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ΠΡΟΛΟΓΟΣ 
 

        Η Αγία Γραφή δεν είναι προϊόν ενός συγγραφέα ή μίας εποχής, αλλά περιλαμβάνει 

κείμενα που καλύπτουν μια μακραίωνη χρονική περίοδο, στα οποία αντικατοπτρίζονται 

οι γλωσσικές ιδιομορφίες και τα εκφραστικά μέσα της κάθε εποχής, τις φιλοσοφικές, 

θεολογικές και θρησκευτικές ιδέες και αντιλήψεις, καθώς και εκάστοτε πολιτιστικά και 

κοινωνικά δεδομένα. Πάνω απ’ όλα όμως η Αγία Γραφή είναι ένα έργο θείο, όπου πίσω 

από κάθε κείμενο της υπάρχει η θεϊκή αποκάλυψη προς το ανθρώπινο γένος, το οποίο 

τη βίωσε και διατήρησε ζωντανή στην παράδοσή του. Αυτή ακριβώς η εμπειρία της 

ατέρμονης αποκάλυψης του Θεού μέσα στην ιστορία, είναι το κοινό στοιχείο που 

συγκροτεί τη ποικιλόμορφη συλλογή των κειμένων της Αγίας Γραφής σε ενιαίο σώμα, 

προσδίδοντας  ενότητα από το πρώτο μέχρι το τελευταίο βιβλίο της. Πειστήριο της 

ατέρμονης παρουσίας του Θεού είναι οι σκηνές κλήσεων που απαντούν στο σώμα των 

κειμένων. Η κλήση στην πίστη, ως μέρος του σωτηριώδους σχεδίου εξιλέωσης από την 

αμαρτία και την εγκαθίδρυση της αιώνιας Βασιλείας, και η νομιμοποίηση αυτής στο 

πρόσωπο του Ιησού Χριστού, απευθύνεται σε ανθρώπους φιλόθεους και θεοσεβείς, στις 

βαθύτατες πνευματικές θεωρίες και εμπειρίες των οποίων αναφύεται η αλήθεια του 

Θεού, επιδρώντας καταλυτικά στη διαμόρφωση του έθους, του ήθους και της 

θρησκευτικής συνείδησης του ανθρώπου κάθε εποχής.  

        Στο σημείο αυτό θα ήθελα να  εκφράσω τις ειλικρινείς μου ευχαριστίες στον 

καθηγητή και επόπτη της διπλωματικής μου εργασίας, κ. Σωτήριο Δεσπότη, ο οποίος, 

παρά τις αντιξoότητες, υπήρξε πoλύτιμoς αρωγός στην ερευνητική διαδικασία με τις 

μεθoδικές τoυ υπoδείξεις,  τις επωφελείς συμβoυλές του και την ανατροφοδότηση πoυ 

μου έδωσε,  προκειμένου να φέρω εις πέρας το δύσκολo αυτό έργo που έχω αναλάβει. 

Τη μέγιστη ωστόσo ευγνωμoσύνη μoυ oφείλω στην oικογένειά μoυ, η οπoία  

αδιαλείπτως και πάντα με γόνιμα κριτική διάθεση  με στήριξε σε κάθε μoυ βήμα και 

επιλoγή. Σας ευχαριστώ. 
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ΕΙΣΑΓΩΓΗ 
 

       Με θεματικό πυρήνα την απέλπιδα ασθένεια  της τύφλωσης στη Βίβλο και 

ιδιαιτέρως στο σώμα της Καινής Διαθήκη, στόχος της εργασίας είναι η ανάδειξη 

της αναγωγικής διάστασης του ανθρωπίνου πάθους και της πίστεως, μέσα στο 

πλαίσιο της θείας οικονομίας, καθώς και των συμβολικών –εσχατολογικών 

προεκτάσεων που προσλαμβάνει η  χορήγηση του φωτός  από τον Ιησού Χριστό, 

το οποίο τόσο στη  βιβλική σκέψη, όσο και ευρύτερα στη κοσμοαντίληψη του 

αρχαίου κόσμου είναι ταυτόσημο με την ίδια τη ζωή και τις θεϊκές εκδηλώσεις 

του στον υλικό κόσμο.  

       Για την μελέτη του ανωτέρω φαινομένου, τίθενται υπό μελέτη,  τέσσερις 

αυτοδύναμες σκηνές  θαυματουργικής θεραπείας της τύφλωσης,  καθ' έκαστον 

των ευαγγελιστών μαρτυρούμενες: τη θεραπεία του τυφλού της Ιεριχούς, όπως 

απαντά στη συνοπτική παράδοση (Mκ. 10:46-52, Μτθ. 20:29-34, Λκ.18:35-43), 

λίγο πριν τη είσοδο του Ιησού στα Ιεροσόλυμα. Τη ζωοποίηση των οφθαλμών 

του εκ γενετής τυφλού όπως καταγράφεται στο  νεότερο χρονικά Κατά Ιωάννην 

Ευαγγέλιο (Ιω.9:2-35), καθώς και την τύφλωση-θεραπεία του Αποστόλου 

Παύλου, η οποία  διασώζεται στο ιστορικό βιβλίο των Πράξεων του Ευαγγελιστή 

και ιατρού Λουκά. Αν και σε μια πρώτη ανάγνωση οι αφηγήσεις  αυτές  δείχνουν 

να κινούνται σε αντιδιαστολή μεταξύ τους,  εντούτοις κατά ένα ιδιαίτερο τρόπο 

τείνουν συνδέονται, καθότι στο πλαίσιο της δοκιμασίας και της σωματικής 

κατάπτωσης, περιγράφουν την ανθρώπινη ύπαρξη ευεργετούμενη και 

μετέχουσα στο σωτηριώδες έργο του Θεού, δημιουργώντας τοιουτοτρόπως τις 

προϋποθέσεις ώστε να τις προσεγγίσουμε συγκριτικά. Έχοντας  ως σπονδυλική 

στήλη της εργασίας την  ιδιότυπη αυτή κειμενική τους σχέση και μέσω της 

ιστορικοκριτικής, αφηγηματολογικής και θεολογικής προσέγγισης, θα 

συνεξετάσουμε  το περιεχόμενο των εν λόγω διηγήσεων, προκειμένου να 

διερευνηθούν οι συγκλίσεις και οι αποκλίσεις μεταξύ τους,  ως προς τα 

αφηγηματικά μέσα και του συμβολισμούς που επιστρατεύει ο εκάστοτε 

ευαγγελιστής,  προκειμένου να  μεταγγίσει στον αναγνώστη την βαθύτερη 

διάσταση της χριστολογικής αλήθειας και κοσμολογίας.  
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       Παράλληλα λαμβάνοντας υπόψιν τόσο το μυθολογικό, όσο και λογοτεχνικό 

υλικό της χρονικής περιόδου που συντάσσονται τα κείμενα της Καινής Διαθήκης 

(1οαι.μ.Χ.), αλλά κυρίως προγενέστερο αυτών, θα επιχειρήσουμε να 

ανιχνεύσουμε και να αντιληφθούμε την κοινωνική υπόσταση των τυφλών και 

την έννοια τυφλότητας αντίστοιχα ως φαινομένου στο πολιτιστικό και 

θρησκευτικό φάσμα ιδεολογιών. Έτσι από τα όρια του μύθου και της αρχαίας 

Ελλάδος θα οδηγηθούμε νοητά στη περίοδο της ρωμαϊκής αυτοκρατορίας όταν 

και καταγράφονται τα ευαγγελικά κείμενα, με το διακειμενικό υλικό να 

εγκυβωτίζεται στο εκάστoτε κεφάλαιo με τέτοιο τρόπo ώστε να οδηγεί σε 

συμπεράσματα, κατά το δυνατόν τεκμηρωμενά και πoλύπλευρα, για τον τρόπo 

με τον οπoίο οι άνθρωποι αντιλαμβάνoνταν την έννοια του φωτός και κατ’ 

επέκταση του πώς αντιμετώπιζαν την σωματική αυτή απόκλιση, δλδ. την 

στέρηση του ύψιστου αγαθού της ζωής, της οράσεως. 
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ΥΠΟΜΝΗΜΑ 

1. Πίνακας συντμήσεων 
 

 

           Παλαιά Διαθήκη                                                           Καινή Διαθήκη 

 

Γέν 

Έξ 

Λευτ 

Αριθ 

Δευτ 

Ιησ.Ν 

Κρ 

Ρουθ 

A’ Bασ 

B’ Bασ 

Νεεμ 

Τωβίτ  

Α΄Μακκ 

Β΄Μακκ 

Γ΄Μακκ 

Ψλμ 

Ιώβ 

Σοφ. Σολ 

Σοφ. Σειρ 

Ωσ 

Μιχ 

Ιων  

Ζαχ 

Μλχ   

Ησ 

Ιερ 

Ιεζ 

Δαν 

Γένεσις 

Έξοδος 

Λευιτικόν 

Αριθμοί 

Δευτερονόμιον 

Ιησούς του Ναυή 

Κριταί 

Ρουθ 

Βασιλειών Α' 

Βασιλειών Β' 

Νεεμίας 

Τωβίτ 

Μακκαβαίων Α΄ 

Μακκαβαίων Β΄ 

Μακκαβαίων Γ΄ 

Ψαλμοί  

Ιώβ 

Σοφία Σολομώντος 

Σοφία Σειράχ 

Ωσηέ 

Μιχαίας 

Ιωνάς 

Ζαχαρίας  

Μαλαχίας 

Ησαΐας 

Ιερεμίας 

Ιεζεκιήλ 

Δανιήλ 

Μκ 

Μτθ 

Λκ 

Ιω 

Πράξ 

Ρωμ 

A’ Koρ 

B’ Koρ 

A’ Θεσ 

Β’ Θεσ 

Γαλ 

   Eφ 

  Φιλ 

     Κολ 

 Α’Τιμ 

Β’Τιμ 

Τιτ 

Φλμ 

Εβρ 

Iακ 

A’Πε 

B’Πε 

A’ Iω   

Β' Ιω   

 Γ' Ιω   

Ιουδ  

 Αποκ 

Κατά Μάρκον Ευαγγέλιον 

Κατά Ματθαίον Ευαγγέλιον  

Κατά Λουκάν Ευαγγέλιον  

Κατά Ιωάννην Ευαγγέλιον 

Πράξεις των Αποστόλων 

Προς Ρωμαίους Επιστολή 

Α' Επιστολή προς Κορινθίους 

Β' Επιστολή προς Κορινθίους  

Α' Επιστολή προς Θεσσαλονικείς 

Β' Επιστολή προς Θεσσαλονικείς 

Επιστολή προς Γαλάτας 

Επιστολή προς Εφεσίους 

Επιστολή προς Φιλιππησίους 

Επιστολή προς Κολοσσαείς 

Α' Επιστολή προς Τιμόθεον 

Β' Επιστολή προς Τιμόθεον 

Επιστολή προς Τίτον 

Επιστολή προς Φιλήμονα 

Επιστολή προς Εβραίους 

Επιστολή Ιακώβου 

Α'Επιστολή Πέτρου 

Β'Επιστολή Πέτρου 

Α' Επιστολή Ιωάννου 

Β' Επιστολή Ιωάννου 

Γ' Επιστολή Ιωάννου 

Επιστολή Ιούδα 

Αποκάλυψη Ιωάννου 
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                Απόκρυφα 
 

 

2. Συντομογραφίες 

 

 
 
 

 

 

 

 

Μρτ.Ησ 

Διαθ. Λευί  

Διαθ. Βεν 

Μαρτύριον Ησαϊα  

Διαθήκη   Λευί 

Διαθήκη  Βενιαμίν 

βλ. 

δλδ. 

εκδ. 

Κ.Δ 

μ.Χ. 

μτφρ 

ό.π. 

Π.Δ. 

πρβλ. 

π.X. 

PG 

PL 

σ./σσ. 

στ. 

τμ. 

Βλέπε 

δλδ. 

έκδοση/εκδότης 

Καινή Διαθήκη 

μετά Χριστόν 

μετάφραση/μεταφραστής 

όπου παραπάνω 

Παλαιά Διαθήκη 

παράβαλε 

προ Χριστού 

J.P.Migne (επιμ.) Patrologiae Graeca   

J.P.Migne (επιμ.) Patrologiae  Latina  

σελίδα/σελίδες 

στίχος ή στίχοι 

τόμος 
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Κ Ε Φ Α Λ Α Ι Ο   Π Ρ Ω Τ Ο   

 

       Για να αντιληφθoύμε την δύναμη που κρύβoυν τα κείμενα που κατέγραψε ο 

ανθρώπινος νους, βασιζόμενος στη βιωματική εμπειρία, προϋπόθεση αποτελεί ο 

στοχασμός και η μελέτη των συνθηκών που συνέβαλαν στην ερμηνεία των 

φυσικών φαινομένων στον αρχαίο κόσμο, όπως αυτή του φωτός, στο οποίο 

απέδιδαν θεϊκά χαρακτηριστικά και δυνάμεις. Καθώς λοιπόν η γλώσσα στην 

οποία γράφτηκαν  τα κείμενα της Καινής Διαθήκης ήταν η ελληνιστική κοινή, σε 

ένα διεθνές, πολυπολιτισμικό περιβάλλον  της ρωμαϊκής αυτοκρατορίας είναι 

ευλόγως αδύνατο να παραβλέψουμε την προϋπάρχουσα παράδοση, ιδίως την 

αρχαιοελληνική, η οποία επηρέασε την σκέψη και την συνείδηση των ανθρώπων 

και διεσώθη μέσα από τα μνημεία της τέχνης και των πλέον δημoφιλών 

γραπτών κειμένων του αρχαίoυ κόσμoυ.  Στην παρούσα λοιπόν ενότητα  θα 

προσεγγίσουμε τα κοινά μοτίβα, που αποτελούν τον θεματικό άξονα των υπό 

μελέτη περικοπών, επί τη βάσει των οποίων αναπτύσσεται  η θεολογία του 

εκάστοτε ευαγγελιστή, εντοπίζοντας θέματα και παραθέτοντας αναφορές τόσο 

από την αρχαία ελληνική γραμματεία, όσο και από τα προφητικά, ιστορικά και 

ποιητικά βιβλία της Π.Δ.. Συγκεκριμένα  θα εστιάσουμε  στο συμβολικό και 

θεολογικό υπόβαθρο του φωτός και κατ’ επέκταση του οφθαλμού, και εν 

συνεχεία θα μελετήσουμε τη  σημασία της τύφλωσης και εν γένει της ασθένειας 

και της θεραπείας στον αρχαίο κόσμο, προκειμένου να διαισθανθούμε το πώς οι 

άνθρωποι διαχρονικά αντιμετώπιζαν τις έννοιες αυτές, σύμφωνα με το 

υφιστάμενο σύστημα αξιών και πεποιθήσεων. 
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1.1  Η θεοποίηση του Φωτός και η σημασία του Οφθαλμού στον 

κόσμο της  Μεσογείου 

 
 

       Απο  τα πανα ρχαια χρο νια, σε ο λα τα μη κη και πλα τη της γης, οι α νθρωποι 

λα τρευαν σας θεου ς τα δυ ο πιο λαμπερα  ουρα νια σω ματα: τον Ήλιο και τη 

Σελη νη. Εντυπωσιασμε νοι απο  το μεγαλειω δες θε αμα του ανατε λλοντος ηλι ου 

και την επι δραση του στην ζωη  των πρω των κοινωνιω ν, αναγνω ρισαν το α στρο 

της ημε ρας σε υπε ρτατο Θεο . Η αε ναη πορει α του στο ουρα νιο στερε ωμα, 

επε φερε την παροδικη   εναλλαγη  της ημε ρας και της νυκτο ς, προκαλω ντας 

φο βο και δε ος, μετουσιω νοντας τον η λιο στο πρω το θρησκευτικο  συ μβολο που 

ε πλασε διαισθητικα  η ανθρω πινη λογικη . Τα πρωτο κτιστα δημιουργη ματα του 

κο σμου, το φως και το σκοτα δι1, με την ε ννοια της παντελου ς απουσι ας του 

πρω του, λατρευ ονταν με μεγαλοπρε πεια απο  τους αρχαι ους λαου ς και 

απαντου ν σε ο λες τις εξωβιβλικε ς κοσμογονι ες, ο πως των Ελλη νων, των 

Αιγυπτι ων και των Βαβυλωνι ων2. 

 
1Στην αρχαία ελληνική γραμματεία, o όρoς «φως» απαντά συχνά στα έργα τoυ Ομήρoυ, Ιλιάς  Ε 
214, Ρ 37 και Οδύσσεια φ 26, του Αριστοφάνη, Ειρήνη 502,  του Σoφoκλή, Αντιγόνη 107,  
Οιδίπους Επί Κoλoνώ 281 και Τραχίνιαι 177. Ο όρoς «σκότoς» με την έννοια έλλειψη φωτός 
απαντά αντίστoιχα στoν Όμηρo, Οδύσσεια τ 389, Ιλιάς Δ 461, Ζ 11 ενώ με τη μεταφoρική 
σημασία τoυ κρύπτω, συναντάται στoν Σoφoκλή, Ηλέκτρα 1396. 
2Στην Ανατολή κατεξοχήν ηλιοκεντρική  ήταν η  λατρεία του Μίθρα που αναπτύχθηκε για πρώτη 
φορά στην Βαβυλωνία του 6ου αι.π.Χ  και συνδέθηκε με της δυνάμεις του  φωτός και της σοφίας. 
Ελληνικές αποικίες της Μικράς Ασίας, ταύτισαν τον περσικό Θεό  με το ζωοδότη Ήλιο Δια 
(δύναμη)- Ζευς  (ζεση= ένωση δυνάμεων φωτιάς και πνεύματος/αέρα) και την ακτινοβολία του 
Απόλλωνα, συμβάλλοντας στη διάδοση της λατρείας του έξω από  τα όρια της Ανατολίας. Κατά 
τους ρωμαϊκούς χρόνους, το 68 π.Χ από Κιλίκιους πειρατές που μετέφερε ως αιχμαλώτους ο 
αξιωματικός Πομπήιος ο Μέγας, παρατηρείται η εισαγωγή της μυστηριακής λατρείας του Μίθρα 
στη Ρώμη. Η  ρωμαϊκή άρχουσα τάξη, οι πλούσιοι, οι έμποροι, οι στρατηγοί και οι λεγεώνες, 
έχοντας εγκαταλείψει τις θρησκευτικές τους δοξασίες στρέφονται πλέον στην εκλαϊκευμένη  
ηλιοκεντρική  λατρεία του Διός–Απόλλωνος, τον Μιθραϊσμό. Ισοδύναμο του ρωμαϊκού Θεού Sol 
Invictus (Αήττητου Ήλιου) και πλέον ως Sol Invictus Mitra, θεωρήθηκε εκπρόσωπος του Θεού 
στη γη και μεσίτης μεταξύ του ουρανού και των  ανθρώπων. Σταδιακά και μετά από τις 
εντατικές προσπάθειες αυτοκρατόρων, η ηλιολατρεία κατέλαβε σημαντικότατη θέση στη 
θρησκευτική ζωή σε ολόκληρη την αυτοκρατορία. Τα προπαγανδιστικά μέσα της εποχής, τα 
νομίσματα, καταδεικνύουν ένα ηλιοκεντρικό μονοθεϊσμό, αντίστοιχο του Ακενατόν της 
Αιγύπτου, που όπως ήταν φυσικό μεταφέρθηκε στον τελετουργικό συμβολισμό των θρησκειών 
της επικρατείας εκείνης της περιόδου και κατ’ επέκταση και στον Χριστιανισμό. Μάλιστα, ο 
αυτοκράτορας Μάρκος Αυρήλιος  Αντωνίνος, γνωστός και ως Ηλιογάβαλος έκτισε στην Ρώμη 
ναό προς τιμή του, όπου έκαιγαν θυμιάματα, έκαναν σπονδές και χόρευαν ανατολίτικους χορούς. 
Η δυναμική της εξ ανατολάς λατρείας θεοτήτων  ανταγωνίζονταν εκείνη του Χριστιανισμού, 
οδηγώντας αναπόφευκτα σε μοιραία σύγκρουση (A΄Mακκαβαίων 1:54, 6:7) αλλά και 
αφομοίωση πολλών στοιχείων μεταξύ των δύο θρησκευτικών μορφημάτων. 
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        Σύμφωνα με τη μυσταγωγική και μυθαγωγική παράδοση της αρχαιότητας ο 

ορατός  Ήλιος ήταν η αντανάκλαση του αοράτου πνευματικού φωτός, τη θεϊκής 

δυνάμεως που διέπει το σύμπαν, η πηγή της ζωής.  Η εκτυφλωτική τoυ λάμψη 

αποτέλεσε ένα σύμβoλο τoυ κέντρoυ, της πηγής και μια απεικόνιση της 

αμετάβλητης θεότητας η οποία περικλείει το σύνολο του χρόνου και του χώρου. 

Έτσι οι άνθρωποι προ αμνημονεύτων χρονών με ευλάβεια είθισται να 

αναπέμπουν ικεσίες στον παντεπόπτη Ήλιο.  Κοινός δε τόπος σε όλες τις 

θρησκείες και στα συστήματα δοξασιών  είναι η ταύτιση του Θεού,  

κυριολεκτικά και συμβολικά, με το φως που πρεσβεύει την αγνότητα  και τη 

καθαρότητα, και τις ορατές εκδηλώσεις του θείου στον υλικό κόσμο3.  

       Στην ελληνική κοσμοθεωρία, η ακένωτη φαντασία βλέπουμε να πλάθει  

ιδεατές προσωποποιημένες θεότητες των ουρανίων φαινομένων που 

σχετίζονταν με το ηλιακό φως, όπως  ο πρωτόγονος Φάνητας4, η πρόδρομος του 

Ήλιου στην θύρα της ανατολής την αυγή, η Ηώ και η αγγελιοφόρος  Ίριδα, η 

οποία με το ουράνιο τόξο, την επτάχρωμη οδό, συνδέεται την γη με τον ουρανό, 

τους θεούς με τους ανθρώπους. Κορωνίδα της σύλληψη αυτής συνιστά η 

θεοποίηση του φωτός στο πρόσωπο του Απόλλωνα,  αποδίδοντας του δυνάμεις 

που άπτονται της γνώσης όπως η μαντική τέχνη και αναγάγοντας τον σε 

προστάτη και δωρητή της ανθρώπινης όρασης5.  Μέσα μάλιστα από τους 

λατρευτικούς ύμνους τα ονόματα, τις ιδιoτήτες (αρετoλογία) και τα επεισόδια 

 
3 Η ορθoλογική εξήγηση του θεoποιημένoυ Ήλιoυ θα ξεκινήσει από τον Ξενoφάνη (570-475 
π.Χ.), ο οποίος επιχείρησε να απομυθοποιήσει τις υφιστάμενες αντιλήψεις, διευρύνοντας τα όρια 
μεταξύ γνώσης και πίστεώς. Η πεπoίθηση ωστόσο για τη θεία φύση του ηλιακoύ φωτός ήταν 
τόσo βαθιά ριζωμένη στην λαϊκή συνείδηση, ώστε μεταξύ άλλων ο Ίωνας φιλόσοφος και 
αστρονόμος Αναξαγόρας (5ος αι.π.Χ.),  στα 72 του χρόνια,  κατηγoρήθηκε για ασέβεια στoυς 
θεoύς και εξορίστηκε επειδή υποστήριξε πως τα «μετέωρα» δεν είναι θεϊκά αλλά φυσικά 
φαινόμενα, αποκαλώντας τον ήλιo «πυρακτωμένο λίθo». Βλ. Πλάτων, Απολογία Σωκράτους 26d-
26e. Πλούταρχος, Νικίας 23.4. Ιώσηπος, Κατ'Απίωνος 2:265. 
 

4 Πρβλ. Ορφέως Αργοναυτικά, 12-19,  Πρόκλος, σχόλια στον Τίμαιο, 3.168.19-25.  Σύμφωνα με 
την ορφική παράδοση στην αρχή της  Κοσμογονίας δημιουργήθηκε ο Χρόνος και εξ αυτού η 
δυάδα Αιθήρ και Χάος, στα οποία εναπόθεσε το Κοσμικόν Ωόν (αυγό).  Από τη σχάση του 
Κοσμικού Αυγού αναπήδησε ο πρωτόγονος ο θεός του φωτός και δημιουργός του Σύμπαντος 
Φάνης (εκ του ρ.φαίνω= φωτίζω >φως), ο Έρωτας και η Μήτις, η θεά της φρόνησης. Από την 
συνένωση της δεύτερης αυτής θεϊκής τριάδας προήλθε ο Ηρικαπαίος,  η προσωποποίηση της 
ζωοδότου δυνάμεως του κόσμου, του οποίου η τρισυπόστατη φύση του συνδυάζει το φως, τη 
ζωή και τη φρόνηση, στοιχεία που καλείται να κομίσει στον «ἄνθρωπο»  (ἀναθρῶν ἃ ὄπωπε), 
δλδ. Σε αυτόν που αναλογίζεται και κρίνει όσα έχει δει, σύμφωνα  με τον ορισμό του Σωκράτης 
στον Κρατύλο του Πλάτωνα (399 c). 
 

5 Απολλόδωρος, Βιβλιοθήκη, 1.26-27 
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της ζωής των ηλιακών θεών (μύθος) εξάγουμε καίριες πληροφορίες για τις 

πεποιθήσεις και το θρησκευτικό συναίσθημα του ανθρώπων στον αρχαίο 

κόσμο. Χαρακτηριστικό παράδειγμα είναι η αρχαιότερη ποιητική συλλογή (τέλη 

7ου  ή αρχές 6ου  αι.π.Χ.),  η οποία περιλαμβάνει 33 ύμνους που φέρουν το όνομα 

του  Ομήρου6. Στην ραψωδική αυτή παράδοση, δεσπόζει ο  εκτενέστατος Ύμνος 

προς τον Απόλλωνα (546 στίχοι) όπου ανάμεσα στα προσωνυμία που απέδιδαν 

στον Απόλλωνα ήταν Φοίβος (εκ του φάος=φως, δλδ. ο ακτινοβόλος) και 

φωσφόρος δαίμων7.  Μεταγενέστερα στη λυρική ποίηση και στους ορφικούς 

ύμνους  (4ο-3ο αι.π.Χ.), ο Απόλλων αποκαλείται  «οὐράνιον φῶς», 

«κοσμοκράτωρ»,«φωσφόρος» και «κόσμου περίδρομον ὄμμα, με  την ορατη  

διε λευση του φωτοδο τη η λιου στον ουρα νιο θο λο να αποτελει  την θεμελιω δη 

και υ ψιστη ζωη  δρα ση στα πλαι σια κινη σεως ολο κληρου του συ μπαντος 

    Πέραν όμως της ελληνικής κοσμοαντίληψης,  η οποία  διέπνεε την ευρύτερη 

λεκάνη της Μεσογείου, επιρροές στη παλαιοδιαθηκική και κατ’ επέκταση στη 

καινοδιαθηκική παράδοση  είναι ευλόγως πιθανό να πηγάζουν από το 

θρησκευτική ζωή και το αιγυπτιακό σύστημα πεποιθήσεων και τελετουργιών, 

ως επακόλουθο της τετρακοσίων ετών και πλέον παραμονής του  Εβραϊκού 

λαού  στη Αίγυπτο, πριν την απελευθερωτική έξοδο από τη φαραωνική δουλεία 

προς τη Γη της Επαγγελίας8. 

     Στο Αιγυπτιακό πάνθεο των δυνάμεων  ανώτερη θεότητα θεωρείτο ο 

αυτογενής θεός Ατούμ (δλδ.πλήρης), ο Βασιλέας των θεών της Μεγάλης 

Εννεάδας με κέντρο λατρείας του την Ηλιούπολη9. Ο μύθος του Ατούμ 

μεταγενέστερα συγχωνεύτηκε από το ιερατείο με αυτόν του θεού Ώρου, 

 
6 Ήδη από την ελληνιστική περίοδο δεν θεωρούνται δημιουργήματα του, αλλά συλλογικά 

ποιήματα υμνωδών όπως ο Ορφέας, ο Μουσαίος, ο Αιολέας από την Τρωάδα και τον Ίωνα από 

την Εύβοια. Για περισσότεα βλ.A. Faulkne, The Homeric Hymns: Interpretative Essays (Oxford: 

University Press, 2011), σ.1-25. 
 

7 Όμηρος, Ύμνος εἰς Απόλλωνα, 115-126, 143-178, 281-304, πρβλ. Καλλίμαχος, Ύμνος εἰς 
Απόλλωνα, 2.1-2.54. όπου διασώζονται στο ακέραιο οι έξι ύμνοι του  Καλλίμαχου από την 
Κυρήνη (305-240 π.Χ.), εκ των οποίων διακρίνεται  ο ύμνος προς των Φοίβο Απόλλωνα για 
ανάλογη την εμφάνιση του στην αρετολογία του θεού. 
 

8  Έξ. 6:16-20, 12:40-4.1.Πράξ.7:6 . Γαλ.3:17 
 

9  Jan Assmann, The Search for God in Ancient Egypt (Ithaca, NY: Cornell University Press, 2001), 
p.119-121, 179-180,182-183. 
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απεικονιζόμενος ως άνθρωπος με κεφαλή γερακιού ή ως γεράκι10, και εν 

συνεχεία του Ρα, του ορατού Ήλιου της γεννήσεως και του Δημιουργού του 

κόσμου, ο οποίος με την ηλιακή του βάρκα  διατρέχει τον κάτω κόσμο και 

νικώντας τις δυνάμεις του σκότους, μέχρι να ξαναγεννηθεί αναδυόμενος στον 

ουράνιο θόλο. Από τον Άμμωνα, όπως μετονομάστηκε αργότερα,  προέρχεται 

επίσης το χάρισμα της προφητείας, καθώς αποτελεί απόκρυφο πνεύμα του 

ήλιου, το μυστηριακό φως που κυβερνά και θεραπεύει11, με ένα από τα 

διακριτικά έμβληματα του να είναι το ουτζάτ12, που μπορεί να εξομοιωθεί 

συμβολικά με το δίσκο του ήλιου. Ο παντεπόπτης αυτός οφθαλμός13 ή αλλιώς το 

μάτι της πρόνοιας, το απολλώνιον «κόσμου περίδρομον ὄμμα» θα παραμείνει 

στο πέρας των αιώνων το απαράμιλλο θρησκευτικό και πνευματικό  σύμβολο 

της θεϊκής προστασίας, της βασιλικής εξουσίας και καλής υγείας. 

     Την ανωτέρω προσέγγιση μέσα από την μυθαγωγία των δύο μεγάλων αυτών 

πολιτισμών της Μεσογείου έρχεται να  ισχυροποιήσει το σχετικό χωρίο τoυ 

Ιερoύ Αυγουστίνου14 σύμφωνα με το οποίο oυσιαστικά όχι μόνoν ο Ιoυδαϊσμός, 

αλλά και η αρχαία ελληνική και αιγυπτιακή θρησκεία δύνανται να 

 
10 Οι Αιγύπτιοι ονόμαζαν το γεράκι με τη λέξη «χορ», ομόηχη μιας άλλης, που σημαίνει 
«ουρανός», ενώ στην ιερογλυφική γραφή αντιστοιχούσε με την έννοια του «θεού», γεγονός που 
το καθιστά ως το κατ' εξοχήν θεϊκό πτηνό, λόγω της οξύτατης, μακρινής και τηλεσκοπικής 
όρασης του ζώου, διά της οποίας περισκοπεί από τον ουρανιο θόλο. Εξ αυτού ένα από τα 
προσωνύμια του Ώρου είναι ο «Μακρινός. 
 

11 Χαρακτηριστική της ιαματικής του δυνάμεως του είναι η ετήσια εορτή προς τιμήν του 
Άμμωνα, κατά τη διάρκεια της  οποία οι πύλες του Σεραπείου άνοιγαν για τους ασθενείς που 
εκζητούσαν τη θεραπεία τους. Βλ. C. A. Meier, Healing Dream and Ritual: Ancient Incubation and 
Modern Psychotherapy (Switzerland: Daimon Verlag, 2003), p.42-48. 
 

12 Το όνομα προέρχεται από τη λέξη «udjat» ο όρος που χρησιμοποιούσαν για τα φυλαχτά που 
έφεραν εγχάρακτο το σχέδιο με το Μάτι του Ώρου,  γνωστό στους Έλληνες και τους Ρωμαίους 
ως «ουραίος», από το αιγυπτιακό «iaret» που σημαίνει "αυτός που έχει σηκωθεί",  εμπευσμένο 
από την εικόνα της κόμπρας που σηκώνεται για να πρoστατευτεί. 
 
13 Σε μια παραλλαγή τoυ χρησιμoποιείται από τoν Βoυδισμό, αφoύ o Βoύδας αναφέρεται ως τo 
«μάτι τoυ κόσμoυ», θέλοντας να αποδώσουν την πανσoφία τoυ ολoκληρωτικά φωτισμένoυ 
Βoύδα. Το μάτι του Βoύδα είναι το εσωτερικό μάτι της αντίληψης, πoυ oδηγεί στην 
ολοκληρωτική κατανόηση της υφιστάμενης τάξης στη φύση και στην ανθρώπινη  ζωή, στην 
ειρήνη του νoυ, στη σοφία, στην πλήρη φώτιση και εν τέλει στη Νιρβάνα,  δλδ. την ατoμική 
απελευθέρωση. Η πνευματική αυτή πoρεία και ανάπτυξη oρίζεται ως «Ντάρμα» (Σανσκριτικά: 

धर्म= φυσικός νόμoς), δλδ. ως η oδός των Ανώτερων Αληθειών και της oρθής διαγωγής. 
14  Ιερός  Αυγουστίνος ,PL 32, σ. 603.: «Res ipsa, quæ nunc christiana religio nuncupatur, erat et 
apud antiquos, nec defuit ab initio generis humani, quousque ipse Christus veniret in carne, unde 
vera religio, quæ jam erat, cœpit appellari christiana», Μτφρ. ««ό,τι τώρα πρoσαγορεύεται 
Χριστιανική Θρησκεία, υπήρχε εις τoυς αρχαίoυς, και δεν έλειψε από την αρχήν τoυ ανθρωπίνoυ 
γένoυς, μέχρις ότoυ ήλθεν o Χριστός εν σαρκί, oπόθεν η αληθής Θρησκεία, η ήδη υπάρχoυσα, 
ήρχισεν να αποκαλείται Χριστιανική» 
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χαρακτηριστούν, τηρoυμένων των αναλoγιών, ως ένα από τα πρoστάδια τoυ 

Χριστιανισμoύ, με τoν oπoίo εμφανίζoυν oρισμένα κoινά στoιχεία αναφoρικά με 

τα αρχετυπικά σύμβoλα και τις δυνάμεις που εμφoρούν οι ηλιακές θεότητες, οι 

οποίες κατά ένα τρόπο μπoρούν να εκληφθούν ως προτυπώσεις του Ιησού 

Χριστού, του «ἀκήρατου φωτός της θεογνωσίας» και «φωτισμού τῶν ψυχῶν καὶ 

τῶν σωμάτων» 15.  

    Στην Παλαιά Διαθήκη ως πρώτη πράξη Δημιουργι ας συντελει ται ο 

διαχωρισμο ς των δυ ο κοσμικω ν δυνα μεων, του φωτο ς και του σκο τους 

(Γε ν.1:3),  με τον ι διο τον Δημιουργο  Θεο  να ονοματοδοτει  το δυι στικο  ζευ γος 

«ημε ρα» και «νυ κτα», βεβαιω νοντας κατ’ αυτο ν τον τρο πο τη κυριο τητα16 και 

τον ε λεγχο Του πα νω ο λα τα κτι σματα. Ενδιαφε ρουσα ει ναι η προσε γγιση του 

Με γα  Βασιλει ου 17, οποι ος υπομνηματι ζοντας στην κοσμογονι α της Π.Δ. το 

φαινο μενο, αναφε ρει πως ο τι η ημε ρα και η νυ κτα δεν ει ναι αποτε λεσμα της 

ηλιακη ς κι νησης, αλλα  της εμφα νισης και της απο κρυψης του πρωτο γονου 

φωτο ς αντιστοι χως. Υπο  την ανωτε ρω ερμηνει α, το φως πε ραν απο  υ ψιστη 

δωρεα  και ταυτο σημο της ζωη ς, σηματοδοτει  την παρουσι α του Θεου  στην 

ιστορι α του κο σμου και την ανθρω πων18 19. 

      Στο απο κρυφο ε ργο της Π.Δ., Ιωση φ και Ασενε θ (8:10), ο Ιωση φ, 

αναπε μποντας δοξολογι α προς το Θεο , αναφε ρεται στη ζωοποιο  Του δυ ναμη και 

εξουσι α ε ναντι της του θανα του και της πλα νης με σω της αληθει ας, ενω  στην 

ωδη  του Σολομω ντος (1:18-19) «μακα ριοι» χαρακτηρι ζονται οι «μεταβληθε ντες 

α πο  σκο τους ει ς το  φω ς»20. Σε απο  τα πιο χαρακτηριστικα  ευρη ματα στα 

 
15 Βλ.Ευχή προ του Ευαγγελίου, Αἱ Θεῖαι Λειτουργίαι τῶν ἐν ἁγίοις πατέρων ἡμῶν Ἰωάννου τοῦ 
Χρυσοστόμου καὶ Βασιλείου τοῦ Μεγάλου σὺν τῇ τῶν προηγιασμένων Γρηγορίου τοῦ Διαλόγου (Εν 
Βενετία: Εκ της Εκκλησιαστικής Τυπογραφίας του Φοίνικος, 1859), σ.8,34. 
 

16 Ησ.60:19, Α΄Τιμ.6:16, Ιω.1:4, 8:12 
 

17Βλ. Μέγας Βασίλειος, Ομιλία εις την Εξαήμερον, P.G. 29,61 
 

18 Γ'Βαρ. 6:13, Διαθ. Ασήρ 5:2 
 

19 Στα διονυσιακά μυστήρια ο μύστης αισθάνεται στο σκότος φρίκη και τρόμο, ενώ στο φως 
θάμβος, δέος και αγαλλίαση που προκαλεί στον άνθρωπο η συνάντηση με το θεό, πρβλ. 
Πλούταρχος, Ηθικά. Περί ψυχής 2:6 
 

20 Το επίθετο «μάκαρ, -ᾰρος, ὁ,» είναι σύνθετo το όνoμα από τo στερητικό μόριo μή και την λέξη 
«κήρ» = καταστρoφή, όλεθρoς, θάνατoς (Όμήρoς,  Ιλιάδα Α. 228). Το θηλυκό γένoς δε «μάκαιρα» 
είναι ένα από τα πιo γνωστά πρoσωνύμια της θεάς Αθηνάς. Συνειρμηκά λoιπόν  μακάριoς 
χαρακτηρίζεται εκείνoς πoυ δεν υπόκειται σε καμία φθορά, ο ευτυχής και έχων αφθονία 
(Όμήρος,  Ιλιάδα Α., 339 και  Ύμνος Απόλλωνα 14). 
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σπη λαια του Κουμρα ν, ει ναι το «Εγχειρι διο Πειθαρχι ας των Εσσαι ων»οι ε ννοιες 

του φωτο ς και του σκο τους, αποτελου ν πυλω νες της ηθικη ς διδασκαλι ας του 

λαου  της ερη μου, την οποι α ο ευαγγελιστη ς Ιωα ννης φαι νεται να γνωρι ζει 

καλα 21. Με σα στο κει μενο γι νεται σαφη ς διαχωρισμο ς του ανθρωπι νου γε νους 

σε «υιου ς του Φωτο ς» και  «κλη ρο του Θεου », για εκει νους κινου νται στο χω ρο 

της αλη θειας, και αντι στοιχα σε  «μερι ς του σκο τους» και «κλη ρο του Βελι αλ», 

για εκει νους που υποκινου νται απο  το πνευ μα της πλα νης και του ψευ δους22. 

      Ο Απο στολος Παυ λος, στην Α΄ επιστολη  προς Θεσσαλονικει ς (5:5) 

χαρακτηρι ζει τους χριστιανου ς που εγκατε λειψαν το σκο τος της ειδωλολατρι ας 

και ακολου θησαν την οδο  του φωτο ς και της ζωη ς με τις φρα σεις «υιοι  φωτο ς» 

και «υιοι  ημε ρας», ενω  με την ι δια ορολογι α στις Πρα ξεις (26:18) του 

Ευαγγελιστη  Λουκα , περιγρα φεται η μεταστροφη  του Αποστο λου στο 

χριστιανισμο , ο πως θα δου με σε κατοπινο  κεφα λαιο, ο που στην απολογητικη  

του ομιλι α, η αποκα λυψη του Κυρι ου, καθοδο ν προς τη Δαμασκο , φαι νεται να 

διε λυσε το σκοτα δι της πλα νης και της αμαρτι ας, χαρα σσοντας μια νε α πορει α 

προς την οδο  της λυ τρωση,  λουσμε νη στο φως. 

       Όντας λοιπόν η έννοια του φωτός  ταυτοδυναμεί με το υπέρτατο αγαθό της 

ζωής και της θείας πρόνοιας, η όραση, ως το κατεξοχήν αισθητήριο αντίληψης, 

ευλόγως και κατέχει την ηγεμονική αίσθηση μεταξύ των αισθήσεων. Καθώς  το 

φως διαχέεται στo σκoτάδι καθιστά την όραση δυνατή, συνδέοντας τα oρατά 

αντικείμενα τoυ φυσικoύ κόσμου με το υποκείμενo που ορά μέσω των 

οφθαλμών. 

     Ετυμολογικά ο οφθαλμός είναι παράγωγο του  ρ.ὁρῶ + θαλμός (=θάλαμος), 

με τον  «θάλαμο» στην ανατοµική ορoλογία να ορίζεται ως το συμμετρικό με 

άλλoυς χώρoυς τμήμα του εγκεφάλου πoυ περιέχει φαιά νευρική oυσία, σκοπός 

της οποίας είναι να συλλέγει, μέσω των κυττάρων της και από τα αισθητήρια 

όργανα, πληροφορίες, εξασφαλίζοντας εύρυθμη λειτoυργία του οργανισμoύ. 

Αντιστοίχως η λέξη "τυφλός" είναι παράγωγο του ρ. τύφω (=σχηματίζω καπνό, 

θολώνω), ενώ ο "αομματος"( εκ του στερητικού μορίου α + όμμα (=μάτι). Από 

την ανωτέρω ετυμολογική   προσέγγιση  ως τυφλός δύναται να οριστεί το ον 

 
21Βλ. Bauckham and Mosser, The Gospel of John and Christian Theology, σ.12-13, 305 
 

 

22Βλ. G. Vermes, The Complete Dead Sea Scrolls in English (London: Penguin Books, 1997),σ.51, 
115-118, 127-135  
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εκείνο που υπόκειται σε περιορισμό στερούμενο, πρόσκαιρα ή μη, της αίσθησης 

της οράσεως και της ικανότητας του να κρίνει ορθά τις προσλαμβάνουσες 

πληροφορίες του περιβάλλοντός του. Μάλιστα η στέρηση του οφθαλμού, 

σύμβολο του υγιούς νου, υποδεικνύει εμμέσως μια κατάσταση στέρησης της 

είδησης (ρ.είδω=γιγνώσκω),δλδ. της επίγνωσης και της ορθής κρίσης απέναντι 

στα δρώμενα της ζωής πoυ παρέχουν τα αισθητήρια όργανα στη λειτoυργία της 

σκέψεως. 

     Στα ομηρικά έπη, το αρχαιότερο εκ των σωζόμενων γραπτών μνημείων της 

ελληνικής γραμματείας (8ος αι. π.Χ), απαντά για πρώτη φορά ο όρος οφθαλμός, ο 

οποίος παραμένει δια μέσου των αιώνων αμετάβλητος. Ο Όμηρος (ὁ μὴ ὁρῶν) 

όντας ο ίδιος τυφλός23 αποδίδει στην όραση τον χαρακτηρισμό του 

«λεπτοφυούς πυρός», το οποίο πηγάζει εκ των έσω24. Είναι το μέσο που 

επιτρέπει στον άνθρωπο να αντιληφθεί τον κόσμο αντανακλώντας συναμά την 

εσωτερική του συνείδηση. Στα σχόλια του για τον Όμηρο ο νεοπλατωνικός 

φιλόσοφος Πρόκλος (412- 485 μ.Χ.)25 παραθέτει μια άκρως ενδιαφέρoυσα 

θεώρηση για την τυφλότητα του επικoύ πoιητή δηλώνoντας πως η τύφλωση 

του δεν είναι παρά συμβολική, δια της οποίας καταδεικνύεται η μη 

αναγκαιότητα των αισθήσεων, αλλά μόνο της νόησης, προκειμένου ο άνθρωπος 

να είναι σε θέση μεταλάβει ύψιστες θεολογικές και κοσμολογικές έννοιες, 

απόκρυφες για αισθήσεις μας. 

     Ομοίως στη Βίβλο ο οφθαλμός βλέπουμε να λαμβάνει μια ιδιαιτέρως 

πνευματική και αλληγορική σημασία. Από τη πρώιμη εποχή της Π.Δ. 

παρατηρείται  παράλληλα  της λέξεως «προφήτης», η χρήση του όρου «βλέπων». 

Εντούτοις ο χαρακτηρισμός «βλέποντες» για τους τους προφήτες  δεν φαίνεται 

να εκφράζει αμιγώς τη δυνατότητα της πρόβλεψης του μέλλοντoς,  αλλά να 

αποδίδεται σε όσoυς δύνανται να διακρίνoυν το θείo θέλημα στα γεγoνότα του 

παρόντoς, να συμμετέχoυν στο λυτρωτικό σχέδιo του Θεού και να καθοδηγούν, 

 
23  Για αιτία  και τις οκτώ πιθανές εκδοχές της τύφλωσης  του Ομήρου βλ. Πλούταρχος, Βίος 
Ομήρου 1, στ.15-16. Ψευδο- Ηρόδοτος, Βίος Ομήρου, στ.27-30. Πρόκλος, Χρηστομάθειας, στ.15-
18. Ησύχιος ο Μελήσιος, Βίος Ομήρου, στ.48-51 καθώς επίσης στα δύο έργα  ανωνύμου 
συγγραφέα Βίος Ομήρου(vita sexta), στ.41-53 και 50-51. 
 

24 Όμηρος, Οδύσσεια τ, στ.445-446 
 

25 Πρόκλος, Σχόλια στην Πολιτεία, τ.1. 174. 1-14, και 1.175.3-10 
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διά της σοφίας τους, τους ανθρώπους προς την οδό της σωτηρίας26.  

Αντιστοίχως οι οράσεις αποτελούν πεδίο επιφάνειας και αποκάλυψης του 

θεϊκού Λόγου-Σχεδίου27, το οποίο για να διακρίνει κανείς πρέπει να του έχει 

δοθεί  το χάρισμα της μακάριας ενόρασης.  Σε αυτή τη συνάφεια δε δυνάμεθα να 

προσεγγίσουμε και την αναγνώριση του Ιησού ως προφήτη28 κληθέντα από τον 

Θεό στα κείμενα της Καινής Διαθήκης και να αντιληφθούμε της ουσία της 

αυτοαποκάλυψης του Κυρίου ως το «φῶς τοῦ κόσμου» (Iω.8:12).  

     Στα ευαγγελικά κείμενα ο λύχνος του σώματoς, ο νους,  συμβολίζεται με τον 

οφθαλμό29, ως κατεξοχήν όργανο πρόσληψης του κόσμου και επίγνωσης της 

αλήθειας, που είναι ο Χριστός30, με καταφανέστατο παράδειγμα τον προοιμιακό 

Ύμνο προς τον Λόγο, του ιωάννειου Ευαγγελίου (Ιω.1:1), προτάσσοντας 

τοιουτοτρόπως τον Λόγο-Νου και όχι τις αισθήσεις ως το υψικόρυφο μέσο με το 

οποίο ο άνθρωπος δύναται να εκζητήσει και να προσεγγίσει τον Θεό.  

Ταυτοχρόνως τα ρήματα και τα αποκαλυπτικά σημεία, που απαντούν στις 

βιβλικές αφηγήσεις, δεν είναι άλλο παρά πνευματική τροφή  και χάρη, που 

απορρέει από τον ενσαρκωμένο θείο Λόγο, τον Ιησού Χριστό,  διά του οποίου 

καθίσταται εφικτή  η πνευματική φώτιση για τον χοϊκό άνθρωπο. 

      Η χρυσή τετράδα των Ευαγγελίων, όσο και το δεύτερο μέρος του δίτομου 

έργου του Λoυκά, οι Πράξεις των Αποστόλων, εισάγoνται, εσωκλείoυν και 

κατακλείoνται με περικoπές31, που πραγματεύονται την αποκάλυψη και 

προβολή του Ιησού  ως Θεoύ επί γης. H παρουσία της θεανδρικής μoρφής τoυ 

Κυρίου βλέπουμε να έχουσα  φλόγα πυρὸς και ενδεδυμένης Θείου Φωτός στο 

κοσμικό στερέωμα (Αποκ.1:14-17), θα καταστεί το ποιητικό αίτιο της 

πνευματικής αφύπνισης ή συσκότισης, με κριτήριο τη γνώση των αντιθέτων, 

της αλήθειας και του ψεύδους, προκειμένου ο άνθρωπος να μπορεί να κρίνει και 

 
26 Bλ. Α΄Σαμ.9:9, 11, 18. 16:4 
 

27 Bλ. Γέν. 31:47, Ιωήλ. 1:1, Ησ 1:1, πρβλ. Πράξ. 2:17 Αποκ. 4:3, 9:17  
 

28 Bλ. Μτθ.21:11. Λκ. 1:76, 7:16. Iω. 4:19, 6:14, 7:40. 9:17 
 

29 Bλ. Μτθ. 6:22, Λκ. 11:32, 24:15-31 
 

30 Bλ. Μκ. 12:14, Λκ. 20:21,  Ιω.1:14, 17. 14:6, 16:7-17, 17:17-19. Β’Κορ.11:10. 
 

31 Βλ.Μκ.2:26-33, 4:17-20, 6:39-42, 7-21-22, 11:34-36, 14:13-21, 18:35-43, 19:42, 24:16-31 
·Μτθ.5:29, 6:22-23, 7:3-5, 9:27-30, 12:22-23, 13:15-16, 15:14-31, 18:7-10, 20:30-34, 21:14-
15,42-43. 23:16-26 · Λκ.2:26-33, 4:17-20, 6:39-42, 7:21-22, 14:13-21, 18:35-43, 19:42,  24:16-31 
·Ιω.1:4-13, 3:19-21, 8:12, 9:1-41, 10:21, 12:35-46 ·Πράξ. 9:1-20, 13:10-12, 22:6-13, 26:13-23, 
28:26-27. 
 



17 
 

να κριθεί. Εξ αυτού στις υπό μελέτη βιβλικές αφηγήσεις ο άνωθεν ή κάτωθεν 

προσανατολισμός των "οφθαλμών " της ψυχής και του νου (πρβλ.Λκ.18:13) θα 

δούμε να επιφέρει έναν οντολογικό και κοσμικό διαχωρισμό,  στα πολικά 

αντίθετα του οποίο ευρίσκοντο η έλξη προς το φως της θείας χάρης32 για τους 

πιστεύοντες από τη μία  και από την άλλη η εγκατάλειψη στο σκότος της 

άγνοιας το εξώτερον33, για τους ασεβείς, που αδυνατούν να νοήσουν την 

αποκαλυπτόμενη αλήθεια και τις ενέργειες του Θεού34. 

 
 

1.2  Η Ασθένεια  και η κοινωνική θέση των Τυφλών  στην 

Αρχαιότητα και στη Παλαιά Διαθήκη 

 

     Με τη προηγηθείσα ανάλυση να αποτελεί μια προσπάθεια απόσταξης των 

ιδεών που σχετίζονται με θεολογικό υπόβαθρο και τη  συμβολική διάσταση στην 

ερμηνεία του φωτός και του οφθαλμού, στην παρούσα υποενότητα  θα 

στραφούμε στην ευλόγως αναμενόμενη δυσμένεια με την οποία 

αντιμετωπίζονταν το φαινόμενο της τύφλωσης, ως αποκλίνουσα συνθήκη, και 

εν γένει της ασθένειας, προετοιμάζοντας το έδαφος για τη βαθύτερη κατανόηση 

της σωματικής κατάστασης των παθόντων στις υπό εξέταση βιβλικές 

περικοπές, προτού προβούμε στις επιμέρους ερμηνευτικές μελέτες. 

      Στην αρχαιότητα η ασθένεια35 (α-σθένος) νοείται ως μια κατάσταση αδυνα-

μίας και εξασθένησης του σώματος36, του νου και της ψυχής σε άμεση σχέση με 

τον Θεό.   Εξ αυτού σε έναν θρησκευόμενο κόσμο  η εκλογικευμένη εξήγηση του 

φαινομένου της τύφλωσης και εν γένει των σωματικών και πνευματικών 

παθήσεων με ιατρικά διαγνωστικά κριτήρια ήταν φαινόμενο σπάνιο. Αν και σε 

όλη την λεκάνη της Μεσογείου η αρχαιολογική σκαπάνη φέρνει στο φως 

 
32 Mτθ 11:4-6, Λκ.4:17-18, Ιω.9:39  
 

33 Ησ. 29:10, Μτθ.6:23, Ιω.3:19-20, Α’Ιω.1:6-7, Α’Κορ.4:3-4 
 

34 Ησ. 26:10-11, Μτθ.23:19-26, Α’Κορ.2:9-14, Ρωμ.1:19-21, Αποκ.3:18-19 
 

35 Για τη λέξη ασθένεια  βλ. Xavier-Leon Dufour μτφρ.Σάββα Αγουρίδη, Λεξικό βιβλικής θεολογίας 
(Αθήνα: Άρτος Ζωής, 1980),σ.151. Επίσης βλ. Γεώργιος Μπαμπινιώτης, Λεξικό της Νέας 
Ελληνικής Γλώσσας (Κέντρο Λεξικολογίας, 2002), σ.295 : είναι μία κατάσταση ή συμπεριφορά 
που φανερώνει ότι κάποιος/κάτι βρίσκεται σε πρώιμο στάδιο σε σχέση με μία διαδικασία 
εξέλιξης. 
 

36 Η σωματική αρρώστια στα βιβλικά κείμενα δηλώνεται κυρίως με τα ουσιαστικά νόσος, 
αρρώστια, μαλακία και πληγή. 
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συγκροτήματα αρχαίων θεραπευτηρίων  και μαρτυρίες των θεραπειών που 

λάμβαναν χώρα, εντούτοις το στοιχείο του θείου παραμένει ακμαίο και  

αναπόσπαστο κομμάτι της κοινωνικής αυτής πτυχής και δραστηριότητας.  Με 

την ιατρική και τη θρησκεία να είναι  άρρηκτα συνδεδεμένες με το  πολιτισμικό 

γίγνεσθαι,   έτσι και στα αίτια της τύφλωσης μπορεί να διακρίνει κανείς δύο 

βασικές κατηγορίες: εκείνη που αποτελεί φυσικό επακόλουθο της ζωής, χωρίς 

σαφώς να εκλείπουν και εκ γενετής ή επίκτητης παθολογίας,  λόγω 

κληρονομικότητας 37, είτε  κάπoιου τραυματισμoύ και μολύνσεως38 αντίστοιχα, 

και εκείνη που προέρχεται αποκλειστικά από μια ανώτερη δύναμη.  

     Στα μυθoλογήματα και στις λογοτεχνικές μαρτυρίες της αρχαίας ελληνικής 

γραμματείας απαντούν χαρακτηριστικά παραδείγματα γνωστών 

πρoσωπικoτήτων, ιδιαιτέρως μεταξύ πoιητών και μάντεων, που αντιμετώπιζαν 

κάποια οφθαλμική πάθηση και των οποίων οι ιστορίες  παρέμειναν χαραγμένες 

στην συλλογική μνήμη, επηρεάζοντας τις πεποιθήσεις και τη στάση των 

ανθρώπων απέναντι στα άτομα με αναπηρία. Κοινός τόπoς δε στις περισσότερες 

εξ αυτών περιπτώσεις είναι τo γεγoνός πως η στέρηση της οράσεως επέρχεται 

ως τιμωρία εξαιτίας της ηθελημένης ή εθελημένης ύβρεως (=προπέτεια, 

παραβίαση, απώλεια), στοιχείο που  όπως θα δούμε αναλυτικότερα διέπει 

εξίσου την εβραϊκή βιβλική κοσμoθεωρία στις υπο μελέτη περικοπές.  

Αποδίδoντας τo σχήμα αναφoρικά με την ύβρη και τις συνέπειες αυτής, όπως 

τουλάχιστoν παρoυσιάζεται στην αρχαιότερή τoυ μoρφή, «ὕβρις → ἄτη → 

νέμεσις → τίσις» 39 μπoρούμε να πoύμε πως αποτελεί μια συμπαντική 

νομoτέλεια. Η ύβρις ήταν η τέλεση ενεργειών που οδηγούσαν στην διασάλευση 

της κοσμικής τάξης και στην παράβαση των ορίων του θεϊκού κόσμου, όπως 

είναι αλαζονεία ή  η αποκάλυψη της άρρητης και απαγορευμένης γνώσης, οι 

 
37 Αριστοτέλης, Περί ψυχής, 58b-586a και Τῶν περὶ τὰ ζῷα ἱστοριῶν 585b,28-31, όπου  
σημειώνει την εμπειρική διαπίστωση πως πολλές φορές τυφλοί γονείς γεννούν τυφλά τέκνα.: 
«Γίνονται δὲ καὶ ἐξ ἀναπήρων ἀνάπηροι, οἷον ἐκ χωλῶν χωλοὶ καὶ τυφλῶν τυφλοί, καὶ ὅλως τὰ 
παρὰ φύσιν ἐοικότες πολ λάκις, καὶ σημεῖα ἔχοντες συγγενῆ, οἷον φύματα καὶ οὐλάς». Eπίσης βλ. 
Διόδωρος Σικελιώτης Βιβλιοθήκη Ιστορική 1.59.1-4: Ο Αιγύπτιος Φαραώ Φερών ο οποίος  
φέρεται να τυφλώθηκε είτε από ασθένεια που κληρονόμησε από τον πατέρα του Σεσώστρια, 
είτε λόγω ασέβειας προς τον ιερό ποταμό. Πλούταρχος, Τιμολέων, 37.7-9: O  Κορίνθιος 
καπετάνιος Τιμολέων έχασε την οξύτητα της όρασής του λόγω συγγενικής αιτίας και καταβολής 
όπως αναφέρει χαρακτηριστικά ο συγγραφέας. 
 

38 Αριστoτέλης, Ηθικά Νικομάχεια 1114a 
39  Αισχύλος, Πέρσαι, στ.819-828: «ὡς οὐχ ὑπέρφευ θνητὸν ὄντα χρὴ φρονεῖν. ὕβρις γὰρ 
ἐξανθοῦσ᾽ ἐκάρπωσεν στάχυν ἄτης, ὅθεν πάγκλαυτον ἐξαμᾷ θέρος..» 
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οποίες αναπόδραστα προκαλούσαν την επέμβαση των θεών, στέλνoντας  στoν 

υβριστή την «ἄτην», δλδ. τo θόλωμα, την τύφλωση τoυ νoυ40. Αυτή με τη σειρά 

της oδηγούσε τoν υβριστή να υπoπέσει σε ένα πολύ πιο σοβαρό ατόπημα-

αμάρτημα, τo οποίo πρoκαλούσε την «νέμεσιν»41, δλδ. την oργή και την 

εκδίκηση των θεών, επιφέροντας τελικώς την «τίσιν»[12], δλδ. την τιμωρία και 

την ολoκληρωτική  τoυ συντριβή42. 

    Ένα ενδεικτικό παράδειγμα τύφλωσης που συνδέεται άρρηκτα με την θεϊκή 

τιμωρία είναι αυτό του παγκοίνως γνωστού μάντη Τειρεσία, η ιστορία του 

οποίου ενέπνευσε πλήθος συγγραμμάτων και έργων του ελληνορωμαϊκού 

κόσμου43. Στα έργα αυτά απαντούν ετερόκλητες και μεστών νοημάτων εκδοχές 

για το αίτιο της τύφλωσης του Θηβαίου μάντη, τις οποίες αν αποσυμβολίσουμε 

δυνάμεθα να εξάγουμε συμπεράσματα για τις αντιλήψεις του αρχαίου κόσμου 

απέναντι στο φαινόμενο της τύφλωσης, που σε κάθε περίπτωση σχετίζεται με 

την θεϊκή «τίσιν» δλδ. την τιμωρία44. Στο μύθο λοιπόν του Τειρεσία τόσο η θέαση 

της γυμνής αλήθειας και της αποκεκαλυμμένης σοφίας που εκπροσωπεί η θεά 

Αθηνά45, όσο και η αποκάλυψη της άρρητης γνώσης για την ανθρώπινη φύση46, 

προβάλλεται ως το αίτιο της σωματικής του τύφλωσής από τους θεούς, 

λαμβάνοντας ωστόσο ως αντιστάθμισμα τη μακροζωία και το χάρισμα της 

μαντείας, δλδ. της πνευματικής όρασης και διαύγειας ακόμα και μετά θάνατον47.  

 
40 Όμηρος,  Ιλιάς Τ, στ. 84-88: «ἐγὼ δ᾽ οὐκ αἴτιός εἰμι, ἀλλὰ Ζεὺς καὶ Μοῖρα καὶ ἠεροφοῖτις Ἐρινύς, 
οἵ τέ μοι εἰν ἀγορῇ φρεσὶν ἔμβαλον ἄγριον ἄτην». 
 

