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1. ΜΕΡΟΣ ΔΕΥΤΕΡΟ:  οι ΠΑΥΛΕΙΕΣ επιστολες της αιχμαλωσιασ

Α. Η Επιστολή στον Ελληνιστικό Κόσμο

Μία επιστολή είναι ένας ‘διακεκομμένος’ διάλογος. Ο Σενέκας προσδιορίζει την επιστολή ως ένα διάλογο φίλων που τους χωρίζει η απόσταση (amicorum colloquia absentium-uera amici absentis uestigia)
. Από τα 27 βιβλία της Κ.Δ. τα 21 είναι επιστολές, σε αντίθεση προς την Π.Δ., όπου ούτε ένα βιβλίο δεν χαρακτηρίζεται έτσι, παρ’όλο που και σε αυτήν (την Π.Δ.) εμπεριέχονται επιστολές κυρίως από τη μεταιχμαλωσιακή περίοδο. Στο Βαρ. 6 σώζονται οι επιστολές του Ιερεμία και στα βιβλία των Μακκαβαίων επιστολές εβραίων, ρωμαίων, σελευκιδών και σπαρτιατών. Στα αποκαλυπτικά κείμενα απαντούν επίσης Επιστολές προς τις δέκα φυλές που βρίσκονταν στη Διασπορά.

Ο A. Deissmann διέκρινε μεταξύ γράμματος, ως ενός αυθόρμητου μέσου επικοινωνίας ανάμεσα σε πρόσωπα ή ομάδες (και τέτοια απαντώνται ανά χιλιάδες σε σπαράγματα παπύρων) χωρίς ιδιαίτερες φιλολογικές και λογοτεχνικές αξιώσεις, και της επιστολής, που δεν είναι παρά μια μεταμφιεσμένη πραγματεία. Σύμφωνα με τον D., το γράμμα είναι ένα κομμάτι ζωής, ενώ η επιστολή το προϊόν φιλολογικής τέχνης. Η τελευταία δημιουργήθηκε από τους έλληνες φιλοσόφους του 4ου αι., δεν έχει πάντα μια συγκεκριμένη αφορμή και αφορά ένα πλατύ κοινό. Τέτοιες επιστολές είναι του Σενέκα Ad Lucium Epistulae Morales, του Επικούρου και μερικά ιουδαϊκά έργα, όπως η Επιστολή του Αριστέα. Ως γράμματα θα μπορούσαν να χαρακτηριστούν οι επιστολές του Παύλου, οι οποίες προϋποθέτουν προσωπικές σχέσεις με τις παραλήπτριες τοπικές Εκκλησίες και «απαντάνε» σε συγκεκριμένες ποιμαντικές ανάγκες και ερωτήματα. Ιδιαίτερα προσωπικό τόνο σε αυτές δίνουν εκτός των άλλων και οι επιλογικοί χαιρετισμοί σε φιλικά πρόσωπα. Τυπικό γράμμα είναι η συστατική επιστολή του Παύλου στο Φιλήμονα για τον Ονήσιμο. Ως επιστολές θα μπορούσαν να χαρακτηριστούν η προς Εβραίους και οι Καθολικές εκτός των Β’ και Γ’ Ιω. 

Σήμερα στην Έρευνα υπάρχει διαφοροποίηση μεταξύ επιστολών φιλολογικών, διπλωματικών και μη φιλολογικών, που με τη σειρά τους διακρίνονται στα εξής είδη: οικογενειακή, φιλική, συστατική, προειδοποιητική, επιτιμητική, επαινετική, παρακλητική.

Τα γράμματα του αρχαίου ελληνιστικού κόσμου χωρίζονταν σε τρία μέρη: 

1.Εισαγωγή: 

(α) Πρωτόκολλο-Χαιρετισμός (Praescript), όπου δηλωνόταν το όνομα του αποστολέα, αυτό του παραλήπτη σε δοτ. (με τα συνοδευτικά φίλτατος, τιμιώτατος, γλυκύτατος) και το χαίρειν
. Π.χ. Απίων (Superscriptio) Ἐπιμάχῳ τῷ πατρί καὶ κυρίῳ (Adscriptio) πλεῖσται χαίρειν (salutatio). 
(β) Προοίμιο (proömium): Ευχή για υγεία προς τον παραλήπτη (formula valetudinis) με παράλληλη διαβεβαίωση της ευρωστίας ή μη του αποστολέα. Π.χ. Πρὸ πάντων εὔχομαι σοὶ ὑγιαινειν καὶ διὰ παντὸς ἐρωμένον εὐτυχεῖν μετὰ τῆς ἀδελφῆς           μου καὶ θυγατρὸς αὐτῆς καὶ τοῦ ἀδελφοῦ μου. Πολλές φορές προστίθεται η επισήμανση του γράφοντος ότι αυτός ποιεί καθημερινά προσκύνημα (ικεσία) γι’ αυτόν προς κάποια θεότητα και ότι ενθυμείται τον παραλήπτη. 
2. Το κυρίως Θέμα (Corpus). Πολλές φορές το μέρος αυτό άρχιζε με μια ευχαριστία προς το Θεό με τις φράσεις ‘εὐχαριστῶ’ ή ‘χάριν ἒχω’. Π.χ. Εὐχαριστῶ τῷ κυρίῳ μου Σεράπιδι, ὅτι μου κινδυνεύσαντος εἰς θάλασσαν ἔσωσεν εὐθέως. Ακολουθούσε η επισήμανση της αφορμής συγγραφής της επιστολής και η αποκάλυψη του θέματος (disclosure-Formel).

3. Εσχατόκολλο- Επίλογος:

(α) τελικές παραινέσεις, μνεία του τρόπου συγγραφής της επιστολής και διατύπωση της επιθυμίας επίσκεψης. 

(β) ασπασμοί, η ευχή Ἐρρῶσθαι σὲ εὔχομαι / εὐτύχει (πρβλ. Πρ. 15, 29.23, 26. Ιακ. 1, 1) και ημερομηνία. Ο ασπασμός γραφόταν πολλές φορές από τον ίδιο τον αποστολέα σαν υπογραφή. 

Πρέπει να επισημανθεί ότι στην Ανατολή ο Χαιρετισμός ήταν περισσότερο εκτεταμένος, αφού αποτελείτο από δυο σκέλη: στο α’ σκέλος τα ονόματα του αποστολέα και του παραλήπτη συνοδεύονται από διάφορους τίτλους, ενώ στο β’ αντί του ‘χαίρειν’ ακολουθούσε μια ευλογία σε β’ πληθυντικό. Π.χ. Ναβουχοδονόσορ ὁ βασιλεῡς πᾶσι τοῖς λαοῖς… Εἰρήνη ὑμῖν πληθυνθείη. Στα ιουδαϊκά γράμματα στην εισαγωγή αντί του χαίρειν απαντά η στερεότυπη φράση: (ἒλεος καὶ) εἰρήνη (εβρ. salom-selam) (Αποκ. Βαρούχ 78, 2. Πρβλ. Γαλ. 6, 16).

Ο συνήθης τρόπος για να γράψει κανείς γράμμα ήταν το να απευθυνθεί σε γραμματέα-επιστολόγραφο, προκειμένου είτε (α) να του το υπαγορεύσει συλλαβιστά ή φυσιολογικά (‘recorder’), είτε (β) να του προσδιορίσει το περιεχόμενο, αφήνοντάς του ελευθερία στην τελική σύνταξη του κειμένου (‘editor’), είτε (γ) να του διατυπώσει μόνον τις βασικές έννοιες (‘co-author’) ή (δ) και να του δώσει εν λευκώ το δικαίωμα να γράψει εκείνος την επιστολή εξ ονόματός του (‘composer’). Στην αρχαιότητα, επίσης, ήταν ασυμβίβαστο το να σκέφτεται και να γράφει κανείς ταυτόχρονα. Επιπλέον τα δάκτυλα από την πολλή δουλειά ήταν αδέξια για γράψιμο, ενώ εκείνος που έγραφε, το έκανε αυτό καθισμένος σταυροπόδι στο πάτωμα και μάλιστα πάνω στην παλάμη του. Το ίδιο υλικό του παπύρου ανάγκαζε το γραμματέα να μη γράφει με συνεχή ροή, αλλά να χαράσσει ξεχωριστά κάθε γράμμα πάνω του. Γι’ αυτό και κατά την υπαγόρευση ήταν απαραίτητες οι διακοπές κυρίως ανά δίωρο στα σημεία εκείνα που γινόταν αλλαγή θέματος. Έτσι μεγάλες επιστολές, όπως η Ρωμ. ή η Α’ Κορ., που καταλαμβάνουν και τη μεγίστη έκταση που θα μπορούσε να έχει ένα ειλητάριο, δύσκολα θα μπορούσαν να γραφτούν σε μια μέρα. Επειδή η διαδικασία αυτή διαρκούσε αρκετές μέρες, γι’ αυτό και στην ίδια την επιστολή η διάθεση του αποστολέα ποικίλλει. 

Β. Η Παύλεια Επιστολή 

Αυτός που καθιέρωσε το επιστολικό είδος στη χριστιανική γραμματεία είναι ο Παύλος (Π.). Όπως αποδεικνύει το επιστολικό είδος των έργων του και η διαλεκτική του περιεχομένου τους με τις υπαρκτές ανάγκες των Εκκλησιών και των μελών τους, ο Π. αντί του μονολόγου προτίμησε συνειδητά τον άμεσο διάλογο. Ένας τέτοιος διάλογος με τον κόσμο και την ιστορία αποτελεί το κατεξοχήν χαρακτηριστικό της παλαιοδιαθηκικής και καινοδιαθηκικής εξ αποκαλύψεως θρησκείας. Με τα γράμματά του ο απόστολος των εθνών αντιμετωπίζει ποιμαντικά προβλήματα, επιπλήττει, νουθετεί, παρηγορεί, προσπαθεί να δώσει προεκτάσεις ζωής στην πίστη και στα μυστήριά της (πρβλ. Α’ Κορ. 10 -11). μην έχοντας την ησυχία για να γίνει συγγραφέας προτιμούσε την επιστολή, που είναι ο ζωντανότερος και αμεσότερος τρόπος επικοινωνίας. Η Επιστολή με τον άτεχνο τρόπο της εκφράσεως ήταν για τον ορμητικό του χαρακτήρα, την ευμετάβολη διάθεσή του, τον πυρετώδη τρόπο εργασίας και τη γεμάτη αντιθέσεις ψυχή του ο καταλληλότερος τρόπος να εκφράσει τις ιδέες που τον πλημμύριζαν.. Κατά τους ραββίνους η πέννα ήταν ένα από τα πράγματα που δημιούργησε ο Θεός το βράδυ της τελευταίας ημέρας της Δημιουργίας (Holzner)
. Μετά τον Παύλο καταγράφονται και συλλέγονται σε Corpus επτά επιστολών, οι Καθολικές
, οι επιστολές της Αποκάλυψης και αυτές του Ιγνατίου.

Οι επιστολές του Παύλου διακρίνονται στις δέκα εκείνες που απευθύνονται προς μία Εκκλησία (Γαλ., Α’/Β’ Θεσ., Α’/Β’Κορ., Φιλ., Ρωμ. Κολ.) ή προς μια ομάδα Εκκλησιών, (η εγκύκλια Εφ., ίσως και Ρωμ.) και στις τέσσερεις προς ένα συγκεκριμένο πρόσωπο. Μερικές επιστολές γράφτηκαν τον καιρό που ο Π. ήταν φυλακισμένος (4 συνολικά: Εφ., Φιλ., Κολ., Φιλ.), γι’ αυτό και λέγονται της αιχμαλωσίας, ενώ άλλες απευθύνονται σε ποιμένες των εκκλησιών, γι’ αυτό και λέγονται ποιμαντικές (Α’/B’ Tιμ, Τιτ). Η μόνη επιστολή, την οποία ίσως έγραψε καθ’ ολοκληρίαν ο ίδιος ο Π., είναι η προς Φιλήμονα. Στο Ρωμ.16, 22 αναφέρεται ο Τέρτιος ως ο γραμματέας του Π. (όπως και ο Σιλουανός στην Α’ Πε. 5,12). Στο Α’ Κορ. 16, 21, όπως και στο Γαλ. 6, 11, ο Παύλος προσθέτει μόνον το χαιρετισμό με το ίδιο του το χέρι (illiteracy formula). 

Ο Π. συνέγραψε κι άλλες επιστολές οι οποίες ή χάθηκαν ή συγχωνεύθηκαν. Ως ομολογούμενες γνήσια παύλειες θεωρούνται από το σύνολο των ερμηνευτών οι εξής επτά: Α’ Θεσ, Γαλ, Φιλ, α’/β’ Κορ, Ρωμ, Φιλήμ., ως αμφισβητούμενες ή δευτεροπαύλειες οι Β’ Θεσ, Κολ, Εφ. και ως ψευδεπίγραφες οι Α’/Β’ Τιμ και Τιτ. Η Εβρ., η οποία δεν περιλαμβάνει επιστολική εισαγωγή, μάλλον είναι (όπως και η Α’ και Β’ Πετρ., η Ιούδα και η Ιακ.) ομιλία με επιστολική μορφή. Η διάταξη των επιστολών στον Κανόνα έγινε α/ ανάλογα με το εάν απευθύνονταν σε Εκκλησίες ή άτομα και β/ ανάλογα με την έκτασή τους. Η Εβρ. ακολουθεί συνήθως την ομάδα των 13 επιστολών και σε σπάνιες περιπτώσεις εντάσσεται μέσα σε αυτές. Οι κώδικες Σιναϊτικός και Βατικανός παραθέτουν την Εβρ. πριν τις Ποιμαντικές. Σημειωτέον ότι στους αρχαίους κώδικες οι Καθολικές προηγούνται των παύλειων επιστολών.

παρόλο ότι ο Π. είναι ο νεότερος, ο έσχατος, των αποστόλων, αποτελεί μέχρι σήμερα με τα έργα του, τις επιστολές του, την αρχαιότερη φωνή στο χώρο του Χριστιανισμού. Ο Παύλος δε χρημάτισε απλά φορέας και αναμεταδότης της αρχέγονης παράδοσης, αλλά αναδείχθηκε ως ο κατεξοχήν μεταφραστής - ερμηνευτής της με την ευρεία έννοια του όρου, αφού κατάφερε να μεταφέρει το μήνυμα του Χριστιανισμού στη «γλώσσα» των εξ εθνών χριστιανών. Σε όλα τα έργα του αποδεικνύει ότι είναι ένας θεολόγος, ο οποίος βιώνει το μυστήριο της θείας Οικονομίας στις απόλυτες διαστάσεις του, αλλά και ξέρει να αναγνωρίζει τις κοσμογονικές συνέπειές του. Μέσα από την προσωπική εμπειρία της θέας του φωτός στις πύλες της Δαμασκού και προκαλούμενος από τους ιουδαιοχριστιανούς αντιπάλους του συνειδητοποίησε ότι ο Χριστιανισμός αποτελεί υπέρβαση και όχι απλό συμπλήρωμα του Νόμου. Έχοντας μεγαλώσει στο πολυπολιτισμικό και πολυθρησκευτικό περιβάλλον της Ταρσούς, μπόρεσε να εξάρει στους εθνικούς ότι ο Ιησούς που κηρύσσει δεν είναι κάποια θεότητα που εντάσσεται στο πάνθεο άλλων μυστηριακών θεοτήτων και ότι το βάπτισμα δεν είναι απλά μια ατομική τελετή μύησης, όπως συνέβαινε στις άλλες μυστηριακές θεότητες.

Τα προβλήματα που αντιμετωπίζει ο μελετητής των Επιστολών είναι σύμφωνα με τον Roloff τα εξής: 1/ Η ενότητα του περιεχομένου. εάν δηλ. ο Π. έχει γράψει αυτές τις επιστολές ενιαία ακριβώς όπως παρουσιάζονται σήμερα στον Κανόνα. Στο Φιλ. 3, 1 π.χ. την προτροπή για χαρά εν Κυρίω, ακολουθεί μια σκληρή πολεμική ενάντια στους εχθρούς του Σταυρού. Μήπως εν προκειμένω έχουμε τη συρραφή δυο διαφορετικών επιστολών από έναν τελικό εκδότη, όταν αυτές (οι επιστολές) συγκεντρώθηκαν σε Σώμα και κυκλοφορήθηκαν ευρέως στις Εκκλησίες; Φυσικά εάν αυτό έχει συμβεί, θα πρέπει να έχει γίνει πολύ νωρίς, διότι θα αλλιώς θα υπήρχαν μαρτυρίες στη χειρόγραφη παράδοση του κειμένου. Αυτή η υπόθεση αφορά εκτός από τη Φιλ., τη Β’ Κορ. και τις τρεις διακριτές ενότητές της (κεφ. 1-7. 8-19. 10-13). Επειδή αυτή η επιστολή ήταν ιδιαίτερα αιχμηρή για τους παραλήπτες της, ίσως σύμφωνα με κάποιους ερμηνευτές επιχειρήθηκε η απάλυνση του περιεχομένου της μέσω της συρραφής της με άλλην ηπιότερη. Εκτός της συρραφής, προβάλλει η υπόθεση ότι υπεισήλθαν στις επιστολές εκ των υστέρων γραφέντα (ένθετα) κείμενα, όπως το Α’ Κορ. 14, 34-35 (σιωπή των γυναικών κατά τη λατρεία) και ο β’ επίλογος της Ρωμ (16, 25-27)
. Δεν απαντά όμως κάτι αντίστοιχο στην αρχαιότητα, ενώ δεν πρέπει να λησμονηθεί ο σεβασμός των πρωτοχριστιανών προς τα κείμενα του αποστόλου. 

2/ η ενότητα της θεολογίας του αποστόλου των εθνών: φυσικά οι επιστολές δεν αποτελούν κεφάλαια μιας δογματικής. Σχετίζονται άμεσα με την κατάσταση των Εκκλησιών που απευθύνονται και την ορολογία των αιρετικών που αντιμετωπίζονται. Ενώ στην Α’ Θεσ. ο Π. φαίνεται να έχει ενστερνιστεί το αποκαλυπτικό όραμα της οσονούπω έλευσης του Κ. (4, 13-18), στη Φιλ. (1, 21-6), η οποία από τη σύγχρονη Έρευνα θεωρείται ως η νεότερη επιστολή του, φαίνεται να έχει υιοθετήσει την εξατομικευμένη εσχατολογία της κοινωνίας με τον Ιησού μετά το θάνατό του. Ενώ στην Α’ Θεσ. εκφράζεται πολεμικά για τους ιουδαίους (2, 14-6), στη Ρωμ. (11, 25-32) εκφράζεται με συμπάθεια. Το πρόβλημα γίνεται περισσότερο φλέγον, όταν εκληφθεί η περί δικαιώσεως του ανθρώπου διδασκαλία του αποστόλου, όπως αυτή εκφράζεται κυρίως στη Γαλ. και Ρωμ., ως ο βασικός άξονας της σκέψης του, όπως συνέβη στον Προτεσταντισμό
.

Πρέπει να είναι κανείς επιφυλακτικός ως προς την απόρριψη της παύλειας πατρότητας εκείνων των επιστολών που δεν έχουν γραμματικά, συντακτικά ή θεολογικά το ύφος των μεγάλων ομολογουμένων επιστολών, καθώς πρέπει να έχει υπόψη του όσα λέχθηκαν περί του τρόπου της τελικής σύνταξης ή και συγγραφής της επιστολής μέσω γραμματέων, καθώς επίσης και το γεγονός ότι ο Π., έχοντας ανατραφεί στο πολυπολιτισμικό περιβάλλον της Ταρσού, είχε το χάρισμα να γίνεται τοῖς πᾶσι τὰ πάντα, προκειμένου να κερδίσει τους πάντες. Φυσικά η λύση των γραμματέων δεν πρέπει να χρησιμοποιείται ως πανάκεια, αφού το μεστό σε επιχειρήματα ύφος, το στυλ της διατριβής, οι πολυάριθμες διακοπές της σκέψης και τα ανακόλουθα αποδεικνύουν ότι τα κυριότερα μέρη των επιστολών αποτυπώνουν τη σκέψη του. Όταν σκέπτεται κανείς α) πόσες λίγες σελίδες έχουμε από τα συγγράμματα του Π. και β) σε πόσα έτη κατανέμονται, γ) πόσο δε διάφορα θέματα διαπραγματεύεται σε αυτές και δ) πόση ελευθερία και δεξιότητα επιδεικνύει αλλά και πνεύμα στο χειρισμό μιας γλώσσας που είναι πλούσια αφ’ εαυτής και ότι επρόκειτο να διατυπώσει για ορισμένο κύκλο προσώπων ιδέες εντελώς καινούργιες, θα έπρεπε να εκπλαγεί εάν συναντούσε στις επιστολές αυτές μονότονη ομοιομορφία και εάν το λεξιλόγιο ήταν λιγότερο πλούσιο (Reuss). Ο Π. είναι ως συγγραφέας ανεξάντλητος στην έκφραση και γνωρίζει πάντοτε να προσδίδει τον τόνο που είναι ο αποτελεσματικότερος στις εκάστοτε συνθήκες (Belser)
.

Στο σημείο αυτό πρέπει να τονιστεί και το γεγονός ότι συν τω χρόνω διαφοροποιήθηκαν και τα προβλήματα που έπρεπε ο Παύλος να αντιμετωπίσει. Στα πρώτα έτη της δράσης του ο Π. είχε να αντιμετωπίσει τον ιουδαϊκό νομικισμό: Η ζυγαριά στην εποχή του Παύλου ταλαντευόταν, αν ο Χριστιανισμός θα ήταν ή όχι μια θρησκεία τυπολατρίας, θρησκεία εξωτερικών τύπων ή θα εξακολουθούσε πάνω στα φτερά του Πνεύματος το αέρινο πέταγμά της σε όλο τον κόσμο, αν η βασιλεία του θεού είναι ζήτημα του τί θα τρως ή θα πίνεις ή θα ήταν χαρά εν Πνεύματι αγίω, μια ιερή ένωση των καρδιών, που μας κάνει να φωνάζουμε 'αββά, δηλ. πατέρα'! Γι' αυτό αγωνίσθηκε σαν λιοντάρι ο Παύλος στα Ιεροσόλυμα και στην Αντιόχεια και τράβηξε μόνος του τον δρόμο, προσφέροντας θυσίες αίματος και καρδιάς. Κανένας άλλος ποτέ, εκτός από τον Ιησού, δεν αγωνίσθηκε έναν τέτοιον τεράστιο απελευθερωτικό αγώνα σαν τον Παύλο, που είχε ανατραφεί με όλη την αυστηρότητα του Μωσαϊκού Νόμου. Αν μπορούσε ο άνθρωπος να σωθεί εκπληρώνοντας ορισμένους τύπους λειτουργικού Νόμου και να πάρει από τον Θεό ως βραβείο την σωτηρία του, τότε ο θάνατος του Χριστού ήταν περιττός κι ο Θεός θυσιάζοντας το μονάκριβο παιδί του έκαμε ένα τρομερό λάθος! Η σωτηρία που υποσχέθηκε ο Θεός στον Αβραάμ δεν εξαρτώνται από την φυλετική καταγωγή, την κληρονομιά και από την συγγένεια αίματος. Δεν είναι προνόμιο μιας φυλής, αλλά περιουσία όλης της ανθρωπότητας. Στην καρδιά του Παύλου κτυπούσε η καρδιά της οικουμένης!

κατόπιν συγκρούσθηκε με τον ελληνιστικό γνωστικισμό. Ο κίνδυνος του Γνωστικισμού συνίστατο στη διάλυση της ιστορικής βάσης πάνω στην οποία στηριζόταν η χριστιανική πίστη. Η έμφαση του Γνωστικισμού στην υπερβατικότητα, η ελληνικής προέλευσης δυαρχία υλικού και πνευματικού στοιχείου, εξωτερικού και εσωτερικού κόσμου ίσως ικανοποιούσαν τις αναζητήσεις ορισμένων ανθρώπων, στρέφονταν όμως εναντίον των ιστορικών βάσεων της χριστιανικής πίστης, για την οποία η εντός της ιστορίας γέννηση του Χριστού, η σταύρωση και η ανάσταση αποτελούσαν τον πυρήνα της πίστης (Ι. Καραβιδόπουλος)
. 

Είναι συνεπώς επιστημονικά άτοπο να θεωρείται ως μοναδικό κριτήριο και κανόνας της διακρίσεως των παύλειων επιστολών η δικαίωση μόνο διά της πίστεως. Είναι πρόδηλος η επίδρασις, θετική ή αρνητική, της περί δικαιώσεως απόψεως του Λουθήρου, ο οποίος αντί της ιστορικής, ηκολούθησε μονομερώς την θεολογικήν οδόν προς κατανόησιν του Παύλου, απολήξας –υπό το κράτος και των προσωπικών του εμπειριών- εις τον τονισμόν της πίστεως ως μέσου σωτηρίας και την απολυτοποίησιν ορθών επί μέρους παρατηρήσεων, ειλημμένων εκ των κατά του Πελαγίου συγγραμμάτων του Αυγουστίνου. Το πρόβλημα της δικαιώσεως και δη υπό την νομικήν της μορφήν προεβλήθη εκ των υστέρων εις το παύλειον κείμενον και η αντίθεσις έργα Νόμου-πίστις Χριστού υπεχρεώθη να παραχωρήση την θέσιν της εις τας αντιθέσεις έργα – πίστις ή Νόμος – Ευαγγέλιον, αντιθέσεις ταυτοσήμους κατά το περιεχόμενον τόσο δια τους οπαδούς όσον και διά τους αντιπάλους της Μεταρρυθμίσεως (Στογιάννος).  

Ο Holzner περιγράφει πολύ περιφραστικά την πρόοδο της παύλειας σκέψης ως εξής: Στις πρώτες χρονικά επιστολές ο Π. παρακολουθεί το απολυτρωτικό έργο του Ι. Χριστού για την κάθε μια ψυχή. Αυτήν την ομάδα των σκέψεων την κλείνει η Ρωμ. Στις Επιστολές της αιχμαλωσίας ο Π. βλέπει την λύτρωση της ολότητας στον ζωντανό οργανισμό της Ε [...] Ο Π. όταν περιόδευε και ίδρυε καινούργιες Εκκλησίες έπρεπε να απασχολείται περισσότερο με τους ανθρώπους και τις προσωπικές τους ανάγκες. Στο τέλος (της ζωής του) από την υψηλή σκοπιά, πιο ήρεμος και ώριμος στην παγκόσμια πρωτεύουσα, την αιώνια κατά τους Ρωμαίους, Ρώμη, έστρεψε το βλέμμα του στον σύνολο, στην Εκκλησία, στην οικουμένη ολόκληρη. Το κέντρο βάρους της χριστολογίας του επίσης μετατοπίστηκε. Στις προς Θεσ. ο Π. περιγράφει τον Ι. Χριστό ως Κριτή, ο οποίος έρχεται στο τέλος των αιώνων, στην δεύτερη ομάδα ως δημιουργό προ πάντων των αιώνων.

Γ. Δομή της Παύλειας Επιστολής

Στις παύλειες επιστολές, και μάλιστα σε εκείνες που απευθύνονται σε Εκκλησίες όπου αμφισβητείται η αποστολική ιδιότητα του αποστόλου των εθνών, προστίθενται στην εισαγωγή επίθετα τα οποία προσδιορίζουν το αξίωμά του (απόστολος, δούλος) και τη σχέση του προς τους παραλήπτες. Πρβλ. το χαρακτηριστικό: Παῦλος ἀπόστολος͵ οὐκ ἀπ΄ ἀνθρώπων οὐδὲ δι΄ ἀνθρώπου ἀλλὰ διὰ Ἰησοῦ Χριστοῦ καὶ θεοῦ πατρὸς τοῦ ἐγείραντος αὐτὸν ἐκ νεκρῶν (Γαλ. 1, 1). 

Ο όρος απόστολος στα ελληνικά δεν έχει θρησκευτική έννοια, αλλά δηλώνει γενικότερα τον αγγελιοφόρο και ειδικότερα τον αρχηγό της ναυτικής αποστολής, ή την ίδια τη ναυτική αποστολή ή μια ομάδα αποίκων. Στον ιουδαϊκό κόσμο απαντά ο όρος shaliah που δηλώνει τους αντιπροσώπους του Μ. Συνεδρίου, οι οποίοι αποστέλλονται εξουσιοδοτημένοι από αυτό προς Ιουδαίους της διασποράς για να επιθεωρήσουν, να κηρύξουν, να συλλέξουν φόρους και να μεταφέρουν οδηγίες. Στο Ταλμούδ σώζεται η ρήση: Ο shaliah ενός ανθρώπου είναι όπως ο ίδιος (Berachot 5,5). Ο shaliah της συναγωγής δεν αποτελούσε μόνιμο αξίωμα και δεν είχε ως αποστολή του την ιεραποστολή και το κήρυγμα. Ο όρος δεν έχει ειδική θρησκευτική έννοια ούτε στους Ο’ (Γ’ Βασ. 14, 6). Στο γνωστικισμό δεσπόζουν επουράνιες και επίγειες μορφές αποστόλων που διακατέχονται από ιερό ζήλο να διαδώσουν τη λυτρωτική γνώση τους. Στην Κ.Δ. στο Λουκά ο όρος προσδιορίζει αυστηρά τους Δώδεκα (Λκ. 6, 13), με μοναδική εξαίρεση το Πρ. 13, 1-3 όπου μνημονεύεται η αποστολή του Βαρνάβα και του Παύλου από την κοινότητα της Αντιόχειας. Στον Παύλο ο όρος χαρακτηρίζει εκείνους που διακονούν το κήρυγμα του Ευαγγελίου, κοπιάζουν και πάσχουν για τον Κύριο (Γαλ. 2, 7 κ.ε. Ρωμ. 11, 13 κ.ε. Β’ Κορ. 11, 23-33. πρβλ. Β΄ Κορ. 4, 7-12. Γαλ. 6, 17) και αντλούν το συγκεκριμένο χάρισμα από τη συνάντησή τους με τον αναστημένο Ιησού (Α΄Κορ. 9, 1. 15, 7 κ.ε.) και όχι από ανθρώπινες αυθεντίες. Ως απόστολοι ορίζονται ακόμη και αυτοί που μεταφέρουν δώρα αγάπης είτε προς τον Π., είτε προς την Εκκλησία των Ιεροσολύμων (Β’ Κορ. 8, 23. Φιλ. 2, 25). Ως απόστολο χαρακτηρίζει ο Π. και μια γυναίκα την Ιουνία (Ρωμ.16,7). 

Εκτός του όρου απόστολος χρησιμοποιείται και ο όρος δούλος Ι. Χριστού, κάτι που έστω και αν ήταν περιφρονητικό για την αυτοσυνειδησία του Έλληνα αφού η δουλεία ήταν ίδιον των βαρβάρων, για τον Ιουδαίο ήταν τίτλος τιμής αφού τον τοποθετούσε στο επίπεδο του Μωυσή, του Δαβίδ και του Έβεδ Γιαχβέ. Οι Χριστιανοί έχουν εξαγοραστεί-λυτρωθεί από τη δουλεία του διαβόλου διά του αίματος του Ι. Χριστού.

Εν συνεχεία πολλές φορές ο Π., καινοτομώντας έναντι των συνήθων επιστολικών προοιμίων, κατονομάζει τους συνεργάτες του, κυρίως τον Τιμόθεο
 και το Σιλουανό
. Ακόμη και στη Φιλήμονα, που έχει χαρακτηριστεί ιδιωτική επιστολή, ο Π. συμπαραλαμβάνει ‘της ικεσίας κοινωνόν’ και τον Τιμόθεο. Με τη μνεία κατόπιν της Απφίας, του Αρχίππου και όλης της κατ’ οίκον Εκκλησίας υπερβαίνει ο Π. τον προσωπικό και ιδιωτικό χαρακτήρα της επιστολής, θέλοντας να δείξει ότι η ιδιωτική υπόθεση της μεταστροφής και επιστροφής του Ονησίμου στο σπίτι του Φιλήμονα, δεν είναι μια ιδιωτική υπόθεση αλλ’ αφορά όλην την κοινότητα, όλο το Σώμα του Χριστού, όπου κάθε μέλος δεν είναι ανεξάρτητο από το άλλο (Ι. Καραβιδόπουλος). Μόνο στη Γαλ. και στη Ρωμ. στέκεται ο Π. μόνος απέναντι στην Εκκλησία (πρβλ. Β’/Γ’ Ιωαν.)

Ενώ στις πρώτες χρονικά επιστολές ο Π. απευθύνεται σε τοπικές εκκλησίες, (Α’/Β’ Θεσ., Α’/Β΄Κορ., Γαλ.) στις ύστερες ομιλεί προς τα μέλη των Εκκλησιών, τα οποία χαρακτηρίζει ως ηγιασμένους (Α’ Κορ. 1, 2), πιστούς (Εφ. 1, 1), αγίους (Φιλ. 1, 1) αγίους και πιστούς (Κολ. 1, 2) ἐν Χριστῷ Ἰησοῦ, ίσως διότι στις ύστερες επιστολές η Εκκλησία λαμβάνει οικουμενική διάσταση. Στην Εφ. απουσιάζει από μερικά αρχαία χειρόγραφα, που είχαν ίσως υπόψιν τους ο Ωριγένης και ο Μ. Βασίλειος, ο προσδιορισμός εν Εφέσω. 

Ο όρος Εκκλησία αποτελεί μετάφραση του εβραϊκού όρου qahal, ο οποίος στην Π.Δ. σημαίνει τον ισραηλιτικό λαό, όταν αυτός συγκεντρώνεται να λατρεύσει το Θεό. Στους Έλληνες ο όρος σημαίνει τη νομοθετική σύναξη των πολιτών στην Αγορά. Ίσως πρώτοι οι Ελληνιστές χρησιμοποίησαν τον όρο αντιθετικά προς τη Συναγωγή όπου δέσποζε η Τορά. Η ονομασία άγιοι δηλώνει, σύμφωνα με τον Ι. Καραβιδόπουλο, από τη μια μεριά μια καινούργια κατάσταση, το διαχωρισμό δηλ. των χριστιανών με τη χάρη του Θεού από την αμαρτία του κόσμου, και από την άλλη το στόχο της καινούργιας καταστάσεως, την προσπάθεια να μοιάσουν το Θεό. 

Σε μια περίπτωση μάλιστα, στη Φιλ., στους αγίους προστίθενται ιδιαίτερα οι επίσκοποι και οι διάκονοι. Άλλοι αναζήτησαν την προέλευσή τους στον Ιουδαϊσμό (Ναός: Επιμελητής Θυσιών. Συναγωγή: επιστάτης rosch/chazan hakneset. Κουμράν: mebaqqer) και άλλοι στον ελληνιστικό κόσμο και ιδίως τους κήρυκες της Δημώδους Φιλοσοφίας, ενώ ο Goppelt συνδέει τον όρο επίσκοπος με τη χρήση του ρήμ. επισκέπτομαι στους Ο’. Άλλοι βλέπουν την αποστολή τους σε διαχειριστικά (συλλογή χρημάτων, κοινωνική πρόνοια) και άλλοι σε λατρευτικά θέματα (τέλεση θείας Ευχαριστίας, ποιμαντική, κήρυγμα). Μνημονεύονται προφανώς γιατί κατείχαν ιδιαίτερη θέση στην Εκκλησία (ταυτίζονταν με τους πρεσβυτέρους
) και όχι διότι πρωταγωνίστησαν στην αποστολή του βοηθήματος στον Π., καθόσον αυτή μνημονεύεται στην κατακλείδα της Επιστολής, ούτε διότι διώχθηκαν. Μάλλον μνημονεύονται στο Χαιρετισμό της Φιλ. γιατί στην Εκκλησία αυτή υπήρξε μια τάση εξάρσεως του ηγετικού τους αξιώματος, οπότε σε αυτούς ιδιαίτερα αναφέρονται όσα ακολούθως λέει ο Π. περί της κένωσης του Ι.Χριστού. 

Η αναφορά στους επισκόπους της Φιλ. αποδεικνύει ότι κάθε τοπική Εκκλησία είχε από την ίδρυσή της μια συγκεκριμένη χαρισματική διοίκηση και ιεράρχηση. Ήδη από την Α’ Θεσ. συμπεραίνεται ότι η μόλις μερικών μηνών (αν όχι εβδομάδων) αρτισύστατη Εκκλησία έχει προϊσταμένους
: Ἐρωτῶμεν δὲ ὑμᾶς͵ ἀδελφοί͵ εἰδέναι τοὺς κοπιῶντας ἐν ὑμῖν καὶ προϊσταμένους ὑμῶν ἐν κυρίῳ καὶ νουθετοῦντας ὑμᾶς͵ καὶ ἡγεῖσθαι αὐτοὺς ὑπερεκπερισσοῦ ἐν ἀγάπῃ διὰ τὸ ἔργον αὐτῶν. εἰρηνεύετε ἐν (ἑ)αυτοῖς (Α’ Θεσ. 5, 12. πρβλ. Ρωμ. 12, 8). Στην Α’ Κορ. 12, 28 γίνεται λόγος για αντιλήψεις και κυβερνήσεις, που αντιστοίχησαν ορισμένοι με τους επισκόπους και διακόνους του Φιλ. 1, 1. Και ο όρος κυβέρνησις, που είναι ειλημμένος από τη διακυβέρνηση του πλοίου και ήδη στον Πλάτωνα έχει πολιτική χροιά (Πολιτ. 6, 488β), συνδυάζει την εξουσία με την πρόνοια και τη φροντίδα των υπηκόων. 
Αντί του κλασικού χαίρειν (Ιακ. 1, 1) και υγιαίνειν (Γ’ Ιω.), ο Π., ανταποκρινόμενος και στις δύο εθνότητες των παραληπτών του, συνδυάζει τον ελληνικό χαιρετισμό χαίρειν, τον οποίο τροποποιεί όμως σε χάρις, με τον αντίστοιχο εβραϊκό ειρήνη. Έτσι με την καθιέρωση της ευλογίας χάρις και ειρήνη
, η μεγάλη σημιτική ευχή συνοδεύει το τυπικά ελληνικό ιδανικό. Και οι δυο όροι, που έχουν σχέση αιτίας και αποτελέσματος (η ειρήνη αποτελεί καρπό της χάριτος) συμπυκνώνουν τα μεσσιακά αγιοπνευματικά δώρα της καινής χριστιανικής εποχής, τα οποία πρόσφερε ο Θεός (που αποκαλείται συνήθως στις εισαγωγικές παύλειες ευλογίες ως Πατέρας) διά του Ι. Χριστού, του Κυρίου ημών. Ιδίως ο όρος χάρις, που χρησιμοποιείται από τον Π. τόσο συχνά όσο ο όρος Χριστός και συμπυκνώνει όλο το απολυτρωτικό έργο, το οποίο συντελέσθηκε εκεί που υπερεπλεόνασε η αμαρτία και βιώνεται κατά τη θεία Λατρεία. Γι’ αυτό και ο απόστολος των εθνών αποκαλείται ως της χάριτος. Ενώ τα έργα των ανθρώπων οδηγούν στο θάνατο, ο Θεός τους δίνει χάρη και τους λυτρώνει: Ἀλλ΄ οὐχ ὡς τὸ παράπτωμα͵ οὕτως καὶ τὸ χάρισμα· εἰ γὰρ τῷ τοῦ ἑνὸς παραπτώματι οἱ πολλοὶ ἀπέθανον͵ πολλῷ μᾶλλον ἡ χάρις τοῦ θεοῦ καὶ ἡ δωρεὰ ἐν χάριτι τῇ τοῦ ἑνὸς ἀνθρώπου Ἰησοῦ Χριστοῦ εἰς τοὺς πολλοὺς ἐπερίσσευσεν. (Ρωμ. 5, 15). Ο Θεός εκλέγει έναν εχθρό, δίνει χάρη σε ένα κατάδικο. Αυτή η χάρη δεν είναι μισθός τήρησης θρησκευτικών κανόνων (Ιουδαϊσμός), ούτε αποτελεί επίτευγμα της καλλιέργειας των έμφυτων σωματικών και νοητικών ικανοτήτων του ανθρώπου (Ελληνισμός). Στην πατερική παράδοση η χάρη ταυτίζεται με τη βασιλεία και υποδηλώνει τις άκτιστες ενέργειες του Θεού που μεταμορφώνουν τον Κόσμο και την Ιστορία. Γενικότερα η εισαγωγική Ευλογία, η οποία ταυτόχρονα συνήθως κατακλείει την επιστολή, δίνει επίσημο χαρακτήρα στις επιστολές του αποστόλου και τις εντάσσει στο Μυστήριο της Σύναξης, τη θεία Λειτουργία.
Σε αυτή τη λειτουργική ανάγνωση συντελεί και το ότι ως προοίμιο ακολουθεί μια έμμεση Ευχαριστία (εισαγόμενη με το εὐχαριστῶ τῷ Θεῷ και μόνο στη Β’ Κορ. με το εὐλογητὸς ὁ Θεὸς)
, η οποία είτε διακρίνεται από το κυρίως σώμα, είτε είναι συγχωνευμένη με αυτό. Σημειωτέον ότι στη Α’ Θεσ. η Ευχαριστία καταλαμβάνει τρία κεφάλαια (1, 2-3,1 3). Κάποτε αυτή εμπερικλείει ή και κατακλείεται με μια εσχατολογική αναφορά και μια ικεσία/δέηση προς τον Θεό. Η Εφ. μάλιστα έχει δύο προοίμια, ενώ εξαίρεση αποτελεί και στο σημείο αυτό η Γαλ. (1, 6-9).

Το κυρίως σώμα των επιστολών χωρίζεται συνήθως στο δογματικό και ηθικό μέρος. Η παρουσία του Ι. Χριστού στον καινό άνθρωπο είναι πραγματική, ποτέ όμως στατική, αλλά πάντοτε δυναμική. Ισχύει και εδώ η διαλεκτική οριστικής και προστακτικής (Π. Ανδριόπουλος). Προηγείται ο μεταμορφωτικός παράγοντας του απολυτρωτικού έργου του Χριστού, η είσοδος σε μια καινότητα ζωής με ένα περίπατο στην καινή κτίση, και έπονται οι προτροπές και οι εντολές, ως ηθικό χρέος, θα λέγαμε, που φανερώνουν τη χαριτωμένη και λυτρωμένη ζωή των ανθρώπων (Ν. Ματσούκας). Συχνά ανακαλείται το βάπτισμα (rediitus ad baptismum), η κλήση και η εκλογή και επιστρατεύεται το σχήμα τότε/τώρα. Κάποτε το κυρίως Σώμα κατακλείεται με την υπόμνηση της αποστολικής παρουσίας. 

Στον Επίλογο συμπεριλαμβάνονται προσωπικά νέα ή οδηγίες σε άτομα (με το παρακαλώ). Στη Ρωμ. ο Π., παρότι απευθύνεται σε μια Ε. που δε γνώριζε προσωπικά, στέλνει χαιρετισμούς σε 26 (!) αγαπητά πρόσωπα. Στο τέλος αντί του ἔρρωσο (Πρ.15,29.23,30) παρατίθεται και πάλι η λειτουργική ευλογία η χάρις του Κυρίου..
, αφού μετά την ανάγνωση της επιστολής ακολουθούσε η συμμετοχή όλων στο τραπέζι της θείας Ευχαριστίας. Αυτό είναι ιδιαίτερα εμφανές στο εσχατόκολλο των δυο επιστολών προς Κορινθίους, όπου έχουμε τον αποκλεισμό/’αφορισμό’ των απίστων (Α΄ Κορ. 16, 22), τον ασπασμό (Β’ Κορ. 13, 12) και το Μαράνα θα (Α’ Κορ. 16, 22). Ακόμα και όταν η επιστολή γραφόταν από συνεργάτη του, ο τελικός χαιρετισμός, όπως αποδεικνύει ιδιαίτερα το Γαλ. 6, 11-18, συμπληρωνόταν από τον ίδιο.

Δ. Οι Επιστολές της Αιχμαλωσίας (Ε.Α.)
Οι Εφ., Φιλ., Κολ. και Φιλήμ. χαρακτηρίζονται ως επιστολές της αιχμαλωσίας ή των δεσμών. Ο Λκ. στις Πράξεις κάνει λόγο για τρεις φυλακίσεις. μια νύκτα στους Φιλίππους, δύο έτη  στην Καισάρεια της Παλαιστίνης (57-9) και τέλος δυο έτη στην Ρώμη (60-62), όπου ο Π. έμενε σε δικό του μισθωμένο χώρο. Στη Β’ Κορ. ο ίδιος ο Π. αναφέρει εν φυλακαίς περισσοτέρως (11, 23), ενώ στην Α’ Κλήμ. 5, 6 διαβάζουμε ότι ο Π. υπομονής βραβείον έδειξεν, επτάκις δεσμά φορέσας, φυγαδευθείς, λιθασθείς, κήρυξ γενόμενος εν τη Ανατολή και εν τη Δύσει. 

Αυτοί που ισχυρίζονται ότι οι επιστολές προέρχονται από τη φυλάκιση στην Ρώμη προσκομίζουν τα εξής επιχειρήματα: α) οι συνθήκες ήταν εκεί ευνοϊκές για τη συγγραφή, β) η μνεία του πραίτορος και της οικίας του Καίσαρος στα Φιλ. 1, 13 και 4, 22 παραπέμπουν μάλλον στη Ρώμη, γ) απουσιάζει οποιαδήποτε αναφοράς στη λογεία και δ) ήταν φυσικότερο ο Ονήσιμος να βρήκε στη Ρώμη καταφύγιο, αφού η συγκοινωνία με την πρωτεύουσα της αυτοκρατορίας ήταν πυκνή. Άλλοι πρότειναν την Καισάρεια και στις αρχές του 20ου αι. προτάθηκε από τον Deissmann η Έφεσος. Ο Νικηφόρος Κάλλιστος (14ος αι.) παραπέμπει στις απόκρυφες Πράξεις Παύλου, σύμφωνα με το οποίες επί τη βάσει μάλλον του Α’ Κορ. 15, 32, ο απόστολος καταδικάσθηκε στην Έφεσο από τον ανθύπατο Ιερώνυμο σε θηριομαχία αλλά διασώθηκε θαυματουργικά, κάτι το οποίο διασώζει κι ο Ιερώνυμος στο υπόμνημά του στο Δανιήλ. Στην εκδοχή ότι οι επιστολές της αιχμαλωσίας (ΕΑ) συνηγορούν πολλά δεδομένα από την επιστολή του Π. προς τους Φιλιππησίους. Ίσως κατά τη γνώμη μου, η μεν Φιλιπ. γράφτηκε όντως κατά τη φυλάκιση του Π. στην Έφεσο, ενώ οι άλλες τρεις από τη Ρώμη. 

Ο Ι. Καραβιδόπουλος
 συγκρίνοντας τις Ε.Α. με άλλες παρόμοιες επιστολές των ελληνιστικών χρόνων που γράφτηκαν επίσης από φυλακισμένους επισημαίνει τις εξής χαρακτηριστικές διαφορές:

1. Το πρώτο στοιχείο (στις συνήθεις επιστολές αιχμαλωσίας) είναι η εγωκεντρικότητα του συντάκτη τους. Καθώς βρίσκεται κλεισμένος στους τοίχους μιας ασφαλώς καθόλου ευχάριστης φυλακής, ζει ομφαλοσκοπώντας τον εαυτό του και τα προβλήματά του. Βλέπει και μάλιστα με μεγενθυντικό φακό τα πάντα να κινούνται με άξονα τον εαυτό του, τις στερήσεις του, τα ανεκπλήρωτα όνειρα, τις προσδοκίες, την ελευθερία […] είναι διάχυτη μια ατμόσφαιρα θλίψης και απόγνωσης. Κανείς δε μπορούσε να διανοηθεί, γνωρίζοντας την ψυχολογία ενός φυλακισμένου ότι φράσεις, όπως οι παρακάτω είναι γραμμένες μέσα στη φυλακή: Χαίρετε ἐν κυρίῳ πάντοτε· πάλιν ἐρῶ͵ χαίρετε. τὸ ἐπιεικὲς ὑμῶν γνωσθήτω πᾶσιν ἀνθρώποις. ὁ κύριος ἐγγύς! μηδὲν μεριμνᾶτε͵ ἀλλ΄ ἐν παντὶ τῇ προσευχῇ καὶ τῇ δεήσει μετὰ εὐχαριστίας τὰ αἰτήματα ὑμῶν γνωριζέσθω πρὸς τὸν θεόν (Φιλ. 4, 4-5). Από την τελευταία φράση μάλιστα συνάγεται η βαθιά συναίσθηση του Αποστόλου ότι είναι μέλος ηγετικό, γι’ αυτό και, αντί να ασχοληθεί με το δικό του πρόβλημα, ασχολείται με τα προβλήματα που πληροφορείται ότι απασχολούν τους παραλήπτες των επιστολών του. 

Σημειωτέον ότι το 1/3 των 50 χωρίων, στα οποία συνολικά στις παύλειες επιστολές χρησιμοποιούνται οι λ. χαρά-χαίρω, απαντάται στη Φιλ. Η χαρά στον Π. α/ είναι χαρά ἐν Κυρίω, απορρέει δηλ. από την πίστη στον Κύριο και τη λύτρωση (δικιά μου σημ.: από τις ενοχές και το φόβο του θανάτου) που προσφέρει ο σταυρός και η ανάστασή του, β/ δεν πρόκειται απλώς περί ανθρωπίνου αισθήματος ψυχικής αγαλλίασης, αλλά καρπό του αγ. Πνεύματος, που είναι έκδηλος στο λυτρωμένο άνθρωπο, γι’ αυτό και γ/ δεν αποτελεί στιγμιαία συγκίνηση (διασκέδαση), αλλά είναι χαρά συνεχής, που συνοδεύει τους πιστούς σ’ όλες τις εκδηλώσεις τους Αυτή η χαρά βιώνεται μάλιστα κατά παράδοξο τρόπο μέσα από τις θλίψεις και τις ταπεινώσεις για το όνομα του Ι. Χριστού και των αδελφών. Στη ίδια τη φυλακή των Φιλίππων, όπως περιγράφει ο Λουκάς (16, 23-40), οι απόστολοι, παρόλο το μαρτύριο που είχαν υποστεί μετά την αναμέτρησή τους με το Πνεύμα Πύθωνος, ξέσπασαν σε χαρούμενο αίνο του Θεού, ο οποίος προκάλεσε πραγματικό σεισμό στην Ευρώπη. Στην Κολ. (1, 24) σημειώνει ο Π. μάλιστα το εξής παράδοξο: Νῦν χαίρω ἐν τοῖς παθήμασιν ὑπὲρ ὑμῶν͵ καὶ ἀνταναπληρῶ τὰ ὑστερήματα τῶν θλίψεων τοῦ Χριστοῦ ἐν τῇ σαρκί μου ὑπὲρ τοῦ σώματος αὐτοῦ͵ ὅ ἐστιν ἡ ἐκκλησία
.
2. Οι ερευνητές της ψυχολογίας των φυλακισμένων ε​πισημαίνουν ως χαρακτηριστικό τους γνώρισμα τη διά​σπαση των δεσμών φιλίας και κοινωνίας των ανθρώπων αυτών, κάτι που απορρέει και από την προαναφερθείσα εγωκεντρικότητα και ατομοκεντρικότητα. Γνήσιες φιλίες μεταξύ των φυλακισμένων είναι κάτι το ιδιαζόντως σπάνιο. Ο «δέσμιος του Χριστού» απόστολος δεν αισθά​νεται αποκομμένος από τους χριστιανούς των εκκλησιών που ίδρυσε. γράφει από τον τόπο της φυλακής, φυσικά για να κα​λύψει δικά τους αιτήματα και προβλήματα. Δεν παρα​λείπει, όμως, παράλληλα να ζητήσει τις προσευχές τους και για τη δική του κατάσταση, η οποία όμως τοποθετεί​ται σε δεύτερη θέση: μνημονεύετέ μου τῶν δεσμῶν θα ζητήσει από τους Κολοσσαείς (4, 18). Τα αισθήματα Παύλου και χριστιανών είναι αμοιβαία. Οι Φιλιππήσιοι ιδιαίτερα έστειλαν βοηθήματα στο δέσμιο από​στολο επανειλημμένως και ο Παύλος τους ευχαριστεί με πολλή λεπτότητα γι' αυτήν τη φιλική τους ενέργεια στο Φιλ 4,10-20 εντάσσοντάς την στο κοινό ιεραποστολικό έργο που επιτελούν τόσο ο ίδιος όσο και εκείνοι. Αισθά​νεται συνδεμένος τόσο με το σύνολο του σώματος του Χριστού όσο και με ορισμένα μέλη-συνεργάτες του ι​διαίτερα. Είναι άξιο σημειώσεως ότι στην επιστολή αυ​τή κυριαρχούν ρήματα και επίθετα με πρώτο συνθετικό το «συν» (π.χ. συναθλούντες τη πίστει, συγκοινωνήσαντές μου τη θλίψει, σύμψυχοι, σύζυγος, «συ-στρατιώτης», κλπ.), που μαρτυρούν την εν Χριστώ κοι​νωνία του γράφοντος και των αναγνωστών της επιστολής. Από τις επιστολές της φυλακής του Παύλου, ιδιαί​τερα από την προς Φιλιππησίους […] διαπιστώνουμε ότι, πέρα από την κοινωνία που αισθάνεται ο απόστολος με όλους τους παραλήπτες της, εκφράζεται με πολύ φιλικούς χαρακτηρισμούς για ορισμένα συγκεκριμένα πρόσωπα συνεργατών του. Ας ανα​φέρουμε μερικά παραδείγματα: Τον Τιμόθεο, που είναι άλλωστε και συναποστολέας της επιστολής (1, 1), τον χα​ρακτηρίζει ισόψυχον (2, 20), συνεργάτη δηλαδή έμπιστον που μοιράζεται μαζί του τα ίδια αισθήματα και ειδικότερα το ίδιο θερμό ενδιαφέρον για τους Φιλιππησίους τον Επαφρόδιτο που έστειλαν οι Φιλιππήσιοι για να συμπαρασταθεί στον Απόστολο, τον ονομάζει αδελφόν καί συνεργόν καί συστρατιώτην του (1, 25), τον Ονήσιμο, φυγάδα δούλο του Φιλήμονα, που γνώρισε ο Παύλος μέσα στη φυλακή και τον κατήχησε στη νέα πί​στη, τον χαρακτηρίζει, στην προς Φιλήμονα επιστολή του, τὰ ἐμὰ σπλάγχνα (στιχ. 12).

3. Συχνά οι φυλακισμένοι στις επιστολές ή στα σημειώματα, που στέλνουν σε γνωστούς και συγγενείς, παραπονούνται έντονα ότι στερούνται των απαραιτήτων τροφών ή ακόμη ότι κινδυνεύουν να πεθάνουν από πείνα. Ασφαλώς και ο Π. αντιμετώπισε πρόβλημα πείνας στη φυλακή, στήριξε όμως αλλού τις ελπίδες του. Γράφει π.χ. στο Φιλ. 4, 11-13: οὐχ ὅτι καθ΄ ὑστέρησιν λέγω͵ ἐγὼ γὰρ ἔμαθον ἐν οἷς εἰμι αὐτάρκης εἶναι. οἶδα καὶ ταπεινοῦσθαι͵ οἶδα καὶ περισσεύειν· ἐν παντὶ καὶ ἐν πᾶσιν μεμύημαι καὶ χορτάζεσθαι καὶ πεινᾶν͵ καὶ περισσεύειν καὶ ὑστερεῖσθαι. πάντα ἰσχύω ἐν τῷ ἐνδυναμοῦντί με. Η ουσιαστική διαφορά του Π., όταν θεωρεί τον εαυτό του αυτάρκη, σε σχέση με τους Στωικούς, που επίσης θεωρούσαν την αυτάρκεια ως τη συνισταμένη όλων των αρετών, συνίσταται στο ότι, ενώ γι’ αυτούς ο άνθρωπος, κυρίως ο σοφός (και μάλιστα το πρότυπο όλων, ο Σωκράτης), βρίσκει την αυτάρκεια μέσα στις δυνάμεις του εαυτού του, ο απόστολος στηρίζει την αυτάρκειά του στον Χριστό και είναι απόρροια της υικής εμπιστοσύνης του ανθρώπου προς τον Θεό Πατέρα. 

4. Είναι φυσικό και ψυχικά δικαιολογημένο με τέτοια προβλήματα έλλειψης τροφής να αντιμετωπίζει καθημερινά ο φυλακισμένος το απειλητικό φάσμα του θανάτου και να αισθάνεται τρομοκρατημένος στη σκέψη του ενδεχόμενου ερχομού του, με τον οποίο επισφραγίζονται τα δεινά της φυλακής [...] Διαφορετικούς, ό​μως, ορίζοντες ανοίγει η πίστη ότι ἐμοὶ γὰρ τὸ ζῆν Χριστὸς καὶ τὸ ἀποθανεῖν κέρδος. εἰ δὲ τὸ ζῆν ἐν σαρκί͵ τοῦτό μοι καρπὸς ἔργου· καὶ τί αἱρήσομαι οὐ γνωρίζω. συνέχομαι δὲ ἐκ τῶν δύο͵ τὴν ἐπιθυμίαν ἔχων εἰς τὸ ἀναλῦσαι καὶ σὺν Χριστῷ εἶναι͵ πολλῷ [γὰρ] μᾶλλον κρεῖσσον· τὸ δὲ ἐπιμένειν [ἐν] τῇ σαρκὶ ἀναγκαιότερον δι΄ ὑμᾶς. καὶ τοῦτο πεποιθὼς οἶδα ὅτι μενῶ καὶ παραμενῶ πᾶσιν ὑμῖν εἰς τὴν ὑμῶν προκοπὴν καὶ χαρὰν τῆς πίστεως͵ ἵνα τὸ καύχημα ὑμῶν περισσεύῃ ἐν Χριστῷ Ἰησοῦ ἐν ἐμοὶ διὰ τῆς ἐμῆς παρουσίας πάλιν πρὸς ὑμᾶς (1, 21-5). Στο 3, 20-21 μάλιστα σημειώνει: ἡμῶν γὰρ τὸ πολίτευμα ἐν οὐρανοῖς ὑπάρχει͵ ἐξ οὗ καὶ σωτῆρα ἀπεκδεχόμεθα κύριον Ἰησοῦν Χριστόν͵ ὃς μετασχηματίσει τὸ σῶμα τῆς ταπεινώσεως ἡμῶν σύμμορφον τῷ σώματι τῆς δόξης αὐτοῦ κατὰ τὴν ἐνέργειαν τοῦ δύνασθαι αὐτὸν καὶ ὑποτάξαι αὑτῷ τὰ πάντα.
Το ότι το πολίτευμα των χριστιανών ἐν οὐρανοῖς ὑπάρχει δεν σημαίνει βέβαια ότι οι χριστιανοί δε πρέπει να μετέχουν ενεργά σ' αυτόν τον κόσμο ή ότι δεν ενδιαφέρονται για την καθημερινή ζωή. Οι αιτιάσεις των πολεμίων του χριστιανισμού στο θέμα αυ​τό ή είναι άδικες ή είναι σωστές, αλλά αφορούν έναν κακώς ερμηνευόμενο και κακώς παρουσιαζόμενο χρι​στιανισμό, κατά τον οποίο πίσω από την αναβολή της αντιμετώπισης κρίσιμων για την ανθρωπότητα θεμάτων για το εσχατολογικό μέλλον καλύπτει κανείς την τωρινή οκνηρία του ή την ανευθυνότητά του. Το ότι το πολίτευμα των χριστιανών βρίσκεται στους ουρανούς σημαίνει για την εποχή μας το εξής: Οι χριστιανοί ζουν δημιουργικά μέσα στον κόσμο, γιατί ε​μπνέονται από αρχές που προέρχονται από τον ουράνιο κόσμο και ιδίως από την αποκάλυψη του θεού εν Χριστώ. οι χριστιανοί δε συμμερίζονται την αυταπάτη ότι μπορεί να σωθεί ο άνθρωπος με ενδοκοσμικά σχήματα, ιδεολογίες και δυνάμεις του κόσμου τούτου, γι´ αυτό και αναμένουν τη σωτηρία τους από τον Θεό. Αυτό δη​λώνεται σαφώς στο δεύτερο μέρος του στίχου: ἐξ οὗ καὶ σωτῆρα ἀπεκδεχόμεθα κύριον Ἰησοῦν Χριστόν. Η ελπίδα της επανόδου του Σωτήρα Χριστού δίνει νόημα στη ζωή των χριστιανών που τον αναμένουν συνεχώς. Η έντονη αυτή αναμονή, που εκφράζεται εδώ με το σύνθετο ρήμα «απεκδέχομαι», δια​ποτίζει πέρα ως πέρα ολόκληρη την Κ.Δ. και πρέπει να αποτελεί χαρακτηριστικό γνώρισμα της εκκλησίας κάθε εποχής.

5. Στη σκέψη του Π. βαραίνει όχι τόσο το «κέρδος» του «αποθανεῖν» - το οποίο γι' αυτόν είναι «πολλῷ μάλλον κρεῖσσον»- όσο ο «καρπός ἒργου» του «ζῆν». Ορισμένοι υπομνηματιστές προσάγουν παράλλη​λα χωρία από αρχαίους έλληνες φιλοσόφους ή άλλους συγγραφείς, στα οποία ο θάνατος παρουσιάζεται ως κέρ​δος
 […] Νομί​ζουμε όμως ότι, πέρα από την κάποια φραστική ομοιότη​τα, υπάρχει βασική διαφορά ανάμεσα στους Έλληνες αυτούς συγγραφείς που βλέπουν στο θάνατο την απαλλα​γή από τα δεινά της ζωής, την απελευθέρωση της ψυχής από τον τάφο του σώματος, και στον Π., ο οποίος εί​ναι τελείως ξένος προς την ελληνική διαρχική σκέψη και βλέπει το θάνατο όχι ως λύση των ταλαιπωριών του αλλά σαν πέρασμα στη ζωή «σὺν Χριστῷ». Ο Π. τε​λικά προτιμά τη γεμάτη μόχθους ιεραποστολική ζωή, γιατί κριτήριο στις σκέψεις και επιθυμίες του είναι η «προκοπή» του ευαγγελίου καθώς και η «προκοπή» των χριστιανών (Φιλ. 1, 12 25).

Έχουν άδικο όσοι μιλούν εξ αφορμής του στίχου ἐμοὶ γὰρ τὸ ζῆν Χριστὸς καὶ τὸ ἀποθανεῖν κέρδος (1, 21) για «μυστικισμό» του Π., γιατί ο όρος αυτός μας μεταφέρει σε μια περιοχή νιρβάνας, εσωτερικού ψυχικού βιώμα​τος ξένου προς το θόρυβο της καθημερινής ζωής. Αντιθέτως το χριστοκεντρικό βίωμα του Παύλου, ριζώνει, βλαστάνει και παράγει καρπούς μέσα στην ιστορία και την κοινωνία των ανθρώπων, πράγμα που συνεπάγεται κόπο, θυσία, σταυρό. Ο Χριστός τον οποίο πιστεύει και διαγγέλλει ο Π. είναι βέβαια ο Αναστάς Κύριος της ζωής, αλλά είναι και ο Σταυρωμένος Δούλος του Θεού. Κι ο Παύλος που χαρακτήρισε τον εαυτό του στην πρώτη φράση σὺν Χριστῷ εἶναι, περ​νάει από τη δύσκολη κοινωνία με τους ανθρώπους, από την επίπονη εργασία γι' αυτούς. Άλλωστε, η φυλάκιση δεν ανέστειλε το ιεραποστολικό του έργο, αλλά, όπως μαθαίνουμε από τον ίδιο στην επιστολή, Γινώσκειν δὲ ὑμᾶς βούλομαι͵ ἀδελφοί͵ ὅτι τὰ κατ΄ ἐμὲ μᾶλλον εἰς προκοπὴν τοῦ εὐαγγελίου ἐλήλυθεν͵ ὥστε τοὺς δεσμούς μου φανεροὺς ἐν Χριστῷ γενέσθαι ἐν ὅλῳ τῷ πραιτωρίῳ καὶ τοῖς λοιποῖς πᾶσιν͵ καὶ τοὺς πλείονας τῶν ἀδελφῶν ἐν κυρίῳ πεποιθότας τοῖς δεσμοῖς μου περισσοτέρως τολμᾶν ἀφόβως τὸν λόγον λαλεῖν (1, 12-14).

6. Από τις επιστολές φυλακισμένων που διαβάζου​με στα ευρεθέντα αποσπάσματα των παπύρων της Αιγύ​πτου διαπιστώνει κανείς τις συνεχείς προσπάθειες τους για επέμβαση σε σημαίνοντα πρόσωπα της εξουσίας με αίτημα την αποφυλάκιση. Σε μια επιστολή του έτους 255 π.Χ. κάποιος Εφαρμοστός γράφει προς τον Ζήνωνα: Εφαρμοστός Ζήνωνι χαίρειν.... καλώς ούν ποιήσεις η​μών τε ένεκεν καί σ αυτοϋ διασπουδάσας όπως εν τοις του βασιλέως γενεθλίοις καιρόν λαβών εντύχης αυτω μετά των λοιπών υπέρ ημών. Έρρωσο 

Παρά το ενδεχόμενο της θανατικής ποινής που αντιμετωπίζει ο Π., ελπίζει στη συνέχιση της ζωής, την οποία βλέπει χρήσιμη για τους χριστιανούς και για τη διάδοση του Ευαγγελίου. Έτσι, προγραμματίζει ταξίδια, για τα οποία βέβαια ενα​ποθέτει τις ελπίδες του στον Κύριο.    Ἐλπίζω δὲ ἐν κυρίῳ Ἰησοῦ Τιμόθεον ταχέως πέμψαι ὑμῖν͵ ἵνα κἀγὼ εὐψυχῶ γνοὺς τὰ περὶ ὑμῶν (2, 19) και αμέσως παρακάτω: πέποιθα δὲ ἐν κυρίῳ ὅτι καὶ αὐτὸς ταχέως ἐλεύσομαι (2, 24). Τόσο την ελπίδα του στ. 2, 19 όσο και την πεποίθηση του στ. 2, 24 τις στηρίζει ο Παύλος ἐν κυρίῳ στο γεγονός δηλαδή ότι ο Κύριος θα επιτρέψει την πραγματοποίηση του ιεραποστολικού του προγραμμα​τισμού.

Η σύγκριση των επιστολών της φυλακής του Παύ​λου, ιδιαίτερα της προς Φιλιππησίους, προς τις επιστο​λές φυλακισμένων των Ελληνιστικών χρόνων που σώζο​νται σε παπύρους είναι άνιση. Στη μια περίπτωση έχου​με έναν απόστολο του Χριστού που με τη χάρη του Θεού θέτει τον εαυτό του στην υπηρεσία των άλλων ακόμη και μέσα στη φυλακή, στην άλλη περίπτωση έχουμε συνήθεις ανθρώπους που ευρισκόμενοι για κάποιο λόγο στη φυ​λακή ζητούν την ενεργό βοήθεια άλλων για το άτομό τους και την ελευθερία τους. Παρά την ανισότητα και την απόσταση που χωρίζει τις δύο περιπτώσεις εκείνο που μπορεί από την παραπάνω συγκριτική μελέτη να υπο​γραμμισθεί, και για την εποχή μας, είναι η μεταμορφω​τική δύναμη της Χάρης του Θεού, η οποία μεταβάλλει ριζικά τον άνθρωπο από εγωκεντρικό άτομο, που προ​βάλλει συνεχώς απαιτήσεις για τον εαυτό του, σε διά​κονο των αναγκών των λοιπών μελών της κοινωνίας.

2. οι ΥΜΝΟΙ των επιστολων της αιχμαλωσιασ

Α. Εισαγωγικά

Ενώ στις ομολογίες με συμπυκνωμένο τρόπο η Εκκλησία εκφράζει την πίστη της, στους ύμνους μέσα σε ένα κλίμα αγιοπνευματικής έξαρσης λατρευτικού εν-θουσιασμού και νηφάλιας μέθης η Σύναξη δοξολογεί και ευχαριστεί τον Θεό για την εν Χριστώ σωτηρία. τη μεγαλειώδη έξαρση στην ψαλμωδία και στον αίνο έδωσαν στην Πρώτη Εκκλησία τα μεγαλειώδη, ‘ξένα και παράδοξα’, μυστήρια της θείας Οικονομίας, τα οποία επιτέλεσε ο Ιησούς Χριστός. Είναι πολύ σημαντικό ότι όλα σχεδόν τα κείμενα, τα οποία ομιλούν στην Καινή Διαθήκη για τη θεότητα και προΰπαρξη του Λόγου (δηλ. θεολογούν) καθώς επίσης και για τη δημιουργία και αναδημιουργία του σύμπαντος είναι στην πλειονότητά τους κείμενα υμνητικά. Σύμφωνα με τον Μεγ. Βασίλειο (P.G. 29, 190d), από την αρχή η Εκκλησία και το Πνεύμα, που την εμψυχώνει και την καθοδηγεί, ανέμειξαν τα απροσπέλαστα στη λογική δόγματα με τη γλυκύτητα της μελωδίας και τα εναρμόνια μέλη έτσι ώστε ‘λανθανόντως’ να υποδεχτούμε τον ωφέλιμο λόγο στην καρδιά μας και να εκπαιδευτούμε στην αλήθεια, η οποία στο Χριστιανισμό δεν είναι κάποια αόριστη ιδέα αλλά ο ίδιος ο σαρκωμένος Λόγος. 

Ο εθνικός Πλίνιος στην πολυσυζητημένη επιστολή του προς τον Τραϊανό αναφέρει ότι στις κυριακάτικες συναθροίσεις τους οι Χριστιανοί έψαλλαν αντιφωνικά ύμνους στον Χριστό ως Θεό (10,26) και όχι μαγικές επικλήσεις, όπως τους κατηγορούσαν οι αντίπαλοί τους. Όπως ισχυρίζεται ο ανώνυμος συγγραφέας του βιβλίου εναντίον του Αρτέμονος (αρχές 2ου αι. μ.Χ.), όχι μόνον οι παλαιότεροι συγγραφείς επιβεβαιώνουν τη θεότητα του Χριστού, αλλά ψαλμοὶ δὲ ὅσοι καὶ ᾠδαὶ ἀδελφῶν ἀπ΄ ἀρχῆς ὑπὸ πιστῶν γραφεῖσαι τὸν λόγον τοῦ θεοῦ, τὸν Χριστὸν, ὑμνοῦσιν θεολογοῦντες (Ευσεβίου Ε.Ι. 5.28.5). Αναφωνήσεις και προσευχές, όπως το Μαράνα θα ή το Ωσαννά αποδεικνύουν ότι οι ύμνοι είναι τόσο αρχαίοι όσο και η Εκκλησία. Οι ίδιοι οι διωγμοί που υφίσταντο οι χριστιανοί δεν οφείλονταν απλά στη λατρεία του Χριστού, αλλά ακριβώς στη Λατρεία του ως Θεού
. Όπως σημειώνει η A.Y. Collins
 στην ελληνορωμαϊκή περίοδος η υμνογραφία προς τιμήν των θεών θεωρούνταν ιδιαίτερα μεγάλο χάρισμα το οποίο  ασκούσαν οι θεολόγοι, όπως και οι σεβαστολόγοι συνέθεταν ύμνους-εγκώμια προς τιμήν του Καίσαρα, περιγράφοντας την καταγωγή, τα επιτεύγματα και τις ευεργεσίες του. Ο Π. αλλά και τα μέλη της Πρώτης Εκκλησίας ήταν Χριστολόγοι.
Η διάκριση των ύμνων
 στα καινοδιαθηκικά βιβλία είναι συχνά δύσκολη, διότι στα ελληνιστικά χρόνια, ήταν διαδεδομένος ο γνωστός ήδη από τον Ισοκράτη έρρυθμος πεζός λόγος (Kunstprosa). Οι Conzelmann-Lindemann προτείνουν ως κριτήρια διάκρισης ενός ύμνου τα εξής στοιχεία: α) την εισαγωγή με αναφορική πρόταση, η οποία εισάγεται με την αντωνυμία "ος", β) τη χρήση συνωνυμικού ή αντιθετικού παραλληλισμού μεταξύ στίχων και στροφών, γ) τη χρήση ου σι αστικοποιημένων μετοχών και την πρόταση των ρημάτων, δ) την γενικότερη έξαρση ύφους και ρυθμού και ε) την απότομη αλλαγή υποκειμένου. Ο Deichgraeber ορίζει τον "ύμνο" ως αινετήρια δοξολογική αναφορά του ανθρώπου προς το Θεό, η οποία διακρίνεται από τα άλλα δύο βασικά είδη συνομιλίας μεταξύ ανθρώπου και Θεού, τη δοξολογία και την προσευχή, από το ότι στον ύμνο κυριαρχεί το τρίτο πρόσωπο. Δεν ομιλεί ο άνθρωπος άμεσα με ένα "Εσύ" στον Θεό, αλλά περιγράφει τις ευεργετικές επεμβάσεις του Γιαχβέ στην προσωπική του ζωή και γενικότερα στην Ιστορία και την Φύση. 
Oι καινοδιαθηκικοί ύμνοι κατατάσσονται σε τρεις κατηγορίες. Στην α’ κατηγορία εντάσσονται οι τέσσερεις ύμνοι οι οποίοι δεσπόζουν στο κατά Λουκάν Ευαγγέλιο στις δύο παράλληλες γενέθλιες διηγήσεις του Ιωάννη του Προδρόμου και του Ιησού. το Μεγαλύνει (Magnifikat 1, 46-55,) και το Ευλογητός (Benediktus 1, 68-79), το Δόξα εν υψίστοις (Gloria in excelsis 2, 14) και το Νυν απολύεις (Nunc dimittis 2, 29-32,), καθώς επίσης και οι ύμνοι της Αποκαλύψεως και ψάλλονταν στις συνάξεις των χριστιανών που κατάγονταν από την Παλαιστίνη. Στη β’ κατηγορία κατατάσσονται οι περισσότεροι χριστολογικοί ύμνοι των επιστολών του Παύλου και του κατά Ιωάννη Ευαγγελίου (Φιλ. 2, 6-11. Κολ. 1, 15-20. Α’ Τιμ. 3, 16. Ιω. 1, 1-18). Άδονταν σε συνάξεις των ελληνιστών ιουδαίων (κατά το πρότυπο του ύμνου προς την Σοφ. Σολ. 7, 22-8,1). Στην γ’ κατηγορία ανήκει ο βαπτιστήριος ύμνος Εφ. 5, 14 , ο οποίος έχει αρκετά παράλληλα στοιχεία με ύμνους που άδονταν στα μυστήρια της Ίσιδος και του Μίθρα. και ψαλλόταν στις συνάξεις των Χριστιανών που προέρχονταν από τα ειδωλολατρικά έθνη. 

O R. Deichgräber (Gotteshymnus und Christushymnus in der frühen Christenheit, Untersuchung zu Form, Sprache und Stil der frühchristlichen Hymnen. Göttingen 1967) διαιρεί τους χριστιανικούς ύμνους ανάλογα με το αν απευθύνονται στον Θεό, όπως συμβαίνει κυρίως με εισαγωγικές Ευλογίες των Επιστολών (Εφ. 1 ,3-14. Κολ. 1, 12-14. Α’ Πε. 1,3-5) ή στον Ιησού Χριστό. Οι ύμνοι διαιρούνται επίσης ανάλογα με το περιεχόμενό τους, σε άσματα δημιουργίας και ενθρόνισης (Εβρ. 1, 3. Κολ. 1, 15-20), άσματα καθόδου (Φιλ.2, 6-11. Α’ Τιμ. 3, 16. Α’ Πε.1, 20. 3, 11) και άσματα εξιλασμού (Ιγν. Εφ. 19, 2).

Η ψαλμωδία ήταν ευθύς εξ αρχής ενταγμένη οργανικά στην λειτουργία ολόκληρης της Εκκλησίας/Συνάξεως (στο ‘ομοθυμαδόν’ Πρ.2, 46. Ρωμ.15, 6). Το Α’ Κορ. 14, 14 αποδεικνύει ότι ψαλμωδία αποτελεί μορφή Προφητείας η οποία πρέπει να οικοδομεί τη Σύναξη. Ήταν μέσον με το οποίο ολόκληρη η κοινότητα υμνούσε τον Ιησού και δια του Ιησού τον Θεό ως Αββά - Πατέρα αλλά και εξέφραζε έτσι την ιδιαιτερότητά της έναντι των ιουδαϊκών και εθνικών συνάξεων. Αυτή είναι η μεγάλη διαφορά των ‘ορθοδόξων ύμνων’ από τις αντίστοιχες γνωστικές ωδές ‘του Σολομώντος’, τις οποίες απηύθηνε στον Θεό το άτομο. Γι’ αυτό, ίσως, όσοι μεγαλειώδεις πρώιμοι χριστιανικοί ύμνοι διασώθηκαν παρατιθέμενοι έμμεσα στα βιβλία της Κ.Δ., έμειναν ανώνυμοι. Ο Ιγνάτιος σημειώνει ότι ο Ιησούς άδεται ἐν τῇ ὁμονοία ὑμῶν καί συμφώνῳ ἀγάπη... καί οἱ κατ' ἂνδρα δέ χορός γίνεσθε, ἳνα σύμφωνοι ὂντες ἐν ὁμονοία χρῶμα Θεοῦ λαβόντες ἐν ἑνότητι ἂδετε ἐν φωνῇ μιᾶ διά Ἰησοῦ Χριστοῦ τῶ Θεῷ καί Πατρί (Εφ. 4, 1). Ο ίδιος αποστολικός Πατέρας παρακαλούσε τους Ρωμαίους να γίνουν χορός, ο οποίος να άδει τον Πατέρα διαμέσου του Ιησού εν αγάπη (Ρωμ. 2, 1κ.ε.). Είναι χαρακτηριστικό ότι στην πρωτο- χριστιανική τέχνη ο Ιησούς απεικονίζεται ως Ορφέας. Έτσι συμμετείχαν στη Λατρεία οι γυναίκες και αυτά τα παιδιά
.

Αυτοί οι ψαλμοί, ύμνοι και ωδές της πρώτης Εκκλησίας προς το πρόσωπο του Ιησού αποτελούσαν ‘συνθέσεις’ του αγ. Πνεύματος. Η έλευση και η έκχυση του Πνεύματος στους ως κύνες θεωρούμενους από τους Ισραηλίτες εθνικούς έχει ως αποτέλεσμα τη γλωσσολαλιά και τον αίνο προς τον Θεό, που στην Πρώτη Εκκλησία αποτελούσε κήρυγμα, ιεραποστολή, θεολογία, εσχατολογία. Οι ίδιοι οι ψαλμοί αποτελούσαν με την σειρά τους μέσα πληρώσεως του πιστού με αγ. Πνεύμα (Εφ. 5, 18). Ενώ στις οργιαστικές τελετές χρησιμοποιούνται μέχρι σήμερα ο οίνος και τα άσματα ως μέσα έκστασης/ πλήρωσης με το πονηρό Πνεύμα, στη νεοσύστατη Εκκλησία η ψαλμωδία πνευματικών ύμνων και ωδών και μάλιστα όχι μόνο με τα χείλη αλλά με την καρδιά οδηγεί στη νηφάλια εκείνη μέθη, την εσχατολογική αγαλλίαση (ευθυμεί τις; ψαλλέτω Ιακ. 5, 13) και τον εν-θουσιασμό του ανθρώπου. ‘Ήξεραν τότε οι ευνούχοι ιερείς των τεραστίων Ναών της Αφροδίτης στην Έφεσο και του Διός στην Πέργαμο όπως οι σημερινοί δερβίσηδες να κρατούν αναμμένο τον ενθουσιασμό με τις αδιάκοπες κραυγές, τα κύμβαλα και τα πνευστά όργανα. Σε αντίθεση προς αυτούς οι απόστολοι υμνούσαν τον Θεό ακόμα ευρισκόμενοι στην απαίσια φυλακή και πλημμυρισμένοι στο αίμα όπως οι Παύλος και Σίλας (Πρ.16,25) Αυτή η απέριττη ψαλμωδία είχε σαν αποτέλεσμα να σεισθούν τα θεμέλια όχι μόνον της φυλακής των Φιλίππων και της καρδιάς του εκατοντάρχου, αλλά τα θεμέλια ολόκληρης της Ευρώπης, ολόκληρου του κόσμου (πρβλ. την πτώση της Ιεριχώ δια της μουσικής στο Κριτ.6) (Holzner).

Η Πρώτη Εκκλησία χρησιμοποίησε τους ύμνους παράλληλα και ως μέσον νουθεσίας (Κολ. 3,16). Αυτό είναι εμφανές στην προς Φιλιππησίους όπου ο Παύλος παραθέτει έναν ωραιότατο χριστολογικό ύμνο στον οποίο περιγράφεται η συγκλονιστική κάθοδος, η άκρα ταπείνωση και η καταπληκτική ενθρόνιση του Χριστού προκειμένου να παρακινηθούν οι Φιλιππήσιοι στην ταπείνωση και στην ενότητα (πρβλ. Ρωμ. 15, 3. Κολ. 3, 13. Β’ Κορ. 8, 9. Εφ. 4, 32. Εβρ. 1,22. Α’ Πε. 2, 21-25 άσμα του Πάθους). Ο αρχαιότερος από αυτούς είναι μάλλον αυτός που καταγράφεται στο Φιλ.2, 5-11.

Β. Φιλ. 2, 5-11

τοῦτο φρονεῖτε ἐν ὑμῖν ὃ καὶ ἐν Χριστῷ Ἰησοῦ͵

6 ὃς ἐν μορφῇ θεοῦ ὑπάρχων

οὐχ ἁρπαγμὸν ἡγήσατο τὸ εἶναι ἴσα θεῷ͵

7 ἀλλὰ ἑαυτὸν ἐκένωσεν μορφὴν δούλου λαβών͵

ἐν ὁμοιώματι ἀνθρώπων γενόμενος· καὶ σχήματι εὑρεθεὶς ὡς ἄνθρωπος

8 ἐταπείνωσεν ἑαυτὸν γενόμενος ὑπήκοος μέχρι θανάτου͵ θανάτου δὲ σταυροῦ.
9 διὸ καὶ ὁ θεὸς αὐτὸν ὑπερύψωσεν

καὶ ἐχαρίσατο αὐτῷ τὸ ὄνομα τὸ ὑπὲρ πᾶν ὄνομα͵

10 ἵνα ἐν τῷ ὀνόματι Ἰησοῦ πᾶν γόνυ κάμψῃ

ἐπουρανίων καὶ ἐπιγείων καὶ καταχθονίων͵

11 καὶ πᾶσα γλῶσσα ἐξομολογήσεται ὅτι

κύριος Ἰησοῦς Χριστὸς εἰς δόξαν θεοῦ πατρός.

6. εκείνος αν και ήταν στην μορφή του Θεού, δε θεώρησε ευκαιρία για απόλαυση το ότι ήταν ίσος με τον Θεό, αλλ’ εξουδένωσε τον εαυτό του με το να λάβει τη μορφή του δούλου, με το να έλθει στη μορφή των ανθρώπων. Και αφού κατά τη μορφή βρέθηκε άνθρωπος, 8 ταπείνωσε τον εαυτό του με το να γίνει υπάκουος μέχρι θανάτου, μάλιστα θανάτου σταυρικού.

9. γι’ αυτό και ο Θεός τον υπερύψωσε και του χάρισε δόξα πάνω από κάθε δόξα, 10 ώστε στο όνομα του Ιησού να κάμψει για προσκύνηση κάθε γόνατο των επουρανίων και των επιγείων και του άδη 11 και κάθε γλώσσα να δοξολογήσει ότι ο Ιησούς Χριστός είναι Κύριος στη δόξα του Θεού Πατέρα.

1. Εισαγωγή

Γράφοντας ο Π. στην πρώτη Εκκλησία της Ευρώπης, την οποία ίσως γι’ αυτό αγαπά ιδιαίτερα, ήδη από την αρχή του κεφ. 1 τους υπενθυμίζει με έντεχνο τρόπο την πρώτη ημέρα της μεταστροφής τους στο Χριστιανισμό και τις θυσίες που έχουν υποβληθεί από τότε ἂχρι τοῦ νῦν για χάρη του ιδίου και του ευαγγελίου (1, 5). Η αναφορά του κατακλείεται με την έλευση της ημέρας του Χριστού Ιησού, όταν και θα τελειωθεί το αγαθόν έργο στην Εκκλησία. Αφού επισημάνει την πρόοδο του Ευαγγελίου κατά τη φυλάκισή του, έστω και αν γίνεται από κακά ελατήρια, και αφού υπογραμμίσει τη δικιά του αναποφασιστικότητα στο να αναλύσει στον Χριστό ή να ζήσει, προτρέπει τους αγίους των Φιλίππων, τους οποίους έχει στην καρδιά του, ως εξής: Μόνον ἀξίως τοῦ εὐαγγελίου τοῦ Χριστοῦ πολιτεύεσθε͵ ἵνα εἴτε ἐλθὼν καὶ ἰδὼν ὑμᾶς εἴτε ἀπὼν ἀκούω τὰ περὶ ὑμῶν͵ ὅτι στήκετε ἐν ἑνὶ πνεύματι͵ μιᾷ ψυχῇ συναθλοῦντες τῇ πίστει τοῦ εὐαγγελίου (1, 27). Στην αρχή του κεφ. 2 με μια ελλειπτική πρόταση ο Παύλος προκαλεί τους Φιλιππησίους να του προσφέρουν πληρότητα χαράς μέσα στη φυλακή με το να έχουν αμοιβαία αγάπη και ένωση ψυχική και πνευματική: Όποιος
 λοιπόν είναι ενθάρρυνση, που δίνει ο Χριστός, όποιος είναι παρηγοριά από αγάπη, όποιος είναι πνευματική συμμετοχή, όποιος είναι ευσπλαχνία και έλεος κάνετε πλήρη τη χαρά μου, που είναι να φρονείτε το αυτό, έχοντες την ίδια αγάπη, ενωμένοι ψυχικά, επιδιώκοντας το ίδιο. τίποτε αν μην κάνετε από αντιδραστική και προκλητική διάθεση ή κενοδοξία. Αλλά με την ταπεινοφροσύνη να θεωρείτε ο ένας τον άλλο ανώτερό του. να μη φροντίζει ο καθένας για όσα μόνο ενδιαφέρουν αυτόν, αλλα΄και για όσα ενδιαφέρουν τους άλλους. τούτο δηλ. το φρόνημα να υπάρχει σε εσάς, το οποίο υπήρχε και στον Ιησού Χριστό.

Προφανώς στην Εκκλησία, όπως διευκρινίζεται και στον Επίλογο της Επιστολής, υπήρχαν έριδες μεταξύ της Ευοδίας (σημαίνει κατευόδιο) και της Συντύχης, (σημαίνει συνάντηση) οι οποίες δεν αποκλείεται να ηγούνταν μιας ευρύτερης μερίδας χριστιανών, όπως συμβαίνει και κατόπιν με την Ιεζάβελ στα Θυάτειρα
. Η σχολή της Τυβίγγης διείδε και σε αυτό το σημείο τον ανταγωνισμό εθνικο- και ιουδαιοχριστιανισμού. Προκειμένου να υπάρξει ομοφροσύνη, παρακαλεί μάλιστα ο Π. το γνήσιο Σύζυγο να τις συλλάβει αυτές που όπως χαρακτηριστικά λέει ο Π. έχουν ήδη συναθλήσει μαζί του, όπως ο Κλήμης (όχι ο επίσκοπος Ρώμης, ούτε ο εξάδελφος του Δομιτιανού) και οι άλλοι συνεργάτες του, των οποίων τα ονόματα είναι γραμμένα στο βιβλίο της ζωής. Προφανέστατα δεν εννοεί ο Π. κάποια δικιά του Σύζυγο (Κλημ. Αλεξ. Στρωμ. 3, 53, 1. Ωριγένης Υπομν. Ρωμ.1,1), τη Λυδία (Ρενάν), ούτε μπορεί το Σύζυγος να είναι κύριο όνομα, καθώς δεν αιτιολογείται το γνήσιε. Είναι κάποιο πρόσωπο με κύρος στην Εκκλησία που ανήκει ίσως στους επισκόπους και διακόνους και σηκώνει τον ίδιο ζυγό με τον απόστολο των εθνών.
2. Η προέλευση και η μορφή του ύμνου

Το ότι η συγκεκριμένη περικοπή αποτελεί ύμνο της Πρώτης Εκκλησίας
 το αποδεικνύουν τα εξής στοιχεία: η εισαγωγή με αναφορική πρόταση, οι παραλληλισμοί, οι μετοχές, το τρίτο ενικό, και γενικότερα ο ποιητικός και δοξολογικός χαρακτήρας της
. Το ότι αυτός ο ύμνος δεν αποτελεί παύλεια σύνθεση συνάγεται από τα άπαξ λεγόμενα ( ἁρπαγμόν, ὑπερύψωσεν, ἐπουρανίων καὶ ἐπιγείων καὶ καταχθονίων), την πρωτότυπη χρήση όρων και εκφράσεων (μορφή, κενουν, σχήμα) και γενικότερα τη θεολογία και χριστολογία του ύμνου, όπου απουσιάζει η συνήθης παύλεια σωτηριολογική διατύπωση των λυτρωτικών συνεπειών του θανάτου του Ιησού με το ‘υπέρ/περί ημών’. 

Ο συγκεκριμένος ύμνος
 ίσως γνωστοποιήθηκε στη συγκεκριμένη Εκκλησία από τον ίδιο τον απόστολο ή τους συνεργάτες του ή ίσως και να αποτέλεσε την σύνθεση κάποιου χριστιανού προφήτη αυτής της Εκκλησίας, που διασκεύασε κατόπιν ο απόστολος των Εθνών προκειμένου να προβάλει τον Ιησού ως πρότυπο ταπείνωσης. Πολλούς ορισμούς, λογικούς και περιγραφικούς, θα μπορούσε να δώσει κανείς περί ταπεινοφροσύνης, και όλοι να έχουν κοινά και ιδιαίτερα σημεία. Νομίζω ωστόσο, ότι ο Απόστολος Παύλος με τη μνεία του ρωμαλέου χριστολογικού ύμνου περιγράφει κατά άκρως ακριβή και ενδιαφέροντα τρόπο το περιεχόμενο της ταπεινοφροσύνης, όχι μόνο ως αρετής, αλλά κυρίως ως δημιουργικής ζωής (Ν.Ματσούκας).
3. Ανάλυση του ύμνου

Με τον ύμνο εκφράζεται η συνολική πορεία του Ιησού από τον Ουρανό στη Γη (το θανάσιμο άλμα) και κατόπιν η θριαμβευτική επιστροφή τού Λόγου ως θεανθρώπου αυτή τη φορά στα δεξιά πλέον του Πατέρα. Αυτή η μοναδικότητα της θεϊκής κίνησης, η οποία διακόπτει την επουράνια μακαριότητα, εκφράζεται ανάγλυφα με τους αορίστους οι οποίοι, ευρισκόμενοι ανάμεσα σε μετοχές, σηκώνουν το θεολογικό ειδικό βάρος του ύμνου και δείχνουν την κίνηση-κένωση της Θεότητας προκειμένου να σωθεί το φθαρτό πλάσμα της ο άνθρωπος. Με τους αορίστους γίνεται αισθητό ότι αυτή η φιλάνθρωπη εισβολή του ακτίστου στο κτιστό δεν αποτελεί κάτι το ευκταίο, αλλά έχει ήδη συντελεστεί άπαξ διαπαντός εντός του ιστορικού χρόνου και χώρου. Ο Ιησούς, αν και υπάρχει (όχι υπήρχε) με τη μορφή του Θεού, έλαβε τη μορφή του δούλου, κενώνοντας τον εαυτό του φυσικά όχι από την ουσία του αλλά από τα μεγαλεία της θεότητός του. Αυτήν την υπέρλογη ταπείνωση της θεότητας εκφράζει ο Παύλος στο Β' Κορ. 8, 9: γινώσκετε γὰρ τὴν χάριν τοῦ κυρίου ἡμῶν Ἰησοῦ Χριστοῦ͵ ὅτι δι΄ ὑμᾶς ἐπτώχευσεν πλούσιος ὤν͵ ἵνα ὑμεῖς τῇ ἐκείνου πτωχείᾳ πλουτήσητε (πρβλ. Ρωμ. 15, 3 Εβρ.12, 2)
Μερικοί ερευνητές προσπαθούν να υποβαθμίσουν τη θεϊκή και κυριαρχική οντότητα του Ιησού, όπως αυτή περιγράφεται από τον ύμνο αυτό της αρχέγονης Εκκλησίας, θεωρώντας ότι με το Φιλ. 2,6α παρουσιάζεται ο Ι.Χριστός απλά ως ο νέος Αδάμ. Επί τη βάσει των Γεν. 1, 26 κ.ε. και 5, 1-3 εξισώνουν τη μορφή με την εικόνα και διακρίνουν το 2,6α από το 2,6β. Ο Ιησούς δηλ. είχε τη μορφή του Θεού (το κατ’εικόνα), αλλά δεν κατείχε την ομοίωση, το ‘είναι ίσα θεώ’. Δεν ακολούθησε όμως το υβριστικό πρότυπο του Εωσφόρου, ούτε του προπάτορα (Γεν. 3. Ησ. 14. Βίος Αδάμ και Εύας 15), και δεν υπέκυψε στον εωσφορικό πειρασμό της αυτοθέωσης ούτε στο όρος των Πειρασμών, ούτε στον κήπο της Γεθσημανή ούτε στο Σταυρό. Μεταφράζουν έτσι τον όρο αρπαγμό με ενεργητική σημασία (ως κάτι κανείς που επιθυμεί να αρπάξει - Res rapienda) και όχι με παθητική (ως κάτι το οποίο έχει ήδη αποκτήσει κανείς - Res rapta), όπως ισχυριζόταν επί αιώνες η πατερική παράδοση. Αγνοούν, όμως, ότι ως αντικείμενο του οὐχ ἁρπαγμὸν ἡγήσατο έπεται τὸ εἶναι (και όχι το γενέσθαι) ἴσα θεῷ. Επίσης ο όρος μορφή (στ.6α), στα κείμενα των ελληνιστικών χρόνων, όπως σημειώνει ο Ι. Καραβιδόπουλος
, δηλώνει το μόνιμο και διαρκές στοιχείο, την εσώτατη και βαθύτατη ουσία σ’ αντίθεση με την εξωτερική όψη, γιατί στη μορφή αποτυπώνεται και εκδηλώνεται η ουσία. Ο στ.6 υπογραμμίζει, συνεπώς, την οντολογική ισότητα Θεού Πατέρα και Υιού όπως και ο γνωστός από το κατά Ιωάννη Ύμνος του Λόγου: ΕΝ ΑΡΧΗ ΗΝ Ο ΛΟΓΟΣ (Ιω. 1, 1.18). 

Πιθανότατα μάλιστα η λέξη αρπαγμός είναι ιδιωματισμός. Η φράση άρπαγμα ηγείσθαι/τίθεσθαι/ ποιείσθαι είναι συνώνυμη με το εύρημα, ευτύχημα τι ηγείσθαι, τίθεσθαι, ποιείσθαι και υποδηλώνει το προνόμιο, το βραβείο, το κέρδος, τη χαρά, την ηδονή, την απόλαυση (Ηλιόδ. Αιθιοπ. 46. 7, 11.20 8, 7. Κύριλλος Αλεξανδρείας PG 68,172. Ευσέβιος PG 24,537)
. Εάν αυτό ισχύει, τότε η σωστή απόδοση του στ. 6 είναι η εξής: Εκείνος αν και υπάρχει στη μορφή του Θεού, δεν θεώρησε ευκαιρία για απόλαυση το ότι ήταν ίσος με το Θεό, αλλά ήλθε με το ομοίωμα – το σχήμα των ανθρώπων. Οι όροι ομοίωμα και σχήμα, όπως και η μορφή, δεν σήμαιναν τα ελληνιστικά χρόνια απλώς την εμφάνιση, κάποιο φαινομενικό, δηλ. εξωτερικό απατηλό πράγμα, αλλά την οντότητα
. Και οι τρεις όροι εξαίρουν τη βασική χριστολογική αλήθεια ότι όντως ο Θεός έλαβε την ανθρώπινη σάρκα και έγινε πραγματικός άνθρωπος γευόμενος ακόμα και το θάνατο, κάτι αδιανόητο για την ελληνική αντίληψη περί Θεού. Η έξαρση αυτής της ανθρώπινης πραγματικότητας του Χριστού με τρεις διαδοχικούς όρους (μορφή, ομοίωμα, σχήμα – ενώ για τη θεία ταυτότητα δεν χρειάσθηκε παρά μόνο μία λέξη, η μορφή) δείχνει ότι την εποχή εκείνη ήταν ευκολότερο να πιστέψει κανείς στη θεότητα του Κυρίου παρά στην πλήρη και πραγματική ανθρωπότητα. Το αντίθετο συμβαίνει στην εποχή μας κατά την οποία αρνούνται ορισμένοι τη θεότητα του Χριστού, όχι όμως και την ανθρώπινή του ύπαρξη
.

Η κορύφωση του ύμνου βρίσκεται αναμφισβήτητα στην τελευταία στροφή, η οποία είναι και η μακροσκελέστερη. Η ταπείνωση - η κένωση του Ιησού, όπως χαρακτηριστικά αναφέρει ο 7α προβάλλεται από τον Παύλο μέσω του ύμνου ως πρότυπο μίμησης στους χριστιανούς των Φιλίππων και παρουσιάζεται ως η αιτία της παγκόσμιας υπερύψωσής Του. Ενώ μάλιστα στις δυο πρώτες στροφές υποκείμενο των ρημάτων είναι ο Ιησούς, στην τελευταία στροφή ως υποκείμενο του δοξασμού του Εσταυρωμένου εμφανίζεται ο Θεός Πατέρας, προκειμένου προφανώς να εξαρθεί το πρόσωπο του Πατέρα ως η πηγή της θεότητας καθώς επίσης και η συνενέργεια Πατρός και Υιού στο συγκλονιστικό έργο της θείας Οικονομίας αποκλειομένης κάθε παρερμηνείας του δοξασμού του Θεανθρώπου ως προσπάθειας υβριστικής αυτοθέωσης του δευτέρου.
 
Στη συγκεκριμένη στροφή εμφανής είναι η επίδραση του (Δευτερο)-Ησαΐα: κατ΄ ἐμαυτοῦ ὀμνύω ῏Η μὴν ἐξελεύσεται ἐκ τοῦ στόματός μου δικαιοσύνη͵ οἱ λόγοι μου οὐκ ἀποστραφήσονται ὅτι ἐμοὶ κάμψει πᾶν γόνυ καὶ ἐξομολογήσεται πᾶσα γλῶσσα τῷ θεῷ λέγων Δικαιοσύνη καὶ δόξα πρὸς αὐτὸν ἥξουσιν͵ καὶ αἰσχυνθήσονται πάντες οἱ ἀφορίζοντες ἑαυτούς· ἀπὸ κυρίου δικαιωθήσονται καὶ ἐν τῷ θεῷ ἐνδοξασθήσονται πᾶν τὸ σπέρμα τῶν υἱῶν Ἰσραήλ (45, 23). Σε αυτό το κείμενο του Ησαΐα, όπου κατ’ αρχήν εξαίρεται η χρίση εκ μέρους του Γιαχβέ του αλλοεθνή Κύρου ως Μεσσία, υπογραμμίζεται με απόλυτο τρόπο η ειδοποιός διαφορά του ενός πραγματικού Θεού από τα αναρίθμητα είδωλα των εθνών. Στον πρωτοχριστιανικό ύμνο τα γόνατα των επουρανίων, επιγείων και καταχθονίων όντων υποκλίνονται τιμητικά και λατρευτικά όχι μπροστά στον Θεό – Πατέρα αλλά μπροστά στον Υιό, ο οποίος επίσης είναι Γιαχβέ-Κύριος. Αυτό το γεγονός διακηρύσσεται και στην προς Ρωμαίους: οὐδεὶς γὰρ ἡμῶν ἑαυτῷ ζῇ͵ καὶ οὐδεὶς ἑαυτῷ ἀποθνῄσκει· ἐάν τε γὰρ ζῶμεν͵ τῷ κυρίῳ ζῶμεν͵ ἐάν τε ἀποθνῄσκωμεν͵ τῷ κυρίῳ ἀποθνῄσκομεν. ἐάν τε οὖν ζῶμεν ἐάν τε ἀποθνῄσκωμεν͵ τοῦ κυρίου ἐσμέν. εἰς τοῦτο γὰρ Χριστὸς ἀπέθανεν καὶ ἔζησεν ἵνα καὶ νεκρῶν καὶ ζώντων κυριεύσῃ. σὺ δὲ τί κρίνεις τὸν ἀδελφόν σου; ἢ καὶ σὺ τί ἐξουθενεῖς τὸν ἀδελφόν σου; πάντες γὰρ παραστησόμεθα τῷ βήματι τοῦ θεοῦ· γέγραπται γάρ͵ Ζῶ ἐγώ͵ λέγει κύριος͵ ὅτι ἐμοὶ κάμψει πᾶν γόνυ͵ καὶ πᾶσα γλῶσσα ἐξομολογήσεται τῷ θεῷ (14,7-9). 

Η υπερύψωση του Ιησού συνδέεται επίσης άρρηκτα με τη δωρεά του ονόματος πάνω από όλα τα ονόματα. ο Ν. Σωτηρόπουλος ισχυρίζεται ότι το ‘όνομα’
 στο Φιλ. 2,9β (όπως και στο Εβρ.1,4-5) δεν σημαίνει κάποιο συγκεκριμένο όνομα, αλλά γενικότερα τη δόξα, το μεγαλείο (Ησ. 55, 13. Νεεμ. 9, 10. Σοφ. Σειρ. 15, 6. Α' Παρ. 22, 5. Α' Μακ. 2, 51). το sem έχει πραγματικά στα εβραϊκά, εκτός από τη συνήθη έννοια, τη σημασία της δόξας, γι’ αυτό και κάποτε αποδίδεται από τους Ο’ με το επίθετο ‘ονομαστός’ (Γεν. 6, 4. Δτ. 26, 19. Α' Παρ. 5, 24). Η απόδοση του ‘ονόματος’ με το ουσ. δόξα θα ήταν βάσιμη, εάν αυτό δεν συνοδευόταν από το οριστικό άρθρο, όπως πράγματι συμβαίνει με το Εκκλησιαστικό Κείμενο και τους κώδικες D, F, G και κάποια άλλα ελάσσονος σημασίας χειρόγραφα. Η έναρθρη απόδοσή του όμως στους κώδικες Σιναϊτικό, Αλεξανδρινό και Βατικανό μας οδηγεί στο συμπέρασμα ότι μάλλον με ‘το όνομα’ υπονοείται το συγκεκριμένο όνομα Κύριος, το οποίο αναφέρεται στην αναφώνηση του Σύμπαντος Κύριος Ιησούς Χριστός. Υπέρ της ταύτισης του ονόματος Κύριος-Γιαχβέ με το όνομα του πρωτοχριστιανικού ύμνου προσάγεται το επιχείρημα ότι στην ιουδαϊκή μυστική παράδοση άγγελοι ονομάζονταν με το ακοινώνητο όνομα Γιαχβέ
. Τα κείμενα, όμως, τα οποία προσάγονται και ιδίως το Γ' Ενώχ είναι του 4ου –5ου αι. μ.Χ.

Γ. Κολ. 1, 15-23

ὅς ἐστιν εἰκὼν τοῦ Θεοῦ τοῦ ἀοράτου͵ 
πρωτότοκος πάσης κτίσεως͵
ὅτι ἐν αὐτῷ ἐκτίσθη τὰ πάντα 

ἐν τοῖς οὐρανοῖς καὶ ἐπὶ τῆς γῆς͵ 

    [τὰ ὁρατὰ καὶ τὰ ἀόρατα͵

[εἴτε θρόνοι εἴτε κυριότητες

εἴτε ἀρχαὶ εἴτε ἐξουσίαι]

τὰ πάντα δι΄ αὐτοῦ καὶ εἰς αὐτὸν ἔκτισται.

καὶ αὐτός ἐστιν πρὸ πάντων

καὶ τὰ πάντα ἐν αὐτῷ συνέστηκεν. 

Καὶ αὐτός ἐστιν ἡ κεφαλὴ τοῦ σώματος͵ 





[τῆς Ἐκκλησίας·]
ὅς ἐστιν Ἀρχή͵ 

πρωτότοκος ἐκ τῶν νεκρῶν͵ 
ἵνα γένηται ἐν πᾶσιν αὐτὸς πρωτεύων͵

ὅτι ἐν αὐτῷ εὐδόκησεν πᾶν τὸ πλήρωμα κατοικῆσαι

καὶ δι΄ αὐτοῦ ἀποκαταλλάξαι τὰ πάντα εἰς αὐτόν͵

εἰρηνοποιήσας διὰ τοῦ αἵματος τοῦ σταυροῦ αὐτοῦ͵ [δι΄ αὐτοῦ]

εἴτε τὰ ἐπὶ τῆς γῆς εἴτε τὰ ἐν τοῖς οὐρανοῖς.

Απόδοση (στη Νέα Ελληνική)
Αυτός είναι η ορατή μορφή του αόρατου Θεού,

ο πρωτότοκος όλης της Κτίσεως, 

αφού δι’ αυτού δημιουργήθηκαν τα Πάντα,

όσα είναι στους ουρανούς και όσα είναι στη γη, 

τα ορατά και τα αόρατα,

είτε θρόνοι, είτε κυριότητες, 

είτε αρχές είτε εξουσίες.

Τα πάντα δι’ Αυτού και γι’ Αυτόν έχουν δημιουργηθεί.

Και Αυτός (δεν έχει δημιουργηθεί, αλλ’) είναι πριν από τα Πάντα

και τα Πάντα δι Αυτού συντηρούνται στην ύπαρξη.

Και Αυτός είναι η Κεφαλή του σώματος, [της Εκκλησίας]
Αυτός είναι Αρχή, 
ο πρωτότοκος; από τους νεκρούς, ώστε να είναι σε όλα Αυτός ο πρώτος.

Διότι σε αυτόν ευαρεστήθηκε να κατοικήσει όλο το Πλήρωμα,

και δι’ αυτού να συμφιλιώσει τα πάντα για τον Εαυτό του,

αφού έφερε ειρήνη με το αίμα του Σταυρού του 
είτε πρόκειται για τα όντα πάνω στη γη είτε για εκείνα στον ουρανό.

1. Εισαγωγή

Ο συγκεκριμένος ύμνος  είναι μοναδικός πρώτον διότι αναφέρεται επανειλημμένως στον Ιησού με την αντωνυμία Αυτός (εννιά φορές απαντά στον ύμνο) και δεύτερον διότι συσχετίζει Αυτόν, τον Χριστό, με το παν (οκτώ φορές απαντά ο όρος στον ύμνο) προβάλλοντάς τον ως δημιουργό, συντηρητή, αναδημιουργό  και ταυτόχρονα τέλος των ουρανίων και των επιγείων.  Δεν μνημονεύονται καθόλου τα υποχθόνια, παρότι στους αμέσως προηγούμενους στίχους γίνεται λόγος για τη σκοτεινή εξουσία του σατανά. 

Προτού ερμηνευθεί ο ύμνος, καλόν είναι να εξετασθεί το συγκείμενό του με το οποίο είναι άρρηκτα και άρτια συνυφασμένος από τον Π.. Έχοντας τοποθετηθεί στο τέλος της εισαγωγής της Κολ., συμπυκνώνει με τρόπο μοναδικό όλα τα θέματα, τα οποία ο Π. πρόκειται εν συνεχεία να αναπτύξει και σχετίζονται με μια αίρεση που ανθούσε στην Φρυγία. Πληροφορίες για αυτήν, είχε δώσει προφανώς στον Π. ο Επαφράς. διεκδικούσε για τον εαυτό της τον χαρακτηρισμό της φιλοσοφίας, η οποία διαθέτει ανώτερη εσωτερι(στικ)κή γνώση σχετικά με το Θεό, τον κόσμο και τον άνθρωπο. Γι’ αυτό και ο Π., αφού την χαρακτηρίσει παραλογισμό δια πιθανολογίας (2, 4), σημειώνει τα εξής: 

8 Βλέπετε μή τις ὑμᾶς ἔσται ὁ συλαγωγῶν διὰ τῆς φιλοσοφίας καὶ κενῆς ἀπάτης 

κατὰ τὴν παράδοσιν τῶν ἀνθρώπων, κατὰ τὰ στοιχεῖα τοῦ κόσμου καὶ οὐ κατὰ Χριστόν·
 9  ὅτι ἐν Αὐτῷ κατοικεῖ πᾶν τὸ πλήρωμα τῆς θεότητος σωματικῶς,

 10  καὶ ἐστὲ ἐν αὐτῷ πεπληρωμένοι, 
ὅς ἐστιν ἡ κεφαλὴ πάσης ἀρχῆς καὶ ἐξουσίας.

 11  Ἐν ᾧ καὶ περιετμήθητε περιτομῇ ἀχειροποιήτῳ 
ἐν τῇ ἀπεκδύσει τοῦ σώματος τῆς σαρκός, 
ἐν τῇ περιτομῇ τοῦ Χριστοῦ,

 12  συνταφέντες Αὐτῷ ἐν τῷ βαπτισμῷ, 

ἐν ᾧ καὶ συνηγέρθητε διὰ τῆς πίστεως τῆς ἐνεργείας τοῦ Θεοῦ
 τοῦ ἐγείραντος αὐτὸν ἐκ νεκρῶν·

13  Καὶ ὑμᾶς, νεκροὺς ὄντας [ἐν] τοῖς παραπτώμασιν καὶ τῇ ἀκροβυστίᾳ τῆς σαρκὸς ὑμῶν, συνεζωοποίησεν ὑμᾶς σὺν αὐτῷ, χαρισάμενος ἡμῖν πάντα τὰ παραπτώματα.

 
14  ἐξαλείψας τὸ καθ᾽ ἡμῶν χειρόγραφον τοῖς δόγμασιν ὃ ἦν ὑπεναντίον ἡμῖν, 

καὶ αὐτὸ ἦρκεν ἐκ τοῦ μέσου, προσηλώσας αὐτὸ τῷ Σταυρῷ·

 15  ἀπεκδυσάμενος τὰς ἀρχὰς καὶ τὰς ἐξουσίας 
ἐδειγμάτισεν ἐν παρρησίᾳ, 

θριαμβεύσας αὐτοὺς ἐν αὐτῷ.

 16  Μὴ οὖν τις ὑμᾶς κρινέτω ἐν βρώσει καὶ ἐν πόσει ἢ ἐν μέρει ἑορτῆς ἢ νεομηνίας ἢ Σαββάτων·

17  ἅ ἐστιν σκιὰ τῶν μελλόντων, τὸ δὲ Σῶμα τοῦ Χριστοῦ.
μηδεὶς ὑμᾶς καταβραβευέτω θέλων ἐν ταπεινοφροσύνῃ καὶ θρησκείᾳ τῶν ἀγγέλων͵ 

ἃ [ΜΗ] ἑόρακεν ἐμβατεύων,
 εἰκῇ φυσιούμενος ὑπὸ τοῦ νοὸς τῆς σαρκὸς αὐτοῦ͵ 

καὶ οὐ κρατῶν τὴν κεφαλήν, ἐξ οὗ πᾶν τὸ Σῶμα διὰ τῶν ἁφῶν καὶ συνδέσμων 

ἐπιχορηγούμενον καὶ συμβιβαζόμενον αὔξει τὴν αὔξησιν τοῦ θεοῦ (2, 8-19).

Προσέχετε μήπως κάποιος εσάς εξαπατήσει με την ψευδοφιλοσοφία (πρβλ. Δτ. 1, 20) και κούφια απάτη, σύμφωνα με την παράδοση των ανθρώπων (πρβλ. Μκ. 7, 8), σύμφωνα με τα φτωχά στοιχεία του κόσμου, και όχι σύμφωνα με τον Χριστό. [...] 
Κανείς ας μη ευαρεστείται να σας καταδυναστεύει διἀ της (ψευδο)ταπεινοφροσύνης και της λατρείας των αγγέλων, τα οποία έχει δει εισχωρώντας, μάταια υπερηφανευόμενος από το σαρκικό του νου/φρόνημα και μη κρατώντας την κεφαλή, από όπου όλο το σώμα επιχορηγείται και με τους τένοντες αυξάνει με την αύξηση που θέλει ο Θεός

Στους επόμενους στίχους η απατηλή αυτή θρησκεία των αγγέλων χαρακτηρίζεται από τον Παύλο ως εθελοθρησκεία (2, 23): ἅτινά ἐστιν λόγον μὲν ἔχοντα σοφίας ἐν ἐθελοθρησκίᾳ καὶ ταπεινοφροσύνῃ καὶ ἀφειδίᾳ σώματος͵ οὐκ ἐν τιμῇ τινι πρὸς πλησμονὴν τῆς σαρκός. Ο όρος εθελοθρησκεία, ο οποίος είναι πιθανότατα ταυτόσημος προς το θέλειν εν θρησκεία του στ. 18, σημαίνει την τάση προς το θρησκεύειν. 

Από τους πολλούς άπαξ λεγόμενους όρους καθίσταται σαφές ότι η αίρεση που αντιμετωπίζει ο Π. είναι καινοφανής και ιδιόρυθμη. Η Φρυγία αποτελούσε τη Μητρόπολη της γνωστικής φαντασιοπληξίας και την έδρα των μυστηριακών οργιαστικών τελετών
. Σημειωτέον ότι από τον συγκεκριμένο χώρο προέρχονται οι δερβίσηδες, οι οποίοι μέσω χορών και άλλων τεχνικών περιπίπτουν σε έκσταση. Η φιλοσοφία των Κολοσσών στηριζόταν κι αυτή σε δόγματα που παρέδιδαν κάποιοι ευφάνταστοι οραματιστές, οι οποίοι συστήνονταν ως φορείς μιας ανώτερης εσωτερικής μυστικιστικής γνώσης. επί τη βάσει του ότι ο Θεός είναι υπερβατικός, αόρατος και ακατάληπτος και ο άνθρωπος ταπεινός, ποταπός και θνητός, λατρεύονταν άγγελοι, των οποίων η βοήθεια εθεωρείτο απαραίτητη προκειμένου να αναρριχηθεί κανείς στους ουρανούς και να προσκυνήσει το Θρόνο της Δόξης. 
Έτσι κατά παράδοξο τρόπο αυτή η μάταιη έπαρση / φυσίωση του νου ενδυόταν το μανδύα της μεγαλύτερης χριστιανικής αρετής, της ταπεινοφροσύνης. Η αίρεση αυτών των αυτοχειροτόνητων εκλεκτών οραματιστών συνδυαζόταν με αυστηρή αποχή από τις τροφές, τήρηση ιουδαϊκών θεμάτων και υποτίμηση του σώματος. Σημειώνεται στο 2, 16-18: Μὴ οὖν τις ὑμᾶς κρινέτω ἐν βρώσει καὶ ἐν πόσει ἢ ἐν μέρει ἑορτῆς ἢ νεομηνίας ἢ σαββάτων͵ ἅ ἐστιν σκιὰ τῶν μελλόντων͵ τὸ δὲ σῶμα τοῦ Χριστοῦ. [κανείς ας μη σας κατακρίνει σε σχέση με φαγητά ή ποτά ή ζητήματα εορτής ή πρωτομηνιάς ή Σαββάτου. Αυτά είναι σκιά των πραγμάτων που έμελλαν να έρθουν, ενώ το (ζωντανό) Σώμα είναι του Χριστού]. 
Αποκλήθηκε από τον G. Bornkamm (Die Haeresie des Kolosserbriefes, 1948) ως χριστιανική συγκρητιστική αίρεση, ως ένα είδος δηλ. θεοσοφίας - πυθαγορεϊσμού, στο πλαίοιο του οποίου οι πιστοί εκτός από τη βάπτιση και την ομολογία του Χριστού, ακολουθούσαν ένα τελετουργικό τυπικό προκειμένου δραπετεύοντας από τον υλικό κόσμο και την ιστορία να επιτύχουν την ανάβαση της ψυχής στα ανώτερα διαμερίσματα του ουρανού, αφού πρώτα υπερνικήσουν τα στοιχεία. 
Ως στοιχεία
 θεωρούνταν στον αρχαίο κόσμο τα συστατικά της φύσης ως μακρόκοσμου και του ανθρώπου ως μικρόκοσμου, δηλ. το νερό, η φωτιά, ο αέρας και η γη (τα ριζώματα). Έτσι ονομάζονταν επιπλέον τα ζώδια και οι αστρικοί σχηματισμοί, οι οποίοι πιστευόταν ότι ασκούνε καταλυτική επίδραση στα τεκταινόμενα της γης. Οι άγγελοι, στην ιεραρχία των οποίων μάλλον κατατασσόταν και ο Ι. Χριστός, λατρεύονταν, καθότι ήταν εκείνοι οι οποίοι ήλεγχαν αυτά τα στοιχεία και επέτρεπαν στον μύστη να ανέβει στα ανώτερα διαμερίσματα των ουρανών και να προσκυνήσει το θρόνο (πρβλ. θρησκεία αγγέλων 2, 18). Μέχρι σήμερα εορτάζεται ιδιαίτερα ο Γραβιήλ για το θαύμα που επιτέλεσε στις γειτονικές Χώνες. Η άνοδος αυτή επιτυγχανόταν με την τήρηση ασκητικών διατάξεων - ταμπού (αφειδία/ασκητική σώματος, αποχή από τροφές, τήρηση αγίων ημερών, όπως Σαββάτου, νεομηνιών) και την εφαρμογή ψυχοσωματικών τεχνικών (απομόνωση, βαπτισμοί, αυτοσυγκέντρωση). 
Ο N.T. Wright ομιλεί για ανθρώπους που θέλουν να προσηλυτίσουν τους εξ εθνών χριστιανούς στη Συναγωγή, καθώς ο ιουδαϊσμός της διασποράς μέχρι τον 3ο αι. μ.Χ. ασκούσε μεγάλη επίδραση στον μικρασιατικό χώρο
. Ο ίδιος ο ελληνιστικός ιουδαϊσμός, όπως μαρτυρείται από τον Φίλωνα, πρόβαλλε τη διδασκαλία του ως την αληθινή φιλοσοφία
, θεωρώντας επίσης τα τέσσερα κοσμικά συστατικά ως στοιχεία. 
Η πολεμική εναντίον αυτής της αίρεσης γίνεται από τον Παύλο με τρόπο έντεχνο και προοδευτικό καθώς ο απόστολος απευθύνεται σε πιστούς, τους οποίους ούτε γέννησε ο ίδιος (αλλά ο σύνδουλος και διάκονος του Χριστού Επαφράς), ούτε γνώρισε προσωπικά. Γι’ αυτό άλλωστε και η κριτική είναι ήπια συγκρινόμενη με την αντίστοιχη στη Γαλ. και στη Φιλ.. Το Προοίμιο της Επιστολής αποτελείται από μια Ευχαριστία και μια Ικεσία μόνο προς το Θεό. Η ευχαριστία αποτελεί έναν έμμεσο έπαινο της ήδη υφιστάμενης πίστης στον Ιησού Χριστό προφανώς ως Θεό (κάθετη διάσταση του χριστιανισμού), της αγάπης εν πνεύματι για όλους τους αγίους (οριζόντια διάσταση) και της ελπίδας των Κολοσσαέων. Έτσι προσπαθεί να προκαταλάβει θετικά τους αναγνώστες του. Η ικεσία αφορά στην πλήρωση των αγίων και πιστών αδελφών των Κολοσσών με την έμπρακτη επίγνωση του γεγονότος της απολύτρωσης, η οποία έχει ήδη ολοκληρωτικά συντελεσθεί εν Χριστώ, χωρίς να χρειάζεται πλέον η λατρεία των αγγέλων και η δουλεία στα στοιχεία του κόσμου, τα οποία βιώνονταν ως «στοιχειά». Στο σημείο αυτό διακρίνει κάποιος την πρώτη προσπάθεια του Π. να καταπολεμήσει εκείνους τους αιρετικούς, που επαγγέλλονταν ιδιαίτερη γνώση και εμπειρία. Ο ίδιος διαβεβαιώνει ότι τα πνευματικά χαρίσματα της σοφίας και της δύναμης, τα οποία επαγγελόταν και η πρώιμη γνωστική αίρεση που είχε ενσκήψει στην πολίχνη των Κολοσσηνών, αποτελούν δωρεές του Χριστού προς όλους τους βαπτισμένους χριστιανούς και δεν συνιστούν κατάκτηση μιας ελίτ μυστικιστών. Δεν πραγματώνονται μάλιστα με αποκαλύψεις και οράματα, αλλά αποτελούν δώρα του Αγ. Πνεύματος και συνδυάζονται με την πράξη, την καρποφορία αγαθών έργων. 

