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ΕΙΣΑΓΩΓΗ

Στον παρόντα τόμο συνεχίζεται και όλοκληρώνεται ή έκδο
ση του έργου του Μαξίμου του Όμολογητου Πρός Θαλάσσιον 
ηερι διαφόρων άπορων τής Θείας Γραφής, μέ τήν έκδοση των ύπό- 
λοιπων 14 έρωταποκρίσεων ΝΔ' -  ΞΕ'.

Στήν έρώτηση ΝΔ' γίνεται λόγος γιά τόν Ζοροβάβελ και τήν 
προσευχή του δπως αύτή περιγράφεται στό πρώτο βιβλίο του 
’Έσδρα4,18-60.

Στήν έρώτηση ΝΕ' γίνεται λόγος γιά τούς άνθρώπους και τά 
κτήνη πού έξήλθαν άπό τή Βαβυλώνα δπως τό γεγονός αύτό 
περιγράφεται στό πρώτο βιβλίο του ’Έσδρα 5,4Ιέ.

Στήν έρώτηση N8' γίνεται λόγος γιά τούς έχθρούς τής φυ
λής του Ιούδα καί του Βενιαμίν πού πήγαν στόν Ζοροβάβελ και 
ζήτησαν νά λάβουν μέρος καί αύτοι στήν άνοικοδόμηση του 
ναού ("Εσδρα 4,1-3), πρόταση δμως πού άπορρίφθηκε.

Στήν έρώτηση ΝΖ' έξηγεΐται τό χωρίο τού Ιακώβου 5,16 
«πολύ ίσχύει δέησις δικαίου ένεργουμένη». Τονίζεταιι ότι ή δέ
ηση του δικαίου εϊτε αύτή πραγματοποιείται άπό τόν δίκαιο, είτε 
άπό αύτόν πού παρακαλεΐ τόν δίκαιο νά τήν κάνει έχει μεγάλη 
δύναμη· στήν πρώτη περίπτωση δίνει παρρησία πρός τόν θεό, 
ένώ στή δεύτερη τόν άπαλλάσσει άπό τήν κακία, μεταβάλλοντας 
τή διάθεσή του πρός τήν άρετή.

Στήν έρώτηση ΝΗ' έξηγεΐται τό χωρίο της Α' Πέτρου 1,6 
«έν φ άγαλλιασθε όλίγον άρτι, εί δέον έστί λυπηθέντας». Δίνο
νται διάφοροι όρισμοι τής λύπης, τήν όποία βασικά διακρίνει σέ 
αισθησιακή λύπη, πού έκδηλώνεται στίς αίσθήσεις καί δημιουρ- 
γειται άπό τή στέρηση των σωματικών άγαθών, καί σέ πνευματι
κή λύπη, πού δημιουργεΐται άπό τή στέρηση των φυσικών άγα-
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θών. ’Επίσης όμιλεΐ και γιά τούς πειρασμούς, τούς όποιους δια
κρίνει σέ έκούσιους και σέ άκούσιους, και καταλήγει στο συμ
πέρασμα, ότι ήδονή σωτήρια χαρακτηρίζει τή χαρά της ψυχής 
γιά τήν άρετή, και ώφέλιμη λύπη την οδύνη της σάρκας γιά την 
άρετή.

Στήν έρώτηση ΝΘ' άναλύεται τό χωρίο τής Α' Πέτρου 
1,1ο—11, στό όποιο γίνεται λόγος γιά τή σωτηρία πού ζήτησαν 
και έρεύνησαν οί οί προφήτες. Τονίζει ότι όποιος ζητεί χωρίς 
κανένα πάθος, δέχεται τή χάρη νά μπορεΐ νά ένεργεΐ στήν πράξη 
τις άρετές* όποιος ζητεί με άπάθεια, βρίσκει κατά τή φυσική θε
ώρηση τήν άλήθεια των όντων κι όποιος κρούει με απάθεια τή 
θύρα τής γνώσης, αύτός θά εισέλθει χωρίς έμπόδια στήν άπό- 
κρυφη χάρη τής μυστικής θεολογίας.

Στήν έρώτηση Ξ' γίνεται λόγος γιά τον Χριστό, τον άμωμο 
καί άσπιλο άμνό, τόν προεγνωσμένο άπό καταβολής κόσμου, 
βάσει του χωρίου τής Α' Πέτρου 1,19-20. Τονίζει ότι ή ένανθρώ- 
πηση του Χριστού είναι τό μέγα και άπόκρυφο μυστήριο, τό μα
κάριο τέλος γιά τό όποιο έγιναν όλα, ό θειος σκοπός πού προεπι- 
νοήθηκε πριν άπό τήν άρχή των όντων, πού όρίζοντάς τον μπο
ρούμε νά τόν πούμε «προεπινοούμενο τέλος», τό μυστήριο πού 
περικλείει όλους τούς αιώνες και φανερώνει τήν ύπεράπειρη 
βουλή τού θεού, και πού φανερώθηκε στό τέλος των χρόνων, 
πραγματοποιώντας τήν πρόγνωση τού Θεού...

Στήν έρώτηση ΞΑ' άναλύεται τό χωρίου τής Α' Πέτρου 
1,19-20 «ότι καιρός τού άρξασθαι τό κρίμα άπό τού οίκου τού 
θεού». Τονίζεται ότι γενική κατάκριση τού νόμου τής φύσης 
πού έπικράτησε μέ τήν παράβαση είναι ή άληθινή ένανθρώπηση 
του θεού, ένώ είδική κατάκριση τού νόμου αύτού είναι ή κατά 
Χριστόν άναγέννηση της γνώμης τού καθενός. Κατά τήν αίώνια 
μακαριότητα ό θεός θά περιλάβει Ιδιαιτέρως τούς άγιους αγγέ
λους καί άγίους άνθρώπους, άφήνοντας στούς μή άγιους τήν 
αίώνια δυστυχία ώς καρπό της γνώμης τους.

Στήν έρώτηση ΞΒ' δίνεται έξήγηση γιά τό δρεπάνι πού είδε 
ό προφήτης Ζαχαρίας (Ζαχ. 5,1-3), μέ τό όποιο σημαίνεται ό 
Χριστός, καί ό όποιος όνομάστηκε δρεπάνι όχι μόνο γιατί θερί
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ζει τήν κακία τής λογικής φύσης πού δεν έσπειρε αύτός και συλ
λέγει τή φύση πού δεν ειχε διασκορπίσει ό ίδιος, άλλα και γιατί 
συνάγει και βάζει μέσα στις θείες άποθήκες έκείνους πού σώζο
νται, καθώς συμφύεται με τις πρακτικές δυνάμεις της ψυχής.

Στήν έρώτηση ΞΓ' έρμηνεύεται ή λυχνία πού εϊδε ό προφή
της Ζαχαρίας (Ζαχ. 4,2.5). Τονίζει ότι λυχνία όλόχρυση εϊναι ή 
Εκκλησία τού θεού, τής όποίας τό φως είναι τό πατρικό άληθι- 
νό φως πού φωτίζει κάθε άνθρωπο πού έρχεται στον κόσμο, ό 
Χριστός, ό όποιος διαλύει τό σκότος τής άγνοιας και τής πονη
ριάς. Λυχνοστάτης είναι ή σωματική λατρεία τού Νόμου, λύχνοι 
είναι οί ένέργειες του άγίου Πνεύματος, δηλαδή τά χαρίσματα 
αύτοϋ, έλαιοδοχεΐα είναι οί έξεις και διαθέσεις πού δέχονται 
τούς διάφορους λόγους και τρόπους και ήθη πού διατρέφουν και 
συντηρούν τις ένέργειες τού άγίου Πνεύματος, και τέλος οί δύο 
έλιές τής χρυσής λυχνίας, δηλαδή τής Εκκλησίας, εΐναι οί δύο 
Διαθήκες, άπό τις όποιες σάν άπό έλιές βγαίνει μέ έκπίεση και 
εύσεβή άναζήτηση και έρευνα; σάν λάδι, ή δύναμη των νοημά
των πού έκτρέφει τό φως των θείων χαρισμάτων. Δέν άρκεΐται σ’ 
αύτή τήν έρμηνεία, άλλά δίνει σ’ όλα αύτά και άλλες έρμηνεΐες.

Στή έρώτηση ΞΔ' γίνεται λόγος γιά τόν Ίωνα και τήν προ
φητεία του, κατά τήν όποία οί περισσότεροι άπό δώδεκα μυριά
δες άνθρωποι πού κατοικούν στη Νινευή δέν γνωρίζουν ούτε τή 
δεξιά ούτε τήν άριστερά τους (Ίων. 4,4). Τονίζει ότι ό Ιωνάς 
δηλώνει τήν προφητική χάρη, ή Ίόππη τόν παράδεισο, ή Νινευή 
τήν έκκλησία των έθνών πού σάν Νινευή έπιστρέφει στο θεό, 
καθώς και τήν ψυχή τού καθενός· άπιστία είναι ή άρνηση των 
έντολων, πίστη ή συγκατάθεση σ’ αύτές, όδός των τριών ήμερων 
εΐναι ή μέσω των τριών νόμων μέ δικαιωσύνη τελείωση έκείνου 
πού τούς φυλάει κ. ά.

Στήν έρώτηση ΞΕ' γίνεται λόγος γιά τούς άπογόνους τού 
Σαούλ πού σκοτώθηκαν άπό τούς Γαβαωνίτες κατά τΙς ήμέρες 
τού βασιλιά Δαβίδ (Α' Βασ. 21,1-14). Ό  Μάξιμος μέ τή γνωστή 
άληγορική έρμηνεία του έρμηνεύει δλα τά πρόσωπα καί πράγμα
τα πού άναδέρονται στούς στίχους αύτούς τής Γ ραφής.

Ε.Μ
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ΕΡΩΤΗΣΙΣ ΝΑ'

Έν τφ  πρώτω ’Έσδρα γέγραπται περι του Ζοροβάβελ’ «και 
δτε έξήλθεν ό νεανίσκος, άρας τό πρόσωπον είς τόν οΰρανόν 
έναντίον Ιερουσαλήμ, εόλόγησε τφ  βασιλεΐ του ούρανου λέ- 
γων’ ‘Παρά σου ή νίκη και παρά σου ή σοφία, και σή ή δόξα 

5 καί έγώ σός οίκέτης. Εύλογητός εϊ, δς έδωκάς μοι σοφίαν και 
σόϊ όμολογώ, Δέσποτα των πατέρων». Τί σημαίνει τό «άραι 
τό πρόσωπον είς τόν ούρανόν έναντίον Ιερουσαλήμ» και τά

έξης;

ΑΠΟΚΡΙΣΙΣ

ίο Ζοροβάβελ κατά την άκρίβειαν τής έβραΐδος και δασεΐαν 
δέχεται καί ψιλήν και σύνθεσιν και διαίρεσιν και στιχισμόν. 
Καί δασυνόμενον μέν τούτο το δνομα δηλοΐ *σποράν συγχύσε- 
ως\ ψιλούμενον δΐ ‘άνατολήν συγχυσεως’, συντιθέμενον δε 
‘άνατολήν έν συγχύσει’, διαιρούμενον δε 1άνατολήν διασποράς\ 

ΐ5 στιχιζόμενον δέ ‘αύτόςάνάπαυσις’.
Ζοροβάβελ οδν έστι νους φιλόσοφος, πρώτον διά μετα- 

νοίας έν τή *συγχύσει * τής των παθών αιχμαλωσίας κατά δι
καιοσύνην ‘σπειρόμενος’, δεύτερον, (άνατολή συγχυσεως’, φα- 
νεράν ποιούμενος τών συγκεχυμένων παθών τήν αίσχύνην, τρί- 

20τον, ‘άνατολή έν συγχύσει’, διδοός φωτισμόν διά γνώσεως έν 
τή συγχύσει της πρός τά αισθητά τών αισθήσεων ένεργείας κάϊ

01 δείκτες τοΰ κειμένου παραπέμπουν στά σχόλια πού άκολουθοΰν στό τέ
λος κάθβ Ερωταπόκρισης.
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Στόν πρώτο *Έσδρα γράφει γιά τό Ζοροβάβελ* «και όταν 
βγήκε ό νέος, ύψωσε τό πρόσωπό του στόν ούρανό, άπέναντι 
άπό τήν ’Ιερουσαλήμ, και δοξολόγησε τό βασιλιά του ούρα- 
νοΰ λέγοντας· Άπό έσένα ήρθε ή νίκη καί άπό έσένα ή σο
φία, καί δική σου είναι ή δόξα κι έγώ είμαι δικός σου δού
λος. Δοξασμένος είσαι, έσύ πού μου έδωσες σοφία και σου 
τό όμολογώ, Δέσποτα των πατέρων μου»1. Τί σημαίνει τό 
«ύψωσε τό πρόσωπό σου στόν ούρανό άπέναντι στήν Ιερου

σαλήμ» καί τά λοιπά;

ΑΠΟΚΡΙΣΗ

Ζοροβάβελ, σύμφωνα μέ τήν άκριβολογία της έβραϊκης 
γλώσσας, καί σάν δασύ έκφωνεΐται καί σάν ψιλό, καί δέχεται 
καί σύνθεση καί διαίρεση καί στιχισμό. "Οταν λοιπόν τό δνομα 
αύτό έκφωνεΐται σάν δασύ δηλώνει ‘σπορά σύγχυσης’, καί όταν 
σάν ψιλό δηλώνει ‘άνατολή σύγχυσης’· όταν συντίθεται δηλώνει 
‘άνατολή μέσα σέ σύγχυση’, όταν διαιρείται δηλώνει ‘άνατολή 
διασπορας’ καί όταν στιχίζεται δηλώνει ‘ό ίδιος άνάπαυση’.

Ό  Ζοροβάβελ λοιπόν σημαίνει νους φιλόσοφος, πού 
πρώτα σπέρνεται μέ τή μετάνοια δίκαια μέσα στή σύγχυση της 
αίχμαλωσίας των παθών. Δεύτερον, δηλώνει ‘άνατολή σύγχυ
σης’, έπειδή κάνει φανερή τήν ντροπή άπό τά συγκεχυμένα 
πάθη. Τρίτον σημαίνει ‘άνατολή σέ σύγχυση’, έπειδή δίνει 
φωτισμό μέ τή γνώση μέσα στή σύγχυση της ένέργειας των αΐ- 
σθήσεων πρός τά αίσθητά καί δέν τΙς άφήνει νά προσεγγίζουν

1. Έσδρα Α' 4,18-60.
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ούκ έών λόγου χωρίς αύτας προσβάλλειν τοΐς αίσθητοΐς, τέταρ
τον, ‘άνατολή διασπορας’, παρέχων ταΐς διασπαρείσαις περι τα 
αισθητά δννάμεσι τής ψνχής έργων δικαιοσύνης ανατολήν, 

25καθ’ ήν ή μετά λόγου πραζις σννέστηκεν ούκ άμοιρονσα 
γνωστικής Θεωρίας, τής πρός τά νοητά έπαναγαγούσης τάς διε- 
σπαρμένας δυνάμεις, кал πέμπτον, ‘αύτός άνάπανσις’, ώς πά
σαν ποιήσας ειρήνην και συνάψας το μεν πρακτικόν τφ κατά 
φύσιν άγαθφ, το δε θεωρητικον τβ κατά φύσιν άληθείφ Πάσα 

30 γάρ πράξιςΟ διά το άγαθόν γίνεσθαι πέφυκε, και πάσα Θεωρία 
την γνώσιν διά μόνην έπιζητεΐ την άλήθειαν, ών διανυσθέντων, 
ούδεν έσται τό σύνολον το πλήττον τής ψνχής το πρακτικόν, 
ούτε μην τό θεωρητικον αύτής διά ξένων δριμύττον θεωρημά
των, παντός έπέκεινα γενομένης και δντος και νοουμένον, και 

35 εις αύτόν είσδνσάσης τον Θεόν, τον μόνον άγαθόν και άληθινόν 
και ύπερ πάσαν ούσίαν δντα και νόησιν.

Ό τοιοντος ταΐς διαφόροις προκοπαϊς των άρετών γενόμε- 
νος νους, όταν έξέλθη μετά την νίκην άπό Δαρείον του βασιλέ- 
ως, τουτέστι τον φνσικον νόμον, δείξας αύτφ τής άγάπης και 

4ο τής άληθείας την δύναμιν κατάί2) την των άρετών πρός τά 
πάθη σύγκρισιν, кал λάβη ψήφον νομίμως, την μεν αύτον προ
βολήν έπικνρουσαν, τάς δέ των άλλων άκνρονσαν, διαγινώ- 
σκων πόθεν τής νίκης αύτφ γέγονεν ή χάρις, «αίρει τό πρόσω- 
πον είς τόν ούρανόν έναντίον Ίερονσαλήμ και εύλογεΐ τόν βασι- 

45 λέα τον οόρανον».
Πρόσωπον(3) ούν έστι τον τοιούτον νοός ή κατά τό κρν- 

πτόν τής ψνχής νοονμένη διάθεσις, έν ή των άρετών πάντες 
όπάρχονσιν οι χαρακτήρες, ήν «αίρει πρός τόν ούρανόν», τό 
ύψος δηλαδή τής θεωρίας, «έναντίον Ίερονσαλήμ», τοντέστι 

50 τής καχά την έξιν άπαθείας, ή πάλιν(4), «είς τόν ούρανόν έναν
τίον Ιερουσαλήμ», τό οίκητήριον τό έν ούρανφ έπιζητών και 
την πόλιν των άπογεγραμμένων έν ούρανοϊς, περι ής τά «δεδο- 
ξασμένα έλαλήθη», φησϊν ό Αανίδ. Ού γάρ άλλως ήδύνατο τόν



χωρίς λόγο τά αισθητά. Τέταρτον, σημαίνει ‘άνατολή διασπο- 
ρας\ έπειδή παρέχει στις διασπαρμένες στά αισθητά δυνάμεις 
τής ψυχής τήν άνατολή των έργων τής δικαιοσύνης, πού 
δημιουργεί τή λογική πράξη όχι άμοιρη άπό τή γνωστική θεω
ρία, πού έπαναφέρει πρός τά νοητά τις διάσπαρτες δυνάμεις. 
Πέμπτον σημαίνει ‘ό ίδιος άνάπαυση’, έπειδή έφερε πλήρη ει
ρήνη και συνένωσε τό πρακτικό με τό κατά φύση άγαθό και τό 
θεωρητικό με τήν καταφύση άλήθεια. Γιατί κφθε πράξη φυσικό 
είναι νά γίνεται γιά τό άγαθό καί κάθε θεωρία έπιζητεΐ τήν 
γνώση γιά μόνη τήν άλήθεια. "Οταν αύτά πραγματοποιηθούν δε 
θά ύπάρχει τίποτε πού νά πλήττει καθόλου τό πρακτικό τής ψυ
χής, άλλά ούτε καί τό θεωρητικό της θά ένοχλεΐ μέ παράξενα 
θεωρήματα, γιατί θά έχει ξεπεράσει κάθε δν καί κάθε νοητό 
καί θά έχει είσδύσει στον ίδιο τό θεό, τον μόνο άγαθό καί άλη- 
θινό καί άνώτερο άπό κάθε ούσία καί νόηση.

Ό  νούς πού διαμορφώθηκε έτσι μέ τις διαφορετικές προό
δους των άρετών, δταν βγει μετά τή νίκη άπό τή δουλεία τού 
βασιλιά Δαρείου, δηλαδή τού φυσικού νόμου, άφού τού δείξει 
τή δύναμη τής άγάπης καί τής άλήθειας κατά τή σύγκριση των 
άρετών πρός τά πάθη καί λάβει τήν νόμιμη ψήφο πού νά έπικυ- 
ρώνει τήν άμυνά του καί ν’ άκυρώνει δλων τών άλλων τις ένέρ- 
γειες, διακρίνοντας άπό πού τού έγινε ή χάρη της νίκης, «ύψώ- 
νει τό πρόσωπο πρός τόν ούρανό άπέναντι στήν Ιερουσαλήμ 
καί δοξολογεί τό βασιλιά τού ούρανού».

Πρόσωπο ένός τέτοιου νού είναι ή διάθεση πού έκδηλώνε- 
ται στά μύχια τής ψυχής, δπου ύπάρχουν δλα τά είδη τών άρε
τών. Αύτήν «ύψώνει στόν ούρανό», δηλαδή στό ύψος της θεω
ρίας, άπέναντι στήν Ιερουσαλήμ, δηλαδή τήν άπάθεια της έξης* 
ή πάλι, στόν ούρανό άπέναντι στήν Ιερουσαλήμ, άναζητώντας 
τήν κατοικία στόν ούρανό2 καί τήν πόλη δσων πολιτογραφήθη- 
καν στούς ούρανούς3, γιά τήν όποία λέει ό Δαβίδ «έχει είπωθεΐ

ΠΡΟΣ ΘΑΛΑΣΣΙΟΝ, ΠΕΡΙ ΑΠΟΡΙΩΝ, ΕΡΩΤΗΣΙΣ ΝΔ' 15

2. Β' Κορ. 5,2. 2. Έβρ. 12,23.



16 ΜΑΞΙΜΟΥ ΤΟΥ ΟΜΟΛΟΓΗΤΟΥ

Θεό εύλογεινΟ, μη άρας πρός ύψος Θεωρίας και γνώσεως 
55 κατά την έξιν τής άπαθείας, ήγουν τής άπήμονος και ειρηνικής 

καταστάσεως, το κατά ψυχήν τής διαθέσεως πρόσωπον, τό έκ 
πολλών και διαφόρων άρετών, χαρακτήρων δίκην, συγκείμε
νον.

Καί τί λέγων αίρει τό πρόσωπον; «Παρά σου ή νίκη» (*), 
60 τό κατά τών παθών τής πρακτικής τέλος διά τής νίκης δηλών 

και οϊον Επαθλον τών κατά τής άμαρτίας θείων άγώνων, «και 
παρά σου ή σοφία», τό διά θεωρίας, κατά την γνώσιν δηλαδή, 
τέλος, τό πασαν τής ψυχής άφαιροόμενον άγνοιαν, «και σή ή 
δόξα», τό έκ τούτων άναδεικνύμενον κάλλος τής θείας κατά τό 

65 θεμιτόν ώραιότητος δόξαν καλέσας, δπερ έστιν Ενωσις νίκης 
και σοφίας, кал πράξεως και θεωρίας, άρε τής τε και γνώσεως, 
άγαθότητός τε και άληθείας. Αύται γάρ άλλήλαις ένούμεναι 
μίαν άπαστράπτουσαν δόξαν και αόγήν του Θεού. Διό προσφό- 
ρως έπάγει φάσκων «και έγώ σός οίκέτης», είδώς ότι πασαν 

7ο έν ήμΐν ώς όργάνοις ό Θεός έπιτελεΐ πράξιν кал θεωρίαν, άρε- 
τήν τε καί γνώσιν καί νίκην κα\ σοφίαν και άγαθότητα και άλή- 
θειαν, μηδέν ήμών συνεισφερόντων τό σύνολον, πλήν τής θε- 
λούσης τά καλά διαθέσεως, fjv έχων ό μέγας Ζοροβάβελ πρός 
τοΐς είρημένοις φησίν «εύλογητός εΐ», πρός τόν Θεόν λέγων, 

75 «δς έδωκάς μοι σοφίαν' καϊ σόι όμολογώ, Δέσποτα τών πατέ
ρων». Ώς εύγνώμων οίκέτης πάντα τφ  Θεφ άνέθετο, τφ πάν
τα δωρησαμένψ, έξ ού λαβών εϊχε την σοφίαν, αύτφ όμολογών 
ώς Δεσπότη πατέρων τών κεχαρισμένων άγαθών την δύναμιν. 
Εύλογη τόν δέ καλεΐ τόν θεόν ώς άπειρον έχοντα την σοφίαν, 

βομαλλον δέ αύτοσοφίαν, έξ οδ λαβών όμολογεΐ την χάριν. Δε
σπότην δέ πατέρων αύτόν προσαγορεύει, παραστήσαι θέλων



κάθε δόξα και έπαινος»4. Γιατί δέν μπορούσε νά δοξολογήσει 
αλλιώς τό Θεό, άν δε σήκωνε πρός τό ύψος τής θεωρίας και 
τής γνώσης ώς πρός τήν έξη τής άπάθειας, δηλαδή τής ήσυχης 
και ειρηνικής κατάστασης, τό ψυχικό πρόσωπο τής διάθεσης, 
πού σύγκειται, σαν άπό διάφορους τύπους, άπό πολλές και διά
φορες άρετές.

Και τί λέει δταν σηκώνει τό πρόσωπο; «Άπό έσένα προέρ
χεται ή νίκη», δηλώνοντας μέ τή νίκη τό τέλος τής πρακτικής 
προσπάθειας κατά τών παθών και ένα είδος έπάθλου για τούς 
θείους άγώνςς κατά τής άμαρτίας* και «άπό έσένα ή σοφία», τό 
τέλος δηλαδή τής θεωρίας ώς πρός τή γνώση, πού άφαιρει κάθε 
άγνοια τής ψυχής· και «ή δόξα είναι δική σου»· τό κάλλος πού 
αύτά έκδηλώνουν, δσο τούς είναι έπιτρεπτό, άπό τή θεία 
ώραιότητα τό κάλεσε δόξα, πού άποτελει ένωση νίκης και σο
φίας και πράξης και θεωρίας, άρετής και γνώσης, άγαθότητας 
κι άλήθειας. Γιατι ένωμένες αύτές ή μία μέ τήν άλλη άπαστρά- 
πτουν μιά δόξα και λάμψη τού θεού. Γι’ αύτό προσθέτει και λέ
γει πρόσφορα* «και έγώ είμαι δικός σου δούλος», γνωρίζοντας 
δτι ό θεός έπιτελεΐ μέσα μας, άφού είμαστε όργανά του, κάθε 
πράξη και θεωρία, άρετή και γνώση, νίκη και σοφία και άγαθό- 
τητα κι άληθεια, χωρίς έμεΐς νά συνεισφέρομε άπολύτως τίπο
τε, παρά μόνο τή διάθεση πού έπιθυμει τά καλά. ’Έχοντας τή 
διάθεση αύτή ό μέγας Ζοροβάβελ λέγει μαζι μέ τά δσα έχουν 
προλεχθεΐ* «είσαι δοξασμένος πού μού έδωσες σοφία και σ’ εύ- 
χαριστώ, Δέποτα τών πατέρων μου». Σάν δούλος γεμάτος εύγνω- 
μοσυνη άπέδωσε τά πάντα στό θεό άπό τόν όποιο έλαβε και 
είχε τή σοφία, όμολογώντας σ’ αύτόν ώς Δεσπότη τών πατέρων 
του τή δύναμη τών άγαθών πού τού είχε χαρίσει. Καλεΐ τό θεό 
«δοξασμένο», έπειδή έχει άπειρη σοφία ή καλύτερα είναι αύτο- 
σοφία, άπό τόν όποιο έλαβε τή χάρη καί τό όμολογει. Τόν όνο- 
μάζει άκόμα Δεσπότη τών πατέρων, θέλοντας νά παραστήσει
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δτι πάντα τα των άγιων κατορθώματα Θεού προδήλως ύπήρ- 
χον χαρίσματα, μηδενός τό παράπαν έχοντος μηδέν ή το δοθεν 
άγαθδν ώς παρά Δεσπότου του Θεοΰ πρδς άναλογίαν τής εύ- 

85 γνωμοσύνης τε και εύνοίας του δεχομένου μετρούμενον, κάκεΐ- 
να μόνα κεκτημένου, δσα τφ Δεσπότη δωρουμένω παρΐσταται. 
Πατέρας Ο δε καλεΐ τους άπ ’ αΐώνος άγιους, ών την πίστιν δε- 
ξάμενος και μιμησάμενος τον βίον, τδ έζ έκείνων γεννηθήναι 
τφ Πνεύματι θέλων κατώρθωσε, γονέων υιός γεγενημένος αύ- 

% θαιρέτων αύθαίρετος, δπερ τών παρά βούλησιν γινομένων άπδ 
σαρκδς πατέρων τε кал υίών τοσουτόν έστι τφ Θεφ τιμιώτε- 
ρον, δσον σαρκδς ψυχή κατ’ούσίας όπεροχήν διενήνοχεν.

Ούτος ό Ζοροβάβελ εϊς ύπάρχει τών παρισταμένων νεανί
σκων Ααρείφ τφ βασιλεΐ, τφ φυσικφ λέγω νόμω, και πάσαν 

95 τών έν άνθρώποις θείων άγαθών δυσι περιγράψας λόγοις τήν 
δύναμιν και τήν τών άλλων διασκεδάσας προπέτειαν кал είς 
έαυτδν έλκύσας τδν βασιλεύοντα νόμον τής (ρύσεως, άφεσιν θε- 
σπίζοντα ταΐς κρατουμέναις είς δουλείαν τής τών παθών άλ- 
λοιώσεως τής ψυχής δυνάμεσιν. Τών γάρ προϊσταμένων, ώς 

ιοο ύλικωτέρον ί8) του σώματος, πονηρών πνευμάτων δύο τυγχα- 
νόντων, δι' αύτής τής του άριθμου ίδιότητος έδηλουτο τδ έμπα- 
θές καϊ έπίκηρον. Ό δε τής ψυχής ύπερασπίζων νους, άπλής 
οΰσης κατά τήν ούσίαν, εϊς ύπάρχων, τής άδιαιρέτου μονάδος 
έφερεν έμφασιν, ής καθοτιουν τδ σύνολον ού πέφυκεν άπτεσθαι 

юз θάνατος, δτι μήτε διαιρέσεως καθόλου τομή.
Φησϊ γάρ «ό εϊς», ήγουν ό πρώτος νεανίσκος, τήν έμπαθή 

του σώματος είσφέρων εύζωΐαν, «ύπερισχύει ό οίνος», οϊνον 
καλών πάσαν όμου κατά περιγραφήν τήν έν ήδοναις παθών 
παραφοράν καί μέθην, ώς έκστατικήν τής διανοίας кал τών 

но κατά φύσιν λογισμών τήν χρήσιν παραχαράττουσαν. «Θυμός»
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δτι δλα τά κατορθώματα των άγιων ήταν όλοφάνερα δωρεές 
του Θεοΰ και τίποτε περισσότερο δεν είχε κανένας άπολύτως, 
παρά όποιο άγαθό του είχε δοθεί, έπειδή μετριόταν ,άπό τον Δε
σπότη Θεό άνάλογα μέ τά μέτρα τής εύγνωμοσύνης και τής 
αγάπης έκείνου πού τό δεχόταν και είχε έκεΐνα μόνο άποκτήμα- 
τά του όσα του βρίσκονταν χαρισμένα άπό τον Δεσπότη. Πατέ
ρες καλεΐ τούς άγιους άπό τά βάθη των αιώνων, των όποιων δέ
χθηκε την πίστη τους και μιμήθηκε τό βίο τους5, πραγματοποί
ησε θέλοντας τήν έπιθυμία του νά γεννηθεί πνευματικά άπό 
έκείνους, μέ θεληματική έκλογή υιός έκείνων πού έγιναν πατέ
ρες του αύτοπροαίρετα, πράγμα πού είναι τόσο πολύ πιο άνώτε- 
ρο στά μάτια του Θεού άπό τήν ιδιότητα τού σαρκικού πατέρα 
και υίού, όσο ύπερέχει στήν ούσία ή ψυχή άπό τή σάρκα.

Αύτός ό Ζοροβάβελ είναι ένας άπό τούς νεαρούς πού παρα
στέκονται στό βασιλιά Δαρειο, δηλαδή στό φυσικό νόμο, και 
πού έκλεισε όλη τή δύναμη των θείων άγαθών πρός τούς άν- 
θρώπους σε δύο λόγους, πού διασκόρπισε τήν προπέτεια των 
άλλων6 και έλκυσε στον έαυτό του τό νόμο πού βασιλεύει στή 
φύση και θεσπίζει άφεση στις δυνάμεις τής ψυχής πού είναι 
ύποδουλωμένες στή δουλεία τής άλλοίωσης των παθών. Επει
δή δηλαδή είναι δύο τά πονηρά πνεύματα πού προΐστανται 
-άφοΰ τό σώμα είναι ύλικό- μέ αυτόν τον άριθμό δηλωνόταν ή 
παθητότητα και ή θνητότητα. Ό  νους πάλι πού προστατεύει τήν 
ψυχή, τήν άπλή στήν ούσία, όντας ένας, έδινε τήν έμφαση τής 
άδιαίρετης μονάδας, πού άπό καμμιά άπολύτως άποψη δέν τήν 
άγγίζει θάνατος, άλλ’ ούτε τομή ή διαίρεση.

Λέει ό ένας, δηλαδή ό πρώτος νέος, άναφέροντας τήν 
καλοζωή τού σώματος τή γεμάτη πάθος, «ύπερισχύει τό κρα
σί»7, άποκαλώντας κρασί όλη μαζί συμπεριληπτικά τήν παραφο
ρά και τή μέθη των παθών και των ή δονών, έπειδή παραφέρει τό 
νού και παραχαράσσει τή χρήση των φυσικών λογισμών. Γιατί

5. Λουκά 1,70. 6. *Έσδρα Α' 4,13-41. 7. *Έσδρα Α' 3,10.
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γάρ «δρακόντων», φησίν, «ό οίνος αύτών και θυμός ασπίδων 
ανίατος», την ζέσιν των σαρκικών ηδονών «οίνον δρακόντων» 
φήσας, και τής παρακοής την τυραννικήν και ύπερήφανον κα- 
ταφρόνησιν καλέσας «οίνον άσπίδων». Τούτο γάρ, ώς φασι, τό 

us Θηρίον παρά πάντα τα Θηρία τής γής έμφράττει τά ώτα πρός 
έπψσματα, έξ ύπερηφανίας τυραννουν τούς άπή,δοντας.

«Ό έτερος», ήγονν ό δεύτερος, φησίν, «ύπερισχύει ό βασι
λεύς», βασιλέα και ούτος καλών πάσαν όμου την έν πλούτφ 
και δυναστεία και ταις άλλαις περιφανείαις κενήν δόξαν, την 

noγεννητικήν τής άγνοιας, καθ’ ήν ό τής φύσεως γίνεται σκεδα- 
σμός, πάντων άγνοούντων άλλήλονς και πάσι πάντων προσρη- 
γνυμένων ύπερ ένός, του πλέον άλλήλων θέλειν δοξάζεσθαι δυ
νάμει ή πλούτφ ή τρυφή και τοΐς άλλοις τρόποις, οίς δοξάσε- 
σθαι θέλουσιν οί την θείαν και μένουσαν ήγνοηκότες δόξαν кал 

125 τό κατ’ αύτήν κράτος περιφρονοϋντες. Ούτοι μεν πάσαν, ώς εί- 
πεΐν, την ίλυν του βυθου τών παρά φύσιν παθών τοΐς δυσι τού- 
τοις προβλήμασι περιγράψαντες, κριτήν έποιουντο τών λεγομέ
νων τον βασιλέα Δαρεϊον, τόν, ώς έφην, κρατούντα νόμον τής 
φύσεως, έπικληθήναι τοΐς αύτών έλπίζοντες δόγμασιν. 

по «Ό δέ τρίτος», δς έστιν ό τής άρετής και τής γνώσεως 
προαϊστάμενος νους και τής κακής τών παθών δουλείας στερη- 
θήναι την ψυχήν βεβουλημένος, φησίν «ύπερισχύουσιν αί γυναί
κες καί ύπερνικςί ή άλήθεια», γυναίκας μέν είπών τάς θεο- 
ποιονς άρετάς, έξ ών ή πρός θεόν καί άλλήλους τοΐς άνθρώ- 

135 ποις ένοποιός άγάπη σννέστηκε, πάντων την ψυχήν έξαρπά- 
ζουσα τών ύπό γένεσιν και φθοράν κα\ τών ύπέρ αύτά νοητών 
ούσιών κα\ αύτφ τφ  θεφ  κατ’ έρωτικήν τινα σύγκρασιν περι- 
πλέκονσα, καθ’ δσον έστι δυνατόν άνθρωπίνη φύσει, καί την 
άχραντον καί θείαν μυστικώς δημιουργούσα συμβίωσιν, άλή-

8. Δβυτ. 32,33. 9. *Έσδρα Α' 3,11.



λέει· «θυμός δρακόντων τό κρασί τους και θυμός ανίατος άσπί- 
δων»8, όνομάζοντας «κρασί δρακόντων» τήν πύρα των σαρκι
κών ήδονών καί τήν τυραννική και ύπεροπτική καταφρόνηση 
τής πρακτικής καλώντας την «κρασί άσπίδων». Γιατί τό θηρίο 
αύτό, όπως λένε, περισσότερο άπό όλα τά θηρία τής γής φράζει 
τ’ αύτιά του στά άσματα καί ταλαιπωρεί άπό περηφάνεια τούς 
έπωδούς.

«Ό άλλος», δηλαδή ό δεύτερος νεαρός, λέει, «ύπερισχύει ό 
βασιλιάς»9· βασιλιά καί αύτός καλεΐ όλη μαζί τήν κενή δόξα 
γιά πλούτο καί δύναμη καί τις άλλες λαμπρότητες, πού γεννά 
τήν άγνοια καί άπό τήν όποία προκαλεΐται ό διασκορπισμός τής 
φύσης μας, όπου όλοι άγνοούν ό ένας τον άλλο κι όλοι έπιτίθε- 
νται σέ όλους γιά χάρη ένός, θέλοντας νά δοξάζονται περισσό
τερο άπό τούς άλλους στή δύναμη, στον πλούτο, στήν πολυτέ
λεια καί στις άλλες έκδηλώσεις, μέ τά όποια θέλουν νά δοξάζο
νται όσοι άγνοούν τή θεία καί μόνιμη δόξα καί περιφρονοΰν τή 
δύναμή της. Αύτοί όλη, όπως θά λέγαμε, τή λάσπη τού βυθού 
των παραφύση παθών10 κλείνοντάς την σ’ αύτά τά δύο σύμβολα, 
κριτή στά λεγομενά τους έκαμναν τό βασιλιά Δαρεΐο, τον κυ
ρίαρχο, όπως είπα, νόμο τής φύσης, μέ τήν έλπίδα ότι θά ύπο- 
χωρούσε στή διδασκαλία τους.

Ό  τρίτος πάλι, πού είναι ό νους πού προΐσταται στήν άρετή
καί τή γνώση καί πού θέλησε νά στερηθεί ή ψυχή άπό τήν
κακή δουλεία τών παθών, λέει «ύπερισχύουν οί γυναίκες και

*0

ύπερνικά ή άλήθεια»11* γυναίκες είπε τις θεοποιούς άρετές, άπό 
τις όποιες άποτελέστηκε γιά τούς άνθρώπους ή άγάπη πού τούς 
ένώνει μέ τό Θεό καί μεταξύ τους, πού άρπάζει τήν ψυχή άπό 
όλα όσα ύπόκεινται στό νόμο της γένεσης καί της φθοράς καί 
άπό τις πάνω άπό αύτά νοητές ούσίες καί τήν περιπλέκει μέ τόν 
ίδιο τό Θεό σέ μιά έρωτική ένωση, όσο είναι δυνατό στήν άν- 
θρώπιπνη φύση, δημιουργώντας μυστικά τήν άυλη καί θεία
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10. Ψαλμ. 68,2. 11. *Έσδρα Α' 3,12.
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но θειαν δε φήσας την μίαν και μόνην αιτίαν των δντων και άρχήν 
και βασιλείαν кал δύναμιν και δόξαν, έξ ής και δι ’ ήν πάντα γέ- 
γονέ τε και γίνεται και προς το είναι ύπ ’ αύτής τε και δι ’ αύτής 
σνγκρατεΐται και ύπερ ής πάσα τοΐς φιλοθέοις έστι σπονδή τε 
και κίνησις. Και συντόμως είπεΐν, διά μεν των γυναικών το τέ- 

145 λος ένεδείξατο τών άρετών την άγάπην, δπερ έστι ή κατ’ εφε- 
σιν του φύσει άγαθον τών μετεχόντων άδιάπτωτος ήδονή και 
άδιαίρετος Ενωσις, διά δε τής άλη θείας f9) το πέρας πασών έπε- 
σήμανε τών γνώσεων και αύτών πάντων τών γινωσκομένων, 
εις δπερ, ώς άρχήν кал πέρας πάντων τών δντων, αί κατά φύ- 

ΐ5ο σιν κινήσεις γενικφ τινι λόγψ συνέλκονται, πάντα νικώσης 
κατά φύσιν, ώς άληθείας, τής τών δντων άρχής και αίτιας και 
προς έαυτήν συνελκούσης τών γεγονότων την κίνησιν.

Ουτω διαλεχθεις ό φιλόσοφος νους τφ κατά φύσιν νόμω 
πάσαν αύτον τών πονηρών δαιμόνων άποκρούεται πλάνην, 

155 ψηφίσασθαι πείθων έλευθερίαν τοΐς προς δουλείαν (Ι0) παθών 
κεκρατημένοις λογισμοίς τε τής ψυχής και δυνάμεσι, και τών 
τής νοουμένης αιχμαλωσίας δεσμών λύσιν кал άφεσιν κηρυξαι 
τοΐς καθειργεμένοις έν τφ σκότει, τη προσπαθείς λέγω τών αι
σθητών, ώστε άναβάντας αύτους εις την Ίουδαίαν, φημϊ δε την 

ιβοάρετήν, οίκοδομήσαι έν Ιερουσαλήμ, τη Εξει λέγω τής άπα- 
θείας, τον ναόν Κυρίου, τουτέστι την δεκτικήν τής σοφίας 
γνώσιν.

Σοφός ούν καί πάνυ σοφός ό μέγας έστι Ζοροβάβελ, οϊα 
παρά θεού την σοφίαν λαβών και δι ’ αύτής δυνηθεις έκάστω 

165 τών πρός άπάτην προβεβλημένων έπι φθορψ τον γένους τών 
άνθρώπων ύπό τών ύπεραγωνιζομένων τον σώματος πονηρών 
πνευμάτων άντιπροβαλέσθαι και νικήσαι και άνατρέψαι кал 
δι' έκατέρον τών οικείων προβλημάτων τό έκατέρον τών άντι- 
κειμένων πρόβλημα παντελώς έξαφανίσαι καί την ψυχήν πονη-



συμβίωση. ’Αλήθεια πάλι είπε χή μία και μόνη αιτία των δντων 
κι άρχή και βασιλεία και δύναμη και δόξα, πού άπό αύτήν και 
έξαιτίας της έχουν γίνει και γίνονται τά πάντα, και άπό αύτήν κι 
έξαιτίας της συγκρατιούνται στο είναι, και γιά χάρη της οί φί
λοι τού Θεού κινητοποιούνται και δραστηριοποιούνται. Και μέ 
δύο λόγια, μέ τίς γυναίκες έδειξε τό τέλος των άρετών, τήν 
άγάπη, ή όποία είναι ή σύμφωνη μέ τον πόθο τους άσταμάτητη 
ήδονή και άχώριστη ένωση δσων τή μετέχουν μέ τό φύσει άγα- 
θό, ένώ μέ τήν άλήθεια έπισήμανε τό πέρας δλων των γνώσεων 
κι δλων δσα γνωρίζονται, στο όποιο, ώς άρχή και πέρας δλων 
των δντων, συνέλκονται, σύμφωνα μ’ ένα γενικό λόγο, δλες οί 
κατά φύση κινήσεις,-άφού νικά άπό τή φύση της, ώς άλήθεια, ή 
άρχή και αιτία των δντων και συνέλκει πρός τον έαυτό της τήν 
κίνηση των δημιουργημάτων.

’Ερχόμενος σέ τέτοιο διάλογο ό φιλόσοφος νους μέ τό 
φυσικό νόμο, άποκρούει δλη τήν πλάνη των πονηρών δαιμό
νων, πείθοντας νά έκλέξουν τήν έλευθερία οί λογισμοί καί οί

Λ *

δυνάμεις τής ψυχής πού είχαν ύποδουλωθεΐ στά πάθη και νά 
κηρύξουν λύτρωση και άπελευθέρωση άπό τά δεσμά τής νοη
τής αιχμαλωσίας στούς έγκάθειρκτους τού σκότους12 (έννοώ 
τήν προσκόλληση στά αισθητά), ώστε άνεβαίνοντας στήν Ίου- 
δαία, έννοώ στο ύψος τής άρετής, νά οικοδομήσουν στήν Ιε 
ρουσαλήμ, στήν έξη δηλαδή τής άπάθειας, τό ναό τού Κυρίου, 
ήτοι τή γνώση πού δέχεται τή σοφία.

Σοφός λοιπόν και μάλιστα πολύ σοφός είναι ό Ζοροβάβελ, 
έπειδή είχε λάβει τή σοφία άπό τό θεό κι έπειδή μπόρεσε μέ 
αύτήν σέ κάθετι πού πρόβαλλαν γιά νά ξεγελάσουν καί νά 
καταστρέψουν τό γένος τών άνθρώπων τά πονηρά πνεύματα 
πού άγωνίζονταν ένθερμα πρός ύπεράσπιση τού σώματος, αύ- 
τός μπόρεσε ν’ άντιπροβληθει και νά τά νικήσει και νά τ’ άνα- 
τρέψει και μέ καθένα άπό τά δύο του δπλα νά έξαφανίσει τε-

ΠΡΟΣ ΘΑΛΑΣΣΙΟΝ, ΠΕΡΙ ΑΠΟΡΙΩΝ, ΕΡΩΤΗΣΙΣ ΝΔ' 23

12. Ήσ. 9,1-3.
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ΐ7ορας λυτρώσασθαι δουλείας παθών. Επειδή yap έκεΐνοι διά μεν 
του οίνου τήν ζέσιν τιμάσθαι τών σαρκικών ηδονών έπεζήτουν, 
διά δέ του βασιλέως τής κοσμικής δόξης το κράτος έπεκύρουν, 
ούτος τήν πνευματικήν και πέρας ούκ έχουσαν διά τών γυναι
κών είσήγαγεν ηδονήν, και διά τής άληθείας το μή σαλευόμε- 

175 νον ένεδείξατο κράτος, και έπεισε τών μεν παρόντων κατα- 
φρονεϊν άγαθών, τών δεν μελλόντων άντέχεσθαι.

Ταύτην έχει τά προβλήματα, κατ’ έμε φάναι, τήν έννοιαν καλήν 
τε кал σοφήν кал του γραφήναι πρός νουθεσίαν ήμών ούκ άνα- 
ξίαν του Πνεύματος. Εί δέ τις ύψηλότερον τον τών γεγραμμένων 

iso νουν σκοπήσαι δυνηθή κατά τήν χορηγουμένην αύτφ του νοεϊν 
τά θεία δύναμιν, φθόνος ούδείς, ότι μηδε πέφυκεν έλαττοΰσθαι 
του Πνεύματος ή χάρις έν τοΐς συμμετέχουσι (δι ’ δ μάλιστα το 
του φθόνου τίκτεσθαι πάθος), κ&ν ό μεν πλέον, ό δέ έλαττον έχη 
τής χάριτος. 'Έκαστος γάρ κατά τήν άναλογίαν τής έν αύτφ πί- 

ΐ85στεως φανερουμένην κέκτηται του Πνεύματος τήν ένέργειαν, 
ώστε ταμίας ύπάρχει τής χάριτος έκαστος έαντου(Ι]), και ουποτ 
&ν εδ φρονών άλλω φθονήσειεν ένευδοκιμουντι τα ςχάρισι, έπ’ 
αύτφ κειμένης τής δεκτικής τών θείων άγαθών διαθέσεως.

"Ελθωμεν δέ και έπ’ άλλην μυστικήν θεωρίαν, τήν άρχι- 
ΐ9ο κήν τών γεγραμμένων άλήθειαν προδεικνύουσαν. Ζοροβάβελ 

έστιν άληθινός τε και νέος και διά του παλαιού τυπικώς μηνυό- 
μενος ό Κύριος ήμών και Θεός Ίησοΰς Χριστός, ό έν τη συγχύ
σει τής φύσεως ήμών συλληφθεις καί κυηθεις καί τεχθείς, καί 
τέλειος κατά φύσιν γενόμενος άνθρωπος, ϊνα πρός έαυτόν τής 

ΐ95συγχύσεως άποστασαν έπαναγάγη τήν φύσιν, ό μή γενόμενος 
μέν σύν ήμΐν αιχμάλωτος(!2) καί πρός τήν τών παθών άποικι- 
σθέϊς σύγχυσιν («ού γάρ έποίησεν άμαρτίαν, ούδέ εύρέθη δόλος 
έν τφ  στόματι αύτου»), έν ήμΐν δέ τοΐς αίχμαλώτοις ώς αίχμά-
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λείως τό δπλο καθενός άπό τούς δύο άντιπάλους και νά λυτρώ
σει την ψυχή άπό τήν πονηρή δουλεία των παθών. Επειδή 
δηλαδή έκεινοι έπιδίωκαν μέ τό κρασί νά τιμήσουν τή θέρμη 
τών σαρκικών ήδονών καί με τό βασιλιά τόνιζαν τή δύναμη τής 
κοσμικής δόξας, ό Ζοροβάβελ είσήγαγε μέ τις γυναίκες τήν 
πνευματική ήδονή πού δεν έχει πέρας καί μέ τήν άλήθεια πα
ρουσίασε τήν άσάλευτη δύναμη κι έπεισε νά καταφρονούν τά 
παρόντα άγαθά καί νά περιμένουν τά μελλοντικά.

Αύτή τήν έννοια έχουν κατά τή γνώμη του τά προβαλλόμε
να σύμβολα, πού είναι καλή καί σοφή κι όχι άνάξια νά γραφεί 
γιά πνευματική νουθεσία. "Αν όμως μπορέσει κάποιος ν’ άτενί- 
σει άπό ψηλότερη σκοπιά τό νόημα τών λόγων αύτών άνάλογα 
μέ τή δύναμη πού τού παραχωρεΐται νά νοεί τά θεια, κανένας 
φθόνος· γιατί δέν είναι στή φύση του νά έλαττώνεται ή χάρη 
τού Πνεύματος σ’ αύτούς πού τή μετέχουν -πράγμα γιά τό 
όποιο γεννιέται κυρίως τό πάθος τού φθόνου- είτε έχει περισ
σότερη ό ένας καί λιγότερη ό άλλος. Γιατί στον καθένα έκδη- 
λώνεται ή ένέργεια του Πνεύματος άνάλογα μέ τήν πίστη του, 
ώστε καθένας είναι οικονόμος τής χάριτος στόν έαυτό του καί 
ποτέ όποιος σκέφτεται όρθά δέ θά φθονήσει άλλον πού έχει 
άφθονα τά χαρίσματα, άφού έξαρτάται άπό τόν ίδιο ή διάθεση 
πού δέχεται τά θεία άγαθά.

"Ας πάμε τώρα στήν άλλη μυστική θεωρία, πού δείχνει τήν 
άρχική άλήθεια τών λεγομένων του χωρίου. Ζοροβάβελ άληθι- 
νός καί νέος πού τυπικά προμηνύεται άπό τόν παλαιό, είναι ό 
Κύριός μας και Θεός Ιησούς Χριστός, πού έχει συλληφθεΐ καί 
κυοφορηθεί καί γεννηθεί μέσα στή σύγχυση της φύσης μας κι 
έγινε τέλειος άνθρωπος κατά τή φύση, γιά νά έπαναφέρει στόν 
έαυτό του τή φύση μας, άφοΰ τήν άπομακρύνει άπό τή σύγχυση, 
αύτός πού δέν έγινε συναιχμάλωτός μας καί δέν βρέθηκε στή 
σύγχυση τών παθών, γιατί «δέν έκανε άμαρτία ούτε βρέθηκε 
δόλος στό στόμα του»13, άλλά γεννήθηκε ώς αΙχμάλωτος άνά-

13. Ήσ. 53,9. Α' Πέτρ. 2,22.



26 ΜΑΞΙΜΟΥ ΤΟΥ ΟΜΟΛΟΓΗΤΟΥ

λωτος γεννηθείς και μεθ ’ ημών των άνομων λογισθείς, διά φι- 
2οο λανθρωπϊαν γενόμενος «έν όμοιώματι σαρκδς άμαρτίας(13) και 

περι άμαρτίας» · έν όμοιώματι μεν σαρκός άμαρτίας, δτι, φύσει 
Θεός ύπάρχων άπαθής, άτρέπτως κατ’ οικονομίαν φύσει παθη- 
τός γενέσθαι κατηξίωσεν άνθρωπος, περι άμαρτίας δέ, δτι διά 
τάς άμαρτίας ημών ήχθη είς θάνατον και ύπερ ημών ώδηνήθη 

205 και διά τάς άμαρτίας ημών έτραυματίσθη και έμαλακίσθη διά 
τάς άνομίας ήμών, ϊνα ήμεΐς τω μώλωπι αύτοΰ ίαθώμεν. 
«Πνεύμα» γάρ «πρό προσώπου ήμών», φησίν, «Χριστός Κύ
ριος σννελήφθη έν ταΐς διαφθοραΐς ήμών, ού εϊπαμεν Έν τη 
σκιςί αύτοΰ ζησόμεθα έν τοΐς έθνεσιν».

2ΐο Ούτός έστιν ή δίκαια ‘άνατολή ’ τής ήμών έκ τής άμαρτίας 
διασπορας, περι ής διά του προφήτου φησι τό Πνεύμα τό άγιον 
δτι άνατελεϊ ύμΐν άνατολή δίκαια, кал «ιδού άνήρ (άνατολή όνο- 
μα αύτφ) και ύποκάτωθεν αύτοΰ άνατελεΐ, και ήλιος δικαιοσύ
νης και ϊασις έν ταΐς πτέρυξιν αύτοΰ», τοΰ «ύποκάτωθεν(!4) 

2ΐ5 δηλοΰντος τό άπόρρητον μυστήριον τής τοΰ Λόγου σαρκώσε- 
ως, έζ ής άνέτειλεν ή τών δλων σωτηρία, πτέρυγες δέ &ν είεν 
τοΰ ήλιον τής δικαιοσύνης αί δύο διαθήκαι, δι ’ ών ιπτάμενος έν 
ήμΐν ό Λόγος την πληγήν θεραπεύει τής παραβάσεως και τήν 
κατ’ άρετήν τελείαν χαρίζεται ρώσιν, διά μέν τής παλαιας 

220 ποιούμενος τήν τής κακίας άναίρεσιν, διά τής νέας δέ τήν θέσιν 
τής άρετής έργαζόμενος. ’Ή  παλιν, πτέρνγές είσιν ή πρόνοια 
κάϊ ή κρίσις, δι ’ ών ιπτάμενος ό Λόγος άγνώστως έπιβατεύει 
τοΐς οδσι, σοφίας(15) μέν λόγοις θεραπεύων τοΰς θέλοντας, παι
δείας δέ τρόποις τοΰς πρός άρετήν δνσκινήτονς ίώμενος, και 

225 τοΐς μέν σαρκός μολνσμόν έκκαθαίρων, τοΐς δέ ψνχών κηλίδας 
ίώμενος.

14. Ήσ. 53,12. Ματθ. 15,28. Λουκ& 22,37.
15. Ρωμ. 8,3.



μεσά μας καί λογίστηκε μαζί μ’ έμας τούς άνομους14, άφοϋ έγι- 
νε άπό φιλανθρωπία «όμοίωμα της σάρκας της άμαρτίας»15 καί 
περί άμαρτίας. ’Έγινε όμοίωμα της σάρκας της άμαρτίας, γιατί, 
ένώ άπό τή φύση του είναι θεός άπαθής, έκρινε άξιο νά γίνει 
κατ’ οικονομία, χωρίς όμως τροπή, παθητός στή φύση άνθρω
πος, ένώ περί άμαρτίας, έπειδή όδηγήθηκε στο θάνατο γιά τις 
άμαρτίες μας καί δοκίμασε τήν όδύνη και γιά τις άμαρτίες μας 
τραυματίστηκε και κακοποιήθηκε γιά τις άνομίες, «γιά νά γίνο
με έμεις ύγιεις με τό τραύμα έκείνου»16. Γιατί «μπροστά στά 
μάτια μας συλλήφθηκε ώς Πνεύμα ό Χριστός ό Κύριός μας 
μέσα στά άμαρτήματα' γιά τον όποιο είπαμε* «κάτω άπό τον 
ίσκιο του θά ζήσομε άνάμεσα στά έθνη».

Αύτός είναι ή δίκαιη ‘άνατολή τής διασποράς’ μας άπό τήν 
άμαρτία, γιά τήν όποία λέει τό άγιο Πνεύμα μέ τό στόμα τού 
προφήτη ότι θ’ άνατείλει γιά μάς άνατολή δίκαιη, καί «νά, ένας 
άνδρας -άνατολή είναι τό όνομά του»17-  καί «θ’ άνατείλει κάτω 
άπ’ αύτόν»18 καί είναι «ήλιος τής δικαιοσύνης καί ύπάρχει 
θεραπευτική ιδιότητα στά φτερά του»19* *ό άνδρας κάτω άπό 
αύτόν’ δηλώνει τό άπόρρητο μυστήριο τής σάρκωσης τού Λό
γου, άπό τήν όποία άνέτειλε ή σωτηρία όλων. Φτερά τού ήλιου 
τής δικαιοσύνης μπορεΐ νά είναι οί δύο διαθήκες, μέ τΙς όποιες 
πετώντας σ’ έμάς ό Λόγος θεραπεύει τήν πληγή της παράβασης 
καί χαρίζει τήν τέλεια άνάρρωση στήν άρετή, μέ τήν παλαιά 
έπιτελώντας τήν άναίρεση τής κακίας καί μέ τήν νέα πραγματο
ποιώντας τή στερέωση τής άρετής. "Η άλλιώς, φτερά είναι ή 
πρόνοια καί ή κρίση, μέ τις όποιες φτερουγίζοντας άδιάγνωστα 
ό λόγος σταματά πάνω στά όντα, μέ τούς λόγους τής σοφίας θε
ραπεύοντας όσους θέλουν καί μέ τούς τρόπους τής παιδείας 
γιατρεύοντας τούς δυσκίνητους στήν άρετή, στούς πρώτους κα
θαρίζοντας τούς μολυσμούς της σάρκας, και στούς άλλους θε
ραπεύοντας τούς ρύπους τών ψυχών.
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16. Ήσ. 53,45. 17. Ίερ. 23,5.
18. Ζαχ. 6,12. 19. Μαλαχ. 3,20.
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Ούτός έστιν ό τήν αιχμαλωσίαν τον άληθινου Ισραήλ έπα- 
νάγων, ούκ άπό γής εις γήν, καθώς ό παλαιός πέπραχε Ζορο- 
βάβελ, άπό Βαβυλώνος εις τήν 1ουδαίαν τον λαόν μεταβιβά- 
σας, άλλ ’ άπό γής είς ούρανόν και άπό κακίας εις άρετήν кал 

230 άπό αγνωσίας είς έπίγνωσιν άληθείας Θεου και άπό φθοράς είς 
άφθαρσίαν και είς άθανασίαν άπό θανάτου, και συντόμως εί- 
πεΐν, άπό τον φαινομένου κόσμου και ρέοντος είς τον σταθερόν 
και νοούμενον, кал άπό τής διαλυόμενης ζωής είς τήν άδιάλυ- 
τον και μένουσαν. Ούτός έστιν ό άληθινός οικοδόμος του διαρ- 

235 ρυέντος τοΐς παραπτώμασι λογικού ναού кол έμπρησθέντος άλ- 
λοτρίφ πυρί, δπερ ήμεΐς έξεκαύσαμεν, πορευθέντες τφ φωτϊ 
του πυρός ήμών кал τη φλογί, ή έξεκαύσαμεν, ού μόνον τφ  
σαρκικφ(16) φρονήματι τό τής ψυχής νοερόν έπεσθαι δουλικώς 
παρασκευάσαντες, άλλα και τήν τών παθών υλην άνέδην δι’ 

240 ένεργείας έζάψαντες. Ούτός έστιν ό πείσας διά σοφίας Δαρειον 
τον βασιλέα, τουτέστι τον νόμον τής φύσεως' ού γάρ θέμις 
κατά τον τόπον τούτον είς τον διάβολον λαμβάνειν τον Δαρειον, 
συνεργόν μεν γεγενημένον έκουσίως τής κατά τήν άφεσιν του 
λαοΰ χάριτος, πεισθέντα δε μηδέν ίσχυρότερον είναι μηδε τή 

245 φύσει πρός σωτηρίαν λυσιτελέστερον πίστεως кал άγαθής συν- 
ειδήσεως. Άληθείας (] 7) γάρ λόγον ή πίστις έπέχει και τής διά 
τών γυναικών άλληγορικώς νοουμένης θείας άγάπης ή άγαθή 
συνείδησις έπιφέρεται τόπον, έν ή τό παράπαν θείων έντολών 
ούκ έστι παράβασις. Ούτός έστιν ό δειμάμενος έν έαυτφ καθ’ 

250 ένωσιν άρρητόν τε και άδιαίρετον «τήν σκηνήν Δαυίδ τήν πε- 
πτωκυΐαν», λέγω δε τήν διά τήν άμαρτίαν τφ θανάτω διαφθα- 
ρεΐσαν φύσιν. Ούτός έστι Ζοροβάβελ, ό μετά δόξης έγείρας πε- 
πτωκότα τόν οίκον του θεου, περι ού φησι τό Πνεύμα τό άγιον 
«έσται ή δόξα του οίκου τούτου ή έσχάτη ύπερ τήν προτέραν». 

255 Δευτέραν γάρ κοινωνίαν ό Λόγος έκοινώνησε τή φύσει, πολυ
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Αύχός είναι πού έπαναφέρει τούς αιχμαλώτους του άληθι- 
νοΰ Ισραήλ, όχι άπό χώρα σέ χώρα, δπως έκανε ό Παλαιός Ζο- 
ροβάβελ, μεταφέροντας τό λαό άπό τή Βαβυλώνα στήν Ίου- 
δαία, άλλα άπό τή γή στον ούρανό και άπό τήν κακία στήν άρε
τή, άπό τήν άγνωσία στήν έπίγνωση τής άλήθειας του θεοΰ20 
και άπό τή φθορά στήν άφθαρσία καθώς και και άπό τό θάνατο 
στήν άθανασία, καί γιά νά μιλήσω μέ συντομία, άπό τον φαινό
μενο και παροδικό κόσμο στο σταθερό και νοητό καί άπό τή 
ζωή τής άποσυνθεσης στήν άδιάλυτη καί μόνιμη. Αύτός είναι ό 
άληθινός οικοδόμος του λογικού νοΰ πού κατέρρευσε άπό τά 
παραπτώματα καί πυρπολήθηκε άπό ιδιόρρυθμη φωτιά, πού 
έμεις άνάψαμε καί βαδίσαμε μέ τό φώς τής φωτιάς καί τή φλό
γα πού άνάψαμε, κάνοντας όχι μόνο ν’ άκολουθει δουλικά τό 
νοερό μέρος τής ψυχής τό σαρκικό φρόνημα, άλλά κι άνάβο- 
ντας μέ τήν άπερισκεψία μας τήν ύλη τών παθών. Αύτός είναι 
πού έπεισε μέ σοφία τό βασιλιά Δαρεΐο, δηλαδή τό νόμο τής 
φύσης. Γιατί δέν έπιτρέπεται στο χωρίο αύτό νά παίρνομε τό 
Δαρεΐο στή θέση τού διαβόλου, άφοΰ έγινε συνεργός θέλοντας 
τής χάριτος στή λύτρωση του λαοΰ κι άφοϋ πείσθηκε ότι δέν 
είναι τίποτε πιο ισχυρό κι άποτελεσματικότερο γιά τή σωτηρία 
τής άνθρώπινης φύσης όσο ή πίστη καί ή άγαθή συνείδηση. 
Γιατί ή πίστη έχει τή θέση τής άλήθειας καί έχει τή θέση τής 
θείας άγάπης πού νοείται άλληγορικά μέ τις γυναίκες ή άγαθή 
συνείδηση όπου δέν ύπάρχει άπολύτως καμμιά παράβαση τών 
θείων έντολών. Αύτός είναι πού οικοδόμησε μέ τόν έαυτό του 
σέ μιά ένωση άρρητη κι άδιαίρετη «τήν σκηνή του Δαβίδ πού 
έπεσε»21, έννοώ τή φύση μας πού διαφθάρθηκε άπό τό θάνατο 
έξαιτίας τής παράβασης. Αύτός είναι ό Ζοροβάβελ πού άνοικο- 
δόμησε όλόλαμπρο τόν οίκο του Θεού πού είχε πέσει, γιά τόν 
όποιο λέει τό άγιο Πνεύμα «ή δόξα του οίκου αύτοϋ ή τελευ
ταία είναι άνώτερη άπό τήν πρώτη»22. Γιατί ό λόγος ήρθε σέ

20. Α' Τιμ. 2,4. 21. Άμώς 9,11. Πράξ. 15,16. 22. Άγγ. 2,9.
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τής προτέρας παραδοξοτέραν, δσω πρώτον του κρείττονος με- 
ταδούς, ύστερον μετέλαβε θέλων τον χείρονος, ϊνα και την ει
κόνα σώσγι кал την σάρκα άθανατίση καί, τον ένηχηθέντα τη 
φύσει λόγον τού δφεως παντελώς έξαφανίσας, ώς έξ άρχής κα- 

260 θαραν κακίας πάλιν παραστήση την φύσιν, τη θεώσει πλεονε
κτούσαν (18) την πρώτην διάπλασιν, καί, ώσπερ έξ άρχής μη 
ούσαν ύπεστήσατο, οϋτω διαρρυεϊσαν άνασώσηται, στομώσας 
πρός άπτωσίαν τη άτρεψί^, και την έπ’ αύτή πάσαν βουλήν τού 
Θεού και Πατρός έπιτελέση, θεώσας αύτήν τη δυνάμει τής 

265 ένανθρωπήσεως. «Αί χεϊρες» (19), γάρ φησι, «Ζοροβάβελ» τού 
νοητού «έθεμελίωσαν τον οίκον τούτον», τουτέστι τον άνθρω
πον, «και αί χεϊρες αύτού έπιτελέσουσιν αύτόν», την προτέραν 
λέγων διάπλασιν και την έν αύτφ καθ’ ένωσιν άρρητον τελευ- 
ταίαν άνάπλασιν. Ούτός έστιν ό άληθινός Ζοροβάβελ, ό τών 

270 αιχμαλώτων λυτρωτής, ό έχων έν τη «χειρι τον λίθον τόν κασ- 
σιτήρινον», τόν τοΐς «έπτά» τού «Κυρίου» κοσμούμενον 
«όφθαλμοΐς», δ ϊ  ών ό Θεός «έπιβλέπει έπι πάσαν τήν γήν». 
Κατά μϊν τήν ίστορίαν ούδαμώς έσχηκώς φαίνεται Ζοροβάβελ 
έν τη χειρϊ κασσιτήρινον λίθον έπτά όφθαλμους έχοντα, και αύ- 

275 τούς τού Κυρίου, έπιβλέποντας έπι πάσαν τήν γήν. Ούκούν, 
έπειδή παντελώς άμήχανον τούτο στήναι κατά τήν λέξιν, έπι 
τήν τών γεγραμμένων χωρώμεν διάνοιαν.

Ζοροβάβελ έστίν, καθώς πολλάκις προλαβών έφην, ό Κύ
ριος ήμών και Θεός Ιησούς Χριστός. Τούτου δέ λίθος(20) έστιν 

280 ή πίστις ή είς αύτόν' έν τη χειρ\ δέ, δτι τη πράξει τών έντολών 
ή πίστις τού Χριστού διαφαίνεταν «πίστις» γάρ «χωρίς έργων 
νεκρά», ώσπερ καί «έργα δίχα πίστεως». Πράξεως δέ σύμβου
λόν έστι προδήλως ή χειρ. Φέρων οδν έν τή χειρι τόν λίθον ό 
Κύριος έμπρακτον ήμάς διδάσκει τήν είς αύτόν πίστιν έχειν τοΐς



δεύτερη κοινωνία με τή φύση μας πολύ πιο παράδοξη από τήν 
πρώτη* όσο καλό τής είχε μεταδώσει πρώτα, τόσο κακό μετά
λαβε ύστερα θέλοντας, ώστε καί τήν εικόνα νά διασώ
σει καί τή σάρκα ν’ άθανατίσει καί, έξαφανίζοντας τελείως τό 
λόγο πού τό φίδι ψιθύρισε στον άνθρωπο, νά παραστήσει πάλι 
τή φύση μας όπως στήν άρχή καθαρή άπό τήν κακία, πλεονε
κτώντας άπό τό πρώτο πλάσιμό της κατά τή θέωση· καί όπως 
στήν άρχή τήν έκανε νά ύπάρξει άπό τό μηδέν, έτσι καί τώρα 
πού είχε διαλυθεί νά τήν ξανασώσει, κλείνοντας με τήν άτρεψία 
τό δρόμο πρός τήν πτώση, καί νά πραγματοποιήσει σ’ αύτήν 
κάθε άπόφαση του θεού καί Πατέρα, θεώνοντάς την με τή δύ
ναμη τής ένανθρώπησής του. Γιατί λέει, «τά χέρια του Ζοροβά- 
βελ του νοητού θεμελίωσαν τόν οίκο τοΰτο», δηλαδή τόν άν
θρωπο, «καί τά χέρια του θά τόν όλοκληρώσουν»23, έννοώντας 
τήν προηγούμενη διάπλαση καί τήν τελευταία άνάπλαση μέσα 
σ’ αύτόν μ’ άρρητη ένωση. Αύτός είναι ό άληθινός Ζοροβάβελ, 
ό λυτρωτής τών αιχμαλώτων, πού κρατάει στό χέρι του «τήν 
πέτρα τοΰ κασσίτερου, πού τήν κοσμούν τά έφτά μάτια τοΰ Κυ
ρίου, μέ τά όποια ό Θεός έπιβλέπει πάνω σε όλη τή γη»24. Σύμ
φωνα μέ τήν ίστορία πουθενά δέ φαίνεται ό Ζοροβάβελ νά κρα
τάει στό χέρι του τήν πέτρα τοΰ κασσίτερου μέ τά έπτά μάτια, 
πού είναι μάτια τοΰ Κυρίου, πού έπιβλέπει πάνω σέ όλη τή γη. 
Επομένως, έπειδή τό χωρίο είναι άδύνατο νά σταθεί λεκτικά, 
&ς προχωρήσομε στό νόημά του.

Ό  Ζοροβάβελ είναι, δπως πολλές φορές είπα προηγουμέ
νως, ό Κύριός μας καί θεός Ίησοΰς Χριστός. Ή πέτρα τοΰ 
Χριστοΰ είναι ή πίστη σ’ αύτόν* τήν κρατάει στό χέρι, γιατί ή 
πίστη στό Χριστό διαφαίνεται στήν πράξη τών έντολών* έπειδή 
πίστη χωρίς έργα είναι νεκρή25. Καί είναι όλοφάνερο δτι σύμ
βολο της πράξης είναι τό χέρι. Κρατώντας λοιπόν ό Κύριος τήν 
πέτρα στό χέρι μάς διδάσκει νά είναι έμπρακτη ή πίστη μας σ’
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23. Ζαχ. 4,9. 24. Ζαχ. 4,10. 25. Ίακ. 2,26.
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285έπτά τού Κυρίου κοσμουμένην όφθαλμοΐς, τουτέστι ταΐς έπτά 
του άγιου Πνεύματος ένεργείαις.

«Και έπανεπαύσεται», φησίν, «έπ’ αύτόν» έπτά πνεύματα' 
«πνεύμα σοφίας, πνεύμα συνέσεως, πνεύμα γνώσεως, πνεύμα 
έπιστήμης, πνεύμα βουλής, πνεύμα ισχύος, πνεύμα φόβου 

290 Θεού». ’Έστι δε το μεν πεύμαί21) τού φόβου τού Θεού ή των 
κατ' ένέργειαν κακών άποχή' τό δε πνεύμα τής ισχύος έστιν ή 
πρός ένέργειαν και πράξιν των έντολών πρόθυμος όρμή και κί- 
νησις' τό δέ πνεύμα τής βουλής έστιν ή έξις τής διακρίσεως, 
καθ’ ήν συν λόγω τάς θείας πράττομεν έντολάς και των κρειτ- 

295 τόνων διαιρούμεν τά χείρονα' τό δέ πνεύμα τής έπιστήμης έστιν 
ή των κατ’ άρετήν τής πράξεως τρόπων άπτωτος εϊδησις, καθ’ 
ους πράττοντες τής όρθής τού λόγου κρίσεως ούδαμώς διαπί- 
πτομεν τό δέ πνεύμα τής γνώσεώς έστιν ή των έν ταΐς έντο- 
λαΐς λόγων περίληψις, καθ’ οΰς οί τρόποι τών άρετών συνε- 

3οο στήκασν πνεύμα δέ συνέσεώς έστιν ή πρός τούς τρόπους και 
τούς λόγους τών άρετών συγκατάθεσις, ή, κυριώτερον είπεΐν, 
μεταποίησις, καθ’ ήν σύγκρασις γίνεται τών φυσικών δυνάμε
ων πρός τούς τρόπους καί τούς λόγους τών έντολών’ πνεύμα δέ 
σοφίας έστιν ή πρός την αιτίαν τών έν ταΐς έντολαΐς πνευματι- 

3 0 5 κ ω τ έ ρ ω ν  λόγων άνάληψίς τε και ένωσις, καθ’ ήν, άγνώστως 
τ ο ύ ς  έν Θεφ, κατά θεμιτόν άνθρώποις, άπλούς μυούμενοι τών 
δ ν τ ω ν  λόγους, ώς ё к  τίνος βλυςτανοόσης πηγής τής καρδίας 
τ η ν  έν τ ο ΐ ς  δ λ ο ι ς  άλήθειαν ποικίλως τοΐς άλλοις άνθρώποις 
π ρ ο φ έ ρ ο μ ε ν ,  ά π ό  μέν τ ώ ν  έ κ  Θεού τελευταίων, ήμΐν δέ προσε- 

3ΐο χ ώ ν ,  έπϊ τ ά  πρώτα, κ α ί  ήμών μέν π ό ρ ρ ω ,  τ φ  δέ Θεφ προσεχή, 
καθ ' ό δ ό ν  κ α ι  τ ά ξ ι ν  ά ν α β α ίν ο ν τ ε ς .

Από γάρ τής άργίας?2) τών κακών διά φόβου έπϊ την τών 
άρετών δι* ισχύος έρχόμεθα πραξιν, άπό δέ τής τών άρετών 
πράξεως έπϊ την διάκρισιν τής βουλής, άπό δέ τής διακρίσεως
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αύτόν και νά κοσμείται μέ τά έφτά μάτια του Κυρίου,» δηλαδή 
μέ τις έπτά ένέργειες του άγιου Πνεύματος.

«Καί θ’ άναπαυθούν», λέει, «πάνω σ’ αύτόν έπτά πνεύματα· 
πνεύμα σοφίας, πνεύμα φρόνησης, πνεύμα γνώσης, πνεύμα έπι- 
στήμης, πνεύμα βουλής, πνεύμα δύναμης, πνεύμα φόβου 
Θεού»26. Και είναι τό πνεύμα τού φόβου τού Θεού ή άποχή άπό 
τά ένεργούμενα κακά. Τό πνεύμα τής δύναμης είναι ή πρόθυμη 
όρμή καί κίνηση πρός ένέργεια και πράξη των έντολών. Τό 
πνεύμα τής βουλής είναι ή έξη τής διάκρισης, σύμφωνα μέ τήν 
όποία πράττομε μέ λόγο τις θεΐες έντολές και χωρίζομε τά χει
ρότερα άπό τά καλύτερα. Τό πνεύμα τής έπιστήμης είναι ή 
άπταιστη γνώση των τρόπων τής πράξης των σύμφωνων μέ τήν 
αρετή, μέ τούς όποιους δέν έκανε λάθος ποτέ στήν όρθή κρίση 
τού λόγου. Τό πνεύμα τής γνώσης είναι ή περίληψη των λόγων 
των έντολών, πού συνιστούν τούς τρόπους τών άρετών. Τό 
πνεύμα τής σύνεσης είναι ή συγκατάθεσή μας στούς τρόπους 
και στούς λόγους τών έντολών ή, γιά νά κυριολεκτήσομε, ή με
ταποίηση, μέ τήν όποία γίνεται άνάμιξη τών φυσικών δυνάμεων 
πρός τούς τρόπους καί τούς λόγους τών έντολών. Τό πνεύμα 
τής σοφίας είναι ή άνάληψη και ή ένωση πρός τήν αίτία τών 
πνευματικότερων λόγων μέσα στις έντολές, σύμφωνα μέ τις 
όποιες μέ τρόπο άγνωστο μυούμαστε, όσο είναι δυνατό στούς 
άνθρώπους, τούς άπλούς μέσα στό θεό λόγους τών δντων, καί 
άπό τήν καρδιά μας, σάν άπό κάποια πηγή πού άναβρύζει, προ
βάλλομε στούς άλλους άνθρώπους μέ ποικίλους τρόπους τήν 
αλήθεια πού βρίσκεται σέ δλα τά δντα, άπό τά πιό μακρινά στό 
θεό καί πιό κοντινά σ’ έμας στά πρώτα, μακρινότερα άπό έμάς 
καί κοντινά στό θεό, προχωρώντας καθοδικά καί μέ τάξη.

Γιατί έρχόμαστε μέ φόβο άπό τήν άργία τών κακών στή 
δυναμική έκτέλεση τών άρετών, άπό τήν έκτέλεση τών άρετών 
στή διάκριση της σκέψης, άπό τή διάκριση στήν έξη, δηλαδή

26. Ήσ. 11,2.
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3ΐ5 έπι τήν έξιν των άρετών, ήγουν έπιστήμην, άπο δε τής έξεως 
των άρετών έπι τήν γνώσιν τών έν αύταΐς ταΐς άρεταϊς λόγων, 
άπο δε ταύτης είς τήν προς τους έγνωσμένους λόγους τών άρε
τών μεταποιητικήν έξιν, φημι δε τήν σύνεσιν, και άπο ταύτης 
είς τήν άπλήν τής έν δλοις άληθείας άκριβή Θεωρίαν, άφ’ ής 

320 όρμώμενοι, πολλούς και ποικίλους έκ τής τών όντων αισθη
τών τε καί νοητών ούσιών σοφής θεωρίας εύσεβεις λόγους 
περι τής άληθείας άποδώσομεν. Δια τούτων ούν άναβαίνοντες 
τών όφθαλμών τής πίστεως, ήγουν φωτισμών, προς τήν θείαν 
τής σοφίας ί23) συναγόμεθα μονάδα, τήν γεγενημένην δι’ ήμάς 

325 τών χαρισμάτων διαίρεσιν προς τήν αιτίαν τών χαρισμάτων 
συνάγοντες ταΐς κατά μέρος τών άρετών άναβάσεσι, μηδέν τών 
είρημένων, συνεργίψ Θεού, παραλιμπάνοντες, ϊνα μή, κατ’ όλί- 
γον άμιλοΰντες, τυφλήνζ24) ήμών τήν πίστιν και άνόμματον κα- 
ταστήσωμεν, ούκ έχουσαν τούς διά τών έργων του Πνεύματος 

330 φωτισμούς, και κολασθώμεν δικαίως είς άπειρους αιώνας, ώς 
έν έαυτοΐς κατά τήν πίστιν, όσον τό έφ ’ ήμϊν, τούς θείους έκτυ- 
φλώσαντες όφθαλμούς.

Πας γάρ ό τής πίστεως έν έαυτφ διά τής άργίαςζ25) τών 
έντολών τούς τοιούτους άνορύξας όφθαλμούς, πάντως κατά- 

335 κριτος, μηκέτι τόν Θεόν έχων είς αύτόν έπιβλέποντα. Και οίμαί 
γε ταύτης ένεκα τής αιτίας λίθον κασσιτήρινον τή Γραφή προσ- 
ηγορεΰσθαι τήν πίστιν, διά τό τήν αύτήν και τιμωρητικήν εϊναι 
τών μή κοσμούντων αύτήν ταΐς έντολαΐς, και περιποιητικήν 
τών διατηρούντων αύτήν κατηγλαϊσμένην ταΐς ένεργείαις του 

340 Πνεύματος. Έσται γάρ, φησι Συμεών ό μέγας περί του Κυρίου 
λέγων, «είς πτώσιν και άνάστασιν πολλών έν τφ  Ισραήλ», 
πτώσιν μϊν τών άπιστούντων, άνάστασιν δέ τών πιστευόντων. 
Φασί γάρ τινες έξ άργύρου καί μολίβου σύνθετον είναι τόν κασ- 
σίτηρον. Ούκουν, ό μέν μόλιβος παιδείας καϊ τιμωρίας και κο- 

345 λάσεως καί του βάρους της κατακρίσεως φέρει σύμβολον, ό δέ



στην έπιστήμη τών άρετών, από τήν έξη τών άρετών στή 
γνώση τών λόγων πού περιέχονται σ’ αύτές, άπό τή γνώση στή 
μεταποίησή μας, έννοώ τή σύνεση, σύμφωνα με τούς λόγους 
πού μάθαμε τών άρετών, κι άπό αύτήν στήν άπλή κι άκριβή θε
ωρία τής άλήθείας τών όλων, άπό τήν όποία ξεκινώντας θά δια- 
τυπώσομε άπό τή σοφή θεωρία τών αισθητών όντων και νοη
τών ούσιών πολλούς και διάφορους εύσεβεΐς λόγους γιά τήν 
άλήθεια. ’Ανεβαίνοντας με αύτούς τούς όφθαλμούς, δηλαδή με 
αύτούς τούς φωτισμούς τής πίστης, συναγόμαστε στή θεία μο
νάδα τής σοφίας, συνάγοντας τή διαίρεση τών χαρισμάτων πού 
έγινε γιά χάρη μας με τις έπιμέρους άναβάσεις μας σέ καθε 
άρετή πρός τήν αιτία τών χαρισμάτων, μή παραλείποντας βέ
βαια, με τή βοήθεια του Θεού, τίποτε άπό όσα είπαμε, γιά νά 
μήν κάνομε με τή βαθμιαία άμέλειά μας τήν πίστη μας τυφλή 
και άόμματη, πού δε θά έχει τούς πνευματικούς φωτισμούς άπό 
τά έργα, και νά μήν κολαστούμε δίκαια στούς άπειρους αίώνες, 
έπειδή όσο έξαρτόταν άπό έμάς τυφλώσαμε μέσα μας τούς 
θείους όφθαλμούς τής πίστης.

Γιατί καθένας πού με τήν άργία τών έντολών βγάζει άπό 
μέσα του αύτούς τούς όφθαλμούς τής πίστης, είναι όπωσδήποτε 
καταδικασμένος, άφοϋ δέν έχει τό Θεό νά ρίχνει τό βλέμμα του 
σ’ αύτόν. Και γι’ αύτό τό λόγο νομίζω ή πίστη όνομάζεται στή 
Γραφή πέτρα άπό κασσίτερο, έπειδή ή ίδια και τιμωρεί όσους 
δέν τήν κοσμούν μέ τις έντολές καί άμείβει όσους μέ τΙς ένέρ- 
γειες του Πνεύματος τήν διατηρούν άστραφτερή. Γιατί λέει ό 
μέγας Συμεών γιά τόν Κύριο* «θά προκαλέσει τήν πτώση καί 
τήν άνάσταση πολλών μέσα στόν Ισραήλ»27, πτώση έκείνων 
πού άπιστοΰν καί άνάσταση έκείνων πού πιστεύουν. Γιατί λένε 
μερικοί, ότι ό κασσίτερος είναι κράμα άπό άσήμι και μολύβι. 
"Ετσι τό μολύβι είναι τό σύμβολο τής παιδαγωγίας καί της τι
μωρίας καί του κολασμού καί του βάρους τής καταδίκης, ένώ
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27. Λουκά 2,34.
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άργυρος λαμπρότητος και δόξης και περιφανείας ώσαύτως τύ
πος έστίν. Εί δε τούτο, και ή πίστις ή διά τού κασσιτήρουί26) 
σημαινομένη και παιδεύει και τιμωρείται кал κολάζει και κατα
κρίνει τους άδοκίμους έν αύτή γενομένους διά τής αργίας των 

35οέντολών, ώς μόλιβον έχουσα τυχόν τής σαρκός την άσθέ- 
νειαν?7) έν τφ λόγω δυναμωθεΐσαν κατά την ένωσιν, και λαμ
πρύνει πάλιν και δοξάζει кол φωτίζει και πρός έκθέωσιν άγει 
τους έν αύτή γενομένους δοκίμους διά τής έργασίας των έντο- 
λών, ώς άργυρον έχουσα τάχα την τού Λόγου Θεότητα τοΐς 

355 άξίοις όλικώς κατά τό δυνατδν έναστράπτουσαν.
"Ελαβον δέ τινες τον κασσιτήρινον λίθον είς τον Κύριον 

ημών Ίησούν Χριστόν, ώς έκ δύο συγκείμενον φύσεων, θεότη- 
τός τε και άνθρωπότητος. Εί δέ τις την τού Χριστού πίστιν ή 
τόν Χριστόν αύτόν θεωρήσαι βούλεται γνωστικώτερον, μόλι- 

360 βός έστιν ή πίστις και αύτός ό Χριστός, ώς παιδεύων ψυχήν 
και κολάζων σάρκα кал τιμωρούμενος πάθη кал κατακρίνων 
δαίμονας, άργυρος δέ, ώς νούν λαμπρύνων ταΐς άρεταΐς και δο- 
ξάζων ταΐς γνώσεσι και τη θεώσει ποιών αύτόν φως, τού 
πρώτου φωτός άπεικόνισμα. Κατά ταύτην την έννοιαν έκλη- 

365 πτέον και την έξ αύτού γινομένην πτώσιν кал άνάστασιν 
πτώσιν γάρ ποιείται σαρκός, ήγουν σαρκικού φρονήματος και 
παθών και άμαρτίας και δαιμόνων, άνάστασιν δέ νοός, ήγουν 
πνευματικού φρονήματος καϊ φυσικών δυνάμεων και άρετής 
και τών συνεκτικών τής γνώσεως λογισμών. Και άπλώς, δλου 

370 τού παλαιού κατά τόν Αδάμ άνθρώπου και τού γράμματος τού 
νόμου έν τοΐς άξίοις ποιείται πτώσιν ό Λόγος, και τού νέου κατ’ 
αύτόν άνθρώπου και τού πνεύματος τού νόμου άνάστασιν.

Τυχόν δέ καϊ διά τούτο κασσιτηρίνφ λίθφ κατά την Γρα
φήν παρεικάζεται ή πίστις τών έν τοΐς μελαίνουσινζ28) αύτής 

375 τήν άρετήν ή τήν γνώσιν δυναμένων πάλιν διά μετανοίας κατά 
τήν πραξιν καϊ Θεωρίαν λαμπρύνεσθαι και τήν οίκείαν αύθις 
άπολαμβάνειν φωτεινήν του βίου διαύγειαν.
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τό άσήμι είναι ό τύπος τής λαμπρότητας τής δόξας και τής πε- 
ριφάνειας. "Αν αύτό είναι έτσι, τότε και ή πίστη, πού δηλώνε
ται με τον κασσίτερο, καί παιδεύει καί τιμωρεί καί κολάζει καί 
καταδικάζει όσους φάνηκαν αδόκιμοι σ’ αύτήν με τήν άργία 
τών έντολών, έχοντας σαν μολύβι τήν άσθένεια της σάρκας δυ- 
ναμωμένη στο λόγο κατά τήν ένωση, καί έπίσης λαμπρύνει καί 
δοξάζει καί φωτίζει καί όδηγεΐ στή θέωση όποιους άναδει- 
χθοϋν δόκιμοι σ’ αύτήν μέ τήν έργασία τών έντολών, θεωρώ
ντας ίσως σάν άργυρο τή θεότητα του Λόγου πού άστράφτει 
κατά τό δυνατό σ’ όλους τούς άξιους.

Μερικοί θεώρησαν ώς πέτρα άπό κασσίτερο τον Κύριό 
μας Ίησοϋ Χριστό, έπειδή άποτελεΐται άπό δύο φύσεις, τή θεία 
καί τήν άνθρώπινη. ’Ά ν όμως θέλει κάποιος νά έρμηνεύσει μέ 
βαθύτερο νόημα τήν πίστη στο Χριστό ή τον ίδιο τό Χριστό, 
μολύβι είναι ή πίστη καί ό ίδιος ό Χριστός, έπειδή παιδαγωγεί 
τήν ψυχή καί κολάζει τή σάρκα καί τιμωρεί τά πάθη καί κατα
δικάζει τούς δαίμονες, καί άσήμι πάλι είναι έπειδή λαμπρύνει 
τό νοϋ μέ τις άρετές καί τον δαμάζει μέ τις γνώσεις καί μέ τήν 
θέωση τόν κάνει φώς, άπεικόνισμα του πρώτου φωτός. Μέ αύ
τήν τήν έννοια πρέπει νά έκλάβομε καί τήν πτώση άπό αύτό τό 
φώς καί τήν ανάσταση. Γιατί προξενείται πτώση τής σάρκας, 
δηλαδή του σαρκικού φρονήματος καί τών παθών της αμαρτίας 
καί τών δαιμόνων, καί άνάσταση του νοΰ, δηλαδή του πνευματι
κού φρονήματος καί τών φυσικών δυνάμεων καί τής άρετής καί 
τών λογισμών πού άπαρτίζουν τή γνώση. Καί γενικά ό Λόγος 
πραγματοποιεί μέσα στούς άξιους τήν πτώση δλου τού σύμφω
νου μέ τόν Άδάμ παλαιού άνθρώπου καί του γράμματος του νό
μου, καί τήν άνάσταση τού σύμφωνου μέ αύτόν νέου άνθρώπου 
καί τού πνεύματος τού νόμου.

’Αλλά ίσως καί γι* αύτό παρομοιάζεται άπό τή Γραφή μέ 
πέτρα άπό κασσίτερο ή πίστη έκείνων πού τήν μαυρίζουν στήν 
πράξη ή στή γνώση καί μπορούν μέ τή μετάνοια νά λαμπρυν- 
θούν πάλι στήν πράξη καί στή θεωρία καί νά λάβουν πάλι τή 
φωτεινή διαύγεια του βίου.
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ΣΧΟΛΙΑ

Πρακτικής άρετής τέλος είναι φασι το άγαθόν τοϋτο δε 
θείας ένεργείας υπάρχει σομπλήρωσις, πρός ήν άγει το λο- 
γικόν τής ψυχής, τφ τε θυμφ και τη έπιθυμία κατά φύσιν 
χρώμενον, έν ή το καθ’ όμοίωσιν πέφυκεν άναφαίνεσθαι 
κάλλος. Θεωρητικής δε φιλοσοφίας τέλος είναι φασι την 
άλήθειαν, ήτις άμερώς των περι Θεόν άπάντων ένοειδής 
έστι γνώσις, πρός ήν ό καθαρός φέρεται νους, άποσβέσας 
έαυτοΰ παντελώς την κατ’ αϊσθησιν κρίσιν, έν ή γνώσει 
δήλον άκίβδηλον τό τής θείας είκόνος άζίωμα δείκνυ- 
ται.
Τάς μεν γυναίκας εις άρετάς, ών ή άγάπη τέλος έστίν, 
έθεώρησεν, την άλήθειαν δέ πρός την άποσον άνήγαγε 
γνώσιν, ών, άγάπης τέ φησι και γνώσεως, ό βασιλεύων τής 
φύσεως έπιγνούς τον χαρακτήρα νόμος άποβάλλεται, καθά- 
περ οίνον, την τών παθών τής σαρκός ήδονήν καί, ώσπερ 
βασιλέα, την πάντων άσχέτως κατοιομένην δοξομανίαν.
Ή κατ’ άρετήν διάθεσις, φησίν, πρόσωπόν έστι του θεω
ρητικού νοός, ώς εις ούρανόν πρός τό ύψος τής άληθινής 
έπαιρόμενον γνώσεως.
"Αλλη περί του αότοΰ θεωρία, καθ’ήν την έν ούρανοΐς άπο- 
γραφήν λέγει μόνων έκείνων είναι τών κατά πρόθεσιν 
δλοος έαυτοΰς άπογράφεσθαι τφ  καλάμω παρεχόντων του 
Πνεύματος* βουλομένους γάρ, άλλ’ ούκ άναγκαζομένους έν 
ούρανοΐς άπογράφεται τό Πνεύμα τό άγιον.
Ούδεις δύναται, φησίν, άληθώς τον Θεόν εύλογεΐν, μή τό 
σώμα καθαγιάσας ταΐς άρεταΐς και την ψυχήν καταφωτί- 
σας ταΐς γνώσεσιν.
Την μέν νίκην τών κατά τό πρακτικόν τής ψοχής θείων 
άγώνων πέρας εϊναί φησιν, δπέρ έστι τό άμιγες άγαθόν, 
τήν δέ σοφίαν τών κατά τό γνωστικόν τής ψυχής μνστι-



ΣΧΟΛΙΑ

1. Τής πρακτικής αρετής τό τέλος είναι, λένε, τό άγαθό, τό 
όποιο συμπληρώνει τή θεία ένέργεια* σ’ αύτήν όδηγεΐ τό 
λογικό τής ψυχής, χρησιμοποιώντας σύμφωνα με τή φύση 
τό θυμικό και τήν έπιθυμία, στήν όποία έμφανίζεται τό 
κάλλος τής ομοίωσης. Τής θεωρητικής φιλοσοφίας τέλος 
είναι, λένε, ή αλήθεια, ή όποία είναι ή ένιαία, χωρίς μέρη, 
γνώση όλων τών γύρω από τό Θεό, προς τήν όποία φέρεται 
ό καθαρός νους, έξαλείφοντας τελείως άπο τόν έαυτό του 
τήν κρίση μέ τήν αίσθηση. Στή γνώση αύτή φανερώνεται 
άπαραποίητη ή άξία τής θείας εικόνας.

2. Τις γυναίκες τις είδε ώς άρετές, πού τέλος τους έχουν τήν 
άγάπη, ενώ τήν άλήθεια τήν έξήγησε ώς άποση γνώση. 
'Όταν ήρθε σ’ έπίγνωση του χαρακτήρα τους, τής άγάπης 
λέει και τής γνώσης, ό νόμος πού βασιλεύει στή φύση μας 
άποβάλλει σά νά ήταν κρασί τήν ήδονή τών σαρκικών πα
θών και σάν βασιλιά τήν δοξομανία πού έχει καταλάβει 
άσυγκράτητα τούς πάντες.

3. Ή σύμφωνη μέ τή άρετή διάθεση είναι, λέει, τό πρόσωπο 
του θεωρητικού νοΰ, έπειδή ύψώνεται στον ούρανό στό 
ύψος τής άληθινής γνώσης.

4. "Αλλη έρμηνεία γιά τό ίδιο, σύμφωνα μέ τήν όποία ή άπο- 
γραφή στούς ούρανούς λέει ότι άνήκει σ’ έκείνους μόνο 
πού προσφέρουν όλο τόν έαυτό τους θέλοντας ν’ άπογραφει 
μέ τό κοντύλι του Πνεύματος· γιατί τό άγιο Πνεύμα κάνει 
τήν άπογραφή στούς ούρανούς τών άνθρώπων έκείνων πού 
θέλουν όχι πού άναγκάζονται.

5. Κανένας δέν μπορεΐ νά δοξολογήσει άληθινά τόν θεό, άν 
δέν άγιάσει τό σώμα του μέ τις άρετές και δέν καταφωτίσει 
τήν ψυχή μέ τις γνώσεις.

6. Ή νίκη είναι, λέει, τό κατά τήν πράξη τέρμα τών θείων 
άγώνων τής ψυχής, πράγμα πού είναι τό καθαρό άγαθό, ένώ 
ή σοφία, άποφαίνεται, ότι είναι τό τέλος της γνώσης τών
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κών ύπάρχειν τέλος άποφαίνεται Θεαμάτων, δπερ έστιν ή 
άπλή άλήθεια, προς άπερ νους τε, γενόμενος τής κατ’ αϊ- 
σθησιν καθαρός φαντασίας, άγει και λόγος, ύποζεύξας 
έαυτφ τό τής ψυχής ζωτικόν, ών, νίκης τέ φησι και σο
φίας, ήγουν άγαθότητος και άληθείας, ή σύνοδος μίαν δεί- 
κνυσιν οϊς &ν έγγένηται δόξαν του καθ’ όμοίωσιν άκραι- 
φνοϋς άπαστράπτουσαν.
Οι κατά πνεύμα πατέρες, φησίν, διά τής διδασκαλίας θε- 
λόντων υιών θέλοντες καθίστανται πατέρες, λόγω και βίω 
κατά Θεόν αύτοΰς διαπλάττοντες, και οί κατά πνεύμα υίοι 
κατά θέλησιν διά τής μαθήσεως αύθαιρέτων υίοι γί
νονται πατέρων αύθαίρετοι, γνωμικώς κατά Θεόν ύπ ’ αύ- 
τών λόγω τε και βίω διαπλαττόμενοι. Ή γάρ χάρις του 
Πνεύματος γνωμικήν τήν τών κατ’ αύτήν γεννώντων και 
γεννωμένων έργάζεται γέννησιν, δπερ οί κατά σάρκα πατέ
ρες ούκ ίχουσιν, άκουσίων υιών γινόμενοι πατέρες άκού- 
σιον φύσεως γάρ άλλ’ ού γνώμης ίργον καθέστηκεν ή τών 
φυσικώς γεννώντων τε και γεννωμένων διάπλασις.
Ή δυάς ένταυθα τήν ύλην δηλοΐ και τό είδος, ών ή μεν 
σύνοδος ποιείται σώματος γένεσιν, ή δε διάλυσις πέφυκε 
του αύτου ποιεισθαι φθοράν. Ούκοΰν τά έξ ϋλης και είδους 
δντα τή άρχή φυσικώς άντικείμενον έχει τό τέλος, εϊπερ ή 
φθορά τής γενέσεώς έστιν άναίρεσις.

Γενέσεως 0ё και φθοράς ύπερασπίζουσιν αί δύο δυνά
μεις, ή τε κατ’ έπιθυμίαν και ή θυμική' ή μεν έφιεμένη δι’ 
έαυτής κρατήσαι πρός τό είναι τήν γένεσιν, ή δε τήν έκ τής 
φθοράς άγωνιστικώς άπωθουμένη διάλυσιν. Τούτων συν
ήγοροι τών δυνάμεων οί πονηροί καθίστανται δαίμονες, οί 
μϊν τήν κατ' έπιθυμίαν τής ψυχής άπό τών θείων έκστα-



μυστικών θεαμάτων άπό τήν ψυχή, πράγμα πού είναι ή 
άπλή αλήθεια. Πρός αύτά όδηγεΐ ό νους άφοΰ γίνει καθα
ρός άπό τή φαντασία τής αίσθησης, καί ό λόγος άφοΰ ύπο- 
τάξει στον έαυτό του τό ζωτικό μέρος τής ψυχής. Ή ένω
ση, λέει, αύτών τών δύο, τής νίκης καί τής σοφίας, δηλαδή 
τής άγαθότητας καί τής άλήθειας, δείχνει, σέ όποιους 
πραγματοποιείται, μιά δόξα πού άπαστράπτει τήν όλοκάθα- 
ρη όμοίωση.

7. Οί πνευματικοί, λέει, πατέρες γίνονται θέλοντας μέ τή διδα
σκαλία τους πατέρες υιών πού κι αύτοί θέλουν, πλάθοντάς 
τους σύμφωνα μέ τό Θεό μέ τό λόγο καί μέ τό βίο τους. 
Καί οί πνευματικοί υίοί μέ τή θέλησή τους γίνονται μέ τή 
μάθηση αύτοπροαίρετα υίοί αύτοπροαίρετων πατέρων, δια- 
πλασσόμενοι μέ τή θέλησή τους άπό αύτούς μέ τό λόγο καί 
τό βίο τους. Γιατί ή χάρη του Πνεύματος έπιτελεΐ σύμφωνα 
μέ τή γνώμη τους τή γέννηση έκείνων πού γεννούν καί γεν
νιούνται σύμφωνα μέ αύτήν, πράγμα πού δέν τό έχουν οί 
κατά σάρκα πατέρες, άλλά γίνονται χωρίς νά τό θέλουν πα
τέρες άκούσιων υιών. Γιατί ή διάπλαση έκείνων πού γεν
νούν φυσικά καί γεννιούνται είναι έργο τής φύσης κι όχι 
τής γνώμης.

8. Ή δυάδα έδώ δηλώνει τήν ύλη καί τό είδος, ή συνένωση 
τών όποιων προκαλεΐ τή γένεση τού σώματος, ένώ ή διάλυ
σή τους, ώς άπό τή φύση της, προκαλεΐ τή φθορά τους. 
Επομένως τά σύνθετα άπό ύλη καί είδος όντα έχουν άντί- 
θετο στήν άρχή τους τό τέλος, έφόσον ή φθορά είναι άναί- 
ρεση τής γένεσης.

Τήν γένεση καί τή φθορά τις ύπερασπίζονται δύο δυ
νάμεις, άπό τή μιά ή έπιθυμία κι άπό τήν άλλη τό θυμικό· ή 
μία έπιθυμεΐ νά κρατήσει τή γένεση στό είναι, ή άλλη άπω- 
θεΐ άγωνιστικά τή διάλυση πού προκαλεΐ ή φθορά. Συνήγο
ροι τών δυνάμεων αύτών γίνονται οί πονηροί δαίμονες, άπό 
τούς όποιους άλλοι προβάλλουν στό νόμο της φύσης τή
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σιν, ής ό οίνος υπάρχει σύμβολον, οι δέ την έπι τοΐς ύλικοΐς 
τυραννίδα τής Θυμικής δυνάμεως, ής είκών ή βασιλεία κα- 
Θέστηκε, προβαλλόμενοι τφ νόμω τής φύσεως παραπεΐσαι 
βουλόμενοι την κατ’αύτάς έμπαθή ψηφίσασθαι ζωήν.

65 Ή δε μονάς την άπλήν σημαίνει κατ’ ούσίαν ψυχήν, 
ώς εικόνα τής κατ’ ούσίαν ύπερφυοΰς τρισυποστάτου μο- 
νάδος, ής ό νους, φημι δε τής ψυχής, ώς είς μιας ύπάρχει 
συνήγορος, την είς τον θεόν πίστιν διά τής άληθείας και 
την είς αύτόν άγάπην διά τών γυναικών, πάντων ίσχυροτέ- 

7ο ραν άποδεικνυς τφ νόμω τής φύσεως, και το κατ’ αύτάς 
κράτος αύτόν πείθων ψηφίσασθαι.

9 "Οτι τή καθ’ ύπεροχήν στερήσει τών πολλών ώς Εν και 
μόνον ή άλήθεια πέφυκεν άναφαίνεσθαι, φησίν, καλύπτου- 
σα πάντων τών νόεΐν ή νοεΐσθαι δυναμένων τάς γνωστικάς 

75 δυνάμεις, ώς ύπερ τά νοοΰντά τε και τά νοούμενα καθ’ 
δπαρξιν ύπερούσιον ούσα και άπείρω δυνάμει τάς κατά την 
άρχήν και τό τέλος τών δντων άκρότητος περιγράφουσα, 
πάσαν πάντων πρός έαυτήν συνέλκει κίνησιν, τοΐς μεν πα- 
ρεχομένη γνώσιν άρίδηλον ής έστερήθησαν χάριτος, τοΐς δε 

80 δωρουμένη κατ’ αϊσθησιν άρρητον ής είχον την έφεσιν 
άγαθότητος τή μεθέξει φανεράν την έπίγνωσιν.

10 Τόν έν Βαβυλώνι λαόν άληγορικώς νοεί τους είς δου
λείαν παθών κεκρατημένους λογισμούς, τόν δε Δαρεΐον τόν 
φυσικόν νόμον, τόν δϊ Ζοροβάβελ τόν γνωστικόν νοΰν, την

85 Ίουδαίαν δέ την άρετήν, την Ιερουσαλήμ δϊ την έξιν τής 
άπαθείας, τόν δέ ναόν την δεκτικήν τής σοφίας γνώσιν, την 
δέ πρός την Ίουδαίαν έκ Βαβυλώνος άνάβασιν την άπό 
τών σωματικών είς τά πνευματικά διά μετανοίας τής δια- 
νοίας μετάθεσιν.

11 9ο Αίτιον είναι λέγει τής τών θείων διανομής άγαθών τό μέ-



σύμφωνη μέ την έπιθυμία άπομάκρυνση τής ψυχής από τά 
θεία, πού σύμβολό της είναι τό κρασί, κι άλλοι τήν τυραννι
κή έξουσία του θυμικοϋ πάνω στα ύλικά, πού εικόνα της εί
ναι ή βασιλεία, θέλοντας νά τήν παραπείσουν ώστε να 
ψηφίσει τή σύμφωνη μ’ αύτές γεμάτη πάθος ζωή.

Ή μονάδα σημαίνει τήν άπλή στήν ούσία ψυχή, ώς ει
κόνα τής ύπερφυσικής στήν ούσία τρισυπόστατης μονάδας,

'ν

τής όποίας συνήγορος, έννοώ τής ψυχής, πού είναι μία, εί
ναι ό νους ώς ένας κι αύτός, πού ύποδεικνύει μέ τό νόμο 
τής φύσης ισχυρότερη άπό όλα τήν πίστη στο Θεό μέ τήν 
άλήθεια και τήν άγάπη σ’ αύτόν μέ τις γυναίκες και τήν πεί
θει νά ψηφίσει τήν ύπερίσχυση αύτών τών δύο.

9. Μέ τήν ύπεροχική στέρηση τών πολλών ώς ένα και μόνο, 
λέει, έχει στή φύση της νά έμφανίζεται ή άλήθεια, καλύ
πτοντας όλα όσα είναι δυνατό νά νοούν και νά νοούνται τις 
γνωστικές δυνατότητες, έπειδή είναι μέ τήν ύπερούσια 
ύπαρξή της πάνω άπό όσα νοούν και νοούνται και μέ τήν 
άπειρη δύναμή της περικλείει τά άκρα τών όντων στήν 
άρχή και στο τέλος τους, συνέλκει πρός τον έαυτό της στο 
σύνολό της τήν κίνηση όλων, παρέχοντας σέ άλλα όλοφά- 
νερη γνώση τής χάριτος πού στερήθηκαν και σέ άλλα 
δωρίζοντας μέ μιά άρρητη αίσθηση φανερά μέ τή μέθεξή 
της τήν έπίγνωση τής έφεσης και τής αγαθότητας πού εί
χαν.

10. Τούς λογισμούς πού κρατιούνται στή δουλεία τών παθών 
θεωρεί άλληγορικά ώς τον Ιουδαϊκό λαό στή Βαβυλώνα, 
τόν Δαρεΐο ώς τό φυσικό νόμο, τό Ζοροβάβελ ώς τό 
γνωστικό νοϋ, τήν Ίουδαία ώς τήν άρετή, τήν Ιερουσαλήμ 
ώς τήν έξη τής άπάθειας, τό ναό ώς τή γνώση πού δέχεται 
τή σοφία, τήν άνάβαση άπό τή Βαβυλώνα στήν Ίουδαία ώς 
τή μετάθεση της διάνοιας άπό τά σωματικά στά πνευματικά 
μέ τή μετάνοια.

11. Αίτιο τής διανομής τών θείων άγαθών είναι, λέει, τό μέτρο
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τρον τής έκάστου πίστεως' καθώς yap πιστεύομεν, και 
την έπι τό πράττειν τής προθυμίας έπόδοσιν έχομεν. Ό 
γοΰν πράττων κατά την Αναλογίαν τής πράξεως έπιδείκνυ- 
ται τό μέτρον τής πίστεως, δεχόμενος, ώς έπίστευσεν, τό 

95 μέτρον τής χάριτος. Ό δέ μη πράττων κατά την αναλογίαν 
τής Απραξίας έπιδείκνυται τό μέτρον τής Απιστίας, δεχόμε
νος, ώς ήπίστησεν, την τής χάριτος στέρησιν. Ούκοϋν κα
κώς ποιεί βασκαίνων τοϊς κατορθοΰσιν ό φθονερός, έπ’ 
αύτφ σαφώς άλλ’ούκ έπ’άλλω κειμένης τής του πιστεύειν 

ιοο τε κα\ πράττειν καί πρός τό μέτρον τής πίστεως έρχομένην 
δέξασθαι την χάριν έπιλογής.

12 Καλώς έδείχθη τη άληθείφ συμβαίνων ό τύπος. "Ωσ
περ γάρ ό Ζοροβάβελ ού γέγονεν αιχμάλωτος, άλλ’ έκ 
τών αιχμαλώτων έν Βαβυλώνι τότε δεδουλωμένων έγεν-

ιο5 νήθη και γέγονεν αύτών λυτρωτής, ουτω και ό Κύριος, 
άναμάρτητος ών, έξ ημών έν ήμΐν ώς είς έξ ημών κετελο- 
γίσθη, τό τής φύσεως ημών έκουσίως ύποδυς παθητόν, 
καθ’ δ, τής ήμών πρός Αλήθειαν φυσικής άνασχόμενος 
άσθενείας, του φθοροποιού κράτους ήμάς ήλευθέρωσε και 

no είς ούρανούς ήμάς άνήγαγεν άπό γής, τη μέν δυνάμει τής 
αύτοΰ σαρκώσεως δλην άνελλιπώς έν έαυτφ καθ’ ένωσιν 
άρρητον την φύσιν προσλαβών, τη δέ κλήσει τής χάριτος 
μόνους έκείνους τούς δεξαμένους τε περιχαρώς την κλήσιν 
κα) διά τών έργων την χάριν αίδεσθέντας τής άναπλάσεως.

13 us Σάρξ Αμαρτίας έστιν ή έκ σποράς άνδρός την γένεσιν
έχουσα’ κατά ταύτόν γάρ έχει δυνάμει την άμαρτίαν και 
την φθοράν κατά φύσιν, την μέν άρχήν, την δέ τέλος έχουσα 
τής οικείας γενέσεως. Ή δέ έν όμοιώματι σαρκός άμαρτίας 
έστι σάρξ ή δίχα σποράς άνδρός συστάσα του Κυρίου σάρξ, 

no κατά φύσιν μέν έχουσα την φθοράν, καθ’ ήν ήμΐν δμοιος 
fjv, κατά δύναμιν δέ φύσει την άναμαρτησίαν, καθ’ ήν ήμΐν 
Ανόμοιος fjv.



τής πίστης του καθενός. ’Ανάλογα δηλαδή μέ τήν πίστη μας 
έχομε και τήν ένταση τής προθυμίας μας γιά τήν πράξη. 
'Όποιος λοιπόν πράττει, δείχνει τό μέτρο τής πίστης του 
άνάλογο μέ τήν πράξη του, δεχόμενος, σύμφωνα μέ τήν πί
στη του, τό μέτρο τής χάριτος. "Οποιος όμως δέν πράττει 
δείχνει άνάλογο μέ τήν άπραξία του τό μέτρο τής άπιστίας 
του, δεχόμενος σύμφωνα μέ τήν άπιστία του, τή στέρηση 
τής χάριτος. Επομένως κάνει άσχημα ό φθονερός ζηλεύο
ντας όσους πετυχαίνουν, άφού άπό τον ίδιο έξαρτάται κι 
όχι άπό άλλον ή έπιλογή νά πιστεύει καί νά πράττει και νά 
δεχθεί τήν χάρη άνάλογα μέ τό μέτρο τής πίστης.

12. Άποδείχτηκε ότι καλά ταιριάζει ό τύπος μέ τήν άλήθεια. 
'Όπως δηλαδή ό Ζοροβάβελ δέν είχε αιχμαλωτιστεί, άλλά 
γεννήθηκε άπό τούς αίχμαλώτους τότε τής Βαβυλώνας κι 
έγινε ό λυτρωτής τους, έτσι κι ό Κύριος, ένώ ήταν άναμάρ- 
τητος, άπό μάς και άνάμεσά μας θεωρήθηκε σάν ένας άπό 
μάς, άφού άνέλαβε θέλοντας τήν παθητότητα τής φύσης 
μας, σύμφωνα μέ τήν όποία, άναλαμβάνοντας τή φυσική 
μας άσθένεια πρός τήν άλήθεια, μάς έλευθέρωσε άπό τή 
φθοροποιό δύναμη και άπό τή γή μάς άνέβασε στούς ούρα- 
νούς, άφού προσέλαβε όλη, χωρίς καμμιά έλλειψη, μέ μιά 
άρρητη ένωση, τή φύση μας μέ τή δύναμη τής σάρκωσής 
του καί μέ τήν κλήση τής χάριτος έκείνους μόνο πού δέ
χτηκαν περίχαρα τήν κλήση και μέ τά έργα τους σεβάστη
καν τή χάρη τής άνάπλασης.

13. Σάρκα τής άμαρτίας είναι ή σάρκα πού γεννήθηκε άπό τή 
μεσολάβηση τού άνδρα, καί γι’ αύτό άκριβώς έχει δυνάμει 
τήν άμαρτία και τή φθορά κατά φύση, έχοντας τή μία άρχή 
καί τήν άλλη τέλος τής γένεσής του. Καί ή σάρκα πού είναι 
όμοίωμα σάρκας τής άμαρτίας είναι ή σάρκα του Κυρίου 
πού έλαβε σύσταση χωρίς μεσολάβηση άνδρα, πού έχει βέ
βαια στή φύση του τή φθορά, ώς πρός τήν όποία ήταν 
δμοιός μας, άλλα κατά δύναμη, ώς άπό τή φύση του, έχει 
τήν άναμαρτησία, ώς πρός τήν όποία ήταν άνόμοιός μας.
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14 Επειδή, φησίν, ώς πρός την άκρατον τε και άκραν Θε
ολογίαν δεύτερός έστιν ό τής σαρκώσεως λόγος (ή μεν γάρ

125 τού περι την ούσίαν άκρου καθέστηκε λόγου, ό δε τής κατά 
την πρόνοιαν άκροτάτης ένεργείας ύπάρχει συνεκτικός), 
«ύποκάτωθεν άνατολή» προσηγορεύθη τφ Πνεύματν έν 
γάρ τω Λόγω τής θείας σαρκώσεως ή τών αιώνων τε και 
τών έν αίώνι περιέχεται γένεσις και ή προς άοριστίαν τής 

ΐ3ο ύπερ αιώνας κατά χάριν ζωής τών δντων παράτασις.
15 Ό τών καλών, φησίν, έραστής κατά πρόνοιαν σοφίας 

λόγοις έκουσίως έπείγεται πρός την τής θεωρίας χάριν, ό δε 
τούτων ανέραστος κατά την δικαίαν κρίσιν παιδείας τρό- 
ποις άκουσίως κακίας άπάγεται, ό μεν ώς φιλόθεος διά τής

135 προνοίας θεούμενος, ό δε διά τής κρίσεως ώς φίλυλος εις 
κατάκρισιν έλθεΐν μη συγχωρούμενος.

16 Πύρ μεν ήμών ύπάρχει ψεκτον ό τής σαρκος νόμος, φώς 
δέ τούτου τού πυρός έστιν ή κατά τούτον τον ψεκτον νόμον 
έν έξει τών παθών κίνησις, ή δε ψεκτή φλόξ έστιν ή διά τής

ΐ4ο ένεργείας έκκαυσις τών παθών.
Ή  πάλιν, πύρ μέν έστι ψεκτον ή κακία, φώς δε ψεκτον ή 
τής κακίας έξις, φλόξ δε ή ένέργεια. Ού δει ούν τούτφ τόν 
νούν θερμαίνεσθαι τφ πυρί, μηδΐ τούτω φωτίζεσθαι τφ  
φωτί, μηδε ταύτη καταπίμπρασθαι τη φλογν τό γάρ καθ’ 

145 ήδονήν πρός αϊσθησιν φώς πρός νούν σκότος ύπάρχει βα- 
θύτατον.

17 Ή μέν όντως πίστις άληθείας έστιν συστατική, ψεύδος 
ούκ έχουσα, ή δέ άγαθή συνείδησις την τής άγάπης έπιφέ- 
ρεται δύναμιν, ώς μηδεμίαν έχουσα θείας παράβασιν έντο

κο λής.
18 Ή άνάστασις άνάπλασίς έστι τής φύσεως, πλεονεκτού

σα τήν τής φύσεως έν τφ παραδείσω διάπλασιν, γενικώς 
μέν τ(ί καθόλου τών όλων άτρεψίςι, ίδικώς δέ τη κατά χά
ριν άρρήτω θεώσει τών άγίων.



14. Επειδή, λέει, ώς πρός τήν άκρατη και άκρα θεολογία ό λό
γος τής σάρκωσης είναι δεύτερος -γιατί ή μία άναφέρεται 
στήν ούσία του άκρου Λόγου κι ό άλλος είναι συνεκτικός 
τής άνώτατης ένέργειας τής πρόνοιας- όνομάσθηκε άπό τό 
Πνεύμα άνατολή έκ τών κάτω. Γιατί στο λόγο τής θείας 
σάρκωσης περιέχεται ή γένεση τών αιώνων καί όσα περιέ
χουν οί αιώνες, καί ή παράταση στήν άοριστία τής ύπε- 
ραιώνιας κατά χάρη ζωής.

15. Ό  έραστής τών καλών, λέει, μέ έκούσιους λόγους προνοη
τικά έπείγεται πρός τή χάρη τής θέωσης, ένώ όποιος δεν 
έχει έρωτευθεΐ αύτά τά καλά μέ δίκαιη άπόφαση μέ διάφο
ρες μορφές παιδείας άπάγεται χωρίς νά θέλει άπό τήν κα
κία· ό ένας ώς φίλος του θεού θεώνεται μέ τήν πρόνοια, 
ένώ ό άλλος μέ τήν κρίση ώς φιλόυλος δέν άφήνεται νά 
φτάσει στήν κατάκριση.

16. Ό  νόμος τής σάρκας είναι γιά μάς φωτιά ψεκτή. Φώς της 
φωτιάς αύτής είναι ή έξη τής κίνησης τών παθών σύμφωνα 
μ’ αύτόν τόν ψεκτό νόμο, ένώ ή ψεκτή φλόγα είναι τό συ- 
δαύλισμα τών παθών μέ τήν ένέργειά τους.

’Ή  πάλι φωτιά ψεκτή είναι ή κακία, ένώ φώς ψεκτό εί
ναι ή έξη της κακίας καί φλόγα ή ένέργειά της. Δέν πρέπει 
λοιπόν ό νους νά θερμαίνεται μ’ αύτή τή φωτιά, ούτε νά 
φωτίζεται μέ τούτο τό φώς ούτε μ’ αύτή τή φλόγα νά κατα- 
καίεται. Γιατί τό φώς πού προκαλεΐ τήν ήδονή της αίσθη
σης γίνεται βαθύτατο σκοτάδι τού νού.

17. Ή άληθινή πίστη άποτελεΐ τήν άλήθεια, χωρίς νά έχει ψεύ
δος, ένώ ή άγαθή συνείδηση προκαλεΐ τή δύναμη της άγά- 
πης, έπειδή δέν τή συνοδεύει καμμιά παράβαση θείας έντο- 
λής.

18. Ή άνάσταση είναι άνάπλαση τής φύσης μας, δντας άνώτε- 
ρη άπό τήν πλάση της φύσης μας στόν παράδεισο, γενικά 
μέ τήν πλήρη άτρεψία τών δλων, καί είδικά μέ τήν κατά 
χάρη άρρητη θέωση τών άγίων.
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19 iss Χεΐρας τυχόν είπεν ό λόγος του νοητού Ζοροβάβελ τήν
τε δημιουργικήν δύναμιν, καθ’ ήν τήν έπι το εύ είναι λαμ- 
βάνομεν γένεσιν, και τήν άνανεωτικήν, καθ’ ήν τήν έπι το 
εό είναι δεχόμεθα χάριν, ή τήν έν ήμΐν κατά τήν πράξιν των 
άρετών άγαθουργόν αύτοΰ χάριν και τήν έπ ’ αύτή κατά τήν 

160 θεωρίαν άδιασκέδαστον χύσιν τής γνώσεως.
20 Λίθος ή πίστις έκλήθη δια το στερρον άτρεπτόν τε και 

βάσιμον και παντελώς άκίνητον τής κατ' αύτήν άληθείας 
και μηδαμώς ύπεΐκον ψεύδους έπαναστάσεσιν, έν χειρι δέ 
δια το κατ’ ένέργειαν πρακτικόν και πασών κατά περιγρα-

165 φήν τών άρετών συνεκτικόν, έπτά δέ όφθαλμους έχουσα δια 
το διακριτικόν τε και θεωρητικόν και τής παντελούς τών 
οπό χρόνον άπταιστου γνώσεως περιεκτικον και τής αμι
γούς, ώς έν άριθμοΐς, έπταπλής του παναγίου Πνεύματος 
ένεργεΐας δεκτικόν.

21 по Διάληψις άποδεικτική τής ίδιότητος έκάστου πνευματι
κού χαρίσματος· φόβου γάρ ίδιον ή άποχή τών κακών, 
ισχύος δέ ή πράξις τών άγαθών, βουλής δέ ή τών άντικειμέ- 
νων διάκρισις, έπιστήμης δέ ή τών καθηκόντων άνόθευτος 
εϊδησις, γνώσεως δέ ή κατ’ ένέργειαν τών έν ταΐς άρεταϊς 

175 θείων λόγων περίληψις, σννέσεως δέ ή πρός τα γνωσθέν- 
τα διόλου τής ψυχής συνδιάθεσις, σοφίας δέ ή πρός θεόν 
άδιάγνωστος ένωσις, καθ’ ήν τοΐς άξίοις ή έφεσις άπόλαυ- 
σις γίνεται, μεθέξει ποιούσα θεόν τόν μετέχοντα και τής 
θείας αύτόν ύποφήτην καθιστώσα μακαριότητος κατά τήν 

iso άέναον πρός τούς δεομένους τών θείων μυστηρίων άνεκ- 
πόμπευτον προβολήν καί διέξοδον.

22 Τό πρός ήμάς, φησίν, κατ’ ένέργειαν πρώτον άγαθόν, Ö- 
περ έστϊν ό φόβος, τελευταΐον άπηριθμήσατο της Γραφής ό
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19. Χέρια του νοητού Ζοροβάβελ ϊσως όνόμασε ό λόγος και 
την δημιουργική δύναμη με τήν ποία λαμβάνομε τή γένεση 
για τή μακαριότητα, και τήν ανανεωτική δύναμη μέ τήν 
όποια δεχόμαστε τή χάρη τής αιώνιας μακαριότητας· ή τήν 
άγαθοποιό μέσα μας χάρη του κατά τήν έκτέλεση τών άρε- 
τών και τήν άδιασκόρπιστη έκχυση σ’ αύτήν τής γνώσης 
κατά τή θεωρία.

20. Πέτρα όνομάστηκε ή πίστη έξαιτίας τής στερεότητας, τής 
άτρεψίας, τής βασιμότητας, τής πλήρους άκινησίας τής 
άλήθειάς της και έπειδή δέν ύποχωρεΐ μέ κανένα τρόπο 
στις έπαναστάσεις τού ψεύδους. Είναι ‘στά χέρια’ έξαιτίας 
τής ένεργητικότητάς της στήν πράξη και τής συνεκτικότη
τας στήν περιγραφή όλων τών άρετών έχει αύτή έπτά μά
τια έξαιτίας τής δύναμης διάκρισης και θεωρίας και τής δύ
ναμης περίληψης τής πλήρους άλάθευτης γνώσης όσων 
ύπάρχουν μέσα στο χρόνο, και έπειδή είναι δεκτική της 
άσύμμικτης, δπως στούς άριθμούς, έπταπλής ένέργειας τού 
παναγίου Πνεύματος.

21. Διάκριση πού άποδεικνύει τήν Ιδιότητα κάθε πνευματικού 
χαρίσματος, γιατί Ιδιαίτερο γνώρισμα τού φόβου είναι ή 
άποχή άπό τά κακά, τής ισχύος ή πράξη τών άγαθών, τής 
βουλής, ή διάκριση τών άντιθέτων, τής έπιστήμης ή άνό- 
θευτη ένημέρωση γιά τά καθήκοντα, τής γνώσης ή έμπρα
κτη περίληψη τών θείων λόγων γιά τήν άρετή, της σύνεσης 
ή καθολική συμμετοχή τής ψυχής σέ δσα έγιναν γνωστά, 
τής σοφίας ή άκατανόητη ένωση μέ τό θεό, κατά τήν 
όποία ή έφεση γίνεται γιά τούς άξιους άπόλαυση, κάμνο- 
ντας δποιον τή μετέχει θεό μέ τή μέθεξη καί καθιστώντας 
τον διδάσκαλο τής θείας μακαριότητας κατά τήν άσταμάτη- 
τη καί άνεπίδεικτη προβολή κι έξήγηση τών θείων μυστη
ρίων σέ έκείνους πού τά ζητούν.

22. Τό άγαθό, λέει, πού πρέπει νά είναι πρώτο στίς ένέργειές 
μας καί πού είναι ό φόβος, ό λόγος τής Γραφής τό άρίθμη-
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λόγος, ώς σοφίας άρχήν, άφ’ ής κινούμενοι πρός το τής 
iss σοφίας τέλος την σύνεσιν άναβαίνομεν, μεθ* ήν προσεχείς 

αύτφ γινόμεθα τφ Θεφ, μόνην την σοφίαν τής πρός αύτόν 
ένώσεως μεσιτεύουσαν έχοντες. Ού γάρ έστι δυνατόν έπι- 
λαβέσθαι σοφίας τον μή πρότερον δια του φόβου και των 
δια μέσου λοιπών χαρισμάτων την τε λήμην τής άγνοιας 

ΐ9ο και τον τής κακίας κονιορτόν έαυτοΰ παντελώς άποσεισά- 
μενον. Δια τούτο θεφ μεν προσεχή την σοφίαν, ήμΐν δε 
προσεχή τον φόβον ή γραφική τάξις διέθηκεν, ϊν’ ήμεϊς εύ- 
ταξίας μάθωμεν δρον και νόμον.

23 Ή σοφία, φησίν, μονάς έστιν, ταΐς έξ αύτής διαφόρους 
195 άρεταΐς άτμήτως ένθεωρουμένη και μονοειδώς ταΐς τών

δλων άρετών ένεργείαις έπισυναγομένη, και πάλιν άπλή μο
νάς άποδεικνυμένη ταΐς πρός αύτήν τών έξ αύτής άρετών 
άποκαταστάσεσιν, δταν ημείς, δι’ οΰς κατά την έκάστης 
άρετής γένεσιν ποιείται την πρόοδον, άνατατικώς δι ’ έκά- 

2οο στης άρετής πρός αύτήν συναγώμεθα.
24 Τυφλήν έχει την πίστιν, φησίν, ό τα κατά τήν πίστιν Οεΐα 

προστάγματα μή έργαζόμενος. Εί γάρ φώς είσι τα του Κυ
ρίου προστάγματα, δήλον δτι δίχα θείου φωτός έστιν ό μή 
πράττων τα θεΐα προστάγματα, και ψιλήν άλλ’ ούκ άληθή

205 τήν τής πίστεως έπιφέρεται κλήσιν.
25 Εί τάς ένεργείας του Πνεύματος, φησίν, όφθαλμους Κυ

ρίου προσηγόρευσεν ό λόγος, ό μή τούτους τη πράξει τών 
έντολών διανοίγων έπιβλέποντα τόν θεόν έπ’ αύτόν ούκ 
έχει. Δι ’ άλλων γάρ, ώς είκός, έπισκοπεΐν όφθαλμών τους

2ΐο έπ\ γης ού πέφυκεν ό θεός, είπερ θείας όράσεως άκτίς έστιν 
ό κατ’άρετήν ήμών φωτισμός.

>6 Ό κασσίτηρος, φησίν, τήν τε του άργύρου και του μολί- 
βου φυσικώς έχων ιδιότητα, χαρακτηρίζει την πίστιν· κολά-



σε τελευταίο, έπειδή είναι άρχή τής σοφίας. Ξεκινώντας 
άπό αύτήν ανεβαίνομε στο τέλος τής σοφίας, πού είναι ή 
σύνεση· κι έπειτα άπό αύτήν γινόμαστε άμεσα κοινωνοι τού 
Θεού, έχοντας ώς ένδιάμεση τής ένωσής μας μαζί του τή 
σοφία μόνο. Γιατί δέν είναι δυνατό ν’ άποκτήσει σοφία 
όποιος προηγουμένως δέν έχει άποτινάξει τελείως άπό τόν 
έαυτό του μέ τό φόβο και τά λοιπά ένδιάμεσα χαρίσματα 
τήν τσίμπλα τής άγνοιας και τόν κονιορτό τής κακίας. Γι’ 
αύτό άμεσα κοντά στο Θεό τοποθέτησε ή Γραφή τή σοφία 
και άμεσα κοντά σ’ έμάς τό φόβο, γιά νά μάθομε τόν όρο 
και τό νόμο τής εύταξίας.

23. Ή σοφία, λέει, είναι μονάδα, πού θεωρείται άκατάτμητα 
στις διάφορες άρετές πού προέρχονται άπό αύτήν και συλ- 
λέγεται ένιαΐα άπό τις ένέργειες όλων τών άρετών. Και 
πάλι άποδεικνύεται άπλή μονάδα μέ τις άποκαταστάσεις σ’ 
αύτήν τών άρετών πού προέρχονται άπό αύτήν, όταν έμεΐς, 
γιά τούς όποιους δημιουργεί τήν πρόοδο κατά τή γένεση 
κάθε μιας άρετής, συναγόμαστε μέ κάθε άρετή μέ τάση 
άνόδου πρός αύτήν.

24. ’Έχει, λέει, τυφλή τήν πίστη όποιος δέν έργάζεται τά θεία 
προστάγματα τής πίστης. Γιατί, άν είναι φώς τά προστάγ
ματα τού Κυρίου, είναι φανερό πώς είναι δίχως θειο φώς 
όποιος δέν πράττει τά θεία προστάγματα και φέρει άπλή κι 
όχι άληθινή τήν κλήση τής πίστης.

25. "Αν, λέει, ό λόγος τού Κυρίου όνόμασε όφθαλμούς τις 
ένέργειες τού Πνεύματος, όποιος δέν τούς άνοίγει μέ τήν 
πράξη τών έντολών, δέν έχει τό θεό νά ρίχνει έπάνω του 
τό βλέμμα του. Γιατί, όπως είναι φυσικό, δέν είναι στή 
φύση τού Θεού νά βλέπει μέ άλλους όφθαλμούς τούς άν- 
θρώπους στή γή, έφόσον άκτίνα τής θείας όρασης είναι ό 
φωτισμός μας άπό τίς άρετές.

26. Ό  κασσίτερος, λέει, έχοντας άπό τή φύση του τήν ιδιότητα 
καί τού άργύρου και του μολυβιού, χαρακτηρίζει τήν πίστη*
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ί® γαρ μή φυλαττομένη, μόλιβον έχουσα τήν έπ’ αίώσι των 
2ΐ5 μή φυλαξάντων αύτήν κατηγορίαν, και δοξάζει τους φυλάτ- 

τοντας, άργυρον έχουσα διαφανή και λαμπρόν την έπ’αίώσι 
τών φυλαξάντων αύτήν συνηγορίαν.

27 Ούδεϊς άμαρτάνων, φησίν, δύναται τής αμαρτίας συνή
γορον έχειν τής σαρκός τήν άσθένειαν. Ή γαρ πρός τον Θεόν

220 Λόγον ένωσις δλην τήν φύσιν τη λύσει τής κατάρας άνέρρω- 
σεν, άπροφάσιστον ήμιν ποιησαμένη τήν πρός τα πάθη τής 
γνώμης προσπάθειαν* ή γαρ τού Λόγου Θεότης, κατά χάριν 
άει συνούσα τοϊς είς αύτόν πιστεύουσιν, τόν έν τή σαρκι νό
μον τής άμαρτίας άπομαραίνει.

28 225 'Ώσπερ, φησίν, ό κασσίτηρος μελαινόμενος λαμπρύνε
ται πάλιν, ούτω καί οί πιστεύοντες, κάν μελαίνονται άμαρ- 
τάνοντες, λαμπρύνονται πάλιν μετανοούντες, δι’ ήν αίτίαν 
κασσιτήρφ τυχόν ή πίστις παρεικάσθη.



δταν δηλαδή δεν φυλάγεται αύτή κολάζει, κρατώντας βαριά 
σάν μολύβι τήν κατηγορία δσων δέν τήν φύλαξαν στούς 
αιώνες, ένώ δοξάζει δσους τή φυλάγουν, κρατώντας σάν 
άσήμι διάφανη καί λαμπρή τή συνηγορία τους στούς αιώ
νες.

27. Κανένας, λέει, πού άμαρτάνει δέν μπορεΐ νά πάρει συνήγο
ρο τής άμαρτίας του τήν άδυναμία τής σάρκας. Γιατί ή ένω
ση μέ τό Θεό Λόγο ένδυνάμωσε μέ τή διάλυση της κατά
ρας δλη ή φύση μας κι άφαίρεσε κάθε πρόφαση άπό τή 
γνώμη μας γιά τήν προσκόλλησή της στά πάθη. "Οντας 
δηλαδή ή θεότητα τού Λόγου κατά χάρη μαζί πάντοτε μέ 
δσους πιστεύουν σ’ αύτόν άπομαραίνει τό νόμο της άμαρ
τίας πού είναι στή σάρκα μας.

28. ’Όπως, λέει, ό κασσίτερος δταν μαυρίσει άποχτά πάλι τή 
λάμψη του, έτσι κι δσοι πιστεύουν άκόμα κι άν μαυρίζουν 
άμαρτάνοντας, παίρνουν πάλι τή λάμψη του μέ τή μετάνοια. 
Γι* αύτό τό λόγο ίσως καί ή πίστη παρομοιάστηκε μέ κασ
σίτερο.
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ΕΡΩΤΗΣΙΣ ΝΕ'

«Οί δέ πάντες ήσαν έξ Ισραήλ άπό δωδεκαετούς, χωρίς παί- 
δων και γυναικών, μυριάδες τέσσαρες τρισχίλιοι τριακόσιοι 
έξήκοντα' παιδες τούτων και παιδίσκοι έπτακισχίλιοι τρια
κόσιοι έπτά' ψάλται και ψαλμωδοι όκτακόσιοι πεντηκοντα- 

5 πέντε' κάμηλοι τετρακόσιοι τριακονταπέντε, και ίπποι έπτα- 
κισχίλιοι έπτακόσιοι τριακονταέξ■ ήμίονοι όκτακόσιοι τεσ
σαράκοντα πέντε' ύποζύγια πεντακισχίλια πεντακόσια είκο- 
σιπέντε». Ποίησον άγάπην τοιούτων μεγάλων και ύψηλών 
περί τής έκ τής αιχμαλωσίας έπανόδου ύπό του άγιου Πνεύ- 

ιο ματος διά των προφητών είρημένων' τις ή τοσαύτη ταπεινό- 
της και άκαιρόγραφος έξήγησις και άναξιότης του Πνεύμα
τος, καμηλών μνημονεΰσαι κα\ ίππων και ήμιόνων και δνων 
καί ταΰτα μετά άκριβείας άριθμου;

ΑΠΟΚΡΙΣΙΣ

ΐ5 Τό μέν δι* άκριβείας περί τούτων είπεΐν μόνων έκείνων 
έστι τών διά πολλην καθαρότητα νοΰ θεόθεν δλην είληφότων 
τήν έφικτήν άνθρώποιςχάρινΟ του Πνεύματος, καθ’ ήν, τφ πε- 
λάγει τών μυστικών θεαμάτων γνωστικώς ένδιαθέτοντες, τους 
λόγους μόνον όρώσι τών γεγραμμένων γυμνούς τών έπ’ αύτοΐς

20 τυπικών συνθημάτων, μηδενός τό σύνολον ποιούμενοι λόγον 
τών τυποόντων αότοΰς συμβόλων, εί μη που βουληθώσι?) σο- 
φώς αότοΰς τυπώσαι σωματικώς τοΐς διά νηπιότητα νου γενέ- 
σθαι, μη δυναμένοις ύπέρ την αϊσθησιν, ϊνα, τοΐς τόποις πρότε-
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«"Ολοι οί Ισραηλίτες άπό δώδεκα χρόνων και έπάνω, χωρίς 
τά παιδιά καί τις γυναίκες, ήταν σαράντα τρεις χιλιάδες τρια
κόσιοι έξήντα· τ* άγόρια καί τά κορίτσια τους ήταν έφτά χι
λιάδες τριακόσια έφτά, ψάλτες καί ψαλμωδοί όχτακόσιοι 
σαράντα πέντε* καμήλες τετρακόσιες τριάντα πέντε, ίπποι 
έφτά χιλιάδες έπτακόσιοι τριάντα έξι, ήμίονοι όχτακόσιοι 
σαράντα πέντε, ύποζύγια πέντε χιλιάδες είκοσιπέντε»1. Δείξε 
άγάπη για τά τόσα μεγάλα καί ύψηλά πού είπε τό άγιο Πνεύ
μα μέ τό στόμα τών προφητών για τήν έπιστροφή άπό τήν 
αιχμαλωσία. Τί σημαίνει ή τόση άσχολία μέ ταπεινά καί ή 
άκαιρη έξήγηση καί ή έπιμονή του Πνεύματος σ’ άνάξια 
πράγματα, νά μνημονεύσει δηλαδή καμήλες καί ίππους καί 
ήμιόνους καί όνους καί μάλιστα μέ τόν άκριβή άριθμό τους;

ΑΠΟΚΡΙΣΗ

Τό νά μιλήσουν γι’ αύτά μέ άκρίβεια είναι γνώρισμα έκεί- 
νων πού γιά τήν πολλή καθαρότητα του νοΰ τους έχουν λάβει 
άπό τό θεό όλη τή χάρη του Πνεύματος πού μπορούν νά λά
βουν οί άνθρωποι, μέ τήν όποία χάρη διασχίζοντας γνωστικά 
τό πέλαγος τών μυστικών θεαμάτων, βλέπουν μονάχα τούς λό
γους γυμνούς άπό τά τυπικά σύμβολα πού τούς καλύπτουν, 
χωρίς νά άναφέρονται καθόλου στούς τύπους πού τά συμβολί
ζουν, έκτός μόνο &ν κάπου θελήσουν νά τούς διατυπώσουν ύλι- 
κά γιά χάρη έκείνων πού έξαιτίας τής νηπιότητας του νοΰ τους 
δέν μπορούν νά ξεπεράσουν τήν αίσθηση, ώστε, άφοϋ πρώτα

1. "Έαδρα Α' 5,41έ.



56 ΜΑΞΙΜΟΥ ΤΟΥ ΟΜΟΛΟΓΗΤΟΥ

ρον έγγυμνασθέντες κατά τήν αϊσθησιν, προς τους άνευ αίσθή-
25 σεως αρχετύπους έλθεΐν ποθήσωσι λόγους. Τό δε στοχασμφ 

τοΐς ύψηλοτέροις έπιβάλλειν διά την φυσικώς έν ήμΐν έφιεμένην 
τής των θείων γνώσεως δύναμιν ούκ άτοπον, δύο καλών έκ 
τού στοχασμού τοΐς ειλικρινές περϊ τα θεία κεκτημένοις το σέ
βας άναδεικνυμένων. Ή  γάρ έπιτυγχάνει τής άληθείας τών νο- 

30 ουμένων ό στοχαστικήν την έφοδον τών θείων ποιούμενος кал 
προσφέρει χαίρων «θυσίαν αίνέσεως» (3) τήν εύχαριστίαν τφ  
δεδωκότι τού ζητουμένου τήν εϊδησιν, ή διαφεύγουσαν εύρίσκει 
τών γεγραμμένων τήν έννοιαν кал τα θεία πλέον σεβάζεται, τήν 
τής οίκείας δυνάμεως ύπερβαίνοντα μανθάνων κατάληψιν. Τοί- 

35 νυν κάγώ, στοχαστικώς έπιβάλλων τοΐς προκειμένοις, τον Θεόν 
έπικαλούμαι γενέσθαι τών λεχθησομένων συλλήπτορα, κατά 
πάντα τρόπον προς το ύψος τών γραφικών αινιγμάτων άσθε- 
νούσαν εύρίσκων τής έμαυτού διανοίας τήν δύναμιν. Κάν τε γάρ 
έπιτύχω, τού θεού τό παν ύπάρχει κατόρθωμα, διά τής κατα- 

4ολήψεως ένάγοντός με προς εύχαριστίαν' κάν τε γάρ μη, кал 
ούτω πάλιν τού θεού τό τής άκαταληψίας ύπάρχει καλόν, τον 
ώς είκός έκ τής γνώσεως τεχθησόμενόν μοι κατά πρόνοιαν τύ
φον προανακόπτοντος(4) кал τήν άκαταληψίαν ποιουμένου μοι 
μετριοφροσύνης ύπόθεσιν.

45 Ούκούν στοχασμφ, καθώς εϊρηται, τήν τών γεγραμμένων 
διάνοιαν έπερχόμενος, έντεύθεν άρχομαι τής τών προκειμένων 
γραφής. Έν τφ πρό τούτου κεφαλαίφ γέγραπται περϊ τού Ζο- 
ροβάβελ' «кал δτε έξήλθεν ό νεανίσκος, άρας τό πρόσωπον αύ- 
τού είς τόν ούρανόν έναντίον Ιερουσαλήμ, εύλόγησε τφ βασιλεϊ 

50 τού ούρανού». Αήλόν έστινζ5) ότι μετά τήν τών προβλημάτων 
τών πρός Δαρεΐον τόν βασιλέα γεγενημένων προαγωγήν, έξήλ
θεν άπό προσώπου, δηλονότι Δαρείου τού βασιλέως. Δαρεϊος 
μϊν οδν έστιν, ώς ήδη φθάσας πρό τούτων έφην τών λόγων, ό 
κρατών τής φύσεως νόμος. Καϊ συνψδει γε σαφώς ούτω νοούμε-



άσκηθοΰν στα αισθητά μέ τούς τύπους, νά ποθήσουν νά μετα- 
βούν στούς χωρίς αισθητά σύμβολα άρχέτυπους λόγους. Τό νά 
έπιδιώκομε όμως μέ τή σκέψη τά ύψηλότερα χάρη στή φυσική 
δύναμη πού διαθέτομε νά έπιθυμούμε τή γνώση των θείων, δέν 
είναι άτοπο, άφού άπό τή σκέψη άνακύπτουν δύο καλά γιά 
όσους έχουν ειλικρινή σεβασμό γιά τά θεία. Ή  δηλαδή πετυ
χαίνει τήν άλήθεια όσων νοεί όποιος κάνει στοχαστική έφοδο 
στά θεία καί προσφέρει μέ χαρά ώς «θυσία αινέσεως»2 τήν εύ- 
χαριστία σ’ έκείνον πού έδωσε τή γνώση των ζητουμένων, ή 
βρίσκει ότι διαφεύγει ή έννοια των γραπτών καί σέβεται περισ
σότερο τά θεία διαπιστώνοντας ότι ύπερβαίνουν τήν καταληπτι
κή δύναμή του. Γι’ αύτό λοιπόν κι έγώ, σκεπτόμενος όσα έξε- 
τάζομε, έπικαλούμαι τό Θεό νά γίνει βοηθός σέ όσα θά πω, 
έπειδή βρίσκω μέ κάθε τρόπο τή δύναμη της διάνοιάς μου νά 
μήν μπορεί νά φτάσει τό ύψος των γραφικών αινιγμάτων. Κι άν 
έπιτύχω, όλο τό κατόρθωμα θά είναι τού Θεού, πού μέ όδηγεί 
μέ τήν κατανόηση στήν εύχαριστία. ’Ά ν δέν έπιτύχω, >κι έτσι 
πάλι τό καλό της άκαταληψίας είναι του Θεού, πού έμποδίζει 
προνοητικά τήν έπαρση πού, όπως είναι φυσικό, θά μου γεννη
θεί άπό τή γνώση, καί κάνει τήν άδυναμία κατανόησης άφορμή 
μετριοφροσύνης.

Στοχαζόμενος λοιπόν, καθώς είπα, τό νόημα των γραφομέ- 
νων, άρχίζω άπό τό σημείο αύτό τών λεγομένων της Γραφής. 
Στό προηγούμενο κεφάλαιο έχει γραφεί γιά τό Ζοροβάβελ* 
«καί όταν βγήκε ό νέος, ύψώνοντας τό πρόσωπό του στόν ού- 
ρανό μπροστά στήν Ιερουσαλήμ δοξολόγησε τό βασιλιά του 
ούρανοΰ»3. Είναι φανερό ότι μετά τήν παρουσία τών προβλημά
των πού είχαν συμβεί στό βασιλιά Δαρεΐο, βγήκε άπό μπροστά 
του, δηλαδη μπροστά άπό τό Δαρεΐο τό βασιλιά. Ό  Δαρεΐος 
λοιπόν είναι, δπως είπα ήδη πριν άρχίσω αύτή τήν έξέταση, ό 
νόμος πού διέπει τήν φύση. Καί είναι σαφής μέ τό νόημα αύτό
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55 νος τη του οικείου όνόματος έρμηνείφ ‘Γενεά ’ yap ή ‘γενεαλογία ’ 
ή ‘γενεαλογούμενος ’ δηλοΐ το του Δαρείου όνομα, καθώς φασιν 
οί την άκρίβειαν τής τοιάσδε φωνής έπιστάμενοι. Φυσικού δε 
νόμου καθέστηκεν Ιδιον τό τής γενεάς кал τής γενεαλογίας όνο
μα’ τών γάρ ύπό φύσιν (*) τό γένος και τα γενεαλογούμενα, και 

во τών περί φύσιν ή γενεαλογία. Ούκουν καλώς ό Δαρεΐος εις τον 
τής φύσεως έλήφθη νόμον. Περιέχει γάρ ό νόμος τής φύσεως кал 
τά ύπό την φύσιν Αναγόμενα γένη кал είδη και τά περι την φύ
σιν θεωρούμενα, τον χρόνον φημι και τον τόπον. Παντός γάρ 
γενητοΰ τά ών ούκ άνευ φυσικώς συνεπιθεωρεϊται.

65 Δαρειος ούν έστιν, ώς έφην, ό νόμος τής φύσεως, Ζοροβά- 
βελ δέ ό θεωρητικός νους ό έξελθών, ώς άπό Δαρείου, του νό
μου τής φύσεως, кал την ύπό χρόνον кал τόπον τών φαινομέ
νων ύπερβάς διακόσμησιν και άρας τό πρόσωπον τής κατ’ άρε- 
τήν γνωστικής διαθέσεως εις τόν ούρανόν, τουτέστι τό ύψος 

70 τών νοητών ούσιών, έναντίον τής έν ούρανοΐς νοουμένης Ιε
ρουσαλήμ, έκείνης λέγω τής Ιερουσαλήμ τής «έπϊ τών χειρών» 
Κυρίου έχούσης «έζωγραφημένα τά τείχη», έν ή «πάντων εύ- 
φραινομένων έστιν ή κατοικία», πρός ήν ή άληθινή τών αιχμα
λώτων έπάνοδος γίνεται, τών έπιζητούντων «τό έζ ούρανού», 

75 κατά τόν θειον άπόστολον, «οίκητήριον» f7), τών μετά του μεγά
λου Δαυίδ δυναμένων λέγειν «έάν έπιλάθωμαί σου, Ιερουσα
λήμ, έπιλησθείη ή δεξιά μου · κολληθείη ή γλώσσά μου τω λά- 
ρυγγί μου, έάν μή σου μνησθώ», δεξιάν λέγοντος τυχόν την 
πνευματικών τών θείων καί έπαινουμένων πράξιν, γλώσσαν δε 

so κολλωμένην τφ  λάρυγι(*) την έν ήμΐν του λόγου γνωστικήν 
ένέργειαν, κολλωμένην έξ άγνοιας τφ λαιμφ, τουτέστι τφ περι



ή συμφωνία μέ τή σημασία του όνόματός του. Γιατί τό όνομα 
του Δαρείου σημαίνει ‘γενεά’ ή ‘γενεαλογία’ ή ‘γενεαλογούμε
νος’, όπως λένε όσοι γνωρίζουν μέ άκρίβεια αύτή τή γλώσσα. 
Καί είναι ίδιο του φυσικού νόμου τό όνομα τής γενεάς καί τής 
γενεαλογίας. Γιατί τό γένος καί τά γενεαλογούμενα ύπάγονται 
στή φύση καί ή γενεαλογία είναι άπό έκείνα πού άναφέρονται 
στή φύση. Όρθά λοιπόν ό Δαρεϊος, θεωρήθηκε ώς ό νόμος τής 
φύσης. Γιατί ό νόμος τής φύσης περιέχει καί τά γένη και τά 
είδη πού ύπάγονται στή φύση καί όσα θεωρούνται γύρω άπό τή 
φύση, έννοώ τό χρόνο καί τον τόπο. Γιατί μέ κάθε γενικό έξε- 
τάζονται μαζί καί οί φυσικές προϋποθέσεις του.

Ό Δαρεϊος λοιπόν είναι, όπως είπα, ό νόμος τής φύσης, 
ένώ ό Ζοροβάβελ είναι ό θεωρητικός νους πού, σάν βγήκε άπό 
τό Δαρειο, άπό τό νόμο τής φύσης, κι άφοΰ ξεπέρασε τή διευ
θέτηση τών φαινομένων μέσα στο χρόνο καί τόν τόπο καί ύψω
σε τό πρόσωπο της σύμφωνης μέ τήν άρετή γνωστικής διάθε
σής του πρός τόν ούρανό, δηλαδή πρός τό ύψος τών νοητών ού- 
σιών, άπέναντι τής νοητής Ιερουσαλήμ τού ούρανοΰ, έννοώ 
έκείνη «πού έχει ζωγραφισμένα τά τείχη της πάνω στά χέρια 
τού Κυρίου»4, «στήν όποία βρίσκεται ή κατοικία όλων όσοι εύ- 
φραίνονται»5, πρός τήν όποία γίνεται ή άληθινή έπάνοδος τών 
αιχμαλώτων, «πού άναζητοΰν τό ούράνιο κατοικητήριο»6, σύμ
φωνα μέ τόν θειο Απόστολο, αύτών πού μπορούν νά πουν μαζί 
μέ τό μεγάλο Δαβίδ «άν σέ λησμονήσω, Ιερουσαλήμ, μακάρι 
νά λησμονηθεί τό δεξί μου χέρι* νά κολλήσει ή γλώσσα μου 
στό λάρυγγά μου &ν δέ σέ θυμηθώ»7, λέγοντας δεξί χέρι ίσως 
τήν πνευματική πράξη τών θείων καί έπαινουμένων καί γλώσσα 
πού κολλάει στό λάρυγγα τή γνωστική ένέργεια του λόγου 
μέσα μας, πού άπό άγνοια κολλάει στό λαιμό, δηλαδή πού κλεί-
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τον λαιμόν πηγνυμένην πάθει кал άκίνητον μένουσαν περί την 
έφεσιν των Αρρήτων αγαθών кал διά τούτο γεύσασθαι μη δυνα- 
μένην τής του Κυρίου χρηστότητος.

85 Εί δε χρόνου кал φύσεως^) πρός Ιερουσαλήμ έπειγόμενος 
έκβαίνει τους λόγους ό Ζοροβάβελ, είτε ό καθ’ ημάς θεωρητι
κός νους είτε ό ύπερ ημάς δημιουργός Λόγος έν ήμΐν καθ’ ήμάς 
γενόμενος καί διά τούτο γενόμενος άνθρωπος, ϊνα πρός έαυτόν 
έπαναγάγχι διά σαρκώσεως τους πρός τά πάθη καί τον θάνατον 

90 τής σαρκός έαυτους άπό τής άπαθείας καί τής ζωής έξώσαν- 
τας, εικότως τούς αύτφ γεγενημένους κατά τό θεμιτόν παρα
πλήσιους έαυτφ συνεξάγει καί πρός την Ιερουσαλήμ άγει τήν 
έπουράνιον, ών τής άρετής τήν άκρότητα και τής γνώσεως τοϊς 
προκειμένοις εϊδεσί τε καί άριθμοϊς συμβολικώς διαποικίλας ό 

95 λόγος παρείκασε. Πας γάρ θεοφιλής καί δίκαιος άνθρωπος, 
νοητώς τήν έπάνοδον πρός τήν άνω ποιούμενος Ιερουσαλήμ, 
τούς προκειμένους των διαφόρων ειδών άριθμους συμπληροΐ, 
τους έκάστου καί είδους καί άριθμοΰ λόγους εις μίαν άρετής τε 
καί γνώσεως συνάγων έκπλήρωσιν. 

ιοο Καί δηλοΐ τούτο σαφώς τής προκειμένης ήμΐν εις έζέτασιν 
γραφής ό λόγος, έχων ούτως' «οί δε πάντες ήσαν έξ Ισραήλ 
άπό δωδεκαετούς, χωρίς παίδων και γυναικών, μυριάδες τέσ- 
σαρες τρισχίλιοι τριακόσιοι έξήκοντα». Εύγε τής άρκιβείας τών 
λογιών τού Πνεύματος, έπισημηναμένου μηδένα τών άριθμου- 

Ю5 μένων έν Ισραήλ καί τής Βαβυλωνίας έκβεβηκότων (ταύτην 
δέ λέγω του παρόντος αίώνος τήν σύγχυσιν) είναι παντελώς 
ύπό τόν δωδεκαετή χρόνον, δηλουντος του λόγου μυστικώς δτι 
μόνος ό γενόμενος ύπέρ αϊσθησιν καί χρόνον (τούτο γάρ ό 
δώδεκα σημαίνει σαφώς άριθμός, έκ πέντε διά τάς αισθήσεις



νει άπό τό πάθος γύρω άπό τό λαιμό και μένει άκίνητη ώς πρός 
την έφεση των άρρητων άγαθών και γι’ αύτό δέν μπορεΐ νά γευ- 
θεΐ τήν άγαθότητα τού Κυρίου8.

"Αν δμως βγαίνει άπό τά δρια τού χρόνου και τής φύσης 
καθώς βιάζεται νά φθάσει στήν Ιερουσαλήμ ό Ζοροβάβελ, είτε 
ό θεωρητικός νους πού διαθέτομε είτε ό πάνω άπό μας 
δημιουργός Λόγος πού έγινε μέσα μας όπως είμαστε έμεΐς και 
γι’ αύτό έγινε άνθρωπος, γιά νά έπαναφέρει στόν έαυτό του μέ 
τή σάρκωση έκείνους πού έξώθησαν τον έαυτό τους άπό τήν 
άπάθεια και τή ζωή πρός τά πάθη και τό θάνατο, εύλογα έκεί
νους πού έγιναν κατά τό δυνατό παραπλήσιοι μ’ έκεΐνον τούς 
βγάζει μαζί του και τούς όδηγει στήν Ιερουσαλήμ τών ούρα- 
νών, τών όποιων τήν άκρότητα τής άρετής και τής γνώσης τήν 
παρομοίασε ό λόγος μέ τά προκείμενα είδη και τούς άριθμούς 
διαφοροποιώντας τα συμβολικά. Γιατί κάθε άνθρωπος πού άγα- 
πά τό Θεό και είναι δίκαιος, πραγματοποιώντας νοητά τήν έπι- 
στροφή του στήν άνω Ιερουσαλήμ, συμπληρώνει τούς άριθμούς 
πού άναφέρθηκαν τών διάφορων είδών, συγκεντρώνοντας τούς 
λόγους τού κάθε είδους και άριθμού σέ μιά όλοκλήρωση άρε
τής και γνώσης.

Και τό δηλώνει αύτό μέ σαφήνεια ό λόγος τής Γραφής πού 
έχομε νά έξετάσομε και πού είναι ό έξης* «καί όλοι οί Ισραηλί
τες άπό δώδεκα χρόνων και έπάνω, χωρίς τά παιδιά και τις γυ
ναίκες, ήταν σαράντα τρεις χιλιάδες τριακόσιοι έξήντα». Πολύ 
καλή ή άκρίβεια τών λόγων τού Πνεύματος, πού έπισήμανε δτι 
κανένας άπολύτως άπό δσους Ισραηλίτες είχαν μετρηθεί καί 
είχαν βγει άπό τή Βαβυλωνία (κι έννοώ τήν πνευματική σύγχυ
ση τής ζωής αύτης) δέν ήταν στόν κύκλο τών δέκα χρόνων. Ό  
λόγος δηλώνει μυστικά ότι μόνο όποιος ξεπέρασε τήν αίσθηση 
καί τό χρόνο (αύτό σημαίνει χωρίς άμφιβολία ό άριθμός δώδε
κα πού είναι τό άθροισμα του πέντε τών αισθήσεων καί τών
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8. Ψαλμ. 33,9. Α' Πέτρ. 2,3.
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ιιο και έπτα διά τόν χρόνον συναγόμενος) και την προς ταυτα τής 
ψυχής διακόψας σχέσιν έκβαίνει τής αύτών συγχύσεως, προς 
την άνω πόλιν έπειγόμενος, έχων, χωρίς παίδων кол γυναικών, 
μυριάδας τέσσαρας τρισχιλίους τριακοσίους έξήκοντα.

Παΐδές(10) είσι τυχόν οι περϊ των φυσικών кол άδιαβλήτων 
ιΐ5 кол ούκ έφ’ ήμΐν παθών λογισμοί, γυναίκες δέ ή αί ένθυμήσεις 

ή αί κατά φύσιν όρέξεις και ήδοναί, μη φέρουσι τοΐς κεκτημέ- 
νοις διαβολήν, ώς άναγκαΐον παρακολούθημα καθεστώσαι 
φυσικής όρέξεως. Ηδονήν γάρ ποιεί κατά φυσιν, και μη βουλο- 
μένων ημών, кол ή τυχοΰσα τροφή, προλαβοϋσαν ένδειαν παρα- 

ΐ2ο μυθουμένη, και πόσις, άποκρουομένη του δίψους την δχλησιν, 
кол ύπνος, την έκ τής έγρηγόρσεως δαπανηθεΐσαν άνανεούμε- 
νος δύναμιν, кол όσα τών καθ> ημάς φυσικών έτερα τυγχάνει, 
προς μεν σύστασιν φύσεως άναγκαΐα, προς δε κτήσιν Αρετής 
ύπάρχοντα χρήσιμα τοΐς σπουδαίοις' άπερ, κ&ν μή συναριθμήται 

125 τοΐς άνδράσιν, άλλα συνεκβαίνει παντι νοΐ φευγοντι τής άμαρ- 
τίας την σύγχυσιν, ϊνα μή δι * αότά μείνη κρατούμενος εις δου
λείαν τών έφ * ήμΐν καί διαβεβλημένων και παρά φύσιν παθών, 
ούκ έχόντων άλλην άρχήν έν ήμΐν πλήν τής κινήσεως τών κατά 
φύσιν παθών. Ού συναριθμεΐται (Π) δέ, ότι μή πέφυκε προς την 

по άθάνατον καί μακραίωνα ζωήν συμμεταβαίνειν ήμΐν τά την φύ
σιν προς την παρούσαν ζωήν συνέχοντα πάθη.

Τέσσαρες δε μυριάδες είσιν ή τετράς τών γενικών άρετών,
μεθ1 ών, φύσιν καί χρόνον διαβάς ό νους, πρός την μακαρίαν

·/·

τής άπαθείας άποκαθίσταται λήξιν. Ώς γάρ ή μυριάς τφ τής 
ΐ35μονάδος στοιχεΐφ μόνη γνωρίζεται(Ι2), παντελώς δι’ άλλου 

γράμματος σημανθήναι μή δυναμένη, ώς ταύτόν οόσα κατά το 
ύποκείμενον τή μονάδι, κ&ν δέχεται μόνιι τή έπινοίφ διαφοράν, 
ώς πρός άρχήν τέλος (τέλος γάρ μονάδος έστϊν ή μυριάς кал



έφτά του χρόνου) και διέκοξε τή σχέση τής ψυχής μ’ αύτά, 
βγαίνει μέσα άπό τή σύγχυσή του κατευθυνόμενος βιαστικά 
πρός τήν άνω πόλη, έχοντας χωρίς τά παιδιά καί τις γυναίκες 
σαράντα τρεις χιλιάδες τριακόσιους έξήντα.

Παιδιά είναι πιθανόν οί λογισμοί των έξω άπό τή θέλησή 
μας φυσικών κι άδιάβλητων παθών, καί γυναίκες ή οί ένθυμή- 
σεις ή οί φυσικές ορέξεις καί ήδονές, πού δέν έπισύρουν σ’ 
έκείνους πούς τις έχουν κατηγορία, έπειδή είναι άναγκάϊο έπα- 
κόλουθο μιας φυσικής όρεξης. Ηδονή δηλαδή μας προκαλει 
κατά φύση άκόμη καί χωρίς νά τό θέλομε καί ή όποια τροφή, 
πού ικανοποιεί μιά προηγηθείσα άνάγκη, καί όποιαδήποτε 
πόση πού άπομακρύνει τήν ένόχληση τής δίψας, καί ό ύπνος 
πού άνανεώνει τή δύναμη πού δαπανήθηκε άπό τήν έγρήγορση, 
καί όσα στοιχεία μας είναι διάφορα άπό τά φυσικά, άναγκαΐα 
γιά τή σύσταση τής φύσης μας, καί είναι χρήσιμα στούς σπου
δαίους γιά τήν άπόκτηση τής άρετής. Αύτά κι άν δεν μετριού
νται μαζί με τούς άνδρες, βγαίνουν ώστόσο μαζί μέ κάθε νοΰ 
πού φεύγει άπό τή σύγχυση τής άμαρτίας, γιά νά μή μείνει έξαι- 
τίας της κρατούμενος στή δουλεία των παραφύση καί διαβλη
τών παθών πού έχομε στήν έξουσία μας, κι άλλη άρχή μέσα μας 
δέν έχουν έκτός άπό τήν κίνηση τών φυσικών παθών. Καί δέν 
συναριθμούνται, γιατί δέν είναι φυσικό νά μεταβαίνουν μαζί 
μας πρός τήν άθάνατη καί μακραίωνη ζωή τά πάθη πού συγκρα- 
τοΰν τή φύση μας δεμένη μέ τήν παρούσα ζωή.

Σαράντα χιλιάδες είναι ή τετράδα τών γενικών άρετών, μέ 
τις όποιες, άφού ό νους περάσει τή φύση καί τό χρόνο, άποκα- 
θίσταται στό μακαριστό τέλος. 'Όπως δηλαδή ή μυριάδα άνα- 
γνωρίζεται μόνο μέ τό στοιχείο τής μονάδας καί είναι άδύνατο 
νά σημανθεΐ μέ άλλο στοιχείο, έπειδή είναι τό ίδιο μέ τή μονά
δα ώς πρός τήν πραγματική βάση της, δεχόμενη διαφορά μόνο 
κατά τό νόημα ώς πρός τήν άρχή καί τό τέλος της9 (τέλος δηλα-
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9. ’Αλλιώς: ώς πρός τό τέλος πού είναι ή άρχή.



64 ΜΑΞΙΜΟΥ ΤΟΥ ΟΜΟΛΟΓΗΤΟΥ

άρχή μοριάδος έστιν ή μονάς, ή, κυριώτερον είπεΐν, κινουμένη 
ш μονάς έστιν ή μυριάς και с[κινητός μνριάς έστιν ή μονάς), ουτω 

και πασα των γενικών άρετή την Θείαν кал άρρητον μονάδα, 
φημι τον Θεόν, άρχήν έχει και τέλος, ώς έξ αύτου και εις αύτόν 
άρχομένη και λήγουσα, και ταΰτόν όπάρχουσα τφ Θεφ, κατά 
μόνον τής έπινοίας διαφέρουσα τόν λόγον, παρ’ ού και έν ф και 

145 εις δν πάσα γένεσις άρετής προδήλως ύφέστηκεν.
Ή  τυχόν τάς τέσσαρας προκοπάς των έν τη δεκάδι των 

Θείων έντολών, είς μήκος θεωρίας кал γνώσεως προβαινόν- 
των, φησιν είναι τάς τέσσαρας μυριάδας ό λόγος. Οίον, πρώτη 
προκοπή έστιν ή άπλώς έν τοϊς είσαγομένοις μετά την άποφυ- 

ΐ5ο γην τής κακίας(13) πραζις τών έντολών, πλήρη ποιούσα την 
πρώτην δεκάδα, την αύτήν και μονάδα. Δευτέρα προκοπή έστιν 
ή δι' έκάστης έντολής ένεργουμένης τών λοιπών συμπερίληψις, 
την αύτήν δεκάδα ποιουμένη кал έκατοντάδα τη δι’ άλλήλων 
έκάστης έντολής ένεργείςι συμπληρουμένην. Ή γάρ δεκάς δεκα- 

155 χώς ένεργηθεΐσα ποιεί την έκατοντάδα. Τρίτη προκοπή έστιν ή 
κατά τόν νόμον τής φύσεως ταύτης τής έκατοντάδος δεκάπλω- 
σις. Δεκαδικός γάρ και ό τής φύσεως νόμος έστιν, ώς έκ δέκα 
συνεστηκώς, λέγω δε τών τριών τής ψυχής δυνάμεων кал τών 
πέντε αισθήσεων κα\ τής φωνητικής ένεργείας και τής φυσικής 

ΐ6ο γονιμότητος- κέχρηται γάρ τφ μεν λογιστικφ πρός την τής αί
τιας καϊ τών περί την αιτίαν καλών ζήτησιν, τφ έπιθυμητικφ 
δε πρός πόθον τών ζητουμένων, τφ δε θυμικφ πρός φυλακήν 
κάϊ στοργήν, ταΓς αίσθήσεσι δέ πρός διάκρισιν πενταχώς кал 
αύτήν διαιρουμένην, έξ ής έπιστήμη γίνεσθαι πέφυκε (διαιρεί- 

165 ται γάρ ή καθόλου διάκρισις τοϊς ήργμένοις και ούκ ήργμέ- 
νοις(14), τοΓς νοητέοις καί ού νοητέοις, τοϊς ρητέοις και ού ρητέ-



δή τής μονάδας είναι ή μυριάδα και άρχή τής μυριάδας είναι ή 
μονάδα ή, για να κυριολεκτίσομε, ή μυριάδα είναι κινούμενη10 
μονάδα και ή μονάδα είναι άκίνητη μυριάδα), έτσι και κάθε μια 
άπό τις γενικές άρετές έχει άρχή της και τέλος τή θεία και άρ
ρητη μονάδα, έννοώ τό Θεό, γιατί άπό αύτόν άρχίζει και σ’ αύ- 
τόν λήγει και είναι τό ίδιο μέ τό Θεό και διαφέρει μόνο κατά τό 
νόημα, άπό τον όποιο Θεό και μέσα στον όποιο και πρός τον 
όποιο εϊναι όλοφάνερο ότι ύπάρχει ή γένεση κάθε άρετής.

