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  Π Ρ Ο Λ Ο Γ Ο Σ 
 

 
 

 Ίσως πολλούς αναγνώστες το θέµα που παρουσιάζεται στην 
παρούσα µελέτη να τους προβληµατίσει σοβαρά, ίσως άλλους να 

τους αφήσει αδιάφορους, ίσως άλλους να τους επηρεάσει αρνητικά 

ή θετικά και ίσως σε άλλους να φέρει σύγχυση και αµηχανία, εκείνο 

όµως που είναι βέβαιο είναι ότι πνευµατικά θα τους «ταρακουνή-

σει» και θα τους συγκλονίσει εάν διαπιστώσουν ότι τα αναφερό-

µενα ιστορικά στοιχεία δεν αµφισβητούνται, γεγονός που θα τους 
φέρει σε µια νέα πρωτόγνωρη πραγµατικότητα, η οποία θα τους 
οδηγήσει να αναθεωρήσουν µερικές απόψεις τους σχετικά µε την 
αξιοπιστία ή µη των εκκλησιαστικών κειµένων γενικά, που δεν 
συµπεριλαµβάνονται στα θεόπνευστα βιβλία της Βίβλου.  
 

 Είναι γνωστό ότι το «Σύµβολο της Πίστεως» έχει καθιερωθεί 
από τις δύο πρώτες Οικουµενικές Συνόδους της Ανατολικής εκκλη-

σίας (325 µ.Χ. και 381 µ.Χ.), που την περίοδο εκείνη η «εκκλησία» 

ήταν ενιαία, δεν είχαν ακόµα διαχωριστεί και οι Σύνοδοι τότε γινό-

ντουσαν, όχι για να λύσουν τα πραγµατικά πνευµατικά προβλήµα-

τα που υπήρχαν, αλλά για να διορίζουν και να καθαιρούν ιεράρχες 
κατά τις προτιµήσεις των τότε αυτοκρατόρων της απέραντης Ρω-

µαϊκής αυτοκρατορίας (µετέπειτα Βυζαντινής). Στο βιβλίο του Στυ-

λιανού Χαραλαµπάκη «Η ΜΑΥΡΗ ΘΡΗΣΚΕΥΤΙΚΗ ΒΙΒΛΟΣ», που 

αναφέρεται ακριβώς στις Οικουµενικές Συνόδους, ο αναγνώστης 
θα εκπλαγεί διαβάζοντας για τις θρησκευτικές ίντριγκες (φατρίες, 
κλίκες) και σκευωρίες που υπήρχαν κατά την περίοδο εκείνη και για 

το πως διοικούσαν την εκκλησία, στοιχεία τα οποία ιστορικά είναι 
αδιάσειστα και επιβεβαιώνονται από τις γραπτές µαρτυρίες των 
εκκλησιαστικών συγγραφέων των περιόδων εκείνων. 
 

 Το «Σύµβολο της Πίστεως», µε τη µορφή που εµείς το γνωρί-
ζουµε σήµερα, περιλαµβάνει 12 άρθρα και είναι ένα κείµενο που 

προήλθε από ένα άλλο «προγενέστερο» Σύµβολο Πίστεως, δηµι-
ουργός του οποίου θεωρείται ο Μέγας Αθανάσιος, ένας από τους 
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συµµετέχοντες στην Α’ Οικουµενική Σύνοδο (διάκονος τότε) και έχει 
µείνει γνωστό στην ιστορία ως το «Σύµβολο της Πίστεως του 

Αθανασίου» ή το «∆όγµα του Αθανασίου» και περιλαµβάνει 
συνολικά 42 άρθρα. Για το θέµα αυτό στην παρούσα µελέτη µας έ-
χουµε αφιερώσει αποκλειστικά δύο ολόκληρα κεφάλαια (5ο και 10ο). 
 

 Η παρούσα µελέτη απευθύνεται αποκλειστικά σε άτοµα που 

έχουν προσωπική σχέση µε τον Ιησού και είναι αρκετά εξοικειω-

µένοι µε το Λόγο του Θεού, απευθύνεται δηλαδή σε αναγεννηµέ-
νους πιστούς, ανεξάρτητα από τη δογµατική τους θέση. Για το 

λόγο αυτό µερικά σχόλια θα γίνονται συνοπτικά, καθόσον, αφενός 
µεν οι ιστορικές αναφορές και περιγραφές θεωρούνται γνωστές και 
αφετέρου ο µελετητής και γνώστης του Λόγου του Θεού θα µπορεί 
να εµβαθύνει περισσότερο τα θέµατα που αναλύονται στο παρόν 
βιβλίο από προσωπική του έρευνα και µελέτη. 
 

 Η αποδοχή ή µη του «ΣΥΜΒΟΛΟΥ ΤΗΣ ΠΙΣΤΕΩΣ» ως ορθού και 
αλάνθαστου και η διερεύνησή του εάν αποτελεί ή όχι αξιόπιστη 

δογµατική πηγή πληροφόρησης, έχει ανά τους αιώνες απασχολή-

σει πολλές φορές τους µελετητές και ερευνητές της Βίβλου. Το βα-

σικό ερώτηµα που δηµιουργείται στον κάθε ειλικρινή εκζητητή της 
αλήθειας είναι εάν το κείµενό του βρίσκεται σε πλήρη αρµονία 

µε το Λόγο του Θεού και ιδιαίτερα µε την Καινή ∆ιαθήκη και ότι 
δεν εµπεριέχει δογµατικά λάθη ή πλάνες.  
 

 ∆υστυχώς στη σηµερινή εποχή (πρώτες δεκαετίες του  21ου 

αιώνα) το θέµα αυτό δεν έχει απασχολήσει ιδιαίτερα, ίσως και κα-

θόλου, τους διάφορους σχολιαστές και ερµηνευτές της Βίβλου, είτε 
γιατί θεώρησαν την αξιοπιστία του ως δεδοµένη και µη επιδεχόµε-
νης κριτικής, είτε γιατί είχαν άγνοια, είτε γιατί οι ιστορικές πηγές 
τους δεν ήταν επαρκείς, είτε γιατί δεν το θεωρούσαν θέµα ουσίας 
που θα µπορούσε να τους βοηθήσει πνευµατικά. Εκείνο όµως που 

γενικά είναι επιβεβαιωµένο, είναι ότι όσοι ασχολήθηκαν, πλην εξαι-
ρετικά ελαχίστων περιπτώσεων, ασχολήθηκαν τελείως επιφανεια-

κά και όχι σε βάθος.   
 

 Η συγγραφή του παρόντος βιβλίου ξεκίνησε µε την προϋπό-

θεση να γίνει µόνο ιστορική καταγραφή των συνθηκών που συνε-
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τέλεσαν στην καθιέρωση του «Συµβόλου της Πίστεως» και όχι να 

προβεί σε δογµατική ανάλυση και τοποθέτηση. Στην πορεία 

όµως επειδή διαπιστώθηκε ότι η ΙΣΤΟΡΙΚΗ ΚΑΤΑΓΡΑΦΗ ΤΩΝ ΓΕΓΟ-

ΝΟΤΩΝ και Η ∆ΟΓΜΑΤΙΚΗ ΕΡΜΗΝΕΙΑ ΤΟΥ ΣΥΜΒΟΛΟΥ ΤΗΣ ΠΙ-

ΣΤΕΩΣ είναι άρρηκτα συνδεδεµένα µεταξύ τους και ο τυχόν δια-

χωρισµός τους θα δηµιουργούσε πολλά κενά και ερωτηµατικά στον 
αναγνώστη, προέκυψε η ανάγκη να γίνει δογµατική ανάλυση µερι-
κών βασικών εννοιών µέσα από το Λόγο του Θεού, καθώς και των 
επικρατέστερων για το θέµα αυτό απόψεων και θεωριών, στην 
οποία ανάλυση παρουσιάζονται και οι δύο υπάρχουσες απόψεις 
και η θετική και η αρνητική, καθόσον η παρούσα µελέτη δεν έχει 
σαν κύριο στόχο να παρουσιάσει κάποια συγκεκριµένη δογµατική 

γραµµή, αλλά να παραθέσει τα γεγονότα από ιστορική πλευρά και 
να καταδείξει ΠΩΣ αυτά µε την πάροδο των αιώνων επεκράτησαν 
και ΠΩΣ έφθασαν µέχρι σε µας σήµερα. 
 

 Κατά συνέπεια, δογµατική ανάλυση βασικών και θεµελιωδών 
διδασκαλιών της Βίβλου, που καταγράφονται στο «Σύµβολο της Πί-
στεως», δεν θα µπορούσε να παραβλεφθεί, γι’ αυτό σε όσες περι-
πτώσεις επιβάλλεται να γίνει, δεν γίνεται µονοµερή, δηλαδή δεν 
παρουσιάζεται µόνο η µία άποψη, αλλά παρουσιάζεται και η αντί-
θετη δογµατική άποψη, για να υπάρχει αντικειµενικότητα και αξιοπι-
στία. ∆εν πρέπει να µας διαφεύγει το γεγονός, ότι το δόγµα 

του Αθανασίου είναι η βάση επάνω στην οποία στηρίζεται η 

τριαδική διδασκαλία, την οποία έχουν υιοθετήσει τα µεγαλύτε-
ρα Χριστιανικά δόγµατα, γεγονός που επιβάλλει να καταγραφεί 
και η αντίθετη µονοθεϊστική άποψη ή να καταγραφούν τυχόν περι-
πτώσεις που το δόγµα του Αθανασίου έρχεται σε αντίθεση µε το 

θεόπνευστο Λόγο του Θεού, τη Βίβλο. 
 

 Η παρούσα µελέτη, σε καµιά περίπτωση δεν µπορεί να χαρα-

κτηριστεί ως «τριαδική» ή ως «µονοθεϊστική» και αυτό θα το δια-

πιστώσει στην πορεία ο αναγνώστης, όταν αντιληφθεί ότι καταγρά-

φονται οι θέσεις και των δύο κατηγοριών, αλλά πιστεύω ότι ο 

δόκιµος όρος που θα µπορούσε να της αποδοθεί είναι ότι αποτελεί 
µια «ιστορική εκκλησιαστική πραγµατεία», που µε τεκµηριω-

µένα στοιχεία δείχνει την ανωτερότητα της θεόπνευστης Βίβλου 
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απέναντι από σ’ ένα ανθρώπινο θρησκευτικό σύγγραµµα, όπως 
είναι το «Σύµβολο της Πίστεως» στην περίπτωση που εξετάζουµε. 
 

 Υπάρχουν περιπτώσεις, όπου µερικές δογµατικές τοποθετή-

σεις και ιστορικές αναφορές επαναλαµβάνονται σε διάφορα κεφά-

λαια, για λόγους καθαρά σκοπιµότητας. ∆εν γίνεται πιστή αναφορά, 

όπως αρχικά έχουν καταγραφεί, αλλά συνοπτική περιγραφή, ώστε 
ο αναγνώστης να έχει σφαιρική εικόνα του θέµατος που αναλύεται 
και να µην αναγκάζεται να ανατρέχει σε προηγούµενα κεφάλαια, 

για επιβεβαίωση των γεγονότων. Αυτό αποτελεί (θα έλεγα) µια 

πρωτοτυπία στην παρούσα µελέτη, που έχει και Βιβλική βάση, 

καθόσον ο απ. Παύλος αναφέρει σε κάποια περίπτωση: «Το να σας 

γράφω τα αυτά (τα ίδια), εις εµέ δεν µεν δεν είναι οχληρόν (κουραστικό), εις 

εσάς δε (είναι) ασφαλές» (Φιλιππησίους Γ/3:1). 
 

 Το παρόν βιβλίο πρωτοτυπεί από κάθε άλλη σχετική έκδοση 

στο γεγονός ότι γίνεται µια µοναδική στην Ελληνική βιβλιογραφία 

παρουσίαση όλων των αρχαίων τριαδικών θεοτήτων και πως 
στη συνέχεια διατηρήθηκαν στην µετά Χριστό εποχή. Αυτό κρίθηκε 
απαραίτητο, καθόσον το Σύµβολο της Πίστεως είναι η βάση του 

τριαδικού δόγµατος του Χριστιανισµού.    
 

 Η συγγραφή του βιβλίου αυτού, άρχισε από το καλοκαίρι του 

έτους 2013. Μετά από πολλές διακοπές, λόγω διαφόρων άλλων 
πνευµατικών δραστηριοτήτων, ολοκληρώθηκε τις τελευταίες ηµέ-
ρες του έτους 2016. Εκδόθηκε αρχές του 2017 και µετά από 

ενάµισι χρόνο (09/2018) επανεκδίδεται σε 2η βελτιωµένη έκδοση. 

Εύχοµαι µε καρδιά ταπεινή το βιβλίο αυτό, λόγω του ιδιάζοντος θέ-
µατος που πραγµατεύεται να µην αποτελέσει µέσο διαχωρισµού 

και αντιπαράθεσης, γιατί ο Ιησούς δεν έχυσε το αίµα Του για να 

διαιρέσει, αλλά για να ενώσει το σώµα Του και να γίνει η αιτία για 

µια περισσότερο προσέγγιση των αληθειών της Βίβλου και ειδικότε-
ρα του προσώπου του Κυρίου Ιησού, γιατί κάθε αποκάλυψη του 

Πνεύµατος Θεού µας φέρνει σε µια πιο στενή σχέση µαζί Του, 

καθόσον γινόµαστε κοινωνοί και µέτοχοι των µυστηρίων Του.   
A.T. Ιανουάριος 2017 
Β΄ έκδοση: 11/2020 
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Κεφάλαιο  ΠΡΩΤΟ 
 

ΟΙ ΟΙΚΟΥΜΕΝΙΚΕΣ ΣΥΝΟ∆ΟΙ 
ΝΙΚΑΙΑΣ και ΚΩΝΣΤΑΝΤΙΝΟΥΠΟΛΗΣ 

 

 
 
 

1. Α΄ ΟΙΚΟΥΜΕΝΙΚΗ ΣΥΝΟ∆ΟΣ 

ΝΙΚΑΙΑ 325 µ.Χ. 
 

 Από τον 3ο µ.Χ. αιώνα και µετά, όπου η «νέα θρησκεία», ο 

Χριστιανισµός είχε επικρατήσει ως επίσηµη θρησκεία της απέρα-

ντης Ρωµαϊκής αυτοκρατορίας, η οποία µετά από µια µακρά περίο-

δο ταραχών και διαιρέσεων, είχε και πάλι ενοποιηθεί κάτω από την 
κραταιά ηγεσία του Μεγάλου Κωνσταντίνου, άρχισαν οι σκληρές 
θρησκευτικές αντιπαραθέσεις και έριδες, που για αιώνες δηµιούρ-

γησαν σοβαρά ρήγµατα µέσα στην αυτοκρατορία. Προκειµένου να 

δίνονται λύσεις σε σοβαρά δογµατικά ζητήµατα που αναφύονταν, 
συγκαλούνταν κατά καιρούς Σύνοδοι, οι οποίες είχαν οικουµενικό 

χαρακτήρα, καθόσον συµµετείχαν εκπρόσωποι της ∆υτικής και της 
Ανατολικής (Ρωµαϊκής) εκκλησίας. Τις Συνόδους συγκαλούσαν 
συνήθως οι αυτοκράτορες της Ρώµης αρχικά και µετέπειτα του 

Βυζαντίου, είτε από δική τους πρωτοβουλία, είτε µε υπόδειξη των 
εκάστοτε Πατριαρχών. Σε διάστηµα 6 µε 7 αιώνων έγιναν συνολικά 

οκτώ µεγάλες Οικουµενικές Σύνοδοι, προκειµένου να καταπολεµή-

σουν «αιρετικές», όπως χαρακτηρίστηκαν από την κατεστηµένη εκ-
κλησία, διδασκαλίες.  
 

