίως, γνωρίζει τόν 
ἱστορικό Ἰησοῦ, ἀλλά ταυτοχρόνως γνωρίζει καί τόν 
ὑπερκείµενο τῆς Ἱστορίας Ἰησοῦ. Γι᾿ αὐτό καί δέν τρέ-
χει βεβαίως τώρα νά πέσει στό στῆθος Του, ὅπως τότε 
πού Τοῦ εἶπε «Κύριε, τίς ἐστιν ὁ παραδιδούς σε;», οὔ-
τε ἀναφέρει ἐκεῖνο τό «ὃν ἠγάπα ὁ Ἰησοῦς», πού τόσο 
πολύ ἀγαπᾶ νά τό σηµειώνει στό εὐαγγέλιό του, ἐπα-
νειληµµένα µάλιστα.18 ∆έν ἔχει πιά τό θάρρος. Οὔτε θά 
πλησιάσει τόν Ἰησοῦ, ὅπως τότε πού µέ τόν ἀδελφό 
του Ἰάκωβο Τοῦ εἶπαν Κύριε, πόσο θά θέλαµε νά κα-
θίσουµε ἀριστερά σου καί δεξιά σου !... βάζοντας µάλι-
στα καί τή µητέρα τους γιά νά τό πετύχουν αὐτό.19 Ὁ Ἰ-
ωάννης τώρα θά τροµάξει! θά τροµάξει γιά ὅ,τι θά δεῖ 
µπροστά του ! 

Γι᾿ αὐτόν τόν λόγο ὁ χαρακτηρισµός τοῦ Μεσσίου 
ἀπό τόν εὐαγγελιστή Ἰωάννη ὡς «ὅµοιος υἱῷ ἀνθρώ-
                                                                 
17. Βλ. Πράξ. 9, 1-18. Β΄ Κορ. 11, 21-33. 12, 1-9. κ. ἀ. 
18. Ἰωάν. 21, 20. καί Ἰωάν. 13, 23. 19, 27. 21, 7· 20. 
19. Ματθ. 20, 20-28. 
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που» ἀναφέρεται, ὅπως σᾶς εἶπα, στήν θεωθεῖσα ἀν-
θρώπινη σάρκα Του. 

Ὁ Ἰησοῦς Χριστός, πού ἤδη εἶναι δοξασµένος, κι-
νεῖται µεταξύ τῶν Ἐκκλησιῶν Του, ἤ καλύτερα βρίσκε-
ται µέσα στήν Ἐκκλησία Του ·  γι᾿ αὐτό εἶναι ἀνάµεσα 
στίς χρυσές λυχνίες πού εἶναι ἀναµµένες. 

Ἐδῶ βλέπουµε νά ἐµφανίζεται ὁ Ἰησοῦς, ὁ ὑπερ-
κείµενος πάντα τῆς Ἱστορίας, µέσα στήν ἱστορική Ἐκ-
κλησία. Προσέξτε: εἶναι ἡ στρατευοµένη Ἐκκλησία, ὅ-
πως µέ ἄλλα λόγια τή λέµε, εἶναι ἡ ἱστορική Ἐκκλησία. 
Ἐµεῖς αὐτήν τή στιγµή εἴµαστε ἡ Ἐκκλησία τοῦ Χρι-
στοῦ ἡ ἱστορική, ἡ στρατευοµένη Ἐκκλησία. Βλέπουµε 
λοιπόν ἐδῶ τόν Ἰησοῦ Χριστό σέ ἕνα σύµπλεγµα µέ 
τήν Ἐκκλησία Του. 

Αὐτό τό σύµπλεγµα τώρα πῶς νά τό συλλάβουµε; 
Ἄν προσέξατε σήµερα τήν ἀποστολική περικοπή, ἀπό 
τήν Πρός Κολασσαεῖς,20 θά ἀκούσατε ἐκεῖ πῶς ὁ Ἀπό-
στολος ἀναφέρεται στό Σῶµα τοῦ Χριστοῦ, πού εἶναι ἡ 
Ἐκκλησία. ∆ιότι ἡ ἴδια ἡ Ἐκκλησία εἶναι τό Σῶµα Του 
καί τοῦτο διότι ὁ Χριστός, ὡς Θεός καί ὡς ἄνθρωπος, 
συνεπῶς ὡς Θεάνθρωπος, ἐνοικεῖ στήν Ἐκκλησία. 

Λέει ὁ ἀπόστολος Παῦλος: «ὑµεῖς γὰρ ναὸς Θεοῦ 
ἐστε ζῶντος, καθὼς εἶπεν ὁ Θεὸς ὅτι ἐνοικήσω ἐν αὐ-
τοῖς καὶ ἐµπεριπατήσω, καὶ ἔσοµαι αὐτῶν Θεός, καὶ 
αὐτοὶ ἔσονταί µοι λαός»21. Εἶναι ἀπό τήν Παλαιά ∆ια-
θήκη, ἀλλά τό ἀνανεώνει ὁ Ἀπόστολος στήν Καινή ∆ι-
αθήκη. Εἶναι ὑπέροχο, ἀγαπητοί µου! Ἐσεῖς εἶστε ναός 
τοῦ Θεοῦ τοῦ ζωντανοῦ, ὅπως εἶπε ὁ Θεός, ὅτι θά κα-
                                                                 
20. Κολ. 1, 24. 
21. Β΄ Κορ. 6, 16. Βλ. Λευϊτ. 26, 11-12. 
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τοικήσω µέσα τους καί θά περιπατήσω ἀνάµεσά τους, 
καί θά εἶµαι Θεός τους, καί αὐτοί θά εἶναι γιά µένα 
λαός µου. 

Εἴδατε; θά ἐνοικήσω καί θά ἐµπεριπατήσω! Εἶναι 
πολύ χαρακτηριστική αὐτή ἡ στάση τοῦ Θεοῦ. ∆είχνει 
τόν Θεό πού εἶναι µέσα στήν Ἐκκλησία Του κατά ἕναν 
δυναµικό τρόπο. Εἴδατε, εἶναι ἡ δεύτερη φορά πού τό 
λέω, καί θά τό πῶ ξανά καί ξανά, γιά νά καταλάβουµε 
ὅτι ὁ Θεός εἶναι «Θεὸς ἐγγίζων»22, ὁ Θεός εἶναι ἀνά-
µεσά µας, ὁ Θεός γνωρίζει τά πάντα, ὁ Θεός δέν εἶναι, 
κατά στατικό τρόπο, ἀκίνητος.23 

Ἀκόµα, ἕνας δεύτερος λόγος πού ὁ Χριστός ἐµφα-
νίζεται µέ τίς Ἐκκλησίες Του σέ ἕνα σύµπλεγµα εἶναι 
διότι τό ὑπάρχον φῶς καί ἡ ζωή στήν Ἐκκλησία ἐκπη-
γάζει ἀπό τόν ἴδιο τόν Χριστό, ὁ Ὁποῖος εἶναι ἡ πηγή 
τοῦ φωτός, εἶναι ἡ πηγή τῆς ζωῆς, καί ὁ Ὁποῖος διαρ-
κῶς βρίσκεται µαζί µέ τούς πιστούς Του.24 

Καί εἶδα αὐτόν τοῦ ὁποίου εἶδα τήν φωνή, λέει ὁ 
εὐαγγελιστής Ἰωάννης, «ἐνδεδυµένον ποδήρη καὶ πε-
ριεζωσµένον πρὸς τοῖς µαστοῖς ζώνην χρυσῆν»25. Τόν 
εἶδα νά εἶναι ἐνδεδυµένος µ᾿ ἕναν χιτώνα ποδήρη, δη-
λαδή µακρύ χιτώνα, πού ἔφτανε µέχρι κάτω τά πόδια, 
µέχρι τόν ἀστράγαλο, καί ἦταν ζωσµένος µέ µία χρυσή 
ζώνη ἐδῶ µπροστά στό στῆθος, πρός τούς µαστούς ·   συ-
νεπῶς µέ µιά πλατειά ζώνη, χρυσή . 
                                                                 
22. Ἱερ. 26, 26. 
23. Πρβλ. Ματθ. 28, 20. 
24. Βλ. Ἰωάν. 8, 12. Ἀποκ. 22, 5. Ἰωάν. 6, 35. 12, 26. 14, 3. 17, 24. 
Πράξ. 3, 15. Β΄ Τιµ. 2, 12. κ. ἀ. 
25. Ἀποκ. 1, 13. 
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Αὐτή ἡ περιβολή ἐδῶ ὑπενθυµίζει ἀρχιερατική καί 
βιβλική περιβολή στήν Παλαιά ∆ιαθήκη, καί ἡ παρου-
σία ἐδῶ τοῦ Ἰησοῦ µ᾿ αὐτόν τόν τρόπο θέλει νά ἐξάρει 
τήν ἀρχιερατική ἀλλά καί τήν βασιλική ἐξουσία Του. 26 

Αὐτός ὁ ποδήρης χιτώνας ἐµφανίζει ὅλο τό µεγα-
λεῖο ἐκείνου πού τόν φοράει. Ὅπως ξέρετε, πάντοτε ὁ 
µακρύς χιτώνας δίνει µία µεγαλοπρέπεια. Κι ἔτσι στά 
µάτια τοῦ Εὐαγγελιστοῦ ὑπάρχει κατά τρόπο φανερό 
τό ἀρχιερατικό καί τό βασιλικό ἀξίωµα σ᾿ ἐκεῖνον τοῦ 
ὁποίου τή φωνή γύρισε νά δεῖ. 

«Ἡ δὲ κεφαλὴ αὐτοῦ καὶ αἱ τρίχες λευκαὶ ὡς ἔρι-
ον λευκόν, ὡς χιών.»27 Καί οἱ τρίχες τῆς κεφαλῆς του 
ἦταν λευκές σάν τό ἄσπρο µαλλί, σάν τό χιόνι.  

Παίρνει δύο εἰκόνες, τό ἄσπρο µαλλί καί τό χιόνι, 
γιά νά δείξει τήν λευκότητα τῶν µαλλιῶν, τῶν τριχῶν 
τῆς κεφαλῆς τοῦ Χριστοῦ.  

Αὐτή ἡ λευκότητα τῶν τριχῶν τῆς κεφαλῆς σηµαί-
νει τήν ἀρχαιότητα καί τήν αἰωνιότητά Του. 