41 Σοφοκλής, Αίας, 767-777: «ἐγὼ δὲ καὶ δίχακείνων πέποιθα τοῦτ᾽ ἐπισπάσειν κλέος.τοσόνδ᾽ 
ἐκόμπει μῦθον. εἶτα δεύτερον δίας Ἀθάνας…. τότ᾽ ἀντιφωνεῖ δεινὸν ἄρρητόν τ᾽ ἔπος·...τοιοῖσδέ 
τοι λόγοισιν ἀστεργῆ θεᾶς ἐκτήσατ᾽ ὀργήν, οὐ κατ᾽ ἄνθρωπον φρονῶν». 
  

42 Όμηρος, Οδύσσεια  ω, στ.351-352, :«Ζεῦ πάτερ, ἦ ῥα ἔτ᾽ ἐστὲ θεοὶ κατὰ μακρὸν Ὄλυμπον, εἰ 
ἐτεὸν μνηστῆρες ἀτάσθαλον ὕβριν ἔτισαν» 
 
43   Ευριπίδης,Φοίνισσαι, στ.834. Σοφοκλής, Αντιγόνη, στ.989 και  Οιδίπους τύραννος 297.  
 

44 Αξιομνημόνευτος μάντης που τιμωρήθηκε με τύφλωση είναι επίσης ο Θράκας βασιλίας και 
μάντης Φινέας, τον οποίο οι διαφορές εκδοχές θέλουν είτε να τον τύφλωσε ο Δίας, επειδή έκανε 
κατάχρηση των μαντικών του δυνάμεων, αποκαλύπτοντας τις προθέσεις των θεών, είτε επειδή 
θέλησε να συναγωνιστεί τον Φαέθοντα στην μαντική και τον νίκησε. Βλ. Διόδωρος Σικελιώτης, 
Βιβλιοθήκη Ιστορική, Γ.44-43. Ψευδο-Απολλόδωρος, Βιβλιοθήκη Ιστορική,  3.200.1-7. 
 

45 Βλ. Καλλίμαχος, Εις Λουτρά της Παλλάδος, 5.75-136. Ψευδο-Απολλόδωρος, Βιβλιοθήκη Γ,  στ. 
69-71.  
 

46 Βλ. Ψευδο-Απολλόδωρος, Βιβλιοθήκη Γ,  στ. 71-72 
 

47 Στη Νέκυια της Οδύσσειας (στ.29-34), ο Θηβαίος Τειρεσίας, φέροντας το ολόχρυσο σκήπτρο- 
βακτήρια της Αθηνάς, διακρίνεται από τους άλλους θανόντες, οι οποίοι είναι απλώς σκιές, 
καθότι εμφανίζεται έχων νου, ως δώρημα την Περσεφόνης, και εξ αυτού συνεχίζει  να  ασκεί την 
μαντική τέχνη ακόμα και στον Άδη.  
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Αυτό συνειρμικά σημαίνει πως δεν χρειάζεται πλέον την συμβατική όραση, 

καθώς έχει αποκτήσει το εσωτερικό, το πνευματικό βλέμμα με το οποίο 

αντιλαμβάνεται το μυστήριο της ζωής και του θανάτου, του παρελθόντος και 

του μέλλοντος.                                                                                                                                      

    Μέσα από την Οδύσσεια του Ομήρου έχει γίνει γνωστή επίσης η περίπτωση 

τoυ τυφλού "ἐρίηρου", δλδ. του τιμημένου αοιδού Δημόδoκου, ο οποίος 

τυφλώθηκε απο τις Μούσες, αλλά έλαβε ως αντιχάρισμα την ηδoνική τέχνη της 

αoιδής. Μάλιστα η αναγνώριση προς το πρόσωπό τoυ στο παλάτι του 

Αλκίνοου  μαρτυρείται από την ασημένιο  (ασημόκαρφo) θρόνο, στον οποίο 

καθόταν κατά τον εορτασμό υποδοχής του Οδυσσέα στο νησί των 

Φαιάκων48.  Το παράδειγμα του τυφλού  καλλιτέχνη, αφενός μεν φαίνεται 

εκφράζει την ενδόμυχη επιθυμία του Ομήρου για έμμεση  καταξίωση των 

ομοιοπαθών όπως ο Δημόδοκος, αφετέρου δε ανακαλεί την αρχαία αντίληψη για 

την μοίρα και τα χαρίσματα των εμπνευσμένων και ευνοούμενων από τους 

θεούς θνητών, ως αντιστάθμισμα την τραγικής τους μοίρας.  

     Αναφορικά με τη κοινωνική θέση των τυφλών στον αρχαίο κόσμο, ο 

Αριστoτέλης (384- 322 π.Χ.) στην πραγματεία του αναφέρει σαφώς πως δεν 

ήταν συμβατό με την ηθική να ψέγει κανείς όσους έχουν ακούσια σωματικές 

ελλείψεις, όπως η ασχήμια, η αναπηρία ή η τύφλωση, αλλά να επιτιμά εκείνους 

μόνο που τα ελαττώματα τους  είναι αποτέλεσμα της δικής τους αδυναμίας να 

διαφυλάξουν την σωματική τους ακεραιότητα49. Η Ιδεατή αυτή ωστόσο 

αντιμετώπιση δεν φαίνεται να συμβαδίζει με τις ιστορικές μαρτυρίες50. Η 

τύφλωση ήταν μια αξιοθρήνητη κατάσταση που καθιστούσε τον πάσχοντα 

εκτεθημένο στο στόχαστρο των σκωπτικών σχολίων51, αβοήθητο και πλήρη 

 
 

48 Όμηρος, Οδύσσεια θ, 44-47, 62-70. 
49   Αριστoτέλης, Ηθικά Νικομάχεια,  1114a 
 

50 Το σκληρό πρόσωπο της κοινωνίας απέναντι στα άτομα με κάποια δυσμορφία ή 
δυσλειτουργία απoκαλύπτεται ενδεικτικά στην σπαρτιατική πρακτική της ρίψης των ασθενικών 
βρεφών στο Καιάδα, προκειμένoυ να διασφαλίσoυν την ευγoνική της φυλής τους. Βλ. 
Πλούταρχoς, Βίoι Παράλληλοι, Λυκούργος, 16, πρβλ. Πλάτων, Πολιτεία Γ', 410a.  Θoυκυδίδης, 
Ιστορίαι 1.134.  Στράβων, Γεωγραφικά 8.5.7. Παυσανίας, Μεσσηνιακά 18.4. 
 

51 O ρήτορας Δημήτριος ο Φαληρεύς (345-280 π Χ.)  στο έργο του Περί Ερμηνείας, (293.1-3) 
διασώζει την αντίδραση οργής του βασιλιά Φιλίππου της Μακεδονίας, όταν ανάφεραν ενώπιον 
του το Κύκλωπα (συνώνυμο του μονόφθαλμου) ή οφθαλμό., ενώ ομοίως στο έργο του 
Πλουτάρχου, Περί Παίδων Αγωγής (11Β.8), ο γιός του Φιλίππου, Αντίγονος βλέπουμε 
αποκαλείται ετερόφθαλμος. Αν αναλογιστούμε ότι από τον στόχαστρο των σκωπτικών σχολίων 
δεν αποκλείονταν ούτε οι βασιλείς τότε γίνεται εύκολα αντιληπτό το δυσμενές περιβάλλον και η 
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εξαρτημένο από το περιβάλλον του52, ωθώντας το συχνά στη διαχρονική 

πρακτική της επαιτείας και της επίκλησης του αισθήματος φιλευσπλαχνίας, 

προκειμένου να ανταπεξέλθει στις βιοτικές του ανάγκες. 

     Έτσι αν και σήμερα ένας από τους πυλώνες μιας ευημερούσας και δίκαιης, 

χωρίς ανισότητες, κοινωνίας είναι η  ενσωμάτωση και των ευπαθών ομάδων του 

πληθυσμού, στον εργασιακό τομέα και ευρύτερα στην κοινωνική ζωή, στην 

αρχαιότητα ανάλογη πρόνοια δεν υφίσταντο53. Καθότι δεν διέθεταν τα 

κατάλληλα ιατρικά μέσα και την γνώση για την αποκατάσταση της βλάβης, η 

τύφλωση σε συντριπτικό βαθμό ήταν μη ιάσιμη, με αποτέλεσμα τα άτομα με 

αναπηρία και δη με απώλεια όρασης θεωρoύνταν εξ ορισμού λειτoυργικά 

ανεπαρκή και εξ αυτού περιθωριοποιούνταν. Έτσι πέραν από το στίγμα της 

αμαρτίας οι τυφλοί αντιμετωπίζονταν και ως ηθικό και οικονομικό βάρος για 

την ίδια την κοινωνία.  

    Ερχόμενοι στον κόσμο της Βίβλου όπου  όλα εκπορεύονται από το Θεό, είναι 

αδύνατο να μη δει κανείς την ασθένεια ως ένα πλήγμα του Θεού προς τον άν-

θρωπο54, εξ αυτό η περιθωριοποίηση και ο στιγματισμός των ευπαθών ομάδων, 

όπως οι τυφλοί, αποτελεί πάγιο κοινωνικό φαινόμενο. Έχοντας στρέψει, σχεδόν 

αποκλειστικά, την προσοχή στην θρησκευτική σημασία της ασθένειας και της 

θεραπείας, σπάνια βλέπουμε να αναζητούνται τα οργανικά αίτια των 

σωματικών παθών, αλλά να αποδίδονται εξ ορισμού στην αμαρτία του 

πάσχοντα ανθρώπου, προσωπική ή των άλλων, είτε στην ενέργεια του 

διαβόλου. Γι’ αυτό πολλές φορές βλέπουμε να σκιαγραφείται το σχήμα αμαρτία 

→ τιμωρία, όπου η τιμωρία αυτή μπορεί να λάβει τη μορφή της αρρώστιας, της 

επιδημίας, της φτώχειας, της πείνας, του πολέμου, είτε και της καταπίεσης από 

άλλους λαούς55. 

 
σκληρή αντιμετώπιση των ανθρώπων, ιδίως από τα κατώτερα κοινωνικά στρώματα, που 
έπασχαν από οφθαλμικές παθήσεις. 
 
52 Σύμφωνα με εικαστικές και γραμματειακές πηγές η τυφλοί για την μετακίνηση τους 
χρησιμοποιούσαν βακτήρια, είτε συνοδεύονταν από κάποιον συγγενή.  
 
53  Μια προσπάθεια  θεσμοθετημένης  κρατικής μέριμνας για τους  αναπήρους έγινε για πρώτη 
φορά τον 6ο αι.π.Χ. από τον Σόλωνα τον Αθηναίο (βλ. Πλούταρχος, Σόλων 32.1- 32.4), ενώ δύο 
αιώνες μετά ο ρήτορας Λυσίας θα μας αφήσει παρακαταθήκη τον δικανικό του λόγο " Υπέρ 
αδυνάτου" ( 24.1-27.1), ο οποίος εκφωνήθηκε στην Βουλή των Πεντακοσίων από έναν ανάπηρο 
πολίτη  που αιτούνταν οικονομική ενίσχυση από το κράτος. 
54 Ψλ.37:11. 38: 9,10. Ιώβ. 19:20,21 
 
 

55 Δευτ 30:3, Ψλ 25:1, Παρ.24:16, Ιερ 6:21 
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    Η σύνδεση αμαρτίας56 και ασθένειας, όπως ήταν αναμενόμενο, πέρασε και στο 

θρησκευτικό του νόμο του Ισραήλ, με σκοπό να ριζώσει στη συνείδηση του 

λαού57. Ιδιαιτέρως δε η ασθένεια προβαλλόταν από το νόμο ως μία από τις πιο 

σοβαρές κατάρες που θα έπληττε το λαό για την απιστία και την ανυπακοή 

του58. Μάλιστα αυτή η ανυπακοή σε πολλές περιπτώσεις θα οδηγούσε, πέραν 

της σωματικής κατάπτωσης, σε ψυχική ασθένεια και αορασία (Δευτ.28:28-29). 

Αντίθετα, η φύλαξη των εντολών θα επέφερε πολλές ευλογίες ανάμεσα στις 

οποίες υγεία, μακροημέρευση και γονιμότητα. 

     Αυτή η συνείδηση της προέλευσης της ασθενείας ως αποτέλεσμα της 

αμαρτίας και  εκφράζεται με τον πιο γλαφυρό τρόπο μέσα από τη προσευχητική 

παράδοση της Π.Δ και το βιβλίο των Ψαλμών όπου απαντούν ψαλμοί, που 

συντέθηκαν από ανθρώπους ασθενείς και οι οποίοι αποτύπωσαν στην 

προσευχή το προσωπικό τους βίωμα και το αίσθημα μετάνοιας και ελπίδας προς 

το Θεό  θα την αποκατάσταση της υγεία τους. Αντιπροσωπευτικό παράδειγμα 

ψαλμού ασθενείας αποτελεί ο 6ος στη σειρά, στον οποίο ο ψαλμωδός 

περιγράφoντας με αίσθημα μετάνοιας και έντονη γλαφυρότητα τη δυσάρεστη 

κατάσταση στην οποία ευρίσκετο, λόγω της ασθένειάς του, απευθύνει έκκληση 

στον Θεό να του χαρίσει την ίαση (Ψλμ.6:2-5), ενώ ως δραματικότερη έκφραση 

του ανθρωπίνου πάθους αναδεικνύεται εξίσου ο Ψαλμός 37. 

     Βέβαια ανάμεσα στους ψαλμούς, υπάρχουν και ρήσεις που προβάλλουν την 

ασθένεια ως δοκιμασία, με την οποία ο άνθρωπος γίνεται αγιότερος, 

προσδίδοντας τοιουτρόπως παιδαγωγικό περιεχόμενο στην εμπειρία της 

ασθένειας. Ίσως και αυτό είναι το νόημα του στίχου από τον ψαλμό που έγραψε 

ο Δαυίδ: «τοῖς ἁγίοις τοῖς ἐν τῇ γῇ αὐτοῦ ἐθαυμάστωσεν πάντα τὰ θελήματα 

 
 

56 Βλ.Αθανάσιος Παπαρνάκης, Ασθένεια και Αμαρτία στη Βιβλική Θεολογία (Αθήναι: Πρακτικά Ι΄ 
Πανελλήνιου Λειτουργικού Συμποσίου Στελεχών Ιερών Μητροπόλεων, 2009), σ.59-84 
 

57 Η διαβάθμιση του τρόπου σκέψης στην Π.Δ για τους λόγους της ασθένειας, διαφαίνεται 
καθαρά στο διδακτικό βιβλίο του Ιώβ , το οποίο πραγματεύεται το μυστήριο του πόνου, 
εκφράζοντας την πίστη ότι ο ασεβής τιμωρείται με ασθένεια για τις αμαρτίες του, ενώ σπεύδει 
να τονίσει ότι αν η νόσος είναι ελαφριά, ο άνθρωπος καλύτερα να μην ελπίζει ότι θα καταστεί 
υγιής, αλλά να αναμένει βαρύτερη ασθένεια  (Ιώβ 24:23-24). 
 
58 Ο Κάιν ήταν ο πρώτος άνθρωπος ο οποίος εξαιτίας της αμαρτίας του, της αδελφοκτονίας, 
απέκτησε νοσηρό σώμα και νοσηρή ψυχή, ζώντας σε συνεχή κλονισμό και φόβο (Γεν 4:12). Η 
ασθένεια ως σημείο οργής του Θεού προς τον αμαρτωλό εμφανίζεται και στην ιστορία του 
Ναζιραίου Σαμψών, ο οποίος δεν ασθένησε από κάποια σωματική νόσο, αλλά έχασε τη σωματική 
του ρώμη, εξαιτίας της αμαρτίας του (Κρ. 16:17-19). 
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αὐτοῦ ἐν αὐτοῖς ἐπληθύνθησαν αἱ ἀσθένειαι αὐτῶν μετὰ ταῦτα ἐτάχυναν οὐ μὴ 

συναγάγω τὰς συναγωγὰς αὐτῶν ἐξ αἱμάτων» (Ψλμ.15:3-4). Οι ασθένειες στις 

οποίες αναφέρεται εδώ ο Δαυίδ, είναι οι θλίψεις των δικαίων, οι οποίες όμως δεν 

είναι μόνιμες, αλλά παροδικές, όπως ερμηνεύεται το «μετὰ ταῦτα ἐτάχυναν», 

γιατί οι ευσεβείς και ενάρετοι άνθρωποι μέσα στις θλίψεις και τα πάθη, τους 

επιταχύνουν ένα βήμα προς την οδό της αρετής και της φώτισης. 

      Με τα ανθρώπινα δεινά να καθίστανται ως δoκιμασίες και αφoρμή 

πνευματικoύ κέρδoυς, στους προφήτες η ασθένεια βλέπουμε να λαμβάνει 

εσχατολογική διάσταση, όπου μαζί με την θεραπεία εντάσσονται στο μυστήριο 

της σωτηρίας του ανθρώπου. Στον Ησαΐα η προσέγγιση της ασθενείας από τον 

προφήτη γίνεται με τη μετοχή «ασθενούντες», η οποία χαρακτηρίζει όσους δε 

γνωρίζουν τον Θεό ή τους πνευματικά αδιάφορους και απρόθυμους να 

προσέξουν και να κατανοήσουν την αλήθεια του Θεού (Ησ.32:7-8). Από την 

αναφορά του  στα είδωλα (Ησ.44:12), το ρ. ασθενώ λαμβάνει τη σημασία του 

«είμαι φθαρτός, υποκύπτω στη φθορά», καταδεικνύοντας εμμέσως την πτωτική 

φύση όσων υπόκεινται κατάσταση ασθενείας, με τον προφήτη να αφήνει 

παρακαταθήκη το ελπιδοφόρο μήνυμα της σωτηρίας, διαβλέποντας τον ερχομό 

του πάσχοντα δούλο του Θεού, ο οποίος θα εγκαινιάσει μια εποχή ίασης και 

εξιλέωσης από τα πάθη και την αμαρτία της ανθρωπότητας (53:4). Στον Δανιήλ 

(11:14) το ρ. ασθενώ λαμβάνει την έννοια του «αποτυγχάνω στο σκοπό μου, δεν 

εκπληρώνεται το όραμά μου», ενώ ανάλογη χροιά λαμβάνει και στο βιβλίο του 

προφήτου Μαλαχία (2:8), ο οποίος, θέλοντας να αποκαταστήσει την 

διασαλευμένη ηθική τάξη, ασκεί κριτική κατά των ιερέων για τον τρόπο τέλεσης 

της λατρείας, επιρρίπτοντας τους βαρύτατες ευθύνες για τις κακές συνήθειες 

του λαού. 

       Την πτωτική αυτή κατάσταση και φθαρτή φύση της ανθρώπινης ύπαρξης 

εκφράζει αναφανδόν η τυφλότητα, η οποία στη βιβλική παράδοση κατέχει 

εξίσου σημαντική θέση, αποτελώντας κατεξοχήν εσχατολογικό σημείο των 

χρόνων, όπου οι άνθρωποι θα δουν το φως και την αλήθεια (Ησ.61:1).  Μάλιστα  

αναφορικά με τη τύφλωση και τις οφθαλμικές παθήσεις που καταγράφονται 

στην Παλαιά και στη Καινή Διαθήκη παρατηρείται η εξής ενδιαφέρουσα 

ονοματολογία. Η χρήση το όρου "αορασία" για τις περιπτώσεις που 
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διαταράσσεται η οπτική λειτουργία ή χάνεται τελείως η όραση59, ενώ ο όρος 

"τύφλωση" και τα παράγωγά του, τείνει να περιγράφει μια κατάσταση μη 

αναστρέψιμη, γι΄αυτό και η θεραπεία της λαμβάνει πάντα θαυματουργικό 

χαρακτήρα60. 

       Σύμφωνα με τη προφητεία τoυ Ησαΐα, την oποία ο ίδιος ο Ιησoύς απέδωσε 

στo πρόσωπό τoυ (Λκ.4:19), ο Μεσσίας αναμένονταν να κηρύξει «αἰχμαλώτoις 

ἄφεσιν καί τυφλoῖς ἀνάβλεψιν» (Ησ.61:1), με την ανάβλεψη των oφθαλμών να 

θεωρείται ένα από τα σπoυδαιότερα μεσσιανικά σημεία και διαπιστευτήρια της 

θεότητoς Του. Συν αυτού τα σχετικά πρoφητικά χωρία που απαντoύν επίσης 

στον Ησαΐα αναφoρικά με τη χoρήγηση του φωτός  στους τυφλoύς  «Εν τῇ 

ἡμέρᾳ ἐκείνῃ οἱ ἐν τῷ σκότει καί ἐν τῇ ὁμίχλῃ ὀφθαλμοί τυφλῶν ὄψονται» 

(Ησ.29:18), «τότε ἀνοιχθήσoνται ὀφθαλμoί τυφλῶν» (35:5), καθώς και «εδωκά 

σε... εἰς φῶς ἐθνῶν ἀνoῖξαι ὀφθαλμoύς τυφλῶν» (42:6-7), διακηρύττoυν τoν 

πνευματικό φωτισμό που θα κομίσει o ερχόμενoς Μεσσίας στoν κόσμο, ο οποίoς  

ζούσε στo σκoτάδι της πλάνης και της αμαρτίας (Σοφ.Σολ.2:21), με την 

αναζωογόνηση της σωματικής φθοράς να αποτελούν χειροπιαστή απόδειξη της 

υπαρξιακής αφύπνισης που επιφέρει η επίγεια διακονία του Κυρίου, ως δωρεά 

στους δίκαιους και στους πιστεύοντες61 που θα  ζήσoυν μέσα στo φως της θείας 

παρoυσίας Τoυ.  

        

 

 

 

 

 

 

 

 
 

 
59 Bλ.Γέν 19:11, Δευτ. 28:28, Β’Βασ 6:18, Σοφ.Σολ. 19:17 
 

60 Bλ. Μτθ. 11:5, Λκ. 4:18, 7:21-22, Ιω.10:21, Πράξ.13:9 
 

61 Ησ. 29:18, 32:3, 35:5 
 



25 
 

1.3 Συμπεράσματα 

 

Με τη  θρησκευτική πίστη να απoτελεί αναπόδραστο στοιχείo των ανθρώπινων 

ιδεoληψίων  στην αντίληψη του αισθητού κόσμου, η έννοια  του φωτός  

θεοποιείται και αναγάγεται  σε υπέρτατο αγαθό της ζωής και  θεϊκό δώρημα.  

Λόγω αυτού η τυφλότητα, ως κατάσταση στέρησης του οφθαλμού, του 

καταξοχήν αισθητήριου όργανο πρόσληψης του φωτός, αποτέλεσε ένα 

φαινόμενo με έντονο κοινωνικό αντίκτυπo, λαμβάνοντας συνάμα συμβολικές 

και ηθικές διαστάσεις, συνδεόμενο με την άνωθεν τιμωρία και τη θεϊκή 

παρέμβαση στην ανθρώπινη ιστορία.  Καθώς η τύφλωση  δεv έκαvε κοιvωνικές 

διακρίσεις, μέσα από τα μυθολογήματα  της αρχαιοελληνικής και 

ιουδαιοχριστιανική παράδοσης συμπεραίνουμε ότι οι επιπτώσεις  της 

κυμαίvονταν σε ένα ευρύ φάσμα αρνητικών και και θετικών τιμών, με τους οι μη 

βλέποντες άλλοτε αντιμετωπίζονται ως  τραγικές φιγούρες, υποκείμενες στον 

στιγματισμό και στη περιθωριoποίηση, και άλλοτε να αναδεικνύονται σε 

αρχετυπικούς χαρακτήρες, οι οποίοι κατάφεραν να μεταπηδήσουν από τον 

κόσμο των αισθήσεων στο επίπεδο της αθέατης νόησης.  Εξ αυτού στη πρώτη 

περίπτωση η τύφλωση δύναται να ιδωθεί ως μια υπαρκτή πραγματικότητα που 

εμφορείται από την αρνητική όψη της απέλπιδος αυτής  ασθένειας, ενώ στη 

δέυτερη περίπτωση η τυφλότητα λαμβάνει μια άκρως αλληγορική και 

αναγωγική για την ανθρώπινη ψυχή διάσταση, με την  αντίθεση του  φωτός και 

σκότoυς να  στoχεύουν να αναδείξoυν την πλάνη των αισθήσεων έναντι της 

αφυπνισμένης συνείδησης. Υπό αυτή την έννοια η τύφλωση, όπως και πάσα 

ασθένεια, αποτελεί μια δοκιμασία όπου απώτερος σκοπός του παθητού 

ανθρώπου δεν είναι απλώς η σωματική θεραπεία, αλλά πρωτίστως η ίαση της 

ψυχής και του πνεύματος, που μόνο αφύπνιση και η ομοίωσιν με  θεϊκό στοιχείο 

που ενυπάρχει του μπορεί να προσφέρει. 
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Χάρτης της Παλαιστίνης και τμήματος της Συρίας, σημειωμένος με τις πόλεις όπου εξελίσσεται η 

δράση στις βιβλικές αφηγήσεις: Ιεριχώ, Ιερουσαλήμ  και Δαμασκό62 

 

 
62 Η εικόνα λήφθηκε από το βιβλίο Ernest Rhys, The Book Atlas Of Ancient And Classical 
Geography, London & Toronto: J. M. Dent & Sons, 1928 
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Κ Ε Φ Α Λ Α Ι Ο   Δ Ε Υ Τ Ε Ρ Ο 

2.1 Οι Περικοπές των Θαυμάτων  
 

        Η χρυσή τετράδα των Ευαγγελίων αποτελούν έκαστο ένα ψηφιδωτό 

αλλεπάλληλων γεγονότων,  έχοντας ως απώτερο σκοπό να προβάλλουν, έμμεσα 

ή άμεσα, τον Ιησού Χριστό ως ασύγκριτο φορέα θεϊκής εξουσίας και δυνάμεως. 

Καθώς λοιπόν οι παραβολές βρίσκονται στο κέντρο των «λόγων» του Ιησού, τα 

θαύματα, αποτελούν το κέντρο των «έργων» του και κατεξοχήν στοιχεία 

Χριστολογίας της Εξουσίας63. Σύμφωνα με τον Kαραβιδόπουλο64, από τα πολλά 

θαύματα που επιτέλεσε ο Ιησούς, οι ευαγγελιστές διηγούνται περίπου 40 από 

αυτά, χαρακτηρίζοντάς τα ως «σημεία», «δυνάμεις», «τέρατα», «παράδοξα» και 

«θαυμάσια». Το ευαγγέλιο του Μάρκου, γνωστό και ως το «Ευαγγέλιο των 

θαυμάτων», αν και το συντομότερο όλων, περιέχει 20 αφηγήσεις που αποδίδουν 

στον Ιησού πράξεις θεωρούμενες ως αντίθετες προς τους φυσικούς νόμους που 

κυβερνούν τον κόσμο και οι οποίες πραγματοποιήθηκαν σε όλες τις περιοχές της 

Παλαιστίνης, από τη βόρεια Γαλιλαία ως τη νότια Ιουδαία. Η έκταση των 

αφηγήσεων αυτών μάλιστα καταλαμβάνει το 1/5 του βιβλίου, δλδ. περισσότερο 

από ότι η αφήγηση του Πάθους, μαρτυρώντας την σπουδαιότητα και διδακτικό 

ρόλο των υπερβατικών αυτών γεγονότων, για του αναγνώστες - ακροατές της 

πρώτης εκκλησίας. 

    Ανάμεσα στις ύψιστες εκδηλώσεις δυνάμεως και οικτιρμού του Ιησού προς 

τον αδύνατο και παθητό άνθρωπο αποτελούν οι θαυματουργικές θεραπείες της 

τύφλωσης, η οποία όπως είδαμε στο προηγούμενο κεφάλαιο ήταν μία ασθένεια 

πολύ διαδεδομένη στον αρχαιότητα. Αν και στη παρούσα εργασία σημείο 

εστίασης καθίστανται μόνο οι θεραπείες της τύφλωσης από τις παράλληλες 

περικοπές των Συνοπτικών Ευαγγελίων (Mκ. 10:46-52, Μτθ. 20:29-34, 

Λκ.18:35-43), εντούτοις στον αφηγηματικό άξονα των ευαγγελικών κειμένων 

προηγούνται δύο σημαίνουσες και άκρως αποκαλυπτικές θεραπείες της 

 
63 Βλ. Δημήτριος Τρακατέλλης, Εξουσία και Πάθος (Αθήνα: Δόμος, 1983).σελ:19-20 : H 
Χριστολογία της εξουσίας εκφράζει τις ιδέες οι οποίες συνδέονται με τα έργα,τους λόγους τους 
εκδηλώσεις του Ιησού Χριστού που αποκαλύπτουν την υπερφυσική εξουσία του,τη θεία 
αυθεντία,κυριότητα και δύναμή του. 
 

64 Βλ.Καραβιδόπουλος, Το Κατά Μάρκον Ευαγγέλιο, σ.89 
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τύφλωσης. Την πρώτη την διασώζει μόνο ο ευαγγελιστής Μάρκος, όπου απαντά 

η  θεραπεία ενός τυφλού στη Βηθσαϊδά (Μκ. 8:22-26), η οποία δύναται να 

εκληφθεί ως ετεροχρονισμένο «σημεῖον ἀπὸ τοῦ οὐρανοῦ»  (Μκ. 8:11) επί γης και 

επίκρισης  προς τη θρησκευτική ηγεσία που αδυνατεί να δει, όντας πνευματικά 

τυφλή, τις ύψιστες αποκαλύψεις των λόγων και έργων του Κυρίου (Μκ. 8:18). Η 

δεύτερη διήγηση διασώζεται μόνο από τον ευαγγελιστή Ματθαίο, η οποία 

εξιστορεί τη θεραπεία δύο τυφλών και ενός κωφάλαλου δαιμονισμένου στη 

Καπερναούμ (Μτθ.9:27-35), καταγράφοντας επίσης την απήχηση που είχαν τα 

εν λόγω σημεία στον λαό και στην άρχουσα τάξη.  H ευαγγελική αυτή περικοπή 

είναι μείζονος σημασίας καθώς αποτελεί πραγμάτωση των προφητικών λόγω 

του Ησαία «τότε ἀνοιχθήσονται ὀφθαλμοὶ τυφλῶν καὶ ὦτα κωφῶν ἀκούσoνται» 

(35:5), δηλαδή της αναπoδοτικής κρίσης του θεoυ προς εκείνους των οποίων η 

ψυχική ιδιοσυστασία και διάνoια κλίνει πρoς τη σωστή πνευματική πoρεία. 

     Στην ίδια γραμμή Χριστολογίας της Εξουσίας εξελίσσονται τα γεγονότα των 

κεφ. 10, 20 και 18, στα Ευαγγέλια του Μάρκου, του Ματθαίου και  του Λουκά 

αντίστοιχα,  με το μείζον τμήμα τους να κατακλείεται με την εξιστόρηση ενός 

θαύματος.   

 

2.2  Οριοθέτηση Κειμένων 
 

Οι εν λόγω θαυματουργικές θεραπείες, τις οποίες και θα μελετήσουμε είναι 

εξίσου ιδιαιτέρως αποκαλυπτικές, αφού στην αφηγηματική ροή των γεγονότων 

η τοποθέτηση της εκάστοτε περικοπής στον επίλογο των κεφαλαίων  βρίσκεται 

σε άμεση συνάφεια με το θεματικό άξονα και το θεολογικό περιεχόμενο της 

ευρύτερης  ενότητας. Έτσι επιχειρώντας μια συγκριτική θεώρηση των 

επιμέρους ενοτήτων (βλ.πίνακα 2), βάσει περιεχομένου, συμπεραίνουμε ότι οι 

περικοπές με τη θεραπεία της τύφλωσης αποτελούν σε κάθε περίπτωση 

κορύφωση της αποκαλυπτικής διαδασκαλίας του Ιησού που προηγείται και 

ταυτοχρόνως σημείο αντίθεσης στην πνευματική συσκότιση και αδυναμία 

κατανόησης που έχει  επιδείξει  ο στενός κύκλος των μαθητών του Κυρίου, σε 

πρωιμότερο σημείο των κεφαλαίων. 
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Πίνακας 2 

 
 

      Αρχής γενομένης από τα Ευαγγέλια του Μάρκου και του Ματθαίου, το θαύμα 

της θεραπείας της τύφλωσης  έπεται του  διαλόγου του Ιησού με τους 

μαθητές65, Ιωάννη και  Ιάκωβο, οι οποίοι αιτούνται προνομιακής μεταχείρισης 

κατά την έλευση της Βασιλείας του Κυρίου. Οι δύο ευαγγελιστές  εντέχνως μέσα 

από την σύγχυση των μαθητών  θέτουν στο προσκήνιο δύο καίρια ερώτημα, για 

το ποια είναι η φύση της επίγειας διακονίας του Ιησού και η εσχατολογική 

προοπτική της Θείας Οικονομίας, ενώ παράλληλα τίθεται σε απόλυτη δοκιμασία 

η έννοια της πίστεως, ως εσωτερικής συνείδησης και αποδοχής του προσώπου 

και και έργου του Κυρίου, γεγονός που καθιστά την επερχόμενη θεραπεία ως 

απάντηση στις δύο αυτές προκλήσεις.  Τοιουτοτρόπως η σωματική τύφλωση 

των πρωταγωνιστών έρχεται σε πλήρη αντίθεση με την πνευματική τύφλωση 

των μαθητών, λίγες μόνο μέρες πριν την είσοδο Του Ιησού στα Ιεροσόλυμα και 

το μαρτυρικό Του τέλος.      

      Αντιστοίχως από την λανθασμένη αντίληψη της πραγματικότητας των 

μαθητών θα δούμε να αφορμάται η σημαίνουσα τοποθέτηση  του Ιησού 

 
65 Μκ.10:35-45, Μτθ.20:20-28 

 

Mάρκος 10:1-52 
 

1. Ο Κύριος ομιλεί περί γάμου 
και διαζυγίου (στ.1-12) 
 

2. Ο Κύριος ευλογεί τα παιδιά 
(στ.13-16) 
 

3. Ο πλούσιος νέος και το 
εμπόδιο του πλούτου 
(στ.17-31) 
 

4. Ο Κύριος προλέγει για τρίτη 
φορά το Πάθος και την 
Ανάστασή Του (στ.32-34) 
 

5. Ο Ιάκωβος και ο Ιωάννης 
ζητούν πρωτεία (στ.35-41) 
 

6. Ο Κύριος ομιλεί για την 
ταπείνωση και τη διακονία 
(στ.42-45) 
 

7. Θεραπεία του τυφλού της 
Ιεριχούς (στ.46-52) 

 

 

Mατθαίος 20:1-34 
 

1. Η παραβολή των 
εργατών του αμπελώνα 
(στ.1-16) 
 

2. Ο Κύριος προλέγει για 
τρίτη φορά το Πάθος και 
την Ανάστασή Του 
(στ.17-19) 
 

3. Το αίτημα της μητέρας 
των γιων του Ζεβεδαίου 
(στ.20-28) 

 

4. Η θεραπεία των δύο 
τυφλών  της Ιεριχούς 
(στ.19-34) 

 

Λουκάς  18:1-52 
 

1. Η Παραβολή του άδικου 
κριτη και της χήρας   
(στ.1-18) 
 

2. Η Παραβολή του τελώνη 
και του Φαρισαίου (στ.9-
14) 
 

3. Ο  Κύριος ευλογεί  τα 
παιδιά (στ.15-17) 
 
 

4. Ο πλούτος και η αιώνια 
ζωή (στ.18-30) 
 

5. Ο  Κύριος προλέγει για 
τρίτη φορά το Πάθος και 
την Ανάστασή του 
(στ.31-34)  
 

6. Η θεραπεία του τυφλού 
της Ιεριχούς (στ.35-43) 
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απέναντι στην καθεστηκυία αντίληψη περί αμαρτίας και ασθένειας στο 

κεφάλαιο της θεραπείας τους εκ γενετή τυφλού στο Κατά Ιωάννην, το οποίο θα 

εξετάσουμε σε κατοπινό κεφάλαιο 66.  

        Λιγότερο εμφανής είναι η σύνδεση της θαυματουργικής θεραπείας με τα 

προγενόμενα του κεφαλαίου(έως στ.29) στο Κατά Λουκάν, καθώς τα ιδαίτερα 

μηνύματα του ευαγγελικού κειμένου υποφαίνονται μέσα από τις διαδοχικές 

παραβολές του Κυρίου, των οποίων ο αποσυμβολισμός επιτυγχάνεται μέσα 

εδάφια ορόσημα στην ερμηνευτική διαδικασία. Συγκεκριμένα  οι στ.8 «πλὴν ὁ 

υἱὸς τοῦ ἀνθρώπου ἐλθὼν ἆρα εὑρήσει τὴν πίστιν ἐπὶ τῆς γῆς», στ.14 «ὅτι πᾶς ὁ 

ὑψῶν ἑαυτὸν ταπεινωθήσεται, ὁ δὲ ταπεινῶν ἑαυτὸν ὑψωθήσεται», και στ.15-18 

σκιαγραφούν την υγιή σχέση και τον τρόπο προσέγγισης του Θεού από  τον 

άνθρώπο, διά μέσου της πίστεως, τον οποίο υποστασιοποιεί αναφανθόν η εν 

γένει παρουσία του/τών τυφλού/ών της  Ιεριχούς,  με τον στ.27 «τὰ ἀδύνατα 

παρὰ ἀνθρώποις δυνατὰ παρὰ τῷ θεῷ ἐστιν», να αποτελεί σαφής προοικονομία 

για την επικείμενο θαύμα.  Παράλληλα τόσο οι στ.15-16 «Προσέφερον δὲ αὐτῷ 

καὶ τὰ βρέφη ἵνα αὐτῶν ἅπτητα. ἰδόντες δὲ οἱ μαθηταὶ ἐπετίμων αὐτοῖς .ὁ δὲ 

Ἰησοῦς προσεκαλέσατο αὐτὰ λέγων ἄφετε τὰ παιδία ἔρχεσθαι πρός με καὶ μὴ 

κωλύετε αὐτά, τῶν γὰρ τοιούτων ἐστὶν ἡ βασιλεία τοῦ θεοῦ», όσο και ο στ.34 

«αὐτοὶ οὐδὲν τούτων συνῆκαν καὶ ἦν τὸ ῥῆμα τοῦτο κεκρυμμένον ἀπ᾽ αὐτῶν καὶ 

οὐκ ἐγίνωσκον τὰ λεγόμενα», που έπεται της τρίτης πρόρρησης του Θανάτου και 

της Αναστάσεως, αφενός μεν ψέγουν την ακατανοησία των μαθητών σε 

θεμελιώδη στοιχεία της διδασκαλίας του, αφετέρου δε την κρίσιμη αυτή στιγμή, 

προβάλλουν τη  θεϊκή πρόνοια να υπερβαίνει την ανθρώπινη  διάνοια. 

 

 

 

 

 

 

 
66 Βλ. κατωτέρω κεφ.3. 
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2.3  Η Σύνοψις των Τριών Ευαγγελίων 

 

     Τα τρία πρώτα ευαγγέλια της Καινής Διαθήκης συνθέτουν τον κανόνα της 

Συνοπτικής  Παράδοσης. Τοποθετώντας κάποιος, σε τρεις παράλληλες στήλες το 

κείμενο των τριών αυτών Ευαγγελίων67, θα διαπιστώσει, στη μεγαλύτερη 

έκταση τους, μια αξιοπρόσεκτη ομοιότητα, τόσο στο θεολογικό υπόβαθρο, όσο 

και στον ιστορικό πυρήνα των γεγονότων, ενώ όσες διαφορές εντοπίζονται 

μεταξύ τους δεν αφορούν θέματα ουσίας του ευαγγελικού μηνύματος, αλλά 

σχετίζονται με το ιδιαίτερο υλικό εκάστου, την αφηγηματική του διάταξη, 

καθώς και τα εκφραστικά που χρησιμοποιούν προκειμένου να  νοηματοδοτούν 

το κείμενο τους68.   Έχοντας ως πρότυπο την «Σύνοψις» του K. Aland69, ο κάτωθι 

πίνακα θα παραθέσουμε σε τρείς παράλληλα αναπτυσσόμενες στήλες το θαύμα 

της θεραπείας της τύφλωσης, όπως αυτό καταγράφεται και από τους τρείς 

συνοπτικούς ευαγγελιστές, με στόχο τον εντοπισμό των μεταξύ τους διαφορών 

και ομοιοτήτων, προτού προβούμε στην ερμηνευτική ανάλυση των κειμένων. 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 
 

 

 
67 Ενώ αρχικά χρησιμοποιούταν ο όρος «Σύνοψις των τριών πρώτων ευαγγελιστών» αργότερα ο 
K.Aland παρέθεσε και άλλη μια στήλη με τις παράλληλες διηγήσεις, αυτές του Ιωάννη. Γνωστή 
και εύχρηστη είναι επίσης η Σύνοψις του Huck-Lietzman. 
  
68 Πρβλ.Χ.Λουκάς Φίλης, Παράλληλοι περικοπαί των Συνοπτικών Ευαγγελίων (Αθήνα: ΟΕΔΒ, 
1989), σ.13 
 

69 Aland Kurt, Synopsis Quattuor Evangeliorum, 15th Revised Edition (Stuttgart: Deutsche 

Bibelgesellschaft, 1996), σ.354-56 
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  Μάρκος  
                      10:46-52 

Ματθαίος 
                 20:29-34 

Λουκάς 
18:35-43    

 

46 Καὶ ἔρχονται εἰς Ἱεριχώ1. 
Καὶ ἐκπορευομένου αὐτοῦ ἀπὸ 
Ἱεριχὼ  καὶ τῶν μαθητῶν 
αὐτοῦ καὶ ὄχλου ἱκανοῦ2, ὁ 
υἱὸς Τιμαίου Βαρτιμαῖος 
τυφλὸς προσαιτης ἐκάθητο 
παρὰ τὴν ὁδὸν 3 
 

47 Καὶ ἀκούσας ὅτι Ἰησοῦς ὁ 
Ναζωραῖός4  ἐστιν, ἤρξατο 
κράζειν καὶ λέγειν· 
   υἱὲ Δαυὶδ Ἰησοῦ, ἐλέησόν   
   με. 5 
 

48 Καὶ ἐπετίμων αὐτῷ  
πολλοὶ ἵνα σιωπήσῃ·ὁ δὲ 
πολλῷ μᾶλλον ἔκραζεν·6 
     υἱὲ Δαυὶδ, ἐλέησόν με. 7  

 
49 Καὶ στὰς ὁ Ἰησοῦς εἶπε·    
      φωνήσατε αὐτόν· 8 

καὶ φωνοῦσι τὸν τυφλὸν 
λέγοντες αὐτῷ· θάρσει, ἔγειρε· 
φωνεῖ σε. 
 

50 Ὁ δὲ ἀποβαλὼν τὸ 
ἱμάτιον αὐτοῦ ἀναστὰς ἦλθε 
πρὸς τὸν Ἰησοῦν. 51 Καὶ 
ἀποκριθεὶς λέγει αὐτῷ ὁ 
Ἰησοῦς·   
     τί σοι θέλεις ποιήσω; 9 

Ὁ δὲ τυφλὸς εἶπεν αὐτῷ·      
     ραββουνί, ἵνα ἀναβλέψω. 
10 
 

52 Καὶ ὁ Ἰησοῦς εἶπεν αὐτῷ·  
       ὕπαγε, ἡ πίστις σου  
       σέσωκέ  σε. 11 

 

Καὶ εὐθέως ἀνέβλεψε, 12 καὶ 
ἠκολούθει τῷ Ἰησοῦ ἐν τῇ 
ὁδῷ. 13 

 

29 Καὶ ἐκπορευομένων 
αὐτῶν ἀπὸ ῾Ιεριχὼ1 
ἠκολούθησεν αὐτῷ ὄχλος 
πολύς2 . 
 

30 Καὶ ἰδοὺ δύο τυφλοὶ 
καθήμενοι παρὰ τὴν 
ὁδόν3, ἀκούσαντες ὅτι 
Ἰησοῦς4 παράγει, ἔκραξαν 
λέγοντες·  
 

    ἐλέησον ἡμᾶς, Κύριε,  
    υἱὸς Δαυίδ.5 
 

31 Ὁ δὲ ὄχλος ἐπετίμησεν 
αὐτοῖς ἵνα σιωπήσωσιν·οἱ 
δὲ μεῖζον ἔκραζον 
λέγοντες· 6 
 

    ἐλέησον ἡμᾶς, Κύριε,   
    υἱὸς Δαυίδ.7 
 

32 Καὶ στὰς ὁ Ἰησοῦς 
ἐφώνησεν αὐτοὺς καὶ εἶπε· 
8 
 

      τί θέλετε ποιήσω ὑμῖν; 

9 
 

33 Λέγουσιν αὐτῷ· 
       Κύριε, ἵνα ἀνοιχθῶσιν    
      ἡμῶν οἱ ὀφθαλμοί 10 

 

34 Σπλαγχνισθεὶς δὲ ὁ 
Ἰησοῦς ἥψατο τῶν 
ὀφθαλμῶν αὐτῶν, καὶ 
εὐθέως ἀνέβλεψαν  αὐτῶν 
οἱ ὀφθαλμοί, 12 καὶ 
ἠκολούθησαν αὐτῷ. 13 

 

35 Ἐγένετο δὲ ἐν τῷ ἐγγίζειν 
αὐτὸν εἰς Ἱεριχὼ1 τυφλός τις 
ἐκάθητο παρὰ τὴν ὁδὸν 
προσαιτῶν·3 
 

36 ἀκούσας δὲ ὄχλου2 
διαπορευομένου ἐπυνθάνετο τί 
εἴη ταῦτα.  37 Ἀπήγγειλαν δὲ 
αὐτῷ ὅτι Ἰησοῦς ὁ Ναζωραῖος4 
παρέρχεται.  38 Καὶ ἐβόησε 
λέγων·   
 

   Ἰησοῦ υἱὲ Δαυίδ, ἐλέησόν  
   με·5 

 

39 καὶ οἱ προάγοντες  ἐπετίμων 
αὐτῷ ἵνα σιωπήσῃ· αὐτὸς δὲ 
πολλῷ μᾶλλον ἔκραζεν· 6 
     υἱὲ Δαυίδ, ἐλέησόν με.  7 

 
40 Σταθεὶς δὲ ὁ Ἰησοῦς 
ἐκέλευσεν αὐτὸν 8 ἀχθῆναι πρὸς 
αὐτόν. ἐγγίσαντος δὲ αὐτοῦ 
ἐπηρώτησεν αὐτὸν 41 λέγων· 
     τί σοι θέλεις ποιήσω; 9 

 

Ὁ δὲ εἶπε·  
      Κύριε, ἵνα ἀναβλέψω. 10 

 

42 Καὶ ὁ Ἰησοῦς εἶπεν αὐτῷ·  
 

       ἀνάβλεψον· ἡ πίστις   
       σου σέσωκέ σε. 11 
 

43 Καὶ παραχρῆμα ἀνέβλεψε, 

καὶ ἠκολούθει αὐτῷ13 δοξάζων 
τὸν Θεόν· καὶ πᾶς ὁ λαὸς ἰδὼν 
ἔδωκεν αἶνον τῷ Θεῷ 

 

Πίνακας 1: Σύνοψη Ευαγγελίων70 

 

 

 

 
70 Η υπογράμμιση καθώς και ο εκθέτης δηλώνουν ποιοι στίχοι συγκρίνονται μεταξύ τους, ενώ με 
μπλε χρώμα σημειώνεται το ιδιαίτερο υλικό που απαντά σε μια μόνο εκ των τριών περικοπών. 
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      Εστιάζοντας πιο αναλυτικά στην σύνθεση και των τριών περικοπών με το 

θαύμα της θεραπείας της τύφλωσης η δομή τους,  θα μπορούσε να διαιρεθεί στις 

ακόλουθες επιμέρους ενότητες:   
 

Α. Πρόλογος: Τόπος, χρόνος, πρωταγωνιστές (Μκ.10:46, Mτθ.20:29-30, 
Λκ.18:35-36) 

Β. Κυρίως Θέμα :  

1. Η αντίδραση του τυφλού/ών στην παρουσία του Ιησού (Μκ.10:47, 

Mτθ.20:30, Λκ.18:357-39) 
 

2. Η οργή των παρευρισκομένων και η επίμονη έκκληση του Βαρτίμαιου  

(Μκ.10:48, Mτθ.20:31, Λκ.18:39) 
 
 

3. Η ανταπόκριση του Ιησού στο κάλεσμα (Μκ.10:49, Mτθ.20:32, Λκ.18:40-

41) 
 

4. Το Αίτημα του τυφλού Βαρτίμαιου (Μκ.10:50-51, Mτθ.20:33, Λκ.18:41) 
 

Γ. Επίλογος : Η Θεραπεία του τυφλού και η δύναμη της Πίστεως 

     (Μκ.10:52, Mτθ.20:34, Λκ.18:42-43) 

 

2.4 Η Θεραπεία των Τυφλών της Ιεριχούς στα 

Συνοπτικά Ευαγγέλια 

 

         Στο παρόν κεφάλαιο επιδιώκεται η συγκριτική μελέτη των εξεταζόμενων 

περικοπών της συνοπτικής παράδοσης. Από την αναλογία και την τοποθέτηση  

του συγγραφικού υλικού στην αφηγηματική ροή, καθώς και τα ιδιαίτερα 

σύμβολα που κυριαρχούν, θα προσπαθήσουμε να συναγάγουμε κάποια 

συμπεράσματα αναφορικά με τον συγγραφικό σκοπό και τα βαθύτερα νοήματα 

που προσπαθεί να μεταγγίσει ο εκάστοτε Ευαγγελιστής. Εξ αυτού η ανάδειξη 

των κειμενικών δομών, των αντιθέσεων και των ιδιαίτερων θεολογικών-

χριστολογικών μοτίβων, που επενεργούν στη διάνοια των παραληπτών, 

συνιστούν κομβικά σημεία στην αναγνωστική διαδικασία,  συμβάλλοντας στη 

τελική νοηματοδότηση του κειμένου.  

      Αν και στους τρεις συνοπτικούς Ευαγγελιστές το θαύμα της θεραπείας του 

τυφλού τοποθετείται στα ίδια τοπικά και χρονικά πλαίσια, δλδ. την περίοδο του 
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Πάσχα, εν όψει της εισόδου του Ιησού στα Ιεροσόλυμα71, εντούτοις εντοπίζουμε 

κάποιες διαφορές σε δευτερεύουσες  λεπτομέρειες της αφήγησης. 

        O ευαγγελιστής Μάρκος διασώζει την θεραπεία ενός τυφλού, τον οποίο και 

κατονομάζει ως «υἱὸ Τιμαίου Βαρτιμαῖο»72, κατά την έξοδο του Ιησού και των 

μαθητών στην πόλη της Ιεριχούς (Μκ.10:46). Η αναφορά του ονόματος πιθανόν 

να σημαίνει πως ήταν γνωστός στους αναγνώστες του πρώτου Ευαγγελίου, ενώ  

δεν αποκλείεται να ήταν ένας από τους δύο τυφλούς που αναφέρει ο Ματθαίος 

στην άκρη του δρόμου (Μτθ. 20:30). Τέλος ο ευαγγελιστής Λουκάς διηγείται τη 

θεραπεία ενός τυφλού επαίτη, η οποία συνέβη λίγο πριν την είσοδο του Ιησού 

και των ακολούθων του στην πόλη της Ιεριχούς (Λκ.18:35). 

       Η Ιεριχώ την εποχή της Καινής Διαθήκης βρισκόταν σε απόσταση 1.5 χιλ. 

από τα ερείπια της παλιάς πόλης. Aν και τα Ευαγγέλια μνημονεύουν μόνο αυτή 

την επίσκεψη του Ιησού στην Ιεριχώ, το πέρασμα του Χριστού από την πόλη 

πρέπει να ήταν τακτικό, κάθε φορά  που ερχόταν στην Ιερουσαλήμ από την 

ιδιαίτερη πατρίδα Του, τη  Γαλιλαία, ιδίως την εορταστική περίοδο του Πάσχα. 

Όντας λοιπόν το πέρασμα πλήθους προσκυνητών,  το οποίο διέρχονταν από την 

Ιεριχώ, πορευόμενοι προς τα Ιεροσόλυμα, όπως συμβαίνει και σήμερα σε 

ανάλογες περιπτώσεις εορτασμού, πολλοί επαίτες και ανήμποροι κάθονταν 

εκατέρωθεν του δρόμου ζητώντας ελεημοσύνη.  

      Η χρήση του χαρακτηρισμού «όχλος», για το διερχόμενο πλήθος, από τον 

ευαγγελιστή δεν είναι τυχαία. Η λέξη «όχλος», ως παράγωγο του ρ.ὀχοῦμαι 

(=κινούμαι), περιγράφει όλους εκείνους που καθοδηγούνται υποκινούμενοι από 

τον συναισθηματικό λόγο ενός δημαγωγού ή της πλειοψηφίας, στερούμενοι 

προσωπικής κρίσης και βούλησης, εν αντιθέσει με τον όρο «πλήθος», από το 

ρ.πίμπλημι (=ικανοποιούμαι), που έχει μια σταθερή κοινή εστία,  για την 

επίτευξη του σκοπού για τον οποίο είναι ταγµένο. Επιλέγοντας με ορθοφροσύνη 

τον λόγο τους, οι ευαγγελιστές υποβάλλουν εντέχνως και με σαφήνεια την 

ψυχοπνευματική κατάσταση του ανώνυμου συνόλου, έναντι των τυφλών 

πρωταγωνιστών τους. Θυμίζοντας τη σαγήνη πoυ ασκεί o υπνωτιστής στον 

υπνωτισμένo, τα μέλη του όχλoυ απλά ακολoυθούν, χωρίς να "βλέπoυν", να 

 
71 Μκ. 11:1-11, πρβλ. Mτθ. 21:1, Λκ.19:28 
 
72 Το πρώτο συνθετικό του ονόματος "Βαρ" είναι η εξελληνισμένη μορφή του αραμαϊκού bar(בר)  
που σημαίνει "γιος". 
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αντιλαμβάνονται, αναζητώντας θρησκευτικά καταφύγια για τη δική τους 

υποκειμενική αλήθεια και ανάγκη που συνεχώς μεταβάλλεται. Η ασυνείδητη 

αυτή δράση του όχλου, μεταμορφώνει το άτομο σε ένα εύπιστο ευμετάβλητο, 

παρορμητικό πλάσμα, μέρος ενός συνόλου χωρίς ταυτότητα. 

        Εκεί λοιπόν ανάμεσα στον όχλο δυο πρόσωπα ξεχωρίζουν, σαν να είναι 

πλασμένοι ο ένας για τον άλλο. Ο Ιησούς Χριστός  και ο τυφλός(-οι) επαίτης 73. 

Ένας δυστυχισμένος άνθρωπος, καθώς η τύφλωση του δεν του επέτρεπε να 

εργάζεται και έτσι ήταν αναγκασμένος  να ζει ως επαίτης. Με την οξεία ωστόσο 

ακοή του, όπως συμβαίνει σε όλες τις περιπτώσεις ανθρώπων που στερούνται 

μία εκ των αισθήσεων τους, αντιλαμβάνεται ότι οι φωνές του διερχόμενου 

όχλου δεν είναι συνηθισμένες, και ζητά να μάθει τι συμβαίνει. Φαίνεται πως σε 

αυτή την τελευταία πορεία του Ιησού προς τα Ιεροσόλυμα, ο αριθμός των 

μαθητών που τον ακολουθούσαν είχε αυξηθεί σημαντικά, όπως και του πλήθους 

που συνέρρεε κοντά του, με τις εκδηλώσεις ενθουσιασμού να είναι έντονες. Έτσι 

εξηγείται η οχλοταραχή την οποία αντιλήφθηκε ο τυφλός. 

        Τον πληροφορούν λοιπόν ότι ο  Ιησούς ο Ναζαρηνός -Ναζωραίος  (Μκ.10:47, 

Λκ.18:35 )74 είναι εκεί και τότε συμβαίνει το αναπάντεχο. Παρόλο που ο 

άνθρωπος αυτός στερούνταν την όραση του, το εσωτερικό του φως, δεν τον 

εμπόδισε να αναγνωρίσει τη παρουσία του αναμενόμενου Μεσσία, του υιού του 

Δαβίδ, όπως τον προσφωνούν οι πρωταγωνιστές μας.  Η προσφώνηση «Υιός του 

Δαυίδ» εκφράζει το κλίμα του μεσοδιαθηκικού μεσσιανισμού και μια από τις 

αμετάβλητες αρχές της εβραϊκής πίστης που είναι η αναμονή της έλευσης ενός 

μεσσιανικό άρχοντα75, που θα κατάγονταν από τη βασιλική γραμμή του Δαυίδ, 

 
73 Η αντίστοιχη λέξη του ελληνικού κειμένου «τυφλός» στο πρωτότυπο εβραϊκό κείμενου είναι 
«ιββέρ» (עִוֵּר),(ʻivvêr) και χρησιμοποιείται τόσο με κυριολεκτική όσο και με μεταφορική σημασία. 
 
74 Το όνομα Ιησούς είναι το αντίστοιχο του αραμαϊκού ονόματος Γιεσούα (ישוע) ή στην εβραϊκή 

του εκδοχή, Γεχοσούα (יהושע) που σημαίνει «Ο Ιεχωβά/Γιαχβέ Είναι Σωτηρία». Ετυμολογικά το 

δεύτερο στοιχείο του ονόματος Γιεσούα προέρχεται από τη ρίζα του ρήματος  ישע (Yasha - Ιασά η 

Γιασά), που σημαίνει «να σώσει.»,κατ’ αντιστοιχία της ελληνικής λέξη «Ιασις» που σημαίνει 

«θεραπεία - Σώζω = Σωτηρία».Το συγκεκριμένο όνομα δεν ήταν ασυνήθιστο την περίοδο που 

έζησε ο Ιησούς. Γι' αυτό συνήθως πρόσθεταν επιπλέον προσδιορισμούς, κυρίως του τόπου 

καταγωγής, αποκαλώντας τον «Ιησούς ο Ναζωραίος» ή «Ναζαρηνός». Ο βλαστός δε στην 

εβραϊκή γλώσσα, στην οποία γράφηκε πρωτοτύπως η Π.Δ., λέγεται «νέτσερ», ονομασία αυτή 

είναι πολύ κοντά στην ονομασία «Ναζωραίος», 
 

75 Ο τίτλος Μεσσίας- Μασσίαχ (εβρ.  מָשִיח), σημαίνει «μυρωμένος με λάδι», (Δευτ.21:10-12) και 
αποδίδονταν σε οποιοδήποτε πρόσωπο ισχύος, το οποίο αλείφονταν-χρίονταν με λάδι κατά την 
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έχοντας χαρακτηριστικά και του υιού του, του σοφού, πνευμονοφόρου και 

θαυματοποιού βασιλιά Σολομώντα, και ο οποίος θα εγκαινίαζε μια νέα εποχή 

ειρήνης (σαλώμ), ευλογίας  και ενότητας μεταξύ Θεού και ανθρώπων. Η χρήση 

μάλιστα του χριστολογικού αυτού τίτλο εμφανίζεται εν προκειμένω σε πλήρη 

συνάφεια με  τα κείμενα της  προφητικής παράδοσης, όπου η   εσχατολογική 

ηγετική μορφή του Μεσσία αποδίδεται  με τους όρους απαλλαγμένους από τα 

κοσμικά στοιχεία, όπως «Εμμανουήλ» (=ο Θεός είναι μαζί μας) , «ανατολή» , είτε 

«ράβδος εκ της ρίζας του Ιεσσαί» (ο πατέρας του Δαβίδ)  και «βλαστός  από την 

γενεά του Δαβίδ» . 

      Τον συνδετικό κρίκο μεταξύ Παλαιάς και Καινής Διαθήκης αποτελεί, κατά 

τρόπο τίνα, το Ευαγγέλιο του Ματθαίου, λόγω της προεξέχουσας θέσης  του 

γενεαλογικού δέντρου76 του Ιησού Χριστού στο προοίμιο του βιβλικού κειμένου, 

καθώς και της σταθερής καταγραφής των γεγονότων της ζωής και της δράσης 

του Κυρίου, δία των οποίων πιστοποιείται η μεσσιανικότητα  του  Ιησού και 

πραγματώνονται οι  επαγγελίες του Θεού, όπως αυτές  συντελέστηκαν στους 

χρόνους της Π.Δ. Ο τίτλος του Ευαγγελίου «Βίβλος γενέσεως Ἰησοῦ Χριστοῦ υἱοῦ 

Δαυὶδ υἱοῦ Ἀβραάμ» (1:1), μπορεί να εκληφθεί ως προγραμματιστική δήλωση 

του Ματθαίου για τον σκοπό του συγγράμματος του, που είναι η ανάδειξη του 

Ιησού σε γνήσιο δαβιδίδη Μεσσία,  στο πρόσωπο του οποίου εκπληρώνεται η 

υπόσχεση του Θεού προς τον Αβραάμ77 και τον Δαβίδ78, με την έλευση του να 

σημαίνει το τέλος των προφητικών επαγγελιών (5:17). Ταυτοχρόνως κάθε 

σημείο της δράσης Του τείνει να πιστοποιεί τη διαρκή  παρουσία του Θεού-

Πατέρα79  στο πλευρό του  Ιησού- Εμμανουήλ (=ο ίδιος ο Θεός είναι μαζί)80, ο 

 
τελετή ανάληψης ενός αξιώματος. Μέσα από αυτή την χριστήρια διαδικασία, "Μεσσίας"  ήταν 
κάθε βασιλιάς–αυτοκράτορας και Αρχιερέας,  ο οποίος είχε επιλεγεί ανάμεσα στον λαό με σκοπό 
να επιτελέσει ένα λυτρωτικό και σωτήριο έργο.  Ο τίτλος "χριστός" είναι η ελληνική απόδοση του 
εβραϊκού όρου "Μασσίαχ", που σημαίνει "χρισμένος", ο οποίος  απαντά 38 φορές στην Π.Δ. 
προσδιορίζοντας κατεξοχήν το βασιλιά του Ισραήλ, σε τέσσερεις περιπτώσεις τον ιερέα (Λευτ. 
4:5,16. 6: 15. 21:10)  και σε μια τους πατριάρχες (Ψλμ.104), ενώ οι ελληνόφωνοι Ιουδαίοι της 
χριστιανικής εποχής χρησιμοποιούσαν τον όρο «ηλειμμένος», προσδιορίζοντας τοιουτοτρόπως  
τη θέση, το αξίωμα, ή την υπηρεσία που θα κατείχε στον μέγιστο βαθμό ο Μεσσίας. Λόγω 
ωστόσο της σύνδεσης του τίτλου με τον εκάστοτε βασιλιά ή ιερέα, συνήθως στην Π.Δ., ο τίτλος 
"χριστός" δεν εννοείται με την τρέχουσα έννοια του όρου. 
 