’Ή  ίσως λέει ό λόγος δτι οί τέσσερις μυριάδες είναι οί 
τέσσερις προκοπές έκείνων πού προκόβουν στή δεκάδα των 
θείων έντολών σε μήκος θεωρίας και γνώσης. Λόγου χάρη 
πρώτη προκοπή των είσαγομένων στήν πίστη είναι ή μετά τήν 
άποφυγή τής κακίας έκτέλεση των έντολών γενικά, πού όλο- 
κληρώνει τήν πρώτη δεκάδα πού είναι ταυτόχρονα και μονάδα. 
Δεύτερη προκοπή είναι ή συμπερίληψη σέ κάθε έντολή πού 
πραγματοποιείται δλων τών λοιπών, πού κάνει τήν ίδια έντολή 
δεκάδα και έκατοντάδα νά συμπληρώνεται μέ τήν άμοιβαία 
ένέργεια κάθε έντολής. Γιατί ή δεκάδα όταν πραγματοποιηθεί 
δέκα φορές κάνει τήν έκατοντάδα. Τρίτη προκοπή είναι ό δε- 
καπλασιαμός τής έκατοντάδας σύμφωνα μέ τό νόμο τής φύσης. 
Γιατί κι ό νόμος τής φύσης είναι δεκαδικός, έπειδή συνίσταται 
άπό δέκα στοιχεία· έννοώ τΙς τρεις δυνάμεις τής ψυχής καί τίς 
πέντε αίσθήσεις, τήν Ικανότητα τής φωνής καί τή φυσική γονι
μότητα. Χρησιμοποιεί δηλαδή τή νόησή μας γιά τήν ζήτηση 
τής αίτιας και τών άγαθών πού έχουν σχέση μέ τήν αΙτία* τό 
έπιθυμητικό γιά νά δημιουργεί τόν πόθο γιά δσα ζητούμε* τό 
θυμικό γιά τή φύλαξή τους και τή στοργή πρός αύτά* τίς αίσθή- 
σεις τΙς χρησιμοποιεί γιά διάκριση πού διαιρείται κι αύτή σέ 
πέντε τρόπους, άπό τήν όποία γίνεται ή έπιστήμη (γιατί ή διά
κριση διαιρείται γενικά σέ δσα άρχισαν καί σέ δσα δχι, σέ δσα 
μπορούν νά νοηθούν καί σέ δσα δχι, σέ δσα μπορούν νά λε
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ίο. Δηλαδή μ{α μονάδα, μ{α δεκάδα, μ{α χιλιάδα, μ{α μυριάδα.
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οις, τοΐς ποιητέοις και ού ποιητέοις, τοΐς φθαρτοΐς και τοΐς 
άφθάρτοις), τφ  δε φωνητικφ προς έκφανσιν, και τη γονιμότητι 
πρδς αϋξησιν των ζητηθέντων και έπιθυμηθέντων και στερ- 

ποχθέντων και γνωσθέντων και έκφανθέντων καλών. Γίνεται 
γουν ή έκατοντάς, κατά τον νόμον δεκαπλουμένη τής φύσεως, 
χιλιάς. Τετάρτη δε προκοπή έστιν ή δια θεωρίας кал γνώσεως 
του φυσικοΰ νόμου κατά την άποδοθεισαν διαίρεσιν προς τον 
έκάστης έντολής άρχικώτερον λόγον άνάβασις, καθ’ ήν ή μυριάς 

ns συναγόμενη θεωρείται, τφ τής πρώτης μονάδος στοιχείω 
γνωριζομένη.

Ό γάρ άπλώς ένεργήσας τας έντολάς, και πάλιν κατά την 
έκάστης ένεργείας τας άλλας συμπαραλαβών, και αύθις τη πε- 
ριλήψει τούτων την του φυσικοΰ νόμου συζεύξας διάκρισιν, και 

iso τούτον πάλιν πρός τον έκάστης έντολής λόγον γνωστικώς άνα- 
βιβάσας τας τέσσαρας μυριάδας συνήγαγεν, καθ’ έκάστην προ
κοπήν τφ τής μονάδος τιμηθείς μυστηρίψ, προς ήν ό τής μυ- 
ριάδος συνάγεται λόγος.

’Ή  πάλιν, τας λεγομένας τέσσαρας γενικάς άπαθείας αί 
185 τέσσαρες μυριάδες σημαίνουσιν. Πρώτη γάρ έστιν άπάθεια (15) ή 

παντελής άποχή τών κατ’ ένέργειαν κακών, έν τοΐς είσαγομέ- 
νοις θεωρούμενη, δευτέρα (Ι6) δε ή παντελής κατά διάνοιαν περι 
τήν τών κακών συγκατάθεσιν άποβολή λογισμών, έν τοΐς μετά 
λόγου τήν άρετήν μετιοΰσι γινομένη, τρίτη(ι?) ή κατ’ έπιθυμίαν 

ΐ9οπερ\ τα πάθη παντελής άκινησία έν τοΐς δια τών σχημάτων 
το0ς λόγους νοητώς θεωμένοις τών όρωμένων, τετάρτη άπά- 
θεια(18) ή καϊ αύτής τής ψιλής τών παθών φαντασίας παντελής 
κάθαρσις, έν τοΐς διά γνώσεως και θεωρίας καθαρον και διει- 
δές έσοπτρον του θεου ποιησαμένοις το ήγεμονικόν συνισταμέ- 

195 νη.
Ό τοίνυν καθάρας έαυτόν ένεργείας παθών και τής έπ’αύ- 

τοΐς κατά διάνοιαν συγκαταθέσεως έλευθερώσας και τής περι 
αύτά κατ’ έπιθυμίαν κινήσεως στάσιν λαβών κα\ τής αύτών
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χθοΰν και σέ όσα δέν μπορούν, σέ δσα πρέπει νά πραχθοΰν και 
σέ όσα δέν πρέπει, σέ δσα φθείρονται και σέ δσα όχι), ένώ τήν 
Ικανότητα τής φωνής τή χρησιμοποιεί γιά έκφραση και τή γο
νιμότητα γιά τήν αύξηση τών άγαθών, πού ζήτησε κι έπιθύμησε 
κι άγάπησε και γνώρισε και έκδήλωσε. Γίνεται λοιπόν ή έκατο- 
ντάδα όταν δεκαπλασιαστεί σύμφωνα μέ τό νόμο τής φύσης χι
λιάδα. Τέταρτη προκοπή είναι ή άνάβαση μέσω τής θεωρίας 
και τής γνώσης τού φυσικού νόμου σύμφωνα μέ τή διαίρεση 
πού κάναμε πρός τον πλησιέστερο στήν άρχή λόγο κάθε μιας 
έντολής, σύμφωνα μέ τήν όποία θεωρείται συγκεντρωτικά ή μυ
ριάδα, πού έχει γνώρισμά της τό στοιχείο τής πρώτης μονάδας.

Αύτός λοιπόν πού έπραξε γενικά τις έντολές και έχει έπί- 
σης συμπεριλάβει κατά τήν έκτέλεση κάθε μιας και τις άλλες, 
και πάλι μαζι μέ τή συμπαραλαβή αύτών συνένωσε και τή διά
κριση τού φυσικού νόμου, κι αύτόν πάλι τον άνέβασε ώς πρός 
τή γνώση στό λόγο κάθε μιας έντολής, συμπλήρωσε τις τέσσε
ρις μυριάδες, τιμημένος γιά κάθε προκοπή του μέ τό μυστήριο 
τής μονάδας, πρός τήν όποία συνάγεται ό λόγος τής μυριάδας.

Ή  άλλιώς· οί τέσσερες μυριάδες σημαίνουν τις λεγάμενες 
τέσσερις γενικές άπάθειες. Πρώτη δηλαδή άπάθεια είναι ή τέ
λεια άποχή άπό τή διάπραξη τών κακών πού παρατηρεΐται 
στούς άρχάριους* δεύτερη ή πλήρης άποβολή άπό τή διάνοια 
τών λογισμών ώς πρός τή συγκατάθεση στά κακά, πού συμβαί
νει σ’ έκείνους πού άσκοΰν συνειδητά τήν άρετή· τρίτη είναι ή 
τέλεια άδράνεια τής έπιθυμίας ώς πρός τά πάθη σ’ έκείνους πού 
μέσω τών σχημάτων φθάνουν νοητά στή θέα τών λόγων τών 
φαινομένων* τέταρτη άπάθεια είναι ή τέλεια κάθαρση κι άπό 
αύτήν άκόμα τήν άπλή φαντασία τών παθών πού ύπάρχει σέ 
όσους μέ τή γνώση καί τή θεωρία κατέστησαν τήν ήγεμονική 
δύναμη της ψυχής καθαρό καί διαυγές έσοπτρο του θεοΰ.

"Οποιος λοιπόν έχει άποκαθάρει τόν έαυτό του άπό τήν 
ένέργεια τών παθών καί τόν έλευθέρωσε άπό τή διανοητική 
συγκατάθεση πρός αύτά καί σταμάτησε τήν κίνηση της έπιθυ-
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ψιλής φαντασίας τον νοΰν καταστήσας άμόλυντον τάς τέσσαρας 
2οο μυριάδας έχων έζέρχεται τής ΰλης και των ύλικών, και προς 

την θείαν και είρηνικήν των νοητών έπείγεται λήξιν.
Οϋτω μεν ούν νοείσθωσαν ήμΐν οί τέσσαρες μυριάδες. Αί 

δε τρεις χιλιάδες(19) τον τέλειον και όρθον και εύσεβή περι τής 
άγιας και όμοουσίοο Τριάδος θεολογικόν σημαίνουσιν λόγον, 

205 καθ ’ δν ή άγια τρισυπόστατος μονάς είς παρ ’ ημών υμνείται 
Θεός και πιστεύεται.

Οί δε τριάκόσιοι τον περι προνοίας ένταΰθα παραδηλουσι 
λόγον, ούχ δτι μόνον τφ σχήματι του γράμματος ί20) ή άνωθεν έπι 
τά κάτω διήκουσα και των έκατέρωθεν πλαγίων τα άκρα περι- 

2ΐο λαμβάνουσα σημαίνεται δύναμις (δπερ την το παν διασφίγγου- 
σαν άρρήτως δηλοΐ πρόνοιαν), άλλ’ δτι και τφ του σταυροΰ 
τύπω τετίμηται, έν φ  τό μέγα και πρώτον και άπόκρυφον τής 
προνοίας έπετελέσθη μυστήριον. Προνοίας γάρ καθέστηκε τρό
πος άπόρρητος τδ μέγα τής ένανθρωπήσεως του Θεοΰ μνστή- 

2ΐ5ριον, ф τύπω μετά του όνόματος του έπ'αύτου δι’ ήμάς προση- 
λωθέντος τάχα θαρρήσας ό μέγας πατριάρχης Αβραάμ μετά 
τριακοσίων δέκα και όκτώ, τουτέστι τύπου και όνόματος Ιη
σού, τάς δηλουμένας διά των βασιλέων άντικειμένας έξελθών 
κατεπάλαισε δυνάμεις. Πολλάκις γάρ οίδεν ή Γραφή και έκ 

220 των έν τοΐς γράμμασι σχημάτων τον ϊδιον φανερώσαι σκοπόν 
τοΐς έπϊ τούτω καθαιρομένοις.

Εί δέ καί έκ τοΰ άριθμου βούλεται τις τδ βούλημα σκοπή- 
σαι τής άγιας Γραφής, καί οΰτω την πρόνοιαν δι' αύτου μηνυο- 
μένην εύρήσει' προνοίας γάρ έργον ού μόνον κατά τόν έαντής 

225 του εΐναι λόγον φυλάζαι την φύσιν άμείωτον, άλλα καϊ κατά τόν 
έπίκτητον του ε ί είναι χάριτι λόγον άνελλιπώς έχουσαν δεΐξαι. 
Ούκοΰν τοΐς διακοσίοις τά έκατόν συνάψας τις άποτελεΐ τόν 
τριακόσια, δηλουντα φύσιν καί άρετήν. Φαώ γάρ τόν διακόσια



μίας του γι’ αύτά κι άφοΰ κατέστησε τό νοΰ του άμόλυντο ακό
μα κι άπό την άπλή φαντασία τους, έχοντας πιά τις τέσσερες 
μυριάδες άπαλλάσσεται άπό την ύλη και τά ύλικά και σπεύδει 
πρός τη θεία και ειρηνική κατάληξη των νοητών.

’Έτσι λοιπόν άς κατανοήσομε τις τέσσερις μυριάδες. Οί 
τρεις χιλιάδες τώρα σημαίνουν τον τέλειο και όρθό και εύσεβή 
θεολογικό λόγο γιά την άγια και όμοούσια Τριάδα, κατά τον 
όποιο ύμνούμε και πιστεύομε τον ένα Θεό, την άγία τρισυπό
στατη μονάδα.

Οί τριακόσιοι πάλι ύποδηλώνουν έδώ τό λόγο γιά τήν πρό
νοια, όχι μόνο γιατί μέ τό σχήμα τού γράμματος σημαίνεται ή 
δύναμη πού διέρχεται άπό έπάνω πρός τά κάτω και περιλαμβά
νει τά άκρα τών πλαγίων άπό τη μιά και τήν άλλη (πράγμα πού 
σημαίνει τήν πρόνοια πού περιλαμβάνει άρρητα τό παν), άλλά 
και γιατί τιμάται και μέ τον τύπο τού σταυρού, στον όποιο τελέ- 
στηκε τό μέγα και πρώτο κι άπόκρυφο μυστήριο της πρόνοιας. 
Γιατί άπέβη άπόρρητη έκδήλωση της θείας πρόνοιας τό μέγα 
μυστήριο της ένανθρώπησης τού Θεού καί στόν τύπο αύτόν μέ 
τό όνομα έκείνου πού καρφώθηκε έπάνω του, δηλαδή στόν 
τύπο καί τό όνομα τού Ιησού, στηρίζοντας τό θάρρος του ό μέ- 
γας πατριάρχης μέ τριακόσιους δέκα όχτώ έξόρμησε και κατα- 
νίκησε τις άντίπαλες δυνάμεις, πού δηλώνονται μέ τούς βασι
λιάδες. Γιατί συχνά ή Γραφή συνηθίζει καί μέ τούς τύπους πού 
δηλώνονται στά γράμματα νά φανερώνει τό σκοπό της σ’ έκεί- 
νους πού καθαίρονται γι’ αύτόν.

"Αν όμως θέλει κάποιος νά έξετάσει τό νόημα της άγίας 
Γραφής καί άπό τόν άριθμό, θά βρει ότι καί έτσι μ’ αύτό μηνύε- 
ται ή πρόνοια* γιατί έργο τής πρόνοιας είναι όχι μονάχα νά φυ
λάξει άμείωτη τή φύση μας σύμφωνα μέ τό δικό της λόγο της 
ύπαρξης, άλλά καί νά τήν δείξει ότι δέν ύστερεΐ καί ώς πρός 
τήν άποκτηθείσα έπειτα μέ τή χάρη μακαριότητα. Προσθέτο
ντας λοιπόν κανένας στά διακόσια τά έκατό άποτελεΐ τόν άριθ
μό τριακόσια, πού δηλώνει τή φύση καί τήν άρετή. Γιατί λέγε-
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πολλάκις σημαίνειν άριθμόν την φύσιν, ώς έξ ύλης και εϊδους 
230 ύπάρχουσαν, εϊπερ ή ύλη τετραδική διά τα τέσσαρα στοιχεία, το 

δε είδος πενταδικόν διά την αϊσθησιν την το ύλικόν πρός είδος 
σχηματίζουσαν φύραμα. Πεντάκις γάρ συνθεις τόν τεσσαράκον
τα ή τετράκις τόν πεντήκοντα ποιείς τόν διακόσια. Ό δε έκατόν 
άριθμός(21) την τελείαν άρετήν σημαίνει, ώς εχων δεκαπλουμέ- 

235 νην την θείαν δεκάδα των έντολών, είς ήν φθάσας ό ’Αβραάμ 
πατήρ γίνεται του μεγάλου Ισαάκ, νεκρός κατά φύσιν, ζωής και 
χαράς γεννήτωρ κατά Πνεύμα γενόμενος. Συνθεις ούν τοΐς δια- 
κοσΐοις τά έκατόν, τον τριακόσια πληρώσαις άν άριθμόν, 
δηλούντα την πρόνοιαν, κατά τον τού εύ είναι λόγον την φύσιν 

240 συνέχουσαν.
Ό δε έξήκοντα την κατά φύσιν ποιητικήν των έντολών 

σημαίνει δύναμιν τετελειωμένην τοΐς λόγοις τών άρετών. Εί 
γάρ ό έξ την ποιητικήν σημαίνει τής φύσεως δύναμιν, ώς τέ
λειος και έκ τών ιδίων μερών συνιστάμενος (διό кал έν εξ 

24δήμέραις πεποιηκέναι τόν Θεόν τόν κόσμον γέγραπται), ό δε 
δέκα τόν τέλειον τής έν ταΐς έντολαΐς άρετής δηλοι, άρα ό έξη- 
κοντά f22) την κατά φύσιν δεκτικήν τών έν ταΐς έντολαΐς θείων 
λόγων σαφώς παραδηλοΐ δύναμιν.

Ούκοΰν οί τέσσαρες μυριάδες πρός τοΐς τρισχιλίοις τρια- 
25οκοσίοις καί έξήκοντα δηλουσι τόν τέλειον περϊ άρετής λόγον 

καί τό σεπτόν τής θεολογίας μυστήριον кал τόν άληθή τής προ- 
νοίας σκοπόν καί την άρεταΐς ποιωθεΐσαν πρακτικήν τής φύσε
ως δύναμιν, μεθ' ών ό σαρκός αίσθήσεώς τε και κόσμου τφ  
πνεύματι διακρίνας τόν νοΰν πάντως έξέρχεται, την έν άλλήλοις 

255 τούτων άφείς, ώς την Βαβυλωνίαν οί πάλαι, φύρσιν καί σύγχυ- 
σιν, καί πρός την άνω πόλιν έπείγεται, πάσης τόν νοΰν έχων 
της πρός ότιοΰν σχέσεως άνετον.



ται συχνά δτι ό άριθμός διακόσια σημαίνει τή φύση, έπειδή 
άποτελεΐται άπό ύλη και είδος, έφόσον ή ύλη είναι τετραπλή 
έπειδή άποτελεΐται άπό τέσσερα στοιχεία, και τό είδος πεντα- 
δικό έξαιτίας τής αίσθησης, πού σχηματίζει τήν ύλική μάζα σε 
είδος. Έάν δηλαδή πολλαπλασιάσομε πέντε φορές τό σαράντα 
ή τέσσερις φορές τό πενήντα κάνομε τό διακόσια. Ό  άριθμός 
έκατό σημαίνει τήν τέλεια άρετή, έπειδή έχει δεκαπλασιασμέ
νη τή θεία δεκάδα τών έντολών, στον όποιο άφού έφτασε ό 
’Αβραάμ γίνεται πατέρας τού μεγάλου ’Ισαάκ, πού ήταν νεκρός 
ώς πρός τή φύση, και έγινε πνευματικά πατέρας ζωής και χα
ράς. Προσθέτοντας λοιπόν στά διακόσια τά έκατό, θά συμπλη
ρώσεις τόν άριθμό τριακόσια πού δηλώνει τήν πρόνοια πού 
συνέχει τή φύση σύμφωνα μέ τό λόγο της μακαριότητας.

Ό άριθμός έξήντα σημαίνει τή δύναμη της φύσης μας πού 
έκτελεΐ τις έντολές όλοκληρωμένες στούς λόγους τών άρετών. 
"Αν δηλαδή ό άριθμός §ξι σημαίνει τήν ποιητική δύναμη της 
φύσης μας ώς τέλειος και άποτελούμενος άπό τά ίδια του τά 
μέρη (γι’ αύτό κι έχει γράφει δτι ό Θεός δημιούργησε τόν κό
σμο σέ έξι ήμέρες11) κι ό άριθμός δέκα δηλώνει τήν τελειότητα 
τής άρετής τών έντολών, άρα ό άριθμός έξήντα δηλώνει σαφώς 
τή δύναμη τής φύσης μας πού δέχεται τούς θείους λόγους τών 
έντολών.

Επομένως οί τέσσερις μυριάδες μαζί μέ τΙς τρεις χιλιάδες 
τριακόσιους έξήντα δηλώνουν τόν τέλειο λόγο περί άρετης καί 
τό σεπτό μυστήριο τής θεολογίας καί τόν άληθινό σκοπό της 
πρόνοιας καί τήν πρακτική δύναμη της φύσης μας διαποτισμέ- 
νη άπό τις άρετές, μαζί μέ τις όποιες βγαίνει αύτός πού ξεχώρι
σε τό νοΰ μέ τό πνεύμα άπό τή σάρκα, τήν αίσθηση καί τόν κό
σμο, έγκαταλείποντας, δπως οί παλαιοί τή Βαβυλώνα, τήν άνά- 
μειξη καί τή μεταξύ τους σύγχυση, βιάζεται νά φθάσει στήν 
άνω πόλη, μέ τό νοΰ έλεύθερο άπό τή σχέση μέ όποιοδήποτε.
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«Παΐδες τούτων και παιδίσκαι έπτακισχίλιοι τριακόσιοι 
έπτά». Ό νόμος, έν τφ περϊ παίδων και παιδισκών τόπφ δια- 

260 γορεύων, φησι τους έβραίους παιδας και παιδίσκας Εξ έτη δου- 
λεύειν και τω έβδόμω άπολύεσθαι έλευθέρους, τους δε αλλο
φύλους παιδας και παιδίσκας δουλεύειν εις τον αιώνα, το πεν- 
τηκοστόν έτος οίμαι τής άφέσεως αιώνα καλών. Εβραίος δε 
παΐς και έβραία παιδίσκη είσιν οί τω πρακτικφ φιλοσοφώ δου- 

265 λεύοντες Εξ έτη λόγος και διάνοια προς έπίνοιαν τής ηθικής εύ- 
πρεπείας και άρετής τρόπων έξεύρεσιν. Παντι γάρ πρακτικφ, 
παιδός και παιδίσκης δίκην, ό λόγος και ή διάνοια μοχθοϋσι, 
τους κατ’ άρετήν τής πράξεως τρόπους έπινοοΰντές τε και 
δημιουργουντες, και οίον πάσαν έαυτών κατά των άντικειμέ- 

270 νων τή πρακτική πνευμάτων τής πονηριάς την δύναμιν έχοντες 
άντιτεταγμένην. Πληρώσαντες ούν την πρακτικήν φιλοσοφίαν, 
ήν ό Εξ τών έτών παρεδήλωσεν άριθμός (εϊρηται γάρ ώς ό Εξ 
άριθμός την πρακτικήν σημαίνει φιλοσοφίαν), Ελεύθεροι προς 
τήν πνευματικήν άπολόονται, δηλονότι τών έν τοΐς ούσι συγγε- 

275 νών λόγων θεωρίαν έπανερχόμενοι, δ τε λόγος και ή διάνοια, 
όπηνίκα κατά το έβδομον έτος С3) γένωνται, τουτέστι τής άπα- 
θείας τήν έξιν, καθ’ ήν δαμασθέντα τω πολλφ καμάτφ του λό
γου καί τής συνημμένης αύτφ διανοίας ύποχωρεΐ τής ψυχής τά 
πάθη καί ύπεξίσταται.

280 Αλλόφυλος δέ παΐς έστι και παιδίσκη ό θυμός και ή έπι- 
θυμία, οδς ύποζεύγνυσι διαπαντός τη δεσποτείφ του λόγου προς 
ύπηρεσίαν τών άρετών δι’ άνδρείας και σωφροσύνης ό θεωρη
τικός νους, μή διδους αύτοΐς παντελώς τήν προς έλευθερίαν 
άφεσιν, έως άν καταποθή τφ νόμω του πνεύματος τελείως ό 

285 τής φύσεως νόμος, καθάπερ ύπό ζωής άπειρου σαρκός δυστή
νου θάνατος, καί πάσα δειχθή καθαρώς ή τής άνάρχου βασι
λείας f24) είκών, πάσαν έχουσα του άρχετύπου διά μιμήσεως τήν 
μορφήν' καθ’ ήν γενόμενος ό θεωρητικός νους, έλευθέρους



«Τ  άγόρια καί τά κορίτσια τους ήταν έφτά χιλιάδες τρια
κόσια έφτά». Ό  νόμος, μιλώντας στο χωρίο για τά άγόρια και 
τά κορίτσια λέει τά άγόρια και τά κορίτσια των Εβραίων νά 
δουλεύουν ώς δούλοι έξι χρόνια και τό έβδομο ν’ άφήνονται 
ελεύθερα, ένώ τά παιδιά και τά κορίτσια των άλλοφύλων νά εί
ναι δούλοι στον αιώνα12, καλώντας αιώνα τό πεντηκοστό έτος 
της άπελευθέρωσης. Έβραιόπουλο καί Έβραιοπούλα είναι ό 
λόγος και ή διάνοια πού είναι δούλοι στόν πρακτικό φιλόσοφο 
έπί έξι χρόνια πρός επινόηση τής ήθικής εύπρέπειας και έξεύ- 
ρεσης τρόπων άρετής. Γιατί γιά καθε πρακτικό, σάν άγόρι και 
κορίτσι, μοχθούν ό λόγος καί ή διάνοια, έπινοώντας καί 
δημιουργώντας τούς σύμφωνους μέ τήν άρετή τρόπους τής πρά
ξης καί σά νά έχουν άντιπαραταγμένη δλη τή δύναμή τους ένά- 
ντια στ’ άντίθετα πρός τήν πρακτική πνεύματα τής πονηριάς. 
’Αφού συμπληρώσουν λοιπόν τήν πρακτική φιλοσοφία πού ύπο- 
δήλωσαν τά έξι χρόνια (γιατί είπαμε ότι ό άριθμός έξι σημαίνει 
τήν πρακτική φιλοσοφία), άφήνονται ελεύθερα, έπανερχόμενα 
δηλαδή στήν πνευματική θεωρία των συγγενών λόγων μέσα 
στά δντα καί ό λόγος καί ή διάνοια, δταν φτάσουν στό έβδομο 
έτος, δηλαδή στήν έξη τής άπάθειας, μέσα στήν όποια δαμα
σμένα άπό τόν πολύ κάματο του λόγου καί της δεμένης μαζί του 
διάνοιας τά πάθη της ψυχής ύποχωροϋν καί διαφεύγουν.

’Αλλόφυλο άγόρι καί κορίτσι είναι τό θυμικό καί ή έπιθυμία, 
πού τά βάζει γιά πάντα στόν ζυγό καί στή δεσποτεία τού λόγου 
γιά τήνύπηρεσία των άρετών μέ άνδρεία καί σωφροσύνη ό θε
ωρητικός νους χωρίς νά τά δίνει καμμιά έλευθερία, ώσπου νά 
καταποθει τελείως ό νόμος της φύσης άπό τό νόμο τοϋ πνεύμα
τος, δπως ό θάνατος της δύστυχης σάρκας άπό τήν άπειρη ζωή, 
καί φανερωθεί όλοκάθαρη δλη ή είκόνα της άναρχης βασι
λείας, πού άπομιμεΐται κι έχει δλη τή μορφή τοϋ άρχέτυπου, 
δπου φτάνσντας ό θεωρητικός νους, άπελευθερώνει τό θυμό καί
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ποιείται τόν τε Θυμόν και την Επιθυμίαν ζ25), την μεν πρός την 
29οάκήρατον τον θείου έρωτος ηδονήν και τήν άχραντον θέλξιν 

μετασκενάζων, τόν δε πρός ζέσιν πνευματικά)ν кал διάπνρον άει- 
κινησίαν και σώφρονα μανίαν μεταβιβάζων, καθ ’ ήν, ώς έοικεν, 
ή μεγάλη τον άκηράτον φωτός άκτίς, ό μέγας άπόστολος Παν- 
λος, γενόμενος έν ταΐς Πράξεσιν ήκονσε παρά τον βασιλέως 

295 Άγρίππα, «μαίν\\, Παύλε», και πάλιν αύτός, περί Εαυτού πρός 
Κορινθίονς γράφων «είτε έξέστημεν, Θεφ, είτε σωφρονούμεν, 
όμΐν», τήν κατά Θεόν σώφρονα μανίαν εκστασιν δηλονότι κα- 
λέσας, ώς έξω ποιονμένην των δντων τόν κατ’ αύτήν σώφρονα 
νοΰν.

3οο Τόν δέ τούτων άριθμόν σημαίνειν όπονοώ τήν κατά τόν 
λόγον χρονικήν μετά τής άπαθείας των τρόπων πρόνοιαν ζ26), 
καθ’ ήν και λόγω кал διανοίψ καθάπερ Έβραίοις παισι και παι- 
δίσκαις δονλενονσι κατά τήν πράξιν Επικείμενος ό νονς όρίζει τά 
μέτρα τής κατ’ άρετήν τούτων ύπονργίας, μεταφέρων πρός θε- 

305 ωρίαν, καί, θυμού και έπιθυμίας ώς άλλοφύλων παίδων και 
παιδισκών έπιμελούμενος ώς δούλων δεσπότης, πρός τήν ίσό- 
τιμον άγει κατά τό τέλος ί27) έλενθερίαν, τήν μεν έπιθνμίαν ποιών 
έφεσιν των θείων άπολανστικήν, τόν δέ θνμόν τόνον άπολαν- 
στικής έφέσεως άληκτον, καϊ άποτελών έβραίονς άληθινους 

3ΐο κατά τήν χάριν τοός άλλοφύλονς δούλονς.
«Ψάλται καί ψαλτφδοι όκτακόσιοι πεντηκονταπέντε». 

Ψάλται (28) είσιν οί τόν θειον λόγον τοΐς τών άρετών τρόποις 
άνευ θεωρίας κατά τήν πράξιν άναφωνοΰντες. Ψαλτωδοίί29) εί
σιν οί τόν θειον λόγον τοΐς τών άρετών τρόποις μετά τής κατά 

3ΐ5 τήν θεωρίαν γνωστικής τερπνότητος τοΐς άλλοις μυσταγωγούν- 
τες κα\ τά νοητά αύτών ώτα καθηδύνοντες. Ό δέ τούτων άρι- 
θμός δηλοΐ τήν έφικτήν άνθρώποις έπιστήμην τών αίωνίων. Ό



τήν έπιθυμία, τήν έπιθυμία μεταποιώντας την στήν αθάνατη 
ήδονή του θειου έρωτα και τήν άχραντη θέλξη, ένώ τό θυμό με- 
τατρέποντάς τον σε πνευματική χαρά και διάπυρη άεικινησία 
και μανία φρόνιμη. Στήν κατάσταση αύτή βρέθηκε, όπως φαί
νεται, ή μεγάλη ακτίνα του αθάνατου φωτός, ό μέγας απόστο
λος Παύλος στις Πράξεις και άκουσε από τό βασιλέα Άγρίππα 
τό λόγο, «είσαι μανιακός, Παΰλε»13, και πάλι όταν γράφει ό 
ίδιος στούς Κορινθίους για τον έαυτό του «είτε είμαι έξω από 
τον έαυτό μου για χάρη του Θεοΰ, είτε είμαι στα λογικά μου για 
χάρη δική σας»14, όνομάζοντας δηλαδή τή φρόνιμη μανία έκ
σταση, έπειδή βγάζει έξω από τά δντα τό φρόνιμο νοΰ πού 
ύπάρχει σ’ αύτήν.

Ό αριθμός τους15 πάλι ύποθέτω δτι σημαίνει τή μέσα στο 
χρόνο έκδηλούμενη μέ τήν απάθεια πρόνοια του Λόγου, όπου 
μέ τό λόγο και τή διάνοια, όπως στα Έβραιόπουλα και τις 
Έβραιοποΰλες πού ήταν δούλοι έρχόμενος από πάνω τους ό 
νους κατά τήν έργασία τους όρίζει τούς κανόνες τής σύμφωνης 
μέ τήν άρετή ύπηρεσίας τους· μεταφέροντας στή θεωρία τού 
θυμικού και τής έπιθυμίας, σά νά φροντίζει άλλόφυλα άγόρια 
καί κορίτσια, όπως ό Κύριος τούς δούλους του, τούς όδηγεΐ κατά 
τό τέλος σέ ισότιμη έλευθερία, μεταβάλλοντας τήν έπιθυμία σέ 
έφεση απόλαυσης τών θείων και τό θυμό σέ έντονη δίχως λήξη 
έφεση γι’ απόλαυση και μετατρέποντας τούς άλλόφυλους δού
λους σέ άληθινούς Εβραίους.

«Ψάλτες καί ψαλμωδοί όχτακόσιοι πενήντα πέντε»* ψάλ
τες είναι όσοι άναφωνοϋν τό θειο λόγο μέ τΙς έκδηλώσεις τών 
αρετών στήν πράξη χωρίς θεωρία. Ψαλμωδοί είναι δσοι διδά
σκουν τούς άλλους τό θειο λόγο μετά τΙς έκδηλώσεις τών άρε- 
τών συνοδευόμενες μέ τή γνωστική τερπνότητα της θεωρίας 
καί καταγλυκαίνουν τή νοητή άκοή τους. Ό  άριθμός δηλαδή 
όχτακόσια καί ό άριθμός πενήντα ύποδηλώνουν ό ένας τούς
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γάρ όκτακόσια (30) και ό πεντήκοντα ό μεν τούς τής γνώσεως, ό 
δέ τους των άρετών μέλλοντας λόγους ύποφαίνεν ό δε πέντε την 

320 έπι τούτοις έπιστήμην παρίστησι, καθώς περί του πέντε μικρφ 
πρόσθεν άποδεδώκαμεν άριθμοΰ.

«Κάμηλοι τετρακόσιοι τριακονταπέντε». Κάμηλοι, συνεξ- 
ιουσαι τοΐς υίοΐς Ισραήλ, συν έλευθερίςι πολλή τής πίκρας 
άπολυομένοις αιχμαλωσίας, είσιν αί φυσικαι τών δρωμένων 

325 διάφοροι θεωρίαι, κατά την κάμηλον έχουσαι πρός μεν αϊσθη- 
σιν, ώσπερ πόδας, άκαθάρτους τάς έπιφανείας τών όρατών, 
πρός δέ νουν, ώσπερ κεφαλήν, καθαρούς τους έν αύτοϊς ύψηλο- 
τέρους έν πνεύματι λόγους.

Καϊ τάχα περι τούτων τών καμήλων την δόξαν τής νοου- 
33ομένης Ιερουσαλήμ προφητικώς ό μέγας προδεικνύς Ήσαΐας 

έφη «καϊ καλύψουσί σε κάμηλοι Μαδιάμ кал Γεφάρ» (31), τουτέ- 
στιν αί πνευματικαι θεωρίαι τών κατά φύσιν παθών. “Έκκρι- 
σις’ γάρ Μαδιάμ έρμηνεύεται ή 'πηλός αιματώδης’ ή 'ιδρώτες 
άνθρώπινοι και μητρός’, Γεφάρ δε ‘κτήσις νώτου’, δπερ έστι 

335 θεωρία είς ύψος αίρομένη τών περι σάρκα παθών, ψυχής δε 
νώτον, ώς όπίσθιον, ή σάρξ, οϊς, καθάπερ πόλιν άγίαν, τήν 
πνευματικήν τής είρηνικής και άστασιάστου τών μυστικών θε
αμάτων γνώσεως λήξιν, οΐα τείχεσι, καλύπτεσθαί φησιν ό λό
γος.

340 Δήλοι δέ τήν άποδοθεΐσαν δύναμιν και αύτός ό άριθμός(32), 
τήν περί φύσιν καί χρόνον λογικήν σημαίνων κίνησιν.

«Καί ίπποι έπτακισχίλιοι έπτακόσιοι τριακονταέξ». Ίπ 
πος έστϊν ό έν τφ δρόμω τών άρετών κατά τόν βίον έχων δλην 
του θυμού τήν εύτονίαν. Φασϊ γάρ του ίππου τήν χολήν είς τάς 

345 κατά φύσιν τών ποδών ώτειλάς είναι. Διό και πάντων τών λοι
πών ήμέρων ζφων καϊ τη φύσει τών άνθρώπων ύπεζευγμέ- 
νων έκρίθη μάλλον πρός δρόμον έπιτηδειότερός τε και δυνα-



μελλοντικούς λόγους της γνώσης και ό άλλος τούς μελλοντι
κούς λόγους των άρετών. Ό  άριθμός πέντε συμβολίζει τή 
γνώση γι’ αύτά, πού προηγουμένως άποδώσαμε στον άριθμό 
αύτόν.

«Καμήλες τετρακόσιες τριάντα πέντε». Καμήλες πού βγαί
νουν μαζι μέ τούς Ισραηλίτες, πού άπολύονται άπό τήν πικρή 
αιχμαλωσία μέ μεγάλη έλευθερία, είναι οί διάφορες φυσικές 
θεωρίες δσων βλέπομε πού έχουν, δπως ή καμήλα, για τήν αί
σθηση, σά νά ’ναι τ’ άκάθαρτα πόδια της, τις άκάθαρτες έπιφά- 
νειες των όρατών και σαν κεφάλι τό νοϋ μέ καθαρούς τούς 
μέσα σ’ αύτά και ύψηλότερους πνευματικούς λόγους.

Και πιθανόν γι’ αύτές τις καμήλες, δείχνοντας προφητικά 
τή δόξα τής νοητής Ιερουσαλήμ ό μέγας Ήσαΐας, είπε «και θά 
καλύψουν τΙς καμήλες τής Μαδιάμ και τής Γεφάρ»16, δηλαδή οι 
πνευματικές θεωρίες των φυσικών παθών. Γιατί ή λέξη Μαδιάμ 
έρμηνεύεται ‘έκκριση’ ή ‘πηλός ματωμένος’ ή ‘ίδρωτες των άν- 
θρώπων και τής μητέρας’, ένώ Γεφάρ σημαίνει ‘κτήση νώτων’, 
πράγμα πού σημαίνει θεωρία πού άνεβαίνει ψηλότερα άπό τά 
πάθη της σάρκας, καί τά νώτα της ψυχής ώς όπίσθιο μέρος εί
ναι σάρκα. Μέ αύτά λέει ό λόγος καλύπτεται, δπως μέ τείχη, ή 
πνευματική λήξη τής είρηνικής και άστασίαστης γνώσης των 
μυστικών θεαμάτων.

Τό νόημα πού δώσαμε τό δηλώνει καί ό ίδιος ό άριθμός, 
πού σημαίνει τή λογική κίνηση γύρω άπό τή φύση καί τό χρό
νο.

«Καί ίπποι έφτά χιλιάδες έφτακόσιοι τριάντα έξι». Ό  ίπ
πος είναι αύτός πού έχει δλο τό νεύρο του θυμικοϋ του στό δρό
μο των άρετών κατά τό βίο του. Γιατί λένε ότι ή χολή του ίππου 
βρίσκεται στίς φυσικές ούλές των ποδιών του. Γι’ αύτό κι άπό 
δλα τά άλλα ήμερα ζώα πού είναι ύποταγμένα στόν άνθρωπο 
θεωρήθηκε ό πιό έπιτήδειος καί δυνατότερος γιά τό δρόμο, μέ
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τώτερος, οίς παρεικάσας τούς άγιους άποστόλους ό μέγας προ
φήτης Αμβακούμ διά του Πνεύματός φησι «και έπεβίβασας εις 

350 Θάλασσαν τους ϊππους σου, ταράσσοντας ΰδατα πολλά», ίπ
πους καλέσας τους άγιους και μακαρίους άποστόλους, τόν 
σωτήριον τής άληθείας λόγον βαστάζοντας ένώπιον έθνών και 
βασιλέων έν παντι τφ κόσμω, δν τροπικώς ώνόμασε θάλασ
σαν' και τά έθνη παρείκασεν ΰδασι, διά τής έν τω λόγω του 

355 Πνεύματος μεγάλης δυνάμεως ταρασσόμενά τε και σειόμενα, 
και τφ σωτηρίω σεισμφ μεταβιβαζόμενα προς πίστιν έξ άπι- 
στίας και προς έπίγνωσιν έξ άγνωσίας και άπο κακίας εις άρε- 
τήν.

Δηλοΐδέ τούτο και αύτός των ίππων ό άριθμός(33), τήν κατ' 
360 άρε τήν τής πρακτικής φιλοσοφιάς έξιν τυπών. Ό γαρ έπτακι- 

σχίλια έπτακόσια άριθμος ώς χρονικός σημαίνει τήν έν άρεταϊς 
όξεΐαν κίνησιν, ό δε τριακονταεξ τήν ταΐς άρεταϊς συντρέχου- 
σαν τής φύσεως πραξιν.

«Ήμίονοι δε όκτακόσιοι τεσσαρακονταπέντε». Ήμίονός 
365 έστι κατά τόν έπαινούμενον λόγον ή παντελώς κατά κακίαν 

άγονος έξις. Διό πάνυ τφ πνεύματι τής Γραφής προσφυώς τε 
κα) πρεπόντως ό βασιλεύειν λαχών τού Ισραήλ ούχ ϊππω, άλλ ’ 
ήμιόνφ καθέζεσθαι προσετάγη, του λόγου δηλουντος δτι δει 
τόν θεωρητικόν νουν, βασιλεύοντα τών έν τοϊς οδσι νοημάτων 

370 τε καί θεαμάτων καί τών οίκείων κινημάτων, έξιν άγονον έχειν 
κακίας, τουτέστι κακίαν μήτε συλλαμβάνουσαν παντελώς μήτε 
τίκτουσαν, έφ ' ής αύτόν δει περι θεωρίαν κινούμενον φέρεσθαι, 
μήπως, πνευματικήν ποιούμενος τήν τών δντων διάσκεψιν, λα
θών περιπέση τινϊ τών παραφθείρειν διά τίνος τών αισθητών 

375 πεφυκότων πονηρών πνευμάτων τήν άγνήν τής καρδίας διάθε- 
σιν.

Οΐδαμεν δέ καί έπϊ ψόγφ κειμένην τή Γραφή τήν ήμίονον,
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τούς όποιους ό μέγας προφήτης Άμβακούμ έμπνεόμενος από τό 
Πνεύμα παρομοίασε τούς αγίους αποστόλους λέγοντας, «έπιβαι
νείς τούς ίππους σου πάνω στή θάλασσα, προκαλώντας μεγάλη 
ταραχή στα νερά»17, καλώντας ϊππους τούς αγίους και μακά
ριους άποστόλους, πού μετέφεραν τό σωτήριο λόγο τής άλή- 
θειας μπροστά στά έθνη και στούς βασιλιάδες σ’ όλο τον κό
σμο, πού τούς όνόμασε μεταφορικά θάλασσα. Και τά έθνη τά 
παρομοίασε μέ νερά πού τά ταράζει και τά τρικυμίζει ή μεγάλη 
δύναμη τού λόγου τού Πνεύματος καί μέ τό σωτήριο σάλο με- 
ταφέρεται άπό τήν άπιστία στήν πίστη και άπό τήν άγνοια στήν 
έπίγνωση και άπό τήν κακία στήν άρετή.

Αύτό τό φανερώνει και ό ίδιος ό άριθμός τών άλογων, ύπο- 
τυπώνοντας τήν κατοχή της πρακτικής φιλοσοφίας τής άρετης. 
Ό  άριθμός δηλαδή έφτά χιλιάδες έφτακόσια, δηλωτικός τού 
χρόνου, σημαίνει τή σφοδρή κίνηση στις άρετές, ένώ ό άριθμός 
τριάντα έξι τήν ένέργεια τής φύσης μας πού συμβαδίζει μέ τις 
άρετές.

«Ήμίονοι όχτακόσιοι σαράντα πέντε». Ό  ήμίονος είναι 
σύμφωνα μέ τό έπαινετό νόημα ή τελείως άγονη γιά τήν κακία 
έξη. ΓΥ αύτό πάρα πολύ πρόσφορα και κατάλληλα στό πνεύμα 
τής Γραφής, αύτός πού του έλαχε νά βασιλεύει στόν Ισραήλ 
διατάχθηκε νά καβαλλικέψει18 όχι ϊππο, άλλά ήμίονο, δηλώνο
ντας μ’ αύτό ό λόγος ότι πρέπει ό θεωρητικός νους νά βασιλεύ
ει στά νοήματα καί στά θεάματα τών δντων καί στά κινήματά 
τους νά έχει έξη άγονη γιά τήν κακία, δηλαδή ούτε κάν νά συλ
λαμβάνει ούτε νά γέννα τήν κακία, πάνω στήν όποία πρέπει νά 
καβαλλικεύει αύτός καί νά πορεύται μέ τή θεωρία, μήπως, 
άσκώντας τήν πνευματική έξέταση τών δντων, πέσει κατά λά
θος σέ κάποιο άπό τά πονηρά πνεύματα πού τυχαίνει νά παρα
φθείρουν μέ κάποιο αίσθητό τήν άγνή διάθεση της καρδιας.

Γνωρίζομε δμως δτι ό ήμίονος βρίσκεται στή Γραφή καί

17. Άββακ. 3,15. 18. Γ  Βασ. 1,33.
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ώς τό «μή γίνεσθε ίππος και ήμίονος, οίς ούκ εστι σύνεσις», 
ίππον καλέσαντος τον λόγον την χρεμετίζονσαν έξιν ταΐς των 

38ο παθών ήδοναΐς, και ήμίονον την το κα)Ιόν μήτε σνλλαμβάνον- 
σαν μήτε τίκτονσαν έζιν, άς άπηγόρενσεν ό λόγος ίσοτίμως τοϊς 
σωτηρίας έφιεμένοις, την μεν ώς ένεργητικήν κακίας, την δε 
ώς άρετής άπραξίαν Αχούσαν. Και ή Αβεσσαλώμ δε ήμίονος 
έπι ψόγω λαμβάνεται, έφ' ής καθίσας έξήλθε τόν θάνατον έπι- 

385 ζητών τον γεννήσαντος, δηλονντος έν τοντοις τον Πνεύματος 
ώς ό κενοδοξία τινι δι ’ άρετήν ή γνώσιν τρωθείς, την κόμην 
ματαίως διατρέφων τής οίήσεως έπιτετεχνασμένην τε και μι- 
κτήν, ώσπερ ήμίονον προς άπάτην τών θεωμένων την ήθικήν 
έπιδείκννται πολιτείαν, έφ’ ής αίωρονμενος οϊεται τόν γεννή- 

39ο σαντα διά τής διδασκαλίας τον λόγον πατέρα χειρώσασθαι, πά
σαν βονλόμενος την τφ πατρι προσονσαν θεόθεν δόξαν τής 
άρετής και τής γνώσεως, ώς ύπερήφανος, είς έαντόν τνραννι- 
κώς έφελκύσασθαι. Άλλ ' ό τοιοντος, έξελθών είς το πλάτος(34) 
τής έν πνεύματι φνσικής θεωρίας προς τόν ύπερ άληθείας λογι- 

395 κόν πόλεμον, δια την ζώσαν αϊσθησιν «τφ δάσει τής δρνος» 
τών ύλικών θεαμάτων κρατείται τής κόμης, αύτήν ίχων δε- 
σμοΰσαν τόν νοδν πρδς θάνατον την διάκενον οΐησιν, την «κρε- 
μνώσαν» αύτόν «άναμέσον τον ούρανον και άναμέσον τής γής». 
Ού γάρ έχει γνώσιν ό κενόδοξος καθάπερ ούρανον άνέλκονσαν 

4οοαύτόν τής κατασπώσης οίήσεως, ούδ’ αύ πάλιν γήν (την έν τή 
ταπεινώσει λέγω βάσιν τής πράξεως) καθέλκονσαν αύτόν τής 
άνασπώσης αύτόν φυσιώσεως, δν πενθεί και θανόντα, διά φι
λανθρωπίαν, ώς φιλόθεος, ό γεννήσας διδάσκαλος μιμήσει 
θεοΰ, «μή βονλόμενος τόν θάνατον τον άμαρτωλον, ώς τό έπι- 

405 στρέψαι κα\ ζήν αύτόν».
Ίνα δ& καί κατ’ άλλον τρόπον θεωρήσωμεν τόν τόπον,
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μέ έννοια ψεκτή, όπως για παράδειγμα· «μή γίνεστε ϊππος και 
ήμίονος, πού δεν έχουν φρόνηση»19. 'Ίππο είπε την έξη πού 
χρεμετίζει στις ήδονές των παθών και ήμίονο την έξη πού ούτε 
συλλαμβάνει ούτε γέννα τό καλό· και τις δύο αύτές τις άπαγό- 
ρευσε έξίσου ό λόγος για όσους ποθούν την σωτηρία, τη μία 
έπειδή ένεργεΐ την κακία, ένώ την άλλη, έπειδή περιέχει άπρα- 
ξία τής άρετής. Και ή ήμίονος τού Άβεσσαλώμ20 χρησιμοποιεί
ται μέ νόημα κακό, έπάνω στήν όποία κάθισε και έξήλθε, έπι- 
διώκοντας τό θάνατο τού πατέρα του. Μέ αύτά δηλώνει τό 
Πνεύμα δτι δποιος πληγώθηκε άπό κάποια κενοδοξία για τήν 
άρετή του ή τή γνώση του, μάταια τρέφει τά μαλλιά της οίησης 
φτιαχτά κι άνάμικτα, έπιδεικνύοντας σάν ήμίονο τήν ήθική πο
λιτεία του πρός έξαπάτηση έκείνων πού βλέπουν. Πάνω σ’ αύ- 
τήν ταλαντευόμενος νομίζει πώς θά κάνει ύποχείριό του τον πα
τέρα τού λόγου πού τόν γέννησε μέ τή διδασκαλία, θέλοντας νά 
έλκύσει βίαια ώς ύπερήφανος στόν έαυτό του τή δόξα τής άρε
τής και τής γνώσης πού διαθέτει άπό θεού ό πατέρας του. Αύ- 
τός δμως βγαίνοντας στό πλάτος τής πνευματικής φυσικής θεω
ρίας γιά τό λογικό πόλεμο γιά χάρη τής άλήθειας έξαιτίας τής 
ζωντανής αίσθησης «στό δάσος άπό βελανιδιές»21 των ύλικών 
θεαμάτων πιάνεται άπό τά μαλλιά του, καθώς δέσμευε τό νοΰ 
του θανάσιμα ή ϊδια ή κούφια οϊηση, πού τόν κρατούσε κρεμα
σμένο άνάμεσα τόν ούρανό καί τή γή. Γιατί ό κενόδοξος δέν 
έχει τή γνώση πού σάν ούρανός νά τόν άνασπα άπό τήν οίηση 
πού τόν σέρνει πρός τά κάτω, ούτε πάλι καί τή γή, έννοώ τή θε- 
μελίωση τής πράξης στήν ταπείνωση, νά τόν κατεβάζει άπό τή 
φυσίωση πού τόν μετεωρίζει. Αύτόν τόν πενθεί και πεθαμένο 
άπό φιλανθρωπία ώς φιλόθεος ό δάσκαλος πού τόν γέννησε μι
μούμενος τό θεό, «πού δέν θέλει τό θάνατο του άμαρτωλοΰ, 
άλλά νά έπιστρέψει καί νά ζήσευ>22.

Γιά νά δούμε τό χωρίο κι άπό τήν άλλη άποψη, ύποθέτω

19. Ψαλμ. 31,9. 20. Β' Βασ. 18,9. 21. δ.π. 22. Ίεζ. 33,11.
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Δαυίδ τον πρακτικόν νοον σαφώς παραδείκνυσιν, Άβεσσαλώμ 
δε τήν έκ του πρακτικού κατά την του νου προς αϊσθησιν συνου
σίαν τικτομένην οϊησιν. Αϊσθησις γάρ έστιν ή θυγάτηρ του βασι- 

4ΐο λέως Γεσσούρ, ήν λαβών ό Δαυίδ τον Αβεσσαλώμ έγέννησεν. 
Ερμηνεύεται δε Γεσσουρ ‘όδηγία τοίχουΤοίχος δέ το σώμα 
προδήλως καθέστηκεν, όδηγία δέ του σώματός έστιν ό νόμος 
του σώματος, ήγουν ή αϊσθησις, έξ ής γεννάται Άβεσσαλώμ, 
‘πατρδς είρήνη νομιζομένη’ έρμηνευόμενος, δπερ έστι σαφώς ή 

4ΐ5 οϊησις. Νομίζοντες γάρ είρηνεύειν παθών, συνιστώμεν την οϊη- 
σιν, ήν έπαναστασαν αύτφ γνους ό μέγας Δαυίδ, άτε γνώσει την 
πραξιν διατελών και την σκηνήν καί την Ιερουσαλήμ και την 
1ουδαίαν άφείς, φεύγει πέραν του Ίορδάνου προς τήν γην Γα- 
λαάδ, τουτέστιν είς τήν ‘μετοικίαν του πένθουςή τήν ‘μετοικίαν 

420 τής μαρτυρίας’ ή τήν ‘άποκάλυψιν αύτών \ ανάξιον έαυτόν κρί- 
νας, διά τήν έπαναστασαν οϊησιν, τής άγίας σκηνής, τουτέστι τής 
μυστικής θεολογίας кал τής Ιερουσαλήμ, τουτέστι τής ειρηνικής 
και τών θείων έποπτικής γνώσεως, και τής Ίουδαίας, τουτέστι 
τής έπϊ χαρςί τής πράζεως έξομολογήσεως. Προς γάρ το πένθος 

425μετοικίσας(35) ό νους τάς οίκείας δυνάμεις καί τήν τών πρώην 
πεπραγμένων καθάπερ μαρτυρίαν συνείδησιν και τήν μνήμην 
τών κατ’ είδος πλημμεληθέντων (τούτο γάρ έστιν άποκάλυψις 
αύτών) καί άπλώς είπεΐν είς τόν προ τής χάριτος χρόνον τη δια- 
voiq. γενόμενος (τούτο γάρ έστι πέραν του Ίορδάνου γενέσθαι), 

430 καθ’ δν τής κατ’ άρετήν καί γνώσιν ήλλοτρίωτο χάριτος, καί τήν 
ίδίαν έπιγνονς άσθένειαν καί τήν ίσχυράν καί άντίθετον τής οίή- 
σεως κτησάμενος ταπεινοφροσύνην, διά τής τών οίκείων συναι- 
σθήσεως διαπερώσαν προς αύτόν, δντα έν πένθει καλώ, τήν τύ
ραννον οϊησιν άποκτέννει καί πρός τήν οίκείαν πάλιν έπανέρχε- 

435 ται δόξαν καί τής γης κρατεί του Ιούδα καί τής Ιερουσαλήμ



ότι ό Δαβίδ δηλώνει τον πρακτικό νοΰ, ένώ ό Άβεσσαλώμ τήν 
οίηση πού γεννιέται άπό τήν πράξη κατά τήν άνάμειξη του νοϋ 
μέ τήν αίσθηση. Γιατί ή αίσθηση είναι ή θυγατέρα του βασιλιά 
Γεσσούρ, πού τήν πήρε γυναίκα του ό Δαβίδ καί γέννησε τόν 
Άβεσσαλώμ23. Γεσσούρ σημαίνει ‘όδηγία τοίχου’. Τοίχος προ
φανώς έγινε τό σώμα, καί όδηγία του σώματος είναι ό νόμος 
τού σώματος, δηλαδή ή αίσθηση, άπό τήν όποία γεννιέται ό 
Άβεσσαλώμ πού έρμηνεύεται ‘θεωρούμενη είρήνη του πατέρα’, 
πράγμα πού είναι σαφώς ή οίηση. Νομίζοντας δηλαδή ότι θά 
είρηνεύσομε άπό τά πάθη δημιουργούμε τήν οίηση, τήν όποία 
όταν είδε ό μέγας Δαβίδ νά όρθώνεται έναντίον του, έπειδή 
όλοκληρώνει τήν πράξη μέ τή γνώση, άφήνοντας τή σκηνή καί 
τήν Ιερουσαλήμ καί τήν Ίουδαία, άναχωρεΐ πέρα άπό τόν Ιορ
δάνη προς τή γη Γαλαάδ24, δηλαδή στή μετοίκηση του πένθους 
ή τή μετοίκηση τής μαρτυρίας ή στήν άποκάλυψή τους, κρίνο
ντας άνάξιο τόν έαυτό του, έξαιτίας τής οίησης πού είχε έπανα- 
στατήσει, γιά τήν άγία σκηνή, δηλαδή τή μυστική θεολογία καί 
τήν Ιερουσαλήμ, δηλαδή τήν είρηνική καί έποπτική τών θείων 
γνώση, καί τήν Ίουδαία, ήτοι τήν έξομολόγηση γιά τή χαρά της 
πράξης. "Οταν δηλαδή ό νους μετέφερε πρός τό πένθος τίς δυ
νάμεις του καί τήν σάν μάρτυρα συνείδηση όσων είχαν πραχθεΐ 
προηγουμένως καί τή θύμηση τών ειδικά πραχθέντων πλημμε
λημάτων (γιατί αύτό είναι ή άποκάλυψή τους) καί γενικά όταν 
μέ τό νοΰ μεταφέρθηκε στόν χρόνο πριν άπό τή χάρη (γιατί 
αύτό σημαίνει τό ότι πήγε πέρα άπό τόν Ιορδάνη), κατά τόν 
όποιο ήταν άποξενωμένος άπό τή χάρη της άρετης καί της 
γνώσης, κι όταν κατανόησε τήν άσθένειά του κι άπέκτησε τήν 
Ισχυρή κι άντίθετη στήν οίηση ταπεινοφροσύνη, πού έρχεται σ’ 
αύτόν μέ τή συναίσθηση τών λαθών του, βρισκόμενος σέ καλό 
πένθος, σκοτώνει τή τυραννική οίηση κι έπανέρχεται στή δική 
του δόξα καί γίνεται κύριος της γης του Ιούδα καί βασιλεύει
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23. Β' Βασ. 3,3. 24. Β' Βασ. 15,13-17. 17,22.
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βασιλεύει και τη άγίφ σκηνη του Θεού λατρεύει την άκήρατον 
και άμωμον λατρείαν.

Άλλ’ έπανέλθωμεν πρός τον αριθμόν των ήμιόνων των 
άπό τής αιχμαλωσίας άπολυθέντων Ιουδαίων, τον έν αύτφ 

440 πνευματικόν κατά δύναμιν έποψόμενοι λόγον. «Ήμίονοι», 
φησίν, «όκτακόσιαι τεσσαρακονταπέντε». Δηλοΐ δε ό παρών 
άριθμός την του νου κατά την άγονον έξιν τής κακίας, τουτέστι 
την μή τίκτουσαν κακίαν έξιν, πρός τε τα αισθητά кал την αϊ- 
σθησιν τελείαν άπάθειαν. Ό γάρ όκτακόσια(36) σημαίνει την 

445 χαρακτηριστικήν του μέλλοντος αίώνος απάθειαν, έπαινετώς 
λαμβανόμενος, ό δε τεσσαράκοντα τά αϊσθητα, кал ό πέντε τάς 
αισθήσεις.

«Υποζύγια πεντακισχίλια πεντακόσια είκοσιπέντε». Ύπο- 
ζύγιόν έστι το ύπεζευγμένον τή ψυχή σώμα πρός άχθοφορίαν 

450 τών ύπερ άρετής κατά την πράξιν καμάτων τε και πόνων, 
ήγουν ή κατ’ άρετήν του σώματος έξις. Και τάχα τοιούτους 
δνους έχοντες οί του μεγάλου Ιακώβ υίοι πρός άποτροφήν τον 
έζ Αίγύπτου σίτον μετέφερον πρός την γήν τής έπαγγελίας, την 
έκ τής φυσικής θεωρίας, ώς έζ Αίγύπτου σίτον, τοΐς μαρσίπ- 

455 ποις τών διανοιών άποκλεισθεισαν πνευματικήν γνώσιν διά 
πράζεως έπιτιθέντες τοΐς σώμασι και πρός την μέλλουσαν 
ζωήν μετακομίζοντας. Ό δε τούτων άριθμός τών όνων, σφαιρι
κός?7) δλος ύπαρχων, δηλοΐ την ώσαύτως έχουσαν κίνησιν τής 
κατ’ άρετήν περί πράξιν σωματικής έξεως, και άτρέπτως τφ  

460 λόγφ τής γνώσεως συμφερομένην. Μόνην γάρ καλοΰσιν άτρε- 
πτον την σφαιρικήν κίνησιν, ώς όμαλότητα διά πάντων παρά 
τάς λοιπάς τών δντων κινήσεις έχουσαν, οί περί ταυτα δεινοί.

Ταυτα μέν κατά τόνδε τόν τρόπο ήμϊν είρήσθω, τής ήμών 
κατά τό νοεϊν τε κα) λέγειν ούκ άπολειπόμενα δυνάμεως. Εί δέ 

465 τις βούλεται πάλιν της Εκκλησίας έν τούτοις προδιατυπουσθαι



στήν Ιερουσαλήμ και στήν άγία σκηνή του θεοΰ προσφέρει 
τήν άθάνατη κι άμωμη λατρεία.

Άλλα άς έπιστρέψομε στον άριθμό των ήμιόνων των Ιου
δαίων πού έλευθερώθηκαν άπό τήν αιχμαλωσία, για νά δούμε 
κατά δύναμη τό πνευματικό νόημα πού κρύβει. «Ήμίονοι», 
λέει, «όχτακόσιοι σαράντα πέντε». Ό  άριθμός αύτός δηλώνει 
τήν τέλεια απάθεια τού νού πρός τά αισθητά καί τήν αίσθηση 
σύμφωνα με τήν άγονη έξη της κακίας, δηλαδή τήν έξη πού δέ 
γέννα τήν κακία. Ό  άριθμός δηλαδή όχτακόσια σημαίνει, σύμ
φωνα με τό καλό νόημά του, τήν άπάθεια πού χαρακτηρίζει τό 
μελλοντικό αίώνα, ένώ ό άριθμός σαράντα τά αισθητά καί τό 
πέντε τις αισθήσεις.

«Υποζύγια πέντε χιλιάδες πεντακόσια είκοσι πέντε». 
Υποζύγιο είναι τό σώμα τό δεμένο στο ζυγό της ψυχής, γιά νά 
είναι ό άχθοφόρος τών κόπων καί τών μόχθων της πράξης γιά 
χάρη της άρετής, δηλαδή ή ένάρετη έξη τού σώματος. Καί 
ίσως έχοντας τέτοιους όνους οί υίοί τού μεγάλου Ιακώβ μετέ
φεραν τό σιτάρι άπό τήν Αίγυπτο25 γιά διατροφή τους στή γη 
της έπαγγελίας, τήν πνευματική γνώση άπό τή φυσική θεωρία, 
σάν σιτάρι άπό τήν Αίγυπτο, κλεισμένη μέσα στούς σάκκους 
τών διανοιών τους έπιθέτοντάς την στά σώματά τους καί μετα
κομίζοντας στή μέλλουσα ζωή. Ό  άριθμός αύτών τών όνων, 
έπειδή είναι τελείως σφαιρικός, δηλώνει τήν πάντοτε ίδια κίνη
ση τής ένάρετης σωματικής έξης ώς πρός τήν πράξη και πού 
συμπορεύεται άμετάβλητη μέ τό λόγο της γνώσης. Γιατί άμετά- 
βλητη καλούν οί δεινοί σ’ αύτά μόνο τή σφαρική κίνηση, γιατί 
έχει σέ δλα μεγαλύτερη όμαλότητα άπό δλες τις λοιπές κινή
σεις τών δντων.

Αύτά λοιπόν λέχθηκαν κατ’ αύτόν τόν τρόπο καί δέν είναι 
κατώτερα άπό τή δύναμή μας νά τά έννοήσομε καί νά τά διατυ- 
πώσομε. "Αν δμως θέλει κάποιος νά λέει ότι μ’ αύτά προτυπώ-
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λέγειν τους διαφόρους βαθμούς τών πιστευόντων, και οίον εί- 
πεΐν διαθέσεις, άνδρες είσϊν οί το μέτρον έφθακότες κατά το 
έφικτόν τής «ηλικίας του πληρώματος του Χρίστου» και κατ’ 
άγάπην αύθαιρέτω γνώμη την άρετήν κατορθοΰντες' παιδές 

47ο εΐσι кал παιδίσκοι οί φόβω τών ήπειλημένων αιωνίων κολάσε
ων ύπερχόμενοι το βάρος τής πρακτικής φιλοσοφίας' ψάλται δε 
οί καλώς τόν περι πρακτικής έζηγούμενοι λόγον και τά πάθη 
τών άλλων έζιώμενον ψαλτωδοι δε οί το κάλλος τής γνώσεως 
τών θείων λόγων διά θεωρίας έκφαίνοντες και τών άλλων 

475 άπελαύνοντες ώσπερ ζόφον την άγνοιαν' κάμηλοι δε οί το σκο- 
λιόν τής γνώμης έξημεροΰντες τφ λόγω προς άρετήν' ίπποι δε 
οί τδ στάδιον του κατά Θεόν βίου καλώς διατρέχοντες' ήμίονοι 
δέ οί μιγάδες τό ήθος και έν τφ κοινφ τό φιλόσοφον άβλαβώς 
έπιδεικνύμενον όνοι, ήγουν ύποζύγια, οί κατά την πράξιν έχον- 

480 τες τό μοχθεΐν καί τόν λόγον έπιβαίνοντα διά θεωρίας δεχόμε
νοι. Τούτους γάρ τις συναγαγών τής άγίας Εκκλησίας άθροίσει 
τό πλήρωμα, πολλοΐς και διά πολλών άρετής ώραϊσμένον κάλ- 
λεσι.

Τής μϊν ούν τών άπορηθέντων πνευματικής θεωρίας ό λό- 
485 γος ένταΰθα, κατ’ έμϊ φάναι, τό πέρας εϊληφεν. Εί δέ τις εύρεθή 

πλούτω κομών χάριτος γνωστικής, και κατά τόν μέγαν Σαμου
ήλ νοητών βλέπων τά έμπροσθεν, άποκαλύψει σαφώς ήμΐν την 
τφ ρητφ τών γεγραμμένων κεκαλυμμένην διάνοιαν τό ύψηλόν 
φώς τής έν δλοις άληθείας γνωστικώς άπαστράπτουσαν, πεί- 

490 θων τούς μαθεΐν δυναμένους ώς ούδέν άκαίρως ούδε μάτην τφ  
άγίψ Πνεύματι γέγραπται, κάν ήμεΐς χωρεΐν ού δυνάμεθα, πάν
τα δέ μυστικώς καί εόκαίρως καί τής άνθρωπίνης ένεκα 
σωτηρίας, ής άρχή καί τέλος έστιν ή σοφία, φόβον (38) μέν άρχο-



νονται οί διάφοροι βαθμοί των πιστών μέσα στην Εκκλησία 
και όπως θά λέγαμε οί διάφορες διαθέσεις, άνδρες είναι έκεινοι 
πού έχουν φτάσει όσο είναι δυνατό «τό μέτρο τής ήλικίας τής 
τελειότητας τού Χριστού»26 και κατορθώνουν τήν άρετή άπό 
άγάπη μέ δική τους γνώμη. Αγόρια και κορίτσια είναι όσοι 
έπηρεασμένοι άπό τις άπειλές τών αιώνιων κολάσεων άναδέχο- 
νται τό βάρος τής πρακτικής φιλοσοφίας· ψάλτες είναι όσοι 
έξηγούν σωστά τό λόγο τής πρακτικής φιλοσοφίας και θερα
πεύουν τά πάθη τών άλλων ψαλμωδοι είναι όσοι κάνουν φανε
ρό τό κάλλος τής γνώσης τών θείων λόγων μέ τή θεωρία κι 
άποδιώχνουν σάν ζόφο τήν άγνοια τών άλλων* καμήλες είναι 
όσοι έξημερώνουν πρός τήν άρετή μέ τό λόγο τήν τραχύτητα 
τής γνώμης* ίπποι είναι όσοι τρέχουν μ’ έπιτυχία τό δρόμο τού 
κατά θεόν βίου· ήμίονοι είναι αύτοι πού έχουν ήθος μικτό και 
έκδηλώνουν χωρίς βλάβη τή φιλοσοφία στό κοινό* όνοι, δηλα
δή ύποζύγια, είναι όσοι μοχθούν στήν πράξη και δέχονται τό 
λόγο καβαλλάρη στή θεωρία τους. Αύτούς συγκεντρώνοντάς 
τους κάποιος, θά συναθροίσει τό πλήρωμα τής άγίας Εκκλη
σίας στολισμένο μέ πολλές όμορφιές και πολλές μορφές τής 
άρετής.

Έδώ πήρε τέλος, όπως λέω έγώ, ό λόγος τής πνευματικής 
θεωρίας γιά όσα προκάλεσαν άπορία. Μπορει όμως νά βρεθεί 
κάποιος μέ άφθονο πλούτο γνωστικής χάρης καί βλέποντας 
νοητά τά μελλούμενα, όπως ό μεγάλος Σαμουήλ, νά μας άποκα- 
λύψει μέ σαφήνεια τό κελυμμένο μέσα στίς λέξεις νόημα του 
ρητού, πού άκτινοβολεΐ γνωστικά τό ύψηλό φως της άλήθειας 
τών όλων, πείθοντας όσους μπορούν νά μάθουν ότι τίποτε δέν 
έχει γραφεί άκαιρα καί μάταια άπό τό άγιο Πνεύμα, έστω κι άν 
έμεΐς δέν μπορούμε νά τό έννοήσομε, άλλά έχουν όλα ένα μυ
στικό νόημα καί κατάλληλο γιά κάθε περίσταση καί γιά χάρη 
της άνθρώπινης σωτηρίας, πού άρχή καί τέλος της είναι ή σο-
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26. Έφ. 4,13.
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μένη πρώτον δημιουργούσα και πόθον ύστερον τελειουμένη 
495 συνιστώσα, μάλλον δε φόβος(39) αύτή κατ’ άρχάς δι ’ ημάς οίκο- 

νομικώς γινομένη, ϊνα παύση κακίας τον έραστήν, και πόθος 
ύστερον φυσικώς εύρισκομένη δι’ έαυτήν κατά το τέλος, ϊνα 
πληρώση γέλωτος νοητού τούς την αότής πάντων τών δντων 
άλλαζαμένους σνμβίωσιν.

5οο Τοιουτους έγώ άναγράφεσθαι άνδρας τφ Πνεύματι πεπί- 
στευκα, τοιουτους παιδας και παιδίσκας, τοιουτους ψάλτας και 
ψαλτωδους, τοιαύτας καμήλους, τοιουτους ϊππους, τοιαύτας 
ήμιόνους και τοιούτους όνους, οΰς γράφειν οίδε το Πνεύμα το 
άγιον, ούχ οΰς σωματική περιγράφειν πέφυκεν αϊσθησις, άλλ’ 

sos οΰς ύποδέχεται νοΰς καθαρός τφ καλάμφ τυπουμένους τής χά- 
ριτος.

I

ΣΧΟΛΙΑ

1 Πεπληρωμένη χάρις τοΰ Πνεύματός έστιν ή κατά τήν δύνα- 
μιν και τήν έξιν και τήν ένέργειαν περιληπτική πασών τών 
είς άνθρώπους κατά Χριστόν τελείους φθανουσών γνώσε-

5 ων σοφία, δι’ ής ό νοΰς, τών κατ’ αί'σθησιν τύπων έξω γε- 
νόμενος, πάσης γυμνοϊς ποικιλίας προσβάλλει τοϊς τε τών 
γεγενημένων καϊ τών γεγραμμένων λόγοις, τούς έν αύτοΐς 
θείους χαρακτήρας είς μιάς περί έαυτόν θεοπρεποΰς μορ
φής συνάγων συμπλήρωσιν, καθ’ ήν πάντων, ώς έφικτόν, 

ίο τών δντων ένοειδώς τήν άδιαίρετον ύποδέχεται γνώσιν, δι ’ 
ής άστράπτον ύποφαίνεσθαι πέφυκε τής άληθείας το φέγ
γος.

2 Oi κατ’ άλήθειαν γνωστικοί, τών έν ταϊς Γραφαΐς, φησίν, 
μυστηρίων τούς λόγους διδάσκοντες, ώς παραδείγμασι τοϊς

15 καθ’ ιστορίαν κέχρηνται τόποις, πρός τήν τών διδασκομέ- 
νων άναγωγήν άρμόζοντες τφ τής ιστορίας γράμματι τό 
πνεύμα τής θεωρίας, ϊν’ δ τε τόπος διά τήν αΐσθησιν και
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φία, πού στην αρχή δημιουργεί φόβο κι έπειτα όταν όλοκληρω- 
θεΐ συνιστα τόν πόθο. ’Ή  καλύτερα ένώ γίνεται κατ’ άρχάς κατ’ 
οικονομία για χάρη μας φόβος, για νά έμποδίσει άπό τήν κακία 
τόν έραστή της, παρουσιάζεται έπειτα φυσικά σάν πόθος γιά 
τόν έαυτό της προς τό τέλος, γιά νά γεμίσει άπό χαρά νοητή 
όσους άλλαξαν γιά τή συμβίωσή τους μαζί της τή συμβίωσή 
τους με όλα τά δντα.

Τέτοιοι άνδρες έγώ πιστεύω άναφέρονται άπό τό Πνεύμα, 
τέτοια άγόρια και κορίτσια, τέτοιοι ψάλτες καί ψαλμωδοί, τέ
τοιες καμήλες, τέτοιοι ίπποι, τέτοιοι ήμίονοι και τέτοιοι όνοι, 
τούς όποιους γνωρίζοντας περιγράφει τό άγιο Πνεύμα, όχι αύ- 
τοί πού περιγράφονται μέσα στή σωματική αίσθηση άλλά αύτοι 
πού ύποδέχεται καθαρός νους διαμορφωμένους άπό τό κοντύλι 
τής χάρης.

ΣΧΟΛΙΑ

1. Πλήρης χάρη του Πνεύματος είναι ή σοφία πού περιλαμβά
νει κατά τή δύναμη, τήν έξη καί τήν ένέργεια όλες τις 
γνώσεις πού έρχονται στούς άνθρώπους τούς τέλειους κατά 
Χριστό, μέ τήν όποία βγαίνοντας ό νους έξω άπό τούς αι
σθητούς τύπους προσεγγίζει γυμνούς άπό κάθε ποικιλία 
τούς λόγους όσων έχουν γίνει κι έχουν γράφει συνάγοντας 
γύρω του γιά τή συμπλήρωση μιας θεοπρεπούς μορφής 
τούς θείους χαρακτήρες πού αύτά περιέχουν, καί στή μορ
φή αύτή ύποδέχεται, δσο είναι δυνατό, ένιαία τήν άδιαίρε- 
τη γνώση όλων τών δντων, μέ τήν όποία έκπέμπεται άστρα- 
φτερό τό φώς της άλή θείας.

2. Οί άληθινοί γνωστικοί διδάσκοντας, λέει, τούς λόγους τών 
μυστηρίων πού ύπάρχουν στις Γραφές, χρησιμοποιούν ώς 
παραδείγματα τούς τύπους τής Ιστορίας, προσαρμόζοντας 
γιά τήν έξήγηση δσων διδάσκουν τό πνεύμα τής θεωρίας 
στό γράμμα τής Ιστορίας, ώστε νά σώζονται καί ό τύπος 
έξαιτίας τής αίσθησης καί έξαιτίας του νοϋ ό λόγος γύρω
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διά τόν νοΰν ό λόγος περι τόν άνθρωπον σφζωνται τον έκ 
ψυχής και σώματος, περι ά πέφυκεν ύπάρχειν ό τε νους кал

20 ή αϊσθησις, ώς ένός άνθρώπου τυγχάνοντα.
Αίνός έστι λόγος θείας μηνυτικός καλλονής. Αϊνεσις δέ έστι 
σχέσις αίνοΰντος кал αίνετοΰ, τουτέστιν άφήγησις των 
μηνυτικών τής θείας εύπρεπείας λόγων, καθ’ ήν ή τής 
γνώσεως έξις συνίστασθαι πέφυκεν, μεταποιούσα πρός το 

25 αίνετον τό αίνουν. Θυσία δέ ταύτης έστι τής αίνέσεως ου 
μόνον ή των παρά φύσιν παθών τελεία νέκρωσις кал των 
κατά φύσιν ύπέρθεσις, άλλά και ή προς τον Θεόν παντελής 
του αίνοΰντος προσαγωγή.
Μή χαλινουμένη τφ θείω φόβω κατά την πραξιν γνώσις 

3ο τύφον έργάζεται, φησίν, ώς οίκεΐον τό δεδανεισμένον προ- 
βάλλεσθαι πείθουσα τον έπ ’ αύτή τυφωθέντα, προς οίκεΐον 
έπαινον τόν έρανον του λόγου ποιούμενον. Ή δε πραξις τφ  
θείφ συναυξάνουσα πόθω, των ύπερ τά πρακτά μή λαμβά- 
νουσα γνώσιν, τόν πρακτικόν έργάζεται ταπεινόφρονα, τοΐς

35 ύπερ τήν οίκείαν δύναμιν λόγοις πρός έαυτόν συστελλόμε- 
νον.
Ό των παρά φύσιν παθών διά τής είς Θεόν πίστεως και 
άγάπης νικήσας τάς παραλόγους κινήσεις και αύτου του 
κατά φύσιν έξω γίνεται νόμου, φησίν, και πρός τήν χώραν 

40 των νοητών όλος μεταβιβάζεται και τό κατά φύσιν όμόφυ- 
λον μετά τών προσγενομένων αύτοϊς τής άλλοτρίας έαυτφ 
συνεκβάλλει δουλείας.
Ύπό φύσιν μέν έστι παν δ καθοτιουν ή ύποκείμενον ή καθ’ 
ύποκειμένου ή έν ύποκειμένφ είναι πέφυκεν, έξ ών οί δροι 

45 συνάγονται τών όριστών. Τά γάρ συμπληροϋντα τάς διαφό
ρους τών όντων φύσεις είς τούς αύτών συμπαραλαμβάνε- 
σθαι πέφυκεν όρισμούς πρός την άκριβή του σημαινομένου 
δήλωσιν, ώς έν τφ ύποκειμένφ καί σόν τφ ύποκειμένφ
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άπό τον άνθρωπο, πού άποτελεΐται άπό ψυχή και σώμα, 
στά όποια άπό τή φύση τους ύπάρχουν τόσο ό νους όσο και 
ή αίσθηση, έπειδή τυχαίνει νά είναι αύτή ένός άνθρώπου.

3. Αίνος είναι λόγος πού ύμνεΐ τή θεία καλλονή. Αϊνεση είναι 
σχέση έκείνου πού ύμνεΐ μέ τό ύμνούμενο, δηλαδή άφήγη- 
ση τών λόγων πού μηνύουν τή θεία εύπρέπεια, κατά τήν 
όποία, ώς άπό τή φύση της, συνίσταται ή έξη τής γνώσης 
πού μετατρέπει έκεΐνο πού ύμνεΐ στο ύμνούμενο. Ένώ θυ
σία αύτής τής αίνέσεως δέν είναι μόνο ή τέλεια νέκρωση 
τών παρά φύση παθών και ή ύπέρβαση τών σύμφωνων μέ 
τή φύση μας, άλλά και ή τέλεια προσέγγυση έκείνου πού 
ύμνεΐ πρός τό Θεό.

4. ~Αν δέ χαλινώνεται άπό τό θειο φόβο ή γνώση κατά τήν 
πράξη προξενεί, λέει, έπαρση, πείθοντας αύτόν πού έξαι- 
τίας της έπαίρεται νά προβάλλει τό δανεισμένο σάν δικό 
του, μεταβάλλοντας τό δανεισμό τών λόγων άπό άλλους σέ 
δικό του έπαινο. Ένώ ή πράξη αύξανόμενη μέ τό θειο πόθο, 
μή λαμβάνοντας γνώση γιά τά πάνω άπό όσα πράττονται, 
κάνει τόν πρακτικό ταπεινόφρονα, πού περιορίζεται στόν 
έαυτό του μπροστά σέ λόγους πού ξεπερνούν τή δύναμή 
του.

5. *Όποιος νίκησε μέ τήν πίστη στό θεό καί τήν άγάπη τις 
παράλογες κινήσεις τών παρά φύση παθών, καί άπαλλάσ- 
σεται, λέει, άπό τόν ίδιο τό φυσικό νόμο, και μεταφέρεται 
άκέραιος στή χώρα τών νοητών και τούς όμόφυλους μέ τή 
φύση του μαζί μέ τούς συγγενείς τους τούς βγάζει άπό τήν 
ξένη πρός αύτόν δουλεία.

6. Ύπόκειται στή φύση κάθε τι πού μ’ όποιοδήποτε τρόπο εί
ναι άπό τή φύση του ή ύποκείμενο ή άποδίδεται σέ ύποκεί- 
μενο ή είναι σέ ένα ύποκείμενο, άπό τά όποια συνάγονται 
οί όρισμοί έκείνων πού όρίζονται. *Όσα δηλαδή συμπλη
ρώνουν τις διάφορες φύσεις τών δντων είναι φυσικό νά 
συμπαραλαμβάνονται στόν όρισμό τους γιά τήν άκριβή
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φυσικώς ύφιστάμενα, και έξ ών το ύποκείμενον και έν οίς 
so έχει τήν γένεσιν, άλλ’ ούκ έξωθεν έπιθεωρούμενα. Τα δε 

περι φύσιν έστι τα προεπινοούμενά τε και σννεπινοούμενα' 
τό μεν ότι που και ποτέ πάντως ή των δντων ύπέστη γένε- 
σις, τό δέ ότι άμα τη πρώτη γενέσει τών δντων συνεπεθε- 
ωρήθη και ή καθόλου τών δντων θέσις καί κίνησις, άπερ 

55 έστι χρόνος και τόπος, έν οίς κατά την έξωθεν θέσιν και 
την πρός άρχήν κΐνησιν ή φύσις έστιν άλλ ’ ού καθ ’ ύπόστα- 
σιν' ού yap έξ αύτών ή φύσις άλλ’ έν αύτοΐς έξωθεν έχει 
την άρχήν του είναι και την θέσιν. "Οταν ούν τών γενών 
και είδών και άτόμων μόνους του είναι σκοπώμεν τους λό- 

60 γους, τάς τούτων συστατικάς τοΐς αύτών κατ’ ούσίαν λό- 
γοις διαφοράς συμπαραλαμβάνομεν ■ όταν δέ γενεαλογώμεν, 
τό που και ποτέ πάντως, τουτέστι χρόνον кал τόπον, έξ 
άνάγκης τοΐς οόσι συμπαραλαμβάνομεν, άρχήν кол θέσιν 
σκοπούντες, ών άνευ τών γενητών ούδέν καθάπαξ ύφέστη- 

65 κεν τής γάρ κατά την άρχήν και τήν θέσιν περιγραφής ού
δέν έστι τών δντων έλεύθερον.

7 Ιερουσαλήμ και ούράνιον οίκητήριόν έστιν ή κατ’ άρετήν 
άπαθής έξις και ή μηδέν έχουσα πλάνης πολεμούν αύτη 
νόημα γνώσις.

8 70 Ή γλώσσα τής κατά ψυχήν γνωστικής έστιν ένεργείας,
φησίν, σύμβολον, ό δέ λάρυγξ τής πρός τό σώμα φυσικής 
φιλαυτίας τεκμήριον. Ό γουν ταΰτα ψεκτώς κολλήσας άλ- 
λήλοις μνησθήναι τής κατ’ άρετήν καί γνώσιν ειρηνικής 
έξεως ού δύναται, τη συγχύσει διά σπουδής τών σωματι- 

75 κών ήδόμενος παθών.
9 Ό Δαρεϊος, φησίν, είς τόν νόμον έλήφθη τής φύσεως, ό δέ 

νόμος της φύσεως περιέχει καί τήν φύσιν κα\ τόν χρόνον, 
ώς πάντων έχων τήν έζουσίαν τής χρήσεως τών τε κατά



δήλωση αύτοΰ πού σημαίνουν έπειδή ύπάρχουν στο ύποκεί- 
μενο και μαζί μέ τό ύποκείμενο και άπό αύτά και σ’ αύτά τό 
ύποκείμενο έχει τή γένεσή του και δεν αποδίδονται σ’ αύτό 
άπ’ έξω. Τά γύρω άπό τή φύση πάλι είναι όσα προεπινοοΰ- 
νται και συνεπινοοΰνται, τό ένα έπειδή κάπου και κάποτε 
έγινε όπωσδήποτε ή γένεση τών δντων, τό άλλο, γιατί εύ- 
θύς μέ τήν πρώτη γένεση τών δντων συναποδόθηκε σ’ αύτά 
και ή θέση τών δντων γενικά και ή κίνηση, πού είναι ό 
χρόνος κι ό τόπος, στά όποια βρίσκεται ή φύση κατά τήν 
έξωτερική θέση και τήν άρχική κίνηση και δχι κατά τήν 
ύπόσταση. Γιατί ή φύση δέν προέρχεται άπό αύτά, άλλά 
έχει σ’ αύτά άπό έξω τήν άρχή του είναι και τή θέωση. 
"Οταν λοιπόν έξετάζομε μόνους τούς λόγους πού είπα τών 
γενών και τών είδών και τών άτόμων, παίρνουμε μαζί καί 
τις διαφορές πού τά συναστούν μέ τούς λόγους τής ούσίας 
τους, δταν όμως γενεαλογοΰμε, τό πού καί τό πότε έξάπα- 
ντος, δηλαδή τον τόπο καί τό χρόνο, παίρνομε κατ’ άνάγκη 
μαζί μέ τά δντα κατά τήν έξέταση τήν άρχή καί τή θέση 
τους, χωρίς τά όποια κανένα άπολύτως άπό δσα έγιναν δέν 
ύπάρχει. Γιατί κανένα άπό τά δντα δέν είναι έλεύθερο άπό 
τόν προσδιορισμό τής άρχής καί της θέσης.

7. Ιερουσαλήμ καί ούράνιο κατοικητήριο είναι ή ένάρετη 
άπαθής έξη καί ή γνώση πού δέν έχει κανένα λανθασμένο 
νόημα νά τήν πολεμά.

8. Ή γλώσσα, λέει, είναι σύμβολο τής γνωστικής ένέργειας 
της ψυχής, ένώ ό λάρυγγας τεκμήριο τής άγάπης πρός τό 
ίδιο μας τό σώμα. Γι’ αύτό δποιος συνδεθεί μέ αύτά τά δύο 
δχι άψογα δέν μπορεί νά θυμηθεί τήν ειρηνική έξη της άρε- 
τής καί τής γνώσης, έπειδή συγχέοντάς τα εύχαριστεΐται μέ 
προθυμία μέ τά σωματικά πάθη.

9. Ό  Δαρειος χρησιμοποιήθηκε, λέει, γιΛ νά συμβολίσει τό 
νόμο της φύσης, ένώ ό νόμος τής φύσης περιέχει καί τή 
φύση καί τό χρόνο, έπειδή έχει τήν έξουσία νά χρήσιμο-
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φύσιν και περι φύσιν. Ό τοίνυν, ώς άπό Δαρείου, του νόμου 
во τήζ φύσεως έξερχόμενος νους ύπεράνω δηλαδή γίνεται 

χρόνου кал φύσεως, μηδενι των ύπό φύσιν και χρόνον νοη
μάτων κρατούμενος, ϊνα μή, τάς των φθαρτών εικόνας πε- 
ριφέρων, γένηται ναός ειδώλων άνθ’ ένός Θεού, πολλάς 
έχων παθών άκαθάρτων προσκυνουμένας μορφάς.

10 85 Παΐδας έθεώρησε μή συναριθμουμένους μέν, συνεξιόντας
δε τοΐς κεκτημένοις, τους τών ούκ έφ’ ήμΐν παθών λογι
σμούς, ών, κ&ν είμή ή γένεσις άλλ’ ή χρήσις έφ’ ήμΐν ώς 
δεσπόταις ούσα, καθέστηκε, γυναίκας δε τάς έκ τών ούκ 
έφ’ ήμΐν παθών έπιγινομένας χωρίς διαβολής τών κατά 

9ο φύσιν όρέξεις, &ς έαυτφ συνεξάγει πρός τήν κατά Θεόν 
έλαύνων ζωήν, ϊνα μή γένωνται τη τών παρά φύσιν δον- 
λείςι κατάσχετοι παθών.

11 Τήν αίτίαν λέγει, δι ’ ήν ού συνηρίθμησε τοΐς άνδράσιν ό λό
γος τους παΐδας και τάς γυναίκας.

12 95 'Ώσπερ τέλος κινηθείσης μονάδος έστιν ή μυριάς, και άρχή
μή κινηθείσης μυριάδος έστιν ή μονάς (άρχή και παντός 
τέλους ή κατ’ αύτό σαφώς άκινησία καθέστηκε, και τέλος 
πάσης άρχής ή τής κατ' αύτήν κινήσεως ύπάρχει συμπλή- 
ρωσις), οδτω καί ή πίστις, άρετών άρχή κατά φύσιν 

ιοο ύπάρχουσα, τέλος έχει του δι ’ αύτών άγαθοΰ τήν συμπλή- 
ρωσιν, καί τό κατά φύσιν άγαθόν, ώς άρετών τέλος, άρχήν 
έχον την πίστιν, πρός αύτήν ένδιαθέτως συνάγεταν πίστις 
γάρ έστιν ένδιάθετον άγαθόν και άγαθόν έστιν ένεργηθεΐσα 
πίστις. Πιστός δέ κατά φύσιν καϊ άγαθός έστιν ό Θεός, τό 

ιο5 μέν ώς πρώτον άγαθόν, τό δέ ώς έσχατον όρεκτόν. Ταύτόν 
δέ ταΰτα παντϊ τρόπφ καθέστηκεν άλλήλοις δντα, μηδενι 
λόγφ πλήν τοΰ κατ’ έπίνοιαν άλλήλων παντελώς διαιρού-
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ποιεί τόσο όσα ανήκουν στή φύση όσο και τά γύρω από τή 
φύση. Ό  νους λοιπόν πού βγαίνει, σαν άπό τό Δαρεΐο, άπό 
τό νόμο τής φύσης, είναι φανερό ότι ξεπερνά τό χρόνο και 
τή φύση, χωρίς νά έμποδίζεται άπό κανένα άπό όσα νοήμα
τα ύπόκεινται στή φύση και στό χρόνο, για νά μή γίνει, πε
ριφέροντας τις εικόνες των φθαρτών, ναός πολλών ειδώ
λων άντί ένός θεοΰ, έχοντας νά προσκυνά πολλές μορφές 
άκάθαρτων παθών.

10. Παιδιά πού δέν άριθμοΰνται βέβαια μαζί μέ τούς γονείς 
τους, άλλα βγαίνουν μαζι μ’ αύτούς, θεώρησε τούς λογι
σμούς τών παθών πού δέν τά έξουσιάζομε, τών όποιων, άν 
όχι ή γένεση, ή χρήση τους άνήκει σ’ έμας ώς κυρίους τους· 
γυναίκες θεώρησε τις όρέξεις πού δημιουργοΰνται άδιάβλη- 
τα άπό τά φυσικά πάθη πού δέν τις έξουσιάζομε, τις όποιες 
βγάζει μαζί του και τις όδηγεΐ πρός τή ζωή πού θέλει ό 
θεός, γιά νά μήν αιχμαλωτιστούν στή δουλεία τών παρά 
φύση παθών.

11. ’Αναφέρει τήν αίτία γιά τήν όποία ό λόγος δέν μέτρησε τά 
παιδιά και τις γυναίκες μαζί μέ τούς άνδρες.

12. ‘Όπως τέλος τής μονάδας πού αύξήθηκε είναι ή μυριάδα 
και άρχή τής μυριάδας πού έμεινε άμετάβλητη είναι ή μο
νάδα (γιατί άρχή γιά κάθε τέλος είναι σαφώς ή άκινησία 
του και τέλος κάθε άρχής είναι ή όλοκλήρωση τής κίνησής 
της) έτσι και ή πίστη, ένώ είναι άπό τή φύση της άρχή τών 
άρετών, τέλος της έχει τήν όλοκλήρωση του άγαθοϋ μέσω 
αύτών, καί τό σύμφωνο μέ τή φύση μας άγαθό, ώς τέλος 
τών άρετών, έχοντας άρχή του τήν πίστη, συνάγεται μέ τή 
διάθεσή μας πρός αύτήν. Γιατί πίστη είναι άγαθό ένδιάθετο 
καί άγαθό είναι ή πίστη πού ένεργοποιήθηκε. Πιστός καί 
άγαθός άπό τή φύση του είναι ό θεός, τό ένα ώς πρώτο 
άγαθό, καί τό άλλο ώς έσχατο έπιθυμητό. Κι αύτά είναι μέ 
κάθε τρόπο τό Ιδιο τό ένα μέ τό άλλο καί δέ χωρίζονται γιά 
κανένα λόγο παρά μονάχα νοητικά τό ένα άπό τό άλλο
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μενα διά τήν απ' αύτοΰ των άρχομένων και είς αύτόν 
ληγόντων κίνησιν. ’Άρα ή μνριάς, έσχάτου όρεκτοΰ φέρου- 

ιιο σα τύπον, των πρός αύτό κινονμένων τελείαν περιγράφει 
την έφεσιν και ή μονάς, πρώτου άγαθου φερουσα σύμβο- 
λον, τών άπ’ αύτοΰ κινούμενων τελείαν έπιφέρεται βάσιν. 
Ούκουν τέσσαρες μυριάδες είσι το καθ’ έκάστην γενικήν 
άρε την άναλόγως κατ’ ένέργειαν δεικνύμενον τέλειον άγα-

115 θόν.

13 Ό μετά την φυγήν τής κακίας άπλώς τη άργίψ τής άμαρτίας 
φυλάξας, φησίν, τήν δεκάδα τών έντολών, και πάλιν τήν 
έκάστης πραξιν έντολής τελείαν τών άλλων δείξας περίλη- 
ψιν, ώς πασών έν έκάστη κατά τήν έκάστης πραξιν θεω
ρουμένων, τήν δεκάδα πεποίηκεν έκατοντάδα (ή γάρ έκα-

ΐ2ο στης έντολής τελεία κατ’ ένέργειαν τήρησις τών λοιπών 
έστι πραξις πεπληρωμένη), кал πάλιν τήν κατά φύσιν τού
των τελείαν έπιστημονικώς διάκρισιν έσχηκώς τήν έκα
τοντάδα πεποίηκε χιλιάδα, και τέλος τοΐς τούτων κατά 
νουν γυμνοϊς προσβαλών κατά τήν θεωρίαν λόγοις πεποίη- 

125 κε μυριάδα τήν χιλιάδα, άπο τής κατά τήν πραξιν διαστο
λής έπι τήν κατά τήν θεωρίαν έναδικήν συναγόμενος μονά
δα’ καί συντόμως είπεΐν, ό τη τελείς τής κακίας άποφυγη 
τηρήσας άπαραβάτους τάς έντολάς και τελείαν αύτών τήν 
πραξιν έπιδειξάμενος και πληρεστάτην αύτών κατορθώσας 

ΐ3ο τήν κατά φύσιν διάκρισιν και τελείαν αύτών διανύσας τήν 
πνευματικήν θεωρίαν, ούτος τάς τέσσαρας έσχε μυριάδας, 
τφ καθ’ έκάστην προκοπήν τελείω λόγω συναγομένας' τό 
γάρ τέλειον άδιαστάτως όμοΰ τούς τε τής άρχής και του τέ
λους έχει τούς λόγους.

14 135 Ήργμένον λέγει τό κακόν (άρχήν γάρ έχει τήν ήμών παρά
φύσιν κίνησιν), ούκ ήργμένον δέ τό άγαθόν (πρό παντός 
γάρ αίώνος καί χρόνου φύσει τό άγαθόν)' νοητόν λέγει τό 
άγαθόν, δπερ δει μόνον νοεϊν, ού νοητόν δέ τό κακόν, δπερ 
δει μόνον μή νοεϊν' ρητόν δέ λέγει τό άγαθόν (αύτό γάρ δει 

no μόνον λαλεϊσθαι), ού ρητόν δέ τό κακόν (αύτό γάρ δει



έξαιτίας της κίνησης όσων αρχίζουν άπό αύτόν και <5σων 
λήγουν σ’ αύτόν. ’Άρα ή μυριάδα, άποτελωντας τον τύπο 
τού έσχατου έπιθυμητοΰ, περιορίζει τελείως τήν έφεση 
όσων κινούνται πρός αύτό· και ή μονάδα, πού είναι τό σύμ
βολο τού πρώτου αγαθού, άποτελεΐ τήν τέλεια βάση όσων 
έκκινούν από αύτό. Επομένως οί τέσσερις μυριάδες είναι 
τό τέλειο αγαθό πού φανερώνεται κατ’ άναλογία ένεργά σέ 
κάθε γενική αρετή.

13. 'Όποιος, αφού άπέφυγε τήν κακία άπλώς, με τήν απραξία 
τής αμαρτίας φύλαξε τή δεκάδα τών έντολών κι έπίσης 
έδειξε τήν πράξη κάθε έντολής τέλεια περίληψη τών άλλων 
έννέα, έπειδή όλες νοούνται σέ κάθε μία όταν πράττομε τήν 
κάθε μία, έκανε τότε τή δεκάδα έκατοντάδα (γιατί ή τέλεια 
τήρηση στήν πράξη κάθε μιας έντολής είναι όλοκληρωμέ- 
νη πράξη τών λοιπών). Έπίσης όταν πετύχει μ’ έπιστήμη 
τήν τέλεια φυσική διάκριση τών έντολών έκανε τήν έκατο
ντάδα χιλιάδα* και τέλος, άφοΰ προσεγγίσει νοερά γυμνούς 
τούς λόγους τους κατά τή θεωρία, έκανε τή χιλιάδα μυριά
δα άπό τήν έπέκταση στήν πράξη, συναγόμενος κατά τή θε
ωρία στήν έναδική μονάδα. Καί γιά νά μιλήσομε μέ συντο
μία, όποιος μέ τήν τέλεια άποφυγή τής κακίας τήρησε τις 
έντολές άπαράβατες καί παρουσίασε τέλεια τήν πράξη τους 
καί κατόρθωσε τήν πληρέστατη φυσική διάκρισή τους καί 
διάνυσε ώς τό τέλος τήν πνευματική θεωρία, αύτός άπόχτη- 
σε τις τέσσερις μυριάδες, συναγόμενος στόν τέλειο λόγο 
σέ κάθε προκοπή* γιατί τό τέλειο έχει άχώριστους μαζί καί 
τούς λόγους τής άρχής καί τούς λόγους του τέλους.

14. Λέει ότι τό κακό έχει άρχή (ή άρχή του βρίσκεται στή δική 
μας παρά φύση κίνηση), τό άγαθό όμως δέν έχει άρχή γιατί 
τό άγαθό ύπάρχει άπό τή φύση του πριν άπό δλη τήν αιω
νιότητα καί τό χρόνο. Τό άγαθό, λέει, είναι νοητό, καί αύτό 
μόνο πρέπει νά νοούμε, ένώ τό κακό δέν είναι νοητό, καί 
αύτό μόνο δέν πρέπει νά νοούμε. Τό άγαθό λέει ότι είναι
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μόνον μή λαλεΐσθαι)’ και γινόμενον λέγει το άγαθόν 
(κατά φύσιν γάρ όπάρχον άγέννητον κατά χάριν διά φιλαν
θρωπίαν παρ ’ ήμών ανέχεται γίνεσθαι προς την ημών τών 
ποιούντων και λαλούντων και νοούντων έκθέωσιν), δπερ 

145 δει μονώτατον γίνεσθαι, ου ποιούμενον δε το κακόν, δπερ 
δει μόνον μή γίνεσθαν φθαρτόν λέγει το κακόν (φθορά 
γάρ έστιν ή του κακού φύσις ούδαμώς κατ' οΰδεν ΰπαρξιν 
έχουσα), άφθαρτον δε το άγαθόν, ώς άει δν και μήποτε 
του είναι παυόμενον και πάντων οίς äv έγγένηται φρουρη- 

150 τικόν. Τούτο γουν τφ  μέν λογιστικφ ζητουμεν, τφ δε έπι- 
θυμητικφ ποθουμεν, τφ δε θυμικφ φυλάττομεν άσυλον, 
τφ δ ’αίσθητικφ κατ’ έπιστήμην άμιγες αύτό τών έναντίων 
διακρίνομεν, τφ δε φωνητικφ λαλοΰντες αύτό ποιοΰμεν 
φανερόν τοις άγνοουσι, και τφ γονίμω πληθύνομεν αύτό, 

iss μάλλον δ ’ άληθες είπεϊν ήμεΐς κατ ’ αύτό πληθυνόμεθα.
15 Πρώτην άπάθειαν λέγει την πρός αμαρτίαν του σώματος 

κατ' ένέργειαν άνέπαφον κίνησιν.
16 Δευτέραν άπάθειαν λέγει την κατά ψυχήν τών έμπαθών λο

γισμών τελείαν άποβολήν, δι’ ής ή τών παθών άπομαραί-
160 νεται κατά τήν πρώτην άπάθειαν κίνησις, έξάπτοντας αύ- 

τήν πρός ένέργειαν ούκ έχουσαν τους έμπαθεϊς λογισμούς.
17 Τρίτην άπάθειαν λέγει τήν περ\ τά πάθη τελείαν τής έπιθυ- 

μίας άκινησίαν, δι’ ήν καί ή δευτέρα γίνεσθαι πέφυκεν, τη 
τών λογισμών καθαρότητι συνισταμένη.

18 165 Τετάρτην άπάθειαν λέγει τήν κατά διάνοιαν πασών τών
αισθητών φαντασιών τελείαν άπόθεσιν, καθ’ ήν ή τρίτη τήν 
γένεσιν εΐληφεν, ούκ έχονσα τάς φαντασίας τών αισθητών 
είδοποιούσας aârjj τών παθών τάς εικόνας.

19 Ή χιλιάς άπροσδεής τελειότητος ύπάρχει μονάς- πασών 
in γάρ τών πρό αύτης μονάδων καί έαυτής τόν λόγον έχει



λεκτό, και αύτό μόνο πρέπει νά λέμε, ένώ τό κακό δέν είναι 
λεκτό, κι αύτό μόνο δέν πρέπει νά λέμε. Λέει έπίσης ότι τό 
άγαθό γίνεται (γιατί, ένώ είναι κατά τή φύση του άγένητο, 
ανέχεται νά φτάνει στή γένεση από μας κατά χάρη άπό φι
λανθρωπία γιά θέωση όλων έμας πού τό πράττομε, τό λέμε 
καί τό νοούμε) και πρέπει αύτό μόνο νά γίνεται και νά μη 
γίνεται τό κακό, πού πρέπει αύτό μόνο νά μη γίνεται. Τό 
κακό λέει ότι είναι φθαρτό (γιατί ή φύση τού κακού είναι ή 
φθορά, πού δέν έχει πουθενά καθόλου καμμιά ύπαρξη), ένώ 
τό άγαθό είναι άφθαρτο, έπειδή ύπάρχει πάντοτε καί ποτέ 
δέν σταματά νά ύπάρχει καί είναι ό φύλακας όλων έκείνων 
μέσα στά όποια ύπάρχει. Τό άγαθό τό ζητούμε μέ τό λογι
στικό, τό ποθούμε μέ τό έπιθυμητικό, τό φυλάγομε άπαρα- 
βίαστο μέ τό θυμικό, τό διακρίνομε έπιστημονικά μέ την 
αίσθηση χωρισμένο άπό τά άλλα, έκφράζοντάς το μέ τή 
φωνή τό κάνομε φανερό σ’ όσους τό άγνοούν, μέ τή γονι
μότητα τό πληθαίνομε, ή γιά νά πούμε τήν άλήθεια, έμεΐς 
πληθαίνομε κατά τό άγαθό.

15. Πρώτη άπάθεια λέει τή σωματική ένεργητική κίνηση πού 
είναι άνέπαφη άπό τήν άμαρτία.

16. Δεύτερη άπάθεια λέει τήν τέλεια άποβολή άπό τήν ψυχή 
τών έμπαθών λογισμών, μέ τήν όποία άπομακρύνεται ή κί
νηση τών παθών της πρώτης άπάθειας, μή έχοντας νά τήν 
έξάπτουν πρός ένέργεια τούς έμπαθεΐς λογισμούς.

17. Τρίτη άπάθεια λέει τήν τέλεια άκινησία τής έπιθυμίας γύρω 
άπό τά πάθη, πού γι* αύτήν καί ή δεύτερη έχει γίνει, καί 
όφείλει τή σύστασή της στήν καθαρότητα τών λογισμών.

18. Τέταρτη άπάθεια λέει τήν τέλεια άπόθεση άπό τή διάνοια 
όλων τών αίσθητών φαντασιών, κατά τήν όποία έλαβε γέ
νεση ή τρίτη, ή όποία δέν έχει τίς φαντασίες τών αίσθητών 
νά δίνουν μορφή καί είκόνα στά πάθη.

19. Ή χιλιάδα είναι μονάδα πού δέν χρειάζεται τήν τελειότητα, 
γιατί έχει πληρέστατο τό λόγο δλων τών πρίν άπό αύτήν
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πληρέστατον. Διό καί συντιθεμένη μονάδος πάλιν, άλλ’ ού 
δεκάδος έστι ποιητική* μονάς yap την τής χιλιάδος διαδέ
χεται σύνθεσιν, ώς φασιν οί των αριθμών ήκριβωκότες 
την δύναμιν. Εικότως οόν τον κατά την θεολογίαν τριαδι- 

175 κόν σημαίνει λόγον ή των χιλίων τριάς, ον μετά τής τελείας 
άρετής ό την νοουμένην Βαβυλωνίαν άφεϊς ίχων έξέρχεται.

20 Τό ταυ γράμμα σταυρού τύπος έστίν, έν τφ σχήματι σώζων 
τού σταυρού την έκτύπωσιν το δέ ιώτα, ώς άκροστίχιον 
του Ιησού, τό φοβερόν όνομα σημαίνει· τό δέ ήτα, ώς

iso άκροστίχιον και αύτό, άρετής ήθος παραδηλοΐ παγιώτατον, 
άπερ πρός άριθμόν μυστικώς μετεγκλώσας, θαρρών έξήλ- 
θε κατά των έναντίων δυνάμεων Αβραάμ ό πατριάρχης, 
ώς οίκογενεΐς ίχων τριακοσίους δέκα και όκτώ, τουτέστι 
τον τό παν περιγράφοντα τής θεολογίας λόγον διά τού τρια- 

185 κόσια, καϊ τό άρρητον μυστήριον τής θείας τού Αόγου σαρ- 
κώσεως διά τού δέκα, και τόν τέλειον τής κατ’ άρετήν πα- 
γίας έξεως τρόπον διά τού όκτώ, άπερ οίκογενεΐς προση- 
γόρευσεν ό λόγος, ώς τής καρδίας όντα τού κτησαμένου 
θεία κατάχάριν γεννήματα.

21 ΐ9ο Ό έκατόν άριθμός τής θείας των έντολών δεκάδος έστι δε
καπλασιασμός' πασών γάρ έστι καθ’ έκάστην ένεργουμέ- 
νην δι ’ άλλήλων τελεία περίληψις. Ή δέ δι’ άλλήλων των 
θείων έντολών καθ’ έκάστην ένεργουμένην περίληψις 
έστιν ή παντελής καϊ όλόκληρος άρετή. ’Αρετή δέ τελεία 

195 έστίν ή σοφία. Σοφία δέ έστιν άπταιστος γνώσις τής άλη- 
θείας. Ό τοίνυν άπταίστως γνοΰς την άλήθειαν έκατονταέ- 
της γέγονε κατά τόν μέγαν Αβραάμ, κατανοών καί αύτός 
τό έαυτού σώμα νενεκρωμένον, τουτέστιν άπογενομένην 
όρφ τήν κατ’ αίσθησιν ζωήν καϊ γεννςί την έν Πνεύματι 

2οο ζώσαν χαράν' τούτο γάρ Ισαάκ έρμηνεόεται. Προνοίας οδν 
έστι μή μόνον φυλάζαι κατά τόν έαυτής λόγον την φύσιν, 
άλλά καί ποιήσαι θείαν ταΐς άρεταΐς τελείως ποιωθεΐσαν



μονάδων και τό δικό της. Γι’ αύτό κι όταν συντεθεί κάνει 
τή μονάδα πάλι κι όχι τή δεκάδα* γιατί τή σύνθεση τής χι
λιάδας τή διαδέχεται ή μονάδα, όπως λένε όσοι έχουν με
λετήσει τήν έννοια τών άριθμών. Εύλογα λοιπόν ή τριάδα 
τών χίλιων σημαίνει τον τριαδικό λόγο τής θεολογίας, και 
αύτόν τό λόγο έχοντας μαζί μέ τήν τέλεια άρετή έξέρχεται 
όποιος αφήνει τή νοητή Βαβυλώνα.
___ ***20. Τό γράμμα ταυ είναι τύπος του σταυρού, σώζοντας στό 
σχήμα του τήν άποτύπωση τού σταυρού. Τό ιώτα, ώς άκρο- 
στιχίδα τού ’Ιησού, σημαίνει τό φοβερό όνομα. Τό ήτα, ώς 
άκροστιχίδα και αύτό, δηλώνει τό μονιμότατο ήθος τής 
άρετής* αύτά συμπλέκοντάς τα μυστικά σέ άριθμό ό 
’Αβραάμ ό πατριάρχης βγήκε μέ θάρρος κατά τών άντίθε- 
των δυνάμεων, έπειδή είχε στήν οίκογένειά του τριακό- 
σιους δέκα όκτώ, δηλαδή μέ τό τριακόσια τό λόγο τής θεο
λογίας πού περιλαμβάνει τό παν, μέ τό δέκα τό άρρητο μυ
στήριο τής θείας σάρκωσης τού Λόγου, και μέ τό όχτώ τόν 
τέλειο τρόπο τής πάγιας έξης τής άρετής. Αύτά τά όνόμασε 
μέλη τής οίκογένειας ό λόγος, έπειδή είναι γεννήματα θεία 
κατά χάρη τής καρδιάς έκείνου πού τά άπέκτησε.

21. Ό  άριθμός έκατό είναι τό δεκαπλάσιο της θείας δεκάδας 
τών έντολών γιατί είναι τέλεια περίληψη όλων μεταξύ τους 
σέ κάθε μία πού πραγματοποιείται. Καί ή περίληψη όλων 
μεταξύ τους σέ κάθε μία πού ένεργεΐται είναι ή παντέλεια 
καί όλόκληρη άρετή. "Οποιος λοιπόν γνώρισε άλάνθαστα 
τήν άλήθεια έγινε έκατό χρόνων όπως ό μέγας Αβραάμ, 
νιώθοντας κι αύτός τό σώμα του νεκρωμένο, δηλαδή βλέπει 
νά έχει πεθάνει ή ζωή τής αίσθησης καί γέννα τήν πνευμα
τική ζώσα χαρά* γιατί έτσι έρμηνεύεται τό όνομα Ισαάκ. 
Γνώρισμα της πρόνοιας λοιπόν είναι όχι μόνο νά φυλάξει 
σύμφωνα μέ τό νόημά της τή φύση, άλλά καί νά κάνει τή 
γνώμη θεία, μέ τό νά πάρει τελείως τήν ποιότητα της άρε
τής σύμφωνα μέ τή σοφία πού έχει άποκτήσει, μαζί μέ τήν
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την γνώμην κατά την έπίκτητον σοφίαν, μεθ’ ής ή φύσις 
θεωρουμένη τον τριακόσια πέφυκεν άποτελεΐν άριθμόν.

22 205 Ό Εξ άριθμός την τελείαν έχει του είναι τών δντων
δήλωσιν, ό δέ δέκα την του εύ είναι σημαίνει τών δντων 
σύστασιν. Αεκαπλασιάσας ούν τόν Εξ ή έξαπλασιάσας τόν 
δέκα τις, ποιεί τον έξήκοντα, δηλοΰντα την κατ’ ένέργειαν 

2ΐο του εύ είναι τών δντων κατάστασιν.
23 Τής άπαθείας, φησίν, ήν το έβδομον έτος δηλοΐ, παραγε- 

νομένης, πρός την τών συγγενών έπανέρχονται θεωρίαν δ τε 
λόγος και ή διάνοια, λαβόντες έλευθερίαν τής έπι τοϊς 
σωματικοϊς τρόποις τών άρετών όπουργίας.

24 215 Άνάρχου βασιλείας έστιν είκών ή του νου περι την άλη-
θή γνώσιν άτρεψία και ή τής αίσθήσεως περι την άρετήν 
άφθαρσία, τής ψυχής και του σώματος κατά την έν πνεύματι 
προς τόν νοΰν τής αίσθήσεως μεταποίησιν μόνω τφ θείω 
νόμφ του πνεύματος άλλήλοις συνδεδεμένων, καθ’ δν 

22ο την άεικίνητον του λόγου και ζώσαν διαπαντός έχουσι διϊ- 
κνουμένην ένέργειαν, έν ή πάσα παντελώς άπεστι προς το 
θειον άπέμφασις.

25 Ένεργουμένην έπιθυμίαν φασιν είναι την ηδονήν, εϊπερ 
παρόν άγαθόν κατά τόν αύτής έστιν όρισμόν, άνενέργητον δε

225 ήδονήν την έπιθυμίαν, εϊπερ μέλλον άγαθόν κατά τόν αύτής 
έστιν όρισμόν, τόν δέ θυμόν μανίας μελετωμένης κίνησιν 
και την μανίαν θυμόν ένεργούμενον. Ό γουν ταύτας συνυ- 
ποτάξας τφ λόγψ τάς δυνάμεις εύρήσει την μέν έπιθυμίαν 
αύτφ γινομένην ήδονήν κατά την έν χάριτι πρός τό θειον 

23ο τής ψυχής άχραντον συμπλοκήν, τόν δέ θυμόν ζέσιν άκή- 
ρατον τής περί τό θειον ήδονής φρουρητικήν και σώφρονα 
μανίαν τής κατά την έφεσιν τής ψυχής περί τό θειον θελ
κτικής δυνάμεως, άπό τών δντων τελείως έκστατικήν.

Ούκοΰν, έως έν ήμϊν ό κόσμος ζή κατά την πρός τά
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όποία θεωρούμενη ή φύση άποτελεΐ κατά φυσικό λόγο τόν 
άριθμό τριακόσια.

22. Ό  άριθμός έξι περιέχει τήν τέλεια δήλωση τών δντων, ένώ 
ό άριθμός δέκα σημαίνει τή σύσταση τής μακαριότητας 
τών δντων. Πολλαπλασιάζοντας λοιπόν κανείς τόν έξι ή 
έξαπλασιάζοντας τόν δέκα κάμνει τόν άριθμό έξήντα, πού 
δηλώνει τήν ένεργό κατάσταση της μακαριότητας τών 
δντων.

23. 'Όταν έπιτευχθεΐ ή άπάθεια, πού τή δηλώνει τό έβδομο 
έτος, έπιστρέφουν στή θεωρία τών συγγενών τους τόσο ό 
λόγος όσο και ή διάνοια, έπειδή άποκτοΰν έλευθερία άπό 
τή σκλαβιά τών άρετών στις έκδηλώσεις του σώματος.

24. Ή άτρεψία τού νού ώς πρός τήν άληθινή γνώση και ή 
άφθαρσία ώς πρός τήν άρετή είναι είκόνα της άναρχης βα
σιλείας, έπειδή ή ψυχή και τό σώμα κατά τήν πνευματική 
μεταποίηση τής αίσθησης πρός τό νού συνδέονται μεταξύ 
τους μόνο μέ τό θειο νόμο τού Πνεύματος, κατά τόν όποιο 
έχουν τήν άεικίνητη καί ζωντανή ένέργεια τού λόγου νά 
διαπερνά τό καθετί, άπό τήν όποία λείπει τελείως ή όποια- 
δήποτε άντίθεση πρός τό θειο.

25. Επιθυμία ένεργοποιημένη είναι, λένε, ή ήδονή, έφόσον εί
ναι σύμφωνα μέ τόν όρισμό της παρόν άγαθό, άνενέργητη 
ήδονή είναι ή έπιθυμία, έφόσον σύμφωνα μέ τόν όρισμό 
της είναι άγαθό μελλοντικό, ένώ ό θυμός είναι κίνηση μα
νίας πού μελετούμε, καί ή μανία θυμός πού ένεργοποιειται. 
"Οποιος λοιπόν έχει συνυποτάξει στό λόγο αύτές τΙς δυνά
μεις θά βρει τήν έπιθυμία νά του γίνεται ήδονή κατά τήν 
άχραντη κατά χάρη συνένωση της ψυχής πρός τό θειο, ένώ 
τό θυμό θέρμη άγνή πού φρουρεί τήν ήδονή γιά τό θειο καί 
μανία φρόνιμη της σύμφωνα μέ τήν έπιθυμία της ψυχής 
θελκτικής δύναμης του θείου, πού άπομακρύνει τελείως 
άπό τόν κύκλο τών όντων.

"Οσο λοιπόν ζεΐ μέσα μας ό κόσμος κατά τήν έκούσια
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235 υλικά τήζ ψνχήζ έκούσιον σχέσιν, ού δει ταύταις παρέχειν 
έλευθερίαν ταΐς δυνάμεσι, μήπως, μιγεΐσαι τοΐς αίσθητοΐς 
ώς όμοφύλοις, πολεμήσωσι τήν ψυχήν και λάβωσιν αύτήν, 
δορυάλωτον γεγενημένην τοΐς πάθεσιν, ώς πάλαι τήν Ιε
ρουσαλήμ οί Βαβυλώνιοι. Τον γάρ αιώνα, καθ’ δν τους άλ- 

240 λοφύλους παΐδας ό νόμος δουλεύειν έκέλευσε, τήν προς τον 
κόσμον τούτον, ήγουν τήν παρούσαν ζωήν, γνωμικήν τής 
ψυχής έσήμανε σχέσιν ό λόγος, διά τών ίστορουμένων πα- 
ραδεικνυς τα νοούμενα.

26 Ό έπτακισχίλια άριθμός, έπαινετώς ένταυθα κείμενος, τήν 
245 χρονικήν και παρούσαν ζωήν άρετη και λόγω σημαίνει κε-

κοσμημένην. Εί γάρ γραπτόν και φυσικόν νόμον ό χίλια 
άριθμός κατά τήν άποδοθεΐσαν έν ταΐςμυριάσιν έννοιαν περι 
τόν βίον άλλήλοις σημαίνει του φιλοθέου συμπρέποντας, 
δήλον έντεΰθεν ώς ό έπτακισχίλια πάσαν τούτοις φρουρου- 

250 μένην τήν ύπό χρόνου δηλοΐ του φιλοθέου ζωήν ό δε τρια
κόσια τήν έπι τό είναι κατά φύσιν και ευ είναι κατά χάριν 
τών προνοουμένων δηλοΐ πρόνοιαν’ ό δε έπτά τήν έν τοΐς 
τρόποις άπάθειαν. Ό τοίνυν διά τών κατά φύσιν οικείων δυ
νάμεων άπαθή, καθώς ή πρόνοια βούλεται, διατηρήσας τήν 

255 οίκείαν ζωήν, παΐδας έχων κα\ παιδίσκας έπτακισχιλίους 
τριακοσίους έπτά, τήν τών παθών έζέρχεται σύγχυσιν.

27 Τέλος λέγει καϊ τήν ένταυθα κατά τήν πράξιν άπάθειαν και 
τήν έκεΐσε κατά χάριν έκθέωσιν.

28 Ψάλτας λέγει τούς κατά τήν πράξιν τόν βίον έχοντας κρά- 
260 ζοντα του θεου τά θελήματα.

29 Ψαλτφδους είναί φησι τούς οό μόνον ποιητάς τών 
θείων θελημάτων, άλλά και τών έν αύτοΐς μυστηρίων &λ- 
λοις γινομένους έζηγητάς.

30 Ό όκτώ άριθμός κα\ στάσιν έχει καί κίνησιν· στάσιν μέν,



σχέση μας μέ τά ύλικά, δέν πρέπει νά παρέχομε έλευθερία 
σ’ αύτές τις δυνάμεις μήπως, άφοΰ σμίξουν μέ τά αισθητά 
ώς όμόφυλές τους, πολεμήσουν τήν ψυχή και τήν κερδί
σουν, συλλαμβάνοντάς την αιχμάλωτη στον πόλεμο μέ τά 
πάθη, δπως παλαιά αιχμαλώτισαν τήν Ιερουσαλήμ οί Βαβυ
λώνιοι. Γιατί μέ τον αίώνα, κατά τον όποιο ό νόμος όρισε 
νά είναι δούλοι τά παιδιά τών άλλοφύλων, ό λόγος δήλωσε 
τήν έκούσια σχέση τής ψυχής μέ τόν κόσμο τοΰτο, δηλαδή 
τήν παρούσα ζωή, παραδηλώνοντας μέ τά Ιστορούμενα 
αύτά πού νοούνται.

26. Ό  άριθμός έφτά χιλιάδες, μέ τό καλό νόημά του έδώ, 
σημαίνει τήν μέσα στο χρόνο παρούσα ζωή πού τήν κο
σμούν ή άρετή και τό λογικό. Γιατί, άν ό άριθμός χίλια 
σημαίνει τό φυσικό και τό γραπτό νόμο σύμφωνα μέ τήν 
έννοια πού δώσαμε στήν άνάλυση γιά τις μυριάδες ώς πρός 
τό βίο τού φιλόθεου πού συμφωνούν μεταξύ τους, είναι άπό 
αύτό φανερό δτι ό άριθμός έφτά χιλιάδες δηλώνει δλη τή 
χρονική ζωή τού φιλόθεου πού οί νόμοι αύτοι φρουρούν, ό 
άριθμός τριακόσια δηλώνει τήν πρόνοια γιά τή φυσική τους 
ύπαρξη καί τήν κατά χάρη μακαριότητα τών δημιουργημά
των στά όποια έκδηλώνεται ή πρόνοια, ένώ τό έφτά 
δηλώνει τήν άπάθεια στούς τρόπους. 'Όποιος λοιπόν μέ τΙς 
οίκεΐες φυσικές δυνάμεις διατήρησε, δπως ή πρόνοια θέλει, 
άπαθή τή ζωή του, έχοντας άγόρια καί κορίτσια έφτά χιλιά
δες τριακόσια έπτά, βγαίνει άπό τήν σύγχυση τών παθών.

27. Τέλος λέει καί τήν έδώ άπάθεια άπό τίς πράξεις καί τήν 
έκεΐ θέωσή μας κατά χάρη.

28. Ψάλτες λέει έκείνους πού μέσα στίς πράξεις τους έχουν 
ζωή πού φωνάζει τά θελήματα τού θεού.

29. Ψαλμωδοι λέει πώς είναι δχι μόνο δσοι κάνουν τά θελήμα
τα του θεού, άλλά κι δσοι έξηγοϋν τά μυστήριά τους στούς 
άλλους.

30. Ό  άριθμός όχτώ περιέχει καί στάση καί κίνηση· στάση πε-
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265 καθ’ έαυτον θεωρούμενος (πας yap άρτιος άριθμός άκί- 
νητος, κέντρον ούκ έχων), κίνησιν δέ, τφ προ αύτου ή τφ  
μετ’ αυτόν συντιθέμενος' ποιεΐ yäp περιττόν άριθμόν πας 
yap περιττός καθ’ έαυτον κινητός, κατά την των άκρων 
αύτου πρός τό μέσον ϊσην άπόστασιν. "Οπερ ούν ποιεΐ έν 

270 τοΐς ύπό δέκα άριθμοΐς ό όκτώ, τούτο ποιεΐ кал ό όγδοή- 
κοντα έν τοΐς ύπό την έκατοντάδα άριθμοΐς, ώσαύτως δε 
και ό όκτακόσια έν τοΐς ύπό την χιλιάδα ταττόμενος άρι
θμοΐς. Καθ’ έαυτόν ούν θεωρούμενος στάσιν έχει, περιγρά- 
φων του πρό αύτου περιττού δντος την κίνησιν' ό γάρ έπτά 

275 καϊ ό έβδομήκοντα και ό έπτακόσια χρονικής έμφαντικοι 
τυγχάνουσιν ίδιότητος. Ούκοϋν έπειδή των ύπό χρόνον και 
γένεσιν έχει μάλλον ή αϊσθησις την κατάληψιν, λείπεται 
την των αιωνίων кал νοητών τόν τελειούμενον νουν άπται
στον ύποδέχεσθαι γνώσιν, ήγουν έπιστήμην την γάρ έπι- 

280 στήμην άπταιστον όρίζονται του ύποκειμένου γνώσιν.
Ό δέ πεντήκοντα άριθμός, μονάδα φέρων περιττήν 
μετά τόν είς έαυτήν τής έβδομάδος έπταπλασιασμόν, τό πέ
ρας δηλοΐ τής τών άρετών έν τοΐς άξίοις ποιήσεως. Ού γάρ 
έτι κινείται περί την τών άρετών ποίησιν ό τό κατά φύσιν 

285 φθάσας άγαθόν και έν αύτφ την στάσιν λαβών άρχή γάρ 
και τέλος πάσης κινήσεως ή μονάς. Ό δέ πέντε άριθμός 
την έπι τούτοις έπιστήμην δηλοΐ· περιέχει γάρ νοητών τε 
καί λογικών, αίσθητικών τε κα\ ζώντων και δντων τους 
λόγους, ο6ς μόνη περιγράφειν ή θεία πέφυκε σοφία, ήν 

290 άπταιστον έπιστήμην τής άληθείας όρίζονται.
31 Καμήλους Μαδιάμ φησιν, ώς μέν ‘έκκρίσεως’ έρμηνευ- 

ομένης, τάς τών γινομένων κα\ άπογινομένων άληθεΐς θεω
ρίας, ώς δέ ‘πηλού αιματώδους’, τους κατά ταύτην πα
ροδικών καί άσχατον ζωήν της προνοίας νενόηκε λόγους,



ριέχει δταν τον δοΰμε καθεαυτόν (γιατί κάθε άριθμός άρ
τιος είναι άκίνητος, έπειδή δέν έχει κέντρο), καί κίνηση, 
έπειδή συνθέτεται μέ τον προηγούμενο ή τον έπόμενο, για
τί κάνει άριθμό περιττό. Κάθε δηλαδή περιττός άριθμός εί
ναι καθεαυτόν κινητός σύμφωνα μέ τήν ίση άπόσταση τών 
άκρων πρός τό μέσο. 'Ό,τι λοιπόν κάνει τό όχτώ στούς 
άριθμούς κάτω άπό τό δέκα, τό ίδιο κάνει τό όγδόντα γιά 
τούς κάτω άπό τήν έκατοντάδα, έπίσης και τό όχτακόσια 
δταν έντάσσεται στούς κάτω άπό τή χιλιάδα άριθμούς. 
'Όταν τον βλέπομε λοιπόν καθεαυτόν περιέχει στάση, πε
ριορίζοντας τήν κίνηση τού πριν άπό αύτόν άριθμού πού εί
ναι περιττός· οί άριθμοί δηλαδή έφτά, έβδομήντα καί έφτα- 
κόσια φανερώνουν χρονική ιδιότητα. Έπειδή λοιπόν ή αί
σθηση έχει μάλλον τήν άντίληψη τών χρονικών καί γενη- 
τών, άπομένει νά ύποδέχεται ό νους πού τελειοποιείται τήν 
άλάνθαστη γνώση τών αιώνιων και νοητών, δηλαδή τήν 
έπιστήμη. Γιατί τήν έπιστήμη τήν όρίζουν ώς τήν άλάνθα
στη γνώση τού ύποκειμένού.

Ό  άριθμός πενήντα πού έχει μιά μονάδα παραπάνω 
μετά, τόν πολλαπλασιασμό τής έφτάδας μέ τόν έαυτό της, 
δηλώνει τό τέλος τής πραγμάτωσης τών άρετών άπό τούς 
άξιους. Γιατί δέν άσχολεΐται πιά μέ τήν έκτέλεση τών άρε
τών δποιος έφθασε τό σύμφωνο μέ τή φύση του άγαθό καί 
πέτυχε μέσα του τή στάση* γιατί άρχή καί τέλος κάθε κίνη
σης είναι ή μονάδα. Ένώ ό άριθμός πέντε δηλώνει τή 
γνώση γι’ αύτά* γιατί περιέχει τούς λόγους τών νοητών, αί- 
σθητικών καί ζωντανών καί δντων, πού μόνο ή θεία σοφία 
τούς περιορίζει καί πού τήν όνομάζουν άλάνθαστη έπιστή
μη της άλήθειας.

31. «Καμήλες της Μαδιάμ», δταν έρμηνεύεται ώς ‘έκκριση’, 
λέει τΙς άληθινές θεωρίες έκείνων πού έρχονται καί παρέρ
χονται, δταν έρμηνεύεται ώς ‘πηλός ματωμένος* έννοεΐ 
τούς λόγους τής πρόνοιας κατά τήν παροδική καί άστατη
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295 ώς δέ ‘ιδρώτων άνθρωπίνων καί μητρός’, τους έπι τη πα- 
ρούση ζωή τής θείας κρίσεως λόγους, ους συνάγουσιν οϊ τε 
κατά διάνοιαν λογισμοί καί ή κατ’ αϊσθησιν φαντασία τών 
όρατών, έξ ών, λογισμών φημι кал φαντασίας, ή τών δν- 
των άληθής συνάγεται δόξα, τής έπ’ αίσθήσεσι διανοίας 

3οο ύπάρχουσα καρπός. Ανθρωπίνους ούν και μητρος ιδρώτας 
τους μετά πόνου προβληθέντας τής διανοίας λογισμούς και 
τάς φαντασίας τής, μητρος δίκην, ήμάς τιθηνούσης αίσθή- 
σεως.

Κάμηλοι δε Γεφάρ, τουτέστι τής ‘κτήσεως του νώτου '* 
305 νώτος δέ έστι τής ψυχής ή σάρξ, ώς διά την ψυχήν γενομέ- 

νη. Έάν ούν κτησώμεθα την σάρκα καλώς, εχομεν αύτήν 
δουλεύουσαν τή ψυχή πρός γένεσιν άρετών, και μόνους κα- 
τανοοϋμεν αύτής τους έφ’ οίς γέγονε θείους λόγους, μεθ’ 
ών καί τους τών όρατών ώς καμήλους Μαδιάμ άρθοίσαν- 

3ΐο τες λόγους, καλύπτομεν την ήμετέραν Ιερουσαλήμ, την ψυ
χήν περιβάλλοντες τοΐς θείοις τών δντων θεωρήμασι καί 
άθέατον αύτήν ποιοΰντες τοΐς πάθεσι καί άνάλωτον.

32 Ό τετρακόσια άριθμός την του σωματικού κόσμου φύσιν 
δηλοΐ' τέσσαρα γάρ αύτήν στοιχεία συμπληροϋσιν. Ό δε

3ΐ5 τριακονταπέντε την κατά χρόνον τών έναρέτων συν λόγω 
σημαίνει κίνησιν' ό γάρ έπτά πεντάκις εις έαυτον συντεθείς 
τόν τριακονταπέντε ποιεί άριθμόν. "Εστιν ούν ό έπτά κινή- 
σεως χρονικής, ό δέ πέντε λογικής έπιστήμης σημαντικός. 
Συνάψας οδν τόν τετρακόσια και τριάκοντα кал πέντε, την 

32ο κατά φύσιν καί χρόνον τών έν αύτοΐς ζώντων θείων άν- 
δρών λογικήν έπιστήμην έδήλωσας.

33 Συμφωνεί τοΐς άριθμοΐς τά άριθμούμενα. Ό ίππος περί τόν 
δρόμον ταχύς, τό άεικίνητον καί Ανωφερές στοιχεΐον έχων 
έν τοΐς ποσίν ό χρόνος περί την κίνησιν όξύς, άδιάστατον

325 την οίκείαν ποιούμενος φθοράν' ή πράξις τών άριθμουμέ-



ζωή, δταν ώς ‘ίδρωτας άνθρώπων καί τής μητέρας’, έννοεΐ 
τούς λόγους τής θείας κρίσης για τήν παρούσα ζωή, πού 
συνάγουν και οί νοεροί λογισμοί καί ή φαντασία τών όρα- 
τών μέ τήν αίσθηση, άπό τά όποια τούς λογισμούς δηλαδή 
καί τή φαντασία, συνάγεται ή άληθινή ιδέα για τά όντα, 
πού είναι καρπός τής διάνοιας πού δημιουργεΐται άπό τις 
αισθήσεις. Ώς ίδρώτες λοιπόν τών άνθρώπων καί τής μητέ
ρας έννοει τούς λογισμούς του νοϋ μας πού προβλήθηκαν 
μέ πόνο καί τις φαντασίες τής αίσθησης πού μάς φροντίζει 
σάν μητέρα.

«Καμήλες τής Γεφάρ» έρμηνεύεται ‘τής κτήσης του 
νώτου’ καί νώτος τής ψυχής είναι ή σάρκα, έπειδή έγινε για 
τήν ψυχή. "Αν λοιπόν χρησιμοποιήσομε τή σάρκα καλά, 
τήν έχομε δούλη τής ψυχής μας για τή γένεση τών άρετών 
καί κατανοούμε τούς λόγους μόνο, γιά τούς όποιους έγινε, 
μαζί μέ τούς όποιους, άφοΰ συγκεντρώσομε σάν καμήλες 
τής Μαδιάμ καί τούς λόγους τών όρατών, καλύπτομε τή 
δική μας Ιερουσαλήμ, τήν ψυχή, περιβάλλοντάς την μέ τά 
θεία θεωρήματα τών όντων καί κάνοντάς την άθέατη γιά τά 
πάθη καί άσύλληπτη.

32. Ό  άριθμός τετρακόσια δηλώνει τή φύση του σωματικού 
κόσμου, γιατί τήν άποτελούν τέσσερα στοιχεία. Τό τρια- 
νταπέντε σημαίνει τήν έλλογη κίνηση τών ένάρετων μέσα 
στό χρόνο* γιατί τό έφτά, &ν πολλαπλασιαστεΐ μέ τό πέντε, 
κάνει τόν άριθμό τριανταπέντε. Τό έφτά λοιπόν δηλώνει κί
νηση χρονική καί τό πέντε λογική έπιστήμη. "Αν λοιπόν 
προσθέσεις στό τετρακόσια, τό τριάντα καί τό πέντε, 
δήλωσες τή λογική έπιστήμη τή σύμφωνη μέ τή φύση καί 
τό χρόνο τών θείων άνδρών πού ζοΰνε μέσα σ’ αύτά.

33. *Όσα άριθμοΰνται συμφωνουν μέ τούς άριθμούς. Ό  Ιππος 
είναι γρήγορος στό δρόμο, έχοντας στά πόδια του τήν άδιά- 
κοπη κι άνωφερή κίνηση. Ό  χρόνος είναι σφοδρός σχετικά 
μέ τήν κίνηση, καί έχει άδιάκοπη τή ροή του* ή πράξη είναι
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νων δραστική' κυκλικός γάρ αύτήν αριθμόν ποιείται κατά
δηλον’ ό yap Εξ έφ’ έαντόν έξάκις συντεθείς έαυτόν γεννψ 
έξαπλάσιον. Ούκουν τό ταχύ кал όξυ και δραστικόν τής 
κατ’ άρετήν έξεως τών μυστικώς δη λουμένων θείων άν- 

330 δρών διά τών ϊππων кал του αύτών άριθμοΰ δεδήλωκεν ό 
λόγος του Πνεύματος.
Ό πρόληψιν περί έαυτου γνώσεως, φησίν, τοΐς θεωμένοις 
διδους κατά μόνην τήν προφοράν ών σεσύληκε λόγων, τάς 
τών άσυνέτων άκοάς ώς ό Άβεσσαλώμ παραπείθων, кал 

335 τη συνουσία τυραννικώς τάς καλάς του διδάξαντος καί θε
οφιλείς, ώσπερ γυναίκας, εις άκοάς άμύστους μιαίνων θε
ωρίας κατά τήν Άχιτόφελ συμβουλήν, δπερ έστιν έρμηνευ- 
όμενον ‘αδελφός κονιάζων’, τουτέστιν αδελφός δόλω φι- 
λιάζων, έλέγχεται δοξομανών, ύπό τήν χείρα πίπτων τών 

340 παίδων Δαυίδ, έν τφ πλάτει τής τών φυσικών θεωρημά
των ποικιλίας τφ κρείττονι μετά τής οίκείας αύθαδείας πα- 
ραταττόμενος. Δείκνυται γάρ μήτε γης έπιβαίνων, ώς 
ήθους άρετής πήξιν ούκ έχων, μήτε μήν ούρανοϋ παντελώς 
έπιλαβόμενος, ώς τής άληθώς ύψηλής κατά τήν γνώσιν 

345 έξεως ούδ’ δλως άψάμενος’ καί θνήσκει τρία βέλη κατά 
τής καρδίας δεχόμενος, τήν τε τής είς τόν διδάξαντα παρα
νομίας φημί μνήμην καί τήν έπί τή οίήσει τής ούκ οδσης 
γνώσεως αισχύνην καί τήν έπί τούτοις άφυκτον τής μελ- 
λούσης κρίσεως έκδοχήν. Ταύταις γάρ φωραθείς ό κενόδο- 

350 ξος ταΐς άκίσι θνήσκει βαλλόμενος, δν προλαμβάνει, τόν 
δι' άγχόνης, ώς δίκαιον fjv, άποφερόμενος θάνατον, ό κα
κός σύμβουλος Άχιτόφελ, διδάσκων πατράσιν έπανί- 
στασθαι παϊδας καί τήν κακήν βουλήν διασκεδαζομένην



αύτή πού ένεργεΐ τά άριθμούμενα* γιατί τήν κάνει όλοφάνε- 
ρη ό κυκλικός άριθμός· τό έξι δηλαδή αν ληφθεΐ έξι φορές 
κάνει τόν έαυτό του έξαπλάσιο. Επομένως ό λόγος τού 
Πνεύματος δήλωσε τήν ταχύτητα και τό σφοδρό και τό 
δραστικό τής ένάρετης έξης των θείων άνδρών πού 
δήλωσαν μυστικά οί ίπποι και ό άριθμός τους.

34. 'Όποιος παρέχει γιά τόν έαυτό του σ’ όσους τόν βλέπουν 
προκαταβολικά γνώση μέ τήν προφορά μόνο τών λόγων 
πού έχει συλήσει, παραπείθοντας, όπως ό Άβεσσαλώμ, τις 
άκοές τών άσύνετων, και μέ τή συντροφιά του τυραννικά 
μιαίνει, σάν γυναίκες, σέ άκοές άμύητες τΙς καλές και θεο- 
αγάπητες θεωρίες τού δασκάλου του κατά τή συμβουλή τού 
Άχιτόφελ27, πού έρμηνευόμενος σημαίνει ‘άδελφός άσβε- 
στωμένος’, δηλαδή άδελφός πού δείχνει φιλία δόλια, αύτός 
φανερώνεται ότι είναι μανιακός τής δόξας, πέφτοντας κάτω 
άπό τά χέρια τών παιδιών τού Δαβίδ28, άφού παρατάσσεται 
μέ όλη τήν αύθάδειά του στό άνώτερο έπίπεδο τής ποικι
λίας τών φυσικών θεωρημάτων. Γιατί παρουσιάζεται ούτε 
στή γή νά πατά, άφού δέν έχει σταθερότητα ήθους στήν 
άρετή, ούτε νά έχει κ&ν πλησιάσει τόν ούρανό, άφού δέν 
έχει καθόλου άγγίξει τήν άληθινά ύψηλή έξη της γνώσης 
και πεθαίνει χτυπημένος στήν καρδιά άπό τρία βέλη, έν- 
νοώ τή θύμηση της παρανομίας του κατά του δασκάλου 
του, τή ντροπή άπό τήν έπαρσή του γιά τή γνώση πού δέν 
είχε καί τήν άναπόφευκτη άναμονή της μέλλουσας κρίσης. 
Γιατί συλληφθείς άπό αύτά ό κενόδοξος πεθαίνει χτυπημέ
νος άπό τΙς αΙχμές τους. Αύτόν τόν προλαβαίνει, δπως είναι 
δίκαιο, προκαλώντας τό θάνατο μέ τήν άγχόνη ό κακός 
σύμβουλος Άχιτόφελ29, διδάσκοντας νά έπαναστατοϋν τά 
παιδιά έναντίσν τών πατέρων τους καί βλέποντας τήν κακή 
σκέψη νά άπλώνεται. Γιατί δέν μπορει πιά νά ζεΐ έπειδή
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όρων. Ού φέρει yap έτι ζην τής τε πρός Ααυϊδ ψεκτής φι- 
355 λίας άρας τό πέπλον και τον δοξομανή ψευδώνυμον γνωστι- 

κόν, έχοντα του λόγου τό κράτος, άποδεΐξαι μή δυνηθείς.
35 Γαλαάδ, ώς μεν (μετοικία πένθους’ έρμηνευομένη, φησίν, 

την τής μετανοίας δηλοΐ κακοπάθειαν, ώς δε ‘μετοικία 
μαρτυρίας’, τον έπι τοϊς πλημμεληθεϊσιν έλεγχον σημαίνει

360 τής συνειδήσεως, ώς δι’ ‘άποκάλυψις αότών’ την κατ’ εί
δος τύποι τών άμαρτηθέντων έξαγόρευσιν. Ταύτην ύπελ- 
θών την κατάστασιν ό την οϊησιν έπί τινι καλώ διώκουσαν 
έχων νους την έξ αύτοΰ κατά την προς την άλλόφυλον αϊ- 
σθησιν ένωσιν γεννηθεΐσαν οϊησιν άποκτέννει και πάλιν 

365 πρός την Ίουδαίαν και την Ιερουσαλήμ και την σκηνήν 
έπανέρχεται, λέγω δε την έξομολόγησιν τών έπ’ αύτφ 
θείων οίκτιρμών και την έπ’ άρεταΐς τελείαν άπάθειαν και 
την είρηνικήν έν πνεύματι θεωρίαν τών δντων кал την έπ’ 
αύταις, οϊα δη θείαν σκηνήν, μυστικήν θεολογίαν, έν ή μυ- 

37ο στικώς τά παντελώς τοΐς άλλοις άθέατα περικαλύπτεται 
κάλλη.

36 Ό όκτώ, είς ών τών έντός δεκάδος άριθμών, και ό όγδοή- 
κοντα, τών έντός έκατοντάδος, και ό όκτακόσια, τών έντός 
χιλιάδος, και ό όκτακισχίλια, τών έντός μυριάδος, άκινη-

375 σίαν, καθ’ έαυτούς θεωρούμενοι, δηλοΰσι κατά μέντοι την 
άνεσιν τον ποσού και την έπίτασιν. Ούκουν, έπαινετώς τή 
Γραφή κείμενοι, την πρός τά πάθη τελείαν άκινησίαν 
δηλοΰσι, τοντέστι παθών άπογένεσιν. Τοΰτο δέ την του 
μέλλοντος αίώνος χαρακτηρίζει κατάστασιν, έν ф παθών 

380 γένεσις ούκ έστιν. Ό δέ τεσσαράκοντα τών αισθητών εικό
να φέρει καϊ ό πέντε τών αισθήσεων, αίς κατ’ έπιστήμην 
φυσικήν ό αισθητός ύποπέπτωκε κόσμος. Είκότως ούν την 
περί κακίαν άγονον έξιν καϊ την πρός τά αισθητά κατά την 
πρός αύτά τών αισθήσεων σχέσιν τελείαν τών θείων άν- 

385 δρών άποδιάθεσιν ό παρών άριθμός δηλοΐ.



σήκωσε τον πέπλο τής δόλιας άγάπης πρός τό Δαβίδ και 
δέν μπόρεσε ν’ άποδείξει ψευδώνυμο γνωστικό τό δοξομα
νή πού έχει τή δύναμη του λόγου.

35. Τό τοπωνύμιο Γαλαάδ, έρμηνευόμενο ώς ‘μετοικία πέν
θους’, δηλώνει, λέει, τήν, κακοπάθεια τής μετάνοιας, ώς 
‘μετοικία μαρτυρική’ σημαίνει τον έλεγχο τής συνείδησης 
γιά τά άμαρτήματα, ένώ ώς ‘άποκάλυψή τους’ συμβολίζει 
τήν έξαγόρευση τών άμαρτημάτων κατά είδη. 'Όταν βρεθεί 
σ’ αύτή τήν κατάσταση ό νους πού έχει τήν οίηση νά έπα- 
κολουθεί σε κάποιο καλό, φονεύει τήν οίηση πού γεννήθη- 
κε άπό αύτόν κατά τήν ένωσή του μέ τήν άλλόφυλη πρός 
αύτόν αίσθηση και γυρίζει πάλι πρός τήν Ίουδαία και τήν 
Ιερουσαλήμ και τή σκηνή, έννοώ τήν όμολογία τών θείων 
οίκτιρμών γι’ αύτόν και τήν τέλεια άπάθεια τών άρετών και 
τήν ειρηνική πνευματική θεωρία τών όντων και τήν γύρω 
άπό αύτές, άφοϋ είναι θεία σκηνή, μυστική θεολογία, όπου 
μυστικά περικαλύπτονται τά τελείως άθέατα στούς άλλους 
κάλλη.

36. Τό όκτώ, πού είναι ένας άπό τούς άριθμούς άπό τούς μέσα 
στή δεκάδα καί τό όγδόντα μέσα στήν έκατοντάδα καί τό 
όχτακόσια μέσα στή χιλιάδα καί τό όχτώ χιλιάδες μέσα 
στή μυριάδα, όταν τούς δούμε καθεαυτούς δηλώνουν τήν 
άκινησία ώς πρός τήν έλάττωση καί αύξηση του ποσού. 
'Όταν λοιπόν βρίσκονται στή Γραφή μέ καλό νόημα, 
δηλώνουν τήν τέλεια άδράνεια έναντι τών παθών, δηλαδή 
τόν άφανισμό τών παθών. Αύτό χαρακτηρίζει τήν κατάστα
ση τού μελλοντικού αΙώνα, δπου δέν ύπάρχει γένεση πα
θών. Τό σαράντα είκονίζει τά αίσθητά καί τό πέντε τις αί- 
σθήσεις, στις όποιες ύπόκειται κατά τή φυσική έπιστήμη ό 
αισθητός κόσμος. Εύλογα λοιπόν ό άριθμός πού μας άπα- 
σχολεΐ δηλώνει τήν άγονη έξη σχετικά μέ τήν κακία καί 
τήν τέλεια άδιαφορία τών θείων άνδρών πρός τά αίσθητά 
κατά τή σχέση τών αίσθήσεων μ’ αύτά.
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37 Σφαφικόν τόν πέντε φησιν άριθμόν, ώς κυκλικδν και εις 
έαυτόν κατά πάσαν αύτου πρός πάντα περιττον άριθμόν γι- 
νομένην σύνθεσιν άποκαθιστάμενον. Έκάστω γάρ περιττφ 
τον πέντε πενταπλασίως συνθείς, εις τον πέντε λήγοντα τον

390 σοναγόμενον εύρήσεις άριθμόν' οΐον πεντάει τρεις δεκαπέν
τε, πεντάει πέντε είκοσιπέντε, πεντάει έπτά τριακονταπέν- 
τε, πεντάει έννέα τεσσαρακονταπέντε. Οντως οιΙν έπ ’ άπει
ρον προϊών, εύρήσεις έκάστω περιττφ άριθμφ συντιθέμε- 
νον πεντάκις τον πέντε, кал πεντηκοντάκις τον πεντήκοντα, 

395 και πεντακοσιοντάκις τόν πεντακόσια, και πεντακισχιλιον- 
τάκις τόν πεντακισχίλια, πρός έαυτόν κατά τόν συναγόμε- 
νον άριθμόν άποκαθιστάμενον, δπερ κυκλικής ίδιον και 
σφαιρικής ύπάρχει κινήσεως. Εικότως ούν σφαιρικόν τε 
καί κυκλικόν οί τά τοιαΰτα σοφοί τόν πέντε κεκλήκασιν 

4οο άριθμόν, ώς μηδέποτε παντελώς έαυτοΰ κατά την πρός 
τοΰς λεγομένους περιττούς άριθμους σύνθεσιν έξιστάμενον. 
Σημαίνει δέ καί την γενικήν έπιστήμην, την μηδαμώς τη 
περί τό παν άλήκτφ κινήσει κατά την γνώσιν έαυτής έξι- 
σταμένην κα\ πάντα τη δυνάμει του λόγου περιλαμβάνου- 

405 σαν.
38 Έλπίδι κολάσεως παθών άπαλλάσσουσα, φόβον ή σοφία 

ποιεί, τη δέ τών άρετών έπικτήσει τόν νουν έθίζουσα, βλέ- 
πειν τά μέλλοντα πόθον έργάζεται.

39 Ή σοφία φόβος έστίν, κατά την άποφυγήν γινομένη στέρη- 
4ΐο σις, τοΐς ούκ όρεγομένοις αύτής' καί πόθος έστίν, έξις άπο-

λαυστικής ένεργείας εόρισκομένη, τοΐς άγαπώσιν αύτήν.



37. Τό πέντε τό λέει άριθμό σφαιρικό, έπειδή είναι κυκλικός 
και έπανέρχεται στον έαυτό του έπειτ’ άπό κάθε σύνθεσή 
του με περιττό άριθμό. Γιατί, άν πενταπλασιάσεις μέ κάθε 
περιττό άριθμό τό πέντε, θά βρεις τό πενταπλάσιο νά λήγει 
στό πέντε. Γιά παράδειγμα πέντε φορές τό τρία δεκαπέντε, 
πέντε φορές τό πέντε είκοσι πέντε, πέντε φορές τό έφτά 
τριάντα πέντε, πέντε φορές τό έννιά σαράντα πέντε. ’Έτσι 
λοιπόν προχωρώντας στό άπειρο, θά βρεις σέ κάθε άριθμό 
περιττό πού πολλαπλασιάζεται τό πέντε, και τό πενήντα σ’ 
αύτόν πού πολλαπλασιάζεται μέ τό πενήντα, και τό πεντα
κόσια σ’ «αύτόν πού πολλαπλασιάζεται μέ τό πεντακόσια, 
και τό πέντε χιλιάδες σ’ όποιον μέ τις πέντε χιλιάδες, θά 
βρεις δηλαδή στό γινόμενο ν’ άποκαθίσταται στόν έαυτό 
του, γεγονός πού είναι γνώρισμα της κυκλικής και σφαιρι
κής κίνησης. Εύλογα λοιπόν όνόμασε σφαιρικό και κυκλι
κό τόν άριθμό πέντε, έπειδή ούδέποτε βγαίνει τελείως άπό 
τόν έαυτό του κατά τόν πολλαπλασιασμό του μέ τούς λεγό- 
μενους περιττούς άριθμούς. Άλλά σημαίνει καί τή γενική 
έπιστήμη, πού δέν βγαίνει καθόλου άπό τόν έαυτό της μέ 
τήν Ιδιότροπη κίνησή της γύρω άπό τό παν στήν προσπά
θεια της γνώσης καί πού μέ τήν δύναμη τού λόγου περιλαμ
βάνει τά πάντα.

38. Άπαλλάσσοντάς μας άπό τά πάθη μέ τήν προσδοκία της τι
μωρίας ή σοφία δημιουργεί τό φόβο, ένώ έθίζοντας τό νοΰ 
μέ τήν άπόκτηση των άρετών δημιουργεί τόν πόθο νά βλέ
πει τά μελλοντικά.

39. Ή σοφία είναι φόβος πού δταν τήν άποφεύγεις γίνεται στέ
ρηση γιά όποιους δέν τήν έπιθυμοΰν* καί είναι πόθος, πού 
συναντάται ώς έξη ένέργειας γι’ άπόλαυση γιά όποιους τήν 
άγαποΰν.
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ΕΡΩΤΗΣΙΣ ΝΞ'

Πάλιν γέγραπται έν τφ  δευτέρφ Έ σδρα ■ «και άκούσαντες οί 
έχθρόϊ τής φυλής Ιούδα кал Βενιαμίν έληλυθασιν έπιγνώναι 
τις ή φωνή τών σαλπίγγων, και έπέγνωσαν, 6τι οί έκ τής αίχ- 

5 μαλωσίας οίκοδομουσι τόν ναόν τφ  Κυρίω Θεφ Ισραήλ.
Καί προσελθόντες τφ  Ζοροβάβελ και τφ  Ιησού και τοΐς 
ήγουμένοις τών πατριών λέγουσιν αύτοΐς, Συνοικοδομήσω- 
μεν ύμΐν’ όμοίως γάρ ύμΐν άκούομεν Κυρίου ύμών και αύτφ 
έπιθύομεν άφ’ήμερων Ασβακαφάθ βασιλέως ’Ασσυριών, δς 

10 μετήγαγεν ήμας ένταΰθαΚαι εϊπεν αύτοΐς Ζοροβάβελ кал 
Ίησοΰς καί οί ήγούμενοι τών πατριών Ισραήλ ·  Όύχ ήμΐν και 
ύμΐν του οίκοδομήσαι τόν οϊκον Κυρίφ θεω του Ισραήλ1».
Τί άρα σημαίνει ταυτα καί μάλιστα ό φθόνος, δ ι '  δν ούκ ήθέ- 
λησαν συνοικοδομήσαι αύτοΐς, τους τφ  αύτφ θρησκεύοντας

15 θεφ;

ΑΠΟΚΡΙΣΙΣ

Ιούδας ‘έξομολόγησις’ έρμηνεύεται. Διττός δέ τής φωνής 
ταύτης ό λόγοςС У ό μέν έπ ’ εύχαριστίφ τών δεδωρημένων άγα- 
θών γινόμενος, ό δέ έπ’ έλέγχφ καί έτασμφ τών κακώς πε- 

ίο πραγμένων λεγόμενος. Έξομολόγησις γάρ λέγεται καί ή παρά 
τών εδ πεπονθότων μετ’ εύχαριστίας τών θείων εύεργεσιών 
άπαρίθμησις, και ή τών κακώς πεπραγμένων παρά ύπαιτίων



ΕΡΩ ΤΗΣΗ  56

"Εχει γραφεί στο δεύτερο *Έσδρα· «όταν άκουσαν οί έχθροι 
της φυλής του Ιούδα και της φυλής του Βενιαμίν, ήρθαν για 
νά μάθουν τί ήταν αύτός ό ήχος τών σαλπίγγων, καί διαπί
στωσαν ότι όσοι είχαν γυρίσει άπό την αιχμαλωσία έχτιζαν 
ναό για τόν Κύριο και θεό του Ισραήλ. Κι άφοΰ πήγαν στό 
Ζοροβάβελ και στόν Ίησοϋ και στούς άρχηγούς τών πατριών 
τούς είπαν* ‘Νά βοηθήσομε κι έμεΐς στό χτίσιμο, γιατί όμοια 
μ’ έσας άκοϋμε τόν Κύριό σας καί θυσιάζομε σ’ αύτόν άπό 
τήν έποχή του Άσβακαφάθ, του βασιλιά τών Άσσυρίων, πού 
μας μετέφερε έδώ’. Καί ό Ζοροβάβελ καί ό Ίησοΰς καί οΐ 
άρχηγοί τών πάτριων του Ισραήλ τούς άπάντησαν ‘Δέν είναι 
κοινή δουλειά και τών δυό μας νά οικοδομήσομε τό ναό του 
Κυρίου του θεοΰ μας. Έμεΐς μόνοι μας θά τόν χτίσομε πρός 
τιμή του Κυρίου καί θεοΰ του Ισραήλ’»1. Τί νόημα άραγε 
έχουν αύτά καί κυρίως ό φθόνος, έξαιτίας του όποίου δέ θέ
λησαν νά συνεργαστούν στήν οίκοδομή μ’ αύτούς πού θά λά

τρευαν τόν ίδιο θεό;

ΑΠΟΚΡΙΣΗ
»

Τό όνομα Ιούδας έξηγεΐται έξομολόγηση. Ή σημασία της 
λέξης αύτής είναι διπλή* άπό τή μιά είναι εύχαριστία πού γίνε
ται γιά άγαθά πού δωρήθηκαν, καί άπό τήν άλλη είναι έλεγχος 
κι έξέταση γιά δσα έχουν πραχθεΐ κακώς. Έξομολόγηση δηλα
δή λέγεται καί ή μέ εύγνωμοσύνη άπαρίθμηση τών θείων εύερ- 
γεσιων άπό έκείνους πού τις δέχτηκαν, καθώς έπίσης καί ή

1. ’Έσδρα Α' 4,1-3.
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έξαγόρευσις. Άμφότερα δϊζ2) ταπεινώσεως ύπάρχει ποιητικά, δ 
τε γάρ έπ ’ άγαθοΐς εόχαριστών όμου, και ό έπ ' έγκλήμασιν έτα-

25 ζόμενος ταπεινοΰταν ό μέν, έαυτόν κρίνων άνάξιον των δοθέν- 
των καλών, ό δέ, λαβειν άφεσιν τών πλημμεληθέντων δεόμε
νος.

Βενιαμίν δέ, ‘πένθος' ή ‘στεναγμός μητρός’, ή ‘μέτρον 
μητρός, ή ‘υίός δεξιάς’, ή ‘οίκοδομή λαου\ κατά την άκριβή 

30τής παρ’ Έβραίοις φωνής έρμηνεύεται δύναμιν. Ούκούν πας 
έξομολογοόμενος καθ’ ένα τών είρημένων τρόπων τής φυλής 
έστι του Ιούδα, καί πας ύπέρ άρετής πενθών(3) ή μητρός δίκην 
έχων την δικαιοσύνην, τόν έαυτού βίον τε και λόγον δεξιώς 
όρίζουσαν ή πολλών ύπαρχων δι’ άρετής περιουσίαν και χύσιν 

35 τής έν λόγφ διδασκαλίας πρός σωτηρίαν όδός кол οίκοδομή, 
τής φυλής ύπάρχει του Βενιαμίν. | Τοιούτους γάρ οίδεν ό λόγος 
τούς έλευθερίαν λαμβάνοντας τής τών παθών αιχμαλωσίας 
καί τής τών αισθητών έκβαίνοντας σχέσεως' και οίκον τφ  
Κυρίω κατά τήν έξιν τής άπαθείας γενομένους, οίκοδομεΐν δυ-

40 ναμένονς. Οίκον δέ λέγω, τόν έξ άρετών διαφόρων και λόγων 
κατά τε πράξιν καί θεωρίαν οίκοδομούμενον νοΰν είς κατοικη- 
τήριον του θεού έν πνεύματι^ Εχθροί δέ τούτων είσι τά τέσσα- 
ρα έθνη τά μετοικισθέντα είς τήν γήν του Ισραήλ ύπό Ασβακα- 
φάθ βασιλέως Άσσούρ. Ούτος γάρ πρώτος είς τήν γήν του Ίσ- 

45ραήλ κατφκισεν άνδρας Βαβυλωνίους καί άνδρας Χουθ και 
άνδρας Αίμάθ κα\ τούς Εύαίους.

Οί μέν οίν Βαβυλώνιοι(*) τήν ύπερηφανίαν δηλουσι, ‘συγ
κεχυμένη φύσις' έρμηνευόμενοι.

Χουθαΐοι δέ τήν κενοδοξίαν, πρός τήν άκαρπον οϊησιν άπό 
50 τής άρετής μεταβάλλοντες την διάνοιαν. "Έκστασις’ γάρ ‘έκ 

τούτων ’ έρμψευόμενον τό όνομα σημαίνει.



έξαγόρευση άπό τούς ένοχους των κακών πού έχουν πράξει. 
Καί τά δύο προξενούν ταπείνωση* γιατί ταπεινώνεται μαζί καί 
έκεΐνος πού εύχαριστεΐ γιά άγαθά πού έλαβε, καί αύτός πού 
έλέγχεται γιά άξιες τιμωρίας πράξεις* ό πρώτος γιατί κρίνει τόν 
έαυτό του άνάξιο γιά τά καλά πού τού δόθηκαν, ένώ ό δεύτερος 
παρακαλώντας νά λάβει άφεση γιά τά σφάλματά του.

Βενιαμίν πάλι σύμφωνα ^ιέ τήν άκριβή σημασία της στά 
'Εβραϊκά, έρμηνεύεται ‘πένθος ή στεναγμός της μάνας’ ή ‘μέτρο 
της μάνας’ ή ‘γιός άπό δεξί χέρι’ ή ‘οίκοδομή τού λαού’. Ό  κα
θένας λοιπόν πού έξομολογεΐται κατά τόν ένα ή τόν άλλο τρόπο 
άνήκει στή φυλή τού Ιούδα, καί καθένας πού πενθεί γιά χάρη 
τής άρετής ή θεωρεί σάν μητέρα του τή δικαιοσύνη πού όρίζέι 
όρθά τό βίο καί τό λόγο του ή πού εϊναι, έξαιτίας τής περίσσιας 
άρετής του καί τής διάδοσης τής διδασκαλίας μέ τό λόγο, όδός 
πρός σωτηρία καί οίκοδομή, άνήκει στή φυλή του Βενιαμίν. 
Τέτοιους άναγνωρίζει ή Γραφή όποιους κερδίζουν τήν έλευθε- 
ρία τους άπό τήν αιχμαλωσία τών παθών καί βγαίνουν άπό τή 
σχέση τους μέ τά αισθητά καί πού μπορούν φτάνοντας στήν 
άπάθ,εΐα νά χτίσουν τόν οίκο τού Κυρίου. Καί όΐκο έννοώ τό 
νού πού οίκοδομειται άπό διάφορες άρετές καί λόγους καί στήν 
πράξη καί στή θεωρία, γιά νά είναι πνευματική κατοικία του 
θεού. ’Εχθροί αύτών εϊναι τά τέσσερα έθνη πού είχε μετεγκα- 
ταστήσει στή χώρα τού Ισραήλ ό Άσβακαφάθ, ό βασιλιάς τών 
Άσσυρίων. Γιατί αύτός πρώτος έγκατέστησε στή χώρα του Ισ 
ραήλ Βαβυλώνιους καί Χουθαίους καί Αίμαθαίους καί τούς 
Εύαίους2.

Οί Βαβυλώνιοι λοιπόν έρμηνεύονται ‘συγκεχυμένη φύση’ 
καί δηλώνουν τήν ύπερηφάνεια.

ΟΙ Χουθαΐοι δηλώνουν τήν κενοδοξία μ ετα β ά λ^ν ι^  τή 
διάνοιά τους άπό τήν άρετή πρός τήν Ακαρπη οΐτιση.ΊΓιατι ερ
μηνευόμενη ή λέξη άπό αύτά σημαίνει ‘έκσταση*.
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Oi δέ άνδρες Αίμαθζ6) την άνθρωπαρέσκειαν' Αίμάθ yap 
‘δρασις φαινομένων* έρμηνεύεται, δι’ ής τα αδρότερα των 
λημμάτων τοΐς ψευδώς μετιούσι δι’ άνθρώπους την άρετήν 

55 έπινέμονται.
Οί δε ΕόαιοιΟ την άπάτην δηλουσι τής ύποκρίσεως.

4Όφιώδεις’ γάρ έρμηνεύονται, κατά τον πρώτον δφιν δι * άπά- 
της καί ύποκρίσεως φιλικής, ώς τόν Άδάμ, τούς πειθομένους 
άρετής έξοικίζοντες.

60 Ασβακαφάθ δέ, ό τούτους είς την γην του Ισραήλ μετοικί- 
σας, ‘αίχμαλωτεύων όπίσθιος’ έρμηνεύεται' τουτέστιν άφανώς 
ή λανθανόντως, ή πάλιν 'αίχμαλωτεύων δεσμοΐς’. Ούτος δέ 
σαφώς έστιν ό διάβολος, ό πάντα λανθανόντως ποιών προς 
καθαίρεσιν τής άνθρωπίνης φύσεως και σειραΐς έκαστον τών 

65 οικείων άμαρτιών διασφίγγων. Ούτος είς την γήν του Ισραήλ 
(την έξιν λέγω τής άρετής και τής γνώσεως) μετφκισε την 
ύπερηφάνειαν καί την κενοδοξίαν кал την άνθρωπαρέσκειαν 
καί την ύπόκρισιν, παραζεύξας αύτάς τοΐς έναρέτοις τε και 
γνωστικόϊς, ϊνα κλέψη τών κοπιώντων έν άγαθοΐς τους πό- 

70 νους, έπ’ άλλα παρά την αίτίαν τόν σκοπόν σοφιστικώς άπά- 
γων τών γινομένων?).

Καί τάχα τούτους γινώσκων τού πονηρούς δαίμονας παρέ- 
πεσθαι τοΐς έναρέτοις ό θειος Απόστολος Κορινθίους έπεισε 
γράφων, «ώς ούκ έν λόγφ κολακείας γέγονε πρός αύτούς», 

75 ώς ύποκριτής, τούτο τυχόν έκείνων περί αύτου νομιζόντων 
«οϋτε προφάσει πλεονεξίας», ώς άνθρωπάρεσκος' «ούτε 
ζητών δόξαν παρά τίνος», ώς κενόδοξος' την γάρ ύπερηφά- 
νβιαν παρεσιώπησε, φανερούς έχων τής ταπεινοφροσύνης τους 
χαρακτήρας, τούς τε μνρίονς διωγμούς και τά του σώματος πα- 

80 βήματα, καί τήν άγαν άκτημοσύνην, καί την έν τφ λόγφ τφ
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Ό λαός τών Αίμάθ σημαίνουν τήν άνθρωπαρέσκεια. Γιατί 
ή λέξη Αίμάθ έρμηνεύεται ‘όραση φαινομένων’, και άπό αύτήν 
άπονέμονται τά πιο μεγάλα δώρα σ’ έκείνους πού άσκοϋν τήν 
άρετή έπιφανειακά γιά τούς άνθρώπους.

Οί Εύαΐοι πάλι δηλώνουν τήν άπάτη της ύπόκρισης. Γιατί 
έρμηνεύονται ‘φιδίσιοι’, άφοϋ, σύμφωνα μέ τό πρώτο φίδι, άπο- 
μακρύνουν άπό τήν άρετή μέ τήν άπάτη και τήν ύπόκριση έκεί
νους πού πείθονται σ’ αύτούς.