Καί ἡ παλαιότητα αὐτή εἶναι κοινή µέ τόν Παλαιό 
τῶν ἡµερῶν, δηλαδή τόν οὐράνιο Πατέρα, ὅπως µᾶς 
τόν περιγράφει ὁ προφήτης ∆ανιήλ.28 Παλαιός ἡµερῶν 
σηµαίνει αὐτόν πού εἶναι πολύ ἀρχαῖος, εἶναι πρῶτος, 
καί ἐµφανίζεται ὡς γέροντας. Γι᾿ αὐτόν τόν λόγο καί 
στίς εἰκόνες µας ὁ Θεός Πατήρ ἐµφανίζεται ὡς γέρο-
ντας, µέ ἄσπρα µαλλιά. Ἡ εἰκόνα αὐτή εἶναι παρµένη 
ἀπό τόν ∆ανιήλ. Ὥστε τά ἄσπρα µαλλιά δείχνουν τήν 
παλαιότητα. Πράγµατι, ἐδῶ βλέπουµε τήν παλαιότητα 
                                                                 
26. Βλ. Ἔξοδ. 28, 1-39. Ἀρέθας, PG 106, 517D. Πρβλ. Ἡσ. 11, 5. 
27. Ἀποκ. 1, 14. 
28. ∆αν. 7, 22. 
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τοῦ Υἱοῦ. 
Γιατί ὁ Χριστός παρουσιάζεται µέ ἄσπρα µαλλιά; 

Παρουσιάζεται ἔτσι γιά νά δείξει ὅτι καί ὁ Υἱός καί ὁ 
Πατήρ εἶναι Παλαιοί τῶν ἡµερῶν, πού δείχνει τό ἰσότι-
µο τοῦ Υἱοῦ µέ τόν Πατέρα. 

Ποῦ εἶναι οἱ ταλαίπωροι Χιλιαστές, πού προσπα-
θοῦν νά καταλάβουν τήν γέννηση τοῦ Υἱοῦ; Προσπα-
θοῦν! Τί νά καταλάβεις, ἄνθρωπε φτωχέ...! Λέει ὁ µέ-
γας Βασίλειος: Τί νά σοῦ πῶ γιά τή γέννηση τοῦ Υἱοῦ, 
ὅτι ὁ Πατήρ γεννᾶ τόν Υἱό; Τί νά σοῦ πῶ γι᾿ αὐτό;  Ἕ-
να µόνο· ὅτι παίρνουµε τή λέξη, καί δέν καταλαβαί-
νουµε τίποτα ! 29 

Καί λένε οἱ Χιλιαστές: Πῶς εἶναι δυνατόν ὁ Υἱός 
νά εἶναι ἴσος µέ τόν Πατέρα, ἀφοῦ εἶναι Υἱός;  Καί τά 
λένε αὐτά, ἁπλούστατα, γιατί προσπαθοῦν νά κατανοή-
σουν τήν ἔννοια τῆς γεννήσεως! Αὐτή ὅµως, ἀγαπητοί 
µου, ἀποτελεῖ µυστήριο. Ἀλλά ἀφοῦ ἀποτελεῖ µυστήρι-
ο, τότε τί ψάχνουµε; Τότε ὁπωσδήποτε καί ὁ Πατήρ καί 
ὁ Υἱός εἶναι Παλαιοί τῶν ἡµερῶν, καί συνεπῶς ὁ Υἱός, 
ἀφοῦ καί Αὐτός ἔχει παλαιότητα, ὅπως καί ὁ Πατήρ, 
καί παρουσιάζεται µέ τήν ἴδια εἰκόνα –θά τά ποῦµε 
καί λίγο παρακάτω, γιατί ἔχουµε κι ἄλλα σηµεῖα πού 
                                                                 
29. Βλ. Ἐπιστολαί, Κανονικαῖς, PG 32, 393D - 396Α: «Ὅταν δὲ ἐκ 
τῆς οὐσίας τοῦ Πατρὸς τὸν Υἱὸν εἶναι διδασκώµεθα, καὶ γεννη-
θέντα, ἀλλ᾿ οὐχὶ ποιηθέντα, µὴ καταπίπτωµεν ἐπὶ τὰς σωµατικὰς 
τῶν παθῶν ἐννοίας. Οὐ γὰρ ἐµερίσθη ἡ οὐσία ἀπὸ Πατρὸς εἰς 
Υἱόν· οὐδὲ ῥυεῖσα ἐγέννησεν, οὐδὲ προβαλοῦσα, ὡς τὰ φυτὰ 
τοὺς καρπούς, ἀλλ᾿ ἄῤῥητος καὶ ἀνεπινόητος λογισµοῖς ἀνθρώ-
πων τῆς θείας γεννήσεως ὁ τρόπος. Οὔτε οὖν ἀρνεῖσθαι δεῖ τὴν 
θείαν γέννησιν, οὔτε σωµατικαῖς ἐννοίαις καταῤῥυποῦν ἑαυτοῦ 
τὴν διάνοιαν». Κατ᾿ Εὐνοµίου, Λόγος Ε΄, PG 29, 757C· 760ΑΒ. 
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δείχνουν τήν ἰσοτιµία τοῦ Υἱοῦ µέ τόν Πατέρα– τότε ὁ 
Υἱός εἶναι ἴσος µέ τόν Πατέρα, καί συνεπῶς ὁ Υἱός εἶ-
ναι ὁ Γιαχβέ, ὁ Κύριος. Ναί, ὁ Κύριος! 

Ἀλλά κάνει ἐντύπωση ὅτι ἡ ὀρθόδοξη εἰκονογρα-
φία µας, πού ὅλα αὐτά τά ἀποτυπώνει τόσο ὡραῖα, δέν 
εἶναι νατουραλιστική· εἶναι δογµατική. ∆έν θέλει νά 
παρουσιάσει τά πρόσωπα τοῦ Κυρίου, τῆς Θεοτόκου 
καί τῶν Ἁγίων κατά νατουραλιστικό, φυσικό δηλαδή 
τρόπο, ἀλλά κατά ἀντιρεαλιστικό, ἀντινατουραλιστικό, 
κατά δογµατικό τρόπο. 

Βλέπετε, στόν τροῦλλο τῆς Μονῆς ∆αφνίου, τόν Ἰ-
ησοῦ νά ἔχει µαῦρα µαλλιά, ἀλλά γεροντικό πρόσωπο. 
Ὅµως ἐπίτηδες ὁ ἁγιογράφος ἐδῶ παρουσιάζει ἔτσι 
τόν Χριστό, µέ µαῦρα µαλλιά καί γεροντικό πρόσωπο, 
καί µάλιστα τόσο γεροντικό, πού ἴσως γιά µιά στιγµή 
θά φαινόταν καί ἄσχηµο ἀπό αἰσθητικῆς πλευρᾶς, συγ-
κρινόµενο µέ ἕνα νατουραλιστικό. Ἀλλά ἕνας πού µπο-
ρεῖ νά ξέρει καί νά βλέπει καί νά ἀπολαµβάνει, δέν µέ-
νει ποτέ στόν νατουραλισµό· µάλιστα ἐκεῖνος πού ξέ-
ρει ἀπό ἀληθινή τέχνη φθάνει νά ξερνάει τόν νατουρα-
λισµό! Ὡστόσο, παρουσιάζεται ἕνα πρόσωπο πού ἐκ 
πρώτης ὄψεως µοιάζει ἄσχηµο, ρυτιδωµένο, γεροντικό, 
καί ἔχει µαῦρα µαλλιά.  

Τί θέλει νά δείξει ἐδῶ ὁ ἁγιογράφος, εἴτε βάζον-
τας ἄσπρα µαλλιά µέ νεανικό πρόσωπο, εἴτε γεροντικό 
πρόσωπο µέ µαῦρα µαλλιά; Ἁπλούστατα θέλει νά δεί-
ξει ὅτι ὁ Υἱός εἶναι ὁ αἰώνιος Θεός, ἀλλά µέ µία αἰώ-
νια νεότητα! 

Ὁ Θεός λέγεται Παλαιός τῶν ἡµερῶν. ∆έν εἶναι 
γέροντας ὁ Θεός, ἀγαπητοί µου. Τά γηρατειά εἶναι ἰδι-
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ότητα τῶν ἀνθρώπων, οἱ ὁποῖοι εἶναι µέσα στόν χρόνο 
καί γερνοῦν. Ὁ Θεός δέν γερνᾶ. Κι ἔτσι ἐκφράζεται 
θαυµάσια ἡ παλαιότητα, δηλαδή ἡ αἰωνιότητα, καί ταυ-
τοχρόνως ἡ νεότητα. Ὁ Θεός παραµένει πάντοτε ὁ ἴδι-
ος, ἀναλλοίωτος.30 

«Καὶ οἱ ὀφθαλµοὶ αὐτοῦ ὡς φλὸξ πυρός.»31 Καί τά 
µάτια Του ἦταν σάν φλόγα πυρός! 

Τώρα, πῶς νά φανταστοῦµε αὐτήν τήν φλόγα τοῦ 
πυρός...  Ἔχετε δεῖ τήν φλόγα πού βγαίνει ἀπό τό µπέκ 
τοῦ ὀξυγόνου ὅταν καίγεται;32 Κάπως ἔτσι νά φαντα-
στοῦµε καί τά µάτια Του, πού ἦταν σάν µία φλόγα πυ-
ρός !33  Εἰλικρινά θά τροµάζαµε, ἄν ἐµεῖς βλέπαµε µία 
τέτοια ὕπαρξη, πού δικαιολογηµένα θά πεῖ ἐδῶ ὁ Εὐ-
αγγελιστής ὅτι ἦταν σάν ἄνθρωπος. Ἄνθρωπος βέβαια 
ἦταν· ἀλλά τί ἄνθρωπος...! 