Κατόπιν ο Π., αφού επισημάνει ιδιαίτερα την υπομονή και τη μακροθυμία που απαιτούνται στον αγώνα της πίστης, προτρέπει τους ακροατές της επιστολής τους να ευχαριστούν με χαρά τον Πατέρα, ο οποίος όχι απλώς τους χάρισε και τους αξίωσε, αλλά και τους ικάνωσε
 όλους ανεξαιρέτως να αποκτήσουνε μερίδιο στην κληρονομιά των αγίων στο βασίλειο του φωτός, αφού τους απελευθέρωσε ήδη σε χρόνο αόριστο από την εξουσία του σκότους (πρβλ. Λκ. 22, 53. Κουμράν) και τους μετέφερε στη βασιλεία του αγαπημένου Υιού του
. Δεν απαιτούνται συνεπώς τα δόγματα κάποιας φιλοσοφίας, η οποία στην ουσία της είναι κενή-καθαρή απάτη, αλλά η βιοτή. Ήδη βρισκόμαστε στη βασιλεία του Υιού της αγάπης Αυτού. Αυτή η φράση μπορεί να σημαίνει είτε τη βασιλεία του αγαπημένου Υιού του Θεού (πρβλ. Εφ. 1, 6), είτε τη βασιλεία, όπου κυριαρχεί η αγάπη του Υιού
.

Ολόκληρη αυτή η περικοπή (που προηγείται του ύμνου) με τη λειτουργική γλώσσα της παραπέμπει ίσως σε κάποια ευχή (ή ευχές) του Βαπτίσματος των πρώτων Χριστιανών. Είναι άξιον υπογραμμίσεως το γεγονός ότι τόσο στην Κολ. όσο και στην Εφ., ο συγγραφέας τους, παρότι δίνει ιδιαίτερη έμφαση στην προβολή της Εκκλησίας ως σώματος του Ι. Χριστού, εντούτοις δεν παραπέμπει στο μυστήριο της θ. Ευχαριστίας, όπου οι πιστοί συσσωματώνονται με τον Ιησού, αλλά υπενθυμίζει τη μοναδική και συγκλονιστική γι’ αυτούς εμπειρία της δια του βαπτίσματος «ανάστασής» τους και της μετάθεσής τους στον κλήρο των αγίων αγγέλων
, στο χώρο του φωτός, στα επουράνια. Αυτό το μυστήριο χαρακτηρίζει στο κεφ. 2 ως αχειροποίητη περιτομή, η οποία επιτεύχθηκε διά της αποβολής όλων των αμαρτιών της διεφθαρμένης φύσης. Αυτοί οι χριστιανοί εξ εθνών και εξ Ιουδαίων, οι οποίοι ήταν νεκροί λόγω των παραπτωμάτων και της απεριτμησίας της σάρκας, ζωοποιήθηκαν και αναστήθηκαν με τον Χριστό, ενδυόμενοι τον καινό άνθρωπο (πρβλ. Εφ. 2, 1-10)
. Η πολεμική έναντι της εθελοθρησκείας των αγγέλων κλιμακώνεται. Τονίζει ο ιερός Χρυσόστομος: καὶ πρὸ τοῦ κατακλυσμοῦ καὶ μετὰ κατακλυσμοῦ͵ πρὸ τοῦ νόμου καὶ ἐν τῷ νόμῳ͵ ἦσαν Ἄγγελοι ὑπηρετούμενοι τῷ Θεῷ͵ πρὸς τὴν ἡμετέραν σωτηρίαν· ἀλλ΄ οὐδὲν κατώρθωσαν· νυνὶ δὲ ὁ Θεὸς διὰ τῆς οἰκονομίας τοῦ Κυρίου μετέστησεν ἡμᾶς ἐς τὴν βασιλείαν αὐτοῦ͵ ὃν ἠγάπησεν· Ἀγγέλους μὲν γὰρ ὡς λειτουργοὺς ἀγαπᾷ͵ Χριστὸν δὲ ὡς Υἱόν. Οὐκ ἤγαγεν οὖν ὑμᾶς εἰς τὴν τῶν Ἀγγέλων͵ ἀλλ΄ εἰς τὴν βασιλείαν τοῦ Υἱοῦ τῆς ἀγάπης αὐτοῦ· ὑπὸ τὸν κληρονόμον ἐσμέν· οὐχ ὑπὸ τοὺς οἰκέτας. Στον Χριστό, με τον οποίο ήδη συνηγέρθηκαν, βρίσκονται όλοι οι απόκρυφοι θησαυροί της σοφίας και της γνώσεως και έχουν (σε ενεστώτα) την απολύτρωση, την άφεση των αμαρτιών και των ενοχών.
Στη συνέχεια αυτής της αναφοράς του στον Υιό της αγάπης του Πατέρα ο Π. παραθέτει τον υπό εξέταση ύμνο, ο οποίος αποτελεί ένα είδος Ομολογίας (Credo), καθώς συμπυκνώνει ολόκληρη τη Χριστολογία και την Εκκλησιολογία του Ευαγγελίου Του, και απαντά έτσι στις προσπάθειες όλων εκείνων που ήθελαν να καταντήσουν τον Χριστιανισμό απόκρυφη θρησκεία για λίγους μυημένους. 

2. Η προέλευση και η μορφή του ύμνου

Ο ύμνος, ο οποίος ίσως εισαγόταν αρχικά με τη φράση
 ευλογητός ο Θεός και ο Υιός της αγάπης Του, διαιρείται από τους περισσότερους ερμηνευτές σε δύο παράλληλες στροφές. Η πρώτη αντιστοιχεί στη Δημιουργία και η δεύτερη στην Αναδημιουργία. Ήδη στη σημιτική ποίηση αλλά και στην π.διαθηκική θεολογία (και ιδίως στον Δευτεροησαΐα) είναι γνωστή η αντιστοιχία μεταξύ πρωτοϊστορίας και μεταϊστορίας/ εσχατολογίας
. 

Οι ομοιότητες που έχουν οι δύο αυτές στροφές είναι οι εξής: 

* Και οι δυο αρχίζουν με την αναφορική πρόταση ὅς ἐστιν. 
* Ο στ. 15β (15) αντιστοιχεί εἰκὼν τοῦ Θεοῦ τοῦ ἀοράτου͵ πρωτότοκος πάσης κτίσεως͵ στο στ. 18β Ἀρχή
͵ πρωτότοκος ἐκ τῶν νεκρῶν. 

* Ο στ. 16δ  ὅτι ἐν αὐτῷ ἐκτίσθη τὰ πάντα στο ὅτι ἐν αὐτῷ εὐδόκησεν πᾶν τὸ πλήρωμα κατοικῆσαι 
* Το ἐν τοῖς οὐρανοῖς καὶ ἐπὶ τῆς γῆς͵ στο εἴτε τὰ ἐπὶ τῆς γῆς εἴτε τὰ ἐν τοῖς οὐρανοῖς (σχήμα χιαστό). 

* τὰ πάντα δι΄ αὐτοῦ καὶ εἰς αὐτὸν ἔκτισται αντιστοιχούν στο καὶ δι΄ αὐτοῦ ἀποκαταλλάξαι τὰ πάντα εἰς αὐτόν. 
Στην πρώτη στροφή, η οποία είναι εμφανώς εκτενέστερη, η κίνηση είναι από τα άνω προς τα κάτω, ενώ στη δεύτερη, όπου και βρίσκεται η αποκορύφωση του ύμνου, αντιστρόφως. Σε αυτή τη δεύτερη μάλιστα στροφή κυριαρχούν τα απαρέμφατα κατοικήσαι, αποκαταλλάξαι. 

Εν ονόματι της ομοιομορφίας των δυο στροφών έγιναν πολλές περικοπές φράσεων και στίχων. Ο E. Käsemann (1949) στο άρθρο του με τίτλο Μια Πρωτοχριστιανική Βαπτισματική Λειτουργία (Ein urchristliche Taufliturgie) θεωρεί ότι ο ύμνος της Κολ. αποτελούσε αρχικά ένα γνωστικό άσμα στο Λυτρωτή, το οποίο μέσω της χριστιανικής επεξεργασίας απέκτησε νέο, εσχατολογικό περιεχόμενο. Αυτή η χριστιανική παρέμβαση διαφαίνεται στις εξής οκτώ (από τις 112 συνολικά) λέξεις: τῆς Ἐκκλησίας στο στ. 18 και διὰ τοῦ αἵματος τοῡ σταυροῡ αὺτοῡ στον στ. 20. Η Εκκλησία έτσι ταυτίζεται με το Σώμα του λυτρωτή και η κοσμική ειρήνη παρουσιάζεται ως συνέπεια της σταυρικής θυσίας του Ιησού. 
Ο E. Schweizer (Der Brief an die Kolosser, 1989, 50) υποστήριξε τη χριστιανική προέλευση του ύμνου, καθώς η φράση πρωτότοκος των νεκρών στο στ. 18 είναι αδιανόητη για τη Γνώση. Η σοφιολογική γραμματεία (Παρ. 8. Σοφ. Σειρ. 24. Σοφ. Σολ. 7. Ιωβ 2) και όχι ο γνωστικός μύθος αποτελεί το υπόβαθρο αυτού του άσματος
. Σε αυτόν το χριστιανικό ύμνο προστέθηκαν οι φράσεις είτε θρόνοι… στο 16β, προκειμένου να καταπολεμηθεί η θρησκεία των αγγέλων των Κολοσσών (2, 10.15), η γεν. της εκκλησίας για να προσδιοριστεί το σώμα του Χριστού και το ίνα γένηται .. για να υπογραμμισθεί η καταλυτική συνεισφορά του αίματος του Ιησού στην αρμονία του σύμπαντος. Υπάρχουν μάλιστα ερμηνευτές που υποστηρίζουν ότι πρώτα δημιουργήθηκε η δεύτερη στροφή με κέντρο την ανάσταση
 και κατόπιν η στροφή της δημιουργίας. Η σωτηριολογία οδήγησε στην κοσμολογία. 

Ίσως ο ύμνος αποτελούσε την Ομολογία της κοινότητας των Κολοσσών, ενώ σύμφωνα με άλλους αποτελούσε γνωστό ύμνο των μικρασιατικών Εκκλησιών, ο οποίος εμπεριέχει μια ‘πλήρη χριστολογία εν φράσεσι πυκναίς’ (Π. Τρεμπέλας). Άγνωστο επίσης παραμένει το εάν ο ύμνος ψαλλόταν κατά το Βάπτισμα ή στη θεία Ευχαριστία. Μάλλον ο ύμνος είναι βαπτισματικός, καθώς σε αντίθετη περίπτωση θα υπήρχε αναφορά στο αίμα ή στη θυσία του Ιησού. Ίσως ο Π. προσέθεσε τα αγγελικά τάγματα είτε θρόνοι… στο 16β, για λόγους αντιρρητικούς και το διάψαλμα στ.16δ-17β, το οποίο δε γνωρίζουμε εάν αποτελούσε μέρος κάποιου άλλου ύμνου. 
17 καὶ αὐτός ἐστιν πρὸ πάντων

καὶ τὰ πάντα ἐν αὐτῷ συνέστηκεν.

18 καὶ αὐτός ἐστιν ἡ κεφαλὴ τοῦ σώματος͵ τῆς ἐκκλησίας·
Ουσιαστικά έχουμε ένα Μιδράς στην αρχή της Γενέσεως, η οποία συνδυάζεται με το Παροιμίες 8, 1 και τον Ψ. 8, τον οποίο επικαλείται και η Προς Εβραίους, στην εισαγωγή της οποίας επίσης έχουμε αναφορά σε αυτό το χωρίο στο πλαίσιο της πολεμικής της Αγγελολατρίας. Σημειωτέον ότι εκτός από το Γέν. 1, 1, ίσως στο συγκεκριμένο Μιδράς, εμπλέκεται και η δημιουργία του Πρωτοανθρώπου στο Γέν. 1, 26-27: καὶ εἶπεν ὁ θεός ποιήσωμεν ἄνθρωπον κατ᾽ εἰκόνα ἡμετέραν καὶ καθ᾽ ὁμοίωσιν καὶ ἀρχέτωσαν τῶν ἰχθύων τῆς θαλάσσης καὶ τῶν πετεινῶν τοῦ οὐρανοῦ καὶ τῶν κτηνῶν καὶ πάσης τῆς γῆς καὶ πάντων τῶν ἑρπετῶν τῶν ἑρπόντων ἐπὶ τῆς γῆς καὶ ἐποίησεν ὁ θεὸς τὸν ἄνθρωπον κατ᾽ εἰκόνα θεοῦ ἐποίησεν αὐτόν ἄρσεν καὶ θῆλυ ἐποίησεν αὐτούς
Το βιβλίο της Γένεσης ξεκινάει με τη μονολεκτική φράση «Στην αρχή», η οποία στην εβραϊκή γλώσσα είναι μια μόνον λέξη: bereshith. Το επίρρημα «be» μπορεί να σημαίνει «εντός» ή «διαμέσου» ή «για». Το ουσιαστικό reshith μπορεί να σημαίνει «αρχή», «κεφάλι», «συνολικό άθροισμα» ή «τις απαρχές – τους πρώτους καρπούς». Το Παροιμίες 8 εμφανίζει την Κυρία Σοφία να δηλώνει ότι ο Γιαχβέ την δημιούργησε «ως αρχή των έργων του» (bereshith darkō). Και ο απολογισμός της Δημιουργίας στο Γένεση 1 φθάνει στο αποκορύφωμά του με τη δημιουργία των ανθρώπων κατ’ εικόνα του Θεού. Η Δημιουργία στο σύνολό της είναι ένας Ναός, η πραγματικότητα «ουρανός - και – γη» στην οποία ο Θεός θέλει να κατοικήσει. Και ο τρόπος παρουσίας Του σε αυτόν τον Ναό (όπως όλοι στον αρχαίο κόσμο θα γνώριζαν πολύ καλά) ήταν η «εικόνα», το λατρευτικό αντικείμενο που θα αντιπροσωπεύει τον Δημιουργό στον κόσμο και θα αντιπροσωπεύει αυτόν τον ευρύτερο κόσμο ενώπιον του Δημιουργού. Περίπλοκο; Ναι! Φαίνεται όμως έτσι προς εμάς, επειδή ο πολιτισμός μας έκανε ό, τι μπορούσε για να ξεπεράσει αυτό το είδος σκέψης. Σύνθετη αλλά συνεκτική: όντως κάτι σαν την ίδια τη δημιουργία ή μάλιστα σαν τον άνθρωπο.

3. Ανάλυση του ύμνου

ὅς ἐστιν εἰκὼν τοῦ Θεοῦ τοῦ ἀοράτου͵ 
πρωτότοκος πάσης κτίσεως͵
Επίδραση από το Γεν. 1, 26-27 μάλλον δεν υφίσταται, όπως αντιστρόφως συμβαίνει στο Α’ Κορ. 11, 7, καθώς ο ύμνος δεν εξαίρει το γεγονός ότι ο σαρκωθείς Ιησούς είναι ο δεύτερος Αδάμ, αλλά την πραγματικότητα της ειδοποιού διαφοράς μεταξύ Χριστού και σύμπασας της υπόλοιπης κτίσεως, η οποία κατασκευάσθηκε από Αυτόν. Αυτός (και μόνον αυτός) είναι η ορατή μορφή του αόρατου Θεού. Το γεγονός αυτό δε φαίνεται να δηλώνει απλά την αντιπροσώπευση (πρβλ. χαρακτήρ), αλλά την ορατή φανέρωση, την ακριβή, πλήρη και ουσιαστική αποκάλυψη του Θεού - Πατρός. Σε αντίθεση μάλιστα προς τον ύμνο του Λόγου, όπου διακηρύσσεται το ίδιο μυστήριο (Ιω. 1, 18), η εικόνα στον ύμνο της Κολασσαείς δε συνδέεται με τη Σάρκωση αλλά με τη Δημιουργία.

Ο Πλάτων στον Τίμαιο (92) υποστηρίζει ότι ο ορατός κόσμος, ως αισθητός θεός αποτελεί εικόνα του νοητού κόσμου των ιδεών: ἀνάγκη τὸν δὲ τὸν κόσμον εἰκόνα τινὸς εἶναι. Παρόμοιες ιδέες εκφράζει και ο Πλούταρχος. Ο Φίλων επηρεασμένος από τον Πλάτωνα, θεωρεί ως εικόνα, αρχή, δεύτερο θεό και μάλιστα ως πρωτόγονο υιό θεού τον μεσάζοντα στη δημιουργία Λόγο. Ο Λόγος, ο οποίος παραμένει αόρατος (Χερ. 127), διαμόρφωσε τα πάντα σύμφωνα με τα πρότυπα, τις ιδέες τα αρχέτυπα του θείου Νοός: τοῦτον μὲν γὰρ πρεσβύτατον υἱὸν ὁ τῶν ὅλων ἀνέτειλε πατήρ͵ ὃν ἑτέρωθι πρωτόγονον ὠνόμασε͵ καὶ ὁ γεννηθεὶς μέντοι͵ μιμούμενος τὰς τοῦ πατρὸς ὁδούς͵ πρὸς παραδείγματα ἀρχέτυπα ἐκείνου βλέπων ἐμόρφου τὰ εἴδη (Περί Συγχύσεως Γλωσσών 63.1-64.1)
. Ο ίδιος αποτελεί το Αρχέτυπο του κόσμου και ο κόσμος είναι εν τέλει εικόνα της εικόνος. Ενώ όμως ο Λόγος είναι το όργανο της δημιουργίας και το μέσον της θεογνωσίας για τους ακούοντες (όχι όμως και για τους ορώντες, οι οποίοι απολαμβάνουν άμεσης εποπτείας του Θεού), εντούτοις είναι κατώτερος από το Θεό (δευτέρας δηλ. ποιότητας). Η μητέρα της δημιουργίας, Σοφία δι ης απετελέσθη το παν (Περί Φυγής 1069) επίσης θεωρείται από το Φίλωνα αρχή και εικόνα και όρασις θεού (Νομ. Αλληγ. Ι, 43). Στο Σοφ. Σολ. 7, 26 η Σοφία, που δε διαθέτει εικόνα της στη γη, αποτελεί ακηλίδωτο καθρέπτη της ενέργειας του Θεού και εικόνα της αγαθότητάς του σε ολόκληρη την δημιουργία. Στην Ανατολή και στα ελληνιστικά χρόνια ζώσα εικόνα (imago) του Θεού ήταν ο ηγεμόνας.

Σε αντίθεση με το θρησκειολογικό αυτό φορτίο του όρου, ο Ι. Χριστός δεν παραμένει στη σκιά του πρωτοτύπου όπως στον Πλάτωνα, ούτε αποτελεί υποκατάστατο του Θεού, το πρωτότυπο του κτιστού κόσμου, όπως συμβαίνει με το φιλωνικό Λόγο. Ο προϋπάρχων της δημιουργίας Υιός, ο οποίος είναι ταυτόσημο πρόσωπο με το σαρκωθέντα, σταυρωθέντα και αναστάντα Ναζωραίο, είναι η ορατή εικόνα του αόρατου Θεού και ταυτόχρονα η εικόνα, το αρχέτυπο του ανθρώπου. Στο Κολ. 3, 10 η παραίνεση μην ψεύδεσθε μεταξύ σας, τεκμηριώνεται με το γεγονός της αποβολής του παλαιού ανθρώπου και της ένδυσης του νέου, ο οποίος δια της γνώσεως και βιώσεως της αλήθειας ανανεώνεται συνεχώς σύμφωνα με την εικόνα εκείνου που τον δημιούργησε. Σε αυτήν την εικόνα κατοικεί η απεριόριστη δύναμη, σοφία και η ουσία της θείας πραγματικότητας: ἀπεκδυσάμενοι τὸν παλαιὸν ἄνθρωπον σὺν ταῖς πράξεσιν αὐτοῦ͵ καὶ ἐνδυσάμενοι τὸν νέον τὸν ἀνακαινούμενον εἰς ἐπίγνωσιν, κατ΄ εἰκόνα τοῦ κτίσαντος αὐτόν
.

Το πρωτοτόκος πάσης κτίσεως αποτέλεσε το βασικό επιχείρημα όλων εκείνων των αιρετικών που υποστήριξαν ότι ο Χριστός ήταν το πρώτο κτίσμα του Θεού. Οι Πατέρες ερμήνευσαν τον όρο είτε (α) ως πρωτο+τόκος
 σε αντίθεση προς το πρωτό-κτιστος, είτε (β) ως αναφορά στη δημιουργία της σάρκας του Κυρίου, είτε (γ) στον Ιησού ως απαρχή της καινής κτίσης. Το πρωτότοκος είναι μια λέξη που σπάνια συναντάται εκτός της Βίβλου, ενώ οι Ο’ με αυτήν μεταφράζουν 111 φορές το bekor, το οποίο δε σχετίζεται ετυμολογικά ούτε με το αριθμητικό πρώτος, ούτε με τον τόκο (τοκετό). Στο Εξ. 4, 22 ως υιός πρωτότοκος ονομάζεται ο Ισραήλ
. Στο Δ’ Εσδρ. 6, 58 σημειώνονται τα εξής: ἡμεῖς δὲ ὁ λαός σου, ὃν ἐκάλεσας τὸν πρωτοτόκον, τὸν μονογενῆ, παρεδόθημεν εἰς χεῖρας αὐτῶν. Εἰ δι’ ἡμᾶς ἐκτίσθη ὁ κόσμος, διατὶ δεν εἰσερχόμεθα εἰς τὴν κληρονομίαν τοῦ ἀνήκοντος ἡμῖν κόσμου, ἕως πότε ταῦτα;
 Στον Ψ. 88 (89), 27-28 με τον ίδιο όρο χαρακτηρίζεται ο μεσσιανικός βασιλέας και εκφράζεται έτσι η ιδιαίτερη εκλογή και αγάπη του Θεού προς το πρόσωπό του
: αὐτὸς ἐπικαλέσεταί με Πατήρ μου εἶ σύ͵ θεός μου καὶ ἀντιλήμπτωρ τῆς σωτηρίας μου· κἀγὼ πρωτότοκον θήσομαι αὐτόν͵ ὑψηλὸν παρὰ τοῖς βασιλεῦσιν τῆς γῆς (Ο’). ο ίδιος ο Θεός σύμφωνα με ένα ύστερο χρονικά ραβινικό χωρίο ονομάζεται πρωτότοκος του κόσμου. 

Στο υπό εξέτασιν χωρίο το πρωτότοκος δεν παρατίθεται αυτόνομα, αλλά συνδέεται με τη γενική πάσης κτίσεως (χωρίς άρθρο)
, που είναι κατά πάσα πιθανότητα genitivus comparationis. Δηλώνει την υπεροχή και λειτουργία έναντι του σύμπαντος και δεν εκφράζει σχέσιν χρονικήν ή και ιεραρχίαν ομοειδών αν τικειμένων (πρβλ. Εβρ. 1, 2-14). Αυτή την ερμηνεία επιβεβαιώνουν και όσα έπονται:

16 α ὅτι ἐν αὐτῷ ἐκτίσθη τὰ πάντα 

β. ἐν τοῖς οὐρανοῖς καὶ ἐπὶ τῆς γῆς͵

γ. τὰ ὁρατὰ καὶ τὰ ἀόρατα͵

δ. εἴτε θρόνοι εἴτε κυριότητες εἴτε ἀρχαὶ εἴτε ἐξουσίαι·

ε. τὰ πάντα δι΄ αὐτοῦ καὶ εἰς αὐτὸν ἔκτισται͵

Το κτίζειν στην Α.Γ. δε σημαίνει την τακτοποίηση απλά του κόσμου, τη μορφοποίηση δηλ. μιας χαοτικά προϋπάρχουσας ύλης, αλλά τη δημιουργία του σύμπαντος εκ του μηδενός, όπως και στο Εβρ. 1, 3. Το ἐν αὐτῷ, το οποίο για έμφαση προτάσσεται, θα μπορούσε να σημαίνει τον τόπο, όπως και στο επόμενο ημιστίχιο (εν τοις ουρανοίς). Ο Λόγος, σύμφωνα με τον Φίλωνα, αποτελεί το ζωτικό πεδίο-χώρο όπου δραστηριοποιείται ο κόσμος, ο οποίος, σύμφωνα με τους Στωικούς, είναι ένας οργανισμός που εμψυχώνεται από Αυτόν. Το σύμπαν, σύμφωνα με τον Habermann, ζωοποιείται και τελειοποιείται στην αγκαλιά του Δημιουργού. Μπορεί, επίσης, το εν αυτώ να σημαίνει το μοντέλο βάσει του οποίου δημιουργείται κάτι (causa exemplaris. πρβλ. Παρ.8, 22-36). Στο προκείμενο χωρίο μάλλον σημαίνει το ποιητικό αίτιο: το σύμπαν δημιουργήθηκε από τον Ιησού, κάτι που αποδεικνύεται και με το δι’ αυτού στο τέλος του στίχου. Αυτό το γεγονός επισημαίνεται στον ύμνο του Λόγου (Ιω. 1, 1-18) αλλά και στο Πρ. 17, 28. Ο Ι. Χρυσόστομος επισημαίνει τον έμμεσο αντιρρητικό χαρακτήρα του ἐν αὐτῷ ἐκτίσθη τὰ πάντα: ἐν αὐτῷ δὲ εἶπεν ἐκτίσθαι τὰ πάντα· ἵνα ἀποστάντες τοῦ ἐλπίζειν εἰς Ἀγγέλους͵ τὰς ἐλπίδας ἔχωμεν ἐν Χριστῷ· καὶ ταύτην ἔχει τὴν αἰτίαν τῆς θεολογίας. 

Εν συνεχεία με δυο ζευγάρια σε χιαστό σχήμα, αναλύεται η λέξη παν, η οποία αν και μονοσύλλαβη, εμπερικλείει το αχανές αλλά παναρμόνιο Σύμπαν. Ιδιαίτερη έμφαση δίνεται στην κτίση των αοράτων, στα οποία προφανώς οι κάτοικοι της Φρυγίας προσέδιδαν θεϊκά χαρακτηριστικά, ενώ αντιθέτως δεν γίνεται καμιά αναφορά στα καταχθόνια. Η επουράνια ιεραρχία των αγγέλων δεν απαντάται στην Π.Δ., αλλά στον όψιμο ιουδαϊσμό και ιδιαίτερα στην απόκρυφη γραμματεία, μάλλον υπό την επίδραση ιρανικών προτύπων. Στη Διαθήκη των Δώδεκα Πατριαρχών απαντά η διάκριση σε θρόνους και εξουσίες (Λευί 3, 8), ενώ στην Ανάληψη Ησαΐα η κατάταξη: άγγελοι, αρχάγγελοι, κυριότητες, θρόνοι (7, 12). Ορισμένοι εξέλαβαν τους θρόνους και τις κυριότητες ως αγγελικές δυνάμεις, ενώ τις αρχές και εξουσίες, που αναφέρονται και στο 2, 10. 15 (και θα μπορούσανόχι μόνο δεν έχει έρεισμα στο κείμενο, αλλά και αποδίδει στον Δημιουργό την κατασκευή σατανικών δυνάμεων.

Με το τελευταίο ημιστίχιο τὰ πάντα δι΄ αὐτοῦ καὶ εἰς αὐτὸν ἔκτισται, όπου δεσπόζει και πάλι το έκτισται σε χρόνο παρακείμενο, τονίζεται και πάλι η δημιουργική ενέργεια του Ι. Χριστού. Μια φράση (φόρμουλα) που χρησιμοποιήθηκε από τους Στωικούς για να εκφράσει τον Πανθεϊσμό, την ταύτιση Θεού και κόσμου (ω φὐσις, εκ σου πάντα, εν σοι πάντα, εις σε τα πάντα. Μάρκος Αυρήλιος ΙV 23,2), χρησιμοποιήθηκε από τον ιουδαϊσμό για να εκφράσει τη βασική θεολογική αλήθεια ότι η αρχή, η συντήρηση και το τέλος των πάντων ανάγεται στο Θεό (Almighty Formula) και από το χριστιανισμό για να τονίσει ότι το Α και το Ω της δημιουργίας είναι ο Ι. Χριστός. Στο σημείο πρέπει να υπογραμμισθεί ότι ενώ για τον Ιουδαϊσμό το ζητούμενο ήταν η ένταξη του Ιησού στη γραμμικώς θεωρούμενη ιστορία της θείας Οικονομίας, για τους Έλληνες το κεντρικό πρόβλημα ήταν η σχέση του με το αιώνιο Σύμπαν και τις δυνάμεις που κυριαρχούν σε αυτό. Ανάλογο λοιπόν περιεχόμενο έλαβαν και οι ύμνοι.
Ο Ιησούς, σε αντίθεση με το ελληνικό κοσμολογικό μοντέλο, δεν έκτισε ένα στατικό ανακυκλούμενο σύμπαν, αλλά τα Πάντα διακατέχονται από μια ασύλληπτη εσχατολογική δυναμική εἰς αὐτὸν. Αυτή η φράση απουσιάζει τόσο από τον Φίλωνα όσο και από τη σοφιολογική γραμματεία. Αλλά και στα υπόλοιπα παύλεια χωρία η φράση αυτή αναφέρεται στον Θεό Πατέρα. Στο Α΄ Κορ. 8, 6 σημειώνονται τα εξής: ἀλλ΄ ἡμῖν εἷς θεὸς ὁ πατήρ͵ ἐξ οὗ τὰ πάντα καὶ ἡμεῖς εἰς αὐτόν͵ καὶ εἷς κύριος Ἰησοῦς Χριστός͵ δι΄ οὗ τὰ πάντα καὶ ἡμεῖς δι΄ αὐτοῦ. Στο Ρωμ. 11, 36 ο Π. σημειώνει αναφορικά με τον Θεό Πατέρα ὅτι ἐξ αὐτοῦ καὶ δι΄ αὐτοῦ καὶ εἰς αὐτὸν τὰ πάντα· αὐτῷ ἡ δόξα εἰς τοὺς αἰῶνας· ἀμήν.
1.17 καὶ αὐτός ἐστιν πρὸ πάντων

καὶ τὰ πάντα ἐν αὐτῷ συνέστηκεν.

1.18 καὶ αὐτός ἐστιν ἡ κεφαλὴ τοῦ σώματος͵ τῆς Ἐκκλησίας·

Ενώ σύμφωνα με τον Φίλωνα ο Λόγος είναι ο συνεκτικός κρίκος, ο δεσμός του παντός (Περί Φυγής 112)
 και οι Κολοσσαείς πίστευαν ότι η δημιουργία και η ιστορία καθορίζονταν από αγγελικές/αστρικές δυνάμεις, στον προκείμενο ύμνο η σύσταση και η συντήρηση του κόσμου αποδίδεται στον Ιησού. Σχολιάζουν οι Πατέρες: οὐ μόνον αὐτὸς αὐτὰ ἐκ τοῦ μὴ ὄντος εἰς τὸ εἶναι παρήγαγεν͵ ἀλλὰ καὶ αὐτὸς αὐτὰ συγκρατεῖ νῦν· ὥστε ἂν ἀποσπασθῇ τῆς αὐτοῦ προνοίας͵ ἀπόλωλε καὶ διέφθαρται͵ ἀλλ΄ οὐκ εἶπεν διακρατεῖ͵ ὅπερ ἦν παχύτερον͵ ἀλλὰ λεπτότερον͵ ὅτι εἰς αὐτὸν κρέμαται· μόνον τὸ πρὸς αὐτὸν νεύειν ἱκανὸν διακρατῆσαι καὶ συσφίγξαι. Τα πάντα οφείλουν στον Ιησού την ύπαρξή τους. Η Δημιουργία δεν προέρχεται από το κακό, ούτε το κακό από την ύλη. Η Πλάση είναι φανέρωμα της αγάπης του Θ. ο οποίος δεν έχει διασκορπισμένη τη δύναμή του σε κατώτερα πνεύματα. Ο στίχος αυτός δίνει απάντηση στην αναζήτηση των φιλοσόφων είτε της εποχής εκείνης, είτε παλαιότερων εποχών για την πρώτη συστατική αρχή του παντός. Ενώ για τους στωικούς η ενότητα του ανθρωπίνου γένους αποτελεί δεδομένο της φύσεως, για τον απ. Παύλο είναι δυνατή μόνο με την εσχατολογική επέμβαση του Θεού μέσα στην ιστορία των ανθρώπων. Ο άνθρωπος μετά την πτώση μόνο διαιρέσεις μπορεί να δημιουργήσει. Εκείνο που δημιουργεί ενότητα είναι το άγ. Πνεύμα, γιατί αυτό είναι ο συνεκτικός δεσμός της νέας ανθρωπότητας (Ι. Καραβιδόπουλος). η ερώτηση πως μπορεί ο κόσμος να οφείλει τη σύστασή του στον Ιησού και ταυτόχρονα να χρήζει καταλλαγής, που θέτουν ορισμένοι ερευνητές, αγνοεί τον παράγοντα της ανθρώπινης ελευθερίας και αμαρτίας. 

Ο ίδιος ο Παύλος συμπληρώνει ότι Αυτός ο Δημιουργός, που αποτελεί συνάμα την Εντελέχεια της Δημιουργίας, βρίσκεται σε ιδιαίτερη σχέση με την Εκκλησία και αποτελεί την κεφαλή της. Στη συνέχεια της Επιστολής (2, 10) τονίζεται μάλιστα ότι οι χριστιανοί είναι πεπληρωμένοι με εκείνον που είναι η κεφαλή πάσης αρχής και εξουσίας. Στο Εφ. 1, 20-21, όπου υπάρχει και επίδραση των Ψ. 8 και 110 διακηρύττεται ότι με την ανάσταση και ανάληψη του Ιησού στα Δεξιά του Πατέρα, ο Θεός πρώτον τον υπερύψωσε ὑπεράνω πάσης ἀρχῆς καὶ ἐξουσίας καὶ δυνάμεως καὶ κυριότητος καὶ παντὸς ὀνόματος ὀνομαζομένου οὐ μόνον ἐν τῷ αἰῶνι τούτῳ ἀλλὰ καὶ ἐν τῷ μέλλοντι· καὶ πάντα ὑπέταξεν ὑπὸ τοὺς πόδας αὐτοῦ͵ καὶ δεύτερον ἔδωκεν κεφαλὴν ὑπὲρ πάντα τῇ ἐκκλησίᾳ͵ ἥτις ἐστὶν τὸ σῶμα αὐτοῦ͵ τὸ πλήρωμα τοῦ τὰ πάντα ἐν πᾶσιν πληρουμένου. Εν Χριστώ στην Ιστορία είναι παρόν το πλήρωμα της θεότητας και από Αυτόν είναι πληρωμένη η Εκκλησία. Η Εκκλησία που απαρτίζεται από Ιουδαίους και Εθνικούς είναι ήδη στο παρόν η νύμφη του (Β‘ Κορ. 11, 2) και αποτελεί το μοντέλο της καινούργιας δημιουργίας (Κολ. 1, 18. 27. Εφ. 1, 12. 14. 3, 10. 4, 13).
Αυτή η σχέση εκφράζεται με την εικόνα Κεφαλής και Σώματος
. Το σώμα, το οποίο ταυτιζόταν από τους Στωικούς με την πόλη, την ανθρωπότητα και ολόκληρο τον κόσμο, προκειμένου να φανερωθεί η συνέργεια όλων των μελών προκειμένου να ευδοκιμήσει το Όλον
, συνδέεται ιδιαιτέρως από τον Π. με την αδύναμη κατά κόσμον Εκκλησία, η οποία στις επιστολές της αιχμαλωσίας διακρίνεται για την οικουμενική/κοσμική της διάσταση
. Η έννοια του Σώματος του Χριστού θεωρήθηκε ότι προέρχεται από τη συνένωση της στωικής θεώρησης του κόσμου ως ζώντος οργανισμού και της γνωστικής (ινδοϊρανικής) θεωρίας περί πρωτοανθρώπου/Λυτρωτή, ο οποίος συνενώνει στον εαυτό του όλες τις ψυχές των απογόνων του που διατηρούν ακτίνα φωτός πιστεύουν στο κήρυγμά του. Αυτός ο μύθος είναι αρκετά υστερότερος του Π. και δεν απαντάται ολοκληρωμένος σε κάποια γνωστική πηγή. Άλλωστε στην Π.Δ. και στον Ιουδαϊσμό ήταν γνωστή η συλλογική προσωπικότητα (corporate personality). Ο γενάρχης (π.χ ο Ιακώβ) συνενώνεται με τη φυλή του και ο Αδάμ με όλους τους απογόνους του (Ιωβηλ. 22, 13).

Στην περίπτωση της ταύτισης της Εκκλησίας με το Σώμα αυτή μάλλον δεν οφείλεται στις θρησκειολογικές παραστάσεις της εποχής αλλά στη ρεαλιστική εμπειρία της συσσωμάτωσης με τον Χριστό δια του βαπτίσματος και της θείας Ευχαριστίας. Ο Π. χρησιμοποιεί για την Ε. την εικόνα του Σώματος, για να τονίσει ότι η Ε. δε μοιάζει αλλά είναι Σώμα Χριστού. Εξ αφορμής των σχισμάτων που συναντά στην Εκκλησία της Κορίνθου ο απόστολος των εθνών σημειώνει στο Α΄Κορ. 1, 13: μεμέρισται ὁ Χριστὸς; Στο Α΄ Κορ. 10, 16 ρωτά: τὸ ποτήριον τῆς εὐλογίας ὃ εὐλογοῦμεν͵ οὐχὶ κοινωνία ἐστὶν τοῦ αἵματος τοῦ Χριστοῦ; τὸν ἄρτον ὃν κλῶμεν͵ οὐχὶ κοινωνία τοῦ σώματος τοῦ Χριστοῦ ἐστιν; ὅτι εἷς ἄρτος͵ ἓν σῶμα οἱ πολλοί ἐσμεν͵ οἱ γὰρ πάντες ἐκ τοῦ ἑνὸς ἄρτου μετέχομεν. Από τα χωρία που χρησιμοποιεί ο Π. αυτόν τον όρο, συμπεραίνουμε ότι η αντίληψη της Ε. ως σώματος ήταν ήδη γνωστή στους παραλήπτες των επιστολών του (πρβλ. Α΄ Κορ. 6, 15). Συνδεόταν με τη Κοινότητα που συναζόταν επί το αυτό για να τελέσει μυστήριο του Βαπτίσματος (Γαλ. 3, 27) και της Ευχαριστίας (Α’ Κορ. 10, 6. 12, 12 κ.ε.) και εξέφραζε το ότι οι πιστοί εν Χριστώ είναι όπως το κλήμα εν τη αμπέλω. 

Ο Π. χρησιμοποιεί αυτόν τον όρο σε περικοπές με παραινετικό χαρακτήρα (Ρωμ. 12, 4 κ.ε. Α’ Κορ. 1, 13. 6, 15. 10, 16), εκεί που δεσπόζει η μετάβαση από την οριστική στην προστακτική. Δεν απαντάται σε περικοπές με σωτηριολογικό χαρακτήρα.η συσσωμάτωση με το Χριστό δεν αποτελεί το τέλος αλλά την αρχή μιας βιοτής που πρέπει να επιδεικνύει ανάλογους καρπούς. Είναι σημαντικό ότι η διδασκαλία επίσης περί της Ε. ως Σώματος στις Ε.Α. δεν αναπτύσσεται, όπως στο Ρωμ. 12 και Α’ Κορ. 12, αναφορικά προς την πολλαπλότητα των μελών και την ενότητα του σώματος, αλλά δίδεται έμφαση στην κεφαλή του σώματος, το οποίο εκλαμβάνεται, όπως ήδη τονίσθηκε, με οικουμενική έννοια. Ο όρος κεφαλή σημαίνει στην Π.Δ. τον αρχηγό, τον ηγέτη (Κρ. 11, 8. Ησ. 7, 8-9), ενώ σχετίζεται ιδιαίτερα και με το Μεσσία (Ωσ. 2, 2. Ψ. 18, 44). Στο ελληνορωμαϊκό περιβάλλον κεφαλή των πάντων θεωρούνταν ο αυτοκράτορας, ο οποίος που με την κυβέρνησή του συντηρεί και συνέχει το σώμα της Pax Romana, αφού σύμφωνα με τη δημώδη αντίληψη, η κεφαλή ως υψηλότερο μέρος του ανθρωπίνου σώματος, το καθοδηγεί.

Χαρακτηριστικό είναι ότι στον υπό εξέταση ύμνο από το σώμα απουσιάζει η κτητική αντωνυμία. Η Εκκλησία αναγνωρίζει ως απόλυτο Κύριο μόνον τον Ι. Χριστό, αντλεί μόνο από Αυτόν τη ζωτική της δύναμη και ενέργεια. Άρα οφείλει σε αυτόν απόλυτη υπακοή και ευχαριστία. Το σώμα αυτό δεν είναι στατικό αλλά έχει δυναμική ανάπτυξης.
ὅς ἐστιν ἀρχή͵ πρωτότοκος ἐκ τῶν νεκρῶν͵ 

ἵνα γένηται ἐν πᾶσιν αὐτὸς πρωτεύων͵

19 ὅτι ἐν αὐτῷ εὐδόκησεν πᾶν τὸ πλήρωμα κατοικῆσαι

Ο όρος αρχή, ο οποίος παρατίθεται ανάρθρως (όπως και η εικόνα), δε συνδέεται με τη φυσική δημιουργία, όπως στο Παρ. 8, 32, ούτε έχει χρονική διάσταση όπως στο Ιω. 1, 1 (πρβλ. Γεν. 1, 1), αλλά αφορά στην Ανάσταση, συνδέεται δηλ. με το τη λύτρωση από το θάνατο. Φυσικά και οι νεκροί δεν μπορεί να είναι οι «υλικοί άνθρωποι» ούτε κάποια άλλη σφαίρα του παντός απ΄ όπου ανεβαίνει ο λυτρωτής. Ο Ιησούς είναι η απαρχή των κεκοιμημένων (Α’ Κορ. 15, 20), πρώτος εξ αναστάσεως νεκρών (Πρ. 26, 23) πρωτότοκος εν πολλοίς αδελφοίς (Ρωμ. 8, 29). Στο Απ. 1, 5 επίσης ο Ιησούς Χριστός χαρακτηρίζεται ως ὁ μάρτυς ὁ πιστὸς, ὁ πρωτότοκος τῶν νεκρῶν καὶ ὁ ἂρχων τῶν βασιλέων τῆς γῆς: θέλων δὲ ἡμῖν οἰκειότερον δεῖξαι αὐτόν· ὅτι οὕτως ἄνω καὶ πάντων ἀνώτερος͵ τοῖς κάτω ἑαυτὸν συνῆψεν· πανταχοῦ γὰρ πρῶτος· ἄνω πρῶτος· ἐν τῇ ἐκκλησίᾳ πρῶτος· κεφαλὴ γάρ ἐστιν· ἐν τῇ ἀναστάσει πρῶτος. τουτέστιν͵ ἵνα γένηται αὐτὸς πρωτεύων͵ ὡς καὶ ἐν γενέσει πρῶτος. Ο Ιησούς είναι ο νέος Αδάμ, ο οποίος με την ανάστασή του, έγινε ο αρχηγός της ζωής.
Ως υποκείμενο του ευδόκησε, το οποίο εκφράζει την αγαθή θέληση και πρόθεση, άλλοι θεωρούν το Θεό, ο οποίος έχει αναφερθεί στο στ. 15, και άλλοι το πλήρωμα της θεότητας, το οποίο δεν αποτελεί επιγενές στοιχείο του Υιού, αλλά είναι η ίδια η φύση του, την οποία είχε προ της δημιουργίας και διατήρησε και κατά την παρουσία του πάνω στη γη (Β’ Κορ. 5, 19). Ο όρος πλήρωμα σημαίνει το όλον/την ολότητα, τον κατάλληλο χρόνο, το περιεχόμενο, τη συμπλήρωση, το πλήθος. Στα γνωστικά συστήματα και ιδιαίτερα τους Βαλεντινιανούς το πλήρωμα δεν είναι κάτι το ομοιογενές αλλά εκπροσωπεί τους τριάντα αιώνες, ή τις εκπορεύσεις του Θεού που διακρίνονται τόσο από τον Θεό όσο και από τον υλικό κόσμο (Ειρ. Κατά Αιρ. ΙΙ, 14. 3). Δηλώνει επίσης το αρχέτυπον ιδεώδες, που βρίσκεται στον ουρανό σε αντίθεση προς τις ατελείς φαινομενικές αποκαλύψεις. Γνωστική επίδραση όμως δεν υπάρχει στον Παύλο. Σύμφωνα με την ισραηλιτική αντίληψη ο Θεός και ιδίως η Σεκινά/η δόξα Του κατοικεί στο όρος Σιών (Ψ. 67 [68], 17), κάτι που θα γίνει ιδιαίτερα εμφανές τις έσχατες ημέρες στο καινούργιο Ναό που θα κτιστεί προκειμένου, να αποτελέσει το κέντρο της ιεραποδημίας όλων των εθνών (Ιωβηλ. 1, 17). Σύμφωνα με τον Φίλωνα η ενέργεια του Θεού πληρώνει καταρχήν τον Λόγο και δι’ αυτού το σύμπαν και ιδιαίτερα τον ουρανό, που είναι ο αληθινός Ναός. Ο Θεός, επίσης, κατοικεί στις καρδιές των ανθρώπων (Διαθ. Ζαβ. 8, 2).

Η έννοια του πληρώματος το οποίο κατοικεί στο πρόσωπο του Ι.Χ. διχάζει τους ερμηνευτές. Άλλοι ερμηνεύουν το πλήρωμα θεολογικά (σημαίνει την ουσία του Θεού και την πληρότητα των ενεργειών του),
 ενώ άλλοι κοσμολογικά. Στον αναστημένο Ιησού κατοίκησε το πλήρωμα του παντός, της δημιουργίας, της Εκκλησίας, του Πνεύματος, της δυνάμεως και της αγάπης, το πλήρωμα της χάριτος
. Σύμφωνα με το 2, 9-10 ὅτι ἐν αὐτῷ κατοικεῖ πᾶν τὸ πλήρωμα
 τῆς θεότητος σωματικῶς͵ καὶ ἐστὲ ἐν αὐτῷ πεπληρωμένοι͵ ὅς ἐστιν ἡ κεφαλὴ πάσης ἀρχῆς καὶ ἐξουσίας. Το σωματικώς μπορεί να σημαίνει είτε πραγματικώς, ουσιωδώς (κατοικεί δηλ. στον Ιησού η ουσία της θεότητος και όχι της θειότητος
), είτε ‘μετά σώματος’ κάτι όμως το οποίο όμως δεν συνάδει με το ἐν αὐτῷ αφού τότε η απόδοση του στίχου θα ήταν: εντός αυτού (δηλ. του σώματός του) κατοικεί το πλήρωμα μετά σώματος. Ήδη πριν την ανάστασή του, προαιώνια και από τη στιγμή της σύλληψής του κατοικεί στον Ιησού ολόκληρη η θεότητα. Η θεία ουσία δεν κατακομματιάζεται σε εκατομμύρια σπινθήρες. Στον Ι.Χ. βρίσκονται απόκρυφοι όλοι οι θησαυροί της γνώσης και της σοφίας και αυτή η γνώση είναι προορισμένη για όλους και όχι για κάποιους εκλεκτούς μυημένους. Μέσα λοιπόν στον Ιησού κατοικεί ολόκληρη η θεότητα και οι πιστοί είναι πάμπλουτοι δι’ αυτού.

καὶ δι΄ αὐτοῦ ἀποκαταλλάξαι τὰ πάντα εἰς αὐτόν͵

εἰρηνοποιήσας διὰ τοῦ αἵματος τοῦ σταυροῦ αὐτοῦ͵ [δι΄ αὐτοῦ]

εἴτε τὰ ἐπὶ τῆς γῆς εἴτε τὰ ἐν τοῖς οὐρανοῖς.
Η διάσπαση του θείου και ανθρώπινου κόσμου που προκλήθηκε από την αποστασία του ανθρώπου και την αμαρτία αίρεται δια του αίματος της σταυρικής θυσίας του Ι.Χριστού. Αυτό το στοιχείο εξαίρεται με ένα θαυμάσιο υμνητικό κείμενο στο Εφ. 2, 14-15: 

Αὐτὸς γάρ ἐστιν ἡ εἰρήνη ἡμῶν͵

ὁ ποιήσας τὰ ἀμφότερα ἓν

καὶ τὸ μεσότοιχον τοῦ φραγμοῦ λύσας

τὴν ἔχθραν͵ ἐν τῇ σαρκὶ αὐτοῦ͵

τὸν νόμον τῶν ἐντολῶν ἐν δόγμασιν καταργήσας͵

ἵνα τοὺς δύο κτίσῃ ἐν αὑτῷ εἰς ἕνα καινὸν ἄνθρωπον ποιῶν εἰρήνην͵

καὶ ἀποκαταλλάξῃ τοὺς ἀμφοτέρους ἐν ἑνὶ σώματι τῷ θεῷ διὰ τοῦ σταυροῦ͵

ἀποκτείνας τὴν ἔχθραν ἐν αὐτῷ.

καὶ ἐλθὼν εὐηγγελίσατο εἰρήνηνῃ ὑμῖν τοῖς μακρὰν καὶ εἰρήνην τοῖς ἐγγύς·

Στο Β’ Κορ. 5, 18-19 σημειώνει επίσης ο Π.: τὰ δὲ πάντα ἐκ τοῦ θεοῦ τοῦ καταλλάξαντος ἡμᾶς ἑαυτῷ διὰ Χριστοῦ καὶ δόντος ἡμῖν τὴν διακονίαν τῆς καταλλαγῆς͵ ὡς ὅτι θεὸς ἦν ἐν Χριστῷ κόσμον καταλλάσσων ἑαυτῷ͵ μὴ λογιζόμενος αὐτοῖς τὰ παραπτώματα αὐτῶν͵ καὶ θέμενος ἐν ἡμῖν τὸν λόγον τῆς καταλλαγῆς. Ο Π. εν προκειμένω δεν ομιλεί απλά για καταλλαγή των Ιουδαίων και των Ελλήνων, αλλά για αποκαταλλαγή των πάντων και των αγγέλων ή και των νεκρών στον ουρανό και των ανθρώπων στη γη. Εκπληρώνεται έτσι το Ησ. 57, 18-19:    τὰς ὁδοὺς αὐτοῦ ἑώρακα καὶ ἰασάμην αὐτὸν καὶ παρεκάλεσα αὐτὸν καὶ ἔδωκα αὐτῷ παράκλησιν ἀληθινήν͵ εἰρήνην ἐπ΄ εἰρήνην τοῖς μακρὰν καὶ τοῖς ἐγγὺς οὖσιν· καὶ εἶπεν κύριος ἰάσομαι αὐτούς. Ο Χριστός είναι η αυτό-ειρήνη (Μιχ. 5, 4) και έτσι αναμενόταν και από τον ρωμαϊκό κόσμο (Δ’ Εκλογή). Η ειρήνη αυτή δεν αποτελεί μια μελλοντική εσχατολογική ουτοπία, όπως στα αποκαλυπτικά συγγράμματα, αλλά πραγματικότητα που βιώνεται στην Εκκλησία. 

Γι’ αυτό και εν συνεχεία στην Κολ. ακούγεται η προτροπή: ἐξαλείψας τὸ καθ΄ ἡμῶν χειρόγραφον τοῖς δόγμασιν ὃ ἦν ὑπεναντίον ἡμῖν͵ καὶ αὐτὸ ἦρκεν ἐκ τοῦ μέσου προσηλώσας αὐτὸ τῷ σταυρῷ· ἀπεκδυσάμενος τὰς ἀρχὰς καὶ τὰς ἐξουσίας ἐδειγμάτισεν ἐν παρρησίᾳ͵ θριαμβεύσας αὐτοὺς ἐν αὐτῷ (Κολ. 2, 14-15). Το χειρόγραφο δεν παραπέμπει σε κάποια συνθήκη με το διάβολο, αλλά σημαίνει το υπογεγραμμένο από τον οφειλέτη αυτόγραφο, που αναγνώριζε την οφειλή χρημάτων και υποσχόταν την εξόφληση. Είναι κάτι σαν το γραμμάτιο, το οποίο βρισκόταν ὑπεναντίον ἡμῖν κάτι που σημαίνει ότι ήταν συνεχώς επιδεικνυόμενο προκειμένου να υπομνιμνήσκει τα χρέη που προκύπτουν από τις αμαρτίες μας. Η δοτική τοις δόγμασι συνδέεται από με το εξαλείψας και εκλαμβάνεται ως οργανική. Ο Ι. Χριστός εξάλειψε το χειρόγραφο δια των ευαγγελικών δογμάτων. Το χειρόγραφο όμως προσηλώθηκε στο Σταυρό, ενώ στο στ. 20 το ζην εν Χριστώ δε συμβιβάζεται με το πιστεύειν εις δόγματα. Άλλη ερμηνεία θεωρεί ότι η δοτική προσδιορίζει και ερμηνεύει το χειρόγραφο. Στο Εφ. 2, 15 γίνεται λόγος για το νόμον των εντολών εν δόγμασι, όπου εννοείται ο Μωσαϊκός Νόμος με τις ποικίλες διατάξεις του, ο οποίες όντας ανεκπλήρωτες, αποτελούσαν ένα ανεξόφλητο χειρόγραφο. Ο Ι. Χριστός το αφήρεσε και το κάρφωσε στο σταυρό, σύμφωνα με το αρχαίο έθιμο σύμφωνα με το οποίο ένα καρφί διαπερνούσε τους άχρηστους νόμους σε δημόσια θέα. Ταυτόχρονα ο Ι. Χριστός απεκδύσατο τις αρχές και τις εξουσίες. Δια του θανάτου Του ο Χριστός ξεγύμνωσε τις αρχές και τις εξουσίες και τις εξευτέλισε δημοσίως σύροντάς τις σε θριαμβευτική πομπή ως κατακτητής με το άρμα του σταυρού. Έτσι ο σταυρός, το ικρίωμα της καταδίκης, κατέστη άρμα νικητή
.

Σχολιάζουν οι Πατέρες: «καὶ δι΄ αὐτοῦ ἀποκαταλλάξαι τὰ πάντα εἰς αὐτόν»· ἵνα μὴ νομίσῃς ὅτι ὑπηρέτου τάξιν ἀνέλαβεν͵ εἰς αὐτὸν φησίν· καὶ μὴν ἀλλαχοῦ φησὶν ὅτι τῷ Θεῷ καταλάττει͵ καθάπερ ἐν τῇ πρὸς Κορινθίοις Ἐπιστολῇ φησίν. καλῶς εἶπεν δι΄ αὐτοῦ ἀποκαταλλάξαι· ἤδη γὰρ ἦσαν κατηλλαγμένοι· ἀλλὰ τελείως· ὥστε μηκέτι ἐχθραίνειν αὐτῷ. πῶς; οὐ γὰρ ἡ καταλλαγὴ ἀπεδίδοτο μόνον͵ ἀλλὰ καὶ ὁ τρόπος τῆς καταλλαγῆς· εἰρήνη διὰ τοῦ αἵματος τοῦ σταυροῦ αὐτοῦ. μέγα μὲν τὸ καταλλάξαι· τὸ δὲ καὶ δι΄ αὐτοῦ͵ μεῖζον. ὥστε πέντε θαυμαστά ἐστιν͵ τῷ Θεῷ κατήλλαξεν͵ δι΄ ἑαυτοῦ· διὰ τοῦ αἵματος αὐτοῦ· διὰ τοῦ σταυροῦ· ἵνα γὰρ μὴ νομίσῃς πέντε εἶναι͵ μηδὲ τὸν σταυρὸν εἶναί τι καθ΄ ἑαυτὸν͵ λέγει δι΄ ἑαυτοῦ· πῶς οἶδεν μέγα τοῦτο ὄν; ὅτι οὐ ῥήματα εἰπὼν͵ ἀλλ΄ ἑαυτὸν ἐκδοὺς ὑπὲρ τῆς καταλλαγῆς͵ οὕτως ἅπαντα εἰργάσατο. 

Ο Ιησούς κατονομάζεται ως Λόγος στη μεγαλειωδέστερη ευαγγελική περικοπή, η οποία αναγινώσκεται στην κορυφαία λατρευτική στιγμή του ορθοδόξου λατρευτικού κύκλου. την Κυριακή του Πάσχα. Σε 18 μόλις στίχους περιγράφεται ταυτόχρονα η προύπαρξή του, η σάρκωσή του, η απόρριψή του από τον κόσμο, η μοναδική αποκάλυψη και ερμηνεία του Θεού Πατέρα και η υιοθεσία των πιστών. Προκειμένου να κατανοηθεί ορθά αυτό το ποίημα πρέπει να προσεχθούν κατά την ανάγνωση και την ακρόασή του οι εμφάσεις του κειμένου, που αποτελεί την Ουβερτούρα ενός Ευαγγελίου με δραματική δομή και εξέλιξη. Επειδή τα αποσπάσματα που αφορούν τον Ιωάννη και διακόπτουν την αναφορά στον Λόγο μπορούν να αποσπαστούν χωρίς να επηρεάσουν τη ροή του ύμνου, έχουν τεθεί χωριστά στα αριστερά. 

VEn avrch/| h=n o` lo,goj(

kai. o` lo,goj h=n pro.j
to.n qeo,n(

kai. qeo.j h=n o` lo,gojÅ

2 ou-toj h=n evn avrch/| pro.j to.n qeo,nÅ

3 pa,nta diV auvtou/
 evge,neto(

kai. cwri.j auvtou/ evge,neto ouvde. e[n 

o] ge,gonen
 4 evn auvtw
/| zwh. h=n(

kai. h` zwh. h=n to. fw/j tw/n avnqrw,pwn\

5 kai. to. fw/j evn th/| skoti,a| fai,nei
(

kai. h` skoti,a auvto. ouv kate,laben
Å

6 VEge,neto a;nqrwpoj( avpestalme,noj para. qeou/(

o;noma auvtw/| VIwa,nnhj\

7 ou-toj h=lqen eivj marturi,an

i[na marturh,sh| peri. tou/ fwto,j(

i[na pa,ntej pisteu,swsin diV auvtou/Å

8 ouvk h=n evkei/noj to. fw/j(

avllV i[na marturh,sh| peri. tou/ fwto,jÅ

9 +Hn to. fw/j to. avlhqino,n(

o] fwti,zei
 pa,nta a;nqrwpon(

evrco,menon eivj to.n ko,smon
Å

10 evn tw/| ko,smw| h=n(

kai. o` ko,smoj diV auvtou/ evge,neto(

kai. o` ko,smoj auvto.n ouvk e;gnwÅ
11 eivj ta. i;dia
 h=lqen(

kai. oi` i;dioi auvto.n ouv pare,labonÅ
12 o[soi de. e;labon auvto,n(

e;dwken auvtoi/j evxousi,an te,kna qeou/
 gene,sqai(

toi/j pisteu,ousin eivj to. o;noma auvtou/(

13 oi] ouvk evx ai`ma,twn

ouvde. evk qelh,matoj sarko.j

ouvde. evk qelh,matoj avndro.j

avllV evk qeou/ evgennh,qhsan
Å

14 Kai. o` lo,goj sa.rx evge,neto

kai. evskh,nwsen evn h`mi/n(

kai. evqeasa,meqa th.n do,xan auvtou/(

do,xan w`j monogenou/j para. patro,j(

plh,rhj ca,ritoj kai. avlhqei,ajÅ

15 VIwa,nnhj marturei/ peri. auvtou/ 

kai. ke,kragen le,gwn\

ou-toj h=n o]n ei=pon\

o` ovpi,sw mou evrco,menoj

e;mprosqe,n mou ge,gonen(

o[ti prw/to,j mou h=nÅ

16 o[ti evk tou/ plhrw,matoj auvtou/ h`mei/j pa,ntej evla,bomen

kai. ca,rin avnti. ca,ritoj
\

17 o[ti o` no,moj dia. Mwu?se,wj
 evdo,qh(

h` ca,rij kai. h` avlh,qeia
 dia. VIhsou/ Cristou/ evge,netoÅ

18 Qeo.n ouvdei.j e`w,raken pw,pote\

o` monogenh.j qeo.j
 

o` w'n
 eivj to.n ko,lpon tou/ patro.j

evkei/noj evxhgh,satoÅ

Ενώ η Γένεσις και ολόκληρη η Βίβλος εισάγεται με τα λόγια ‘Εν αρχή εποίησεν ο Θεός’, το πνευματικό Ευαγγέλιο του Ιωάννη εγκαινιάζεται με το ‘εν αρχή ην ο Λόγος’. Ζωή, φως και δόξα δίνουν στον ύμνο αυτό μια μοναδικότητα. το Ιω.1,14-18  αποτελεί την κορύφωση και τον επίλογο του (εισαγωγικού για το Ευαγγέλιο) ύμνου. Στην περικοπή αυτή, έχουμε αναφορά στη θέα της δόξας του Λόγου
 (σε πληθυντικό αριθμό) ακριβώς όπως και στην συνοπτική διήγηση της Μεταμορφώσεως. Θεατής αυτής της δόξας δεν είναι μόνον ο συγγραφέας του Ευαγγελίου, αλλά περισσότερα του ενός πρόσωπα (πρβλ. Α’Ιω.1,1-4). Η αυτοψία αυτής της δόξας του μεταμορφωθέντος Κυρίου στο κατά Ιωάννην και στους Συνοπτικούς (πρβλ. Λκ.1,2) δεν επιδέχεται συνεπώς αμφιβολία. Η δόξα του ένσαρκου Λόγου είναι μοναδική, γιατί βασίζεται στην μοναδική σχέση του Λόγου προς τον Θεό, η οποία επισημαίνεται και στους Συνοπτικούς και στον Ιωάννη. Ενώ στις διηγήσεις της Μεταμορφώσεως του Κυρίου των Συνοπτικών ο Ιησούς κατονομάζεται ως ‘Υἱός ἀγαπητός', στον Ιωάννη κατονομάζεται ως ‘μονογενής’ (1,18. 3,16.18. A'Ιω.4,9).  Kαι οι δύο όμως εκφράσεις αποτελούν μεταφράσεις του εβραϊκού ονόματος «jahid». Ενώ στην αφήγηση των Συνοπτικών σχετικά με την Μεταμόρφωση περιγράφεται η εμφάνιση του Μωυσή, στον επίλογο του ιωάννειου ύμνου υπάρχει έμμεση αναφορά στον Μωυσή και το Νόμο. Και στις δύο περιπτώσεις όμως, είτε άμεσα είτε έμμεσα, εξαίρονται η χάρις και το μεγαλείο του προσώπου του Ιησού.  Αυτά τα δύο στοιχεία στο κατά Ιωάννην Ευαγγέλιο είναι εμφανή όχι μόνον στο όρος της Μεταμορφώσεως, αλλά σε όλη την επίγεια ζωή του Ιησού και εκφράζονται με τα σημεία, την διδασκαλία και την γενικότερη ακτινοβολία, την οποία εκπέμπει ο Ιησούς. Αυτή η δόξα μάλιστα του Ιησού ήταν εμφανής και στην Π.Διαθήκη. Σύμφωνα με το Ιω.12,41 ο ΗσαÀας στο μεγαλειώδες όραμά του (Ησ.6,1κ.ε.) είδε τη δόξα του Ιησού. Η παρουσία του Κυρίου στη γη αποτελεί στο κατά Ιωάννην μια διαρκή επιφάνεια του μεταμορφωμένου Κυρίου. Απαιτείται όμως η πίστη του ανθρώπου η οποία πρέπει να συνεργήσει με την όραση (Ιω.20,28), προκειμένου να γίνει εφικτή η θέα αυτής της επιφάνειας.

Χαρακτηριστικό παράδειγμα η προς Εφεσίους Επιστολή, η οποία εισάγεται με ένα μεγαλειώδη ύμνο, ο οποίος  περιγράφει σε τρείς στροφές (στ.3-4) το μυστηριώδες και μεγαλειώδες  Έργο το οποίο έχει επιτελέσει κάθε ένα από τα τρία Πρόσωπα της αγ. Τριάδος. Κάθε στροφή καταλήγει με την επωδό ‘εἰς ἒπαινον δόξης τῆς χάριτος αὐτοῦ'. Αυτό που μπορεί ο άνθρωπος μόνον να απαντήσει στην Αγάπη του Θεού είναι ο έπαινος/ο αίνος, τον οποίο ο χριστιανός απευθύνει όχι απλά με τα χείλη αλλά με την ζωή του. Όπως  και οι περισσότερες Επιστολές του Παύλου οι οποίες αρχίζουν με ένα δογματικό μέρος, στον οποίο περιγράφονται τα μεγαλεία της θείας Οικονομίας, έτσι και η προς Εφεσίους τελειώνει με ένα ‘ηθικό’ μέρος, στο οποίο δεν περιγράφεται τίποτε άλλο παρά η υμνητική ανταπόκριση του ανθρώπου στα μεγαλεία αυτά της αγάπης.

Εὐλογητὸς ὁ θεὸς καὶ πατὴρ τοῦ κυρίου ἡμῶν Ἰησοῦ Χριστοῦ͵ 

ὁ εὐλογήσας ἡμᾶς ἐν πάσῃ εὐλογίᾳ πνευματικῇ ἐν τοῖς ἐπουρανίοις ἐν Χριστῷ͵ 

καθὼς ἐξελέξατο ἡμᾶς ἐν αὐτῷ πρὸ καταβολῆς κόσμου͵ 

εἶναι ἡμᾶς ἁγίους καὶ ἀμώμους κατενώπιον αὐτοῦ ἐν ἀγάπῃ͵ 

προορίσας ἡμᾶς εἰς υἱοθεσίαν διὰ Ἰησοῦ Χριστοῦ εἰς αὐτόν͵ 

κατὰ τὴν εὐδοκίαν τοῦ θελήματος αὐτοῦ͵ 

εἰς ἔπαινον δόξης τῆς χάριτος αὐτοῦ 

ἧς ἐχαρίτωσεν ἡμᾶς ἐν τῷ ἠγαπημένῳ͵ 

1.7 ἐν ᾧ ἔχομεν τὴν ἀπολύτρωσιν διὰ τοῦ αἵματος αὐτοῦ͵ 

τὴν ἄφεσιν τῶν παραπτωμάτων͵ κατὰ τὸ πλοῦτος τῆς χάριτος αὐτοῦ͵ 

1.8 ἧς ἐπερίσσευσεν εἰς ἡμᾶς ἐν πάσῃ σοφίᾳ καὶ φρονήσει 

1.9 γνωρίσας ἡμῖν τὸ μυστήριον τοῦ θελήματος αὐτοῦ͵ 

κατὰ τὴν εὐδοκίαν αὐτοῦ ἣν προέθετο ἐν αὐτῷ 

1.10 εἰς οἰκονομίαν τοῦ πληρώματος τῶν καιρῶν͵ 

ἀνακεφαλαιώσασθαι τὰ πάντα ἐν τῷ Χριστῷ͵ 

τὰ ἐπὶ τοῖς οὐρανοῖς καὶ τὰ ἐπὶ τῆς γῆς· ἐν αὐτῷ͵ 

1.11 ἐν ᾧ καὶ ἐκληρώθημεν προορισθέντες 

κατὰ πρόθεσιν τοῦ τὰ πάντα ἐνεργοῦντος κατὰ τὴν βουλὴν τοῦ θελήματος αὐτοῦ͵ 

1.12 εἰς τὸ εἶναι ἡμᾶς εἰς ἔπαινον δόξης αὐτοῦ τοὺς προηλπικότας ἐν τῷ Χριστῷ· 

1.13 ἐν ᾧ καὶ ὑμεῖς ἀκούσαντες τὸν λόγον τῆς ἀληθείας͵ 

τὸ εὐαγγέλιον τῆς σωτηρίας ὑμῶν͵ ἐν ᾧ καὶ πιστεύσαντες 

ἐσφραγίσθητε τῷ πνεύματι τῆς ἐπαγγελίας τῷ ἁγίῳ͵ 

1.14 ὅς ἐστιν ἀρραβὼν τῆς κληρονομίας ἡμῶν͵ 

εἰς ἀπολύτρωσιν τῆς περιποιήσεως͵ εἰς ἔπαινον τῆς δόξης αὐτοῦ.
Dia. tou/to kavgw. avkou,saj th.n kaqV u`ma/j pi,stin evn tw/| kuri,w| VIhsou/ kai. th.n avga,phn th.n eivj pa,ntaj tou.j a`gi,ouj 16  ouv pau,omai euvcaristw/n u`pe.r u`mw/n mnei,an poiou,menoj evpi. tw/n proseucw/n mou(     

Euvloghto.j o` qeo.j kai. path.r tou/ kuri,ou h`mw/n VIhsou/ Cristou/( o` kata. to. polu. auvtou/ e;leoj avnagennh,saj h`ma/j eivj evlpi,da zw/san diV avnasta,sewj VIhsou/ Cristou/ evk nekrw/n( 4  eivj klhronomi,an a;fqarton kai. avmi,anton kai. avma,ranton( tethrhme,nhn evn ouvranoi/j eivj u`ma/j tou.j evn duna,mei qeou/ frouroume,nouj dia. pi,stewj eivj swthri,an e`toi,mhn avpokalufqh/nai evn kairw/| evsca,tw|

VEa.n tai/j glw,ssaij tw/n avnqrw,pwn lalw/ kai. tw/n avgge,lwn( avga,phn de. mh. e;cw( ge,gona calko.j hvcw/n h' ku,mbalon avlala,zonÅ kai. eva.n e;cw profhtei,an kai. eivdw/ ta. musth,ria pa,nta kai. pa/san th.n gnw/sin kai. eva.n e;cw pa/san th.n pi,stin w[ste o;rh meqista,nai( avga,phn de. mh. e;cw( ouvqe,n eivmiÅ ka'n ywmi,sw pa,nta ta. u`pa,rconta, mou kai. eva.n paradw/ to. sw/ma, mou i[na kauch,swmai( avga,phn de. mh. e;cw( ouvde.n wvfelou/maiÅ ~H avga,ph makroqumei/( crhsteu,etai h` avga,ph( ouv zhloi/( Îh` avga,phÐ ouv perpereu,etai( ouv fusiou/tai( ouvk avschmonei/( ouv zhtei/ ta. e`auth/j( ouv paroxu,netai( ouv logi,zetai to. kako,n( ouv cai,rei evpi. th/| avdiki,a|( sugcai,rei de. th/| avlhqei,a|\ pa,nta ste,gei( pa,nta pisteu,ei( pa,nta evlpi,zei( pa,nta u`pome,neiÅ ~H avga,ph ouvde,pote pi,ptei\ ei;te de. profhtei/ai( katarghqh,sontai\ ei;te glw/ssai( pau,sontai\ ei;te gnw/sij( katarghqh,setaiÅ 9  evk me,rouj ga.r ginw,skomen kai. evk me,rouj profhteu,omen\

υπάρχει στο παρόν. Ποιες είναι οι Γραφές που προφητεύουν την τριήμερη παραμονή του Ιησού στον Άδη. Το Ιωνά 2,1 ομιλεί για 3 ημέρες και νύκτες που δεν ταιριάζουν απόλυτα στη διάρκεια της ταφής του Ιησού. Το Ωσ.6,2 δεν χρησιμοποιείται παρά μόνον στον Τερτυλιανό. Σύμφωνα με τη δοξασία του Ιουδαϊσμού η ψυχή έμενε κοντά στο νεκρό σώμα 3 ημέρες, ενώ ο Θεός επεμβαίνει για αν σώσει τον δίκαιο από τη θλίψη την τρίτη ημέρα. Η απουσία των γυναικών ως μαρτύρων είναι αξιοπερίεργη και ίσως θα πρέπει να αποδοθεί στην υποβαθμισμένη αξία που είχαν οι γυναίκες ως μάρτυρες. Άξιο υπογραμμίσεως επίσης είναι το γεγονός ότι η αποκάλυψη του Κυρίου σε 500 αδελφούς δεν μνημονεύεται σε κάποιο άλλο σηεμίο της ευαγγελικής παράδοσης.

1. ΓΥΝΑΙΚΑ ΚΑΙ ΓΑΜΟΣ ΣΤΗΝ Α.Γ.

1. Θεογονία και Κοσμογονία

Ο Έλληνας Ησίοδος το 700 π.Χ. στα δύο μεγάλα έργα του, θεογονία (570-612 π.Χ.) και Έργα και Ημέρες (53-105 π.Χ.), περιγράφει τη δημιουργία της γυναίκας, αποτυπώνοντας ανάγλυφα την αρχαιοελληνική πατριαρχική στάση απέναντι στο γυναικείο φύλο. Οι άνθρωποι στο Χρυσό Αιώνα της Ιστορίας τους ζούσαν απαλλαγμένοι από κόπους, φροντίδες και αρρώστιες που οδηγούν το ανθρώπινο γένος στο θάνατο. Όταν ο τιτάνας Προμηθέας έκλεψε το πυρ των θεών προκειμένου να το προσφέρει στους θνητούς, ο Δίας θέλησε να τιμωρήσει τους βρωτούς. Γέλασε σαρκαστικά όταν επινόησε τη γυναίκα, έτσι ώστε οι άνθρωποι μέσω της γοητείας αυτής της «Κίρκης» να κατακαίονται από τη φλόγα των σεξουαλικών επιθυμιών τους (ᾧ κεν ἅπαντες τέρπωνται κατὰ θυμὸν ἑὸν κακὸν ἀμφαγαπῶντες θεογονία 57-58). Το εγχείρημα αυτό αναλαμβάνει να το υλοποιήσει ο Ήφαιστος ζωογονώντας το χαριτωμένο πήλινο αγαλμάτινο δημιούργημά του. Το καλόν κακόν αυτό πλάσμα (Θεογ. 585) ονομάζεται Πανδώρα, όχι επειδή προσφέρει το ίδιο τα δώρα του σε όλη την κτίση μιμούμενο τη μητέρα Γη (Δή-μητρα), αλλά επειδή δέχεται από όλους τους θεούς και μια προσφορά, προκειμένου με τη χάρη του (κυριολεκτικά)  να σαγηνεύει τους άνδρες. Παρά τις προειδοποιήσεις του Προμηθέα, ο Επιμηθέας νυμφεύεται τη γυναίκα, η οποία από περιέργεια ανοίγει το πιθάρι με τα δεινά της ανθρωπότητας. Το μόνον που καταφέρνει να περισωθεί είναι η ελπίδα
. 
Η γυναίκα, σύμφωνα με τον ελληνικό μύθο, αποτελεί την ενσάρκωση της τιμωρίας των ανδρών για ένα τιτάνιο έγκλημα που εκείνοι δεν διέπραξαν. Είναι μια φιγούρα τραγική από την ίδια τη φύση της, αφού ζει προορισμένη να δηλητηριάζει και να νεκρώνει ως άλλη Μήδεια τη ζωή, την οποία η ίδια κυοφορεί στα σπλάχνα της και ανασταίνει με τις ωδίνες και τις οδύνες της. Αυτή την αμφίθυμη αντιμετώπιση του γυναικείου φύλου επιβεβαιώνουν ο Αριστοφάνης και ο Ευρυπίδης, δύο ποιητές που ασχολήθηκαν ιδιαίτερα με το γυναικείο φύλο. Στα δράματά τους αποτυπώνονται η επιθυμία και ο φόβος, η εξάρτηση και το μίσος που αισθανόταν η αθηναϊκή ανδρική κοινωνία απέναντι στη γυναίκα. Όντας αυτή που γεννά τα παιδιά, φροντίζει το σπίτι και την εστία η γυναίκα κατέχει κεντρική θέση σε ό,τι ασφαλές, θαλπερό, ζωογόνο. Αλλά με την παθιασμένη και συναισθηματική της φύση και τη βιαιότητα των σεξουαλικών ενστίκτων, τα οποία οι άνδρες νοιώθουν ότι δεν είναι ικανή να τιθασεύσει, θεωρείται παράλογη, ασταθής, επικίνδυνη. Έτσι από τη μια μεριά τη βλέπουν σαν οργανικό τμήμα της δομής της πόλης και από την άλλη σαν απειλή για τη δομή αυτή […] Έχει τη θέση της στον προφυλαγμένο χώρο του σπιτιού, αλλά συνδέεται και με τον άγριο απολίτιστο κόσμο των θηρίων έξω από τα τείχη της πόλης 
. 

Σύμφωνα με τη Γένεση, η οποία δεν περιγράφει τη Θεογονία αλλά την κοσμογονία, η γυναίκα αποτελεί το τελευταίο δημιούργημα, την κορωνίδα της αλυσίδας των όντων που κατασκευάζει ο Θεός. H ίδια δεν είναι ούτε από τη φύση της, ούτε από τη βούληση ενός εκδικητή Θεού πηγή συμφορών, αλλά αντίστροφα αποτελεί εικόνα του Θεού: καὶ ἐποίησεν ὁ θεὸς τὸν ἄνθρωπον͵ κατ΄ εἰκόνα θεοῦ ἐποίησεν αὐτόν͵ ἄρσεν καὶ θῆλυ ἐποίησεν αὐτούς. καὶ ηὐλόγησεν αὐτοὺς ὁ θεὸς λέγων: Αὐξάνεσθε καὶ πληθύνεσθε καὶ πληρώσατε τὴν γῆν καὶ κατακυριεύσατε αὐτῆς καὶ ἄρχετε τῶν ἰχθύων τῆς θαλάσσης καὶ τῶν πετεινῶν τοῦ οὐρανοῦ καὶ πάντων τῶν κτηνῶν καὶ πάσης τῆς γῆς (1, 27-28). Ενώ, σύμφωνα με το Συμπόσιο του Πλάτωνα, ο έρωτας, το παιδί της φτώχειας και του κορεσμού, αποτελεί συνέπεια της θύμησης της πρότερης σφαιρικής ανδρόγυνης οντότητάς μας και οφείλεται στη λαχτάρα για απόκτηση ενός κομματιού του εαυτού μας που έχει αποκοπεί εντελώς αυθαίρετα από το είναι μας με την ανοχή ή την προσβολή της θεότητας, στη Γένεση η φιλία, η σχέση, των δύο φύλων, αποτελεί ουσιαστικό στοιχείο της φύσης ανθρώπου. Αυτός ο βρωτός έχει πλαστεί κατ’ εικόνα του Θεού των Πατέρων, ο οποίος κατά τη δημιουργία του ανθρώπου ομιλεί σε πληθυντικό (ποιήσωμεν), προκειμένου να αποκαλύψει την τριαδικότητα των θείων Προσώπων και να φανερώσει αιώνες πριν τη Σάρκωση του Λόγου ότι δεν ταυτίζεται με το θεϊκό κινούν ακίνητο των Φιλοσόφων αλλά είναι αγάπη, σχέση, τριαδικότητα. Ο άνθρωπος δημιούργημα της αγάπης και ελευθερίας του Θεού καλέιται να κατοπτρίσει στη σχέση άνδρα και γυναίκας το θείο πρωτότυπο. Το μυστήριο του ενός-τριαδικού Θεού φωτίζει το μυστήριο του ενός-δυαδικού ανθρώπου. Εικόνα της τριαδομονάδας ο άνθρωπος, δημιουργείται άρσεν και θήλυ για να εικονίσει το είναι του Θεού: είναι-προς-τον-ἀλλον […]. Την πραγμάτωση αυτής της αγαπητικής ενότητας επιτυγχάνει ο άν​θρωπος με τη χάρη του Θεού, με την ασύγχυτη και αδιαίρετη ένωση μα​ζί του. Η αληθινή αγάπη δεν εγκλωβίζεται στο δυαδισμό. Έτσι ο Θεός είναι ο τρίτος, αυτός πού ελευθερώνει το ζεύγος από το δίφθογγο εγωι​σμό. Ο Θεός προκαλεί το άνοιγμα του ζεύγους έξω από τον εαυτό του, οδηγεί στην καθολικότητα της αγάπης. Άλλωστε η αγάπη μεταξύ άνδρα και γυναίκας εικονίζει την αγάπη του Θεού για τους ανθρώπους. «ἐγὼ τῷ ἀδελφιδῷ μου καὶ ἀδελφιδός μου ἐμοὶ» (Άσμ. Ασμ. 6, 3)· ιδού ο σκοπός της ανδρόγυνης ενότητας. «ζῶ δὲ οὐκέτι ἐγώ, ζῇ δὲ ἐν ἐμοὶ Χριστός» (Γαλ. 2:20)· ιδού ο σκοπός της θεανθρώπινης ενότητας
.
Έτσι και τα δύο φύλα δέχονται την ευλογία: Αὐξάνεσθε καὶ πληθύνεσθε καὶ πληρώσατε τὴν γῆν καὶ κατακυριεύσατε αὐτῆς. Σημειωτέον ότι το εβρ. ρήμα radah, το οποίο μεταφράστηκε λεκτικά από τους Ο’ και «ουσιαστικά» από το σύγχρονο δυτικό πολιτισμό ως κατά-κυριεύω, υποδηλώνει την πρόνοια, της φροντίδα που πρέπει να επιδείξει ως διαχειριστής της «καλής» δημιουργίας του Θεού ο Αδάμ για την Αδαμά-τη μητέρα γη από την οποία προήλθε και στην οποία θα καταλήξει. 
Πέρα από την κατ’ αρχήν αναφορά στη δημιουργία και στη δημιουργικότητα των δύο φύλων, η οποία προέρχεται από τον Ιερατικό Κώδικα (που συγγράφεται στη βαβυλώνια αιχμαλωσία), η Γένεση επισυνάπτει και μια δεύτερη λεπτομερέστερη απεικόνιση της δημιουργίας του άνδρα και της γυναίκας προερχόμενη από το Γιαχβιστή, ο οποίος πιθανότατα γράφει στην αυλή του Σολομώντα, όπου σημειωτέον ζούσαν χίλιες γυναίκες που είχε συζευχθεί ο περίφημος ισραηλίτης μονάρχης (Δ’ Βασ. 11, 1) όχι μόνον ως αντικείμενα πόθου αλλά και ως «αντάλλαγμα» συμμαχίας με τους όμορους λαούς. Σε αυτήν  τη διήγηση η γυναίκα προβάλλεται ως η τελείωση και την κορωνίδα της Δημιουργίας. Λίγο πριν τη δημιουργία της, ο άνδρας παρά την εγγύτητά του προς το δέντρο της ζωής και την επαφή του με το ζωικό βασίλειο, το οποίο και ονοματοδοτεί, αισθάνεται την απόλυτη μοναξιά: τῷ δὲ Ἀδὰμ οὒχ εὑρέθη βοηθὸς ὅμοιος αὐτῶ. Παρότι βρίσκεται στο μέσον του Παραδείσου, ζει ίσως μια πρώτη αμυδρή εμπειρία της κολάσεως, ενώ και ο αναγνώστης του ιερού κειμένου συνειδητοποιεί ότι ο τα πάντα λίαν καλώς κατασκευάσας Θεός στην περίπτωση του Αδάμ έχει προς στιγμή «αποτύχει», αφού αυτός αισθάνεται κυριολεκτικά αβοήθητος και ανολοκλήρωτος. Ήδη μετά από τη στερεότυπη επανάληψη καὶ εἶδεν ὁ Θεὸς ὅτι καλόν, ο ίδιος ο Θεός αναγνωρίζει ότι Οὐ καλὸν εἶναι τὸν ἄνθρωπον μόνον· ποιήσωμεν αὐτῷ βοηθὸν κατ΄ αὐτόν (2, 18). Ο όρος βοηθός (εβρ: ezer) δεν πρέπει να ταυτίζεται με την «οικιακή βοηθό», καθώς χρησιμοποιείται συχνά στην Α.Γ. για να χαρακτήσει τον προσωπικό Θεό της ελευθερίας και της σωτηρίας (πρβλ. άσμα Μαριάμ: βοηθὸς καὶ σκεπαστὴς ἐγένετό μοι εἰς σωτηρίαν/ οὗτός μου θεός καὶ δοξάσω αὐτόν. θεὸς τοῦ πατρός μου καὶ ὑψώσω αὐτόν.  Εξ. 15, 2). 

Η ίδια η λ. «βοηθός» ετυμολογείται από το ουσ. «βοή» και το ρήμα «θέω», που σημαίνει «τρέχω». Η εικόνα είναι έξοχη: ο άνδρας κραυγάζει για αλληλοσυμπλήρωση και αλληλοενύπαρξη, για μέθεξη και κοινωνία. Κι η γυναίκα τρέχει να ανταποκριθεί σε αυτήν την κλήση, τρέχει να τον συναντήσει για να δημιουργηθεί η ανδρόγυνη ενότητα. Συνεπώς η γυναίκα είναι βοηθός του άνδρα για να τον βοηθά να εξέλθει από το εγώ του να συναντήσει το Συ, να ολοκληρωθεί στο εμείς. 
Αυτό ακριβώς το γεγονός τεκμηριώνεται με την πλάση της γυναίκας.Ο Αδάμ μετά από μια μάταιη αναζήτηση εταίρου αποκοιμάται. Ο ύπνος, όπως συμβαίνει και στην περίπτωση του Ιωνά, αποτελεί σύμπτωμα φόβου, αμφιβολίας, εξάντλησης, θανάτου που αισθάνεται ο μοναχικός Αδάμ. Ανασταίνεται μόνον όταν ο Θεός ως νυμφαγωγός οδηγεί ενώπιόν του τη γυναίκα του, οπότε και αυτός ξεσπά στο πρώτο ερωτικό άσμα της ιστορίας: 

Αυτό επιτέλους είναι κόκκαλο από τα κόκαλά μου

και σάρκα από τη σάρκα μου.

Ανδρίς (Γυναίκα) αυτή θα λέγεται

γιατί απ’τον άνδρα πάρθηκε.

Γι’ αυτόν τον λόγο θα εγκαταλείπει ο άντρας τον πατέρα του και τη μητέρα του

και θα ενώνεται με τη γυναίκα του. Θα γίνονται ένα σώμα
.
Με το άσμα αυτό ο άνδρας, αισθανόμενος έκ-πληξη μπροστά στην ομορφιά της αγάπης, επιχειρεί να ονοματίσει και να ανακαλύψει την ταυτότητα και συνάμα την ετερότητα της γυναίκας και ταυτόχρονα μέσα από τα μάτια του άλλου φύλου να προσδιορίσει το στίγμα του, τον εαυτό του και την αποστολή του στον κόσμο. Το οστό από τα οστά του, η σάρκα από τη σάρκα του είναι η ανδρίς (έτσι μεταφρ. τον όρο issa ο Σύμμαχος) και ο ίδιος δεν είναι απλά ο Αδάμ, ο άργιλος, ο πηλός, το χώμα, αλλά ο άνδρας (is). δεν προέρχεται ούτε απλώς από χώμα, ούτε από τα πόδια ή την κεφαλή του Πρωτοανθρώπου αλλά από την πλευρά, το «σημείο» της καρδιάς του! Πριν τη δημιουργία της Εύας ο Αδάμ δεν ορίζεται ως άνδρας αλλά αντιπροσωπεύει απλά την ανθρώπινη φύση. Μόνο μετά τη δημιουργία της Εύας ορίζονται ρητά τα δύο φύλα. Η αγάπη αποτελεί μια διαρκή προσπάθεια να προσδιορίσει κανείς τη μυστηριώδη ουσία του αγαπημένου. Ενώ μάλιστα ο εθιμικός νόμος ορίζει ότι η γυναίκα πρέπει να εγκαταλείψει τον οίκο του πατρός της προκειμένου να επιθυμήσει ο βασιλεύς του κάλλους της (Ψ. 44 [45], 6), στο αρχέγονο αυτό ερωτικό άσμα τοῦτο νῦν ὀστοῦν… είναι ο άνδρας, αυτός ο οποίος αποκόπτεται όχι απλώς τοπικά αλλά κυρίως ψυχολογικά - υπαρξιακά από τον πατέρα αυτού και κυρίως τη μητέρα, για προσκολληθεί σ’ αυτήν και να γίνουν όχι πνεύμα (όπως θα ήθελαν όλοι εκείνοι που διχάζουν τον άνθρωπο σε κορμί και ψυχή) αλλά σάρκα μία απαλλαγμένη από κάθε αίσθημα ντροπής στην αρχέγονη ακεραιότητα. Γι’ αυτό και το παραπάνω άσμα κατακλείεται με την παρατήρηση: Ο Αδάμ και η γυναίκα ήταν και οι δυο γυμνοί και δε ντρέπονταν. 
Από τη σύγκριση της θεογονίας και της κοσμογονίας προκύπτει το συμπέρασμα πρώτον ότι η γυναίκα στη διήγηση της Γενέσεως δεν έχει τα τραγικά χαρακτηριστικά της ελληνικής μυθολογίας. Δεν αποτελεί φορέα συμφορών αλλά μέσον ολοκλήρωσης. Μόνον διά της αμαρτίας που διαπράττει η ανδρίς παρά τη (γυναικεία) φύση της, και ενάντια στον προορισμό της και στο θέλημα του Θεού, από κοινού όμως με τον άνδρα της υπεισέρχεται στον κόσμο η τιμωρία, η φθορά και ο θάνατος. Σημειωτέον ότι ο Αδάμ ενώ στέκεται δίπλα της τη στιγμή του τραγικού διαλόγου με τον όφι, δεν αντιστέκεται στην πρόκληση σε αντίθεση προς την Εύα, αλλά γεύεται ασυζητητί τον καρπό της γνώσης. Αυτός (ο καρπός) θεωρήθηκε μάλιστα ως μήλο (καταρχάς στη δυτική τέχνη) όχι μόνο ένεκα του γαμήλιου συμβολισμού του, αλλά και της παρανόησης της λατινικής μετάφρασης του Γεν. 3, 6 στη Βουλγάτα: eritis sicut Deus, scientes bonum et malum. To malum σημαίνει στα λατινικά τόσο το κακό όσο και το μήλο, το οποίο εισήχθη από τη Δύση στην Ανατολή μόλις το 19ο αι.! Η υποταγή της γυναίκας στον άνδρα καθώς επίσης και οι ωδίνες του τοκετού δεν αποτελούν στοιχεία της φύσης και της εικόνας της που οδηγούν στην ακαθαρσία, αλλά συνέπεια της αμαρτίας.

Ένα δεύτερο στοιχείο που εξάγεται από την ανάγνωση της Γενέσεως είναι ότι σε αυτήν ως πτώση δε θεωρείται η αφύπνιση της γενετήσιας ορμής, όπως συμβαίνει με τους περισσότερους μύθους που αποτυπώνουν την τροχιά του Σύμπαντος, όπου έρως και θάνατος, ηδονή και οδύνη αναπαράγονται δημιουργώντας ένα φαύλο κύκλο. Παρότι στους αρχέγονους λαούς η γενετήσια ορμή είχε μετατεθεί στον κόσμο της θεότητας, ο Ισραήλ δε τη δαιμονοποιεί. Στη Γένεση το ανθρώπινο ζεύγος δεν αμαρτάνει, ούτε χάνει την Εδέμ διά της γαμήλιας συνάφειας. Αντίστροφα διά της αμαρτίας, της υβριστικής προσπάθειας αυτοθέωσης και γνώσης-διαχείρισης των πάντων χωρίς Θεό και χωρίς αγάπη η οποία εκκινά από την παραμόρφωση του Θεού από αγαπητική κοινωνία σε μοχθηρό και απάνθρωπο τύραννο, η θεόσδοτη γενετήσια ορμή μετατρέπεται και αυτή σε μέσον εγωιστικής κατάκτησης του άλλου. Το έτερον ήμισυ μεταβάλλεται είτε σε όργανο ικανοποίησης των ορέξεων του αρρωστημένου εαυτού είτε σε «αντικείμενο» στο οποίο μετατίθεται η ενοχή. Όταν μετά τη συγκλονιστική ερώτηση του Θεού «Αδάμ, πού είσαι;» ακολουθεί η επόμενη (ερώτηση) «ποιος σου είπε ότι είσαι γυμνός» εκείνος αποσείει το βάρος της ενοχής με την απάντηση: η γυναίκα που μου έδωσες, εκείνη μου πρόσφερε έναν καρπό και έφαγα! (Γεν. 3, 11). Στην έκτρωση, στην πορνεία, στο βιασμό, η ευθύνη θα βαραίνει αποκλειστικά τη γυναίκα (πρβλ. την επ΄ αυτοφώρω σύλληψη της μοιχαλίδας όχι όμως και του μοιχού και την αντίδραση του Ιησού! Ιω. 8, 3-11).
Έτσι η πτώση έχει καίριες συνέπειες και στην ανδρόγυνη ενότητα. Την ενότητα άνδρα και γυναίκας αντικαθιστά ή διαμάχη αρσενικού και θηλυκού. Πριν την πτώση ο Αδάμ έβλεπε την Εύα ως συ, με την πτώση ή Εύα μετατρέπεται σε αυτή. Η μετάβαση από το όνομα στην αντωνυμία σηματοδοτεί την εποχή της αλλοτρίωσης. Οι άνθρωποι εκπίπτουν σε αντικείμενα, το πρόσωπο υποτάσσεται στο φύλο. Ενώ προηγουμένως άνδρας και γυναίκα ήσαν γυμνοί και δεν ντρέπονταν, τώρα ντρέπεται ο ένας τον άλλο. Στην κοινότητα της αγάπης δεν υπάρχει τίποτε για να κρυφτεί. Στον κόσμο όμως της πτώσης, της απουσίας αγάπης, ο αποξε​νωμένος άνθρωπος βλέπει τον άλλο ως απρόσωπο αντικείμενο, ως όργα​νο για χρήση και κατάχρηση. Το λάγνο βλέμμα ενδιαφέρεται μόνο για το φύλο, αποπροσωποποιεί, γυμνώνει τον άνθρωπο από την προσωπική του ετερότητα. Έτσι ντροπή είναι η άμυνα απέναντι στο αδηφάγο βλέμ​μα του άλλου, που αναζητά και ορέγεται τη λεία του. Εδώ δεν υπάρ​χουν αγαπώμενα πρόσωπα, ο Αδάμ και ή Εύα, αλλά αντίπαλα φύλα, το αρσενικό και το θηλυκό. 

Ο πόλεμος των φύλων αρχίζει. Ο άνδρας εκλαμβάνει τη γυναίκα σαν αντικείμενο για κτήση και κατάκτηση, σαν σκεύος ηδονής για σε​ξουαλική εκτόνωση. Αλλά και ο δούλος εκδικείται τον αφέντη του, κα​θιστώντας τον δούλο δούλου. Η γυναίκα εκδικείται τον άνδρα γενόμενη αντικείμενο του ερωτικού του πόθου, υποτάσσοντας τον ψυχολογικά. Η ψυχική και σωματική υποταγή του άλλου αποτελεί τη στοχοθεσία των μη αγαπώντων προσώπων. Συνέπειά της ο σαδομαζοχισμός, ο φαύλος κύκλος ηδονής και οδύνης. […] Η έλξη και ή απώθηση, η εναλλαγή μίσους και αγάπης προς το ποθού​μενο αντικείμενο, διασπά εσωθεν και έξωθεν τον άνθρωπο. Η επιθυμία αυτονομείται απ' την αγάπη. Η ένωση των σωμάτων δεν εκφράζει και δεν υπηρετεί την ένωση των ψυχών. Η σεξουαλική σχέση εκπίπτει σε ανέραστη τριβή επιδερμίδων. Ο πεπτωκώς άνθρωπος προσέρχεται στον έρωτα φτωχός και φεύγει φτωχότερος, αφού δεν μπορεί να αγαπήσει και να αγαπηθεί. 

Έτσι ομιλούμε πλέον για σεξουαλικότητα. Ο όρος προέρχεται από το λατ. Sexus που συνδέεται με το secare και πρωταρχικά σημαίνει «διαίρεση, διαχωρισμό» και στη συνέχεια «γένος, φύλο», δηλ. αυτό που διαιρεί τον άνθρωπο σε δύο διακριτές υπάρξεις, αρσενικό και θηλυκό. Το ίδιο το ρήμα του γάμου αποτελεί μέχρι σήμερα στην καθομιλουμένη (αργκώ) έκφραση της έσχατης επιθετικότητας προς τον άλλον.
Η απομάκρυνση από την Εδέμ οδηγεί έτσι το Λάμεχ στην πολυγαμία, ενώ ο βιασμός των θυγατέρων των ανθρώπων από τους υιούς του Θεού, προκαλεί τον κατακλυσμό
. Από φορέας ευλογίας το γενετήσιο ένστικτο έτσι γίνεται αιτία ολοκληρωτικής οικο-λογικής καταστροφής. Και παρ’ όλα αυτά για τη μητέρα των ζώντων (3, 20) η γονιμότητα θα παραμείνει μια μόνιμη θεϊκή ευεργεσία (4, 15 κε.). Αμέσως μετά την εξορία από τον παράδεισο και την ένδυση των δερμάτινων χιτώνων, σημειώνεται ὅτι ὁ Ἀδὰμ ἔγνω τὴν Εὕα. αυτή γεννά παιδί και φωνάζει με ενθουσιασμό: Απέκτησα άνθρωπο με τη βοήθεια του Κυρίου (Ἐκτησάμην ἄνθρωπον διὰ τοῦ θεοῦ!). Όπως αποδεικνύεται σε ολόκληρο το βιβλίο της Γενέσεως, ο Θεός κρατά τα κλειδιά της γυναικείας μήτρας. Ενώ πολλές θρησκείες εξομοιώνουν τη γυναίκα με τη γη, η Βίβλος αμέσως μετά την πτώση την ονομάζει Εύα και την ταυτίζει με τη ζωή. Παρότι γεννά ἐν λύπαις, όμως θριαμβεύει πάνω στο θάνατο έχοντας την ελπίδα ότι το σπέρμα αυτής (και όχι του Αδάμ!) θα συντρίψει την κεφαλή του φιδιού. Σημειωτέον ότι το όνομα Εύα (εβρ. Chawwa) συγγενεύει με το Jahve, το κατεξοχήν όνομα του Θεού στην Π.Δ. και  δε σημαίνει μόνο τη μητέρα της ζωής, αλλά κι αυτή που συν-ομιλεί και νοηματοδοτεί. Εντυπωσιακό επίσης είναι το γεγονός ότι σε ολόκληρη την Π.Δ. μόνο μία φορά σε εξαιρετικά ύστερο κείμενο του αλεξανδρινού ιουδαϊσμού (Σοφ. Σολ. 2, 24) αποδίδεται η αμαρτία κάποιου επώνυμου ή ανώνυμου πρωταγωνιστή της στην κληρονομικότητα του προπατορικού ή μάλλον προμητορικού αμαρτήματος (πρβλ. Ψ. 50 [51], 7). Επίσης σπανιότατα αποδίδεται η αμαρτία στην επήρρεια του διαβόλου.  
Αυτή η βιβλική στάση αγνοείται από τον εκ Καρθαγένης νομικό Τερτυλιανό (150-220 μ.Χ.), ο οποίος επηρέασε βαθύτατα τη δυτική θεολογία. Ο Λατίνος Πατέρας υποστηρίζει ότι κάθε γυναίκα είναι φορέας της ενοχής της πτώσης. Όπως λέει στις σύγχρονες του γυναίκες: Μήπως δε γνωρίζετε ότι ή κάθε μία σας είναι μία Εύα; Η καταδίκη του Θεού γι' αυτό το φύλο, πού είναι το δικό σας, κρατάει από εκείνη την περίοδο: έτσι, η ενοχή σας (reatus) επιζεί κι αυτή αναγκαστικά μέχρι σήμερα. Είσαστε η πύλη του διαβόλου: έχετε παραβιάσει την εντολή για εκείνο το [απαγορευμένο] δέντρο. Ταυτίζεστε με την πρώτη λιποτάκτρια (desertrix) του θείου νόμου. Ταυτίζεστε μ' αυτήν πού έπεισε εκείνον, εν​αντίον του οποίου ο διάβολος δεν είχε τη γενναιότητα να επιτεθεί. Με τόση ευκολία καταστρέψατε την εικόνα του Θεού, τον άνθρωπο (hominem)
. Κι όμως το Πνεύμα του Θεού μεταμορφώνει αρκετές γυναίκες σε προφήτισσες, θεολόγους - υμνωδούς και κριτές (Μαριάμ Εξ. 15, 20. Δεββώρα Ιαήλ. Κρ. 4, 4-5, 31. Όλδα Δ’ Βασ. 22, 14-20). 

Μόνο σε κείμενα του Ιουδαϊσμού της εποχής που γεννάται ο ΜεσσίαςΙ. Χριστός ως απαρχή της πτώσης δε θεωρείται η βρώση του καρπού της γνώσης, αλλά η συνουσία των αγγέλων (με τους οποίους λανθασμένα ταυτίστηκαν οι υιοί του Θεού του Γεν. 6)  με τους ανθρώπους. Είναι η εποχή κατά την οποία η γενετήσια σφαίρα περιβάλλεται με την ακαθαρσία και η πορνεία θεωρείται ως το μόνο θανάσιμο αμάρτημα, καθότι οδηγεί στο συγκρητισμό (άρα και την αμφισβήτηση του μόνου Θεού) και στην επιμηξία του «μόνου» εκλεκτού λαού! Οι πολλές όμως διατάξεις της ΠΔ που αφορούν τη σεξουαλικότητα δεν προέρχονται από κάποια επιθυμία απόρριψης της γενετήσιας ορμής ούτε από υπερβολική ηθική προσοχή, αλλά από μια αμυντική απέναντι στο διεστραμμένο κόσμο, ο οποίος κάλυπτε τον ερωτισμό του κάτω από το μανδύα της θρησκείας
. Δεν πρέπει να λησμονείται τον παιδαγωγικό ρόλο του Νόμου, ο οποίος μεριμνούσε για την υγιεινή του λαού του Θεού και αποσκοπούσε στο σεβασμό του ρυθμού της γυναικείας υπάρξεως.

Η ίδια η γαμήλια σχέση που εξυμνείται στο Άσμα Ασμάτων και στον Τωβίτ χρησιμοποιείται άλλωστε για την έκφραση της σχέσης – διαθήκης του Ισραήλ με το Θεό του (Ωσ. 2, 19. Ησ. 54, 4 κ.ε.. 62, 4. Ιεζ. .16, 7 κ.ε.).
 

η πρώτη αναφορά στο γάμο του Γιαχβέ με το λαό Του απαντά στο Ωσηέ 2, 18-23: καὶ ἔσται ἐν ἐκείνῃ τῇ ἡμέρᾳ͵ λέγει κύριος͵ καλέσει με « Ὁ ἀνήρ μου»͵ καὶ οὐ καλέσει με ἔτι «Βααλίμ»· καὶ ἐξαρῶ τὰ ὀνόματα τῶν Βααλίμ ἐκ στόματος αὐτῆς͵ καὶ οὐ μὴ μνησθῶσιν οὐκέτι τὰ ὀνόματα αὐτῶν. καὶ διαθήσομαι αὐτοῖς ἐν ἐκείνῃ τῇ ἡμέρᾳ διαθήκην μετὰ τῶν θηρίων τοῦ ἀγροῦ καὶ μετὰ τῶν πετεινῶν τοῦ οὐρανοῦ καὶ μετὰ τῶν ἑρπετῶν τῆς γῆς· καὶ τόξον καὶ ῥομφαίαν καὶ πόλεμον συντρίψω ἀπὸ τῆς γῆς καὶ κατοικιῶ σε ἐπ΄ ἐλπίδι. καὶ μνηστεύσομαί σε Ἐμαυτῷ εἰς τὸν αἰῶνα καὶ μνηστεύσομαί σε Ἐμαυτῷ ἐν δικαιοσύνῃ καὶ ἐν κρίματι καὶ ἐν ἐλέει καὶ ἐν οἰκτιρμοῖς καὶ μνηστεύσομαί σε Ἐμαυτῷ ἐν πίστει͵ καὶ ἐπιγνώσῃ τὸν κύριον. καὶ ἔσται ἐν ἐκείνῃ τῇ ἡμέρᾳ͵ λέγει κύριος͵ ἐπακούσομαι τῷ οὐρανῷ͵ καὶ ὁ οὐρανὸς ἐπακούσεται τῇ γῇ! Ενώ όμως στον Ωσηέ, στον Ιερεμία και στον Ιεζεκιήλ η μνηστεία και ο γάμος βρίσκονται σε συνδυασμό προς την πορνεία και την τιμωρία της Σιών, στον Δευτερο- και Τριτοησαΐα τονίζεται η εσχατολογική θριαμβευτική διάσταση του γεγονότος: καὶ ἔσῃ στέφανος κάλλους ἐν χειρὶ κυρίου καὶ διάδημα βασιλείας ἐν χειρὶ θεοῦ σου. καὶ οὐκέτι κληθήσῃ «Καταλελειμμένη»͵ καὶ ἡ γῆ σου οὐ κληθήσεται «Ἔρημος»· σοὶ γὰρ κληθήσεται «Θέλημα ἐμόν»͵ καὶ τῇ γῇ σου «Οἰκουμένη». καὶ ὡς συνοικῶν νεανίσκος παρθένῳ͵ οὕτως κατοικήσουσιν οἱ υἱοί σου μετὰ σοῦ· καὶ ἔσται ὃν τρόπον εὐφρανθήσεται νυμφίος ἐπὶ νύμφῃ͵ οὕτως εὐφρανθήσεται κύριος ἐπὶ σοί (62, 4-5. πρβλ. 54, 4-8). Το όνομα Καταλελειμμένη το οποίο έφερε η μητέρα του βασιλέως Ιωσαφάτ (Γ’ Βασ. 22, 42), σημαίνει τη διάσπαση μιας γαμήλιας σχέσης διά διαζυγίου. Το Ἔρημος είναι επίσης συμβολικό όνομα και σημαίνει τη στέρηση άνδρα και παιδιών. Το όνομα Θέλημα ἐμόν, το οποίο έφερε η μητέρα του βασιλέων Μανασσή (Hephzibah. Δ' Βασ. 21, 1) σήμαινε η Ευχαρίστησή μου - η Αγάπη μου, ενώ το Οἰκουμένη αποτελεί στους Ο' μετάφραση του beula, και σημαίνει τη Νυμφευμένη. Ο λαός του Θεού, ο οποίος με τις αμαρτίες και τις παραλείψεις του είχε διαζευχθεί τον Θεό και είχε μείνει έρημος και αβοήθητος, θα αποτελέσει στα Έσχατα την Αγάπη, την Ευχαρίστηση και τη Νύμφη του Θεού
. 
Στη μεσοδιαθηκική περίοδο οι ραβίνοι θεωρούσαν τη σύναψη της Διαθήκης στο Σινά ως το γαμήλιο συμβόλαιο του Θεού με το λαό Του49. Νυμφαγωγός του λαού ήταν ο Μωυσής. Ο ραβί Akiba (+135 μ.Χ.) θεωρούσε τη Σουλαμίτιδα του Άσματος των Ασμάτων και τη σχέση της με το βασιλέα Σολομώντα ως σύμβολο του Ισραήλ και της σχέσης του με τον Γιαχβέ. Αυτή η σχέση πρόκειται να ολοκληρωθεί τις μέρες του Μεσσία. Κάτω από αυτή την προοπτική, ο παρών αιώνας αποτελεί την περίοδο της μνηστείας, ενώ τα επτά χρόνια του Γωγ την προγαμιαία περίοδο. Ο ίδιος ο γάμος θα ακολουθήσει μετά την κοινή εξανάσταση και θα συνοδευτεί από ένα μεγαλειώδες γαμήλιο δείπνο.

Το σημαντικό και συνάμα παράδοξο στοιχείο, το οποίο προκύπτει από τη μελέτη της υστεροϊουδαϊκής γραμματείας είναι το γεγονός ότι δεν υπάρχει σε αυτήν καμία μαρτυρία ότι Νυμφίος της Συναγωγής στα Έσχατα θα είναι ο Μεσσίας. Το σύγχρονο με την Αποκ. Δ' Έσδρα, ομιλεί κατά τη διάρκεια του τετάρτου Οράματος (9, 26-10, 59) για το γάμο του υιού της Σιών, η οποία καταρχήν θρηνεί για την ερήμωσή της και κατόπιν μεταμορφώνεται σε λαμπρά πόλη. Η έμφαση, όμως, έγκειται στη σχέση του υιού με την μητέρα του. Δεν περιγράφεται ο γάμος. Ο γάμος του Ιωσήφ με την αιγύπτια Ασινέθ στο γνωστό μυθιστόρημα (Roman) δεν απηχεί τις ιουδαϊκές προσδοκίες περί του εσχατολογικού Γάμου, διότι στα υστεροϊουδαικά χρόνια ο Ιωσήφ δεν παρουσιάζεται ως τύπος του Μεσσία, λόγω ακριβώς του γάμου του με μια αλλοεθνή. Φαίνεται, συνεπώς, από τα παραπάνω ότι ως Νυμφίος της Συναγωγής αναμενόταν μόνον ο Γιαχβέ, όπως προφητεύεται και στα παλαιοδιαθηκικά κείμενα.

Κι όμως στην Κ. Δ. η εικόνα του γάμου του Γιαχβέ και του λαού Του χρησιμοποιείται για να δηλώσει τη σχέση (όχι του Θεού-Πατέρα, αλλά) του Ι. Χριστού με την Εκκλησία Του. Στις παραβολές των γάμων του υιού του βασιλέως (Μτ. 22, 1κ.ε.) και των δέκα παρθένων (Μτ. 25, 1κ.ε.) ο Ιησούς παρουσιάζει τον εαυτό του ως τον αναμενόμενο Νυμφίο. Στο Α' Κορ. 6, 15 και στο Εφ. 5, 32 ο δεσμός του άνδρα με τη γυναίκα αποτελεί τύπο του μεγάλου μυστηρίου της ενώσεως Χριστού και Εκκλησίας. Στο Β' Κορ. 11, 2 ο απ. Παύλος λέγει: ζηλῶ γὰρ ὑμᾶς θεοῦ ζήλῳ͵ ἡρμοσάμην γὰρ ὑμᾶς ἑνὶ ἀνδρὶ παρθένον ἁγνὴν παραστῆσαι τῷ Χριστῷ
. Στο Ιω. 3, 29 ο Ι. πρόδρομος διακηρύσσει ότι ο Χριστός είναι ο νυμφίος, και ότι ο ίδιος είναι ο νυμφαγωγός. Ο άγ. Ειρηναίος Λυών θεωρεί ως προτύπωση της ένωσης του Ιησού με την εξ εθνών Εκκλησία, το γάμο του Μωυσή με την αλλοδαπή Αιθιόπισσα και του Ωσηέ με την Πόρνη (Κατά Αιρέσεων 4. 20.12).

2. Ο Ιησούς και η γυναίκα

Στα χρόνια της Κ.Δ.. εξαιτίας των νόμων της αγιότητας και της καθαρότητας, που είχαν επεκταθεί από τους ιερείς και στον απλό λαό προκειμένου να διαφυλαχθεί ο Ισραήλ «αμόλυντος» από τα έθνη, η γυναίκα ένεκα της γέννας των παιδιών και του έμμηνου κύκλου της εθεωρείτο το μεγαλύτερο μέρος της ζωής της ως ακάθαρτη και έπρεπε να παραμένει απομονωμένη από τον κοινωνικό της περίγυρο σε ειδικό χώρο: αν μια γυναίκα έχει ροή αίματος και πρόκειται για τη συνηθισμένη ρύση της περιόδου της, θα είναι ακάθαρτη για εφτά ημέρες. Κι όποιος την αγγίξει θα είναι ακάθαρτος ως το βράδυ. Κάθε τι που πάνω του θα κοιμάται ή θα καθήσει όσο θα είναι στην κατάσταση αυτή θα είναι ακάθαρτο. Και κείνος που θ΄ αγγίξει το κρεββάτι της ή οποιοδήποτε αντικείμενο που πάνω του θα έχει καθήσει η γυναίκα θα πλύνει τα ρούχα του, θα λουστεί με νερό και θα είναι ακάθαρτος ως το βράδυ (Λευ. 15, 19-21)
. Ακόμη κι ως λεχώνα απαγορευόταν να αγγίξει οτιδήποτε άγιο (Λευ. 12, 4). Είναι χαρακτηριστικό ότι εάν το νεογνό ήταν κορίτσι ο καθαρισμός διαρκούσε (όχι σαράντα ημέρες όπως εάν ήταν αγόρι) αλλά ογδόντα ημέρες. 

Ο φαρισαίος ιερέας και στρατηγός των Ιουδαίων στον Πόλεμο και μετέπειτα τρόφιμος των Φλαβίων Ιώσηπος σχολιάζοντας το Δτ. 24, 1-4 (Αρχ. 4, 253) θεωρεί ότι υπάρχουν πολλές αιτίες για να λαμβάνει διαζύγιο από το ασθενές φύλο, το οποίο και στο δικαστήριο θεωρείται αναξιόπιστος μάρτυρας (Αρχ. 4, 219)
. Οι Εσσαίοι, σύμφωνα με τον Ιώσηπο, επίσης δε νυμφεύονταν γιατί οι γυναίκες είναι ασελγείς και δεν παραμένουν πιστές στον άνδρα τους: οὗτοι τὰς μὲν ἡδονὰς ὡς κακίαν ἀποστρέφονται, τὴν δὲ ἐγκράτειαν καὶ τὸ μὴ τοῖς πάθεσιν ὑποπίπτειν ἀρετὴν ὑπολαμβάνουσιν καὶ γάμου μὲν παρ᾽ αὐτοῖς ὑπεροψία, τοὺς δ᾽ ἀλλοτρίους παῖδας ἐκλαμβάνοντες ἁπαλοὺς ἔτι πρὸς τὰ μαθήματα συγγενεῖς ἡγοῦνται καὶ τοῖς ἤθεσιν αὐτῶν ἐντυποῦσι  τὸν μὲν γάμον καὶ τὴν ἐξ αὐτοῦ διαδοχὴν οὐκ ἀναιροῦντες τὰς δὲ τῶν γυναικῶν ἀσελγείας φυλαττόμενοι καὶ μηδεμίαν τηρεῖν πεπεισμένοι τὴν πρὸς ἕνα (Πολ. 2, 120-1) 
. στο Κατά Απίων (2, 201) τη θεωρεί κατώτερη από τον άνδρα σε καθετί. Ο Φίλων ταυτίζει τον άνδρα με τη λογική και τη γυναίκα με τις αισθήσεις και το παράλογο.
Η ιστορική πορεία του Ιησού εγκαινιάζεται με την παρθενική γέννησή του από την Παρθένο Μαρία, η οποία (γέννηση) περιγράφεται από το Ματθαίο και το Λουκά. 