Άσβακαφάθ πάλι, πού είναι έκεΐνος πού τούς μετεγκατέ- 
στησε στη χώρα του ’Ισραήλ, έρμηνεύεται ‘αίχμαλωτεύων όπί- 
σθιος’· δηλαδή αύτός πού αιχμαλωτίζει μέ δεσμά κρυφά και 
χωρίς νά φαίνεται ή γι’ άλλη μιά φορά. Κι αύτός όλοφάνερα εί
ναι ό διάβολος, πού ένεργεΐ τά πάντα μυστικά γιά νά έξοντώσει 
τήν άνθρώπινη φύση και περισφίγγει καθέναν μέ τις άλυσίδες 
τών άμαρτημάτων του. Αύτός λοιπόν στή γη τού Ισραήλ (έννοώ 
τήν έξη της άρετης καί τής γνώσης’ μετεγκατέστησε τήν ύπε- 
ρηφάνεια καί τήν κενοδοξία καί τήν άνθρωπαρέσκεια και τήν 
ύπόκριση, ζεύοντας αύτές δίπλα στούς ένάρετόυς καί τούς 
γνωστικούς, γιά νά κλέψει τούς κόπους έκείνων πού κοπιάζουν 
τ’ άγαθά, μεταφέροντας σοφιστικά τό σκοπό όσων έγιναν σέ 
άλλα πέρα άπό τήν αίτία τους.

Καί ϊσως γιά τούς πονηρούς αύτούς δαίμονες, γνωρίζοντας 
ό θειος ’Απόστολος δτι παρακολουθούν τούς ένάρετόυς, έπεισε 
τούς Κορινθίους γράφοντάς τους δτι «δέν πήγε σ’ αύτούς μέ 
κολακευτικούς λόγους», ώς ύποκριτής (ίσως τούς είχε περάσει 
ή σκέψη αύτή) «ούτε μ’ έπιφανειακή συμπεριφορά γιά κάποιο 
κέρδος»3 σάν άνθρωπάρεσκος, «ούτε ζητώντας δόξα άπό κά
ποιον» σάν ένας ματαιόδοξος. Γιατί άποσιώπησε τήν ύπερηφά- 
νεια, έπειδή είχε όλοφάνερα τά χαρακτηριστικά τής ταπεινο
φροσύνης, τούς άπειρους διωγμούς καί τά σωματικά παθήματα 
καθώς καί τήν άμετρη άκτημοσύνη καί τήν άπλότητα του προ-

3. Α' θβσ. 2,5,6.
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κατά προφοράν ίδιωτίαν. «Εί γάρ και ίδιώτης τώ λόγφ», 
φησίν, «άλλ'οότη γνώσει».

«Ούτοι, άκούσαντες τής φωνής των σαλπίγγων, έληλύθα- 
σιν έπιγνώναι τις ή φωνή■ και έπέγνωσαν δτι οί έκ τής αίχμα- 

85 λωσίας οίκοοδμοΰσι τον ναόν τφ Κυρίω Ισραήλ». Σάλπιγγές 
είσινί9), ών τής φωνής άκούουσιν οί άκάθαρτοι δαίμονες, οϊ τε 
περι άρετής και γνώσεως λόγοι. Φωνή δέ τούτων ύπάρχει των 
λόγων τά έργα των άρετών και ή κατ’ ήθος των τρόπων εύ- 
στάθεια, των διά μετανοίας πρός άρετήν άπό κακίας έπανελ- 

9οθόντων καϊ έζ άγνοιας πρός έπίγνωσιν Θεού έπαναβεβηκό- 
των.

«Κα\ προσήλθον τφ Ζοροβάβελ και τφ Ίησου και τοΐς 
ήγουμένοις των πατριών και λέγουσιν αύτοϊς, ‘Συνοικοδομή- 
σωμεν ύμΐν όμοίως γάρ ύμΐν άκούομεν τον Κυρίου ήμών και 

95αύτφ έπιθύομεν'». Ζοροβάβελ(10) έστιν ό πρακτικός νους, και 
Ιησούς ό θεωρητικός' ήγούμενοι δέ των πατριών είσιν αί τής 
ψυχής δυνάμεις, έξ ών ώρμηνται τής άρετής οί τρόποι και οί 
λόγοι τής γνώσεως, οϊς προσέρχονται τής ύπερηφανείας кал 
τής κενοδοξίας, άνθρωπαρασκείας τε και ύποκρίσεως οί άκά- 

ιοοθαρτοι δαίμονες, λέγοντες, ‘Συνοικοδομήσωμεν ύμΐν τόν ναόν 
Κυρίου». Οόδεϊς γάρ τούτων τών πονηρών δαιμόνων του ένα- 
ρέτου ποτέ κωλύει τό πρόθυμον, άλλα και μάλλον τάς έλλεί- 
ψεις δολερώς περικόψας τών άρετών, τάς έπιτάσεις ύπαγορεύ- 
ει τοΐς άγωνισταΐς συμπροθυμούμενος, ϊνα πρός έαυτόν δλην 

ιο5ποιήσηται του άσκουμένου την έννοιαν, παραπολέσασαν τό 
ίσον τής μετριότητος στάθμιον, καί λάθη πρός άλλο παρά τό 
δοκουν όδεύουσα καταγώγιον. Διό φασιν οί κακούργοι, «όμοίως 
ύμΐν άκούομεν τοΰ Κυρίου ύμών». Ούτε γάρ μισουσι σωφροσύ
νην, ούτε νηστείαν βδελύσσονταν ού χρημάτων διάδοσιν, ού φι- 

ιιο λοξενίαν, ού ψαλμφδίαν, ού σχολήν άναγνώσεως, ού τών



φορικοΰ του λόγου. Γιατί λέγει, «αν και είμαι άπλός στό λόγο, 
δέν είμαι όμως και στή γνώση»4.

«Αύτοί σαν άκουσαν τόν ήχο τών σαλπίγγων, πήγαν για νά 
δοΰνε τί ήταν ό ήχος αύτός· καί διαπίστωσαν ότι όσοι γύρισαν 
άπό την αιχμαλωσία έχτιζαν τό ναό του Κυρίου του Ισραήλ». 
Σάλπιγγες, τών όποιων τόν ήχο άκοϋνε οί άκάθαρτοι δαίμονες, 
είναι οί λόγοι περί άρετής καί γνώσεως, ένώ ήχος τών λόγων 
αύτών είναι τά έργα άρετής καί ή σταθερότητα του τρόπου συμ
περιφοράς έκείνων πού έπανήλθαν άπό τήν άγνοια στήν έπί- 
γνωση τού θεού.

«Καί πήγαν στό Ζοροβάβελ καί στόν Ιησού και στούς άρ- 
χηγούς τών πατριών καί τούς είπαν* ‘Νά λάβομε καί έμεΐς μαζί 
σας μέρος στήν οικοδομή. Γιατί όμοια μ’ έσάς άκούμε τόν Κύ
ριό σας καί τού προσφέρομε θυσία’». Ό  Ζοροβάβελ είναι ό 
πρακτικός νούς, ό Ιησούς ό θεωρητικός καί άρχηγοί τών πα
τριών είναι οί δυνάμεις τής ψυχής, άπό τις όποιες ξεκινούν οί 
άνάλογες άρετές καί οί γνώσεις. Σ’ αύτές έρχονται οί άκάθαρ- 
τοι λογισμοί τής ύπερηφάνειας καί τής ματαιοδοξίας, της άν- 
θρωπαρέσκειας καί της ύπόκρισης, καί λένε ‘"Ας οικοδομήσο
με μαζί σας τό ναό τού Κυρίου’. Πράγματι κανένας άπό τούς 
πονηρούς αύτούς δαίμονες δέν έμποδίζει ποτέ τήν προθυμία τού 
ένάρετου, άλλά μάλλον, περικόπτοντας δόλια τις έλλείψεις τών 
άρετών, προτρέπει τούς άγωνιστές νά έντείνουν τήν προσπά- 
θειά τους κάνοντας κι αύτός κουράγιο μαζί τους, γιά νά τραβή
ξει πρός τόν έαυτό του όλη τήν προσοχή τού άγωνιζόμενου, 
πού θά έχει χάσει τό ίσο άντιστάθμισμα της μετριοπάθειας, καί 
νά μή άντιληφθεΐ ότι βαδίζει σέ κατοικία διαφορετική άπό δ,τι 
περίμενε. Γι’ αύτό λένε οί κακούργοι, «όμοια μ’ έσας άκοΰμε 
τόν Κύριό σας». Γιατί ούτε μισούν τή σωφροσύνη ούτε τή 
νηστεία άποτροπιάζονται. Δέν άρνοϋνται ούτε τή διανομή τών 
χρημάτων ούτε τή φιλοξενία, ούτε τήν ψαλμωδία, ούτε τήν άνά-

ΠΡΟΣ ΘΑΛΑΣΣΙΟΝ, ΠΕΡΙ ΑΠΟΡΙΩΝ, ΕΡΩΤΗΣΙΣ N8' 123

4. Β' Κορ. 11,6.



124 ΜΑΞΙΜΟΥ ΤΟΥ ΟΜΟΛΟΓΗΤΟΥ

μαθημάτων τα ύψηλότερα, ού χαμευνίαν, ούκ άγρυπνίαν, 
ού τά λοιπά πάντα, δι' ών ό κατά Θεόν χαρακτηρίζεται βίος, 
έως πρός αύτούς νένευκεν ό σκοπός και ή αίτια των γινομένων. 
Τους μέν γάρ άλλους τάχιον ϊσως ό άσκητής καταλαβόμενος 

ιΐ5 δαίμονας, ρψδίως την έξ αύτών βλάβην διαδιδράσκει, τούτους 
δέ δοκοΰντας συνεργεΐν τφ δρόμω τής άρετής και οίον συνοι- 
κοδομεϊν βουλομένους τόν ναόν Κυρίου, τις άν των άγαν ύψη- 
λών καταλάβοι νους, χωρίς του διά πάντων χωρουντος ένερ- 
γοϋς λόγου και ζώντος και διϊκνουμένου άχρι μερισμού ψυχής 

по καί πνεύματος^1), τουτέστι διαγιγνώσκοντος τίνα των έργων ή 
νοημάτων είσι ψυχικά, τουτέστιν είδη φυσικά τής άρετής ή κι
νήματα, καί τίνα τυγχάνει πνευματικά, τουτέστιν ύπέρ φύσιν, 
και Θεόν χαρακτηρίζοντα, τη φύσει δέ κατάχάριν διδόμενα.

«'Αρμών τε και μυέλων»(12)' την πρός τούς πνευματικούς 
125 λόγους των κατ’ άρετήν τρόπων, άρμόδιον ή άναρμόδιον διό

λου σύνεσιν έπισταμένου.
«Κρίνοντός τε τάς ένθυμήσεις και τάς έννοιας των καρ

διών»(13)' τουτέστι τάς έπι τοΐς ειβημένοις άφανεΐς κατά τό βά
θος σχέσεις καί τάς κατά ψυχήν άοράτους τούτων αίτιας. 

ΐ3ο «ΤΩι ούκ έστιν ή κτίσις άφανής»' έν ήμΐν δήλον δτι, τοΐς 
λανθάνειν δοκοΰσι, πάντα δέ γυμνά και τετραχηλισμένα' ού μό
νον τά γεγενημένα τε καί νενοημένα, άλλ’ ήδη και τά γενησόμε- 
να παρ’ ήμών καί τά νοηθησόμενα. Περι γάρ τής μελλούσης 
τυχόν πράζεως καί νοήσεως, τό, «ούκ έστι ή κτίσις άφανής», ό 

135 λόγος φησίν ού γάρ περί γεγενημένης, ήτις κα\ ύμΐν αύτοΐς καϊ 
άλλοις πεφανέρωταί’ σχολή γε θεφ, τφ πάντας τούς άπειρους

5. Έβρ. 4,12. 6. Έβρ. 4,12.



γνώση, ούτε τά ύψηλότερα μαθήματα, ούτε τό πλάγιασμα στή 
γή, ούτε τήν άγρυπνία ούτε και όλα τά άλλα πού χαρακτηρίζουν 
τόν κατά θεό βίο, ώσπου νά κλίνει σ’ αύτούς ό σκοπός καί ή 
αίτία τών φαινομένων. Τούς άλλους δηλαδή δαίμονες τούς κα
ταλαβαίνει πιθανόν πιο γρήγορα ό ασκητής καί ξεφεύγει εύκο
λα τή βλάβη πού τού προξενούν αύτοί, ένώ αύτούς, πού φαίνο
νται ότι βοηθούν στήν πορεία τής άρετής καί θέλουν κατά κά
ποιο τρόπο νά συνεργήσουν στό χτίσιμο τού ναού τού Κυρίου, 
ποιός νούς θά τούς καταλάβει άπό τούς έξαιρετικά ύψηλούς, 
χωρίς τή βοήθεια τού ένεργού καί ζωντανού Λόγου, πού περνά 
μέσα άπό όλα καί φτάνει ώς τό σημείο τού διαχωρισμού ψυχής 
καί πνεύματος5; Στό νά διαχωρίζει δηλαδή ποιά έργα καί ποιά 
νοήματα είναι ψυχικά, ήτοι είδη ή λειτουργίες φυσικές τής άρε
τής, καί ποιά είναι πνευματικά, δηλαδή πάνω άπό τή φύση μας, 
καί πού χαρακτηρίζουν τό θεό, δίνονται όμως στόν άνθρωπο 
κατά χάρη.

«Κι ώς τό σημείο πού χωρίζουν τά κόκκαλα άπό τό μυελό 
τους»6, νά έχει δηλαδή τήν γνώση πού άκριβώς άρμόζει ή δέν 
άρμόζει στις έκδηλώσεις τής άρετής σέ σχέση μέ τούς πνευμα
τικούς λόγους. Καί «κρίνει τούς διαλογισμούς καί τις προθέ
σεις τής καρδιάς», τις άφανεΐς δηλαδή σχέσεις τών λόγων μας 
μέ τά βάθη μας καί τις άόρατες αιτίες τους μέσα στήν ψυχή 
μας.

«Γιά τόν όποιο δέν ύπάρχει πλάσμα πού νά μή είναι φανε
ρό», δηλαδή μέσα σ’ έμάς πού νομίζομε ότι διαφεύγομε, άλλά 
«είναι όλα γυμνά καί ξέσκεπα»7, όχι μόνο όσα πράξαμε καί 
σκεφτήκαμε, άλλά άκόμα κι όσα θά πράξομε καί θά σκεφτοϋμε. 
Ό  λόγος «δέν ύπάρχει δημιούργημα πού νά μή είναι φανερό» 
άναφέρεται στή μελλοντική πράξη καί σκέψη, όχι σέ κάτι πού 
έχει γίνει καί πού είναι φανερό καί σ’ έμας καί στούς άλλους. 
Περιττό νά πω καί στό θεό, ό όποιος γνωρίζει άπό πριν δλους
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τούς τε προγενομένους, και όντας και έσομένους αιώνας προε- 
γνωκότι και τής πάντων γενέσεως προειληφότι κατά φύσιν 
την γνώσιν’ και ούκ έκ των δντων, έξ έαυτου δε την των δντων 

mo έν έαυτφ προειληφότι γνώσιν. Μόνος γάρ αύτός των δντων 
όπάρχει κατά φύσιν γνώσις, ώς των δντων αίτιος, και πάλιν 
αύτό γνώσις ώς ύπέρ αιτίαν φύσει την έαυτου γνώσιν έχων και 
ταύτης έτι κατά τόν πάντα και πάμπαν τής άπειρίας ύπεράπει- 
ρον άπειράκις λόγον άνφκισμένος(14)' δτι και τής ουτω λεγομέ- 

145 νης γνώσεως δημιουργός παντι λόγω τε και τρόπω και πάσης 
άλλης λεχθήναι ή νοηθήναι δυναμένης γνώσεως ύπάρχων 
άπρόσιτος.

Τίς τούτον ούκ έχων ένοικουντα τόν λόγον τφ βάθει τής 
καρδίας, δυνήσεται τους άφανεΐς δόλους τής καθ’ ημών ύπο- 

150κρίσεως των δαιμόνων ύπαλύξας, στήναι καθ’έαυτόν μονώτα- 
τος χωρίς τίνος έπιμιξίας, και οίκοδομήσαι του Κυρίου τόν 
ναόν κατά τόν μέγαν Ζοροβάβελ και τόν Ίησοϋν και τους ηγε
μόνας των πατριών, φάσκοντας διαρρήδην μεγάλη τ$ φωνή 
τοΐς άπατεώσι πνεύμασι τής ύπερηφανείας και τής κενοδοξίας 

155 καί τής άνθρωπαρεσκείας και τής ύποκρίσεως, «ούχ ήμϊν και 
ύμΐν οίκοδομήσαι τόν οίκον Κυρίφ τφ θεφ  ημών ήμεΐς γάρ 
μόνοι οίκοδομήσομεν τφ Κυρίφ του Ισραήλ», γινώσκων ώς ή 
τούτων έπιμιξία τής όλης οίκοδομής ποιείται φθοράν και κα- 
θαίρεσιν καί συλφ τής των θείων Αναθημάτων εύπρεπείας την 

ΐόοχάριν. ΟύδεΙς γάρ δύναται, τινά τών είρημένων δαιμόνων έχων 
την άρετην σομμετερχόμενον, τούτην τφ Κυρίφ οίκοδομήσαι' 
ού γάρ έχει τόν θεόν τών γινομένων τέλος, δν θεώμενος ταύ- 
την διέξεισι. Ού φθονουντες ούν οί άπό τής αιχμαλωσίας, ού 
κατεδέξαντο τούς Βαβυλωνίους κα\ τούς Χοοθαίους και τους 

165 Αίμαθαίους καί τούς Εύαίους σονοικοδομοδντας αύτοϊς τόν του 
Κυρίου ναόν, άλλ’ έπεγνωκότες τούς φιλικούς δόλους τής τών



τούς άπειρους αιώνες πού πέρασαν, πού περνούν και πού θά 
ρθούν, καί πού έχει άπό πρίν κατά φύση τη γνώση τής γένεσης 
τών πάντων καί πού τή γνώση αύτή τήν έχει μέσα του άπό πρίν, 
όχι κοιτάζοντας τά δντα άλλά άπό τόν έαυτό του. Γιατί μόνο 
αύτός είναι ή φυσική γνώση τών δντων, έπειδή είναι ό αίτιος 
τών δντων. Και πάλι, είναι αύτόγνωση, γιατί έχει τή γνώση του 
έαυτού του άπό τή φύση του και πάνω άπό αιτία* κι άκόμα είναι 
Ιδρυμένος πάνω άπό αύτήν σύμφωνα μέ τόν άπειρες φορές σε 
όλα καί τελείως ύπεράπειρο λόγο τής άπειρίας. Γιατί καί τής 
γνώσης πού έτσι έκθέτομε είναι μέ κάθε λόγο καί τρόπο 
δημιουργός καί είναι άπρόσιτος μέ κάθε άλλη γνώση πού μπο
ρούμε νά έκφράσομε καί νά νοήσομε.

Ποιός, πού δέν έχει αύτόν τό λόγο νά ένοικεΐ μέσα στό βά
θος της καρδιάς του, θά κατορθώσει, ξεφεύγοντας τούς άφανεΐς 
δόλους τής δαιμονικής ύποκρισίας έναντίον μας, νά σταθεί μό
νος όλότελα μέ τόν έαυτό του χωρίς καμμιά άνάμιξη μ’ αύτούς 
καί νά οικοδομήσει τό ναό τού Κυρίου κατά τό μεγάλο Ζοροβά- 
βελ καί τόν Ίησοϋ καί τούς άρχηγούς τών πατριών πού φωνά
ζουν δυνατά μέ καθαρή φωνή στά πνεύματα της άπάτης, της 
ύπερηφάνειας καί της κενοδοξίας καί της άνθρωπαρέσκειας καί 
της ύπόκρισης, «δέν είναι κοινό έργο δικό μας καί δικό σας νά 
χτίσομε τό ναό του Κυρίου. Έμεΐς μόνοι μας θά χτίσομε τό ναό 
τού Κυρίου του Ισραήλ», γνωρίζοντας ότι ή άνάμιξη όλων αύ- 
τών προκαλεΐ τή φθορά καί τό γκρέμισμα όλου του κτηρίου καί 
κλέβει τή χάρη καί τήν εύπρέπεια τών θείων άφιερωμάτων; 
Γιατί κανένας δέν μπορεΐ νά οίκοδομήσει τήν εύπρέπεια αύτή 
στόν Κύριο, &ν έχει κάποιον άπό τούς δαίμονες πού προαναφέ- 
ραμε συνεργάτη στήν άρετή. Γιατί δέν έχει σάν σκοπό του στις 
πράξεις τό θεό, στόν όποιο άτενίζει γιά νά τήν πραγματοποιή
σει. "Οχι λοιπόν άπό φθόνο δέν δέχθηκαν, έκεΐνοι πού έπέ- 
στρεψαν άπό τήν αιχμαλωσία, τούς Βαβυλώνιους καί τούς Χου- 
θαίους καί τούς Αίμαθαίους καί τούς Εύαίους ν* Ανοικοδομή
σουν μαζί τους τό ναό του Κυρίου, άλλ’ έπειδή άντιλήφθηκαν
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δαιμόνων κακουργίας, διά του άγαθου λεληθότως αύτοΐς βου- 
λομένης κατεργάσασθαι τής άμαρτίας τόν θάνατον.

Γένοιτο δέ кал ημάς άει λέγειν τοΐς έν πλάσματι φιλίας 
ΐ7ο πνευματικής άοράτως προσβάλλουσι πνεύμασι τής πονηριάς 

και λέγουσι, «Συνοικοδομήσωμεν ύμΐν τόν ναόν τφ Κυρίω 
υμών Οΰχ ύμΐν και ήμΐν οίκοδομήσαι τόν οίκον Κυρίφ τφ  
Θεφ ήμών ήμεΐς γάρ μόνοι οίκοδομήσομεν τφ Κυρίω του Ισ
ραήλ». Μόνοι μέν, ότι τών κατ’ έλλειψιν τής άρετής πολεμούν- 

175 των έλευθερωθέντες πνευμάτων, ών και έκβεβήκαμεν, ού βο- 
λόμεθα ταΐς ύπερβολαΐς δι ’ ύμών έπαρθέντας πάλιν περιπαρή- 
ναι και πεσεΐν πτώσιν τοσουτον τής προτέρας χαλεπωτέραν, 
όσον τής μέν ήν έπανόδου έλπις εύχερής, συγγνωθεΐσι διά την 
άσθένειαν, τής δέ, ή ούκ έστιν ή δυσχερής έσται(16), μισηθεΐσι 

ΐ8ο διά την ύπερηφάνειαν καί του δεξιού ποιουμένοις έτερόν τι δε- 
ξιώτερον. Ού μόνοι δέ πάλιν, δτι τους άγιους άγγέλους έχομεν 
τών καλών συλλήπτορας' μάλλον δέ τόν Θεόν, αύτόν έν ήμΐν 
έαυτόν έμφανίζοντα διά τών έργων τής δικαιοσύνης και ήμάς 
έαυτφ ναόν άγιον οίκοδομοΰντα και παντός πάθους έλεύθερον.

ΣΧΟΛΙΑ

1 "Οτι διχώς έξομυλόγησις.
2 "Οτι πάσα, φησίν, έξομολόγησις ταπεινοί την ψυχήν* ή μέν, 

χάριτι δικαιωθεΐσαν, ή δέ, άθυμίψ γνώμης οικείας έπ’ έγ-
5 κλήμασιν ένεχομένην αύτήν έκδιδάσκουσα.

3 Ό πενθών έπ) τοΐς πρώτοις άμαρτήμασι κα\ τελείως έχων 
γεννώσαν αύτόν άεϊ εις δικαιοσύνην την εις Θεόν πίστιν 
καί πάσαν άρετής ύποτύπωσιν τόν έαυτου παρεχόμενον



την ύπουλη φιλία τής δαιμονικής κακουργίας, πού έπιδίωκαν 
ύπουλα μέ τό καλό νά προκαλέσουν τό θάνατό τους άπό άμαρ- 
τία.

Είθε κι έμεΐς στα πονηρά πνεύματα πού μάς πλησιάζουν 
άόρατα μέ πλαστή φιλία και μάς λένε, «’Ά ς οικοδομήσομε μαζί 
σας τό ναό τού Κυρίου σας», ν’ άπαντούμε πάντοτε «Δέν είναι 
κοινό έργο δικό μας και δικό σας νά οικοδομήσομε τόν οίκο 
τού Κυρίου τού θεού μας. θά  οικοδομήσομε μόνοι μας τό ναό 
τού Κυρίου τού Ισραήλ». Μόνοι μας, γιατί, όντας έλεύθεροι 
άπό τά πνεύματα πού πολεμούν έκείνους πού τούς λείπει ή άρε- 
τή, άπό τά όποια και άπαλλαχτήκαμε, δέν έπιθυμούμε ξεσηκω
μένοι άπό τόν ύπερβολικό δικό σας ζήλο νά μπλεχτούμε πάλι σ’ 
αύτόν και νά πέσομε πολύ πιό χειρότερα άπό τήν προηγούμενη 
φορά, άφοϋ τότε ύπήρχε έλπίδα εύκολης έπιστροφής, έπειτα 
άπό συγχώρηση τής άσθένειάς μας, ένώ τώρα ή δέν ύπάρχει έλ
πίδα ή είναι δύσκολη ή έπιστροφή, έπειδή θά έπισύρομε μίσος 
γιατί ύπερηφανευτήκαμε και θεωρήσαμε άπό τό καλό κάποιο 
άλλο καλύτερο. "Οχι πάλι μόνοι μας, γιατί έχομε συνεργούς 
στα καλά μας έργα τούς άγιους άγγέλους ή μάλλον τό θεό τόν 
ϊδιο πού φανερώνεται μέσα μας μέ τά έργα τής δικαιοσύνης καί 
πού οίκοδομει έμάς καί μάς κάνει άγιο ναό του κι έλεύθερο άπό 
κάθε πάθος.

ΣΧΟΛΙΑ

1. Ή έξομολόγηση έννοειται μέ διπλή σημασία.
2. Κάθε είδους έξομολόγηση, λέει, κάνει ταπεινή τήν ψυχή* 

μέ τό ένα είδος διδάσκοντας δτι δικαιώθηκε άπό τή χάρη, 
καί μέ τό άλλο διδάσκοντάς την άπό τή στενοχώρια της συν
είδησής της ότι είναι ένοχη έγκλημάτων.

3. "Οποιος πενθεί γιά τά πρώτα άμαρτήματά του καί έχει τήν 
πίστη στό θεό πού τόν άναγεννα τέλεια πάντοτε πρός δι
καίωση καί παρέχει τό βίο καί τό λόγο του παράδειγμα 
κάθε άρετης, έκανε τόν έαυτό του μέλος τής φυλής του Βε-
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βίον καί λόγον, τής του Βενιαμίν πνευματικής έαυτόν κατέ- 
ιο στήσε φυλής, γνώμης έργον, άλλ’ ούκ άνάγκης, την κατά 

Θεόν ύπάρχουσαν δείζας γέννησιν. Δεξιάς γάρ υιός έστιν, ό 
την κατά Θεόν γνωμικήν έκουσίως ύπερχόμενος γέννησιν. 
Τούς Βαβυλωνίους λέγει την ύπερηφάνειαν, ώς συγκε- 
χυμένην ύπάρχουσαν φρόνησιν. Τό γάρ τής όπερηφανείας 

ΐ5 πάθος έκ δύο συνέστηκεν άγνοιών. Δύο δέ συνελθουσαι 
πρός ένωσιν άγνοιαι, μίαν φρόνησιν συγκεχυμένην άποτε- 
λοΰσι. Μόνος γάρ έκεΐνός έστιν ύπερήφανος, ό και την θείαν 
βοήθειαν και την άνθρωπίνην άγνοήσας άσθένειαν. Ούκοΰν 
ύπερηφάνειά έστι θείας και άνθρωπίνης γνώσεως στέρη- 

20 σις. 7// γάρ τών άληθώς άκρων άποφάσει, μία ψευδής 
ύπάρχει κατάφασις.
Τούς Χουθαίους λέγει την κενοδοξίαν. Σκοπού γάρ του 
κατά Θεόν έκστασις, και πρός άλλον σκοπόν παρά τόν 
θεΐόν έστιν ή κενοδοξία μετάβασις. Κενόδοξος γάρ έστιν ό 

25 τής οικείας, άλλα μή τής θείας ένεκα δόξης την άρετήν έπι- 
τηδεύων, καί πόνοις οίκείοις τούς έξ ανθρώπων άνυπο- 
στάτους έπαίνους ώνούμενος.
Αίμάθ λέγει την άνθρωπαρέσκειαν. Μόνων γάρ έπιμελεΐται 
τών φαινομένων ήθών ό άνθρωπάρεσκος, και μην και λό- 

30 γου του κόλακος, ϊνα τοΐς μέν την δρασιν, τοΐς δε την 
άκοήν σφετερίζηται, τών μόνοις ήδομένων ή καταπληττο- 
μένων τοΐς φαινομένοις τε καί άκουομένοις, και μόνη τη 
αίσθήσει περιγραφόντων την άρετήν. ’Ανθρωπαρέσκειαν ούν 
είναί φαμεν, την ώς έπ’ άρετη δι’ άνθρώπους τιμωμέ- 

35 νην τών ήθών τε καί λόγων έπίδειξιν.
Εύαίονς λέγει την ύπόκρισιν. Ύπόκρισις δέ έστι φιλίας 
προσποίησις, ή μΐσος σχήματι φιλίας κεκαλομμένον, ή 
ίχθρα δι* εύνοίας ένεργουμένη, ή φθόνος άγάπης χαρακτή
ρα μιμούμενος, ή φιΑχιμαρτήμων διάθεσις, τη τών κατ’ 

4ο άρετήν ήθών προβολή τούς θεωμένους λαμβάνουσα, ή βίος



νιαμίν, και έδειξε ότι ή κατά θεόν γέννησή του είναι έργο 
της έλεύθερης γνώμης του καί όχι άνάγκης. Γιατί είναι 
‘υίός της δεξιάς’ αύτός πού δέχεται έκούσια σάν έργο τής 
γνώμης του τήν κατά θεόν γέννηση.

4. Μέ τούς Βαβυλώνιους έννοει τήν ύπερηφάνεια, έπειδή είναι 
σκέψη συγκεχυμένη. Γιατί τό πάθος τής ύπερηφάνειας 
δημιουργεΐται άπό δύο άγνοιες. 'Όταν συνενωθούν δύο 
άγνοιες άποτελούν μία συγκεγχυμένη σκέψη. Γιατί ύπερή- 
φανος είναι έκεΐνος μόνο πού άγνόησε καί τή θεία βοήθεια 
καί τήν άνθρώπινη άσθένεια. Υπερηφάνεια έπομένως είναι 
ή στέρηση τής θείας καί τής άνθρώπινης γνώσης. Γιατί μέ 
τήν άρνηση τών άληθινά άκρων δημιουργεΐται μιά ψευδής 
κατάφαση.

5. Μέ τούς Χουθαίους έννοει τήν κενοδοξία. Γιατί ή κενοδο
ξία είναι έγκατάλειψη τού κατά θεόν σκοπού καί μετάβαση 
σέ άλλον σκοπό πέρα άπό τό θειο. Κενόδοξος δηλαδή είναι 
αύτός πού άσκεΐ τήν άρετή γιά χάρη τής δικής του κι όχι 
τής θείας δόξας καί μέ τούς κόπους του έξαγοράζει τούς 
άνυπόστατους έπαίνους τών άνθρώπων.

6. Αίμάθ άποκαλεΐ τήν άνθρωπαρέσκεια. Ό  άνθρωπάρεσκος 
φροντίζει μόνο γιά τά έξωτερικά ήθη άλλά καί τό λόγο τού 
κόλακα, γιά νά προσελκύει άλλων τό κοίταγμα καί άλλων 
τήν άκοή, έκείνων πού εύχαριστιοϋνται ή μένουν κατάπλη
κτοι μέ όσα βλέπουν καί όσα άκοϋνε καί πού περιγράφουν 
τήν άρετή μέ τήν αίσθηση μόνο. Άνθρωπαρέσκεια λοιπόν 
λέμε πώς είναι ή έπίδειξη γι’ άρετή τάχα τών ήθών καί τών 
λόγων πού τιμούν οί άνθρωποι.

7. Εύαίους λέει τήν ύποκρισία. Καί ύποκρισία είναι προσποίη
ση φιλίας, ή μίσος πού καλύπτεται άπό πρόσχημα φιλίας, ή 
έχθρα πού έκδηλώνεται μέ εύνοια τάχα, ή φθόνος πού μι
μείται τή μορφή της άγάπης, ή διάθεση φιλομαρτήμων, πού 
συλλαμβάνει όποιους παρατηρούν μέ τήν προβολή τών ένά- 
ρετων τρόπων, ή βίος ένάρετος μέ πλασματική κι όχι πραγ-
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άρετής πλάσματι, άλλ’ ού πράγματι το κόσμιον έχων, ή δι
καιοσύνης προσποίησις τη του είναι δοκήσει συντηρούμε
νη, ή τρόπος ήθικής φιλοσοφίας την κατ’ άρετήν συγκαλό- 
πτων τής γνώμης λανθάνουσαν στέρησιν, ή άπάτη, άλη- 

45 θείας έχουσα μόρφωσιν, ήν οί τόν δφιν τη τών ήθών μι
μούμενοι έπιτηδεύουσι.

8 Τών δντων αίτια και τών έν τοΐς ούσιν δντων αγαθών 
έστιν ό θεός. Ό τοίνυν περί την άρετήν και τήν γνώσιν πο- 
νούμενος καϊ μή τφ μέτρω τής έν χάριτι προκοπής συνε-

50 πεκτείνων τής οίκείας άνικανότητος τήν έπιγνωμοσύνην, το 
τής ύπερηφανείας κακόν ού διέφυγεν. Ό δε δόξης ένεκεν 
ίδίας τό καλάν έπιτηδεύων, έαυτόν του Θεου προετίμησε, 
τφ τής κενής δόξης ήλω περιπαρείς. Ό δε προς το θεαθή
ναι τοΐς άνθρώποις ποιών ή διώκων τήν άρετήν, τής θείας 

55 πολλφ τήν άνθρωπίνην ύπερέθηκεν άποδοχήν, τφ τής άν- 
θρωπαρεσκίας πάθει νοσηλευόμενος. Ό δε μόνη τη κατ’ 
άρετήν σεμνότητι προς άπάτην κακούργως έπιχρώσας τά 
ήθη καϊ τήν πονηράν τής γνώμης διάθεσιν τφ φαινομένω 
σχήματι τής εύσεβείας έπικαλύπτων, τφ τής ύποκρίσεως 

60 έξωνεΐται δόλω τήν άρετήν. Ούκοΰν έπ’ άλλα παρά τήν αι
τίαν έκάστου τούτων άπήγαγε τόν σκοπόν, ό νοητός Άσβα- 
καφάθ.

9 Οί λόγοι του Θεου ψιλώς κατά μόνην λαλούμενοι τήν προ
φοράν, φησίν, ούκ άκούονται, φωνήν, τήν τών αύτους λα-

65 λούντων πράξιν, ούκ έχοντες. Εί δέ τή πράξει τών έντο- 
λών έκφωνούνται, τούς τε δαίμονας έχουσι τη τοιαύτη δια- 
στηκομένους φωνή, και τούς άνθρώπους τή προκοπή τών 
έργων τής δικαιοσύνης εύπειθώς τόν θειον τής καρδίας οί- 
κοδομοΰντας.

10 70 Τόν Ζοροβάβελ ένταΰθα εις τόν πρακτικδν νοΰν έλαβεν, 
ώς πολεμικώτερον, τόν άέ Ίήσουν είς τόν θεωρητικόν, ώς
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ματική κοσμιότητα, ή προσποίηση δικαιοσύνης πού συντη
ρείται άπό την ιδέα ότι είναι πραγματική, ή τρόπος ήθικής 
διαβίωσης πού καλύπτει τή λανθάνουσα στέρηση τής ένά- 
ρετης διάθεσης, ή άκόμα άπάτη πού παίρνει τή μορφή τής 
άλήθειας πού άσκοΰν όσοι μιμούνται τού φιδιού τή δια
στροφή στα ήθη.

> ν

8. Αιτία των όντων κι αιτία όποιου καλού έχουν τά όντα είναι 
ό θεός. "Οποιος λοιπόν ταλαιπωρείται για χάρη τής άρετής 
καί τής γνώσης καί δεν συνεπεκτείνει τήν έπίγνωση τής 
άνικανότητάς του κατά τό μέτρο τής προκοπής του με τή 
χάρη τού θεού, αύτός δεν έχει ξεφύγει τό έλάττωμα τής 
ύπερηφάνειας. 'Όποιος πάλι άσκει τό καλό γιά δική του 
δόξα, αύτός προτιμά τον έαυτό του άπό τό θεό, διαπερα- 
σμένος άπό τό καρφί τής μάταιης δόξας. Κι όποιος πραγμα
τοποιεί ή έπιδιώκει τήν άρετή πρός τό θεαθήναι άπό τούς 
άνθρώπους βάζει τήν άνθρώπινη άποδοχή πιο πάνω άπό τή 
θεία, νοσώντας άπό τό έλάττωμα τής άνθρωπαρέσκειας. 
'Όποιος πάλι έβαλε στή συμπεριφορά του, κακόβουλα καί 
γιά νά έξαπατήσει, ένα έπίχρισμα ένάρετης σεμνότητας, 
σκεπάζοντας τήν πονηρή διάθεση τής γνώμης μ* ένα φαινο
μενικό σχήμα εύσέβειας, έξαγοράζει τήν άρετή μέ τον δόλο 
τής ύποκρισίας. Επομένως ό νοητός Άσβακαφάθ τό σκοπό 
καθενός άπό αύτά τόν έβαλε σέ άλλα πέρα άπό τήν αιτία 
τους.

9. Οί λόγοι τού θεού όταν άπλώς προφέρονται έκφωνούμενοι 
μόνο, λέει, δέν άκούονται, γιατί δέν έχουν σάν φωνή τους 
τήν πράξη αύτών πού τούς λένε. ~Αν όμως έκφωνοΰνται μέ 
πραγματοποίηση τών έντολών καί τούς δαίμονες κάνουν νά 
λιώνουν μέ τή φωνή καί τούς άνθρώπους νά οικοδομούν τό 
θειο ναό της καρδιάς μέ τήν προκοπή τους στά έργα της δι
καιοσύνης.

10. Τόν Ζοροβάβελ τόν παίρνει έδώ στή θέση τού πρακτικού 
νοΰ, ώς πιό πολεμικό, ένώ τόν Ιησού στή θέση του θεωρη-
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ιερέα και δια παντός την έντυχίαν πρός τον Θεόν ποιεϊσθαι 
τεταγμένον.

11 Μερισμόν ψυχής και πνεύματος λέγει την διαφοράν των 
75 έκ φύσεως άρετών, ών φυσικώς έχομεν τους λόγους, καί

των έκ Πνεύματος, ών κατά δωρεάν δεχόμεθα την χάριν 
τούτων γάρ εύκρινώς την διαστολήν ποιείται κρίνων ό λό
γος.

12 Μυελός έστιν ό θειος λόγος, ό τους έν ήμΐν ώσπερ όστά 
so θείους διατρέφων λογισμούς, τους ύποτρέφοντας το σώμα

τών άρετών. 'Αρμός δέ έστιν ό τής πράξεως τρόπος, καθ ’ 
·»

δν ή προς τους θείους λόγους τών λογισμών γίνεσθαι πέ- 
φυκεν ένωσις προς μίαν άρετής έκπλήρωσιν.

13 Τάς ένθυμήσεις δέ και τάς έννοιας, ών έστι κριτικός ό Αό- 
85 γος φησιν είναι τάς τής ψυχής έπί τε τοΐς θείοις λόγοις και

τοΐς λογισμοΐς σχέσεις, και τάς αύτών δηλαδή τών σχέσε
ων αίτιας. Ή γάρ ένθύμισις κινεί μνήμην, ής οίκειον ή σχέ- 
σις' ή δέ έννοια πέρας άποσκοπεΐ, δπερ αίτίαν χαρακτηρί
ζει.

14 90 Ή κατ’ ούσίαν γνώσις, φησίν, έστιν ό Θεός' προηγείται δέ
σαφώς πάσης γνώσεως ό νους, ώ και ύποπίπτειν πέφυκεν 
άρα και ύπέρ ταύτην έστιν ό Θεός, δτι και ύπέρ πάντα 
νουν, φ  γνώσις καθοτιουν πέφυκεν ύποπίπτειν, ύπεραπεί- 
ρως καθέστηκεν.

15 95 Οί κατ’ έλλειψιν άρετής πολεμοΰντες δαίμονές είσιν, οί
πορνείαν κα\ μέθην, φιλαργυρίαν τε και φθόνον, και τοιαυ- 
τα διδάσκοντες' οί δέ καθ’ ύπερβολήν πολεμουντές είσιν, οί 
την οϊησιν καί την κενοδοξίαν καί τήν ύπερηφάνειαν και τά 
τοιαδτα διδάσκοντες, καί διά τών δεξιών τοις άριστεροΐς 

ιοο έπικεκρυμμένως έμπείροντες.
16 Αρετής όρος έστιν, ή τής άνθρωπίνης άσθενείας κατ’ έπί- 

γνωσιν πρός τήν θείαν δύναμιν ένωσις. Ό τοίνυν έαοτόν τη 
άσθενείηί περιγράφων της φύσεως, πρός τόν όρον ούκ ηλθε
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τικού, ώς ίερέα και ταγμένο νά συνομιλεί πάντοτε μέ τό 
Θεό.

11. Χωρισμό ψυχής και σώματος λέει τή διαφορά άνάμεσα 
στις φυσικές άρετές, πού άπό τή φύση κατέχομε τούς λό
γους τους, και στις άρετές τού Πνεύματος, τών όποιων τή 
χάρη δεχόμαστε δωρεάν γιατί τήν εύκρινή διαστολή αύτών 
τήν κάνει κρίνοντας ό λόγος.

^  μ

12. Μυελός είναι ό θειος λόγος, πού τρέφει σά νά είναι όστα 
τούς λογισμούς μέσα μας, πού τροφοδοτούν τό σώμα τών 
άρετών. ’Άρθρωση πάλι καί όστά είναι ό τρόπος τής πρά
ξης, σύμφωνα μέ τόν όποιο γίνεται φυσικά ή ένωση μέ τούς 
θείους λόγους τών λογισμών πρός κοινή έκπλήρωση τής 
άρετής.

13. Θύμηση καί έννοιες πού διαχωρίζει ό λόγος λέει πώς είναι 
οί σχέσεις τής ψυχής μέ τούς θείους λόγους καί λογισμούς 
άλλά καί οί αίτιες τών σχέσεων αύτών. Γιατί ή ένθύμηση 
κινεί τή μνήμη, πού γνώρισμά της είναι ή σχέση* ένώ ή έν
νοια άποβλέπει σέ ένα πέρας, πού τό χαρακτηρίζει ώς αι
τία.

14. Ή ούσιαστική γνώση, λέει, είναι ό θεός* καί σαφώς άπό 
κάθε γνώση προηγείται ό νους άπό τόν όποιο καί φυσικά 
έξαρτάται. Ά ρα καί πάνω άπό αύτήν είναι ό θεός, έπειδή 
βρίσκεται ύπεράπειρα καί πάνω άπό κάθε νοΰ, άπό τόν 
όποιο έξαρτάται όπωσδήποτε κάθε γνώση.

15. 'Όσοι πολεμούν άπό έλλειψη άρετής είναι δαίμονες, πού 
διδάσκουν τήν πορνεία καί τή μέθη, τή φιλαργυρία καί τό 
φθόνο καί τά παρόμοια. Ένώ έκεΐνοι πού πολεμούν ύπερβο
λικά είναι αύτοί πού διδάσκουν τήν οίηση, τή ματαιοδοξία, 
τήν ύπερηφάνεια καί τά δμοια, καί μέσω τών δεξιών διεισ
δύουν κρυφά στά άριστερά.

16. Ό  όρισμός της άρετής* άρετή είναι ή συνειδητή ένωση της 
άνθρώπινης άσθένειας μέ τή θεία δύναμη. 'Όποιος λοιπόν 
περιορίζει τόν έαυτό του μέσα στήν άσθένεια της φύσης,
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τής άρετής- διά τούτο πλημμελεΐ, μήπω λαβών τήν το 
ιο5 άσθενές ίσχύουσαν δυναμιν ό διά τής θείας δυνάμεως την 

οίκείαν άσθένειαν ώς ίσχυν αύθαδώς άντιπροβαλλόμενος, 
τόν δρον παρήλθε τής άρετής, και διά τοΰτο πλημμελών, 
ώς του κατόπιν ύπερφεροϋς παρ’ έαυτοΰ γενομένου, ούκ 
έπιγινώσκει. !Αρετήν γάρ είναι νομίζει το πλημμέλημα, 

ιιο Συγγνωστός ούν μάλλον ό τχ\ κατά φύσιν ασθενείς εαυτόν 
περιγράψας, παθών μάλλον έκ ραθυμίας τής άρετής την 
έκπτωσιν, ή ό* την οίκείαν άσθένειαν ώς ίσχυν πρός την 
των καθηκόντων ποίησιν άντιπαραβαλλόμενος τής θείας 
δυνάμεως, δράσας μάλλον έξ αύθαδείας την έκπτωσιν.
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47 Ό τόν φαινόμενον κόσμον νοών, θεωρεί τόν νοουμενον τύ
ποι γάρ τγι αίσθήσει τά νοητά φανταζόμενος και κατά νουν 
σχηματίζει τους θεαθέντας λόγους, και μεταφέρει πρός μέν

ιΐ5 αΐσθησιν πολυειδώς του νοητού κόσμου τήν σύστασιν, 
πρός δέ νουν του αισθητού κόσμου πολυπλόκως τήν σύν- 
θεσιν' καί νοεΐ, έν μέν τώ νοητφ τόν αίσθητόν, μετενέγκας 
πρός τόν νουν τοις λόγοις τήν αΐσθησιν, έν δέ τφ αίσθητφ 
τόν νοητόν, πρός τήν αΐσθησιν έπιστημόνως τοις τύποις 

120 μετεγκλώσας τόν νουν.
48 "Αλλη περί των αύτών θεωρία.
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δεν έμπίπτει στον όρισμό τής άρετής. Γι’ αύτό καί πλημμε- 
λεΐ, έπειδή δεν έλαβε άκόμα τή δύναμη πού ένισχύει τό 
άσθενές. "Οποιος πάλι άντιπαραθέτει μέ αύθάδεια στή θεία 
δύναμη τήν άσθένειά του ώς ίσχύ, άφησε πίσω του τόν όρι
σμό τής άρετής, και γι’ αύτό δταν σφάλλει δέν τό άντιλαμ- 
βάνεται, έπειδή τό έπόμενο έγινε γιά έκεΐνον προηγούμενο. 
Νομίζει δηλαδή τό σφάλμα ώς άρετή. Είναι δμως περισσό
τερο άξιος γιά συγχώρηση όποιος περιορίσθηκε στή φυσι
κή του άσθένεια, παθαίνοντας άπό ραθυμία μάλλον τήν έκ
πτωσή του άπό τήν άρετή, παρά έκεΐνος τ̂ ού άντιπαραθέτει 
στή θεία δύναμη τήν άσθένειά του ώς ίσ^ύ γιά τήν έκτέλε- 
ση τών καθηκόντων του, ένώ πραγματοποίησε άπό αύθά- 
δεια μάλλον τήν έκπτωσή του.



ΕΡΩΤΗΣΙΣ Ν Ζ'

«Πολυ ισχύει δέησις δικαίου ένεργουμένη». Τίέστι τό «ένερ-
γουμένη»;

ΑΠΟΚΡΙΣΙΣ

5 Κατά δύο τρόπους ένεργουμένην οϊδα του διακίου την δέη- 
σιν καθ’ ένα μέν, όπόταν μετά τών κατ’ έντολήν έργων τφ 
Θεφ την ταύτης ποιείται προσαγωγήν τής δεήσεως ό εύχόμε- 
νος, καϊ μή μόνον έν ψιλφ λόγω και διακένω φωνής ήχω τής 
γλώττης έκπίπτουσαν, άργήν κεΐσθαι την δέησιν και άνυπόστα- 

ιο τον, άλλ ’ ένεργόν καϊ ζώσαν, τοις τρόποις τών έντολών ψυχου- 
μένην. Εύχής γάρ καί δεήσεως ύπόστασις, ή διά τών άρετών 
ύπάρχει προδήλως έκπλήρωσις, καθ’ ήν ίσχυράν καϊ πάντα δυ- 
ναμένην ό δίκαιος έχει την δέησιν, ένεργουμένην ταϊς έντολαΐς. 
Καθ’ έτερον δέ τρόπον όπόταν ό τής εύχής του δικαίου δεόμε-

15 νος τά έργα τής εύχής διαπράττεται, τόν τε πρότερον διορθού- 
μενος βίον κα) τψ  δέησιν του δικαίου ίσχυράν ποιούμενος διά 
τής οικείας καλής Αναστροφής δυναμουμένην.

Ού γάρ όφελος τής του δικαίου δεήσεως, του ταύτης 
χρήζοντος πλέον τών άρετών ήδομένου τοις πλημμελήμασιν. 

2ο ’Επειδή καί ό μέγας ποτέ Σαμουήλ έπένθει πλημμελοΰντα τόν 
Σαούλ, άλλ’ ούκ ϊσχυσε τόν θεόν ίλεώσασθαι, μή λαβών συλ- 
λήπτορα του πένθους τήν καθήκουσαν του πλημμελοΰντος 
διόρθωσιν. Διά του άνονήτου πένθους ό θεός καταπαύων τόν



ΕΡΩΤΗΣΗ 57

«"Εχει μεγάλη δύναμη ή ένεργούμενη δέηση του δικαίου»1.
Τί σημαίνει ή λέξη «ένεργούμενη»;

ΑΠΟΚΡΙΣΗ

Γνωρίζω ότι ή δέηση του δίκαιου είναι ένεργούμενη μέ 
δύο τρόπους. Ό  ένας τρόπος είναι δταν ό προσευχόμενος άπευ- 
θύνει αύτή τήν προσευχή στό θεό μετά τήν έκτέλεση τών έντο- 
λών, χωρίς νά μένει όμως άδρανής καί κενή ή δέηση βγαίνο
ντας άπό τό στόμα μόνο μέ άπλά λόγια καί διάκενο ήχο, άλλά 
νά είναι ένεργής καί ζώσα καί νά έμψυχώνεται άπό τούς τρό
πους έκτέλεσης τών άρετών. Γιατί είναι φανερό δτι ή ύπόστα- 
ση τής προσευχής καί τής δέησης είναι προφανώς ή έκπλήρω- 
σή της μέ τήν ένέργεια τών άρετών, μέ τήν όποία ό δίκαιος 
κρατεί πάντοτε Ισχυρή καί παντοδύναμη τή δέησή του, δταν 
ααύτή γίνεται μέ τήν έκτέλεση τών έντολών. Μέ άλλο τρόπο 
πάλι, δταν αύτός, πού έχει άνάγκη άπό τή προσευχή του δί
καιου, πραγματοποιεί τά έργα τής προσευχής διορθώνοντας καί 
τόν προηγούμενο βίο του καί ισχυροποιώντας τή δέηση του δί
καιου, πού θά ένισχύεται μέ τήν καλή δική του άναστροφή.

Γιατί δέν ώφελεΐ ή δέηση του δίκαιου, δταν αύτός πού τή 
χρειάζεται εύχαριστιέται πιό πολύ μέ τά σφάλματα παρά μέ τΙς 
άρετές. Γιατί κι ό μέγας Σαμουήλ κάποτε λυπόταν δταν ό 
Σαούλ έσφαλλε, δέν μπόρεσε όμως νά έξιλεώσει τό θεό, έπει- 
δή δέν βρήκε συμμέτοχο στή λύπη του τήν άρμόζουσα διόρθω
ση, έκείνου πού έσφαλλε. Γι’ αύτό σταματώντας τήν άνώφελη

1. Ίακ. 5,16.
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έαυτου Θεράποντα, φησι πρός αύτόν «'Έως πότε συ πενθείς 
25 έπι Σαούλ; κάγώ έξουδένωκα αύτόν του μή βασιλεύειν έπι Ισ

ραήλ».
Και πάλιν Ιερεμίας ό συμπαθέστατος, ύπερ του λαου των 

Ιουδαίων περι την πλάνην μανέντος των δαιμόνιων, ούκ είσα- 
κούεται προσευχόμενος, ούκ έχων εις προσευχής δύναμιν την 

3οάπό τής πλάνης των άθέων Ιουδαίων έπιστροφήν δθεν του 
διακενής προσεύχεσθαι και τούτον άπάγων ό Θεός, φησί' «Και 
συ μή προσεύχου περι του λαου τούτου και μή άξιου του έλεη- 
θήναι αύτούς' και μή εΰχου και μή προσέλθης μοι περι αύτών 
έτι, δτι ούκ είσακούσομαι».

35 Πολλής yap όντως έστιν άβελτηρίας, ϊνα μή λέγω παρα
φροσύνης, δι’ εύχής δικαίων έπιζητειν τήν σωτηρίαν, τον κατά 
διάθεσιν τοΐς όλεθρίοις ήδόμενον, κάκείνων αίτεισθαι συγχώ- 
ρησιν, οίς έγκαυχάται κατ’ ένέργειαν προθέσει σπιλούμενος' 
δέον μή άργήν έαν γίνεσθαι καί άκίνητον του δικαίου τήν δέη- 

40 σιν τόν ταύτης δεόμενον, εϊπερ άληθώς τοΐς πονηροΐς άπεχθά- 
νεται, άλλ’ ένεργόν ποιεΐν και ίσχυράν ταΐς οίκείαις άρεταΐς 
πτερουμένην και φθάνουσαν τόν συγχώρησιν διδόναι των 
πλημμεληθέντων δυνάμενον.

Είτε οδν έκ του ποιουμένου τήν δέη σιν δικαίου, είτε έκ του 
45 γίνεσθαι ταύτην αίτουμένου τόν δίκαιον ένεργουμένη, πολύ 

ισχύει του δικαίου ή δέησις. Ύπό μέν γάρ του δικαίου ένεργου
μένη, δίδωσιν αύτφ παρρησίαν πρός τόν δούναι δυνάμενον τα 
των δικαίων αιτήματα* ύπό δέ του ταύτην αίτουμένου τόν δί
καιον, τής προτέρας αύτόν μοχθηρίας άφίστησι, μεταβάλλουσα 

so πρός άρετήν αύτου τήν διάθεσιν.



λύπη ό Θεός του ύπηρέτη του του λέει* «ώς πότε έσύ θά πεν
θείς για τό Σαούλ; έγώ τον έφερα στην κατάσταση αύτή για νά 
μή βασιλεύει στον Ισραήλ»2.

Εξάλλου και ό ’Ιερεμίας, ό γεμάτος συμπάθεια, δεν είσα- 
κούεται δταν προσεύχεται για τό λαό των Ιουδαίων πού είχε ρι
χτεί μέ μανία στήν δαιμονική πλάνη, έπειδή δέν ένίσχυε τήν 
προσευχή του ή έπιστροφή άπό τήν πλάνη των άθεων ’Ιου
δαίων. ΓΥ αύτό άπαλλάσσοντάς τον κι αύτόν ό θεός άπό τήν 
άνώφελη προσευχή του λέει· «καί έσύ μήν προσεύχεσαι γιά τό 
λαό αύτό καί μή ζητάς νά έλεηθοΰν. Μήν προσεύχεσαι καί μή 
προσέλθεις σε μένα γι’ αύτούς πιά, γιατί δέ θά σέ άκούσω»3.

Πράγματι είναι μεγάλη άνοησία, γιά νά μήν πω παραφρο
σύνη, νά ζητεί τή σωτηρία του μέ τήν προσευχή των δίκαιων 
όποιος εύχαριστιέται όλόψυχα μέ πράγματα πού προκαλοΰν τον 
όλεθρο, καί νά ζητεί συγχώρηση γιά όσα καυχιέται, πού μέ τή 
διάπραξή τους τόν σπιλώνουν μέ πρόθεσή του. Όποιος έχει 
άνάγκη άπό τή δέηση του δίκαιου δέν πρέπει ν’ άφήνει νά γίνε
ται άδρανής, &ν σιχαίνεται στ’ άλήθεια τήν άμαρτία, άλλά νά 
τήν κάνει ένεργό καί ίσχυρή φτερωμένη μέ τίς άρετές του και 
φτάνοντας σ’ αύτόν πού μπορεΐ νά δώσει συγχώρηση των 
σφαλμάτων.

Είτε λοιπόν ή δέηση πραγματοποιείται άπό τόν δίκαιο πού 
κάνει αύτήν, είτε άπό αύτόν πού παρακαλεΐ τόν δίκαιο νά τήν 
κάνει, ή δέηση του δίκαιου έχει μεγάλη δύναμη. Ό ταν δηλαδή 
πραγματοποιείται άπό τόν δίκαιο, του δίνει παρρησία πρός αύ
τόν πού μπορεΐ νά παραχωρήσει τά αίτήματα τών δίκαιων* δταν 
πάλι άπό αύτόν πού τή ζητεΐ άπό τόν δίκαιο, τόν άπαλλάσσει 
άπό τήν προηγούμενη κακία του, μεταβάλλοντας τή διάθεσή 
του πρός τήν άρετή.
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2. Α' Βασ. 16,1.
3. Ίερ. 3,16.



ΕΡΩΤΗΣΙΣ ΝΗ'

«Έν φ  άγαλλιάσθε όλίγον άρτι, είδέον έστι λυπηθέντας ύμάς 
έν ποικίλοις πειρασμοϊς». Πώς τις, λυπούμενος έν πειρα- 

σμοΐς, δύναται άγαλλιάσθαι έν φ  λνπεΐται;

ΑΠΟΚΡΙΣΙΣ

Τήν λύπην διττήν οϊδε τής άληθείας ό λόγος’ τήν μέν, κατά 
ψυχήν άφανώς, τήν δέ, κατ’ αϊσθησιν φανερώς συνισταμένην 
καί τήν μέν δλον τής ψυχής τό βάθος περιλαμβάνουσαν, τη μά- 
στιγι τής συνειδήσεως αίκιζόμενον, τήν δε πάσαν τήν αϊσθησιν 

ιοπεριγράφουσαν, τφ βάρει τών άλγεινών συστελλομένην τής 
φυσικής διαχύσεως. Και τήν μέν τής κατ’ αϊσθησιν ήδονής, τήν 
δέ τής κατά ψυχήν εύφροσύνης τέλος ύπάρχουσαν. Μάλλον δέ, 
τήν μέν τών κατ’ αϊσθησιν γνωμικών, τήν δέ τών κατ’ αύτήν 
συμπέρασμα παρά γνώμην παθών τυγχάνουσαν. 

ΐ5 Λύπη γάρ έστι, κατ’ έμέ φάναι, διάθεσις ήδονών έστερημέ- 
νη. Στέρησις δέ καθέστηκεν ήδονών, πόνων έπαγωγή. Πόνος 
δέ σαφώς έστι φυσικής έξεως έλλειψις ή ύποχώρησις’ έλλειψις 
δέ φυσικής έξεώς έστι, πάθος τής κατά φύσιν ύποκειμένης τη 
έξει δυνάμεως’ πάθος δέ τής κατά φύσιν ύποκειμένης τη έξει 

2ο δυνάμεώς έστιν, ό κατά τήν παράχρησιν τής φυσικής ένεργείας 
τρόπος’ παράχρησις δέ του κατ’ ένέργειαν τρόπου καθέστηκεν, 
ή πρός τό μή πεφυκός κατά φύσιν και ύφιστάμενον τής δυνά
μεως κίνησις.



ΕΡΩΤΗΣΗ 58

«Γιά τόν όποιο καιρό πρέπει νά χαίρεστε, κι &ν άκόμα χρεια
στεί έστω και λίγο νά λυπηθείτε μέ κάθε λογής πειρα
σμούς»1. Πώς κάποιος πού λυπαται άπό πειρασμούς μπορεΐ 

νά χαίρεται γι* αύτό πού λυπαται;

ΑΠΟΚΡΙΣΗ

Ό άληθινός λόγος γνωρίζει τή λύπη διπλή* ή μία είναι άθέ- 
ατη μέσα στήν ψυχή, ένώ ή άλλη έκδηλώνεται φανερά στήν αί
σθηση. Και ή πρώτη καταλαμβάνει όλο τό βάθος τής ψυχής και 
τή βασανίζει μέ τό μαστίγιο τής συνείδησης, ένώ ή άλλη περι
σφίγγει όλη τήν αίσθηση πού περιορίζεται άπό τή φυσική διά
χυσή της έξαιτίας του βάρους τών λυπηρών. Και ή μία τέλος 
της έχει τήν αισθησιακή ήδονή, ένώ ή άλλη τήν ψυχική εύφρο- 
σύνη. Ή  καλύτερα ή μία είναι άποτέλεσμα τών θελημένων αι
σθησιακών παθών, ένώ ή άλλη τών άθέλητων παθών πού τήν 
προκαλοΰν.

Λύπη δηλαδή, κατά τή γνώμη μου, είναι μιά διάθεση πού 
στερείται τίς όποιες ήδονές. Καί στέρηση ήδονών είναι ή συσ
σώρευση πόνων. Πόνος πάλι είναι σαφώς έλλειψη ή ύποχώρη- 
ση φυσικής έξης* έλλειψη φυσικής έξης είναι πάθος της φυσι
κής δύναμης πού έξαρτάται άπό τήν έξη* πάθος της φυσικής δύ
ναμης, πού έξαρτάται άπό τήν έξη, είναι ή μή όρθή χρήση της 
φυσικής ένέργειας* τέλος μή όρθή χρήση της ένέργειας είναι ή 
κίνηση της δύναμης πρός έκεΐνο πού δέν έχει φυσική ύπαρξη κι 
έξουσιάζεται άπό τή δύναμη.

1. Α' Πέτρ. 1,6.
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'Ώσπερ δέ την λύπην διττήν, ώς έφην, οίδεν ό λόγος, 
25θΰτω και των πειρασμών διττον έπίσταται τόν τρόπον τον μεν 

κατά γνώμην, τον δέ παρά γνώμην και τον μεν έκουσίων ήδο- 
νών δημιουργόν, τόν δέ άκουσίων όδυνών έπακτικόν. Ό γάρ 
κατά γνώμην πειρασμός τάς κατά προαίρεσιν έκουσίως σαφώς 
συνίστησιν ήδονάς, ό δέ παρά γνώμην προδήλως τους άκου- 

3οσίους παρά προαίρεσιν έφίστησι πόνους' και ό μεν τής κατά 
ψυχήν, ό δέ τής κατ’ αίσθησιν λύπης καθέστηκεν αίτιος.

"Οθεν οίμαι τόν Κύριον ημών και Θεόν, πώς δει προσεύ- 
χεσθαι τους οικείους διδάσκοντα μαθητάς, πρός τό, τό κατά 
γνώμην είδος τών πειρασμών άπεύχεσθαι φάσκειν, «και μή είσ- 

35ενέγκης ήμας εις πειρασμόν», τών ήδονικών δηλονότι και 
γνωμικών кал έκουσίων πειρασμών, μή έγκαταλειφήναι πείραν 
λαβεϊν εΰχεσθαι τους οικείους διδάσκοντα μαθητάς. Τόν δέ μέ- 
γαν Ιάκωβον, τόν του Κυρίου λεγόμενον άδελφόν, πρός τό τών 
άκουσίων πειρασμών είδος διδάσκοντα μή συστέλλεσθαι, τούς 

4ούπέρ άληθείας άγωνιζομένους φάναι, «πάσαν χαράν ήγήσα- 
σθαι, άδελφοί μου, δταν πειρασμοίς περιπέσητε ποικίλοις», 
δηλονότι τοΐς άκουσίοις και παρά γνώμην καί πόνων ποιητι- 
κοΐς πειρασμοίς' κα\ δηλουσι σαφώς, έκεί μεν έπάγων ό Κύ
ριος, «άλλά ρυσαι ήμας άπό του πονηρού», ένταΰθα δέ ό μέγας 

45 Ιάκωβος, «γινώσκοντες δτι τό δοκίμιον ήμών τής πίστεως κα
τεργάζεται ύπομονήν, ή δέ ύπομονή έργον τέλειον έχέτω, ίνα 
$τε τέλειοι καί όλόκληροι, έν μηδενι λειπόμενοι». Τέλειός 
έστιν, ό τοίς έκουσίοις δι ’ έγκρατείας μαχόμενος καί τοΐς άκου
σίοις δι’ ύπομονής έγκαρτερων πειρασμοίς καί όλόκληρός



Κι όπως ό λόγος γνωρίζει, όπως είπα, διπλή λύπη, έτσι 
γνωρίζει δτι κι ό τρόπος των πειρασμών είναι διπλός· ό ένας 
γιά δσα γίνονται μέ σύμφωνη γνώμη μας, καί ό άλλος γιά τά 
άνεξάρτητα άπό τή γνώμη μας. Κι ό ένας τρόπος μάς δημιουρ
γεί έκούσιες ήδονές, ένώ ό άλλος μάς φέρνει άκούσιες όδύνες. 
Ό σύμφωνος δηλαδή μέ τή γνώμη μας πειρασμός προκαλει τις 
έκούσιες καί σύμφωνες μέ τήν προαίρεσή μας ήδονές, ένώ ό 
χωρίς ̂ τή θέλησή μας πειρασμός μάς φέρνει όλοφάνερα τούς 
άκούσιους και έξω άπό τήν προαίρεσή μας πόνους. Κι ό ένας 
είναι ό αίτιος τής ψυχικής λύπης, ένώ ό άλλος προκαλει τή 
λύπη τής αίσθησης.

Γι’ αύτό, νομίζω, ό Κύριος καί Θεός μας διδάσκοντας τούς 
μαθητές του, πώς πρέπει νά προσεύχονται, τούς συνιστά νά πα- 
ρακαλοΰν νά μήν τούς έρχονται οί σύμφωνοι μέ τή γνώμη πει
ρασμοί λέγοντας «και μή είσενέγκης ήμάς εις πειρασμόν»2. Δί
δασκε δηλαδή τούς μαθητές του, νά μήν τούς άφήσει νά δοκι
μάσουν τούς ήδονικούς, δηλαδή τούς σύμφωνους μέ τή γνώμη 
τους έκούσιους πειρασμούς. Κι ό μέγας Ιάκωβος, ό λεγόμενος 
άδελφός τού Κυρίου, διδάσκοντας νά μή δειλιάζουν μπροστά 
στούς άκούσιους πειρασμούς δσοι αγωνίζονται γιά τήν άλή- 
θεια, συμβουλεύει* «θεωρήστε μεγάλη χαρά, άδελφοί μου, δταν 
πέσετε σέ διάφορους πειρασμούς»3, δηλαδή τούς άκούσιους καί 
άνεξάρτητους άπό τή γνώμη σας πειρασμούς πού προκαλοΰν 
πόνους. Καί τό δηλώνουν καί οί δύο μέ σαφήνεια, στήν πρώτη 
περίπτωση προσθέτοντας ό Κύριος «άλλά ρΰσαι ήμας άπό του 
πονηρού», κι έδώ ό μέγας Ιάκωβος, «γνωρίζοντας δτι ή δοκι
μασία τής πίστης σας σφυρηλατεί τήν ύπομονή. Καί ή ύπομονή 
σας άς δώσει τέλειους καρπούς, γιά νά γίνετε τέλειοι καί όλο- 
κληρωμένοι καί νά μήν ύστερεΐτε σέ τίποτε»4. Τέλειος είναι 
δποιος μέ δπλο τήν έγκράτεια μάχεται τούς έκούσιους πειρα
σμούς καί στούς άκούσιους δείχνει καρτερία καί ύπομονή, καί
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2. Ματθ. 6,13. 3. Ίακ. 1,2. 4. Ίακ. 3,4.
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50 έστιν, ό και τήν πραξιν μετά γνώσεως και την Θεωρίαν ούκ 
άπρακτον διανύων.

Διηρημένης γάρ εις ψοχήν τε και αϊσθησιν τής τε λύπης 
και τής ηδονής, ό την τής ψυχής περιποιούμενος ηδονήν, την 
δέ τής αίσθήσεως καταδεχόμενος λύπην, δόκιμος γίνεται και 

55 τέλειος και όλόκληρος. Δόκιμος μέν, διά την πείραν των κατ’ 
αϊσθησιν έναντίων τέλειος δέ, ώς τη κατ’ αϊσθησιν ήδονή τε 
καί λύπη δι ’ έγκρατείας και ύπομονής άνενδότως μαχόμένος' 
όλόκληρος δέ, ώς τάς μαχομένας ταϊς κατ’ αϊσθησιν άλλήλαις 
άντικειμέναις διαθέσεσιν έξεις έν τη σταθερότητι τής κατά τον 

во λόγον ταντότητος άλωβήτους διαφολάττων φημι δέ την πραξιν 
καί την θεωρίαν άλλήλαις σονεχομένας κα\ μηδεμίαν τής έτέ- 
ρας διεζεογμένην, άλλά την μέν πραξιν τής θεωρίας την γνώσιν 
διά τών τρόπων προφαίνοοσαν, την δέ θεωρίαν ούχ ήττον του 
λόγου την άρετήν τεθωρακισμένην τής πράξεως.

65 Ούκοΰν, έπειδή τήν τε λύπην και την ήδονήν διττήν ούσαν 
άπέδειξεν ό λόγος, καϊ τήν μέν κατά ψυχήν, τήν δέ κατ’ αϊσθη- 
σιν συνισταμένην, φέρε καϊ τάς τούτων συνοπτικώτερον θεω- 
ρήσωμεν αίτιας. Τής μέν οδν κατά ψυχής λύπης διττός ό τρό
πος. Ό μέν έπϊ τοϊς οίκείοις, ό δέ έπϊ τοΐς άλλοτρίοις πλημμε- 

7ολήμασι συνιστάμενος. Αιτία δέ τής τοιαύτης λύπης ή κατ’ αϊ- 
σθησιν του λυπουμένου σαφώς, ή τών δι ’ ο6ς λυπειται, καθέ- 
στηκεν ήδονή. Κατά γάρ τόν άκριβή λόγον, ούκ έστι παντελώς 
άμαρτία σχεδόν έν άνθρώποις, μη τήν ψυχής πρός αϊσθησιν 
ήδονής ένεκεν άλόγιστον σχέσιν άρχήν τής οίκείας γενέσεως 

75 έχουσαν. Τής δέ κατά ψοχήν ήδονής αίτια προδήλως έστίν, ή 
κατ’ αϊσθησιν του έπϊ ταϊς οίκείαις ή ταϊς άλλοτρίαις άρεταϊς 
ήδομένου τε καί χαίροντος λύπη* κατά γάρ τόν άκριβή λόγον 
ούκ έστι παντελώς άρετή σχεδόν έν άνθρώποις, μη τήν ψυχής 
πρός αϊσθησιν λελογισμένην άποδιάθεσιν άρχήν τής οίκείας γε- 

80 νέσεως έχουσα.



όλοκληρωμένος είναι όποιος έκτελεΐ και τήν πράξη με γνώση 
και τη θεωρία όχι χωρίς έργα.

Είναι μοιρασμένη λοιπόν στήν ψυχή και τήν αίσθηση ή 
λύπη και ή ήδονή. 'Όποιος καλλιεργεί τήν ήδονή τής ψυχής 
και ύπομένει τή λύπη τής αίσθησης γίνεται δόκιμος και τέλειος 
και όλοκληρωμένος. Δόκιμος, έπειδή έχει τήν έμπειρία όσων 
πολεμούν τήν αίσθηση, τέλειος, γιατί μάχεται άνυποχώρητα 
τήν ήδονή και τή λύπη τής αίσθησης μέ τήν έγκράτεια καί τήν 
ύπομονή, καί όλοκληρωμένος, έπειδή διαφυλάγει αλώβητες 
στή σταθερότητα τής λογικής τους ταυτότητας τις έξεις πού 
πολεμούν τις άλληλομαχούσες μεταξύ τους διαθέσεις τών αι
σθήσεων. ’Εννοώ μ’ αύτά τήν πράξη καί τή θεωρία πού συνά- 
πτονται ή μία μέ τήν άλλη καί πού καμμιά δέ χωρίζεται άπό τήν 
άλλη. Άλλα ή πράξη μέ τις έκδηλώσεις της φανερώνει τή 
γνώση τής θεωρίας, καί ή θεωρία καθόλου λιγότερο άπό δ,τι ό 
λόγος, φανερώνει έξασφαλισμένη τήν άρετή τής πράξης.

’Επειδή λοιπόν ό λόγος έδειξε ότι ή λύπη καί ή ήδονή είναι 
ή καθεμιά διπλή, ήδονή καί λύπη ψυχική άπό τή μιά, και άπό 
τήν άλλη ήδονή καί λύπη πού έκδηλώνονται στήν αίσθηση, 
έμπρός άς έξετάσομε συνοπτικά καί τις αίτιες τους. Ή ψυχική 
λοιπόν λύπη έκδηλώνεται μέ δύο τρόπους* ό ένας τρόπος έχει 
σχέση μέ τά δικά μας καί ό άλλος μέ τά ξένα πλημμελήματα. 
Αιτία τής λύπης αύτής είναι σαφώς ή ήδονή τών αίσθήσεων 
έκείνου πού λυπάται ή έκείνων πού γιά χάρη τους λυπάται. Γιά 
νά μιλήσω μέ άκρίβεια, δέν ύπάρχει όλότελα σχεδόν άμαρτία 
στούς άνθρώπους, πού δέν έχει ώς άρχή τής γένεσής της τήν 
άλόγιστη σχέση τής ψυχής μέ τήν αίσθηση γιά χάρη τής ήδο- 
νής. ’Ενώ αιτία τής ψυχικής ήδονής είναι όλοφάνερα ή λύπη 
τής αίσθησης έκείνου πού εύχαριστειται καί χαίρεται γιά δικές 
του ή γιά τΙς άρετές τών άλλων. Γιά νά μιλήσομε μέ άκρίβεια, 
δέν ύπάρχει όλότελα σχεδόν άρετή στούς άνθρώπους, πού δέν 
έχει άρχή τής δημιουργίας της τή συνειδητή άποστροφή τής 
ψυχής πρός τήν αίσθηση.
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Τής δέ ψυχής ύπερ άρετής πρός την αΐσθησιν άποδιάθεσιν 
κτησαμένης, έξ άνάγκης ή αϊσθησις έν πόνοις έσται, την των 
ήδέων έπινοητικήν συνημμένην αύτή κατά την γνωμικήν σχέ- 
σιν τής ψυχής ούκ έχουσα δύναμιν τούναντίον δέ, των μέν αύ- 

85τής φυσικών ηδονών έπανάστασιν δι* έγκρατείας άνδρικώς 
άπορραπίζουσαν, προς δέ την των παρά φύσιν και ακουσίων 
πόνων έπαγωγήν διά τής ύπομονής άμείλικτον παντελώς δια- 
μένουσαν, και τής κατ’ άρετήν θεοπρεποΰς άξίας τε και δόξης 
διά την άνυπόστατον ηδονήν ούκ έξισταμένην και πρός την 

9ο τών πόνων άντίληψιν φειδοι τής σαρκός διά την όδύνουσαν αϊ- 
σθησιν του ύψους τών άρετών ούκ άποπίπτουσαν. Τής δε κατ’ 
αΐσθησιν λύπης αιτία καθέστηκεν ή προς τά κατά φύσιν τής 
ψυχής παντελής Ασχολία. Την κατ’ αΐσθησιν ήδονήν ή παρά 
φύσιν ένέργεια τής ψυχής προδήλως ύφίστησιν, άλλην άρχήν 

95 έχειν ού δυναμένην συστάσεως, ή τής ψυχής τών κατά φύσιν 
άπόθεσιν.

Νους γάρ και αϊσθησις άντικειμένην έχουσι πρός άλληλα 
την κατά φύσιν ένέργειαν, διά την τών αύτοϊς ύποκειμένων 
άκροτάτην διαφοράν кол έτερότητα. Ό μέν γάρ ύποκειμένας 

ιοο έχει τάς νοητάς καϊ άσωμάτους ούσίας, ών κατ’ ούσίαν Αντι- 
λαμβάνεσθαι πέφυκεν, ή δέ τάς αίσθητάς και σωματικάς φύ
σεις, ών κα\ αύ τη φυσικώς Αντιλαμβάνεται.

Έπει ούν ούκ έστι δυνατόν πρός τά συγγενή νοητά νουν 
διαβήναι δίχα τής τών διά μέσου προβεβλημένων αισθητών 

юз θεωρίας, ταύτην δέ γεννασθαι παντελώς Αμήχανον χωρίς τής 
αύτφ μέν συγκειμένης, τοϊς αίσθητοΐς δέ κατά φύσιν συγγενούς 
αίσθήσεως, εικότως, εί μέν προσβαλών ένσχεθή ταΐς έπιφα- 
νείαις τών όρατών ένέργειαν είναι φυσικήν την συγκειμένην 
οίόμενος αΐσθησιν, τών μέν κατά φύσιν έκπέπτωκε νοητών, 

по τών δέ παρά φύσιν Αμφοΐν ταΐν χεροΐν, τό δη λεγόμενον, έπελά- 
βετο σωμάτων· οίς παρά τόν λόγον ένεργούμενος, διά την αύ- 
τόν έκνικήσασαν αΐσθησιν, τής μέν κατά ψυχήν λύπης γεννή-



Έφόσον λοιπόν ή ψυχή άπέκτησε τήν άποστροφή πρός τήν 
αίσθηση γιά χάρη τής άρετής, κατ’ άνάγκη ή αίσθηση θά άντι- 
μετωπίσει πόνους, έπειδή δέν έχει δεμένη μαζί της κατά τή 
γνωμική σχέση τήν ικανότητα της ψυχής πού έπινοεΐ τά ήδονι- 
κά. Τό άντίθετο μάλλον άπό τή μιά άποκρούει άνδρικά μέ τήν 
έγκράτεια τήν έξέγερση των φυσικών ή δονών, και άπό τήν 
άλλη παραμένει άνένδοτη όλότελα μέ τήν ύπομονή στήν κατα
φορά τών παραφύση και άκούσιων πόνων χωρίς νά έγκαταλεί- 
πει γιά τήν άνυπόστατη ήδονή τή θεία άξία και δόξα της άρετής 
και χωρίς νά γλιστρούν άπό τό ύψος τών άρετών στήν έξουσία 
τών πόνων άπό εύνοια στή σάρκα γιά τό βασανισμό της αίσθη
σης. Τής λύπης τής αίσθησης αίτία είναι ή παντελής άπασχό- 
ληση τής ψυχής μέ τά φυσικά. Είναι πρόδηλο δτι τήν κατ’ αί
σθηση ήδονή τήν προκαλει ή παραφύση ένέργεια της ψυχής, 
καί δέν μπορεΐ νά έχει άλλες άρχές ύπαρξης άπό τήν άπόρριψη 
τών φυσικών άπό τήν ψυχή.

Ό  νους δηλαδή και ή αίσθηση έχουν άντίθετη τή φυσική 
ένέργεια μεταξύ τους, έπειδή δσα ύπόκεινται σ’ αύτά έχουν ρι
ζική διαφορά και έτερότητα μεταξύ τους. Γιατί ύποκείμενες 
στό νού είναι οί νοητές και άσώματες ούσίες πού τις άντιλαμ- 
βάνεται κατά τή φύση της ούσίας του, ένώ ή αίσθηση έχει ύπο- 
κείμενές της τις αισθητές καί σωματικές φύσεις, πού κι αύτή 
τίς άντιλαμβάνεται φυσικώς.

’Επειδή λοιπόν δέν είναι δυνατό ό νους νά περάσει πρός τά 
συγγενή του νοητά χωρίς τή θεωρία τών παρεμβαλλόμενων αί- 
σθητών, και τό νά γίνει αύτό είναι τελείως άδύνατο χωρίς τή 
συναρτημένη μαζί του αίσθηση καί τή συγγενική κατά φύση μέ 
τά αίσθητά, κατά φυσικό λόγο, δν νοώντας συλληφθεΐ άπό τίς 
έπιφάνειες τών όρατών νομίζοντας δτι ή συνδεμένη μαζί του 
αίσθηση είναι ένέργεια φυσική, θά έκπέσει άπό δσα έχουν 
φύση νοερή, ένώ θά άρπάξει μέ τά δυό χέρια, όπως λέμε, τά 
παρά φύση σώματα. Δεχόμενος λοιπόν τήν έπίδραση τών 
σωμάτων παράλογα, έξαιτίας τής αίσθησης πού τόν νίκησε, γί-
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τωρ καθίσταται, σοχναΐς ταΐς κατά σννείδησιν μάστιξιν αίκιζο- 
μένην, τής δε κατ’ αϊσθησιν ηδονής άριδήλως γίνεται ποιητής, 

ιΐ5 ταΐς έπινοίαις των περιποιητικών τής σαρκδς τρόπων λιπαινό- 
μενος. Εί δέ την πρδς αϊσθησιν άμα τη προσβολή των δρωμέ
νων διατεμών έπιφάνειαν, τούς πνευματικούς των δντων καθα
ρούς των έπ’ αύτοϊς σχημάτων θεάσηται λόγους την μεν τής 
ψυχής ήδονήν κατειργάσατο, μηδενι των αίσθήσει θεωρουμέ- 

ΐ2ο νων κρατούμενος, την δε τής αίσθήσεως συνεστήσατο λύπην, 
πάντων κατά φύσιν των αισθητών έστερημένος. "Ενθα γάρ 
προκαθηγεΐται ό λόγος τής αίσθήσεως κατά την των όρατών 
θεωρίαν, πάσης έστέρηται τής κατά φύσιν ή σαρξ ήδονής, ούκ 
έχουσα την αϊσθησιν άφετον και των λογικών άπολελυμένην 

125 δεσμών, εις ύπηρεσίαν των κατ ’ αύτήν ήδονών.
Ούκουν, ως έφην, έπειδή την μεν τής ψυχής λύπην, ήγουν 

τδν πόνον (ταύτδν γάρ άλλήλοις άμφότερα), ή κατ’ αϊσθησιν 
ήδονή συνίστησι, την δέ τής αίσθήσεως λύπην, ήγουν τδν πό
νον, ή κατά ψυχήν ήδονή ποιεΐν πέφυκεν, εικότως ό τής κατ’ 

ΐ3ο έλπίδα ζωής «του Θεου και Σωτήρος ήμών Ίησοΰ Χρίστου δι ’ 
άναστάσεως νεκρών εις κληρονομιάν άφθαρτον και Αμίαντον 
καϊ άμάραντον τετηρημένην έν ούρανοΐς» έφιέμενος, κατά μεν 
ψυχήν άγαλλίασιν έχει καί χαράν χαίρει άνεκλάλητον, διηνεκώς 
τη των μελλόντων άγαθών έλπίδι γαννύμενος, κατά δέ την 

135 σάρκα καϊ τήν αϊσθησιν λύπην. "Ηγουν τούς έκ των ποικίλων 
πειρασμών έπιγινομένους αύτη πόνους καί τάς έπ’ αύτοϊς όδύ- 
νας· πάση γάρ άρετη ήδονή κα\ πόνος παρέπεταν πόνος μεν 
σαρκός, έστερημένης τής προσψοΰς και λειοτέρας αίσθήσεως, 
όδύνη δέ ψυχής, παντδς αισθητού καθαροϊς έντρυφώσης τοϊς έν 

N0 πνεύματι λόγοις.
Δέον οδν έστι τδν νοΰν κατά την παρούσαν ζωήν (τούτο



νεται γεννήτορας τής λύπης τής ψυχής πού τήν ξεσκίζουν τ’ Αλ
λεπάλληλα χτυπήματα τής συνείδησης, και δημιουργεί όλοφά- 
νερα τήν ήδονή τής αίσθησης, τροφοδοτημένος άπό τις έπινοή- 
σεις τών τρόπων πού κολακεύουν τή σάρκα. "Αν όμως ταυτό
χρονα μέ τήν προσέγγιση τών όρατών διασχίζοντας τήν αίσθη- 
τή έπιφάνεια θεαστεΐ καθαρός πάνω σ’ αύτά τούς πνευματικούς 
λόγους τών όντων, τότε έχει δημιουργήσει άπό τή μιά τήν ήδο
νή τής ψυχής χωρίς νά κρατιέται άπό κανένα άντιληπτό άπό τις 
αίσθήσεις, καί άπό τήν άλλη προκάλεσ£ τή λύπη τής αίσθησης, 
άφοΰ έχει στερηθεί κάθε κατά φύση αίσθητό. Γιατί, όπου ό λό
γος προηγείται άπό τήν αίσθηση κατά τή θεωρία τών όρατών, ή 
σάρκα στερείται κάθε φυσική ήδονή, έπειδή δέν άφήνει άδέ- 
σποτη τήν αίσθηση, έλεύθερη άπό τά λογικά δεσμά νά ύπηρε- 
τεΐ τις οίκειες ήδονές.

Επομένως, δπως είπα, έπειδή τή λύπη τής ψυχής, δηλαδή 
τόν πόνο (είναι και τά δύο τό αύτό μεταξύ τους), τόν δημιουργεί 
ή αίσθησιακή ήδονή, ένώ τή λύπη τής αίσθησης, δηλαδή τόν 
πόνο, τόν δημιουργεί άπό τή φύση της ή ψυχική ήδονή, είναι 
εύλογο όποιος έπιθυμεΐ «τή ζωή πού διατηρούμε στις έλπίδες 
μας τού θεού καί Σωτήρα μας Ίησοϋ Χριστού μέ τήν άνάσταση 
τών νεκρών γιά νά κληρονομήσομε τήν κληρονομιά πού μάς 
φυλάγεται άφθαρτη κι άβεβήλωτη κι άμάραντη στούς ούρα- 
νούς»5, έχει στήν ψυχή του βέβαια άγαλλίαση καί χαρά άνεκλά- 
λητη καθώς λαμπρύνεται άδιάκοπα μέ τήν έλπίδα τών μελλο
ντικών άγαθών, ένώ ή αίσθηση καί ή σάρκα του αίσθάνονταί 
λύπη, δηλαδή τούς πόνους πού τής προκαλοϋν οί ποικίλοι πει
ρασμοί καί τΙς όδύνες* γιατί σέ κάθε άρετή άκολουθει ή ήδονή 
καί ό πόνος· πόνος της σάρκας πού είναι στερημένη άπό τήν 
ήπια καί μαλακότερη αίσθηση, καί όδύνη τής ψυχής πού έντρυ- 
φά στούς καθαρούς άπό κάθε αίσθητό πνευματικούς λόγους.

Είναι λοιπόν πρέπον ό νους κατά τήν παρούσα ζωή (γιατί
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5. Α' Πέτρ. 1,3.
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γάρ μοι νοείται τό, «νυν») κατά σάρκα λυπούμενον, δια τους 
πολλούς πόνους των ύπερ αύτφ προσαγομένων πειρασμών, άει 
χαίρειν κατά ψυχήν και ήδεσθαι, δια την έλπίδα τών αιωνίων 

ΐ45άγαθών, κάν έχη καταπονουμένην την αϊσθησιν «ού γάρ άξια 
τα παθήματα του νυν καιρού, πρός τήν μέλλουσαν δόξαν είς 
ήμάςάποκαλυπτεσθαι», φησϊν ό θείος Απόστολος.

Ούτως ούν, κατ' έμέ φάναι, δύναται χαίρειν άνθρωπος έφ’ 
ф λυπεΐται. Τη γαρ άρετή κατά σάρκα μεν δια τους πόνους λυ- 

150 πούμενος, έν αύτη χαίρει τη άρετή κατά ψυχήν, ώς παρούσαν 
θεώμενος τήν τών μελλόντων εύπρέπειαν, ύπερ ής, κατά τον 
μέγαν Δαβίδ, τη κατά γνώμην άπογενέσει τής σαρκός καθ’ έκά- 
στην άποθνήσκει τήν ήμέραν, ό κατά τήν ψυχής έν πνεύματι γέ- 
νεσιν άε\ καινιζόμενος’ άτε δή кал τήν ήδονήν έχων σωτήριον, 

155 καϊ τήν λύπην ώφέλιμον. Λύπην γάρ φαμεν ού τήν παράλογον 
καί τών πολλών, έπι στερήσει παθών ή πραγμάτων ύλικών 
τήν ψυχήν άφανίζουσαν, ώς τάς όρμάς παρά φύσιν έφ’άμή δει, 
καί τάς άποφυγάς άφ' ών μή δει ποιουμένων, άλλά τήν λελογι- 
σμένην καί τοίς τά θεία σοφοίς έγκριθείσαν και τό παρόν κακόν 

160 ύποσημαίνουσαν. Παρόν γάρ κακόν φασιν είναι τήν λύπην, συν- 
ισταμένψ μέν κατά ψυχήν, δταν ή κατ’ αϊσθησιν ήδονή τής 
λογικής κράτη διακρίσεως, ύφισταμένην δέ κατ' αϊσθησιν, δταν 
τής ψυχής κατ' άρε τήν άκωλύτως ό δρόμος άνύεται, τοσουτον 
έπάγων τη αίσθήσει τούς πόνους, δσον ήδονή έμποιεί και χα- 

165ράν τη ψυχή τφ θεφ  προσαγομένη, διά τής συγγενούς κατ’ 
άρετήν τε καί γνώσιν έλλάμψεως.

ΣΧΟΛΙΑ

1 Τήν κατά ψυχήν λύπην φησί.



ΠΡΟΣ ΘΑΛΑΣΣΙΟΝ, ΠΕΡΙ ΑΠΟΡΙΩΝ, ΕΡΩΤΗΣΙΣ ΝΗ' 153

έτσι έγώ έννοώ τό ‘νυν’), κατά τήν όποια λυπάται κατά σάρκα, 
έξαιτίας τών πολλών πόνων πού γιά χάρη τής άρετής δοκιμάζει 
άπό τούς πειρασμούς, πάντοτε νά είναι χαρούμενος και νά εύχα- 
ριστεΐται ψυχικά μέ τήν έλπίδα τών αιώνιων άγαθών, άκόμα κι 
άν είναι ή αίσθησή του καταπονημένη· «γιατί λέει ό θειος 
’Απόστολος, «τά παθήματα του τωρινού καιρού δέν έχουν καμ- 
μιά άξια μπροστά στή δόξα πού πρόκειται νά μάς άποκαλυ- 
φθεΐ»6.

"Ετσι λοιπόν, κατά τή γνώμη μου, μπορεΐ νά χαίρεται ό άν
θρωπος γιά κάτι πού λυπάται. Νιώθοντας δηλαδή στή σάρκα 
λύπη έξαιτίας τών πόνων τής άρετής, χαίρεται ή ψυχή του γιά 
τήν ίδια τήν άρετή, βλέποντας σά νά ’ναι μπροστά του τήν 
όμορφιά τών μελλοντικών, γιά τήν όποία, κατά τόν μεγάλο Δα
βίδ7, μέ τήν έκούσια άπάρνηση τής σάρκας πεθαίνει καθημερι
νά, όποιος πάντοτε άνακαινίζεται μέ τήν πνευματική γέννηση 
τής ψυχής. Κι αύτά, γιατί και ή ήδονή είναι σωτήρια και ή 
λύπη ώφέλιμη. Δέν έννοώ τή λύπη τήν παράλογη ή τών πολ
λών, πού άφανίζει τήν ψυχή έξαιτίας τής στέρησης παθών ή 
ύλικών πραγμάτων, πού σπρώχνουν τίς όρμές του άνθρώπου 
παραφύση σέ πράγματα πού δέν πρέπει καί τόν έμποδίζουν άπό 
αύτά πού πρέπει, άλλ’ έννοώ τή λύπη τή λογική πού έπιδοκίμα- 
σαν οί σοφοί στά θεία και πού ύποδηλώνει τό κακό πού είναι πα
ρόν. Γιατί παρόν κακό λένε πώς είναι ή λύπη, πού έκδηλώνεται 
στήν ψυχή, δταν ή αίσθησιακή ήδονή έπικρατεΐ καί καλύπτει τή 
λογική διάκριση* ένώ έκδηλώνεται αύτή στήν αίσθηση, δταν ή 
ψυχή διανύει άνεμπόδιστη τό δρόμο της άρετής, προκαλώντας 
τόσους πόνους στήν αίσθηση, δση ήδονή καί χαρά κάνει νά νιώ
σει ή ψυχή πού προσέρχεται στό θεό μέ τή συγγενή έλλαμψη 
τής άρετής καί της γνώσης.

ΣΧΟΛΙΑ

1. Έννοεΐ τήν ψυχική λύπη.

6. Ρωμ. 8,18. 7. Ψαλμ. 53,22. Λ' Κ°Ρ· 15·31·
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Τήν κατ’ αϊσθησιν όδύνην, λύπην νυν προσηγόρευσε.
Την κατά ψυχήν λύπην τέλος είναι φησι τής κατ’ αϊσθη- 

5 σιν ήδονής' έκ γάρ ταύτης συνίσταται λύπη ψυχής' ώσπερ 
οόν και τής κατά ψυχήν ήδονής τέλος έστιν ή κατά σάρκα 
λύπη · ψυχής γάρ εύφροσύνη, σαρκός γίνεται λύπη.
Όρισμόϊ λύπης έπάλληλοι πρός την αιτίαν, καθ’ ήν γίνε- 
σθαι πέφυκεν, άναφέροντες. 

ίο Διττήν την λύπην λέγει' την μεν περι την αϊσθησιν, κατά 
στέρησιν τών σωματικών ήδονών συνισταμένην, την δε 
περι νοΰν, κατά στέρησιν τών τής ψυχής άγαθών γίνομε- 
νην. Διττούς δε λέγει και τούς πειρασμούς, τους μεν έκου- 
σίους, τούς δε άκουσίους' και τούς μεν έκουσίους τής μεν 

is κατ’ αίσθησιν σωματικής ήδονής είναι πατέρας, τής δε κατά 
ψυχήν λύπης είναι γεννήτορας. Μόνη γάρ πραχθεϊσα λυπεΐ 
την ψυχήν άμαρτία. Τούς δε άκουσίους, οϊτινες έν τοϊς 
παρά γνώμην δείκνυνται πόνοις, τής μεν κατά ψυχήν ήδο
νής είναι πατέρας, τής δε κατ’ αϊσθησιν σωματικής όδύνης

20 είναι γεννήτορας.
Ό μέν κατά γνώμην πειρασμός, φησί, την μεν κατά ψυχήν 
λύπην συνίστησι, την δέ κατ’ αϊσθησιν δημιουργεί σαφώς 
ήδονήν ό δέ παρά γνώμην, τήν μεν τής ψυχής ηδονήν, τήν 
δέ τής σαρκός λύπην ύφίστησι.

25 Ό μέν Κύριος, φησί, τούς έκουσίους άπεύχεσθαι ήμας διδά
σκει πειρασμούς, ώς σαρκός μέν ήδονής, ψυχής δέ ποιητι
κούς όδύνης* ό δέ μέγας ’Ιάκωβος έπι τοις άκουσίοις ήμϊν 
παραινεί χαίρειν πειρασμοϊς, ώς σαρκός μέν ήδονήν, ψυχής 
δέ όδύνην άφαιρουμένους.

30 Ήνα λέγει τέλειον.
Ήνα λέγει όλόκληρον.
Ό λύπης καί ήδονής σαρκός πείραν λαβών, λέγοιτ ’ &ν δό
κιμος, ώς εύχερείας κα\ δυσχερείας τών περί σάρκα πρα-
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2. Την όδύνη τών αισθήσεων τήν άποκάλεσε τώρα λύπη.
3. Ή ψυχική λύπη λέει πώς είναι κατάληξη τής αισθησιακής 

ήδονής. Γιατί άπό αύτήν γίνεται ή ψυχική λύπη. 'Όπως βέ
βαια καί τής ψυχικής ήδονής κατάληξη είναι ή λύπη τής 
σάρκας. Ή εύφροσύνη δηλαδή τής ψυχής γίνεται λύπη τής 
σάρκας.

4. ’Αλλεπάλληλοι όρισμοί τής λύπης πού τήν άνάγουν στήν αι
τία πού είναι φυσικό νά τις δημιουργεί.

5. Ή λύπη λέει ότι είναι διπλή· ή μία έκδηλώνεται στις αισθή
σεις καί δημιουργεΐται άπό τή στέρηση τών σωματικών 
ήδονών ή άλλη σχετίζεται μέ τό νοΰ και γίνεται άπό τή 
στέρηση τών φυσικών άγαθών. ’Αλλά και οί πειρασμοί λέει 
ότι είναι δύο είδών. Οί έκούσιοι καί οί άκούσιοι. Οί έκού- 
σιοι είναι πατέρες τής αισθησιακής σωματικής ήδονής, καί 
γεννήτορες τής ψυχικής λύπης. Γιατί μόνο ή άμαρτία προ- 
καλεΐ λύπη στήν ψυχή. Οί άκούσιοι, πού έκδηλώνονται 
στούς πέρα άπό τή γνώμη μας πόνους, είναι πατέρες τής 
ψυχικής ήδονής καί γεννήτορες τής αισθησιακής σωματι
κής όδύνης.

6. Ό  σύμφωνος μέ τή γνώμη μας, λέει, πειρασμός προκαλει 
τήν ψυχική λύπη καί σαφώς δημιουργεί τήν αισθησιακή 
ήδονή, ένώ ό έκτός τής γνώμης μας πειρασμός προκαλει 
τήν ψυχική ήδονή καί τήν λύπη τής σάρκας.

7. Ό  Κύριος, λέει, μάς διδάσκει νά εύχόμαστε νά μή μάς έρ
χονται οί έκούσιοι πειρασμοί, έπειδή προκαλοϋν τήν ήδονή 
τής σάρκας καί τήν όδύνη της ψυχής, ένώ ό μέγας Ιάκωβος 
μάς προτρέπει νά χαιρόμαστε γιά τούς άκούσιους πειρα
σμούς, έπειδή μάς άφαιροΰν τήν ήδονή τής σάρκας καί τήν 
όδύνη της ψυχής.

8. Ποιόν λέει τέλειο.
9. Ποιόν λέει όλόκληρο.

10. Όποιος έλαβε πείρα της λύπης καί της ήδονής της σάρκας, 
μπορεΐ νά χαρακτηριστεί δόκιμος, έπειδή είναι δοκιμασμέ-
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γμάτων πεπειραμένος. Τέλειος δέ, ό τήν ήδονήν τής σαρκός 
35 και την όδύνην τη του λόγου δυνάμει καταπαλαίσας. 'Ολό

κληρος δέ, ό τάς κατά την πράξιν και την θεωρίαν έξεις 
άτρέπτους τη περι τόν θειον συντονίψ διατηρήσας.
Πάσης λύπης συνισταμένης κατά ψυχήν, ήδονή σαρκός 
φησι προηγείται.

4ο "Οτι, χωρίς τής κατά ψυχήν έμπαθοΰς προς αϊσθησιν σχέ- 
σεως, έν άνθρώποις οόκ έστι παντελώς άμαρτία.
"Οτι ψυχήν πνευματικώς εύφραίνει, φησίν, ό τοΐς έκου- 
σίοις τήν σάρκα πόνοις δομάζων.
"Οτι γένεσίς έστιν άρετής, φησίν, ή προς τήν σάρκα τής 

45 ψυχής έκούσιος άλλοτρίωσις.
Έπινοητικήν λέγει τήν νοεράν τής ψυχής δύναμιν, ήτις, 
χωριζομένη τής κατ’ αϊσθησιν σχέσεως, έρημον τής προς 
ήδονήν τήν σάρκα καταλιμπάνει προνοίας κατά τήν έν 
γνώμη σχέσιν. Ούδε τήν όδύνην τής σαρκός άνεχομένης 

5ο παραμυθεΐσθαι διά τήν έν σχέσει τής γνώμης όλικήν περι 
τά θεία σχολήν.
Ή τής ψυχής τών κατά φύσιν άπόθεσις, φησί, τής κατ' αϊ- 
σθησιν όδύνης άρχή γίνεσθαι πέφυκε. Τής γάρ ψυχής περι 
τά κατά φύσιν άγαθά πονουμένης, ούκ έστιν ή τών κατ’ αϊ- 

55 σθησιν τής ήδονής τρόπων έφευρίσκουσα δύναμις.
Ύπόκειται τη μεν αίσθήσει τά αισθητά, τφ δέ νφ τά 
νοητά. Πολλή γουν διαφορά νοητών έστι κάϊ αισθητών.
Ό νους, φησίν, άμα τήν αϊσθησιν οίκείαν κατά φύσιν 
ήγήσεται δύναμιν, ταις τών αισθητών έπιπλεκόμενος έπι- 

6ο φανίαις, έπινοεϊ τάς τής σαρκός ήδονάς, ού δυνάμενος τών 
όρατών διαβήναι τήν φύσιν, τη πρός τήν αϊσθησιν έμπαθεϊ 
σχέσει περισχεθείς.



νος σέ όσα εύκολύνουν ή δυσχεραίνουν τή σάρκα. Τέλειος 
μπορεΐ νά χαρακτηριστεί όποιος μέ τή δύναμη του λόγου 
καταπολέμησε τήν ήδονή και τήν όδύνη τής σάρκας. Και 
όλοκληρωμένος, όποιος διατήρησε μέ τήν έντονη τάση 
πρός τή θεότητα άμετάβλητες τις έξεις τής πράξης καί τής 
θεωρίας.
Ή ήδονή τής σάρκας, λέει, προηγείται άπό κάθε λύπη πού 
έκδηλώνεται στήν ψυχή.
Χωρίς τήν παθητική σχέση τής ψυχής μέ τήν αίσθηση δέν 
ύπάρχει καθόλου άμαρτία στούς άνθρώπους.
Τήν ψυχή, λέει, τήν εύφραίνει πνευματικά όποιος δαμάζει 
τή σάρκα μέ έκούσιους άγώνες.
Γένεση τής άρετής, λέει, είναι ή έκούσια άποξένωση τής 
ψυχής άπό τή σάρκα.
Λέει ότι είναι έπινοητική ή νοερή δύναμη τής ψυχής. Αύτή, 
άν χωριστεί άπό τή σχέση της μέ τήν αίσθηση, έγκαταλεί- 
πει τή σάρκα χωρίς τήν πρόνοια γιά ήδονή στή γνωμική 
σχέση. Ούτε άνέχεται νά άνακουφίζεται ή όδύνη τής σάρ
κας έξαιτίας τής όλικής άπασχόλησης της μέ τά θεία τή 
σύμφωνη μέ τή γνώμη μας.
Ή άπόθεση τών φυσικών άγαθών έκ μέρους τής ψυχής γί
νεται εύλογα άρχή τής αισθησιακής όδύνης. Γιατί όταν ή 
ψυχή ταλαιπωρείται μέ τά φυσικά άγαθά, δέν ύπάρχει ή δύ
ναμη πού έφευρίσκει τούς τρόπους τής αισθησιακής ήδο
νής.
Τά αισθητά άνήκουν στήν αίσθηση, στό νοΰ τά νοητά. 
’Ανάμεσα στά αισθητά καί τά νοητά ύπάρχει μεγάλη διαφο
ρά.
Μόλις ό νους θεωρήσει δική του φυσική δύναμη τήν αί
σθηση, έμπλεκόμενος μέ τις έπιφάνειες τών αισθητών, έπι- 
νοεί τΙς ήδονές τής σάρκας, έπειδή δέν μπορεΐ νά διαβεΐ τή 
φύση τών όρατών κρατημένος άπό τήν έμπαθή σχέση του 
πρός τήν αίσθηση.
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19 Ό πρός τον έαντοΰ νόμον τούς των δντων κατά μίμησιν 
μεταφέρων νόμους, ένάρετος λογίζων των έστερημένων

65 λόγου την κίνησιν. Ό δε τον έαντοΰ πρός τούς νόμους των 
άλλων κατά μίμησιν μεταβάλλων, έμπαθής, πρός άλογίαν 
έκφέρων τοΰ λόγου την δύναμιν.

20 "Οτι κρατοΰντος έν ήμΐν τοΰ λόγου, φησίν, έξ άνάγκης ή 
πρός άρετήν αύτφ δουλωθεΐσα βασανίζεται σάρζ.

21 7ο Ψυχής ή σάρζ, άλλ ’ ού σαρκός ή ψυχή. Τοΰ γάρ κρείττονος,
φησίν, τό ήττον, άλλ’ ού τοΰ ήττονος τό κρεΐττον. Ούκοΰν, 
έπειδή τη σαρκι διά την παράβασιν ένεφύρη τής άμαρτίας ό 
ό νόμος, δπερ έστιν ή κατ’ αϊσθησιν ήδονή, δι ’ ήν διά πόνων 
κατεκρίθη τής σαρκός ό θάνατος, είς την τοΰ νόμου τής 

75 άμαρτίας άναίρεσιν έπινενοημένος, ό διαγνούς δτι διά την 
άμαρτίαν, είς την αύτής άναίρεσιν, έπεισήλθεν ό θάνατος, 
άεϊ χαίρουσαν έχει την ψυχήν διά πόνων ποικίλων θεωμέ- 
νην άπογινόμενον τής οίκείας σαρκός τον νόμον τής άμαρ
τίας, πρός ύποδοχήν τής μελλούσης έν πνεύματι μακαρίας 

8ο ζωής, ής άλλως ούκ έστι τυχεΐν, μη πρότερον κενωθέντος 
ώς έξ άγγείου τινός, τής σαρκός έν τη παρούση ζωή κατά 
τήν πρός αύτήν σχέσιν τής γνώμης τοΰ νόμου τής άμαρτίας.'

22 Ηδονήν λέγει σωτήριον, τήν έπ’ άρετή χαράν τής ψυχής, 
ώφέλιμον δέ λύπην, τήν ύπερ άρετής όδύνην τής σαρκός.

23 85 Ό πάθεσι προστετηκώς καϊ πράγμασιν, έφ’ & μη δει τάς
όρμάς ποιείται.

24 Ό τάς ποιητικάς τών παθών καί τών πραγμάτων στερήσε- 
ως συμβάσεις ούκ άσπαζόμενος, άφ’ ών μη δει τάς άποφυ- 
γάς ποιείται.



19. 'Όποιος κατά μίμηση μεταφέρει τούς νόμους των δντων 
στό νόμο τό δικό του εΐναι ένάρετος, λογαριάζοντας τήν κί
νηση όσων στερούνται τό λόγο. Αύτός όμως πού μεταβάλ
λει τό δικό του νόμο κατά μίμηση πρός τούς νόμους των 
άλλων είναι έμπαθής και έκτρέπει τή δύναμη του λόγου 
πρός τήν άλογία.

20. 'Όταν κυριαρχεί μέσα μας ό λόγος κατ’ άνάγκη ή σάρκα 
βασανίζεται έχοντας ύποδουλωθεΐ σ’ αύτόν γιά τήν κατά- 
κτηση τής άρετής.

21. Ή σάρκα εΐναι τής ψυχής όχι όμως και ή ψυχή τής σάρκας. 
Γιατί τό κατώτερο άνήκει στό άνώτερο όχι όμως στό κατώ
τερο τό άνώτερο. ’Επειδή λοιπόν έξαιτίας τής παράβασης ό 
νόμος τής άμαρτίας άναμίχθηκε μέ τή σάρκα, πράγμα πού 
είναι ή αισθησιακή ήδονή, γιά τήν όποία καταδικάστηκε ή 
σάρκα μέ πόνους σέ θάνατο, πού έπινοήθηκε γιά νά άναιρε- 
θεΐ ή άμαρτία, έκεΐνος πού διαπίστωσε ότι έξαιτίας τής 
άμαρτίας και γιά τήν άναίρεσή της είσήλθε έκ τών ύστέρων 
ό θάνατος, αύτός έχει πάντα χαρούμενη τήν ψυχή του πού 
μέσα άπό λογής πόνους βλέπει νά έξέρχεται άπό τή σάρκα 
της ό νόμος τής άμαρτίας, γιά νά ύποδεχθεΐ ή ψυχή τή μελ
λοντική πνευματική ζωή, τήν όποία δέν μπορούμε νά έπι- 
τύχομε άλλιώς, &ν προηγουμένως δέν κενωθεί ό νόμος της 
άμαρτίας άπό τή σάρκα σάν άπό κάποιο άγγεΐο στήν πα
ρούσα ζωή κατά τή σχέση μαζί της τής γνώμης.

22. Ήδονή σωτήρια χαρακτηρίζει τή χαρά της ψυχής γιά τήν 
άρετή, καί ώφέλιμη λύπη τήν όδύνη τής σάρκας γιά τήν 
άρετή.

23. "Οποιος είναι προσκολλημένος σέ πάθη καί άπασχολήσεις 
άφήνει τΙς όρμές του σ’ αύτόν πού δέν πρέπει.

24. Αύτός πού δέν έγκρίνει τά περιστατικά πού προκαλοΰν στέ
ρηση τών παθών καί τών άπασχολήσεων, άποδέχεται αύτά 
πού δέν πρέπει ν’ άποφύγει.
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«Περί ής σωτηρίας έξεζήτησαν και έξηρεύνησαν προφήται οί 
περί τής εις ύμάς χάριτος προφητεύσαντες, έρευνώντες είς 
τίνα ή πόσον καιρόν έδήλου τό έν αότοΐς Πνεύμα Χρίστου,

5 μαρτορούμενον τά είς Χριστόν παθήματα και τάς μετά ταΰτα 
δόξας». Έάν αύτοϊ οί μακάριοι προφήται, άπερ έκ Πνεύματος 
άγίου ένηχήθησαν, ήμΐν έγγράφως κατέλιπον έκζητεΐν και 
έρευνήσαι, πώς αύτοϊ έκ Πνεύματος άγίου ένηχούμενοι και τά 
άποκαλυπτόμενα αύτοΐς συγράφοντες, ποίαν έκζήτησιν και 

ίο έξερεύνησιν έξεζήτουν ή έξηρεύνων;

ΑΠΟΚΡΙΣΙΣ

Τάς μεν έκζητικάς τε και έξερευνητικάς τών θείων δυνάμεις 
ούσιωδώς έχει καταβεβλημένας αύτη παρά του κτίσαντος, κατ' 
αότήν τήν είς τό είναι πάροδον, ή τών άνθρώπων φύσις, τάς δε 

ΐ5 τών θείων Αποκαλύψεις κατά χάριν ή του παναγίου Πνεύματος 
έπιφοιτώσα ποιείται δύναμις. Επειδή δε καταρχάς διά τής 
άμαρτίας τη φύσει τών όρατών ταύτας ό πονηρός προσήλωκε 
τάς δυνάμεις καϊ ούκ ήν ό συνιών ή έκζητών τόν Θεόν, πάντων 
τών μετειληφότων τής φόσεως τήν νοεράν τε και λογικήν δύ- 

2οναμιν έχόντων περιγεγραμμένην τη έπιφανείςι τών αίσθητών, 
καϊ μηδεμίαν κεκτημένων έννοιαν τών ύπερ αϊσθησιν, είκότως 
ή τοδ παναγίου Πνεύματος χάρις τοΐς μή κατά πρόθεσιν ένδια- 
θέτως ύπό τήν άπάτην γενομένοις, τών ύλικών άφηλώσασα 
τήν προσηλωμίνην άπεκατέστησε δύναμιν, ήν καθαράν άπολα-

25 βόντες διά τής χάριτος» πρώτον έζήτησαν καϊ ήρεύνησαν, καϊ
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«Γιά τή σωτηρία αύτή άναζήτησαν και έρεύνησαν οί προφή
τες πού προφήτευσαν για τή χάρη πού θά γινόταν σ’ έμάς, 
ψάχνοντας νά βρουν για ποιόν καί πόσον καιρό μιλούσε τό 
Πνεύμα τού Χριστού πού ύπήρχε μέσα τους, προαγγέλλοντας 
τά παθήματα για χάρη τού Χριστού καί τή δόξα πού τά άκο- 
λουθεΐ»1. "Αν οί ίδιοι οί μακαριστοί προφήτες, όσα πληρο- 
φορήθηκαν άπό τό άγιο Πνεύμα μάς άφησαν γραπτή έντολή 
νά τά άναζητήσομε καί νά τά έρευνήσομε, ποιά ήταν ή άνα- 
ζήτηση καί έρευνά τους, άφού πληροφορούνταν αύτοί άπό τό 

άγιο Πνεύμα καί έγραφαν όσα τούς άποκαλύπτονταν;

ΑΠΟΚΡΙΣΗ

Ή ικανότητα νά άναζητα καί νά έρευνα κανείς τά θεία είναι 
έμφυτευμένη άπό τόν ίδιο τό δημιουργό μέσα στήν άνθρώπινη 
φύση άπό αύτήν τήν πρώτη στιγμή τής ύπαρξής της, ένώ τις Απο
καλύψεις τών θείων τις παρέχει κατά χάρη έπιφοιτώντας ή δύνα
μη του παναγίου Πνεύματος. ’Επειδή όμως στήν άρχή ό πονη
ρός έβαλε μέ τήν άμαρτία μέσα στή φύση τών όρατών αύτές τις 
δυνάμεις καί δέν ύπήρχε κανένας νά κατανοεί ή νά άναζητει τό 
θεό2, άφοΰ όλοι οί άνθρωποι είχαν περιορισμένη μέ τήν έπιφά- 
νεια τών αίσθητών τή λογική δύναμη καί δέν είχαν καμμιά Ιδέα 
γιά τά ύπεραισθητά, εύλογα ή χάρη του παναγίου Πνεύματος σ’ 
έκείνους πού έπεσαν στήν άπάτη χωρίς συνειδητή πρόθεση, 
άφοϋ τούς άποκόλλησε άπό τά ύλικά, άποκατέστησε τή δεμένη 
μαζί τους δύναμη, καί αύτήν τήν έλαβαν καθαρή μέ τή χάρη,

1. Α' Πέτρ. 1,10,11. 2. Ψαλμ. 13,2* 52,3.
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ούτως έξεζήτησαν και έξηρεύνησαν, διά τής αύτής δηλαδή του 
Πνεύματος χάριτος

Ού γάρ θέμις είπεΐν, ώς μόνη καθ’ έαυτήν ή χάρις ένήργει 
τοΐς άγίοις τάς γνώσεις τών μυστηρίων, χωρίς τών τής γνώσε- 

3ο ως δεκτικών κατά φύσιν δυνάμεων(}). Έπει μή συνιέντας είσά- 
γομεν τους άγιους Προφήτας τών δοθέντων αύτοΐς ύπό του πα
ναγίου Πνεύματος φωτισμών την δύναμιν кал πώς άληθής ό 
φάσκων έστι λόγος, δτι «ό σοφός νοήσει τά άπο του ίδίου στόμα
τος»; Ούτε μην δίχα τής του παναγίου Πνεύματος χάριτος, μόνη 

35 τη κατά φύσιν δυνάμει ζητήσαντες τήν άληθή τών δντων άπει- 
λήφασι γνώσιν, έπειδή περιττή δειχθήσεται τοΐς άγίοις ή του 
Πνεύματος έπιφοίτησις, κατά μηδέν αύτοΐς συνεργούσα πρός τήν 
τής άληθείας φανέρωσιν. Καί πώς άληθής ό φάσκων έσται λό
γος, ότι «πάσα δόσις άγαθή και παν δώρημα τέλειον, άνωθέν 

4ο έστι, καταβαΐνον άπό του Πατρός τών φώτων», και τό, 
«έκάστφ δέδοται ή φανέρωσις του Πνεύματος πρός τό συμφέ
ρον' ф μέν», γάρ φησι, «διά του Πνεύματος δέδοται λόγος σο
φίας, άλλφ δέ λόγος γνώσεως κατά τό αύτό Πνεύμα, έτέρω δε 
πίστις έν τφ αύτφ Πνεύματι, άλλφ δέ χαρίσματα ιαμάτων», και 

45 τά έξής, οΐς έπάγει, «πάντα δέ ένεργεΐ τό Εν καί τό αύτό Πνεύμα, 
διαιρούν ίδίψ έκάστφ καθώς βούλεται» ; Βούλεται δέ τό έκάστφ 
δηλονότι συμφέρον Ο, εις πληροφορίαν τής άπαθους τών έπιζη- 
τούντων τά θεία έφέσεως. Ό γάρ άπαθώς τά θεΐα ζητών, πάν
τως λήψεται τό ζητούμενον. Ό δέ μετά τίνος πάθους αίτών, ώς 

50 κακώς ζητών, άποτεόξεται του ζητουμένου. Φησι γάρ' «αίτεΐσθε 
κα\ ού λαμβάνετε, διότι κακώς αίτεΐσθε».

Ούκοΰν ούτε ή χάρις του άγίου Πνεύματος ένεργεΐ σοφίαν 
έν τοΐς άγίοις, χωρίς τοδ ταύτην δεχομένου νοός, обτε γνώ- 
σινζ2), χωρίς τής δεκτικής τον λόγου δυνάμεως, οΰτε πίστιν,



πρώτα ζήτησαν κι ερεύνησαν κι έτσι άναζήτησαν και έξερεύνη- 
σαν, με τήν ίδια δηλαδή τή χάρη του Πνεύματος.

Δέν είναι λοιπόν σωστό νά πούμε ότι μόνη της ή χάρη 
ένεργοϋσε στούς άγιους τις γνώσεις τών μυστηρίων χωρίς τις 
φυσικές ίκανότητες πού είναι δεκτικές τής γνώσης, γιατί πα
ρουσιάζομε τούς άγιους προφήτες νά μήν έννοούν τή δύναμη 
τών φωτισμών πού τούς δόθηκαν άπό τό άγιο Πνεύμα· καί πώς 
τότε είναι άληθινός ό λόγος ότι «ό σοφός θά έννοήσει όσα 
βγαίνουν άπό τό στόμα του»3; Ούτε βέβαια δίχως τή χάρη τού 
παναγίου Πνεύματος, ζητώντας μέ μόνη τή φυσική δύναμή 
τους, άπέκτησαν τήν άληθινή γνώση τών δντων, γιατί θ’ άπο- 
δειχθεΐ περιττή γιά τούς άγιους ή έπιφοίτηση τού Πνεύματος 
μή συνεργώντας καθόλου μαζί τους γιά τή φανέρωση τής άλή- 
θειας. Καί πώς θά είναι άληθινός ό λόγος πού λέει, «κάθε ώφέ- 
λιμη δόση καί κάθε δώρημα τέλειο, προέρχεται άπό τόν ούρανό 
και κατεβαίνει άπό τόν Πατέρα τών φώτων»4, καί «στόν καθένα 
έχει δοθεΐ ή φανέρωση του Πνεύματος πρός τό συμφέρον του»; 
Γιατί στόν ένα, λέει, έχει δοθεΐ άπό τό Πνεύμα λόγος σοφίας, 

στόν άλλο μέ τό ίδιο Πνεύμα λόγος γνώσης, σέ άλλον δόθηκε 
πίστη μέ τό ίδιο Πνεύμα, σέ άλλον χαρίσματα ίαμάτων καί τά 
λοιπά. Καί σ’ αύτά προσθέτει* «δλα τά ένεργεΐ τό ένα καί τό 
αύτό Πνεύμα καί τά άπονέμει στόν καθένα χωριστά δπως θέ
λει»5. Καί είναι φανερό δτι θέλει τό συμφέρον καθενός γιά νά 
Ικανοποιηθεί ή άπαθής έπιθυμία έκείνων πού έπιζητοΰν τά 
θεια. Γιατί, δποιος ζητά τά θεΐα άπαλλαγμένος άπό τά πάθη θά 
λάβει δ,τι ζητά, ένώ δποιος τά ζητά έχοντας κάποιο άπό τά 
πάθη, δέ θά έπιτύχει έκεΐνο πού ζητα, έπειδή ζητά κακώς. Γιατί 
λέει* «ζητείτε καί δέν παίρνετε, γιατί ζητάτε κακώς»6.

Επομένως ούτε ή χάρη του άγίου Πνεύματος δίδει σοφία 
στούς άγίσυς χωρίς τό νοΰ πού τή δέχεται, ούτε γνώση παρέχει 
χωρίς τή δεκτική Ικανότητα του λόγου, ούτε πίστη χωρίς τή νο-
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3. Παρμ. 16,23. 4. Ίοκ. 1,17. 5. Α'Κορ. 12,7-11. 6. Ίακ.4,5.
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55 στιν, άνευ τής κατά νοΰν και λόγον των μελλόντων και πασι 
τέως άδηλων πληροφορίας, οΰτε ιαμάτων χαρίσματα, δίχα τής 
κατά φύσιν φιλανθρωπίας, οΰτε τι έτερον των λοιπών χαρισμά
των, χωρίς τής έκάστου δεκτικής έξεώς τε και δυνάμεως, οΰτε 
μήν πάλιν έν τών άπηριθμημένων άνθρωπος κτήσεται κατά δύ- 

60 ναμιν φυσικήν, δίχα τής χορηγούσης ταΰτα θείας δυνάμεως.
Και δηλουσι τοΰτο σαφώς πάντες οί άγιοι, μετά τάς άπο- 

καλύψεις τών θείων ζητουντες τών άποκαλυφθέντων τους λό
γους. Αβραάμ γάρ λαβών τήν έπαγγελίαν τής κληρονομιάς τής 
δειχθείσης αύτφ γής, φάσκοντος προς αύτον του Θεόν, «Έγώ ό 

65 Θεός, ό έζαγαγών σε έκ χώρας Χαλδαίων, ώστε δούναι σοι τήν 
γήν ταύτην κληρονομήσαι αύτήν», ούκ ήρκέσθη λαβών δπερ 
έκζητών έξήλθεν έκ γής Χαλδαίων, άλλ' ήρεύνησε μαθεΐν πο- 
θών καί τον τρόπον τής κληρονομιάς, λέγων προς τον Θεόν 
«Δέσποτα Κύριε, κατά τί γνώσομαι ότι κληρονομήσω αύτήν;». 

7ο Καί Μωϋσής λαβών τών σημείων καί τών τεράτων τήν δύνα- 
μιν, έζήτει καί τούς τρόπους διδαχθήναι και τούς λόγους, καθ’ 
οϋς έδει τών δοθέντων σημείων άποδειχθήναι τήν πίστωσιν. 
«Καί έθετο έν αύτοΐς», φησίν ό μέγας Δαβίδ, «τούς λόγους τών 
σημείων αύτου καί τών τεράτων αύτοΰ έν γή Χάμ». Και πάλιν 

75αύτός περί έαυτοΰ φησι προς τόν Θεόν βοών ό μέγας Δαβίδ- 
«άποκάλυψον τούς όφθαλμούς μου, καί κατανοήσω τά θαυμά- 
σιά σου έκ του νόμου σου» * καί, «λύχνος τοΐς ποσί μου ό νόμος 
σου καί φώς ταΐς τρίβοις μου». Καί Δανιήλ ό μέγας άνήρ τών 
έπιθυμιών, τών θείων όράσεων, ύπϊρ ών τρεις έβδομάδας ήμε- 

βορών έτέλεσεν άσιτος, τούς λόγους έκζητών, άκούει άγγέλου - 
πρός άγγελον λέγοντος, «συνέτισον έκεΐνον τήν δρασιν». Καί 
Ζαχαρίας ό μέγας Προφήτης, δι’ δλης τής αύτου προφητείας, 
καθ' έκάστην δρασιν τόν έν αύτφ λαλοΰντα άγγελον εισάγει,
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ερή και λογική πληροφορία για τά μελλοντικά και άδηλα σέ 
όλους, ούτε κάποιο άλλο άπό τά λοιπά χαρίσματα χωρίς τή δε
κτική έξη και δύναμη καθενός, ούτε πάλι θ’ άποκτήσει ό άν
θρωπος άπό φυσική Ικανότητα ένα άπό όσα άριθμήσαμε χωρίς 
τή θεία δύναμη πού τά χορηγεί.

Και αύτό τό δηλώνουν με σαφήνεια όλοι οί άγιοι, πού 
ζητούν έπειτα άπό τις άποκαλύψεις τών θείων τούς λόγους 
όσων άποκαλύφθηκαν7. Ό  ’Αβραάμ γιά παράδειγμα λαμβάνο- 
ντας τήν ύπόσχεση γιά τήν κληρονομιά τής γης πού τού έδεί- 
χθη άπό τό θεό, όταν τού έλεγε ό θεός, «έγώ είμαι ό θεός πού 
σ’ έβγαλα άπό τή χώρα τών Χαλδαίων, γιά νά σου δώσω νά 
κληρονομήσεις αύτή τή γή»8, δέν άρκέσθηκε στο ότι έπαιρνε 
δ,τι ζητούσε όταν έβγαινε άπό τή γή τών Χαλδαίων, άλλ’ έρεύ- 
νησε, ποθώντας νά μάθει και τόν τρόπο τής κληρονομιάς, λέγο
ντας στο θεό* «Δέσποτα Κύριε, άπό τί θά καταλάβω ότι θά τήν 
κληρονομήσω;»9. ’Επίσης ό Μωυσής όταν έλαβε τή δύναμη γιά 
τά σημεία καί τέρατα πού έκανε, ζητούσε νά μάθει καί τούς 
τρόπους και τούς λόγους γιά τούς όποιους έπρεπε νά κατοχυρω
θεί ή βεβαίωση τών σημείων πού είχαν δοθεί. «Κι έβαλε στήν 
ψυχή τους», λέει ό μέγας Δαβίδ, «τούς λόγους τών σημείων καί 
τών τεράτων πού θά έκανε στή γή τού Χάμ»10. Καί πάλι ό ίδιος 
μιλώντας γιά τόν έαυτό του λέει στό θεό ό μέγας Δαβίδ* «ξε
σκέπασε τά μάτια μου καί θά κατανοήσω τά θαυμάσια του νό
μου σου»11. Καί «λυχνάρι γιά τά βήματά μου είναι ό νόμος σου 
καί φώς γιά τό δρόμο μου»12. Καί ό Δανιήλ, ό μέγας άνδρας τών 
έπιθυμιών, τών θείων όραμάτων, πού γιά χάρη τους έμεινε 
χωρίς τροφή τρεις όλόκληρες έβδομάδες, ζητώντας νά μάθει 
τούς λόγους, άκούει τό λόγο ένός άγγέλου σέ άλλον άγγελο* 
«δίδαξε έκεινον νά καταλάβει τό δραμα»13. Καί ό Ζαχαρίας έπί- 
σης, ό μέγας προφήτης, σ’ δλη τή διάρκεια τής προφητείας του,

7. Δον. 12,8· Ζαχ. 4,5. 8. Γεν. 15,7. 9. Έξ. 4,1.
10. Ψαλμ. 104,27. 11. Ψαλμ. 118,18.
12. Ψαλμ. 118,105. 13. Δαν. 10,11-8,16.
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δεικνύοντά τε τάς όράσεις, καί διδάσκοντα τούς των όράσεων 
85 λόγους, φάσκων «καί έδειξέ μοι ό άγγελος ό λαλών έν έμον 

καί εΐπα τφ άγγέλω τφ λαλουντι έν έμον Κύριε, τί έστι ταΰ- 
τα;».

Και δήλον έντεύθεν, ότι πάντες οί άγιοι και έδέχοντο υπό 
του Πνεύματος άποκαλύψεις και έζήτουν άποκαλυφθήναι των 

90 άποκαλυφθέντων τούς λόγους, και ότι του Πνεύματος ή χάρις 
ούδαμώς τής φύσεως καταργεί την δύναμιν, άλλα μάλλον, κα- 
ταργηθεΐσαν τη χρήσει των παρά φύσιν τρόπων, ένεργόν έποίει 
πάλιν τη χρήσει των κατά φύσιν, προς την των θείων κατανόη- 
σιν είσάγουσα.

95 Ζητεί γάρ έν ήμΐν την τών δντων γνώσιν το Πνεύμα το 
άγιον καί έρευνψ, άλλ’ ούχ έαυτφ ζητεί το ζητούμενον, ότι 
θεός καί πάσης έπέκεινα γνώσεως, άλλ' ήμΐν τοΐς δεομένοις 
τής γνώσεως. 'Ώσπερ άμέλει και ό Λόγος γίνεται σάρξ, ούχ 
έαυτφ, άλλ’ ήμΐν τό διά τής σαρκώσεως έξανύων μυστήριον, 

ιοο Ώς γάρ χωρίς σαρκός νοερώς έμψυχωμένης ούκ ένήργει θεο- 
πρεπώς τά κατά φύσιν τής σαρκός ό Λόγος, ούτως ούδε τό 
Πνεύμα τό άγιον έν τοΐς άγίοις ένεργεΐ τάς γνώσεις τών μυστη
ρίων χωρίς τής κατά φύσιν ζητούσης τε και έρευνώσης την 
γνώσιν δυνάμεως. Είτε οδν έζήτουν ή έζεζήτουν, είτε ήρεύνων 

Ю5 ή έζηγρεύνων οί άγιοι, την χάριν είχον του Πνεύματος, κινού
σαν αύτών τήν νοεράν καί λογικήν δύναμιν πρός ζήτησιν καί 
έρευναν τής τών ψυχών σωτηρίας, καί χωρίς τού Πνεύματος 
ούδέν παντελώς έθεώρουν πνευματικόν' 6τι μη δε πέφυκεν ό 
Ανθρώπινος νους άνευ θείου φωτός τών θείων καί νοητών άν- 

ιιο τιλαμβάνεσθαι.
Ώς γάρ οόκ έστι χωρίς ήλιακοΰ φωτός όφθαλμόν άντιλαμ- 

βάνεσθαι τών αισθητών, οδτω δίχα πνευματικού φωτός νους



σέ κάθε όραμά του κάνει τον άγγελο πού βλέπει νά τοΰ μιλάει 
και νά τοΰ δείχνει τά όράματα και νά έξηγεΐ τούς λόγους τους 
λέγοντας· «και μοΰ έδειξε ό άγγελος πού μοΰ μιλούσε* και είπα 
στόν άγγελο πού μοΰ μιλούσε* Κύριε, τί σημαίνουν αύτά;»14.

Και είναι φανερό άπό έδώ ότι όλοι οί άγιοι και δέχονταν 
άποκαλύψεις άπό τό άγιο Πνεύμα και ζητούσαν ν’ άποκαλυ- 
φθοΰν οί λόγοι τών άποκαλύψεων, και ότι ή χάρη τοΰ Πνεύμα
τος δέν καταργεί καθόλου τη δύναμη τής φύσης, άλλά μάλλον 
ένώ είχε καταργηθει άπό τή χρήση τών παραφύση τρόπων, τήν 
ένεργοποιοΰσε πάλι μέ τή χρήση τών φυσικών τρόπων και τήν 
όδηγοΰσε στήν κατανόηση τών θείων.

Ζητά δηλαδή μέσα μας τό άγιο Πνεΰμα τή γνώση τών 
όντων καί έρευνά γι’ αύτό. Δέν κάνει όμως αύτή τήν άναζήτηση 
γιά τόν έαυτό του, γιατί είναι θεός καί πέρα άπό κάθε γνώση 
άλλά γιά μάς πού έχομε άνάγκη άπό τή γνώση. 'Όπως άκριβώς 
βέβαια καί ό Λόγος γίνεται σάρκα όχι γιά τόν έαυτό του, άλλά 
γιά μάς όλοκληρώνοντας τό μυστήριο τής σάρκωσης. *Όπως 
δηλαδή χωρίς σάρκα έμψυχωμένη μέ τό νοΰ ό Λόγος δέν ένερ- 
γοΰσε θεοπρεπώς τις φυσικές λειτουργίες τής σάρκας, έτσι 
ούτε τό Πνεΰμα τό άγιο ένεργει μέσα στούς άγιους τις γνώσεις 
τών μυστηρίων χωρίς τή δύναμη πού σύμφωνα μέ τή φύση της 
ζητά καί έρευνά τή γνώση. Είτε λοιπόν ζητούσαν ή έκζητοΰσαν 
εϊτε έρευνοΰσαν ή έξερευνοΰσαν οί άγιοι, είχαν τή χάρη τοΰ 
Πνεύματος πού κινοΰσε τή νοερή καί λογική δύναμή τους στήν 
άναζήτηση καί τήν έρευνα τής σωτηρίας τών ψυχών, καί χωρίς 
τό Πνεΰμα κανένα άπολύτως δέ θεωρούσαν πνευματικό. Γιατί 
ό άνθρώπινος νοΰς δέν είναι καμωμένος έτσι άπό τή φύση του 
ώστε ν’ άντιλαμβάνεται τά θεϊα καί νοητά χωρίς τό θειο φώς.

Ό πως δηλαδή δέν είναι δυνατό ό όφθαλμός ν’ Αντιλαμβά
νεται τά αισθητά χωρίς τό ήλιακό φώς, έτσι καί δίχως τό πνευ-
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άνθρώπινος οΰποτ’ αν δέξαιτο θεωρίαν πνευματικήν. Το μεν 
yap φωτίζει κατά φύσιν την αϊσθησιν πρδς την των σωμάτων 

us άντίληψιν(4), το δε την πρδς θεωρίαν τδν νοδν καταυγάζει πρδς 
κατανόησιν των ύπερ αϊσθησιν(5). Σωτηρία δε των ψυχών κυ
ρίως έστι τδ τέλος τής πίστεως. Τέλος δε πίστεώς έστιν ή του 
πιστευθέντος άληθής άποκάλυψις. Αληθής δε του πιστευθέντος 
άληθής άποκάλυψις ή κατά άναλογίαν τής έν έκάστω πίστεως 

ΐ2ο άρρητος του πεπιστευμένου περιχώρησις. Περιχώρησις δε του 
πεπιστευμένου καθέστηκεν ή πρδς την οίκείαν άρχήν κατά τδ 
τέλος τών.πεπιστευκότων έπάνοδος. Ή δε πρδς τήν οίκείαν 
άρχήν κατά τδ τέλος τών πεπιστευκότων έπάνοδός έστιν ή τής 
έφέσεως πλήρωσιςζ6). Έφέσεως δε πλήρωσίς έστι ή περί τδ 

125 έφετδν τών έφιεμένων άεικίνητος στάσις. Αεικίνητος δε στάσις 
περί τδ έφετδν τών έφιεμένων έστιν ή του έφετοϋ διηνεκής τε 
και άδιάστατος άπόλαυσις. Απόλαυσις δε διηνεκής και άδιά- 
στατος του έφετοΰ ή τών ύπερ φύσιν θείων καθέστηκε μέθεξις. 
Μέθεζις δε τών ύπέρ φύσιν θείων έστιν ή πρδς τδ μετεχόμενον 

ΐ3ο τών μετεχόντων όμοίωσις. Ή δε πρδς τδ μετεχόμενον τών με- 
τεχόντων όμοίωσις έστιν ή κατ’ ένέργειαν πρδς αύτδ τδ μετεχό
μενον τών μετεχόντων δι’ όμοιότητος ένδεχομένη ταυτότης. Ή 
δέ τών μετεχόντων ένδεχομένη κατ’ ένέργειαν δι’ όμοιότητος 
πρδς τδ μετεχόμενον ταυτότης έστϊν ή θέωσις τών άξιουμένων 

135 θεώσεως. Ή δέ θέωσις έστι, καθ’ ύπογραφής λόγον, πάντων 
τών χρόνων καί τών αιώνων καϊ τών έν χρόνφ και αίώνι πε
ριοχή καί πέρας. Περιοχή δέ καϊ πέρας τών χρόνων καί τών 
αιώνων έστϊ καί πάντων τών έν αότοΐς, ή τής άκραιφνους και 
κυρίως άρχήςΟ, ηρδς τδ κυρίως τέλος καϊ άκραιφνές έν τοΐς 

no σωζομένοις άδιάστατος ένότης. Αδιάστατος δέ τής άκραιφνους 
те άρχής καί τέλους ένότης έν τοις σωζομένοις έστίν, ή κρείτ- 
των τών ούσιωδώς άρχή τε καί τέλει μεμετρημένων τών κατά



ματικό φως ποτέ ό άνθρώπινος νους δέ θά μπορούσε νά δεχθεί 
κάποια πνευματική θεωρία. Τό ήλιακό φως δηλαδή φωτίζει φυ
σικά τό αισθητήριο γιά τήν άντίληψη τών σωμάτων, ένώ τό 
πνευματικό φώς καταυγάζει κατά τή θεωρία τό νοϋ πρός κατα
νόηση έκείνων πού ύπερβαίνουν τήν αίσθηση. Ό  σκοπός τής 
πίστης είναι κυρίως ή σωτηρία τών ψυχών. Και τέλος τής πί
στης είναι ή αληθής άποκάλυψη έκείνων πού πιστεύθηκαν. 
’Αληθής άποκάλυψη πάλι έκείνων πού πιστεύθηκαν είναι ή κατ’ 
άναλογίαν τής πίστης τού καθενός άρρητη περιχώρηση έκείνου 
πού έχει πιστευθεΐ. Και περιχώρηση όποιου έχει πιστευθεΐ εί
ναι ή έπάνοδος κατά τό τέλος στήν άρχή τους έκείνων πού 
έχουν πιστέψει. Ή έπάνοδος τώρα πρός τό τέλος στήν άρχή 
τους έκείνων πού έχουν πιστέψει είναι ή έκπλήρωση τής έπιθυ- 
μίας. Έκπλήρωση τής έπιθυμίας είναι ή άεικίνητη στάση έκεί
νων πού έπιθυμοϋν γύρω στό έπιθυμητό. ’Αεικίνητη στάση 
έκείνων πού έπιθυμούν γύρω στό έπιθυμητό είναι ή άτελεύτητη 
και άδιάλειπτη άπόλαυση τού έπιθυμητού, κι άπόλαυση άτε- 
λείωτη καί άδιάλειπτη τού έπιθυμητού είναι ή μέθεξη τών ύπέρ 
φύση θείων. Μέθεξη πάλι τών πάνω άπό τή φύση θείων είναι ή 
όμοίωση πρός τό μετεχόμενο έκείνων πού τό μετέχουν. Ή 
όμοίωση πρός τό μετεχόμενο έκείνων πού τό μετέχουν είναι ή 
δυνατή στήν πράξη μέ τήν όμοιότητα ταυτότητα πρός τό μετε
χόμενο έκείνων πού μετέχουν. Ή δυνατή στήν πράξη μέ τήν 
όμοιότητα ταυτότητα πρός τό μετεχόμενο έκείνων πού μετέ
χουν είναι ή θέωση όποιων είναι άξιοι γιά θέωση. Ή θέωση εί
ναι, καί ύπογραμμίζω τά λόγια μου, ή περιοχή καί τό πέρας 
όλων τών χρόνων καί τών αίώνων καί δσων αύτά περιέχουν. 
Περιοχή τώρα καί πέρας δλων τών χρόνων καί τών αίώνων καί 
δσων αύτά περιέχουν είναι ή άδιάλειπτη ένότητα τής άληθινής 
καί ούσιαστικής άρχής έκείνων πού σώζονται μέ τό άληθινό 
καί κύριο τέλος. Αδιάλειπτη ένότητα τών σωζομένων μέσα 
στήν άληθινή άρχή καί τέλος είναι ή καλύτερη έκβαση τών 
κατά φύση πού είναι μετρημένα κατά τήν ούσία μέ τήν άρχή
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φύσιν έκβασις. ’Έκβασις δε τών κατά φύσιν τών κατ’ άρχήν τε 
και τέλος περιγεγραμμένων έστίνζ8) ή άμεσος και άπειρος και 

ms έπ ’ άπειρον έν τοΐς άξιωθεΐσι τής κατά το κρείττον νοοομένης 
τών κατά φύσιν έκβάσεως ένέργεια του Θεου πανσθενής και 
ύπερδύναμος. "Αμεσος δε και άπειρος και έπ ' άπειρον ένέργεια 
του Θεου πανσθενής έστι και ύπερδύναμος ή κατα την άφθεγ- 
κτον και ύπερ νόησιν ένωσιν άρρητός τε και ύπεράρρητος ήδο- 

ΐ5ο νή και χαρά τών ένεργουμένων, ής ούκ έστι νοΰν ή λόγον παν- 
τάπασιν ή νόησιν ήρήσιν έν τη φύσει τών δντων εύρείν.

Ούκ έχει γάρ ή φύσις τών ύπερ φύσιν τους λόγους, ώσπερ 
ούδέ τών παρά φύσιν τους νόμους. Ύπερ φύσιν δε λέγω,την 
θείαν καί άνεννόητον ήδονήν, ήν ποιεΐν πέφυκεν ό Θεός φύσει, 

iss κατά την χάριν τοΐς άξίοις ένούμενος' παρά φύσιν δε την κατά 
στέρησιν ταύτης συνισταμένην άνεκλάλητον όδύνην, ήν ποιεΐν 
είωθεν ό Θεός φύσει, παρά την χάριν τοΐς άναζίοις ένούμενος’ 
κατα γάρ την ύποκειμένην έκάστω ποιότητα τής διαθέσεως ό 
Θεός τοΐς πάσιν ένούμενος ?), ώς οίδεν αύτός, την αΐσθησιν 

ΐ6ο έκάστω παρέχεται, καθώς έστιν έκαστος ύφ ’ έαυτου διαπεπλα- 
σμένος πρός ύποδοχήν του πάντως πάσιν ένωθησομένου κατά 
τό πέρας τών αιώνων.

Σωτηρίαν δέ ψυχών, ώς όϊμαι, τυχόν ό τών άποστόλων 
άκρότατος έφη Πέτρος, ώς πίστεως τέλος, τών ύπερ φύσιν την 

165 μέθεξιν, «περί ής σωτηρίας», διά Πνεύματος άγιου δηλαδή σα
φώς, «έξεζήτησαν προφήται κα\ έζηρεύνησαν, είς τίνα ή ποιον 
καιρόν έδήλου τό έν αύτοΐς Πνεύμα Χρίστου, προμαρτυρούμε- 
νον τά είς Χριστόν παθήματα καί τάς μετά ταΰτα δόξας». Ού- 
κοΰν τούς έκζητοοντας έν Πνεύματι την τών ψυχών σωτηρίαν 

по καί έζερευνώντας τούς ταύτης πνευματικούς τής σωτηρίας λό-



καί τό τέλος. "Εκβαση των κατά φύση πού καθορίζονται άπό 
την άρχή καί τό τέλος είναι ή άμεση καί απέραντη ένέργεια του 
θεού, ή παντοδύναμη καί ύπερδύναμη καί πού μένει έπ’ άπειρο 
σ’ αύτούς πού άξιώθηκαν τήν έκβαση των κατά φύση μέ τό κα
λύτερο νόημα. "Αμεση κι άπέραντη καί πού διαρκεΐ έπ’ άπειρο 
ένέργεια του θεού, παντοδύναμη καί ύπερδύναμη, είναι κατά 
τήν άνεκλάλητη καί ύπέρνοη ένωση, άρρητη καί ύπεράρρητη 
ήδονή καί χαρά άπό όσα γίνονται, τής όποίας είναι τελείως 
άδύνατο νά βρεθεί τό νόημα καί ό λόγος ή ή σκέψη ή ή έκφρα
ση μέσα στή φύση των όντων.

Γιατί ή φύση δέν έχει τούς λόγους των πάνω άπό τή φύση, 
καθώς καί τούς νόμους τών παρά φύση. Πάνω άπό τή φύση 
λέγω τή θεία καί άκατάληπτη ήδονή, πού άπό τή φύση του ό 
θεός παρέχει πάντοτε όταν ένώνεται κατά χάρη μέ τούς άξιους. 
Παρά φύση πάλι λέω τήν κατά στέρηση τής χάριτος προκαλού- 
μενη ένεκλάλητη όδύνη, πού συνήθως παρέχει άπό τή φύση του 
ό θεός όταν ένώνεται μέ τούς άνάξιους παρά τή χάρη. Μέ τό νά 
ένώνεται ό θεός μέ όλους σύμφωνα μέ τήν ποιότητα τής διάθε
σης του καθενός όπως αύτός γνωρίζει, παρέχει τήν αίσθηση 
στόν καθένα, καθώς είναι καθένας διαμορφωμένος άπό τόν 
έαυτό του γιά νά ύποδεχτει αύτόν πού θά ένωθεΐ όπωσδήποτε 
μέ όλους κατά τό πέρας τών αιώνων.

Σωτηρία τών ψυχών, όπως νομίζω, ίσως είπε ό κορυφαίος 
Πέτρος ότι είναι, ώς κατάληξη τής πίστης, ή μέθεξη τών πάνω 
άπό τή φύση άγαθών. «Τι* αύτή τή σωτηρία», μέ τό άγιο Πνεύ
μα σαφώς, ζήτησαν κι έρεύνησαν μ’ έπιμονή οΐ προφήτες ποιό 
καί τί λογής καιρό τούς δήλωνε τό άγιο Πνεύμα, προβεβαιώνο- 
ντας τά παθήματά τους γιά χάρη του Χρίστου καί τή δόξα πού 
θ’ άκολουθοϋσε»15. Αύτούς λοιπόν πού ζητουν μ* έπιμονή έμφο- 
ρημένοι άπό τό άγιο Πνεύμα τή σωτηρία τών ψυχών καί έξε- 
ρευνοΰν τούς πνευματικούς λόγους καί τρόπους της σωτηρίας
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γους τε και τρόπους, όδηγεΐ προς κατανόησιν το Πνεύμα το 
άγιον, ούκ έών άκίνητον έν αύτοΐς μένειν και άνενέργητον την 
δι ’ ής έκζητεϊν τα θεία πεφύκασι δύναμιν.

Πρώτον μέν αύτους διδάσκον ζητήσαι την κατά την άμαρ- 
175 τίαν τής προαιρέσεως(10) ή την κατά την προαίρεσιν τής άμαρ- 

τίας νέκρωσιν, και την κατά την αρετήν τής προαιρέσεως ή 
την κατά την προαίρεσιν τής άρετής άναβίωσιν, έρευνήσαι δε 
τής κατά την άμαρτίαν τής προαιρέσεως ή τής κατά την προαί- 
ρεσιν τής άμαρτίας νεκρώσεως τους τρόπους' ώσαύτως δε και 

ΐ8ο τής κατά την άρετήν τής προαιρέσεως ή τής άρετής κατά την 
προαίρεσιν άναστάσεως τους λόγους, δι’ ών τρόπων τέ φημι 
και λόγων ή κατά την προαίρεσιν τής άμαρτίας ή ή κατά την 
άμαρτίαν τής προαιρέσεως νέκρωσις' και ή κατά την προαίρε- 
σιν τής άρετής ή τής προαιρέσεως κατά την άρετήν άνάστασις 

185 πέφυκε γίνεσθαι, έχουσα προδήλως κατά τον αιώνα τούτον (ον 
καιρόν προσηγόρευσεν ό λόγος) τά είς Χριστόν, ήτοι ύπερ Χρί
στου περί φύσιν παθήματα, άπερ αύτοΐς προεμαρτύρετο το 
Πνεύμα το άγιον, ϊνα γένωνται σύμφυτοι τω όμοιώματι του θα
νάτου του Χρίστου κατά την νέκρωσιν τής άμαρτίας(ιι) και τής 

ΐ9ο άναστάσεως κατά την ένέργειαν τής άρετής.
Δει γάρ, ώς άληθώς, τον σωθησόμενον μη μόνον τη προαι- 

ρέσει νεκρώσαι την άμαρτίαν, άλλά και αύτήν την προαίρεσιν 
τη άμαρτίψ καί μη μόνον άναστήσαι τη άρετή την προαίρεσιν, 
άλλά καί αύτήν τή προαιρέσει την άρετήν, ϊνα, νεκρά νέκρας 

195 όλη όλης διαιρεθεΐσα τής άμαρτίας, μη αίσθάνηται, και ζώσα 
ζώσης δλη δλης τής άρετής έπαισθάνηται, καθ’ ένωσιν άδιά- 
σπαστον, ή προαίρεσις(12).

Ταυτα μέν τυχόν πρώτον ζητήσαντες και έρευνήσαντες οι 
άγιοι διά του Πνεύματος άγιου, την πρακτικην κατόρθωσαν 

2οο φιλοσοφίαν, μεθ' ήν οΐα δη καθαροί γεγονότες καϊ παντός έλεύ- 
θεροι μολυσμου, πρός τό τέλος των δντων ύπό του αύτου 
Πνεύματος τό voepöv έκίνησαν δμμα τής ψυχής, έκζητοΰντες



τούς όδηγεΐ νά τούς κατανοήσουν τό άγιο Πνεύμα, χωρίς ν’ 
άφήνει νά μείνει Ακίνητη μέσα τους κι άνενέργητη ή δύναμη 
πού ύπάρχει στή φύση τους γιά τήν άναζήτηση τών θείων.

Τούς διδάσκει νά ζητήσουν πρώτα τή νέκρωση τής προαί
ρεσης πρός άμαρτία ή τής άμαρτίας άπό προαίρεση και τήν 
άναβίωση τής προαίρεσης πρός τήν άρετή ή τής άρετής κατά 
τήν προαίρεση. Νά έρευνήσουν έπίσης γιά τούς τρόπους νέ
κρωσης τής θέλησης πρός άμαρτία ή τής άμαρτίας άπό προαί
ρεση, και άκόμα νά έρευνήσουν γιά τούς λόγους τής άναστάσε- 
ως και τής προαιρέσεως γι’ άρετή ή τής άρετής κατά τήν προαί
ρεση. Μέ τούς τρόπους αύτούς και τούς λόγους γίνεται, λέγω, ή 
νέκρωση τής άμαρτίας μέσα στήν προαίρεση ή τής προαίρεσης 
γιά τήν άμαρτία. Άκόμα είναι φυσικό νά γίνεται ή άνάσταση 
τής άρετής στήν προαίρεση ή τής προαίρεσης κατά τήν άρετή, 
καί έχοντας πρόδηλα κατά τόν αίώνα τούτο (πού ή Γραφή τόν 
είπε καιρό) τά παθήματα στό όνομα τού Χριστού, ήτοι γιά χάρη 
τού Χριστού, πού τούς προανήγγειλε τό άγιο Πνεύμα, γιά νά γί
νουν σύμφυτοι μέ τό Χριστό στό όμοίωμα τού θανάτου κατά τή 
νέκρωση τής άμαρτίας καί στήν άνάστασή του κατά τήν ένέρ- 
γεια τής άρετής.

Πρέπει δηλαδή στ’ άλήθεια αύτός πού θά σωθεί νά μή νε
κρώσει μόνο μέ τήν προαίρεσή του τήν άμαρτία, άλλά καί τήν 
ίδια τήν προαίρεσή του γιά τήν άμαρτία, καί έπίσης νά μήν άνα- 
στήσει μόνο τήν προαίρεση γιά τήν άρετή, άλλά καί τήν ίδια τήν 
άρετή μέ τήν προαίρεση, ώστε νεκρή αύτή καί χωρισμένη άπό 
τή νεκρή άμαρτία νά μήν αίσθάνεται πιά, καί ζωντανή όλόκληρη 
ή προαίρεση νά νιώθει ζωντανή δλη τήν άρετή σ’ ένωση άδιά- 
σπαστη μαζί της.

Αύτά ίσως πρώτα ζήτησαν κι έρεύνησαν μέ τή δύναμη τού 
άγίου Πνεύματος οί άγιοι καί κατόρθωσαν τήν πρακτική φιλο
σοφία. Κι έπεια άπό αύτή, άφού πιά έγιναν καθαροί κι έλεύθε- 
ροι άπό κάθε μολυσμό, έστρεψαν τό νοερό βλέμμα τής ψυχής 
μέ τή δύναμη του ίδιου του Πνεύματος πρός τό τέλος τών
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μετά την προαφετικήν άνάστασιν και την τής φύσεως άφθαρ- 
σίαν και έξερεονώντες τούς τε τρόπους кал τους λόγους τής 

205 κατ αύτήν θεοπρεποΰς άθανασίας. Ού γάρ έζήτουν ετι την 
άνάστασιν τής προαιρέσεως, ήν ήδη κατά την πρακτικήν λα- 
βόντες είχον παρά του Πνεύματος, ούδε τους κατ’ αύτήν ήρεύ- 
νων τρόπους, άλλ ’ ήν ούκ είχον τής φύσεως έξεζήτουν άφθαρ- 
σίαν кал τους τρόπους και τούς λόγους τής κατ’ αύτήν έξηρεύ- 

2ΐο νων θεώσεως, πρός ήν ήπείγοντο, τής κατ’ αύτήν έν Χριστώ 
δόζης έπιθυμοΰντες, ϊνα, ώσπερ συνέπαθον αύτφ κατά τόν 
αιώνα τούτον (δν, ώς ίφην, καιρόν ώνόμασεν ό Λόγος), ούτω 
καϊ συνδοξασθώσι κατά τόν αιώνα τόν μέλλοντα, κληρονόμοι 
μέν ύπϊρ φύσιν Θεου κατά τήν χάριν, συγκληρονόμοι δε Χρι- 

2ΐ5στοΰ κατ’ οικονομίαν, τη δυνάμει τής ένανθρωπήσεως, τήν 
δλην οίκειουμένου φύσιν, γινόμενοι.

θεός γάρ ύπάρχων φύσει και άνθρωπος ό Χριστός, ύφ’ 
ήμών ώς Θεός ύπέρ φύσιν χάριτι κληρονομείται, κατά τήν άρ
ρητον μέθεξιν, και δι’ ήμάς έν εϊδει τφ καθ’ ημάς ώς άνθρω- 

220 πος ήμας οίκειούμενος, έαυτόν κληρονομεί συν ήμίν, κατά τήν 
άνεννόητον συγκατάβασιν, δν τφ Πνεύματι μυστικώς οί άγιοι 
προθεωρήσαντες, έδιδάχθησαν ώς χρή τής κατά τό μέλλον φα- 
νησομένης διά τήν άρετήν έν Χριστφ δόξης, τά είς αύτόν ύπϊρ 
άρετής κατά τό παρόν προκαθηγείσθαι παθήματα. «Έρευνών- 

225 τες», γάρ φησιν, «είς τίνα ή ποιον καιρόν έδήλου τό έν αύτοΐς 
Πνεδμα Χρίστου, προμαρτυρούμενον τά είς Χριστόν παθήματα 
καϊ τάς μετά ταΰτα δόξας».

Ούκουν καί έξεζήτουν κα\ έξηρεύνων, ού μόνον τήν 
άφθαρσίαν τής φύσεως καί τούς λόγους της κατ’ αύτήν έκθεώ- 

23οσεως, άλλά δή κα\ τόν καιρόν, καθ’ δν ή διά παθημάτων ύπέρ
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δντων έπιδιώκοντας μετά τήν άνάσταση τής προαίρεσής τους 
και τήν άφθαρσία τής φύσης, και έξερευνώντας τόσο τούς τρό
πους όσο και τούς λόγους τής ίδιας τής άθανασίας. Γιατί δέ 
ζητούσαν πιά τήν άνάσταση τής προαίρεσης, πού ήδη τήν είχαν 
λάβει κατά τό πρακτικό στάδιο άπό τό Πνεύμα, ούτε έρευνού- 
σαν τούς κατάλληλους γι’ αύτήν τρόπους, παρά άναζητούσαν 
τήν άφθαρσία πού δεν είχαν τής φύσης κι έξερευνούσαν τούς 
τρόπους και τούς λόγους πού άπαιτούνταν γιά τήν ίδια τή θέω- 
σή τους. Και βιάζονταν πρός τή θέωση έπιθυμώντας τήν ίδια τή 
δόξα τού Χριστού, ώστε, όπως συνέπαθαν μέ τό Χριστό σέ 
τούτον τόν αίώνα (πού, όπως είπα, ή Γραφή τόν όνόμασε και
ρό), νά συνδοξαστούν κατά τόν μελλοντικό αίώνα καί νά γίνουν 
κατά χάρη κληρονόμοι τού θεού πάνω άπό τή φύση τους καί 
κατ’ οικονομία συγκληρονόμοι τού Χριστού, πού μέ τή δύναμη 
τής ένανθρώπησής του οίκειώνεται δλη τή φύση.

’Επειδή δηλαδή είναι κατά τή φύση θεός καί άνθρωπος ό 
Χριστός, τόν κληρονομούμε έμεΐς ώς θεό πάνω άπό τή φύση 
μας, κατά τήν άνέκφραστη μέθεξή του, καί γιά χάρη μας μέ τή 
δική μας μορφή, ώς άνθρωπος κάνοντας δική του τή φύση μας, 
κληρονομεί μαζί μας τόν έαυτό του σύμφωνα μέ τήν άκατανόητη 
συγκατάβασή του. Προθεωρώντας τον οί άγιοι μυστικά μέ τή 
χάρη τού Πνεύματος, διδάχτηκαν δτι πρέπει νά προηγηθοϋν 
κατά τό παρόν τά παθήματα γιά χάρη τής άρετής στό δνομά του 
άπό τή δόξα μέσα στό Χριστό πού χάρη στήν άρετή θά φανερω
θεί στό μέλλον. Γιατί λέει, «έρευνώντας ποιό καί τί λσγής καιρό 
δήλωνε τό Πνεύμα του Χριστού πού μιλούσε μέσα τους, προβε- 
βαιώνοντας τά παθήματα γιά χάρη τού Χριστού καί τΙς δόξες πού 
άκολουθούν»16.

Έκζητούσαν καί έξερευνούσαν λοιπόν όχι μονάχα τήν 
άφθαρσία τής φύσης καί τούς λόγους τής κατ’ αύτήν έκθέωσης, 
άλλά βέβαια καί τόν καιρό κατά τόν όποιο θά γίνει ή δοκιμασία

16. Α' Πέτρ. 1,11.
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αύτής δοκιμασία γενήσεται, φανεράν ποιούμενη των τε κατά 
άλήθειαν αύτής έφιεμένων την διάθεσιν και των καθ ’ ύπόκρι- 
σιν αύτής έφιεμένων την πρόθεσιν, και τον άλλον καιρόν, 
ήγονν αιώνα, καθ’ δν παρούσα φανήσεται κατ’ ένέργειαν. Πάν- 

235 τας άναλόγως, καθ' δ ίκαστός έστιν αύτής δεκτικός, μεταποιού
σα προς την θείαν όμοίωσιν, ήν δόξαν τυχόν τοΐς ύπερ άρετής 
μεθεπομένην πόνοις προσεΐπεν ό λόγος.

Ταΰτα μέν έρεΐ τις Απολογούμενος προς τον λέγοντα, Ύί δη 
ποτε μη ζήτησιν και έρεύνησιν, άλλ’ έκζήτησιν ένταΰθα και 

240 έξερεύνησιν είπεν ή Γραφή\ κατά τον πρόχειρον νουν έμφαντι- 
κώς προδεικνύμενος. Έγώ δε και άλλον οίδα παρά τίνος σοφού 
λόγον άκούσας· έλεγε γάρ έκεΐνος, μυστικώτερον τον περι τής 
άρχής και του τέλους τής τε ζητήσεως και έκζητήσεως λόγον 
ποιούμενος, προς μέν την άρχήν τετάχθαι φυσικώς την ζήτησιν, 

245 πρός Öh τό τέλος την έκζήτησιν. Ού γάρ τις φυσικώς έκζητεΐ 
την άρχήν, ώσπερ ούδέ ζητεί φυσικώς τό τέλος, άλλά την μεν 
άρχήν ζητεΐ, τό δε τέλος έκζητεΐ. Άφ’ ού γάρ, έφασκεν, άμα τφ  
είναι διά τής παρακοής την οίκείαν άρχήν όπίσω ποιήσας ό άν
θρωπος, ζητεΐν ούκ ήδύνατο τό κατόπιν αύτου γεγενημένον και 

25οέπειδή φυσικώς ή άρχή περιγράφει ιών ύπ’ αύτής γεγενημένων 
την κίνησιν, εικότως προσηγορεύθη кал τέλος, εις δπερ ώς αι
τίαν τής τών κινουμένων κινήσεως δέχεται πέρας ό δρόμος.

Έκζητών ούν τό έαυτου τέλος ό άνθρωπος, εις την άρχήν 
καταντά φυσικώς έν τφ τέλει τυγχάνουσαν, ής άπολιπών την 

255 ζήτησιν, την αύτής ώς τέλους φύσει μετήλθεν έκζήτησιν. Ού 
γάρ fjv αύτής διαφυγεΐν την περιγραφήν, πανταχόθεν αύτόν πε- 
ριϊσταμένην καί την αύτου περιορίζουσαν κίνησιν. Ούκ ήν ούν 
ζητήσαι τήν άρχήν, ώς έφην, όπίσω γεγενημένην, άλλ ’ έκζητή- 
σαι τό τέλος έμπροσθεν ύπάρχον, ϊνα γνφ διά του τέλους τήν 

260 άπολειφθεΐσαν άρχήν, έπειδή μή Ζγνω τό τέλος έκ τής άρχής.



τών παθημάτων γιά χάρη μας, πού φανερώνει τή διάθεση αύτών 
πού τήν ποθούν άληθινά και τήν πρόθεση έκείνων πού τήν έπι- 
θυμοϋν ύποκριτικά. Και τον άλλο καιρό, δηλαδή τον αιώνα, 
όπότε θά φανερωθεί παρούσα και ένεργός,, ή θέωση δηλαδή ή 
κατά χάρη. Τούς μεταποιεί όλους στήν θεία όμοίωση άνάλογα 
μέ τό πόσο μπορεΐ νά τή δεχτεί ό καθένας, τήν όποία ίσως είπε 
ή Γραφή δόξα πού άκολουθει τούς κόπους γιά χάρη τής άρετής.

Αύτά θά πει κανένας σέ άπολογία του πρός αύτόν πού 
ρωτάει, γιατί έδώ ή Γραφή δέν είπε ζήτηση και έρεύνηση, 
άλλά «έκζήτηση» και «έξερεύνηση», μιλώντας χαρακτηριστικά 
κατά ένα πρόχειρο νόημα. Έγώ όμως άκουσα άπό κάποιον 
σοφό και ξέρω και μιά άλλη έκδοχή. Εκείνος δηλαδή μιλώντας 
δυατύπωσε μυστικότερο τό λόγο γιά τήν άρχή και τό τέλος και 
γιά τή ζήτηση και τήν έκζήτηση* ότι ή ζήτηση έχει φυσική 
θέση στήν άρχή, ένώ ή έκζήτηση στό τέλος. Γιατί δέν έκζητεΐ 
κανένας φυσικά τήν άρχή, όπως ούτε ζητεί φυσικώς τό τέλος, 
άλλά ζητεί τήν άρχή και έκζητεΐ τό τέλος. ’Αφού δηλαδή, έλε
γε, άμέσως μέ τήν ύπαρξή του ό άνθρωπος μέ τήν παρακοή 
έβαλε πίσω τήν άρχή του, δέν μπορούσε νά ζητήσει αύτό πού 
είχε πάει πίσω του. Καί έπειδή ή άρχή φυσικώς περιγράφει τήν 
κίνηση όσων αύτή έχει κάνει, όνομάστηκε εύλογα καί τέλος, 
στό όποιο ώς αιτία τής κίνησης όσων κινούνται δέχεται ό δρό
μος τό τέλος του.

Έκζητώντας λοιπόν ό άνθρωπος τό τέλος του καταλήγει 
στήν άρχή, πού βρίσκεται κατά φυσικό λόγο στό τέλος, καί &ν 
παραιτηθεί άπό τή ζήτησή της, έπιχειρεΐ φυσικώς τήν έκζήτη- 
σή της ώς τέλος. Γιατί δέν ήταν δυνατό νά διαφύγει τήν περι
γραφή της, έχοντάς τον τριγυρισμένο άπό παντού καί περιορί
ζοντας τήν κίνησή του. Επομένως δέν ήταν δυνατό νά ζητήσει, 
όπως είπα, τήν άρχή πού είχε βρεθεί πίσω, άλλά νά έκζητήσει 
τό τέλος πού βρίσκεται έμπρός, γιά νά άντιληφθεΐ μέσω του τέ
λους τήν άρχή πού έμεινε πίσω, άφοϋ δέν κατάλαβε τό τέλος 
άπό τήν άρχή.

ΠΡΟΣ ΘΑΛΑΣΣΙΟΝ, ΠΕΡΙ ΑΠΟΡΙΩΝ, ΕΡΩΤΗΣΙΣ Ν θ ' 177
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Και τοΰτο τυχόν ό σοφός μυσταγωγών Σολομών, φησν «τί 
τό γεγενημένον; Αύτο τό γενησόμενον». Καί, «τί τό πεποιημέ- 
νον; Αύτό τό ποιηθησόμενον», ώσανει σοφώς την άρχήν έκ του 
τέλους δεικνυς. Ούκ έτι yäp μετά την παράβασιν δείκνυται τό 

265 τέλος έκ τής άρχής, άλλ’ ή άρχή έκ του τέλους■ ούδε ζητεΐ τις 
τους τής άρχής λόγους, άλλ ’ έκζητεΐ τους πρός τό τέλος τους 
κινουμένους άπάγοντας.

Εί δέ τις δτι Πολλαχοΰ τής Γραφής ή ζήτησις εϊρηται, ώς 
τό, «ζήτησον ειρήνην кал δίωξον αύτήν», και «ζητείτε πρώτον 

270 την βασιλείαν του Θεού και την δικαιοσύνην αύτοΰ», βεβαίαν 
ούχ ήγεΐται ταυτην την έννοιαν, αύτόθεν έχει νουνεχώς έπισκή- 
πτων τών λεχθέντων την πίστωσιν είπών γάρ ό Λόγος, «ζή
τησον είρήνην και δίωξον αύτήν», έν τφ τέλει την άρχήν διώ- 
ξαι παρηγγύησε. Καϊ την βασιλείαν άρχήν ούσαν, δια τής δικαι- 

275 οσύνης ώς τέλους τής βασιλείας έκζητήσαι παρεκελεύσατο. Βα
σιλεία γάρ Θεού, πρό πάσης έστι δικαιοσύνης, μάλλον δε κυριώ- 
τερον είπεΐν, αύτοδικαιοσύνη, πρός ήν ώς τέλος έπείγεται πάσα 
σπουδαίου κίνησις. Ή γάρ δικαιοσύνη έστιν ή του ϊσου κατ’ 
άξίαν έκάστφ διανέμησις, βασιλεία δέ έννομός έστιν έπι- 

280 στασία. "Αρα ταυτόν τή βασιλείς ή δικαιοσύνη, δι ’ ής ώς τέλους 
όδεύειν τοΐς βουλομένοις έστιν εύμαρές, ώς πρός άρχήν τήν 
βασιλείαν. Δικαιοσύνη γάρ έστι βασιλεία ένεργουμένη, και βασι
λεία δικαιοσύνη έστι δι’ έργων κεκυρωμένη' τό γάρ έννόμως 
έπιστατεϊν τοΐς ούσι, διανέμειν έστιν έκάστφ τα πρός άξίαν* 

285 καϊ τό διανέμειν έκάστφ τα πρός άξίαν, έννομός έστι τών δντων 
έπιστασία. Ούκουν, ούδέν τής κατά νοΰν τής άγιας Γραφής όμα- 
λότητος ή κατά τήν λέξιν διαφορά παρεσάλευσε, παρά τοΐς σο- 
φοΐς δηλαδή τών θείων νοήμοσιν.