Γιατί τά µάτια Του ἦταν σάν φλόγα πυρός ; 
Λέει ἡ Σοφία Σειράχ :  «ὀφθαλµοὶ Κυρίου µυριο-

πλασίως ἡλίου φωτεινότεροι»34, τά µάτια τοῦ Κυρίου 
                                                                 
30. Βλ. Ψαλµ. 101, 26-28. Ἡσ. 51, 6. Ἑβρ. 1, 10-12. 
31. Ἀποκ. 1, 14.  
32. Ἐδῶ ὁ ὁµιλητής προφανῶς ἀναφέρεται στήν κοπή ἤ συγκόλ-
ληση µετάλλων µέ καύση µείγµατος ὀξυγόνου καί καύσιµου ἀερί-
ου (ἀκετυλενίου ἤ προπανίου), µέ τήν φλόγα τοῦ ἀκροφυσίου νά 
φθάνει τή θερµοκρασία τῶν 3.500 ο C. 
33. Σύµφωνα µέ τήν ἐπικρατοῦσα ἄποψη τῶν ἀρχαίων γιά τήν ὅ-
ραση –πού διατυπώθηκε ἀπό τούς Ἐµπεδοκλή, Πλάτωνα, Ἥρωνα 
καί Εὐκλείδη–, διακρίνουµε ἕνα ἀντικείµενο ὅταν ρεῦµα φωτιᾶς 
(θεῖον πῦρ) ἐξέρχεται ἀπό τά µάτια µας καί πέφτει πάνω στό ἀν-
τικείµενο. Βλ. ἐγκώµιο ἐπιταφίου θρήνου: «Ὦ φῶς τῶν ὀφθαλµῶν 
µου, ...». Ἀλλά καί σύγχρονες φράσεις, ὅπως ἔχασα τό φῶς µου ἤ 
ρίξε µιά µατιά, κ. ἄ. στηρίζονται σ᾽ αὐτή τήν ἀρχαία δοξασία. 
34. Σοφ. Σειρ. 23, 19. 
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εἶναι µυριοπλάσια φωτεινότερα, δηλαδή ἀφάνταστα 
πιό φωτεινά ἀπό τόν φυσικό ἥλιο. Μ᾿ αὐτό θέλει νά πεῖ 
ὅτι ὁ Θεός βλέπει τά πάντα, καί ἄρα Τοῦ ἀποδίδεται ἡ 
παγγνωσία. Ὁ Θεός γνωρίζει τά πάντα. Γι᾿ αὐτό ἐµφα-
νίζεται µέ τήν εἰκόνα αὐτή στόν Ἰωάννη· γιά νά τοῦ δη-
λώσει ὅτι εἶναι ἐκεῖνος πού ἐνανθρώπησε, ἐκεῖνος πού 
εἶναι ὁ αἰώνιος Θεός, ἐκεῖνος πού τά βλέπει ὅλα. Ποιά 
βλέπει; Αὐτά πού εἶναι στίς λυχνίες µπροστά, βλέπει 
ὅ,τι ὑπάρχει µέσα στήν Ἐκκλησία Του. Ὅλα τά βλέ-
πει! 35 

Ἀγαπητοί µου, ἀκοῦστε κάτι. Θά τό ποῦµε καί πα-
ρακάτω ξανά, ἀλλά δέν πειράζει ἄν τό ἀναφέρουµε 
καί τώρα. Πολλές φορές νοµίζουµε ὅτι ὁ Θεός δέν βλέ-
πει τί γίνεται µέσα στήν Ἐκκλησία Του. Καί δυστυχῶς 
µερικοί ἄνθρωποι θά πίστευαν ὅτι πρέπει νά σπεύσουν 
νά σώσουν τήν Ἐκκλησία! 

Φτωχοί ἄνθρωποι... δέν θά σώσετε ἐσεῖς τήν Ἐκ-
κλησία· ἡ Ἐκκλησία θά σώσει ἐσᾶς! 

Ξέρετε τί φοβερό πράγµα εἶναι αὐτό, ἀγαπητοί ; 
Εἶναι βλασφηµία πρώτου µεγέθους νά λέµε τί µποροῦ-
µε νά κάνουµε νά σώσουµε τήν Ἐκκλησία! Νά σώσου-
µε ἐµεῖς τήν Ἐκκλησία; Αὐτή πού ἦλθε νά σώσει, ὡς 
σωστική κιβωτός µέσα στήν Ἱστορία, χρήζει σωτηρίας 
                                                                 
35. «Ἐνδείκνυται ἐπεὶ καὶ φῶς ἐστιν ὁ Χριστός, καὶ τοῦτο ἑαυτὸν 
ὀνοµάζει, ἐγώ εἰµι λέγων τὸ φῶς...» (Οἰκουµένιος, σσ. 41-42). Βλ. 
Ἰωάν. 1, 8-9. 8, 12. 9, 5. Ματθ. 4, 16. Α΄ Τιµ. 6, 16. Α΄ Ἰωάν. 1, 5. κ. ἀ. 
Ἡ ἐπανειληµµένως φεροµένη ἐν τῇ Ἀποκαλύψει (β΄18, ιθ΄12) εἰ-
κών αὕτη ἀπαντᾷ µέν καί παρά ∆ανιήλ (ι΄ 6), εἶναι δ᾿ ὅµως οἰκεί-
α παρά τοῖς Ἀνατολίταις καθόλου καί δή καί παρ᾿ ἡµῖν εἰς δήλω-
σιν µεγάλης καί ἁπανταχοῦ διεισδυτικῆς διανοητικῆς εὐφυΐας , 
ἐνταῦθα δέ καί τῆς παγγνωσίας τοῦ Κριτοῦ (Μπρατσιώτης, σ. 80). 
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ἡ ἴδια;  Τότε δέν σώζει, ἐάν ὑπάρχουν ἐποχές πού ἴσως 
ἔχει ἀνάγκη σωτηρίας ἡ ἴδια. Τί νά σώσεις, ἄνθρωπε... 
Ἄν ἐργαστεῖς γιά τήν Ἐκκλησία, ἁπλῶς θά σώσεις τόν 
ἑαυτό σου· ὄχι τήν Ἐκκλησία· ἡ Ἐκκλησία σώζει πά-
ντοτε.36 

Τό λέω αὐτό γιατί πολλοί εἶναι ἐκεῖνοι πού κάποτε 
ὀργανώνονται, µέ κάθε τρόπο, γιά νά σώσουν δῆθεν 
τήν Ἐκκλησία. Ἀκοῦµε κάποιους, γιά παράδειγµα, νά 
λένε αὐτήν τή στιγµή: Ἡ Ἐκκλησία τῆς Ἑλλάδος κινδυ-
νεύει· τί µποροῦµε νά κάνουµε; Νά πιάσουµε ἀνθρώ-
πους, πολιτικούς, τοῦτα - ἐκεῖνα... ἡ πολιτεία νά φρο-
ντίσει νά σώσει τήν Ἐκκλησία!... Ἡ πολιτεία θά σώσει 
τήν Ἐκκλησία; ∆έν εἶναι γελοῖο; Πολύ γελοῖο! 

Ἀλλά συνεχίζουµε. Λέει κάτι πολύ σπουδαῖο ὁ ἅ-
γιος Ἀνδρέας Καισαρείας, πού ἑρµηνεύει τήν Ἀποκά-
λυψη: «οἱ ὀφθαλµοὶ αὐτοῦ ὡς φλὸξ πυρός ·  τοὺς µὲν 
ἁγίους φωτίζοντες, τοὺς δὲ βεβὴλους φλογίζοντες » 37. 
Εἶναι µία πολύ ὡραία ἑρµηνεία τοῦ ἁγίου Ἀνδρέου, 
                                                                 
36. Ὁ µακαριστός ἀρχιµ. Ἐπιφάνιος Θεοδωρόπουλος, σέ παρατή-
ρηση πνευµατικοῦ του τέκνου ὅτι εἶναι χρήσιµο νά ὑπάρχουν ἔξυ-
πνοι ἄνθρωποι µέσα στήν Ἐκκλησία διότι τούς ἔχει ἀνάγκη , 
ἀπάντησε: Ἀσφαλῶς καί εἶναι χρήσιµο νά ὑπάρχουν στήν Ἐκκλη-
σία ἔξυπνοι καί ταλαντοῦχοι ἄνθρωποι ·  ὄχι ὅµως ἐπειδή τούς ἔ-
χει ἀνάγκη. Κανέναν δέν ἔχει ἀνάγκη ἡ Ἐκκλησία· ἐµεῖς ἔχουµε 
τήν ἀνάγκη της, γιατί χωρίς αὐτήν δέν σωζόµαστε. Ὅποιες ἱκανό-
τητες βέβαια κι ἄν ἔχουµε, πρέπει νά χρησιµοποιοῦνται πρός δό-
ξαν Χριστοῦ. ∆έν πρέπει ὅµως νά ὑπερτονίζουµε τήν προσφορά 
µας ·  «δοῦλοι ἀχρεῖοί ἐσµεν» (Λουκᾶ 17, 10). Ἡ Ἐκκλησία σώζει · 
δέν σώζεται . (Ὑποθῆκες Ζωῆς – Ἀπό τή ζωή καί διδασκαλία τοῦ 
πατρός Ἐπιφανίου, ἔκδ. Ἱεροῦ Ἡσυχαστηρίου Κεχαριτωµένης 
Θεοτόκου Τροιζήνας, 2010, σ. 97. 
37. PG 106, 228D - 229A. 
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πού µοιάζει πολύ, σχεδόν καί στίς λέξεις, µέ κάτι πού 
λέει στήν Ἑξαήµερό του ὁ µέγας Βασίλειος.38  

Λέει λοιπόν ὅτι αὐτή ἡ φλόγα τοῦ πυρός, πού ἐξ-
έρχεται ἀπό τά µάτια τοῦ Θεοῦ, εἶναι φλόγα πού τούς 
ἁγίους τούς φωτίζει, ἀλλά τούς βέβηλους, τούς ἁµαρ-
τωλούς, τούς καίει. 