Η Παναγία είναι η τελείωση της γυναίκας, της νέας Εύας που αποκαθίσταται στη μητρική παρθενικότητα. Ο θεός εκλέγει τη Μαρία και δανείζεται τη σάρκα της, γιατί η Μαρία ήθελε να του της δανείσει. Ενσαρκώνεται με την ελεύθερη θέληση του. κατά τον ίδιο τρόπο ήθελε και η μητέρα του να τον γεννήσει ελεύθερα και με τη συγκατάθεσή της. Καθετί που επιβάλλεται με τη βία καταλήγει στο κακό. Η σωτηρία του κόσμου οφείλεται στην παντοδυναμία του θεού. Ο θεός μπορεί να άρει όλες τις ανομίες ως το θάνατο, δε μπορεί να απαντήσει στη θέση του ανθρώπου, να πει το γενηθήτω […] Ανάμεσα στον Άγιο και τους αγίους υπάρχει κοινωνία φύσεως, που επιτρέπη στον Λόγο να έλθει στα ίδια. Στο γενηθήτω του δημιουργού αντιστοιχεί το γενηθήτω του δημιουργήματος: ἰδοὺ ἡ δούλη κυρίου· γένοιτό μοι κατὰ τὸ ῥῆμά σου (Λκ. 1, 38) [...] Ο άνθρωπος επιτρέπει στο πλήρωμα της θεότητας και της ανθρωπότητας να φανερωθεί στους εσχάτους χρόνους […] Στη θεία Πατρότητα ως συστατικό γνώρισμα της θείας ουσίας, που γεννά τον Υιό και εκπορεύει το Άγ. Πνεύμα, απαντά η γυναικεία μητρότητα, σαν ειδική θρησκευτική λειτουργία της ανθρώπινης φύσεως. Το θεανδρικό μυστήριο τελειώνεται στην anima. Από την πλευρά του ο Ιωσήφ παρουσιάζει την πατρότητα των ανδρών και μπροστά στο μυστήριο είναι σιωπηλός. Περνά πέρα για πέρα τις σελίδες του Ευαγγελίου χωρίς να πει ούτε μια λέξη. Ο γενόμενος σάρξ-Λόγος είναι το παιδί της σιωπής του ανδρικού στοιχείου και του 'γενηθήτω' του Μητρικού στοιχείου (Π. Ευδοκίμωφ, Η Γυναίκα θα σώσει τον κόσμο,  Θεσσαλονίκη: Πουρναρά 1978, 228-9. 281-2)
Ο ίδιος ο Ιησούς δε νυμφεύθηκε, όπως συνήθιζαν οι ραβίνοι της εποχής του, οι οποίοι έβλεπαν το γάμο και τη γυναίκα κυρίως ως μέσον/όργανο απόκτησης απογόνων. Σημειώνεται στο Μαλ. 2, 14-15
: 
Ο Γιαχβέ υπήρξε μάρτυρας

μεταξύ σου και της γυναίκας της νεότητάς σου,

προς την οποία εσύ φέρθηκες άπιστα,

ενώ αυτή είναι κοινωνός (σύντροφός) σου και γυναίκα της διαθήκης σου.

Δεν έπλασε διαφορετικός (Θεός) τη γυναίκα,

που έγινε με το υπόλοιπο του εμφυσήματος (του Θεού).

Αλλά εσείς λέγετε: «τι άλλο ζητάει ο Θεός παρά σπέρμα;»

Σε αντίθεση προς αυτούς που έθεταν ως αποκλειστικό σκοπό του γάμου την τεκνογονία και εγκατέλειπαν κατόπιν τη γυναίκα της νεότητος, ο Προφήτης θέτει ως σκοπό τη συντροφικότητα και την αλληλοσυμπλήρωση. Αντιθέτως οι ραβίνοι ενώ δογμάτιζαν ότι το να μην τεκνοποιείς είναι σα να χύνεις αίμα ανθρώπινο, καθημερινά δοξολογούσαν το Θεό ως εξής: Ευλογημένος ο Θεός που δε με έπλασε ούτε ειδωλολάτρη, ούτε γυναίκα, ούτε αμαθή. Η γυναίκα αρκούνταν στο: Ευλογημένος ο Κύριος που με έπλασε κατά το θέλημά του. 

Ο ίδιος ο Ιησούς ούτε αποσύρθηκε στην έρημο, όπως ο Ιωάννης ο Βαπτιστής, ούτε περιχαρακώθηκε με τους μαθητές του σε ένα κοινόβιο, όπως έπρατταν οι άγαμοι Θεραπευτές και Εσσαίοι για να αυτοαφοριστούν από τα παιδιά του σκότους, το άνομο και ακάθαρτο περιβάλλον. Τα κίνητρα της παρθενίας του Ιησού, όπως και του Παύλου και του Ιωάννη, δεν οφείλονται στην απέχθειά του προς το γυναικείο φύλο, αλλά στην αφιέρωσή τους στην πραγματοποίηση της Βασιλείας του Θεού και στην κένωση της αγάπης τους σε όλα τα πλάσματα. 

Ο ίδιος, όπως αναφέρει ο επίσης παρθένος μαθητής του Ιωάννης, ξεκίνησε τη δράση του από το γάμο της Κανά. με τη μεταβολή του ύδατος (που προοριζόταν για τους ιουδαϊκούς καθαρμούς) σε οίνο ο γάμος που τελεσιουργείται την τρίτη ημέρα (την ημερά της παράδοσης της Διαθήκης και της Ανάστασης του Ιησού) λαμβάνει «ευχαριστιακή» διάσταση και γίνεται η «αρχή των σημείων του Ιησού». Ακολουθείται από την κατάλυση του Ναού και του Νόμου, τα οποία υποκαθιστούν ή και «ειδωλοποιούν» την προσωπική σχέση Θεού και ανθρώπου. Μέσω της μετοχής του Χριστού στο γάμο ο έρως σταυρώνεται για να αναστηθεί εκείνη  η αγάπη, η οποία στη φύση νικά το θάνατο, ποτέ όμως το γάμο (αφού εκφυλίζεται σε συνήθεια και ανοία).  Όπως με τη χάρη του Θεού και τη θέληση του ανθρώπου, το νερό μεταμορφώνεται σε κρασί, έτσι το εγωιστικό πάθος μεταμορφώνεται σε χαρισματική αγάπη, η ένδεια του ατόμου σε πληρότητα του προσώπου. Η αγάπη, σαν το παλιό κρασί ωριμάζει και διαρκεί, γίνεται απροϋπόθετη, εκφέρεται χωρίς όρους και όρια, γίνεται δώρο. Κατά το πρότυπο του Χριστού φτάνει μέχρι την αυτοθυσία, την εθελούσια αυτοπροσφορά που δέχεται να υποστεί τα πάντα χάριν του αγαπημένου (βλ. Ρωμ. 9, 3). Ολόκληρη η Α.Γ. τελειώνεται με το Γάμο του Νυμφίου Χριστού με την Εκκλησία. 

Η αποδοχή του γυναικείου φύλου από τον Ιησού αποδεικνύεται από τη συμμετοχή και γυναικών στον κύκλο των μαθητών, γεγονός μοναδικό για τα δεδομένα των ραβίνων της εποχής του. Μνεία της μαθητείας των γυναικών γίνεται στα Ευαγγέλια ουσιαστικά σε δυο περιπτώσεις: στο Μκ. 15, 40 κ.ε. (Μτ. 27, 55. Λκ. 23, 49) και στο Λκ. 8, 2. Ο Μκ σημειώνει ότι τη στιγμή της προοδευτικής και πλήρους εγκατάλειψης του Ιησού από τους μαθητές του και φαινομενικά και από τον ίδιο το Θεό Πατέρα Του, κοντά στον Ιησού και συνάμα ἀπὸ μακρόθεν (αποστασιοποιημένες από τη δράση των ανδρών εμπαικτών) θεωρούνται η Μαρία ἡ Μαγδαληνὴ καὶ Μαρία ἡ Ἰακώβου τοῦ μικροῦ καὶ Ἰωσῆτος μήτηρ καὶ Σαλώμη και άλλες γυναίκες που είχαν συναναβεί μαζί του εἰς Ἱεροσόλυμα αλλά δεν κατονομάζει (15, 40 κ.ε.)
. Παρότι στο αρχαιότατο Σύμβολο - Credo της Α’ Κορ. 15, 5-8 προτάσσεται ως πρώτος μάρτυρας της ανάστασης ο Κηφάς, ο αρχαιότερος Ευαγγελιστής Μάρκος δε διστάζει να πληροφορήσει τους αναγνώστες του ότι πρώτες ανακάλυψαν τον κενό τάφο και άκουσαν το μήνυμα της αναστάσεως οι γυναίκες παρότι στον Ιουδαϊσμό θεωρούνταν αναξιόπιστοι μάρτυρες. 

Είναι αξιοσημείωτο ότι ο αρχαιότερος ευαγγελιστής μέχρι το επώδυνο σταυρικό τέλος του Ιησού όταν οι μαθητές γίνονται αρνητικοί πρωταγωνιστές, αποφεύγει να αναφερθεί στον όμιλο αυτό των μαθητριών από τη Γαλιλαία οι οποίες ἠκολούθουν αὐτῷ καὶ διηκόνουν αὐτῷ. Τις παρουσιάζει τη στιγμή που ανατέλλει η καινούργια εποχή, χρησιμοποιώντας γι’ αυτές δύο σημαντικότατα γι’ αυτόν ρήματα σε χρόνο που υποδηλώνει διάρκεια (παρατατικό) ἀκολουθεῖν και διακονεῖν. Το ἀκολουθεῖν αποτελεί το κατεξοχήν χαρακτηριστικό των μαθητών του Ιησού, ενώ το διακονεῖν δε χρησιμοποιείται μόνον για να δηλώσει το σερβίρισμα των τραπεζών (όπως στο 1, 13. 31 όπου έτσι επιβεβαιώνεται η αποκατάσταση της υγείας της πενθεράς του Πέτρου), αλλά προβάλλεται από τον ίδιο στο φινάλε της δράσης του στη Γαλιλαία (10, 43-45) ως η κατεξοχήν αποστολή των μελών της Εκκλησίας, όπου ανατρέπονται οι σχέσεις εξάρτησης και κυριαρχίας μεταξύ των φύλων. 

Βεβαίως στο σημείο πρέπει να τονισθεί ότι ο Μκ. δεν ονομάζει τις γυναίκες μαθήτριες, αφού ούτε κάποια ιδιαίτερη κλήση τους μνημονεύει, ούτε κάποια παραχωρηθείσα από τον Ιησού εξουσία για διδασκαλία, θαυματουργία ή εξορκισμό, όπως αντιστρόφως συμβαίνει με τους μαθητές. Από το Λουκά μαθαίνουμε ότι η μαθητεία της Μαρίας της Μαγδαληνής οφείλεται στην απελευθέρωσή της από επτά δαιμόνια, ενώ η αποστολή των μαθητριών περιορίζεται στην υλική εξυπηρέτηση των μαθητών. Εκτός της Ιωάννας, της γυναίκας του αξιωματούχου Χουζά, οι υπόλοιπες μαθήτριες προέρχονταν από χαμηλά κοινωνικά στρώματα αφού δε μνημονεύονται ούτε τα ονόματα των γονέων τους, ούτε αυτά των συζύγων τους. Σημειωτέον ότι στο Μκ. η μαθητεία κοντά στον Ιησού, ενώ προϋποθέτει την εγκατάλειψη των γονέων, δεν απαιτεί εγκατάλειψη των συζύγων (10, 29) όπως συμβαίνει στο Λουκά (18, 29)
. Σύμφωνα, άλλωστε, με το Α’ Κορ. 9, 5 ο Κηφάς συνοδευόταν στο κήρυγμα από τη γυναίκα του. 

Το αξιοσημείωτο ότι αυτές οι γυναίκες με τη συνειδητή επιλογή τους να ακολουθούν τον ανέστιο Ιησού απαξίωναν ακόμη περισσότερο τον εαυτό τους, αφού ανέτρεπαν το καθιερωμένο (γυναικείο) image της εποχής τους που τις ήθελε να υπηρετούν τον οίκο τους. Χαρακτηριστικό παράδειγμα ο ύμνος στην ανδρεία γυναίκα στις Παρ. 31, 10 κε.
.  Αντίθετα η συνεχής δημόσια παρουσία τους σε έναν ανδρικό κύκλο και ιδιαίτερα στα γεύματα του Ιησού, όπου σύμφωνα με το Μτ. δε συμμετείχαν μόνον τελώνες αλλά και πόρνες, κινούσε πολλές υποψίες για το ήθος τους. Και στο ελληνικής προέλευσης ακροατήριο, όπως αυτό του Λουκά, η παρουσία γυναικών ήταν αποδεκτή μόνο στο πρώτο μέρος του γεύματος (δείπνο/βρώση) και όχι στη δεύτερη (συμπόσιο), οπότε και η παρουσία της γυναίκας συνδέεται με έλλειψη ήθους και κατ΄ επέκταση πορνεία
. Αυτό το στοιχείο δικαιολογεί την έκπληξη (το σοκ) που προκάλεσε η είσοδος της αμαρτωλής εκείνης γυναίκας που άλειψε με μύρο τον Ιησού κατά τη διάρκεια του συμποσίου που του παρέθεσε ο φαρισαίος Σίμων, αλλά και στη συνέχεια η συμμετοχή γυναικών στη θεία Ευχαριστία. Δεν πρέπει να λησμονείται ότι στο ίδιο το γενεαλογικό δέντρο του Ιησού, το οποίο αποτελούσε συστατικό στοιχείο της τιμής και υπόληψης κάθε προσώπου, φιγούραραν τέσσερεις γυναίκες αλλοδαπές που συνέλαβαν με τρόπο παράνομο ενώ και τον ίδιο δεν τον προσφωνούν ως ben Josef αλλά ως ben Mirjam υιό της Μαρίας (Μκ.6,1-6 και παρ.). 
Ο Μκ. μνημονεύει τα τρία από τα τέσσερα συνολικά θαύματα, που τέλεσε ο Ιησούς σε γυναίκες: η θεραπεία της πενθεράς του Πέτρου, της επί δώδεκα έτη αιμορροούσας, η ανάσταση της δωδεκάχρονης κόρης του Ιαείρου και ο εξορκισμός του διαβόλου από την κόρη μιας αλλοδαπής, της Συροφοινικίσσης. Ο διάλογος που προηγείται αυτής της θεραπείας, η οποία αντιστοιχεί προς τη θεραπεία του υιού του εκατοντάρχου της Καπερναούμ, είναι ο μοναδικός όπου ο Ιησούς ηττάται και υποχωρεί από κάποιον αντίπαλο. Ο Λουκάς προσθέτει και τη θεραπεία της Συγκύπτουσας. Με όλα αυτά τα θαύματα γκρεμίζονται ταμπού που συνέδεαν τη γονιμότητα, την εμμηνόρροια ή και ακόμα και το άγγιγμα των νεκρών με την ακαθαρσία και την ακοινωνησία, ενώ ταυτόχρονα σημαίνεται η μετοχή των γυναικών σώων/ σεσωσμένων σωματικά και ψυχικά στην καινούργια κοινωνία της Βασιλείας του Θεού. Είναι χαρακτηριστικό ότι στις παραβολές του Ιησού ιδίως στον Λουκά πρωταγωνιστούν και τα δύο φύλα
 και μάλιστα σε ζεύγη. Η καθημερινότητα της γυναίκας που ζυμώνει ή που ψάχνει με αγωνία τη δραχμή, που ήταν κρεμασμένο ως περιδέραιο στο λαιμό της γίνονται διαφάνειες της Βασιλείας αλλά και της εικόνας του ίδιου του Θεού. Ήδη στη σοφιολογική γραμματεία ο Λόγος ονομάζεται και δρα ως Σοφία. 
Στο κατά Ιωάννη δεσπόζουν οι διάλογοι του Ιησού με τη Σαμαρείτισσα και τη Μαρία τη Μαγδαληνή μετά την Ανάσταση (20,1. 11-18). Ο πρώτος διαδραματίζεται στο πηγάδι της Συχέμ (το οποίο αποτελεί στην Α.Γ. σύμβολο γαμήλιας συνάντησης. πρβλ. τη συνάντηση του Ισαάκ και της Ρεβέκκας, του Μωσέως και της Σεπφώρας), την έκτη ώρα, στις 12:00 το μεσημέρι (όταν σύμφωνα με τη ραβινική παράδοση υπέκειψε η Εύα στον όφι). αφορά στη δίψα μιας γυναίκας ακάθαρτης στη νιοστή δύναμη, η οποία (γυναίκα) προσπαθούσε να υποκαταστήσει μάταια τη σχέση της με το Θεό με εφήμερες σχέσεις που ξεκινούν από τη θεοποίηση-ειδωλοποίηση του άλλου και καταλήγουν στη δαιμονοποίηση/από-γοήτευση (Ιω. 4, 18: πέντε γὰρ ἄνδρας ἔσχες καὶ νῦν ὃν ἔχεις οὐκ ἔστιν σου ἀνήρ). Ο διάλογος τελειώνεται με την κορυφαία μεσσιανική αποκάλυψη του Ιησού, η οποία βρίσκεται σε αντιθετικό παραλληλισμό προς το νυκτερινό διάλογο με το Νικόδημο στον άγιον Όρος της Σιών, ο οποίος σκοντάφτει στην ακατανοησία του σεβαστού νομοδιδασκάλου. 

Και η αναστάσιμη εμφάνιση του Ιησού στη Μαρία τη Μαγδαληνή βρίσκεται σε αντιθετικό παραλληλισμό προς την αντίστοιχη εμφάνισή του στο δύσπιστο Θωμά (20, 24-29). Είναι χαρακτηριστικό ότι ο Ιωάννης μόνος από όλους τους Ευαγγελιστές επισημαίνει ότι ο τόπος που προδόθηκε, σταυρώθηκε και κατόπιν τάφηκε ο Ιησούς ήταν κήπος
. Οι συνειρμοί που γεννιούνται αμέσως στον ακροατή με τον κήπο της Εδέμ είναι έντονοι: 

τις νύχτες στο κρεβάτι μου γύρευα κείνον που αγαπώ.

Τον γύρευα μα δεν τον βρήκα. Θα σηκωθώ και θα γυρίσω όλη την πόλη,

μέσα στους δρόμους, μέσα στις πλατείες και θα γυρέψω κείνον που αγαπώ.

Τον γύρεψα μα δεν τον βρήκα.

Με συναπάντησαν οι φύλακες που τριγυρνάνε μες στην πόλη:

«Είδατε τον αγαπημένο μου;» τους ρώτησα.

Μόλις τους είχα προσπεράσει και βρήκα κείνον που αγαπώ.

Τον άδραξα και δεν θα τον αφήσω ώσπου στης μάνας μου το σπίτι να τον φέρω,

στον κοιτώνα κείνης που με γέννησε  (Άσμα 3, 1-4).

Ήδη στο Ιω. 3, 19 ο Πρόδρομος διακηρύσσει ότι ο Ιησούς είναι ὁ ἒχων τήν νύμφη νυμφίος, και ότι ο ίδιος είναι ο νυμφαγωγός. ὁ φίλος τοῡ νυμφίου ὁ ἐστηκώς καί ἀκούων αὐτοῡ
.

Η δραματικότητα της αφήγησης στηρίζεται σε μια κλιμάκωση της θέας των δρώμενων σε αυτόν τον κήπο εκ μέρους της Μαρίας. Στο στ. 1 παρουσιάζεται η Μαρία να έρχεται τῇ μιᾷ τῶν σαββάτων Μαρία ἡ Μαγδαληνὴ πρωῒ σκοτίας ἔτι οὔσης εἰς τὸ μνημεῖον͵ καὶ βλέπει τὸν λίθον ἠρμένον ἐκ τοῦ μνημείου. Αμέσως τρέχει προς το Σίμωνα Πέτρο και τον άλλο μαθητή
 για να δηλώσει την απώλεια του Κυρίου. Στο στ. 12 θεωρεί δύο αγγέλους ἐν λευκοῖς καθεζομένους ἕνα πρὸς τῇ κεφαλῇ καὶ ἕνα πρὸς τοῖς ποσίν͵ ὅπου ἔκειτο τὸ σῶμα τοῦ Ἰησοῦ. Στην ερώτησή τους Γύναι͵ τί κλαίεις; εκείνη απαντά ὅτι ῏Ηραν τὸν κύριόν μου͵ καὶ οὐκ οἶδα ποῦ ἔθηκαν αὐτόν. Στο στ. 14  και αφού η Μαρία στρέφεται εἰς τὰ ὀπίσω αντικρύζει τον Ιησού ἑστῶτα καὶ οὐκ ᾔδει ὅτι Ἰησοῦς ἐστιν. Ακολουθεί η εξής στιχομυθία: λέγει αὐτῇ Ἰησοῦς͵ Γύναι͵ τί κλαίεις; τίνα ζητεῖς; Εκείνη θεωρώντας τον ως κηπουρό απαντά: Κύριε͵ εἰ σὺ ἐβάστασας αὐτόν͵ εἰπέ μοι ποῦ ἔθηκας αὐτόν͵ κἀγὼ αὐτὸν ἀρῶ. Μόλις ο Ιησούς την προσφωνεί με το όνομά της εκείνη απαντά rabbouni, αφού όμως πάλι στραφεί. Ενώ στον κήπο της Εδέμ η συνάντηση της Εύας με τον όφι μετήλλαξε την παραδείσια χαρά σε πόνο και δάκρυ, η συνάντηση της Μαρίας με τον Κύριό της στον κήπο της ταφής και της ανάστασης του Ιησού γίνεται τόπος μεταβολής του κλάματος σε χαρά. Αυτή η μεταμόρφωση συντελείται μετά την υπαρξιακή στροφή της νέας Εύας Μαρίας προς τον αληθινό Κύριό της (εβρ. ραββουνί). Η εντολή του Ιησού στην Μαρία να μην το εγγίσει (σε αντίθεση προς την πρόκληση προς τον «άπιστο» Θωμά) ανακαλεί μάλιστα τον λόγο της Εύας σχετικά με τη θεϊκή απαγόρευση του Θεού να εγγίσει το ξύλο της ζωής. Η Μαρία έπρεπε να μάθει ότι ο Ιησούς δεν ήταν στην ίδια κατάσταση όπως προτού σταυρωθεί αλλά ότι είχε εισέλθει σε κατάσταση δόξας. Το τέλος αυτής της αφήγησης ταυτίζεται με τον ευαγγελισμό της Ανάστασης προς τον ‘άλλον’. Η νέα Εύα φέρνει το μήνυμα της ελπίδας στο δύσπιστο Αδάμ. 

Στην Αποκ.
 η γαμήλια σχέση Χριστού και Εκκλησίας είναι εμφανέστερη από κάθε άλλη περίπτωση και αυτό εκπλήσσει αν σκεφθεί κανείς ότι την Αποκ. την συνέγραψε, σύμφωνα με την Παράδοση της Εκκλησίας, ο θεολόγος, παρθένος και αγαπημένος του Ιησού μαθητής. Ολόκληρη η Α.Γ. κατακλείεται με το γάμο του Νυμφίου Ιησού με την Εκκλησία. Η Β. Καλογεροπούλου σημειώνει εμφαντικά: Ο λαμπρότερος ύμνος της γυναίκας συντίθεται στην Αποκάλυψη του Ιωάννου (12, 1) [...] Η Ιστορία αρχίζει έτσι με την δημιουργία του άνδρα, αλλά τελειώνει με το θρίαμβο της γυναίκας
. Το ορθό είναι όμως ότι η Ιστορία αρχίζει με την δημιουργία του Σύμπαντος και το γάμο του Αδάμ και της Εύας και ολοκληρώνεται με την αναδημιουργία του Κόσμου και το γάμο του νέου Αδάμ και της νέας Εύας, της Εκκλησίας.

3. Η γυναίκα στις Πράξεις και στις Επιστολές του Παύλου

Το 1/5 των 80 προσώπων τα οποία αναφέρονται στις Πράξεις του Λουκά και στις Επιστολές του Παύλου (Π.) είναι γυναίκες. Στις πρωτοχριστιανικές Εκκλησίες το ποσοστό όμως πρέπει να ήταν πολύ μεγαλύτερο, καθώς ο χριστιανισμός θεωρούνταν ως μία θρησκεία για γυναίκες, σκλάβους και παιδιά (Κατά Κέλσου 3,44β). Είναι άλλωστε χαρακτηριστικό ότι κατά την ανάδειξη της Εκκλησίας την ημέρα της Πεντηκοστής, στο υπερώο της Ιερουσαλήμ παρευρίσκεται η Θεοτόκος, η οποία  με την κατάφασή της στην πρόκληση του Αρχαγγέλου εγκαινίασε την τελείωση του μυστηρίου της θείας Οικονομίας, αλλά και άλλες γυναίκες που δέχονται την επιφοίτηση του Αγ. Πνεύματος: οὗτοι πάντες ἦσαν προσκαρτεροῦντες ὁμοθυμαδὸν τῇ προσευχῇ σὺν γυναιξὶν καὶ Μαριὰμ τῇ μητρὶ τοῦ Ἰησοῦ καὶ τοῖς ἀδελφοῖς αὐτοῦ (Πρ. 1, 14) 
. Έτσι εκπληρώνεται η προφητεία του Ιωήλ: καὶ ἔσται ἐν ταῖς ἐσχάταις ἡμέραις, λέγει ὁ θεός, ἐκχεῶ ἀπὸ τοῦ πνεύματός μου ἐπὶ πᾶσαν σάρκα, καὶ προφητεύσουσιν οἱ υἱοὶ ὑμῶν καὶ αἱ θυγατέρες ὑμῶν καὶ οἱ νεανίσκοι ὑμῶν ὁράσεις ὄψονται καὶ οἱ πρεσβύτεροι ὑμῶν ἐνυπνίοις ἐνυπνιασθήσονται·   καί γε ἐπὶ τοὺς δούλους μου καὶ ἐπὶ τὰς δούλας μου ἐν ταῖς ἡμέραις ἐκείναις ἐκχεῶ ἐκχεῶ ἀπὸ τοῦ πνεύματός μου, καὶ προφητεύσουσιν  (2, 17-18 // Ιωήλ 3, 1-2).
Ένα μεγάλο μέρος των πρώτων γυναικών Χριστιανών ήταν Ιουδαίες ή βρίσκονταν σε στενή επαφή με την ιουδαϊκή Συναγωγή
. Ο σύζυγος των περισσοτέρων (κατά παράδοξο τρόπο) δεν αναφέρεται (π.χ. Λυδία, Φοίβη, Νυμφά). Μόνον η Πρίσκα είναι σίγουρα έγγαμη, ενώ για άλλες (όπως π.χ. τις Ιουλία, Ιουνία, Απφία) μπορούμε να το υποθέσουμε αφού αναφέρονται ως μητέρες (του Ρούφου ή του Τιμοθέου). Καμία δεν παρουσιάζεται ως θυγατέρα. Αρκετές μάλιστα ηγούνται της κατ’ οίκον Εκκλησίας. Ιδιαίτερη κατηγορία αποτελούν οι χήρες (Α’ Κορ. 7, 8. Α΄ τιμ. 5, 3 κ.ε.). Όσο για το κοινωνικό τους στάτους, οι περισσότερες προέρχονταν από τα κατώτερα κοινωνικά στρώματα (δούλες ή απελεύθερες). στην υψηλή κοινωνία ανήκανε οι γυναίκες της Θεσσαλονίκης και της Βέροιας, για τις οποίες, όμως, δεν αναφέρεται η βάπτισή τους. Οικονομική άνεση φαίνεται ότι διέθετε και η Φοίβη, η οποία ονομάζεται προστάτις (πάτρωνας), όπως επίσης και η πρώτη «Ευρωπαία» Χριστιανή η Λυδία, η οποία διέθετε βιοτεχνία και πρωταγωνιστεί στο Πρ. 16, 11-40
. 

ενώ στη διήγηση της δημιουργίας σημειώνεται άρσεν και θήλυ εποίησεν αυτούς, ο Παύλος, διακηρύττει ότι Πάντες γὰρ υἱοὶ θεοῦ ἐστε διὰ τῆς πίστεως ἐν Χριστῷ Ἰησοῦ. Ὃσοι γὰρ εἰς Χριστὸν ἐβαπτίσθητε͵ Χριστὸν ἐνεδύσασθε· οὐκ ἔνι Ἰουδαῖος καὶ Ἕλλην, περιτομὴ καὶ ἀκροβυστία δοῦλος καὶ ἐλεύθερος, ἂρσεν καὶ θῆλυ αλλά (πάντες δεν είναι ένα, αλλά) ένας, Χριστός (Γαλ. 3, 26-28. πρβλ. Κολ. 3, 11 όπου όμως απουσιάζει [!] η διάκριση άρρενος και θήλεος).

Είναι χαρακτηριστικά τα πολλά γυναικεία ονόματα στον κατάλογο των χαιρετισμών τους οποίους στέλνει ο Παύλος στα πρόσωπα της Εκκλησίας της Ρώμης, όπου υπογραμμίζεται η προέλευση, η δραστηριότητα, το αξίωμα των προσώπων αυτών, καθώς επίσης και η σχέση τους με τον απόστολο
. Προφανώς τα περισσότερα αυτά πρόσωπα ήταν γνωστά στον Π. από τη δράση τους σε άλλες Εκκλησίες. Καταρχάς ο Π. συστήνει τη Φοίβη, η οποία δεν ανέλαβε απλά το ρόλο του κομιστή-ταχυδρόμου, αλλά πιθανότατα και της μετάδοσης και ανάπτυξης του θεολογικού περιεχομένου της επιστολής, καθώς επίσης και στην απάντηση ερωτήσεων: 

Συνίστημι δὲ ὑμῖν Φοίβην τὴν ἀδελφὴν ἡμῶν͵ οὖσαν [καὶ] διάκονον τῆς ἐκκλησίας τῆς ἐν Κεγχρεαῖς͵ ἵνα προσδέξησθε αὐτὴν ἐν κυρίῳ ἀξίως τῶν ἁγίων͵ καὶ παραστῆτε αὐτῇ ἐν ᾧ ἂν ὑμῶν χρῄζῃ πράγματι͵ καὶ γὰρ αὐτὴ προστάτις πολλῶν ἐγενήθη καὶ ἐμοῦ αὐτοῦ (16, 2). 

Η Φοίβη ονομάζεται αδελφή του Π. κάτι που προδίδει την προσωπική πνευματική σχέση που είχε ο απόστολος μαζί της, ενώ επιπλέον χαρακτηρίζεται ως διάκονος (σε γένους αρσενικού). Με αυτόν τον τίτλο χαρακτηρίζεται ο ίδιος ο Π., ο αλεξανδρινός θεολόγος Απολλώ και ο ιδρυτής των Εκκλησιών της κοιλάδας του Λύκου Επαφράς (Κολ. 1, 7. 4, 12), ενώ στα εξωβιβλικά κείμενα έτσι ονομάζονται αξιωματούχοι της πόλεως ή της Συναγωγής. Αυτό αποδεικνύεται και στο Φιλ. 1, 1 όπου ο όρος διάκονος δε σχετίζεται απλά με τη διεκπεραίωση του κοινωνικού έργου, αλλά με τη διοίκηση της Εκκλησίας, όπως συμβαίνει και στο Α’ Τιμ. 3, 11 αλλά και στην περίφημη επιστολή του Πλινίου (10, 96,8: ministrae). Προφανώς η Φοίβη κατείχε ηγετική θέση στην Εκκλησία που βρισκόταν στο λιμάνι των Κεγχρεών, 7 χλμ. νοτιοανατολικά της Κορίνθου. Εκτός αυτού χαρακτηρίζεται και ως προστάτης. Έτσι χαρακτηρίζεται στη ρωμαϊκή αρχαιότητα ο πάτρωνας, ο οποίος αναλάμβανε νομικά και πολιτικά την κηδεμονία κάποιου υποδεέστερου αυτού κοινωνικά.

Ο κατάλογος των χαιρετισμών αρχίζει με ένα ζευγάρι που γνώρισε στην Κόρινθο, όπου είχαν μετακομίσει από τη Ρώμη μετά το πρώτο αντισημιτικό πογκρόμ του αυτοκράτορα Κλαύδιου (49 μ.Χ.): Ἀσπάσασθε Πρίσκαν καὶ Ἀκύλαν τοὺς συνεργούς μου ἐν Χριστῷ Ἰησοῦ͵ οἵτινες ὑπὲρ τῆς ψυχῆς μου τὸν ἑαυτῶν τράχηλον ὑπέθηκαν͵ οἷς οὐκ ἐγὼ μόνος εὐχαριστῶ ἀλλὰ καὶ πᾶσαι αἱ ἐκκλησίαι τῶν ἐθνῶν͵ καὶ τὴν κατ΄ οἶκον αὐτῶν ἐκκλησίαν (16.3-5). Είναι χαρακτηριστικό ότι πρώτα κατονομάζεται η Πρίσκα και κατόπιν ο ομότεχνος του αποστόλου Ιουδαίος από τον Πόντο Ακύλας (Πρ. 18, 1-4.18.24-26) χωρίς να δηλώνεται άμεσα εάν είναι σύζυγοι. Μαζί τους ταξίδεψε στην Έφεσο. Εκεί αυτοί μύησαν στη χριστιανική πίστη τον λόγιο αλεξανδρινό κήρυκα και θεολόγο Απολλώ και διηύθηναν την κατ’ οίκον Εκκλησία κάτι που προδίδει τη θεολογική κατάρτισή τους
. στο Ρωμ. 16, 6 o Π. ασπάζεται τη Μαριάμ ἥτις πολλὰ ἐκοπίασεν εἰς ὑμᾶς. το ρήμα κοπιάν χρησιμοποιείται από τον Π. στις επιστολές του για να δηλώσει τη σκληρή και επίπονη εργασία του ιδίου (Α’Κορ. 15, 12. Γαλ. 4, 11) και των συνεργατών του (Α’Θεσ. 5, 12. Α’ Κορ. 15, 16) στον αγρό του Κυρίου (Ιω. 4, 38. Β’ Τιμ. 2, 6). 

Εν συνεχεία στο 16, 7 απευθύνεται στον Ανδρόνικο και την Ιουνία τους οποίους χαρακτηρίζει ως συγγενεῖς καὶ συναιχμαλώτους του και ἐπίσημους ἐν τοῖς ἀποστόλοις, οἳ καὶ πρὸ ἐμοῦ γέγοναν ἐν Χριστῷ (16, 6). Κατά το μεσαίωνα η Ιουνιάς θεωρήθηκε άνδρας γιατί κανείς δεν θα μπορούσε να φανταστεί πώς μια γυναίκα μπορεί να χαρακτηριστεί ως απόστολος, και μάλιστα επίσημος. Τέτοιο ανδρικό όνομα όμως στην αρχαιότητα δεν απαντά, ενώ και όλοι οι μεγάλοι Πατέρες, όπως ο Ιερώνυμος και ο Χρυσόστομος, δεν είχαν πρόβλημα στο να αποδεχτούν το γυναικείο φύλο της Ιουνίας
. μνημονεύονται και άλλες γυναίκες όπως η μητέρα του Ρούφου, η αδελφή του Νηρέα, η Ιουλία και η σύζυγος του Φιλολόγου. Για τη μητέρα του Ρούφου, ο Π. μάλιστα επισημαίνει ότι χρημάτισε και δικιά του μητέρα: ἀσπάσασθε Τρύφαιναν καὶ Τρυφῶσαν τὰς κοπιώσας ἐν κυρίῳ. ἀσπάσασθε Περσίδα τὴν ἀγαπητήν͵ ἥτις πολλὰ ἐκοπίασεν ἐν κυρίῳ. ἀσπάσασθε Ροῦφον τὸν ἐκλεκτὸν ἐν κυρίῳ καὶ τὴν μητέρα αὐτοῦ καὶ ἐμοῦ. ἀσπάσασθε Ἀσύγκριτον͵ Φλέγοντα͵ Ἑρμῆν͵ Πατροβᾶν͵ Ἑρμᾶν͵ καὶ τοὺς σὺν αὐτοῖς ἀδελφούς. ἀσπάσασθε Φιλόλογον καὶ Ἰουλίαν͵ Νηρέα καὶ τὴν ἀδελφὴν αὐτοῦ͵ καὶ Ὀλυμπᾶν͵ καὶ τοὺς σὺν αὐτοῖς πάντας ἁγίους (16, 12-15).

Παρόμοιους ασπασμούς στέλνει ο Π. στον επίλογο της προς Κολοσσαείς στη Νύμφα και την Εκκλησία του Οίκου της: Ἀσπάσασθε τοὺς ἐν Λαοδικείᾳ ἀδελφοὺς καὶ Νύμφαν καὶ τὴν κατ΄ οἶκον αὐτῆς ἐκκλησίαν (4.15)
. Στην προς Φιλιππησίους ο Π. απευθύνει θερμή παράκληση σε δύο γυναίκες Χριστιανές, οι οποίες φέρουν τα ονόματα Ευοδία (καλό κατευόδιο/ταξίδι) και Συντύχη (συνάντηση), να έχουν το ίδιο φρόνημα εν Κυρίω: Εὐοδίαν παρακαλῶ καὶ Συντύχην παρακαλῶ τὸ αὐτὸ φρονεῖν ἐν κυρίῳ. ναὶ ἐρωτῶ καὶ σέ͵ γνήσιε σύζυγε͵ συλλαμβάνου αὐταῖς͵ αἵτινες ἐν τῷ εὐαγγελίῳ συνήθλησάν μοι μετὰ καὶ Κλήμεντος καὶ τῶν λοιπῶν συνεργῶν μου͵ ὧν τὰ ὀνόματα ἐν βίβλῳ ζωῆς (4, 2-3). Το ότι δεν πρόκειται για το δεσμοφύλακα της φυλακής των Φιλίππων Συντύχη, όπου διανυκτέρευσε ο Π. μαζί με το Σίλα, και τη γυναίκα του (όπως ισχυρίζονται ο Θεόδωρος Μοψουεστίας και ο Σευηριανός Γαβάλων), αποδεικνύεται από το ότι τα ονόματα είναι γυναικεία (όπως μαρτυρούν και οι επιγραφές), ενώ και ο Π. αναφέρεται στο στ. 3 στα πρόσωπα αυτά με το αὐταῖς. η Σχολή της Τυβίγγης τις θεώρησε μάλιστα ως σύμβολα της ιουδαιοχριστιανικής και του εθνικοχριστιανικής  μερίδας της Εκκλησίας. Σίγουρα πάντως η διάσταση μεταξύ των δύο γυναικών δεν ήταν μια απλή διένεξη, αλλά είχε προκαλέσει πρόβλημα ενότητας σε όλη την Εκκλησία, κάτι που σημαίνει ότι πρέπει να ασκούσαν επιρροή στις κατ’ οίκον αυτών Συνάξεις. Ο πρωταγωνιστικός τους ρόλος συνάγεται από το ότι ο Π., παρ;a την έριδα που είχε προκύψει, αναφέρεται σε αυτές εξαιρετικά ευγενικά και επαινετικά. Σε αντίθεση με τους σκληρούς χαρακτηρισμούς (βλ. κύνες κ.ά.) που εκτόξευσε εναντίον των άλλων αντιπάλων του, στην περίπτωση των δύο γυναικών χρησιμοποιεί δύο φορές το ρ. παρακαλώ, ενώ για τη εν γένει δράση τους χρησιμοποιεί το πολύ σημαντικό για την ιεραποστολή του Ευαγγελίου ρ. συνήθλησαν, ενώ τις κατατάσσει μαζί με τον Κλήμεντα
 και τους συνεργάτες του, των οποίων τα ονόματά τους είναι καταγεγραμμένα στη Βίβλο της ζωής, στην «οικογενειακή μερίδα» του Παραδείσου. Ειρηνευτικό ρόλο καλείται να παίξει ένας Σύζυγος. Ο Κλήμης Αλεξανδρέας (Στρωματείς 3, 53.1) και ο Ωριγένης (Υπομν. Ρωμ. 1,1) θεώρησαν ότι πρόκειται για τη Σύζυγο του Π., την οποία ταύτισε αργότερα ο Ρενάν, Λυδία, η οποία σημειωτέον δε μνημονεύεται καθόλου στη Φιλ.
. Ο Ι. Χρυσόστομος υποστηρίζει ότι πρόκειται για άνδρα ή αδελφό μιας εκ των γυναικών, ενώ άλλοι θεωρούν το Σύζυγος ως κύριο όνομα, κάτι όμως μάλλον απίθανο διότι συνοδεύεται από το επίθετο γνήσιε. Πιθανότατα ο Π. απευθύνεται σε έναν επίσκοπο της Εκκλησίας, ο οποίος φέρει τον ίδιο ζυγό, το ίδιο βάρος ευθύνης με αυτόν. Διατυπώθηκαν μάλιστα οι απόψεις ότι είναι ο Επαφρόδιτος, ο Λουκάς, ο Σίλας, ο Τιμόθεος.

4. Οι «Εκκλησιάζουσες» της Κορίνθου

Κατηγορείται από ορισμένους φεμινιστικούς κύκλους ο απ. Παύλος, επί τη βάσει κυρίως της Α’ Κορ. (κεφ. 7. 10. 14) ως μισογύνης εγκρατιστής που θέλησε να φιμώσει τη γυναίκα στη λατρεία και να την καθυποτάξει στον άνδρα. Δε λαμβάνονται όμως σοβαρά υπόψιν οι ιδιάζουσες συνθήκες, οι οποίες προκάλεσαν τη συγγραφή αυτών των κεφαλαίων.
Οι Εκκλησιάζουσες της Κορίνθου, μιας πόλεως που είχε τη φήμη για την ελευθεριότητα των ηθών, ακούγοντας κατά τη βάπτισή τους τον παιάνα ουκ ένι άρσεν και θήλυ, θεώρησαν ότι δια της μύησής τους στο Χριστιανισμό, απελευθερώθηκαν από τις επιταγές και τις υποχρεώσεις της κοινωνίας και του κόσμου. Ο γάμος, οι γενετήσιες σχέσεις και η γέννηση των παιδιών με συζύγους «άπιστους»-μη χριστιανούς θεωρούνταν γι’ αυτές που έγιναν διά της βαπτίσεως προφήτισσες, αγιασμένες στο κορμί (Α’ κορ. 7, 34) ως πράγματα, όχι απλά ξεπερασμένα, αλλά ακάθαρτα-αμαρτωλά. 

Προκειμένου να κατανοηθεί η παρερμηνεία του παιάνα της ελευθερίας του Χριστιανισμού πρέπει να ληφθεί υπόψιν ότι στην Κόρινθο και γενικότερα στο ελληνιστικό περιβάλλον υπήρχαν δύο τάσεις σχετικά τις γενετήσιες σχέσεις. Η μία με σύνθημα «πάντα μοι έξεστιν» θεωρούσε τη γενετήσια σχέση ως μια ηθικά αδιάφορη ικανοποίηση κάποιας φυσικής ανάγκης, όπως το φαΐ και το πιοτό. Πολλοί χριστιανοί δεν αντιλήφθηκαν τις ηθικές απαιτήσεις της νέας θρησκείας και ζώντας στο κέντρο της διαφθοράς (γνωστές οι εκφράσεις «Κορινθία παίς», «κορινθιάζειν) παρεξήγησαν την χριστιανική ελευθερία ως εχέγγυο ηθικής ασυδοσίας. Στους ειδωλολάτρες θρησκεία και ηθική ήσαν, άλλωστε, δυο πέρα για πέρα ξεχωριστά πράγματα […] Άλλοι πάλι απέρριπταν κάθε γενετήσια σχέση ακόμα και την συζυγική ως κάτι το υποτιμητικό και βρώμικο, αφού μάλιστα πλησίαζε η Δευτέρα Παρουσία. Αυτή η θέση ήταν απόρροια της ελληνικής δυαλιστικής θεωρίας ότι το σώμα είναι εχθρός προς τον πνεύμα. ‘Ο Δημιουργός, έλεγε ο Μαρκίωνας, πρέπει να πεθάνει από πείνα, με αποχή από γάμο, με την απεργία των γεννήσεων
.
Ο Π., παρότι ο ίδιος ήταν μάλλον άγαμος (αφού αφιερώθηκε στην Εκκλησία), προσπάθησε να άρει την παρεξήγηση που είχε δημιουργηθεί και μπορούσε να έχει τραγικές συνέπειες στην εικόνα του Χριστιανισμού προς τα έξω. Απευθυνόμενος πρώτα προς τις γυναίκες, οι οποίες γοητεύτηκαν περισσότερο από το κήρυγμά του, στο Α΄Κορ. 7 υποδεικνύει ότι η αποχή από τη γενετήσια συνάφεια είναι ‘αποδεκτή’ μόνον ως κάτι το προσωρινό και μετά από συμφωνία και των δύο προκειμένου να υπάρξει καλύτερη επικοινωνία με τον Θεό: μὴ ἀποστερεῖτε ἀλλήλους͵ εἰ μήτι ἂν α/ ἐκ συμφώνου β/ πρὸς καιρὸν ἵνα σχολάσητε τῇ προσευχῇ καὶ πάλιν ἐπὶ τὸ αὐτὸ ἦτε͵ ἵνα μὴ πειράζῃ ὑμᾶς ὁ Σατανᾶς διὰ τὴν ἀκρασίαν ὑμῶν
.
Οι γυναίκες δεν πρέπει να χωρίζουν τους άνδρες τους, γιατί κι αυτοί αν και άπιστοι αγιάζονται από αυτή τη σχέση: τοῖς δὲ γεγαμηκόσιν παραγγέλλω͵ οὐκ ἐγὼ ἀλλὰ ὁ κύριος͵ γυναῖκα ἀπὸ ἀνδρὸς μὴ χωρισθῆναι ἐὰν δὲ καὶ χωρισθῇ͵ μενέτω ἄγαμος ἢ τῷ ἀνδρὶ καταλλαγήτω καὶ ἄνδρα γυναῖκα μὴ ἀφιέναι. Τοῖς δὲ λοιποῖς λέγω ἐγώ͵ οὐχ ὁ κύριος· εἴ τις ἀδελφὸς γυναῖκα ἔχει ἄπιστον͵ καὶ αὕτη συνευδοκεῖ οἰκεῖν μετ΄ αὐτοῦ͵ μὴ ἀφιέτω αὐτήν· καὶ γυνὴ εἴ τις ἔχει ἄνδρα ἄπιστον͵ καὶ οὗτος συνευδοκεῖ οἰκεῖν μετ΄ αὐτῆς͵ μὴ ἀφιέτω τὸν ἄνδρα. ἡγίασται γὰρ ὁ ἀνὴρ ὁ ἄπιστος ἐν τῇ γυναικί͵ καὶ ἡγίασται ἡ γυνὴ ἡ ἄπιστος ἐν τῷ ἀδελφῷ· ἐπεὶ ἄρα τὰ τέκνα ὑμῶν ἀκάθαρτά ἐστιν͵ νῦν δὲ ἅγιά ἐστιν.
Στην παλιά διάκριση άνδρας/γυναίκας έρχεται βέβαια στους έσχατους καιρούς να προστεθεί η έγγαμος/άγαμος, που είναι διάφορες και συμπληρωματικές κλήσεις μέσα στο Σώμα του Χριστού: τοῦτο δέ φημι͵ ἀδελφοί͵ ὁ καιρὸς συνεσταλμένος ἐστίν· τὸ λοιπὸν ἵνα καὶ οἱ ἔχοντες γυναῖκας ὡς μὴ ἔχοντες ὦσιν͵ καὶ οἱ κλαίοντες ὡς μὴ κλαίοντες͵ καὶ οἱ χαίροντες ὡς μὴ χαίροντες͵ καὶ οἱ ἀγοράζοντες ὡς μὴ κατέχοντες͵ καὶ οἱ χρώμενοι τὸν κόσμον ὡς μὴ καταχρώμενοι· παράγει γὰρ τὸ σχῆμα τοῦ κόσμου τούτου (7, 29-30). 

Για να εκπληρώσει την κλήση της η γυναίκα δεν πρέπει απαραίτητα να γίνει σύζυγος και μητέρα, μπορεί να παραμείνει παρθένος στην καρδιά και στο σώμα. Ανάμεσα στην εποχή της Π.Δ.  οπότε η γονιμότητα ήταν ένα πρωταρχικό καθήκον για τη διαιώνιση του λαού του Θεού και στην Παρουσία οπότε ο γάμος θα καταργηθεί, προβάλλει και η αγαμία, όχι ως περιφρόνηση του γάμου αλλά ως ένα ολοκληρωμένο βίωμα του γαμήλιου μυστηρίου στο οποίο μετέχει κάθε χριστιανός ήδη με τη βάπτισή του
. Γάμος και παρθενία δεν αποτελούν αντιθέσεις, αφού ο σκοπός είναι ο ίδιος.

Η παρερμηνεία της χριστιανικής ελευθερίας και ισότητας μπροστά στο κοινό Ποτήριο, είχε συνέπειες και στη στάση των γυναικών εντός της λατρείας, όπου επικρατούσε η αταξία, η οποία προκαλούνταν όχι μόνον από τις γυναίκες-προφήτισσες αλλά και από εκείνους που εκστασιάζονταν και εκστόμιζαν άρρητα ρήματα. Στο Α’ Κορ. 11 δε στερεί από τη γυναίκα το δικαίωμα να προσεύχεται ή να προφητεύει
, αλλά προτείνει αυτό να γίνεται με κάλυμμα. Αυτό σημαίνει είτε η κόμη της γυναίκας να είναι μαζεμένη
, είτε να φέρει το μαντήλι, σύμβολο σεμνότητος. 

Η συλλογιστική του Π. βασίζεται σε μια ιεραρχία που υπάρχει στο Σύμπαν Θεός-Χριστός-ανήρ-γυνή, κάτι το οποίο δεν υποτιμά ουσιαστικά οντολογικά και κοινωνικά τη γυναίκα, όπως και δεν υποτιμά τον Χριστό, ο οποίος αν και ομοούσιος με τον Πατέρα, έχει κεφαλή το Θεό. Όλη η ενότητα κατακλείεται με τη φράση: πλὴν οὔτε γυνὴ χωρὶς ἀνδρὸς οὔτε ἀνὴρ χωρὶς γυναικὸς ἐν κυρίῳ· ὥσπερ γὰρ ἡ γυνὴ ἐκ τοῦ ἀνδρός͵ οὕτως καὶ ὁ ἀνὴρ διὰ τῆς γυναικός· τὰ δὲ πάντα ἐκ τοῦ θεοῦ.
θέλω δὲ ὑμᾶς εἰδέναι ὅτι παντὸς ἀνδρὸς ἡ κεφαλὴ ὁ Χριστός ἐστιν͵ κεφαλὴ δὲ γυναικὸς ὁ ἀνήρ͵ κεφαλὴ δὲ τοῦ Χριστοῦ ὁ θεός. πᾶς ἀνὴρ προσευχόμενος ἢ προφητεύων κατὰ κεφαλῆς ἔχων καταισχύνει τὴν κεφαλὴν αὐτοῦ· πᾶσα δὲ γυνὴ προσευχομένη ἢ προφητεύουσα ἀκατακαλύπτῳ τῇ κεφαλῇ καταισχύνει τὴν κεφαλὴν αὐτῆς· ἓν γάρ ἐστιν καὶ τὸ αὐτὸ τῇ ἐξυρημένῃ. εἰ γὰρ οὐ κατακαλύπτεται γυνή͵ καὶ κειράσθω· εἰ δὲ αἰσχρὸν γυναικὶ τὸ κείρασθαι ἢ ξυρᾶσθαι͵ κατακαλυπτέσθω. ἀνὴρ μὲν γὰρ οὐκ ὀφείλει κατακαλύπτεσθαι τὴν κεφαλήν͵ εἰκὼν καὶ δόξα θεοῦ ὑπάρχων· ἡ γυνὴ δὲ δόξα ἀνδρός ἐστιν. οὐ γάρ ἐστιν ἀνὴρ ἐκ γυναικός͵ ἀλλὰ γυνὴ ἐξ ἀνδρός· καὶ γὰρ οὐκ ἐκτίσθη ἀνὴρ διὰ τὴν γυναῖκα͵ ἀλλὰ γυνὴ διὰ τὸν ἄνδρα. διὰ τοῦτο ὀφείλει ἡ γυνὴ ἐξουσίαν ἔχειν ἐπὶ τῆς κεφαλῆς διὰ τοὺς ἀγγέλους. 

πλὴν οὔτε γυνὴ χωρὶς ἀνδρὸς οὔτε ἀνὴρ χωρὶς γυναικὸς ἐν κυρίῳ· ὥσπερ γὰρ ἡ γυνὴ ἐκ τοῦ ἀνδρός͵ οὕτως καὶ ὁ ἀνὴρ διὰ τῆς γυναικός· τὰ δὲ πάντα ἐκ τοῦ θεοῦ (11, 2-5).
Σχολιάζει ως εξής ο Σ. Σάκκος
 με αφορμή την ερμηνεία του δύσκολου χωρίου διὰ τοῦτο ὀφείλει ἡ γυνὴ ἐξουσίαν ἔχειν ἐπὶ τῆς κεφαλῆς διὰ τοὺς ἀγγέλους: Εις τας περισσοτέρας ειδωλολατρικάς θρησκείας υπήρχεν εν τη λατρεία γυναικοκρατία. Η γυνή ως Ιέρεια και μάντις ηγείτο της λατρείας. Διά να δύναται καίτοι φύσει ασθενεστέρα να ασκεί ψυχολογική επιβολή, εχρησιμοποίει κυρίως την μακράν και ωραίαν κόμην της. Καθ’ ην στιγμήν εμύει ή ετέλει μυστήρια ή εχρησμολόγει, είχεν άσκεπη την κεφαλήν και λελυμένην την κόμην της, ετίνασσεν αυτήν μεγαλοπρεπώς προς τα οπίσω, όπως η υπερήφανος φορβάς την χαίτην της και προεκάλει δέος και ρίγος. Δια του τρόπου αυτού η κυματίζουσα κόμη της την εξύψωνεν εις το επίπεδον του ταμπού και του υπερφυσικού οντος. Έχομεν πολλάς τοιαύτας εικόνας εις τα ειδωλολατρικά κείμενα, είτε είς τους επικούς ποιητάς όπου η Κασσάνδρα χρησμοδοτούσα τινάσσει μεγαλοπρεπώς την κόμην της, είτε εις άλλους ποιητάς οπού η Πυθία προκειμένου να μαντεύση περιποιείται ιδιαιτέρως την κόμην της. Δια τον αυτόν λόγον και μόνος εκ των θεών εφημίζετο επιμόνως δια την ώραίαν κόμην του ο μάντις Φοίβος […] Αυτά τα νοσηρά θέσμια της καταπτώσεως η χριστιανική πίστις δεν ήδύνατο παρά να τα αποβάλη […] Φαίνεται ότι εις τας χαρισματούχους γυναίκας της Κορίνθου υπεισήλθεν ή ηπείλει να υπεισέλθη μία τοιαύτη τάσις. Ο Παύλος όμως πατάσ​σει αυτό το ειδωλολατρικόν κατάλοιπο. Απαγορεύει απολύτως εις τας γυναίκας το διοικείν και το διδάσκειν άνδρας. Όσον δε διά τα χαρίσματα, εφ' όσον το Πνεύμα χορηγεί τοιαύτα και εις τας γυναίκας, ο Παύλος δεν τα εξουθενεί, αλλά τα τοποθετεί εις την πρέπουσαν τάξιν [...] Δι’ όσων είπε προηγουμένως ο Παύλος αναφέρεται «εις Χριστόν». Εντοπίζει την υπεροχήν του ανδρός έναντι μεν των αγγέ​λων εις την φύσιν του την προσληφθείσαν υπό του Κυρίου και όχι είς τα ποικίλα πρόσωπα, έναντι δε της γυναικός εις την θέσιν του και όχι εις το φύλον. Και ακριβώς διά να μη παρεξηγηθή, προσθέτει εις την φύσιν και το φύλον ουδεμία διαφορά αξίας υπάρχει μεταξύ ανδρός και γυναικός «εν Κυρίω». […] Διατί προβάλλει εις τας γυναίκας ως υπόδειγμα μιμήσεως τους αγγέλους και όχι τους άνδρας; Διότι εκείνος, εις τον οποίον εννοεί ότι υποτάσσον​ται οι άγγελοι, είναι ο ανήρ. Είναι ως να λέγη· «Δεν βλέπεις, γύναι, ότι και οι άγγελοι υποτάσσονται εις τον άνδρα; υποτάγηθι λοιπόν εις αυτόν και συ η κατωτέρα των αγγέλων». Και οι άγγε​λοι λοιπόν υποτάσσονται εις τον άνδρα. ως φύσιν βεβαίως εννοεί τον άνδρα, ως πρόσωπον όμως τον Κύριον. ο ανήρ δια μεν τους αγγέλους είναι ο Κύριος, δια δε την γυναίκα ο οιοσδήποτε ανήρ. Αλλά μήπως και εις τον οιονδήποτε άνδρα δεν υποτάσσονται οι άγγελοι, όταν αυτός τελών τα μυστήρια και κηρύσσων τον θείον λόγον επέχη την θέσιν του Κυρίου;

Από τα παραπάνω καθίσταται κατανοητό ότι ο Π. στη συγκεκριμένη προς Κορινθίους επιστολή δε θεσπίζει το κάλυμμα και τη σιωπή των γυναικών στη Λατρεία, επειδή ασπάζεται την ελληνιστική θεώρηση της γυναικός ως όντος εκ φύσεως αντικείμενο - res. Αντιμετωπίζει την παρερμηνεία και την προβολή του Χριστιανισμού ως ενός επαναστατικού κινήματος που έρχεται να αλλάξει απλώς και τελικά να ανακυκλώσει τα σχήματα του κόσμου. Ο Χριστιανισμός ήρθε να κάνει κάτι πολύ βαθύτερο, να μεταμορφώσει την ανθρώπινη καρδιά. Δεν είναι καταρχήν ελευθερία από, αλλά ελευθερία για να. Η Εκκλησία χωρίς να καταργεί αυτόν τον κόσμον, προσδίδει σε αυτόν νέο νόημα και νέα αξία. Ο Χριστιανισμός, σύμφωνα με τον π. Α. Σμέμαν, δεν έφερε καινά πράγματα. Έκανε τα πάντα καινά. Φύλο, γάμος, νόμος, ένδυμα, τέχνες επάγγελμα, πολιτική, τα έθνη, οι γλώσσες και οι διάλεκτοι, δεν αφανίζονται, γιατί τότε θα καταργούνταν η ιστορία και θα εκβιάζονταν η έλευση της δευτέρας παρουσίας. Αλλάζουν όμως περιεχόμενο και αξιολόγηση. Ο τεμαχισμός φύλου από παράγων χωρισμού και διαιρέσεως μεταποιείται σε αφορμή κοινωνίας και ενότητας. Η πλήρης άρση της διάκρισης άρρενος και θήλεος θα βιωθεί στα τελικά έσχατα, στη Βασιλεία του Θεού.

Το γνήσιο βιβλικό πνεύμα του Π. και των άλλων συγγραφέων των βιβλίων της ΚΔ μπορεί κανείς να εκτιμήσει μόνον εάν συγκρίνει τα κείμενά τους και τη θέση που έχει η γυναίκα σε αυτά με τα γνωστικά κείμενα που κυκλοφορήθηκαν κατόπιν, όπου ο επηρεασμός από την ελληνική φιλοσοφία είναι έντονος.

επιμετρο: Έρως και Γυναίκα στα Γνωστικά Κείμενα 

Συρραφή κειμένων του Ι.Καραβιδοπούλου από το Αιρετικές Αποκλίσεις στις Διαφυλικές Σχέσεις, Σύναξις 77 (2001. Ανθρώπινη Σεξουαλικότητα) 13-17. 

Το Γνωστικό Ευαγγέλιο τον Θωμά με τα 114 λόγια, που ο Ιησούς φέ​ρεται να αποκάλυψε στον μαθητή του Θωμά, διαπνέεται από μια αρνητική διάθεση έναντι του κόσμου, έχοντας ως κεντρική προτρο​πή, αφού απαρνηθεί κανείς τον υλικό κόσμο, να βρει μέσα του την αυτο​γνωσία και να επιτύχει την κατάσταση της ενότητας, να γίνει δηλαδή «ένας», «μοναχός». Και μόνο έτσι θα μπει στη βασιλεία του Πατέρα. Σ' ένα χαρακτηριστικό λόγιο λέγει ο Ιησούς στους μαθητές του: 

«Όταν κάνετε τα δύο ένα, και το εσωτερικό όπως και το εξωτερικό, και το επά​νω όπως το κάτω, και όταν το αρσενικό και το θηλυκό τα κάνετε ένα, ώστε το αρσενικό να μην είναι αρσενικό και το θηλυκό να μην είναι θη​λυκό, ...τότε θα εισέλθετε στη βασιλεία (λόγιο αρ. 22). Εν συνεχεία μακαρίζει αυτούς πού πέτυχαν την εσωτερική ενότητα: «Μακάριοι οι μοναχοί και οι εκλεκτοί, γιατί θα βρείτε τη βασιλεία. Γιατί προέρχεσθε από αυτήν (και) πάλι εκεί πορεύεσθε». «[Είπε η Σαλώμη]-Είμαι μαθήτριά σου. [Είπε ο Ιησούς ]· Γι' αυτό λέγω (ότι) εάν κάποιος είναι μόνος, θα γεμίσει με φως, αλλ' εάν διαιρεθεί θα γεμίσει με σκότος» (λόγια αρ. 49 καί 61). 

Μήπως με όλα αυτά εκφράζεται, με ένα εντελώς ιδιότυπο τρόπο, η ισότητα των δύο φύλων και συνεπώς τα κείμενα αυτά πρέπει να θεωρη​θούν πρωτοποριακά; Πράγματι ορισμένοι ερμηνευτές αυτών των Γνω​στικών κειμένων βλέπουν σ' όλες αυτές τις διατυπώσεις μια θετική αξιο​λόγηση της γυναίκας, αφού δεν αποκλείεται και αυτή από τη σωτηρία. Το γεγονός όμως ότι, ή γυναίκα ταυτίζεται με το σαρκικό και φθαρτό στοιχείο και ότι για τη σωτηρία της απαιτείται η μεταβολή της σε άνδρα, μας οδηγεί στο να δεχθούμε ότι πρόκειται για μια αιρετική αντιμετώπιση εκ μέρους των κύκλων αυτών των διαφυλικών σχέσεων. 

Ένα ακόμη λό​γιο με το όποιο τελειώνει το Ευαγγέλιο τον Θωμά (αρ. 114) έρχεται να υπογραμμίσει την αιρετική αυτή παραφωνία: 

Ο Σίμων Πέτρος είπε σ' αυτούς: Ας φύγει από εμάς η Μαριάμ, γιατί οι γυναίκες δεν είναι άξιες της ζωής. Ο Ιησούς είπε· Ναι, θα την ελκύσω, ώστε να την κάνω άνδρα, για να γίνει και αυτή πνεύμα ζωντανό όμοιο με εσάς τους άνδρες· Γιατί κάθε γυναίκα πού θα γίνει άνδρας θα εισέλθει στη βασιλεία των ουρα​νών (λόγιο αρ. 114).

 Στο Ευαγγέλιο τον Φιλίππου, διαβάζουμε: «Όταν η Εύα βρισκόταν ακόμη εν τω Αδάμ δεν υπήρχε θάνατος. Όταν χωρίστηκε από αυτόν, τότε γεννήθηκε ο θάνατος. Ότι ο αρχικά ένας, αρσενόθηλυς άνθρωπος εξέπεσε από αυτήν την τέλεια κατάσταση και διακρίθηκε σε δύο στοιχεία (αρσενικό και θηλυ​κό) υποταγμένος έτσι στη θνητότητα και ότι η σωτηρία επιτυγχάνεται με την επάνοδο στην αρχική ενότητα είναι μία διδασκαλία πού τη βρίσκου​με επίσης σε διάφορα ρεύματα σκέψης της αρχαιότητας. 

Μη φοβάστε τη σάρκα, ούτε να την αγαπά​τε. Εάν τη φοβάσαι, θα κυριαρχήσει πάνω σου. Εάν την αγαπάς, θα σε καταπιεί και θα σε παραλύσει, διαβάζουμε στο Ευαγγέλιο τον Φίλιπ​που, 66. Το θηλυκό στοιχείο παραλληλίζεται σε άλλο κείμε​νο της ίδιας Γνωστικής Βιβλιοθήκης με τη φθαρτότητα: Το φθαρτό έχει ανέλθει στο άφθαρτο και το θηλυκό στοιχείο έχει φθάσει αυτό του αρσε​νικού στοιχείου (Πρώτη Αποκάλυψη του Ιακώβου, 41).

Το ερωτικό ενωτικό στοιχείο του Πλάτωνα μεταλλάσσεται στα Γνω​στικά κείμενα σε ανέραστη αποστροφή προς τη σάρκα και στροφή προς τη λυτρωτική αυτογνωσία. Η ενότητα αρσενικού και θηλυκού στοιχείου, ο ανδρόγυνος (ή αρσενόθηλυς) άνθρωπος, αποτελεί αρχική κατάσταση του ανθρώπου αλλά και επιδιωκόμενη τελειότητα μέσα στη ζωή, ένα είδος ενδοκόσμιας εσχατολογίας. Κατά τον 2ον μ.Χ. αιώνα η Β' Κλήμεντος γράφει: «Όταν ρώτησε κάποιος τον Κύριο πότε θα έλθει ή βασιλεία του Θεού, αποκρί​θηκε όταν έσται τα δύο εν και το έξω ως το έσω και το αρσεν μετά της θηλείας, ούτε αρσεν ούτε θήλυ.. Το έσω σημαίνει την ψυχή, το έξω το σώμα. Και το άρσεν... ούτε άρσεν ούτε θήλυ σημαίνει ότι, όταν ο χρι​στιανός βλέπει την χριστιανή, δεν την κοιτάζει σαν γυναίκα και αυτή δεν τον κοιτάζει σαν άντρα. Όταν ζείτε έτσι, θα έλθει ή βασιλεία του Πατέ​ρα μου» (12,2-6). Τις αντιλήψεις αυτές των Γνωστικών ομάδων υπαινίσ​σεται στις αρχές του 3ου αιώνα ο Κλήμης Αλεξανδρέας όταν γράφει: «Τα θηλυκά μεταλλασσόμενα σε άνδρες ενώνονται με τους αγγέλους και εισέρχονται στο πλήρωμα. Γι' αυτό λέγεται (εννοείται από τους Γνωστι​κούς) ότι η γυναίκα μεταβάλλεται σε άνδρα και η εδώ εκκλησία σε αγγέ​λους» (Εκ του Θεοδότου Επιτομαί, 21, 3). Και άλλου πάλι ο ίδιος εκκλη​σιαστικός συγγραφέας: «Όταν ρώτησε η Σαλώμη πότε θα γίνουν γνωστά αυτά για τα οποία την ρώτησε ο Κύριος απάντησε: όταν καταπατήσετε το ένδυμα της ντροπής και γίνετε τα δύο ένα, ώστε το αρσενικό να μην είναι αρσενικό και το θηλυκό να μην είναι θηλυκό (Στρωματείς Γ’ 13).
Ποια είναι αυτή ή κατάσταση της ενότητας ή μοναχικότητας, που συμπίπτει με την ολοκλήρωση και τελειότητα; Με το ερώτημα αυτό εγγί​ζουμε την ιδιότυπη διδασκαλία του κειμένου αυτού καθώς και άλλων Γνωστικών κειμένων πού μερικά από αυτά θα αναφέρουμε στη συνέ​χεια, μια διδασκαλία που παρ’όλο που εκφεύγει χαρακτηριστικά από την εκκλησιαστική γραμμή έχει τις απηχήσεις της και σήμερα μέσα σε ορι​σμένους εκκλησιαστικούς κύκλους!
Η μεταβολή του αρσενικού σε μη αρσενικό και του θηλυκού σε μη θηλυκό τί άλλο μπορεί να σημαίνει παρά την κατάργηση της ερωτικής διάθεσης και την αποφυγή της ερωτικής συνάντησης άνδρα και γυναί​κας σε οποιαδήποτε μορφή της, θεσμική ή μη; Είναι χαρακτηριστική ή προτροπή του Ιησού προς τους μαθητές του στον Διάλογο του Σωτήρα: «Προσεύχεσθε σε μέρος πού δεν υπάρχουν γυναίκες, ώστε να καταστρέ​ψουμε τα έργα του θηλυκού». Η παράδοξη αυτή άποψη ότι η γυναίκα πρέπει να μεταλλαχθεί σε άνδρα για να εισέλθει στη βασιλεία του Θεού επέζησε μέχρι και τον 14ο αιώνα στην αίρεση των «Καθαρών» στη Δύση. Αναφέρεται ότι κάποιος Γουλιέλμος Μπελιμπάστα κάηκε στην πυρά το 1321 στην Τουλούζη πι​στεύοντας ότι οι γυναίκες δε μπορούσαν να γίνουν δεκτές στη βασιλεία του Θεού, εάν δεν μεταβαλλόταν πρώτα τα πνεύματα που κατοικούσαν μέσα τους σε άνδρες.

Μπορεί κανείς να ανιχνεύσει πρακτικές προεκτάσεις σ' αυτή τη διά​χυτη Γνωστική άποψη; Άλλα και πάλι θα πρέπει να τις αναζητήσει σε αιρετικές παρεκκλίσεις από την διδασκαλία της αρχαίας Εκκλησίας. Η άρνηση των συζυγικών σχέσεων, κυρίως εκ μέρους των γυναικών, απηχείται σε πολλές απόκρυφες Πράξεις Αποστόλων, όπου το αιρετικό εγκρατητικό στοιχείο είναι κυρίαρχο. Χαρακτηριστικά παραδείγματα μπο​ρούν να αναφερθούν κατ' επιλογήν τα ακόλουθα: Στις απόκρυφες Πρά​ξεις Παύλου και Θέκλας ή Θέκλα εγκαταλείπει τον μνηστήρα της Θάμυρη, αρνούμενη κάθε επαφή μαζί του για να ακολουθήσει τον Παύλο. Στις απόκρυφες Πράξεις Θωμά η Μυγδονία εγκαταλείπει το σύζυγό της Χαρίσιο, αξιωματούχο του βασιλιά της Ινδίας Μισδαίου, και ακολουθών​τας το παράδειγμα της και ή Τερτία εγκαταλείπει το σύζυγο της βασιλιά Μισδαίο, γιατί πείσθηκαν και οι δύο από τη διδασκαλία του αποστόλου Θωμά για την εγκράτεια. Στις απόκρυφες Πράξεις Ανδρέα η Μαξιμίλλα, σύζυγος του ανθυπάτου της Αχαΐας Αιγεάτη, εγκαταλείπει μετά βδελυγμίας το σύζυγό της, αρνούμενη κάθε σχέση μαζί του και ακολουθεί ως μαθήτρια του τον απόστολο Ανδρέα μέχρι την ώρα του σταυρικού θανάτου του και βέβαια στην υπόλοιπη ζωή της.

2. Ο ΠΟΛΕΜΙΚΟΣ ΠΑΙΑΝΑΣ ΣΤΟ ΕΦ. 6, 10-20 

θεός αν είσαι … γιατί δεν μας λυπάσαι;

Δεν υπήρξε περίοδος-χρόνος, ούτε κοινωνία-χώρος στη μεταπτωτική παγκόσμια ανθρώπινη ιστορία, η οποία δεν γνώρισε τον πόλεμο (π.) έστω ως δυνατότητα. Όσο υπάρχουν άνθρωποι στην ιστορία, υπάρχει και πόλεμος
 στη διπλή του μορφή: τον εξωτερικό, και κυρίως τον ενδόμυχο, τον προσωπικό. Δεν υπάρχει όμως πόλεμος, όσο υπάρχει Θεός. Στην αρχή και στο τέλος του κόσμου δεν βρίσκεται η κοσμογονική χαοτική μάχη μεταξύ του Καλού και του Κακού (όπως συμβαίνει στις ανατολικές θρησκείες), αλλά ο δημιουργός Θεός. Η ίδια η αρμονία του σύμπαντος, αποδεικνύει ότι όσο υπάρχει Θεός, ο οποίος όχι απλά μας λυπάται, αλλά μας αγαπά, μπορεί κάποτε να υπάρξει ειρήνη. Τελικά ο πόλεμος δεν ανάγεται ούτε στον Θεό, ούτε στον κοινωνικό/ ταξικό τρόπο οργάνωσης του ανθρώπου (πατριαρχία), ούτε σε ένα συγκεκριμένο ιδεολογικό/ οικονομικό σύστημα (π.χ. στον καπιταλισμό). Δεν είναι τελικά το σύστημα, αλλά ο ίδιος ο άνθρωπος διχασμένος. αυτός αποτελεί το μέγα τραύμα (Δοξαστικό του Εσπερινού της Κυριακής του Θωμά). Όποιος θέλει να κατανοήσει το φαινόμενο του πολέμου δεν πρέπει, συνεπώς, να αρχίσει τη μελέτη του από τις ιστορικές ή κοινωνικές παραμέτρους της ανθρώπινης δράσης, αλλά να εξιχνιάσει τη Σφίγγα της ιστορίας, τον ίδιο τον άνθρωπο και την ψυχολογία του. Δεν έγκειται το πρόβλημα του πολέμου στο ποιος είναι ο Θεός, αλλά στο ποιος ή μάλλον πού βρίσκεται ο άνθρωπος. Και αυτό αποτελεί το αιώνιο αγωνιώδες ερώτημα του Θεού:  Ἀδὰμ͵ ποῦ εἶ; (Γεν.3,9).

Πίστεψαν πολλοί ότι εάν ο άνθρωπος γίνει πραγματικά άνθρωπος, και συνειδητοποιήσει τις θεϊκές δυνάμεις που κρύβει μέσα του, τότε πρώτον δεν θα έχει ανάγκη ένα θεό να τον λυπάται, δεύτερον θα μάθει να μη λυπάται αλλά να λατρεύει τον εαυτό του και τρίτον ίσως τότε να λυπάται τους άλλους. Η αγάπη, όμως, προς τον άλλον αλλά και προς τον ίδιο τον εαυτό, δε διδάσκεται από τη φύση και δεν κατακτάται με τον πολιτισμό. Η ίδια η μεταπτωτική φύση, παρόλη την αρμονία της, διδάσκει το ότι το μεγάλο ψάρι τρώει το μικρό, έτσι ώστε τελικά επιβιώνει στον πλανήτη το ζώο εκείνο που είναι βιολογικά και ψυχολογικά αρτιότερο. Γι’ αυτό και οι Έλληνες, παρατηρώντας το σύμπαν, ισχυρίστηκαν ότι ο Πόλεμος είναι ο Πατέρας των Πάντων. Ο όρος βία (εβρ. Hms) παράγεται ακριβώς, όπως κι ο όρος ‘ζωτική δύναμη’, από ρίζα ινδοευρωπαϊκή, που σημαίνει ζωή (βίος-βιάζομαι, vivo-vis)
! Ο πόλεμος μάλιστα κατά παράδοξο τρόπο σφυρηλατεί την ενότητα και τη συνοχή, την ειρήνη δηλ. μιας κοινωνικής ομάδας κι αυτό γιατί απαιτεί το συντονισμό και τη συλλογική επιστράτευση των χαρισμάτων της επικοινωνίας, της τεχνικής, του θάρρους και της αλληλο- κάλυψης εκ μέρους όλων των μελών της. Το μοίρασμα προϋποθέτει την εφαρμογή νόμων, και όλα αυτά ευνοούν μια αρτιότερη κοινωνική οργάνωση. Η συνοχή λοιπόν μιας κοινωνικής ομάδας έχει ανάγκη τον κοινό εχθρό, καθώς κάθε άνθρωπος και λαός που φοβάται συσπειρώνεται, όπως ο νευρωτικός, γύρω από τον εαυτό του. Ο ίδιος ο φόνος στην πρωτόγονη εποχή δεν πηγάζει από το μίσος, αλλά από τη λατρεία του θύματος
, καθώς η βρώση του σώματος (κρέατος) και η πόση του αίματος του θηράματος, αποσκοπούν στην υιοθέτηση των θεϊκών δυνάμεων και των ιδιοτήτων που αυτό έχει. Ο ίδιος ο άνθρωπος από τη στιγμή που γεννιέται, συνειδητοποιεί ότι προκειμένου να επιβιώσει, πρέπει να πληγώσει αυτό που αγαπά. το στήθος της μητέρας του (που αποτελεί γι΄ αυτό το ‘δέντρο της ζωής’). Το ίδιο το κορμί του βρίσκεται σε ένα συνεχές αγώνα με το περιβάλλον και αυτός ο αγώνας αποτελεί σημείο ζωής. Ο πόλεμος βοηθά, επιπλέον, τη διασπορά των όντων και ιδιαίτερα του ανθρώπου. Χωρίς τον πόλεμο αφιλόξενες περιοχές, όπως η Ανταρκτική, θα ήταν ακατοίκητες. 

Ο εκπολιτισμός, από την άλλη πλευρά, διαμέσου των αιώνων, όχι μόνο δεν οδήγησε στην παύση των πολέμων, αλλά αντίθετα στη βελτίωση των πολεμικών μηχανών και στρατηγικών σε τέτοιο βαθμό, ώστε ο θύτης πλέον να σκορπά με έξυπνα όπλα, μαζικά και όχι προσωπικά το θάνατο, χωρίς να αντικρίζει το θύμα και χωρίς να συνειδητοποιεί την τραγωδία που σκορπίζει τηλεκατευθυνόμενα, αφ΄ υψηλού. Με την ηθική αυτή κάλυψη, ο απρόσωπος πόλεμος αποκτά στις πολιτισμένες κοινωνίες απλά μεγαλύτερο βεληνεκές και γίνεται εις το έπακρον επικίνδυνος. Εξάγεται (αλλά προσωρινά βέβαια) από τον πυρήνα του ανθρώπου και του λαού προς τα έξω, προς καθετί που χαρακτηρίζεται ως ξένο, αλλόθρησκο και απολίτιστο.

Επιπλέον ο πόλεμος στις προοδευμένες κοινωνίες γίνεται ακόμη πιο θανάσιμος, επειδή δε στηρίζεται στο πρωτόγονο δίκαιο του ισχυρού, αλλά διαφημίζεται (όπως και τόσα και τόσα προϊόντα) ως το θεάρεστο μέσον επιβολής της ηθικής, της θεϊκής δηλ. τάξης και του νόμου των υιών του φωτός της προοδευμένης Δύσης στη βάρβαρη Ανατολή, η οποία ανέκαθεν αποτελεί για τους δυτικούς απειλή. Παρουσιάζεται ως ο μονόδρομος επιβολής μιας ανώτερης κουλτούρας και θρησκείας πάνω στους βαρβάρους και κάποτε ως εξανθρωπισμός τους. Ο ίδιος Θεός κυριολεκτικά επιστρατεύεται για να εξυπηρετήσει το συμφέρον του ανθρώπου, ακριβώς όπως και ο άλλος (άνθρωπος) θυσιάζεται για να διασωθούν (δήθεν) γενικά και αόριστα τα ανθρώπινα δικαιώματα. Αυτό επιτυγχάνεται όταν καλλιεργηθεί η ψευδαίσθηση ότι ένας λαός έχει εκλεγεί από τον Ύψιστο για να αστυνομεύσει τον πλανήτη του και ότι ο πόλεμος αποτελεί θεϊκή επιταγή, όπως συνέβη και στην τελευταία σταυροφορία της Αμερικής εναντίον του Ιράκ. Για να καταλάβει κανείς το κλίμα στον Λευκό Οίκο του Μπους, πρέπει να κατανοήσει την κυριαρχούσα θρησκευτική πίστη, τον σύγχρονο ευαγγελισμό (Ντέιβιντ Φράρ, Εβραίος συντάκτης των προεδρικών ομιλιών). Ο… Παντοδύναμος τοποθέτησε τον Μπους στην προεδρία και τον χρησιμοποιεί σαν σταυροφόρο ‘για να προωθήσει μια βιβλική άποψη για τον κόσμο (Τομ Ντίλεϊ). Στον Λευκό Οίκο η μελέτη της Βίβλου κατέστη για όλους υποχρεωτική και όλες οι συνεδριάσεις αρχίζουν με προσευχή (Ελευθεροτυπία – 10/02/2003). Και κανείς δεν ξοδεύει περισσότερο χρόνο γονατιστός –μιλώ μεταφορικά- από τον Τζόρτζ Μπους […] εντεύξεις προσευχής λαμβάνουν χώρα μέρα και νύχτα. Οι αμερικανοί […] πιστεύουν ότι έλαβαν ένα είδος ειδικής κλήσης ή διαθήκης, η οποία τους τοποθετεί έξω από τους παραδεκτούς κανόνες της ιστορίας. Η αίσθηση των Αμερικανών ότι αποτελούν ‘ένα σχεδόν εκλεγμένο έθνος’, όπως είπε ο Λίνκολν, έχει καλλιεργήσει τη μοναδικού τύπου λαϊκίστικη θρησκεία, η οποία είναι αποκομμένη από τις ιστορικές ρίζες του Χριστιανισμού, αφού είναι ένα κράμα αισθηματικής ουτοπίας, διεφθαρμένου Χριστιανισμού και δυτικού ορθολογισμού. Τα φιλοσοφικά της θεμέλια είναι ο ανθρωποκεντρισμός του διαφωτισμού, η συναισθηματολογία του ρομαντισμού, η ακρωτηριασμένη λογικοκρατούμενη θεολογία της μεταρρύθμισης και ο υλισμός του αποκαλούμενου αμερικανικού ονείρου (Φ. Σέιφερ, Χορεύοντας μόνος, εκδόσεις Μακρυγιάννης)
.

Η λύση στο πρόβλημα του π., συνεπώς, δεν μπορεί να είναι ούτε φυσική, ούτε πολιτική, αλλά ούτε και ηθική. Τραγικό παράδειγμα ο συγγραφέας του Πολέμου και της Ειρήνης Λέων Τολστόι, ο οποίος εξέλαβε τους μακαρισμούς ως ανελέητες επιταγές, τις οποίες οφείλει να εφαρμόσει κατά γράμμα. Με κάθε τρόπο διακήρυσσε την ειρήνη, αλλά αποτύγχανε να συζήσει ειρηνικά στην ίδια στέγη με τη γυναίκα του, να συγ-χωρέσει δηλ. τον πλησίον του. Οι προτάσεις του Ευαγγελίου, δεν αποτελούσαν τους ώριμους καρπούς μιας συγκροτημένης/ ειρηνευμένης προσωπικότητας, αλλά άκαμπτες εντολές του υπερεγώ και μια απέλπιδα προσπάθεια περιστολής του φόβου μέσω της τελειομανίας. 

Από τα παραπάνω καθίσταται σαφές ότι είναι αδύνατον ο άνθρωπος να λυπηθεί καταρχήν τον άλλον, εάν δεν λυπηθεί πρώτα τον εαυτό του, εάν δηλ. δεν συνειδητοποιήσει ότι αποστατημένος από τον θεό, γίνεται ή κτηνώδης ή δαιμονιώδης και ότι ο πόλεμος αποτελεί μια ουσιώδη πτυχή του δράματος στο οποίο έχει εμπλακεί η ανθρωπότητα. Αυτό αποτυπώνει ανάγλυφα ο αδελφόθεος Ιάκωβος (4, 1-8), ο οποίος απευθύνεται με τα εξής λόγια στους κατά κόσμον σοφούς: 

Πόθεν πόλεμοι καὶ πόθεν μάχαι ἐν ὑμῖν; οὐκ ἐντεῦθεν͵ ἐκ τῶν ἡδονῶν ὑμῶν τῶν στρατευομένων ἐν τοῖς μέλεσιν ὑμῶν; ἐπιθυμεῖτε͵ καὶ οὐκ ἔχετε· φονεύετε καὶ ζηλοῦτε͵ καὶ οὐ δύνασθε ἐπιτυχεῖν· μάχεσθε καὶ πολεμεῖτε. οὐκ ἔχετε διὰ τὸ μὴ αἰτεῖσθαι ὑμᾶς· αἰτεῖτε καὶ οὐ λαμβάνετε͵ διότι κακῶς αἰτεῖσθε͵ ἵνα ἐν ταῖς ἡδοναῖς ὑμῶν δαπανήσητε. 

μοιχαλίδες͵ οὐκ οἴδατε ὅτι ἡ φιλία τοῦ κόσμου ἔχθρα τοῦ θεοῦ ἐστιν; ὃς ἐὰν οὖν βουληθῇ φίλος εἶναι τοῦ κόσμου͵ ἐχθρὸς τοῦ θεοῦ καθίσταται. ἢ δοκεῖτε ὅτι κενῶς ἡ γραφὴ λέγει͵ Πρὸς φθόνον ἐπιποθεῖ τὸ πνεῦμα ὃ κατῴκισεν ἐν ἡμῖν; μείζονα δὲ δίδωσιν χάριν· διὸ λέγει͵ Ὁ θεὸς ὑπερηφάνοις ἀντιτάσσεται͵ ταπεινοῖς δὲ δίδωσιν χάριν. ὑποτάγητε οὖν τῷ θεῷ· ἀντίστητε δὲ τῷ διαβόλῳ͵ καὶ φεύξεται ἀφ΄ ὑμῶν· ἐγγίσατε τῷ θεῷ͵ καὶ ἐγγιεῖ ὑμῖν. καθαρίσατε χεῖρας͵ ἁμαρτωλοί͵ καὶ ἁγνίσατε καρδίας͵ δίψυχοι. ταλαιπωρήσατε καὶ πενθήσατε καὶ κλαύσατε· ὁ γέλως ὑμῶν εἰς πένθος μετατραπήτω καὶ ἡ χαρὰ εἰς κατήφειαν. ταπεινώθητε ἐνώπιον κυρίου͵ καὶ ὑψώσει ὑμᾶς.

Από πού προέρχονται οι πόλεμοι και οι μάχες μεταξύ σας; Δεν προέρχονται απ’ τις επιθυμίες σας για απολαύσεις, που εκστρατεύουν στα μέλη σας; Επιθυμείτε διότι δεν έχετε. Αντιπαθείτε και μισείτε, γιατί δεν μπορείτε να πετύχετε. Μάχεσθε και πολεμείτε. Δεν έχετε δε, γιατί δεν ζητάτε. Ζητάτε αλλά δεν λαμβάνετε, γιατί ζητάτε για κακό σκοπό, για να δαπανήστε για τις ηδονικές σας επιθυμίες. Μοιχοί και μοιχαλίδες! Δεν γνωρίζετε ότι η αγάπη του κόσμου (δηλ. των παθών και της υλικής ζωής) προκαλεί την έχθρα του Θεού; Οποιοσδήποτε κι αν θελήσει να γίνει φίλος προς τον κόσμο, γίνεται αντικείμενο έχθρας του Θεού. Ή νομίζετε ότι ασκόπως λέγει η Γραφή ότι το Πνεύμα που κατοίκησε μεταξύ μας, υπεραγαπά και υπερευνοεί με ζηλοτυπία; Γι’ αυτό λέγει: Ο Θεός τους υπερηφάνους πολεμεί, ενώ τους ταπεινούς ευνοεί. Υποταχθείτε λοιπόν στον Θεό. Αντισταθείτε στον Διάβολο, και θ’ απομακρυνθεί από σας. Πλησιάστε τον Θεό
 και θα σας πλησιάσει
.

Τον εσωτερικό εμφύλιο σπαραγμό μεταξύ του νόμου του νοός και του νόμου της αμαρτίας που κυριαρχεί στα μέλη κάθε ανθρώπου απομακρυσμένου από τη θεία Χάρη, αποτυπώνει ανάγλυφα και ο Παύλος στη γνωστή ‘προσωπική εξομολόγηση’ στο Ρωμ. 7. Σύμφωνα με την αρχετυπική ιστορία του καλλιεργητή Κάιν και του νομάδα Άβελ στη Γένεση (κεφ. 4), η αιτία του πρώτου ανθρώπινου φόνου δεν αποδίδεται καταρχήν στο αίσθημα της στέρησης, της ζήλιας ή του ανταγωνισμού του ενός προς τον άλλο. Εντοπίζεται στο ανθρώπινο συναίσθημα στο ότι δεν υπάρχει θεός να αγαπήσει, το οποίο, όμως, (αίσθημα) δεν οφείλεται στον Θεό, ο οποίος με το διάλογό του προς τον Κάιν μετά το έγκλημα, αποδεικνύει ότι εξακολουθεί να ελεεί και να αγαπά ακόμη και ένα φονιά, αλλά στον άνθρωπο. Αυτός αφού έχει πριν προσπαθήσει να αυτονομηθεί από τη γεννήτρια της ζωής, επιχειρεί κατόπιν με (τη) θυσία του, με τα αξιόμισθα έργα του, να ελκύσει την απόλυτη εύνοια του Θεού μοναδικά και αποκλειστικά για τον τραυματισμένο του εαυτό και να ξανακερδίσει έτσι το χαμένο του παράδεισο. Τότε, όμως, είναι ακριβώς που ο άλλος, ο οποίος προσπαθεί να επιτύχει τον ίδιο σκοπό, προβάλλει ως κόλαση, ως θανάσιμος εχθρός. Ο τρόμος /η τρομοκρατία του (πνευματικού) θανάτου, που έχει το ‘προνόμιο’ να αισθάνεται μόνος ο άνθρωπος από όλα τα έμβια όντα και μάλιστα από τη στιγμή της γέννας του και κυρίως η αίσθηση ότι ο ίδιος έχει αποκόψει τον ομφάλιο λώρο από την πηγή της ζωής και ότι είναι απορριμμένος και από τον ίδιο τον Θεό και Πλάστη του, τον οδηγούν τελικά στην προβολή αυτών των συναισθημάτων στο συνάνθρωπο με ένα φονικό τρόπο που περιγράφεται από τη Γένεση μονολεκτικά, αλλά φοβερά δραματικά: καὶ ἀπέκτεινεν αὐτόν (Γεν. 4, 8). Το καταπληκτικό είναι ότι η Πόλη και ολόκληρος ο πολιτισμός της εφευρίσκονται από τον Κάιν ως ένα τείχος - κρυψώνας από το σκιάχτρο του θανάτου και την αληθινή απανταχού παρουσία του Θεού. Η πρώτη πόλη Ενώχ, ευρισκόμενη κατέναντι Εδέμ (Γεν. 4, 16), λειτουργεί ως υποκατάστατο του παραδείσου, ουσιαστικά ως όπιο. Αυτή η προσπάθεια αποκορυφώνεται στην από συμφώνου ύψωση του Ζιγκουράτ/ του Πύργου της Βαβέλ, με την επιστράτευση των τελειότερων τεχνολογικών μέσων, προκειμένου, όχι καταρχήν να πολεμηθεί ο Θεός αλλά, να υποκατασταθεί το ξύλο της ζωής από ένα τεχνητό/ εικονικό κέντρο επικοινωνίας και αναφοράς, που τελικά γίνεται το φυγόκεντρο μνημείο της διάσπασης. 

Πώς αντιμετωπίζεται ο πόλεμος στην Αγία Γραφή
; Καταρχάς στην Π.Δ.: 1/ Ο Θεός της Π.Δ. δεν είναι ο απαθής Θεός - το είδωλο των φιλοσόφων, μια καθαρή ενέργεια, ένα Όν κινούν ακίνητο και ερώμενο, αλλά ο προσωπικός Θεός των Πατέρων, της αιώνιας Εξόδου (Προ-όδου κατά την πατερική ορολογία), ο οποίος επεμβαίνει στην Ιστορία, επειδή πραγματικά και όχι ελεεινά λυπάται τον σκλαβωμένο, τον αδικημένο, τον αμαρτωλό. Επιθυμεί να απαλλάξει το πλάσμα του από την ειδωλολατρία και την αμαρτία, που συνσιτούν την πραγματική δουλεία και οδηγούν στον ουσιαστικό υπαρξιακό  θάνατο. Έτσι ο Θεός Σαβαώθ (=Στρατευμάτων) δεν έγινε ποτέ βακχικός ή ερωτικός θεός. Ονομάζεται, όμως, Θεός των πολέμων, μαχητής εκδικητής (goel Hσ. 26, 11. 42, 13. 59, 17)
. Είναι ο ζηλωτής θεός (ζήλος< είμαι ζεστός, βράζω. εβρ. qinah), ο οποίος δε φθονεί τον άνθρωπο, όπως συμβαίνει με την αρχετυπική περίπτωση του δεσμώτη του Καυκάσου, Προμηθέα. Απαιτεί από το κατ’ εικόνα δημιούργημά του και ιδιαίτερα από τον λαό Του την αποκλειστική προς τον ίδιο λατρεία, όχι γιατί την έχει ο ίδιος ανάγκη, αλλά γιατί αυτή είναι ο αποκλειστικός όρος διάσωσης της αξιοπρέπειας και της ελευθερίας του (ανθρώπου). Ο Θεός με τις διαθήκες Του δημιουργεί σχέση, κοινωνεί με τους ανθρώπους. Η άλλη όψη της αγάπης του προς τους καταπιεσμένους και τους αδικουμένους, φανερώνεται βέβαια στον άδικο ως οργή και ζήλος. Η οργή του, που χαρακτηρίζεται και σαν μίσος
, δεν εκφράζει έτσι τη ζηλοτυπία και το φθόνο του Θεού, αλλά τη ζέση της αγάπης του προς τους καταπιεσμένους. Στρέφεται κατ’ ουσίαν ενάντια προς την αμαρτία, την ειδωλολατρία. 

2/ Όπως ήδη επισημάνθηκε, ο κοσμικός πόλεμος μεταξύ των δυνάμεων του φωτός και του σκοταδιού-χάους δεν αποτελεί στην Π.Δ. την αρχή (το Prinzip) και το τέλος της δημιουργίας του παντός, όπως πίστευαν πολλές ανατολικές θρησκείες. Ἐν ἀρχῇ ἦν ὁ καλλιτέχνης ποιητής λόγος, ο οποίος δημιούργησε και συντηρεί τον κόσμο με σοφία. Δεν αποτελεί συνεπώς ο δυαλισμός της ύλης και του πνεύματος, της ψυχής και του σώματος, της φυσικής και της μεταφυσικής την ουσία του παντός, αλλά η αγάπη του Θεού είναι αυτή που συνέχει το Σύμπαν. Το ίδιο το σύμπαν με την αρμονία του αποτελεί, σύμφωνα με τους Πατέρες, έναν ευαγγελιστή της ειρήνης του Θεού. Η δημιουργία του κόσμου από τον προσωπικό Θεό συνεπάγεται, όμως, ότι και τα ‘δεινά’ της ιστορίας, έστω κι αν δεν τα ευδοκεί, τα παραχωρεί Εκείνος για παιδαγωγικούς και θεραπευτικούς λόγους. Στον Ησαΐα διακηρύσσεται το εξής παράδοξο: Ἐγὼ ὁ κατασκευάσας φῶς καὶ ποιήσας σκότος. ὁ ποιῶν εἰρήνην καὶ κτίζων κακά ἐγὼ κύριος ὁ θεὸς ὁ ποιῶν ταῦτα πάντα  (45, 7). Όπως επισημαίνει η πρώην στείρα Άννα κύριος θανατοῖ καὶ ζωογονεῖ. κατάγει εἰς ᾅδου καὶ ἀνάγει Α’ Βασ. 2, 6). Κατά παράδοξο τρόπο ο Κύριος θανατώνοντας ταυτόχρονα ζωοποιεί (πρβλ. Δ’ Βασ. 5, 7). Όποιος συνειδητοποιεί αυτήν την αλήθεια δεν μπορεί παρά να ξεσπάσει με τον Παύλο στον ύμνο: Ὦ βάθος πλούτου καὶ σοφίας καὶ γνώσεως θεοῦ· ὡς ἀνεξερεύνητα τὰ κρίματα αὐτοῦ καὶ ἀνεξιχνίαστοι αἱ ὁδοὶ αὐτοῦ.  τίς γὰρ ἔγνω νοῦν κυρίου; ἢ τίς σύμβουλος αὐτοῦ ἐγένετο; ἢ τίς προέδωκεν αὐτῷ, καὶ ἀνταποδοθήσεται αὐτῷ; ὅτι ἐξ αὐτοῦ καὶ δι᾽αὐτοῦ καὶ εἰς αὐτὸν τὰ πάντα· αὐτῷ ἡ δόξα εἰς τοὺς αἰῶνας, ἀμήν. (Ρωμ. 11, 33-36).

3/ Ο πόλεμος ποτέ δεν μετατρέπεται στην Π.Δ. σε σταυροφορία-τζιχάντ, σε μέσον επιβολής της γιαχβικής θρησκείας στους ξένους λαούς, αλλά αποτελεί αποσκοπεί στην εξασφάλισης πατρίδας στους καταπιεσμένους. Ποτέ, επίσης, δεν είναι ιμπεριαλιστικός. Επιπλέον πουθενά δε γίνεται στην Α.Γ. μνεία δολοφονιών ή βιασμών γυναικών ως μέσου επίδειξης δύναμης, όπως επίσης ποτέ δεν επιβραβεύεται η τακτική της καμένης γης (Δτ. 20, 19-20). Σε σύγκριση μάλιστα με αντίστοιχες περιγραφές θεών του περιβάλλοντος του Ισραήλ, όπως του Βάαλ, η παρουσίαση του Θεού ως πολεμιστή είναι πολύ συντηρητική. Τελικά ο ζηλωτής και σφαγέας των 450 ιερέων της αισχύνης ζηλωτής Ηλίας, συνειδητοποιεί ότι ο Θεός δεν αποκαλύπτεται σα θύελλα, σα λαίλαπα ή σαν σεισμός, αλλά σα φωνή αύρας λεπτής (Γ’ Βασ. 19, 11 κ.ε.). Ο Δούλος του Κυρίου νικά θριαμβευτικά τη βία, ενώ την υπομένει θεληματικά (Ησ. 53). Στην ίδια τη Βίβλο δεσπόζει η προφητεία της μετατροπής των μαχαιρών σε άροτρα (Ησ. 2)
, η οποία δεσπόζει στην είσοδο του κτηρίου των Ηνωμένων Εθνών. 

Επειδή όμως σε αυτήν δεν είναι αποτυπωμένες ωραίες αλλά κενές ιδεολογίες, αλλά η τραγική πραγματικότητα του ανθρώπου, η παγκόσμια ειρήνη (γιατί η ειρήνη μόνο παγκόσμια μπορεί να υπάρξει), αποτελεί εσχατολογικό όραμα (ουσιαστικά μια ιστορική ου-τοπία), η οποία θα συνοδεύσει την εξάλειψη της αμαρτίας. Η ίδια η ειρήνη δεν εκλαμβάνεται ούτε ως απουσία πολέμου (όπως στην αρχαιοελληνικό λεξιλόγιο), ούτε ως επικράτηση μιας σύννομης τάξης πραγμάτων (Pax), αλλά ως Σαλόμ, ως υγεία και σωτηρία (< σάω, σώζω = γίνομαι ακέραιος), ως απόλυτη δηλ. προσωπική εσωτερική και εξωτερική αρμονία με τον Θεό, το συνάνθρωπο και τη φύση. Αυτή η υγεία προϋποθέτει την απάλειψη του καρκινώματος της αμαρτίας, που είναι διαδικασία οδυνηρή, αφού επιστρατεύεται η… μάχαιρα του ίδιου του Θεού. Γι’ αυτό όντως στην Α.Γ. απαντούν χωρία, τα οποία ομιλούν για τον πόλεμο του Κυρίου
, ποτέ όμως για ιερό/ άγιο πόλεμο
. Οι εθνικοί πόλεμοι του σκλαβωμένου στην Αίγυπτο Ισραήλ είναι πόλεμοι του Γιαχβέ, γι’ αυτό και προηγείται ο αγιασμός του στρατοπέδου και προεξάρχει σε αυτήν η κιβωτός και τα κατακτημένα λάφυρα ως αναθέματα (Ιησ. 6). Το τελικό ζητούμενο είναι η πίστη στην παντοδυναμία, στη συνέπεια και στη νίκη του Θεού. Γι’ αυτό και στον Ισραήλ δεν υπήρξε λατρεία ηρώων. Η ειρήνη προϋποθέτει μια νίκη κατακτημένη με το τίμημα του αγώνα. Ο Γιαχβέ εξολοθρεύει τα πρωτότοκα της Αιγύπτου (Εξ. 12), απαιτεί ως ανάθεμα την Ιεριχώ (Ιησ. 7) και τίθεται επικεφαλής της μάχης (π.χ. Β’ Βασ. 24). Επιδοκιμάζει την καταστρεπτική δύναμη του Σαμψών (Κρ. 15-16) και το ζήλο που φθάνει μέχρι το σημείο να σκοτώσει τον παραβάτη της Διαθήκης (Αρ. 15, 11). Η ειδωλολατρική Χαναάν, η οποία προσφέρει τα βρέφη της θυσία στο Μολώχ και απειλεί να μεταδώσει το καρκίνωμα της αμαρτίας, αποτελεί μια παγίδα για τον Ισραήλ και πρέπει παραδειγματικά να εξοντωθεί (Δτ. 7, 1) για να μη μεταδοθεί το καρκίνωμα των ελκυστικών οργιαστικών τελετών (στις οποίες συμπεριλαμβανόταν και θυσία των βρεφών) στο σώμα του λαού, που ήταν προορισμένο να γίνει το φως της οικουμένης. Γι’ αυτό και στο Δτ. 20, 16 προβλέπεται:  ἰδοὺ δὲ ἀπὸ τῶν πόλεων τῶν ἐθνῶν τούτων ὧν κύριος ὁ θεός σου δίδωσίν σοι κληρονομεῖν τὴν γῆν αὐτῶν οὐ ζωγρήσετε ἀπ᾽αὐτῶν πᾶν ἐμπνέον ἀλλ᾽ ἢ ἀναθέματι ἀναθεματιεῖτε αὐτούς τὸν Χετταῖον […] ὃν τρόπον ἐνετείλατό σοι κύριος ὁ θεός σου. Η ίδια η οργή του Θεού στρέφεται ενάντια στον ίδιο τον εκλεκτό λαό, όταν εκείνος αποσυνδέεται από τη γεννήτρια της ζωής και αλληθωρίζει προς την αμαρτία. Πλήττει όλους εκείνους που αδικούν και εκμεταλλεύονται το φτωχό και τη χήρα. Και επειδή πολλοί διακρίνουν τον μοχθηρό Θεό της Π.Δ. από τον Θεό της Κ.Δ., δεν είναι άραγε και ο Θεός της Κ.Δ. εκείνος που επιτρέπει να πεθάνουν πάραυτα τα μέλη της νεοσύστατης Εκκλησίας, ο Ανανίας και η Σάπφειρα (Πρ. 4) και μάλιστα για μη θεωρούμενη από εμάς θανάσιμη αμαρτία (πρβλ. Πρ. 13, 6-12); Ο θάνατος των Χαναναίων, όπως και αυτός του ζεύγους στις Πράξεις, ίσως απέβη μοιραίος για το σώμα, αλλά σωτήριος για το πνεύμα και της Εκκλησίας και αυτών των ίδιων (πρβλ. τη συμπεριφορά του Παύλου στο Α’ Κορ. 5, 5 ή στο Α’ Τιμ. 1, 20).

Σχετικά με την ειρήνη και τον Πόλεμο στην Κ.Δ. πρέπει να σημειωθούν τα εξής:

1/ Στην Κ.Δ. ο Θεός εμφανίζεται όχι απλά να λυπάται, αλλά να αγαπά ως Αββά- Πατέρας. Στο κέντρο της δεν βρίσκεται ο υπεράνθρωπος, αλλά ο θεάνθρωπος, ο οποίος αποκαλύπτει ότι η απόλυτη δύναμη κρύβεται στην έσχατη αδυναμία της θυσιαστικής αγάπης του Θεού για τον άνθρωπο. Ο σταυρός, όπου ο Ιησούς υπέστη τον πιο επώδυνο και επονείδιστο θάνατο, με την οριζόντια και την κάθετη διάστασή του, καθίσταται το σύμβολο της ειρήνευσης με τον Θεό καταρχήν (γιατί, όπως σημειώθηκε, αυτή είναι η αιτία του αρχέγονου φόνου του Άβελ από τον Κάιν) και το συνάνθρωπο, ο οποίος εθεωρείτο ως ληστής, ανταγωνιστής. Στο σταυρό ο θεάνθρωπος, ανατρέποντας το ίνδαλμα του υπερανθρώπου, σήκωσε τις ενοχές και τον πόνο και συνέτριψε δια της αναστάσεώς του το διάβολο και το φόβο του θανάτου (πρβλ. Εβρ. 2, 12). Στην περίπτωση έτσι του Ιησού ισχύει το πρωτόγονο πολεμικό σύνθημα: ο θάνατός σου Κύριε ζωή μου. 

Η ειρήνη δεν επιτυγχάνεται, συνεπώς, με την επανάσταση αλλά με την ανάσταση, γιατί μόνον μέσω αυτής νικάται ο θάνατος, που οδηγεί τον άνθρωπο στην εγωκεντρικότητα και στον εμφύλιο σπαραγμό. Γι΄ αυτό και η ειρήνη αποτέλεσε τον αναστάσιμο χαιρετισμό του Ιησού προς τους τρομοκρατημένους μαθητές. Ο Παύλος εισάγει τις επιστολές του με την ευλογία Χάρις (αντί του αρχαιοελληνικού χαίρειν) και ειρήνη, η οποία εκπορεύεται από τον Θεό, ενώ προσδιορίζει την τελευταία (την ειρήνη) ως καρπό του Πνεύματος (Γαλ. 5, 22. μετά την αγάπη και τη χαρά)
. Η καυστική αγιοπνευματική εμπειρία της Πεντηκοστής (και όχι ο οποιοσδήποτε ανθρωπιστικός διαφωτισμός) είναι εκείνη που οδηγεί τελικά στην πρώτη αληθινά ειρηνική κοινωνία, την Εκκλησία, όπου τα πάντα είναι κοινά. Για πρώτη φορά ο όρος κομουνισμός - (communis < con + munis < munus = καθήκον, εξουσία, υπούργημα) χρησιμοποιείται στο Πρ.2,44 (Βουλγάτα)
. 
2/ Ο Ι. Χριστός, η όντως ειρήνη, δεν ήταν ο ειρηνιστής εκείνος, που ήρθε να φέρει πάση θυσία ην επιφανειακή ένωση και την ειρήνη του κόσμου. Δεν είναι τυχαίο ότι τα τέλη των αιώνων συνδυάζονται με την πρώτη παγκόσμια Ειρήνη, τη ρωμαϊκή, Αὐγούστου μοναρχήσαντος. Μετά από μια πολυτάραχη εποχή εμφυλίων, ο Οκταβιανός Αύγουστος κατάφερε να ενοποιήσει τους λαούς και τις φυλές της Μεσογείου και έδωσε έτσι μια ψευδαίσθηση αιώνιας ηρεμίας και ασφάλειας. Ο Ι. Χριστός, όμως, ως ‘σημείο αντιλεγόμενο’ της Ιστορίας (Λκ.2,34), διαφοροποιεί την ειρήνη του από αυτήν της pax romana: Εἰρήνην ἀφίημι ὑμῖν, εἰρήνην τὴν ἐμὴν δίδωμι ὑμῖν· οὐ καθὼς ὁ κόσμος δίδωσιν ἐγὼ δίδωμι ὑμῖν. μὴ ταρασσέσθω ὑμῶν ἡ καρδία μηδὲ δειλιάτω (Ιω. 14, 27). Ο Παύλος, μάλιστα, αναφερόμενος στους κράχτες της πολιτικής ευημερίας, επαναλαμβάνει στους Θεσσαλονικείς (Α’Θεσ. 5, 3) το χρησμό του Ιεζεκιήλ (13, 10)
: ὅταν λέγωσιν· εἰρήνη καὶ ἀσφάλεια, τότε αἰφνίδιος αὐτοῖς ἐφίσταται ὄλεθρος ὥσπερ ἡ ὠδὶν τῇ ἐν γαστρὶ ἐχούσῃ, καὶ οὐ μὴ ἐκφύγωσινÅ Τολμά μάλιστα ο Ιησούς, σε ένα ζηλωτικό περιβάλλον που ανέμενε την πυρπόληση των κατακτητών Ρωμαίων και των άνομων Σαμαρειτών, να διακηρύξει καθ΄ οδόν προς το Πάθος Του στο Λκ.12, 49-53 τα εξής:

Πῦρ ἦλθον βαλεῖν ἐπὶ τὴν γῆν͵ καὶ τί θέλω εἰ ἤδη ἀνήφθη;

βάπτισμα δὲ ἔχω βαπτισθῆναι͵ καὶ πῶς συνέχομαι ἕως ὅτου τελεσθῇ.

δοκεῖτε ὅτι εἰρήνην παρεγενόμην δοῦναι ἐν τῇ γῇ;

οὐχί͵ λέγω ὑμῖν͵ ἀλλ΄ ἢ διαμερισμόν.

ἔσονται γὰρ ἀπὸ τοῦ νῦν πέντε ἐν ἑνὶ οἴκῳ διαμεμερισμένοι͵

τρεῖς ἐπὶ δυσὶν καὶ δύο ἐπὶ τρισίν.

διαμερισθήσονται πατὴρ ἐπὶ υἱῷ καὶ υἱὸς ἐπὶ πατρί͵

μήτηρ ἐπὶ τὴν θυγατέρα καὶ θυγάτηρ ἐπὶ τὴν μητέρα͵

πενθερὰ ἐπὶ τὴν νύμφην αὐτῆς καὶ νύμφη ἐπὶ τὴν πενθεράν
Ο Ι. Χριστός, όπως δίχασε την ιστορία στην προ και μετά αυτόν (Χριστόν) εποχή, έτσι δίχασε και την ανθρωπότητα. Έτσι στο ίδιο σημείο που οι άγγελοι έψαλλαν το καὶ ἐπὶ γῆς εἰρήνη, ο Ηρώδης έσφαζε αθώα νήπια, και η οικογένεια του Ι. Χριστού, που μέχρι τότε απολάμβανε την ειρήνη, τράπηκε σε φυγή. Η μαθητεία στον Ιησού και η αποδοχή της βασιλείας, που επαγγέλλεται, απαιτεί την κατάρρευση του συμβατικού ‘Κόσμου’, ο οποίος βασίζει την ύπαρξή του στην ηδονή, τη δόξα και την κυριαρχία. Ο Ιησούς, όπως και συνέβη και στην Π.Δ., διέσπασε την ενότητα και την ομόνοια του κόσμου, ο οποίος από συμφώνου αμάρτανε και παρέμενε στην πλάνη. προς χάριν του ευαγγελίου της βασιλείας και του προσώπου του, ο Ιησούς, που εύχεται στους μαθητές Εἰρήνη ὑμῖν, λειτουργεί ως μαχαίρι, όπως έμφαση σημειώνει ο Ματθαίος (10, 34-36), για τις θεμελιώδεις για την αρμονία της κοινωνίας και της Pax Romana οικογενειακές σχέσεις πατέρα και υιού, τις οποίες αναμενόταν να αποκαταστήσει ο επανερχόμενος προφήτης (Μαλ.3,23). Είναι το μαχαίρι, που, όπως προηγουμένως σημειώθηκε, αποκόπτει το καρκίνωμα από τον υγιή οργανισμό. 

Σχολιάζει σχετικά ο ιερός Χρυσόστομος υπομνηματίζοντας το Μτ. 10, 34-36: Ὅτι τοῦτο μάλιστα εἰρήνη͵ ὅταν τὸ νενοσηκὸς ἀποτέμνηται͵ ὅταν τὸ στασιάζον χωρίζηται. Οὕτω γὰρ δυνατὸν τὸν οὐρανὸν τῇ γῇ συναφθῆναι. Ἐπεὶ καὶ ἰατρὸς οὕτω τὸ λοιπὸν διασώζει σῶμα͵ ὅταν τὸ ἀνιάτως ἔχον ἐκτέμῃ· καὶ στρατηγὸς͵ ὅταν κακῶς ὁμονοοῦντας εἰς διάστασιν ἀγάγῃ. Οὕτω καὶ ἐπὶ τοῦ πύργου γέγονεν ἐκείνου· τὴν γὰρ κακὴν εἰρήνην ἡ καλὴ διαφωνία ἔλυσε͵ καὶ ἐποίησεν εἰρήνην. Οὕτω καὶ Παῦλος τοὺς κατ΄ αὐτοῦ συμφωνοῦντας διέσχισεν. Ἐπὶ δὲ τοῦ Ναβουθὲ πολέμου παντὸς τότε ἡ συμφωνία ἐκείνη χαλεπωτέρα γέγονεν. Οὐ γὰρ πανταχοῦ ὁμόνοια καλόν· ἐπεὶ καὶ λῃσταὶ συμφωνοῦσιν. Οὐκ ἄρα οὖν τῆς αὐτοῦ προθέσεως τὸ ἔργον͵ ἀλλὰ τῆς ἐκείνων γνώμης ὁ πόλεμος. Αὐτὸς μὲν γὰρ ἐβούλετο πάντας ὁμονοεῖν εἰς τὸν τῆς εὐσεβείας λόγον· ἐπειδὴ δὲ ἐκεῖνοι διεστασίαζον͵ πόλεμος γίνεται. Ἀλλ΄ οὐκ εἶπεν οὕτως· ἀλλὰ τί φησιν; Οὐκ ἦλθον βαλεῖν εἰρήνην͵ ἐκείνους παραμυθούμενος. Μὴ γὰρ νομίσητε͵ φησὶν͵ ὅτι ὑμεῖς αἴτιοι τούτων· ἐγώ εἰμι ὁ ταῦτα κατασκευάζων͵ ἐπειδὴ οὕτω διάκεινται. Μὴ τοίνυν θορυβεῖσθε͵ ὡς παρὰ προσδοκίαν τῶν πραγμάτων γινομένων. Διὰ τοῦτο ἦλθον͵ ὥστε πόλεμον ἐμβαλεῖν· τοῦτο γὰρ ἐμόν ἐστι τὸ θέλημα. Μὴ τοίνυν θορυβεῖσθε πολεμουμένης͵ ὡς ἐπιβουλευομένης τῆς γῆς. Ὅταν γὰρ ἀποσχισθῇ τὸ χεῖρον͵ τότε λοιπὸν τῷ κρείττονι συνάπτεται ὁ οὐρανός. Ταῦτα δὲ λέγει͵ πρὸς τὴν πονηρὰν ὑπόνοιαν τῶν πολλῶν αὐτοὺς ἀλείφων. Καὶ οὐκ εἶπε͵ Πόλεμον͵ ἀλλ΄ ὃ τούτου χαλεπώτερον ἦν͵ Μάχαιραν. Εἰ δὲ φορτικώτερον εἴρηται ταῦτα καὶ κακεμφάτως͵ μὴ θαυμάσῃς. Βουλόμενος γὰρ αὐτῶν γυμνάσαι τῇ τραχύτητι τῶν ῥημάτων τὴν ἀκοὴν͵ ἵνα μὴ ἐν τῇ δυσκολίᾳ τῶν πραγμάτων ἀποπηδήσωσιν͵ οὕτω καὶ τὸν λόγον ἐσχημάτισε· ἵνα μή τις λέγῃ͵ ὅτι κολακεύσας ἔπεισε καὶ τὰ δυσχερῆ κρύψας͵ διὰ τοῦτο καὶ τὰ ἑτέρως ὀφείλοντα λεχθῆναι͵ ἐπαχθέστερον ἡρμήνευσε καὶ φορτικώτερον. Βέλτιον γὰρ ἐπὶ τῶν πραγμάτων τὴν ἡμερότητα ἰδεῖν͵ ἢ ἐπὶ τῶν ῥημάτων. Διὰ τοῦτο οὐδὲ τούτοις ἠρκέσθη͵ ἀλλὰ καὶ ἀναπλώσας αὐτὸ τοῦ πολέμου τὸ εἶδος͵ δείκνυσι καὶ τοῦτο ἐμφυλίου πολλῷ χαλεπώτερον ὂν͵ καί φησιν· ῏Ηλθον διχάσαι ἄνθρωπον […] Οὐδὲ γὰρ ἁπλῶς ἐν τοῖς οἰκείοις ὁ πόλεμος͵ ἀλλ΄ ἐν τοῖς φιλτάτοις καὶ τοῖς σφόδρα ἀναγκαίοις  (PG 57, 405).
Σύμφωνα με το παραπάνω κείμενο, η ειρήνη είναι βλαβερή, όταν αποβαίνει στην κατάλυση της αλήθειας. Τέτοια είναι η πρόσκαιρη κατά συνθήκη ειρήνη των ληστών και των μοιχών, που κατόπιν εξελίσσεται σε μπούμερανγκ. Άνευ της κοινής πίστεως στην αλήθεια, η ειρήνη όχι μόνο δεν έχει αξία, αλλ΄ είναι και επιβλαβής. η ειρήνη - η ομόνοια δεν είναι, συνεπώς, πάντα αγαθό. Κρείττων γὰρ ἐπαινετὸς πόλεμος, εἰρήνης χωριζούσης Θεοῦ (Γρηγόριος Ναζιανζηνός Oμ. 2.87. PG 35, 488c). Προηγείται, συνεπώς, η ομοφροσύνη και ακολουθεί η ειρήνη
. Στο Β‘ Κορ. 13, 11 σημειώνεται πρώτα τὸ αὐτὸ φρονεῖτε, εἰρηνεύετε, καὶ ὁ θεὸς τῆς ἀγάπης καὶ εἰρήνης ἔσται μεθ᾽ ὑμῶν (πρβλ. Ρωμ. 12, 16. 15, 5. Φιλ. 2, 2. 3, 16. 4, 2). Στο Εφ. 4, 3. 13 οι πιστοί προτρέπονται να σπουδάζουν να τηρούν τὴν ἑνότητα τοῦ πνεύματος ἐν τῷ συνδέσμῳ τῆς εἰρήνης·  […] μέχρι καταντήσωμεν οἱ πάντες εἰς τὴν ἑνότητα τῆς πίστεως καὶ τῆς ἐπιγνώσεως τοῦ υἱοῦ τοῦ θεοῦ, εἰς ἄνδρα τέλειον, εἰς μέτρον ἡλικίας τοῦ πληρώματος τοῦ Χριστοῦ. 