Και ίσως αυτό μάς διδάσκει ό σοφός Σολομών λέγοντας 
«ποιό είναι αύτό πού έγινε; Είναι αύτό πού θά γίνει»17. Και 
«ποιό είναι αύτό πού έχομε κάνει; Αύτό τό ίδιο πού θά κάνο
με»17, δείχνοντας, σάν σοφός πού ήταν, τήν άρχή άπό τό τέλος. 
Γιατί μετά τήν παράβαση δεν φανερώνεται πιά τό τέλος άπό 
τήν άρχή, άλλά ή άρχή άπό τό τέλος. Ούτε ζητεί κανένας τούς 
λόγους τής άρχής, άλλά έκζητεΐ τούς λόγους πού όδηγοΰν 
όσους κινούνται πρός τό τέλος.

Κι άν κανένας δέ θεωρεί βέβαιη την έννοια ζήτηση, έπειδή 
άναφέρεται σέ πολλά σημεία τής Γραφής όπως «ζήτησε είρήνη 
κι έπιδίωξέ την»18, και «ζητείτε πρώτα τή βασιλεία του θεού 
και τή δικαιοσύνη του»19, έχει τή βεβαίωση όσων είπώθηκαν 
άν έξετάσει προσεκτικά αύτά τά ίδια τά λόγια. Γιατί λέγοντας ό 
Λόγος, «ζήτησε τήν είρήνη και έπιδίωξέ την», συμβούλεψε νά 
έπιδιώξομε τήν άρχή μέσα στό τέλος. Και τή βασιλεία, πού εί
ναι άρχή, πρόσταξε νά τήν έκζητήσομε με τή δικαιοσύνη ώς τέ
λος τής βασιλείας. Ή βασιλεία δηλαδή του θεού βρίσκεται 
πριν άπό κάθε δικαιοσύνη, καί, γιά νά κυριολεκτήσω, είναι 
μάλλον αύτοδικαιοσύνη καί σ’ αύτήν ώς τέλος κατευθύνεται ή 
κίνηση τού κάθε σπουδαίου. Γιατί ή δικαιοσύνη είναι ή άπονο- 
μή στόν καθένα του άνάλογου μέ τήν άξία του, ένώ ή βασιλεία 
είναι ή έννομη διακυβέρνηση. "Αρα ή δικαιοσύνη είναι τό ίδιο 
μέ τή βασιλεία καί μέ αύτήν ώς τέλος πού είναι, γίνεται εύκολο 
νά βαδίζουν όσοι θέλουν πρός τή βασιλεία ώς άρχή. Δικαιοσύ
νη δηλαδή είναι βασιλεία έν ένεργείςι καί βασιλεία είναι δι
καιοσύνη βεβαιωμένη μέ έργα. Γιατί τό νά κυβέρνα κανείς μέ 
τό νόμο τούς άνθρώπους σημαίνει ν* άπονέμει στόν καθένα ό,τι 
τού άξίζει, καί ή άπονομή στόν καθένα δ,τι του άξίζει είναι έν
νομη διακυβέρνηση. ’Επομένως ή λεκτική διαφορά δέν κλόνισε 
καθόλου τή νοηματική όμαλότητα της άγίας Γραφής στούς σο
φούς βέβαια γνώστες των θείων.
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Εί δέ καθ’ έτερον βούλοιτό τις έκδέχεσθαι τρόπον τήν τε 
290 ζήτησιν και έρεύνησιν(13), και τήν έκζήτησιν και τήν έζερεύνη- 

σιν, εύρήσει τήν μεν ζήτησιν кал τήν έκζήτησιν περι τον νουν 
κινουμένας, τήν δε έρεύνησιν και τήν έξερεύνησιν περι τόν λό
γον. Ζητεί γάρ φνσικώς ό νοΰς(14), έρευνφ δε κατά φύσιν ό λό
γος. Ζήτησις γάρ έστιν, ϊν’ ώς έν δρω περιλαβών εϊπω, άπλή 

295 του νοος πρός τι γνωστόν μετ’ έφέσεως κίνησις' έρεύνησις δέ 
έστιν άπλή του λόγου περί τι γνωστόν μετά τίνος έννοιας διά- 
κρισις. Έκζήτησις δέ έστιν ή κατ’ έπιστήμην του νοός γνωστι
κή πρός τι γνωστόν μετά ποιάς, ήγουν τοιασδε έφέσεως κίνη- 
σις' έξερεύνησις δέ έστιν ή του λόγου κατ’ ένέργειαν περί τι 

3οο γνωστόν μετά ποιας, ήγουν τοιασδε έννοιας διάκρισις, οϋς τινας 
όρους έπι τα θεία μεταφέροντες, φαμέν, ότι ζήτησις έστιν ή του 
νοΰ πρώτη τε και άπλή πρός τήν ίδιαν αίτίαν μετ’ έφέσεως κί- 
νησις, έρεύνησις δέ έστιν ή πρώτη кал άπλή του λόγου περι 
τήν ιδίαν αίτίαν μετά τίνος έννοιας διάκρισις. Έκζήτησις δε πά- 

305 λιν έστιν ή του νοΰ κατ’ έπιστήμην γνωστική πρός τήν ίδιαν αί
τίαν μετά τίνος ζεούσης έφέσεως κίνησις, έξερεύνησις δέ έστιν 
ή του λόγου κατ’ ένέργειαν των άρετών περι τήν ίδιαν αίτίαν 
μετά τίνος έμφρονος кал σοφής έννοιας γινομένη διάκρισις.

Ούκουν και οι άγιοι προφήται περι τής σωτηρίας των ψυ- 
3ΐο χών έζητήσαντές τε кал έξερευνήσαντες, διάπυρον είχον кал ζέ- 

ουσαν μετ’ έπιστήμης και γνώσεως πρός τόν Θεόν τήν του νοΰ 
κατ’ έφεσιν κίνησιν, και έμφρονα кал σοφήν τήν του λόγου 
κατά τήν ένέργειαν των θείων διάκρισιν, οΰς οί μιμούμενοι 
μετά γνώσεως και έπιστήμης τήν των ψυχών έκζητοΰσι 

3ΐ5 σωτηρίαν, καί μετά φρονήσεως καϊ σοφίας έξερευνώντες, με
τέρχονται τήν έν τοΐς Θείοις έργοις διάκρισιν.

ΣΧΟΛΙΑ

11 Ούτε ή θεία χάρις, φησίν, ένεργεΐ φωτισμούς γνώσεως,
ούκ δντος του κατά δύναμιν φυσικήν δεχομένου τόν φωτι-



"Αν όμως κάποιος θέλει νά δεχτεί μέ άλλο νόημα τις έν
νοιες ζήτηση κι έρεύνηση, έκζήτηση κι έξερεύνηση, θά βρει τή 
ζήτηση καί τήν έκζήτηση ν’ άναφέρονται στό νοΰ, καί τήν 
έρεύνηση κι έξερεύνηση στό λόγο. Γιατί ζητεί ό νους φυσικώς 
και πάλι φυσικώς έρευνα ό λόγος. Ζήτηση δηλαδή είναι, γιά νά 
κλείσω τή σκέψη μου σ’ ένα όρισμό, μία άπλή κίνηση του νοΰ 
πρός κάτι πού μπορει νά γνωστει, συνοδευόμενη άπό έπιθυμία, 
ένώ έρεύνηση είναι άπλή έννοιολογική διάκριση τοΰ λόγου γιά 
κάτι πού μπορει νά γνωστει. ’Εκζήτηση πάλι είναι ή με έπιστή- 
μη γνωστική κίνηση τοΰ νοΰ^πρός κάτι πού μπορει νά γνωστει 
μέ κάποια, δηλαδή τέτοιου είδους έπιθυμία, ένώ έξερεύνηση εί
ναι ή ένεργός διάκριση τοΰ λόγου σχετικά μέ κάτι πού μπορει 
νά γνωστει μέ κάποια, δηλαδή μ’ ένός είδους έννοια. Μεταφέ- 
ροντας τούς όρισμούς αύτούς στά θεϊα λέμε ότι ζήτηση είναι ή 
πρώτη κι άπλή κίνηση τοΰ νοΰ πρός τήν ίδια του αιτία συνοδευ
όμενη μ’ έπιθυμία, ένώ έρεύνηση είναι ή πρώτη κι άπλή τοΰ λό
γου διάκριση μέ κάποια έννοια γιά τήν ίδια του αιτία. Έκζήτη
ση πάλι είναι ή μ’ έπιστήμη γνωστική κίνηση τοΰ νοΰ πρός τήν 
ίδια του αιτία μέ κάποια όλόθερμη έπιθυμία, ένώ έξερεύνηση 
είναι ή ένεργός διάκριση τών άρετών πού κάνει ό λόγος σχετι
κά μέ τήν ίδια του αιτία, συνοδευόμενη άπό κάποια λογική καί 
σαφή έννοια.

Καί οί άγιοι λοιπόν, άφοΰ έκζήτησαν κι έξερεύνησαν γιά 
τή σωτηρία τών ψυχών, είχαν διάπυρη καί φλογερή πρός τό 
θεό τήν έκούσια κίνηση τοΰ νοΰ μ’ έπιστήμη καί γνώση καί 
λογική έπίσης καί σοφή τή διάκριση τοΰ λόγου καί τήν ένέρ- 
γεια τών θείων. Αύτούς όποιοι τούς μιμούνται μέ γνώση κι έπι
στήμη έκζητοΰν τή σωτηρία τών ψυχών κι έξερευνώντας μέ 
φρόνηση καί σοφία άσκοΰν τή διάκριση στά θεία έργα.

ΣΧΟΛΙΑ

1. Ούτε ή θεία χάρη, λέει, ένεργει φωτισμούς γνώσης, δν δέν 
ύπάρχει έκεΐνο πού άπό φυσική ίκανότητά του δέχεται τό
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σμόν, ούτε μην τό δεκτικόν δίχα τής χορηγούσης χάριτος 
5 τον φωτισμόν ένεργεΐγνώσεως.

2 Ό δίχα πάθους αίτών, λαμβάνει την του ένεργεΐν δύνασθαι 
χάριν κατά την πραξιν τάς άρετάς, και ό ζητών άπαθώς 
εύρίσκει κατά την φυσικήν Θεωρίαν την έν τοϊς ούσιν Αλή
θειαν, και ό κρούων άπαθώς την θύραν τής γνώσεως, ά-

ιο κωλύτως είς την άπόκρυφον τής μυστικής θεολογίας είσ- 
ελεύσεται χάριν.

3 Ό νους σοφίας δργανον, φησίν, ό λόγος γνώσεως, ή κατ’ 
άμφω πληροφορία, τής κατ’ άμφω συνισταμένης πίστεως, 
του δέ των ιαμάτων χαρίσματος, ή φυσική φιλανθρωπία.

η Παν γάρ χάρισμα θειον έπιτήδειον έν ήμΐν έχει και προσ
φυές ώσπερ δύναμιν ή διάθεσιν δργανον δεκτικόν. Οίον ό 
τόν νοϋν πάσης αισθητής φαντασίας ποιήσάς καθαρόν, δέ
χεται σοφίαν' ό δε τόν λόγον των έμφυτων παθών, θυμού 
λέγω καί έπιθυμίας, καταστάσας Δεσπότην, δέχεται 

2ο γνώσιν ό δέ την κατά νοϋν και λόγον περί τό Θειον άσά- 
λευτον πληροφορίαν έχων, την πάντα δυναμένην δέχεται 
πίστιν' ό δέ την φυσικήν κατορθώσας φιλανθρωπίαν, μετά 
την τελείαν τής φιλαυτίας άναίρεσιν, ιαμάτων δέχεται χαρί
σματα.

4 25 Τό αίσθητόν φώς δήλον δτι.
5 Τό πνευματικόν φώς δήλον δτι.
6 Τών πρός Θεόν δηλονότι κινουμένων.
7 Ό του εϊναι λόγος τόν Θεόν ώς άρχήν φυσικήν έπιφέρεται, 

φησίν, καί ό του εδ είναι λόγος, τόν Θεόν ώς τέλος, πρός
30 δν έπείγεται γνωμικώς πας ό την ίφεσιν είς Θεόν άναπλά- 

σαι γλιχόμενος, ών ένότης έστίν, ό του εύ εϊναι λόγος κατά 
χάριν παραγινόμενος καί τόν Θεόν έπιφερόμενος, τόν πά
σης άρχής καί τέλους κατά φύσιν άνώτερον, ποιοΰντα τους 
άρχήν έχοντας κατά φύσιν καί τέλος άνάρχους κατά χάριν 

35 καί άτελευτήτους.



φωτισμό. Ούτε όμως ή δεκτικότητα ένεργεΐ τό φωτισμό 
της γνώσης χωρίς τή χάρη πού τόν χορηγεί.
'Όποιος ζητεί χωρίς κανένα πάθος δέχεται τή χάρη νά μπο- 
ρεΐ νά ένεργει στήν πράξη τις άρετές. 'Όποιος έπίσης ζητεί 
μέ άπάθεια βρίσκει κατά τή φυσική θεώρηση τήν άλήθεια 
τών δντων. Κι όποιος κρούβι μέ άπάθεια τή θύρα τής 
γνώσης, θά είσέλθει άκώλυτα στήν άπόκρυφη χάρη τής μυ
στικής θεολογίας.
Ό νους είναι όργανο τής σοφίας, ό λόγος όργανο γνώσης, ή 
πληροφορία καί στά δύο είναι ή πίστη πού συνίσταται κι 
άπό τά δύο, καί τό όργανο τού χαρίσματος τών Ιαμάτων εί
ναι ή φυσική φιλανθρωπία. Γιατί γιά κάθε χάρισμα θείο 
ύπάρχει μέσα μας τό κατάλληλο καί πρόσφορο όργανο σάν 
δύναμη ή διάθεση. Γιά παράδειγμα* όποιος καθάρισε τό 
νοΰ του άπό κάθε αισθητή φαντασία δέχεται τή σοφία* 
όποιος έκανε τό λόγο κύριο τών έμφυτων παθών, έννοώ του 
θυμού καί τής έπιθυμίας, δέχεται τή γνώση. "Οποιος έχει 
τήν άσάλευτη πληροφορία καί στό νοϋ καί στό λόγο γύρω 
άπό τή θεότητα, δέχεται τήν πίστη πού τά πάντα μπορεΐ* κι 
όποιος κατόρθωσε τή φυσική φιλανθρωπία, έπειτα άπό τήν 
τέλεια έξόντωση τής φιλαυτίας, δέχεται τά χαρίσματα τών 
ίάσεων.
Είναι φανερό ότι μιλά γιά τό αίσθητό φως.
Καί πάλι είναι φανερό ότι μιλάει γιά τό πνευματικό φώς. 
'Όσων δηλαδή κινούνται πρός τό θεό.
Ό  λόγος τού είναι δέχεται, λέει, τό θεό ώς φυσική άρχή 
καί ό λόγος τής μακαριότητας δέχεται τό θείο ώς τέλος καί 
σ’ αύτόν σπεύδει μέ τή θέλησή του όποιος λαχταρά νά άνα- 
πλάσει τόν πόθο του μέ τή χάρη του θεου. Καί οί δύο ένω- 
μένοι άποτελοϋν τό λόγο της μακαριότητας πού έρχεται 
κατά χάρη καί φέρνει τό θεό τόν πάνω άπό κάθε άρχή καί 
τέλος κατά τή φύση πού κάνει αύτούς, πού άπό τή φύση 
τους έχουν άρχή καί τέλος, άναρχους καί άτελεύτητους.
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8 Ή κατά χάριν έν τφ ποιφ προς θέωσιν μεταποίησις έκβα- 
σις των άρχή τε και τέλει φυσικώς περιγεγραμμένων έστί.

9 Έμφασις μυστικά τής έσομένης κρίσεως άποδεικτική.
10 Πρώτόν τις ζητεΐ, φησί, τη προαιρέσει νεκρώσαι την ά- 

40 μαρτίαν кал την προαίρεσιν τη άμαρτίψ, και ούτως έρευνςί
πώς δει και ποίω τρόπω νεκρώσαι ταύτας άλλήλαις. Και 
πάλιν μετά την τούτων άλλήλαις τελείαν νέκρωσιν, ζητεΐ 
την κατ’ άρετήν τής προαιρέσεως και τής άρετής την κατά 
προαίρεσιν ζωήν. Καί ούτως έρευνςί, πώς δει και ποίω 

50 τρόπω την έν άλλήλαις τούτων δημιουργήσαι ζωήν. 
Έστιν οδν, ώς έν όρισμφ λαβεΐν, ή μέν ζήτησις δρεξις 
καταθυμίου τινός, ή δέ έρεύνησις τρόπος τής προς το κα- 
ταθύμιον όρέξεως άνυστικός.

11 Ό νεκρώσας, φησί, τη άμαρτίψ την προαίρεσιν, σύμφυ- 
55 τος γέγονε τφ όμοιώματι του Θανάτου του Χριστού, кал ό

ταύτην άναστήσας τη δικαιοσύνη, σύμφυτος γέγονε και τής 
άναστάσεως αύτοΰ.

12 Ή άμαρτία καί ή προαίρεσις, φησίν, άλλήλαις νεκρούμε- 
ναι, διπλήν έχουσι πρός άλλήλας την άναισθησίαν και ή δι-

βο καιοσύνη καί ή προαίρεσις έν άλλήλαις έχουσαι την ζωήν, 
διπλήν έχουσι την αϊσθησιν.

13 "Αλλη περί τών αύτών θεωρία.
14 Ό μέν νους, φησί, κατά μόνην την έφεσιν άγνώστως τών 

δντων αιτίαν κινούμενος, ζητεΐ μόνον, ό δέ λόγος τους έν
65 τοΐς οδσιν άληθεΐς ποικίλως έφοδεύων έρευνξ. λόγους.
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8. Ή κατά χάρη μεταποίηση τής ποιότητας γιά τή θέωσή μας 
είναι έξοδος άπό τον περιορισμό έκείνων πού περιγράφο- 
νται φυσικώς άπό τήν άρχή καί τό τέλος.

9. Πρόκειται γιά μυστική φανέρωση τής κρίσης πού θά γίνει.
10. Τό πρώτο πού ζητεί κανένας είναι νά νεκρώσει τήν άμαρτία 

μέ τήν προαίρεση καί τήν προαίρεση πρός άμαρτία. Κι έτσι 
έρευνα, πώς πρέπει καί μέ ποιό τρόπο νά νεκρώσει αύτές 
τή μία μέ τήν άλλη. Καί πάλι έπειτα άπό τήν τέλεια νέκρω
σή τους τής μιας μέ τήν άλλη, ζητεί τήν ζωή τή σύμφωνη 
μέ τήν προαιρετική άρετή καί τήν ένάρετη προαίρεση. Καί 
μ’ αύτόν τον τρόπο έρευνα πώς πρέπει καί μέ ποιό τρόπο θά 
δημιουργήσει τή ζωή τής μιας μέσα στήν άλλη. Είναι λοι
πόν, γιά νά τό έκφράσω μ’ ένα όρισμό, ή ζήτηση όρεξη 
ένός έπιθυμητού, ένώ ή έρεύνηση τρόπος πού διεκπεραιώ- 
νει τήν όρεξη πρός κάτι τό έπιθυμητό. Ή έρεύνηση είναι 
ένας τρόπος πού διεκτρανώνει τήν όρεξη πρός ένα έπιθυμη
τό.

11. 'Όποιος νέκρωσε, λέει, τήν προαίρεσή του γιά άμαρτία, 
έγινε σύμφυτος μέ τό όμοίωμα τού θανάτου τού Χριστού, κι 
όποιος άνέστησε τήν προαίρεσή του γιά δικαιοσύνη, έγινε 
σύμφυτος μέ τό όμοίωμα τής άνάστασής του.

12. Ή άμαρτία καί ή προαίρεση, λέει, μέ τή νέκρωσή της ή μία 
γιά τήν άλλη, έχουν διπλή τήν άναισθησία μεταξύ τους. 
Καί ή δικαιοσύνη καί ή προαίρεση όντας ή μία ζωή της άλ
λης, έχουν διπλή τήν αίσθηση.

13. "Αλλη θεωρία γιά τάϊδια.
14. Ό  νους, λέει, κινείται μέ μόνη τήν έπιθυμία χωρίς νά 

γνωρίζει καί ζητεί μόνο τήν αίτία των δντων, ένώ ό λόγος 
μέ τήν πολυμήχανη έφοδό του έρευνα τούς άληθινούς μέσα 
στάδντα λόγους.



«Ώς άμνοΰ άμώμον και άσπιλου Χρίστου, ηροεγνωσμένου 
μέν πρδ καταβολής κόσμου, φανερωθέντος δε έπ ’ έσχατων 

των χρόνων δ ι '  ήμάς». Ύπό τίνος προεγνωσμένον;

ΑΠΟΚΡΙΣΙΣ

Τδ του Χρίστου μυστήριον, Χριστδν ό τής Γραφής ώνόμα- 
σε λόγος, κα) μαρτυρεί σαφώς ούτωσι φάσκων ό μέγας Από
στολος, «τδ μυστήριον τδ άποκεκρυμμένον άπδ τών γενεών, 
νυν έφανερώθη», ταυτδν λίγων δηλαδή τφ Χριστώ, τδ κατά 

ίο Χριστδν μυστήριον' τούτο προδήλως έστιν άρρητός τε και άπε- 
ρινόητος θεότητός τε καί άνθρωπότητος καθ’ ύπόστασιν ίνω- 
σις, είς ταυτδν άγουσα τη θεότητι κατά πάντα τρόπον, τφ τής 
ύποστάσεως λόγω, τήν άνθρωπότητα, και μίαν άμφοτέρων 
άποτελοΰσα τήν ύπόστασιν σύνθετον, τής αύτών κατά φύσιν 

ΐ5θύσιώδους διαφοράς μηδεμίαν καθοτιουν έπάγουσα μείωσιν, 
ώστε κα\ μίαν αύτών γενέσθαι, καθ’ δ έφην, τήν ύπόστασιν, 
κα\ τήν φυσικήν διαφοράν άπαθή διαμένειν, καθ ’ ήν και μετά 
τήν ένωσιν άνελάττωτος αύτών κα) ήνωμένων ή κατά φύσιν 
σώζεται ποσότης. "Οπου γάρ κατά την ένωσιν ούδέν τδ παρά- 

>ο παν τροπής ή άλλοιώσεως τοϊς ένωθεΐσι παρηκολούθησε πά
θος, άκραιφνής ό κατά την ούσίαν έκατέρου τών ήνωμένων 
διαμεμένηκε λόγος' ών δέ άκραιφνής ό τής ούσίας κα) μετά τήν 
ένωσιν διαμεμένηκε λόγος, τούτων άλώβητος κατά πάντα τρό-

ΕΡΩΤΗΣΙΣ Ξ'

1. Α'Πέτρ. 1,19,20.



ΕΡΩΤΗΣΗ 60

«Άλλα μέ τό πολύτιμο αίμα του Χρίστου, πού θυσιάστηκε 
σαν άμνός άμωμος καί άσπιλος, κι ήταν βέβαια προορισμέ
νος πριν άπό τή δημιουργία του κόσμου, άλλα φανερώθηκε 
γιά χάρη μας αύτά τά τελευταία χρόνια»1. Προορισμένος άπό

ποιόν;

ΑΠΟΚΡΙΣΗ

Τό μυστήριο του Χριστού ό λόγος τής Γραφής τό όνόμασε 
Χριστό καί τό βεβαιώνει μέ σαφήνεια ό μέγας ’Απόστολος λέ
γοντας, «τό μυστικό σχέδιο, πού ήταν κρυμμένο άπό όλες τις 
γενεές, φανερώθηκε τώρα»2, έννοώντας δηλαδή ώς τόν Χριστό, 
τό μυστικό σχέδιο μέ τό Χριστό. Αύτό είναι όλοφάνερα ή άρ
ρητη καί άκατάληπτη ύποστασιακή ένωση τής θεότητας καί 
τής άνθρωπότητας, πού όδηγεΐ σέ ταυτότητα πλήρη τήν άνθρω- 
πότητα μέ τή θεότητα έξαιτίας τής ύπόστασης καί, κάνοντας 
μία τήν ύπόσταση τή σύνθετη άπό τά δύο, χωρίς ή φυσική δια
φορά τής ούσίας τους νά προκαλέσει σ’ αύτήν καμμιά μείωση 
σέ ότιδήποτε. "Ωστε καί ή ύπόστασή τους νά γίνει, όπως είπα, 
μία, καί ή φυσική διαφορά νά μείνει άπαθής, στήν όποία ύπό
σταση καί μετά τήν ένωση ή κατά φύση ποιότητά τους διασώ
ζεται άμείωτη καί όταν ένωθοΰν. Γιατί, όπου κατά τήν ένωση 
δέ συνοδεύει τά ένωμένα καμμιά άπολύτως τροπή καί καμμιά 
άλλοίωση, ό λόγος της ούσίας καθενός παραμένει γνήσιος κι 
άληθινός. Κι όποιων ό λόγος παραμένει γνήσιος κι άληθινός 
καί μετά τήν ένωση, αύτών οί φύσεις παραμένουν Αθικτες μέ

2. Κολ. 1,26.
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πον μεμενήκασιν αί φύσεις, μηδεμιας τό σύνολον άρνησαμένης 
25 τα έαντής δια την ένωσιν.

"Επρεπε yap τφ ποιητή των δλων кал γενομένω φύσει 
κατ’ οικονομίαν δπερ ούκ ήν, και έαυτόν δπερ ήν κατά φύσιν, 
και δπερ γέγονε φύσει κατ’ οικονομίαν, άτρεπτον διασώσασθαι. 
Θεφ yăp ού πέφυκεν ένθεωρεΐσθαι τροπή, ώ μηδεμία καθάπαξ 

во κίνησις έπινοεΐται, περι ήν ύπάρχει τοϊς κινονμένοις το τρέπε- 
σθαι. Τοΰτό έστι το μέγα και άπόκρυφον μυστήριον. Τοΰτό 
έστιν ό τής άρχής των δντων προεπινοούμενος θειος σκοπός, 
δν όρίζοντες είναί φαμεν, «προεπινοούμενον τέλος, ού ένεκα 
μέν πάντα, αύτο δέ ούδενός ένεκα». Πρός τούτο το τέλος άφο- 

35 ρών, τάς των δντων ό Θεός παρήγαγεν ούσίας. Τούτο κυρίως 
έστι τό τής προνοίας και των προνοουμένων πέρας, καθ’ δ είς 
τόν θεόν ή των ύπ ’ αύτοΰ πεποιημένων έστιν άνακεφαλαίωσις. 
Τοΰτό έστι τό πάντας περιγράφον τους αιώνας кал την ύπερά- 
πειρον καί άπειράκις άπείρως προΰπάρχουσαν των αίώνων με- 

40 γάλην του Θεού βουλήν έκφαΐνον μυστήριον, ής γέγονεν άγγε
λος αύτός ό κατ’ ούσίαν του Θεοΰ Λόγος γενόμενος άνθρωπος, 
καί αύτόν, εί θέμις είπεΐν, τόν ένδότατον πυθμένα τής πατρικής 
άγαθότητος φανερόν καταστήσας και τό τέλος έν αύτφ δείξας, 
δι ’ δ την πρός τό είναι σαφώς άρχήν έλαβον τα πεποιημένα. Δια 

45 γάρ τόν Χριστόν, ήγουν τό κατά Χριστόν μυστήριον, πάντες οί 
αιώνες κα\ τά έν αύτοΐς τοϊς αίώσιν, έν Χριστφ την άρχήν του 
είναι καί τό τέλος είλήφασιν. "Ενωσις γάρ προϋπενοήθη τών 
αίώνων, δρου καί άοριστίαςΟ, καί μέτρου καί άμετρίας, και 
πέρατος καί άπειρίας, καϊ κτίστου καί κτίσεως, και στάσεως
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κάθε τρόπο χωρίς νά άρνηθεΐ καμμιά άπό αύτές τά δικά της 
στοιχεία για χάρη της ένωσης.

Γιατί ό ποιητής των όλων, αύτός πού έγινε κατ’ οίκονομία 
αύτό πού δέν ήταν, έπρεπε νά διασώσει άμετάβλητο και τον 
έαυτό του σέ αύτό πού ήταν άπό τή φύση του καί σέ αύτό πού 
έγινε στή φύση κατ’ οίκονομία. Γιατί στό θεό δέν είναι φυσικό 
νά βλέπομε μεταβολή, γιά τον όποιο δέν μπορούμε νά σκεφτοΰ- 
με καμμιά άπολύτως κίνηση σχετικά μέ την όποια γίνεται ή με
ταβολή σέ όσα κινούνται. Αύτό είναι τό μεγάλο κι άπόκρυφο 
μυστήριο. Αύτό είναι τό μακάριο τέλος γιά τό όποιο έχουν γίνει 
δλα. Αύτός είναι ό θειος σκοπός πού προεπινοήθηκε πριν άπό 
τήν άρχή τών δντων, πού όρίζοντάς τον μπορούμε νά τον πούμε 
‘προεπινοούμενο τέλος’, γιά χάρη τού όποιου έγιναν τά πάντα 
κι αύτό γιά χάρη κανενός. Σ’ αύτό τό τέλος άτενίζοντας 
δημιούργησε ό θεός τις ούσίες τών δντων. Αύτό είναι κυρίως 
τό πέρας τής πρόνοιας καί έκείνων πού ή πρόνοια προνοει, 
σύμφωνα μέ τό όποιο γίνεται ή έπανασυναγωγή στό θεό δλων 
τών ποιημάτων του. Αύτό είναι τό μυστήριο πού περικλείει 
δλους τούς αίώνες καί φανερώνει τήν ύπεράπειρη καί πού άπει
ρες φορές άπείρως προϋπάρχει άπό τούς αίώνες μεγάλη βουλή 
τού θεού3, τής όποίας βουλής άγγελιοφόρος έγινε ό ίδιος ό 
σύμφωνος μέ τήν ούσία τού θεοΰ Λόγος δταν έγινε άνθρωπος4, 
καί φανέρωσε, αν μου έπιτρέπεται νά πώ, τόν ίδιο τό βαθύτερο 
πυθμένα τής Πατρικής άγαθότητας κι έδειξε μέσα σ’ αύτόν τό 
τέλος, πού γιά χάρη του τά δημιουργήματα έλαβαν σαφώς τήν 
άρχή τής ύπαρξής τους. Γιατί γιά τό Χριστό, δηλαδή γιά τό μυ
στήριο κατά Χριστό, δλοι οί αίώνες καί δλα δσα περιέχουν 
έχουν λάβει τήν άρχή καί τό τέλος του είναι τους. Γιατί πιό πρίν 
άπό τούς αίώνες προϋπονοήθηκε ή ένωση, του δριου και τής 
άοριστίας, τού μέτρου καί της άμετρίας, του πέρατος και τής 
άπειρίας, του δημιουργού καί τής δημιουργίας, τής στάσης καί

3. Έφ. 1,10,11.
4. Ήσ. 9,6.
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50 και κινήσεως, ήτις έν Χριστώ έπ ’ έσχάτων τών χρόνων φανε- 
ρωθέντι γέγονε, πλήρωσιν δοΰσα τη προγνώσει τον θεοΰ δι’ 
έαυτής, ϊνα περί το πάντη κατ’ ούσίαν άκίνητον στη τα κατά 
φύσιν κινούμενα, τής πρός τε αύτά και πρός άλληλα παντελώς 
έκβεβηκότα κινήσεως, και λάβη τη πείρψ την κατ’ ένέργειαν 

55γνώσιν του, έν ώ στήναι κατηξιώθησαν, άναλλοίωτον και 
ώσαύτως έχουσαν, την τον γνωσθέντος αύτοΐς παρεχομένην 
άπόλανσιν.

Διττήν γάρ οίδε την τών θείων γνώσιν ό λόγος(2)' την μεν 
σχετικήν, ώς έν μόνω λόγω κειμένην και νοήμασι και την κατ’ 

во ένέργειαν τον γνωσθέντος διά πείρας ούκ έχουσαν αϊσθησιν, δι ’
<«>

ής κατά την παρούσαν ζωήν οίκονομούμεθα. Τήν δε κυρίως 
άληθή έν μόνη τη πείρηι κατ’ ένέργειαν δίχα λόγου кал νοημά
των, δλην του γνωσθέντος κατά χάριν μεθέζει παρεχομένην τήν 
αϊσθησιν, δι' ής κατά τήν μέλλουσαν λήξιν τήν ύπερ φύσιν ύπο- 

65δεχόμεθα θέωσιν άπαύστως ένεργουμένην кал τήν μεν σχετι
κήν ώς έν λόγφ κειμένην καϊ τοΐς νοήμασι, κινητικήν είναι 
φασι τής πρός τήν μεθέξει κατ' ένέργειαν γνώσιν έφέσεως(3), 
τήν δέ κατ’ ένέργειαν, διά τής πείρας μεθέξει παρεχομένην τού 
γνωσθέντος τήν αϊσθησιν, άφαιρετικήν είναι τής έν λόγω κειμέ- 

70 νης καϊ νοήμασι γνώσεως.
Άμήχανον γάρ είναι, φασίν οί σοφοί, συνυπάρχειν τη πείρςι 

του θεοΰ τόν περί θεοΰ λόγον, ή τη αίσθήσει τοΰ θεοΰ τήν 
περί αύτοΰ νόησιν λόγον δέ περί Θεοΰ φημι τήν έκ τών δντων 
Αναλογίαν τής περι αύτοΰ γνωστικής θεωρίας, αϊσθησιν δε τήν 

75 έπϊ τη μεθέξει πείραν τών ύπϊρ φύσιν Αγαθών (4), νόησιν δέ τήν 
έκ τών δντων περϊ αύτοΰ άπλήν και ένιαίαν γνώσιν. Τάχα δέ 
καί έπ ' άλλου παντός τοΰτο γνωρίζεται, εϊπερ ή τοΰδε τοΰ 
πράγματος πεΐρα τόν περϊ αύτόν καταπαύει λόγον, καϊ ή τοΰδε 
τοΰ πρΑγματος αϊσθησις τήν περϊ αύτοΰ σχολάζουσαν έργάζεται



τής κίνησης, και ή ένωση αύτή έγινε στο πρόσωπο του Χρι
στού, όταν φανερώθηκε στο τέλος τών χρόνων και πραγματο
ποίησε τήν πρόγνωση τού θεού, ώστε νά σταματήσουν γύρω 
στο τελείως άκίνητο κατά τήν ούσία όσα κινούνται άπό τή 
φύση τους, ξεφεύγοντας τελείως άπό τήν κίνηση πρός τόν έαυ- 
τό τους και πρός τά άλλα και νά λάβουν πείρα τής κατ’ ένέρ- 
γειαν γνώσης έκείνου όπου άξιώθηκαν νά σταματήσουν, 
γνώσης άναλλοίωτης πού παραμένει πάντοτε ΐδια παρέχοντας 
σ’ αύτούς τήν άπόλαυση έκείνου πού γνώρισαν.

Γιατί ό λόγος άναγνωρίζει ότι ή γνώση τών θείων εϊναι δι
πλή· ή σχετική, πού βρίσκεται μόνο στό λόγο και στις έννοιες 
και πού δέν έχει κατά τήν πράξη με τήν πείρα αίσθηση έκείνου 
πού έγινε γνωστό και πού μ’ αύτήν οίκονομούμε τήν παρούσα 
ζωή· και ή πραγματική άληθινή γνώση, πού μέ τήν πείρα μόνο 
κατά τήν πράξη χωρίς λόγο και έννοιες παρέχει όλη τήν αίσθη
ση έκείνου πού έγινε γνωστό μετέχοντάς τό κατά χάρη, καί μέ 
αύτή τή γνώση ύποδεχόμαστε κατά τή μελλοντική κατάπαυση 
τήν πάνω άπό τή φύση θέωση πού πραγματοποιείται άδιάκοπα. 
Καί ή σχετική βέβαια γνώση, έπειδή βρίσκεται στό λόγο καί 
στις έννοιες, λένε ότι κινεί τήν έπιθυμία πρός τήν μεθεκτική 
κατά τήν πράξη γνώση. Ένώ ή γνώση μέ τήν ένέργεια πού άπό 
τήν πείρα καί μέ μέθεξη αύτοϋ πού έγινε γνωστό παρέχει τήν 
αίσθηση άπωθεΐ τή γνώση πού βρίσκεται στό λόγο καί τις έν
νοιες.

Γιατί είναι άδύνατο, λένε οί σοφοί, νά συνυπάρχουν ή 
έμπειρία τού θεού καί ό λόγος περί θεού ή ή αίσθηση του 
θεού καί ή νόηση γι’ αύτόν. Καί λόγο περί θεού άποκαλώ τήν 
γνωστική θεωρία γι’ αύτόν πού άναλογεΐ στα δντα, αίσθηση 
τήν μεθεκτική πείρα τών πέρα άπό τή φύση άγαθών, καί νόηση 
τήν άπλή καί ένιαία γνώση περί θεού μέσω τών δντων. Τό ίδιο 
ίσως μπορεί νά διαπιστωθεί καί σέ κάθε άλλο πράγμα, άν ή 
έμπειρία αύτου του πράγματος σταματά τό λόγο γι’ αύτόν καί ή 
αίσθηση αυτού του πράγματος κάνει άργή τήν νόηση περί αύ-
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δονόησιν. Πείραν δε λέγω αύτήν την κατ’ ένέργειαν γνώσιν, την 
μετά πάντα λόγον έπιγινομένην, αϊσθησιν δε αότήν την του 
γνωσθέντος μέθεξιν, την μετά πάσαν νόησιν έκφαινομένην. Καί 
τοΰτο τυχόν μυστικώς διδάσκων ό μέγας Απόστολος, φησίν, 
«εϊτε προφητεΐαι καταργηθήσονται, είτε γλώσσαι παύσονται, 

85 εϊτε γνώσεις καταργηθήσονται», περί τής έν λόγω κείμενης και 
νοήμασι γνώσεως δηλονότι φάσκων.

Τοΰτο τό μυστήριον προεγνώσθη προ πάντων των αιώ
νων τφ Πατρί καί τφ Υίφ και τφ άγίω Πνεύματι. Τφ μεν 
κατ’ εύδοκίαν, τφ δέ κατ’ αότουργίαν, τφ δε κατά συνέργειαν. 

9ο Μία γάρ ή Πατρός καί Υίοΰ καί αγίου Πνεύματος γνώσις, ότι 
καί μία ούσία καί δύναμις. Ού γάρ ήγνόει του Υίοΰ την σάρκω- 
σιν ό Πατήρ ή τό Πνεΰμα τό άγιον, ότι έν δλω τφ Υίφ τό μυ
στήριον αύτουργοΰντι τής ήμών σωτηρίας διά σαρκώσεως, 
όλος κατ’ ούσίαν ό Πατήρ, ού σαρκούμενος, άλλ’ εύδοκών τοΰ 

95 Υίοΰ την σάρκωσιν, και δλον έν δλω τφ Υίφ τό Πνεΰμα τό 
άγιον κατ’ ούσίαν ύπήρχεν, ού σαρκούμενον, άλλά συνεργούν 
τφ Υίφ την δι ’ ήμάς άπόρρητον σάρκωσιν.

Εΐτε οδν Χριστόν εϊποι τις, εϊτε μυστήριον τοΰ Χριστοΰ, 
τούτου την πρόγνωσιν μόνη κατ’ ούσίαν έχει ή αγία Τριάς, Πα- 

ιοο τήρ καί Υίός καί άγιον Πνεΰμα. Καί μηδείς διαπορήσει, πώς ό 
Χριστός, είς ών τής άγίας Τριάδος, ύπ ' αύτής προγινώσκεται, 
γινώσκων δτι ούχ ώς θεός ό Χριστός προεγνώσθη, άλλ’ ώς 
άνθρωπος, ήγουν ή κατ’ οικονομίαν αύτοΰ διά τόν άνθρωπον 
σάρκωσις. Τό γάρ άεί δν, έκ τοΰ άεί δντος ύπερ αιτίαν καί λό- 

ιο5 γον ούδέποτε προγινώσκεται. Ή γάρ πρόγνωσις των άρχήν



του. Πείρα λέγω την ϊδια τη γνώση άπό την ένέργεια, πού 
πραγματοποιείται έπειτα άπό κάθε λόγο, και αίσθηση, την ίδια 
τη μέθεξη αύτοΰ πού έγινε γνωστό και πού έκδηλώνεται έπειτα 
άπό όλη τη νοητική διαδικασία. Κι ίσως αύτό διδάσκει μυστικά 
ό μέγας ’Απόστολος λέγοντας, «είτε προφητείες είναι θά κα- 
ταργηθοΰν, είτε όμιλίες σέ διάφορες γλώσσες θά πάψουν, είτε 
γνώσεις θά καταργηθοΰν»5, έννοώντας όλοφάνερα γιά τη 
γνώση πού βρίσκεται στο λόγο και στις έννοιες.

Τό μυστήριο τούτο προγνώριζε ό Πατέρας και ό Υίός καί 
τό άγιο Πνεύμα. Ό  Πατέρας γιατί έτσι εύδόκησε, ό Υίός γιατί 
ήταν ό αύτουργός, καί τό Πνεύμα γιατί συνεργαζόταν σ’ αύτό. 
Γιατί είναι μία ή γνώση τού Πατέρα καί τού Υίοϋ καί τού άγίου 
Πνεύματος, έπειδή είναι μία καί ή ούσία καί ή δύναμη. Δέν 
άγνοοϋσε δηλαδή ό Πατέρας ή τό άγιο Πνεύμα τή σάρκωση 
τού Υίού, γιατί ύπήρχε σέ όλόκληρο τόν Υίό, πού αύτουργοϋσε 
τό μυστήριο τής σωτηρίας μας μέ τή σάρκωσή του, όλος κατά 
τήν ούσία του ό Πατέρας, όχι βέβαια μέ σάρκωσή του, άλλά εύ- 
δοκώντας γιά τή σάρκωση τού Υίού, καί όλόκληρο τό άγιο 
Πνεύμα κατά τήν ούσία του ύπήρχε στόν Υίό, όχι λαμβάνοντας 
σάρκα, άλλά συνεργώντας μέ τόν Υίό στήν άπόρρητη γιά μας 
σάρκωσή του.

Είτε λοιπόν πει κάποιος Χριστό, είτε μυστήριο του Χρι
στού, τήν πρόγνωση γι’ αύτό κατά τήν ούσία τήν έχει μόνη ή 
άγία Τριάδα, ό Πατέρας, ό Υίός καί τό άγιο Πνεύμα. Κι &ς μήν 
άναρωτηθει κανένας πώς ό Χριστός, ένώ είναι ένας άπό τήν 
άγία Τριάδα, γίνεται άντικείμενο πρόγνωσής της, έχοντας ύπό- 
ψη δτι δέν έγινε πρόγνωση τού Χριστού ώς θεοΰ, άλλά ώς άν- 
θρώπου, έγινε δηλαδή πρόγνωση της κατ’ οίκονομίαν σάρκω- 
σής του γιά χάρη του άνθρώπου. Γιατί δ,τι ύπάρχει αίώνια ποτέ 
δέν προγνωρίζεται άπό ένα άλλο αίώνιο. Γιατί ή πρόγνωση γί
νεται γιά δσα έχουν άρχή στό είναι καί γιά κάποια αίτία. Προ-
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έχόντων του είναι δι ’ αίτίαν έστίν. Προεγνώσθη ούν ό Χριστός, 
ούχ δπερ ήν κατά φόσιν δι’ έαυτόν, άλλ’ δπερ έφάνη κατ’ οικο
νομίαν δι ’ ήμάς γενόμενος ύστερον.

’Έδει yap ώς άληθώς τον κατά φύσιν τής των δντων οό- 
πο σίας δημιουργόν кал τής κατά χάριν αύτουργόν γενέσθαι τον γε

γονότων θεώσεως, ϊνα ό του είναι δοτήρ φανή και του άει εύ 
είναι χαριστικός. Έπει ούν οόδεν των δντων έαυτό το παράπαν 
ή άλλο γινώσκει, δ τί ποτε κατ’ ούσίαν έστίν, εικότως ούδε των 
γενησομένων ούδενός οόδεν των δντων έχει κατά φύσιν την 

us πρόγνωσιν, πλήν του όπέρ τά δντα Θεόν, του και έαυτόν γινώ- 
σκοντος, δ τί ποτε κατ' ούσίαν έστί, και πάντων των ύπ’ αύτοΰ 
πεποιημένων, καί πριν γενέσθαι, προεγνωκότος την υπαρξιν, 
και μέλλοντος κατά χάριν φιλοτιμεϊσθαι τοϊς οόσι, την έαυτών 
και άλλήλων δ τί ποτε κατ’ ούσίαν ύπάρχουσι γνώσιν, και τούς 

ΐ2ο έν αύτφ μονοειδώς προόντας τής αύτών γενέσεως φανερώσαι 
λόγους.

Τό γάρ δη λέγειν τινάς προεγνώσθαι τόν Χριστδν πρδ κα
ταβολής κόσμου, έκείνοις, οίς ύστερον έφανερώθη έπ ' έσχάτων 
των χρόνων, ώς αύτών έκείνων πρδ καταβολής κόσμου δντων 

125 σύν τφ προεγνωσμένω Χριστώ, ώς τής άληθείας άλλότριον 
δντα τδν λόγον, οΐα συναΐδιον τφ Θεφ την τών λογικών ούσίαν 
είσάγοντα, παραγραφόμεθα. Ού γάρ έστι παντελώς σύν Χριστφ 
γενέσθαι καθώς έστι, καί πάλιν αύτοΰ τό σύνολον άπογενέσθαι 
ποτέ, εϊπερ έν αύτφ πέφυκεν ή τών αιώνων άποπεράτωσις γί- 

ΐ3ονεσθαι κα\ ή στάσις τών κινουμένων, καθ’ ήν ούδέν έσται τό 
παράπαν τών δντων τρεπόμενον. ”Αμωμον δέ και άσπιλον ό 
τής Γραφής τόν Χριστόν έφη λόγος, ώς κατά ψυχήν και σώμα 
φύσει παντελώς τής κατά την άμαρτίαν φθοράς άλλότριον. Ού 
γάρ έσχεν αύτοΰ μώμον κακίας ή ψοχή, ούδέ τό σώμα σπίλον 

us τής άμαρτίας.
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γνωρίσθηκε λοιπόν ό Χριστός από πριν όχι γι’ αύτό πού ήταν 
κατά φύση γιά τον έαυτό του, άλλά γι’ αύτό πού φάνηκε δτι έγι- 
νε άργότερα γιά μάς κατ’ οικονομία.

"Επρεπε δηλαδή άληθινά ό φυσικός δημιουργός τής ού- 
σίας τών δντων νά γίνει αύτουργός και τής κατά χάρη θέωσης 
τών δημιουργημάτων, ώστε ό δωρητής του είναι νά φανεί 
δωρεοδότης και τής μακαριότητας. ’Επειδή λοιπόν κανένα άπό 
τά δντα δέν γνωρίζει καθόλου τόν έαυτό του ή κάποιο άλλο τί 
είναι ώς πρός τήν ούσία, είναι εύλογο δτι κανένα άπό τά δντα 
δέν έχει κατά τή φύση τήν Ικανότητα πρόγνωσης κανενός άπό 
δσα θά γίνουν, πλήν μόνο ό Θεός ό πάνω άπό τά δντα, πού και 
τόν έαυτό του γνωρίζει τί είναι κατά τήν ούσία και γιά δλα δσα 
δημιούργησε και πριν άκόμα γίνουν είχε άπό πριν γνώση της 
ύπαρξής τους κι έμελλε κατά χάρη νά φιλοδωρήσει τά δντα μέ 
τή γνώση τού έαυτού τους και τών άλλων, τί είναι στήν ούσία 
τους, καί νά φανερώσει τούς λόγους πού ύπάρχουν ένιαΐα σ’ αύ- 
τόν άπό πρίν.

Τό νά λένε μερικοί δμως πώς ό Χριστός είχε προγνωσθεΐ 
πρίν άπό τήν καταβολή τού κόσμου άπό έκείνους στούς όποιους 
φανερώθηκε ύστερα τούς τελευταίους καιρούς, έπειδή έκεΐνοι 
οί ϊδιοι ύπήρχαν πριν άπό τήν καταβολή του κόσμου μαζί μέ 
τόν προεγνωσμένο Χριστό, αύτόν τό λόγο σάν έντελώς άσχετο 
μέ τήν άλήθεια, έπειδή κάνει συναΐδια μέ τό θεό τήν ούσία τών 
λογικών δντων, τόν άπορρίπτομε. Γιατί είναι τελείως άδύνατο 
νά βρίσκονται μέ τό Χριστό, έτσι δπως αύτός είναι, καί πάλι νά 
λείψουν τελείως κάποτε άπό αύτόν, άν βέβαια είναι φυσικό νά 
γίνει σ’ αύτόν ή άποπεράτωση τών αίώνων καί ή στάση δσων 
κινούνται, μέσα στήν όποία κανένα άπολύτως άπό τά δντα δέ 
θά ύπόκειται σέ μεταβολή. Ό  λόγος της Γραφής κάλεσε τό 
Χριστό άμωμο καί άσπιλο, έπειδή είναι κατά τήν ψυχή καί τό 
σώμα άπό τή φύση του τελείως ξένος άπό τή φθορά της άμαρ- 
τίας. Γιατί ή ψυχή του δέν είχε μώμο κακίας ούτε τό σώμα του 
σπίλο της Αμαρτίας.



ΜΑΞΙΜΟΥ ΤΟΥ ΟΜΟΛΟΓΗΤΟΥ

ΣΧΟΛΙΑ

'Όρος μέν έστι περιοχής πέρας τών φύσει πεπερασμένων 
τό δέ μέτρον καθόλου ποσότητος περιγραφή και τέλος 
αιώνων τε καί χρονικών φύσεων. Το δέ πέρας έστι περι
γραφή τών άρχη τε και τέλει κατά γένεσιν πεπερασμένων. 
Ή δέ κτίσις έστι τών κατά παραγωγήν έξ ούκ δντων ύπό- 
στασις. Τούτων ένωσις καθ’ ύπόστασιν προεπενοήθη, 
φησί, κατά πρόνοιαν πρός τόν έξ ού ταύτα γεγόνασιν, ΐνα 
καί τό είναι τών δντων φυλαχθώ κατ’ ούσΐαν ώς πέφυκε, 
καί τό ύποστήναι, ήγουν πώς είναι κατά χάριν δέξηται 
θείαν, τβ πρός τόν Θεόν ένώσει πάντων πρός άτρεψίαν με- 
ταποιηθέντων.
Διττήν είναι λέγει τήν γνώσιν τήν μέν έν λόγφ κειμένην 
καί θείοις νοήμασι, κατ’ είδος παρούσαν τήν αϊσθησιν τών 
νοηθέντων ούκ έχουσαν, τήν δέ κατ’ ένέργειαν, μόνην 
έχουσαν δίχα λόγον και νοημάτων τών άληθών τήν κατ’ 
είδος άπόλαυσιν.
Επειδή, φησί, διά γνώσεως ό λόγος τό γνωστόν πέφυ- 
κεν ύποσημαίνειν, κινεϊ τήν ίφεσιν τών δι' αύτον κινονμέ- 
νων πρός τήν τού σημανθέντος άπόλαυσιν.
Πρό πάσης πείρας, φησί, λόγος ύπάρχει γνώσεως, δτι κατά 
τήν πείραν μόνην πέφυκε δνναστεύειν άπόλαυσις.
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ΣΧΟΛΙΟ

'Όρος (δριο κι όρισμός) είναι τό πέρας πού περικλείει τά 
πεπερασμένα άπό τή φύση τους. Τό μέτρο είναι γενικά κα
θορισμός ποσότητας και τέλος των αίώνων και των χρονι
κών φύσεων. Τό πέρας είναι ό περιορισμός έκείνων πού ή 
γένεσή τους περιγράφεται άπό άρχή καί τέλος. Ή κτίση 
(δημιουργία) είναι ή ύπόσταση όσων παράγονται άπό τά μή 
δντα. Αύτών τών δντων προεπινοήθηκε, λέει, άπό τήν πρό
νοια ένωση ύποστασιακή μ’ έκεινον άπό τόν όποιο έγιναν, 
ώστε καί τό είναι τών δντων νά φυλαχτεί ώς πρός τήν ού
σία δπως είναι άπό τή φύση τους, καί τήν ύπόσταση, δηλα
δή τή συγκεκριμένη ύπαρξη, νά δεχτούν κατά θεία χάρη, μέ 
τό νά μεταποιηθούν δλα καί νά γίνουν άτρεπτα μέ τήν ένω
σή τους μέ τό Θεό.
Ή γνώση, λέει, είναι διπλή· ή μία βρίσκεται στό λόγο καί 
στις θείες έννοιες, πού δέν έχει δμως παρούσα κατά είδος 
τήν αίσθηση έκείνων πού νοήθηκαν ή άλλη είναι κατά 
ένέργεια, πού έχει άπλώς χωρίς λόγο καί νοήματα τήν άπό- 
λαυση τών άληθινών κατά είδος.
Επειδή, λέει, είναι στή φύση τού λόγου νά ύποδηλώνει τό 
γνωστό μέ τή γνώση, κινεί τήν έπιθυμία έκείνων πού κινού
νται άπό αύτόν γιά τήν άπόλαυση έκείνου πού ύποδήλωσε. 
Πρίν άπό κάθε έμπειρία, λέει, ύπάρχει λόγος γιά γνώση, 
γιατί κατά τήν πείρα μόνο έκδηλώνεται, ώς άπό τή φύση 
της, ή άπόλαυση.



ΕΡΩΤΗΣΙΣ ΞΑ

« "Οτι καιρός του άρξασθαι τδ κρίμα άπό του οίκου του θεοΰ.
Εί δέ πρώτον άφ’ ήμών, τί τέλος τών άπειθούντων τφ  του 
Θεοΰ Εύαγγελίφ; Και εί ό μέν δίκαιος μόλις σώζεται, ό άσε- 

5 βής και Αμαρτωλός που φανεΐται;». Τί έστι τό «καιρός του 
άρξασθαι τό κρίμα έκ του οίκου του Θεοΰ», και τό, «εί ό δί

καιος μόλις σώζεται»;

ΑΠΟΚΡΙΣΙΣ

Ό τήν φύσιν τών άνθρώπων δημιουργήσας Θεός, ού συνέ- 
ιοκτισεν αύτη κατά τήν αΐσθησιν οΰτε ήδονήν ούτε όδύνψΟ, 

άλλά δύναμίν τινα κατά νοϋν αύτη πρός ήδονήν, καθ’ ήν άπορ- 
ρήτως άπολαύειν αύτοΰ δυνήσεται, έτεκτήνατο. Ταύτην δέ τήν 
δύναμιν (λέγω δέ τήν κατά φύσιν του νοΰ πρός τόν Θεόν έφε- 
σιν), άμα τώ γενέσθαι τη αίσθήσει δους ό πρώτος άνθρωπος,

15 πρός τά αισθητά κατ’ αύτήν τήν πρώτην κίνησιν διά μέσης τής 
αίσθήσεως έσχε παρά φύσιν ένεργουμένην τήν ήδονήν, ή τινι 
κατά πρόνοιαν ό τής ήμών σωτηρίας κηδόμενοςί2), παρέπηξεν, 
ώσπερ τινά τιμωρόν δύναμιν, τήν όδύνην, καθ’ ήν ό τον θανά
του μετά σοφίας ένερριζώθη τη του σώματος φύσει νόμος, πε- 

ίο ριορίζων τής του νοΰ μανίας παρά φύσιν έπι τά αισθητά κινου- 
μένην τήν έφεσιν.

Εντεύθεν διά τήν έπεισελθοΰσαν τη φύσει παρά λόγον 
ήδονήν, ή κατά λόγον άντεισήλθεν όδύνη, διά πολλών πάθημά-
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«Είναι καιρός ν’ άρχίσει ή κρίση άπό τόν οίκο τοΰ θεοΰ. Κι 
άν ή κρίση άρχίσει άπό μας πρώτα, ποιό θά είναι τό τέλος 
έκείνων πού άπειθοΰν στό Εύαγγέλιο τοΰ θεοΰ; Κι άν ό δί
καιος μόλις καί μετά δυσκολίας σώζεται, ποΰ θά φανεί ό 
άσεβής κι ό άμαρτωλός;»1. Τί σημαίνει ό λόγος, «είναι και
ρός ν’ άρχίσει ή κρίση άπό τόν οίκο τοΰ θεοΰ», καί ό λόγος 

«&ν μόλις καί μετά δυσκολίας σώζεται ό δίκαιος»;

ΑΠΟΚΡΙΣΗ

Ό  Θεός, πού δημιούργησε τήν φύση τοΰ άνθρώπου, δέν 
συνδημιούργησε στην αίσθησή της ούτε τήν ήδονή ούτε τήν 
όδύνη, άλλά μηχανεύθηκε κάποια δυνατότητα τοΰ νού σ’ αύτήν 
γιά ήδονή, σύμφωνα μέ τήν όποία νά μπορέσει ν’ άπολαύσει 
κατά τρόπο άρρητο τό θεό. Αύτή τή δύναμη (έννοώ τή φυσική 
έφεση τοΰ νού πρός τό θεό), εύθύς μόλις έγινε ό πρώτος άν
θρωπος τήν έδωσε στήν αίσθηση καί σύμφωνα μ’ αύτήν τήν 
πρώτη κίνηση πρός τά αισθητά διά μέσου τής αίσθησης δοκί
μασε παρά φύση τή λειτουργία τής ήδονής, δίπλα στήν όποία 
προνοητικά, αύτός πού φροντίζει γιά τή σωτηρία μας, τοποθέ
τησε τήν όδύνη, σάν μιά δύναμη τιμωρό. Σύμφωνα μ’ αύτήν ρί
ζωσε σοφά μέσα σχή φύση τοΰ σώματος ό νόμος τοΰ θανάτου, 
περιορίζοντας τήν έπιθυμία τοΰ μανιασμένου νοΰ νά κατευθύνε- 
ται παρά φύση πρός τά αίσθητά.

Άπό έδώ, έξοαχίας τής ήδονής πού είσήλθε παράλογα στή 
φύση μας, είσηλθβ μ£ χή σειρά της ή σύμφωνη μέ τό λόγο όδύ-

1. Α' Πέτρ. 4,17-18.
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των, έν οίς και έξ ών ό Θάνατος, ποιουμένη τής παρά φύσιν 
25 ήδονής τήν άφαίρεσιν(3), ού μήν δέ, кал τελείαν άναίρεσιν, καθ’ 

ήν ή κατά νονν τής Θείας ήδονής δείκνυσθαι πέφυκε χάρις. Πας 
yap πόνος, ώς αίτίαν τής ίδιας γενέσεως έχων κατ’ ένέργειαν 
προηγουμένην τήν ήδονήν, χρέος έστι δηλαδή φνσικώς κατ’ αί
τίαν παρά πάντων των μετειληφότων τής φύσεως έκτιννύμε- 

30 νον. Tjj γάρ παρά φύσιν ήδονή, πάντως παρέπεται φνσικώς ό 
πόνος, έν πασιν, ών τής ήδονής νόμος άναιτίως προκαθηγήσα- 
το τής γενέσεως. Αναίτιον δέ φημι τήν έκ τής παραβάσεως 
ήδονήν, ώς μή γενομένην δηλονότι προλαβόντος πόνου διάδο
χον.

35 Ούκουν, έπειδή μετά τήν παράβασιν πάντες ό άνθρωποι 
τήν ήδονήν είχον τής ιδίας φνσικώς προκαθηγουμένην γενέσε
ως, και ούδεϊς ήν τό σύνολον ό τής καθ’ ήδονήν έμπαθους γενέ
σεως φυσικώς ύπαρχων έλεύθερος, άλλ ’ ώς χρέος πάντες φν
σικώς άποδιδόντες τους πόνους και τόν έπ’ αύτοΐς ύπέμενον 

4ο Θάνατον (4), καί ήν άπορος παντάπασι τής έλευθερίας τρόπος 
τοΐς ύπό τής άδίκου τυραννουμένοις ήδονής και ύπό των δι
καίων πόνων καί τον έπ ’ αύτοΐς δικαιοτάτου θανάτου φυσικώς 
ένεχομένοις, έδει δέ πρός άναίρεσιν τής άδικωτάτης ήδονής και 
των δι ’ αύτήν δικαιοτάτων πόνων, ύφ’ ών έλεεινώς διεσπατο 

45 πάσχων ό άνθρωπος, έκ φθοράς τής καθ’ ήδονήν έχων τήν άρ- 
χήν τής γενέσεως και είς φθοράν τήν διά θανάτου το τής ζωής 
καταλήγον τέλος, πρός δέ τήν έπανόρθωσιν τής παθούσης φύ
σεως έπινοηθήναι πόνον και θάνατον, άδικον όμου και άναί- 
τιον* άναίτιον μέν, ώς οόδαμώς προλαβουσαν ήδονήν έσχηκότα 

so κατά τήν γένεσιν' άδικον δέ, ώς οόδεμιας έμπαθους τό παρά- 
παν ζωής δντα διάδοχον, ϊνα μέσος διαληφθέϊς ήδονής άδίκου 
καί πόνου κα\ θανάτου δικαιοτάτου f5), πόνος καί θάνατος άδι- 
κώτατος, άνέλη διόλου τήν έζ ήδονής άδικωτάτην άρχήν και τό
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νη, πού μέ πολλά παθήματα, ανάμεσα τους και έξαιτίας τους και 
ό θάνατος, προκαλεΐ την άφαίρεση τής παραφύση ήδονής, και 
δχι μόνο αύτό, άλλα και τόν τέλειο άφανισμό της, όπότε φυσιο
λογικά φανερώνεται στο νοϋ ή χάρη τής θείας ήδονής. Κάθε 
πόνος δηλαδή, επειδή έχει ώς αιτία τής γένεσής του να προη
γείται στήν πράξη ή ήδονή, είναι φανερό πώς είναι χρέος πού 
φυσιολογικά έκπληρώνεται σύμφωνα μέ τήν αίτία άπό δλους 
πού μετέχουν τήν άνθρώπινη φύση. Γιατί τήν παραφύση ήδονή 
όπωσδήποτε τήν άκολουθεΐ φυσιολογικά ό πόνος, σέ δλα σε 
δσα ό νόμος τής ήδονής προηγήθηκε τής ύπαρξής τους χωρίς

Λ*
αίτία. Χωρίς αίτία λέγω τήν ήδονή άπό τήν παράβαση, γιατί εί
ναι φανερό δέ διαδέχθηκε κάποιο πόνο πού προηγήθηκε.

Επειδή λοιπόν μετά τήν παράβαση στή γένεση δλων τών 
άνθρώπων προηγούνταν κατά φυσικό λόγο ή ήδονή καί κανέ
νας άπολύτως δεν ύπήρχε πού νά ήταν άπό τή φύση του έλεύθε- 
ρος άπό τήν σύμφωνη μέ τήν ήδονή έμπαθή γένεση, άλλά, άπο- 
δίδοντας δλοι φυσικώς σάν χρέος τούς πόνους, ύπέμεναν καί τό 
θάνατο πού οί πόνοι προκαλούσαν, κι ήταν άδύνατο νά βρεθεί 
τρόπος έλευθερίας έκείνων πού τούς τυραννούσε ή άδικη ήδονή 
καί οί δίκαιοι πόνοι καί πού ήταν ένοχοι φυσικώς έξαιτίας τών 
δίκαιων πόνων γιά ένα δικαιότατο θάνατο, γι’ αύτό έπρεπε γιά 
τόν άφανισμό της άδικότατης ήδονής καί τών έξαιτίας της δι
καιότατων πόνων πού κατασπάραζαν μέ τούς θλιβερούς πόνους 
τόν άνθρωπο, πού είχε τήν άρχή της γένεσής του άπό τήν ήδο
νή καί τό τέλος της ζωής του κατέληγε στή φθορά του θανάτου, 
καί νά έπινοηθει γιά τήν έπανόρθωση της φύσης πού έπαθε ό 
πόνος καί ό θάνατος, άδικος μαζί καί άναιτιολόγητος (Αναιτιο
λόγητος γιατί δέν είχε δοκιμάσει καμμιά προηγούμενη ήδονή 
κατά τή γένεσή του, καί άδικος έπειδή δέν είχε διαδεχθεί καμ- 
μιά κατά κάποιο τρόπο έμπαθή ζωή), ώστε, πιασμένος άνάμεσα 
στήν άδικη ήδονή καί στό δικαιότατο πόνο καί θάνατο, πόνος 
καί θάνατος άδικότατος, ν’ άφανίσει τελείως τήν άδικότατη 
άρχή άπό τήν ήδονή καί τό έξαιτίας της δικαιότατο μέ τό θάνα-
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δι ’ αύτήν δια Θανάτου δικαιότατον τέλος τής φύσεως, και γένη- 
55 ται 7τάλιν ήδονής και όδύνης έλεύθερον το γένος των ανθρώ

πων, την έξ Αρχής εύκληρίαν άπολαβούσης τής φύσεως, μηδενι 
τών έμπεφνκότων τοϊς ύπό γένεσιν και φθοράν γνωρισμάτων 
μολυνομένην.

Διά τούτο Θεός ύπάρχων τέλειος κατά φύσιν ό τού Θεού
36 Λόγος, γίνεται τέλειος άνθρωπος έκ ψυχής νοεράς και σώματος 

παθητού κατά φύσιν (6), παραπλησίως ήμΐν, χωρίς μόνης άμαρ- 
τίας, συνεστώς■ την μέν έκ τής παρακοής ήδονήν ούδαμώς τό 
σύνολον έσχηκώς προηγουμένην αύτού τής έκ γυναικός έν 
χρόνω γεννήσεως, την δέ δι ’ αύτήν όδύνην, ύπάρχουσαν τέλος 

65 τής φύσεως, διά φιλανθρωπίαν κατά θέλησιν προσηκάμενος, 
ϊνα, πάσχων άδίκως, άνέλη την έξ ήδονής άδικου τυραννούσαν 
την φύσιν άρχήν τής γενέσεως, ούκ έχουσαν ώς χρέος ύπέρ αύ- 
τής έκτιννύμενον κατά τους άλλους άνθρώπους, και τού Κυρίου 
τόν θάνατον, άλλά μάλλον κατ’ αύτής προβεβλημένον, και τό 

70 διά τού θανάτου δίκαιον τέλος έξαφανίσγι τής φύσεως, ούκ έχον 
την δι ’ ήν έπεισήλθεν^) καί ύπ' αύτού δικαίως τιμωρουμένην, 
ώς αιτίαν τού είναι, παράνομον ήδονήν.

"Εδει γάρ ώς άληθώς, έδει, σοφόν και δίκαιον кал δυνα- 
τόν δντα κατά φύσιν τόν Κύριον, ώς μέν σοφόν μή άγνοήσαι 

75 τόν τρόπον τής ίατρείας, ώς δίκαιον δέ μή τυραννικήν ποιήσα- 
σθαι τού κατειλημμένου κατά γνώμην ύπό τής αμαρτίας άν- 
θρώπου τήν σωτηρίαν, ώς δέ παντοδύναμον μή άτονήσαι πρός 
την τής ίατρείας έκπλήρωσιν.

Φανερόν οδν έποίησε τόν μέν τής σοφίας λόγον έν τφ  
во τρόπω τής ίατρείας, χωρίς τροπής καί τής οίασούν άλλοιώσε- 

ως γενόμενος άνθρωπος, τήν ισότητα δέ τής δικαιοσύνης έν τφ  
μεγέθει τής συγκαταβάσεως έδειξε, τό έν τφ παθητφ κατάκρι- 
μα τής φύσεως κατά θέλησιν ύποδύς, κάκεϊνο ποιήσας δπλον 
πρός τήν τής άμαρτίας άναίρεσιν, καί του δι' αύτήν θανάτου 

83 (τοοτέστι τής ήδονής καί τής δι ’ αύτήν όδύνης), έν ώ τής άμαρ- 
τίας ύπήρχε καί του θανάτου τό κράτος?), καί ή κατά τήν ήδο-



το τέλος της φύσης και νά έλευθερωθεΐ πάλι το άνθρώπινο γέ
νος άπό την ηδονή καί τήν όδύνη, ξανακερδίζοντας ή φύση τήν 
άρχική καλοτυχία της, χωρίς νά μολύνεται άπό κανένα γνώρι- 
σμα άπό δσα είναι δεμένα με όσα κινούνται μέσα στή γένεση 
καί στή φθορά.

Γι’ αύτό, όντας θεός τέλειος κατά τή φύση ό Λόγος τού 
θεού, γίνεται τέλειος άνθρωπος κατά τή φύση πού άποτελεΐται 
άπό ψυχή νοερή καί σώμα παθητό, παρόμοια μ’ έμας, χωρίς 
μόνο τήν άμαρτία, στον όποιο δεν προηγείται άπολύτως καθό
λου άπό τή γέννησή του άπό γυναίκα μέσα σε χρόνο ή ήδονή 
τής παρακοής, δέχτηκε όμως θέλοντας άπό φιλανθρωπία τήν 
όδύνη τής παρακοής πού είναι τό τέλος τής φύσης, ώστε, πά- 
σχοντας άδικα, νά άφανίσει τήν άρχή τής γένεσης, πού άπό τήν 
άδικη ήδονή τυραννοϋσε τήν άνθρώπινη φύση, καί δέν είχε 
δπως οί άλλοι άνθρωποι ώς χρέος όφειλόμενο νά πληρωθεί σ’ 
αύτήν καί τό θάνατο τού Κυρίου, άλλά τόν είχε μάλλον πολέμιό 
της, καί άκόμα νά έξαφανίσει τό μέσω τού θανάτου δίκαιο τέ
λος τής φύσης πού δέν είχε ώς αιτία ύπαρξης τήν παράνομη 
ήδονή πού τό προκάλεσε καί πού δίκαια τιμωρούνταν άπό αύ
τήν.

’Έπρεπε δηλαδή στ’ άλήθεια, ναι έπρεπε, όντας ό Κύριος 
σοφός καί δίκαιος καί δυνατός στή φύση του, ώς σοφός νά μήν 
άγνοήσει τόν τρόπο τής θεραπείας, ώς δίκαιος νά μήν κάνει τυ
ραννική τή σωτηρία τού άνθρώπού πού έχει αιχμαλωτιστεί μέ 
τή θέλησή του άπό τήν άμαρτία, καί ώς παντοδύναμος νά μήν 
άδυνατήσει νά πραγματοποιήσει τήν θεραπεία.

"Εκανε λοιπόν φανερό τό λόγο τής σοφίας μέ τόν τρόπο 
τής θεραπείας, μέ τό νά γίνει άνθρωπος χωρίς τροπή ή όποια- 
δήποτε άλλοίωση. Τήν Ισότητα τής δικαιοσύνης τήν έδειξε μέ 
τό μέγεθος τής συγκατάβασής του, Αναλαμβάνοντας μέ τή θέ
λησή του τήν καταδίκη της ποθητής φύσης, καί κάνοντάς την 
αύτή όπλο γιά τήν Αναίρεση της Αμαρτίας καί του θανάτου έξαι- 
τίας της (δηλαδή τής ήδονής και τής όδύνης μέσω αύτής), στήν
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νήν τής αμαρτίας τυραννίς, και δι ’ αύτήν κατά την όδύνην του 
Θανάτου δυναστεία. Έν γάρ τφ παθητφ προδήλως ύπάρχει τής 
φύσεως τό τής ήδονής κράτος кал τής όδύνης. Θέλοντες γάρ 

9οέκφυγεϊν την κατά την όδύνην έπίπονον αϊσθησινί9), πρός την 
ήδονήν καταφεύγομεν, τφ τής όδύνης αίκισμφ πειζομένην την 
φύσιν έπιχειροϋντες παραμυθεΐσθαι. Σπεύδοντες δε διά τής 
ήδονής τά τής όδύνης άμβλΰναι κινήματα, πλέον, αύτής τό καθ ’ 
έαυτών έπικυροϋμεν χειρόγραφον, όδύνης και πόνων άπολελυ- 

95 μένην έχειν την ήδονήν ού δυνάμενοι.
Την δέ τής ύπερβαλλούσης δυνάμεως ίσχύν(10) δήλην κα

τέστησε, των οίς αύτός έπασχε έναντίων ύποστήσας τη φύσει 
την γένεσιν άτρεπτον. Διά πάθους γάρ την άπάθειαν και διά πό
νων την άνεσιν καί διά θανάτου την άΐδιον ζωήν τή φύσει δούς, 

ιοοπάλιν άπεκατέστησε, ταΐς έαυτοΰ κατά σάρκα στερήσεσι τάς 
έξεις άνακαινίσας τής φύσεως καί διά τής ίδιας σαρκώσεως 
την ύπέρ φύσιν χάριν δωρησάμενος τή φύσει, την θέωσιν.

Γέγονεν οΰν ό Θεός κατά άλήθειαν άνθρωπος кал δέδωκεν 
άλλην άρχήν τή φύσει δευτέρας γενέσεως, διά πόνου πρός ήδο- 

ιο5 νήν μελλούσης ζωής καταλήγουσαν. Ώς γάρ Αδάμ ό προπάτωρ, 
έπειδή τήν θείαν έντολήν παραβάς, άλλην άρχήν γενέσεως έξ 
ήδονής μέν συνισταμένην, εις δε τόν διά πόνου θάνατον τελευ
τώ σαν xfj φύσει παρά την πρώτην παρεισήγαγε, και έπενόησε 
κατά τήν συμβουλήν του δφεως ήδονήν ούκ ούσαν προλαβόντος 

no πόνου διάδοχον, άλλα μάλλον είς πόνου περαιουμένην, πάντας 
τούς έξ αότου σαρκϊ κατ’ αύτόν γενομένους, διά τήν έξ ήδονής 
άδικον άρχήν, είχε συνυπαγομένους αότφ δικαίως πρός τό διά 
πόνου κατά τόν θάνατον τέλος, οΰτω κα\ ό Κύριος γενόμενος άν
θρωπος καί άλλην άρχήν δευτέρας γενέσεως έκ Πνεύματος 

its άγιου xfj φύσει δημιουργήσας καί τόν διά πόνου του Άδάμ



όποία παθητή φύση κρυβόταν ή δύναμη τής άμαρτίας και του 
θανάτου και ή τυραννία της άμαρτίας μέ τήν ήδονή, κι έξαιτίας 
αύτής ή δυναστεία του θανάτου μέ τήν όδύνη. Γιατί στήν παθη- 
τότητα τής φύσης ύπάρχει προφανώς ή δύναμη τής ήδονής και 
όδύνης. Θέλοντας δηλαδή νά ξεφύγομε τήν όλο πόνο αίσθηση 
τής όδύνης, καταφεύγομε στήν ήδονή, έπιχειρώντας νά άνακου- 
φίσομε τή φύση μας πού ταλαιπωρείται άπό τά βασανιστήρια 
τής όδύνης. Κι έτσι, σπεύδοντας ν’ άμβλύνομε μέ τήν ήδονή τΙς 
ένοχλήσεις τής όδύνης, έπιβεβαιώνομε περισσότερο τό ένα- 
ντίον μας χειρόγραφο, έπειδή δέν μπορούμε ν’ άπολαμβάνομε 
τήν ήδονή έλεύθερη άπό όδύνη καί πόνους.

Τήν ίσχύ πάλι τής ύπερβάλλουσας δύναμης τήν έκανε φα
νερή έγκαθιστώντας στή φύση μας άμετάβλητη τή γένεση τών 
άντίθετων άπό όσα αύτός έπασχε. Δίνοντας δηλαδή στή φύση 
μας μέ τό πάθος τήν άπάθεια, μέ τούς πόνους τήν άνεση, καί μέ 
τό θάνατο τήν άίδια ζωή, τήν άποκατάστησε πάλι, άνακαινίζο- 
ντας τΙς δυνατότητες τής φύσης μας μέ τΙς στερήσεις του κατά 
σάρκα καί χαρίζοντας μέ τή σάρκωσή του τήν ύπερφυσική 
δωρεά, τή θέωση.

‘Έγινε λοιπόν ό Θεός άληθινά άνθρωπος κι έδωσε στήν 
άνθρώπινη φύση μιάν άλλη άρχή δεύτερης γένεσης, πού κατα
λήγει μέσω τού πόνου στήν ήδονή της μέλλουσας ζωής. Ό πω ς 
δηλαδή ό προπάτορας Άδάμ παρέβηκε τή θεία έντολή καί εί- 
σήγαγε στή φύση, άθετώντας τήν πρώτη, μιάν άλλη άρχή γένε
σης, πού συνίσταται άπό ήδονή καί καταλήγει στόν μέσω του 
πόνου θάνατο, καί σύμφωνα μέ τή συμβουλή τού φιδιού έπινόη- 
σε μιά ήδονή πού δέν διαδεχόταν ένα προηγούμενο πόνο, άλλά 
πού κατέληγε μάλλον στόν πόνο, καί όλους δσοι έγιναν άπό αύ- 
τόν σύμφωνα μ’ αύτόν έξαιτίας της άδικης άπό τήν ήδονή άρχής 
τους, τούς είχε νά βαδίζουν δίκαια μαζί του πρός τό μέσω του 
πόνου τέλος τού θανάτου, έτσι καί ό Κύριος· όταν έγινε άνθρω
πος καί δημιούργησε γιά τή φύση άλλη άρχή γένεσης άπό τό 
Πνεύμα τό Αγιο κι άφοϋ δέχτηκε τόν διαμέσου του πόνου δι-
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δικαιότατον καταδεζάμενος Θάνατον, έν αύτφ δηλαδή γενόμενον 
άδικώτατον, ώς ούκ έχοντα τής ίδιας άρχήν γενέσεως την έκ 
παρακοής άδικωτάτην του προπάτορος ήδονήν, άμφοτέρων των 
άκρων, άρχής τε λέγω και τέλους τής κατά τον Άδάμ άνθρωπί- 

ΐ2ο νης γενέσεως, οία δη προηγουμένως ούκ δντων έκ του Θεού, την 
άναίρεσιν έποιήσατο, και πάντας τούς έξ αύτού ένοχής έλευθέ- 
ρους κατέστησεν, Εχοντας μεν του Άδάμ(Π), ούκέτι την έκ του 
Άδάμ ήδονήν τής γενέσεως, μόνην δε τήν διά τον Άδάμ όδύνην 
ένεργοΰσαν έν αύτοΐς, ού κατά χρέος υπέρ άμαρτίας, άλλά κατ’ 

125 οικονομίαν διά τήν κατά φύσιν περίστασιν, κατά τής άμαρτίας, 
τον Θάνατον, δς όπόταν μή Εχη γεννώσαν αύτόν μητέρα τήν, ής 
γίνεσθαι πέφυκε τιμωρός, ήδονήν, άϊδίου ζωής προδήλως καθί
σταται πατήρ. Ώς γάρ του Άδάμ ή καθ’ήδονήν ζωή θανάτου кал 
φθοράς γέγονε μήτηρ, οϋτω και ό διά τον Άδάμ του Κυρίου θά- 

ΐ3ο νατος, ύπάρχων τής έκ του Άδάμ έλεύθερος ήδονής, άιδίου γεν- 
νήτωρ γίνεται ζωής.

Ούκοΰν έπειδή, καθώς οίμαι, καλώς διεΐλεν ό λόγος, πώς 
μέν ή καθ’ ήδονήν έκ του Άδάμ γένεσις τυραννοΰσα τήν φύσιν 
βοράν τφ δι ’ αύτήν θανάτφ παρέπεμπε, πώς δέ πάλιν ή διά φι- 

135 λανθρωπίαν του Κυρίου κατά σάρκα γέννησις άμφοτέρων άναί- 
ρεσιν έποιήσατο, ήδονής λέγω τής έκ του Άδάμ και θανάτου 
του διά τόν Άδάμ, συνεξαφανίζουσα τη του Άδάμ άμαρτίη. το 
του Άδάμ έπιτίμιον. Ού γάρ ήν ένατόν πρδς φθοράν άλώναι 
διά του θανάτου κατά τό τέλος(12), τήν μηδαμώς τής άρχής 

ΐ4ο άψαμένην γένεσιν, δι ’ ής ύπέστη κατά τό τέλος ό θάνατος, έπει- 
δή ταΰτα διεΐλεν, ώς ίφην, άλλήλων ό λόγος, έως δτου μόνα τά 
του Άδάμ κατά τε τήν άρχήν κα) τό τέλος, φημϊ δέ τά κατά γέ- 
νεσιν καί τήν φθοράν γνωρίσματα, τυραννικώς έκράτει τής φύ- 
σεως, ούκ ήν καιρός του άρξασθαι τό κρίμα πρός τελείαν τής 

145 άμαρτίας κατάκρισιν. "Οτε δέ διά σαρκός ήμΐν έπεφάνη κα\ γέ-



καιόταχο θάνατο του Άδάμ, πού σ’ αύτόν βέβαια έγινε άδικότα- 
τος, έπειδή δεν είχε αρχή τής γένεσής του τήν άδικότατη ήδο- 
νή άπό τήν παρακοή τού προπάτορα, πραγματοποίησε τήν άναί- 
ρεση και των δύο άκρων, έννοώ τήν άρχή και τό τέλος τής κατά 
τον Άδάμ ανθρώπινης γένεσης, έπειδή προηγουμένως δεν ήταν 
άπό τό θεό. Και όλους όσοι Αναγεννιούνται πνευματικά άπό 
αύτόν, τούς άπελευθέρωσε άπό τήν ένοχή τους γι’ αύτά, άφοϋ 
δεν είχαν πιά άπό τον Άδάμ τήν ήδονή τής γένεσης, άλλά μόνο 
τήν έξαιτίας τού Άδάμ όδύνη πού ένεργοϋσε μέσα τους τό θά
νατο, όχι άπό χρέος πρός τήν άμαρτία, άλλά κατ’ οικονομία, 
έξαιτίας τής φυσικής δυσκολίας κατά τής Αμαρτίας, ό όποιος 
θάνατος όταν δέν έχει μητέρα πού τόν γέννα τήν ήδονή, πού 
άπό τή φύση του είναι τιμωρός της, γίνεται όλοφάνερα πατέρας 
τής αίώνιας ζωής. 'Όπως δηλαδή ή σύμφωνη μέ τήν ήδονή ζωή 
τού Άδάμ έγινε μητέρα τού θανάτου και τής φθοράς, έτσι κι ό 
έξαιτίας τού Άδάμ θάνατος τού Κυρίου, έπειδή είναι έλεύθερος 
άπό τήν άπό τόν Άδάμ προερχόμενη ήδονή, γίνεται πατέρας 
τής αίώνιας ζωής.

Καθώς λοιπόν νομίζω, διευκρίνησε καλά ό λόγος, πώς άπό 
τή μία ή γένεση άπό τόν Άδάμ ή συνοδευόμενη άπό τήν ήδονή 
τυραννώντας τή φύση τήν έριχνε έξαιτίας της βορά στό θάνατο, 
και πώς Από τήν άλλη ή κατά σάρκα γέννηση του Κυρίου άπό 
φιλανθρωπία πραγματοποίησε τήν Αναίρεση καί τών δύο, έν
νοώ τήν Από τόν Άδάμ ήδονή και τόν μέσω του ΆδΑμ θάνατο, 
έξαφανίζοντας μαζί μέ τήν Αμαρτία τόν ΆδΑμ καί τό έπιτίμιο 
τού Άδάμ. Γιατί δέν ήταν δυνατό στό τέλος νΑ πιαστεί μέσα 
στή φθορά διαμέσου τού θανΑτου ή γένεση πού καθόλου δέν 
Αγγιξε τήν Αρχη, τής όποίας ώς τέλος ύποβλήθηκε ό θάνατος. 
Έπειδή αύτΑ τΑ διαχώρισε, δπως είπα, ό λόγος τό ένα Από τό 
Αλλο, δσο κυριαρχούσαν στή φύση μας τυραννικΑ μόνο τΑ 
γνωρίσματα του ΆδΑμ στήν Αρχή καί στό τέλος, κι έννοώ τΑ 
γνωρίσματα γένεσης καί φθοράς, δέν ήταν καιρός νΑ Αρχίσει ή 
κρίση γιΑ τήν τέλεια κατάκριση τής Αμαρτίας. ‘Όταν όμως φά-
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γονε τέλειος άνθρωπος, χωρίς μόνης αμαρτίας, ό του Θεου Λό
γος, μόνον έχων έν τη σαρκι του Άδάμ φύσει κατά θέλησιν το 
έπιτίμιον, και κατέκρινε την αμαρτίαν έν τη σαρκί, άνευθύνως 
πάσχων ύπϊρ άδικων ό δίκαιος, кал άνέτρεψε την χρήσιν του 

по θανάτου, κατάκριμα τής άμαρτίας αύτον άπεργασάμενος, άλλ’ 
ού τής φύσεως, γέγονε καιρός του άρξασθαι το κρίμα κατά την 
άντιστροφήν του θανάτου προς την τής άμαρτίας κατάκρισιν.

Οίόν τι λέγω' τον Άδάμ ή αμαρτία κατ’ άρχάς δελεάσασα, 
προς παράβασιν έλθεΐν τής θείας παρέπεισεν έντολής, καθ’ ήν 

155 την ήδονήν ύποστήσασα και έαυτήν διά τής ήδονής έν αύτφ 
καθηλώσασα τφ πυθμένι τής φύσεως, τον θάνατον τής όλης 
κατέκρινε φύσεως, ώθουσα προς άπογένεσιν κατά τον θάνατον 
διά του άνθρώπου(13) την φύσιν των γεγονότων. Τούτο γάρ και 
μεμηχάνηται τω σπορεΐ τής άμαρτίας και πατρι τής κακίας πο

ιώ νηρφ διαβόλω, τφ έαυτον μεν έξ ύπερηφανίας τής θείας έζοι- 
κίσαντι δόξης, διά φθόνον δΐ τόν τε πρδς ήμάς και τον θεόν 
του παραδείσου τόν Άδάμ έζοικίσαντι, άφανίσαι τά έργα του 
Θεου καί διαλυσαι τά συνεστώτα προς γένεσιν. Φθονεί γάρ ού 
μόνον ήμϊν ό μιαρώτατος τής έπι τφ Θεφ διά την άρετήν δό- 

ΐ65 ζης(14), άλλά και τφ Θεφ τής έφ’ ήμιν διά την σωτηρίαν πανυ- 
μνήτου δυνάμεως.

Πάσης οδν έκράτει δυναστεύων τής φύσεως ό διά την πα- 
ράβασιν θάνατος, του κράτους έχων ύπόθεσιν την έκ τής παρα
κοής άρζασαν τής κατά τήν φύσιν όλης γενέσεως ήδονήν, δι ’ ήν 

ποαύτός ό θάνατος κατεκρίθη τής φύσεως. Ό δε Κύριος γενόμε- 
νος άνθρωπος καί μή λαβών προκαθηγουμένην αύτον τής κατά 
σάρκα γεννήσεως τήν άδικον ήδονήν, δι’ ήν ή διά του θανάτου 
κατά τής φύσεως έζηνέχθη δικαία κατάκρισις, αύτον δέ κατά 
φύσιν θέλων έν τφ παθητφ τής φύσεως καταδεζάμενος θάνα- 

175 τον, δηλονότι πάσχων, τήν του θανάτου χρήσιν άνέστρεψεν, 
ούκ όντα λοιπόν έν αύτφ τής φύσεως, άλλά τής άμαρτίας προ-



νηκε σ’ έμάς μέσα στή σάρκα κι έγινε τέλειος άνθρωπος, χωρίς 
μόνο τήν άμαρτία, ό Λόγος του θεοΰ, έχοντας μόνο στή σάρκα 
άπό τή φύση μέ θέλησή του τό έπιτίμιο του Άδάμ, και καταδί-

Λ /

κασε τήν άμαρτία στή σάρκα, πάσχοντας χωρίς νά είναι ένοχος 
ό δίκαιος γιά χάρη τών άδικων, και άνάτρεψε τή χρήση του θα
νάτου κάνοντάς τον ποινή της άμαρτίας και όχι τής φύσης, 
ήρθε ό καιρός ν’ άρχίσει ή κρίση κατά τήν άντιστροφή τού θα
νάτου γιά τήν κατάκριση τής άμαρτίας.

Εννοώ τό έξής μ’ αύτό πού λέγω. Δελεάζοντας στήν άρχή 
ή άμαρτία τόν Άδάμ, τόν έπεισε νά προχωρήσει στήν παράβα
ση τής θείας έντολής, και μέ αύτήν έβαλε ώς βάση τήν ήδονή 
και στερεώνοντας τόν έαυτό της μέσα του μέσω τής ήδονής 
στά μύχια τής φύσης του καταδίκασε όλη τή φύση σέ θάνατο, 
ώθώντας μέσω του άνθρώπου στή φθορά του θανάτου τή φύση 
όσων είχαν γίνει. Αύτό είχε μηχανευτεΐ ό σπορέας της άμαρ
τίας και πατέρας τής κακίας δόλιος διάβολος, πού μόνος του 
έξαιτίας τής ύπερηφάνειάς του άποξενώθηκε άπό τή θεία δόξα 
και άπό φθόνο πρός έμάς και πρός τό θεό έβγαλε τόν Άδάμ 
άπο τόν παράδεισο, μέ σκοπό ν’ άφανίσει τά έργα του θεοΰ και 
νά διαλύσει όσα συντελούν στή γένεση. Γιατί δέ φθονεί έμας 
μονάχα ό παμμίαρος γιά τή δόξα πού θά έχομε άπό τό θεό 
έξαιτίας της άρετής μας, άλλά φθονεί καί τό θεό γιά τήν πανύ- 
μνητη δύναμη πού χρησιμοποιεί σ’ έμάς γιά τή σωτηρία μας.

Κυριαρχούσε λοιπόν δυναστικά σ’ δλη τή φύση ό θάνατος 
πού προήλθε άπό τή παράβαση, έχοντας ώς βάση της έξουσΐας 
του τήν ήδονή πού άπό τήν παρακοή έκανε άρχή σέ δλη τή γέ
νεση της φύσης μας, έξαιτίας της όποίας καταλογίστηκε στή 
φύση μας ό θάνατος αύτός. Ό  Κύριος δμως γενόμενος άνθρω
πος και μή έχοντας νά προηγείται άπό τήν κατά σάρκα γέννησή 
του τήν άδικη ήδονή, γιά τήν όποία έπιβλήθηκε στή φύση μας 
ή δίκαιη κατάκριση του θανάτου, άφου άποδέχτηκε μέ τή θέλη
σή του στή φύση του καί στό ποθητό της μέρος τό θάνατο, μέ 
τό πάθος του δηλαδή, άντέστρεψε τή χρήση του θανάτου, κά-
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δήλως κατάκρισιν. Ού γάρ ην δυνατόν είναι τόν Θάνατον, έν τφ 
μή την γένεσιν έξ ήδονής έσχηκότι, κατάκρισιν φύσεως, άλλα 
τής του προπάτορος άμαρτίας άναίρεσιν, δι’ ήν ό του Θανάτου 

ΐ8ο φόβος όλης έκράτει τής φύσεως.
Εί γάρ έν τφ Άδάμ ό Θάνατος τής φύσεως ύπήρχε κατά- 

κρισις, άρχήν έχούσης την ήδονήν τής ιδίας γενέσεως, εικότως 
ό Θάνατος έν Χριστφ τής άμαρτίας κατάκρισις γέγονεν, ήδονής 
καθαράν έν Χριστφ πάλιν τής φύσεως άπολαβούσης την γένε- 

185σιν, ϊν’, ώσπερ κατέκρινεν εις φθοράν έν τφ Άδάμ κατά την 
ήδονήν ή άμαρτία διά του θανάτου την φύσιν και γέγονε καιρός 
του κατακρίνεσθαι θανάτω την φύσιν διά την άμαρτίαν, ούτως 
έν Χριστφ κατά την δικαιοσύνην ή φύσις διά του θανάτου κα
τακρίνει την άμαρτίαν και γένηται καιρός του κατακρίνεσθαι 

ΐ9ο θανάτφ την άμαρτίαν, διά την δικαιοσύνην τής φύσεως, έκδυ- 
σαμένης έν Χριστφ παντελώς την έξ ήδονής γένεσιν, καθ’ ήν 
άναγκαίως τοις πάσιν ώς χρέος ό τής κατακρίσεως παρείπετο 
θάνατος' ώστε τόν αύτόν θάνατον, έν μέν τφ  !Αδάμ διά την 
άμαρτίαν κατάκρισιν ύπάρχειν τής φύσεως, έν δε τφ Χριστφ 

195 διά τήν δικαιοσύνην κατάκρισιν ύπάρχειν τής άμαρτίας. Ό γάρ 
πάσχων δι ’ άμαρτίαν είς κατάκρισιν τής φύσεως, δικαίως ύπο- 
μένει τόν θάνατον, ό δέμή πάσχων δι’άμαρτίαν, ώςχάρινμάλ
λον κατ’ όκονομίαν τή φύσει διδούς, είς κατάκρισιν τής άμαρ
τίας, τόν διά τήν άμαρτίαν είς τήν αύτής άναίρεσιν θέλων κατα- 

200 δέχεται θάνατον.
Ούκουν, ώσπερ διά τόν Άδάμ τόν ύποστήσαντα διά τής 

παρακοής τόν καθ’ ήδονήν τής γενέσεως νόμον κα\ τόν δι’ αύ
τόν κατακριθέντα τής φύσεως θάνατον πάντες οί έκ του Άδάμ 
τό είναι λαβόντες κατά τόν έξ ήδονής τής γενέσεως νόμον είχον 

203 άναγκαίως, κα\ μή βουλόμενοι, συνεζευγμένον κατά δύναμιν τή



νοντάς τον νά μήν είναι πια καταδίκη τής φύσης, άλλα όλοφά- 
νερα τής άμαρτίας. Γιατί δέν ήταν δυνατό νά είναι ό θάνατος 
γιά έκεΐνον, πού δέν έλαβε τή γένεσή του άπό ήδονή, κατάκρι- 
ση τής φύσης του άλλά άναίρεση τής άμαρτίας του προπάτορα, 
πού έξαιτίας της κυριαρχούσε σ’ όλη τή φύση ό φόβος τού θα
νάτου.

Ά ν  δηλαδή στόν Άδάμ ό θάνατος άποτελοΰσε κατάκριση 
τής φύσης, έπειδή είχε άρχή τής γένεσής της τήν ήδονή, δι
καιολογημένα ό θάνατος του Χριστού ήταν κατάκριση τής 
άμαρτίας καί ή φύση κέρδισε πάλι τή γένεσή της μέσω του 
Χριστού καθαρή άπό ήδονή, ώστε, όπως ή άμαρτία στό πρόσω
πο τού Άδάμ καταδίκασε στή φθορά έξαιτίας τής ήδονής τή 
φύση μας μέσω τού θανάτου, καί ήρθε ό καιρός νά κατακριθεΐ ή 
φύση σέ θάνατο έξαιτίας τής άμαρτίας, έτσι στό πρόσωπο του 
Χριστού σύμφωνα μέ τήν άπαίτηση τής δικαιοσύνης ή φύση νά 
κατακρίνει μέ τό θάνατο τήν άμαρτία καί νά έρθει ό καιρός νά 
καταδικαστεί μέ θάνατο ή άμαρτία, γιά νά δικαιωθεί ή φύση 
πού άπέθεσε όλότελα στό πρόσωπο του Χριστού τή γένεση 
άπό τήν ήδονή, πού γι’ αύτήν άκολουθοϋσε κατανάγκην όλους 
μας ώς χρέος ό θάνατος τής καταδίκης μας. 'Ώστε ό ίδιος θά
νατος στό πρόσωπο του Άδάμ νά είναι κατάκριση τής φύσης 
έξαιτίας τής άμαρτίας, ένώ στό πρόσωπο τού Χρίστου γιά χάρη 
τής δικαιοσύνης νά είναι κατάκριση τής άμαρτίας. Γιατί όποιος 
πάσχει έξαιτίας τής άμαρτίας γιά τήν καταδίκη τής φύσης ύπο- 
μένει δίκαια τό θάνατο, ένώ όποιος δέν πάσχει γιά τήν άμαρτία, 
άλλά μάλλον κάνει χάρη κατ’ οίκονομία στή φύση γιά νά κατα
δικαστεί ή άμαρτία, δέχεται θέλοντας τό θάνατο έξαιτίας της 
άμαρτίας γιά τήν άναίρεσή της.

"Οπως λοιπόν έξαιτίας του Άδάμ, πού μέ τήν παρακοή 
έθεσε τόν νόμο τής γένεσης μέ ήδονή καί πού^γι* αύτό καταδι
κάστηκε ή φύση μας σέ θάνατο, δλοι όσοι έλαβαν τήν ύπαρξη 
άπό τόν Άδάμ κατά τό νόμο τής γένεσης μέ ήδονή, είχαν ύπο- 
χρεωτικά καί χωρίς νά θέλουν άκόμα Ισχυρά δεμένο μαζί μέ τή
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γενέσει καί τόν κατακριθέντα τής φύσεως Θάνατον, και ήν και
ρός του κατακρίνεσθαι την φύσιν ύπδ τής άμαρτίας, έφ ’ όσον 
έκράτει τής φύσεως ό τής καθ’ ήδονήν τής γενέσεως νόμος, ου- 
τω διά τόν Χριστόν, τόν παντελώς άφελόμενον τής φύσεως 

2ΐο τόν καθ’ ήδονήν τής γενέσεως νόμον και του δι’ αύτόν κατακρι- 
θέντος τής φύσεως θανάτου την χρήσιν, εις μόνην τής άμαρτίας 
κατάκρισιν βουλήσει καταδεξάμενον, πάντες οί άπό Χρίστου 
κατά θέλησιν Πνεύματι διά λουτροΰ παλιγγενεσίας άναγεννη- 
θέντες, καϊ την καθ’ ήδονήν προτέραν του Άδάμ διά τής χάρι- 

215 τος άποθέμενοι γένεσιν, καϊ την έν τφ βαπτίσματι χάριν τής 
άναμαρτησίας, κα\ τής έν Πνεύματι μυστικής υιοθεσίας την δύ- 
ναμιν άμείωτόν τε καί άχραντον διά του νόμου των εύαγγελι- 
κών φυλάξαντες έντολών, εικότως εις την τής άμαρτίας κατά- 
κρισιν έχουσι τήν του θανάτου χρήσιν ένεργουμένην, καιρόν λα- 

22ο βόντες κατακρίνειν έν τή σαρκι τήν άμαρτίαν γενικώς μεν κατά 
φύσιν χάριτι διά τό μέγα μυστήριον τής ένανθρωπήσεως(15), 
αύτόν τόν άπό τής του Λόγου σαρκώσεως χρόνον, ίδικώς δϊ 
κατ’ ένέργειαν χάριτι, τόν άφ’ ού διά του βαπτίσματος έλαβεν 
έκαστος τήν χάριν τής υιοθεσίας, καθ’ ήν ένεργουμένην ταϊς έν- 

225 τολαΐς γνωμικώς μόνην τήν έν Πνεύματι γένεσιν έχοντες, διά 
πολλών παθημάτων εις κατάκρισιν τής άμαρτίας ύπομένουσι 
την του θανάτου χρήσιν αύτοΐς έπαγομένην.

Ού γάρ έτι δι ’ άμαρτίαν, ό βαπτισθεις και φυλάξας τό βά- 
πτισμα ταΐς έντολαΐς κρατυνόμενον, ώς χρέος ύπέρ άμαρτίας 

23οκαταβάλλεται τόν θάνατον, άλλ’ είς κατάκρισιν τής άμαρτίας 
τήν αύτοΰ καταδέχεται χρήσιν, πρός τήν θείαν καϊ άτελεύτητον 
ζωήν μυστικώς αύτόν παραπέμπουσαν, εϊπερ άληθείας ξνεκεν 
καί δικαιοσύνης διά πολλών παθημάτων γενναίως τόν τής πα- 
ρούσης ζωής πεπληρώκασι δρόμον οί άγιοι, τής διά τήν άμαρ- 

235 τίαν κατακρίσεως του θανάτου την φύσιν έν έαυτοις έλευθερώ- 
σαντες κα\ τό πρός άναίρεσιν τής φύσεως δπλον του θανάτου



γένεση και τό θάνατο πού καταλογίστηκε στη φύση μας, καί 
ήταν καιρός νά κατακρίνεται ή φύση άπό τήν άμαρτία, έφόσον 
είχε στήν έξουσία του τή φύση ό νόμος τής γένεσης μέ ήδονή, 
έτσι χάρη στό Χριστό πού άφαίρεσε τελείως άπό τή φύση τό 
νόμο τής γένεσης μέ ήδονή καί πού άποδέχτηκε θέλοντας τή 
χρήση του θανάτου, πού γιά τό νόμο αύτόν καταλογίστηκε στή 
φύση μας, μόνο γιά τήν κατάκριση τής άμαρτίας, όλοι όσοι 
άναγεννήθηκαν πνευματικά μέ τή θέλησή τους μέ τό λουτρό 
τής παλιγγενεσίας καί άπόθεσαν μέ τή χάρη τήν προηγούμενη 
γένεση του Άδάμ μέ τήν ήδοντμκαί φύλαξαν άμείωτη καί άχρα- 
ντη μέ τό νόμο των εύαγγελλικών έντολών, τόσο τή χάρη τής 
άναμαρτησίας άπό τό βάπτισμα, όσο καί τή δύναμη τής πνευμα
τικής μυστικής υιοθεσίας, εύλογα έχουν νά λειτουργεί ή χρήση 
του θανάτου στήν κατάκριση τής άμαρτίας, έχοντας βρει τόν 
καιρό νά κατακρίνουν τήν σαρκική άμαρτία, γενικά βέβαια 
κατά χάρη σέ όλη τή φύση έξαιτίας του μεγάλου μυστηρίου τής 
ένανθρώπησης τόν ϊδιο τό χρόνο άπό τή σάρκωση του Λόγου, 
καί ειδικά στήν πράξη μέ τή χάρη, τό χρόνο κατά τόν όποιο 
έλαβε καθένας μέ τό βάπτισμα τή χάρη τής υιοθεσίας. Κατ’ αύ
τήν, έχοντας μόνο τήν πνευματική γένεση νά πραγματοποιείται 
μέ τήν θέλησή τους έκτελώντας τις έντολές καί ύφιστάμενοι 
πολλά παθήματα γιά τήν κατάκριση τής άμαρτίας, ύπομένουν 
τή χρήση του θανάτου πού άπειλειται έναντίον τους.

Γιατί ό βαπτισμένος, πού φύλαξε τό βάπτισμα ένισχυμένο 
άπό τις έντολές, δέν καταβάλλει πιά έξαιτίας τής άμαρτίας τό 
θάνατο ώς χρέος όφειλόμενο στήν άμαρτία, άλλά δέχεται τή 
χρήση του θανάτου γιά τήν κατάκριση τής άμαρτίας πού τόν 
παραπέμπει μυστικά στή θεία καί άτελεύτητη ζωή. "Ετσι λοιπόν 
γιά χάρη τής άλήθειας καί της δικαιοσύνης συμπλήρωσαν 
μέ γενναιότητα οί άγιοι μέσω πολλών παθημάτων τόν δρόμο 
τής παρούσας ζωής έλευθερώνοντας τή φύση τους άπό τήν κα
ταδίκη του θανάτου έξαιτίας της άμαρτίας καί μεταβάλλοντας 
τό όπλο του θανάτου γιά τήν άναίρεση τής φύσης, σέ όπλο γιά

ΠΡΟΣ ΘΑΛΑΣΣΙΟΝ, ΠΕΡΙ ΑΠΟΡΙΩΝ, ΕΡΩΤΗΣΙΣ ΞΑ' 213



214 ΜΑΞΙΜΟΥ ΤΟΥ ΟΜΟΛΟΓΗΤΟΥ

προς άναίρεσιν τής αμαρτίας, κατά τον άρχηγδν τής έαυτών 
σωτηρίας ϊησοΰν, ποιησάμενοι. Εί yap ή άμαρτία προς άναίρε- 
σιν φύσεως δπλον έν τοΐς αύτήν κατά τόν Άδάμ ένεργοΰσιν είχε 

240 τόν Θάνατον, πολλφ μάλλον έν τοΐς ένεργοΰσι την διά πίστεως 
έν Χριστφ δικαιοσύνην δπλον έξει τόν θάνατον προς άναίρεσιν 
τής άμαρτίας ή φύσις.

Ούκοΰν, άφ’ ού γέγονε τό μυστήριον τής ένανθρωπήσεως 
και έξεΐλε πάμπαν ό σαρκωθείς Θεός έν τοΐς κατ’ αύτόν Πνεύ- 

245 ματι γενομένοις την του καθ’ ήδονήν νόμου τής φύσεως γένε- 
σιν, «καιρός», ώς έφην, «γέγονε του άρξασθαι τό κρίμα άπό 
του οίκου του Θεοΰ», τουτέστι κατακριθήναι την αμαρτίαν, την 
του κατακρίνεσθαι διά παθημάτων λαβοΰσαν άρχήν άπό των 
πιστών και έπεγνωκότων την άλήθειαν και την καθ’ ήδονήν 

25ο διά του βαπτίσματος γένεσιν άποθεμένων τούτους γάρ έκάλε- 
σεν «οίκον Θεοΰ», καθώς μαρτυρεί φάσκων ό θειότατος άπό- 
στολος Παΰλος, «Χριστός δε έπι τόν οίκον αύτοΰ, ού οίκός 
έσμεν ήμεΐς». Καί αύτός δέ διά τοΰ έξης λόγου παρίστησι λέγων 
Πέτρος, ή κορυφή τών άποστόλων «εί δε πρώτον άφ’ ήμών», 

255 ήρξατο δηλονότι τό κρΐμα, «τί τό τέλος τών άπειθούντων τφ 
τοΰ Θεοΰ Εύαγγελίω;». Ώσανει έλεγεν Εί ήμεΐς, ό οίκος Θεοΰ 
γενέσθαι χάριτι διά Πνεύματος άξιωθέντες, τοσαύτην ύπέρ δι
καιοσύνης είς κατάκρισιν τής άμαρτίας ύπομονήν έπιδείκνυ- 
σθαι παθημάτων όφείλομεν καϊ ώς κακούργοι τόν έφύβριστον, 

26οάγαθοϊ τνγχάνοντες, προθύμως άποφέρεσθαι θάνατον, «τί τό 
τέλος τών άπειθούντων τφ του Θεοΰ Εύαγγελίω;»' τουτέστι, 
ποιον έσται τό τέλος, ήγουν ή κρίσις, τών ού μόνον ζώσάν τε 
καϊ ένεργουμένην κατά τε ψυχήν καί σώμα, γνώμη τε καί φύ
σει, τήν καθ’ ήδονήν τοΰ !Αδάμ κρατήσασαν τής φύσεως γένε- 

265 σιν μέχρι τέλους διά σπουδής έσχηκότων, άλλα μήτε προδεξα-



τήν αναίρεση της άμαρτίας κατά τό παράδειγμα του άρχηγοΰ 
τής σωτηρίας τους Ίησοΰ. Ά ν  δηλαδή ή άμαρτία γιά τήν άναί- 
ρεση τής φύσης είχε ώς όπλο τό θάνατο γι’ αύτους πού τήν 
έπρατταν άκολουθώντας τόν Άδάμ, πολύ περισσότερο σέ 
όσους πράττουν τή δικαιοσύνη πού άπαιτεΐ ή πίστη στό Χρι
στό, ή φύση θά χρησιμοποιήσει ώς όπλο τό θάνατο γιά τήν 
άναίρεση τής άμαρτίας.

Άφότου λοιπόν έγινε τό μυστήριο τής ένανθρώπησης και 
ξερίζωσε τελείως ό θεός πού σαρκώθηκε μέσα άπό αύτούς πού 
γεννιούνται πνευματικά τή* γένεση τής φύσης σύμφωνα μέ τό 
νόμο τής ήδονής «ήρθε ό καιρός», όπως είπε, «ν’ άρχίσει ή κρί
ση άπό τόν οίκο τού θεού»2, δηλαδή νά κατακριθεΐ ή άμαρτία, 
πού έλαβε άρχή τής κατάκρισής της μέ παθήματα τών πιστών 
πού γνώρισαν τήν άλήθεια κι άπόθεσαν μέ τό βάπτισμα τή γέ
νεση μέ ήδονή. Γιατί αύτούς όνόμασε οίκο τού θεού, όπως λέει 
ή μαρτυρία τού θεϊκότατου άποστόλου Παύλου* «ό Χριστός 
μέσα στόν οίκο του, και οίκος του είμαστε έμεΐς»3. Άλλά καί ό 
ίδιος ό Πέτρος, ή κορυφή τών άποστόλων, μας παριστάνει τό 
πράγμα λέγοντας* «κι αν άρχίσει πρώτα άπό έμας», δηλαδή ή 
κρίση, «ποιό θά είναι τό τέλος έκείνων πού άπειθοϋν στό Εύαγ- 
γέλιο του θεού4;». Σά νά έλεγε* Ά ν  έμεΐς, πού άξιωθήκαμε νά 
γίνομε οίκος τού θεού μέ τή χάρη τού Πνεύματος, όφείλομε νά 
δείχνομε τόση ύπομονή στά παθήματα γιά χάρη τής δικαιοσύ
νης και γιά κατάκριση τής άμαρτίας και νά δεχόμαστε σάν κα
κούργοι, ένώ είμαστε άγαθοί, τόν έπονείδιστο θάνατο, «ποιό θά 
είναι τό τέλος έκείνων πού άπειθοϋν στό Εύαγγέλιο του 
θεού;». Ποιό θά είναι δηλαδή τό τέλος, ήτοι ή κρίση, έκείνων 
πού όχι μόνο φύλαξαν μέ ζήλο μέχρι τέλους ζωντανή καί 
έπρατταν συνεχώς μέ τήν ψυχή καί τό σώμα, μέ τή θέληση καί 
τή φύση, τή γένεση του Άδάμ μέ ήδονή πού κυριάρχησε στή 
φύση μας, άλλά καί ούτε κάν δέχτηκαν τό θεό καί Πατέρα πού
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μένων παρακαλοΰντα τον Θεόν και Πατέρα δι' Υίού σαρκω- 
θέντος, μήτε μην αύτόν τον ύπερ του Πατρός πρεσβεύοντα Με
σίτην και Υιόν, και ύπερ τής ήμών εις τον Πατέρα καταλλαγής, 
έαυτόν βουλήσει του Πατρός εις τον ύπερ ήμΐν θάνατον κατά 

270 θέλησιν προϊέμενον, όπως δι ’ έαοτόν ήμάς τοσοΰτον δοξάση, 
τφ κάλλει καταφαιδρύνας τής οικείας θεότητος, δσον δι' ήμάς 
αύτός κατεδέξατο τοΐς ήμών άτιμασθήναι παθήμασι. Τούτο 
γάρ, ώς οϊμαι, τυχόν έστι τό του Θεοΰ Εύαγγέλιον, πρεσβεία 
του Θεού και παράκλησις πρός Ανθρώπους δι’ Υίου σαρκω- 

275 θέντος και τής πρός τόν Πατέρα καταλλαγής μισθόν δωρουμέ- 
νου τοΐς πειθομένοις αύτφ την άγέννητον θέωσιν(16).

Διό σχετλιάζων τοΐς έφεξής τούς άπειθεΐς ό μέγας Απόστο
λος, φησί, «кал εί ό δίκαιος μόλις σώζεται, ό Ασεβής και Αμαρ
τωλός πού φανεΐται;», δίκαιον λέγων, ώς είκός, τόν πιστόν και 

280 φύλακα τής δοθείσης κατά τό βάπτισμα χάριτος και διά πολ
λών παθημάτων Ακαθαίρετον διατετηρηκότα την διά τού Πνεύ
ματος υιοθεσίαν σωτηρίαν δέ τήν έκ Θεού τοΐς άξίοις δοθησο- 
μένην πληρεστάτην τής θεώσεως χάριν, ής μόλις έπιτεύξεται 
καί ό κατ’ άκρον πάντων τών θείων Ανθεκτικός' άσεβή δέ και 

285 άμαρτωλόν τόν τής εύαγγελικής άλλότριον χάριτος, άσεβή μέν 
διά τήν είς Χριστόν άπιστίαν, άμαρτωλόν δέ διά τήν ζώσαν έν 
αύτφ κατά τήν φθοράν τών παθημάτων τής παλαιότητος γένε- 
σιν. Ή  τυχόν άσεβή μέν έκάλεσεν ό λόγος τόν μόνης παντελώς 
έστερημένον τής κατά Χριστόν έπιγνώσεως, άμαρτωλόν δέ τόν 

290 πιστόν μέν, παραβάτην δέ κατ’ έμέ τών εύαγγελικών έντολών, 
τών καθαρόν διατηρουσών τόν διά τού άγιου βαπτίσματος χι
τώνα τής Αφθαρσίας, ών ή θέσις, του Ασεβούς τέ φημι και 
άμαρτωλόν, τοΐς έπιμελουμένοις τής μυστικής ποσώς κατείλη- 
πται γνώσεως' τό γάρ 'που \ θέσιν δηλοΐ σαφώς(]?), τοπικής



τούς παρακινούσε μέ τόν Υιό πού σαρκώθηκε, ούτε έπίσης και 
αύτόν τόν Υίό πού ήρθε μεσίτης και πρεσβευτής τού Πατέρα 
και πού γιά τή συμφιλίωσή μας μέ τόν Πατέρα πρόσφερε θέλο
ντας τόν έαυτό του στό θάνατο μέ τή θέληση του Πατέρα, γιά 
νά μάς δοξάσει τόσο πολύ μέ τή δική του θυσία λαμπρύνοντάς 
μας μέ τό κάλλος τής θεότητάς του, όσο καταδέχτηκε ό ίδιος ν’ 
άτιμαστεΐ γιά χάρη μας μέ τά δικά μας παθήματα5. Γιατί, νομί
ζω, αύτό είναι ίσως τό Εύαγγέλιο του θεοΰ, πρεσβεία του θεού 
και προτροπή του πρός τούς ανθρώπους μέσω του Υίοΰ πού 
σαρκώθηκε και πού ώς μισθό γιά τή συμφιλίωση μέ τόν Πατέ
ρα δωρίζει σ’ αύτούς πού ύπακούουν τήν αγέννητη θέωση.

Γι’ αύτό έλεεινολογώντας ό μέγας ’Απόστολος τούς άνυπά- 
κουους μέ τά άκόλουθα, λέει· «κι άν ό δίκαιος μόλις και μετά 
δυσκολίας σώζεται, που θά φανεί ό άσεβής καί ό αμαρτωλός;»6. 
Λέγοντας δίκαιο έννοεΐ, όπως είναι φυσικό, τόν πιστό και φύ
λακα τής χάριτος πού του δόθηκε κατά τό βάπτισμα και πού 
μέσα άπό πολλά παθήματα διατήρησε σταθερή τήν υιοθεσία 
του Πνεύματος. Σωτηρία λέγοντας έννοει τήν όλοκληρωμένη 
χάρη τής θέωσης πού θά δοθεί άπό τό θεό στούς άξιους, τήν 
όποία μόλις και μετά δυσκολίας θά έπιτύχει άκόμα κι όποιος 
τηρεί έξολοκλήρου όλα τά θεία. ’Ασεβή κι άμαρτωλό θεωρεί 
τόν ξένο άπό τήν εύαγγελική χάρη, άσεβή, έπειδή δέν πιστεύει 
στό Χριστό, και άμαρτωλό, γιά τή ζωντανή σ’ αύτόν παλαιά γέ
νεση μέσα στή φθορά άπό τά παθήματα. Ή  ίσως άσεβή κάλε- 
σε ή Γραφή έκεΐνον πού στερείται τελείως τήν έπίγνωση του 
Χριστού* άμαρτωλό, τόν πιστό βέβαια άλλά κατά τή γνώμη μου 
παραβάτη τών εύαγγελικών έντολών, πού διατηρούν καθαρό τό 
χιτώνα τής άφθαρσίας πού ΰφανε τό άγιο βάπτισμα. Καί ή θέση 
τους, έννοώ του άσεβοΰς καί του άμαρτωλου, κατανοεΐται ώς 
ένα σημείο άπό αύτούς πού έπιμελοΰνται τή μυστική γνώση. 
Γιατί τό «που» δηλώνει σαφώς θέση πού δέν είναι άμοιρη άπό
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295 ούκ άμοιροΰσαν περιγραφής■ ής εϊπερ ή του δικαίου Θέσις άντι- 
διαιρεΐται, ούκ έσται που πάντως κατά την Θέσιν ό δίκαιος, την 
ύπερ το που κατά την χάριν είληφώς θέσιν, αύτόν τον Θεόν, ώς 
ή ύπόσχεσις' ό γάρ Θεός, ού που, άλλά παντός άσχέτως έπέκει- 
να που, έν ф πάντων των σωζομένων ή ϊδρυσις έσται, κατά το 

3οογεγραμμένον' «γενου μοι είς Θεόν ύπερασπιστήν, και είς τόπον 
όχυρόν του σώσαίμε». Ού τίνος πας ό μη καθ’ ότιοΰν μεθέξων 
τής του εύ είναι κατά σχέσιν δυνάμεως(18), μέλει σώματος έοι- 
κώς έσται πάμπαν άμοιροΰντι τής κατά ψυχήν ζωτικής ένερ- 
γείας.

305 Ή  πάλιν, έπειδή πάντων τών σωζομένων ό Θεός έσται 
τόπος, άπερίγραφός τε και άδιάστατος και άπειρος, πασι πάντα 
γινόμενος κατά την άναλογίαν τής δικαιοσύνης, μάλλον δε κατά 
τό μέτρον τών μετά γνώσεως ύπέρ δικαιοσύνης ένταΰθα παθη
μάτων, έαυτόν έκάστω κατοδωρούμενος, καθάπερ ψυχή σώ- 

3ΐοματος μέλεσι κατά την ύποκειμένην έκάστω μέλει δύναμιν, 
έαυτήν ένεργουσαν έκφαίνουσα καί πρός τό είναι δι' έαυτής τά 
μέλη συνάπτουσα πρός ζωήν συγκρατούμενα, ό άσεβής και 
άμαρτωλός που φανεΐται, ταύτης έστερημένος τής χάριτος; Ό 
γάρ μή δυνάμενος ένεργουμένην τήν κατά τό εύ είναι του Θεοΰ 

3ΐ5 δέζασθαι παρουσίαν, που φανεΐται τής θείας ζωής, τής ύπέρ 
αίώνα καί τόπον καί χρόνον, ύπομείνας τήν έκπτωσιν;

Ούκουν, είτε κατά τήν πρώτην έπιβολήν καταφατικώς, ό 
άσεβής καί άμαρτωλός που φανεΐται, περιγεγραμμένης ούκ 
έσται ζωής τό παράπαν έλεύθερος(19), τήν πάσαν διαφεύγουσαν 

no περιγραφήν καί παντός έπέκεινα τόπου ζωήν ούκ έχων. Είτε 
κατά τήν δεντέραν άποφατικώς, Που φανεΐται, τόν Θεόν ούκ 
έχφν πρός τό εδ συνέχοντα τήν ζωήν, τόν μέλλοντα πασι γίνε-



τοπικό περιορισμό. Στή θέση αύτή αν είναι διαμετρικά άντίθε- 
τη ή θέση του δικαίου, δε θά είναι πάντως κάπου ό δίκαιος 
κατά τή θέση, έπειδή έχει λάβει τήν πέρα άπό τό ‘κάπου’ θέση, 
δηλαδή τόν ίδιο τό Θεό, όπως λέει ή ύπόσχεση. Γιατί ό θεός 
βέβαια δέν είναι ‘κάπου’ άλλά άντίθετα πέρα άπό κάθε ‘νοΰ’, 
όπου θά είναι ή μόνιμη κατοικία όλων όσοι σώζονται, σύμφωνα 
μ’ αύτό πού έχει γραφεί· «γίνε ό θεός ό ύπερασπιστής μου καί 
τόπος όχυρός τής σωτηρίας μου»7. Τούτου τή μακαριότητα 
όποιος δεν τήν μετάσχει με όποιοδήποτε τρόπο κατά τή δυνατή 
σχέση, θά μοιάζει μ’ ένα μέλος τού σώματος πού είναι άμέτοχο 
τής ζωτικής ψυχικής ένέργειας.

Ή  πάλι, έπειδή όλων, όσοι σώζονται, θά είναι ό θεός τό
πος άπέραντος, μέ δίχως όρια και διαστάσεις, κι έπειδή γίνεται 
τά πάντα στούς πάντες κατά δίκαιη αναλογία ή μάλλον σύμφω
να μέ τό μέτρο τών έκούσιων έδώ γιά χάρη τής δικαιοσύνης 
παθημάτων μοιράζοντας τόν έαυτό του στόν καθένα, όπως ή 
ψυχή στά μέλη τού σώματος άνάλογα μέ τή δύναμη πού διαθέ
τει κάθε μέλος ένεργεΐ κι έκδηλώνει τήν παρουσία της καί μέ 
τόν έαυτό της συνδέει τά μέλη μέ τό είναι ώστε νά συγκροτού
νται στή ζωή, πού θά φανεί ό άσεβής κι αμαρτωλός &ν στερη
θεί αύτή τή χάρη; Γιατί όποιος δέν μπορει νά δεχτεί τήν παρου
σία τού θεού νά έκδηλώνεται στή μακαριότητα, πού θά φανεί, 
άφοϋ ύπέμεινε τήν έκπτωση άπό τή θεία ζωή τήν πέρα άπό τήν 
αίωνιότητα και τόν τόπο καί τό χρόνο;

Επομένως είτε κατά τήν πρώτη άποψη, θετικά, ό άσεβής 
καί ό άμαρτωλός φανεί κάπου δέ θά είναι καθόλου έλεύθερος 
άπό περιορισμένη ζωή, άφού δέ θά έχει τή ζωή πού διαφεύγει 
κάθε περιγραφή καί είναι πέρα άπό κάθε τόπο. Είτε κατά τή 
δεύτερη άποψη άποφατικά, πού θά φανεί (= δέ θά φανεί πουθε
νά), άφού δέν έχει τό θεό πού συγκρατει τή ζωή στό άγαθό καί 
πού μέλλει νά γίνει τόπος γιά δλους τούς άξιους; Πώς θά είναι
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σθαι τόπον τοΐς άξίοις. Πώς έστω, τόπον αύτόν ούκ έχων τον 
Θεόν, κατά την τον εύ είναι έν Θεώ μονήν τε και ϊδρυσιν; Και

335 άπλώς είπεΐν, εί μετά πολλής δυσχερείας ό δίκαιος σώζεται, τί 
έσται ή τί πείσεται ό μηδένα λόγον εύσεβείας και άρετής κατά 
την παρούσαν ζωήν ποιησάμενος;

ΣΧΟΛΙΑ

1 Ηδονή καί όδύνη, τη φύσει, φησί, τής σαρκός ού συνεκτί- 
σθησαν, άλλ' ή παράβασις, την μεν έπενόησεν είς φθοράν 
τής προαιρέσεως, την δέ κατεδίκασεν είς λύσιν τής φύσε-

5 ως, ϊνα ή μέν ήδονή ψυχής έκούσιον έργάσηται θάνατον 
τής άμαρτίας, ή δέ όδύνη διά τής λύσεως τήν κατ’ είδος 
ποιήσηται τής σαρκός άπογένεσιν.

2 ’'Οτι κατά πρόνοιαν πρός κόλασιν τής κατά προαίρεσιν 
ήδονής δέδωκεν ό Θεός τη φύσει τήν παρά προαίρεσιν

ίο όδύνην καϊ τόν έπ’ αύτή θάνατον.
3 Ή των έκουσίων πόνων έπίνοια και ή τών άκουσίων έπα- 

γωγή, φησίν, άφαιροΰνται μέν τήν ήδονήν, τήν κατ’ ένέρ- 
γειαν αύτής καταπαύουσαν κίνησιν, ούκ άναιροΰσι δέ τήν 
ώσπερ νόμον τή φύσει πρός γένεσιν έγκειμένην αύτής δύ-

ΐ5 ναμιν. Ή γάρ κατ’ άρετήν φιλοσοφία γνώμης άπάθειαν, 
άλλ’ ού φύσεως, έργάζεσθαι πέφυκε, καθ’ ήν, δηλαδή τήν 
γνωμικήν άπάθειαν, ή κατά νοϋν τής θείας ήδονής έπιγίνε- 
ται χάρις.

4 "Αδικον ήδονήν λέγει τόν έκ τής παραβάσεως έμφυρέντα
2ο τή φύσει νόμον τής άμαρτίας.

5 Μέσον όφείλοντα πρός τήν τών άκρων άναίρεσιν άναδει- 
χθήναι λέγει τόν του Κυρίου πόνον κα\ θάνατον, ώς ήδονής 
έσχηκότος έλευθέραν τήν γένεσιν καί ζωής έμπαθοϋς κα- 
θαρόν τόν θάνατον τής δι* ημάς αύτοΰ θείας σαρκός, καθ’

25 ήν γένεσίν τε κα\ γέννησιν καί θάνατον δι’ ήμάςέκουσίως 
ύπέμεινεν, Ινα τήν ήμών έζ ήδονής γένεσιν και τόν έζ έμ-



&ν δέν έχει ώς τόπο τόν ίδιο τό θεό κατά τήν μακάρια κατοικία 
και παραμονή του μέσα στό θεό; Και μ’ ένα λόγο, άν μέ πολλή 
δυσκολία σώζεται ό δίκαιος, τί θά γίνει ή τί θά πάθει όποιος 
δέν ένδιαφέρθηκε καθόλου στήν παρούσα ζωή γιά τήν εύσέ- 
βεια και τήν αρετή;

ΣΧΟΛΙΑ

1. Ή ήδονή και ή όδύνη, λέει, δέν κτίστηκαν μαζί μέ τή φύση 
τής σάρκας, άλλά ή παράβαση έπινόησε τή μία γιά φθορά 
τής προαίρεσης και τήν άλλη γιά καταδίκη καί διάλυση τής 
φύσης, ώστε ή ήδονή νά προκαλέσει στήν ψυχή τόν έκού- 
σιο θάνατο λόγω τής άμαρτίας, και ή όδύνη μέ τή διάλυση 
νά άφανίσει τή σάρκα έτσι όπως τή βλέπομε.

2. Προνοώντας ό θεός έδωσε στή φύση τήν άκούσια όδύνη 
και τόν έξαιτίας της θάνατο γιά τήν κόλαση τής έκούσιας 
ήδονής.

3. Ή σκέψη τών έκούσιων πόνων καί ή προσβολή άπό τούς 
άκούσιους, λέει, άφαιροϋν βέβαια τήν ήδονή καταπαύοντας 
τή λειτουργία της, δέν έξαφανίζουν όμως τή δύναμη πού 
ύπάρχει στή φύση της σάν νόμος γιά τή γένεση. Γιατί ή 
πρακτική φιλοσοφία προκαλεΐ, ώς άπό τή φύση της, τήν 
άπάθεια τής γνώμης κι όχι τής φύσης, καί όταν ύπάρχει 
αύτή, ή άπάθεια δηλαδή τής γνώμης, έρχεται στό νοΰ ή 
χάρη τής θείας ήδονής.

4. Άδικη ήδονή χαρακτηρίζει τό νόμο τής άμαρτίας πού άνα- 
μίχθηκε στή φύση άπό τήν παράβαση.

5. Ό  πόνος, λέει, καί ό θάνατος του Κυρίου πρέπει ν’ άναδει- 
χθεΐ τό ένδιάμεσο γιά τόν άφανισμό τών άκρων, έπειδή ή 
γένεσή του είναι έλεύθερη άπό τήν ήδονή καί έχει καθαρό 
άπό τή ζωή τών παθών τόν γιά χάρη μας θάνατο τής θείας 
του σάρκας. Σύμφωνα μέ αύτή τή γένεση καί τή γέννηση 
ύπέμεινε γιά μας θέλοντας καί τό θάνατο, γιά νά άφαιρέσει 
άπό έμας μέ τό νά φανεί ένδιάμεσος τή γένεσή μας άπό

ΠΡΟΣ ΘΑΛΑΣΣΙΟΝ, ΠΕΡΙ ΑΠΟΡΙΩΝ, ΕΡΩΤΗΣΙΣ ΞΑ' 221



ΜΑΞΙΜΟΥ ΤΟΥ ΟΜΟΛΟΓΗΤΟΥ

πάθους ζωής θάνατον άφέλη μέσος Αναφανείς, και πρός 
έτέραν ήμας μετάγη ζωήν, άρχής έλευθέραν χρονικής και 
τέλους, ήν ού φύσις άλλ ’ ή χάρις δημιουργεί 

3ο "Οτι παντελώς, φησίν, άμήχανον ήν τήν φύσιν ύποβληθεΐ- 
σαν τή τε κατά ήδονή και τή παρά προαίρεσιν όδύνη, πάλιν 
πρός τήν έξ άρχής άνακληθήναι ζωήν, εί μή γέγονεν άν
θρωπος ό δημιουργός, προαιρέσει δεχόμενος τήν πρός κό- 
λασιν τής κατά προαίρεσιν τής φύσεως ηδονής έπινοηθεΐ- 

35 σαν όδύνην, ούκ έχουσαν προηγουμένην αύτής τήν έξ ήδο- 
νής γένεσιν, ϊνα τής έκ καταδίκης έλευθερώση τήν φύσιν 
γεννήσεως, έξ ήδονής άρχήν ούκ έχουσαν καταδεχόμενος 
γέννησιν.
Τό διά θανάτου τέλος του Κυρίου.

4ο Τφ παθητφ δήλον ότι τής φύσεως.
Πώς τής όδύνης πλέον τό κατά φύσιν έπιτείνομεν πρόστι- 
μον, διά τής ήδονής αύτήν παραμυθεϊσθαι σπουδάζοντες.
Τό μέν σοφόν του θεού, φησίν, έν τφ γενέσθαι φύσει κατ’ 
άλήθειαν άνθρωπον δείκνυται, τό δέ δίκαιον έν τφ τό πα- 

45 θητόν κατά τήν γένεσιν όμοίως ήμΐν άνειληφέναι τής φύσε
ως, τό δέ δυνατόν έν τφ διά παθημάτων καί θανάτου ζωήν 
άΐδιον τη φύσει δημιουργήσαι καί άπάθειαν άτρεπτον.
"Οτι τήν έκ του νόμου τής άμαρτίας ήδονήν εις άθέτησιν 
τής κατά σάρκα γεννήσεως τών έν αύτφ χάριτι διά Πνεύ- 

5ο ματος γεννωμένων ό Κύριος άφελόμενος, τόν εις καταδί
κην τό πρότερον δντα τής φύσεως, είς τήν τής άμαρτίας 
κατάκρισιν αύτοΐς συγχωρεΐδέχεσθαι θάνατον.
Άρχήν έσχεν μετά τήν παράβασιν, φησίν, ή τών άνθρώπων 
φύσις τής ίδίας γενέσεως τήν καθ’ ήδονήν έκ σποράς σύλ- 

55 ληψιν, καί τέλος τόν κατ’ όδύνην διά φθοράς θάνατον. Ό 
δέ Κύριος ταύτην ούκ έχων άρχήν τής κατά σάρκα γεννή
σεως, ούτε τφ τέλει, τουτέστι τφ θανάτω, κατά φύσιν 
ύπήρχεν άλωτός.



ήδονή καί τό θάνατό μας άπό τή ζωή των παθών και νά μάς 
μεταφέρει σέ άλλη ζωή, έλεύθερη άπό χρονική άρχή και 
τέλος, πού δέ δημιουργεί ή φύση άλλα ή χάρη.

6. ΤΗταν, λέει, τελείως άδύνατο ή φύση πού είχε ύποδουλωθεΐ 
στήν έκούσια ήδονή και στήν άκοί οια όδύνη ν’ άνακληθει 
πάλι στήν άρχική της ζωή, άν δέν γινόταν άνθρωπος ό 
δημιουργός καί δέν δεχόταν τήν όδύνη πού έπινοήθηκε για 
κολασμό τής έκούσιας ήδονής τής φύσης χωρίς νά έχει 
πριν άπό τόν έαυτό της τή γένεση άπό ήδονή, γιά νά έλευ- 
θερώσει τή φύση άπό τή γέννηση τής καταδίκης δεχόμενος 
γέννηση πού δέν άρχιζε άπό τήν ήδονή.

7. Τό τέλος τού Κυρίου μέ θάνατο.
8. Είναι φανερό πώς έννοεΐ τήν παθητότητα της φύσης.
9. Πώς έπιτείνομε περισσότερο τό κατά φύση πρόστιμο τής 

όδύνης, φροντίζοντας νά τήν άνακουφίσομε μέ τήν ήδονή.
10. Ή σοφία του θεού, λέει, φανερώνεται στό δτι έγινε άληθι- 

νά κατά φύση άνθρωπος, ή δικαιοσύνη του στό δτι έλαβε 
κατά τή γένεσή του τήν παθητότητα της φύσης δμοια μ’ 
έμάς, καί ή παντοδυναμία του μέ τό νά δημιουργήσει γιά τή 
φύση μας μέ τά παθήματα καί τό θάνατό του άίδια ζωή καί 
άπάθεια άμετάβλητη.

11. Άφαιρώντας ό Κύριος τήν ήδονή, πού προκάλεσε ό νόμος 
τής άμαρτίας, γιά ν’ άθετήσει τήν κατά σάρκα γέννηση 
έκείνων πού γεννιούνται στ’ όνομά του μέ τή χάρη του 
Πνεύματος, έπιτρέπει τό θάνατο, πού είχε έπιβληθεΐ σ’ αύ- 
τούς γιά τήν καταδίκη τής φύσης, νά τόν δεχτούν τώρα γιά 
τήν κατάκριση της άμαρτίας.

12. Ή φύση των άνθρώπων, λέει, έλαβε ώς άρχή της γένεσής 
της μετά τήν παράβαση τή σύλληψη μέ σπέρμα καί ήδονή, 
καί ώς τέλος τό θάνατο μέ όδύνη καί φθορά. Ό  Κύριος 
όμως έπειδή δέν είχε αύτή τήν άρχή στήν κατά σάρκα γέν-*’ 
νησή του, γι’ αύτό ούτε άπό τό τέλος, δηλαδή τό θάνατο, 
ήταν δυνατό νά συλληφθει. . '

ΠΡΟΣ ΘΑΛΑΣΣΙΟΝ, ΠΕΡΙ ΑΠΟΡΙΩΝ, ΕΡΩΤΗΣΙΣ ΞΑ' 223



224 ΜΑΞΙΜΟΥ ΤΟΥ ΟΜΟΛΟΓΗΤΟΥ

13 "Οτι την εις το μη δν άπογένεσιν δέξασθαι την των γεγονό-
60 των φύσιν προσδοκών ό διάβολος, ήγωνίσατο τής θείας

έντολής παραβάτην δεΐξαι τδν άνθρωπον.
14 "Οτι φθόνων τφ Θεφ кал ήμΐν ό διάβολος, δόλω τον άν

θρωπον ύπό Θεού φθονεϊσθαι παραπείσας, παραβήναι την 
έντολήν παρεσκεύασε' τφ θεφ μέν, ϊνα μη φανερά γένηται

65 κατ’ ένέργειαν ή πανύμνητος αύτου δύναμις θεουργοΰσα 
τδν άνθρωπον' τφ δε άνθρώπω προδήλως, ϊνα μη γένηται 
τής θείας έν εϊδει κατ’άρετήνμέτοχος δόξης.

15 "Οτι γενική κατάκρισίς έστι, φησί, του κατά την παράβασιν 
κρατήσαντος νόμου τής φύσεως ή του Θεοΰ κατ’ άλήθειαν

70 ένανθρώπησις, ίδική δέ τούτου του νόμου κατάκρισίς έστιν 
ή κατά Χριστδν γνωμική του καθ’ έκαστον άναγέννησις.

16 Άγέννητον είπε θέωσιν την κατ’ είδος ένυπόστατον τής θε- 
ότητος έλλαμψιν, ήτις ούκ έχει γένεσιν, άλλ ’ άνεννόητον έν 
τοΐς άξίοις φανέρωσιν.

17 75 Πώς τδ «που» δει θεωρεΐν.
18 Ό μη καθαράν την θείαν ληψόμενος ζωήν, φησίν, έν ή πε

ριγραφής λόγος τδ παράπαν ούκ έστιν, όδύνης έλεύθερος 
ούκ έσται, την γεννητήν έχων διηνεκώς την αύτου περιγρά-

80 φουσαν ΰπαρξιν, ήγουν συνέχουσαν, άλλ’ ού την άγέννητον 
καί πάσης έλευθέραν θέσεως τοπικής καί κινήσεως χρονι
κής, κα\ μηδεμίαν κατάληψιν έχουσαν, και διά τούτο μηδέ 
περιγραφήν. Ή γάρ θεία ζωή κα\ άνεννόητος, κάν άπόλαυ- 
σιν δίδωσιν έαυτής τοΐς κατά χάριν μεθέξουσιν, άλλ’ ού

85 κατάληψιν. Μένει γάρ άεί, κάν τή μεθέζει τών άπολαυόν- 
των αύτής, άκατάληπτος, δτι κατά φύσιν ώς άγέννητος έχει 
την άπειρίαν.

19 Ό μέν θεός, φησί, κατά μίαν άπειροδύναμον τής άγαθότη- 
τος αύτου βούλησιν πάντας συνέξει καί άγγέλονς και άν-

90 θρώπους, άγαθούς τε καϊ πονηρούς, ούτοι δέ πάντες ούκ



Προσδοκώντας ό διάβολος τον άφανισμό στο μή είναι της 
φύσης όσων είχαν γίνει, αγωνίστηκε νά δείξει τον άνθρωπο 
παραβάτη τής θείας έντολής.
Φθονώντας ό διάβολος τό θεό κι έμάς, άφοΰ ξεγέλασε τόν 
άνθρωπο μέ δόλο ότι τάχα τόν φθονεί ό θεός, του έβαλε τή 
διάθεση νά παραβεΐ τήν έντολή. Και τό θεό βέβαια τόν 
φθονούσε γιά νά μή φανερωθεί στην πράξη ή πανύμνητη 
δύναμή του πού έκανε θεό τόν άνθρωπο, ένώ τόν άνθρωπο 
προφανώς, γιά νά μή γίνει μέτοχος τής δόξας γιά τήν άρετή 
του.
Γενική κατάκριση, λέει, του νόμου τής φύσης, πού έπικρά- 
τησε μέ τήν παράβαση, είναι ή άληθινή ένανθρώπηση του 
θεοΰ, ένώ ειδική κατάκριση τούτου του νόμου είναι ή κατά 
Χριστόν άναγέννηση τής γνώμης του καθενός.
’Αγέννητη θέωση είπε τήν κατ’ είδος ένυπόστατη έλλαμψη 
τής θεότητας, πού δέν έχει γέννεση, άλλά φανέρωση άκα
τανόητη στούς άξιους.
Πώς πρέπει νά θεωρούμε τό «που».
'Όποιος, λέει, δέν λάβει τή θεία ζωή καθαρή, στήν όποία 
δέν ύπάρχει καθόλου λόγος περιορισμού, δέ θά είναι έλεύ- 
θερος άπό τήν όδύνη, γιατί έχει πάντοτε τή γεννητή ζωή νά 
περιγράφει (νά συνέχει δηλαδή) τήν ύπαρξή του κι δχι τήν 
άγέννητη κι έλεύθερη άπό κάθε θέση στόν τόπο καί κίνηση 
στό χρόνο, καί πού δέν έχει καμμιά δυνατότητα κατανόη
σης καί γι’ αύτό ούτε καί περιγραφή. Ή θεία δηλαδή καί 
άκατανόητη ζωή, άκόμα κι &ν έπιτρέπει νά τήν άπολαύσουν 
δσοι θά τή μετάσχουν κατά χάρη, δέν έπιτρέπει τήν κατα
νόησή της. Μένει δηλαδή πάντοτε άκατάληπτη, άκόμα κι 
&ν τήν μετέχουν δσοι τήν άπολαμβάνουν, έπειδή ώς άγέν
νητη κατά τή φύση έχει τήν άπειρία.
Ό  θεός, λέει, σύμφωνα μέ μιά άπειροδύναμη βούληση τής 
άγαθότητάς του θά τούς περιλάβει όλους, καί άγγέλους καί 
άνθ(5ώπους, άγαθούς καί πονηρούς. ’Αλλά δλοι αύτοι δέ θά
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ίσως μεθέξονσι Θεού, του διά πάντων άσχέτως χωρήσον- 
τος, άλλ’ άναλόγως έαυτοϊς. Οί μεν τη φύσει φολάξαντες 
ίσονομοΰσαν διά πάντων τήν γνώμην καϊ τών τής φύσεως 
λόγων κατ’ ένέργειαν δεκτικήν αύτήν καταστήσαντες, καθ’ 
δλον τόν του άει εύ είναι λόγον, διά τήν πρός τήν θείαν 
βούλησιν τής γνώμης εύπάθειαν, δλως μεθέξουσι τής Αγα- 
θότητος κατά τήν αύτοις έκλάμπουσαν ώς έν άγγέλοις, ή 
ώς έν άνθρώποις, θείαν ζωήν. Οί δε τη φύσει ποιήσαντες 
Ανισομουσαν διά πάντων τήν γνώμην καϊ τών τής φύσεως 
λόγων κατά τήν ένέργειαν σκεδαστικήν αύτήν Αποδείξαν- 
τες, καθ’ δλον τόν του εύ είναι λόγον, διά τήν πρός τήν 
θείαν βούλησιν τής γνώμης Αντιπάθειαν, δλης έκπεσοΰνται 
τής άγαθότητος, κατά τήν έμφαινομένην αύτοις πρός τό φευ 
είναι τής γνώμης οίκείωσιν, καθ’ ήν πρός τόν Θεόν έσται 
τών τοιούτων διάστασις, ούκ έχόντων κατά τήν πρόθεσιν 
τής γνώμης, ταΐς ένεργείαις τών αγαθών τόν του εύ είναι 
λόγον ζωογονούμενον, καθ’ δν ή θεία ζωή διαφαίνεσθαι 
πέφυκε. Ζυγός ούν τής έκάστου γνώμης έσται κατά τήν 
κρίσιν ό τής φύσεως λόγος, τήν πρός τό φευ ή εύ αύτής 
διελέγχων κίνησιν, καθ’ ήν ή τής θείας ζωής μέθεξις ή 
άμεθεξία γίνεσθαι πέφυκε. Κατά γάρ τό είναι και άει είναι 
πάντας συνέξει παρών ό Θεός, κατά δέ τό άει εύ είναι, μό
νους ίδιοτρόπως τους Αγίους Αγγέλους τε και Ανθρώπους, 
τό Αεϊ φευ εϊναι τοΐς μή τοιούτοις ώς γνώμης καρπόν Αφεϊς 
έπικιρνώμενον.



γίνουν έξίσου μέτοχοι του θεοΰ, πού θά διέλθει από όλους 
χωρίς ν’ άναμιχθεΐ μ’ αύτούς, άλλα ό καθένας ανάλογα μέ 
τόν έαυτό του. 'Όσοι φύλαξαν σέ ισορροπία τή γνώμη τους 
μέ τή φύση σέ όλα και τήν έκαναν στήν πράξη δεκτική τών 
λόγων τής φύσης τους, αύτοι σέ όλο τό μάκρος τής αιώνιας 
μακαριότητας, έπειδή ή γνώμη τους έπαναπαύεται στή θεία 
βούληση, θά μεταλάβουν πλήρως τήν άγαθότητα σύμφωνα 
μέ τή θεία ζωή πού φωτίζει έπάνω τους όπως στούς άγγέ- 
λους ή όπως στούς άνθρώπους. "Οσοι όμως έδειξαν γνώμη 
σέ όλα όχι ισόρροπη μέ τή φύση και τήν παρουσίασαν 
στήν πράξη νά σκορπίζει τούς λόγους τής φύσης, σ’ όλό- 
κληρη τή μακαριότητα, έξαιτίας τής άντιπάθειας τής 
γνώμης πρός τή θεία βούληση, θά έκπέσουν άπό όλη τήν 
άγαθότητα, γιά τή φανερή σ’ αύτούς οικείωση τής γνώμης 
πρός άρνηση τής μακαριότητας, και έξαιτίας αύτής αύτοι 
θά βρεθούν σέ διάσταση μέ τό θεό, έπειδή δεν έχουν στήν 
πρόθεση και τή γνώμη τους τό λόγο τής μακαριότητας νά 
ζωογονείται άπό τις ένέργειες τών άγαθών, κατά τόν όποιο 
λόγο λάμπει, ώς άπό τή φύση της, ή θεία ζωή. Ή ζυγαριά 
λοιπόν τής γνώμης καθενός θά είναι κατά τήν κρίση ό λό
γος τής φύσης κατευθύνοντας τήν κίνησή της πρός τό άγα- 
θό ή τό άντίθετο, κατά τήν όποία, ώς άπό τή φύση της, γί
νεται ή μέθεξη ή ή άμεθεξία τής θείας ζωής. Γιατί ό θεός 
παρών θά περιλάβει τούς πάντες κατά τό είναι καί κατά τό 
αιώνιο είναι, άλλά κατά τήν αιώνια μακαριότητα θά περιλά- 
βει ιδιαιτέρως τούς άγιους άγγέλους καί άγιους άνθρώπους, 
άφήνοντας στούς μή άγιους τήν αιώνια δυστυχία νά προσ- 
φέρεται ώς καρπός τής γνώμης τους.
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Τί έστιν δ λέγει Ζαχαρίας ό άγιος Προφήτης, «Ηαι ήρα τους 
όφθαλμούς μου, και ϊδον και ίδου δρέπανον πετάμενον, 
μήκος πήχεων είκοσι, καί πλάτος πήχεων δέκα’ και εϊπε 

5 πρός με' Αΰτη έστίν ή άρά ή έκπορευομένη έπι πρόσωπον 
πάσης τής γης». Kai μετ’όλίγα' «Καί έξοίσω αύτό, λέγει Κύ
ριος παντοκράτωρ, καί είσελεύσεται εις τόν οίκον του κλέ
πτου καί είς τόν οϊκον του όμνύοντος έν τφ  όνόματί μου ψευ- 
δώς' καϊ καταλύσει έν μέσω του οίκου αύτου, και συντελέσει 

ίο αύτόν καί τά ξύλα αύτου καί τούς λίθους αύτου». Τί τό δρέπα- 
νόν έστι κάϊ τό μέτρον του τε μήκους καϊ του πλάτους, και δια 
τί πετάμενον; Kai τίς ό κλέπτης καϊ έπίορκος, καϊ τις ό τού

του οίκος' τίνα τά ξύλα καϊ τίνες οί λίθοι;

ΑΠΟΚΡΙΣΙΣ

ΐ5 Ό φήσας θεός, «όράσεις έπλήθυνα καϊ έν χερσϊ των προ
φητών ώμοιώθην», τής έπϊ τη σωτηρίφ των άνθρώπων διά 
σαρκός αύτου θαυμαστής έπιδημίας, τοΐς συμβόλοις διαποικί- 
λας προκατεβάλετο ύποτυπώσεις, άλλην δι ’ άλλου των προφη
τών, ών έκαστος ήν χωρητικός, προδεικνύμενος. Ούκοϋν кал 

2ο τφ μεγάλφ προφήτη Ζαχαρίφ, των οίκείων μυστηρίων δω- 
ρούμενος τήν μύησιν καϊ οΐον έπ* δψιν άγων αύτφ πρός κατα 
νόησιν τής μελλούσης αύτου διά σαρκός παρουσίας τήν δύνα- 
μιν, δρέπανον αύτφ κατά τήν θεωρίαν σοφώς διεσκεύασε, δι
δάσκων ώς αύτός έμελλεν, ό τοΐς τύποις έαυτόν πολυειδώς

1. Ζαχ. 5,1-3. 2. Ζαχ. 1,4.
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Τί σημαίνει ό λόγος του Ζαχαρία του άγίου προφήτη, 
«σήκωσα τά μάτια μου και είδα. Νά, ένα δρεπάνι πού αίωρεΐ- 
ται, είκοσι πήχες μακρύ και πλατύ δώδεκα πήχες. Καί μου 
είπε· Αύτή είναι ή κατάρα πού έκτείνεται σ’ 6λη τήν έκταση 
τής γης»1; Καί λίγο πιό κάτω* «θά βγάλω αύτό τό δρεπάνι, 
λέει ό Κύριος ό Παντοκράτορας, καί θά μπει στό σπίτι του 
κλέφτη καί στό σπίτι έκείνου πού όρκίζεται ψεύτικα στό 
όνομά μου. θά σταθεί στό μέσο του σπιτιού καί θά τό κατα
στρέψει τελείως, καί τά ξύλα καί τις πέτρες του»2; Τί σημαί
νει τό δρεπάνι καί τό μήκος καί τό πλάτος του, γιατί αίωρεΐ- 
ται, ποιός είναι ό κλέφτης καί ό έπίορκος καί ποιό τό σπίτι;

Επίσης τί είναι τά ξύλα καί τί οί πέτρες;

ΑΠΟΚΡΙΣΗ

Ό θεός πού είπε, «πλήθυνα τις όράσεις καί έγινα δμοιος 
μέ τά χέρια τών προφητών»3, έδωσε άπό πριν έκφράζοντάς τις 
μέ διάφορα σύμβολα ύποτυπώσεις της θαυμαστής ένσαρκης πα
ρουσίας του γιά τή σωτηρία τών άνθρώπων, καί ό κάθε προφή
της τόν παρουσίαζε ό ένας διαφορετικό άπό τόν άλλο, άνάλογα 
μ’ αύτό πού καταλάβαινε. Καί στό μεγάλο προφήτη Ζαχαρία λοι
πόν χαρίζοντας τή μύηση τών μυστηρίων του καί παρουσιάζο
ντας κατά κάποιο τρόπο έποπτικά γιά νά τήν κατανοήσει τή δύ
ναμη τής μέλλουσας ένσαρκης παρουσίας του του έδωσε ώς 
πρός τήν όψη της σαφή μορφή δρεπανιού. Δίδασκε έτσι ότι αύ- 
τός, πού παρουσίασε μυστικά τόν έαυτό του μέ πολλές καί διά-

3. Ώσηέ 12,10.
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25 ταΐς τών προφητών όράσεσι μυστικώς διαπλάσας, την ήμε- 
τέραν έκουσίως κατ' αλήθειαν ύπελθειν φύσει διάπλασιν, ϊνα 
δείζη τοΐς πράγμασι παρούσαν την προμηννθεΐσαν διά τών τύ
πων άλήθειαν.

Αρέπανον ούν έστιν ό Κύριος ημών Ιησούς Χριστός(ι), ό 
30 τού Θεού μονογενής Υίος και Λόγος, ό δι’ έαντόν μεν κατά φύ- 

σιν άπλούς και ών και άει διαμένων, δι ’ έμε δε κατά πρόσλη- 
ψιν σαρκός νοερώς έψνχωμένης, ώς οίδεν αύτός, γινόμενος 
καθ’ ύπόστασιν σύνθετος, ούτε τη κατ’ άκρον πρός την σάρκα 
καθ ’ ύπόστασιν ένώσει την είς μίαν φύσιν παραδεχόμενος σύγ- 

35χυσιν, ούτε τη κατ’ άκρον προς την σάρκα κατά την φύσιν διά
φορή, πρός υιών δυάδα τεμνόμενος. 'Άκρον δέ φημι, τής μεν 
καθ’ ύπόστασιν ένώσεως τό παντελώς άδιαίρετον, τής δε κατά 
φύσιν διαφοράς άκρον το παντελώς άσύγχυτον και άναλλοίω- 
τον' δτι μηδέ συνεπάγεται παντελώς τη κατά φύσιν τών έξ ών 

40 αυνέστηκεν έτερότητι και την καθ’ ύπόστασιν διαφοράν τό μυ
στήριον τής θείας σαρκώσεως, ούτε μην τη καθ’ ύπόστα- 
σιν ένώσει την είς μίαν φύσιν σύγχυσιν τό μέν, ϊνα μη προσ
θήκην λάβη τό τής Τριάδος μυστήριον ζ2), τό δέ, ϊνα μηδέν ή 
τη θεότητι όμογεν'ες κατά φύσιν кал όμοούσιον. Αύο γάρ φύσε- 

45 ων πρός ύπόστασιν, άλλ ’ ού πρός φύσιν μίαν γέγονε σύνοδος, 
ϊνα καί τό καθ’ ύπόστασιν Εν έκ τών άλλήλαις συνδραμουσών 
φύσεων δειχθή κατά την ένωσιν άποτελούμενον, και τό διάφο
ρον τών συνελθόντων πρός την άδιάσπαστον ένωσιν κατά την 
φυσικήν ιδιότητα πιστευθή πάσης έκτός μένον τροπής και συγ- 

50 χύσεως.
Εί γάρ πρός φύσεως γένεσιν ή τών φύσεων γέγονε σύνο

δος (3), άδιάγνωστον &ν ήν ήμιν παντελώς τό τής ημών 
σωτηρίας μυστήριον, ούκ έχουσιν πόθεν ή πώς δυνηθήναι μα- 
θεΐν τήν πρός ήμάς τού θεού συγκατάβασιν, είς την θείαν φύσιν 

35 διά τήν θείαν ένωσιν τής σαρκός μεταβληθείσης, ή τής θείας 
είς τήν σαρκός ούσίαν μετατραπείσης, ή άμφοΐν πρός άλλης



φορές μορφές στα όράματα των προφητών, έμελλε νά διαπλα- 
στεΐ θέλοντας αληθινά σύμφωνα μέ τη δική μας φύση, για νά 
δείξει παρούσα στά πράγματα τήν άλήθεια πού είχε προαναγγεί
λει μέ τις προτυπώσεις.

Δρεπάνι λοιπόν είναι ό Κύριός μας Ιησούς Χριστός, ό μο
νογενής Υιός και Λόγος τού Θεού, ό όποιος γιά τον έαυτό του 
βέβαια είναι και παραμένει πάντοτε κατά τή φύση άπλός, ένώ 
γιά μένα έγινε μέ τήν πρόσληψη, όπως ξέρει έκεινος, τής σάρ
κας πού έχει ψυχή και νοϋ, σύνθετος στήν ύπόσταση, ούτε μέ 
τήν άπόλυτη ύποστατική ένωσή του μέ τή σάρκα δεχόμενος τή 
σύγχυση σέ μία φύση, ούτε μέ τήν άπόλυτη διαφορά κατά τή
φύση πρός τή σάρκα χωριζόμενος σέ δύο υίούς. Ώ ς άπόλυτη 
έννοώ τό τελείως άδιαίρετο τής ύποστατικής ένωσης και τό τε
λείως άσύγχυτο και άναλλοίωτο τής άπόλυτης κατά φύση δια
φοράς. Γιατί τό μυστήριο τής θείας σάρκωσης δέν συνεπάγεται 
καθόλου μέ τήν έτερότητα τής φύσης έκείνων άπό τά όποια 
άποτελέστηκε και τήν διαφορά στήν ύπόσταση, άλλά ούτε και 
μέ τήν ύποστατική ένωση συνεπάγεται τή σύγχυση σέ μία 
φύση. Άπό τή μιά, γιά νά μή γίνει κάποια προσθήκη στό μυ
στήριο τής άγίας Τριάδος, καί άπό τήν άλλη, γιά νά μήν είναι 
τίποτε στήν άγία Τριάδα όμογενές στή φύση καί όμοούσιο. 
Γιατί έγινε ένωση δύο φύσεων σέ μιά ύπόσταση καί όχι σέ μία 
φύση, ώστε νά δειχθεΐ καί τό ένα τής ύπόστασης άποτελούμενο 
κατά τήν ένωση άπό τις δύο φύσεις πού συνέδραμαν ή μιά στήν 
άλλη, άλλά καί ή διαφορά των στοιχείων πού ένώθηκαν στήν 
άδιάσπαστη ένωση νά πιστευθεΐ δτι μένει κατά τήν ιδιαιτερό
τητα στή φύση έξω άπό κάθε τροπή καί σύγχυση.

"Αν δηλαδή ή ένωση τών φύσεων έγινε γιά νά γεννηθεί 
μιά άλλη φύση, θά ήταν έντελώς άδιευκρίνιστο τό μυστήριο τής 
σωτηρίας μας, άφού δέ θά είχαμε άπό που ή πώς νά μπορέσομε 
νά μάθομε τή συγκατάβαση του θεού σ’ έμας· &ν ή σάρκα με
ταβλήθηκε στή θεία φύση έξαιτίας τής ένωσης μέ τό θεό  ή &ν 
ή θεία φύση μετατράπηκε στήν ούσία τής σάρκας ή οί δυό αύ-
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пар ’ έαυτάς γένεσιν κατά τινα μίζιν συμφνρεισών, και μηδετέ- 
ρας των έξ ών έστι φύσεων τον λόγον άλώβητον φερού- 
σης. Είτε γάρ εις θεότητος φύσιν ή σάρζ, είτε πρός σάρκα ή τής 

во θεότητος μετεβλήθη φύσις, είτε πρός άλλης γένεσιν φύσεως 
παρά ταύτας ό τής πρός φύσιν μίαν ένώσεως τρόπος τάς φύσεις 
σννώθησεν, έγώ το μυστήριον τής θείας σαρκώσεως ούκ έπι- 
γινώσκω, φυσικήν ούχ εύρίσκων μετά την ένωσιν έν των μυ- 
στηρίφ διαφοράν σαρκος кал θεότητος. Εί δε σαρκος έν 

65 Χριστφ και θεότητος μετά την ένωσιν ύπάρχει κατά φύσιν δια
φορά (ού γάρ ταυτόν κατ’ ούσίαν ποτέ θεότης και σάρξ), πρός 
φύσεως μιας γένεσιν ή των συνελθόντων ούδαμώς γέγο- 
νεν ένωσις, άλλα πρός μίαν ύπόστασιν, καθ’ ήν ούδεμίαν έν 
Χριστφ οίονδήποτε τρόπον εύρίσκομεν διαφοράν. Ταύτόν γάρ 

70τη ρίκείςι σαρκι κατά την ύπόστασιν ό Λόγος. Καθ’ δ γάρ ό 
Χριστός την οίανδήποτε έπιδέχεται διαφοράν, Εν είναι κατά 
πάντα τρόπον ού δύναται. Καθ’ δ δέ την οίανοΰν παντελώς ούκ 
έπιδέχεται διαφοράν, κατά πάντα τρόπον τό Εν έπ’ αύτοΰ διά 
παντός εύσεβώς έχει καί δν και λεγόμενον.

75 Ούκουν, έπειδή πάσα μέν διαφορά καθ’ δ διαφορά πάντως 
ύποκείμενον έχει ποσόν των διαφερόντων (ποσοΰ γάρ χωρίς, 
ούκ &ν είη ποτέ διαφορά, τό δέ ποσόν άριθμου χωρίς ού δέχεται 
δήλωσιν), καλώς άν πρός μόνην την δήλωσιν τής διαφοράς τών 
έζ ών έστι φύσεων ό Χριστός μετά την ένωσιν, τόν άρι-

8οθμόν παραλαμβάνομεν, σημαίνοντες άτρέπτους σώζεσθαι τάς 
φύσεις μετά την ένωσιν, άλλ ’ ού διαιροΰντες τφ άριθμφ τών 
είς ύπόστασιν μίαν συνδεδραμηκότων την ένωσιν καί δηλοΰ- 
μεν τούτο φρονοΰντες, τφ τής ύποστάσεως λόγψ, καθοτιουν 
άριθμόν ούκ έπάγοντες. ΤΩι γάρ ούκ έπιθεωρειται διαφορά 

as παντελώς, ούδέ ποσόν συνεισάγεται. Τό δέ ποσόν ούκ έχον συν- 
εισσαγόμενον, ούτε τόν δηλωτικόν της διαφοράς άριθμόν έπι- 
δέχεται. Σύνθετον οδν κατά την ύπόστασιν, καθ’ ήν ή ταυτότης 
κα\ τό πάντα θεωρείται μοναδικόν, ϊνα κα\ τό ταύτόν кой μονά-



τές άναμίχθηκαν κατά κάποιο τρόπο γιά νά γίνει μία άλλη γένε
ση πέρα άπό αύτές χωρίς καμμιά άπό τις φύσεις πού τήν άποτε- 
λοϋν νά διατήρησε άλώβητη τήν ούσία της. Είτε δηλαδή μετα
βλήθηκε ή σάρκα στήν ούσία τής θεότητας είτε ή φύση τής θε
ότητας στή σάρκα είτε σε γένεση άλλης φύσης πέρα άπό αύτές 
συνώθησε τις φύσεις ό τρόπος τής ένωσης σέ μία φύση, έγώ 
δέν έχω έπίγνωση τού μυστηρίου τής θείας σάρκωσης, μή βρί
σκοντας στό μυστήριο μετά τήν ένωση φυσική διαφορά σάρκας 
και θεότητας. "Αν όμως ύπάρχει στό Χριστό μετά τήν ένωση 
διαφορά κατά φύση τής σαρκας και τής θεότητας (γιατί δέν εί
ναι ποτέ τό ίδιο ή θεότητα καί ή σάρκα), τότε δέν έγινε καθό
λου ή ένωση αύτών πού ένώθηκαν γιά νά παραχθει μία φύση, 
άλλά μία ύπόσταση, στήν όποία δέ βρίσκομε καμμιά διαφορά 
στό Χριστό μ’ όποιοδήποτε τρόπο. Γιατί ό Λόγος κατά τήν 
ύπόσταση είναι τό ϊδιο μέ τή σάρκα του. Καθόσον δηλαδή ό 
Χριστός έπιδέχεται τήν όποιαδήποτε διαφορά, δέν μπορεΐ μέ 
κανένα τρόπο νά είναι ένα, καθόσον δμως δέ δέχεται καθόλου 
τήν όποιαδήποτε διαφορά, είναι μέ κάθε τρόπο εύσεβές καί νά 
θεωρούμε καί νά λέμε γι’ αύτόν ότι είναι ένα.

Επειδή λοιπόν κάθε διαφορά ώς διαφορά έχει όπωσδήπο- 
τε ύποκείμενο τό ποσό όποιων διαφέρουν (γιατί χωρίς ποσό δέν 
θά ύπήρχε ποτέ διαφορά καί τό ποσό δέν δηλώνεται χωρίς 
άριθμό), κάνομε καλά καί παίρνομε τόν άριθμό άλλά μόνο γιά 
νά δηλώσομε τή διαφορά τών φύσεων άπό τις όποιες άποτελει- 
ται ό Χριστός μετά τήν ένωση, μέ τήν έννοια δτι μετά τήν ένω
ση διασώζονται άμετάβλητες οί φύσεις, άλλά δέν διαιρούμε 
τήν ένωση μέ τόν άριθμό αύτών πού συνήλθαν στή μία ύπόστα
ση. Καί δηλώνομε τοΰτο φρονώντας δτι στό λόγο γιά τήν ύπό
σταση σέ καμμιά περίπτωση δέν άναφέρομε άριθμό. Γιατί έκεΐ- 
νο στό όποιο δέν παρατηρειται καμμιά άπολύτως διαφορά, ούτε 
ποσό άναφέρεται σ’ αύτό. Κι δταν δέν άκολουθεΐται άπό ποσό, 
δέν δέχεται ούτε τόν άριθμό πού δηλώνει τή διαφορά. Είναι 
λοιπόν σύνθετος στήν ύπόσταση, κατά τήν όποία ή ταυτότητα
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δικόν φυλάξωμεν τής ύποστάσεως, και την διαφοράν των πρός 
90 ύπόστασιν μίαν συνδραμουσών όμολογήσωμεν φύσεων. Ούτος 

έστιν δν είδε σχήματι δρεπάνου πετάμενον ό Θαυμαστός Ζαχα
ρίας, έκθεριστικός γάρ πάσης κακίας τε кал άγνωσίας έστιν ό 
του Θευ Λόγος.

«Μήκος αύτου», φησί, «πήχεων εϊκοσι, και πλάτος αύτοΰ 
95 πήχεων δέκα». Ώς μέν ούν Θεός και Λόγος ό Χριστός(4) είς 

δέκα πήχεις, τάς έμπράκτους λέγω και θείας έντολάς, τφ τής 
προνοίας τρόπω κατά πρόοδον πλατύνεσθαι πέφυκεν. Είς δε
κάδα γάρ έντολών ό του Θεοϋ πλατύνεται λόγος, δι ’ ών την τε 
των δεόντων ένέργειαν και των ού δεόντων την άργίαν νομοθε- 

ιοοτήσας, πάσαν περιέσχε των προνοουμένων τής αύθαιρέτου 
γνώμης την κίνησιν. Ώς δέ γενόμενος σάρξ ό αύτος(5) και τε
λείως ένανθρωπήσας, είς εϊκοσι πήχεις μηκύνεται, διά την έπ’ 
αίσθήσεσι τών στοιχείων πρός γένεσιν σώματος σύνθεσιν. 
Πέντε γάρ αισθήσεις ύπάρχουσι και τέσσαρα τυγχάνει τά στοι- 

ιο5χεΐα, έξ ών κατά σύνοδον ή τών άνθρώπων συνέστηκε φύσις. 
Πέντε δέ έπι τέσσαρα συντιθέμενα, ποιεϊ τόν εϊκοσι σαφώς 
άριθμόν. Μήκος δέ τόν τής οικονομίας ή Γραφή προσηγόρευσε 
τρόπον, διά τε τό ΰψος κα\ τό ύπερ πάσαν είναι φύσιν τό μυ
στήριον τής θείας ένανθρωπήσεως. 

но Πετάμενον δέ, διά τε τό μηδέν έχειν έπίγειον?), διά τε τό 
ταχύ κάϊ όζυκίνητον καί, συνελόντα φάναι, συντετμημένον του 
λόγου καί πάσαν την τών άνθρώπων σωτηρίαν μόνη περιγρά- 
φον τή KapSiq. τών σωζομένων, κατά μόνην την πίστιν και τήν 
άγαθήν συνείδησιν συνεχομένηνΟ- Ούδέν γάρ του πιστεύειν τα- 

us χύτερον, καί του διά στόματος όμολογεϊν του πιστευθέντος τήν 
χάριν έστϊν εύκολώτερον. Τό μέν γάρ δηλοΐ τήν έμψυχον πρός 
τόν πεποιηκότα του πεπιστευκότος άγάπην, τό δέ τήν θεοφιλή



και τό σύνολο θεωρείται μοναδικό, ώστε νά διαφυλάξομε καί 
τήν ταυτότητα καί τήν μοναδικότητα τής ύπόστασης, άλλά καί 
νά όμολογήσομε τή διαφορά τών δύο φύσεων πού συνήλθαν σέ 
μιά ύπόσταση. Αύτός είναι έκεΐνος πού είδε ό θαυμάσιος Ζαχα
ρίας νά αίωρεΐται μέ σχήμα δρεπανιού. Γιατί ό Λόγος τού Θεού 
θερίζει κάθε κακία καί άγνωσία.