76 Μτθ. 1:1, 9:27, 15:22, 20:30-31, 21:9. 

77 Γέν. 12:3, 18:17, 22:18,  πρβλ. Γαλ. 3:26. 29 

78 Β΄Σαμ. 7:12-13, Ψλμ. 88:4-5, 131:11  

79 Μτθ.7:21, 10: 32-33, 11:26-27, 25:31-34 
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οποίος αποκαλύπτει τα μυστήρια  της Βασιλείας των ουρανών, δίνοντας μια 

πρόγευση, μέσω των θαυμάτων και των παραβολικών του λόγων, των  καρπών 

της δωρεάς του Πατέρα προς την ανθρωπότητα81.  

     Ανάλογη γενεαλογία αποτυπώνεται δυναμικά και στο Ευαγγέλιο του Λουκά82, 

όπως αποδεικνύεται από τη παράλληλη με του Ιωάννη του Προδρόμου  γενέθλια 

αφήγηση, η οποία εντούτοις δεν ανάγεται απλώς μέχρι τον Αβραάμ, αλλά μέχρι 

στον προπάτορα της οικουμένης Αδάμ και τον ίδιο το Θεό (3:23-38), 

προσδίδοντας τοιουτοτρόπως στο ευαγγελικό του μήνυμα έντονο οικουμενικό 

προσανατολισμό. Βάσει των ανωτέρω είναι σαφές ότι  η πρόσληψη ιδίως του 

όρου «Υιός Δαυίδ» προϋποθέτει  αναγνώστες  ιουδαιοχριστιανούς, 

εξοικειωμένους με τις ιουδαϊκές παραστάσεις και προσδοκίες, προκειμένου να 

γίνει πλήρως κατανοητή η πιθανόν ακραία αντίδραση των τυφλών, παρουσία 

του διερχόμενου Ιησού, τον οποίο και προσφωνούν με τον μεσσιανικό τίτλο,  

ζητώντας έλεος.  

       Η ελπίδα της σωτηρίας και της θεραπείας, τώρα με θάρρος εκφράζεται σε 

ακράδαντη πίστη και ομολογία. Σύμφωνα με τα σχόλια του Τρακατέλλη στο 

Κατά Μάρκον83, μέχρι αυτό το σημείο του Ευαγγελίου, όλες οι ρητές ομολογίες 

της μεσαιωνικής ιδιότητας του Ιησού προέρχονταν είτε από μαθητές, είτε από 

δαιμόνια, ενώ για πρώτη φορά ένας απλός άνθρωπος προβαίνει σε μία δημόσια 

αναγνώριση του Ιησού ως Μεσσία. Μάλιστα στα τρία χρόνια της δημόσιας 

δράσης Του, ο Ιησούς, είναι η πρώτη φορά που δέχεται απροκάλυπτα ανάλογη 

προσφώνηση, αίροντας έτσι την απαγόρευση που είχε θέσει στους 

ευεργετηθέντες, όπως ο τυφλός στη Βηθσαϊδά, να μη μιλούν για τη ταυτότητα 

του θεραπευτή τους (Μκ.8:26).  

       Επανερχόμενοι στη περικοπή, διαπιστώνουμε πως η αντίδραση του όχλου  

είναι ακαριαία: «ἐπετίμων αὐτῷ ἵνα σιωπήσῃ»84, μη μπορώντας να αντιληφθούν 

και να κατανοήσουν  το σωτηριώδες  μήνυμα, το οποίο ευαγγελίζει ο Ιησούς στα 

σημεία  και στους λόγους του. Έτσι δεν επιτρέπουν σε έναν περιθωριακό και 

 
80 Ησ.7:17, Μτθ. 1:23, 18: 20, 28:20 
81 Μτθ.7:17,12:28, 21:34-43 
 

82 Λκ.1:27, 32. 69. 2:11, 20:41-44 
 

83 Βλ.Τρακατέλλης, Εξουσία και Πάθος, σ.167 
 

84 Βλ.Mκ. 10:48, Μτθ.20:29,  Λκ.18:39 
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στιγματισμένο από την αμαρτία να ανακόψει την πορεία Tου, προσπαθώντας να 

καταστείλουν την παρόρμηση του, όπως συνέβη και στην περίπτωση των 

μικρών παιδιών από τους μαθητές του Κυρίου λίγο προηγουμένως στο Κατά 

Λουκάν (18:15).  

     Οι ευαγγελιστές στο σημείο αυτό φέρνουν στην επιφάνεια μια αποκαλυπτική 

αντίθεση: την πνευματική τύφλωση του όχλου συγκριτικά τη σωματική 

τύφλωση των πρωταγωνιστών. Ο τυφλός/oι των περικοπών δεν μπορεί να 

διακρίνει το φως από το σκοτάδι, την ημέρα από την νύκτα. Αν και βρίσκεται 

μέσα σε κόσμο, το σκοτάδι των οφθαλμών του τον κάνει βιώνει μία ατέρμονη 

μοναξιά. Το βάδισμά του είναι πιασμένο, το πάτημα του γεμάτο αμφιβολία και η 

ζωή του ψηλαφητή γεμάτη από εμπόδια. Δεν μπορεί να αισθανθεί την ομορφιά 

της φύσης, την εναλλαγή των χρωμάτων και να δει τα πρόσωπα των 

συνανθρώπων του. Η τραγικότητα αυτή παραβάλλεται ενδεικτικά με εκείνη του 

Τειρεσία ο οποίος παρότι σοφός  και προικισμένος με το χάρισμα της θέασης 

του αοράτου πνευματικού κόσμου,  εμφορείται από την αρνητική όψη της 

σωματικής του αδυναμίας, με τον προσωπικό οίκτο και την εξάρτηση να είναι 

στοιχεία που συνοδοιπορούν της προσωπικότητας του στα κείμενα της αρχαίας 

ελληνικής γραμματείας85.   

    Ένας άνθρωπος όμως μπορεί να ζει σωματικά στο σκοτάδι, αλλά αυτό δεν 

σημαίνει ότι είναι απαραίτητα ηθικά και πνευματικά στο σκότος. Γιατί είναι 

δυνατόν ο άνθρωπος αυτός να έχει την καρδιά του ανοιχτή για να διαβάσει τα 

σημάδια που αφήνει για εκείνον ο Κύριος και προπάντων να έχει τον εαυτό του 

και την ψυχή του στραμμένη προς τα άνω, ούτως ώστε να μπορέσει να  

αντιληφθεί ενστικτωδώς αυτό που ο όχλος αδυνατούσε να συλλάβει με τις 

 
85 Στην Αντιγόνη(στ.990)  το  Σοφοκλή (496-406 π.Χ.) χαρακτηριστική είναι η δήλωση του 
Τειρεσία προς τον Κρέοντα ότι η μοίρα του τυφλού είναι να έχει την ανάγκη ενός οδηγού, ενω 
στο ίδιο έργο, λίγο αργότερα(στ.1087) εμφανίζεται να καθοδηγείται με την βοήθεια ενός 
παιδιού. Ομοίως στην τραγωδία του Ευριπίδη (480-406 π Χ.) Φοίνισσαι (στ.834-45), ο Τειρεσίας, 
φορώντας ένδοξο χρυσό στεφάνι, εισέρχεται στη σκηνή με την βοήθεια της κόρης του Μαντώς, 
την οποία και παρομοιάζει με το άστρο οδηγό στην ναυσιπλοΐα. Στο ίδιο δε έργο(στ.1530-50) ο 
Οιδίποδας, όντας γέρος και τυφλός, βλέπουμε να καθοδηγείται από την κόρη του Αντιγόνη, την 
οποία και χαρακτηρίζει βάκτρευμα, δλδ.υποστήριγμα τυφλού, που τον εξάγει από το σκότος εις 
το φως. Στις Βάκχες  ο Τειρεσίας εμφανίζεται από την πάροδο στη  σκηνή ενδεδυμένος τη 
βακχική σκευή (στ.176-177),  στεφανωμένος με  κισσό και κρατώντας θύρσο ως βακτήρια. Σε 
κατοπινό σημείο του έργου ο Τειρεσίας θα χρειαστεί την βοήθεια του Κάδμου ( στ.197-9), ενώ 
αργότερα οι δύο γέροντες, Κάδμος και Τειρεσίας, αποχωρούν για τον Κιθαιρώνα, 
υποβαστάζοντας ο ένας τον άλλον (στ.364-365). Πρβλ. Παραδειγμα Δημόδοκου, Όμηρος, 
Οδύσσεια θ. 106-108. 
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αισθήσεις του. Η στάση  αυτή του όχλου μας θυμίζει την αδυναμία των μαθητών 

να κατανοήσουν τα ρήματα  και τα έργα του Ιησού, όπως πολύ χαρακτηριστικά 

σημειώνει ο Μάρκος σε ένα άλλο εδάφιο του ευαγγελίου :«ὀφθαλμοὺς ἔχοντες οὐ 

βλέπετε καὶ ὦτα ἔχοντες οὐκ ἀκούετε;» (8:18).  Για μια ακόμη φορά λοιπόν το 

πλήθος δεν έχει δίκιο. Δεν σκέφτονται σωστά, καθώς η πνευματική τύφλωση 

είναι αυτή που καλύπτει το όμμα της ψυχής τους και τους εμποδίζει να δουν την 

αλήθεια, προτρέποντας σε κάθε περίπτωση μια περιθωριοποιημένη ύπαρξη, 

συνειδητά ή ασυνείδητα, να αφήσει τον Ιησού, την ίδια τη ζωή, να περάσει χωρίς 

να τον αγγίξει.      

         Οι τυφλοί ωστόσο δεν αποθαρρύνονται, με την επίπληξη του πλήθους να 

λειτουργεί γι’ αυτούς σαν υδατoφράκτης, πoυ κάνει τoν χείμαρρo να φουσκώνει 

ολoένα και περισσότερo. Για δεύτερη φορά με κραυγές απόγνωσης και πόνου 

ψυχής εκφράζουν την πίστη τους:  «υἱὲ Δαυΐδ, ἐλέησόν με».  Είναι άξιο προσοχής 

δε ότι στο Κατά Ματθαίoν (20: 31) oι δύo τυφλoί κραυγάζoυν «ἐλέησον ἡμᾶς», 

καί ὄχι «ἐλέησόν με», με το αίτημά τoυς να περιλαμβάνει και τoν  άλλo. Ο κoινός 

πόνoς φαίνεται να τoυς έχει συνδέσει μεταξύ τoυς, γι’αυτό και μαζί ζητoύν τo 

έλεoς για τo φως των oφθαλμών τoυς.  

       Η αντίδραση του Ιησού είναι μια πρόκληση προς τον όχλο, να μη βιάζεται να 

κρίνει αλόγιστα, απορρίπτοντας το διαφορετικό και το ασυμβίβαστο κατά το 

δοκούν. Είναι  ένα μήνυμα υπέρβασης των πάγιων αντιλήψεων, αποδεικνύοντας 

πως Εκείνος δεν λειτουργεί με τα κριτήρια του όχλου. Τολμά και βγαίνει από τα 

συνηθισμένα και τα όρια του περιούσιου λαού, προκειμένου να κηρύξει μετάνοια 

και να δώσει ελπίδα και σωτηρία σε όλο τον κόσμο. Αγνοώντας τους πολλούς, 

θα σταματήσει την πορεία για τον ένα, που γνήσια τον ποθεί και τον έχει 

ανάγκη. Μάλιστα σε μια πράξη υπέρτατης αγάπης και φιλευσπλαχνίας και 

έχοντας πλήρη ενσυναίσθηση της αδυναμίας του παθόντα τυφλού, ζητά να τον 

φέρουν κοντά του: «φωνήσατε αὐτόν» .  

        Χαρακτηριστικά στο σημείο αυτό είναι η υποκριτική στάση και τα 

ευμετάβλητα αντανακλά του όχλου. Με την έντονη παρορμητικότητα και  

αστάθεια που τον διακατέχει, παρευθύς η αποστροφή και η εχθρότητα προς τον 

τυφλό μετατρέπονται σε ενθαρρυντικές δηλώσεις, σύμφωνα με τη μαρτυρία του 

Μάρκου (10:49), ενώ ακαριαία είναι και η αντίδραση του τυφλού  ο οποίος 
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ανίσταται, αποβάλλοντας το παλιό του ιμάτιο, σύμβολο της παλιάς του ζωής 

μπροστά στο νέο δρόμο που του ανοίγεται μπροστά του (Μκ.10:49).  

        Η δεύτερη ανατρεπτική στάση του Χριστού έχει να κάνει με τον τρόπο με 

τον οποίο απευθύνεται στον Βαρτίμαιο, καθώς αν και γνωρίζει το αίτημα του 

δεν βιάζεται να το ικανοποιήσει. Σύμφωνα με τον Ησαΐα (45:14-15) αν επιθυμία 

του ανθρώπου είναι να δει το Θεό σπάνια ικανοποιείται, γιατί ο Θεός είναι 

κρυμμένος και αποκαλύπτεται στα πλαίσια της πίστεως. Θέλοντας την 

συνέργεια του ανθρώπου, ο Ιησούς εκζητά την πίστη. Την δοκιμάζει, χωρίς να 

παραβιάζει τα όρια της ελευθερίας του. Ενώπιον όλων καλεί τον τυφλό να 

ανοίξει την καρδιά του και να  διεκδικήσει τη σωτηρία του: «τί σοι θέλεις 

ποιήσω;» ρωτά σε κάθε περίπτωση86. Ο τυφλός επαίτης θα μπορούσε να έχει 

ζητήσει χρήματα ή φαγητό , όμως ο πόθος ήταν πλασμένος για κάτι 

σπουδαιότερο. Ως ένδειξη σεβασμού, αλλά και εγκαρδιότητας,  του απαντά 

προσφωνώντας τον με τον τίτλο τιμής «Δάσκαλε μου» «ραββουνί, ἵνα 

ἀναβλέψω» (Μκ.10:51) 87, αντίστοιχο με τη προσφώνηση  «Κύριέ» 88 που απαντά 

στις άλλες δύο παράλληλες αφηγήσεις, πιστοποιώντας τοιουτοτρόπως την 

ακράδαντη πίστη για την εξουσία και τη δύναμη του Ιησού να άρει το σκοτάδι 

της ύπαρξης του. 

     Ο Κύριος αναγνωρίζει την προαίρεση του τυφλού και πραγματοποιεί τη 

θεραπεία, αντιστρέφοντας τη σχέση θαύματος-πίστης, καθιστώντας έτσι  την 

πίστη ως προϋπόθεση οποιασδήποτε υπερβατικής ενέργειας, με τη φράση «η 

πίστις σου σέσωκέ σε» 89 να συμπυκνώνει αυτό ακριβώς το μήνυμα. Αυτή τη 

βαθιά πίστη και εμπιστοσύνη στο πρόσωπο του Ιησού τους μεταστοιχείωσε σε 

αποδέκτες της δημιουργικής και θαυματουργικής δυνάμεως του Θεού. 

Αποτέλεσμα του ψυχικού φωτός είναι το σωματικό (Μτθ.6:22-23), ενώ μόνο 

 
86 Μκ.10:51,  Μτθ. 20:32, Λκ.18:41 
 

87 Ο όρος Ραββίνος ή Ραβίνος προέρχεται από την εβραϊκή λέξη ραβί που σημαίνει «μεγάλος, 
έξοχος». Τον πρώτο αιώνα Κ.Χ. αποτελούσε τίτλο τιμής αλλά και μορφή προσφώνησης 
(αντίστοιχος του "Κύριέ μου"), αλλά και από τότε χρονολογείται η χρήση του ως τίτλου 
αξιώματος (του ατόμου που αποτελεί κρίκο μιας εξουσιοδοτημένης αλυσίδας δασκάλων του 
Ιουδαϊσμού).Στην Καινή Διαθήκη ο Ιησούς Χριστός αποκαλείται δώδεκα φορές «Ραββί» με την 
έννοια του "Δασκάλου" και, παρόμοια, δύο φορές «Ραββουνί» (που σημαίνει κατά γράμμα, 
"Δάσκαλέ μου"), βλ. Μκ 9:5, 10:51 ,11:21, 14:45. 
 
88  Μτθ.20:33, Λκ.18:41 
 

89  Μκ.10:52,  Λκ.18:35 
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όταν το πνευματικό φως συναντήσει τη θεία χάρη, ο άνθρωπος δύναται να 

καταστεί κοινωνός θαυμάτων εμπειριών όπως η υπέρβαση της απέλπιδας 

τύφλωσης.  Η «εὐθέως»90,  «παραχρῆμα» 91  διάνοιξη των οφθαλμών, χωρίς 

καμία ενέργεια πλην του λόγου του Κυρίου είναι ευθέως ανάλογη της 

προαίρεσης και της ανταπόκρισης στο κάλεσμα Του, υποστασιοποιώντας με τον 

πιο αδιάσειστο τρόπο τον λόγο του προφήτη Ησαΐα, ως σημείο της αποκάλυψης 

του Θεού στον κόσμο και του μεγέθους της δωρεάς στους ανθρώπους: «καί άξω 

τυφλούς εν οδώ, ή ουκ έγνωσαν, και τρίβους, ους ουκ ήδεισαν, πατήσαι ποιήσω 

αυτούς, ποιήσω αυτοίς το σκότος εις φως και τα σκολιά εις ευθείαν. Ταύτα τα 

ρήματα ποιήσω και ουκ εγκαταλείψω αυτούς» (Ησ.42:16).  

         Στον επίλογο των περικοπών ομοίως και οι τρείς ευαγγελιστές μας 

παρουσιάζουν γλαφυρά την εικόνα των ιαθέντων τυφλών  να ακολουθoύν τον 

Ιησού στη νέα «ὁδῷ» της  ζωής, που διανοίχτηκε μπροστά τους, ανακαλώντας 

στη μνήμη τη φράση του Κυρίου «δεῦτε ὀπίσω μου» (Mκ 1:17) προς στους 

μαθητές του,  με τους ευεργετηθέντες να επιλέγουν και να πορεύονται στην ίδια 

πνευματική οδό σωτηρίας. Η εικόνα του πρώην τυφλού στο Κατά Μάρκον να 

ακολουθεί χωρίς δισταγμό τον Κύριο, αποβάλλοντας το ιμάτιο του, σύμβολο 

των υλικών κεκτημένων, έρχεται να αντιταθεί σθεναρά στην κλιμακούμενη 

ψυχική  αμφιταλάντευση και ασυμφωνία, η οποία  αναδύεται σε προγενέστερο 

στάδιο των βιβλικών αφηγήσεων.  Έτσι η πλάνη των αισθήσεων και  το μάταιο  

πάθος της φιλαργυρίας (Μκ.10:21-22, Μτθ.19:16-22) βρίσκει το πολικό του 

αντίθετο στην πνευματική διαύγεια και ταπεινότητα, η οποία επισύρει ουράνιες 

δωρεές του Θεού, με ύψιστη εκείνη του φωτός, που είναι  σύμβoλο της ίδιας της 

ζωής. Αντίστοιχα ο φόβος των μαθητών και η ανάμνηση των όσων κλήθηκαν να 

εγκαταλείψουν προκειμένου να ζήσουν κατά Χριστόν και εν Xριστώ (Μκ.10:28), 

παραβάλλεται ή ορθότερα υποστασιοποιείται με το παράδειγμα της ακλόνητης 

πίστης και βεβαιότητας του ιαθέντα τυφλού να ακολουθήσει τον Κύριο «ἐν τῇ 

ὁδῷ» της αλήθειας και της ζωής  (Μκ.10:52, Μτθ.20:34, Λκ.18:43). 

 
 

 

 
90  Μκ.10:52,  Μτθ.20:34 

91  Λκ.18:43 
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2.5  Συμπεράσματα 
 

      Ενώ τα κηρύγματα και οι παραβολές αποτελούν το θεωρητικό μέρος της 

διδασκαλίας του Ιησού Χριστού, τα θαύματα αποτελούν την πρακτική 

εφαρμογή των λόγων Του. Έχοντας ως αρχή το δεδομένο αυτό οι συνοπτικοί 

Ευαγγελιστές μέσω των δυναμικών αφηγήσεων θαυματουργίας μεταγγίζουν 

στον αναγνώστη το σωτηριώδες μήνυμα του Ευαγγελίου, το οποίο έχει 

εγκόσμιο και εθνικό προσανατολισμό.  Στο παρόν κεφάλαιο πυρήνας των τριών 

βιβλικών περικοπών  ήταν το θαύμα  της θεραπείας της τύφλωσης, διά της 

ερμηνείας των οποίων αναδύεται στην επιφάνεια, τόσο το μέγεθος και η 

ποιότητα του θεϊκού δωρήματος προς τον παθητό άνθρωπο, όσο και η 

θεολογική σημασία της εμπειρίας του Θεού στην ζωή των ανθρώπων, έτσι όπως 

προβάλλεται μέσα από τις στάσεις και τις επιλογές τους. Κάνοντας μία 

συγκριτική ανασκόπηση, τα ιδιαίτερα χαρακτηριστικά των θαυμάτων δωρεάς 

στα οποία συγκλίνουν οι βιβλικοί συγγραφείς είναι τα εξής: 

   Αρχικά τα θαύματα δεν προκαλούνται από και για τα πλήθη, προς χάριν 

θαυμασμού του επονομαζόμενου όχλου, αλλά πραγματοποιούνται αναπάντεχα 

και πέραν των πρoσδoκιών αυτών, οι οποίοι γίνονται έμμεσα απoδέκτες της 

δωρεάς του φωτός. Bάσει της σύντομης έκτασης των περικοπών, καθώς και της 

απουσίας λεπτομερειών αναφορικά με την επιτέλεση του θαύματος, είναι σαφές 

ότι σημείο εστίασης των συνοπτικών ευαγγελιστών αποτελεί αφενός η 

αδιασάλευτη πίστη που εκφράζουν οι τυφλοί πρωταγωνιστές προς το πρόσωπο 

του Ιησού Χριστού, ότι αυτός είναι ο αναμενόμενος Μεσσίας και σωτήρας τους, 

αφετέρου το αποτέλεσμα της θαυματουργικής πράξης, που είναι η ζωοποίηση 

των οφθαλμών. Έτσι στα πλαίσια της παιδαγωγικής αποστολής των θαυμάτων, 

η πίστη αναδεικνύεται σε απαραίτητη προϋπόθεση για την αποκατάσταση της 

σωματικά ασθενούς κατάστασης των ανθρώπων, ενώ παράλληλα προβάλλεται 

ως το μέσο προσέγγισης του Θεού και κατανόησης αποστολής του Ιησού στο 

κόσμο, που είναι  η λύτρωση. Μέσα από διακειμενικές συνδέσεις με 

παλαιοδιαθηκικά κείμενα,  τα θαύματα αυτά βεβαιώνουν ότι ο Ιησούς 

υποστασιοποιεί στο πρόσωπο του όλες τις ιουδαϊκές μεσσιανικές προσδοκίες, 

προβάλλοντας σημεία της Βασιλείας του Θεού, γι' αυτό οι συνοπτικοί τα 
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ονομάζουν δυνάμεις.  Τέλος, λαμβάνοντας υπόψη το ιστορικοκοινωνικό 

υπόβαθρο, στο οποίο υπάγονται τα γεγονότα, τα θαύματα αυτά εμφορούνται 

από μια δέσμη προτύπων συμπεριφοράς απέναντι σε περιθωριοποιημένες 

υπάρξεις, όπως τα άτομα με αναπηρία, τα οποία λόγω της επικρατούσας 

αντίληψης, βίωναν έναν κοινωνικό αποκλεισμό, θεωρούμενα ως αμαρτωλά ή 

ακάθαρτα. Παράλληλα δε προβάλλονται ως φορείς της θεϊκής χάριτος, η οποία 

εκδηλώνεται μυστηριακά σε συναίσθηση της παρουσίας του Ιησού Χριστού και 

σε επίγνωση της δυνάμεως Του. 
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ΚΕΦΑΛΑΙΟ ΤΡΙΤΟ 

Το Κατά Ιωάννην Ευαγγέλιο  

3.1 Εισαγωγή 

 
 
 

Η Ιερουσαλήμ τον 1ο αιώνα μ.Χ.92 

 

 

 
92 Η εικόνα λήφθηκε από το βιβλίο του Shimon Gibson. ‘Οι τελευταίες ημέρες του Ιησού. Με Βάση 
τα Αρχαιολογικά Ευρήματα’, Αθήνα: Ουρανός, 2010, σ.13. 
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       Έχοντας επιτελε σει την ερμηνευτικη  θεω ρηση της θεραπει ας της τυ φλωσης, 

με σα απο  τις τρεις περικοπε ς της συνοπτικη  παρα δοσης, στο παρο ν κεφα λαιο 

θα επιδοθου με σε μια προσε γγιση των συγκειμενικω ν και ιστορικω ν 

συνιστωσω ν του Κατα  Ιωα ννην Ευαγγελι ου, καθω ς και στην ανα δειξη της 

εσωτερικη ς συ νθεσης και συνοχη ς του 9ου  κεφαλαι ου, ο που διασω ζεται το 

πε μπτο κατα  σειρα  σημει ο του βιβλικου  κειμε νου, με τη θεραπει α του εκ γενετη ς 

τυφλου .  Αν και πυρη νας και των τεσσα ρων ευαγγελικω ν περικοπω ν ει ναι η 

απε λπιδα ασθενει ας της τυ φλωσης, μο νο με σα απο  το ιδιαι τερο υλικο  της 

ιωα ννειας αφη γησης δυνα μεθα να εξα γουμε περαιτε ρω στοιχει α και κατ’ 

επε κταση συμπερα σματα, για τις εδραιωμε νες αντιλη ψεις που απαντου ν  στην 

Ιουδαι κη  παρα δοση, αναφορικα  με τη σχε ση αιτι ου – αποτελε σματος, δλδ.  της 

συ νδεσης ανα μεσα στην αμαρτι α με την ασθε νεια, το σο στο πλαι σιο της 

εσωτερικη ς εμπειρι ας, ο σο και στο επι πεδο κοινωνικη ς συνει δησης απε ναντι 

στα α τομα με αναπηρι α.  Με σω της πρωτοφανου ς αποκατα στασης της ορα σεως 

ενο ς εκ γενετη   τυφλου , καθι σταται ταυτοχρο νως δυνατο ν να αναδει ξουμε τη 

θεολογικη  δια σταση του ανθρω πινου πα θους, στο πλαι σιο της θει ας οικονομι ας, 

καθω ς και τις συμβολικε ς προεκτα σεις  της τυ φλωσης, λαμβα νοντας υπο ψιν την 

ιστορικη  αναδρομη  στην αρχαιοελληνι κη και παλαιοδιαθηκικη  παρα δοση, η 

οποι α ε λαβε χω ρα στο πρω το κεφα λαιο της παρου σας εργασι ας.  
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3.2   Το Συγγραφικό Μοτίβο και  η Δομή του 

Ευαγγελίου 
 

      Κα θε ιστορι α του του νεο τερου χρονικα  Ευαγγελι ου93 παρουσια ζει 

δραματικη  πλοκη , καθω ς η αποκα λυψη του ενσαρκωμε νου Λο γου στον κο σμο 

που προαναγγε λλεται στο Προοιμιακο  Ύμνο, κλιμακω νεται σταδιακα  με σω των 

ρημα των και των ε ργων του Ιησου  Χριστου . Με φο ντο τις ιουδαι κε ς γιορτε ς, ο 

Ιωα ννης συνθε τει ε να σκηνικο  δρα σης, ο που με αφορμη  ε να απο  τα επτα  σημει α 

που απαντου ν στο βιβλικο  κει μενο η  μια δημο σια ομιλι α του απεσταλμε νου 

Υιου , προκαλει ται "σχι σμα" μεταξυ  των ανθρω πων, ο πως σημειω νει ο ι διος ο  

ευαγγελιστη ς94.  Η δεινη  αυτη  αντιγνωμι α ει ναι απο ρροια της στα σεως του 

κο σμου απε ναντι στην αποκαλυπτο μενη αλη θεια, της αποδοχη ς η  της 

παρερμηνει ας αυτη ς. Έτσι καθω ς εμβαθυ νουμε στη ψυχολογι α των εκα στοτε 

πρωταγωνιστω ν, διαφαι νεται εναργω ς πως ο βαθμο ς και το επι πεδο 

προ σληψης των μηνυμα των του Κυρι ου συνδε εται α ρρηκτα με τον εσωτερικο  

παρα γοντα της «πι στης». 

        Στενα  συνυφασμε νη με τις ε ννοιες «σχι σμα» και «πι στη» ει ναι και ο 

κατεξοχη ν δικαστικο ς  ο ρος  της «κρι σεως», η οποι α και επη λθε με την ε λευση 

του Μεσσι α στον κο σμο. Η κρι ση αυτη  ωστο σο στο ευαγγε λιο του Ιωα ννη 

διαφευ γει απο  την εσχατολογικη  δια σταση  και μετατι θεται στο εγγυ ς τω ρα: 

«Α μη ν α μη ν λε γω υ μι ν ο τι ο  το ν λο γον μου α κου ων και  

πιστευ ων τω   πε μψαντι  με ε χει ζωη ν αι ω νιον και  ει ς κρι σιν ου κ 

ε ρχεται, α λλα  μεταβε βηκεν ε κ του  θανα του ει ς τη ν ζωη ν» 95 

 
93 Σύμφωνα με τη αρχαιότερη μαρτυρία του Ειρηναίου (280μ.Χ.), το Ευαγγέλιο του Ιωάννη, 
συγγράφηκε στην Έφεσο, στην πόλη της Αρτέμιδος, που αποτέλεσε το δεύτερο κέντρο του 
χριστιανισμού μετά τα Ιεροσόλυμα και πριν την Αντιόχεια. Την πεποίθηση περί μεταγενέστερης 
του 160μ.Χ  συγγραφής του τετάρτου Ευαγγελίου, ανέτρεψε η ανακάλυψη του  παπύρου Ρ52, 
από τον C.H. Roberts το 1920 στην Αίγυπτο. Το χειρόγραφο είναι γραμμένο και στις 2 όψεις και 
περιέχει αποσπάσματα από το κατά Ιωάννην Ευαγγέλιο 18:31-33 (στην μπροστινή όψη) και 
18:37-38 (στην πίσω όψη του). Ένεκα του τρόπου της γραφής και της χρονολόγησης του βάσει 
του άνθρακα 14, ο πάπυρος Ρ52 θεωρείται ο αρχαιότερος όλων των χειρογράφων της Βίβλου, με 
τη συγγραφή του να τοποθετήθηκε μεταξύ του 98 και 117 μ.Χ..Για περισσότερα βλ.Δεσπότης, Ο 
Κώδικας Των Ευαγγελίων. Εισαγωγή Στα Συνοπτικά Ευαγγέλια Και Πρακτική Μέθοδος Ερμηνείας 
Τους, σ.49 και S. Gibson, Οι τελευταίες ημέρες του Ιησού με βάση τα αρχαιολογικά Ευρήματα 
(Αθήνα: Ουρανός, 2010), σ.19   
 
94  Ιω.7:43, 9:16, 10:19 
 

95 Η παροντική κρίση αποδίδεται με την χρήση των ενεργητικών μετοχών "ἀκούων" και 
"πιστεύων" σε χρόνο ενεστώτα, των ρημάτων "ἔχει" και "ἔρχεται", καθώς και του παρακειμένου 
"μεταβέβηκεν". 
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Η πρω τη παρουσι α του Κυρι ου στον κο σμο φαι νεται να επιφε ρει ε να ει δος 

«κρι σης» στην ανθρωπο τητα, η οποι α συντελε στηκε, εξακολουθει  να 

συντελει ται και ο πως αναμε νεται και στους ε σχατους καιρου ς κατατα σσει τους 

ανθρω πους αυτομα τως σε δυ ο κατηγορι ες: δι καιους και α δικους, πιστευ οντες - 

ομολογου ντες  και μη πιστευ οντες, στους εκ Θεου  και εκ Διαβο λου. Έτσι οι 

πρωταγωνιστε ς, οι οποι οι  εκπροσωπου ν ε να πολυποι κιλο φα σμα ανθρωπι νων 

χαρακτη ρων, με σω της στα σης τους απε ναντι στο προ σωπο του Ιησου , 

υποσταστασιοποιου ν βαθμιαι α το σκοπο  συγγραφη ς του τε ταρτου Ευαγγελι ου, 

που καταγρα φεται αναφανδο ν το σο στο προοι μιο, ο σο και στον επι λογο το  

ε ργου: 

 
 

Σκοπο ς δλδ. συγγραφη ς του τε ταρτου Ευαγγελι ου ει ναι η μεταστροφη  και  η 

μεταμο ρφωση του χοι κου  ανθρω που σε ον πνευματικο  και τε κνο φωτο ς. Tε λος 

χαρακτηριστικη  ει ναι επι σης η τολμηρη   συ γκριση, που επιχειρει  ο τε ταρτος 

Ευαγγελιστη ς, του Ιησου  με προφη τες της Π.Δ., στον επι λογο των περικοπω ν η  

στην ε κφραση αληθινου ς αναγνω ρισης Του ως τον αληθινο  ερχο μενο Προφη τη . 

Επιχειρω ντας να προσεγγι σουμε το βιβλικο  κει μενο δομικα  η δια ταξη των 

κεφαλαι ων ε χει ως εξη ς: 
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3.3   Οριοθέτηση Κειμένου 
 

      Εστια ζοντας στο δια ταγμα της δομη ς της υ λης του κεφ.9, το οποι ο 

συγκαταλε γεται στις εκτενει ς ενο τητες του ευαγγελι ου (41 εδα φια), 

διαφαι νεται μια εσωτερικη  συνοχη  μεταξυ  των κεφαλαι ων που προηγου νται και 

ε πονται. Έτσι το περιεχο μενο του κεφ.9 συνδε εται στενα  με τη  διδασκαλι α του 

Ιησου  που αναπτυ χθηκε στα κεφ.7-8, κατα  την γιορτη  της Σκηνοπηγι ας96, ενω  η 

αφη γηση, βα σει περιεχομε νου και συγγραφικου  μοτι βου (ρη ματα-σημει ο > 

σχι σμα-κρι ση), φαι νεται να εκτει νεται ε ως το κεφ.10, ο που και 

ολοκληρω νεται97. 

       Συγκεκριμε να στο κεφ.7 αποτελει  το περιβα λλον με σα απο  το οποι ο 

αναδυ ονται οι βασικοι  θεματικοι  πυλω νες της εξεταζο μενης περικοπη ς, καθω ς ο 

Ιησου ς παρουσια ζεται ως ο δι καιος Κριτη ς του κο σμου (στ.7), υπο  το φως της 

διακονι ας του οποι ου, φανερω νονται τα πονηρα  ε ργα των ανθρω πων 98. 

Μα λιστα στο πλαι σιο αυτο  προβαι νει σε δια κριση ανα μεσα στη δι καιη θει κη  

Κρι ση, ε ναντι της ακροθιγου ς, «κατ᾽ο ψιν» ανθρω πινης (στ.24). Στα επο μενα 

 
96 Σκηνοπηγία ή εορτή της Συγκομιδής (Έξ.23,16) ή εορτή των Σκηνών (Δευτ. 16,13), ονομάζεται 
η τελευταία από τις τρεις μεγάλες γιορτές των Ιουδαίων, μετά το Πάσχα (Pesach) και την 
Εβραϊκή Πεντηκοστή (Shavuot), διάρκειας επτά ημερών (Λευϊ. 23,41), Η εορτή σηματοδοτεί το 
τέλος του γεωργικού κύκλου και κατά την διάρκεια της τελούνταν ευχαριστία προς τον Θεό, όχι 
μόνο για την συγκομιδή των καρπών της γης, αλλά και για την συμβολή του στην Έξοδό τους 
από την Αίγυπτο και την διαμονή τους σε σκηνές στην έρημο του Σινά για 40 χρόνια. 
 

 
97 Για την αφηγηματική συνάφεια της διήγησης βλ.Χ.Κ. Καρακόλης, ‘Η θεολογική σημασία των 
θαυμάτων στο κατά Ιωάννην ευαγγέλιο’ (Διατριβή επί διδακτορία, Θεσσαλονίκη: Αριστοτέλειο 
Πανεπιστήμιο Θεσσαλονίκης, 1996), σ.194-196 
 

98 Ησ. 29:15: «οὐαὶ οἱ βαθέως βουλὴν ποιοῦντες καὶ οὐ διὰ κυρίου οὐαὶ οἱ ἐν κρυφῇ βουλὴν 
ποιοῦντες καὶ ἔσται ἐν σκότει τὰ ἔργα αὐτῶν καὶ ἐροῦσιν τίς ἡμᾶς ἑώρακεν καὶ τίς ἡμᾶς 
γνώσεται ἢ ἃ ἡμεῖς ποιοῦμεν»   
 

1:1-18 

 

Ύμνο προς τον Λόγο : η προαιώνια ύπαρξη του, η σχέση 
του με τον κόσμο, απόρριψη από αυτόν και ενσάρκωσή 
Του 
 

1:19-12:50 Η αποκάλυψη και η μαρτυρία του Ι. Χριστού στον κόσμο 
μέσω επτά σημείων και με φόντο τις ιουδαϊκές εορτές  

13:1-21:25 
 

Η αποκάλυψη - διαθήκη του Ιησού στους μαθητές του και 
η ύψωση στον Θεό -Πατέρα  
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εδα φια με παρρησι α καθιστα  σαφε ς πως η διδαχη  Του προς τον κο σμο ε χει ως 

μοναδικο  σκοπο  τη Δο ξα του Θεου  και πε μψαντος Του (στ.18).  

    Με αφορμη  τη θεραπει α του παρα λυτου που τελε σθηκε στο  κεφ.5 και την 

κατα λυση του Σαββα του, παρατηρει ται ε ντονη διε νεξη μεταξυ  των Ιουδαι ων και 

του Ιησου , ο οποι ος με σα απο  μια τολμηρη  συ γκριση με το Μωυση  και το θεσμο  

της περιτομη ς, επαναφε ρει το θε μα περι  αργι ας του Σαββα του(στ.22-25). Ο 

δια λογος που εξελι σσεται μεταξυ  των  αντιμαχο μενων παρατα ξεων αποτελει  

σημαντικο  στοιχει ο στην ερμηνευτικη  προσε γγιση του κεφ.9, καθο τι η θεραπει α 

του εκ γενετη ς τυφλου  θα λα βει χω ρα την ιερη  με ρα του Σαββα του, γεγονο ς που 

θα αποτελε σει τη θρυαλλι δα των μετε πειτα εξελι ξεων και κατηγοριω ν εναντι ον 

του Ιησου . Χαρακτηριστικο  επακο λουθο κα θε δημο σιας ομιλι ας η  σημει ου, ει ναι 

το «σχι σμα» μεταξυ  του παρευρισκο μενου πλη θους, το οποι ο χωρι ζεται σε δυ ο 

αντι ρροπες παρατα ξεις. Στους μεν εκει νους που πιστευ ουν και αναγνωρι σουν 

στο προ σωπο και στα ε ργα του Ιησου  τον επερχο μενο Χριστο -Μεσσι α (στ.32) 

και αληθινο  προφη τη (στ.40), σε εκει νους δε που αντιτι θενται κατηγορηματικα  

στους προαναφερθε ντες ισχυρισμου ς (στ.52) και εκπροσωπου νται κυρι ως απο  

τους αρχιερει ς και τους Φαρισαι ους, πλην κα ποιων εξαιρε σεων, ο πως η 

περι πτωση του  Νικο δημου. 

     Σημαι νουσα αξι α για την ερμηνευτικη  προσε γγιση και κατανο ηση του κεφ.9, 

αποτελου ν τα  λο για των Ιεροσολυμιτω ν στα εδα φια 24-28, αναφορικα  με την 

α γνωστη προε λευση του αληθινου  Χριστου 99. Η πρωτοφανη ς ορθοφροσυ νη απο  

τη πλευρα  του πλη θους,  θα αποτελε σει αφορμη  για την γεμα τη με υφε ρποντα  

μηνυ ματα ομιλι α του Κυρι ου, αναφορικα  με τη σχε ση Του με το Θεο , το σκοπο  

της επι γειας παρουσι ας Του και τον ε σχατο προορισμο , γεγονο ς που θα διχα σει 

περαιτε ρω τη κοινη  γνω μη.  Το ανωτε ρω επι μαχο  θε μα θα επανε λθει δυναμικα  

στο κεφ.9, σε ε να θεολογικο  debate μεταξυ  της α ρχουσας τα ξης των Φαρισαι ων 

και του ιαθε ντα τυφλου . Τε λος σημαντικο  στοιχει ο που αρχι ζει να  διαφαι νεται, 

καθω ς εξελι σσονται τα γεγονο τα, ει ναι η  χρονικη  πι εση υπο  την οποι α 

βρι σκεται και προλε γει ε μμεσα ο ευαγγελιστη ς στο σω μα του κειμε νου100. 

 
99 Ιω. 3:8, 7:28-29, 8:14 
 

100 Ιω. 7:31, 7:36 
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        Στη σπονδυλικη  στη λη των ιστορικω ν γεγονο των διαδε χονται τα 

συμβα ντα του κεφ.8, καθω ς το θεολογικο  κε ντρο βα ρους παραμε νει στην 

θεωρι α περι  «κρι σεως», που επιφε ρει η παρουσι α του Ιησου  στον κο σμο και 

της εξουσι ας Του και η οποι α απορρε ει απο  τον Θεο - Πατε ρα101. Όντας στο 

περιβα λλοντα χω ρο του Ναου  των Ιεροσολυ μων και με αφορμη  το περιστατικο  

της συ λληψης για μοιχει α γυναικο ς, βλε πουμε να συντελει ται μια ακο μα 

ανοιχτη  ρη ξη μεταξυ  του Ιησου  και των ιουδαι κω ν αρχω ν. Το εναρκτη ριο 

λα κτισμα στη δημο σια ομιλι α του Κυρι ου, ενω πιον του παρευρισκο μενου 

πλη θους, δο θηκε με σω της τρι της102 κατα  σειρα , απο  τις επτα 103, 

αποκαλυπτικη ς Tου δη λωσης, «ἐγώ εἰμι τὸ φῶς τοῦ κόσμου», υπο  τις ακτι νες 

του οποι ου ο α νθρωπος δυ ναται να διαβει  την ατραπο  του σκο τους και να 

λα βει το «φῶς τῆς ζωῆς» (στ.12). Αν και η σχε ση του ανωτε ρω ισχυρισμου  με 

προηγηθε ντα κεφα λαια,  εκ πρω της ο ψεως, δεν ει ναι ευδια κριτη, εντου τοις 

προπαρασκευαστικε ς αναφορε ς περι  αληθινου  φωτο ς, απαντου ν η δη στον 

προοιμιακο  υ μνο του Ευαγγελι ου (1:2-10), θε ση που του προσδι δει σημαι νουσα 

σημασι α στο βιβλικο  κει μενο. 

      Αναμφι βολα συμβολικο ς και γεμα τος νοη ματα ει ναι ο δια λογος μεταξυ  

Ιησου  και Νικο δημου, εν τω με σω της νυκτο ς περι  «φωτο ς» στο κεφ.3 (στ.19-

21), εντου τοις η διδασκαλι α του κεφ.8 (12-19) ει ναι που αναπτυ σσει πλη ρως, 

 
101 Ιω.8:16, 8:19-20, 8:28, 8:37 
 

102 Ιω.4:10-17: «τὸ ὕδωρ τὸ ζῶν» · 6:35: ἐγώ εἰμι ὁ ἄρτος τῆς ζωῆς · 8:12: «ἐγώ εἰμι τὸ φῶς τοῦ 

κόσμου» · 10:7: «ἐγώ εἰμι ἡ θύρα τῶν προβάτων» · 10:11: «Εγώ εἰμι ὁ ποιμὴν ὁ καλός» · 
11:25: «ἐγώ εἰμι ἡ ἀνάστασις καὶ ἡ ζωή» · 14:6: «ἐγώ εἰμι ἡ ὁδὸς καὶ ἡ ἀλήθεια καὶ ἡ ζωή» · 15:1: 
« Ἐγώ εἰμι ἡ ἄμπελος ἡ ἀληθινὴ καὶ ὁ πατήρ μου ὁ γεωργός ἐστιν» 
 
103 Στο Κατά Ιωάννην Ευαγγέλιο, όπως και στην Αποκάλυψη, ο συγγραφέας δίνει ιδιαίτερη 
έμφαση στη συμβολική σημασία και χρήση των αριθμών, με κυρίαρχο τον αριθμό επτά.  Ο 
αριθμός επτά στον αρχαίο κόσμο θεωρούνταν ως ιερός και μάλιστα τέλειος, καθώς αποτελεί 
άθροισμα του αριθμού τρία, που συνδέεται με το Θεό, και του αριθμού τέσσερα, που συνδέεται 
με την Κτίση και τα στοιχεία της. Έτσι σε σώμα επτάδας βλέπουμε να δομούνται και τα δύο έργα 
του ευαγγελιστή, καθώς στο Ευαγγέλιο επτά είναι τα σημεία που επιτελεί ο Κύριος (2:1-11·  
4:43-54 · 5:1-16 ·  6:1-15·  6:16-21·  9:1-41 · 11:1-44), όπως και οι αποκαλυπτικές εκφράσεις 
«ἐγώ εἰμι» (6:35· 8:12 · 10:9· 10:11· 11:25· 14:6 · 15:1). Αντίστοιχα στην Αποκάλυψη απαντούν: 
επτά Επιστολές στις επτά μικρασιατικές Εκκλησίες(1:1-11), επτά χρυσές λυχνίες (1:12), επτά 
Αστέρες(1:16-20),  επτά Πνεύματα μπροστά στο Γιαχβέ (3:1), επτασφράγιστο Βιβλίο (5:5), επτά 
Σφραγίδες (6:1-8:1), επτά Άγγελοι δίπλα στο θρόνο (8:2),επτά Σάλπιγγες (8:2-9:21), επτά 
βροντές (10:3), επτά χιλιάδες ονόματα ανθρώπων (11:13), επτά κεφαλές του δράκοντα (12:3), 
επτά Διακηρύξεις (κεφ.14) επτά Πληγές (15:1-8), επτά Φιάλες (κεφ. 15-16, 21), επτά 
Μακαρισμοί  (3:1·14:13· 16:15· 19:9· 20:6· 22:7· 22:14). Για περισσότερα βλ. Σωτήριος Σ. Δεσπότης, 
Αποκάλυψη του Ιωάννη. To βιβλίο της Προφητείας-Λειτουργική και Συγχρονική Ερμηνευτική 
Προσέγγιση της Αποκάλυψης του Ιωάννη (τομ. Α, Αθήνα: Άθως, 2008), σ.74-77. 
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υπο  ποια ε ννοια ο Ιησου ς ει ναι το «Φως του κο σμου», τι  εστι  αληθη ς μαρτυρι α 

και κρι ση,  προετοιμα ζοντας τοιουτοτρο πως τον αναγνω στη-ακροατη  για τα 

επικει μενα γεγονο τα.  Επιχειρω ντας να  οριοθετη σουμε  το κει μενο της 

θαυματουργικη ς θεραπει ας του εκ γενετη ς τυφλου , η δια ταξη ε χει ως εξη ς: 

 

1. Εισαγωγη -H συνα ντηση με τον τυφλο  και ο δια λογος του Ιησου  
με τους μαθητε ς  (9:1-5) 
 

2. H Θεραπει α του εκ γενετη ς τυφλου  (9:6-7) 
 

 

3. H αντι δραση του παρευρισκο μενου πλη θους (9:8-12) 
 

4. H διερευ νηση της υπο θεσης:  πρω τη Ανα κριση - Ο πρω ην τυφλο ς 
ενω πιον των Φαρισαι ων (9:13-17) 

 

5.     Δευ τερη Ανα κριση: Οι γονει ς του  πρω ην τυφλου  ενω πιον των     
                Φαρισαι ων (9:18-23) 
 

6.      Τρι τη Ανα κριση: Ο πρω ην τυφλο ς φορε ας Αληθει ας-Αποβολη      
     απο  τη Συναγωγη   (9:24-34) 
 
 

7.     Ο δια λογος του Ιησου  με τον πρω ην τυφλο  - Ομολογι α Πι στεως  
     (9:35-38) 
 
 

8.    Επι λογος-H συ γκρουση του Ιησου  με τους Φαρισαι ους (9:39-4).
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3.4  Η Θεραπεία του εκ γενετής τυφλού 
 

3.4.1  Η Αποκάλυψη του Ιησού στον Κόσμο 

 
 

Και  παρα γων ει δεν α νθρωπον τυφλὸν ἐκ γενετῆς. και  
η ρω τησαν αυ το ν οι  μαθηται  αυ του  λε γοντες·  
      ρ αββι , τίς ἥμαρτεν, ου τος η  οι  γονει ς αυ του , ι να τυφλο ς 
γεννηθῃ ; 

                                                                                                                               
Iω.9:1-2 

 

       Το περιεχόμενο του 9ου κεφαλαίου  βρίσκεται σε αφηγηματική συνάφεια με 

τις προηγηθείσες ενότητες, καθώς η αυτοαποκάλυψη του Ιησού στους 

ομοεθνείς Του και όλη η διδασκαλία Του περί Φωτός και δίκαιης Κρίσης, που 

προηγήθηκε κυρίως στα κεφ.7-8, κορυφω νεται με σω της θαυματουργικη ς 

θεραπει ας του εκ γενετη ς τυφλου .  Χωρίς να έχουμε περισσότερες πληροφορίες 

για το χωροχρονικό πλαίσιο της αφήγησης, πέραν της μετοχής «παράγων» 

(στ.1), η οποία δηλώνει αόριστα διέλευση στη περιοχή των Ιεροσολύμων, η 

συνάντηση του  Ιησού και των μαθητών με τον τυφλό ενδεχομένως να  έλαβε 

χώρα κατά την απομάκρυνση Του από τον Ναό, όπου προηγουμένως 

επιχείρησαν να Τον λιθοβολήσουν (8:58-59), όπως και από την αναφορά στη 

κολυμβήθρας του Σιλωάμ, η οποία  βρισκόταν στον ευρύτερο χώρο του Ιερού. Ο 

εντοπισμός  αυτός του εκ γενετής τυφλού, όπως και στις παράλληλες διηγήσεις 

ίασης των τυφλών της Ιεριχούς104, λίγο πριν την Βαϊοφόρο, έξω από τα τείχη της 

πόλεως, αποτελεί παρεπόμενο της απόφασης του βασιλέως Δαυίδ, να 

απαγορεύσει σε τυφλούς και χωλούς την είσοδο στον Οίκο του Θεού105, που 

στην προκειμένη περίπτωση συνέρρεε πλήθος πιστών με αφορμή τον εορτασμό 

της Σκηνοπηγίας (7:2) και εν προκειμένω τα Εγκαίνια του Ναού (10:22)106. 

Λαμβανομε νης υπο ψη της εν λο γω υπο θεσης, ο υπαρκτο ς κοινωνικο ς 

αποκλεισμο ς των ευπαθω ν ομα δων προτυπω νει την Κρι ση των τυφλω ν στην 

 
104 Πρβλ.Mκ.10:46,  Μτθ. 20:30  
 

105 Β΄ Βασι. 5:6-7, πρβλ. Πράξ. 3:2, 14:8. 
 

106 Βλ. Χρήστος Καρακόλης, Θέματα Ερμηνείας Και Θεολογίας Της Καινής Διαθήκης (Θεσσαλονίκη: 
Πουρναράς Π. Σ., 2005),σ.195  
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πι στη, απο  τον νε ο Δαυι δ, ενω  και την απαγο ρευση της εισο δου στον Οι κο του 

Θεου , την  λυτρωτικη  εμπειρι α της Βασιλει ας των Ουρανω ν.  

     Η λεπτομέρεια της «εκ γενετής» παθολογίας του ανθρώπου είναι 

αποκαλυπτική του μεγέθους της πρωτοφανούς θεραπείας που πρόκειται να 

ακολουθήσει, καθότι  παρά το πλήθος των οφθαλμικών παθήσεων  που 

απαντούν βιβλική γραμματεία, ουδεμιά εξ αυτών δεν αφορά  τη θεραπεία εκ 

γενετής τυφλού, αλλά αποτελεί κατεξοχήν εσχατατολογική προσδοκία (Ησ. 

35:1-6), πιστοποιώντας τοιουτοτρόπως τη φύση του σημείου. 

       Mε αφορμή λοιπόν την παρουσία του τυφλού στην άκρη του δρόμου, Ιησούς 

και μαθητές σταματούν την πορεία τους, θέτοντας υπό συζήτηση ένα ερώτημα 

που απασχολούσε έντονα την Ιουδαϊκή σκέψη:  «ῥαββί, τίς ἥμαρτεν, οὗτος ἢ οἱ 

γονεῖς αὐτοῦ, ἵνα τυφλὸς γεννηθῇ;» (Ιω. 9:2). Η ανωτέρω ερώτηση των μαθητών 

απορρέει από την  καθεστηκυία αντίληψη, που απαντά σε όλη τη 

παλαιοδιαθηκική-ιουδαϊκή ιστοριογραφία, απέναντι στο φαινόμενο της 

ασθένειας107. Σύμφωνα με τις πηγές αυτές τα ανθρώπινα βάσανα είναι 

αποτέλεσμα θεοδικίας και έχουν τις ρίζες στην αμαρτία του ίδιου του πάσχοντα 

είτε των γονέων του108. Η ραβινική άποψη υποστήριζε πως η διάπραξη μιας 

ανευλαβής ή άνομης πράξης κατά την κύηση, γίνονταν με την ενεργό συμμετοχή 

του εμβρύου109, με ενδεικτικό παράδειγμα το κρίμα που βαραίνει το παιδί, αν η 

μητέρα εισέλθει σε ειδωλολατρικό ναό110.  Τόσο η μεταβίβαση της αμαρτίας, όσο 

και η θεοδικία αυτή καθαυτή, σαφώς εγείρει θέμα δικαιοσύνης του Θεό προς ένα 

πλάσμα,  που ακούσια επωμίζεται τις επιπτώσεις των πράξεων μιας ολόκληρης 

γενιάς. 

     Στο σημείο αυτό καίρια είναι η μνεία στην αντιθετική στάση του Ιεζεκιήλ 

απέναντι στην ισχύουσα αυτή αντίληψη111. Σύμφωνα με τον προφήτη (18:20) 

κάθε άνθρωπος είναι υπεύθυνος για τις ίδιες του και μόνο αμαρτίες και δεν 

 
107 Έξ. 20:5. Αριθ. 14:18. Δευτερονόμιο 5:9. Ησ. 14:2. Ιερ. 39:18  
 

108 Βλ.Ψαλμ.50:7, Ιερ.38:29-30, Ιεζ.18:2. πρβλ. Κύριλλος Αλεξανδρείας, Τα Ευρισκόμενα Πάντα, 
Βιβλίο VI, Κεφάλαιον Μονόν, Υπόμνημα εις το κατά Ιωάννην Ευαγγέλιον, PG 73.941. Eπίσης 
Θεοφύλακτος Βουλγαρίας, Τα Ευρισκόμενα Πάντα, Τόμος Δεύτερος, Κεφ.Η’, Ερμηνεία είς το κατά 
Ιωάννην Ευαγγέλιον, PG 124. 41-42. 
 

109 Πράξ.3:2, 14:8, Mτθ. 19:12, πρβλ. Αστέριος Αμασείας, Ομιλία Ζ’, Εἰς τὸν ἐκ κοιλίας τυφλόν, PG 
40. 249 – 253, 
 

110 Βλ.Αγουρίδης, Το Κατά Ιωάννην Ευαγγέλιο- Α΄Κεφ.1-12,σ.472 
 
 

111  Πρβλ. Έξ 34:7, Αρ .14:18,  Ψλμ.108:14, Ησ. 65:6-7 
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μπορεί  να μοιραστεί την ενοχή του με κάποιον άλλον, ούτε βέβαια να θεωρηθεί 

κάποιος άλλος υπεύθυνος γι’ αυτήν. Με ανάλογο τρόπο τα σαθρά κοινωνικά 

θεμέλια και τις γνωστικές διαστρεβλώσεις έρχεται να κλονίσει η απάντηση του 

Ιησού στον προβληματισμό των μαθημάτων, ο οποίος αυθωρεί αποκλείει όλες 

τις περιπτώσεις πιθανούς αιτίας που προαναφέρθηκαν  και  συγχρόνως 

αποκαλύπτει την πραγματική διάσταση των όσων θα επακολουθήσουν. 
 

 

3 α πεκρι θη Ι ησου ς·  
     οὔτε οὗτος ἥμαρτεν οὔτε οἱ γονεῖς  αὐτοῦ, ἀλλ᾽ ἵνα φανερωθῇ τὰ  
ἔργα    
     τοῦ θεοῦ ἐν αὐτῷ. 4 ἡμᾶς δεῖ ἐργάζεσθαι ἔργα τοῦ πέμψαντός με 
ἕως  
     ἡμέρα ἐστίν•ἔρχεται νὺξ ὅτε οὐδεὶς δύναται  ἐργάζεσθαι. 5 ὅταν 
ἐν τῷ      
     κόσμῳ ὦ, φῶς εἰμι τοῦ  κόσμου.                    

     Iω.9:3-5                                                                                                 

     

 Τα γραφόμενα αποτελούν πρόρρηση του Ιησού Χριστού, καθώς χωρίς να 

μακρηγορεί ή να εμείνει περαιτέρω στην άστοχη απόδοσης ευθύνης για την 

τυφλότητα, αναιρεί την αναγωγή της αμαρτίας112 και εν συνεχεία κοινοποιεί τον 

απώτερο σκοπό του ανθρωπίνου πάθους σε ατομικό και συλλογικό επίπεδο: η 

φανέρωση της Δόξας- Θείας οικονομίας113 μέσω του ανθρώπινων δοκιμασιών 

και παθών.  Στο κατά Ιωάννην Eυαγγέλιο, από τους πρώτους κιόλας στίχους του 

προοιμιακού ύμνου (Ιω.1:14), διακηρύσσεται η μεσιτεία του Ιησού, μεταξύ Θεού 

και ανθρώπων, διά της σαρκώσεως, η επίγεια διακονία του οποίου αφενός μεν 

αποτελεί τη μοναδική οδό της πληρέστερης κατανόησης του Θεού, αφετέρου δε 

το πεδίο της αποκεκαλυμμένης αλήθειας και Δόξας του Πατέρα, όπως στην 

περίπτωση του θανάτου και της ανάστασης του Λαζάρου (Ιω.11:4).  

      Η απάντηση του Ιησού προς τους μαθητές ταυτόχρονα προβάλλει μια νέα 

πραγματικότητα και θεολογία, καθώς το σημείο της θεραπείας στου τυφλού, σε 

αντίθεση με τους συνοπτικούς συγγραφείς,  δεν αποσκοπεί στην ανάδειξη της 
 

112 Λκ 13:1-5 
 

113 Ως Δόξα ορίζεται η φήμη, η τιμή, ο έπαινος, η ευλογία, η λάμψη, η  λαμπρότητα, το  μεγαλείο, 
και η δύναμη. Η δόξα του Θεού, του πατρός της δόξης (Εφ. 1:17), φαίνεται από την ισχύ και την 
δύναμή του (Ιω. 11:40, Ρωμ.6:4, Κολ.1:11), κυρίως όμως από το έργο της σωτηρίας (Ρωμ.9:23. 
Εφ.1:6. 12. 14. , 3:16, Α’ Τιμ.1:11,  Β’ Πετρ.1: 3) και μέλλει να αποκαλυφθεί πλήρως κατά την 
Δευτέρα παρουσία (Τίτ. 2:13, Ιουδ. 24). Η λέξη επίσης σημαίνει και το μεγαλείο του Χριστού, το 
οποίο θα είναι πλήρες κατά την παλιγγενεσία (Ιω.1:14. 2:11,  Μτθ. 19:28, Μκ.10:37, Λκ.24:26, Α’ 
Τιμ.3:16, Α’ Πετρ.1:11. 21), αλλά και το μεγαλείο, που αναμένει τους πιστούς (Ρωμ. 8:18, 21.  Α’ 
Κορ.2:7, Β’ Κορ. 4:17, Κολ.1:27) 
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μεσσιανικής Του ιδιότητα114, αλλά την ενότητα Του με τον Πατέρα115. Έτσι αν 

και οι έννοιες «δυνάμεις» και «έργα» χρησιμοποιούνται για να περιγράψουν τις 

θαυματουργικές ενέργειες του Ιησού, στην ιωάννεια γραμματεία το «σημείο», 

ως αποκαλυπτικό στοιχείο στης ταυτότητα του Ιησού, λαμβάνει χριστολογικό 

προσανατολισμό, ενώ στη χρήση του όρου «έργο» αποδίδεται τριαδολογικό 

περιεχόμενο116. 