 Η Α΄ Οικουµενική Σύνοδος συνεκλήθη επί αυτοκράτορα Κων-
σταντίνου στη Νίκαια της Βιθυνίας το έτος 325 µ.Χ. και η τελευταία, 

η Η΄ Οικουµενική Σύνοδος, συνεκλήθη στην Κωνσταντινούπολη 

κατά τα έτη 879-880 µ.Χ. επί πατριαρχίας Φώτιου του Μεγάλου. Η 

τελευταία Σύνοδος αποτελεί µία από τις πιο σκοτεινές περιόδους 
της Ανατολικής εκκλησίας, καθόσον οι Πατριάρχες εναλλάσσονταν 
στον πατριαρχικό θρόνο σε µικρά χρονικά διαστήµατα και ανάλογα 

µε τις πεποιθήσεις του εκάστοτε αυτοκράτορα, εάν αυτός ήταν 
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εικονολάτρης ή εάν ήταν εικονοµάχος. ∆εν θα ασχοληθούµε ειδικά 

µε τις Συνόδους αυτές, παρά µόνο µε τις δύο πρώτες, που έχουν 
άµεση σχέση µε το θέµα που εξετάζουµε. 
 

      Την 14η Ιουνίου µέχρι την 25η Αυγούστου του έτους 325 µ.Χ. 

συγκαλείται η Α΄ Οικουµενική Σύνοδο στη Νίκαια και στην οποία 

έλαβαν µέρος 318 «πατέρες» της Ανατολικής εκκλησίας. Το σηµα-

ντικότερο γεγονός της Συνόδου εκείνης ήταν ότι προήδρευσε ο Με-
γας Κωνσταντίνος µε τον τίτλο «Pontifex Maximus», όχι δηλαδή 

µε την ιδιότητα του αυτοκράτορα (ή όπως θα λέγαµε σήµερα µε την 
ιδιότητα του ανώτατου πολιτικού άρχοντα), αλλά µε την ιδιότητα 

του Μεγάλου Αρχιερέα των ειδωλολατρών. O Β.Στεφανίδης στην 
«Εκκλησιαστική Ιστορία» του αναφέρει «Ο αυτοκράτωρ είχεν ιερατι-

κόν χαρακτήρα. Ήδη οι εθνικοί αυτοκράτορες είχον τοιούτον χαρακτή-

ρα (ο Ρωµαίος αυτοκράτωρ ήτο άκρως αρχιερεύς του εθνισµού, 

pontifex maximus)…» Η Σύνοδος εκείνη, είχε συγκληθεί για να κατα-

δικάσει τη διδασκαλία του Άρειου ενάντια στη θεότητα του Ιησού, 

αλλά οι στόχοι της κάθε άλλο παρά πνευµατικοί ήταν και υπό την 
προεδρία του «Μεγάλου Αρχιερέα» Κωνσταντίνου συνέταξε τα 

πρώτα επτά (7) άρθρα του «Συµβόλου της Πίστεως».  
 

 Ακριβείς ιστορικές πληροφορίες για τον Άρειο δεν υπάρχουν, 
καθόσον οι γραπτές αναφορές από τους σύγχρονους συγγραφείς 
δεν είναι επαρκείς. Πιθανολογείται ότι γεννήθηκε στη Λιβύη στα 

µέσα του 3ου µ.Χ. αιώνα. Υπήρξε µαθητής του διακεκριµένου ερµη-

νευτή των Γραφών Λουκιανού στην Αντιόχεια και αργότερα τον βλέ-
πουµε να ζει στην Αλεξάνδρεια, όπου είχε χειροτονηθεί πρεσβύτε-
ρος από τον επίσκοπο Πέτρο. Ήταν εύγλωττος, γι’ αυτό µπορούσε 
να δηµιουργήσει πολύ γρήγορα οπαδούς. Ο Άρειος ήρθε σε µεγά-

λη αντιπαράθεση µε την τότε εκκλησιαστική ηγεσία, εξαιτίας των 
απόψεών του επάνω στο χριστολογικό θέµα.  
 

 O Κωνσταντίνος θεωρείται από τους ιστορικούς ως µια εξέ-
χουσα στρατιωτική και πολιτική ιδιοφυία, που βασική του επιδίωξη 

ήταν να αποκαταστήσει την ειρήνη στην απέραντη Ρωµαϊκή αυτο-

κρατορία, της οποίας ήταν απόλυτος κυρίαρχος, έχοντας ήδη 

συντρίψει τον συναυτοκράτορά του στη ∆ύση Λικίνιο. Με πολιτική 
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διορατικότητα διέβλεπε ότι η ειρήνη και η ασφάλεια της απέραντης 
αυτοκρατορίας δεν θα µπορούσε να υπάρξει εάν δεν υπήρχε 
ταυτόχρονα και θρησκευτική ελευθερία, κάτι που αµέσως νοµοθέ-
τησε µε την άνοδό του στο αυτοκρατορικό θρόνο, εκδίδοντας το 

313 µ.Χ. το γνωστό ∆ιάταγµα των Μεδιολάνων περί ανεξιθρη-

σκείας. Στη Σύνοδο της Νίκαιας, έχοντας ο  Κωνσταντίνος υπόψη 

του την επικρατούσα ταραχώδη κατάσταση, µε τις συνεχείς θρη-

σκευτικές εντάσεις και διενέξεις, προσπάθησε να χειριστεί την υπό-

θεση µε σύνεση και διπλωµατία, προκειµένου να οµαλοποιηθεί η 

κατάσταση και να σταµατήσουν οι βίαιες ταραχές µεταξύ των οπα-

δών του Άρειου και του επίσηµου θρησκευτικού κατεστηµένου (του 

ιερατείου), αλλά βρέθηκε µπροστά στη σκληρή στάση των ηγετών 
της Ανατολικής εκκλησίας, µε αποτέλεσµα η αντιπαράθεση µαζί 
τους να είναι αναπόφευκτη και να αναγκαστεί στο τέλος να συνυ-

πογράψει ένα κοινό κείµενο πίστης, που σήµερα θα ονοµαζόταν 
ως «κοινό ανακοινωθέν» και όπως προαναφέραµε συµπεριλάµβανε 
τα πρώτα 7 άρθρα του σηµερινού Συµβόλου της Πίστεως. 
 

 Για την αδιαλλαξία του ιερατείου µεγάλη ευθύνη φέρει και ο 

ίδιος ο Κωνσταντίνος, γιατί αναλαµβάνοντας την ηγεσία της ενιαίας 
Ρωµαϊκής αυτοκρατορίας και προκειµένου και εδραιωθεί η νέα 

θρησκεία στο απέραντο βασίλειό του, έδωσε στους ιερείς εξουσίες, 
οφίκια και µεγάλα προνόµια, µε αποτέλεσµα η εκκλησία και γενικά 

το ιερατείο να αποκτήσει «υπερεξουσίες», ειδωλολατρικούς τίτλους 
και ισχυρή δύναµη, που για τον αυτοκράτορα όλα αυτά έγιναν όπλα 

που στράφηκαν εναντίον του. Ανά τους αιώνες η ηγεσία της εκκλη-

σίας καθοδηγούσε τον εκάστοτε αυτοκράτορα και σε σηµαντικό 

βαθµό ασκούσε παρασκηνιακά διοίκηση, αποτελούσε «κράτος εν 
κράτει», έχοντας τη δυνατότητα ακόµα και να εξαναγκάζει τους αυ-

τοκράτορες σε παραίτηση και όπου δεν µπορούσε να το επιτύχει, 
ταυτιζόταν µε την πολιτική τους. Για τον αρνητικό ρόλο που είχε ο 

Κωνσταντίνος στα θρησκευτικά ζητήµατα και για το πως επέβαλε 
τις θέσεις του  θα ασχοληθούµε σε άλλο κεφάλαιο. 
 

 Αξιοσηµείωτο γεγονός είναι ότι µεταξύ των 318 πατέρων, που 

συµµετείχαν ως σύνεδροι στην Α΄ Οικουµενική Σύνοδο υπήρξαν 
και άτοµα τα οποία είχαν διακριθεί για την εκκλησιαστική τους δρά-
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ση, µεταξύ των οποίων ήταν ο Νικόλαος Μύρων, ο Σπυρίδων Τρι-
µυθούντος και ο διάκονος Αθανάσιος (γνωστός αργότερα ως 
Μέγας Αθανάσιος) ο οποίος υπήρξε ο µεγαλύτερος πολέµιος του 

Άρειου και της διδασκαλίας του. Ο Αθανάσιος προκειµένου να στη-

ρίξει τις δογµατικές του θέσεις απέναντι στη διδαχή του Άρειου εξέ-
δωσε ένα µανιφέστο (διακήρυξη) µε 42 άρθρα, το οποίο έµεινε 
στην ιστορία γνωστό ως το «Σύµβολο της Πίστεως του Αθανα-

σίου», µε βάση το οποίο στη συνέχεια καταρτίσθηκε από την Α΄ και 
τη Β΄ Οικουµενική Σύνοδο το σηµερινό «Σύµβολο της Πίστεως» 

µε τα 12 τελικά άρθρα, τα οποία αποτελούσαν µια συνοπτική περι-
γραφή των 42 άρθρων του µανιφέστου του Αθανασίου, για το ο-

ποίο θα αναφερθούµε αναλυτικότερα στα κεφάλαια 5ο και 10ο .     
 

2. Β΄ ΟΙΚΟΥΜΕΝΙΚΗ ΣΥΝΟ∆ΟΣ 

ΚΩΝΣΤΑΝΤΙΝΟΥΠΟΛΗ (ΝΕΑ ΡΩΜΗ) 381 µ.Χ. 
 

 Το έτος 381 µ.Χ. ακολούθησε η Β΄ Οικουµενική Σύνοδος, που 

συγκλήθηκε από τον αυτοκράτορα Θεοδόσιο τον Α΄ στην Κωνστα-

ντινούπολη για να καταδικάσει τη διδασκαλία των οπαδών του Μα-

κεδονίου, που «αµφισβητούσαν» τη θεότητα του αγίου Πνεύµατος 
και στη Σύνοδο αυτή προστέθηκαν και τα υπόλοιπα πέντε άρθρα 

στο «Σύµβολο της Πίστεως», το οποίο έλαβε τη µορφή των δώδε-
κα άρθρων, που εµείς σήµερα γνωρίζουµε. 
 

 ‘Όταν ανέλαβε την εξουσία ο Θεοδόσιος (379-395 µ.Χ.) βρέθη-

κε µπροστά σε µια πρωτοφανή έκρυθµη κατάσταση, λόγω των 
σκληρών αντιπαραθέσεων µεταξύ 4 µεγάλων και κυρίαρχων παρα-

τάξεων, ειδωλολατρών, Αρειανών, µονοθεϊστών και ιερατείου (για 

τις οµάδες αυτές θα ασχοληθούµε στο 14ο κεφάλαιο) και όλα έδει-
χναν ότι κυοφορείτο µια γενική εξέγερση µε απρόβλεπτες συνέ-
πειες για την αυτοκρατορία. Ο Θεοδόσιος αφού δήλωσε επίσηµα 

ότι αποδέχεται το συνταχθέν Σύµβολο της Συνόδου της Νίκαιας, 
άρχισε έναν σφοδρότατο αγώνα εναντίον, τόσο των χαρακτηριζο-

µένων από την επίσηµη εκκλησιαστική ηγεσία «αιρετικών», όσο και 
των ειδωλολατρών. Σκληρά και απάνθρωπα ήταν τα µέσα που 

χρησιµοποίησε εναντίον όλων εκείνων που δεν αποδέχονταν 

το Σύµβολο της Νίκαιας, τους οποίους κατά τον ιστορικό Κωνστα-
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ντίνο Παπαρρηγόπουλο χαρακτήριζε «τυφλούς και µωρούς» και για 

να καταπολεµήσει κάθε αντιφρονούντα εξέδωσε µια σειρά από 

σκληρά διατάγµατα, µε τα οποία απαγόρευε κάθε δηµόσια ή ιδιω-

τική συγκέντρωση και τα οποία έχουν αµαυρώσει την εικόνα του 

σαν ενός διορατικού και στιβαρού ηγέτη. 
 

 Ιδιαίτερα σκληρό χαρακτηρίζεται το ∆ιάταγµα που εξέδωσε στη 

Θεσσαλονίκη το έτος 380 µ.Χ., σύµφωνα µε το οποίο µόνη θρη-

σκεία οριζόταν ο Χριστιανισµός και οι οπαδοί της «αληθινής» κατ’ 
αυτόν πίστης έπρεπε να ονοµάζονται «καθολικοί Χριστιανοί», οι 
δε αντιφρονούντες αιρετικοί και αντίπαλοι ειδωλολάτρες να ονοµά-

ζονται «παράφρονες, άτιµοι και αιρετικοί» (βλ. Κ.Παπαρρηγόπου-

λου: ΙΣΤΟΡΙΑ ΤΟΥ ΕΛΛΗΝΙΚΟΥ ΕΘΝΟΥΣ, τόµος Β΄ και µέρος β΄).  
 

 Παρά τα σκληρά του νοµοθετήµατα ο Θεοδόσιος βρέθηκε αντι-
µέτωπος µε µια νέα θρησκευτική δοξασία την οποία εισήγαγε ο 

επίσκοπος Μακεδόνιος, ο οποίος είχε διατυπώσει διαφορετικές 
θέσεις σχετικά µε την ενέργεια του αγίου Πνεύµατος του Θεού. Για 

να καταπολεµήσει τις κακοδοξίες του νέου αιρεσιάρχου, όπως τον 
αποκαλούσε ο Θεοδόσιος, συγκάλεσε το έτος 381 µ.Χ. Σύνοδο 

στην Κωνσταντινούπολη (Νέα Ρώµη), στην οποία έλαβαν µέρος 
150 επίσκοποι της Ανατολικής εκκλησίας και 36 επίσκοποι από 

τους οπαδούς του Μακεδόνιου, στην οποία παρευρέθη και ο ίδιος, 
προκειµένου να έχει προσωπική γνώση και άποψη και να µπορεί 
να ασκεί έντονες πιέσεις για την επιβολή και επικράτηση των δικών 
του πολιτικών και θρησκευτικών πεποιθήσεων. Αρχικά πρόεδρος 
του Συνεδρίου ορίστηκε ο επίσκοπος Αντιοχείας Μελέτιος, πλην 
όµως κατά τη διάρκεια των εργασιών της Συνόδου απέθανε και ως 
νέος πρόεδρος τοποθετήθηκε ο Γρηγόριος Ναζιανζηνός, ο 

οποίος ήταν από τους πιο θερµούς υποστηρικτές του Συµβόλου 

της Νίκαιας και του τριαδικού δόγµατος, γι’ αυτό και του δόθηκε ο 

τίτλος «Τριαδικός θεολόγος», γεγονός που συνέβαλε και στο να 

τον διορίσει ο Θεοδόσιος επίσκοπο Κωνσταντινούπολης. Γενικά ο 

Γρηγόριος, επειδή ήταν χαµηλών τόνων και σε πολλές περιπτώ-

σεις είχε ενεργήσει µε σύνεση και φρόνηση ήταν αποδεκτός από 

µεγάλη µερίδα του λαού, αλλά όχι όµως από τους υψηλά ιστά-

µενους ιεράρχες, οι οποίοι ενεργούσαν "υπόγεια" για να ανοίξουν 

17 



το δρόµο, ώστε να βρεθούν αυτοί στον επισκοπικό θρόνο.  
 