«Τό μήκος του», λέει, «είναι είκοσι πήχες καί τό πλάτος 
του δέκα». ’Επειδή λοιπόν ό Χριστός είναι Θεός καί Λόγος 
άπλώνεται ώς άπό τή φύση του προοδευτικά κατά τόν τρόπο 
τής πρόνοιας σέ δέκα πήχες, έννοώ τις θείες έντολές πού άφο- 
ροΰν τήν πράξη. Γιατί ό λόγος τού Θεού έκτείνεται σέ δέκα 
έντολές, μέ τις όποιες, άφού νομοθέτησε καί όσα πρέπει νά 
ένεργούν καί όσα δέν πρέπει νά έκτελούν, σταμάτησε όλη τήν 
κίνηση τής αύθαίρετης γνώμης έκείνων πού βρίσκονταν ύπό 
τήν πρόνοιά του. Κι έπειδή έγινε ό ίδιος σάρκα καί τέλειος άν
θρωπος, έπεκτείνεται σέ είκοσι πήχες, γιά τή σύνθεση τών 
στοιχείων σέ αισθήσεις πρός γένεση τού σώματος. Γιατί ύπάρ- 
χουν πέντε αισθήσεις καί είναι τέσσερα τά στοιχεία άπό τήν 
ένωση τών όποιων άποτελέστηκε ή φύση τών άνθρώπων. Κι 
όταν πολλαπλασιαστούν τά τέσσερα μέ τό πέντε κάνουν άσφα- 
λώς τόν άριθμό είκοσι. Μήκος ή Γραφή όνόμασε τόν τρόπο τής 
οικονομίας τόσο έξαιτίας τού ύψους όσο καί γιά τό λόγο δτι 
βρίσκεται πάνω άπό κάθε φύση τό μυστήριο τής θείας έναν- 
θρωπήσεως.

Καί είναι δρεπάνι πού αίωρεΐται, κι έπειδή δέν έχει τίποτε 
έπίγειο κι έπειδή κινείται γρήγορα καί άπότομα καί, μέ μιά 
λέξη, έχει σύντομη διατύπωση καί δλη τή σωτηρία τών άνθρώ
πων τήν περιορίζει στήν καρδιά μόνο έκείνων πού σώζονται, 
πού τή συνέχουν ή πίστη μόνο καί ή άγαθή συνείδηση. Γιατί 
δέν ύπάρχει τίποτε πιό γρήγορο άπό τήν πίστη κι εύκολότερο 
άπό τό νά όμολογεΐ κανείς μέ τό στόμα τή χάρη αύτοΰ πού πί
στεψε. Τό ένα δηλώνει τήν έμψυχη άγάπη έκείνου πού πίστεψε 
πρός τόν ποιητή του, ένώ τό άλλο τή θεάρεστη άγάπη πρός τόν
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πρός τόν πλησίον διάθεσιν. !'Αγάπη δε και γνήσια διάθεσις, 
по ήγουν πίστις, και άγαθή σονείδησις έργον προδήλως του κατά 

καρδίαν άφανούς ύπάρχει κινήματος, τής έκτος ύλης πρός γένε- 
σιν παντελώς οΰ δεόμενον. «Λόγον γάρ συντετμημένον», φησί, 
«ποιήσει Κύριος έπι τής γής».

Ούτός έστιν ή άρά, ήν έξέπεμψεν έπι πρόσωπον πάσης 
125 τής γής ό Θεός και Πατήρ ί8), ή όντως άρά τής άληθινής. Επει

δή γάρ γέγονεν άρά διά τής παραβάσεως ή παρακοή του ’Λδάμ, 
μη συγχωρήσασα πρός γένεσιν καρπών δικαιοσύνης αύξηθήναι 
τήν έντολήν, Γνα λάβη τήν εύλογίαν ή κτίσις, έν τή άρ$ γίνεται 
του Λδάμ, ή κατά φύσιν του Θεόν και Πατρός ευλογία, τής 

ΐ3ο καθ' άμαρτίαν άρας άρά γινομένη, πρός άναίρεσιν τής πρός γε- 
νεσιν καρπών άδικίας αύξηθείσης παρακοής, ϊνα λάβη στέρη- 
σιν τής καθ ’ άμαρτίαν αύξήσεως ή κτίσις. Κατάρα γάρ δι ’ έμέ 
κα\ άμαρτία γέγονε, κατά τόν θειον Λπόστολον, ό τήν έμήν 
λύων κατάραν καϊ του κόσμου αϊρων τήν άμαρτίαν.

135 Δύο γάρ κατάρας είχον έγώ' μίαν μέν καρπόν ούσαν τής 
έμής προαιρέσεως, τουτέστι τήν άμαρτίαν, δι ’ ής είς τήν γήν τό 
κατ’άρετήν τής ψυχής άπέπεσε γόνιμον, έτέραν δέ τόν καταψη- 
φισθέντα δικαίως διά τήν έμήν προαίρεσιν θάνατον τής φύσε- 
ως, έκεΐσε πρός άνάγκης καί μή βουλομένην τήν φύσιν ώθού- 

ΐ4ομενον?), ένθα τής έμής προαιρέσεως ένεσπάρη κατά γνώμην ή 
κίνησις. Τήν οδν κατακριθεΐσαν τής φύσεως, ό τής φύσεως 
ύποστήσας την γένεσιν Θεός, έκουσίως ύπελθών κατάραν, 
φημ] δέ τόν θάνατον, τήν ζώσαν έν έμοί κατά προαίρεσιν τής 
άμαρτίας κατάραν, τφ οίκείφ θανάτφ διά σταυρου κατασφά- 

N5 ξας άπέκτεινε καί γέγονε ή του Θεοΰ μου κατάρα, της έμής 
άμαρτίας κατάρα κα\ θάνατος, μή συγχωρούσα πρός γένεσιν

4. Ήσ. 4,12· Ρωμ. 9,28.



πλησίον. ’Αγάπη και γνήσια διάθεση, δηλαδή πίστη και άγαθή 
συνείδηση, είναι όλοφάνερα έργο τής άόρατης κίνησης στήν 
καρδιά, πού για νά γίνει δεν έχει καθόλου άνάγκη άπό τήν έξω- 
τερική ύλη. Γιατί λέει, «ό Κύριος θά κάνει λόγο σύντομο έπά- 
νω στή γή»4.

Αύτός είναι ή κατάρα, τήν όποία έστειλε στο πρόσωπο 
όλης τής γής ό θεός και Πατέρας, ή πραγματική κατάρα τής 
άληθινής κατάρας. ‘Επειδή δηλαδή μέ τήν παράβαση έγινε κα
τάρα ή παρακοή τού Άδάμ και δεν έπέτρεψε νά εύδοκιμήσει ή 
έντολή και νά παράγει καρπούς δικαιοσύνης, ώστε νά λάβει ή 
κτίση τήν εύλογία, περιέρχεται στήν κατάρα τού Άδάμ ή κατα- 
φύση εύλογία τού θεού και Πατέρα και γίνεται κατάρα τής κα
τάρας άπό τήν άμαρτία, γιά νά άναιρεθεΐ ή παρακοή πού αύξή- 
θηκε γιά τή δημιουργία τών καρπών τής άδικίας, γιά νά στερη
θεί ή κτίση τήν αύξηση στήν άμαρτία. Γιατί σύμφωνα μέ τόν 
θειο ’Απόστολο έγινε κατάρα γιά μένα και άμαρτία αύτός πού 
διαλύει τή δική μου κατάρα και σηκώνει τήν άμαρτία του κό
σμου5.

’Εμένα μέ βάραιναν δύο κατάρες* ή μία ήταν καρπός τής δι
κής μου προαίρεσης, δηλαδή ή άμαρτία, έξαιτίας τής όποίας ή 
γονιμότητα τής ψυχής στήν άρετή έπεσε στή γή, καί ή άλλη 
ήταν ό θάνατος, στόν όποιο δίκαια έξαιτίας της προαίρεσής μου 
καταδικάστηκε ή φύση, πού έσπρωχνε άναγκαστικά έκεΐ τή 
φύση καί χωρίς νά θέλει, όπου έκούσια φυτεύθηκε ή κίνηση 
τής προαίρεσής μου. Τήν κατάρα λοιπόν στήν όποία καταδικά
στηκε ή φύση, κι έννοώ τό θάνατο, δέχθηκε νά τήν άναλάβει 
θέλοντας ό θεός πού θεμέλιωσε τή γένεση της φύσης, καί τή 
ζωντανή μέσα μου έξαιτίας τής άμαρτωλής προαίρεσής μου κα
τάρα τήν κατέσφαξε καί τή θανάτωσε μέ τό δικό του σταυρικό 
θάνατο, καί έγινε ή κατάρα του θεού μου, κατάρα καί θάνατος 
της άμαρτίας μου, μή έπιτρέποντας νά προχωρήσει ή παράβαση
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καρπών αδικίας έλθεΐν την παράβασιν, τής δε κατ’ έντολήν 
θείας δικαιοσύνης εύλογία και ζωή Ατελεύτητος.

Τοΰτο τό δρέπανον, ήγουν ό Κύριος ήμών και Θεός Ίη- 
ΐ5ο σοΰς Χριστός, συντελεί τον κλέπτην και έπίορκον και τον οίκον 

αύτοΰ καταλύει. Κλέπτης δε κατ’ άλήθειάν έστι και έπίορ- 
κος(10) ό πονηρός διάβολος. Κλέπτης μέν, ώς συλήσας δι ’ απά
της δόλφ του παραδείσου τόν άνθρωπον, ίργον και κτίσμα 
Θεοΰ καί κτήμα τίμιον ύπάρχοντα, και είς τόνδε τής κακώσεως 

iss άγαγών τόν τόπον, και τό τής θείας έπεικόνισμα δόξης πολλαΐς 
άμαρτημάτων κηλίσιν καταρυπώσας, ίδιαν περιουσίαν ζητών 
ποιήσασθαι τόν άλλότριον πλούτον, τών άλλοτρίων κακώς 
έφιέμενος άγαθών, ούχ ϊνα τηρήση, άλλ’ ϊνα κλέψη και θύση 
καϊ άπολέσχι(Π). Επίορκος δέ, ώς ψεύστης και παραλογιστής. 

ΐ6ο Υποσχόμενος γάρ τφ Αδάμ δώσειν θειότητος δόξαν, πρός άτι- 
μίαν κτηνών άλόγων και ΰβριν κατέβαλε και παντός κτήνους, 
ϊνα τό κυριώτερον εί'πω, πεποίηκεν άτιμώτερον, τοσοΰτον 
πλέον έχοντα τών κτηνών κατά την ΰβριν τής άλογίας, όσον 
τών κατά φύσιν έστι βδελυκτότερον, και τής άθανασίας αύτόν 

165 άποζενώσας, τη περιβολη τής φθοράς κατεμόλυνεν.
Οίκος δέ τούτου του κλέπτου και έπιόρκου(12) ό παρών 

τής φθοράς καϊ τής Αλλεπαλλήλου συγχύσεως καθέστηκε κό
σμος, öv τυχόν έσφετερίσατο ληστεύσας τόν άνθρωπον, έν ф 
καί ληστεύειν συνέχωρήθη, δι ’ άς οϊδεν αίτιας(13) ό ληστεύειν 

ΐ7ο αύτόν συγχωρήσας θεός, μέχρις άν ό κυκλικός του χρόνου συν- 
έστηκε δρόμος.

Έν τούτφ τφ κόσμψ καταλύσας, ώς έν οίκφ, διά τής 
άφράστου σαρκώσεως ό του θεοΰ Λόγος, τόν τε διάβολον 
δήσας κατήργησε, κα\ τά ξύλα κα\ τούς λίθους τοΰ κόσμου τού- 

175 του(14) παντελώς συνετέλεσε τά ξόανα καϊ τούς βωμούς, καϊ τά

6. Ίω. 10,10.
7. Ψαλ*ι. 45,13.



στήν παραγωγή καρπών άδικίας· γιά τή θεία δικαιοσύνη όμως, 
ώς καρπός τών έντολών, έγινε εύλογία και ζωή άτελεύτητη,

Τό δρεπάνι αύτό, δηλαδή ό Κύριος καί θεός μας Ιησούς 
Χριστός, έξοντώνει τόν κλέφτη και τόν έπίορκο καί καταλύει τό 
σπίτι του. Στήν πραγματικότητα όμως κλέφτης και έπίορκος εί
ναι ό πονηρός διάβολος. Κλέφτης βέβαια, έπειδή έβγαλε μέ 
άπάτη και δόλο άπό τόν παράδεισο τόν άνθρωπο, πού είναι 
έργο καί δημιούργημα τού θεού καί κτήμα πολύτιμο, καί τόν 
έφερε σ’ αύτόν έδώ τόν τόπο τής κακουχίας, καί καταρρύπωσε 
μέ πολλά στίγματα άμαρτιών τό άπεικόνισμα τής θείας δόξας, 
ζητώντας νά κάνει περιουσία δική του τόν ξένο πλούτο, έπιθυ- 
μώντας άπρεπα τά ξένα άγαθά, όχι γιά νά τά φυλάξει άλλά γιά 
νά τά κλέψει, νά τά κατασπαράξει καί νά τά άπολέσει6. ’Επίορ
κος πάλι είναι, έπειδή ψεύδεται καί παραπλανά. ’Ενώ ύποσχέ- 
θηκε δηλαδή στόν Άδάμ ότι θά τού δώσει τή δόξα τής θεότη
τας, τόν έρριξε στήν άτιμωτική καί ύβριστική θέση τών άλογων 
ζώων7 καί, γιά νά πώ τό κυριότερο, τόν έκανε πιό περιφρονημέ- 
νο άπό κάθε κτήνος, ξεπερνώντας ώς πρός τήν ύβρη τής άλο- 
γίας τόσο πολύ τά κτήνη, όσο πιό βδελυκτό άπό τά κατά φύση 
έλαττώματα είναι τό παραφύση, καί άφοϋ τόν άποξένωσε άπό 
τήν άθανασία, τόν καταμόλυνε μέ τήν περιβολή τής φθοράς.

Σπίτι πάλι αύτου τού κλέφτη κι έπίορκου έγινε τούτος ό 
κόσμος τής φθοράς καί τής άλλεπάλληλης σύγχυσης, πού τόν 
σφετερίστηκε ληστεύοντας τόν άνθρωπο, τόν όποιο έπιτράπηκε 
βέβαια νά ληστεύει, γιά τούς λόγους πού γνωρίζει ό θεός πού 
τόν έπέτρεψε νά τόν ληστεύει, δσο διαρκεΐ ή κυκλική πο
ρεία τού χρόνου.

Αύτόν τόν κόσμο έκανε κατάλυμά του, σάν σπίτι, μέ τήν 
άφραστη σάρκωσή του ό Λόγος του θεού, καί έτσι καί τόν διά
βολο, άφοΰ τόν έδεσε8, τόν κατάργησε, καί κατάστρεψε τε
λείως τά ξύλα καί τις πέτρες του κόσμου τούτου, καί έπίσης τά
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τών Αγαλμάτων ιδρύματα διολέσας παντελώς και άφανίσας, δι ’ 
ών Θεός τις πολύμορφος και άλλόκοτος, ό τής πλάνης πατήρ 
διάβολος προσκυνεΐσθαι παρά τών πλανηθέντων φετο, τήν 
έκείνων άνοιαν δόζης ίδίας, ώς πολύ τών πλανωμένων άνοη- 

ΐ8οτότερος, ύλην ποιούμενος. Τί γάρ του δοκεΐν, ούκ δντος κατ’ 
άλήθειαν φύσει τού πράγματος, άφρονέστερον; Έν τούτω του 
κλέπτου καί έπιόρκου, τού διαβόλου, τφ οϊκω, λέγω δή τφδε 
τφ κόσμω, ό φιλάνθρωπος τών ψυχών ήμών λυτρωτής και 
τών σωμάτων διά σαρκός καταλύσας, δλον κατέστρεψε κατά 

185 τόν τής προτέρας πλάνης τρόπον (15), και δλον πάλιν κατά τον 
τής άληθοΰς έπιγνώσεως έπανωρθώσατο λόγον. Και άπλώς 
είπεΐν, τόν ληστήν διωθήσας τών άλλοτρίων κτημάτων, αύτός 
πάλιν ώς Δεσπότης δι ’ άρετής τών οικείων κεκράτηκε, κατά 
πάσαν τήν ύπ’ ούρανδν τήν άγίαν αύτου μεγαλοπρεπώς Έκκλη- 

ΐ9ο σίαν δειμάμενος.
Ή  τυχόν κλέπτης έστιν ό διάβολος(Ι6), ώς δι ’ άπάτης 

δόλω τήν έκάστου πρός έαυτόν μεταφέρειν μέχρι και νυν μηχα- 
νώμενος έφεσιν. Επίορκος δέ καί ψεύστης, ώς παραλογιστής 
όμου καί τη τών άμεινόνων έλπίδι τους κουφοτέρους τών τέως 

195 έν χερσίν άγαθών άφίστασθαι πείθων, και διά τών νομιζομέ- 
νων ήδέων λανθανόντως τοΐς πειθομένοις αύτφ πόνους 
δημιουργών. Οίκος δέ τούτου του κλέπτου καί ψεύστου καθέ- 
στηκεν ή φιλαμαρτήμων τής έκάστου καρδίας διάθεσις, έχου- 
σα, καθάπερ λίθους, τήν περι τά καλά καρδίας πώρωσιν καί 

2οο Αναισθησίαν, ξύλα δέ τά έξαπτικά ένθύμια της τών παθών 
άκαθάρτου πυρώσεως.

*Ή μή ποτε ξύλα φησϊ τροπικώς ή Γραφή (1?) τήν έπιθυ- 
μίαν. Ξύλον γάρ ταύτης, τής έπιθνμίας δηλονότι, πρώτον άνα-



ξόανα και τούς βωμούς και τά άγάλματα πάνω στα βάθρα τους 
τά κατάστρεψε τελείως και τά άφάνισε, μέ τά όποια ένας πολύ
μορφος και άλλόκοτος θεός, ό πατέρας τής πλάνης διάβολος, 
νόμιζε ότι προσκυνοΰνταν άπό έκείνους πού παραπλανήθηκαν 
άπό αύτόν, τροφοδοτώντας έτσι τήν ϊδια του τή δόξα μέ τήν 
άνοησία έκείνων, έπειδή ήταν πολύ,πιό άνόητος άπό έκείνους 
πού παραπλανούσε. Γιατί τί είναι πιό άνόητο άπό τό νά νομίζεις 
κάτι ότι ύπάρχει, τή στιγμή πού τό πράγμα αύτό δέν έχει άληθι- 
νή ύπαρξη; Αύτό τό σπίτι τού κλέφτη καί έπίορκου, τού διαβό
λου, έννοώ βέβαια τόν κόσμο τούτο, ό φιλάνθρωπος λυτρωτής 
τών ψυχών καί τών σωμάτων μας κάνοντάς το κατάλυμα τής 
σάρκας του, τό κατάστρεψε όλο μέ τόν τρόπο πού άρμοζε στήν 
προηγούμενη πλάνη καί όλο πάλι τό άποκατέστησε κατά τό 
λόγο τής άληθινής έπίγνωσης. Καί γιά νά τό πούμε πιό άπλά, 
άφού έδιωξε τό ληστή άπό τά ξένα κτήματα, έγινε πάλι ό ίδιος 
κύριος ώς δεσπότης μέ τήν άρετή τών δικών του, οικοδομώντας 
μεγαλόπρεπα τήν άγία του Εκκλησία σ’ όλόκληρη τήν ύφήλιο.

"Η πιθανόν κλέφτης είναι ό διάβολος, έπειδή μηχανεύεται 
ώς τώρα νά μεταστρέψει μέ άπάτη καί δόλο πρός τόν έαυτό του 
τήν έπιθυμία τού καθενός. Επίορκος πάλι καί ψεύτης, καθώς 
καί παραπλανητής μαζί είναι έπειδή πείθει τούς πιό άνόητους 
μέ τήν έλπίδα τών καλύτερων νά χάνουν τά άγαθά πού είχαν 
στό χέρι καί μέ τά φαινομενικά εύχάριστα, χωρίς νά τό νιώ
θουν, δημιουργεί λύπες σ’ έκείνους πού πείθονται σ’ αύτόν. 
Σπίτι τού κλέφτη τούτου καί ψεύτη έγινε ή φιλαμαρτήμων διά
θεση τής καρδιάς τού καθενός, έχοντας σάν πέτρες τήν 
πώρωση καί τήν άναισθησία τής καρδιάς σχετικά μέ τά καλά, 
καί ξύλα τά έρεθιστικά ένθύμια του άκάθαρτου φλογισμού άπό 
τά πάθη.

Ή  ένδεχομένως ξύλα όνομάζει ή Γραφή μεταφορικά τήν 
έπιθυμία. Γιατί τό ξύλο αύτής (δηλαδή τής έπιθυμίας)9, έχει

ΠΡΟΣ ΘΑΛΑΣΣΙΟΝ, ΠΕΡΙ ΑΠΟΡΙΩΝ, ΕΡΩΤΗΣΙΣ ΞΒ' 241

9. Γεν. 3,2.



242 ΜΑΞΙΜΟΥ ΤΟΥ ΟΜΟΛΟΓΗΤΟΥ

γέγραπται παρά φύσιν διαφθεϊραν την κίνησιν και διά το παν- 
205 τός πάθους, ώς του πυρός ή ξυλώδης ΰλη, ταύτην δεκτικήν εί

ναι τής ψυχής την δύναμιν’ λίθους δέ, τό στερρόν τυχόν και 
άναίσθητον καί μη ύπεΐκον τφ λόγφ τής άρε τής, τών θυμικών 
κινημάτων, άπερ πάντα μετά τής έν ή ταΰτα τυγχάνουσιν οι
κίας, ήγουν διαθέσεως, άφανίζει τε και συντελεί παραγινόμενος 

2ΐο ό του Θεοΰ Λόγος, έκβάλλων αύτής πρότερον διά τής πίστεως 
τόν διά τής πλάνης έν αύτή ποτε κατοικήσαντα διάβολον, τον 
οίόμενον ίσχυρόν είναι, πέδαις άλύτοις καταδήσας και την οί- 
κίαν αύτοΰ διαρπάσας, την τε τών παθών έξαπτικήν έξιν, μετά 
τής περί τά καλά πωρώσεως άπελαύνων τής καρδίας.

2ΐ5 Ή  τυχόν λίθους μέν καλειϊ(18) την περί τά καλά τής ψυχής 
ραθυμίαν, ώς άρετών άναισθητούσης, ξύλα δέ την περι τά 
κακά προθυμίαν, άπερ πάντα έξω τής καρδίας τών πιστών 
διωθούμενος ό Λόγος, ού παύεται ποιών είρήνην και άποκα- 
ταλλάσσων έν ένϊ σώματι τών άρετών τούς τε μακράν και τους 

22ο έγγύς, τό μεσότοιχον δήλον δτι τοΰ φραγμού καταλύων, λέγω 
δή την άμαρτίαν, κα) τής γνώμης άκυρών τό περί κακίαν χειρό
γραφον κάϊ τό φρόνημα τής σαρκός καθυποτάσσων τφ νόμω 
τοΰ Πνεύματος. Τούς μακράν γάρ έκάλεσεν, ώς οίμαι, τάς κατ’ 
αϊσθησιν κινήσεις, μακράν κατά φύσιν οΰσας καί ξένας παντά- 

225 πασι τοΰ νόμου τοΰ θεοΰ* έγγύς δέ, τάς νοεράς τής ψυχής ένερ- 
γείας, ώς τοΰ λόγου κατ’ οίκείωσιν ούκ οΰσας μακράν, ώσπερ 
συνάπτει μετά την κατάλυσιν τοΰ σαρκικού νόμου (19), κατά τόν 
τής άρετής τρόπον συν δέων αύτάς άλλήλαις τφ πνεύματι. Με
σότοιχον γάρ, ώς οίμαι, τόν κατά φύσιν νόμον τοΰ σώματος κέ- 

23ο κληκε, πρός τά πάθη σχέσιν, ήγουν την άμαρτίαν. Μόνη γάρ ή



άναγραφεΐ πρώτο ότι διέφθειρε παρά φύση τήν κίνησή της, και 
έπειδή κάθε πάθους, όπως τής φωτιάς είναι ή καιόμενη ύλη, 
αύτή ή δύναμη είναι δεκτική τής ψυχής. Πέτρες πάλι όνομάζει 
τή σκληρότητα ίσως καί τήν άναισθησία τών έκδηλώσεων τής 
ψυχής πού δέν ύπακούουν στό λόγο τής άρετής, πού όλα μαζί 
μέ τό σπίτι στό όποιο βρίσκονται, δηλαδή τή διάθεση, τά άφα- 
νίζει καί τά καταστρέφει μέ'τόν έρχομό του ό Λόγος τού Θεού, 
διώχνοντας άπό αύτήν πρώτα μέ τήν πίστη τόν διάβολο πού ξε
γελώντας την κάποτε κατοίκησε σ’ αύτήν καί αύτόν πού νόμιζε 

‘πώς είναι ίσχυρός, άφού τόν έδεσε μέ άλυτα δεσμά καί λαφυρα
γώγησε τό σπίτι του, έδιωξε ταυτόχρονα άπό τήν καρδιά του τή 
δύναμη πού άνάβει τά πάθη μαζί μέ τήν άναισθησία γιά τά 
καλά10.

Ή  ίσως πέτρες καλεΐ τήν άδιαφορία τής ψυχής γιά τά 
καλά, έπειδή δείχνει άναισθησία γιά τις άρετές. Ξύλα πάλι όνο- 
μάζει τήν προθυμία πρός τό κακό, τά όποια έκδιώκοντάς τα όλα 
ό Λόγος έξω άπό τήν καρδιά τών πιστών, δέν σταματά νά παρέ
χει ειρήνη καί νά τά συμφιλιώνει σ’ ένα σώμα άρετών καί 
όσους είναι μακριά κι όσους είναι κοντά, γκρεμίζοντας δηλαδή 
τό μεσότοιχο τού φραγμού, έννοώ τήν άμαρτία, καί άκυρώνο- 
ντας τό σχετικό μέ τήν κακία χειρόγραφο τής θέλησης καί ύπο- 
τάσσοντας τό φρόνημα τής σάρκας στό νόμο του πνεύματος11. 
«Μακριά εύρισκόμενους» κάλεσε, νομίζω, τις έκδηλώσεις τών 
αισθήσεων πού είναι σύμφωνα μέ τή φύση τους μακριά καί ξέ
νες τελείως άπό τό νόμο του θεού, ένώ «πλησίον εύρισκόμε
νους» κάλεσε τις νοερές ένέργειες τής ψυχής, γιατί όντας οι
κείες μέ τό λόγο δέν βρίσκονται μακριά, καθώς τις ένώνει μετά 
τήν κατάλυση του σαρκικού νόμου, όπως έγινε μέ τις άρετές, 
συνδέοντας τή μιά μέ τήν άλλη μέ τό πνεύμα. Γιατί μεσότοιχο 
κάλεσε, νομίζω, τό φυσικό νόμο πού διέπει τό σώμα, τή σχέση 
μέ τά πάθη, δηλαδή τήν άμαρτία. Γιατί μονάχα ή σχέση του νό-
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πρός τα πάθη τής άτιμίας σχέσις του νόμου τής φύσεως, τουτέ- 
στι του παθητοΰ τής φύσεως μέρους, φραγμός γίνεται, τής ψυ
χής τό σώμα διατειχίζων και τού λόγου τών άρετών, την πρός 
σάρκα διά μέσης ψυχής κατά την πράξιν μη συγχωρών γενέ- 

235 σθαι διάβασιν. Ό δε λόγος παραγενόμενος και τόν τής φύσεως 
νόμον, ήγουν τό τής φύσεως παθητόν, καταπαλαίσας, την έν 
αύτφ τών παρά φύσιν παθών σχέσιν κατήργησεν.

Ούτός έστιν ό Κύριός μου και ό Θεός μου Χριστός Ιησούς, 
3ν ώς δρέπανον έώρακεν ό προφήτης, εϊκοσι πήχεων τό μήκος 

24ο (περιεκτικός γάρ πάσης τής έπι τοις αίσθητοΐς έστιν αισθητικής 
ένεργείας), και δέκα πήχεων τό πλάτος (όριστικός γάρ πάσης 
λογικής ύπάρχει κινήσεως ό έμός Θεός και Σωτήρ). Φασι γάρ 
τό άριθμεϊν μόνου κατά φύσιν είναι τού λογικού, παντός δε 
άριθμού περιοχή καϊ τέλος έστιν ή δεκάς’ άρα περιεκτικός ού 

245 μόνον αισθητικών δυνάμεων, άλλα και νοερών ένεργειών έστιν 
ό τού Θεού Λόγος, ώς μή μόνον σωμάτων, άλλα και άσωμά- 
των δημιουργός.

Δρέπανον δέ προσηγορεύθη κατά τήν δρασιν (20), ού μόνον 
ώς θερίζων τής λογικής φύσεως, ήν αύτός ούκ έσπειρε, κα- 

25ο κίαν, καϊ συνάγων, ήν αύτός ού διεσκόρπισε, φύσιν, άλλα και 
ώς δρεπόμενος καϊ εΐσω τών θείων άποθηκών τους σωζομέ- 
νους ποιούμενος. Πρός δέ, καϊ ώς ταις ένεργείαις τών άρετών 
εύαφήςί21), ταις πρακτικαϊς δυνάμεσι τής ψυχής συμφυόμενος.

Εί δέ τινί πως δοκεΐ, προσώπων δύο καϊ οίκων τοσούτων 
255 ό τής Γραφής ίμφασιν ποιείσθαι λόγος, ών έργάζεται τό δρέπα

νον τήν άναίρεσιν, φάσκων, «καί είσελεύσεται είς τόν οίκον τού 
κλέπτου καϊ είς τόν οίνον τού όμνύοντος έπϊ τφ όνόματί μου 
ψευδή», γνώμεν δτι τάς δύο γενικάς καί πασών περιεκτικάς 
ένεργείας τής του διαβόλου πλάνης, άντι προσώπων δύο λα- 

260 βών έσήμανεν, ήγουν τούς τρόπους τών ένεργειών, καϊ τάς δύο 
γενικάς καί τών λοιπών όριστικάς περϊ τήν πλάνην διαθέσεις 
τής άνθρωπότητος οίκους δύο προσηγόρευσεν ό λόγος. Οΐον, 
ήνίκα μέν δι' άπάτης δόλφ συλών τήν περϊ θεόν έμφυτον



μου τής φύσης, δηλαδή τού παθητοΰ μέρους τής φύσης, μέ τά 
πάθη τής άτιμίας γίνεται φραγμός, χωρίζοντας τό σώμα άπό τήν 
ψυχή κι άπό τό λόγο τών άρετών, έπειδή δέν έπιτρέπει νά γίνει 
κατά τήν πράξη ή διάβαση πρός τή σάρκα διαμέσου τής ψυχής. 
’Αφού όμως ήρθε ό Λόγος και κατανίκησε τό νόμο τής φύσης, 
δηλαδή τό παθητό τής φύσης, κατάργησε τή σχέση του μέ τά 
παραφύση πάθη.

Αύτός είναι ό Κύριός μου και ό θεός μου Χριστός Ιησούς, 
πού ό προφήτης τόν είδε σάν δρεπάνι, είκοσι πήχες μακρύ, για
τί περιέχει όλη τήν ένέργεια τών αισθήσεων έπάνω στα αισθη
τά, και δέκα πήχες πλατύ, έπειδή ό θεός και Σωτήρας μου όρί- 
ζει κάθε λογική κίνηση. Γιατί λένε ότι ή άρίθμηση άνήκει στή 
φύση τού λογικού και περιοχή καί τέλος όποιουδήποτε άριθμού 
είναι ή δεκάδα. Επομένως ό Λόγος τού θεού δέν περιέχει μόνο 
τις δυνάμεις τών αισθήσεων, άλλά καί τις νοερές ένέργειες, 
έπειδή είναι όχι μόνο τών σωμάτων άλλά καί τών άσώματων 
δημιουργός.

Καί όνομάστηκε στό όραμα δρεπάνι, όχι μόνο γιατί θερίζει 
τής λογικής φύσης τήν κακία πού δέν έσπειρε αύτός και συλλέ
γει τήν φύση πού δέν είχε ό ίδιος διασκορπίσει, άλλά και συνά
γει καί βάζει όσους σώζονται μέσα στις θείες άποθήκες. ’Ακό
μα, κι έπειδή ένεργεΐ εύκολα τις άρετές, καθώς συμφύεται μέ 
τις πρακτικές δυνάμεις τής ψυχής.

Κι &ν κάποιος νομίζει ότι ό λόγος τής Γραφής μιλάει γιά 
δύο πρόσωπα καί δύο σπίτια πού καταλύει τό δρεπάνι, λέγοντας 
«καί θά μπει στό σπίτι του κλέφτη καί στό σπίτι όποιου ψευ
δορκεί στό όνομά μου», νά έννοήσομε δτι στις δύο γενικές, πού 
περιέχουν όλες τις ένέργειες τής πλάνης του διαβόλου, έδωσε 
τά όνόματα δύο προσώπων, δηλαδή τούς τρόπους τών ένερ- 
γειών, καί τις δύο γενικές πού όρίζουν καί τΙς λοιπές διαθέσεις 
τής άνθρωπότητας σχετικά μέ τήν πλάνη ό λόγος τις όνόμασε 
δυο σπίτια. Γιά παράδειγμα. "Οταν μέ άπάτη καί δόλο, κλέβο
ντας τήν έμφυτη γνώση της φύσης περί θεού, τις σφετερίζεται
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γνώσιν τής φύσεως, ταύτην ό πονηρός εις έαυτόν σφετερίζεται, 
265 κλέπτης έστίν, εις έαυτόν άπό του Θεοϋ τό σέβας μεταφέρειν 

πειρώμενος, άπάγων δήλον δτι των έν τοΐς γεγονόσι πνευματι
κών λόγων την κατά νοΰν τής ψυχής Θεωρίαν, кал μόνη περι- 
γράφων την νοεράν δύναμιν τη κατά την έπιφάνειαν προσάψει 
τών αισθητών όπηνίκα δέ διά τών φυσικών άποχρώμενος κι- 

270 νημάτων πρός τά παρά φύσιν σοφιστικώς τής ψυχής κατασύρη 
την πρακτικήν δύναμιν кал διά τών νομιζομένων καλών τοΐς 
χείροσι πιθανώς δι ’ ήδονής προσηλώση ταύτης την έφεσιν, έπι 
τφ όνόματι του Κυρίου όμνύει ψευδώς, πρός άλλα παρ ’ ύπό- 
σχεσιν άγων την πειθομένην ψυχήν. Καί έστι κλέπτης μεν f22) 

275 ώς πρός έαυτόν συλών την γνώσιν τής φύσεως, οικίαν έχων 
τήν περί την άγνοιαν τών πλανωμένων διάθεσιν. Επίορκος δέ, 
ώς τό πρακτικόν τής ψυχής μάτην διαπονεΐσθαι πείθων τοΐς 
παρά φύσιν, οικίαν έχων τήν φιλαμαρτήμονα τής γνώμης τών 
άνεχομένων διάθεσιν.

280 Ούκοΰν κλέπτης, ώς έφην, ό διάβολος, τήν γνώσιν παρα- 
τρέπων τής φύσεως, έπίορκος δέ, τήν κατ’ άρετήν ένέργειαν 
αύτής παραμείβων τής πράξεως. Οικία δέ κλέπτου καθέστηκεν 
ή τφ πταιστφ λόγω τής γνώσεως ένισχημένη διάθεσις, οικία 
δέ έπιόρκου ή τφ μύσει τών παθών τής άτιμίας πεποιωμένη 

285 διάθεσις, άσπερ ό του θεοϋ σωτήριος Λόγος φιλανθρώπως 
είσδύς, ποιεί κατοικητήριον θεού διά Πνεύματος, γνώσιν άλη- 
θείας άντί πλάνης καϊ άγνωσίας, καί άρετήν καί δικαιοσύνην 
άντί κακίας καϊ πονηριάς δημιουργών, δι’ ών έν τοΐς άξίοις 
ποιεΐν πέφυκε τήν οίκείαν έμφάνειαν.

29ο Τοιγαρουν άντϊ τών προσώπων, τους τρόπους τής διαφό
ρου κακουργίας του ένός κα\ του αύτοΰ πονηρού διαβόλου, καί 
άντί τών οίκιών, τάς προσφυείς τοΐς διαβολικοΐς τρόποις τών 
ένεργουμένων διαθέσεις κέκληκεν ό λόγος.

Κλέτπης δέ πάλιν έστίν f23) ό πρός άπάτην τών άκουόντων



και τις ιδιοποιείται ό πονηρός, είναι κλέφτης, προσπαθώντας 
νά άποσπάσει στον έαυτό του τό σέβας πρός τό θεό. Προσπα
θώντας δηλαδή νά βγάλει τή νοερή θεωρία τής ψυχής άπό τούς 
πνευματικούς λόγους τών κτισμάτων και περιορίζοντας τή νοε
ρή δύναμη μέ τήν έπιφανειακή όψη τών αισθητών. ‘Όταν όμως 
Ικανοποιούμενος άπό τά φυσικά κινήματα παρασύρει σοφιστικά 
στά παραφύση τήν πρακτική δύναμη τής ψυχής και μέ τά νομι- 
ζόμενα καλά προσηλώσει τήν έπιθυμία της στά χειρότερα μέ 
τήν πειθώ τής ήδονής ψευδορκεί στό όνομα τού Κυρίου, όδη- 
γώντας τήν ψυχή πού πείθεται σέ διαφορετικά άπό δ,τι τής είχε 
ύποσχεθεΐ. Και είναι κλέφτης βέβαια έπειδή κλέβει γιά τόν 
έαυτό του τή γνώση τής φύσης, έχοντας σάν σπίτι τήν κατά
σταση άγνοιας τών πλανημένων, και έπίορκος πάλι είναι, έπει- 
δή πείθει τήν πρακτική δύναμη τής ψυχής νά κοπιάζει άνώφελα 
μέ τά παραφύση, έχοντας σάν σπίτι τήν φιλαμαρτήμονα διάθε
ση έκείνων πού τόν άνέχονται.

Κλέφτης λοιπόν, όπως είπα, είναι ό διάβολος έπειδή 
έκτρέπει τή γνώση τής φύσης, και έπίορκος, γιατί μεταβάλλει 
στήν πράξη τήν ένέργεια τής φύσης στήν άρετή. ’Έγινε σπίτι 
κλέφτη, ή διάθεση πού αίχμαλωτίστηκε στόν έσφαλμένο λόγο 
τής γνώσης, καί σπίτι έπίουρκου, ή διάθεση τής ψυχής πού έχει 
έμποτιστεΐ άπό τήν άκαθαρσία τών παθών τής άτιμίας. Σ’ αύτά 
τά σπίτια μπαίνοντας άπό φιλανθρωπία ό σωτήριος Λόγος του 
θεού τά κάνει κατοικητήριο του θεού μέ τή χάρη του Πνεύμα
τος, δημιουργώντας γνώση άληθινή άντί πλάνης καί άγνοιας, 
καί άρετή καί δικαιοσύνη άντί κακίας καί πονηρίας, μέ τίς 
όποιες κάνει φυσικά τήν έμφάνισή του μέσα στούς άξιους.

Άντί λοιπόν νά όνομάσει ή Γραφή τά πρόσωπα, όνόμασε 
τούς τρόπους της ποικίλης κακουργίας του ένός καί του αύτοΰ 
πονηρού διαβόλου, κι άντί νά όνομάσει τά σπίτια, είπε τίς δια
θέσεις τίς κατάλληλες στούς διαβολικούς τρόπους έκείνων πού 
ένεργοϋνται άπό αύτόν.

Κλέφτης πάλι είναι όποιος άσκεΐ τάχα τούς θείους λόγους
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295 τούς θείους δήθεν Ασκούμενος λόγους, ών ούκ έπέγνω διά των 
έργων την δύναμιν, την ψιλην προφοράν δόξης έμπορίαν ποιού
μενος καί τφ διά γλώσσης λόγω τόν του δίκαιος νομίζεσθαι 
παρά των άκροωμένων θηρώμενος έπαινον. Και άπλώς είπεϊν, 
ό τφ λόγω τόν βίον άνάρμοστον και τη γνώσει την διάθεσιν τής 

3οο ψυχής άντικειμένην έχων, κλέπτης έστίν, έκ των άλλοτρίων 
άγαθών ού καλώς διαφαινόμενος, πρός δν ό λόγος εικότως 
έρεΐ, «τф δέ άμαρτωλφ είπεν ό Θεός' 'Ίνα τί συ έκδιηγή τά δι- 
καιώματά μου και άναλαμβάνεις την διαθήκην μου διά στόμα
τός σου;».

305 Καί πάλιν κλέπτης έστίν ό τοΐς φαινομένοις τρόποις кал 
ήθεσι (24) την μη φαινομένην συγκαλύπτων τής ψυχής κακουρ- 
γίαν, έπιεικείας πλάσμασι την ένδον έπικαλύπτων δ ιάθεσιν, και 
κλέπτων, ώσπερ έκεΐνος τη προφορά τών λόγων τής γνώσεως 
την τών άκουόντων διάνοιαν, οΰτω δη καί αύτός τφ τρόπω τής 

3ΐο τών ήθών ύποκρίσεως τών θεωμένων την αϊσθησιν, πρός δν 
όμοίως είρήσεται τό, «αίσχύνθητε, οί ένδεδυμένοι ίμάτια άλλό- 
τρια», καί τό, «Ανακαλύψει Κύριος τό σχήμα αύτών έν τη 
ήμέρς. έκείνη». Καθ’ έκάστην γάρ έν τφ κρυπτφ τής καρδίας 
έργαστηρίφ ταΰτά μοι λέγοντες άκούειν δοκώ του Θεού, την 

3ΐ5 ήμέραν, ώ ςέπ’άμφοΐν διαρρήδην κατεγνωσμένος.
Επίορκος δέ έστιν?5), ήγονν όμνύων έπϊ τφ όνόματι του 

Κυρίου ψευδώς, ό έπαγγελλόμενος τφ Θεφ τόν κατ’ άρετήν 
βίον καί άλλότρια παρά την ύπόσχεσιν τής οίκείας έπαγγελίας 
έπιτηδεύων, καί την συνθήκην της όμολογίας του σεμνού βίου 

320 διά τής άργίας τών έντολών, οίος έγώ, παραβαίνων. Και συν- 
τόμως είπεϊν, ό κατά Θεόν ζήν προελόμενος, ψεύστης έστϊ καϊ 
έπίορκοςί26), όμόσας μέν τφ Θεφ, τουτέστιν έπαγγειλάμενος 
τόν έν τοΐς Θείοις άγώσιν άμεμπτον δρόμον, καί μη πληρώσας



άλλα γιά νά έξαπατήσει τούς άκροατές του, τών όποιων τή δύ
ναμη δέν διαπίστωσε μέσω τών έργων, κάνοντας έμπορία την 
άπλή έκφώνηση τής δόξας και μέ τόν προφορικό λόγο κυνηγώ
ντας τόν έπαινο νά νομίζεται δίκαιος άπό έκείνους πού τόν 
άκοΰνε. Καί μέ μιά λέξη, όποιος έχει τό βίο άσύμφωνο μέ τό 
λόγο και τή διάθεση τής ψυχής άντίθετη στή γνώση, αύτός εί
ναι κλέφτης, πού δέν άφήνουν νά φανεί καλά τά ξένα άγαθά. Σ’ 
αύτόν ό λόγος δικαιολογημένα θά πεν «στόν άμαρτωλό είπε ό 
θεός* Τιατί διηγείσαι έσύ τις δίκαιες άποφάσεις μου καί άνα- 
λαμβάνεις μέ τό λόγο σου τή διαθήκη μου;»12.

Και πάλι είναι κλέφτης όποιος μέ φαινόμενους τρόπους 
και ήθη συγκαλύπτει τήν μή φαινόμενη κακότητα τής ψυχής, 
έπικαλύπτοντας τήν έσωτερική διάθεση μέ πλαστές έκδηλώ- 
σεις έπιείκειας και κλέβοντας, όπως έκεΐνος τή σκέψη έκείνων 
πού άκοΰνε μέ τήν προφορά γνωστικών λόγων, έτσι κι αύτός μέ 
τόν τρόπο τής ύπόκρισης στή συμπειφορά, τήν αίσθηση έκεί
νων πού βλέπουν, στόν όποιον όμοια θά λεχθεί, «ντραπείτε 
όσοι είστε ντυμένοι μέ ξένα φορέματα»13, καθώς καί τό «θ’ 
άποκαλύψει ό Κύριος τό σχήμα αύτών κατά τήν ήμέρα έκεί- 
νη»14. Γιατί κάθε μέρα στό κρυφό έργαστήρι τής καρδιάς νομί
ζω πώς άκούω τό θεό νά μου τά λέει αύτά, γιατί καί γιά τά δύο 
είμαι άναμφίβολα ένοχος.

Επίορκος είναι, δηλαδή όρκίζεται ψεύτικα στό όνομα τοΰ 
Κυρίου, όποιος ύπόσχεται στό θεό τόν ένάρετο βίο, πράττει 
όμως άντίθετα μέ όσα έχει ύποσχεθεΐ καί παραβαίνει τό συμβό
λαιο τής όμολογίας του γιά σεμνό βίο μέ τή μή έκτέλεση τών 
έντολών, όπως έγώ. Καί γιά νά μιλήσω μέ συντομία, όποιος 
διάλεξε νά ζήσει όπως θέλει ό θεός, δέν έχει όμως νεκρωθεί 
τέλεια γιά τόν παρόντα βίο, είναι ψεύτης καί έπίορκος, γιατί, &ν 
καί όρκίστηκε στό θεό, δηλαδή ύποσχέθηκε τήν άμεμπτη πο
ρεία στούς θείους άγώνες, όμως δέν κράτησε τήν ύπόσχεσή
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καί διά τούτο μηδαμώς έπαινούμενος’ «έπαινεθήσεται» γάρ, 
325 φησί, «πας ό όμνύων έν αύτφ» · τουτέστι, πας ό τφ Θεφ τον 

ένθεον έπαγγειλάμενος βίον кал διά τής άληθείας τών έργων 
τής δικαιοσύνης τους όρκους πληρών τής καλής ύποσχέσεως. 
ΕΙ δέ πάντως έπαινον έχει ό τών οικείων πληρωτής έπαγγε- 
λιών, ώς όμνύων τώ Θεφ και άληθεύων, δήλον ότι ψόγον έξει 

330 καί άτιμίαν, ό τών οικείων συνθηκών παραβάτης γενόμενος, 
ώς όμόσας έν τφ Θεφ καί ψευσάμενος.

Τούτων ύπερχόμενος ώσπερ οίκίας τινάς τάς καρδίας, 
ήγουν την έκάστου διάθεσιν, τό δρέπανον, τουτέστιν ό του Θεοΰ 
καί Πατρός Λόγος, άτε δη γνώσις κατ' ούσίαν ύπάρχων και 

зз5 άρετή, συντελεί πάμπαν αύτάς, τή πρός τό κρεΐττον μεταβολή 
την προτέραν τής έκάστου καρδίας διαφανίζων κατάστασιν, кал 
φέρων έκάτερον πρός την του λείποντος αύτφ καλοΰ μετου- 
σίαν, καί ποιών τόν μέν κλέπτην τής γνώσεως έργάτην άρετής 
άνεπαίσχυντον, τόν δέ κλέπτην τής τών ήθών φαινομένης κατα- 

340 στολής έπιστήμονα τής κατά ψυχήν κρυπτομένης γεωργόν δια- 
θέσεως, τόν έπίορκον δέ άληθή τών οίκείων ύποσχέσεων έρ- 
γαζόμενος φύλακα, τοϊς έργοις τών έντολών τάς οίκείας έπαγ- 
γελίας πιστούμενον.

ΣΧΟΛΙΑ

1 Βλέπε τό μυστήριον, βλέπε την άγχόνην τών Φυσιθεσιτών, 
βλέπε του Ίταλοΰ καί του Νείλου τόν θάνατον.

2 Ού λέγομεν, φησίν, έπϊ Χρίστου διαφοράν ύποστάσεων,
5 δτι Τριάς μεμένηκεν ή Τριάς, καϊ σαρκωθέντος του Θεοΰ

καί Λόγου, προσθήκης προσώπου ού προσγενομένης τή 
άγία Τριάδι διά την σάρκωσιν. Λέγομεν δέ φύσεων διαφο-



του, και γι’ αύτό δεν έπαινεΐται καθόλου· γιατί λέει, «θά έπαινε- 
θεΐ καθένας πού όρκίζεται σ’ αύτόν»15. Δηλαδή καθένας πού 
ύποσχέθηκε στο Θεό τόν ένθεο βίο και με τήν έπαλήθευση τών 
έργων της δικαιοσύνης έκπλήρωσε τούς όρκους της καλής ύπό- 
σχεσης. Κι αν όποιος τηρεί τις ύποσχέσεις του όπωσδήποτε 
έπαινεΐται, έπειδή όρκίζεται στο θεό και τηρεί τόν όρκο του, 
είναι φανερό ότι θά δεχθεί κατηγορία και άτιμία όποιος γίνεται 
παραβάτης τών συμφωνιών του, έπειδή όρκίστηκε στο θεό και 
όμως άποδείχθηκε ψεύτης.

Σ’ αύτών τις καρδιές, σάν σέ σπίτια, δηλαδή τή διάθεση 
καθενός, μπαίνοντας τό δρεπάνι, δηλαδή ό Λόγος του θεού καί 
Πατέρα, έπειδή κατά τήν ούσία του είναι γνώση και άρετή, τις 
καταστρέφει έντελώς, μέ τήν μεταβολή πρός τό καλύτερο άφα- 
νίζοντας τελείως τήν προηγούμενη κατάσταση της καρδιάς κα
θενός και όδηγώντας καθένα στή μετουσία του καλού πού τού 
έλειπε και κάνοννας τόν κλέφτη της γνώσης άνεπαίσχυντο έρ- 
γάτη της άρετής16, τόν κλέφτη τής φαινόμενης περιβολής τών 
ήθών, γεωργό έπιστήμονα τής διάθεσης πού κρύβεται στήν 
ψυχή, και τόν έπίορκο κάνοντάς τον άληθινό φύλακα τών ύπο- 
σχέσεών του, έπιβεβαιώνοντας τις ύποσχέσεις του μέ τήν έκ- 
πλήρωση τών έντολών.

ΣΧΟΛΙΑ

1. Πρόσεχε τό μυστήριο, πρόσεχε τήν άγχόνη τών Φυσιθεσι-
τών51, πρόσεχε τό θάνατο του Ιταλού καί τού Νείλου.

2. Δέν Ισχυριζόμαστε, λέει, δτι ύπάρχει στό Χριστό διαφορά 
ύποστάσεων, διότι ή Τριάδα έχει μείνει Τριάδα άκόμη κι 
όταν έλαβε σάρκα ό θεός καί Λόγος, χωρίς νά έγινε προ
σθήκη προσώπου στήν άγία Τριάδα έξαιτίας της σάρκω- 
σης. Υποστηρίζομε όμως διαφορά φύσεων, γιά νά μήν πέ-

ΠΡΟΣ ΘΑΛΑΣΣΙΟΝ, ΠΕΡΙ ΑΠΟΡΙΩΝ, ΕΡΩΤΗΣΙΣ ΞΒ' 251

15. Ψαλμ. 62,12. 16. Β' Τιμ. 2,15.



252 ΜΑΞΙΜΟΥ ΤΟΥ ΟΜΟΛΟΓΗΤΟΥ

ράν, ίνα μή τφ Αόγω κατά την φύσιν όμοούσιον την σάρκα 
πρεσβεύωμεν.

3 ίο "Οτι φύσεων διαφοράν ό μη λέγων, φησίν, ούκ έχει πόθεν
πιστώσασθαι, την ότι γέγονε σάρξ ό Λόγος δίχα τροπής 
όμολογΐαν, μή γινώσκων σωζόμενον κατά τήν φύσιν τη 
μιςί του ένός θεού και Χριστού ύποστάσει μετά τήν ένωσιν 
το προσλαβδν και τδ προσειλημμένον.

4 is Πώς δρέπανον ό Κύριός έστι, кал τί τδ πλάτος αύτοϋ θεω
ρείται τών πήχεων.

5 Πώς αύτδς πάλι ώς δρέπανον έχει τό μήκος είκοσι πήχε- 
πήχεων.

6 Διά τί πετάμενον τό δρέπανον είδεν ό προφήτης.
7 20 Ή πίστις τήν εις θεόν διά τής έλπίδος τελείαν άγάπην συν-

ίστησιν, ή άγαθή συνείδησις τήν εις τόν πλησίον διά τής 
φυλακής τών έντολών άγάπην ύφίστησιν. Ή γάρ άγαθή 
συνείδησις παραβαθεϊσαν έντολήν ούκ έχει κατήγορον' 
ταύτας δέ μόνον ή καρδία πιστεύεσθαι πέφυκε τών έφιεμέ-

25 νων τής άληθους σωτηρίας.
8 Πώς έστιν ό Κύριος άρά, καί τίνος άρά.
9 Επειδή, φησί, πρός τήν γήν έσχεν τήν έφεσιν κινουμένην ό 

άνθρωπος, είς αύτήν ώθείτο кал μή θέλων ύπό του θανά
του.

10 30 Τί έστιν ό κλέπτης καί ό έπίορκος.
11 Κλοπή έστι πονηρά ή δι* άπάτης τής φύσεως άλωσις. Θυ

σία έστίν ήν θύει τους ύπ' αύτοΰ κλεπτομένους ό διάβολος, 
ή κατά τήν ένθεον ζωήν σφαγή τής προαιρέσεως και ή 
κατ' αύτήν τελεία της μνήμης άναίρεσις. Απώλειά έστιν ή

35 κατά στέρησιν τής του Θεου γνώσεως έπισυμβαίνουσα τοίς 
θυομένοις άγνοια. Διά τοΰτο γάρ κλέπτει συναρπάζων τόν 
λογισμόν, Γνα τής κατ’ άρετήν κα\ γνώσιν ζωής έργάσηται 
στέρησιν.

12 Ής έστιν ό οίκος του κλέπτου καί τον έπιόρκου.



σομε στή δοξασία ότι ή σάρκα είναι όμοούσια κατά τή 
φύση μέ τό Λόγο.

3. Όποιος δέν διδάσκει διαφορά φύσεων, δέν έχει άπό πού 
νά βεβαιώσει τήν όμολογία του ότι ό Λόγος έγινε σάρκα 
χωρίς μεταβολή* δέν γνωρίζει ότι σώζεται κατά τή φύση μέ 
τή μία ύπόσταση τοΰ ένός θεοΰ καί Χριστοΰ έπειτα άπό 
τήν ένωση τό ίδιο πού προσέλαβε καί τό ίδιο πού έχει 
προσληφθεΐ.

4. Πώς είναι ό Κύριος δρεπάνι καί τί πιστεύεται πώς είναι τό 
πλάτος τών δέκα πήχεων.

5. Πώς πάλι σάν δρεπάνι έχει μήκος είκοσι πήχεων.
6. Γιατί ό προφήτης είδε τό δρεπάνι νά αίωρεΐται.
7. Ή πίστη συνιστά τήν τέλεια άγάπη στό θεό μέ τήν έλπίδα* 

ή άγαθή συνείδηση δημιουργεί τήν άγάπη πρός τόν 
πλησίον μέ τήν τήρηση τών έντολών. Γιατί ή άγαθή συνεί
δηση δέν έχει νά τήν κατηγορεί κάποια παραβιασμένη 
έντολή. Αύτές τις άρετές τις πιστεύει ώς άπό τή φύσης της 
μόνο ή καρδιά έκείνων πού έπιθυμοΰν τήν άληθινή 
σωτηρία.

8. Πώς ό Κύριος είναι κατάρα καί τίνος κατάρα είναι.
9. Επειδή ή έπιθυμία τοΰ άνθρώπου φερόταν πρός τή γή, γι’ 

αύτό ό θάνατος έσπρωχνε τόν άνθρωπο πρός αύτήν καί 
χωρίς νά τό θέλει.

10. Τί είναι ό κλέφτης καί ό έπίορκος.
11. Ή κλοπή είναι πονηρή άλωση τής φύσης μέ άπάτη. θυσία 

είναι έκείνη κατά τήν όποία ό διάβολος θυσιάζει αύτούς 
πού έξαπατά, ή σφαγή τής προαίρεσης κατά τήν ένθεη ζωή 
καί ή τέλεια άναίρεση τής μνήμης. Απώλεια είναι ή άγνοια 
πού συμβαίνει μετά άπό στέρηση τής γνώσης τοΰ θεοΰ σ’ 
έκείνους πού θυσιάζονται. Γιατί γι* αύτό κλέβει τό λογισμό 
συναρπάζοντάς τον, γιά νά προκαλέσει στέρηση της κατ’ 
άρετή καί γνώση ζωής.

12. Ποιό είναι τό σπίτι του κλέφτη καί τοΰ έπίορκου.
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13 4ο Αίτίαν του ληστεύειν συγχωρηθήναι τον διάβολον, στοχα
στικούς έρεΐ τις τυχόν, το και τοΐς άνθρώποις διά πείρας 
αύτοϋ γνωσθήναι την κακίαν, ϊνα μισηθη πλέον δεικνύμε- 
νος, και το πάσιν άλλήλων δειχθήναι τοΐς άνθρώποις διά 
τής δοκιμασίας τάς διαθέσεις, ινα έκαστος έαυτώ σύμφυ- 

45 τον έπιφέρηται συνηγορίαν, την οίκείαν συνείδησιν. Ό γάρ 
Θεός οό δέεται τής κατά την πείραν μαθήσεως, πάντων 
έχων οόσιωδώς και προ τής αύτών γενέσεως την γνώσιν.

14 Τίνα τά ξύλα και τίνες οί λίθοι.
15 "Οτι καταστροφή του οϊκου, τουτέστι του κόσμου, κατά την 

5ο πλάνην διά τής σαρκώσεως γέγονεν.
16 Κατ ’ άλλην θεωρίαν τών αύτών έκθεσις.
17 "Αλλη περι τών αύτών θεωρία.
18 Ταύτην έθετο την θεωρίαν τοΐς έμπαθέσιν άρμόδιον. Ό γάρ 

την παντελή περι το καλδν άκινησίαν νοσών, περι το κα-
55 κον ύπάρχει πάντως εύκίνητος. Κατ' άμφότερα γάρ ακίνη

τον ύπάρχειν άδύνατον.
19 Συναπτομένη ή κατ' αϊσθησιν κίνησις τή κατά νουν ένερ- 

γείςι, ποιεί την μετά γνώσεως άρετήν.
20 Διά τι δρέπανον έκάλεσεν.
21 6ο "Οτι συμφύρεται ταΐς πρακτικαΐς τής ψυχής δυνάμεσιν ό

Λόγος, ώσπερ το δρέπανον τή χειρι του θερίζοντος, προς 
άναίρεσιν παθών καϊ συγκομιδήν άρετών.

22 Κλέπτης μέν, φησίν, έστϊν ό διάβολος ώς άγνοιας, έπίορκος 
δέ ώς κακίας δημιουργός, έχων, καθάπερ οικίας, του μέν

65 άγνοοΰντος την πλανωμένην διάνοιαν, του δέ κακού την φι- 
λαμαρτήμονα γνώμην.

23 Καλή θεωρία καί πάνυ πρόσφορος ήμΐν, τοΐς νοθεύουσι 
διά την κενοδοξίαν τό κλέος της άρετης καϊ τής γνώσεως.

24 Κλέπτης έστί, φησί, καί ό την άρετήν τών ήθών άπατηλήν
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13. Αιτία πού έπιτράπηκε στό διάβολο νά ληστεύει, ίσως θά ει
κάσει κανένας πώς είναι νά γνωρίσουν οί άνθρωποι έμπρα
κτα τήν κακία για νά τόν μισούν περισσότερο όταν άποκα- 
λύπτεται, καί νά δειχτεί με τή δοκιμασία τί διαθέσεις έχουν 
μεταξύ τους όλοι οί άνθρωποι, ώστε νά έχει κανένας σύμ
φυτο μαζί του συνήγορο τή συνείδησή του. Γιατί ό θεός 
δέν έχει άνάγκη τής μάθησης άπό πείρα, έπειδή έχει στήν 
ούσία του τή γνώση όλων πριν άκόμα γίνουν.

14. Τί είναι τά ξύλα καί τί οί πέτρες;
15. Καταστροφή τού σπιτιού, δηλαδή τού κόσμου, έγινε μέ 

πλάνη του μέσω τής σάρκωσης.
16. "Εκθεση τών ίδιων σύμφωνα μέ άλλη θεωρητική άποψη.
17. "Αλλη θεωρητική έξήγηση γιά τά ίδια.
18. Διατύπωσε τή θεωρία αύτή κατάλληλη γιά άνθρώπους μέ 

πάθη. Γιατί όποιος πάσχει άπό τή νόσο τής τέλειας άκινη- 
σίας πρός τό καλό, έχει όπωσδήποτε ζωηρή τάση πρός τό 
κακό. Γιατί είναι άδύνατο νά μένει άδρανής καί στά δύο.

19. "Οταν συναφθεΐ ή λειτουργία τής αίσθησης μέ τή νοητική 
ένέργεια, δημιουργεί τήν άρετή τή συζευγμένη μέ τή 
γνώση.

20. Γ ιατί τόν όνόμασε δρεπάνι;
21. Ό  Λόγος άναμιγνύεται μέ τις πρακτικές δυνάμεις τής ψυ

χής, όπως τό δρεπάνι μέ τό χέρι τού θεριστή πρός άποβολή 
τών παθών καί συγκομιδή τών άρετών.

22. Ό  διάβολος, λέει, είναι κλέφτης έπειδή δημιουργεί τήν 
άγνοια, καί έπίορκος έπειδή δημιουργεί τήν κακία, έχοντας 
σάν σπίτια του τήν πλανώμενη διάνοια έκείνου πού άγνοεί 
καί τή φιλαμαρτήμονα γνώμη τού κακού.

23. Ή θεωρία είναι καλή καί έξαιρετικά πρόσφορη σ’ έμας, πού 
άπό κενοδοξία νοθεύομε τή δόξα τής άρετής καί τής 
γνώμης,

24. Κλέφτης, λέει, είναι καί έκεΐνος πού ύποκρίνεται τήν άρετή 
μέ άπατηλή διαμόρφωση τής συμπεριφοράς του, καί αύτός
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70 διάπλασιν ύποκρινόμενος, και τώ φαινομένφ σχήματι την 
λανθάνουσαν συγκαλύπτων τής γνώμης πονηριάν.

25 Ό κατά μόνην την έν λόγοις προφοράν γνώσιν ύποκρινόμε- 
νος, φησί, πρδς δόξαν ίδιαν την τών άκουόντων κλέπτει 
διάνοιαν, και ό τοΐς ήθεσι την άρετήν ύποκρινόμενος, προς

75 δόξαν ίδίαν κλέπτει την τών θεωμένων δρασιν, кал δι’ 
άπάτης άμφότεροι κλέπτοντες πλανώσιν, ό μέν διάνοιαν 
ψοχής τών άκουόντων, ό δέ τών Θεωμένων σώματος αϊ- 
σθησιν.

26 Τί έστιν ό έπίορκος.
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πού μέ τή συμπεριφορά πού δείχνει συγκαλύπτει τη λανθά- 
νουσα πονηριά της γνώμης.

25. Αύτός πού ύποκρίνεται τή γνώση μόνο στα λόγια, κλέβει, 
λέει, τό νοϋ έκείνων πού τον άκοϋνε για δική του δόξα* κι 
όποιος ύποκρίνεται τήν αρετή μέ τή συμπεριφορά του, κλέ
βει για δική του δόξα τήν όραση έκείνων πού τόν βλέπουν. 
Και οί δύο ξεγελούν μέ άπατη και παραπλανούν ό ένας τή 
διάνοια έκείνων πού άκοϋν, και ό άλλος τή σωματική αίσθη
ση έκείνων πού βλέπουν.

26. Τί είναι όέπίορκος.



ΕΡΩΤΗΣΙΣ ΞΓ'

Έν τφ  αύτφ προφήτη γέγραπται πάλιν «Καί είπε πρόςμε-  77 
σϋ βλέπεις; Καί εϊπα’ Έώρακα, και ίδου λυχνία χρυσή δλη, 
και τό λαμπάδιον έπάνω αύτής, και έπτά λύχνοι έπάνω αύ~ 
τής, καί έπτά έπαρυστρίδες τοΐς λύχνοις τοΐς έπάνω αύτοΐς,

5 κα\ δύο έλαϊαι έπάνω αύτής, μία έκ δεξιών του λαμπαδίου 
αύτής και μία έξ εύωνύμων». Τις ή λυχνία και διά τί χρυσή, 
καί τί τό λαμπάδιον τό έπάνω αύτής; Τίνες οί έπτά λύχνοι και 
τίνες αί έπτά έπαρυστρίδες των έπτά λύχνων; Και τίνες αί 
δύο έλαϊαι, καί διά τί έκ δεξιών καϊ έξ εύωνύμων του λαμπα- 

ιο δίου;

ΛΠΟΚΡΙΣΙΣ

Την πολύφωτον καϊ ύπερφαή τής άγιας Εκκλησίας μεγα
λοπρέπειαν πόρρωθεν τφ προφήτη συμβολικώς προδιαγρά
φουν ό λόγος, ταύτην ούτως αύτφ την δρασιν διεποίκιλε, διδά- 

15 σκων, οϊμαι, του κατ' αύτήν καινοΰμυστηρίου την δύναμιν. Λυ
χνία τοιγαροΰν έστιν όλόχρυσοςΟ ή του θεοΰ πανεύφημος 
Εκκλησία, καθαρά καί Αμίαντος, άχραντός τε καί άκίβδηλος 
καϊ Αμείωτος καί του άληθινοΰ φωτός δεκτική. Φασϊ γάρ τόν 
άκίβδηλον χρυσόν μήτε μελαίνεσθαι καταχωννύμενον ίφ τινι 

2ο καϊ διαρθείρεσθαι, μήτε μην μειουσθαι παντελώς έκπυρούμε- 
νον, πρός δέ καϊ τής όπτικής των ένατενιζόνων αύτφ δυνάμε- 
ως κατά τινα φυσικην ένέργειαν είναι ρωστικόν τε καϊ άνανεω- 
τικόν. Τοιαύτη δέ καϊ ή τοδ θεοΰ πανένδοξος Εκκλησία, δι’ 
αύτών κατ’ Αλήθειαν τών πραγμάτων ύπάρχουσα πέφυκε κατά

25 τοΰ χροσοΰ καθαρωτάτην φύσιν* άκίβδηλος μέν(*), ώς μηδέν
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Στόν ίδιο προφήτη γράφεται πάλι· «Καί μέ ρώτησε· Έσύ τί 
βλέπεις; Καί τού είπα- Βλέπω μια όλόχρυση λυχνία πού έχει 
έπάνω κερί. Καί πάνω σ’ αύτή ύπάρχουν έφτα λύχνοι καί για 
τούς λύχνους πού είναι πάνω σ’ αύτή ύπάρχουν έφτά έλαιο- 
δοχεΐα καί δύο έλιές πάνω από αύτήν, μια δεξιά άπό τό κερί 
καί μια άριστερά»1. Τί είναι ή λυχνία, γιατί είναι χρυσή καί 
τί σημαίνει τό κερί πάνω σ’ αύτήν; Τί σημαίνουν οί έφτά λύ
χνοι καί τί τά έφτά έλαιοδοχεΐα γιά τούς έφτά λύχνους; Και 
έπίσης τί σημαίνουν οΐ δύο έλιές καί γιατί είναι δεξιά κι άρι

στερά άπό τό κερί;

ΑΠΟΚΡΙΣΗ

Παρουσίασε παλιά ό λόγος αύτό τό ποικίλο όραμα στόν 
προφήτη προδιαγράφοντας συμβολικά τήν πολύφωτη καί ύπέρ- 
λαμπρη μεγαλοπρέπεια τής άγιας Εκκλησίας, καί διδάσκοντας, 
νομίζω, τή δύναμη τού καινού μυστηρίου πού έκρυβε. Λυχνία 
λοιπόν όλόχρυση είναι ή πανεύφημη ’Εκκλησία τού θεοϋ, κα
θαρή κι άμίαντη, άχραντη καί άμείωτη καί έπιδεκτική του άλη- 
θινού φωτός. Γιατί λένε ότι ό άνόθευτος χρυσός ούτε μαυρίζει 
κρυμμένος στό χώμα ούτε φθείρεται άπό τή σκουριά, ούτε λιγο
στεύει καθόλου όταν πυρακτωθεί, κι άκόμα, κατά κάποια φυσι
κή ένέργεια, δυναμώνει κι άνανεώνει και τήν όπτική δύναμη 
έκείνων πού τόν άτενίζουν. Τέτοια είναι άπό τή φύση της καί 
του θεου ή πανένδοξη Εκκλησία, δπως άποδεικνύεται άληθινά 
άπό τά Γδια τά πράγματα, δπως ή καθαρότατη φύση του χρυσού.

1. Ζαχ. 4,2,5.
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έχουσα τδ σύνολον τφ κατά την πίστιν μυστηρίω τής Θεολογίας 
έπίμικτον και άλλότριον καθαρά δέ(3), ώς τη λαμπρότητι των 
άρετών διαυγής και έπίδοξος- αμίαντος δέ(4), ώς μηδενι ρύπω 
μολυνομένη παθών άχραντος δέ (5), ώς πασι τοΐς πονηροΐς άνέ- 

3οπαφος πνεύμασι, μήτε μην ταϊς ύλικαΐς περιστάσεσιν ίφ τινι 
κακίας μελαινομένη' Αμείωτος δέ και άνελάττωτοςί6), ώς μηδε 
τή καμίνφ τών κατά καιρούς διωγμών πυρουμένη кал ταϊς άλ- 
λεπαλλήλοις τών αιρέσεων έπαναστάσεσι βασανιζόμενη, κατά 
λόγον ή βίον, ήγουν πίστιν кал πολιτείαν, την οίανοΰν ΰφεσιν διά 

35 τό βάρος τών πειρασμών ύπομένουσα' διό και πάσης κατά την 
χάριν έστϊ ρωστική διανοίας τών εύσεβώς αύτήν κατανοούν- 
των. Καλεΐ μέν γάρ τους άσεβεΐς, παρεχομένη τό φώς τής άλη- 
θοΰς γνώσεως, συντηρεί δέ τούς τών κατ’αύτήν μυστηρίων φι- 
λοθεάμονας, άπαθή καί άρευμάτιστον τήν κόρην τής αύτών 

40 διανοίας φυλάττουσα. Τους δέ κατά τι σάλον ύπομεμενηκότας 
άνακαλεΐται καί τφ λόγω τής παρακλήσεως άνανεουται τήν 
παθοϋσαν διάνοιαν. Οϋτω μέν έχουσαν τήν όραθεϊσαν τφ προ
φήτη λυχνίαν, κατά μίαν έπιβολήν διά τών είρημένων κατενοή- 
σαμεν.

45 Τό δέ λαμπάδων τό έπάνω αύτής έστι С) τό πατρικδν φώς 
κα\ άληθινόν, δ φωτίζει πάντα άνθρωπον έρχόμενον εις τόν κό
σμον?), ό Κύριος ήμών Ίησους Χριστός, διά τήν πρόσληψιν 
τής έξ ήμών καί ήμετέρας σαρκός λαμπάδων καί γεγεννημένος 
καί προσηγορευμένος, ήγονν ή κατά φύσιν του θεοΰ καί Πα- 

50 τρός σοφία καί Λόγος, ό έν τή Έκκλησίςι του θεοΰ κηρυττόμε- 
νός τβ κατά τήν εύσεβή πίστιν καί τφ βίω τφ κατ’ άρετήν διά 
τής τών έντολών φυλακής ύψούμενος έν τοΐς έθνεσι καί δια- 
φαινόμενος, кой π&σι λάμπων τοΐς έν τή οίκίη., λέγω δή τφδε



Είναι ανόθευτη, έπειδή δεν έχει άπολύτως κανένα ξένο στοι
χείο πρός τό μυστήριο της θεολογίας πού πιστεύουμε πού νά 
έχει άναμιχθεΐ μ’ αύτό* είναι καθαρή, έπειδή γίνεται διαυγής 
από τή λαμπρότητα τών αρετών και φωτοβολεί* είναι άμίαντη, 
έπειδή κανένας ρύπος παθών δέν τή μολύνει* είναι άχραντη, 
γιατί δέν τήν έχει αγγίξει κανένα πονηρό Πνεύμα κι ούτε τή 
μαυρίζει κανένας ιός κακίας στις δυσκολίες τού βίου* είναι 
άμείωτη καί χωρίς καμμιά έλάττωση, γιατί ούτε στο καμίνι τών 
κατά καιρούς διωγμών πυρακτώνεται, ούτε βασανίζεται μέ τις 
άλλεπάλληλες έξεγέρσεις τών αίρέσεων στο λόγο και στό βίο, 
δηλαδή στήν πίστη καί τήν πολιτεία, άλλά ύπομένει τήν όποια- 
δήποτε ύποχώρηση κάτω άπό τό βάρος τών πειρασμών. Γι’ 
αύτό καί δυναμώνει μέ τή χάρη τό νοϋ τού καθενός άπό έκεί- 
νους πού τήν κατανοούν μ’ εύσέβεια. Καλεΐ τούς άσεβεΐς, παρέ- 
χοντάς τους τό φώς τής άληθινής γνώσης, καί συντηρεί όσους 
θωρούν μέ άγάπη τά μυστήρια πού τελούνται σ’ αύτήν, φυλάγο
ντας άπαθή κι έξασφαλίζοντας άπό τό ρεύμα τήν κόρη τής διά- 
νοιάς τους. ’Εκείνους πού ύπέφεραν ότιδήποτε σέ κάποιο σάλο 
τούς καλεΐ κοντά της καί μέ τόν παρηγορητικό της λόγο άνανε- 
ώνει τήν άρρωστημένη διάνοια. Αύτό λοιπόν άντιληφθήκαμε 
κατά μία άποψη μέ αύτά πού είπαμε ότι σημαίνει ή λυχνία πού 
φάνηκε στό όραμα τού προφήτη.

Ή λαμπάδα τώρα πού είναι έπάνω σ’ αύτήν, είναι τό πατρι
κό άληθινό φώς πού φωτίζει κάθε άνθρωπο πού έρχεται στόν 
κόσμο2, ό Κύριός μας ’Ιησούς Χριστός, ό όποιος, έπειδή έχει 
προσλάβει άπό μας τή δική μας σάρκα καί έγινε και λέγεται λα
μπάδα, δηλαδή ή φυσική τού θεού καί Πατέρα Σοφία και Λό
γος, πού κηρύττεται στήν Εκκλησία τού θεοΰ μ’ εύσεβή πίστη 
καί πού ύψώνεται καί λάμπει μέσα στά έθνη μέ τόν ένάρετο βίο 
καί τή φύλαξη τών έντολών καί πού φέγγει σ’ όλους μέσα στό 
σπίτι, έννοώ αύτόν τόν κόσμο, όπως λέει κάπου ό Ιδιος ό θεός
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2. Ίω. 1,9.
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τφ κόσμω, καθά πού φησιν αύτδς ό Θεός και Λόγος' «ούδεις 
55 άπτει λύχνον και τίθησιν αύτόν ύπό τον μόδιον, άλλ ’ έπι την 

λυχνίαν, και λάμπει πασι τοϊς έν τη οίκίψ>, λύχνον έαυτόν 
δηλαδή λέγωνΟ, ώς κατά φύσιν Θεός ύπάρχων και σάρξ κατ’ 
οικονομίαν γενόμενος' οία δη φώς κατ’ ούσίαν, λύχνου δίκην 
άπεριγράφως διά μέσης ψυχής, ώς διά Θρυαλλίδος τό πυρ, τφ  

60 τής σαρκός όστράκω κρατούμενος, δπερ οίμαι νοήσας και ό 
μέγας Δαβίδ, λύχνον κέκληκε τόν Κύριον, φήσας' «λύχνος τοις 
ποσίμου ό νόμος σου και φώς ταις τρίβοις μου». Σκότους γάρ 
άγνοίας τε και πονηριάς λυτήριος ό έμός ύπάρχει Σωτήρ και 
Θεός, διό και λύχνος τη Γραφή προσηγορεύθη. Λύχνος γάρ 

65 παρά τό λύειν τό νύχος λέγεται, νύχος δε καλουσι τό σκότος οί 
περί λόγους σπουδάζοντες. Ό ς δη μόνος οϊα δη λύχνος τόν ζό
φον τής άγνοίας και τόν σκότον τής κακιάς διαλύσας, πάσιν 
όδός γέγονε σωτηρίας, δι ’ άρετής και γνώσεως πρός τόν Πατέ
ρα φέρων τους αύτόν ώς δικαιοσύνης όδόν διά τών θείων έντο- 

7ολών όδεύειν βουλομένους. Λυχνίαν δε την αγίαν Εκκλησίαν, 
έφ ’ ής τφ έν τφδε τφ κόσμω ώς έν οίκίψ τινι τυγχάνοντας κα- 
ταφωτίζει ταΐς άκτΐσι τής άληθείας, τάς πάντων διανοίας θείας 
πληρών έπιγνώσεως.

Μόδιον δέ(10) τφ τής συμβολικής διαπλάσεως τρόπω κέ- 
75 κληκε την συναγωγήν τών ’Ιουδαίων, ήγουν την σωματικήν του 

νόμου λατρείαν, τφ παχεΐ τών έν τφ γράμματι συμβόλων παν
τελώς άδιάγνωστον έχουσαν τό φώς τής έν νοήμασιν άληθους 
έπιγνώσεως, ύφ’ δν μόδιον κρατεϊσθαι παντελώς ό λόγος ού 
βούλεται, τό δψει έπικεϊσθαι θέλων καί τφ μεγέθει του κάλ- 

δολους τής Εκκλησίας. Πάντας γάρ άν, τφ γράμματι του νόμου 
καθάπερ μοδίψ κρατούμενος ό λόγος, έστέρησε φωτός άϊδιου, 
μή διδοΰς θεωρίαν πνευματικών τοϊς την αϊσθησιν ώς άπατη-



και Λόγος· «κανένας δέν άνάβει λυχνάρι για νά τό βάλει κάτω 
από τό μόδιο, άλλα έπάνω στή λυχνία, καί λάμπει σέ όλους 
μέσα στο σπίτι»3. 'Ονομάζει δηλαδή τον έαυτό του λύχνο, έπει- 
δή είναι Θεός κατά φύση καί έγινε κατ’ οικονομία σάρκα. 
Επειδή είναι στήν ούσία του φως, όμοια με λυχνάρι μέσω τής 
ψυχής κατά τρόπο άπερίγραπτο, όπως τό φως μέ τή θρυαλλίδα, 
κρατείται μέσα στο όστράκινο σκεύος τής σάρκας, πράγμα πού 
έννόησε καί ό μέγας Δαβίδ καί κάλεσε τον Κύριο λυχνάρι λέ
γοντας, «λυχνάρι γιά τά πόδια μου είναι ό νόμος σου καί φως 
γιά τούς δρόμους μου»4. Ό  Σωτήρας καί Θεός μου διαλύει τό 
σκότος τής άγνοιας καί τής πονηριάς, γι* αύτό κι ή Γραφή τον 
όνόμασε λύχνο. Γιατί λύχνος όνομάζεται άπό τό ότι διαλύει τό 
νύχος* νύχος καλούν οί φιλόλογοι τό σκοτάδι. Αύτός λοιπόν 
μόνος σάν τό λυχνάρι διέλυσε τό ζόφο τής άγνοιας καί τό σκο
τάδι τής κακίας κι έγινε γιά όλους όδός σωτηρίας, μεταφέρο- 
ντας στόν Πατέρα του μέ άρετή καί γνώση έκείνους πού θέλουν 
νά βαδίσουν αύτόν ώς όδό δικαιοσύνης μέσω των θείων έντο- 
λών. Λυχνία κάλεσε τήν άγια Εκκλησία πάνω στήν όποία λά- 
μποντας ό Λόγος τού Θεού μέ τό κήρυγμα καταφωτίζει όλους 
όσοι βρίσκονται σ’ αύτόν τόν κόσμο, σάν μέσα σ’ ένα σπίτι, μέ 
τις άκτίνες τής άλήθειας, γεμίζοντας τις διάνοιες όλων μέ τήν 
έπίγνωση τού θεού.

Μόδιο μέ τόν τρόπο τής συμβολικής διατύπωσης όνόμασε 
τή συναγωγή των Ιουδαίων, δηλαδή τή σωματική λατρεία τού 
νόμου, πού έξαιτίας τής παχύτητας των γραμματικών συμβόλων 
είχε τελείως άδιάκριτο στά νοήματα τό φως τής άληθινής έπί- 
γνωσης, κάτω άπό τόν όποιο δέν θέλει καθόλου νά κρατιέται ό 
Λόγος, θέλοντας νά είναι τοποθετημένος ψηλά καί στό μεγα
λείο τού κάλλους τής Εκκλησίας. Γιατί ό λόγος κρατημένος 
άπό τό γράμμα του νόμου, σάν άπό μόδιο, στέρησε τούς πάντες 
άπό τό άίδιο φως, μή παρέχοντας θεωρία πνευματική σ’ έκεί-
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λήν καί μόνης δεκτικήν τής άπάτης και τής των συμφυών 
σωμάτων φθοράς ύπάρχουσαν μόνης άντιληπτικήν έκδύσασθαι 

85 σπεύδουσιν, άλλ ’ έπι τήν λυχνίαν, λέγω τήν Εκκλησίαν, ήγουν 
τήν έν πνεύματι λογικήν λατρείαν, ϊνα πάντας φώτιση, διδά
σκων τους έν παντι τφ κόσμω, λόγω ζην μόνω και πολιτεύε- 
σθαι, кал τοσοΰτον έχειν περι τών σωμάτων τήν μέριμναν, 
όσον διά πολλής φροντίδος τήν πρός αύτά σχέσιν τής ψυχής 

% παντελώς διακόψαν και μηδεμίαν διδόναι το σύνολον ΰλης τή 
ψυχή φαντασίαν, ίργον ποιεΐσθαι και σπούδασμα' σβεσθείσης 
ήδη τφ λόγφ(Π) τής κατ’ άρχάς τον μεν λόγον παρωσαμένης, 
τήν άλογίαν δέ τής ήδονής, δφεως δίκην έρπηστικοΰ, προσδε- 
ξαμένης αίσθήσεως, καθ’ ής ώρίσθη δικαίως ό θάνατος, ϊνα 

95 παύσηται τφ διαβόλψ πρός τήν ψυχήν παρεχομένη τήν είσο
δον. Μία γάρ ύπάρχουσα κατά το γένος ή αϊσθησις(12), πεντα- 
πλοΰται τοΐς εϊδεσι, διά τής καθ’ έκαστον είδος αντιληπτικής 
ένεργείας τό προσφυές αίσθητόν άντϊ Θεοΰ στέργειν τήν πλα- 
νωμένην ψυχήν άναπείθουσα. Διόπερ ό τφ λόγω σοφώς έπόμε- 

ιοο νος πρό του βεβιασμένου καί παρά γνώμην θανάτου θάνατον 
τής σαρκός έκουσίως καταψηφίζεται, τόν πρός αϊσθησιν τής 
γνώμης παντελώς ποιούμενος χωρισμόν.

Ούκουν, ό μόνω τφ γράμματι τής Γραφής παρακαθήμενος, 
μόνην έχει τήν αϊσθησιν κρατούσαν τής φύσεως, καθ’ ήν ή 

Ю5 πρός σάρκα τής ψυχής σχέσις μόνη διαφαίνεσθαι πέφυκε. Τό 
γάρ γράμμα μή νοούμενον πνευματικώς, μόνην έχει τήν αϊσθη- 
σιν περιγράφουσαν αύτου τήν έκφώνησιν και μή συγχωρουσαν 
πρός τόν νοδν διαβήναι τών γεγραμμένων τήν δύναμιν. Εί δε 
πρός μόνην τήν αϊσθησιν έχει τό γ ρά μ μα  τήν οικειότητα, πας ό 

по καθ' ιστορίαν μόνην ίουδαϊκώς τό γράμμα δεχόμενος, κατά 
σάρκα ζή, τής άμαρτίας καθ' έκάστην ήμέραν διά τήν ζώσαν 
αϊσθησιν γνωμικώς άποθνήσκων τόν θάνατον, μή δυνάμενος 
πνεύματι τάς πράξεις θανατώσαι τοΰ σώματος, ϊνα ζη τήν έν 
πνεύματι μακαρίαν ζωήν. «Εί У&Р κατά σάρκα ζήτε, μέλλετε



νους πού έσπευδαν ν’ άποβάλουν την αίσθηση ώς άπατηλή και 
δεχόμενη την άπατη μόνο και δυνάμενη ν’ άντιληφθεΐ μόνο τή 
φθορά τών σύμφυτων σωμάτων, άλλά θέλει νά είναι έπάνω στή 
λυχνία, έννοώ τήν Εκκλησία, δηλαδή τήν πνευματική λογική 
λατρεία, γιά νά τούς φωτίσει όλους, διδάσκοντας τούς άνθρώ- 
πους όλου τού κόσμου νά ζούν και νά πολιτεύονται με τό λόγο 
μόνο και νά φροντίζουν τόσο μονάχα γιά τά σώματα, όσο νά 
διακόψουν τελείως μέ πολλή φροντίδα τήν σχέση τής ψυχής μ’ 
αύτά και νά μή δίνουν κανένα γενικά ίχνος ύλης στήν ψυχή, κά- 
νοντάς το αύτό έργο και έπιδίωξή της, άφού είχε σβήσει πιά μέ 
τή δύναμη τού λόγου ή αϊσθηση πού άπώθησε στήν άρχή τό 
λόγο και δέχτηκε τήν άλογία τής ήδονής, όπως τό φίδι πού έρ
πει, έναντίον τής όποίας καταλογίσθηκε βίαια ό θάνατος, γιά νά 
παύσει νά παρέχει στο διάβολο είσοδο πρός τήν ψυχή. Γιατί, 
ένώ ή αίσθηση είναι μία κατά τό γένος, άπλώνεται σέ πέντε 
είδη γιά τό καθένα είδος τής άντιληπτικής λειτουργίας, πείθο
ντας τήν πλανώμενη ψυχή νά αισθάνεται άγάπη πρός τό δεμένο 
μαζί της αίσθητό, παρά πρός τό θεό. Γι’ αύτό όποιος άκολου- 
θεΐ σοφά τό λόγο, μπροστά στον έξαναγκαστικό καί παρά 
γνώμη θάνατο, καταδικάζει τή σάρκα σ’ έκούσιο θάνατο, δια
χωρίζοντας τέλεια τή γνώμη άπό τήν αίσθηση.

Επομένως αύτός πού μένει προσκολλημένος μόνο στό 
γράμμα τής Γραφής, έχει σάν κυρίαρχο τής φύσης μόνο τήν αί
σθηση, όπου κατά φυσικό λόγο φαίνεται μόνο ή σχέση της ψυ
χής μέ τή σάρκα. Γιατί τό γράμμα &ν δέν έννοεΐται πνευματικά 
έχει μόνη τήν αίσθηση νά περιγράφει τήν έκφώνησή του, χωρίς 
νά έπιτρέπει στή δύναμη τών Γραφών νά περάσει στό νοΰ. 
"Αν όμως τό γράμμα σχετίζεται μόνο μέ τήν αίσθηση, καθένας 
πού δέχεται τό γράμμα μέ τόν Ιουδαϊκό τρόπο καί μόνο γιά 
άπλή γνώση, ζεΐ κατά σάρκα καί καθημερινά πεθαίνει έκούσια 
έξαιτίας της ζώσας αίσθησης τό θάνατο της άμαρτίας, καί δέν 
μπορεΐ νά θανατώσει πνευματικά τΙς πράξεις του σώματος, γιά 
νά ζεΐ τή μακάρια ζωή του Πνεύματος. Γιατί, λέει ό θειος Άπό-
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ιΐ5 άποθνήσκειν», φησιν ό θειος Απόστολος■ «εί δε πνεύματι τας 
πράξεις τον σώματος θανατουτε, ζήσεσθε». Μή τοίννν τον λύ
χνον, ήγονν τόν φωτιστικόν τής γνώσεως λόγον, άνάπτοντες, 
διά θεωρίας кал πράξεως ύπό τόν μόδιον θήσωμεν, ϊνα μη κα- 
τακριθώμεν, ώς περιγράφοντες τφ γράμματι την τής σοφίας 

ΐ2ο άπερινόητον δύναμιν, άλλ ’ έπι την λυχνίαν, λέγω την άγίαν Εκ
κλησίαν, έν τφ ΰψει τής άληθοΰς θεωρίας, πασι τό φώς τών 
θείων δογμάτων πυρσεύουσαν.

Ταύτην τνχόν την άγίαν Εκκλησίαν και ό νόμος τυπικώς 
προκαταγγέλλων, λυχνίαν χρυσήν δλην αύτήν και τορευτήν γε- 

ΐ25νέσθαι προσέταξε' τό μέν, ώς μηδέν διάκενον έχουσαν και τής 
του λόγου δυνάμεως άμοιρον τό δέ, ώς τών ύλικών πάντων 
περιττωμάτων παντελώς άπεξεσμένην και μηδέν έπίγειον 
έχουσαν. 'Ήνπερ μετά τίνος έξαλλαγής θαυμαστώς διαθρήσας 
ό μέγας Ζαχαρίας, φησι πρός τφ λαμπαδίω ’ «και έπτά λύχνοι 

ποέπάνω αύτής». Τους έπτά λύχνους ένταυθα καθ’ έτερον τρόπον 
έκληπτέον ήμΐν, παρ ’ δν ήδη τόν έν τφ Εύαγγελίφ λύχνον προ- 
λαβών έξέδωκεν ό λόγος. Ού γάρ πάντες τε και πάντα τά την 
αύτήν έκφώνησιν έχοντα, καθ' ένα καί τόν αύτόν πάντως νοη- 
θήσεται τρόπον, άλλ’ έκαστον τών λεγομένων πρός την ύπο- 

135 κειμένην δήλον ότι τφ τόπω τής άγιας Γραφής δύναμιν νοητέ- 
ον, εί μέλλοιμεν όρθώς τον σκοπού τών γεγραμμένων κατα- 
στοχάζεσθαι.

Λύχνους(13) οδν ένταυθα φάναι την άγίαν Γραφήν, ύπονοώ, 
τάς ένεργείας του άγίου Πνεύματος, ήγουν τά χαρίσματα του 

но Πνεύματος, άπερ δωρεΐσθαι τη Έκκλησίφ πέφυκεν ό Λόγος, 
ώς κεφαλή του παντός σώματος. «Κα\ έπαναπαύσεται γάρ έπ’ 
αύτόν», φησί, «Πνεύμα θεού, πνεύμα σοφίας κα\ συνέσεως, 
πνεύμα βουλής καί ίσχύος, πνεύμα γνώσεως καί εύσεβείας’ έμ-
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στολος, «αν ζεΐτε κατά σάρκα, σάς περιμένει ό θάνατος’, λέει ό 
θειος ’Απόστολος. ’Άν όμως θανατώνετε πνευματικά τις πρά
ξεις του σώματος θά ζήσετε»5. Άνάβοντας λοιπόν τό λυχνάρι, 
δηλαδή τον φωτοδότη λόγο τής γνώσης, μέ τή θεωρία και τήν 
πράξη άς μήν τον βάλομε κάτω άπό τον μόδιο, γιά νά μή δεχτού
με τήν κατάκριση περιορίζοντας μέσα στο γράμμα τήν άπερι- 
νόητη δύναμη τής σοφίας, άλλά άς τον θέσομε πάνω στή λυχνία, 
έννοώ τήν άγία Εκκλησία, στο ύψος τής άληθινής θεωρίας, 
σκορπίζοντας σ’ όλους, ώς πυρσός, τό φως των θείων δογμά
των.

Αύτήν τήν ’Εκκλησία ίσως προαναγγέλλοντας και ό νόμος 
μέ τρόπο τυπικό όρισε νά γίνει όλόκληρη λυχνία χρυσή και 
τορνευτή· χρυσή όλη, έπειδή δεν έχει κανένα κενό σημείο καί 
άμοιρο άπό τή δύναμη τού λόγου· τορνευτή, έπειδή είναι τε
λείως άπαλλαγμένη σάν μέ γλύφανο άπό κάθε περιττό ύλικό 
στοιχείο και δέν έχει τίποτα τό γήινο. Αύτή τή λυχνία παραλ
λαγμένη κάπως παρατηρώντας ό Ζαχαρίας, λέει ότι μαζί μέ τή 
λαμπάδα «ύπήρχαν έπάνω σ’ αύτήν έφτά λύχνοι». Τούς έφτά 
λύχνους έδώ πρέπει νά τούς έξηγήσομε μέ άλλο τρόπο άπό 
έκεινον πού ήδη άναφέραμε στό λόγο μας τό λύχνο τού Εύαγγε- 
λίου. Γιατί δέν θά νοηθούν όπωσδήποτε μέ τον ίδιο τρόπο όλοι 
κι όλα πού προφέρονται μέ τόν ίδιο τρόπο, άλλά καθένα άπό τά 
λεγόμενα πρέπει νά τό έννοούμε -είναι φανερό- σύμφωνα μέ τό 
νόημα πού δίνει ή Γραφή στό σημείο αύτό, άν θέλομε νά κατα- 
νοήσομε όρθά τό σκοπό των Γ ραφών.

Υποθέτω λοιπόν ότι έδώ λύχνους χαρακτηρίζει ή άγία 
Γ ραφή τις ένέργειες τού άγιου Πεύματος, δηλαδή τά χαρίσματα 
τού άγίου Πνεύματος, τά όποια έχει στή φύση του νά δωρίζει 
στήν ’Εκκλησία ό Λόγος ώς κεφαλή όλου τού σώματος. Γιατί 
λέει, «καί θά έπαναπαυθεΐ έπάνω του Πνεύμα θεού, πνεύμα σο
φίας καί σύνεσης, πνεύμα βουλής και δύναμης, πνεύμα γνώσης

5. Ρωμ. 8,13.
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πλήσει αύτόν πνεύμα φόβου Θεοΰ». Ή δε τής Εκκλησίας κε- 
145 φαλή κατά την έπίνοιαν τής Ανθρωπότητάς έστιν ό Χριστός. 

"Αρα zfj Έκκλησίφ δεδώρηται ό κατά φύσιν έχων τό Πνεύμα, 
τάς ένεργείας του Πνεύματος, ώς Θεός. Έμοϊ γάρ ό Αόγος γε- 
νόμενος άνθρωπος(14), έμοι кал την δλην πραγματεύεται 
σωτηρίαν, διά των έμών έμοι τά οικεία αύτφ κατά φύσιν άντι- 

ΐ5ο δούς, δι' δν και άνθρωπος γέγονε, και ώς λαμβάνων δι ’ έμέ, 
ποιείται των οικείων την έκφανσιν, και έαυτφ μέν την έμήν ώς 
φιλάνθρωπος λογιζόμενος χάριν, έμοι δέ την οίκείαν αύτου 
κατά φύσιν κατορθωμάτων έπιγραφόμενος δύναμιν, δι ’ δν και 
νυν λαμβάνειν λέγεται, τό φύσει προσόν άνάρχως και ύπέρ λό- 

155 γον. Τό γάρ Πνεύμα τό άγιον ώσπερ φύσει κατ’ ούσίαν ύπάρχει 
του Θεοΰ και Πατρός, ουτω και του Υιού φύσει κατ’ ούσίαν 
έστίν, ώς έκ του Πατρός ούσιωδώς, δι’ Υίού γεννηθέντος, 
άφράστως έκπορευόμενον, και τή λυχνίψ, τουτέστι τή Έκκλη- 
ащ, καθάπερ λύχνους τάς οίκείας ένεργείας δωρούμενον. Αύ- 

ΐ6ο χνου γάρ τρόπον τό σκότος λύοντος, πάσα τού Πνεύματος ένέρ- 
γεια την πολύτροπον γένεσιν τής αμαρτίας έξωθεΐσθαι τής Εκ
κλησίας καί έπελαύνειν πέφυκε. Ποιείται γάρ ή μέν σοφία (Ι5) 
τής άνοίας άναίρεσιν, ή δέ σύνεσις τής άνεπιγνωμοσύνης άφαί- 
ρεσιν, ή δέ βουλή τής άδιακρισίας κατάργησιν, ή δέ ίσχυς τής 

165 άσθενείας έζήλωσιν, ή δέ γνώσις τής άγνωσίας άφανισμόν, ή 
δέ εύσέβεια τής άσεβείας κα) τής έπ ’ αύτη των ένεργειών φαυ- 
λότητος διωγμόν, ό δέ φόβος τής καταφρονήσεως άπελαύνει 
την πώρωσιν. Φως γάρ ού μόνον τά προστάγματα, άλλά και τά 
ένεργήματα τυγχάνει του Πνεύματος, 

in Λύχνοι δέ πάλιν τυγχάνουσι (Ι6) παντι τφ βίω διά τής Εκ
κλησίας τό φως τής σωτηρίας πυρσεύοντες καί οί συμπληρουν- 
τες βαθμοί τήν κατ’αύτήν εύκοσμίαν. Οίον, ό σοφός των θείων 
κα\ ύψηλών δογμάτων τε κα) μυστηρίων διδάσκαλος λύχνος



κι εύσέβειας· θά τον γεμίσει πνεύμα φόβου θεού»6. Ή κεφαλή 
τής Εκκλησίας σύμφωνα μέ τή γνώμη τής Ανθρωπότητας είναι 
ό Χριστός. ’Άρα στήν ’Εκκλησία έχει δωρηθεΐ αύτός πού, ώς 
θεός, έχει τό Πνεύμα στή φύση του, τις ένέργειες τού Πνεύμα
τος. Γιατί ό Λόγος έγινε για μένα άνθρωπος και για μένα πραγ
ματοποιεί όλη τή σωτηρία, άντιδωρίζοντας σ’ έμένα μέσω τών 
δικών μου τά οικεία στή φύση του, σ’ έμένα πού γιά χάρη μου 
έγινε άνθρωπος, και σάν νά τά λαμβάνει γιά μένα φανερώνει τά 
δικά του. Και σάν φιλάνθρωπος βέβαια θεωρεί τή χάρη πού 
μού έγινε χάρη δική του και άποδίδει τή δική του φυσική δύνα
μη γιά κατορθώματα σ’ έμένα, γιά τόν όποιο λέμε ότι και τώρα 
λαμβάνει αύτό πού έχει στή φύση του χωρίς άρχή και πάνω άπό 
λόγο. Τό άγιο Πνεύμα δηλαδή, όπως άπό τή φύση του άνήκει 
κατ’ ούσίαν στό θεό και Πατέρα, έτσι είναι άπό τή φύση του 
κατ’ ούσίαν και τού Υίού, έκπορεύεται άπό τόν Πατέρα μέ τρό
πο άφραστο μέσω τού Υίού πού γεννήθηκε άπό αύτόν και δωρί
ζει τις ένέργειές του στή λυχνία, δηλαδή στήν ’Εκκλησία, σάν 
λύχνους. Διαλύοντας δηλαδή, όπως ό λύχνος, τό σκοτάδι κάθε 
ένέργεια τού Πνεύματος έχει στή φύση της νά έκδιώκει καί ν’ 
άπομακρύνει άπό τήν Εκκλησία τήν πολύτροπη γένεση τής 
άμαρτίας. Ή σοφία δηλαδή άφανίζει τήν άνοησία, ή σύνεση 
άφαιρεΐ τήν άφροσύνη, ή βουλή καταργεί τήν άδυναμία διάκρι
σης, ή ίσχύς άφαιρεΐ τήν άσθένεια, ή γνώση έξαφανίζει τήν 
άγνοια, ή εύσέβεια διώχνει τήν άσέβεια καί τις φαύλες ένέρ
γειές της, και ό φόβος άπομακρύνει τήν Αναισθησία τής κατα
φρόνησης. Γιατί φώς είναι όχι μόνο τά προστάγματα7, άλλά καί 
τά ένεγήματα τού Πνεύματος.

Λύχνοι άκόμα είναι8, πού σκορπίζουν σ’ όλο τό βίο μέσω 
τής ’Εκκλησίας τό φώς τής σωτηρίας, καί οΐ τάξεις πού συμ
πληρώνουν τήν εύκοσμία σ’ αύτή. Ό  σοφός, γιά παράδειμα, 
δάσκαλος τών θείων καί ύψηλών δογμάτων καί μυστηρίων, εί-
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6. Ήσ. 11,2,3. 7. Παροιμ. 6,23. 8. Φιλ. 2,15.
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έστίν, έκκαλύπτων τα τέως τοΐς πολλοΐς μη φαινόμενα. Ό μετά 
175 συνέσεως και έπιστήμης κατακούων τής έν τοϊς τελείοις λα

λουμένης σοφίας, άλλος ύπάρχει λύχνος, ώς συνετός άκροατής 
φυλάττων έν έαυτώ τής των λαλουμένων αλήθειας το φως. Ό 
Зё μετά βουλής διακρίνων άρμοδίας τοΐς πράγμασι τούς και
ρούς καί τοΐς λόγοις τούς έπιβάλλοντας τρόπους έπινοών кал 

ΐ8ομη συγχωρών άλλήλοις άπροσφόρως έμπεσόντας συγχεΐσθαι, 
και ούτος ώς θαυμαστός σύμβουλος άλλος ύπάρχων δέδεικται 
λύχνος. Ό δε τάς προσβολάς τών άκουσίων πειρασμών, κατά 
τόν μακάριον Ίώβ кал τούς γενναίους μάρτυρας, άκατασείστψ 
φέρων τφ φρονήματι, λύχνος έστιν ισχυρός, άκατάσβεστον και 

ΐ85αύτός φυλάττων τό φώς τής σωτηρίας έν τώ τρόπω τής κατ’ 
άνδρείαν ύπομονής φυλαττόμενον, ώς τόν Κύριον ίσχύν έχων 
καί δμνησιν. Ό 3έ γινώσκων του πονηρού τά μηχανήματα και 
τάς συμπλοκάς τών άφανών πολέμων ούκ άγνοών, και ούτος 
τφ φωτϊ τής γνώσεως περιλαμπόμενος, άλλος πέφυκε λύχνος, 

ΐ9ο τφ μεγάλφ Άποστόλω προσηκόντως φθεγγόμενος, «ού γάρ 
αύτου τά νοήματα άγνοουμεν». Ό Зё κατ’ έντολήν βίον εύσε- 
βώς ταΐς άρεταΐς εύθυνόμενον μετερχόμενος, άλλος ύπάρχει λύ
χνος, ώς εύσεβής τήν εύσέβειαν εύσεβώς τοΐς τρόποις πιστού- 
μενος. Ό Зё τή προσδοκί$ τής κρίσεως τοΐς πάθεσι πρός τήν 

195ψυχήν δι’ έγκρατεΐας άποτειχίσας τήν είσοδον, άλλος γέγονε 
λύχνος, διά σπουδής τφ φόβω του θεοΰ τάς έπιτριβείσας αύτφ 
τών παθών κηλΐδας έκκαθαιρόμενος κα\ τη τών παρά φύσιν 
άποβολή μολυσμών, διαυγή καϊ λαμπρόν τόν βίον ποιούμενος.

Τήν μέν οδν κάθαρσιν τοΐς άζίοις τής τών άρετών καθα- 
2οο ρότητος(17) διά φόβου κα\ εύσεβείας καί γνώσεως ποιείται τό 

Πνεύμα τό άγιον, τόν δέ φωτισμόν τής τών δντων καθ’ οΰς 
ύπάρχουσι λόγους γνώσεως δι ’ ισχύος κα\ βουλής καί συνέσε-

9. А' Κορ. 2,6. 10. Ήσ. 9,6.
11. Ψβλ*ι. 42^ Έξ.



ναι λύχνος, πού ξεσκεπάζει όσα δεν φαίνονται προηγουμένως 
στούς πολλούς. 'Όποιος μέ σύνεση κι έπιστήμη άκούει τη σο
φία για τήν όποία μιλούν μεταξύ τους οί σοφοί9, είναι άλλου εί
δους λύχνος, ώς άκροατής συνετός πού φυλάει μέσα του τό φώς 
της άλήθειας τών λεγομένων. 'Όποιος πάλι μέ σκέψη διακρίνει 
τούς κατάλληλους για τά πράγματα καιρούς και έπινοεΐ τούς 
τρόπους πού έπιβάλλεται για τούς λόγους και δέν ανέχεται να 
περιπλέκονται άπρόσφορα μεταξύ τους και νά συγχέονται και 
αύτός, σαν σύμβουλος θαυμαστός, άποδεικνύεται ένας άλλος 
λύχνος10. Όποιος πάλι άντέχει μέ άπαρασάλευτο φρόνημα, 
όπως ό μακάριος Ίώβ και οί γενναίοι μάρτυρες, τις έπιθέσεις 
τών άκούσιων πειρασμών, αύτός είναι λύχνος δυνατός, πού φυ
λάει κι αύτός άσβηστο τό φώς τής σωτηρίας, φυλαγμένο στόν 
τρόπο τής άνδρικής ύπομονής του, έπειδή έχει τόν Κύριο ίσχύ 
και ύμνησή του11. Κι αύτός πού γνωρίζει τά τεχνάσματα τού 
έχθροϋ και δέν άγνοεΐ τις συγκρούσεις τών άόρατων πολέμων, 
κι αύτός περιλαμπόμενος άπό τό φώς τής γνώσης είναι ένας άλ
λος λύχνος λέγοντας όπως θά ταίριαζε στό μεγάλο ’Απόστολο* 
«γιατί βέβαια δέν άγνοούμε τΙς έπινοήσεις του»12. ‘Όποιος πάλι 
ζεΐ μ’ εύσέβεια σύμφωνα μέ τΙς έντολές κατευθύνοντας τή ζωή 
του μέ τις άρετές, είναι κι αύτός άλλος λύχνος, έπειδή βεβαιώ
νει σαν εύσεβής μέ εύσεβή τρόπο τήν εύσέβειά του. Όποιος μέ 
τήν προσδοκία τής κρίσης, έχει άποκλείσει μέ τήν έγκράτεια 
τήν είσοδο τών παθών στήν ψυχή, έγινε άλλος ένας λύχνος, 
πού καθαρίζει προσεκτικά μέ φόβο θεού τΙς κηλίδες τών πα
θών πού κόλλησαν έπάνω του καί κάνει διαυγή καί λαμπρό τό 
βίο του μέ τήν άποβολή τών παρά φύση μολυσμών.

Τήν κάθαρση λοιπόν έκείνων πού είναι άξιοι γιά τήν καθα
ρότητα τών άρετών τήν κάνει τό άγιο Πνεύμα, μέ τόν φόβο, τήν 
εύσέβεια καί τή γνώση ένώ τό φωτισμό γιά τή γνώση τών λό
γων κατά τούς όποίους ύπάρχουν τά όντα, τά δωρίζει στούς
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ως δωρεΐται τοΐς άξίοις φωτός· την δε τελειότητα διά την παμ- 
φαοΰς και άπλής και όλοσχεροΰς σοφίας χαρίζεται τοΐς άξίοις 

205 Θεώσεως, πρδς την των όντων αιτίαν άναμέσως αύτους άνά- 
γων κατά πάντα τρόπον, ώς έστιν άνθρώπω δυνατόν, έκ μό
νων των θείων τής άγαθότητος ιδιωμάτων γνωριζομένους, 
καθ’ ήν έκ Θεόν μέν έαντούς, έξ έαυτών δέ γινώσκοντες τον 
Θεόν, ούκ όντος τινός μέσου του διατειχίζοντος (σοφίας γάρ 

2ΐο πρδς Θεδν μέσον ούδέν), την άναλλοίωτον έξουσιν άτρεψίαν, 
των μέσων αύτοΐς πάντων όλικώς διαβαθέντων(18), έν οίς 
ύπήρχεν ό περι την γνώσίν ποτε του σφάλλεσθαι κίνδυνος, και 
πρδς αύτήν την άπειρον και έπάπειρον και άπειράκις άπείρως 
κατά φύσιν έπέκεινα πάντων άκρότητα δι ’ άφασίας, άρρητου τε 

2ΐ5 σιγής και άγνωσίας, άφθέγκτως τε και άπερινοήτως άναχθεΐσι 
κατά την χάριν.

«Και έπτά έπαρυστρίδες τοΐς έπτά λύχνοις τοΐς έπάνω 
αύτής». Ό μέν δή περι των λύχνων, ώς κατ’ έμε φάναι, κατά 
δύο έπιβολάς άποδέδοται τής θεωρίας ό λόγος, ό δέ τών έπα- 

22ορνστρίδων έντεΰθεν άρχθήσεται. Φασϊν ούν είναι την έπαρυ- 
στρίδα(19) σκεΰός τι σκυφοειδές, έν ф τδ τοΐς λύχνοις έπιχεόμε- 
νον οί άνθρωποι βάλλειν είώθασιν έλαιον πρδς άποτροφήν τον 
φωτός καί συντήρησιν. Ούκουν κατά τδν τής άναγωγής λόγον, 
έπαρυστρίδες είσ\ τών έπτά λύχνων τής όραθείσης λυχνίας αί 

225 δεκτικοί τών διατρεφόντων τε κα\ συντηρούντων τους έπτά λύ
χνους, ήγοον τάς ένεργείας του Πνεύματος, διαφόρων λόγων τε 
καί τρόπων καί ήθών ύπάρχουσιν έξεις τε κα\ διαθέσεις, τών 
είληφότων έν τή Εκκλησία την τών χαρισμάτων διαίρεσιν. Ώς 
γάρ έλαίου χωρίς άσβεστον διατηρηθήναι λύχνον άμήχανον, об-



άξιους του φωτός μέ δύναμη και βουλή και σύνεση· τήν τελειό
τητα τη χαρίζει στούς άξιους γιά θέωση μέ τήν όλόφωτη και 
άπλή και όλοσχερή σοφία άνεβάζοντάς τους μέ κάθε τρόπο 
κατ’ εύθείαν πρόζ τήν αιτία τών δντων, όσο είναι δυνατό στον 
άνθρωπο, άναγνωριζόμενους μόνο άπό τά θεία Ιδιώματα τής 
άγαθότητας, κατά τήν όποία, γνωρίζοντας άπό τό θεό τον έαυ- 
τό τους κι άπό τον έαυτό τους τό θεό, χωρίς νά ύπάρχει τίποτα 
ένδιάμεσο πού νά τούς χωρίζει (γιατί δέν ύπάρχει κανένα ένδιά- 
μεσο τής σοφίας πρός τό θεό), θ’ άποχτήσουν τήν άναλλοίωτη 
άτρεψία, άφοϋ θά έχουν διαβεΐ όλα τά ένδιάμεσα στό σύνολό 
τους, στά όποια έμφώλευε ό κίνδυνος νά κάνει λάθος κάποτε 
σχετικά μέ τή γνώση, και άφοϋ κατά χάρη θά έχουν άναχθεΐ 
πρός αύτήν τήν ίδια άκρότητα τήν άπειρη και έπάπειρον καί 
άπειρες φορές άπείρως κατά τή φύση τους έπέκεινα όλων μέ 
άφασία και άρρητη σιγή και άγνωσία, και κατά τρόπο άφθε- 
γκτο και άκατανόητο.

«Και έφτά έλαιοδοχεΐα γιά τά έφτά λυχνάρια πού είναι 
έπάνω σ’ αύτήν». Ή θεωρητική βέβαια έξήγηση σχετικά μέ 
τούς λύχνους έγινε, νομίζω, μέ δύο τρόπους, ένώ ό λόγος γιά τά 
έλαιοδοχεΐα θά άρχίσει άπό έδώ. Λένε λοιπόν δτι τό έλαιοδο- 
χεΐο (έπαρυστρίδα) είναι ένα δοχείο σάν σκύφος13, όπου οί άν
θρωποι βάζουν συνήθως τό λάδι πού χύνουν στό λυχνάρι γιά νά 
δυναμώσουν και νά διατηρήσουν τό φώς. Μέ τό μεταφορικό 
λοιπόν τρόπο έλαιοδοχεΐα (έπαρυστρίδες) είναι γιά τούς έφτά 
λύχνους τής λυχνίας του δράματος οί Ικανότητες, οί έξεις καί οί 
διαθέσεις πού δέχονται τούς διάφορους λόγους καί τρόπους καί 
ήθη πού διατρέφουν καί συντηρούν τά έφτά λυχνάρια, δηλαδή 
τις ένέργειες του Πνεύματος, τΙς έξεις καί διαθέσεις έκείνων 
πού έχουν λάβει μέσα στήν Εκκλησία τή διανομή τών χαρισμά
των. Όπως λοιπόν χωρίς λάδι είναι άδύνατο νά διατηρηθεί 
άναμμένο τό λυχνάρι, έτσι καί χωρίς έξη καί ίκανότητα πού μέ
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23ο τως έξεως χωρίς, προσφόροις καί λόγοις καί τρόποις και ήθε- 
σι, νοήμασί τε αύ και λογισμοΐς καθήκονσι τά καλά διατρεφού- 
σης, άσβεστον διαφυλαχθήναι τδ φως των χαρισμάτων άμήχα- 
νον. Παν γάρ χάρισμα πνευματικδν προσφυοΰς χρήζει τής έξε
ως, άπαύστως έπιχεούσης αύτφ, καθάπερ έλαιον, την ύλην την 

235 νοεράν, ϊνα διαμείνχι κατά την έξιν του δεξαμένου κρατούμενον.
Έπαρυστρίδες οδν των έπτά λύχνων τής λυχνίας αί πρόσ

φοροι των θείων χαρισμάτων τής άγίας Εκκλησίας ύπάρχου- 
σιν έξεις, άφ ’ ών, ώς έκ τινων άγγείων, κατά τάς έν τφ Εύαγ- 
γελίω φρονίμους παρθένους, ταΐς λαμπάσι των χαρισμάτων 

24ο έπιχέουσι τό τής άγαλλιάσεως έλαιον οί σοφοί των δεδομένων 
καλών κα\ άγρυπνοι φύλακες.

«Καί δύο έλαΐαι έπάνω αύτής' μία έκ δεξιών του λαμπα- 
δίου αύτής, καί μία έξ εύωνύμων». Καλώς και πάνυ γε προσ- 
φυώς δλην πρός έαυτόν νεύουσαν όμαλώς την δρασιν διε- 

245 σκεύασεν ό λόγος. Είπών γάρ λυχνίαν και λαμπάδιον και λύ
χνους κα\ έπαρυστρίδας, έπήγαγε κα\ έλαίας δύο. "Εδει γαρ 
άληθώς τφ φωτι συνεπινοηθήναι φυσικώς την γεννητικήν τής 
τό φώς συντηρούσης δννάμεως αίτίαν, ϊνα μη τό φώς άπογένη- 
ται τής λυχνίας, δι’ άτροφίαν σβεννύμενον. Αί δύο τοιγαροΰν 

25ο έλαΐαι (20) τής χρυσής λυχνίας, τουτέστι τής άγίας καθολικής 
Εκκλησίας, αί δύο Διαθήκαι τυγχάνουσιν, άφ’ ών, ώς έξ 
έλαιών τινων έκπιεζομένη δι ’ εύσεβοΰς ζητήσεως και έρεύνης, 
έκδίδοται, καθάπερ έλαιον, ή τό φώς των θείων χαρισμάτων 
έκτρέφουσα δύναμις τών νοημάτων, ής κατ’ άναλογίαν τής οί- 

255 κείας δννάμεως ή του καθ’ έκαστον έξις πληρουμένη, τό φώς 
άσβεστον τής άναλογούσης αύτφ διαφυλάττει χάριτος, καθάπερ 
έλαίφ τοις έκ τών Γραφών νοήμασι συντηρούμενον. Ώς γάρ 
έλαίας χωρίς ούκ έστιν ούδαμώς εύρεΐν φύσει κατ’ άλήθειαν 
γνήσιον έλαιον, άγγους δέ δίχα κρατεΐσθαι του δεχομένου τό 

260 έλαιον ού δννατόν, έλαίφ δέ μη τρεφόμενον σβέννυται πάντως



κατάλληλους λόγους και τρόπους και ήθη και νοήματα και Αρ
μόδιους λογισμούς τρέφει τά καλά είναι άδύνατο νά διατηρηθεί 
άναμμένο τό φως των χαρισμάτων. Γιατι κάθε χάρισμα πνευμα
τικό, χρειάζεται τήν κατάλληλη ικανότητα γιά νά χύνει άδιάκο- 
πα σ’ αύτό, σάν λάδι, τή νοερή ύλη, γιά νά παραμείνει συγκρα- 
τούμενο άπό τήν Ικανότητα έκείνου πού τό δέχτηκε.

Έλαιοδοχεΐα λοιπόν (έπαρυστρίδες) των έφτά λύχνων τής 
λυχνίας είναι οί ικανότητες τής άγίας ’Εκκλησίας πού προσφέ- 
ρονται γιά τά θεία χαρίσματα, άπό τά όποια, σάν άπό κάποια 
άγγεΐα, όμοια μέ τις φρόνιμες παρθένες τού Εύαγγελίου14, χύ
νουν στις λαμπάδες των χαρισμάτων τό λάδι τής άγαλλίασης οί 
σοφοί και άγρυπνοι φύλακες των καλών πού μάς έχουν δοθεί.

«Καί έπάνω σ’ αύτήν δύο έλιές, μία στά δεξιά τής λαμπά
δας και μία στ’ άριστερά». Ώραΐα και πολύ κατάλληλα ό λόγος 
διαμόρφωσε όλο τό όραμα νά συγκλίνει όμαλά πρός αύτόν. 
Γιατί, άφού είπε λυχνία και λαμπάδα καί λύχνοι καί έλαιοδο- 
χεΐα, προσθέτει και τις δύο έλιές. ’Έπρεπε δηλαδή μαζί μέ τό 
φώς νά συνεπινοηθεΐ κατά τρόπο φυσικό ή αίτία τής δύναμης 
πού συντηρεί τό φώς, γιά νά μή λείψει τό φώς άπό τή λυχνία 
σβήνοντας άπό έλλειψη τροφοδότησης. Οί δύο λοιπόν έλιές 
τής χρυσής λυχνίας, δηλαδή τής άγίας καθολικής ’Εκκλησίας, 
είναι οί δύο Διαθήκες, άπό τις όποιες σάν άπό έλιές βγαίνει μέ 
έκπίεση κι εύσεβή άναζήτηση καί έρευνα, σάν λάδι, ή δύναμη 
τών νοημάτων πού έκτρέφει τό φώς τών θείων χαρισμάτων. 
Άπό αύτή τή δύναμη κατ’ άναλογίαν μέ τή δική της γεμίζοντας 
ή ίκανότητα τού καθενός, φυλάγει άσβηστο τό φώς τής χάριτος 
πού τού άναλογει, συντηρούμενο, σάν μέ λάδι, μέ τά νοήματα 
τών Γ ραφών. "Οπως δηλαδή χωρίς τήν έλιά δέν είναι καθόλου 
δυνατό νά βρεθεί στ* άλήθεια γνήσιο λάδι καί δίχως κάποιο άγ- 
γεΐο δέν είναι δυνατό νά κρατηθεί τό λάδι άπό αύτόν πού τό δέ
χεται, κι άν δέν τρέφεται μέ λάδι, σβήνει όπωσδήποτε τό φώς
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το λυχναΐον φώς, οΰτω των άγιων Γραφών χωρίς ούκ έστιν 
κατ’ άλήθειαν δύναμις νοημάτων θεοπρεπής, έξεως δε δίχα 
καθάπερ άγγους νοημάτων δεκτικής ούδαμώς &ν συσταίη νόη
μα θειον, θείοις δε νοήμασι μή τρεφόμενον τό φώς τής έν τοϊς 

265 χαρίσμασι γνώσεως άσβεστον ού συντηρείται τοϊς έχουσιν.
Ούκοΰν καλώς τήν δρασιν άνάγων πρός Θεωρίαν πνευμα- 

τικήν f21) ό λόγος παρείκασε, τήν μεν λυχνίαν τη Έκκλησίςι, τό 
δέ λαμπάδων τφ σαρκωθέντι Θεφ και τήν ήμετέραν φύσιν 
άτρέπτως έαυτφ καθ’ ύπόστασιν περιθεμένω, τούς δε λύχνους 

270 τούς έπτά τοΐς του Πνεύματος χαρίσμασιν, ήγουν ένεργείαις, ώς 
ό μέγας άπέδειξε σαφώς Ήσαϊας* τας δε τών λύχνων έπαρυ- 
στρίδας ταΐς δεκτικαΐς τών θείων τής Γραφής νοημάτων έξεσι 
τών δεξαμένων τα θεΐα χαρίσματα, τας δέ δύο έλαίας ταΐς δυσι 
Διαθήκαις, έξ ών ή τών θείων νοημάτων ένεργουμένη σοφώς 

275 έκδίδοσθαι πέφυκε δύναμις, δι ’ ής τό φώς τών θείων μυστη
ρίων άσβεστον συντηρείται τρεφόμενον.

«Καί μία», φησίν, «έκ δεξιών του λαμπαδίου αύτής, καί 
μία έξ εύωνύμων» f22). Δεξιάν, οΐμαι, λέγειν τον προφήτην τό 
πνευματικώτερον του λόγου μέρος, εύώνυμον δέ τό σωματικώ- 

280 τερον. Εί δέ τό σωματικώτερον του λόγου μέρος δηλοΐ τό άρι- 
στερόν, τό δέ πνευματικώτερον μέρος σημαίνει τό δεξιόν, τήν 
Παλαιόν Διαθήκην τήν έξ εύωνύμων έλαίαν ύπολαμβάνω 
σημαίνειν, ώς τής πρακτικής μάλλον προνοουμένην φιλοσο
φίας, τήν έκ δεξιών δέ, τήν Νέαν Διαθήκην, ώς καινού μυστη- 

285 ρίοο διδάσκαλον καϊ τής έν έκάστω τών πιστών θεωρητικής 
έξεως ποιητικήν. Ή μέν γαρ άρετής τρόπους, ή δέ γνώσεως 
λόγους παρέχεται τοΐς τά θεΐα φιλοσοφοΰσι. Κα) ή μέν τής τών 
δρωμένων όμίχλης ύφαρπάζουσα πρός τό συγγενές άνάγει τόν 
νοδν, πάσης καθαρόν ύλικής φαντασίας γεγενημένον, ή δέ τής 

290 ύλικής προσπαθείας αύτόν άποκαθαίρει τφ τής άνδρείας τόνω, 
καθάπερ σφύρφ τινί, τούς πρός τό σώμα τής γνώμης κατά τήν 
σχέσιν έκκρουόμενον ήλους. Κα\ ή μέν Παλαιά σώμα πρός ψν-



του λύχνου, έτσι και δίχως τις άγιες Γραφές δεν ύπάρχει στ’ 
αλήθεια δύναμη νοημάτων θεία· καί δίχως ικανότητα πού δέχε
ται, σαν άγγεΐο, τά νοήματα, δέν μπορεΐ καθόλου νά σταθεί ένα 
θειο νόημα. Κι αν δέν τρέφεται τό φως των χαρισμάτων μέ θεία 
νοήματα, δέν διατηρείται αναμμένο σ’ όσους τό έχουν.

Καλώς λοιπόν μεταφέροντας τό όραμα σαν πνευματική θε
ωρία ό λόγος παρομοίασε τή λυχνία μέ τήν Εκκλησία, τή λα
μπάδα μέ τό θεό πού σαρκώθηκε καί ντύθηκε για τήν ύπόστα- 
σή του τή δική μας φύση χωρίς δική του μεταβολή, τούς έφτά 
λύχνους μέ τά χαρίσματα τού Πνεύματος, δηλαδή τις ένέργειές 
του, όπως φανέρωσε μέ σαφήνεια ό μέγας Ήσαΐας· τά έλαιοδο- 
χεΐα τών λύχνων τά παρομοίασε μέ τις έξεις πού δέχονταν τά 
θεία νοήματα τής Γραφής έκείνων πού δέχτηκαν τά θεία χαρί
σματα. Τις δύο πάλι έλιές, μέ τις δύο Διαθήκες, άπό τις όποιες 
προέρχεται ή δύναμη πού ένεργοϋν μέ σοφία τά θεία νοήματα, 
άπό τήν όποία τρέφεται καί συντηρείται άσβηστο τό φώς τών 
θείων μυστηρίων.

«Καί μία», λέει, «άπό τά δεξιά τής λαμπάδας καί μία άπό τ’ 
άριστερά». Δεξιά έλιά νομίζω λέει ό προφήτης τό πνευματικό 
μέρος του λόγου, καί άριστερή τό σωματικότερο. Κι &ν τό 
σωματικότερο μέρος του λόγου δηλώνει τό άριστερό, καί τό 
πνευματικότερο μέρος σημαίνει τό δεξιό, ύποθέτω δτι ή έλιά 
στ’ άριστερά σημαίνει τήν Παλαιά Διαθήκη, πού προνοεΐ γιά 
τήν πρακτική μάλλον τάση, ένώ ή έλιά άπό τά δεξία σημαίνει τή 
Νέα Διαθήκη, έπειδή διδάσκει τό νέο μυστήριο καί δημιουργεί 
στόν καθένα πιστό τή θεωρητική έξη. Γιατί ή πρώτη παρέχει 
τρόπους άρετής καί ή δεύτερη λόγους γνώσης γιά δσους φιλοσο
φούν τά θεία. Ή μία άρπάζοντάς μας άπό τήν όμίχλη τών όρα- 
τών άνεβάζει τό νοϋ πρός τό συγγενικό του, καθαΐροντάς τον 
άπό κάθε ύλική φαντασία. Ή άλλη τόν έλευθερώνει άπό κάθε 
προσκόλλησή του στά ύλικά, μέ τή δύναμη της άνδρείας, σάν 
μέ σφύρα, άφαιρώντας τά καρφιά πού κρατουν τή γνώμη δεμέ
νη στό σώμα. Καί ή Παλαιά Διαθήκη, πού θεωρήθηκε σώμα,
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χήν λογισθεν διά μέσων διαβιβάζει των αρετών, κωλύονσα του 
προς σώμα τον νοΰν καταβιβάζεσθαι, ή δε Νέα προς τον Θεόν 

295 Αναβιβάζει, τφ πυρι τής άγάπης πυρούμενον. Και ή μεν ταυτόν 
έργάζεται τώ νοΐ τό σώμα κατά την Θέσει κίνησινί23), ή δε ταυ
τόν τώ Θεφ τόν νοΰν άποτελεϊ κατά την έξιν τής χάριτος, το- 
σαύτην έχοντα πρός τόν Θεόν την έμφέρειαν, ώστε δι’ αύτοΰ 
τόν Θεόν γνωρίζεσθαι, τόν έξ έαυτοΰ κατά φύσιν ούδαμώς τό 

3οο παράπαν ούδενι γινωσκόμενον, ώς ёк τίνος είκόνος Αρχέτυπον.
Ταΰτα μεν ώδε κατά τοΰτον έχέτω τόν τρόπον. Εί δε βού

λεται τις και είς τόν καθ’ έκαστον άνθρωπον λαμβάνειν τών εί- 
ρημένων δύναμιν, ούκ Απορήσει πάντως καλών και εύσεβών 
θεωρημάτων. Λυχνίαν γάρ δυνήσεται νοειν την έκάστου ψυ- 

305 χήν (24), χρυσήν δλην, ώς κατά φύσιν νοεράν τε και λογικήν, 
άφθαρτόν τε και άθάνατον και τώ βασιλικωτάτω κράτει τής 
αότεξουσιότητος τετιμημένην, έχουσαν έφ’ έαυτής τό λαμπά
δων τής πίστεως, ήγουν τόν σάρκα γενόμενον Λόγον πιστευό- 
μενον αύτή βεβαίως και Αληθώς ύπ’ αύτής λατρευόμενον, έφ* 

3ΐο ήν ό λύχνος τοΰ λόγον τής γνώσεως άναπτόμενος τίθεται, κατά 
την αύτοΰ τοΰ Θεοΰ κα\ Λόγον διδαχήν και παραίνεσιν. Φησι 
γάρ* «ούδείς άπτει λύχνον και τιθέασιν αύτόν ύπό τόν μόδιον, 
άλλ' έπϊ την λυχνίαν, καί λάμπει πασι τοϊς έν τφ οϊκφ», λύχνον 
λέγων τυχόν ί25) τόν κατά πραξιν έν πνεύματι τής γνώσεως λό- 

3ΐ5 γον, ήγουν τόν νόμον τοΰ πνεύματος, μόδιον όέ τό χοϊκόν φρό
νημα τής σαρκός, ήγουν τόν έμπαθή νόμον τοΰ σώματος, ύφ ’ δν 
ού δει ποιεΐσθαι τόν νόμον τής χάριτος, άλλ' έπι τήν ψυχήν, την 
όντως χρυσήν λυχνίαν, ϊνα λάμπων ταΐς Αστραπαΐς τών έργων 
τής δικαιοσύνης καί τών σοφών νοημΑτων, πασι τοΐς έν τη 

320 οίκίφ, τουτέστιν Έκκλησίη., ή τφδε τφ κόσμω, μιμητάς τοΰ 
καλον τοΰς θεωμένους καθίστησι, δοξάζοντας και αύτους διά



διαβιβάζει πρός την ψυχή, διαμέσου των αρετών, έμποδίζοντας 
τό νοϋ νά κατεβει πρός τό σώμα, ένώ ή άρετή άνεβάζει πρός τό 
θεό, φλογίζοντας τον άνθρωπο μέ τό πυρ τής άγάπης. Και ή 
μία κάνει τό σώμα ϊδιο μέ τό νοϋ κατά τή θετική κίνηση, ένώ ή 
άλλη ταυτίζει τό νοϋ μέ τό θεό μέ τήν άπόκτηση τής χάριτος, 
καθιστώντας τον τόσο πολύ όμοιο μέ τό θεό, ώστε μέσω αύ- 
τοϋ, όπως τό πρωτότυπο μέ μιά εικόνα, γίνεται γνωστός ό 
θεός, πού σύμφωνα μέ τή φύση του σέ κανένα μέ κανένα τρόπο 
δέ γίνεται γνωστός άπό τον έαυτό του.

’Έτσι λοιπόν άς είναι αύτά μ’ αύτόν τον τρόπο. Ά ν  όμως 
θέλει κανένας νά δει τό νόημα όσων είπαμε καί στον καθένα 
άνθρωπο, δέ θά του λείψουν όπωσδήποτε οί όρθές καί εύσεβεΐς 
έξηγήσεις. Ώς λυχνία λοιπόν μπορει νά νοήσει τήν ψυχή του 
καθενός· όλόχρυση άφοϋ ώς πρός τή φύση της είναι νοερή καί 
λογική, άφθαρτη κι άθάνατη καί τιμημένη μέ τή βασιλικότατη 
δύναμη του αύτεξούσιου κι έχοντας έπάνω της τή λαμπάδα τής 
πίστης, δηλαδή τό Λόγο πού αύτή πιστεύει σταθερά πώς έγινε 
σάρκα γιά χάρη της καί πού τόν λατρεύει άληθινά. Σ’ αύτήν 
έπάνω άνάβει καί μπαίνει ό λύχνος του λόγου τής γνώσης σύμ
φωνα μέ τοΰ ίδιου τοΰ θεοΰ καί Λόγου τή διδαχή καί τήν πα
ραίνεση. Γιατί λέει· «κανένας άνάβοντας τό λύχνο δέν τόν το
ποθετεί κάτω τόν μόδιο, άλλά έπάνω στό λυχνοστάτη καί φέγγει 
γιά όλους μέσα στό σπίτι»15. Λύχνο ίσως όνομάζει τόν πνευμα
τικό λόγο τής γνώσης πού διέπει τήν πράξη, δηλαδή τό νόμο 
τοΰ πνεύματος* μόδιο όνομάζει τό χοϊκό φρόνημα τής σάρκας, 
δηλαδή τόν έμπαθή νόμο τοΰ σώματος, πού κάτω άπό αύτόν δέν 
πρέπει νά βάζομε τό νόμο τής χάριτος άλλά έπάνω στήν ψυχή, 
τήν άληθινή χρυσή λυχνία, γιά νά λάμπει μέ τΙς άστραπές τών 
έργων τής δικαιοσύνης καί τά σοφά νοήματα γιά δλους μέσα 
στό σπίτι, δηλαδή τήν Εκκλησία, ή όποία μέσα σ’ αύτόν τόν 
κόσμο κάνει δσους βλέπουν μιμητές τοΰ καλοΰ, δοξάζοντας κι
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τών έργων τής άρετήςζ26), άλλ ’ ον ψιλή προφορά λόγων, τον έν 
οΰρανοΐς Πατέρα, τουτέστι τον Θεόν, τον έν τοϊς ύψώμασι των 
μυστικών Θεωρημάτων της γνώσεως την τών κατά την άρετήν 

325 φαινομένων έργων τής δικαιοσύνης έν τοΐς άγίοις γεννώντα με
γαλοπρέπειαν. « Όπως ϊδωσιν ύμών τά καλά έργα», φησί, 
«καί δοξάσωσι τόν Πατέρα ύμών τόν έν οΰρανοΐς».

Οϋτω μέν ούν νοήσει κατά τόν άποδοθέντα τρόπον την 
όραθεΐσαν λυχνίαν και τό λαμπάδιον τους έπτά δε λύχνους έκ- 

330 δέξεταιί27) την τών διαφόρων χαρισμάτων του Πνεύματος είναι 
διαίρεσιν, κατά την προαποδοθεΐσαν έξήγησιν, ήν μυστικώς 
έπιλάμπειν καί έπαναπαύεσθαι τφ κατά Χριστόν δι ’ άρετής τε- 
λειουμένω καί γνώσεως, έπειδή Χριστόν οίδεν ό λόγος τόν 
ζώντα κατά Χριστόν καί τοΐς αύτοΐς τρόποις και λόγοις, καθώς 

335 έστιν άνθρώπφ θεμιτόν, διαφαινόμενον οία δη και αύτόν έχον- 
τα σοφίαν τε σύνεσιν, βουλήν τε κα\ ίσχυν кал γνώσιν και εύσέ- 
βειαν καί φόβον, δι' ών ώς δι ’ όφθαλμών νοητών έπιβλέπειν 
λέγεται πάσαν τής έκάστου καρδίας την γην ό Θεός. «Έπτά 
γάρ είσιν οδτοι όφθαλμόϊ Κυρίου», φησίν, «οί έπιβλέποντες έπι 

340 πάσαν την γήν».
«Καί έπτά έπαρυστρίδες τοΐς λύχνοις τοΐς έπάνω αύτής». 

Επαρυστρίδες είσΙν ί28) αί κατά πράξιν καί θεωρίαν έξεις τών 
άξίων τής έν τοΐς θείοις χαρίσμασι διαιρέσεως, άφ’ ών, ώς έξ 
άγγείων τινών, έπιχέοντες καθάπερ έλαιον τών μυστικών νοη- 

345 μάτων τήν δύναμιν, τό φως χαρισμάτων του Πνεύματος φυλάτ- 
τουσιν άσβεστον.

Τάς όέ δύο έλαίας νοήσειί29), καθώς προέφην, τάς δύο 
Διαθήκας' τήν μέν Παλαιάν(30) έξ εύωνύμων του λαμπαδίου, 
τήν τφ γνωστικφ τής ψυχής(31), ήγουν θεωρητικφ, καθάπερ 

350 έλαιον γεννώσαν τούς κατά τήν πράξιν τρόπους τών άρετών, 
τήν & νέαν έκ δεξιών, τήν τφ παθητικφ τής ψυχής, ήγουν 
πρακτικφ, καθάπερ έλαιον άενάως γεννώσαν τούς κατά τήν



αύτοί μέ τά έργα τής άρετής κι όχι μέ τήν προφορά άπλών λό
γων τόν Πατέρα στον ούρανό, δηλαδή τό Θεό, πού στο ύψος 
τών μυστικών συλλήψεων τής γνώσης γέννα στούς άγιους τή 
μεγαλοπρέπεια τών έργων τής δικαιοσύνης πού προβάλλουν μέ 
τήν άρετή. «Γιά νά δούν», λέει, «τά καλά σας έργα και νά δοξά
σουν τόν Πατέρα σας πού είναι στούς ούρανούς»16.

’Έτσι θά έννοήσει λοιπόν, μέ τόν τρόπο πού άναφέρθηκε, 
τή λυχνία και τή λαμπάδα τού όράματος. "Οσο γιά τούς έφτά 
λύχνους θά θεωρήσει πώς είναι ή διαίρεση τών διάφορων χαρι
σμάτων τού Πνεύματος, σύμφωνα μέ τήν προηγούμενη έξήγη- 
ση, πού φωτίζει μυστικά κι έπαναπαύεται σ’ όποιον γίνεται τέ
λειος μέ τήν άρετή και τή γνώση όπως όρίζει ό Χριστός. ’Επει
δή ή Γ ραφή θεωρεί Χριστόν όποιον ζεΐ σύμφωνα μέ τό Χριστό 
και διακρίνεται άπό τούς ίδιους τρόπους καί λόγους, όσο είναι 
δυνατό στόν άνθρωπο, άφού βέβαια κι αύτός έχει σοφία καί σύ
νεση, βουλή καί ισχύ, γνώση κι εύσέβεια καί φόβο, μέ τά όποια 
λέγεται ότι ό Θεός, σάν μέ νοητά μάτια, έπιβλέπει όλη τή γή 
τής καρδιάς τού καθενός μας. Γιατί λέει, «έφτά όφθαλμοί είναι 
αύτοί τού Κυρίου πού βλέπουν άπό ψηλά σ’ όλη τή γή»17.

«Καί έφτά έλαιοδοχεΐα γιά τούς λύχνους πού ήταν έπάνω 
της». Έλαιοδοχεΐα είναι οί ικανότητες στήν πράξη καί τή θεω
ρία τών άξιων γιά τή διαίρεση τών θείων χαρισμάτων, άπό τά 
όποια χύνοντας, σάν άπό κάποια άγγεΐα, λάδι, τή δύναμη τών 
μυστικών νοημάτων, φυλάγουν άσβηστο τό φώς τών χαρισμά
των τού Πνεύματος.

Ώς δύο έλιές θά έννοήσεις, όπως προεΐπα, τις δύο Διαθή
κες* τήν Παλαιά στ’ άριστερά τής λαμπάδας, ή όποία στό 
γνωστικό τής ψυχής, δηλαδή τό θεωρητικό, γέννα, σάν λάδι, 
τούς τρόπους τών άρετών στήν πράξη* τή Νέα πάλι στά δεξιά, 
πού γέννα άδιάκοπα στό πρακτικό μέρος, σάν λάδι, τούς θεω
ρητικούς πνευματικούς λόγους τών γνώσεων, ώστε καί μέ τις
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Θεωρίαν πνευματικούς λόγους των γνώσεων, ϊνα δι’ άμφοΐν 
καλώς κατακριβωθη το τής σωτηρίας ημών μυστήριον, έπίδει- 

355 ξιν μέν λόγου (32) τόν βίον, δόξαν δε βίου τόν λόγον ποιούμενον 
καί την μέν πραξιν Θεωρίαν ένεργουμένην, την δέ Θεωρίαν πρά- 
ξιν μυσταγωγουμένην και συντόμως είπεΐν, την μέν άρετήν φα- 
νέρωσιν γνώσεως, την δέ γνώσιν άρετής συντηρητικην έργαζό- 
μενον δύναμιν, κα\ δι ’ άμφοϊν, άρετής λέγω και γνώσεως, μίαν 

360 σοφίαν συνισταμένην έπιδεικνύμενον, ϊνα γνώμεν(33), δτι συμ- 
φωνοΰσιν άλλήλαις διά πάντων αί δύο ΔιαΘήκαι κατά την χάριν 
πλέον είς ένος μυστηρίου συμπλήρωσιν, ή δσον ψυχή кал σώμα 
είς ένός άνθρώπου γένεσιν κατά την σύνθεσιν άλλήλοις συμ- 
βαίνουσιν.

365 Εί δέ τις, ταΐς κατά νοΰν θεωρίαις φιλοτιμούμενος, έκλα- 
βών εϊποι τάς δύο έλαίας είναι τούς δύο νόμους, τόν τε φυσικόν 
λέγω καϊ τόν πνευματικόν, ούκ έξω βέβηκε τής άληθείας. Ό 
μέν γάρ φυσικός νόμος(34), ώς έξ άριστερών του λαμπαδίου, 
τουτέστι του σαρκωθέντος Θεού Λόγου, διά τής συγγενούς αί- 

37ο σθήσεως τούς έν τοΐς αίσθητοΐς πρός άρετήν τρόπους νοηθήσε- 
ται τφ λόγω προσάγων, ό δέ νοερός, ήγουν πνευματικός, έκ δε
ξιών, διά τής συγγενούς νοήσεως τούς έν τοΐς ούσι πρός γνώσιν 
πνευματικήν λόγους άναλεγόμενος, δι ’ ών τάς διαφόρους έξεις 
των πνευματικών χαρισμάτων καθάπερ λύχνων έπαρυστρίδας, 

375 πρακτικών καϊ γνωστικών Θεωρημάτων πληρώσαντες, άσβε- 
στον τό φώς τής άληθείας φυλάττομεν.

Γνωστικώτερον δέ τυχόν ό τόπος ούτος τής Γραφής κατα- 
νοούμενος, διά τών δύο έλαιών των έκ δεξιών του λαμπαδίου 
καϊ έξ εύωνύμων την πρόνοιαν δηλοΐ καί την κρίσιν, ών έστηκε 

380 μέσος ώς έπϊ λυχνίας χρυσής, τής άγίας Καθολικής Εκκλη
σίας, ήτοι του καθ' έκαστον άγίου ψυχής, πάσιν πυρσεύων τής 
άληθείας τό φώς, ό τδ παν ώς Θεδς περιέχων Λόγος, καϊ τούς 
κατά πρόνοιαν καί κρίσιν άληθινούς κα\ γενικωτάτους τής τών 
δντων συνοχής άποκαλύπτων λόγους, καθ’οΰς, τδ πρδ πάντων 

383 τών αίώνων προωρισμένον, έπ’ έσχάτων δέ τών χρόνων έπι-



δύο νά διακριβωθεί τέλεια τό μυστήριο τής σωτηρίας μας, πού 
έχει έπισφράγιση τού λόγου τό βίο, και δόξα τού βίου τά λόγια, 
καθώς και τήν πράξη θεωρία πού πράττεται και τή θεωρία πρά
ξη πού διδάσκει. Και για νά τό πούμε με συντομία, τήν άρετή 
τήν καθιστά φανέρωση τής γνώσης, ένώ τή γνώση τήν κάνει 
δύναμη συντηρητική τής αρετής, άποδεικνύοντας καί μέ τις 
δύο, έννοώ τήν άρετή και τή γνώση, ότι ύπάρχει μία σοφία, 
ώστε νά γνωρίσομε ότι οί δύο Διαθήκες συμφωνούν μεταξύ 
τους σέ όλα κατά τή χάρη, πρός συμπλήρωση ένός μυστηρίου 
περισσότερο άπό ό,τι συμφωνούν ένωνόμενα μαζί στή γένεση 
ένός άνθρώπου ή ψυχή και τό σώμα.

’Ά ν τώρα κάποιος, δείχνοντας ζήλο γιά τις θεωρίες τού 
νού, έννοήσει και πει ότι οί δύο έλιές είναι οί δύο νόμοι, έννοώ 
ό φυσικός και ό πνευματικός, δεν βγήκε έξω άπό τήν άλήθεια. 
Ό φυσικός δηλαδή νόμος, έπειδή είναι στ’ άριστερά τής λα
μπάδας, δηλαδή τού θεού Λόγου πού σαρκώθηκε, θά έννοήσο- 
με ότι μέ τή συγγενή του αίσθηση προσάγει στό λόγο τούς τρό
πους τών αισθητών γιά τήν άπόκτηση τής άρετής. Ό νοερός, 
δηλαδή ό πνευματικός, όντας στά δεξιά, μέ τή συγγενή του 
νόηση άναλογίζεται τούς λόγους τών όντων γιά γνώση πνευμα
τική. Μέ αύτούς (δηλαδή τούς δύο νόμους), άφού γεμίσομε τίς 
διάφορες έξεις τών πνευματικών χαρισμάτων, σαν μέ έλαιοδο- 
χεΐα τών λυχναριών, μέ θεωρίες πρακτικές καί γνωστικές, δια
τηρούμε άσβηστο τό φώς τής άλήθειας.

"Αν τό σημείο αύτό τής Γραφής τό δούμε προσεκτικότερα, 
ϊσως μέ τΙς δύο έλιές δεξιά κι* άριστερά στή λαμπάδα, δηλώνει 
τήν πρόνοια καί τήν κρίση, όπου άνάμεσά τους στέκεται, στήν 
άγία καθολική ’Εκκλησία, σάν έπάνω σέ λυχνία χρυσή, δηλαδή 
στήν ψυχή τού καθενός άγίου, σκορπίζοντας σ’ όλους τό φώς 
τής άλήθειας, ό θεός Λόγος πού περιέχει τό παν καί άποκαλύ- 
πτει τούς λόγους τής πρόνοιας καί τής κρίσης τούς άληθινούς 
καί γενικότατους τής συνοχής τών δντων, σύμφωνα μέ τούς 
όποίους συντελέστηκε τό μυστήριο τής σωτηρίας μας πού προ-
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τελεσθέν τής σωτηρίας ημών μυστήριον συνέστηκεν ών, τήν 
μέν πρόνοιαν(35), καθάπερ έλαίαν έκ δεξιών του λαμπαδίου 
τυγχάνουσαν, έν τφ άφράστω τρόπφ τής του Λόγου πρός τήν 
λογικώς έψυχωμένην σάρκα καθ’ όπόστασιν ένώσεως, διά μό- 

390 νης καθορώμεν τής πίστεως, τήν δέ κρίσιν έξ εόωνύμων ύπάρ- 
χουσαν, έν τφ μυστηρίω τών ύπέρ ήμών του σαρκωθέντος 
Θεοΰ ζωοποιών παθημάτων άρρήτως κατανοοΰμεν. Το μεν 
γάρ ώς άγαθός προηγουμένως κατά θελησιν γέγονεν (36), οία δή 
φύσει πάντων ύπάρχων Σωτήρ, το δέ καθ’ έκούσιον άνοχήν 

395 έφεπομένως ύπέμεινεν, ώς Λυτρωτής. Οό γάρ ϊνα πάθη προη
γουμένως ό Θεός γέγονεν άνθρωπος, άλλ’ ϊνα τον άνθρωπον 
σώση διά παθημάτων, ύφ' ά, διά τήν παράβασιν τής θείας έν- 
τολής, έαυτόν, ό κατ’ άρχάς άπαθής ύπάρχων, πεποίηκεν άν
θρωπος.

4οο Λεξιόν οδν τό κατά πρόνοιαν τής του Λόγου σαρκώσεως 
ύπάρχει μυστήριον, ώς ένεργητικόν τής ύπέρ φύσιν χάριτι προ 
τών αιώνων προωρισθείσης τών σωζομένων θεώσεως, ής ού- 
δέϊς τό παράπαν κατά φύσιν τών δντων έφικέσθαι δυνήσεται 
λόγος, εόώνυμον δέ τό κατά τήν κρίσιν του ζωοποιού πάθους 

405 του κατά σάρκα παθεΐν βουληθέντος Θεού, σαφώς ύπάρχει μυ
στήριον (3?), ώς ένεργητικόν μέν τής τών έπεισαχθέντων έκ τής 
παρακοής τα φύσει παρά φύσιν πάντων ιδιωμάτων кал κινημά
των παντελούς άναιρέσεως, ποιητικόν δέ τής τών προηγουμέ
νως κατά φύσιν άπάντων Ιδιωμάτων τε καί κινημάτων άνελ- 

4ΐολίπους άποκαταστάσεως, καθ' ήν ούδεϊς τό παράπαν τών δν
των κίβδηλος εύρεθήσεται λόγος, έξ ών, προνοίας τέ φημι και 
κρίσεως, ήγουν σαρκώσεώς τε καί πάθους, διά τό στερρόν τε 
κα) καθαρόν καί άδιάφθορον τής κατά τήν πράξιν άνδρικής 
άρε τής καί άτρεψίας, διά τε τό διαφανές καί λαμπρόν τής μυ- 

413 στικής θεωρίας καί γνώσεως, ώς έκ μέσου δύο χαλκών όρέων 
έκβέβηκεν, ίππείων άρμάτων δίκην (38), ή άγία τετράς τών

18. Ζαχ. 6,1.
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ορίστηκε πριν από όλους τούς αιώνες και πραγματοποιήθηκε 
στούς τελευταίους καιρούς. ’Από αύτά την πρόνοια, σαν έλιά 
από τά δεξιά τής λαμπάδας, τη βλέπομε μόνο με την πίστη στόν 
άνείπωτο τρόπο της ύποστατικης ένωσης του Λόγου με τή σάρ
κα πού έχει λογική ψυχή, ένώ τήν κρίση, όντας στ’ άριστερά, 
τήν κατανοούμε ανείπωτα στό μυστήριο τών ζωοποιών παθημά
των τού θεού πού σαρκώθηκε για χάρη μας. Και τή σάρκωση 
βέβαια τή δέχτηκε μέ τή θέλησή του πρώτα ώς αγαθός, έπειδή 
άπό τή φύση του είναι Σωτήρας όλων, ένώ τό πάθος τό ύπέμει- 
νε στή συνέχεια μ’ έκούσια ανεκτικότητα ώς λυτρωτής. Δεν 
έγινε δηλαδή ό θεός άνθρωπος για νά πάθει πρώτα άλλα γιά νά 
σώσει μέ τά παθήματά του τον άνθρωπο, στά όποια πάθη, έξαι- 
τίας τής παράβασης τής θείας έντολής, όδήγησε τόν έαυτό του 
ό ίδιος ό άνθρωπος πού ήταν άπό τήν άρχή άπαθής.

Στά δεξιά λοιπόν βρίσκεται τό σύμφωνο μέ τήν πρόνοια 
μυστήριο τής σάρκωσης τού Λόγου, έπειδή ένεργεΐ με τή χάρη 
πάνω άπό τή φύσή τή θέωση τών σωζομένων πού άποφασίστη- 
κε πριν άπό τούς αίώνες καί πού κανένας άπολύτως λόγος δέ θά 
μπορέσει νά τήν πλησιάσει σύμφωνα μέ τή φύση τών δντων. 
Στ’ άριστερά βρίσκεται σαφώς τό άντίστοιχο στήν κρίση μυ
στήριο τού ζωοποιού πάθους του θεού πού θέλησε νά πάθη 
κατά σάρκα, ένεργώντας τήν τέλεια άναίρεση όλων τών Ιδιωμά
των και κινημάτων πού έπεισήλθαν παρά φύση στή φύση άπό 
τήν παρακοή καί δημιουργώντας τήν πλήρη άποκατάσταση 
όλων τών Ιδιωμάτων και κινημάτων πού ύπηρχαν προηγουμέ
νως στή φύση μας, καί στήν όποία άποκατάσταση κανένας άπο
λύτως άπό τούς λόγους τών δντων δέ θά βρεθεί κίβδηλος. Άπό 
αύτά λοιπόν, έννοώ τήν πρόνοια καί τήν κρίση, δηλαδή τή σάρ
κωση και τό πάθος, έξαιτίας της στερεότητας καί καθαρότητας 
καί του άδιάφθορου της άνδρικης στήν πράξη άρετης καί στα
θερότητας, καθώς καί έξαιτίας της διαύγειας καί λαμπρότητας 
της μυστικής θεωρίας καί γνώσης, σάν άνάμεσα άπό δύο χάλκι
να δρη βγήκε σάν τέθριππο άρμα18 ή άγία τετράδα τών Εύαγγε-
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εΰαγγελίων, τών πάσαν διειληφότων και περιοδευσάντων την 
γην, και την πληγήν τής παραβάσεως του Άδάμ ίασαμένων, 
και άναπαυσάντων τό Πνεύμα του Θεου διά πίστεως, και τής 

420 έπ’ αύτη κατά τόν βίον καλής πολιτείας, έν γη Βορρςί(39), τουτέ- 
στιν έν τοϊς έθνεσιν, έν οίς ό ζόφος έκράτει τής άγνοιας кал τής 
Αμαρτίας τήν φύσιν έτυράννει τό σκότος.

Ή  πάλιν ή τοις άγίοις Εύαγγελίοις τών τεσσάρων γενι
κών άρετών ισάριθμος δύναμις(40), πάσαν διαλαβοΰσα, καθά- 

425 περ γήν, τών πιστών τήν καρδίαν кол περιοδεύσασα τήν έγγενο- 
μένην αύτοις έκ τών παθών τής άτιμίας πληγήν, και άναπαύσα- 
σα τό Πνεύμα του Θεου διά τής πρακτικής τών έντολών ένερ- 
γείας έν γη Βορρψ, τουτέστιν έν τή σαρκί, διά τών έργων τής δι
καιοσύνης φαινόμενον δείξασα τόν νόμον του Πνεύματος.

430 Ή  πάλιν τάς δύο έλαίας νοητέον(4]) τήν θεωρίαν και τήν 
πραξιν, ών, τής μεν θεωρίας (42) ή κατά σάρκωσιν πρόνοια δί- 
δωσι φαίνεσθαι τόν λόγον, τής δε πράξεως ή κατά τό πάθος 
κρίσις δίδωσιν ένεργεϊσθαι τόν τρόπον, ώς τής μεν κατά ψυχήν 
έκ δεξιών οΰσης του Λόγου, τής δε κατά σώμα έξ εύωνύμων 

435 ύπαρχούσης* και τής μεν τόν νουν πρός τήν του Θεου καλούσης 
συγγένειαν, τής δέ τφ Πνεύματι τήν αϊσθησιν άγιαζούσης και 
τών παθών αύτής,τους τύπους άφαιρουμένης.

’Ή πάλιν, πίστιν και άγαθήν συνείδησιν τάς δύο νοητέον 
έλαίας (43), ών έστηκε μέσος ό Λόγος, κατά μεν τήν πίστιν όρ- 

440 θώς παρά τών πιστών προσκυνούμενος, κατά δέ τήν άγαθήν 
συνείδησιν διά τής είς άλλήλονς εύαρεστήσεως εύσεβώς λα- 
τρευόμενος.

Ή  τούς δύο λαούς, τόν έξ έθνών λέγω καί τόν έξ Ιου
δαίων^4), έλαίαις δύο παρείκασεν ό Λόγος, οΰς και πιότητος 

445 υίούς, ώσπερ έρμηνεύων τάς έλαίας, διά τήν έν Πνεύματι γέν- 
νησιν κα\ τήν πρός θέωσιν χάριν τής υίοθεσίας προσηγόρευσεν, 
ών μέσος έστηκε ό σαρκωθείς Θεός, ώς έπϊ λυχνίας, τής μιας

19. Πβριοδευταί: περιόδευαν τίς περιοχές, καταρτίζοντας τούς πιστούς.



λίων, πού Αγκάλιασαν και περιόδευσαν19 όλη τή γη και θερά
πευσαν τό τραύμα τόΰ Άδάμ από την παράβαση και άνάπαυσαν 
τό Πνεύμα τού θεού με την πίστη τους και την σύμφωνη μ’ 
αύτή καλή πολιτεία στή ζωή τους, στή ‘γή τού Βορρά’, δηλαδή 
στα έθνη, όπου έπικρατούσε ό ζόφος τής άγνοιας και τυραννού- 
σε τή φύση τό σκότος τής άμαρτίας.

Ή  πάλι ή ισάριθμη μέ τά τέσσερα Εύαγγέλια δύναμη των 
γενικών άρετών άφού άγκάλιασε, σαν γή, άκέραιη τήν καρδιά 
των πιστών, κι άφού περιοδεύοντας θεράπευσε τό τραύμα τής 
άτιμίας τών παθών πού προκλήθηκε σ’ αύτούς κι άφού άνάπαυ- 
σε τό Πνεύμα τού θεού μέ τήν πρακτική ένέργεια τών έντολών, 
έδειξε τό νόμο τού Πνεύματος φανερώνοντάς τον μέ τά έργα δι
καιοσύνης ‘στή γή τού Βορρά’, δηλαδή στή σάρκα.

’Ή  άλλιώς, τις δύο έλιές πρέπει νά τις έκλάβομε ώς τή θε
ωρία και τήν πράξη, άπό τις όποιες ή πρόνοια για τή σάρκωση 
έπιτρέπει νά φανεΐ ό λόγος τής θεωρίας, ένώ ή κρίση γιά τό πά
θος έπιτρέπει νά ένεργεΐται ό τρόπος τής πράξης, γιατί έκείνη 
πού άφορά τήν ψυχή είναι στά δεξιά τού Λόγου, ένώ αύτή πού 
άφορά στό σώμα είναι στ’ άριστερά. Καί ή μία καλεΐ τό νού 
πρός τή συγγένεια τού θεού, ένώ ή άλλη άγιάζει τήν αίσθηση 
μέ τό Πνεύμα καί άφαιρεΐ τούς τύπους τών παθών της.

"Η άκόμα, τις δύο έλιές πρέπει νά τις θεωρήσομε ώς τήν 
πίστη καί τήν άγαθή συνείδηση, πού άνάμεσά τους στέκει ό 
Λόγος καί όσον άφορά στήν πίστη προσκυνειται όρθά άπό τούς 
πιστούς, ένώ όσον άφορά στήν άγαθή συνείδηση λατρεύεται μ’ 
εύσέβεια μέ τήν άγάπη τού ένός πρός άλλον.

"Η μπορούμε νά θεωρήσομε ότι μέ τΙς έλιές παρομοίασε ό 
λόγος τούς δύο λαούς, τά έθνη έννοώ καί τούς Ιουδαίους, τούς 
όποίους, έρμηνεύοντας κατά κάποιο τρόπο τις έλιές, τούς όνό- 
μασε καί «υιούς πιότητος»20 (θαλερούς υίούς), έξαιτίας τής 
πνευματικής γέννησης καί της χάριτος τής υίοθεσίας γιά θέω-
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20. Ζαχ. 4,14,
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και μόνης καθολικής Εκκλησίας, καταλλάσσων αύτούς έαυτφ 
τε και άλλήλοις και ποιων φωτός τον κατ’ άρετήν τε και 

450 γνώσιν γεννητικούς.
Τυχόν δε και την ψυχήν και το σώμα διά τών δύο έλαιών 

παρηνίξατο μυστικώς ό λόγος(45), τήν μεν ώς λόγοις άληθοΰς 
γνώσεως κομώσαν κατά τήν έλαίαν, το δε ώς άρετών πράξεσι 
πεπ υκασμένον.

455 Εί δέ και τούς δύο κόσμους διά τών δύο έλαιών ό τής 
Γραφής αίνίττεται λόγος(46), καλώς &ν έχοι και οΰτω νοούμε- 
νος, ων ϊσταται μέσος ώς Θεός ό Λόγος, τον μεν νοητόν έν τφ 
αίσθητφ φαίνεσθαι τοϊς τύποις μυστικώς διαγραφών(47), τον δέ 
αίσθητόν έν τφ νοητφ τοϊς λόγοις όντα νεοισθαι διδάσκων.

460 Εί δέ και τήν παρούσαν ζωήν кал τήν μέλλουσαν ή κατά 
τάς έλαίας διετύπωσεν δρασις(48), καλώς άν έχοι και οΰτω τής 
θεωρίας ό τρόπος, ών ϊσταται μέσος ό Λόγος, τής μεν άπάγων 
διά τής άρετής, πρός δέ τήν έπανάγων διά τής γνώσεως. "Οπερ 
νοήσας τυχόν ό θαυμαστός Λμβακούμ, φησίν «έν μέσω δύο 

465 ζωών γνωσθήση», ζωάς λέγων, ώσπερ τά όρη τά χαλκά και 
τάς έλαίας ό μέγας Ζαχαρίας, τους δύο κόσμους, ήγουν αιώνας, 
ή τάς τφοσφυεις αύτών ζωάς, ή τήν ψυχήν και το σώμα, ή τήν 
πραξιν κα) τήν θεωρίαν, ή τήν έξιν τοΰ καλοΰ και τήν ένέρ- 
γειαν, ή τόν νόμον κα\ τοΰς προφήτας, ή τήν Παλαιάν δλην και 

47ο τήν Νέαν Διαθήκην, ή τοΰς δύο νόμους, τόν έξ έθνών кал τόν έξ 
Ιουδαίων, ή τοΰς δύο νόμους, τόν φυσικόν κα) τόν πνευματι
κό ν, ή τήν πίστιν καί τήν άγαθήν συνειδήσιν, ών μέσος ϊσταται 
διά πάντων ύμνοΰμενος καί δοξαζόμενος ό Λόγος, κα) πρός 
μίαν τοΰ καλοΰ τά πάντα σύμπνοιαν άγων, ώς πάντων Θεός, 

475καϊ διά τοΰτο πάντα ποιήσας, ϊνα πάντων γένηται τής καθ’ 
ένωσιν πρός άλληλα τοΰ καλοΰ ταυτάτιμος δεσμός άδιάλυτος.
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ση, στούς όποιους άνάμεσα στέκει ό θεός πού σαρκώθηκε, σαν 
έπάνω σέ λυχνία, στη μία και μόνη καθολική Εκκλησία, συν
διαλλάσσοντας τους με τόν έαυτό του καί μεταξύ τους καί κά- 
νοντάς τους νά παράγουν τό φώς τής άρετής και τής γνώσης.

"Ισως δμως με τις δυό έλιές ό λόγος τής Γραφής ύπαινί- 
χθηκε μυστικά τήν ψυχή και τό σώμα* τήν ψυχή, γιατί είναι 
φορτωμένη, δπως ή έλιά, με λόγους άληθινής γνώσης, και τό 
σώμα, γιατί είναι στολισμένο μέ τις πράξεις τής άρετής.

"Αν δμως μέ τις δύο έλιές ό λόγος τής Γραφής ύπαινίσσε- 
ται τούς δύο κόσμους, είναι σωστός και μ’ αύτό τό νόημα, άνά
μεσα στούς όποιους στέκεται ό Λόγος ώς θεός, παρουσιάζο
ντας τό νοητό νά φαίνεται μυστικά μέ τούς τύπους μέσα στόν 
αίσθητό, και διδάσκοντας νά νοούμε δτι ό αίσθητός βρίσκεται 
μέσα στούς λόγους.

"Αν πάλι τό δραμα μέ τις έλιές παρουσίασε και τήν παρού
σα και τή μέλλουσα ζωή, είναι σωστός κι αύτός ό τρόπος τής 
έρμηνείας. Κι άνάμεσα σ’ αύτές στέκει ό Λόγος άπό τή μιά 
άπομακρύνοντάς τούς πιστούς μέ τήν άρετή, καί πρός τήν άλλη 
έπαναφέροντας τους μέ τή γνώση. Αύτό ίσως κατανόησε ό θαυ
μάσιος Άμβακούμ καί λέει* «θά γνωσθεΐ άνάμεσα σέ δύο 
ζωές»21, λέγοντας ζωές τούς δύο κόσμους, δηλαδή τούς αίώνες, 
δπως τά χάλκινα δρη καί τΙς έλιές ό μέγας Ζαχαρίας, ή τίς ται
ριαστές σ’ αύτά ζωές, ή τήν ψυχή καί τό σώμα, ή τήν πράξη και 
τή θεωρία, ή τήν δυνατότητα γιά τό καλό και τήν ένέργειά του, 
ή τό νόμο καί τούς προφήτες, ή δλη τήν Παλαιά καί τή Νέα 
Διαθήκη, ή τούς δύο λαούς, τά έθνη καί τούς Ιουδαίους, ή τούς 
δύο νόμους, τό φυσικό καί τόν πνευματικό, ή τήν πίστη καί τήν 
άγαθή συνείδηση, άνάμεσα στά όποια στέκει ό Λόγος πού δλα 
τόν ύμνούν καί τόν δοξάζουν καί πού όδηγεΐ τά πάντα σέ μιά 
σύμπνοια τοΰ καλοΰ ώς θεός τών πάντων καί πού γι’ αύτό τά 
δημιούργησε δλα, γιά νά γίνει δλων δεσμός άδιάλυτος τής ταυ
τότητας τοΰ καλοΰ μέ τήν ένωση μεταξύ τους.

21. Άββακ. 3,2.
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Λυχνίαν δε κατά την δρασιν τυχόν την Εκκλησίαν кал την 
ψυχήν εϊπεν ό λόγος, ώς έπίκτητον φύσει τό τής χάριτος φως 
έχουσαν κα\ έπισκευαστόν, διότι μόνου του Θεοΰ κατά φύσιν

48οέστϊ τό άγαθόν, έξ ού κατά μετοχήν πάντα φωτίζεται τε кал 

άγαθύνεται, τά φωτός κατά φύσιν кал άγαθότητος δεκτικά.

Κα\ ταΰτα μεν περί τούτων, συμμετρίας φροντίζων διήλ- 
θεν ό λόγος, αύτός δε пар ’ έαυτοΰ συν Θεφ τά κρείττω τούτοις 
έπιθεωρήσας, φαίδρυνον, όσιε πάτερ, ταΐς άειφανέσι τής σής

485 διανοίας άκτΐσι τήν άμβλυωποΰσάν μου ψυχήν.