3/ Ο χριστιανός βιώνει αυτήν τη σταυροαναστάσιμη ειρήνη στο μυστήριο της θείας Ευχαριστίας, το οποίο αποτελεί το κατεξοχήν μυστήριο της Ειρήνης. Σε αυτό το μυστήριο ανατρέπονται εκ βάθρων όλα τα συναισθήματα εκείνα που οδηγούν τον άνθρωπο στον πόλεμο. Ο άνθρωπος αισθάνεται ότι αγαπάται απεριόριστα από τον Θεό και ότι ο ίδιος δεν ζει εν τάφω, αλλά εκ τάφου. Αποκτά τη δυνατότητα να φάει και να πιει από κοινού με όλους τους χριστιανούς το ίδιο το Σώμα και το Αίμα του Ι. Χριστού ως φάρμακο αθανασίας και όχι όπιο ευθανασίας, αισθανόμενος πως θα ζήσει αύριο αιώνια και ότι αυτή η ζωή δεν μπορεί να σημαίνει απλά ύπαρξη, αλλά συνύπαρξη. 

Οι ιδεολογίες προσπαθούν να μεταμορφώσουν τους κανόνες του παιχνιδιού της κοινωνίας, χωρίς να μεταμορφώσουν τους ανθρώπους. Ένα άριστο παιχνίδι με τους αρτιότερους κανόνες τινάσσεται, όμως, στον αέρα, εάν οι παίκτες είναι άρρωστοι, φανατισμένοι. Ο χριστιανισμός προσπαθεί, δια των μυστηρίων και της άσκησης, να αλλάξει το κύτταρο της κοινωνίας, το νου και την καρδιά του ανθρώπου ώστε να αλλάξει και ο κόσμος. Σύμφωνα με τον Μ. Βασίλειο, η ειρήνη είναι καταρχήν η ευστάθεια του ηγεμονικού (Ομ. Ψ.28. PG. 29, 305) και συνδυάζεται με την λύση των θορύβων του κόσμου και την απαλλαγή από τους αόρατους πολεμίους. Ο κορυφαίος έβδομος μακαρισμός των ειρηνοποιών ως υιών του Θεού (Μτ. 5, 9-10), ακολουθεί τον μακαρισμό εκείνων που έχουν καθάρει τον καθρέπτη της καρδιάς τους και συνοδεύεται από την επαγγελία του πολέμου, του διωγμού και του ακατάσχετου μίσους από τον κόσμο και τον διάβολο. Αυτό το στοιχείο εξαίρεται και στο Ιω. 16, 33: ταῦτα λελάληκα ὑμῖν ἵνα ἐν ἐμοὶ εἰρήνην ἔχητε. ἐν τῷ κόσμῳ θλῖψιν ἔχετε· ἀλλὰ θαρσεῖτε, ἐγὼ νενίκηκα τὸν κόσμον. Ο Ωριγένης μάλιστα προσθέτει το παράδοξο ότι όταν μας μισεί ο κόσμος, τότε παραδόξως εἰρήνην ἄγομεν (Κατά Κελσ. 8.70).

4/ Η ειρήνη, συνεπώς, του Ι. Χριστού προϋποθέτει τον αδυσώπητο πόλεμο όχι όμως ενάντια στον αμαρτωλό, αλλά στην αμαρτία και το διάβολο. Αυτό αποτυπώνεται ανάγλυφα στο Εφ. 6, 10-20: 

Τοῦ λοιποῦ ἐνδυναμοῦσθε ἐν κυρίῳ καὶ ἐν τῷ κράτει τῆς ἰσχύος αὐτοῦ. ἐνδύσασθε τὴν πανοπλίαν τοῦ θεοῦ πρὸς τὸ δύνασθαι ὑμᾶς στῆναι πρὸς τὰς μεθοδείας τοῦ διαβόλου· ὅτι οὐκ ἔστιν ἡμῖν ἡ πάλη πρὸς αἷμα καὶ σάρκα͵ ἀλλὰ πρὸς τὰς ἀρχάς͵ πρὸς τὰς ἐξουσίας͵ πρὸς τοὺς κοσμοκράτορας τοῦ σκότους τούτου͵ πρὸς τὰ πνευματικὰ τῆς πονηρίας ἐν τοῖς ἐπουρανίοις. διὰ τοῦτο ἀναλάβετε τὴν πανοπλίαν τοῦ θεοῦ͵ ἵνα δυνηθῆτε ἀντιστῆναι ἐν τῇ ἡμέρᾳ τῇ πονηρᾷ καὶ ἅπαντα κατεργασάμενοι στῆναι. 

στῆτε οὖν περιζωσάμενοι τὴν ὀσφὺνῃ ὑμῶν ἐν ἀληθείᾳ͵ καὶ ἐνδυσάμενοι τὸν θώρακα τῆς δικαιοσύνης͵ καὶ ὑποδησάμενοι τοὺς πόδας ἐν ἑτοιμασίᾳ τοῦ εὐαγγελίου τῆς εἰρήνης͵ ἐν πᾶσιν ἀναλαβόντες τὸν θυρεὸν τῆς πίστεως͵ ἐν ᾧ δυνήσεσθε πάντα τὰ βέλη τοῦ πονηροῦ [τὰ] πεπυρωμένα σβέσαι· καὶ τὴν περικεφαλαίαν τοῦ σωτηρίου δέξασθε͵ καὶ τὴν μάχαιραν τοῦ πνεύματος͵ ὅ ἐστιν ῥῆμα θεοῦ͵ διὰ πάσης προσευχῆς καὶ δεήσεως προσευχόμενοι ἐν παντὶ καιρῷ ἐν πνεύματι͵ καὶ εἰς αὐτὸ ἀγρυπνοῦντες ἐν πάσῃ προσκαρτερήσει καὶ δεήσει περὶ πάντων τῶν ἁγίων͵ καὶ ὑπὲρ ἐμοῦ͵ ἵνα μοι δοθῇ λόγος ἐν ἀνοίξει τοῦ στόματός μου͵ ἐν παρρησίᾳ γνωρίσαι τὸ μυστήριον τοῦ εὐαγγελίου ὑπὲρ οὗ πρεσβεύω ἐν ἁλύσει͵ ἵνα ἐν αὐτῷ παρρησιάσωμαι ὡς δεῖ με λαλῆσαι.
Τέλος αδελφοί μου να ενδυναμώνεσθε από τον Κύριο και από την ισχυρή δύναμή του. Φορέστε την πανοπλία (δηλ. τον πλήρη και βαρύ εξοπλισμό) του Θεού
, για να μπορέσετε να αντιμετωπίσετε τις πανουργίες του διαβόλου. Γιατί η πάλη μας δεν είναι με ανθρώπους, αλλά με τις αρχές, τις εξουσίες
, τους σκοτεινούς κοσμοκράτορες αυτής της ζωής, με τα πονηρά πνευματικά όντα, για την κατάκτηση των επουρανίων. Γι’ αυτό φορέστε την πανοπλία του Θεού, για να μπορέσετε να αντισταθείτε κατά την πονηρή ημέρα και εκτελώντας όλα αυτά να αναδειχθείτε νικητές. Σταθείτε λοιπόν σε θέση μάχης, αφού (α) φορέστε στη μέση σας τη φαρδιά στρατιωτική ζώνη, την αλήθεια της αποκαλύψεως του Κυρίου
, και (β) φορέστε το θώρακα της αρετής (που προφυλάσσει το στήθος και τα νώτα) και (γ) βάλετε στα πόδια σας σαν άλλα υποδήματα, την ετοιμότητα να διακηρύξτε το χαρμόσυνο μήνυμα της ειρήνης (!). Και μαζί με όλα σηκώστε (ε) τη μεγάλη επιμήκη ασπίδα της πίστεως, με την οποία θα μπορέσετε να σβήστε όλα τα πύρινα βέλη του Πονηρού. Λάβετε (ς) και την περικεφαλαία της σωτηρίας και (ζ) το μαχαίρι (το κοντό ξίφος) του Πνεύματος, που είναι ο λόγος του Θεού
. Και με κάθε είδος προσευχής και δεήσεως να προσεύχεσθε πάντα με την έμπνευση του Πνεύματος. Και γι’ αυτό το έργο να αγρυπνείτε με κάθε επιμονή και παράκληση για όλους τους χριστιανούς. Και για μένα, για να μου δίνεται λόγος, όταν ανοίγω το στόμα μου, ώστε με θάρρος να γνωστοποιήσω το μυστήριο του Ευαγγελίου.

Σημειωτέον ότι ο ‘πολεμικός αυτός παιάνας’ επισφραγίζει εκείνη την παύλεια επιστολή, την προς Εφεσίους, η οποία κατεξοχήν διαπραγματεύεται την διά του Ι. Χριστού επίτευξη της κοσμικής ειρήνης. Ακολουθεί αμέσως μετά τις οδηγίες που αναφέρονται στις κρίσιμες σχέσεις δούλων και κυρίων (6, 1-5)
, προκειμένου να διατρανώσει ότι η πάλη στο χριστιανισμό δεν είναι ταξική, ούτε εθνικοαπελευθερωτική. Ενώ η κοινότητα του Κουμράν ετοιμαζόταν να διεξάγει μαζί με τα αγγελικά τάγματα τον Πόλεμο όχι μόνον εναντίον του Βελίαρ, αλλά και εναντίον των Ρωμαίων, ο Παύλος ξεκαθαρίζει ότι ο αγώνας μας δεν είναι εναντίον των κακών «αφεντικών» ή των «αμαρτωλών και άθεων δυναστών», αλλά μόνον εναντίον του διαβόλου, τον οποίο χαρακτηρίζει με πολλούς χαρακτηρισμούς, προκειμένου να τονίσει την επίγεια δύναμη και ποικιλομορφία του. 

Τα θεϊκά όπλα (από τα οποία απουσιάζουν οι περικνημίδες και το δόρυ) χωρίζονται μάλιστα σε δυο τριάδες. Στο τέλος κάθε τριάδος βρίσκεται ένα επιθετικό μέσον (υποδήματα =ευαγγελισμός/ μάχαιρα του Πνεύματος = ρήμα Θεού), κάτι που σημαίνει ότι ο Χριστιανός δεν αντιστέκεται στην αμαρτία παθητικά, αλλά ενεργητικά (δεξιά όπλα) με τη διακήρυξη του λόγου του Θεού, η οποία συνοδεύεται με μια ιδιότυπη πορεία ειρήνης εν μέσω πολέμου. Μόνον εάν πολεμούμε τον διάβολο, ειρηνεύουμε με τον Θεό. Ενώ μάλιστα παραδόξως απουσιάζει οποιαδήποτε αναφορά στην ελπίδα και ιδίως στην αγάπη
, εξαίρεται στο τέλος η επίμονη άγρυπνη προσευχή υπέρ όλων των αγίων, η οποία αποτελεί τη μεγαλύτερο όπλο σε αυτόν τον ασύμμετρο αόρατο πόλεμο, που διεξάγει ο χριστιανός. 

Με όλες αυτές τις παραινέσεις καταπολεμείται η ενθουσιαστική εσχατολογία, η αντίληψη δηλ. ότι η εσχατολογική νίκη είναι τετελεσμένη και ότι η σωτηρία έχει ήδη επιτευχθεί. Μπορεί όλα τα όντα (και οι αγγελικές δυνάμεις) να έχουν υποταχθεί ήδη στο Χριστό (1, 19-22) και στο σώμα του την Εκκλησία (2, 5-6). οι Χριστιανοί, όμως πρέπει να αγωνιστούν και οι ίδιοι για να θριαμβεύσουν. Έτσι η ίδια η Εκκλησία είναι στο σύνολό της ταυτόχρονα στρατευομένη και θριαμβεύουσα.

ΠΡΟΣ ΦΙΛΗΜΟΝΑ (Φιλήμ.) ΠΑΥΛΟΣ ΚΑΙ ΣΚΛΑΒΙΑ
Α. ΕΙΣΑΓΩΓΙΚΑ
Πρόκειται για τη συντομότερη επιστολή του Αποστόλου των Εθνών η οποία απαιτεί μόνον ένα «φύλλο» παπύρου. Αφορά σε μια «ιδιωτική» υπόθεση: την επανένταξη ενός σκλάβου, του Ονήσιμου, στον οίκο του Φιλήμονα, ο οποίος όπως εξάγεται από το περιεχόμενο της επιστολής (την Εκκλησία που συναζόταν στον οίκο του, την ανάπαυση που πρόσφερε στους αδελφούς) διέθετε οικονομική άνεση και κοινωνική επιφάνεια στην μικρή πόλη των Κολοσσών
. Σήμερα αμφισβητείται το σενάριο που κυριαρχούσε στις Εισαγωγές του συγκεκριμένου βιβλίου ότι ο Ονήσιμος δραπέτευσε από το σπίτι του κυρίου του και τελικά βρέθηκε για άγνωστο λόγο κοντά στον Π.
. Αυτή η ενέργεια θεωρούνταν άκρως επιλήψιμη, υπήρχε ειδική αστυνομία (οι fugitivarii) που εκμισθωνόταν για την εύρεση τέτοιων περιπτώσεων ενώ και οι τιμωρίες που επιβάλλονταν κατόπιν, εάν δεν επιλεγόταν η παραδειγματική για τους υπόλοιπους σκλάβους θανάτωση, ήταν εξοντωτικές (χάραγμα με την επιγραφή κάτεχέ με φεύγω Σχόλια στον Αισχίνη 2.79…). Απ’ όσα αναφέρει ο Π. εξάγεται σήμερα το συμπέρασμα ότι μάλλον προέκυψε πρόβλημα στις σχέσεις των δύο και οικονομική ζημιά για τον Φιλήμονα
. Γι’ αυτό και ζητήθηκε από τον Ονήσιμο η μεσιτεία του Π.. Το ερώτημα βέβαια που προκύπτει είναι εάν άραγε ήταν δυνατόν ο δούλος να χωρισθεί (όπως σημειώνει η Φιλήμ.) έτσι απλά του αφεντικού του για να αναζητήσει μεσολάβηση. Προσωπικά θεωρώ ότι η παρέμβαση του Αποστόλου των Εθνών είναι τόσο ευγενική (αφού αποφεύγει να αναμοχλεύσει καταστάσεις που πόνεσαν τον αποδέκτη) ώστε δεν πρέπει ν’ αποκλειστεί το κλασικό σενάριο.

Ο Απόστολος μεσιτεύει για την αποκατάσταση υποσχόμενος στον επίλογο ότι θα τον αποζημιώσει εκείνος. Ως αφορμή της φυγής του Ονήσιμου από τις Κολοσσές δεν είναι πιθανότατα η σκληρότητα του κυρίου του, καθώς τότε ο Π. θα τον κατέκρινε και «ζωγράφιζε» το παράδειγμα του Εσταυρωμένου. Ο ίδιος ο Απόστολος των Εθνών αναγνωρίζει ότι ο Φιλήμων έχει σπλάχνα και ότι ο δούλος στο παρελθόν ήταν άχρηστος σε αντίθεση με το νῦν που επιστρέφει εύχρηστος. 
Από τη δηκτική απάντηση του Ι. Χρυσοστόμου συνάγεται ότι και στην εποχή του υποτιμούσαν και εγκαλούσαν τη συγκεκριμένη επιστολή επειδή ασχολείται με μικρά, ευτελή και ανούσια για τη θεολογία πράγματα:  Ἀλλ΄ ἐπειδή τινές φασι͵ περιττὸν εἶναι τὸ καὶ ταύτην προσκεῖσθαι τὴν ἐπιστολὴν͵ εἴ γε ὑπὲρ πράγματος μικροῦ ἠξίωσεν ὑπὲρ ἑνὸς ἀνδρὸς͵ μαθέτωσαν ὅσοι ταῦτα ἐγκαλοῦσιν͵ ὅτι μυρίων εἰσὶν ἐγκλημάτων ἄξιοι. […] Αλλ΄ ἐπειδὴ μὴ ἴσασιν οἱ πλείους τὸ κέρδος τὸ ἐντεῦθεν͵ διὰ τοῦτο μέμφεσθαι ἐπιχειροῦσιν (PG. 62.702.18). Ίσως κι ένας «ενδόμυχος» λόγος υποτίμησης της συγκεκριμένης επιστολής η οποία απουσιάζει από τον Βατικανό Κώδικα αλλά και τον αρχικό κανόνα της Συριακής Εκκλησίας (όχι όμως και από τον Μαρκίωνα), ήταν η εικόνα της «μητρικής διάστασης» του αποστόλου (που δεν συνάδει με το μοντέλο του αγέρωχου ηγέτη) αλλά και η άνευ βίας ανατροπή του θεσμού της δουλείας (στο πλαίσιο της αγάπης και της ελευθερίας που βιώνει ο Χριστιανισμός) σε μια κοινωνία που ήταν και την εποχή των Πατέρων αλλά και είναι μέχρι σήμερα  αγκιστρωμένη σε πατριαρχικούς θεσμούς εκμετάλλευσης και εξάρτησης. Είναι όντως θαυμαστό ότι στην πιο μικρή επιστολή του Αποστόλου των Εθνών είναι με μοναδικό τρόπο αποτυπωμένα η ευγένεια και το βάθος της καρδιάς ή μάλλον των «σπλάχνων» του (όρος που απαντά τρεις φορές σ’ ένα μικρό κείμενο μόλις 328 λέξεων), η έξυπνη στρατηγική/(πανουργία κατά τις Παροιμίες) που επιστρατεύει για να επιτύχει το στόχο του (χωρίς να στέλνει «εγκυκλίους» με επιταγές και χωρίς να μειώνει το ανεπανάληπτο ανθρώπινο πρόσωπο, ούτε τον Φιλήμονα αλλά ούτε τον Ονήσιμο) αλλά και το γεγονός ότι το πρόβλημα και η αποκατάσταση του αδελφού γίνεται υπόθεση όλης της τοπικής (και όχι μόνον) Εκκλησίας. Ας σημειωθεί ότι στις Επιστολές της Αιχμαλωσίας Κολ. και Εφ. ο Π. δεν θεωρεί αντιλαμβάνεται πλέον Εκκλησία επί τη βάσει της τοπική Σύναξης των αγίων αλλά με την προοπτική της ανακεφαλαίωσης ολόκληρου του Σύμπαντος με κεφαλή τον Χριστό
. Κι όμως παρά αυτή τη συμπαντική αντίληψη περί Εκκλησίας, το ενδιαφέρον και η αγωνία δεν παύουν να περιστρέφονται γύρω από τον «ελάχιστο» αδελφό, καθώς κατά την πράξη της δημιουργίας κάθε ανθρώπου κατ’ εικόνα και καθ’ ομοίωση Θεού, «ὁ Ποιητὴς ἡμῶν  ἐπαναλαμβάνει, κυρίως εἰπεῖν, Ἑαυτὸν»
.  Γι’ αυτό και τελικά η αρχέγονη Εκκλησία διέσωσε τη συγκεκριμένη επιστολή θεωρώντας την προφανώς ως μνημείο της αγάπης και της ευγένειας που επεδείκνυε ο Απόστολος των Εθνών.Τον ίδιο ζήλο για την επίλυση των προβλημάτων (ακόμη και των ποταπών κοσμικών-καθημερινών) και την ίδια εκκλησιοποίηση επιδεικνύουν και σήμερα οι αληθινές Συνάξεις-Ενορίες
 αλλά και οι πραγματικά πνευματικοί άνδρες που μεριμνούν και για τα «ευτελή και ανούσια». 
Προκύπτει επίσης το εξής ερώτημα για τον παραλήπτη: Σύμφωνα πάλι με τον μεγαλύτερο ερμηνευτή του Π.: ο Φιλήμων ἀνήρ τις τῶν θαυμαστῶν καὶ γενναίων (ὅτι γὰρ θαυμαστὸς ἦν͵ δῆλον ἀπὸ τοῦ καὶ τὴν οἰκίαν αὐτοῦ πᾶσαν εἶναι πιστὴν͵ καὶ οὕτω πιστὴν͵ ὡς καὶ Ἐκκλησίαν αὐτὴν ὀνομάζεσθαι. Διὰ τοῦτο καὶ γράφων ἔλεγε· «Καὶ τῇ κατ΄ οἶκόν σου Ἐκκλησίᾳ». Μαρτυρεῖ δὲ αὐτῷ καὶ πολλὴν ὑπακοὴν͵ καὶ ὅτι σπλάγχνα τῶν ἁγίων ἀνεπέπαυτο εἰς αὐτόν. Καὶ αὐτὸς δὲ γράφων ἐν ταύτῃ τῇ ἐπιστολῇ παρήγγελλεν αὐτῷ ἑτοιμάσαι ξενίαν. Οὕτω μοι δοκεῖ καταγώγιον εἶναι ἁγίων ἡ οἰκία ἡ ἐκείνου πάντων ἕνεκεν). (62.701.30). Ένας τέτοιος άνδρας του οποίου η οικία ήταν τόσο πιστή ώστε να ονομάζεται Εκκλησία πώς διέθετε δούλους οι οποίοι όπως αποδεικνύεται και από την περίπτωση του Ονησίμου δεν ήταν χριστιανοί (αφού αυτός βαπτίστηκε από τον Π.) και δεν ήταν επίσης απόλυτα αρμονική η συμβίωσή τους;
 Σ’ αυτό το σημείο πρέπει να τονισθεί ότι δεν πρέπει παραλληλίζεται η δουλεία των ελληνορωμαϊκών χρόνων με τη σκλαβιά που βίωσαν οι νέγροι της Δυτ. Αφρικής στην Αμερική τον 18ο και 19ο αι.. Σε αρκετές περιπτώσεις στην εποχή του Π. (όπου ήταν δημοφιλείς οι στωικές αντιλήψεις περί φυσικής ισότητας όλων των ανθρώπων) οι δούλοι ήταν και οι ίδιοι ενταγμένοι στα γρανάζια της εξουσίας
 ενώ είχαν και την ευκαιρία να διαχειρίζονται κεφάλαια των κυρίων τους με τέτοιο τρόπο ώστε να αποκτούν την ελευθερία τους μέσω της διαδικασίας της (δήθεν) από-λύτρωσης από μία θεότητα: κατέβαλλαν εκείνοι τα λύτρα στο αφεντικό τους αλλά τυπικά τους απελευθέρωνε η «προστάτις» τους. Πολλοί όμως ακόμη και απελέυθεροι προτιμούσαν να μείνουν υπό την αιγίδα του τέως κυρίου τους καθώς οι συνθήκες ήταν δυσμενείς για την ατομική επιβίωση. Στο Ιερό της Μητρός Θεών Αυτόχθονος στη Λευκόπετρα κοντά στη Βέροια το 1965 ανευρέθηκαν 130 επιγραφές που μνημονεύουν απελευθερώσεις-λυτρώσεις δούλων (κυρίως γυναικών):

Ἀντίγονος Παραμό/νου

ἐχαρισάμην πε/

δάριον ὀνόματι Ἀλέ/

ξανδρον, τὸ καὶ ἠγόρασα,

μητρί θεῶν Αυτόχ/

θονι, ἱερωμένου/

Ιουλιανού Δημη/

τρί(ου), ἐπιμελουμένου/

Αὐρηλίου Ἀμυντια/

νοῦ

Κατωτέρω παρατίθεται ένα συμφωνητικό – συμβόλαιο (που υπογράφηκε 11η Σεπτέμβριου του 94 μ.Χ. P. Pay. 110) μεταξύ ενός κυρίου, του Λούκιου Βελλιήνου, και ενός δούλου, του Γέμελλου Επαγαθού, ο οποίος διαχειρίζεται ένα συγκεκριμένο κεφάλαιο (Peculium) «εκπροσωπώντας» και προάγοντας τα συμφέροντα του αφεντικού
:
Λούκιος1 Βελλιη̂νος2 Γέμελλος  ̓Επαγαθω̂ι τω̂ι ἰδίωι χαίρειν. 

εὐ̂ ποιήσεις κομισάμενός μου τὴν [ἐ]πιστ[ο]λὴν (= να είσαι καλά όταν λάβεις την επιστολή)
ἀναγκάσας 5ἐκχω̣σθη̂ναι τὸ ἐν αὐτω̂ι κόπριον
 ἵνα καταβ[ο]λαι̂ον (= αποθήκη σιτηρών) γένηται  ὃ λέγεις ταμιε[ι̂]ον3 (= αποθήκη), 

κ[α]ὶ τὰ κύκλωι του̂ ἐλαιουργείου4 (=ελαιοτριβείο) ἔξωθεν σκάψον ἐπὶ βάθος 

ἵνα μὴ εὐυπέρβατον5 ἠ̂ι τὸ ἐλαιούργιον, 

καὶ χώρισον τὸ κόπριον (= κοπριά) εἰς τὴν κοπρηγίαν (= για να γίνει το λίπασμα), 

καὶ λιμναζέτωσαν ἡμω̂ν τοὺς κλήρους πάντας (= όλοι οι δούλοι να ποτίσουν τα χωράφια μας)

ἵ[ν]α τὰ πρόβατα ἐκει̂ κοιμηθη̂ι, 

καὶ το[ὺ]ς ἐ[λαι]ω̂νας τὸ δεύτερον 15[ὕ]δω[ρ] ποτ[ισ]άτωσαν6 , 

καὶ διάβα εἰς Διον[υ]σιά[δα] καὶ γνω̂θι εἰ πεπότισται ὁ [ἐ]λαιὼν δυσὶ ὕδασι καὶ δεδι- [κ]ράν[ισται (σκάφτηκε γύρω ), 

εἰ] δέ̣ τ̣ι̣ μὴ ποτισθήτω7 κ̣α̣ὶ ε̣ν̣[.]τ̣ε.[..].. ἀσφαλω̂ς δικρανισ- 20[θ]η̣̂ μ̣[..]κ̣.α.[.] αὐτοὺς διαπέσηι, 

καὶ [δ]οὺς .[... κα]ὶ̣ Ψέλλον τοὺ8 σιτολόγους [.].υχ.[.. καὶ] Χαιρα̂ν τὸν γρ(αμματέα) τω̂ν ≥ωρ[γω̂ν 
καὶ]  ̔Ηρακλα̂ν (δραχμὰς) 90 καὶ τόκους, καὶ Χα[ιρα̂]ν [τό]ν ποτε πράκτορα (δραχμὰς) 24, 

25καὶ Διδα̂ν [.]δ̣ου̣ν τιμ(ὴν) κριθ(η̂ς) (δραχμὰς) 240 καὶ τόκ(ους), 

καὶ  ̔́Ηρωνα τόν ποτε ἡγούμ(ενον) τόκ(ους) (ἐτω̂ν) 2 (δραχμὰς) 

120. καὶ τὰς θύρας ἐπιστησάτωσαν (να ταιριάξουν) οἱ τέκτονες (= ξυλουργοί): 
πέμπω δέ σοι τὰ σχοινία (= μέτρα).

 τὰς δὲ ὠλένας του̂ ἐλαιουργίου 30δ[ι]πλα̂ς ποίησον, τὰς δὲ τω̂ν καταβολα[ί]ω(ν) ἁ[π]λα̂ς. 

ἔρρωσο. (ἔτους) 14 Αὐτοκράτορος Καίσαρος Δομιτιανου̂ [Σ]εβασ[του̂ Γερμ]ανικου̂,

14  μηνὸς Γερμανικου̂ 

14. μὴ οὐ̂ν [ἄ]λλως ποιήσῃς. 

35ἀπόδος  ̓Επαγαθῳ̂ ἀπὸ Λουκίου Βελλιήνου9 Γεμέλλου.

Το όνομα Ονήσιμος (= ωφέλιμος) ήταν σύνηθες όνομα για σκλάβους, όπως και τα ονόματα Χρηστός (= αγαθός), Κάρπος (= καρποφόρος) κ.ά.. Απ’ αυτό (το όνομα) εξάγουμε το συμπέρασμα ότι ο συγκεκριμένος γεννήθηκε δούλος και  προερχόταν μάλλον από τη Φρυγία, η οποία είχε αρνητική φήμη για το ποιόν των δούλων. Μάλλον δεν εργαζόταν σε αγρούς όπως ο προαναφερθείς Επαγαθός αλλά σε οικία. Η επιστολή μάλλον συγγράφηκε το 60-61 μ.Χ. από την Ρώμη μετά την προκαταρκτική δίκη του Π. και όταν ήδη κοντά του έχουν σπεύσει ο Τιμόθεος αλλά και άλλοι συνεργάτες του (που μνημονεύονται στο τέλος της Φιλήμ.), γεγονός που πρόσφερε εξαιρετική παρηγοριά και άλλαξε την πρότερη αρνητική διάθεση του αιχμαλώτου Αποστόλου όπως αυτή αποτυπώνεται στη Β’Τιμ.. Έχει εκφραστεί και η άποψη ότι η επιστολή γράφτηκε το 54-55 μ.Χ. στην Έφεσο όπου ήταν πιο φυσικό να προστρέξει ο Ονήσιμος αφού απέχει από τις Κολοσσές 180 χλμ.
. Στην πρωτεύουσα της Ιωνίας, όμως, ο Π., ο οποίος αυτοχαρακτηρίζεται ως πρεσβύτερος (που σύμφωνα με τον Φίλωνα Περί Κοσμοποιίας 105 [επί τη βάσει του συγγράμματος του Ιπποκράτη Περὶ ἑβδομάδων] συνεπάγεται ότι είχε ηλικία 50-56 ετών)  αντιμετώπισε θανάσιμο κίνδυνο και είναι αμφίβολο εάν είχε το χρόνο αλλά και το πλαίσιο (τις συνθήκες) για ν’ «αναγεννήσει» τον Ονήσιμο μέσω της κατήχησης και της βάπτισης. Επιπλέον στην Α’ Κορ. που συγγράφηκε επίσης από την Έφεσο και αντιμετωπίζεται επίσης η πρόκληση της δουλείας ο Απόστολος αντιμετωπίζει το θέμα επί τη βάσει της οσονούπω (σύντομης) έλευσης του Κυρίου που σχετικοποιεί τα πάντα (το γάμο και τη δουλεία). Τέτοια επιχειρηματολογία δεν απαντά στην Φιλήμ. Σημειωτέον ότι το 61 μ.Χ. η κοιλάδα του Λύκου (όπου βρίσκονται η Λαοδίκεια και η Ιεράπολις) συγκλονίστηκε από σεισμό
 και η πόλη εξαφανίζεται από το προσκήνιο. 
Επίσης η Φιλήμ. μάλλον συγγράφηκε σε συνδυασμό προς την Προς Κολοσσαείς την οποία επίσης κομίζει ο Ονήσιμος συνοδεύοντας τον κατεξοχήν «ταχυδρόμο» και «αγγελιοφόρο» του Π. όσο αυτός βρισκόταν στη φυλακή: τον Τυχικό. Το όνομα του Ονήσιμου συνοδεύεται από τους επαινετικούς χαρακτηρισμούς πιστός (με την έννοια του πιστός στον Κύριο αλλά ίσως και του αξιόπιστος) και αγαπητός αδελφός (αφού πλέον είναι βαπτισμένος όπως και ο αγαπητός αδελφός Τυχικός). Επιπλέον ἐστιν ἐξ ὑμῶν. Το γεγονός ότι κομίζει την επιστολή επίσης αποκαθιστά δημόσια το κύρος και την τιμή του (honour) καθώς ο «ταχυδρόμος» (ο οποίος μάλιστα θα διέμενε στον προορισμό σε αντίθεση προς τον Τυχικό) μετέφερε πληροφορίες για τον Αποστολέα, διαβίβαζε προφορικές οδηγίες του και αναλάμβανε τη διερμηνεία της επιστολής (όπως για παράδειγμα έπραξε πιθανότατα η Φοίβη με την Προς Ρωμαίους): Τὰ κατ᾽ ἐμὲ πάντα γνωρίσει ὑμῖν Τύχικος ὁ ἀγαπητὸς ἀδελφὸς καὶ πιστὸς διάκονος καὶ σύνδουλος ἐν Κυρίῳ, ὃν ἔπεμψα πρὸς ὑμᾶς εἰς αὐτὸ τοῦτο, ἵνα γνῶτε τὰ περὶ ἡμῶν καὶ παρακαλέσῃ τὰς καρδίας ὑμῶν, σὺν Ὀνησίμῳ τῷ πιστῷ καὶ ἀγαπητῷ ἀδελφῷ, ὅς ἐστιν ἐξ ὑμῶν· πάντα ὑμῖν γνωρίσουσιν τὰ ὧδε (Κολ. 4, 7-9). Δεν αποκλείεται ο Ονήσιμος να μετέφερε μαζί με τον Τυχικό πρώτα την επιστολή στον Φιλήμονα και μετά όταν συγκεντρώθηκε την Κυριακή η Εκκλησία στον οίκο του (Φιλήμονα) να διαβάστηκε μαζί της και η Προς Κολοσσαείς, η ο ποία είναι προορισμένη να αναγνωσθεί και στη Λαοδίκεια. Και επειδή η τελευταία (επιστολή, η Κολ.) είναι «συνοπτική» της Προς Εφεσίους μάλλον οι δύο κομιστές έφεραν μαζί τους και την συγκεκριμένη εγκύκλια-«καθολική» παύλεια επιστολή για να αναγνωσθεί σε όλες τις Εκκλησίες της Ασίας.  
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Β. ΑΝΑΛΥΣΗ

Κατά τη σύνταξη ενός κειμένου, έστω κι αυτό είναι μια ιδιωτική/προσωπική επιστολή, είναι χρήσιμο να λαμβάνονται υπόψιν οι κανόνες της ρητορικής οι οποίοι γίνονταν αντικείμενο εκμάθησης κατά τη δευτεροβάθμια εκπαίδευση των ελληνορωμαϊκών και εφαρμόζονταν φυσικά καταρχάς για την προφορική Ομιλία αλλά με βεβαιότητα επηρέαζαν και το γραπτό λόγο. Σημειωτέον ότι και οι επιστολές ήταν προορισμένες να γίνουν αντικείμενο ακρόασης κατά τη Σύναξη. Σύμφωνα με τον Αριστοτέλη (Ρητ. 3,13-19 [1414α-β]), ο λόγος (που αποσκοπεί όπως και η συγκεκριμένη επιστολή στο να πείσει-στην πειθώ) συνίστατο από την παρουσίαση του θέματος (πρόθεσις) και την επιχειρηματολογία (πίστις) που πλαισιώνονται από το Προοίμιο και τον Επίλογο. Επί τη βάσει αυτής της διαίρεσης, τα μέρη της Ομιλίας (partes orationis) διαμορφώθηκαν ως εξής:

(1) exordium-initio (Πρό-λογος, Προοίμιο) 
,

(2) narratio (αφήγηση-διατύπωση του θέματος),

i. Propositio (Πρόθεσις)

ii. Divisio, partitio (Παρουσίαση της δόμησης) 

(3) argumentatio (πίστις-επιχειρηματολογία)


i. probatio, confirmatio (υπεράσπιση των επιχειρημάτων)


ii. confutatio, refutatio (αντίκρουση των κατηγοριών)

 (4) peroratio-conclusio (Επίλογος).

Σύμφωνα με τον Αριστοτέλη (Ρητ. 1.2.3 135α [1356a.10 1356b-8]) στην επιχειρηματολογία εντάσσονται τα εξής τρία μέσα, προκειμένου να επιτευχθεί ἡ πίστις, η αξιοπιστία: α) το ήθος του Ομιλητή, το οποίο αναφέρεται και στο πρόσωπο αλλά και στον λόγο του, β) το πάθος, η διάθεση – συγκίνηση του ακροατηρίου και γ) ο λόγος, τ.ε. η δομή και η επιχειρηματολογία η οποία βασίζεται σε τεκμήρια ή σημεία. Το ήθος, το πάθος και ο λόγος σύμφωνα με τον Κικέρωνα, συνάδουν με τα τρία λειτουργήματα του Ρήτορα: τη διδασκαλία, την ψυχαγωγία και την πειθώ. Ο ρήτορας χρησιμοποιούσε εξωτερικά τεκμήρια και εσωτερικά επιχειρήματα, τα οποία έπρεπε να «ανα-καλύψει» και να διατυπώσει. Σ’ αυτό το πλαίσιο είχε τη δυνατότητα να επιστρατεύσει επαγωγικά παραδείγματα και απαγωγικά ενθυμήματα
. Συχνά εφαρμοζόταν η στρατηγική της Insinuatio, της αποκάλυψης του στόχου της Ομιλίας με τρόπο προοδευτικό, κεκαλυμμένο και έμμεσο. 

Συνεπώς στη συγκεκριμένη επιστολή το ενδιαφέρον μας εστιάζεται στο ήθος του Π. (στην αυτοπαρουσίασή του), στη δομή και την επιχειρηματολογία της επιστολής του αλλά και στο πώς συγκινεί τον Φιλήμονα προκειμένου  να επιτύχει το σκοπό του: την επανένταξη του Ονήσιμου στην οικία του και μάλιστα όχι ως σκλάβου αλλά ως ισότιμου αδελφού και συνεργάτη.

εισαγωγη
Πρωτόκολλο-Präskript
Παῦλος δέσμιος Χριστοῦ Ἰησοῦ καὶ Τιμόθεος ὁ ἀδελφὸς 

Φιλήμονι τῷ ἀγαπητῷ καὶ συνεργῷ ἡμῶν  

2καὶ Ἀπφίᾳ τῇ ἀδελφῇ (πρβλ. Φοίβη Ρωμ. 16, 1) 

καὶ Ἀρχίππῳ τῷ συστρατιώτῃ ἡμῶν (πρβλ. Επαφρόδιτος Φιλ. 2, 25. 4, 3) 
καὶ τῇ κατ᾽οἶκόν σου Ἐκκλησίᾳ (30-35 μέλη), 
Προοίμιο-Proömium
3χάρις ὑμῖν καὶ εἰρήνη ἀπὸ θεοῦ πατρὸς ἡμῶν καὶ κυρίου Ἰησοῦ Χριστοῦ.  
Εσχατόκολο-Postscript 
23  Ἀσπάζεταί σε Ἐπαφρᾶς ὁ συναιχμάλωτός μου ἐν Χριστῷ Ἰησοῦ,

24  Μᾶρκος, Ἀρίσταρχος, Δημᾶς, Λουκᾶς, οἱ συνεργοί μου.

25  Ἡ χάρις τοῦ Κυρίου Ἰησοῦ Χριστοῦ μετὰ τοῦ πνεύματος ὑμῶν.
1. α) Το δέσμιος Χριστού Ιησού (το οποίο υποκαθιστά στο Προοίμιο τους συνήθεις στις επιστολές παύλειους τίτλους απόστολος ή δούλος του Κυρίου) υπογραμμίζει το ήθος τού αποστολέα. Χρησιμοποιείται για να προκληθεί στον ελεύθερο Φιλήμονα σεβασμός απέναντι στον παραλήπτη γι’ αυτό και η ίδια ακριβώς φράση επαναλαμβάνεται στον πυρήνα τού Κυρίως Σώματος σε συνδυασμό με το όνομα Παύλος, τον όρο πρεσβύτης και τη φράση ὃν ἐγέννησα ἐν τοῖς δεσμοῖς. Συνολικά πέντε φορές ο Π. αναφέρεται στη Φιλήμονα στα δεσμά του (1.9.10.13.23.  πρβλ. Φιλ. 1, 7). Και στον επίλογο της  Γαλ.
 ο Π. ως μέγιστη απόδειξη του κύρους και της αποστολικότητάς του προβάλλει σε αυτούς που τον αμφισβητούν τα στίγματα του Κυρίου που περιφέρει στο σώμα του. Σημειωτέον ότι στα ελληνορωμαϊκά χρόνια ήταν εξόχως τιμητικό να είναι κάποιος δούλος μιας θεότητας και να περιφέρει τα σημεία αυτής μιμούμενος την πορεία της. Συνεπώς το γεγονός ότι ο αποστολέας όπως με έμφαση σημειώνει η Προς Κολοσσαείς ανταναπληρώνει τα ίδια τα παθήματα του Ιησού (1, 24)
 του προσδίδει κύρος αλλά και συναισθηματικά «σκλαβώνει» τον παραλήπτη. Συνεπώς το δέσμιος Ἰησοῦ Χριστοῦ σημαίνει χάριν τού Ι. Χριστού.  β) Επιπλέον με το δέσμιος ο αποστολέας προσοικειώνεται το στάτους του Ονησίμου, υπενθυμίζοντας ότι στο Χριστιανισμό ανατρέπεται πλήρως η πυραμίδα της ιεραρχικής κοινωνίας, αφού ο κύριος καλείται να γίνει διάκονος  (= έτσι ονομαζόταν ο δούλος που υπηρετούσε στις τράπεζες). Όπως σημείωνε και ο οικουμενικός Γέρων του 20ου αι., ο Σωφρόνιος του Έσσεξ
, το ιδεώδες πλέον εν Χριστώ δεν είναι η ανέλιξη, αλλά η ταπείνωση έως εσχάτων, αφού ο Ι. Χριστός βρίσκεται στο βάθος της αντεστραμμένης πυραμίδας συμπάσχοντας και αίροντας  την αμαρτία του κόσμου. Ο ίδιος τονίζει ότι όταν ο άνθρωπος συμπάσχει με τον Ιησού στη Γεθσημανή η καρδιά του πλατύνεται (πρβλ. Ψ. 4, 2: ἐν θλίψει ἐπλάτυνάς με) και αισθάνεται ως κύτταρο του Αδάμ μέτοχος του πάθους και της αγωνίας ολόκληρης της ανθρωπότητας ιδιαιτέρως αυτής που οδυνάται και ζει μακριά από τον Ιησού. Υπό αυτή την έννοια ο Π. όντας δέσμιος Χριστού αισθανόταν ιδιαίτερο δεσμό-εγγύτητα και με τον Ιησού αλλά και με υπάρξεις άχριστες αλλά και άχρηστες κατά κόσμον. Τα ίδια αισθήματα αισθάνονταν και οι παραλήπτες κατά την Ευχαριστία προ της οποίας προφανώς θα αναγινωσκόταν η Επιστολή. Άρα το δέσμιος Ἰησοῦ Χριστοῦ σημαίνει υπό του Ι. Χριστού αλλά και μαζί Του. Γι’αυτό και στον Επίλογο ο Επαφράς χαρακτηρίζεται συναιχμάλωτος ἐν Χριστῷ (στ. 23). γ) Η ίδια φράση σημαίνει επιπλέον ότι ο Π. αισθάνεται δεσμευμένος στο έργο του ευαγγελισμού που τον έχει προορίσει από την κοιλιά της μητέρας του ο Χριστός. Γι’ αυτό και στο Α’Κορ. σημειώνει: ἐὰν γὰρ εὐαγγελίζωμαι, οὐκ ἔστιν μοι καύχημα· ἀνάγκη γάρ μοι ἐπίκειται· οὐαὶ γάρ μοί ἐστιν ἐὰν μὴ εὐαγγελίσωμαι (9, 16). Αυτή η ανάγκη δεν έπαυσε και κατά τη διάρκεια της φυλάκισης και εκπληρώθηκε άριστα με τη μεταμόρφωση-αναγέννηση του Ονήσιμου. Σημειωτέον ότι πριν τη διετή φυλάκιση στη Ρώμη, ο Π. (ο οποίος είχε επιδείξει εξαιρετική κινητικότητα) έμεινε άλλα δύο χρόνια σε κατ’οίκον προορισμό στην Καισάρεια ενώ ήδη κατά την πορεία προς την Ιερουσαλήμ (όπου έγινε η σύλληψή του) αισθανόταν δεδεμένος (Πρ. 20, 22).
2. Ο Τιμόθεος ο αδελφός προστίθεται καθώς ήταν γνωστός στις Κολοσσές. Καταγόταν από τα κλίματα της Ασίας (Ικόνιο-Λύστρα), αποτελούσε προσωπική επιλογή του Π. (ο οποίος και τον έλαβε μαζί αφού πραγματοποίησε περιτομή για να μην σκανδαλίζονται οι Ιουδαίοι), τον είχε συνοδεύσει κατά την κορυφαία (δεύτερη) περιοδεία του στις κεντρικές πόλεις πέριξ του Αιγαίου και είχε πρωταγωνιστική θέση στην Έφεσο. Έτσι αποτελούσε το alter ego του Αποστόλου των Εθνών αφού ήταν ο πλέον προσφιλής συνεργάτης του. Αν και ο ίδιος ο Π. ελπίζει στον επίλογο προσωπικά να επισκεφθεί τον Φιλήμονα, σε περίπτωση απουσίας/θανάτου του ήταν ο μάρτυς όσων σχετικών γράφει ο Π. και της εκπλήρωσης αυτών.  Η μνεία συνεπώς του Τιμόθεου προκαλεί στον παραλήπτη έναν επιπλέον λόγο να εκπληρώσει το θέλημα του Π.. Ας σημειωθεί ότι σύμφωνα με τον Ιγνάτιο (Εφ. 1, 3. 2, 1. 6, 1) ένας Ονήσιμος διαδέχθηκε τον Τιμόθεο ως επίσκοπος Εφέσου
. Άλλωστε το γεγονός σκλάβοι να γίνονται επίσκοποι δεν ήταν άγνωστο στα Χρονικά της Πρώτης Εκκλησίας.
3. Ο ίδιος ο Φιλήμων ονομάζεται αγαπητός και συνεργάτης και των δύο (ἡμῶν) προφανώς διότι κοπίαζε για το Ευαγγέλιο όχι ως περιοδεύων αλλά εγκατεστημένος στις Κολοσσές. Ως παραλήπτες μνημονεύονται επίσης η Απφία η οποία ονομάζεται αδελφή χωρίς να συνοδεύεται ο όρος από κάποια γενική κτητική (όπως και ο Τιμόθεος!). Παραλήπτης είναι και ο Άρχιππος, ο οποίος ονομάζεται συστρατιώτης, όπως στο Φιλ. 2, 25. 4, 3 ο ιδρυτής της Εκκλησίας των Φιλίππων Επαφρόδιτος. Και οι δύο θεωρούνταν αρχικά μέλη της οικογένειας του Φιλήμονα (σύζυγος και γυιος), κάτι που σήμερα αμφισβητείται καθώς εν συνεχεία ο Π. σημειώνει και τῇ κατ’ οἶκον σου (και όχι ὑμῶν) Ἐκκλησία. Ιδίως η Απφία (το όνομά της προδίδει μάλλον καταγωγή από τη Φρυγία, γνωστή για τις προφήτισσες του Μοντανού), η οποία προφανώς όπως άλλες γυναίκες (Χλόη, Φοίβη στην Κόρινθο) διεδραμάτιζε σημαίνοντα ρόλο στην τοπική Εκκλησία, δεν μνημονεύεται επειδή ο Ονήσιμος δραπέτευσε ειδικότερα από την οικία στην οποία εκείνη ως γυναίκα και σύζυγος του Φιλήμονα προΐστατο. Συνεπώς υπέστη και η ίδια ζημιά από τη φυγή του. Παρεμβάλλεται μεταξύ των δύο ανδρών διότι ίσως ως γυναίκα είχε ιδιαίτερα «αντανακλαστικά» απέναντι στο θεσμό της δουλείας που επέβαλε η πατριαρχική κοινωνία. Αναμενόταν συνεπώς να συνηγορήσει ένθερμα στο αίτημα του Π.. 
4. Ο Άρχιππος μνημονεύεται και στον Επίλογο της Κολ. μετά την προτροπή να αναγνωσθεί η Επιστολή στην Εκκλησία των Λαοδικέων δεχόμενος μάλιστα υπόδειξη που ανακαλεί τις προεδοποιήσεις των Επιστολών της Αποκάλυψης: καὶ εἴπατε Ἀρχίππῳ· Βλέπε τὴν διακονίαν ἣν παρέλαβες ἐν Κυρίῳ, ἵνα αὐτὴν πληροῖς (4, 17). Συνεπώς δεν αποκλείεται να συνδεόταν ως πρεσβύτερος/επίσκοπος με την Εκκλησία της Λαοδίκειας (Αποστ. Διαταγές 7.46). Αυτή το 90 μ.Χ. θα γίνει αντικείμενο οξείας κριτικής από τον Ιωάννη ένεκα της χλιαρότητας και της αυτάρκειάς της (Απ. 3, 14-22)
. Εάν αυτό ισχύει, τότε η υπόθεση του Ονήσιμου δεν απασχολεί μόνο την κατ’ οίκον Εκκλησία του Φιλήμονα  στις Κολοσσές αλλά και τη Λαοδίκεια. Το συστρατιώτης σε συνδυασμό και με το δέσμιος υποσημαίνει ότι η Εκκλησία βρίσκεται σε κατάσταση πολέμου οπότε και τα μέλη της οφείλουν να είναι ενδεδυμένοι την πανοπλία που περιγράφεται στο Εφ. 6 και να αγνωνίζονται εναντίον του πονηρού. 
5. Προστίθεται και η κατ’ οίκον Εκκλησία του Φ. η οποία συνήθως είχε 30-35 μέλη που στην πλειονότητά τους ήταν συνήθως δούλοι (πρβλ. Ρωμ. 16). Δεν γνωρίζουμε με τι συναισθήματα υποδέχθηκαν και τον Ονήσιμο οι σύνδουλοί του αλλά και πώς άκουσαν-αφουγκράστηκαν την επιστολή. Δεν είναι αυτονόητο ότι αποδέχθηκαν τον «φυγά» με χαρά. Ίσως ενδόμυχα τους γεννήθηκαν τα συναισθήματα αποστροφής και ζήλου εκείνα τα οποία παρουσιάζει ο πρεσβύτερος υιός όταν επιστρέφει ο Άσωτος (Λκ. 15, 25-32). Δεν αποκλείεται επιπλέον η επιστολή να γέννησε σε κάποιους τη λαχτάρα να βρεθούν και αυτοί κοντά στον Απόστολο για να αισθανθούν την αναγέννηση που βίωσε ο Ονήσιμος. Ίσως γι’ αυτό στην Προς Κολοσσαείς ο Π. προτρέπει τους δούλους ως εξής: 22Οἱ δοῦλοι, ὑπακούετε κατὰ πάντα τοῖς κατὰ σάρκα κυρίοις, μὴ ἐν ὀφθαλμοδουλίᾳ ὡς ἀνθρωπάρεσκοι, ἀλλ᾽ ἐν ἁπλότητι καρδίας φοβούμενοι τὸν Κύριον. 23ὃ ἐὰν ποιῆτε, ἐκ ψυχῆς ἐργάζεσθε ὡς τῷ Κυρίῳ καὶ οὐκ ἀνθρώποις, 24εἰδότες ὅτι ἀπὸ Κυρίου ἀπολήμψεσθε τὴν ἀνταπόδοσιν τῆς κληρονομίας. τῷ Κυρίῳ Χριστῷ δουλεύετε· 25ὁ γὰρ ἀδικῶν κομίσεται ὃ ἠδίκησεν, καὶ οὐκ ἔστιν προσωπολημψία (3, 22-25). Είναι αξιοσημείωτη η επανειλημμένη χρήση του όρου Κύριος για τον Χριστό στον οποίο και ουσιαστικά δουλεύουν για να λάβουν την ανταπόδοση. Είναι μάλλον δεδομένο ότι η επιστολή άλλαξε προς τα βελτίω και τη δική τους κατάσταση και θέση
. Ας μην λησμονείται ότι ήδη από τους πρώτους αιώνες η Εκκλησία (όπως έπραττε και η Συναγωγή) εξαγόραζε αιχμαλώτους, όπως φρόντιζε και έκθετα βρέφη που επίσης προορίζονταν για δούλοι.
6. Το Χάρις και Ειρήνη δεν είναι απλώς ένας χαιρετισμός. Καταρχάς συνδέεται με την εμπειρία της λατρείας, όπου βιώνονται τα δύο αγαθά που συντελούν στο σύνδεσμο τελειότητος μεταξύ των μελών του Σώματος
. Προέρχονται (α) από τον Θεό που εν προκειμένω ονομάζεται Πατέρας ἡμῶν και (β) τον Ιησού Χριστό ο οποίος σε αντίθεση με το στ. 1 ονομάζεται πλέον ως Κύριος. Ο τολμηρός
 χαρακτηρισμός του Θεού ως Αββά-Πατέρα όλων ἡμῶν, πραγματώνεται σύμφωνα με το Ρωμ. 8, 15 εν Πνεύματι, προϋποθέτει ότι όλοι, άρχοντες και αρχόμενοι, είναι (ίσοι) αδελφοί (< α-αθροιστ.+δελφος=μήτρα) ως τέκνα Του και ανακαλεί στον Φιλήμονα την Κυριακή Προσευχή (που θα επακολουθήσει της ακρόασης των επιστολών). Σε αυτήν ο ίδιος αιτείται την άφεση των δικών του οφλημάτων γεγονός όμως που συναρτάται με την εγκάρδια συγχώρεση των χρεών των αδελφών του!
 Συνεπώς και ο ίδιος ο αμφιτρύων της Σύναξης καλείται να επιδείξει παρόμοια στάση προς τον πλησίον του Ονήσιμο εάν επιθυμεί να τον κατακλύσει η Χάρη. Ενώ στην πρώτη αναφορά στον Ιησού προτάθηκε το όνομα Χριστός (ίσως διότι ακουγόταν ως Χρηστός, σύνηθες όνομα σκλάβων, οπότε έτσι υποδηλώνεται ότι και ο ίδιος ο Ιησούς έστω κι αν είχε τη μορφή Θεού ἔλαβε μορφὴ δούλου) στη δεύτερη προτάσσεται το Κύριος, όπως ακριβώς ονομαζόταν ο Αύγουστος αλλά και θεότητες λυτρωτικές (όπως ο Σέραπις). Έτσι υπομιμνήσκει ο Π. στον Ονήσιμο ότι μέσω της Ευλογίας και συνεκδοχικά της Λατρείας (εμπειρίες που οφείλουν οι πιστοί να μετουσιώνουν σε καθημερινή πράξη και ενέργεια πίστεως) είναι άπαντες δούλοι Του. Με την Ευλογία καθιερώνεται στην Εκκλησία μια εναλλακτική Παξ, η οποία αντίθετα από την Pax Augusta προϋποθέτει τη χάρη, την άφεση και τη σταυροαναστάσιμη βασιλεία. Αντιστρέφεται έτσι, όπως ήδη τονίσθηκε, η πυραμίδα κάθε imperium (= εξουσίας) της ιεραρχίας και της επικυριαρχίας των ολίγων στους πολλούς. Οι πάντες είναι δούλοι του Κυρίου Ιησού. 
7. Μάλιστα στον Επίλογο της Επιστολής μνημονεύεται μόνον η Χάρις του Κυρίου Ιησού η οποία κατακλύζει ως Ευλογία το (ένα!) Πνεύμα ὑμῶν και προφανώς εισάγει την ευχαριστιακή βρώση και πόση. Στο τέλος προστίθενται και ο Επαφράς ο συναιχμάλωτος ἐν Χριστῷ Ἰησοῦ (ο ιδρυτής της Εκκλησίας των Κολοσσών) και επιπλέον οι Μᾶρκος, Ἀρίσταρχος, Δημᾶς, Λουκᾶς, οἱ συνεργοί μου. Τα ίδια πρόσωπα μνημονεύονται και στον επίλογο της Κολ. αλλά και της Β’Τιμ.. Και αυτά τα πρόσωπα (που είχαν «όνομα» στην Πρώτη Εκκλησία καθώς είχαν διαδραματίσει εξέχοντα ρόλο στην ιεραποστολική διακονία του Π. στις περιοχές γύρω από το Αιγαίο) τώρα βρίσκονται κοντά στον Απόστολο των Εθνών έχοντας προφανώς εγκαταλείψει οίκο, και επάγγελμα (στοιχεία τα οποία προφανώς ο Φιλήμων δεν) και συμμετέχουν εμμέσως πλην σαφώς στο αίτημα του Π.. Ο ίδιος ο Φιλήμων δεν προσκαλείται να επισκεφθεί τον Απόστολο αλλά να κάνει κάτι απλούστερο: ν’αποδεχθεί το τέκνο του Π. ως αδελφό. Σημειωτέον ότι κατά την ερμηνεία ενός Κειμένου είναι καλό να εξετάζονται μαζί ο Πρόλογος και ο Επίλογος καθώς έχουν στρατηγική σημασία για την επίτευξη του στόχου για τον οποίο αυτό συγγράφεται.  
Κυρίως Θέμα (corpus)

4 Εὐχαριστῶ τῷ θεῷ μου (Ρωμ. 1, 8. Φιλ. 1, 3) 
πάντοτε
 μνείαν σου (Α’Θεσ. 1, 2 Κολ. 1, 9) ποιούμενος ἐπὶ τῶν προσευχῶν μου,  

5ἀκούων σου τὴν ἀγάπην καὶ τὴν πίστιν, 

ἣν ἔχεις πρὸς τὸν κύριον Ἰησοῦν καὶ εἰς πάντας τοὺς ἁγίους, 

 6ὅπως ἡ κοινωνία τῆς πίστεώς σου ἐνεργὴς γένηται 

ἐν ἐπιγνώσει παντὸς ἀγαθοῦ τοῦ ἐν ἡμῖν εἰς Χριστόν.  

7χαρὰν γὰρ πολλὴν ἔσχον καὶ παράκλησιν ἐπὶ τῇ ἀγάπῃ σου, 

ὅτι τὰ σπλάγχνα τῶν ἁγίων ἀναπέπαυται διὰ σοῦ, ἀδελφέ.  

8  Διὸ πολλὴν ἐν Χριστῷ παρρησίαν ἔχων ἐπιτάσσειν σοι τὸ ἀνῆκον  

9  διὰ τὴν ἀγάπην μᾶλλον παρακαλῶ, 

τοιοῦτος ὢν ὡς Παῦλος πρεσβύτης νυνὶ δὲ καὶ δέσμιος Χριστοῦ Ἰησοῦ·  

10παρακαλῶ σε περὶ τοῦ ἐμοῦ τέκνου, ὃν ἐγέννησα ἐν τοῖς δεσμοῖς, Ὀνήσιμον,  

11  τόν ποτέ σοι ἄχρηστον νυνὶ δὲ [καὶ] σοὶ καὶ ἐμοὶ εὔχρηστον,  

12  ὃν ἀνέπεμψά σοι, αὐτόν, τοῦτ᾽ἔστιν τὰ ἐμὰ σπλάγχνα·  

13Ὃν ἐγὼ ἐβουλόμην πρὸς ἐμαυτὸν κατέχειν,

 ἵνα ὑπὲρ σοῦ μοι διακονῇ ἐν τοῖς δεσμοῖς τοῦ εὐαγγελίου,  

14χωρὶς δὲ τῆς σῆς γνώμης οὐδὲν ἠθέλησα ποιῆσαι, 

ἵνα μὴ ὡς κατὰ ἀνάγκην τὸ ἀγαθόν σου ᾖ ἀλλὰ κατὰ ἑκούσιον.  

15Τάχα γὰρ διὰ τοῦτο ἐχωρίσθη πρὸς ὥραν, ἵνα αἰώνιον αὐτὸν ἀπέχῃς,  

16 οὐκέτι ὡς δοῦλον ἀλλ᾽ὑπὲρ δοῦλον, ἀδελφὸν ἀγαπητόν, 

μάλιστα ἐμοί, πόσῳ δὲ μᾶλλον σοὶ καὶ ἐν σαρκὶ καὶ ἐν κυρίῳ.  

17εἰ οὖν με ἔχεις κοινωνόν, προσλαβοῦ αὐτὸν ὡς ἐμέ.  

18  εἰ δέ τι ἠδίκησέν σε ἢ ὀφείλει, τοῦτο ἐμοὶ ἐλλόγα.  

19ἐγὼ Παῦλος ἔγραψα τῇ ἐμῇ χειρί, ἐγὼ ἀποτίσω· 

ἵνα μὴ λέγω σοι ὅτι καὶ σεαυτόν μοι προσοφείλεις.  

20ναὶ ἀδελφέ, ἐγώ σου ὀναίμην ἐν Κυρίῳ· 

ἀνάπαυσόν μου τὰ σπλάγχνα ἐν Χριστῷ.  

21Πεποιθὼς τῇ ὑπακοῇ σου ἔγραψά σοι, εἰδὼς ὅτι καὶ ὑπὲρ ἃ λέγω ποιήσεις.  

22  ἅμα δὲ καὶ ἑτοίμαζέ μοι ξενίαν· ἐλπίζω γὰρ ὅτι διὰ τῶν προσευχῶν ὑμῶν χαρισθήσομαι ὑμῖν
.

1. Στην  πρώτη ενότητα του Κυρίως Σώματος ο Π. εφαρμόζει την ρητορική τεχνική captatio captatio benevolentiae, τον προσεταιρισμό του ακροατή/παραλήπτη του μέσω του επαίνου. Η Χάρις προκαλεί Ευχαριστία προς τον Θεό, Τον οποίο οικειοποιείται ιδιαιτέρως του Π. ένεκα της αποκάλυψης που δέχτηκε στις πύλες της Δαμασκού και του προφητικού χαρίσματος αλλά και της ιδιαίτερης κατάστασης που βρίσκεται τη στιγμή που γράφει την επιστολή. Ως δέσμιος αισθάνεται ιδιαίτερη εγγύτητα προς τον Κύριό του, ο οποίος του αποκάλυψε: ἀρκεῖ σοι ἡ χάρις μου, ἡ γὰρ δύναμις ἐν ἀσθενείᾳ τελεῖται (Β’Κορ 12, 9). Πλέον αντί της συλλογικότητας του Προλόγου (με τον πληθυντικό ἡμεῖς και την αναφορά σε μέλη της Εκκλησίας), στο Κυρίως Σώμα έχουμε ένα διάλογο μεταξύ μου και σου. ο Π. στέκεται μόνος πρόσωπο προς πρόσωπο με τον Φιλήμονα. Ο Απόστολος των Εθνών προσευχόμενος, πάντοτε
 μνημονεύει τον παραλήπτη της επιστολής κατά την ευχαριστία (η οποία αποτελεί ιδιάζον χαρακτηριστικό της πρωτοχριστιανικής ευχής που άρχιζε και κατέληγε όχι με ικεσία αλλά δοξολογία) καθώς  διαθέτει τις δύο βασικές εκδηλώσεις του Χριστιανισμού: την πίστη προς τον Κύριο Ιησού (κάθετη διάσταση) και την αγάπη προς τους αγίους (οριζόντια διάσταση)
. Δεν μνημονεύεται η ελπίδα. Προϋποτίθεται, όμως, όταν εν συνεχεία ο Π. υπογραμμίζει το ἵνα αἰώνιον αὐτὸν ἀπέχῃς
 φράση η οποία συνεπάγεται αιώνια συνύπαρξη, άφεση και συγχώρεση στη Βασιλεία. Ακολούθως διερμηνεύει την πίστη και την αγάπη που επιδεικνύει ο Φιλήμων. Η «εφαρμοσμένη» αγάπη (με την οποία κατακλείεται το α’ μέρος του Corpus) προκαλεί ιδαίτερη χαρά στον Π.. Παραδόξως ο Απόστολος των Εθνών όντας δέσμιος παρηγοριέται με την παρηγοριά που δε λαμβάνει ο ίδιος μέσω κάποιας οικονομικής συνδρομής αλλά τα σπλάχνα των αγίων (τέ. των αδελφών) από τον όντως αδελφό και φίλο Φιλήμονα. Χαρακτηριστική η επανάληψη του σου: 7χαρὰν γὰρ πολλὴν ἔσχον καὶ παράκλησιν ἐπὶ τῇ ἀγάπῃ σου, ὅτι τὰ σπλάγχνα τῶν ἁγίων ἀναπέπαυται διὰ σοῦ, ἀδελφέ. Τα σπλάγχνα είναι η έδρα των συναισθημάτων που συνδέονται με την κοινωνικότητα του ανθρώπου, με τη συνύπαρξη της ύπαρξης (έλεος, αγάπη)
. Στην επιστολή χρησιμοποιείται με την έννοια που έχει στη Νεοελληνική η καρδιά, η οποία στην Α.Γ. σημαίνει το νου. Η ανάπαυση που έχει προσφέρει από το παρελθόν μέχρι το χρόνο συγγραφής της επιστολής (παρακείμενος: ἀναπέπαυται) ο Φιλήμων δεν αφορά μάλλον στους αγίους της Ιερουσαλήμ (χάριν των οποίων ο Π. διενήργησε τη λογεία, που μάλλον δεν έγινε τελικά αποδεκτή) αλλά στους χριστιανούς των Κολοσσών, οι οποίοι ακόμη δεν έχουν βιώσει τον Εγκέλαδο. Ίσως υπέστησαν κάποιο λιμό. Το βέβαιον είναι ότι ο Φιλήμων ως κοινωνικά και οικονομικά ευημερών παρείχε ανάπαυση στους ασθενείς. Η δύσκολη ερμηνευτικά φράση 6ὅπως ἡ κοινωνία τῆς πίστεώς σου ἐνεργὴς γένηται ἐν ἐπιγνώσει παντὸς ἀγαθοῦ τοῦ ἐν ἡμῖν εἰς Χριστόν σημαίνει μάλλον το εξής: ο Π. προσεύχεται έτσι ώστε η κοινωνία που απορρέει και εξακτινώνεται από την πίστη του Φιλήμονα να γίνεται ενεργής προκειμένου να υπάρχει επίγνωση/συνείδηση κάθε αγαθού που καρποφορείται στο χώρο της Εκκλησίας εις/προς δόξα του Χριστού. Μ’ αυτην την ευχή, παρά τους επαίνους που την πλαισιώνουν, ο Φιλήμων προσκαλείται σε εγρήγορση: να συνεχίσει να επιδεικνύει ενεργή πίστη όχι για να επιδειχθεί ο ίδιος ως χορηγός και πάτρωνας αλλά για να φανερωθούν τα ήδη δεδομένα αγαθά από τον Θεό στην Εκκλησία και να δοξάζεται ο Χριστός  από τα μέλη του Σώματος (στα οποία πλέον ανήκει και ο Ονήσιμος) αλλά και τους εκτός (στους οποίους ανήκουν και κάποιοι άλλοι σκλάβοι του οίκου του τους οποίους δεν βάπτισε υποχρεωτικά ο Φιλήμων). Ένα δείγμα αυτής της ενέργειας είναι και η αποδοχή του επιστρέφοντος «ασώτου», για τον οποίο ακολούθως χρησιμοποιείται το ρήμα ἀνάπαυσον (στ. 20). 
2. Στη β’ενότητα του Κυρίως Σώματος πρωταγωνιστής δεν είναι ο Φιλήμων που όντως φιλεί και φιλείται υπό του Π., αλλά ο Ονήσιμος. Σε αυτήν εντοπίζεται το κυρίως θέμα (Point) της Επιστολής. Η πολλή χαρά ένεκα της χάριτος του Φιλήμονα προς τα μέλη του Σώματος του Χριστού, οδηγεί τον Π. να μην επικαλεστεί την ιδιότητα του αποστόλου και δούλου του Χριστού (τίτλους που αποφεύγει και στο πρωτόκολλο) βάσει των οποίων έχει παρρησία-εξουσία
 να επιτάξει/προστάξει το ανήκον, δηλ. το πρέπον, το καθήκον. Στο σημείο αυτό κορυφώνεται η διάκριση του όντως πνευματικού Πατέρα, o οποίος υπογραμμίζει στην αρχή της ενότητας και στο τέλος του Corpus την αυθεντία που έχει (αλλά δεν χρησιμοποιεί) να διατάσσει εκείνον που έχει εξαγοράσει από την αιχμαλωσία του διαβόλου και της αμαρτίας και του οφείλει τον εαυτό του άρα και υπακοή. ο Π. ως παρακληθείς, μάλλον (= προτιμά να) παρακαλεί για την αγάπη η οποία ως σύν-δεσμος τελειότητος συνάπτει άρρηκτα δύο συνεργούς εν Χριστώ. Παρακαλεί τοιοῦτος ὤν (έτσι όπως είναι) (ο γνωστός πλέον στην Οικουμένη ένεκα της ιεραποστολής) Παύλος, ο ηλικίας 50-55 ετών πρεσβύτης (και όχι πρεσβευτής όπως επί τη βάσει των Β’Κορ. 5, 20 και Εφ. 6, 20 υποστηρίζουν κάποιοι ερευνητές) περί/υπέρ του τέκνου που εγέννησε ἐν τοῖς δεσμοῖς: τε. κατά τη διάρκεια των δεσμών αλλά και ένεκα της ευκαιρίας (της προαναφερθείσης δηλ. πλάτυνσης) που προξένησαν τα δεσμά. Στην αιχμαλωσία αποδείχθηκε ότι όντως ο Ονήσιμος (είναι δυνατόν να) είναι «όνομα και πράγμα» χρήσιμος και ευεργετικός. Όπως μέσω των ωδίνων γεννάται ο άνθρωπος, έτσι και μέσω των δεσμών του Π. (που όπως είναι φυσικό όξυναν το «μητρικό» αισθητήριο του Αποστόλου) ο Ονήσιμος διά του βαπτίσματος, της διδασκαλίας και του παραδείγματος αναγεννήθηκε και έγινε ο αυθεντικός «εαυτός» του. Πολύ εύστοχο το λογοπαίγνιο: αυτός που πρώτα ήταν άχρηστος (ομολογία που με τη ρεαλιστικότά της προκαλεί κατάπληξη και επιβεβαιώνει ότι η αιτία της αποστασιοποίησης δεν οφείλεται στον κύριο αλλά στον δούλο) τώρα είναι διπλά εύχρηστος και για τον Φιλήμονα αλλά και για τον Π., και τώρα και αιώνια. Αυτό συμβαίνει όταν κάποιος από άΧριστος γίνεται κατά χάριν Χριστός. Κλιμακώνοντας μάλιστα την αλλαγή που διαδραματίστηκε στη φυλακή, ο Π. τη β’ φορά δεν τον αποκαλεί απλώς ἐμὸν τέκνον αλλά τὰ ἐμὰ σπλάχνα, όπως η μητέρα συνήθως προσφωνεί τον αγαπητό της υιό (Αρτεμίδωρος, Ονειροκριτικά 1. 44) και μάλιστα όταν τον αποχωρίζεται (πρβλ. Βενιαμίν και Ραχήλ Γέν. 35, 18).
3. Γι’ αυτό και στην γ’ παράγραφο ο Π. τονίζει ότι ἐβούλετο να κατέχει τον Ονήσιμον (μαζί με τους κορυφαίους συνεργάτες που μνημονεύει στον Επίλογο) και μάλιστα  ἵνα ὑπὲρ σοῦ μοι διακονῇ ἐν τοῖς δεσμοῖς τοῦ εὐαγγελίου. Τον ανέπεμψε όμως διότι σέβεται τη γνώμη και την ελευθερία του Φιλήμονα  ἵνα μὴ ὡς κατὰ ἀνάγκην τὸ ἀγαθόν σου ᾖ ἀλλὰ κατὰ ἑκούσιον (άπαξ λεγόμενο στις επιστολές του Π.). Η φράση διακονεῖν απαντά σε συμβόλαια τα οποία υπογράφουν μόνον σκηνοποιοί-ταρσικάριοι (όπως ακριβώς ο Π. Πρ. 18, 3. Α’Κορ. 4, 12) σε περίπτωση ανάθεση σε αυτούς μαθητευόμενων. Μια τέτοια πράξη μεταξύ του Τρύφωνος και του Πτολεμαίου, πραγματοποιήθηκε στις 18.09.66 μ.X. και παραδίδει ο POxy II 275:
ὁ[μ]ο[λ]ογοῦσιν ἀλλή[λ]οις  Τρύφων Διονυ[σίου] τοῦ Τρύφωνος, μητρὸς [Θ]αμούν[ιο]ς τῆ[ς]  Ὀννώφριος 

καὶ Πτολεμαῖο[ς] Παυσιρίωνος τοῦ Πτολεμαίου μητρὸς  ̓Ωφελοῦτος τῆς 5Θέωνος γέρδιος,  ἀμφότεροι τω̂ν ἀπ'  ̓Οξυρύγχων πόλεως,

ὁ μὲν Τρύφων ἐγδεδόσθαι (= παραδίδει) τῳ̂ Πτολεμαίῳ τὸν ἑαυτου̂ υἱὸν Θοῶνιν  μητρὸς Σαραευ̂τος τη̂ς  ̓Απίωνος, οὐδέπω ὄντα τω̂ν ἐτω̂ν, ἐπὶ χρόνον ἐνιαυτὸν 10ἕνα ἀπὸ τη̂ς ἐνεστώσης ἡμέρας, διακονου̂(ν)τα καὶ ποιο[υ̂]ντα πάντα τὰ ἐπιτασσόμενα αὐτῳ̂ ὑπὸ του̂ Πτολεμαίου \ κατὰ τὴν γερδιακὴν τέχνην (= υφαντική χειροτεχνία)  πα̂σαν, 1 ὡ̂ς καὶ αὐτὸς ἐπίσται2 , του̂ παιδὸς τρεφομένου καὶ ἱματιζομένου

 HYPERLINK "http://old.perseus.tufts.edu/cgi-bin/ptext?doc=Perseus%3Atext%3A1999.05.0181;query=document%3D%23218;layout=;loc=275" \l "fn3" 3 ἐπὶ τὸν ὅλον χρόνον ὑπὸ του̂ πατρὸς Τρύφωνος  πρὸς ὃν καὶ εἰ̂ναι τὰ δημόσια πάντα του̂ παιδός, (= επίσης για όλες τις δημόσιες εισφορές)  ἐφ' ᾡ̂ δώσει αὐτῳ̂ κατὰ μη̂να ὁ Πτολεμαι̂ος εἰς λόγον διατροφη̂ς (για είδη διατροφής) δραχμὰς πέντε  20καὶ ἐπὶ συνκλεισμῳ̂ του̂ ὅλου χρόνου εἰς λόγον ἱματισμου̂ δραχμὰς δέκα δύο, οὐκ ἐξόντος τῳ̂ Τρύφωνι ἀποσπα̂ν τὸν παι̂δα ἀπὸ του̂ Πτολεμαίου μέχρι του̂ τὸν χρόνον πληρωθη̂ναι, ὅσας δ' ἐὰν ἐν 25τούτῳ ἀτακτήσῃ ἡμέρας ἐπὶ τὰς4 ἴσας αὐτὸν παρέξεται [με]τὰ τὸν χρόνον  ἢ ἀ̣[πο]τεισάτω ἑκάσ[τ]ης ἡμέρας ἀργυρίου [δρ]αχμὴν μίαν , [τ]ου̂ δ' ἀποσπαθη̂ναι

 HYPERLINK "http://old.perseus.tufts.edu/cgi-bin/ptext?doc=Perseus%3Atext%3A1999.05.0181;query=document%3D%23218;layout=;loc=275" \l "fn5" 5 ἐντὸς του̂ χρόν[ου] ἐπίτιμον6 (= πρόστιμο) δραχμὰς ἑκατὸν καὶ εἰς τὸ δημόσιον τὰς ἴσας. (= και το ίδιο ποσό στο δημόσιο ταμείο) ἐὰν δὲ καὶ αὐτὸ[ς ὁ] Πτολεμαι̂ος μὴ ἐγδιδάξῃ τὸν παι̂[δ]α ἔνοχος ἔστω τοι̂ς ἴσοις ἐπιτίμοις7 . 
κυρία ἡ διδασκαλική. (ἔτους) 13 (ο ετος) Νέ[ρ]ωνος Κλαυδίου 35Καίσαρος Σεβαστου̂ Γερμανικου̂ Αὐτοκράτορος, μηνὸς Σεβαστου̂ 21 (του μηνός Αυγούστου). #26 Πτολεμαι̂ος [Πα]υσιρίωνος του̂ Πτολεμαίου, μητρὸς  ̓Ωφε-λου̂τος τη̂ς Θέωνος, ἕκαστα 40ποιήσω ἐν τῳ̂ ἐνιαυτῳ̂ ἑνί . Ζωίλος  ̔́Ωρου του̂ Ζωίλου, μητρὸς Διευ̂τος τη̂ς Σω̣κέ̣ω̣ς̣ ἔγραψα ὑπὲρ αὐτου̂ μὴ εἰδότος8 γράμματα9.  ἔτους τρεισκαιδεκάτου10 Νέρωνος Κλαυδίου Καίσαρος 45Σεβαστου̂ Γερμανικου̂ Αὐτοκράτο[ρο]ς, μη(νὸς) Σεβαστου̂ 21.

Ο Π., ως σκηνοποιός που έχει μαθητεύσει σε δάσκαλο αλλά ίσως είχε εκπαιδεύσει και κάποιους στην ύφανση σκηνών με δέρμα ή μαλλί, χρησιμοποιεί την ορολογία των συντεχνών του. Συνεπώς η διακονία προϋποθέτει εκμάθηση της τέχνης (διακονου̂(ν)τα καὶ ποιο[υ̂]ντα πάντα τὰ ἐπιτασσόμενα αὐτῳ̂ κατὰ τὴν γερδιακὴν τέχνην). Εν προκειμένω  αντικείμενο της διδασκαλίας είναι η εκμάθηση της ευαγγελικής διακονίας μέχρι θανάτου. Βεβαίως δεν πρέπει να λησμονείται ότι το διακονεῖν χρησιμοποιούνταν ευρέως στην πρωτοχριστιανική Σύναξη για να σημάνει το απολυτρωτικό έργο του Ιησού και τη στάση των αγίων απέναντι στον πλησίον: καὶ γὰρ ὁ υἱὸς τοῦ Ἀνθρώπου οὐκ ἦλθεν διακονηθῆναι ἀλλὰ διακονῆσαι καὶ δοῦναι τὴν ψυχὴν αὐτοῦ λύτρον ἀντὶ πολλῶν (Μκ. 10, 45).
Το ρηξικέλευθο στην περίπτωση του Ονησίμου ότι δεν επιστρέφει στο σπίτι ως δούλος αλλά ὑπὲρ δοῦλος και μάλιστα αδελφός ἀγαπητός μάλιστα ἐμοί, πόσῳ δὲ μᾶλλον σοὶ καὶ ἐν σαρκὶ καὶ ἐν Κυρίῳ. Σημειωτέον ότι η αγάπη είναι καταρχάς ἐν σαρκὶ, εκφράζεται δηλ. με την κάλυψη των υλικών αναγκών την αποδοχή στην κοινή Τράπεζα και την υλική βοήθεια. Σημειώνει ριζοσπαστικά ο Ιάκωβος:  15 ἐὰν ἀδελφὸς ἢ ἀδελφὴ γυμνοὶ ὑπάρχωσιν καὶ λειπόμενοι τῆς ἐφημέρου τροφῆς16  εἴπῃ δέ τις αὐτοῖς ἐξ ὑμῶν· «ὑπάγετε ἐν εἰρήνῃ, θερμαίνεσθε καὶ χορτάζεσθε», μὴ δῶτε δὲ αὐτοῖς τὰ ἐπιτήδεια τοῦ σώματος, τί τὸ ὄφελος; (2, 15-16). Ο ίδιος ο Π. εν συνεχεία δεν περιορίζεται στις συστάσεις αλλά αναλαμβάνει να ξεχρεώσει την οικονομική οφειλή του αδελφού.
Εν προκειμένω ο Φιλήμων δεν προσκαλείται μόνον να αποποιηθεί κάθε νομίμου δικαιώματός του να τιμωρήσει τον δούλο αλλά να τον προσλάβει ως αδελφό οικείο. Επιπλέον πρέπει να τον προσλάβει/υποδεχθεί όπως τον δάσκαλο Π. ωσάν συνεργό και κοινωνό, όρος που στους παπύρους σημαίνει τον συνεταίρο και μέτοχο της «επιχείρησης». Σε καμμία περίπτωση δεν γίνεται αναφορά σε απελευθέρωση του Ονήσιμου αν και από τα ανωτέρω αποδεικνύεται ότι με τον ευγενέστατο και εγκάρδιο τρόπο του Π. όχι μόνον δεν υφίσταται τις ποινικές συνέπειες αλλά αποκτά ἐν Χριστῷ ασύγκριτα ανώτερο στάτους.
Στη συνέχεια ο Π. υπογραμμίζει ότι και η ζημιά που προκλήθηκε στον Φιλήμονα από την ενέργεια του Ονήσιμου θα αποκατασταθεί και σε ό,τι αφορά στο χρόνο αλλά και σε χρήμα. Μπορεί να τον αποχωρίσθηκε προσωρινά, αλλά πλέον ως αναγεννημένο βαπτισμένο και αυθεντικό Ονήσιμο θα τον έχει αιώνια. Υπάρχει συνεπώς ένα διὰ τοῦτο (μία αιτία) σ’ ένα γεγονός το οποίο ίσως ο Φιλήμων αρχικά θεώρησε αναίτιο και προσβλητικό. Αξιοσημείωτο το γεγονός, σύμφωνα με τον Ι. Χρυσόστομο, ότι ο Π. δεν σημειώνει ότι ο δραπέτης έφυγε αλλά απλώς χωρίσθηκε (σε παθητική φωνή η οποία δεν έχει υποκείμενο τον Θεό). Και επειδή το οικονομικό είναι «λεπτό» θέμα ο ίδιος ο δέσμιος Π. με το χέρι του τονίζει
 ότι θέλει να λογαριαστούν/καταλογιστούν σ’ αυτόν (πρβλ. τη διπλή επανάληψη του ἐγὼ) είτε οι αδικίες (κλοπές) είτε οι οφειλές. Αποτυπώνεται έτσι ανάγλυφα στην επιστολή η εικόνα του δέσμιου Π. να υπογράφει την αποπληρωμή του χρεωστικού λογαριασμού που έχει «εκδοθεί» εις βάρος του Φιλήμονα.  Σ’ αυτό το σημείο δε νομίζω ότι ενυπάρχει δόση ειρωνείας επειδή ο Π. ως δέσμιος είναι άπορος.  Ο Απόστολος εννοεί αυτό που γράφει και με βεβαιότητα από τις προσφορές άλλων αδελφών θα μπορούσε ν’αποκαταστήσει τον Φιλήμονα παρότι με βεβαιότητα ο τελευταίος μάλλον τελικά θ’ αρνήθηκε αυτή την ενέργεια.

Επιπλέον ο Π. χωρίς ν’ αποποιείται την οικονομική αποκατάσταση τονίζει ότι και ο Φιλήμων είναι χρεώστης στον Απόστολο και μάλιστα οφείλει τον ίδιο του τον εαυτό καθώς και αυτός λυτρώθηκε από την αμαρτία, το διάβολο και το θάνατο και αναγεννήθηκε από τον Απόστολο των Εθνών όπως ο Ονήσιμος. Συνεπώς και ο Φιλήμων είναι υπό μία έννοια «δούλος» του δέσμιου δασκάλου και πνευματικού πατρός του που βρίσκεται τοπικά μακριά του. Αυτή η αναφορά δε γίνεται  για να μην χρεωθεί ο Π. τη ζημιά αλλά για να αντιμετωπισθεί ανάλογα ο  «άσωτος» δούλος που επιστρέφει. Γι’ αυτό και ακολουθεί η ευχή με την οποία κατακλείεται το Κυρίως Σώμα: Ναι αδελφέ είθε εγώ ν’ απολαύσω από σένα όφελος χάριν του Κυρίου. Το όφελος είναι το εξής: Ανάπαυσέ μου την καρδιά (τὰ σπλάγχνα) ἐν Χριστῷ (διά το όνομα του Κυρίου που επίσης χρημάτισε δούλος αλλά και εντός του Σώματος της Εκκλησίας ὅπου οὐκ ἔνι δοῦλος, ἐλεύθερος, ἀλλὰ [τὰ] πάντα καὶ ἐν πᾶσιν Χριστός. Κολ. 3, 11 ). Χαρακτηριστική η προσφώνηση ἀδελφὲ προς τον υιό και «δούλο» του Π. Φιλήμονα. Εκτός όμως της ευχής, ο Π. με εύσχημο τρόπο προσκαλεί τον αποδέκτη της επιστολής του σε υπακοή προτάσσοντας του ρήματος τη φράση και ανατρέποντας έτσι τη σειρά της σύνταξης: με πεποίθηση ότι θ’ υπακούσεις σου γράφω, με τη βεβαιότητα ότι θα κάνεις και παραπάνω απ’αυτό που λέγω.  2 Μετά τα σπλάχνα ο Φιλήμων θα υποδεχθεί και τον  ίδιο τον Π., ο οποίος ελπίζει ότι με τις προσευχές της Εκκλησίας (και χωρίς άλλου είδους μεσιτεία προς τις αρχές) θα της χαρισθεί:  2 ἅμα δὲ καὶ ἑτοίμαζέ μοι ξενίαν· ἐλπίζω γὰρ ὅτι διὰ τῶν προσευχῶν ὑμῶν χαρισθήσομαι ὑμῖν
. Η επισήμανση της προσωπικής παρουσίας του στην οικία του αποδέκτη γίνεται έτσι εμμέσως πλην σαφώς για να υπομνησθεί ότι ο απόστολος με τα ίδια του τα μάτια θα διαπιστώσει εάν όντως εκπληρώθηκε ο στόχος συγγραφής της επιστολής. Ο ίδιος προσεύχεται χάριν του Φιλήμονα και μεσιτεύει για να αναπαυθεί από αυτόν ο χωρισθείς Ονήσιμος ενώ και η Εκκλησία προσεύχεται να της χαρισθεί ο δέσμιος Π.. Οι προσευχές προβάλλονται έτσι ως η μέγιστη απελευθερωτική δύναμη. Μάλλον τελικά ο Απόστολος των Εθνών δεν χαριτώθηκε να φιλοξενηθεί από τον Φιλήμονα και να διαπιστώσει τη νέα θέση του Ονήσιμου στον οίκο και την κατ’οίκον Εκκλησία αφού μαρτύρησε επί Νέρωνος διά ξίφους το 62-63 μ.Χ.. Συνυπάρχουν, όμως, όπως ο ίδιος σημειώνει, αιώνια στις μονές του Κυρίου. 
Α. ΕΡΓΑΣΙΑ: Μελετήστε την παρακάτω μεσολαβιτική επιστολή και συγκρίνετέ τη με τη Φιλήμ.:
Γάιος Πλίνιος (61/62 -113/115 μ.Χ.) χαιρετά τον δικό του Σαβινιανό, πλεῖσται χαίρειν (salutatio).
Ο απελεύθερός σου, για τον οποίο, όπως μου ανέφερες, είσαι χολωμένος, έπεσε στα πόδια μου ωσάν να ήσουν εσύ και δεν απομακρυνόταν από το σημείο. Επί μακρόν έκλαιε, επί μακρόν παρακαλούσε, σιωπούσε επίσης επί μακρόν. με λίγα λόγια αποκόμισα την εντύπωση ότι μετανοεί. Πιστεύω ότι όντως βελτιώθηκε, διότι αισθάνεται ότι έχει σφάλει. Το ξέρω ότι είσαι οργισμένος και με το δίκιο σου όπως επίσης κατανοώ. Αλλά τότε αξίζει η επιείκεια μεγαλύτερο έπαινο, όταν κάποιος έχει ερείσματα για οργή. 

Τον είχες αγαπήσει και ελπίζω ότι πρόκειται πάλι να αγαπήσεις. Είναι αρκετό ότι εσύ προσωρινά επιχειρείς να μαλακώσεις. Σου επιτρέπεται επίσης και πάλι να οργιστείς εάν αυτός δεν αξίζει κάτι διαφορετικό και μάλιστα με ακόμη καλύτερο δίκαιο εάν τώρα. Λάβε υπόψιν τη νεότητά του, τα δάκρυά του τη δική σου συγκαταβατικότητα! Μην τον βασανίζεις και μαζί του τον εαυτό σου, διότι ταλαιπωρείς τον εαυτό σου, όταν εσύ, ένας τόσο καλωσυνάτος άνθρωπος, είσαι οργισμένος! 

Φοβούμαι ότι αποκομίζεται η εντύπωση, ότι δεν παρακαλώ, αλλά αποσκοπώ στο να σε εξαναγκάσω, όταν εγώ με τις δικές του παρακλήσεις ενώνω τις δικές μου. Παρόλα αυτά το κάνω ώστε με πιο επείγον και έντονο τρόπο, όσο οξύτερα και αυστηρότερα αυτόν καθώς εγώ τον απείλησα με κατηγορηματικό τρόπο, από εδώ και στο εξής ποτέ δεν θα μεσολαβἠσω γι’ αυτόν. Αυτό ίσχυε γι’ αυτόν τον οποίο εγώ έπρεπε να ταρακουνήσω όχι τόσο για εσένα. Ίσως πρόκειται για άλλη μια φορά να παρακαλέσω γι’ αυτόν, σε αυτόν πάλι συγγνώμην να παράσχεις.  Εν προκειμένω εγώ με καλή συνείδηση παρακαλώ, ότι εσύ μπορείς να τον συγχωρήσεις. 

Να ευτυχείς  Ἐρρῶσθαι σὲ εὔχομαι / εὐτύχει (πρβλ. Πρ. 15, 29.23, 26. Ιακ. 1, 1) και ημερομηνία.
Κοινά στοιχεία: ο έπαινος του παραλήπτη αλλά και ο στόχος που δεν είναι άλλος από την επανένταξη ενός δραπέτη σκλάβου στην οικία ενός κυρίου. Γι’αυτό το σκοπό χρησιμοποιούν και οι δύο επιχειρήματα στα οποία όμως εντοπίζεται και η διαφορά μεταύ ενός στωικού κι ενός χριστιανού.  
Διαφορετικά στοιχεία: Επιχειρήματα Πλίνιου: α) η έμπρακτη μετάνοια του ενόχου β) η πιθανή του βελτίωση επί τη βάσει της στάσης του γ) η νουθεσία – απειλή του Πλίνιου προς αυτόν. Καμία αναφορά σε αδελφούς, αφού κύριος και δούλος παραμένουν κεχωρισμένοι. Συχνή μνεία του δίκαιος: Δικαίως οργίστηκε ο Σαβινιανός και ο λόγος της οργής του είναι απόλυτα βάσιμος. Η συγχώρεση δε συνιστά κάτι το φυσιολογικό αλλά μια παραχώρηση. Γι’ αυτό γίνεται αναφορά σε ηπιότητα και χάργ ενώπιον του δικαίου. Έτσι ο Πλίνιος δεν αμφισβητεί την υφιστάμενη τάξη μιας κοινωνίας που αναγνωρίζει τη δουλεία, αφού το μόνο απαιτεί χάρη και ηπιότητα. 

Ο Παύλος δεν αναφέρει κανένα εξ αυτών, αφού το μοναδικό χωρίο όπου μνημονεύεται η αδικία (στ. 18) οδηγεί κάθε σκέψη περί δικαίου σε ουτοπία. Όποιος παλεύει για το δίκαιό του, οφείλει πρώτα να θυμάται τη δική του οφειλή τε. αυτή του Φιλήμονα προς τον Π. (πρβλ. παραβολή  οφειλέτη Μτ. 18, 23-35). Ο Ονήσιμος υιοθετώντας την κοινή πίστη (στ. 6. 17) στον Ι. Χριστό, κοινωνεί της αγάπης των αδελφών. Εφόσον όλοι οι χριστιανοί είναι αδελφοί (στ. 5), όπως ο Τιμόθεος (στ. 1) και ο Φιλήμων (στ. 7), ο Ονήσιμος, ο οποίος παρομοιάζεται με την καρδιά  [είναι προσωπικός αδελφός] του Π. (στ. 12), όχι απλώς δεν είναι πλέον σκλάβος αλλά κάτι περισσότερο: αγαπητός αδελφός και του κυρίου του (στ. 16). Το αφεντικό, ο Φιλήμων, έχοντας αγαπηθεί (από τον Θεό και τον Παύλο) πρέπει να ενεργοποιήσει την πίστη του (στ. 6:). Ανάμεσα σε αδελφούς και αδελφές δεν διεκδικούνται δίκαια και δεν υφίστανται πλέον κύριοι και δούλοι (Γαλ. 3, 28). Ο Π. ομιλεί με αυθεντία η οποία όμως δεν απορέει από τις κατακτήσεις του, αλλά από τα δεσμά του εν Κυρίω (στ. 1. 9. 10. 13) κάτι που επικαλείται και άμεσα σε όλη την επιστολή αλλά και έμμεσα όπως στις διατυπώσεις με παθητική φωνή στο στ. 15. Γι’ αυτό και είναι ελεύθερος ακόμη και να διατάξει τον Φιλήμονα (στ. 8), πράγμα το οποίο δεν κάνει. Υπαινίσσεται την ηλικία του (στ. 9) και την οφειλή του Φιλήμονα έναντί του.  Εν τέλει όλοι υποτάσσονται και υπακούουν στον ίδιο Κύριο. Ακόμη και η αυθεντία του Π. είναι εξ ονόματος κατά παραχώρησιν του Κυρίου. Έτσι  ο  Π. δεν παρακαλεί απλώς τη διαγραφή της τιμωρίας του Ονήσιμου αλλά κατ’ ουσίαν την απελευθέρωσή του και τη θεώρησή του ως ισότιμου αδελφού και εταίρου..  
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Β’ ΕΡΓΑΣΙΑ 
Μελετήστε την Προς Κολοσσαείς και αιτιολογείστε γιατί άραγε ο Π. μέμφεται την ταπεινοφροσύνη και τη νηστεία των παραληπτών της; 

	Αποστολέας
	Παῦλος ἀπόστολος Χριστοῦ Ἰησοῦ διὰ θελήματος θεοῦ καὶ Τιμόθεος ὁ ἀδελφὸς

	Παραλήπτες
	τοῖς ἐν Κολοσσαῖς ἁγίοις καὶ πιστοῖς ἀδελφοῖς ἐν Χριστῷ

	Συνθήκες Συγγραφής
	

	Αφορμή
	Λατρεία αγγέλων- ψευδοφιλοσοφία
	

	Τόπος Συγγραφής
	Ρώμη

	Χρονολογία
	60 μ.Χ.

	Αντίπαλοι
	- 

	Θέμα
	
	 

	Δόμηση
	Προοίμιο
	1, 1-2

1, 3-23

1, 24-2, 5 
	Επιστολικό Πρωτόκολο
Εισαγωγή

1, 3-8 Ευχαριστία

1, 9-14 Ικεσία

1, 15-20 Χριστολογικός Ύμνος

1, 21-23 Εφαρμογή στην Σύναξη

Αυτοσύσταση Αποστόλου

	
	Κυρίως Σώμα
	2, 6-4, 6
	2, 6-8: Θέμα: Πρόσκληση να παραμείνουν εν Χριστώ ενάντια στη φιλοσοφία
2, 9-15: Υπενθύμιση: εν Χριστώ η Κοινότητα κατέχει το πλήρωμα της σωτηρίας

2, 16-23: Αντίκρουση: η Κοινότητα δεν έχει ανάγκη άλλων διδασκαλιών σωτηριωδών

3, 1-4: Πρόσκληση: προσανατολισμός στον υψωθέντα Κύριο

3, 5-4, 1: Ηθική Υπόμνηση

    3, 5-17 ο καινός άνθρωπος

    3, 18-41: Γυναίκες και άνδρες/Παιδιά και Γονείς/σκλάβοι και κύριοι

   4, 2-6: επιλογικές υπομνήσεις



	
	Κατακλείδα
	4, 7-18
	4, 7-9:η «αποστολική» Παρουσία
4, 10-17: χαιρετισμοί, συστάσεις

4, 18: Ὁ ἀσπασμὸς τῇ ἐμῇ χειρὶ Παύλου. μνημονεύετέ μου τῶν δεσμῶν. ἡ χάρις μεθ᾽ ὑμῶν. 


Το β’ ήμισυ του 1ου αι. η λατρεία ιεραρχίας αγγελικών όντων (που ονομάζονται αρχές και εξουσίες. πρβλ. Ανάληψις Ησαΐα 1, 3. Α’ Ενώχ 61, 10) σε συνδυασμό με τα επουράνια ταξίδια φυγής από έναν τραγικά βιούμενο κόσμο γνωρίζουν έξαρση κατεξοχήν σε Εκκλησίες της Δυτικής Μ. Ασίας (Λυδία, Φρυγία) ένεκα της μυστικιστικής παράδοσης και του ιδιάζοντος κλίματος αυτών αλλά και κατ’ επίδραση ιουδαϊζόντων συγκρητιστικών ρευμάτων. Στην Προς Κολοσσαείς
 καταπολεμείται θρησκεία (= λατρεία) των αγγέλων (2, 18. πρβλ. μαγικούς παπύρους της συλλογής PGM, όπου μνημονεύονται οι ΙΑΩ, Μιχαήλ, Γαβριήλ, Αβρασάξ και Αδωνάι και ευχαριστήρια αφιέρωση των μελών μιας κατοικίας στην περιοχή Saittai στη Λυδία, στους θεούς ή στο θεό  Άγγελο, Όσιο, Δίκαιο του 2ου αι. μ.Χ. TAM, V, 1.185)
. Χαρακτηρίζεται παραλογισμός διὰ πιθανολογίας (2, 4), φιλοσοφία καὶ κενὴ ἀπάτη κατὰ τὴν παράδοσιν τῶν ἀνθρώπων (2, 8) και εθελοθρησκεία (= αγάπη προς το θρησκεύειν. 2, 23)
. Προκειμένου ο ταπεινός (ποταπός) άνθρωπος να προσκυνήσει το θρόνο του ακατάληπτου Θεού (Merkabah=θρόνος/άρμα ανόδου στον ουρανό. Ιεζ. 1), λατρεύονταν άγγελοι που ήλεγχαν τα στοιχεία (τα τέσσερα κοσμικά συστατικά ή τα ζώδια) και επέτρεπαν στον μύστη μετά την τήρηση ασκητικών διατάξεων (αφειδία/ασκητική σώματος, αποχή από τροφές, επιλεκτική τήρηση αγίων ημερών όπως Σαββάτου - νεομηνιών) και την εφαρμογή ψυχοσωματικών τεχνικών (απομόνωση, βαπτισμοί, αυτοσυγκέντρωση) να εμβατεύει στα ανώτερα διαμερίσματα των ουρανών, να θεωρήσει απόρρητα μυστήρια και να αποκτήσει ανώτερη γνώση τοῦ νοὸς αὐτοῦ (2, 18). Ο Χριστός εντασσόταν ως πνεύμα στην αγγελική ιεραρχία γι’ αυτό και ο συγγραφέας υμνητικά τονίζει ότι μόνον διά του Ιησού, στον οποίο κατοικεί ολόκληρη η θεότης σωματικῶς, ευρίσκονται πάντες οἱ θησαυροὶ τῆς σοφίας καὶ γνώσεως ἀπόκρυφοι (2, 3) ὅτι ἐν αὐτῷ ἐκτίσθη τὰ πάντα ἐν τοῖς οὐρανοῖς καὶ ἐπὶ τῆς γῆς, τὰ ὁρατὰ καὶ τὰ ἀόρατα, εἴτε θρόνοι εἴτε κυριότητες εἴτε ἀρχαὶ εἴτε ἐξουσίαι· τὰ πάντα δι᾽ αὐτοῦ καὶ εἰς αὐτὸν ἔκτισται  (1, 16). Αυτός διά του Σταυρού κάρφωσε το χρεωστικό γραμμάτιο της ανθρωπότητας (πρβλ. Εφ. 2, 11) ξεγυμνώνοντας τις αρχές και τις εξουσίες σύροντάς τις σε θριαμβευτική πομπή (2, 14-15). 
Στην Προς Εφεσίους υπογραμμίζεται ότι τὰ ἀποκεκρυμμένα ἀπὸ τῶν αἰώνων καὶ ἀπὸ τῶν γενεῶν μυστήρια που ενεργεί ἡ πολυποίκιλος σοφία τοῦ θεοῦ με αποκορύφωμα την ενθρόνιση του Θεανθρώπου ὑπεράνω πάσης ἀρχῆς καὶ ἐξουσίας καὶ δυνάμεως καὶ κυριότητος (1, 21-23. 3, 10.) ήταν άγνωστα και στα αγγελικά όντα (που διαθέτουν περιορισμένη γνώση. Μκ. 13, 32. Ρωμ. 16, 25. Α’Κορ. 2, 8. Ιγν. Εφ. 19, 1) και αποκαλύπτονται διὰ τῆς Ἐκκλησίας (3, 9-10. Κολ. 1, 26. Α’ Τιμ. 3, 16) ἥτις ἐστὶν τὸ σῶμα αὐτοῦ, τὸ πλήρωμα τοῦ τὰ πάντα ἐν πᾶσιν πληρουμένου (1, 22-23) αφού ἐν τῷ Χριστῷ ανακεφαλαιώθηκαν τὰ πάντα, τὰ ἐπὶ τοῖς οὐρανοῖς καὶ τὰ ἐπὶ τῆς γῆς (1, 10). Η ίδια η επιστολή η οποία υπογραμμίζει, την κοσμική ειρήνη που επιτεύχθη διά του Χριστού, καταλήγει με την πάλη που πρέπει να διεξάγει ο χριστιανός πρὸς τὰς ἀρχάς, πρὸς τὰς ἐξουσίας, πρὸς τοὺς κοσμοκράτορας τοῦ σκότους τούτου, πρὸς τὰ πνευματικὰ τῆς πονηρίας ἐν τοῖς ἐπουρανίοις (6, 12). Παρόμοια τεκμηρίωση τής ειδοποιού διαφοράς του Ιησού έναντι των αγγέλων έστω κι αν Αυτός λόγω του θανάτου ἐλαττώθηκε βραχύ τι παρ’ αὐτῶν (Εβρ. 2, 9 = Ψ. 8, 6) βάσει πλούσιων γραφικών επιχειρημάτων
 επιχειρείται και στα εισαγωγικά κεφάλαια της Προς Εβραίους (κεφ. 1-2), αλλά και στην Α’ Πέ. (1, 12 πρβλ. Α’ Ενώχ 9, 1 . 3, 22).

Γ’ ΕΡΓΑΣΙΑ: ΚΑΤΕΒΑΣΤΕ ΑΠΟ ΤΟ ΔΙΑΔΙΚΤΥΟ ΕΝΑ ΑΠΟ ΤΑ ΔΥΟ ΣΧΟΛΙΑ ΣΤΑ ΠΑΡΑΚΑΤΩ ΧΩΡΙΑ ΤΗΣ ΑΡΧΑΙΟΤΕΡΗΣ ΕΠΙΣΤΟΛΗΣ ΤΟΥ ΠΑΥΛΟΥ, ΤΗΣ Α’ ΘΕΣΣΑΛΟΝΙΚΕΙΣ ΚΑΙ ΠΑΡΟΥΣΙΑΣΤΕ ΤΙΣ ΘΕΣΕΙΣ ΠΟΥ ΔΙΑΤΥΠΩΝΟΝΤΑΙ 

Α. ΚΑΡΑΓΚΟΥΝΗΣ http://www.lsn.se/2509/Studies/Did%20Paul%20Behave.pdf
5  Οὔτε γάρ ποτε ἐν λόγῳ κολακείας ἐγενήθημεν, 

καθὼς οἴδατε, οὔτε ἐν προφάσει πλεονεξίας,  θεὸς μάρτυς,

 6  οὔτε ζητοῦντες ἐξ ἀνθρώπων δόξαν οὔτε ἀφ᾽ ὑμῶν οὔτε ἀπ᾽ ἄλλων,

 7  δυνάμενοι ἐν βάρει εἶναι ὡς Χριστοῦ ἀπόστολοι. 

ἀλλὰ ἐγενήθημεν νήπιοι ἐν μέσῳ ὑμῶν, ὡς ἐὰν τροφὸς θάλπῃ τὰ ἑαυτῆς τέκνα,
 8  οὕτως ὁμειρόμενοι ὑμῶν εὐδοκοῦμεν μεταδοῦναι ὑμῖν 

οὐ μόνον τὸ εὐαγγέλιον τοῦ θεοῦ ἀλλὰ καὶ τὰς ἑαυτῶν ψυχάς, 

διότι ἀγαπητοὶ ἡμῖν ἐγενήθητε.( 1Th 2:5-8 BGT)

Β. http://www.lsn.se/2509/Studies/Parainesis%20on%20Hagiasmos.pdf
3  Τοῦτο γάρ ἐστιν θέλημα τοῦ Θεοῦ, ὁ ἁγιασμὸς ὑμῶν, 

ἀπέχεσθαι ὑμᾶς ἀπὸ τῆς πορνείας,

 4  εἰδέναι ἕκαστον ὑμῶν τὸ ἑαυτοῦ σκεῦος κτᾶσθαι ἐν ἁγιασμῷ καὶ τιμῇ,

 5  μὴ ἐν πάθει ἐπιθυμίας καθάπερ καὶ τὰ ἔθνη τὰ μὴ εἰδότα τὸν θεόν,

 6  τὸ μὴ ὑπερβαίνειν καὶ πλεονεκτεῖν ἐν τῷ πράγματι τὸν ἀδελφὸν αὐτοῦ, 

διότι ἔκδικος Κύριος περὶ πάντων τούτων, 

καθὼς καὶ προείπαμεν ὑμῖν καὶ διεμαρτυράμεθα.

 7  οὐ γὰρ ἐκάλεσεν ἡμᾶς ὁ Θεὸς ἐπὶ ἀκαθαρσίᾳ ἀλλ᾽ ἐν ἁγιασμῷ. (1Th 4:3-7 BGT)
Πρβλ. Γ. http://cbumgardner.wordpress.com/2008/03/24/2-thessalonians-3-idle-or-disorderly/
6  Παραγγέλλομεν δὲ ὑμῖν, ἀδελφοί, ἐν ὀνόματι τοῦ κυρίου [ἡμῶν] Ἰησοῦ Χριστοῦ 

στέλλεσθαι ὑμᾶς ἀπὸ παντὸς ἀδελφοῦ ἀτάκτως περιπατοῦντος 

καὶ μὴ κατὰ τὴν παράδοσιν ἣν παρελάβοσαν παρ᾽ ἡμῶν.

 7  Αὐτοὶ γὰρ οἴδατε πῶς δεῖ μιμεῖσθαι ἡμᾶς, ὅτι οὐκ ἠτακτήσαμεν ἐν ὑμῖν

 8  οὐδὲ δωρεὰν ἄρτον ἐφάγομεν παρά τινος, ἀλλ᾽ ἐν κόπῳ καὶ μόχθῳ νυκτὸς καὶ ἡμέρας 

ἐργαζόμενοι πρὸς τὸ μὴ ἐπιβαρῆσαί τινα ὑμῶν·

 9  οὐχ ὅτι οὐκ ἔχομεν ἐξουσίαν, ἀλλ᾽ ἵνα ἑαυτοὺς τύπον δῶμεν ὑμῖν εἰς τὸ μιμεῖσθαι ἡμᾶς.

 10  καὶ γὰρ ὅτε ἦμεν πρὸς ὑμᾶς, τοῦτο παρηγγέλλομεν ὑμῖν, ὅτι εἴ τις οὐ θέλει ἐργάζεσθαι μηδὲ ἐσθιέτω.

 11  Ἀκούομεν γάρ τινας περιπατοῦντας ἐν ὑμῖν ἀτάκτως μηδὲν ἐργαζομένους ἀλλὰ περιεργαζομένους·

 (2Th 3:6-11 BGT)
POxy II 275  (18.09.66 μ.X.)
 Ταρσικάριοι (Πρ. 18, 3. Α’Κορ. 4, 12)

ὁ[μ]ο[λ]ογοῦσιν ἀλλή[λ]οις 

Τρύφων Διονυ[σίου] τοῦ Τρύφωνος, μητρὸς [Θ]αμούν[ιο]ς τῆ[ς]  Ὀννώφριος 

καὶ Πτολεμαῖο[ς] Παυσιρίωνος τοῦ Πτολεμαίου μητρὸς  ̓Ωφελοῦτος τῆς 5Θέωνος γέρδιος, 

ἀμφότεροι τω̂ν ἀπ'  ̓Οξυρύγχων πόλεως,

ὁ μὲν Τρύφων ἐγδεδόσθαι (παραδίδει) τῳ̂ Πτολεμαίῳ τὸν ἑαυτου̂ υἱὸν Θοῶνιν 

μητρὸς Σαραευ̂τος τη̂ς  ̓Απίωνος, 

οὐδέπω ὄντα τω̂ν ἐτω̂ν, ἐπὶ χρόνον ἐνιαυτὸν 10ἕνα ἀπὸ τη̂ς ἐνεστώσης ἡμέρας, 

διακονου̂(ν)τα καὶ ποιο[υ̂]ντα πάντα τὰ ἐπιτασσόμενα αὐτῳ̂ ὑπὸ του̂ Πτολεμαίου \

κατὰ τὴν γερδιακὴν τέχνην (= υφαντική χειροτεχνία)  πα̂σαν, 1 ὡ̂ς καὶ αὐτὸς ἐπίσται2 , 

του̂ παιδὸς τρεφομένου καὶ ἱματιζομένου

 HYPERLINK "http://old.perseus.tufts.edu/cgi-bin/ptext?doc=Perseus%3Atext%3A1999.05.0181;query=document%3D%23218;layout=;loc=275" \l "fn3" 3 ἐπὶ τὸν ὅλον χρόνον ὑπὸ του̂ πατρὸς Τρύφωνος 

πρὸς ὃν καὶ εἰ̂ναι τὰ δημόσια πάντα του̂ παιδός, (= επίσης για όλες τις δημόσιες εισφορές) 
ἐφ' ᾡ̂ δώσει αὐτῳ̂ κατὰ μη̂να ὁ Πτολεμαι̂ος εἰς λόγον διατροφη̂ς (για είδη διατροφής) δραχμὰς πέντε 

20καὶ ἐπὶ συνκλεισμῳ̂ του̂ ὅλου χρόνου εἰς λόγον ἱματισμου̂ δραχμὰς δέκα δύο , 

οὐκ ἐξόντος τῳ̂ Τρύφωνι ἀποσπα̂ν τὸν παι̂δα ἀπὸ του̂ Πτολεμαίου μέχρι του̂ τὸν χρόνον πληρωθη̂ναι, ὅσας δ' ἐὰν ἐν 25τούτῳ ἀτακτήσῃ ἡμέρας ἐπὶ τὰς4 ἴσας αὐτὸν παρέξεται [με]τὰ τὸν χρόνον 

ἢ ἀ̣[πο]τεισάτω ἑκάσ[τ]ης ἡμέρας ἀργυρίου [δρ]αχμὴν μίαν , 

[τ]ου̂ δ' ἀποσπαθη̂ναι

 HYPERLINK "http://old.perseus.tufts.edu/cgi-bin/ptext?doc=Perseus%3Atext%3A1999.05.0181;query=document%3D%23218;layout=;loc=275" \l "fn5" 5 ἐντὸς του̂ χρόν[ου] ἐπίτιμον6 (= πρόστιμο) δραχμὰς ἑκατὸν 

καὶ εἰς τὸ δημόσιον τὰς ἴσας. (= και το ίδιο ποσό στο δημόσιο ταμείο) 
ἐὰν δὲ καὶ αὐτὸ[ς ὁ] Πτολεμαι̂ος μὴ ἐγδιδάξῃ τὸν παι̂[δ]α ἔνοχος ἔστω τοι̂ς ἴσοις ἐπιτίμοις7 . 

κυρία ἡ διδασκαλική. (ἔτους) 

13 (ο ετος) Νέ[ρ]ωνος Κλαυδίου 35Καίσαρος Σεβαστου̂ Γερμανικου̂ Αὐτοκράτορος, μηνὸς Σεβαστου̂ 21 (του μηνός Αυγούστου).

 #26 Πτολεμαι̂ος [Πα]υσιρίωνος του̂ Πτολεμαίου, μητρὸς  ̓Ωφε-λου̂τος τη̂ς Θέωνος, ἕκαστα 40ποιήσω ἐν τῳ̂ ἐνιαυτῳ̂ ἑνί . Ζωίλος  ̔́Ωρου του̂ Ζωίλου, μητρὸς Διευ̂τος τη̂ς Σω̣κέ̣ω̣ς̣ ἔγραψα ὑπὲρ αὐτου̂ μὴ εἰδότος8 γράμματα9.  ἔτους τρεισκαιδεκάτου10 Νέρωνος Κλαυδίου Καίσαρος 45Σεβαστου̂ Γερμανικου̂ Αὐτοκράτο[ρο]ς, μη(νὸς) Σεβαστου̂ 21.

Tn/phon einerseits sagt zu, dass er an Ptolemaios seinen Sohn Thoonis übergeben hat, dessen Mutter Samens ist, Tochter des Apion, und der noch min​derjährig ist, und zwar für ein Jahr vom heutigen Tage an, damit er ihm dient und alles ausführt, was ihm von Ptolemaios im Einklang mit dem ganzen Weberhandiverk aufgetragen wird. Ptolemaios an​dererseits sagt zu, dass er selbst den Knaben aus​bilden ivird gemäß dem Weberhandwerk, so wie auch er es beherrscht, wobei der Knabe für die ge​samte Zeit verköstigt und eingekleidet wird vom Vater Tn/phon, der auch für alle öffentlichen Abga​ben für denKnaben zuständig ist, während ihm Ptolemaios monatlich fünf Drachmen für Lebens​rnittel geben wird und zum Ende der ganzen Lauf​zeit zwölf Drachmen für Bekleidung.Tryphon ist es bis zum Ende der Laufzeit nicht gestattet, seinen Sohn von Ptolemaios wegzuho​len, und falls der Knabe einige Tage nicht anwesend ist, muss ihn Tryphon nach Ende der Laufzeit noch für die entsprechende Anzahl von Tagen dort las​sen oder für jeden Tag eine Drachme zahlen. Falls er ihn ivährend der Laufzeit wegholt, beträgt das Strafgeld einhundert Drachmen, und die gleiche Summe hat er der öffentlichen Kasse zu zahlen. Wenn Ptolemaios den Knaben nicht sorgfältig lehrt, unterliegt er den gleichen Strafgeldern. Der Lehrvertrag ist gültig. Im 13. Jahr des Imperators Nero Claudius Caesar Augustus Germanicus, am 21. des Monats Aiigustns.
P. Pay. 110, 11. September 94 n. Chr.:
Peculium 
2. ΠΡΟΣΕΥΧΕΣ ΤΗΣ ΠΡΩΤΗΣ ΕΚΚΛΗΣΙΑΣ

Η Προσευχή, που ονομαζόταν στα Ελληνικά Ευχή
 γινόταν στα Ελληνιστικά Χρόνια δυνατά σε στάση όρθια με τα χέρια υψωμένα. Οι περισσότερες Ευχές που σώζονται είναι ικεσίες και σπάνια Ευχαριστίες. Η δομή ήταν απλή: (α) Επίκληση του Θεού με συνοδεία κατηγορουμένων, (β) περιγραφή της κατάστασης και στο τέλος (γ) ικεσία
. 

Σημειωτέον ότι στη λειτουργία της Συναγωγής ήταν απαραίτητη η συμμετοχή 10 τουλάχιστον ανθρώπων. Στον Ιουδαϊσμό υπήρχε η εξής παράλληλη ρήση: ‘Αλλά όταν δυο κάθονται μαζί και ασχολούνται με τα λόγια της Τορά, τότε είναι η Σεκινά (η Δόξα) ανάμεσά τους’ (Aboth 3,2). Αντί της λατρευτικής παρουσίας του Θεού στο Σινά (της Σεκινά) στο χωρίο του Ματθαίου τοποθετείται ο επουράνιος Μεσσίας

Στη Συναγωγή και στην καθημερινή ζωή του Ισραηλίτη ήταν συνήθης η προσευχή των 18 Ευλογιών. Στην 11η από αυτή ο Ισραηλίτης παρακαλούσε τον Θεό: ‘ας φύγει μακριά μας ο θρήνος και ο αναστεναγμός και γίνε βασιλιά μας, ο μόνος Κύριος μας με εύνοια και ευσπλαχνία, με χάρη και δικαιοσύνη’. Από τη Συναγωγή παρέλαβε η Εκκλησία το Αμήν (Α Κορ 14,6), το Αλληλούια (Απ. 19,1.3.4.6)
 και το Ωσαννά (Μκ. 11,9 κ.παραλ.). 