Πράγµατι, εἶναι ἡ θεία δόξα, εἶναι ἡ θεία ἐνέργει-
α, πού λέει καί ὁ µέγας Βασίλειος, πού ἡ µέν φωτεινό-
τητά της φθάνει στή Βασιλεία τοῦ Θεοῦ, στόν χῶρο 
τῶν ἁγίων, καί τούς φωτίζει καί τούς ἁγιάζει καί τούς 
δίνει ὅλα τά χαρίσµατα, γιατί αὐτή ἡ θεία δόξα εἶναι 
φορέας ὅλων τῶν χαρισµάτων, ταυτοχρόνως δέ αὐτή ἡ 
θεία ἐνέργεια, ἡ θεία δόξα, φθάνει καί στήν Κόλαση, 
ὄχι ὅµως ὡς φῶς, ἀλλά ὡς πῦρ. Εἶναι ἡ ἴδια θεία ἐνέρ-
γεια· ὡς φῶς στή Βασιλεία τοῦ Θεοῦ, ὡς πῦρ στήν Κό-
λαση. Αὐτό εἶναι καί τό λεγόµενο ἀφεγγές πῦρ.39 
                                                                 
38. Βλ. Ὁµιλία Ϛ΄, PG 29 , 121D: «Ὅθεν καὶ ἐν ταῖς τῶν βεβιωµέ-
νων ἡµῖν ἀνταποδόσεσι λόγος τις ἡµᾶς ἐν ἀποῤῥήτῳ παιδεύει, 
διαιρεθήσεσθαι τοῦ πυρὸς τὴν φύσιν, καὶ τὸ µὲν φῶς εἰς ἀπό-
λαυσιν τοῖς δικαίοις, τὸ δὲ τῆς καύσεως ὀδυνηρὸν τοῖς κολαζο-
µένοις ἀποταχθήσεσθαι». Εἰς τὸν ΚΗ΄ Ψαλµόν, PG 29, 297C : 
«Οἶµαι δὲ ὅτι τὸ πῦρ τὸ ἡτοιµασµένον εἰς κόλασιν τῷ διαβόλῳ 
καὶ τοῖς ἀγγέλοις αὐτοῦ διακόπτεται τῇ φωνῇ τοῦ Κυρίου· ἵνα, ἐ-
πειδὴ δύο εἰσὶν ἐν τῷ πυρὶ δυνάµεις, ἥ τε καυστικὴ καὶ ἡ φωτι-
στική, τὸ µὲν δριµὺ καὶ κολαστικὸν τοῦ πυρὸς τοῖς ἀξίοις τῆς 
καύσεως προσαποµείνῃ, τὸ δὲ φωτιστικὸν αὐτοῦ καὶ λαµπρὸν τῇ 
φαιδρότητι τῶν εὐφραινοµένων ἀποκληρωθῇ . Φωνὴ οὖν Κυρίου 
διακόπτοντος φλόγα πυρὸς καὶ µερίζοντος, ὡς ἀλαµπὲς µὲν εἶ-
ναι τὸ πῦρ τῆς κολάσεως, ἄκαυστον δὲ τὸ φῶς τῆς ἀναπαύσεως 
ἀποµεῖναι». Βλ. Σχόλια εἰς τὸν Ἡσαΐαν, PG 30, 544BC. κ. ἀ. 
39. Βλ. ἁγ. Ἰωάννου τοῦ ∆αµασκηνοῦ, Βαρλαὰµ καὶ Ἰωάσαφ, 
Κ∆΄, PG 96, 1100Α : «...καταδικασθήσονται εἰς τὸ πῦρ τῆς γεέν-
νης τὸ ἄσβεστον καὶ ἀφεγγές...». 
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Βεβαίως, µπορεῖτε νά ἀναρωτηθεῖτε: Πῶς εἶναι 
δυνατόν στήν Κόλαση νά ὑπάρχει τό πῦρ, καί νά εἶναι 
σκοτάδι;  

Ναί, εἶναι δυνατόν, γιατί αὐτό τό πῦρ θά εἶναι στε-
ρηµένο τοῦ φωτός. ∆ηλαδή αὐτή ἡ θεία ἐνέργεια τοῦ 
πυρός δέν θά ἔχει φῶς, ἐπειδή τό φῶς θά χρησιµοποι-
εῖται µόνο στή Βασιλεία τοῦ Θεοῦ, χωρίς ὅµως τήν πυ-
ρότητα· ἐνῶ στήν Κόλαση θά ὑπάρχει ἡ πυρότητα µό-
νο, καί ὄχι ἡ φωτεινότητα.  

Εἶναι πολύ ὡραία αὐτή ἡ γνώµη τοῦ ἁγίου Ἀνδρέ-
ου Καισαρείας, αὐτή ἡ ἑρµηνεία. Θά σᾶς τήν πῶ ἄλλη 
µία φορά: «Οἱ ὀφθαλµοὶ αὐτοῦ ὡς φλὸξ πυρός ·   τοὺς 
µὲν ἁγίους φωτίζοντες ,   τοὺς δὲ βεβὴλους φλογίζον-
τες»! 

Συνεχίζουµε: «Καὶ οἱ πόδες αὐτοῦ ὅµοιοι χαλκο-
λιβάνῳ, ὡς ἐν καµίνῳ πεπυρωµένοι». Καί τά πόδια του 
– ὅ,τι µποροῦσε νά φαίνεται ἀπό τόν ποδήρη χιτώνα 
πού φοροῦσε– ἔµοιαζαν µέ χαλκολίβανο πού ἔχει πυ-
ρωθεῖ µέσα σέ καµίνι. 

Τό χαλκολίβανον, ὅπως µᾶς λέει ὁ ἀρχιεπίσκοπος 
Θεσσαλονίκης Εὐστάθιος σέ ἕνα ἔργο του πού σχολιά-
ζει τήν Ὀδύσσεια, εἶναι «µεῖγµά τι χρυσοῦ καὶ ἀργύ-
ρου»40. Αὐτό εἶναι τό χαλκολίβανον ·   ἕνα µεῖγµα χρυ-
σοῦ καί ἀργύρου. Ὅµως αὐτό ἐδῶ τό µεῖγµα, χρυσός 
καί ἄργυρος, βρίσκεται σέ κατάσταση φωτεινότητος, 
γιατί εἶναι πυρωµένο. Ξέρουµε πώς ὅταν βάλουµε στό 
καµίνι ἕνα µέταλλο καί τό πυρώσουµε, αὐτό βγάζει 
ζωηρό φῶς. Ἀλλά δέν θά βγάλει τέτοιο φῶς ὁ σίδηρος, 
ὅπως θά βγάλει ὁ ἄργυρος µέ τόν χρυσό πού λαµπο-
                                                                 
40. Παρεκβολαὶ εἰς τὴν Ὁµήρου Ὀδύσσεια, δ΄ 150, 13. 
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κοπᾶ. Ἔτσι ἦταν καί τά πόδια Του. 
Μέ τήν εἰκόνα αὐτή ἀποδίδεται ἡ λαµπρότητα τῶν 

ποδῶν τοῦ ὡς υἱοῦ ἀνθρώπου, ἡ εὐστάθεια, ἀλλά καί ἡ 
δύναµή τους, σέ ἀντίθεση πρός τό ὀστράκινο µέρος τῶν 
ποδῶν τοῦ ἀγάλµατος στό ὅραµα τοῦ Ναβουχοδονόσο-
ρος. 

Θυµᾶστε ἐκεῖνο τό ἄγαλµα πού εἶδε στό ὄνειρό 
του ὁ Ναβουχοδονόσωρ; Τά πόδια του ἦταν ἀσταθῆ. 
Μέρος, λέει, ἦταν ἀπό σίδηρο καί µέρος ἀπό ὄστρακο, 
δηλαδή ἀπό πηλό. Κι ὅταν ἦλθε ἐκεῖνος ὁ ἀχειρότµη-
τος λίθος ἀπό τό ἀλατόµητον ὄρος, πού αὐτοαποσπά-
σθηκε καί ἔπεσε µέ ὁρµή στά πόδια τοῦ ἀγάλµατος, ἐ-
κεῖνο συνετρίβη, ἔγινε σκόνη· καί τή σκόνη τήν πῆρε ὁ 
ἄνεµος καί τή σκόρπισε σέ ὅλη τή γῆ ! 41 

Ἐκεῖνο τό ἄγαλµα δείχνει τίς βασιλεῖες, τίς δυνα-
στεῖες, πού ἐµφανίστηκαν στήν Ἱστορία· τήν βαβυλω-
νιακή αὐτοκρατορία, µέ τήν χρυσή κεφαλή· τήν µηδο-
περσική αὐτοκρατορία, µέ τά ἀργυρά στῆθος καί χέ-
ρια· τήν ἑλληνική αὐτοκρατορία, τοῦ µεγάλου Ἀλεξάν-
δρου, µέ τήν χάλκινη κοιλιά καί τούς µηρούς· καί τήν 
ρωµαϊκή αὐτοκρατορία, µέ τά σιδερένια ἀλλά καί ὀ-
στράκινα πόδια, τά πήλινα. Καί συντρίβεται τώρα αὐτό 
τό ἄγαλµα, γιά νά δειχθεῖ ποιές εἶναι οἱ ἀνθρώπινες 
αὐτοκρατορίες, οἱ ὁποῖες ἔρχονται, τροµάζουν τήν Ἱ-
στορία, καί παρέρχονται. 

Ἐδῶ ὅµως ὄχι, δέν εἶναι ἔτσι· τά πόδια τοῦ ἐναν-
θρωπήσαντος Θεοῦ Λόγου εἶναι ἀπό χαλκολίβανον, 
δηλαδή πολύ λαµπρά, ἔνδοξα, δυνατά, εὐσταθῆ. Μέ 
ἄλλα λόγια, ὁ Υἱός καί Λόγος τοῦ Θεοῦ δέν ἔχει νά 
                                                                 
41. Βλ. ∆αν. 2, 1-45. 
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φοβηθεῖ τίποτε ἀπό τήν Ἱστορία, γιατί εἶναι ὑπερκεί-
µενος τῆς Ἱστορίας. 

Ἀλλά τό ὅτι τά πόδια Του ἦταν ἀπό χαλκολίβανον 
δηλώνει καί κάτι ἀκόµη· τίς δύο φύσεις τοῦ Χριστοῦ, 
τήν θεία καί τήν ἀνθρώπινη.42 

«Καὶ ἡ φωνὴ αὐτοῦ ὡς φωνὴ ὑδάτων πολλῶν.»43 
Καί ἡ φωνή Του ἦταν ὅπως ἀκριβῶς πέφτουν τά πολλά 
νερά! 

∆έν ξέρω ἄν ἔχετε βρεθεῖ ποτέ κοντά σ᾿ ἕναν µε-
γάλο καταρράκτη, πού γίνεται πολύς θόρυβος, ἔτσι ἦ-
ταν καί ἡ φωνή Του! Ἐδῶ δηλαδή ἐµφανίζεται τό ἐπι-
βλητικό µεγαλεῖο τῆς φωνῆς τοῦ Χριστοῦ, ἀλλά κυρίως 
τοῦ λόγου Του. 

Αὐτό ἐδῶ τό σηµεῖο τῆς Ἀποκαλύψεως βλέπουµε 
νά ἔχει πολλές ἀντιστοιχίες µέ τό ὅραµα τοῦ ∆ανιήλ, 
πού περιγράφεται στό 10ο κεφάλαιο τοῦ βιβλίου του, 
γιατί κι ἐκεῖνος εἶδε τόν Υἱό καί Λόγο τοῦ Θεοῦ. Ἀ-
κοῦστε νά σᾶς διαβάσω πῶς εἶδε ὁ ∆ανιήλ τά πράγµα-
τα –δέν θά σᾶς ἑρµηνεύσω, γιά νά µήν ἀργήσουµε. 