ΣΧΟΛΙΑ

1 Τις ή λυχνία.
2 Πώς άκίβδηλος χρυσός έστιν ή Εκκλησία.
3 Πώς καθαρά.
4 5 Πώς άμίαντος.
5 Πώς άχραντος.
6 Τί τό λαμπάδων τής λυχνίας.
7 Ού πας άνθρωπος εις τούτον έρχόμενος τόν κόσμον, φησίν, 

ύπό του Λόγου πάντως φωτίζεται' πολλοί γάρ άφώτιστοι
ίο διαμένουσι καί του κατ’ έπίγνωσιν άμέτοχοι φωτός, άλλα 

δήλον δτι, πας άνθρωπος κατ’οίκείαν γνώμην είς τόν άλη- 
θή κόσμον τών άρετών έρχόμενος' πας γάρ ό κατ’ άλή- 
θειαν διά τής αΰθαιρέτου γεννήσεως είς τούτο έρχόμενος 
χών άρετών χόν κόσμον, ύπό χοΰ Λόγου πάντως φωτίζε-

15 χαι, λαμβάνων έζιν άρετής άμετακίνηχον καί γνώσεως 
άληθοΰς έπιστήμην άπταιστον.

9 Πώς καί λύχνος έστίν ό σαρκωθείς θεός Λόγος.
10 Ής ό μόδιος, ύφ’δνό λύχνος ού γίνεται καλυπτόμενος.
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Λυχνία στό δραμα ίσως είπε ό Λόγος την ’Εκκλησία και 
την ψυχή, έπειδή έχουν στή φύση τους τό φως τής χάριτος έπί- 
κτητο και δυνάμενο νά φανερωθεί. Γιατί τό άγαθό κατά φύση 
άνήκει μόνο στό Θεό κι άπό αύτόν κατά μετοχή φωτίζονται τά 
πάντα και άγαθύνονται, δσα άπό τή φύση τους μπορούν νά δε
χτούν τό φως και τήν άγαθότητα.

Λύτες τις έρμηνειες γιά τά θέματα αύτά έδωσε ό λόγος μου 
φροντίζοντας τή συμμετρία. Ό  ίδιος τώρα άπό μόνος σου με τή 
βοήθεια τού Θεού πρόσθεσέ τους τά σπουδαιότερα και φαίδρυ
νε, δσιε πατέρα, μέ τις άείφωτες άκτίνες τής διάνοιάς σου τή 
θαμποβλέπουσα ψυχή μου.

ΣΧΟΛΙΑ

1. Τί είναι ή λυχνία.
2. Πώς ή ’Εκκλησία είναι γνήσιος χρυσός.
3. Πώς είναι καθαρή.
4. Πώς είναι άμίαντη.
5. Πώς είναι άχραντη.
6. Πώς είναι άμείωτη.
7. Τί είναι ή λαμπάδα τής λυχνίας.
8. Δέ φωτίζεται, λέει, όπωσδήποτε άπό τό Λόγο κάθε άνθρω

πος, πού έρχεται στόν κόσμο. Πολλοί παραμένουν δίχως 
φωτισμό καί άμέτοχοι άπό τό φώς τής έπίγνωσης. ’Αλλά εί
ναι φανερό δτι φωτίζεται κάθε άνθρωπος πού έρχεται μέ 
δική του γνώμη στόν κόσμο τών άρετών. Καθένας λοιπόν 
πού άληθινά μέ αύτόγνωμη γέννηση έρχεται σ’ αύτόν τόν 
κόσμο τών άρετών δέχεται όπωσδήποτε τό φώς άπό τό 
Λόγο, λαμβάνοντας άμετακίνητη έξη τής άρετής καί άσφαλ- 
τη έπιστήμη τής άληθινής γνώσης.

9. Πώς συμβαίνει νά είναι λύχνος ό θεός Λόγος πού σαρκώ
θηκε.

10. Τί είναι ό μόδιος πού δέν μπορεΐ νά καλυφθεί ό λόγος μπαί
νοντας άπό κάτω.
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11 Είς τήν αΐσθησιν την γυναίκα και είς την ήδονήν τον δφιν 
2ο έθεώρησεν' άμφω γάρ πρός τόν λόγον κατά διάμετρον

άφεστήκασιν.
12 "Οτι, λαβουσα τόν νουν ή αϊσθησις ύποχείριον, διδάσκει 

πολύθεον, δι' έκάστης αίσθήσεως τη περί τα πάθη δουλείφ 
ώς θειον τό προσφυές αίσθητον θεραπεύουσα.

13 25 Τίνας τούς λύχνους ό Λόγος φησίν;
14 Βλέπε τήςχάριτος τό μέγεθος, βλέπε Θεολογίας άπέραντον 

τό πέλαγος.
15 Τίνων είσϊ κατορθωτικά του Πνεύματος τα χαρίσματα.
16 Τίνες είσϊ κατ * άλλον θεωρίας τρόπον οί λύχνοι.
17 3ο Την πρακτικήν φιλοσοφίαν φόβος, εύσέβειά τε και γνώσις

έργάζονται, την δε φυσικήν έν πνεύματι θεωρίαν ισχύς και 
βουλή καί σύνεσις κατορθοΰσι, τήν δε μυστικήν θεολογίαν 
σοφία μόνη θεία χαρίζεται.

18 Μέσα καλεΐ τήν των αίσθητών και των νοητών ούσίαν,
35 δι * ών πρός τόν θεόν ώς αίτίαν τών δντων ό άνθρώπινος

νους άνάγεσθαι πέφυκεν.
19 Τίνες είσϊ κατά τήν άναγωγήν αί τών λύχνων έπαρυστρί- 

δες.
20 Τίνες αί δύο τυγχάνουσιν έλαΐαι.
21 Άνακεφαλαίωσις τών θεωρηθέντων όριστική και σύν- 

4ο τομος.
22 Τί τό δεζιόν καί τό άριστερόν.
23 Ή Παλαιά, φησίν, Διαθήκη, πράζεως καί άρετής ύπάρχου- 

σα σύμβολον, συμφωνεϊν τό σώμα τώ νοΐ παρασκευάζει 
κατά τήν κίνησιν, ή δέ Νέα, θεωρίας καί γνώσεως οδσα

45 ποιητική, τόν μυστικώς αότής άντεχόμενον νουν τοΐς θείοις 
καταφαιδρύνει χαρίσμασιν.

24 Άλλης θεωρίας τρόπος ίδικός, είς τήν έκάστου ψυχήν 
άναφέρων τήν τε λυχνίαν καί τά τής λυχνίας.

25 Ήςό λύχνος.
26 30 Εκείνων ό θεός, φησίν, λέγεταί τε καί γίνεται κατά τήν χά-

ριν Πατήρ, τών μόνην έχόντων καθαράν τήν γνωμικήν έν 
πνεύματι γέννησιν, καθ' ήν, ώσπερ ψυχής πρόσωπον τόν
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11. Στήν αίσθηση είδε τήν γυναίκα και στην ήδονή τό φίδι, 
γιατί και τά δύο είναι διαμετρικά άντίθετα πρός τό λόγο.

12. Κάνοντας ή αίσθηση ύποχείριό της τό νοΰ, διδάσκει τήν 
πολυθεΐα, λατρεύοντας μέ κάθε αίσθηση, έξαιτίας τής δου
λείας της στά πάθη, τό άνάλογο αίσθητό ώς θειο.

13. Γιά ποιούς λύχνους μιλάει ό Λόγος.
14. Πρόσεχε τό μέγεθος τής χάριτος, πρόσεχε τό άπέραντο πέ- 

λαγο τής θεολογίας.
15. Ποιοί είναι έκεΐνοι πού κατορθώνουν τά χαρίσματα τού 

Πνεύματος.
16. Ποιοί είναι άπό άλλη θεωρητική άποψη οί λύχνοι.
17. Τήν πρακτική φιλοσοφία τήν πραγματοποιούν ό φόβος, ή 

εύσέβεια και ή γνώση, τή φυσική πνευματική θεωρία τήν 
κατορθώνει ή ίσχύς και ή βουλή καί ή σύνεση, ένώ τή μυ
στική θεολογία τή χαρίζει μόνο ή θεία σοφία.

18. Ενδιάμεσα καλει τήν ούσία τών αισθητών καί τών νοητών, 
μέσω τών όποιων ό άνθρώπινος νους, ώς άπό τή φύση του, 
ύψώνεται στό θεό ώς αίτία τών δντων.

19. Ποιά είναι μεταφορικά τά έλαιοδοχεΐα τών λυχναριών.
20. Ποιές είναι οί δύο έλιές.
21. ‘Οριστική και σύντομη άνακεφαλαίωση δσων εΙπώθηκαν.
22. Ποιό είναι τό άριστερό καί ποιό τό δεξιό.
23. Ή Παλαιά Διαθήκη πού είναι τό σύμβολο τής πράξης τής 

άρετής κάνει τό σώμα κατάλληλο νά έναρμονίζει τήν κίνη
σή του μέ τό νοΰ, ένώ ή Νέα Διαθήκη, έπειδή πραγματο
ποιεί τή θεωρία καί τή γνώση χαροποιεί μέ θεΐα χαρίσματα 
τό νοΰ πού έπιμένει μυστικά στή μελέτη της.

24. Ειδικός τρόπος άλλης θεωρίας άναφερόμενος στήν ψυχή 
τού καθενός, στή λυχνία καί στά σχετικά μέ τή λυχνία.

25. Ποιός είναι ό λύχνος.
26. Πατέρας κατά χάρη λέγεται καί γίνεται ό θεός έκείνων πού 

έχουν καθαρή τήν έκούσια πνευματική γέννησή τους, σύμ
φωνα μέ τήν όποία έχουν σάν πρόσωπο της ψυχής νά φαί-



ΜΑΞΙΜΟΥ ΤΟΥ ΟΜΟΛΟΓΗΤΟΥ

έν άρεταΐς του γεννήσαντος Θεού χαρακτήρα φαινόμενου 
έχοντες κατά τόν βίον, τους θεωμενους τη μεταβολή των 

55 τρόπων δοξάζειν τόν Θεόν παρασκευάζουσι, τόν οίκεϊον 
βίον πρδς μίμησιν παρέχοντες αύτοΐς έξαίρετον άρετής 
έζεμπλάριον. Ού yap λόγω ψιλφ Θεός δοζάζεσθαι πέφυ- 
κεν, άλλ’ έργοις δικαιοσύνης πολλφ πλείονα λόγου βρώσι 
την θείαν μεγαλοπρέπειαν, 

во Τίνας εϊναι δει νοεΐν τους έπτά λύχνους;
Τίνες αί έπαρυστρίδες;
Τίνες αί δύο έλαΐαι;
Ή μέν Παλαιά, φησί, τω γνωστικφ χορηγεί τους τρόπους 
των άρετών, ή δέ Νέα τφ πρακτικφ γνώσεως άληθους 

65 λόγους χαρίζεται.
"Οτι τό πρακτικδν τδ τής ψυχής παθητικδν λέγει.
Ό τη πράζει σωματουμένην, φησί, την γνώσιν кал τη 
γνώσει ψυχουμένην την πραζιν δεικνύς, τδν ακριβή τρόπον 
εδρε τής άληθους θεουργίας. Ό δ ’ όποτέραν τούτων τής 

70 έτέρας έχων διεζευγμένην, ή την γνώσιν άνυπόστατον 
έποίησε φαντασίαν, ή την πραζιν άψυχον κατέστηκεν εΐ- 
δωλον γνώσις γάρ άπρακτος, φαντασίας ούδεν διενήνοχεν, 
ύφεστώσαν αύτήν την πραζιν ούκ έχουσα' кал πράζις άλό- 
γιστος άψύχφ ταυτδν είδώλω καθέστηκε, ψυχουσαν αύτήν 

75 γνώσιν ούκ έχουσα.
",Ώσπερ ψυχή καί σώμα ποιεί κατά σύνθεσιν άνθρωπον, 
οΰτω πράζις καί θεωρία μίαν κατά σύνοδον σοφίαν άποτε- 
λεϊ γνωστικήν' κα\ Παλαιά κα\ Νέα Διαθήκη μυστήριον έν 
άπεργάζεται.

80 ‘Αριστερός μέν ό φυσικός νόμος διά την αϊσθησιν, προσάγει 
δέ τφ Αόγφ τούς τρόπους τών άρετών καί ποιεί γνώσιν 
ένεργουμένην. Ό  δέ ρευματικός νόμος ώς δεξιός μέν έστι



νεται στο βίο τους μέ τις άρετές τό χαρακτήρα του Θεοΰ 
πού τούς γέννησε, παρασκευάζουν έκείνους πού τούς βλέ
πουν νά δοξάζουν τό Θεό μέ τη μεταβολή τής συμπεριφο
ράς τους, προτείνοντάς τους ώς έξαίρετο παράδειγμα πρός 
μίμηση τόν ίδιο τους βίο. Γιατί δέν θέλει ό Θεός νά δοξά
ζεται μέ άπλά λόγια άλλα μέ έργα δικαιοσύνης πού διαλα- 
λούν πολύ περισσότερο άπο όσο ό λόγος τή θεία μεγαλο
πρέπεια.

27. Τί πρέπει νά έννοήσομε πώς είναι οί έφτά λύχνοι.
28. Τί είναι τά έφτά έλαιοδοχεΐα.
29. Τί είναι οί δύο έλιές.
30. Ή Παλαιά Διαθήκη χορηγεί, λέει, στό γνωστικό τούς τρό

πους τών άρετών, ένώ ή Νέα χαρίζει στον πρακτικό τούς λό
γους τής άληθινής γνώσης.

31. Μέ τό πρακτικό έννοει τό παθητικό τής ψυχής.
32. ’Όποιος δείχνει τή γνώση νά ύλοποιειται μέ τήν πράξη καί 

τήν πράξη νά πνευματίζεται μέ τή γνώση, βρήκε τόν άκριβή 
τρόπο τής άληθινής θεοπραξίας. Όποιος όμως έχει αύτές 
χωρισμένη τή μια άπό τήν άλλη ή έκανε τή γνώση άνυπό- 
στατη φαντασία ή κατάντησε τήν πράξη άψυχο είδωλο. 
Γιατί γνώση πού δέ γίνεται πράξη, δέν διαφέρει καθόλου 
άπό τή φαντασία, άφού δέν έχει σάν ύπόβαθρό της τήν ίδια 
τήν πράξη. Καί πράξη πάλι χωρίς σκέψη καταντά τό ίδιο 
μέ τό άψυχο είδωλο, άφού δέν έχει τή γνώση νά τήν κάμνει 
πνευματική.

33. "Οπως όταν συνενωθούν ή ψυχή καί τό σώμα άποτελούν 
τόν άνθρωπο, έτσι καί ή πράξη καί ή θεωρία δταν ένωθοϋν 
κάνουν μιά σοφία πνευματική. Καί ή Παλαιά καί ή Νέα 
Διαθήκη πραγματοποιούν ένα μυστήριο.

34. Ό  φυσικός νόμος έξαιτίας τής αίσθησης είναι στ’ άριστερά, 
προσφέρει στό Λόγο τούς τρόπους τών άρετών καί παρέχει 
γνώση έμπρακτη. Ό  πνευματικός πάλι νόμος, έπειδή βρί
σκεται στά δεξιά, άνήκει στό νού, άναμιγνύει στήν αϊσθη-
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διά τον νουν, μίγνυσι δέ τή αίσθήσει τους έν τοΐς οόσι πνευ
ματικούς λόγους καί ποιεΐ πραξιν λελογισμένην.

35 85 Ή πρόνοια, φησίν, έν τφ καθ’ ύπόστασιν ένωθήναι σαρκϊ
τόν Λόγον δείκνυται, ή δέ κρίσις έν τφ παθεΐν ύπερ ήμών 
σαρκί καταδέζασθαι φαίνεται, δι’ ών, ένώσεως καί πά
θους, ή του παντός σωτηρία συνέστηκεν.

36 Ή μέν σάρκωσις, φησίν, είς την τής φύσεως σωτηρίαν γέ- 
γονε, τά δέ πάθη πρός λύτρωσιν των διά τήν άμαρτίαν τφ

90 θανάτω κατεχομένων.
__ ^

37 Τό μυστήριον, φησί, τής ένανθρωπήσεως, τά μέν παρά φύ- 
σιν άφίστησιν ιδιώματα τής Ανθρώπινης φύσεως, τά δέ 
κατά φύσιν Αποκαθίστησιν.

38 Πρόνοιαν καί κρίσιν, σάρκωσίν τε καί πάθος, όρη χαλκά 
95 νενόηκεν, έξ ών ή τών Εύαγγελίων έκβαίνει τετράς.

39 Γήν Βορρά τά έθνη νενόηκεν, άτινα ώς έν χώρο. σκότους 
ύπήρχόν ποτε τή πλάνη τής Αγνοίας' νΰν δέ γεγόνασιν έν 
χώρο. φωτός, τή έπιγνώσει τής Αληθείας, κατά τήν χάριν 
τής Αγίας τών Εύαγγελίων τετράδος, ώς στοιχείων Αφθάρ-

ιοο των, κατά τόν έσω καί νοερόν άνθρωπον είς ζωήν αιώνιον 
Αναπλασθέντες διά τής πίστεως.

40 'Άλλη θεωρία τών τεσσάρων Αρμάτων.
41 ‘Άλλη θεωρία τών έλαιών.
42 Ό μέν θεωρητικός, φησί, τόν κατά τήν πρόνοιαν λόγον τής 

Ю5 σαρκώσεως έχει φαινόμενον, ό δέ πρακτικός τόν κατά τήν
κρίσιν τών παθηματων του Λόγου τρόπον ένεργούμενον 
δείκνυσιν.

43 Είς τάς έλαίας άλλη θεωρία.
44 Είς τάς αϋτάς άλλη θεωρία.
45 по 'Άλλη περί τών αύτών θεωρία.
46 “Άλλη περί τών δύο έλαιών θεωρία



ση τούς πνευματικούς λόγους των δντων και παρέχει πράξη 
έλλογη.

35. Ή πρόνοια, λέει, φανερώνεται μέ τήν ύποστατική ένωση 
τού Λόγου μέ τή σάρκα, ένώ ή κρίση καταφαίνεται μέ τη 
συγκατάθεσή του νά πάθει κατά σάρκα για χάρη μας. Μ’ 
αύτά, τήν ένωση και τό πάθος, πραγματοποιήθηκε ή 
σωτηρία τών όλων.

36. Ή σάρκωση, λέει, έγινε για τή σωτηρία τής φύσης, ένώ τά 
παθήματα γιά τή λύτρωση έκείνων πού κατέχονται έξαιτίας 
τής άμαρτίας άπό τό θάνατο.

37. Τό μυστήριο, λέει, τής έναθρώπησης άπομακρύνει τά παρα- 
φύση ιδιώματα τής άνθρώπινης φύσης και άποκαθιστα τά 
κατά φύση.

38. Τήν πρόνοια και τήν κρίση, τή σάρκωση καί τό πάθος, τά 
θεώρησε ώς όρη χάλκινα, άπό τά όποια προέρχεται ή τε
τράδα τών Εύαγγελίων.

39. Τή τού Βορρά’ έννοεΐ τά έθνη, τά όποία κάποτε βρίσκο
νταν στήν πλάνη τήν άγνοιας, σάν σέ χώρα τού σκότους, 
ένώ τώρα είναι στή χώρα τού φωτός μέ τήν έπίγνωση τής 
άλήθειας, σύμφωνα μέ τή χάρη τής άγιας τετράδας τών 
Εύαγγελίων, πού είναι στοιχεία άφθαρτα, καί έγινε μέσα 
τους ή άνάπλαση τού νοερού άνθρώπου μέ τήν πίστη γιά τήν 
αιώνια ζωή.

40. "Αλλη θεωρία γιά τά τέσσερα άρματα.
41. "Αλλη θεωρία γιά τις έλιές.
42. Ό  θεωρητικός, λέει, φανερώνει τόν σύμφωνο μέ τήν πρό

νοια λόγο τής σάρκωσης, ένώ ό πρακτικός δείχνει τόν τρό
πο τού Λόγου πού πραγματοποιείται κατά τήν κρίση τών 
παθημάτων.

43. "Αλλη θεωρία γιά τις έλιές.
44. "Αλλη θεωρία γιά τις ίδιες.
45. Κι άλλη θεωρία γι’ αύτές.
46. "Αλλη θεωρία γιά τις δύο έλιές.
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47 Ό τόν φαινόμενον κόσμον νοών, θεωρεί τον νοούμενον' τύ
ποι γάρ τη αίσθήσει τα νοητά φανταζόμενος και κατά νοΰν 
σχηματίζει τούς θεαθέντας λόγους, και μεταφέρει πρός μεν

ιΐ5  αϊσθησιν πολυειδώς του νοητού κόσμου την σύστασιν, 
πρός δέ νοΰν τοΰ αίσθητοΰ κόσμου πολυπλόκως την συν- 
θεσιν καϊ νοεΐ, έν μέν τφ νοητφ τόν αίσθητόν, μετενέγκας 
πρός τόν νοΰν τοΐς λόγοις την αϊσθησιν, έν όέ τφ αίσθητφ 
τόν νοητόν, πρός την αϊσθησιν έπιστημόνως τοΐς τύποις 

ΐ2ο μετεγκλώσας τόν νοΰν.
48 "Αλλη περί των αύτών θεωρία.
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47. 'Όποιος νοεΐ τόν κόσμο τών φαινομένων, θεωρεί τόν νοού
μενο κόσμο. Γιατι φαντάζεται τά νοητά και τ’ άποτυπώνει 
στήν αίσθηση και σχηματίζει στο νού τούς λόγους πού θεά- 
στηκε, μεταφέροντας έτσι μέ πολλά είδη στήν αίσθηση τη 
σύσταση τού νοητού κόσμου και στο νού τή σύνθεση τήν 
πολύπλοκη τού αισθητού κόσμου. Μέσα στόν νοητό κόσμο 
νοεΐ τόν αισθητό, έχοντας μεταφέρει μέ τούς λόγους τήν 
αίσθηση στο νού, και μέσα στόν αισθητό τό νοητό μετα- 
πλάθοντας μέσω τών τύπων και μέ έπιστήμη τό νού πρός 
τήν αίσθηση.

48. "Αλλη θεωρία γιά τά ίδια.



Ποίαν έννοιαν έχει τό ρητόν τό έν τφ  Ίωνς. τφ  προφήτη περί 
τής Νινευή φάσκον «Έν ή κατοικοΰσιν πλείους ή δώδεκα 
μυριάδες άνδρών, οϊτινες ούκ έγνωσαν δεξιάν αύτών ούδε 
άριστεράν αύτών», έπειδή άπό του γράμματος ούχ εύρίσκω 

5 μίαν παραμυθίαν; Ού γάρ είπε παΐδας, ϊνα περι νηπίων νομί
σω, άλλ '  άνδρας (ποιος δέ άνήρ, έχων άβλαβεΐς τάς φρένας, 
άγνοεΐ δεξιάν αύτοΰ ή άριστεράν αύτου;), άλλ '  είπέ τίνες οί 
άνδρες, καί τίς ή δεξιά, κα) τίς ή άριστερά, κατά τόν τής άνα-

γωγής λόγον.

ΛΠΟΚΡΙΣΙΣ

Ούδέν τών άναγεγραμμένων τη Γραφή προσώπων ή τό
πων ή χρόνων ή έτέρων πραγμάτων, έμψύχων τε και άψύχων, 
αισθητών τε καϊ νοητών, κατά τόν αύτόν άει νοούμενον τρόπον 
έχει συμβαίνουσαν έαυτη δι’ όλου τήν ιστορίαν καϊ τήν θεω- 

ΐ5 ρίαν. Διό χρή τόν άπταίστως τήν θείαν τής άγίας Γραφής έξα- 
σκούμενον εϊδησιν ταΐς διαφοραϊς τών γινομένων ή λεγομένων 
διαφόρως έκδέχεσθαι τών άπηριθμημένων έκαστον, καϊ τήν 
άρμόζοοσαν αύτφ κατά τόν τόπον ή τόν χρόνον δεόντως θεω
ρίαν προσνέμειν. Πολύσημον γάρ έστι έκάστοο τών έν τή 

2ο Γραφή σημαινομένων τό όνομα κατά τήν δύναμιν τής Έβραΐδος 
φωνής, δπερ κάνταδθα σαφώς εύρίσκομεν.

Ερμηνεύεται γάρ Ιωνάς κατά διαφόρους έκφωνήσεις(1)'

ΕΡΩΤΗΣΙΣ ΞΔ'



ΕΡΩΤΗΣΗ 64

Ποιά έννοια έχει τό ρητό του προφήτη Ίωνά πού λέει για τή 
Νινευή, «στήν όποία κατοικούν περισσότεροι άπό δώδεκα 
μυριάδες άνδρες, πού δέ γνωρίζουν ούτε τή δεξιά ούτε τήν 
άριστερά τους»1, γιατί τό γράμμα δέν μου παρέχει καμμιά 
βοήθεια. Γιατί δέν είπε ‘παιδιά’, για νά νομίσω ότι πρόκειται 
για νήπια, άλλα «άνδρες». Ποιός είναι έπίσης ό άνδρας πού 
έχει σωστό τό μυαλό του κι άγνοεΐ τό δεξί ή τό άριστερό του 
χέρι. Πές λοιπόν ποιοί είναι οί άνδρες καί ποιό τό δεξί καί 
ποιό τό άριστερό χέρι, σύμφωνα με τόν τρόπο της μεταφο

ράς.

ΑΠΟΚΡΙΣΗ

Κανένα άπό όσα Αναγράφονται στή Γραφή πρόσωπα, τό
ποι, χρόνοι ή άλλα πράγματα έμψυχα καί άψυχα, αισθητά καί 
νοητά, δέν έχουν κατά τόν ίδιο πάντοτε τρόπο σκέψης σύμφω
νη έξολοκλήρου μέ τόν έαυτό τους τήν Ιστορία καί τή θεωρία 
(τήν άφήγηση καί τήν έρμηνεία). Γι’ αύτό όποιος έξασκείται νά 
λάβει σωστά τή θεία γνώση της άγίας Γραφής, πρέπει, άνάλογα 
μέ τις διαφορές όσων γίνονται καί λέγονται, διαφορετικά νά δέ
χεται καθένα άπό δσα άναφέρονται καί νά του άποδίδει τήν κα
τάλληλη έρμηνεία πού άπαιτειται σύμφωνα μέ τόν τόπο καί τό 
χρόνο. Γιατί τό όνομα καθενός άπό δσα σημαίνονται στή Γρα
φή έχει πολλές σημασίες, σύμφωνα μέ τις δυνατότητες της 
έβραϊκης γλώσσας, πράγμα πού τό βρίσκομε σαφώς καί έδώ.

Τό όνομα λοιπόν Ιωνάς έπιδέχεται πολλές έρμηνειες*
1. Ίωνας 4,4.
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‘άνάπαυσις’ και ‘δόμα Θεού’, Ίαμα Θεού’ кал ‘Θεού χάρις αύ- 
τοΐς’ και ‘πόνος Θεου’, και ‘περιστερά’ кал 'φυγή κάλλους’ кал

25 ‘διαπόνησις αύτώνΓίνεται δε ούτος και έν Ίόππχ\ кал έν θα
λάσση και έν κήτει και έν Νινευή και ύπό την κολόκννταν. Ερ
μηνεύεται δέ ϊόππηί2) ‘κατασκοπή χαράς’ και ‘καλλονή θαυ
μαστή’, και ‘χαρά δυνατή’. Ούκουν Ιωνάς ό προφήτης(3) τύπον 
φέρει και τού Αδάμ και τής κοινής φύσεως και του Χριστού 

30 καί τής προφητικής χάριτος και τού άγνώμονος και έπϊ παντι 
καλφ διαπονουμένου και ταΐς θείαις άει βασκαίνοντος χάρισι 
λαού των Ιουδαίων. Οίον, τού μεν Αδάμ φέρει τύπον και τής 
κοινής φύσεως φεύγων έξ Ίόππης εις θάλασσαν και διά τούτο 
κατά την τής προσηγορίας αύτού δύναμιν ‘φυγή κάλλους’ κα- 

35λούμενος. Ίόππη δέ δηλοΐ τυπούμενον έν αότή τον παράδει
σον (4), τόν όντως κατασκοπήν χαράς και δντα кал όνομαζόμε- 
νον, καϊ ‘χαράν δυνατήν’ καί ‘καλλονήν θαυμασίαν διά τόν έν 
αύτφ πλούτον τής άφθαρσίας, δστις ποτ’ άν ήν ό παράδεισος 
ούτος ό χειρ) Θεού φυτευθείς. «Έφύτευσε». γάρ φησι, «Κύριος 

4οό Θεός παράδεισον έν Έδέμ καί έθετο έκεΐ τόν άνθρωπον δν 
έπλασε»’ καί τίνα τά ξύλα τά έν αύτφ, είτε θεωρούμενα είτε 
νοούμενα, καί τί τό έν μέσω τού παραδείσου ζύλον τής ζωής, 
ών πάντων έσθίειν πρόσταγμα λαβών ό Άδάμ, τυχόν ούδε 
ήψατο' «άπό παντός γάρ ξύλου», φησί, «τού έν τφ παραδείσω

45 βρώσει φάγη».
Σημαίνει δέ πάλιν ή Ίόππη Ο την άρετήν καϊ την γνώσιν 

καί την έπ’ αύταΐς σοφίαν' την άρετήν μέν δταν έρμηνεύεται 
1καλλονή θαυμαστή’, τήν δέ γνώσιν δταν ώς ‘κατασκοπή χα
ράς’ λαμβάνεται, τήν δέ σοφίαν όπηνίκα τήν ‘δυνατήν ’ σημαίνει 

50 'χαράν*, καθ’ ήν τελειούμενος άνθρωπος τήν άνεκλάλητον λαμ
βάνει χαράν, τήν δυνατήν κα\ όντως συνεκτικήν τής κατά Θεόν 
καί θείας του άνθρώπου συστάσεως, είπερ ή σοφία ξύλον ζωής



‘άνάπαυση’ για παράδειμα και ‘δώρο θεοΰ’, ‘θεραπεία θεοΰ’, 
‘χάρη θεοΰ πρός αύτούς’ και ‘πόνος θεοΰ’ και ‘περιστέρι’ και 
‘φυγή τής όμορφιας’ και ‘καταπόνηση αύτών’. Ό  Ιωνάς βρίσκε
ται και στήν Ίόππη και στή θάλασσα και στό κήτος και στή Νι- 
νευή και κάτω άπό τήν κολοκυθιά. Ίόππη έρμηνεύεται ‘κατό- 
πτευση χαράς’, ‘καλλονή θαυμαστή’ και ‘χαρά δυνατή’. Ό  ποι
μένας ό Ίωνας ό προφήτης έχει τόν τύπο και τοΰ Άδάμ και τής 
κοινής φύσης και τοΰ Χριστού και τής προφητικής χάριτος καί 
τοΰ άγνώμονα κι έκείνου πού κοπιάζει γιά κάθε καλό καί φθο
νεί τή θεϊκή εύνοια στό λαό τών Ιουδαίων. Συγκεκριμένα* έχει 
τόν τύπο τοΰ Άδάμ καί τής κοινής μας φύσης όταν φεύγει άπό 
τήν Ίόππη στή θάλασσα και γι’ αύτό σύμφωνα μέ τή σημασία 
τοΰ όνόματός του λέγεται ‘φυγή όμορφιας’. Ή Ίόππη δηλώνει 
δτι άποτυπώνει τόν παράδεισο, πού είναι πραγματικά καί όνο- 
μάζεται ‘κατόπτευση χαράς’ καί ‘δυνατή χαρά’ καί ‘όμορφιά 
θαυμάσια’, μέ τόν πλούτο τής άφθαρσίας πού περικλείει, όποιος 
κι &ν ήταν αύτός ό παράδεισος πού τόν φύτεψε τό χέρι τοΰ 
θεοΰ. Γιατί λέει* «φύτεψε ό Κύριος ό θεός παράδεισο στήν 
Έδέμ καί έβαλε έκεί τόν άνθρωπο πού έπλασε»2. Καί ποιά είναι 
τά δέντρα τοΰ παραδείσου πού βλέπουν τά μάτια ή νοεί ό νοΰς, 
καθώς καί τί είναι τό δέντρο τής ζωής στό μέσο τοΰ παραδεί
σου. Άπό όλα αύτά ό Άδάμ έλαβε άδεια νά φάει καί ίσως ούτε 
κάν τά άγγιξε* γιατί λέει «άπό κάθε δέντρο πού είναι μέσα στόν 
παράδεισο θά πάρεις καί θά φας»3.

Σημαίνει άκόμα ή Ίόππη τήν άρετή καί τή γνώση καί τή 
σοφία πού άποτελοΰν τήν άρετή, όταν έρμηνεύεται θαυμαστή 
όμορφιά, καί τή γνώση, δταν θεωρείται κατόπτευση χαρας. 
Σημαίνει τή σοφία, δταν δηλώνει τή δυνατή χαρά, σύμφωνα μέ 
τήν όποία τελειούμενος ό άνθρωπος δέχεται τήν άνεκλάλητη 
χαρά, τή δυνατή, πού άληθινά δίνει τή συνοχή στήν κατά θεόν 
καί θεία σύσταση τοΰ άνθρώπου, έφόσσν βέβαια «ή σοφία είναι
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2. Γεν. 2,8. 3. Γεν. 2,16.
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έστι πασι τοΐς άντεχομένοις αύτής, κατά το γεγραμμένον «καί 
τοΐς έπερειδομένοις έπ’ αύτήν, ώς έπϊ Κύριον, άσφαλής». Φεύ- 

55 γουσαν γάρ άεϊ την Ίόππην, τουτέστι την έξιν τής άρετής και 
τής γνώσεως και τής έπ’ αύταϊς σοφίας την χάριν, ώσπερ ό 
Αδάμ τδν παράδεισον διά τής παρακοής, όρώμεν την φύσιν 
των άνθρώπων, διά τδ την διάνοιαν αύτής έπιμελώς έγκεϊσθαι 
τοΐς πονηροΐς, καί ε(ς την Θάλασσαν, λέγω δε την άλμην τής 

όοάμαρτίας, έκουσίως κατασυρομένην, ώς προς τούτον τόν κό
σμον έκπεσών τον παραδείσου ό προπάτωρ ’Αδάμ κατεκυλί- 
σθη, καί την άστατον των ύλικών και άλμην άλλως φέρουσάν 
τε καί φερομένην πλάνην τε και σύγχυσιν έπιμελώς περιέπου- 
σαν, ής τοσοΰτόν έστι τό κέρδος τοΐς άντεχομένοις αύτής, όσον 

65 μόνον ποντισθήναι και ύπό του κήτους καταποθήναι και περι- 
χυθήναι ΰδωρ έως ψυχής, καί άπό τής έσχάτης άβύσσου κυ- 
κλωθήναι καί δΰναι την κεφαλήν εις σχισμάς όρέων και κατελ- 
θεΐν εις γην, ής οί μοχλοί αύτής κάτοχοι αιώνιοι, ώς πυθμένα 
δήλον δτι τής έσχάτης άβύσσου τυγχάνουσαν, την γήν την σκο- 

70 τεινήν δντως καϊ γνοφεράν, γήν σκότους αιωνίου, έν ή ούκ έστι 
φέγγος, ούδέ όρςίν ζωήν βροτών, ώς πού φησιν ό μέγας και 
τοΐς μεγάγοις ύπίρ άληθείας άθλοις διηγωνισμένος Ίώβ.

Σημαίνει γουν τόν ’Αδάμ ό προφήτης, ήγουν την κοινήν φύ
σιν των άνθρώπων, έν έκάστφ ταυτα τυπών μυστικώς, την, 

75 ώς έζ Ίόππης, των θείων έζολισθήσασαν άγαθών και πρός 
τήνδε του βίου καθάπερ θάλασσαν την ταλαιπωρίαν κατενε- 
χθεΐσαν, καϊ τφ άστάστω καϊ πολυφλοίσβψ πελάγει τής τών 
όλικών προσπαθείας καταποντισθεΐσαν (*), και ύπό του κήτους 
τον νοητού κα\ άπλήστον θηρός του διαβόλου καταποθεΐσαν, 

80 καϊ τό ΰδωρ πανταχόθεν τών έν κακίφ πειρασμών περιχυθεν



τό δέντρο της ζωής για όλους όσοι τή λαμβάνουν», σύμφωνα μ’ 
αύτό πού έχει γράφει· «και είναι άσφάλεια γιά όσους στηρίζο
νται σ’ αύτήν, σάν πάνω στον Κύριο»4. Βλέπομε δηλαδή τή 
φύση των άνθρώπων νά άποφεύγει πάντοτε, όπως ό Άδάμ τόν 
παράδεισο έξαιτίας της παρακοής του, τήν Ίόππη, δηλαδή τήν 
άρετή και τή γνώση και τή χάρη τής σοφίας πού αύτές δίνουν, 
έπειδή ή διάνοιά της τριγυρίζει μ’ έπιμονή στά πονηρά και κα- 
τασύρεται μέ τή θέλησή της στή θάλασσα, δηλαδή στό άρμυρό 
νερό τής άμαρτίας, όπως ξεπέφτοντας άπό τόν παράδεισο ό 
προπάτοράς μας Άδάμ κατακυλίστηκε στον κόσμο τούτο, και 
νά φροντίζει μ’ έπιμέλεια τήν άστατη των ύλικών πραγμάτων 
θάλασσα πού πηγαινοφέρνει έδώ κι έκει μαζί σάν άλλη άρμύρα 
και τήν πλάνη και τή σύγχυση, τής όποίας τό κέρδος γιά έκεί- 
νους πού τήν έγκολπώνονται είναι τόσο, όσο νά καταποντι- 
στοΰν μονάχα και νά τούς καταπιεί τό κήτος και νά τούς κατα- 
κλύσουν τά νερά ώς τό μεδούλι, νά τούς περικυκλώσει ή έσχα
τη άβυσσος, νά βουλιάξει τό κεφάλι τους σέ σχισμές βουνών 
και νά κατεβούν στή γη πού αιώνιοι μοχλοί τήν κρατούν, γιατί 
είναι όλοφάνερα πυθμένας τής έσχατης άβύσσου, τή γη πραγ
ματικά τή σκοτεινή καί ζοφερή, τή γη τού αιώνιου σκότους, 
όπου δέν ύπάρχει φεγγοβολή, ούτε φαίνεται κάποια ζωή θνη
τών, όπως λέει κάπου ό μέγας Ίώβ πού άγωνίστηκε τούς μεγά
λους άθλους γιά χάρη της άλήθειας.

Δηλώνει λοιπόν ό προφήτης τόν Άδάμ, δηλαδή τήν κοινή 
φύση τών άνθρώπων, έντυπώνοντας όλα αύτά μυστικά στόν κα
θένα. Τή φύση, πού, σάν άπό τήν Ίόππη, ξεγλίστρησε άπό τά 
θεία άγαθά καί σύρθηκε στήν ταλαιπωρία της ζωής αύτης σάν 
μέσα στή θάλασσα καί καταποντίσθηκε στό άστατο καί τρικυ
μισμένο πέλαγος της προσκόλλησης στά ύλικά καί πού τήν κα
τάπιε τό κήτος, τό νοητό κι άχόρταγο θηρίο, ό διάβολος. Τά 
νερά τών πειρασμών της κακίας τήν κατάκλυσαν ώς τό κόκκα-
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δεζαμένην έως ψυχής' ώς περιχεθεϊσαν δηλαδή τοΐς πειρα- 
σμοΐς τής ζωής και ύπό τής έσχατης άβύσσου κυκλωθήναι, 
τουτέστιν ύπό τής παντελούς άγνοιας καταδεθεΐσαν τον νοΰν 
καϊ περικλυσθήναι τφ πολλφ βάρει τής κακίας τον λογισμόν, 

85 кал καταδύσαι την κεφαλήν εις σχισμάς όρέων, τουτέστι τον 
πρώτον κατά την πίστιν περί μονάδος Λόγον С) ώς κεφαλήν 
του παντός σώματος τών άρετών, ώς εϊς τινας σχισμάς άφεγ- 
γεΐς όρέων τάς διανοίας τών πονηρών δυνάμεων κατακλεισθεΐ- 
σαν καί εις πολλάς δόξας και φαντασίας καταμερισθεισαν. Σχι- 

90 σμάς γάρ όρέων τών έν τφ βάθει που τής έσχατης άβύσσου τής 
άγνοιας κειμένων τής πονηριάς πνευμάτων περι πλάνην ένοίας 
είπεν ό λόγος, καί κατελθουσαν εις την τήνί8), ής οί μοχλοί αύ- 
τής κάτοχοι αιώνιοι, τουτέστι πρός την πάσης αίσθήσεως θείας 
έρημον καί ζωτικής κινήσεως άρετών έστερημένην έξιν κατε- 

95 νεχθεΐσαν, την μηδεμίαν παντελώς έχουσαν αϊσθησιν άγαθότη- 
τος καί θεού κατ’ έννοιαν έφέσεως κίνησιν, έφ ’ ής βέβηκεν κα- 
θάπερ άβυσσος Ο τής άγνοιας ό ζόφος καϊ τό άνήκεστον βάθος 
τής κακιάς, καί τά όρη τής πλάνης έρρίζωται, τά πνευματικά 
λέγω τής πονηριάς, ών πρότερον ταις σχισμαΐς είσδΰσα, γέγο- 

ιοο νεν ύστερον βάσις διά την κακίστην έξιν ή φύσις τών Ανθρώ
πων, ώς δεκτική τής αύτών πλάνης καί πονηριάς. Την έχουσαν 
καθάπερ αιωνίους μοχλούς ί1 °) τάς ένδιαθέτους προσπαθείας 
τών ύλικών τάς ούκ έώσας την διάνοιαν, τού σκότους τής 
άγνοιας άπαλλαγεΐσαν, τό φώς ίδεΐν τής άληθοΰς έπιγνώσεως, 

Ю5 ήντινα τυχόν έξιν, ώς μικρφ πρόσθεν έφην, ό μέγας Ιώβ αίνιτ- 
τόμενος έφη, «γήν σκοτεινήν καί γνοφεράν», γήν σκότους αιω
νίου. Σκοτεινήν μέν ώς πάσης άληθοΰς έρημον γνώσεώς τε καί 
θεωρίας, γνοφεράν δέ ώς πάσης άρετης έστερημένην και πρά- 
ξεως, έν φησίν, «ούκ έστι φέγγος», δηλαδή γνώσεως καϊ 

по άληθείας(Π), «ούδέ όρφ> ζωήν βροχών», την λογικοΐς δηλονότι 
πρέπουσαν άγωγήν.



λο, κατακλύσθηκε δηλαδή από τούς πειρασμούς τής ζωής και 
τήν περικύκλωσε ή έσχατη άβυσσος. 'Ότι δηλαδή δεσμεύτηκε 
ό νους της άπό τήν πλήρη άγνοια και ό λογισμός της βουλίαξε 
άπό τό πολύ βάρος τής κακίας και τό κεφάλι βουτήχτηκε στις 
σχισμές των βουνών, δηλαδή ό πρώτος λόγος τής πίστης μας 
περί μονάδας, ώς κεφάλι τού δλου σώματος τών άρετών, φυλα
κίστηκε σέ κάποιες άφώτιστες σχισμές βουνών, τις σκέψεις 
τών πονηρών δυνάμεων και διαμερίστηκε σέ πολλές γνώμες και 
φαντασίες. Σχισμές βουνών είπε βέβαια ό λόγος τις πλανημένες 
έννοιες τών πονηρών πνευμάτων πού κείτονται στό βάθος τής 
έσχατης άβύσσου τής άγνοιας. Κι άφοΰ κατέβηκε στή γή, πού 
οί μοχλοί της τήν κατέχουν αιώνια, δηλαδή όταν κατασύρθηκε 
στήν έξη τήν έρημη άπό κάθε θεία αίσθηση καί στερημένη άπό 
κάθε ζωτική κίνηση τών άρετών, πού δέν έχει άπολύτως καμ- 
μιά αίσθηση τής άγαθότητας καί δέν κινείται μέσα της κανένας 
πόθος θεού, όπου πάνω της άπλώθηκε σάν άβυσσος ό ζόφος 
τής άγνοιας καί τό άθεράπευτο πάθος τής κακίας. Κι όπου 
έχουν ριζώσει τά δρη τής πλάνης, έννοώ τά πνεύματα τής πονη
ριάς5, στών όποιων τις σχισμές εισχώρησε πρώτα κι έγινε 
ύστερα ή φύση τών άνθρώπων βάση γιά τήν κάκιστη έξη, έπει- 
δή έπιδέχεται τήν πλάνη καί τήν πονηρία τους. Αύτή έχει σάν 
αιώνιους μοχλούς κάθε ένδιάθετη προσκόλληση στά ύλικά πού 
δέν άφήνουν τή διάνοια, άπαλλαγμένη άπό τό σκότος τής 
άγνοιας, νά δει τό φώς τής άληθινής έπίγνωσης, γιά τήν όποία 
έξη ίσως, δπως είπα λίγο πιό πρίν, κάνοντας ύπαινιγμό ό μέγας 
Ίώβ τήν είπε «γή σκοτεινή καί ζοφερή»6, γή του αίώνιου σκό
τους. Σκοτεινή, γιατί είναι έρημη άπό κάθε άληθινή γνώση καί 
θεωρία* ζοφερή, έπειδή είναι στερημένη άπό κάθε άρετή καί 
πράξη. «Σ’ αύτή», λέει, «δέν ύπάρχει φέγγος», δηλαδή φέγγος 
γνώσης κι άλήθειας, «ούτε βλέπεις τή ζωή τών θνητών»7, τή 
ζωή δηλαδή πού άρμόζει σέ λογικά δντα.
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Έν τούτοις μέν γίνεται τυχόν, όπηνίκα τα πάθη τυπών έν 
έαυτφ τής άνθρωπότητος ό προφήτης, είς άπερ έλεεινώς έαυ- 
τήν κατεσκεύασε, τά τής κοινής οίκειούμενος φύσεως, και 

П5 έφαρμόζεται δεόντως αύτφ, τυποΰντι τόν Άδάμ, τής προσηγο- 
ρίας ό νους, «φυγή κάλλους’ έρμηνευόμενος. Ήνίκα δε τόν δι’ 
ήμας έν τοΐς ήμών καθ’ ήμάς διά σαρκός νοερώς έψυχωμένης 
χωρίς μόνης άμαρτίας γενόμενον θεόν προδιατυποΐ και το τής 
οικονομίας καί των κατ’ αότήν παθημάτων προδιαγράφει μυ- 

ηοστήριον, τήν μέν άπ’ οόρανών είς τόν κόσμον τούτον σημαίνει 
κάθοδον διά τής έξ Ίόππης είς τήν θάλασσαν μεταβάσεως(12), 
τό δέ του θανάτου καί τής ταφής καί τής άναστάσεως μυστή
ριον ύπό του κήτους δηλοΐ καταπινόμενος καί μετά τρεις ήμέ- 
ρας καί τρεις νύκτας άπαθής έκδιδόμενος. Και διά τούτο προσ- 

ΐ25φόρως κατά τήν τής κλήσεως δύναμιν 'άνάπαυσις’ και Ίασις 
θεού' καί ‘θεού χάρις αύτοΐς’, τυχόν δέ ‘καί πόνος θεού’, διά 
τό πάθος τό έκούσιον, καλώς όνομαζόμενος. Τήν γάρ άληθινήν 
τών έν όδύναις κεκοπωμένων άνάπαυσιν(13) καί τήν ϊασιν τών 
συντετριμμένων καί τήν χάριν τής τών άμαρτημάτων άφέσεως, 

ΐ3οΧριστόν Ιησοΰν τόν άληθινιόν θεόν ό προφήτης διά τών οι
κείων δραμάτων μυστικώς προδιέγραψεν. Αΰτός γάρ ό Κύρος 
ήμών καί θεός γενόμενος άνθρωπος καί τφ πελάγει του βίου 
του καθ’ ήμας ένδημήσας, ώς άπ’ ούρανου, τής Ίόππης έρμη- 
νευομένης ‘κατασκοπή χαράς’, είς τήν θάλασσαν τουδε του κό- 

135 σμου, κατά τό γεγραμμένον, «δς άντί τής προκειμένης αύτφ χα
ράς ύπέμενε σταυρόν, αίσχύνης καταφρονήσας», καί είς τήν 
καρδίαν τής γής, ένθα διά του θανάτου καταπιών ήμας είχεν ό 
πονηρός καθειργμένους, καταβάς έκουσίως, καί διά τής άνα
στάσεως άνασπάσας, πρός ούρανόν δλην τήν κεκρατημένην 

αοφύσιν άναγαγών, άνάπαυσις ήμών κατ’ άλήθειαν ύπάρχει καί 
ίασις кой χάρις(14)' άνάπαυσις μέν, ώς τόν νόμον τής έν σαρκί



Σ’ αύτά ίσως έρχεται ό προφήτης όταν, δίνοντας μέ τόν 
έαυτό του τόν τύπο των παθών τής Ανθρωπότητας, στα όποια 
αύτή ύποτάχθηκε μέ τρόπο έλεεινό, κάνει δικά του όλα δσα 
άνήκουν στήν κοινή μας φύση, κι έφαρμόζεται πολύ ταιριαστά 
σ’ αύτόν, πού άποτελεΐ τόν τύπο τού Άδάμ, τό νόημα τού όνό- 
ματος πού έρμηνεύεται ‘φυγή όμορφιάς’. "Οταν δμως προτυπώ- 
νει τό θεό πού ήρθε σ’ έμάς γιά χάρη μας σύμφωνα μ’ έμάς, μέ 
σάρκα δηλαδή πού είχε ψυχή νοερή, χωρίς άμαρτία μόνο, προ
διαγράφει καί τό μυστήριο τής οικονομίας καί τά παθήματα πού 
τή συνοδεύουν. Καί τήν κάθοδο βέβαια άπό τόν ούρανό στόν 
κόσμο τούτο τή σημαίνει μέ τή μετάβαση στή θάλασσα άπό τή 
Ίόππη, ένώ τό μυστήριο τού θανάτου καί τής ταφής καί τής 
άνάστασης τό δηλώνει, όταν τόν καταπίνει τό κήτος καί βγαίνει 
άπαθής μετά τρεις μέρες καί τρεις νύχτες. Καί γι’ αύτό πρόσφο
ρα καί καλά όνομάζεται αύτό πού σημαίνει ή όνομασία, ‘άνά- 
παυση’ δηλαδή καί ‘θεραπεία τού θεού’ καί ‘δωρεά τού θεού’ 
σ’ αύτούς, καί ίσως ‘πόνος θεού’ έξαιτίας τού έκούσιου πάθους. 
Γιατί ό προφήτης μέ τά όράματά του προδιέγραψε μυστικά τήν 
άληθινή άνάπαυση έκείνων πού έξάντλησαν οί όδύνες καί τήν 
θεραπεία έκείνων πού έχουν ύποστεΐ τή συντριβή καί τή χάρη 
τής άφεσης τών άμαρτημάτων, δηλαδή τόν Χριστό Ιησού, τόν 
άληθινό θεό. Γιατί ό ίδιος ό Κύριος καί θεός μας, όταν έγινε 
άνθρωπος καί βρέθηκε μέσα στό πέλαγος τής ζωής μας, σάν 
κατόπτευση χαράς άπό τόν ούρανό, δπως έρμηνεύεται ή Ίόππη, 
άφού κατέβηκε θέλοντας στή θάλασσα τού κόσμου τούτου σύμ
φωνα μέ τό χωρίο, «ό όποιος άντί τή χαρά πού ήταν μπροστά 
του ύπέμεινε τό σταυρό, καταφρονώντας τήν αισχύνη»8 καί 
στήν καρδιά τής γης, όπου άφοϋ μάς κατάπιε μέ τό θάνατο μάς 
είχε φυλακίσει ό πονηρός, καί άφοΰ μάς άρπαξε μέ τήν άνάστα- 
ση καί άνέβασε στόν ούρανό δλη τή φυλακισμένη φύση μας, εί
ναι άληθινά Ανάπαυσή μας καί θεραπεία καί χάρη· άνάπαυση,
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διά την πρόσκαφον ζωήν περιστατικής λύων δουλείας' ϊασις 
δέ, ώς τό σύντριμμα του θανάτου και τής φθοράς διά τής άνα- 
στάσεως έζιασάμενος' χάρις δέ, ώς τής έν πνεύματι διά πίστε- 

145 ως υιοθεσίας кал τής έπαξίως έκάστου κατά την θέωσιν χάρι- 
τος διανομεύς. "Εδει γάρ, έδει κατά άλήθειαν εις έκείνην γενέ- 
σθαι την γήν τδ φως και την δύναμιν του θεου και Πατρός, έν 
ή τό σκότος ύπήρχε και οί μοχλοί αιώνιοι, ϊνα, τό σκότος λύσας 
τής άγνοιας, οϊα δη πνευματικόν φως υπάρχων, καί τους μο- 

ηοχλους τής κακίας συντρίψας, ώς ένυπόστατος Θεου δύναμις, 
την τούτοις δεινώς ύπό του πονηρού κατησφαλισμένην έλευθε- 
ρώσ\у φύσιν, δωρούμενος αύτη φως άληθοΰς γνώσεως άσβε- 
στον και δύναμιν άρετών άναφαίρετον.

Όπηνίκα δέ την προφητικήν χάριν, ώς έκ τίνος Ίόπ- 
155 πης(15), τής τέως ένδόξου νομιζομένης τής του νόμου λατρείας, 

εύαγγελικώς εις τά έθνη μεταβαίνουσαν και τον ίουδαϊκόν λαόν 
διά την αύτών άπιστΐαν τής κατ' αύτήν χαρας έρημον καταλιμ- 
πάνουσαν, καί διά πολλών θλίψεων, κινδύνων τε και περιστά
σεων, καί πόνων καί διωγμών кал θανάτων, την τών έθνών, 

160 καθάπερ Νινευή, πρός τόν Θεόν έπιστρέφουσαν Εκκλησίαν 
έαυτφ τυποΐ, μυστικώς ό προφήτης την Ίόππην άφίησι, τής 
κατά νόμον δηλαδή λατρείας άφιστάμενος, την χάριν σημαίνων 
τής προφητείας καί έν τη θαλάσση γινομένην τών άκουσίων 
περιστάσεων και τών έπ’αύταϊς άγώνων και πόνων και κινδύ- 

165 νων, κα) ύπό του κήτους του θανάτου καταπινομένην μέν, ού- 
δαμώς δέ παντελώς διαφθειρομένην. Ού γάρ ϊσχυσε τόν δρό
μον τής εύαγγελικώς τοις έθνεσι καταγγελθείσης κωλυσαι χά- 
ριτος τών δντων ούδέν ού θλϊψις, ού στενοχώρια, ού διωγμός, 
ού λιμός, ού κίνδυνος, ού μάχαιρα' τούναντίον μέν οδν διά τού- 

ΐ7ο των ή χάρις έβεβαιώθη, πάντων τών έπαναστάντων κρατήσα- 
σα, κα\ έν τφ πάσχειν, πλέον τούς δρώντας νικήσασα, και την 
φύσιν πλανωμένην έπέστρεψεν έπ) Θεόν ζώντα και άληθινόν,
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έπειδή καταργεί τό νόμο της περιστασιακης δουλείας στή σάρ
κα γιά την πρόσκαιρη ζωή* θεραπεία, έπειδή θεράπευσε μέ τήν 
άνάσταση τή συντριβή του θανάτου καί τής φθοράς· καί χάρη, 
έπειδή αύτός μοιράζει μέ τήν πίστη τήν πνευματική υιοθεσία 
καί τή δωρεά τής θέωσης όπως άξίζει στον καθένα. Γιατί έπρε- 
πε, πραγματικά έπρεπε νά φτάσει στή χώρα έκείνη τό φώς καί 
ή δύναμη του θεοΰ καί Πατέρα, όπου βασίλευε τό σκότος καί 
οί μοχλοί οί αιώνιοι, γιά νά διάλυσε* τό σκότος τής άγνοιας, 
σάν πνευματικό φώς πού ήταν, καί, συντρίβοντας τούς μοχλούς 
τής κακίας, σάν ένυπόστατη δύναμη θεοΰ, νά έλευθερώσει τή 
φύση πού ήταν μ’ αύτούς σκληρά άσφαλισμένη άπό τόν πονη
ρό, χαρίζοντας σ’ αύτή τό άσβηστο φώς τής άληθινής γνώσης 
καί τήν άναφαίρετη δύναμη τών άρετών.

'Όταν όμως ό προφήτης είκονίζει μέ τόν έαυτό του τόσο 
τήν προφητική χάρη, πού, σάν άπό κάποια Ίόππη, τήν παλιά 
λατρεία τοΰ νόμου πού νομιζόταν ένδοξη * μεταβαίνει μέ τό 
Εύαγγέλιο στά έθνη, δσο κι όταν έγκαταλείπει γιά τήν άπιστία 
του τόν Ιουδαϊκό λαό άπό τή χαρά πού τοΰ έδινε, καί τήν Εκ
κλησία τών έθνών πού σάν τή Νινευή έπιστρέφει στό θεό μέ 
πολλές θλίψεις καί κινδύνους καί δυσκολίες καί πόνους καί 
διωγμούς καί θανάτους, τότε ό προφήτης άφήνει μυστικά τήν 
Ίόππη, άπομακρύνεται δηλαδή άπό τή νομική λατρεία, δηλώνο
ντας τή χάρη τής προφητείας, πού ρίχνεται καί στή θάλασσα 
τών άκουσίων περιστάσεων καί στούς άγώνες καί τούς κόπους 
καί τούς κινδύνους τους, καί πού τό κήτος τοΰ θανάτου τήν κα
ταπίνει, δέν μπορεΐ όμως νά τήν άφανίσει όλότελα μέ κανένα 
τρόπο. Γιατί δέν μπόρεσε κανένα άπό τά δντα νά έμποδίσει τήν 
πορεία τής χάριτος πού κηρύχτηκε στά έθνη, ούτε θλίψη, ούτε 
στενοχώρια, ούτε διωγμός, ούτε πείνα, ούτε κίνδυνος, ούτε μά- 
χαιρα, άλλα τό άντίθετο, μέ αυτά δλα ή χάρη στερεώθηκε ύπε- 
ρισχύοντας σέ δλα πού της έπιτέθηκαν. Καί ένώ ύφίστατο πα
θήματα, νίκησε άκόμα περισσότερο τούς δράστες κι έπέστρεψε 
τή φύση μας, πού πλανιόταν, στό θεό τόν ζώντα κι άληθινό,
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ώσπερ Ιωνάς την Νινευή. Käv έδόκει δια τής έπηρείας των 
διωγμών καλύπτειν τήν χάριν ό πονηρός, ώς τον προφήτην το 

175 κήτος, άλλ’ είς τέλος κατέχειν ούκ ήδυνήθη, τής ένεργοόσης 
τήν χάριν δυνάμεως άλλοιώσαι τήν ίσχυν οό δυνάμενος' δθεν 
και λαμπροτέραν μάλλον έποίει μετά τήν πείραν τών έναντίων 
τήν χάριν έν τοΐς αύτής φοιτηταΐς διαφαίνεσθαι, τοσουτον, δσον 
αότος ταΐς προβολαΐς τήν οίκείαν έπεφθείρετο δύναμιν(16), 

iso όρών έαντφ παντάπασιν τήν χάριν ού μόνον άνάλωτον, άλλα 
και τήν φυσικήν τών καταγγελλόντων αύτήν τοΐς έθνεσι άγιων 
άσθένειαν, ίσχυν τής αύτου καθαιρετικήν δυνάμεως γενομένην 
κα\ παντός ύψους έπαιρομένου κατά τής γνώσεως του Θεοΰ 
παντελώς άφανιστικήν, και τφ δοκεΐν σωματικώς άλώναι ταΐς 

iss έπηρείαις μάλλον πνευματικώς δυναμουμένην.
"Οπερ έκ του παθεΐν τχ\ πείρο, μαθών ό έν καινότητι του 

Πνεύματος, άλλ’ ού παλαιότητι γράμματος, τής έν Χριστφ 
προς τά έθνη διάκονος προφητικής γενόμενος χάριτος, Παύλος 
ή μεγάλη σάλπιγζ τής άληθείας, «έχομεν», φησί, «τον θησαυ- 

190 ρόν τούτον έν όστρακίνοις σκεύεσι», θησαυρόν λέγων τόν λό
γον τής χάριτος, όστράκινον δε σκεύος το σώμα τούτο το παθη- 
τόν, ή τήν έν τφ λόγφ τφ κατά προφοράν νομιζομένην ιδιω
τείαν, τήν πάσαν του κόσμου τήν σοφίαν νικήσασαν, ή 
χωρήσασαν, καθώς έστιν έφικτόν, τήν άχώρητον τφ  κόσμφ 

195 παντάπασιν του θεοΰ σοφίαν και του κατ' αύτήν φωτός τής 
άληθούς έπιγνώσεως τήν οικουμένην δλην πληρώσασαν. « 7να 
ή ύπερβολή τής δυνάμεως ή του θεοΰ, και μή έξ ήμών έν παν- 
τ) θλιβόμενοι, άλλ*ού στενοχωρούμενον άπορούμενοι, άλλ’ούκ 
έζαπορούμενον διωκόμενοι, άλλ’ ούκ έγκαταλειπόμενον κατα- 

200 βαλλόμενοι, άλλ' ούκ άπολλύμενοι. Πάντοτε τήν νέκρωσιν του 
Ίησοΰ έν τφ σώματι περιφέροντες, ϊνα καϊ ή ζωή του Ίησοΰ έν 
τφ σώματι ήμών φανερωθώ. ΆεΙ γάρ ήμεϊς οί ζώντες είς θάνα
τον παραδιδόμεθα διά Ίησουν, [να ή ζωή του Ίησου φανερωθή



όπως ό Ιωνάς τή Νινευή. "Αν και νόμιζε ό πονηρός ότι μέ τή 
δοκιμασία τών διωγμών θά κάλυπτε τή χάρη, όπως τό κήτος 
τόν προφήτη, δέν μπόρεσε όμως νά τήν κρατήσει ώς τό τέλος, 
γιατί τοΰ ήταν άδύνατο νά έπηρεάσει τή δύναμη πού ένεργοΰσε 
τή χάρη. Γι’ αύτό κι έκανε τή χάρη νά διαλάμπει στού μαθητές 
πολύ πιο λαμπρή μετά τήν έπιδρομή τών άντίθετων, τόσο, δσο 
ό ίδιος μέ τις προσβολές κατέστρεφε τή δική του δύναμη βλέ
ποντας τή χάρη νά μένει δχι μόνο τελείως άνάλωτη, άλλά καί 
τή φυσική άδυναμία τών άγίων πού τήν κήρυτταν στά έθνη νά 
γίνεται δύναμη πού καθαιροΰσε τή δική του δύναμη κι άφάνιζε 
τελείως κάθε ύψος πού έπαιρόταν εις βάρος τής γνώσης τοΰ 
θεοΰ. Καί νομίζοντας δτι τούς αιχμαλώτιζε σωματικά μέ τούς 
πειρασμούς, τούς δυνάμωνε πνευματικά περισσότερο.

Αύτό μαθαίνοντας μέ τά παθήματα, αύτός πού μέ τό καινό 
Πνεύμα κι δχι μέ τήν παλαιότητα τοΰ γράμματος, αύτός πού 
έγινε διάκονος τής προφητικής χάριτος τοΰ Χριστοΰ πρός τά 
έθνη, ό Παύλος, ή μεγάλη σάλπιγγα τής άλήθείας, λέει* «έχομε 
τό θησαυρό τοΰτο σέ σκεύη πήλινα»9, θησαυρό λέει τό λόγο 
τής χάριτος, πήλινο σκεύος τό σώμα τοΰτο μέ τά πάθη του ή 
τήν νομιζόμενη άπειρία στόν προφορικό λόγο, πού νίκησε δλη 
τή σοφία τοΰ κόσμου, ή πού χώρεσε, δσο είναι δυνατό, τήν τε
λείως άχώρητη στόν κόσμο σοφία τοΰ θεοΰ καί γέμισε δλη τήν 
οικουμένη μέ τό φώς τής άληθινής έπίγνωσης. «Γιά νά προέρ
χεται ή ύπερβολή τής δύναμης άπό τό θεό καί δχι άπό έμάς. Κι 
ένώ άντιμετωπίζομε άπό παντού θλίψεις, δμως δέν στενοχω- 
ρούμαστε. Βρισκόμαστε σέ άδιέξοδο, δμως δέν άπελπιζόμαστε. 
Μάς καταδιώκουν, άλλά ό θεός δέ μάς έγκαταλείπει. Φαίνεται 
νά καταβαλλόμαστε καί νά πέφτομε, άλλά δέν χανόμαστε. Πε
ριφέρομε πάντοτε στό σώμα μας τή νέκρωση τοΰ Ίησοΰ, γιά νά 
φανερωθεί στό σώμα μας καί ή ζωή τοΰ Ίησοΰ. Πάντοτε δηλα
δή έμεις οΐ ζωντανοί παραδίνομε τόν έαυτό μας στό θάνατο γιά
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τη θνητή σαρκι ημών. "Ωστε ό θάνατος έν ήμΐν ένεργεΐται, ή 
205 δέ ζωή έν ύμΐν». Υπέρ άληθειας γάρ τον έν τοΐς παθήμασι καθ’ 

έκούσιον γνώμην άνευθύνως ύπομένοντες θάνατον(Ι?), οί του 
λόγου της χάριτος γενόμενοι κήρυκες, την έν Πνεόματι κατ’ 
έπίγνωσιν άληθείας ζωήν ένήργουν τοΐς έθνεσιν, ώσπερ δή και 
ό ταύτην τήν χάριν προδιατνπώσας έν έαυτφ μυστικώς πέπον- 

2ΐο θεν Ιωνάς, τους τοσούτους αύτός άνατλάς κινδύνους, ϊνα προς 
τον θεόν έκ πλάνης έπιστρέψη τους Νινευΐτας, και διά τούτο 
κατά τήν ένοΰσαν τφ όνόματι δύναμιν, ‘θεού δόμα' και ‘Θεοΰ 
πόνος’ καλώς έρμηνευόμενος. Δόμα γάρ Θεοΰ και δώρον ώς 
άληθώς προσφιλές και φιλάθρωπον, και θειος πόνος και έπαι- 

215 νούμενος ή προς τά έθνη χάρις της προφητείας έστίν. Δόμα μέν, 
ώς φώς δωρουμένη γνώσεως άληθους και ζωής άφθαρσίαν 
περεχομένη τοΐς ύποδεχομένοις αύτήν Θεοΰ δέ πόνος, ώς πεί- 
θουσα τοΐς ύπέρ άληθειας έγκαλλω πίζεσθαι πόνοις τους αύτής 
διακόνους, καί πλέον έμπλατύνεσθαι διδάσκουσα τοΐς παθήμα- 

220 σιν, ή ταΐς άνέσεσιν, τούς τής έν σαρκι ζωής άγαν φροντίζοντας 
ύπόστασιν αύτοΐς ύπερβαλλούσης κατά πνεΰμα δυνάμεως(18) 
ποιοομένη τήν κατά φύσιν τής σαρκός περι τό πάσχειν άσθέ- 
νειαν.

Ό γάρ λόγος τής χάριτος διά πολλών πειρασμών πρός τήν 
225 τών άνθρώπων φύσιν, ήγοον τήν τών έθνών Εκκλησίαν, 

ώσπερ Ιωνάς διά πολλών θλίψεων πρός Νινεοή διαβάς τήν 
πόλιν τήν μεγάλην, έπεισε τόν βασιλεύοντα νόμον τής φόσεως 
έζαναστήναι τον θρόνον (19), τής προτέρας περί τό κακόν δηλα
δή κατα τήν αΐσθησιν έξεως, καί περιελέσθαι τήν στολήν αύ- 

230 το6, τόν έπϊ τοΐς ήθεσιν λέγω τής κοσμικής δόξης άποθέσθαι



τον Ίησοΰ, για νά φανερωθεί και ή ζωή του Ίησοϋ στο θνητό 
μας σώμα. 'Ώστε έμεΐς βρισκόμαστε συνέχεια κάτω άπό τον 
κίνδυνο του θανάτου, ενώ σ’ έσάς παρέχεται ή ζωή»10. Ύπομε- 
νοντας δηλαδή με έκούσια γνώμη για χάρη της άλήθειας έκεΐ- 
νοι πού έγιναν κήρυκες τού λόγου της χάριτος τό θάνατο μέ βα
σανιστήρια χωρίς όμως νά είναι ένοχοι σέ κάτι, πραγματο
ποιούσαν μέσα στά έθνη τήν πνευματική ζωή κατ’ έπίγνωση 
της άλήθειας. 'Όπως άκριβώς βέβαια έπαθε κι αύτός πού προ- 
τύπωσε τή δωρεά αύτή μυστικά μέ τον έαυτό του, δηλαδή ό Ιω 
νάς, ύποφέροντας κι αύτός τούς τόσο πολλούς κινδύνους, γιά νά 
έπιστρέψει στό Θεό άπό τήν πλάνη τούς Νινευίτες, καί γι’ 
αύτό, σύμφωνα μέ τή σημασία τού όνόματος, έρμηνεύεται 
σωστά ώς ‘δώρο Θεού’ καί ‘Θεού κόπος’. Γιατί είναι άληθινά 
δόση καί δώρο Θεού, προσφιλές καί φιλάνθρωπο, καί πόνος 
θειος καί έπαινούμενος είναι ή δωρεά τής προφητείας στά 
έθνη. Είναι δώρο, γιατί δωρίζει τό φώς τής άληθινης γνώσης 
καί παρέχει σ’ έκείνους πού τήν ύποδέχονται άφθαρσία ζωής. 
’Ενώ κόπος τού Θεού είναι, έπειδή πείθει νά έχουν καύχησή 
τους τούς κόπους γιά χάρη τής άλήθειας οί διάκονοί της καί δι- 
δάσκοντάς τους νά καυχιούνται άκόμα περισσότερο γιά τά πα- 
θήματά τους παρά γιά τις άνέσεις τους, έκείνους πού φροντί
ζουν ύπερβολικά γιά τή ζωή τής σάρκας κάνοντας πραγματικό
τητα ύπερβολικης πνευματικής δύναμης τή φυσική άδυναμία 
τής σάρκας στά παθήματα.

Ό  λόγος δηλαδή τής χάριτος άφοϋ μέσω πολλών πειρα
σμών πέρασε στή φύση τών άνθρώπων, δηλαδή στήν Εκκλη
σία τών έθνών, δπως ό Ιωνάς μέσω πολλών θλίψεων στή Νι- 
νευή, τήν πόλη τή μεγάλη, έπεισε τό νόμο της φύσης πού βασί
λευε νά σηκωθεί άπό τό θρόνο, άπό τήν προηγούμενη δηλαδή 
σωματική έξη του κακού, καί νά άφαιρέσει τή στολή του, ν’ 
άποθέσει έννοώ τήν έπαρση της κοσμικής δόξας πού είχε στή
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τύφον, καϊ περιβαλέσθαι σάκκον, το πένθος δηλαδή και την δυ
σχερή και τραχεΐαν τής κακοπαθείας και βίω τφ κατά θεόν 
πρέπουσαν άναγωγήν, και καθήσαι έπϊ σποδού. Σποδός έστιν ή 
πτωχεία του πνεύματος, έφ’ ής καθέζεται πας εύσεβώς ζην δι- 

235 δασκόμενος кал την μάστιγα τής συνειδήσεως έχων έπϊ τοΐς 
πλημμεληθεισιν αύτόν καταικίζουσαν. Кол ού μόνον τον βασι
λέα πείθει πιστευσαι τφ θεφ κηρυττόμενος ό λόγος τής χάρι- 
τος, άλλά καί τους άνδρας, τους συμπληροΰντας δηλαδή τήν 
φύσιν άνθρώπους, ένα πληροφορών όμολογεϊν είναι θεόν των 

24οπάνων ποιητήν και κριτήν, καί κηρύξαι πιστώς παρασκευά- 
ζων, τήν τελείαν δηλαδή των προτέρων άποχήν πονηρών Επι
τηδευμάτων, καί ένδύσασθαι σάκκους άπο μικρού έως μεγάλου 
αύτών, τήν νεκρωτικήν δηλαδή τών παθών κακοπάθειαν προ- 
θύμως μετελθεΐν μικρούς δε και μεγάλους ένταΰθα κατά τον 

245 τής άναγωγής λόγον ύπονοώ κεκκλήσθαι τους έν ήττονι κακίφ 
καϊ μείζονι φωραθέντας ύπο τού λόγου.

«Καϊ έπίστευσαν οί άνδρες Νινευή», φησί, «τφ Θεφ, кал 
έκήρυξαν νηστείαν, και ένεδύσαντο σάκκους άπο μικρού кал 
έως μεγάλου αύτών. Καί ήγγισεν ό λόγος προς τον βασιλέα τής 

250 Νινευή, καί έξανέστη άπο τού θρόνου αύτού кал περιείλετο τήν 
στολήν αύτού άφ ’ έαυτού και περιεβάλετο σάκκον καϊ έκάθη- 
σεν έπϊ σποδού. Κα\ έκηρύχθη και έρρέθη έν τη Νινευή παρά 
τού βασιλέως καί παρά τών μεγιστάνων αύτού, λεγόντων' Οί 
άνθρωποι καϊ τά κτήνη καϊ οί βόες καϊ τά πρόβατα μή γευσά- 

255 σθωσαν μηδέν, μηδέ νεμέσθωσαν, καϊ ύδωρ μή πιέτωσαν». 
Βασιλεύς έστιν, τής φύσεως έφην, ό νόμος τής φύσεως' άρχον
τες δέ τούτου τυγχάνουσι τό τε λογικόν καϊ θυμικόν καϊ έπιθυ- 
μητικόν* οί άνδρες δέ τυγχάνουσι ταύτης τής πόλεωςζ20), τουτέ- 
στι τής φύσεως κατά μίαν έπιβολήν, οί περί τόν λόγον πταίον- 

260 τες κα\ περί θεού καϊ τών θείων έσφαλμένην γνώσιν κατέχον- 
τες' κτήνη δέ οί κατά τήν έπιθυμίαν διαμαρτάνοντες καϊ διά 
τών σωματικών παθημάτων άχθοφοροϋντες τήν ήδονήν βόες 
δέ οί πάσαν τού θυμού τήν κίνησιν πρός τήν τών γηΐνων κατα-



συμπεριφορά του, και νά φορέσει σάκκο, δηλαδή τό πένθος και 
τή δύσκολη και τραχιά τής κακουχίας διαγωγή πρός έκεινο πού 
άρμόζει στό βίο τοΰ πνεύματος, όπου κάθεται καθένας πού διδά
σκεται νά ζεί μ’ εύσέβεια κι έχει τή μάστιγα τής συνείδησης νά 
τόν καταξεσκίζει γιά τά πλημμελήματά του. Και δέν πείθει τό 
βασιλιά μόνο νά πιστέψει στό θεό, όταν κηρύττεται ό λόγος 
τής χάριτος, άλλά πείθει και τούς άνδρες, τούς άνθρώπους 
δηλαδή πού όλοκληρώνουν τή φύση, διδάσκοντάς τους νά όμο- 
λογοΰν ότι ένας είναι ό θεός τών πάντων, ποιητής και κριτής, 
και κάνοντάς τους νά κηρύξουν μέ πίστη τήν τέλεια άποχή τους 
άπό τις προηγούμενες πονηρές τους πράξεις, και νά ντυθούν 
σάκκους άπό τό μικρό ώς τό μεγάλο τους, ν’ άσκήσουν δηλαδή 
πρόθυμα τήν νεκρωτική τών παθών κακοπάθεια. Μικροί και 
μεγάλοι έδώ ύποθέτω ότι όνομάστηκαν μεταφορικά αύτοι πού ό 
λόγος τούς συνέλαβε σέ κάποια μικρή ή μεγαλύτερη κακία.

«Και πίστεψαν», λέει, «οί Νινευίτες στό θεό και κήρυξαν 
νηστεία και φόρεσαν σάκκους άπό τόν μικρό ώς τόν μεγάλο 
τους. Κι έφτασε ό λόγος στό βασιλιά τής Νινευή καί σηκώθη
κε άπό τό θρόνο του καί ξεντύθηκε τις βασιλικές στολές του 
καί φόρεσε σάκκο καί κάθισε πάνω στήν τέφρα. Καί κήρυξαν 
καί είπαν στή Νινευή ό βασιλιάς κι οί μεγιστάνες του, λέγο
ντας* Ό ί άνθρωποι καί τά ζώα καί τά βόδια καί τά πρόβατα νά 
μή βάλουν τίποτε στό στόμα τους ούτε νά βοσκήσουν ούτε νά 
πιοΰν νερό’»11. Βασιλιάς τής φύσης είναι, είπα, ό νόμος τής φύ
σης. "Αρχοντες του είναι τό λογικό, τό συναισθηματικό καί τό 
έπιθυμητικο. Οί άνδρες, κατά μιά άποψη τής πόλης αύτής είναι 
δσοι κάνουν λάθος στό λόγο καί έχουν γιά τό θεό καί τά θεία 
σφαλερή γνώση: Ζώα είναι δσοι κάνουν λάθος στήν έπιθυμία 
καί μέ σωματικά παθήματα σηκώνουν σάν άχθοφόροι τήν ήδο- 
νή. Βόδια είναι δσοι έδωσαν δλη τή δύναμη της ψυχής τους γιά 
τήν άπόκτηση τών γήινων γιατί λένε δτι τό αίμα τοΰ βοδιού

ΠΡΟΣ ΘΑΛΑΣΣΙΟΝ, ΠΕΡΙ ΑΠΟΡΙΩΝ, ΕΡΩΤΗΣΙΣ ΞΔ' 317

11. Ίω. 3,5,7.



318 ΜΑΞΙΜΟΥ ΤΟΥ ΟΜΟΛΟΓΗΤΟΥ

βαλόντες κτήσιν φασιν γάρ το αίμα του βοός πινόμενον Θάνα- 
265 τον έπάγειν παραυτίκα τώ πίνοντν θυμοΰ δέ προδήλως σύμβο- 

λον ύπάρχει το αίμα. Πρόβατα δέ φασιν είναι, ψεκτά δηλαδή, 
τους άνοήτως κατά μόνην την αΐσθησιν πρός πάθος νεμομένους 
ώς πόαν την των όρατών θεωρίαν.

Ψεκτώς γάρ κεΐσθαι ταΰτα πάντα κατά τούτον τής Γραφής 
270 τον τόπον ύπονοοΰμεν, έως ό λόγος λαβών, προς το κρειττον 

αύτά μεταβάλοι. 'Όθεν τούτοις έπάγει φάσκων ό Λόγος· «μη 
γευσάσθωσαν, μηδε νεμέσθωσαν και ύδωρ μή πιέτωσαν» ■ 
λύων δηλαδή τας προτέρας έφ ’ έκάστω τών είρημένων συστα- 
τικάς τών παθών αίτιας, μεθ’ ας άναιρουμένας την προς το 

275 κρειττον μεταβολήν τών ποτε τοΐς κακοϊς έπιτηδεύμασιν ένε- 
σχημένων, έπιδεικνύμενος, έπιφέρεν «кал περιεβάλοντο σάκ- 
κους οί άνθρωποι καί τα κτήνη, και άνεβόησαν προς Κύριον 
τον θεόν έκτενώς' και άπέστρεψεν έκαστος έκ τής όδου αύτου 
πονηρας, καί άπο τής άδικίας τής έν χερσίν». Ανθρώπους, ώς 

28οέφην, λέγεσθαι νοήσομεν τούς ένεχομένους κατά έσφαλμένην 
του λόγου κρίσιν ύπό τών ψυχικών παθημάτων, κτήνη δέ τούς 
καθ’ ήδονήν κατά τήν του θυμοΰ καί τής έπιθυμίας παράχρησιν 
τοΐς σωματικοΐς προσηλωμένους παθήμασιν, πάντας καθάπερ 
σάκκους περιβαλλομένους τήν νέκρωσιν τών έπί γής μελών, 

285 ήγουν παντός τοΰ χο’ίκοΰ νόμου τε καί φρονήματος, καί άναβο- 
ώντας έκτενώς, τουτέστι μεγάλη τη φωνή, ήγουν τη κατά τής 
άνομίας παρρησία έζαγορεύοντας τών προτέρων άμαρτημάτων 
τήν άδειαν, καί άφισταμένους, ώς όδοΰ τίνος, τοΰ κατά συνή
θειαν δρόμου καί τής, ώς έν χερσίν, ταΐς πράξεσιν έν έργουμέ- 

290 νης άδικίας.
Οϋτω μέν οδν εις τήν κοινήν φύσιν, ήτουν τήν τών έθνών 

Εκκλησίαν ή Νινευή νοουμένη, διά παντός δείκνυσιν έν αύτή 
κηρύττοντα τόν Ίωναν, τουτέστι τόν λόγον της προφητικής χά- 
ριτος, καί καθ’ έκάστην ήμέραν πρός τόν θεόν έπιστρέφοντα 

295 τούς πεπλανημένους. Εί δέ πρός τήν του καθ ’ έκαστον θεωρίαν 
τήν Νινευή νοουμεν?1), τήν έκάστου ψυχήν είναι φαμεν τήν πό-



όταν πίνεται προκαλεΐ αμέσως τό θάνατο σ’ έκεΐνον πού τό πί
νει, και τό αίμα είναι προφανώς σύμβολο τού θυμού. Πρόβατα, 
λένε, είναι, δηλαδή άξια κατηγορίας, όσοι βόσκουν άνόητα με 
τήν αίσθηση μόνο, για τήν Ικανοποίηση κάποιου πάθους, σά νά 
είναι γρασίδι τό κοίταγμα τών όρατών.

'Όλα αύτά νομίζομε ότι λέγονται στό σημείο τούτο τής 
Γραφής πρός κατηγορία, ώσπου ν’ άσχοληθει μαζί τους ό λό
γος και νά τά μεταβάλει πρός τό καλύτερο. Γι’ αύτό ή Γραφή 
συμπληρώνει και λέει* «ούτε νά βάλουν τίποτε στό στόμα τους 
ούτε νά βοσκήσουν, ούτε νά πιουν νερό». Διαλύει δηλαδή γιά 
καθένα άπ’ όσα είπαμε τις προηγούμενες αιτίες πού συνιστούν 
τά πάθη καί, μετά τήν άναίρεσή τους δείχνοντας τή μεταβολή 
πρός τό καλύτερο δσων είχαν αίχμαλωτιστει στήν κακή συμπε
ριφορά, προσθέτει* «και φόρεσαν σάκκους οί άνθρωποι και τά 
ζώα ύψωσαν φωνές δυνατές στόν Κύριο τό θεό κι έγκατέλειψε 
καθένας τό δρόμο τής κακίας καί τις αδικίες τών χεριών τους». 
"Ανθρωποι, όπως είπα, πρέπει νά έννοήσομε ότι λέγονται όσοι 
άπό πλανημένη κρίση τού λόγου έχουν συλληφθει άπό ψυχικά 
πάθη* ζώα, όσοι κάνουν κατάχρηση τού συναισθηματικού και 
τού έπιθυμητικού γιά ήδονή, προσκολημμένοι στά σωματικά 
πάθη, φορώντας, σάν τρίχινους σάκκους, τή νέκρωση τών γήι
νων μελών τους, δηλαδή κάθε χοϊκού νόμου και φρονήματος. 
Καί φώναξαν έκτενώς, δηλαδή μέ μεγάλες φωνές, ήτοι όμολο- 
γώντας μέ τήν παρρησία κατά τής άνομίας τήν έλευθερία τους 
στά προηγούμενα άμαρτήματα, καί σάν άπό κάποιο δρόμο ξε- 
κλίνοντας άπό τή συνηθισμένη πορεία τους κι άπό τήν άδικία 
πού σά νά ένεργειται μέ τίς πράξεις τους μέσα στά χέρια τους.

Μέ τό νόημα λοιπόν τής κοινής φύσης, δηλαδή τής Εκ
κλησίας τών έθνών, ή Νινευή παρουσιάζει μέ τόν έαυτό της τόν 
Ίωνά νά κηρύττει πάντοτε, δηλαδή τό λόγο τής προφητικής χά- 
ριτος, καί καθημερινά νά έπιστρέφει στό θεό τούς πλανημέ
νους. "Αν όμως έφαρμόσομε τήν έννοια τής Νινευή στόν κάθε 
άνθρωπο, λέμε πώς ή μεγάλη πόλη είναι ή ψυχή του καθενός,
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λιν τήν μεγάλην, πρός ήν άποστέλλεται παρανομούσαν ό του 
Θεοΰ λόγος, κηρύττων μετάνοιαν πρός ζωήν. Ταύτης δε βασι
λέα νοουμεν τόν νοΰν, άρχοντας δε τάς έμφυτους δυνάμεις, άν- 

3οοθρώπους δε τους έμπαθεΐς λογισμούς, κτήνη δε τά περι το 
σώμα κατ’ έπιθυμίαν κινήματα, βόας δε τάς κατά τόν θυμόν 
περι τά ύλικά πλεονεκτικάς κινήσεις, πρόβατα δε τά κατά την 
αϊσθησιν χωρϊς διανοίας Αντιληπτικά των αισθητών κινήματα. 
Κα\ τόν μέν βασιλέα νοΰν ώς άπό θρόνου τίνος τής κατά την 

305 προτέραν άγνοιαν έξανιστάμενον έξεως, кал ώσπερ στολήν την 
ψευδή περι των δντων δόξαν άποτιθέμενον, και ώς σάκκον πε- 
ριβαλλόμενον τόν έπϊ τοΐς κακώς φρονεισι μετάμελον кал έπϊ 
σποδού καθήμενον, τής κατά την πτωχείαν του πνεύματος έξε
ως, κα\ προστάσσοντα τοΐς άνθρώποις και τοΐς κτήνεσι και 

3ΐο τοΐς βονσϊ και τοΐς προβάτοις νηστεύειν τής τε κατά κακίαν 
βρώσεως κα\ τής κατά την άγνοιαν πόσεως, τουτέστι πράξεως 
κακών άποσχέσθαι καί τής κατ’ αϊσθησιν πεπλανημμένης θε
ωρίας, καϊ περιβάλλεσθαι σάκκους, τουτέστι την νεκρωτικήν 
μέν τών παρά φύσιν παθών, περιποιητικήν δε τών κατά φύσιν 

3ΐ5 Αρετών τε καϊ γνώσεων έξιν, καί άναβοήσαι πρός τόν θεόν 
έκτενώς έξαγορεύσαι δήλον ότι συντόνως τά πρότερα, καϊ ίλε- 
ώσασθαι τη ταπεινώσει τόν συγχώρησιν δούναι τών προλα- 
βόντων δυνάμεων, καϊ αίτήσαι πρός τήν τών κρειττόνων ένέρ- 
γειαν καϊ φυλακήν προαιρέσεως δύναμιν άτρεπτον, τόν έτοίμως 

320 ταύτην τοΐς αίτουσι ξωρούμενον, καϊ ώσπερ όδοΰ πονηρας, τής 
προτέρας πλάνης κωλδσαι τήν διάνοιαν καϊ τήν έπινοητικήν 
τής κακίας έξιν, τών κατά ψυχήν πρακτικών άποθέσθαι δυνά
μεων.

Είς ταύτην δέ τήν πόλιν τήν μεγάλην, τουτέστι τήν κοινήν 
325 φύσιν τών άνθρώπων καϊ τήν έξ έθνών Εκκλησίαν, ή τήν του 

καθ' έκαστον ψυχήν, διά του λόγου τής Αρετής καϊ τής γνώσε- 
ως, ήγουν πίστεως καϊ Αγαθής συνειδήσεως σωζομένην, ύπάίρ- 
χουσιν πλείους ή δώδεκα μυριάδες Ανθρώπων, οϊττνες ούκ 
έγνωσαν δεξιάν αύτών ή Αριστεράν αύτών. Δώδεκα μυριάδας 

33οένταυθα λέγειν ύπονοώ τήν Γραφήν κατά τούς τής άναγωγής



στην όποία, δταν παρανομεί, στέλνει τό Λόγο του ό θεός 
κηρύττοντας τη ζωή τής μετάνοιας. Βασιλιά της έννοοΰμε τό 
νοΰ, άρχοντες τις έμφυτες δυνάμεις της, άνθρώπους τούς έμπα- 
θεΐς λογισμούς, ζώα τις σωματικές όρμές τής έπιθυμίας, βόδια 
τις ψυχικές τάσεις γι’ άπόκτηση περισσότερων ύλικών άγαθών, 
πρόβατα, τις λειτουργίες τών αισθήσεων για ν’ άντιληφθοΰν τά 
κινήματα τών αισθητών χωρίς άνάμιξη του νού. Και ό βασιλιάς 
νους σηκώνεται, σάν άπό κάποιο θρόνο, άπό τήν προηγούμενη 
κατάσταση άγνοιας, άποβάλλει, σάν στολή, τήν ψεύτικη άντί- 
ληψη γιά τά όντα και φορά, σάν σάκκο, τή μεταμέλεια γιά όσα 
είχε πιστέψει άπό λάθος. Κάθεται πάνω στήν τέφρα, τήν έξη 
δηλαδή τής πνευματικής φτώχειας, και όρίζει στούς άνθρώπους 
και τά ζώα και τά βόδια και τά πρόβατα νά νηστεύουν άπό τήν 
τροφή τής κακίας και τό νερό τής άγνοιας, ν’ άπέχουν δηλαδή 
άπό τήν διάπραξη τών κακών και τήν πλανημένη θεωρία τών 
αισθήσεων, καί νά ντύνονται σάκκους, δηλαδή τήν έξη πού νε
κρώνει τά παραφύση πάθη και φροντίζει τις καταφύση άρετές 
και γνώσεις, καί νά φωνάξουν δυνατά στό θεό, νά έξομολογη- 
θοΰν δηλαδή μέ συγκλονισμό τά προηγούμενα και νά έξιλεώ- 
σουν μέ τήν ταπείνωσή τους αύτόν πού μπορει νά δώσει τή 
συγχώρηση στά προηγούμενα. Κι άκόμα νά ζητήσουν γιά τή 
διάπραξη τών άρετών και τή φύλαξη τής προαίρεσης άτρεπτη 
τή δύναμη άπό έκεινον πού πρόθυμα τή χαρίζει σ’ αύτούς πού 
τή ζητούν, νά έμποδίσουν τό νοΰ τους, σάν άπό κακή όδό, άπό 
τήν προηγούμενη πλάνη, καί ν’ άποθέσουν άπό τΙς πρακτικές 
δυνάμεις τής ψυχής τή δύναμη πού έπινοει τήν κακία.

Σ’ αύτή τή μεγάλη πόλη, δηλαδή τήν κοινή φύση τών άν
θρωπον και τήν Εκκλησία τών έθνών ή τήν ψυχή του καθενός, 
πού διασώζεται μέ τό λόγο τής άρετής καί τής γνώσης, δηλαδή 
τήν πίστη καί τήν άγαθή συνείδηση, ζοΰνε περισσότερο άπό 
δώδεκα μυριάδες άνθρωποι, οί όποιοι δέ γνωρίζουν ποιά είναι 
στά δεξιά καί ποιά στ’ άριστερά τους. Υποθέτω δτι δώδεκα μυ
ριάδες λέει ή Γραφή στό σημείο αύτό μεταφορικά τούς λόγους
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λόγους, τούς περι χρόνου και φύσεως λόγους, ήγουν την μετά 
τών ούκ άνευ εύπεριληπτικήν τής όρωμένης φύσεως γνώσιν(22). 
Εί γάρ ό δώδεκα άριθμός έκ πέντε και έπτά συντιθέμενος άπο- 
τελεΐται, ή δε φύσις ύπάρχει πενταδική διά την αϊσθησιν, ό δε 

335 χρόνος έστϊν έβδοματικός, άρα φύσιν και χρόνον ό δώδεκα δηλοΐ 
σαφώς άριθμός. Σεσημειωμένως δε πλείους ή δώδεκα μυριάδας 
εΐπεν άνθρώπων, ϊνα γνώμεν περιγραφέντα τούτον τον άριθμόν, 
καϊ ύπερβαθέντα τοΐς πλείοσιν άορίστως, το ύπέρ δώδεκα άρι
θμόν δι ’ έαυτών ποιουμένοις ποσόν.

340 Ούκουν ή του θεού πανεύφημος Εκκλησία (23), τους κατά 
την άρετήν καί την γνώσιν, παρελθόντας μεν τους κατά χρόνον 
καί φύσιν λόγους, πρός δέ την τών αιωνίων καί νοητών δια- 
βάντας μεγαλοπρέπειαν έχουσα, πλείους ή δώδεκα μυριάδας 
άνδρών έχει, μή γινώσκοντας δεξιάν αύτών ή άριστεράν αύ- 

345 τών. Ό γάρ διά την έννομον άρετήν τών έν σαρκι παθών ώς 
άριστερών ποιούμενος λήθην καί διά τήν άπταιστον γνώσιν έπι 
τοΐς κατορθώμασι, τή νόσφ τής φυσιούσης οίήσεως ώς δεξιάς 
ούχ άλισκόμενος, άνήρ γέγονε μή γινώσκων δεξιάν αύτοΰ, ώς 
δόξης ούκ έρών λυομένης, ούδέ άριστεράν, ώς τής σαρκός ούκ 

350 έρεθιζόμενος πάθεσι.
Δεξιάν οδν, ώς έοικεν, εΐπεν ό Λόγος, τήν έπϊ τοΐς δήθεν 

κατορθώμασι κενοδοξίαν, άριστεράν δέ τήν έπι τοΐς αίσχρόΐς 
• πάθεσιν άκολασίαν. Τούτους δέ πάσα ψυχή ταΐς θεωρίαις τών 

νοητών λαμπρυνομένη κέκτηται τούς άνδρας, μή γινώσκοντας 
355 δεξιάν αύτών καί άριστεράν. Πάσα γάρ ψυχή τής περι φύσιν 

καϊ χρόνον θεωρίας, τήν διανοητικών συστείλασα δύναμιν, τόν 
δώδεκα παρελθόντας άριθμόν έχει καθάπερ άνδρας τούς φυσι
κούς λογισμούς, οϊα δή λοιπόν μηκέτι τοΐς ύπό φύσιν καϊ χρό
νον πανουμένους λόγους, πρός δέ τήν τών θείων μυστηρίων 

360 κατανόησιν καϊ έπιστήμψ άσχολουμένους καϊ διά τούτο μή γι-



περί χρόνου και φύσεως δηλαδή τήν περιληπτική γνώση τής 
φύσης πού βλέπομε μέ αύτά πού Απαραίτητα τή συνοδεύουν. 
’Άν δηλαδή ό αριθμός δώδεκα γίνεται άπό τήν πρόσθεση του 
πέντε μέ τό έφτά και ή φύση όσον άφορά τήν αίσθηση είναι πε- 
νταδική, ένώ ό χρόνος είναι έβδομαδικός, τότε ό άριθμός δώδε
κα δηλώνει φανερά φύση και χρόνο. Και τόνισε, ότι περισσό
τερο άπό δέκα μυριάδες άνθρωποι ζοΰνε, γιά νά άντιλη- 
φθοϋμε ότι ό άριθμός αυτός και όρισμένος είναι άλλά και μέ τό 
‘περισσότερο’ γίνεται μιά άόριστη ύπέρβασή του, κάνοντας αύ- 
τοι τό ποσό πάνω άπό τόν δώδεκα άριθμό γιά τόν έαυτό τους.

Ή πανεύφημη λοιπόν Εκκλησία του θεού έχοντας έκεί- 
νους πού μέ τήν άρετή και τή γνώση τους προσπέρασαν τούς 
λόγους του χρόνου καί τής φύσης κι έφτασαν στή μεγαλοπρέ
πεια τών αίώνιων καί νοητών, έχει περισσότερους άπό δώδεκα 
μυριάδες άνδρες πού δέν γνωρίζουν ποιά είναι στά δεξιά και 
ποιά στ’ άριστερά τους. 'Όποιος δηλαδή γιά τήν άρετή πού 
ζητεί ό νόμος λησμονεί τά σαρκικά πάθη, γιατί βρίσκονται στ’ 
άριστερά, και έξαιτίας τής άλάνθαστης γνώσης δέν παρασύρε- 
ται γιά τά έπιτεύγματά του, έπειδή τάχα είναι δεξιά άπό τή 
νόσο τής οίησης πού φουσκώνει τό μυαλό, έγινε άνδρας πού 
δέν γνωρίζει τά πρός τά δεξιά του έπειδή δέν άγαπά τή δόξα 
πού διαλύεται, ούτε τά πρός τά άριστερά του, έπειδή δέν τόν 
έρεθίζουν τά πάθη τής σάρκας.

Δεξιά λοιπόν, όπως φαίνεται, είπε ό Λόγος τήν κενοδοξία 
γιά έπιτεύγματα τάχα άρετής, ένώ άριστερά, τήν άκολασία γιά 
αίσχρά πάθη. Κάθε ψυχή πού τή λαμπρύνουν οί θεωρίες τών 
νοητών έχει αύτούς τούς άνδρες πού δέ γνωρίζουν τά πρός τά 
δεξιά καί πρός άριστερά. Γιατί κάθε ψυχή, περιορίζοντας τή 
διανοητική δύναμη τής θεωρίας γιά τή φύση καί τό χρόνο, έχει 
τούς φυσικούς λογισμούς σάν άνδρες πού πέρασαν τόν άριθμό 
δώδεκα, έπειδή δέν ταλανίζονται πιά άπό τούς λόγους τής φύ
σης καί του χρόνου, άλλά άσχολοΰνται μέ τήν κατανόηση καί 
τή γνώση τών θείων μυστηρίων, καί γι* αύτό δέ γνωρίζουν ούτε
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νώσκοντας δεξιάν αύτών ή άριστεράν αύτών. Ή yap κατά λό
γον γνώσις των άρε των, ήγουν ή κατ’ ένέργειαν άληθής τής 
των άρετών αίτιας έπίγνωσις(24), άγνοιαν παντελή πέφνκε 
ποιεΐν, τής ώς δεξιάς και άριστεράς έκατέρωθεν παρακείμενης 

365 τη μεσότητι των άρετών ύπερβολής και έλλείψεως.
Εί γάρ ούδέν έν τφ λόγω παντελώς πέφυκεν είναι παρά

λογον f25), σαφώς ό προς τον λόγον των άρετών άναχθεϊς την 
τών παραλόγων ούδαμώς έπιγνώσεται θέσιν. Ού γαρ δυνατόν 
άμφω κατ’ αύτον άμα καταθρήσαι τα άντικείμενα και θατέρω 

370 άμα το έτερον γνώναι συνεμφαινόμενον.
Εί γαρ άπιστίας έν τη πίστει λόγος ούδείςζ26), ούδε σκό

τους αίτια κατά φύσιν ύπάρχει το φώς, ούδε Χριστφ συνενδεί- 
κνυσθαι πέφυκεν ό διάβολος, δήλον ώς ούδέ τώ λόγω το παρά- 
παν συνυπάρχει τι παράλογον. Εί δέ τώ λόγω συνεΐναι παντε- 

375 λώς ού δύναται το παράλογον, ό προς τον λόγον τών άρετών 
άναχθεϊς την τών παράλογων, ώς έφην, ούκ έπίσταται θέσιν, 
μόνην ώς έστιν, άλλ’ ούχ ώς νομίζεται, γινώσκων την άρε- 
τήνί27). Καϊ διά τοΰτο μήτε την δεξιάν δια τής ύπερβολής, μήτε 
άριστεραν διά τής έλλείψεως έπιστάμενος' έπ’ άμφοιν γάρ θε- 

380 ωρεΐται σαφώς τό παράλογον. Εί γάρ δρος ύπάρχει και μέτρον 
τών δντων ό λόγοςf28), ίσον πρός άλογίαν έστί, кал διά τοΰτο 
παράλογον, τό παρά τον δρον κα\ παρά τό μέτρον' ή πάλιν ύπερ 
τόν δρον κεινεΐσθαι κα\ ύπϊρ τό μέτρον. Επίσης γάρ άμφω τοϊς 
οΰτω κινουμένοις του κυρίως δντος φέρει την έκπτωσιν. Τό 

385 μέν άδηλον αύτοΰς ποιεΐσθαι του δρόμου πειθον την κίνησιν 
καϊ άόριστονζ29), ούκ έχονσαν σκοπόν τόν θεόν δι’ άμετρίαν 
νοός, ώς τέλος αύτοϊς προεπινοούμενον, του δεξιού δεξιώτερον 
άναπλαττομένους, τό δέ παρά τόν σκοπόν πρός μόνην την αϊ- 
σθησιν αύτοΰς πειθον του δρόμου ποιεΐσθαι την κίνησιν, δι’ 

390άτονίαν νοός προεπινοούμενον τέλος νομίζοντας τό κατ’ αΐσθη- 
σιν αύτοΐς περιγραφόμενον. *Απερ άγνοεΐ μή πάσχων(30), ό



τή δεξιά ούτε τήν αριστερά τους. Γιατί ή έλλογη γνώση τών 
άρετών, ή άληθινή δηλαδή έπίγνωση τών άρετών κατά τήν πρά
ξη, προκαλεΐ πλήρη άγνοια τής ύπερβολής και τής έλλειψης 
πού παρίσταται άπό τή μιά και τήν άλλη ώς δεξιά κι άριστερά 
στή μεσότητα τών άρετών.

Γιατί αν κανένα μέσα στό λόγο δεν μπορει νά είναι τελείως 
παράλογο, είναι φανερό δτι όποιος άνέβηκε στό λόγο τών άρε
τών, δέ θά καταλάβει καθόλου τή θέση τών παράλογων. Γιατί 
δεν είναι δυνατό νά συναντήσομε στόν ίδιο άνθρωπο δύο άντί- 
θετα γνωρίσματα καί νά φανταστούμε ότι τό ένα φανερώνεται 
μαζί μέ τό άλλο.

"Αν δηλαδή στήν πίστη δέν μπορει νά γίνει κανένας λόγος 
γι’ άπιστία, ούτε φυσική αιτία τού σκότους είναι τό φώς, ούτε 
είναι φυσικό νά φανερώνεται ό διάβολος μαζί μέ τό Χριστό, 
τότε γίνεται φανερό ότι ούτε μέσα στό λόγο δέν ύπάρχει τίποτε 
τό παράλογο. Κι άν τό παράλογο δέν μπορει καθόλου νά συνυ
πάρξει μέ τό λόγο, όποιος ύψώθηκε στό λόγο τών άρετών, δέν 
γνωρίζει πώς μπορούν νά γίνουν δεκτά τά παράλογα, έπειδή 
γνωρίζει τήν άρετή μονάχα όπως είναι κι όχι όπως νομίζεται. 
Καί γι’ αύτό δέ γνωρίζει ούτε τή δεξιά μέ τήν ύπερβολή ούτε 
τήν άριστερά μέ τήν έλλειψη* γιατί καί στά δύο παρατηρεΐται 
καθαρά τό παράλογο. "Αν βέβαια προϋπόθεση καί μέτρο τών 
όντων είναι ό λόγος, δ,τι παραβαίνει τόν όρο καί τό μέτρο ή 
πάλι όποιο ύπερβαίνει τόν όρο καί τό μέτρο είναι ίσο μέ τό 
άλογο καί γι’ αύτό είναι παράλογο. Γιατί καί τά δύο άπό τά κι
νούμενα έτσι, έκπίπτουν έξίσου άπό τό κυρίως όν* τό ένα έπει- 
δή τούς πείθει ότι ή κίνηση τού δρόμου τους είναι άδηλη καί 
άόριστη καί άπό άμετρία τού νοΰ δέν έχει σκοπό της τό θεό, 
ώς τέλος πού προεπινοειται γι’ αύτούς καί τό άναπλάθουν δε- 
ξιότερο τού δεξιού* τό άλλο, παρά τό σκοπό, τούς πείθει νά κά
νουν τήν πορεία τους μόνο πρός τήν αίσθηση, νομίζοντας άπό 
άσθένεια του νοΰ ώς τέλος πού προεπινοειται γι’ αύτούς τόν πε
ριορισμό τους μέσα στήν αίσθηση. Αύτά έπειδή δέν τά δόκιμά-
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μόνω τφ λόγω τής άρετής συνημμένος και πάσαν αύτφ τής 
κατά νοΰν οίκείας δυνάμεως περιγράψας κίνησιν(31) και διά 
τούτο μηδέν ύπέρ τον λόγον ή παρά τόν λόγον διανοεΐσθαι δυ- 

395 νάμενος.
Εί δέ τις кал πρδς ύψηλοτέραν έννοιαν άνατεΐναι φιλοτί- 

μως βούλεται τον νοΰν, δεξιάν νοήσει πάντως τους των άσω- 
μάτων λόγους, άριστεράν δέ τους των σωμάτων, οΰς ό προς 
την αιτίαν των δντων άσχέτως άναταθεις νοϋς(32), άγνοήσει 

4οο παντελώς, μηδένα θεωρών λόγον έν τφ κατά πάσαν αιτίαν 
ύπέρ πάντα λόγον δντι Θεφ, πρδς δν άπδ τών δντων άπάντων 
σνσταλείς, ούδένα τών άφ ’ ών άπέστη λόγον έπίσταται, μόνον 
τόν πρδς δν λόγον γέγονε κατά χάριν άνερμηνεύτως θεώμένος.

Τούτων και τών τοιούτων οίδεν ό Θεός φείδεσθαι και διά 
405 τούς τοιούτους τοΰ κόσμου παντός, άνδρών κατ’ άλήθειαν μη 

γινωσκόντων την ψέκτην αύτών δεξιάν ή άριστεράν, έπειδή 
πάντα σχεδδν έπαινετώς λαμβάνεται τη Γραφή και ψεκτώς, 
κ&ν ό βάσκανος και πάσης φιλανθρωπίας έχθρδς кал έπει τή 
σωτηρίφ τών άνθρώπων διαπονούμενος και διά τοΰτο πρδς 

4ΐοαύτήν άπομάχεσθαι τοΰ Θεοΰ την άγαθότητα τολμών, άγνώ- 
μων, άχάριστός τε και μισάνθρωπος λαδς τών Ιουδαίων δια- 
πρίεται καϊ τής ζωής άπολέγεται кал πένθους ύπόθεσιν ποιεί 
την έν Χριστφ τών έθνών σωτηρίαν, ής διά την άγνοιαν 
πολλφ κρείττονα την κολόκονταν ήγούμενος, έπένθει ξηρανθεΐ- 

4ΐ5 σαν θεώμενος ύπδ τοΰ σκώληκος(33). Είπον γάρ προ λαβών, δτι 
κα\ την τών Ιουδαίων μανίαν έν έαυτώ τυπικώς ό μέγας προ- 
διέγραψεν Ιωνάς, ούκ αύτός τι πάσχων, μή γένοιτο, τών Ίου- 
δαίοις προσόντων, άλλ’ έν έαυτφ την έκείνων προδιελέγχων 
άσέβειαν, δι ’ ήν της προτέρας δόξης, ώς έκ τίνος Ίόππης, έξέ- 

420 πεσαν. Διά τοΰτο μυστικώς τδ Πνεΰμα τδ άγιον τοιαύτην αύτφ 
προσηγορίαν έπέθηκε, δυναμένην κατά την διάφορον αύτής έρ- 
μηνείαν ένδείξασθαι την πάντων τών έν αύτφ προτυπουμένων 
διάθεσιν.
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ζει, τά άγνοεΐ, όποιος είναι συνηνωμένος μόνο μέ τό λόγο τής 
άρετής κι έχει περιορίσει όλη τήν κίνηση τής δύναμης τού νοΰ 
του σ’ αύτόν και γι’ αύτό δέν μπορει νά διανοηθεΐ τίποτε πάνω 
άπό τό λόγο ή παρά τό λόγο.

"Αν όμως κάποιος έχει τή φιλοτιμία νά θέλει νά ύψωθεΐ ό 
νοΰς του και σέ ψηλότερες έννοιες, ώς δεξιά θά έννοήσει 
άσφαλώς τούς λόγους τών άσωμάτων, ένώ άριστερά τούς λό
γους τών σωμάτων, και αύτούς τούς λόγους, αύτός ό νοΰς πού 
ύψώθηκε άνεμπόδιστα στήν αιτία τών δντων, θά τούς άγνοήσει 
τελείως, μή θεωρώντας κανένα λόγο στό Θεό πού εϊναι σύμφω
να μέ κάθε αίτιολογία πάνω άπό κάθε λόγο. Σ’ αύτόν, περιορι
σμένος άπό όλα τά όντα, δέ γνωρίζει κανένα λόγο έκείνων άπό 
τά όποια έφυγε, θεωρώντας μόνο τό λόγο στον όποιο έφτασε 
κατά χάρη άνεξήγητα όμως πώς.

Αύτούς και τούς όμοιούς τους συνήθως ό Θεός τούς εύ- 
σπλαχνίζεται και χάρη σ’ αύτούς όλο τόν κόσμο, άνδρες πού 
άληθινά δέ γνωρίζουν τήν άξια γιά κατηγορία δεξιά ή άριστερά 
τους, έπειδή όλα σχεδόν λέγονται στις Γραφές και γιά έπαινο 
και γιά κατηγορία, κι άν άκόμα ό φθονερός και έχθρός κάθε φι
λανθρωπίας και πού σκοτώνεται γιατί νά σωθούν οί άνθρωποι 
και πού γι’ αύτό τολμά νά πολεμήσει αύτήν τήν άγαθότητα τοΰ 
Θεοΰ, ό άγνώμων κι άχάριστος καί μισάνθρωπος λαός τών Ιου
δαίων τρίζει τά δόντια, κι άρνεΐται τή ζωή και κάνει άφορμή 
πένθους τή σωτηρία τών έθνών στό όνομα τοΰ Χριστοΰ, πού, 
έπειδή τόν άγνοοΰσε, θεωρούσε πολύ καλύτερη τήν κολοκυθιά, 
και πενθούσε βλέποντας νά τήν έχει φάει τό σκουλήκι και νά 
είναι ξερή. Γιατί είπα πρωτύτερα ότι καί τή μανία τών Ιου
δαίων τήν προτύπωσε ό Ιωνάς, όχι ότι αίσθανόταν κάτι παρό
μοιο μέ τούς Ιουδαίους, μή γένοιτο, άλλά φανερώνοντας μέ τόν 
έαυτό του τήν άσέβεια έκείνων, πού έξαιτίας της ξέπεσαν άπό 
τήν προηγούμενη δόξα τους, σάν άπό κάποια Ίόππη. Γι’ αύτό 
τό άγιο Πνεύμα μυστικά τοΰ έδωσε αύτό τό όνομα, πού μπορει 
μέ τΙς διάφορες έρμηνεΐες του νά δείξει τή διάθεση δλων έκεί
νων πού προτύπωνε.



328 ΜΑΞΙΜΟΥ ΤΟΥ ΟΜΟΛΟΓΗΤΟΥ

"Οταν ούν έν αύτφ τυπικώς την των Ιουδαίων έλέγχει 
425 παραφροσύνην (34), λυπουμένην μεν έπι τη σωτηρίψ των έθνών 

και συγχεομένην έπι τφ παραδόξφ τής κλήσεως, άπολεγομέ- 
νην τε και βλασφήμως παρά την θείαν βούλησιν τής ζωής προ- 
τιμώσαν τόν Θάνατον διά την ξηρανθεϊσαν κολόκυνταν, ερμη
νεύεται 'διαπόνησις αύτών ήν στηλιτεύων ό λόγος φησίν, 

430 «είδεν ό Θεός τά έργα αύτών», περϊ των Νινευϊτών δηλαδή φά- 
σκων, «δτι άπέστρεψαν άπδ των όδών αύτών των πονηρών, 
κα\ μετενόησε του ποιήσαι αύτοϊς και ούκ έποίησε. Και έλυπή- 
θη Ίωνας και είπε' Νυν, δέσποτα Κύριε, λάβε δή τήν ψυχήν 
μου άπ’ έμοΰ, δτι καλόν το άποθανεΐν με ή ζην». Καί αύθις- 

435 «καϊ προσέταξε Κύριος ό Θεός σκώληκι έωθινή τη έπαύριον, 
καί έπάταξε τήν κολύκυνταν και άπεξηράνΟη. Και έγένετο άμα 
τφ άνατεΐλαι τόν ήλιον καί έπάταξεν ό ήλιος έπει τήν κεφαλήν 
Ίωνα, και ώλιγοψύχησε και άπελέγετο τήν ζωήν αύτου και 
είπε' Καλόνμοι ην άποθανεΐν με ή ζην».

44ο Νινευή τοίνυν έστϊν ή των έθνών Εκκλησία, ή δεξαμένη 
τόν λόγον τής χάριτος και άποστραφεΐσα τήν προτέραν πλάνην 
τών ειδώλων, και διά τοΰτο σωθεΐσα καϊ τής των ούρανών 
άζιωθεϊσα δόζης. Ή δέ σκηνή, ήν έζελθών άπό τής πόλεως 
έαυτφ πεποίηκεν Ίωνας, είκονίζει τήν κάτω Ιερουσαλήμ και 

445 τόν έν αύτή χειροποίητον ναόν. Ή δέ κολόκνντα τήν έν μόνω 
τφ γράμματι πρόσκαιρον του νόμου τής σωματικής λατρείας 
σκιάν προδιέγραφε, μηδέν τό σύνολον έχουσαν μόνιμον και τόν 
νοΰν φαιδρΰναι δυνάμενον. Ό δέ σκώληξ έστϊν ό Κύριος ήμών 
καϊ Θεός Ιησούς Χριστός, ώς αύτός περϊ έαυτου έν τφ προ- 

450 φήτη Δαβίδ φησι, «σκώληξ είμϊ καϊ ούκ άνθρωπος» * σκώληξ 
διά τήν προσληφθεΐσαν άσπορον σάρκα καϊ γενόμενος άληθώς 
καϊ λεγόμενος. Ώς γάρ ό σκώληξ συνδυασμόν ούκ έχει καϊ μί- 
ξιν προκαθηγονμένην αύτου τής γενέσεως, οδτως ούδέ τής



'Όταν λοιπόν στον έαυτό του έλέγχει παραδειγματικά τήν 
παραφροσύνη των Ιουδαίων πού λυπούνται για τη σωτηρία των 
έθνών και παθαίνουν σύγχυση έξαιτίας της παράδοξης κλήσης, 
πού άρνούνται και βλάσφημα, αντίθετα με τή θεία βούληση, 
προτιμούν τό θάνατο άπό τή ζωή για χάρη τής ξεραμένης κολο- 
κυθιάς (έρμηνεύεται ‘ταλαιπωρία αύτών’), πού στηλιτεύοντάς 
την ό λόγος λέει· «είδε ό θεός τά έργα τους» (μιλάει δηλαδή 
για τούς Νινευίτες), ότι «γύρισαν πίσω άπό τούς δρόμους τους 
τούς πονηρούς, και μετανόησε γι’ αύτά πού ήθελε νά τούς κάνει 
και δέν τούς τά έκανε. Και λυπήθηκε ό Ιωνάς και είπε· τώρα, 
Δέσποτα και Κύριέ μου, πάρε τήν ψυχή μου, γιατί είναι καλύτε
ρα νά πεθάνω παρά νά ζώ»12. Και παρακάτω* «και πρόσταξε ό 
Κύριος ένα σκουλήκι τήν αύγή τής έπόμενης μέρας και χτύπη
σε τήν κολοκυθιά καί ξεράθηκε και τέλος βγήκε ό ήλιος και 
χτύπησε τόν Ίωνά στό κεφάλι, πού λιγοψύχησε και άρνιόταν τή 
ζωή του λέγοντας* ‘είναι καλό γιά μένα νά πεθάνω παρά νά 
ζώ’»13.

Ή Νινευή λοιπόν είναι ή Εκκλησία τών έθνών, πού δέχθη
κε τό λόγο τής χάριτος κι άπαρνήθηκε τήν προηγούμενη πλάνη 
τών είδώλων καί γι’ αύτό σώθηκε κι άξιώθηκε τή δόξα τών ού- 
ρανών. Ή σκηνή πού έστησε ό ’Ιωνάς όταν βγήκε άπό τήν πύλη 
είκονίζει τήν κάτω ’Ιερουσαλήμ καί τό χειροποίητο ναό της. Ή 
κολοκυθιά προδιέγραφε τήν πρόσκαιρη στό γράμμα μόνο σκιά 
του νόμου τής σωματικής λατρείας, πού δέν έχει τίποτε άπολύ- 
τως μόνιμο πού νά μπορεΐ νά φαιδρύνει τό νοΰ. Τό σκουλήκι εί
ναι ό Κύριος καί θεός μας Ιησούς Χριστός, όπως ό Ιδιος λέει 
γιά τόν έαυτό του μέσω του προφήτη Δαβίδ «είμαι σκουλήκι κι 
όχι άνθρωπος»* σκουλήκι πού καί έγινε καί λέγεται έξαιτίας 
τής άσπορης πρόσληψης τής σάρκας. 'Όπως δηλαδή τό σκου
λήκι δέν ζευγαρώνεται ούτε προηγείται τής γένεσής του συνεύ
ρεση, έτσι ούτε άπό τήν κατά σάρκα γέννηση του Κυρίου προη-
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κατά σάρκα γεννήσεως του Κυρίου προκαθηγήσατο μίζις. Πρός 
455 δέ, και ώς δέλεαρ πρός την άπάτην του διαβόλου τφ τής θεό- 

τητος άγκίστρφ περιθέμενος αυτήν, ϊν\ ώς άπληστος ό νοητός 
δράκων διά τήν φύσιν εύχεΐρωτον την σάρκα περιχανών, τφ 
τής θεότητος άγκίστρφ περισπαρή και δλον έμέση διά τής έξ 
ήμών άγιας του Λόγου σαρκος καταποθεϊσαν ήδη τήν φύσιν τήν 

460 άνθρωπίνην ϊν’, ώς κατέπιε πρότερον δελεάσας έλπίδι θεότη
τος τον άνθρωπον, οΰτως, άνθρωπότητος προσλήμματι δελεα- 
σθείς, ύστερον έμέση τον άπατηθέντα διά προσδοκίαν θεότη
τος, άπατηθεις άνθρωπότητος προσδοκία, και φανη το ύπερ- 
βάλλον τής θείας δυνάμεως διά τής άσθενείας τής ήττηθείσης 

465 φύσεως νικώσης τήν ίσχυν του νικήσαντος, και δειχθη πλέον 
νικών ό Θεός τόν διάβολον προβολή τής σαρκός χρώμενος, ή 
τόν άνθρωπον ό διάβολος φύσιν θεότητος ύπισχνούμενος(35). 
Ούτος ό σκώληξ έπάταξε τήν κολόκυνταν και άπεξήρανε, τήν 
νομικήν λέγω λατρείαν κατήργησεν ώς σκιάν και τήν έν αύτή 

470 τών Ιουδαίων άπεζήρανεν οϊησιν.
«Καί έγένετο τη έπαύριον άμα τφ άνατεΐλαι τόν ήλιον». 

Επαύριον μέν, δτι μετά τήν πάροδον τών κατά νόμον τυπικών 
αινιγμάτων κα) τόν ώρισμένον χρόνον τής κατ’ αύτόν σωματι
κής λατρείας, του καινού μυστηρίου χάρις άνέτειλεν, ημέραν 

475 άλλην ποιούσα γνώσεως ύψηλής και άρετής ένθέου, τής και 
τών άντεχομένων αύτής θεωτικήν. Μετά γάρ τό πατάξαι τόν 
σκώληκα τοοτον τήν κολόκυνταν και τόν ήλιον τούτον -ό αύτός 
γάρ κα\ σκώληξ έστ) κα) ήλιος δικαιοσύνης-(36), τό μέν, ώς 
άσπόρως κατά σάρκα τικτόμενος καί πάσαν διαφεύγουσαν έν- 

480 νοιαν έχων τήν σύλληψιν' τό δέ, ώς ύπό γην δι' έμέ κατά τό του 
θανάτου κα) τής ταφής μυστήριον γενόμενος, κα) ώς φως άΐ-



γήθηκε συνεύρεση. Έκτος άπό αύτό, και για δόλωμα για τήν 
έξαπάτηση τού διαβόλου δόλωσε γι’ αύτήν τό άγκίστρι τής θε
ότητας, ώστε, σαν άχόρταγος άπό τή φύση του ό νοητός δράκο
ντας χάφτοντας τήν εύκολη σάρκα νά πιαστεί στό άγκίστρι τής 
θεότητας και νά έξεμέσει μέσω τής άγίας σάρκας τού Λόγου 
πού πήρε άπό έμάς όλη τήν άνθρώπινη φύση πού είχε καταπιεί 
ήδη. "Ωστε, όπως κατάπιε προηγουμένως τον άνθρωπο δελεά- 
ζοντάς τον μέ τήν έλπίδα τής θεότητας, έτσι δελεασμένος άπό 
τό πρόσλημμα τής άνθρωπότητας και γελασμένος άπό τήν 
προσδοκία τής άνθρωπότητας νά έξεμέσει έπειτα αύτόν πού 
γελάστηκε άπό τήν προσδοκία τής θεότητας, και έτσι νά φανεί 
πόσο ύπερβολική είναι ή θεία δύναμη πού μέ τήν άσθένεια τού 
ήττημένου νίκησε τή δύναμη τού νικητή, και νά δειχθει ότι πιο 
πολύ ό θεός νικά τό διάβολο προτείνοντάς του τή σάρκα, παρά 
ό διάβολος τόν άνθρωπο μέ τήν ύπόσχεση τής θείας φύσης. 
Αύτό τό σκουλήκι χτύπησε τήν κολοκυθιά καί τήν ξέρανε. Κα
τάργησε δηλαδή τή λατρεία τού νόμου, έπειδή ήταν σκιά, και 
μαζί της ξέρανε τήν Ιουδαϊκή οίηση.

«Και τήν έπόμενη ήμέρα μόλις άνέτειλε ό ήλιος»14. Τήν 
έπόμενη ήμέρα, γιατί μετά τήν παρέλευση τών τυπικών αίνιγμά- 
των τού νόμου και τόν όρισμένο χρόνο τής σωματικής λατρείας 
πού αύτός δριζε, άνάτειλε ή χάρη τού νέου μυστηρίου, φέρνο
ντας μιά καινούργια μέρα ύψηλής γνώσης και ένθεης άρετής, ή 
όποία και θεώνει αύτούς πού· τήν άποκτοϋν. Μετά τό χτύπημα 
δηλαδή τής κολοκυθιάς άπό αύτό τό σκουλήκι και αύτόν τόν 
ήλιο* γιατί ό ίδιος είναι και τό σκουλήκι15 καί ό ήλιος τής δι
καιοσύνης16. Τό ένα είναι, έπειδή γεννιέται κατά σάρκα άσπό- 
ρως και ή σύλληψή του διαφεύγει κάθε έννοια, καί τό άλλο, 
γιατί μπαίνει γιά χάρη μου μέσα στη γή σύμφωνα μέ τό μυστή
ριο τού θανάτου του καί τής ταφής του* καί έπειδή είναι άπό τή 
φύση του κι άπό τόν έαυτό του φώς άίδιο, πού άνέτειλε μέ τήν
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διον φύσει δι ’ έαοτόν ύπάρχων, έκ νεκρών άνατείλας διά τής 
άναστάσεως, «προσέταξεν ό Θεός πνεύματι καύσωνος συγ- 
καίοντι και έπάταξεν ό ήλιος έπι τήν κεφαλήν Ίωνά». Μετά 

485 γάρ τήν άνατολήν του ήλιου τής δικαιοσύνης, ήγουν τήν άνά- 
στασιν του Κυρίου και τήν άνάληψιν, ό συγκαίων καύσων των 
πειρασμών έπήλθεν, άμετανοήτοις μείνασι τοΐς Ίουδαίοις, και 
έπάταξεν αύτους είς κεφαλάς αύτών κατά δικαίαν κρίσιν, έπι- 
στρέψας, κατά το γεγραμμένον, τον πόνον αύτών είς τάς κεφα- 

490λάς αύτών, καθώς αύτόϊ προλαβόντες ηυξαντο καθ’ έαυτών, 
είπόντες' «τό αίμα αύτου έφ’ ήμάς και έπι τά τέκνα ημών». Σα
φώς γάρ ματά τήν άνάστασιν και τήν άνάληψιν του Σωτήρος 
πνεύμα καύσωνος άγαν συγκαίοντος ή διά τών έθνών έκδίκη- 
σις έπήλθεν αύτοΐς και παντός του έθνους, καθάπερ κεφαλήν, 

495 τήν δόξαν καί τό κράτος πατάξας, κατέλαβεν ό ήλιος ό έμός, 
πρός δν τους όφθαλμους τής διανοίας έπιμύσαντες, το φώς τής 
άληθείας αύτοΐς έπιλάμψαν ούκ έγνωσαν.

'Ή  πάλιν πνεύμα καύσωνός έστιν, έξεγειρόμενον τοΐς 
άπειθονσι τф λόγω τής χάριτος Ίουδαίοις (3?), ή τόν ύετόν άνέ- 

5οοχουσα τής γνώσεως καί τής προφητείας τήν δρόσον και τήν 
φυσικήν τών εύσεβών νοημάτων τής καρδίας άποξηραίνουσα 
πηγήν έγκατάλειψις, έπαγόμενη δικαίως αύτοΐς, ώς πλήσασι 
τάς χεϊρας αϊματος άθώου καί τφ ψεύδει προδεδωκόσι τήν 
άλήθειαν καί έπ) σωτηρίφ του γένους τών άνθρώπων άτρέ- 

505 πτως έν εϊδει τφ καθ’ ήμάς παραγενόμενον τόν Θεόν Λόγον 
άπαρνησαμένοις, καϊ διά τούτο παραδοθεΐσι τή αύτονομίςι τής 
πλάνης, έν fj καθ’ οϊον δήποτε τρόπον ούκ έστιν εύρεΐν εύσε- 
βείφ καϊ φόβφ Θεού κατεικασμένην διάθεσιν, άλλά ξηράν και 
άνικμον γνώμην καϊ παντϊ μοχθηρφ πάθει πεποιωμένην, ήν 

5ΐοχαρακτηρίζειν οίδεν ό τύφος, πάθος έπάρατον ύπάρχον καϊ έκ 
δύο κακών κατά σύνθεσιν συνιστάμενον, ύπερηφανίας καϊ κε-



άνάσταση άπό τούς νεκρούς, «πρόσταξε ό Θεός τό πνεύμα τού 
καύσωνα πού κατακαίει και χτύπησε ό ήλιος τόν Ίωνα στό κεφά
λι». Μετά δηλαδή τήν άνατολή τού ήλιου τής δικαιοσύνης, 
δηλαδή τήν άνάσταση και τήν άνάληψη τού Κυρίου, ήρθε ό καύ
σωνας τών πειρασμών πού κατακαίει και χτύπησε τούς Ιου
δαίους στό κεφάλι σύμφωνα μέ δίκαιη άπόφαση, γιατί έμειναν 
άμετανόητοι, έπιστρέφοντας, σύμφωνά μέ τή Γραφή17, τή λύπη 
τους στό κεφάλι τους, όπως έκεΐνοι εύχήθηκαν πρώτοι κατά τού 
έαυτού τους λέγοντας* «τό αίμα του &ς πέσει έπάνω σ’ έμάς και 
στά παιδιά μας»18. Γιατί μετά τήν άνάσταση και τήν άνάληψη 
τού Σωτήρα, είναι φανερό, σάν μιά πνοή καύσωνα, πού έκαιγε 
ύπερβολικά, τούς χτύπησε ή έκδίκηση μέσω τών έθνών, κι 
άφοϋ χτύπησε όλου τού έθνους τή δόξα, σά νά ήταν ή κεφαλή 
του, και τή δύναμη, κυριάρχησε σ’ αύτό ό ήλιος ό δικός μου, 
πρός τόν όποιο έκλεισαν τά μάτια τού νοϋ τους καί γι’ αύτό δέν 
κατάλαβαν τό φώς τής άλήθείας πού έλαμψε γι’ αύτούς.

’Ή  πάλι πνοή καύσωνα, πού έπιτίθεται στούς Ιουδαίους 
πού στάθηκαν άνυπάκουοι στό λόγο τής χάριτος, είναι ή έγκα- 
τάλειψη πού έμποδίζει τή βροχή τής γνώσης καί τή δρόσο τής 
προφητείας καί άποξηραίνει τή φυσική πηγή τής καρδιάς άπό 
τά εύσεβή νοήματα καί, πού έπιφέρεται σ’ αύτούς δίκαια, έπει- 
δή έβαψαν τά χέρια τους μέ αίμα άθώο, πρόδωσαν τήν άλήθεια 
γιά τό ψεύδος κι άρνήθηκαν τό Θεό Λόγο πού ήρθε γιά τή 
σωτηρία τού γένους τών άνθρώπων μέ τή δική μας μορφή 
χωρίς όμως τροπή, καί γι’ αύτό παραδόθηκαν στήν άσυδοσία 
τής πλάνης, στήν όποία μέ κανένα τρόπο δέν μπορεΐς νά βρεις 
διάθεση στολισμένη άπό εύσέβεια καί φόβο θεού, άλλα θά 
βρεις ξηρή καί δίχως δροσιά γνώμη, γεμάτη μέ κάθε μοχθηρό 
πάθος. Αύτήν γνωρίζει νά τή χαρακτηρίζει ή έπαρση, ένα έπά- 
ρατο πάθος, καί πού άποτελεΐται άπό δύο κακά, τήν ύπερηφά- 
νεια καί τήν κενοδοξία, άπό τά όποια ή ύπερηφάνεια άρνειται
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νοδοξίας; ών μεν ύπερηφανΐα(38) τήν αιτίαν άρνεΐται τής άρετής 
και τής φύσεως, ή δε κενοδοξία τήν τε φύσιν και αύτήν νόθον 
τήν αρετήν καθίστησιν. Ούδεν γάρ τφ ύπερηφάνω κατά Θεόν 

sis διαπράττεται και ούδέν τφ κενοδόξω κατά φύσιν προέρχεται.
Τούτων μιξις ό τΰφος καθέστηκε, πρός μεν Θεόν ίχων τήν 

καταφρόνησιν, καθ’ ήν πέφυκε βλασφήμως διαβάλλειν τήν 
πρόνοιαν, πρός δε τήν φύσιν κεκτημένος τήν άλλοτρίωσιν, καθ ’ 
ήν πάντα τά τής φύσεως παρά τήν φύσιν μεταχειρίζεται, τφ 

520 κατά παράχρησιν τρόπψ τήν τής φύσεως παραφθείρων ευπρέ
πειαν. Και σνντόμως είπεΐν, τφ τυφωνικφ δαίμονι διά τήν είς 
Χριστόν άπιστίαν συγχωρηθεις καταδεθήναι τήν διάνοιαν ό 
των Ιουδαίων λαός, έπίσης Θεόν και άνθρώπους μεμίσηκε' 
τόν μέν Θεόν σαρκός ηδονής ίχων κατώτερον, кал διά τούτο 

525 τήν έν πνεύματι λατρείαν άποπεμπόμενος, τους δέ άνθρώπους, 
τους μή σαρκι τό γένος καταγομένους έξ Ιακώβ, άλλοτρίους 
παντάπασιν ήγούμενος είναι του Κτίσαντος, και διά τούτο θείας 
εύαρεστήσεως μελέτην ποιούμενος τήν καθ’ ήμών μιαιφονίαν, 
άγνοήσας, ώς έοικεν, ό μάταιος, διά τήν άνοιαν, ώς ού τοσού- 

53ο τον δύναται τό σώμα πρός οίκείωσιν Θεού και γένους αγχι
στείαν, όσον ψυχή τόν αύτόν ταΐς λοιπαΐς έπικομίζουσα χαρα
κτήρα τής πίστεως кал τήν πρός πάντας κατά τήν γνώμην περι 
τό καλόν ένιάθετον ταυτότητα, καθ’ ήν(39), ό μεν τής σαρκός 
νόμος παντελώς άποσβέννυται, μόνος δέ διά Πνεύματος ό τού 

535 Θεού λόγος περιφανώς διαφαίνεται, κατά νούν πάντας ένο- 
ποιών πρός ένός έπίγνωσιν Θεού και μίαν τήν είς άλλήλους 
άγάπην καϊ σύμπνοιαν, καθ’ ήν ούδεϊς ούδενός κεχώρισται 
παντελώς πνευματικώς, κ&ν άλλήλων σωματικώς κατά τήν 
θέσιν των τόπων μακράν διεστήκασιν.

540 Πνεύμα γούν καύσωνός έστιν ό τύφος, μισόθεον όμού και 
μισάνθρωπον πάθος' άποξηραίνει γάρ τήν καρδίαν των άπι
στων, τούς περϊ θεότητος εύσεβεϊς λογισμούς кал τους όρθοΰς 
περ) φύσεως λόγους άπομαραίνων, κατά τήν είκόνα τού καύ- 
σωνος. Φασϊ γάρ τούτον γίνεσθαι τόν άνεμον κατά μίξιν άνατο-



δτι έχουν αιτία ή άρετή καί ή φύση, καί ή κενοδοξία καθιστά νό
θες καί τή φύση καί τήν ίδια τήν άρετή. Γιατί ό ύπερήφανος δέν 
πράττει τίποτε σύμφωνα μέ τό θέλημα τού θεού και τίποτε άπό 
τόν κενόδοξο δέν προέρχεται μέ φυσικό τρόπο.

Μίγμα αύτών είναι ό τύφος, πού έναντι τού θεού δείχνει 
καταφρόνηση, και σύμφωνα μ’ αύτή βλασφημεΐ και διαβάλλει 
τήν πρόνοια, ένώ έναντι τής φύσης έχει κερδίσει τήν αλλοτρίω
ση, σύμφωνα μέ τήν όποία όλα τά φυσικά τά μεταχειρίζεται 
παρά τή φύση μέ τήν κατάχρηση παραφθείροντας τήν όμορφιά 
τής φύσης. Καί, γιά νά μιλήσω μέ συντομία, άφού έπιτράπηκε 
νά δεθεΐ ή διάνοια τού Ιουδαϊκού λαού άπό τό δαίμονα τής ύπε- 
ρηφάνειας έξαιτίας τής άπιστίας του στό Χριστό, μίσησε έξί- 
σου θεό κι άνθρώπους. Τό θεό τόν θεώρησε κατώτερο άπό τή 
σαρκική ήδονή και γι* αύτό τού άπέρριψε τήν πνευματική λα
τρεία, ένώ τούς άνθρώπους, πού δέν κατάγονταν σαρκικά άπό 
τή γενιά τού Ιακώβ, τούς θεώρησε τελείως ξένους άπό τό 
Δημιουργό, και γι’ αύτό έκανε φροντίδα θεϊκής εύαρέστησης 
τόν έναντίον μας μιαρό φόνο· άγνόησε, όπως φαίνεται, άπό 
άνοησία ό χαμένος, ότι τό σώμα δέν έχει τόση δύναμη πρός οί- 
κείωση και συγγένεια μέ τό θεό, όση μία ψυχή πού έχει τήν 
ίδιά σφραγίδα τής πίστης μέ τις άλλες καί τήν έκούσια ταυτό
τητα διάθεσης πρός όλους, σύμφωνα μέ τήν όποία ό νόμος τής 
σάρκας σβήνει τελείως καί μόνος διαπρέπει μέ τή δύναμη του 
πνεύματος ό λόγος τού θεού, ένοποιώντας τή σκέψη όλων 
πρός έπίγνωση τού θεού καί έγκαθιστώντας μεταξύ όλων μία 
άγάπη καί σύμπνοια, σύμφωνα μέ τήν όποία κανένας δέν χωρί
ζει πνευματικά άπό κανένα κι &ς άπέχουν σωματικά ό ένας άπό 
τόν άλλο πολύ ώς πρός τή θέση τών τόπων όπου βρίσκονται.

Πνοή λοιπόν καύσωνα είναι ή έπαρση, πάθος συγχρόνως 
μισόθεο καί μισάνθρωπο. Γιατί άποξηραίνει τήν καρδιά τών 
άπίστων, άπομαραίνοντας τούς εύσεβεΐς λογισμούς περί θεότη
τας καί τούς όρθούς λόγους περί φύσεως, σύμφωνα μέ τήν εικό
να του καύσωνα. Γιατί λένε δτι αύτός ό άνεμος γίνεται μέ άνά-
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545 λικοΰ και νοτίου πνεύματος, και διά τούτο ξηραίνοντα τής γής 
την παρεσπαρμένην ικμάδα. Καλεΐσθαι δέ φασιν αύτόν και Εύ- 
ροκλύδωνα και Τυφονικόν το μεν ώς ταραχήν πανταχόθεν γης 
και θαλάττης έγείροντα, το δε ώς αύχμώδους σκότους ποιητι- 
κόν, δπερ πέφυκε ποιεΐν και ό τΰφος. Έπάγει γάρ μεγάλην τα- 

550 ράχην τη ψυχή και σκότους άγνοιας πληροί την διάνοιαν. Τού
τον έξήγειρεν ό Θεός τον καύωνα μετά την είς Χρίστον παροι- 
νίαν, τουτέστι παρεχώρησεν έπελθεΐν τοΐς Ίουδαίοις, πρόσφο- 
ρον κεκτημένοις αύτφ την διάθεσιν, ϊνα γένηται πασι κατάδη
λος αύτών ή περι Θεόν και άνθρώπους προαίρεσις.

555 'Όθεν, άγνοιας ζόφω καταπιεσθέντες, είς την άντίθετον 
τφ Θεφ μοίραν έαυτους έκουσίως άπέωσαν, άλλο μεν ούδέν το 
σύνολον έχοντες, πλήν τό διαπονεΐσθαι και άδημονεΐν έπί τε τη 
κατά την πΐστιν σωτηρίψ και δόξη των έθνών, έπί τε τη καθαι- 
ρέσει των παρ* αύτοις κατά σάρκα νομίμων, λέγοντες' «νυν, 

560 Κύριε, λάβε δη τάς ψυχάς άφ ’ ήμών, ότι καλόν ήμϊν τό άποθα- 
νεΐν ή ζην», διά την ξηρανθεΐσαν κολόκυνταν λέγω δε την έν 
σκιαΐς του νόμου λατρείαν καταργηθεΐσαν, την ύπό νύκτα και 
γενομένην καί άπογενομένην(40), ώς μηδένα, τοΐς των συμβό
λων αίνίγμασί τε καϊ τύποις μόνοις περιγραφομένην, φωτισμόν 

565 έχουσα νοητόν ψυχής διάνοιαν λαμπρύνει δυνάμενον.
Άλλ’ ήμεΐς πνευματικώς διά πίστεως και τής παρομαρ- 

τούσης αύτή δικαιοσύνης την πνεύματικήν άσπασώμεθα Νι- 
νενή, φημ\ δέ την έξ έθνών Εκκλησίαν, την ώς άληθώς πόλιν 
μεγάλην τφ θεφ  καθεστώσαν, ώς γέγραπται και διά των όρι- 

570 σθεισών αύτή πρός έπιστροφήν τριών ήμερών τη μετανοίψ δια- 
σωθεΐσαν, καί πολΐται ταύτης τής πόλεως τής τφ θεφ  μεγά
λης διά τής μετανοίας καί τής έπ\ τό κρεΐττον μεταβολής γενέ- 
σθαι σπουδάσωμεν. Έπιτετηρημένως γάρ φησι «μεγάλην είναι



μιξη άνατολικοΰ καί νότιου άνέμου καί γι’ αυτό ξεραίνει τής 
γής τήν ύπάρχουσα ύγρασία. Καί ό κόσμος τόν λέει Εύροκλύ- 
δωνα καί Τυφονικό* τό ένα όνομα, γιατί σηκώνει παντού ταρα
χή στή γή καί στή θάλασσα, καί τό άλλο γιατί δημιουργεί μαυ- 
ρίλα καί σκοτεινιά, πράγμα πού άπό τή φύση της προκαλεί ή 
έπαρση. Γιατί φέρνει μεγάλη ταραχή στήν ψυχή καί γεμίζει τήν 
διάνοια άπό τό σκότος τής άγνοιας. Αύτόν τόν καύσωνα έστει
λε ό θεός μετά τήν παραφροσύνη της πρός τόν Χριστό* δηλαδή 
έπέτρεψε νά έπιτεθεί στούς Ιουδαίους, πού είχαν πρόσφορη 
διάθεση σ’ αύτόν, γιά νά γίνει σ’ όλους όλοφάνερη ή προαίρε
σή τους πρός τό τό θεό καί τούς άνθρώπους.

Συνθλιβόμενοι λοιπόν άπό τό ζόφο τής άγνοιας, άπώθησαν 
θέλοντας τόν έαυτό τους στήν άντίθετη μοίρα άπό τό θεό, μή 
έχοντας τίποτε άλλο άπολύτως άπό τό νά άγωνιούν καί νά άδη- 
μονούν τόσο γιά τή σωτηρία καί τήν δόξα τών έθνών έπειδή πί
στεψαν, όσο καί γιά τήν κατάργηση τών σαρκικών νομίμων πού 
ύπηρετούσαν λέγοντας* «τώρα, Κύριε, πάρε πιά τις ψυχές μας 
άπό έμάς, γιατί τό καλό γιά μάς είναι νά πεθάνομε κι όχι νά 
ζούμε»19* έπειδή δηλαδή είχε ξεραθεί ή κολοκυθιά, έννοώ ή λα
τρεία πού καταργήθηκε τού νόμου τής σκιάς, ή λατρεία πού 
δημιουργήθηκε καί καταλύθηκε νύχτα, ώστε καθώς περιγραφό- 
ταν μόνο μέ τά αίνίματα καί τά σύμβολα δέν είχε κανένα νοητό 
φωτισμό πού νά μπορεΐ νά λαμπρύνει τό νού.

’Αλλά έμεΐς άς άγκαλιάσομε πνευματικά μέ πίστη καί μέ 
τή δικαιοσύνη πού τή συνοδεύει τήν πνευματική Νινευή* έν
νοώ τήν ’Εκκλησία άπό τά έθνη, πού έγινε πραγματικά «πόλη 
μεγάλη τού θεού», όπως έχει γράφει, καί πού διασώθηκε μέ τή 
μετάνοια μέσα στις τρεις μέρες πού τής όρίστηκαν γιά έπιστρο- 
φή, καί &ς φροντίσομε νά γίνομε πολίτες τής μεγάλης αύτής 
πόλης τού θεού μέ τή μετάνοια καί τή μεταβολή πρός τό καλύ
τερο. Γιατί πραγματικά είναι μεγάλη ή πόλη του θεού τονίζει ό
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τφ Θεφ την πόλιν» ό λόγος ούτος ό φάσκων, «ή δέ Νινευή ήν 
575 πόλις μεγάλη τφ Θεφ». Που τής Γραφής ό Ιουδαίος περί τής 

κάτω πόλεως Ιερουσαλήμ άληθείας φροντίζων τούτο κείμενον 
έπι λέξεως εύρίσκει τό ρητόν; Οόδαμοΰ γάρ έγωγε, πάσαν πολ- 
λάκις άναγνους την άγίαν Γραφήν, κείμενον ηύρον τό, «και Ιε
ρουσαλήμ ήν πόλις μεγάλη τφ θεφ». Τις δέ λόγου δυνάμει και 

580 νοημάτων πλούτφ θαρρών, περιγράψας μετρήσαι δυνήσοιτο τό 
μέγεθος τής τφ Θεφ και ουσης και λεγομένης μεγάλης πόλε
ως;

Έμοϊ μέν τούτο παντελώς άπορον οϊμαι δέ και παντι συ- 
νετφ την διάνοιαν και μικρόν γουν έπησθημένω τής θείας με- 

585 γαλειότητος και τφ Θεφ τάς θείας ψήφους έμφορεϊς είναι δεϊν 
ούκ άγνοών. Πώς δέ τφ Θεφ μεγάλη πόλις έστιν ή πρώτη πό
λις τών Ασσυριών, ένθα τής πλάνης ύπήρχεν ή σύγχυσις, ένθα 
τής είδωλομανίας ϊδρυτο τό βασίλειον, ή πολυ πόρρω τυγχά- 
νουσα τής λεγομένης άγιας γής кал τφ σωματικφ Ισραήλ 

590 έπηγγελμένης, εί μη τό μέγεθος τής μηδενι λόγω περιγραφομέ- 
νης πίστεως τής έζ έθνών Εκκλησίας ένιδών ό Θεός(41), τό 
μέλλον ώσπερ 6ν άπεδέξατο και τό τέως άλλότριον είσωκήσα- 
το, κα\ τό ποτε διά την άθεΐαν φαυλότατον, ένθεον τφ λόγω 
καθέστηκε καϊ τιμιώτατον, καί μηδενι λόγω τό μέλλον όριζό- 

595μενον έχον, διά του προφήτου φήσας διαρρήδην, «καί Νινευή 
ήν πόλις μεγάλη τφ Θεφ», πρός ήν άποσταλείς ό τής προφητι
κής χάριτος λόγος την μακαρίαν καταστροφήν έκήρυξεν, εί- 
πών' «έτι τρεις ήμέραι, καί Νινευή καταστραφήσεται». Κατά 
τοΰτον γενόμενος τής τών ήμερών προθεσμίας τόν τόπον, τά 

боо μέν άλλα δοκώ μοι παρήσειν, δσα δυνατόν ρηθήναι τοΐς τόν λό
γον άνάγουσι, μονώτατον δέ σκοπεϊν μετά τής άκριβοΰς ση-



λόγος αύτός πού λέει, «ή Νινευή ήταν πόλη μεγάλη ένώπιον 
τού θεού»20. Σε ποιό σημείο τής Γραφής ό Ιουδαίος, πού φρο
ντίζει για τήν άλήθεια τής κάτω πόλης Ιερουσαλήμ, βρίσκει νά 
ύπάρχει έπιλέξει τούτο τό ρητό; Σε κανένα σημείο έγώ τουλά
χιστο, &ν και διάβασα πολές φορές τήν άγία Γραφή, δεν βρήκα 
νά ύπάρχει τό ρητό «και ή Ιερουσαλήμ ήταν μεγάλη πόλη ένώ
πιον τού θεού. Και ποιός άνθρωπος έχοντας πεποίθηση στή 
δύναμη τού λόγου του και στον πλούτο των νοημάτων θά μπο
ρέσει νά μετρήσει ή νά καθορίσει τό μέγεθος τής πόλης πού εί
ναι και λέγεται μεγάλη πόλη τού θεού;

Αύτό άποτελει γιά μένα τελείως άλυτη άπορία και νομίζω 
και γιά όποιον έχει σύνεση και νοϋ κι έχει λίγο μονάχα νιώσει 
άπό τό θειο μεγαλείο και δέν άγνοεΐ πώς οί θεϊκές άποφάσεις 
πρέπει νά είναι άνάλογες μέ τό θεό. Πώς είναι μεγάλη πόλη 
τού θεού ή μεγάλη πόλη τών ’Ασσυριών, δπου κυριαρχούσε ή 
σύγχυση τής πλάνης, δπου είχε ίδρυθεΐ τό βασίλειο τής είδω- 
λομανίας, αύτή πού άπέχει πολύ μακριά άπό τή λεγόμενη άγία 
γή και πού είναι ύποσχεμένη στό σωματικό Ισραήλ, άν δέν 
έβλεπε ό θεός τό μέγεθος τής άπερίγραπτης πίστης τής ’Εκ
κλησίας τών έθνών και δέν άποδεχόταν σαν παρόν τό μελλοντι
κό καί δέν έκανε δικό του τό ώς τότε ξένο; Κι αύτό πού κάποτε 
ήταν φαυλότατο έξαιτίας τής άθεΐας, τό έκανε μέ τό λόγο ένθεο 
καί τιμιότατο καί πού κανένας λόγος δέν μπορεΐ νά του όρίσει 
τό μέλλον, άφού ρητά μέσω του προφήτη είπε, «καί ή Νινευή 
ήταν μεγάλη πόλη ένώπιον του θεοΰ», στήν όποία είχε άπο- 
σταλεΐ ό λόγος της προφητικής χάριτος καί κήρυξε τή μακάρια 
καταστροφή λέγοντας, «τρεις μέρες άκόμη καί ή Νινευή θά κα- 
ταστραφεΐ». Φτάνοντας στό σημείο πού μιλάει γιά τήν προθε
σμία τών τριών ήμερών, νομίζω δτι μπορώ ν’ άφήσω τά άλλα, 
δσα είναι δυνατό νά λεχθούν άπό όσους άνεβάζουν ψηλότερα 
τό λόγο, καί μόνο νά έξετάσω ύπογραμμίζοντας μέ άκρίβεια καί
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μειώσεως και είπεΐν δπερ τυχόν ούκ έξω βαΐνον εύρεθήσεται 
τής άληθείας λεγόμενον.

Τοίνυν άκούων όριστικώς, «έτι τρεις ήμέραι, και Νινευή 
605 καταστραφήσεται», του προφήτου κηρύττοντος, άπαράλλακτον 

έκδέχομαι κατά τής Νινευή τήν άπόφασιν, μάλλον δε κυριώτε- 
ρον είπειν, ύπέρ τής Νινευή τήν έπίσκεψιν έσεσθαι. Νοώ γάρ, 
δτι μετά τρεις ημέρας άσπερ τυπικώς έν τη κοιλίψ του κήτους 
ύπάρχων, έν αύτφ προλαβών τήν τριήμερον ταφήν του Κυρίου 

6ΐο και άνάστασιν προδιέγραψεν ό προφήτης, άλλας έξεδέχετο 
τρεις ήμέρας ό λόγος(42), έν αίς έμελλε τής άληθείας άποδειχθή- 
ναι τό φώς και ή τών προρρηθέντων άληθής τών μυστηρίων 
έκβασις καί ή καταστροφή γενέσθαι πάντως τής πόλεως, ούκέ- 
τι μέλλουσαν προτυπούσας τήν άλήθειαν τής του Σωτήρος τα- 

6ΐ5 φής καϊ άναστάσεως, άλλ' έπι τών πραγμάτων ένεργεθεΐσαν 
δεικνυούσας σαφώς τήν άλήθειαν, ής προδιατύπωσις ήν ή προ- 
λαβοΰσα κατά τόν Ίωναν έν τφ κήτει τριάς τών ημερών.

Εί γάρ πας τόπος προσδοκωμένης άληθείας έστί, κατά δε 
τόν τύπον τρεις ήμέρας πεποίηκεν έν τη κοιλίψ του κήτους Ίω- 

620 νας, δήλον ώς τύπος πραγματειωδώς έφεπομένην πάντως και- 
νοπρεπώς τήν άλήθειαν δεικνύναι τό μυστήριον έμελλε, και 
τρεις ήμέρας καϊ τρεις νύκτας έν τη καρδίψ τής γής πεποιηκέναι 
τόν Κύριον, κατά τήν αύτοΰ του Κυρίου φωνήν, φάσκοντος 
«ώσπερ ήν Ιωνάς έν τη κοιλίφ του κήτους τρεις ήμέρας καϊ 

623 τρεις νύκτας, ούτως έσται καϊ ό Υίός του άνθρώπου έν τη кар- 
δίη. τής γής τρεις ήμέρας καϊ τρεις νύκτας». Τό γάρ είπεΐν, «έτι 
τρεις ήμέραι», δηλοΐ κατ’ έπίκρυψιν, ώς παρήλθον άλλαι τρεις 
ήμέραι, έπεϊ ούκ άν έκειτο τό, «έτι» · τουτέστι, γενήσονται πάλιν 
τρεϊς ήμέραι, καϊ Νινευή καταστραφήσεται. Ούκουν ό τύπος ού 

630 κατέστρεψε τήν Νινευή κατά τήν θείαν άπόφασιν, άλλ ’ ή άλή-



νά πώ έκεΐνο πού τυχόν λέγοντας το δέ θά βρεθεί ν’ άστοχεΐ 
στην άλήθεια.

Άκούοντας λοιπόν νά διαλαλεΐ ό προφήτης κατηγορηματι
κά «τρεις μέρες άκόμα και ή Νινευή θά καταστραφεΐ», δέχομαι 
δτι ή άπόφαση κατά τής Νινευή είναι άμετάβλητη. Ή  μάλλον 
γιά νά κυριολεκτήσω, ή έπίσκεψη τού θεού θά είναι ύπέρ τής 
Νινευή. Γιατί άντιλαμβάνομαι δτι μετά τις τρεις ήμέρες, κατά 
τις όποιες βρίσκεται μέσα στήν κοιλιά τού κήτους συμβολικά, 
πού προληπτικά προδιέγραψε μ’ αύτό ό προφήτης τήν τριήμερη 
ταφή κι άνάσταση τού Κυρίου, ό λόγος περίμενε άλλες τρεις 
ήμέρες, κατά τις όποιες έμελλε νά φανεΐ τό φως τής άλήθειας 
καί ή άληθινή έκβαση όσων μυστηρίων είχαν προειπωθει, καί 
νά γίνει όπωσδήποτε ή καταστροφή τής πόλης. Αύτά δέν προ- 
τυπώνουν ώς μελλοντική τήν άλήθεια τής ταφής τού Κυρίου 
καί τής άνάστασης, άλλά δείχνουν σαφώς ότι ή άλήθεια Απο
δείχθηκε πάνω στά πράγματα πού προδιατύπωσή τους ήταν τό 
τριήμερο πού πέρασε ό Ιωνάς στήν κοιλιά τού κήτους.

"Αν λοιπόν κάθε τύπος προτυπώνει μιά άλήθεια πού προσ
δοκούμε καί σύμφωνα μέ τόν τύπο ό Ιωνάς έμεινε τρεις μέρες 
στήν κοιλιά τού κήτους, είναι φανερό δτι τό μυστήριο τοΰτο ώς 
τύπος έμελλε νά δείξει δτι μέ καινό τρόπο άκολουθούσε όπωσ
δήποτε ή άλήθεια καί ότι ό Κύριος θά μείνει τρεις μέρες και 
τρεις νύχτες στήν καρδιά τής γής, σύμφωνα μέ τά λόγια τού 
ίδιου τού Κυρίου* «όπως ό Ίωνας έμεινε στήν κοιλιά του 
κήτους τρεις μέρες καί τρεις νύχτες, έτσι καί ό ΥΙός του Αν
θρώπου θά μείνει στήν κοιλιά τής γής τρεις μέρες καί τρεις νύ
χτες»21. Γιατί μέ τό νά πει «άκόμα τρεις μέρες», δηλώνει κατά 
άποσιώπηση, δτι είχαν περάσει άλλες τρεις ήμέρες, γιατί άλ- 
λιώς δέ θά ύπήρχε τό «άκόμα»* θά περάσουν δηλαδή πάλι τρεις 
μέρες καί ή Νινευή θά καταστραφεΐ. Επομένως δέν κατέστρε
ψε τή Νινευή ό τύπος σύμφωνα μέ τή θεία άπόφαση, άλλά ή
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θεια, περί ής εϊπεν, «έτι τρεις ήμέραι» ' ώσανεϊ έλεγεν ’Έτι 
τρεις ήμέραι, κατά τόν έμοι δειχθέντα τύπον, γενήσονται, μυστι- 
κωτέρας ταφής και μείζονος άναστάσεως, και Νινευή κατα- 
στραφήσεται.

635 Άλλ’ έρεΐ τις τυχόν διαπορών λόγος, Πώς άληθεύει κατα
στροφής ψήφον διδους ό Θεός και μή καταστρέφων; Πρός 6ν 
φαμεν, ώς άληθεύει την αύτήν καταστρέφων και σώζων· το 
μέν τή άποθέσει τής πλάνης ποιών, το δε τη προσλήψει κατορ- 
θών τής άληθοΰς έπιγνώσεως. Μάλλον δέ, την μεν πλάνην 

64οάποκτένων διά τής πίστεως πάλιν ζωογονουμένης(43), την δε 
σωτηρίαν τφ θανάτω τής πλάνης πραγματευόμενος. Νινευή 
γάρ έρμηνεύεται ‘μελάνωσις αύχμηρά ’ και ‘ώραιότης λειοτάτη 
Ούκουν συμφώνως τή δυνάμει τής έρμηνείας, την μεν έκ τής 
παραβάσεως τή φύσει προσγενομένην αύχμηράν τής πλάνης 

645μελάνωσιν μετά την τριήμερον ταφήν και άνάστασιν ό Κύριος 
κατέστρεψε, την δέ έξ ύπακοής πίστεως λειοτάτην ώραιότητα 
τής φύσεως άνανεώσατο, πάλιν τό κάλλος έν τή φύσει κατά την 
άνάστασιν δείξας τής άφθαρσίας άγαν λειότατον και μηδενι τό 
παράπαν ύλικφ τραχυνόμενον. 'Αρμόσει δέ και πρός την κοινήν 

65οφύσιν τούτο λεγόμενον και πρός την άγΐαν Εκκλησίαν, και 
πρός την του καθ’ έκαστον ψυχήν άποθεμένην διά πίστεως και 
άγαθής συνειδήσεως του παλαιού Αδάμ και χοϊκού την εικόνα, 
καί ένδυσαμένην την είκόνα του έπουρανίου.

Τοιγαροΰν δέδεικται σαφώς, δτι πολύτροπον έχει την έπ’ 
655 αύτφ θεωρίαν ό προφήτης κατά την δύναμιν του όνόματος, τοΐς 

τόποις δηλονότι τής αύτου Γραφής προσφόρως άρμοζούσης 
κατά την έρμηνείαν έμφάσεως. Σημαίνει γάρ ώς μέν *φυγή 
κάλλους' έρμηνευόμενος τόν 'Αδάμ καί την κοινήν φύσιν ώς δέ 
‘άνάπαυσις’ καϊ Ίασις θεού’ καί ‘πόνος θεού' λεγόμενος τόν 

660 Κύριον ήμών καί θεόν κατά την άποδοθεϊσαν τής έζηγήσεως 
δύναμιν· την δέ του κηρύγματος χάριν διά του έν αύτή πλούτου



άλήθεια, για τήν όποία είπε «άκόμα τρεις μέρες». Είναι σά νά 
έλεγε* ‘Άκόμα τρεις μέρες θά περάσουν, σύμφωνα μέ τόν τύπο 
πού είδατε σ’ έμένα, μέρες πιό μυστικής ταφής κι Ανάστασης 
άνώτερης, καί ή Νινευή θά καταστραφεΐ.

Άλλ’ ϊσως διατύπωσει κάποιος τήν άπορία* Πώς ό θεός 
είναι άληθής όταν βγάζει άπόφαση καταστροφής, κι όμως δέν 
καταστρέφει; Σ’ αύτόν θ’ άπαντήσομε ότι βγαίνει άληθής, κα- 
ταστρέφοντας και σώζοντας τήν ίδια πόλη. Τό ένα τό κάνει μέ 
τήν άπόθεση τής πλάνης, και τό άλλο τό κατορθώνει μέ τήν 
άπόκτηση τής άληθινής γνώσης. Ή  καλύτερα, άποκτείνοντας 
τήν πλάνη μέ τήν πίστη πού άναζωογονεΐται, ένώ'τή σωτηρία 
τήν κατορθώνει μέ τό θάνατο τής πλάνης. Γιατί Νινευή σημαί
νει ‘σκοτείνιασμα ζοφερό’ και ‘όμορφιά άπαλότατη’. Σύμφωνα 
λοιπόν μέ τό νόημα τής έρμηνείας τό ζοφερό σκοτείνιασμα πού 
έπαθε ή φύση μας άπό τήν παράβαση, ό Κύριος τό έξαφάνισε 
μετά τήν τριήμερη ταφή και άνάστασή του και άνανέωσε τήν 
άπαλότατη όμορφιά τής φύσης πού δίνει ή ύπακοή της πίστης, 
δείχνοντας πάλι στή φύση μας κατά τήν άνάστασή τό κάλλος 
τής άφθαρσίας έξαιρετικά άπαλό, πού δέν τό έκτραχύνει κανένα 
άπολύτως ύλικό στοιχείο. Αύτό πού λέμε θ’ άποδειχθει ταιρια
στό και πρός τήν κοινή φύση και πρός τήν άγία ’Εκκλησία καί 
πρός τήν ψυχή τού καθενός, ή όποία έχει άποθέσει μέ πίστη 
και άγαθή συνείδηση τήν είκόνα τού παλαιού καί χοϊκού Άδάμ 
καί έχει ντυθεί τήν είκόνα τού έπουράνιου22.

*Έγινε λοιπόν σαφές ότι τό όραμα τού προφήτη έχει πολ
λές όψεις, σύμφωνα μέ τήν έρμηνεία τού όνόματος* στίς έπιμέ- 
ρους έρμηνείες του δηλαδή έναρμονίζεται πρόσφορα ή Γραφή. 
Ή έρμηνεία του ώς ‘φυγή όμορφιας’ σημαίνει τόν Άδάμ καί 
τήν κοινή φύση. Ερμηνευόμενος ώς ‘Ανάπαυση’ καί ‘ϊαση 
θεού’ καί ‘κόπος τού θεού’ σημαίνει τόν Κύριό καί θεό  μας 
σύμφωνα μέ τό νόημα πού δώσαμε στήν έξήγηση. Μηνύοντας
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του Πνεύματος μηνύων, 1περιστερά' λέγεται και ‘δόμα Θεον’, 
και ‘πόνος Θεου' διά τους πολλούς άγώνας των γενομένων 
ταύτης τής άληθοΰς κλήσεως λειτουργών. Την δέ των 7ου- 

665 δαίων κατά τής άληθείας ύπεμφαίνων μανίαν, έρμηνεύεται 
‘διαπόνησις αύτών’, δπερ έστι φθόνος έπ’ άλλοτρίοις άγαθοϊς, 
τίκτων λύπην τοΐς έχουσιν, δπερ κακόν εις φύσιν τοΐς Ίουδαίοις 
μετέπεσε, το προς Θεόν και άνθρώπους μίσος άνελομένοις, και 
διά τοΰτο μόνην την δι ’ αίματος και φόνων άναιδεΐς (άνέδην) 

670 φθοράν έπιζητουσι τής φύσεως.
Άλλ’ έπειδή τρέχων ό λόγος την περί τής πορείας των 

τριών ήμερών θεωρίαν παρέλειψε, φησι γάρ, «ή Νινευή ήν πό
λις μεγάλη τφ Θεφ, ώσει πορείας όδοΰ ήμερών τριών», εί δο- 
κεΐ, δι ’ όλίγων την έλλειψιν άναπληρώσωμεν.

675 Την τοίνυν πορείαν τής όδοΰ των τριών ήμερών ύπολη- 
πτέον είναι τους διαφόρους βίους δρόμου τοΰ κατά Θεόν, ήγουν 
την έκάστω γενικφ νόμω πρέπουσαν άγωγήν. Νόμους δέ λέγω 
νΰν γενικούς τόν φυσικόν καί τόν γραπτόν και τόν τής χάριτος. 
Ίδιάζουσαν γάρ τούτων έκαστος Αναστροφήν έχει βίου και δρό- 

680 μον πρόσφορον, δτι καί την έζ αύτοΰ κατά την γνώμην γενομέ- 
νην τών άγομένων διάθεσιν έχει διάφορον. Άλλην γάρ άλλος 
έκάστφ τών ύπ’ αύτόν πέφυκε δημιουργεΐν την διάθεσιν(45). 
Οΐον, ό μέν φυσικός νόμος (*6), όταν ούκ έχη πλεονεκτούσαν τόν 
λόγον την αϊσθησιν, άδιδάκτως άσπάζεσθαι πάντας πείθει τό 

685 συγγενές καί όμόφυλον, αύτην έχοντας την φύσιν, τής τών δεο- 
μένων έπικουρίας διδάσκαλον, κάκεϊνο βούλεσθαι πάσιν άπαν- 
τας, δπερ έκαστος έαυτφ παρά τών άλλων γινόμενον είναι δο- 
κεΐ καταθύμιον' καί τοΰτο διδάσκων ό Κύριος, φησίν' «δσα θέ
λετε Γνα ποιώσιν ύμΐν οί άνθρωποι, όμοίως καί ύμεΐς ποιείτε



τή χάρη του κηρύγματος μέ τόν πλούτο τού Πνεύματος πού πε
ριέχει λέγεται ‘περιστερά’ και ‘δώρο τού Θεού’ και ‘κόπος τού 
θεού’ γιά τούς πολλούς άγώνες έκείνων πού έγιναν λειτουργοί 
αύτής της άληθινης κλήσης. Υποδηλώνοντας τή μανία τών 
Ιουδαίων κατά τής άλήθειας, έξηγεΐται ‘ταλαιπωρία τους’, 
πράγμα πού σημαίνει φθόνος γιά τά ξένα άγαθά πού γεννά λύπη 
γιά όσους τά έχουν καί πού αύτό έγινε φυσικό έλάττωμα τών 
Ιουδαίων, πού τρέφουν μίσος πρός τό Θεό καί τούς άνθρώπους, 
καί γι’ αύτό έπιδιώκουν μέ άναίδεια ένα μόνο, τήν καταστροφή 
τών άνθρώπων μέ αίμα καί σφαγή.

Έπειδή όμως ό λόγος κυλώντας παρέλειψε τή θεωρία γιά 
τήν πορεία τών τριών ήμερών, γιατί λέει, «ή Νινευή ήταν μεγά
λη πόλη ένώπιον τού Θεού καί άπεΐχε περίπου τριών ήμερών 
πορεία, άν θέλεις, &ς άναπληρώσομε τήν έλλειψη μέ λίγα άκό
μα.

Ή πορεία λοιπόν τών τριών ήμερών πρέπει νά έννοήσομε 
ότι είναι οί διάφοροι βίοι στήν πορεία πρός τό Θεό, δηλαδή ή 
διαγωγή πού άρμόζει σέ κάθε γενικό νόμο. Νόμους γενικούς 
τώρα λέγω τό φυσικό καί τό γραπτό καί τό νόμο της χάριτος. 
Καθένας άπό αύτούς έχει τρόπο ζωής πού προσιδιάζει σ’ αύτόν 
καί δρόμο κατάλληλο, έπειδή καί διαφορετικά διατίθεται ή 
γνώμη τους γιά όσα πράγματα συμβαίνουν. Γιατί είναι φυσικό 
καθένας άπό αύτούς νά δημιουργεί σέ όποιον συμβαδίζει μ’ αύ
τούς διάφορη διάθεση. Γιά παράδειγμα* ό φυσικός νόμος όταν 
δέν βάζει τήν αίσθηση σέ πλενονεκτικότερη θέση άπό τό λόγο, 
πείθει χωρίς διδασκαλία όλους ν* άσπάζονται δ,τι είναι συγγε
νές καί όμόφυλο, έχοντας τήν ίδια τή φύση δάσκαλο νά τούς 
βοήθα σέ όσα χρειάζονται, καί νά θέλουν όλοι γιά όλους έκεΐνο 
πού ό καθένας θεωρεί εύχάριστο νά τού κάνουν οί άλλοι. Διδά
σκοντας αύτό τό πράγμα ό Κύριος λέει* «όσα θέλετε νά σας κά
νουν οί άνθρωποι, αύτά όμοια νά τούς κάνετε κι έσεΐς»23. Γιατί

ΠΡΟΣ ΘΑΛΑΣΣΙΟΝ, ΠΕΡΙ ΑΠΟΡΙΩΝ, ΕΡΩΤΗΣΙΣ ΞΔ' 345

23. Τωβ. 4,16* Ματθ. 7,12* Λουκά 6,31.