 Η Σύνοδος που υποτίθεται ότι συγκλήθηκε για να καταδικάσει 
τις «κακοδοξίες» του Μακεδόνιου για την ενέργεια του αγίου Πνεύ-

µατος, µόνο από το Πνεύµα του Θεού δεν κυριαρχείτο. Αµέσως 
σχεδόν µε την ανάληψη της προεδρίας από τον Γρηγόριο, άρχισε 
εντός της Συνόδου η σκληρή αντιπολίτευση εναντίον του από οµά-

δα ζηλόφθονων υψηλόβαθµων ιερωµένων, οι οποίοι εποφθαλµιού-

σαν τη θέση του επισκόπου της Κωνσταντινούπολης και την έχα-

σαν από τον Γρηγόριο, το οποίο κατηγορούσαν ότι ήταν επιεικής 
προς τους εχθρούς της πίστης. Ήταν τέτοια η πίεση που ασκούσαν 
εναντίον του Γρηγορίου, που αναγκάστηκε να υποβάλει στον αυτο-

κράτορα την παραίτησή του. Στη προεδρία της Συνόδου τον διαδέ-
χτηκε ο Νεκτάριος, πλην όµως µέχρι το τέλος της Συνόδου υπήρ-

χαν εντάσεις, προστριβές και απαράδεκτες συµπεριφορές, που σε 
καµιά περίπτωση δεν αρµόζουν σε λειτουργούς του Κυρίου Ιησού. 

Αυτή λοιπόν η Σύνοδος, που κατά τον Στυλιανό Χαραλαµπάκη 

κύριο χαρακτηριστικό της ήταν η «δαιµονιώδης συµπεριφορά» 

των συναδέλφων του Γρηγορίου, τελείωσε τις εργασίες της µε την 
προσθήκη πέντε ακόµα άρθρων στο αρχικό Σύµβολο της Νίκαιας, 
άρθρων που κατά βάση είχαν σχέση µε το «άγιον Πνεύµα», που 

κατά το Σύµβολο της Πίστεως του Αθανασίου, για το οποίο θα ανα-

φερθούµε στη συνέχεια, είναι το 3ο ξεχωριστό πρόσωπο της «αγίας 
Τριάδας», όρος ο οποίος δεν απαντάται στη Βίβλο ούτε µια φορά 

και είχε σαν αποτέλεσµα στην πορεία των αιώνων να δηµιουργη-

θούν σοβαρά θεολογικά προβλήµατα που έφεραν µεγάλα σχίσµατα 

στην εκκλησία του Χριστού (βλ. Η ΜΑΥΡΗ ΘΡΗΣΚΕΥΤΙΚΗ ΒΙΒΛΟΣ - 

Στυλ. Χαραλαµπάκη, σελ. 34).  
 

 Ο Θεοδόσιος είναι ο πρώτος αυτοκράτορας που καθιέρωσε µε 
διάταγµα, για όλους τους υπηκόους της απέραντης Ρωµαϊκής αυ-

τοκρατορίας (Ανατολή και ∆ύση), υποχρεωτικό το Χριστιανικό τρια-

δικό δόγµα και επειδή επέβαλε δια της βίας το Χριστιανισµό 

ονοµάσθηκε «Μέγας». Ο Κυριάκος Σιµόπουλος στο βιβλίο του «Ο 

ΜΥΘΟΣ ΤΩΝ ΜΕΓΑΛΩΝ ΤΗΣ ΙΣΤΟΡΙΑΣ» καταρρίπτει το µύθο, όλων 
όσων έλαβαν τον τίτλο «ΜΕΓΑΣ», αναφέροντας τις µελανές σελίδες 
της διακυβέρνησής τους, από τους οποίους φυσικά δεν εξαιρούνται 
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ούτε ο Κωνσταντίνος, ούτε και ο Θεοδόσιος. Χρησιµοποιώντας 
ιστορικά ντοκουµέντα που δεν αµφισβητούνται και αξιόπιστες πη-

γές, αποδεικνύει ότι οι «µεγάλοι» της ιστορίας είναι ένας  όµορφος 
«µύθος» που συναρπάζει τον άνθρωπο, ενώ στην πραγµατικότητα 

ήταν εξολοθρευτές και τύραννοι των λαών, βάρβαροι και διεφθαρ-

µένοι, αρχίζοντας από τον Αλέξανδρο και τον Κωνσταντίνο και φθά-

νοντας µέχρι τον Φρειδερίκο και το Ναπολέοντα. 
 

 Είναι γνωστό ότι ο Κωνσταντίνος δεν είχε καµιά σχέση µε την 
Ελλάδα, ήταν γνήσιος Ρωµαίος πολίτης, γιος του Ρωµαίου στρατη-

γού Κωνστάντιου του Χλωρού. Όταν έγινε κυρίαρχος σε ολόκληρη 

τη Ρωµαϊκή αυτοκρατορία, για πολιτικούς λόγους µετέφερε το έτος 
330 µ.Χ. την πρωτεύουσα της Ρωµαϊκής αυτοκρατορίας από τη 

Ρώµη της Ιταλίας στην µετέπειτα ονοµασθείσα Κωνσταντινούπολη 

και την ονόµασε «Νέα Ρώµη», το δε κράτος έφερε τον ίδιο τίτλο, 

«Ρωµαϊκή Αυτοκρατορία». Αργότερα, το 395 µ.Χ., όταν αυτοκράτο-

ρας της ενιαίας Ρωµαϊκής αυτοκρατορίας ήταν ο -Μέγας- Θεοδό-

σιος (379-395 µ.Χ.), µε το θάνατό του η αυτοκρατορία διαιρέθηκε 
στα δύο και µοιράσθηκε στους δύο γιους του, όπου στον Ονώριο 

δόθηκε το ∆ΥΤΙΚΟ ΡΩΜΑΪΚΟ ΚΡΑΤΟΣ µε πρωτεύουσα τη Ρώµη και 
στον Αρκάδιο το ΑΝΑΤΟΛΙΚΟ ΡΩΜΑΪΚΟ ΚΡΑΤΟΣ µε πρωτεύουσα τη 

Νέα Ρώµη. Το ∆υτικό Ρωµαϊκό Κράτος άρχισε να δέχεται επιδρο-

µές βαρβάρων, Βησιγότθων, Βουργουνδίων, Φράγκων, Ούννων 
και Οστρογότθων, στους οποίους τελικά υποκύπτει και το έτος 476 

µ.Χ. καταλύεται οριστικά. Αντίθετα, το Ανατολικό Ρωµαϊκό Κράτος 
διατηρείται για 1000 περίπου χρόνια, εκχριστιανίζεται και εξελ-

ληνίζεται σταδιακά, και παίζει σπουδαιότατο ρόλο στην παγκό-

σµια ιστορία, µέχρι το έτος 1453 µ.Χ., όπου καταλύεται από τους 
Τούρκους µε την πτώση της Κωνσταντινούπολης. 
 

 Πολλές θεωρούνται οι "µελανές" σελίδες στην διακυβέρνηση 

του Κωνσταντίνου, ιστορικές, πολιτικές και θρησκευτικές, µεταξύ 

των οποίων ήταν και η ιδιαίτερη προστασία του µέχρι το τέλους του 

στο Μιθραϊσµό. Μελανή σελίδα, τουλάχιστον στο εσωτερικό της 
χώρας, θεωρείται και η γενική πορεία του Θεοδοσίου, ο οποίος δεν 
διέφερε σε τίποτα από τους προκατόχους του Ρωµαίους αυτοκρά-

τορες, προ του Μεγάλου Κωνσταντίνου. Οι Ρωµαίοι αυτοκράτο-
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ρες επέβαλαν δια της βίας τους ειδωλολατρικούς θεούς στους 
υπηκόους τους και εδίωκαν σκληρά και απάνθρωπα τους οπαδούς 
της «νέας θρησκείας», της αίρεσης των Ναζωραίων όπως την εί-
χαν ονοµάσει οι εχθροί της. Ο Θεοδόσιος, που του έδωσαν τον 
τίτλο του «µεγάλου», έκανε ακριβώς το ίδιο, αλλά από την αντίθετη 

όψη: Επέβαλε δια της βίας το Χριστιανισµό και εδίωκε σκληρά και 
απάνθρωπα όλους, όσους ακολουθούσαν τις αρχαίες ειδωλολα-

τρικές δοξασίες.        

 

 Κλείνοντας το κεφάλαιο αυτό, θα πρέπει να επισηµάνουµε το 

γεγονός ότι και οι υπόλοιπες Οικουµενικοί Σύνοδοι που ακολού-

θησαν στην πορεία των αιώνων, κινήθηκαν µέσα στο ίδιο πνεύµα. 

Εάν για παράδειγµα ο αυτοκράτορας ήταν εικονοµάχος, διόριζε 
και εικονοµάχο Πατριάρχη, εάν ο αυτοκράτορας ήταν εικονολά-

τρης, διόριζε και εικονολάτρη Πατριάρχη. Το αποτέλεσµα ήταν οι 
Σύνοδοι που συγκαλούσαν να παίρνουν αποφάσεις, σύµφωνα µε 
τις πεποιθήσεις της εκάστοτε θρησκευτικής και πολιτικής εξουσίας 
(Πατριάρχη και αυτοκράτορα) και διακήρυτταν ότι έπαιρναν απο-

φάσεις µε την οδηγία και την αποκάλυψη του Πνεύµατος του Θεού. 

Με λίγα λόγια, στη µια Σύνοδο το Πνεύµα του Θεού τους αποκάλυ-

πτε «ΠΑΝΩ οι εικόνες», στην επόµενη Σύνοδο τους αποκάλυπτε 
«ΚΑΤΩ οι εικόνες», στη µεθεπόµενη «ΠΑΝΩ οι εικόνες» και  στην 
πιο µετά «ΚΑΤΩ οι εικόνες». Πράγµατα τραγικά. 
 

 � Η όλη πορεία της άρχουσας πολιτικής και θρησκευτικής ηγε-
σίας µε µια λέξη χαρακτηρίζεται πνευµατικά «νοσηρή». Ο Ιησούς 
ποτέ, ποτέ δεν πίεσε κάποιον να Τον ακολουθήσει µε τη βία, «ό-

ποιος θέλει ας έρθει οπίσω µου» έλεγε. Η Βίβλος µας παρουσιάζει 
έναν Θεό ΑΓΑΠΗΣ, η τέλεια έκφραση του Θεού είναι η ΑΓΑΠΗ του, 

κάτι που επανειληµµένα αναφέρεται στη Βίβλο, «ο Θεός ΑΓΑΠΗ 

εστί». Είναι το πιο µικρό εδάφιο της Βίβλου, αλλά το περιεχόµενό 

του είναι ασύλληπτα µεγάλο. Η αγάπη του Θεού για τον αµαρτωλό 

άνθρωπο οδήγησε τον Υιό Του επάνω στο σταυρό του Γολγοθά, 

γιατί «τόσον ηγάπησεν ο Θεός τον κόσµον, ώστε έδωκε τον Υιόν αυτού 

τον µονογενή, διά να µη απολεσθή πας ο πιστεύων εις αυτόν, αλλά να 

έχη ζωήν αιώνιον. Επειδή δεν απέστειλεν ο Θεός τον Υιόν αυτού εις τον 

κόσµον διά να κρίνη τον κόσµον, αλλά διά να σωθή ο κόσµος δι' 
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Αυτού» (Ιωάννης Γ/3:16-17). Η διδασκαλία της ΑΓΑΠΗΣ έγινε από 

τους εκκλησιαστικούς ηγέτες διδασκαλία µίσους και τρόµου. Ο αυ-

τοκράτορας Θεοδόσιος, ο οποίος φηµιζόταν για το βίαιο και ορµη-

τικό του χαρακτήρα, κατά την προσωπική µου άποψη, κατέχει τα 

πρωτεία. Έλαβε αυστηρότατα µέτρα κατά της ειδωλολατρίας, έκλει-
σε και κατέστρεψε ειδωλολατρικούς ναούς, κατήργησε το έτος 394 

µ.Χ. την τέλεση των Ολυµπιακών αγώνων και γενικά εξανάγκαζε 
τους γύρω ειδωλολατρικούς λαούς µε τη βία και µε την απειλή του 

θανάτου σε όσους αντιτίθετο να ασπασθούν τη Χριστιανική πίστη 

και διδασκαλία, αλλά όχι όµως αυτή της Βίβλου, αλλά του θρησκευ-

τικού ιερατείου της εποχής του.  
 

 Η αγάπη φέρνει την αγάπη και το µίσος φέρνει το µίσος. 
Ότι σπέρνει ο άνθρωπος, αυτό και θερίζει. Ο Θεοδόσιος έσπει-
ρε βία, στηριζόµενη σε πνευµατική πλάνη και θέρισε έναν «ειδωλο-

λατρικό Χριστιανισµό». Οι ειδωλολάτρες όταν ασπάζονταν το Χρι-
στιανισµό δια της βίας, δεν τους ενδιέφερε ποια είναι η αλήθεια, 

αλλά τους ενδιέφερε να µη χάσουν τη ζωή τους, γι’ αυτό στη νέα 

τους «θρησκεία» υιοθετούσαν παλιά ήθη και έθιµά τους, τα οποία 

µε την πάροδο του χρόνου αλλοίωσαν ριζικά την αρχική διδασκα-

λία της Βίβλου µε ολέθρια και τραγικά αποτελέσµατα, τα οποία σαν 
Έλληνες ζούµε και σήµερα σε όλη τους την µεγαλοπρέπεια: ∆εν 
προσκυνούµε πλέον τον Ποσειδώνα ως «προστάτη της θάλασ-

σας», αλλά τον άγιο Νικόλαο, όχι τον Άρη σαν «θεό του πολέµου», 

αλλά την αγία Βαρβάρα και τον άγιο Αρτέµιο, σαν προστάτες του 

στρατού και της αστυνοµίας, όχι την Αφροδίτη σαν τη «θέα της 
αγάπης και του έρωτα», αλλά τον άγιο Βαλεντίνο, όχι την Αστάρτη 

σαν «βασίλισσα των ουρανών», αλλά την αγία µητέρα του Κυρίου 

Ιησού, τη Μαριάµ, όχι τη θεά Ήρα, σαν τη «θεά της γονιµότητας», 

αλλά την αγία Ειρήνη της Χρυσοβαλάντου…. και ο κατάλογος δεν 
έχει τέλος.  
 

 Αυτά είναι τα τραγικά επιτεύγµατα των τότε πνευµατικών ποι-
µένων της εκκλησίας (αλλά και των σηµερινών), που δεν τους εν-
διέφερε η σωτηρία του "απολωλός", της χαµένης ψυχής, αλλά η 

πρωτοκαθεδρία, δεν τους ενδιέφερε να ακολουθήσουν το παρά-

δειγµα του Ιησού και των αποστόλων, αλλά να αποκτήσουν εξου-
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σία και δύναµη και να κατακυριεύουν το ποίµνιο, δεν τους ενδιέφε-
ρε να υπηρετήσουν τον ποίµνιο, αλλά να υπηρετηθούν οι ίδιοι, έχο-

ντας δηµιουργήσει γύρω τους µια µεγάλη στρατιά από αυλικούς 
κόλακες, έτοιµοι να πράξουν οτιδήποτε για να ευχαριστήσουν τον 
αφέντη τους, δεν τους ενδιέφερε η αλήθεια του Λόγου του Θεού, 

αλλά µόνο κάθε διδαχή που "γαργάλιζε την ακοή τους" και καθη-

σύχαζε τη νεκρή πνευµατικά συνείδησή τους. 
 