«Καὶ ἰδοὺ ἀνὴρ εἷς ἐνδεδυµένος βαδδίν –εἶδος ὑ-
φάσµατος– καὶ ἡ ὀσφὺς αὐτοῦ –ἡ µέση του– περιεζω-
σµένη ἐν χρυσίῳ Ὠφάζ –ἀπό τόν τόπο Ὠφάζ– καὶ τὸ 
                                                                 
42. Σχολιάζει ὁ Ὠριγένης :  «Ἀλλὰ καὶ οἱ πόδες αὐτοῦ, καθ᾿ οὓς ἐ-
πιπορεύεται τῷ παντὶ διαφοιτήσας, διὰ τοῦ χαλκολιβάνου παρα-
βάλλονται ·   διὰ τὸ θεϊκὸν λίβανος ,   χαλκὸς διὰ τὸ τοῖς κτίσµασι 

συγκαταβαίνειν.» (Ἀµφιβαλλόµενα, Σχόλια εἰς τὴν Ἀποκάλυψιν, 
15.  8 - 11), καί ὁ ἅγιος Ἀνδρέας Καισαρείας: «Τοὺς πόδας καὶ  
ὁ θεῖος Γρηγόριος τὴν µετὰ σαρκὸς ἐνόησεν οἰκονοµίαν ·  πόδες 
γὰρ αὐτοῦ ἡ σάρξ ·  ᾗτινι ἡ θεότης ἐπιβᾶσα, τὴν ἡµετέραν σωτη-
ρίαν κατειργάσατο.» (PG 106, 229). 
43. Ἀποκ. 1, 15. 
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σῶµα αὐτοῦ ὡσεὶ θαρσίς –σάν τό κεχριµπάρι– καὶ τὸ 
πρόσωπον αὐτοῦ ὡσεὶ ὅρασις ἀστραπῆς, καὶ οἱ ὀφθαλ-
µοὶ αὐτοῦ ὡσεὶ λαµπάδες πυρός, καὶ οἱ βραχίονες αὐ-
τοῦ καὶ τὰ σκέλη ὡς ὅρασις χαλκοῦ στίλβοντος καὶ ἡ 
φωνὴ τῶν λόγων αὐτοῦ ὡς φωνὴ ὄχλου.»44 

Ἔχετε ἀκούσει ποτέ ἐδῶ στό στάδιο Ἀλκαζάρ, ὅ-
ταν παίζουν ποδόσφαιρο – δέν ξέρω τί κάνουν ἐκεῖ – 
καί φωνάζουν οἱ θεατές, τί βοή βγαίνει; Ἔτσι ἦταν καί 
ἡ φωνή Του ·  «ὡς φωνὴ ὄχλου»! Πολύ µεγαλοπρεπής 
εἰκόνα! 

Καί συνεχίζει ὁ εὐαγγελιστής Ἰωάννης: «καὶ ἔχων 
ἐν τῇ δεξιᾷ χειρὶ αὐτοῦ ἀστέρας ἑπτά», δηλαδή εἶχε 
στό δεξί Του χέρι –νά τό θυµᾶστε αὐτό– ἑφτά ἀστέρια. 
Ὅπως θά δοῦµε παρακάτω, στόν 20ό στίχο τοῦ ἴδιου 
κεφαλαίου, στήν ἑρµηνεία πού κάνει ὁ ἴδιος ὁ Κύριος 
στόν Ἰωάννη τόν Εὐαγγελιστή, ὑπό τούς ἑπτά ἀστέρες 
νοοῦνται οἱ ἑπτά ἐπίσκοποι τῶν ἀντιστοίχων ἑπτά Ἐκ-
κλησιῶν τῆς Μικρᾶς Ἀσίας. 

«Καὶ ἐκ τοῦ στόµατος αὐτοῦ ῥοµφαία δίστοµος ὀ-
ξεῖα ἐκπορευοµένη.»45 Καί ἀπό τό στόµα Του ἔβγαινε 
ἕνα σπαθί µέ δύο κόψεις. ∆ίστοµο θά πεῖ ἀκονισµένο 
κι ἀπό τή µία µεριά καί ἀπό τήν ἄλλη. Ἔβγαινε ἀπό τό 
στόµα Του λοιπόν ἕνα σπαθί ὀξύτατο, κοφτερότατο! 
Εἶναι ὁ λόγος τοῦ Θεοῦ, ὁ ὁποῖος παριστάνεται ἐδῶ 
ὡς δίστοµος ροµφαία. 

Στήν Πρός Ἑβραίους ἐπιστολή του ὁ ἀπόστολος 
Παῦλος µᾶς σηµειώνει ἀκριβῶς αὐτήν τήν εἰκόνα τῆς 
διστόµου ροµφαίας, τοῦ λόγου τοῦ Θεοῦ· ἀξίζει νά τήν 
                                                                 
44. ∆αν. 10, 5-6. 
45. Ἀποκ. 1, 16. 
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ἀναφέρουµε. 
«Ζῶν γὰρ ὁ λόγος τοῦ Θεοῦ καὶ ἐνεργὴς», εἶναι 

ζωντανός ὁ λόγος τοῦ Θεοῦ καί δραστικός, «καὶ τοµώ-
τερος ὑπὲρ πᾶσαν µάχαιραν δίστοµον», καί κοφτερό-
τερος ἀπό κάθε µαχαίρι δίκοπο, ἀκονισµένο καί ἀπό 
τίς δύο µεριές, «καὶ διϊκνούµενος ἄχρι µερισµοῦ ψυ-
χῆς τε καὶ πνεύµατος, ἁρµῶν τε καὶ µυελῶν», καί εἰσ-
χωρεῖ βαθειά, µέχρι καί τόν µυελό τῶν ὀστέων, «καὶ 
κριτικὸς ἐνθυµήσεων καὶ ἐννοιῶν καρδίας.»46, καί κρί-
νει συλλογισµούς καί προθέσεις τῆς καρδιᾶς! Ὁ λόγος 
τοῦ Θεοῦ... φοβερός!  

Εἶναι ἐκεῖνο πού πολλές φορές συµβαίνει ὅταν ἐξ-
αγγέλεται ὁ λόγος τοῦ Θεοῦ, πού οἱ ἀκροατές αἰσθά-
νονται νά τούς ἐγγίζει στά µύχια τῆς ὑπάρξεώς τους! 
Πόσες φορές αὐτός, ὁ λόγος τοῦ Θεοῦ, ἔρχεται νά σχί-
σει τήν ψυχή, νά τήν τρυπήσει! Οἱ ἀκροατές τό αἰσθά-
νονται αὐτό. Πόσες φορές ἔρχεται αὐτός, ὁ λόγος τοῦ 
Θεοῦ, νά ἀναµοχλεύσει τό ὑποσυνείδητο, καί νά βγά-
λει ἀπό µέσα, νά βγάλει, νά βγάλει... καί νά βλέπει ὁ 
ἄνθρωπος πόσο κοµµατιάζεται! Τόν ἐγγίζει στά κατά-
βαθα τῆς ὑπάρξεώς του! 

Πράγµατι, ὁ λόγος τοῦ Θεοῦ ἔχει αὐτήν τήν κατα-
πληκτική ἰδιότητα. Συνεπῶς, ὅταν ἐδῶ µᾶς περιγράφει 
τήν δίστοµο ροµφαία νά βγαίνει ἀπό τό στόµα ἐκείνου 
πού µιλάει στόν Ἰωάννη, δέν θέλει τίποτε ἄλλο παρά 
νά τονίσει τήν εὐθυδικία τοῦ Χριστοῦ, ὡς Κριτοῦ τοῦ 
σύµπαντος. 

Θά ἐπανέλθουµε ὅµως στήν εἰκόνα τῆς διστόµου 
ροµφαίας, ὡς χαρακτηριστικό τοῦ ἀποστολέως τῆς ἐπι-
                                                                 
46. Ἑβρ. 4, 12. 
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στολῆς, δηλαδή τοῦ Ἰησοῦ, πρός τόν ἄγγελον, τόν ἐπί-
σκοπο, τῆς Ἐκκλησίας τῆς Περγάµου· θά ἔχουµε ἐκεῖ 
ἐπανάληψη τοῦ ἴδιου χαρακτηριστικοῦ. 

Καί συνεχίζει ὁ εὐαγγελιστής Ἰωάννης: «καὶ ἡ ὄ-
ψις αὐτοῦ ὡς ὁ ἥλιος φαίνει ἐν τῇ δυνάµει αὐτοῦ». Μέ 
τή λέξη «ὄψις» ἐδῶ νοεῖται τό πρόσωπο. 

Μᾶς ὑπενθυµίζει ἐδῶ τήν περίπτωση τῆς Μετα-
µορφώσεως τοῦ Χριστοῦ, ὅπου ἔλαµψε τό πρόσωπό 
Του ὑπέρ τόν ἥλιον.47 

Ὁ εὐαγγελιστής Ἰωάννης βεβαίως εἶχε ἐµπειρία 
τῆς Μεταµορφώσεως, διότι ἦταν αὐτόπτης µάρτυς. Πα-
ρά ταῦτα αὐτή τώρα ἡ ἔνδοξη ἐµφάνιση τοῦ Κυρίου 
τόν κατατρόµαξε τόσο, ὥστε νά πέσει σάν πεθαµένος, 
σάν νεκρός µπροστά στά πόδια τοῦ Κυρίου, ὅπως θά 
δοῦµε ἀµέσως. 

«Καὶ ὅτε εἶδον αὐτόν, ἔπεσα πρὸς τοὺς πόδας αὐ-
τοῦ ὡς νεκρός»48, ἔπεσα στά πόδια Του µπροστά σάν 
πεθαµένος. 

Ἐδῶ ὁ εὐαγγελιστής Ἰωάννης παθαίνει ὅ,τι καί οἱ 
ἄλλοι θεατές ὑπερκοσµίων εἰκόνων ἤ θεοφανειῶν.49 

Ὁ Ἡσαΐας, γιά παράδειγµα, κατεπλάγη µπροστά 
στή θεία δόξα, καί σηµειώνει: «ὦ τάλας ἐγώ, ὅτι κατα-
νένυγµαι, ὅτι ἄνθρωπος ὢν καὶ ἀκάθαρτα χείλη ἔχων, 
ἐν µέσῳ λαοῦ ἀκάθαρτα χείλη ἔχοντος ἐγὼ οἰκῶ ...»50. 
∆ηλαδή: Ὁ ταλαίπωρος ἐγώ... ἔχω κατατρυπηθεῖ, ἔχω 
                                                                 
47. Βλ. Ματθ. 17, 2. Μᾶρκ. 9, 2. Μαλ. 4, 2. 
48. Ἀποκ. 1, 17. 
49. «Ἔθος τοῖς ἁγίοις προφήταις ὁρῶσιν ὀπτασίαν καταπλήττε-
σθαι καὶ τὴν ἀνθρωπίνην ἀσθένειαν ἐνδείκνυσθαι.» (Οἰκ. σ. 44) 
50. Ἡσ. 6, 5. 
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καταπληγωθεῖ, διότι, ἐνῶ εἶµαι ἄνθρωπος µέ χείλη ἀ-
κάθαρτα, καί κατοικῶ ἀνάµεσα σέ λαό πού καί αὐτός 
ἔχει ἀκάθαρτα χείλη... 