346 ΜΑΞΙΜΟΥ ΤΟΥ ΟΜΟΛΟΓΗΤΟΥ

69οαύτοϊς». Έφ’ ών γάρ ή φύσις λόγω βραβεύεται (4?), τούτων μία 
πέφνκεν είναι διάθεσις. ΤΩν δέ ή διάθεσις ή αύτή, και κατ’ 
ήθος τρόπος και ό τον βίου δρόμος είς ύπάρχειν προδήλως πέ- 
φυκεν. ΤΩν δέ τρόπος ηθών και βίου δρόμος έστιν ό αύτός, είς 
δηλονότι και αύτός κατά την γνώμην τής πρός άλλήλους σχέσε- 

695 ως ύπάρχει δεσμός, κατά μίαν τη γνώμην άγων τους πάντας 
πρός τόν ένα λόγον τής φύσεως, έν φ  παντελώς ούκ έστιν ή 
νυν κρατούσα τής φύσεως διά την φιλαυτίαν διαίρεσις.

Ό δέ γραπτός νόμος(48), φόβω τών έπιτιμίων έπέχων τάς 
άτάκτους τών άφρονεστέρων όρμάς, έθίζει διδάσκων πρός μό- 

7οο νην αύτους όρςίν την του ίσου διανομήν, καθ’ ήν τής δικαιοσύ
νης τό κράτος χρόνφ βεβαιωθέν είς φύσιν μεθίσταται, ποιούν 
τόν μέν φόβον διάθεσιν ήρέμα κατά μικρόν τη περι τό κα)Ιόν 
γνώμη κρατουμένην, έξιν δέ την συνήθειαν τη λήθη τών προτέ- 
ρων καθαιρομένην και τό φιλάλληλον έαυτή συναποτίκτουσαν, 

70s καθ’ δ του νόμου γίνεσθαι τό πλήρωμα πέφυκε, πάντων άλλή- 
λοις κατά την άγάπην συναρμοσθέντων. Πλήρωμα γάρ νόμου 
καθέστηκεν ή κατ’ άγάπην διάλληλος συνοχή πάντων τών με- 
τειληφότων τής φύσεως, φέρουσα τφ κατ’ άγάπην πόθω κατε- 
στεμμένον τόν λόγον τής φύσεως και τη προσθήκη του πόθου 

7ΐο τόν τής φύσεως καταφαιδρύνουσα νόμον. Νόμος γάρ φύσεώς 
έστι(*9) λόγος φυσικός τοΐς τρόπος την αϊσθησιν λαβών ύποχεί- 
ριον. Γραπτός δέ νόμος έστιν, ήγουν γραπτού νόμου πλήρωσις, 
λόγος φυσικός προσλαβών λόγον ιτνευματικόν τής πρός τό συγ
γενές άλληλουχίας έπίκουρον. Διό φησιν, «άγαπήσεις τόν

7ΐ5 πλησίον σου ώς έαυτόν», άλλ ’ ού, 'σχοίης τόν πλησίον σου ώς 
έαυτόν ’. Τό μέν γάρ την πρός τό είναι μόνον δηλοϊ τού συγγε
νούς συνοχήν, (*°) τό δέ την πρός τό εδ είναι σημαίνει πρόνοιαν.

24. *Έξη καί συνήθεια τό (διο ώς κατοχή-άπόκτηση καί συνήθως ώς έκδή- 
λωση. Έδώή έξη έξηγεΤται ώς άπόκτηση καί κατοχή, ίσως καί Ικανότητα.



έκείνους πού ή φύση προικίζει μέ λόγο, σ’ αύτούς είναι φυσικό 
νά ύπάρχει μία μόνη διάθεση. Κι όποιοι έχουν τήν ϊδια διάθε
ση, σ’ αύτούς όμοιος είναι όλοφάνερα ό τρόπος διαγωγής καί 
ένας ό δρόμος τού βίου. Σ’ όποιους τώρα καί ό τρόπος τών 
ήθών καί ό δρόμος τού βίου είναι ίδιος, είναι φανερό ότι ύπάρ- 
χει ένας καί ό αύτός έκούσιος δεσμός στή μεταξύ τους σχέση, 
όδηγώντας όλους κατά μία σύμφωνη γνώμη πρός τόν κοινό 
λόγο τής φύσης, στόν όποιο άπουσιάζει τελείως ή διαίρεση τής 
φύσης πού έπικρατεΐ τώρα έξαιτίας τής φιλαυτίας.

Ό  γραπτός πάλι νόμος πού μέ τό φόβο τών έπιτιμίων συγ- 
κρατεΐ τις πιό άνυπότακτες όρμές τών πιό άνόητων, τούς συν
ηθίζει μέ τή διδασκαλία του νά άποβλέπουν μόνο στήν άπονο- 
μή τού ίσου καί σύμφωνα μ’ αύτήν παγιωμένο μέ τόν καιρό τό 
κράτος της δικαιοσύνης, γίνεται πιά φύση, κάνοντας τό φόβο 
ήρεμα καί σιγά σιγά διάθεση πού συγκροτείται μέ τή γνώμη 
πού άφορά τό καλό, ένώ τήν έξη τήν κάνει συνήθεια24 καθαρ- 
μένη μέ τή λήθη τών προηγουμένων πράξεων καί γεννά μέσα 
της τή φιλαλληλία, σύμφωνα μέ τήν όποία όλοκληρώνεται ό 
νόμος, όταν όλοι δεθούν μεταξύ τους μέ τήν άγάπη25. Γιατί όλο- 
κλήρωση τού νόμου είναι ό σύνδεσμος τής άγάπης μεταξύ όλων 
έκείνων πού είναι μέτοχοι τής φύσης μας, πού φέρνει τό λόγο 
της φύσης στεφανωμένο μέ τόν πόθο πού έμπνέει ή άγάπη. Για
τί νόμος τής φύσης είναι λόγος φυσικός πού κάνει μέ τούς τρό
πους τήν αίσθηση ύποχείριά του. Ένώ γραπτός νόμος, δηλαδή 
πλήρωμα τού γραπτού νόμου, είναι λόγος φυσικός πού προσέ- 
λαβε ώς έπίκουρο τόυ σύνδεσμου μέ τό συγγενικό τόν πνευμα
τικό λόγο. Γι’ αύτό λέει* «θ* άγαπήσεις τόν πλησίον σου δπως 
τόν έαυτό σου» καί όχι ‘θά έχεις τόν πλησίον σου δπως τόν 
έαυτό σου’* γιατί αύτό δηλώνει μόνο τή συνοχή του συγγενικού 
μέ τό είναι, ένώ τό πρώτο σημαίνει τήν πρόνοια γιά τό μακάριο 
είναι.
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Ό δε τής χάριτος νόμος αύτός αμέσως διδάσκει τους άγο- 
μένους μιμεΐσθαι τόν θεόν, δς τοσοΰτον ύπερ έαυτόν ήμάς, εί 

72ο θέμις είπειν, και ταυτα διά την αμαρτίαν όντας έχθρούς, ήγάπη- 
σεν, ώστε και είς την καθ’ ήμάς ούσίαν έλθειν άτρέπτως, υπέρ 
πάσαν ούσίαν δντα και φύσιν ύπερονσίως καταδέξασθαι, και 
άνθρωπον γενέσθαι, και τών άνθρώπων ένα χρηματίσαι βού- 
λεσθαι, και την ήμετέραν κατάκρισιν οίκείαν ποιήσαι μη παραι- 

725 τήσασθαι, και τοσοΰτον ήμάς θεώσαι κατά χάριν, όσον κατ’ οι
κονομίαν αύτός φύσει γέγονεν άνθρωπος, ϊνα μη μόνον μάθω- 
μεν άλλήλων άντέχεσθαι φοσικώς και ώς έαυτούς άλλήλους 
άγαπςίν πνευματικώς, άλλά και ύπερ έαυτους άλλήλων κήδε- 
σθαι θεϊκώς, κα\ ταύτην τής είς άλλήλους άγάπης άπόδειξιν 

730 ποιεΐσθαι, τό κατ' άρετήν ύπερ άλλήλων τόν έκούσιον προθυ- 
μεΐσθαι θάνατον. «Ούκ έστι γάρ ταύτης άλλη μείζων άγάπη», 
φησίν, «ϊνα τις θή την ψυχήν αύτοΰ опёр τών φίλων αύτοΰ».

Ούκοΰν ό μέν τής φύσεως νόμος έστίνζ51), ϊνα συν ελών 
εϊπω, λόγος φυσικός τήν αϊσθησιν λαβών ύποχείριον πρός 

735άφαίρεσιν τής άλογίας, καθ’ ήν τών φυσικώς συνημμένων 
έστιν ή διαίρεσις. Ό δέ γραπτός νόμος έστι λόγος φυσικός μετά 
τήν κατ’ αϊσθησιν τής άλογίας άφαίρεσιν προσλαβών και πόθον 
πνευματικόν τής πρός τό συγγενές άλληλουχίας συνεκτικόν. Ό 
δέ τής χάριτος νόμος ύπέρ φύσιν καθέστηκε λόγος, πρός θέω- 

740 σιν άτρέπτως τήν φύσιν μεταπλάττων καί ώς έν είκόνι δεικνύς 
άκαταλήιπως τή φύσει τών άνθρώπων τό ύπέρ ούσίαν καί φύ
σιν άρχέτυπον καί τήν τοΰ άε) εδ είναι διαμονήν παρεχόμενος.

Εί δέ τούτον έχει τόν τρόπον ό περί τών τριών νόμων λό-



Ό νόμος τώρα της χάριτος διδάσκει άμέσως αύτούς πού 
τόν έφαρμόζουν νά μιμούνται τόν ίδιο τό θεό, ό όποιος τόσο 
περισσότερο άπό τόν έαυτό του μάς άγάπησε, άν έπιτρέπεται νά 
μιλήσω έτσι, και μάλιστα ένώ έξαιτίας τής άμαρτίας ήμαστε 
έχθροί του, ώστε νά καταδεχθεί νά λάβει χωρίς τροπή άκόμα 
καί τή δική μας ούσία ύπερούσια, ένώ είναι πάνω άπό κάθε ού- 
σία και φύση, και νά γίνει άνθρωπος και νά θελήσει νά ζήσει 
σάν ένας άπό τούς άνθρώπους και νά μήν άποφύγει νά κάνει 
δική του τή δική μας καταδίκη, καί τόσο πολύ νά μάς κάνει 
θεούς κατά χάρη, όσο οίκονόμησε νά γίνει έκεινος κατά τή 
φύση άνθρωπος, ώστε νά μή μάθομε μονάχα νά πιανόμαστε φυ
σικά ό ένας άπό τόν άλλο καί νά άγαπούμε πνευματικά τούς άλ
λους όπως τόν έαυτό μας, άλλά καί νά ένδιαφερόμαστε γιά τούς 
άλλους θεϊκά περισσότερο άπό τόν έαυτό μας. Κι άπόδειξη της 
μεταξύ μας άγάπης νά κάνομε τούτο, νά είμαστε πρόθυμοι νά 
δεχθούμε τόν έκούσιο θάνατο γιά χάρη τών άλλων πού άπαιτεΐ 
ή άρετή. Γιατί λέει, «δέν ύπάρχει άλλη μεγαλύτερη άγάπη άπό 
αύτήν, άπό τό νά θυσιάζει κανένας τή ζωή του γιά τούς φίλους 
του»26.

Ό  νόμος λοιπόν της φύσης, γιά νά μιλήσω μέ συντομία, εί
ναι λόγος φυσικός πού έλαβε ύποχείρια τήν αίσθηση γιά νά 
έξουδετερωθεΐ ή άλογία πού προκαλει τή διαίρεση τών ένωμέ- 
νων φυσικά. Ό  γραπτός νόμος είναι λόγος φυσικός πού μετά 
τήν έξάλειψη τής άλογίας της αίσθησης προσέλαβε καί τόν 
πνευματικό πόθο, πού είναι τό συνενωτικό στοιχείο της άλλη- 
λουχίας τών συγγενικών. Τέλος ό νόμος της χάριτος είναι λό
γος πάνω άπό τή φύση πού μεταπλάθει χωρίς τροπή γιά τή θέω- 
ση καί σάν μέ εικόνα δείχνει μέ τρόπο άκατανόητο στή φύση 
τών άνθρώπων τό άρχέτυπο τό πάνω άπό τήν ούσία καί τή 
φύση καί παρέχει τήν αίώνια παραμονή της μακαριότητας.

"Αν ό λόγος τών τριών νόμων έξηγειται μ’ αύτό τόν τρόπο,
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γος, εικότως ή μεγάλη του Θεου πόλις Εκκλησία, ήγουν ή του 
745 καθ' έκαστον ψυχή, πορείας όδοΰ τριών καθέστηκεν ήμε

ρων, f52) ώς δεκτική και χωρητική τής κατά φύσιν και νόμον 
καί πνεύμα δικαιοσύνης. Έν τούτοις γάρ τοϊς τρισι νόμοις ό πας 
περιέχεται τής Εκκλησίας διάκοσμος, πλάτει τε τφ κατ' άρε- 
τήν κα\ μήκει τφ κατά γνώσιν και τφ κατά σοφίαν βάθει τής 

750 μυστικής θεολογίας περιγραφόμενος. \Αλλά ταύτης κατά διάθε- 
σιν, ώς ό τών Ιουδαίων λαός, μή χωρισθώμεν τής πόλεως, 
τό σώμα καθάπερ σκηνήν στέργοντες καί τήν πρόσκαιρον του 
σώματος, ώσπερ κολόκυνθαν, ήδονήν περιέποντες, ϊνα μή άν, 
τής συνειδήσεως ό σκώληξ πλήζας, άποξηράνη τήν καθ' ήδο- 

755 νήν ήπατημένην διάθεσιν, και ή διά τών άκουσίων πειρασμών 
έπελθουσα, καθάπερ πνεύμα καύσωνος, τών κακώς ήμΐν βε- 
βιωμένων έκτισις, άπειπώμεθα τήν ζωήν και πρός τήν θείαν 
δυσαν ασχετήσωμεν κρίσιν.

'Έκαστος γάρ ήμών τών ήττημένων τή άπάτη τών ύλι- 
760 κών καϊ ταΐς ήδοναις χαιρόντων του σώματος(53), σκώληκος 

δίκην, του Θεου τόν λόγον δέχεται, кал τήν συνείδησιν αύτόν 
πλήττοντα τέως καί ρίζης δίκην κολοκύνθης τήν πρός τήν ήδο
νήν αύτου διεσθίοντα σχέσιν, кал οΰτω διά τής τελείας άνατο- 
λής του φωτισμού τών λογίων του πνεύματος άποξηραίνοντα 

765 τήν καθ’ άμαρτίαν ένέργειαν, καϊ πνεύματι καύσωνος τη μνήμη 
τών αιωνίων κολάσεων, καθάπερ κεφαλήν τήν κατ’ αϊσθησιν 
έν ταΐς προσβολαΐς άρχήν τών παθών τής κακίας πατάσσοντα, 
ϊνα μάθωμεν προνοίας λόγους καϊ κρίσεωςζ54) τών πρόσκαι
ρων, ών τη στερήσει λυπεΐσθαι τδ γένος εϊωθεν τών άνθρώ- 

770 πων, τά αιώνια προκρινούσης. Εί γάρ τόν άνθρωπον διά τήν 
σκηνήν καϊ τήν κολόκυνθαν λυπούμενον, λέγω όέ τήν σάρκα, 
καϊ τήν τής σαρκός ήδονήν, τής δέ Νινευή άντεχόμενον τόν 
θεόν είσήγαγε της Γραφής ό λόγος, δήλον ώς τών τοϊς άνθρώ- 
ποις τιμίων καϊ έπεράστων, τό τφ θεφ  φανέν προσφιλές, πάν- 

775 των τών όπωσοΰν δντων πολλφ κρεΐττόν έστι καϊ τιμιώτερον, 
ήπου γε τών ούκ δντων καϊ μόνη προλήψει κατ’ έσφαλμένην



εύλογα ή μεγάλη πόλη τού θεού, ή ’Εκκλησία, δηλαδή ή ψυχή 
του καθενός έγινε πορεία δρόμου τριών ήμερών, έπειδή δέχεται 
και χωράει τή φυσική, τή νομική και τήν πνευματική δικαιοσύ
νη. Γιατί σ’ αύτούς τούς τρεις νόμους περιέχεται δλη ή άρμονία 
της Εκκλησίας πού προσδιορίζεται μέ τό πλάτος της άρετής 
και τό μήκος τής γνώσης και μέ τό βάθος τής σοφίας τής μυστι
κής θεολογίας. ’Αλλά άς μήν χωριστούμε ώς πρός τή διάθεση 
άπό τήν πόλη αύτήν δπως χωρίστηκε ό ’Ιουδαϊκός λαός, στέρ- 
γοντας τό σώμα ώς σκηνή, κι άς φροντίζομε τήν πρόσκαιρη 
ήδονή τού σώματος δπως τήν κολοκυθιά, ώστε άν τό σκουλήκι 
τής συνείδησης μάς χτυπήσει κι’ άποξηράνει τήν διάθεση τή 
γελασμένη άπό τήν ήδονή, καί μαζί χτυπήσει και ή έκτιση τής 
όφειλής μέ τούς άκούσιους πειρασμούς σάν πνεύμα καύσωνα 
γιά όσα κακώς πράξαμε, νά μήν άρνηθούμε τή ζωή και δυσανα- 
σχετήσομε γιά τή θεία κρίση.

Γιατι καθένας άπό μάς πού ήττηθήκαμε άπό τήν άπάτη τών 
ύλικών και χαιρόμαστε τΙς σωματικές ήδονές, δεχόμαστε σά 
νά’ ναι σκουλήκι, τό λόγο τού θεού πού χτυπά τή συνείδηση 
καί κατατρώει τή σχέση πρός τήν ήδονή, δπως τό σκουλήκι τή 
ρίζα τής κολοκυθιάς, κι έτσι μέ τήν τέλεια άνατολή τού φωτι
σμού άπό τά λόγια τού Πνεύματος άποξη ραίνει τήν ένέργεια 
τής άμαρτίας και μέ τήν πνοή τού καύσωνα, τή μνήμη τών αίώ- 
νιων κολάσεων, χτυπά, σά νά ’ναι κεφάλι, τήν άρχή τών παθών 
πού προέρχεται άπό τίς προσβολές τών αίσθήσεων, ώστε νά 
γνωρίσομε τούς λόγους τής πρόνοιας καί τής κρίσης πού προ
κρίνουν τά αίώνια άπό τά πρόσκαιρα, πού γιά τή στέρησή τους 
συνήθισε νά λυπάται τό γένος τών άνθρώπων. Γιατί, άν ό λόγος 
τής Γ ραφής παρουσίασε τόν άνθρωπο νά λυπάται γιά τή σκηνή 
καί τήν κολοκυθιά, έννοώ τή σάρκα καί τήν ήδονή τής σάρκας, 
κι άπό τήν άλλη τό θεό νά φροντίζει γιά τή Νινευή, εϊναι φανε
ρό δτι άπό τά πολύτιμα καί έπιθυμητά στούς άνθρώπους, δ,τι 
φαίνεται προσφιλές στό θεό, είναι πολύ καλύτερο καί πολυτι
μότερο άπό δλα δσα άπλώς ύπάρχουν ή τουλάχιστο άπό τά μή
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κρίσιν είναι δοκούντων, ών ούδεις τό παράπαν έστι κατά την 
ΰπαρξιν λόγος, μόνη δέ φαντασία τόν νουν φενακίζονσα και 
σχήμα τοΐς ούκ οδσι διάκενον, άλλ’ ούχ ύπόστασιν τφ πάθει

78ο παρεχομένη.

ΣΧΟΛΙΑ

1 Ποσαχώς Ερμηνεύεται Ιωνάς.
2 Ποσαχώς έρμηνεύεται Ίόππη.
3 Πόσοις άναλογεϊ πνευματικώς θεωρούμενος Ιωνάς.
4 5 Τίνος Αναλογίαν έχει νοονμένη πνευματικώς ή Ίόππη.
5 Κατ’ άλλην έπιβολην τοΐς καθ’ έκαστα πρόσφορος θεωρία 

περ) τής Ίόππης.
6 Πολυταράχου ζάλης.
7 Κεφαλήν λέγει τόν πρώτον περι μονάδος λόγον, ώς άρχήν 

ίο πάσης άρετής, τάς δέ σχισμάς τών όρέων τάς διανοίας τών
πνευμάτων τής πονηρίας, ύφ ’ ών κατεπόθη διά τής παρα- 
βάσεως ό ήμέτερος νους.

8 Γήν λέγει κατωτάτην, την μηδαμώς γνώσεως αίσθανομέ- 
νην θείας, ή τής κατ’ άρετήν ζωής την οίανοΰν κίνησιν έ-

ΐ5 χουσανέξιν.
9 ’Άβυσσον καλεΐ την άγνοιαν έπικειμένην τη έξει τής κα

κίας, έφ’ β βέβηκεν, καθάπερ γη, τά τής κακίας πελάγη.
10 Γήν μέν τήν παγίαν τής κακίας έξιν είπεν, αιωνίους δέ μο

χλούς τάς συγκρατούσας τήν χειριστήν έξιν έμπαθεΐς προσ-
2ο παθείας τών ύλικών.

11 Φέγγος λέγει τήν άληθή γνώσιν, ζωήν δέ βροτών τήν πρέ- 
πουσαν λογικοΐς πολιτείαν, ής ό τήν κακήν έξιν έχων έστέ- 
ρηται.

12 Ενταύθα τήν θάλασσαν είς τόν κόσμον τούτον έλαβεν, είς
25 δν διά σαρκός ό Κύριος γέγονεν.

13 'Άνάπαυσιν* λέγει τόν Κύριον, ώς τών έπ’ άρετη πόνων 
λυτήριον, %άσιν δέ θεου’ ώς ίατρόν τής έκ του θανάτου



όντα, και πού θεωρούνται δτι ύπάρχουν μόνο κατά μιά γνώμη, 
καρπός σφαλερής κρίσης, ένώ γιά τήν ύπαρξή της κανένας άπο- 
λύτως λόγος, αλλά ύπάρχει μιά φαντασία μονάχα πού έξαπατά τό 
νοΰ, χωρίς νά παρέχει πραγματική ύπόσταση στο πάθος.

ΣΧΟΛΙΑ

1. Μέ πόσους τρόπους έρμηνεύεται τό όνομα Ιωνάς.
2. Μέ πόσους τρόπους έρμηνεύεται τό όνομα Ίόππη
3. Σέ πόσους άντιστοιχεΐ ό Ιωνάς, όταν τόν δούμε πνευματικά
4. Σέ τί άντιστοιχεΐ ή Ίόππη μέ πνευματικό νόημα.
5. Μέ άλλο νόημα θεωρία γιά τήν Ίόππη πρόσφορη γιά τό κα

θένα.
6. Ή πολυτάραχη ζάλη.
7. Τόν πρώτο λόγο γιά τήν μονάδα τόν καλεΐ κεφαλή, ώς άρχή 

κάθε άρετής, ένώ χαράδρες τών βουνών λέει τΙς έπινοήσεις 
τών πονηρών πνευμάτων πού μέ τήν παράβαση κατάπιαν τό 
νοΰ μας.

8. Κατώτατη γή λέει τήν έξη πού δέν αισθάνεται καθόλου τή 
θεία γνώση ή πού δέν κάνει όποιαδήποτε κίνηση γιά τή 
ζωή τής άρετής.

9. "Αβυσσο όνομάζει τήν άγνοια πού σκεπάζει τήν έξη τής 
κακίας, έπάνω στήν όποία άπλώνονται, σάν πάνω στή γή, 
τά πελάγη τής κακίας.

10. Γή όνόμασε τή σταθεροποιημένη έξη της κακίας, ένώ αίώ- 
νιους μοχλούς τίς έμπαθεΐς συμπάθειες τών ύλικών πού 
συγκρατοΰν τή χείριστη έξη.

11. Φέγγος άποκαλεΐ τήν άληθινή γνώση, ζωή τών θνητών, τήν 
πολιτεία πού άρμόζει νά έχουν οί λογικοί άνθρωποι καί 
πού τήν έχει στερηθεί όποιος έχει τήν κακή έξη.

12. Έδώ χρησιμοποίησε τή θάλασσα γιά νά δηλώσει τόν κό
σμο αύτό, στόν όποιο ό Κύρος ήρθε μέ τή σάρκα.

13. ‘Ανάπαυση* όνομάζει τόν Κύριο, έπειδή καταργεί τούς κό
πους της άρετης, ‘ϊαση του θεοϋ’, έπειδή είναι γιατρός της
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πληγής, ‘Θεοΰ δέ χάριν' ώς άπολύτρωσιν, και ‘Θεου πό
νον ' ώς των ήμών άναδοχέα παθών.

14 3ο Πώς έστι χάρις ό Κύριος ήμών кал Θεός' ϊδε, Νείλε, кал
μή σαλεύου, τφ «πλήρης χάριτος кал άληθείας».

15 Πώς δηλοΐτήν προφητικήν χάριν Ιωνάς.
16 "Οτι δαπανφ, φησί, προσβάλλουσαν τήν πονηραν δύναμιν ή 

τών άγίων ύπομονή.
17 35 ''Οτι σωματικώς οί άγιοι πάσχοντες кал τον ύπερ άληθείας

έκουσίως ύπερχόμενοι θάνατον τής σαρκός, τήν κατά πί- 
στιν έν πνεύματι ζωήν ένήργουν τοΐς έθνεσι.

18 "Οτι τής καθ’ ύπερβολήν θείας δυνάμέως έστιν ύπόθεσις ή 
κατά φύσιν τών άγίων άσθένεια, ής ήττονα τον ύπερήφα-

4ο νον διάβολον ό Κύριος έδειξεν.
19 Τόν βασιλέα φησίν εϊναι τον φυσικόν νόμον, τον δέ θρόνον 

τήν έμπαθή κατ’ αϊσθησιν έξιν, τήν δέ στολήν τήν τής κε
νής δόξης περιβολήν, τόν δέ σάκκον τόν κατά τήν μετά
νοιαν πένθος, τήν δέ σποδόν τήν ταπεινοφροσύνην.

20 45 'Ανθρώπους λέγει τούς περί τόν λόγον, κτήνη δέ τούς περί
τήν έπιθυμίαν, βόας δέ τούς περί τόν θυμόν, πρόβατα δέ 
τούς περί τήν θεωρίαν τών όρατών πταίοντας.

21 ''Οτι καϊ τήν έκάστου ψυχήν ή Νινευή σημαίνει.
22 Όόκ άνευ’ είσ\ χρόνος καϊ τόπος, ών χωρίς ούδέν έστιν

50 τών γενητών.
23 Τούς περί άρετής καί γνώσεως λόγους έχουσα ή Εκκλησία 

καί ή του καθ’ έκαστον ψυχή, ώς ύπερβαίνοντας χρόνον 
καί φύσιν, πλέον έχει τών δώδεκα μυριάδων■ ό γάρ τής 
άρετής λόγος τήν σαρκός, ώς άριστερας, ούκ οϊδεν άμαρ-

55 τίαν, ό δέ τής γνώσεως λόγος τήν ψυχής, ώς δεξιάν, ού γι- 
νώσκει κακίαν.



λαβωματιάς τού θανάτου, ‘θεία χάρη’, γιατί είναι άπολύ- 
τρωση, καί ‘πόνο θεού’, γιατί είναι ό άνάδοχος τών παθών 
μας.

14. Πώς είναι χάρη ό Κύριος καί θεός μας. Πρόσεξε, Νείλε, 
καί μην ταράζεσαι γιά τό χωρίο «γεμάτος χάρη καί άλή- 
θεια»27.

15. Πώς ό ’Ιωνάς δηλώνει τήν προφητική χάρη.
16. Ή ύπομονή τών άγίων έξουδετερώνει, λέει, τήν πονηρή δύ

ναμη πού μας προσβάλλει.
17. Οί άγιοι μέ τά σωματικά τους παθήματα καί ύποφέροντας 

θεληματικά τό θάνατο τής σάρκας γιά χάρη τής άλήθείας, 
ένεργοϋσαν στά έθνη τήν πνευματική ζωή τής πίστης.

18. Ή φυσική άσθένεια τών άγίων είναι ή άφορμή τής ύπέρμε- 
τρης θείας δύναμης. Ό  Κύριος άπέδειξε κατώτερή της τόν 
ύπερήφανο διάβολο.

19. Ό βασιλιάς, λέει, είναι ό φυσικός νόμος, θρόνος του ή 
έμπαθής έξη τών αισθήσεων, στολή του, ή περιβολή τής 
κενής δόξας, ένώ ό σάκκος είναι τό πένθος τής μετάνοιας 
καί ή τέφρα ή ταπεινοφροσύνη.

20. ’Ανθρώπους λέει τά λογικά δντα, ζώα όσους κατέχονται 
άπό τήν έπιθυμία, βόδια όσους κυριαρχούνται άπό τό θυμό, 
καί πρόβατα δσους σφάλλουν στή θεωρία τών όρατών.

21. Ή Νινευή δηλώνει καί τήν ψυχη τού καθενός.
22. Τά «δχι χωρίς αύτά» είναι ό χρόνος καί ό τόπος, χωρίς τά 

όποια δέν ύπάρχει κανένα άπό δσα γίνονται.
23. "Εχοντας ή ’Εκκλησία καί ή ψυχή τού καθενός τούς λόγους 

τής άρετής καί τής γνώσης, έπειδή ξεπερνούν τό χρόνο καί 
τή φύση, έχει περισσότερο άπό δώδεκα μυριάδες. Γιατί ό 
λόγος της άρετής δέν γνωρίζει τήν άμαρτία τής σάρκας 
έπειδή είναι στ’ άριστερά, ένώ ό λόγος της γνώσης δέν 
γνωρίζει τήν κακία της ψυχής έπειδή είναι στά δεξιά.
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27. Ίω. 1,14.



356 ΜΑΞΙΜΟΥ ΤΟΥ ΟΜΟΛΟΓΗΤΟΥ

24 Αίτια των άρετών έστιν ό Θεός, τούτου δε κατ’ ένέργειαν 
γνώσίς έστιν ή του κατ’ άλήθειαν έπεγνωκότος τόν Θεόν 
πρός το τινεϋμα κατά την έξιν άλλοίωσις.

25 60 Ό κατά φύσιν λόγος, φησί, διά μέσων τών άρετών πρός
τόν νοΰν άνάγειν πέφυκε τόν έπιμελούμενον πράξεως, ό δε 
νους πρός την σοφίαν είσάγει διά Θεωρίας τόν έφιέμενον 
γνώσεως, τό δε παράλογον πάθος πρός την αϊσθησιν πεί
θει κατασείρεσθαι τόν άμελουντα τών έντολών, ής τέλος 

65 έστι τό πρός την ήδονήν καθηλωθήναι τόν νοΰν.
26 ’Απιστίαν λέγει την άρνησιν τών έντολών, πίστιν δε την αύ- 

τών συγκατάθεσιν, τό δέ σκότος του καλού την άγνοιαν, τό 
δέ φώς την τούτου έπίγνωσιν. Χριστόν δε κέκληκε την ού- 
σίαν αύτών καί την ύπόστασιν, τόν διάβολον δέ την πάν-

70 των γεννητικήν τών κακών χειριστήν έξιν.
27 ’Αρετήν λέγει άπαθεστάτην καί παγίαν περί τό καλόν έξιν, 

ής έφ’ έκάτερα καθέστηκεν ούδέν Θεου φερούσης χαρα
κτήρα, ф ούδέν έστιν έναντίον.

28 Εί λόγος διώρισεν, ώς πέφυκεν, έκάστου τών όντων την 
75 γένεσιν, ούδέν τών όντων έαυτοΰ φυσικώς ή ύπερβέβηκεν

ή ύποβέβηκεν. Ούκουν δρος μέν τών όντων έστιν ή κατ’ 
έφεσιν τής αίτιας έπίγνωσις, μέτρον δέ ή έφικτη τοΐς ούσι 
κατ ’ ένέργειαν τής αίτιας έκμίμησις.

29 Τό ύπέρ τόν όρον φέρεσθαι καί τό μέτρον, φησί, τών κινου- 
80 μένων την έφεσιν, άνόνητον ποιεί τόν δρόμον, μη καταν-

τώντων είς Θεόν, ένφ  ή κατ’ έφεσιν πάντων ϊσταται κίνη- 
σις, άνθυπύστατον δεχομένη τέλος Θεου την άπόλαυσιν.

30 Τό ύπέρ τόν δρον καί τό μέτρον, καί παρά τόν δρον καί τόν 
μέτρον δηλονότι.

31 85 Τφ λόγφ δηλονότι.
32 *Ότι καί τοός τών άσωμάτων καί τούς τών σωμάτων άφί- 

ησι λόγους ό πρός τόν Θεόν άναδραμών κατ’ έκσταστν



ΠΡΟΣ ΘΑΛΑΣΣΙΟΝ, ΠΕΡΙ ΑΠΟΡΙΩΝ, ΕΡΩΤΗΣΙΣ ΞΔ' 357

24. Αιτία τών άρετών είναι ό θεός, ένώ γνώση του θεού στήν 
πράξη είναι ή άλλοίωση της έξης πρός τό πνεύμα έκείνου 
πού έχει γνωρίσει αληθινά τό θεό.

25. Ό κατά φύση λόγος, λέει, μέ διάμεσες τις άρετές άπό τη 
φύση του άνάγει στο νού όποιον άσχολεΐται μέ τήν πράξη, 
ό νους εισάγει μέ τή θεωρία πρός τή σοφία έκεΐνον πού 
έπιθυμεΐ τή γνώση, και τό παράλογο πάθος πείθει όποιον 
άμελεΐ τις έντολές νά σέρνεται πρός τήν αίσθηση, πού κα
τάληξή της είναι ή καθήλωση τού νού στήν ήδονή.

26. ’Απιστία άποκαλεΐ τήν άρνηση τών έντολών, πίστη τή συγ
κατάθεση σ’ αύτές, σκότος τήν άγνοια τού καλού, και φώς 
τήν έπίγνωσή του. Χριστόν όνόμασε τήν ούσία και τήν 
ύπόσταση αύτών, καί διάβολο τή χειριστή έξη πού είναι 
μητέρα όλων τών κακών.

27. ’Αρετή λέει τή γεμάτη άπάθεια σταθερή έξη σχετικά μέ τό 
καλό, άπό τό ένα καί τό άλλο μέρος τής όποίας δέν στέκε
ται τίποτα, έπειδή έχει τό χαρακτήρα τού θεού, στόν όποιο 
τίποτε δέν ύπάρχει άντίθετο.

28. "Αν ό λόγος καθόρισε, όπως είναι φυσικό, τή γένεση καθε- 
νός άπό τά όντα, κανένα δν δέν πέρασε ούτε πάνω ούτε 
κάτω άπό τά δριά του. ’Όριο λοιπόν τών δντων είναι ή μέ 
πόθο έπίγνωσή τής αιτίας καί μέτρο τους ή έφικτή στά 
όντα άπομίμηση τής αιτίας στήν πράξη.

29. Τό νά φέρεται ή έπιθυμία δσων κινούνται πάνω άπό τά δρια 
καί τό μέτρο, λέει, κάνει τό δρόμο τους άνώφελο, γιατί δέν 
καταλήγουν στό θεό, στόν όποιο σταματα ή κίνηση τής 
έπιθυμίας όλων, δεχόμενη τέλος αύτοϋπόστατο, τήν άπό- 
λαυση τού θεού.

30. Τό πάνω άπό τό όριο καί τό μέτρο σημαίνει προφανώς καί 
τό πέρα άπό τό όριο καί μέτρο.

31. Για τό λόγο προφανώς.
32. Αφήνει τόσο τών σωμάτων όσο καί τών άσωμάτων τούς 

λόγους ό νους πού άνέβηκε πρός τό θεό μέ έκσταση. Γιατί
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νους. Ού γάρ πέφυκέ τι Θεφ των μετά Θεόν άμα συγκατο- 
πτεύεσθαι.

33 90 Πώς και είς τον Ιουδαϊκόν λαόν δύναται ληφθήναι τυπι-
κώς ’Ιωνάς.

34 Πώς έρμηνευόμενος Ιωνάς προδιελέγχει τυπικώς τον 7ου- 
δαϊκόν λαόν.

35 "Οτι νενίκηκε μάλλον ό Κύριος την τυρράννου δύναμιν 
95 σαρκός άσθένειαν προβαλλόμενος, ήπερ τόν Άδάμ ό διά

βολος άξίαν θεότητος ύποσχόμενος.
36 Σκώληξ έστϊν ό Κύριος διά την άσπορον σάρκα, ήλιος δέ 

καί ώς διά την δύσιν τής ταφής, καθ ’ ήν ύπό γήν γέγονε ώς 
άνθρωπος ό Λόγος, και ώς φύσει κατ' ούσίαν φώς ύπάρ-

ιοο χων καί θεός.
37 "Οτι τό πνεύμα του καύσωνος ού μόνον τους πειρασμούς, 

άλλά και την έγκατάλειψιν του θεοΰ την άφαιρουμένην 
τών Ιουδαίων την τών θείων χαρισμάτων χορηγίαν δηλοϊ.

38 Ύπερηφανίας ίδιον, φησί, τό άρνεΐσθαι τόν θεόν άρετής 
ιο5 είναι γενέτην κα\ φύσεως, κενοδοξίας δε τό μερίζειν την φύ-

σιν πρός την ΰφεσιν, ών ό τύφος είναι γέννημα πέφυκεν, 
Εξις κακίας ύπάρχων σύνθετος, Θεοΰ μέν άρνησιν έκούσιον 
έχουσα καί τής κατά την φύσιν ισοτιμίας άγνοιαν.

39 Ή διά πνεύματος κατά ψυχήν άγχιστεία σαρκός μέν λύει 
no την σχέσιν τής προαιρέσεως, Θεφ δέ προσδεσμεΐ κατά πό

θον προσηλωθεΐσαν.
40 Νύκτα φησί τά νομικά σύμβολα, ύφ ' ά ό νόμος τελεί, έν οίς 

ούκ έστιν εύρεϊν ψυχής φωτισμόν μή νοουμένοις πνευματι- 
κώς.

41 us "Οτι διά τό μέγα καϊ μηδενι λόγω μετρούμενον της θείας
οικονομίας μυστήριον, ή τών έθνών Εκκλησία, φησί, πό
λις μεγάλη τφ θεφ  προσηγορεύθη.
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δέν είναι φυσικό για τό θεό νά μπαίνει δίπλα στα κάτω 
άπό αύτόν και νά τόν βλέπομε μαζί τους.

33. Πώς ό Ίωνας μπορεΐ νά θεωρηθεί ώς τύπος και τού Ιουδαϊ
κού λαού.

34. Πώς μπορούμε νά έξηγήσομε τό όνομα τού Ίωνα, ώστε νά 
φανερώνει ώς τύπος τόν ’Ιουδαϊκό λαό.

35. Πολύ περισσότερο ό Κύριος νίκησε τή δύναμη τού τυράν
νου προβάλλοντας την άσθένεια της σάρκας, παρά ό διάβο
λος τόν Άδάμ μέ τό νά τού ύποσχεθει τό άξίωμα της θεό
τητας.

36. Ό  Κύριος είναι σκουλήκι, έπειδή σαρκώθηκε άσπόρως* εί
ναι ήλιος καί έπειδή έδυσε μέ τήν ταφή, όπότε βρέθηκε ό 
Λόγος ώς άνθρωπος μέσα στή γη, άλλά κι έπειδή είναι άπό 
τή φύση του καί σύμφωνα μέ τήν ούσία του φώς καί θεός.

37. Ή πνοή τού καύσωνα σημαίνει όχι μονάχα τούς πειρα
σμούς, άλλά καί τήν έγκατάλειψη αύτών άπό τό θεό, πού 
άφαιρεΐ άπό τούς ’Ιουδαίους τή χορηγία τών θείων χαρι
σμάτων.

38. Είναι, λέει, γνώρισμα ύπερηφάνειας ν’ άρνεΐται κανένας ότι 
ό θεός είναι ό πατέρας της άρετης καί της φύσης* γνώρι
σμα κενοδοξίας τό νά χωρίζει τή φύση σέ κατώτερη καί 
άνώτερη. Αύτών τών δύο γέννημα είναι ή έπαρση, μιά έξη 
κακίας σύνθετη, πού περιέχει έκούσια άρνηση καί άγνοια 
της ισοτιμίας της φύσης.

39. Ή ψυχική άγχιστεία μέσω τού πνεύματος διαλύει τή σχέση 
της προαίρεσης μέ τή σάρκα* δεσμεύει όμως τήν ψυχή πού 
προσηλώθηκε σ’ αύτόν μέ πόθο.

40. Νύχτα λέει τά νομικά σύμβολα πού διέπουν τό νόμο, τά 
όποια &ν δέν τά θεωρήσει κανείς πνευματικά δέν είναι δυ
νατό νά βρει φωτισμό τής ψυχής.

41. Χάρη στό μεγάλο, πού δέν μετριέται μέ κανένα λόγο, μυ
στήριο της θείας οίκονομίας όνομάστηκε ή Εκκλησία 
«πόλη μεγάλη του θεού».
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42 Κατά μεν την ούσίαν ή άλήθεια, φησί, προηγείται των τύ
πων, κατά δέν την έκφασιν οί τύποι χρονικώς προηγούνται

п о  τής άληθείας. Ούκοΰν, έπειδή προλαβών έν έαυτω τνπι- 
κώς την άλήθειαν προδιέγραψεν Ιωνάς, μείνας έν τη κοι- 
λίψ του κήτους τρεις ήμέρας кал τρεις νύκτας, «έτι τρεις 
ήμέραι», φησί, τάς τρεις ήμέρας τής του Κυρίου ταφής кол 
άναστάσεως λέγων, μεθ ' άς ή των έθνών καταστραφήσε- 

125 ται πλάνη και άγνωσία.
43 Δηλονότι τής πίστεως.
44 Επίτομος έκθεσις τής έρμηνείας του όνόματος Ιωνά, κατά 

την έπικειμένην αύτφ περι έκάστου των έκφερομένων 
προσώπων τε кал τρόπων δύναμιν.

45 130 Νόμος δηλονότι.
46 "Εργον είναι του φυσικού νόμου, φησί, την γνωμικήν πάν

των πρός πάντας όμόγνωμον σχέσιν.
4 7 Κανόνες άποδεικτικόϊ τής του φυσικού νόμου χαρακτηριστι- 

κής ίδιότητος.
48 135 Ό γραπτός νόμος, φησί, κωλύων φόβω την άδικίαν, έθίζει

πρός τό δίκαιον, χρόνφ δε τό έθος ποιεί διάθεσιν φιλοδί- 
καιον, ύφ’ ής ή παγία πρός τό καλόν έξις έπιγίνεται, λήθην 
προλαβούσης πονηριάς έπάγουσα.

49 "Οροι τής έκάστου των προρρηθέντων νόμων ένεργείας ά- 
ΐ4ο ποδεικτικοί.

50 "Οτι τό μέν σχεΐν ώς έαυτόν τον πλησίον μόνης έστι φρον- 
τίδος τής πρός τό είναι ζωής, δπερ φυσικού νόμου καθέ- 
στηκε, τό δέ τόν πλησίον άγαπςίν ώς έαυτόν και του πρός 
τό εδ είναι κατ’ άρετήν έστι προνοεΐσθαι του πέλας, δπερ ό

145 γραπτός έπιτρέπει νόμοις. Τό δέ ύπέρ έαυτόν άγαπήσαι τόν 
πλησίον, τού νόμου τήςχάριτός έστιν ίδιώτατον.

51 "Οροι κατ' έπιτομήν άποδεικτικόϊ τής των τριών ήμερων 
κατορθωτικής των καλών ίδιότητος.

52 Ή όδός τών τριών ήμερών έστι, φησίν, ή διά τών τριών 
ΐ5ο νόμων του φυλάττοντος αύτους κατά δικαιοσύνην τελείω-

σις.



42. Ώς πρός την ούσία ή άλήθεια προηγείται από τούς τύπους, 
ώς πρός τήν έκδήλωση όμως οί τύποι προηγούνται χρονικά 
άπό τήν άλήθεια. Επειδή λοιπόν ό ’Ιωνάς προδιέγραψε μέ 
τύπους τήν άλήθεια μέσω τού έαυτοϋ του παραμένοντας 
στήν κοιλιά τού κήτους τρεις μέρες και τρεις νύχτες, γι’ 
αύτό λέει «τρεις μέρες άκόμα», έννοώντας τις τρεις μέρες 
τής ταφής και της άνάστασης, έπειτα άπό τις όποιες θά κα- 
ταστραφει ή πλάνη και ή άγνωσία των έθνών.

43. Δηλαδή τής πίστης.
44. Σύντομη έκθεση της έρμηνείας τού όνόματος τού Ίωνά, γιά 

τή σημασία πού έχει γιά καθένα άπό τά πρόσωπα καί τούς 
τρόπους πού άναφέρονται.

45. Δηλαδή νόμος
46. "Εργο τού φυσικού νόμου είναι ή έκούσια μέ κοινή γνώμη 

σχέση όλων μέ όλους.
47. Κανόνες πού άποδεικνύουν τήν ιδιότητα πού χαρακτηρίζει 

τον φυσικό νόμο.
48. Ό  γραπτός νόμος έμποδίζοντας μέ φόβο τήν άδικία, έθίζει 

στό δίκαιο, μέ τόν καιρό όμως ή συνήθεια δημιουργεί φιλι
κή διάθεση πρός τό δίκαιο.

49. ‘Ορισμοί πού άποδεικνύουν τήν ένέργεια καθενός άπό τούς 
νόμους πού άναφέρθηκαν προηγουμένως.

50. Τό νά έχεις τόν πλησίον σου όπως τόν έαυτό σου, είναι 
φροντίδα άπλώς γιά τήν ύπαρξη τής ζωής, πού περιλαμβά
νεται στό φυσικό νόμο. Τό ν’ άγαπάς δμως τόν πλησίον 
σου όπως τόν έαυτό σου, σημαίνει καί νά προνοεΐς γιά τόν 
πλησίον σου καί τό μακάριο είναι άσκώντας τήν άρετή, 
πράγμα πού όρίζει ό γραπτός νόμος. Τό ν’ άγαπήσεις τόν 
πλησίον σου πάνω άπό τόν έαυτό σου άνήκει άποκλειστικά 
στό νόμο της χάριτος.

51. Όρισμοί πού άποδεικνύουν μέ συντομία τήν ιδιότητα τών 
τριών ήμερων νά κατορθώνουν τά άγαθά.

52. Ή όδός τών τριών ήμερων είναι ή μέσω τών τριών νόμων 
μέ δικαιοσύνη τελείωση έκείνου πού τούς φυλάει.
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53 "Αλλη Θεωρία λεπτοτέρα περί τής σκηνής καί τής κολο
κύνθης και του σκώληκος και του καύσωνος και του 
ήλιου.

54 iss Ό κωλυόμενος των πρός ήδονήν σώματος άφορμών, φησί,
μανθάνει προνοίας λόγους έπεχούσης την έξαπτικήν ύλην 
των παθών. Ό Sh τάς πρός όδυνην σώματος δεχόμενος 
μάστιγας, διδάσκεται κρίσεως λόγους, προλαβόντων μολυ- 
σμών άκουσίοις πόνοις αύτον καθαιρούσης.



53. "Αλλη θεωρία πνευματικότερη για τή σκηνή καί τήν κολο
κύθια καί τό σκουλήκι καί τόν καύσωνα καί τόν ήλιο.

54. 'Όποιος έμποδίζεται άπό τις άφορμές πρός ήδονή τού 
σώματος, καταλαβαίνει τούς λόγους τής πρόνοιας πού 
έμποδίζει τήν ύλη πού ανάβει τά πάθη. ’Ενώ όποιος δέχεται 
τά μαστιγώματα γιά νά πονέσει τό σώμα διδάσκεται τούς 
λόγους τής κρίσης πού τόν καθαίρουν άπό τούς προηγούμε
νους μολυσμούς μέ άκούσιους πόνους.
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ΕΡΩΤΗΣΙΣ ΞΕ'

Έν τη δευτέρφ τών Βασιλειών γέγραπταΓ «δτι έγένετο λιμός 

έν ταΐς ήμέραις Δαβίδ τρία έτη, ένιαυτός έχόμενος ένιαυτοΰ. 

Καί έξεζήτησε Δαβίδ τό πρόσωπον Κυρίου, καί είπε Κύριος- 

Έπί Σαούλ καί έπί τόν οϊκον αύτοΰ ή άδικία, περί οό έθανά- 

τωσε τους Γαβαωνίτας. Καί έκάλεσε Δαβίδ τους Γαβαωνίτας 

καί εϊπεν αύτοΐς■ Τί ποιήσω ύμϊν καί έν τίνι έξιλάσομαι καί 

εύλογήσετε τήν κληρονομίαν Κυρίου; Καί εϊπον πρός τόν βα

σιλέα* Ό άνήρ, δς συνετέλεσεν ημάς καί έλογίσατο έξολο- 

θρευσαι ήμας, άφανίσωμεν αύτόν, του μη έστάναι έν παντί 

όρίφ Ισραήλ. Δότε ήμΐν έπτά άνδρας έκ τών υίών αύτοΰ καί 

έξηλιάσομεν αύτούς τφ  Κυρίφ έν τφ  βουνφ Σαούλ. Καί έλα- 

βεν ό βασιλεύς τούς δύο υίούς Ρεσφας, θυγατρός Άϊα παλλα- 

κής Σαούλ, καί τούς πέντε υίούς Μερώβ θυγατρός Σαούλ, οΰς 

ζτεκε τφ  Έσδριήλ, καί έδωκεν αύτούς ένχειρί τών Γαβαωνι- 

τών καί έξηλίασαν αύτούς έν δρει έναντίον Κυρίου, καί έπε- 

σον έκεΐοίέπτά έπιτοαυτό' καί έθανατώθησαν έν ήμέραις θε

ρισμού, έν άρχή θερισμού κριθών. Καί έλαβε Ρεσφα θυγάτηρ 
Äiä τόν σάκκον καί διέστρωσεν αύτόν έαυτη έπί τήν πέτραν, 

έως έσταξαν έπ ’αύτούς ΰδατα θεού έξ ούρανου. Καί έποίη- 

σαν πάντα δσα άνετείλατο ό βασιλεύς. Καί έπήκουσεν ό θεός 

τή yfi μετά ταΰτα». Διά τί μετά τόν θάνατον Σαούλ ό Δαβίδ 

άπητήθη όίκας, λιμοΰ κρατήσαντος τήν γήν, έως έδωκεν έκ



ΕΡΩΤΗΣΗ ΞΕ'

Στό δεύτερο βιβλίο τών Βασιλειών έχει γραφεί* «στις μέρες 
τής βασιλείας του Δαβίδ έγινε πείνα πού κράτησε τρία έτη, ό 
ένας χρόνος διαδεχόμενος τόν άλλο χρόνο. Και ό Δαβίδ 
ζήτησε μ’ έπιμονή νά δει τό πρόσωπο του Κυρίου. Καί του 
είπε ό Κύριος· ‘Ή άδικία στό Σαούλ και στόν οίκο του, έπει- 
δή θανάτωσε τούς Γαβαωνΐτες’. Ό  Δαβίδ τότε κάλεσε τούς 
Γαβαωνΐτες και τούς είπε· ‘Τί νά κάνω γιά νά έξιλεωθώ σ’ 
έσας γιά νά εύλογήσετε τόν κληρονόμο του Κυρίου;’ Καί εί
παν στό βασιλιά. Άύτόν τόν άνθρωπο πού μας συνέτριψε καί 
σκέφθηκε νά μας έξολοθρεύσει πρέπει νά τόν άφανίσομε, 
ώστε νά μή σταθεί σέ καμμιά περιοχή του Ισραήλ. Δώστε 
μας έφτά άπό τούς υίούς του γιά νά τούς θανατώσομε στό 
όνομα του Κυρίου στό βουνό του Σαούλ’. Πήρε τότε ό βασι
λιάς τούς δύο υίούς της Ρεσφά, κόρης του Άϊα, παλλακής 
του Σαούλ, και τούς πέντες υίούς τής Μερώβ, κόρης του 
Σαούλ, καί τούς παρέδωσε στά χέρια τών Γαβαωνιτών. Καί 
τούς θανάτωσαν στό βουνό μπροστά στό θεό κι έπεσαν έκεΐ 
στό μέρος αύτό καί οί έφτά. θανατώθηκαν στήν έποχή τού 
θερισμού, δταν άρχισε ό θερισμός τών κριθαρίων. Πήρε ή 
Ρεσφά ή κόρη τού Άια τό σάκκο, τόν έστρωσε πάνω στήν 
πέτρα κι έπεσε, ώσπου έπεσαν πάνω τους οί βροχές του ού- 
ρανοΰ. "Εκαναν δλα δσα πρόσταζε ό βασιλιάς. Κι έπειτα άπό 
αύτά ό θεός άκουσε τήν κραυγή τής γής»1. Γιατί μετά τό θάτ 
νατο τού Σαούλ ζητήθηκε νά τιμωρηθεί ό Δαβίδ, δταν έπεσε 
πείνα στή γη, ώσότου έδωσε στούς Γαβαωνίτες νά θανατω-

1. Β' Βασ. 21,1-14.
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του σπέρματος Σαουλ έπτά άνδρας θανατωθήναι τοις Γαβα- 
ωνίταις; Τις ή τούτων δύναμις των λόγων και πώς πνευματι- 

25 κώς αύτους θεωρήσομεν;

ΑΠΟΚΡΙΣΙΣ

Ή μέν άκριβής γνώσις των λογιών του Πνεύματος μόνοις 
άποκαλύπτεσθαι πέφυκε τοϊς άξίοις Πνεύματος, οΐ διά πολλήν 
των άρετών έπιμέλειαν, τής των παθών αιθάλης τον νουν έκ-

30 καθάραντεςΟ, έσόπτρου δίκην καθαρού τε και διαυγούς, άμα 
τη πρώτη προσβολή καθάπερ πρόσωπον έντυπουμένην αύτοΐς 
και έμπίπτουσαν, την τών θείων ύποδέχονται γνώσιν. Οίς δε 
κατ' έμέ την τών παθών κηλΐσιν ό βίος κατέστικται, μόλις καν 
έξ είκότων τινών στοχασμών τεκμηριώσαι την τών θείων

35 γνώσιν έστι δυνατόν, μη δτι γε νοήσαί τε και φράσαι ταύτην δι' 
άκριβείας άπαυθαδιάζεσθαι. Και οίδα σαφώς έγωγε, δτι πά- 
σχων αύτός γινώσκεις τά θεΐα μάλλον, τίμιε πάτερ (2), και πείρς. 
λαβών έχεις τούτων την έπιστήμην, ήπερ έγώ λέγειν έπίστα- 
μαι, μηδέν έκ του παθεΐν άποφήνασθαι περι τών θείων δυνάμε- 

4ονος. Πλήν καί τό κατά δύναμιν ούκ άπόβλητον, και μάλισθ’ 
ύμΐν τοις έπιτάζασι, καί τόνδε μοι περι τών ύπερ δύναμιν του 
λέγειν πόνον έπιθεμένοις.

Σαουλ τοίνυν έστι κατά τόνδε τής Γραφής τον τόπον (3) ό 
βασιλεύων κατά δύναμιν έντολής σάρκινης τών σαρκικών Ίου- 

45δαίων έν γράμματι νόμος, ήγουν ό βασιλεύων τών άγομένων 
μόνφ τφ γράμματι του νόμου σωματικός τρόπος ή λογισμός. 
Άίτητός γάρ $δηςι κατά μίαν έπιβολήν Σαουλ έρμηνεύεται. 
Τής γάρ έν Πνεύματι θεου κατ' άρετήν διεζαγομένης ζωής τε 
καϊ βασιλείας, προτιμήσας την φιλήδονον ζωήν ό τών Ίου- 

5θδαίων λαός, ήτήσατο τόν $δην, ήγουν την άγνοιαν, άντι τής 
γνώσεως αύτου βασιλεύειν. Πας γάρ ό της θείας έκπεπτωκώς 
άγάπης, τόν έν τή σαρκι νόμον έχει διά τής ήδονής βασιλεύον-



θοΰν οί έπτά άνδρες άπό τή γενιά του Σαούλ; Τί σημα
σία έχουν αύτά τά λόγια και ποιό είναι τό πνευματικό

νόημά τους;

ΑΠΟΚΡΙΣΗ

Ή άκριβής βέβαια κατανόηση των λόγων του Πνεύματος 
είναι φυσικό ν’ άποκαλύπτεται μόνο στούς άξιους τού Πνεύμα
τος, οί όποιοι άπό τήν πολλή έπιμέλεια γιά τις άρετές, έχοντας 
καθάρει τό νοϋ τους άπό τήν αίθάλη των παθών, σαν έσοπτρο 
καθαρό και διάφανο, δέχονται τή γνώση τών θείων μέ τό πρώτο 
έρέθισμα, έτσι όπως άντικρύζομε ένα πρόσωπο και μάς έντυπώ- 
νεται. 'Όποιοι όμως, κατά τή γνώμη μου, έχουν ζωή κατάστικτη 
άπό τις κηλίδες τών παθών, μόλις και μέ δυσκολία μπορούν άπό 
κάποιους πιθανούς συλλογισμούς νά έννοήσουν τή θεία γνώση, 
όχι βέβαια νά καυχηθούν ότι τήν έννοοϋν και τήν έκφράζουν μέ 
άκρίβεια. Και βέβαια γνωρίζω μέ σαφήνεια, σεβαστέ μου πατέ
ρα, ότι γνωρίζεις τά θεΐα βιώνοντάς τα μάλλον ό ίδιος και ότι ή 
γνώση πού έχεις γι’ αύτά προέρχεται άπό τήν πείρα σου, καθώς 
γνωρίζω έγώ πού δέν μπορώ νά έκφραστώ γιά τά θεΐα άπό πεί
ρα. 'Όμως κι δ,τι μπορει κανένας δέν είναι άξιοφρόνητο και 
μάλιστα άπό έσάς πού μάς τό ζητήσατε καί μου έπιβάλετε καί 
τούτον τόν κόπο νά μιλήσω γιά πράγματα πού ξεπερνούν τή δύ
ναμή μου.

Σαούλ λοιπόν στό χωρίο αύτό τής Γραφής είναι ό γραπτός 
νόμος πού βασιλεύει μέ τή δύναμη της σαρκικής έντολής πάνω 
στούς σαρκικούς Ιουδαίους, δηλαδή ό σωματικός τρόπος ή λο
γισμός πού βασιλεύει σ’ αύτούς πού κυβερνιούνται μόνο μέ τό 
γράμμα τού νόμου. Γιατί κατά μίαν άποψη τό Σαούλ έρμηνεύε- 
ται ‘άδης πού άπαιτεΐται’. Επειδή δηλαδή άντί της ζωής καί της 
βασιλείας, πού άσκοϋνται μέ πνεύμα θεού καί άρετή, ό Ιουδαϊ
κός λαός προτίμησε τή φιλήδονη ζωή, γι’ αύτό άπαίτησε τόν 
άδη, δηλαδή νά βασιλεύει σ’ αύτόν ή άγνοια άντί ή γνώση. Για
τί καθένας πού έγινε έκπτωτος άπό τή θεία άγάπη, έχει βασιλέα
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τα, τον μηδεμίαν θείαν έντολήν φυλάξαι δυνάμενον ή μηδε βου- 
λόμενον.

55 Κατ’ άλλον δε τρόπον Σαούλ έρμηνεύεται, ‘δεδανεισμέ
νος’, ή 'δάνειον Ού yap έδόθη ό γραπτός νόμος τοίς λαβοΰσιν 
εις κτήσιν περιουσίας, άλλ’ είς παιδαγωγίαν προσδοκωμένης 
έπαγγελίας. Διό και δους τφ Σαούλ την βασιλείαν ό Θεός, έν τη 
πρός αύτόν διαθήκη, αίώνιον ού καθοπέσχετο τήν βασιλείαν, 

во Παν γάρ δάνειον ού γίνεται τφ λαβόντι κτήμα περιουσίας, άλλα 
πρόφασις καμάτου кал πόνου είς άλλης περιουσίας συλλογήν. 
Ή δε του Σαούλ παλλακή Ρεσφά, 'δρόμος' έρμηνεύεται ‘στόμα
τος\ Δρόμος δε στόματός έστιν ή κατά μόνην τήν έν λόγω προ
φοράν του νόμου μάθησις, ήν είσοικίζεται παρανόμως ό μόνην 

65 τήν σωματικήν του νόμου περιέπων λατρείαν, άφ' ής ούδεν εύ- 
σεβές γεννςί και φιλόθεον. Ό γάρ μόνην τήν σωματικήν του νό
μου κατά προφοράν λόγου μάθησιν έξασκούμενος(4), νόμιμον 
ούκ έχει τήν προς τόν λόγον, ήγουν τήν μάθησιν του νόμου, 
συμβίωσιν. "Οθεν δισγενή καϊ άπόβλητα καθέστηκεν αύτοΰ τά 

7ογεννώμενα. Γεννάται γάρ αύτφ διά τήν παράνομον κοίτην έκ 
τής Ρεσφάς ό Έρμονθι και ό Μεμφιβοσθέ, δπερ έστιν ‘άνάθεμα 
αύτών καϊ ‘αίσχύνη στόματος αύτών Έρμονθι γάρ κατά μίαν 
έπιβολήν *άνάθεμα' έρμηνεύεται, και Μεμφιβοσθε ‘αίσχύνη 
στόματος αύτών Άνάθεμα δέ αύτών έστιν ή διά στόματος 

75 καθ’ άμαρτίαν φθορά τής τών παθών ένεργείαςζ5). Μεμφιβοσθε 
δέ έστιν ή παρά φύσιν του νου πρός κακίαν κίνησις, ήγουν ή 
κατά νονν έπινοητική τών φαύλων ένθύμησις, αίσχύνη νου καϊ 
οίσα καϊ λεγομένη.

Ή  πάλιν άνάθεμα αύτών έστιί6) τόπος του νυν κρατοΰντος 
во έπιτιμίου τής φύσεως, τουτέστιν ό κόσμος ούτος, ώς χωρίον 

θανάτου κα\ φθοράς διά τήν άμαρτίαν γενόμενος, είς δν έκ του 
παραδείσου μετά τήν παράβασιν τής θείας έντολής ό πρώτος 
κατέπεσεν άνθρωπος, δντινα κόσμον κατά τήν τής γνώμης φι- 
λήδονον σχέσιν, ήγουν τήν κοσμικήν προσπάθειαν, γεννάν πέ-



του τό νόμο της σάρκας πού κυβερνά μέ τήν ήδονη, καί δεν 
μπορεΐ νά φυλάξει καμμιά θεία έντολή ή ούτε κάν θέλει.

Μέ άλλο τρόπο τό Σαούλ έρμηνεύεται ‘δανεισμένος’ ή ‘δά
νειο’. Γιατί ό γραπτός νόμος δέν δόθηκε σ’ αύτούς πού τόν έλα
βαν νά τόν πάρουν ώς Ιδιόκτητο περιουσιακό στοιχείο, άλλά νά 
γίνει παιδαγωγός γιά έπαγγελία προσδοκώμενη. Γι’ αύτό κι ό 
θεός παραχωρώντας τή βασιλεία στό Σαούλ, κατά τήν παραχώ
ρηση δέν τού ύποσχέθηκε τή βασιλεία του αίώνια. Γιατί κάθε 
δάνειο, δέ γίνεται γιά όποιον τό παίρνει στοιχείο περιουσιακό, 
άλλ’ άφορμή γιά κούραση καί κόπο γιά δημιουργία άλλης πε
ριουσίας. Ή παλλακή του Σαούλ Ρεσφά έρμηνεύεται ‘δρόμος 
στόματος’. Καί δρόμος στόματος είναι ή μάθηση του νόμου μέ 
τόν προφορικό λόγο μόνο, πού τήν παίρνει στό σπίτι του παρά
νομα αύτός πού άσχολεΐται μέ τή σωματική μόνο λατρεία του 
νόμου, άπό τήν όποία δέ γεννιέται τίποτα τό εύσεβές καί φιλό
θεο. ‘Όποιος δηλαδή άσκεΐ μόνο τή σωματική μάθηση του νό
μου μέ προφορικό λόγο, δέν έχει νόμιμη συμβίωση μέ τό λόγο, 
δηλαδή τή μάθηση του νόμου. Γι’ αύτό καί τά γεννήματά του 
είναι μισερά κι άπόβλητα. Γίνεται δηλαδή πατέρας άπό τή Ρε
σφά του Έρμονθί καί του Μεμφιβοσθέ, πού σημαίνει ‘άνάθεμα 
σ’ αύτούς’ καί ‘ντροπή στό στόμα τους’. Κατά μιά άποψη τό 
Έρμονθί έρμηνεύεται ‘άνάθεμα’ καί τό Μεμφιβοσθέ ‘ντροπή 
τού στόματός τους’. Τό άνάθεμα γι’ αύτούς λοιπόν είναι ή μέσω 
του στόματος άμαρτωλή φθορά πού προκαλει ή ένέργεια τών 
παθών. Μεμφιβοσθέ είναι ή παραφύση κίνηση του νοϋ πρός 
τήν κακία, δηλαδή ή ένθύμηση του νοΰ πού έπινοεΐ τά φαύλα* 
αύτή είναι καί λέγεται αισχύνη του νοϋ.

"Η πάλι ‘άνάθεμα γι’ αύτούς’ είναι ό τόπος τής τιμωρίας 
τής φύσης πού Ισχύει τώρα. Δηλαδή ό κόσμος αύτός πού έγινε 
έξαιτίας της άμαρτίας σάν τόπος θανάτου καί διαφθοράς, στόν 
όποιο μετά τήν παράβαση τής θείας έντολής κατέπεσε ό 
πρώτος άνθρωπος άπό τόν παράδεισο, τόν όποιο κόσμο ώς 
πρός τή φιλήδονη σχέση τής γνώμης, δηλαδή τήν προσκόλλη-
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85 φυκεν έκ τής κατά μόνην την έν λόγω του νόμου προφοράν μα- 
Θήσεως, ό μη διαβαίνων κατά νοΰν προς την ένδον έν πνεύματι 
του νομικού γράμματος Θείαν εόπρέπειαν. Αίσχύνη δε στόματος 
αύτών έστιν ή κατά νοΰν φιλόκοσμος μελέτη των λογισμών και 
φιλοσώματος. Έν ф γάρ ό κόσμος έκ τής φαινομένης τφ γράμ- 

9οματι του νόμου σωματικής διαπλάσεωςΟ κατά την γνωμικήν 
σχέσιν γεννάσΘαι πέφυκεν, ήγουν ή τον κόσμον φιλούσα διάθε- 
σις καί ή κατά νοΰν φιλόκοσμος μελέτη τών λογισμών εικότως 
συγγεννάται καϊ φιλοσώματος.

Ή  πάλιν, άνάθεμα αύτών έστιν (8) ή πρόσυλος και άκαλ- 
95 λής τών παθών και άδιατύπωτος κίνησις, αίσχύνη δέ στόματός 

έστιν ή τοΐς πάθεσιν είδος έπάγουσα кал τό καθ’ ήδονήν προς 
αϊσθησιν διαπλάττουσα κάλλος του νοΰ κίνησις. Χωρίς γάρ τής 
κατά νοΰν έπινοητικής δυνάμεως πρός διάπλασιν μορφής ούδα- 
μώς άγεται πάθος. Ούκοΰν, ό μόνω τφ γράμματι τοΰ νόμου 

ιοο περιγράφων τής θείας έπαγγελίας την δύναμιν παλλακήν, άλλ’ 
ού γυναίκα νόμιμον έχει τοΰ νόμου την μάθησιν. "Οθεν έξ ανάγ
κης ή τοιαότη μάθησις ού δι’ έαυτήν, άλλά διά τόν αύτήν 
σωματικώς έκδεχόμενον, ήγουν συγγενόμενον, γεννςί τό άνάθε
μα καί τήν αισχύνην. Ό γάρ διά τρυφήν σωματικήν και άνά- 

Ю5 παυσιν τάς θυσίας καί τάς έορτάς, τά τε σάββατα καϊ τάς νεο- 
μηνίας κατά τόν νόμον τόν θεόν διατεταχέναι πιστεύων, πάντη 
τε καί πάντως ύπό τήν ένοχήν γενήσεται τής τών παθών ένερ- 
γείαςί9) κα\ τήν αισχύνην τής τών έπ’αύτοΐς αισχρών λογισμών 
ρυπαρίας, ύπό τε τόν φθειρόμενον έσται κόσμον καϊ τήν έν λο- 

ιιογισμοϊς φιλοσώματον μελέτην, ύπό τε τήν ΰλην τών παθών καϊ 
τό είδος, μηδέν άλλο πλήν τών φθειρομένων τίμιον έχειν δυνά- 
μενος καϊ διά τοδτο τυχόν κακώς γεννών τήν Μερώβ, τήν γεν- 
νώσαν υίοΰς πέντε τφ Έσδριήλ Μερώβ 6ё ‘πλησμονή φάρυγ- 
γος* έρμψεύεται, ήτις έστϊν ή γαστριμαργία Μόνη γάρ αΰτη



ση στον κόσμο, είναι φυσικό καί τόν γεννά άπό τή μάθηση πού 
γίνεται μέ μόνο τήν προφορική έκφώνηση τού νόμου, όποιος 
δέν εισχωρεί μέ τό νοϋ του πρός τήν πνευματική θεία ώραιότη- 
τα τού νομικού γράμματος. «Αισχύνη τού στόματός τους» είναι 
ή φιλόκοσμη καί φιλοσώματη νοερή μελέτη τών λογισμών. Σέ 
όποιον δηλαδή είναι φυσικό άπό τή φαινόμενη με έκούσια σχέ
ση στό γράμμα σωματική διαμόρφωση τού νόμου νά γεννιέται 
ό κόσμος, δηλαδή ή διάθεσή μας ή φιλόκοσμη, είναι φυσικό νά 
γεννιέται μαζί καί ή νοερή φιλόκοσμη καί φιλοσώματη μελέτη 
τών λογισμών.

’Ή πάλι τό ‘άνάθεμά τους’ είναι ή προσκολλημένη στήν 
ύλη καί άσχημη καί άδιαμόρφωτη κίνηση τών παθών* ‘αισχύνη 
του στόματός τους’ είναι ή κίνηση πού δίνει μορφή στά πάθη 
καί πού διαμορφώνει τήν όμορφιά τής ήδονής γιά τήν αίσθηση. 
Γιατί χωρίς τήν έπινοητική ικανότητα του νοϋ κανένα άπολύ- 
τως πάθος δέν προχωρεί στή διάπλαση μορφής. 'Όποιος λοι
πόν περιορίζει τή δύναμη τής θείας έπαγγελίας μέσα στό γράμ
μα του νόμου μονάχα, έχει τή μάθηση τού νόμου ώς παλλακή 
καί όχι ώς γυναίκα νόμιμη. ’Αναγκαστικά λοιπόν αύτή ή μάθη
ση όχι έξαιτίας τού έαυτού της άλλά έξαιτίας έκείνου πού τήν 
άποδέχεται, δηλαδή συνευρίσκεται μαζί της σωματικά, γεννά 
τό άνάθεμα καί τήν ντροπή. 'Όποιος δηλαδή πιστεύει ότι ό 
θεός όρισε στόν νόμο γιά σωματική τρυφή καί άνάπαυση, τό
σο τις θυσίες καί τις έορτές όσο καί τά Σάββατα καί τις πρωτο
μηνιές, αύτός άσφαλώς παντού καί μέ κάθε τρόπο θά γίνει ένο
χος γιά τήν ένέργεια τών παθών, άξιος γιά τήν αισχύνη της ρυ
παρότητας τών αισχρών λογισμών πού προκαλούν. θά  τόν βα
ραίνει αύτός ό φθειρόμενος κόσμος καί ή μελέτη του φιλοσώ- 
ματου νού του, καί θά τόν καταπλακώσει ή ύλη καί τό είδος 
τών παθών, μή μπορώντας νά έχει τίποτε άλλο πολύτιμο έκτός 
άπό δσα φθείρονται, καί γι’ αύτό ίσως γεννά κακώς τή Μερώβ, 
πού γέννα πέντε υίούς γιά τόν Έσδριήλ. Μερώβ, έρμηνεύεται 
‘πλησμονή τού φάρυγγα’, πού είναι ή γαστριμαργία. Γιατί αύτή
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us παρά τής έντολής ίουδαϊκώς λαβουσα την άδειαν, τους κατά 
παράχρησιν τρόπους γεννφ των αισθήσεων τφ Έσδριήλ, ήγονν 
τφ θεωρητικφ μέρει τής ψυχής. Έσδριήλ yap έρμηνεύεται 
‘θεία δύναμις’ ή ‘βοητός ισχυρός’, ή ‘βλέψις δυνατή’, δπερ έστιν 
ό κατ ’ εικόνα μέν θεοΰ γενόμενος νους. 

ΐ2ο Την δέ γαστριμαργίαν ώς του κατ’ έντολήν σαρκός νόμου, 
τουτέστι του γράμματος, γέννημα, παραπεισθεις συνοικισάμε- 
νος. Πεισθεϊς γάρ ό νους θείας έντολής είναι διαταγήν κατά τόν 
έν γράμματι νόμον την κατά σάρκα τρυφήν (ιο), άλλην ού προσ- 
ίεται πλήν αότής πρός συμβίωσιν, ώς θείαν кал νόμου του βα- 

125 σιλεύοντος αύτήν ήγησάμενος γέννημα και τους κατά παράχρη- 
σιν έζ αύτής τών αισθήσεων συνίστησι τρόπους. Έπειδάν γάρ 
το θεωρητικόν τής ψυχής, την τρυφήν κατά τόν έν γράμματι νό
μον ώς θείαν διά την έντολήν άσπάσηται πρός συμβίωσιν, την 
τών αισθήσεων παρά φύσιν μετέρχεται χρήσιν, μηδεμιάς συγ- 

no χωρουν κατά φύσιν διαφαίνεσθαι την χρήσιν τής ένεργείας.
Ό τοίνυν σωματικώς του νόμου την μάθησιν έζασκούμε- 

νος(Π), οία δή παλλακήν, άλλ’ ού νόμιμον έχων γυναίκα τών 
θείων τήν εϊδησιν, кал γεννών έζ αύτής τό άνάθεμα τής τών 
παθών ένεργείας καϊ τήν αισχύνην τής τών έπ’ αύτοΐς λογι- 

135 σμών άηδίας, καϊ έκ τής Μερώβ, τουτέστι τής Σαούλ θυγατρος 
1γαστριμαργίαςέκγονα λαμβάνων τούς κατά παράχρησιν τρό
πους τών αισθήσεων, τούς έν τή φύσει τών δντων, ήγουν τούς 
κατά φύσιν ώς Γαβαωνίτας άποκτείνειν είωθε λόγους και λογι
σμούς. Γαβαωνΐται γάρ έρμηνεύονται ‘όρεινόϊ' ή ‘μετέωροι’. 

ΐ4ο Δηλοΰσι δέ σαφώς οδτοι τούς κατά τήν φυσικήν θεωρίαν ύψη- 
λοτέρους λόγους ή τούς έφ’ ήμιν κατά φύσιν λογισμούς, ο6ς 
άποκτείνειν Σαούλ καϊ εϊ τις νυν κατά διάθεσιν άλλος ύπάρχει 
Σαούλ, διά τήν έν μόνφ τφ νομικφ γράμματι πλάνην, τούς 
κατά φύσιν άποπέμπεσθαι καϊ παραχαράττειν ού παραιτούμε- 

145 νος λόγους. ΟύόεΙς γάρ μόνη προσανέχων τή σωματική του νό-



μόνο, άφοΰ έλαβε τήν άδεια από τήν έντολή του Ιουδαϊκού νό
μου, γέννα τήν κατάχρηση των τρόπων των αισθήσεων στόν 
Έσδριήλ, δηλαδή στο θεωρητικό μέρος τής ψυχής. Γιατί Έσ- 
δριήλ έρμηνεύεται ‘θεία δύναμη’ ή ‘βοηθός ισχυρός’ ή ‘κοίταγ- 
μα δυνατό’, πράγμα πού είναι ό νους πού έγινε σύμφωνα μέ τήν 
εικόνα τού θεού.

Τή γαστριμαργία πάλι ώς γέννημα τού νόμου πού όρισε ή 
σάρκα, δηλαδή τού γράμματος, τήν έγκατέστησε μέσα του ξε
γελασμένος. ’Επειδή δηλαδή πείσθηκε ό νους ότι ή σαρκική 
άπόλαυση είναι διαταγή τής θείας έντολής σύμφωνα μέ τό νόμο 
τού γράμματος, δέν δέχεται νά άπολαύσει στή ζωή του τίποτε 
άλλο έκτός άπό αύτήν, θεωρώντας την ώς θεϊκή καί γέννημα 
τού νόμου πού βασίλευε, κι έτσι άπό αύτήν θεσπίζει τούς τρό
πους κατάχρησης τών αίσθήσεων. 'Όταν δηλαδή τό θεωρητικό 
τής ψυχής άποδεχτεΐ τήν τρυφή ώς θεϊκή σύμφωνα μέ τό νόμο 
τού γράμματος και τήν έντολή, γιά νά ζήσει σύμφωνα μ’ αύτήν, 
χρησιμοποιεί τή λειτουργία τών αίσθήσεων παρά φύση καί δέν 
έπιτρέπει νά διακρίνεται καμμιά φυσική χρήση τής ένέργειας.

Όποιος λοιπόν άσκεΐ τή μάθηση τού νόμου σωματικά, σά 
νά ήταν παλλακή, χωρίς νά έχει νόμιμη γυναίκα τή γνώση τών 
θείων, γεννά άπό αύτή τό άνάθεμα τής ένέργειας τών παθών καί 
τήν αίσχύνη άπό τήν άηδία τών λογισμών πάνω σ’ αύτά. Άπό 
τή Μερώβ, δηλαδή άπό τήν κόρη τού Σαούλ, τή γαστριμαργία, 
παίρνει σάν έκγονα τούς τρόπους κατάχρησης τών αίσθήσεων, 
πού είναι μέσα στή φύση τών όντων, δηλαδή τούς σύμφωνους 
μέ τή φύση λόγους καί λογισμούς πού συνήθισε νά θανατώνει 
ώς Γαβαωνΐτες· γιατί οί Γαβαωνΐτες έρμηνεύονται ‘όρεινοί’ ή 
‘μετέωροι’, καί σημαίνουν αύτοί όλοφάνερα τούς ύψηλότερους 
λόγους τής φυσικής θεωρίας ή τούς φυσικούς λογισμούς τών 
άνθρώπων, πού άποκτείνει ό Σαούλ κι όποιος άλλος Σαούλ 
κατά τή διάθεση ύπάρχει τώρα, πού μόνο άπό πλάνη στό νομι
κό γράμμα δέν παύει νά άποπέμπει ή νά παραχαράζει τούς σύμ
φωνους μέ τή φύση λόγους. Γιατί κανένας πού είναι στραμμέ-
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μου λατρεία φυσικόν το παράπαν δύναιτ’ &ν παραδέξασθαι λό
γον ή λογισμόν, δτι μηδϊ πέφυκε ταυτόν είναι τη φύσει τα σύμ
βολα.

Εί δϊ ταυ τόν ούκ έστι τη φύσει τα σύμβολα, κατά φύσιν 
iso όρςίν των δντων την γέννησιν ούδέποτε δύναται σαφώς ό τοΐς 

του νόμου συμβόλοις ώς πρωτοτύποις προστετηκώς, και διά 
τούτο παραλόγως τους κατά φύσιν άποπέμπεται λόγους, μη λο- 
γιζόμενος(12), δτι χρή περιποιεΐσθαι τους ύπό Ιησού διασωθέν- 
τας, ύπερ ών και προς τους έπαναστάντας αύτοΐς πέντε βασι- 

155 λεΐς τόν φοβερόν έκεΐνον συνεκρότησε πόλεμον, έν ώ και ούρα- 
νός αύτός κατά τών έπαναστάντων τοΐς Γαβαωνίταις διά λίθων 
χαλάζης τφ Ιησού συνεμάχησεν, ούς καθέστηκε ζυλοφόρους 
καί ύδροφόρους της θείας σκηνής (Ι3), τουτέστι, τής διά τής 
σκηνής προδιατυπωθείσης άγίας Εκκλησίας, ό σαρκωθείς Λό- 

ΐ6ο γος. Ούτος γάρ, ούτός έστιν Ιησούς ό άποκτείνας τούς κατ’ αϊ- 
σθησιν αύτοΐς έπανισταμένους έμπαθεΐς τρόπους και λογι
σμούς. Άε\ γάρ τούς κατά φυσικήν θεωρίαν λόγους ό τού θεού 
Λόγος Ιησούς περιποιείται, προκαθιστών αύτού τής θείας 
γνώσεως όλης κα\ τής ρυπτικής τών παθών καθάρσεως και 

165 τής έν πνεύματι ζωτικής διαδόσεως Αφορμής χορηγός. Φυσι
κής γάρ θεωρίας χωρίς έν ούδενϊ κατ’ ούδένα τρόπον ούδαμώς 
συντηρεΐσθαι πέφυκε τών μυστηρίων ή δύναμις.

Εί δέ καί την έθνικήν μοίραν δηλούσιν οί Γαβαωνϊται (Ι4), 
προσχωρούσαν τφ κληροδότη τών θείων έπαγγελιών Ιησού 

ΐ7ο καί σωζομένην, διδασκομένην τε ζυλοφορεΐν καί ύδροφορεΐν, 
τουτέστι τόν περί σταυρού καί τής δι' ΰδατος θείας Αναγεννήσε
ως μυσνκόν καί σωτήριον λόγον πρακτικώς τοΐς ώμοις τών



νος μόνο στή σωματική λατρεία του νόμου δέν μπορει νά παρα
δεχτεί μέ κανένα τρόπο ένα φυσικό λόγο ή λογισμό, γιατί δέν 
είναι φυσικό τά σύμβολα νά ταυτίζονται μέ τή φύση.

~Αν λοιπόν τά σύμβολα δέν είναι τό ίδιο μέ τή φύση, ποτέ 
δέν μπορει νά κοιτάξει φυσικά μέ σαφήνεια τή γέννηση τών 
όντων όποιος έπιμένει νά έννοεΐ τά σύμβολα τού νόμου ώς 
πρωτότυπα καί γι’ αύτό άπωθεΐ παράλογα τούς φυσικούς λό
γους. Δέ σκέπτεται ότι πρέπει νά φροντίζει όσους διασώθηκαν 
άπό τόν Ιησού2 πού γιά χάρη τους καί κατά τών πέντε βασιλιά
δων πού έξεγέρθηκαν έναντίον τους συγκρότησε έκεΐνο τό φο
βερό πόλεμο, ένώ κι ό ίδιος ό ούρανός έναντίον έκείνων πού 
ξεσηκώθηκαν κατά τών Γαβαωνιτών μέ χαλάζι σάν πέτρες συμ
μάχησε μέ τόν Ιησού3, καί τούς έκανε μεταφορείς ξύλων καί 
νερού γιά τή θεία σκηνή4, δηλαδή γιά τήν άγία ’Εκκλησία πού 
είχε προτυπώσει μέ τή σκηνή ό Λόγος πού σαρκώθηκε. Γιατί 
αύτός είναι ό ’Ιησούς, αύτός, πού θανάτωσε τούς έμπαθεις τρό
πους ή λογισμούς τής αίσθησης πού ξεσηκώθηκαν έναντίον 
τους. Πάντοτε δηλαδή ό Λόγος τού θεού ’Ιησούς περιποιείται 
τούς λόγους τής φυσικής θεωρίας έγκαθιστώντας τους μπροστά 
άπό τή θεία σκηνή τών μυστηρίων του ώς μεταφορείς ξύλων 
καί νερού, έπειδή είναι χορηγός τής ύλης πού άνάβει τό φωτι
σμό τής θείας γνώσης καί της κάθαρσης πού έξαφανίζει τό 
ρύπο τών παθών, καί χορηγός τής άφορμής γιά τήν πνευματική 
ζωτική διάδοση. Γιατί χωρίς φυσική θεωρία σέ κανέναν καί μέ 
κανένα τρόπο δέν είναι φυσικό νά συντηρείται ή δύναμη τού 
μυστηρίου.

"Αν όμως οί Γαβαωνίτες σημαίνουν καί τμήμα έθνικό πού 
προσχωρεί στόν κληροδότη τών θείων ύποσχέσεων, τόν Ιη
σού, καί γι’ αύτό σώζεται, πού διδάσκεται νά μεταφέρει ξύλα 
καί νερό, δηλαδή νά περιφέρει πάνω στούς ώμους τών άρετών 
μέ τΙς πράξεις του τό μυστικό καί σωτήριο λόγο μέ τό σταυρό
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άρετών περιφέρειν και χορηγεΐν τη вещ κιβωτφ τής εύσεβους 
πΐστεως, ξύλων δίκην, διά μέν τής πρακτικής των έπι γής με- 

75 λών την νέκρωσιν, διά θεωρίας δε, καθάπερ ύδωρ, την έπιρ- 
ροήν τής έν Πνεύματι γνώσεως, ούκ άτοπον, ούδέ τής εύσε- 
βείας άλλότριον.

Είτε γουν τους κατά την φυσικήν θεωρίαν λόγους, είτε την 
σωζομένην διά πίστεως μερίδα των έθνών προτυποΰσιν οί Γα- 

80 βαωνΐται, τόν ίουδαϊκώς ζην κατά τον έν μόνω τφ γράμματι 
νόμον προηρημένον έχουσιν έχθρόν кал του σωζομένου πολέ
μιον. Ό γάρ θεόν την κοιλίαν ήγούμενος και ώς έπι δόξη τη αι
σχύνη καλλωπιζόμενος, μόνων οϊδεν ώς θείων άνέχεσθαι διά 
σπουδής τών παθών τής άτιμίας, και διά τούτο μόνα περιέπει 

?5 τά χρονικά, τουτέστι την ύλην καί τό είδος С5), και την κατά πα- 
ράχρησιν πενταπλήν ένέργειαν τών αισθήσεων. Τά μέν ώς Ρε- 
σφας τής παλλακής τέκνα, τά δέ ώς τής άτιμου θυγατρός έκ- 
γονα Μερώβ. Τη γάρ ύλη καί τφ εϊδει συμπλακεΐσα κατά μίξιν 
ή αϊσθησις, άποτελεΐν μέν πάθος, άποκτενεϊν δέ και συντελεΐν 

ю τούς κατά φύσιν πέφυκε λογισμούς. Ού γάρ πέφυκε πάθει συν- 
εμφαίνεσθαι τό παράπαν φύσεως λόγος (1ό), ώσπερ ούτε φύσει 
συναποτίκτεσθαι κατά την γένεσιν πάθος.

Ούκουν, ό μόνου του γράμματος τής Γραφής άντεχόμενος 
κατά τόν Σαούλ κα\ τούς κατά φύσιν άποπέμπεται λόγους και

5 την μυστικώς προκεκηρυγμένην τών έθνών ού προσδέχεται 
κλήσιν, πρός μόνην κεχηνώς κατά νόμον, ώς οίεται, τής σαρ- 
κός τήν άπόλαυσιν. Ταύτης οΰν κρατούσης τών κατά μόνην την 
αίσθησιν ζώντων(17), τής κατά νόμον σωματικής διαθέσεως, ό 
λιμός ού διαδείκνυται τής θείας έν Πνεύματι γνώσεως. Λιμός 

ο γάρ έστιν, ώς άληθώς, έκλειψις τών κατ' αύτήν την πείραν 
έγνωσμένων άγαθών, καί άπορία καί σπάνις παντελής τών την 
ψυχήν συγκρατούντων πνευματικών βρωμά των. Πώς γάρ λι-



και τό νερό του βαπτίσματος τής θείας άναγέννησης καί νά 
προσφέρει στή θεία κιβωτό της εύσεβοΰς πίστεως, όμοια μέ 
ξύλα, μέ τις πράξεις του τή νέκρωση τών γήινων μελών, και μέ 
τή θεωρία5, σαν μέ νερό, τήν κατάρδευση τής πνευματικής 
γνώσης, αύτό δέν είναι άνομο ούτε ξένο πρός τήν εύσέβεια.

Είτε λοιπόν τούς λόγους τής φυσικής θεωρίας προτυπώ- 
νουν οί ΓαβαωνΧτες είτε τή μερίδα τών έθνικών πού σώζονται 
μέ τήν πίστη, έχουν ώς έχθρό και πολέμιο έκείνου πού σώζεται 
αύτόν πού έπέλεξε νά ζεΐ μέ τόν Ιουδαϊκό τρόπο, μόνο κατά τό 
νόμο τού γράμματος. Γιατί αύτός πού θεωρεί θεό τήν κοιλιά 
του6 και πού καμαρώνει γιά τήν ντροπή του σά νά ήταν δόξα 
του, ξέρει μόνο ν’ άνέχεται πρόθυμα τά πάθη τής άτιμίας ώς 
θεία και γι’ αύτό φροντίζει μόνο τά παροδικά, δηλαδή τήν ύλη 
και τή μορφή και τήν καταχρηστική πενταπλή λειτουργία τών 
αίσθήσεων, άλλα ώς τέκνα τής Ρεσφά τής παλλακής, καί άλλα 
ώς παιδιά τής άτιμασμένης κόρης Μερώβ. Ενωμένη δηλαδή ή 
αίσθηση μέ τήν ύλη καί τή μορφή μέ γάμο άποτελεΐ πάθος, καί 
χτυπά καί θανατώνει τούς φυσικούς λογισμούς. Γιατί δέν είναι 
φυσικό νά έκδηλώνεται μέ κανένα τρόπο ό λόγος τής φύσης 
μαζί μέ τό πάθος, όπως ούτε νά άποτίκτονται ή νά γεννιούνται 
μαζί πάθος καί φύση.

"Οποιος λοιπόν προσέχει όπως ό Σαούλ μόνο τό γράμμα 
τής Γραφής, καί τούς φυσικούς λόγους άπωθεΐ καί τήν προαγ
γελμένη μυστικά κλήση τών έθνών δέν δέχεται, καί μόνο χά
σκει μπροστά στήν άπόλαυση τής σάρκας σύμφωνα μέ τό νόμο 
όπως νομίζει. "Οταν λοιπόν έξουσιάζει όσους ζούνε σύμφωνα 
μόνο μέ τήν αίσθηση ή τή νομική σωματική διάθεση, δέ φαίνε
ται ή πείνα τής πνευματικής θείας γνώσης. Γιατί πείνα άληθινά 
είναι ή έξαφάνιση τών άγαθών πού γνωρίσαμε μέ τήν ίδια τήν 
πείρα μας καί στέρηση καί έλλειψη τέλεια τών πνευματικών 
τροφών πού συγκροτούν τήν ψυχή. Πώς δηλαδή άλλιώς θά θε-
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μόν ήγήσεταί τις ή ζημίαν, την των καθάπαξ αύτφ μηδαμώς 
έγνωσμένων άφαίρεσιν; "Οθεν ζώντος Σαουλ ού γίνεται λιμός, 

205 δτι μηδέ πέφυκε ζώντος του κατά νόμον γράμματος και βασι
λεύοντος τών όλικών την διάνοιαν Ιουδαίων τής πνευματικής 
γνώσεως διαγνωσθήναι την ένδειαν' όπηνίκα δε τής εύαγγελι- 
κής χάριτος διαλάμψη το σέλας και λάβη την βασιλείαν τών 
πνευματικών την διάνοιαν Δαβίδ ό πανεύφημος, δς έστιν ό 

2ΐο κατά Πνεύμα νόμος, μετά τον θάνατον Σαούλ, ήγουν μετά την 
του γράμματος τελευτήν (έρμηνεύεται γάρ ό Δαβίδ, ‘έξουδένω- 
σις’, καί Ισχυρός δράσει’ τό μέν γάρ λέγεται κατ’ Ιουδαίους 
πλεονεκτούντος τό πνεύμα τού γράμματος(18), τό δε κατά Χρι
στιανούς προσαγορεύεται), νικήσαντος τό γράμμα τού πνεύμα- 

2ΐ5 τος, τηνικαύτα διαγινώσκεται τής έν πνεύματι γνώσεως ό λι
μός, κοινώς μέν έν τφ πιστφ λαφ και τη ψυχη τού καθ ’ έκα
στον ίδικώς, δταν τής έν πνεύματι μυστικής θεωρίας την έκτος 
προφαινομένην τού γράμματος προκρίνει προβολήν, кал οίον εί- 
πειν, την ψυχήν τής Γραφής άτιμωτέραν ποιείται τού σώμα- 

22οτος(19). Λιμώττει γάρ έπ άληθείας τών πιστών кал έπεγνωκό- 
των την άλήθειαν ό λαός και ή ψυχή του καθ’ έκαστον άφεμένη 
τής έν τη χάριτι πνευματικής θεωρίας κα\ γενομένη τής τυπικής 
έν τφ γράμματι δουλείας, μη διατρέφουσα τόν νούν ταΐς τών 
νοημάτων μεγαλονοίαις, άλλα πληρούσα την αϊσθησιν έμπα- 

225 θους φαντασίας ταΐς σωματικαΐς τών γραφικών συμβόλων δια- 
τυπώσεσι. Διό θείας γνώσεως μάλιστα γίνεται «λιμός, τρία έτη, 
ένιαυτός έχόμενος ένιαυτου». Πας γάρ την πνευματικήν τής 
θείας Γραφής θεωρίαν μη προσιέμενος, τόν τε φυσικόν ταύτη 
κατά τούς Ιουδαίους συναπώσατο νόμον καί τόν έν τη χάριτι 

230 νόμον ήγνόησε, καθ’ δν δίδοται τοΐς κατ’ αύτόν άγομένοις ή θέ- 
ωσις.

Ούκουν, ό λιμός τών τριών έτώνί20) δηλοΐ τόν έν τοΐς τρισϊ 
νόμοις, τφ τε φυσικφ λέγω καί τφ γράπτφ καί τφ της χάρι-



ωρήσει κανένας πείνα ή ζημία τήν άφαίρεση των άγαθών πού 
καθόλου ούτε μια φορά γνώρισε; Γι’ αύτό δε γίνεται πείνα όσο 
ζεΐ ό Σαούλ· γιατί δέν είναι φυσικό, ένώ είναι ζωντανό τό γράμ
μα τού νόμου καί βασιλεύει στούς Ιουδαίους πού ή σκέψη τους 
είναι στά ύλικά, νά διαπιστωθεί ή ένδεια της πνευματικής 
γνώσης. 'Όταν όμως λάμψει τό φως της εύαγγελικής χάριτος 
καί λάβει τή βασιλεία έκείνων πού ή διάνοιά τους είναι πνευμα
τική ό Δαβίδ, πού είναι ό νόμος τού Πνεύματος, μετά τό θάνατο 
τού Σαούλ, δηλαδή μετά τό τέλος τού γράμματος (γιατί τό Δα
βίδ έρμηνεύεται ‘έξουδένωση’ καί ‘δυνατός στό βλέμμα’* τό ένα 
λέγεται άπό τούς Ιουδαίους έπειδή τό γράμμα πλεονεκτεί στό 
πνεύμα, τό άλλο είναι έρμηνεία των Χριστιανών, έπειδή τό 
πνεύμα νίκησε τό γράμμα), τότε διαπιστώνεται ή πείνα της 
πνευματικής γνώσης, άπό κοινού στόν πιστό λαό, καί ίδιαιτέ- 
ρως στήν ψυχή τού καθενός, όταν προκρίνει τό γράμμα πού 
φαίνεται στήν έπιφάνεια άπό τή μυστική πνευματική θεωρία, 
καί, όπως θά λέγαμε, βάζει σέ ύποδεέστερη μοίρα τήν ψυχή 
τής Γραφής άπό τό σώμα τής Γραφής. Γιατί πεινάει στ’ άλή- 
θεια ό λαός γιά τούς πιστούς καί γιά όσους γνώρισαν τήν άλή- 
θεια, πεινάει καί ή ψυχή τού καθενός ίδιαιτέρως έγκαταλειμμέ- 
νη άπό τήν πνευματική θεωρία τής χάριτος και ύποδουλωμένη 
στήν τυπική δουλεία τού γράμματος, χωρίς νά τροφοδοτεί τό 
νού μέ τίς ύψηλές άλήθειες τών νοημάτων άλλά γεμίζοντας τήν 
αίσθηση άπό έμπαθή φαντασία μέ τίς άπεικονίσεις τών Γραφι- 
κών συμβόλων. Γι’ αύτό γίνεται πείνα θείας γνώσης μεγάλη 
‘τρία χρόνια, ό ένας χρόνος διαδεχόμενος τόν άλλο χρόνο’. 
Γιατί ό καθένας, πού δέν δέχεται τήν πνευματική θεωρία της 
θείας Γραφής, άπώθησε μαζί καί τό φυσικό νόμο κατά τήν ιου
δαϊκή άντίληψη πού περιέχει, καί άγνόησε τό νόμο της χάρι
τος, σύμφωνα μέ τόν όποιο γίνεται ή θέωση έκείνων πού ζούνε 
σύμφωνα μ’ αύτόν.

Επομένως ή πείνα τών τριών χρόνων δηλώνει τήν ένδεια 
της γνώσης πού έχει άναλόγως ό καθένας στούς τρεις νόμους,
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τος, άναλόγως έκάστω γενομένην τής γνώσεως ένδειαν, τοϊς 
235 ούκ έπιμελουμένοις τής αύτών κατά την Θεωρίαν άναγωγής. 

Έπιμελεϊσθαι yap παντελώς ού δύναται τής των Γραφών έπι- 
στήμης ό τους μέν φυσικούς τών δντων κατά την Θεωρίαν 
άπωθούμενος λόγους, άντεχόμενος δε μόνων τών ύλικών συμ
βόλων καί μηδεμίαν αύτοϊς έπινοών ύψηγορίαν πνευματικήν. 

240 Κρατούσης yap μόνης τής ίστοριώδους τών Γραφών άφηγήσε- 
ωςζ21), τό τών πρόσκαιρων καί χρονικών τής διανοίας ούκ 
άπεγένετο κράτος, άλλ’ έτι ζώσι τα τέκνα του άποθανόντος 
Σαούλ καί έκγονα, έπτά δντα τον άριθμόν, τουτέστιν ή σωματι
κή του νόμου λατρεία καί πρόσκαιρος, έξ ής ή έμπαθής εϊωθεν 

245 άπογεννάσθαι τοΐς φιλοσωμάτοις κατά την άποδοθεΐσαν αίτίαν 
διάθεσις, έπίκουρον έχουσα τής πλάνης την πρόδηλον έν τοις 
συμβόλοις διαταγήν. Διά ταύτην, οίμαι, την αίτίαν μη γίνεσθαι 
λιμόν έν ταϊς ήμέραις Σαούλ, τουτέστιν έν τφ χρόνω τής νομι
κής κατά σάρκα λατρείας, την ένδειαν μή διαγνωσθήναι τής έν 

250 πνεύματι γνώσεως, άλλ’ έν τφ χρόνω τής εύαγγελικής χάριτος, 
καθ' δν, όταν μή πάσαν πνευματικώς την Γραφήν έκλαμβάνω- 
μεν, μετά την πάροδον τής του γράμματος δυναστείας λιμώττο- 
μεν πάντως, τής Χριστιανοΐς πρεποόσης μυστικής κατά Πνεύ
μα λατρείας ούκ άπολαύοντες. Έπάν δέ λαβόντες αϊσθησιν, 

255 κατά τόν Δαβίδ, ζητήσωμεν τό πρόσωπον Κυρίου f22), διδασκό- 
μεθα σαφώς, δτι διά τό μή παραδέξασθαι τούς κατά φύσιν λό
γους πρός έπίβασιν τής έν πνεύματι μυστικής Θεωρίας, άλλ’ έτι 
τών έν τφ  γράμματι του νόμου σωματικών άντέχεσθαι λογι
σμών, ή χάρις άφηρέθη τής γνώσεως.

260 «Καί έζήτησε», φησί, «Δαβίδ τό πρόσωπον Κυρίου. Και 
είπε Κύριος· Έπϊ τόν οίκον Σαούλ ή άδικία, περί ού έθανάτωσε 
τούς Γαβαωνίτας». Δαβίδ έστι πας νους κατά Χριστόν διορατι
κός^3), άεί ζητών τό πρόσωπον Κυρίου. Πρόσωπον δέ Κυρίου 
καθέστηκεν ή κατά την άρετήν τών θείων άληθής Θεωρία καί 

265 γνώσις, ήν ζητών διδάσκεται τήν αίτίαν τής κατ’ αύτήν ένδείας 
καί Απορίας καί κελεύεται δούναι πρός θάνατον τούς δύο υίούς



στο φυσικό, στο γραπτό καί στής χάριτος άπό έκείνους τούς πι
στούς πού δεν ένδιαφέρονται για τήν άνύψωσή τους στή θεω
ρία. Γιατί δεν μπορεΐ νά φροντίσει καθόλου για τή γνώση τών 
Γραφών όποιος άπωθεΐ κατά τή θεωρία τούς φυσικούς λόγους 
τών όντων καί κρατεί μόνο τά ύλικά σύμβολα καί δέν έπινοεΐ 
γι’ αύτά καμμιά ύψηλή πνευματική τους έξήγηση. 'Όταν δηλα
δή έπικρατήσει μόνο ή ιστορική άφήγηση τών Γραφών, δέν 
καταλύεται ή δυναστεία τής διάνοιας γιά τά πρόσκαιρα καί πα
ροδικά, άλλά ζοΰν άκόμα τά παιδιά τοΰ πεθαμένου Σαούλ, πού 
είναι έφτά στόν άριθμό. Δηλαδή, ή σωματική καί πρόσκαιρη 
λατρεία τοΰ νόμου, άπό τήν όποία συνήθως γεννιέται γιά τούς 
φίλους τοΰ σώματος κατά τήν αίτία πού είπαμε ή έμπαθής αι
τία, έχοντας βοηθό στήν πλάνη της τή φανερή έντολή τών συμ
βόλων. Γι’ αύτή νομίζω τήν αίτία δέν έγινε πείνα στις μέρες τοΰ 
Σαούλ, δηλαδή στόν καιρό τής νομικής σωματικής λατρείας, 
γιά νά μή διαπιστωθεί ή ένδεια τής πνευματικής γνώσης, άλλ’ 
έγινε γνωστή στόν καιρό τής Εύαγγελικής χάριτος, κατά τόν 
όποιο καιρό όταν δέν άποδεχόμαστε πνευματικά όλη τή Γ ραφή 
μετά τήν παρέλευση τής δυναστείας τοΰ γράμματος, πέφτει 
όπωσδήποτε πείνα καί δέν άπολαμβάνομε τή μυστική πνευματι
κή λατρεία πού πρέπει στούς Χριστιανούς. 'Όταν όμως συναι
σθανθούμε, όπως ό Δαβίδ, καί ζητήσομε τό πρόσωπο τοΰ Κυ
ρίου, μαθαίνομε μέ σαφήνεια δτι μάς άφαιρέθηκε ή χάρη έπει- 
δή δέν παραδεχτήκαμε τούς φυσικούς λόγους γιά νά έπιτύχομε 
τήν μυστική πνευματική θεωρία, άλλά έπιμένομε άκόμα στούς 
σωματικούς λογισμούς τοΰ νομικού γράμματος.

«Καί ζήτησε», λέει, «ό Δαβίδ τό πρόσωπο τοΰ Κυρίου. 
Καί είπε ό Κύριος. Ή άδικία νά πέσει στό σπίτι τοΰ Σαούλ, 
γιατί θανάτωσε τούς Γαβαωνίτες». Δαβίδ είναι κάθε νοΰς διο
ρατικός κατά Χριστόν πού πάντοτε άναζητεΐ τό πρόσωπο τοΰ 
Κυρίου. Πρόσωπο τοΰ Κυρίου είναι ή σύμφωνη μέ τήν άρετή 
άληθινή θεωρία καί γνώση τών θείων, πού άναζητώντας την δι
δάσκεται τήν αίτία της ένδειας καί της στέρησής της. Διατάσ-
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Σαούλ, τους έκ τής παλλακίδος Ρεσφας, και τους πέντε τής αύ- 
τοΰ θυγατρός Μερώβ υιούς. Σαούλ έστι, καθώς έφην, ‘αίτητος 
$δης ή γουν ‘άγνοια ποθητή’. Ποθουμένη δε σαφώς έστιν 

270 άγνοια ί24) το γράμμα το νομικόν, ήγουν το σωματικόν τής έν 
νόμφ λατρείας κράτος, δπερ έστι το του νόμου σωματικόν, ή 
νους μόνης κατ’ αϊσθησιν άντεχόμενος σωματικώς τής ύλης 
του γράμματος. Ρεσφά δέ έστι, κατά την αύτής έρμηνείαν, ‘δρό
μος στόματος’, δπερ έστιν ή του νόμου κατά μόνην την έν λόγω 

275 προφοράν έκμάθησις. Δρόμον δέ άληθώς έχει στόματος, άλλ’ 
ού διανοίας, ό τής πνευματικής του νόμου θεωρίας άλλότριος.

Υίοι δέ τής Ρεσφας ύπάρχουσιν Έρμονθι και Μεμφιβοσθέ. 
Έρμονθι δέ έστιν, ‘άνάθεμα αύτών’, δπερ έστιν ή καθ’ άμαρ- 
τίαν διά σώματος φθορά τής τών παθών ένεργείας, ή ό τόπος, 

280 τουτέστιν ό κόσμος, έν ώ τής παραβάσεως έδόθη τό έπιτίμιον, 
ήγουν ή καθ’ ήδονήν προς τον κόσμον ένδιάθετος σχέσις, ή τυ
χόν ή πρόσυλος και άκαλλής τών παθών και άδιάπλαστος κί- 
νησις. Μεμφιβοσθέ δέ ‘αισχύνη σώματος αύτών ’, δπερ έστιν ή 
παρά φύσιν του νοΰ περι κακίαν κίνησις, ήγουν ή έπινοητική 

285 τών παθών ένθύμησις, ή τυχόν ή φιλόκοσμος μελέτη τών λογι
σμών καί φιλοσώματος. ’Ή  πάλιν ή τοΐς πάθεσιν είδος έπάγου- 
σα καί τό καθ’ ήδονήν προς αϊσθησιν διαπλάττουσα κάλλος του 
νοΰ κίνησις. Τούτους γάρ γεννφν τους υίους πέφυκεν έκ τής 
κατά μόνην την έν λόγω προφοράν έκμαθήσεως, δ τε γραπτός 

290 νόμος καί ό μόνω προσκάθήμενος τφ γράμματι τοΰ νόμου 
νοΰς. Μερώβ δέ κατά την αύτής έρμηνείαν έστιν (ή τοΰ Σαουλ 
θυγάτηρ), ή 'πλησμονή τοΰ φάρυγγος’, δπερ δηλοϊ τό τής γα
στριμαργίας πάθος. Μόνην γάρ οΐδε γεννςίν σώματος τρυφήν 
καί την τών ύλικών άπολαυστικήν διάθεσιν, δ τε νόμος κατά τό 

295 γράμμα, τοΐς συμβόλοις τούς κατ’ αύτόν λατρεύοντας, δ τε νοΰς, 
διά την φιλάσαρκον ζωήν, κατά τό γράμμα τόν νόμον τοΐς τύ- 
ποις περιορίζων. Πέντε δέ τής Μερώβ θυγατρός υίοι καθεστή-



σεται τότε νά δώσει για νά θανατωθούν οί δύο υίοί τού Σαούλ 
πού είχε άπό την παλλακίδα του Ρεσφά καί τούς πέντε υιούς 
τής κόρης του Μερώβ. Σαούλ, όπως είπα, είναι ‘ό άδης πού 
άπαιτεΐται’, δηλαδή ‘άγνοια ποθούμενη’. Καί ποθούμενη άγνοια 
σαφώς είναι τό νομικό γράμμα, δηλαδή ή σωματική δυναστεία 
τής νομικής λατρείας, πού είναι ή σωματικότητα τού νόμου, ή ό 
νούς πού άντιλαμβάνεται σωματικά τήν αισθητή ύλη τού γράμ
ματος. Ρεσφά, σύμφωνα μέ τήν έρμηνεία της, σημαίνει ‘δρόμος 
τού στόματος’, πού είναι ή προφορική μόνο άποστήθιση τού 
νόμου. Καί κάνει άληθινά δρόμο τού στόματος κι όχι τής διά
νοιας όποιος είναι ξένος άπό τήν πνευματική θεωρία τού νόμου.

Υίοί τής Ρεσφά είναι ό Έρμονθί καί ό Μεμφιβοσθέ. Έρ- 
μουνθί σημαίνει ‘άνάθεμά τους’ πού είναι ή άμαρτωλή φθορά 
μέσω τού σώματος τής ένέργειας τών παθών, ή ό τόπος, δηλα
δή ό κόσμος όπου δόθηκε τό έπιτίμιο τής παράβασης, δηλαδή 
ή ένδιάθετη ήδονική σχέση πρός τόν κόσμο, ή ίσως ή κίνηση 
τών παθών ή δεμένη μέ τήν ύλη, ή άσχημη καί άδιαμόρφωτη. 
Μεμφιβοσθέ σημαίνει ‘ντροπή τού σώματός τους’, πράγμα πού 
είναι ή παρά φύση κίνηση τού νού γύρω άπό τήν κακία, δηλαδή 
ή σκέψη πού έπινοεΐ τά πάθη, ή ίσως καί ή άνακίνηση λογι
σμών φιλόκοσμων καί φιλοσώματων. Ή  άκόμα ή κίνηση τού 
νού πού δίνει είδος στά πάθη καί διαπλάθει τό κάλλος γιά νά 
γίνει αίσθητό μέ ήδονή. Αύτούς τούς υιούς γεννά, ώς άπό τή 
φύση του, άπό τήν προφορική μέ λόγια μόνο μάθηση τόσο ό 
γραπτός νόμος, όσο κι ό νούς πού έπιμένει στό γράμμα μόνο 
τού νόμου. Μερώβ, ή κόρη τού Σαούλ, σύμφωνα μέ τήν έρμη
νεία της είναι ‘ή πλησμονή τού φάρυγγα’, πού σημαίνει τό πά
θος τής γαστριμαργίας. Γιατί γνωρίζει νά γεννά μόνο τήν τρυφή 
τού σώματος καί τήν άπολαυστική διάθεση γιά τά ύλικά τόσο ό 
νόμος του γράμματος πού περιορίζει στά σύμβολά του όσους 
τόν άσκούν, δσο κι ό νους πού γιά χάρη τής φιλόσαρκης ζωής 
περιορίζει τό γράμμα τού νόμου στσύς τύπους. Ή Μερώβ, ή 
κόρη του Σαούλ, άπόχτησε πέντε υΙούς, πού είναι οί έμπαθεις
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κασιν οί κατά παράχρησιν έμπαθεΐς πέντε τρόποι των πέντε αι
σθήσεων, οΰς τίκτειν πάντως εϊωθε τφ Έσδριήλ, ήγουν τφ θε- 

зоо ωρητικφ μέρει, ή μόνον του σώματος κατά νόμον διά τρυφής 
έπιμελουμένη διάθεσις.

Τούτους τους δύο του Σαοΰλ υιούς ί25) (ήγουν τήν ΰλην και 
το εϊδος), και τους πέντε του Σαούλ υίωνούς, ήγουν τούς περι 
τήν ΰλην και το είδος κατά παράχρησιν πέντε τρόπους τών αί- 

305 σθήσεων (λέγω δή τήν έμπαθή τε και παρά φύσιν προς τά αι
σθητά τών αισθήσεων συμπλοκήν, ήγουν τά ύπο χρόνον και 
ρεΰσιν), μετά τήν τελευτήν Σαούλ (τουτέστι, μετά τήν πάροδον 
τής έν νόμω κατά το γράμμα σωματικής λατρείας και τήν τής 
άγνοίας διάβασιν), παραδίδωσι θανατωθήναι κατά τόν θειον 

3ΐο χρηματισμόν, Δαβίδ ό θαυμάσιος τοΐς Γαβαωνίταις (τουτέστι, 
τοις κατά τήν φυσικήν θεωρίαν ύψηλοτέροις λόγοις кал λογι- 
σμοις, ό πνευματικός νόμος ή νοΰς, τήν έν τοΐς συμβόλοις προς 
αϊσθησιν και σώμα καθολικωτάτην τών ύπο χρόνον σχέσιν 
άφανίσαι καϊ θανατώσαι), κατά το ΰψος γινομένοις τοΰ βουνοΰ 

3ΐ5 Σαούλ, λέγω δή τοΰ νόμου τής πνευματικής θεωρίας. Εί γάρ μή 
φυσικώς πρότερόν τις τήν έν τοΐς συμβόλοις τών θείων και 
νοητών διασκοπήσας άπέμφασιν (26), έλθεΐν ποθήση κατά νοΰν, 
έξω παντελώς τών θείων άδύτων τήν αϊσθησιν θέμενος, προς 
τήν τών νοητών εύπρέπειαν τής έν τοΐς τύποις άπολυθήναι κα- 

32οθάπαξ ού δύναται σωματικής ποικιλίας, καθ' ήν έως βέβηκε 
τοΰ γράμματος άντεχόμενος τήν έκ τοΰ λιμοΰ τής γνώσεως ε/- 
κότως άπορίαν ού παραμυθεΐται, τής Γραφής τήν γήν, ήγουν τό 
σώμα, κατά τόν άπατηλδν δφιν έσθίειν έαυτόν καταδικάσας, 
άλλ' ού κατά Χριστόν τόν νοΰν, ήγουν τής Γραφής τό πνεΰμα 

325 καί τήν ψνχήν, τουτέστι τόν ούράνιον και άγγελικόν άρτον 
(λέγω δή τήν έν Χριστώ τών Γραφών πνευματικών θεωρίαν 
καί γνώσιν) βρωματιζόμενος, ήν δίδω σι δαψιλώς έπιχορηγου- 
μένην τοΐς άγαπώσιν αύτόν ό θεός, κατά τό γεγραμμένον «άρ
τον ούρανοΰ έδωκεν αύτοΐς’ άρτον άγγέλων έφαγεν άνθρω- 

330 πος».



τρόποι τών πέντε αισθήσεων μέ ύπέρμετρη χρήση, τούς 
όποιους συνήθισε νά γεννά γιά τόν Έσδριήλ, δηλαδή τό θεωρη
τικό μέρος της ψυχής, ή διάθεση πού φροντίζει σύμφωνα μέ τό 
νόμο μόνο γιά τήν τρυφή τοΰ σώματος.

Αύτούς τούς δύο υίούς τοΰ Σαούλ (δηλαδή τήν ύλη και τό 
είδος) και τούς πέντε έγγονούς τοΰ Σαούλ, δηλαδή τούς πέντε 
τρόπους τών αισθήσεων μέ κατάχρηση ώς προς τήν ύλη και τό 
είδος (έννοώ τήν παραφύση έμπαθή συμπλοκή τών αισθήσεων 
μέ τά αισθητά, δηλαδή τά χρονικά και παροδικά) μετά τό θάνα
το τοΰ Σαούλ (δηλαδή μετά τήν παρέλευση της νομικής κατά τό 
γράμμα σωματικής λατρείας και τήν πάροδο τής άγνοιας) παρα- 
δίδει ό θαυμάσιος Δαβίδ στούς Γαβαωνίτες (δηλαδή ό πνευμα
τικός νόμος ή νοΰς, στούς ύψηλότερους λόγους και λογισμούς 
τής φυσικής θεωρίας) γιά νά θανατώσουν καί ν’ άφανίσουν τήν 
καθολικότατη σχέση μέσα στά σύμβολα όσων διέπονται άπό τό 
χρόνο πρός τήν αίσθηση καί τό σώμα, άφοΰ οί Γαβαωνΐτες άνε- 
βοΰν τό βουνό τοΰ Σαούλ, έννοώ τό νόμο τής πνευματικής θεω
ρίας. "Αν δηλαδή κάποιος δέν ποθήσει, άφοΰ προηγουμένως 
έξετάσει φυσικώς νά βρει νοερά τήν άδηλότητα τών θείων καί 
νοητών μέσα στά σύμβολα, θέτοντας τήν αίσθηση έξω τελείως 
άπό τά θεια άδυτα, δέν θά ποθήσει νά βαδίσει πρός τήν ώραιό- 
τητα τών νοητών, δέν μπορει ν’ άπελευθερωθεΐ άπό τήν πνευ
ματική ποικιλία τών τύπων, σύμφωνα μέ τήν όποία ώσότου 
προχωρεί κρατούμενος άπό τό γράμμα, δέν έλαττώνεται φυσικά 
ή άνέχειά του άπό τήν πείνα τής γνώσης. Τή γή τής Γραφής, 
δηλαδή τό σώμα, τό καταδίκασε νά τρώει τόν έαυτό του, κατά 
τό δόλιο φίδι καί όχι κατά τό Χριστό τό νοΰ, δηλαδή τό πνεΰμα 
καί τήν ψυχή τής Γραφής, ήτοι τόν ούράνιο καί άγγελικό άρτο 
(έννοώ βέβαια τήν πνευματική θεωρία καί γνώση τών Γραφών 
γιά τό Χριστό), τρώγοντας ώς τροφή του, πού τή δίνει πλούσια 
ό θεός σέ όποιους τόν άγαποΰν σύμφωνα μέ αύτό πού έχει γρα
φεί «τόν άρτο τοΰ ούρανοΰ τούς έδωσε* άρτο άγγέλων έφαγε ό
άνθρωπος»7·

7. Ψαλμ. 77,24.
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Χρή τοιγαροΰν τήν κατ’ αϊσθησιν πρός σώμα τής Γραφής 
έκδοχήν, ώς παθών προδήλως και τής πρός τά χρονικά και ρέ- 
οντα σχετικής διαθέσεως ούσαν γεννητικήν (ήγουν τής πρός τά 
αισθητά τών αισθήσεων έμπαθοΰς ένεργείας), ώς Σαουλ τέκνα 

335 και έκγονα, διά τής φυσικής, ώς έν δρει τη τών θείων άναγωγή 
λογίων, άφανίσας θεωρίας, εϊπερ έμφορηθήναι θείας έφιέμεθα 
χάριτος. Εί γάρ έπι Σαουλ ή άδικία, κατά τον θειον χρησμόν, 
και έπι τόν οίκον αύτοΰ, ύπερ ού έθανάτωσε τους Γαβαωνίτας, 
δήλον ώς άδικεΐ την άλήθειαν δ τε νόμος κατά μόνον το γράμ- 

340μα νοούμενος καί ό τών Ιουδαίων λαός και εί' τις έκείνων μι
μητής ύπάρχει κατά διάνοιαν (τούτον γάρ οίδεν ό λόγος οίκον 
Σαουλ είναι), μόνω τφ γράμματι περιγράφων τού νόμου την 
δύναμιν καί μη δεχόμενος πρός την φανέρωσιν τής μυστικώς 
έγκεκρυμμένης τφ γράμματι γνώσεως την φυσική θεωρίαν, μέ- 

345 σην ύπάρχουσαν τύπων καί άληθείας, τών μεν τους άγομένους 
άπάγουσαν, πρός δέ την έπανάγουσαν, άλλ * οϊον ταύτην πάμ- 
παν άρνούμενος καί τής τών θείων αύτήν έξω ποιούμενος μυ
σταγωγίας.

Ταύτην τοιγαροΰν χρή τήν σωματικήν τοΰ νόμου καί πρό- 
σκαιρον έκδοχήν, ώς ύπό χρόνον καί ρέουσαν, άποκτένειν διά 

350 της φυσικής θεωρίας, ώς έν δρει τφ ύψει τής γνώσεως, τους 
τών θείων έπιμελητάς θεαμάτων. «Καί έκάλεσε» γάρ, φησί, 
«Δαβίδ τούς Γαβαωνίτας καί είπεν αύτοϊς' Τί ποιήσω ύμϊν καί 
έν τίνι έζιλάσομαι καί εύλογήσετε τήν κληρονομιάν Κυρίου; 
Καί εϊπον πρός τόν βασιλέα* Ό άνήρ δς συνετέλεσεν ήμας καί 

355 έδίωζεν ήμας καί έλογίσατο έζολοθρεΰσαι ήμας, άφανίσομεν 
αύτόν τοΰ μη έστάναι αύτόν έν παντί όρίω Ισραήλ Δότε ήμΐν 
έπτά άνδρας έκ τών υίών αύτοΰ καί έζηλιάσομεν αύτούς τφ 
Κυρίφ έν τф βουνφ Σαούλ. Καί έλαβεν ό βασιλεύς τούς δύο



Πρέπει λοιπόν την σύμφωνη μέ την αίσθηση άντίληψη τής 
Γραφής ώς σώματος, έπειδή δημιουργεί όλοφάνερα τά πάθη 
και τη διάθεση τη σχετική μέ τά χρονικά καί ρέοντα (δηλαδή 
τήν έμπαθή ένέργεια τών αισθήσεων πρός τά αισθητά) σαν παι
διά καί γόνους του Σαούλ, νά τά άφανίσομε μέσω τής φυσικής 
θεωρίας, σάν στο όρος, μέ τήν άνύψωση τών θείων λόγων, άν 
βέβαια έπιθυμοΰμε ν’ άποκτήσομε τή θεία χάρη. ’Ά ν δηλαδή ή 
άδικία πέφτει, σύμφωνα μέ τό θείο χρησμό, στο Σαούλ καί στό 
σπίτι του, γιά τό λόγο ότι θανάτωσε τούς Γαβαωνΐτες, είναι φα
νερό ότι αδικεί τήν άλήθεια τόσο ό νόμος όταν έννοηθε! μόνο 
κατά τό γράμμα όσο καί ό λαός τών ’Ιουδαίων καί άν τυχόν 
ύπάρχει κανένας μιμητής τής άντίληψής τους (αύτόν ό λόγος 
γνωρίζει νά χαρακτηρίζει ώς σπίτι τού Σαούλ), περιορίζοντας 
στό γράμμα μόνο τή δύναμη τού νόμου καί μή δεχόμενος γιά τή 
φανέρωση τής κρυμμένης μυστικά μέσα στό γράμμα γνώσης τή 
φυσική θεωρία πού είναι ένδιάμεσο τύπων καί άλήθείας κι άπο- 
μακρύνει άπό αύτούς όσους τούς άκολουθοϋν, ένώ έπαναφέρει 
πρός αύτήν (τήν άλήθεια). ’Αλλά φαίνεται νά τήν άρνειται τε
λείως καί νά τήν έκβάλλει άπό τή μυστική διδασκαλία τών 
θείων.

Αύτή λοιπόν τή σωματική καί χρονική έρμηνεία τού νόμου 
πρέπει, σάν ύποχείρια στό χρόνο καί ρέουσα, νά τή θανατώσο- 
με μέ τή φυσική θεωρία, όπως έκαναν στό όρος, στό ύψος τής 
γνώσης, οί έπιμελητές τών θείων θεαμάτων. Γιατί λέει, «καί 
κάλεσε ό Δαβίδ τούς Γαβαωνΐτες καί τούς είπα* ‘Τί θέλετε νά 
σάς κάνω καί πώς νά σάς έξιλεώσω καί νά εύλογήσετε τήν 
κληρονομιά τού Κυρίου;’ Καί άπάντησαν στόν βασιλιά* Ό  άν- 
δρας πού μάς θανάτωσε καί μάς καταδίωξε καί σκέφτηκε νά 
μάς έξολοθρεύσει, αύτόν θέλομε νά τόν έξαφανίσομε, ώστε νά 
μή σταθεί πουθενά μέσα στό δρια τού Ισραήλ. Δώστε μας έπτά 
άνδρες άπό τούς υιούς του γιά νά τούς κρεμάσομε έκτεθειμέ- 
νους στόν ήλιο στό όνομα του Κυρίου στό βουνό του Σαούλ’. 
Καί πήρε ό βασιλιάς τούς δύο υιούς της Ρεσφα, κόρης του ’Αία,
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υίους Ρεσφας θυγατρός Άϊά, παλλακής Σαούλ, τδν Έρμονθι 
360 και τόν Μεμφιβοσθέ, και τους πέντε υίους Μερώβ θυγατρός 

Σαούλ, ους έτεκε τφ Έσδριήλ. Και έδωκεν αύτούς έν χειρι των 
Γαβαωνιτών και έξηλίασαν αύτους έν τφ δρει έναντι Κυρίου. 
Και έπεσον έκεΐ οί έπτά έπιτοαυτδ καί έθανατώθησαν έν ήμέ- 
ραις θερισμού, έν άρχή θερισμού κριθών».

365 Που κατά την ιστορίαν εύρίσκομεν ώς ήφάνισαν τόν 
Σαουλ οί Γαβαωνΐται, του μη έστάναι αύτδν έν παντι όρίω Ισ
ραήλ, του υίοΰ Ιωνάθαν υίοΰ Σαουλ Μαριβαάλ παρά τφ βασι- 
λεΐ Δαβίδ διασωθέντος καί άλλων πολλών τής συγγενείας 
Σαούλ, ώς έν τη βίβλω φέρεται τών Παραλειπομένων; Πώς δε 

370 τούς έκ του σπέρματος αύτοΰ λαβόντες έπτά άνδρας, «αύτόν», 
εϊπον, «άφανίσομεν, του μη έστάναι αύτδν έν παντι όρίω Ισ
ραήλ», πρδ τούτου πολλούς άποθανόντα χρόνους; Άλλ \ ώς 
έοικε, παρεμίγη τφ ρητφ τής ίστορίας τδ παράλογον, ϊνα τδ τής 
διανοίας άληθές τών γεγραμμένων ζητήσωμεν. Ούκοΰν, τδν 

375 σωματικδν νουν τής Γραφής, τουτέστι τδν Σαούλ, άφανίζει 
παντελώς έκ παντδς όρίου Ισραήλ, ό πράξει διά τής φυσικής 
θεωρίας, ώς διά τινων Γαβαωνιτών, άποκτένων την γεννωμέ- 
νην έκ του γραπτού νόμου πρδς την άστατον ύλην και ρέουσαν 
τή ψυχή, φιλήδονον σχέσιν καϊ φιλοσώματον, κατασφάττων ώς 

380 τέκνα του Σαούλ κα\ έκγονα, την χαμαί ζήλον του νόμου διά
νοιαν, διά μέσης τής φυσικής θεωρίας, ώς έν δρει τφ ΰψει τής 
γνώσεως, κα\ φανεράν ποιούμενος ένώπιον Κυρίου, δι ’ έζομο- 
λογήσεως δηλαδή, την πρδς σώμα του νόμου προτέραν έκδο- 
Χήν.

5β5 Τούτο γάρ «έζηλιάσαι» νοεΐσθαι δύναται τοΐς φιλομαθέσιν 
έναντι Κυρίου, είς φώς άγαγόντες, διά τής γνώσεως δηλαδή ί27), 
τήν κατά τδ γράμμα πεπλανημένην του νόμου πρόληψιν. Πας



παλλακής του Σαούλ, τόν Έρμονθι και τόν Μεμφιβοσθέ και 
τούς πέντε υίούς της Μερώβ της κόρης τού Σαούλ, πού γέννησε 
για τόν Έσδριήλ. Και τούς παρέδωσε στα χέρια τών Γαβαωνι- 
τών και τούς κρέμασαν έκτεθειμένους στόν ήλιο ένώπιον τού 
Κυρίου. Και έπεσαν έκεΐ στό σημείο αύτό όλοι μαζί και θανα
τώθηκαν στήν έποχή τού θερισμού, όταν άρχισαν νά θερίζουν 
τά κριθάρια»8.

Σέ ποιό σημείο κατά τήν ίστορία βρίσκομε ότι άφάνισαν οί 
Γαβαωνΐτες τόν Σαούλ, ώστε νά μή σταθεί πουθενά μέσα στά 
όρια τού Ισραήλ9, τή στιγμή πού ό Μαριβαάλ υιός τού Ίωνά- 
θαν, έγγονός τού Σαούλ, διασώθηκε κοντά στό βασιλιά Δαβίδ 
κι άλλοι πολλοί συγγενείς τού Σαούλ όπως άναφέρεται στό βι
βλίο τών Παραλειπομένων10; Καί πώς άφού πήραν έφτά άνδρες 
άπό τή γενιά του είπαν «θά τόν άφανίσομε, ώστε νά μή σταθεί 
πουθενά μέσα στά όρια τού Ισραήλ», ένώ είχε πεθάνει πολλά 
χρόνια πρίν; 'Όπως φαίνεται, στό κείμενο τής ιστορίας άναμί- 
χθηκε τό παράλογο, γιά νά άναζητήσομε τό άληθινό νόημα 
όσων γράφονται. Τό σωματικό λοιπόν νόημα τής Γραφής, 
δηλαδή τό Σαούλ, τόν άφανίζει τελείως άπό κάθε σημείο τών 
όρίων τού Ισραήλ, όποιος στήν πράξη μέ τή φυσική θεωρία, 
σάν μέ κάποιους Γαβαωνΐτες, θανατώνει τή φιλήδονη καί φιλο- 
σώματη σχέση πρός τήν άστατη καί ρέουσα ύλη πού γεννιέται 
στήν ψυχή άπό τό γραπτό νόμο, σφάζει σάν παιδιά και άπογό- 
νους τού Σαούλ, τό πνεύμα τού νόμου πού είναι προσκολλημένο 
στά γήινα, μέσω τής φυσικής θεωρίας, όπως στό όρος, στό 
ύψος τής γνώσης, καί φανερώνει μπροστά στόν Κύριο, μέ τήν 
έξομολόγηση δηλαδή, τήν προηγούμενη έρμηνεία τού νόμου 
τού σώματος.

"Ετσι μπορούν νά έννοήσουν τό «θά τούς κρεμάσομε έκτε
θειμένους στόν ήλιο μπροστά στόν Κύριο» όσοι είναι φιλομα
θείς* ήτοι θά φέρομε στό φώς, μέ τή γνώση δηλαδή, τήν πεπλα-
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yap άποκτεΐνας τήν σωματικήν του νόμου διάνοιαν, το γράμμα 
του νόμου σαφώς άπέκτεινε και ήφάνισε, «του μη έστάναι έν 

390 παντι όρίω Ισραήλ» f28), τουτέστιν έν παντι λόγω πνευματικής 
Θεωρίας. Εί yap Ισραήλ 'νους όρων Θεόν' έρμηνεύεται, δήλον 
ώς τό σωματικόν του νόμου καθάπαζ έν ούδενι τρόπω πνευμα
τικής Θεωρίας ύφέστηκε, τοΐς τό πνεύμα προτιμώσι του γράμ
ματος' εϊπερ «Πνεύμα», κατά τό γεγραμμένον, έστιν ό Θεός, 

395 και τους προσκυνουντας αύτόν έν Πνεύματι και άληθείψ δει 
προσκυνεΐν», άλλ’ ού γράμματι. «Τό γράμμα γάρ άποκτένει, τό 
δέ πνεύμα ζωοποιεί». Διό χρή τό άποκτένειν πεφυκός, άποκτέ- 
νεσθαι πνεύματι ζωοποιώ. Συνυπάρχειν γάρ κατ’ ένέργειαν άλ- 
λήλοις άμα κατά τό αύτό τό σωματικόν του νόμου και τό 

4οο θειον f29) , ήγουν τό γράμμα και τό πνεύμα, παντελώς άμήχανον, 
δτι μηδέ συμφωνεΐν πέφυκε τφ παρεχομένω κατά φύσιν ζωήν, 
τό ταύτην άφαιρεΐσθαι δυνάμενον.

Ούκοΰν κατά μέν τήν ιστορίαν τούτον λαμβάνοντες τόν τό
πον, ούχ εύρίσκομεν τήν Γραφήν άληθεύουσαν. Που γάρ ήφάνι- 

405 σαν οί Γαβαωνιται τόν Σαούλ παντός όρίου Ισραήλ, πολλής 
μετά τούτο συγγενείας εύρισκομένης έν τφ λαφ; Κατά δέ τήν 
θεωρίαν νοοϋντες σαφώς εύρίσκομεν, δτι διά μέσης τής φυσι
κής θεωρίας, έν τφ ΰψει τής γνώσεως, ό γραπτός παντελώς 
άπογίνεται νόμος, ήγουν ό σωματικός έν τοΐς συμβόλοις κατά 

4ΐο τήν λατρείαν θεσμός. Που γάρ έτι στήσεται περιτομή σαρκός, 
νοουμένου του νόμου πνευματικώς; Που τά Σάββατα και τών 
μηνών αί άρχαί; Ποδ τών έορτών αί πανηγύρεις; Που τών θυ
σιών καί τής άργίας τής γής καί τής λοιπής του νόμου κατά τήν 
σωματικήν λατρείαν ή παράδοσις; Οϊδαμεν γάρ φυσικώς έπι-



νημένη ιδέα του νόμου κατά τό γράμμα. Καθένας δηλαδή πού 
σκοτώνει τό σωματικό νόημα τού νόμου, σκότωσε σαφώς κι 
άφάνισε τό γράμμα τού νόμου, ώστε «νά μή σταθεί σε κανένα 
σημείο τής περιοχής τού Ισραήλ», δηλαδή σέ κανένα λόγο τής 
πνευματικής θεωρίας. ’"Αν δηλαδή Ισραήλ έρμηνευέται νούς 
πού βλέπει, είναι φανερό ότι τό σωματικό στοιχείο τού νόμου 
δέν ύπάρχει συνολικά σέ κανένα τρόπο πνευματικής θεωρίας 
γιά όσους προτιμούν τό πνεύμα άπό τό γράμμα, άφού «ό Θεός 
είναι πνεύμα», όπως έχει γραφεί, «και όσοι τόν λατρεύουν πρέ
πει νά τού προσφέρουν λατρεία πνευματική κι άληθινή»11 καί 
όχι λατρεία με τό γράμμα. Γιατί «τό γράμμα σκοτώνει, ένώ τό 
πνεύμα δίνει ζωή»12. Γι’ αύτό πρέπει αύτό πού άπό τή φύση του 
σκοτώνει νά θανατώνεται άπό τό ζωοποιό πνεύμα. Γιατί είναι 
τελείως άδύνατο νά συνυπάρχουν στήν πράξη ταυτόχρονα τό 
σωματικό καί τό θειο στοιχείο τού νόμου, δηλαδή τό γράμμα 
καί τό πνεύμα, όπως ούτε είναι φυσικό νά συμφωνεί μ’ έκεινο 
πού παρέχει άπό τή φύση του ζωή αύτό πού έχει τή δύναμη νά 
τήν άφαιρει.

"Αν λοιπόν έξετάσομε τό σημείο αύτό άπό τήν ιστορική 
άποψη, δέ βρίσκομε ν’ άληθεύει ή Γραφή. Πού άφάνισαν οί 
Γαβαωνΐτες τό Σαούλ έξω άπό κάθε όριο τού Ισραήλ, άφού 
έπειτα άπό τό γεγονός αύτό ύπάρχουν πολλοί συγγενείς του 
μέσα στό λαό; "Αν τό έξετάσομε όμως μεταφορικά, βρίσκομε 
σαφώς ότι μέσω τής φυσικής θεωρίας στό ύψος τής γνώσης 
άπωθεΐται τελείως ό γραπτός νόμος, δηλαδή ό σωματικός θε
σμός τής λατρείας μέ σύμβολα. Πού δηλαδή θά σταθεί άκόμα ή 
περιτομή τής σάρκας, &ν κατανοήσομε τό νόμο πνευματικά; 
Πού θά σταθούν τά Σάββατα καί οί πρωτομηνιές, πού οί έορτα- 
στικές συγκεντρώσεις τού λαού, πού ή παράδοση τών θυσιών, 
τής άνάπαυσης τών χωραφιών κι όλα τά ύπόλοιπα νομικά τής 
σωματικής λατρείας; Γνωρίζομε βέβαια ότι δν προσεγγίσομε τά
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4ΐ5 βάλλοντες τοΐς πράγμασιν (30), ώς ούκ έστι τελειότης ή τής έκ 
Θεοΰ κατά φύσιν άρτιότητος περιαίρεσις. Ού yap ποιεί τελειό
τητα φύσις διά τέχνης κολοβουμένη και διά περινοίας άποτιθε- 
μένη τό προσόν αύτή Θεόθεν κατά λόγον δημιουργίας, ϊνα μη την 
τέχνην Θεοΰ πρός βεβαίωσιν δικαιοσύνης ίσχυροτέραν είσαγά- 

42ογωμεν καί την περινενοημένην τής φύσεως έλλειψιν άναπλη- 
ρωτιικήν ποιώμεθα τής έν δικαιοσύνη κατά την δημιουργίαν 
έλλείψεως, άλλ1 έκ τής τυπικής τοΰ περιτεμνομένου μυρίου θέ- 
σεως διδασκόμεθα ποιεϊσθαι γνωστικώς την περιτομήν τής 
κατά ψυχήν έμπαθοΰς διαθέσεως, καθ’ ήν μάλλον τη φύσει 

425 συντρέχει ή γνώμη ρυθμίζεται, τον έμπαθή τής έπικτήτου γενέ- 
σεως νόμον διορθουμένη.

Περιτομή γάρ έστι μυστική (3Ι) τής έμπαθοΰς κατά νοΰν 
περί τήν έπείσακτον γένεσιν σχέσεως παντελής περιαίρεσις. Το 
δέ Σάββατον(32) τελεία παθών έστιν άπραξία και τής περϊ τά 

43ο πεποιημένα καθολική τοΰ νοΰ παΰλα κινήσεως, και πρός τό 
θειον τελεία διάβασις, έν ώ τον δι' άρετής καί γνώσεως κατά 
τό θεμιτόν άφικόμενον, ού δει καθάπερ ξύλα τήν οίανοΰν παν
τελώς ΰλην έζαπτικήν ένθυμεισθαι παθών, ούτε μήν φύσεως 
τό παράπαν άναλέγεσθαι λόγους, ϊνα μή, πάθεσιν ήδόμενον ή 

435 φύσεως δροις μετρούμενον, κατά τούς 'Έλληνας τόν Θεόν δο- 
γματίζωμεν, δνπερ ή τελεία μόνη κέκγραγε σιγή(33) καϊ ή παντε
λής καθ’ ύπεροχήν άγνωσία παρίστησι. Τάς δέ νεομηνίας εϊναί 
φαμεν(34) τούς έν τφ δρόμω τών κατ’ άρετήν κα\ γνώσιν ή με
ρών διαφόρους φωτισμούς, οϊς προτροπάδην άπαντας ένθέον- 

440 τες τούς αίώνας, τόν δεκτόν ένιαυτόν τοΰ Κυρίου πληροΰμεν, 
«τφ τής χρηστότητος στεφάνφ» κοσμούμενον. Στέφανος δέ 
χρηστότητός έστι (35) πίστις καθαρά λίθων τιμίων δίκην, ταϊς 
τών δογμάτων ύψηγορίαις καϊ λόγοις διηνθισμένη 7ΐνευματικοΐς 
καϊ νοήμασι, τόν θεοφιλή καθάπερ κεφαλήν διασφίγγουσα νοΰν. 

445 Ή  μάλλον στέφανος πάλιν χρηστότητός έστιν?6) αύτός ό τοΰ 
θεοΰ Λόγος, ό τή ποικιλίφ τών κατά πρόνοιαν κα\ κρίσιν τρό- 
13, Αριθ. 15,32. 14. Ήσ. 58,5.



πράγματα φυσικά, δεν είναι τελειότητα ή κολόβωση τής δοσμέ
νης άπό τό Θεό άρτιότητας τής φύσης μας. Γιατί δεν άποτελεΐ 
τελειότητα ή φύση πού κολοβώνεται άπό τήν τέχνη και μέ κά- 
ποια έπινόηση άποθέτει ό,τι έλαβε άπό τό θεό κατά τή 
δημιουργία, γιά νά μήν παρουσιάσομε τήν τέχνη Ισχυρότερη 
άπό τό θεό πρός βεβαίωση τής δικαιοσύνης, και τήν έλλειψη 
τής φύσης σάν αποτέλεσμα έφευρικότητας τήν προκαλέσομε 
γιά νά άναπληρώσομε τή δίκαιη κατά τή δημιουργία έλλειψη, 
άλλά άπό τήν τυπική χρήση τού μέλους πού περιτέμνεται διδα
σκόμαστε νά κάνομε μέ γνώση τήν περιτομή τής έμπαθούς ψυ
χικής διάθεσης, σύμφωνα μέ τήν όποία ρυθμίζεται νά συντρέχει 
μάλλον ή γνώμη μέ τή φύση έπανορθώνοντας τον έμπαθή νόμο 
τής έπίκτητης γένεσης.

Γιατί περιτομή είναι ή τέλεια άφαίρεση τής έμπαθούς σχέ- 
σεως τού νοϋ μέ τήν έπείσακτη γένεση. Ένώ τό Σάββατο είναι 
τέλεια άπραξία παθών και καθολική παύλα τής κίνησης τού νού 
σχετικά μέ όσα έχουν γίνει καί ή τέλεια μετάβαση πρός τό 
θειο, στό όποιο όταν φτάσει κατά τό θεμιτό όποιος άσκει τήν 
άρετή καί τή γνώση, δέν πρέπει νά βάζει στό νού του καθόλου 
τήν όποιαδήποΐε ύλη πού συντελεί, όπως τά ξύλα13, στό άναμμα 
τών παθών, ούτε βέβαια νά κάνει άπολύτως κανένα άναλογισμό 
τών λόγων τής φύσης, γιά νά μή δογματίζομε, σύμφωνα μέ τούς 
"Ελληνες, ότι ό θεός εύχαριστεΐται μέ τά πάθη ή μετριέται μέ 
τούς όρους τής φύσης, αύτό πού μόνο ή τέλεια σιγή τόν καλεΐ 
και τόν παριστάνει ή πλήρης καθ’ ύπεροχή άγνωσία. 01 πρωτο
μηνιές λέμε πώς είναι οί διάφοροι φωτισμοί στό πέρασμα τών 
ήμερών μέ άρετή καί γνώση, μέ τούς όποίους, τρέχοντας όλο- 
ταχώς όλους τούς αίώνες, όλοκληρώνομε τόν άποδεκτό ένιαυτό 
τού Κυρίου14 στολισμένο «μέ τό στεφάνι της χρηστότητας». 
Στεφάνι τής χρηστότητας είναι πίστη καθαρή, όμοια μέ πολύτι
μους λίθους, διανθισμένη μέ λόγους πνευματικούς καί νοήματα, 
πού σάν τό κεφάλι, δένει τόν θεοφιλή νού. "Η καλύτερα στεφά
νι χρηστότητας είναι ό Ιδιος ό λόγος τού θεού, πού μέ τήν ποι-
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πων, ήγουν Εγκρατείς, τών Εκουσίων(37) και υπομονή των 
Ακουσίων παθών, ώς κεφαλήν τον νοΰν περιγράφων και τη με
τοχή τής κατά τήν Θέωσιν χάριτος αύτός έαυτοϋ τον νοΰν ποιων 

45ο ώραιότερον.
Των έορτών δε τήν μέν πρώτην (38) πρακτικής είναι φιλο

σοφίας σύμβολον, προς άρετήν ώς άπ’ Αίγυπτου τής άμαρτίας 
τους ύπ’ αύτής κρατουμένους διαβιβάζουσαν, τήν δε δευτέ- 
ραν(39) τής έν πνεύματι φυσικής τύπον ύπάρχειν Θεωρίας, τήν 

455 περι τον όντων εύσεβή δόξαν, ώς άπαρχήν Θέρους τφ Θεφ 
προσκομίζουσαν, τήν δε τρίτην Θεολογίας είναι μυστήριον (40), 
τήν πάντων των έν τοΐς γεγονόσι πνευματικών λόγων γνωστι- 
κήν έξιν καί τήν κατ’ οικονομίαν τοΰ σαρκωθέντος Αόγου παν
τελή διά τής χάριτος άναμαρτησίαν και τήν έπ’ αύταΐς έν τφ 

46ο άγαθφ τελείαν καί Αθάνατον Ατρεψίαν περιέχουσα, ώς σαλπίγ
γων καϊ ίλασμοΰ καϊ σκηνοπηγίας ποιητικήν.

Ταύτην έχω τέως κατά μίαν έπιβολήν έκ τής των ήμερων 
τιμής τήν ύπόνοιαν. Ού γάρ δή τιμάσθαι θέλων ό Θεός ημέρας 
ύπό των Ανθρώπων, προσέταξε τιμηθήναι τό τε Σάββατον και 

465 τάς νεομηνίας καί τάς έορτάς. Οϋτω γάρ &ν λατρεύειν τη κτίσει 
παρά τόν κτίσαντα κατά νόμον έντολής έξεδίδαξεν(41), οίομέ- 
νους σεπτός είναι φύσει τάς ήμέρας, και διά τοΰτο προσκυνη
τής, άλλ’ έαυτόν τιμάσθαι συμβολικώς διά τών ήμερών παρε- 
δήλωσεν. Αύτός γάρ έστι Σάββατον μέν(42) ώς τών έν σαρκι 

47ο τής ψυχής μόχθων άνάπαυσις κα\ τών κατά δικαιοσύνην πό
νων κατάπαυσις, Πάσχα δέ(*3) ώς έλευθερωτής τών τή πικρή, 
δουλείφ κεκρατημένων τής άμαρτίας, Πεντηκοστή δέ(44) ώς 
Αρχή καί τέλος τών δντων καί λόγος, φ  τά πάντα φύσει συνέ- 
στηκεν. Εί γάρ μετά τήν είς έαυτήν έβδοματικην τής έβδομάδος 

475 περίοδόν έστιν ή Πεντηκοστή, πενταδική δέ σαφώς ύπάρχει



κιλία τών τρόπων πρόνοιας καί κρίσης, δηλαδή μέ τήν έγκρά- 
τεια τών έκούσιων καί μέ τήν ύπομονή τών ακούσιων παθών 
περιδένει, σαν τό κεφάλι, τό νοϋ καί μέ τή μετοχή τής χάριτος 
τής θέωσης κάνει αύτός ό ίδιος τό δικό του νοΰ ώραιότερο.

Άπό τις έορτές, ή πρώτη είναι σύμβολο τής πρακτικής φι
λοσοφίας, πού διαβιβάζει πρός τήν αρετή, σαν άπό τήν Αίγυ
πτο, άπό τήν αμαρτία όσους κρατιούνται άπό αύτήν. Ή δεύτερη 
είναι τύπος τής πνευματικής φυσικής θεωρίας πού προσκομίζει 
στό Θεό τήν εύσεβή άντίληψη γιά τά όντα ώς άπαρχή τού θέ
ρους. Ή τρίτη είναι τό μυστήριο τής θεολογίας, πού περιέχει ή 
γνωστική κτήση όλων τών πνευματικών λόγων πού ύπάρχουν 
στά δημιουργήματα καί τήν τέλεια άναμαρτησία του Λόγου πού 
άπό θεία χάρη κατ’ οικονομία σαρκώθηκε, καθώς καί τήν τέ
λεια καί άθάνατη έξαιτίας τους άτρεψία στό άγαθό, έπειδή 
δημιουργεί τις σάλπιγγες καί τον ίλασμό καί τή σκηνοπηγία.

Αύτήν τήν γνώμη έχω σχηματίσει κατά μία έρμηνεία άπό 
τήν τιμή πού άπονέμεται στις μέρες. Δέν πρόσταζε δηλαδή ό 
Θεός νά τιμηθεί τό Σάββατο καί οί πρωτομηνιές καί οί έορτές 
θέλοντας νά τιμούν οί άνθρωποι τις ήμέρες. Γιατί έτσι θά μας 
είχε διδάξει νά λατρεύομε τήν κτίση κι όχι τόν δημιουργό15, 
σύμφωνα μέ τήν έντολή τού νόμου, νομίζοντας πώς οί ήμέρες 
είναι σεβαστές άπό τή φύση τους καί γι’ αύτό πρέπει νά τις 
προσκυνούμε, άλλά δήλωσε μ’ αύτό συμβολικά νά τιμούμε 
έκεΐνον μέσω τών ήμερών. Γιατί αύτός είναι Σάββατο, έπειδή 
είναι ή άνάπαυση τών σαρκικών μόχθων τής ψυχής καί τό στα- 
μάτημα τών κόπων γιά δικαιοσύνη. Είναι Πάσχα ώς έλευθερω- 
τής όσων κρατούνται στήν πικρή δουλεία τής άμαρτίας. Είναι 
Πεντηκοστή, ώς άρχή καί τέλος τών δντων καί Λόγος μέ τόν 
όποιο τά πάντα έλαβαν φυσικώς τήν ύπαρξή τους. "Αν δηλαδή 
ή Πεντηκοστή είναι μετά τό διάστημα τής έβδομης έβδομάδας 
καί ή Πεντηκοστή είναι ή πέμπτη δεκάδα, είναι λοιπόν όλοφά-
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δεκάς ή Πεντηκοστή, προδήλως άρα τών δντων ή φύσις κατά 
τόν έαυτής λόγον ύπάρχουσα πενταδική διά τάς αισθήσεις, μετά 
την φυσικήν του χρόνου και των αιώνων διάβασιν έν τφ Θεφ 
έσται, τφ κατά φύσιν ένί, μη δεχομένη πέρας, έν ф παντελώς 

480 ούκ έστι διάστασις.
Φασι γάρ τινες είναι μονάδα τον λόγον, ώς πρόνοιαν κατά 

πρόοδον τ/7 δεκάδι τών έντολών πλατυνόμενον. Όπηνίκα δε 
συναφθη τώ λόγω κατά χάριν ή φύσις, ούκ ίσται τά ‘ών ούκ 
άνευ τής τών φύσει κινουμένων άλλοιωτικής άπογενομένης 

485 κινήσεως. Δει γάρ την πεπερασμένην στάσιν, έν ή γίνεσθαι πέ- 
φυκεν έξ άνάγκης κατ’ άλλοίωσιν τών κινουμένων ή κίνησις, 
δέξασθαι τέλος τη παρουσία τής άπεράντου στάσεως, έν ή παύ- 
εσθαι πέφυκε τών κινουμένων ή κίνησις. Έν ф γάρ πέρας κατά 
φύσιν έστί, καί άλλοιωτικήν πάντως ή τών έν αύτφ καθέστηκε 

490 κίνησις, έν φ  δέ πέρας κατά φύσιν ούκ έστιν, ούδεμία παντε
λώς άλλοιωτική τών έν αύτφ γνωσθήσεται κίνησις. Ούκουν ό 
μέν κόσμος τόπος έστί πεπερασμένος кал στάσις περιγεγραμμέ
νη, ό δέ χρόνος περιγραφομένη καθέστηκεν ή κατά την ζωήν 
κίνησις.

495 Όπηνίκα δέ τόν τόπον διελθοΰσα και τόν χρόνον κατ’ 
ένέργειάν τε καί έννοιαν ή φύσις (ήγουν τά ‘ών ούκ άνευτου-  
τέστι την πεπερασμένην στάσιν καί κίνησιν), άμέσως συναφθη 
тЦ προνοίφ, λόγον εύρίσκει την πρόνοιαν κατά φύσιν άπλοΰν 
κα\ στάσιμον καί μηδεμίαν έχοντα πάντη περιγραφήν και διά 

5οο τούτο παντελώς οδτε κίνησιν. Διόπερ έν μέν τώ κόσμω ύπάρ
χουσα χρονικώς ή φύσις άλλοιωτικήν έχει τήν κίνησιν, διά την 
τοΰ κόσμου πεπερασμένην στάσιν κα\ την καθ’ έτεροίωσιν του 
χρόνου φθοράν, έν δέ τφ θεφ  γινομένη, διά τήν φυσικήν του έν 
ф γέγονε μονάδα, στάσιν άεικίνητον έζει κα\ στάσιμον ταυτοκι- 

505 νησίαν, περί τό ταυτόν καί £ν κα\ μόνον άϊδίως γινομένην, ήν



νερο ότι ή φύση τών δντων με τό νά είναι κατά τό όνομά της 
πενταδική έξαιτίας τών αισθήσεων έπειτα άπό τό φυσικό πέρα
σμα του χρόνου και τών αιώνων, θά είναι χωρίς νά έπιδέχεται 
πέρας μέσα στο θεό, πού είναι κατά τή φύση του ένας, και δέν 
ύπάρχει σ’ αύτόν καμμιά άπολύτως διάσταση.

Μερικοί λένε πώς ό Λόγος είναι μονάδα πού πλατύνεται 
προοδευτικά σάν πρόνοια στις δέκα έντολές. ’Όταν όμως συνα- 
φθεΐ κατά χάρη ή φύση με τό Λόγο, δε θά ύπάρχουν τά ‘χωρίς 
τά όποια’, άφοϋ θά σταματήσει ή άλλοιωτική κίνηση όσων κι
νούνται άπό τή φύση τους. Γιατί πρέπει ή στάση πού όλοκλη- 
ρώθηκε, στήν όποία καταλήγει φυσικώς ή κίνηση έκείνων πού 
κατ’ άνάγκη κινούνται μεταβαλλόμενα, νά δεχτεί τέλος μέσα 
στήν παρουσία τής άπέραντης στάσης, στήν όποία είναι φυσικό 
νά σταματά ή κίνηση όσων κινούνται. Γιατί σέ όποιο ύπάρχει 
κατά φύση πέρας, σ’ αύτό όπωσδήποτε ύπάρχει κίνηση άλλοιω- 
τική έκείνων πού είναι μέσα του* σ’ όποιο όμως δέν ύπάρχει 
κατά φύση πέρας, δέ θά συναντήσομε σ’ αύτό καμμιά γενικά κί
νηση πού μεταβάλλει τά μέσα σ’ αύτό. Ό κόσμος λοιπόν είναι 
τόπος περιορισμένος καί στάση περιγραμμένη, ένώ ό χρόνος 
είναι κίνηση πού περιγράφεται άκόμη, γι’ αύτό καί είναι άλ- 
λοιωτική ή κίνηση τής ζωής τών μέσα σ’ αύτόν.

“Όταν όμως ή φύση περάσει τόν τόπο καί τό χρόνο στήν 
ένέργεια καί στή σκέψη (δηλαδή τά ‘όχι χωρίς αύτά’, ήτοι τήν 
πεπερασμένη στάση καί κίνηση) καί ένωθεΐ άμεσα μέ τήν πρό
νοια, βρίσκει τήν πρόνοια ώς λόγο κατά φύση άπλό καί στάσι
μο πού δέν περιγράφεται άπό τίποτε καί γι’ αύτό δέν έχει ούτε 
κίνηση. Γι’ αύτό τό λόγο όσο είναι ή φύση μέσα στόν κόσμο 
χρονικά, έχει κίνηση άλλοιωτική έξαιτίας τής τελειωμένης 
στάσης καί τής φθοράς πού προκαλει ό χρόνος μέ τήν άλλοιω- 
τική του ιδιότητα. 'Όταν όμως φτάσει στό θεό, έπειδή αύτός 
στόν όποιο έφτασε είναι άπό τή φύση του μονάδα, θά άποκτή- 
σει στάση άεικίνητη καί στάσιμη ταυτοκινησία πού θά γίνεται 
αιώνια γύρω άπό τό ταυτό καί ένα καί μόνο, πού ό λόγος τήν
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οίδεν ό Λόγος άμεσον είναι περί τό πρώτον αίτιον τών έξ αύτοΰ 
πεποιημένων μόνιμον ϊδρυσιν.

Πεντηκοστής ούν έστι τό μυστήριον ή πρός την πρόνοιαν 
άμεσος τών προνοουμένων ένωσις, ήγονν ή πρός τον Λόγον 

5ΐο κατά την τής προνοίας έπίπνοιαν φύσεως ένωσις, καθ’ ήν ού- 
δεμία τό παράπαν έστιν χρόνου кал γενέσεως έμφασις. Σάλπιγξ 
δέ πάλιν(45) ήμών έστιν ό Λόγος, ώς τάς θείας και άρρητους 
ήμΐν ένηχούμενος γνώσεις' ίλασμός δε ώς έν έαυτφ τα ήμέτε- 
ρα, καθ ’ ημάς γενόμενος, διαλύων έγκλήματα кал τή δωρεςί τής 

5ΐ5χάριτος έν Πνεύματι την άμαρτήσασαν φύσιν θεοποιών σκηνο
πηγία δέ ώς τής ήμών κατά την θεομίμητον έξιν περι τό καλόν 
άτρεψίας πήξις και τής πρός άθανασίαν μεταποιήσεως συνεκτι
κός ύπάρχων δεσμός.

Σφαγαΐς δέ ζώων άλόγων(46) και ραντισμοΐς αίμάτων ήδό- 
52ομενον τόν Θεόν кал οΐον τής θεραπείας μισθόν την τών άμαρ- 

τημάτων παρεχόμενον τοΐς προσφέρουσιν άφεσιν, τή Γραφή 
φυσικώς έπιβάλλοντες, ού πιστεύομεν, ϊνα μη Θεόν έμπαθή λά- 
θωμεν σέβοντες, ώς έμπαθώς έκείνων διά πολλής έφιέμενον 
τής σπουδής, περί & καί Ανθρώπους περιπαθώς έχοντας άν θε- 

525 ωρήσωμεν, ώς Ακολάστους καί άκρατεϊς διαβάλλομεν. Θυσίας 
γάρ πνευματικός είναι γινώσκομεν(47) ού μόνον την τών παθών 
νέκρωσιν, σφαττομένων τή μαχαίρι του Πνεύματος, δπερ έστι 
ρήμα Θεοΰ καί πάσης τής έν σαρκϊ ζωής ώς αίματος την κατά 
πρόθεσιν κίνησιν, άλλα καί τών κατά φιλοσοφίαν ήθών καί 

530 πασών τών κατά φύσιν δυνάμεων προσαγωγή, άφιερουμένων 
Θεφ καί τφ πυρϊ τής έν Πνεύματι χάριτος πρός την θείαν λήξιν 
όλοκαυτουμένων.

Ούτως έκαστον τών έμφερομένων τή Γραφή συμβόλων 
φυσικώς έποπτεύοντες, ώς έν δρει τφ δψει τής μυστικής θεω-



γνωρίζει σαν άμεση μόνιμη σταθερότητα γύρω από τό πρώτο 
αίτιο όσων έχουν δημιουργηθεΐ άπό έκεΐνο.

Είναι λοιπόν τό μυστήριο τής Πεντηκοστής ή άμεση ένω
ση με τήν πρόνοια όσων διευθετεί ή πρόνοια, δηλαδή ή ένωση 
τής φύσης με τό Λόγο σύμφωνα με τήν έπινόηση τής πρόνοιας, 
στήν όποία ένωση δέν ύπάρχει άπολύτως τίποτα πού νά φανε
ρώνει χρόνο και γένεση. Σάλπιγγα πάλι είναι ό λόγος μας, έπει- 
δή μεταφέρει στήν άκοή μας τις θείες καί άνείπωτες γνώσεις. 
Ίλασμός είναι, έπειδή διαλύει τά άμαρτήματά μας με τόν έαυτό 
του παίρνοντας τή δική μας φύση καί με τήν πνευματική δωρεά 
τής χάριτος θεοποιεί τή φύση μας πού άμάρτησε. Είναι άκόμα 
σκηνοπηγία, έπειδή είναι παγίωση τής άτρεψίας μας στό καλό 
κατά μίμηση του θεού καί δεσμός πού μάς συγκρατεΐ στή μετα
ποίησή μας πρός τήν άθανασία.

'Ότι τώρα ό θεός εύχαριστιέται μέ σφαγές άλογων ζώων 
καί ραντισμούς μέ αίματα καί μάς παρέχει κατά κάποιο τρόπο 
μισθό γιά τή λατρεία μας τήν άφεση των άμαρτημάτων, άν θεω
ρήσομε τή Γραφή μέ φυσικό τρόπο δέν τό πιστεύομε, γιά νά μή 
βρεθούμε κατά λάθος νά λατρεύομε έμπαθή θεό, άφοΰ θά τόν 
κάνομε νά έπιθυμει σφοδρά καί μ’ έμπάθεια πράγματα πού άν 
δούμε καί τούς άνθρώπους νά τά έπιθυμούν μέ πάθος, τούς κα
τηγορούμε ώς άκόλαστους καί άκρατεΐς. Γιατί θυσίες πνευματι
κές δεχόμαστε όχι μόνο τή νέκρωση των παθών, όταν τά σφά
ζομε μέ τό μαχαίρι τού Πνεύματος, πού είναι ό λόγος του 
θεού16, καθώς καί τήν κατά πρόθεση κίνηση όλης τής σαρκικής 
ζωής σά νά ’ναι αίμα (τής θυσίας), άλλά καί τήν προσφορά των 
ήθών τής εύσεβούς ζωής καί όλων τών φυσικών δυνάμεων, πού 
άφιερώνονται στό θεό καί στή φωτιά τής χάριτος τού Πνεύμα
τος, καί γίνονται όλοκαύτωμα γιά τή θεία μακαριότητα.

"Ετσι βλέποντας φυσικώς καθένα άπό τά σύμβολα πού 
ύπάρχουν στή Γραφή, σάν στό βουνό, στό ύψος τής μυστικής
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535ρίας, καθάπερ άνδρας έπτά τών υιών Σαούλ, την χρονικήν 
άποκτένομεν και πρόσκαιρον του νόμου παράδοσιν και Αφανί- 
ζομεν τόν Σαούλ, τουτέστι τον έν μόνω τφ ρητφ τής Γραφής 
χοϊκόν νοΰν, «του.μη έστάναι αύτόν έν παντι όρίω Ισραήλ», 
τουτέστι τρόπω Θεωρίας πνευματικής. Ούτος γαρ̂  ζών έπ’ άλη- 

540 θείας συντελεί кал διώκει (48) кал άπόλλυσι, σαρκι μόνη τόν νό
μον περιγράφων, τους κατά φύσιν λόγους και λογισμούς, τιμών 
ώς θεία τα πάθη τής Ατιμίας, άπερ οί κατά φύσιν λογισμοί, 
λαμβάνοντες άδειαν ύπό του νόμου του Πνεύματος, άποκτένου- 
σιν έπιτοαυτό καί θανατουσιν έν Αρχή θερισμού κριθών. ’Αρχή 

545 δέ θερισμού κριθών έστιν ή κατά την πρακτικήν φιλοσοφίαν 
μετά τίνος συμμέτρου λόγου τών άρετών συλλογή, καθ’ ήν το 
γεώδες τών Γραφών άποκτένεσθαι πέφυκε και παν χοϊκόν 
παντελώς άφανίζεσθαι κίνημα. "Αμα γάρ τις την τών άρετών 
λογικώς μετάλθοι φιλοσοφίαν (49), άμα και την τών Γραφών 

55οπρός τό Πνεύμα φυσικώς μετήνεγκεν έκδοχήν, έν καινότητι 
πνεύματος πρακτικώς διά τών ύψηλών θεωρημάτων τφ θεφ  
λατρεύων, καϊ ού παλαιότητι γράμματος, διά τής κατ’ αϊσθησιν 
πρός σώμα ταπεινοτέρας του νόμου παραδοχής, τροφευς πα
θών κατά τούς ’Ιουδαίους γινόμενος καί Αμαρτίας θεραπευτής.

555 Πράξει γάρ χρή, διά τών κατά φύσιν λογισμών, την έμπα- 
θή κα\ σωματικήν του νόμου διάνοιαν διαχειρίζεσθαι, καθώς ό 
τής Γραφής ύφηγεΐται λόγος, φάσκων' «κα\ έλαβεν ό βασιλεύς 
τούς δύο υίούς Ρεσφας θυγατρός Άΐα παλλακής του Σαούλ, τόν 
Έρμονθϊ κα\ τόν Μεμφιβοσθέ, καί τούς πέντε υίούς τής Με- 

560 ρώβ τής θυγατρός Σαούλ οΰς έτεκε τφ Έσδριήλ, καϊ έδωκεν 
αύτούς έν χειρ) τών Γαβαωνιτών. Χείρ έστι τών Γαβαωνι- 
τώνζ50) ή κατ’ Αρετήν πράζις τών φυσικών λογισμών, δι’ ής 
υίόϊ Ρεσφας Έρμονθϊ καϊ Μεμφιβοσθέ, τουτέστιν ή έκ τής έν



θεωρίας, θανατώνομε, σάν έφτά άνδρες άπό τούς υίούς τού 
Σαούλ, τήν πρόσκαιρη παράδοση τοΰ νόμου καί άφανίζομε τό 
Σαούλ, δηλαδή τό χοϊκό νού πού ύπάρχει στό γράμμα τής Γρα
φής μόνο, ώστε νά μή σταθεί πουθενά μέσα στά όρια τοΰ Ισ
ραήλ, δηλαδή στήν περιοχή τής πνευματικής θεωρίας. Αύτός 
δηλαδή, ζώντας στ’ άλήθεια, σκοτώνει καί καταδιώκει καί έξο- 
ντώνει περιορίζοντας στή σάρκα μόνο τό νόμο, τούς σύμφω
νους μέ τή φύση λόγους καί λογισμούς, τιμώντας ώς θεία τά 
πάθη τής άτιμίας17, τά όποια οί σύμφωνοι μέ τή φύση λογισμοί 
παίρνοντας άδεια άπό τό νόμο τοΰ πνεύματος τά φονεύουν αύ- 
τοστιγμεί καί τά θανατώνουν όταν άρχίζει ό θερισμός τών κρι- 
θαριών. ’Αρχή τοΰ θερισμού τών κριθαριών είναι ή συλλογή 
τών άρετών κατά τήν πρακτική φιλοσοφία μέ κάποιο σύμμετρο 
λόγο, κατά τήν όποία είναι φυσικό νά θανατώνεται τό γεώδες 
στοιχείο τής Γ ραφής καί κάθε χοϊκό κίνημα νά άφανίζεται τε
λείως. Γιατί μόλις κάποιος έπιδοθεΐ λογικά στήν άσκηση τών 
άρετών, ταυτόχρονα μεταφέρει φυσικώς καί τήν έρμηνεία τών 
Γ ραφών πρός τό πνεύμα λατρεύοντας τό θεό στήν πράξη μέ τά 
ύψηλά θεωρήματα στή νέα ζωή τοΰ Πνεύματος καί όχι στήν 
παλαιότητα τοΰ γράμματος18 μέ τήν ταπεινότερη άποδοχή τοΰ 
νόμου κλίνοντας στήν αίσθηση καί στό σώμα, όπότε γίνεται, 
όπως οί ’Ιουδαίοι, τροφέας παθών καί λάτρης τής άμαρτίας.