Ôï Αμήν Ý÷åé ôÝóóåñåéò óçìáóßåò: á) Óôï 5,14 êáé óôá ÷ùñßá 7,12. 19,4 êáé 22,10, ôï ‘ÁìÞí‘ áðïôåëåß ôçí êáôáöáôéêÞ áðÜíôçóç êáé áðïäï÷Þ (‘ãÝíïéôï’) åíüò ýìíïõ Þ ìéÜò Åõëïãßáò. â) Áðïôåëåß ôçí ôåëåõôáßá öñÜóç ìéáò äïîïëïãßáò: 1,6. 7,12. ã) Áðïôåëåß ôçí ðñþôç öñÜóç åíüò õìíçôéêïý êåéìÝíïõ, ìå ôçí ïðïßá (öñÜóç) áöåíüò ãßíåôáé áðïäåêôüò ï ðñïçãïýìåíïò ýìíïò, áöåôÝñïõ åéóÜãåôáé Ýíáò êáéíïýñãéïò ýìíïò (7,12). ä) Ï üñïò ‘lŸm’ áðïôåëåß üíïìá ôïõ É.× (3.14. ðñâë.3,7. Çó.65,16). Ôï ‘lŸm’ ìå ôçí ðñþôç óçìáóßá Þôáí óýíçèåò óôç Ëáôñåßá ôçò ÓõíáãùãÞò (Á’ Ðáñ.16.36). Ìå ôç äåýôåñç óçìáóßá ÷ñçóéìïðïéüôáí êõñßùò óôéò ÷ñéóôéáíéêÝò äïîïëïãßåò. 

η θέσπιση του αλληλουαρίου οφείλεται κατά πάσα πιθανότητα στο γεγονός ότι αυτό συνδέθηκε με την πασχάλια θυσία του Ιησού Χριστού. Ο ίδιος ο Ιησούς εισήγαγε και ολοκλήρωσε τον Μυστικό του Δείπνο, αλλά και ανηφόρισε προς το όρος των Ελαιών ψέλνοντας ο ίδιος, όπως όριζε η ιουδαϊκή παράδοση, τους ψαλμούς Hallel (Ψ.112 (113)-117(118) (Μκ.14,26).  Προφανώς η πασχάλια αυτή ιουδαϊκή συνήθεια, η οποία συνδέθηκε με τις κρίσιμες ώρες του Πάθους Του, διατηρήθηκε στην χριστιανική θεία Λειτουργία. Οι χριστιανοί μπορούν πλέον σε κάθε θεία Ευχαριστία να ψάλλουν τον αίνο-Αλληλούια, επειδή τα Έσχατα ανέτειλαν και οι ίδιοι ζουν ένα διαρκές Πάσχα. 

ôï Ø.117(118),25, ôï ïðïßï áäüôáí ðáíçãõñé​êÜ êáôÜ ôçí åïñôÞ ôçò Óêçíïðçãßáò. ÁõôÞ ç åïñôÞ Ý÷åé åðçñåÜóåé. Ç ë.”ἡ σωτηρία” áðïôåëåß åëåýèåñç ìåôÜöñáóç ôïõ “ωσαννά” (“σῶσον λοιπόν”) êáé óçìáßíåé ü÷é áðëþò τη “íßêç” áëëÜ τη “äüîá”
. ç áðüäïóç μÜëéóôá ôçò óùôçñßáò-äüîáò ôüóï óôï Èåü üóï êáé óôï Áñíßï, Ý÷åé ôï ðñüôõðü ôçò óå ìéá ðáñáëëáãÞ ôïõ ‘ÙóáííÜ’, ôçí ïðïßá Ýëåãáí ïé éåñåßò ôçí ôåëåõôáßá êáé ðáíçãõñéêüôåñç çìÝñá ôçò åïñôÞò ôçò Óêçíïðçãßáò. Ç ðáíçãõñéêÞ áõôÞ áíáöþíçóç åß÷å ôéò åîÞò äýï ðáñáëëáãÝò: á) ‘Äüîá óôïí Èåü êáé óôï èõóéáóôÞñéï’ â) ‘ (Ani wahu) ’ (Tos.Sukk.3.9). Óôç äåýôåñç ðåñßðôùóç ôï ðñüóùðï, ôï ïðïßï ìáæß ìå ôïí Ãéá÷âÝ ïíïìáæüôáí ùò ÓùôÞñáò ðáñÝìåíå áêáôïíüìáóôï. Ï ÉùÜííçò áíôéêáèéóôÜ ôçí ëÝîç ‘èõóéáóôÞñéï’ êáé ôçí áüñéóôç áíôùíõìßá ‘Áõôüò’ ìå åêåßíïí ðïõ áíôéêáôÝóôçóå ôï èõóéáóôÞñéï êáé ôéò èõóßåò.  ôï ðáó÷Üëéï Áñíßï.  

Η πιο χαρακτηριστική Προσευχή της Πρώτης Εκκλησίας είναι βέβαια η Κυριακή. Απαντάται σε σύντομη μορφή στο Λκ. 11,24 και στε πιο επίσημη στο Μτ. 6,9-13 (πρβλ. Διδ. 8,2) και αντιστοιχεί στο Qaddish, την αραμαϊκή προσευχή με την οποία έκλεινε η λειτουργία της Συναγωγής και είχε μάθει ο Ιησούς από τα παιδικά του χρόνια. 

Ας δοξασθεί κι ας αγιασθεί το μέγα σου όνομα στον κόσμο

που κατά το θέλημά σου δημιούργησες.

Ας κυριαρχήσει η βασιλεία σου κατά το χρόνο της ζωής τους και στις ημέρες τους

Και στο χρόνο της ζωής όλου του οίκου Ισραήλ γρήγορα και τάχιστα

Και τότε ας πείτε Αμήν.
Λκ. 11,24







Μτ. 6,9-13.
Pa,ter(







Pa,ter h`mw/n o` evn toi/j ouvranoi/j\
a`giasqh,tw to. o;noma, sou\ 




a`giasqh,tw to. o;noma, sou\

evlqe,tw h` basilei,a sou\ 




evlqe,tw h` basilei,a sou\

genhqh,tw to. qe,lhma, sou( 

w`j evn ouvranw/| kai. evpi. gh/j\

to.n a;rton h`mw/n to.n evpiou,sion di,dou h`mi/n
to.n a;rton h`mw/n to.n evpiou,sion do.j h`mi/n 

to. kaqV h`me,ran\
sh,meron\


kai. a;fej h`mi/n ta.j a`marti,aj h`mw/n(



kai. a;fej h`mi/n ta. ovfeilh,mata h`mw/n(

kai. ga.r auvtoi. avfi,omen panti. ovfei,lonti h`mi/n\                 
w`j kai. h`mei/j avfh,kamen toi/j ovfeile,taij h`mw/n\

kai. mh. eivsene,gkh|j h`ma/j eivj peirasmo,nÅ 


kai. mh. eivsene,gkh|j h`ma/j eivj peirasmo,n(

avlla. r`u/sai h`ma/j avpo. tou/ ponhrou/Å
8.2 Μηδὲ προσεύχεσθε ὡς οἱ ὑποκριταί͵ ἀλλ΄ ὡς ἐκέλευσεν ὁ κύριος ἐν τῷ εὐαγγελίῳ αὐτοῦ͵ οὕτως προσεύχεσθε· 

Πάτερ ἡμῶν ὁ ἐν τῷ οὐρανῷ͵

ἁγιασθήτω τὸ ὄνομά σου͵

ἐλθέτω ἡ βασιλεία σου͵

γενηθήτω τὸ θέλημά σου ὡς ἐν οὐρανῷ καὶ ἐπὶ γῆς·

τὸν ἄρτον ἡμῶν τὸν ἐπιούσιον δὸς ἡμῖν σήμερον͵

καὶ ἄφες ἡμῖν τὴν ὀφειλὴν ἡμῶν͵

ὡς καὶ ἡμεῖς ἀφίεμεν τοῖς ὀφειλέταις ἡμῶν͵

καὶ μὴ εἰσενέγκῃς ἡμᾶς εἰς πει ρασμόν͵ ἀλλὰ ῥῦσαι ἡμᾶς ἀπὸ τοῦ πονηροῦ·

ὅτι σοῦ ἐστιν ἡ δύναμις καὶ ἡ δόξα εἰς τοὺς αἰῶνας.
8.3 Τρὶς τῆς ἡμέρας οὕτω προσεύχεσθε.

Η Κυριακή Προσευχή είναι η σαφέστερη και παρά τη συντομία της η πιο πλούσια σε περιεχόμενο σύνοψη της διδασκαλίας του Ιησού. Αυτό που την διαχωρίζει από τα ιουδαϊκά παράλληλα (Γ Μακ 2, 2-20)  είναι η συντομία και η απλότητα. Απουσιάζουν ανασκοπήσεις της ιστορίας της θείας Οικονομίας και συσσώρευση προσδιορισμών του Θεού. Η σύγκριση με το Qaddish αποδεικνύει ότι το νέο που προσθέτει ο Ιησούς βρίσκεται στα αιτήμα σε α πληθυντικό. Στο Qaddish προσεύχεται μια κοινότητα που ζει μέσα στο σκοτάδι του παρόντα αιώνα για να έλθει το πλήρωμα. Στην Κυριακή προσευχή η κοινότητα ξέρει ότι η αλλαγή ήδη ανέτειλε και τώρα παρακαλεί για την πλήρη αποκάλυψη αυτού που της ήδη δωρήθηκε (αυτοπραγματοποιημένη εσχατολογία).  

Η δομή της είναι η εξής: 1) Προσφώνηση 2) Αιτήματα σε β’ ενικό σε παραλληλισμό 3) αιτήματα στο α πληθυντικό (τα οποία συνδέονται με το και) 4) τελικό αίτημα, που είναι το μοναδικό που διατυπώνεται αρνητικά και δίνει την εντύπωση του απότομου, καθώς αναφέρεται στην προστασία (όχι πριν αλλά) κατά τη διάρκεια του εσχατολογικού πειρασμού (nisan), της τελικής αποστασίας και έκπτωσης (πρβλ. Μκ. 14, 38). Στον Μτ. η κατήχηση περί προσευχής εντάσσεται στην περικοπή 6,1-18, όπου αντιπαρατίθεται η χριστιανική με τη φαρισαϊκή πρακτική αναφορικά με την ελεημοσύνη (6,2-4), τις προσευχές (6,5.6) και τις νηστείες  (6,16-18). Τα αιτήματα σε α πληθυντικό είναι η εφαρμογή στην πράξη, η πραγματοποίηση των δυο σε β ενικό πρόσωπο. Η ικεσία για την αποκάλυψη της δόξας του Θεού διαδέχεται η αίτηση για εκπλήρωση στο σήμερα.

Σύμφωνα με τους νόμους που ισχύουν στην παράδοση των λειτουργικών κειμένων, ο συντομότερος τύπος περιέχεται στο μακρότερο. Ποιος άραγε θα τομούσε να απαλείψει δυο αιτήματα της Κυριακής Προσευχής, άμα ανήκαν στο αρχαιότερο υλικό της παράδοσης; Οι τρεις προσθήκες του Μτ βρίσκονται στο τέλος κάποιας αποστροφής στο Θεό, και ο παραλληλισμός των δύο στροφών σε αυτόν είναι έντονος. Βεβαίως η δεύτερη στροφή του Μτ διασώζει καλύτερα το αραμαϊκό κείμενο, το οποίο είχε παράλληλη δομή και ρυθμό διτονικό. Το αρχαιότερο κείμενο μάλλον είναι συνεπώς αυτό του Λουκά. απευθύνεται σε ανθρώπους που πρέπει να μάθουν να προσεύχονται και μάλιστα με επιμονή στον Θεό -Πατέρα,  ενώ αυτό του Μτ παραδίδεται σε μια εκκλησία που προήλθε από ένα κόσμο λειτουργικής ζωής και η προσευχή κινδυνεύει να γίνει ζήτημα ρουτίνας και μέσον υποκρισίας. 

Ο Ιησούς αντί την συνήθους ιουδαϊκής προσφώνησης Δέσποτα προτιμούσε το να αποκαλεί τον Θεό Αββά-Πατέρα (Ρωμ. 8,15. Γαλ. 4,6). Όπως επιβεβαιώνουν οι Πατέρες που κατάγονταν από τη Συρία και μιλούσαν την αραμαϊκή αλλά και το Ταλμούδ με το αββά προσφωνούσε το απογαλακτισμένο πιαδί τον πατέρα του. Ο Ιησούς μετά από την απλή επίκληση Πάτερ που επιτρέπει στους μαθητές να ομιλούν τόσο οικεία και με τέτοια εμπιστοσύνη όσο το παιδί στον πατέρα του, ακολουθούν παρακλήσεις σε β’ ενικό που αφορούν τη βασιλεία και έχουν ως υποκείμενο τον Θεό. Η έλευση της βασιλείας αποτελεί συνάρτηση του αγιασμού, της δοξολογίας δηλ. του Θεού-Πατέρα. Οι επόμενες τρεις σε α’ πληθυντικό πρόσωπο αφορούν την καθημερινότητα και ταυτόχρονα και τα Έσχατα, που ήδη ανέτειλαν με την έλευση του Ιησού. Στο χώρο της βασιλείας κάθε γήινο εξαγιάζεται 

Η πρώτη από τις αιτήσεις σε α’ πληθυντικό, ένεκα της σημασίας του ‘επιούσιος’ (αυριανός) έχει γίνει αντικείμενο ερμηνευτικής συζήτησης. Άλλοι θεωρούν ότι με το ψωμί σημαίνεται απλά την υλική τροφή, η οποία δεν ήταν αυτονόητη για τον εργάτη της Παλαιστίνης. Ο πιστός ζητά από τον πατέρα του τα στοιχεώδη μέσα προς το ζην ενώ ταυτόχρονα κατακρίνεται η πολυτέλεια. (Λκ. 12,22κ.ε.) Ο Jeremias θεώρησε ότι παράλληλα με το καθημερινό ή αυριανό ψωμί σημαίνεται το εσχατολογικό γεύμα (πρβλ.Λκ 22, 30) καθώς στο αραμαϊκό Ευαγγέλιο των Ναζαρηνών το επιούσιος αντιστοιχεί στο machar. Το ψωμί που μοίραζε ο Ιησούς όταν καθόταν στο τραπέζι με τις τελώνες και αμαρτωλούς ήταν καθημερινό ψωμί και κάτι περισσότερο άρτος ζωής.κάθε γεύμα των μαθητών μαζί του ήταν συνηθισμένο φαγητό και κάτι περισσότερο: γεύμα σωτηρίας, μεσσιανικό γεύμα, πρόγευση και αραβώνας του γεύματος της βασιλείας, γιατί αυτός ήταν ο οικοδεσπότης. Παρακαλεί συνεπώς ο Ιησούς στο κοινό χαρακτήρα της καθημερινότητας να ενεργοποιηθούν οι δυνάμεις και τα δώρα του ερχόμενου κόσμου. 

Στην ΚΔ και μάλιστα στην Πηγή των Λογίων παραδίδεται η Προσευχή του Ιησού (Μτ 11,25 Λκ.10,21). 

VEn auvth/| th/| w[ra| hvgallia,sato ÎevnÐ tw/| pneu,mati tw/| a`gi,w| kai. ei=pen\

evxomologou/mai, soi( pa,ter( ku,rie tou/ ouvranou/ kai. th/j gh/j
(

o[ti avpe,kruyaj tau/ta avpo. sofw/n kai. sunetw/n
 

kai. avpeka,luyaj auvta. nhpi,oij\

nai. o` path,r( o[ti ou[twj euvdoki,a evge,neto e;mprosqe,n souÅ

Παράλληλη π.διαθηκική προσευχή είναι η εξής (Α Εσδρ 4,59 κ.ε. Ο΄):

para. sou/ h` ni,kh

kai. para. sou/ h` sofi,a

kai. sh. h` do,xa

kai. evgw. so.j oivke,thj

euvloghto.j ei= o]j e;dwka,j moi sofi,an

kai. soi. o`mologw/ de,spota tw/n pate,rwn

Στην Παραβολή του Τελώνη και του Φαρισαίου (Λκ. 18,11 κ.ε. 13) παραδίδονται οι δυο προσευχές των πρωταγωνιστών. Στην Ορθόδοξη Παράδοση χρησιμοποιείται ευρέως η προσευχή του Τελώνη σε συνδυασμό με την παράκληση του ληστή: o` de. telw,nhj makro,qen e`stw.j ouvk h;qelen ouvde. tou.j ovfqalmou.j evpa/rai eivj to.n ouvrano,n( avllV e;tupten to. sth/qoj auvtou/ le,gwn\ o` qeo,j( i`la,sqhti, moi tw/| a`martwlw/|Å Στη Γεθσημανή παραδίδεται μια ικεσία η οποία ακολουθεί την κλασική δομή του είδους: abba o` path,r( pa,nta dunata, soi\ pare,negke to. poth,rion tou/to avpV evmou/\ avllV ouv ti, evgw. qe,lw avlla. ti, su,  (14,36)Å

Ο Ιησούς βρίσκεται ανάμεσα σε εκείνους που είναι συναγμένοι στο όνομά του.

Pa,lin Îavmh.nÐ le,gw u`mi/n o[ti eva.n du,o sumfwnh,swsin evx u`mw/n evpi. th/j gh/j peri. panto.j pra,gmatoj ou- eva.n aivth,swntai( genh,setai auvtoi/j para. tou/ patro,j mou tou/ evn ouvranoi/jÅ 20  ou- ga,r eivsin du,o h' trei/j sunhgme,noi eivj to. evmo.n o;noma( evkei/ eivmi evn me,sw| auvtw/nÅ

Άλλη μια προσευχή της πρώτης αραμαϊκής Εκκλησίας που ήταν τόσο διαδεδομένη ώστε ήταν γνωστή στη λατρεία των Ελλήνων Χριστιανών της Κορίνθου ήταν η κραυγή ei; tij ouv filei/ to.n ku,rion( h;tw avna,qemaÅ mara,na qaÅ h` ca,rij tou/ kuri,ou VIhsou/ meqV u`mw/nÅ h` avga,ph mou meta. pa,ntwn u`mw/n evn Cristw/| VIhsou/. η αναφώνηση mara,na qa (16,22-23. πρβλ. Διδ 10,6 Απ.22,20) μπορεί είτε να αποτελεί επίκληση και να σημαίνει ‘έρχου Κύριέ μας’, είτε να αποτελεί ομολογία και να σημαίνει ότι ‘ο Κύριός μας ήλθε’. Με την προσευχή αυτή εκφράζεται συνεπώς η αναμονή της έλευσης του Ιησού ως Κυρίου κατά την Δευτέρα Παρουσία Του και σημαίνεται η παρουσία του στο ιστορικό λατρευτικό παρόν κατά το μυστήριο της θείας Ευχαριστίας, το οποίο ακολουθούσε την ανάγνωση των επιστολών/απομνημονευμάτων των αποστόλων. Σε αυτό το μυστήριο, όπως αποδεικνύεται από την Α Κορ (κεφ.10-11), οι χριστιανοί αισθάνονταν να γίνονται σύσσωμοι και σύναιμοι του αναστημένου Ιησού Χριστού. Το marana (Κύριε ημών’), όπως αποδεικνύεται από σημιτικές επιγραφές της Εγγύς Ανατολής, αποτελούσε προσφώνηση προς τους μονάρχες της ανατολής (όπως πχ ‘η μεγαλειότητά σας’). Ο Ιησούς συνεπώς δεν προσφωνείται από τη χριστιανική κοινότητα απλά ως mari, όπως συνέβαινε με τους ραββίνους της Παλαιστίνης, αλλά ως βασιλεύς του κόσμου (Ρωμ 10,12  Πρ.10,36).
 Επιπλέον όμως η αναφώνηση περιστοιχίζεται από φράσεις στις οποίες ο Ιησούς ως ο Κύριος αποτελεί αντικείμενο λατρείας και πηγή χάριτος/ευλογίας, η οποία στο Β Κορ 8,1 προέρχεται αποκλειστικά από τον Θεό (πρβλ. Β Κορ. 13,13). Όπως σημειώνεται στο Μτ.18, 19-20:
Στο κατά Ιωάννην παραδίδεται η προσευχή που εκφώνησε όταν μετακινήθηκε ο λίθος από τον τάφο του φίλου και  προτού ο ίδιος τον αναστήσει με τον κυριαρχικό λόγο του: o` de. VIhsou/j h=ren tou.j ovfqalmou.j a;nw kai. ei=pen\ pa,ter( euvcaristw/ soi o[ti h;kousa,j mouÅ  evgw. de. h;|dein o[ti pa,ntote, mou avkou,eij( avlla. dia. to.n o;clon to.n periestw/ta ei=pon( i[na pisteu,swsin o[ti su, me avpe,steilajÅ 11, 41-42. Στο 12,27κ.ε. παρατίθεται μια ικεσία αντίστοιχη αυτής στη Γεθσημανή: Nu/n h` yuch, mou teta,raktai( kai. ti, ei;pwÈ pa,ter( sw/so,n me evk th/j w[raj tau,thjÈ avlla. dia. tou/to h=lqon eivj th.n w[ran tau,thnÅ pa,ter( do,xaso,n sou to. o;nomaÅ h=lqen ou=n fwnh. evk tou/ ouvranou/\ kai. evdo,xasa kai. pa,lin doxa,swÅ o` ou=n o;cloj o` e`stw.j kai. avkou,saj e;legen bronth.n gegone,nai( a;lloi e;legon\ a;ggeloj auvtw/| lela,lhkenÅ 

Στις Πράξεις των Αποστόλων σώζονται Προσευχές στο 1,24 κ.ε. (παράκληση πριν την εκλογή του Ματθία) στο 7,59-60 (Προσευχή του Στεφάνου) και στο 4,24-30. Η τελευταία φαίνεται ότι προβάλλεται ως παραδειγματική ικεσία της πρώτης Εκκλησίας αφού ακολουθεί την κλασική δομή της Ευχής και διακρίνεται για το βιβλικό της ύφος. 

VApoluqe,ntej de. h=lqon pro.j tou.j ivdi,ouj kai. avph,ggeilan o[sa pro.j auvtou.j oi` avrcierei/j kai. oi` presbu,teroi ei=panÅ oi` de. avkou,santej o`moqumado.n h=ran fwnh.n pro.j to.n qeo.n kai. ei=pan\ 

de,spota( su. o` poih,saj to.n ouvrano.n kai. th.n gh/n kai. th.n qa,lassan kai. pa,nta ta. evn auvtoi/j( o` tou/ patro.j h`mw/n dia. pneu,matoj a`gi,ou sto,matoj Daui.d paido,j sou eivpw,n\ i`nati, evfru,axan e;qnh kai. laoi. evmele,thsan kena,È pare,sthsan oi` basilei/j th/j gh/j kai. oi` a;rcontej sunh,cqhsan evpi. to. auvto. kata. tou/ kuri,ou kai. kata. tou/ cristou/ auvtou/Å sunh,cqhsan ga.r evpV avlhqei,aj evn th/| po,lei tau,th| evpi. to.n a[gion pai/da, sou VIhsou/n o]n e;crisaj( ~Hrw,|dhj te kai. Po,ntioj Pila/toj su.n e;qnesin kai. laoi/j VIsrah,l( poih/sai o[sa h` cei,r sou kai. h` boulh, ÎsouÐ prow,risen gene,sqaiÅ kai. ta. nu/n( ku,rie( e;pide evpi. ta.j avpeila.j auvtw/n kai. do.j toi/j dou,loij sou meta. parrhsi,aj pa,shj lalei/n to.n lo,gon sou( evn tw/| th.n cei/ra, ÎsouÐ evktei,nein se eivj i;asin kai. shmei/a kai. te,rata gi,nesqai dia. tou/ ovno,matoj tou/ a`gi,ou paido,j sou VIhsou/Å

kai. dehqe,ntwn auvtw/n evsaleu,qh o` to,poj evn w-| h=san sunhgme,noi( kai. evplh,sqhsan a[pantej tou/ a`gi,ou pneu,matoj kai. evla,loun to.n lo,gon tou/ qeou/ meta. parrhsi,ajÅ

Η ΘΕΙΑ ΕΥΧΑΡΙΣΤΙΑ

Καταρχήν το ερώτημα το οποίο προκύπτει σχετίζεται με το εάν όντως το γεύμα ήταν όντως  πασχάλιο. Σύμφωνα με τον Ιωάννη 18,28  ο Ιησούς σταυρώθηκε την Παρασκευή 14η Νισάν πριν τη δύση του ηλίου τη στιγμή που στο Ναό άρχισαν να σφάζονταν οι πασχάλιοι αμνοί (πρβλ. Α Κορ. ). Η αμνηστεία του Βαρραβά, το δικαστήριο (Μκ. 15, 6) η μεταφορά του Σταυρού από τον Σίμωνα (15, 21 πρβλ. 15, 42) τεκμηριώνουν την ορθότητα της ιωάννειας χρονολόγησης της σταύρωσης του Ιησού. Φαίνεται συνεπώς ότι ο Ιησούς γιόρτασε το Πάσχα 24 ώρες πριν τον επίσημο εορτασμό, χωρίς να χρησιμοποιήσει το πασχαλινό αμνό, καθώς ‘οι ιουδαϊκοί νόμοι φαίνεται ότι απαγόρευαν στους αιρετικούς και στους αποστάτες να προσκομίζουν στο Ναό και κατόπιν τρώνε’ (πρβλ. Εξ. 44,9 κ.ε.). Στο νου του έμπειρου στις Γραφές αναγνώστη ανακαλείται η θυσία του Ισαάκ, όπου απουσίαζε το θυσιαστικό ζώο (Γεν. 22,1-19). Άλλωστε και οι Ιουδαίοι της διασποράς εόρταζαν χωρίς πασχάλιο αμνό.

Από την άλλη πλευρά το τελευταίο γεύμα του Ιησού έχει πασχάλιο χαρακτήρα, καθόσον τελείται τη νύχτα και όχι το εσπέρας και μάλιστα στην Ιερουσαλήμ και όχι στη Βηθανία, όπου ήταν το κατάλυμα του Ιησού κατά τη διάρκεια της Μ.Εβδομάδος (Εξ. 12-13). Βεβαίως στην πασχάλια τελετή έπιναν όλοι από το δικό τους ξεχωριστό ποτήρι, ενώ στο μυστικό δείπνο μοιράζονται όλοι από αυτό του Ιησού. επίσης ενώ το πασχάλιο γεύμα εορταζόταν με την οικογένεια, ο Ιησούς τελεί το Μυστικό Δείπνο μόνο με τους 12 μαθητές του, ενώ απουσιάζουν τόσο οι στενείς συγγενείς του όσο και οι μαθήτριές του.  Γι’αυτό ακριβώς το λόγο ο Sch. Ben Chorin υποθέτει ότι ο Ιησούς γιόρτασε το Πάσχα σύμφωνα με το ηλιοκεντρικό ημερολόγιο των Εσσαίων και όχι το σεληνιακό ημερολόγιο των Σαδουκαίων και Φαρισαίων. Στο κουμρανικό εορτασμό λάμβαναν μέρος μόνον άνδρες και όχι γυναίκες. 

Το τελετουργικό του πασχαλίου δείπνου, όπως το τέλεσε ο Ιησούς, ήταν το εξής:

Ορεκτικό 
1ο Ποτήρι: το ποτήρι του Kiddusch, το οποίο προσφέρεται μετά από Ευλογία του Οικοδεσπότη. Για ορεκτικά προσφέρονται πράσινα και πικρά χόρτα και χυμός φρούτων.


Πασχάλια 
Διήγηση/Haggada του Πάσχα, τ.ε. εξήγηση των ιδιαιτεροτήτων του πασχαλίου γεύματος από τον πατέρα στα παιδιά του:

Λειτουργία
-Γιατί ψήνεται ο αμνός στη σούβλα;

-Γιατί προσφέρονται πικρά χόρτα ως ορεκτικά;

-γιατί τρώγεται άζυμο ψωμί;

Πασχάλιο Αλληλουάριο-Hallel (α μέρος: Ψ.112(113) και 113(114), στον οποίο άδεται η έξοδος από την αιγυπτιακή δουλεία).

2ο  Ποτήρι: το ποτήρι της Haggada.

Κεντρικό γεύμα
Επιτραπέζια Προσευχή –Κλάση άρτου
. 

Ο Ιησούς προσθέτει ‘τούτο εστί το σώμα μου….’




Γεύμα αποτελούμενο από αρνί, πικρά χόρτα, πολτό φρούτων και κρασί.

3ο ποτήρι: το ποτήρι της Ευλογίας, το οποίο ανήκε σε όλα τα εορταστικά γεύματα, συνοδευόμενο από Προσευχή
 + ‘Tούτο εστί το αίμα μου’
Επίλογος
Πασχάλιο Αλληλουάριο (β μέρος: Ψ.115-118) με αίνο ενός σεσωσμένου, ο οποίος υψώνει το ποτήρι της σωτηρίας (Ψ.116,3)

4ο Ποτήρι: το ποτήρι του αλληλουαρίου με αίνο

Το αρχαιότερο γραπτό κείμενο είναι αυτό του Παύλου, το οποίο γράφτηκε λίγο πριν το Πάσχα τού 53 και απηχεί προπαύλεια παράδοση, καθώς εισάγεται με τη φράση ‘παρέδοσαν’. Παρουσιάζει πολλές ομοιότητες με την παραλλαγή του Λουκά, αφού και τα δυο κείμενα είναι ασύμμετρα, παρουσιάζουν το ποτήριο ως καινή διαθήκη κατ’ επίδραση του Ιερ. 31, 31, τονίζουν τη σωτηριολογική διάσταση του άρτου και όχι του οίνου και αποσκοπούν με την ανάμνηση στη λειτουργική θέσπιση. μάλλον και τα δύο κείμενα έχουν την προέλευσή τους στην Αντιόχεια. Ο Π. απευθύνεται στους πρώην εθνικούς Κορίνθιους, οι οποίοι είχαν εμπειρία των γευμάτων στο Ναό του Ασκληπιού στο βόρειο τείχος ή στις αίθουσες της Δήμητρας και της Κόρης κατά τα ελευσίνια μυστήρια. Σύμφωνα με τον Πλούταρχο η επίσκεψη στο ναό κατά τις εορτάσιμες ημέρες και η κατανάλωση κρέατος και οίνου αποτελούσε την μεγαλύτερη απόλαυση ενός Έλληνα. Γνωστά ήταν και τα δείπνα των συλλόγων και τα νεκρόδειπνα τα οποία ήταν προσανατολισμένα σε μια θυσία όπως στην περίπτωση του Επικτήτου στη Θήρα 

Από το Συμπόσιο του Πλάτωνα μπορεί κανείς να διακρίνει το τυπικό ενός ελληνικού δείπνου. Μετά από ένα πανηγυρικό δείπνο, το οποίο γινόταν το απόγευμα, ακολουθούσε οινοποσία αφού πρώτα αποδιδόταν σπονδή στον αγαθό δαίμονα, την Υγεία και τον Δία Σωτήρα ή Ξένιο. Προφανώς οι πλούσιοι Κορίνθιοι αργά το απόγευμα συγκεντρώνονταν και άρχιζαν το δείπνο, το οποίο διοργανωνόταν ως Έρανος. Στο τέλος αυτού του δείπνου, όταν κατέφθαναν οι άλλοι αδελφοί από τα χαμηλώτερα κοινωνικά στρώματα, που έπρεπε να εργάζονται σκληρά μέχρι αργά χωρίς να έχουν να συνεισφέρουν κάτι στην κοινή τράπεζα εορταζόταν το κυριακό δείπνο στη θέση των σπονδών. Εκείνη τη στιγμή  ήδη φαγωθεί όλα τα εδέσματα. 

- Αναφωνήσεις προς τους θεούς

- δείπνο (9η ώρα) /cena/ primae mansae


- το ‘προλαμβάνειν’ των πλουσίων Κορινθίων

Αρχή του Συμποσίου (comissatio secundae mensae)

- θυσία και επίκληση του πνεύματος 



- η ευχή του άρτου/επίκληση του Ι.Χ.

του οικοδεσπότη και του αυτοκράτορα


- κώμος-συμπόσιο secundae mensae
  


-η μυστηριακή βρώση του άρτου

σπονδή άκρατου οίνου στον αγαθό δαίμονα


-μίξη του πρώτου κρατήρα  με νερό, σπονδή, άσματα

-Η ευχή του ποτηρίου



-οινοποσία, συζήτηση, μουσική, άσματα, εκστασιασμός 

-τα πνευματικά φαινόμενα που περιγράφονται στα κεφ.12+14 (ψαλμωδία, προφητεία, γλωσσολαλιά, ερμηνεία )

ôï ôõðéêü ôçò ÓõíáãùãÞò êÜèå Åõëïãßá ôïõ Ðñïåóôïý, Ýðñåðå íá åðéêõñùèåß áðü ôïõò ðñïóåõ÷ïìÝíïõò ìå ôï “ìÞí” Þ ôï “ëëçëïýúá“, åÜí åðñüêåéôï ðåñß Øáëìþí - Hallel (112-118). Ôï ßäéï óõìâïõëåýåé ï áð.Ðáýëïò íá ãßíåôáé óôéò óõíÜîåéò ôçò Åêêëçóßáò ôùí Êïñéíèßùí. ÅðéìÝíïíôáò óôï “p‚mta eÇswglÁmyr ja´ jat‚ t‚nim cim—shy” (14,40), åðéóçìáßíåé üôé êÜèå Åõëïãßá, Åõ÷áñéóôßá êáé Ðñïóåõ÷Þ êáé Προφητεία, êÜèå äéáêÞñõîç (proklamatio) ôùí  ìõóôçñßùí ôïõ Èåïý, Ýðñåðå íá åðéâåâáéùèåß êáé íá åðéêõñùèåß áðü ôïõò õðüëïéðïõò ðéóôïýò ìå ôï “íáß, ìÞí” (óô.16).

Ï Jörns
 ó÷çìáôïðïéåß ôçí ôÜîç, την οποία ðñïóðáèåß ï áð.Ðáýëïò íá åöáñìüóåé óôçí Åêêëçóßá ôùí Êïñéíèßùí ùò åîÞò: ÄéáêÞñõîç ôïõ ó÷åäßïõ ôçò èåßáò Ïéêïíïìßáò (Ðñïöçôåßá) (É), ç ïðïßá êáôáëÞãåé óå Åõ÷áñéóôßá-Áßíï (ÉÉ). Áêïëïõèåß ôï “ìÞí” ôùí ðáñåóôþôùí êáé áíôéöþíçóç (IV). Ç  áíáöþíçóç  “ìÞí” äåí Þôáí áðáñáßôçôç ìüíï ùò áðÜíôçóç óôçí åõëïãßá, áëëÜ êáé ùò áðïäï÷Þ ôùí Åõëïãéþí Þ ôùí Êáôáñþí, ïé ïðïßåò áêïýãïíôáí êáôÜ ôçí áíÜãíùóç ôïõ Íüìïõ óôéò óõíÜîåéò ôùí ðéóôþí (Äô.27,26). 

Dio,per( avgaphtoi, mou( feu,gete avpo. th/j eivdwlolatri,ajÅ w`j froni,moij le,gw\ kri,nate u`mei/j o[ fhmiÅTo. poth,rion th/j euvlogi,aj o] euvlogou/men( ouvci. koinwni,a evsti.n tou/ ai[matoj tou/ Cristou/È to.n a;rton o]n klw/men( ouvci. koinwni,a tou/ sw,matoj tou/ Cristou/ evstinÈ o[ti ei-j a;rtoj( e]n sw/ma oi` polloi, evsmen( oi` ga.r pa,ntej evk tou/ e`no.j a;rtou mete,comenÅ ble,pete to.n VIsrah.l kata. sa,rka\ ouvc oi` evsqi,ontej ta.j qusi,aj koinwnoi. tou/ qusiasthri,ou eivsi,nÈ Ti, ou=n fhmiÈ o[ti eivdwlo,quto,n ti, evstin h' o[ti ei;dwlo,n ti, evstinÈ avllV o[ti a] qu,ousin( daimoni,oij kai. ouv qew/| Îqu,ousinÐ\ ouv qe,lw de. u`ma/j koinwnou.j tw/n daimoni,wn gi,nesqaiÅ ouv du,nasqe poth,rion kuri,ou pi,nein kai. poth,rion daimoni,wn( ouv du,nasqe trape,zhj kuri,ou mete,cein kai. trape,zhj daimoni,wnÅ h' parazhlou/men to.n ku,rionÈ mh. ivscuro,teroi auvtou/ evsmenÈ

Ο Μάρκος συνδέει άμεσα τα περιγραφόμενα με τις τελευταίες ημέρες του Ιησού. Δεν παραθέτει δηλ. απλά ένα λειτουργικό τυπικό, αλλά εξιστορεί. Ο Μτ ακολουθεί  τον Μκ με μικρές παραλλαγές, οι οποίες οφείλονται είτε στη διαφορετική λειτουργική παράδοση είτε στο θεολογικό στίγμα του ευαγγελιστή. Τόσο ο Μτ όσο και ο Μκ θέτουν σε αντιστοιχία τα λόγια που αφορούν το σώμα και το ποτήριο, ενώ απουσιάζει κάθε αναφορά στον πασχάλιο αμνό, τα πικρά χόρτα και τον άζυμο άρτο που αποτελούσαν τα συστατικά στοιχεία του ιουδαϊκού γεύματος. Με το τούτο δεν σημαίνεται απλά ο άρτος αλλά η διαδικασία της κλάσης του άρτου.

στον Λουκά ο Ευαγγελιστής, ο οποίος δίνει ιδιαίτερη έμφαση στα τραπέζια του Ιησού, θέλει να τονίσει τον πασχάλιο χαρακτήρα του τελέυταίου γεύματος του Ιησού. Στην αρχή ο Ιησούς λέει τα εξής: evpiqumi,a| evpequ,mhsa tou/to to. pa,sca fagei/n meqV u`mw/n pro. tou/ me paqei/n\ 16  le,gw ga.r u`mi/n o[ti ouv mh. fa,gw auvto. e[wj o[tou plhrwqh/| evn th/| basilei,a| tou/ qeou/Å Κατόπιν λαμβάνει το ποτήριον και αφού ευχαριστεί τον Θεό τους παροτρύνει να το μοιραστούν και κατόπιν αναφέρει τα εξής:  18  le,gw ga.r u`mi/n( Îo[tiÐ ouv mh. pi,w avpo. tou/ nu/n avpo. tou/ genh,matoj th/j avmpe,lou e[wj ou- h` basilei,a tou/ qeou/ e;lqh|Å Κατόπιν ακολουθεί την περιγραφή των άλλων δύο συνοπτικών, που εξιστορούν μόνον το ασυνήθιστο της ενέργειας του Ιησού.
ΠΑΡΑΔΟΣΗ ΤΗΣ ΘΕΙΑΣ ΕΥΧΑΡΙΣΤΙΑΣ

Ματθαίος


Μάρκος


λουκάς

Παύλος

VEsqio,ntwn de. auvtw/n labw.n o` VIhsou/j a;rton kai. euvlogh,saj e;klasen kai. dou.j toi/j maqhtai/j ei=pen( 

La,bete  fa,gete 

tou/to evstin to. sw/ma, mouÅ
 kai. labw.n poth,rion kai. euvcaristh,saj e;dwken auvtoi/j le,gwn( 

Pi,ete evx auvtou/ pa,ntej( 

tou/to ga,r evstin to. ai-ma, mou th/j diaqh khj to. peri. pollw/n evkcunno,menon 

eivj a;fesin a`martiw/nÅ

le,gw de. u`mi/n( ouv mh. pi,w avpV a;rti evk tou,tou tou/ genh, matoj th/j avmpe,lou e[wj th/j h`me,raj evkei,nhj o[tan auvto. pi,nw meqV u`mw/n kaino.n evn th/| basilei,a| tou/ patro,j mouÅKai. u`mnh,santej evxh/lqon eivj to. :Oroj tw/n VElaiw/nÅ

Kai. evsqio,ntwn auvtw/n labw.n a;rton euvlogh,saj e;klasen kai. e;dwken auvtoi/j kai. ei=pen(

La,bete( 
tou/to, evstin to. sw/ma, mouÅ

kai. labw.n poth,rion euvcaristh,saj e;dwken auvtoi/j( kai. e;pion evx auvtou/ pa,ntejÅ

kai. ei=pen auvtoi/j( 

Tou/to, evstin to. ai-ma, mou th/j diaqh,khj to. evkcunno,menon u`pe.r pollw/nÅ (Ησ. 53,12)
avmh.n le,gw u`mi/n o[ti ouvke,ti ouv mh. pi,w evk tou/ genh,matoj th/j avmpe,lou e[wj th/j h`me,raj evkei,nhj o[tan auvto. pi,nw kaino.n evn th/| basilei,a| tou/ qeou/Å

Kai. u`mnh,santej evxh/lqon eivj to. :Oroj tw/n VElaiw/nÅ

kai. labw.n a;rton euvcaristh,saj e;klasen 

kai. e;dwken auvtoi/j le,gwn( 

Tou/to, evstin to. sw/ma, mou 

to. u`pe.r u`mw/n 

dido,me non\ 

tou/to poiei/te eivj th.n evmh.n avna,mnh sinÅ

kai. to. poth,rion w`sau,twj meta. to. deipnh/sai( le,gwn( 
Tou/to to. poth,rion h` kainh. diaqh,kh evn tw/| ai[mati, mou to. u`pe.r u`mw/n evkcun no,menonÅ
o` ku,rioj VIhsou/j evn th/| nukti. h-| paredi,deto e;laben a;rton

kai. euvcaristh,saj e;kla sen kai. ei=pen( 

Tou/to, mou, evstin to. sw/ma 

to. u`pe.r u`mw/n\ 

tou/to poiei/te eivj th.n evmh.n avna,mnhsinÅ(Εξ. 24,8)
w`sau,twj kai. to. poth,rion meta. to. deipnh/sai le,gwn( 

Tou/to to. poth,rion h` kainh. diaqh,kh evsti.n evn tw/| evmw/| ai[mati\(Ιερ.31, 31)
tou/to poiei/te( o`sa,kij eva.n pi,nhte( eivj th.n evmh.n avna,mnhsinÅ
o`sa,kij ga.r eva.n evsqi,hte to.n a;rton tou/ton kai. to. poth,rion pi,nhte( to.n qa,naton tou/ kuri,ou katagge,llete a;crij ou- e;lqh|Å

δια της κλάσεως του άρτου συμβόλισε τον επικείμενο βίαιο θάνατό του και διά του ερυθρού οίνου το αίμα του. Ο Ιησούς χαρακτηρίζοντας το αίμα του καινή διαθήκη ουσιαστικά καταργεί την εορτή του πάσχα και στην περιτομή, και σηματοδοτεί το τέλος της Π.Δ. για να θέσει στη θέση της μια καινούργια. Κατ’ουσίαν ο λόγος του πρέπει να παραλληλιστεί με τη διακήρυξη της υποκατάστασης του Ναού από το πάθος
. 

Το πασχάλιο αυτό γεύμα συμβόλιζε την καινή διαθήκη κατ’ αντιστοιχία προς το γεύμα της παλαιάς διαθήκης στο Σινά, το οποίο περιγράφεται στο Εξ 24,4 κ.ε. Το βασικό σε αυτήν ήταν η κένωση του αίματος Το ίδιο γεύμα αποτέλεσε έκφραση της πεποίθησής του ότι αυτός είναι ο πάσχων δούλος του Ησ. 53, 11, ο οποίος σφαγιάζεται για τον εξιλασμό όλων, για τον παραμερισμό της ενοχής που χωρίζει τον άνθρωπο από τον Θεό. 11  dio,ti avpV avnatolw/n h`li,ou e[wj dusmw/n to. o;noma, mou dedo,xastai evn toi/j e;qnesin kai. evn panti. to,pw| qumi,ama prosa,getai tw/| ovno,mati, mou kai. qusi,a kaqara, dio,ti me,ga to. o;noma, mou evn toi/j e;qnesin le,gei ku,rioj pantokra,twr 

Με την ενέργεια του Ιησού εκπληρώνεται η προφητεία του Ιερεμία 31,31-34 (πρβλ. Ιεζ. 16,59 κ.ε.), η οποία ειπώθηκε τη στιγμή της καταστροφής της Ιερουσαλήμ και της πρώτης διαθήκης και την ταυτόχρονη σύναξη όλων των εθνών κατ’ αντιστοιχία προς το Ησ. 24-5 (ιδιαίτερα στ.6-8).  Στο Ζαχαρία 9,11 
Ο A. Schweitzer (Geschichte des Urchristentums I/II 1901) με τα θαύματα της διατροφής των 5.000 στη Γαλιλαία προεικόνισε το εσχατολογικό μεσσιανικό γεύμα. Κατόπιν ο Ιησούς εισόδευσε στα Ιεροσόλυμα προκειμένου να εγκαινιάσει τις εσχατολογικές ωδίνες. Ο ίδιος τόνισε ότι δεν θα πιεί άλλο κρασί μέχρι την έλευση της βασιλείας. Ο Π. έδωσε τη σημασία μια ήδη δεδομένης κοινωνίας με τον αναστάντα. Όταν η ελπίδα της παρουσίας έσβησε τότε  το γεύμα έγινε φάρμακον αθανασίας. Ο A.Eichorn (Das Abendmahl im Neuen Testament 1898) τόνισε ότι το κυριακό δείπνο αποτελεί παραλλαγή της θεοφαγίας, η οποία μέσω της βρώσης και της πόσης ενστερνίζονται τις δυνάμεις της θεότητας. Ο R.Bultmann (Theologie des Neuen Testaments 1958) Heitmueller (1903) ότι σκοπός της θείας Κοινωνίας είναι η μυστηριακή κοινωνία με το επίγειο και ταυτόχρονα αναστημένο σώμα του Ιησού, όπως ακριβώς συνέβαινε με άλλες θεότητες (πρβλ. Άττις, Μίθρας). Ως επιχειρήματα προσκομίζονται το Α Κορ. 10,21 όπου η τράπεζα του Κυρίου αντιπαρατίθεται προς την τράπεζα των δαιμονίων και ο ισχυρισμός του Ιουστίνου περί δαιμονικής απομιμήσεως (Απολ. 1,66). Ο ίδιος ο Π. κατανόησε το μυθστήριο ως κήρυγμα του θανάτου του Ιησού και καταπολέμησε τη μαγική του κατανόηση.  Ο H.Lietzmann (Messe und Herrenmahl 1926) διέκρινε τα καθημερινά γεύματα του Ιησού, από όπου προέρχεται το ευχαριστηριακό δείπνο της πρώτης Εκκλησίας, το οποίο αποτυπώνεται και στη Διδαχή 9-10  από το τελευταίο του μυστικό δείπνο που ερμηνεύθηκε ως νεκρόδειπνο από τον Παύλο μετά από προσωπική αποκάλυψη του Κυρίου (Α Κορ. 11, 23). Το πρώτο ετελείτο με εσχατολογική αγαλλίαση (Πρ. 2 ,46) ενώ το δεύτερο εις μνήμην/ εις την ανάμνησιν. Ο E.Lohmeyer (Von Urchristlichen Abendmahl 1937/8) Ανάγει το πρώτο στην εκκλησία της Γαλιλαίας και το δεύτερο σε αυτήν της Ιερουσαλήμ. O O.Cullmann (Die Bedeutung des Abendmahls im Urchristentum 1936). Την εσχατολογική αγαλλίαση στα γεύματα με τον αναστημένο Ιησού. Ο τόνισε ότι η οντολογική παρουσία της θεότητας κατά το μυστήριο δεν απαντάται παρά μόνον μέσω έκστασης στη λατρεία του Διονύσου. 

Ο Φίλων μας περιγράφει τη σύναξη μιας κοινότητας ανδρών και γυναικών (Περί Θεωρ.Βίου 73 κ.ε.). 76.1  ἕνεκα τοῦ μηδὲν εἴδωλον ἐπιφέρεσθαι δουλοπρεποῦς σχήματος. εἰς τοῦτο τὸ συμπόσιον οἶδ΄ ὅτι γελάσονταί τινες ἀκούσαντες͵ γελάσονται δὲ οἱ κλαυθμῶν καὶ θρήνων ἄξια δρῶντες οἶνος ἐκείναις ταῖς ἡμέραις οὐκ εἰσκομίζεται͵ ἀλλὰ διαυγέστατον ὕδωρ͵ ψυχρὸν μὲν τοῖς πολλοῖς͵ θερμὸν δὲ τῶν πρεσβυτάτων τοῖς ἁβροδιαίτοις· καὶ τράπεζα καθαρὰ τῶν ἐναίμων͵ ἐφ΄ ἧς ἄρτοι μὲν τροφή͵ προσόψημα δὲ ἅλες͵ οἷς ἔστιν ὅτε καὶ ὕσσωπος ἥδυσμα παραρτύεται διὰ 74 τοὺς τρυφῶντας. νηφάλια γὰρ ὡς τοῖς ἱερεῦσι θύειν καὶ τούτοις βιοῦν ὁ ὀρθὸς λόγος ὑφηγεῖται· οἶνος μὲν γὰρ ἀφροσύνης φάρμακον͵ ὄψα δὲ πολυτελῆ τὸ θρεμμάτων ἀπληστότατον διερεθίζει͵ τὴν ἐπιθυμίαν. καὶ τὰ μὲν πρῶτα τοιαῦτα. μετὰ δὲ τὸ κατακλιθῆναι μὲν τοὺς συμπότας ἐν αἷς ἐδήλωσα τάξεσι͵ στῆναι δὲ τοὺς διακόνους ἐν κόσμῳ πρὸς ὑπηρεσίαν ἑτοίμους͵ ὁ πρόεδρος αὐτῶν͵ πολλῆς ἁπάντων ἡσυχίας γενομένης πότε δὲ οὐκ ἔστιν; εἴποι τις ἄν· ἀλλ΄ ἔτι μᾶλλον ἢ πρότερον͵ ὡς μηδὲ γρύξαι τινὰ τολμᾶν ἢ ἀναπνεῦσαι βιαιότερον͵ ζητεῖ τι τῶν ἐν τοῖς ἱεροῖς γράμμασιν ἢ καὶ ὑπ΄ ἄλλου προταθὲν ἐπιλύεται͵ φροντίζων μὲν οὐδὲν ἐπιδείξεως οὐ γὰρ τῆς ἐπὶ δεινότητι λόγων εὐκλείας ὀρέγεται͵ θεάσασθαι δέ τινα ποθῶν ἀκριβέστερον καὶ θεασάμενος μὴ φθονῆσαι τοῖς εἰ καὶ μὴ ὁμοίως ὀξυδορκοῦσι͵ τὸν γοῦν τοῦ μαθεῖν ἵμερον παραπλήσιον ἔχουσι.

Στο ιουδαιοελληνιστικό μυθιστόρημα Ιωσήφ και Ασινέθ η γυναίκα του Ιωσήφ κοινωνεί του άρτου της ζωής και του ποτηρίου της Ευλογίας (8, 11. 16,15). Eκτός των πασχαλίου δείπνου, γνωστό ήταν το δείπνο των Εσσαίων, με ψωμί και το οποίο ευλογείτο από τον ιερέα και προκαταλαμβάνει το εσχατολογικό κατά ο οποίο θα είναι παρόντες ο αρχιερέας και ο βασιλεύς, υποκαθιστώνατς τη θυσία του Ναού. Στον Ψ. 22 κατά την αντιστροφή των ωδίνων σε χαρά ο σωσμένος προσφέρει ένα ευχαριστηριακό γεύμα: fa,gontai pe,nhtej kai. evmplhsqh,sontai kai. aivne,sousin ku,rion oi` evkzhtou/ntej auvto,n zh,sontai ai` kardi,ai auvtw/n eivj aivw/na aivw/noj 27

Ιωάννης δεν καταγράφει την καθιέρωση του μυστηρίου της θείας Ευχαριστίας. Αντί γι’ αυτό το γεγονός καταγράφει τη νίψη των ποδών του Ιησού. 

Pro. de. th/j e`orth/j tou/ pa,sca eivdw.j o` VIhsou/j o[ti h=lqen auvtou/ h` w[ra i[na metabh/| evk tou/ ko,smou tou,tou pro.j to.n pate,ra( avgaph,saj tou.j ivdi,ouj tou.j evn tw/| ko,smw| eivj te,loj hvga,phsen auvtou,jÅ kai. dei,pnou ginome,nou( tou/ diabo,lou h;dh beblhko,toj eivj th.n kardi,an i[na paradoi/ auvto.n VIou,daj Si,mwnoj VIskariw,tou( eivdw.j o[ti pa,nta e;dwken auvtw/| o` path.r eivj ta.j cei/raj kai. o[ti avpo. qeou/ evxh/lqen kai. pro.j to.n qeo.n u`pa,gei( evgei,retai evk tou/ dei,pnou kai. ti,qhsin ta. i`ma,tia kai. labw.n le,ntion die,zwsen e`auto,n\ ei=ta ba,llei u[dwr eivj to.n nipth/ra kai. h;rxato ni,ptein tou.j po,daj tw/n maqhtw/n kai. evkma,ssein tw/| lenti,w| w-| h=n diezwsme,nojÅ e;rcetai ou=n pro.j Si,mwna Pe,tron\ le,gei auvtw/|\ ku,rie( su, mou ni,pteij tou.j po,dajÈ avpekri,qh VIhsou/j kai. ei=pen auvtw/|\ o] evgw. poiw/ su. ouvk oi=daj a;rti( gnw,sh| de. meta. tau/taÅ le,gei auvtw/| Pe,troj\ ouv mh. ni,yh|j mou tou.j po,daj eivj to.n aivw/naÅ avpekri,qh VIhsou/j auvtw/|\ eva.n mh. ni,yw se( ouvk e;ceij me,roj metV evmou/Å le,gei auvtw/| Si,mwn Pe,troj\ ku,rie( mh. tou.j po,daj mou mo,non avlla. kai. ta.j cei/raj kai. th.n kefalh,nÅ le,gei auvtw/| o` VIhsou/j\ o` leloume,noj ouvk e;cei crei,an eiv mh. tou.j po,daj ni,yasqai( avllV e;stin kaqaro.j o[loj\ kai. u`mei/j kaqaroi, evste( avllV ouvci. pa,ntejÅ h;|dei ga.r to.n paradido,nta auvto,n\ dia. tou/to ei=pen o[ti ouvci. pa,ntej kaqaroi, evsteÅ {Ote ou=n e;niyen tou.j po,daj auvtw/n Îkai.Ð e;laben ta. i`ma,tia auvtou/ kai. avne,pesen pa,lin( ei=pen auvtoi/j\ ginw,skete ti, pepoi,hka u`mi/nÈ u`mei/j fwnei/te, me\ o` dida,skaloj( kai,\ o` ku,rioj( kai. kalw/j le,gete\ eivmi. ga,rÅ eiv ou=n evgw. e;niya u`mw/n tou.j po,daj o` ku,rioj kai. o` dida,skaloj( kai. u`mei/j ovfei,lete avllh,lwn ni,ptein tou.j po,daj\ u`po,deigma ga.r e;dwka u`mi/n i[na kaqw.j evgw. evpoi,hsa u`mi/n kai. u`mei/j poih/teÅ avmh.n avmh.n le,gw u`mi/n( ouvk e;stin dou/loj mei,zwn tou/ kuri,ou auvtou/ ouvde. avpo,stoloj mei,zwn tou/ pe,myantoj auvto,nÅ eiv tau/ta oi;date( maka,rioi, evste eva.n poih/te auvta,Å

Σχετικά με τη βρώση της σάρκας  και την πόση του αίματος ομιλεί ο Ιησούς στη μεγάλη Ομιλία του περί του άρτου της ζωής (6, 22-59) και ειδικότερα στους στ. 51-58.

49  oi` pate,rej u`mw/n e;fagon evn th/| evrh,mw| to. ma,nna kai. avpe,qanon\ 50  ou-to,j evstin o` a;rtoj o` evk tou/ ouvranou/ katabai,nwn( i[na tij evx auvtou/ fa,gh| kai. mh. avpoqa,nh|Å 51  evgw, eivmi o` a;rtoj o` zw/n o` evk tou/ ouvranou/ kataba,j\ eva,n tij fa,gh| evk tou,tou tou/ a;rtou zh,sei eivj to.n aivw/na( kai. o` a;rtoj de. o]n evgw. dw,sw h` sa,rx mou, evstin u`pe.r th/j tou/ ko,smou zwh/jÅ 52  VEma,conto ou=n pro.j avllh,louj oi` VIoudai/oi le,gontej\ pw/j du,natai ou-toj h`mi/n dou/nai th.n sa,rka Îauvtou/Ð fagei/nÈ53  ei=pen ou=n auvtoi/j o` VIhsou/j\ avmh.n avmh.n le,gw u`mi/n( eva.n mh. fa,ghte th.n sa,rka tou/ ui`ou/ tou/ avnqrw,pou kai. pi,hte auvtou/ to. ai-ma( ouvk e;cete zwh.n evn e`autoi/jÅ 54  o` trw,gwn mou th.n sa,rka kai. pi,nwn mou to. ai-ma e;cei zwh.n aivw,nion( kavgw. avnasth,sw auvto.n th/| evsca,th| h`me,ra|Å 55  h` ga.r sa,rx mou avlhqh,j evstin brw/sij( kai. to. ai-ma, mou avlhqh,j evstin po,sijÅ 56  o` trw,gwn mou th.n sa,rka kai. pi,nwn mou to. ai-ma evn evmoi. me,nei kavgw. evn auvtw/|Å 57  kaqw.j avpe,steile,n me o` zw/n path.r kavgw. zw/ dia. to.n pate,ra( kai. o` trw,gwn me kavkei/noj zh,sei diV evme,Å 58  ou-to,j evstin o` a;rtoj o` evx ouvranou/ kataba,j( ouv kaqw.j e;fagon oi` pate,rej kai. avpe,qanon\ o` trw,gwn tou/ton to.n a;rton zh,sei eivj to.n aivw/naÅ 59  Tau/ta ei=pen evn sunagwgh/| dida,skwn evn Kafarnaou,mÅ 

Η χρήση του όρου σάρκα αντί του όπως χαρακτηριστικά αντί του σώματος κάτι το οποίο επαναλαμβάνει και ο Ιγνάτιος, οφείλεται στην πολεμική εναντίον γνωστικών δοκητικών τάσεων που είχαν αρχίσει να εμφανίζονται στην Εκκλησία και αμφισβητούσαν την ενσάρκωση και το πάθος του Λόγου. σύμφωνα με την Επιστολή του Ιγνατίου προς την Εκκλησία της Σμύρνης  7.1 Εὐχαριστίας καὶ προσευχῆς ἀπέχονται͵ διὰ τὸ μὴ ὁμολογεῖν τὴν εὐχαριστίαν σάρκα εἶναι τοῦ σωτῆρος ἡμῶν Ἰησοῦ Χριστοῦ τὴν ὑπὲρ τῶν ἁμαρτιῶν ἡμῶν παθοῦσαν͵ ἣν τῇ χρηστότητι ὁ πατὴρ ἤγειρεν. Οἱ οὖν ἀντιλέγοντες τῇ δωρεᾷ τοῦ θεοῦ συζητοῦντες ἀποθνήσκουσιν. Συνέφερεν δὲ αὐτοῖς ἀγαπᾶν͵ ἵνα καὶ ἀναστῶσιν. 2 Πρέπον οὖν ἐστὶν ἀπέχεσθαι τῶν τοιούτων καὶ μήτε κατ΄ ἰδίαν περὶ αὐτῶν λαλεῖν μήτε κοινῇ͵ προσέχειν δὲ τοῖς προφήταις͵ ἐξαιρέτως δὲ τῷ εὐαγγελίῳ͵ ἐν ᾧ τὸ πάθος ἡμῖν δεδήλωται καὶ ἡ ἀνάστασις τετελείωται. Τοὺς δὲ μερισμοὺς φεύγετε ὡς ἀρχὴν κακῶν. 8.1 Πάντες τῷ ἐπισκόπῳ ἀκολουθεῖτε͵ ὡς Ἰησοῦς Χριστὸς τῷ πατρί͵ καὶ τῷ πρεσβυτερίῳ ὡς τοῖς ἀποστόλοις· τοὺς δὲ διακόνους ἐντρέπεσθε ὡς θεοῦ ἐντολήν. Μηδεὶς χωρὶς τοῦ ἐπισκόπου τι πρασσέτω τῶν ἀνηκόντων εἰς τὴν ἐκκλησίαν. Ἐκείνη βεβαία εὐχαριστία ἡγείσθω͵ ἡ ὑπὸ ἐπίσκοπον οὖσα ἢ ᾧ ἂν αὐτὸς ἐπιτρέψῃ. 8.2 Ὅπου ἂν φανῇ ὁ ἐπίσκοπος͵ ἐκεῖ τὸ πλῆθος ἔστω͵ ὥσπερ ὅπου ἂν ᾖ Χριστὸς Ἰησοῦς͵ ἐκεῖ ἡ καθολικὴ ἐκκλησία. 

Σύμφωνα με τον Ιγνάτιο η ενότητα δια της πίστεως με τον Θεό και των αδελφών μεταξύ τους αποτελεί την απαραίτητη τπροϋπόθεση της μετοχής στο Μυστήριο της Θ.Ευχαριστίας, το οποίο σε καμιά περίπτωση δεν ενεργεί μαγικά. Στους Εφεσίους σημειώνει Μάλιστα ἐὰν ὁ κύριός μοι ἀποκαλύψῃ ὅτι οἱ κατ΄ ἄνδρα κοινῇ πάντες ἐν χάριτι ἐξ ὀνόματος συνέρχεσθε ἐν μιᾶ πίστει καὶ ἐν Ἰησοῦ Χριστῷ͵ τῷ κατὰ σάρκα ἐκ γένους Δαυίδ͵ τῷ υἱῷ ἀνθρώπου καὶ υἱῷ θεοῦ͵ εἰς τὸ ὑπακούειν ὑμᾶς τῷ ἐπισκόπῳ καὶ τῷ πρεσβυτερίῳ ἀπερισπάστῳ διανοίᾳ͵ ἕνα ἄρτον κλῶντες͵ ὅς ἐστιν φάρμακον ἀθανασίας͵ ἀντίδοτος τοῦ μὴ ἀποθανεῖν͵ ἀλλὰ ζῆν ἐν Ἰησοῦ Χριστῷ διὰ παντός 20.2
Φιλαδελφείς .4.1.5 5.3.2 Οὐχ ὅτι παρ΄ ὑμῖν μερισμὸν εὗρον͵ ἀλλ΄ ἀποδιϋλισμόν. Ὅσοι γὰρ θεοῦ εἰσιν καὶ Ἰησοῦ Χριστοῦ͵ οὗτοι μετὰ τοῦ ἐπισκόπου εἰσίν· καὶ ὅσοι ἂν μετανοήσαντες ἔλθωσιν ἐπὶ τὴν ἑνότητα τῆς ἐκκλησίας͵ καὶ οὗτοι θεοῦ ἔσονται͵ ἵνα ὦσιν κατὰ Ἰησοῦν Χριστὸν ζῶντες. 5.3.3 Μὴ πλανᾶσθε͵ ἀδελφοί μου· εἴ τις σχίζοντι ἀκολουθεῖ͵ βασιλείαν θεοῦ οὐ κληρονομεῖ εἴ τις ἐν ἀλλοτρίᾳ γνώμῃ περιπατεῖ͵ οὗτος τῷ πάθει οὐ συγ κατατίθεται. 5.4.1 Σπουδάσατε οὖν μιᾷ εὐχαριστίᾳ χρῆσθαι· μία γὰρ σὰρξ τοῦ κυρίου ἡμῶν Ἰησοῦ Χριστοῦ καὶ ἓν ποτήριον εἰς ἕνωσιν τοῦ αἵματος αὐτοῦ͵ ἓν θυσιαστήριον͵ ὡς εἷς ἐπίσκοπος ἅμα τῷ πρεσβυτερίῳ καὶ διακόνοις͵ τοῖς συνδούλοις μου· ἵνα ὃ ἐὰν πράσσητε κατὰ θεὸν πράσσητε.  

Στη Διδαχή, η οποία γράφηκε στις αρχές του 2ου αι. στη Συρία. Στο 14,1 σημειώνει τα εξής:

Καθ΄ ἡμέραν δὲ κυρίου συναχθέντες κλάσατε ἄρτον καὶ εὐχαριστήσατε͵ προεξομολογησάμενοι τὰ παραπτώματα ὑμῶν͵ ὅπως καθαρὰ ἡ θυσία ὑμῶν ᾖ. 14.2 Πᾶς δὲ ἔχων τὴν ἀμφιβολίαν μετὰ τοῦ ἑταίρου αὐτοῦ μὴ συνελθέτω ὑμῖν͵ ἕως οὗ διαλλαγῶσιν͵ ἵνα μὴ κοινωθῇ ἡ θυσία ὑμῶν. 14.3 Αὕτη γάρ ἐστιν ἡ ῥηθεῖσα ὑπὸ κυρίου· Ἐν παντὶ τόπῳ καὶ χρόνῳ προσφέρειν μοι θυσίαν καθαράν· ὅτι βασιλεὺς μέγας εἰμί͵ λέγει κύριος͵ καὶ τὸ ὄνομά μου θαυμαστὸν ἐν τοῖς ἔθνεσι. 

Λεπτομερέστερα για την Ευχαριστία αναφέρεται η Διδαχή στο 9,1 κ.ε. 

Με μια Ευλογία. 

Περὶ δὲ τῆς εὐχαριστίας͵ οὕτως εὐχαριστήσατε·

9.2 πρῶτον περὶ τοῦ ποτηρίου·

Εὐχαριστοῦμέν σοι͵ πάτερ ἡμῶν͵ ὑπὲρ τῆς ἁγίας ἀμπέλου Δαυὶδ τοῦ παιδός σου͵
ἧς ἐγνώρισας ἡμῖν διὰ Ἰησοῦ τοῦ παιδός σου·

σοὶ ἡ δόξα εἰς τοὺς αἰῶνας. Ἀμήν.

9.3 Περὶ δὲ τοῦ κλάσματος·

Εὐχαριστοῦμέν σοι͵ πάτερ ἡμῶν͵ ὑπὲρ τῆς ζωῆς καὶ γνώσεως͵ 

ἧς ἐγνώρισας ἡμῖν διὰ Ἰησοῦ τοῦ παιδός σου· 

σοὶ ἡ δόξα εἰς τοὺς αἰῶνας. Ἀμήν.

9.4 Ὥσπερ ἦν τοῦτο τὸ κλάσμα διεσκορπισμένον ἐπάνω τῶν ὀρέων

καὶ συναχθὲν ἐγένετο ἕν͵ οὕτω συναχθήτω σου ἡ ἐκκλησία 

ἀπὸ τῶν περάτων τῆς γῆς εἰς τὴν σὴν βασιλείαν·

ὅτι σοῦ ἐστιν ἡ δόξα καὶ ἡ δύναμις εἰς τοὺς αἰῶνας. Ἀμήν.

9.5 Μηδεὶς δὲ φαγέτω μηδὲ πιέτω ἀπὸ τῆς εὐχαριστίας ὑμῶν͵ ἀλλ΄ οἱ βαπτισθέντες εἰς ὄνομα κυρίου· καὶ γὰρ περὶ τούτου εἴρηκεν ὁ κύριος· Μὴ δῶτε τὸ ἅγιον τοῖς κυσί. 

10.1 Μετὰ δὲ τὸ ἐμπλησθῆναι οὕτως εὐχαριστήσατε·

10.2 Εὐχαριστοῦμέν σοι͵ πάτερ ἅγιε͵ ὑπὲρ τοῦ ἁγίου ὀνόματός σου͵

οὗ κατεσκήνωσας ἐν ταῖς καρδίαις ἡμῶν͵

καὶ ὑπὲρ τῆς γνώσεως καὶ πίστεως καὶ ἀθανασίας͵

ἧς ἐγνώρισας ἡμῖν διὰ Ἰησοῦ τοῦ παιδός σου· 

σοὶ ἡ δόξα εἰς τοὺς αἰῶνας. Ἀμήν.

10.3 Σύ͵ δέσποτα παντοκράτορ͵ ἔκτισας τὰ πάντα ἕνεκεν τοῦ ὀνόματός σου͵

τροφήν τε καὶ ποτὸν ἔδωκας τοῖς υἱοῖς τῶν ἀνθρώπων εἰς ἀπόλαυσιν͵

ἵνα σοι εὐχαριστήσωσιν͵

ἡμῖν δὲ ἐχαρίσω πνευματικὴν τροφὴν καὶ ποτὸν εἰς ζωὴν αἰώνιον 

διὰ Ἰησοῦ τοῦ παιδός σου.

10.4 Πρὸ πάντων εὐχαριστοῦμέν σοι͵ ὅτι δυνατὸς εἶ· σοὶ ἡ δόξα εἰς τοὺς αἰῶνας. Ἀμήν.

 10.5 Μνήσθητι͵ κύριε͵ τῆς ἐκκλησίας σου͵ τοῦ ῥύσασθαι αὐτὴν ἀπὸ παντὸς πονηροῦ 

καὶ τελειῶσαι αὐτὴν ἐν τῇ ἀγάπῃ σου͵ καὶ σύναξον αὐτὴν ἀπὸ τῶν τεσσάρων ἀνέμων͵ τὴν ἁγιασθεῖσαν͵ εἰς τὴν σὴν βασιλείαν͵ ἣν ἡτοίμασας αὐτῇ·

ὅτι σοῦ ἐστιν ἡ δύναμις καὶ ἡ δόξα εἰς τοὺς αἰῶνας. Ἀμήν.

10.6 Ἐλθέτω χάρις καὶ παρελθέτω ὁ κόσμος οὗτος.

Ἀμήν. ὡσαννὰ τῷ οἴκῳ Δαυίδ.

Εἴ τις ἅγιός ἐστιν͵ ἐρχέσθω· εἴ τι οὐκ ἐστι͵ μετα νοείτω· μαραναθά. Ἀμήν.

κατά παράδοξο τρόπο απουσιάζει στις ευχές, οι οποίες έχουν έντονο ιουδαϊκό ύφος, οποιαδήποτε αναφορά στο θάνατο και την ανάσταση του Ιησού, ενώ και το τυπικό της είναι παράδοξο. Η ζωή μεταδίδεται δια του Ι.Χριστού και ο άρτος συμβολίζει την εσχατολογική σύναξη της Εκκλησίας. Προηγείται η ευχή του ποτηρίου, ακολουθεί αυτή του άρτου, έπεται ένα γεύμα (αγάπη) προφανώς συνδυασμένο με θεία Ευχαριστία. Σε αυτή τη θυσία, όπως αναφέρεται χαρακτηριστικά η θεία Ευχαριστία, επιτρέπεται η συμμετοχή μόνον στους βαπτισμένους.
10.7 Τοῖς δὲ προφήταις ἐπιτρέπετε εὐχαριστεῖν͵ ὅσα θέλουσιν. 11.1 Ὃς ἂν οὖν ἐλθὼν διδάξῃ ὑμᾶς ταῦτα πάντα τὰ προειρημένα͵ δέξασθε αὐτόν· 11.2 ἐὰν δὲ αὐτὸς ὁ διδάσκων στραφεὶς διδάσκῃ ἄλλας διδαχὰς εἰς τὸ καταλῦσαι͵ μὴ αὐτοῦ ἀκούσητε· εἰς δὲ τὸ προσθεῖναι δικαιοσύνην καὶ γνῶσιν κυρίου͵ δέξασθε αὐτὸν ὡς κύριον… 11.7 Καὶ πάντα προφήτην λαλοῦντα ἐν πνεύματι οὐ πειράσετε οὐδὲ διακρινεῖτε· πᾶσα γὰρ ἁμαρτία ἀφεθήσεται͵ αὕτη δὲ ἡ ἁμαρτία οὐκ ἀφεθήσεται. 11.8 Οὐ πᾶς δὲ ὁ λαλῶν ἐν πνεύματι προφήτης ἐστίν͵ ἀλλ΄ ἐὰν ἔχῃ τοὺς τρόπους κυρίου.

66.4.5 65.1 Ἡμεῖς δὲ μετὰ τὸ οὕτως λοῦσαι τὸν πεπεισμένον καὶ συγκατατεθειμένον ἐπὶ τοὺς λεγομένους ἀδελφοὺς ἄγομεν͵ ἔνθα συνηγμένοι εἰσί͵ κοινὰς εὐχὰς ποιησόμενοι ὑπέρ τε ἑαυτῶν καὶ τοῦ φωτισθέντος καὶ ἄλλων πανταχοῦ πάντων εὐτόνως͵ ὅπως καταξιωθῶμεν τὰ ἀληθῆ μαθόντες καὶ δι΄ ἔργων ἀγαθοὶ πολιτευταὶ καὶ φύλακες τῶν ἐντεταλμένων εὑρεθῆναι͵ ὅπως τὴν αἰώνιον σωτηρίαν σωθῶμεν. 65.2 ἀλλήλους φιλήματι ἀσπαζόμεθα παυσάμενοι τῶν εὐχῶν. 

65.3 ἔπειτα προσφέρεται τῷ προεστῶτι τῶν ἀδελφῶν ἄρτος καὶ ποτήριον ὕδατος καὶ κράματος͵ καὶ οὗτος λαβὼν αἶνον καὶ δόξαν τῷ πατρὶ τῶν ὅλων διὰ τοῦ ὀνόματος τοῦ υἱοῦ καὶ τοῦ πνεύματος τοῦ ἁγίου ἀναπέμπει καὶ εὐχαριστίαν ὑπὲρ τοῦ κατηξιῶσθαι τούτων παρ΄ αὐτοῦ ἐπὶ πολὺ ποιεῖται· 

οὗ συντελέσαντος τὰς εὐχὰς καὶ τὴν εὐχαριστίαν πᾶς ὁ παρὼν λαὸς ἐπευφημεῖ λέγων· Ἀμήν. 65.4 τὸ δὲ Ἀμὴν τῇ Ἑβραΐδι φωνῇ τὸ Γένοιτο σημαίνει. 

65.5 εὐχαριστήσαντος δὲ τοῦ προεστῶτος καὶ ἐπευφημήσαντος παντὸς τοῦ λαοῦ οἱ καλούμενοι παρ΄ ἡμῖν διάκονοι διδόασιν ἑκάστῳ τῶν παρόντων μεταλαβεῖν ἀπὸ τοῦ εὐχαριστηθέντος ἄρτου καὶ οἴνου καὶ ὕδατος καὶ τοῖς οὐ παροῦσιν ἀποφέρουσι. 66.1 Καὶ ἡ τροφὴ αὕτη καλεῖται παρ΄ ἡμῖν εὐχαριστία͵ ἧς οὐδενὶ ἄλλῳ μετασχεῖν ἐξόν ἐστιν ἢ τῷ πιστεύοντι ἀληθῆ εἶναι τὰ δεδιδαγμένα ὑφ΄ ἡμῶν͵ καὶ λουσαμένῳ τὸ ὑπὲρ ἀφέσεως ἁμαρτιῶν καὶ εἰς ἀναγέννησιν λουτρόν͵ καὶ οὕτως βιοῦντι ὡς ὁ Χριστὸς παρέδωκεν. 66.2 οὐ γὰρ ὡς κοινὸν ἄρτον οὐδὲ κοινὸν πόμα ταῦτα λαμβάνομεν· ἀλλ΄ ὃν τρόπον διὰ λόγου θεοῦ σαρκοποιηθεὶς Ἰησοῦς Χριστὸς ὁ σωτὴρ ἡμῶν καὶ σάρκα καὶ αἷμα ὑπὲρ σωτηρίας ἡμῶν ἔσχεν͵ οὕτως καὶ τὴν δι΄ εὐχῆς λόγου τοῦ παρ΄ αὐτοῦ εὐχαριστηθεῖσαν τροφήν͵ ἐξ ἧς αἷμα καὶ σάρκες κατὰ μεταβολὴν τρέφονται ἡμῶν͵ ἐκείνου τοῦ σαρκοποιηθέντος Ἰησοῦ καὶ σάρκα καὶ αἷμα ἐδιδάχθημεν εἶναι. 


66.3 οἱ γὰρ ἀπόστολοι ἐν τοῖς γενομένοις ὑπ΄ αὐτῶν ἀπομνημονεύμασιν͵ ἃ καλεῖται εὐαγγέλια͵ οὕτως παρέδωκαν ἐντετάλθαι αὐτοῖς· τὸν Ἰησοῦν λαβόντα ἄρτον εὐχαριστήσαντα εἰπεῖν· Τοῦτο ποιεῖτε εἰς τὴν ἀνάμνησίν μου͵ τοῦτ΄ ἐστι τὸ σῶμά μου· καὶ τὸ ποτήριον ὁμοίως λαβόντα καὶ εὐχαριστήσαντα εἰπεῖν· Τοῦτό ἐστι τὸ αἷμά μου· καὶ μόνοις αὐτοῖς μεταδοῦναι. 

66.4 ὅπερ καὶ ἐν τοῖς τοῦ Μίθρα μυστηρίοις παρέδωκαν γίνεσθαι μιμησάμενοι οἱ πονηροὶ δαίμονες· ὅτι γὰρ ἄρτος καὶ ποτήριον ὕδατος τίθεται ἐν ταῖς τοῦ μυουμένου τελεταῖς μετ΄ ἐπιλόγων τινῶν͵ ἢ ἐπίστασθε ἢ μαθεῖν δύνασθε…  Ἡμεῖς δὲ μετὰ ταῦτα λοιπὸν ἀεὶ τούτων ἀλλήλους ἀναμιμνήσκομεν· καὶ οἱ ἔχοντες τοῖς λειπομένοις πᾶσιν ἐπικουροῦμεν͵ καὶ σύνεσμεν ἀλλήλοις ἀεί. 67.2 ἐπὶ πᾶσί τε οἷς προσφερόμεθα εὐλογοῦμεν τὸν ποιητὴν τῶν πάντων διὰ τοῦ υἱοῦ αὐτοῦ Ἰησοῦ Χριστοῦ καὶ διὰ πνεύματος τοῦ ἁγίου. 

67.3 καὶ τῇ τοῦ ἡλίου λεγομένῃ ἡμέρᾳ πάντων κατὰ πόλεις ἢ ἀγροὺς μενόντων ἐπὶ τὸ αὐτὸ συνέλευσις γίνεται͵ καὶ τὰ ἀπομνημονεύματα τῶν ἀποστόλων ἢ τὰ συγγράμματα τῶν προφητῶν ἀναγινώσκεται͵ μέχρις ἐγχωρεῖ. 67.4 εἶτα παυσαμένου τοῦ ἀναγινώσκοντος ὁ προεστὼς διὰ λόγου τὴν νουθεσίαν καὶ πρόκλησιν τῆς τῶν καλῶν τούτων μιμήσεως ποιεῖται. 67.5 ἔπειτα ἀνιστάμεθα κοινῇ πάντες καὶ εὐχὰς πέμπομεν· καί͵ ὡς προέφημεν͵ παυσαμένων ἡμῶν τῆς εὐχῆς ἄρτος προσφέρεται καὶ οἶνος καὶ ὕδωρ͵ καὶ ὁ προεστὼς εὐχὰς ὁμοίως καὶ εὐχαριστίας͵ ὅση δύναμις αὐτῷ͵ ἀναπέμπει͵ καὶ ὁ λαὸς ἐπευφημεῖ λέγων τὸ Ἀμήν͵ καὶ ἡ διάδοσις καὶ ἡ μετάληψις ἀπὸ τῶν εὐχαριστηθέντων ἑκάστῳ γίνεται͵ καὶ τοῖς οὐ παροῦσι διὰ τῶν διακόνων πέμπεται. 67.6 οἱ εὐποροῦντες δὲ καὶ βουλόμενοι κατὰ προαίρεσιν ἕκαστος τὴν ἑαυτοῦ ὃ βούλεται δίδωσι͵ καὶ τὸ συλλεγόμενον παρὰ τῷ προε στῶτι ἀποτίθεται͵ καὶ αὐτὸς ἐπικουρεῖ ὀρφανοῖς τε καὶ χήραις͵ καὶ τοῖς διὰ νόσον ἢ δι΄ ἄλλην αἰτίαν λειπομένοις͵ καὶ τοῖς ἐν δεσμοῖς οὖσι͵ καὶ τοῖς παρεπιδήμοις οὖσι ξένοις͵ καὶ ἁπλῶς πᾶσι τοῖς ἐν χρείᾳ οὖσι κηδεμὼν γίνεται. 

67.7 τὴν δὲ τοῦ ἡλίου ἡμέραν κοινῇ πάντες τὴν συνέλευσιν ποιούμεθα͵ ἐπειδὴ πρώτη ἐστὶν ἡμέρα͵ ἐν ᾗ ὁ θεὸς τὸ σκότος καὶ τὴν ὕλην τρέψας κόσμον ἐποίησε͵ καὶ Ἰησοῦς Χριστὸς ὁ ἡμέτερος σωτὴρ τῇ αὐτῇ ἡμέρᾳ ἐκ νεκρῶν ἀνέστη· τῇ γὰρ πρὸ τῆς κρονικῆς ἐσταύρωσαν αὐτόν͵ καὶ τῇ μετὰ τὴν κρονικήν͵ ἥτις ἐστὶν ἡλίου ἡμέρα͵ φανεὶς τοῖς ἀποστόλοις αὐτοῦ καὶ μαθηταῖς ἐδίδαξε ταῦτα͵ ἅπερ εἰς ἐπίσκεψιν καὶ ὑμῖν ἀνεδώκαμεν.

Η βιβλικη ΗΘΙΚΗ

Ο Χριστιανισμός αναδύθηκε σε μια εποχή κατά την οποία ο άνθρωπος κοσμοπολίτης ξεριζωμένος από τη γενέθλια γη του, ζώντας την οικονομική και κοινωνική υποβάθμιση, αισθανόμενος τον εαυτό του ως μία ασήμαντη και αμελητέα ποσότητα μέσα σε κολοσσιαία κρατικά συγκροτήματα
, αλλά και έρμαιο σε ανεξέλεγκτες από τον ίδιον δυνάμεις έθετε με αγωνία το ερώτημα τίνες ἦμεν͵ τί γεγόναμεν· ποῦ ἦμεν͵ [ἢ] ποῦ ἐνεβλήθημεν· ποῦ σπεύδομεν͵ πόθεν λυτρούμεθα· τί γέννησις͵ τί ἀναγέννησις (Κλήμ. Αλεξ., Εκ των Θεοδότου 4.78,2). Σε αυτόν τον υπαρξιακό προβληματισμό και στα ηθικά διλήμματα που προκύπτουν από το περιεχόμενό του προσπάθησε να απαντήσει η ελληνική φιλοσοφία, κυρίως μέσω των Στωικών και Επικούρειων. Ταυτόχρονα στα αστικά κέντρα της Μεσογείου ανθούσε η ιουδαϊκή Διασπορά, η οποία μέσω της αλεξανδρινής μετάφρασης της Π.Δ. από τους Ο΄ πρόβαλλε τον Θεό της Εξόδου και την ηθική αγιότητα που απορρέει από τη Διαθήκη Του. Σε αυτές τις συντεταγμένες ανδρώθηκε και διαδόθηκε ο Χριστιανισμός. Στόχος της παρούσας ενότητας είναι να καταδειχθεί ποια στοιχεία της ηθικής της ελληνικής φιλοσοφίας αλλά και της αποκαλυπτικής ισραηλιτικής θρησκείας προσέλαβε ο χριστιανισμός και πώς η σταυροαναστάσιμη Παρουσία του Ιησού Χριστού αλλά και το κήρυγμα του αποστόλου των εθνών Παύλου συνέδεσε το ήθος με τη θεραπεία-σωτηρία του όλου ανθρώπου και την εμπειρία- το έθος μιας καινούργιας ζωής.
1.1 ορισμοσ της ηθικησ

Σύμφωνα με τον Π. Χ. Δημητρόπουλο (Ηθική ΘΗΕ 6, 8-14)
, ηθική καλείται η επιστήμη η οποία ασχολείται με τη μελέτη των ανθρωπίνων πράξεων και ως εκ τούτου αποτελεί το πρακτικό μέρος της φιλοσοφικής θεωρήσεως του ανθρωπίνου βίου. Διατυπώνει λόγο περί της αξίας ή απαξίας των ενεργειών του ανθρώπου και αποφαίνεται περί των πρακτέων ή των φευκτέων στις σχέσεις του με το Θεό, τον εαυτό του και το περιβάλλον του. ταυτόχρονα, επικεντρώνεται στην έρευνα περί της ουσίας του αγαθού και του κακού, ζητεί δηλ. να καθορίσει σε τι συνίσταται η ουσία των «καλών» πράξεων, τις οποίες και οφείλουμε να πράττουμε. Περαιτέρω (η ηθική) προσδιορίζει το ηθικό κριτήριο διά του οποίου χαρακτηρίζεται μία πράξη «καλή»-αγαθή. Συνίσταται π.χ. η απόλυτη αξία που έχει αυτή η πράξη, στην ηδονή και στην ωφέλεια που αποκομίζουμε από την τέλεσή της ή στο συνδυασμό και των δύο στοιχείων; Εν συνεχεία η ηθική εξετάζει το πρόβλημα της συνειδήσεως, το της ελευθερίας της βουλήσεως και τέλος πραγματεύεται τα περί του ηθικού νόμου ως ανώτατου κανόνος ηθικότητας. Είναι άραγε ο άνθρωπος α) εκ γενετής καλός (Rousseau), β) κακός ένεκα του προπατορικού αμαρτήματος (ι. Αυγου​στίνος), ή γ) «tabula rasa»; Υπάρχουν αιώνιες ηθικές αξίες ή οι ηθικοί κανόνες αποτελούν κοινωνικές συμβατικότητες;
 

Ήδη από τα ανωτέρω διαφαίνεται ότι, έστω κι αν το κήρυγμα περί ηθικής
 είναι εύκολο, η τεκμηρίωσή της συνιστά ένα δύσκολο εγχείρημα
. Ο ιερός Αυγουστίνος (Civ. Dei XIX), αφού υπογραμμίσει την καθολικότητα του αιτήματος για μακαριότητα, το οποίο και οδηγεί τον άνθρωπο στη φιλο-σοφία, διακρίνει 288 φιλοσοφικές «αιρέσεις» περί ευτυχίας. Στο διάβα της Ιστορίας έχουν κυριαρχήσει οι εξής αξίες
: το τροφοσυλλεκτικό-κυνηγητικό-αδηφάγο: το ηρωικό-ανδρεία (Ό​μηρος), το γεωργικό-φιλοπονίa (Ησίοδος), το γνωστικό-σοφία (Σωκράτης), το μεταφυσικό ή ιδεαλιστικό-δικαιοσύνη (Πλάτων), το θεϊστικό ή «θρησκευτικό»-ευσέβεια (Ιουδαϊσμός και Χριστιανοί φιλόσοφοι), το δεοντολογικό- καθήκον (I. Kant), το ιπποτικό -ανωτερότητα (Με​σαίωνας), το συναισθηματικό ή ρομαντικό-«λογική της καρδίας» (Pascal), το φυσιοκρατικό -«κατά Φύσιν ζην» (Στωικοί, Rousseau, Οικολόγοι), το ανθρωποκεντρικό ίδιον συμφέρον (Σοφιστές), το επιστημονικό-Homo - universalis (Εγκυκλοπαιδιστές), το κοινωνικό-αταξική κοινωνία (Κ. Marx), το πολιτικό-πολιτικοποίηση (Σοσιαλισμός, Φιλε​λευθερισμός κ.λπ.), το οικονομικό-Homo economicus (Καπιταλισμός) κ.ο.κ. 

1.3 Η ΗΘΙΚΗ του ισραηλ

1.3.1 Παλαιά Διαθήκη

Ενώ στον Ελληνισμό αποτελούσε προσφιλή ρήση το πάντων χρημάτων μέτρον ο ανθρώπινος λόγος, ο οποίος μορφώνεται και ευδοκιμεί στο πλαίσιο της ευνομούμενης Πόλης, στον Ισραήλ πάντων χρημάτων μέτρον είναι ο Θεός: ἀρχὴ σοφίας φόβος Κυρίου (Παρ. 1, 7). Αυτός (ο Θεός) είναι ο όντως Ων, ο απόλυτος κύριος, διότι αυτός διά του παντοδυνάμου λόγου Του δημιούργησε (και όχι απλώς διακόσμησε) από αγάπη το Σύμπαν
 εκ του μηδενός και το συντηρεί τελειωτικά, προκειμένου να μην περιπέσει στο μηδέν. Είναι η προσωπική οντολογική Αρχή που έκτισε κάθε άνθρωπο κατ’ εικόνα και καθ’ ομοίωσίν Του (Γεν. 1, 26)
. 

Αυτός ο δημιουργός Θεός αποκαλύπτεται κατεξοχήν ως ο Κύριος της Ιστορίας, η οποία όπως και το Σύμπαν, δεν λειτουργεί βάσει «άγραφων» ανακυκλούμενων νόμων, αλλά κινείται δυναμικά προς ένα τέλος (τα Έσχατα), υπακούοντας στο αγαθό και ζωοποιό θέλημα του Γιαχβέ. Εντός αυτής (της Ιστορίας) δρα ως απελευθερωτής Θεός της Εξόδου. Προκειμένου να σώσει την αποστάτιδα ανθρωπότητα από τη βαβέλ της σύγχυσης, εκλέγει τους Νώε, Αβραάμ και Μωυσή, οι οποίοι οφείλουν με τη σειρά τους να πραγματοποιήσουν την προσωπική τους επώδυνη έξοδό τους από «την πατρίδα των ειδώλων». Αποδεικνύει το κράτος του με την απελευθέρωση των υπόδουλων νομάδων Εβραίων από τον αιγυπτιακό ζυγό, τη διάσχιση της Ερυθράς θάλασσας (που ανακαλεί τη δημιουργική κυριαρχία επί του Χάους) και τη θαυμαστή προστασία που παρείχε στη σκληρή θανατηφόρα έρημο του Σινά. Ό,τι είναι και έχει ο λαός, αυτό δεν οφείλεται στη οικεία του αξία ούτε συνιστά ίδιον επίτευγμα, αλλά είναι προϊόν δωρεάς - χάριτος: καὶ γνώσῃ σήμερον ὅτι οὐχὶ διὰ τὰς δικαιοσύνας σου κύριος ὁ θεός σου δίδωσίν σοι τὴν γῆν τὴν ἀγαθὴν ταύτην κληρονομῆσαι ὅτι λαὸς σκληροτράχηλος εἶ (Δτ. 9, 6). 
Εφόσον είχε επιδείξει το έλεος, την ελευθεροποιό δύναμή του αλλά και την κυριαρχία στα άλογα στοιχεία της κτίσης, παραδίδει στο όρος Σινά τη Διαθήκη του, την Τορά (= καθοδήγηση, εντολή και όχι μόνο Νόμος), τους «οδοδείκτες» που πρέπει να ακολουθήσουν οι δώδεκα νομαδικές φυλές στην «έρημο», προκειμένου να διασώσουν τη θεόσδοτη ελευθερία τους και να κατακτήσουν σωματικά και υπαρξιακά τη Γη της Επαγγελίας. Αυτή η διαθήκη, που αποτελεί συνέχεια μιας σειράς άλλων διαθηκών
, συμπυκνώνεται στο Δεκάλογο (asaeraet haddebarim Εξ. 20, 2-17. πρβλ. Δτ. 5, 6-21), ο οποίος εισάγεται με τη θεμελιώδη διακήρυξη: Ἐγώ εἰμι κύριος ὁ θεός σου ὅστις ἐξήγαγόν σε ἐκ γῆς Αἰγύπτου ἐξ οἴκου δουλείας/ οὐκ ἔσονταί σοι θεοὶ ἕτεροι πλὴν ἐμοῦ/ οὐ ποιήσεις σεαυτῷ εἴδωλον. Ακολουθούν εντολές οι οποίες αφορούν, στην πλειονότητά τους, στον πλησίον και διατυπώνονται αρνητικά (π.χ. οὐ φονεύσεις). Αυτή η διαθήκη, η οποία επιβεβαιώθηκε με θυσίες και γεύμα, βιωνόταν διά της λατρείας (ιδίως με το Πάσχα, την Πεντηκοστή και τις εορτές του Εξιλασμού και της Σκηνοπηγίας), η οποία στον Ισραήλ δεν περιοριζόταν μόνο στη θυσία αλλά είχε πρωτολογικό, ιστορικό και εσχατολογικό χαρακτήρα
. 

Οι Δέκα Εντολές εισάγουν με τη σειρά τους το Βιβλίο της Διαθήκης (Εξ. 20, 22-23, 19), το οποίο χρονολογείται από τη σύγχρονη Έρευνα στις αρχές του 7ου αι. π.Χ. και διακρίνεται σε δύο κατηγορίες: το καζουιστικό
 (κανόνες-mispatim) και το αποδεικτικό (αρχές). Όπως επισημαίνει ο O. Artus
, το πρώτο ρυθμίζει απολύτως συγκεκριμένα νομικά ζητήματα που αφορούν κυρίως στην προστασία του αδυνάτου (διαχείριση και απελευθέρωση των δούλων, το σωματικό τραυματισμό μέσω ανθρώπων και ζώων, την αποκατάσταση κλοπής κ.ο.κ.). Δεν δίνονται θεολογικά κίνητρα, αλλά διατυπώνονται συγκεκριμένες ποινές, αναλογικές προς την πραγματοποιηθείσα παράβαση. πρόκειται για πολλαπλές οικογενειακές, κοινωνικές, οικονομικές και τελετουργικές εντολές, που προέκυψαν από τις πρακτικές ανάγκες μιας καθορισμένης κοινωνικής οργάνωσης στο πλαίσιο μιας συγκεκριμένης ιστορικής και πολιτιστικής κατάστασης. γι’ αυτό και υπόκεινται σε κριτική και εξελίσσονται. το αποδεικτικό δίκαιο (Εξ. 22, 20. 23, 9-12) εκφωνείται στο όνομα του Θεού χωρίς να δηλώνονται συγκεκριμένες ποινές: καὶ προσήλυτον οὐ κακώσετε οὐδὲ μὴ θλίψητε αὐτόν ἦτε γὰρ προσήλυτοι ἐν γῇ Αἰγύπτῳ πᾶσαν χήραν καὶ ὀρφανὸν οὐ κακώσετε ἐὰν δὲ κακίᾳ κακώσητε αὐτοὺς καὶ κεκράξαντες καταβοήσωσι πρός με ἀκοῇ εἰσακούσομαι τῆς φωνῆς αὐτῶν (Εξ. 22, 20 κ.ε.). Σε αυτές τις διατάξεις βασίστηκε η κριτική των προφητών (Ησαΐα, Ωσηέ, Αμώς, Μιχαία) που έδρασαν όταν οι νομάδες μετασχηματίστηκαν σε βασίλειο. εκφράζουν τις αιώνιες αξιώσεις της Διαθήκης επί τη βάσει των οποίων αναθεωρούνταν συνεχώς τα συγκεκριμένα νομικά ήθη. Έτσι, ενώ ως η κατεξοχήν θεμελιώδης αρχή της τορά προβάλλει η καθιέρωση της πίστης στον ένα και μοναδικό Θεό, τον Γιαχβέ, με τους Προφήτες ως ύψιστη αρχή δικαίου, εκτός από τη μονοθεΐα, εξαίρεται η ευθύνη για τους πτωχούς, τις χήρες και τα ορφανά (Ησ. 1, 4-20). Η αγάπη του πλησίον προσδιορίζεται ως αίσθηση της άμεσης παρουσίας του Θεού στους πτωχούς και στους οικονομικά και κοινωνικά αδυνάτους .

Αλλά και στο καζουιστικό δίκαιο διακρίνεται η φιλανθρωπία του Γιαχβέ και «απομυθοποιείται» έτσι η εικόνα του «εκδικητικού Θεού της Π.Δ.» (πρβλ. Ψ. 93 [94], 1). για παράδειγμα: ο κώδικας του Χαμουραμπί κατακλείεται με την επιταγή να κοπεί το αυτί εκείνου του δούλου ο οποίος θα αποδράσει από τον κύριό του. Στον «κώδικα», αντιθέτως, «του Μωυσή» το τρύπημα του αυτιού προβλέπεται στην περίπτωση που ο Εβραίος δούλος αρνηθεί την απελευθέρωσή του το έβδομο έτος (Εξ. 21, 5-6)
, η οποία (απελευθέρωση) συνδυάζεται μάλιστα και με εφάπαξ οικονομική επιδότηση (Δτ. 15, 12-17). Επιβάλλεται η πληρωμή του ημερομισθίου κάθε η μέρα μετά το τέλος της εργασίας, απαγορεύεται η εκμετάλλευση των εργαζομένων (Δτ. 24, 14-15), ενώ ο τραυματισμός τους  «αντισταθμίζεται» με την απελευθέρωσή τους (Εξ. 21, 26 κε.). χαρακτηριστική είναι επιπλέον η απαγόρευση τόκου και η λήψη ενέχυρου, προκειμένου να προφυλαχθεί ο μικρός παραγωγός από την αυθαιρεσία των μεγαλογαιοκτημόνων. Την κατάργηση των χρεών (Δτ. 14, 28. 15, 1) καθιερώνει και η δευτερονομιστική μεταρρύθμιση του βασιλιά Ιωσία το 622 π.Χ. (Δτ. 12-26).

Παρερμηνευμένο είναι το Εξ. 21, 22-24, το οποίο φέρεται ότι τεκμηριώνει το Lex talionis (νόμο αντεκδίκησης): ἐὰν δὲ μάχωνται δύο ἄνδρες καὶ πατάξωσιν γυναῖκα ἐν γαστρὶ ἔχουσαν καὶ ἐξέλθῃ τὸ παιδίον αὐτῆς μὴ ἐξεικονισμένον ἐπιζήμιον ζημιωθήσεται καθότι ἂν ἐπιβάλῃ ὁ ἀνὴρ τῆς γυναικός δώσει μετὰ ἀξιώματος ἐὰν δὲ ἐξεικονισμένον ἦν δώσει ψυχὴν ἀντὶ ψυχῆς, ὀφθαλμὸν ἀντὶ ὀφθαλμοῦ, ὀδόντα ἀντὶ ὀδόντος, χεῖρα ἀντὶ χειρός, πόδα ἀντὶ ποδός. Η εντολή αυτή δεν απευθύνεται στον παθόντα, για τον οποίο ισχύει το οὐκ ἐκδικᾶταί σου ἡ χείρ […] καὶ ἀγαπήσεις τὸν πλησίον σου ὡς σεαυτόν. Ἐγώ εἰμι κύριος ! (Λευ. 19, 18. πρβλ. Δτ. 32, 35), αλλά στον ένοχο, ο οποίος οφείλει να  αποκαταστήσει το θύμα του αντί (tachat = στη θέση) της πληγής που προκάλεσε με αποζημίωση που ορίζεται από τον κριτή. Το ίδιο παρεξηγημένη είναι και η θεϊκή εκδίκηση έως τρίτης ή τέταρτης γενεάς, η οποία αποτυπώνει τη συλλογική συνέπεια κάθε αμαρτίας
: οὐ προσκυνήσεις αὐτοῖς οὐδὲ μὴ λατρεύσῃς αὐτοῖς ἐγὼ γάρ εἰμι κύριος ὁ θεός σου θεὸς ζηλωτὴς ἀποδιδοὺς ἁμαρτίας πατέρων ἐπὶ τέκνα ἕως τρίτης καὶ τετάρτης γενεᾶς τοῖς μισοῦσίν με (Εξ. 20, 5). Το pakad, το οποίο χρησιμοποιείται στο πρωτότυπο κείμενο, σημαίνει την ακριβή εξέταση των απογόνων, η οποία μπορεί να οδηγήσει είτε σε αρνητικό είτε και σε θετικό αποτέλεσμα, καθώς κύριος ὁ θεὸς οἰκτίρμων καὶ ἐλεήμων μακρόθυμος καὶ πολυέλεος καὶ ἀληθινὸς καὶ δικαιοσύνην διατηρῶν καὶ ποιῶν ἔλεος εἰς χιλιάδας ἀφαιρῶν ἀνομίας καὶ ἀδικίας καὶ ἁμαρτίας καὶ οὐ καθαριεῖ τὸν ἔνοχον ἐπάγων ἀνομίας πατέρων ἐπὶ τέκνα καὶ ἐπὶ τέκνα τέκνων ἐπὶ τρίτην καὶ τετάρτην γενεάν (34, 7).

Εξαιρετικό δείγμα «ανθρωπισμού» του μωσαϊκού νόμου είναι η εντολή της εβδομαδιαίας αργίας του Σαββάτου (Εξ. 20, 8. 23, 12. 34, 21), η οποία προβλέπει την ανάπαυση των πάντων (ακόμη και των δούλων και των κτηνών) την έβδομη ημέρα για να αναγνωρίζουν ότι Εγώ είμαι ο Γιαχβέ ο Θεός σας (Ιεζ. 20, 20) και για να αναπαυθούν ο δούλος σου κι η υπηρέτριά σου όπως συ (ο ίδιος) (Δτ. 5, 12-15. βάσεις εργατικού δικαίου). Μετά από καλλιέργεια έξι ετών καθιερώνεται επιπλέον με το Λευ. 25, 1-7 η αγρανάπαυση με ταυτόχρονη ξεκούραση όλων των εργαζομένων. Το Ιωβηλαίο επίσης σηματοδοτεί την «οικολογική κατάπαυση» της γης μετά από επτάδες επταετιών αγραναπαύσεων (άρα κάθε πεντηκοστό έτος), με ταυτόχρονη τροφοδοσία των πτωχών και αναδιανομή της γης, ώστε κάθε οικογένεια να ανακτά τις βάσεις για επιβίωση (Ιερατικός Κώδικας Λευ. 25, 8. πρβλ. Δν. 9, 24), καθώς η γη δεν πρέπει να πωλείται οριστικά γιατί ανήκει σε εμένα κι εσείς είστε σαν ξένοι που τους δόθηκε η άδεια να την κατοικούν (Λευ. 25, 29). Ως πρότυπο «οικονομίας της επάρκειας» για όλους προβάλλεται η παροχή του μάννα στην έρημο (Εξ. 16), όπου εκείνος που είχε συγκεντρώσει πολύ δεν είχε περίσσευμα κι εκείνος που είχε συγκεντρώσει λίγο δεν είχε έλλειμμα (16, 18). Επιπλέον, στο Εξ. 23, 4 κε. δεσπόζει η προτροπή βοήθειας προς τον εχθρό, τον πτωχό, τον αλλοδαπό, αφού ποτέ ο Ισραήλ δεν πρέπει να λησμονά ότι χρημάτισε και αυτός πάροικος στην Αίγυπτο (Εξ. 22, 20. 23, 9. Δτ. 10, 19). Ο θεσμός της φορολογίας της δεκάτης επίσης αποσκοπεί στην προστασία της κοινωνικής συνοχής του λαού και μάλιστα των οικονομικώς ασθενεστέρων καθώς και του Ιερατείου (Δτ. 26, 12. 28-29)
.

Οι διακρίσεις των ζώων και των τροφών σε καθαρά (ελεύθερα προς βρώση) και μη, οι οποίες εξαίρονται κυρίως στο Νόμο της Αγιότητας (Λευ. 18-20) δεν οφείλεται στη δαιμονοποίηση κάποιων στοιχείων της κτίσης, αφού όλα τα κατασκεύασε καλά λίαν ο Θεός και τα πάντα σύμφωνα με τον Ψ. 148 δοξολογούν αενάως τον Κύριο. Αποσκοπεί, αντιθέτως, στο να προφυλάξει το λαό από το να ολισθήσει στην ειδωλολατρία (π.χ. ο «ακάθαρτος» χοίρος ήταν θεοποιημένος στο πολυεθνικό περιβάλλον) διατηρώντας την ψυχική και σωματική ακεραιότητά του. Η ειδωλολατρική Χαναάν, η οποία προσφέρει τα βρέφη της θυσία στο Μολώχ και απειλεί να μεταδώσει το καρκίνωμα της αμαρτίας, αποτελεί μια παγίδα για τον Ισραήλ και πρέπει παραδειγματικά να εξοντωθεί (Δτ. 7, 1) για να μην μεταδοθεί το καρκίνωμα των ελκυστικών οργιαστικών τελετών (στις οποίες συμπεριλαμβανόταν και θυσία των βρεφών) στο σώμα του λαού, που ήταν προορισμένο να γίνει το φως της οικουμένης.
. Σε καμία περίπτωση δεν μπορεί να τεκμηριώνει αυτός ο πόλεμος του Κυρίου
, όπως περιγράφεται κυρίως στον Ιησού του Ναυή, τη διάκριση του «Θεού της Π.Δ.» (ο οποίος με τον κατακλυσμό καθαίρει τη γη, αλλά και προτιμά να αποδείξει τον προφήτη του ψεύστη παρά να καταστρέψει τη μεγάλη πόλη της Νινευί, η οποία μετανοεί [πρβλ. Ιωνά]), από «Αυτόν της Κ.Δ.» όπου δεσπόζει ο Ιησούς, ο Υιός του Ανθρώπου και Υιός του Θεού.  Και στην Κ.Δ. ο Θεός-Πατέρας, παρότι είναι αγάπη, επίσης θανατώνει στις Πρ. 4 τον Ανανία και τη Σαπφείρα
, προκειμένου και το Σώμα της Εκκλησίας να παραδειγματιστεί αλλά και οι ίδιοι ίσως να σωθούν στην αιωνιότητα (πρβλ. την οδηγία του Παύλου στο Α’ Κορ. 5, 5 και Α’ Τιμ. 1, 20)
. 
η υπακοή και η εφαρμογή του θεϊκού νόμου, ο οποίος οφείλει να είναι διηνεκώς ἀσάλευτος πρὸ ὀφθαλμῶν σου  (Δτ. 6, 8. πρβλ. Ιησού 1, 8), συνεπάγεται (όχι απλώς το βίο-την επιβίωση  αλλά) τη ζωή: Ζωή και θάνατο θέτω ενώπιόν σου, ευλογία και κατάρα. Διάλεξε τώρα τη ζωή (Δτ. 30, 19 κε.)
. Η απόρριψη των εντολών ή δικαιωμάτων του Θεού, η αμαρτία, δεν αποτελεί απλώς αστοχία, που ανάγεται σε έλλειμμα παιδείας και γνώσεως, αλλά εσκεμμένη και συνειδητή αποστασία του Εγώ του χοϊκού-πήλινου ανθρώπου από το Θεό: εἶπεν ἄφρων ἐν καρδίᾳ αὐτοῦ οὐκ ἔστιν θεός. διέφθειραν καὶ ἐβδελύχθησαν ἐν ἐπιτηδεύμασιν οὐκ ἔστιν ποιῶν χρηστότητα οὐκ ἔστιν ἕως ἑνός (Ψ. 13, 1)
. χαρακτηριστικοί για τη ζωτική  σημασία των εντολών είναι οι Ψ. 1. 19, 8-15 και 118 (119).

Η διαδικασία της αμαρτίας ως αυτονόμησης από την τη γεννήτρια της ζωής περιγράφεται με ανάγλυφο τρόπο στην Πρωτοϊστορία (Γεν. 1-11): Οι άνθρωποι επιθυμούν να γίνουν ὡς θεοὶ γινώσκοντες καλὸν καὶ πονηρόν (Γεν. 3, 5)
. Μετά από την υπόδειξη του φρονιμότερου των θηρίων και την παραμόρφωση του θεού από πατέρα σε ανταγωνιστή μοχθηρό δυνάστη, τα «θεούμενα ζώα», οι βρωτοί, λαμβάνουν τον πεπερασμένο εαυτό τους ως μέτρο έχοντας την αξίωση να είναι οι μόνοι Κύριοι του πεπρωμένου τους και να διαθέτουν τον εαυτό τους είναι αρεστή. η αυθαίρετη βρώση του καρπού της απόλυτης γνώσεως του καλού και του κακού χωρίς τις προϋποθέσεις που όρισε ο Δημιουργός όχι μόνον δεν οδηγεί τον χοϊκό Αδάμ στην απόλυτη ευδαιμονία και θέωση (όπως θα ανέμενε ο Έλληνας), αλλά προκαλεί την οδυνηρή ρήξη με τον Θεό, το συνάνθρωπο (ιδίως το άλλο φύλο) και το σύμπαν, εφόσον έχει προηγηθεί η συνειδητοποίηση της υπαρξιακής γύμνιας. Ο «θάνατος του Θεού» προκαλεί έτσι καταρχάς τον υπαρξιακό και μετέπειτα το σωματικό «θάνατο του ανθρώπου». η πρώτη πόλη, η οποία λαμβάνει το όνομα Ενώχ (αφ-ιερώνω!) και εντοπίζεται κατέναντι της Εδέμ, αποτελεί το επιστέγασμα της προσπάθειας του περιπλανώμενου για το φόνο του αδελφού του Κάιν (Γεν. 4, 16 κε.) να κτίσει και να απο-κτήσει με τις οικείες του αποσπασματικές δυνάμεις ένα καταφύγιο, κατ΄ ουσίαν ένα υποκατάστατο της απωλεσθείσης πατρίδας του, της Εδέμ - του παραδείσου. Την κορύφωση αυτής της προσπάθειας συνιστά η Βαβέλ (Γεν. 11), στο κέντρο της οποίας δεν υψώνεται το δέντρο της ζωής αλλά ο πύργος, που συμβολίζει την προσπάθεια του ανθρώπου να αποκτήσει «όνομα», γεφυρώνοντας ο ίδιος τεχνολογικά (χωρίς Θεό) το χάσμα γης και ουρανού.

η αρχή, συνεπώς, του κακού δεν βρίσκεται στην ύλη (η οποία ως ποίημα του Θεού είναι καλή λίαν) αλλά στην κακή χρήση της ελευθερίας
. το ζητούμενο στην Π.Δ. δεν είναι η φυγή από το σώμα-σήμα και η εξύψωση/επιστροφή της ψυχής του στα άνω, προκειμένου να απολαύσει ο άνθρωπος τη θέα του αληθινού Κόσμου των Ιδεών, αλλά η απόλυτη υπ-ακοή στο θέλημα του προσωπικού Θεού της ελευθερίας και του ελέους, ο οποίος δεν είναι δυνατόν να οραθεί από το λόγο/το πνεύμα: ὀπίσω κυρίου τοῦ θεοῦ ὑμῶν πορεύεσθε καὶ αὐτὸν φοβηθήσεσθε καὶ τὰς ἐντολὰς αὐτοῦ φυλάξεσθε καὶ τῆς φωνῆς αὐτοῦ ἀκούσεσθε καὶ αὐτῷ προστεθήσεσθε (Δτ. 13, 5). Αυτή η υπακοή συνδυάζεται με τη δοξολογία του Θεού και οδηγεί στη γνώση Του, η οποία για το Σημίτη δεν είναι αφηρημένη αλλά υπαρξιακή σχέση - εμπειρία (Γεν. 2, 9. 11).
Ο ίδιος ο Θεός δεν φθονεί την ευτυχία των βροτών, αφού, αντίθετα προς τους θεούς αρχαίων μύθων, τίποτε δεν κρατά για τον εαυτό του (Σοφ. Σολ. 2, 23). Είναι όμως ζηλωτής - ζηλότυπος (el qanno. Εξ. 34, 14. Δτ. 4, 24). Δεν θεωρεί την αμαρτία ως σφάλμα-παρόραμα αλλά ως απιστία προς αυτόν που ενεργεί και δρα ως Νυμφίος και Πατέρας: διότι νήπιος Ἰσραὴλ καὶ ἐγὼ ἠγάπησα αὐτὸν καὶ ἐξ Αἰγύπτου μετεκάλεσα τὰ τέκνα αὐτοῦ (Ωσ. 11, 1). καὶ ἐπεποίθεις ἐν τῷ κάλλει σου καὶ ἐπόρνευσας ἐπὶ τῷ ὀνόματί σου καὶ ἐξέχεας τὴν πορνείαν σου ἐπὶ πάντα πάροδον ὃ οὐκ ἔσται (Ιεζ. 16, 15). Το ζητούμενο για τον άνθρωπο είναι να εγκαταλειφθεί στην πατρική και ταυτόχρονα μητρική αγάπη του Θεού (Ησ. 49,15. 66, 13. πρβλ. έλεος < rahamim = μητρικά σπλάχνα), συνειδητοποιώντας ότι ως φθαρτός και θνητός είναι αδύνατο να ζήσει μακράν από την πηγή της ζωής, τον Θεό. η θρησκευτική και ηθική αυτονομία συνιστά σε ολόκληρη την Α.Γ. την ουσία της αμαρτίας, καθώς ο άνθρωπος που θεοποιεί τον άνθρωπο δεν θα απωλέσει μόνον τον Θεό αλλά και τον ανθρωπισμό του.
Η πρόσκληση έτσι που απευθύνεται σε κάθε χοϊκό ζώον θεούμενο δεν είναι να γίνει καλός κάγαθός αλλά άγιος: ἔσεσθε ἅγιοι ὅτι ἅγιός εἰμι ἐγὼ κύριος (Λευ. 11, 45). Αυτή η αγιότητα δεν πρέπει να εκληφθεί αρνητικά μόνον ως λατρευτικός εξαγνισμός από τα μιάσματα (κάτι που αποτελεί ίδιον κάθε θρησκείας και της αρχαιοελληνικής) ή ως αφορισμός από το άνομο περιβάλλον προκειμένου να μη μολυνθεί το εκλεκτό λείμμα της ανθρωπότητας (ὑμεῖς δὲ ἔσεσθέ μοι βασίλειον ἱεράτευμα καὶ ἔθνος ἅγιον Εξ. 19, 6), αλλά, όπως τονίζουν με ιδιαίτερη έμφαση το Δευτερονόμιο και κατόπιν οι Προφήτες, ως άσκηση ελέους και αγάπης προς τον πλησίον και ιδίως το ορφανό, τη χήρα, τον προσήλυτο κατά το πρότυπο του Γιαχβέ. Σημειώνει με έμφαση ο Μιχαίας: αναρωτιέστε: τι πρέπει τάχα να προσφέρουμε στον Κύριο, όταν θα ’ρθούμε να προσκυνήσουμε τον ύψιστο θεό; να του προσφέρουμε ενός έτους μοσχάρια για ολοκαύτωμα; […] ο Κύριος σας δίδαξε τι είναι καλό και τι απαιτεί από σας: πράξτε το δίκαιο, δείξτε αγάπη, ακολουθήστε το Θεό σας πρόθυμα! (6, 6-8)
. 
Η ακολουθία του Θεού διά της τήρησης των εντολών του δεν επιτελείται συνεπώς απλά με εξωτερικές πράξεις αλλά πρέπει να αφορμάται από τον πυρήνα της ανθρώπινης ύπαρξης,  ο οποίος δεν εστιάζεται στον εγκέφαλο αλλά στην καρδιά: καὶ ζητήσετε ἐκεῖ κύριον τὸν θεὸν ὑμῶν καὶ εὑρήσετε ὅταν ἐκζητήσητε αὐτὸν ἐξ ὅλης τῆς καρδίας σου καὶ ἐξ ὅλης τῆς ψυχῆς σου ἐν τῇ θλίψει σου (Δτ. 4, 29). τίς ἀναβήσεται εἰς τὸ ὄρος τοῦ κυρίου καὶ τίς στήσεται ἐν τόπῳ ἁγίῳ αὐτοῦ; ἀθῷος χερσὶν καὶ καθαρὸς τῇ καρδίᾳ ὃς οὐκ ἔλαβεν ἐπὶ ματαίῳ τὴν ψυχὴν αὐτοῦ καὶ οὐκ ὤμοσεν ἐπὶ δόλῳ τῷ πλησίον αὐτοῦ. οὗτος λήμψεται εὐλογίαν παρὰ κυρίου καὶ ἐλεημοσύνην παρὰ θεοῦ σωτῆρος αὐτοῦ (Ψ. 23 [24], 4). Με τον όρο αυτό (καρδιά) δεν δηλώνεται μόνο η συναισθηματική ζωή (η οποία περιγράφεται στην Α.Γ. κυρίως με τα σπλάχνα) αλλά η έδρα της θελήσεως, της σκέψεως και η πηγή της ηθικής κρίσεως, οπότε είναι συνώνυμη με το νου (με τον οποίο τονίζεται το στοιχείο της θεωρητικής γνώσεως).

Επί τη βάσει των ανωτέρω μπορεί κάποιος να συνειδητοποιήσει γιατί απουσιάζει από τον Ισραήλ η ιδέα της παιδείας και της αγωγής της ψυχής, αλλά και το διαλέγεσθαι ως μέθοδος ανακάλυψης της αλήθειας, αφού αυτή αποτελεί προϊόν αποκάλυψης του Θεού. Απουσιάζουν επίσης ο όροι αγών, αρετή, έρως (η ορμή προς το κινούν ακίνητο) όπως και το ομηρικό ιδεώδες αἰὲν ἀριστεύειν καὶ ὑπείροχον ἔμμεναι ἄλλων. η ορολογία της ηθικής δεν προέρχεται από τη σφαίρα της τέχνης (ευσχήμων, κόσμιος, ευάρμοστος, έμμετρος, εύρυθμος). Εκφράζεται με τους όρους ορθότητα, αγιότητα, ευθύτητα, τελειότητα και κυρίως με τη δικαιοσύνη (tsedakah), η οποία όμως δεν σχετίζεται με την αρμονία των δυνάμεων της ψυχής όπως στον Πλάτωνα, ούτε με την τυφλή justitia των Ρωμαίων, αλλά με την ολοκληρωτική τήρηση των θείων εντολών, τη συμπεριφορά σύμφωνα με τη θεϊκή τάξη, που ανάγεται στον προσωπικό Θεό των Πατέρων και τη χαρακτηρίζει το έλεος και η κρίση: ο άτεκνος Αβραάμ πίστεψε (= στηρίχθηκε) στο Θεό κι αυτός του λογάριασε για δικαιοσύνη (Γεν. 15, 6. πρβλ. ὁδὸς δικαιοσύνης καὶ ἐλεημοσύνης εὑρήσει ζωὴν καὶ δόξαν Παρ. 21, 21). Στο φόβο του Γιαχβέ βρίσκεται σταθερή εμπιστοσύνη και για τα παιδιά (ο Γιαχβέ) είναι καταφύγιο. Ο φόβος του Γιαχβέ είναι πηγή της ζωής κι έτσι ξεφεύγει κάποιος από τις παγίδες του θανάτου (Παρ. 14, 26). 