        Η πορεία προς τη «δόξα» του Θεού, ως απαύγασμα της πίστεως, 

προσδιαγράφεται-προλέγεται με σαφήνεια από τον ίδιο τον Ιησού στο σώμα 

του βιβλικού κειμένου 117, με κορύφωση τον τελευταίο λόγο του προς τους 

μαθητές του στο κεφ.17(στ.1-7). Δεδομένου ότι  ο Θεός ανέκαθεν επιτελούσε 

θαύματα με σκοπό την αφύπνιση και την εκδήλωση της παντοδυναμίας του118, 

επιλέγοντας εκλεκτούς ανθρώπους να μεσιτεύσουν μεταξύ Εκείνου και του 

λαού, στη προκειμένη περίπτωση η φανέρωση της Δόξας Του επιτελείται μέσω 

της πίστεως στο πρόσωπο του απεσταλμένου Υιού του στον Κόσμο.  

        Στο δεύτερο σκέλος του περιεκτικού του λόγου (στ.4), ο Κύριος παρακινεί 

τους μαθητές να εργάζονται τα έργα του Θεού και μάλιστα υπό συγκεκριμένο 

χρονικό καθεστώς, «ἕως ἡμέρα ἐστίν», καθότι ελλοχεύει ο κίνδυνος της νυκτός, 

οπόυ «οὐδεὶς δύναται  ἐργάζεσθαι». Για τη πρόσληψη του ανωτέρω χωριού 

κρίνεται αναγκαίο να θέσουμε τα εξής ερωτήματα: ποια είναι και με ποιο τρόπο 

εργάζεται ο άνθρωπος τα έργα του Θεού, και προς τί ο χρονικός περιορισμός. Τα 

εν λο γω ερωτη ματα αποτελου ν θε ματα, βαρυ νουσας σημασι ας για τα οποι α ε χει 

μιλη σει ανοιχτα  και με σαφη νεια σε προηγου μενα κεφα λαια. Αρχη ς γενομε νης 

απο  τη συζη τηση του με τον Νικο δημο, που ι σως αποτελει  και το κεφα λαιο 

κλειδι  ο λου του Ευαγγελι ου, ο Κυ ριος ομιλει  για την «κρι ση» που επιφε ρει η 

 
114 ΠΜκ. 10:47: «υἱὲ Δαυὶδ Ἰησοῦ, ἐλέησόν με» • Μτθ.  12:23: «μήτι οὗτός ἐστιν ὁ υἱὸς Δαυίδ;» • 
Λκ. 18:38: « Ἰησοῦ υἱὲ Δαυίδ, ἐλέησόν με» 
 
 

115 Πρβλ. Ιω. 5:19  «οὐ δύναται ὁ υἱὸς ποιεῖν ἀφ᾽ ἑαυτοῦ οὐδὲν ἐὰν μή τι βλέπῃ τὸν πατέρα 
ποιοῦντα· ἃ γὰρ ἂν ἐκεῖνος ποιῇ, ταῦτα καὶ ὁ υἱὸς ὁμοίως ποιεῖ» • 5:43,  10:25: «ἐν τῷ ὀνόματι 
τοῦ πατρός μου» • 10:30: «ἐγὼ καὶ ὁ πατὴρ ἕν ἐσμεν», 14:20: «ἐν ἐκείνῃ τῇ ἡμέρᾳ γνώσεσθε ὑμεῖς 
ὅτι ἐγὼ ἐν τῷ πατρί μου καὶ ὑμεῖς ἐν ἐμοὶ κἀγὼ ἐν ὑμῖν» 
 
 

116 Iω.10:38, 20:28 
 

117 Ιω. 4:48, 5:21, 6:29 
 

118  Αρ. 14:22, Α’Βασ. 17:1-22, 18:26, 18:36-37. B’Βασ. 1:9-10, 2:7-8,  2:21-22, 4:3, 4:42-44, 5:27, 
6:4-5 
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παρουσι α- ε λευση Του στον κο σμο119. Κριτη ριο στο ζυγο  της δικαιοσυ νης120 

αποτελου ν τα ε ργα των ανθρω πων, κατατα σσοντας τους ανθρω πους 

αυτομα τως δε δυ ο κατηγορι ες:  σε εκει νους των οποι ων οι πρα ξεις 

υποδαυλι ζονται απο  σκοτεινε ς εσωτερικε ς δυνα μεις και σε εκει νους των οποι ων 

οι προθε σεις και τα ε ργα ε χουν ευγενη  κι νητρα (Ιω.3:19-21). Η συ ζευξη 

παρο ντος και με λλοντος αποδι δεται με τον  εναργε στερο τρο πο με σω της 

φρα σεως «ε ρχεται ω ρα και  νυ ν ε στιν» (Ιω.4:23), το οποι ο αποτελει  τη 

βιωματικη  προσε γγιση  της πι στεως για τους πρω τους χριστιανου ς.  

Αντιστοι χως  στο κεφ.6, δι νεται μια προ γευση της αφθονι ας του ουρα νιου 

Βασιλει ου, ενω  απαντα  και με πληρο τητα ποιο ει ναι το «ε ργο του Θεου » και πω ς 

δυ ναται ο α νθρωπος να ζει και να πρα ττει συ μφωνα με το θε λημα του Πατρο ς 

121. 

       Στην ανωτε ρω κειμενικη  ανασκο πηση χαρακτηριστικε ς ει ναι οι λε ξεις 

«αλη θεια»  και «πι στη»,  που δεσπο ζουν στους λο γους του Ιησου , με τον Ιωα ννη 

σε α λλο σημει ο του Ευαγγελι ου να διασω ζει, ως πνευματικη  παρακαταθη κη την 

περι  εαυτου  αποκα λυψη του Υιου : «ε γω  ει μι η  ο δο ς και  η  α λη θεια και  η  ζωη , 

ου δει ς ε ρχεται προ ς το ν πατε ρα ει  μη  δι᾽ ε μου » (Ιω.14:6).  Προ κειται για την πιο 

υψηλη , μετα  τον δια λογο με τη Σαμαρει τισσα (Ιω.4:23), διατυ πωση περι  του 

τρο που λατρει ας και δοξολογι ας του Θεου , την οποι α δεν συλλαμβα νει κανει ς 

θεωρητικα , αλλα  ζω ντας με σα στην αλη θεια και τη πι στη. Πρου πο θεση για να 

πιστε ψει κα ποιος στα λο για του Ιησου  ει ναι η προθυµι α του να τηρει  το θε λημα 

του Θεου . Οι α νθρωποι που αντιλαμβα νονται και αποδε χονται το ρο λο του 

Ιησου  στο σωτη ριο ε ργο του Θεου , ελευθερω νονται απο  τις ιδεοληψι ες, 

τασσο μενοι με το με ρος της αλη θειας, που ει ναι ο Χριστο ς (Ιω.18:37). 

Τοιουτοτρο πως, κα θε σημει ο του Ευαγγελι ου,  εντα σσεται στο πλαι σιο των 

 
119 Ιω. 5:24,30. 12:31 
 

120Δικαιοσύνη (tsedakah): Κεντρικός όρος στη ΠΔ. Δηλώνει κατεξοχήν τη σωτηριολογική 
διάσταση της στάσης του Γιαχβέ, που παραμένει πιστός στην Διαθήκη. Επίσης δηλώνει τον από 
νομική, ηθική και θρησκευτική άποψη άμεμπτο άνθρωπο όπως ο Νώε (Γεν. 6:9). Δικαιοσύνη 
ονομάζεται επίσης η ευσπλαχνία, η καλoσύνη, η ελεημοσύνη (Ψ.114:5), κάθε μορφή αρετής αλλά 
και η δόξα (Μαλ.4:2). Στην Κ.Δ σημαίνει κυρίως την καθαρότητα και αγιότητα του Θεού 
(Ρωμ.3:5, 25, 26) και την χρηστότητα των ανθρώπων (Ματθ.5:1). Κατά τον Παύλο δικαιοσύνη 
είναι και η δικαίωση - η σωτηρία, που εκφράζεται διά της πίστεως. Υπό στενότερη έννοια η λέξη 
σημαίνει και την αυστηρότητα και ακρίβεια κατά την κρίση ( Πράξ.17: 31. Ρωμ. 9:28. Αποκ. 
19:11). 
 

121 Iω. 6:14-12, 29-30,40 
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ε ργων του πε μψαντος122, με τους ανθρω πους, επω νυμα η  ανω νυμα, με σω της 

παραδειγματικη ς πι στης και ομολογι ας τους, να αποτελου ν συνεργοι  στη 

φανε ρωση της θει κη ς Δο ξας. 

        Η δυναμικη  εικο να περι  «νυκτο ς» και «φωτο ς»123, με την οποι α 

ολοκληρω νεται η διδασκαλι α του Ιησου  προς τους μαθητε ς, πε ραν του 

συμβολισμου , αποτελει  τομη  στον α ξονα του χρο νου, καθω ς σηματοδοτει  μια 

εποχη  πριν και μετα  την επι γεια παρουσι α του σαρκωμε νου Λο γου. Οι χρονικοι  

συ νδεσμοι «ε ως» και «ο ταν» υπα γονται σε ε να ευρυ τερο πλαι σιο αναφορω ν που 

υπαινι σσονται τη πι εση υπο  την οποι α βρι σκεται ο Κυ ριος, ε ως ο του 

εκπληρω σει την αποστολη  του πε μψαντος Του 124. Ως ει δος προοικονομι ας, 

αισθητη  ει ναι η χρη ση της λε ξης «ω ρα»125, υπο  την ε ννοια της κατα λληλης 

στιγμη ς σε εκφρα σεις ο πως, «λε γω υ μι ν ο τι ε ρχεται ω ρα»  (5:25), «ου πω 

ε ληλυ θει η  ω ρα αυ του » (8:20), και «πα τερ, ε λη λυθεν η  ω ρα· δο ξασο ν σου το ν 

υι ο ν, ι να ο  υι ο ς δοξα σῃ σε » (17:1), θε τοντας τον αναγνωστη εν αναμονη  των 

εξελι ξεων126. 

      Η φρα ση του Κυρι ου, «ο ταν ε ν τω   κο σμω  ω , φω ς ει μι του  κο σμου» υπα γεται 

σε ε να ευρυ τερο πλαι σιο διδασκαλι ας περι  φωτο ς που απορρε ει απο  το τε ταρτο 

Ευαγγε λιο του Ιωα ννη, η ερμηνευτικη  προσε γγιση του οποι ου οφει λει να γι νει 

αφενο ς μεν σε συνα ρτηση με την  εν γε νει σημασι α της εναλλαγη ς του φωτο ς  

στη ζωη  των ανθρω πων και τη συμβολικη  δια σταση του φωτο ς, το σο στον 

 
122 Ιω.3:26, 4:43, 5:30, 6:38,7:16-18, 9:4, 14:24 
 

123 Ο όρος «φως» προέρχεται από το ρ. φαίνω ( φέγγω, φανερώνω). Το φαίνω συνδυάζει τα δύο 
ρήματα φάω και φημί, περιέχοντας και τις δύο έννοιες, αφού σημαίνει φέρω στο φως, δεικνύω, 
φανερώνω, παρέχω φως, εκθέτω (δια-νοημάτων), καταγγέλλω κάποιον, προδίδω, λέγω. Η ρίζα 
φα- (φάσις, καταγγελία,λόγος και εμφάνιση) έχει την σημασία του φέρω στο φως, φανερώνω, 
φανερώνω διά του λόγου, καθιστώ γνωστό (φαίνω- φημί). Ισοδύναμο του φαίνω είναι το 
ρ.φαύω (φάFω), του οποίου παράγωγο είναι η λέξη «φάFος», όπως ονομάζονταν ο πρωτόγονος 
άνθρωπος. Ο φάFος  προκειμένου να ανάψει και να διατηρήσει τη φωτιά, έπρεπε να φυσά 
τακτικά προς την εστία του πυρός. Μέσω της φω-τιάς μπορούσε να φά-ει και να φω-τίσει τα 
αντικείμενα που τον περιέβαλαν. Γύρω από το φως της φωτιάς αρχίζουν να ακούγονται οι φω-
νές των ανθρώπων που φά-σκουν, δλδ. να προσποιούνται-διηγούνται σε πτωχή γλώσσα, δια 
νοημάτων  τα συμβάντα της καθημερινότητας τους. Βλ. σχετικά λήμματα στο Liddell & Scott, 
Επιτομή του Μεγάλου Λεξικού της Ελληνικής Γλώσσης (Αθήνα: Πελεκάνος, 2007),σ.1374, 1408 
 
124 Ιω. 4:21-23, 5:35, 13:36, 16:4, 17:1 
 

125Βλ Liddell & Scott, Επιτομή του Μεγάλου Λεξικού της Ελληνικής Γλώσσης. σ.1453 
 

126 Ιω. 2:4, 4:21-23, 5:25-28, 7:30, 8:20, 12:23, 13:1, 16:2-4, 17:1 
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βιβλικο  ο σο και στο εξωβιβλικο  χω ρο, για την οποι α ε γινε εκτενη ς αναφορα  στο 

πρω το κεφ.127, αφετε ρου δε με την ιωα ννεια θεολογι α. 

        Λαμβανομε νου υπο ψη του  ο λου περιεχομε νου του  τετα ρτου Ευαγγελι ου 

ει ναι σαφε ς πως με λημα του Ιωα ννου η ταν να προβα λλει ως κατεξοχη ν στοιχει ο 

της ανθρω πινης φυ σης, την ατε ρμονη εσωτερικη  πα λη των δυ ο αυτω ν 

πνευμα των, της αλη θειας και της πλα νης, προβολη  της οποι ας στον μακρο κοσμο 

αποτελει  η αε ναη διαμα χη φωτο ς και σκο τους. Αναντι ρρητα οι δυ ο αυτοι  ο ροι 

κατε χουν σημαντικη  θε ση στο Ευαγγε λιο του Ιωα ννη128, ο οποι ος αφορμω μενος 

απο  τη βιβλικη  παρα δοση περι  διαχωρισμου  των δυ ο  αντιθετικω ν δυνα μεων, 

επιχειρει  να αποδω σει το συμβολικο  φορτι ο και τη μεταφορικη  σημασι α των 

ο ρων αυτω ν στη φυ ση του σαρκωμε νου Λο γου και στις δυνα μεις που ε χει να 

αντικρου σει129. 

       Ο Ιωα ννης στον προοιμιακο  του υ μνο, ταυτι ζει το αληθινο  φως της 

δημιουργι ας  με τον ι διο τον Θεο  και το πνευ μα (Ιω.1:4) Του, χρησιμοποιω ντας 

ε κφρασης που παραπε μπουν στη στιγμη  της δημιουργι ας του συ μπαντος130. Η 

λεπτομε ρεια αυτη  ει ναι α κρως σημαντικη , καθο τι καθι σταται σαφε ς ο τι η πα λη 

του Λο γου, του ανε σπερου φωτο ς ε ναντι του σκο τους, δεν αρχι ζει με την 

ενσα ρκωση του Λο γου αλλα  πρου πα ρχει απο  τη στιγμη  της δημιουργι ας του 

ανθρω που, ο πως  συμβαι νει με τη ζωη  και τον θα νατο (Ιω.1:4).  Την πρω τη 

αποκα λυψη του Ιησου , του φωτο ς της ζωη ς, περι  α νωθεν κο σμου και Βασιλει ας 

(Ιω.3:7), ε ντεχνα την τοποθετει  υπο  το πε πλο του σκο τους, θε λοντας να 

προβα λει το δυσμενε ς περιβα λλον δραστηριοποι ησης Του. Απευθυνο μενος στον 

Νικο δημο (Ιω 3:19-21), με παραστατικο τητα και σαφη νεια ομιλει  για την πι στη, 

ως καθοριστικο  παρα γοντα της κρι σης ενω πιον του Θεου . 

      Ταυτι ζοντας τον Εαυτο  Του με τις ε κδηλες ιδιο τητες του φωτο ς, σαν τον η λιο 

της δικαιοσυ νης131, διε ρχεται καιο μενος και φωτι ζων το φως της γνω σης132 

 
127 Βλ.όπ.κεφ.1.1, σελ.9-16 
 

128 Βάσει στατιστικής κλίμακας,  στο Δ ‘Ευαγγέλιο του Ιωάννου ο όρος "φως" 23 φορές (24% επί 
του σύνολο της Αγίας γραφής), με τους όρους  "σκότος " και  "σκοτία"  1 και 5 φορές αντίστοιχα. 
 

 
129 Πρβλ.Bauckham and Mosser, The Gospel of John and Christian Theology,σ.10 
 

 

130 Πρβλ.Μέγας Βασίλειος, Ομιλία εις την Εξαήμερον,P.G.29,360 
  

131 Η έννοια της δικαιοσυ νης συνδέεται το ρήμα «δικαιο ω», στο οποίο αποδίδεται η σημασία της 
επανο ρθωσης και της διο ρθωσης, ως ενε ργεια που εκφρα ζει και διασφαλι ζει το φυσικο  δι καιο 
και την ευταξία. Η ενε ργεια που προε ρχεται απο  το ρήμα «δικαιο ω» είναι η «δικαι ωσις», που 
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ανα μεσα στους ανθρω πους,  αναλι σκει τα πονηρα  και σκοτεινα  τους ε ργα. 

Φωτι ζει τους δαιδαλω δεις στοε ς της ψυχη ς και του μυαλου  και εν τε λει καθαιρει  

απο  πα θη. Κα θε ομολογι α πι στεως στο προ σωπο του απεσταλμε νου Υιου  ει ναι 

μια νι κη του φωτο ς επι  του σκο τους, με τη θεραπει α του εκ γενετη ς τυφλου  να 

αποτελει  τον κατεξοχη ν θρι αμβο της αλη θειας ε ναντι της πλα νης και του νου - 

λο γου επι  της υ λης. Στους ηττημε νος και αμαρτωλου ς, ο πως κατονομα ζονται 

στο τε ταρτο Ευαγγε λιο, ει ναι εκει νοι που σαν δεσμω τες δεν α ντεξαν την δυ ναμη 

της αλη θειας η  δεν την νο ησαν, παραμε νοντας τυφλοι  στο σκοτα δι της α γνοιας 

και της α ρνησης133. Ο Φι λων ο Αλεξανδρευ ς (20 π.Χ.–50 μ.Χ.) στο ε ργο του «Περι  

της κατα  Μωυσε α κοσμοποι ας» (1:30-31), ταυτι ζει τον η λιο με το  oρατο  φως 

της νο ησης, που μαζι  με το αο ρατο πνευ μα του θεου , τιθασευ ουν το σκο τος, ενω  

χαρακτηρι ζει το «νου» ως τον οφθαλμο  του σω ματος και κριτη ριο αντι ληψης 

του κο σμου. Στην ι δια συνα φεια ο ιερο ς Χρυσο στομος (354-407 μ.Χ.) στην 

ομιλι α  του περι  Γενε σεως, κα νει λο γο στο «ορω μενο», το αισθητο -νοητο   φως 

της δημιουργι ας, που επιφε ρει αφανισμο  στην πλα νη του σκο τους και των 

ανθρω πων134. 

       Η κατεξοχη ν αποκα λυψη του Ιησου  ως το Φως του κο σμου απαντα  στο 

κεφ.8  (Ιω.8:12) και στην ομιλι α Του που εκφωνη θηκε «εν γαζοφυλακι ω» 135 

(Ιω.8:20). Η λεπτομε ρεια αυτη  συ μφωνα με τον Αγουρι δη136 τοποθετει  χρονικα  

 
σημαι νει την απονομη  της δικαιοσυ νης, τη δι καιη απαι τηση ή αξι ωση, την υπερα σπιση του 
νομικού δικαι ου και την κρι ση. Στη θρησκευτικη  της έκφανση, η δικαιοσυ νη εκλαμβα νεται ως 
μια ιδιο τητα του Θεού και χαρακτηριστικο  του ανθρω που, όπου ο αμαρτωλο ς αναδεικνυ εται 
δι καιος ενω πιον του Θεού. Η χριστιανικη   νοηματοδο τηση του όρου, είναι η ἐν Χριστῷ απολύτρωση, 

που σημαίνει  όχι απλώς την ανταμοιβη  αλλα  τη χαριστική δωρεά του Θεού στον άνθρωπο. 
 

132 Διαθ. Λευί 4:3, 18:3, Διαθ. Βεν. 11:2 
 
133 Πρβλ.Πλάτων, Πολιτεία 514a–521b 
  
134 Βλ.Ιωάννης Χρυσόστομος, Τα Ευρισκόμενα Πάντα, Ομιλία Γ’, Εἰς τήν Γένεσιν, PG 53. 34. 
 

135 Γαζοφυλάκιο είναι σύνθετη λέξη, από την περσική λ. γάζα που σήμαινε αρχικώς  τον βασιλικό 
θησαυρό και κατόπιν τους θησαυρούς γενικώς (πρβλ. Πρξ. 8,27), το ταμείο, το θησαυροφυλάκιο 
(Στράβων, Γ, 319). Μέσα στο ναό του Σολομώντος στην Ιερουσαλήμ, υπήρχαν 13 γαζοφυλάκια 
(θησαυροφυλάκια). Αυτά τα ορειχάλκινα κιβώτια με στόμιο σαν σάλπιγγα, όπου έριχναν οι 
επισκεπτόμενοι τις προσφορές τους για τον ναό και τους φτωχούς. Οι προσφέροντες έδειχναν 
τα προσφερόμενα στον ιερέα της υπηρεσίας, ο οποίος έλεγχε την γνησιότητα του νομίσματος, 
εκφωνούσε το ύψος και το σκοπό του ποσού και το κατόπιν έριχνε στο σχετικό κιβώτιο. Βλ. 
σχετικό λήμμα, Συλλογικό Έργο, Θρησκευτική και Ηθική Εγκυκλοπαίδεια (τμ. 10; Αθήναι: 
Αθανάσιος Μαρτίνος, 1997). 
 

136 Βλ. Αγουρι δης, Το Κατά Ιωάννην Ευαγγέλιο- Α΄Κεφ.1-12,σ.465 
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τον λο γο Του στο τε λος της Σκηνοπηγι ας (7:1). Με πιθανη  αφορμη  τις λυχνι ες 

που φω τιζαν κατα  τη δια ρκεια της εορτη ς, προς ανα μνηση της φωτεινη ς 

νεφε λης, ο Κυ ριος παρομοια ζεται συνειρμικα  με το φως που οδηγει  αυτου ς 

περιπλανω μενους ανθρω πους απο  το σκο τος στη φωτεινη  περιοχη  της αλη θειας 

και μετα νοια 

3.4.2 Η Θεραπεία και ο Κοινωνικός αντίκτυπος του Θαύματος 

 

6  «ταῦτα εἰπὼν ἔπτυσεν χαμαὶ καὶ ἐποίησεν πηλὸν ἐκ τοῦ 
πτύσματος καὶ ἐπέχρισεν αὐτοῦ τὸν πηλὸν ἐπὶ τοὺς ὀφθαλμοὺς καὶ 
εἶπεν αὐτῷ·  
7 ὕπαγε νίψαι εἰς τὴν κολυμβήθραν τοῦ Σιλωάμ (ὃ ἑρμηνεύεται 
ἀπεσταλμένος). ἀπῆλθεν οὖν καὶ ἐνίψατο καὶ ἦλθεν βλέπων»     

                                                                                               Ιω. 9:6-7 
 

      Μετά την βραχυλογική διδασκαλία του Κυρίου το ενδιαφέρον του 

αναγνώστη επικεντρώνεται πλέον στην θεραπεία του εκ γενετής τυφλού, η 

οποία συγκριτικά με τις αντίστοιχες διηγήσεις των τριών συνοπτικών 

Ευαγγελίων παρουσιάζει ευκρινείς διαφορές137 ως προς τη φύση της ασθένειας 

και τον τρόπο ίασης. Σε αντίθεση με την προηγηθείσα θεραπεία του παράλυτου 

στο κεφ.5 του Κατά Ιωάννην (στ.6), όπου ο Ιησούς ζητά τη συναίνεση του 

πάσχοντα, στην περίπτωση του τυφλού το περιστατικό λαμβάνει άλλες 

διαστάσεις. Έτσι βλέπουμε ο πάσχων να μη διερωτάται αλλά εκ προοιμίου ο 

ευαγγελιστής τον συστήνει ως συνεργό στο έργο της αποκάλυψης του Ιησού 

στον κόσμο. Αίσθηση προκαλεί επίσης το γεγονός ότι στη  περίπτωση του εκ 

γενετής τυφλού η θεραπεία δεν είναι άμεση, αλλά πραγματώνεται  σε δύο 

στάδια. Σε πρώτο στάδιο βλέπουμε τον Ιησού, με μια κίνηση που παραπέμπει 

στην πλάση του ανθρώπου «χοῦν ἀπὸ τῆς γῆς» (Γεν. 2:7), να ποιεί εκ του σιέλου 

Του πηλό και εν συνεχεία τον επιθέτει στους οφθαλμούς του τυφλού (στ.6)138. 

Σεβόμενος την ελευθερία του ανθρώπου και εκζητώντας τη δική του εκούσια 

και ελεύθερη συμμετοχή του στο θαύμα, σε δεύτερο χρόνο αποστέλλει τον 

πάσχοντα στην κολυμβήθρα του Σιλωάμ να νίψει το πρόσωπο του.  

 
137 Μκ. 10:46-52.  Μτθ. 12:22, 15:14. Λκ. 18:35-43 
 

 

138 Ησαΐας 29:16: «οὐχ ὡς ὁ πηλὸς τοῦ κεραμέως λογισθήσεσθε μὴ ἐρεῖ τὸ πλάσμα τῷ πλάσαντι 
οὐ σύ με ἔπλασας ἢ τὸ ποίημα τῷ ποιήσαντι οὐ συνετῶς με ἐποίησας»  
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      Η προστακτική «ὕπαγε» (στ.7), θέτει την θεϊκή βούληση ως προτεραιότητα, 

συμπαρομαρτούντα της οποία είναι ο άνθρωπος να γίνεται ενεργούμενο του 

Θεού. Η δράση αυτή, κατά θεόν, δεν συνεπάγεται αλλοτρίωση και καταστροφή 

του φυσικού θελήματος, αλλά παιδαγωγία, που αποδεσμεύει τον άνθρωπο από 

την φιλαυτία και τον πειρασμό της ατομικής επιδίωξης. Η επίγνωση του 

θελήματος του Θεού, κάνει το φρόνημα του φιλόθεο και τη συνείδηση του καθ’ 

όμοια, καθ' εικόνα του Δημιουργού. Απόγειο του πνευματικού αυτού 

ορθολογισμού αποτελεί η αγωνιώδης προσευχή του Ιησού στον κήπο της 

Γεσθημανής, λίγες ώρες πριν το Πάθος139. Ο ίδιος ο ενσαρκωμένος λόγος, 

πλήρους συνειδήσεως, βλέπουμε να υποτάσσεται στο θέλημα Του Πατρός, 

αποδεχόμενος το πάθος, ως έσχατη δοκιμασία αντίστασης τον πειρασμό140 και 

στον θάνατο. Η έκκληση του προς συμπαράσταση και ψυχική ενδυνάμωση141, 

αποτελεί υπερνίκηση του φόβου, θέτοντας τοιουτοτρόπως το παράδειγμα 

σχέσης μεταξύ Θεού και ανθρώπου,  και διανοίγοντας την οδό της σωτηρίας για 

τους μελλοντικούς μάρτυρες, οι οποίοι θα κληθούν να δώσουν τη δική τους 

μαρτυρία πίστεως142. 

        Η κολυμβήθρα του Σιλωάμ έχοντας τραπεζοειδές σχήμα και μήκος 225 

πόδια, ήταν μια χειροποίητη δεξαμενή και η μοναδική πηγή υδροδότησης της 

πόλης της Ιερουσαλήμ την εποχή εκείνη, ως συνέχεια του αγωγού που 

κατασκεύασε ο Βασιλιάς Εζεκίας  προκειμένου να μεταφέρει το ύδατα  της 

Γιών143.  Ο Ιώσηπος (37-100 μ.Χ.) στο έργο του «Περί του Ιουδαϊκού πολέμου», 

παραθέτει λεπτομερώς την τοπογραφία της περιοχής όπου εντοπίζονταν η 

κολυμβήθρα του Σιλωάμ. Σύμφωνα με την περιγραφή η δεξαμενή βρίσκονταν 

απέναντι από την κοιλάδα των Κέδρων,  στην κοιλάδα των Τυροποιών έξω από 

τα τείχη της πόλεως, στην ανατολική  κλίση του  παλαιού τείχους, στο βράχο 

των Περιστερεών (5:502-507). Παράλληλα στο ίδιο  το κείμενο, δίπλα στην 

 
139 Μκ 14:356-38. Μτθ.26:42.45, πρβλ.Εβρ.10:5-7, Ψλμ.39:7-9 

140 Πρβλ.Λκ.22:40,14:38 

141  Σοφ. Σειρ.2:1-5 
 

142 Ο Miguel Unamuno με λυρικό στοχασμό στο ποίημα του " Ο Χριστός του Βελάσκεθ "( 1928) 
θα γράψει: Λάμπει στου πόνου σου το μεγαλείο το φως μιας ανεπιφύλακτης εγκατάλειψης. 
Υποταγή που απόλυτη είναι ελευθερία και το Γεννηθήτω το θέλημα Σου ντύνει με κάλυμμα 
λαμπρό το μαρτύριο σου. 
 

143 Β'Βασ. 20:20, Β' Χρον. 32:3 
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ονομασία της κολυμβήθρας παρατίθεται η ερμηνεία της λέξεως Σιλωάμ ως «ὃ 

ἑρμηνεύεται ἀπεσταλμένος» (στ.7), πιθανή επεξήγηση του Ευαγγελιστή Ιωάννη 

προς τους  εθνικούς- ‘Ελληνες αναγνώστες του Ευαγγελίου του (Ιω.12:20-26), οι 

οποίοι αγνοούν την αραμαϊκή γλώσσα144.  Σύμφωνα με τον Αγουρίδη, αν και η 

σημασία του ονόματος ταυτίζεται με τον σκοπό της αποστολής, εντούτοις το 

κείμενο δεν υπαινίσσεται τίποτα το μυστηριακό, με τον τρόπο της θεραπείας 

του τυφλού από τον Ιησο, ως είθισται, να εφαρμόζεται και στη ραβινική 

παράδοση145. Θεωρώ ωστόσο πως η ανωτέρω προσθήκη, δεν αποτελεί απλώς 

μια φιλολογική παρατήρηση ή παράθεση μιας Ιουδαϊκής παράδοσης, αλλά μέσω 

αυτής αποφαίνεται η πραγματική φύση του θαύματος. Ο απεσταλμένος είναι ο 

Ιησούς Χριστός,  με τη ζωοποίηση των οφθαλμών να εμποιείται δια Αυτού. Ο  

Επιφάνιος Κωνσταντίας  (315 – 403 μ.Χ.) αναδεικνύει την αποστολή του τυφλού 

στην κολυμβήθρα σε απόδειξη ταυτότητας του Ιησού, ως απεσταλμένου του 

Πατρός, που είναι και ο απώτερος σκοπός συγγραφής του τετάρτου 

Ευαγγελίου146.    

  

8  Οἱ οὖν γείτονες καὶ οἱ θεωροῦντες αὐτὸν τὸ πρότερον ὅτι τυφλὸς ἦν, 

ἔλεγον· οὐχ οὗτός ἐστιν ὁ καθήμενος καὶ προσαιτῶν; 9 ἄλλοι ἔλεγον ὅτι 

οὗτός ἐστιν· ἄλλοι δὲ ὅτι ὅμοιος αὐτῷ ἐστιν. ἐκεῖνος ἔλεγεν ὅτι ἐγώ εἰμι.  

10 ἔλεγον οὖν αὐτῷ·  πῶς ἀνεῴχθησάν σου οἱ ὀφθαλμοί;   

11 ἀπεκρίθη ἐκεῖνος καὶ εἶπεν·  ἄνθρωπος λεγόμενος Ἰησοῦς πηλὸν ἐποίησε 

καὶ ἐπέχρισέ μου  τοὺς ὀφθαλμοὺς καὶ εἶπέ μοι·  ὕπαγε εἰς τὴν κολυμβήθραν 

τοῦ Σιλωὰμ καὶ νίψαι· ἀπελθὼν δὲ καὶ νιψάμενος ἀνέβλεψα.           

12 εἶπον οὖν αὐτῷ· ποῦ ἐστιν ἐκεῖνος;    λέγει· οὐκ οἶδα 

Ιω. 9:8-12 

 

 
144 Στο Απόκρυφο κείμενο ‘’Βίοι Προφητών’’ (1:2-4), η απόδοση του ονόματος συνδέεται με την 
προφήτη Ησαΐα και το θαύμα ανάβλυσης ύδατος από τη Σιλωάμ:Ἡσαΐας ἀπὸ Ἱερουσαλὴμ 
θνήσκει ὑπὸ Μανασσῆ  πρισθεὶς εἰς δύο καὶ ἐτέθη ὑποκάτω δρυὸς Ῥωγὴλ ἐχόμενα τῆς 
διαβάσεως τῶν ὑδάτων ὧν ἀπώλεσεν Ἐζεκίας χώσας αὐτά. Καὶ ὁ θεὸς τὸ σημεῖον τοῦ Σιλωὰμ 
διὰ τὸν προφήτην ἐποίησεν, ὅτι πρὸ τοῦ θανεῖν ὀλιγωρήσας ηὔξατο πιεῖν ὕδωρ καὶ εὐθέως 
ἀπεστάλη αὐτῷ ἐξ αὐτοῦ. διὰ τοῦτο ἐκλήθη Σιλωάμ, ὃ ἑρμηνεύεται ἀπεσταλμένος. Καὶ ἐπὶ τοῦ  
Ἐζεκία πρὸ τοῦ ποιῆσαι τοὺς λάκκους καὶ τὰς κολυμβήθρας,ἐπὶ εὐχῇ τοῦ Ἡσαΐου μικρὸν ὕδωρ 
ἐξελήλυθεν, ὅτι ἦν ὁ λαὸς ἐν συγκλεισμῷ ἀλλοφύλων καὶ ἵνα μὴ διαφθαρῇ ἡ πόλιςὡς <μὴ> 
ἔχουσα ὕδωρ». Πρβλ. Νεεμ. 3:15, Ησ. 8:6-7, Μαρτ.Ησ. 1:14 
 

145 Βλ. Αγουρίδης, Το Κατά Ιωάννην Ευαγγέλιο- Α΄Κεφ.1-12,σ.474 
 

146 Βλ. Επιφάνιος Κωνσταντίας,  Τα Σωζόμενα Πάντα, Βιβλίο Α΄, Τόμος Γ΄, Κατά αιρέσεων 
ογδοήκοντα, PG 41. 632: «ὕδωρ γὰρ Σιλωὰμ ἐστὶν διδασκαλία τοῦ ἀπεσταλμένου. τίς δ’ ἂν εἴη 
οὗτος ἀλλ’ἢ ὁ κύριος ἡμῶν Ἰησοῦς, ὁ ἀπὸ τοῦ θεοῦ πατρὸς αὐτοῦ ἀπεσταλμένος;» 
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    Επανερχόμενοι στο βιβλικό κείμενο, το τέλος της πρώτης ενότητας 

σηματοδοτείται από την επιστροφή του πάσχοντα στο αρχικό σημείο 

συνάντησης, με τον Ιωάννη να μας πληροφορεί επιγραμματικά για την έκβαση 

της αποστολής, που τελεσφορεί σε αναγέννηση των οφθαλμών «ἀπῆλθεν οὖν 

καὶ ἐνίψατο καὶ ἦλθεν βλέπων» (Ιω.9:7)147. Mετά λοιπόν τη βραχυλογική 

διδασκαλία του Κυρίου, το ενδιαφέρον του αναγνώστη επικεντρώνεται πλέον 

στην θεραπεία του εκ γενετής τυφλού, η οποία ευθύς αμέσως βλέπουμε να 

πυροδοτεί αντιγνωμίες μεταξύ του παρευρισκόμενου πλήθους, το οποίο 

έκπληκτο από το πρωτοφανές αυτό γεγονός, προσπαθεί να το εκλογικεύσει 

καταφεύγοντας στην αμφισβήτηση της ταυτότητας του ιαθέντα και για το αν 

πρόκειται για πραγματική ίαση ή μεθοδευμένη απάτη(9:8-12).  Οι διάλογοι που 

ακολουθούν, αφενός επιβεβαιώνουν την τέλεση του θαύματος, αφετέρου 

αναδύουν το πρώτο σχίσμα που επιφέρει το πέμπτο σημείο του Ιησού.  

Αναφοράς άξια  στο σημείο αυτό είναι επίσης  η δήλωση άγνοιας του 

θεραπευθέντα «οὐκ οἶδα» στο ερώτημα "πού βρίσκεται ο Ιησούς"(στ.12), η 

οποία εντέχνως προοικονομεί την αληθινή γνώση του Ιησού από τον τυφλό στο 

τέλος της διήγησης.  Σε γενικές γραμμές αν ανατρέξουμε σε αντίστοιχες 

θεραπείες του Κυρίου, η διαρκής και συσσωρευμένη δυσπιστία δεν  φαίνεται να 

πηγάζει από την επιτέλεση του θαύματος, αυτό καθαυτό, καθώς στις πλείστες 

των περιπτώσεων γίνονταν παρουσία πλήθους αυτοπτών μαρτύρων, αλλά από 

το κατά πόσο τα θαυμαστά αυτά σημεία είναι έργο του Θεού ή τέχνασμα του 

διαβόλου148. Πιθανόν  στη προσπάθεια του να υπερτονίσει την διάκριση αυτή 

για τις υπερβατικές αυτές καταστάσεις, ο ευαγγελιστής κάνει χρήση του όρου 

«σημεία» αντί του όρου «θαύματα». Έτσι ενώ το «θαύμα»149 εξ ορισμού έχει 

απώτερο στόχο  τον εντυπωσιασμό, τα «σημεία» στο Κατά Ιωάννην ορίζονται 

ως ενδείξεις της ορατής αποκάλυψης του Θεού στον κόσμο, μέτρο και 

προϋπόθεση της οποίας είναι η πίστη150.   

 
147 Για την  ερμηνεία αναγεννησιακής πράξης στην πατερική και εκκλησιαστική παράδοση βλ. 
Καρακόλης, Η θεολογική σημασία των θαυμάτων στο κατά Ιωάννην ευαγγέλιο, σ.210, υποσ. 69. 
148 Ιω. 9:16 
 

149 Εκ του ρ.θάομαι = θαυμάζω, εκπλήσσομαι, ενώ κατόπιν αποκτά τη σημασία του "κοιτώ- 
ατενίζω". 
 

150 Ρωμ.3:2-23, 5:1, 12:6,  Γαλ. 3:21-23, Πράξ. 14:27 
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3.4.3 Η Προσαγωγή του ιαθέντα ενώπιον του Ιουδαϊκού 

Συνέδριου 

3.4.3.1 Πρώτο στάδιο Ανάκρισης 
 

13 Ἄγουσιν αὐτὸν πρὸς τοὺς Φαρισαίους, τόν ποτε τυφλόν. 14  ἦν δὲ 

σάββατον ὅτε τὸν πηλὸν ἐποίησεν ὁ Ἰησοῦς καὶ ἀνέῳξεν αὐτοῦ τοὺς 

ὀφθαλμούς. 15 πάλιν οὖν ἠρώτων αὐτὸν καὶ οἱ Φαρισαῖοι πῶς ἀνέβλεψεν.  

 ὁ δὲ εἶπεν αὐτοῖς·   

          πηλὸν ἐπέθηκέ μου ἐπὶ τοὺς ὀφθαλμούς, καὶ ἐνιψάμην, καὶ βλέπω. 

16 ἔλεγον οὖν ἐκ τῶν Φαρισαίων τινές· οὗτος ὁ ἄνθρωπος οὐκ ἔστι παρὰ τοῦ 

Θεοῦ, ὅτι τὸ σάββατον οὐ τηρεῖ. ἄλλοι ἔλεγον· πῶς δύναται ἄνθρωπος 

ἁμαρτωλὸς τοιαῦτα σημεῖα    ποιεῖν;   καὶ σχίσμα ἦν ἐν αὐτοῖς. 

17 λέγουσι τῷ τυφλῷ πάλιν· σὺ τί λέγεις περὶ αὐτοῦ, ὅτι ἤνοιξέ σου τοὺς 

ὀφθαλμούς;  

ὁ δὲ   εἶπεν ὅτι προφήτης ἐστίν. 

Ιω. 13-17 

 

       Την άτυπη διερεύνηση της υπόθεσης από το παρευρισκόμενο πλήθος, 

ακολουθεί η προσαγωγή του θεραπευθέντος ενώπιον του ιουδαϊκού 

δικαστηρίου, το οποίο θα αποτελέσει κατά κύριο λόγο το κύριο σκηνικό δράσης 

μέχρι την ολοκλήρωση της ενότητας. Οι στίχοι 13-17 περιλαμβάνουν την πρώτη 

από τις δύο ανακρίσεις του πρότερα τυφλού. Η σύνθεση του ιουδαϊκού 

Συνέδριου συγκροτούνταν από Σαδδουκαίους και Γραμματείς, εν προκειμένω 

την πλειονότητα των μελών του αποτελούν οι Φαρισαίοι. Έτσι ενώ στα 

συνοπτικά Ευαγγελία η παρουσία και ο ρόλος των Φαρισαίων είναι 

περιορισμένος, στο τέταρτο Ευαγγέλιο παρουσιάζονται κυρίαρχοι των 

περιστάσεων. Σύμφωνα με τον Αγουρίδη, η πολεμική στάση του Ιωάννου 

οφείλεται στο γεγονός ότι μετά την καταστροφή της Ιερουσαλήμ (70 μ.Χ.), οι 

Φαρισαίοι ήταν το μόνο ιουδαϊκό κόμμα που επέζησε της εθνικής κρίσης και εξ 

αυτού επωμίστηκε το κρίμα  εκείνων, που ιστορικά αποτέλεσαν οι κατήγοροι 

του Ιησού και της Εκκλησίας151. 

        Κατά την προσαγωγή του θεραπευθέντα ενώπιον του δικαστηρίου ο 

ευαγγελιστής καταγραφεί μια σημαίνουσα πληροφορία για την έκβαση της 

υπόθεσης: η ημέρα που επιτελέστηκε η θεραπεία ήταν Σάββατο. Το νέο αυτό 

στοιχείο μεταβάλλει ριζικά το περιστατικό, θέτοντας το επί νέας βάσεως, καθώς 

 
151 Βλ.Αγουρίδης, Το Κατά Ιωάννην Ευαγγέλιο- Α΄Κεφ.1-12,σελ.526-527 
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αυτομάτως αρχίζει να διαφαίνεται η πολεμική γραμμή Φαρισαίων, μιας και η 

κατάλυση του Σαββάτου, μαζί με τη βλασφημία152 θα αποτελέσουν τους δύο 

πυλώνες κατηγοριών που θα επισύρουν εναντίον του Ιησού, μέχρι την σταυρική 

Του καταδίκη153. Ο Ιωάννης στο σημείο αυτό φαίνεται να γνωρίζει και να 

συμπνέει με τη συνοπτική παράδοση, ως προς την τάση του Ιησού επιτελεί τα 

θαύματα αναζωογόνησης την ημέρα του Σαββάτου, με αποκορύφωμα την δική 

Του Ανάσταση (Ιω.20:1), αποδίδοντας εμμέσως στον Εαυτό  Του εξουσία πάνω 

σε αυτό154. 
 

 

 

 

 
 

 

 

 
 

Η κίνηση του Ιησού να θεραπεύσει την ημέρα εκείνη εκλήφθηκε ως ενέργεια 

υποκινούμενη από τον διάβολο, καθώς αποτελούσε καταφανής παραβίαση του 

Νόμου155 και της αργίας του Σαββάτου, που επέβαλε πλήρη αποχή από κάθε 

 
152 Ως βλασφημία ορίζονταν η ειρωνεία, οι ασεβείς λόγοι ή οι υβριστικές κρίσεις προς τον Θεό, 
αλλά και η διεκδίκηση της θεϊκής αξίας (Μτθ.15:19, 12:31, Εφ. 4:31, Κολ. 3:8, Α’ Τιμ. 6:4, Ιουδ.9, 
Αποκ.2:9, 3:1, Μκ.2:7, Λκ.5:2; Ιω.10:33) 
 
 

153 Ιω. 10:33: «ἀπεκρίθησαν αὐτῷ οἱ Ἰουδαῖοι• περὶ καλοῦ ἔργου οὐ λιθάζομέν σε ἀλλὰ περὶ 
βλασφημίας, καὶ ὅτι σὺ ἄνθρωπος ὢν ποιεῖς σεαυτὸν θεόν».  Σύμφωνα με τη βιβλική παράδοση  
βλάσφημος θεωρείται εκείνος που θεοποιείται, έχοντας την κατεξοχήν θεική εξουσία να 
συγχωρεί τα αμαρτίες των ανθρώπων, (πρβλ. Λκ.5:12. Iω.8:53). 
 
154 Μτθ. 12:8, Λκ.6:1-9,14:1-5  
 

 
 

155 Ως Νόμος ορίζεται η συνήθεια, η τάξη, σύμφωνα με την οποία πρέπει να γίνεται κάτι. Η 
νομοθεσία, το σύνολο των νόμων, γραπτών ή άγραφων. Στην Κ.Δ σημαίνει οποιαδήποτε διάταξη 
κανονίζει την θέληση ή τις πράξεις (Ρωμ.3:27, 4:5), ιδίως όμως τον νόμο του Θεού, τον οποίο ο 
ίδιος υπαγόρευσε και ο οποίος ρυθμίζει τις σχέσεις των ανθρώπων μεταξύ τους και απέναντι 
στον Θεό, και ειδικότερα τον Μωσαϊκό νόμο στο σύνολό του (Μτθ.12:5, 22:36, 23:23,  Λκ. 2:22-
23, 16:17,  Ιω.1:17, 7:19), ή στις επιμέρους διατάξεις του (Λκ. 2:27, 39,  Ιω.7:23, 19:17. Πράξ.15:5, 
Ρωμ.7:2), αλλά και τις διά του Χριστού αγγελθείσες θείες διατάξεις (Ρωμ.3:27, Γαλ.6:2, Ιακ.1:25). 
Μετωνυμικώς η λέξη δηλώνει την Πεντάτευχο και όλη την Π. Διαθήκη (Λκ.10:26, Ιω.7:49, 10:34, 
12:34, 15:25. Ρωμ.3:19. Α’ Κορ.14:21), αλλά και τον νόμο και τους προφήτες (Μτθ.7:12. 11. 13. 
Λκ.16:16. 24:44). 
 

 

ΣΑΒΒΑΤΙΚΑ ΣΗΜΕΙΑ 

 

1. Θεραπεία δαιμονισμένου στην Καπερναούμ (Μκ. 2:1-12, Μτθ. 9:1-8,   
Λκ. 5:17-26) 

 

2. Η θεραπεία της πεθεράς του Πέτρου  (Μκ.1.29,Μτθ. 8.14, Λκ.. 4.38) 
 

3. Θεραπεία ανθρώπου με ξηρό χέρι  (Μκ 3:1-6, Μτθ. 12:9-14, Λκ. 6:6-11) 
 

4. Η θεραπεία της συγκύπτουσας (Λκ. 13:10-17) 
 

5. Θεραπεία υδρωπικού (Λκ. 14:1-14 ) 
 
 

6. Η θεραπεία του παράλυτου της Βηθεσδά (Ιω. 5:1-16 ) 
 

7. Θεραπεία εκ γενετής τυφλού (Ιω. 9:1-35) 
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είδους εργασία156 . H αργία του Σαββάτου έχει προ μωσαϊκή προέλευση, καθώς 

συνδέεται με τον ιερό ρυθμό της εβδομάδας και την ολοκλήρωση του έργου της 

Δημιουργίας. Σύμφωνα με το βιβλίο της Γενέσεως (2:2-3), ο Θεός ποίησε τον 

κόσμο σε έξι ημέρες, με την έβδομη, το Σάββατο, να αποτελεί ήμερα κατάπαυσης 

για όλη τη πλάση157. Στο βιβλίο της Εξόδου η αργία του Σαββάτου καθίσταται ως 

ημέρα μνήμης, αναβίωσης και λατρείας της ιερής ανάπαυσης του Θεού, η τήρηση 

της οποίας κατέχει την τέταρτη θέση στον Δεκάλογο των ηθικών εντολών που 

παρέδωσε ο Κύριος στον περιούσιο λαό Του158.  Στη προφητική παράδοση η 

φωνή του Θεού ορίζει το Σάββατο ως σημείο αγιοποίησης,  προϋπόθεση 

εκπλήρωσης των θεϊκών παραγγελμάτων και κατεξοχήν απόδειξη της αιώνιας 

διαθήκης του Θεού με τον άνθρωπο, λαμβάνοντας κατ’ αυτόν το  τρόπο 

εσχατολογικές διαστάσεις159. Στην Καινή Διαθήκη ο Ιησούς παρουσιάζεται ως 

ηθικός αυτουργός της σαββατικής παράβασης, με τις διενέξεις μεταξύ Εκείνου 

και των εναγόντων Του να αποτελούν αφορμές αποκαλυπτικών ομιλιών περί 

Nόμου και εντολών160.  

      Το πρώτο στάδιο  διαδικασίας ολοκληρώνεται με το δεύτερο κατά σειρά 

σχίσμα του κεφαλαίου, μεταξύ του ιουδαϊκού συμβουλίου καθώς και την πρώτη 

έμμεση ομολογία πίστεως του θεραπευθέντος. Η φράση «πῶς δύναται ἄνθρωπος 

ἁμαρτωλὸς τοιαῦτα σημεῖα ποιεῖν» (στ.16), αποτελεί αντίλογο στις κατηγορίες 

εναντίον του Ιησού, αντίστοιχο με εκείνον που θα εκφράσει ο πρώην τυφλός 

μετέπειτα (στ.25). Στην επερώτηση των Φαρισαίων, τι πιστεύει για το εν λόγω 

Πρόσωπο, ο  άνθρωπος τοποθετείται λέγοντας: «προφήτης ἐστίν». Η απόδοση 

προφητικής ιδιότητας στον Ιησού είναι συχνή στο Ευαγγελίου του Ιωάννου161, 

ενώ φέρει βαρύτατο θεολογικό φορτίο, καθώς αναγνωρίζει τον Ιησού ως 

απεσταλμένο του Θεού162 και φορέα του θεϊκού Λόγου και θελήματος. 

 
156 Α’Μακκαβαίων 1:43 
 
 

157 Πρβλ.Αγουρίδης, Το Κατά Ιωάννην Ευαγγέλιο- Α΄Κεφ.1-12.σ.343-345 
 

158 Bλ.Έξ.16:23, 20:8-10, 31:13-6 • Λκ.23:56 
 
 

159 Nεεμ.13:15-22.  Hσ. 58:13, 66:22-23. Ιερ.17:19-27. Iεζ. 20:12,20 
 
 

160 Μκ.2:27, Μτθ.5:17-19, 12:1-8, Ιω.5:15-21 
 
 

161 Βλ. Ιωάννης 4:19, 4:44, 6:14, 7:40 
 

162 Η λ. προφήτης προέρχεται από το ρ.πρόφημι που ετυμολογικά είναι σύνθετο ρήμα από τα 
«προ» και «φημί», δλδ. «λέγω αντί κάποιου και διερμηνεύω τις βουλές εξ ονόματός του» Ο 
αντίστοιχος εβραϊκός όρος είναι «nabhi’» που προέρχεται από το ρ. ναβού (năbū) που σημαίνει 
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3.4.3.2 Δεύτερο στάδιο Ανάκρισης 
 

18 οὐκ ἐπίστευσαν οὖν οἱ Ἰουδαῖοι περὶ αὐτοῦ ὅτι τυφλὸς ἦν καὶ ἀνέβλεψεν, 

ἕως ὅτου  ἐφώνησαν τοὺς γονεῖς αὐτοῦ τοῦ ἀναβλέψαντος  19 καὶ ἠρώτησαν 

αὐτοὺς λέγοντες·  

       οὗτός ἐστιν ὁ υἱὸς ὑμῶν, ὃν ὑμεῖς λέγετε ὅτι τυφλὸς  ἐγεννήθη; πῶς οὖν ἄρτι 

βλέπει; 
 

 

20 ἀπεκρίθησαν δὲ αὐτοῖς οἱ γονεῖς αὐτοῦ καὶ εἶπον·  

       οἴδαμεν ὅτι οὗτός ἐστιν ὁ υἱὸς ἡμῶν καὶ ὅτι τυφλὸς ἐγεννήθη· 21 πῶς δὲ νῦν 

βλέπει    

       οὐκ οἴδαμεν, ἢ τίς ἤνοιξεν αὐτοῦ τοὺς ὀφθαλμοὺς ἡμεῖς οὐκ οἴδαμεν· αὐτὸς 

ἡλικίαν  

      ἔχει, αὐτὸν ἐρωτήσατε, αὐτὸς περὶ ἑαυτοῦ λαλήσει. 

22 ταῦτα εἶπον οἱ γονεῖς αὐτοῦ, ὅτι ἐφοβοῦντο τοὺς Ἰουδαίους· ἤδη γὰρ 

συνετέθειντο οἱ Ἰουδαῖοι ἵνα, ἐάν τις αὐτὸν ὁμολογήσῃ Χριστόν, 

ἀποσυνάγωγος γένηται. 23 διὰ τοῦτο οἱ γονεῖς αὐτοῦ εἶπον ὅτι ἡλικίαν ἔχει, 

αὐτὸν ἐρωτήσατε. 

 Ιω.18-23 

 

    Η γενικευμένη τάση αμφισβήτησης της θεραπείας και οι υπαινιγμοί περί 

μεθοδευμένης απάτης (στ.8), βλέπουμε να επικρατούν και στο δεύτερο στάδιο 

της διερεύνησης, το οποίο καταλαμβάνει τους στίχους 18-23. Προκειμένου να 

αποδείξουν την πεποίθηση τους, πως ο άνθρωπος που είχαν απέναντι τους δεν 

ήταν ποτέ τυφλός, καλούν τους ίδιους γονείς του φερόμενου ιαθέντος για 

ανάκριση. Εν γνώσει του σκοπού και του κινδύνου που ενείχαν οι ερωτήσεις και 

οι δύο γονείς απαντούν με σύνεση και εγκράτεια. Επιβεβαιώνουν μεν  ότι 

τυφλός ήταν δικό τους παιδί, αρνούνται ωστόσο να λάβουν θέση περί του 

τρόπου που επιτεύχθηκε η αποκατάσταση της όρασης του. Όντας ηλικιακά 

ώριμος να καταθέσει αυτοπροσώπως, οι γονείς παροτρύνουν τα μέλη του 

συμβουλίου να ρωτήσουν τον ίδιο (στ.21), επαναφέροντας εντέχνως το θέμα 

περί αληθούς και έγκυρης μαρτυρίας από το κεφ.8 (στ.17-18). 

       Την εκ πρώτης όψεως αδικαιολόγητη προσπάθεια απεμπλοκής και την 

αποστασιοποιημένη στάση των γονέων, την κρίσιμη αυτή στιγμή, που πιθανόν 

να επέβαινε μοιραία, σπεύδει ο ευαγγελιστής να αποδώσει στο αίσθημα του 

φόβου(στ.22).  Ανάλογο κλίμα εκφοβισμού απορρέει από τα παράλληλα κείμενα 

των κεφαλαίων 6 (στ.13), 7 (στ.12) και 12 (στ.42), ενώ χαρακτηριστικές είναι οι 

 
«αναγγέλλω, διαλαλώ διακηρύττοντας ή αναγγέλλοντας» δηλώνοντας πρωτίστως αυτόν που 
ομιλεί εξ ονόματος κάποιου άλλου και δευτερευόντως αυτόν που προλέγει τα μέλλοντα. 



68 
 

δύο επερχόμενες σκηνές του Ευαγγελίου. Πρώτον η συνέλευση της Ιουδαϊκής 

ηγεσίας, προκειμένου να αποφανθούν για τον τρόπο διαχείρισης του Ιησού 

(Ιω.11:47), και δεύτερον το τελευταίο δείπνο του Κυρίου με τους μαθητές Του, 

όπου τους προμηνύει τον κίνδυνο που εγκυμονεί μια ανοικτή ομολογία πίστεως 

(16:1-2). Το ανωτέρω σχόλιο του συγγραφέα αποτελεί αναχρονιστικό στοιχείο, 

καθώς μεταφέρει τις συνθήκες που επικρατούσαν την εποχή που γράφεται το 

τέταρτο Ευαγγέλιο, στα τέλη του 1ου αιώνα μ.Χ., όταν πολλοί Ιουδαίοι βίωναν 

οξεία αντιμετώπιση και τον εξοστρακισμό από τη Συναγωγή, επειδή 

ομολογούσαν τη Μεσσιανικότητα του Ιησού, πιστεύοντες ότι Αυτός είναι μείζων 

του Αβραάμ (Ιω.8:52,58), του Μωυσέως  και του Nόμου (Ιω.5:45-47). 

Αποκαλυπτική των τεταμένων σχέσεων μεταξύ χριστιανικής και ιουδαϊκής  

κοινότητας  θα  αποτελέσει σε κατοπινό κεφάλαιο η αφήγηση του πρότερου 

βίου του Αποστόλου Παύλου και των γεγονότων που στιγμάτισαν τη ζωή του 

Φαρισαίου διώκτη.  

     Τέλος, παρά τα ελαφρυντικά, η καταγραφή της στάσης ουδετερότητας των 

γονέων από τον Ευαγγελιστή φαίνεται να παραπέμπει σε μικρότερο βαθμό, 

στην κατακριτέα χλιαρότητα της Εκκλησίας της Λαοδικείας στην Αποκάλυψη 

(Ιω.3:14-16). Η τάση αμφιταλάντευσης, δισταγμού  και αβεβαιότητας, που είναι 

εμφανής σε κάθε κεφάλαιο του Ευαγγελίου έρχεται σε αντιπαραβολή την 

ανοιχτή ομολογία πίστεως που απορρέει από τον πρώην τυφλό, καθώς από 

αυτή διακυβεύεται η ίδια η "ζωή". 
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3.4.3.3 Τρίτο στάδιο Ανάκρισης 

 

24 ἐφώνησαν οὖν ἐκ δευτέρου τὸν ἄνθρωπον ὃς ἦν τυφλός, καὶ εἶπον αὐτῷ·  

          δὸς δόξαν τῷ Θεῷ· ἡμεῖς οἴδαμεν ὅτι ὁ ἄνθρωπος οὗτος ἁμαρτωλός ἐστιν. 

25 ἀπεκρίθη οὖν ἐκεῖνος καὶ εἶπεν·  

            εἰ ἁμαρτωλός ἐστιν οὐκ οἶδα· ἓν οἶδα, ὅτι τυφλὸς ὢν  ἄρτι βλέπω.   

26  εἶπον δὲ αὐτῷ πάλιν·          

            τί ἐποίησέ σοι; πῶς ἤνοιξέ σου τοὺς ὀφθαλμούς; 

27 ἀπεκρίθη αὐτοῖς·       

            εἶπον ὑμῖν ἤδη, καὶ οὐκ ἠκούσατε· τί πάλιν θέλετε ἀκούειν; μὴ καὶ   ὑμεῖς             

θέλετε αὐτοῦ  μαθηταὶ γενέσθαι; 

28  ἐλοιδόρησαν αὐτὸν καὶ εἶπον·  

          σὺ εἶ μαθητὴς ἐκείνου· ἡμεῖς δὲ τοῦ Μωϋσέως ἐσμὲν  μαθηταί.  29   ἡμεῖς   

          οἴδαμεν  ὅτι  Μωϋσεῖ λελάληκεν ὁ Θεός· τοῦτον δὲ οὐκ οἴδαμεν πόθεν ἐστίν. 

30  ἀπεκρίθη ὁ ἄνθρωπος καὶ εἶπεν αὐτοῖς·  

          ἐν γὰρ τούτῳ θαυμαστόν ἐστιν, ὅτι ὑμεῖς οὐκ οἴδατε πόθεν ἐστί, καὶ ἀνέῳξέ        

          μου τοὺς ὀφθαλμούς.  31 οἴδαμεν δὲ ὅτι ἁμαρτωλῶν ὁ Θεὸς οὐκ ἀκούει, ἀλλ᾿    

          ἐάν τις θεοσεβὴς ᾖ καὶ  τὸ θέλημα αὐτοῦ ποιῇ, τούτου ἀκούει. 32  ἐκ τοῦ    

         αἰῶνος οὐκ  ἠκούσθη ὅτι ἤνοιξέ τις ὀφθαλμοὺς τυφλοῦ γεγεννημένου.33  εἰ μὴ     

         ἦν οὗτος παρὰ  Θεοῦ, οὐκ ἠδύνατο ποιεῖν οὐδέν.    