 Με ποια λογική, καλούµαστε εµείς σήµερα να αποδεχτού-

µε τα νοµοθετήµατα και τα γραπτά τους κείµενα ως αξιόλογα 

και αξιόπιστα, όταν οι ίδιοι ζούσαν µέσα στο ψεύδος, την 

πλάνη και τη διαφθορά σε όλα τα επίπεδά της πολιτείας τους, 
ηθικά, κοινωνικά και πνευµατικά;   
 

 Πως µπορούµε εµείς να θεωρήσουµε τους ανθρώπους αυτούς 
ως εκπροσώπους και όργανα του Θεού, όταν το θρησκευτικό σύ-

στηµα, το ιερατείο, στο οποίο ανήκουν και υπηρετούν, καταργήθη-

κε µε τη σταυρική του Ιησού, όταν το καταπέτασµα του επίγειου 

ναού σχίστηκε από πάνω προς κάτω και ο αναστηµένος Ιησούς 
είναι πλέον ο µόνος µεσίτης µας και αρχιερέας µας κατά την τάξη 

του Μελχισεδέκ; 
 

 Και πολλά άλλα εύλογα ερωτηµατικά θα µπορούσαµε να 

θέσουµε, τα οποία δείχνουν µε πασιφανή τρόπο την τραγική πο-

ρεία της «εκκλησίας» του Ιησού Χριστού µέσα στους αιώνες, η 

οποία ξέφυγε ριζικά από την υγιαίνουσα διδασκαλία του Λόγου του 

Θεού και οι άνθρωποι άρχισαν να αρέσκονται σε µύθους και 
πλάνες, για να ικανοποιούν τις φιλοδοξίες τους και να γαργαλίζουν 
απλώς την ακοή τους. 
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Κεφάλαιο  ∆ΕΥΤΕΡΟ 
 

ΤΟ ΣΥΜΒΟΛΟ ΤΗΣ ΠΙΣΤΕΩΣ 
ΤΩΝ ΟΙΚΟΥΜΕΝΙΚΩΝ ΣΥΝΟ∆ΩΝ 

 

 
 
 

1. Σήµερα εµείς καλούµαστε να αποδεχθούµε όχι ως θεόπνευ-

στο, (γιατί ίσως είναι βαρύς ο όρος), αλλά ως σύµφωνο µε το Λόγο 

του Θεού ένα κείµενο των αποφάσεων των Οικουµενικών εκείνων 
Συνόδων, που είχαν οδηγήσει το λαό σε πλάνες και είχαν δεχθεί 
µέσα στους κόλπους της «εκκλησίας» πλήθος ειδωλολατρικών δο-

ξασιών. Κατά την προσωπική µου άποψη και απόλυτα σωστό να 

θεωρηθεί ότι είναι το κείµενο του «Συµβόλου της Πίστεως» η από-

δοχή εκ µέρους µας, συνιστά αυτόµατα και την αναγνώριση των 

έργων της εκκλησίας εκείνης της περιόδου, που ιστορικά η πε-
ρίοδος της εκκλησίας ανήκει στην «εκκλησία της Περγάµου» (συµ-

βιβαζόµενη εκκλησία) και στην «εκκλησία των Θυατείρων» (εκκλη-

σία των σκοτεινών αιώνων). Λεπτοµέρειες για το θέµα αυτό ο εν-
διαφερόµενος µπορεί να διαβάσει τα βιβλία «Η ΑΙΡΕΣΗ ΤΩΝ ΝΑΖΩ-

ΡΑΙΩΝ» και «∆ΟΓΜΑΤΑ ΚΑΙ ΟΜΟΛΟΓΙΕΣ ΣΤΗΝ ΕΛΛΑ∆Α» (εκδόσεις 

«ΦΙΛΑ∆ΕΛΦΟΣ»). Συνιστώ επίσης στον κάθε αναγνώστη για πληρέ-
στερη ενηµέρωσή του να διαβάσει τα βιβλία: (1) «Η ΜΑΥΡΗ ΘΡΗ-

ΣΚΕΥΤΙΚΗ ΒΙΒΛΟΣ» του Στυλιανού Χαραλαµπάκη, και (2) «ΕΙΚΟΝΟ-

ΜΑΧΟΙ ΣΤΟ ΒΥΖΑΝΤΙΟ» του Γ.Α. Χατζηαντωνίου (εκδόσεις «Ο ΛΟΓΟΣ»). 

Πρόκειται για βιβλία µε πλούσιο ιστορικό περιεχόµενο, απόλυτα 

τεκµηριωµένο.   
 

2. Ο κάθε αναγεννηµένος πιστός (ανεξάρτητα ποια είναι η δογµα-

τική του θέση), θα πρέπει να συστήνει πάντα το Λόγο του Θεού, 

ενώ όλα τα άλλα βιβλία ή κείµενα θα πρέπει να τα θεωρεί βοηθητι-
κά. Εάν για παράδειγµα λέµε σε οποιονδήποτε και ιδιαίτερα στους 
µη αναγεννηµένους, σε αυτούς δηλαδή που δεν έχουν προσωπική 

γνωριµία και σχέση µε τον Ιησού «…Ξέρεις, για να µην είσαι σε 
πλάνη και για να είσαι µέλος της τάδε Χριστιανικής οµάδας ή 
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οµολογίας, θα πρέπει να ακολουθείς και να συµφωνείς µε το 

Σύµβολο της Πίστεως», αυτόµατα, ακούσια ή εκούσια, βάζουµε 
σε δεύτερη, ίσως και σε τρίτη θέση τη Βίβλο, έστω και αν «θεωρητι-
κά» δεχτούµε ότι το Σύµβολο της Πίστεως έρχεται σε πλήρη συµ-

φωνία µε τη Βίβλο, γιατί έτσι αποδεχόµαστε πως, ότι έκαναν την 
εποχή εκείνη οι λεγόµενοι «άγιοι πατέρες» και γενικά το θρησκευ-

τικό ιερατείο, το οποίο όπως θα δούµε σε επόµενο κεφάλαιο ο 

Ιησούς το έχει καταργήσει, ήταν ενέργειες που έφεραν στη σφρα-

γίδα του Πνεύµατος του Θεού, αλλά ιστορικά γνωρίζουµε, µόνο 

αυτό δεν συνέβαινε. Το εύλογο ερώτηµα που θα µπορούσε να θέ-
σει ένας πιστός της κατεστηµένης (Ελληνικής) εκκλησίας σε ανα-

γεννηµένο πιστό είναι: «Αφού αποδέχεστε τους άγιους Πατέρες 
και τις Εκκλησιαστικές Συνόδους ότι σωστά ενήργησαν και 
αφού θεωρείτε το «Σύµβολο Πίστεως» ως αξιόπιστη πηγή 

αλήθειας, γιατί πιστεύετε ότι η  Ορθόδοξη εκκλησία µε την πά-

ροδο των αιώνων έχει δεχτεί πλήθος ειδωλολατρικών δοξα-

σιών, έχει πέσει σε πλάνες και έχει ξεφύγει από την απλότητα 

του ευαγγελίου των πρώτων αποστολικών αιώνων;»  
 

3. Το «Σύµβολο της Πίστεως», δηµιούργηµα από το θρησκευτικό 

κατεστηµένο µιας ταραγµένης και σκοτεινής εκκλησιαστικής περιό-

δου, εφόσον δεν µπορεί σε καµιά περίπτωση να θεωρηθεί θεό-

πνευστο, αναµφίβολα εµπεριέχει µέσα του πλάνες που µε 
έντεχνο τρόπο  έχει βάλει ο εχθρός της ψυχής µας, ο πλανών 

την οικουµένη όλη ∆ιάβολος. Οφείλουµε να συστήνουµε σε ό-

λους τους ανθρώπους (πιστούς και µη πιστούς) το Λόγο του Θεού, 

γιατί ο Λόγος είναι που αναγεννά, σώζει και οδηγεί τον άνθρωπο 

στη µόνη ΑΛΗΘΕΙΑ, που είναι ο Ιησούς. Όλοι έχουµε παρατηρήσει 
ότι σε µερικές εκκλησίες, διαφόρων δογµατικών αποχρώσεων 
(Ευαγγελικές, Πεντηκοστιανές, κλπ) έχουν αναρτήσει σε εµφανές 
σηµείο µε µεγάλα γράµµατα το «Σύµβολο της Πίστεως», αφενός 
µεν για να προσελκύσουν τους Ορθοδόξους και αφετέρου για να 

υπάρχει και σαν επιχείρηµα ότι εµείς δεν είµαστε «…αιρετικοί», 

όπως µας αποκαλούν οι Ορθόδοξοι!!! Κατά τη δική µου άποψη, 

αυτό δεν είναι σωστό, γιατί µεγαλύτερη ευλογία θα υπάρχει εάν 
έχουν αναρτηθεί εδάφια από την Αγία Γραφή και όποιος µη ανα-
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γεννηµένος πιστός µπαίνει µέσα στην αίθουσα θα τα διαβάζει και 
έτσι ο Λόγος που διαβάζει, θα γίνεται σπόρος και κάποια στιγµή 

αυτός ο σπόρος θα καρποφορήσει, γιατί «κανένας Λόγος που πέ-
φτει στην καρδιά του ανθρώπου, δεν επιστρέφει κενός» 
 

4. Το ΣΥΜΒΟΛΟ ΤΗΣ ΠΙΣΤΕΩΣ όπως διαµορφώθηκε από τις δύο 

πρώτες Οικουµενικές Συνόδους, σήµερα είναι αποδεκτό από την 
Ρωµαιοκαθολική ∆υτική εκκλησία, από την Ανατολική Ορθόδοξη 
εκκλησία και από πολλές ∆ιαµαρτυρόµενες (Προτεσταντικές) εκκλη-
σίες, αν και µερικές εκκλησίες της τρίτης κατηγορίας απορρίπτουν 
όλα τα «πιστεύω» σαν δεσµευτικά γι’ αυτούς, στην πράξη όµως 
υιοθετούν την «τριαδική διδασκαλία του Αθανασίου».  
 

 Το κείµενο του Συµβόλου της Πίστεως, όπως αυτό οριστικο-

ποιήθηκε από τη Β΄ Οικουµενική Σύνοδο της Κωνσταντινούπολης, 
(τότε "Νέας Ρώµης") έχει ως εξής: 
 

Α'  Οικουµενική Σύνοδος Νίκαιας 
 Άρθρα 01 - 07 

 

01. «Πιστεύω εις ένα ΘΕΟΝ, ΠΑΤΕΡΑ, Παντοκράτορα, ποιη-
τήν ουρανού και γης,  ορατών τε πάντων και αοράτων. 

 

02. Και εις ένα Κύριον ΙΗΣΟΥΝ ΧΡΙΣΤΟΝ, τον Υιόν του Θεού 

τον µονογενή, τον εκ του Πατρός γεννηθέντα, προ πάντων 

των αιώνων. Φως εκ φωτός, Θεόν αληθινόν εκ Θεού αληθι-
νού γεννηθέντα, ου ποιηθέντα, οµοούσιον τω Πατρί,  δι' 
ου τα πάντα εγένετο. 

 

03. Τον δι' ηµάς τους ανθρώπους και δια την ηµετέραν σωτη-

ρίαν κατελθόντα εκ των ουρανών και σαρκωθέντα εκ Πνεύ-

µατος Αγίου, και Μαρίας της Παρθένου, και ενανθρωπή-

σαντα. 
 

04. Σταυρωθέντα τε υπέρ ηµών επί Ποντίου Πιλάτου και παθό-
ντα, και ταφέντα.  

 

05.  Και αναστάντα τη τρίτη ηµέρα κατά τας Γραφάς.  
 

06. Και ανελθόντα εις τους ουρανούς, και καθεζόµενον εκ δε-
ξιών του Πατρός.  

 

07.  Και πάλιν ερχόµενον µετά δόξης, κρίναι ζώντας και νε-
κρούς, Ου της βασιλείας ουκ έσται τέλος. 
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Β'  Οικουµενική Σύνοδος Νέας Ρώµης (Κωνσταντινούπολης) 

 Άρθρα 08 - 12 
 

08.  Και εις το ΠΝΕΥΜΑ ΤΟ ΑΓΙΟΝ, το Κύριον, το Ζωοποιόν, το 

εκ του Πατρός εκπορευόµενον, το συν Πατρί και Υιώ 

συµπροσκυνούµενον και συνδοξαζόµενον, το λαλήσαν διά 

των Προφητών. 
 

09.  Εις Μίαν, Αγία, Καθολικήν, και Αποστολικήν Εκκλησίαν.  
 

10.  Οµολογώ έν Βάπτισµα εις άφεσιν αµαρτιών.  
 

11.  Προσδοκώ Ανάστασιν νεκρών,  
 

12. Και ζωήν του µέλλοντος αιώνος. Αµήν» 
 

 Κανένας δεν αµφισβητεί ότι η δογµατική θεολογία του κειµένου 

του «Συµβόλου της Πίστεως» είναι καθαρά «τριαδική», καθόσον 
µέσα σε αυτή ρητά γίνεται η αναφορά σε 3 θείες υποστάσεις, σε 3 

θεία πρόσωπα «ΣΥΜπροσκυνούµενα και ΣΥΝδοξαζόµενα» και ότι ο 

«Υιός είναι ΟΜΟΟΥΣΙΟΣ τω Πατρί». Επάνω σε αυτό όµως υπάρ-

χουν µερικές εύλογες απορίες, που µέσα στην πάροδο των αιώ-

νων, για να ερµηνευτούν οι όροι αυτοί, έχουν φέρει σύγχυση. Για 

τις απορίες αυτές θα αναφερθούµε στη συνέχεια. 
      

5. Για να µην υπάρχουν κενά στη µελέτη µας, θα πρέπει να ανα-

φερθεί µέσα από αξιόπιστες ιστορικές πηγές, το «παρασκήνιο» 

που υπήρχε για να συνταχθεί και να διαµορφωθεί το «Σύµβολο της 
Πίστεως». Τον 4ο λοιπόν µ.Χ. αιώνα η εκκλησία δοκιµάστηκε από 

την εµφάνιση της διδασκαλίας του πρεσβύτερου από την Αλεξάν-
δρεια Άρειου, ο οποίος αµφισβήτησε τις τότε διδασκαλίες σχετικά 

µε τη θεότητα του Ιησού Χριστού. Γραπτά κείµενα του Άρειου, για 

το ποια ακριβώς ήταν η διδαχή του, δεν έχουν διασωθεί εξαιτίας 
των διωγµών που υπέστησαν οι οπαδοί του σε µεταγενέστερους 
αιώνες. Κάποιοι του προσάπτουν τη διδασκαλία ότι ο Χριστός ήταν 
κτίσµα, ως απαρχή της κτίσης του Θεού. Άλλοι αµφισβητούν ότι δί-
δασκε κάτι τέτοιο και ότι η διδασκαλία του στηριζόταν αποκλειστικά 

στην Αγία Γραφή υποστηρίζοντας ότι ο Υιός «γεννήθηκε από τον 
Πατέρα», γι’ αυτό δεν µπορούσε να είναι οµοούσιος και συναιώ-

νιος µε τον Πατέρα. Για το λόγο αυτό συγκλήθηκε το έτος 325 µ.Χ. 
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η σύνοδος της Νίκαιας, στην οποία παρευρέθηκαν εκκλησιαστικοί 
αξιωµατούχοι από όλη την αυτοκρατορία (Ανατολή και ∆ύση), ο 

ίδιος ο Άρειος και επίσκοποι που τον υποστήριζαν. Μετά από συ-

ζήτηση συνετάχθη ένα κείµενο από τον διάκονο Αθανάσιο και µοι-
ράστηκε στους επισκόπους για να υπογραφεί. Όταν διαπιστώθηκε 
ότι το κείµενο το είχαν υπογράψει και οι 18 επίσκοποι που υποστή-

ριζαν τον Άρειο, τότε έγινε µεγάλη αναταραχή και φασαρία, έσκι-
σαν το κείµενο και έδιωξαν τον Άρειο από τη σύνοδο (βλ. Ευσέβιος, 

Εκκλησιαστική Ιστορία, σελ.15-17). 
 

   Ήταν φανερό ότι η σύνοδος της Νίκαιας δεν συνεκλήθη για να 

ενώσει το Χριστιανισµό, όπως είχαν περάσει το µήνυµα στο λαό, 

αλλά για να καταστρέψει την κατ’ αυτούς αίρεση του Αρειανισµού. 