1.3.2 Η ηθική του Ιουδαϊσμού

Τις παραμονές της παρουσίας του Ιησού Χριστού στη γη και στον Ισραήλ μετά από μισή χιλιετηρίδα υποταγής σε ξένες δυνάμεις (Βαβυλωνίους, Πέρσες, Έλληνες, Ρωμαίοι) και απογοήτευσης των μεσσιανικών προσδοκιών του είχε επέλθει μια μετάλλαξη της γενικότερης θεολογικής και κοσμολογικής αυτοσυνειδησίας του. Ερωτά ο «καθολικώς διαμαρτυρόμενος» προφήτης του Πάθους Ιερεμίας: δίκαιος εἶ κύριε ὅτι ἀπολογήσομαι πρὸς σέ. πλὴν κρίματα λαλήσω πρὸς σέ. τί ὅτι ὁδὸς ἀσεβῶν εὐοδοῦται; εὐθήνησαν πάντες οἱ ἀθετοῦντες ἀθετήματα; (12, 1). Ο Χ. Βούλγαρης σημειώνει τα εξής: Ενώ κατά το παρελθόν η θρησκεία εξέφραζε την βουλήν του Θεού ως σκοπόν της ζωής του Ισραήλ, νυν αύτη εχρησιμοποιείτο ως μέσον προβολής, και δη μετά την Μακκαβαϊκήν επανάστασιν ως μέσον επιδιώξεως εθνικο-πολιτικών σκοπών
. O r. Bultmann προσθέτει: Ούτε το όνομα του Θεού προφέρεται πλέον, ούτε η παρουσία του βιώνεται στο παρόν και στην ιστορία, αφού κυβερνά το σύμπαν από τον Έβδομο Ουρανό μέσω αγγέλων και δαιμόνων. Ο Θεός των Πατέρων παύει να αποστέλλει στο παρόν προφήτες και κριτές. Το δημιουργικό Πνεύμα Του δεν πνέει καταλυτικά και αποκαλυπτικά στην Ιστορία. Αυτό που συνέχει πλέον τον Ισραήλ δεν είναι η εμπειρία της αποκαλυπτικής παρουσίας του Κυρίου στο Τώρα, αλλά η διαρκής ανάμνηση του Χθές, η οποία επιτυγχάνεται με τη μελέτη της Τορά και τη λατρεία. Η Διαθήκη γίνεται Νόμος και ο Ιουδαϊσμός η θρησκεία ενός Βιβλίου. Ο Νόμος, σε αρκετές περιπτώσεις δεν περιέχει καμιά απάντηση στις ανάγκες του σήμερα, ενώ η βασική διάκριση των εντολών του Θεού σε λατρευτικές και ηθικές διατάξεις εξαλείφεται. Ως ιδεώδες της καθημερινότητας προβάλλεται η λατρευτική αγιότητα, η οποία δεν εννοείται ενεργητικά ως διακονία της οικουμένης αλλά παθητικά, ως προσωπικός αφορισμός και τέλεια απομόνωση από το θεωρούμενο ως ακάθαρτο περιβάλλον […] Αντί για το ιδεώδες ὑπείροχον ἔμμεναι ἄλλων κυριαρχεί το μὴ ἅψῃ, μηδὲ γεύσῃ, μηδὲ θίγῃς (Κολ. 2, 21). Από τις 613 εντολές οι 365 ήταν απαγορεύσεις. Σε καθολική κλίμακα υφέρπει το φάντασμα της αμαρτίας, η οποία θεωρείται ως μια ‘ανώτερη’ δύναμη, η οποία έχει κυριεύσει τον κόσμο ολόκληρο και έχει φωλιάσει ως ροπή προς τα πάθη στην καρδιά. Ως ηγέτες του λαού δεν αναδεικνύονται κάποιοι άνθρωποι με πολιτική ή κοινωνική δράση, αλλά οι θεολόγοι και ταυτόχρονα νομικοί Γραμματείς. 

Τις παραμονές της γέννησης του Ιησού ο Ιουδαϊσμός, παρά την «παγκοσμιοποίηση» της αυτοκρατορίας υπό την ηγεσία του Οκταβιανού Αυγούστου αλλά και αυτήν της Ιουδαίας υπό το σκήπτρο του Ηρώδη του Μεγάλου, ήταν εξωτερικά και εσωτερικά διασπασμένος. Εξωτερικά ήταν διεσπασμένος σε πολλές αιρέσεις, οι οποίες ίσως ήταν περισσότερες από τις ‘φιλοσοφικές σχολές’ που μνημονεύει ο Ιώσηπος, δηλαδή αυτές των Φαρισαίων, Σαδουκαίων, Εσσαίων και Ζηλωτών, εφόσον ήδη στην Κ.Δ. μνημονεύονται επιπλέον οι Ηρωδιανοί, οι Σικάριοι και οι μαθητές του Ιωάννη του Βαπτιστή. Καθεμιά από αυτές τις αιρέσεις ερμήνευε διαφορετικά το Νόμο και είχε το οικείο της εσχατολογικό όραμα. Συνδετικός όμως κρίκος όλων αυτών των τάσεων ήταν η καθολική παραδοχή του Νόμου/της Τορά και του Ναού, ως των δύο βασικών νευραλγικών στοιχείων του ιουδαϊσμού. Καθολική, επίσης, ήταν η αναμονή της Βασιλείας, αφού πρώτα προηγηθεί η κρίση των εθνών και ο αφανισμός όλων των ασεβών, έστω κι αν ανήκουν στον «εκλεκτό» λαό.

Η κατάσταση που προκαλούσε ιδίως στον απλό λαό εσωτερική διάσπαση ήταν ότι όλες αυτές οι μερίδες διεκδικούσαν για τον εαυτό τους τα προνόμια του εκλεκτού λείμματος και μονοπωλούσαν τη σωτηρία από την εσχατολογική κρίση. Διακήρυσσαν ότι μόνο με την είσοδο στον κύκλο τους θα μπορούσαν οι άνθρωποι να σωθούν από την επικείμενη καταστροφή. Όσοι δεν ανήκαν στη συγκεκριμένη αίρεση και αδυνατούσαν, είτε λόγω αμάθειας είτε για λόγους κοινωνικούς ή οικονομικούς να τηρήσουν με ακρίβεια την Τορά (πρβλ. Ιω. 7, 49), θεωρούνταν ασεβείς και ακάθαρτοι, που ήταν καταδικασμένοι να ριχτούν στη γέεννα του πυρός. Έτσι, ο απλός λαός, ο οποίος επισκεπτόταν τουλάχιστον μια φορά το χρόνο το Ναό στην Ιερουσαλήμ για να προσφέρει τις θυσίες, κάθε Σάββατο άκουγε στη Συναγωγή το Νόμο και τους Προφήτες και έπρεπε καθημερινά να αγωνισθεί για την επιβίωσή του, χωρίς μάλιστα να ρωτά εάν τα προσφερόμενα στην αγορά αγαθά είχαν αποδεκατιστεί σύμφωνα με το Νόμο ή ήταν ακάθαρτα, συνειδησιακά βασανιζόταν από την ενοχή και τη μομφή τού ηθικά μολυσμένου και καταδικασμένου, διότι δεν μπορούσε να τηρήσει τις ιερατικές διατάξεις της λατρευτικής καθαρότητας. Αυτές οι ενοχές, οι οποίες ζητούσαν εξιλασμό, μπορούν να δικαιολογήσουν το πλήθος των σωματικά και ψυχικά πασχόντων που συναντά κάποιος στα Ευαγγέλια να αναζητούν εναγώνια τη σωτηρία και τη λύτρωση στην επικοινωνία  συντροφιά του Ιησού. Το αίτημα, συνεπώς, για σωτηρία από την πολιτική, κοινωνική και ψυχολογική πίεση ήταν έντονο και επιτακτικό. Αυτή η σωτηρία, έστω και αν από μερικούς εννοούνταν ως απαλλαγή από την αμαρτία, από όλους θεωρούνταν ως εθνική παλιγγενεσία. Ήδη οι Προφήτες είχαν διακηρύξει ότι η ανθρώπινη φύση (εντός της οποίας σύμφωνα με τους ραββίνους κατοικεί ένα δαιμονικό στοιχείο, η πονηρή ροπή Δ’ Έσδρ. 3. 22. 4, 30-31) χρειάζεται μια αναδημιουργία από το ζωοποιό Πνεύμα του Θεού και μια καινούργια καρδιά, προκειμένου να βιώσει τη σωτηρία (<σάω-σώζομαι=γίνομαι ακέραιος), μέσω μιας καινής διαθήκης-σχέσης (Ιεζ. 36, 25).

Δραστηριότητα 3: Μελετήστε την προσωπική εξομολόγηση του Παύλου στο Ρωμ. 7-8, όπου περιγράφονται οι υπαρξιακές συγκρούσεις που βίωσε ως Ιουδαίος πιστός τηρητής του Νόμου
.
1.4 Χριστιανική Ηθική

1.4.1 Ιησούς Χριστός

Σε αυτό το χρονικό σημείο μηδέν για Έλληνες και Ιουδαίους κατά το οποίο ενοποιείται ο κόσμος και διαιρείται το άτομο, το 6 π.Χ. γεννάται ο Ιησούς από τη Ναζαρέτ
. Με τη βάπτισή του φανερώνεται η αλληλεγγύη του προς τους αμαρτωλούς του λαού, η ευδοκία του Θεού Πατέρα προς τον Υιό Του αλλά και η πληρότητά του με το άγ. Πνεύμα, το οποίο εμφανίζεται ως περιστερά για να ανακαλέσει τη Δημιουργία του Σύμπαντος αλλά και την καινούργια αρχή μετά τον Κατακλυσμό. Μετά την Έξοδο του νέου Αδάμ από το αρχέγονο σύμβολο του χάους, το ύδωρ, όπου συγ-κατέβη με τους αμαρτωλούς και καταφρονεμένους της Ιουδαίας, και την «πορεία» του στη σκληρή έρημο όπου βιώνει το ανθρώπινο δράμα και «δοκιμάζεται» από τους πειρασμούς της ανθρώπινης ύπαρξης, ακούγεται στο Μκ. 1, 15 για πρώτη φορά (όχι στο «άγιον Όρος» - τη Σιών αλλά) στη Γαλιλαία των εθνών το εὐ-αγγέλιον τοῦ θεοῦ. βρίσκεται σε αντιθετικό παραλληλισμό προς τα προπαγανδιστικά ευαγγέλια του «θείου» Καίσαρα και της Ρωμαϊκής Ειρήνης (;):

Πεπλήρωται ὁ καιρὸς

 καὶ ἤγγικεν ἡ βασιλεία τοῦ θεοῦ·

μετανοεῖτε καὶ πιστεύετε ἐν τῷ εὐαγγελίῳ.

Ενώ οι ραββίνοι ισχυρίζονταν ότι εάν, έστω και δύο συναπτά Σάββατα, εφαρμοζόταν απολύτως ο Νόμος, τότε θα ερχόταν η Βασιλεία, στο κήρυγμα του Ιησού προηγείται η οριστική και μάλιστα παρακειμένου και έπεται η προστακτική. Ο θησαυρός είναι δεδομένος και μέσα από τη χαρά της οικειοποιήσεώς του, της άφεσης/συγχώρησης των ενοχών-οφλημάτων χωρίς την προηγούμενη εφαρμογή τελετουργικών διατάξεων, αναπτύσσεται μια νεοπαγής συμπεριφορά. Η βασιλεία του Θεού (όχι υπό την έννοια του τόπου αλλά με την έννοια της κυριαρχίας-παρουσίας ή μάλλον της άκτιστης χάριτος) δεν αποτελεί απλώς αντικείμενο πόθου, αλλά ιστορική εμπειρία. εγγίζει και ανατέλλει στην τρέχουσα Ιστορία και τον παρόντα Κόσμο, στο τραγικό εδώ και το τώρα: Ἐπερωτηθεὶς δὲ ὑπὸ τῶν Φαρισαίων πότε ἔρχεται ἡ βασιλεία τοῦ θεοῦ ἀπεκρίθη αὐτοῖς καὶ εἶπεν͵ Οὐκ ἔρχεται ἡ βασιλεία τοῦ θεοῦ μετὰ παρατηρήσεως͵ οὐδὲ ἐροῦσιν͵ Ἰδοὺ ὧδε· ἤ͵ Ἐκεῖ· ἰδοὺ γὰρ ἡ βασιλεία τοῦ θεοῦ ἐντὸς ὑμῶν ἐστιν (Λκ. 17, 20-21)
. Αυτή η βασιλεία δεν περιγράφεται από τον Ιησού αποκλειστικά με ζοφερά αποκαλυπτικά χρώματα (πρβλ. κήρυγμα του Ιωάννη: ἤδη δὲ ἡ ἀξίνη πρὸς τὴν ῥίζαν τῶν δένδρων κεῖται· πᾶν οὖν δένδρον μὴ ποιοῦν καρπὸν καλὸν ἐκκόπτεται καὶ εἰς πῦρ βάλλεται. Μτ. 3, 16) αλλά καταρχάς με το τραπέζι, το γάμο,τη διανομή. Η παρουσία της βιώνεται με το μοναδικό σε αυθεντία λόγο του, τους εξορκισμούς και τις θεραπείες που Αυτός επιτελεί αποκαθιστώντας την ολοκληρία - υγεία του σώματος και της ψυχής των πασχόντων. Βιώνεται επίσης και με τα κοινά γεύματα του Ιησού (όχι με ομοϊδεάτες [πρβλ. Επικούρειους, Φαρισαίους] αλλά) με τους αμαρτωλούς και την πληρότητα του άρτου («πνευματικού»-υλικού) που Αυτός προσφέρει μετά τον πλήρη από αυθεντία λόγο Του. Ο Χρόνος μεταμορφώνεται έτσι σε Καιρό, σε ευκαιρία ζωής ή θανάτου.

Ως καρπός της εμπειρίας της ανατολής της βασιλείας/κυριαρχίας της αγάπης του Θεού προβάλλει η προστακτική: η ολοκληρωτική και διαρκής μετάνοια - επι-στροφή (εβρ. Schuwu). Ενώ οι Προφήτες προσκαλούσαν στο λαό να επιστρέψουν στον Κύριο δικαιώνοντας τον ορφανό και τη χήρα, οι Εσσαίοι κήρυτταν την επιστροφή στην Τορά και σχολαστική εφαρμογή όλων των διατάξεων αυτής (ακόμη και των λατρευτικών), για να επιτευχθεί η καθαρότητα - ο αγιασμός (1QS V, 8. cd xv, 12) αλλά και οι Στωικοί επίσης για αποχή από τον κόσμο και επιστροφή στον εαυτό, ο Ιησούς εκφέρει μια δεύτερη προστακτική για πίστη στο Ευ-αγγέλιό του. Το Ευαγγέλιο αυτό ταυτίζεται με τη «γνώση»-εμπειρία του Θεού ως φιλεύσπλαχνου Αββά – Πατέρα όλων των ανθρώπων (και όχι δυνάστη-βασιλέα) και της δωρεάν λύτρωσης που ο ίδιος προσφέρει σε όλους
. ο άνθρωπος ανακαλύπτοντας ότι έχει πατέρα και αγαπάται, χωρίς τον τρόμο του θανάτου, συναίσθημα το οποίο οδηγεί τον βρωτό Κάιν στη συσπείρωση στον εαυτό του, στην ιδιοτέλεια και κατ΄ επέκταση σε όλα τα βασικά υπαρξιακά και ψυχολογικά προβλήματα
, πραγματοποιεί την έξοδο από την ομφαλοσκοπική θεώρηση των πραγμάτων, στην οποία εθίζεται ένας άνθρωπος από τη νηπιακή ηλικία του, σε έναν άλλο καινό τρόπο ύπαρξης και σκέψης, ο οποίος προϋποθέτει την αναγέννηση ἐξ ὕδατος καὶ πνεύματος και διέπεται (όχι απλώς από τον έρωτα αλλά) από την αγάπη, η οποία θα αναπτυχθεί κατωτέρω (Ιω. 3, 5). Έτσι, ο άνθρωπος από θνησιγενές άτομο μεταμορφώνεται κυριολεκτικά σε πρόσωπο, μέτοχο της θείας φύσης (Β’ Πε. 1, 4). Αυτήν την επι-στροφή από την αγέλη στην Οικία περιγράφει με πλαστικότητα ο «Έλληνας» ιατρός Λουκάς με την παραβολή του φιλεύσπλαχνου Πατέρα και των δύο αδελφών (Λκ. 15, 11 κε.).
Η πίστη στο Ευαγγέλιο δεν σημαίνει την υιοθέτηση μιας νεοπαγούς ιδεολογίας ή φιλοσοφίας αλλά τη μετα-βολή από τα είδωλα, τα οποία (κυριολεκτικά) διασκεδάζουν και υποδουλώνουν το νου στην αυθεντική εικόνα – το Αρχέτυπο του Ανθρώπου (που αναζητούσε ο κυνικός Διογένης. πρβλ. Σενέκα Επ. 115), τον Ιησού ως Υιό του Θεού και Υιό του Ανθρώπου: οὕτως γὰρ ἠγάπησεν ὁ θεὸς τὸν κόσμον, ὥστε τὸν υἱὸν τὸν μονογενῆ ἔδωκεν, ἵνα πᾶς ὁ πιστεύων εἰς αὐτὸν μὴ ἀπόληται ἀλλ᾽ ἔχῃ ζωὴν αἰώνιον (Ιω. 3, 16). Ήδη στην αρχή του αρχαιότερου Ευαγγελίου, του Μάρκου, γίνεται λόγος για το Ευαγγέλιο του Ιησού Χριστού, του Υιού του Θεού, ο οποίος σαρκώνεται, σταυρώνεται και ανασταίνεται, για να σώσει την ανθρώπινη φύση από τον πόνο, τις ενοχές και το θάνατο. 

Αμέσως μετά το διάγγελμα του Ιησού στη Γαλιλαία των «αλλοδαπών» εθνών, το οποίο είχε ως αποδέκτες τους πτωχούς του λαού, και τις προστακτικές μετανοεῖτε καὶ πιστεύετε, έπεται μία τρίτη, η οποία όμως απευθύνεται σε συγκεκριμένα πρόσωπα: δεῦτε ὀπίσω μου (Μκ. 1, 17. πρβλ. ἀκολούθει μοι 2, 14). Η πίστη, η ακολουθία και η απόλυτη υπακοή/προσήλωση στο Πρόσωπο του Θεανθρώπου (το οποίο υποκαθιστά την Τορά, το Σάββατο και το Ναό) αλλά και η μετοχή στη σταυροαναστάσιμη πορεία του είναι ανώτερη ακόμη και από την κηδεία των νεκρών γονέων (πρβλ. τη σχέση Ηλία-Ελισσαίου Γ’ Βασ. 19, 19-21). Έτσι, αποδεικνύεται ότι στο καινούργιο «κίνημα» του Χριστιανισμού πάντων χρημάτων μέτρον Θεάνθρωπος.
Διά της κλήσης του ο Ιησούς, ο οποίος δεν ίδρυσε ένα κοινόβιο αλλά περιόδευε αδιάκοπα στη Γαλιλαία, εκλέγει δώδεκα μαθητές στην πλειονότητά τους από τα κατώτερα στρώματα
 ανασυγκροτώντας το δωδεκάφυλο και σχηματίζοντας μια νέα οικογένεια, η οποία θα αποτελέσει τον πυρήνα της καθολικής και οικουμενικής Εκκλησίας. Σε αυτή την κοινότητα αντιστρέφονται οι αξίες που κυριαρχούν στον κόσμο, ο οποίος βασίζει την ύπαρξή του στην ηδονή, τη δόξα και την κυριαρχία: οἴδατε ὅτι οἱ δοκοῦντες ἄρχειν τῶν ἐθνῶν κατακυριεύουσιν αὐτῶν καὶ οἱ μεγάλοι αὐτῶν κατεξουσιάζουσιν αὐτῶν. οὐχ οὕτως δέ ἐστιν ἐν ὑμῖν, ἀλλ᾽ ὃς ἂν θέλῃ μέγας γενέσθαι ἐν ὑμῖν ἔσται ὑμῶν διάκονος, καὶ ὃς ἂν θέλῃ ἐν ὑμῖν εἶναι πρῶτος ἔσται πάντων δοῦλος· καὶ γὰρ ὁ υἱὸς τοῦ Ἀνθρώπου οὐκ ἦλθεν διακονηθῆναι ἀλλὰ διακονῆσαι καὶ δοῦναι τὴν ψυχὴν αὐτοῦ λύτρον ἀντὶ πολλῶν (Μκ. 10, 42-45). Ως πρότυπο στην καινούργια πραγματικότητα της Βασιλείας, όπου εκλέγονται τὰ μωρὰ καὶ τὰ ἀσθενῆ καὶ τὰ ἀγενῆ καὶ τὰ ἐξουθενημένα καὶ τὰ μὴ ὄντα (Α’ Κορ. 1, 27), δεν προβάλλεται στο Μκ. 9-10 ο σοφός αλλά το ανώριμο παιδίον
, προκειμένου όχι μόνο να δηλωθεί η προαναφερθείσα πλήρης ανατροπή της πυραμίδας των καθιερωμένων συμβατικών κοινωνικών σχέσεων εξουσίας και εκμετάλλευσης, αλλά και να ανακληθεί η αρχέγονη παραδείσια κατάσταση της απόλυτης εμπιστοσύνης μεταξύ του πλάσματος και πλάστη
.

Τις αντι-αξίες της καινής εποχής των εσχάτων που εγκαινίασε ο Ιησούς συμπυκνώνουν οι  ρήσεις που προσδιορίζουν τους «μάκαρες» της καινούργιας εποχής (Μακαρισμοί)
.

1. Μακάριοι οἱ πτωχοὶ τῷ πνεύματι, 

ὅτι αὐτῶν ἐστιν ἡ βασιλεία τῶν οὐρανῶν. 

2. μακάριοι οἱ πενθοῦντες, ὅτι αὐτοὶ παρακληθήσονται. 

3. μακάριοι οἱ πραεῖς, ὅτι αὐτοὶ κληρονομήσουσιν τὴν γῆν. 

4. μακάριοι οἱ πεινῶντες καὶ διψῶντες τὴν δικαιοσύνην, ὅτι αὐτοὶ χορτασθήσονται. 

5. μακάριοι οἱ ἐλεήμονες, ὅτι αὐτοὶ ἐλεηθήσονται. 

6. μακάριοι οἱ καθαροὶ τῇ καρδίᾳ, ὅτι αὐτοὶ τὸν θεὸν ὄψονται. 

7. μακάριοι οἱ εἰρηνοποιοί, ὅτι αὐτοὶ υἱοὶ θεοῦ κληθήσονται. 

8. μακάριοι οἱ δεδιωγμένοι ἕνεκεν δικαιοσύνης, ὅτι αὐτῶν ἐστιν ἡ βασιλεία τῶν οὐρανῶν. 

μακάριοί ἐστε ὅταν ὀνειδίσωσιν ὑμᾶς καὶ διώξωσιν 

καὶ εἴπωσιν πᾶν πονηρὸν καθ᾽ ὑμῶν [ψευδόμενοι] ἕνεκεν ἐμοῦ.

χαίρετε καὶ ἀγαλλιᾶσθε, ὅτι ὁ μισθὸς ὑμῶν πολὺς ἐν τοῖς οὐρανοῖς· 

οὕτως γὰρ ἐδίωξαν τοὺς προφήτας τοὺς πρὸ ὑμῶν.
Η αίσθηση της πτωχείας στο πνεύμα, της ανικανότητας δηλ. να πετύχει ο άνθρωπος αυτόνομα, μόνο με τις νοητικές ικανότητές του και τα έργα-τις αξιομισθίες του τη σωτηρία-ευτυχία, οδηγεί στο χαροποιό πένθος (στη χαρμολύπη. Πρβλ. Ψ. 2, 11: καὶ ἀγαλλιᾶσθε αὐτῷ ἐν τρόμῳ). Αντίθετα προς οποιαδήποτε αισθηματική συγκίνηση, τα δάκρυα της μετανοίας σμίγουν με αυτά της χαράς, αποτελώντας συνέχιση των καθαρτηρίων υδάτων του βαπτίσματος και σημείο αναγέννησης
.  μέσω α) της πραότητας, της ταπείνωσης, (Αρ. 12, 3. Ψ. 36 [37], 11. Ζαχ. 9, 9. Μτ. 11, 29-30), της συναίσθησης δηλ. της σμικρότητας και της παροδικότητας του εαυτού (αρετής μη συμβατής με το ελληνικό ηθικό ιδεώδες), β) της λαχτάρας για τη θεία δικαιοσύνη, που ταυτίζεται με τη θεϊκή τάξη, το αυθεντικά καλό και ωραίο (το οποίο δεν μπορεί να προσφέρει η όποια Pax Augusta), το οποίο πλέον από Ιδέα γίνεται Πρόσωπο και γ) του ελέους προς τον άλλο, ο άνθρωπος οδηγείται στην κάθαρση της «εικόνας»-εσόπτρου της καρδιάς και στη θέα του αρχετύπου Του, του σαρκωμένου Θεού πρόσωπο προς πρόσωπο, όπως δεν κατόρθωσε να τον αντικρύσει ούτε ο Μωυσής (Εξ. 33, 20)
.  Έτσι ο άνθρωπος ως «εικονική» πραγματικότητα γίνεται αυτό που κατοπτρίζεται: κατά χάριν θεός.

Στους Μακαρισμούς θα βασισθεί το νηπτικό σχήμα κάθαρση-φωτισμός-θέωση, το οποίο επιτυγχάνεται με τη φυλακή των αισθήσεων από τη διάχυσή τους στα «πράγματα», τα οποία αλλοιώνονται σε «φθορο-ποιά είδωλα» μέσω των λογισμών της φιληδονίας, φιλαργυρίας και κυρίως της φιλοδοξίας, την επιστροφή του νου από τον εγκέφαλο στην καρδιά διά της δυναμικής νοεράς ευχής, που πρώτος αναφώνησε ο τυφλός περιθωριακός Βαρτιμαίος Κύριε Ιησού Χριστέ ελέησόν με (Μκ. 10, 46), και την τελική θέα του ακτίστου φωτός. Αυτός ο  μεταμορφωμένος άνθρωπος, αν και καταδιώκεται ανηλεώς διότι είναι «δύσχρηστος» (Σοφ. Σολ. 2, 12), τελικά όπως αποδεικνύουν όσοι λόγοι έπονται των Μακαρισμών, δεν ζει ομφαλοσκοπώντας τον εαυτό του. Αναλώνεται για τον κόσμο όντας το αλάτι και το φως της γης. δεν εφαρμόζει τον τύπο αλλά την ουσία του Νόμου (μοιχεία-φόνος-όρκος). Ασκεί από καρδίας τις αρετές της Ελεημοσύνης, της Προσευχής και της Νηστείας, «βιάζοντας» τον εαυτό του (και όχι τους άλλους) και επιδεικνύοντας παράλληλα απόλυτη πίστη-εμπιστοσύνη στο Θεό-Πατέρα. Η προτροπή προς αυτή την καινή στάση ζωής δεν τεκμηριώνεται μόνο βάσει του εσχατολογικού κριτηρίου, αλλά και της «θείας» λειτουργίας των «στοιχείων» της φύσης (ήλιος Μτ. 5, 43 κε. . πτηνά Λκ. 12, 6 κε.). Αυτές τις αντι-αξίες των Μακαρισμών ενσαρκώνει πρώτος από όλους ο Ιησούς και κατά δεύτερον οι μαθητές οι οποίοι μετά την ανάσταση περιέφεραν πάντοτε τὴν νέκρωσιν τοῦ Ἰησοῦ ἐν τῷ σώματι, ἵνα καὶ ἡ ζωὴ τοῦ Ἰησοῦ ἐν τῷ σώματι ἡμῶν φανερωθῇ (Β’ Κορ. 4, 8-10). 

Δεν είναι τυχαίο ότι ο εμπνευστής του Υπερανθρώπου, ο Νίτσε, στην οργισμένη κριτική του απέναντι στο Χριστιανισμό, θεωρεί την «ηθική» της επί του Όρους ομιλίας ως μία «θρησκεία παραίτησης», ως τη ζήλεια των δειλών και των ατάλαντων, οι οποίοι δεν ωρίμασαν στη ζωή και μετά θέλουν να εκδικηθούν με το μακαρισμό της αποτυχίας τους και την ύβρη του ισχυρού, του επιτυχημένου, του ευτυχισμένου. Για τον υπεράνθρωπο, που θέλει να ικανοποιήσει την αγάπη για δύναμη και επιβολή, ο αναστημένος Θεάνθρωπος που ενσαρκώνει τη δύναμη της αγάπης θεωρείται σκάνδαλο και μωρία. 

Σημειωτέον ότι η περίφημη λέξη η αγάπη (κομμένος τύπος του κλασικού και ακέραιου αγάπησις) απουσιάζει εντελώς με το χριστιανικό νόημα και ως ουσιαστικό από τα αρχαία ελληνικά κείμενα. Η εντολή της αγάπης απαντά για πρώτη φορά στην Π.Δ. όπου δεσπόζουν οι εντολές: α) το ἀγαπήσεις κύριον τὸν θεόν σου ἐξ ὅλης τῆς καρδίας σου καὶ ἐξ ὅλης τῆς ψυχῆς σου καὶ ἐξ ὅλης τῆς δυνάμεώς σου (Δτ. 6, [4] 5) και β) το ἀγαπήσεις τὸν πλησίον σου ὡς σεαυτόν (Λευ. 19, 18). ο Ιωάννης στην Α’ Καθολ. Επιστολή σημειώνει το εξής παράδοξο για την κατεξοχήν «ηθική» αξία του χριστιανισμού: Ἀγαπητοί, οὐκ ἐντολὴν καινὴν γράφω ὑμῖν ἀλλ᾽ ἐντολὴν παλαιὰν ἣν εἴχετε ἀπ᾽ ἀρχῆς· ἡ ἐντολὴ ἡ παλαιά ἐστιν ὁ λόγος ὃν ἠκούσατε. πάλιν ἐντολὴν καινὴν γράφω ὑμῖν (2, 7-8). Αβίαστα προκύπτει το εξής ερώτημα: Πού έγκειται η καινότητα της χριστιανικής αγάπης και σε ποια στοιχεία διακρίνεται αυτή από τον αρχαιοελληνικό έρωτα και φιλία; 
Πρώτον. η ολοκληρωτική αγάπη προς τον Κύριο συνδεδεμένη με την αγάπη όχι αόριστα προς την ανθρωπότητα, αλλά προς τον πλησίον (Ιωβηλ. 7.20. 20.2. 36. 7 κε. Φίλων Νόμων 2. 63. Διαθ. Δαν 5.3 Διαθ. Ισσ. 5.1) προβάλλεται ως η συμ-περίληψη και το κριτήριο του Νόμου και των Προφητών και τίθεται υπεράνω της εφαρμογής του Σαββάτου και όλων των άλλων λατρευτικών εντολών (θυσίες κ.ο.κ.) (Μκ. 12, 28-34 κ. παρ.)
. 

Δεύτερον. αυτή η αγάπη δεν αποτελεί Ιδέα αλλά μετουσιώνεται από τον ίδιο τον Ιησού σε πράξη-ενέργεια,  η οποία διά του Σταυρού φθάνει  εἰς τέλος: ἀγαπήσας τοὺς ἰδίους τοὺς ἐν τῷ κόσμῳ εἰς τέλος (= τελειωτικά) ἠγάπησεν αὐτούς Ιω. 13, 1. 19, 30 Τετέλεσται. πρβλ. Α’ Ιω. 2, 7. Β’ Ιω. 5). Γεύεται τον πιο επώδυνο και επονείδιστο θάνατο, τον σταυρικό, για χάρη της οικουμένης. Ο δεσμώτης δύσποτμος θεός [...] σταυρώνεται διὰ τὴν λίαν φιλότητα βροτῶν (Αισχ. Προμ. 119 - 123) κι έτσι πραγματοποιείται και η προφητεία προς τον πάσχοντα Προμηθέα Δεσμώτη: τοιοῦδε μόχθου τέρμα μή τι προσδόκα͵ πρὶν ἂν θεῶν τις διάδοχος τῶν σῶν πόνων φανῇ͵ θελήσῃ τ΄ εἰς ἀναύγητον μολεῖν Ἅιδην κνεφαῖά τ΄ ἀμφὶ Ταρτάρου βάθη (1026-9). Υποδεικνύει την οδό διά της οποίας ο άνθρωπος νικά τον πόνο, τις ενοχές και το θάνατο αλλά και τις αναγκαιότητες της φύσης (το χώρο, το χρόνο, το θάνατο. τον μόνο «επί γης αθάνατο») βιώνοντας το σκάνδαλο της ελληνικής σκέψης
, την ανάσταση: ἰδοὺ γὰρ ἦλθε διὰ τοῦ Σταυροῦ χαρὰ ἐν ὅλω τῶι κόσμῳ 
. Από το σημείο αυτό η αγάπη μιμείται την αγάπη του Χριστού, ο οποίος θυσιάζεται για τον κόσμο αποκαλύπτοντας την αγάπη του Πατέρα. Η αγάπη συνεπώς (όπως και οι άλλες ιδέες: αλήθεια, ζωή) υποστασιοποιείται σε ένα συγκεκριμένο Πρόσωπο. 
Τρίτον.. εδράζεται περαιτέρω στην πατρότητα και την τριαδικότητα του Θεού, ο οποίος αντιμετωπίζεται ως αυτοπροσφερόμενη αγάπη, και όχι ως το ύψιστο Αγαθό το οποίο καλείται να προσεγγίσει ο άνθρωπος με ιδιοτελή κίνηση. Στη Διαθήκη του Ιησού, την Αρχιερατική Προσευχή, σημειώνονται τα εξής: Οὐ περὶ τούτων δὲ ἐρωτῶ μόνον, ἀλλὰ καὶ περὶ τῶν πιστευόντων διὰ τοῦ λόγου αὐτῶν εἰς Ἐμέ, ἵνα πάντες ἓν ὦσιν, καθὼς σύ, πάτερ ἐν ἐμοὶ, κἀγὼ ἐν σοί, ἵνα καὶ αὐτοὶ ἐν ἡμῖν ὦσιν, ἵνα ὁ κόσμος πιστεύῃ ὅτι σύ με ἀπέστειλας (Ιω. 17, 20-21). Η πίστη ότι ο θεός είναι τριαδικός, ήτοι Πατέρας, Υιός και Άγιο Πνεύμα, ότι δηλ. είναι προσωπικός σημαίνει ότι η αρχή και το θεμέλιο του παντός, δεν είναι κάτι το ασυνείδητο και ουδέτερο, αλλά ελευθερία, λόγος και αγάπη, —διότι αυτά είναι τα θεμελιώδη γνωρίσματα του προσώπου. Κατ' ακολουθίαν και ο κόσμος στο σύνολό του, και όχι μόνον ο άνθρωπος, δεν είναι ά-λογος, άλλ' έχει βάθος προσωπικό, ήτοι είναι ελευθερία και λογικότης, αφού εί​ναι έκφρασις της ελευθέρας δημιουργικής αγάπης του θεού, — πράγμα πού σημαίνει ότι μια συνεπής στοχαστική διείσδυσις στο βάθος του υλι​κού κόσμου μάς οδηγεί «επέκεινα» αυτού προς ένα συνειδητό ον, ως την αρχή του κόσμου […] Ο θεός είναι διαλογική πραγματικότης, κοινωνία προσώπων γι’ αυτό και μιλάει με τον εαυτό του ως προς «απέναντι», ως εγώ προς συ. «Εἶπεν ὁ Κύριος τῷ Κυρίῳ μου», αναφέρεται στη Γραφή (Ψ. 109, 1). Με τη διαπίστωση αυτή, ότι δηλ. ο θεός, καίτοι ένας, είναι συγχρόνως διάλογος προς εαυτόν, εισήχθη στο χώρο του πραγματικού η σχέσις ως πρωταρχική κατηγορία, και επήλθε έτσι μια πραγματική επανάσταση στο κοσμοείδωλο του αρχαίου Ελληνισμού, και κυρίως της αριστοτελι​κής φιλοσοφίας, η οποία υποβιβάζει το «προς τι», δηλ. τη σχέσι, στο χώ​ρο του «συμβεβηκότος», δηλ. του δευτερεύοντος, και αποκλείει αυτό εκ της ουσίας. 

Έτσι, όμως, δια του Χριστιανισμού, άλλαξε άρδην η περί ανθρώπου έννοια. Ενώ στον αρχαίο Ελληνισμό το ιδανικό είναι το «άτομο» ως εγω-κεντρικότης, στο Χριστιανισμό το ιδανικό είναι το «πρόσωπο» ως έξοδος εκ του εγώ, όπως δηλώνει και η ωραία ελληνική λέξις «πρόσωπο», η ο​ποία, με την πρόθεσι «προς», εμπεριέχει την κίνησι σαν δομικό στοιχείο της ανθρώπινης υπάρξεως. Τούτο σημαίνει ότι ό άνθρωπος ως εγώ δεν είναι «ύλη», δηλ. κάτι το στατικό και κλειστό, αλλ' είναι «ενέργεια», θα λέγαμε στη γλώσσα της Φυσικής, ήτοι δυναμικότης, τελειούμενος σ' ένα δυναμικό τρόπο ζωής. Ο δυναμισμός όμως αυτός δεν πρέπει να νοηθεί με τη νοοτροπία της σύγχρονης ατομοκρατικής-καπιταλιστικής κοινωνίας, της οποίας η δυναμικότης εξαντλείται σε μια εγω-κεντρικότητα, δηλ. σε μια συσσώρευση υλικών αγαθών χάριν του εγώ και του ατομικού συμφέ​ροντος, αλλά στο ακριβώς αντίθετο: στην εγκατάλειψι του εγώ και του συμφέροντος, στην έξοδο εκ του εγώ, χάριν των συνανθρώπων […]
 

Η αγάπη στο Χριστιανισμό δεν είναι ηθική έννοια, όπως παρανοείται από πολλούς, αλλ’ έχει οντολογικό βάθος – πράγμα που σημαίνει ότι μόνον με την αγάπη, ως πνεύμα και δύναμη θυσίας του εγώ χάριν του συνανθρώπου, είναι δυνατή η τελείωση του ανθρωπίνου προσώπου. Στη συνάφεια αυτή το αντίθετο της αγάπης, ο εγωισμός ως επιδίωξις του ατομικού και του συμφέροντος των δικών μας, δεν είναι κάτι το φυσικό και αθώο, αλλ’ αποκαλύπτει μια διαστροφή του ατόμου [...] αυτός δε είναι ο βαθύτερος λόγος του κενού που νοιώθουν οι άνθρωποι στην εποχή μας, παρ’ όλον ότι έχουν πολλές υλικές ανέσεις: ότι δηλ. οι άνθρωποι ζουν μια εγωιστική ζωή, ήτοι μια ζωή αντίθετη προς αυτό, που είναι στην ουσία του το ανθρώπινο, το οποίο είναι αγάπη ως θυσία του εγώ χάριν του συνανθρώπου
. 

Τέταρτον. Επί τη βάσει των ανωτέρω ο όρος πλησίον δεν αφορά πλέον στον ομοεθνή - μέλος του περιούσιου λαού (εβρ. amit, rea)ή στον προσήλυτο όπως στην Π.Δ., αλλά στον άλλο, ο οποίος αποτελεί «φυσιολογικά» την κόλασή μου (Σαρτρ), δηλαδή στον εχθρό (Μτ. 5, 43-48), στον ξένο (Λκ. 10, 25-37) και στον ακάθαρτο αμαρτωλό (Λκ. 7, 36-50). Σε αυτό το πλαίσιο ο Ιησούς δεν υιοθετεί την αρνητική ηθική που επιβάλει του να μην αδικεί κάποιος τον πλησίον (Πλάτων. Πολιτ. 1.335) ούτε αποτρέπει απλά από την εκδικητικότητα, η οποία στην αρχαιότητα αποτελούσε ύψιστη αρετή (Λκ. 6, 27-36. πρβλ. Μτ. 5, 43 κ.ε.)
. Με την αιτιολόγηση ὅπως γένησθε υἱοὶ τοῦ πατρὸς ὑμῶν τοῦ ἐν οὐρανοῖς͵ ὅτι τὸν ἥλιον αὐτοῦ ἀνατέλλει ἐπὶ πονηροὺς καὶ ἀγαθοὺς καὶ βρέχει ἐπὶ δικαίους καὶ ἀδίκους δεν επιτάσσει απλά την μη ανταπόδοση (Γκάντι) αλλά την ενεργό αγάπη και συμ-πάθεια προς τον εχθρό. Με το Ἐγὼ δὲ λέγω ὑμῖν μὴ ἀντιστῆναι τῷ πονηρῷ· ἀλλ΄ ὅστις σε ῥαπίζει εἰς τὴν δεξιὰν σιαγόνα [σου]͵ στρέψον αὐτῷ καὶ τὴν ἄλλην· καὶ τῷ θέλοντί σοι κριθῆναι καὶ τὸν χιτῶνά σου λαβεῖν͵ ἄφες αὐτῷ καὶ τὸ ἱμάτιον· καὶ ὅστις σε ἀγγαρεύσει μίλιον ἕν͵ ὕπαγε μετ΄ αὐτοῦ δύο. τῷ αἰτοῦντί σε δός͵ καὶ τὸν θέλοντα ἀπὸ σοῦ δανείσασθαι μὴ ἀποστραφῇς (Μτ. 5, 39-40) αντί της επανάστασης, η οποία έχει ως συνέπεια την ανακύκλωση της αιματηρής βίας και μια χειρότερη καταδυνάστευση, προτείνει την ανάληψη της «αγγαρείας» για χάρη των κατακτητών, με ένα τρόπο που μπορεί ακόμα και αυτούς πραγματικά να ‘σκλαβώσει’. Αυτή η αγάπη επιβεβαιώνεται και με τον «χρυσό κανόνα», ο οποίος κατακλείει την επί του Όρους. Είναι χαρακτηριστικό ότι αυτός ο κανόνας, ο οποίος στα παρεμφερή αρχαία ρητά περιέχει άρνηση (Ραββί Χιλέλ [20 π.Χ.]: Να μην κάνετε, αυτό το οποίο δε θέλετε να σας κάνουν bSchab 31a. Τωβ. 4, 15), στην περίπτωση του Ιησού συνιστά προτροπή προς ενέργεια: Πάντα οὖν ὅσα ἐὰν θέλητε ἵνα ποιῶσιν ὑμῖν οἱ ἄνθρωποι, οὕτως καὶ ὑμεῖς ποιεῖτε αὐτοῖς· οὗτος γάρ ἐστιν ὁ νόμος καὶ οἱ προφῆται (Μτ. 7, 12).  

Έτσι, η αγάπη προς τον πλησίον αποκτά χαρακτήρα υπερατομικό και υπερεθνικό, δηλ. υπερ-φυσικό, αφού στη μεταπτωτική φύση ισχύει ο νόμος της επιλογής και της επικράτησης του ισχυροτέρου είδους (πρβλ. την ελληνική παροιμία το μεγάλο ψάρι τρώει το μικρό), παρότι και σε αυτήν (τη φύση) ζει μόνον ό,τι συσχετίζεται με το περιβάλλον. Επιπλέον, με το πρότυπο της αγ. Τριάδος, η οποία αποτελεί σταυρό για την ανθρώπινη λογική και ταυτόχρονα το «κοινωνικό πρόγραμμά μας» (Φιοντόροφ), υπερβαίνεται η αποκλειστικότητα του «δυικού» αριθμού (πρβλ. τη σχέση μητέρας-γυιου) και η αγάπη επεκτείνεται προς τους πάντες απαθώς, χωρίς να καταργεί την ελευθερία τους. Σημειώνει ο Κλήμης ο Αλεξανδρεύς: Ο Θεός πλούσιος από τη φύση του σε έλεος, εξαιτίας της αγαθότητάς του μας φροντίζει, ενώ δεν είμαστε ούτε μόρια του, ούτε εκ φύσεως παιδιά του. Κι η μέγιστη ένδειξη της αγαθότητας του είναι ότι, ενώ έχουμε αυτή τη σχέση με Αυτόν, ο ίδιος μας φροντίζει. Στα ζώα βέβαια είναι φυσική η φιλοστοργία προς τα παιδιά τους κι η φιλία ανάμεσα στους ομοϊδεάτες. Εξαιτίας της συνήθειας του Θεού, όμως, το έλεος δίνεται πλούσια σε εμάς, που δεν έχουμε καμιά σχέση μαζί του ή κατά την ουσία ή κατά την φύση ή την δύναμη, που είναι οικεία στην ουσία μας, αλλά μόνον κατά το ότι αυτό είναι έργο του θελήματος του. Το πρόσωπο λοιπόν, που θέλει με άσκηση και διδαχή την γνώση της αλήθειας, το καλεί σε υιοθεσία, που είναι η μεγαλύτερη προκοπή από όλες
. 

Η σταυροαναστάσιμη μετοχή στην αγάπη της κοινωνίας του πατέρα και του Υιού βιώνεται επίσης με τρόπο εμπειρικό στο Μυστήριο της θείας Ευχαριστίας, το φάρμακον ἀθανασίας, ἀντίδοτος τοῦ μὴ ἀποθανεῖν, ἀλλὰ ζῆν ἐν Ἰησοῦ Χριστῷ διὰ παντός (Ιγνάτιος Εφ. 20, 2). ο αποκληθείς «Μυστικός Δείπνος», όπου λίγο πριν από τη Σταύρωση παραδίδεται από τον Ιησού η Καινή Διαθήκη, σε αντίθεση προς το εβραϊκό Πάσχα δεν συνδέεται πλέον με την πάταξη των «Αιγυπτίων» και το αιματοκύλισμα των αλλοεθνών, αλλά με τη θυσία του ίδιου του Θεανθρώπου, ο οποίος προσφέρεται ως άρτος «μελιζόμενος και μη διαιρούμενος». Παραδίδοντας ο Ιησούς στη Σύναξη των μαθητών Του το Σώμα και Αίμα Του ως βρώση και πόση θεραπεύει την εγγενή μεταπτωτική επιθετικότητα του ανθρώπου, η οποία και μεταμορφώνεται σε θεία Ευχαριστία και Κοινωνία
. Η άφεση των ενοχών, του πόνου και του θανάτου, αυτού του τριπτύχου το οποίο βασανίζει τον άνθρωπο από τη στιγμή της άκρας σύλληψής του και η έξοδος από τον δαιμονικό κύκλο της οδύνης και της ηδονής δεν εξαρτάται από τις θυσίες του Ναού και τις διατάξεις του Νόμου. Βιώνεται σε ένα απλό δείπνο, όπου, σε αντίθεση προς τα άλλα συμπόσια των ελληνιστικών χρόνων, μετέχουν όλοι ισότιμα ανεξάρτητα από τη φυλή, το φύλο ή τη θέση τους στην κοινωνική ιεραρχία, μεταβαλόμενοι σε ό,τι τρώνε: γίνονται κατά χάριν Θεοί. 

Ορισμένες σχολές ψυχανάλυσης
 θεωρούν ότι το βασικό αίσθημα ενοχής του ανθρώπου δεν ταυτίζεται με το οιδιπόδειο σύμπλεγμα, όπως επί αρκετά χρόνια πιστευόταν. Οι πρώτες τύψεις του ανθρώπου δημιουργούνται υποσυνείδητα σε αυτόν από την στιγμή κατά την οποία προσπαθεί να διατηρηθεί στη ζωή απομυζώντας το γάλα από το στήθος της μητέρας του, ενώ παράλληλα συνειδητοποιεί ότι  με τα τα δόντια, τα οποία αποκτά,  αλλά και την απληστία του για φαγητό, τραυματίζει και  πληγώνει την θηλή,  που αποτελεί γι’αυτό την πηγή της ζωής. Το παιδί συνειδητοποιεί, έστι, ότι, για να επιβιώσει στον κόσμο, πρέπει να απομυζήσει και να τραυματίσει ό,τι ιερότερο έχει. Αποκτά έτσι ένα συναίσθημα, ανάλογο με αυτό που περιγράφει το Γεν. 3, 1-7. Η θηλή της μητέρας είναι για το παιδί τo δέντρο του Παραδείσου, ενώ την εξορία του από τον Παράδεισο την συνειδητοποιεί με την αποσύνδεσή του από την μήτρα και την αγκαλιά της μητέρας του, ένεκα (όπως πιστεύει το παιδί) της λήψης τής ζωτικής γι’αυτό τροφής. Η ενοχή αυτή κορυφώνεται όταν η μάνα σταματά να θηλάζει το παιδί της, διακοπή που γι’ αυτό αποτελεί την τιμωρία για το τραύμα που της προξένησε. 

Το ίδιο αίσθημα διακατείχε και τους πρωτόγονους λαούς
, οι οποίοι γνώριζαν ότι πρέπει να σφάξουν τα θεϊκά ζώα (π.χ. την άρκτο), προκειμένου να εξοικονομήσουν ένδυση/δέρμα, τροφή/κρέας και να νικήσουν έτσι το θάνατο. Γι’ αυτό και η σφαγή αυτών των ‘θεών’ χάριν της σωτηρίας των ανθρώπων, ήταν ένα λατρευτικό ευχαριστηριακό γεγονός, το οποίο συνοδευόταν από προσευχές προς τα ίδια τα σφαγιαζόμενα ζώα. Αυτά τα ζώα πιστευόταν ότι μετά την σφαγή τους ανίσταντο και αναλαμβάνονταν στον ουρανό, σχηματίζοντας αστερισμούς, όπως αυτό της Μεγάλης Άρκτου. Οι ίδιοι άνθρωποι είχαν την πεποίθηση ότι με την βρώση των μελών των θεών/ζώων μετείχαν και αυτοί λατρευτικά στο Πάθος και την Ανάστασή τους. Το ίδιο τυπικό ακολουθούσαν και οι καλλιεργητές, οι οποίοι αλέθοντας το στάρι και παράγοντας με το καταπάτημα του λινού τον οίνο, ένοιωθαν ενοχή, επειδή τεμάχιζαν την σάρκα της θεάς φύσης, αλλά και λυτρωτική αγαλλίαση, διότι έτσι μπορούσαν να κοινωνήσουν στο μυστήριο της ανάστασής της. 

Διά της χριστιανικής θείας Ευχαριστίας, η οποία διαφέρει από ιερά γεύματα των πρωτόγονων λαών, διότι στηρίζεται στην ανάμνηση των ιστορικών γεγονότων του Σταυρού και της Ανάστασης του Ιησού, η Εκκλησία δίνει στο παιδί, αμέσως μόλις δημιουργείται υποσυνείδητα η βασανιστική ενοχή του, στο στοματικό δηλαδή στάδιο της εμβρυακής ζωής του, την δυνατότητα να μην την απωθήσει στο ασυνείδητο, αλλά να την εκφράσει συνειδητά σε απόλυτο βαθμό, παρέχοντάς του την ευκαιρία κατά την περίοδο που βιώνει τον Κόσμο με την γεύση, να κοινωνήσει τον ίδιο τον σαρκωμένο Λόγο του Θεού και έτσι να θεραπευτεί και να ελευθερωθεί από το βάρος της. Η μεγάλη μητέρα Εκκλησία επισημαίνει δηλαδή στο παιδί κάτι που η φυσική μητέρα του αδυνατεί να πει: ότι τα αισθήματα της ενοχής του είναι αδικαιολόγητα και ότι πρέπει να πάψει να νοιώθει και να ζει ως ‘σαδιστής’, επειδή μόνον και μόνον πρέπει να προσλάβει τροφή για να επιβιώσει. Ο Θεός, ο οποίος θυσιάζεται εκούσια και δεν δολοφονείται, ζει αιώνια και πλησίον του διά της θείας Κοινωνίας, της βρώσης του ίδιου του Θεού, μπορεί να  ζήσει αιώνια και ο άνθρωπος. Το παιδί μπορεί έτσι να γίνει αυτό που τρώει, δηλαδή κατά χάριν Θεός, και να νικήσει την αγωνία του θανάτου, που το ταλανίζει από την γέννησή του μετέχοντας στην αιωνιότητα Αυτού που μεταλαμβάνει. Κοινωνώντας επίσης από κοινού με τους άλλους υπερβαίνει επίσης  τα τείχη που αμέσως με την γέννησή του υψώνει έναντι του ‘ξένου’, για τον οποίο το βρέφος νοιώθει ότι απειλεί την υπόστασή του, όταν και εφόσον του περιορίζει και του στερεί την αποκλειστικότητα της τροφού και της τροφής του. Μόνον με αυτόν τον τρόπο μεταμορφώνεται η εγγενής επιθετικότητα, η οποία ήδη στην βρεφική ηλικία ενυπάρχει στον άνθρωπο, λόγω του άγχους της επιβίωσης, υπερβαίνεται ο παιδικός πόνος που προκαλείται από τον φαύλο κύκλο της οδύνης και της ηδονής και υπερνικάται η τρομερή για το παιδί απειλή της μοναξιάς και του θανάτου.

Όπου έχει πραγματοποιηθεί η έξοδος από το άτομο στο πρόσωπο, ισχύει το ρητό: δικαίῳ νόμος οὐ κεῖται (Α’ Τιμ. 1, 9. πρβλ. το ρητό του αγ. Αυγουστίνου: Αγάπησον τον Θεό και ό,τι θέλεις ποίησον). Γι’ αυτό και ο Ιησούς δεν διατύπωσε έναν ορισμένο κώδικα ηθικών επιταγών, όπως π.χ. συμβαίνει στην Τορά και στη σοφιολογική γραμματεία. Καταδίκασε όμως με οξύτητα την εγωκεντρική κατάχρηση του πλούτου. Στον Λουκά, τους τέσσερεις μακαρισμούς ακολουθούν τέσσερεις ταλανισμοί προς τους πλουσίους: οὐαὶ ὑμῖν τοῖς πλουσίοις, ὅτι ἀπέχετε τὴν παράκλησιν ὑμῶν. οὐαὶ ὑμῖν, οἱ ἐμπεπλησμένοι νῦν, ὅτι πεινάσετε. οὐαί, οἱ γελῶντες νῦν, ὅτι πενθήσετε καὶ κλαύσετε. οὐαὶ ὅταν ὑμᾶς καλῶς εἴπωσιν πάντες οἱ ἄνθρωποι· κατὰ τὰ αὐτὰ γὰρ ἐποίουν τοῖς ψευδοπροφήταις οἱ πατέρες αὐτῶν (6, 24-26)
. Ο ίδιος Ευαγγελιστής δίνει ιδιαίτερη έμφαση στην περίθαλψη των ασθενών (10, 25-37) και στη συναντίληψη των πτωχών (12, 13-21. 16). Έτσι, στη γνωστή παραβολή του Καλού Σαμαρείτη το ερώτημα τίς ἐστίν μου πλησίον; (10, 29) αντιστρέφεται σε ποιον μπορώ εγώ να φανώ πλησίον. Η στάση απέναντι στους περιθωριακούς της κοινωνίας προβάλλεται και ως το μοναδικό κριτήριο δικαίωσης ή καταδίκης στην μεγαλειώδη παραβολή της Κρίσης των Εθνών στο Μτ. 25 (πρβλ. Καθ. Επιστ. Ιακώβου. Διδαχή). Η ορθοδοξία οφείλει να συνοδεύεται από την ορθοπραξία, αλλιώς είναι δαιμόνων θεολογία. Χαρακτηριστικό και αφοριστικό είναι και το κυριακό λόγιο: οὐ δύνασθε θεῷ δουλεύειν καὶ μαμωνᾷ (Μτ. 6, 24).

Με την φράση οὐδέν ἐστιν ἔξωθεν τοῦ ἀνθρώπου εἰσπορευόμενον εἰς αὐτὸν ὃ δύναται κοινῶσαι αὐτόν, ἀλλὰ τὰ ἐκ τοῦ ἀνθρώπου ἐκπορευόμενά ἐστιν τὰ κοινοῦντα τὸν ἄνθρωπον (Μκ. 7, 15) καταργεί τις διατάξεις που διαιρούσαν τον κόσμο σε άγιο και ακάθαρτο, ιερό και βέβηλο. Αυτές αφορούσαν κατεξοχήν στο φαγητό και στη γενετήσια σφαίρα και επέβαλαν την ακοινωνησία στην ακάθαρτη γυναίκα, στους τελώνες και στις πόρνες, και φυσικά κατεξοχήν στα ακάθαρτα έθνη. Τις είχε επιβάλει η ιερατική αριστοκρατία με έδρα το Ναό και τις προωθούσε η φαρισαϊκή μερίδα στον απλό λαό της Γαλιλαίας προκειμένου αυτός να «αφοριστεί» από το περιβάλλον των εθνών και να εξαρτάται άμεσα από το απολυτρωτικό σύστημα της Σιών. Η αγιότητα, σύμφωνα με τα λόγια και τα έργα του Ιησού, δε συνίσταται στην αποχή από ένα βδελυρό κόσμο αλλά στην ενεργητική διακονία του μέσω έργων αγάπης. Έτσι ο κατεξοχήν Υιός του Ανθρώπου με αυθεντία καταργεί τις λατρευτικές τελετουργικές διατάξεις (οι οποίες με την παρουσία και τη θυσία του χάνουν τη σημασία τους) ενώ δίνει βάθος και προοπτική στις λεγόμενες ηθικές εντολές της Τορά, επεκτείνοντας τις αξιώσεις μέχρι τις προθέσεις, τις κρυφές επιθυμίες. Υπό αυτήν την έννοια, ισχύει το Μὴ νομίσητε ὅτι ἦλθον καταλῦσαι τὸν νόμον ἢ τοὺς προφήτας· οὐκ ἦλθον καταλῦσαι ἀλλὰ πληρῶσαι. Ἀμὴν γὰρ λέγω ὑμῖν· ἕως ἂν παρέλθῃ ὁ οὐρανὸς καὶ ἡ γῆ, ἰῶτα ἓν ἢ μία κεραία οὐ μὴ παρέλθῃ ἀπὸ τοῦ νόμου, ἕως ἂν πάντα γένηται (Μτ. 5, 17-18).

Ο Ιησούς επίσης απαγορεύει με απόλυτο τρόπο, παραπέμποντας στην αρχή της κτίσεως
, το βιβλίο αποστασίου–αυτόματο διαζύγιο, το οποίο προέβλεπε ο Νόμος ένεκα της σκληροκαρδίας των Ιουδαίων, προκειμένου δηλαδή η γυναίκα να μην αποτελεί αιώνια έρμαιο της αυθαιρεσίας του άνδρα (Δτ. 24, 1. πρβλ. Ιωσ. Αρχ. 4, 253)
. Εξυψώνει έτσι την αξία της γυναίκας την οποία δέχτηκε και ως ακόλουθό του αλλά και ως μάρτυρα της Ανάστασης. Συγκρούεται επίσης με τις παραδόσεις των ραββίνων, όταν το περιεχόμενό τους δεν διακονεί την αγάπη προς τους άλλους (πρβλ. τη λειτουργία του θεσμού κορβάν εναντίον της τέταρτης εντολής της αγάπης προς τους γονείς. Μκ. 7, 9-13). ). Γι΄αυτό και διακηρύσσει: τὸ σάββατον διὰ τὸν ἄνθρωπον ἐγένετο καὶ οὐχ ὁ ἄνθρωπος διὰ τὸ σάββατον (Μκ. 2, 27). Το Πρόσωπό Του άλλωστε υπερβαίνει το Νόμο, το Ναό και το Σάββατο. Αντί των Ρωμαίων τους οποίους βδελύσσονταν και προσπαθούσαν να εξοστρακίσουν (με διαφορετικούς τρόπους) όλες οι ιουδαϊκές μερίδες, ο Ιησούς στοχοποιεί το διάβολο
.
Η πραγματικά θανάσιμη αμαρτία είναι η αλαζονεία και γι’ αυτό δεν πλήττεται με ταλανισμούς-ουαί η πορνεία, αλλά ο φαρισαϊσμός, η εφαρμογή δηλ. των εντολών ως προσπάθεια αυτοδικαίωσης και αυτοπροβολής. ως πρώτος «θεο-λόγος» πολίτης του Παραδείσου προβάλλεται ένας ληστής (Λκ. 23, 42-43) χωρίς αξιομισθίες, αλλά και όσοι με την ειλικρινή μετάνοια (και ιδίως του ελέους προς τους άλλους) αποκατέστησαν τη σχέση τους με το Θεό (πρβλ. Ζακχαίος Λκ. 19, 1-10). 

Η Κ.Δ. δεν είναι συνεπώς εγχειρίδιο ηθικής, αν και περιέχει πλούσια ηθική διδασκαλία. Η Κ.Δ. είναι ευαγγέλιο, το ευαγγέλιο του Θεού στον κόσμο. Είναι το χαρούμενο μήνυμα για τη λύτρωση που η ανεξερεύνητη αγάπη του Θεού ενήργησε για χάρη του λαού του. Στη ζωή και στο θάνατο του Ι. Χριστού, ο Λόγος του Θεού ενώνεται με την προβληματική ανθρώπινη ύπαρξη, την ανακαινίζει και την μεταμορφώνει. Ο θάνατος του Ι. Χριστού προσλαμβάνει μεγάλη σημασία μεταξύ των άλλων γεγονότων της ζωής Του, διότι ακριβώς επί του Σταυρού ο Λόγος συναντά τον κυριότερο εχθρό της ανθρωπότητας, το θάνατο και τον εκμηδενισμό. Το ευαγγέλιο συνίσταται στην υπερνίκηση της φθοράς και του θανάτου εν Χριστώ. Τι σημασία μπορούν να έχουν τα ηθικά διδάγματα όταν ο άνθρωπος στέκεται πάνω στο μηδέν; […] Το ευαγγέλιο είναι η υπερνίκηση της αμαρτίας και του κακού στις σχέσεις με το συνάνθρωπο κι η δημιουργία ενός νέου λαού του Θεού. Δια του Χριστού και του ευαγγελίου του ο Θεός μας καλεί στην κοινωνία της αγάπης του Υιού αυτού. Δια της λειτουργίας της πίστεως ο άνθρωπος με την βοήθεια του Παρακλήτου ακούει την κλήση και στρέφει τον εαυτό του προς το Λυτρωτή Θεό, και από τα αποσπασματικά πτωχά κι αβέβαια δικά του έργα στο σωτηριώδες έργο του Θεού εν Χριστώ (Σ. Αγουρίδης) 
.
1.4.2 Παύλος 

Το πρόσωπο που συνειδητοποίησε το «άηθες ήθος» του Χριστιανισμού ήταν ο φαρισαίος Σαύλος, ο οποίος ανατράφηκε με αυστηρές ιουδαϊκές αρχές στο πολιστιστικό κέντρο της Μεσογείου, την Ταρσό (πατρίδα του στωικού Αθηνόδωρου, καθηγητή του Οκταβιανού), και είχε φοιτήσει το Μωυσαϊκό Νόμο στην Ιερουσαλήμ. μετά το συγκλονιστικό όραμα στις πύλες της Δαμασκού, την τριήμερη τύφλωση, τη Βάπτιση και τη μετοχή του στη θεία Ευχαριστία (Πρ. 9), συνειδητοποίησε ότι το ουσιώδες στο Χριστιανισμό δεν είναι η καινούργια διδασκαλία, η καινούργια λατρεία, η καινούργια ηθική, αλλά η καινούργια ζωή, η καινούργια δημιουργία-καινή κτίσις (ὥστε εἴ τις ἐν Χριστῷ, καινὴ κτίσις· τὰ ἀρχαῖα παρῆλθεν, ἰδοὺ γέγονεν καινά Β’ Κορ. 5, 17), η οποία πραγματοποιείται με την πλήρη και πραγματική συσσωμάτωση με τον νέο Αδάμ, το Χριστό. Αυτό το γεγονός εκφράζεται με την επανειλημμένη χρήση στις επιστολές του αποστόλου των εθνών του πολυσήμαντου ἐν Χριστῷ, το οποίο βρίσκεται σε αντίθεση προς το κατά Λόγον ζην των Στωικών και συνιστά το νεύρο της ηθικής του. Ο Ιησούς δεν αποτελεί ένα ιδεατό ηθικό πρότυπο προς μίμηση το οποίο βρίσκεται εκτός από μας και απέναντί μας (όπως συνέβαινε με τον σοφό των Στωικών που τον χαρακτηρίζει η απάθεια και ενίοτε η αλαζονεία), αλλ’ αποτελεί πηγή δυνάμεως και ζωής ερχόμενος «ἐν ἡμῑν» (Γαλ. 2, 20) όχι συμβολικώς αλλά πραγματικώς και ανακαινίζων εμάς διά θυσίας της ζωής αυτού και της μεταδόσεως σε μας του Σώματος και του Αίματος Αυτού
. Αυτό συμβαίνει διότι η εικόνα-το Αρχέτυπο του ανθρώπου είναι Θεός αληθινός και ταυτόχρονα ένα ιστορικό πρόσωπο το οποίο γεύθηκε τον απόλυτο πόνο, τους πειρασμούς και τον ίδιο το  θάνατο στην πιο επώδυνη και εξευτελιστική μορφή που μπορεί να δοκιμάσει η ανθρώπινη ύπαρξη. Κι έτσι ἐν ᾧ γὰρ πέπονθεν αὐτὸς πειρασθείς, δύναται τοῖς πειραζομένοις βοηθῆσαι (Εβρ. 2, 18). 

Ο ίδιος ο Παύλος διακήρυττε ότι Χριστῷ συνεσταύρωμαι· ζῶ δὲ οὐκέτι ἐγώ, ζῇ δὲ ἐν ἐμοὶ Χριστός· ὃ δὲ νῦν ζῶ ἐν σαρκί, ἐν πίστει ζῶ τῇ τοῦ υἱοῦ τοῦ θεοῦ τοῦ ἀγαπήσαντός με καὶ παραδόντος ἑαυτὸν ὑπὲρ ἐμοῦ (2, 19-20). τα πάθη τα οποία βιώνει και τα στίγματα τα οποία φέρει στο σώμα του (Γαλ. 6, 17) αντί της στωικής α-πάθειας, δεν συνδέονται με παθολογικά συναισθήματα μαζοχισμού, όπως συνέβαινε με τους μύστες της Κυβέλης στην εποχή του αλλά και των μιμητών του Εσταυρωμένου στη σύγχρονη, αλλά με τον τιτάνιο αγώνα του να κηρυχθεί το ευ-αγγέλιο της ανάστασης και της ελπίδας στον κόσμο και να μορφωθεί ο Χριστός στις καρδιές των συνανθρώπων του. Ταυτόχρονα, μέσω των πειρασμών που υφίσταται αποκτά και έχει συναίσθηση της οικείας του ταπεινότητας και του μεγαλείου του Θεού. Βιώνοντας το ἀρκεῖ σοι ἡ χάρις μου, ἡ γὰρ δύναμις ἐν ἀσθενείᾳ τελεῖται (Β’ Κορ. 12, 9), τονίζει: πάντα ἰσχύω [όχι διά του εαυτού, του νου μου αλλά] ἐν τῷ ἐνδυναμοῦντί με (Φιλ. 4, 13). 
Ο εγκεντρισμός στο θεανδρικό αυτό πρόσωπο, το οποίο με την ανάστασή του και τη νίκη του απέναντι στο θάνατο συνέτριψε τις αναγκαιότητες της φύσης στις οποίες τελικά υποκλίθηκε ακόμη και το αγέρωχο ελληνικό πνεύμα, επιτελείται με την επενέργεια ενός άλλου προσώπου. Όπως ήδη διαπιστώθηκε, ο Σωκράτης και οι Στωικοί διακήρυτταν ότι η σωστή ηθική συμπεριφορά προέρχεται από την πλήρη γνώση του εαυτού μας κατεξοχήν μέσω της λογικής, της νόησης. Ο Παύλος, όπως αποδεικνύεται από το Ρωμ. 7-8 εντοπίζει το δράμα της μεταπτωτικής «σαρκικής» ανθρώπινης ύπαρξης όχι στο ότι αγνοεί αλλά στο ότι (παρότι αναγνωρίζει την ύπαρξη της φωνής της συνείδησης Ρωμ. 2, 14-15
) δεν μπορεί να πράξει το αγαθό. Γι’ αυτό και το Εγώ είναι διχασμένο: οὐ γὰρ ὃ θέλει ποιεῖ ἀγαθόν, ἀλλὰ ὃ οὐ θέλει κακὸν τοῦτο πράσσει (Ρωμ. 7, 19). Η λύση σε αυτην την τραγωδία βρίσκεται στο Άγ. Πνεύμα. διά των ενεργειών Του ο χριστιανός λυτρώνεται από το διάβολο, το νόμο, την αμαρτία και το θάνατο και γίνεται μέσω των μυστηρίων του Βαπτίσματος (Γαλ. 3, 27) και της Ευχαριστίας (Α’ Κορ. 10, 6. 12, 12 κ.ε.) μέλος του σώματος του Χριστού
, όπου οὐκ ἔνι Ἰουδαῖος οὐδὲ Ἕλλην, οὐκ ἔνι δοῦλος οὐδὲ ἐλεύθερος, οὐκ ἔνι ἄρσεν καὶ θῆλυ· πάντες γὰρ ὑμεῖς εἷς (σημ.: και όχι απλά ἕν) ἐστε ἐν Χριστῷ Ἰησοῦ (Γαλ. 3, 28). Το ίδιο το Πνεύμα παρέχει χαρίσματα τα οποία συντελούν στην οικοδομή αυτού του εκκλησιαστικού Σώματος (Α’ Κορ. 12) και ως αρραβώνας εγγυάται τη μελλοντική δόξα του ανθρώπου και του Σύμπαντος (Ρωμ. 8). Έστω κι αν και στο παρόν ἡ γὰρ σὰρξ ἐπιθυμεῖ κατὰ τοῦ πνεύματος, τὸ δὲ πνεῦμα κατὰ τῆς σαρκός (Γαλ. 5, 17), ο άνθρωπος έχει τη δυνατότητα αξιοποιώντας την ελευθερία (Β’ Κορ. 3, 17. Γαλ. 5, 16. Ρωμ. 8, 4) να περιπατήσει εν καινότητι ζωής, η οποία στην πληρότητά της θα βιωθεί μετά την οριστική συντριβή του Σατανά (Ρωμ. 16, 20. Α’ Κορ. 15, 24), την ανάσταση των πάντων και την Κρίση προς τα οποία οδεύει η Ιστορία. 

Αυτή η εμπειρία του Παύλου, η οποία είναι χριστοκεντρική αλλά και εκκλησιοκεντρική (αφού πάντα απευθύνεται στους πιστούς ως μελών ενός Σώματος και μάλιστα με Κεφαλή), αποτυπώνεται στις επιστολές του. Στις εισαγωγές τους τροποποιεί τον ελληνικό χαιρετισμό χαίρειν (Ιακ. 1, 1) και υγιαίνειν (Γ’ Ιω.) σε χάρις, τον οποίο και συνδυάζει με την ειρήνη. Έτσι, με την καθιέρωση της ευλογίας χάρις και ειρήνη
, η μεγάλη σημιτική ευχή συνοδεύει το τυπικά ελληνικό ιδανικό. Και οι δυο όροι, οι οποίοι έχουν σχέση αιτίας και αποτελέσματος (η ειρήνη αποτελεί καρπό της χάριτος) συμπυκνώνουν τα μεσσιακά αγιοπνευματικά δώρα της καινής χριστιανικής εποχής, τα οποία πρόσφερε ο Θεός (που αποκαλείται συνήθως στις εισαγωγικές παύλειες ευλογίες ως Πατέρας) διά του Ι. Χριστού, του Κυρίου ημών. Ενώ τα έργα των ανθρώπων οδηγούν στο θάνατο, ο Θεός τούς δίνει χάρη, τους δικαιώνει διά του Σταυρού του και τους λυτρώνει: Ἀλλ΄ οὐχ ὡς τὸ παράπτωμα͵ οὕτως καὶ τὸ χάρισμα· εἰ γὰρ τῷ τοῦ ἑνὸς παραπτώματι οἱ πολλοὶ ἀπέθανον͵ πολλῷ μᾶλλον ἡ χάρις τοῦ θεοῦ καὶ ἡ δωρεὰ ἐν χάριτι τῇ τοῦ ἑνὸς ἀνθρώπου Ἰησοῦ Χριστοῦ εἰς τοὺς πολλοὺς ἐπερίσσευσεν (Ρωμ. 5, 15). Ο Θεός εκλέγει έναν εχθρό, δίνει χάρη σε ένα κατάδικο. Η λύτρωση και η σωτηρία δεν εξαρτώνται πλέον από τη φυλετική καταγωγή, την κληρονομιά και από τη συγγένεια αίματος, ούτε από την εκπλήρωση ορισμένων νομικών επιταγών (Ιουδαϊσμός) και δεν αποτελεί επίσης επίτευγμα της καλλιέργειας των έμφυτων σωματικών και νοητικών ικανοτήτων του ανθρώπου (Ελληνισμός). 

Η οριστική διάσταση της χάριτος του Θεού συνοδεύεται εν συνεχεία από την προστακτική, όπως παρατηρήθηκε και στο κήρυγμα του Ιησού. Γι’ αυτό και το κυρίως σώμα των επιστολών χωρίζεται συνήθως στο δογματικό μέρος (όπου περιγράφεται η δικαιοσύνη-δικαίωση που απορρέει από το Σταυρό και την Ανάσταση του Χριστού) και στο ηθικό. Η παρουσία του Ι. Χριστού στον καινό άνθρωπο είναι πραγματική, ποτέ όμως στατική, αλλά πάντοτε δυναμική. Χαρίζεται από το Θεό στον άνθρωπο, αλλά και πρέπει να κερδίζεται από αυτόν καθημερινώς. Είναι δωρεά του Θεού αλλά και διαρκής αγώνας (Π. Ανδριόπουλος
). Προφανώς αρκετοί χριστιανοί θεώρησαν ότι η ελευθερία από το Νόμο και η «θεϊκή» υιοθεσία διά της μετοχής στα μυστήρια του Βαπτίσματος και της θείας Ευχαριστίας τούς νομιμοποιεί να ζουν «απελευθερωμένα» από τις καθιερωμένες συμβατότητες (ταμπού). Τα μυστήρια τη Εκκλησίας, όπως όμως ιδιαιτέρως τονίζεται στο Α’ Κορ. 10, δεν σώζουν μαγικά  (όπως αυτά του ελληνικού θρησκευτικού περιβάλλοντος) ούτε εξασφαλίζουν την τελική σωτηρία και απολύτρωση, αν δεν «μετουσιώνονται» σε συνεχή ανακαίνιση του νου και πράξεις αγάπης και προς τους αδελφούς αλλά και προς πάντας. Στην ίδια την προς Γαλάτας, όπου διακηρύσσεται το Τῇ ἐλευθερίᾳ ἡμᾶς Χριστὸς ἠλευθέρωσεν· στήκετε οὖν καὶ μὴ πάλιν ζυγῷ δουλείας ἐνέχεσθε (Γαλ. 5, 1), για να δηλωθεί η απαλλαγή από τις τελετουργικές διατάξεις του Μωσαϊκού Νόμου (περιτομή) και τα στοιχεία του κόσμου, σημειώνεται: ὑμεῖς γὰρ ἐπ᾽ ἐλευθερίᾳ ἐκλήθητε, ἀδελφοί· μόνον μὴ τὴν ἐλευθερίαν εἰς ἀφορμὴν τῇ σαρκί, ἀλλὰ διὰ τῆς ἀγάπης δουλεύετε ἀλλήλοις. ὁ γὰρ πᾶς νόμος ἐν ἑνὶ λόγῳ πεπλήρωται, ἐν τῷ· ἀγαπήσεις τὸν πλησίον σου ὡς σεαυτόν (Γαλ. 5, 13-14). Εν συνεχεία, ο Παύλος στα πονηρά (γεμάτα κατ’ ουσίαν πόνο και σκότος) έργα της σαρκός με έμφαση αντιπαραθέτει τους φυσικούς καρπούς του Πνεύματος, που δεν συνίστανται σε κάποιες πτήσεις σε εξωκόσμιους χώρους αλλά είναι ἀγάπη, χαρὰ, εἰρήνη, μακροθυμία, χρηστότης, ἀγαθωσύνη, πίστις, πραΰτης, ἐγκράτεια· κατὰ τῶν τοιούτων οὐκ ἔστιν νόμος [= εναντίον αυτών δεν υπάρχει Νόμος !] οἱ δὲ τοῦ Χριστοῦ [Ἰησοῦ] τὴν σάρκα ἐσταύρωσαν σὺν τοῖς παθήμασιν καὶ ταῖς ἐπιθυμίαις. Εἰ ζῶμεν πνεύματι, πνεύματι καὶ στοιχῶμεν. μὴ γινώμεθα κενόδοξοι, ἀλλήλους προκαλούμενοι, ἀλλήλοις φθονοῦντες (Γαλ. 5, 22-26). Με ιδιαίτερη σφοδρότητα και στην Α’ Κορ., εφόσον ήδη έχει κατακεραυνώσει εκείνους που διχάζουν την Εκκλησία (αφού κατεξοχήν θανάσιμη αμαρτία στην Εκκλησία είναι η αλλαζονεία και η αυτάρκεια), καυτηριάζει την πορνεία, η οποία καταρρακώνει τον ιερό ναό του αγ. Πνεύματος, το σώμα υποβιβάζοντάς το σε σάρκα (Α’ Κορ. 5-6). Στο Πάντα μοι ἔξεστιν των αντιπάλων του ο απόστολος των εθνών αντιπαραθέτει το ἀλλ᾽ οὐ πάντα συμφέρει· πάντα μοι ἔξεστιν ἀλλ᾽ οὐκ ἐγὼ ἐξουσιασθήσομαι ὑπό τινος (Α’ Κορ. 6, 12)
. 
Τέσσερα σημεία στην «ηθική» του Π. είναι αξιοσημείωτα: Πρώτον. το σώμα δεν είναι το εφήμερο «ένδυμα» ή το δεσμωτήριο - «φυλακή» της ψυχής», αφού η ύλη αποτελεί δημιουργία του Θεού, η οποία μετέχει διά των Μυστηρίων στην ανακαίνιση και αναμένει την παλιγγενεσία (Ρωμ. 8, 21). Η σωτηρία και ιδίως η ανάσταση αναφέρονται στα σαπισμένα και σκουληκιασμένα κατά το νεοπλατωνικό Κέλσο (5. 17) σώματα: εἰ γὰρ νεκροὶ οὐκ ἐγείρονται, οὐδὲ Χριστὸς ἐγήγερται·  εἰ δὲ Χριστὸς οὐκ ἐγήγερται, ματαία ἡ πίστις ὑμῶν (Α’ Κορ. 15, 16-17)
. 

Δεύτερον. η μόρφωση του εσταυρωμένου-παθητού και αναστημένου Χριστού στην καρδιά δεν οδηγεί τον άνθρωπο κατ’ ουσίαν στην απάθεια-νιρβάνα, δηλαδή στη νέκρωση του πάθους (όπως πρέσβευαν οι περισσότεροι εκπρόσωποι του Στωικισμού)
, αλλά στη μεταμόρφωσή του, έτσι ώστε να λειτουργεί όντως κατά φύσιν και να διακονεί την αγάπη προς το Θεό και τον πλησίον, η οποία και ελευθερώνει οντολογικά τον άνθρωπο. Είναι χαρακτηριστικό ότι, ενώ οι Στωικοί πρέσβευαν την αοργησία, ο Παύλος, ο οποίος δεν διστάζει να αποτυπώσει τις έντονες μεταπτώσεις των συναισθημάτων του στις επιστολές του (πρβλ. Φιλ. 2-3), σημειώνει: ὀργίζεσθε καὶ μὴ ἁμαρτάνετε· ὁ ἥλιος μὴ ἐπιδυέτω ἐπὶ [τῷ] παροργισμῷ ὑμῶν, μηδὲ δίδοτε τόπον τῷ διαβόλῳ (Εφ. 4, 26-27)
. Πρόκειται για την οργή, η οποία δε στρέφεται πλέον εναντίον του αμαρτωλού άλλου αλλά εναντίον της αμαρτίας και του διαβόλου: Τοῦ λοιποῦ ἐνδυναμοῦσθε ἐν κυρίῳ καὶ ἐν τῷ κράτει τῆς ἰσχύος αὐτοῦ. ἐνδύσασθε τὴν πανοπλίαν τοῦ θεοῦ πρὸς τὸ δύνασθαι ὑμᾶς στῆναι πρὸς τὰς μεθοδείας τοῦ διαβόλου· ὅτι οὐκ ἔστιν ἡμῖν ἡ πάλη πρὸς αἷμα καὶ σάρκα͵ ἀλλὰ πρὸς τὰς ἀρχάς͵ πρὸς τὰς ἐξουσίας͵ πρὸς τοὺς κοσμοκράτορας τοῦ σκότους τούτου͵ πρὸς τὰ πνευματικὰ τῆς πονηρίας ἐν τοῖς ἐπουρανίοις (Εφ. 6,10-20). Χωρίς το «απαθές πάθος» δεν μπορεί κάποιος ν' αγαπήσει τον Θεό και να σωθεί. 
Τρίτον. ουδέποτε ο απόστολος διατυπώνει λόγο για καθήκοντα τα οποία οφείλει κάποιος να τηρήσει προκειμένου να ελευθερωθεί. όπως πίστευαν οι Στωικοί
, ούτε για αρετές που πρέπει να επιδείξει ο άνθρωπος
. Ομιλεί για τους καρπούς του Πνεύματος, τους οποίους και αντιδιαστέλλει προς τα πονηρά (αφού παρά την εφήμερη ηδονή προκαλούν πόνο-οδύνη και οδηγούν στο σκότος) έργα της αμαρτίας (Γαλ. 5, 19-23). Οι αγαθοεργίες δεν επιβάλλονται έξωθεν, αλλά αποτελούν φυσικούς καρπούς μιας χαριτωμένης από το Άγ. Πνεύμα και λυτρωμένης από το φόβο του θανάτου ύπαρξης, η οποία ανακάλυψε την αυθεντική εικόνα της. Η καινούργια ζωή δεν είναι συνεπώς η «κόπια» ενός μοντέλου ούτε συνεπάγεται την «κλωνοποίηση» του ανθρώπου, αλλά ανακάλυψη της πραγματικής εικόνας εντός του (πρβλ. Γίνε ό,τι είσαι!). Έτσι, συνειδητοποιούμε ότι τελικά στο χριστιανισμό δεν υπάρχει διάκριση δόγματος και ήθους, θεωρίας και πράξης, πνευματικής και κοινωνικής διακονίας. Η κοινωνική διακονία αποτελεί καρπό, αποτέλεσμα της πνευματικής ανακαινίσεως και μεταμορφώσεως, η οποία συντελείται κατά τη διάρκεια της κατηχήσεως και της θείας Ευχαριστίας. Αυτή ως κοινή λατρεία (όχι ατομική προσευχή) αποτελεί το κορυφαίο κοινωνικό γεγονός της Ορθοδοξίας.
Τέταρτον. Αρχή, το κέντρο και τέλος-σκοπός της χριστιανικής ζωής, σύνδεσμος τελειότητας (Κολ. 3, 14) των πάντων είναι η αγάπη. Το ζητούμενο συνεπώς δεν είναι η ατομική μυστικιστική έξοδος του ανθρώπου από το σώμα και τον κόσμο, αλλά η έξοδος από το εγωκεντρικό φρόνημα αυτού του κόσμου και η έμπρακτη φανέρωση της αγάπης του Χριστού όχι αφηρημένα αλλά τη συγκεκριμένη στιγμή και κατά τις ανάγκες του πλησίον. Στην Α’ Κορ., απαντώντας σε εκείνους που καυχώνταν για τα αγιοπνευματικά χαρίσματα της γλωσσολαλιάς και της προφητείας, προβάλλει την τριάδα των ύψιστων χριστιανικών αρετών, η οποία μνημονεύεται ήδη στην εισαγωγή του αρχαιότερου βιβλίου της Κ.Δ.: Νυνὶ δὲ μένει πίστις, ἐλπίς, ἀγάπη, τὰ τρία ταῦτα· μείζων δὲ τούτων ἡ ἀγάπη (Α’ Κορ. 13, 13. πρβλ. Α’ Θεσ. 1, 3). Κλασικός μέχρι σήμερα παραμένει ο παύλειος ύμνος της αγάπης (Α’ Κορ. 13). Αυτή η αγάπη αφορά κατά πρώτον στα μέλη της ίδιας Εκκλησίας (δουλεύειν αλλήλοις. Γαλ. 3, 13), ιδίως τα ασθενή, και κατά δεύτερον στην ειρήνευση με όλους τους ανθρώπους: μὴ νικῶ ὑπὸ τοῦ κακοῦ ἀλλὰ νίκα ἐν τῷ ἀγαθῷ τὸ κακόν. Μηδενὶ μηδὲν ὀφείλετε εἰ μὴ τὸ ἀλλήλους ἀγαπᾶν· ὁ γὰρ ἀγαπῶν τὸν ἕτερον νόμον πεπλήρωκεν. τὸ γὰρ «οὐ μοιχεύσεις, οὐ φονεύσεις, οὐ κλέψεις, οὐκ ἐπιθυμήσεις», καὶ εἴ τις ἑτέρα ἐντολή, ἐν τῷ λόγῳ τούτῳ ἀνακεφαλαιοῦται [ἐν τῷ]· «ἀγαπήσεις τὸν πλησίον σου ὡς σεαυτόν» (Λευ. 19, 18). ἡ ἀγάπη τῷ πλησίον κακὸν οὐκ ἐργάζεται· πλήρωμα οὖν νόμου ἡ ἀγάπη. Και σε αυτήν την παραίνεση ως πλησίον πρέπει να θεωρηθεί όχι μόνον ο εν Χριστώ αδελφός αλλά ο αλλοεθνής και αλλόθρησκος
. Ό,τι δεν συσχετίζεται με την πίστη στο Θεό της αγάπης και της ελευθερίας είναι αμαρτία: πᾶν δὲ ὃ οὐκ ἐκ πίστεως ἁμαρτία ἐστίν (Ρωμ. 14, 23).
Τα μέσα που χρησιμοποιούσε ο απόστολος των εθνών υπό την προοπτική της εγρήγορσης και παραγωγής καρπών αγάπης ήταν η υπόμνηση του παρελθόντος, του παρόντος και του μέλλοντος, αφού ο χρόνος στην Εκκλησία δεν ρέει κυκλικά (όπως στον Ελληνισμό), ούτε κινείται μόνο γραμμικά (όπως στον Ιουδαϊσμό) αλλά βιώνεται σταυρικά: η αιωνιότητα τέμνει το παρόν, το οποίο είναι προσανατολισμένο προς τα τελικά Έσχατα: ἰδοὺ νῦν καιρὸς εὐπρόσδεκτος, ἰδοὺ νῦν ἡμέρα σωτηρίας! (Β’ Κορ. 6, 2). Έτσι, συχνά με το σχήμα τότε/τώρα ανακαλείται η «έξοδος» διά του βαπτίσματος (rediitus ad baptismum), η κλήση και η εκλογή, όταν και  οι ίδιοι οι άγιοι των Εκκλησιών, οι οποίοι δεν είχαν γεννηθεί αλλά γίνει χριστιανοί, προσωπικά είχαν βιώσει την οντολογική αλλαγή που προσφέρει ο Χριστός και το Πνεύμα. Συχνά επίσης η παραίνεση συνοδεύεται από την αναγνώριση του εσχατολογικού καιρού και της ώρας, που σηματοδοτεί η έλευση της ημέρας του Κυρίου
. Οι χριστιανοί είναι, σύμφωνα με τον Παύλο, είναι οι άνθρωποι εκείνοι που σε αντίθεση προς τους λοιπούς, έχουν ελπίδα (Α’ Θεσ. 4, 13)
: Η μετά του Θεού ένωσις δεν βυθίζει τον πιστό σε αδράνεια και απραξία, αλλά κινεί αυτόν σε ζωή και δράση, επαγρύπνηση και ετοιμότητα, διότι τα πάντα είναι «εγγύς». Η ελπίδα της επανόδου του Σωτήρα Χριστού δίνει νόημα στη ζωή των χριστιανών που τον αναμένουν συνεχώς. Με την αυτοσυνειδησία ότι το πολίτευμα των χριστιανών ἐν οὐρανοῖς ὑπάρχει ἐξ οὗ καὶ σωτῆρα ἀπεκδεχόμεθα κύριον Ἰησοῦν Χριστόν (πρβλ. προς Διόγνητον) σχετικοποιούν τους επίγειους σωτήρες και τα ενδοκοσμικά σχήματα, τις ιδεολογίες και δυνάμεις του κόσμου των κοινωνικών συμβάσεων και των πολιτικών σκοπιμοτήτων, αποδεχόμενοι ακόμη και το μαρτύριο για χάρη της αλήθειας
.  
Σε ύστερες παύλειες επιστολές απαντούν κατάλογοι συμπεριφοράς
 οι οποίοι απευθύνονται στους άνδρες ως συζύγους και κυρίους αλλά και στις γυναίκες, στα τέκνα, στους δούλους, στα ασθενέστερα δηλαδή μέλη μιας οικίας, η οποία αποτελούσε και την εστία της χριστιανικής Σύναξης
. η είσοδος στη βασιλεία του Θεού (malkut Jahwe), η εν Χριστώ απο-λύτρωση (όρος που χρησιμοποιούνταν για την απελευθέρωση των δούλων), το γεγονός ότι διά του Βαπτίσματος έγιναν βασιλεία και ιερείς (Α’ Πε. 2, 9. Απ. 1, 6. 5, 10. πρβλ. Εξ. 19, 6) αλλά και η ισότητα όλων στο Σώμα του Χριστού, όπου παύει να ισχύει πλέον η διαφορά τάξης, φυλής και φύλου, που προσδιόριζαν το κύρος και την «τιμή» εκάστου στην «πυραμίδα» της Pax Romana, ώθησαν εκείνα τα μέλη της Εκκλησίας που βρίσκονται στο περιθώριο και της Κοινωνίας και της Συναγωγής (πρβλ. Κέλσ. 3.44: φτωχοί, λαϊκής καταγωγής, ηλίθιοι, δούλοι, γυναίκες, παιδιά)
 να παρεξηγήσουν ιδίως το ριζοσπαστικό βαπτισματικό παιάνα οὐκ ἔνι... (Γαλ. 3, 28) ως διακήρυξη χειραφέτησης από την κηδεμονία του συζύγου ή του κυρίου αλλά και ως αφορμή ανατροπής της καθεστηκυίας κοινωνικής τάξης. Αυτήν ακριβώς την παρεξήγηση αντιμετωπίζει ο Παύλος με τις υποδείξεις του στην Α’ Κορ. (κεφ. 7. 11), και στο Ρωμ. 13, 1 κ.ε. με την αναφορά του στην προέλευση της πολιτικής εξουσίας από το Θεό, αλλά και με τους προαναφερθέντες καταλόγους που απαντούν στο Εφ. 5, 22-6, 9. Α’ Τιμ. 2, 8-15. 6, 1-2. Τιτ. 2, 1-10 (πρβλ. Α’ Πε. 2, 13-3, 7). Για τους αποστόλους, η κοινωνική δικαιοσύνη ή η κατάργηση της δουλείας και εν γένει των κοινωνικών ανισοτήτων δεν ήταν ο σκοπός, αλλά η συνέπεια του κηρύγματος τους. Σκοπός του κηρύγματός τους ήταν η εν Χριστώ σωτηρία του ανθρώπου, η οποία μεταβάλλει τον «παρά φύσιν» άνθρωπο σε «κατά φύσιν» και, αγιάζοντας τις μεταξύ των ανθρώπων σχέ​σεις, τις καθιστά σχέσεις αδελφών. Παρά την οποιαδήποτε ελευθερία, ο άνθρωπος είναι δυνατόν να είναι δούλος στα πάθη και να έχει «ως επικάλυμμα της κακίας την ελευθερίαν» (Α' Πέτρ. 2, 16)· αυτή η δουλεία είναι κατά την Κ. Διαθήκη η χει​ρότερη μορφή δουλείας
.
Τελικά, το κήρυγμα του Παύλου, ο οποίος πραγματοποίησε την αντίστροφη πορεία από τον Αλέξανδρο διαβαίνοντας από την Ασία στη Μακεδονία χωρίς την ισχύ και τη δόξα του δευτέρου, παρότι αφορούσε σε ένα βάρβαρο δόγμα και ένα Μεσσία ἀνασκολοπισθέντα ἐν Παλαιστίνηι (Λουκ. Περεγρ. 11), εκτελεσθέντα με τον πιο ατιμωτικό τρόπο χωρίς να υποστούν αντεκδίκηση οι σταυρωτές του (Κέλσος 2, 1-50) κατόρθωσε να κατακτήσει με το αίμα των μαρτύρων του τον κόσμο. Στον αντίποδα έτσι του Παρθενώνα, όπου δέσποζε το χρυσελεφάντινο άγαλμα της ενσάρκωσης της σοφίας των Ελλήνων, της παρθένου Αθηνάς, η οποία είχε πολεμικά insignia, υψώθηκε ο ναός τής του Θεού Σοφίας, του Υιού της Παρθένου, του οποίου σύμβολο είναι ο Σταυρός. Αυτό, σύμφωνα με τον R. Stark
, συνέβη διότι οι ίδιοι οι άθεοι (κατά κόσμον) Χριστιανοί τις κρίσιμες στιγμές επιδημιών και θανατικών που διάσημοι εθνικοί φιλόσοφοι αλλά και ιατροί, όπως ο Γαληνός, εξαφανίζονταν, αλλά και οι προσευχές και οι χρησμοί των ειδώλων αποδεικνύονταν άχρηστοι, έδειξαν καταπληκτική αυτοθυσία, διακονώντας ετοιμοθάνατους εθνικούς συμπολίτες τους και απεδεικνύοντας έτσι έμπρακτα τη χριστιανική αγάπη
. Γι’ αυτό και, εκτός από το σκωπτικό Γαλιλαίοι, έφεραν και το όνομα χρηστιανοί (Chrestianus) από το χρηστός που σημαίνει την πραότητα και την καλοσύνη (πρβλ. Ιουστ. Α’ Απολ. 46.3-4. Τερτυλ. Απολ. 3.5). Αυτή τη δύναμη την αντλούσαν από την ευχαριστιακή σύναξη, η οποία αποτέλεσε από κοινού με το σταυρό την κατεξοχήν «πέτρα σκανδάλου» για το ελληνορωμαϊκό περιβάλλον, το οποίο και την πολέμησε αδυσώπητα ως ηθικά επιλήψιμη (οιδιπόδειες μίξεις, θυέστεια δείπνα)
. Σε αυτή (τη Σύναξη) μετά την επιφοίτηση του Αγ. Πνεύματος σε 120 άνδρες και γυναίκες η μετάληψη από το κοινό ευχαριστιακό Ποτήριο συνοδευόταν από τις κοινές αγάπες-τράπεζες κι έτσι χωρίς την επιβολή κάποιου κοινωνικού προγράμματος βιωνόταν η ισότητα και η κοινοκτημοσύνη: πάντες δὲ οἱ πιστεύσαντες ἦσαν ἐπὶ τὸ αὐτὸ καὶ εἶχον ἅπαντα κοινά͵ καὶ τὰ κτήματα καὶ τὰς ὑπάρξεις ἐπίπρασκον  καὶ διεμέριζον αὐτὰ πᾶσιν καθότι ἄν τις χρείαν εἶχεν (Πρ. 2, 44-47). Σημειωτέον ότι στο ανωτέρω κείμενο των Πράξεων απαντά για πρώτη φορά ο όρος communa (<Κομουνισμός) 
.
Οι κανόνες της Εκκλησίας, οι όροι γενικότερα των Οικουμενικών Συνόδων συνιστούν τα όρια μεταξύ ζωής και θανάτου, τα μέσα με τα οποία ο άνθρωπος μπορεί να θεραπευθεί και να σωθεί από το διάβολο και την αμαρτία, μὴ συσχηματιζόμενος τῷ αἰῶνι τούτῳ, ἀλλὰ μεταμορφούμενος τῇ ἀνακαινώσει τοῦ νοὸς εἰς τὸ δοκιμάζειν ὑμᾶς τί τὸ θέλημα τοῦ θεοῦ, τὸ ἀγαθὸν καὶ εὐάρεστον καὶ τέλειον (Ρωμ. 12, 2). Σε κάθε περίπτωση είναι μέσα τα οποία μετατρέπουν το θνησιγενές εγωκεντρικό άτομο σε ελεύθερο πρόσωπο, που έχει τη δυνατότητα να αγαπά υπερνικώντας έτσι και τον μόνον επί γης αθάνατο, το θάνατο.

Σύνοψη

Ο ψυχαναλυτής V.
Frankl
 έγκλειστος στα στρατόπεδα συγκέντρωσης των Ναζί διαπίστωσε ότι στον μελλοθάνατο άνθρωπο ο παράγων ο οποίος προσφέρει προοπτική ζωής και ελευθερίας δεν είναι ούτε η δίψα για δύναμη ούτε το πάθος για ηδονή αλλά το αίσθημα ότι αγαπάται και ότι έχει λόγο ύπαρξης. Εφήρμοσε έτσι τη λεγόμενη Λογο-θεραπεία. Στα ελληνιστικά χρόνια το ίδιο ατελέσφορη για τους πολλούς ανθρώπους αποδείχθηκε η στωική απάθεια, η οποία πολλάκις προϋποθέτει την είσοδο στο λαβύρινθο του διεσπασμένου εγώ και την ένωση με τον απρόσωπο λόγο του Σύμπαντος αλλά και η επικούρεια ηδονή, η οποία βιώθηκε από τις πλατιές μάζες ως βραχυπρόθεσμη ικανοποίηση των ενστίκτων. Ο Λόγος του Θεού, ο Ιησούς Χριστός με τη Σάρκωση, το Πάθος και την Ανάστασή του πρόσφερε στην ψυχή και στο σώμα του κοσμοπολίτη τη λύτρωση από το τρίπτυχο πόνος-ενοχές-θάνατος και το αίσθημα ότι δεν αποτελεί παιδί ενός κατώτερου Θεού αλλά ότι από κοινού με όλους είναι τέκνα του Θεού δημιουργού των πάντων: Οὐχ οὕτως ἐραστὴς μανικώτατος τῇ ἑαυτῶι ἐρωμένης ἐπιθυμεῖ ὡς ὁ θεὸς ἐφίεται ψυχῆς τῆς βουλομένης μετανοεῖν (Νείλου Ασκητού, Επιστολαί PG 79, 464). Αυτός ο Θεός διά του Ιησού Χριστού ανέλαβε το θανάσιμο άλμα (salto mortale) στη μίζερη πραγματικότητά μας θυσιαζόμενος για χάρη των ανθρώπων, οι οποίοι πλέον μπορούν να φωνάξουν Αββά! πατέρα. Ιδίως η Ανάσταση του Ιησού μετέδωσε τη βεβαιότητα ότι η ανθρώπινη ψυχή τελικά μπορεί να νικήσει τις φυσικές αναγκαιότητες, τις κοινωνικές συνθήκες, τα ιστορικά δεσμά
. 

Μέσω της συσσωμάτωσης στον αληθινό Οργανισμό της Εκκλησίας διά του Βαπτίσματος και της θείας Ευχαριστίας ανεξάρτητα φυλής, φύλου και κοινωνικής τάξεως, ο άνθρωπος βίωσε το αίσθημα ότι εκκεντρίζεται και γίνεται πραγματικό μέλος ενός θεανθρώπινου Σώματος, το οποίο δικαιώνει την ύπαρξή του όχι όταν απομονώνεται στα στεγανά ενός θρησκευτικού ή άλλου γκέτο, αλλά όταν συσχετίζεται διά της αγάπης με τους πάντες ως εικόνες του Θεού της αγάπης και της ελευθερίας. Συμμετέχοντας ειδικότερα στη θεία Ευχαριστία, η οποία έχει τυπολογικά χαρακτηριστικά της αρχαίας τραγωδίας, βιώνει όχι απλώς την κάθαρση αλλά τη θέωση. Διά των χαρισμάτων του αγ. Πνεύματος και την τήρηση των εντολών αποκτά ταυτόχρονα εμπειρία του τριαδικού Θεού, της δικής του μοναδικότητας, αλλά και της μοναδικότητας των υπολοίπων προσώπων: ὁ ἔχων τὰς ἐντολάς μου καὶ τηρῶν αὐτὰς ἐκεῖνός ἐστιν ὁ ἀγαπῶν με· ὁ δὲ ἀγαπῶν με ἀγαπηθήσεται ὑπὸ τοῦ πατρός μου, κἀγὼ ἀγαπήσω αὐτὸν καὶ ἐμφανίσω αὐτῷ ἐμαυτόν (Ιω. 14, 21). Απεγκλωβιζόμενος από τον αέναο κύκλο της ηδονής και της οδύνης αισθάνεται την πραγματική χαρά, αφού τα πάθη του ανθρώπου χάριν του κόσμου βιώνονται ως ωδίνες τοκετού μιας νέας ζωής: Ελεήμων καρδία εστι καύσις καρδίας υπέρ πάσης της κτίσεως, υπέρ των ανθρώπων και των ορνέων και των ζώων και των δαιμόνων και υπέρ παντός κτίσματος και εκ της μνήμης αυτών και εκ της θεωρίας αυτών ρέουσιν οι οφθαλμοί αυτού δάκρυα. Εκ της πολλής και σφοδράς ελεημοσύνης της συνεχούσης την καρδίαν και εκ πολλής καρτερίας σμικρύνεται η καρδία αυτού και ου δύναται βαστάξης ή ακούσαι ή ιδείν βλάβην τινά ή λύπην μικράν εν τη κτίσει γινομένη. Και δια τούτο και υπέρ των αλόγων και υπέρ των εχθρών της αλήθειας και υπέρ των βλαπτόντων αυτού εν πάση ώρα ευχήν μετά δακρύων προσφέρει του φυλαχθήναι αυτούς και ιλασθήναι αυτοίς ομοίως και υπέρ της φύσεως των ερπετών εκ της πολλής αυτού ελεημοσύνης της κινούμενης εν τη καρδία αυτού αμέτρως καθ' ομοιότητα του Θεού (αββάς Ισαάκ Λ’ πα).

Μέσω αυτής της εμπειρίας της προσωπικής σχέσης με το Θεό και τον άλλο, του κοινοβιακού τρόπου ζωής και της ασκητικής τής αγάπης ο αναγεννημένος άνθρωπος δεν επιτελεί πλέον καθήκοντα, καλές ηθικές πράξεις, προκειμένου να αυτοεπιβεβαιωθεί
, αλλά παράγει καρπούς αγάπης, μεταμορφώνοντας τη φύση σε κόσμο αλλά και μεταμορφούμενος ο ίδιος από θνησιγενές άτομο σε πρόσωπο με αιώνια προ-οπτική. 

Υπό αυτήν την έννοια ο Χριστιανισμός δεν είναι θρησκεία, αλλά εμπειρία καινότητας ζωής. Ο Σ. Σάκκος
 σημειώνει τα εξής: Ούτε οι αποστολικοί πατέρες, ούτε οι πατέρες των πρώ​των   αιώνων   εχαρακτήριζον   τον   Χριστιανισμόν   ως   «θρησκείαν», αλλά πάντοτε ως «πίστιν» ή «διδασκαλίαν» ή «βασιλείαν» ή «Εκκλησίαν», όπως λέγεται εις την Κ. Διαθήκην. Και αντιστρόφως, ουδεμία άλλη θρησκεία πλην του Χριστιανισμού χαρακτηρίζεται ποτέ ως «πίστις» η «διδασκαλία» ή «βασιλεία» ή «Εκκλησία». […] Διατί δε πάσαι μεν αι αρχαίαι θρησκείαι λέγονται μόνον θρησκείαι, η δε χριστιανική πίστις ουδέποτε ονομαζόμενη θρη​σκεία ονομάζεται μόνη αυτή πίστις και διδασκαλία και βασιλεία και Εκκλησία, είναι πλέον ευνόητον. Η ουσία πάσης άλλης θρη​σκείας πλην του Χριστιανισμού είναι η λατρεία. Εάν μάλιστα εξαιρέσωμεν και την θρησκείαν του αρχαίου Ισραήλ, αι λοιπαί θρησκείαι δεν περιέχουν τίποτε πέραν της λατρείας. Ηδύνατο ο μέτοχος αυτών να είναι ακρατής, ανήθικος, εγκληματίας, αρκεί να προσκυνή τους θεούς της θρησκείας του. Η ίδια μάλιστα θρησκεία του και ως διδασκαλία μύθων και ως σύνολον τελετών ήτο πλήρης ανηθικοτήτων. Εις την ισραηλιτικήν λατρείαν, επειδή ο κατευθυντήρ ήτο ο αληθινός Θεός, επέβαλε την μονοθεΐαν και την αποχήν από την αδικίαν και την πορνείαν. Η χριστιανική πίστις όμως δεν είναι μόνον λατρεία· η λατρεία απηλλαγμένη των παλαι​ών τύπων αποτελεί μίαν πτυχήν της βασιλείας του Χριστού […] πίστις εις τον θεόν μου είναι να ρυθμίζω όλους τους τομείς της ζωής μου κατά το αποκαλυπτόμενον θέλημα του Θεού, παραγνωρίζων όλα τα συμφέροντά μου και αντιστρατευόμενος εις τας μεγαλύτερας εν εμοί φυσικάς δυνάμεις· είναι να κατανικώ ακόμη και την ορμήν προς το ζην χάριν του Θεού μου […] Οι άνθρωποι συνήθως προ​τιμούν αντί της πίστεως την θρησκείαν, διότι είναι ευκολώτερον να αναρριχηθή κανείς είς την «σωζομένην» συκομορέαν του Ζακχαίου, παρά να δώση τα ημίση των υπαρχόντων του εις τους πτωχούς
.

Επιλογικά ο Μ. Φαράντος
 συνοψίζει την «κοινωνική» ηθική του Χριστιανισμού ως εξής: απορρέει από τα περιεχόμενα της ευαγγελικής πίστεως, όπως τα διέσωσε στην γνησιότητά των το πνεύμα της ορθόδοξης Εκκλησίας, ήτοι εκ του κοινωνικού χαρακτήρος της τριαδικής θεότητος, ως περιχωρητικής σχέσεως των προσώπων εν τη αγάπη, και εκ του αντιστοίχου της Εκκλησίας, ως του Σώματος του Χριστού, με μέλη τους Πιστούς της, σε μια περιχωρητική σχέση αδελφών στο αυτό «σώμα».
        ΕΠΙΜΕΤΡΟ

Η ΙΣΤΟΡΙΚΗ ΠΟΡΕΙΑ ΤΟΥ ΣΩΚΡΑΤΗ ΚΑΙ ΤΟΥ ΙΗΣΟΥ

Ι. Ομοιότητες

1) Ο πρώτος έζησε στη λεγόμενη αξονική περίοδο της ιστορίας (5ος αι.) στο πλαίσιο της πόλης-κράτους, τους νόμους της οποίας σεβάστηκε με θρησκευτική ευλάβεια άχρι τέλους. Ο δεύτερος έζησε επίσης σε μία κρίσιμη καμπή της παγκόσμιας ιστορίας, όταν για πρώτη φορά μέσω του Αλεξάνδρου και του Οκταβιανού έχουμε σε αυτήν (την ιστορία) το φαινόμενο της παγκοσμιοποίησης. Και ο Ιησούς, παρότι τελικά καταδικάστηκε ως πολιτικός επαναστάτης, δεν αμφισβήτησε το πολιτικό status quo. 

2) Δεν άφησαν γραπτά κείμενα και έζησαν φτωχά
. Είχαν όμως ζηλωτές μαθητές οι οποίοι διέσωσαν τους λόγους τους (Διατρ.1.19.4-6)
. Καθοδηγούνταν από το δαιμόνιο  (ο πρώτος) - το Πνεύμα του Θεού (ο δεύτερος) έχοντας τη συνείδηση ότι επιτελούν θεία αποστολή και αναπτύσσοντας και οι δύο δημόσια δράση με επίκεντρο την κοινή τράπεζα. Η σχέση τους με τους νέους/τα παιδία ήταν ιδιαίτερη (Πλάτων Ευθύδ. Ξενοφών Απομνημ. 1.1.1. Φιλόστρατος Βίος 7.11).

3) Και οι δύο έστρεψαν το βλέμμα των συν-ομιλητών τους στο λαβύρινθο της ανθρώπινης ψυχής προ(σ)καλώντας σε μετά-νοια. Φυσικά ο πρώτος εξήρε τη δύναμη του ανθρώπινου λόγου, του ηγεμονικού της ψυχής προκειμένου να επιτευχθεί το δελφικό Γνώθι σαυτόν, ενώ ο δεύτερος την εξάρτηση από την αγαπητική δύναμη του Λόγου του Θεού και τη σημασία όχι απλώς της φιλίας ή του έρωτα αλλά της αγάπης προς το Θεό-Αββά και προς πάντες (πρβλ. Ιω. 8, 32: γνώσεσθε τὴν ἀλήθειαν [σημ.: όπου η αλήθεια είναι Πρόσωπο, ο Χριστός], καὶ ἡ ἀλήθεια ἐλευθερώσει ὑμᾶς)
. Και των δύο το κήρυγμα ήταν ελεγκτικό, ενώ χαρακτηρίζονταν από την πραότητα (Διατρ. 2.12.14-16). Μέσω της διαλεκτικής-μαιευτικής ο πρώτος, ο οποίος ήταν και υιός μαίας, και του κηρύγματος-θεραπευτικής ο δεύτερος - ο υιός της Παρθένου αποσκοπούσαν στην ελευθερία – σωτηρία (=ολοκληρία <σάω, σώος) των ακροατών τους (Επίκτ. Διατρ. 4.7.28-31). 

4) Και οι δύο μία ολόκληρη ζωή προετοιμάζονταν για το πάθος (Διατρ. 2.2.8-10). καταδικάστηκαν από την άρχουσα τάξη του λαού τους (ο μεν από την πολιτική, ο δε από την ιερατική) (Πλάτων Απολ. 1.17γ. 17.30β  Διογένης Βίοι 2.21) επειδή η θρησκευτικότητά τους διαφοροποιούνταν από την παραδεδομένη θυσιαστική σχέση με το Θεό που υπηρετούσε το ιερατείο
. 

5) Προφητεύουν κατά ή μετά τη δίκη τους την τιμωρία των δικαστών τους. Στη διάρκεια της δίκης η κατηγορία τεκμηριώνεται με ψευδομάρτυρες (Ξεν. Απολ. 24). και οι δύο ενώπιον των δικαστών δε διστάζουν μάλιστα να εκφράσουν τη μοναδικότητά τους, ο μεν ανακαλώντας το δελφικό χρησμό που εξήρε την αξία του (Ξενοφ. Απολ. 15) και ο δεύτερος ταυτίζοντας τον εαυτό του με τον Υιό του Ανθρώπου (πρβλ. ἰδοὺ ὁ ἄνθρωπος - Ecce Homo Ιω. 19, 5), ο οποίος θα δοξαστεί με το πάθος και θα έλθει να κρίνει την Οικουμένη
. Έτσι προκαλούν το φθόνο και την καταδικαστική τους τιμωρία.

6) Ο πρώτος προβλήθηκε κατόπιν ως το πρότυπο-ο άγιος των Φιλοσόφων και ο δεύτερος ως ο Κύριος της Εκκλησίας. Και των δύο ο θάνατος είχε απήχηση προκαλώντας κατάπληξη (σοκ). Ο Σωκράτης αναδείχθηκε έτσι ως ο πρώτος μάρτυρας φιλόσοφος, όπως και ο Ιησούς ως ο μόνος εσταυρωμένος (αλλά και αναστημένος, όπως θα δούμε παρακάτω) Θεός. Έτσι στα πρωτοχριστιανικά χρόνια δεν ενοχλούσε τους έλληνες φιλοσόφους τόσο το πάθος του Ιησού όσο το ατιμωτικό στοιχείο αυτού (του πάθους) 
. Ήδη στο Κατά Λουκά το Πάθος του Ιησού έχει αρκετά στοιχεία του μαρτυρίου του σοφού. Ο Ιησούς (όπως κατόπιν και ο Στέφανος Πρ. 7) δεν κατακλείει την επίγεια Πορεία του με το Θεέ μου θεέ μου, ἱνατί με ἐγκατέλιπες; (Μκ. 15, 34 // Μτ. 27, 46. Ψ. 22 [23], 1 ) αλλά με το επίσης ψαλμικό πάτερ, εἰς χεῖράς σου παρατίθεμαι τὸ πνεῦμά μου. τοῦτο δὲ εἰπὼν ἐξέπνευσεν (Λκ. 23, 46. πρβλ. Ψ. 30 [31], 5-6)
ΙΙ. Διαφορές

1) Ο Σ. έγγαμος ο ίδιος και πατέρας δίδαξε στην αγορά των Αθηνών. ο δεύτερος άγαμος, έχοντας ταπεινή καταγωγή και προερχόμενος από τα κατώτερα κοινωνικά στρώματα (όταν πριν χειρώνακτας, τέκτων) περιόδευσε στην επαρχία της Γαλιλαίας των Εθνών περίπου σαν κυνικός, ενώ δεν επισκέφθηκε πόλεις με ελληνική κουλτούρα (Τιβεριάδα-Σεπφώριδα). Επιπλέον τέλεσε και θεραπείες και μάλιστα εξορκισμούς δαιμονίων, αν και ο όρος δαιμόνιο δεν ταυτίζεται στα Ευαγγέλια με τη θεία συνειδησιακή φωνή του Σωκράτη. 

2) Ο Σ. δολοφονήθηκε σε ηλικία 70 ετών πίνοντας ατάραχος το κώνιο, ενώ ο Ιησούς στην ακμή της ηλικίας του (33 ετών) μετά από δράση μόλις τριών ετών. Ο δεύτερος υπέστη επίσης εκούσια τον πιο επώδυνο και επονείδιστο θάνατο του Σταυρού που προοριζόταν μόνο για σκλάβους, έχοντας πριν δεχτεί αφόρητη ψυχολογική και σωματική βία (πρβλ. εμπαιγμούς, ανάκριση σε δύο δικαστήρια, μαστίγωση/φραγγέλωση, ακάνθινο στέφανο, μεταφορά του Σταυρού). 

3) Ο Σ. πεθαίνει στην Αθήνα με το επιχείρημα ότι ούτως ή άλλως ο θάνατος θα τον επισκεφθεί ένεκα γήρατος και αρρώστιας. Ο Θεός λοιπόν στην καλοσύνη του τον κάνει να πεθαίνει στην κατάλληλη ηλικία και όσο το δυνατόν ευκολότερα, ενώ και οι φίλοι του θα λυπηθούν για το χαμό του (Ξενοφ. Απολ. 6). Ο Ιησούς σταυρώνεται έξω από την Ιερουσαλήμ εκούσια υπέρ των πολλών, για να σωθεί η Οικουμένη από το κράτος του διαβόλου, το άγος των ενοχών και του αρχέγονου φόβου του θανάτου. Για το Σ. ο θάνατος ήταν φάντασμα, όπως οι μάσκες που τρομάζουν τα παιδιά (Διατρ. 2.1.14-17). Έτσι ο Σ. πέθανε ατάραχος ανάμεσα στους φίλους του ενώ ο Ιησούς η αυτοζωή τῇ ἐνάτῃ ὥρᾳ ἐβόησεν φωνῇ μεγάλῃ· ελωι ελωι λεμα σαβαχθανι; ὅ ἐστιν μεθερμηνευόμενον· ὁ θεός μου ὁ θεός μου, εἰς τί ἐγκατέλιπές με; (Μκ. 15, 34).