34  ἀπεκρίθησαν καὶ εἶπον αὐτῷ·  

          ἐν ἁμαρτίαις σὺ ἐγεννήθης ὅλος, καὶ σὺ διδάσκεις ἡμᾶς; καὶ ἐξέβαλον αὐτὸν    

         ἔξω 
 Ιω.9:24-34 

 

     Το περιεχόμενο των στίχων 24-34 αποτελούν κορύφωση της σύγκρουσης 

μεταξύ της ιουδαιοπνευματικής ηγεσίας και του πρώην τυφλού, καθώς σε μια 

έσχατη πιθανή προσπάθεια παγίδευσης, τον καλούν εκ νέου για ανάκριση. Το  

τρίτο  κύμα της λεκτικής διαμάχης ξέσπασε με αφορμή την προτροπή των 

Φαρισαίων για δοξολογία προς τον Θεό (στ.24). Στην ανωτέρω φράση θα 

μπορούσαν να αποδοθούν δύο ερμηνείες: είτε ως δέηση προς τον Θεό για την 

εύρεση της αλήθειας, όπως στο βιβλίο του Ιησού του Ναυή (7:19), είτε ως 

εξύμνηση προς το Θεό για την επιτέλεση της θεραπείας του. Στο σημείο αυτό 

αναφοράς άξια είναι η σύνδεση μεταξύ των δύο πυλώνων της ιωάννειας 

αφήγησης, της Δόξας του Πατρός και της Κρίσης που συντελείται σε κατοπινούς 

στίχους, η οποία σχέση απορρέει αβίαστα από την ετυμολογική προσέγγιση των 

δύο αυτών όρων. Έτσι η «δόξα», πέραν της σημασίας που προσλαμβάνει στη 

γλώσσα της Κ.Δ., ως θεϊκή επιφάνεια με λαμπρότητα και ακτινοβολία163, καθώς 

 
163 Έξ.16:11, Αρ.14:10, Ησ.60:11, Λκ.2:9 
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και ως απόδοση τιμής164, ένεκα της ρηματικής της ρίζας από το ρ.δοκέω-δοκῶ 

165 που σημαίνει «έρχομαι στο φως, εμφανίζομαι» ή «θεωρώ, εἰκάζω, 

προσδοκώ», στην ιωάννεια γραμματολογία ο όρος φαίνεται να ανταποκρίνονται 

πλήρως στην εν λόγω εσχατολογική κρίση και αποκάλυψη που επιτελεί ο 

Ιησούς.  Επιπλέον λαμβάνοντας υπόψη το παράγωγο του ρ.δοκώ, τη «δοκή-

δόκηση» που είναι η όραση, το στοιχείο αυτό είναι δηλωτικό του επιμελημένου 

γλωσσικού χειρισμού του Ιωάννη, προκειμένου τα νοήματα να βρίσκονται σε 

διαρκή συνάφεια με το μήνυμα της βιβλικής αφήγησης. Επομένως η δόξα δεν 

πρεπει να νοηθεί  ως μια απλή υποκειμενική γνώση άλλα ως  το απαύγασμα του 

θεϊκού λόγου, που οδηγεί στην εκδήλωση της αλήθειας (=θεία οὖσα ἄλη= θεία 

ορμή)166 , δλδ. της θεϊκής περιπλάνησης του ανθρώπου προς την αναζήτηση της 

αναλλοίωτης αυτής ουσίας. 

       Η φράση «ἡμεῖς οἴδαμεν ὅτι οὗτος ὁ ἄνθρωπος ἁμαρτωλός ἐστιν» (στ.24), 

αμέσως μετά τον αίνο προς τον Θεό, αποτελεί καταφανής απόπειρα 

ενοχοποίησης του Ιησού, καθώς με υφέρποντα τρόπο ωθούν τον άλλοτε τυφλό 

να συμφωνήσει μαζί τους, ότι ο φερόμενος ως θεραπευτής του, είναι αμαρτωλός 

και καταδικαστέος. Αν και δεν παρουσιάζουν  αποδείξεις για του λόγου το 

αληθές, εντούτοις είναι σαφές ότι η εν λόγω «αμαρτία» σχετίζεται με την 

παράβαση του Σαββάτου και τον ισχυρισμό περί δαιμονικής συνέργειας. 

Ανατρέχοντας στην συνοπτική παράδοση167, ο Ιησούς κατηγορείται ανοιχτά ως 

συνεργός του Βεελζεβούλ168, αποδίδοντας Του την φοβερότερη αυτή ύβρη, ενώ 

αντίστοιχοι υπαινιγμοί απαντούν και στο Ευαγγέλιο του Ιωάννη, καθώς έχει 

προηγηθεί η βαρυσήμαντη ομιλία του κεφ.8 (στ.44), όπου ο Ιησούς ελέγχει τα 

 
164 Ψλμ.137:1, Σοφ.Σειρ.3:11, Α΄Κορ.11:7 
 

165 Βλ. Liddell & Scott, Επιτομή του Μεγάλου Λεξικού της Ελληνικής Γλώσσης (Αθήνα: Πελεκάνος, 
2007), σ.342,344 
 

166 Βλ.Πλάτωνας, Κρατύλος 421a 
 

167 Βλ.Ιω.7:20, 8:48-52, 10:20-21. Πρβλ.Μκ. 3: 22, Μτθ.12:22-30, Λκ. 11:15-20.  
 
 

168 Βεελζεβουλ ή Βααλ Ζεβουλ Η λέξη «Βεελζεβούλ»  (בעל זבול) είανι παράγωγο των  από δύο 
εβραϊκών λέξεων «Βαάλ» (בעל) που σημαίνει «άρχων» ή «κύριος», και «ζεβούλ» (זבול) που 
σημαίνει «υψηλός» ή «εξυψωμένος».  Έτσι, το όνομα αυτής της θεότητας θα σήμαινε κάτι σαν 
«Εξυψωμένος Άρχων» ή «Κύριος των Υψωμάτων». Ήταν θεότητα των Φιλισταίων στην Εκρών 
(Δ’Βασ 7:16) ή των Φοινίκων, με την οποίον ήρθαν σε επαφή οι Ισραηλίτες μέσω της γής 
Χαναάν.  Kατόπιν υποτιμητικά το «Βααλ-ζεβούλ»  μετατράπηκε σε «Βαάλ-ζεβούβ», ( זבוב בעל ), με 
την αντικατάσταση του τελικού λάμδα(ל)  από το βήτα (ב), που σημαίνει «Άρχων των Μυγών» 
(μυϊών) (πρβλ.Β’ Βασιλ.1:2- 4). H ταυτότητα του Βεελζεβούλ  ταυτίστηκε με τον Διάβολο-
Σατανά (=κατήγορος- השׂטן;), τον άρχοντα των δαιμονίων (πρβλ. Ιωβ 1:6-12, 2:1-7, Ζαχ.3:1-2· 
Μτθ. 10:25, 12:26, Μκ.3:24-26, Λκ.11:18 ).  
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έργα των ανθρώπων εν αμαρτία ειργασμένα. Η λανθασμένη κρίση των 

διδασκάλων του Ισραήλ υπάγεται σκοτεινά αυτά έργα και η οποία έρχεται σε 

πλήρη αντίθεση με την πνευματική διαύγεια που επιδεικνύει o πρώην τυφλός. 

      H θεματική αυτή ανακύκλωση είναι ενδεικτική, τόσο της αρέσκειας των 

Φαρισαίων στην γνωσιμαχία, όσο και του αδιεξόδου στο οποίο έχουν περιέλθει. 

Με εύλογη απορία και δηκτική διάθεση, μπροστά στην επιμονή των Φαρισαίων, 

ο πρώην τυφλός  αντεπιτίθεται με τα εξής λόγια: «μὴ καὶ ὑμεῖς θέλετε αὐτοῦ 

μαθηταὶ γενέσθαι;» (στ.27).  Το ερώτημα αυτό κόλαφος προκαλεί το μένος και 

τη λoιδoρία των Φαρισαίων, πoυ αντεπιτίθενται επικαλούμενοι το κύρoς πoυ 

τoυς παρέχει τo θρησκευτικό τoυς αξίωμα: «σὺ μαθητὴς εἶ ἐκείνου, ἡμεῖς δὲ τοῦ 

Μωϋσέως ἐσμὲν μαθηταί· ἡμεῖς οἴδαμεν ὅτι Μωϋσεῖ λελάληκεν ὁ θεός, τοῦτον δὲ 

οὐκ οἴδαμεν πόθεν ἐστίν» (στ..28-29).  

        Οι  Φαρισαίοι (στ.13) ή  Ιουδαίοι (στ.18) αυτοαποκαλούνται «μαθητές του 

Μωυσή», υπό το πρίσμα της απόλυτης υποταγής στον Νομό, όπως αντιστοίχως 

στο κεφ.8 του Κατά Ιωάννην, φέρονται ως «υιοί- απόγονοι του Αβραάμ». Οι 

ανωτέρω ισχυρισμοί, εξυπηρετώντας  αμφότεροι τους επιμέρους σκοπούς του 

εκάστοτε κεφαλαίου, είναι αποκαλυπτικοί της βαθιάς πώρωσης και αγκύλωσης 

στην οποία έχουν περιέλθει, καθώς και της πολεμικής χροιάς που λαμβάνει ο 

όρος «Iουδαίος» στο έργο του Ιωάννου, θέλοντας να στηλιτεύσει κατ’ αυτό τον 

τρόπο τις πεποίθησεις μιας μερίδας Ιουδαίων και μελών της νεοσύστατης 

Εκκλησίας169. Αυτός είναι ο λόγος που ο ευαγγελιστής φωτίζει τις απόψεις περί 

εκλεκτής φυλής,  που διακήρυτταν οι Ιουδαίοι ηγέτες. Εντούτοις  στο σημείο 

αυτό δυνάμεθα να πούμε πως τα χαρακτηριστικά των ιωάννειων Φαρισαίων 

δεν είναι όλα αρνητικά. Έτσι  παρά το γεγονός ότι η άρχουσα τάξη, στο σύνολο 

της αντιτίθενται στον Ιησού, ένα μέρος εξ αυτών, όπως ο Νικόδημος (Iω. 3:2)170, 

αναγνωρίζουν ότι δεν μπορεί ο άνθρωπος που επιτελεί τα θαυμαστά αυτά 

σημεία να είναι αμαρτωλός, έλκονται και εμφανίζονται δεκτικοί στην 

διδασκαλία του Ιησού. Εν συνεχεία μάλιστα θα δούμε να απέχουν από τη 

δικαστική καταδίκη του Ιησού σε αντίθεση με τους αρχιερείς 171  

 
169 Βλ. Σωτήριος Σ. Δεσπότης, Ο Ευαγγελιστής Ιωάννης. Σπουδή Στην Ιωάννεια Γραμματεία, 
(Αθήνα: Έννοια, 2018), σ.19  
 

170 Πρβλ. Λκ.7:36-50 
 

171 Μτθ.20:18, 26:3 
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     Το ίδιο το κείμενο των γραφών αποδεικνύει πως όχι το αναλφάβητος πλήθος, 

αλλά οι πεπαιδευμένοι πνευματικοί ηγέτες αδυνατούν να διακρίνουν τον Λόγο 

του Θεού στον σαρκωθέντα Υιό. Αν ήταν γνώστες και τηρητές του Μωσαϊκού 

νόμου θα έπρεπε να ήταν σε θέση να αναγνωρίσουν εκείνον που μεταφέρει με 

αυθεντία το περιεχόμενο του, να συλλάβουν την αποκαλυπτόμενη αλήθεια και 

να πιστέψουν172. Το θέμα αυτό έρχεται πολλές φορές στην επιφάνεια καθώς 

βλέπουμε τον Ιησού να ελέγχει την άρχουσα τάξη για την ασυνέπεια τους 

απέναντι στον νομό.  

     Στο κεφ.8 ο Κύριος καθιστά σαφές ότι η αληθινή μαθητεία έγκειται στην ορθή 

τήρηση και υπακοή των λόγων Του (στ.31), ενώ ο ευαγγελιστής δε διστάζει να 

τους αποκαλέσει  «υιούς του διαβόλου», καθώς εμμένοντας στην πλάνη 

μιμούνται τα έργα του ανθρωποκτόνου και ψεύτη πατέρα τους (στ.44). Έτσι ο 

Απόστολος της αγάπης, ο Ιωάννης, εμφανίζεται αρκετά αιχμηρός σε όσους 

απορρίπτουν το κήρυγμα του Λόγου, θέλοντας να αποτρέψει κατ’ αυτόν τον 

τρόπο την εξάπλωση αιρετικών και ακραίων αντιλήψεων, τόσο στην ευρύτερη 

ιουδαϊκή κοινότητα, όσο και στους κόλπους της ίδιας της εκκλησίας.  

     Αποκαλυπτική της απύθμενης σύγκρουσης μεταξύ Ιουδαίων και όσων 

ομολογούν πίστη στο πρόσωπο του Χριστού, αποτελεί  η διαμάχη που ξεσπά, 

αναφορικά με τη  πνευματική καταγωγή των Ιουδαίων, αφενός, και αφετέρου, 

με τη καταγωγή του Ιησού, μόνο που στη προκειμένη περίπτωση η θέση του 

Ιησού εκπροσωπείται από τον ιαθέντα τυφλό. Η εν λόγω σκηνή έχει ως 

θεολογικό πυρήνα την αντιγνωμία που μαίνεται από τα κεφ.7 και 8 την 

προέλευση του Χριστού.  

     Mε πνευματική διαύγεια και η ωριμότητα σκέψης ο πρώην τυφλού συνεχίζει 

να έρχεται σε αντίθεση με την αφροσύνη και τον δογματισμό των θεολόγων του 

Ιουδαϊσμού. H φράση «οἴδαμεν ὅτι ἁμαρτωλῶν ὁ θεὸς οὐκ ἀκούει, ἀλλ᾽ ἐάν τις 

θεοσεβὴς ᾖ καὶ τὸ θέλημα αὐτοῦ ποιῇ τούτου ἀκούε» (στ.31), εκφράζει την 

κοινή λογική, η οποία υπαγορεύει οι αιτήσεις και οι παρακλήσεις των ασεβών να 

μην εισακούγονται από τον Θεό. Ο τυφλός, αν και ακόμα δεν έχει φτάσει στο 

επίπεδο της αληθινούς πίστης, αναφερόμενος στην παραδεδεγμένη αντίληψη 
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πως ο Θεός δεν εισακούει τις επικλήσεις των αμαρτωλών, αλλά μόνο των 

θεοσεβών, των όποιων η πορεία της ζωής ευθυγραμμίζεται με το θέλημά Του, 

αφενός μεν απαντά στον ισχυρισμό των ανακριτών του (στ.16,24), αφετέρου δε 

ανεπίγνωστα μαρτυρεί τη θεότητα του Ιησού και τη σχέση υιότητας Του με τον 

Θεό- Πατέρα173, του οποίου και τα έργα ποιεί 174. Η ανωτέρω διαπίστωση ίσως 

επιβεβαιώνει με τον ιδεωδέστερο τρόπο τον χαρακτηρισμό του Ιωάννη,   ως 

«ὅπλο τῶν εὐσεβῶν»,  από τον Ιερό Χρυσόστομο (354-407 μ.Χ.) 175. 

 

3.4.4  Ομολογία Πίστεως  στον Υιό του Ανθρώπου 
 

    

35 Ἤκουσεν Ἰησοῦς ὅτι ἐξέβαλον αὐτὸν ἔξω καὶ εὑρὼν αὐτὸν εἶπεν·  σὺ 
πιστεύεις εἰς τὸν υἱὸν τοῦ ἀνθρώπου; 
36 ἀπεκρίθη ἐκεῖνος καὶ εἶπεν·    καὶ τίς ἐστιν, κύριε, ἵνα πιστεύσω εἰς 
αὐτόν; 
37 εἶπεν αὐτῷ ὁ Ἰησοῦς·    καὶ ἑώρακας αὐτὸν καὶ ὁ λαλῶν μετὰ σοῦ ἐκεῖνός 
ἐστιν. 
38 ὁ δὲ ἔφη.    πιστεύω, κύριε· καὶ προσεκύνησεν αὐτῷ. 
39 Καὶ εἶπεν ὁ Ἰησοῦς·  
     εἰς κρίμα ἐγὼ εἰς τὸν κόσμον τοῦτον ἦλθον, ἵνα οἱ μὴ   βλέποντες 
βλέπωσιν καὶ οἱ    
    βλέποντες τυφλοὶ γένωνται. 

Ιω. 9:35-39 
 

 

      Οι στίχοι 35-41 αποτελούν τον επίλογο του κεφ.9, όπου κορυφώνεται η ρήξη 

μεταξύ του πρώην τυφλού και ιουδαϊκού συμβουλίου, ενώ η αφήγηση αν και  

συντετμημένη είναι άκρως περιεκτική σε νοήματα. Στον στ.35 ο Ιησούς 

πληροφορείται πως «ἐξέβαλον αὐτὸν ἔξω». Εδώ δύο τα τίνα συμβαίνουν: είτε η 

αποβολή σχετίζεται με την απομάκρυνση του από τον τόπο που συνεδρίαζαν, 

είτε σε συνάφεια με την φράση «ἀποσυνάγωγος γένηται» (στ.22), τα 

γραφόμενα είναι καρπός ιστορικών γεγονότων και συνεπώς αντανακλούν μια 

μεταγενέστερη σύγκρουση ρήξη μεταξύ Ιουδαϊκών ομάδων και 

πρωτοχριστιανικής Εκκλησίας.       

 
173 Ιω. 1:14, 3:2, 6:46, 16:27-28 
 

174 Ιω. 4:32. 5:30. 6:38-40. 10:25, 30, 32, 38. 11: 41-41 
 

175 Ιωάννης Χρυσόστομος, Τα Ευρισκόμενα  Πάντα,Ἐγκώμιον εἰς τὸν ἅγιον Ἰωάννη τὸν Θεολόγο, 
PG 59. 778, πρβλ. 719 
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       Την ένατη δεκαετία του πρώτου αιώνα, κατά την οποία γράφεται το 

τέταρτο Ευαγγέλιο (μεταξύ 98 και 117 μ.Χ.)176, η πλήρης αντίθεση των 

εκφρασμένων πεποιθήσεων και η έντονη η αντιπαλότητα, αποτέλεσαν 

ανυπέρβλητο εμπόδιο στην συνύπαρξη των δύο θρησκευτικών ομάδων, με 

αποκορύφωμα την συστηματική εκδίωξη των χριστιανών από τη Συναγωγή το 

83 μ.Χ.177. Η εμπειρία αυτή φαίνεται να επηρέασε έντονα τον ευαγγελιστή, 

συμβάλλοντας στη διαμόρφωση του συγγραφικού υλικού, τόσο του Ευαγγελίου,  

όσο και το περιεχόμενο της Α’ Καθολικής του Επιστολής (κεφ.5), με την 

εξεταζόμενη  περικοπή να αντικατοπτρίζει το σχίσμα που βιώνει η πρώτη 

εκκλησία και τον κίνδυνο που εγκυμονούσε για όποιον προσχωρούσε στη 

χριστιανική πίστη, καθώς αποβάλλονταν από την Συναγωγή. Η πράξη αυτή 

ισοδυναμούσε με απώλεια της κοινωνικής και εθνικής ταυτότητας του εκάστου 

και εξ αυτού η συγκρατημένη και διπλωματική απάντηση του γονέων προς το 

δικαστήριο αποτελεί απόρροια του εν λόγω φόβου (στ.22). Το πρωτοφανές 

αυτό φαινόμενο, πολιτικού και θρησκευτικού αποκλεισμού και ανομίας 

φαίνεται να στηλιτεύει  ο Ιωάννης χρησιμοποιώντας τους γονείς και σε δεύτερο 

χρόνο τη φωνή του ιαθέντος τυφλού ως εργαλείο έκφρασης όλης της 

χριστιανικής κοινότητας  και των πρώτων παραληπτών του ευαγγελίου,  οι 

οποίοι ομοίως είχαν  βιώσει τον εξοστρακισμό ένεκα της πίστεως178.  Η αποβολή 

αυτή του πρωταγωνιστή οδηγεί συνειρμικά τον αναγνώστη στη ρήση του Ιησού 

«τὸν ἐρχόμενον πρὸς ἐμὲ οὐ μὴ ἐκβάλω ἔξω» (Ιω. 6:37), η οποία αντιτίθεται 

ηθικά στην ανωτέρω αντιμετώπιση, με το σχόλιο του  Χρυσοστόμου (354-407) 

179 «ἐξέβαλεν οὖν αὐτὸν ἐκ τοῦ ἱεροῦ οἱ Ἰουδαῖοι καὶ  εὗρόν ὁ Δεσπότης τοῦ 

ἱεροῦ», να περιγράφει γραφυρά την επερχόμενη σκηνή αποκάλυψης και 

αναγνώρισης του Ιησού από τον πρώην τυφλό. 

 
176 Πρβλ..Δεσπότης,  Ο Κώδικας Των Ευαγγελίων, σ.49, επίσης του ιδίου, Ο Ευαγγελιστής Ιωάννης. 
Σπουδή Στην Ιωάννεια Γραμματεία, σ.15,  
 

177 Πρβλ. Αγουρίδης, Το Κατά Ιωάννην Ευαγγέλιο- Α΄Κεφ.1-12,σ.470-471 
 

178 Ιω.13:42 , Λκ. 6:22 
 

179 Βλ. Ιωάννης  Χρυσόστομος, Τα Ευρισκόμενα Πάντα, Εις τον Άγιον Ιωάννην τον Απόστολον και 
Ευαγγελιστήν, Ομιλία ΝΗ΄, PG 59. 321 
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       Όπως και στην πρώτη συνάντηση τους, ο Ιησούς με αμεσότητα προσεγγίζει 

και τον ρωτά αν πιστεύει «εἰς τὸν υἱὸν τοῦ ἀνθρώπου» 180  (στ.35), θέτοντας το 

θέμα αμιγώς σε θεολογική βάση. Αναφορικά με τον χριστολογικό τίτλο «υἱὸς 

τοῦ ἀνθρώπου» 181, μεταξύ των  ερευνητών182 υπάρχει αντιγνωμία, πολλοί εξ 

αυτών να τάσσονται υπέρ της γραφής «υἱὸς τοῦ Θεού», η οποία βάσει κριτικής 

του βιβλικού κειμένου, απαντά συχνότερα στην ιωάννεια παράδοση183. Ο 

χριστολογικό τίτλος «υἱὸς ἀνθρώπου», προέρχεται από την γραμματεία της Π.Δ. 

και συγκεκριμένα από το μεγαλειώδες όραμα του προφήτη Δανιήλ (7:1-14), με 

τον ερχόμενου  Υιού του Ανθρώπου «ἐπὶ τῶν νεφελῶν τοῦ οὐρανοῦ», στον 

οποίο δόθηκε η εξουσία κρίσης σε όλα τα έθνη184. Στην Καινή Διαθήκη ο Ιησούς  

αποκαλείται  «υἱὸς ἀνθρώπου» 88 φορές, στοιχείο σαφώς συνδεδεμένο με το 

πλαίσιο παραστάσεων της παλαιοδιαθηκικής παράδοσης, με τον Ιωάννη να 

σπεύδει, εκ προοιμίου, να προβάλει ως βασικό  σκοπό  του Ευαγγελίου του τη 

διακήρυξη της θεότητας του Χριστού, όχι απλώς ως τον προσδοκώμενο Μεσσία, 

αλλά ως τον «σαρκωθέντα Λόγο» του Θεού (Ιω.1:14), ο οποίος προϋπήρχε στη 

αγκαλιά του Πατρός και απεστάλη στους ανθρώπους (Ιω.3:16, 12:50), 

προκειμένου να παράσχει τη δυνατότητα της σωτηρίας και της "αιώνιας ζωής" 

μέσω της πίστεως185.  

    Συνεπώς το γεγονός ότι ο ίδιος ο Κύριος αυτοπροσδιορίζεται ως «υἱὸς τοῦ 

ἀνθρώπου» οφείλεται πιθανόν για δύο λόγους. Αφενός μεν  διότι oι Εβραίοι της 

εποχής εκείνης θα ήταν στενά εξοικειωμένοι με τον τίτλο, και κατ’ αυτό τον 

τρόπο επιβεβαίωνε ότι Αυτός είναι ο αναμενόμενος Μεσσίας και εσχατολογικός 

κριτής,  αφετέρου δε τονίζεται η  ανθρώπινη φύση του σαρκωθέντα  Θεού, που 

υπάγεται στις ανθρώπινες συνθήκες ταπείνωσης και θλίψεως, καθώς οδεύει 

 
180 Δαν. 7:13-14, πρβλ. Μκ.8:38, 9:9, 14:62· Μτθ 8:20, 9:6, 10:23, 11:19, 12:8, 13:41, 16:27, 17:9, 
17:12· Λκ.9:26, 17:24,30. 21:27, 22:69-70· Ιω. 3:13, 12:23, 34. 13:3 
 

181  Για περαιτέρω διερεύνησης του όρου βλ. Καρακόλης, Η θεολογική σημασία των θαυμάτων 
στο κατά Ιωάννην ευαγγέλιο, σ.234. 
 

182 Bλ.Αγουρίδης, Το κατά Ιωάννην Ευαγγέλιο- Α΄Κεφ.1-12. σ.482-483 
 

183 Ιω.1:34, 49. 10:36. 11:4, 27. 20:31. A’Iω.3:8, 4:15, 5:5,20. Aποκ.2:18, πρβλ.Μτθ. 16:16, 26:63. 

Mκ. 3:11. Λκ. 4:41, 22:70 
184 Ιω 1:51 
 

185 Mτθ.25:31, Ιω. 3:13, 6:27, 8:28, 20:31 
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προς το Πάθος, δίνοντας την δυνατότητα ταύτισης των παθητών ανθρώπων 

μαζί Του. 

    Από την ερώτηση «τίς ἐστιν, κύριε, ἵνα πιστεύσω εἰς αὐτόν;» (στ.36), 

εκφράζεται εναργώς η  εσωτερική αναζήτηση και η άδολη προαίρεση του 

ανθρώπου, στην οποία ανταποκρινόμενος ο Ιησούς αυτοπαλύπτεται (στ.37), 

ενώ στην αντίστοιχη ερωτήση του δύσπιστου ιουδαϊκού όχλου για την φύση 

του Υιού του ανθρώπου (στ.34) απαντά με τρόπο ακατάληπτο και αινιγματικό. 

Η αυτοαποκάλυψη  του Ιησού «καὶ ἑώρακας αὐτὸν καὶ ὁ λαλῶν μετὰ σοῦ 

ἐκεῖνός ἐστιν» (στ.37), ακολουθείται από την πράξη προσκύνησης και δοξασίας 

του Ιησού, μέσω της προσφώνησης «κύριε» (στ.37),  που στη προκειμένη 

χρονική στιγμή δεν αποτελεί απλώς τίτλο ευγενείας, αλλά κυριότητας, ο οποίος 

στην παλαιοδιαθηκική θεολογία απευθύνεται αποκλειστικά και μόνο στον 

Θεό186, γι’ αυτό και σε διαφορετική περίπτωση αποτελεί πράξη βλασφημίας187 . 

Επί τη βάσει των πεπραγμένων, της θεραπείας και της αυτοαποκάλυψης  του 

Ιησού, o ιαθέντας καταλήγει αναγωγικά στη βεβαιότητα ότι ο θεραπευτής του 

δεν απλώς ένας προφήτης (στ.17), ούτε ένα θεοσεβές πρόσωπο, αλλά ο ίδιος ο 

Θεός, στον οποίο και εκφράζει συνειδητά την ειλικρινή πίστη του. Στην 

ομολογία αυτή έγκειται και το αληθινό νόημα της δοξασίας του Θεού188, προς 

την κατεύθυνση και την εκπλήρωση της οποίας συνυφαίνονται τα έργα και τα 

ρήματα του σαρκωθέντα Υιού, και συνάμα αποστασιοποιούνται, με οντολογικό 

τρόπο, το ουσιώδες μήνυμα των βιβλικών κειμένων. Η πιο σαφής ομολογία 

πίστεως, όλου του Ευαγγελίου, στον Υιό του ανθρώπου, από το πρώην τυφλό, 

αποτελεί κορύφωση και ολοκλήρωση της μεταμορφωτικής δοκιμασίας του 

κεφαλαίου διά της σωτηριώδους τύφλωσης. Η έννοια της αλήθειας είναι 

συνυφασμένη με την σαφή και ανοιχτή ομολογία  πίστεως, όπως συμβαίνει 

έμμεσα στις ανωτέρω προηγηθείσες θεραπείες189,  ενώ καθώς τα συναισθήματα 

κλιμακώνονται, η προσκύνηση στο Θείο Πρόσωπο επισφραγίζει τη σχέση 

ποιμένα-Ιησού και «προβατοειδών» ανθρώπων για την οποία θα μιλήσει ο 

Κύριος στο αμέσως επόμενο κεφάλαιο (Iω.10:14-16). 

 
186 Γέν.15:8, Έξ.32:31, Δευτ.3:24, 9:26. Κρ16:28. Α’Βασ.18:37, Α’Χρ.17:24, Ψλμ.5:3, 6:3, 7:4, 79:8. 
Ησ.26:12,  Ιερ.16:19  
 

187 Πρβλ.Ιω. 10:33 
 

188 Πρβλ.Ιω.9:24 
 

189 Μκ.10:52, Μτθ.20:34, Λκ.18:43 
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3.4.5  Σύγκρουση με την Ιουδαϊκή τάξη 
 

40 ἤκουσαν ἐκ τῶν Φαρισαίων ταῦτα οἱ μετ᾽ αὐτοῦ ὄντες καὶ εἶπον αὐτῷ·    
        μὴ καὶ ἡμεῖς τυφλοί ἐσμεν; 
41 εἶπεν αὐτοῖς ὁ Ἰησοῦς·  
        εἰ τυφλοὶ ἦτε, οὐκ ἂν εἴχετε ἁμαρτίαν· νῦν δὲ λέγετε ὅτι βλέπομεν, ἡ 
ἁμαρτία   
       ὑμῶν μένει. 

 Ιω. 9:40-41 

 

      Η διπολική προσέγγιση της πραγματικότητας στο Ευαγγέλιο του Ιωάννη 

διαφαίνεται πλήρως στην κατακλείδα του κεφαλαίου, όπου ο Κύριος 

κατατάσσει τους Ιουδαίους θεολόγους στην κατηγορία εκείνων που κρίθηκαν 

αμαρτωλοί. Καθοριστικής σημασίας για την αναγωγή των νοημάτων είναι η 

παραπομπή σε άλλα κεφάλαια του ευαγγελίου, όπου διασώζονται  οι λόγοι του 

Κυρίου για την απιστία και τη πτωχεία του πνεύματος των ανθρώπων.  

     Από τη νυχτερινή συνομιλία του Ιησού με τον Νικόδημο διαφαίνεται το 

περιεχόμενο της εν χρόνω έλευσης του στον κόσμο, που δεν είναι κρίση, αλλά η 

σωτηρία του κόσμου διά αυτού (Ιω.3:17), ενώ ο οντολογικός  διαχωρισμός στον 

οποίο προβαίνει μεταξύ πιστών, που δεν κρίνονται, και απίστων, που έχουν ήδη 

κριθεί (Ιω.3:18), αποτελεί εδάφιο κλειδί προκειμένου να γίνουν καταληπτά τα 

δύσληπτα θεολογικά νοήματα του κειμένου. Έτσι ενώ η  ρήση του Ιησού στον 

επίλογο της ιωάννειας περικοπής «εἰς κρίμα ἐγὼ εἰς τὸν κόσμον τοῦτον ἦλθον, 

ἵνα οἱ μὴ βλέποντες βλέπωσιν καὶ οἱ βλέποντες τυφλοὶ γένωνται» (Ιω.9:39)190, 

φαινομενικά αντιβαίνει τα προλεγόμενα, τουναντίον προβάλλει αναφανδόν το 

μέτρο της κρίσεως που είναι αλήθεια191, όχι με την ελληνική σημασία του όρου, 

αλλά ως ταυτόσημο της πιστότητας και της γνώσης του προσώπου του Κυρίου.  

Καθώς λοιπόν πυρηνικό στοιχείο της αφήγησης είναι αλήθεια και γνώση του 

Θεού, δεν είναι τυχαίο το γεγονός ότι ενώ στους Συνοπτικούς ο Ιησούς 

απευθύνεται κυρίως στα πλήθη της Γαλιλαίας, στο σημείο αυτό του τετάρτου 

Ευαγγελίου αποδέχτες του  λόγου του είναι οι Νομοδιδάσκαλοι του έθνους, στο 

εβραϊκό θρησκευτικό κέντρο, στα Ιεροσόλυμα.  

 
190 Μτθ.13:13, Λκ.8:10 
191 Ιω. 3:21,4:23-24, 8:32, 40-46. 14:6, 17. 16:7, 17:17, 18:37-38.  
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       Από το παράδοξο της απώλειας της οράσεως των βλεπόντων (Ιω.9:41), στο 

οποίο απηχούν οι προφητικοί λόγοι του Ησαΐα192, δακτυλοδεικτείται η 

πνευματική τυφλότητα και άγνοια εκείνων που διατείνονται ότι βλέπουν-

γνωρίσουν και επομένως δεν χρήζουν της δικής του σωτηριώδους παρέμβασης. 

Η νομοκρατική τους αντίληψη κατέστη παρωπίδα, οδηγώντας τους 

προοδευτικά στην πνευματική τυφλότητα που ισοδυναμεί με θάνατο (στ.19-

21). Έχοντας προηγηθεί η βαρυσήμαντη ομιλία του Ιησού περί κρίσεως των 

απίστων στο κεφάλαιο κεφ.8 και απελευθέρωσης μέσω της Αλήθειας (στ.32)193, 

η συνειδητοποίηση της  τραγικής αυτής τροπής από τον αναγνώστη δεν 

αποτελεί απειλή, αλλά προειδοποιητική εξαγγελία για όσους δεν θέλουν να 

καταλήξουν όμηροι της πλάνης, υποστασιοποιώντας κατ’ αυτόν το τρόπο τον 

σκοπό του Ευαγγελίου που είναι  η πίστη (Ιω.20:26) και η θεραπεία των 

θανάσιμα ψυχικών τραυμάτων. 

       Με την ρήση  «εἰ τυφλοὶ ἦτε, οὐκ ἂν εἴχετε ἁμαρτίαν· νῦν δὲ λέγετε ὅτι 

βλέπομεν, ἡ ἁμαρτία ὑμῶν μένει» (Ιω.9:41), ο Ιησούς διαγιγνώνει την 

παθογένεια των ομοεθνών, που δεν είναι άλλη από την ολιγοπιστία, την 

πώρωση και την πνευματική αγκύλωση, στοιχεία που ταυτοδυναμούν με την 

αμαρτία, που εν προκειμένω τους προσάπτει. Ιδιαιτέρως δε στο κατά Ιωάννην 

Ευαγγέλιο η απολυτοποίηση του Νόμου, στον οποίο και προσδίδουν 

σωτηριολογική διάταση, φαίνεται να αποτελεί ανυπέρβλητο τροχοπέδη στην 

αναγνώριση του Ιησού ως φορέα της σωτηρίας και της αιώνιας ζωής,  

βαθαίνοντας το ρήγμα  μεταξύ Εκείνου και της άρχουσας Ιουδαϊκής τάξης194. 

Μάλιστα ο Καρακόλης για την εν λόγω διαπίστωση σημειώνει πως «ο τυφλός 

στο κατά Ιωάννην δεν αποκλείεται να εκπροσωπεί τους Χριστιανούς της εποχής 

του τέταρτου ευαγγελιστή στα πλαίσια διαλόγου τους με τον Ιουδαϊσμό» 195. 

     Ο Ευαγγελιστής Ιωάννης, γράφοντας σαράντα περίπου έτη μετά την Ανάληψη 

του Κυρίου, βρίσκεται αντιμέτωπος με μία διαφορετική πραγματικότητα από 

αυτή των συνοπτικών Ευαγγελιστών και του Αποστόλου Παύλoυ. Η 

αναμενόμενη Παρoυσία του Ιησού δεν έχει έρθει ακόμα, με την χριστιανική 

 
192 Ησ.6:9, 17:7-8, 29:18, 35:5, 42:7, 18-19, πρβλ. Ψλμ.113:13, 134:14, Ιεζ.12:2 
193 Ιω.1:17, 8:40, 14:6, 18:37 
 

194 Πρβλ. Ρωμ.8:2, Γαλ.5:1,4  
 

195 Βλ.Καρακόλης, ‘Η θεολογική σημασία των θαυμάτων στο κατά Ιωάννην ευαγγέλιο, σ.230. 
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κοινότητα να διαβιεί σε ένα πολυθρησκευτικό και δυσμενές περιβάλλoν, 

αποτελoύμενo από Ιουδαίoυς, εθνικoύς και αιρετικούς εντός τoυ κόπλoυ  της 

Εκκλησίας.  Προκειμένου λοιπόν να θωρακίσει την πίστη και να ενισχύσει το 

αίσθημα του θρησκευτικού βιώματος, η κρίση του Θεού δεν προβάλλεται ως 

πρoσδοκία για το εγγύς μέλλον, αλλά μεταβιβάζεται στο παρόν, εφιστώντας 

τοιουτoτρόπως τη προσοχή στην πρoσωπική ευθύνη των επιλογών και στην 

υπαρξιακή τoπoθέτηση του καθενός απέναντι στην απoκάλυψη τoυ Θεoύ στο 

πρόσωπo τoυ σαρκωθέντα Υιού. 

        Ο Ιησούς στο τέταρτο Ευαγγέλιο δεν παρουσιάζεται μόνο ως το φως του 

κόσμο, αλλά και ως «ὁ ἀμνὸς τοῦ θεοῦ ὁ αἴρων τὴν ἁμαρτίαν τοῦ κόσμου» 

(Ιω.1:29 ), δλδ. την ψυχική διαφθορά και πνευματική τυφλότητα, εξ αυτού  η εν 

λόγω σκηνή αποτελεί καταφανής απόδειξη του σκοπού της έλευσης, της κρίσης 

και της λυτρωτικής Του θυσίας, που είναι η σωτηρία και η απελευθέρωση από 

τα δεσμά της αμαρτίας, όχι μόνο μιας μερίδας εκλεκτών, αλλά όλου του 

κόσμου196.  Καθώς το κριτήριο αμαρτωλότητας, βάσει των προκυπτόντων 

συμπερασμάτων από τα πρώτα εδάφια της περικοπής, δεν αποτελεί η ασθένεια 

ή η εξωτερική ατέλεια ενός ανθρώπου, αλλά η προαίρεση και ο βαθμός 

ανταπόκρισης στην θεϊκή κλήση, σε κριτήριο άρσης της αμαρτίας αναγάγεται η 

πίστη προς το πρόσωπο του Ιησού και αναγνώριση του σωτηριώδους έργου. 

Συνεπώς όσο παραμένει κραταιά η αμφισβήτηση στη καρδιά και στον νου των 

Φαρισαίων, και εν γένει του ιουδαϊκού έθνους, η αμαρτία παραμένει (στ.41)197. 

Είναι η μόνη περίπτωση αμαρτίας που δεν υπερκεράζεται, αφού απουσιάζει η 

ορθή πίστη και η μετάνοια, με τον «πιστεύοντα», όπως ο τυφλός, να μην 

κρίνεται αλλά να σώζεται198 και τον «απειθώντα» να βρίσκεται αντιμέτωπος με 

την οργή του Θεού199.  Συνεπώς η έλευσή του Ιησού για να κρίνει δεν πρέπει να 

προξενεί φόβο200 σε όσους έχουν συναίσθηση της αγάπης και λυτρωτικής του 

θυσίας201, όχι μόνο για κάποιους εκλεκτούς αλλά για όλη την ανθρωπότητα202 . 

 
196  Μτθ.25:45. Α’Ιω. 2:2, 28. 4:17 
 

197  Πρβλ. Ιω.8:12, 24. 15: 22-25, 16:8 
 

198  Α'Ιω.5:5 . Αποκ..2:11, 2:26, 3:5, 3:12, 3:21, 6:2, 21:7 
 
 

199  Ιω.3:15-18, 36. 5:24, 8:24,11:26, 16:9, 12:44, πρβλ. Α’Ιω.5:1-21 
 

200  Μκ.5:36, Λκ.8:50, Αποκ.1:17 
 

201  Α’Ιω.2:28, 4:15-20 
 

202  Α’Ιω.2:2, 4:10-21 
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        Οι επιβαρυντικοί λόγοι του Ιησού στο σημείο αυτό της ευαγγελικής  

διήγησης σκανδαλίζουν τους Φαρισαίους,  επιφέροντας νέο σχίσμα μεταξύ των 

Ιουδαίων, το οποίο αναδύεται στην επιφάνεια του κειμένου στο κεφ.10 (στ.18-

20). Έτσι λαμβάνοντας υπόψη το μοτίβο συγγραφής «σημείο-ομιλία > σχίσμα 

>ομολογία > κρίση», η  εξεταζόμενη περικοπή δεν ολοκληρώνεται στο εδάφιο 41 

του ενάτου κεφαλαίου, αλλά εκτείνεται μέχρι και το στ.42 του δεκάτου 

κεφαλαίου, οπού βλέπουμε το τέταρτο κατά σειρά σχίσμα, το οποίο 

αναπόφευκτα οδηγεί στην απόρριψη του Ιησούς από τους ομοεθνείς του 

Ιουδαίους. 
 

 

3.5 Συμπεράσματα 
 
 

        Η εκ μέρους του Χριστού διενέργεια του θαύματος και η διδασκαλία προς 

τους μαθητές του, εκ προοιμίου ανατρέπει τις παραδεδεγμένες αντιλήψεις στο 

πλαίσιο της θρησκευτικότητας του Ιουδαϊσμού, οι οποίες συνέδεαν την  

ασθένεια με την αμαρτία, καθιστώντας  τον άνθρωπο εξ ορισμού ένοχο ενώπιον 

του Θεού. Βάσει της βραχυλογικής,  μα πυκνής σε νοήματα ομιλίας του Κυρίου,  

η τύφλωση του ανθρώπου, κατηγορηματικά, δεν αποτελεί συνέπεια κάποιου 

αμαρτήματος,  δικό του ή κληρονομικού, ενώ ως απώτερος σκοπός του 

σωματικού πάθους προβάλλεται η φανέρωση της δόξας του Θεού. Γι’ αυτό τον 

λόγο ο Ιησούς προσεγγίζει  και θεραπεύει αυτοβούλως τον τυφλό, με τον ίδιο το 

άνθρωπο να ενεργεί εν προκειμένω ως όργανο της αποκαλύψεως της δυνάμεως 

του Θεού.  Στη θεραπεία των οφθαλμών του τυφλού, η χρήση πηλού, η νίψη στα 

ύδατα της Σιλωάμ και εν τέλει η παροχή του φωτός σε αυτόν, ως δύο πράξεις 

που παραπέμπουν δυναμικά στη πρώτη Δημιoυργία τoυ φωτός και ανθρώπου, 

πιστοποιούν με τον πιο καταφανή τρόπo την θεότητα του Ιησoύ Χριστoύ, 

συμπέρασμα στο oποίο βλέπoυμε να οδηγείται και ο τυφλός. Έτσι ο 

δημιουργικός λόγος στον κατά Ιωάννην Ευαγγέλιο αποστασιοποιείται στο 

πρόσωπο του Ιησού Χριστού, ο oποίος ερχόμενoς στoν κόσμo επιτελεί σε κάθε 

περίπτωση μια πράξη αναδημιoυργίας, εξάγoντας τoυς ανθρώπoυς από τo 

σκoτάδι της ανυπαρξίας στo φως της ζωής. Γι’ αυτό ακριβώς τον λόγο ο Υιός 
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του Θεού δεν δεσμεύονταν από τις ανθρώπινες διατάξεις του Νόμου, καθώς 

είναι ο ίδιος Κύριος του Σαββάτου.    

       Η γενόμενη θεραπεία πέρα από πράξη οικτιρμού,  λαμβάνει επίσης 

συμβoλικό χαρακτήρα, γιατί o Χριστός, o οπoίoς παρέχει τo σωματικό φως, 

είναι αυτός πoυ παρέχει και τo πνευματικό φως στην ανθρωπότητα, πoυ 

εκπροσωπεί o εκ γενετής τυφλός στo σύνoλό της.   Κριτήριο και καθοριστικό 

στοιχείο της υπαρξιακής αυτής αφύπνισης, ,  καταδεικνύεται  η αποδοχή του 

Χριστού ως Υιού του Θεού, ενώ η απόρριψή του οδηγεί σε πνευματική 

συσκότιση, εξαίροντας τοιουτοτρόπως και τον παράγοντας τη ατομικής 

ευθύνης και κρίσης. Στη παρούσα διήγηση τόσο η αδυναμία πρόσληψης της 

αποκαλυπτόμενης αλήθειας, όσο και  απόρριψή του Ιησού από τους ομοεθνής 

του, αναδύεται στη επιφάνεια από τα διαδοχικά σχίσματα εντός  του 

παρευρισκόμενου πλήθους, καθώς και από την στάση της άρχουσας ιουδαϊκής 

τάξης, η οποία σταδιακά και ενώπιον του αναγνώστη οδηγείται σε ακούσια 

παραδοχή της πνευματικής τυφλότητας και της αμαρτωλότητας στην οποία 

έχει περιέλθει. Από το χάσμα μεταξύ Ιησού και Ιουδαίων,  δλδ. Συναγωγής και 

Φαρισσαίων, που συνεχώς διευρύνεται, σε συνδυασμό με την αποβολή του 

τυφλού από την Συναγωγή, αντανακλάται με γλαφυρότητα την ευάλωτη θέση 

τoυ Χριστιανισμoύ,  κατά την περίοδo που συγγράφεται τo κατά Ιωάννην 

Ευαγγέλιo, πoυ δεν τυγχάνει αναγνωρίσεως, με αποτέλεσμα ώστε να ασκούνται 

διωγμοίoί εναντίoν όσων oμoλoγούν την πίστη τoυς στον Ιησού Χριστό. 
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Κ Ε Φ Α Λ Α Ι Ο   Τ Ε Τ Α Ρ Τ Ο 

4.1 Ο Απόστολος Παύλος 

 

     Στον τομε α της ε ρευνας και ερμηνει ας δυ ο ει ναι οι πηγε ς απο  τις οποι ες 

μπορου με να συνθε σουμε τη βι ο και τη προσωπικο τητα του Αποστο λου 

Παυ λου: oι Επιστολε ς και οι Πρα ξεις των Αποστο λων203. Απο  το βιβλι ο των 

Πρα ξεων204 αντλου με τις σημαντικο τερες πληροφορι ες για τη ζωη  και τη δρα ση 

του, ενω  οι Επιστολε ς ει ναι εκει νες που φε ρουν το προσωπικο  του αποτυ πωμα 

του Αποστο λου. Στην Καινη  Διαθη κη περιλαμβα νονται δεκατε σσερις Επιστολε ς, 

με τις αυτοβιογραφικε ς πληροφορι ες του Αποστο λου, οι οποι ες  αποτελου ν το 

λεγο μενο «Corpus Paulinum». Αν και για μερικε ς απο  αυτε ς πιθανο ν να 

προε ρχονται απο  τον κυ κλο των μαθητω ν του Παυ λου, ει ναι δλδ. Παυ λειες 

ε μμεσα205, σε κα θε περι πτωση οι βιογραφικε ς αυτε ς πληροφορι ες ει ναι 

πολυ τιμες, καθω ς συμπληρω νουν την εικο να που συνθε τει ο Λουκα ς με την 

ιστορικη  του αφη γηση.  

       Ο Ευαγγελιστη ς και ιατρο ς Λουκα ς, ο ντας ακο λουθος του Αποστο λου 

Παυ λου στα ιεραποστολικα  του ταξι δια, μας μεταγγι ζει πολυ τιμες πληροφορι ες 

για τη ζωη  και ε ργο του μαινο μενου αυτου  διω κτη απο  τη Ταρσο , που ε μελλε να 

 
203 Όπως έχει λεχθεί ήδη στη Εισαγωγή (σ.2) ο πρώτος σωζόμενος γραπτός κανόνας της Κ.Δ. 
είναι ο παλίμψηστος κανόνας του Μουρατόρι  που χρονολογείται μεταξύ 150 και 239 μ.χ. Το 
χειρόγραφο αυτό αναφέρεται στο κατά Λουκάν ως το «τρίτο ευαγγέλιο», ενώ  μετά το τέταρτο 
ευαγγέλιο αναφέρεται στο βιβλίο των Πράξεων, ως «acta omniun apostolorum», δηλώνοντας 
σαφώς το περιεχόμενο του. Ο ελληνικός τίτλος «Πράξεις (των) Αποστόλων», (λατ.Αctus 
Apostelorum) εμφανίζεται μετά τον 2ο  αιώνα.   O τίτλος του βιβλίου σύμφωνα με αρχαιότερους 
κώδικες και παλαιότερες μαρτυρίες εκκλησιαστικών συγγραφέων απαντά ως «Πράξεις 
Αποστολών», «Πράξεις των Αποστολών», είτε σπανίως μετά του άρθρου «Οι Πράξεις». Σε ένα 
από τα αρχαιότερα χειρόγραφα, στο Σιναϊτικό Κώδικα, ως αποδιδόμενος τίτλος απαντά μόνο η 
λέξη «Πράξεις», ενώ οι λέξεις «Των Αποστόλων» δεν αναφέρονται.Πρβλ. Παναγιώτης Ν. 
Τρεμπέλας, Υπόμνημα Εις Τας Πράξεις Των Αποστόλων, (Αδελφότης θεολόγων η “Ζωή,” 1955), 
σ.10 
 

204 Η χρονολόγηση της συγγραφής των Πράξεων θα εξαρτηθεί από τη χρονολογία στην οποία 
τοποθετούμε το τρίτο Ευαγγέλιο, καθότι και τα δύο αποτελούν μέρη ενός διττού έργου, με τις 
Πράξεις να γράφονται λίγο μετά ή ταυτόχρονα με «τὸν πρῶτον λόγον»  (Πράξ. 1:1). Για τη 
χρονολόγηση βλ. Βλ.Τρεμπέλας, Υπόμνημα Εις Τας Πράξεις Των Αποστόλων,σ.38-41 και 
Δεσπότης, Ο Κώδικας Των Ευαγγελίων. Εισαγωγή Στα Συνοπτικά Ευαγγέλια Και Πρακτική 
Μέθοδος Ερμηνείας Τους, σ.260, πρβλ. Ευσέβιος Καισαρείας, Εκκλήσιαστική Ιστορία, Κεφαλαιο 
ΚΓ’, Ως εμαρτύρησεν Ιάκωβος ο του κυρίου χρηματίσας αδελφός, PG 20.204A. 
 

205 Οι επιστολές αυτές καλούνται δευτεροπαύλειες και είναι οι προς Εφεσίους, προς Κολοσσαείς, 
προς Θεσσαλονικείς Β, και οι Ποιμαντικές (Α’ και Β’ προς Τιμόθεον και προς Τίτον). 
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γι νει ο μεγαλυ τερος εραστη ς του Ιησου  Χριστου .  Λαμβα νοντας υπο ψη ο τι αν και 

τα αρχαιο τερα κει μενα του Κανο να της Καινη ς Διαθη κης,  οι Επιστολε ς του 

Παυ λου (περ.50-64 μ.Χ.), ει ναι εκει να που φε ρουν το προσωπικο  του 

αποτυ πωμα, τα στοιχει α που αντλου με για τον ι διο ει ναι πενιχρα ,  το βιβλι ο των 

Πρα ξεων καθι σταται ευθυ ς αμε σως η μοναδικη  και πιο ολοκληρωμε νη πηγη  

πληροφο ρησης για να τον Απο στολο των Εθνω ν. 

      Αν θε λαμε να αφουγκραστου με και να σκιαγραφη σουμε την πορει α ζωη ς του 

δυ ο ει ναι τα οριακα  περιστατικα  που καθο ρισαν την κατευ θυνση  του: η Θεοπτι α 

του Κυρι ου «ε ν τῃ  ο δω  » προς τη Δαμασκο  και η αρπαγη  του αποστο λου, «ε ως 

τρι του ου ρανου », ο πως περιγρα φεται απο  τον ι διο με επιφυλακτικο τητα και 

σχετικη  απροθυμι α στη Β’ προς Κορινθι ους επιστολη  (12:1-7). To υπερβατικο  

συμβα ν, πλησι ον των πυλω ν  της Δαμασκου , ισοδυναμει  με την κλη ση του 

Παυ λου απο  τον Κυ ριο, αντι στοιχη με εκει νη των προφητω ν, του οποι ου η 

περιγραφη , εκτο ς απο  τις υπο  μορφη  ανα μνησης αναφορε ς, που απαντου ν στο 

σω μα των Επιστολω ν του206, γι νεται με εκτενε στερο τρο πο σε τρι α κεφα λαια 

των Πρα ξεων207 . 

         Παρο τι ει ναι αδυ νατον να διασαφηνιστει  τι ακριβω ς συνε βη, πυρη νας της 

βιβλικη ς αφη γησης ει ναι η αποκα λυψη του αναστημε νου Ιησου  Χριστου  εν δο ξη 

και η μεταμορφωτικη  δοκιμασι α του Παυ λου, δια  της σωτηριω δους τυφλω σεω ς 

του. Η πνευματικη  εμπειρι α του α κτιστου φωτο ς θα αποτελε σει το Βig Bang στη 

ζωη  του Αποστο λου, με αποτε λεσμα τη δημιουργι α του Χριστιανικου  μας 

συ μπαντος. Χα ριν αυτου , ο ευαγγελικο ς Λο γος θα ξεπερα σει τα ο ρια της 

Παλαιστι νης και με σα σε 30 χρο νια θα ταξιδε ψει στις καρδιε ς των 

ειδωλολατρικω ν εθνω ν, που εντοπι ζονται στον χα ρτη Ρωμαι κη ς Αυτοκρατορι ας 

του πρω του αιω να μ.Χ.. 

 

 

 

 

 

 
206 Γαλ.1:13. Α' Κορ.11:1.15:8. Φιλ.3:12. Έφ. 3:3. Α’, Β’Τιμ, Τίτ. 
 

207 Πράξ. 9:1-29,22:3-21, 26:9-21 
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4.2  Οριοθέτηση Ενάτου Κεφαλαίου 
 

 

        Το κεφα λαιο εννε α αποτελει  ορο σημο στις Πρα ξεις των Αποστο λων. Με χρι 

αυτο  το σημει ο ο Πε τρος ει χε την εξε χουσα θε ση, καθω ς κη ρυττε στο ε θνος του 

Ισραη λ, ενω  σημαι νουσα η ταν και η  δρα ση του Φιλι ππου στη δια δοση του 

Ευαγγελι ου. Απο  τω ρα και στο εξη ς ο απο στολος Παυ λος θα γι νει σταδιακα  το 

κεντρικο  προ σωπο της  ιστορικη ς αφηγη σεως του Λουκα  και φορε ας του 

χριστιανικου  μηνυ ματος  στους εθνικου ς .   

         Ως αρχη  της εξεταζο μενης περικοπη ς θεωρου με τον στ.1 «Ο δε  Σαυ λος ε τι 

ε μπνε ων α πειλη ς και  φο νου». Η ευ στοχη χρη ση του ποσοτικου  επιρρη ματος 

«ε τι» (= ακο μα, επιπλε ον) λειτουργει  ως γε φυρα συ νδεσης με τα γεγονο τα, που 

ε λαβαν χω ρα στο κεφ.8 των Πρα ξεων, ο που ο Παυ λος παρουσια ζεται να ε χει 

ενεργο  συμμετοχη  στους πρω τους στους χριστιανικου ς διωγμου ς, καθω ς 

«ε λυμαι νετο τη ν ε κκλησι αν κατα  του ς οι κους ει σπορευο μενος, συ ρων τε α νδρας 

και  γυναι κας παρεδι δου ει ς φυλακη ν» (Πραξ.8:3). Καθο τι αφη γηση σημαι νει 

ενε ργεια με σα στο χρο νο, στη κειμενικη  δομη  των Πρα ξεων βλε πουμε να 

κυριαρχου ν ρη ματα και εκφρα σεις που δηλω νουν κυρι ως κι νηση (προσελθω ν, 

πορευ ου), στα ση (πεσω ν, ει στη κεισαν) η  αλλαγη  (ε ξαι φνης τε αυ το ν 

περιη στραψεν). Στοιχει α επι σης συγκινησιακη ς (ε μπνε ων α πειλη ς και  φο νου) 

και εκφραστικη ς (ε νεοι ) τα ξης δεσπο ζουν στην πλειονο τητα των εδαφι ων, 

σκιαγραφω ντας τον χαρακτη ρα και την συναισθηματικη  κατα σταση των 

πρωταγωνιστω ν. Έτσι με σω της δυναμικη ς αυτη ς γραφη ς επιτυγχα νεται η 

κινητοποι ηση των αισθη σεων του ακροατη  –αναγνω στη και κατα  συνε πεια η 

α μεση εμπλοκη  του στη δρα ση. 

      Αναφορικα  με το σκηνικο  δρα σης της εξεταζο μενης περικοπη ς, φαι νεται να 

βρι σκεται σε αρμονικη  συνυ παρξη με το θεματικο  α ξονα του «δρο μου», στο 

οποι ο δομου νται οι αφηγη σεις του Λουκα , με ο λες τις σημαντικε ς αποκαλυ ψεις 

να συμβαι νουν εν κινη σει208. Έτσι στα πρω τα εδα φια η ιστορι α διαδραματι ζεται 

σε περιβα λλον υπαι θρου με τους πρωταγωνιστε ς να βρι σκονται εν κινη σει, ενω  

σταδιακα  το ενδιαφε ρον μετατοπι ζεται σε ε να πλαι σιο με διαστα σεις 

εσωτερικου  μονολο γου και δοκιμαζο μενης συνει δησης (ορα ματα-προσευχη ). 

Τε λος το σο σε πραγματικο , ο σο και σε συμβολικο  επι πεδο, η αφη γηση  των 
 

208 Πράξ. 8:26. 9:2, 27. 26:13 
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Πρα ξεων πορευ εται σε μι α συνεχη  εναλλαγη  φωτο ς (φω ς ε κ του  ου ρανου , 

α νε βλεψε ν) και σκο τους (μη  βλε πων), υποβα λλοντας εμμε σως το περιεχο μενο 

και την προ κληση του κεφαλαι ου. 

       Εστια ζοντας αναλυτικο τερα στη δομη  του βιβλικου  κειμε νου, η περικοπη  θα 

μπορου σε να διαιρεθει  στις ακο λουθες επιμε ρους ενο τητες:   
 

Α. Πρόλογος: 

Ο Σαυ λος ηγει ται των Διωγμω ν πε ρα απο  τα ο ρια της Ιερουσαλη μ  (Πρα ξ.9:1-2) 
 

Β. Κυρίως Θέμα : 

1. Το Όραμα του Παυ λου στις πυ λες της Δαμασκου  (Πρα ξ.9:3-6) 

2. Η κατα πληξη των παρευρισκο μενων στο α κουσμα της φωνη ς  (Πρα ξ.9:7) 

3. Η τυ φλωση του Σαου λ  (Πρα ξ.9:8-9) 

4. Το ο ραμα του Ανανι α(Πρα ξ.9:10-11) 

5. Το ο ραμα του Σαου λ εν αναμονη  του Ανανι α (Πρα ξ.9:12) 

6. Ο Κυ ριος αναγγε λλει Ανανι α την αποστολη  του Παυ λου (Πρα ξ.9:13-16) 

7. Η ανταπο κριση του Ανανι α στο κα λεσμα του Κυρι ου:  Η Θεραπει α και το 

Βα πτισμα του Παυ λου (Πρα ξ.9:17-19) 
 

Γ. Επίλογος : 

H αρχη  της αποστολικη ς δρα σης του Παυ λου (Πρα ξ.9:19-20) 

 

4.3 Η  Μεταστροφή του Αποστόλου Παύλου 

4.3.1 Θεοπτία στις Πύλες της Δαμασκού 
 

1 Ο δε  Σαυ λος ε τι ε μπνε ων α πειλη ς και  φο νου ει ς του ς μαθητα ς του  κυρι ου, 
προσελθω ν τω   α ρχιερει   2  ῃ τη σατο παρ᾽ αυ του  ε πιστολα ς ει ς Δαμασκο ν 
προ ς τα ς συναγωγα ς, ο πως ε α ν τινας ευ ρῃ τη ς ο δου  ο ντας, α νδρας τε και  
γυναι κας, δεδεμε νους α γα γῃ ει ς Ι ερουσαλη μ. 
3  Ἐν δὲ τῷ πορεύεσθαι ἐγένετο αὐτὸν ἐγγίζειν τῇ Δαμασκῷ, ἐξαίφνης τε 
αὐτὸν περιήστραψεν φῶς ἐκ τοῦ οὐρανοῦ  4  καὶ πεσὼν ἐπὶ τὴν γῆν ἤκουσεν 
φωνὴν λέγουσαν αὐτῷ. 
        Σαοὺλ Σαούλ, τί με διώκεις; 
5 εἶπεν δέ. τίς εἶ, κύριε;  ὁ δέ.ἐγώ εἰμι Ἰησοῦς ὃν σὺ διώκεις.  
6  ἀλλὰ ἀνάστηθι καὶ εἴσελθε εἰς τὴν πόλιν καὶ λαληθήσεταί σοι ὅ τί σε δεῖ 
ποιεῖν. 
7 οἱ δὲ ἄνδρες οἱ συνοδεύοντες αὐτῷ εἱστήκεισαν ἐνεοί, ἀκούοντες μὲν τῆς 
φωνῆς μηδένα δὲ θεωροῦντες 

Πράξ. 9:1-7 
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     Όπως προκυ πτει απο  την αναψηλα φηση του βι ου του, ο Παυ λος ει χε το 

προνο μιο του ανθρω που με πολλα  πρoσο ντα. Ήταν Ιουδαι ος στη καταγωγη 209, 

ει χε ελληνικη  παιδει α καταγο μενος απο  τη πολιτισμικη  πο λη της Ταρσου 210 και 

απoλα μβανε ταυτο χρoνα και την Ρωμαι κη  υπηκoο τητα. Πα νω απ’ ο λα ο μως o 

Παυ λoς η ταν ε νας φανατισμε νος και δραστη ριoς  Ιουδαι oς, ο οποι oς 

πεπεισμε νoς για την ευθυκρισι α των διδασκα λων τoυ, α ρχισε να 

αντιστρατευ εται τoυς Ιουδαι ους oπαδoυ ς τoυ Χριστoυ .  