Στην αναταραχή που ακολούθησε, ο Ευσέβιος από την Καισά-

ρεια  παρουσίασε ένα παλαιό «πιστεύω», χωρίς να αναφέρεται η 

πηγή προέλευσής του. Όταν αναγνώσθηκε οι οπαδοί επίσκοποι 
του Αρείου, εκδήλωσαν τη θέλησή τους να το προσυπογράψουν, 
όµως αυτό ήταν ακριβώς που οι ∆υτικοί (παπικοί) επίσκοποι δεν 
ήθελαν και έπρεπε να κάνουν κάτι για να αποτρέψουν τους οπα-

δούς του Άρειου να το υπογράψουν.  
 

 Στη συζήτηση που επακολούθησε ένας επίσκοπος ανέφερε τη 

λέξη «οµοούσιος», λέγοντας πόσο παράλογη θα ήταν µια τέτοια 

δοξασία.  
 

 Οι οπαδοί του Άρειου υποστήριζαν τη λέξη «οµοιούσιος», 

που σηµαίνει «όµοια ουσία», αντί για τη λέξη «οµοούσιος», που 

σηµαίνει «κοινή ουσία», αν και στην πραγµατικότητα δεν ενδιαφέ-
ρονταν καθόλου για τους όρους αυτούς, γιατί άλλα ήταν τα σχέδια 

και τα κίνητρά τους, αλλά και γιατί γνώριζαν ότι οι όροι αυτοί δεν 
υπήρχαν µέσα στην Αγία Γραφή, Το σχόλιο αυτό έδωσε στους 
παπικούς αυτό που ζητούσαν, κάτι που θα τους διαχώριζε. 
Ακόµη και ο Ευσέβιος δυσκολευόταν να δει τη διαφορά ανάµεσα 

στις δύο λέξεις, γιατί όπως είπε και ο προεδρεύων της συνόδου 

αυτοκράτορας Κωνσταντίνος: «Το οµοούσιος θα µπορούσε να 

κατανοηθεί και ως οµοιούσιος». Το συνταχθέν «πιστεύω» µε τα 

πρώτα 7 άρθρα του, τελικά ψηφίστηκε, αφού έγιναν οι αναγκαίες 
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τροποποιήσεις, αρνούµενοι όµως να το ψηφίσουν οι επίσκοποι 
οπαδοί του Αρείου, οι οποίοι εκδιώχτηκαν από τις θέσεις τους στην 
εκκλησία και όλα τα γραπτά κείµενα του Αρείου κάηκαν. 
  

  Μια σηµαντική παρατήρηση που πρέπει να κάνουµε είναι οτι η 

σύνοδος της Αντιόχειας, 60 χρόνια πριν, είχε καταδικάσει τη λέξη 

«οµοούσιος», γιατί σήµαινε «ίδια ουσία» όπως υποστήριζαν οι 
Μονταλικοί Μοναρχιανιστές. Τώρα όµως, η σύνοδος της Νίκαιας 
υιοθετεί την ίδια ακριβώς λέξη για να καταδικάσει τον Αρειανισµό. 

Έκτοτε εµφανίζεται στο συνταχθέν «Πιστεύω» η επίµαχη προσθή-

κη: «...Καὶ εἰς ἕνα Κύριον Ἰησοῦν Χριστόν, τὸν υἱὸν τοῦ θεοῦ τὸν 

µονογενῆ, τὸν ἐκ τοῦ πατρὸς γεννηθέντα πρὸ πάντων τῶν αἰώνων 

φῶς ἐκ φωτός, θεὸν ἀληθινὸν ἐκ θεοῦ ἀληθινοῦ, γεννηθέντα, οὐ 

ποιηθέντα, ὁµοούσιον τῷ πατρί, δι' οὗ τὰ πάντα ἐγένετο...»  
 

  Η σύνοδος της Νίκαιας ηθεληµένα καταδίκασε τον Αρειανισµό 

επειδή οι οπαδοί του πίστευαν ότι ο Ιησούς είχε µία αρχή, ανεξάρ-

τητα από το αν ήταν γεννηµένος ή κτισµένος. Η απόφαση ήταν 
ότι ο Χριστός ήταν αιωνίως γεννηµένος, ήταν δηλαδή χωρίς 
αρχή. Ο Άρειος υποστήριξε ότι αυτή η δοξασία αποτελούσε αντί-
φαση γιατί δεν θα µπορούσε να είναι χωρίς αρχή και γεννηµένος 
ταυτόχρονα. Έκτοτε, η ∆υτική εκκλησία αρχικά και αργότερα η Ανα-

τολική εκκλησία διδάσκουν ότι υπάρχουν τρία πρόσωπα θεϊκής 
φύσης µέσα στη θεότητα, τα οποία µοιράζονται την ίδια ουσία και 
είναι συναιώνια: Ο Πατέρας είναι Θεός, ο Υιός είναι Θεός, το άγιο 

Πνεύµα είναι Θεός, αλλά ο Πατέρας δεν είναι ο Υιός, ο Υιός δεν 
είναι το άγιο Πνεύµα και το άγιο Πνεύµα δεν είναι ο Πατέρας.  
 

 Το 348 µ.Χ. ο πατριάρχης Αντιοχείας Φλαβιανός συγκάλεσε 
µια οµάδα µοναχών και τους κάλεσε εφεξής να χρησιµοποιούν στις 
δηµόσιες λειτουργίες τη φράση «∆όξα Πατρί και Υιώ και αγίω 

Πνεύµατι», σε αντίθεση µε την αντίστοιχη φράση που χρησιµοποι-
ούσαν οι οπαδοί του Αρείου: «∆όξα τω Θεώ και Πατρί δια του Υιού 

εν τω αγίω Πνεύµατι». Με την τροποποίηση αυτή του Φλαβιανού, η 

δόξα αποδίδεται πλέον και στο άγιο Πνεύµα (ως ισότιµο µέλος της 
αγίας τριάδας), γεγονός που δεν συναντάται στην Αγία Γραφή η 

οποία προσδιορίζει ότι όλη η δόξα πρέπει να αποδίδεται µόνο 
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προς τον Θεό Πατέρα εν Χριστώ Ιησού.  
 

 6. Κατά τον 4ο αιώνα, ο αυτοκράτορας Θεοδόσιος εξέδωσε του-

λάχιστον 15 αυστηρά διατάγµατα εναντίον των «αιρετικών», που 

αντιτίθεντο στους θρησκευτικούς νόµους τους οποίους ο ίδιος είχε 
εκδώσει, µε την σύµπραξη του εκάστοτε εκλεκτού του επισκόπου 

και ιδιαιτέρως εναντίον όσων απέρριπταν το «δόγµα της τριαδικό-

τητας», το οποίο αποτελούσε τη βάση της ονοµαζόµενης τότε «κα-

θολικής πίστης» (βλέπε, σελ.58). Η διαµάχη σχετικά µε την τριαδι-
κότητα συνεχίστηκε και τα επόµενα χρόνια, έως τον 6ο αιώνα, 

ωστόσο από τη σύνοδο της Νίκαιας και εντεύθεν αποτελούσε επί-
σηµο µεν παπικό δόγµα, αλλά είχε πλέον εδραιωθεί και στην 
Ανατολική εκκλησία, ως καθιερωµένη δογµατική άποψη, καθόσον 
των κέντρο όλων των πολιτικών αποφάσεων και των θρησκευτι-
κών εξελίξεων ήταν πλέον η νέα πρωτεύουσα της απέραντης Ρω-

µαϊκής αυτοκρατορίας η «Νέα Ρώµη», η µετέπειτα ονοµασθείσα 

«Κωνσταντινούπολη». 
 

  Αρκετοί αιώνες αργότερα, στη σύνοδο της Τρέντης (1545-1563 

µ.Χ.) προήλθε η πρώτη «κατήχηση» της ∆υτικής Καθολικής εκ-
κλησίας και όπως ήταν φυσικό, το δόγµα της τριαδικότητας του 

Θεού συµπεριελήφθη µέσα σε αυτή, χωρίς καµία αλλαγή, αλλά 

όπως συντάχθηκε από τις δύο πρώτες Οικουµενικές Συνόδους, µε 
µόνη εξαίρεση την προσθήκη του «filioque» («και εκ του Υιού»), 

που ήταν και η αιτία για το οριστικό σχίσµα των 2 εκκλησιών. 
 

 Προς το τέλος του 20ου αιώνα, το έτος 1985 (25 χρόνια µετά τη 

2η Βατικανή Σύνοδο), µια σύνοδος Καθολικών επισκόπων αποφά-

σισε να φτιάξει µια νέα κατήχηση, ώστε να συµπεριλάβει µέσα σε 
αυτή τα αποτελέσµατα της 2ης Βατικανής Συνόδου. Η νέα κατήχηση 

εκδόθηκε το 1992 και µέσα σε αυτή περιλαµβάνεται το δόγµα της 
τριαδικότητας ακριβώς όπως διατυπώθηκε στις συνόδους της Νί-
καιας και της Τρέντης. Η νέα αυτή κατήχηση αναφέρει: 
 

 «Από την αρχή, η αποκαλυφθείσα αλήθεια σχετικά µε την Αγία 

Τριάδα αποτέλεσε την κεντρική ρίζα της ζωντανής πίστης της Εκκλη-

σίας ...Η τριάδα είναι µία. ∆εν οµολογούµε τρείς θεούς αλλά έναν 

Θεό σε τρία πρόσωπα, η οµοούσιος Τριάς. Τα θεϊκά πρόσωπα δεν 
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µοιράζονται την µία θεότητα µόνα τους αλλά καθένα από αυτά είναι 

Θεός πλήρης και καθ’ ολοκληρίαν ...Τα θεϊκά πρόσωπα είναι διακρι-

τά µεταξύ τους, ο Θεός είναι ένας αλλά δεν είναι µονήρης. Ο Πατέ-

ρας, ο Υιός, το Άγιο Πνεύµα δεν είναι απλώς λέξεις που υποδηλώ-

νουν τρόπους-ρόλους του θεϊκού όντος, διότι είναι διακριτοί ο ένας 

από τον άλλον. Ο Υιός δεν είναι ο Πατέρας ούτε ο Πατέρας είναι ο 

Υιός ούτε το Άγιο Πνεύµα είναι ο Πατέρας ή ο Υιός ...Τα θεϊκά 

πρόσωπα σχετίζονται µεταξύ τους. Χωρίς αυτό να χωρίζει τη θεία 

ενότητα, η πραγµατική διακριτότητα του ενός προσώπου από το άλλο 

βρίσκεται αποκλειστικά και µόνο στις σχέσεις µε τις οποίες σχετίζο-

νται µεταξύ τους.. Αυτή είναι η Καθολική πίστη. Προσκυνούµε έναν 

Θεό, Τριαδικό, µια ενωµένη Τριάδα χωρίς να συγχέουµε τα πρόσω-

πα της ή να χωρίζουµε την ουσία της. ∆ιότι το πρόσωπο του Πατέρα 

είναι ένα, άλλο είναι το πρόσωπο του Υιού και άλλο το πρόσωπο του 

Αγίου Πνεύµατος. Η θεότητα όµως του Πατέρα, του Υιού και του 

Αγίου Πνεύµατος είναι µία, η δόξα τους είναι ίση η δε µεγαλειότητά 

τους είναι συναιώνια ...» 
  

  ∆ιαβάζοντας κάποιος το παραπάνω κείµενο της ∆υτικής εκ-
κλησίας και το κείµενο των 42 άρθρων του «Συµβόλου της Πίστεως 
του Αθανασίου» (βλ. κεφάλαιο 5ο), αµέσως διαπιστώνει πλήρη 

ταύτιση θέσεων σχετικά µε την «τριαδικότητα του Θεού» και ειδικό-

τερα στους χαρακτηρισµούς που δίνουν για τις σχέσεις των 3 προ-

σώπων µέσα στη θεότητα. Στο «κεφάλαιο 10» µε τεκµηριωµένα 

επιχειρήµατα, τόσο µέσα από τη Βίβλο, όσο και από αξιόπιστες 
ιστορικές πηγές και µαρτυρίες παρουσιάζουµε 10 µεγάλες αντιφά-

σεις του δόγµατος του Αθανασίου, αντιφάσεις που παρουσιάζονται 
και στο προαναφερόµενο κείµενο της ∆υτικής εκκλησίας.    
 

 Η παραπάνω πορεία της ∆υτικής Καθολικής εκκλησίας, σχετι-
κά µε την αποδοχή του «Συµβόλου της Πίστεως» και την εδραίωση 

της τριαδικής διδασκαλίας, ήταν παράλληλη µε την αντίστοιχη πο-

ρεία της Ανατολικής Ορθοδόξου εκκλησίας, απλά η Ανατολική εκ-
κλησία, δεν χρειάστηκε νεότερες συνόδους για να επικυρώσει ή να 

επιβεβαιώσει το κείµενο του συναχθέντος «Συµβόλου της Πί-
στεως» από τις Οικουµενικές Συνόδους, καθόσον έχει οικειοποιη-

θεί τις ενέργειες και τις αποφάσεις των συνόδων αυτών, θεωρώ-
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ντας ότι η ίδια είναι η εκκλησιαστική συνέχεια, όχι µόνο της πε-
ριόδου των συνόδων, αλλά και της πρώτης αποστολικής εκκλη-

σίας, παρ’ όλο που την περίοδο εκείνη η «εκκλησία» ήταν ακόµα 

µία, καθόσον διασπάστηκε αρκετούς αιώνες αργότερα.   
 

� ΣΥΜΠΕΡΑΣΜΑ: Το «Σύµβολο της Πίστεως» σήµερα είναι 
επίσηµα αποδεκτό και από την Καθολική ∆υτική εκκλησία µε τη 

µεταγενέστερη προσθήκη του όρου «filioque». Το έτος 1054 µ.Χ., 

όταν αυτοκράτορας του Βυζαντίου ήταν ο Κωνσταντίνος Θ΄ ο Μο-

νοµάχος (1042-1055) και Πατριάρχης ήταν ο Μιχαήλ Α΄ ο Κηρου-

λάριος, γίνεται το οριστικό σχίσµα των «δύο» εκκλησιών και ονο-

µάσθηκαν επίσηµα πλέον «ΑΝΑΤΟΛΙΚΗ ΕΚΚΛΗΣΙΑ» µε έδρα την 

Κωνσταντινούπολη και «∆ΥΤΙΚΗ ΕΚΚΛΗΣΙΑ» µε έδρα τη Ρώµη 

και η κάθε µία διεκδικούσε για λογαριασµό της ότι έχει τη ρίζα της 
στην πρώτη αποστολική εκκλησία. ∆εν είχαν λάβει ακόµα τις σηµε-
ρινές ονοµασίες «Ορθόδοξη εκκλησία» (για την Ανατολή) και 
«Καθολική εκκλησία» (για τη ∆ύση). Η επίσηµη «θεολογική» αιτία 

του σχίσµατος των δύο εκκλησιών ήταν ότι η ∆υτική εκκλησία 

πρόσθεσε στο «Σύµβολο της Πίστεως» τον όρο «filioque», ότι 
δηλαδή το άγιο Πνεύµα εκπορεύεται «και ΕΚ ΤΟΥ ΥΙΟΥ», αλλά τα 

αίτια του σχίσµατος ήταν καθαρά «πολιτικά», δηλαδή ποιος θα έχει 
τα πρωτεία της εξουσίας και ποιος θα ασκεί πνευµατική κυριαρχία 

και καταπίεση επάνω στους λαούς. Άλλωστε, εφόσον το «Σύµβολο 

τη Πίστεως» δεν καθιερώθηκε από την πρώτη αποστολική εκκλη-

σία, δεν θα µπορούσε να υπάρξει κάποια σοβαρή θεολογική δια-

µάχη, καθόσον δεν θα τολµούσαν να αλλοιώσουν  ένα αποστολικό 

κείµενο, αν και µέσα στην πορεία των αιώνων έγιναν παρεµβάσεις 
και στα επίσηµα 4 Ευαγγέλια, είτε ηθεληµένα, είτε ακούσια.  
 