Ὁ δέ προφήτης ∆ανιήλ θά σηµειώσει τό ἑξῆς: «καὶ 
εἶδον τὴν ὀπτασίαν τὴν µεγάλην ταύτην, καὶ οὐχ ὑπε-
λείφθη ἐν ἐµοὶ ἰσχύς, καὶ ἡ δόξα µου µετεστράφη εἰς 
διαφθοράν, καὶ οὐκ ἐκράτησα ἰσχύος. καὶ ἤκουσα τὴν 
φωνὴν τῶν λόγων αὐτοῦ καὶ ἐν τῷ ἀκοῦσαί µε αὐτοῦ 
ἤµην κατανενυγµένος –βλέπετε συµφωνία µέ τόν Ἡ-
σαΐα καί µέ τόν Ἰωάννη τόν Εὐαγγελιστή;– καὶ τὸ πρό-
σωπόν µου ἐπὶ τὴν γῆν. καὶ ἰδοὺ χεὶρ ἁπτοµένη µου 
καὶ ἤγειρέ µε ἐπὶ τὰ γόνατά µου»51. ∆ηλαδή: Καί εἶδα 
τή µεγάλη αὐτή ὀπτασία, καί δέν µοῦ ἔµεινε καµµία 
δύναµη, καί ἡ ψυχή µου, τό πρόσωπό µου ἀλλοιώθηκε, 
καί δέν µπόρεσα νά κρατήσω τή δύναµή µου καί νά 
σταθῶ ὄρθιος. Καί ὅταν ἄκουσα τή φωνή τῶν λόγων 
Του, καί ἐνῶ ἄκουγα, ἤµουν κατατροµαγµένος, ἔκθαµ-
βος, καί ἔπεσα µέ τό πρόσωπό µου κάτω στή γῆ. Καί 
νά, ἕνα χέρι, τό χέρι ἐκείνου πού εἶδα, µέ ἄγγιξε καί 
µέ σήκωσε στά γόνατά µου. 

Τό ἴδιο συνέβη, ἀγαπητοί µου, καί στούς τρεῖς 
µαθητές στό ὄρος Θαβώρ. Ὡραῖα µᾶς τό δείχνει αὐτό 
ἡ εἰκονογραφία µας, πού ὁ Πέτρος, ὁ Ἰάκωβος καί ὁ 
Ἰωάννης, ὅταν εἶδαν µεταµορφούµενο τόν Κύριο, ἐκεῖ 
στό ὄρος τῆς Μεταµορφώσεως, ἔπεσαν ἀτάκτως κάτω 
στή γῆ, ἔντροµοι µπροστά στή θεία λάµψη! Εἶναι γεγο-
νός ὅτι ὁ ἄνθρωπος πάντοτε ταράσσεται ὅποτε ἔρχεται 
σέ ἐπαφή µέ τόν ὑπερφυσικό κόσµο. 
                                                                 
51. ∆αν. 10, 8-10. 
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«Καὶ ἔθηκε τὴν δεξιὰν αὐτοῦ χεῖρα ἐπ᾿ ἐµὲ λέγων · 
µὴ φοβοῦ»52, δηλαδή καί τότε ἅπλωσε τό δεξί χέρι Του 
ἐπάνω µου καί µοῦ εἶπε: µή φοβᾶσαι. 

Αὐτό τό ἅπλωµα τοῦ χεριοῦ τοῦ Κυρίου πάνω στόν 
Ἰωάννη, ἀλλά καί ἡ προσφώνηση «µὴ φοβοῦ», ἀσφα-
λῶς θά ὑπενθύµισε στόν µαθητή ἐκείνη τήν ἀλησµόνη-
τη τρικυµιώδη νύχτα, πού ὅλοι οἱ µαθητές πάλευαν µέ 
τά κύµατα στή λίµνη τῆς Τιβεριάδος. 

Τότε, κάπου στίς τρεῖς τή νύχτα, κατά τήν «τετάρ-
την φυλακήν», ἐµφανίσθηκε ὁ Κύριος περπατώντας ἐ-
πάνω στά κύµατα τῆς λίµνης. Καί οἱ µαθητές, ἐπειδή 
νόµισαν ὅτι βλέπουν φάντασµα, «ἀπὸ τοῦ φόβου ἔκρα-
ξαν»! Τότε ὁ ἀπόστολος Πέτρος Τοῦ λέει:  Ἄν εἶσαι ἐ-
σύ, Κύριε, πές µου νά περπατήσω πάνω στά κύµατα, 
ὅπως περπατᾶς κι Ἐσύ. Καί τοῦ λέει ὁ Κύριος: Ἔλα ! 
 Καί ἐνῶ ὁ Πέτρος περπάτησε, γιά µιά στιγµή, σ᾿ ἕνα 
µεγάλο κύµα, φοβήθηκε καί ἄρχισε νά βυθίζεται. Τότε 
ὁ Κύριος τόν κράτησε καί τόν στερέωσε.53 

Τί εἶπε ὁ Κύριος τότε στούς µαθητές; «Θαρσεῖτε, 
ἐγώ εἰµι· µὴ φοβεῖσθε». Μή φοβᾶστε! Πάρτε θάρρος! 
Ἐγώ εἶµαι!  Πραγµατικά, ἀγαπητοί µου, ἐδῶ τώρα ὁ 
Κύριος θά πεῖ τό ἴδιο πράγµα καί στόν Ἰωάννη :  «Μὴ 

                                                                 
52. Ἀποκ. 1, 17. 
53. Βλ. Ματθ. 14, 22-33.  Πόσο παρήγορος ἡ φωνή τοῦ Κυρίου καί 
ἡ ἀλλοίωσις τῆς δεξιᾶς Του, ὅταν µᾶς συναντᾶ εἰς τόν τρικυµιώδη 
ὠκεανόν τοῦ βίου µας ! Ἀρκεῖ νά τόν ἐπικαλούµεθα καί νά εἴµεθα 
ἕτοιµοι νά ἀκούσωµεν, µέσα ἀπό τήν βοήν καί τόν θόρυβον τῶν 
κυµάτων τοῦ κόσµου τούτου, τήν φωνήν Του καί νά αἰσθανθοῦµε 
τό ἄγγιγµα τῆς δεξιᾶς Του εἰς τήν καρδίαν µας. (Ἀπό τίς ἰδιόγρα-
φες σηµειώσεις τοῦ ὁµιλητοῦ στήν Ἀποκάλυψη). 
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φοβοῦ ·  ἐγώ εἰµι ὁ πρῶτος καὶ ὁ ἔσχατος καὶ ὁ ζῶν»54. 
Μή φοβᾶσαι! Ἐγώ εἶµαι ὁ πρῶτος καί ὁ τελευταῖος 
καί ἐκεῖνος πού ζεῖ. 

Ὅπως βλέπετε ἐδῶ τώρα, ὁ Κύριος δίνει τά χαρα-
κτηριστικά τῆς ταυτότητός Του. Αἰτιολογώντας τό «µὴ 
φοβοῦ», βλέπουµε νά προβάλλει στόν Ἰωάννη τρεῖς ἐν-
θαρρυντικές ἰδιότητές Του. 

Ἡ πρώτη ἰδιότητά Του: «ἐγώ εἰµι ὁ πρῶτος καὶ ὁ 
ἔσχατος καὶ ὁ ζῶν». 

Εἶναι χαρακτηριστικό ὅµως ὅτι αὐτή ἡ προσηγο-
ρία, αὐτή ἡ ὀνοµασία, πού τήν εἴδαµε ἤδη πιό πάνω, 
στόν 8ο στίχο, τό «ἐγώ εἰµι τὸ Α καὶ τὸ Ω», πού τό ἀνα-
λύσαµε µιά περασµένη φορά, ἀποδόθηκε σ᾿ αὐτόν τόν 
Θεό Πατέρα.55 Πῶς τώρα λέει ὁ Υἱός «ἐγώ εἰµι ὁ πρῶ-
τος καὶ ὁ ἔσχατος »; Τί θέλει νά δείξει ἐδῶ; Προφανῶς 
τήν ἰσοτιµία τοῦ Πατρός καί τοῦ Υἱοῦ! Ὁ Πατήρ εἶναι 
«τὸ Α καὶ τὸ Ω», δηλαδή ὁ πρῶτος καί ὁ ἔσχατος ·  ἀλλά 
καί ὁ Υἱός εἶναι «ὁ πρῶτος καὶ ὁ ἔσχατος».56 

Τό ἴδιο ἰσχύει καί µέ τήν προσηγορία, τήν ὀνοµα-
σία, «καὶ ὁ ζῶν», διότι «ζῶν» θεωρεῖται καί ὁ Πατήρ. 
Μάλιστα, θυµηθεῖτε τόν ἀπόστολο Πέτρο, πού εἶχε πεῖ 
στόν Χριστό «σὺ εἶ ὁ Χριστὸς ὁ υἱὸς τοῦ Θεοῦ τοῦ 
ζῶντος»57, ἤ ἀκόµα τόν προφήτη Ὠσηέ, πού λέει «κλη-
                                                                 
54. Ἀποκ. 1, 17-18. 
55. Βλ. Ὁµιλία 6η . 
56. Στό 22ο κεφάλαιο, στίχο 13, ὁ Ἰησοῦς θά αὐτοπροσδιοριστεῖ : 
«ἐγὼ τὸ Α καὶ τὸ Ω, ὁ πρῶτος καὶ ὁ ἔσχατος, ἀρχὴ καὶ τέλος». 
Πρβλ. Ἀποκ. 2, 8. 22, 13. Ἡσ. 41, 4. 44, 6. 48, 12. Βλ. Νικολ. Σωτηρο-
πούλου, Ὁ Ἰησοῦς Γιαχβέ, ἐκδ. Ὁ Σταυρός, Ἀθῆναι 1988, σ. 73, 
καί  Ἀντιχιλιαστικόν Ἐγχειρίδιον, Ἀθῆναι 1978, σ. 65. 
57. Ματθ. 16, 16. Μᾶρκ. 8, 29. 
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θήσονται καὶ αὐτοὶ υἱοὶ Θεοῦ ζῶντος» –τό ἀναφέρει 
καί στήν Πρός Ρωµαίους ὁ ἀπόστολος Παῦλος αὐτό.58  

Θυµηθεῖτε ἐπίσης καί τόν Καϊάφα, πού ἐξορκίζει 
τόν Κύριο καί τοῦ λέει: «ἐξορκίζω σε κατὰ τοῦ Θεοῦ 
τοῦ ζῶντος»59. Ποιός λοιπόν εἶναι ὁ Θεός ὁ ζῶν; Εἶναι 
ὁ Πατήρ. Ἀλλά Θεός ζῶν εἶναι καί ὁ Υἱός. Τό εἶπε καί 
ὁ ἴδιος ὁ Κύριος: «Ἐγώ εἰµι ἡ ὁδὸς καὶ ἡ ἀλήθεια καὶ 
ἡ ζωή»60.  