Στην περίπτωση του Ιησού αυτό που εδραίωσε την πίστη στο πρόσωπό του ήταν η εμπειρία της ανάστασης. Στην περίπτωση του Σ. αυτό που διέσωσε τη μνήμη ήταν η ρηξικέλευθη επίγεια δράση και ιδιαίτερα διαλεκτική του. Ο Ιησούς άφησε Εκκλησία η οποία βίωνε το Σταυρό και την Ανάστασή του, ο Σ. ενέπνευσε δέκα διαφορετικές φιλοσοφικές Σχολές. Η Εκκλησία μέσω της Ευχαριστίας ικανοποιούσε βαθύτατα το αίσθημα κοινωνίας-σχέσης του ανθρώπου-κοσμοπολίτη προσφέροντας ένα κατεξοχήν φάρμακον αθανασίας, αντίδοτον του μη αποθανείν αλλά ζην εν Ιησού Χριστώ διαπαντός (Ιγνάτιος Εφ. 20, 2). Με τη μετάληψη του Σώματος και τους Αίματος Του ως βρώσης και πόσης η οποία προϋποθέτει το «αγαπήσωμεν αλλήλους» και ακολουθείται από τις αγάπες-τα γεύματα όλων θεραπεύεται η εγγενής μεταπτωτική επιθετικότητα του ανθρώπου. Τα πάθη του ανθρώπου δεν ξεριζώνονται αλλά μεταμορφώνονται  σε διακονία αγάπης. ο άνθρωπος δεν τρομοκρατείται πλέον από το φόβο της απόρριψης και του θανάτου. Η άφεση των ενοχών και των αμαρτιών δεν εξαρτάται από τις θυσίες του Ναού και τις διατάξεις του Νόμου, αλλά βιώνεται σε ένα δείπνο, όπου σε αντίθεση προς τα άλλα δείπνα των ελληνιστικών χρόνων, μετέχουν όλοι ισότιμα ανεξάρτητα από τη φυλή, το φύλο ή τη θέση τους στην κοινωνική ιεραρχία.
ΟΥΡΑΝΟΣ—ΝΕΦΕΛΗ —ΑΗΡ
Α' Θεσ. 4,17
Καθώς εϊδομεν είς το προηγούμενον άρθρον, ό άπόττολος Παύλος, γράφων είς τους Θεσσαλονικείς περί της δευτέρας του Κυρίου παρουσίας, λέγει ότι τότε ό μεν Κύριος θα καταβη «άπ' ούρα νου», ημείς δε οϊ άνθρωποι, είτε ο! ζώντες είτε ο! εκ νε​κρών άναοτάντες, «άρπαγησόμεθα εν ν ε φ έ λ α ι ς είς άπάντησιν του Κυρίου είς άέρ α». Ώρισμέ-νοι σύγχρονοι έξηγηταί, δχι ευτυχώς εκκλησιαστικοί, έπιάσθησαν από τάς λέξεις «ουρανός», «νεφέλαι», «αήρ», δια να υποστηρίξουν ότι δήθεν ή αγία Γραφή εΤνε άπηρχαιωμένον διβλίον με πεπα-λαιωμένας ίδέας, αϊ όποΐαι καταπίπτουν Οπό το φως της συγχρό​νου επιστήμης.
Οί αρχαίοι λαοί δεν εΐχον τάς επιστημονικώς γνώσεις καΐ αν​τιλήψεις, τάς οποίας εχομεν ττερί του σύμπαντος ημείς. Ένόμιζον δτι ή γη εΐνε επίπεδος, ό ουρανός εΐνε σώμα οτερεόν και ήμισφαι-ρικόν, όπως φαίνεται, οί αστέρες καρφωμένοι είς τον οΟρανόν, και ό αήρ καϊ α'ι νεφέλαι περικλείονται μεταξύ ουρανού καΐ γης. Αυτήν την ττερϊ κόσμου εικόνα, λέγουν οί προαναφερθέντες έξηγηταί, έχει ύπ' όψιν της και ή αγία Γραφή. Σήμερον όμως ή επιστήμη άνε-κάλυψεν δτι ό ουρανός δεν εΐνε στερεόν κάλυμμα, αλλ1 ένας τρισ​διάστατος χώρος, εντός του όποιου κινούνται οι όοτέρες, δτι ό αήρ και α'ι νεφέλαι εΐνε τμήματα του πλανήτου μας όπως καϊ το χώμα' αρά, προσθέτουν, άφοΰ ή Γραφή έκαμε λάθος εις αυτά, έ​καμε λάθος και εΐς τα αλλά, είς τα μεγάλα δηλαδή νοήματα, τα όποια διδάσκει ως αιωνίας αληθείας. Άλλ' έσπευσαν πολύ.
Δια να κατανόηση κανείς βαθύτερον καΐ άσφαλέστερον τα νοήματα της Γραφής, πρέπει να γνωρίζη την έρμηνείαν των λέ​ξεων και γλωσσικός αλλά καϊ όπτοκαλυπτικώς, "Οπως μία γλώσ​σα, δια να έκφραση τα συνήθη ανθρώπινα νοήματα, χρησιμοποιεί ώρισμένας συμδατικάς λέξεις, ένφ άλλη γλώσσα δια το: ίδια νοή​ματα χρησιμοποιεί αλλάς λέξεις, αΐ όποΐαι εΐνε συμβατικά} δι' άλλον λαόν, έτσι και ή Γραφή χρησιμοποιεί μίαν συμβατικήν σεολογίαν, δια να αποκάλυψη αιωνίας αληθείας. Ό Θεός θέλων να αποκάλυψη εϊς τον κόσμον δια του Παύλου την άλήθειαν της επικείμενης δευτέρας παρουσίας του, χρησιμοποιεί ως μέσον την γλώσσαν, τάς γνώσεις και τάς αντιλήψεις της εποχής. Δεν έχει σκοπόν να διδάξη άστρονομίαν και μετεωρολογία ν. Δι' αυτά έδω​κε νουν εϊς τον άνθρωπον, ώστε να τα ανακάλυψη μόνος, έφ' όσον εξυπηρετούν τάς άνάγκας της ζωής του. Ό Θεός αποκαλύπτει μό​νον όσα χρειάζονται δια την σωτηρίαν του ανθρώπου καΐ εΐνε αδύ​νατον να τα ανακάλυψη μόνος του. Επειδή δε εΐνε αδύνατον να καταλάβη κανείς πράγματα, των οποίων ουδέποτε έλαβε προσω-πικήν πεΐραν, όπως εΐνε ό Θεός καϊ τα περί τον Θεόν, δια τούτο, προκειμένου να αποκάλυψη αυτά ό Θεός, χρησιμοποιεί εικόνας από τον αΐσθητόν κόσμον. Έννοεΐ δε τον κόσμον, όπως τον έννοεΤ και ό άνθρωπος την έποχήν έκείνην, κατά την οποίαν γίνεται ή άπο-κάλυψις, καϊ όχι όπως θα τον έννοή μετά 2.000 χρόνια. Διότι πώς εΐνε δυνατόν να αποκάλυψη το άγνωατον χρησιμοποιών εικόνας πάλιν από ένα άγνωοτον; Καϊ διατί να χρησιμοποίηση τάς αντι​λήψεις του 1970 μ.Χ. καϊ όχι τάς αντιλήψεις του 1.000 π.Χ.; Ποίος δύναται να βεβαίωση ότι αί σημερινά! αντιλήψεις δεν θα φαίνωνται πρωτόγονοι μετά 1.000 έτη; Καϊ ποίος εΐνε βέβαιος δτι ό άνθρωπος θα ανακάλυψη ποτέ δλην την άλήθειαν περί του ύλικόΰ κόσμου, ή ότι έχει την ικανότητα να την έννοήση, καϊ αν ακόμη την αποκάλυψη είς αυτόν όΘεός; Διατί λοιπόν ό Θεός να μη χρησιμοποίηση τάς ττερι κόσμου αντιλήψεις οιασδήποτε εποχής ως συμβατικάς συμβολικός εικόνας, δια να έκφραση όσον μέρος των αιωνίων αληθειών θέλει να αποκάλυψη είς τον άνθρωπον, προ​κειμένου να τον σώση;

"Οχι δε μόνον τούτο εφαρμόζει ό Θεός, αλλά καΐ καθιερώνει εϊς την Γραφήν ένα όμοιόμορφον τρόπον συνεννοήσεως καϊ μίαν ένιαίαν άποκολυπτικήν φρασεολογίαν, ώστε ο! άνθρωποι της επο​χής του 'Ησαΐου να εννοούν, ότι αυτό, περί του οποίου γίνεται λό​γος ότι θα ελθη μετά 800 έτη, εΐνε το ίδιον έκεΐνο, περί του οποίου ώμίλησεν ό Μωϋσής πριν από 500 έτη. Την σημερινήν περί του κόσμου εικόνα γνωρίζομεν μόνον ήμεΐς. Την έπΐ του Μωϋσέως ή επί του Χρίστου εικόνα γνωρίζομεν και ημείς και οί αρχαίοι. Χρη​σιμοποιεί λοιπόν ό Θεός την γλώσσαν, την όττοίαν εννοούν πασαι αϊ έποχαί, δια να συνεννοηθή με όσους επιθυμούν την σωτηρίαν, και αδιαφορεί αν ενοχλούνται ή σοκκάρωνται ώρισμένοι... προοδευ​τικοί, οΐ όποιοι ασφαλώς θα φαίνωνται πρωτόγονοι μετά 1000 έτη.
Αύτη ή κοινή γλώσσα των αιώνων, ή βασιζόμενη εις τάς πε​ρί κόσμου αντιλήψεις μ:ας δεδομένης εποχής, εΐνε ή αποκαλυπτική φρασεολογία της Γραφής. Ή θεία άποκάλυψις, δταν δανείζεται εκ​φράσεις άττό την κοινωνικήν ζωήν, λαμβάνει ύπ' όψιν, καθώς εΐ-δομεν, εννοίας της ιδικής της εποχής· λαμδάνει τάς εννοίας του βασιλέως, της εκ του συστάδην μάχης, του σαλπίσματος, της κω​πηλασίας, καϊ όχι του πρωθυπουργού, της αεροπορικής καταδρο-μήζ/ τήζ ραδιοφωνικής εκπομπής· διότι, αν έδανείζετο τοιαύτας εννοίας, αντί να διευκολύνη την συνεννόησιν με τους ανθρώπους, θα την έκανε περισσότερον δύσκολον. "Οποια δάνεια κάνει από την κοινωνικήν ζωήν, παρόμοια κάνει και από την έττιστημονικήν άντίληψιν. Δεν χρησιμοποιεί τάς εννοίας του αυτοκινήτου, του δια​στημοπλοίου, της άκτινοσκοπήσεως, του ηλιακού συστήματος, αλ​λά της επιπέδου γης, του θολωτοΰ ούρανοΰ, του υπογείου οδού. Κανείς δεν παρεξηγεί την Γραφήν, διότι κάνει λόγον περί αύτοκρά-τορος και όχι περί προέδρου δημοκρατίας. Διατί; Διότι, λέγουν όλοι, τότε ό θεσμός του προέδρου δημοκρατίας ήτο άγνωστος. Πάντως, εϊτε ούτως είτε άλλως, εκφράζεται ή έννοια του ανωτά​του άρχοντος. Κατά την αυτήν άναλογίαν κανείς δεν δύναται να την παρεξήγηση, και δταν αντί ενός τρισδιάστατου κενοΰ όμιλεΐ περί δολωτοΟ ούρανοΰ. Άλλ' ας 'ίδωμεν λεπτομερέστερον πώς χρη​σιμοποιεί γενικώς ή Γραφή τάς τρεΤς εννοίας, του ούρανοΰ, της νεφέλης, και του αέρος.
Ό ουρανός είνε έννοια ή οποία χρησιμοποιείται πολύ εις την Γρσ,φήν και ε?ς την έκκλησιαστικήν θεολογίαν, σημαίνει δε όλον τον άαχόματον καϊ πνευματικόν κόσμον πλην των δυνάμεων του σκότους. ΕΤνε τρόπον τινά ή χώρα οπού κατοικούν ό Θεός και οΐ άγγελοι. Ή Γραφή δανείζεται την έννοιαν του ούρανοΰ, όπως αυτή έπ^κοάτει εις την άντίληψιν των ανθρώπου της παλαιάς εποχής, ιυν
δια να έκφραση το πνευματικώς και ηθικώς ϋψηλόν, το άγιον, το ευγενές, το ϊσχυρόν, το άπρόσιτον. "Οτι όμως δεν κηρύττει ως πίστιν καϊ δόγμα της το δτι ό ουρανός εΐνε όροφος, επί του οποίου κατοικεί ό Θεός, φαίνεται από παλλάς αλλάς εκφράσεις της και από το όλον πνεΰμα της. Πώς εΐνε δυνατόν, όταν διδάσκη ότι ό Θεός εΐνε πανταχού παρών (Ψαλμ. 138,7 - ΙΟ1 Πράξ. 17, 28) και ότι «ή βασιλεία του Θεοΰ εντός ημών εστί» (Λουκ. 17, 21), να έ'.;νοη με την λέξιν «ουρανός» ένα στερεόν φράγμα; Πολλάκις ή Γροοφή φαίνεται ότι λέγουσα «ουρανός» εννοεί κάτι το αιών ιόν και θείον, ή σχεδόν αυτόν τον Θεόν, όπως π.χ. εϊς τάς εκφράσεις «ό ομόσας εν τω ούρανώ» (Ματθ. 23, 22), ή«ήμαρτον εις τον ούρα-νόν καϊ ένεόπιόν σου» (Λουκ. 15, 18· 21), ή «το βάπτισμα Ιωάν​νου εξ ουρανού ην ή εξ ανθρώπων;» (Μαρκ. 11, 30· Λουκ. 20, 4)· εϊς δε το κατά Ίωάννην Εΰαγγέλιον λέγει δτι «ου δύναται άνθρω​πος λαμβάνειν ουδέν, εάν μη ή" δεδομένον αύτφ εκ του ουρανού» (3, 27). Καϊ α! εκφράσεις «ό Πατήρ ό ουράνιος», «στρατιά ου​ράνιος», «ουράνιος οπτασία»; (Ματθ. 6, 26· Λουκ. 2, 13· Πράξ. 26, 19), φαίνεται δτι έχουν το αυτό πνεύμα. Άλλα παραλλήλως ή Γραφή λέγει ότι «εν αρχή έποίησεν ό Θεός τον ούρανόν καϊ την γήν» (Γεν. 1, 1), ότι «ό ουρανός καϊ ή γη παρελεύσονται, οι δε λόγοι μου ου μη παρέλθωσιν» (Λουκ. 21, 33' Μάρκ. 13, 31), ότι «έως αν παρέλθη ό ουρανός και ή γη, ιώτα εν ή μία κεραία ου μη παρέλθη από του νόμου» (Ματθ. 5, 18· Λουκ. 16, 17), δτι κατά την δευτέραν παρουσίαν του Κυρίου «ουρανοί ροιζηδόν παρελεύ-σονται, στοιχεία δε καυσούμενα λυθησονται, και γη και τα εν αϋ-τ;;ΐ έργα κατακαήσεται» (Β' Πέτρ. 3, 10). Επίσης ή συχνή εκ-φρασις «τα πετεινά του ουρανού» (Ματθ. 6,26 κ.λ.ττ.) καθώς καϊ το δτί ή Γραφή άλλοτε μεν λέγει «ό ουρανός», άλλοτε δε «οι ου​ρανοί», καϊ άλλοτε μεν όμιλεΐ περί τριών ουρανών καϊ άλλοτε περί έτττά, εΐνε δλα του αύτοΰ πνεύματος.
Πώς εΐνε δυνατόν να διδάσκη ή Γραφή δτι ό ουρανός εΐνε ή κατοικία του Θεοΰ, δταν λέγη δτι ό ουραγός έκτίσθη και μέλλει να παρέλθη; Που έκάθητο πρώτα ό Θεός και που θα κάθεται μετά την συντέλειαν; Πώς εΐνε δυνατόν να πιστεύη δτι τα πετεινά εΐνε συγκάτοικοι του ΘεοΟ, άφοΰ τα θεωρεί ως κτήνη καϊ χώμα άνευ πνεύματος; Πώς εΐνε δυνατόν να τπστεύη ως δόγμα ότι ό άδης εΐνε είς τα έγκατα της γης, όταν λέγη άφ' ενός μεν ότι ή γη θα έκλειψη, άφ' έτερου δε δτι ο! άσεβεΤς θα πορευθούν είς τον άδην; Εάν ένας μελετήση με προσοχήν και χωρίς προκατάληψιν την Γραφήν, θα άντιληφθη ευκόλως δτι ή Γραφή έχει όντως έπίγνωσιν δτι χρησιμοποιεί την λέξιν «ουρανός» συμβολικώς μόνον. "Οχι δε μόνον τοΰτο, αλλά πρώτη ή Γραφή έδίδαξεν δτι ό ουρανός δεν εΐνε μία θεία προσωπικότης, αλλά κτίσμα του Θεοΰ. "Οταν δε λέγη κτίσμα, δεν εννοεί οπωσδήποτε ένα στερεόν άντικείμενον, διότι κτίσμα θεωρεί και τον χρόνον (Έβρ. 1, 2), ττερι του οποίου δεν δύναται να ύπαρξη υπόνοια δτι ή Γραφή τον εξέλαβε ποτέ ως αν​τικείμενον. Κτίσμα ό χρόνος, κτίσμα καϊ ό χώρος. Έιτίσης όταν λέγη «έποίησε τον ούρανόν» η «ό ουρανός παρελεύσεται» έννοεΐ τα εν τω οΰρανώ κτίσματα». Και σήμερον, όταν λέγωμεν δτι «δλη ή αϊθουσα άνελύθη είς δάκρυα», ή δτι «τα ανάκτορα επέτρεψαν τοΰτο η έκεΤνο», ή δτι «άνεστατώθη δλη ή πολυκατοικία», δεν έν-νοοΰμεν τα κτήρια αλλά τους ανθρώπους πού κατοικούν είς αυτά.
Ή Γραφή λοιπόν, διδάξασα πρώτη ότι ό ουρανός εΐνε κτίσμα, υπήρξε καϊ παραμένει το προοδευτικώτερον κήρυγμα. Άλλα θα εΐπη κανείς· διατί είς τοΰτο έδείχθη τόσον προοδευτική, ενώ είς την φρασεολογίαν τόσον οπισθοδρομική; Απλούστατα" ή πρώτη πλάνη ήτο πνευματική και απέκρυπτε την σωτήριον άλήθειαν, ένφ ή δευτέρα ήτο επιστημονική καϊ δεν έβλαπτε οΰτε την αίωνίαν ά-λήθειαν οΰτε την σωτηρίαν του ανθρώπου. Ή Γραφή, επειδή εΐνε βιδλίον σωτηρίας καϊ δχι αστρονομική διατριβή, αδιαφορεί δια την έπιστημονικήν άκρίβειαν, προκειμένου δε να συνεννοηθή με τους ανθρώπους έπι των αιωνίων αληθειών, δανείζεται εκφράσεις από ο'ιανδήποτε ττερι κόσμου θεωρίαν.
Χρησιμοποιεί λοιπόν την λέξιν «ουρανός», δια να σημάνη τον πνευματικόν καϊ άόρατον καΐ αγιον κόσμον τοΟ ΘεοΟ. "Οταν λέγη δτι «ό Κύριος... καταβήσεται ογττ' οΰρανοΰ», έννοεΤ ότι ό αόρατος Θεός θα έμφανισθί) είς ημάς. Αυτή δε ή έμφάνισις θα εΐνε ή αρχή της δευτέρας παρουσίας του. Αυτό εννοούσαν οι άγγελοι, όταν εΐπον ττρός τους μαθητάς ευθύς μετά την άνάληψιν του Κυρίου* «Τί έστήκατε έμδλέποντες εις τον ούρανόν; ούτος ό Ίησοΰς ό ανα​ληφθείς άφ' υμών εις τον ούρανόν, ούτως έλεύσεται, δν τρόπον έ-θεάσασθε αυτόν ττορευόμενον εις τον ούρανόν» (Πράξ. 1, 11). Εϊτε ή άνοδος κατά την άνάληψαν είτε ή κατάβασις κατά την δευτέραν τταρουσίαν εΐνε κινήσεις, αϊ όττοΐαι θέλουν να εκφράσουν είς την άνθρωττίνην ττεττερασμένην άντίληψιν, δτι ό Κύριος τότε μεν έπαυσε να συναναστρέφεται κατ' άνθρωπον μεταξύ των ανθρώπων, κατά δε την συντέλειαν θα γίνη πάλιν ορατός είς όλους τους δικαίους.
Με το ρήμα «άρπαγησόμεθα», το όποιον χρησιμοποιείται δι' όλους τους δικαίους, είτε τους άναστάντας νεκρούς εϊτε τους ζών​τας εισέτι, εκφράζεται το πώς οϊ δίκαιοι θα ιδούν τον Κύριον. Κατά την παρατήρησιν τοΟ Μεθοδίου Όλυμπου, τοΰ Ιωάννου Χρυ​σοστόμου, τοΰ θεοδωρήτου και τοΰ θεοφύλακτου, ή αρπαγή αυτή εΐνε τιμητική. «Εϊ μέλλει καταβαίνειν, τίνος ένεκεν άρπαγησόμε​θα; τιμής ένεκεν», λέγει ό Χρυσόστομος. Κατά παρόμοιον τρόπον ήρπάγησαν εΐτε είς άλλον τόπον εΤτε κυρίως εις τον ούρανόν ό προφήτης Ηλίας καθώς και οϊ απόστολοι Φίλιππος και Παύλος (Δ' Βασιλ. 2,3' 5· 11-14- 18- Πράξ. 8,39- Β' Κορ. 12,2-4). Από την άρπαγήν τοΰ Παύλου, ττερι της οποίας ό ϊδιος λέγει ότι δεν γνωρίζει αν εγινεν «εν .σώματι» ή «εκτός του σώματος», αντι​λαμβανόμεθα καλύτερον πώς εννοεί ό αυτός απόστολος την αυτήν λέξιν, όταν λέγη δτι «άρπαγησόμεθα». Γνωρίζει δηλαδή άρπα​γήν δυναμένην να πραγματοποιηθή «έκτος τοΰ σώματος», τουτέ​στιν άσχετον προς οιασδήποτε φυσικάς συνθήκας ύλης και χώρου.
Λέγει 6έ δτι θα άρπαγώμεν «εν νεφέλαις». Κα! πάλιν μη νο-μίση κανείς δτι ή Γραφή έννοεΤ τα σύννεφα των υδρατμών της ατμοσφαίρας. Ή εκφρασις, συνήθης είς την Γραφήν κογϊ γνώριμος είς τους μελετητάς αυτής, χρησιμοποιείται, δια να δήλωση με-γαλοπρεπέστερον την πνευματικής μεταφοραν καϊ έξύψωσιν των δικαίων είς τον πνευματικόν κόσμον, είς τον όποΐον θα ϊδουν καϊ θα προϋπαντήσουν τον Κύριον. Καϊ περί τοΰ προφήτου Ηλία λέ​γει ή Γραφή δτι ήρπάγη από «άρμα πυρός», από πυρίνην δηλαδή νεφέλην και περί τοΰ Κυρίου επίσης λέγει ότι, όταν άνελή,φθη, «νε​φέλη 6πέλα6εν αυτόν». Αυτό εΐνε «το δχημα τοΰ Πατρός», όπως λέγει χαρακτηριστικούς ό Χρυσόστομος. Ή νεφέλη χρησιμοποιεί​ται μεταφορικώς, δια να δηλωθή ό απρόσιτος πνευματικός και νοη​τός χώρος, ό όποιος περιβάλλει τον Θεόν, συγχρόνως δε την δό-ξαν τοΟ Θεοΰ και τον τρόπον εϊτε της κατ1 οΐκονομίαν μεταβάσεως αΰτοϋ εκ του αοράτου εις τον όρατόν κόσμον, είτε της κατ' οίκο-νομίαν αρπαγής του ανθρώπου εκ του αισθητού κόσμου εϊς τον άόρατον. Λέγομεν δε κατ' οΐκονομίαν, διότι ή επικοινωνία του εί​δους αΰτοΰ μεταξύ πνευματικού καΐ αισθητού κόσμου δεν είνε φυ​σική, ούτε εΐνε τελεία. Καϊ ή πλέον αποκαλυπτική θεοπτία εΐνε ελαχίστη μόνον ανταύγεια από το μεγαλεΐον του θεού.
Λέγει ή Γραφή δτι «κατέβη Κύριος εν νεφέλη» ή «εν στύλω νεφέλης» (Εξ. 16,10- 19,9- 24,15- 34,5- Λευ. 16,2- Αριθ. 11,25-12,5" 14,10- 14,14), η «ό τιθείς νέφη την έπίβασιν αύτοΰ» (Ψαλ. 103,3), ή «έξεγήγερται Κύριος εκ νεφελών αγίων αυτού» (Ζαχ. 2, 17), ή «οψονται τον υΐόν του ανθρώπου έρχομενον εν νεφέλη» (Λουκ. 21,27· Ματθ. 24,30), και πλήθος όΐλλων παρομοίων φράσεων. Άλλα τί νεφέλην εννοεί; Πώς θα διακρίνωμεν ότι χρησιμοποιεί την λέξιν μεταφορικώς; Απλούστατα, έρευνώντες γενικώτερον την χρήσιν της λέξεως. Υπάρχουν πολλά χωρία της Γραφής εκ των οποίων φαίνεται, ϊδίως όταν εξετασθούν εν συνδυσσμω, ότι ή Γρα​φή γνωρίζει ότι άλλοτε όμιλεϊ περί αισθητής νεφέλης υδρατμών καϊ άλλοτε χρησιμοποιεί την νεφέλην μεταφορικώς. Περί αισθητής νε​φέλης όμιλεΤ, όταν λέγη- «ως νεφέλη δρόσου ημέρας άμήτου έσται» (Ήσ. 18,4), ή «ημέρα νεφέλης και ομίχλης» (Ίωήλ 2,2). Δίπλα εις το οΟσιαστικόν «νεφέλη» τοποθετεΤ μίαν γενικήν της ύλης, ή οποία σημαίνει από τί αποτελείται ή νεφέλη, περί της οποίας όμιλεϊ, ΐ\ συγκαταλέγει την νεφέλην μαζί με αλλά φυσικά πρά​γματα, όπως εΐνε ή ομίχλη. Δεν λέγει δτι ό Κύριος πατεΐ ή μετα​φέρεται έπϊ τοιαύτης νεφέλης. Αντιθέτως, δια να δείξη την δια​φορών της νεφέλης του Κυρίου από την φυσικην νεφέλην, προσθέτει συνήθως μίαν γενικήν της ΰλης ή ένα έπίθετον, τα όποΐα ακριβώς σημαίνουν 6τι δεν πρόκειται περί νεφέλης υλικής. «Ό οίκος ένε-πλήσθη νεφέλης δόξης Κυρίου» (Β' Παρ. 5,13)· «νεφέλη γνοφώ-δης έπ' ορούς Σινά» (Εξ. 19,16)· «νεφέλη φωτεινή έπεσκίασεν αυτούς) (Ματθ. 17,5)' «Καϊ ιδού νεφέλη λευκή και επί την νε- φέλην καθήμενος όμοιος υΐφ ανθρώπου» (Άττοκ. 14,14)· «Ιδού Κύριος κάθηται επί νεφέλης κουφής και ήξει είς Αΐγυπτον» (Ήσ. 19,1)· «τοιγαροΰν κα! ήμεΤς τοσούτον έχοντες περικείμενον ήμΐν νέφος μαρτύρων» (Έβρ. 12,1). Νεφέλη δόξης, νεφέλη φωτεινή ( = νεφέλη φωτός καΐ όχι ΰετοΰ), νεφέλη γνοφώδης, λευκή, κουφή (=δχι υλική και βαρεία), νέφος μαρτύρων το όποιον ττερίκειται ήμΐν, μας περιβάλλει δηλαδή δπως ττεριβάλλει ή νεφέλη της δόξης τον Κύριον. "Οσον εΐνε δυνατόν να έννοη ό Παύλος υδρατμούς, όταν λέγη ότι μας περιβάλλει «νέφος μαρτύρων», άλλο τόσον εΐνε δυνατόν να έννοή ή υπόλοιπος Γραφή υδρατμούς, όταν λέγη 6τι τον Θεόν περιβάλλει νεφέλη δόξης.
Κατά τον αυτόν μεταφορικόν τρόπον έχρησιμοποίουν συχνά-κις την λέξιν και οι εθνικοί αρχαίοι συγγραφείς· δχι δε μόνον ποιη-ται και λόγιοι, αλλά και ό λαός. Εις ένα πάπυρον των χρόνων του Χρίστου λέγεται ή φράσις «εθανον λοιμού νεφέλη καταληφθείς». «Νεφέλη λοιμού», δηλαδή νεφέλη επιδημίας, ή, δπως θα έλέγομεν σήμερον, «κϋμα γρίππης», «κύμα μηνιγγίτιδας». Λέγομεν επίσης σήμερον «σύννεφο σκόνης», «σύννεφο άκρίδων», χωρίς ποτέ να παρεξηγούμεθα δτι έννοοΟμεν τα κοινά σύννεφα της βροχής.
Ή Γραφή λοιπόν κάνει διάκρισιν της φυσικής νεφέλης και της νοεράς νεφέλης. Δεν έχει -σημασίαν, αν δεν κάνει την διάκρισιν αυ​τήν κάθε φοράν πού αναφέρει την λέξιν νεφέλη· αυτό θα ήτο άνια-ρόν. Σημασίαν έχει δτι γνωρίζει τί λέγει, δτι δεν θεωρεί την φυ-σικήν νεφέλην των υδρατμών ως μεταφορικόν μέσον ή ως ένδυμα του ΘεοΟ. Εν τη έπιγνώσει ταύτη λέγεται και ή εκφρασις «άρπα-γησόμεθα εν νεφέλαις». Σημαίνει δτι θα μεταφερθωμεν εκ του αΐσ&ητοΟ είς τον έκτος χώρου καϊ χρόνου πνευματικόν κόσμον δια τίνος αναλόγου τρόπου, όστις συμβολίζεται με την νεφέλην.
"Οσον δια την έρμηνείαν της φράσεως «είς άπάντησιν του Κυρίου εϊς αέρα», πρέπει να κάνωμεν μίανδιάκρισιν άλλο σημαί​νει ή λέξις «αήρ» και άλλο ή φράσις «είς αέρα» ή «είς τον άέ'ρα». Ή φράσις αυτή μόνον είς το χωρίον που έρμηνεύομεν και είς το Πράξ. 22,23 «...και ριπτόντων τα ιμάτια και κονιορτόν βαλλόν​των είς τον αέρα...», εΤνε ττεριφραστικόν επίρρημα και σημαίνει «υψηλά», «είς υψος». Ή φράσις των Πράξεων με τα συμφραζό- μένα της σημαίνει ότι χιλιάδες Ιουδαίων, καθώς ήσαν συγκεντρω​μένοι ενώπιον του Ρωμαίου χιλιάρχου και έκραύγαζον μαινόμενοι εναντίον του Παύλου, προκειμένου να εκδηλώσουν την όργήν των, έρριτττον όλοι μαζί κατά γης τα ενδύματα των, καϊ με τον τρόπον αυτόν έσήκωναν σκόνην εις μεγάλον ΰψος. Εις το χωρίον πού έρ-μηνεύομεν ή Φράσις σημαίνει ότι κατά την δεύτερον παρουσ'ιαν θα άρθώμεν εις ΰψος, θα ύψωθώμεν υπεράνω των φυσικών συνθη​κών, προκειμένου να συναντήσωμεν τον Κύριον. Δεν εχομεν άλλη-γορίαν, αλλά συμβολικήν χρήσιν ώρισμένων λέξεων και φράσεων. Παρόμοια εκφρασις υπάρχει καϊ εις ένα πάπυρον των χρόνων του Χρίστου, οπού κάποιος σχεδόν αγράμματος της εποχής εκείνης γράφετ «από θημελίου έως άέρως», δηλαδή «από το θεμέλιον μέ​χρι ψηλά», «άττό κάτω μέχρι τα κεραμίδια». Λέγομεν αυτά δια την άκρί6ειαν, διότι αυτή εΐνε ή σημασία της φράσεως ειδικώς εΐς το χωρίον αυτά του Παύλου.
^Ανεξαρτήτως όμως σϋτοΰ ή λέξις «αήρ» χρησιμοποιείται εΐς την Γραφήν και συμβολικώς, δπως α'ι λέξεις «ουρανός» καϊ «νεφέ​λη». Και ενώ ό ουρανός συμβολίζει τον πνευματικόν καϊ άγιον κό-σμον του Θεοΰ, ό αήρ πού εΐνε μεν υψηλά, αλλά δεν εΤνε τόσον υ​ψηλά όσον ό ουρανός, συμβολίζει τον πνευματικόν καϊ άκάθαρτον κόσμον του σατανά. (Πνεύματα ο! άγγελοι, αλλά πνεύματα φωτει​νά· δια τοΰτο λέγεται συμβολικώς ότι κατοικούν τον οΰρανόν. Πνεύματα καϊ οί δαίμονες, αλλά πνεύματα σκοτεινά· δια τοϋτο ο​μοίως λέγεται δτι κατοικούν τον αέρα. Την σημασίαν αυτήν έχει ή λέξις «αήρ» είς το χωρίον «τον άρχοντα της εξουσίας του αέρος, τουτέστι τον σατανάν» (Εφ. 2, 2), και είς πολλά αλλά.
Συμβολική λοιπόν εΐνε ή χρήσις των λέξεων «ουρανός», «αήρ», «νεφέλη» εΐς την άγίαν Γραφήν, όταν πρόκειται ττερϊ πνευματικών συνθηκών. Ουδέν ύψηλότερον του Θεοΰ πνευματικώς και ουδέν ύ-ψηλότερον του ουρανού ολικώς· δια τοΰτο ό ουρανός συμβολικώς θεωρείται ως ή κατοικία του Θεοΰ. Το αν ή επιστήμη σήμερον άνε-κάλυψεν δτι ό ουρανός εΐνε μόνον ένα άττέραντον κενόν, αυτό 5έν έχει να κάμη τίποτε εϊς βάρος των νοημάτων της Γραφής, τα ό-ττοΐα διετυπώθησαν με μίαν Α ή Β γλώσσαν. Εΐνε το ίδιον με το δτι άλλοτε έλέγομεν ϋδωρ καϊ τώρα λέγομεν νερό, άλλ' αυτό δεν μεταβάλλει την εννοιαν του πράγματος. Υψηλότερος των φυσικών νόμων ό σατανάς· αλλά δεν δύναται να φθάση τον θεόν, διότι εΤνε πνεΰμα πονηρόν και άκάθαρτον. Ό αήρ εΐνε ο,τι χρειάζεται, δια να συμβολίση το πνευματικόν του έπίπεδον. Ή δόξα κα! το μεγα-λεΐον του βασιλέως εκφράζεται από την μεγαλοπρεπή στολήν το,υ καϊ από την πολυτελή αμαξαν, έπι της οποίας φέρεται. Ή δόξα του θεού εκφράζεται, αν φαντασθή κανείς αυτόν περιβεδλημένον δια νεφελώδους φωτεινής στολής ή επιβαίνοντα έπι νεφέλης φωτός. Τον ήλιον δεν δύναται κανείς να άντικρύση γυμνόν και με όφθαλ-μόν γυμνού. Πρέπει να παρεμβληθή κάτι μεταξύ του όφθαλμοΰ καϊ του ηλίου, το όποΤον μέρος μεν του φωτός να έπιτρέπη να πέραση, μέρος 5έ να συγκρατή καϊ να άποκρύπτη. Αυτό εΐνε ή νεφέλη. Και τον Θεόν εΐνε αδύνατον να άτενίση άνθρωπος, ό​πως ακριβώς εΐνε. Δια να φανή ό Θεός είς τον άνθρωπον, πρέπει να ευρέθη ένας τρόπος πού να έπιτρέψη μέρος μόνον του θείου φωτός να γίνη άντιληπτόν από την πεπερασμένην ΰτταρξιν. Πά​λιν ή νεφέλη εΐνε ο,τι χρειάζεται, δια να συμβολίση τον τρόπον αυτόν της ατελούς καϊ μερικής εμφανίσεως.
Γεννάται όμως ή όιπορία. Σήμερον πρέπει να μεταχειριζώ-μεΒα τοιαύτας εκφράσεις συμβολικός; Βεβαίως πρέπει. Και όχι μόνον πρέπει, αλλά και μεταχειριζόμεθα ήδη χωρίς να το θέλω-μεν, μεταχειρίζονται 5έ κατά κόρον καϊ οί δήθεν προοδευτικοί οι περιφρονοΰντες την Γραφήν ως απηρχαιωμένη ν. Λέγουν ττ.χ. «ή πνευματική άνάπτυξις μιας χώρας» η «α'ι πνευματικά! εκδηλώσεις των επιστημονικών καϊ καλλιτεχνικών κύκλων». Τί σημαίνει «πνευ​ματικός»; Σημαίνει άερώδης, αερικός, διότι «πνεύμα» ο! αρχαίοι ελεγον τον ανεμον, τον αέρα· επειδή 5έ ένόμιζον ότι ό αήρ εΐνε άυλον πράγμα, δια τούτο και πάν πράγμα μη έχον σχέσιν με την ΰλην το ελεγον πνευματικόν. Σήμερον εξακολουθεί να χρησιμοποι-ήται ή λέξις και όλα τα παράγωγα της, χωρίς να σοκκάρεται κα​νείς, παρ' δλον ότι ή επιστήμη άπέδειξεν δτι ό αήρ εΐνε σώμα ΰλι-κόν όπως και ή πέτρα. Λέγουν επίσης* «Το δείνα διαστημόπλοιον εφθασεν είς Οψος 1000 χιλιομέτρωνκαϊ ετέθη είς τροχιάν περϊ την γήν». Άλλ' αφού ή επιστήμη έχει ανακαλύψει δτι είς το" σύμπαν ή σφαιρική γη αιωρείται, διατί λέγουν «είς ΰψος» και όχι «εις 6ά- θος»; "Οταν ένας δορυφόρος ευρίσκεται 1000 χιλιόμετρα επάνω από τάς κεφάλας των Ελλήνων, ευρίσκεται 15.000 χιλιόμετρα κάτω από τα πέλματα των Ιαπώνων. Διατί ή σύγχρονος επιστή​μη και μάλιστα ή καταπληκτική ε'ις πρόοδον αστρονομία λέγει «εΐς ΰψος» και δχι «είς 6άθος» η «δεξιά» ή «αριστερά»; διατί χρη​σιμοποιεί την άπηρχαιωμένην φρασεολογίαν της παλαιάς και πε​πλανημένης περί του κόσμου θεωρίας; Δια να συνεννοούμεθα 6ε-6αίως· όμιλεΐ μεταφορικώς, συμδολικώς, συμ6ατικώς. Εάν λοι​πόν ή επιστήμη μεταχειρίζεται πεπλανημένους επιστημονικούς 6-ρους, δια να έκφραση την έπιστημονικήν άλήθειαν, τί το παράδο-ξον, όταν ή Γραφή μεταχειρίζεται τους αυτούς δρους, δια να έκ​φραση την αϊωνίαν και πνευματικήν άλήθειαν, δια την οποίαν πάς ορός της επιστήμης, ορθός ή απηρχαιωμένος, εΐνε εξ ϊσου συμ​βολικός;

� Ep. 40, 1. Hans-Josef Klauck, Die antike Briefliteratur und das Neue Testament, UTB, Paderborn.. 1998


� Ο H. Koskenniemi τη χαρακτηρίζει ως δείγμα Φιλοφρόνησης (αγάπης), Παρουσίας (γεφυρώνει χρονικές και τοπικές αποστάσεις) και Ομιλίας (επι-κοινωνίας). Ο Πρόλογος της Επιστολής μοιάζει με το χαιρετισμό, το Σώμα της με τη συζήτηση, την ανταλαγή των ιδεών, και ο επίλογος με τον αποχαιρετισμό.





� Ο Πλάτων χρησιμοποιεί το ευ πράττειν και ο Επίκουρος το ευ διάγειν.


� 


� Ο τίτλος καθολική για τις 7 επιστολές των Πέτρου, Ιωάννη, Ιακώβου και Ιούδα, οι οποίες αρχικά προηγούνταν των 14 επιστολών του Π. επειδή προφανώς γράφτηκαν από μέλη του άμεσου κύκλου του Ι.Χ., μαρτυρείται στον αντιμοντανιστή Απολλώνιο (197μ.Χ.. Ευσ.Ε.Ι. 5,18,5). Η σημερινή σειρά των Καθολικών ίσως πρέπει να αποδοθεί στο Γαλ.2,9. Λόγω εκτίμησης προς συγκεκριμένους αποστόλους πολλές φορές προτάσσονταν στο σώμα των Καθολικών επιστολών αυτές του Πέτρου, οπότε η σειρά τους ήταν η εξής: 1/2 Πε, 1/3 Ιω, Ιακ. Ιουδ.





� Το αρχαιότερο χειρόγραφο Ρ46 τελειώνει στο 15, 33, όπου και τοποθετεί την δοξολογία 16, 25-7. Σε μερικά εκκλησιαστικά χειρόγραφα αυτή η δοξολογία παρατίθεται στο τέλος του κεφ. 14, ενώ ο κώδικας G την παραλείπει τελείως, όπως και τους στίχους 1, 7. 15. Παραδίδονται στα χειρόγραφα 4 επίλογοι συνολικά (15, 33. 16, 20. 24. 27). Αποτελεί το κεφ. 16 αυτοτελή επιστολή μόνον με χαιρετισμούς; Eίναι η προς Ρωμ μια εγκύκλιος του Π. προς όλες τις Εκκλησίες (καθώς λείπει και ο προσδιορισμός εν Ρώμη σε μερικά χειρόγραφα) και επικράτησε στον Κανόνα ο τίτλος προς Ρωμαίους; Θα περνούσε άραγε η κομίστρια Φοίβη από την Έφεσο και θα άφηνε εκεί ένα αντίγραφο της επιστολής, η οποία είχε ως συμπλήρωμα το κεφ. 16 μόνον για την Έφεσο; Χωρίς όμως το κεφ. 16 η Ρωμ. είναι η μοναδική επιστολή χωρίς επιστολικό τέλος.


� 


� Π. Τρεμπέλα, Υπόμνημα εις τα Επιστολάς της Καινής Διαθήκης, Τόμος Β’, 339.


� J. Holzner, Παύλος, Μτφρ. αρχιεπισκόπου Αθηνών και πάσης Ελλάδος Ιερωνύμου, Αθήναι 1973, 


� Συνοψίζει ο Χ. Καρακόλης τα χαρακτηριστικά αυτού του κινήματος ως εξής: Κύριο χαρακτηριστικό του κοσμοειδώλου όλων των γνωστι�κών συστημάτων αποτελεί η δυαρχική θεώρηση του Θεού και του υλικού κόσμου ως δύο οντολογικά ξένων και εχθρικών μετα�ξύ τους σφαιρών. Ο κόσμος αποτελεί δημιούργημα ενός αντίθεου πνεύματος, του ‘πληρώματος της κακίας’ και είναι εντελώς ξένος προς τον υπέρτατο Θεό, του οποίου η ουσία είναι το καλό. Ο άνθρωπος αποτελεί κατ' εικόνα δημιούργημα αυτού του Θεού και γι' αυτό το λόγο ο ίδιος ο Θεός χαρακτηρίζεται συχνά στη γνωστική γραμματεία ως άνθρωπος. Ο άνθρωπος-δημιούργημα του Θεού (αλλιώς δεύτερος άνθρωπος ή υιός του αν�θρώπου) φυλακίζεται με δόλο στον επίγειο, σωματικό (ή τρίτο) άνθρωπο καί δίνει ζωή στη νεκρή και άψυχη φύση του, ξεχνώ�ντας όμως παράλληλα τη θεία του προέλευση. Ως κομμάτι του φωτός που έχει εκπέσει από την ουράνια κατοικία του και ως πυ�ρήνας θείας ουσίας εντός της σαρκός χαρακτηρίζεται ο άνθρω�πος με τους ορούς «πνεύμα», «έσω άνθρωπος», «νους», «ψυχή», ή «σπινθήρ». Ουσιαστικά ο άνθρωπος αποτελεί αντιφατικό όν, εντός του οποίου αντιπαλεύουν οι δυνάμεις του φωτός καί του σκότους ή, τα στοιχεία της σαρκός καί του πνεύματος. Συγκεκριμένα το πνεύμα νοσταλγεί την αρχική κατάσταση της ελευθερίας του από την ύλη καί αγωνίζεται να ξεφύγει από τα δεσμά του καί να επιστρέψει στην ουράνια πατρίδα του· η σαρξ, αντίθετα, επιχειρεί να συγκρατήσει το πνεύμα, για να διατηρηθεί στην ύπαρξη, καθότι, εάν όλα τα μέρη του φωτός, τα όποια έχουν αιχμαλωτιστεί στη σκοτεινή σφαίρα της ύλης, αποσπαστούν τελικά από την εξουσία της και επιστρέψουν στη θεία σφαίρα, ή ύλη θα περιέλθει στην ανυπαρξία. Ή λύ�τρωση του ανθρώπινου πνεύματος από τα δεσμά της ύλης καί ή επιστροφή του στη σφαίρα του φωτός είναι δυνατές άφ' ενός δια της επιγνώσεως της θείας του φύσεως καί προελεύσεως, καθώς καί της ανωτερότητάς του σε σχέση με το Θεό-Δημιουργό9, καί άφ' ετέρου δια της αντίστοιχης προς την επίγνωση αυτή ηθικής καθαρότητας στην καθημερινή πράξη. Ή γνώση του ανθρώ�που περί της θειοτητας του είναι κατά τη γνωστική σωτηριολο-γία αποτέλεσμα της αποκαλύψεως ενός λυτρωτή, ο οποίος κα�τέρχεται από την ουράνια στην υλική σφαίρα καί καλεί δια του κηρύγματος του τις ψυχές των ανθρώπων στην επίγνωση. Με�τά από την έλευση της επιγνώσεως αυτής ο θάνατος ή το τέλος του κόσμου αποτελούν πλέον τη γέφυρα πού κάνει δυνατή τη με�τάβαση του πνεύματος του ανθρώπου στην ουράνια πατρίδα του, οπού κατά φύσιν ανήκει.


� Β’Κορ., Φιλ. Κολ. Α’Θεσ. Β’Θεσ. Φιλημ.


� Β’Κορ. Α’/Β’ Θεσ.


� Στο Πρ.20,17-18 εναλλάσσεται ο όρος επίσκοπος με τον όρο πρεσβύτερος


� Αποδείχθηκε ότι στην κοινή Ελληνική το προΐσταμαι συνδέεται καταρχήν με το παρίσταμαι και προστατεύω. Στο Ρωμ.16,2 ο Π. προσκαλεί τους Ρωμ. να συμπαρασταθούν στη Φοίβη γιατί αυτή ήταν προστάτις του του. 


� Πρβλ. Αρ.6,24-6


� Εξαίρεση αποτελεί το ‘θαυμάζω’ της Γαλ.


� Χαρακτηριστικό είναι ο θεός της ειρήνης μετά πάντων ημών στη Ρωμ και Α’ Κορ. ή το λοιπόν αδελφοί μου χαίρετε στην Β’ Κορ. και Φιλ.


� Βιβλικές Μελέτες Β’, Εκδόσεις Π.Πουρναρά, Θεσσαλονίκη 2000, 239-256.


� Οι σημασίες αυτού του χωρίου μπορεί αν είναι οι εξής: α) Ανταναπληρώνει τις θλίψεις, τις οποίες δεν πρόλαβε να υποστεί ο Ιησούς. ‘Η Δευτέρα Παρουσία του Χριστού τότε μόνο θα γίνει, όταν τα Παθήματα του Χριστού έχουν συμπληρωθεί μέχρι το τελευταίο τους υπόλειμμα’. Αυτή όμως η άποψη περιορίζει το πλήρες απολυτρωτικό έργο του Κυρίου. β) Οι θλίψεις των πιστών είναι θλίψεις του Ιησού, κάτι όμως που δε συμβιβάζεται με την ένδοξη κατάσταση στην οποία βρίσκεται ο Κύριος. Οι θλίψεις του Ιησού αποτελούν τύπο των θλίψεων του Παύλου και των πιστών, που πρέπει να ακολουθήσουν τα ίχνη του. γ) θέλει ο Π. να τονίσει ότι οι θλίψεις του υστερούν αισθητώς έναντι αυτών του Κυρίου ή να τονίσει ότι με όσα πάσχει στη σάρκα του συντελεί να συμπληρώνονται όσα υπολείπονται μετά τις θλίψεις του Ιησού να υποφέρουμε και εμεις χάριν του σώματός του που είναι η Εκκλησία;


� π.χ τα Πλάτωνος, Απολογία 40 «θαυμαστόν κέρδος αν ειη ό θάνατος», Αισχύλου, Προμηθεύς Δεσμώ�της 747,750 «τί δήτ' εμοί ζην κέρδος κρείσσον γαρ εισάπαξ θανείν ή τάς άπάσας ημέρας πάσχειν κακώς», Σοφοκλή, Αντιγόνη 463ε. «όστις γαρ εν πολλοϊσιν ως εγώ κακοίς ζη, πώς δ'ούχί καταθανών κέρδος φέρει»


� (: Ο Εφαρμοστός χαιρε�τά τον Ζήνωνα. Σε θερμοπαρακαλώ και για χάρη μου και για χάρη σου, να φροντίσεις με κάθε τρόπο στη γιορτή των γενεθλίων του βασιλιά να βρεις την ευκαιρία και να του υποβάλεις μαζί με τους λοιπούς αίτημα για χάρη μας. Υγίαινε)


� Βλ. M.Hengel, Das Christuslied im fruehesten Gottesdienst, Weisheit Gottes-Weisheit der Welt, W.Baser (επιμ.) F.S.Ratzinger (1987), 399-404.


� Psalms, Philippians 2,6-11 and the Origins of Christology Biblical Interpretation 11 2001 361-372, 371.


� Ο όρος ύμνος συναντάται στην προς Εφεσίους (5, 19) και προς Κολοσσαείς (3, 10) σε συνωνυμικό παραλληλισμό προς τους όρους ψαλμός και ωδή. Οι επιστολές αυτές του απ. Παύλου είναι επίσης πλούσιες σε υμνητικά, λατρευτικά κείμενα (Εφ. 1, 3-14. 5, 14. Κολ.1, 15-18). Αυτό το στοιχείο αποδεικνύει την κεντρική θέση των ύμνων ως μέσου διδασκαλίας και φορέως του αγ. Πνεύματος ιδίως στις μικρασιατικές Εκκλησίες, στις οποίες απευθύνεται και η πλούσια σε ύμνους Αποκάλυψη του Ιωάννη, η οποία γι’ αυτό το λόγο έχει χαρακτηριστεί ως υμνητικό Ευαγγέλιο.  


� Στις Διαταγές των Αποστόλων σημειώνεται με έμφαση Ο λαός λεγέτω. Κύριε ἐλέησον καί πρό πάντων τά παιδία (II, 57.2). Οι αναγνώστες οι οποίοι μελωδικά ήδη από τον 4ο αι. στη Δύση και προπαντός στην Ρώμη διάβαζαν το αποστολικό ανάγνωσμα ήταν προπαντός παιδιά, τα οποία ζούσαν σε ιδιαίτερες κοινότητες που διηύθηνε η ΕκκλησίαΒλ. Π.Ν.Τρεμπέλα, Λειτουργικοί τύποι της Δύσεως και Διαμαρτυρομένων AGENDA, Αδελφότης Θεολόγων Ο Σωτήρ, Αθήναι 1966, 43


� Το τις δεν αναφέρεται σε πράγμα, αλλά σε πρόσωπα, γι’ αυτό και εν συνεχεία λέει: πλήρωσατέ μου την χαρά. Αυτή η παρεξήγηση οδήγησε ίσως στο να προτιμηθεί κατόπιν ει τι παραμύθιον αγάπης κατά συμμόρφωση προς το παραμύθιο.


� Σύμφωνα με κάποιους ερμηνευτές, ο Συντύχης ήταν ο δεσμοφύλακας της φυλακής των Φιλίππων και η Ευοδία γυναίκα του.


� Σχετικά με τον ύμνο αυτόν βλ. Ι.Δ.Καραβιδοπούλου, O Χριστολογικός Ύμνος εν Φιλιππησίους 2, 6-11’, Θεολ. 34 (1963), 266-279 - Αποστόλου Παύλου Επιστολές προς Εφεσίους Φιλιππησίους Κολοσσαείς Φιλήμονα Θεσσαλονίκη 1981, 307. –‘Εκένωσεν εαυτόν’ (Σχόλια στο Φιλ 2, 7-8)’ Γρ.Παλ 72 (1989), 881-6. J.Gnilka Der Philipperbrief/ Der Philemonbrief, HThK Freiburg. 1982, 108-147 J.Habermann, Präexistenzaussagen im Neuen Testament, Frankfurt am Main 1988, 91-157. Γ.Γαλίτη, ‘Ο Χριστολογικός Υμνος της προς Φιλιππησίους και ο Ψαλμός 109’, στου ιδίου Ερμηνεία Περικοπών εκ της Κ.Διαθήκης Θεσσαλονίκη 1993, 175-187. 


� Η αρχική εισαγωγή ίσως ήταν Δόξα/Χάρις τω Χριστώ/τω Θεώ δια Ιησού Χριστού είτε Ευλογητός Κύριος Ιησούς Χριστός.


� Η αρχική εισαγωγή ίσως ήταν Δόξα/Χάρις τω Χριστώ/τω Θεώ δια Ιησού Χριστού είτε Ευλογητός Κύριος Ιησούς Χριστός.


� Αποστόλου Παύλου Επιστολές προς Εφεσίους Φιλιππησίους, 306-7. 


� Bλ. Ν.Σωτηροπούλου, Ερμηνεία Δυσκόλων Χωρίων της Αγίας Γραφής, τόμ.1 Αθήναι 1988, 224. 


� Βλ.Καραβιδοπούλου ό.π.


� Την άποψη του Collange παραθέτει ο Ι.Καραβιδόπουλος, ό.π. 312.


� Σε αυτό αποσκοπεί και το περίφημο χωρίο του Παύλου Α' Κορ. 15, 28. 


� Ν.Σωτηροπούλου, ό.π. 230. Η φράση ‘εν τω ονόματι’, η οποία ακολουθεί, μπορεί σημαίνει ‘με την αναγνώριση της αυθεντίας/της κυριότητας του Ιησού’. Σημειωτέον ότι η βάπτιση όλων των πρωτοχριστιανών ετελείτο κατεξοχήν στο όνομα του Ιησού Χριστού (3,38), τη στιγμή που στο Δτ. 18,20 ο Θεός λέγει: o]j a'n lalh,sh| evpV ovno,mati qew/n e`te,rwn avpoqanei/tai o` profh,thj evkei/noj.


� J.E.Fossum, The Name of God and the Angel of the Lord, Tübingen 1985. Πρβλ. P.G.Davis, ‘Divine Agents, Mediators and the New Testament Christology, JTS 45 (1994), 479-503.


� Β. Γ. Τσάκωνα, Υπόμνημα εις την προς Κολοσσαείς Επιστολήν του αποστόλου Παύλου, Αθήναι 1994, . Αίρεση και Ανθρωπογεωγραφία: Το «παράδειγμα» των Κολοσσών. Θεολογία 83 (2012) 173-195. Σπουδή στην Παύλεια Θεολογία. Αθήνα: Έννοια 2017


� Το «εμβατεύω» σημαίνει ίσταμαι επί τινος, κατοικώ, εισέρχομαι σε κάποια έρευνα. Σ. Σάκκου, Η Εθελοθρησκεία (Κολ. 2, 16-23). Η Έρευνα της Γραφής. Θεσσαλονίκη: Απολύτρωσις 1969, 52-57.


� Η άγρια σεισμογενής και κατάσπαρτη από κρατήρες ηφαιστείων, που έβγαζαν ατμούς θειαφιού, γη φαινόταν στους κατοίκους ως το πεδίο του αγώνα μεταξύ υπερκόσμιων και υποχθόνιων. Κοντά στην πόλη έδειχναν τις Πύλες του Άδη, το λεγόμενο Πλουτώνιο, όπου περνούσαν τον καιρό τους τα πνεύματα. Δεν αποκλείεται να υπήρχε και τελετή μύησης, κάτι σύνηθες στην περιοχή της Φρυγίας. Ανακαλύφθηκε μάλιστα ένα κείμενο των πυθαγορείων με όλα αυτά τα χαρακτηριστικά της αίρεσης των Κολοσσών, εκτός της τήρησης του Σαββάτου. Η μη αναφορά στο Νόμο και τους καθαρμούς αποκλείει κάθε ταύτιση με την εσσαϊκή αίρεση. Φαίνεται ότι η φύση του ηφαιστειώδους τμήματος αυτού της γης ευνοούσε τέτοιες ακρότητες. 


� Ο όρος στοιχεία απαντά και στο Γαλ. 4, 3.9. Σημαίνει τα εξής: Το μέλος μιας σειράς, τη σκιά, βάσει της οποίας εμετρείτο ο χρόνος, τα γράμματα της αλφαβήτου, το συστατικό του σώματος ή του σύμπαντος, τις βασικές διδασκαλίες ενός πράγματος (Εβρ.5,12), τα ουράνια σώματα. Ορισμένοι Πατέρες θεώρησαν ότι με τον όρο αυτό εννοείται είτε η ελληνική φιλοσοφία είτε ο μωσαϊκός Νόμος, όπως και ο Λούθηρος και ο Καλβίνος.


� Σημειώνει: Γιατί λοιπόν μιλάει για «φιλοσοφία και κούφια απάτη» που θα μπορούσαν να γίνουν απειλή «συλαγωγώντας (= με το να σας σύρουν μακριά αιχμάλωτους) (2,8); Όπως και στο Προς Γαλάτας 4, είναι σαφές ότι, όταν μια κοινότητα Συναγωγής απορρίπτει το μήνυμα για τον σταυρωμένο Μεσσία, αυτό που απομένει είναι απλώς να καταντήσει μια φιλοσοφία μεταξύ πολλών. Η «φιλοσοφία» στον κόσμο του Παύλου ήταν τρόπος ζωής. ορισμένοι Εβραίοι συγγραφείς αναφέρονταν στη δική τους κοσμοθεωρία με αυτόν τον τρόπο. Η λέξη κλειδί, ωστόσο, είναι «να σας αιχμαλωτίσουν». Πρόκειται για μια μοναδική και πολύ σπάνια ελληνική λέξη: «συλαγωγῶν». Αλλάξτε ένα γράμμα – μια γραμμούλα με την πένα στα ελληνικά - και θα γίνει «συναγωγῶν», «θα σας οδηγήσει στη συναγωγή». Θυμόμαστε ότι στο Φιλιππησίους 3, ο Παύλος προειδοποίησε ενάντια στην κατατομή, τον «ακρωτηριασμό», κάνοντας ένα περιφρονητικό λογοπαίγνιο με την «περιτομή». Με τον ίδιο τρόπο, εδώ διαλύει κάθε πιθανότητα να έρθουν οι Εβραίοι (ή Εβραϊκοί Χριστιανοί) δάσκαλοι και να πείσουν τους μαθητές του Ιησού στις Κολοσσές να περιτμηθούν. Αυτό ήδη συνέβη, αναφέρει. Ήδη έχετε πεθάνει και έχετε αναστηθεί με τον Μεσσία.


� Με τον ίδιο όρο χαρακτηρίζει ο Ιώσηπος τις τρεις μερίδες των Ιουδαίων (Εσσαίους, Σαδδουκαίους, Φαρισαίους): Αρχαιολ. 18,1κ.ε.


� 62.312 Μέγα ἐφθέγξατο· τοιαῦτά ἐστι τὰ δεδομένα φησίν· ὡς μὴ δοῦναι μόνον͵ ἀλλὰ καὶ ἰσχυροὺς ποιῆσαι πρὸς τὸ λαβεῖν. κλῆρον δὲ καλεῖ͵ δεικνὺς ὅτι ὥσπερ ὁ κλῆρος ἐπιτυχίας μᾶλλον ἐστὶν͵ οὕτω δὴ καὶ ἐνταῦθα· οὐδεὶς γὰρ τοιαύτην ἐπιδείκνυται πολιτείαν͵ ὥστε βασιλείας ἀξιωθῆναι͵ ἀλλὰ τῆς αὐτοῦ δωρεᾶς ἐστι τὸ πᾶν.


� 62.313 τὴν πολλὴν ταλαιπωρίαν δεικνὺς ἡμῶν καὶ τὴν αἰχμαλωσίαν· εἶτα καὶ τὸ εὔκολον τῆς τοῦ Θεοῦ δυνάμεως. αὶ μετέστησε͵ φησὶν͵ ὥσπερ ἂν εἴ τις στρατιώτων ἀπὸ τόπου εἰς τόπον μεταγάγοι· καὶ οὐκ εἶπεν μετάγαγεν͵ οὐδὲ μετέθηκεν͵ τὸ μὲν γὰρ ὅλον τοῦ μεταθέντος ἦν͵ οὐ τοῦ μετελθόντος͵ ἀλλὰ μετέστησεν. ὥστε καὶ ἡμῶν καὶ αὐτοῦ ἐστιν. εἰς τὴν βασιλείαν τοῦ Υἱοῦ τῆς ἀγάπης αὐτοῦ· οὐχ ἁπλῶς εἶπεν βασιλείαν οὐρανῶν͵ ἀλλὰ σεμνότερον εἰργάσατο τὸν λόγον͵ βασιλείαν Υἱοῦ. Η τελευταία φράση παραπέμπει στη διακήρυξη (Μκ.1,1. 9,7. 12,6).


� Ἐπειδὴ ἀγαπήσας ἡμᾶς ὁ Υἱὸς͵ ἔπαθεν ὑπὲρ ἡμῶν͵ ἵνα τῆς βασιλείας αὐτοῦ καταξιώσῃ ἡμᾶς· διὰ τοῦτο φησὶν͵ «μετέστησεν ἡμᾶς εἰς τὴν βασιλείαν τοῦ Υἱοῦ αὐτοῦ»· τὸ γὰρ ἀπαράλλακτον ἔχων πρὸς τὸν γεγεννηκότα͵ κατὰ τὸ ἀγαπῆσαι καὶ εὐεργετῆσαι τοὺς ἁμαρτωλοὺς͵ εἰκών ἐστι τοῦ Πατρός.in epistulam ad Colossenses (in catenis) cla Caten. cla Exeget Σευηριανού


� άγιοι μπορεί να είναι οι άγγελοι (1QS 11,7-8, 1QH 3,22 Κολ.1,12) είτε οι χριστιανοί και ειδικότερα οι ιουδαιοχριστιανοί.


� Πρβλ. Εφ. 2, 12-13: ὅτι ἦτε τῷ καιρῷ ἐκείνῳ χωρὶς Χριστοῦ͵ ἀπηλλοτριωμένοι τῆς πολιτείας τοῦ Ἰσραὴλ καὶ ξένοι τῶν διαθηκῶν τῆς ἐπαγγελίας͵ ἐλπίδα μὴ ἔχοντες καὶ ἄθεοι ἐν τῷ κόσμῳ. Νυνὶ δὲ ἐν Χριστῷ Ἰησοῦ ὑμεῖς οἵ ποτε ὄντες μακρὰν, ἐγενήθητε ἐγγὺς ἐν τῷ αἵματι τοῦ Χριστοῦ (πρβλ. Ησ. 57, 19). 


� Άλλες πιθανές εισαγωγές έχουν προταθεί δόξα τω Χριστώ ή χάρις τω Χριστώ ή χάρις τω Θεω Πατρί και κυρίω ημών Ιησού Χριστώ


� Αυτό τεκμηριώνουν ιδίως οι προσδιορισμοί του κειμένου που εμπεριέχουν το πάντα, όπως απέδειξε ο W. Poehlmann, απαντούν στους ύμνους της δημιουργίας (Ησ. 44, 24 Ο’. Σιβ.3, 20-23). 


� Ορισμένοι ερμηνευτές προσθέτουν τη φράση καινής κτίσεως. 


� Ο Benoit θεώρησε ότι η πρώτη στροφή αρχικά ήταν αφειρωμένη στη Σοφία.


� Αυτό υποστηρίζεται και για τον ύμνο της Φιλ.2.


� Πρβλ. Ιώβ 28, 33-7.


� Πρβλ. Β’ Κορ. 4, 4: ἐν οἷς ὁ θεὸς τοῦ αἰῶνος τούτου ἐτύφλωσεν τὰ νοήματα τῶν ἀπίστων εἰς τὸ μὴ αὐγάσαι τὸν φωτισμὸν τοῦ εὐαγγελίου τῆς δόξης τοῦ Χριστοῦ͵ ὅς ἐστιν Εἰκὼν τοῦ θεοῦ. Ρωμ. 8, 29: ὅτι οὓς προέγνω͵ καὶ προώρισεν συμμόρφους τῆς Εἰκόνος τοῦ υἱοῦ αὐτοῦ͵ εἰς τὸ εἶναι αὐτὸν πρωτότοκον ἐν πολλοῖς ἀδελφοῖς.


� Πρβλ. Σοφ. Σειρ. 1, 4: πρότερα πάντων έκτισται σοφία 24,9: προ του αιώνος έκτισέ με. Σημειώνουν οι Πατέρες: τὸ πρωτότοκος οὐκ ἐπὶ χρόνου λέγεται μόνον· ἀλλὰ γὰρ καὶ ἐπὶ προτιμήσεως πολλάκις͵ ἐπειδὴ γὰρ εἶπεν εἰκὼν τοῦ Θεοῦ͵ τὸ ἀπαράλλακτον τῆς πρὸς τὸν Πατέρα οὐσίας δεικνὺς τοῦ Υἱοῦ· ἵνα σοι δείξῃ ὅτι καὶ πρὸ πάντων ἐστίν· εἴρηκεν ὅτι καὶ πρωτότοκος πάσης κτίσεως γεγεννημένος· καὶ τῇ ἐπαγωγῇ πλέον τοῦτο δείκνυσι λέγων͵ Ὅτι ἐν αὐτῷ ἐκτίσθη τὰ πάντα. Εἰ δὲ μὴ ἦν πρὸ πάντων͵ πῶς ἐν αὐτῷ τὰ πάντα ἐκτίζετο; ὥστε τὸ πρωτότοκος͵ οὐ κυρίως εἴληπται. ἐπεὶ ἐναντίον ἐστὶ τῷ μονογενεῖ· φύσει γὰρ μονογενὴς μέν ἐστιν͵ ὁ μόνος πατρί· πρωτότοκος δὲ͵ ὁ ἔχων ἄλλους ἀδελφοὺς͵ ὧν ἐστι πρῶτος. καὶ ἑκάτερα λαμβάνεσθαι κυρίως οὐκ ἐγχωρεῖ.


� Πρβλ. Σοφ. Σειρ. 36, 11: Ἰσραήλ, ὂν πρωτογόνω ὡμοίωσας Πρβλ. Ψαλμ.Σολ. 13, 9. 18, 4.


� Στον προκείμενο ύμνο δεν δημιουργείται ο κόσμος χάριν του Ισραήλ, αλλά του Ι. Χριστού.


� Είναι γνωστό ότι ο πρωτότοκος είχε ιδιαίτερα λατρευτικά και νομικά προνόμια.


� πρβλ.Γεν.4,15. Ιουδείθ 9,12-14


� Χρύσιππος 719.3:  ὅ τε γὰρ τοῦ ὄντος λόγος δεσμὸς ὢν τῶν ἁπάντων͵ ὡς εἴρηται͵ καὶ συνέχει τὰ μέρη πάντα καὶ σφίγγει κωλύων αὐτὰ διαλύεσθαι καὶ διαρτᾶσθαι


� Στο Σοφ.Σολ. 7,1 είναι το Πνεύμα ο συνεκτικός κρίκος του παντός (πρβλ. Σοφ.Σειρ. 43,26). Ουδέν άρα υπάρχει εική και ως έτυχεν, αλλά λαμβάνει την ύπαρξίν του και φέρεται εις τον τελικόν σκοπόν εν Χριστώ και δια του Χριστού


� Πρβλ. το μύθο του Menenius Agrippa στο E. Schweizer, ThWNT σώμα VII 1036


� Η Ε. επίσης παρομοιάζεται στο Εφ.2,20-22 με το οικοδόμημα (του Ναού), του οποίου τα θεμέλια είναι οι απόστολοι και οι προφήτες και ο ακρογωνιαίος, ο οποίος είτε όντας ο τελευταίος τοποθετείτο πάνω στην πόρτα ο Ι. Χριστός, είτε αυτός που τα θεμέλια και κρατά όλο το οικοδόμημα (Πρβλ. Ησ.28,16 Α’Κορ.3,11)


� τὸ πλήρωμα οἱ μὲν τῆς θεότητος φασὶν͵ καθάπερ ὁ Ἰωάννης ἔλεγεν εκ τοῦ πληρώματος αὐτοῦ ἡμεῖς πάντες ἐλάβομεν. τουτέστιν͵ εἴτι ἦν ὁ Υἱὸς͵ ὅλος ὁ Υἱὸς ἐκεῖ ᾤκησεν· οὐχὶ ἐνέργειά τις ἀλλ΄ οὐσία· οὐκ ἔχει δὲ αἰτίαν εἰπεῖν οὐδεμίαν͵ ἀλλὰ τὴν θέλησιν τοῦ Θεοῦ· τοῦτο γάρ ἐστιν ῞τι ἐν αὐτῷ εὐδόκησεν· ἀπαρχὴν δὲ εἶπεν͵ καθάπερ ἐπὶ καρποῦ τινός· δεικνὺς ὅτι πάντας ἡμᾶς ἡγίασεν· καὶ ὥσπερ θυσίαν προσήνεγκεν διὰ τῆς ἀπαρχῆς. (Σευηριανός.) οὐ γὰρ τὴν πρώτην λέγει κτίσιν͵ ἀλλὰ τὴν ἐν αὐτῷ γενομένην ἀνάκτισιν͵ καθ΄ ἣν τὰ πάντα διαλελυμένα͵ εἰς συμφωνίαν ἤχθη μίαν͵ ὡς καὶ ἀλλαχοῦ φησὶν͵ ανακεφαλαιώσασθαι τὰ πάντα ἐν τῷ Χριστῷ· ά τε ἐν τοῖς οὐρανοῖς καὶ τὰ ἐπὶ τῆς γῆς.


� Πρβλ. Φίλων, Ονείρ. I 62: εκπεπλήρωκεν όλον δι’ όλον ασωμάτοις δυνάμεσι .


� Η λ. πλήρωμα δε σημαίνει πληρότητα, καθόσον αυτή η έννοια εμπεριέχεται στο παν, αλλά τον πλόυτο όπως και στο Ρωμ.15, 29. Εφ.3, 19 και Ιωαν.1, 16.


� 


� Ως μεσότοιχο του φραγμού μάλλον πρέπει να θεωρηθεί ο Νόμος: Συνθεωρήσας οὖν ἕκαστα σοφὸς ὢν ὁ νομοθέτης͵ ὑπὸ θεοῦ κατεσκευασμένος εἰς ἐπίγνωσιν τῶν ἁπάντων͵ περιέφραξεν ἡμᾶς ἀδιακόποις χάραξι καὶ σιδηροῖς τείχεσιν͵ ὅπως μηθενὶ τῶν ἄλλων ἐθνῶν ἐπιμισγώμεθα κατὰ μηδέν͵ ἁγνοὶ καθεστῶτες κατὰ σῶμα καὶ κατὰ ψυχήν͵ ἀπολελυμένοι ματαίων δοξῶν͵ τὸν μόνον θεὸν καὶ δυνα τὸν σεβόμενοι παρ΄ ὅλην τὴν πᾶσαν κτίσιν.


� Η εξιλαστήρια θεολογία ιδίως του στ. 20 είναι εμφανής στο Σοφ.Σειράχ 24. Στο πρόσωπο και τη θυσία του Χριστού εκπληρώνονται όσα συμβολικά τελούνταν στο Ναό των Ιεροσολύμων. Ο E. Lohmeyer (1930) παραπέμπει στην εορτή του Εξιλασμού (πρβλ. Ρωμ. 3, 24), όπου κυριαρχούσε η θυσία, η κάθαρση, η αναδημιουργία και η κοινότητας και ολόκληρου του σύμπαντος. Σε αυτήν τη φθινοπωρινή γιορτή δέσποζε η καταλλαγή του Θεού με τον άνθρωπο (Β’ Μακ. 1,5), η οποία προϋπόθετε την καταλλαγή των ανθρώπων μεταξύ τους (Β’ Μακ. 7, 33. 8, 29). 


� 


� Το δι’αυτού δεν σημαίνει απλά το δουλικό μέσον, αλλά το ποιητικό αίτιο. Σύμφωνα με το Ρωμ.11,36 και το Εβρ.2,10 η ίδια πρόθεση χρησιμοποιείται για τον Θεό Πατέρα (πρβλ. Α’ Κορ 1,9). Στο Α Κορ.8, 6 το εξ χρησιμοποιείται περί του Θεού και το διά για τον Ι.Χριστό, ενώ στο Κολ 1,16 το εν για τον Ι.Χριστό. Στο Φίλωνα ο Λόγος είναι όργανον του Θεού, δια του οποίου ο κόσμος ζωοποιήθηκε. Ταυτίζεται με τον νοητό κόσμο, που αποτέλεσε το πρότυπο του αισθητού. Είναι ο μεσάζων μεταξύ πνεύματος και ύλης. Στο Εβρ. 1,8 το ‘κατ’ αρχάς συ Κύριε (Γιαχβέ) την γη εθεμελίωσας’ (Ψ. 101, 26-28) αποδίδεται στον Ι.Χριστό. Στο Ιωβ 35,10 και Εκκλ. 12,1 σύμφωνα με το Μασ. γίνεται λόγος για δημιουργούς.


� Σημείο αμφιλεγόμενο στην έρευνα αποτελεί εάν πρέπει ο παρακείμενος γέγονεν πρέπει  να συσχετισθεί με το ουδέ εν ή με το Εάν γίνει το δεύτερο τότε υπάρχουν δυο παραλλαγές ανάλογα με το που τοποθετείται το κόμμα   o] ge,gonen, εν αυτώ ζωή ην- o] ge,gonen εν αυτώ, ζωή ην. Η β παραλλαγή επικράτησε μετά τον 4ο αι.


� Το εν έχει τη σημασία του δια, όπως και στο Πρ.17,28.  Εξ αιτίας του Λόγου υπήρχε ζωή. Ο όρος ζωή δεν σημαίνει απλά το βίο, αλλά έναν τρόπο ύπαρξης που αποτελεί δώρο του Θεού και αντιστοιχεί στο θέλημά Του. Στα άλλα σημεία του Ευαγγελίου ο όρος κείται ενάρθρως. 


� Το φαίνει είναι το πρώτο ρήμα που χρησιμοποιείται σε ενεστώτα.


� Το καταλαμβάνειν μπορεί να σημαίνει επικράτηση δια της Πτώσεως ή την κατανόηση. Πρβλ. Ιω 12,35 Σοφ.Σολ.7,30 Ωδ 18,6 Πρ.Θωμά 130. Για τον Ευαγγελιστή το σκοτάδι δεν έχει υπόσταση και δεν ταυτίζεται με διάφορες δυνάμεις. Πρέπει να συσχετισθεί με το 14-18;


� Ο ενεστώς υποδηλώνει την αέναη διάρκεια του φωτισμού


� Το ερχόμενον εις τον κόσμον από άλλους συνδέεται με το άνθρωπον και από άλλους με το φως το αληθινόν υποδηλώνοντας την σάρκωση. Σε αυτόν τον στίχο εμφανίζεται για πρώτη φορά η λ. κόσμος. Αυτός ο κόσμος δεν είναι κάτι το εχθρικό αλλά όπως τονίζει ο επόμενος στίχος αποτελεί ποίημα του καλλιτέχνη Λόγου.Το 10α είναι παράλληλο του 3α. παρόλα αυτά ο κόσμος μισεί το Λόγο και τους απεσταλμένους σε Αυτόν(7,7 15,18. 17,14). Πρβλ. επίσης ο άρχων του κόσμου τούτου (12,31. 14,30. 16,11).


� Πρβλ. Σοφ.Σολ. 7,7: dia. tou/to euvxa,mhn kai. fro,nhsij evdo,qh moi evpekalesa,mhn kai. h=lqe,n moi pneu/ma sofi,aj Σοφ.Σειράχ 24,6 evn ku,masin qala,sshj kai. evn pa,sh| th/| gh/| kai. evn panti. law/| kai. e;qnei evkthsa,mhn


� Πρβλ. Σοφ.Σολομ. 2,13. Μπροστά από τη γεν. Θεού απουσιάζει το οριστικό άρθρο (πρβλ. 11,52).


� Οι περισσότεροι ερμηνευτές θεωρούν τη στροφή αυτή ως προσθήκη επεξηγηματική των προηγουμένων.


� Με το και εισάγεται το δεύτερο τμήμα του ύμνου. Ο Λόγος, ο οποίος  προαιώνια ‘ην’- υπήρχε, «γίνεται» και μάλιστα «σάρκα», εισχωρεί στη σφαίρα της ύλης, της χρονικότητας και της φθοράς. Bλ.R. Schnackenburg (1967), 241-257


�Η λ. πλήρωμα σημαίνει πλούτος όπως και στο Ρωμ. 15,29 (πρβλ. Ψ. 22(23),1). Αντί για την τιμωρία του Μωσαϊκού Νόμου λάβαμε  ‘και χάριν’ δηλ. ‘ακόμη και άφεση αμαρτιών’. Το αντί δεν σημαίνει στη θέση του (Μωσαϊκού Νόμου) ούτε σε σύγκριση με αλλά έχει αιτιολογική σημασία όπως και στο Εφ. 5,31 ‘αντί τούτου καταλείψει…’ ενώ το χάρις τη δεύτερη φορά σημαίνει ευσπλαχνία (Β Κορ 8,9). Ο Ιησούς μας έδωσε τη συγχώρεση ένεκα της ευσπλαχνίας του (πρβλ. Σοφία Σειράχ. Πρβλ. LXT Wisdom 7:13 avdo,lwj te e;maqon avfqo,nwj te metadi,dwmi to.n plou/ton auvth/j ouvk avpokru,ptomai avnekliph.j ga.r qhsauro,j evstin avnqrw,poij o]n oi` kthsa,menoi pro.j qeo.n evstei,lanto fili,an dia. ta.j evk paidei,aj dwrea.j sustaqe,ntej


� Όπως και στην διήγηση της Μεταμορφώσεως έτσι και στον επίλογο του ύμνου του Λόγου, ο αντιθετικός παραλληλισμός με τον Μωυσή είναι έντονος. Η σκήνωση του Θεού και η κατοίκησή Του στο μέσον του Ισραήλ, η δόξα και η θέα του Θεού, η νομοδοσία και η καθοδήγηση του λαού στην Γη της Επαγγελίας, παραπέμπουν στο αρχετυπικό γεγονός της Εξόδου. To μοτίβο της σκηνής του Θεού και της παρουσίας της δόξας του ανάμεσα στο λαό Του στην έρημο (Εξ.25,8) μεταφέρεται από ένα χώρο (Ναό) στο πρόσωπο του Ιησού. Αντί της νεφέλης και του πύρινου στύλου η δόξα του Θεού είναι πλέον ορατή/θεατή στον σαρκωμένο Λόγο. Ο Λόγος  έχει τα χαρακτηριστικά του Γιαχβέ, ο οποίος με την δόξα του κατοικεί ανάμεσα στο λαό του. Βλ. Hergenröder, ό.π. 340.


� Σύμφωνα με όλους σχεδόν τους ερμηνευτές ο Ιωάννης μεταφράζει με τον τρόπο αυτό την βιβλική φράση: hesed weemeth ("έλεος και πίστις"). Kαι οι δύο όροι μαζί υποδηλώνουν την θεϊκή πραγματικότητα, η οποία γίνεται φανερή στον κόσμο όχι με τρόπο τρομακτικό, αλλά με τρόπο φιλάνθρωπο (Βλ. Hergenröder, ό.π. 334). Ο όρος  'χάρις' όμως, στο χωρίο αυτό σημαίνει επιπλέον την ωραιότητα, το κάλλος, την λαμπρότητα, όπως και στα χωρία Εσθ.5,2a.  Ψ.44,3 (45,2).  Παρ.1,9.  3,22.  4:9. Η λέξη 'αλήθεια' σημαίνει το 'μεγαλείο', όπως στα χωρία Ψ.88,6-9 (89,5-8).  Kρ.9,16. Βλ. Σωτηρόπουλος (1994) τόμ.2, 81. 


� Η παραλλαγή "ὁ μονογενής Θεός" μαρτυρείται από τα P75, P66, C33. Μαρτυρείται, επίσης, η παραλλαγή  "ὁ μονογενής Υἱός" από τα Α, Θ και μερικά άλλα χειρόγραφα, η οποία ομοιάζει περισσότερο με την διακήρυξη της επουράνιας φωνής στο όρος της Μεταμορφώσεως. Μαρτυρούνται επίσης και οι δύο εκφράσεις άναρθρες.


� Ο Ιωάννης χρησιμοποιεί μετοχή ενεστώτα. 


� Το ρήμα «θεᾶσθαι» το οποίο συναντάται ήδη στον Όμηρο και προέρχεται από την παρακολούθηση δραματικών έργων-θεατρικών παραστάσεων, σημαίνει την έντονη και προσεκτική αισθητική και εσωτερική θεωρία ενός αντικειμένου, το οποίο ασκεί έλξη και γοητεία στον θεατή του. Βλ.C.Hergenröder (1996), 104.


� Τη γυναικεία εκδικητικότητα περιγράφει και ο μύθος της Νέμεσης.


� C. Segal, The Menace of Dionyus: Sex Roles and Reversals in Euripides Bacchae, Arethusa 11 185-202, 185.  Η παραπομπή  Ελήφθη από το D. Cohen, Νόμος, Σεξουαλικότητα και Κοινωνία. Η Επιβολή της Ηθικής στην Κλασική Αθήνα. Αθήνα: Ιστορητής 1999, 177. 


� Όλα τα πλάγια κείμενα στο παρόν κεφ. προέρχονται από το Σ.Σ. Φωτίου, Εις σάρκα μίαν, Σύναξη 77 (2001) 5-12.


� Η μτφρ. από το Πρωτότυπο είναι βασισμένη σε αυτή της Βιβλικής Εταιρείας 1997. Η μτφρ. των Ο΄ είναι η εξής:  καὶ εἶπεν Αδαμ τοῦτο νῦν ὀστοῦν ἐκ τῶν ὀστέων μου καὶ σὰρξ ἐκ τῆς σαρκός μου αὕτη κληθήσεται γυνή ὅτι ἐκ τοῦ ἀνδρὸς αὐτῆς ἐλήμφθη αὕτη  ἕνεκεν τούτου καταλείψει ἄνθρωπος τὸν πατέρα αὐτοῦ καὶ τὴν μητέρα αὐτοῦ καὶ προσκολληθήσεται πρὸς τὴν γυναῖκα αὐτοῦ καὶ ἔσονται οἱ δύο εἰς σάρκα μίαν καὶ ἦσαν οἱ δύο γυμνοί ὅ τε Αδαμ καὶ ἡ γυνὴ αὐτοῦ καὶ οὐκ ᾐσχύνοντο. Στο Παρ. 5, 18 σημειώνεται: συνευφραίνου μετὰ γυναικὸς τῆς ἐκ νεότητός σου.


� Πρβλ. Σ. Δεσπότη: Ο Ιησούς ως Χριστός και η Πολιτική Εξουσία στους Συνοπτικούς Ευαγγελιστές, Αθήνα: Άθως 2006, 49-50: ως γίγαντες πρέπει να θεωρηθούν όλοι εκείνοι οι αυτοκράτορες, οι οποίοι ακολουθώντας το πρότυπο του θεμελιωτή της ασσυριακής και βαβυλωνιακής αυτοκρατορίας Νιμρώδ, οικοδομούσαν τον πολιτικό τους απολυταρχισμό και επεκτατισμό στο μύθο ότι είναι υιοί Θεού. Αυτός ο πανάρχαιος μύθος, συνδυασμένος με αυτόν του ιερού γάμου θεών και ανθρώπων, προβλήθηκε ως φορέας γονιμότητας και διατήρησης της αρμονίας και ισορροπίας στο Σύμπαν και μέσον επιβολής της καθεστηκυίας πολιτικής τάξης πραγμάτων και της κυριαρχίας ‘εκλεκτών’ δυναστειών και λαών σε άλλους. Αυτή η ιδέα, η οποία συναντάται για πρώτη φορά στα ουγαριτικά κείμενα (όπου ο θεός Ελ προβάλλεται ως ο πατέρας του Κερέτ), κυριάρχησε ως πολιτική ιδεολογία στην Αίγυπτο, όπου ο Φαραώ ονομαζόταν ως υιός Ρε. Με την ευλογία του Νώε στους υιούς Σήμ και Ιάφεθ και την κατάρα του προς το Χαναάν, ο οποίος εκμεταλλευόμενος την κατάσταση μέθης του πατέρα του ασκεί πρακτικές οργιαστικών τελετών γονιμότητας, φαίνεται να θεμελιώνεται θεολογικά και στην Π.Δ. και μάλιστα να επευλογείται η κυριαρχία των Σημιτών και των Φιλισταίων επί των Χαναναίων/Παλαιστινίων. Η συγκεκριμένη περικοπή, όμως, είναι παράλληλη των κεφ. Γεν. 2-3. Σε αντίθεση προς τις μυθολογίες των όμορων λαών, στη Γένεση τόσο η υποδούλωση της γυναίκας από τον άνδρα, όσο και η επιβολή του νόμου του ισχυροτέρου στις σχέσεις των λαών δεν προβάλλουν ως γεγονότα θεϊκά και φυσικά, αλλά ως συνέπειες διαστρέβλωσης του αρχικού θελήματος του Πλαστουργού. Κάθε είδος φυλετικής ή πολιτικής κυριαρχίας αποτελεί, σύμφωνα με τη διήγηση της Γενέσεως, το έσχατο σημείο απομάκρυνσης του ανθρώπου από το ζωτικό κέντρο της κοινωνίας με το Θεό, το δέντρο της ζωής και συνιστά κατάλυση της θεϊκής τάξης.


� Το κείμενο ελήφθη από D. Ford, Διαφορές μεταξύ των Σπουδαιοτέρων Πατέρων της Ανατολικής και Δυτικής Εκκλησίας σχετικά με τη Γυναίκα και τη Σεξουαλικότητα, Σύναξη 77 (2001) 32-48, 33. Τονίζει εν συνεχεία ο ίδιος ερευνητής: Σε αντίθεση με τα παραπάνω, ο Άγιος Ειρηναίος (Μικρά Ασία -Γαλατία, 130-200 μ.Χ.), πού έγραφε ελληνικά κι αντιπροσώπευε τη χριστιανική σκέψη της Μικράς Ασίας, οπού είχε ανατραφεί […] δίνει έμφαση στο ρόλο μιας άλλης γυναίκας στην αποκατάσταση της ζημίας: «Τα δε�σμά που οφείλονται στην παρακοή της Εύας λύθηκαν με την υπακοή της Μαρίας. Γιατί όσα ήταν δεμένα από την παρθένο Εύα με την απι�στία, τα έλυσε ή Παρθένος Μαρία με την πίστη». Και παρά το ότι μετα�γενέστεροι Πατέρες της Ανατολής συνεχίζουν κι αυτοί την ανάπτυξη του θέματος της «παρακοής της Εύας», από την άλλη πλευρά αποδί�δουν πλήρως την Πτώση στην ελεύθερη συνθηκολόγηση του Αδάμ απέ�ναντι στη γυναίκα του κι επισημαίνουν ότι δε θα υπήρχε Πτώση, αν ο Αδάμ αντιστεκόταν. Αλλά μακροπρόθεσμα ήταν σημαντικότερο το γε�γονός ότι η Ανατολή δε σπίλωσε όλες τις γυναίκες με την ενοχή της Εύας, ίσως επειδή ακριβώς στην Ανατολική Εκκλησία το προπατορικό αμάρτημα ποτέ δε θεωρήθηκε ότι επιφέρει την ενοχή του Αδάμ σε κάθε ανθρώπινο πρόσωπο, όπως έφτασε να θεωρείται στη Χριστιανική Δύση, με τον Τερτυλλιανό και τον Αυγουστίνο.


� Xavier Leon Dufour, Γενετήσια Ορμή, ΛΒΘ 200-204.


� Η Αποκάλυψη του Ιωάννη. To βιβλίο της Προφητείας. Λειτουργική και Συγχρονική Ερμηνευτική Προσέγγιση,  Τόμ. Β’, Αθήνα: Άθως 2007, 295-298.


� R. Zimmermann, Nuptial Imagery in the Revelation of John, Biblica 84 (2003) 153-183. 


� Και συμπληρώνει: φοβοῦμαι δὲ μή πως͵ ὡς ὁ ὄφις ἐξηπάτησεν Εὕαν ἐν τῇ πανουργίᾳ αὐτοῦ͵ φθαρῇ τὰ νοήματα ὑμῶν ἀπὸ τῆς ἁπλότητος [καὶ τῆς ἁγνότητος] τῆς εἰς τὸν Χριστόν. Στη Διαθ. Μωυσή (11.12) ο προφήτης αναρωτιέται: πώς εγώ ισχυρώσω το λαό […] ώσπερ θυγατέρα κυρία παρθένο αρμοζομένη τοιούτω άνδρα ευλαβή;


� Καὶ γυνή͵ ἥτις ἐὰν ᾖ ῥέουσα αἵματι͵ ἔσται ἡ ῥύσις αὐτῆς ἐν τῷ σώματι αὐτῆς͵ ἑπτὰ ἡμέρας ἔσται ἐν τῇ ἀφέδρῳ αὐτῆς· πᾶς ὁ ἁπτόμενος αὐτῆς ἀκάθαρτος ἔσται ἕως ἑσπέρας͵ καὶ πᾶν͵ ἐφ΄ ὃ ἂν κοιτάζηται ἐπ΄ αὐτὸ ἐν τῇ ἀφέδρῳ αὐτῆς͵ ἀκάθαρτον ἔσται͵ καὶ πᾶν͵ ἐφ΄ ὃ ἂν ἐπικαθίσῃ ἐπ΄ αὐτό͵ ἀκάθαρτον ἔσται. καὶ πᾶς͵ ὃς ἐὰν ἅψηται τῆς κοίτης αὐτῆς͵ πλυνεῖ τὰ ἱμάτια αὐτοῦ καὶ λού σεται τὸ σῶμα αὐτοῦ ὕδατι καὶ ἀκάθαρτος ἔσται ἕως ἑσπέρας


� Εἷς δὲ μὴ πιστευέσθω μάρτυς ἀλλὰ τρεῖς ἢ τὸ τελευταῖον δύο ὧν τὴν μαρτυρίαν ἀληθῆ ποιήσει τὰ προβεβιωμένα γυναικῶν δὲ μὴ ἔστω μαρτυρία διὰ κουφότητα καὶ θράσος τοῦ γένους αὐτῶν μαρτυρείτωσαν δὲ μηδὲ δοῦλοι διὰ τὴν τῆς ψυχῆς ἀγένειαν οὓς ἢ διὰ κέρδος εἰκὸς ἢ διὰ φόβον μὴ τἀληθῆ μαρτυρῆσαι ἂν δέ τις ψευδομαρτυρήσας πιστευθῇ πασχέτω ταῦτ᾽ἐλεγχθεὶς ὅσα ὁ καταμαρτυρηθεὶς πάσχειν ἔμελλεν.   


� καὶ οὔτε γαμετὰς εἰσάγονται οὔτε δούλων ἐπιτηδεύουσιν κτῆσιν τὸ μὲν εἰς ἀδικίαν φέρειν ὑπειληφότες, τὸ δὲ στάσεως ἐνδιδόναι ποίησιν (Αρχ. 18, 21).


�Η μτφρ. προέρχεται από τον Σεβασμ. Ιερ. Φούντα, Περί Τεκνογονίας, Θυμίαμα 25 (1997) 1403-1451, 1411. Το κείμενο των Ο’ είναι το εξής: ὅτι κύριος διεμαρτύρατο ἀνὰ μέσον σοῦ καὶ ἀνὰ μέσον γυναικὸς νεότητός σου͵ ἣν ἐγκατέλιπες͵ καὶ αὐτὴ κοινωνός σου καὶ γυνὴ διαθήκης σου. καὶ οὐκ ἄλλος ἐποίησεν͵ καὶ ὑπόλειμμα πνεύματος αὐτοῦ. καὶ εἴπατε: Τί ἄλλο ἀλλ΄ ἢ σπέρμα ζητεῖ ὁ θεός; καὶ φυλάξασθε ἐν τῷ πνεύματι ὑμῶν͵ καὶ γυναῖκα νεότητός σου μὴ ἐγκαταλίπῃς· ἀλλὰ ἐὰν μισήσας ἐξαποστείλῃς͵ λέγει κύριος ὁ θεὸς τοῦ Ἰσραήλ͵ καὶ καλύψει ἀσέβεια ἐπὶ τὰ ἐνθυμήματά σου͵ λέγει κύριος παντοκράτωρ. καὶ φυλάξασθε ἐν τῷ πνεύματι ὑμῶν καὶ οὐ μὴ ἐγκαταλίπητε. Το Μασορ. διαφοροποιείται: Καὶ δὲν ἔκαμεν ὁ Θεὸς (τους δύο) ἕνα; Καὶ ὅμως αὐτὸ  εἶχεν ὑπεροχὴν πνεύματος. Καὶ διὰ τί ἕνα; διὰ νὰ ζητήσῃ σπέρμα θεῖον. Διὰ τοῦτο προσέχετε εἰς τὸ πνεῦμά σας, καὶ ἄς μὴ φέρηται μηδεὶς ἀπίστως πρὸς τὴν γυναῖκα τῆς νεότητος αὑτοῦ.





� Μνημονεύονται επίσης η Μάρθα από τη Βηθανία, αδελφή της Μαρίας και του Λαζάρου, η Σαλώμη (η μητέρα των Ζεβεδαίων;), η Ιωάννα, η γυναίκα του Χουζά, και η Σουζάνα. Οι δυο τελευταίες αναφέρονται μόνον στο Λουκά. 


� Σημειωτέον ότι επειδή το Λκ. 14, 26 και 18, 29 απαιτεί εγκατάλειψη των γυναικών συζύγων (10, 29) σε αντίθεση προς το Μκ. 10, 29 και Μτ. 19, 29, ο Λουκάς κατηγορείται ότι προσπαθεί να περιθωριοποιήσει το γυναικείο φύλο. Λησμονούν ότι η διακονία του Ιησού από την Ιωάννα Χουζά προϋποθέτει «εγκατάλειψη» του συζύγου, ενώ στο 12, 51-53 η πρόσκληση απευθύνεται και σε γυναίκες. ο Λουκάς επίσης αποφεύγει να προβάλλει τις γυναίκες ως παραστάτες της σταύρωσης και ως μάρτυρες της Αναστάσεως, παρότι μνημονεύει το γεγονός ότι το ευαγγέλιο των Μυροφόρων φάνηκε γυναικείο παραλήρημα (24, 11). Τις παρουσιάζει όμως ως κοινωνούς του Αγ. Πνεύματος κατά την Πεντηκοστή και ως πρωταγωνίστριες στις αρχέγονες Εκκλησίες.


� γυναῖκα ἀνδρείαν τίς εὑρήσει τιμιωτέρα δέ ἐστιν λίθων πολυτελῶν ἡ τοιαύτη   θαρσεῖ ἐπ᾽αὐτῇ ἡ καρδία τοῦ ἀνδρὸς αὐτῆς ἡ τοιαύτη καλῶν σκύλων οὐκ ἀπορήσει  ἐνεργεῖ γὰρ τῷ ἀνδρὶ ἀγαθὰ πάντα τὸν βίον  μηρυομένη ἔρια καὶ λίνον ἐποίησεν εὔχρηστον ταῖς χερσὶν αὐτῆς  ἐγένετο ὡσεὶ ναῦς ἐμπορευομένη μακρόθεν συνάγει δὲ αὕτη τὸν βίον  καὶ ἀνίσταται ἐκ νυκτῶν καὶ ἔδωκεν βρώματα τῷ οἴκῳ καὶ ἔργα ταῖς θεραπαίναις  θεωρήσασα γεώργιον ἐπρίατο ἀπὸ δὲ καρπῶν χειρῶν αὐτῆς κατεφύτευσεν κτῆμα  ἀναζωσαμένη ἰσχυρῶς τὴν ὀσφὺν αὐτῆς ἤρεισεν τοὺς βραχίονας αὐτῆς εἰς ἔργον  ἐγεύσατο ὅτι καλόν ἐστιν τὸ ἐργάζεσθαι καὶ οὐκ ἀποσβέννυται ὅλην τὴν νύκτα ὁ λύχνος αὐτῆς.


� Πρβλ. την Υπαρχία,  τη γυναίκα του κυνικού Κράτη (Φιλόστρ. Απολλώνιος 1, 20).


� πρβλ. οι παραβολές της μουστάρδας και της ζύμης (Λκ. 13, 18. 20 κ.ε.) του απωλεσθέντος προβάτου και της δραχμής (15,3-10), τα παραδείγματα του Σολομώντα και της βασιλίσσης του Σεβά (12, 41 κ.ε.)


� U. Früchtel, Mit der Bibel Symbole entdecken, Göttingen 1991, 469-472.


� Ο άγιος Ειρηναίος θεωρεί ως προτύπωση της ένωσης τού Ιησού με την εξ εθνών Εκκλησία, τον γάμο του Μωυσή με την αλλοδαπή Αιθιόπισσα (Κατά Αιρέσεων 4.20.12).


� Η σχέση του Ιησού με αυτό το μαθητή είναι αντίστοιχη της σχέσης που έχει με τον Θεό Πατέρα. Όπως ο Ιησούς είναι ο εξηγητής του Πατέρα (1, 18), έτσι και ο μαθητής στο Μυστικό Δείπνο προβάλλει ως ο εξηγητής του Ιησού. 


� Πρβλ. Κ.Ι. Μπελέζου, Η Σημειολογία του Γάμου στην Αποκάλυψη του Ιωάννου. Πρόσωπα και Συμβολισμοί, Αθήνα: Εριφύλη 2006.


� Β. Καλογεροπούλου, Η Γυναίκα στην καθ’ ημάς Ανατολή, Αθήνα:Αρμός 1992, 19.


� Πολλές πληροφορίες του κεφ. αυτού προέρχονται από το Hermann-Josef Venetz, Frauen von Rang und Namen. Ein anderer Blick in paulinischen Gemeinden, BiKi 57 (2002) 127-133. 


� στο Πρ. 5, 14 ανάμεσα στους πιστούς μνημονεύονται και γυναίκες κάτι που επιβεβαιώνεται και στο 6, 1 όπου γίνεται λόγος για τις χήρες των Ελληνιστών που παραθεωρούνταν. Στους 8, 3 και 22, 4 επίσης γίνεται αναφορά σε διωγμό και των πιστών γυναικών. Ονομαστικά αναφέρονται η Σαπφείρα και η Μαρία μητέρα του Μάρκου, οι οποίες διαθέτουν μάλιστα κάποια στοιχειώδη περιουσία, η Ταβιθά /Δορκάς στην Ιόππη, η οποία ονομάζεται μαθήτρια (9, 36) καθώς και η δούλη Ρόδη (Πρ. 12, 12 κ.ε.), η μητέρα του Τιμόθεου (16, 1), η Λυδία στους Φιλίππους (16, 14 κ.ε.), οι φοβούμενες στη Θεσσαλονίκη και στη Βέροια (17, 4. 12), η Δάμαρις στην Αθήνα, ο Ακύλας και η Πρίσκιλλα στην Κόρινθο, όπως επίσης και οι γυναίκες στην Τύρο (21, 5 κ.ε.).


� E.W. - W. Stegemann, Urchristliche Sozialgeschichte, Stuttgart: Kohlhammer 1997, 332.


� H Κ. Μελέτση, Η Παρουσία των Εβραίων στις Ελληνικές Πόλεις της Β’ Ιεραποστολικής περιοδείας του απ. Παύλου κατά τους Ελληνιστικούς και Πρώιμους Ρωμαϊκούς Χρόνους (Αδημ. Master), Αθήνα 2006, 75-77, σημειώνει τα εξής: Στους Φιλίππους, η προσήλυτη Λυδία ασκούσε το επάγγελμα του πορφυροπώλη. Η καταγωγή της ήταν από τα Θυάτειρα, στη Λυδία της Μικράς Ασίας, οπότε και το όνομά της δηλώνει το τοπωνύμιο προέλευσής της. Η Λυδία, στο κείμενο των Πράξεων, εμφανίζεται να συμμετέχει ενεργά στην ιουδαϊκή θρησκευτική ζωή. Ποιος όμως ήταν ο σύνδεσμος της επαφής και γνωριμίας της με την ιουδαϊκή κοινότητα; Αν ο αρχικός πυρήνας της ιουδαϊκής κοινότητας στην πόλη ήταν όντως το πολίτευμα, εν τούτοις δεν μπορεί να αποκλεισθεί και ύπαρξη παράλληλων οργανώσεων, όπως ο επαγγελματικός θίασος των πορφυροβάφων. Οι Ιουδαίοι είχαν μάθει την τέχνη του πορφυροβάφου από τους Φοίνικες και την είχαν μεταφέρει στις πόλεις της Μικράς Ασίας, όπου εγκαταστάθηκαν. Την ελληνιστική εποχή και ειδικά την περίοδο της Μακκαβαϊκής επανάστασης, όταν οι Ιουδαίοι  και Σπαρτιάτες επιδίωξαν διπλωματική προσέγγιση, με βάση κοινές ρίζες από τον Αβραάμ, η Σπάρτη ήταν ένα από τα πιο σημαντικά κέντρα πορφύρας, το δεύτερο κατά σειρά μετά τη Φοινίκη, με ανθηρό το μεταξύ τους εμπόριο και με εγκαταστάσεις βιοτεχνιών βαφής πορφύρας στα Κύθηρα∙ έναν από τους σταθμούς αλίευσης του κοχυλιού, από το οποίο παράγεται η πορφύρα. Το επάγγελμα της Λυδίας, που ενδεχομένως ασκούσαν και Ιουδαίοι των Φιλίππων ήταν ιδιαίτερα προσοδοφόρο: το εμπόριο της πορφύρας είχε περιέλθει στο μονοπώλιο του Καίσαρα και στη δικαιοδοσία του αυτοκράτορα. Η Λυδία ερχόμενη από τη Μικρά Ασία σε μια ξένη πόλη, εντάχθηκε πιθανώς στον επαγγελματικό θίασο των πορφυροβάφων, κατά την πάγια τακτική της εποχής, με αποτέλεσμα να γνωριστεί με Ιουδαίους συναδέλφους της, που την μύησαν στον Ιουδαϊσμό. Ή ακόμα μπορεί η ελευθερία της να είχε εξαγοραστεί από την ιουδαϊκή κοινότητα των Φιλίππων. Η εκδοχή αυτή δεν πρέπει να μας εκπλήσσει, καθώς αρκετά συχνά ιουδαϊκές κοινότητες, μέσω της συναγωγής, εξαγόραζαν την ελευθερία δούλων, οι οποίοι είχαν την υποχρέωση της παραμονής στη συναγωγή και της προσκαρτέρησις. Ακόμα και η εξαγορά της ελευθερίας δούλου από επαγγελματικά σωματεία μέσω εράνου δεν ήταν σπάνια. Η απελεύθερη και προσήλυτη Λυδία θα ήταν δυνατό να είχε εξαγοραστεί από τον ιουδαϊκό σύλλογο των πορφυροβάφων των Φιλίππων, με την υποχρέωση να προσφέρει εργασίες παραμονής στην προσευχή.


� Διακρίνονται τρεις ομάδες προσώπων, που σχετίζονταν ίσως με τρεις Συνάξεις.


� Στην αρχή της βασιλείας του Νέρωνα (54 μ.Χ.) επέστρεψαν στην εστία τους. Και οι δυο ρισκάρισαν τη ζωή τους και κατά το περιπετειώδες ταξίδι στην Έφεσο και κατά την παραμονή του εκεί.


� Σημειώνει ο Ι. Χρυσόστομος με έκπληξη: Καίτοι καὶ τὸ ἀποστόλους εἶναι μέγα͵ τὸ δὲ καὶ ἐν τούτοις ἐπισήμους εἶναι͵ ἐννόησον ἡλίκον ἐγκώμιον· ἐπίσημοι δὲ ἦσαν ἀπὸ τῶν ἔργων͵ ἀπὸ τῶν κατορθωμάτων. Βαβαὶ͵ πόση τῆς γυναικὸς ταύ της ἡ φιλοσοφία͵ ὡς καὶ τῆς τῶν ἀποστόλων ἀξιωθῆ ναι προσηγορίας (PG 60.670). Πρβλ. P. Artzt, Junia oder Junias yum textkritischen Hintergrund von Röm 16,7, F. V. Reiterer, P.Eder, 83-102. Brian J. Capper, To keep silent, Ask Husbands at Home, and not to Have Authority over Men, ThZ 61 (2005) 113-131.  M. Gielen Frauen in den Gemeinden  des Paulus. Von den Anfängen bis zum Ende des 1 Jahrhunderts, SaThZ 6 (2002) 182-191 Mh.H.Burer D.B.Wallace, Was Junia Really an Apostle? NTS 47 (2001) 76-91.


� Πρβλ. Φιλημ. 1-2: Παῦλος δέσμιος Χριστοῦ Ἰησοῦ καὶ Τιμόθεος ὁ ἀδελφὸς Φιλήμονι τῷ ἀγαπητῷ καὶ συνεργῷ ἡμῶν καὶ Ἀπφίᾳ τῇ ἀδελφῇ καὶ Ἀρχίππῳ τῷ συστρατιώτῃ ἡμῶν καὶ τῇ κατ΄ οἶκόν σου ἐκκλησίᾳ· Β’ Τιμ. 4, 21: Σπούδασον πρὸ χειμῶνος ἐλθεῖν. Ἀσπάζεταί σε Εὔβουλος καὶ Πούδης καὶ Λίνος καὶ Κλαυδία καὶ οἱ ἀδελφοὶ πάντες.


� Δεν πρέπει να είναι ο Κλήμης Ρώμης. Στα Ψευδοκλημέντεια μάλιστα θεωρείται ως μέλος της αυτοκρατορικής οικογένειας των Φλαβείων και τον ταύτισαν με το συνωνόματο ύπατο, ξάδελφο του Δομιτιανού.


� Ο Ι.Δ.Καραβιδόπουλος, Αποστόλου Παύλου Επιστολές προς Εφεσίους Φιλιππησίους Κολοσσαείς Φιλήμονα Θεσσαλονίκη 1981, 366. Σύμφωνα με τον Jeremias, ο Παύλος τη στιγμή της μεταστροφής του δεν ήταν απλά ένας μαθητής (talmid hakam), αλλά ένας αναγνωρισμένος δάσκαλος με το δικαίωμα να λαμβάνει νομικές αποφάσεις, έχοντας συμπληρώσει το 40ο έτος της ηλικίας του και έχοντας ήδη νυμφευθεί (και μετά χηρεύσει).


� J. Holzner, Παύλος, Μτφρ. αρχιεπισκόπου Αθηνών και πάσης Ελλάδος Ιερωνύμου, Αθήναι 1973, 318-323.


� Πρβλ. Γ. Π. Πατρώνου, Θεολογία και Εμπειρία του Γάμου, Αθήνα: Δόμος 1992, 43-96. Θ. Α. Ιωαννίδη, Γάμος και Παρθενία εν Χριστώ (Διδ. Διατριβή) Αθήνα: Αρμός 1998.


� Ignace de la Potterie, Παρθενία, ΛΒΘ 773-775.


� Πρβλ. Σ. Δεσπότη, Η Αποκάλυψη του Ιωάννη. Ερμηνευτική Προσέγγιση στο βιβλίο της Προφητείας. Τόμ.Α’, Αθήνα: Άθως 2005, 116:  Και ο Ιωάννης στην Αποκάλυψη με την αναφορά του στην Ιεζάβελ δεν αναφέρεται σε ένα κίνημα μέσα στην εκκλησία, αλλά σε ένα συγκεκριμένο πρόσωπο. Σύμφωνα μάλιστα με τον αλεξανδρινό κώδικα, η προφήτισσα αυτή παρουσιάζεται ως γυναίκα του ‘αγγέλου’. Αυτό το πρόσωπο έχει ταυτιστεί (α) με τη Σίββυλα Σαμβάτη, που ήταν ιέρεια στο Ζαμβαθείο, (β) μια μαθήτρια του Παύλου και (γ) τη Λυδία. Αυτό το οποίο γνωρίζουμε είναι ότι ο πρόσωπο αυτό δρούσε μέσα στην Εκκλησία. Δεν αποτελούσε συνεπώς ιέρεια της χαλδαϊκής Σίβυλλας. Κατείχε το χάρισμα της προφητείας, όπως και άλλες γυναίκες στην Π.Δ. (Μαριάμ Εξ.15, 20. Δεβώρα Κρ. 4, 4. Ολδά Δ’ Βασ 22, 14. Άννα Λκ. 2, 36) και στην Κ.Δ. (τέσσερεις κόρες του Φιλίππου Πρ 11, 27. 13, 1. πρβλ. Α’ Κορ. 12, 28. Εφ. 4, 11) και δεν κατηγορείται από τον Ιωάννη για το ότι κατά τη διάρκεια της Λατρείας προφητεύει. Σημειωτέον ότι στην ίδια πόλη έδρασαν τον 2ο αι οι ‘προφήτισσες’ του Μοντανισμού, στοιχείο που αποδεικνύει την άνθηση του ενθουσιαστικού στοιχείου ιδίως στο γυναικείο χριστιανικό πληθυσμό της περιοχής. Το αρνητικό χαρακτηριστικό της προφήτισσας ήταν ότι κατά πάσα πιθανότητα ανήκε στην μερίδα των Νικολαϊτών. Οδηγούσε τους δούλους του Ιησού porneu/sai kai. fagei/n eivdwlo,qutaÅ Με την πορνεία εννοείται μεταφορικά η απιστία της νύμφης εκκλησίας προς τον Γιαχβέ (Ωσ 9,1. Ιερ. 3,6. Ιεζ. 23,19), όσο και κυριολεκτικά η συμμετοχή σε ακόλαστες ειδωλολατρικές συνάξεις.


� Το ακατακάλυπτος, που χρησιμοποιεί στους στ. 5, 13, απαντά στο Λευ. 13, 45 (Ο΄) σε σχέση με τον λεπρό, ο οποίο πρέπει να αφήνει ελεύθερη την κόμη: ὁ λεπρός͵ ἐν ᾧ ἐστιν ἡ ἁφή͵ τὰ ἱμάτια αὐτοῦ ἔστω παρα λελυμένα καὶ ἡ κεφαλὴ αὐτοῦ ἀκατακάλυπτος͵ καὶ περὶ τὸ στόμα αὐτοῦ περιβαλέσθω καὶ ἀκάθαρτος κεκλήσεται·  Στο Αρ. 5, 18 το αποκαλύπτειν την κεφαλήν της γυναικός σημαίνει ότι σε περίπτωση υποψίας μοιχείας η γυναίκα αφήνει ελεύθερη την  κόμη της: καὶ στήσει ὁ ἱερεὺς τὴν γυναῖκα ἔναντι κυρίου καὶ ἀποκαλύψει τὴν κεφαλὴν τῆς γυναικὸς καὶ δώσει ἐπὶ τὰς χεῖρας αὐτῆς τὴν θυσίαν τοῦ μνημοσύνου͵ τὴν θυσίαν τῆς ζηλοτυπίας͵ ἐν δὲ τῇ χειρὶ τοῦ ἱερέως ἔσται τὸ ὕδωρ τοῦ ἐλεγμοῦ τοῦ ἐπι καταρωμένου τούτου.   


� Η Έρευνα της Γραφής, Θεσσαλονίκη, 1969, ad hoc.


� Πρβλ. Σ. Αγουρίδη, Αποστόλου Παύλου Πρώτη Προς Κορινθίους Επιστολή, Θεσσαλονίκη:Πουρναρά 1985, 177-184.


� Πτόλεμος< πάλλω το δόρυ-αγωνίζομαι, κοπιάζω.


� Βλ. το λήμμα βία στο Λεξικό Βιβλικής Θεολογίας, Έκδοση ‘Άρτος Ζωής’, Αθήνα 1980, 178-183. Επίσης το λήμμα πόλεμος 837-842.: Στη βία, όπου αρχικά βλέπουμε τη βάναυση καταστροφή, βιασμό, παραβίαση, πρέπει ακόμα ν’ αναγνωρίσουμε και τη ζωτική δύναμη που τη γεννά και που, προκειμένου, να διατηρηθεί, τείνει να καταστρέψει την ίδια τη ζωή. 


� Πρβλ. E.Drewermann, Die Spirale der Angst. Der Krieg und das Christentum, Herder, Freiburg…, 1992, 292 κ.ε. 


� Η συλλογή αυτή προέρχεται από το άρθρο του Α.Κ., Η εμφάνιση ενός νέου μεσσιανισμού ‘Ουκ εν τω πυρί ο Κύριος…’, Εκκλησιαστική Παρέμβαση 86 (2003), 1.8.


� πρβλ Ωσ. 12,7: kai. su. evn qew/| sou evpistre,yeij e;leon kai. kri,ma fula,ssou kai. e;ggize pro.j to.n qeo,n sou dia. panto,j


� πρβλ. Ησ. 29,13. Ιερ. 23,23: qeo.j evggi,zwn evgw, eivmi le,gei ku,rioj kai. ouvci. qeo.j po,rrwqen


� Ν.Π.Βασιλειάδη, Η Παλαιά Διαθήκη στην Ορθόδοξον Εκκλησίαν. Απάντηση στους κατηγόρους της, Αθήνα 2002. M.Κωνσταντίνου, Το ήθος του… Θεού, Σύναξη 84 (2002), 21-34. Στη διεθνή βιβλιογραφία βλ. K.Berger. Wie kann Gott leid und Katastrophen zulassen? Quell Verlag, Stuttgart 1996. 


� Οι ίδιοι οι προφήτες απέφυγαν να κατακρίνουν τον ιερό πόλεμο όσο την ειδωλολατρία και την πορνεία.


� Πρβλ. Δτ. 12, 31. 16, 22. Αμ. 5, 21. Ησ. 1, 14. Μαλ. 1, 2 κ.ε.


� πρβλ. Ησ. 9, 4. 11, 6-10. 32, 17. Μιχ. 4, 1-5. Ωσ. 2, 20. Ζαχ. 9, 10. Ψ. 46, 9-10.


� Πρβλ. Α’ Βασ. 18, 17. 25, 28. Ψ.58,9.11. 137,9. 110, 1.6. 144,1.


� Υπήρχε μάλιστα και βιβλίο των Πολέμων του Γιαχβέ (Αρ. 21, 14) και όχι του Ισραήλ, καθώς κάθε νίκη αποδίδεται στη Βίβλο κατά βάση όχι στα ανδραγαθήματα του λαού, αλλά στη θέληση και στη συνδρομή του Θεού. 





� Πρβλ. επίσης Β’ Θεσ. 3, 16: Αὐτὸς δὲ ὁ κύριος τῆς εἰρήνης δῴη ὑμῖν τὴν εἰρήνην διὰ παντὸς ἐν παντὶ τρόπῳ. ὁ κύριος μετὰ πάντων ὑμῶν.


� Ο σύγχρονος Γέροντας π.Ιωήλ Γιαννακόπουλος τόνιζε ότι ειρήνη στον κόσμο δεν επιτυγχάνεται με το ‘αυτός τα έχει, διεκδίκησέ τα’, αλλά με το ‘αυτός δεν έχει. Πρόσφερέ του τα πάντα’. 


� Πρβλ. Ιερ. 6, 14. Μιχ. 3, 5.


� Πρβλ. Σ.Σάκκου, Η Έρευνα της Γραφής, Θεσσαλονίκη 1969, 25. αρχιμ. Ι. Κωστώφ, Οι Πατέρες της Εκκλησίας για τον Πόλεμο και την Ειρήνη, Αθήναι: Αποστολική Διακονία 1984, 26 κ.ε.


� Στρατιωτική ορολογία χρησιμοποιεί ο Π. στα χωρία Ρωμ 6, 13. Β’ Κορ. 6 7. πρβλ. Α’ Πέ. 4, 1. Πολυκ. 4, 1. Ιγν. 6, 3. Ποιμήν Ερμά 12,2.4 1. QM 6, 15) Βλ. Oepke, ThWNT 5, 300-15.


� πρβλ. Εφ. 2,1. 3,10. Ησ. 11,5. 49, 2. 52, 7. 59, 17 


� πρβλ. Εφ.1,13. 4,21. Ησ.11,5


� πρβλ. Ησ.49,2. Ωσ.6,5


� Η υπακοή στους κυρίους, όπως επισημαίνεται στην αμέσως προηγούμενη ενότητα, πρέπει να γίνεται με φόβο και τρόμο, χωρίς προσποιήσεις και υποκρισίες, ενώ η συμπεριφορά των κυρίων να μην είναι απειλητική, αλλά να διέπεται από την επίγνωση ότι υπάρχει δικαιοκρίτης κύριος στον ουρανό.


� Πρβλ. Α’Θεσ. 5, 8: ἡμεῖς δὲ ἡμέρας ὄντες νήφωμεν ἐνδυσάμενοι θώρακα πίστεως καὶ ἀγάπης καὶ περικεφαλαίαν ἐλπίδα σωτηρίας.


� Ο Θεοδώρητος Κύρου επισημαίνει ότι μέχρι τις μέρες του (5ος αι. μ.Χ.) σωζόταν το σπίτι του Φιλήμονα. Βλ. Καραβιδοπούλου Επιστολές Αιχμαλωσίας 556.


� 62.701.39:  Ο τοίνυν Ὀνήσιμος οὗτος κλέψας τι παρὰ τοῦ δεσπότου͵ ἐδραπέτευσεν· ὅτι γὰρ ἔκλεψεν͵ ἄκουσον τί φησιν· Εἰ δέ τι ἠδίκησέ σε͵ ἢ ὀφείλει͵ ἐγὼ ἀποτίσω.ῃ Ἐλθὼν τοίνυν πρὸς τὸν Παῦλον εἰς τὴν Ρώμην͵ καὶ εὑρὼν αὐτὸν ἐν τῷ δεσμωτηρίῳ͵ καὶ ἀπολαύσας τῆς παρ΄ αὐτοῦ διδα σκαλίας͵ καὶ τοῦ βαπτίσματος ἔτυχεν ἐκεῖ. Ὅτι γὰρ ἐκεῖ ἔτυχε τῆς τοῦ βαπτίσματος δωρεᾶς͵ δῆλον ἐκ τοῦ εἰπεῖν· Ὃν ἐγέννησα ἐν τοῖς δεσμοῖς μου.