 Λεπτοµέρειες για το θέµα αυτό, µπορεί ο ενδιαφερόµενος να 

διαβάσει το βιβλίο «Η ΘΕΟΠΝΕΥΣΤΙΑ ΤΗΣ ΑΓΙΑΣ ΓΡΑΦΗΣ» (εκδόσεις 

«ΦΙΛΑ∆ΕΛΦΟΣ» - κωδικός 20).     
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� To βιβλίο αυτό είναι µία ΕΙΚΟΝΟΓΡΑΦΗΜΕΝΗ έκδοση και αποτελεί  "ΠΑ-

ΡΑΡΤΗΜΑ" (συνέχεια) του βιβλίου  «ΤΟ ΣΥΜΒΟΛΟ ΤΗΣ ΠΙΣΤΕΩΣ και Η ΑΝΩ-

ΤΕΡΟΤΗΤΑ ΤΗΣ ΒΙΛΟΥ». Πρόκειται για µια παρουσίαση των βασικών τριαδι-
κών θεοτήτων από την αρχαιότητα µέχρι σήµερα. ∆εν γίνεται ανάλυση και 
ιστορική ερµηνεία επικράτησής τους, αλλά µόνο παρουσίαση των απεικονί-
σεων και των παραστάσεων των τριαδικών θεοτήτων, καθώς και των 
τριαδικών συµβόλων που είναι άρρηκτα συνδεµένα µε τις θεότητες αυτές.  
 

�  Η έκδοση του παρόντος βιβλίου, σαν ξεχωριστού, κρίθηκε απαραίτητη, 

καθόσον υπάρχει πολύ µεγάλη πληθώρα απεικονίσεων και παραστάσεων 
όλων των τριαδικών θεοτήτων, που αποτελούν και φωτογραφικά ντοκου-

µέντα και που ήταν αδύνατον να συµπεριληφθούν στο κυρίως (αρχικό) βιβλίο, 

για καθαρά τεχνικούς λόγους. Η συγκέντρωσή τους σε ένα ξεχωριστό βιβλίο 

αποτελεί ένα σπάνιο φωτογραφικό αρχείο και θα υπάρχει η δυνατότητα 

στο µέλλον, να προστεθούν και άλλα νέα στοιχεία (περισσότερες εικόνες), σε 
γενόµενη επανεκτύπωση του βιβλίου. 
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Κεφάλαιο  ΤΡΙΤΟ 
 

Η ΚΑΤΑΡΓΗΣΗ ΤΗΣ ΙΕΡΟΣΥΝΗΣ 
 

 
 
 

 

1. Η Ορθόδοξη Ανατολική εκκλησία και η Καθολική ∆υτική εκ-
κλησία, διακηρύσσουν ότι είναι η συνέχεια των αποστόλων, ότι 
δηλαδή έχουν την ΑΠΟΣΤΟΛΙΚΗ ∆ΙΑ∆ΟΧΗ και εκεί στηρίζουν την 
αυθεντικότητά τους. Μεγαλύτερο ψέµα από αυτό δεν µπορεί να υ-

πάρξει και δυστυχώς αυτό γίνεται εύκολα πιστευτό από το Χριστε-
πώνυµο πλήθος, µε αποτέλεσµα ο εχθρός της ψυχής µας, ο ∆ιάβο-

λος, να γελάει για την ανοησία και την αφέλεια των «πιστών», γιατί 
από µικρή ηλικία έχουν διδαχτεί στο σχολείο δύο µεγάλες αλήθειες, 
έστω και αν αυτές τις δέχονται διανοητικά, σαν απλή γνώση και όχι 
µε αποκάλυψη µέσα τους. Οι αλήθειες αυτές είναι:  
 

(α)  Ο ΙΗΣΟΥΣ µε τη σταυρική Του θυσία κατήργησε τη Λευιτική 

ιεροσύνη, κατήργησε το µεσιτικό έργο των ιερέων της Παλαιάς 
∆ιαθήκης και ο ίδιος είναι πλέον ο µόνος µεσίτης µας και αρχιερέας 
µας, όχι πλέον κατά την τάξη του Ααρών που ήσαν οι ιερείς της 
Παλαιάς ∆ιαθήκης, αλλά κατά την τάξη του Μελχισεδέκ και έχει 
πλέον το αµετάθετο της ιεροσύνης (βλ. σελίδα 458):   
 

• ΕΒΡΑΙΟΥΣ ∆/4:14-16. «Έχοντες λοιπόν ΑΡΧΙΕΡΕΑ ΜΕΓΑΝ, όστις 

διήλθε τους ουρανούς, Ιησούν τον Υιόν του Θεού, ας κρατώµεν την 

οµολογίαν. ∆ιότι δεν έχοµεν αρχιερέα µη δυνάµενον να συµπαθήση εις 

τας ασθενείας ηµών, αλλά πειρασθέντα κατά πάντα καθ' οµοιότητα ηµών 

χωρίς αµαρτίας. Ας πλησιάζωµεν λοιπόν µετά παρρησίας εις τον 

θρόνον της χάριτος, διά να λάβωµεν έλεος και να εύρωµεν χάριν προς 

βοήθειαν εν καιρώ χρείας». 
 

• ΕΒΡΑΙΟΥΣ Ζ/7:11-17. «Εάν λοιπόν η τελειότης υπήρχε διά Λευϊ-

τικής ιερωσύνης· διότι ο λαός επ' αυτής έλαβε τον νόµον· τις χρεία 

πλέον να εγερθή άλλος ιερεύς κατά την τάξιν Μελχισεδέχ, και ουχί να 

λέγηται κατά την τάξιν Ααρών; ∆ιότι µετατιθεµένης της ιερωσύνης, 

εξ ανάγκης και νόµου µετάθεσις γίνεται. …… διότι κατά την οµοιό-
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τητα του Μελχισεδέκ εγείρεται άλλος ιερεύς, όστις δεν έγεινε κατά νόµον 

σαρκικής εντολής αλλά κατά δύναµιν ζωής ατελευτήτου· διότι µαρτυρεί 

λέγων ότι Συ είσαι ιερεύς εις τον αιώνα κατά την τάξιν Μελχισεδέκ». 
 

• ΕΒΡΑΙΟΥΣ Θ/9:15. «Και διά τούτο είναι µεσίτης ∆ΙΑΘΗΚΗΣ ΚΑΙΝΗΣ, 

ίνα διά του θανάτου, όστις έγεινε προς απολύτρωσιν των επί της 

πρώτης διαθήκης παραβάσεων, λάβωσιν οι κεκληµένοι την επαγγελίαν 

της αιωνίου κληρονοµίας». 
 

 Ο Ιησούς Χριστός, δεν είναι µόνον ο αρχικός ιδρυτής της εκ-
κλησίας, αλλά είναι και η παντοτινή κεφαλή και εξουσία της. Άρα το 

πολίτευµα της εκκλησίας, δεν είναι όπως εµείς το ονοµάζουµε σή-

µερα δηµοκρατικό, ή σοσιαλιστικό, ή φασιστικό, ή κάποιο άλλο αν-
θρώπινο σύστηµα, αλλά είναι ΘΕΟΚΡΑΤΙΚΟ πολίτευµα. Ο Ιησούς 
είναι ο ΚΥΒΕΡΝΗΤΗΣ (βασιλιάς), ο ΝΟΜΟΘΕΤΗΣ και ο ∆ΙΚΑΣΤΗΣ 

της εκκλησίας, η οργάνωση της οποία γίνεται από τον ίδιο, µε έναν 
τρόπο τελείως διαφορετικό από ότι γινόταν στο ιερατείο της Πα-

λαιάς ∆ιαθήκης. Ο ΡΟΛΟΣ και Η ΥΠΗΡΕΣΙΑ ΤΩΝ ΙΕΡΕΩΝ ΚΑΤΑΡΓΗ-

ΘΗΚΕ. Επειδή είναι πολύ σοβαρό θέµα και ύψιστης σηµασίας για 

την παραπέρα πνευµατική µας πορεία και επειδή πολλές ενέργειές 
µας έχουν άµεσο αντίκτυπο, εάν θα απορρίψουµε ολοκληρωτικά το 

θρησκευτικό αυτό σύστηµα ή εάν θα διατηρήσουµε µερικές θέσεις 
του, το επαναλαµβάνω και αυτό αφορά ιδιαίτερα κάθε αναγεννη-

µένο πιστό ότι Ο ΡΟΛΟΣ και Η ΥΠΗΡΕΣΙΑ ΤΩΝ ΙΕΡΕΩΝ ΚΑΤΑΡΓΗ-

ΘΗΚΕ, όταν ο Ιησούς στο σταυρό του Γολγοθά είπε «τετέλεσται» 

και «το καταπέτασµα του ναού εσχίσθη» και δεν υπάρχει πλέον 

στην Καινή ∆ιαθήκη ειδική τάξη ιερέων, αλλά ΟΛΟΙ οι αναγεν-

νηµένοι πιστοί είναι ενώπιον του Θεού ΙΕΡΕΙΣ (βλ Α΄ Πέτρου 

Β/2:4-10, Αποκάλυψη Α/1:6, Ε/5:10, Κ/20:6) και όταν ο Ιησούς καταργεί 
κάτι, εµείς δεν πρέπει να αγγίξουµε τίποτα, τίποτα, τίποτα από το 

σύστηµα αυτό. 
 

 Στην περίοδο της Παλαιάς ∆ιαθήκης, όπου εφαρµοζόταν ο 

Μωυσαϊκός νόµος, µεσίτες µεταξύ Θεού και ανθρώπων ήταν µό-

νον οι ΙΕΡΕΙΣ και κανένας άλλος, προερχόµενοι από τη φυλή του 

Λευί, κατά την τάξη του Ααρών. Αποστολή τους ήταν να προσφέ-
ρουν θυσίες ζώων για τις αµαρτίες του λαού Ισραήλ  (βλ. Εβραίους 
Ι΄/10:11, Αριθµοί ΚΗ/28:3). Στην περίοδο της Καινής ∆ιαθήκης, κα-
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ταργήθηκε ο µεσιτικός ρόλος που είχαν οι ιερείς της Παλαιάς ∆ια-

θήκης και κεφαλή (=εξουσία) του σώµατος της εκκλησίας είναι ο 

Ιησούς Χριστός, ο µόνος µεσίτης και αρχιερέας από τη φυλή του 

Ιούδα, κατά την τάξη του Μελχισεδέκ και διοικεί πλέον το σώµα Του 

µε τα χαρίσµατα που έχει δώσει: «∆ιότι είναι ΕΙΣ (=ένας) Θεός, ΕΙΣ 

(=ένας) και µεσίτης Θεού και ανθρώπων, άνθρωπος Ιησούς Χριστός» 

(Α΄ Τιµόθεου Β/2:5). 
 

(β)  ΟΙ ΑΠΟΣΤΟΛΟΙ δεν ανήκαν σε κανένα «ιερατείο» και δεν 
αποτελούσαν «ειδική τάξη ιερέων», ήταν απλοί λαϊκοί άνθρωποι 
και πριν τη σταύρωση του Ιησού, αλλά και µετά την ανάστασή Του 

και την ανάληψή Του. Μετά την Πεντηκοστή, όταν βαπτίστηκαν µε 
το άγιο Πνεύµα, ως απλοί άνθρωποι κήρυτταν τον ευαγγέλιο της 
σωτηρίας και παράλληλα ασκούσαν τη βιοποριστική τους εργασία 

για να έχουν τα αναγκαία για τους ίδιους και για τις οικογένειές 
τους. Ο απ. Πέτρος όλοι γνωρίζουν ότι ήταν παντρεµένος και µετά 

την Πεντηκοστή συνέχισε να ασκεί το επάγγελµα του ψαρά. Οι µα-

θητές του Ιησού, ήταν απλοί λαϊκοί και στο επάγγελµα ψαράδες 
(Πέτρος, Ανδρέας, κλπ). Το ίδιο και οι µαθητές των µαθητών του Ιη-

σού. Ο Ματθαίος ήταν φοροεισπράκτορας (τελώνης). Ο ευαγγελι-
στής Λουκάς ήταν γιατρός. Ο Παύλος, που πριν πιστέψει στον 
Ιησού ανήκε στην άρχουσα θρησκευτική τάξη των Ιουδαίων (βλέπε: 
Πράξεις ΚΓ/23:6, Κς΄/26:5, κλπ), απαρνήθηκε κάθε αξίωµα και τίτλο 

και σαν απλός πιστός κήρυττε το ευαγγέλιο, ασκώντας παράλληλα 

και την τέχνη του σκηνοποιού για να εξοικονοµεί τα προς το ζειν 
(Πράξεις ΙΗ/18:3).  
 

2. Στην περίοδο της Καινής ∆ιαθήκης δεν υπάρχει πλέον ιερα-

τείο, η αποστολή των ιερέων της Παλαιάς ∆ιαθήκης να προσφέ-
ρουν θυσίες στο Θεό και να µεσολαβούν για τις αµαρτίες του λαού 

Ισραήλ, έληξε (καταργήθηκε) µε τη θυσία του Ιησού. Αυτό φαίνεται 
πολύ καθαρά από την πορεία της πρώτης αποστολικής εκκλησίας, 
όπως καταγράφεται στο βιβλίο των Πράξεων των Αποστόλων, το 

οποίο περιγράφει τον τρόπο οργάνωσης και λειτουργίας της πρώ-

της εκκλησίας. Ο καθένας που προσωπικά δέχεται το λυτρωτικό 

έργο του Ιησού και αφιερώνει την καρδιά του σ’ Αυτόν, σώζεται 
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από τις αµαρτίες του, αναγεννιέται σε έναν καινούριο άνθρωπο και 
πληρούµενος από το άγιο Πνεύµα του Θεού, ο ίδιος είναι πλέον 

ενώπιόν Του ένας ΙΕΡΕΑΣ, µπορεί πλέον να προσεύχεται α-

πευθείας στο Θεό, χωρίς τη µεσολάβηση άλλων (όπως γινόταν 
στην περίοδο της Παλαιάς ∆ιαθήκης) και να µπαίνει πνευµατικά 

µέσα στα άγια των αγίων, µέσα στην παρουσία του ύψιστου Θεού, 

εν Χριστώ Ιησού. 
 

 Όλοι οι αναγεννηµένοι πιστοί είναι ενώπιον του Θεού «ιερείς», 

δεν χρειάζεται να υπάρχει «ειδική τάξη ιερέων» κατά τα πρότυπα 

της προ του Χριστού εποχής. Η εκκλησία του Ιησού Χριστού είναι 
«λαός ιερέων» και αυτό διακηρύσσεται µε σαφήνεια µέσα στη Βί-
βλο: «….Και σεις, ως λίθοι ζώντες, οικοδοµείσθε ΟΙΚΟΣ ΠΝΕΥΜΑ-

ΤΙΚΟΣ, ιεράτευµα άγιον, διά να προσφέρητε πνευµατικάς θυσίας 

ευπροσδέκτους εις τον Θεόν διά Ιησού Χριστού ……σεις όµως είσθε 

γένος εκλεκτόν, βασίλειον ιεράτευµα, έθνος άγιον, λαός τον οποίον 

απέκτησεν ο Θεός, διά να εξαγγείλητε τας αρετάς εκείνου, όστις σας 

εκάλεσεν εκ του σκότους εις το θαυµαστόν αυτού φώς» (βλ. Α΄ Πέτρου 

Β/2:5-9). Στην Αποκάλυψη Α/1:6 διαβάζουµε ότι ο Κύριος Ιησούς 
όλους τους πιστούς, όλους τους κεκληµένους αγίους Του, τους έκα-

νε «βασιλείαν, ΙΕΡΕΙΣ τω Θεώ και Πατρί αυτού» (αρχαίο κείµενο 

/βλ.επίσης: Αποκάλυψη Ε/5:10 και Κ/20:6, Έξοδος ΙΘ/19:6, κλπ). 