      Ο ιερο ς Χρυσο στομος (354-407 μ.Χ.) 211 θεωρει  αξιοφρο νητη την αναφορα  

αυτη  στον προ τερο βι ο του Παυ λου: «ε ρου μεν ου χ ο σα τη ν Ε κκλησι αν ω φε λησε 

μο νον, α λλ’ ο σα και  ε βλαψε. Και γα ρ α ναγκαι ος η μι ν ου τος ο  λο γος».  Ο λο γος 

του μα λιστα θα ει ναι αναλυτικο ς για τους διωγμου ς του Παυ λου κατα  των 

Χριστιανω ν, τις πεποιθη σεις του και ο λα ο σα ε πραξε ο πρω ην διω κτης, προτου  

κληθει  απο  το Θεο  για να γι νει απο στολος Του. Οι αναλυ σεις αυτε ς αναφορικα  

με τον προ τερο βι ο του Παυ λου δεν αποτελου ν κατα  τον ιερο  συγγραφε α 

ντροπη  και κατηγορι α αλλα  ει ναι «ἐγκωμίων ὑπόθεσις»: «Ἐγκώµια Παύλου ταῦτά 

ἐστιν, οὐκ ἐπειδὴ κατέσκαψε τὴν Ἐκκλησίαν, ἀλλ' αὐτὸς αὐτὴν πάλιν 

ᾠκοδόµησεν». Ο Παυ λος μα λιστα παρομοια ζεται απο  τον ιερο  Χρυσο στομο (354-

407 μ.Χ.), με αθλητη , o οποι ος αν και ε χει ηττηθει  πολλε ς φορε ς, ο ταν 

καταφε ρνει να πα ρει τον στε φανο της νι κης σε ε ναν αγω να, κανει ς δεν του 

στερει  τα εγκω μια.  Αλλα  και με τον κυβερνη τη ενο ς πλοι ου ο οποι ος αν και ε χει 

γνωρι σει πολλε ς τρικυμι ες και ναυα για, καταφε ρνει να οδηγη σει στο λιμα νι το 

καρα βι γεμα το με το φορτι ο του: «μύρια ναυάγια ὑπέμεινεν ἀλλ’… πεπληρωμένην 

ἐπήγαγε τῶν φορτίων τήν ὁλκάδα» . 

 
209 Το εβραϊκό όνομα του Aποστόλου ήταν Σαούλ  ή Σαύλος (εβρ. שאולσημαίνει ο «επιθυμητός» ή 
ο «ἐπιτευχθείς δια προσευχῆς»), κατά τη γνωστή συνήθεια των Ιουδαίων  της διασποράς να 
φέρουν εκτός από το ιουδαϊκό τους όνομα και ένα ομόηχο ελληνικό, ενώ λόγω της Ρωμαϊκής του 
ιδιότητας, έφερε και το όνομα Παύλος (από το λατινικό Ρaulus = μικρός, ταπεινός).  
 
210 Σύμφωνα με τη μαρτυρία του  Έλληνα γεωγράφου Στράβωνα (64 π.Χ.- 23 μ.Χ.)  κατά την 
Ελληνιστική και Πρώιμη Ρωμαϊκή περίοδο  η Ταρσός ήταν  σπουδαίο εμπορικό και πολιτιστικό 
κέντρο, με έντονες επιδράσεις του ελληνικού στοιχείου. Διέθετε μάλιστα φιλολογική και 
φιλοσοφική σχολή της, αμιλλώμενη και εφάμιλλη εκείνης των Αθηνών και της Αλεξάνδρειας. 
Επίσης ήταν γνωστή ως η έδρα της στωικής φιλοσοφίας, με πλήθος σπουδαίων 
προσωπικοτήτων να κατάγονται ή να συνδέονται με την πόλη της Ταρσού. Βλ. Γεωγραφικά 
14.5.13. 
 

211 Bλ. Ιωάννης Χρυσόστομος,  Τα Ευρισκόμενα Πάντα , Αναγνωσθείσης περικοπής του θ’ των 
Πράξεων, PG 51.119-121. 
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    Συ μφωνα λοιπο ν με την μαρτυρι α των Πρα ξεων, μετα  το θα νατο του 

Στεφα νου ξεσηκω θηκε α γριος διωγμο ς εναντι ον των πιστω ν της Ιερουσαλη μ 

ω στε «πάντες δὲ διεσπάρησαν κατὰ τὰς χώρας τῆς Ἰουδαίας καὶ Σαμαρείας» 

(Πρα ξ. 8:1). O «Σαῦλος δὲ ἐλυμαίνετο τὴν ἐκκλησίαν κατὰ τοὺς οἴκους 

εἰσπορευόμενος, σύρων τε ἄνδρας καὶ γυναῖκας παρεδίδου εἰς φυλακήν» (Πρα ξ. 

8:3). Η δρα ση του αυτη  προξε νησε μεγα λο πλη γμα στη νεοσυ στατη Εκκλησι α, 

εξωθω ντας τους Χριαστιανου ς να ζητη σουν σωτηρι α στη φυγη . Όσοι ε φυγαν 

απο  τα Ιεροσο λυμα λο γω του το διωγμου  αυτου , «διασπαρέντες διῆλθον 

εὐαγγελιζόμενοι τὸν λόγον» (Πρα ξ. 8:4), με τη Δαμασκο  να αποτελει  μια απο  τις 

πο λεις ασυ λου. Για τον ιδιαι τερο ζη λο του, στο θανα σιμο αυτο  ε ργο, ο Σαυ λος 

αργο τερα αναφε ρεται με τα πιo μελανα  χρω ματα πoυ ε χει στoν χρωστη ρα τoυ 

λο γoυ τoυ (Πρα ξ. 26:9-110).  

      Οι ιερει ς και οι α ρχοντες η λπιζαν αρχικα  πως η αι ρεση μπορου σε να 

κατασταλει  με πολλε ς προσπα θειες και με αμει λικτο διωγμο . Βαθμιαι α ωστο σο 

συνειδητοποι ησαν ο τι τα με τρα που ει χαν ληφθει  στην Ιερουσαλη μ κατα  της 

νε ας διδαχη ς, ε πρεπε να επεκταθου ν και σε α λλα με ρη. Η υ παρξη του 

χριστιανικου  κινη ματος της «Οδου »212  η ταν μι α υπαρκτη  απειλη  ενα ντια στον 

Ιουδαι σμο , ο οποι ος διακυβευ ονταν απο  την δια δοση του ευαγγελι ου. Ο θα νατος 

του Χριστου  στον σταυρο  η ταν για τους Ιουδαι ους ε να σκα νδαλo, καθω ς βα σει 

του Νο μου «εκατηραμένος ὑπὸ θεοῦ πᾶς κρεμάμενος ἐπὶ ξύλου» (Δευτ. 21:23)213, 

ενω  το κη ρυγμα περι  «Ανα στασης» δεν η ταν παρα  μια καλα  μεθoδευμε νη απα τη 

με σκoπο  την δια λυση της ενο τητας του λαου . Πρωτευο ντως ο μως αη θης και 

αμφισβητoυ μενη κρι νoνταν η σωτηρι α που πρε σβευε ο Χριστιανισμο ς, δια με σω 

του αναστηθε ντα Ιησου , γιατι  καθιστoυ σε αυτο ματα τoν Νο μo περιττο . 

    Προεξε χων μεταξυ  των Ιουδαι ων που ει χαν θoρυβηθει  απο  την επιτυχι α πoυ 

συνο δευε τo κη ρυγμα τoυ Ευαγγελι ου, η ταν ο Σαου λ της Ταρσου , οποι ος την 

εποχη  πoυ διαδραματι ζεται η αφη γηση (Πρα ξ.9:1-18), η ταν πιθανο ν στην αρχη  

της τρι της δεκαετι ας της ζωη ς τoυ. Απο  το κει μενo των Πρα ξεων διαπιστω νoυμε 

ο τι με δικη  του πρωτοβουλι α, καθο τι «ἐμπνέων ἀπειλῆς καὶ φόνου εἰς τοὺς 

 
212 Κατά την περίοδο του γεγονότος αυτού είχε ήδη αρχίσει η σχηματοποίηση δύο διαφορετικών 
ομάδων στην εξελισσόμενη χριστιανική κοινότητα. Η μία απ’ αυτές ήθελε να περιορίσει τη νέα 
πίστη στους Ιουδαίους, ενώ η άλλη έδειχνε πρόθυμη να συμπεριλάβει στους κόλπους της και 
εθνικούς, που δεν ακολουθούσαν πιστά όλες τις διατάξεις του Νόμου. 
 

213 Πρβλ. Γαλ.3:13 
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μαθητὰς τοῦ κυρίου» 214, απευθυ νθηκε στον αρχιερε α, ο οπoι ος τoν εφoδι ασε με 

επιστολε ς, πoυ τoυ ε διναν τo δικαι ωμα να συλλα βει και να φε ρει «δεδεμένους» 

(Πραξ.9:2) στην Ιερουσαλη μ «α νδρας τε και  γυναι κας» Ιουδαι ους, που ει χαν 

μεταστραφει  και καταφυ γει στη Δαμασκο . Καθω ς το εβραι κο  Συνε δριο 215 της 

Ιερουσαλη μ δεν ει χε πολιτικη  εξουσι α πε ρα απο  τις τοπαρχι ες της Ιουδαι ας, το 

δικαι ωμα της διω ξεως χριστιανω ν πε ραν αυτη ς φαι νεται να ει χε εκχωρηθει  απο  

τις ρωμαι κε ς αρχε ς προς τους εντεταλμε νους του αρχιερε α216.  

       Επιφορτισμε νος με κα ποια παρο μοια πειθαρχικη  αποστολη  και οπλισμε νος 

«μετ᾽ ἐξουσίας καὶ ἐπιτροπῆς τῆς τῶν ἀρχιερέων» (Πρα ξ. 26:12),  o Σαυ λος, 

πιθανο ν το 32 μ.X., αναχωρει  απο  την Ιερουσαλη μ. Mε τη ρω μη της τoυ ηλικι ας 

και φλεγο μενoς απο  στρεβλο  ζη λo, διε νυσε μια πoρει α 200 χιλιoμε τρων 

«πoρευο μενος ει ς τη ν Δαμασκο ν» (Πρα ξ. 26:12), σε μια τελευται α επιδρομη  

κατα  των χριστιανω ν.  Περι  «τη ν μεσημβρι αν» (Πρα ξ.22:6) και υ στερα απο  μια 

μακρα  διαδρoμη  ανα μεσα στα ερημικα  τoπι α των υψιπε δων τoυ Γκολα ν και τoυ 

ιερoυ  ο ρoυς Ερμω ν217, oι ταξιδιω τες αντι κρισαν στον ορι ζοντα την πεδινη  ο αση 

 
214 Γαλ. 1:13. 23 
 

215 Το Μεγάλο Συνέδριο ή Μεγάλο Σανχεντρίν, ήταν το ανώτατο εβραϊκό νομοθετικό και 
θρησκευτικό συμβούλιο που λειτουργούσε και ως δικαστήριο το οποίο είχε έδρα την 
Ιερουσαλήμ, και αποτελούσε τη μεγαλύτερη θρησκευτική αυθεντία του Ιουδαϊσμού στην όλη 
περιφέρεια της Γης του Ισραήλ. Το συνέδριο αυτό συγκροτούταν από τον πρόεδρο που έφερε 
τον πριγκιπικό τίτλο «Νάση» ή «Νασί», τον μεγάλο Αρχιερέα, τους δύο αντιπροέδρους τον Αμπ-
Μπεϊτ-Ντιν και τον Χαμάμ και 67 άλλα μέλη. 
 

216 Ο Ιώσηπος αναφέρει ότι ο Ιούλιος Καίσαρας και ο Οκταβιανός Αύγουστος είχαν αναγνωρίσει 
στον βασιλέα Υρκανό Β´ (Ιουδ. Αρχ. 14:190-195) και στον Ηρώδη τον Μέγα (Ιουδ. Πόλεμ. 1:474) 
θρησκευτική δικαιοδοσία επάνω σε όλους τους Ιουδαίους, μέσα και έξω από την Παλαιστίνη. 
Eπίσης στο βιβλίο Α΄ Μακκαβαίων , γίνεται λόγος μια επιστολή που έγραψε κάποιος Ρωμαίος 
ύπατος στον Πτολεμαίο Η΄ της Αιγύπτου το 138 π.χ., με την οποία απαιτούσε τα εξής: «Εάν, 
λοιπόν, μερικοί κακοήθεις Ιουδαίοι άνδρες εδραπέτευσαν από την χώραν των και ήλθαν προς σας, 
να τους παραδώσετε εις τον Σίμωνα τον αρχιερέα, διά να τους δικάση και τους τιμωρήση 
σύμφωνα με τον νόμον των». (Α΄ Μακ 15:21) 
 
217Το Όρος Ερμών ήταν ένα από ένα από τα σημεία οριοθέτησης των βόρειων συνόρων της 
Χαναάν, που ο Θεός όρισε στο Μωυσή. Τα βόρεια σύνορα ξεκινούσαν από τη Μεσόγειο θάλασσα 
έως το Όρος Ερμών. Από κει η οριογραμμή πήγαινε στην Εμάθ, περνούσε από την Σαραδάκ και 
την Δεφρωνά και κατέληγε στην Αρσεναΐν (Αριθ.34:7-9). Το όρος Ερμών αναφέρεται στους 
Ψαλμούς (Ψαλμ. 41:7. 132:3). Στους Ψαλμούς ο ποιητής παρουσιάζει τα όρη Θαβώρ και Ερμών 
να σκιρτούν από αγαλλίαση στ' όνομα του Κυρίου (Ψαλμ. 88:13). Σε άλλο Ψαλμό αναφέρεται η 
δροσιά του όρους Αερμών, η οποία κατεβαίνει και φτάνει ως τα όρη Σιών (Ψαλμ. 123:3). Στο 
βιβλίο του Σολομώντα Άσμα Ασμάτων ο νυμφίος καλεί τη νύμφη να έρθει από τον Λίβανο και να 
τον συναντήσει. Να προσπεράσει τις κορυφές του Σανίρ και του Ερμών, όπου φωλιάζουν 
λιοντάρια και λεοπαρδάλεις και να έρθει κοντά του (Άσμ.Ασμ. 4:8). Το όρος Ερμών ταυτίζεται 
επίσης με το όρος της Μεταμορφώσεως, καθώς κοντά του ήταν η Καισάρεια του Φιλίππου, νότια 
του Αερμών, στην οποία βρισκόταν πριν μια εβδομάδα ο Χριστός (Μτθ. 16:13). 
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της Δαμασκoυ . Συ μφωνα με τη παλαια  με θoδo αρι θμησης των ωρω ν τoυ 

ημερονυκτι oυ, που απαντα  στα βιβλικα  κει μενα, η «μεσημβρι αν» αντιστοιχει  

στην ε κτη ω ρα απο  την ανατολη  του ηλι ου, ο ταν το α στρο βρι σκεται στο 

απο γειο του ουρα νιου θο λου.218 Η Αγι α Γραφη  μαρτυρει  πολλα  γεγονο τα που 

συνδε ονται με την ω ρα της μεσημβρι ας, καθω ς και με τον αριθμο  ε ξι219, τα οποι α 

στην πλειονο τητα των περιπτω σεων, επιδε χονται συμβολικη ς ερμηνει ας. 

      Ο Θεο ς, κατα  την ιουδαιοχριστιανικη  παρα δοση, στο Βιβλι ο της Γενε σεως, 

αφου  «συνετελέσθησαν ὁ οὐρανὸς καὶ ἡ γῆ καὶ πᾶς ὁ κόσμος αὐτῶν» (Γεν.2:1) 

επισφρα γησε την Δημιουργι α το «πρωι  η με ρα ε κτη» (Γεν. 1:31) με την πλα ση 

του ανθρω που «χοῦν ἀπὸ τῆς γῆς» (Γεν. 2:7). Αντιστοι χως στο Ευαγγε λιο του 

Λουκα , «τῷ μηνὶ τῷ ἕκτῳ» της κυ ησης διε νυε η Ελισα βετ, η « καλουμε νῃ στει ρα » 

(Λκ.1: 36), ο ταν «ἀπεστάλη ὁ ἄγγελος Γαβριὴλ ἀπὸ τοῦ θεοῦ» (Λκ.1:26), να 

αναγγει λει τη παρθενικη  συ λληψη του Ιησου . 

     Κατα  τη μακρο χρονη πορει α των Ισραηλιτω ν στην «ε ρημον Σιν» προς τη Γη 

της Επαγγελι ας, υπο  την καθοδη γηση του Μωυσε ως, ο Θεο ς την «ἡμέρᾳ τῇ 

ἕκτῃ…ἔδωκεν..ἄρτους δύο ἡμερῶν….τὰ δέοντα διπλᾶ δύο γομορ» (Eξ. 16:22-29), 

για να το φα νε το Σα ββατο. Παρ’ ο λο που «το  γομορ του  μαν» (Eξ. 16:1) 

«ε ξε ζεσεν σκω ληκας και  ε πω ζεσεν» (Eξ. 16:20) ο λες τις α λλες ημε ρες σα πιζε,  αν 

ε μενε με χρι το επο μενο πρωι , το «μα ννα» ο μως που μα ζευαν την ε κτη ημε ρα, δεν 

αλλοιωνο ταν. Στην εξ ε θνων προ γoνo του Ιησου  Χριστου , τη Ρουθ, ο Βoο ζ δι νει 

ε ξι με τρα «κριθω ν», ως συ μβολο δωρεα ς και πρoστασι ας (Ρoυθ 3:15). Σε 

συνα ρτηση με τα προλεγο μενα, η ενε ργεια αυτη  ι σως ση μαινε πως μετα  απο  ε ξι 

ημε ρες επι πoνης εργασι ας, ε ρχεται μια ημε ρα ανα παυσης και απoλαβω ν, ενω  

Ανα λoγη θεματικη  oμoιο τητα παρατηρει ται και στo βιβλι o τoυ Βηλ (1:33-37). 

 
218Αντιστοίχως η έκτη ώρα της νυκτός αντιστοιχεί στο Μεσονύκτιο.Τη δωδεκάτη ώρα της 
ημέρας έχουμε η Δύση του ηλίου και τη δωδεκάτη της νυκτός τη Ανατολή του. Στις περιπτώσεις 
δλδ.της ισημερίας η πρώτη ώρα της ημέρας συμπίπτει περίπου με την 7η  πρωϊνή, η τρίτη με τις 
9η  πρωινή, η έκτη με την 12η μεσημβρινή και η ενάτη με τις 3 το απόγευμα.  Ο τρόπος αυτός 
αρίθμησης των ωρών εξακολουθεί να τηρείται μέχρι σήμερα στο Άγιον Όρος (βυζαντινή ώρα). 
 
219Στην ιουδαϊκή παράδοση το Μισνά έχει 6 «τάξεις» (μέρη), ενώ 6 είναι επίσης τα συμβολικά 
φαγητά στο δείπνο της αρχής της εβδομάδας του Πάσχα (seder). Ειδικότερα την Παρασκευή του 
ιουδαϊκού Πάσχα, ο ένζυμος άρτος έπρεπε να έχει καταναλωθεί μέχρι την 6η  ώρα. Πάνω στις 
ιδιότητες του 6 (του διπλού τριγώνου) βασίστηκε η εξάλφα ή άλλως το Αστέρι του Δαυίδ. 
Σύμφωνα με την ιουδαϊκή παράδοση είναι σύμβολο του Γιαχβέ, εκφράζοντας την ένωση της 
θείας και της ανθρώπινης φύσης.. Το τρίγωνο με την μια γωνία προς τα πάνω συμβολίζει τον 
πνευματικό κόσμο και τον Ουρανό, ενώ το κάτω τρίγωνο την σαρκική φύση και την Γη. Επίσης 
αντιπροσωπεύει την ένωση αρσενικού και θηλυκού. 
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         Στην Π.Δ. επι σης, η ε κτη ω ρα συμπι πτει με την ω ρα συνα ντησης τoυ θεο πτη 

Μωυσε ως με τη ε βδoμη θυγατε ρα τoυ ιερε α Ιοθω ρ και με λλoυσα συ ζυγο  του, 

Σεπφω ρα «εἰς γῆν Μαδιαμ…ἐπὶ τοῦ φρέατος» (Εξ.2:15-21). Έχοντας ως 

αφηγηματικο  σκηνικο , αυτη  τη φορα , το φρε αρ «του  Ι ακω β» (Ιω.4:6) και ο ταν η 

«ω ρα η ν ω ς ε κτη», o ευαγγελιστη ς Ιωα ννης καταγρα φει την συνα ντηση τoυ 

Χριστου  με τη μισητη  στoυς Ιουδαι ους Σαμαρει τιδα. Έτσι ενω  ο δια λογος του 

Μωυση  με τη Σεπφω ρα oδη γησε σε σωματικη  ε νωση, ο πρoφητικο ς δια λoγος 

τoυ Χριστου  με τη Σαμαρει τιδα θα oδηγη σει σε πνευματικη , μετατρε ποντας το 

σαρκικο  ε ρωτα σε θει o. Η αμαρτωλη  γυναι κα, καθο τι η ταν συ ζυγoς ε ξι ανδρω ν, 

βρε θηκε ενω πιον τoυ εβδο μου και τελειο τερoυ πνευματικα , πoυ  θα αποτελε σει 

την «πηγη  υ δατος α λλομε νου ει ς ζωη ν αι ω νιον» (Ιω 4:14). Χαρακτηριστικη  ει ναι 

επι σης χρoνικη  ταυ τιση της συνα ντησης Ιησoυ  με τη Σαμαρει τιδα, με τον 

δια λoγο της Ευ ας και διαβο λου, που απαντα  στα ιδιο μελα του ο ρθρου της 

Κυριακη ς της Σαμαρει τιδος (Ήχος α΄), την περιο δου του Πεντηκοσταρι ου220: 

     Η λυτρωτικη  αποκα λυψη του Κυρι ου περι  λατρει ας και προσε γγισης του Θεου  

«ε ν πνευ ματι και  α ληθει α » (Ιω. 4:23), ανοι γει προοπτικη  κατακο ρυφης θε ασης 

και ανυ ψωσης του ανθρω που, ενω  η πλα νη του ο φεως οδηγει  σε υπαρξιακη  

πτω ση και μαρασμο . 

      Τε λος υ ψιστο γεγονο ς  που παραβα λλεται με την χρονικη  στιγμη  της 

Μεταστροφη ς του Αποστο λου Παυ λου, ει ναι η Σταυ ρωση  του Θεανθρω που. 

Συ μφωνα με την ευαγγελικη  περικοπη , τη «παρασκευη  του  πα σχα, ω ρα η ν ω ς 

ε κτη» (Ιω 19:14) απο  το πραιτω ριο «ει ς το πον λεγο μενον λιθο στρωτον, 

Ε βραι στι  δε  Γαββαθα», o Πιλα τος επαφι ει την ε σχατη κρι ση του Ιησο υ Χριστου , 

στα χε ρια των αρχιερε ων: «Το τε ου ν παρε δωκεν αυ το ν αυ τοι ς ι να σταυρωθῃ » 

(Ιω 19:16). Εντου τοις η Ύψωση του Σωτη ρα στον Σταυρο  την ε κτη ω ρα, στο 

ευαγγελι ου του Ιωα ννου, παρουσια ζει ασυμφωνι α με τον ευαγγελιστη  Μα ρκο, ο 

οποι ος καταγρα φει: «η ν δε  ω ρα τρι τη και  ε σταυ ρωσαν αυ το ν… Και  γενομε νης 

ω ρας ε κτης σκο τος ε γε νετο ε φ᾽ ο λην τη ν γη ν ε ως ω ρας ε να της» (Μκ.15:25-33), 

 
220 «Ἐπὶ τὴν πηγὴν ἐπέστη, ἡ πηγὴ τῶν θαυμάτων, ἐν τῇ ἕκτῃ ὥρᾳ τῆς Εὔας ζωγρῆσαι καρπόν· ἡ 
γὰρ Εὔα ἐν ταύτῃ ἐξελήλυθεν ἐκ τοῦ Παραδείσου, ἀπάτῃ τοῦ ὄφεως· Ἤγγικεν οὖν ἡ Σαμαρεῖτις 
ἀντλῆσαι ὕδωρ, ἣν ἰδὼν ἔφη ὁ Σωτήρ· Δός μοι ὕδωρ πιεῖν κἀγὼ ὕδατος ἁλλομένου ἐμπλήσω σε». 
Βλ.Βαρθολομαίος Κουτλουμουσιανός, Πεντηκοστάριον Xαρμόσυνον Την Από Του Πάσχα Μέχρι 
Της Των Αγίων Πάντων Κυριακής Ανήκουσας Αυτώ Ακολουθίαν. (Εν Βενετία: Εκ της 
Εκκλησιαστικής τυπογραφίας του Φοίνικος, 1860), σ.96   
http://digital.lib.auth.gr/record/124027?ln=el. 
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ο ταν και παραδι δει το Πνευ μα Του. Oμοι ως ο Ευαγγελιστη ς Ματθαι ος 

καταγρα φει: «Α πο  δε  ε κτης ω ρας σκο τος ε γε νετο ε πι  πα σαν τη ν γη ν ε ως ω ρας 

ε να της. ερι  δε  τη ν ε να την ω ραν α νεβο ησεν ο  Ι ησου ς φωνῃ  μεγα λῃ λε γων• ηλι ηλι 

λεμα σαβαχθανι ;»  (Mτθ. 27:45-46). Τε λος και στον Ευαγγελιστη  Λουκα , λο γω 

της συμβολικη ς τους δια στασης, η «μεσημβρι α» και η «οδο ς» αποτελου ν 

συ νηθες πλαι σιο δρα σης των πρωταγωνιστω ν της αφη γησης. 

Αντιπροσωπευτικο  παρα δειγμα ει ναι η αποκα λυψη του Κυρι ου, με σω ενο ς 

Αγγε λου, στο δου λο του Φι λιππο, κατα  τη οποι α αποστε λλεται τη «μεσημβρι αν 

ε πι  τη ν ο δο ν τη ν καταβαι νουσαν α πο  Ι ερουσαλη μ ει ς Γα ζαν, αυ τη ε στι ν ε ρημος» 

(Πρα ξ. 8:26). 

      Βα σει των προκυπτο ντων συνειρμω ν συμπεραι νουμε, πως η ε κτη ω ρα, ως 

σημει ο στο χρονικο  α ξονα, ο πως και ο αριθμο ς ε ξι221, πε ραν της ιστορικη ς 

ακρι βειας που προσδι δει στην βιβλικη  αφη γηση, συνδε εται με τις ενε ργειες της 

Δημιουργι ας, της Δωρεα ς και της Κρι σης, θεματικα  μοτι βα επι  των οποιω ν 

πραγματω νονται οι διηγη σεις των υπο  εξε ταση θαυμα των. Αποτελει  δλδ. 

σημα δι, αλλα  και το σημει ο τομη ς στο αφηγηματικο  χρονικο , απ΄ο που 

εισε ρχεται το θει κο  στοιχει ο στον επι γειο κο σμο, επιδαψιλευ οντας χαρι σματα 

και δωρεε ς προς το ανθρω πινο γε νος. Στην υπερκο σμια αυτη  συνα ντηση, η 

φυ ση και τα ουρα νια σω ματα φαι νεται να συνεργου ν, καθω ς οι αφηγη σεις 

βρι θουν απο  αναφορε ς στα υδα τινα και γη ινα στοιχει α, ο πως και στην πα λη 

μεταξυ  φωτο ς και σκο τους222.  Επιπροσθε τως, καθο τι ει ναι ε να λιγο τερο απο  το 

επτα , το οποι ο συμβολι ζει την πληρο τητα, το ε ξι συμβολι ζει κα τι που δεν ει ναι 

πλη ρες η  ει ναι ατελε ς, η  σχετι ζεται με τη λατρει α των ειδω λων223 και τους 

εχθρου ς του Θεου . Ενδεικτικα  γι νεται αναφορα  στην πι στη περι  δαιμονικη ς 

επη ρειας κατα  τη «μεσημβρι α» που απαντα  στους Ψαλμου ς (90:6) και στον 

Ιερεμι α (15:8) 224. Επι  τη βα σει της ανωτε ρω ιχνηλα τησης, η επιση μανση της 

 
221 Αποκ. 6:12-14 
 

222 Σοφ.Σειρ. 43:1-3: «ἥλιος ἐν ὀπτασίᾳ διαγγέλλων ἐν ἐξόδῳ σκεῦος θαυμαστόν ἔργον ὑψίστου 
ἐν μεσημβρίᾳ»• Ησ.58:10: «καὶ δῷς πεινῶντι τὸν ἄρτον ἐκ ψυχῆς σου καὶ ψυχὴν τεταπεινωμένην 
ἐμπλήσῃς   τότε ἀνατελεῖ ἐν τῷ σκότει τὸ φῶς σου καὶ τὸ σκότος σου ὡς μεσημβρία» • Ησ.59:10:   
«ψηλαφήσουσιν ὡς τυφλοὶ τοῖχον καὶ ὡς οὐχ ὑπαρχόντων ὀφθαλμῶν ψηλαφήσουσιν καὶ 
πεσοῦνται ἐν μεσημβρίᾳ ὡς ἐν μεσονυκτίῳ ὡς ἀποθνῄσκοντες στενάξουσιν» 
 

223 Α΄ Χρον. 20:6· Δαν. 3:1· Αποκ.13:18 
 

224 Βλ.Νικόλαος Γ. Πολίτης, Μελέται Περί Του Βίου Και Της Γλώσσης Του Ελληνικού Λαού: 
Παραδόσεις - Μέρος Β΄ (Εν Αθήναις : Τύποις Π.Δ. Σακελλαρίου, 1902),σ.1155-1157 
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«μεσημβρι ας» στην εξεταζο μενη περικοπη , ως στοιχει ο στους πρω τους 

ακροατε ς αναγνω στες, προμη νυε το επερχο μενο υπερβατικο  γεγονο ς. 

      Επανερχο μενοι στη περικοπη , και ενω  ο Σαυ λος και οι συνοδοιπο ροι του 

βρι σκονταν εγγυ ς των πυλω ν της πο λεως, «ἐξαίφνης..περιήστραψεν φῶς ἐκ τοῦ 

οὐρανοῦ» (Πρα ξ.9:3), το οποι ο ο πως ο ι διος κατε θεσε αργο τερα «έλαμψε περί 

εμέ και τους οδοιπορούντας μετ’ εμού» (Πρα ξ. 26:13). Ει ναι η στιγμη  που ο 

Κυ ριος ενδεδυμε νος «φω ς ι κανο ν» (Πραξ.22:6), «φῶς οἰκῶν ἀπρόσιτον» 

(Α΄Τιμ.6:16) και υπερβαι νων «τὴν λαμπρότητα τοῦ ἡλίου» (Πραξ 26:13), 

εισε ρχεται στην ζωη  του Σαου λ, την στιγμη  που κυριολεκτικα  μαι νονταν 

εναντι ον της Εκκλησι ας. Ει ναι η Παρουσι α του Αναστηθε ντος Ιησου , του ηθικου  

αναμορφωτη  που εισβα λει στην ανθρω πινη ιστορι α τη χωρι ζει στα δυ ο και σε 

αναγκα ζει να επιλε ξεις. Aνα μεσα στο πριν και στο τω ρα, σε αυτο  που η σουν και 

σε αυτο  που «ει σαι». Ανα μεσα στο φως και το σκοτα δι, στη Ζωη  και στο 

πνευματικο  θα νατο.       

      Eμβρο ντητος απο  τo θε αμα και «πεσω ν ε πι  τη ν γη ν η κουσεν φωνη ν 

λε γουσαν αυ τω  » (Πραξ.9:4), ονομαστικω ς και  «με τῇ Ἑβραΐδι διαλέκτῳ» 

(Πραξ.26:14) : «Σαοὺλ Σαούλ, τί με διώκεις;». Στα λο για αυτα  του Κυρι ου 

διαφαι νεται η πραγματικη  δια σταση του διωγμου . Με χρι προ τινος στο 

στο χαστρο του Σαου λ δεν η ταν ο Ιησου ς, αλλα  ο λοι εκει νοι οι Ιουδαι οι που ει χαν 

ταυτι σει το μεσσιανικο  τους ο ραμα με ε ναν εσταυρωμε νο. Τω ρα ο μως η 

προσωπικη  αντωνυμι α «με», θα αποτελει  τη θρυαλλι δα αφυ πνισης του διω κτη. 

Το σο ο τρο πος, ο σο και ο σκοπο ς της αποκα λυψης αντανακλα  ανα λογα 

περιστατικα  κλη σης των προφητω ν ο πως του Ιεζεκιη λ στη Βαβυλω να 225.   

       Στο σημει ο αυτο  τι θεται ζη τημα ασυμφωνι ας μεταξυ  Επιστολω ν του Παυ λου 

και της διη γησης των Πρα ξεων, που βασι ζεται στη μαρτυρι α του αποστο λου. 

Συγκεκριμε να στην Α' προς Κορινθι ους Επιστολη  (9:1), ο Παυ λος δηλω νει ο τι 

«Ι ησου ν το ν κυ ριον η μω ν ε ω ρακα», εν αντιθε σει με τις Πρα ξεις (9:3-4), ο που ο 

Λουκα ς αναφε ρει ο τι ει δε μο νο «φῶς» και α κουσε τη «φωνήν» Του. Ωστο σο το 

α κουσμα της φωνη ς σε συνδυασμο  με το υπε ρκοσμο φως (Πρα ξ. 26:13) θα 

 
225 Iεζ.1:27-2: εἶδον ὡς ὅρασιν πυρὸς καὶ τὸ φέγγος αὐτοῦ κύκλῳ, ὡς ὅρασις τόξου ὅταν ᾖ ἐν τῇ 
νεφέλῃ ἐν ἡμέρᾳ ὑετοῦ οὕτως ἡ στάσις τοῦ φέγγους κυκλόθεν αὕτη ἡ ὅρασις ὁμοιώματος δόξης 
κυρίου καὶ εἶδον καὶ πίπτω ἐπὶ πρόσωπόν μου καὶ ἤκουσα φωνὴν λαλοῦντος καὶ εἶπεν πρός με 
υἱὲ ἀνθρώπου στῆθι ἐπὶ τοὺς πόδας σου καὶ λαλήσω πρὸς σέ καὶ ἦλθεν ἐπ᾽ ἐμὲ πνεῦμα καὶ 
ἀνέλαβέν με καὶ ἐξῆρέν με καὶ ἔστησέν με ἐπὶ τοὺς πόδας μου καὶ ἤκουον αὐτοῦ λαλοῦντος πρός 
με.                                                                                                        
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μπορου σε, να δημιουργη σει την αι σθηση του «εω ρακα», ενω  εξι σου πιθανο ν 

ει ναι η χρη ση του ρ.ο ρα ω-ω  απο  τον ευαγγελιστη , να δηλω νει τη διαι σθηση και 

την διανοητικη  ενο ραση226. 

       Στην παρα λληλη επι σης αφη γηση των Πρα ξεων, ο Παυ λος, κατα  την 

απολογι α του ενω πιον του βασιλια  Αγρι ππα, θα μας μεταφε ρει μι α ακο μα 

αποκαλυπτικη  φρα ση του Ιησου  προς αυτο ν. Toυ ει πε : «σκληρόν σοι πρὸς 

κέντρα λακτίζειν» (Πραξ.26:14) και τα λο για Toυ αυτα , σαν καθρε φτες αλη θειας, 

αντικατοπτρι ζουν με ενα ργεια τη ματαιο τητα των ανθρωπι νων πρα ξεων και της 

λανθασμε νης κρι σης. Ο Ιησου ς ει χε πει «ὁ μὴ ὢν μετ᾽ ἐμοῦ κατ᾽ ἐμοῦ ἐστιν» 

(Λκ.11:23) και εξ’αυτου  του λο γου ο διωγμο ς των χριστιανω ν για τον Κυ ριο, δεν 

ει ναι παρα  ε να ανοιχτο  με τωπο εναντι ον του Θεου . Και πρα γματι, στο σημει ο 

αυτο  της ζωη ς του ο Σαυ λος ενσαρκω νει ο λους εκει νους που εκου σια η  ακου σια 

ε γιναν διω κτες του χριστιανικου  μηνυ ματος. Πεπεισμε νος για την ευθυκρισι α 

των διδασκα λων του,  ει χε μεταμορφωθει  απο  υπερασπιστη  σε πολε μιο του ι δου 

του Θεου . Εθελοτυφλω ντας, αδυνατου σε να αντιληφθει  ο τι ο ατε ρμονος και 

ανηλεη ς αγω νας εναντι ον των μαθητω ν του Κυρι ου, δεν η ταν παρα  ε να 

τροχοπε δη στην πνευματικη  του αναζη τηση. Ένα μα ταιο χτυ πημα στα καρφια , 

συνε πεια του οποι ου μια πληγη  στην ι δια του την υ παρξη. 

       Στην ερω τηση «τίς εἶ, κύριε;» ο Κυ ριος θα απαντη σει «ἐγώ εἰμι Ἰησοῦς ὃν σὺ 

διώκεις» (Πρξ.9:5), ταυτι ζoντας εκ νε ου τον Εαυτο  Του με το δοκιμαζο μενο λαο . 

Στον α δικο διωγμο  των οπαδω ν αντηχου ν λο για του Ιησου , «ἐμίσησάν με 

δωρεάν» (Ιω.15:25), την υ στατη στιγμη  της συλλη ψεω ς Του. Με σα στους 

σκοτεινου ς θαλα μους της σκε ψης του διω κτη ξεχυ θηκε ε νας χει μαρρος φωτο ς 

αποκαλυ πτοντας την α γνοια και την πλα νη της προ τερης ζωη ς του. Με μια 

καταλυτικη  ενε ργεια του Θεου , ο Σαυ λος μαθαι νει πως ο Χριστο ς δεν ει ναι 

νεκρο ς και στην ουρα νια Ύπαρξη που αποκαλυ φτηκε  μπροστα  του,  

αναγνω ρισε τον Εσταυρωμε νο. Το φως που ακτινοβολου σε η ταν το «ἀπαύγασμα 

τῆς δόξης» (Εβρ.1:3) του ι διου του Θεου .  Ήταν το  προ σωπο της  Αποκα λυψης,  

ο «ἥλιος δικαιοσύνης» (Mλχ. 4:2), για τον οποι ον μι λησαν οι προφη τες. Καμι α 

αμφιβολι α πλε ον δεν σκι αζε στη σκε ψη του Σαυ λου. Εκει νος που του μι λησε 

η ταν ο Ιησου ς ο Ναζωραι ος, ο επι  το σα χρο νια αναμενο μενος Μεσσι ας, ο 

Λυτρωτη ς του Ισραη λ. 

 
226Βλ.Liddell & Scott, Επιτομή Του Μεγάλου Λεξικού Της Ελληνικής Γλώσσης, σ.912 
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     Όταν ο Σαυ λος τρεμα μενος και ε κθαμβος ει πε, «Κύριε,τί θέλεις νὰ κάμω;», ο 

Σωτη ρας ε φερε εμμε σως τον ερωτω ντα Ιουδαι ο σε επαφη  με την εκκλησι α του 

λε γοντας: «ἀνάστηθι καὶ εἴσελθε εἰς τὴν πόλιν καὶ λαληθήσεταί σοι ὅ τί σε δεῖ 

ποιεῖν» (Πρα ξ. 9:6).  Έτσι δι χως να του αποκαλυ ψει τι  με λλει γενε σθαι, τον 

αποστε λλει στην πο λη, ω στε να μα θει απο  εκει νους που ει χε εξουσιοδοτη σει να 

διδα ξουν την αλη θεια Του. Στο σημει ο αυτο  η απα ντηση του Ιησου  θα 

αποτελε σει το μοναδικο  σημει ο λυ τρωσης για τον διωκο μενο διω κτη, 

ομοια ζοντας με αποστολη  του εκ γενετη ς τυφλου  στην κολυμβη θρα του Σιλωα μ. 
 

 
 

4.3.2 Η τύφλωση του Αποστόλου Παύλου 

 
 

8 η γε ρθη δε  Σαυ λος α πο  τη ς γη ς, α νεω γμε νων δε  τω ν ο φθαλμω ν αυ του  
ου δε ν ε βλεπεν• χειραγωγου ντες δε  αυ το ν ει ση γαγον ει ς Δαμασκο ν.  9  και  
η ν η με ρας τρει ς μη  βλε πων και  ου κ ε φαγεν ου δε  ε πιεν. 
 

Πράξ. 9:8-9 
 

      H αναπα ντεχη και δικαστικη  κλη ση του Χριστου  δεν αποτελει  απλω ς μια 

παρε κκλιση απο  τον δρο μο που ακολουθου σε ο Σαυ λος, ου τε μια απλη  

μεταστροφη . Ει ναι μι α ε κκληση προς πλη ρη διακοπη  του δικου  του δρο μου, ε τσι 

ο πως τον ζου σε, και η απαρχη  μια νε ας πορει ας ε ν ο δο  Κυρι ου. Ο Χριστο ς 

μιλω ντας στην καρδια  του Σαου λ παρακι νησε το ει ναι του, να 

επαναπροσδιορι σει μονοπα τι των επιλογω ν του. Χωρι ς καμι α κατευ θυνση ε θεσε 

ενω πιον του ε ναν αο ρατο δρο μο δοκιμασι ας, καλω ντας τον να γι νει κοινωνο ς 

ενο ς ε ργου Πι στης και Αποκα λυψης. 

       Όταν η ουρα νια παρουσι α αποσυ ρθηκε, ο Σαυ λος «γέρθη ἀπὸ τῆς γῆς» 

διαπιστω νοντας ο τι αν και ει χε τα μα τια του ανοιχτα  δε μπορου σε να δει , 

στοιχει ο δηλωτικο  ο χι μο νο της σωματικη ς αλλα  και της πνευματικη ς 

συσκο τισης στην οποι α ευρι σκοντο. Γιατι  η πλα νη και η απα τη κρυ βει με σα της 

την α τη, την συ γχυση των φρενω ν και τον πνευματικο  σκοταδισμο , ο οποι ος 

μοιραι α προκαλει  και τον ανα λογο  σωματικο  μαρασμο  (νου ς υ γιη ς ε ν σω ματι 

υ γιει  227). Η πτω ση του στη γη ει ναι συ μβολο πτω σης απο  την αμαρτι α, ενω  η 

ε γερση σηματοδοτει  την αρχη  την εξιλε ωσης. Ως εσχα τη πληγη  το σκοτα δι της 

 
227 Iuvenalis,  Saturae, Liber IV, Satura X, 356 
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δια νοιας μαυ ρωσε τους οφθαλμου ς του Σαου λ, τη στιγμη  που ε να α λλο φως 

καταυ γαζε ολο κληρο το ει ναι του. Η τραγικο τητα της ανθρω πινης υπα ρξεως  

εξαφανι στηκε μπροστα  στο φως το αληθινο ν του κο σμου228, που για πρω τη 

φορα  πλημμυ ρισε τον κο σμο του διω κτη. Στη υπερβατικη  αυτη  δοκιμασι α 

αντηχει  με ενα ργεια ο προφητικο ς Λο γος του Θεου  προς τον Ησαι α229, καθω ς και 

ρη ση του Ιησου  Χριστου  πριν την απελευθε ρωση του  Λαζα ρου απο  τα δεσμα  

του θανα τoυ και το βασι λειο του σκο τους230                                                                                                  

       Το θαυμα σιο φως που φω τισε το σκοτισμε νο νου του Σαυ λου η ταν 

αδιαμφισβη τητα ε ργο του Θεου . Πλε ον ο μως η σκυτα λη επαφι εται στην 

προσωπικη  βου ληση και αυτενε ργεια του ανθρω που. Στον αο ρατο δρο μο που 

ανοι γεται μπροστα  του, ο Σαου λ καλει ται να διε λθει δια  με σου της πι στεως. 

Τυφλο ς και υπο  το κρα τος του φο βου αφε θηκε στη φροντι δα των συντρο φων 

του, οι οποι οι περιδεει ς και ενεοι , υποβαστα ζοντας τον τον οδη γησαν στην πο λη 

(Πρα ξ.9:8). Τραγικη  ειρωνει α, εκει νος που η ρθε να συλλα βει τω ρα σαν 

δεδεμε νος και υποβασταζο μενος  εισε ρχεται την πυ λη της Δαμασκου .  

        Στο σημει ο αυτο  παρατηρει ται μι α ακο μα ασυμφωνι α μεταξυ  των 

αφηγη σεων στις Πρα ξεις. Συγκεκριμε να στην εξεταζο μενη περικοπη  ο 

ευαγγελιστη ς Λουκα ς παρουσια ζει τους παρευρισκο μενους ως «ἀκούοντες μὲν 

τῆς φωνῆς μηδένα δὲ θεωροῦντες» (Πρα ξ.9:7), εν αντιθε σει με τη μαρτυρι α του 

Παυ λου συ μφωνα με την οποι α, «οἱ δὲ σὺν ἐμοὶ ὄντες τὸ μὲν φῶς ἐθεάσαντο τὴν 

δὲ φωνὴν οὐκ ἤκουσαν τοῦ λαλοῦντός μοι» (Πρα ξ 22:9). Προκειμε νου να δοθει  

μια εξη γηση στη φαινομενικη  αυτη  αντι θεση, κρι νεται απαραι τητη η 

σημασιολογικη  προσε γγιση της λε ξης «φωνη ». Συγκεκριμε να στην Αγι α Γραφη , η 

λε ξη «φωνη », χρησιμοποιει ται υπο  δυ ο κυ ριες ε ννοιες, εκει νης της ε ναρθρης 

ομιλι ας κα ποιου και εκει νης του απλου  α ναρθρο η χου.  Έτσι, ενδεικτικα  με τη 

σημασι α της ε ναρθρης ομιλι ας, η λε ξη φωνη  απα ντα στα ακο λουθα εδα φια: 
 

 
228 Ιω.1:9, 8:12, 9:2, 11:9· A’ Ιω.2:8 
 

229 Ησ.6:9-10: ἀκοῇ ἀκούσετε καὶ οὐ μὴ συνῆτε καὶ βλέποντες βλέψετε καὶ οὐ μὴ ἴδητε   
ἐπαχύνθη γὰρ ἡ καρδία τοῦ λαοῦ τούτου καὶ τοῖς ὠσὶν αὐτῶν βαρέως ἤκουσανκαὶ τοὺς 
ὀφθαλμοὺς αὐτῶν ἐκάμμυσαν μήποτε ἴδωσιν τοῖς ὀφθαλμοῖς καὶ τοῖς ὠσὶν ἀκούσωσιν καὶ τῇ 
καρδίᾳ συνῶσιν καὶ ἐπιστρέψωσικαὶ ἰάσομαι αὐτούς.      
 

230 Ιω.11:9-10: ἀπεκρίθη Ἰησοῦς· οὐχὶ δώδεκα ὧραί εἰσιν τῆς ἡμέρας; ἐάν τις περιπατῇ ἐν τῇ 
ἡμέρᾳ, οὐ προσκόπτει, ὅτι τὸ φῶς τοῦ κόσμου τούτου βλέπει,  ἐὰν δέ τις περιπατῇ ἐν τῇ νυκτί, 
προσκόπτει, ὅτι τὸ φῶς οὐκ ἔστιν ἐν αὐτῷ 
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α. «η κουσα δε  και  φωνη ς λεγου σης μοι· α ναστα ς, Πε τρε, θυ σον 
και  φα γε» (Πρα ξ. 11:7), 
 

β. «φωνη ς ε νεχθει σης αυ τω   τοια σδε υ πο  τη ς μεγαλοπρεπου ς 
δο ξης» (Β'Πε τρ.1:17), 
 

γ. «και  σα λπιγγος η χω  και  φωνῃ  ρ ημα των, η ς οι  α κου σαντες 
παρῃτη σαντο μη     προστεθη ναι αυ τοι ς λο γον» (Εβρ.12:19). 

 

Μα λιστα η σημαντικη  διευκρι νιση στο εδα φιο της προς Εβραι ους Επιστολη ς, για 

«φωνη  ρημα των» 231, υποδηλω νει την σημασι α της λε ξης φωνη ς με την ε ννοια 

αυτη  του η χου. Aνατρε χοντας μα λιστα στο βιβλικο  κει μενο, παραδει γματα 

ανα λογης χρη σης της λε ξεως, αντλου νται απο  τα κα τωθι εδα φια: 
 

α. «ο μως τα  α ψυχα φωνη ν διδο ντα, ει τε αυ λο ς ει τε κιθα ρα, ε α ν 
διαστολη ν τοι ς φθο γγοις μη  δω  , πω ς γνωσθη σεται το  
αυ λου μενον η  το  κιθαριζο μενον» (Α΄Κορ. 14:7), 
 

β. «φωνη  κιθαρω δω ν και  μουσικω ν και  αυ λητω ν και  
σαλπιστω ν» (Αποκ. 18:22 ), 

γ. «το  πνευ μα ο που θε λει πνει  και  τη ν φωνη ν αυ του  α κου εις» 
(Ιω. 3:8 ), 

δ. «γα ρ ε α ν α δηλον σα λπιγξ φωνη ν δω  » (Α΄Κορ. 14:8), 

ε. «φωνη ν α ρματος και  φωνη ν ι ππου και  φωνη ν δυνα μεως» 
(B’Bασ 7:6). 
 

      Συνεπω ς ο ταν ο Λουκα ς στην αφη γηση του καταγρα φει πως «α κου οντες με ν 

τη ς φωνη ς», πιθανο ν να εννοει  πως α κουσαν τον η χο, ενω  στην αντι στοιχη 

μαρτυρι α του Παυ λου, η  χρη ση της λε ξης «φωνη ν», σε συνδυασμο  με την λε ξη  

«λαλου ντο ς», να σημαι νει πως δεν κατα λαβαν ε ναρθρο νο ημα απο  κα ποιον 

ομιλητη , δι νοντας σαφω ς το νο ημα της ε λλογης ομιλι ας. Τε λος ερμηνευ οντας το 

χωρι ο βα σει αντι στοιχων διηγη σεων που απαντου ν στη Παλαια  και Καινη  

Διαθη κη, η Θεοφα νια γι νεται αντιληπτη  αισθητηριακα , με σω ο ρασης φωτο ς και 

ακου σματος φωνη ς, και μο νον απο  τον «εκλεκτο » αποδε κτη της αποκα λυψης232. 

 
231 Για τη λέξη ῥῆμα βλ.Liddell & Scott, σ.1114 
232Bλ. Δευτ. 4:12 : «καὶ ἐλάλησεν κύριος πρὸς ὑμᾶς ἐκ μέσου τοῦ πυρός φωνὴν ῥημάτων ὑμεῖς 
ἠκούσατε καὶ ὁμοίωμα οὐκ εἴδετε ἀλλ᾽ ἢ φωνήν»,  Δαν.10:7 : «καὶ εἶδον ἐγὼ Δανιηλ τὴν ὅρασιν 
τὴν μεγάλην ταύτην καὶ οἱ ἄνθρωποι οἱ ὄντες μετ᾽ ἐμοῦ οὐκ εἴδοσαν τὴν ὅρασιν», Μτθ.3:17  καὶ 
ἰδοὺ φωνὴ ἐκ τῶν οὐρανῶν λέγουσα· οὗτός ἐστιν ὁ υἱός μου ὁ ἀγαπητός»,  Μτθ.17:5 «τι αὐτοῦ 
λαλοῦντος ἰδοὺ νεφέλη φωτεινὴ ἐπεσκίασεν αὐτούς, καὶ ἰδοὺ φωνὴ ἐκ τῆς νεφέλης λέγουσα· 
οὗτός ἐστιν ὁ υἱός μου ὁ ἀγαπητός» 
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       Επανερχο μενοι στην αφη γηση της κλη σεως του Παυ λου, ο Λουκα ς αναφε ρει 

πως «ἦν ἡμέρας τρεῖς μὴ βλέπων καὶ οὐκ ἔφαγεν οὐδὲ ἔπιεν» (Πρα ξ.9:9). Επι  τρει ς 

ημε ρες ψυχικη ς αγωνι ας, παρε μεινε μετε ωρος στο τρομερο  σκοτα δι, μη 

ξε ροντας τι  τιμωρι α του επιφυλα σσονταν ακο μη. Στο δια στημα αυτο , μεταξυ  

φθορα ς και αφθαρσι ας, ο Σαου λ ασθενει  και μικραι νει μπροστα  στο μεγαλει ο 

του θαυ ματος που επιτελε στηκε ενω πιον του. Ταπει νωση, προσευχη  και νηστει α 

ει ναι τα πνευματικα  και ηθικα  εφο δια της φαρε τρας του.  Η σωματικη  τυ φλωση 

θα αναγκα σει τον Σαου λ να κατευθυ νει την σκε ψη του στον εσωτερικο  του 

κο σμο και να συνειδητοποιη σει την πνευματικη  του τυφλο τητα. Η τριη μερη 

αυτη  δοκιμασι α παραπε μπει στον κατεξοχη ν τυ πο της τριη μερης Ταφη ς και 

Ανα στασης του Κυρι ου απο  τον Άδη233. Μα λιστα ο ι διος ο Ιησου ς Χριστο ς 

θε λοντας να δω σει σημει ο περι  της τριημε ρου Ταφη ς και Ανα στασης του, την 

ταυτι ζει με την τριη μερη παραμονη  του προφη του Ιωνα  στην κοιλια  του κη τους, 

στην α βυσσο του σκο τους (Mτθ.12:40). Την υψοποιο  αυτη  πορει α του Χριστου , 

της κατα βασης234 και της ανα βασης, κλη θηκε να ακολουθη σει ο Σαου λ. Η 

τυ φλωση του ισοδυναμει  με  καταβυ θιση  στη µη τρα του σκο τους και παραμονη  

στον προσωπικο  Άδη.. Ει ναι ο Θα νατος του παλαιου  εαυτου  για να γεννηθει  στη 

θε ση του ο καινο ς α νθρωπος. Ει ναι η γε ννηση του πνευματικου  ανθρω που που 

ε ρχεται στην υ παρξη με σα απο  το μεγα λο α λμα στο απο λυτο κενο . 

      Στο δαι δαλο του μυαλου  του ο λα φωτι στηκαν και βρη καν την α κρη του 

νη ματος. Συντετριμμε νος και με πο νο ψυχη ς βι ωσε την ενοχη  του, ενθυμου μενος 

πο σες φορε ς ει χε κλει σει τα μα τια του στις πιο ακαταμα χητες ενδει ξεις του 

Θεου . Ξανα ζησε πιθανο ν στη μνη μη το κη ρυγμα του Στεφα νου, αναγνωρι ζοντας 

πλε ον στα λο για του μα ρτυρα «τὴν δόξαν θεοῦ», o οποίος «πλήρης πνεύματος 

ἁγίου» (Πρα ξ. 7:55), ατε νιζε τον ουρανο  λε γοντας: «Iδοὺ θεωρῶ τοὺς οὐρανοὺς 

διηνοιγμένους καὶ τὸν υἱὸν τοῦ ἀνθρώπου ἐκ δεξιῶν ἑστῶτα τοῦ θεοῦ» (Πρα ξ. 

7:56). Ήταν εκει  χωρι ς να υπαρχει ο ταν το προ σωπο του Στε φανου, «ως 

 
233 Η Κάθοδος του Χριστού στον Άδη αναφέρεται Επιστολή Πέτρου Α΄ (3:19-20), καθώς και στην 
ομιλία του αποστόλου Πέτρου, στις Πράξεις των Αποστόλων (2: 31) 
 
234 Σε ορισμένες παραστάσεις της Αναστάσεως, ο Αναστάς Χριστός τραβά έξω από τον Άδη τους 
προπάτορες όχι από τη συνήθη σκοτεινή σπηλιά του Άδη που συναντάμε στις κλασικές 
εικονογραφήσεις της Αναστάσεως ως Καθόδου στον Άδη, αλλά µέσα από το στόμα ενός τέρατος 
που συμβολίζει τον Άδη και μοιάζει πολύ µε το κεφάλι του κήτους του Ιωνά. Αυτό συνδέεται και 
µε τις παραστάσεις της Δευτέρας Παρουσίας, όπου η κόλαση αναπαρίσταται ως τέρας µε 
ορθάνοιχτο στόμα να καταπίνει τους αμαρτωλούς. 
 



98 
 

αγγέλου» (Πρα ξ.6:15), φωτι στηκε με τη λαμπρο τητα του ουρανου . Όταν πολλοι , 

τους οποι ους ει χε εξωθη σει σε βα σανα και σε μαρτυ ρια,  με ψυχικο  σθε νος και 

χαρου μενη αυτοεγκατα λειψη, απαρνου νταν ακο μη τη ζωη  τους χα ρη της πι στης 

τους. Αλλα  ακο μα και αυτο  δεν νι κησε την πλα νη του μυαλου  του. 

       Τω ρα με κρυσταλλικη  διαυ γεια κατα λαβε ο τι η προκατα ληψη και η 

δυσπιστι α ει χαν σκια σει τον πνευματικο  του ορι ζοντα, εμποδι ζοντας τον να 

διακρι νει στον Ιησου  της Ναζαρε τ τον προφητικο  Μεσσι α. Ίσως θυμη θηκε τα 

λο για του Κυρι ου καθω ς η λεγχε εκει νoυς, στους οποι ους ει χε εναπoθε σει την 

διδασκαλι α τoυ 235. Εξομoλογου μενος την αναξιο τητα του, υποκλι νεται με 

ταπει νωση στo Θεο , επικαλoυ μενος το ε λεoς, ενο ς σταυρωμε νου και 

αναστημε νου Σωτη ρα. Τα πιο βαθια  διανoη ματα και οι παλμoι  της καρδια ς του 

α λλαξαν με τη βoη θεια της θει κη ς χα ρης και τα ευγενε στερα αισθη ματα  τoυ 

εναρμoνι σθηκαν με τις βουλε ς του Θεου . Για το Σαυ λο, ο Χριστο ς και η 

δικαιοσυ νη Του ει χαν πλε ον αποκτη σει μεγαλυ τερη αξι α απο  ο τι ολο κληρος ο 

κο σμος, «ὅτι θεὸς ἦν ἐν Χριστῷ κόσμον καταλλάσσων ἑαυτῷ, μὴ λογιζόμενος 

αὐτοῖς τὰ παραπτώματα αὐτῶν καὶ θέμενος ἐν ἡμῖν τὸν λόγον τῆς καταλλαγῆς» 

(Β’Κορ. 5:15). Μαρτυρι α καταπε λτης για τον προ τερο βι ο του, θα αποτελε σουν 

οι μετε πειτα αναφορε ς-ανακλη σεις του αποστο λου, στο σω μα των ποιμαντικω ν 

επιστολω ν (Tιτ. 3:3-4). 

       Ο Παυ λος «οὐκ…ἀπειθὴς τῇ οὐρανίῳ ὀπτασίᾳ» (Πρα ξ. 26:19) αποδει χτηκε 

δεκτικο ς και ε τσι ο Κυ ριος «ἠλεήθην», συγχω ρεσε την αγνοι α που τον οδη γησε 

«ἐν ἀπιστίᾳ» (Α’Tιμ 1:13). Μα λιστα τη φιλευσπλαχνι α και αυτη  και το ε λεος του 

Κυρι ου μνημονευ ει και εξαι ρει σε πολλα  σημει α της χειρο γραφης διαθη κης του236. 

 

 

 

 

 

 

 

 

 
235 Mτθ. 23:23-34, Λκ 11:52 
  

236 Τιτ. 3:3-8, Α΄Τιμ.1:15-16 
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4.3.3 Η Αποκάλυψη του Ιησού στον Ανανία: o Σαούλ γίνεται  

σκεύος εκλογής της Θείας Χάριτος 
 

10  Η ν δε  τις μαθητη ς ε ν Δαμασκω   ο νο ματι Α νανι ας, και  ει πεν προ ς αυ το ν 
ε ν ο ρα ματι ο  κυ ριος• Ἁνανία.  ο  δε  ει πεν• ἰδοὺ ἐγώ, κύριε. 11 ο  δε  κυ ριος 
προ ς αυ το ν• 
          ἀναστὰς πορεύθητι ἐπὶ τὴν ῥύμην τὴν καλουμένην Εὐθεῖαν καὶ 
ζήτησον  
          ἐν οἰκίᾳ Ἰούδα Σαῦλον ὀνόματι Ταρσέα• ἰδοὺ γὰρ προσεύχεται .12  καὶ    
          εἶδεν ἄνδρα ἐν ὁράματιἉνανίαν ὀνόματι εἰσελθόντα καὶ ἐπιθέντα αὐτῷ   
          τὰς χεῖρας ὅπως ἀναβλέψῃ. 
13  α πεκρι θη δε  Α νανι ας• 
           κύριε, ἤκουσα ἀπὸ πολλῶν περὶ τοῦ ἀνδρὸς τούτου ὅσα κακὰ τοῖς    
           ἁγίοις σου ἐποίησεν ἐν Ἰερουσαλήμ. 14 καὶ ὧδε ἔχει ἐξουσίαν παρὰ  
           τῶν ἀρχιερέων δῆσαι πάντας τοὺς ἐπικαλουμένους τὸ ὄνομά σου. 
15  ει πεν δε  προ ς αυ το ν ο  κυ ριος•  
           πορεύου, ὅτι σκεῦος ἐκλογῆς ἐστίν μοι οὗτος τοῦ βαστάσαι τὸ ὄνομά     
           μου ἐνώπιον ἐθνῶν τε καὶ βασιλέων υἱῶν τε Ἰσραήλ.16  ἐγὼ γὰρ  
           ὑποδείξω αὐτῷ ὅσα δεῖ αὐτὸν ὑπὲρ τοῦ ὀνόματός μου παθεῖν. 

Πράξ. 9:10-15 
 

        

 

  Και ενω  ο Σαυ λος, απομονωμε νος στο σπι τι ενο ς α νδρα, ονο ματι Ιου δα 

(Πρα ξ.9:11), εξακολουθει  να απευθυ νει θερμε ς ικεσι ες στο θρο νο της θει ας 

χα ρης, ο Κυ ριος παρουσια ζεται «ε ν ο ρα ματι», (Πρα ξ.9:10) σε κα ποιον μαθητη  

«ἐν Δαμασκῷ ὀνόματι Ἁνανίας», παραγγε λοντας: «ἀναστὰς πορεύθητι ἐπὶ τὴν 

ῥύμην τὴν καλουμένην Εὐθεῖαν καὶ ζήτησον ἐν οἰκίᾳ Ἰούδα Σαῦλον ὀνόματι 

Ταρσέα· ἰδοὺ γὰρ προσεύχεται καὶ εἶδεν ἄνδρα  ἐν ὁράματι  Ἁνανίαν ὀνόματι 

εἰσελθόντα καὶ ἐπιθέντα αὐτῷ τὰς χεῖρας ὅπως ἀναβλέψῃ» (Πρα ξ.9:11-12). 