Νά λοιπόν ἡ ἰσοτιµία τοῦ Πατρός καί τοῦ Υἱοῦ. 
Αὐτά νά τά κρατᾶτε, παρακαλῶ, γιά νά ἀσφαλίζε-

στε ἀπό τούς Χιλιαστές, πού θέλουν νά ὑποβιβάσουν 
τόν Ἰησοῦ Χριστό καί νά Τόν παρουσιάσουν κτίσµα, 
ἀρχιδοῦλο, ἀρχάγγελο ἤ ὅ,τι ἄλλο! Καί δέν ὑπάρχει 
µεγαλύτερη βλασφηµία ἀπό τό νά ὑποτιµήσει κανείς 
τόν Υἱό τοῦ Θεοῦ. Γι᾿ αὐτό εἶναι βλάσφηµοι οἱ αἱρετι-
κοί, καί εἰδικότερα οἱ Χιλιαστές. 

Ἡ δεύτερη ἰδιότητα τοῦ Ἰησοῦ, πού ἐµφανίζεται 
στόν Ἰωάννη καί ἔρχεται νά τόν παρηγορήσει, νά τόν 
βοηθήσει, νά τόν ἐνισχύσει, εἶναι: «καὶ ἐγενόµην νε-
κρός, καὶ ἰδοὺ ζῶν εἰµι εἰς τοὺς αἰῶνας τῶν αἰώνων»61. 
Ἔγινα νεκρός, καί νά, τώρα εἶµαι ζωντανός καί ζῶ αἰ-
ωνίως, στούς αἰῶνες τῶν αἰώνων. 

Μέ αὐτήν τήν ἔκφραση, «καὶ ἐγενόµην νεκρός», 
ὑποδηλώνει τήν ἐνανθρώπησή Του, τήν ἐπίγεια ζωή 
Του, τόν πραγµατικό Του θάνατο, τήν ἀνάστασή Του, 
τήν ἀνάληψή Του, ἀλλά καί τήν αἰώνια ζωή Του ὡς Θε-
ανθρώπου. 
                                                                 
58. Ὠσ. 2, 1. Ρωµ. 9, 26. 
59. Ματθ. 26, 63. 
60. Ἰωάν. 14, 6. 
61. Ἀποκ. 1, 18. 
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Ἐκεῖνο πού ἔχει µιά ἰδιαίτερη σηµασία καί ἀξία 
εἶναι ὅτι «ὁ πρῶτος καὶ ὁ ἔσχατος » –προσηγορία, ὀνο-
µασία πού ἀνήκει µόνο στόν Θεό– ταυτίζεται µέ ἐκεῖ-
νον πού ἐγένετο νεκρός, καί ἰδού ζεῖ, δηλαδή µέ αὐτόν 
πού ἔχει τήν αἰώνια ζωή, ταυτοχρόνως πέθανε ἐπί τοῦ 
σταυροῦ, καί ζεῖ αἰωνίως ὡς Θεάνθρωπος. Ὄχι µόνον 
ὡς Θεός, ἀλλά ὡς Θεάνθρωπος. Ἔτσι λοιπόν βλέπει 
κανείς πολύ καθαρά ὅτι ὁ Ἰησοῦς εἶναι ὁ Γιαχβέ, ὁ 
Κύριος, πού εἶναι ἡ Αὐτοζωή ! 

Καί ξέρετε γιατί ἐδῶ ὁ Χριστός λέει ὅτι ζεῖ «εἰς 
τοὺς αἰῶνας τῶν αἰώνων»; Σᾶς τό ἔχω ξαναπεῖ, ἀλλά 
δέν πειράζει ἄν τό ἀκούσετε πάλι, ὅτι ὅσες φορές ἡ 
Γραφή ἀναφέρει καί λέει «εἰς τὸν αἰῶνα», ἐννοεῖ τόν 
παρόντα αἰώνα, καί ὅσες φορές ἀναφέρει «εἰς τοὺς αἰ-
ῶνας τῶν αἰώνων», ἐννοεῖ τήν αἰωνιότητα. Ἄς ποῦµε, 
λέει ἡ Γραφή γιά τή γῆ ἤ τήν οἰκουµένη ὅτι µένει στόν 
αἰῶνα καί «οὐ σαλευθήσεται»62. Οἱ ταλαίπωροι Χιλια-
στές λένε: Βλέπετε; ἡ γῆ µένει εἰς τόν αἰῶνα, καί οὐ 
σαλευθήσεται, δηλαδή δέν θά φύγει ποτέ ! 63 

Λάθος, κύριοι, διαστρεβλωτές τῶν Γραφῶν! Ὅταν 
λέει ἡ Γραφή «εἰς τὸν αἰῶνα», δέν ἐννοεῖ παρά τόν πα-
                                                                 
62. Ψαλµ. 92, 1. 95, 10. Πρβλ. Ψαλµ. 111, 6. 124, 1. 
63. ∆ιά πολλῶν χωρίων τῆς Γραφῆς ὁ Νικόλαος Ἰ. Σωτηρόπουλος, 
στό µνηµειῶδες ἔργο του Ἑρµηνεία ∆υσκόλων Χωρίων τῆς Γρα-
φῆς (τόµ. Γ΄, ἐκδ. Ὁ Σταυρός, Ἀθῆναι 1994, σσ. 29, 43), τεκµηριώ-
νει τήν ἴδια ἄποψη. Ἀξιοπρόσεκτο χωρίο, ὅπου διαχωρίζεται ἡ 
παροῦσα ζωή ἀπό τήν Αἰωνιότητα, εἶναι τό ἑξῆς: «καὶ παραλή-
ψονται τὴν βασιλείαν ἅγιοι ὑψίστου καὶ καθέξουσι τὴν βασιλεί-
αν ἕως τοῦ αἰῶνος καὶ ἕως τοῦ αἰῶνος τῶν αἰώνων» (∆αν. 7, 18). 
∆ηλαδή, καί οἱ ἅγιοι τοῦ Ὑψίστου θά παραλάβουν τήν βασιλεία, 
καί θά παραµείνει δική τους µέχρι τό τέλος τοῦ κόσµου, καί στή 
συνέχεια στόν νέο αἰώνα τῆς Αἰωνιότητος. 
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ρόντα αἰώνα, δηλαδή ἐννοεῖ τά ὅρια τοῦ χρόνου πού ὁ 
Θεός ὅρισε νά ὑπάρχει ἡ δηµιουργία Του στή µορφή 
πού ὑπάρχει. ∆ηλαδή, πράγµατι ἡ γῆ δέν θά σαλευθεῖ, 
ἕως ὅτου ἔλθει ἡ στιγµή πού ὁ Κύριος θά ἀλλάξει τήν 
µορφή τοῦ σύµπαντος. Αὐτό σηµαίνει τό «εἰς τὸν αἰῶ-
να». Πράγµατι, δέν θά σαλευθεῖ. Ἀλλά δέν λέει «εἰς 
τοὺς αἰῶνας τῶν αἰώνων». Ἐδῶ ὅµως ὁ Χριστός δέν 
εἶναι ζῶν εἰς τόν αἰῶνα, ἀλλά εἶναι «ζῶν εἰς τοὺς αἰῶ-
νας τῶν αἰώνων», δηλαδή στήν ἀληθινή Αἰωνιότητα. 

Καί ἡ τρίτη ἰδιότητά Του εἶναι: «ἔχω τὰς κλεῖς τοῦ 
θανάτου καὶ τοῦ ᾅδου»64. Ἄν κάθε µιά ἰδιότητα τοῦ Ἰ-
ησοῦ, ἀγαπητοί µου, τήν βλέπαµε πιό καλά –βλέπετε, 
τρέχω λιγάκι– θά διαπιστώναµε ὅτι ἀποτελεῖ µία ἀλη-
θινή παρηγορία. Ἔχω τά κλειδιά τοῦ θανάτου καί τοῦ 
ἅδου! Πόσο παρήγορο εἶναι αὐτό... 

Ἐδῶ βλέπουµε ὅτι ὁ Ἅδης θεωρεῖται ὡς κατοικη-
τήριο τοῦ προσωποποιουµένου θανάτου.65 Ὁ Χριστός 
κατέβηκε στόν ἅδη, νίκησε τόν θάνατο, λαφυραγώγησε 
τόν ἅδη µέ τήν αἰώνια ἀνάστασή Του, διότι «θάνατος 
αὐτοῦ, πλέον, οὐκέτι κυριεύει»66, καί µέ τήν ἀνάστασή 
Του θά ἀναστήσει ὅλους τούς νεκρούς. Συνεπῶς, εἶναι 
ὁ Κύριος τῆς ζωῆς καί τοῦ θανάτου. 

Μιά αἰσθητοποίηση αὐτῆς τῆς κυριότητος πάνω 
στή ζωή καί τόν θάνατο εἶναι ἡ ἔκφραση «ἔχω τὰς 
κλεῖς», ἔχω τά κλειδιά. Γιατί, πράγµατι, ἐκεῖνος πού 
κατέχει τά κλειδιά ἑνός κιβωτίου, χρηµατοκιβωτίου, 
θησαυροφυλακίου ἤ οἰκήµατος, εἶναι ὁ κύριος αὐτοῦ 
                                                                 
64. Ἀποκ. 1, 18. 
65. Βλ. Ψαλµ. 9, 14. Ἡσ. 38, 10. Ἰώβ  8, 17. Ματθ. 16, 18. 
66. Ρωµ. 6, 9. 
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τοῦ πράγµατος. Ὅταν λοιπόν ὁ Ἰησοῦς λέει ἐγώ κρα-
τάω τά κλειδιά τοῦ θανάτου καί τοῦ ἅδου, εἶναι σάν νά 
λέει εἶµαι ὁ Κύριος τῆς ζωῆς καί τοῦ θανάτου. 