 

3. Μέσα στην Καινή ∆ιαθήκη η «εκκλησία του Χριστού» παρο-

µοιάζεται µε το ανθρώπινο σώµα (βλ. Α΄ Κορινθίους ΙΒ/12:27-31, 

Εφεσίους Ε/5:30-32, Ρωµαίους ΙΒ/12:5) και όπως το ανθρώπινο σώµα 

αποτελείται από πολλά µέλη (χέρια, πόδια, κεφάλι, κλπ), όπου το 

ένα µέλος έχει άµεση εξάρτηση και ανάγκη το άλλο µέλος (Α΄ Κοριν-
θίους ΙΒ/12:14-26), έτσι και το σώµα της εκκλησίας του Χριστού 

αποτελείται από εξαγορασµένους µε το αίµα Του πιστούς-µέλη (βλ. 

Πράξεις Κ/20:28, Α΄ Κορινθίους ς΄/6:15). Κεφαλή-εξουσία του σώµατος 
της εκκλησίας είναι ο ίδιος ο Ιησούς και κανένας άλλος (Κολοσσαείς 
Α/1:18, Εφεσίους Α/1:22). 
 

  Γενέθλια ηµέρα της εκκλησίας του Χριστού θεωρείται η ηµέ-
ρα της Πεντηκοστής, όπου 120 περίπου άτοµα έγιναν µέλη της 
(βλ. Πράξεις Α/1:14-15, Β/2:1-4), αµέσως αυξήθηκαν σε 3.000 (Πρά-
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ξεις Β/2:41), λίγο πιο αργότερα έγιναν 5.000 (Πράξεις ∆/4:4) και στη 

συνέχεια «πλήθη ανδρών τε και γυναικών» (Πράξεις Ε/5:14). Σήµερα, 

εκατοµµύρια άνθρωποι, που έχουν αναγεννηθεί και βαπτισθεί µε 
το άγιο Πνεύµα του Θεού, είναι µέλη του σώµατος της αληθινής και 
άγιας εκκλησίας του Ιησού, η οποία θα ολοκληρώσει την αποστολή 

της µε την αρπαγή της στον ουρανό (βλ. Α΄ Θεσσαλονικείς ∆/4:13-28, 

Α΄ Κορινθίους ΙΕ/15:51-58, Εφεσίους Ε/5:25-27), η οποία θα γίνει σε 
δύο στάδια: Στο πρώτο µε την αρπαγή της «εκκλησίας της ΦΙΛΑ-

∆ΕΛΦΕΙΑΣ», στην αρχή της επταετίας του Αντίχριστου, και στο δεύ-

τερο στάδιο µε την αρπαγή του υπόλοιπου του σπέρµατος αυτής, 
της «εκκλησίας της ΛΑΟ∆ΙΚΕΙΑΣ», στο µέσον της επταετίας του 

Αντίχριστου, δηλαδή θα περάσει µέσα από τη θλίψη του Αντίχρι-
στου (βλ. Αποκάλυψη, κεφ.ΙΑ/11 και ΙΒ/12).                 
 

 Η ΕΚΚΛΗΣΙΑ ΤΟΥ Ιησού τώρα διοικείται από τα χαρίσµατα 

που ο ίδιος ο Ιησούς δίνει στους αγίους Του και τα οποία αναφέ-
ρονται στην προς Εφεσίους επιστολή ∆/4:11-12: «….Και αυτός (=ο 

Κύριος) έδωκεν άλλους µεν ΑΠΟΣΤΟΛΟΥΣ, άλλους δε ΠΡΟΦΗΤΑΣ, 

άλλους δε ΕΥΑΓΓΕΛΙΣΤΑΣ, άλλους δε ΠΟΙΜΕΝΑΣ και ∆Ι∆ΑΣΚΑΛΟΥΣ, 

προς την τελειοποίησιν των αγίων, διά το έργον της διακονίας, δια την 

ΟΙΚΟ∆ΟΜΗΝ του σώµατος του Χριστού». Τα πέντε αυτά χαρίσµατα, 

βασικά είναι για την ηγεσία της εκκλησίας, υπάρχουν και άλλα 

εννέα χαρίσµατα που αναφέρονται στην επιστολή Α΄ Κορινθίους 
ΙΒ/12:7-11, τα οποία είναι και για το υπόλοιπο σώµα της εκκλησίας. 
 

 Ενώ όλοι οι αναγεννηµένοι πιστοί στη διακονία είναι «ιερείς», 

δεν είναι όµως όλοι «ποιµένες», ή «προφήτες», ή «διδάσκαλοι», 

κλπ, δηλαδή δεν έχουν όλοι τα ίδια χαρίσµατα (βλ. Α΄ Κορινθίους ΙΒ 

/12: 29-30). Ιστορικά γνωρίζουµε ότι ο πρώτος «ποιµένας» της εκ-
κλησίας της Ιερουσαλήµ ήταν ο Ιάκωβος, ο επονοµαζόµενος «α-

δελφόθεος», που έγραψε και την οµώνυµη επιστολή. Συνώνυµος 
όρος του «ΠΟΙΜΕΝΑ» είναι και ο όρος «ΕΠΙΣΚΟΠΟΣ», τίτλος που 

ανήκει κατά πρώτον στον Κύριο Ιησού (Α΄ Πέτρου Β/2:25) και κατά 

δεύτερον στους αγίους Του (βλέπε: Α΄ Τιµόθεου Γ/3:1-2, Τίτος Α/1:7, 

Φιλιππησίους Α/1:1, Πράξεις Κ/20:28, Α΄ Πέτρου Ε/5:2, κλπ).   
 

 «∆ιάκονος» στην πρώτη αποστολική περίοδο δεν ήταν κά-
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ποιος βαθµός ιεροσύνης, όπως γίνεται σήµερα από ορισµένα Χρι-
στιανικά δόγµατα, αλλά ήταν «υπηρέτης» και µάλιστα οι επτά 

πρώτοι διάκονοι που εκλέχτηκαν (µε πρόταση του απ. Πέτρου) ήταν 
απλοί «τραπεζοκόµοι» (Πράξεις ς΄/6:2-6) και για να προσφέρουν 
την απλή και ταπεινή αυτή υπηρεσία, έπρεπε να ήταν «πλήρεις πί-
στεως και δυνάµεως και Πνεύµατος αγίου» (βλ. Πράξεις ς΄/6:5, Ζ/7:8). 

Ανάµεσα στους επτά διακόνους ήταν και ο Στέφανος, ο πρώτος 
µάρτυρας της εκκλησίας της Ιερουσαλήµ.  
 

 Ο Κύριος Ιησούς όµως για την οικοδοµή του σώµατος της εκ-
κλησίας Του, για την τελειοποίηση των πιστών, έδωσε σε αυτούς 
διάφορα χαρίσµατα, τους έκανε ΑΠΟΣΤΟΛΟΥΣ, ΠΡΟΦΗΤΕΣ, ΠΟΙ-

ΜΕΝΕΣ, ΕΥΑΓΓΕΛΙΣΤΕΣ και ∆Ι∆ΑΣΚΑΛΟΥΣ (βλ. Εφεσίους ∆/4:7-13, 

Ρωµαίους ΙΒ/12:5-8, Α΄ Κορινθίους ΙΒ/12:28,κλπ) και αυτή είναι πλέον η 

οργάνωση της εκκλησίας Του, χωρίς όλοι αυτοί να αποτελούν 
«ειδική τάξη ιερέων» (ιερατείο). Αρχιερέας, µεσίτης και κεφαλή του 

σώµατος της εκκλησίας είναι ο ίδιος, ο αναστηµένος και ένδοξος 
Ιησούς, µέσα στον οποίο κατοικεί «παν το πλήρωµα της θεότητας 
του Πατέρα». Κανένας απόστολος ή µαθητής του Κυρίου, κατά 

τους δύο πρώτους µ.Χ. αιώνες δεν πήρε τον τίτλο του «ιε-
ρέα», σαν ειδική διακονία µέσα στο σώµα της εκκλησίας. Ο 

θεσµός της ειδικής τάξης των ιερέων, η επανασύσταση του ιερα-

τείου όπως και στην Παλαιά ∆ιαθήκη, εισήχθηκε από τον 3ο µ.Χ. 

αιώνα από τους «πατέρες» της εκκλησίας, που χάρη των προσω-

πικών τους επιδιώξεων και φιλοδοξιών, είχαν συµβιβαστεί µε το 

πολιτικό σύστηµα και την άρχουσα τάξη και έτσι, αντί να υπάρχει η 

ΓΕΝΙΚΗ ιεροσύνη όλων πιστών σύµφωνα µε το σχέδιο του Θεού 

(Α΄ Πέτρου Β/2:9-10, Αποκάλυψη Α/1:6, Ε/5:10, Ιωάννης ΙΖ/17:19, Β΄ 

Τιµόθεου Α/1:9, Α΄ Κορινθίους Γ/3:17, κλπ), δηµιουργήθηκε µια ΕΙ∆ΙΚΗ 

ιεροσύνη, µια ειδική τάξη ιερέων, που για χάρη αισχρού κέρδους 
και άσκησης εξουσίας απετέλεσε προνόµιο των ολίγων, που συ-

στηµατικά κατακυρίευαν τον ποίµνιο του Κυρίου.  
 

4.  Ο Ιησούς γεφύρωσε το χάσµα, που χώρισε τον αµαρτωλό άν-
θρωπο από το Θεό. Τώρα µπορούµε να µπούµε µέσα στα ουράνια 

άγια των αγίων καλυµµένοι µε το αίµα της θυσίας του Ιησού και 
µπαίνοντας µέσα µπορούµε να ζήσουµε την άγια ζωή που ο Κύ-
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ριος θέλει. Για 1500 περίπου χρόνια το επίγειο «καταπέτασµα» χώ-

ριζε τον ΑΜΑΡΤΩΛΟ άνθρωπο από τον ΑΓΙΟ Θεό, αλλά ο Ιησούς µε 
το θάνατό Του έσκισε το καταπέτασµα αυτό και έφερε την ποθητή 

ένωση του ανθρώπου µε το Θεό.  
 

 Η σηµερινή οργάνωση της κατεστηµένης εκκλησίας µε το ιερα-

τείο της, είναι αποτέλεσµα της πολιτικής που εφάρµοσε ο Μέγας 
Κωνσταντίνος το 313 µ.Χ.. Η εκκλησία έκτοτε συµβιβάστηκε µε τον 
κόσµο, έχασε την πνευµατική της δύναµη που είχε στους πρώτους 
αιώνες και αργότερα έφτασε στο σηµείο κάθε γνήσιο παιδί του 

Θεού να το θανατώνει σαν αιρετικό στο «όνοµα» του Χριστού (σκο-

τεινοί αιώνες). 
 

 Από την εποχή του Μεγάλου Κωνσταντίνου και µετά η οργά-

νωση και η λειτουργία της εκκλησίας δεν θυµίζει τίποτα από την 
εκκλησία των πρώτων αιώνων. Η πρώτη αποστολική εκκλησία 

διοικείτο από τα χαρίσµατα που ο Κύριος έδινε στο λαό Του και δεν 
υπήρχε ιερατείο. Η µεταποστολική εκκλησία διοικείτο από ιερατείο 

και πιο αργότερα, από τον 4ο αιώνα και µετά, σαν βάση της λα-

τρείας τέθηκε σε ισχύ η «θεία Λειτουργία», κάτι που ποτέ δεν 
εφάρµοσαν ούτε δίδαξαν έκαναν οι απόστολοι και οι µαθητές τους. 
Πρόκειται για ένα αντιΒιβλικό δηµιούργηµα της συµβιβαζόµενης 
εκκλησίας σε Ανατολή και ∆ύση. Αξίζει να σηµειωθεί ότι η Ανατο-

λική εκκλησία εφαρµόζει 4 Λειτουργίες (αγίου Ιακώβου, Μεγάλου 

Βασιλείου, Ιωάννου Χρυσοστόµου και Προηγιασµένων ∆ώρων) και 
η ∆υτική εκκλησία ακολουθεί 2 Λειτουργίες (Λειτουργία της Ρώµης 
και Λειτουργία των Μεδιολάνων).   
 

 Εµείς, σαν αναγεννηµένα παιδιά του Θεού δεν πρέπει να 

ακολουθούµε αυτό που πρόσθεσαν οι άνθρωποι 4 αιώνες µετά 

Χριστό και δεν το εφάρµοζε ποτέ η πρώτη αποστολική εκκλησία. Η 

Βίβλος µας προτρέπει: (α) «Ο Λόγος του Χριστού ΑΣ ΚΑΤΟΙΚΗ ΜΕΣΑ 

ΣΑΣ πλουσίως µετά πάσης σοφίας» (Κολοσσαείς Γ/3:16), (β) Να µην 
αποµακρυνθεί το βιβλίο του Θεού  «από του στόµατός σου, αλλά εν 

αυτώ ΘΕΛΕΙΣ ΜΕΛΕΤΑ ηµέραν και νύκταν…» (Ιησούς Ναυή Α/1:8), και 
(γ) Είναι µακάριος ο άνθρωπος ο οποίος «εν τω νόµω Αυτού ΜΕΛΕ-

ΤΑ ηµέραν και νύκτα»  (Ψαλµός Α/1:1-2).   
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 Ο ΛΟΓΟΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ (όχι η ΘΕΙΑ ΛΕΙΤΟΥΡΓΙΑ) είναι «ζωντανός 

και ενεργός» και σήµερα και σε όλες τις γενιές (Εβραίους ∆/4:12). Ο 

Ιησούς είπε ότι τα πάντα µια ηµέρα θα καταστραφούν «οι δε ΛΟ-

ΓΟΙ ΜΟΥ δεν θέλουσι παρέλθει» (Ματθαίος Κ∆/24:35). Ο ΛΟΓΟΣ ΤΟΥ 

ΘΕΟΥ έχει ιδιότητες και ενέργειες επάνω στον άνθρωπο, που ΚΑ-

ΜΙΑ ανθρώπινη παράδοση και ΚΑΝΕΝΑ ανθρώπινο σύγγραµµα 

(θρησκευτικό ή όχι) δεν έχει. Ο ΛΟΓΟΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ είναι που µας 
οδηγεί και µας δίνει σοφία για το «πώς θα σωθούµε» (βλ. Β΄ Τιµό-

θεου Γ/3:15-17).  Ο Ιησούς είναι ο µοναδικός «δρόµος» που οδηγεί 
προς τον Πατέρα Θεό. Το αίµα Του που χύθηκε επάνω στο σταυρό 

του Γολγοθά είναι η εγγύηση των λόγων Του, είναι η αιώνια διαθή-

κη που έκανε µαζί σου και µαζί µου και που τη σφράγισε µε το άγιο 

αίµα Του «Και δεν υπάρχει δι ουδενός άλλου σωτηρία, διότι ούτε όνοµα 

άλλο είναι υπό τον ουρανόν δεδοµένον µεταξύ των ανθρώπων, διά του 

οποίου πρέπει να σωθώµεν» (Πράξεις ∆/4:12). 
 