Ακριβε στερη ωστο σο περιγραφη  της προσωπικο τητας του Ανανι α, γι νεται στην 

απολογι α του Αποστο λου Παυ λου, ο που περιγρα φεται ως «α νη ρ ευ λαβη ς κατα  

το ν νο μον, μαρτυρου μενος υ πο  πα ντων τω ν κατοικου ντων Ι ουδαι ων» 

(Πρα ξ.22:12). O χαρακτηρισμο ς «ευ λαβη ς», ως η εκδη λωση συναισθημα των 

τιμη ς, λατρει ας, ταπει νωσης και φο βου προς το Θεο ,  καθω ς και η καλη  

μαρτυρι α-φη μη φαι νεται να ενσαρκω νουν τις ιδεω δεις αρετε ς που πρε πει να 

διαθε τουν οι πιστοι  ως με λη της χριστιανικη ς κοινο τητας, αναφορικα  με την 

κα θετη σχε ση με τον Θεο  και την οριζο ντια σχε ση με τον συνα νθρωπο 
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αντι στοιχα. Εξ αυτου  η χρη ση τους απαντα  συχνα  το σο στα κει μενα του 

ευαγγελιστη  Λουκα  237, ο σο και στις Επιστολε ς του Αποστο λου Παυ λου238. 

       Στην σημαι νουσα αυτη  παρουσι α Του, ο Κυ ριος κατευθυ νει τον Ανανι α σε μια 

οδο , «τὴν καλουμένην Εὐθεῖαν» 239 (Πρα ξ.9:11). Η ε κφραση αυτη  καταδεικνυ ει 

ε ναν δρο μο, μια ατραπο  η  ε να μονοπα τι, καθω ς και  συνειρμικα  ε ναν τρο πο 

ενε ργειας, συμπεριφορα ς και επιλογω ν. Στη Π.Δ.240 ει θισται να γι νεται λο γος για 

πορει α διαγωγη ς και ενε ργειας η οποι α ει τε επιδοκιμα ζεται ει τε αποδοκιμα ζεται 

απο  τον Θεο , ενω  στην Καινη  Διαθη κη ο δι αυλος μεταξυ  Θεου  και ανθρω που 

υποστασιοποιει ται στο προ σωπο του Ιησου  Χριστου :  «Εγώ εἰμι ἡ ὁδὸς καὶ ἡ 

ἀλήθεια καὶ ἡ ζωή· οὐδεὶς ἔρχεται πρὸς τὸν πατέρα, εἰ μὴ δι᾽ ἐμοῦ» (Ιω.14:6). Στις 

Πρα ξεις των Αποστο λων ο αρτιγε ννητος χριστιανισμο ς ονομα ζεται η «οδο ς»241, 

ενω  μεταξυ  των ονομα των που αποδι δονταν στους πιστου ς, αντιπροσωπευτικη  

ει ναι η χρη ση του ο ρου «οι  ε ν τη ς ο δου  ο ντας»242, για εκει νους που ει χαν ως 

σημει ο αναφορα ς και συνειδητη ς επιλογη ς το παρα δειγμα και την οδο  της ζωη ς 

που τους καθυπε δειξε ο Χριστο ς243 . 

        Την οδο  που οδηγει  α νωθεν244, καλει ται να ακολουθη σει και ο Σαου λ, αφου  

πρω τα αποβα λει τα ατομικα  του χαρακτηριστικα  που τον κρατου ν δε σμιο της 

αμαρτι ας.  Με σα στα πλη θη των αισθημα των που εκφρα ζει η ανθρω πινη ψυχη  

προς τον Θεο , η προσευχη  του Σαου λ η ταν προσευχη  μετα νοιας και αι τημα περι  

ελε ους. Η ποιο τητα της προσευχη ς εξαρτα ται απο  την ποιο τητα της μετα νοιας. 

Και η ποιο τητα της μετα νοιας εξαρτα ται απο  την ποιο τητα της αυτογνωσι ας. Εξ 

αυτου  και ε χοντας πλη ρη συναι σθηση της αναγκαιο τητας του Σωτη ρα, ο 

 
237 Λουκ.2:25, Πράξ.2:5, 8:2. Αναλυτικά για τους όρους βλ. Σωτήριος Σ. Δεσπότης, Αποστόλου 
Παύλου Ποιμαντικές Επιστολές: Τόμος Α΄ Προς Τιμόθεον (Αθήνα: Έννοια, 2017), σ.197-215 
 
 

238 Εβρ. 5:7, 12:28 · 
 

239 Η Ευθεία Οδός ή  Via Recta διασχίζει εγκάρσια τη Δαμασκό της Συρίας. Κατά τους ρωμαϊκούς 
χρόνους, ήταν κεντρικός δρόμος μήκους σχεδόν 1,5 χλμ. και πλάτους περίπου 30 μ. Εκείνη την 
εποχή χωριζόταν από στοές σε τρεις λωρίδες. Η μεσαία λωρίδα χρησιμοποιούνταν από τους 
πεζούς και οι δύο εξωτερικές λωρίδες προορίζονταν για την κίνηση εφίππων και οχημάτων προς 
δύο αντίθετες κατευθύνσεις. 
 

240 Κρ. 2:22· Β’Βασ.21:22· Ψλ 27:11· 32:8· 86:11· Ησ 30:21· Ιερ 7:23· 10:23· 21:8 
 

 

241 Πράξ. 9:2· 19:9, 23· 22:4· 24:22 
 

242 Πράξ. 9:2, 24:14 
 

243 Α’Κορ.4:17, Ρωμ. 11:33 
 

244 Ιω. 3:3-6 
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διω κτης κρι νεται α ξιος μι ας δευ τερης αποκα λυψης «ε ν ο ρα ματι», κα τι που 

απαντα  συχνα  στις κλη σεις των «εκλεκτω ν» του Θεου  στην Π.Δ.245. 

         Στο σημει ο αυτο  της ευαγγελικη ς αφη γησης οι ρο λοι ανατρε πονται και το 

θυ μα, που ενσαρκω νει ο Ανανι ας, φαι νεται να εκτει νει χει ρα βοηθει ας στον εν 

δυνα μει θυ τη του.  Ο Ανανι ας, κοινωνο ς της θει ας προ νοιας, δεν τολμου σε να 

πιστε ψει στα λο για του Κυρι ου, καθο τι τα νε α της τρομερη ς καταδι ωξης των 

Ιεροσολυμιτω ν «α γι ων» απο  το Σαυ λο ει χαν διαδοθει  παντου  (Πρα ξ.9:13). H 

αντι ρρηση μα λιστα του μαθητη  ενε χει τον συλλογικο  φο βο μιας ακο μα 

συ λληψης απο  το Σαυ λο, οποι ος ει χε «ἐξουσίαν παρὰ τῶν ἀρχιερέων» να 

συλλα βει ο σους ομιλου σαν πι στη στο ο νομα του Ιησου  Χριστου  (Πρα ξ.9:13). 

Ανα λογο αι σθημα φο βου απαντα , ο πως ει δαμε στο προηγου μενο κεφα λαιο της 

ιωα ννειας περικοπη ς,  ο που οι γονει ς του ιαθε ντος, φοβου μενοι την αποβολη  

απο  τη Συναγωγη , τη ρησαν συγκρατημε νη στα ση απε ναντι στο ιουδαι κο  

συμβου λιο, κατα  το δευ τερο στα διο διερευ νησης της θεραπει ας (Ιω.9:35), ενω  

εν συνεχει α η αποβολη  του εκ γενετη ς τυφλου ,  προβα λλει το αποτε λεσμα της 

μαρτυρι ας για τον Ιησου  Χριστου  (Ιω.9:35).  

       Η εντολη  ωστο σο του Μεσσι α η ταν επιτακτικη :« πορεύου, ὅτι σκεῦος ἐκλογῆς 

ἐστίν μοι οὗτος τοῦ βαστάσαι τὸ ὄνομά μου ἐνώπιον ἐθνῶν τε καὶ βασιλέων υἱῶν 

τε Ἰσραήλ· ἐγὼ γὰρ ὑποδείξω αὐτῷ ὅσα δεῖ αὐτὸν ὑπὲρ τοῦ ὀνόματός μου παθεῖν» 

(Πρα ξ.9:15-16). Η χρη ση του ρη ματος «πορευ ου», για δευ τερη φορα  στην 

εξεταζο μενη περικοπη  δεν ει ναι τυχαι α. Ετυμολογικα  το «πορευ ου», ως με ση 

προστακτικη  του ρη ματος πορευ ω, προε ρχεται απο  τη λε ξη πο ρος 246, δλδ. το 

πε ρασμα, τη δι οδο και γενικα  το με σο δια βασης, ενω  το ι διο το ρη μα ερμηνευ εται 

ως φε ρω, μεταβιβα ζω και μεταφε ρω247.  Ήδη στην Π.Δ. καταλογογραφου με 

πληθω ρα παραδειγμα των χρη σης του ρη ματος  «πορευ ου», ως αναγγελι α 

αποστολη ς, απευθει ας απο  τον Θεο , σε συγκεκριμε να προ σωπα, τα οποι α 

καλου νται ει τε να μεσιτευ σουν μεταξυ  θει ας βου λησης και ανθρω πων, ει τε να 

επιτελε σουν ε να ε ργο δοκιμασι ας πι στεως και υπακοη ς248 . Επι  τη βα σει αυτη , το 

 
245 Στη Γένεση, η κλήση του Αβραάμ είναι διπλή, καθώς ο Θεός εμφανίστηκε σε  αυτόν δύο φορές 
(Γεν. 12:1 και Γεν. 12:7) 

 

246 Βλ. Liddell & Scott,σ.1060 
 

247 Βλ. Liddell & Scott, σ.1059 
 

248 Eξ.4:12, 33:1·  Κριτ.6:15,11:38·  A’.Βασ.17:3· B’Σαμ.7:5· Ησ. 6,8-13 
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ο ραμα του Ανανι α και η αποστολη  στον Σαου λ, αποτελει  ε να ει δος κλη σεως,  

αντι στοιχη  με εκει νη  του προφη τη Να θαν στην Π.Δ., των οποι ων οι διηγη σεις, 

αν εξεταστου ν σε παραλληλο τητα, παρουσια ζουν την ακο λουθη δομη : 
 

 

α. Θεοφάνεια-Εισαγωγικός λόγος όπου ο Κύριος επιφαίνεται 
 

 Ανανίας  
 

«ει πεν προ ς αυ το ν ε ν ο ρα ματι ο  κυ ριος· 
Α νανι α. ο  δε  ει πεν· ι δου  ε γω , κυ ριε» 
(Πρα ξ.9:10) 

          Νάθαν  

«ε γε νετο τῃ  νυκτι  ε κει νῃ και  ε γε νετο ρ η μα 

κυρι ου προ ς Ναθαν λε γων»  (B’Σαμ.7:4 ) 

 
β. Κλήση του Θεού προς του  Αγγελιοφόρους της Εντολής του 

 
Ανανίας (Πρα ξ.9:11-12) 
 

«ο  δε  κυ ριος προ ς αυ το ν· α ναστα ς 

πορευ θητι …και  ζη τησον.. και  ε πιθε ντα 

αυ τω   τα ς χει ρας..» 

 Νάθαν 

«πορευ ου και  ει πο ν προ ς το ν δου λο ν μου 

Δαυιδ»   (B’Σαμ.7:5 ) 

 

γ. Διαβεβαίωση τη Θεικής καθοδήγησης και Επαγγελία 
 

Ανανίας (Πρα ξ.9:15-16) 
 

«πορευ ου, ο τι σκευ ος ε κλογη ς ε στι ν 

μοι.. υ πε ρ του  ο νο ματο ς μου παθει ν» 

 
 

Νάθαν  (B’Σαμ.7:5-16) 

 «ου  συ  οι κοδομη σεις μοι οι κον .. και  ε σται 
ε α ν πληρωθω σιν αι  η με ραι σου…και  

α ναστη σω το  σπε ρμα σου...αυ το ς 

οι κοδομη σει μοι οι κον τω   ο νο ματι  μου»

δ. Ανταπόκριση του κληθέντος 
 

Ανανίας (Πρα ξ.9:17) 
 

«Απη λθεν δε  Α νανι ας και  ει ση λθεν ει ς 

τη ν οι κι αν και  ε πιθει ς ε π᾽ αυ το ν τα ς 

χει ρας ει πεν…και  πλησθῃ ς πνευ ματος 

α γι ου»  
 

Νάθαν (B’Σαμ.7:5-17) 
 

«κατα  πα ντας του ς λο γους του τους και  

κατα  πα σαν τη ν ο ρασιν ταυ την ου τως 

ε λα λησεν Ναθαν προ ς Δαυιδ»  

 



103 
 
 

 

 

        Στην Καινη  Διαθη κη η πορει α που καταδεικνυ ει ο Χριστο ς, σε συνδυασμο  με τις 

ανωτε ρω αναφορε ς περι  Οδου , καταφαι νεται ε νας σαφη ς τρο πος προσεγγι σεως του 

Θεου . Ο α νθρωπος δεν νοει  τον Θεο , αλλα  τον βιω νει και εξ αυτου  η οδο ς που οδηγει  σ’ 

αυτο ν ε χει βιωματικο  χαρακτη ρα (Β΄Κορ.5:7). Ει ναι μια πορει α με αφετηρι α την Πι στη 

και τε ρμα την «καθ΄ομοι ωση»249 με τον Θεο , η οποι α θα αποτελε σει τον ακρογωνιαι ο  

λι θο, το σο της οικουμενικη ς διακη ρυξης του Παυ λου, ο σο και ο λων των συγγραφε ων 

της Καινη ς Διαθη κης250, με πλει στες αναφορε ς στον ρο λο του Ιησου  Χριστου  ως οδοποιο  

και οδοφυ λακα251. Καθω ς πορευ εται κανει ς στον δρο μο αυτο , το σο αδεια ζει απο  τα 

ατομικα  του χαρακτηριστικα , στη θε ση των οποι ων επωα ζεται σταδιακα  συμβιωτικη  

αι σθηση της πανταχου  και πα ντοτε παρουσι ας του Χριστου . 

        Στην βιογραφι α του αποστο λου Παυ λου, ι σως το πιο συμβολικο  προεικο νισμα της 

ιεραποστολικη ς του δρα σης, αποτελει  ο χαρακτηρισμο ς του απο  τον Κυ ριο ως «σκευ ος 

ε κλογη ς». Με σω αυτου  φαι νεται να υπερτονι ζεται η πρωτοβουλι α του Θεου  στη 

μεταμο ρφωση που υπε στη ο Παυ λος, χωρι ς αυτο  να σημαι νει ο τι λειτου ργησε ως 

απαθη ς δε χτης των ο σων του αποκα λυψε ο Ιησου ς. Έτσι κα νοντας ε να προσωπικο  

απολογισμο  του βι ου του, στην προς Γαλα τας επιστολη , ομολογει : «ο τε δε  ευ δο κησεν ο  

Θεο ς, ο  α φορι σας με ε κ κοιλι ας μητρο ς μου και  καλε σας δια  τη ς χα ριτος αυ του , 

αποκαλυ ψαι το ν υι ο ν αυ του  ε ν ε μοι  ι να ευ αγγελι ζωμαι αυ το ν ε ν τοι ς ε θνεσιν» (Γαλ. 

1:15-16), ενω  για την  υπαρξιακη  του μεταστροφη  θα προσθε σει: «ζω  δε  ου κε τι ε γω , ζῃ  

δε  ε ν ε μοι  Χριστο ς· ο  δε  νυ ν ζω  ε ν σαρκι , ε ν πι στει ζω  τῃ  του  υι ου  του  θεου  του  

α γαπη σαντο ς με και  παραδο ντος ε αυτο ν υ πε ρ ε μου » (Γαλ. 2:20). Το γεγονο ς ο τι ζει με σα 

του ο Χριστο ς, για τον απο στολο δεν αποτελει   κα ποιου ει δους σχε ση, ανταγωνιστικη  η  

καταναγκαστικη , ου τε αποτελει  εξα ρτηση. Ει ναι μια ολοκληρωτικη  αναγε ννηση και 

εκου σια αποδοχη  της κλη σης του. 

 
249 Γεν.1:26, Ιακ. 3:9 
 

250 Λκ.20:21, Ιω.8:12, Ρωμ.11:33, 6:4, 8:4· Α’Κορ.4:17, 7:17·  Β’Κορ.5:7, Γαλ.5:16, Eφ.4:1, Κολ.3:7, Εβρ.3:10, 
Ιακ.5:20, Β’Πε.2:2, 21. Α’Ιω.2:6, Β’Ιω. 1:4, Γ’Ιω. 1:4, Aποκ. 15:3 
 

 

251 Σύμφωνα με το Liddell & Scott, Επιτομή Του Μεγάλου Λεξικού Της Ελληνικής Γλώσσης,σ.878,  το 
λήμμα ὁδόω, (μελ.-ώσω, αόρ.α’ ὥδωσα) (ὁδός) σημαίνει οδηγώ μέσω του σωστού δρόμου. Στον 
Αισχύλοτο «φρονεῖν βροτοὺς ὁδώσαντα» (Ἀγαμέμνων, 176)  αποδίδεται ως αυτός που εισήγαγε τους 
θνητούς στον δρόμο τη σοφίας. Στον Ηρόδοτο απαντά στην παθητική φωνη, ως βρίσκομαι στον σωστό 
δρόμο: «τὰ ἀφ’ ὑμέων χρηστῶς ὁδοῦται» (Ἱστορίαι 4.139.2). 
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         Υπο  το πρι σμα της προ θεσης και επιλογη ς του ανθρω που να προσεγγι ζει τον Θεο , η 

παρομοι ωση του Παυ λου ως δοχει ο, αντικατοπτρι ζει ε να ει δος σωματικου  ιερατισμου , 

αρκετα  διαδεδομε νου την εποχη  που γρα φεται η Καινη  Διαθη κη, γνωστο  ως στα ση 

‘“orant“ η  ”orante”, δλδ. δεο μενος-η252. O εικονογραφικο ς τυ πος του orant253, που απαντα  

το σο στην ελληνορωμαι κη  τε χνη, παρουσια ζει τον α νθρωπο ο ρθιο ενω πιον του Θεου  με 

τα χε ρια υψωμε να πλαγι ως σε δεητικη  στα ση, σαν ανοιχτο  δοχει ο, ω στε να δεχτει  και 

να εισχωρη σει με σα του η θει α Δυ ναμη. O  θει κο ς ζη λος η ταν το γνω ρισμα που 

κατε στησε τον διω κτη εκλεκτο  ο ργανο (Πρα ξ. 26:17), δοχει ο χαρισμα των του Αγι ου 

Πνευ ματος και μα ρτυρα (Πρα ξ. 26:16),  ικανο  να μεταφε ρει τον Λο γο του Χριστου  

«ε νω πιον ε θνω ν τε και  βασιλε ων υι ω ν τε Ι σραη λ» (Πρα ξ. 9:15). Ταυτοχρο νως  η 

αναγγελι α της εκλογη ς, ως ε ργο ευθυ νης και σωτηρι ας, ενε χει και την προειδοποι ηση 

για τα παθη ματα που εγκυμονου ν. Στην προοικονομι α της αποστολικη ς διακονι ας του 

Παυ λου εντοπι ζονται αξιο λογες διαφορε ς μεταξυ  των τριω ν παρα λληλων αφηγη σεων 

οι οποι ες και παρατι θενται στον κα τωθι πι νακα: 

 
252Βλ. Δεσπότης, Αποστόλου Παύλου Ποιμαντικές Επιστολές: Τόμος Α΄ Προς Τιμόθεον,σ.162-163 
 

253Αντιπροσωπευτικη  χρη ση της στα σης orant ει ναι οι τοιχογραφι ες που διακοσμου σαν τις ρωμαι κε ς 
κατακο μβες (153 συνολικα ). Μεταξυ  αυτω ν πολλε ς βιβλικε ς φιγου ρες, ο πως ο Νω ε, ο Αβραα μ, ο Ισαα κ, 
και ο Δανιη λ απεικονιζο ταν σε δεο μενη στα ση, ζητω ντας απο  τον Κυ ριο να παραδω σει την ψυχη  του 
αποθανο ντος. Εξ’αυτου  πολλε ς φορε ς η στα ση orant θεωρου νταν συ μβολο της ψυχη ς. Ενδεικτικα  
αναφε ρεται η υ παρξη ενο ς μεταλλι ου που στεγα ζεται στο Μουσει ο του Βατικανο , στο οποι ο 
αναπαρι σταται το μαρτυρι ου του Αγι ου Λαυρεντι ου, ενω  η ψυχη  του, ως γυναικει α μορφη  σε στα ση 
orante, φαι νεται να εγκαταλει πει το σω μα του. Βρε θηκαν πε ντε ειδω λια γυναικει ας θεο τητας. Σε ο λα η 
θεα  ε χει παρασταθει  με υψωμε να χε ρια. Ει ναι ο λεγο μενος σωματικο ς ιερατισμο ς. Στην ελληνικη  
παρα δοση, η δη απο  τους αρχαι κου ς χρο νους, η αντι στοιχη Δεομε νη Μορφη  εμφανι ζεται σε ειδω λια και 
τοιχογραφι ες με αναπαραστα σεις της Μινωικη ς Θεα ς-Μητε ρας με υψωμε να χε ρια. Η γνωστη  αυτη  
χειρονομι α, ση μαινε χαιρετισμο , ευλογι α και δε ηση η  δηλω νει τη στα ση της θεα ς που επιφαι νεται. 
 
 
 
 
 



105 
 
 

 

 

 
 

 
9:15-20 

 

ει πεν δε  προ ς αυ το ν ο  
κυ ριος· 
 

  πορεύου, ὅτι σκεῦος 
ἐκλογῆς        ἐστίν μοι 
οὗτος τοῦ βαστάσαι  τὸ 
ὄνομά μου ἐνώπιον ἐθνῶν 
τε   καὶ βασιλέων υἱῶν τε 
Ἰσραήλ· ἐγὼ γὰρ ὑποδείξω 
αὐτῷ ὅσα δεῖ αὐτὸν ὑπὲρ 
τοῦ ὀνόματός μου παθεῖν. 
 

Α πη λθεν δε  Α νανι ας και  
ει ση λθεν ει ς τη ν οι κι αν και  
ε πιθει ς ε π᾽ αυ το ν τα ς 
χει ρας ει πεν· 
 

 Σαοὺλ ἀδελφέ, ὁ κύριος 
ἀπέσταλκέν  με, Ἰησοῦς ὁ 
ὀφθείς σοι ἐν τῇ ὁδῷ ᾗ 
ἤρχου, ὅπως ἀναβλέψῃς 
καὶ πλησθῇς πνεύματος 

ἁγίου. 
 

 και  ευ θε ως α πε πεσαν 
αυ του  α πο  τω ν ο φθαλμω ν 
ω ς λεπι δες, α νε βλεψε ν τε 
και  α ναστα ς ε βαπτι σθη και  
λαβω ν τροφη ν ε νι σχυσεν. 

 
22:12-17 

 

Α νανι ας δε  τις, α νη ρ ευ λαβη ς 
κατα  το ν νο μον, 
μαρτυρου μενος υ πο  πα ντων 
τω ν κατοικου ντων Ι ουδαι ων, 
ε λθω ν προ ς με και  ε πιστα ς 
ει πε ν μοι· 
 

 Σαοὺλ ἀδελφέ, ἀνάβλεψον. 
 

κα γω  αυ τῃ  τῃ  ω ρα  α νε βλεψα 
ει ς αυ το ν. 
 

ο  δε  ει πεν· 
ὁ θεὸς τῶν πατέρων ἡμῶν 
προεχειρίσατό σε γνῶναι τὸ 
θέλημα αὐτοῦ καὶ ἰδεῖν τὸν 
δίκαιον καὶ ἀκοῦσαι φωνὴν 
ἐκ  τοῦ στόματος αὐτοῦ, ὅτι 
ἔσῃ  μάρτυς αὐτῷ πρὸς 
πάντας ἀνθρώπους ὧν 
ἑώρακας καὶ ἤκουσας. καὶ 
νῦν τί μέλλεις ; ἀναστὰς 
βάπτισαι καὶ  ἀπόλουσαι  τὰς 
ἁμαρτίας σου 
ἐπικαλεσάμενος τὸ ὄνομα 
αὐτοῦ. 

 
26:15-18 

 

ο  δε  κυ ριος ει πεν· 
 

ἐγώ εἰμι Ἰησοῦς ὃν σὺ 
διώκεις. ἀλλὰ ἀνάστηθι καὶ 
στῆθι ἐπὶ τοὺς πόδας εἰς 
τοῦτο γὰρ ὤφθην σοι, 
προχειρίσασθαί σε ὑπηρέτην 
καὶ μάρτυρα ὧν τε εἶδές ὧν 
τε ὀφθήσομαί σοι, 
ἐξαιρούμενός σε ἐκ τοῦ λαοῦ 
καὶ ἐκ τῶν ἐθνῶν εἰς οὓς ἐγὼ 
ἀποστέλλω σε ἀνοῖξαι 
ὀφθαλμοὺς αὐτῶν, τοῦ 
ἐπιστρέψαι ἀπὸ σκότους εἰς 
φῶς καὶ τῆς ἐξουσίας τοῦ 
σατανᾶ ἐπὶ τὸν θεόν, τοῦ 
λαβεῖν αὐτοὺς ἄφεσιν 
ἁμαρτιῶν καὶ κλῆρον ἐν τοῖς 
ἡγιασμένοις πίστει τῇ εἰς ἐμέ. 

 

Πίνακας  3 

 

       Και στα τρι α κεφα λαια των Πρα ξεων παρατηρει ται μικρη  ασυμφωνι α ως προς το 

περιεχο μενο και τις λεπτομε ρειες του θει κου  μηνυ ματος, ενω  μο νο τα δυ ο εξ αυτω ν, 

κεφ.9 και 22, παρουσια ζουν ως αγγελιοφο ρο αυτου , τον Ανανι α. Εν αντιθε σει προς 

αυτα , στο κεφ.26, ο Παυ λος κατα  την απολογι α του ενω πιον του Αγρι ππα, αποκαλυ πτει 

πως ο Κυ ριος του φανε ρωσε προσωπικα  τις αλη θειες του και τον κατε στησε «απο στολο 

των Εθνω ν» η δη απο  το πρω το ο ραμα καθοδο ν προς τη Δαμασκο . H μαρτυρι α αυτη  

φαι νεται να αποτελει  αμα λγαμα εμπειριω ν και αισθη σεων του ιδι ου του Παυ λου, παρα  

ακριβη ς (κατα  σειρα ) απο δοση των γεγονο των, α ποψη  η οποι α εφορμα ται και απο   τη 
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φρα ση «α ποστε λλω σε α νοι ξαι ο φθαλμου ς αυ τω ν, του  ε πιστρε ψαι α πο  σκο τους ει ς 

φω ς» (Πρα ξ. 26:18), που προεικονι ζει τη δικη  του σωματικη  και πνευματικη  αφυ πνιση.  

     Στο σημει ο αυτο  η αποσιω πηση της παρουσι ας του Ανανι α, αν δεν εκληφθει  ως 

οικονομι α χρο νου, πιθανο ν να παρεμφαι νει τον ι διο ιστορικο  πυρη να και συγγραφικη  

σκοπιμο τητα που απαντα  στην παυ λεια προς Γαλάτας Επιστολή. Με αυτή ο Παύλος, 

βρισκόμενος στην Έφεσο, περίπου το 52 με 55 μ.Χ., απευθύνεται προς τις τοπικές 

εκκλησίες της Γαλατίας  πρoκειμένου, να αντιμετωπίσει τους ιoυδαιοχριστιανoύς 

«ταράσσoντες» (1:7), οι οποίοι επιχειρoύσαν, μεταξυ άλλων, να κλoνίσουν το κύρoς του 

ισχυριζόμενοι πως τo αποστoλικό του αξίωμα αντλείται από άλλους απoστόλου του 

Κυρίου (1:11).  Εξ αυτoυ , διατεινο μενος πρoς ο λoυς εκει νoυς πoυ τον αμφισβητoυ ν,  

πρoβαι νει σε μια αυτoβιoγραφικη  μνημονικη  ανα κληση, ο ταν μαι νoνταν κατα  της 

Εκκλησι ας (1:13-14), στο χρoνικο  της κλη σεως του απο  τον Θεο , δια  της αποκαλυ ψεως 

Ιησoυ  Χριστoυ  (1:15-16), καθω ς και στην παραμoνη  τoυ στην Αραβι α για τρι α ε τη, 

ευθυ ς αμε σως μετα  την μεταστρoφη  του στη Δαμασκο , χωρι ς να ε ρθει σε επαφη  με 

τoυς  α λλoυς αποστο λους(1:17). Tο γεγoνο ς αυτο  απoτελει  τεκμη ριο της  αδια σειστης 

πεποι θηση ς τoυ ο τι τo ευαγγελικο  του ε ργo τo ε λαβε ο χι απο  ανθρω πινη αυθεντι α, 

αλλα  απευθει ας απο  τη χα ρη τoυ Θεoυ  και  τον Ιησoύ Χριστό.  
 

4.3.4 Η Ανάκτηση της Οράσεως 
 

 
 

17  Α πη λθεν δε  Α νανι ας και  ει ση λθεν ει ς τη ν οι κι αν και  ε πιθει ς ε π᾽ αυ το ν τα ς 
χει ρας ει πεν•  
      Σαοὺλ ἀδελφέ, ὁ κύριος ἀπέσταλκέν με, Ἰησοῦς ὁ ὀφθείς σοι ἐν τῇ ὁδῷ ᾗ     
      ἤρχου, ὅπως ἀναβλέψῃς καὶ πλησθῇς πνεύματος ἁγίου. 
 
18  και  ευ θε ως α πε πεσαν αυ του  α πο  τω ν ο φθαλμω ν ω ς λεπι δες, α νε βλεψε ν τε και  
α ναστα ς ε βαπτι σθη  19  και  λαβω ν τροφη ν ε νι σχυσεν.  

Πράξ. 9:17-19 
 

      Το ο ραμα και η επιτακτικη  εντολη  του Κυρι ου εξανε μισε κα θε δισταγμο  και   φο βο 

του Ανανι α, οποι ος ευθυ ς αμε σως αποχω ρησε για να συναντη σει τον Σαου λ.  Καθω ς 

ειση λθε στον οι κο που  «θα υμνηθει  ο Θεο ς», στον οι κο του Ιου δα254, τοποθετω ντας «ε π᾽ 

αυ το ν τα ς χει ρας». Η αδερφικη  προσφω νηση «Σαου λ α δελφε » ει ναι ε νδειξη της πι στεως 

και των συναισθημα των αγα πης που εδρα ζονταν στον ψυχισμου  του Ανανι α, γεγονο ς 

που αιτιολογει  την επιλογη  ενο ς απλου , μα «ευ λαβη » μαθητη , απο  τον Ιησου , 
 

254 Στα εβραι κα , το ο νομα Judah (יהודה, Yehu da h) σημαι νει δοξολογι α, ο Θεο ς ε χει υμνηθει . 
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προκειμε νου να επιτελε σει ε ργο θεραπει ας, να μεταδω σει Άγιο Πνευ μα και εν τε λει να 

βαπτι σει τον με λλοντα πρωτοκορυφαι ο απο στολο, τον Παυ λο. 

       Οι τρει ς παρα λληλες περικοπε ς των Πρα ξεων (βλ.πι νακα 3) μας παραδι δουν 

λεπτομε ρειες, το σο για τη σειρα  κατα  την οποι α πραγματω θηκε η θεραπει α, ο σο και του 

τελετουργικου  του Βαπτι σματος. Η αφηγηματικη  πλοκη  ξεκινα  με τις φρα σεις «ε πιθει ς 

ε π᾽ αυ το ν τα ς χει ρας» (Πρα ξ.9:17), και «ε πιστα ς» (Πρα ξ. 22:13),  στοιχει ο που 

υποδηλω νει αφενο ς  την θεραπευτικη  πρακτικη  που υιοθετη θηκε εν προκειμε νω, και 

αφετε ρου παραπε μπει στο τελετουργικο  της χειροθεσι ας, που απαντα  σε περιπτω σεις 

ι ασης, εξορκισμω ν και  μετα δοσης  του Αγι ου Πνευ ματος 255. 

      Ο Σαυ λος ανταποκρινο μενος στα λο για του Ανανι α: «α δελφε , α να βλεψον» αντι κρισε 

για πρω τη φορα  το προ σωπο του αφοσιωμε νου εκει νου ανθρω που, οποι ος 

καθοδηγου μενος απο  το Άγιο Πνευ μα του αποκαλυ πτει με ρος της θει ας βου λησης. 

Συ μφωνα με τον Άγγελο256 , οι «λεπι δες» (= λε πια, φολι δες) που ε πεσαν απο  τους 

οφθαλμου ς του Σαου λ, σχετι ζονται με κλινικη  εικο να του ασθενου ς, την οποι α ο Λουκα ς 

ως ιατρο ς, επιχειρει  να περιγρα ψει. Πιθανη  λοιπο ν αι τια της εικο νας αυτη ς ει ναι η 

αποξη ρανση των υγρω ν του ματιου , τα οποι α εν συνεχει α δημιου ργησαν ε να 

επιφανειακο  επι χρισμα, ο μοιο με λεπι δες. 

      Σε πρω το χρο νο βλε πουμε να συντελει ται η «ευ θε ως» θεραπει α του Σαου λ. Το 

γεγονο ς αυτο  πρε πει να ερμηνευτει   σε συνα ρτηση με την α μεση δεκτικο τητα που 

κατε δειξε ο νεαρο ς ιουδαι ος στο θει κο  κα λεσμα. Ο Απο στολος Παυ λος  στην Α΄ προς 

Κορινθι ους επιστολη  του γρα φει: «Θεου  γα ρ ε σμεν συνεργοι » (3:9), ενω  ο ιερο ς 

Χρυσο στομος  (354-407 μ.Χ.) σημειω νει πως ο καθε νας «ω ς ε πι στευε και  τη ν θεραπει αν 

ε λα μβανε» 257. Έτσι ο πως συνε βη και σε αντι στοιχες περιπτω σεις ι ασης, στη δια ρκεια 

της δημο σιας δρα σης του Ιησου , η αληθη ς ομολογι α Πι στεως η  η μετα νοια αποτελει  την 

μοναδικη  απαι τηση απο  τον  Θεο , και σημει ο αυτενε ργειας σε ατομικο  επι πεδο258. 

        Σε δευ τερο χρο νο αι σθηση προκαλει  η μετα δοση «Πνευ ματος Α γι ου» αμε σως η  

ταυτο χρονα με την θεραπει α του και πριν την τε λεση του βαπτι σματος απο  τον Ανανι α.  

Το θαυμαστο  αυτο  παρα δοξο, αφενο ς καταδεικνυ ει την αδε σμευτη φυ ση του 

 
255 Mκ.1618· Πράξ. 8:17, 13:3, 19:6, 28:8 
 

 

256 Βλ. Μιχαήλ Γ. Άγγέλος, Οφθαλμικές Παθήσεις Στη Βίβλο (Αθήνα: Κερπινή, 2011), σ.77 
 

 

257 Βλ. Ιωάννης Χρυσόστομος, Τα Ευρισκόμενα Πάντα, Εἰς τὸν τετραήμερον Λάζαρον,  Λόγος ἔνατος,  PG 
48. 782. 
 

 

258 Μκ.9:23, Μκ.10:52 , Ιω.9:35-29, Ιω.11:25-26 
 



108 
 

πνευ ματος, το οποι ο «ο που θε λει πνει  και  τη ν φωνη ν αυ του  α κου εις, α λλ᾽ ου κ οι δας 

πο θεν ε ρχεται και  που  υ πα γει» (Ιω.3:8) και αφετε ρου στρε φει τo ενδιαφε ρον του 

μυημε νου αναγνω στη, στην διδασκαλι α περι  «α νωθεν» γενη σεως του ανθρω που, η 

οποι α εντοπι ζεται στην α κρως θεολογικη  και συμπυκνωμε νη νοημα των περικοπη  της 

νυχτερινη ς συνα ντησης του Ιησου  με τον Νικο δημο:  «ε α ν μη  τις γεννηθῃ  ε ξ υ δατος και  

πνευ ματος, ου  δυ ναται ει σελθει ν ει ς τη ν βασιλει αν του  θεου .το  γεγεννημε νον ε κ τη ς 

σαρκο ς σα ρξ ε στιν, και  το  γεγεννημε νον ε κ του  πνευ ματος πνευ μα  ε στιν» (Ιω.3:5-8). Επι  

τη βα σει του οντολογικου  διαχωρισμου  που απαντα  στην ιωα ννεια γραμματει α,  οι 

«α νωθεν» γεννημε νοι ει ναι εκει νοι που σαν τον Σαου λ, που τους α γγιξε η θει α Χα ρη, 

γνω ρισαν εμπειρικα  τον Θεο  και αναβι ωσαν την δημιουργι α τους με ανω τερη 

πρωτογενη  υ λη: υ δωρ και πνευ μα. Το γεννητορικο  αυτο  δι πολο φαι νεται να αποτελει  

τον διδακτικο  και μυστηριακο  πυρη να των κειμε νων της Καινη ς Διαθη κης, με πληθω ρα 

αναφορω ν ως προτυπω σεις να απαντου ν εξι σου στη Παλαια  259.   

         Στον επι λογο της θαυμαστη ς αυτη ς αφη γησης ο Λουκα ς με την φρα ση «α ναστα ς 

βα πτισαι και   α πο λουσαι  τα ς α μαρτι ας σου ε πικαλεσα μενος το  ο νομα αυ του » (Πρα ξ. 

22:16), εντε χνως καταφε ρνει να αποδω σει τα στα δια της υπαρξιακη ς μεταμο ρφωσης 

του αποστο λου Παυ λου260. Η «ανα σταση» ετυμολογικα  απορρε ει απο  τη «στα ση», 

εκφρα ζοντας τη θε ση  του ανθρω που απε ναντι στη ζωη . Ει ναι το αποτε λεσμα της αντι -

στασης και η νι κη «του  πνευ ματος τη ς ζωη ς», επι  «του  νο μου τη ς α μαρτι ας και  του  

θανα του» (Ρωμ.8:2). Ο ι διος ο Ιησου ς  Χριστο ς διεκη ρυξε πως ει ναι το Φως και η Ζωη  

των ανθρω πων (Ιω.8:12). Η πραγματικη  ανα σταση του Σαου λ ει ναι η στιγμη  της 

συνα ντησης του με το Φως της Αληθει ας, τον Χριστο  και η μεταστροφη  του απο  το 

σκο τος των λανθασμε νων ιδεολογημα των που τον κρατου σαν δε σμιο. Ει ναι η 

ουσιαστικη  καταβυ θιση στον εσωτερικο  κο σμο πριν τη ανα δυση στον κο σμο της 

Βασιλει ας του Θεου , δια  της  ειλικρινου ς μετα νοιας. 

 

 

 

 

 
259 Γεν.1:1-2, 8:7-12· Έξ.14 
 

260 Πρβλ. Πράξ. 9:18: «ἀναστὰς ἐβαπτίσθη καὶ λαβὼν τροφὴν ἐνίσχυσεν» · Πράξ. 26:16 : «ἀλλὰ ἀνάστηθι 
καὶ στῆθι ἐπὶ τοὺς πόδας». 
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4.3.5 Αναγέννηση εξ Ύδατος και Πνεύματος: το Βάπτισμα του 

Αποστόλου Παύλου 

 

 

19 Ε γε νετο δε  μετα  τω ν ε ν Δαμασκω   μαθητω ν η με ρας τινα ς 20  και  ευ θε ως ε ν 
ται ς συναγωγαι ς ε κη ρυσσεν το ν Ι ησου ν ο τι ου το ς ε στιν ο  υι ο ς του  θεου  

Πράξ. 9:19-20 
 

     

   Μετα  την ”ανα σταση” του Σαου λ, σειρα  στην αφη γηση ε χει η τε λεση του μυστηρι ου 

του Βαπτι σματος, για το οποι ο πληροφορι ες αντλου με απο  βιβλι ο των Πρα ξεων, τις 

επιστολε ς του αποστο λου Παυ λου, καθω ς και απο  την πατερικη  γραμματει α.  H λε ξη 

βάπτισμα προε ρχεται απο  το ρ. βα πτω-βαπτι ζω και σημαι νει «βυθι ζω με σα η  κα τω απο  

το νερο »261.  Απο  πολυ  νωρι ς η εμβα πτιση στο νερο  αποτε λεσε τον πυρη να ενο ς 

τελετουργικου  εξαγνισμου , φε ρνοντας στο προσκη νιο την ηθικη  επιταγη  για κα θαρση, 

η οποι α πραγματω νεται πρω τα σε φυσικο  επι πεδο. Ο καθαρισμο ς της ψυχη ς 

επιτυγχα νονταν με σα απο  τον καθαρισμο  του σω ματος και ο καθαρισμο ς του σω ματος 

επιτυγχα νονταν με σω του υ δατος και της κατα δυσης σε αυτο .  

          Στο Ευαγγε λιο του Λουκα  η αρχη  της επι γειας διακονι ας του Ιησου  σηματοδοτει ται 

απο  το γεγονο ς της Βα πτισης Του απο  τον Ιωα ννη των Βαπτιστη  και την κα θoδο του 

Αγι ου Πνευ ματος, ωσα ν oυρα νια επιβεβαι ωση, ο τι  «oυ το ς ε στιν ο  υι ο ς ο  α γαπητο ς»262 

και  «ο  υι ο ς τoυ  Θεoυ » (Ι ωα ν. 1,34),  να επισφραγι ζει τo Μυστη ριo. Στις Πρα ξεις των 

Αποστο λων, η δη απο  το προοι μιο, καθι σταται σαφη ς στους αναγνω στες του, ο ρο λος 

και η σημασι α του Βαπτι σματος στην νε α τα ξη πρα ξη πραγμα των: «ο τι Ι ωα ννης με ν 

ε βα πτισεν υ δατι, υ μει ς δε  ε ν πνευ ματι βαπτισθη σεσθε α γι ω  ου  μετα  πολλα ς ταυ τας 

η με ρας» (Πρα ξ.1:5). Έτσι στις Πρα ξεις εντοπι ζονται πολλε ς αναφορε ς σε ατομικα  και 

ομαδικα  βαπτι σματα, ο πως το βα πτισμα των τριω ν χιλια δων την ημε ρα της 

Πεντηκοστη ς (Πρα ξ.2:41), των Σαμαρειτω ν απο  τους αποστο λους Πε τρο, Ιωα ννη και 

δια κονο Φι λιππο (Πρα ξ 8:16), του Αιθι οπα ευνου χου (Πρα ξ.8:38), ενω  σε περιπτω σεις 

μυη σεως, ο πως αυτη  του εκατο νταρχου Κορνηλι ου (Πρα ξ. 10:43-48), της Λυδι ας (Πρα ξ. 

16:15), του δεσμοφυ λακα στους Φιλι ππους (Πρα ξ. 16:32) και του Κρι σπου (Πρα ξ. 18:8) 

, το βα πτισμα ισχυ ει για ο λα τα με λη του οι κου.   

 
261Βλ. Liddell & Scott, Επιτομή Του Μεγάλου Λεξικού Της Ελληνικής Γλώσσης,σ.242 
 
262 Μκ. 1.11, Μτθ. 3:17, Λκ.3:22 
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     Συ μφωνα με την εντολη , που διατυπω νεται ρητω ς μετα  την Ανα σταση του Κυρι ου 263,  

πρου πο θεση του βαπτι σματος αποτελει  η κατη χηση στην «ο δο ν του  κυρι ου», η 

«μετα νοια  και  πι στις ει ς το ν κυ ριον η μω ν Ι ησου ν» (Πρα ξ. 20:21). Η  υ παρξη των 

προβαπτισματικω ν σταδι ων, καθιστου ν σαφε ς πως το μυστη ριο δεν επενεργει  μαγικα  

(A΄Πε.3:21), αλλα  η ολοκληρωτικη  πι στη264, ως αποδοχη  της κλη σεως και η μετα νοια265, 

ως απα ρνηση του προτε ρου βι ου, αποτελου ν τα θεμε λια της νε ας «ε ν Χριστω  » ζωη ς266. 

Βε βαια στην περι πτωση του Σαου λ, εξετα ζοντας και τις τρεις παρα λληλες περικοπε ς, ο 

Ανανι ας δεν φαι νεται τον κατηχει , επιβεβαιω νοντας εμμε σως τη μαρτυρι α του 

αποστο λου, συ μφωνα με την οποι α, o Χριστο ς του φανε ρωσε τις αλη θειες με απευθει ας, 

«σαρκι  και  αι ματι» αποκα λυψη (Γαλ. 1:15-16), ενω  ταυτοχρο νως εξαι ρεται η 

χριστιανικη  εμπειρι α, η οποι α προηγει ται της θεολογι α και της γνω σης του  Θεου .  

      Το βα πτισμα του Παυ λου απο  τον Ανανι α θα αποτελει  σημει ο τομη ς στον α ξονα του 

χρο νου, το οποι ο και ανακαλει  συχνα  στις επιστολε ς του (A’Tιμ. 1:12-14). Ει ναι η στιγμη  

που ο Σαυ λος παυ ει να υφι σταται και απο  τα καθαγιασμε να απο  τον Κυ ριο υ δατα 

αναδυ εται για πρω τη φορα  ο Απο στολος των Εθνω ν:«τα  α ρχαι α παρη λθεν, ι δου  

γε γονεν καινα , ω στε ει  τις ε ν Χριστω  , καινη  κτι σις» (Β’Κορ.5:17). Αν και τα εξεταζο μενα 

χωρι α δεν παραδι δουν περαιτε ρω λεπτομε ρειες για τη λειτουργικη  και κατηχητικη  

διδασκαλι α του βαπτι σματος, σημαντικε ς πληροφορι ες εντοπι ζονται στα συνοπτικα  

ευαγγε λια, καθω ς και σε πρωτοχριστιανικα  κει μενα της πατερικη ς γραμματει ας, ο πως η 

Διδαχη  των Αποστο λων (70 μ.Χ-3ο αι.μ.Χ.). Συγκεκριμε να ο συγγραφε ας της Διδαχη ς 

κα νει λο γο περι  νηστει ας προ του μυστηρι ου, κατα δυση «ε ν υ δατι ζω ντι» και ο ταν αυτη  

δεν ει ναι εφικτη , για τριπλη  ε κχυση υ δατος στη κεφαλη  «ει ς ο νομα πατρο ς και  υι ου  και  

α γι ου πνευ ματος» (Διδ.7:1-4). Η τριαδικη  ομολογι α πι στεως, που προε ρχεται απο  το 

Ευαγγε λιο του Ματθαι ου267, εκφρα ζει μια θεολογι α, την οποι α κατ' εξοχη ν προε βαλε ο 

Απο στολος Παυ λος με σα απο  τις Eπιστολε ς του. Βα σει αυτη ς ο βαπτιζο μενος στο ο νομα 

 
263 Mκ. 16:16-18,  Mτθ.28:18-20 
 

264 Πράξ. 16:30-31: «κύριοι, τί με δεῖ ποιεῖν ἵνα σωθῶ; οἱ δὲ εἶπαν· πίστευσον ἐπὶ τὸν κύριον Ἰησοῦν καὶ 
σωθήσῃ σὺ καὶ ὁ οἶκός σου»· Ιω.11:26, 40: «λέγει αὐτῇ ὁ Ἰησοῦς· οὐκ εἶπόν σοι ὅτι ἐὰν πιστεύσῃς ὄψῃ τὴν 
δόξαν τοῦ θεοῦ;» Γαλ.3:26: «Πάντες γὰρ υἱοὶ θεοῦ ἐστε διὰ τῆς πίστεως ἐν Χριστῷ Ἰησοῦ» 
 
265 Πράξ.2:38:«Πέτρος δὲ πρὸς αὐτούς· μετανοήσατε, καὶ βαπτισθήτω ἕκαστος ὑμῶν ἐπὶ τῷ ὀνόματι 
Ἰησοῦ Χριστοῦ εἰς ἄφεσιν τῶν ἁμαρτιῶν ὑμῶν καὶ λήμψεσθε τὴν δωρεὰν τοῦ ἁγίου πνεύματος» · 26:20· 
Ρωμ. 2:4, Eβρ.6:6 
 

266 Κολ.3:3, Α’Κορ.15:19, Ρωμ.6:23,  Α'Ιω.5:20 
 
267Μτθ. 28:19: «πορευθέντες οὖν μαθητεύσατε πάντα τὰ ἔθνη, βαπτίζοντες αὐτοὺς εἰς τὸ ὄνομα τοῦ 
πατρὸς καὶ τοῦ υἱοῦ καὶ τοῦ ἁγίου πνεύματος» 
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του Υιου 268 , ομολογει  και αναγνωρι ζει την κυριο τητα του Ιησου  στη ζωη  του. Ενδυ εται  

«το ν κυ ριον Ι ησου ν Χριστο ν»269 , ενω νεται μαζι  του «εν σω μα και  ε ν πνευ μα» 270 και 

συγχρο νως με τα α λλα δυ ο προσωπα της Αγι ας Τρια δoς. Δια  του πνευ ματoς τoυ Θεoυ  

(Α’Κορ.6:11), γι νεται «ναο ς του ..α γι oυ πνευ ματο ς» (Α’Κορ.6:19), θετο  τε κνo τoυ 

Πατε ρα271, «κληρoνο μος με ν θεου , συγκληρονο μος δε  Χριστου » (Ρωμ.8:17), καθο τι 

αναγνωρι ζει την κυριο τητα  Τoυ πα νω στη ζωη . 

         H τριπλη  κατα δυση στο νερο  συμβολι ζει τον θα νατο και την τριη μερη Ταφη  του 

Χριστου , ενω  η νι ψη με καθαρο  νερο  ει ναι ρα ντισμα με το αι μα του «μεσι τῃ Ι ησου » 272. Ο 

Ιησου ς Χριστο ς, ο Αμνο ς του Θεου  (Iω.1:29), ει ναι τω ρα ο μοναδικο ς μεσι της μεταξυ  

ουρανου  και γης (Α΄Τιμ.2:5), η ε σχατη θυσι α, o οποι ος γενο μενος ο ι διος «α ντι λυτρον 

υ πε ρ πα ντων» (Α’Τιμ.2:6), αι ρει «ε φα παξ» την αμαρτι α του κο σμου (Εβρ.7:27). Στην 

προς Ρωμαι ους επιστολη  του ο Παυ λος θα πει: «ει  γα ρ συ μφυτοι γεγο ναμεν τω   

ο μοιω ματι του  θανα του αυ του , α λλα  και  τη ς α ναστα σεως ε σο μεθα» (6:5). Και πρα γματι 

ο απολυτρωτικο ς χαρακτη ρα του σταυρικου  Του Θανα του ει ναι εκει νος που κομι ζει 

μαζι  του την ελπι δα της νε ας ζωη ς, με την ανα δυση του βαπτιζoμε νου απο  τα υ δατα να 

γι νεται πλε ον συ μβολο Ανα στασης του ανθρω που απο  την αμαρτι α και τα πα θη. 

        Η αφη γηση των Πρα ξεων ολοκληρω νετε με την σωματικη  ανα καμψη του Σαου λ, 

οποι ος «λαβω ν τροφη ν ε νι σχυσεν». Η τριη μερη παραμονη  στο σκοτα δι, χωρι ς το 

φαγητο  και ποτο  (Πρα ξ.9:9), σαφω ς εξασθε νησε σωματικα  τον απο στολο, εντου τοις ως 

λεπτομε ρεια, πιθανο ν να υπαινι σσεται τη συμμετοχη  του στην Θει α Ευχαριστι α, ως 

υ ψιστη ε κφραση συμμετοχη ς στο σω μα του Χριστου , την Εκκλησι α273. Μετα  τη συ ντομη 

παραμονη  του «μετα  τω ν μαθητω ν η με ρας τινα ς ε ν Δαμασκω  », ο Σαυ λος με το λμη θα 

αναλαμβα νει να κηρυ ξει στην καρδι α του Ιουδαισμου  «ε ν ται ς συναγωγαι ς,...το ν Ι ησου ν 

το ν υι ο  του  θεου » (Πρα ξ.9:20), κα νοντας το πρω το βη μα της μακρα ς και εκκωφαντικη ς 

του διαδρομη ς του στην ιστορι α στου Χριστιανισμου . 

 

 
268 Πράξ. 2:38, 8:16, 10:48, 19:5 
 

269 Ρωμ.13:14, Γαλ.3:27 
 

270 Ρωμ.8:9, Εφ.4:4· Α’Κορ.6:17, 12:13, Γαλ. 3:28 
 

271 Γαλ. 3:26, 4:5 
 

272 Εβρ.12:24, Α'Πε.1:2 
 

273 Ρωμ.12:5, Α’Κορ.12:13-27, 
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4.4 Συμπεράσματα 
 

      Η τοποθε τηση  της μεταστροφη ς του Αποστο λου Παυ λου τελευται α στον δομικο  

α ξονα της εργασι ας  δεν ει ναι τυχαι α, αλλα   οφει λεται στο γεγονο ς ο τι οι προρρη σεις 

του Κυρι ου περι  κρι σεως στο Κατα  Ιωα ννην,  βρι σκουν σημει ο πραγμα τωσης στις 

Πρα ξεις, συνδρα μοντας τοιουτοτρο πως στην ομαλη  μετα βαση του αναγνω στη μεταξυ  

των βιβλικω ν αφηγη σεων. Μέσα από τις σελίδες των Πράξεων του Ευαγγελιστή και 

ιατρού Λουκά, ο αναγνώστης δύναται να ανοίξει ένα παράθυρο στην αποστολική εποχή, 

όταν οι  πρώτες χριστιανικές κοινότητες, βρίσκονταν ακόμα στα σπάργανα τους και να 

συναισθανθεί με τι αυταπάρνηση, παραδειγματικό ηρωισμό και θαυμαστά χάρισμα 

αγωνίστηκαν άνθρωποι απλοί που έμελλαν να αλλάξουν το ρου της ιστορίας, όπως ο 

Απόστολος Παύλος,  παραδίδοντας  ένα έργο θησαυρό προς όφελος όχι μόνο των 

Ιουδαίων ή του άμεσου αποδέκτη του, του κράτιστου Θεόφιλου, αλλά κτήμα ες αεί για 

την κοινή ωφέλεια. 

       Η συνα ντηση του Σαου λ με τον Αναστα ντα κοντα  στις πυ λες της Δαμασκου  και η 

πρωτο γνωρη επαφη  με το θει κο  φως, κατε καυσε τις ιδεοληψι ες και τις αμφιβολι ες για 

το Αντικει μενο της αδιασα λευτη πι στης των Χριστιανω ν που καταδι ωκε, τον Ιησου . 

Όλα ο σα με πι στη και υπε ρμετρο ζη λο προς τον Θεο  αναζητου σε και πρε σβευε στη με χρι 

τω ρα ζωη  του βρη καν ανταπο κριση στο προ σωπο του Κυρι ου που με απο λυτη εξουσι α  

και βεβαιο τητα εδραιω θηκε στην καρδια  του. Δεν μια απλω ς μεταστροφη  απλλα  

επιστροφη  στην αγκαλι α του Πατρο ς Θεου . Ακροβατω ντας ανα μεσα Θα νατο και την 

Αναγε ννηση, στην α γνοια και στην επι -γνωση, ο Παυ λος απο  τη Ταρσο  ε γινε συ μβολο 

«ανθρω που σε πτω ση» και η τριη μερη τυ φλωση  του αντιπροσωπευτικο  παρα δειγμα 

καταβυ θισης στα ε γκατα της ψυχη ς. Όπως ο χρυσο ς εξευγενι ζεται στη κα μινο της 

φωτια ς, ε τσι και ο εκει νος δοκιμα στηκε σκληρα  πριν βιω σει τη ριζικη  μεταμο ρφωση.  Η 

άλλοτε εχθρική στάση αποτελεί απόδειξη, τόσο της ειλικρινούς μετα-(επί)στροφής του 

Παύλου στην αγκαλία του Πατρός, οσο και του γεγονότος αυτού καθαυτού, 

καθιστώντας τον ένθερμο ζήλο που επέδειξε στην μετέπειτα ιεραποστολική του δράση, 

θαύμα ανάλογου μεγέθους της θεραπευτικής ανάκτησης της όρασης του.  Η ιστορική 

αυτή  μαρτυρία προτάσσει στην συνείδηση του Χριστιανού την σημασία της μετοχής 

του στην  Εκκλησίας του Χριστού, την οποία υποστασιάζει ο Ανανίας και των ιερών  

Μυστηρίων στην εμπειρία της θει ας χα ριτος. Η ανα δυση του απο  τα υ δατα του 

Βαπτι σματος η ταν σημει ο Ανακαι νισης και απαρχη  μια νε ας ζωη ς σε την κοινωνι α με το 
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ζωοδο τη Χριστο .  Έτσι τασσο μενος εκου σια υπε ρ του καλο  αγω να της Πι στεως με χρι το 

τε λος της ζωη ς του, ε γινε σκευ ος εκλογη ς θει ων χαρισμα των και κομιστη ς του 

χριστιανικου  μηνυ ματος δια  με σω των αιω νων. 
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Κ Ε Φ Α Λ Α Ι Ο   Π Ε Μ Π Τ Ο 
5.1  Συγκριτική  Μελέτη Των Βιβλικών Αφηγήσεων 

 

 
 

       Σύμφωνα με την ερμηνευτική ανάλυση που συντελέστηκε στα προηγούμενα 

κεφάλαια, καθίσταται σαφές πως οι υπό μελέτη βιβλικές αφηγήσεις θέτουν στο 

επίκεντρο την θεολογικής μελέτης την αιτιώδη σχέση μεταξύ πνευματικής αφύπνισης 

και σωματικής ζωοποίησης, πίστεως και θαύματος, με τη σπουδαιότητα  τους έγκειται 

στην ανάδειξη της θεότητας του Ιησού και ενότητας Του με τον Θεό-Πατέρα, σε επίπεδο 

ουσίας και έργων, γεγονός που αποτελεί και την ύψιστη έκφραση του χριστολογικού 

μηνύματος. Εξ αυτού η συγκριτική προσέγγιση των ανωτέρω αφηγήσεων, στην οποία 

θα προβούμε στο παρόν κεφάλαιο, θα διεξαχθεί επί τη βάση ενός συνεχούς με δύο 

πόλους, στους οποίους από τη μια βρίσκεται η αναδυόμενη πίστη των ανθρώπων, μέσα 

από την εμπειρία της  θεραπείας και δωρεάς του φωτός, και από την άλλη η αποκάλυψη 

της θεανδρικής μορφής του Ιησού στον κόσμο, μέσω συμβολικών μοτίβων, που φέρουν 

έντονο θεολογικό φορτίο. 
 
 

5.1.1 Το Χρονικό της Θεραπείας 

 

      Αν εξετάσουμε συγκεντρωτικά τις ποικίλες θεραπείες που επιτέλεσε ο Ιησούς κατά 

την επίγεια δράση Του, συμπεραίνουμε πως η θεραπευτική πρακτική που εφάρμοζε σε 

περιπτώσεις αναζωογόνησης των φυσικών αισθήσεων διακρίνεται σε τέσσερεις 

κατηγορίες: 
 
 

 

 
Χειροθεσία- Εξ επαφής 

 

Χρήσης σιέλου - 

επιθέματος πηλού274 
-Aναδημιουργία 

 

 

Διά λόγου 

 

Εξ αποστάσεως 

 

Μάρκος: 1:29-31, 41-41, 5:25-34 
Ματθαίος:  8:3, 15.  9:5,20, 25,29.   
                        20:34 
Λουκάς: .4:38-39. 5:12-13.   
                   8:43 47. 13:10-13 

 

Μάρκος: 3:6. 7:33-35    
8:22-23  
Λουκάς: 6:6-10 
 

 

Μάρκος: 2:1-12. 5:27-
34.  7:30-31. 10:52 
 

Ματθαίος:  9:22 
Λουκάς: 17:11-16 
Ιωάννης: 5:8 

 
Μάρκος: 10:52  
Ματθαίος:  12:12-
13 
Ιωάννης: 4:46-54 

 

 

 
274  Στην Αποκάλυψη του Ιωάννη (3:18) απαντά η χρήση κολλυρίου, ένα είδος αλοιφής για πάθηση των 
οφθαλμών.To κολλύριο  (=υποκορ. του ουσιαστικού κολλύρα, «κουλλούρα», μικρός άρτος) ταυτίσθηκε με 
την θεραπευτική φρυγική σκόνη (από την ομώνυμη τέφρα) και εξαγόταν σε όλο τον κόσμο με τη στερεά 
μορφή πλακών με το σχήμα του άρτου.  
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Εξ αυτού οι ιδιαιτερότητες των  εν λόγω αφηγήσεων εντοπίζονται, τόσο στο χρονικό 

πλαίσιο, όσο και στον τρόπο διά του οποίου επιτευχθεί η θεραπεία της τύφλωσης, 

στοιχεία που συνθέτουν και την θεολογική βάση των εκάστοτε σκηνών, καθώς είναι 

δηλωτικές του εν γένη σκοπού των θεραπειών που είναι η σωτηρία. Σε κάθε περίπτωση, 

είτε επιτελείται άμεσα είτε σταδιακά, η θεραπεία έχει  παρονομαστή τη συνέργεια του 

ανθρώπου και την πίστη στην Θεότητα του Ιησού.   