� Βλ. P.Lampe, Keine Sklavenflucht des Onesimus, ZNW 76 (1985) 135-7. J.D.G. Dunn Beginnings from Jerusalem, Michigan Eedermans 2009, 1030. 





� Η ακριβής έννοια του «ἀνακεφαλαιώσασθαι» στο Εφ. 1, 10 δεν είναι εκ του ἀνα+κεφαλὴ, αλλά εκ του ἀνα+κεφάλαιον, τη συμπερίληψη σε ένα, τη συνάθροιση μαζί των πάντων εν κοινωνία μετά του Θεού, βάζοντας «τελεία και παύλα» στη διχόνοια που έφερε στον κόσμο η αμαρτία και να αποκαταστήσει την αρχέγονο κατάσταση της αμοιβαίας εξάρτησης. Σημειώνεται από τον Π. Τρεμπέλα η ερμηνεία του Ωριγένη: «Τὸ ὄνομα τῆς ἀνακεφαλαιώσεως εὕρηται ἐπὶ τῶν […] εἰς ἐν κεφάλαιον συναγομένων δόσεων καὶ ἀναλωμάτων ἢ λήψεων». Πρβλ. Π. Τρεμπέλα, Υπόμνημα εις τας Επιστολάς της Καινής Διαθήκης,Τόμ. Β΄ (Αθήναι: Σωτήρ, 52003), σ. 89.


� Αρχιμ. Σωφρονίου, Ὀψόμεθα τὸν Θεὸν καθώς ἐστι, Έσσεξ: Ιερά Μονή Τιμίου Προδρόμου 21993, 298.


� Εντύπωση μου έκαναν οι εξής διατυπώσεις που άκουσα σε ζωντανές Συνάξεις της Αθήνας: Πραγματική Ενορία είναι εκείνη που αγωνιά όταν κάποιο μέλος της απουσιάσει την Κυριακή. Σε μια πραγματική Ενορία δεν είναι δυνατόν να υπάρχει άνθρωπος που πεινά.


� Ο Ισίδωρος Πηλουσιώτης (+435) για παράδειγμα στην προς Είρωνα επιστολή του (με το Νο 142) εκφράζει την απορία του πώς ο φιλόχριστος Είρων που γνώρισε την χάριν τὴν πάντας ἐλευθερώσασαν κατέχει δούλο. Καραβιδόπουλος 147. Σημειωτέον ότι οι Ευσταθιανοί, οι οπαδοί του Ευσταθίου Σεβαστείας στην Παφλαγονία και η ριζοσπαστική μερίδα των Δονατιστών στη Β. Αφρική ενθάρρυναν τη φυγή των δούλων ενώ οι δεύτεροι υποστήριζαν και αντεκδικητικές ενέργειες των δούλων. Γι’ αυτό και ο Χρυσόστομος το Α΄ Κορ. το Α’Κορ. 7, δοῦλος ἐκλήθης; Μὴ σοι μελέτω άλλ’ εί καὶ δύνασαι ἐλεύθερος γενέσθαι μᾶλλον χρῆσαι το μεταφράζει τῇ δουλεία παράμεινε κάτι που ακολούθησαν και οι Μεταρρυθμιστές Λούθηρος και Καλβίνος. Βλ Χ. Ατμαζίδη, O απ. Παύλος και το ζήτημα της δουλείας (Α’ Κορ 7, 20-21), Σ. Παπαδόπουλος, Κ. Μπελέζος, Σ. Δεσπότης, Χ. Καρακόλης (επιμ.) Απ. Παύλος και Κόρινθος. 1950 Έτη από την Άφιξή του. Πρακτικά Α’ Παγκόσμιου Συνέδριου, Κόρινθος 2008 (Α’+Β’ Τόμος) Αθήνα: Ψυχογιός 2009, Α’ 223-264. 


� Αυτό φυσικά δε σημαίνει ότι δεν υπήρχαν και άθλιες συνθήκες για τους σκλάβους. Βλ. Απούληιος  Μεταμορφώσεις 9.12.3 κε. Για τη δουλεία στη Ρώμη, η οποία προερχόταν από τους κατακτητικούς πολέμους αλλά και την υπεχρέωση στους δανειστές  βλ. � HYPERLINK "http://penelope.uchicago.edu/Thayer/E/Roman/Texts/secondary/SMIGRA*/Servus.html" �LacusCurtius, Slavery in Ancient Rome (Smith's Dictionary, 1875)� � HYPERLINK "http://penelope.uchicago.edu/Thayer/E/Roman/Texts/secondary/SMIGRA*/Servus.html" �http://penelope.uchicago.edu/Thayer/E/Roman/Texts/secondary/SMIGRA*/Servus.html� . Η Αποκάλυψη μέμφεται τη Βαβυλώνα-Ρώμη γιατί εμπορεύεται τα σώματα και τις ψυχές των ανθρώπων (18, ).


� Sei so gut, wenn du meinen Brief erhalten hast, und ordne an, dass der Dünger hinausgeschafft wird, da�mit das Getreidemagazin (αποθήκη των σιτηρών), das du „Magazin" nennst, errichtet wird, und hebe einen tiefen Graben rund um die Ölpresse aus, damit die Ölpresse nicht leicht zu überschreiten ist, und sondere den Dünger(κοπριά-λίπασμα)  ab für die Düngung! Und unsere Sklaven sollen alle unsere Fel�der bewässern, damit die Schafe dort übernachten, und sie sollen die Olivenhaine (ein ziveites Mal be�wässern! Und fahre nach Dionusias und erkundige dich, ob der Olivenhain (ελαιώνα)  zweimal bewässert und  worden ist, wenn aber nicht, soll er bewäs�sert werden! ... Und gib ... Heraklas 90 Drachmen und die Zinsen, und Chairas, dem früheren Steuer�eintreiber, 24 Drachmen, und Didas ... den Betrag für die Gerste, 240 Drachmen und Zinsen, und Heran, dem früheren Leiter, die Zinsen zweier Jahre, 120 Drachmen! Und die Zimmerleute sollen die Tü�ren einpassen! Ich sende dir die Ausmessungen. Die Binsengeflechte (βούρλο)  zur Ölpresse lass doppelt machen, aber zu den Magazinen einfach! Leb wohl! Im 14. Jahr des Imperators Caesar Domitianus Augustus Germanicus, am 14, des Monats Gennani-cus. Handle ja nicht anders!


� Καραβιδόπουλος, 


� στις Κολοσσές οι επιστήμονες είναι πλέον σε θέση να αναπαράγουν την γεωμορφολογική εξέλιξη της περιοχής και να παρουσιάσουν την σχέση της με τον σεισμό που συνέβη το 60 μ.Χ. Οι θρυλικές αφηγήσεις από τη λεκάνη Ντενιζλί μας παρέχουν χρήσιμες γεωλογικές και παλαιοσεισμολογικές πληροφορίες. Οι παραδόσεις της περιοχής αφορούσαν έναν διάσημο σεισμό που έγινε το 60 μ.Χ, σε δύο διάσημα μέρη αυτής της περιοχής. Τις Κολοσσές, που βρίσκονται στο νότιο περιθώριο της λεκάνης και της Ιεράπολης, περίπου 15 χλμ,νοτιοανατολικά. Οι πρόωρες χριστιανικές και μεσαιωνικές αφηγήσεις, βασίζονται στα γεωλογικά γεγονότα και συνδέονται στενά με αυτές τις δύο τοποθεσίες και με την εμφάνιση τόσο του αρχαγγέλου Μιχαήλ στις Κολοσσές όσο και την άφιξη του Άγιου Φιλίππου στην Ιεράπολη. Και για τις δύο παραδόσεις κατασκευάστηκαν ναοί με τους οποίους τιμήθηκαν τόσο ο αρχάγγελος Μιχαήλ όσο και ο Άγιος Φίλιππος. Αυτά τα ιερά για πολλά χρόνια τα επισκέπτονταν προσκυνητές από διάφορα μέρη του κόσμου. Επιπλέον, πολλές από τις αφηγήσεις στην Ιεράπολη που σχετιζονται με τους θρύλους της περιοχής συναντώνται επίσης σε πολλές τοπικές θρησκευτικές τελετουργίες που προέρχονται από την ελληνικό-ρωμαϊκή εποχή τότε που υπήρχε στην περιοχή ναός του Απόλλωνα. Οι κύριες τεκτονικές εκφράσεις  αυτής της επέκτασης συναντώνται τόσο στην περιοχή  Gediz  όσο και σε εκείνη του Menderes όπου είναι τεκτονικές τάφροι, κάθε μία μεγαλύτερη από  200 χλμ. Η λεκάνη Denizli βρίσκεται στις ανατολικές άκρες των τάφρων του Gediz και του Menderes.Η εμφάνιση του αρχαγγέλου Μιχαήλ τόσο στις Κολοσσές, όσο και στην Ιεράπολη όπου παρουσιάζεται να σκοτώνει τον δράκο δείχνουν ότι ολόκληρο το σύστημα ρηγμάτων των ανατολικών συνόρων της λεκάνης Ντενισλί μπορεί να είχε ενεργοποιηθεί σε εκείνο το σεισμικό γεγονός. Η κατανόηση των γεωλογικών γεγονότων που τότε συνέβησαν παρέχει επίσης νέα  δεδομένα για την ιστορική έρευνα. Ο Απόλλωνας και ο Μιχαήλ είναι παρόμοιοι μύθοι  αφού ο Μιχαήλ συντρίβει το δράκο ενώ ο Απόλλωνας σκοτώνει το φίδι-δράκο Πύθωνα. Ο Απόλλωνας και ο Μιχαήλ παρουσιάζουν ομοιότητες επίσης και στη γεωλογική τοποθεσία ακόμη πιο διάσημων ναών όπως εκείνων στους Δελφούς στην Ελλάδα και MonteSant' Angelo στην Ιταλία, όπου και εκεί παρουσιάζονται ενεργά ρήγματα που δείχνουν την γεωλογική ανησυχία αυτών των περιοχών.


� Σύμφωνα με τον Κοϊντιλιανό (Inst. Orat. IV 1.5), ο Πρόλογος αποσκοπούσε στο να προσεταιριστεί ο ρήτορας το ακροατήριο (benevolem), προκειμένου αυτό να τον ακούσει με προσοχή (attentum), ενδιαφέρον και χωρίς δυσκολία (docilem). Η όλη επιχείρηση αποσκοπούσε στο να διαπορθμευθεί ο λόγος του στην καρδιά του ακροατή του. Γενικότερα ο Πρόλογος και ο Επίλογός του θεωρούνταν ως τα κρισιμότερα σημεία της Ομιλίας, γι’ αυτό και στον Πρό-λογο γινόταν ευχή-επίκληση του Θεού. Η αρχή προσδιόριζε όσα έπονταν και το τέλος το σύνολο. 


� Η κατάτμηση στις δύο υποενότητες αφορά κατεξοχήν στο δικανικό λόγο.


� Αριστοτ., Ρητ. 1.9.40. Σύμφωνα με τον Σταγειρίτη, ενθύμημα (< ἐνθυμεῖσθαι) είναι ρητορικός συλλογισμός εξαγόμενος εκ προτάσεων πιθανών (ἐξ εἰκότων καὶ σημείων), στοιχείο το οποίο δεν δύναται να θεωρηθεί ως αποδεικτικό (Ρητ. 1.1.11). 


� Σε αυτήν την επιστολή που έχει έντονα πολεμικό ύφος επίσης αναφέρεται σε ωδίνες και μόρφωση του Χριστού. Οι ωδίνες στον Π. είναι διαρκείς μέχρι να μορφωθεί ο Χριστός στα πνευματικά του τέκνα.


� Νῦν χαίρω ἐν τοῖς παθήμασιν ὑπὲρ ὑμῶν καὶ ἀνταναπληρῶ τὰ ὑστερήματα τῶν θλίψεων τοῦ Χριστοῦ ἐν τῇ σαρκί μου ὑπὲρ τοῦ σώματος αὐτοῦ, ὅ ἐστιν ἡ ἐκκλησία.


� Ο Η. Γεραρής, Η Προσευχή για τη Σωτηρία του Κόσμου σύμφωνα με τη θεολογία του Γέροντος Σωφρονίου Σαχάρωφ (1896-1993). Αδημ. Μάστερ, Πάτρα: Ελληνικό Ανοικτό Πανεπιστήμιο 2010, 89-90 σημειώνει τα εξής: Σύμφωνα με τη θεολογία του Γέροντα, παρουσιάζεται όλο το ανθρώπινο είναι δομημένο σαν πυραμίδα, στην οποία παρατηρείται ιεραρχική τάξη, ώστε άλλος είναι ανώτερος και άλλος κατώτερος. Η ιεράρχηση αυτή όπως και κάθε διαίρεση και ανισότητα ανάμεσα στους ανθρώπους είναι συνέπεια της πτώσης των πρωτοπλάστων. Αυτή η διάκριση δεν αναιρεί την ανθρώπινη αξία, αλλά συγκροτεί την κοινωνική αρμονία. Παρατηρώντας τον ψυχο-φυσικό, αλλά και τον πνευματικό κόσμο της ανθρωπότητας μπορεί να διαπιστώσει κάποιος την ύπαρξη της πυραμίδας της ανισότητας. Όσοι βρίσκονται στην κορυφή της πυραμίδας κατεξουσιάζουν και συμπιέζουν όσους βρίσκονται στη βάση της. Από το άλλο μέρος, το ανθρώπινο πνεύμα ποθεί την ισότητα, η οποία είναι έμμονη απαίτηση που πηγάζει από τα βάθη της ανθρώπινης συνείδησης. Αλλά εκεί που υπάρχει ελευθερία δε μπορεί να υπάρξει ισότητα και έτσι αναζητείται λύση αυτού του αδιεξόδου. Ο Χριστός δεν αρνείται το γεγονός της ανισότητας, αλλά ανατρέπει την πυραμίδα. Γίνεται η κορυφή της ανεστραμμένης πυραμίδας που επωμίζεται το βάρος όλης της ανθρωπότητας και έτσι εγκαθιστά την έσχατη τελειότητα. Αυτή η θεωρία  στηρίζεται στη διδασκαλία, το Πάθος και την Ανάσταση του Χριστού, ο Οποίος διακήρυσσε για τον εαυτό του ότι «οὐκ ἦλθε διακονηθῆναι ἀλλὰ διακονῆσαι καὶ δοῦναι τὴν ψυχὴν αὐτοῦ λύτρον ἀντὶ πολλῶν» (Μτ. 20, 28)  καλώντας τους μαθητές κοντά Του για να σηκώσει το βάρος αυτής της οδύνης (πρβλ. Μτ. 11,28). […] Οι πνευματικοί ποιμένες καλούνται να μιμηθούν τον Χριστό και τους Αποστόλους και να πορευθούν με πνεύμα διακονίας προς τη βάση της ανεστραμμένης πυραμίδας, εμπνεόμενοι από την κενωτική αγάπη του Χριστού, ώστε να άρουν το βάρος της κακίας και της αμαρτίας όλης της οικουμένης, προσευχόμενοι αδιάλειπτα για την ειρήνη και τη σωτηρία του σύμπαντος κόσμου. Ο πνευματικός, έχοντας πραγματοποιήσει με την προσωπική του μετάνοια την κάθοδο στην κορυφή της ανεστραμμένης πυραμίδας, ενώνεται με το Χριστό και γίνεται κοινωνός της καταστάσής Του. Έτσι μεταβαίνει από την παλαιά κοσμοθεωρία, που εφεύρε ο Εωσφόρος «εκ του παροξυσμού της υπερηφανίας αυτού», στην καινή προσέγγιση της αντίστροφης ευαγγελικής προοπτικής στα πλαίσια της παραπάνω θεωρίας. Συνεπώς, η πνευματική πατρότητα ανακεφαλαιώνει όλο το μυστήριο της σωτηρίας, καθώς ο πνευματικός πατέρας, λαμβάνοντας ως δωρεά το προφητικό και μεσιτικό χάρισμα, συνεχίζει το λυτρωτικό έργο του Σωτήρα Χριστού και επομένως αποτελεί παράδειγμα κενωτικής αγάπης κατά το υπόδειγμα της κένωσης του Νυμφίου της Εκκλησίας. 


� Τιμάται από την Εκκλησία στις 15 Φεβρουαρίου και στις 22  Νοεμβρίου μαζί με τον Φιλήμονα, Απφία και Άρχιππο. Υπάρχει και η παράδοση ότι έγινε επίσκοπος Βεροίας.


� 16  οὕτως ὅτι χλιαρὸς εἶ καὶ οὔτε ζεστὸς οὔτε ψυχρός, μέλλω σε ἐμέσαι ἐκ τοῦ στόματός μου.17  ὅτι λέγεις ὅτι πλούσιός εἰμι καὶ πεπλούτηκα καὶ οὐδὲν χρείαν ἔχω, καὶ οὐκ οἶδας ὅτι σὺ εἶ ὁ ταλαίπωρος καὶ ἐλεεινὸς καὶ πτωχὸς καὶ τυφλὸς καὶ γυμνός.


� P.J. Jordaan, S.P. Nolte, Reading Philemon as therapeutic narrative, HTS Teologiese Studies/ Theological Studies 66 (2010) http://ajol.info/index.php/hts/article/viewFile/56744/45163


� Πράγματι, ο ιερέας που βιώνει σε βάθος τη θεία Λειτουργία, εισδύει μέσα στο βαθύτατο πνεύμα της, που είναι το πνεύμα της κένωσης του Χριστού. Το υπόδειγμα της κένωσης του Χριστού (πρβλ. Ιω. 13, 15) είναι κεφαλαιώδους σημασίας για το Γέροντα Σωφρόνιο. Όπως ο Κύριος στον κήπο της Γεθσημανή είχε μπροστά Του το ποτήριο των θλίψεων και των αμαρτιών όλου του κόσμου και προσευχήθηκε «μετὰ κραυγῆς ἰσχυρὰς καὶ δακρύων» (Εβρ. 5, 7) για τη σωτηρία όλης της οικουμένης, έτσι και ο κληρικός αγκαλιάζει όλους τους ανθρώπους, προσευχόμενος υπέρ όλου του κόσμου, για την ειρήνη και τη σωτηρία των πάντων. Κατά τη διάρκεια της θείας Λειτουργίας ανοίγεται η καρδιά του σε όλη την οικουμένη, συλλαμβάνει τους στεναγμούς της και ικετεύει γι’ αυτήν. Η εξάντληση που πάσχει είναι η κενωτική εμπειρία με την οποία θα μπορέσει να επεκταθεί πνευματικά και να γνωρίσει διαχρονικά τον κόσμο, αλλά και τον Υιό του Ανθρώπου στο θεανθρώπινο πλήρωμά Του.


� Στη Θεία Λειτουργία του Ιωάννη του Χρυσοστόμου πριν την εκφώνηση της Κυριακής Προσευχής ακούγεται η ιερατική πρόσκληση: Καὶ καταξίωσον ἡμᾶς, Δέσποτα, μετὰ παρρησίας, ἀκατακρίτως τολμᾶν ἐπικαλεῖσθαι Σὲ τὸν ἐπουράνιον Θεὸν «Πατέρα» καὶ λέγειν. Ας σημειωθεί ότι το Πάτερ ἡμῶν κατακλείεται με τη φράση Ὅτι σοῦ ἐστιν ἡ βασιλεία καὶ ἡ δύναμις καὶ ἡ δόξα, τοῦ Πατρὸς καὶ τοῦ Υἱοῦ καὶ τοῦ Ἁγίου Πνεύματος, νῦν καὶ ἀεὶ καὶ εἰς τοὺς αἰῶνας τῶν αἰώνων. Αυτή αποτελεί αναπόσπαστο μέρος της.


� Έτσι από την πατρότητα του Θεού εμπνέεται εκάστη πατρότητα επί της γης: Τούτου χάριν κάμπτω τὰ γόνατά μου πρὸς τὸν πατέρα, ἐξ οὗ πᾶσα πατριὰ ἐν οὐρανοῖς καὶ ἐπὶ γῆς ὀνομάζεται  (3, 14-15).


� Ρωμ. 1, 9 κε. Εφ. 1, 16. Α’Θεσ. 1, 2. Β’Θεσ. 1, 3 


� Τον τελευταίο στίχοι άλλοι ερευνητές τον εκλαμβάνουν ως αρχή του Επιλόγου. 


� Το πάντοτε μπορεί να συνδεθεί και με το προσευχόμενος αφού ο Π. ἀδιαλείπτως προσευχόταν αλλά και με το μνείαν σου ποιούμενος. 


� Ο Π. χρησιμοποιεί τον χιασμό.


� Επίσης δεν μνημονεύονται εκδηλώσεις αγάπης προς τους εκτός Εκκλησίας.


� Αναφορά στα σπλάγχνα κάνει ο Π. μόνο στις Επιστολές της αιχμαλωσίας: 12Ἐνδύσασθε οὖν, ὡς ἐκλεκτοὶ τοῦ θεοῦ ἅγιοι καὶ ἠγαπημένοι, σπλάγχνα οἰκτιρμοῦ χρηστότητα ταπεινοφροσύνην πραΰτητα μακροθυμίαν, 13ἀνεχόμενοι ἀλλήλων καὶ χαριζόμενοι (Κολ. 3, 12-13. Φιλ. 2, 1-2: Εἴ τις οὖν παράκλησις ἐν Χριστῷ, εἴ τι παραμύθιον ἀγάπης, εἴ τις κοινωνία πνεύματος, εἴ τις σπλάγχνα καὶ οἰκτιρμοί, 2πληρώσατέ μου τὴν χαρὰν ἵνα τὸ αὐτὸ φρονῆτε, τὴν αὐτὴν ἀγάπην ἔχοντες, σύμψυχοι, τὸ ἓν φρονοῦντες).


� Παρρησία στην Pax Augusta είχε αυτός που κοινωνικά και νομικά διέθετε κύρος έχοντας συνήθως και τη ρωμαϊκή πολιτεία.


� Εἰναι άγνωστο εάν έγραψε μόνον το συγκεκριμένο χωρίο ή όλη την επιστολή και απλώς σημειώνει εν προκειμένω την αποζημίωση.


� Τον τελευταίο στίχο άλλοι ερευνητές τον εκλαμβάνουν ως αρχή του Επιλόγου. 


� Έχουν αριθμηθεί πάνω από 44 προτάσεις σχετικά με την αντιμετωπιζόμενη αίρεση: συγκρητιστική γνωστική ομάδα, πυθαγόρεια φιλοσοφία, μέσος πλατωνισμός, κυνική φιλοσοφία, Εσσαίοι, Ιουδαίοι μυστικοί, ο Ιωάννης της Αποκάλυψης και ο αποκαλυπτικός του κύκλος. Πρβλ. C. Stettler, The Opponents at Colossae, Paul and his Opponents, E. Porter (ed.), Leiden-Boston: Brill 2005 169-199. Δεν πρέπει να λησμονείται το γεγονός ότι ο Αντίοχος ο Γ’ το 195 π.Χ. μετακίνησε 2.000 ιουδαϊκές οικογένειες από τη Βαβυλωνία στα οχυρά και τα πιο σημαντικά μέρη της Φρυγίας (Ιώσ. Αρχ. 12. 149). Είναι φυσικό ότι αυτοί οι Ιουδαίοι έφεραν και αρκετά θρησκευτικά στοιχεία της Μεσοποταμίας τα οποία είχαν ενσωματώσει στη λατρεία του Γιαχβέ. Σε αυτό το γεγονός θεωρώ ότι μπορεί να αποδοθεί ο χαρακτήρας της καταπολεμούμενης αίρεσης.


� Πρέπει όμως να σημειωθεί ότι του 2ου- 3ου αι. μ.Χ. P. W. Van der Horst, Hosios Dikaios Ddd 429-430. Πρόκειται για λατρεία αγγέλων από οργανωμένες κοινότητες (φιλαγγέλων συμβίωσις) καθώς πάνω από τις αφιερώσεις απεικονίζεται μια φιγούρα παρόμοια του Ερμή. Απαντούν και επιγραφές αφιερωμένες στον Δία τον Ύψιστο και τον Θείο άγγελο. Πρβλ. δημοφιλία του εν Χώναις θαύματος του αρχαγγέλου Μιχαήλ και την καταδίκη της εν Λαοδικεία Συνόδου το 364 της προσευχής στους αγγέλους. Βλ. Σάκκου, Η Έρευνα της Γραφής, Θεσσαλονίκη 1969 77.


� 


� Βλ. υποσ. 10.


� στο Α Τιμ 2,1 συνοδεύεται από τα ουσιαστικά δέησις, έντευξις που σημαίνουν στα Ελληνικά την ικεσία


� Αυθόρμητες Προσευχές βρίσκουμε στα ερωτικά μυθιστορήματα του Χαρίτωνος και του Ξενοφώντος.


� Η περικοπή 19,1-8, η οποία  ενέπνευσε τον Ηändel να συνθέσει το μεγαλειώδες ‘Αλληλούια’ του Μεσσία του, εμπεριέχει πέντε υμνητικά κείμενα, τα οποία εισάγονται με το ‘ἁλληλούια', εκτός από τέταρτο άσμα, το οποίο εισάγεται με την ελληνική μετάφραση του αλληλούια,  'αἰνεῖτε τῷ θεῷ ἡμῶν' (19,5)�. Προφανώς ψαλλόταν ως επωδός μετά από ψαλμικούς στίχους από την λατρεύουσα τον Θεό κοινότητα στο Ναό και την Πρώτη Εκκλησία. Ίσως μάλιστα στο Ναό συνοδευόταν από όρχηση και οργανική μουσική (Ψ.149-150). Σύμφωνα με τον Josua ben Levi (250μ.X)�, το ‘αλληλούια’ είναι ο σπουδαιότερος αίνος των Ψαλμών, διότι περιλαμβάνει το όνομα του Θεού και την βασική λειτουργία του ανθρώπου, τον αίνο


� Lohse ‘ùóáííÜ’ Thwnt IX, 683


� Ψ.138,1 Σοφ.Σειρ. 51,1 κ.ε. 


� Τωβ 7,17





� Γι’αυτό και στην ίδια επιστολή ο Ιησούς αναφωνείται λατρευτικά και λειτουργικά ‘Κύριος’ ( Α Κορ 12,3. Ρωμ. 10,9 Φιλ.2,11).


� Μετά το 2ο ποτήρι ο Ιησούς σύμφωνα με το τυπικό εκφώνησε στα ραμαϊκά την προσευχή- lachma anja-  ο άρτος της φτώχειας (Dt. 16,3), τον οποίο έφαγαν οι πατέρες μας.. κάθε ένας που πεινά ας έλθει να φάει. Κάθε ένας που βρίσκεται σε ανάγκη θα πλουτήσει’ 


� Κατόπιν το πασχάλιο τυπικό προβλέπει την εξής ευχή: ‘ο ελεήμων και παντοδύναμος ας μας αξιώσει να συμμετάσχουμε στις ημέρες του Μεσσία και στη ζωή του μελλοντικού αιώνα, Αυτός ο οοποίος εμγαλύνει τη σωτηρία του βασιλέα και δείχνει χάρη στον χριστό του, τον Δαβίδ και το σπέρμα του στους αιώνες. Αυτός, ο οποίος κάνει ειρήνη στον ουρανό, ας χαρίσει την ειρήνη του σε εμάς και σε όλον το λαό του Ισραήλ’


� (με τη συνοδεία, αυλού και κιθάρας)	


� K.P.Jörns, ‘Die antiphonische Grundordnung des frühchristlichen Gottesdienstes nach der Johannesoffenbarung’,  óôï: H.becker (έκδ.), Liturgie. Ein interdiszipliniares Kompendium II, St.Ottilien 1983, óåë.55. 


� ενώ πουθενά δεν σημειώνεται εάν ο Ιησούς ακολούθησε τους καθαρμούς που προέβλεπε το πασχάλιο τυπικό για τη συμμετοχή στην εορτή του Πάσχα μια εβδομάδα πριν αυτή εορτασθεί.Τα λόγια της σύστασης συνδέονται με την προσευχή πριν και μετά το δείπνο.


� Κ. Δ. Γεωργούλη, Ιστορία της Ελληνικής Φιλοσοφίας, Αθήνα: Παπαδήμα 1994, 346-347.


� Ήθος (< εθος swedh-os «έθιμο, συνήθεια» < σανσκριτ. svadha-, γοτθ. sidus, λατ. sodalis suesco εθίζομαι ομόρ. Έθιμο, εθίζω, έθνος). Σύμφωνα με τον  Γ.Δ.Μπαμπινιώτη, Λεξικό της Νέας Ελληνικής Γλώσσας, Αθήνα 1998, 727 ήδη αρχική είναι η διάκριση σημασιών μεταξύ των λ. ήθος «χαρακτήρας» και έθος «συνήθεια, έθιμο». To ήθος σήμαινε καταρχάς την κατοικία ανθρώπων και ζώων, ενώ αργότερα το εσωτερικό φρόνημα και το χαρακτήρα, δηλ. τον μόνιμο σταθερό τρόπο του πράττειν των ελεύθερων λογικών όντων. Σήμερα γίνεται διάκριση μεταξύ ήθους, ηθών και ηθικής: Ήθος είναι η βαθύτερη διαμόρφωση και καλλιέργεια του χαρακτήρα του ανθρώπου ώστε να συμπεριφέρεται λελογισμένα με μέτρο κι αξιοπρέπεια σεβόμενος τον εαυτό του και τους άλλους. Ήθη είναι οι μορφές συμπεριφοράς που αναπτύσσονται σε ομάδες ανθρώπων (κοινωνίες, λαούς κι έθνη) μέσα από τον τρόπο της ζωής, τις αντιλήψεις, τις αξίες, την ιστορία και την καλλιέργειά τους σε μακρότερες περιόδους χρόνου. Τα ήθη συνοδεύονται συχνά και από τα έθιμα, τις πάγιες συνήθειες και παραδόσεις ενός λαού που συμβαδίζουν με τη διαμόρφωση των ηθών του. Ο όρος ηθική με αφετηρία τη φιλοσοφία δήλωσε «τη μελέτη των ηθών (αξιών, αντιλήψεων, συμπεριφοράς κ.λ.π.) μιας κοινωνίας και κατ’ επέκταση το σύστημα των κανόνων σκέψης και συμπεριφοράς που ρυθμίζει τις πράξεις και τις στάσεις μιας κοινωνίας σε ορισμένο τόπο και χρόνο».


� Για άλλα ερωτήματα που προκύπτουν από την Ηθική, βλ. Χ. Αθ. Τερέζη, Θέματα Εισαγωγής στην Φιλοσοφία, Πάτρα: Πανεπιστήμιο Πατρών 2005, 142 κε. 


� Ο Αριστοτέλης πρώτος διατυπώνει λόγο περί ἠθικῆς θεωρίας (Αναλυτ. Προτέρων 89). Το ύψιστο αγαθό σύμφωνα με το Σταγειρίτη φιλόσοφο είναι η ευδαιμονία (Ηθικά Νικομ. 1097 α). Τον όρο Moral (mos, mores) χρησιμοποιεί πρώτος ο Κικέρωνας (De fato 1. philosophia moralis). O Τερτυλιανός (+220) είναι ο πρώτος χριστιανός που συγγράφει ηθικά δοκίμια: De spectaculis, de corona, de patientia, de poenitentia, de virginibus velandis, de exhortatione castitatis, de pudicitia. Ο Μέγας Βασίλειος το 361 εξέδωσε την Αρχή των Ηθικών (PG 31, 691-888), που περιλαμβάνει 80 κανόνες για τη χριστιανική ζωή. Ο Αμβρόσιος Μεδιολάνων συγγράφει την πρώτη συστηματική μονογραφία για τη χριστιανική ηθική το 391 (De officiis ministrorum PL 16, 25-188) ακολουθώντας το De officiis του Κικέρωνα. Πρβλ. επίσης De moribus ecclesiae catholicae et de moribus Mainichaeorum (32, 1309-1).Βλ. Martin Honecker, Einführung in die Theologische Ethik, Berlin-New York: walter de gruyter 1990, 3-4.


� Arthur Scopenhauer, Preisschrift über die Grundlagen der Moral, Werke, ed. P. Deussen, 3 Bd. 1912, 573. 


� Ο κατάλογος των αξιών προέρχεται από το Σ. Κ. Τσιτσίγκου, Το Χρυσοστομικό Ήθος. Οι Αρετές Κατά τον Ιωάννη Χρυσόστομο, Θεσσαλονίκη: Πουρναρά 2001, 16-17.


� Χαρακτηριστική είναι εν προκειμένω η απουσία από την Π.Δ. των όρων κόσμος, φύσις, νόμος φύσεως. Αντιθέτως ο ίδιος ο όρος (olam) εκφράζει το χώρο και το χρόνο. 


� Σύμφωνα με τον Ulrich Duchrow, (Αδημοσ. Εισήγηση με θέμα: Οικουμενικές εναλλακτικές προοπτικές στην άμεση, θεσμική και πολιτιστική βία της νέο-φιλελεύθερης ιμπεριαλιστικής νεωτερικότητας, Θεσσαλονίκη 23 Απριλίου 2007) στο Βαβυλωνιακό μύθο τα ανθρώπινα όντα δημιουργήθηκαν από το αίμα ενός δολοφονημένου Θεού προκειμένου να υπηρετούν τους θεούς και κυρίως να εργάζονται γι’ αυτούς, επειδή οι θεοί κουράστηκαν να δουλεύουν. Στο βιβλικό κείμενο οι άνθρωποι ευλογούνται και τιμώνται ως άνδρας και γυναίκα ώστε να γίνουν συνεργάτες του Θεού. πέρα από αυτό στις ανατολικές κοινωνίες μονάχα ο βασιλιάς είναι πλασμένος κατ’ εικόνα Θεού. Σ’ αυτή την περίπτωση το να μιλάει κανείς για εικόνα του Θεού σημαίνει μια ιδεολογική νομιμοποίηση του δικαιώματος να μην εργάζεται, αλλά αντίθετα να θέτει τους άλλους να δουλεύουν γι’ αυτόν. Σ’ αντίθεση μ’αυτήν την ιδεολογία το βιβλίο της Γενέσεως 1, 26-31 θεωρεί όλους τους ανθρώπους δημιουργία κατ’ εικόνα Θεού, ώστε ελεύθερα και υπεύθυνα να εργάζονται μαζί με τον Θεό. κατ’αυτόν τον τρόπο το κείμενο αυτό γραμμένο από τους εξόριστους κατά τη διάρκεια της βαβυλώνιας αιχμαλωσίας αποτελεί ένα εξαιρετικά ανατρεπτικό κείμενο που απευθύνεται κατά των ιμπεριαλιστικών δυνάμεων που εξαναγκάζουν μέσω της δουλείας την ανθρώπιν η εργασία.


� Πρβλ. τις διαθήκες του Θεού στην Π.Δ. προς το Νώε, τον Αβραάμ και το Μωυσή, των οποίων σημεία είναι το ουράνιο τόξο και η περιτομή. Είναι χαρακτηριστικό ότι κανένα βιβλίο της Π.Δ. δεν περιέχει αποκλειστικά νομοθεσία. 


�Γιόσεφ Ράτσινγκερ-Πάπα Βενέδικτου Ιστ’, Ο Ιησούς Από τη Ναζαρέτ, Αθήνα: Ψυχογιός 2007, 293: Οι αναμνήσεις της ιστορικής δράσης του Θεού, που προέρχονται από τελέσματα των φυσιολατρικών θρησκειών, μετασχηματίζονται σε εορτές ελπίδας, οι οποίες προϋπαντούν τον ερχόμενο Κύριο, γεγονός με το οποίο ολοκληρώνεται η ιστορία της θείας Οικονομίας και ειρηνεύει η Δημιουργία.


� Σύμφωνα με το Γ.Δ.Μπαμπινιώτη, Λεξικό της Νέας Ελληνικής Γλώσσας, Αθήνα 1998, 803 καζουιστική είναι επί μέρους κλάδος της ηθικής που εστιάζει στην πρακτική αντιμετώπιση συγκεκριμένων ηθικών προβλημάτων / διλημμάτων μέσω της σχηματοποίησης συγκεκριμένων οδηγιών συμπεριφοράς για τον κατά περίπτωση χειρισμό τέτοιων υποθέσεων. 


� Γιόσεφ Ράτσινγκερ-Πάπα Βενέδικτου Ιστ’, Ο Ιησούς Από τη Ναζαρέτ, 130-133.


� ‘Εὰν δὲ ἀποκριθεὶς εἴπῃ ὁ παῖς ἠγάπηκα τὸν κύριόν μου καὶ τὴν γυναῖκα καὶ τὰ παιδία οὐκ ἀποτρέχω ἐλεύθερος προσάξει αὐτὸν ὁ κύριος αὐτοῦ πρὸς τὸ κριτήριον τοῦ θεοῦ καὶ τότε προσάξει αὐτὸν ἐπὶ τὴν θύραν ἐπὶ τὸν σταθμόν καὶ τρυπήσει αὐτοῦ ὁ κύριος τὸ οὖς τῷ ὀπητίῳ καὶ δουλεύσει αὐτῷ εἰς τὸν αἰῶνα.


� Πρβλ. Ιερ. 31, 29: οι πατέρες έφαγαν τ’ άγουρα σταφύλια και των παιδιών τα δόντια μούδιασαν. Ιεζ. 18, 2. Αντίθετα φαίνεται να τοποθετείται το Δτ. 24, 19.


� Πρβλ. Λ. Ν. Πάτρα, Αρχέτυπα της Κοινωνικής Πολιτικής στη Βίβλο (Παλαιά Διαθήκη), Χρονικά Κεντρικού Ισραηλιτικού Συμβουλίου της Ελλλαδος 3502 (2007) 3-11. Στο άρθρο αυτό ο συγγραφέας συσχετίζει τα μέτρα αυτά που απηχούν τον 5ο αι. π.Χ. με τη σεισάχθεια του Σόλωνα. 


� C.S.Cowles, E.Merill, D.L.Gard, Show Them No Mercy: 4 Views on God and Canaanite Genocide, Grand Rapids: Zondervan 2003.


� Πρβλ. Α’ Βασ. 18, 17. 25, 28. Ψ.58,9.11. 137,9. 110, 1.6. 144,1.


� Ο λογιότερος επικριτής του Χριστιανισμού Πορφύριος το 280 μ.Χ., στηριζόμενος σε αυτό το θάνατο του ζύγους, χαρακτήρισε τη χριστιανική ηθική ως κτηνώδη και άδικη (πρβλ. Ιερων. Επ. 130).


� Πρβλ. Ι. Χρυσόστομος:  ὁ Θεὸς πολλάκις κολάζειν ἁμαρτήσαντα· κουφοτέραν ἐκεῖ ποιῶν αὐτῷ τὴν κόλασιν͵ ἢ καὶ τέλεον αὐτὸν ἀπαλλάττων· πολλοὺς δὲ ἐνταῦθα σωφρονεστέρους ποιῶν τῷ φόβῳ (PG 48.1002).


� Ἐὰν εἰσακούσῃς τὰς ἐντολὰς κυρίου τοῦ θεοῦ σου ἃς ἐγὼ ἐντέλλομαί σοι σήμερον ἀγαπᾶν κύριον τὸν θεόν σου πορεύεσθαι ἐν πάσαις ταῖς ὁδοῖς αὐτοῦ φυλάσσεσθαι τὰ δικαιώματα αὐτοῦ καὶ τὰς κρίσεις αὐτοῦ καὶ ζήσεσθε καὶ πολλοὶ ἔσεσθε καὶ εὐλογήσει σε κύριος ὁ θεός σου ἐν πάσῃ τῇ γῇ εἰς ἣν εἰσπορεύῃ ἐκεῖ κληρονομῆσαι αὐτήν καὶ ἐὰν μεταστῇ ἡ καρδία σου καὶ μὴ εἰσακούσῃς καὶ πλανηθεὶς προσκυνήσῃς θεοῖς ἑτέροις καὶ λατρεύσῃς αὐτοῖς ἀναγγέλλω σοι σήμερον ὅτι ἀπωλείᾳ ἀπολεῖσθε (Δτ. 30, 16-18).


� Οι όροι που χρησιμοποιούνται στην Π.Δ. για την αμαρτία είναι οι εξής: Hatta=αποτυχία, επανάσταση, awon=παραμόρφωση, pesa=επανάσταση, maal=απιστία.


� Ο Ευδοκίμωφ επί τη βάσει αυτού του χωρίου διέκρινε τις χαρακτηριστικές όψεις του Κακού, με τις οποί�ες αυτό εκδηλώνεται: δηλ. α) τον παρασιτισμό (ζει σαν πα�ράσιτο επάνω στο ον που δημιούργησε ο Θεός), β) την απά�τη (με το «έσεσθε ως Θεοί» μας εξαπατά, υποκαθιστών�τας την ισότητα με την ομοιότητα), και γ) την παρωδία (με την οποία παραχαράζει και παρωδεί τον Δημιουργό, για να οικοδομήσει το δικό του βασίλειο, χωρίς Θεό, πού είναι, βέβαια, μια μίμησις αντίστροφη). Ωστόσο, εκεί, όπου δεν υπάρχει Θεός, μπορεί τάχα να υπάρξει άνθρωπος; Θα μπορούσαμε, σίγουρα, να έχουμε πολλαπλασιασμό των «δαιμονισμένων», οι οποίοι πιστεύουν στο αύτοείδωλό τους, μα ο κόσμος θα ήταν απανθρωπισμένος, γιατί ή α�πώλεια της εικόνας του Θεού συνεπιφέρει και την εξαφά�νιση της εικόνας του άνθρωπου. Ε�δώ βλέπουμε και το ακόρεστον του Κάκου, ως αιτία και σπέρμα θανάτου, αφού δεν ικανοποιεί καμιά πείνα ή δίψα, και καταλήγει στην ανίατη, τη δυσίατη ανία […] ο κόσμος θα χα�θεί, όχι από τους πολέμους και τις αιτίες τους, μα θα χαθεί απ' την ανυπόφορη και γιγαντιαία του ανία, όταν μεσ' από το χασμουρητό, μεγάλο όσο και ο κόσμος, θα βγει ο διάβο�λος»! Π.Β. Πάσχου, Ο Διάλογος με τη Δύση για το Θεό και τον Άνθρωπο. Η ποιητική Θεολογία του Pavel Nicolaievitch Evdokimov, Αθήνα: Αρμός 1995, 27-28.


� R.Bultmann, Das Urchristentum, München und Zürich 1985, 38-9.


� Ο’: ἐν τίνι καταλάβω τὸν κύριον ἀντιλήμψομαι θεοῦ μου ὑψίστου εἰ καταλήμψομαι αὐτὸν ἐν ὁλοκαυτώμασιν ἐν μόσχοις ἐνιαυσίοις εἰ προσδέξεται κύριος ἐν χιλιάσιν κριῶν ἢ ἐν μυριάσιν χειμάρρων πιόνων εἰ δῶ πρωτότοκά μου ἀσεβείας καρπὸν κοιλίας μου ὑπὲρ ἁμαρτίας ψυχῆς μου. εἰ ἀνηγγέλη σοι ἄνθρωπε τί καλόν ἢ τί κύριος ἐκζητεῖ παρὰ σοῦ ἀλλ᾽ ἢ τοῦ ποιεῖν κρίμα καὶ ἀγαπᾶν ἔλεον καὶ ἕτοιμον εἶναι τοῦ πορεύεσθαι μετὰ κυρίου θεοῦ σου.


� Χ. Βούλγαρη, Εσκυλμένοι και Ερριμμένοι, Παρακμή και Κατάπτωσις του Ιουδαϊσμού κατά τους Χρόνους της Καινής Διαθήκης, Αγιογραφικαί μελέται, Αθήναι 1983 141-179, εδώ147. 


� Πρβλ. Bultmann, Das Urchristentum, 69-86.


� Βλ. Π. Χ. Ανδριοπούλου, Η περί αμαρτίας και Χάριτος Διδασκαλία του απ. Παύλου, Αθήναι 1989, 38. παρόμοια κείμενα απαντούν στον Πλάτωνα (Πολιτεία 9 577), στον Ξενοφώντα (3, 9.4), στον Πλούταρχο (Περί ηθικής αρετής 445 ε) και στον Επίκτητο (Διατριβαί 2, 26).


� Πρβλ. Σ. Δεσπότης, Ο Καινός Αιώνας του Ιησού Χριστού και η Νέα Τάξη Πραγμάτων, Η Αγία Γραφή στον 21ο Αιώνα, Αθήνα: Άθως 2006 15-28.


�Το ἐντὸς δεν μπορεί να σημαίνει την εσωτερική καρδιακή παρουσία της βασιλείας. Όχι μόνο οι Φαρισαίοι, στους οποίους αποκρίνεται ο Ιησούς, αλλά και οι ίδιοι οι μαθητές, τη στιγμή που εκφωνήθηκε το λόγιο, δε διακατέχονταν ούτε από την πίστη στο πρόσωπό του ούτε από τις άλλες προϋποθέσεις οικειοποίησης της βασιλείας, που έθετε ο Κύριος. Πρβλ. Σ. Δεσπότη, Ο Ιησούς ως Χριστός και η Πολιτική Εξουσία στους Συνοπτικούς Ευαγγελιστές, Αθήνα: Άθως 2006, 200-201.


� Σημειώνουν οι νηπτικοί Πατέρες: Όταν νοιώσει κανείς πλουσιοπάροχα την αγάπη του Θεού, τότε αρχίζει να αγαπά με πνευματική αίσθηση τον πλησίον […] Κανείς δεν μπορεί να αγαπήσει το Θεό με αίσθηση καρδιάς, αν πρωτύτερα δεν τον φοβηθεί με όλη του την καρδιά. Γιατί η ψυχή φτάνει σε αυτή την αγάπη αφού εξαγνιστεί και μαλακώσει με την ενέργεια του φόβου, ο οποίος επιτυγχάνεται σε πολλή ησυχία και αμεριμνησία [...] Η τέλεια αγάπη ανήκει σε εκείνους, που έχουν καθαριστεί, οι οποίοι δεν έχουν φόβο (Διάδοχος Φωτικής, Φιλοκαλία των Ιερών Νηπτικών, Μτφρ. Α. Γ. Γαλίτης, Θεσσαλονίκη: Το Περιβόλι της Παναγίας 31989, 289) […] Την αγάπη (α.)  γεννά η απάθεια, την απάθεια η ελπίδα στον Θεό (Θ.), την ελπίδα η υπομονή κι η μακροθυμία, αυτές η καθολική εγκράτεια και την εγκράτεια ο φόβος του Θ. Τον φόβο του Θ. γεννά η πίστη. Εκείνος που πιστεύει στον Θ. φοβάται την κόλαση κι εκείνος που φοβάται την κόλαση εγκρατεύεται τα πάθη κι εκείνος που εγκρατεύεται τα πάθη υπομένει όσα θλίβουν και αυτός με τη σειρά του θα αποκτήσει ελπίδα στον Θ. Η τέλεια α. δεν διαχωρίζει κατά τις διαθέσεις των επιμέρους α. την μια και κοινή ανθρώπινη φύση, αλλά αποβλέποντας σε αυτήν αγαπά εξίσου όλους τους α. Αγαπά τους ενάρετους ως φίλους, τους κακούς ως εχθρούς και τους ευεργετεί και μακροθυμεί και πάσχει για χάρη τους, αν το καλέσει η περίσταση, για να τους κάνει φίλους, αν είναι δυνατόν […] Γι' αυτό κι ο Κύριός μας έπαθε για χάρη όλης της ανθρωπότητας (Μάξιμος, Πρώτη Εκατοντάδα, Φιλοκαλία τόμ. Β’, 50). 


� Σημειώνεται στο Εβρ. 2, 14-15: Ἐπεὶ οὖν τὰ παιδία κεκοινώνηκεν αἵματος καὶ σαρκός, καὶ αὐτὸς παραπλησίως μετέσχεν τῶν αὐτῶν, ἵνα διὰ τοῦ θανάτου καταργήσῃ τὸν τὸ κράτος ἔχοντα τοῦ θανάτου, τοῦτ᾽ ἔστιν τὸν διάβολον, καὶ ἀπαλλάξῃ τούτους, ὅσοι φόβῳ θανάτου διὰ παντὸς τοῦ ζῆν ἔνοχοι ἦσαν δουλείας. Ο ατομισμός και ο εγωκεντρισμός αποτελούν μία αυτόματη αντίδραση ενώπιον του τραγικού συμβάντος του θανάτου και του μηδενός πού ως κατάσταση απώλειας συνεπάγεται. Ο θάνατος δεν μπορεί να νικηθεί με εγκόσμια κοινωνικά συστήματα πού φθείρονται και πεθαίνουν, αλλά μόνον από τον υπερβατικό θεό, ο οποίος λαμβάνοντας σάρκα θα τον «πατήσει» και θα τον εξουθενώσει.


� Σημειώνει ο Κέλσος: Όταν ο Ι. Χριστός επέστρεψε από την Αίγυπτο στην Παλαιστίνη, συγκρό�τησε μια συμμορία από έντεκα κατακάθια της κοινωνίας, πονηρούς ναύτες και τελώνες, καί γύριζε μ' αυτούς εδώ κι εκεί αρπάζοντας τρόφιμα (1, 62). Η μτφρ. των κειμένων του Κέλσου ανήκει στον Κ. Σιαμ άκη Εξωχριστιανικές Μαρτυρίες για το Χριστό και τους Χριστιανούς, Θεσσαλονίκη 1995, 68-75.


� Πρβλ. Μτ. 11, 25: ἐξομολογοῦμαί σοι, πάτερ, κύριε τοῦ οὐρανοῦ καὶ τῆς γῆς, ὅτι ἔκρυψας ταῦτα ἀπὸ σοφῶν καὶ συνετῶν καὶ ἀπεκάλυψας αὐτὰ νηπίοις.


� Τη στιγμή κατά την οποία ο Ιησούς εισέρχεται στο πεδίο του Πάθους, στα όρια της Ιουδαίας ‘πέραν του Ιορδάνου’ αγγίζει τα τρία κορυφαία θέματα της ανθρώπινης ύπαρξης: Γάμος/Αγαμία’ (10, 2-12), Πλούτος/ Πτωχεία (10, 17-27) και Ισχύς/ Ταπείνωση (10, 35-45). Όπως πειστικά υποστηρίζει ο R.Pesch, Das Markusevangelium. Kommentar zu Kap 8,27-16,20 HThK Freiburg 1984, 128-130, ο Μάρκος στο κεφ. 10 προβαίνει σε χρήση μιας ήδη προϋπάρχουσας Κατήχησης, η οποία όπως αποδεικνύεται από τη χρήση της μετάφρασης των Ο', κυκλοφορούσε σε ελληνιστικές ιουδαιοχριστιανικές κοινότητες. Σε αυτή την Κατήχηση, ο Ευαγγελιστής παρενέβαλε για δεύτερη φορά από κοινού με την εγκατάλειψη της οικογένειας χάριν του Ευαγγελίου (στ. 28-31) και την τρίτη προφητεία του επερχομένου Πάθους (στ. 32-34), το θέμα της αξίας των παιδιών ως προτύπου (στ. 13-16). 


� Σύμφωνα με το Honecker, Einführung in die Theologische Ethik, 279, στο Μεσαίωνα γινόταν διάκριση μεταξύ Praecepta και consilia evangelica. Έτσι, οι δέκα εντολές αναφέρονται σε όλους, ενώ η πτώχεια, η παρθενία και η υπακοή μόνο στους μοναχούς. Η εκπλήρωση μάλιστα των τελευταίων συνιστά αξιομισθία (πρβλ. Διδ. 6, 2). Οι ριζοσπαστικές απαιτήσεις του Ιησού, σύμφωνα με το Λούθηρο, δεν ισχύουν για τη δημόσια και πολιτική ζωή: ως δημόσιος λειτουργός πρέπει ο χριστιανός για το καλό των άλλων να χρησιμοποιεί δύναμη και να ανθίσταται. Εάν όμως πρόκειται για ιδιωτικές υποθέσεις του πρέπει να απαρνείται την αντίσταση. Υπάρχει και η άποψη ότι καλό είναι μόνο αυτό το οποίο διαπράττεται με καλό λογισμό. Άρα, και οι εντολές του Θεού δεν εφαρμόζονται κατά γράμμα αλλά κατά πνεύμα. Εκφράστηκε επίσης η άποψη ότι η επί του όρους Ομιλία ως νόμος είναι ανεφάρμοστη. Απλώς αποκαλύπτει την αμαρτωλότητα και διεγείρει τη λαχτάρα για το ευαγγέλιο. Έτσι, καταστρέφεται κάθε είδους ανθρώπινη δικαιοσύνη. Ο μόνος που εκπλήρωσε είναι ο Ι. Χριστός, ο οποίος δεν είναι μόνον το υποκείμενο αλλά και το αντικείμενο της επί του όρους Ομιλίας. Άλλοι την εκλαμβάνουν ως εσχατολογική σχετικά με τον καινούργιο άνθρωπο (Ιερ. 31, 33. 32, 40. Ιεζ. 36, 26). Άλλοι, τέλος, την παρομοίασαν με τον έκτακτο νόμο που ισχύει στη διάρκεια πολέμων. 


� Πάσχος, Διάλογος με τη Δύση, 62.


� Η πρόοδος των Μακαρισμών, την οποία βίωσε προφανώς προσωπικά ο πρώην τελώνης Ματθαίος, ο πιο συστηματικός ίσως των Ευαγγελιστών, υπομνηματίζεται άριστα από τον Μεγάλο κανόνα του αγίου Ανδρέου Κρήτης (που ψάλλεται την Μεγάλη Τεσσαρακοστή) και τον κανόνα του αγίου Ιωάν�νου Δαμασκηνού (η νεκρώσιμη ακολουθία). Η τελευταία είναι μία εισα�γωγή στην τέλεια επιστήμη της ανθρώπινης ψυχής, ένα εί�δος ασκητικού σκάφανδρου για να κατέρχεται και να εξε�ρευνά τα κατοικημένα από τέρατα βάραθρα της. Έχοντας λάβει αυτό το «στιγμιότυπο» της αβύσσου της η ψυχή, τείνει πραγματικά προς την θεία ευσπλαχνία («εν αβύσσω πταισμάτων κυκλούμενος την ανεξιχνίαστον της εύσπλαγχνίας σου επικαλούμαι άβυσσον»). Η ανύψω�ση είναι βαθμιδωτή- η «Κλίμαξ παραδείσου» του αγίου Ιωάννου του Σιναΐτου αναπτύσσει την αναγωγική κίνηση της βαθμίδα-βαθμίδα μόνη η τελευταία από τις βαθμίδες αυτές εικονίζει τον Έρωτα. Έτσι η ασκητική σοφία κατα�τοπίζει για τον κίνδυνο της ελαφρότητας κάθε ερωτικού παιγνιδιού. ο αληθινός έρωτας έρχεται ως καρπός της πνευματικής ωριμότητας, την οποία στεφανώνει και απο�τελειώνει.Βλ. ό.π. 58.





� Μόνον στο Μτ. 22, 39 τονίζεται ότι η δεύτερη εντολή είναι όμοια με την πρώτη.


� Πρβλ. Αισχ. Ευμεν.:  ὦ παντομισῆ κνώδαλα͵ στύγη θεῶν͵ πέδας μὲν ἂν λύσειεν͵ ἔστι τοῦδ΄ ἄκος͵ καὶ κάρτα πολλὴ μηχανὴ λυτήριος· ἀνδρὸς δ΄ ἐπειδὰν αἷμ΄ ἀνασπάσῃ κόνις ἅπαξ θανόντος͵ οὔτις ἔστ΄ ἀνάστασις. τούτων ἐπῳδὰς οὐκ ἐποίησεν πατὴρ οὑμός͵ τὰ δ΄ ἄλλα πάντ΄ ἄνω τε καὶ κάτω στρέφων τίθησιν οὐδὲν ἀσθμαίνων μένει (644-651).


� Συμπληρώνει ο Πάσχος, Διάλογος με τη Δύση, 29: αυτός ο ζωοποι�ός Σταυρός ξεπερνά κάθε είδος dolorisme  με τις ποικίλες και σπαρακτικές αισθηματικότητες των Δυτικών. Έτσι θα φτάσουμε σε μια καρδιά αγαπώσα, όλο αγάπη, πού ση�μαίνει, κατά τον άγιο Ισαάκ το Σύρο, «μια καρδιά πού φλογίζεται από αγάπη για ολόκληρη τη δημιουργία, για τους ανθρώπους, για τα πουλιά, για τα ζώα, για τους δαί�μονες, για όλα τα δημιουργήματα. 


� Στην Εισαγωγή των Πολιτικών ο Αριστοτέλης τονίζει ότι τόσο ο πολίτης όσο και η πόλις ανήκουν στις φύσει καταστάσεις. Άρα συνιστούν οντολογικό δεδομένο. Το «προς τι» αναφέρεται στην εκάστοτε περιπτωσιολογία. (Σημ. Συγγρ.: Αυτή η παρατήρηση ανήκει στον αγαπητό συνάδελφο και κριτ. Αναγνώστη του παρόντος δοκιμίου Χρ. Τερέζη). 


�  Μ. Λ. Φαράντου, Δογματικά και Ηθικά Ι, Αθήνα 1983, 25-26.


� Εξαίρεση στον κανόνα αποτελούν τα χωρία Εξ. 23, 4 κ.ε. και Λευ. 19, 16-1. Ο πρώτος, ο οποίος προσέγγισε το ιδεώδες του χριστιανισμού ήταν ο Σωκράτης, ο οποίος στον Κρίτωνα διακηρύσσει: Οὐδενὶ τρόπῳ φαμὲν ἑκόντας ἀδικητέον εἶναι͵ ἢ τινὶ μὲν ἀδικητέον τρόπῳ τινὶ δὲ οὔ; ἢ οὐδαμῶς τό γε ἀδικεῖν οὔτε ἀγαθὸν οὔτε καλόν͵ ὡς πολλάκις ἡμῖν καὶ ἐν τῷ ἔμπροσθεν χρόνῳ ὡμολογήθη; (49a). Σε αυτό το κείμενο θεωρείται ως ατόπημα το ανταδικεῖν ή το αντικακουργεῖν. Δεν υποστηρίζεται όμως και η ενεργητική αγάπη προς τους εχθρούς. Ο πλούταρχος στο έργο του Ὣς ἂν τις ὑπ’ ἐχθρῶν ὠφελοῖτο, λαμβάνοντας αφορμή από το παράδειγμα τον Καίσαρα, ο οποίος αποκατέστησε τα αγάλματα του εχθρού του Πομπηίου, αναφέρει ότι μπορεί κάποιος να «σκλαβώσει» τον εχθρό του με την πραότητα, την ανεξικακία, την απλότητα, τη μεγαλοφροσύνη και τη χρηστότητα. Δεν ξεφεύγει, όμως, και αυτός από τον προαναφερθέντα χρυσό κανόνα της αρχαιότητας, αφού ουσιαστικά με τη νουθεσία του αποσκοπεί στην προσωπική ωφέλεια και ανάδειξη εκείνου που δείχνει μεγαλοθυμία προς τους εχθρούς του. Θαυμαστή απάθεια προς τους διώκτες επεδείκνυαν και οι Στωϊκοί, θεωρώντας την αμαρτία ως αποτέλεσμα της άγνοιας του καλού και την οργή ως ανάρμοστο για ένα σοφό πάθος. Πάλι όμως ουσιαστικά πίσω από την ανοχή κρυβόταν το αίσθημα του εγωισμού. Πρέπει να σημειωθεί όμως ότι, ενώ στο πρώτο κείμενο γίνεται λόγος αποκλειστικά και μόνον για τη διάσωση του υποζυγίου ή του βοός του εχθρού, στο δεύτερο γίνεται λόγος για τη συμπεριφορά αποκλειστικά έναντι ομοεθνών και ομοθρήσκων, ενώ επιπλέον δεν γίνεται καμια ρητή αναφορά σε αγάπη προς τους εχθρούς. Στο Παρ. 25, 21 (ἐὰν πεινᾷ ὁ ἐχθρός σου͵ τρέφε αὐτόν͵ ἐὰν διψᾷ͵ πότιζε αὐτόν· τοῦτο γὰρ ποιῶν ἄνθρακας πυρὸς σωρεύσεις ἐπὶ τὴν κεφαλὴν αὐτοῦ͵ ὁ δὲ κύριος ἀνταποδώσει σοι ἀγαθά) ως αιτιολόγηση της ευεργεσίας προς τον εχθρό προβάλλει το ατομικό συμφέρον. 


� Στρωμ. 2.16.75: καὶ δὴ ἡ μεγίστη τῆς τοῦ θεοῦ ἀγαθότητος ἔνδειξις αὕτη τυγχάνει͵ ὅτι οὕτως ἐχόντων ἡμῶν πρὸς αὐτὸν καὶ φύσει ἀπηλλοτριωμένων παντελῶς ὅμως κήδεται. φυσικὴ μὲν γὰρ ἡ πρὸς τὰ τέκνα φιλοστοργία τοῖς ζῴοις ἥ τε ἐκ συνηθείας τοῖς ὁμογνώμοσι φιλία͵ θεοῦ δὲ ὁ ἔλεος εἰς ἡμᾶς πλούσιος τοὺς κατὰ μηδὲν αὐτῷ προσήκοντας͵ τῇ οὐσίᾳ ἡμῶν λέγω ἢ φύσει ἢ δυνάμει τῇ οἰκείᾳ τῆς οὐσίας ἡμῶν͵ μόνῳ δὲ τῷ ἔργον εἶναι τοῦ θελήματος αὐτοῦ. Η παράδοση αυτής της υπερφυσικής αγάπης παραδίδεται στη φιλοκαλική παράδοση, η οποία βιώνεται μέχρι σήμερα. ο αββάς Απολλώ παραγγέλνει στο Γεροντικό τους μαθητές - υποτακτικούς του: δεῖ ἐρχομένους τοὺς ἀδελφούς, προσκυνεῖν! Οὐ γὰρ αὺτοὺς, ἀλλὰ τὸν Θεὸν προσκυνοῦμεν. εἶδες γὰρ φησὶ τὸν ἀδελφὸν σου, εἶδες Κύριον τὸν Θεόν σου (απόφθ. γ'. PG 65, 136). Γι' αυτό και η αγάπη, που «μένει» κατά τον λό�γο του Αποστόλου, αποτελεί και το μεταφυσικό κριτήριο: στην κρίση της Β' Παρουσίας, δεν θα δώσουμε λόγο για το κακό πού κάναμε, αλλά προ παντός «ὡς τῶν καλῶν  ἀμελήσαντες, καὶ τὸν πλησίον μὴ ἀγαπήσαντες»! Πρβλ. Πάσχου, Ο Διάλογος με τη Δύση, 30. Σημειωτέον ότι ο προαναφερθείς αββάς συμφιλίωσε δύο πόλεις αλλά και δύο «στρατόπεδα» χριστιανών και εθνικών. Ο ηγέτης των εθνικών τελικά θανατώνεται με θαυμαστό τρόπο όχι διότι ήταν εθνικός, αλλά διότι αρνείται το «ευαγγέλιο» της ειρήνης. Η παρατήρηση αυτή ανήκει στον Αθ. Παπαθανασίου, Christian Anthropology for a Culture of Peace. Considering the Church in Mission and Dialogue Today, Violence and Christian Spirituality. An Ecumenical Conversation (ed. Emmanuel Clapsis), WCC Publications - Holy Cross Orthodox Press, Geneva -Brookline 2007 86-107,  107 υποσ. 27.


� Πρβλ. Θεοδώρητος Κύρου: Οἱ τοίνυν ἐσθίοντες τοῦ νυμφίου τὰ μέλη͵ καὶ πίνοντες αὐτοῦ τὸ αἷμα͵ τῆς γαμικῆς αὐτοῦ τυγχάνουσι κοινωνίας   (p.g. 81.128).


�Πλούσια Βιβλιογραφία σχετικά με το θέμα βλ. E. Drewermann, Die Spirale der Angst. Der Krieg und das Christentum, Herder Freiburg-Basel-Wien, 19923 , 306κ.ε.


� ό.π. 290-299. 


� Σημειώνει ο Κέλσος: Για τον πατέρα θεό ο μεν Μωυσής στις γραφές του τους λέει ότι τους - ευλογεί να γίνουν πλούσιοι και δυνατοί, να κυριαρχήσουν σ' όλη τη γη, να σκοτώσουν όλους τους εχθρούς των, ο δε Υιός του ίδιου θεού, ο Ναζωραίος, αντινομοθετεί λέγοντάς τους ότι κανείς δεν μπορεί να προσέλθει στον πατέρα, αν είναι πλούσιος, φίλαρχος, ένδοξος, σοφός, αλλά πρέπει να μη φροντί�ζουν ούτε για την τροφή τους περαιτέρω  απ' ό,τι φροντίζουν οι κόρακες, ούτε για την ενδυμασία τους έτι πλέον απ' ό,τι φροντίζουν τα κρίνα, και αν κάποιος τους χτυπήσει, να του προσφέρονται να τους ξαναχτυπήσει. ποιος από τους δυο ψεύδεται; Ο Μωυσής ή ο Ιησούς; Ή μήπως ο πατέρας θεός, όταν έστειλε τον Υιό του, είχε λησμονήσει τι είχε πει στον Μωυσή (Κατά Κέλσου 7, 18).


� Ο Θεός συνεχίζει σε κάθε γάμο να επαναλαμβάνει το μυστήριο της δημιουργίας. της σύζευξης δηλαδή του άνδρα με τη γυναίκα, της ενώσεώς τους σε σάρκα μία.


� Η εντολή αυτή του Ι. Χριστού πιστοποιείται και από τον Παύλο: παραγγέλλω οὐκ ἐγώ, ἀλλὰ ὁ Κύριος… (Α’ Κορ. 7, 10)


� Πρβλ. Σ. Δεσπότη, Ο Ιησούς ως Χριστός και η Πολιτική Εξουσία, 224-229.


� Εισαγωγή εις την Καινήν Διαθήκην, Αθήνα 1971, 11.


� Π. Ανδριοπούλου, Η περί Αμαρτίας και Χάριτος διδασκαλία του αποστ. Παύλου, 280-281.


� Πρβλ. Σοφ. Αντιγόνη 450. Μένανδρος Απ. 654. Διογ. Λαέρτιος 7.85.


� Ο Π. χρησιμοποιεί για την Εκκλησία (Ε.) την εικόνα του Σώματος, για να τονίσει ότι η Ε. δε μοιάζει αλλά είναι Σώμα Χριστού. Εξ αφορμής των σχισμάτων που συναντά στην Εκκλησία της Κορίνθου ο απόστολος των εθνών σημειώνει στο Α’ Κορ. 1, 13: μεμέρισται ὁ Χριστὸς; Στο Α΄ Κορ. 10, 16 ρωτά: τὸ ποτήριον τῆς εὐλογίας ὃ εὐλογοῦμεν͵ οὐχὶ κοινωνία ἐστὶν τοῦ αἵματος τοῦ Χριστοῦ; τὸν ἄρτον ὃν κλῶμεν͵ οὐχὶ κοινωνία τοῦ σώματος τοῦ Χριστοῦ ἐστιν; ὅτι εἷς ἄρτος͵ ἓν σῶμα οἱ πολλοί ἐσμεν͵ οἱ γὰρ πάντες ἐκ τοῦ ἑνὸς ἄρτου μετέχομεν. Από τα χωρία που χρησιμοποιεί ο Π. αυτόν τον όρο, συμπεραίνουμε ότι η αντίληψη της Ε. ως σώματος ήταν ήδη γνωστή στους παραλήπτες των επιστολών του (πρβλ. Α΄ Κορ. 6, 15). Συνδεόταν με τη Κοινότητα που συναζόταν επί το αυτό για να τελέσει μυστήριο του Βαπτίσματος και της Ευχαριστίας και εξέφραζε το ότι οι πιστοί εν Χριστώ είναι όπως το κλήμα εν τη αμπέλω.


� Πρβλ. Αρ. 6, 24-6


� Η περί Αμαρτίας και Χάριτος διδασκαλία του αποστ. Παύλου, 281. 


� Σημειώνεται και στο Α’ Ιω. 2, 16-17: ὅτι πᾶν τὸ ἐν τῷ κόσμῳ, ἡ ἐπιθυμία τῆς σαρκὸς καὶ ἡ ἐπιθυμία τῶν ὀφθαλμῶν καὶ ἡ ἀλαζονεία τοῦ βίου, οὐκ ἔστιν ἐκ τοῦ πατρὸς ἀλλ᾽ ἐκ τοῦ κόσμου ἐστίν. καὶ ὁ κόσμος παράγεται καὶ ἡ ἐπιθυμία αὐτοῦ, ὁ δὲ ποιῶν τὸ θέλημα τοῦ θεοῦ μένει εἰς τὸν αἰῶνα. Ο Ιάκωβος σημειώνει: Πόθεν πόλεμοι καὶ πόθεν μάχαι ἐν ὑμῖν; οὐκ ἐντεῦθεν͵ ἐκ τῶν ἡδονῶν ὑμῶν τῶν στρατευομένων ἐν τοῖς μέλεσιν ὑμῶν; ἐπιθυμεῖτε͵ καὶ οὐκ ἔχετε· φονεύετε καὶ ζηλοῦτε͵ καὶ οὐ δύνασθε ἐπιτυχεῖν· μάχεσθε καὶ πολεμεῖτε. οὐκ ἔχετε διὰ τὸ μὴ αἰτεῖσθαι ὑμᾶς· αἰτεῖτε καὶ οὐ λαμβάνετε͵ διότι κακῶς αἰτεῖσθε͵ ἵνα ἐν ταῖς ἡδοναῖς ὑμῶν δαπανήσητε (4, 1-8).


� Σημειώνει ο Κέλσος:  Είναι ανάξιο να συζητάει κάποιος με τους Χριστιανούς, διότι είναι αγροίκοι κι ακάθαρτοι, χωρίς λογικό, ενώ ποθούν κι ελπίζουν ν΄ αναστηθεί το σώμα τους —μια και δεν έχουν τίποτε πολυτιμότερο απ' αυτό—. Εν τού�τοις το ρίχνουν στα βασανιστήρια σαν κάτι το ευτελές. Αντίθετα, αξίζει να συζητάει κάποιος με τους φιλοσόφους, οι οποίοι ελπίζουν να έχουν αιώνια το νου και την ψυχή τους, που είναι έκγονα θείας φύσεως· αυτοί αξίζει να πι�στεύουν ότι, επειδή είναι δίκαιοι, θα ευδαιμονήσουν, ενώ οι άδικοι θα επιπέ�σουν σε αιώνια κακά (8,49). 


� Πάθος (π.) αξιοκατηγόρητο είναι μια παρά φύση κίνηση της ψυχής ή προς μια παράλογη αγάπη (για φαγητά ή γυναίκα ή χρήματα) ή προς άκριτο μίσος για κάποιον ή για κάτι (Μάξιμος Ομολογητής, Φιλοκαλία των Ιερών Νηπτικών τόμ. Β’ 62) [...] Κάθε π. σχηματίζεται με τον συνδυασμό 1) κάποιου αισθητού πράγματος και 2) μιας αισθήσεως και 3) μιας φυσικής δυνάμεως, του θυμού π.χ. ή της επιθυμίας που έχει εκτραπεί από την φυσική λειτουργία της. Αν λοιπόν ο νους εξετάσει το αποτέλεσμα της συνθέσεως του αισθητού και της αισθήσεως και της φυσικής δυνάμεως και μπορέσει, αφού τα ξεχωρίσει, να τα επαναφέρει στον φυσικό λόγο του το καθένα και να θεωρήσει το αισθητό καθεαυτό και τα άλλα καθεαυτά, τότε κατέστησε σκόνη τη σύσταση οποιοδήποτε πάθους και τη σκόρπισε στο νερό της γνώσεως όπως ο Μωυσής στο χρυσό μοσχάρι κι εξαφάνισε και την ψιλή φαντασία των π. (ό.π. 168). Στους πνευματικούς αγωνιστές γίνονται καλά και τα π., όταν απομακρύνοντας με σοφία από τα σωματικά, τα χρησιμοποιούμε για να αποκτήσουμε τα ουράνια. Όταν μετατρέψουμε την επιθυμία σε κίνηση που ορέγεται τη νοερή πόθηση των θείων, την ηδονή σε γαλήνια ευφροσύνη της θεληματικής ενέργειας του νου για τα θεία χαρίσματα, τον φόβο σε επιμέλεια προφυλάξεως από την μέλλουσα τιμωρία, τη λύπη σε μεταμέλεια για την διόρθωση κάποιου παρόντος κακού. Και με ένα λόγο, όπως οι σοφότεροι ιατροί που με το σώμα φοβερής έχιδνας εξουδετερώνουν την βλάβη που αυτή προκάλεσε ή προξενούν ανοσία για ενδεχόμενη, κι εμείς να χρησιμοποιούμε τα π. για εξόντωση της κακίας που υπάρχει ή την περιμένουμε και για απόκτηση και φύλαξη αρετής και γνώσεως (ό.π. 160). Τα έμφυτα πάθη όταν τα κυβερνά το λογικό γίνονται αδιάβλητα, χωρίς λογικό διαβλητά (ό.π. 121).


� Σχολιάζει ο Ι. Χρυσόστομος: Οὐ γὰρ πάντη τὸ πρᾶγμα ἀνεῖλε· πρῶτον μὲν͵ ὅτι οὐκ ἔστιν ἄνθρωπον ὄντα παθῶν ἀπηλλάχθαι· ἀλλὰ κρατεῖν μὲν δυνατὸν͵ ἐκτὸς δὲ αὐτῶν παντελῶς εἶναι ἀμήχανον· ἔπειτα͵ ὅτι καὶ χρήσιμον τουτὶ τὸ πάθος͵ ἂν μετὰ τοῦ προσήκοντος εἰδῶμεν αὐτῷ κεχρῆσθαι καιροῦ. Σκόπει γοῦν ἡλίκα εἰργάσατο ἀγαθὰ ἡ τοῦ Παύλου ὀργὴ͵ ἡ κατὰ Κορινθίων τότε γενομένη. Καὶ γὰρ καὶ ἐκείνους αὕτη μεγάλης λύμης ἀπήλλαξε· καὶ τὸ Γαλατῶν δὲ ἔθνος ταύτῃ πάλιν ἐκπεπτωκὸς ἀνεκτήσατο͵ καὶ ἑτέρους δὲ πλείους τούτων. Τίς οὖν ὁ προσήκων τῆς ὀργῆς καιρός; Ὅταν μὴ ἑαυτοῖς ἀμύνωμεν͵ ἀλλ΄ ἑτέρους σκιρτῶντας ἀνέχωμεν͵ καὶ ῥᾳθυμοῦντας ἐπιστρέφωμεν. Τίς δὲ ὁ μὴ προσήκων; Ὅταν ἑαυτοὺς ἐκδι κοῦντες τοῦτο ποιῶμεν. Ὅπερ οὖν καὶ ὁ Παῦλος κω λύων ἔλεγε Μὴ ἑαυτοὺς ἐκδικοῦντες͵ ἀγαπητοὶ͵ ἀλλὰ δότε τόπον τῇ ὀργῇ. Ὅταν περὶ χρημάτων μαχώμεθα. Καὶ γὰρ καὶ τοῦτο ἀνεῖλεν εἰπών· Διατί οὐ μᾶλλον ἀδικεῖσθε; διατί οὐ μᾶλλον ἀποστερεῖσθε;ῃ Ὥσπερ γὰρ αὕτη περιττὴ͵ οὕτως ἐκείνῃ ἀναγκαία καὶ λυσιτελής. Ἀλλ΄ οἱ πολλοὶ τοὐναντίον ποιοῦσιν͵ ἐκθηριούμενοι μὲν͵ ἡνίκα ἂν ἀδικῶνται͵ ἐκλυόμενοι δὲ καὶ μαλακιζόμενοι͵ ἡνίκα ἂν ἕτερον ἐπηρεαζόμενον βλέπωσιν· ἅπερ ἀμφότερα ἀπεναν τίας ἐστὶ τοῖς νόμοις τοῖς εὐαγγελικοῖς. Οὐ τοίνυν τὸ ὀργίζεσθαι παράνομον͵ ἀλλὰ τὸ ἀκαίρως τοῦτο ποιεῖν (PG 57.248).


� Καθήκον είναι μια πράξη που «καθήκει», φθάνει μέχρι του ανθρώπου ως κάτι που πρέπει να επιτελεσθεί. Είναι κατώτερη από το κατόρθωμα, το οποίο επιτελείται με βαθιά ηθική επίγνωση, συνεπώς όχι απλώς κατά λόγον αλλά κατά τον ορθό λόγο. Πρόκειται για τη διάκριση μεταξύ ηθικότητας και νομιμότητας του Καντίου. Γνωστό είναι το έργο περί καθηκόντων του Κικέρωνα, κατά το πρότυπο  του Περί Καθήκοντος του Παναιτίου.


�Μοναδική εξαίρεση η προτροπή: Τὸ λοιπόν, ἀδελφοί, ὅσα ἐστὶν ἀληθῆ, ὅσα σεμνά, ὅσα δίκαια, ὅσα ἁγνά, ὅσα προσφιλῆ, ὅσα εὔφημα, εἴ τις ἀρετὴ καὶ εἴ τις ἔπαινος, ταῦτα λογίζεσθε (Φιλ. 4, 8). Πρβλ. το σχόλιο του Ι. Καραβιδοπούλου, Αποστόλου Παύλου Επιστολές προς Εφεσίους, Φιλιππησίους, Κολοσσαείς, Φιλήμονα Θεσσαλονίκη:Πουρναράς 1981, 375-379.


� Πρβλ. r. stark, Επιδημίες, Δίκτυα και Μεταστροφή, Η Εξάπλωση του Χριστιανισμού, Μτφρ. Μ. Λουκά, Αθήνα: Άρτος Ζωής 2005 115-147, εδώ 134-135: Γιατί κάτι ξεχωριστό μπήκε στον κόσμο με την ανάπτυξη της ιουδαιοχριστιανικής σκέψης: η σύνδεση ενός ιδιαίτερα κοινωνικού ηθικού κώδικα με τη θρησκεία. Δεν υπήρχε τίποτα νέο στην ιδέα ότι το υπερφυσικό θέτει συμπεριφορικές απαιτήσεις στους ανθρώπους -οι θεοί πάντα ήθελαν τις θυσίες και τη λατρεία. Ούτε υπήρξε τίποτα νέο στην έννοια ότι το υπερφυ�σικό θα αποκριθεί στις προσφορές -ότι οι θεοί μπορούν να παρακινηθούν να εξαργυρώσουν τις θυσίες με υπηρεσίες. Το νέο έγκειτο στην αντίληψη ότι κάτι περισσότερο από προσω�πικού ενδιαφέροντος σχέσεις συναλλαγής ήταν εφικτές μεταξύ ανθρώπων και του υπερφυσικού. Η χριστιανική διδα�σκαλία ότι ο Θεός αγαπά εκείνους που τον αγαπούν ήταν άγνωστη για τις εθνικές πεποιθήσεις. Ο MacMullen έχει ση�μειώσει ότι από την ειδωλολατρική προοπτική «αυτό που εν�διέφερε ήταν [...] η υπηρεσία που η θεότητα θα μπορούσε να παρέχει, εφόσον ένας θεός (όπως ο Αριστοτέλης είχε διδά�ξει από καιρό) δεν θα μπορούσε να αισθανθεί καμία αγάπη ως ανταπόκριση σ' αυτήν που του προσέφεραν». Εξίσου άγνωστη στην ειδωλολατρία ήταν η αντίληψη ότι,  επει�δή ο Θεός αγαπά την ανθρωπότητα, οι χριστιανοί δεν μπο�ρούν να ευχαριστήσουν τον Θεό εκτός αν αγαπούν ο ένας τον άλλο. Πράγματι, όπως ο Θεός καταδεικνύει την αγάπη του μέσω της θυσίας, οι άνθρωποι πρέπει να καταδείξουν την αγάπη τους μέσω της θυσίας τον ενός προς τον άλλο. Επι�πλέον, τέτοιες υποχρεώσεις έπρεπε να επεκταθούν πέρα από τους δεσμούς της οικογένειας και της φυλής, πράγματι «σε όλους εκείνους που σε κάθε τόπο επικαλούνται το όνομα του Κυρίου μας Ιησού Χριστού» (1 Κορ. 1, 2). Αυτές οι ιδέες ήταν επαναστατικές.


�Καὶ τοῦτο εἰδότες τὸν καιρόν, ὅτι ὥρα ἤδη ὑμᾶς ἐξ ὕπνου ἐγερθῆναι. Νῦν γὰρ ἐγγύτερον ἡμῶν ἡ σωτηρία ἢ ὅτε ἐπιστεύσαμεν. Ἡ νὺξ προέκοψεν, ἡ δὲ ἡμέρα ἤγγικεν. Ἀποθώμεθα οὖν τὰ ἔργα τοῦ σκότους, ἐνδυσώμεθα [δὲ] τὰ ὅπλα τοῦ φωτός. Ὡς ἐν ἡμέρᾳ εὐσχημόνως περιπατήσωμεν, μὴ κώμοις καὶ μέθαις, μὴ κοίταις καὶ ἀσελγείαις, μὴ ἔριδι καὶ ζήλῳ, ἀλλὰ ἐνδύσασθε τὸν κύριον Ἰησοῦν Χριστὸν καὶ τῆς σαρκὸς πρόνοιαν μὴ ποιεῖσθε εἰς ἐπιθυμίας (Ρωμ. 13, 8-14). Πρβλ. ἀπεθάνετε γὰρ καὶ ἡ ζωὴ ὑμῶν κέκρυπται σὺν τῷ Χριστῷ ἐν τῷ θεῷ. ὅταν ὁ Χριστὸς φανερωθῇ, ἡ ζωὴ ὑμῶν, τότε καὶ ὑμεῖς σὺν αὐτῷ φανερωθήσεσθε ἐν δόξῃ. Νεκρώσατε οὖν τὰ μέλη τὰ ἐπὶ τῆς γῆς, πορνείαν, ἀκαθαρσίαν, πάθος, ἐπιθυμίαν κακήν, καὶ τὴν πλεονεξίαν, ἥτις ἐστὶν εἰδωλολατρία, δι᾽ ἃ ἔρχεται ἡ ὀργὴ τοῦ θεοῦ [ἐπὶ τοὺς υἱοὺς τῆς ἀπειθείας]. (Κολ. 3, 3-6).


� Ο Schmidt Leopold (Η Ηθική των Αρχαίων Ελλήνων, Μτφρ. Δημ. Ι. Ολυμπίου, Εν Αθήναις τύποις Π. Δ. Σακελλαρίου 1901. Ανατύπωση Σαββάλα. Τόμ. 1, Σελ. 92 κε.) σημειώνει τα εξής ενδιαφέροντα για την ελπίδα: Ο όρος «ελπίς» τις περισσότερες φορές στην αρχαιοελληνική γραμματεία σήμαινε απατηλό ίνδαλμα της φαντασίας. Στα Έργα και στις ημέρες του Ησιόδου (96) η ελπίδα ευρισκόμενη στο πιθάρι της Πανδώρας αποτελεί κακό που διευρύνει το χάσμα θεού και ανθρώπων. Αργότερα θεωρήθηκε από τον Αισχύλο ως δώρο (Προμ. 250). Η ε. νοείται ως γέννημα της φαντασίας πηγάζον από την αδηλότητα του μέλλοντος και η οποία άλλοτε κάνει τον άνθρωπο επιλήσμονα των ορίων του εφικτού και άλλοτε φρούδα προσδοκία απαλλαγής από την παρούσα αθλιότητα μέσω μιας αιφνίδιας ματάπτωσης της τύχης. Στο Θέογνη όπου η ελπίδα ονομάζεται μόνη εσθλή θεός (1135-1146) αυτή θεωρείται ως γλίσχρο αναψυκτικό του θανασίμου νοσούντος και οι λόγοι του αποτελούν λόγους απόγνωσης.σύμφωνα με το Στοβαίο (111.12) ο Πίνδαρος είπε τας ελπίδας είναι εγρηγορότων ενύπνια, το οποίο άλλοι (Αιλιαν. Ι.Π. 13. 29. Διογ. Λαέρτιος 5,18) το αποδίδουν στον Πλάτωνα ή Αριστοτέλη (Ρητορ. 1389α 21). Πρβλ. Θουκ. 5.103: ). Υπήρχε και η παροιμιώδης φράση: ελπίσι βουκολείσθαι (Ησυχίου 3.5 εξαπατάσθαι υπό των ελπίδων). Η ελπίδα συνδέθηκε μεταθανάτια προοπτική (Πλάτων Πολ. 1,331α. Ισοκράτης 1,39. 8, 34).επειδή το μέλλον είναι άδηλο και στη βοήθεια των θεών δε μπορεί να ελπίζει κανείς, είναι δεινή αχαριστία κατά την αντίληψη των Ελλήνων να μη δράττηται τις εξ ολιγωρίας των καιρών στους οποίους οι θεοί σαφώς εκδηλώνουν την εύνοιά τους προς επιτυχία των επιδιωκόμενων σκοπών. Έτσι το εγκαίρως πράττειν και το ορθώς πράττειν συμπίπτουσι σχεδόν εν τη διανοία. Πρβλ. Θάλλητου: καιρόν γνώθι (Στοβ. 3, 79). Από τα ανωτέρω δικαιολογείται η άποψη του Π. ότι μη Χριστιανοί είναι οἱ λοιποὶ οἱ μὴ ἔχοντες ἐλπίδα (Α΄Θεσ. 4, 13). Σημειώνει σχετικά ο J. Holzner, Παύλος, Μτφρ. αρχιεπισκόπου Αθηνών και πάσης Ελλάδος Ιερωνύμου, Αθήναι 1973, 498: Η αρχαία λαϊκή πίστις στην αθανασία, στο υπερπέραν, με την επίδρασι των ορφικών μυστηρίων, πιο συχνά εμφανίζεται σε επιτύμβιες επι�γραφές απ' τον ε' π.Χ. ως τον ε' μ.Χ. αίώνα. Τόπος διαμονής των ψυχών, πό�τε θεωρούνται τα Ηλύσια, η κατοικία των θεών (Virgil. Aen. 6), πότε ο αιθέρας, πότε κάποιο αστέρι, πότε η «νήσος των μακάρων» (Πυθαγόρειοι). Δεν είναι καθόλου ξεκαθαρισμένο, αν, μετά το θάνατο, διατηρήται η συνείδησις και η προσωπικότητα. Οι Στωϊκοί πίστευαν ότι ενώνεται με την παγκόσμια ψυχή. Η ελπίδα για προσωπική επιβίωση ήταν εξαιρετικά περιωρισμένη (Α' Θεσ. δ', 13). Αλλά η φιλοσοφία δεν κατώρθωσε να υπερνίκηση την λαϊκή πίστη. Έτσι, η ειδωλολατρική ψυχή ήταν κάπως προπαρασκευασμένη για το χαρμόσυνο μή�νυμα. Η αόριστη ελπίδα της, στον Χριστιανισμό με τον Παύλο, έλαβε έναν θερ�μό προσωπικά τόνο του «συν Χριστώ είναι».


� Πρβλ. Καραβιδοπούλου, Αποστόλου Παύλου Επιστολές προς Εφεσίους, 360-363.


� Ήδη από το Λούθηρο έχουν χαρακτηριστεί ως οικιακοί κανόνες συμπεριφοράς (Haustafel). Από τον J. Gnilka (Der Kolosserbrief, Freiburg-Basel-Wien Herder 2002, 205 κε.) ονομάζονται κανόνες των διαφόρων τάξεων (Ständetafel). Στις ποιμαντικές επιστολές όπως και στους αποστολικούς Πατέρες (Επιστ. Πολυκάρπου 4.2-6) γίνεται πλέον αναφορά στους νεοτέρους και στους πρεσβυτέρους, οπότε σύμφωνα με τον ίδιο ερευνητή πρόκειται για κανόνες της Κοινότητας (Gemeindetafel). Θεωρήθηκαν επίσης ως τμήματα μιας χριστιανικής Κατήχησης που χρησιμοποιούνταν από Ιεραποστόλους και Κατηχητές. Από άλλους (Dibelius, Weidinger) συνδέθηκαν με την ελληνιστική στωική-κυνική διδασκαλία (Διατρ. 2.14.8: ἀλύπως͵ ἀφόβως͵ ἀταράχως διεξάγειν καθ΄ αὑτὸν μετὰ τῶν κοινωνῶν τηροῦντα τὰς σχέσεις τάς τε φυσικὰς καὶ ἐπιθέτους͵ τὸν υἱόν͵ τὸν πατέρα͵ τὸν ἀδελφόν͵ τὸν πολίτην͵ τὸν ἄνδρα͵ τὴν γυναῖκα͵ τὸν γείτονα͵ τὸν σύνοδον͵ τὸν ἄρχοντα͵ τὸν ἀρχόμενον. 2.17.31. 3.2.4. και ιουδαϊκή προπαγάνδα (πρβλ. Σοφ. Σιρ. 7, 18-28. 9, 1-9. 26. 30, 1-13. 42, 9-14. Φίλων Δεκάλ. 165-167. Νόμ. Αλληγ. 2.225-227). Εάν κανείς αφαιρέσει το εν Κυρίω τότε τίποτε το χριστιανικό δεν υπάρχει. Την παλαιοδιαθηκική παράδοση αυτών των κανόνων υποστήριξε ο Lohmeyer, καθώς η μορφή τους (πρόσκληση+προστακτική+αιτιολόγηση) αντιστοιχεί στο αποδεικτικό δίκαιο της Π.Δ., ενώ οι Rengstorf και Schroeder υποστήριξαν ότι πρόκειται για αυθεντικές χριστιανικές συνθέσεις, οι οποίες αφορούσαν στην κατ’οίκον Εκκλησία. Συνδέθηκε μάλιστα η παραίνεση με τη διδασκαλία είτε του ιστορικού είτε του αναστημένου Ιησού. 


� Δεν αποκλείεται αυτοί οι κατάλογοι να είχαν θέση στη χριστιανική λατρεία. Η Διδαχή η οποία έχει ευχαριστιακή χροιά ξεκινά με τη διδασκαλία περί των δύο οδών (πρβλ. Ιουστ. Α΄Απολ. 65.1). Ο Πλίνιος ο Σεκούνδος (Gaius Plinius Caecilius Secundus), ανεψιός του πρεσβυτέρου Πλίνιου, φίλος του Τακίτου κι ευνοούμενος του αυτοκράτορα Τραϊανού, ανθύπατος της Βιθυνίας με έδρα την Προύσα (111-112 μ.Χ.) σε μια από τις 300 συνολικά επιστολές του ερωτά τον αυτοκράτορα αν το όνομα Χριστιανός αποτελεί από μόνο του αξιόποινη πράξη. Σημειώνει στην Επ. 10, 96 ότι μερικοί Χριστιανοί οι οποίοι προσκυνούσαν την εικόνα του αυτοκράτορα και βλασφημούσαν τον Χριστό, βεβαίωναν ότι το μεγαλύτερο παράπτωμα ή η μεγαλύτερη πλάνη τους ήταν ότι συνήθιζαν μια ορισμένη ημέρα πριν την ανατολή του ηλίου να συναθροίζονται, να υμνούν εναλλάξ το Χριστό ως Θεό και να ορκίζονται ότι δεν θα φονεύσουν, δεν θα κλέψουν, δεν θα ληστέψουν, δεν θα μοιχεύσουν, δεν θα ξεπέσουν από την πίστη ούτε θα αρνηθούν την παρακαταθήκη την οποία πήραν σαν άτομα. Από τις δυο διακόνισσες δούλες που βασάνισε δε διαπίστωσε τίποτε άλλο παρά μια τιποτένια και υπερβολική δεισιδαιμονία (superstitio prava, immodica). 


� Σημειώνει ο Κέλσος στη συνέχεια: Όσοι Χριστιανοί είναι άντρες, είναι από τους χειρότερους ανθρώ�πους. ήτοι εργάτες δερμάτων και μαλλιών και τεχνίτες καθαριστηρίων ρούχων. Όταν δουν κανέναν αριστοκράτη και μορφωμένο και κύριο, τον τρέ�μουν· όταν όμως βρουν τα παιδιά του μόνα τους, με πολύ θράσος τους διδά�σκουν απείθεια σε γονείς και διδασκάλους, τους υπόσχονται ότι μπορούν να τους εξηγήσουν ποιο είναι το καλό και να τους υποδείξουν πώς να καθαρι�στούν από τις αμαρτίες των (3,59).


� Γ. Γαλίτη, Η προς Τίτον Επιστολή του Αποστόλου Παύλου. Ο Ποιμένας και οι αιρετικοί, Θεσσαλονίκη: Πουρναράς 1995, 299-306.


� R. Stark, Η εξάπλωση του Χριστιανισμού, Αθήνα: Άρτος Ζωής 2005, 128 κε. σημειώνει ο Διονύσιος Αλεξανδρείας στο αποκορύφωμα της β΄ μεγάλης επιδημίας το 260 μ.Χ. που έπληξε την πόλη του: Οι περισσότεροι από τους χριστιανούς αδελφούς μας έδειξαν απεριόριστη αγάπη και πίστη, χωρίς να φείδονται, εαυτόν και σκεπτόμενοι μόνο ο ένας τον άλλο. Χωρίς να σκέπτονται τον κίνδυνο, ανέλαβαν την ευθύνη των αρρώστων, επιμελούμενοι κάθε ανάγκη τους και υπηρετώντας τους εν Χριστώ, και μαζί τους έφευγαν απ' αυτή τη ζωή γαλήνια ευτυχισμένοι. Διότι μο�λύνθηκαν από άλλους με την ασθένεια, επισύροντας πάνω τους την ασθένεια των γειτόνων τους και αποδεχόμενοι με χαρά τους πόνους τους. Πολλοί, ενόσω περιποιούνταν και θεράπευαν τους άλλους, μετέφεραν το θάνατο τους στους ίδιους και πέθαναν στη θέση τους. [...] Οι καλύτεροι από τους αδελφούς μας απώλεσαν τις ζωές τους με αυτόν τον τρόπο, διάφοροι πρεσβύτεροι, διάκονοι και λαϊκοί κερδίζοντας μεγάλο έπαινο, έτσι ώστε ο θάνατος με αυτήν την μορφή, το αποτέλεσμα της μεγάλης ευσέβειας και της ισχυρής πίστης, φαίνεται με κάθε τρόπο ισοδύ�ναμο του μαρτυρίου. Ο Διονύσιος υπογράμμισε το μέγεθος της θνησιμότητας της επιδημίας διαβεβαιώνοντας ότι οι επιζώντες θα ήταν ευτυχέ�στεροι εάν έχαναν μόνο το πρωτότοκο παιδί από πάθε σπίτι, όπως συνέβη με τους Αιγυπτίους στην εποχή του Μωυσή. Διότι «δεν υπάρχει ένα σπίτι στο οποίο να μην υπάρχει ένας νε�κρός -μακάρι να ήταν μόνο ένας». Αλλά, ενώ υπήρχαν και χριστιανοί μεταξύ των θυμάτων της επιδημίας, σύμφωνα με τον Διονύσιο, οι εθνικοί ήταν εκείνοι που πληρούσαν το με�γαλύτερο αντίτιμο, καθώς «υπέστησαν τον αντίκτυπό της στο σύνολο του». Ο Διονύσιος έδωσε επίσης μια εξήγηση αυτής της ασυμ�φωνίας θνησιμότητας. Αφού σημείωσε επί μακρόν πώς η χρι�στιανική κοινότητα περιποιήθηκε τους αρρώστους και τους ετοιμοθάνατους και αφειδώς ενασχολήθηκε με την προετοιμασία των νεκρών για τον κατάλληλο ενταφιασμό, έγραψε: Οι εθνικοί συμπεριφέρθηκαν με τελείως αντίθετο τρόπο. Στην πρώτη έφοδο της ασθένειας, απώθησαν τους πάσχοντες μα�κριά και τράπηκαν σε φυγή από τους πιο αγαπημένους τους, πετώντας τους στους δρόμους προτού πεθάνουν και μεταχειρί�στηκαν τους άταφους νεκρούς ως ακαθαρσία, ελπίζοντας με αυτόν τον τρόπο να αποτρέψουν την εξάπλωση και τη μόλυνση από την μοιραία ασθένεια. Ό,τι όμως και. να έπρατταν, δύσκολα μπορούσαν να ξεφύγουν […] Έναν αιώνα αρ�γότερα, ο αυτοκράτορας Ιουλιανός ξεκίνησε μια επιχείρηση θεσμοθέτησης εθνικών φιλανθρωπιών σε μια προσπάθεια να συναγωνιστεί τους χριστιανούς. Ο Ιουλιανός σε επιστολή του προς τον αρχιερέα της Γαλατίας το 362 παραπονέθηκε ότι οι εθνικοί έπρεπε να προσεγγίσουν τις αρετές των χριστιανών, επειδή η πρόσφατη χριστιανική αύξηση οφειλόταν στον «ηθι�κό χαρακτήρα τους, ακόμα κι αν είναι προσποιητός» και «στην καλοκαγαθία τους προς τους ξένους και την μέριμνα για τους τάφους των νεκρών». Σε μια επιστολή προς άλλο ιερέα, ο Ιουλιανός έγραψε: «σκέφτομαι ότι, όταν παραμελήθηκαν και να αγνοήθηκαν οι φτωχοί από τους ιερείς, οι ασεβείς Γαλι�λαίοι το πρόσεξαν και αφιερώθηκαν στην αγαθοεργία», ση�μειώνοντας: «οι ασεβείς Γαλιλαίοι υποστηρίζουν όχι μόνο τους δικούς τους φτωχούς, αλλά και τους δικούς μας επίσης. Καθένας μπορεί να δει ότι οι άνθρωποί μας στερούνται της δικής μας βοήθειας» […] Σαφώς, ο Ιουλιανός απεχθανόταν «τους Γαλιλαίους». Υποψιάστηκε ότι ακόμη και η αγαθοεργία τους είχε υστερό�βουλα κίνητρα. Αλλά αναγνώρισε ότι οι φιλανθρωπίες τόσο οι δικές του, όσο και εκείνες της οργανωμένης ειδωλολατρίας, ωχριούσαν σε σύγκριση με τις χριστιανικές προσπάθειες που είχαν δημιουργήσει «μια μικρογραφία κράτους κοινωνικής πρόνοιας σε μια αυτοκρατορία που εστερείτο ως επί το πλεί�στον κοινωνικών υπηρεσιών.


� Πρβλ. Κ. Σιαμάκη, Χριστιανικοί Πάπυροι, Θεσσαλονίκη 1992, 7: Στους αιγυπτιακούς παπύρους ανακαλύφθηκε μια επιστολή του πρεσβυτέρου Ψενοσίριος (1) που εκφράζει με ιδιαίτερο τρόπο τη φιλανθρωπία των χριστιανών. Μια γυναίκα εγκατέλειψε το γιο της Νείλο, ο οποίος μεγάλωσε έπειτα στα χέρια των Χριστιανών πού τον περιμάζεψαν. Κι αυτή έζησε σαν πολιτική (= πόρνη) στην κεντρική πόλι πού γειτόνευε με την απόκεντρη μικρή πόλι Μεγάλη Όασι. κάποτε πέθανε κακοποιημένη από κάποιους, και οι αρχές της πόλεως, επειδή οι πόρνες δεν θάβονταν στα νεκροταφεία των δήμων, έστειλαν το πτώμα της να ταφεί στη Μεγάλη Ό�ασι. Χριστιανοί πάλι για χάρι του γιου της ανέλαβαν την ταφή της. Ο ελλη�νόγλωσσος Αιγύπτιος πρεσβύτερος από τη Μεγάλη Όασι Ψενόσιρις, αφού παρέλαβε το πτώμα και το παρέδωσε για φύλαξι σε καλούς και πι�στούς νεκροτάφους, γράφει την επιστολή αυτή στον πρεσβύτερο Απόλλω�να, στην κεντρική πόλι, για να τον ενημερώσει  για την παραλαβή και να του πει ότι πριν από την ταφή της νεκρής περιμένει το γιο της Νείλο, να ρθεί να δει τι έκαναν στη μητέρα του αυτοί πού την πέθαναν.  


� Πρβλ. Αθηναγόρα, Πρεσβ. Χριστ. 3. Βλ. Σιαμάκη, Εξωχριστιανικές Μαρτυρίες, 79, υποσ. 3: Τα θυέστεια δείπνα ισοδυναμούν με καννιβαλισμό (βλ. Ευρ. Ιφ. Τ. 812. Ορ. 1008. Σχόλια Παυσανία 2.18.1) λόγω του ότι στην θεία Ευχαριστία οι Χριστιανοί θυσιάζουν το Χριστό και τρώγουν τη σάρκα και πίνουν το αίμα του. Οι οιδιπόδειες μίξεις ταυτίζονται με τις αιμομιξίες επειδή οι Χριστιανοί τις γυναίκες τους τις είχαν και αδελφές (εν Χριστώ). 


�Εκτός της Σύναξης, οι Χριστιανοί αντλούσαν δύναμη και από το θεσμό της οικογένειας, τον οποίο ο Χριστιανισμός ανασυγκρότησε. Η επιστολή προς Διόγνητον αναφέρει με έμφαση ότι οι χριστιανοί γαμοῦσιν ὡς πάντες͵ τεκνογονοῦσιν· ἀλλ΄ οὐ ῥίπτουσι τὰ γεννώμενα. Τράπεζαν κοινὴν παρατίθενται͵ ἀλλ΄ οὐ κοίτην. Όπως σημειώνει ο Holzner, Παύλος 435, η ευαισθησία έναντι της συζύγου εκφράζεται στις επιγραφές των κατακομβών: Dulcissimae uxori. ποτέ ένας Έλλην δεν θα έκανε τη σκέψη να τραγουδήσει την πιστή σύζυγό του, αλλά μόνο την ερωμένη του. Σε επιτύμβιες ρωμαϊκές επιγραφές ο θηλασμός των παιδιών από τις μητέρες τους εξυμνείται ως κάτι πρωτάκουστο, ενώ συνήθεις ήταν και οι εκτρώσεις αλλά και η εγκατάλειψη των βρεφών. Γι΄ αυτό και ο Παύλος χαρακτηρίζει τον ειδωλολατρικό κόσμο αστόργους, ανελεήμονας (Ρωμ. 1, 31).


� Πρβλ. Ιεροθέου Βλάχου, Μητροπ. Ναυπάκτου, Υπαρξιακή Ψυχολογία και Ορθόδοξη Ψυχοθεραπεία, Λεβαδειά: Ιερά Μονή Γενεθλίου της Θεοτόκου 2000.


� Σ. Καραγιάννης, Ο Έρως στη Ζωή των Αρχαίων Ελλήνων, Τόμος Γ΄, Αθήνα: Ζήτρος 2006, 654.


� Στο Ρωμαιοκαθολικισμό ιδίως με τον Τερτυλιανό και τον Αυγουστίνο η αμαρτία είχε απωλέσει το χαρακτήρα της ασθένειας - αστοχίας (error, aegitudo) και είχε μετατραπεί σε κατηγορία δικανική, σε έγκλημα (crimen) και προσβολή της δικαιοσύνης ενός πατριάρχη θεού. Επί τη βάσει λανθασμένης ερμηνείας Ρωμ. 5, 12 θεωρήθηκε ότι αυτομάτως η πτώση του Αδάμ και της Εύας επέσυρε την ενοχοποίηση και την τιμωρία του ανθρωπίνου γένους, ενώ η ικανοποίηση της δικαιοσύνης του Θεού τελικά επετεύχθη δια της θυσίας του μονογενούς Του Υιού (Άνσελμος). Ο Λούθηρος, ο οποίος ανδρώθηκε σε μια αυστηρή πατριαρχική οικογένεια στο Eisleben και μόνασε σε ρωμαιοκαθολικό αυγουστινιανό μοναστήρι στην Ερφούρτη, αντιδρώντας στην άποψη της Ρωμαιοκαθολικής Εκκλησίας ότι η αποκατάσταση της ανθρώπινης φύσης πραγματοποιείται  με τις ιερατικές πράξεις, τα καλά έργα και τα μυστήρια, θεώρησε ότι με το προπατορικό αμάρτημα διαστρεβλώθηκε εντελώς η ανθρώπινη φύση και ο άνθρωπος σώζεται πλέον μόνο δια της πίστεως (Ρωμ. 1, 17). Από τους διαμαρτυρόμενους δόθηκε τελικά έμφαση στο «κοινωνικό ευαγγέλιο», αφού τα έργα μπορεί να μην αποτελούν μέσο δικαίωσης, αλλά συνιστούν την απόδειξη της εύνοιας του Θεού.  Ιδίως οι Καλβινιστές υπέφεραν από εσωτερική αβεβαιότητα για το εάν ανήκουν στους εκλεκτούς. Εάν η συμπεριφορά τους ήταν υποδειγματική μπορούσαν να αισθάνονται βέβαιοι ότι θα μεταβούν στον Παράδεισο. Καθιερώθηκε έτσι μια ασκητική ηθική, η οποία σήμαινε αποχή από τις απολαύσεις της ζωής, σε συνδυασμό με αυτοπειθαρχία και σκληρή εργασία για αυτοεπιβεβαίωση της ηθικής κλήσης. Η απόκτηση χρημάτων τα οποία δεν έπρεπε να δαπανηθούν αλλά να αποταμιευτούν αποτελούσε και αυτή μια συνιστώσα In God we trust (που δεσπόζει στο Δολάριο).  


� Η Έρευνα της Γραφής, Θεσσαλονίκη: Απολύτρωσις, 58-100, 74-75.


� Πρβλ. θρησκεία καθαρὰ καὶ ἀμίαντος παρὰ τῷ θεῷ καὶ πατρὶ αὕτη ἐστίν: 1/ ἐπισκέπτεσθαι ὀρφανοὺς καὶ χήρας ἐν τῇ θλίψει αὐτῶν 2/ ἄσπιλον ἑαυτὸν τηρεῖν ἀπὸ τοῦ κόσμου (Καθαρή και αμίαντη θρησκεία (θυσία) για τον Θεό και Πατέρα είναι να επισκεφτόμαστε [νοιαζόμαστε] τα ορφανά και τις χήρες στη θλίψη τους, χωρίς ταυτόχρονα να μολυνόμαστε από τον κόσμο Ιάκ. 1, 26-27).


� Ο Θεολόγος και το Μέλλον της Θεολογίας. Ανάτυπο εκ του Τόμου Κ. Δ. Μουρατίδης. Πρόμαχος Ορθοδοξίας (Τιμητικό Αφιέρωμα), Αθήνα 2004, 463-469, εδώ 464.


� Σημειώνει ο Ι. Χ. Χριστοδούλου (Το Σωκρατικό Πρότυπο στη Φιλοσοφία του Επικτήτου, Επίκτητος Διατριβή Α΄, Αθήνα: Ζήτρος 2002, 295-333, 295-296: Έχει να κάνει με την απαξίωση του γρα�πτού λόγου; Με την απαξίωση του γραπτού φιλοσοφικού λόγου; Ή μήπως πρόκειται για επιδεικτική πριμοδότηση του ζώντος φιλοσοφικού λόγου, που είναι και για τους δυο φιλοσόφους διαλεκτικός και διαμορφώνεται με τη συζήτηση, την κοινή αναζήτηση του φιλοσόφου - δασκά�λου και των φιλοσοφούντων μαθητών; Μήπως, ακόμα περισσότερο, πρόκειται για εμμονή στον ζωντανό, που είναι ο προφορικός λόγος, και απαξίωση του νεκρού, που είναι ο γραπτός λόγος, και αυτό ως πριμοδότηση, κατε�ξοχήν, της ίδιας της ζωής και απαξίωση του θανάτου; Για την απάντηση δε μπορεί κανείς να είναι σίγουρος, αλλά το πρόβλημα αξίζει να τεθεί.


� Πρβλ. την πρόκληση του Σωκράτη στον Ξενοφώντα: ἕπου τοίνυν καὶ μάνθανε (Διογ. Λαέρτιος 2,48) 


� Ενώ η εκδικητικότητα στην αρχαιότητα αποτελούσε ύψιστη αρετή ο Σωκράτης διακηρύσσει στον Κρίτωνα: Οὐδενὶ τρόπῳ φαμὲν ἑκόντας ἀδικητέον εἶναι͵ ἢ τινὶ μὲν ἀδικητέον τρόπῳ τινὶ δὲ οὔ; ἢ οὐδαμῶς τό γε ἀδικεῖν οὔτε ἀγαθὸν οὔτε καλόν͵ ὡς πολλάκις ἡμῖν καὶ ἐν τῷ ἔμπροσθεν χρόνῳ ὡμολογήθη; (49a). Σε αυτό το κείμενο θεωρείται ως ατόπημα το ανταδικεῖν ή το αντικακουργεῖν. Δεν υποστηρίζεται όμως και η ενεργητική αγάπη προς τους εχθρούς.


� Έχουν γίνει πολλές προσπάθειες επί τη βάσει φιλολογικών ή μορφολογικών κριτηρίων να αποδοθεί η καταδίκη του Ιησού από το Συνέδριο στη γόνιμη φαντασία των Ευαγγελιστών και σε κατηχητικές, απολογητικές ή λατρευτικές σκοπιμότητες της Εκκλησίας. Oι Theissen-Merz Jesus, 393 κε. συνοψίζουν τη μέχρι τούδε έρευνα ως εξής: Ο R.Bultmann περιορίζει τον ιστορικό πυρήνα της διήγησης του Πάθους στη σύλληψη, την παράδοση του Ιησού στον Πιλάτο, την καταδίκη και τη σταύρωση. Ο M.Dibelius χαρακτηρίζει τη διήγηση Κήρυγμα, ο G.Bertam λατρευτικό μύθο και ο D.Dormeyer Παραίνεση. Οι Ευαγγελιστές σύμφωνα με τη μέχρι τότε κρατούσα άποψη προσπαθούν να απενοχοποιήσουν τη ρωμαϊκή αρχή και κατ΄ επέκταση και το χριστιανικό κίνημα από την κατηγορία ότι ο Ιησούς σταυρώθηκε από τον εκπρόσωπο της Pax Romana ως κοινός επαναστάτης και να ρίξουν το λίθο του αναθέματος στις ιουδαϊκές αρχές. Στο Λουκά, μάλιστα, την αθωότητα του Ιησού τη διακηρύσσει τόσο ο Πιλάτος (πρβλ. Ιω. 19, 11) όσο και ο Ηρώδης Αντύπας (23, 6-12). Η δαιμονοποίηση των Ιουδαίων, οι οποίοι στο Ματθαίο (27, 25) κραυγάζουν τὸ αἷμα αὐτοῦ ἐφ΄ ἡμᾶς καὶ ἐπὶ τὰ τέκνα ἡμῶν, κορυφώνεται στην ύστερη χριστιανική αποκαλυπτική γραμματεία (Ευαγγέλιο Πέτρου 11, 46. Αρχεία Πιλάτου). Καταρχάς πρέπει να υπογραμμισθεί ότι δεν καταδικάζονται οι Ιουδαίοι συλλήβδην ως σταυρωτές του Ιησού, καθώς ο ίδιος ο Μάρκος στο 9, 31 σημειώνει παραδοθήσεται εἰς χεῖρας ἀνθρώπων, ενώ και ο Λουκάς στο 18, 22 υπογραμμίζει τη συμβολή των εθνών στο πάθος (πρβλ. Πρ. 4, 25-27). η ιστορικότητα της διηγήσεως των Συνοπτικών δεν πρέπει να αμφισβητείται αφού, όπως ο Pesch, Das Markusevangelium ΙΙ, 1-25 απέδειξε, η διήγηση προέρχεται πιθανότατα πριν το 37 π.Χ. όσο αρχιερέας ήταν ακόμη ο ηθικός αυτουργός της Σταύρωσης, ο Καϊάφας, ο οποίος ακριβώς γι΄ αυτό το λόγο δεν κατονομάζεται στο κατά Μάρκον. Με ανάλογο τρόπο ενήργησε η ιουδαϊκή αριστοκρατία όταν αντιμετώπισε τον Ιησού υιό του Ανανία, ο οποίος επίσης προσέβαλε το Ναό τέσσερα έτη προ του Πολέμου (6, 300 κε.). τον παρέδωσε και αυτόν στο ρωμαίο ηγεμόνα. Η καταδίκη του Ιησού από τους Ιουδαίους μαρτυρείται σε μια ιδιωτική επιστολή που έστειλε ο σύρος Στωικός Mara bar Sarapion στο γυιο του από μια ρωμαϊκή φυλακή λίγο μετά το 73 μ.Χ. (οπότε και ο βασιλεύς Αντίοχος Δ΄ εκδιώχθηκε από τα Σαμόσατα) και αποτελεί την αρχαιότερη ίσως εξωβιβλική μαρτυρία για τον Ιησού. Αυτός θεωρεί ως αποκλειστικούς υπευθύνους της σταύρωσης τους Ιουδαίους. Με αφορμή την επικείμενη θανατική του εκτέλεση γράφει πλήθος παροτρύνσεων και συμβουλών προς το παιδί του, το οποίο και προτρέπει να αποκτήσει τη Σοφία. Μπορεί οι Σοφοί σε αυτό τον κόσμο να καταδιώκονται δια της βίας και συκοφαντίας, η Σοφία όμως παραμένει αιώνια. Ως παραδείγματα προσκομίζει (εκτός του Σωκράτη και του Πυθαγόρα) τον Ιησού, του οποίου το όνομα δεν αναφέρει. Θεωρεί την άλωση της Ιερουσαλήμ ως συνέπεια αυτού του γεγονότος (Μτ. 22, 7. 27, 5). 


� Στην ερώτηση του αρχιερέα ο Ιησούς για πρώτη φορά λύνει την επίμονη σιωπή, η οποία τον διακρίνει σε όλη τη διάρκεια του Πάθους του (Ησ. 53, 7. Ψ. 36 [37], 15. Α΄ Πε. 2, 22) και απαντά καταφατικά�, συμπληρώνοντας μάλιστα ότι η ύψωσή του στο Σταυρό θα συνδυαστεί με την Ενθρόνισή του στα δεξιά του Πατέρα και την έλευσή του πάνω στις νεφέλες του ουρανού: ὁ δὲ Ἰησοῦς εἶπεν͵ Ἐγώ εἰμι͵ καὶ ὄψεσθε τὸν υἱὸν τοῦ Ἀνθρώπου ἐκ δεξιῶν καθήμενον τῆς δυνάμεως καὶ�ἐρχόμενον μετὰ τῶν νεφελῶν τοῦ οὐρανοῦ. Στο λόγιο αυτό του Ιησού γίνεται έμμεση αναφορά στον Ψ. 109 (110), 1 (πρβλ. Πρ. 2, 30-6) και στο Δν. 7 (πρβλ. Λκ. 12, 8. Μτ. 25, 31-46).


� Πρβλ. τους ισχυρισμούς του Κέλσου: Πόσῳ δ΄ ἦν ὑμῖν ἄμεινον͵ ἐπειδή γε καινοτομῆσαί τι ἐπεθυμήσατε͵ περὶ ἄλλον τινὰ τῶν γενναίως ἀποθανόντων καὶ θεῖον μῦθον δέξασθαι δυναμένων σπουδάσαι; Φέρε͵ εἰ μὴ ἤρεσκεν Ἡρακλῆς καὶ Ἀσκληπιὸς καὶ οἱ πάλαι δεδοξασμένοι͵ Ὀρφέα εἴχετε͵ ἄνδρα ὁμολογουμένως ὁσίῳ χρησάμενον πνεύματι καὶ αὐτὸν βιαίως ἀποθανόντα. Ἀλλ΄ ἴσως ὑπ΄ ἄλλων προείληπτο. Ἀνάξαρχον γοῦν͵ ὃς εἰς ὅλμον ἐμβληθεὶς καὶ παρανομώτατα συντριβόμενος εὖ μάλα κατεφρόνει τῆς κολάσεως λέγων· Πτίσσε͵ πτίσσε τὸν Ἀναξάρχου θύλακον͵ αὐτὸν γὰρ οὐ πτίσσεις· θείου τινὸς ὡς ἀληθῶς πνεύματος ἡ φωνή. Ἀλλὰ καὶ τούτῳ φθάσαντές τινες ἠκολούθησαν φυσικοί. Οὐκοῦν Ἐπίκτητον; Ὃς τοῦ δεσπότου στρεβλοῦντος αὐτοῦ τὸ σκέλος ὑπομειδιῶν ἀνεκπλήκτως ἔλεγε· Κατάσσεις͵ καὶ κατάξαντος Οὐκ ἔλεγον͵ εἶπεν͵ ὅτι κατάσσεις; Τί τοιοῦτον ὁ ὑμέτερος θεὸς κολαζόμενος ἐφθέγξατο; Ὑμεῖς δὲ κἂν Σίβυλλαν͵ ᾗ χρῶνταί τινες ὑμῶν͵ εἰκότως ἂν μᾶλλον προεστήσασθε ὡς τοῦ θεοῦ παῖδα· νῦν δὲ παρεγγράφειν μὲν εἰς τὰ ἐκείνης πολλὰ καὶ βλάσφημα εἰκῇ δύνασθε͵ τὸν δὲ βίῳ μὲν ἐπιρρητοτάτῳ θανάτῳ δὲ οἰκτίστῳ χρησάμενον θεὸν τίθεσθε. Πόσῳ τοῦδε ἐπιτηδειότερος ἦν ὑμῖν Ἰωνᾶς ἐπὶ τῇ κολοκύντῃ ἢ Δανιὴλ ὁ ἐκ τῶν θηρίων ἢ οἱ τῶνδε ἔτι τερατωδέστεροι; (Ωριγένους Κατά Κέλσου 7.54).
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