Πρέπει λοιπόν στήν πράξη νά ρυθμίζει κανείς μέ τούς κατά 
φύση λογισμούς τήν έμπαθή καί σωματική διάνοια τοΰ νόμου, 
όπως ύποδεικνύει ό λόγος τής Γ ραφής λέγοντας* «καί πήρε ό 
βασιλιάς τούς δύο υίούς τής Ρεσφά, τής κόρης τοΰ Άια, παλλα- 
κής τοΰ Σαούλ, τόν Έρμονθί καί τό Μεμφιβοσθέ, καί τούς πέ
ντε υίούς τής Μερώβ, τής κόρης τοΰ Σαούλ, πού γέννησε στόν 
Έσδριήλ, καί τούς παρέδωσε στά χέρια τών Γαβαωνιτών». Χέ
ρια τών Γαβαωνιτών είναι ή πραγματοποίηση σύμφωνα μέ τήν 
άρετή τών φυσικών λογισμών, μέ τήν όποία σκοτώνονται οί
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μόνη τη προφορά του λόγον σωματικής τον νόμον διδαχής γεν- 
565 νωμένη των παθών ένέργεια και ή τών λογισμών Ακόλαστος 

κίνησις, άποκτένονται. Πρός δέ και οί πέντε νίόϊ τής Μερώβ, 
τουτέστιν οί έκ τής τρνφής γεννώμενοι κατά την παρά φύσιν 
τής ένεργείας χρήσιν άκόλαστοι πέντε τρόποι τών πέντε αισθή
σεων, οϋς άποκτένειν έπιτοαυτό πέφυκεν ώς έν δρει τφ ΰψει 

570 τής πνευματικής θεωρίας, έν άρχή θερισμού κριθών, δπερ 
έστϊν έν προοιμίοις τής κατ' άρετήν πράξεως, ή τής κατά φύσιν 
εύσεβοΰς θεωρίας, πας νους κατά Θεόν ύψηλός και μετέωρος, 
κατά τό αύτό την τε τών παθών κατασφάττων ένέργειαν кал 
την τών λογισμών άσχημον κίνησιν. Πρός δέ кал τούς κατά 

575 παράχρησιν τής τών αισθήσεων ένεργείας άκολάστονς τρό
πους.

«Και έπεσον», φησίν, «έπϊ τό αύτό οί έπτά και έθανατώ- 
θησαν έν άρχή θερισμού κριθών. Кал έλαβε Ρεσφά θυγάτηρ 
Άΐα τόν σάκκον καϊ διέστρωσεν αύτόν έαυτή έπϊ την πέτραν, 

580έως έσταξεν έπ’ αύτούς ϋδατα Θεοΰ έξ ούρανοΰ». Ρεσφά, κα
θώς έφην, έστϊν έρμηνευομένη *δρόμος στόματος’, δπερ έστϊν ή 
κατά μόνην τον λόγον προφοράν σωματική του νόμου διδαχή, ή 
μετά τόν θάνατον τών έξ αύτής γεννωμένων παθών, και την 
φανέρωσιν την έν δρει τφ ΰψει γενομένην τής φνσικής θεω- 

585ρίαςζ51) έν τή τοΰ καθ’ έκαστον καρδίφ τών αύτή προκατειλημ
μένων, καθάπερ σάκκον την μετάνοιαν στρώνννσιν έπϊ την πέ
τραν (λέγω δή τόν λόγον τής κατά Κύριον πίστεως), τόν έν 
πνεύματι διά τής μετανοίας κατά Χριστόν έπιμελουμένη θε
σμών, έχουσα κατ’ όφθαλμοός ήμέρας καϊ ννκτός διά τής 

590 μνήμης, ώς τέκνα, τήν έν σαρκϊ τοΰ νόμου προτέραν άναγωγήν, 
έως στάξουσιν ΰδατα θεοΰ έξ ούρανοΰ, τουτέστιν έως κατα- 
πεμφθώσιν αί θείαι τών Γραφών γνώσεις έκ τοΰ δψους τής 
πνευματικής θεωρίας?2), αί σβεστικαϊ μϊν τών παθών, άνανε- 
ωτικαϊ δέ τών άρε τών. Πέφυκε γάρ ή τοΰ νόμου μάθησις πρός



υίοί της Ρεσφά Έρμονθι και Μεμφιβοσθέ, δηλαδή ή ένέργεια 
τών παθών, πού γεννιέται άπό τή σωματική διδαχή τοΰ νόμου 
πού περιορίζεται στά λόγια μόνο καί τήν άκόλαστη κίνηση τών 
λογισμών. Μαζί μ’ αύτούς σκοτώνονται καί οί πέντε υίοί τής 
Μερώβ, δηλαδή οί άκόλαστοι πέντε τρόποι τών πέντε αίσθήσε- 
ων πού γεννιούνται άπό τήν τρυφή κατά τήν παραφύση χρήση 
τής ένέργειας, τούς όποιους μέ μιά, ώς άπό τή φύση του, τούς 
σκοτώνει, σάν στό βουνό, στό ύψος τής πνευματικής θεωρίας, 
στήν άρχή τοΰ θερισμού τών κριθαριών, πού σημαίνει στά προ
οίμια της πραγματοποίησης τής άρετής ή τής κατά φύση εύσε- 
βοΰς θεωρίας, κάθε νοΰς κατά θεόν ύψηλός και ούράνιος, κα
τασφάζοντας ταυτόχρονα καί τήν ένέργεια τών παθών και τήν 
άμορφη κίνηση τών λογισμών. Καί συνάμα και τούς άκόλα- 
στους τρόπους πού κάνουν κακή χρήση τής ένέργειας τών αί- 
σθήσεων.

«Κι έπεσαν», λέει, «μέ μιά καί οί έφτά και θανατώθηκαν 
στήν άρχή τοΰ θερισμού τών κριθαριών. Καί ή Ρεσφά, ή κόρη 
τοΰ Άια, πήρε τό σάκκο καί τόν έστρωσε πάνω στήν πέτρα, 
ώσότου έπεσαν σ’ αύτόν τά νερά τοΰ θεοΰ άπό τόν ούρανό». 
Ρεσφά, όπως είπα, έρμηνεύεται ‘δρόμος στόματος’, πού σημαί
νει σωματική διδαχή τοΰ νόμου μόνο μέ τήν προφορά τών λό
γων, ή όποία μετά τό θάνατο τών παθών πού γέννα καί τή φανέ
ρωση τής φυσικής θεωρίας πού έγινε στό όρος στό ύψος μέσα 
στήν καρδιά καθενός άπό έκείνους πού είχε άπό πρώτα κυριέ- 
ψει, στρώνει, σάν σάκκο, τή μετάνοια πάνω στήν πέτρα (κι έν- 
νοώ βέβαια τή διδασκαλία τής πίστης στόν Κύριο), φροντίζο
ντας μέ τή μετάνοια γιά τά πνευματικά δεσμά έν Χριστώ. Είχε 
μπροστά στά μάτια της μέ τή μνήμη, μέρα καί νύχτα, σάν παι
διά, τήν προηγούμενη σαρκική έξήγηση τοΰ νόμου, ώσπου έπε
σαν τά νερά τοΰ θεοΰ άπό τόν ούρανό, δηλασή ώσπου στάλθη
καν στή γη οί θείες γνώσεις τών Γραφών άπό τό ύψος της 
πνευματικής θεωρίας πού σβήνουν τά πάθη κι άνανεώνουν τΙς 
άρετές. Γιατί είναι φυσικό ή μάθηση τοΰ νόμου, πηγαίνοντας
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595 Χρίστον τόν άληθή καί στερράν πέτραν διά τής μετανοίας προσ
χωρούσα, τόν θειον τής πνευματικής των Γραφών γνώσεως 
ύετόν ύποδέχεσθαι, κατά το πρόσταγμα του βασιλέως Δαβίδ, 
τουτέστι 'του ίσχυροΰ την δρασιν ’ νου. Φησί γάρ' «και έποίησε 
πάντα δσα άνετείλατο ό βασιλεύς. Και έπήκουσεν ό Θεός τη γή 

βω μετά ταΰτα».
Ούκουν ή τών θείων Γραφών μάθησις κατά την έντολήν 

Δαβίδ του βασιλέως (τουτέστι του πνευματικού νόμου ή του 
ίσχυρου την δρασιν νου), διά μέσης τής μετανοίας, ής ό σάκκος 
ύπάρχει σύμβολον, κατά την πράξιν τών άρετών, έπι την πέ- 

605 τραν, ήγουν Χριστόν, μεταφερομένη, τόν θειον έκκαλεΐσθαι τής 
γνώσεως πέφυκεν ύετόν, έπακουσαί τε τόν Θεόν τη γή τής 
καρδίας είωθε δυσωπεΐν καί δούναι θείους χαρισμάτων όμ
βρους καί τών έν δικαιοσύνη καρπών χορηγήσαι την άφθονίαν 
καί λυσαι τήν καθάπερ λιμόν τήν προλαβουσαν τών θείων 

όΐοάγνωσίαν, καί ποιήσαι χώραν πλήρη τών πνευματικών άγα- 
θών, τήν ψυχήν σίτφ βρίθουσαν καί οίνφ καί έλαίφ' τφ μεν 
ώς λόγφ πρακτικής γνώσεως στηριζομένηνί53), τφ δέ ώς θείω 
πόθω καί άνανεωτικφ τής κατ* ίφεσιν πρός Θεόν ένωτικής ζέ- 
σεως εύφραινομένην?4), τφ δέ ώς λείφ καί όμαλφ ζ55) καί 

6ΐ5 διαυγεΐ καί φωτιστικφ καί παντός γεώδους έλευθέρω κινήμα
τος, τής άπαθείας τρόπω τε καί λόγφ τό πρόσωπον ίλαρυνομέ- 
νην τών Αρετών?6).

‘Αλλά καί ήμεΐς, κατά τόν μέγαν Δαβίδ, άφανίσωμεν τόν 
Σαοΰλ έκ παντός όρίου Ίρσαήλ, τουτέστι τόν γεώδη кай σωμα- 

620 τικόν τοδ νόμου θεσμόν, ήγουν τόν ίουδαϊκόν τής λατρείας τρό
πον, καί τόν έν μόνφ τφ ρητφ πρόχειρον της δλης Γραφής καί 
σωματικώτερον νοΰν, έκ παντός τρόπου θεωρητικής μυσταγω
γίας, καί μετέλθωμεν πρός τήν πνευματικών τών νοουμένων



μέ τή μετάνοια κοντά στό Χριστό, τήν άληθινή και στερεά Πέ
τρα, νά δέχεται τή θεία βροχή της πνευματικής γνώσης τών 
Γραφών σύμφωνα μέ τό πρόσταγμα του βασιλιά Δαβίδ, δηλαδή 
του νου ‘πού έχει ισχυρή όραση’. Γιατί λέει* «καί έκανε όλα 
όσα διάταξε ό βασιλιάς. Κι έπειτα άπό αύτά ό θεός άκουσε τήν 
κραυγή της γης»19.

Επομένως ή μάθηση τών θείων Γραφών σύμφωνα μέ τήν 
έντολή του βασιλιά Δαβίδ (δηλαδή του πνευματικού νόμου ή 
τοΰ ίσχυροΰ στήν δράση νοΰ) διαμέσου της μετάνοιας, πού συμ
βολίζει ό σάκκος καί μεταφέρεται κατά τήν έκτέλεση τών άρε- 
τών πάνω στήν πέτρα, δηλαδή τό Χριστό, είναι φυσικό νά κά
νει έκκληση στή θεία βροχή τής γνώσης καί συνήθως παρακα- 
λει τό θεό νά έπακούσει στήν κραυγή τής γής-καρδιάς καί νά 
δώσει θείες βροχές χαρισμάτων καί νά χορηγήσει τήν άφθονία 
τών καρπών τής δικαιοσύνης καί νά διαλύσει τήν προηγούμενη 
άγνωσία τών θείων πού είχε πέσει σάν πείνα καί νά ξεχειλίσει 
τή χώρα άπό πνευματικά άγαθά, ώστε ή ψυχή νά γίνει κατάμε
στη άπό σιτάρι καί κρασί καί λάδι20, μέ τό σιτάρι, ώς στηριζό- 
μενη μέ τό λόγο τής πρακτικής γνώσης* μέ τό κρασί, ώς εύ- 
φραινόμενη μέ τόν θειο καί άνανεωτικό πόθο τής έκούσιας θέρ
μης πρός τό θεό* καί μέ τό λάδι, πού είναι άπαλό καί μαλακό καί 
διαυγές καί φωτιστικό κι έλεύθερο άπό κάθε γήινη κίνηση, ώς 
έχοντας ιλαρό τό πρόσωπο τών άρετών καί μέ τόν τρόπο καί τό 
λόγο τής άπάθειας.

’Αλλά κι έμεις, σύμφωνα μέ τό μεγάλο Δαβίδ, άς άφανίσο- 
με τό Σαούλ άπό όποιοδήποτε σημείο τής χώρας τοΰ Ισραήλ, 
δηλαδή τόν γεώδη καί σωματικό νόμο (πού είχε δοθεί), ήτοι 
τόν Ιουδαϊκό τρόπο λατρείας, καί τό έπιφανειακό καί σωματι- 
κότερο νόημα στό γράμμα μόνο τής Γραφής άς τό βγάλομε έξω 
άπό κάθε τρόπο θεωρητικής μυσταγωγίας, κι άς μεταβοΰμε 
στήν πνευματική έκθέωση τών νοουμένων, κι άς συμφιλιωθοΰ-
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έκθέωσιν και περιποιησώμεθα τούς Γαβαωνίτας, τουτέστι τούς 
625 κατά φύσιν των δντων λόγους, οΰς άπαθεΐς διετήρησεν ό Αλη

θινός κληροδότης των θείων έπαγγελιών Ιησούς, δι ’ οΰς άναι- 
ρουμένους ύπό Σαούλ, τόν θειον άνέσχε τής μυστικής γνώσεως 
ύετόν ό θεός' και άποκτείνωμεν δι ’ αύτών τών Γαβαωνιτών, 
τής φυσικής δηλαδή θεωρίας, ώσπερ άνδρας έπτά τών υίών 

63ο Σαούλ, την έμπαθή του νόμου, πρόσυλόν τε και χρονικήν έκδο- 
χήν, ήν τίκτειν πέφυκεν ή Ρεσφά, 'στόματος’ ύπάρχουσα 'δρό
μος’ (δπερ έστιν ή σωματική του νόμου μάθησις), και ή Με- 
ρώβ, ‘πλησμονή φάρυγγος’ έρμηνευομένη, τουτέστιν ή τρυφή 
τής γαστρός. Ή μέν τόν ΜεμφιβοσθΙ τίκτουσα και τόν Έρμον- 

635 θι (τόν μέν 'αισχύνη στόματος’ έρμηνευόμενον, τόν δέ 'Ανάθεμα 
αύτών’), ήγουν την έζιν τών παθών και τήν ένέργειαν' ή δε 
τούς πέντε υίούς τφ Έσδριήλ, τφ θεωρητικφ δηλαδή τής ψυ
χής μέρει, τούς κατά παράχρησιν έμπαθεΐς πέντε τρόπους τών 
έν ήμϊν αισθήσεων, οΰς διά τής φυσικής Αναιροδντες θεωρίας, 

64ο ώργισμένον τόν θεόν ίλεούμεθα, πρός τό πνεύμα μετενεχθέντες 
ύπό τον γρΑμματος, κα\ τούς θείους έκκαλούμεθα τής γνώσεως 
όμβρους κα\ τών έξ αύτής δαψιλώς τής δικαιοσύνης καρπών 
Απολαύομεν. Τό γάρ γρΑμμα του νόμου, καθάπερ τινά Σαούλ, ή 
τήν έκ τον γράμματος γεννωμένην πράσυλον έκδοχήν τοΐς χοϊ- 

645 κοΐς την διάνοιαν, ώς τέκνα Σαούλ κα\ έκγονα, διά μέσης τής 
φυσικής θεωρίας πρός τό ύψος τής πνευματικής μυσταγωγίας 
Αναγαγόντες παν σωματικόν του νόμου καϊ πρόσκαιρον νόημα, 
καϊ κυριώτερον είπεΐν, χοϊκόν Αποκτείνομεν, εϊπερ και ήμεΐς 
μετά τον θεού τόν Σαούλ μεμισήκαμεν καί έξουδενώκαμεν αύ- 

65ο τόν, του μη βασιλεύειν έπ\ Ισραήλ, ήγουν τόν κατά σάρκα προ
φανή τής Γραφής τρόπον, τουτέστι τόν Ιουδαϊσμόν, Απωσάμε- 
θα, το6 μή βασιλεύειν πρός σαρκός δουλείαν τής έν ήμιν νοεράς 
δυνΑμεο)ς>



με μέ τούς Γαβαωνΐτες, δηλαδή τούς φυσικούς λόγους τών 
δντων, πού τούς διαφύλαξε άπαθεΐς ό κληροδότης τών θείων 
έπαγγελιών ’Ιησούς21, έξαιτίας τών όποιων, όταν τούς σκότωσε 
ό Σαούλ, ό θεός έμπόδισε τή θεία βροχή τής μυστικής γνώσης. 
Κι &ς θανατώσομε μέ αύτούς τούς Γαβαωνΐτες, δηλαδή τή φυ
σική θεωρία, σαν έφτά από τούς υίούς τού Σαούλ, τήν έμπαθή 
καί ύλόφρονη καί χρονική έρμηνεία τού νόμου, τήν όποία ώς 
άπό τή φύση της γέννα ή Ρεσφά, ‘ό δρόμος τού στόματος’ (πού 
σημαίνει τή σωματική μάθηση τού νόμου), καί ή Μερώβ, πού 
έρμηνεύεται ‘πλησμονή φάρυγγα’, δηλαδή άπόλαυση τής κοι
λιάς. Ή πρώτη γεννώντας τόν Μεμφιβοσθέ καί τόν Έρμονθί (ό 
ένας έρμηνεύεται ‘ντροπή τού στόματός του’, καί ό άλλος ‘άνά- 
θεμά τους’), δηλαδή τή συνήθεια τών παθών καί τήν ένέργεια, 
καί άλλη γεννώντας τούς^πέντε υίούς στόν Έσδριήλ, στό θεω
ρητικό δηλαδή μέρος τής ψυχής, τούς έμπαθεΐς πέντε τρόπους 
μέ παραβίαση τής σωστής χρήσης τών αίσθήσεών μας. Αύτούς, 
άναιρώντας τους μέ τή φυσική θεωρία, έξιλεώνομε τόν θεό 
όταν είναι όργισμένος, περνώντας άπό τό γράμμα στό Πνεύμα, 
έπικαλούμαστε τις θείες βροχές τής γνώσης καί άπολαμβάνομε 
τούς πλούσιους χάρη σ’ αύτήν καρπούς τής δικαιοσύνης. Τό 
γράμμα δηλαδή τού νόμου, σάν κάποιο Σαούλ, ή τήν φιλόυλη 
έννοια πού γεννιέται άπό τό γράμμα στούς γήινους στό νοΰ, σάν 
παιδιά κι άπογόνους τού Σαούλ, άνεβάζοντας μέσω τής φυσι
κής θεωρίας στό ύψος της πνευματικής μυσταγωγίας, σκοτώνο
με κάθε σωματικό καί πρόσκαιρο καί πιό κυριολεκτικά, κάθε 
γήινο νόημα τού νόμου, &ν βέβαια μαζί μέ τό θεό έχουμε μισή
σει κι έμεις τό Σαούλ καί τόν έξοντώσαμε, ώστε νά μή βασι
λεύει στόν Ισραήλ22, δηλαδή &ν άπωθήσαμε τήν κατά σάρκα 
άντίληψη της Γραφής πού βλέπομε μέ τά μάτια, δηλαδή τόν 
Ιουδαϊσμό, γιά νά μή βασιλεύει στή μέσα μας νοερή δύναμη 
πρός ύποταγή στή σάρκα.
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Δει γάρ τόν Σαουλ (ήγουν τόν σωματικόν του νόμου θε- 
655 σμόν) μισηθήναι(56) και άπωσθήναι τής βασιλείας, ώς τόν 

Άγάγ βασιλέα Άμαλήκ, και τα πίονα των ποιμνίων кал βουκο- 
λίων και την άμπελον кал την έλαίαν (τα του θυμόν λέγω και 
τής έπιθυμίας ύπεκκαύματα, και τα περιποιητικά τής τρυφής 
αίτια) περιποιούμενον, και αΰτόν ζώντα τον Άγαγ πρός την γήν 

660μεταφέροντα τής έπαγγελίας (τουτέστι «τόν μόσχον», ήγουν το 
χοϊκόν φρόνημα τής σαρκός), εις τόν τής θείας έπιγνώσεως τό
πον, λέγω δη την καρδίαν \μόσχος' yap ό Άγαγ έρμηνεύεταν 
μόσχος έκεΐνος τυχόν, δν ό μωρός και άσύνετος Ισραήλ (57) 
κατά την έρημον χωνεύσας έθεοποίησε και τής θείας θεραπείας 

665 την ήδονήν τής γαστρός προετίμησεν, δντινα μόσχον Μωϋσής 
άφανίζει κα) Σαμουήλ· ό μέν λεαίνων και διασπείρων ύπό το 
ΰδωρ, ό δέ μαχαίρι πνευματική κατασφάττων, τουτέστιν ή 
ζώσα κα) ένεργής του άγίου Πνεύματος χάρις (τούτο γάρ Μωϋ
σής), κα) ή διά των έντολών ύπακοή του Θεού (τούτο γάρ Σα- 

670μουήλ). Μωϋσής γάρ ‘ύδωρ’ έρμηνεύεται (σπαίρων\ και Σα
μουήλ 'ύπακοή Θεοΰ’, δπερ έστι πίστις άληθής κα) βίος ένθεος.

Ούκοΰν τό κράτος τής Αμαρτίας, ήγουν τό φρόνημα τής 
σαρκός, ή χάρις άφανίζειν πέφυκε του άγίου βαπτίσματος, και ή 
κατ' ένέργειαν ύπακοή των θείων έντολών άποκτένειν τη μα- 

675 χαίρη. τον Πνεύματος (ήγουν τφ ρήματι τής θείας έν Πνεύματι 
γνώσεως), βοώσα μυστικώς πρός τό πάθος τής άμαρτίας, ώς ό 
μέγας πρός τόν Άγάγ Σαμουήλ· «καθώς ήτέκνωσε γυναίκας ή 
μάχαιρά σου, άτεκνωθήσεται σήμερον έκ γυναικών ή μήτηρ 
σου». Πολλάς γάρ τό πάθος τής γαστριμαργίας, ώς έν μαχαίρι, 

680 τφ  λείφ τής ήδονής λογισμφ ήτέκνωσεν άρετάς. Τής μέν γάρ 
σωφροσύνης διά τής άκρασίας άποκτένει τά σπέρματα, τής δι-

23. Α’ Βασ. 15,8. 24. Έξ. 32,4.



Ό  Σαούλ, δηλαδή ό σωματικός θεσμός τού νόμου, πρέπει 
νά μισηθεί και νά παραμεριστεί άπό τη βασιλεία, όπως ό Άγάγ, 
ό βασιλιάς τών Άμαληκιτών, πού φροντίζει τά παχιά του πρό
βατα και γελάδια και τά άμπέλια και τις έλιές (έννοώ τά προσα
νάμματα τού θυμού καί της έπιθυμίας καί τά αίτια πού προκα- 
λούν την τρυφή)23, καί νά μεταφερθεΐ ό ίδιος ό Άγάγ ζωντανός 
στή γη της έπαγγελίας (δηλαδή ό μόσχος, ήτοι τό χοϊκό φρόνη
μα τής σάρκας), στόν τόπο τής θείας έπίγνωσης, έννοώ βέβαια 
τήν καρδιά. Γιατί ό Άγάγ έρμηνεύεται ‘μόσχος’, έκεΐνος ό μό
σχος ίσως, πού ό μωρός κι άνόητος Ισραήλ χύνοντάς τον στο 
μέταλλο τόν θεοποίησε στην έρημο καί έπροτίμησε τήν ήδονή 
τής κοιλιάς άπό τή θεία λατρεία24. Τόν μόσχο αύτό τόν άφανί- 
ζουν ό Μωυσής καί ό Σαμουήλ· ό ένας λιανίζοντάς τον καί 
σκορπίζοντάς τον κάτω άπό τό νερό, καί ό άλλος σφάζοντάς 
τον μέ τήν πνευματική μάχαιρα25, δηλαδή ή ζωντανή καί ένερ- 
γός χάρη τού άγίου Πνεύματος (γιατί αύτό είναι ό Μωυσής), 
καί ή ύπακοή πρός τό θεό μέσω τών έντολών (αύτό είναι ό Σα
μουήλ). Γιατί Μωυσής σημαίνει ‘νερό πού σπαρταρά’ καί Σα
μουήλ ‘ύπακοή στό θεό’, πράγμα πού είναι πίστη άληθινή κι 
ένθεος βίος.

Επομένως τό κράτος τής άμαρτίας, δηλαδή τό φρόνημα 
τής σάρκας, τό άφανίζει, ώς άπό τή φύση της, ή χάρη τού άγίου 
βαπτίσματος καί ή ένεργός ύπακοή στις θείες έντολές τό σκο
τώνει μέ τή μάχαιρα τού Πνεύματος (δηλαδή μέ τό λόγο τής 
θείας πνευματικής γνώσης), φωνάζοντας μυστικά στό πάθος 
της άμαρτίας, όπως ό μέγας Σαμόυήλ πρός τόν Άγάγ* «δπως τό 
μαχαίρι σου στέρησε τις μητέρες άπό τά παιδιά τους, έτσι θά 
χάσει σήμερα ή μητέρα σου τό παιδί της άπό τις γυναίκες»26. 
Γιατί τό πάθος της γαστριμαργίας μέ τή γλυκιά σκέψη της ήδο- 
νης, σάν μέ μαχαίρι, στερεί πολλές άρετές άπό τά παιδιά τους. 
Τά σπέρματα δηλαδή της σωφροσύνης τά σκοτώνει μέ τήν
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καιοσύνης Sk διά τής πλεονεξίας διαφθείρει την ισονομίαν, τής 
φιλανθρωπίας δέ διά τής φιλαυτίας την έκ φύσεως διατέμνει 
συνέχειαν και συντόμως είπεΐν(58), πάντων των κατ’ άρετήν 

685 γεννημάτων άναιρετικόν έστι τής γαστριμαργίας το πάθος (59). 
Τούτο δέ μόνη, καθώς έφην, άναιρεΐ τό πάθος ή τε του βαπτί- 
σματοςχάρις και ή καθ' ύπακοήν Θεου των έντολών άγωγή.

Τόν ούν τούτου του πάθους περιποιητικον έν γράμματι νό
μον μεταμελείται χρίσας εις βασιλέα του Ισραήλ ό Θεός και με- 

69οταφέρει τό κράτος τής βασιλείας και δίδωσι τφ Δαβίδ (τφ 
εύαγγελικφ δηλαδή και πνευματικφ νόμω), τουτέστι τφ υίφ 
Ίεσσαί. Ερμηνεύεται Sk Ίεσσαι 'Θεου ποίησις’. Ούκουν τό 
άγιον Εύαγγέλιον γέννημα τυγχάνει τής ποιήσεως, ήγουν τής 
του Θεου διά σαρκός αύτουργίας, τής έχούσης εις τους άπειρους 

695 αιώνας την βασιλείαν, καθ’ ήν έχομεν άγαλλίασιν άκατάλυτον 
και τήν εύφροσύνην ώς ήμέραν ούσαν άνέσπερον και άτελεύτη- 
τον. Φησϊ γάρ' «αΰτη ή ήμέρα ήν έποίησεν ό Θεός, άγαλλιασώ- 
μεθα και εύφρανθώμεν έν αύτή», ήμέραν λέγων τήν εύαγγελι- 
κήν χάριν ή τό μυστήριον αύτοΰ του ταύτην ποιησαμένου τήν 

7οοχάριν, έν ф βούλεται πάντας ήμάς, κατά τόν θειον Απόστολον, 
«ώς έν ήμέρφ γνώσεως και άληθείας εύσχημόνως περιπατεΐν». 
Ήμέρα γάρ άϊδίου φωτός έστιν ό Χριστός, έν ф δει πάντας 
τους αύτφ πεπιστευκότας διά τής τών άρετών εύσχημοσύνης 
καλώς πολιτεύεσθαι. Ούτος γάρ έστιν ό πεποιημένος άνευ σπο- 

705 ρας ύπό θεου μόνος τό κατά σάρκα, кал τών κατά φύσιν θε
σμών καινοτομήσας τούς νόμους καϊ κατά πρόσωπον πάντων 
τών λαών ήτοιμασμένος καϊ «φώς εις άποκάλοψιν έθνών και 
δόξαν λαου Ισραήλ». Φώς γάρ έστιν άληθώς έθνών ό Κύριος 
ήμών?0), άποκαλύπτων αύτοΐς, διά τής άληθοϋς έπιγνώσεως, 

7ΐο τοΰς τφ ζόφφ τής άγνοιας έπιμεμνκότας όφθαλμούς τής δια- 
νοίας, καί θείας άγωγής πάλιν έαυτόν έτοιμάσας?1) τοΐς πιστοΐς



άκράτεια, τήν Ισονομία τής δικαιοσύνης τή διαφθείρει μέ τήν 
πλεονεξία, τήν μέ τή φύση συνοχή τής φιλανθρωπίας τή διακό
πτει μέ τή φιλαυτία, και για νά μιλήσομε μέ συντομία, τό πάθος 
τής γαστριμαργίας καταστρέφει όλα τά γεννήματα τής άρετής. 
Και τό πάθος αύτό, καθώς είπα, τό ξερριζώνει μόνη ή χάρη του 
βαπτίσματος και ή ζωή πού ύπακούει στις έντολές του θεού.

Τό νόμο λοιπόν του γράμματος πού περιποιείται τούτο τό 
πάθος μετανοεί ό θεός πού τόν έχρισε βασιλέα τού Ισραήλ καί 
μεταφέρει τήν έξουσία τής βασιλείας και τή δίνει στό Δαβίδ, 
στόν εύαγγελικό δηλαδή και πνευματικό νόμο, δηλαδή στόν υίό 
του Ίεσσαί. Τό όνομα Ίεσσαί έρμηνευέται ‘δημιουργία θεού’. 
Τό άγιο Εύαγγέλιο λοιπόν είναι γέννημα τής δημιουργίας, 
δηλαδή τής ένέργειας τού ίδιου τού θεού μέσω τής σάρκας, 
πού έχει τή βασιλεία στούς άπειρους αιώνες, κατά τήν όποία 
έχομε άκατάλυτη άγαλλίαση, καί εύφροσύνη πού είναι σάν 
ήμέρα άνέσπερη καί άτελεύτητη. Γιατί λέει* «αύτή είναι ή ήμέ- 
ρα πού δημιούργησε ό θεός· άς νιώσομε άγαλλίαση καί εύφρο
σύνη κατ’ αύτή»27. Ήμέρα λέει τήν Εύαγγελική χάρη ή τό μυ
στήριο έκείνου πού έκανε αύτή τή χάρη, μέ τό όποιο θέλει, 
σύμφωνα μέ τόν θειο ’Απόστολο, «όλοι έμεις νά περπατούμε μέ 
εύπρέπεια, όπως πρέπει σέ ήμέρα γνώσης κι άλήθείας»28· Γιατί 
ήμέρα άιδίου φωτός είναι ό Χριστός, μέσα στόν όποιο πρέπει 
όλοι όσοι πίστεψαν σ’ αύτόν νά πολιτεύονται καλά μέ τήν εύ- 
πρέπεια τών άρετών. Γιατί ό Χριστός μόνο είναι αύτός πού έγι- 
νε άπό τό θεό κατά σάρκα άσπόρως, θεσμοθετώντας καινούρ
γιους νόμους στή θέση τής φυσικής νομοθεσίας, καί είχε έτοι- 
μαστεΐ γιά δλους τούς λαούς καί ήταν φώς γιά νά φωτίσει τά 
έθνη καί νά δοξαστεί ό λαός του Ισραήλ29. Γιατί πραγματικά ό 
Κύριός μας είναι φώς έθνών, άνοίγοντας σ’ αύτά μέ τήν άληθι- 
νή έπίγνωση τά κλειστά άπό τό ζόφο της άγνοιας μάτια της 
διάνοιας. Κι έτοιμάζοντας πάλι τόν έαυτό του γιά τούς πιστούς
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λαοΐς άγαθόν άρετής έξεμπλάριον, προσώπου τον κατ' άρετήν 
ύπογραμμός αύτοΐς γενόμενος και ύποτύπωσις, πρδς δν άφο- 
ρώντες, ώς άρχηγόν τής σωτηρίας ημών, τάς άρετάς κατά μί- 

7ΐ5 μησιν, ώς ήμΐν έστι δυνατόν, κατορθονμεν διά τής πράξεως.
!Αλλά και δόξα λαοΰ Ισραήλ» αύτός έστιν ό Θεός και Λό

γος?2), ώς τφ θείω τής γνώσεως φωτι διά τής μνστικής θεω
ρίας καταφαιδρύνων τόν νοΰν. Ή  τνχόν λαούς φησιν ό λό
γος?3) τούς κατά φύσιν λόγονς, πρόσωπον δέ τούτων τήν 

72ο άπταιστον δόξαν, ής έτοιμασία, φώς πρδς έπίγνωσιν αύτός κα- 
θέστηκεν ό Λόγος, ώς κτίστης τής φύσεως' έθνη δε τά παρά 
φύσιν πάθη?4), άπερ άποκαλύπτει λανθάνοντα, φώς δωρούμέ
νος γνώσεως καί παντελώς έξωθεϊται τής φύσεως. Δόξα δέ γί
νεται τον Ισραήλ ό Λόγος?5), ώς τών παρά φύσιν παθών άπο- 

725 καθαίρων τόν νοΰν καί τοις κατά φύσιν λόγοις κάτακοσμών, 
πρός δέ καί τφ διαδήματι τής κατά τήν θέωσιν άτρεψίας έπι- 
σφίγγων. Δόξα γάρ άληθώς ύπάρχει τον Ισραήλ ή τε τών παρά 
φύσιν άπαλλαγή παθών καϊ τών κατά φύσιν λόγων κατόρθω- 
σις κάϊ τών ύπέρ φύσιν έπίκτησις άγαθών. Ό τούτον τόν νοητόν 

73ο Δαβίδ προσδεχόμενος, κ&ν φθονήται ύπό τοΰ Σαούλ, άλλ' ούχ 
άλίσκεται, άλλά κα\ τούναντίον, διά πολλήν φιλανθρωπίαν ώς 
άπαθής κα\ μισούμενος θεραπεύει τη κιθάρφ τοΰ Πνεύματος 
τόν έχθρόν, πονηρφ καταπνιγόμενον πνεύματι, καϊ ποιεί 
σώφρονα, λύων αύτόν, καθάπερ δαίμονος πονηροΰ, τής κακής 

735 τοΰ χοϊκοΰ φρονήματος έπιληψίας. Πας γάρ διά φθόνον μισών 
κα\ κακώς διαθρνλλών ταϊς διαβολαις τόν έν τοϊς άγώσι τών 
άρετών καί τη περιουσίά τοΰ λόγον τής πνενματικής γνώσεως 
δννατώτερον, Σαούλ έστι πονηρφ καταπνιγόμενος πνεύματι, 
μή φέρων τό κλέος τής κατ’ άρετήν καϊ γνώσιν εύδαιμονίας τοΰ



λαούς θείας ζωής άγαθό παράδειγμα άρετής, μέ τό νά γίνει ό 
ίδιος γι’ αύτούς άρετής τύπος καί ύπογραμμός, πρός τόν όποιο 
άποβλέποντας ώς άρχηγό τής σωτηρίας μας μέ μίμηση αύτοϋ 
κατορθώνομε όσο μάς είναι δυνατό βέβαια μέ τις πράξεις μας 
τις άρετές.

’Αλλά είναι καί ή δόξα τού λαού τού Ισραήλ ό ΐδιος ό θεός 
καί Λόγος, έπειδή καταφαιδρύνει τό νοϋ μέσω τής μυστικής θε
ωρίας μέ τό θειο φώς τής γνώσης. Ή  ίσως ή Γραφή όνομάζει 
λαούς τούς φυσικούς λόγους καί πρόσωπό τους τήν άσφαλτη 
δόξα, πού προετοιμασία της καί φώς γιά έπίγνωση στάθηκε ό 
ίδιος ό Λόγος, ώς κτίστης της φύσης. "Εθνη είναι τά παραφύση 
πάθη, πού τά άποκαλύπτει ένώ ήταν κρυφά, δωρίζοντάς τους τό 
φώς τής γνώσης, καί τά άπομακρύνει τελείως άπό τή φύση μας. 
Γίνεται άκόμα ό Λόγος δόξα τού Ισραήλ, έπειδή άποκαθαίρει 
τό νού άπό τά παραφύση πάθη καί τά κατακοσμεί μέ τούς κατα- 
φύση λόγους κι έπιπλέον τούς σφίγγει μέ τό διάδημα τής μονι
μότητας στή θέωση. Γιατί είναι άληθινά δόξα τού Ισραήλ καί ή 
άπαλλαγή άπό τά παραφύση πάθη καί ή κατόρθωση τών κατα- 
φύση λόγων καί ή πρόσθετη κτήση τών ύπερφύση άγαθών. 
"Οποιος δέχεται αύτόν τό νοητό Δαβίδ, άκόμα κι άν φθονεΐται 
άπό τό Σαούλ, δέν αιχμαλωτίζεται, τό άντίθετο μάλιστα, άπό τή 
μεγάλη φιλανθρωπία, ώς άπαλλαγμένος άπό πάθη, άκόμα κι &ν 
μισείται, θεραπεύει μέ τήν κιθάρα τού Πνεύματος τόν έχθρό 
του, πού τόν πνίγει τό πονηρό πνεύμα30, καί τόν σωφρονίζει, 
έλευθερώνοντάς τον, σάν άπό πονηρό δαίμονα, άπό τήν κακή 
κατοχή του άπό τό γήινο φρόνημα. Γιατί όποιος μισεΐ άπό φθό
νο καί διαδίδει κακώς διαβολές γι’ αύτόν πού άγωνίζεται γιά 
τήν άρετή καί είναι δυνατότερος στήν άφθονία τού λόγου της 
πνευματικής γνώσης, αύτός είναι Σαούλ πού τόν καταπνίγει τό 
πονηρό πνεύμα καί δέν άντέχει τή δόξα της εύδαιμονίας τού κα- 
λύτερού του στήν άρετή καί τή γνώση καί γι’ αύτό καί μανιάζει
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740 κρείττονος, καϊ διά τούτο πλέον μαινόμενος, δτι μή δύναται τον 
εύεργέτην διαχειρίσασθαι.

Πολλάκις δέ και αύτόν άποπέμπεται πικρώς τον φίλτατον 
Ίωνάθαν, τόν έμφυτον λόγον λέγω κατά συνείδησιν λογισμόν,
τόν άδικον μίσος έλέγχοντα και του μισουμένου φιλαλήθως 

745 άφηγούμενον τά κατορθώματα, κατά τόν πάλαι και μάταιον όν
τως Σαούλ, πρός όν φησι Σαμουήλ ώς παραβάτην τών θείων 
έντολών «μεματαίωταί σοι, δτι παρέβης την έντολήν μου, ήν 
ένετείλατό σοι ό Θεός». Σαούλ, ώς προέφην, έστιν ή ό γραπτός 
νόμος ή ό κατά τόν γραπτόν νόμον πολιτευόμενος λαός τών 

750 Ιουδαίων. Άμφοτέρων γάρ οΰτω χοϊκώς άλλήλοις συμπεπλε- 
γμένων άφίσταται τό πνεύμα Κυρίου, δ έστιν ή πνευματική θεω
ρία καί ή γνώσις, και έπέρχεται πνεύμα πονηρόν (τουτέστι τό 
ύλικόν φρόνημα), τάίς άλλεπαλλήλοις τών ύπό γένεσιν και 
φθοράν ταραχαίς καί δινήσεσιν, ώς έπιλήπτους τη άστασίψ τών 

755 λογισμών καταπνίγον. Ό  τε γάρ νόμος χοϊκώς πρός μόνον τό 
γράμμα νοούμενος έπίληπτός έστίμυρίαις δονούμενος έναντιώ- 
σεσι καϊ μηδεμίαν έχων πρός έαυτόν συμφωνίαν, δ τε ίουδαΐ- 
ζων νους, xfj άστάτω περιφορά τών ύλικών έπιμαινόμενος, 
άστάτως έζ άνάγκης καϊ αύτός τήν οίκείαν συμμεταβαλλομένην 

760 έχει διάθεσιν. 'Οπηνίκα Sh Δαβίδ, ό κατ’ άλήθειαν φύσει μουσι
κός, ό Κύριος ήμών Ίησους, έπή,σει τφ Πνεύματι τής μυστικής 
θεωρίας, τόν τε νόμον καϊ τόν ’Ιουδαίον, τόν μέν άντϊ χοϊκού 
ποιεί πνευματικόν, τόν δέ μετάγει πρός πίστιν έζ άπιστίας. 
Έστιν οίν κατά τόν Σαούλ, δ τε νόμος καϊ ό τών Ιουδαίων 

765 λαός, καϊ έπίληπτός καϊ σώφρων. Έπίληπτός γάρ ό νόμος



περισσότερο, γιατί δέν μπορεΐ νά βγάλει άπό τή μέση τον εύε- 
ργέτη του31.

Πολλές φορές διώχνει σκληρά κι αύτόν τον πολυαγαπητό 
του Ίωνάθαν, έννοώ τον έμφυτο ή συνειδητό λογισμό, όταν 
έλέγχει τό άδικο μίσος και άφηγεΐται μέ φιλαλήθεια τά κατορ
θώματα του μισούμενου32, όπως έκανε ό παλαιός κι άνόητος 
έκεΐνος Σαούλ, πρός τόν όποιο, ώς παραβάτη τών θείων έντο- 
λών, λέει ό Σαμουήλ· «φέρθηκες άνόητα, έπειδή πάτησες τήν 
έντολή μου, πού σου έδωσα έγώ ό θεός»33. Σαούλ, όπως είπα 
πρωτύτερα, είναι είτε ό γραπτός νόμος είτε ό λαός τών Ιου
δαίων πού πολιτεύεται σύμφωνα μέ τό γραπτό νόμο. Γιατί καί 
άπό τούς δύο αύτούς πλεγμένους έτσι χοϊκά μεταξύ τους άπο- 
χωρεΐ τό πνεύμα τού Κυρίου, πού είναι ή πνευματική θεωρία 
καί γνώση, κι έρχεται πνεύμα πονηρό (δηλαδή τό ύλικό φρόνη
μα), πού μέ τις άλλεπάλληλες ταραχές καί τά στριφογυρίσματα, 
έκείνων πού ύπακούουν στή γένεση καί στή φθορά, τούς κατα
πνίγει σάν νά πάσχουν, σάν άπό έπιληψία, άπό τήν άστάθεια 
τών λογισμών. Γιατί καί ό νόμος, δταν νοείται χοϊκά σέ σχέση 
πρός τό γράμμα μονάχα, γίνεται κι έπιληπτικός, δονούμενος 
άπό μύριες έναντιώσεις καί μή μπορώντας νά συμφωνήσει κα
θόλου μέ τόν έαυτό του* καί ό νους πού σκέπτεται Ιουδαϊκά ξε
τρελαμένος άπό τήν άκατάστατη περιφορά τών ύλικών έχει κι 
αύτός διάθεση νά συμμεταβάλλεται έξανάγκης ύποχρεωτικά. 
'Όταν όμως ό Δαβίδ ή άληθινή μουσική φύση, ό Κύριος μας 
Ιησούς Χριστός, τραγουδήσει μέ τήν πνευματική έπωδό της 
μυστικής θεωρίας τόσο τό νόμο, όσο καί τόν Ιουδαίο, τόν ένα 
άπό χοϊκό τόν κάνει πνευματικό καί τόν άλλο άπό τήν άπιστία 
τόν όδηγεΐ στήν πίστη. Είναι λοιπόν, όπως ό Σαούλ, καί ό νό
μος καί ό Ιουδαϊκός λαός καί μανιώδης καί φρόνιμος. Μανιώ
δης είναι ό νόμος, όπως είπα, δταν χρησιμοποιείται χοϊκά, καί 
μανιώδης είναι ό Ιουδαίος θέλοντας νά λατρεύει τό θεό μέ χοϊ-
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έστίν, ώς έφην, χοϊκώς τφ Θεφ λατρεύειν βουλόμενον, και πά- 
λιν σώφρων ό νόμος έστί, πνευματικώς νοούμενος’ και ό Ιου
δαίος ώσαύτως σώφρων έστίν, έκ τής σωματικής λατρείας έπι 
την πνευματικήν του Θεοΰ θεραπείαν μεταφερόμενος.

770 Σημειωτέον δέ, δτι τούς ύπό Ίησοϋ διασωζομένους άπο- 
κτένει Σαούλ. Οΰς yap περιποιείται τό πνεύμα τής Γραφής, 
άποκτένειν τό γράμμα πέφυκε. Διό τούτον, λέγω δη τόν γρα- 
πτόν νόμον, μεταμελείται χρίσας βασιλεύειν του Ισραήλ ό 
Θεός, ύπό Ιουδαίων σαρκικώς λαμβανόμενον, και διδωσι τώ 

775 7τνεύματι τό κράτος τής βασιλείας, τφ πλησίον του γράμματος 
καί άγαθφ ύπερ τό γράμμα. «Кал δώσω», φησί, «την βασι
λείαν τφ πλησίον σου τφ άγαθφ ύπϊρ σέ». Καθώς γάρ ό Δαβίδ 
ήν πλησίον του Σαούλ, οΰτω τφ γράμματι του νόμου τό πνεύμα 
σοφώς παραπέπηγεν, δπερ μετά τόν θάνατον του γράμματος 

78ο πέφυκε διαφαίνεσθαι (?6).
Παρακαλέσωμεν οΰν καί ήμείς τόν νοητόν Δαβίδf67) έπη- 

χήσαι τη κιθάρα τής ρευματικής θεωρίας кал γνώσεως έπιλη- 
πτευόμενον τοΐς όλικοΐς τόν ήμέτερον νουν, кал άπελάσαι τό 
πονηρόν πνεύμα τής πρός αϊσθησιν ύλικής περιπετείας, ϊνα δυ- 

785 νηθώμεν νοήσαι τόν νόμον πνευματικώς καί τόν έν αύτφ κε- 
κρυμμένον μυστικόν λόγον εύρεϊν και κτήμα ποιήσασθαι διαρ
κές πρός έφόδιον ά'ίδίου ζωής, δπως μη τόν δεδανεισμένον έν 
γράμματι συμβολικόν έχωμεν νόμον f68), άπορουντες τής κατά 
χάριν έν Πνεόματι γνώσεως, καί μόνην στέργωμεν, ώς μη βλέ- 

790 ποντες, τήν περί τών θείων έρώτησιν, έστερημένοι τής των μυ
στικών λογιών κατ' Αλήθειαν παμφαους αύτοψίας. Άμφω γάρ 
λέγεται Σαούλ, πρός τήν Ελλάδα φωνήν μεταφερόμενος. Ερ
μηνεύεται γάρ πρός τοΐς είρημένοις καί ‘δεδανεισμένος' και 
'έρώτησις\ άπερ δή καί ό γραπτός ύπάρχων καθέστηκε νόμος·



κό πνεύμα. Και πάλι ό νόμος είναι φρόνιμος όταν τόν άντιλη- 
φθοΰμε πνευματικά, και ό Ιουδαίος έπίσης είναι φρόνιμος, όταν 
μεταβαίνει άπό τήν σωματική λατρεία τού θεού στήν πνευματι
κή θεραπεία.

Πρέπει νά σημειωθεί ότι ό Σαούλ σκοτώνει όσους διασώ
ζει ό ’Ιησούς. Γιατί όποιους περιποιείται τό πνεύμα τής Γρα
φής, τούς σκοτώνει άπό τή φύση του τό γράμμα. Γι’ αύτό μετα
νοεί ό θεός πού έχρισε τούτον, έννοώ τό γραπτό νόμο, νά βασι
λεύει στον Ισραήλ, πού οί ’Ιουδαίοι τόν βλέπουν μέ σαρκικό 
πρίσμα, και δίνει τήν έξουσία τής βασιλείας στό πνεύμα, πού 
είναι κοντά στό γράμμα και περισσότερο άπό τό γράμμα άγαθό. 
«Και θά δώσω», λέει, «τή βασιλεία στόν πλησίον σου πού είναι 
άγαθός περισσότερο άπό έσένα»34. "Οπως δηλαδή ό Δαβίδ 
ήταν πλησίον τού Σαούλ, έτσι τό πνεύμα είναι σοφά δεμένο μέ 
τό γράμμα τού νόμου, πού άπό τή φύση του γίνεται φανερό μετά 
τό θάνατο τού γράμματος.

"Ας παρακαλέσομε λοιπόν κι έμεΐς τό νοητό Δαβίδ, νά 
δώσει μέ τήν κιθάρα του τούς ήχους τής πνευματικής θεωρίας 
και γνώσης στό νού μας πού είναι μανιώδης μέ τά ύλικά, και ν’ 
άπελάσει τό πονηρό πνεύμα τής σύμφυτης μέ τήν αίσθηση ύλι- 
κής μεταβολής, γιά νά μπορέσομε νά έννοήσομε τό νόμο πνευ
ματικά, νά βρούμε τό μυστικό λόγο πού κρύβει καί νά τόν κάνο
με κτήμα μας παντοτινό, έφόδιο τής αιώνιας ζωής. Γιά νά μή 
συμβαίνει νά έχομε τό συμβολικό νόμο πού δανείστηκε σ’ έμας 
μέ τό γράμμα, νά είμαστε όμως άποροι άπό τήν κατά χάρη 
πνευματική γνώση, καί ν’ άρκούμαστε μόνο, σάν αύτούς πού 
δέν βλέπουν, σέ μιά έρώτηση γιά τά θεια, στερημένοι άπό τήν 
άληθινά όλόφωτη αύτοψία τών μυστικών λογίων. Γιατί λέγεται 
και γιά τά δύο τό όνομα Σαούλ, μεταφερόμενο στήν έλληνική 
γλώσσα* έρμηνεύεται, έκτός άπό δσα εΙπώθηκαν, καί ‘δανει
σμένος’ καί ‘έρώτηση’, πράγματα πού είναι ό γραπτός νόμος,
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795 τό μεν ώς μή οίκειότατον κτήμα τής φύσεως και τη κατ’ αότήν 
ύπάρξει παντελώς σνμπαρατεινόμενος, τό δε ώς περί γνώσιν 
άληθή κινών ήμάς καί πρωτότυπον σοφίαν, τούς μή νομίζοντας 
την έρώτησιν κατάληψιν είναι τής ζητουμένης των θείων άρχε- 
τυπίας, άλλα μόνον διά των έν νόμω σωματικών συμβόλων,

8οο ώς δι ’ έρωτήσεώς τίνος πρός την των θείων άγαθών έπειγομέ- 
νους κατάληψιν, ϊνα παυσώμεθα τής κατά την έρώτησιν φρον- 
τίδος, έν ή τυχόν έστι πολλάκις καί πλάνησιςϊ69), έν τή των 
ζητουμένων άληθείφ γενόμενοι, καί τής αύτών μεταποιηθώμεν 
μακαριότητος, φαινομένης έν ήμΐν άναλλοιώτως κατά την μέ-

805 θεζιν(70), καί τό κατ’ αότήν είδος τής ήμών γνώρισμα ποιουμέ- 
νης ύπάρξεως, έν Χριστφ Ίησου τφ θεφ καί Σωτήρι ήμών, φ  
ή δόξα είς τούς αιώνας. ’Αμήν.

ΣΧΟΛΙΑ

1 Νους είς άκρον διά των άρετών καθαιρόμενος, τούς των 
άρετών πέφυκεν εικότως έκδιδάσκεσθαι λόγους, την έξ 
αύτών θειωδώς χαρακτηρισθεΐσαν γνώσιν οίκεΐον ποιού-

5 μένος πρόσωπον. Καθ’ έαυτόν γάρ άνείδεός τε кал άχαρα- 
κτήριστος πας καθέστηκε νους, μορφήν έχων έπίκτητον, ή 
την έκ των άρετών ύποστασαν έν πνεύματι γνώσιν ή την 
έκ των παθών έπισυμβαίνουσαν άγνοιαν.

2 Ό την νοϋ μορφήν την έξ άρετών έν Πνεύματι θείαν δεξά- 
ιο μένος γνώσιν, τά θεΐα λέγεται παθεΐν, δτι μή φύσει κατά

τήν ΰπαρξιν, άλλα χάριτι κατά την μέθεξιν ταότην προσέ- 
λαβεν. Ό δέ τήν έκ χάριτος μή δεξάμενος γνώσιν, κάν λέγη 
τι γνωστικόν, ούκ όίδε κατά τήν πείραν του λεγομένου τήν 
δύναμιν. Ψιλή γάρ μάθησις τήν καθ’ έξιν γνώσιν ού δίδω- 

ΐ5 σιν.
3 Καλώς κατά τόνδε τής Γραφής είπε τόν τόπον λαμβάνε- 

σθαι τόν Σαοόλ, διά τό κατά πολλούς έν άλλοις τόποις
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άπό τή μιά, έπειδή δέν είναι κτήμα πού άνήκει στή φύση και 
πού συμπαρατείνεται άπόλυτα μέ τήν ύπαρξή της* άπό τήν 
άλλη, έπειδή μάς ώθεΐ στήν άληθινή γνώση και τήν πρωτότυπη 
σοφία έμας, πού δέ νομίζομε ότι ή έρώτηση είναι κατανόηση 
τής άρχετυπίας τών θείων πού ζητούμε, άλλά μόνο μέ τά αίσθη- 
τά σύμβολα τού νόμου πού σπεύδομε μέ τήν έρώτηση νά κατα- 
νοήσομε τά θεία άγαθά, ώστε νά παύσομε νά ένδιαφερόμαστε 
γιά τήν έρώτηση (όπου συχνά μπορεΐ νά εισχωρήσει και πλάνη) 
φτάνοντας στήν άλήθεια όσων ζητούμε, κι έπιτύχομε τή μακα- 
ριότητά τους, πού λάμπει σ’ έμας άναλλοίωτη όταν τή μετέχομε 
και κάνει γνώρισμα τής ύπαρξής μας τή θεωρία στό όνομα τού 
Ιησού Χριστού, τού θεού καί σωτήρα μας, στόν όποιο ή δόξα 
διαρκεΐ στούς αιώνες. ’Αμήν.

ΣΧΟΛΙΑ

1. Ό  νούς πού καθαίρεται μέ τις άρετές στό έπαρκο, είναι φυ
σικό νά μαθαίνει τούς λόγους τών άρετών, κάνοντας πρό
σωπό του τή γνώση άπό αύτούς σφραγισμένη μέ τή θεία 
σφραγίδα. Γιατί καθεαυτόν κάθε νούς είναι χωρίς μορφή 
καί χαρακτήρα παίρνοντας έπίκτητη μορφή ή τήν πνευματι
κή γνώση πού τής έδωσαν ύπαρξη οί άρετές ή τήν άγνοια 
πού προκαλεΐται άπό τά πάθη.

2. "Οποιος δέχτηκε τήν πνευματική θεία γνώση πού προκα- 
λούν οί άρετές ώς μορφή τού νού αύτός λέγεται ότι βίωσε 
τά θεία, γιατί δέν τήν προσέλαβε ώς φυσικό γνώρισμα της 
φύσης του, άλλά τή μέθεξη σ’ αύτή τήν έλαβε κατά χάρη. 
"Οποιος όμως δέν δέχτηκε τήν κατά χάρη γνώση, άκόμα κι 
άν λέει κάτι γνωστικό, δέν γνωρίζει άπό πείρα τό νόημα 
αύτοϋ πού λέει. Γιατί ή άπλή μάθηση δέν δίνει τήν κτήση 
της γνώσης.

3. Καλά είπε ότι άναφέρεται ό Σαούλ σ’ αύτό τό σημείο της 
Γραφής, έπειδή σέ άλλα σημεία άναφέρεται κατά πολλούς
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λαμβάνεσθαι τρόπους, πρός την έκ της ιστορίας άναδεικνυ- 
μένην Θεωρίαν προσφυώς άρμοζόμενον.

20 "Ώσπερ, φησίν, ό παλλακή σνναπτόμενος, νόμιμον ού κέ- 
κτηται τόν γάμον, ούτως ό σωματικώς την νομικήν έξα- 
σκούμενος μάθησιν νόμιμον την προς αύτήν ούκ έχει σομ- 
βίωσιν, νόθα γεννών έξ αύτής δόγματα και τη τής σαρκος 
ζωή συμφθειρόμενα. 

и Ό πρός σώμα, φησίν, την Γραφικήν έκδεχόμενος μάθησιν, 
την κατ’ ένέργειαν έξ αύτής άμαρτίαν διδάσκεται και την 
κατά νοΰν τής άμαρτίας μελέτην’ τρυφήν кал συνουσίας 
с[κρατείς και φόνους και πάσαν του Θεοΰ βδελύττεσθαι την 
κτίσιν έκ του γράμματος του νόμου μανθάνεται. 

μ Θεωρία κατ’ άλλην έπιβολήν. Ανάθεμα λέγεται και ό κό
σμος ούτος, ό καταδίκης χωρίον, δν γεννάν τη προσπαθείς 
πέφυκεν ό μή πρός το πνεύμα του νόμου κατά νουν διαβαί- 
νων.
"Οτι πρός δ σχετικώς, φησί, διακείμεθα, προς έκεϊνο кал 

35 την κατά νουν μελέτην κεκτήμεθα.
Κατ' άλλην θεωρίαν, δτι άνάθεμά έστι και ή τών παθών 
άνείδωλος κίνησις, αισχύνη δέ στόματος ή το πάθος ειδο
ποιούσα πρός αϊσθησιν του νοΰ κίνησις και ταΐς έπινοίαις 
ύλην άρμόδιον τφ πάθει πορίζουσα.

*ο Κατά συναίρεσιν τάς τρεις θεωρίας του κειμένου έξέδωκεν. 
Ό πεισθείς θείαν είναι διαταγήν το σωματικώς κατά νόμον 
τρυφήν, την γαστριμαργίαν ώς Θεοΰ δώρον λαμβάνει μετά 
χαράς πρός συμβίωσιν, έξ ής γεννςί τούς μολόνοντας τή 
παραχρήσει την ένέργειαν τών αισθήσεων τρόπους.

45 Επίτομος τών προθεωρηθέντων έπανάληψις, δι’ ής δεί- 
κννσιν δτι ό σωματικώς έκλαμβάνων τόν νόμον, την αότοΰ 
παλλακεύεται μάθησιν, καί γεννςί την τε τών παθών έξιν 
καί τήν ένέργειαν, καί ώς θείαν είσοικίζεται τήν γαστρι
μαργίαν, πρός γένεσιν τών ροηαινόντων τη παραχρήσει τάς
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τρόπους, προσαρμοζόμενος κατάλληλα πρός τη θεωρία πού 
δίνει ή Ιστορία.

4. 'Όπως, λέει, όποιος ένώνεται με μιά παλλακή, δεν έχει συ
νάψει νόμιμο γάμο, έτσι όποιος άσκεΐ σωματικά τή μάθηση 
του νόμου δε συμβιώνει νόμιμα μαζί της* γέννα νόθα δόγ
ματα άπό αύτήν πού φθείρονται μαζί μέ τή ζωή τής σάρκας.

5. 'Όποιος δέχεται τή μάθηση τής Γραφής μέ έννοια σωμα
τική, άπό αύτήν διδάσκεται τήν άμαρτία κατά τήν πράξη, καί 
τή μελέτη κατά νοΰν τής άμαρτίας, τήν τρυφή, τις άκρατεις 
συνευρέσεις, καί τούς φόνους, καί όλη τήν κτίση τού Θεου 
μαθαίνει νά τή σιχαίνεται άπό τό γράμμα του νόμου.

6. Θεωρία μέ άλλη έρμηνεία. Κι ό κόσμος τούτος, πού είναι 
τόπος καταδίκης, λέγεται άνάθεμα. Αύτός μέ τήν προσκόλ
ληση στά πάθη γεννά άπό τή φύση του όποιον δέν μπαίνει 
στό πνεύμα τού νόμου νοερά.

7. Μέ όποιο, λέει, βρισκόμαστε σέ σχέση, αύτό μελετούμε μέ 
τό νού μας.

8. Σύμφωνα μέ άλλη θεωρία άνάθεμα είναι καί ή κίνηση τών 
παθών ή δίχως είδωλο. Ντροπή τού στόματος είναι ή κίνη
ση πού κάνει τό πάθος είδος τής αίσθησης καί μέ τις σκέ
ψεις πορίζει στό πάθος άρμόδιο ύλικό.

9. ’Εκθέτει μαζί καί τις τρεις θεωρίες τού κειμένου.
10. Όποιος πείσθηκε δτι ή σωματική τρυφή κατά νόμον είναι 

θεία διαταγή, παίρνει μετά χαράς τή γαστριμαργία σύντρο
φό του ώς δώρο θεού, άπό τήν όποία γέννα τούς τρόπους 
πού μέ τήν κακή χρήση μολύνουν τήν λειτουργία τών αί- 
σθήσεων.

11. Σύντομη έπανάληψη δσων έχει έκθέσει. Μ’ αύτήν δείχνει 
δτι δποιος άντιμετωπίζει τό νόμο σωματικά, χρησιμοποιεί 
σαν παλλακή τή μάθησή του καί γέννα καί τήν άπόκτηση 
τών παθών καί τή λειτουργία τους. Παίρνει μέσα του σάν 
θεϊκή τή γαστριμαργία, γιά νά γεννήσει τούς τρόπους πού 
ρυπαίνουν τις αίσθήσεις μέ τήν κακή χρήση τους πρός
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50 αισθήσεις τρόπων, εις άναίρεσιν των έν τοΐς ούσι φυσικών 
λόγων τε και σπερμάτων.

12 Ό τοΐς συμβόλοις του νόμου, φησίν, έναπομένων, ού δύνα- 
ται κατά λόγον την τών δντων φύσιν όρφν και τους τεθέν- 
τας ούσιωδώς ύπό δημιουργού τοΐς ούσι λόγους περιποιεΐ-

55 σθαι, διά το τών συμβόλων προς τήν τών δντων φύσιν 
διάφορον.

13 Ξυλοφοροΰσι μέν οί λόγοι τής φύσεως, ύλη προς τήν 
γνώσιν τών θείων γινόμενοι, ύδροφοροΰσι δε ρύψιν 
ποιοϋντες παθών και διάδοσιν τής έν πνεύματι ζωτικής

во ένεργείας.
14 "Αλλη θεωρία τών αύτών, είσηγουμένη διά τών Γαβαωνι- 

τών τήν κλήσιν τών έθνών.
15 "Υλην είπε και είδος κατά θεωρίαν τον Έρμονθι και τον 

Μεμφιβοσθέ, και πενταπλήν παράχρησιν τών αισθήσεων
65 τούς πέντε τής Μερώβ υιούς, , ους άλλήλοις συνάψας, 

ήγουν ύλη κα\ εϊδει προσπλέξας τήν αϊσθησιν διά τήν προς 
σάρκα του νόμου συστασιν, ό μόνον τόν νουν περιγράφων 
τω γράμματι, τό μέν σαρκικόν πάθος άποτελεΐ, τούς δε φυ
σικούς διαφθείρει λόγους.

16 70 "Οτι πάθος κάϊ φύσις κατά τόν του είναι λόγον ούδαμώς
άλλήλοις συνυπάρχουσιν.
Ό μή πιστεύων, φησί, τήν Γραφήν είναι πνευματικήν, τήν 
οίκείαν κατά τήν γνώσιν πενίαν ούκ αισθάνεται.
"Οταν, φησίν, ό Δαβίδ είς τόν νόμον λαμβάνεται κατ’ Ίου- 

75 δαίους τό γράμμα δηλών, έρμηνεύεται ‘έξουδένωσις’, διά 
τήν πρός σάρκα τών θείων νομίμων παράδοσιν' κατά δε 
Χριστιανούς τό πνεύμα σημαίνων, έρμηνεύεται Ισχυρός 
όράσει ’ διά τήν κατά νουν θεωρίαν τής γνώσεως.

19 Ψυχήν τής Γραφής είπε τό πνεύμα, σώμα δέ τό γράμμα.
20 »ο Τούς τρεις ένιαυτούς λέγει τούς τρεις νόμους, τόν τε γρα-

πτόν καϊ τόν φυσικόν кой τόν τής χάριτος, έχομένους άλλή-



άναίρεση τών φυσικών λόγων και σπερμάτων πού βρίσκο
νται μέσα στα δντα.

12. 'Όποιος μένει, λέει, μόνο στα σύμβολα τού νόμου, δέν μπο- 
ρει νά δει λογικά τή φύση τών όντων και νά φροντίζει τούς 
λόγους πού ό δημιουργός έθεσε ώς ούσίες μέσα στά δντα, 
έξαιτίας της διαφοράς τών συμβόλων μέ τή φύση τών 
όντων.

13. Οί λόγοι τής φύσης μεταφέροντας ξύλα δίνουν ύλικό γιά τή 
γνώση τών θείων, ένώ κουβαλούν νερό καθαίροντας τά 
πάθη καί διαδίδοντας τήν πνευματική ζωτική ένέργεια.

14. "Αλλη θεωρία γιά τά ίδια πού εισάγει τήν κλήση τών έ- 
θνών μέσω τών Γαβαωνιτών.

15. ’Ονόμασε ύλη καί είδος κατά τήν θεωρητική έξήγηση τόν 
Έρμονθϊ καί τό Μεμφιβοσθέ, καί πενταπλή κακή χρήση 
τών αισθήσεων είπε τούς πέντε υίούς τής Μερώβ. Αύτούς 
ένώνοντάς τους μεταξύ τους, δηλαδή πλέκοντας τήν αίσθη
ση μέ τήν ύλη καί τό είδος, γιά τή σχετική μέ τή σάρκα σύ
σταση τού νόμου, όποιος περιγράφει τό νού μόνο μέσα στό 
γράμμα, όλοκληρώνει τό σαρκικό πάθος, διαφθείρει δμως 
τούς φυσικούς λόγους.

16. Τό πάθος καί ή φύση δέν συνυπάρχουν καθόλου τό ένα μέ 
τό άλλο σύμφωνα μέ τήν ούσία τής ύπαρξής τους.

17. ’Όποιος, λέει, δέν πιστεύει δτι ή Γραφή είναι πνευματική, 
δέν αισθάνεται τήν πενία του στή γνώση.

18. "Οταν, λέει, ό Δαβίδ στήν έρμηνεία τού νόμου θεωρείται 
σύμφωνα μέ τούς Ιουδαίους δτι δηλώνει τό γράμμα, έρμη- 
νεύεται ‘έξουδένωση’, έπειδή παραδίδει τά θεΐα νόμιμα στή 
σάρκα. Κατά τούς Χριστιανούς δμως, σημαίνοντος τό πνεύ
μα, έρμηνεύεται ‘Ισχυρός στήν δράση’, έξαιτίας της νοερής 
θεωρίας της γνώσης.

19. Ψυχή της Γ ραφής είπε τό πνεύμα, ένώ σώμα της τό γράμμα.
20. Μέ τά τρία χρόνια έννοεΐ τούς τρεις νόμους, τό γραπτό, τό 

φυσικό, καί τής χάριτος, πού συνδέονται μεταξύ τους.

ΠΡΟΣ ΘΑΛΑΣΣΙΟΝ, ΠΕΡΙ ΑΠΟΡΙΩΝ, ΕΡΩΤΗΣΙΣ ΞΕ' 423



424 ΜΑΞΙΜΟΥ ΤΟΥ ΟΜΟΛΟΓΗΤΟΥ

λων. Ό τοίνυν τόν γραπτόν νόμον λαμβάνων σωματικώς, 
άρεταΐς την ψυχήν ού διατρέφει, και ό τοΐς λόγοις των δν- 
των ούκ έπιβάλλων, τη ποικίλη του Θεοΰ σοφίψ τον νοΰν 

85 ούχ έστιφ φιλοτίμως, και ό το μέγα τής καινής χάριτος μή 
γινώσκων μυστήριον, τη έλπίδι τής μελλούσης Θεώσεως 

Φ ούκ άγάλλεται. Ούκοΰν ή έλλειψις τής κατά τόν γραπτόν 
νόμον πνευματικής Θεωρίας έχει παρεπομένην αύτη τήν έν
δειαν τής κατά τόν φυσικόν νόμον νοουμένης ποικίλης σο- 

9ο φίας του Θεοΰ, έφεπομένην έχουσαν τής κατά τό καινόν 
μυστήριον χάριτι δοθησομένης, θεώσεως πάντως τήν ά
γνοιαν.

21 Ό πνευματικώς μή νοών τόν νόμον, κ&ν άποθανόντα έχη 
τόν νόμον διά τό μή λατρεύειν σωματικώς, άλλά τά χαμαί-

95 ζηλα έχει τοΰ νόμου νοήματα, τά τέκνα τοΰ Σαουλ περιέπει 
και τά έκγονα, διό τφ λιμφ τής γνώσεως βασανίζεται.

22 'Ώσπερ τό πρόσωπον χαρακτηριστικόν έστι τοΰ καθ’ έκα
στον, οΰτω κα\ ή πνευματική γνώσις έμφατικώς χαρακτη
ρίζει τό Θειον, ήν ό ζητών, λέγεται ζητεΐν τό πρόσωπον

ιοο Κυρίου.
23 Ώς Ισχυρός όράσει’ και (νοΰς διορατικός' ό Δαβίδ έρμη

ν εύεται.
24 Ό κατασαρκούμενος κατά τό γράμμα τοΰ νόμου ταΐς έναί- 

μοις θυσίαις, ποθουμένην άγνοιαν έχει, πρός μόνην σαρκός
ιο5 ήδονήν τήν έντολήν έκδεχόμενος.

25 Ό μέν σωματικώς, φησί, κατά νόμον λατρεύων, καθάπερ 
δλην γενν$ τήν κατ’ ένέργειαν Αμαρτίαν, κα\ ώς είδος τήν 
έπ’ αύτή κατά νοΰν συγκατάθεσιν ταΐς προσφόροις ήδοναΐς 
τών αισθήσεων ύλικώς διαπλάττεται. Ό δέ πνευματικώς

ιιο τήν Γραφήν έκδεχόμενος, ώς μέν ϋλην τήν ένέργειαν, ώς 
είδος δέ τής άμαρτίας τήν συγκατάθεσιν μετά τών κατά 
παράχρησιν πρός ήδονήν τής αίσθήσεως τρόπων, ώς υίοΰς 
καί υίωνοΰς τοΰ νομικού γράμματος θανατοϊ διά τών φυσι
κών λογισμών έν τφ δψει τής θεωρίας.



'Όποιος λοιπόν αποδέχεται τό γραπτό νόμο σωματικά, δέν 
τρέφει τήν ψυχή του μέ τις άρετές. Καί όποιος δέν προσέ
χει στούς λόγους τών όντων δέν φιλοτιμεΐται νά προσφέρει 
στό νοϋ τήν ποικίλη σοφία του Θεού. Κι όποιος δέν κατα
νοεί τό μέγα μυστήριο της καινής χάριτος, δέν νιώθει αγαλ
λίαση μέ τήν έλπίδα τής μελλοντικής θέωσης. Επομένως ή 
έλλειψη τής πνευματικής θεωρίας στον γραπτό νόμο έχει 
ώς παρεπόμενό της τήν ένδεια τής πολυποίκιλης σοφίας 
του Θεού νοούμενης σύμφωνα μέ τό φυσικό νόμο, πού τήν 
άκολουθεΐ όπωσδήποτε ή άγνοια τής θέωσης, πού είναι 
δώρο τής χάριτος κατά τό καινό μυστήριο.

21. 'Όποιος δέν σκέφτεται τό νόμο πνευματικά, άκόμα κι άν 
έχει πεθάνει γι’ αύτόν ό νόμος, άφού δέν λατρεύει σωματι
κά, ζούν ώστόσο μέσα του τά χαμαίζηλα νοήματα τού νό
μου. Φροντίζει τά παιδιά καί τά έγγόνια τού Σαούλ, καί γι’ 
αύτό βασανίζεται άπό τήν πείνα τής γνώσης.

22. 'Όπως τό πρόσωπο ξεχωρίζει τόν ένα άπό τούς άλλους, 
έτσι καί ή πνευματική γνώση είναι τό χαρακτηριστικό 
γνώρισμα του θείου, κι όποιος τή ζητά λέγεται ότι ζητά τό 
πρόσωπο τού θεού.

23. Ό  Δαβίδ έρμηνεύεται ‘δυνατός στήν όραση’ καί ‘διορατικός 
νους’.

24. 'Όποιος παχαίνει σάρκες σύμφωνα μέ τό γράμμα του νόμου 
μέ τις αιματηρές θυσίες, έχει τήν άγνοια πού ποθεΐ, άποδε- 
χόμενος τήν έντολή μόνο γιά τήν ήδονή τής σάρκας.

25. 'Όποιος, λέει, λατρεύει σωματικά σύμφωνα μέ τό νόμο, 
σάν ύλη γεννά τήν έμπρακτη άμαρτία, καί ώς είδος διαπλά- 
θει τή νοερή συγκατάθεσή του σ’ αύτή, ύλικά μέ τις άνάλο- 
γες ήδονές τών αισθήσεων. Ένώ όποιος έκλαμβάνει τή 
Γραφή πνευματικά, ώς ύλη, τήν ένέργεια καί ώς είδος τήν 
συγκατάθεση στήν άμαρτία μαζί μέ τις έκδηλώσεις της αί
σθησης χρησιμοποιούμενης κακώς γιά ήδονή, σάν υίούς κι 
έγγονούς του γράμματος του νόμου τις σκοτώνει μέ τούς 
φυσικούς λογισμούς στό ύψος της θεωρίας.
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26 П5 "Οτι χωρίς φυσικής θεωρίας ούδεις τήν πρ'ος τα θεΐα των
νομικών συμβόλων άπέμφασιν διαγινώσκει.

27 Τδ έξηλιάσαι νενόηκεν άντι του φανερώσαι κατά το ύψος 
τής θεωρίας τδ γράμμα του νόμου νεκρδν δια τής έν Πνεύ- 
ματι γνώσεως.

28 ΐ2ο "Οριον Ισραήλ νενόηκε πάντα λόγον τε και τρόπον πνευ
ματικής θεωρίας, έν ώ στήναι ού δύναται παντελώς ή 
σωματική του νόμου παράδοσις.

29 Τδ μέν πνεύμα, φησί, ζωής ύπάρχει παρεκτικόν, τδ δε 
γράμμα ζωής έστιν άφαιρετικόν. Ούκοΰν ού δύναται και τδ

125 γράμμα πράττειν κατά τδ αύτδ και τδ πνεύμα, ώσπερ ούδ'ε 
τδ ζωοποιδν τφ φθοροποιφ συνυπάρχει.

30 Φυσικδν ή άκροβυστία, φησί■ παν δέ φυσικδν θείας έργον 
δημιουργίας έστίν. ’Έστι δέ θείας έργον δημιουργίας και 
λίαν καλδν κατά τήν φάσκουσαν φωνήν' «εϊδεν ό Θεός 
πάντα όσα έποίησε, και ίδου καλά λίαν». Ό δε νόμος, ώς

130 άκάθαρτον περιαιρεΐσθαι κελεύων τήν άκροβυστίαν διά 
περιτομής, τδν Θεόν εισάγει διά τέχνης τδ οίκεΐον διορθού- 
μενον έργον, δπερ και έννοεΐν άσεβέστατον. Ούκοΰν ό τοϊς 
σνμβόλοις τοΰ νόμου φυσικώς έπιβάλλων, οϊδεν ώς ού τήν 
φύσιν ό Θεός διορθοΰται διά τής τέχνης, άλλά τδ έπιπειθές 

135 λόγφ τής ψυχής παθητικδν περιτέμνεσθαι κελεύει, τδ διά 
τοΰ σωματικού μορίου τυπικώς δηλούμενον, δπερ γνώσις 
διά τής κατά τήν πραζιν άνδρείας τής γνώμης άποτίθεσθαι 
πέφυκεν. Ό γάρ περιτέμνων ίερεύς σημαίνει τήν γνώσιν, 
τήν έχουσαν καθάπερ σίδηρον κατά τοΰ πάθους τήν τοΰ 

ί4ο λόγου κατά τήν πραζιν άνδρείαν. Αφανίζεται γοΰν ή σωμα
τική τοΰ νόμου παράδοσις, πλεονεκτοΰντος τδ γράμμα τοΰ 
πνεύματος.

31 "Ορος τής κατά περιτομήν μυστικής θεωρίας.



26. Χωρίς φυσική θεωρία κανένας δέν διακρίνει τήν άντίφαση 
των νομικών συμβόλων πρός τά θεία.

27. Τήν έκθεση στόν ήλιο τή χρησιμοποιεί άντι του νά άποδεί- 
ξει νεκρό τό γράμμα του νόμου στό ύψος τής θεωρίας μέ 
τήν πνευματική γνώση.

28. Ώς όριο του ’Ισραήλ έννοεΐ κάθε λόγο και κάθε τρόπο τής 
πνευματικής θεωρίας, όπου δέν μπορεΐ νά σταθεί καθόλου 
ή σωματική παράδοση του νόμου.

29. Τό πνεύμα, λέει, παρέχει ζωή, ένώ τό γράμμα άφαιρεΐ τή 
ζωή. Επομένως δέν μπορεΐ κανείς ταυτόχρονα νά πράττει 
και τό γράμμα και τό πνεύμα, όπως άκριβώς δέν συνυπάρ
χει ούτε ή ζωή μέ τή φθορά.

30. Ή άκροβυστία είναι κάτι φυσικό, και κάθε φυσικό είναι 
έργο τής θείας δημιουργίας. Και είναι έργο δημιουργίας 
και μάλιστα έξαίρετο σύμφωνα μέ τό λόγο τού θεού, ‘είδε 
ό θεός όσα δημιούργησε καί νά, ήταν όλα πολύ καλά»35. 
Ένώ ό νόμος, προστάζοντας ν’ άφαιρεΐται ή άκροβυστία μέ 
τήν περιτομή, είσάγει τό θεό νά διορθώνει μέ άνθρώπινη 
έπέμβαση τό δικό του έργο, πράγμα πού καί νά τό σκεφτεΐς 
είναι άσεβέστατο. ‘Όποιος λοιπόν προσεγγίζει άπό φυσική 
άποψη τά σύμβολα τού νόμου, γνωρίζει ότι ό θεός δέν 
διορθώνει μέ τήν τέχνη τή φύση άλλά προστάζει νά περιτέ- 
μνεται τό ύπότακτικό στό λόγο παθητικό μέρος τής ψυχής, 
πού δηλώνεται μέ τόν τύπο τού σωματικού μορίου, πράγμα 
πού ή γνώση τό άποβάλλει άπό τή φύση της στήν πράξη μέ 
τήν άνδρεία τής γνώμης στήν πράξη. Ό  ίερεύς δηλαδή πού 
κάνει τήν περιτομή δηλώνει τή γνώση, πού έχει σάν μαχαί
ρι κατά τού πάθους τήν άνδρεία τού λόγου κατά τήν πράξη. 
’Αφανίζεται λοιπόν ή σωματική παράδοση τού νόμου μέ 
νίκη του πνεύματος έπΐ του γράμματος.

31. Όρισμός τής μυστικής θεωρίας κατά τήν περιτομή.
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35. Γεν. 1,31.
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"Ορος τής κατά Σάββατον μυστικής νομοθεσίας, έν φ  τί το 
145 Σάββατόν έστι παρίστησι μυστικώς και τις ό κατ’ αύτό 

πνευματικός λόγος έστίν, δτι παθών και τής περι την φύσιν 
τών δντων του νοΰ κινήσεώς έστιν άνάπαυσις.
Θεόν δήλον δτι.
Τί σημαίνουσιν αί νεομηνίαι. 

iso "Ορος του στεφάνου τής χρηστότητος.
Άλλος δρος του αύτοΰ μυστικώτερος.
Ένταΰθα την έγκράτειαν έργον είναι λέγει τής προνοίας, ώς 
τών γνωμικών καθαρτικήν παθών, την ύπομονήν δε τής 
κρίσεως είναι κατόρθωμά φησιν, ώς τοΐς άκουσίοις άντι- 

155 τασσομένην πειρασμοΐς.
Πρώτην έορτήν τό Πάσχα λέγει.
Δευτέραν έορτήν λέγει την Πεντηκοστήν.
Τρίτην λέγει την έν έβδόμω μηνί, την του Ίλασμοΰ.
Σκόπει, πώς ό νόμος άπόλλυσι τους νοοΰντας αύτόν σωμα- 

ΐ6ο τικώς, τή κτίσει λατρευειν παρά τόν κτίσαντα πείθων και 
ήγεΐσθαι φύσει σεπτά τά δι ’ αύτους γεγονότα, τόν δι’ δν αύ- 
τοϊ γεγόνασιν άγνοήσαντας.
Πώς έστι Σάββατον ό θεός.
Πώς ό θεός καί Πάσχα έστι μυστικόν.

165 Μυστήριον τής κατά την Πεντηκοστήν έορτής, φ  μυστι
κώς την τών δηλουμένων πνευματικήν έμυσταγώγησε δύ- 
ναμιν, τόν θεόν Πεντηκοστήν προσαγορεύσας. Ώς γάρ ή 
μονάς στάσιμος μένουσα μετά την είς έαυτήν έβδοματικήν 
τής έβδομάδος συνέλιζιν, άποτελουσα την Πεντηκοστήν· 

ΐ7ο καί πάλην ταϊς είς αύτήν προσόδοις γινομένη δεκάς διά 
παντάδος ίσοπλασιασθείσης αύτή ποιούσα την Πεντηκο-



32. Όρισμός της μυστικής νομοθεσίας του Σαββάτου, πού πα
ριστάνει μυστικά τί είναι τό Σάββατο και ποιός είναι ό 
πνευματικός λόγος, πού τό κάνει νά είναι κατάπαυση των 
παθών και της κίνησης του νοΰ γύρω άπό τή φύση τών 
όντων.

33. Τό Θεό βέβαια.
34. Ποιά σημασία έχουν οί πρωτομηνιές.
35. Όρισμός του στεφάνου της χρηστότητας.
36. "Αλλος μυστικότερος όρισμός γιά τό ίδιο.
37. Έδώ λέει ότι ή έγκράτεια είναι έργο τής πρόνοιας, έπειδή 

καθαίρει τά έκούσια πάθη, ένώ ή ύπομονή είναι κατόρθωμα 
τής κρίσης, έπειδή άντιτάσσεται στούς άκούσιους πειρα
σμούς.

38. Πρώτη έορτή καλεΐ τό Πάσχα.
39. Δεύτερη έορτή λέει ότι είναι ή Πεντηκοστή.
40. Τρίτη λέει τήν έορτή τού Ίλασμου πού τελεΐται τόν έβδομο 

μήνα.
41. Πρόσεχε πώς ό νόμος σκοτώνει έκείνους πού τόν κατανο

ούν σωματικά, πείθοντάς τους νά λατρεύουν τόν κτίστη κι 
όχι τήν κτίση, καί νά θεωρούν άξια σεβασμού άπό τή φύση 
τους όσα δημιουργήθηκαν γι’ αύτούς, άγνοώντας αύτόν πού 
τήν έχει δημιουργήσει.

42. Πώς ό θεός είναι Σάββατο.
43. Πώς ό θεός είναι καί Πάσχα μυστικό.
44. Είναι μυστήριο τής έορτής τής Πεντηκοστής, μέ τό όποιο 

δίδαξε κατά τρόπο μυστικό τήν πνευματική σημασία δσων 
πού δηλώνονται, όνομάζοντας τό θεό Πεντηκοστή. *Όπως 
δηλαδή ή μονάδα μένοντας στάσιμη μετά τήν πρόσθεση 
σ’ αύτή του γινομένου έπί έφτά τού άριθμοΰ της έβδομά- 
μάδας κάνει τήν Πεντηκοστή36, κι όπως πάλι (ή μονάδα) κά
νει τήν Πεντηκοστή, άφοΰ αύξηθει σέ δεκάδα πολλαπλασια-
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36. 7x7=49.
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στήν, άρχή και τέλος έστι των έαυτής' το μεν ώς про παν
τός ποσοΰ, τό Sk ώς ύπερ ποσόν οΰτω και ό Θεός, ώ την 
μονάδα κατ’ εικασίαν τυπικήν άναλογεΐν έφησεν, άρχή και 

ns τέλος έστι τών δντων και λόγος, ώ τα πάντα συνέστηκεν 
άρχή μέν ότι προ πάσης οόσίας έστι кал κινήσεως, τέλος Sh 
ότι 6nhp πάσαν οόσίαν και κίνησιν, λόγος Sh δτι πάντων 
κατ’ αιτίαν προνοητικός έστιν, ώς πρός ύποκείμενον είδος 
συνοχή, καθ’ ήν τών δντων έκαστον έχει τήν έν τώ έαυτου 

iso λόγω διαμονήν. ''Οταν ούν λάβωσι πέρας οι χρόνοι кол oi 
αιώνες, οίς άναλογεΐν τήν έβδομάδα φησίν, αΰτός έσται 
τότε μονώτατος ό Θεός, Sixa τής τών ούκ άνεν, τουτέστι, 
τόπων και χρόνων μεσιτείας, συγκρατών Si ’ έαυτου καθ ’ 
ένωσιν άληθή τών δντων έν τοΐς σωζομένοις ύπαρζιν, 

iss ή γουν τήν φύσιν τήν γενητήν, ήν τή πεντά3ι παρείκασεν, ού 
μόνον Siä τάς αισθήσεις, αίς ύποπίπτειν πέφυκεν, άλλα Sia 
τήν καθολικήν έπιστήμην, ήτις έν τή περιλήψει τής τών 
νοερών τε κα\ λογικών, αισθητικών τε και ζώντων, και 
δντων άπταιστου καθέστηκε γνώσεως. Ούκοΰν παύσεταί 

190 ποτε, τής τε κατά τόπον στάσεως και τής κατά χρόνον κι- 
νήσεως, ώς ύπέρ τα δι’ αύτήν γεγονότα (τουτέστι, τόπον 
καί χρόνον) Siä τής πρός τόν Θεόν, δι ’ δν καϊ γέγονεν, άλη- 
θους συναφείας έν τοΐς σωζομένοις γενομένη τών δντων ή 
φύσις. Λότόν γάρ τόν Θεόν, κατά τόν τής προνοίας λόγον, 

195 τή δεκάδι τών έντολών ίδιον ποιησαμένη ποιόν (τουτέστι 
τής έκ χάριτος κατά τήν θέωσιν ίδιότητος γνώρισμα), τής 
τε κατά τήν στάσιν έν τόπω περιγραφής καί τής έν χρόνω 
κατά τήν κίνησιν έλευθερωθήσεταν στάσιν Αεικίνητον λα- 
βοΰσα τήν άπέραντον τών θείων άπόλαυσιν, και κίνησιν 

200 στάσιμον τήν έπ ' αύτοΐς άκόρεστον δρεξιν.



σμένη μέ τήν πεντάδα, και είναι άρχή καί τέλος καί τών δι
κών της (άπό τή μια έπειδή είναι πριν άπό κάθε ποσό κι 
άπό τήν άλλη έπειδή είναι πάνω άπό ποσό), έτσι καί ό 
θεός, στον όποιο είπε κατά εικασία, ότι άναλογεΐ ή μονάδα 
ώς τύπος του, είναι άρχή καί τέλος τών όντων καί λόγος 
καί μέσω τού όποιου έλαβαν τά πάντα τή σύστασή τους. 
Άρχή, έπειδή είναι πριν άπό κάθε ούσία καί κίνηση* τέλος, 
γιατί είναι πάνω άπό κάθε ούσία καί κίνηση* καί λόγος, 
γιατί προνοεΐ γιά όλα ώς αιτία συνέχοντας τά ύποκείμενα 
εϊδη του καί μέ τή συνοχή αύτή καθένα άπό τά όντα έξα- 
σφαλίζει τήν παραμονή του μέσα στον έαυτό του. ‘Όταν 
λοιπόν λάβουν πέρας οί χρόνοι καί οί αιώνες, τών όποιων 
άνάλογο λέει είναι ή έβδομάδα, τότε θά είναι αύτός ό ίδιος 
ό θεός μονότατος, χωρίς τή μεσολάβηση τών ‘όχι χωρίς 
αύτά’, έννοώ τούς λόγους καί τούς χρόνους, συγκρατώντας 
μέ τόν έαυτό του σέ ένωση αληθινή τών όντων τήν ύπαρξη 
έκείνων πού σώζονται. Τή φύση δηλαδή τή γεννητή, πού 
τήν παρομοίασε μέ τήν πεντάδα όχι μόνο έξαιτίας τών αι
σθήσεων στις όποιες ύπόκειται άπό τή φύση της άλλά έξαι
τίας τής καθολικής έπιστήμης πού είναι έγκατεστημένη 
στό σύνολο τής άλάνθαστης γνώσης όσων έχουν νού και 
λόγο, αίσθηση καί ζωή καί όσων έχουν ύπαρξη. Επομένως 
θά παύσει κάποτε τή στάση σέ τόπο καί τήν κίνηση στό 
χρόνο, έπειδή ή φύση τών όντων μπήκε στήν τάξη όσων 
σώζονται, πάνω άπό όσα έγιναν γιά χάρη μας (δηλαδή τόν 
τόπο καί τό χρόνο) μέ τήν άληθινή συνάφεια πρός τό θεό 
πού χάρη σ’ αύτόν καί δημιουργήθηκε. Τόν Ιδιο δηλαδή τό 
θεό, σύμφωνα μέ τό λόγο τής Πρόνοιας, άφοϋ τόν έκανε 
μέ τή δεκάδα τών έντολών δική της ποιότητα (δηλαδή τό 
Ιδιαίτερο γνώρισμα της θέωσης πού παραχώρησε ή χάρη), 
θά έλευθερωθεΐ τόσο άπό τόν περιορισμό της στάσης σέ 
τόπο όσο καί της κίνησης στό χρόνο, θ ά  λάβει στάση άει- 
κίνητη, τήν άτελεύτητη άπόλαυση τών θείων καί κίνηση 
στάσιμη, τήν άκόρεστη όρεξη γι’ αύτά.
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45 Τφ έβδόμω μηνι τρεις είσιν έορταν Σαλπίγγων και Ίλα- 
σμον кал Σκηνοπηγίας, ών ή μεν σάλπιγζ νόμον και προ
φητών кал τής έξ αύτών κηρνττομένης γνώσεως τύπος

205 έστίν, ό δέ ίλασμός τής τον Θεόν προς τον άνθρωπον δια 
σαρκώσεως σύμβολον ύπάρχει καταλλαγής. Ό γάρ ύποδνς 
έκονσίως την τον κατακριθέντος κατάκρισιν, διελνσατο 
την ποτε προς αύτόν κνρωθεΐσαν έχθραν. Ή δε σκηνοπη
γία προτύπωσίς έστιν άναστάσεως και τής πάντων προς

2ΐο άτρεψίαν μεταποιήσεως.
46 Ό ψιλαΐς ταΐς έναίμοις χαίρων θνσίαις, φησί, περι τα πάθη 

σπονδάζειν ώς έμπαθής παρασκενάζει τονς θύοντας' φιλεΐ 
γάρ χαίρειν το γνησίως σέβον, οίς χαίρει το προσκννούμε- 
νον.

47 2ΐ5 "Οτι θνσίας οίδεν ό λόγος, φησί, την των παθών σφαγήν
кол την τών φνσικών δννάμεων προσαγωγήν, ών τον μεν 
λόγον τύπος έστιν ό κριός, τον δε θυμόν φέρει σνμβολον ό 
ταύρος, τής δέ έπιθνμίας ή αϊξ ύπάρχει δήλωσις.

48 Ό χοϊκός δήλον δτι νονς τής Γραφής, κρατών τής ψνχής,
220 τονς φνσικονς άποβάλλεται λόγονς, τή παραχρήσει τών

κατά φύσιν δννάμεων αύτονς έξαφανίζων.
49 "Αμα τις, φησί, παύσηται κατ’ αϊσθησιν προς σώμα την 

Γραφήν έκδεχόμενος, άμα καϊ προς πνεύμα κατά νονν διά 
μέσης άνατρέχει τής φύσεως, έκεΐνα πράττων πνενματι-

225 κώς, άπερ ό Ίονδαΐος έπιτελών έχει τόν θεόν όργιζόμενον.
50 Τίς έστιν χέϊρ τών Γαβαωνιτών, ή παραδίδωσι Δαβίδ τούς 

έκ σπέρματος Σαούλ.
51 Τόν έζηλιασμόν είναι λέγει την φανέρωσιν, ήν τά πάθη πά- 

σχονσιν, ύπό τών ύψηλών τής φύσεως λογισμών κατά την
230 ύψηλήν θεωρίαν θριαμβευόμενα.

52 Ή πρός σώμα του νόμου διδαχή, φησί, κατ’ όφθαλμονς 
έχονσα διά μετανοίας νεκρά τά σωματικά τον νόμον νοή-
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45. Τόν έβδομο μήνα τελοΰνται τρεις έορτές* ή έορτή των σαλ
πίγγων, του ίλασμοϋ καί τής σκηνοπηγίας. Άπό αύτές, ή 
σάλπιγγα είναι τύπος του νόμου καί των προφητών καί τής 
γνώσης πού κηρύττουν ό ίλασμός είναι τό σύμβολο τής 
συμφιλίωσης τού θεού μέ τόν άνθρωπο μέσω τής σάρκω- 
σης. Γιατί αύτός, άφοΰ άνέλαβε θέλοντας τήν καταδίκη του 
καταδικασμένου, διέλυσε τήν έχθρα πού τού είχε έπιβλη- 
θεΐ. Ή σκηνοπηγία είναι προτύπωση τής άνάστασης καί 
τής μεταφοράς όλων στήν άτρεψία.

46. Αύτός πού χαίρεται μέ τις αίματηρές θυσίες, λέει, προετοι
μάζει, σάν έμπαθής πού είναι, αύτούς πού θυσιάζουν νά έπι- 
δίδονται μέ ζήλο στά πάθη. Γιατί όποιος προσφέρει γνήσια 
προσκύνηση συνήθως χαίρεται μέ αύτό πού χαίρεται ό προ- 
σκυνούμενος.

47. Ό  λόγος γνωρίζει ώς θυσίες τή σφαγή τών παθών καί τήν 
προσφορά (στό θυσιαστήριο) τών φυσικών δυνάμεων, τών 
όποιων τύπος του λόγου είναι τό κρασί, του θυμού σύμβολο 
είναι ό ταύρος καί τής έπιθυμίας δήλωση είναι ή αίγα.

48. Προφανώς, τό χοϊκό νόημα τής Γραφής κυριαρχώντας στήν 
ψυχή άποβάλλει τούς φυσικούς λόγους, έξαφανίζοντάς 
τους μέ τήν κακή χρήση τών φυσικών δυνάμεων.

49. Μόλις παύσει κάποιος ν’ άντιμετωπίζει αισθησιακά τή 
Γραφή σάν σώμα, άμέσως άνατρέχει νοερά μέσω της φύσε- 
ως πρός τό πνεύμα, πράττοντας πνευματικά έκεΐνα, τά 
όποια έπιτελώντας τα ό Ιουδαίος, έπισύρει τήν όργή του 
θεού.

50. Τί είναι τά χέρια τών Γαβαωνιτών, στά όποια ό Δαβίδ πα- 
ραδίδει τούς άπογόνους του Σαούλ.

51. Ή έκθεση στόν ήλιο, λέει, είναι ή φανέρωση πού παθαί
νουν τά πάθη κατανικημένα άπό τούς ύψηλούς λογισμούς 
τής φύσης κατά τήν ύψηλή θεωρία.

52. Ή σωματική διδαχή του νόμου, έχοντας μπροστά στά μάτια 
της νεκρά τά σωματικά νοήματα του νόμου, καθισμένη κο-
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ματα, τφ κατά Χριστόν λόγω παρακαθημένη, δίκην ύετών 
τους ούρανίους δέχεται τής γνώσεως φωτισμούς.

53 235 Σίτω δήλον δτι.
54 Οΐνφ δήλον δτι.
55 Έλαίφ δήλον δτι.
56 Τδν σΐτον έφη ψυχής είναι στήριγμα, ώς γνώσιν δντα πνευ- 

ματικήν, τδν οίνον δε καρδίας εύφραντικόν, ώς τής πρδς
24ο θεόν έρωτικής ένώσεως ποιητικόν τδ δε έλαιον προσώ

που πληρωτικδν ίλαρότητος εϊρηκεν, ώς τής λαμπρυνού- 
σης τδν νοΰν κατά την άπάθειαν πνευματικής χάριτος χα- 
ρακτηριστικόν.

57 Ό Αμαλήκ έστιν ή γαστριμαργία· ταύτης έστϊ βασιλεύς τδ 
245 φρόνημα τδ χο'ίκόν τούτου βουκόλιά έστι και ποίμνια αί

θρεπτικαϊ τών παθών ΰλαν άμπελος δε ή προπετής του 
λογισμού κίνησις* έλαια δέ ή καθ’ ήδονήν έκπυρωτική τής 
έπιθυμίας λειότης, άπερ μεταφέρει, ώς εις γήν άγίαν, την 
έξιν τής θεοσεβείας, ό τφ σωματικφ του νόμου παρακαθή- 

250 μένος, ύπέρ ών καθάπερ μισθόν δέχεται την θείαν άπο- 
στροφήν.

58 Μωρδς ώς άθεος έκλήθη ό τών ’Ιουδαίων λαός, άσύνετος 
δέ ώς κακοπράττων, δπερ έστιν «άσεβής και άμαρτωλός».

59 Τδ τής γαστριμαργίας πάθος, φησί, τά θεΐα τών αρετών 
255 άποκτένειν γεννήματα πέφυκε, αύτδ δέ ή τε χάρις τής πί-

στεως κα\ ή όπακοή τών θείων έντολών, διά του κατά την 
γνώσιν άποκτένει λόγου.

60 Πώς έστι φώς.
61 Πώς έστιν έτοιμασία κατά πρόσωπον πάντων τών λαών ό 

26ο Κύριος.
62 Πώς έστι κα) δόξα του Ισραήλ ό Κύριος.
63 Κατ' άλλην θεωρίαν, τίνες οί λαοί καί τίς ή κατά πρόσω

πον αύτών έτοιμασία του λαοδ.
64 Ήνα πάλιν τά έθνη τυγχάνουσιν, άπερ άποκαλύπτει παρα- 

265 γινόμενος ό Λόγος.



ντά στό λόγο του Χρίστου, δέχεται σάν βροχή τούς ούρά- 
νιους φωτισμούς τής γνώσης.

53. Δηλαδή μέ σιτάρι ψωμί.
54. Δηλαδή μέ κρασί.
55. Δηλαδή μέ λάδι.
56. Τό σιτάρι λέει πώς είναι στήριγμα τής ψυχής, έπειδή είναι 

πνευματική γνώση. Τό κρασί ότι εύφραίνει τήν καρδιά, έπει- 
δή προκαλεί τήν έρωτική ένωση μέ τό θεό. Τό λάδι είπε 
πώς φωτίζει τό πρόσωπο μέ ίλαρότητα, έπειδή είναι χαρα
κτηριστικό τής πνευματικής χάριτος πού λαμπρύνει τό νοϋ 
μέ τήν άπάθεια.

57. Ό  Άμαλήκ είναι ή γαστριμαργία, αύτής βασιλιάς είναι τό 
φρόνημα τό χοϊκό, αύτού κοπάδια βοδιών καί προβάτων εί
ναι οί θρεπτικές τροφές τών παθών, άμπέλι είναι ή άκράτη- 
τη κίνηση τού λογισμού, έλιά είναι ή ήδονική εύχαρίστηση 
πού έκπυρώνει τήν έπιθυμία, τά όποια πρέπει νά μεταφέρει, 
σάν σέ άγια γή, στήν έξη τής θεοσέβειας, έκεΐνος πού έπι- 
μένει στή σωματική διάσταση τού νόμου, γιά τά όποια σάν 
μισθό δέχεται τή θεία άποστροφή.

58. Ό  Ιουδαϊκός λαός έπειδή ήταν άθεος όνομάστηκε άνόητος 
-άσυλλόγιστος, έπειδή έπραττε τό κακό, πράγμα πού 
σημαίνει, ήταν άσεβής κι άμαρτωλός.

59. Τό πάθος της γαστριμαργίας είναι γιά νά σκοτώνει τά θεϊα 
γεννήματα τών άρετών, αύτό τό σκοτώνουν ή χάρη τής πί
στης καί ή ύπακοή στις θείες έντολές μέ τό λόγο τής 
γνώσης.

60. Πώς είναι φώς ό Κύριος.
61. Πώς ό Κύριος είναι έτοιμασία κατά πρόσωπο όλων τών 

λαών.
62. Πώς ό Κύριος είναι ή δόξα του Ισραήλ.
63. Ποιοί είναι οί λαοί καί ποιά ή έτοιμασία του Κυρίου κατά 

πρόσωπό τους άπό άλλη άποψη.
64. Ποιά πάλι είναι τά έθνη, πού έρχεται κι άποκαλύπτει ό Λό

γος.

ΠΡΟΣ ΘΑΛΑΣΣΙΟΝ, ΠΕΡΙ ΑΠΟΡΙΩΝ, ΕΡΩΤΗΣΙΣ ΞΕ' 435



436 ΜΑΞΙΜΟΥ ΤΟΥ ΟΜΟΛΟΓΗΤΟΥ

65 Πώς «δόξα» λέγεται πάλιν «του Ισραήλ» ό Λόγος.
66 'Άμα, φησίν, άποκτείνει τις τόν έν τφ γράμματι τον νόμου 

σωματικόν νουν, βασιλεύοντα δέχεται τόν έν τώ πνεύματι 
λόγον.

67 270 Τόν Δαβίδ έλαβε και εις τόν Κύριον και εις τό Εύαγγέλιον
καί εις τόν πνευματικόν νόμον, και εις την γνώσιν και εις 
την Θεωρίαν και είς την λεγομένην πραξιν και είς τόν νέον 
λαόν, και κατά πολλούς Θεωρίας τρόπους προσφόρως τοις 
τόποις πρός την ύποκειμένην ήρμοσε χρείαν.

68 275 Ό τους τύπους άλλα, μη τα Αρχέτυπα τών μυστηρίων έχων,
καί την έρώτησιν, άλλά μη την γνώσιν τών έν πνεύματι 
φωτισμών, είληφώς δάνειον, τό όμολογούμενον τοΐςπροει- 
ρημένοις, την κατ’ αϊσθησιν έν τοϊς συμβόλοις του νόμου 
πείραν' κατά ψυχήν λιμώττων του τινεύματος και τήν 

280 ώσπερ όδηγίαν έρώτησιν τής κατά άλήθειαν γνώσεως μυ- 
ωπάζων.

69 Μεταζυλογία έστι τό έν ή τυχόν έστι πολλάκις και πλάνη- 
σις.

70 Μακαριότητος δήλον δτι, τους κατά μέθεξιν αύτής άζιω- 
285 θέντας χαρακτηριζούσης κα\ έξ αύτής γνωρίμους αύτους

καθιστώσα.



65. Πώς πάλι λέγεται ό Λόγος δόξα του Ισραήλ.
66. Μόλις σκοτώσει κάποιος τό σωματικό νόημα τό μέσα στό 

γράμμα του νόμου, δέχεται ώς βασιλιά τό λόγο πού είναι 
στό πνεύμα.

67. Χρησιμοποίησε τό Δαβίδ ώς τύπο τού Κυρίου καί τού 
Εύαγγελίου καί τού πνευματικού νόμου καί της γνώσης καί 
της θεωρίας καί της λεγόμενης πράξης καί του νέου λαού, 
καί μέ πολλούς τρόπους, άνάλογα πρός τούς τόπους, έκανε 
έφαρμογή της θεωρίας σέ δ,τι άπαιτοϋσε ή χρεία.

68. "Οποιος έχει τούς τύπους καί όχι τά άρχέτυπα τών μυστη
ρίων, έχει τήν έρώτηση όχι όμως καί τή γνώση τών πνευ
ματικών φωτισμών* έλαβε δάνειο πού όμολογεΐται στα 
προηγούμενα, τήν πείρα μέ τις αισθήσεις τών συμβόλων 
τού νόμου. Ή ψυχή του όμως πεινάει τό πνεύμα καί μυωπά- 
ζει στήν όδηγία της έρώτησης πρός τήν άληθινή γνώση.

69. Μεταξυολογία (περέκβαση) είναι ό λόγος στόν όποιο είναι 
πιθανό νά ύπάρχει πολλές φορές καί πλάνη.

70. Ή μακαριότητα, χαρακτηρίζοντας αύτούς πού άξιώθηκαν 
νά τή λάβουν κατά μέθεξη, είναι φανερό δτι καί μέ τόν έαυ- 
τό τους τούς καθιστά γνωστούς.
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ΕΥΡΕΤΗΡΙΑ
ΟΙ άριθμοί παραπέμπουν κατά σειρά γιά τά χωρ{α τής Γραφής στό κε
φάλαιο, τό στίχο καί τή σελίδα πού βρίσκονται, ένώ γιά τά όνόματα 

καί πράγματα άπλως στή σελίδα πού βρίσκονται.

1. Εύρετήριο χωρίων τής Γραφής

Γένεσις
1 31 426
2 2 70

8 302
16 302

3 2 240 
17 7 164 
42 25 84

•Έξοδος
4 1 164

2 270
32 4 408

20 408

'Αριθμοί
15 32 392

Δευτερσνόμιον
15 12 72

17 72 
25 10 72

40-41 72
32 33 20

9

Ίησοΰς Ναυή 
3έέ. 374
20 406
27 374

10 5έέ. 374

15

Βασιλείων Α' 
08 408
19 414
28 408
32 408
33 408

16 1 140.406
18 412

18 19 412
19 5 414
20 30 414

3

Βασιλείων Β' 
3 82

15 13-17 82
16 21-23 110
17 22 82

23 110
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24 118
18 9 80

9-15 110
21 1-14 364

2-9 388
7

Βασιλειών Γ'

388

1 33 78
Παραλειπομένων Α'

12 2

ΤωβΙτ

388

4 16

ΨαλμοΙ

344

7 17 332
13 2 160
21 7 330
31 9 80
33 9 60

15 178
42 2 270
45 13 238
49 2 56

6 248
β2 3 160
53 22 152
62 12 250
68 2 20
70 3 218
77 24 384
86 3 16

7 58
103 15 404
104 27 164
117 24 410
118 18 164

105 164.262

Ίώβ

10 21 306

Παροιμίαι

3 18 304
6 23 268

16 23 162

Εκκλησιαστής

1 11 178

Σοφία Σολομώντος

1 9 248 

Ώσηέ

12 10 228 

Άμώς

9 11 28 

Ίωνας

3 3
3 10
4 2-3

3
4

4 8
7 8

Άββακούμ

3 2 288
15 78

Άγγαΐος

2 9 28

136 5έ. 58

328
328
336
300
330
328
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4

1

5
6

3
4

3
4 
9

11

49
53

58
60

3
23

33

8

Ζαχαρίας

4 228
9 166
2 258
5 164. 258
9 30
10 30.280
14 286
1-3 228
1 284
12 284

Μαλαχίας

20 26
2 330

Ήσαΐας

79 248
12 236
1-3 22
6 188.270
2 32.268
3 268
16 58
9 24
12 26
45 26
5 392
6 76

Ιερεμίας

16 140
5 26

Ιεζεκιήλ

11 80

Δανιήλ

16 164

441

10 11 164
12 8 164

*Έσδρας Α'

3 10 18
11 20
12 20

4 1-3 116
13-41 18
18-60 12
41έ. 54
58 56

Ματθαίος

5 15 262.278
16 280

6 3 178
13 144

7 12 344
12 29 238

40 340
15 28 26
25 4 274
27 25 332

Λουκάς
1 70 18
2 31 410

34 34
6 31 344

11 22 242
22 37 26

Ιωάννης
1 9 260
1 14 354

26 236
3 5 316

7 318
4 24 390
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10 10 238
15 13 348

Πράξεις

15 16 28
26 24 74

Ρωμαίους

1 25 394
26 400
27 400

7 6 400
8 3 26

13 266
18 152

9 28 236
13 10 346

13 410

Κορινθίους Α'

2 6 270
10 4 404
12 7-11 162
13 8 192
15 31 152

49 342
Κορινθ(ους Β'

2 11 270
3 7 390
4 2-12 314

7 312
5 2 14.58

13 74
20 216

13 21 216.236
11 6 122

Γαλάτας
3 13 236

Έφεσίους

1 10 188
11 188

2 14-15 242
4 13 86
6 12 306

17 398

Φιλιππησίους

2 15 268
3 19 376

Κολοσσαεΐς

1 26 186
2 14 242
3 5 376

θεσσαλονικεις Α'

2 5 120
6 120

Τιμόθεον Α'

2 4 28

Τιμόθεον Β'

2 15 250

Εβραίους

3 6 214
4 12 124

13 124
12 2 308

23 14

Ιακώβου
1 2 144

17 162
2 26 30
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4 144 11 160.174
5 162 19 186
16 138 20 186

2 3 60
Πέτρου А' 22 24

3 ISO 4 17 214
6 142 17-18 198
10 160 18 216
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2. Εύρετήριο ονομάτων και πραγμάτων

А

άβελτηρία 140.
Άβεσσαλώμ 80. 82. 1 Ιο.
’Αβραάμ 68. 70. 100. 166.
Άγάγ 408.
άγαθότης 16. 40. 42. 224. 226. 290. 

306.
άγαλλίασις 150. 274.410. 
άγάπη 14. 20. 22. 28. 46. 86. 90. 130. 

234. 236. 252. 278. 334. 346. 348. 
366.

άγνοια 16. 20. 50. 58. 86. 122. 130. 
246. 252. 254. 262. 286. 296. 306. 
310. 320. 324. 326. 336. 356. 366.
382.418.424. 

άγνωσία 28. 78. 234. 246. 268. 272.
366. 392.404.

Άγρίππας 74. 
άγρυπνία 124.
Άδάμ 36. 120. 204. 206. 208. 210. 212. 

214. 236. 238. 286. 300. 304. 308. 
342. 358. 

άδικ(α 238.318.360.364. 388. 
άθανασία 28.238. 
άθεΐα 338.
Άιά 364.388.400.402.
Αίγυπτος 84.394.
ΑΙμάθ 118.120.130.
ΑΙμαθαΐοι 126. 
αϊνεσις 90. 
αίνος 90. 
αϊρβσις 260 
αϊσθησις 82.292. 
αίσθητικόν 98.
αισχύνη 12. 110. 308. 368. 370. 372.

376.382.406.420. 
α{χμολωο(α 12. 28. 76. 84. 116. 118. 

112.126.

άκαταληψία 56. 
άκινησία94. 112. 
άκολασία 322. 
άκρασία 408. 
άκροβυστία 426.
άλήθεια 14. 20. 22. 34. 38. 40. 42. 46. 

56. 78. 80. 88. 100. 132. 142. 144. 
164. 176. 182. 194. 204. 214. 230. 
250. 262. 270. 296. 306. 312. 314. 
332. 338. 340. 344. 354. 360. 386. 
410.

άλλοίωσις 18. 186. 356. 
άλλοτρίωσις 334. 
άλογία 238. 348.
Άμαλήκ 408. 434. 
άμάρτημα, --τα 128.238. 398. 
άμαρτία 16. 24. 26. 28. 52. 62. 96. 98. 

120. 128. 146. 154. 156. 160. 170. 
184. 194. 202. 204. 206. 208. 210. 
212. 214. 220. 222. 236. 242. 262. 
268. 286. 296. 304. 308. 318. 348. 
350. 354. 368. 382. 394. 394. 400.
408.420.424. 

άμαρτωλός, -οΐ 80.198.216.218.434. 
Άμβακούμ 78.288. 
άμεθεξ(α 226. 
άμετρία 188. 
άναγέννησις 224.374. 
άνάθεμα 368. 370. 372. 382.420. 
Αναισθησία 184.240. 
άνάληψις 332. 
άναμαρτησία 212.394. 
άνάπαυσις 302.308.342. 352.428. 
άνοια 240. 
άνάπλασις 46.
άνάστασις 36. 46. 150. 172. 174. 184.

308.310.332.340.342.360.432. 
άνατολή 46.
άνατολή διασπορας 14.26.
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άνατολή δικαία 26. 
άνατολή έν συγχύσει 12. 
άνδρεία 72. 270. 276.426. 
άνθρωπαρέσκεια 120. 122. 126. 130. 

132.
άνθρωπότης 186. 308. 
άνομία26. 318. 
άντιπάθεια 226.
άπάθεια 14. 16. 22. 42. 60. 62. 66. 72. 

74. 84.98. 102. 104. 112. 118. 204. 
220. 222. 404. 434. 

άπάθεια γνωμική 220. 
άπάτη 22. 120. 132. 160. 238. 240. 244.

256. 262. 350. 
άπειρία 188.
άπιστία 44. 78. 216. 310. 324. 334.

356.414. 
άπογένεσις 220. 224. 
άποκάλυψις 160. 164. 166. 168. 
άπκατάστασις 284.
άπολαυσις48. 168. 196. 356. 376. 430.
άπολύτρωσις 354.
άπώλεια 252.
άρά 228.236. 252.
άργία 390.
άρετή 14. 16. 20. 22. 26. 28. 34. 38. 42. 

48. 50. 60. 62. 64. 66. 68. 70. 72. 
74. 76. 78. 80. 84. 86. 94. 96. 100. 
102. 104. 106. 108. 110. 112. 114. 
118. 120. 122. 124. 126. 130. 132. 
134. 136. 138. 140. 146. 150. 152. 
158. 172. 174. 176. 182. 208. 220. 
224. 240. 242. 244. 246. 248. 252. 
254. 256. 260. 262. 270. 276. 278. 
280. 284. 286. 288. 290. 292. 294. 
302. 304. 306. 310. 320. 322. 324. 
326. 334. 352. 354. 356. 360. 366. 
392. 394. 400. 402. 404. 408. 410.
412.414.418.424.434. 

άρχέτυπον 72.

Άσβακαφάθ 116. 118. 120. 132. 
άσέβεια 268. 326.
Άσσούρ 118.
Άσσύριοι 116. 338. 
άτιμία 238. 244. 246. 250. 286. 376. 

400.
άτρεψία 30. 46. 102. 272. 284. 394.

398.412. 432. 
αύθάδεια 110. 136. 
αύτεξουσιότης 278. 
αύτοσοφία 16. 
αυτουργία 192.410. 
άφθαρσία 28. 102. 174. 216. 302. 314.

342.
’Αχιτόφελ 110.

Β

Βαβυλών 28.42.44.
Βαβυλωνία 110.
Βαβυλώνιος,-οι 104.118. 126. 
βάπτισμα 212.214.216.408. 
βασιλεία 22. βασιλεία έστι δικαιοσύνη 

δι’ έργων κεκυρωμένη 178.368. 
Βενιαμίν 116. 118. 130. 
βουλή 268.280.292. 
βούλησις 224.

Γ

Γαβαωνιται 364. 372. 374. 376. 380. 
384. 386. 388. 390. 400. 405. 422. 
432.

Γαλαάδ 82.112.
γαστριμαργία 370. 372. 382. 408. 410.

420.434. 
γενεαλογία 58. 
γένεσις 40.44.48.92.
Γεσσούρ 82.
Γεφάρ 76.108.
γνώσις 12. 14. 16. 20. 22. 34. 36. 38. 

42. 48. 56. 60. 64. 66. 76. 80. 84.
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86. 88. 90. 100. 102. 110. 120. 122. 
126. 130. 132. 134. 146. 162. 166. 
180. 182. 190. 192. 196. 218. 246. 
248. 250. 252. 254. 260. 262. 264. 
268. 270. 272. 276. 278. 280. 282. 
288. 292. 294. 302. 304. 316. 320. 
322. 324. 332. 350. 352. 354. 356. 
366. 374. 376. 378. 380. 384. 386. 
388. 390. 398. 402. 404. 406. 408. 
410. 412. 414. 416. 418. 422. 426.
430.432.434. 436. 

γνώσις άληθεία 246.294. 
γνώσιςθεοΰ 312. 
γνώσις μυστική 216.406. 
γνώσις πνευματική 84. 424. 434. 
γνώσις πρακτική 404.412.

Δ

δαιμόνιον,-α 140. 334.
δαίμων, -ες 22. 36. 40. 120. 122. 124.

126. 132. 134.412.
Δανιήλ 164.
Δαρεΐος 14. 18. 20. 28. 42. 56. 58. 92. 

94.
Δαβίδ 14. 28. 58. 82. 110. 112. 152. 

164. 262. 328. 364. 378. 380. 384. 
386. 388. 404. 410. 412. 414. 416.
422.432.436. 

δέησις 138.140. 
διαβολή 94.412.
διάβολος 28. 120. 208. 22. 238. 240. 

244. 246. 252. 254. 262. 304. 324. 
330.354.356.358. 

διάθεσις 14. 16. 86.142.236.242.246.
248.250.272. 

διάθεσις φιλομαρτήμων 240.246.254. 
διαθήκη 248. 
διάκρισις 48.64.66. 
διασπορά 14. 
διαφθορά 26.

διάχυσις φυσική 142. 
δικαιοσύνη 12. 14. 118. 128. 132. 178. 

δικαιοσύνη έστί βασιλεία ένερ- 
γουμένη 178. 184. 202. 210. 212. 
214. 218. 246. 250. 262. 278. 280. 
286. 294. 330. 336. 346. 360. 392.
394.404. 406. 408. 

διωγμός 260. 310. 
δόλος 24. 110. 134. 238. 240. 244. 
δόξα 12. 16. 22. 28. 36. 38. 120. 130. 

132. 152. 174. 208. 224. 240. 248. 
256. 306. 314. 326. 328. 332. 336.
376.410.418. 434. 436. 

δόξα κενή 20. 354. 
δόξης άπεικόνισμα 238. 
δοξομανία 38.
δουλεία 18. 20. 22. 24. 62. 90. 292.

378. 394. 
δουλομανία 338. 
δύναμις22.140. 354. 
δύναμις δημιουργική 48. 
δυναστεία 20. 
δυσχέρεια 220.

Ε

Εβραίος,-οι 118.
έγκράτεια 146. 148. 270. 394. 428.
έγρήγορσις 62.
Έδέμ 302.
εϊδωλον 94.294. 328. 
εΐκών 372.
εΙρήνη 14. 82. 178. 242. 
έκζήτησις 160. 176. 180. έκζήτησίς 

έστιν ή κατ’ έπιστήμην του νοός 
γνω στική πρός τι γνωστόν μετά 
ποιας, ήγουν τοιάσδε έφέσεως κί- 
νησις 180. έκζήτησίς έστιν ή τοΰ 
νοΰ κατ’ έπιστήμην γνωστική 
πρός τήν Ιδίαν αίτίαν μετά τίνος 
ζεούσης έφέσεως κίνησις 180



ΕΥΡΕΤΗΡΙΑ 447

έκθέωσις 36.98. 104.406. 
έκστασις 118.
έλευθερία 22. 74. 76. 102. 104. 118. 

200. 
έλλαμψις 152.
Ελλάς 416. 
έλλειψις 142.
'Έλλην, -ες 392. 
έλπις 128. 150. 152.240. 252. 
ένανθρώπησις 30. 68. 174. 212. 234. 

296.
ένέργεια 12. 24. 28. 32. 48. 50. 88. 114. 

176. 196. 268. 272. 276. 372. 402. 
406.408. 

ένέργεια αίσθητική 244. 
ένέργημα 268. 
ένθυμησις 134. 
έντολή 138.
ένωσις 22. 28. 48. 50. 52. 112. 130. 

170. 188. 196. 230. 232. 252. 284. 
288. 296. 398. 430. 

ένωσις έρωτική 434. 
έξερεύνησις 160. 176. 180. έξερεύνη- 

σίς έσιν του λόγου κατ’ ένέργειαν 
περί τι γνωστόν μετά ποιάς, ήγουν 
τοιασδε έννοίας διάκρισις 180. 
έξερεύνησίς έστιν ή του λόγου 
κατ’ ένέργειαν των άρετών περί 
τήν Ιδίαν αίτίαν μετά τίνος έμφρο- 
νος καί σοφής έννοίας γινομένη 
διάκρισις 180. 

έξις 42,88.272. 
έξις μεταποιητική 34. 
έξις τής διακρίσεως 32. 
έξηλιασμός 432.
έξομολόγησις 82.112.116.128.388. 
έξουδένουσις 378.422. 
έπαγγελία 164. 
έπαινος 248.
έπαρυστρίς 272.276.280.294.

έπιγνωμοσύνη 132.
έπίγνωσις 78. 122. 134. 290. 324. 334.

342.356.408.410.412. 
έπίγνωσις άληθείας 28. 42. 216. 240.

262. 306.314. 
έπιείκεια 248. 
έπιθυμητικόν 64. 98. 316. 
έπιθυμία 38. 40. 72. 74. 98. 102. 164. 

182. 240. 316. 318. 354. 408. 432. 
434. 

έπιληψίας 412. 
έπίνοια 150.
έπίορκος, -οι 238. 240. 245. 248. 250. 

252. 256.
έπιστήμη 48. 64. 98. 106. 108. 114.

180. 270. 380. 
έπιτίμιον 382. 
έπιφοίτησις 162.
ΈρμονθΙ 368. 382. 388. 400. 406. 422. 
έρεύνησις: έρεύνησίς έστιν άπλή του 

λόγου περί τι γνωστόν μετά τίνος 
έννοίας διάκρισις 180. έρεύνησίς 
έστιν ή πρώτη καί άπλή του λόγου 
περί τήν Ιδίαν αίτίαν μετ’ έφέσεως 
κίνησις 180.184.

“Έσδρας 12,116.
Έσδριηλ 364. 370. 372. 384. 388. 400. 

406.
Εύαΐοι 118. 120. 126.130. 
εύαρέστησις 334. 
εύγμωμοσύνη 18. 
εύδαιμονία 414. 
εύδοκία 192. 
εύεργεσία 116. 
εύζωΐά 18. 
εύκληρία202. 
εύκοσμία 268. 
εύλογία 238. 
εύνοια 18.130. 
εύπάθεια226.
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εύπρέπεια72. 90. 126. 152. 370. 
Εύροκλυδών 336.
εύσέβεια 132. 220. 268. 270. 280. 292.

376. 
εύστάθεια 122. 
εύσχημοσύνη 410. 
ευφροσύνη 142. 154.410. 
εύχαριστία 56. 116. 
εύχή 138. 140. 
έφεσις 168. 
έχθρα 130.

Ζ

ζάλη 352.
Ζαχαρίας 164.228.234.266.288. 
ζήτησις 176. 180. ζήτησίς έστιν άπλή 

του νοός πρός τι γνωστόν μετ’ 
έφέσεως κίνησνς 180. ζήτησίς 
έστιν ή του νοΰ πρώτη τε καί άπλή 
πρός τήν Ιδίαν αιτίαν μετ’ έφέσε
ως κίνησις 180.184.

Ζοροβάβελ 12. 16. 18. 22. 24. 28. 30. 
42. 44. 48. 56. 58. 60. 116. 122. 
126. 132. 

ζόφος τής άγνοίας 262.286.306. 
ζωή 150. 218. 222. 224. 226. 320. 352. 

426.
ζωή άΐδιος 204.222. 
ζωή αίώνιος 296. 
ζωή άτελεύτητος 238. 
ζωή ένθεος 252. 
ζωή μακαρία 158.262. 
ζωή φιλήδονος 366.

Η

ήδονή 18. 22. 24. 38. 46. 62. 74. 80. 
102. 142. 144. 146. 148. 150. 152. 
154. 156. 158. 198. 200. 202. 204. 
206. 208. 210. 212. 214. 220. 222. 
246. 264. 316. 318. 350. 356. 366.

370. 382. 408.424.434. 
ήδονή σαρκική 18. 292. 334. 350. 362. 
ήλιος τής δικαιοσύνης 26 330. 332. 
Ήσαΐας 76. 276.

θ

θάνατος 18. 26. 28. 60. 128. 158. 184. 
198. 200. 202. 204. 206. 210. 212. 
214. 216. 220. 222. 236. 262. 308.
310.318. 354. 380. 

θέλησις 208.212.216. 284. 
θεολογία 100.
θεολογία μυστική 112. 182. 292. 350.

414. 
θεότης 186.232. 
θεουργία 294. 
θεώρημα μυστικόν 280. 
θεωρητικός 296. 384.406. 
θεραπεία 416.
θεωρία 14. 16. 64. 66. 76. 86. 88. 96. 

106. 112. 118. 146. 148. 156. 182. 
266. 276. 286. 288. 292. 294. 306. 
376. 380.402.420. 436. 

θεωρία γνωστική 14. 190. 
θεωρία μυστική 24. 284. 378. 380. 382.

398.412. 426! 
θεωρία πνευματική 96. 262. 282. 292.

384. 390.400. 402.414.416.426. 
θεωρία φυσική 80. 372. 376. 384. 386.

388. 390.402.406.426. 
θέωσις 30. 36. 46. 168. 174. 184. 190. 

194. 204. 216. 224. 272. 284. 286. 
348. 378. 394.412.424. 430. 

θέωσις άγέννητος 216. 
θλΐψις 310. 314.
θυσία 90.252.370.390. 398.432. 
θυσία έναιμος 424.432.
Θυμικόν64.98.316. 
θυμός 18. 20. 36. 72. 74. 76. 102. 182.

316.318.320.354.408.432.
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Ιακώβ 84. 334.
Ιάκωβος 144. 154.
’Ιερουσαλήμ 12. 14. 22. 42. 56. 58. 60.

76. 82. 92. 104. 108. 112. 328. 338. 
Ίεσσαι410.
Ιησού τού Ναυή 116. 122. 126. 132.

374.
Ιλαρότης 434.
Ιλασμός 394. 398. 428. 432.
Ίόππη 300. 304. 310. 326. 352. 
Ιορδάνης 82.
Ίουδαία 22. 28.42. 82. 112. 300. 
Ιουδαίος, -οι 84. 140. 262, 286. 326. 

328. 330. 332. 336. 338. 344. 358. 
366. 378. 386. 400. 414. 416. 422.
432.434.

Ιουδαϊσμός 406.
Ιούδας (ό πατριάρχης) 82. 116. 118. 
Ίώβ 270 304. 306.
Ίωνάθ 388.414.
Ίωνας 300. 312. 314. 318. 326. 328.

332. 340. 352. 354. 358. 360. 
Ισαάκ 70. 100.
Ισονομία 410.
Ισραήλ 28. 34. 54. 60. 76. 78. 116. 118. 

120. 122. 126. 128. 140. 338. 364. 
386. 388. 390. 400. 404. 406. 408. 
410.412.416.426. 434. 436.

Ισχύς 268.280.

Κ
κακία 26. 28. 30. 50. 64. 78. 80. 84. 88. 

96. 112. 194. 208. 234. 242. 244. 
246. 254. 260. 306. 310. 316. 320. 
350.352.358.368.382. 

κακοπάθεια 112.316. 
κακουργία 128.248. 
κάκωσις 238.

I κάλλος 38.216.262. 342. 370. 
κατάκριμα 208.
κατάκρισις 34. 46. 206. 208. 210. 212.

222. 224. 348. 432. 
καταλλαγή 216. 
κατάρα 52. 236. 
καταφρόνησις 20. 268. 334. 
κενοδοξία 80. 118. 120. 122. 126. 130.

134. 254. 322.332.358. 
κίνδυνος 272. 310. 
κίνησις σφαιρική 84. 
κλέπτης 238. 240. 245. 248. 250. 252. 

254.
κληρονομία 150. 164. 386. 
κλήσις 376. 
κλοπή 252.
κόλασις 34. 86. 114.220. 350. 
Κορίνθιος,-οι 120. 
κρίμα 198. 208.214. 
κρίσις 26. 46. 110. 184. 214. 270. 282. 

284.286. 296.350. 362. 392.428.

Λ
λατρεία84. 262. 310. 330. 334. 368.

374. 390.400. 
λατρεία λογική 262.264. 
λατρεία σωματική 328. 330. 384. 390. 

416.
λατρεία τού νόμου 336.380.382
λιμός 310.
λιμός γνώσεως 424.
λογκτμός, -  ot 62.320.
λογισμοί έμπαθεΤς 98.374.
λογισμοί εύσεβείς 334.
λογιστικών 98.
λόγος πνευματικός 296.
λουτρόν παλιγγενεσίας 212.
λύπη 142.144.146.148.150.152.154.

156.158.334. 
λυχνία 266.268.274.290.292.
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λύχνος 262. 268.278.

Μ

Μαδιάμ 76. 106. 108. 
μακαριότης 48. 418.436. 
μανία 74. 102. 326. 344.
Μαριβαάλ 388.
μεγαλειότης 338.
μεγαλόνοια 378.
μεγαλοπρέπεια 280.294. 322.
μέθεξις 42. 48. 168. 170. 174. 190. 192.

226.418. 436. 
μέθη 18. 134.
Μεμφιβοσθέ 368. 382. 388. 400. 406.

422. 
μέριμνα 262.
Μερώβ 364. 370. 372. 376. 382. 388.

400. 402. 406. 422. 
μετάνοια 36. 112. 122. 320. 336. 354.

402.404.432. 
μεταξυλογία 436. 
μεταποίησις 32. 184. 398. 432. 
μετριοφροσύνη 56. 
μιαιφονία 334. 
μίμησις412. 
μίσος 414.
μολυσμός 26.270. 362. 
μοχθηρία 140. 
μυσταγωγία 386.404.406. 
μυστήριον 26. 48. 66. 68. 70. 88. 104. 

162. 166. 186. 188. 192. 230. 232. 
250. 260. 268. 276. 282. 284. 294. 
296. 308. 322. 330. 340. 358. 374.
394.398.410.424.436. 

μωρός 434.
Μωϋσής 164.

N

Νείλος 250.354.

νέκρωσις 90. 172. 184. 312. 318. 376. 
398.

νεομηνία 370. 392. 394. 428. 
νηστεία 122. 316. 
νίκη 16.
Νινευή 300. 310. 312. 314. 316. 318. 

328. 336. 338. 340. 342. 344. 350. 
354.

νόμος γενικός 344.
νόμος τού γράμματος 378. 390.
νόμος γραπτός 104. 344. 346. 348. 360.

368. 378.414.422.424. 
νόμος λατρείας 310. 
νόμος σαρκικός 242. 372. 
νόμος τής άμαρτίας 52. 158. 220. 222. 
νόμος τού πνεύματος 278. 282. 286.

288. 294. 384. 404. 436. 
νόμος τού σώματος 82. 242. 278. 
νόμος φυσικός 14. 18. 20. 58. 64. 66. 

94. 104. 244. 282. 288. 294. 316. 
344. 346. 348. 354. 360. 378. 422. 

νόμος της χάριτος 344. 348. 422. 
νουθεσία 24.

ξύλον της ζωής 302.

Ο

όδύνη 144. 150. 154. 156. 170. 198.
202. 204. 220. 222. 224. 308. 362. 

οϊησις 80. 82. 110. 112. 118. 134. 
οΙκονομία26. 174. 188. 192. 194. 206.

234.262. 308. 348, 394. 
όμοίωσις 38.40.168. 176. 
δρασις 164.166.228.230. 
δρεξις φυσική 62.94.184.432. 
δρκος 250. 
όρος 196. 
ούσία 268.
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Π

πάθημα, -̂ τα 152. 160. 170. 172. 174. 
198. 214. 216. 218. 222. 284. 314.
316.318.

πάθος 12. 14. 16. 18. 20. 22. 24. 28. 42. 
46. 60. 62. 76. 82. 86. 90. 92. 94. 
104. 108. 112. 118. 128. 142. 158. 
162. 186. 240. 242. 244. 244. 254. 
260. 270. 284. 286. 292. 296. 308. 
316. 318. 320. 334. 354. 356. 362. 
370. 372. 374. 376. 382. 386. 3^2. 
394. 398. 400. 402. 406. 408. 410. 
412. 418. 420. 422. 426. 428. 432. 
434.

παιδεία 26. 34.46. 
παλιγγενεσίας λουτρόν 212. 
παράβασις 178. 200. 208. 220. 222. 

224. 236. 238. 284. 286. 342. 370. 
382.

παράδεισος 208.238. 302. 304. 370. 
παράκλησις 216.
παρακοή 20. 176. 202. 206. 208. 236.

284. 304. 
παραφορά 18. 
παραφροσύνη 140. 328. 
παράχρησις 142. 334. 372. 406. 420.

424. 432. 
παροίνια336. 
παρρησία 140. 318.
Πάσχα 394.428.
Παύλος 74.214. 312. 
πείρα 190. 192.
πειρασμός 142. 144. 150. 152. 154. 

260. 270. 306. 314. 332. 350. 358. 
428.

πένθος 82.118.138.316.354. 
πεντηκοστή 394.396.398.428. 
περίνοια 392.
περιτομή σαρκός 390.392.426.
περιφάνεια 20.36.

Πέτρος 170. 214.
πίστις 18. 24. 28. 30. 36. 44. 48. 50. 52. 

78.90. 94. 128. 144. 162. 164. 168. 
170. 182. 214. 234. 236. 252. 260. 
278. 284. 286. 288. 296. 306. 316. 
320. 324. 336. 338. 342. 354. 356. 
360. 374. 392. 402. 408. 414. 434. 

πλάνη 22. 92. 140. 244. 254. 296. 304. 
306. 314. 328. 332. 338. 342. 360. 
372. 380. 

πλεονεξία 120.410. 
πλημμέλημα 136. 138. 146. 
πλούτος 20. 
πνεύμα βουλής 32. 
πνεύμα γνώσεως 32. 266. 
πνεύμα έπιστήμης 32. 
πνεύμα Ισχύος 32. 266. 
πνεύμα σοφίας 32. 266. 
πνεύμα συνέσεως 32. 266. 
πνεύμα φόβου θεού 32.268. 
πόθος 114.346.404. 
πονηρία 72. 128. 246. 256. 306. 352. 

360.
πόνος 144. 150. 200. 204. 308. 310. 

342.
πόνος θεού 314. 344. 354.
πρακτικός, -όν 296. 376.
πραξις 146. 266. 286. 288. 292. 294.

296. 306. 
πρεσβεία 216.
προαίρεσις 144. 172. 174. 184. 220.

222.236.320.336. 
πρόγνωσις 190.192.194. 
προθυμία 44.242. 
προκοπή 64.66.96. 
πρόνοια 26. 46. 56. 66. 70. 74. 100. 

104. 106. 156. 188. 196. 220. 234. 
282. 284. 286. 296. 334. 346. 350. 
362.392.396.398.428.430. 

προπέτεια 18. 
προσδοκία θεότητος 330.
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προσπάθεια 394. 306. 
προφητεία 192. 
πτώσις 34.
πτωχεία πνευματική 316.320.

Ρ

ρςιθυμία 136.242. 
ραντισμός 398.
Ρεσφά 364. 368. 376. 382. 388. 400. 

402.406.

Σ

Σάββατον 392.394.428. 
σάλπιγξ 398.432.
Σαμουήλ 86. 138.408.414.
Σαούλ 138. 140. 364. 366. 368. 372. 

376. 378. 380. 382. 384. 386. 388. 
390. 400. 404. 406. 408. 412. 414.
416.418.424.432. 

σάρκωσις 26. 46. 60. 100. 166. 192. 
204. 212. 230. 232. 238. 250. 254. 
284.296. 

σκηνοπηγία 394.398.432. 
σκότος τής κακίας 262. 
σιγή 272.
Σολομών 178.
σοφία 12. 16. 42. 48. 50. 86. 88. 100. 

102. 106. 114. 162. 180. 182. 202. 
268. 272. 280. 282. 294. 302. 304.
312.350.356.418.424. 

σποδός 316.354. 
σταυρός 68.100.236.308.374. 
στεναγμός 118. 
στενοχωρία310. 
στόρησις 142. 
στοργή 64.
συγκατάβασις 174.202.230. 
συγκατάθβσις 32.
σύγχυσις 12. 24. 60. 62. 70. 92. 104. 

230.238.304.338.

συγχώρησις 140.
Συμεών 34. 
σύμπνοια 334.
συνείδησις άγαθή 286.288. 320. 
σύνεσις 34. 48. 50. 80. 268. 270. 280.

292. 
συνουσία 420. 
σφαγή 398.
σωτηρία 26.28. 80. 118. 140. 160. 166. 

168. 180. 198. 202. 208. 214. 216. 
228. 230. 234. 252. 262. 268. 270. 
282. 284. 296. 326. 328. 332. 336.
342.412. 

σωφροσύνη 72. 122.408.

Τ

ταλαιπωρία 304. 
ταπεινότης 54.
ταπεινοφροσύνη 82. 120. 354. 
ταπείνωσις 118. 320. 
ταραχή 336.414. 
ταυτοκινησία 396. 
ταυτότης 168. 232. 
ταφή 340. 342. 358. 360. 
τελειότης 272. 392. 
τερπνότης 74. 
τιμωρία 34.
τροπή 230. τρυφή 20. 370. 372. 382.

384.402.406.408.420.
Τυφωνικός 336.
τΰφος 56.90.316.332.334.336.358.

Υ

ΰβρις 238.
υΙοθεσία 212.216.286.310. 
ύπακοή 342.408.410.434. 
ύπερηφανία 20.42. 118.120. 122.126. 

128. 130. 132. 134. 208. 332. 334. 
358.

ύπόκρισις 120.122.126.130.132.
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υπομονή 144. 146. 148. 214. 270. 354. 
394. 428.

ύπόστασις 196. 230. 232. 234. 250.
252. 276. 296. 

ύποτύπωσις 412.

Φ

φαντασία 40. 68. 108.294. 306. 352. 
φθόνος 24. 116. 130. 134. 208. 344. 

412.
φθορά 20. 22. 28. 40. 98. 126. 194. 200. 

202. 206. 210. 216. 220. 222. 238. 
262. 310. 344. 368. 382. 396. 414. 

φιλανθρωπία 26. 80. 98. 166. 182. 202.
206. 326.410.412. 

φιλαργυρία 134. 
φιλαυτία 92. 182.410. 
φιλία 112. 130. 
φιλοξενία 122.
φιλοσοφία 38. 172. 220. 276. 394. 398. 

400.
φιλοσοφία ήθική 132. 
φιλοσοφία πρακτική 72. 78. 86. 292. 

400.
φόβος 48. 86. 88. 90. 114. 210. 268.

280. 292. 346. 
φόβος θεού 32. 270. 
φρόνημα πνευματικών 36. 318. 
φρόνημα σαρκικόν 28.412.414. 
φρόνημα τής σαρκός 242.408. 
φρόνημα χοικόν 278.434. 
φρόνησις 130.180.
Φυσιοθεσΐται 250. 
φύσις 68.70. 
φυσίωσις 80.

φως 46. 50. 166. 262. 266. 268. 270.
340. 

φως άΐδιον 330. 
φώςαίσθητόν 184. 
φως άληθείας 282. 310. 312. 
φως άληθούς γνώσεως 260. 
φως γνώσεως 314. 
φως θειον 166.412.434. 
φως πατρικόν 260.
φως πνευματικών 166. 182. 310. 356. 

358.
φως χαρισμάτων 280.
φως χάριτος 290.
φωτισμός 162. 180. 182.434.436.

X

Χάμ 164. 
χαμευνία 122. 
χαρά 150. 170. 308. 
χάρις 24.28.44.212.216. 378. 
χάρισμα, -τα 16. 18. 34. 46. 164. 166. 
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ΕΚΔΟΘΕΝΤΑ ΕΡΓΑ ΠΑΤΕΡΩΝ ΤΗΣ ΕΚΚΛΗΣΙΑΣ

Α'. ΑΠΑΝΤΑ Μ. ΒΑΣΙΛΕΙΟΥ

Τόμος 1ος Ε π ισ το λές .
» 2 ος Ε πιστολές.
» 3 ος ■ Ε πιστολές.
» 4ος 'Ομιλίες σ την Έξαήμερο.
» 5 ος Ό μιλΐες  σε Ψαλμούς.
» 6ος 'Ομιλίες ήθ ικές και πρακτικές.
» 7ος 'Ομιλίες δογματικές, περιστατικές, έγκω μιαστικές, πα ιδ/κές.
» 8ος ’Α σ κ η τικ ά  Α '( 'Ό ρο ι κατά  πλάτος).
» 9ος ’Α σ κ η τικ ά  Β ("Οροι κ α τ ’έπιτομήν).
» 10ος Δ ογματικά έργα.

Β'. ΑΠΑΝΤΑ Μ. ΑΘΑΝΑΣΙΟΥ
Τόμος 1ος ’Α π ο λο γητικά  (Κατά ειδώ λω ν, Π ερ ϊ έναθρω πήσεω ς).

» 2ος Δ ογματικά Α ’(Λόγοι κατά  Α ρειανώ ν Α '-Β ).
» 3ος Δ ογματικά Β '(Λ όγο ι κατά  ’Α ρειανώ ν Γ '-Δ ).
» 4ος Δ ογματικά Γ \
» 5ος Ε ρμηνευτικά  Α
» 6ος Ε ρμηνευτικά  Β ' (Έ ξήγησ ις  εϊς τους Ψαλμούς).
» 7ος Ε ρμηνευτικά  Γ  (Έ ξήγησ ις  εϊς τους Ψαλμούς).
» 8 ος Ίστορικοδογματικά  Α ’.
» 9ος Ίστορικοδογματικά  Β \
» 10ος Ίστορικοδογματικά  Γ \
» 11 ος ’Α σ κ η τικ ά  (Β ίος Μ . ’Αντω νίου, Β ίος άγ. Σ υγκλητικής).
» 12ος Διάφορα άμφιβαλλόμενα έργα.

Γ . ΑΠΑΝΤΑ ΓΡΗΓΟΡΙΟΥ ΤΟΥ ΘΕΟΛΟΓΟΥ
Τόμος ; 1ος Π ρ ο σ ω π ικ ές  σχέσεις και Ε κ κ λη σ ια σ τικ ή  Διακονία Α '.

» 2ος Π ρ ο σ ω π ικ ές  σχέσεις κα\ Ε κ κ λη σ ια σ τικ ή  Διακονία Β  \
» 3ος ’Α π ο λο γη τικά  έργα.
» 4ος Δ ογματικά  έργα.
» 5ος 'Ομιλίες.
» 6ος Ε γκω μ ια σ τικο ί καϊ Ε π ιτάφ ιο ι Λόγοι.
» 7 ος Ε πισ τολές.
» 8ος Ό  Χ ρ ισ τό ς  πάσχω ν καϊ "Ε πη δογματικά.
» 9ος ’Έ π η  Η θικά.
» 10ος ’Έ π η  Ιστορικά.
»  11ος "Ε πη εις  Ε τέρ ο υ ς .-Ε π ιγρ ά μ μ α τα .



Δ' ΑΠΑΝΤΑ ΕΥΣΕΒΙΟΥ ΚΑΙΣΑΡΕΙΑΣ

Τόμος 1 ος Ε κκλησιαστική  Ιστορία (Βιβλία Α '-Γ ) .
» 2ος Ε κκλησιαστική  Ιστορία (Βιβλία Δ '-Σ Τ ').
» 3ος Ε κκλησιαστική  Ιστορία (Βιβλία Ζ' - 1).
» 4ος Τριακονταετηρικός στό Μ . Κ ω ν /ν τ ΐν ο -  Σ τόν Βίο Μ . Κ ω ν/ντί-  

νου. Λόγος Μ . Κω νσταντίνου στόν Σ ύλλογο τω ν άγιων.

Ε' ΑΠΑΝΤΑ ΙΩΑΝΝΟΥ ΔΑΜΑΣΚΗΝΟΥ

Τόμος 1 ος Δογματικά А  ’ Γ Ε κδο σ ις  άκριβής τής όρθοδόξου πίστεως).
» 2ος Φιλοσοφικά Κεφάλαια και Α π ο σ π ά σ μ α τα -  Π ερί αιρέσεων.-  

Ε ισαγω γή Δογμάτω ν στοιχειώδης. Ύπό έκδοση.
» 3ος Π ερι ε ικ ό ν ω ν -  Λόγος Αποδεικτικός περϊ εικόνων.
» 4ος Λ ίβελλος όρθου φρονήματος.- Π ερι άγιας Τριάδος (Λόγοι 

А - В ) .  Περι τώ ν έν πίστει κ εκ ο ιμ η μ ένω ν- Π ερϊ του Τρισά
γιου 'Ύμνου. Π ερϊ π ίσ τεω ς κατά τής α ίρέσεω ς τών Ν εστορια
νώ ν.-  Π ρός τόν Ίακω βίτην έπ ίσκοπον Δαραίας.

» 5ος Π ερϊ τών Χ ρ ισ τφ  δύο θελημά τω ν.- Π ερϊ συνθέτου φύσεως.
Κατά Μ ανιχα ίω ν.- Δ ιάλεξις Ίωάννου Ό ρθοδόξου προς Μ ανι- 
χαϊον. Διάλεξις Σαρακηνοΰ και Χ ρ ιστια νού .- Π ερι Δρακόν
τω ν .-  Π άθος Αρτεμίου.

» 6ος 7ера Π αράλληλα, (Μ έρος А '). Ύπό έκδοση.
» 7ος Ιερά Π αράλληλα, (Μ έρος Β ). Ύπό έκδοση.
» 8ος А ) Ιερά Π αράλληλα, (Μέρος Γ'). Β') Περι νηστειών -  Περι 

τών όκτώ της πονηρίας.- Περί άρετών καί κακιών -  Περι 
έξομολογήσεως-Περίάζύμων. Ύπό έκδοση

» 9 ος 'Ομιλίες.
» 10ος Ιστορία Ψυχωφελής έκ  τής ένδοτέρας τώ ν Α ίθ ιόπω ν χώ ρας, τής  

Ινδιώ ν λεγομένης. Β ίος Βαρλαάμ καϊ Ίωάσαφ.
» 11 ος Ε ίς  Έ πιστολάς Π αύλου (Ρωμαίους -  Κορινθίους А ' -  Κοριν- 

θ ίο υςΒ ). Ύπό έκδοση.
» 12 ος Ε ίς  Έ πιστολάς Π αύλου (Γ α λά τα ς- Φιλήμονα). Ύ πό  έκδοση.

Σ Τ  ΑΠΑΝΤΑ ΙΩΑΝΝΟΥ ΧΡΥΣΟΣΤΟΜΟΥ

Τόμος 1ος Διάλογος Π α λ λα δ ίο υ -  Π ερϊ άσαφείας τώ ν προφ ητειώ ν.- Σύνο- 
ψις Π αλαιας Διαθήκης.

» 2ος 'Ομιλίες στή Γένεση ( ΛΚΓ ) .
» 3ος 'Ομιλίες στή Γένεση ( Κ Δ ΜΑ  ).
» 4ος 'Ομιλίες στή Γένεση ( ΜΒΞΔ) .
» 5ος α) Όμιλ. στή Γένεση (Γ -  ΙΒ). β) Στοΰς ΨαλμοΙς (ΜА -ΜΓ).
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Τόμος 6ος 'Ομιλίες σ τους Ψ αλμους ( Μ Δ Ρ Κ Γ ) .
» 7ος α) Ό μ ιλ ίες  στους Ψ αλμους ( Ρ Κ Δ Ρ Ν ) .

β) Ό μ ιλ ίες  σ τον Δαυίδ και τον Σαουλ.
» 8ος α) Ό μ ιλ ίες  σ τη  Γ ένεση  ( Α ' -  Θ ).-  β) Υ π ό μ νη μ α  στόν Ή σαΐα.

Υ π ό μ νη μ α  στόν Δανιήλ (Κεφ. Ι'-ΙΓ ).
» 8α' Ό μ ιλ ίες  σέ πρόσω πα  και ρη τα  τή ς  Π . Διαθήκης.
» 9ος Υ π ό μ νη μ α  στο Κ ατά  Μ ατθα ίον Ε ύα γγέλ ιο  (Ό μ ιλ ίες  Α '-Κ ).
» 10ος Υ π ό μ νη μ α  στό Κ ατά  Μ ατθα ίον Ε ύα γγέλ ιο  (Ό μιλ. Κ Α '-.Λ Ζ ').
» 11 ος Υ π ό μ νη μ α  στό Κ ατά  Μ ατθα ίον Ε ύα γγέλ ιο  (Ό μιλ. Λ Η  '-Ν Σ Τ  ').
» 11α' Υ π ό μ νη μ α  στό  Κ ατά  Μ ατθα ίον Ε ύα γγέλ ιο  (Ό μιλ. Ν Ζ  - Ο Ε ').
» 12ος Υ π ό μ νη μ α  στό  Κ ατά Μ ατθα ίον Ε ύα γγέλ ιο  (Ό μιλ. Ο ΣΤ'-ί,Α  ), 

και στό Κ ατά Ίωάννην Ε ύαγγέλιο  (Ό μ ιλ ίες  Α '-Α ').
» 13ος Υ π ό μ νη μ α  στό Κ ατά Ίωάννην Ε ύαγγέλιο  (Ό μ ιλ ίες  Ε  '-ΑΑ ').
» 13α' Υ π ό μνη μα  στό Κ ατά  Ίωάννην Ε ύαγγέλιο  (Ό μ ιλ ίες  ΑΒ  -Ν Α ').
» 14ος Υ π ό μνη μα  στό Κ ατά Ίωάννην Ε ύαγγέλιο  (Ό μ ιλ .Ν Ε  -Π Η  ).
» 15ος Υ π ό μνη μα  σ τις  Π ράξεις (Ό μ ιλ ίες  Α -Κ Γ  ).
» 16α' Υ π ό μνη μα  στις  Π ράξεις (Ό μ ιλ ίες ΚΑ '-Μ Α ').
» 16β' α) Υ π ό μ νη μ α  σ τις  Π ράξεις (Ό μ ιλ ίες  Μ Ε  -Ν ) .

β) Σ την  Π ρός Ρω μαίους (Ο μ ιλ ίες Α '-I').
» 17ος Υ π ό μνη μα  στην Π ρός Ρ ω μαίους (Ό μ ιλ ίες ΙΑ -Λ Γ ).
» 18ος Υ π ό μνη μα  στην Α  ' Π ρός Κορινθίους (Ό μ ιλ ίες  Α '-ΚΑ ).
» 18α' Υ π ό μ νη μ α  στην Α  ' Π ρό ς Κορινθίους (Ό μ ιλ ίες  ΚΒ '-ΜΔ ').
» 19ος Υ π ό μνη μα  στη  Β ' Π ρός Κ ορινθίους (Ό μ ιλ ίες  Α -Κ Α ').
» 20ος α) Υ π ό μνη μα  στη  Β  ' Π ρός Κορινθίους (Ό μ ιλ ίες  Κ Ε  '-Λ )  

β) Σ την  Π ρός Έ φεσίους (Ό μ ιλ ίες Α '-ΙΑ').
» 21ος α) Υ π ό μνη μα  στην Π ρό ς Έ φεσίους (Ό μιλ. ΙΒ '-ΚΔ ') 

β)Σ τήν Π ρός Φ ιλιππησ ίους (Ό μιλ. Α - Ι Β ').
» 22ος α) Υ π ό μ νη μ α  στην Π ρό ς Φ ιλιππησίους (Ό μ ιλ ίες  ΙΓ  - ΙΕ  ), 

β) Σ την  Π ρό ς Κ ολοσσαεΐς, καϊ γ) σ την Π ρ ό ς θ ε σ /κ ε ΐς  Α '.
» 23ος α) Υ π ό μνη μα  σ τη  Β  'Π ρό ς Θ εσσαλονικεΐς (Ό μ ιλ ίες  Α -Ε ) .  

β) Σ τη ν  Α  'Π ρ ό ς  Τ ιμόθεον (Ό μ ιλ ίες  Α -ΓΗ), 
β) Σ τη  Β 'Π ρό ς Τιμόθεον (Ό μ ιλ ίες  Α - Ι ) .

» 24ος α) Υ π ό μνη μα  στην Π ρό ς Τ ίτον (Ό μιλ. Α β) σ την Π ρό ς Φι- 
λήμονα (Ό μιλ. Α -Γ), γ) σ την Π ρ ό ς  Ε βρα ίους (Ό μιλ . Α -ΙΕ).

» 25ος α) Υ π ό μ νη μ α  στην Π ρ ό ς Ε βρα ίους (Ό μ ιλ ίες  β  -Α Δ ), 
β) Ε ίς το ν π τω χ ό ν Λ ά ζα ρ ο ν , ( Ό μ ιλ ί ε ς Α '- Ζ ) .

» 26ος Ό μιλίες  Η θ ικ έ ς -  Άγιογραφικές.
»  27ος Ό μιλίες  Α γ ιο γρ α φ ία ς  -  Ε ρμηνευτικές.
» 28ος Π οιμαντικά  καϊ 'Ασκητικά Α '.
» 29ος 'Ασκητικά Β
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Τόμος 30ος 'Ο μ ιλ ίεςΚ α τη χη τικ ές- Ηθικές.
» 31 ος Ό μιλίες κατηχητικές και ήθικές Β '.- Όμιλ. Π ερ ιστατικες Α
» 32ος Όμιλίες Περιστατικές Β'.
» 33ος Ό μιλίες Π εριστατικες Γ'.
» 34ος Ό μιλίες Π εριστατικες Δ\ α) Π ρός Ιουδαίους και "Ελληνας.

β) Π ρός Ιουδαίους, γ) Περ'ι ειμαρμένης και προνοίας, και 
δ) Ε ις  τόν μακάριον Βαβύλαν.

» 35ος Ό μιλίες δογματικές.
» 36ος α) Ό μιλίες έορταστικές, β) Ό μιλίες έγκω μ ιαστικες А
» 37ος α) Ό μιλίες Ε γκω μια στικές Β'. β) Ε π ισ το λές  πρός την ’Ο λυμ

πιάδα (Α - ΙΖ)  και Β ίος τής όσιας Ό λυμπιάδος.
» 38ος α) Ε πισ τολές Π ρός Ίννοκέντιον, β) Ε π ισ το λές  ΙΗ'-ΡΜΒ'.

Ζ ΑΠΑΝΤΑ ΓΡΗΓΟΡΙΟΥ ΝΥΣΣΗΣ
Τόμος 1ος Δογματικά Α ' α) Π ώ ς τρία πρόσω πα λέγοντες, β) Κ ατά ειμαρ

μένης, γ) Αιάλογος περί ψυχής και άναστάσεως, και δ) Λόγος  
Κ ατηχητικός Μ έγας.

» 2ος Δογματικά Β ' (Κατά Εύνομίου ’Α ντιρρητικο ίΛ όγο ι Α '-Β '.)
» 3ος Δογματικά Γ ' α) Κατά Εύνομίου ’Α ντιρρητικός Λ όγος Γ'. β) Λ ό 

γος άντιρρητικός πρός την Εύνομίου έκθεσιν.
» 4ος Α ) Λόγοι Δογματικοί. 1)Πρός Εύστάθιον, Π ερι τής άγ. Τριάδος.

2) Π ρός Άβλάβιον, Π ερι του μ η  οϊεσθαι λέγειν τρεις θεούς. 3) 
Π ρός Σ ιμπλίκιον, Π ερι πίστεω ς. 4) Κατά Μ ακεδονιανώ ν τω ν  
Π νευματομάχω ν περι του άγίου Πνεύματος. 5) Π ρός Θ εόφι
λον, Κατά Άπολιναριστώ ν. 6) ’Α ντιρρητικός πρός τά Ά πολι-  
ναρίου. 7) Κ ατά Ά ρείου και Σαβελλίου.

Β ') ’Ε π ισ το λ έ ς (Α'-ΛΑ').
»  5ος Ερμηνευτικά Α' α) Περι κατασκευής του άνθρώπου. β) ’Α πο

λογητικός περι τής Έξαημέρου. γ) Περι τής του άνθρώπου  
γενέσεω ς  (Όμιλίες Α-Γ).

» 6ος Ερμηνευτικά Β ' α) Ε ίς  την έπιγραφήν τω ν Ψαλμών. β) Ε ις  τόν 
6ον Ψαλμόν. γ) Π ερί τής όγδόης. δ) Ε ίς τόν Ε κκλησιαστήν.

» 7ος Ε ρμηνευτικά Γ', Ε ξήγηση  στά  "Ασματα, Λόγοι Α'-ΙΕ'.
» 8ος α) Ε ρμηνευτικά  - Δογματικά έργα Δ \ Ε ίς  την Προσευχήν, Λόγοι 

Α’-Ε ’, Ε ίς τοΰς Μ ακαρισμούς, Λόγοι Α-Η',. 
β) !Α σκητικά  Α 1) Π ερί του κατά θ εό ν  σκοπού και τής κ α τ ’ 

Αλήθειαν άσκήσεω ς. 2) Π ρός Άρμόνιον, Π ερι του τ ί  τό του 
Χριστιανού έπάγγελμα. 3) Π ρός Όλύμπιον, Π ερί τελειότητος. 
4) Π ρός τούς άχθομένους ταΐς έπιτιμήσεσι. 5) Π ερι τω ν  
νηπίω ν πρό ώ ρας άφαρπαζομένων.

458 ΕΚΔΟΘΕΝΤΑ ΕΡΓΑ



Τόμος 9ος Α )  Α σ κ η τικ ά  Β \  Π ερι Παρθενίας, (Κεφάλαια Α'-ΚΓ').
Β )  Λ όγοι Ε γκω μιαστικο ί. 1) Π ερι άρετής, ήτοι Ε ις  τον Β ίον  

Μ ω υσέω ς, (Λόγοι Α'-Β'). 2) Ε ίς  τον Βίον τής Ό σιας Μ α κ ρ ι
νής. 3) Ε ίς  τον Βίον Α γ. Γρηγορίου του Θ αυματουργοί.

» 10ος α) Ό μιλίες δογματικές, β) Η θικές, γ) Έ ορταστικές.
» 11ος α) Ό μιλίες έορταστικές, β) Ό μ ιλίες έγκω μιαστικές, 

γ) Ό μιλίες έπιτάφιες..

Η ' ΑΠΑΝΤΑ ΓΡΗΓΟΡΙΟΥ ΤΟΥ ΠΑΑΑΜΑ

Βίος Γρηγορίου Π αλαμά  ύπό Φιλοθέου Κοκκίνου.
Τόμος 1ος α) Λόγοι Αποδεικτικοί δύο Π ερι έκπορεύσεω ς του άγιου Π νεύμα  

τος. β) Ε π ισ το λές  πρός Α  κίνδυνον Α ', Β ', Γ '. γ) Ε π ισ το λές  
πρός Βαρλαάμ Α ' , Β ' .

» 2ος Υ π έρ  τω ν ίερώ ς ήσυχαζόντω ν Λόγοι Α ' - Γ ' .
» 3ος Π ραγματείες δογματικές και όμολογιακές.
»  4ος Ε πιστολές.
» 5ος Κατά Α κινδύνου Λόγοι Α ντιρρητικο ί ( Α Γ ' ) .
» 6ος Κατά Ακινδύνου Λόγοι Α ντιρρητικο ί (Α’- Ζ ) .
» 7ος Ύπό έκδοση.
» 8ος Ύπό έκδοση.
» 9ος Ό μιλίες Α '-Κ'.
» 1 Οος Ό μιλίες ΚΑ -Μ Β !
» 11 ος Ό μιλίες ΜΒ -ΞΓ.

©ΦΙΛΟΚΑΛΙΑ

Τόμος 1ος Α ποφ θέγματα  Γερόντω ν.
» 2ος Τό Λειμω νάριον.
» 3ος Διονυσίου ’Αρεοπαγίτου, Π ερι θείω ν όνομάτων, Π ερ ι ούρανίοο 

ιεραρχίας, Π ερ ι Ε κκλησιαστικής Ιεραρχίας, Π ερ ι μ υ σ τ ικ ή ς  
θεολογίας, Ε π ιστολές.

» 4ος θεοδώρητου Κύρρου, Φ ιλόθεος Ιστορία  ή Α σ κ η τικ ή  Π ολιτεία .
» 5ος Κυρίλλου Σκυθοπολίτου, Βίοι άγιων.
» 7ος Μακαρίου του Αίγυπτίου, 50 Π νευματικές Ό μιλίες.
» 8 Α Ισαάκ του Σύρου, Λ όγοι Α σκητικο ί, ( Α Κ Σ Τ ) .
» 8Β Ισαάκ του Σύρου, Λ όγοι Α σκητικο ί, (Κ Ζ '~  Ξ Α).
» 8Γ Ισαάκ του Σύρου, Λ όγοι Α σκητικο ί, ( Ξ Β Π Σ Τ -  Ε π ισ τ. Α - Δ ).
» 9ος Διαδόχου Φωτικης, Κ εφάλαια Γ νω στικά , Λ ό γο ς σ τη  Α νάληψ η, 

Ό ράσεις, Ε ρω τα ποκρ ίσεις .- Ίωάννου Καρπαθίου, Κ εφάλαια  
Π αρακλητικά  100.

» 10Α Των ‘Αγίων Βαρσανουφίου καί Ίωάννου Ε ρ ω τα π ο κ ρ ίσ εις  
(Α '-Σ Κ θ ) .
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Τόμος 10Β Των 'Αγίων Βαρσανουφίου και Ίωάννου Ε ρω ταποκρίσεις  
(ΣΛ'-ΦΚΒ).

» 10Γ Των 'Αγίων Βαρσανουφίου και Ίωάννου Ε ρω τα ποκρ ίσεις  
(Φ Κ Γ'-Ω Μ ').

» 12ος Άββα Ήσαΐα, Λόγοι ’Α σκητικο ί - Άββά Ζωσιμά, Κεφάλαια  
ώ φέλιμα  - Άββα Δωροθέου, Π ραγματείες кал ’Ε πιστολές.

» . 14ος Μαξίμου του Όμολογητοΰ, Μ υσταγω γία  -  Τα 4 0 0  Κεφάλαια  
Π ερί ’Α γάπης -  Λόγος ’Α σκητικός -  Τα 2 0 0  Κεφάλαια Περι 
Θεολογίας.

» 14Α Μ αξίμου του Ό μολογητοΰ, 1. Ε ρω ταποκρίσεις , 2. Π ρδς Θεό- 
πεμπτον τόν Σ χολαστικόν , 3. Ε ρμηνεία  είς ΝΘ' Ψαλμόν.

» 14Β Μαξίμου του Όμολογητοΰ, Π ρός Θαλάσσιον περι διαφόρων  
άπόρων τής ’Α γίας Γραφής, (Ερωτήσεις Α' -  ΝΓ’).

» 19Α Συμεών του Ν. θεολόγου, Βίος Σ υμεώ ν ύπό Ν ικήτα  Στηθάτου, 
Κεφάλαια - Εύχαριστίες - Διάλογος μ ετά  Σχολαστικού.

» 19Β Συμεών του Νέου θεολόγου, Βίβλος τω ν Θ εολογικώ ν Λ όγω ν  
(Λόγοι А  -Γ !) -  Β ίβλος τω ν Η θικώ ν Λ όγω ν (Λόγοι А-Ъ ')

» 19Γ Συμεών του Νέου θεολόγου, Α)  Βίβλος τω ν Η θικώ ν Λ όγω ν  
(Λόγοι Ζ - Ι Ε ) - Β )  Κ ατηχητικοί Λόγοι (Λόγοι Α -Ζ ).

» 19Δ Συμεών του Νέου θεολόγου, Κ ατηχητικοί Λόγοι (Η ’-Λ Δ ').
» 19Ε Συμεών του Νέου θεολόγου, 'Ύ μνοι (Α ' -ΚΖ).
» 19Б Συμεών τού Νέου θεολόγου, 'Ύμνοι (ΚΗ'-ΝΗ).
» 22ος Νικολάου Καβάσιλα, Ερμηνεία στη  Θεία Λειτουργία  - Π ερι τής  

έν Χ ρ ισ τφ  Ζω ής.

I' ΤΑ ΜΑΡΤΥΡΙΑ ΤΩΝ ΑΡΧΑΙΩΝ ΧΡΙΣΤΙΑΝΩΝ 

ΙΑ' ΑΠΟΛΟΓΗΤΑΙ

Τόμος 1ος Ιουστίνου, ’Α πολογίες Α ' καί Β ' -  Λ όγος Π ερί Ά ναστάσεω ς,- 
Διάλογος Π ρός Τρύφωνα.

» 2ος Τατιανοΰ, (Πρός ’Έλληνας).- ’Αθηναγόρου, (Πρεσβεία Χρι
στιανών καί Περί άναστάσεως νεκρών).- Θεοφίλου Άντιο- 
χείας, (Πρός Αύτόλύκον Βιβλία Α-Γ).- Επιστολή πρός Διό- 
γνητον.

1Β' ΑΠΑΝΤΑ ΚΛΗΜΕΝΤΟΣ ΑΑΕΞΑΝΔΡΕΩΣ

Τόμος 1ος 1. Προτρεπτικός,!. Παιδαγωγός Α \
» 2ος Παιδαγωγός, Λόγοι Β' καί Γ’.

Τιμή έκάστου τόμου δρχ. 2.500.
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Φωτοστοιχειοθεσία: « Γ ρ α φ ικ ές  Τ ε χ ν ες »  Ε λ ε υ θ ε ρ ίο υ  Μ ε ρ ε τ α κ η  

Μ ενελάου 3 -  Τηλ. 283 8 8 0 -  Θεσσαλονίκη

Ε κτύπω ση  "Οφσετ: « Γ ρ α φ ικ ές  Τ έ χ ν ε ς »  Φ ω τη  Π α λα ιο χω ρ ινο υ  

Κατσιμίδου 3 0 -  Τηλ. 928 5 9 2 -  Θεσσαλονίκη

Βιβλιοδεσία: Ά φ ο ι  Β α ρ ο υς ια δ η  

Λαχανα 1 7 -  Τηλ. 8 3 9 4 1 4 -  Θεσσαλονίκη

Κεντρική διάθεση: Β ιβλιοπω λείο Ε . Μ ε ρ ε τ α κ η  

Μ ενελάου 3 -  Θεσσαλονίκη -  Τηλ. 283 880