Τό εἶχε ἤδη πεῖ ὁ Κύριος αὐτό: «ἐγώ εἰµι ἡ ἀνά-
στασις καὶ ἡ ζωή. ὁ πιστεύων εἰς ἐµέ, κἂν ἀποθάνῃ, 
ζήσεται· καὶ πᾶς ὁ ζῶν καὶ πιστεύων εἰς ἐµὲ οὐ µὴ ἀ-
ποθάνῃ εἰς τὸν αἰῶνα»67. Καί: «ἔρχεται ὥρα ἐν ᾗ πάν-
τες οἱ ἐν τοῖς µνηµείοις ἀκούσονται τῆς φωνῆς αὐτοῦ, 
καὶ ἐκπορεύσονται οἱ τὰ ἀγαθὰ ποιήσαντες εἰς ἀνά-
στασιν ζωῆς, οἱ δὲ τὰ φαῦλα πράξαντες εἰς ἀνάστασιν 
κρίσεως»68. Ὄντως ὁ Κύριος κατέχει τά κλειδιά τοῦ 
θανάτου καί τοῦ ἅδου ! 

Ἕνα διάγραµµα αὐτῶν τῶν τριῶν ἰδιοτήτων πού 
ἀναφέραµε καί ἀναλύσαµε, ἀγαπητοί µου, πού ἦταν ἱ-
κανές νά διώξουν τόν φόβο τοῦ εὐαγγελιστοῦ Ἰωάννου 
ἀλλά καί κάθε ἀνθρώπου, τῆς κάθε ἐποχῆς, συνεπῶς 
καί τόν δικό µας φόβο, πού προέρχεται ἀπό τό µυστή-
ριο τῆς ὑπάρξεως καί τοῦ θανάτου, εἶναι ὅτι ὁ Χριστός 
εἶναι: πρῶτον, ὁ αἰώνιος Θεός· δεύτερον, ὁ ἐνανθρω-
πήσας Θεός, ἐπειδή µᾶς πλησίασε διά τῆς σαρκός· καί 
τρίτον, ὁ Θεάνθρωπος Ἰησοῦς, πού εἶναι ὁ Νικητής τῆς 
Ἱστορίας, τοῦ χρόνου καί τοῦ θανάτου, ἀλλά καί ὁ Κύ-
ριος τῆς Αἰωνιότητος. 

«Γράψον οὖν ἃ εἶδες καὶ ἅ εἰσι καὶ ἃ µέλλει γίνε-
σθαι µετὰ ταῦτα»69. Γράψε ἐκεῖνα πού εἶδες καί ἐκεῖνα 
πού ὑπάρχουν καί ἐκεῖνα πού πρόκειται νά ὑπάρξουν 
µετά ἀπό ὅλα αὐτά. 
                                                                 
67. Ἰωάν. 11, 25-26. 
68. Ἰωάν. 5, 28-29. 
69. Ἀποκ. 1, 19. 
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Ἐδῶ βλέπουµε τήν προκείµενη προφητεία, τήν ὁ-
ποία ὁ εὐαγγελιστής Ἰωάννης ἐντέλλεται νά καταγρά-
ψει –καί προφητεία εἶναι ὁλόκληρο τό βιβλίο τῆς Ἀπο-
καλύψεως, ὅ,τι θά δεῖ καί ὅ,τι θά ἀκούσει–, νά διακρί-
νεται σέ τρεῖς χρονικές περιόδους. 

Ἡ πρώτη χρονική περίοδος εἶναι «ἃ εἶδες», ἐκεῖνα 
πού ἔχεις δεῖ, δηλαδή αὐτά πού εἶναι ἤδη παρόντα 
στήν Ἐκκλησία. Βλέπουµε δηλαδή ἐδῶ ὅτι ἡ προφητεί-
α –ὅπως σᾶς ἔλεγα στήν εἰσαγωγή τοῦ βιβλίου τῆς Ἀ-
ποκαλύψεως, στήν πρώτη ὁµιλία µας– δέν περιορίζεται 
µόνο στό µέλλον, ἀλλά ἐπεκτείνεται καί στό παρόν. 

Φαίνεται –καί εἶναι ἱστορικῶς φανερό– ὅτι ἐξίσου 
δύσκολο εἶναι νά δεῖ κανείς τό παρόν, ὅσο καί τό µέλ-
λον. Μάλιστα τό νά δεῖ κανείς τό παρόν ἴσως νά εἶναι 
καί δυσκολότερο ἀπό τό νά δεῖ τό µέλλον. Ἀπόδειξη 
αὐτοῦ εἶναι ὁ ἅγιος Ἰωάννης ὁ Βαπτιστής, πού µόνο 
ὑπέδειξε τόν Χριστό, λέγοντας «ἴδε ὁ ἀµνὸς τοῦ Θε-
οῦ»70, νά εἶναι µεγαλύτερος προφήτης ἀπό τόν Ἡσαΐα, 
ὁ ὁποῖος ἔδωσε λεπτοµερή περιγραφή τῶν Παθῶν τοῦ 
Κυρίου στό 53ο κεφάλαιο τοῦ βιβλίου του. 

Μάλιστα στήν προφητεία τοῦ Ἰωάννου τοῦ Βαπτι-
στοῦ συνυπάρχει καί τό παρόν καί τό µέλλον. Ὅταν ὁ 
Ἰωάννης ἔλεγε «ἴδε ὁ ἀµνὸς τοῦ Θεοῦ», ἐκεῖνο τό «ἴ-
δε» ἀναφερόταν στό παρόν, διότι ἔδειχνε τόν Ἰησοῦ· 
ὅταν ὅµως ἔλεγε «ὁ αἴρων τὰς ἁµαρτίας τοῦ κόσµου», 
ἀναφερόταν στό µέλλον, στή σταυρική θυσία τοῦ Υἱοῦ. 
Ἀλλά καί µόνο γιατί Τόν ἀποκάλεσε ἀµνόν (ὁ ἀµνός 
ἦταν ζῶο πού προσφερόταν στίς θυσίες), καί µόνο ἡ 
                                                                 
70. Ἰωάν. 1, 29· 36. 
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προσηγορία ἀµνός, δείχνει προφητεία τοῦ µέλλοντος, 
δηλαδή τί θά πάθαινε ὁ σαρκωµένος Υἱός τοῦ Θεοῦ.  

Ἔτσι, ὁ Ἰωάννης ὁ Πρόδροµος προφητεύει καί τό 
παρόν καί τό µέλλον· καί σ᾿ αὐτόν τόν στίχο µόνο, «ἴδε 
ὁ ἀµνὸς τοῦ Θεοῦ ὁ αἴρων τὰς ἁµαρτίας τοῦ κόσµου», 
βλέπουµε νά ὑπάρχει ἡ προφητεία τοῦ παρόντος καί ἡ 
προφητεία τοῦ µέλλοντος.  

Ἔτσι, λοιπόν, ἡ ὅραση καί ὁ χαρακτηρισµός τοῦ 
παρόντος εἶναι γνώρισµα µόνο τοῦ προφήτου. 

Θά δοῦµε (ὄχι φέτος· πολύ ἀργότερα, ἄν ζήσουµε) 
ἐκείνους τούς δυό προφῆτες πού θά ὑποδείξουν τόν 
Ἀντίχριστο, ὅπως ὑπέδειξε καί ὁ Ἰωάννης τόν Ἰησοῦ 
Χριστό. Θά εἶναι προφῆτες τοῦ παρόντος· δέν θά εἶναι 
τοῦ µέλλοντος.71 

Ἡ δεύτερη χρονική περίοδος εἶναι: «ἅ εἰσι», ἐκεῖ-
να τά ὁποῖα εἶναι. Ὄχι «ἃ εἶδες», ἀλλά «ἅ εἰσι», αὐτά 
πού ἀνήκουν στό µόλις ἐγγύς µέλλον, ἐκεῖνα δηλαδή τά 
ὁποῖα εἶναι τώρα δά, κοντά - κοντά, καί καλύπτουν κυ-
ρίως τά τρία πρῶτα κεφάλαια τῆς Ἀποκαλύψεως. 

Καί ἡ τρίτη περίοδος εἶναι: «καὶ ἃ µέλλει γίνεσθαι 
µετὰ ταῦτα», ἐκεῖνα πού πρόκειται νά γίνουν µετά ἀπ᾿ 
αὐτά, στό µέλλον δηλαδή, αὐτά πού θά ἀνήκουν στό 
µέλλον, καί καλύπτονται ἀπό τά κεφάλαια 4 ἕως 21. 

Προσέξτε ὅµως. Στό βιβλίο τῆς Ἀποκαλύψεως δέν 
ὑπάρχει καµµία αὐστηρή διευθέτηση τῆς ὕλης ὡς πρός 
τόν χρόνο. Μπορεῖ κάποια σηµεῖα, ὅπως αὐτά πού πε-
ριλαµβάνονται στά τρία πρῶτα κεφάλαια, νά ἀναφέρο-
νται στό ἐγγύτατο µέλλον ἤ στό παρόν, χωρίς νά ἀπο-
                                                                 
71. Βλ. Ἀποκ. 11, 3-12. 
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κλείεται ὅµως νά ἀνήκουν καί στό ἀπώτατο µέλλον · 
καί ἀντιστρόφως, ὡς πρός τά ὑπόλοιπα κεφάλαια. Μέ 
ἄλλα λόγια, βλέπει κανείς µέσα στό βιβλίο τῆς Ἀποκα-
λύψεως ὁλόκληρη τήν προφητεία ὡς παρόν, ὡς ἐγγύς 
µέλλον καί ὡς ἀπώτατο µέλλον. 

Ἀλλά τί ὑπάρχει παρακάτω; Τί εἶναι οἱ ἀστέρες ; 
 τί εἶναι οἱ λυχνίες ;   ποιός εἶναι ὁ περιπατῶν ;   Αὐτά θά 
τά ἑρµηνεύσει ὁ ἴδιος ὁ Κύριος, ὁ Ἰησοῦς Χριστός, 
στόν εὐαγγελιστή Ἰωάννη, καί θά τά δοῦµε, πρῶτα ὁ 
Θεός, ἀγαπητοί µου, τήν ἐρχόµενη Κυριακή. 

 
Λάρισα, 7 ∆εκεµβρίου 1980 

 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 