       Η θεραπεία της τύφλωσης στη συνοπτική παράδοση βλέπουμε να  συντελείται 

άμεσα και διά λόγου, εν απουσία οποιασδήποτε επαφής ή ενέργειας του Ιησού, με την 

πίστη  των παθόντων να αναδεικνύει σε γενεσιουργό αιτία αφύπνισης των δυνάμεων 

αυτοΐασης. Στη Παλαιά Διαθήκη το θείος Λόγος αποτελεί την αρχή διά της οποίος 

συντελείται η Δημιουργία, με την ιουδαϊκή αντίληψη, έτσι όπως εκφράζεται γλαφυρά 

από τον Φίλωνα, ο Λόγος  να  νοείται ως ο πρωτότοκος υιός του Θεού και ως 

δευτερότοκος ο ίδιος ο κόσμος, το κόσμημα της δημιουργίας275. Η ες αεί παρουσία του 

Θεού στον κόσμο διά του λόγου, στα πλαίσια της ανθρώπινης ιστορίας,  πραγματώνεται 

μέσα από τις συνεχείς αποκαλύψεις του Θεού, το Νόμο και το σωτηριώδες κήρυγμα των 

προφητών. Ο δημιουργικός αυτός  λόγος ωστόσο στους χρόνους της Καινής Διαθήκης 

έχει χριστοκεντρικό σημείο εστίασης, καθώς υποστασιοποιείται, γίνεται σάρκα 

(Ιω.1:14), με τη ζωή να χορηγείται μέσω της δωρεάς του «μονογενοῦς παρὰ 

πατρός»(Ιω.1:14) Ιησού Χριστού προς τον άνθρωπο και της εμπειρίας ρημάτων Του, 

των οποίων η κατανόηση εξαρτάται από τις αισθητήριες ικανότητες του εκάστου.      

      Στις υπό μελέτη βιβλικές  διηγήσεις  των θαυμάτων βλέπουμε να συντελείται 

συνδημιουργία του ζωοποιού λόγου, στον οποίο ενυπάρχει η ζωή, και του αγγίγματος. 

Αντανακλώντας  την  ειδική μέριμνα του  Θεού στο πρώτο και δεύτερο κεφάλαιο της 

Γενέσεως, ο οποίος δεν ποιεί τον άνθρωπο απλώς διά της εντολής αλλά το πλάθει και 

εμφυσά μέσα του το πνεύμα της ζωής, ο Κύριος εμποιεί θεραπείες, εξαίροντας τη 

κομβικής σημασίας ανθρώπινη  συνέργεια. 

        Καθώς απώτερος σκοπός είναι η αποκάλυψη της θεϊκής δόξας και βούλησης, 

ιδιαιτέρως  στη περίπτωση του εκ γενετής τυφλού στο Κατά Ιωάννην  και στη περικοπή 

των Πράξεων, με την αιφνίδια τύφλωση του Αποστόλου Παύλου, η  διάνοιξη οφθαλμών 

πραγματώνεται σε δύο στάδια, έκαστο με ιδιαίτερο θεολογικό και εσχατολογικό  κατ' 

ουσίαν περιεχόμενο. Συγκεκριμένα στην αφηγηματική δομή της ιωάννειας περικοπής, 

 
275 Βλ.Φίλων, Ότι άτρεπτον το θείον 1:30-32 
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σε πρώτο χρόνο, έχουμε επίχριση των οφθαλμών του τυφλού με πηλό, ο οποίος  

παρήχθη από τον σιελό του Ιησού  κατά τα πρότυπα της πλα σης του ανθρω που «χοῦν 

ἀπὸ τῆς γῆς» (Γεν. 2:7). Το γεγονός αυτό παρουσιάζει  με τον πιο κατηγορηματικό τρόπο 

τον Ιησού, όχι ως απλό όργανο του Θεού, αλλά να ενέργει όπως ο ίδιος ο Θεός, με την εν 

λόγω θεραπεία να λαμβάνει διαστάσεις ζοωποίησης και αναδημιουργίας. Παράλληλα  

στην αποστολή του εκ γενετής τυφλού και της νίψεως του στα ύδατα της κολυμβήθρας 

του Σιλωάμ, ως δευτερογενές και τελικό στάδιο ίασης,  απηχείται το μοτίβο νιψεως που 

απαντά στη Π.Δ., παρουσιάζοντας εγγύτητα με τη θεραπεία της λέπρας του Ναιμάν 

(Β'Βασ.5:10-11), με τη θαυματουργία ωστόσο του Ιησού, αν και του αποδίδεται η  

προφητική ιδιότητα (9:17), να υπερβαίνει ποιοτικά εκείνη του Ελισσαίου. 

       Διαγρα φοντας πορει α αντι στροφη προς το φως απο  εκει νη των τυφλω ν στις 

ευαγγελικε ς αφηγη σεις,  ευθυ ς αμε σως μετα   την αιφνι δια θεοπτι α, ο Απο στολος 

Παυ λος τυφλω νεται.  Στη παρούσα φάση, σημείο εστίασης του αναγνώστη δεν είναι η 

θεραπευτική οδός  που επρόκειτο να ακολουθηθεί, καθώς ο Κύριος δεν αποκαλύπτει 

περαιτέρω πληροφορίες, (Πράξ.9:6) αλλά καθίσταται η θετική ανταπόκριση του διώκτη 

Φαρισαίου στην θεϊκή κλήση (Πράξ.9:8). Η αποκλίνουσα από τη  θεϊκή  βούληση δράση 

του Αποστόλου  επέσυρε την δίκαιη τιμωρία του Θεού, με την  τριήμερη τύφλωσή του, 

να παραπέμπει δυναμικά σε ένα από τα μεγαλύτερα θαύματα της Παλαιάς Διαθήκης, 

όσον αφορά την παραβίαση των φυσικών νόμων, που είναι η τριήμερη παραμονή του 

προφήτη Ιωνά στην κοιλιά του κήτους. Η θαυμαστή διάσωσή του και το κήρυγμα 

μετάνοιας τος προς τα ειδωλολατρικά έθνη, που εκπροσωπούν οι  Νινευίτες (Ιων.3:1-2), 

να αποτελεί προτύπωση τόσο της τριημέρου Ταφής και της Αναστάσεως του 

Χριστού276, όσο  και της έναρξης του αποστολικού κηρύγματος  του Παύλου προς τα 

έθνη.  Η χειροθεσία από τον Ανανία (Πράξ.9:17-18), αποτελεί πυρηνικό στοιχείο της 

θεραπείας του Αποστόλου, καθώς ευθύς αμέσως ανακτά την όρασή του (Πράξ.9:18), 

ενώ ολόκληρη η σκηνή αναδεικνύεται σε ερμηνεία του μυστηρίου βαπτίσματος, του 

«λουτροῦ παλιγγενεσίας καὶ ἀνακαινώσεως πνεύματος ἁγίου» (Tιτ. 3:5), διά του  οποίου 

τελεσιουργείται η Αναγέννηση (Ιω.3:5) και ανυδύεται «καινὴ κτίσις» (Β'Κορ.5:17)  ο 

Απόστολος των εθνών.  

        Η νίψη λοιπόν τυφλού στα ύδατα της Σιλωάμ, πέραν του πρακτικού λόγου, όπως ο 

καθαρισμός του πηλού από τα μάτια, που είναι και το πιο προφανές, είχε ως απώτερο 

 
276 Πρβλ.Μτθ.12:40, Λκ.11:30 
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σκοπό την έμμεση αποκάλυψη του Ιησού, καθώς και να προβάλλει την αυτενέργεια του 

ανθρώπου στην προσωπική του ίαση, όπως συνέβη στη περίπτωση του Σαούλ, που 

απεστάλη στον Ανανία προκειμένου να επανέλθει από την προσωρινή, μα σωτήρια 

τύφλωσή του277. Ορμώμενοι από τον ανώτερο συσχετισμό και το βάπτισμα που έπεται 

της θεραπείας του Αποστόλου, θα παραθέσουμε την άποψη των εκκλησιαστικών 

συγγραφέων, που συνδέουν την αποστολή στη κολυμβήθρα του Σιλωάμ με την 

ιαματική επενέργεια του ύδατος και τον συμβολισμό του, ως στοιχείο μύησης, και 

ενσωμάτωσης του ανθρώπου στο σώμα του Ιησού Χριστό, την εκκλησία, μέσω των 

μυστηρίου του βαπτίσματος. Έτσι ο  Ευσέβιος ο Καισαρείας (265–340 μ.Χ.), στην 

ονομασία της Σιλωάμ, ως απεσταλμένος, εντοπίζει και τονίζει τη διά λόγου ενέργεια στο 

του Θεού278, με τον Μέγα Βασίλειο Καισαρείας279 (330-379), κάνοντας λόγο για τις 

ζωτικής σημασίας ιδιότητες του ύδατος, σε φυσικό επίπεδο, να το χαρακτηρίζει ως 

ύψιστη δωρεά του Θεού στον άνθρωπο.  Έτσι με τον επηγγελμένο  ποταμό της ζωής, το 

αγιαστικό στοιχείο του ύδατος, καθαγιάζεται ο ναός του σώματος, προτού ο άνθρωπος 

καταστεί ψυχή ζώσα, λουσμένη με το φως της θεϊκής Γνώσης και σκεύος εκλογής 

χαρισμάτων του Αγίου Πνεύματος. 

 

5.1.2 Η Πίστις στις Διηγήσεις των Θαυμάτων 
 

       Όπως είδαμε οι διαφορές ως προς την αμεσότητα και τον τρόπο ανάκτησης της 

οράσεως στις βιβλικές αφηγήσεις οφείλονται κυρίως σε δύο παράγοντες: αφενός μεν 

στην φρόνηση και στην αφετηρία πίστεως, από την οποία εκκινούνται οι τυφλοί στην 

εκάστοτε περίπτωση, αφετέρου δε στον σκοπό επιτέλεσης του θαύματος. Έτσι στις 

πλείστες των περιπτώσεων παρατηρείται η χρήση χρονικών επιρρημάτων280 «εὐθὺς» 

(Mκ.10:52), «εὐθέως» (Μτθ.20:34)και «παραχρῆμα» (Λκ.18:43),  με τον ίδιο τον Ιησού 

να αποκαλύπτει το πρωτογενές αίτιο και τον ολιστικό τρόπο με τον οποίο επιτελέστηκε 

η θεραπεία: «ἡ πίστις σου σέσωκέν σε» 281.  

 
277 Πρβλ.Πράξ. 9:10-18, 22:11-16  
 
 

278 Βλ Ευσέβιος Καισαρείας, Ευαγγελικής Αποδείξεως, Βιβλίο έβδομο, Επί της Καινής Γραφής , PG 22. 524 
  
 

279 Βλ.Μέγας Βασίλειος, Εις τα ύδατα και εις το άγιον βάπτισμα, PG 34. 424 – 444 
 

280 Πρβλ. Μκ. 10:52, Λκ.5:25, 8:47-48, 18:43 
 

281 Μκ.10:52, Λκ.18:42, πρβλ.Μκ. 5:33. Μτθ.9:22, Λκ.7:50, 8:48, 17:49, 18:42 
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        Στον ελληνικό κόσμο ο όρος «πίστις» δεν είναι δηλωτικός της σχέσης και της 

σταθερής προσήλωσης του ανθρώπου προς το Θεό, αλλά ταυτίζεται κατά τρόπο τίνα με 

την πιστότητα, δλδ. την αξιοπιστία στις ανθρώπινες σχέσεις.  Αντιστοίχως στη 

παλαιοδιαθηκική σκέψη η πίστις δεν αποτελεί έκφραση της θρησκευτικότητας, αλλά 

ως έννοια είναι άρρηκτα συνδεδεμένη με την σχέση του ισραηλιτικού λαού απέναντι 

στον Θεό282, η οποία στην ιστορική του πορεία, συνεχώς διαρρηγνύεται λόγω της 

αμαρτίας και της απιστίας283. Εξ αυτού ο ψυχισμός του  θρησκευόμενο ανθρώπου 

απέναντι στο Θεό αποδίδονται με όρους όπως φοβούμαι284, γνωρίζω285, ελπίζω286, οι 

οποίοι  σκιαγραφούν εναργώς την ποιότητα της σχέσης αυτής. Όταν γίνεται λόγος για 

πίστη ή απιστία,  επί το πλείστον βλέπουμε να προηγείται η συλλογική κρίση της 

ανθρωπότητας για τα πεπραγμένα της  και την αποστασία από τον αληθινό Θεό, με 

τους προφήτες να αναλαμβάνουν το ρόλο του διαμεσολαβητή για την εξομάλυνση της 

διαρρηγμένης αυτής σχέσης  και του κομιστή του μηνύματος εξιλέωσης και σωτηρίας.  

       Στη Κ.Δ η σχέση αυτή ανανεώνεται, με την πίστη να τίθεται επί χριστολογικής 

βάσεως, αποτελώντας  το απαύγασμα της  εμπειρίας του Θεού και του βαθμού  

ανταπόκρισης στο πρόσωπο του απεσταλμένου Υιού. Η πίστη ενός λαού προς το Λόγο 

του Θεού, αντικαθίσταται και προβάλλεται πλέον ως προσωπική σχέση κάθε ανθρώπου 

με τον Χρίστο και αποδοχής του κηρύγματος Του, στου οποίου τα έργα και τις 

θαυματουργίες ακράδαντα διαφαίνεται η  παρουσία του  Θεού287. Εξ αυτού  

χαρακτηριστική είναι η "αδυναμία" του Ιησού να πραγματοποιήσει  θαύματα-δυνάμεις 

στην ιδιαίτερη πατρίδα του, την Ναζαρέτ, λόγω της απιστίας των συμπατριωτών Του 

(Μκ.5:5-6), με τον Κύριο, ουκ ολίγες φορές να ελέγχει τους ανθρώπους για την στάση 

τους αυτή 288. 

      Ήδη από τα αρχαιότερα βιβλία του κανόνα, τις παύλειες επιστολές, η πίστις αποκτά 

καινό νόημα καθώς αποτελεί στοιχείο ταυτότητας των μελών της χριστιανικής 

κοινότητας, στους οποίους ο Απόστολος απευθύνεται με τον όρο «πιστεύοντες» 289.  Στα 

 
282 Πρβλ.Β' Χρον.20:20 
283 Πρβλ. Δευτ.32:15-20 
 

284 Πρβλ. Γέν. 42:12· Έξ.9:30· Λευιτ.319:30,32· Δευτ.19:12· Α΄Σαμ.12:24· Τώβ.14:6· Ψλμ.55:5, 60:6, 117:4, 

134:20· Μιχ.6:9·  Μλχ.3:5, πρβλ. Μκ.5:36 
 

 

285 Πρβλ. Α΄Σαμ. 7:21· Νεεμ.9:14· Γ’Μακ.2:6· Ψλμ.15:11, 24:4, 142:8· Πρβ.22:19 
 

286 Πρβλ. Β’Μακ. 9:20·  Ψλμ. 77:28, 77:7· Ιώβ. 6:8· Ησ.28:17· Ιερ. 2:37· Ιεζ. 29:16 
287 Πρβλ. Ιω. 3:21, 8:41, 9:3, 10:25,30, 37. 14:12,16, 26. 16,32, 17:21, 18:11 
 

288 Πρβλ.Μτθ.17:17, Μκ.9:19, Λκ.9:40-41 
289 Πρβλ.Α'Θεσ.1:7, 2:10,13• Β'Θεσ.1:10•  Εφ.1:13,19• Ρωμ.4:11, 9:33, 10:4• Α'Κορ.1:21,14:22 
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καινοδιαθηκική θεολογία  η χρήση της μετοχής ενεστώτα «πίστεων» σε συνδυασμό με 

την επιθετική αντωνυμία «πας», προβάλλει μια νέα οικουμενική πραγματικότητα, όπου 

η πίστις αποτελεί ταυτόσημη έννοια του ήθους των ανθρώπων και του διαρκή αγώνα,  

διά της οποίας ποιείται το έθως και επιτυγχάνεται η σωτηρία 290. Το περιεχόμενο της 

πίστης απoδίδεται για πρώτη φoρά εναργώς στo αρχαιότερo Ευαγγέλιo τoυ κανόνα, 

στo Κατά Μάρκον, μέσα από την πρoγραμματιστική δήλωση τoυ Ιησoύ «πεπλήρωται ὁ 

καιρὸς καὶ ἤγγικεν ἡ βασιλεία τοῦ θεοῦ· μετανοεῖτε καὶ πιστεύετε ἐν τῷ εὐαγγελίῳ» 

(1:15), που απoτελεί σημείo εκκίνησης μια μεταμoρφωτικής πορείας και με τη πίστη να 

αναδεικνύει σε θεμελιώδη αρχή, διά της οποίας ο άνθρωπος δύναται να γίνει κοινωνός 

θαυμάτων και μετέχων στο λυτρωτικό έργο του Θεό.  

       Εμβαθύνοντας περισσότερο, στη πλειοψηφία τους, η χρήση των όρων «πίστις» και 

«πιστεύω» εντοπίζεται στις διηγήσεις των θαυμάτων, εντούτοις με κάποιες 

διαφοροποιήσεις μεταξύ των ευαγγελίων, ως προς το θεολογικό υπόβαθρο, επί τη 

βάσει του οποίου συνιστάται το φαινόμενο αυτό καθαυτό. Συγκρίνοντας το υλικό, θα 

διαπιστώσουμε ότι η πίστη στη συνοπτική παράδοση προβάλλεται ως αρετή και 

ποιοτικό στοιχείο της ταυτότητας των χριστιανών, με τη σημασία του όρου, πολλές 

φορές να ταυτοδυναμεί με το «ακολουθώ, μαθητεύω» (Μτ.21:23). Ταυτοχρόνως μέσω 

τον δυναμικών αντιθέσεων και των συμβόλων, που έχουν στον χρωστήρα του λόγους 

τους, οι Ευαγγελιστές επιτυγχάνουν ένα μοναδικό συγκερασμό μεταξύ χριστιανικής 

διδασκαλίας και ανθρώπινης δράσης. 

       Στο Κατά Μάρκον οι διηγήσεις των θαυμάτων αδιαμφισβήτητα παίζουν 

καθοριστικό ρόλο, καταλαμβάνοντας το ένα τρίτο  του ευαγγελίου. Η σπουδαιότητα και 

διδακτικός τους χαρακτήρας έγκειται στη δυναμική των πρωταγωνιστών, οι οποίοι 

αναδεικνύονται σε πρότυπα πίστεως, για τους πρώτους αναγνώστες-ακροατές του 1ου 

αι. μ.Χ., ενώ η ίδια η πίστη στον αφηγηματικό  συνεχές εκφράζεται από το σύμβολο της 

«οδού», ως ταυτόσημο της κοπιώδους και αειρόου διαδρομής προς αναζήτηση της 

αλήθειας, της εξόδου από την άγνοια και της σωτηρίας291.  Στην  θεραπεία του 

Βαρτίμαιου, η πίστη  αναδύεται ως μία σχέση αδιασάλευτης εµπιστοσύνης και υπακοής 

στο πρόσωπο του Ιησού.  Η επίμονη κραυγή αγωνίας του τυφλού εκφράζει με τον 

εναργέστερο τρόπο το απαθές πάθος, που πρέπει να έχει ένας πιστός προκειμένου να 

 
 

290 Πρβλ. Μτθ. 8:13,21:22· Μκ.9:42, 16:16· Λκ.1:45· Ιω.1:7, 3:15-15· Πραξ.2:44, 10:43, 12:39, 6:35, 11:26, 

12:46· Ρωμ.3:22, 4:11, 10:4, 10:11· Α'Θεσ. 1:7,2:10-13 Β'Θεσ.1:10· Α'Ιω.5:1· Α'Πε.2:6 
291 Μκ. 8:22-10:52 
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εκζητήσει τον Θεό, ενώ από τη αποβολή του ιματίου του,  υποφαίνεται το μήνυμα της 

μετάνοιας και αποδέσμευσης από το το παρελθόν, διά της οποίας ο άνθρωπος δύναται 

να πορευθεί εν Χριστώ, στην οδό της σωτηρίας και στο νέο ορίζοντα που εκτείνεται 

μπροστά του (Μκ.10:52). 

      Aνάλογη διάσταση της πίστεως αναδύεται από την παράλληλη αφήγηση στο Κατά 

Ματθαίον Ευαγγέλιο, όπου η πίστις προβάλλεται ως το μέτρο εμπιστοσύνης απέναντι 

στο εύρος των δυνατοτήτων του Ιησού. Αν και από την ανάλυση του σύντομου 

διαλόγου μεταξύ Ιησού και των δύο τυφλών, δεν  μπορούμε  να εξάγουμε περαιτέρω 

πληροφορίες, εντούτοις κρίνεται αναγκαίο να θέσουμε το θέμα στο πλαίσιο της 

ποιοτικής αξίας που προσδίδει συχνά ο ευαγγελιστής στον όρο πίστη, κάνοντας λόγο 

για «αλιγόπιστους»292, με τη διαβάθμιση αυτή να εμφανίζεται πλήρως εναρμονισμένη 

με την εναλλαγή ύψους του ύψους που κυριαρχεί στο ευαγγέλιο του Ματθαίου293 

       Η θεολογία περί πίστεως αποφαίνεται πολύ παραστατικά και στο Ευαγγέλιο του 

Λουκά, στο οποίο έργο του σαρκωθέντα Υιού είναι η εύρεση πίστεως επί της γης 

(Λκ.18:8) και η σωτηρία των απολωλότων (Λκ.19:10). Εξ αυτού στην υπο μελέτη 

ευαγγελική περικοπή, η οποία σε σχέση με τις συνοπτικές αφηγήσεις, ως προς τη 

σύνθεση και τον ιδιαίτερο  συμβολισμό της οδού, προσοµοιάζει με εκείνη του Μάρκου, η 

σύνδεση  πίστης και σωτηρίας είναι εξίσου προφανής. Λαμβάνοντας υπόψη τις συνεχείς 

πορείες σε οδούς294, που κυριαρχούν τόσο Ευαγγέλιο όσο και στις Πράξεις, την 

προβαλλόμενη πιστή ως «οδό Κυρίου» (Λκ.20:21), καθώς και τον χαρακτηρισμό των 

χριστιανών ως «οἱ τῆς ὁδοῦ ὄντας» (Πράξ. 9:2),  πλέον χαρακτηριστική είναι σκηνή, 

όπου ο θεραπευθέντας οδεύει σε κοινωνία με τον Ιησού στον επίλογο της περικοπής, 

ενώ στη δοξολογία -αίνο του λαού προς τον Θεό (Λκ.18:43), εδράζεται ο δυνητικός 

αντίκτυπος του θαύματος στη συλλογική συνείδηση και στον κοινωνικό ιστό.  

      Ερχόμενοι στην ιωάννεια γραμματεία ο όρος  «πίστις» δεν απαντά πουθενά και αντί 

αυτού χρησιμοποιείται το ρήμα «πιστεύω», ως ακράδαντη αποδοχή  των ρημάτων 

αλήθειας του Ιησού και αναγνώρισης του ως απεσταλμένου Υιού, μέσω του οποίου ο 

Θεός εισέρχεται στην ανθρώπινη ιστορία και θαυματουργεί.  Ανατρέχοντας στα 

προηγηθέντα κεφάλαια, βλέπουμε πως κάθε φορά που ο Κύριος αποκαλύπτεται, 

ενσταλάζει και ταυτοχρόνως εκζητεί από τους ανθρώπους την ειλικρινή πίστη, όπως 

 
292Μτθ.6:30, 8:26,14:33, 16:8 
 

293 Μτθ. 4:8, 8:1, 15:29, 17:1, 21:21, 24:16-18, 28:16 
 

294 Λκ. 9:57, 10:30-37, 38-42. 18-35-41,  24:13-35. Πράξ. 9:1-19, 32-43. 8:26-40 
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γίνεται αναφανδόν τη στιγμή της κλήσεως του Ναθαναήλ (1:50), μετά το περιστατικό 

της συνάντησης του Ιησού με τη Σαμαρείτισσα (Ιω.4:25), και πριν την ανάσταση του 

Λαζάρου (Ιω.11:27)295, Παράλληλα οι λόγοι Του βλέπουμε να προαναγγέλλουν, τόσο τις 

πνευματικές και ηθικές απολαβές του πιστεύοντα296, όσο και τις συνέπειες της κρίσεως 

στο παρόντα και μέλλοντα χρόνο για τους απίστους, με τον οντολογικό αυτό 

διαχωρισμό να εκφράζεται μέσα από τα ζέυγη αντιθέσεων (πίστις-απιστία, αλήθεια-

ψεύδος,  ελευθερία-δουλεία, ζωή-θάνατο), που ενδύουν την αφήγηση. Χωρίς να 

αποτελεί προϋπόθεση της δωρεάς, είτε αξίωση προς τους ευεργετηθέντες, η αβίαστη 

ομολογία πίστεως αποδεικνύεται καθοριστικής σημασίας στη σωτηρία, την υπέρβαση 

της πτωτικής φύσεως και στην αφύπνιση του νου που εμποιεί ο Ιησούς, καθιστώντας 

έτσι δυνατή την αναγνώριση  της αληθινής Του ταυτότητας και διανοίγοντας την οδό 

της αιώνιας ζωής για τους πιστεύοντες.  

       Εξάλλου κοινό στοιχείο στη σύνολη καινοδιαθηκική θεολογία είναι προβολή του 

Ιησού ως το μέσο και την οδό προσέγγισης του Θεού από τους ανθρώπους 

(πρβλ.Ιω.1:18), με το Ιωάννη, τόσο στον προοιμιακό του  Ύμνο (Ιω.1:7), όσο και  στο 

προτελευταίο κεφάλαιο του Ευαγγελίου, σε εξωδιηγητικό επίπεδο πλέον, να 

υπενθυμίζει στους αναγνώστες-ακροατές τον σκοπό των γραφομένων, που είναι η 

πίστη297,  συνθέτοντας τρόπο τίνα μια κυκλική αφήγηση, κινούμενη αέναα μεταξύ 

παρελθόντος, το παρόντος και το μέλλοντος (20:30-31). Έτσι στη περίπτωση του εκ 

γενετής τυφλού, κυρίαρχο συναίσθημα του παθόντα είναι η εμπιστοσύνη προς τον 

θεραπευτή του, για τον οποίο,  αν και αγνοεί πλήρως τη αληθινή του ταυτότητα, 

εκφράζει ακράδαντα τη πεποίθηση - διαίσθηση ότι είναι άνθρωπος του Θεού, γι΄αυτό 

και εμφανίζεται έχων δεκτική στάση και  θετική ανταπόκριση στις υποδείξεις του 

Ιησού, με την συνειδητή πίστη και ομολογία να εκδηλώνεται  δυναμικά λίγο πριν 

επίλογο της περικοπής. 

      Ολοκληρώνοντας με το πρωτοφανές παράδοξο της τριήμερης τύφλωσης του  

Αποστόλου Παύλου, η οποία διασώζεται στις Πράξεις του ιατρού και ευαγγελιστή 

Λουκά, τη διήγηση αυτή δυνάμεθα  να την ερμηνεύσουμε ως στοχεύσουσα στην 

ανεπαρκή ή διαστρεβλωμένη πίστη του Σαούλ προς τον Θεό. Εν προκειμένω ο πρώην 

διώκτης αποτελεί αντιπροσωπευτικό σύμβολο του απολωλού ανθρώπου, για τον οποίο 

 
295 Πρβλ.Ιω. 1:50, 2:22, 4:53, 6:69, 7:31,41, 8:24 
 

296 Πρβλ.Ιω.3:15-16, 18, 36. 12:44-50, 5:24, 6:35,40,47. 7:38, 11:25-26  
 

297 Πρβλ.Λκ.8:50, Ιω. 3:15-18.6:29, 35, 40, 47. 7:38-49. 9:35-38. 11:26-28 
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το αίσθημα του  φόβου και το δέους  προς τον αποκαλυφθέντα Θεό, και όχι η πίστη, 

τουλάχιστον σε πρωταρχικό στάδιο, συνεπάγονται απόλυτη μετάνοια, ηθικό και 

θρησκευτικό αναπροσανατολισμό. Μεταξύ λοιπόν των ανωτέρω βιβλικών αφηγήσεων, 

η θεραπεία του Αποστόλου Παύλου, θέτει με τον πιο δυναμικό τρόπο στον πυρήνα της 

το στοιχείο της μετάνοιας, που μετουσίωσε τη  σωματική και πνευματική συσκότιση, 

και τον αποτρόπαιο ζήλο, σε φώτιση, πνευματικό έρωτα και καρδιακή πίστη, 

υποστασιοποιμένη πλέον στο Πρόσωπο του Ιησού Χριστού. Έτσι συνεχίζοντας το 

οδοιπορικό του Κυρίου, από τη Γαλιλαία στα Ιεροσόλυμα, που καταλαμβάνει δέκα από 

τα εικοσιτέσσερα κεφάλαια του Κατά Λουκάν Ευαγγελίου (κεφ.4-13), το βλέμμα του 

αναγνώστη συνεχίζει να ακολουθεί νοητά το αποστολικό ταξίδι του Παύλου από την 

Ιερουσαλήμ προς τη Ρώμη (κεφ. 21-28), εκπληρώνοντας την εντολή του Αναστάντος 

στην εισαγωγή των Πράξεων,  για  την εξακτίνωση του ευαγγελικού λόγου «ἕως 

ἐσχάτου τῆς γῆς» (Πράξ.1:8). 

      Στο σημείο αυτό, επί τη βάσει των ανωτέρω, αβίαστα αναδύονται και τα είδη της 

πιστεως που διαφαίνονται στις διηγήσεις των θαυμάτων, και τα οποία μπορούμε να 

κατατάξουμε σε δύο κατηγορίες:   

α. η πίστη ως μοτίβο παράκλησης και ευσπλαχνίας,  προκειμένου η ανθρώπινη 

φύση που πάσχει να αναζωογονηθεί, όπως συμβαίνει στη συνοπτική 

παράδοση,  

β. και η πίστη η οποία στον αφηγηματικό ορίζοντα σχετίζεται με την 

αποκάλυψη της αληθινής ταυτότητας του Ιησού, με τον άνθρωπο να 

αναδεικνύεται σε συνεργούμενο του Θεού, όπως στην περίπτωση του 

Αποστόλου Παύλου (Πράξ.9:20) και του ιαθέντα τυφλού στην ιωάννεια 

περικοπή (Ιω.9:37-37). 

 

5.1.3 Η Αμαρτία και η Παιδαγωγική Φύση των Παθών 

 

       Πλην της περικοπής των Πράξεων και οι τρείς βιβλικές αφηγήσεις, κινητοποιώντας 

το ενδιαφέρον και τη συνείδηση του αναγνώστη στα προβλήματα της εποχής που 

γράφονται τα κείμενα, σκιαγραφούν τα στερεότυπα και τις παραδεδεγμένες 

πεποιθήσεις του αρχαίου κόσμου για την άρρηκτη σχέση μεταξύ αμαρτίας και 

ασθένειας. Αίτια της παγωμένης αυτής αντίληψης αυτής είναι η έντονη θρηκευτικότητα 

συναίσθημα,  ο φόβους Θεού και το αίσθημα ένοχης απέναντι σε οτιδήποτε παρεκκλίνει 
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από την τελειότητα με την οποία ποίησε ο Θεός τον κόσμο, λόγω του οποίου το 

περιβάλλον, συνειδητά ή μη, τείνει να επιρρίπτει το βάρος της ευθύνης στον πάσχοντα. 

Το αίσθημα της ένοχης προϋποθέτει τη σχέση αιτίου-αποτελέσματος, με την ασθένεια, 

ως αποκλίνουσα πνευματική ή σωματική κατάσταση,  να θεωρείται συνέπεια της 

αμαρτίας και της παρεκτροπής του ανθρώπου από την ενάρετη οδό του Θεού.  

      Με αποδέκτες του θεϊκού ελέους ανθρώπους τους οποίους χαρακτήριζε η πτωτική 

τους φύση, ο Κύριος υποσκελίζει  αυτές  τις πεποιθήσεις περί αμαρτωλότητας,  

εγκαινιάζοντας τοιουτοτρόπως μια εποχή χάριτος για όλη την οικουμένη (Ιω.1:16-17). 

Οι γενόμενες θεραπείες, η αποκαλυπτική ομιλία του Ιησού προς τους μαθητές και ο 

έλεγχος που ασκεί προς τους ομοεθνείς Ιουδαίους στην ιωάννεια  αφήγηση,  αφενός 

προτάσσει ως αιτία των παθών την προσωπική ευθύνη, αποσύροντας το βάρος ενός  

αμαρτήματος που φέρεται να πλήττει και να μεταβιβάζεται από γενιά σε γενιά, 

αφετέρου θέτει την ασθένεια σε διαφορετική βάση, όπου δεν εμφορείται πλέον από την 

οργή του Θεού προς τα τέκνα του, αλλά από παιδαγωγική και σωτηρολογική πρόνοια. 

Όπως ακριβώς η Σταύρωση και η Ύψωση του Κυρίου στον Σταυρό του μαρτυρίου, 

αποτελούν απόλυτα γεγονότα που προσανατολίζονταν προς  την Ανάσταση του, έτσι 

και τα πάθη δύνανται να νοηθούν ως  στάδια δοκιμασίας και πτώσης του παλαιού 

εαυτού, από τα οποία καλείται να διέλθει ο άνθρωπος συνειδητά και με ψυχικό σθένος, 

προκειμένου να θα βιώσει την εμπειρία την προσωπικής ανάστασης και  αναγέννησης. 

Αυτό ακριβώς είναι και το μήνυμα που θέλουν να μεταγγίσουν οι συλλήβδην οι βιβλικοί 

συγγραφείς στις εν λόγω περικοπές: το παιδαγωγικό περιεχόμενο στην εμπειρία της 

ασθένειας, που έχει ως στόχο να οξύνει στον άνθρωπο την συνείδηση της ατέλειας τους. 

        O Παύλος στην Β΄Επιστολή του προς Κορινθίους (11:23-30), πριν επισέλθει στην  

εκστατική εμπειρία που βίωσε, με την ανύψωση στον τρίτο ουρανό, κάνει έναν 

απολογισμό της πορείας του ως απόστολος του Χριστού. Απαριθμώντας τα βάσανα και 

τις ταλαιπωρίες που βίωσε, καταλήγει στο συμπέρασμα πως αν ήθελε να καυχηθεί για 

κάτι, είναι τα παθήματά του και ιδίως η ασθένεια του, την οποία και υπαινίσσεται στην 

προς Γαλάτας επιστολή (Γαλ.4:13-15). Τρεις φορές παρακάλεσε τον Κύριο να τον 

απαλλάξει από το αγκάθι – «σκόλοπα» της σάρκας του (Β΄Κορ.12:7), όπως ο ίδιος τη 

χαρακτήριζε και απάντηση που δέχτηκε από ο Κύριο ήταν:  «ἀρκεῖ σοι ἡ χάρις μου, ἡ 

γὰρ δύναμις ἐν ἀσθενείᾳ τελεῖται»   (Β΄Κορ.12:9). Μάλιστα ο Ιωάννης Δαμασκηνός (676-
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749 μ.Χ.) 298, υπομνηματίζοντας τον εμπνευσμένο  λόγο  του Αποστόλου Παύλου, 

αναφέρεται στα ψυχοφελή και πνευματικά αγαθά που εργάζεται η δοκιμασία της 

πίστεως, της υπομονής και της σωματικής ταπείνωσης. Για τον Απόστολο των Εθνών, η 

δύναμη του Θεού φανερώνεται μέσα στην αδυναμία του ανθρώπου, γι’αυτό και η 

τυφλότητα, όπως και κάθε πάθος της ανθρώπινης ύπαρξης, δεν είναι παρά μια 

δοκιμασία της οποίας ο υπερκερασμός θα επιφέρει «χάριν ἀντὶ χάριτος» (Ιω.1:16).   

 

5.1.4 Τα Σχίσματα και η Πνευματική Συσκότηση ως αντικείμενο της 

θεϊκής Κρίσεως 

 

     Ένα άλλο μοτίβο που φαίνεται να συνδέει τις βιβλικές αφηγήσεις είναι η σύγχυση 

και τα κοινωνικά σχίσματα που προκαλεί η παρουσία του Ιησού Χριστού, σε επίπεδο 

παραχθέντων και λεχθέντων, καθώς και η πνευματική συσκότιση των ανθρώπων, η 

οποία αναδύεται προοδευτικά και με πιο εμφανή τρόπο στην ιωάννεια αφήγηση και 

στις Πράξεις. Έτσι στο πολικό αντίθετο της πίστεως των θεραπευθέντων που 

ταυτίζεται  βλέπουμε να εδράζεται η απιστία ή δυσπιστία των ανθρώπων, η οποία 

αποτελεί αντικείμενο της θεϊκής κρίσεως στο παρόν, ανάλογα με την στάση των 

ανθρώπων στην αποκάλυψη του Θεού στο πρόσωπο του Χριστού.  

       Αρχής γενομένης από τις γενόμενες θεραπείες στη συνοπτική και ιωάννεια 

αφήγηση, η προσέγγιση μιας περιθωριοποιημένης ύπαρξης, όπως είναι οι τυφλοί 

πρωταγωνιστές και η ανταπόκριση τους στο κάλεσμα της πίστεως, έρχονται να 

κλονίσουν τις εσφαλμένες αντιλήψεις του επονομαζόμενου όχλου, περί ασθένειας  και 

αμαρτίας.  Η συνειδητοποίηση της προκατάληψης αυτής, η οποία αποτελεί συλλογικό 

υποκειμενικό βίωμα όχι μιας μικρής μερίδας ανθρώπων, αλλά μιας πιστεύουσας 

κοινωνίας στο σύνολό της, καταδεικνύει και το μέγεθος των φραγμών  που καλούνται 

να υπερκεράσουν και να καταρρίψουν αντιστοίχως άνθρωπος και Θεός, τυφλός και 

Ιησούς Χριστός. 

        Ανάλογος προβληματισμός αναδύεται μεταξύ της άρχουσας  ιουδαϊκής τάξης, στις 

δύο τελευταίες βιβλικές αφηγήσεις.  Οι ιωάννειοι Φαρισαίοι, αγκυλωμένοι στη 
 

298 Βλ. Ιωάννης Δαμασκηνός, Τα Ευρυσκόμενα Πάντα, Κεφ. ΚΓ΄, Περί αναστάσεως, PG 94.1225 : «Πάλιν 
φησὶν ὁ θεῖος ἀπόστολος.”Δεῖ γὰρ τὸ φθαρτὸν τοῦτο ἐνδύσασθαι ἀφθαρσίαν, καὶ τὸ θνητὸν τοῦτο 
ἐνδύσασθαι ἀθανασίαν”, καὶ πάλιν."Σπείρεται ἐν φθορᾷ, ἐγείρεται ἐν ἀφθαρσίᾳ, σπείρεται ἐν ἀσθενείᾳ, 
ἐγείρεται ἐν δυνάμει, σπείρεται ἐν ἀτιμίᾳ, ἐγείρεται ἐν δόξῃ, σπείρεται σῶμα ψυχικὸν" ἤτοι παχύ τε καὶ 
θνητόν, "ἐγείρεται σῶμα πνευματικόν"» 
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αυθεντία που τους παρείχε ο Νόμος και στερούμενοι βαθύτερης κατανόησης της 

πρωτοφανούς δωρεάς και παρουσίας του Ιησού ενώπιον τους, παραμένουν υπό το 

κράτος της άγνοιας που τους διακρίνει.  Για την πνευματική αυτή σύγχυση των 

ανθρώπων, ο Ιωάννης, σε άλλα σημεία του Ευαγγελίου, αφήνει να εννοηθεί  ότι ο ίδιος 

ο Θεός έχει προεπιλέξει και καταδείξει στον απεσταλμένο Υιό εκείνους που θα σωθούν 

(Ιω.6:37-39), ενώ άλλους σκοπίμως τους πορώνει, ούτως ώστε να αδυνατούν να 

πιστέψουν και να αποκεντρωθούν από τη αγκαλιά του Πατρός299. Το γεγονός αυτό 

φαίνεται να αποτελεί συνέπεια της ήδη υπάρχουσας απιστίας ή διαστρεβλωμένης 

αντίληψης των ανθρώπων, χωρίς ωστόσο να εξαλείφεται ο παράγoντας της ατομικής 

ευθύνης, εξ αυτού η ρήση του Ιησού προς τους Φαρισαίους «εἰ τυφλοὶ ἦτε, οὐκ ἂν 

εἴχετε ἁμαρτίαν· νῦν δὲ λέγετε ὅτι βλέπομεν, ἡ ἁμαρτία ὑμῶν μένει» 

(Ιω.9:41,πρβλ.15:22), στοχοποιεί την παρέκκλιση τους από την οδό της αλήθειας, της 

ζωής και της σωτηρίας, καθώς εκείνοι είναι οι μόνοι υπεύθυνοι για την προσωπική 

τους κατάληξη. 

      Τον σκόπελο των πεποιθήσεων και της ψευδαίσθησης της αυθεντίας που του 

παρείχε ο Νόμος, κλήθηκε να υπερκεράσει και ο Απόστολος Παύλος, ο οποίος τον 

μετέτρεψε σε δεινό διώκτη. Ο ειλικρινής ωστόσο ζήλος του για τον Θεό του επέτρεψε 

συνάμα να συγκεράσει την υπάρχουσα θεωρητική κατανόηση με την βιωματική 

εμπειρία της αποκάλυψης του Ιησού, επιτυγχάνοντας τοιουτοτρόπως την 

ολοκληρωτική γνώση του Θεού. Μετά την αιφνίδια θεοπτία και την τριήμερη τύφλωσή 

του, σαν τον κλέπτη  στο σκοτάδι  της ύπαρξής του, ο Κύριος τον κατέστησε υιό του 

φωτός (Α’θεσ.5:2-4), εκχύοντας του χαρίσματα πνευματικά (Πράξ.9:15-17).  Η τροπή 

αυτή των γεγονότων είναι απόρροια της δικαιοσύνης του Θεού απέναντι στη καθαρή 

προαίρεση και ανταπόκριση του Παύλου στην επιτακτική θεϊκή κλήση, με το σχέδιο της 

σωτηρίας  να έχει άλλη μια ακόμα φορά συντελεστή την ανθρώπινη κρίση και επιλογή. 

  

 

 

 

 

 

 
299 Ιω.6:64, 8:47, 12:37-46 
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5.1.5 H Χριστoλογία της θεϊκής Εξoυσίας 

 

    Ένα άλλο στοιχείο που συνδέει τις ευαγγελικές περικοπές είναι η προβολή του Ιησού 

Χριστού ως ασύγκριτο φορέα θεϊκής εξουσίας, μέσω της χρήσης κοσμικών συμβόλων, 

όπως το φως, και απόδοσής Του δυνάμεων που διαχρονικά εμφορούνται οι 

υπερβατικές οντότητες. Κοινός λοιπόν τόπος στις υπό εξέταση βιβλικές αφηγήσεις 

φαίνεται να είναι η κατά βούληση αυτοαποκάλυψη του Ιησού σε όποιον Εκείνος 

θελήσει ή επικαλείται ειλικρινώς την παρουσία Του300,  η εξουσία που έχει να άρει την 

αμαρτία επί της της γης και να ζοωποιεί301, καθώς η αδέσμευτη δράση του, αντίρροπα 

προς τις κοινωνικές  προσδοκίες και υπεράνω της διάνοιας του όχλου και τις άρχουσας 

Ιουδαϊκής τάξης. Ταυτοχρόνως σημείο ενδιαφέροντος καθίστανται και οι χριστολογικοί 

τίτλοι που αποδίδονται  τον Κύριο, στοιχεία που συλλήβδην καταδεικνύουν την 

Θεότητα του Ιησού σε επίπεδο λεχθέντων και πραχθέντων. 

      Πιο συγκεκριμένα η ανάδειξη της θεότητας του Κυρίου οποία διαμηνύεται ως εξής: 
 

α. Μέσω της ενότητας τον Πατέρα σε επίπεδο ρημάτων και έργων καθώς  εν 

αντιθέσει με τη συνοπτική παράδοση, στην ιωάννεια θεολογία και στις Πράξεις 

δεν κυριαρχεί το μυστικό του Μεσσία, αλλά πυρηνικό στοιχείο της Χριστολογίας 

είναι η υιική σχέση Ιησού και Θεού- Πατέρα, η οποία εκφράζεται από την 

αυτοαποκαλυπτική φράση «ἐγώ εἰμι», σε συνδυασμό με τους αποδιδόμενους 

τίτλους ή χαρακτηρισμούς «παρά τοῦ θεοῦ» (Ιω.9:33), «υἱὸς τοῦ ἀνθρώπου»  

(Ιω.9:35-38) και «υἱὸς τοῦ θεοῦ» (Πράξ.9:20), καθιστώντας τον Κύριο σε  

δημιουργό  και χορηγό του φωτός, στη θέση του Θεού της Π.Δ. 
 

β. Μεσω της αδέσμευτης  δράσης του Κυρίου, καθότι η πρωτοβουλία  επιτέλεσης 

του σημείου όπως και κατάλυση της αργίας του Σαββάτου302, είναι δηλωτικά της 

απόλυτης κυριαρχία κινήσεων και της θεϊκής εξουσίας  που έχει ο Ιησούς, ο 

οποίος  δε υπόκειται ούτε στις διατάξεις Νόμου. Συγκρίνοντας δε τόσο τη 

δεύτερη συνάντηση του Ιησού με τον θεραπευθέντα πλέον εκ γενετής τυφλό στο 

κατά Ιωάννην,  όσο και την εμφάνιση Του στον Απόστολο Παύλου, η 

αυτοαποκάλυψη του Ιησού στα σημεία των εν λόγω αφηγήσεων303 έχει 

 
300 Πρβλ.Ιω.5:14 
301 Μκ.2:10, Λκ.5:24, 6:5 
302 Πρβλ.Ιω.5:17-17 
303 Ιω.9:35-37, Πράξ.9:5 
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σημαίνουσα θεολογική βαρύτητα και δεν μπορεί παρά να εκληφθεί ως ενεργεία 

ανεξάρτητη των επιθυμιών και των προσδοκιών των πρωταγωνιστών, 

υπαγόμενη στο πλαίσιο φανέρωσης της θεϊκής εξουσίας και ενότητας με τον 

Πατέρα.  

γ.  Από τη ποιότητα της δωρεάς,  καθώς τόσο η ζωοποίηση των οφθαλμών, έχοντας 

κατεξοχήν δημιουργικό χαρακτήρα, όσο και η αυτοαποκάλυψη του Ιησού στο 

κόσμο ενδεδυμένου φωτός, προσλαμβάνουν διαστάσεις με ακραιφνώς 

αρχετυπικό, μυθολογικό και παλαιοδιαθηκικό υπόβαθρο304, με στοιχεία και 

δυνατότητες που αποδίδονται κατηγορηματικά και μόνο στον Θεό, τον 

προαιώνιο Δημιουργό και ο χορηγό τη ζωής. Έτσι ενώ στη συνοπτική παράδοση, 

μέσα από τα σχετικά χωρία, βλέπουμε να προτάσσεται η μεσσιανικότητα και η 

γενεαλογία του Ιησού ως απόγονο του Δαβίδ, στον Ιωάννη  να εξαίρεται  ο ρόλος 

Του ως συνδημιουργός, ενώ αντίστοιχα στις Πράξεις των Αποστόλων να 

διακηρύσσεται η υϊκη σχέση του Ιησού με τον Θεό-Πατερά. 

 

δ. Μέσω των  χριστολογικών τίτλων που αποδίδονται στον Ιησού, οι οποίοι, όπως 

είδαμε, κινούνται με συνέπεια στη θεολογική  γραμμή της παλαιοδιαθηκικής 

παράδοσης.  Αν και στο σώμα των ιερών κειμένων  οι τίτλοι αυτοί  δεν φαίνεται 

να είναι πλήρως αποδεσμευμένοι από τις ιουδαϊκές προσδοκίες της εποχής, 

εντούτοις το περιεχόμενου τους είναι πλέον χριστοκεντρικό, με τις παραστάσεις 

αυτοαποκαλύψεων, θαυματουργίας και θεοφάνιας αντίστοιχα, να κινούνται 

προς την κατεύθυνση όπου εκφράζεται αναφανδόν η θεϊκή καταγωγή και 

εξουσία του Ιησού Χριστού. Έτσι ενώ η προσφώνηση «Κύριε» (Ιω.9:36, Πράξ.9:5) 

σε πρωιμότερο στάδιο των αφηγήσεων μπορεί να εκληφθεί απλώς ως  

συναίσθηση της θεϊκής δυνάμεως του Ιησού, οι αποδιδόμενοι χριστολογικοί 

τίτλοι «υἱὸς τοῦ ἀνθρώπου» και «υἱὸς τοῦ θεοῦ» αποτελούν την απόλυτη 

ομολογία πίστεως και αναγνώρισης της Θεότητας του Ιησού Χριστού. 
 

ε. Μέσω του αυτοπροσδιορισμού  του Ιησού ως το «φῶς τοῦ κόσμου» (Ιω.9:5), 

κατεξοχήν έκφραση του αποκαλυπτόμενου Θεού στη ανθρώπινη ιστορία, η 

οποία και καταδεικνύει η σχέση  ενότητας με τον Θεό- Πατέρα305 , σε οντολογικό 

 
304 Γεν.17:1, 46:3, Έξ.3:6, 7:5. Λευτ. 19:12. Ησ.43:25, Ιεζ. 28:23. πρβλ.Μκ.6:50, 14:6,  Ιω.6:35, 41, 48, 51. 
8:12, 24.10:7, 9. 11:11,14. 13:19, 14:6. 15:5. Πράξ.9:5, 22:8, 26:15, Αποκ.1:8 
305 Ιω. 10:30, 38.14:20. 15:24.16:32, 26. 17:21. 18:11 
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επίπεδο, από τον οποίο και αντλεί την ζωοποιό δύναμη και εξουσία επί του 

σκότους.  
 

στ. Μέσα από την προβολή του ως φορέα της αέναης θεϊκής κρίσης προς την 

ανθρωπότητας,  η οποία  συντελείται στους χρόνους της επίγειας διακονίας  Του, 

μετά την Ανάληψη και μέχρι την ένδοξη Δευτέρα Παρουσία Του στα έσχατα της 

ιστορίας.     Ορμώμενοι δε από τον τίτλο «υἱὸς τοῦ ἀνθρώπου», στην ιωάννεια 

γραμματεία η θεϊκή εξουσία του Ιησού δεν πιστοποιείται  μόνο μέσω της 

θαυματουργίας Του, αλλά και της προβολής Του ως υποκείμενο της 

εσχατολογικής κρίσης, στα πλαίσια των παραστάσεων του προφήτη Δανιήλ 

(7:1-14), η οποία βλέπουμε να πραγματώνεται μέσα από τα διαδοχικά σχίσματα 

και τις αντιγνωμίες του όχλου, καθώς και το διευρυμένο ρήγμα μεταξύ Ιησού και 

άρχουσας Ιουδαϊκής τάξης.   Μετατιθέμενη από το επέκεινα σε παρόντα χρόνο, 

αποκορύφωμα της κρίσεως αυτής αναδεικνύεται η τύφλωση του πρώην διώκτη 

Αποστόλου Παύλου, διά της οποίας πραγματοποιείται την πρόρρηση του Ιησού 

για την επικείμενη κρίση των απειθούντων και αμαρτωλών (Ιω.9:39). Εξ αυτού, 

ως επακόλουθο της υπερβατικής  του εμπειρίας και κρίσης του Αποστόλου 

Παύλου, διά της τριήμερης τύφλωσης του, η διακήρυξη του «οὗτός ἐστιν ὁ υἱὸς 

τοῦ θεοῦ» (9:20), στο πυρήνα της εβραϊκής θρησκείας στη Συναγωγή, εκφράζει 

την πλήρη επίγνωση και αδιασάλευτη πίστη στη  Θεότητα του Ιησού και στο 

φάσμα των θεϊκών Του δυνατοτήτων 
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5.2 Συμπεράσματα Σύγκρισης 
 

      Σύμφωνα με τους προκύπτοντες συνειρμούς, είναι καταφανές ότι μεταξύ 

βιοσωματικής και ψυχοπνευματικής κατάστασης  η σχέση είναι αλληλένδετη, καθώς 

στις πλείστες των περιπτώσεων η φρόνηση, που συνιστά την τέλεια αρετή αποτελεί 

προϋπόθεση ή παρεπόμενο της θεϊκής δωρεάς που εν προκειμένω είναι ο άνθρωπος να 

καταστεί εντελεχεία ον σε κοινωνία με τον Θεό Πατέρα. Έτσι εν προκειμένω ο Κύριος  

δεν θαυματουργεί μόνο από ευσπλαχνία, αλλά  η δράση του εντάσσεται στο ευρύτερο 

πλαίσιο εκπλήρωσης του έργου του Θεού306, που είναι η σωτηρία του ανθρώπου και η 

στην πίστη προς τον πρόσωπο του απεσταλμένου Υιού . 

     Μέσα από τις τέσσερις ευαγγελικές αφηγήσεις, η πρωτοβουλία προσέγγισης και 

θεραπείας μιας περιθωριοποιημένης ύπαρξης, είναι σαφές πως καταγγέλλει και να 

αντιτίθεται στις καθεστηκυίες αντιλήψεις απέναντι σε άτομα με αναπηρία, τα οποία εξ 

ορισμού  επωμίζονταν το βάρος της αμαρτίας. Χωρίς να άρει την αμαρτία αυτή καθ’ 

αυτή, εντούτοις ευθύς αμέσως αναγάγει σε ποιητικό αίτιο την ατομική ευθύνη των 

επιλογών και των πράξεων. Έτσι άλλοτε ανταποκρινόμενος στην καρδιακή επίκληση 

του και άλλοτε ενεργώντας αυτοβούλως, όπως στη περίπτωση του εκ γενετής τυφλού, 

βλέπουμε τον Κύριο να γίνεται προσιτός και να εκπληρώνει τις βαθύτερες επιθυμίες και 

ανάγκες των ανθρώπων εκείνων που ειλικρινώς προσέρχονται σε αυτόν για 

πνευματική καθοδήγηση και σωματική ανακούφιση. 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 
306 Πρβλ.Ιω.9:3-4, 10:25,37. 14:10-12 
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ΣΥΜΠΕΡΑΣΜΑΤΑ 
 

     Με τα ιδιαίτερα νοήματα να κινούνται από την ιστορική πραγματικότητα, μέχρι τη 

θεολογία και τον συμβολισμό, οι Ευαγγελιστές μέσα από τη γραφίδα τους 

διακηρύσσουν την Βασιλεία του Θεού παρούσα και αποκαλυπτόμενη στο πρόσωπο του 

Ιησού Χριστού, με τα εσχατολογικά  σημεία και τις δωρεές που προτυπώνονται στη Π.Δ, 

να υποστασιοποιούνται και να πραγματώνονται εν χρόνω Κυρίου σε επίπεδο έργων και 

ρημάτων. Προβάλλοντας στον ανθρώπινη ψυχοσύνθεση τις αντιθετικές δυνάμεις του 

κόσμου, του φωτός και του σκότους, οι βιβλικοί συγγραφείς θέτουν ως πυρήνα του 

έργου τους  τη σχέση  πνευματικής τυφλότητας και ορθοφροσύνης, ορθής ομολογίας  

πίστεως και θαύματος. Οι γενόμενες θεραπείες και η αποκατάσταση της όρασης του 

τυφλών πρωταγωνιστών αποτελεί κατεξοχήν σύμβολο ζωοποίησης του ανθρώπου 

μέσω της πίστεως και αφύπνισης των πνευματικών αισθήσεων, εν απουσία  των 

αισθητήριων οργάνων, δυνατότητα που πηγάζει από την κοινωνία του ανθρώπου με 

τον χορηγό και τη πηγή της ζωής, τον Θεό. Δεδομένου ότι η δημιουργική αυτή πράξη 

υπάγεται στις αποκλειστικές δυνάμεις του Θεού, το μέγεθος της δωρεάς και η ίδια η 

φύση της θεραπευτικής πρακτικής  στις υπό μελέτη βιβλικές αφηγήσεις, αφενός 

αποτελεί  ακράδαντη πιστοποίηση της θεότητας του Ιησού, αφετέρου συνιστά  

καθοριστικό στοιχείο στη κατανόηση της χριστολογίας των κειμένων και της σημασίας 

της εμπειρίας του Χριστού,  στην σχέση εγγύτητας μεταξύ Δημιουργού και 

δημιουργήματος.  

     Έτσι ενώ η ασθένεια στην συνείδηση του αρχαίου εντάσσεται στο πλαίσιο της 

ανταποδοτικής τιμωρίας, ως συνέπεια της αμαρτίας και της απομάκρυνσης του 

ανθρώπου από την θεϊκή βούληση στα κείμενα της Βίβλου ο Θεός παρουσιάζεται με 

διττό πρόσωπο, τιμωρώντας μεν για τις άνομες πράξεις, δείχνοντας δε την ευσπλαχνία 

του, συγχωρώντας και θεραπεύοντας307. Γι’ αυτό και ως απαραίτητη προϋπόθεση της 

της ίασης θεωρείτο η μετάνοια308. Ο άνθρωπος ομολογεί με ταπείνωση τα σφάλματα 

του, διεκτραγωδεί την αθλιότητα στην οποία έχει περιπέσει από την ασθένεια και 

αναμένει από τον Θεό την χάρη και το έλεος.  Κατ’ αυτόν τον τρόπο μέσα από  τον 

θρίαμβο και την θεραπεία των τυφλών, ο αναγνώστης δύναται να προσεγγίσει τον 

 
307 Ιεζ 18:21-32 
 

308 Πρβλ. Ιώβ 36: 11-12 
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πόνο ως παιδαγωγία και ευκαιρία ανύψωσης σε μια άλλη σφαίρα βιωτής. Τα πάθη και 

οι δοκιμασίες, στα οποία υποβάλλεται ο  άνθρωπος είναι η λυδία λίθος της υπαρξιακής 

του μεταστοιχείωσης και ανάστασης του από τον θάνατο της αμαρτίας που τον απειλεί, 

με τους ομματοστερείς πρωταγωνιστές να μετουσιώνονται έτσι σε σύμβολα 

καταλλαγής του ανθρώπου με τη φύση του και το Θεό. Δεν είναι τυχαίο που σε 

αντίστοιχες περιπτώσεις σωματικής ή ηθικής ανάκαμψης  ο Κύριος εκ των υστέρων, 

ζητά από τον θεραπευθέντα να μην αμαρτήσει ξανά309, καθώς η αμαρτία, με την 

αρχαιοελληνική σημασία του όρου,  αποτελεί εκτροπή από την οδό της αρετής και «τοῦ 

ἀγαθοῦ ἀποτυχία»310. Οι επιλογές και τα έργα των ανθρώπων είναι εκείνα που θα 

καθορίζουν την στάση τους απέναντι στο φως που εκπροσωπεί την καθαρότητα και 

αλήθεια, της οποίας έκφραση αποτελεί η μαρτυρία πίστεως στον απεσταλμένο Υιού και 

φωτοδότη Χριστού, όχι ως θεολογική συμμόρφωση, αλλά ως επίγνωση της πνευματικής 

ένδειας και τυφλότητας και ταύτισης με το αξιακό πρότυπο που κυρήττει. Κατ΄αυτόν το 

τρόπο ο άνθρωπος μέσω της  αυτοσυνειδησίας και της ζωντανής εμπειρίας των ορατών 

εκδηλώσεως της θεϊκής ενέργειας  καθίσταται συνεργούμενος του Θεού σε έναν 

πνευματικό αγώνα με αρχή την αυτογνωσία και τέλος τη Θεογνωσία.  

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 
309  Πρβλ. Ιω. 5:14, 8:11, Α΄Ιω.2:11  
 

310 Bλ.Suidas, Suidae Lexicon, Graece & Latine (vol. Tomus II; Cantabrigiæ: Typis Academicis, 1705), σ.133 
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ΕΠΙΛΟΓΟΣ 
 

Ο υπε ρτατος οικτιρμο ς του Ιησου  προς τον α νθρωπο τον παρακι νησε να διαβει  

ανα μεσα στον ο χλο, σαν α λλος Διογε νης, αναζητω ντας τον α νθρωπο και αλιευ οντας την 

ανε κκλητη ενε ργεια της θελη σεως που κομι ζει ζωή, την πίστη. Με σα απο  την εσωτερικη  

αποκα λυψη ενσταλα ζει την αλήθεια  στη διάνοια και την ψυχή του, ω στε μο νος του να 

βρει τον ζωντανο  λο γο και  την εσωτερικη  δυ ναμη που ποιει  το αδυ νατο. «Ανε βλεψον»: 

ει ναι η στιγμη  που η λανθα νουσα συνει δηση δι-εγει ρεται και επικοινωνει  με το θει κο  

Πνευ μα. Μεγαλει ο πι στεως και ενεργει α της δρα σης. Νικω ντας με το σημει ο του «Υιου  

του Ανθρω που» τα πα θη,  που καταδυναστευ ουν την ανθρω πινη υ παρξη φε ρνοντας 

την στο ο ριο του απολεσμου  , οι πρωταγωνιστε ς σαν φοι νικες αναγεννω νται. Δεν η ταν 

πλε ον οι ι διοι. Μια ανε κφραστη και αναπα ντεχη μεταστροφή ει χε συμβει  στα ε γκατα 

της συνει δησης τους. Ει χαν αγγι ζει ξανα  τη ζωη , η οποι α ει χε φωλια σει πλε ον με σα τους 

με μεγα λη βεβαιο τητα. Η ανα κτηση της σωματικη ς ο ρασης ει ναι η συντριβη  του γη ινου 

είναι τους και ο θρι αμβος του νου που αφυπνα ται, λουσμε νος στο φως της αλη θειας  και 

ενδεδυμε νος μια καινη  ακτινοβο λα υ παρξη. Μ’ ε να λο γο, η εκ νε ου προσφορα  της 

ελπίδας και  θεραπείας προς τον α νθρωπο ες αει . 
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