 

• Σκέφτηκες ποτέ, εάν είναι σύµφωνα µε το Λόγο του Θεού, τη 

Βίβλο, αυτά που πρόσθεσαν οι άνθρωποι 3 - 4 αιώνες µετά Χρι-

στό; Και εάν είναι, γιατί δεν τα εφάρµοζε και η πρώτη αποστο-

λική εκκλησία;  
 

• Εσύ σήµερα, τι πρέπει να ακολουθείς και να εφαρµόζεις, αυτό 

που µας δίδαξαν ο Ιησούς και οι µαθητές Του, ή αυτό που µας 

άφησαν οι µετέπειτα «πατέρες» της εκκλησίας;  Τι από τα δύο 

ευαρεστεί το Θεό;    
 

• Πως µπορούµε εµείς σήµερα να δεχθούµε αποφάσεις Συνόδων, 

που θέσπιζαν νόµους και κανόνες, όπως είναι το «Σύµβολο της 

Πίστεως», όταν τις αποφάσεις αυτές νοµοθετούσε ένα θρησκευ-

τικό σύστηµα, που ο Κύριος Ιησούς είχε καταργήσει και αποτε-

λείτο από εκκλησιαστικούς ηγέτες γεµάτους φιλοδοξία και 

απληστία;      
 

• Αφού ο Ιησούς κατήργησε το ιερατείο της Παλαιάς ∆ιαθήκης, 

πως οι ηγέτες του θρησκευτικού ιερατείου της Ανατολικής και 

∆υτικής Εκκλησίας, ανά τους αιώνες, θεωρούν ότι είναι συνέ-

χεια των αποστόλων και ότι οι αποφάσεις τους έχουν τη σφρα-

γίδα του Θεού;  
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Κεφάλαιο  ΤΕΤΑΡΤΟ 
 

Η ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗ ΠΟΡΕΙΑ ΕΝΟΣ 
ΚΑΤΑΡΓΗΜΕΝΟΥ ΙΕΡΑΤΕΙΟΥ 

 

 
 

(Α) Από το τέλος περίπου του 2ου µ.Χ. αιώνα και µετά, άρχισε η 

αντίστροφη πορεία για την εκκλησία του Χριστού, καθόσον η υγιαί-
νουσα διδασκαλία του Λόγου του Θεού άρχισε να νοθεύεται από 

λάθος διδαχές, είτε αυτό έγινε ηθεληµένα, είτε έγινε αθέλητα από 

υπερβάλλοντα ζήλο των λειτουργών και των ηγετών της εκκλησίας, 
γεγονός που ο απ. Παύλος το είχε προφητικά αναγγείλει µε πολύ 

παραστατικό και γλαφυρό τρόπο: «ΠΡΟΣΕΧΕΤΕ λοιπόν εις εαυτούς 

και εις όλον το ποίµνιον, εις το οποίον το Πνεύµα το άγιον σας έθεσεν 

επισκόπους, διά να ποιµαίνητε την εκκλησίαν του Θεού, την οποίαν 

απέκτησε διά του ιδίου Αυτού αίµατος. ∆ιότι εγώ εξεύρω τούτο, ότι 

µετά την αναχώρησίν µου θέλουσιν εισέλθει εις εσάς λύκοι βαρείς µη 

φειδόµενοι του ποιµνίου· και εξ υµών αυτών θέλουσι σηκωθή αν-

θρωποι ΛΑΛΟΥΝΤΕΣ ∆ΕΙΣΤΡΑΜΜΕΝΑ, διά να αποσπώσι τους µαθη-

τάς οπίσω αυτών. ∆ιά τούτο αγρυπνείτε…» (Πράξεις Κ/20:28-31). Η 

λαµπρότητα και η ένδοξη πορεία της πρώτης αποστολικής περιό-

δου, όπου το χρίσµα του Κυρίου κινείτο δυναµικά, άρχισε σταδιακά 

να υποχωρεί και να επισκιάζεται από ένα σύννεφο πλάνης και 
κακοδοξιών, καθώς και από λαθεµένους χειρισµούς των εκάστοτε 
λειτουργών της εκκλησίας, που στην αρχή το σύννεφο αυτό φάντα-

ζε µικρό και αχνό, αλλά σιγά-σιγά άρχισε να µεγαλώνει και να γίνε-
ται όλο και πιο µαύρο, µέχρι που κάλυψε κάθε µέρος και κάθε 
γωνιά και «φως» πλέον δεν φαινόταν πουθενά. 
 

 Αξιόλογες εκκλησιαστικές πηγές της περιόδου εκείνης µαρτυ-

ρούν το παραπάνω το γεγονός και προξενεί µεγάλη κατάπληξη και 
απορία ότι, ενώ οι πηγές αυτές είναι ευρέως γνωστές, πως είναι 
δυνατόν και σήµερα να συνεχίζεται η πνευµατική αυτή παρέκκλιση 

της εκκλησίας και το ποίµνιο να αρέσκεται σε γραιώδεις µύθους 
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που γαργαλίζουν την ακοήν: «∆ιότι θέλει ελθεί καιρός ότε δεν θέ-

λουσιν υποφέρει την υγιαίνουσαν διδασκαλίαν, αλλά θέλουσιν επι-

σωρεύσει εις εαυτούς διδασκάλους κατά τας ιδίας αυτών επιθυµίας, 

γαργαλιζόµενοι την ακοήν, και από µεν της αληθείας θέλουσιν απο-

στρέψει την ακοήν αυτών, εις δε τους µύθους θέλουσιν εκτραπή» (Β’ 

Τιµόθεου ∆/4:3-4). 
 

 Πριν προχωρήσουµε στη σύντοµη περιγραφή της τότε επικρα-

τούσας εκκλησιαστικής κατάστασης, κρίνεται απαραίτητο να γίνει 
µια σηµαντική διευκρίνιση για την αυθεντικότητα και την ιστορική 

αξιοπιστία των πηγών που παραθέτουµε και ιδιαίτερα στον διαχω-

ρισµό που υπάρχει µεταξύ τους σε δύο µεγάλες κατηγορίες, όπως 
αναφέρονται αµέσως παρακάτω. Υπάρχουν βέβαια περιπτώσεις 
που διάφοροι ιστορικοί µελετητές τις εν λόγω διακρίσεις (κατηγο-

ρίες), τις κατατάσσουν σε διαφορετικές οµάδες, µε παραλλαγές, 
αλλά ο βασικός όµως διαχωρισµός παραµένει στον ίδιο άξονα που 

παρουσιάζεται στη µελέτη µας: 
 

(α) Στην 1η κατηγορία έχουµε την «αποστολική παράδοση» και 
την «εκκλησιαστική ή ιερά παράδοση», ανάµεσα στις οποίες υπάρ-

χει σαφής διαχωρισµός. Αποστολική παράδοση, είναι οι γραπτές 
και οι προφορικές παραδόσεις που µας παρέδωσαν οι ίδιοι οι από-

στολοι και οι µαθητές του Κυρίου Ιησού. Ο Παύλος στους πιστούς 
Θεσσαλονικείς γράφει: «Λοιπόν, αδελφοί, µένετε σταθεροί και κρατεί-
τε τας παραδόσεις, τας οποίας εδιδάχθητε, είτε διά ΛΟΓΟΥ, είτε δι' 

ΕΠΙΣΤΟΛΗΣ ηµών» (Β΄Θεσσαλ.Β/2:15). Το ίδιο γράφει και στους Κο-

ρίνθιους πιστούς: «…Κρατείτε τας παραδόσεις, καθώς παρέδωκα εις 

εσάς» (Α΄ Κορινθίους ΙΑ/11:2). Εκκλησιαστική ή ιερά παράδοση 

είναι ανθρώπινες διδασκαλίες, κατά βάση γραπτές, που αφορούν 
την µεταποστολική περίοδο και οι διδασκαλίες αυτές έρχονται σε 
αντίθεση µε τις γνήσιες Βιβλικές παραδόσεις των αποστόλων. Αυτό 

συνέβηκε γιατί οι άνθρωποι εγκατέλειψαν τις εντολές του Κυρίου 

και υιοθέτησαν πλήθος ανθρωπίνων διατάξεων και αυτό συνέβηκε 
ακόµα και στην εποχή του Ιησού, γεγονός το οποίο επισήµανε 
στους θρησκευτικούς άρχοντες της εποχής Του, λέγοντας: «∆ιότι 

αφήσαντες την εντολήν του Θεού, κρατείτε την παράδοσιν των αν-

θρώπων, πλύµατα ξεστών και ποτηρίων, και άλλα παρόµοια τοιαύτα 
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πολλά κάµνετε. Και έλεγε προς αυτούς· Καλώς αθετείτε την εντολήν του 

Θεού, διά να φυλάττητε την παράδοσίν σας …ακυρούντες τον λόγον 

του Θεού χάριν της παραδόσεώς σας, την οποίαν παρεδώκατε· και 
κάµνετε παρόµοια τοιαύτα πολλά» (βλ. Μάρκος Ζ/7:8,9,13). 
 

(β) Στη 2η κατηγορία έχουµε τους «αποστολικούς συγγραφείς ή 

πατέρες ή απολογητές» και τους «εκκλησιαστικούς πατέρες», ανά-

µεσα στους οποίους επίσης υπάρχει σαφής διάκριση, όπως και 
στην 1η κατηγορία. Αποστολικοί συγγραφείς ή πατέρες, δεν 
είναι οι θεόπνευστοι συγγραφείς της Καινής ∆ιαθήκης, αλλά είναι 
συγγραφείς των αποστολικών χρόνων, που είχαν διδαχτεί απευ-

θείας από τους µαθητές του Ιησού ή από τους µαθητές των µαθη-

τών Του, όπως ήταν ο Πολύκαρπος Σµύρνης, ο Ιγνάτιος Αντιο-

χείας, ο Κλήµης Ρώµης και πολλοί άλλοι. Τα γραπτά τους συγ-
γράµµατα κατά βάση εναρµονίζονταν µε το Λόγο του Κυρίου. Αντί-
θετα, οι εκκλησιαστικοί πατέρες καλύπτουν την περίοδο από τα 

τέλη του 2ου αιώνα και µετά, όταν ήδη η εκκλησία άρχισε να δέχεται 
ισχυρές επιρροές από τα γύρω ειδωλολατρικά έθνη και να υιοθετεί 
πλήθος από τα ήθη και έθιµά τους, µε αποτέλεσµα οι συγγραφείς 
της περιόδου εκείνης και µετά, να ξεφεύγουν από βασικές διδασκα-

λίες της Βίβλου και να υιοθετούν ανθρώπινες διατάξεις. 
 

 Για λόγους ιστορικής αξιοπιστίας αναφέρουµε ότι ο όρος «πα-

τέρες της εκκλησίας» (αποστολικοί ή εκκλησιαστικοί πατέρες) 
ήταν τελείως άγνωστος, τόσο στους πρώτους Xριστιανικούς αιώ-

νες, όπου υπήρχε ακόµα η γνήσια διδαχή των αποστόλων του Κυ-

ρίου, όσο και στους µεταγενέστερους αιώνες, όπου η εκκλησία 

συµβιβάστηκε µε τον κόσµο και ο πνευµατικός της προσανατολι-
σµός άλλαξε ριζικά. Ο όρος «πατέρες της εκκλησίας» καθιερώθηκε 
επίσηµα τον 17ο µ.Χ. αιώνα από το Γερµανό ∆ιαµαρτυρόµενο θεο-

λόγο Γκέρχαρτ και ο όρος αυτός αποδόθηκε σε επιφανείς Χριστια-

νούς συγγραφείς των πρώτων αιώνων.  
 

 Είναι γεγονός ιστορικά επιβεβαιωµένο ότι πολλές εκκλησιαστι-
κές και καθαρά ιστορικές ονοµασίες και ορολογίες καθιερώθηκαν 
πολλούς αιώνες αργότερα, αλλά σήµερα έχουν επικρατήσει να 

αποδίδονται σε πολύ προγενέστερες εποχές. Χαρακτηριστική περί-
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πτωση έχουµε την Ανατολική Ρωµαϊκή αυτοκρατορία, που αιώ-

νες αργότερα έλαβε την ονοµασία Βυζαντινή αυτοκρατορία, ενώ 

οι πρώτοι αποκαλούµενοι σήµερα «Βυζαντινοί» αυτοκράτορες, 
όπως ήταν ο Μέγας Κωνσταντίνος και ο Μέγας Θεοδόσιος, ποτέ 
δεν υπήρξαν αυτοκράτορες του Βυζαντινού κράτους, αλλά ήταν 
αυτοκράτορες του απέραντου Ρωµαϊκού κράτους, έδρα του οποίου 

ήταν η νεοϊδρυθείσα από τον Κωνσταντίνο «Νέα Ρώµη», η µετέπει-
τα ονοµασθείσα Κωνσταντινούπολη. 
    

(Β) Μέσα από τις παραπάνω πηγές θα παρουσιάσουµε την εικό-

να της τότε εκκλησιαστικής κατάστασης και δεν θα αναφερθούµε σε 
πρόσωπα άγνωστα, αλλά σε επιφανείς προσωπικότητες, που 

είχαν διακριθεί για την εκκλησιαστική τους δράση, αλλά υπήρχαν 
περιπτώσεις που οι ενέργειές τους είχαν αρνητικά αποτελέσµατα 

σε σηµείο που να αµαυρώνουν και το θετικό τους έργο. Εάν ενώ-

σουµε τα γεγονότα της περιόδου εκείνης, συνθέτουµε την εικόνα 

µιας ταραγµένης και χαοτικής κατάστασης. Θα αναφερθούµε συνο-

πτικά σε µερικούς επιφανείς ποιµενάρχες και συγγραφείς της πε-
ριόδου εκείνης, που σήµερα τους γνωρίζουµε µε τον όρο «εκκλη-

σιαστικοί πατέρες», για να καταδείξουµε την πραγµατικότητα της 
κατάστασης της εκκλησίας των περιόδων εκείνων. 
 

 Οι λεγόµενοι «πατέρες» ήταν άνθρωποι ευσεβείς και µε ζήλο 

για τα πνευµατικά θέµατα, αλλά δεν έπαυαν όµως να είναι άνθρω-

ποι µε σφάλµατα και αδυναµίες, που τους οδηγούσαν συχνά σε 
µεγάλα πνευµατικά ολισθήµατα. Πιστεύω ότι πτώση τους αυτή 

οφειλόταν στο γεγονός ότι δεν είχαν την άµεση και απευθείας προ-

φορική πληροφόρηση από τους αποστόλους και από τους µαθητές 
των µαθητών του Κυρίου (όπως είχαν οι αποστολικοί συγγραφείς-
πατέρες) του 2ου κυρίως µ.Χ. αιώνα. Ενήργησαν µε ευσέβεια και πί-
στη, αλλά η ανθρώπινη αδυναµία τους αποδείχτηκε ανεπαρκής σε 
πολλές περιπτώσεις στην πνευµατικής τους πορεία, όπως στη 

συνέχεια θα δούµε σε µερικά γνωστά παραδείγµατα. 
 

1. ΜΕΓΑΣ ΒΑΣΙΛΕΙΟΣ: Θεωρείται εξέχουσα προσωπικότητα των 
πρώτων αιώνων. Γεννήθηκε στη Νεοκαισάρεια του Πόντου το έτος 
330 µ.Χ. από µεγάλη και πλούσια οικογένεια. Το έτος 345 µ.Χ. 
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περίπου πηγαίνει για σπουδές στην Καισάρεια, όπου γνωρίζεται µε 
το Γρηγόριο τον Ναζιανζηνό. Στη συνέχεια µεταβαίνει για σπουδές 
στην Κωνσταντινούπολη και στην Αθήνα, όπου τελειώνει το 358 

µ.Χ. και γυρίζει στην Καισάρεια. Αργότερα βαπτίζεται στο νερό και 
αποφασίζει να αφιερωθεί στο έργο του Θεού. Το 368 µ.Χ., όταν 
ξέσπασε πείνα στην Καισάρεια βοήθησε όλους αυτούς που υπέ-
φεραν κα ίδρυσε συγκρότηµα από φιλανθρωπικά ιδρύµατα, που 

πήρε το όνοµά του «Βασιλειάδα». Το 370 µ.Χ. εκλέχτηκε επίσκο-

πος Καισαρείας. Στην εµφάνιση ήταν άτοµο ψιλόλιγνο και ζούσε 
βαθειά ασκητική ζωή. Πέθανε το έτος 379 µ.Χ. σε ηλικία 49 ετών.  
 

 Και όµως ο λαµπρός αυτός ποιµενάρχης έζησε σε µια ταραγ-
µένη εκκλησιαστική περίοδο και ο ίδιος πολλές φορές, βρισκόµε-
νος µέσα στη δίνη των γεγονότων, πρωταγωνίστησε µε βίαιες 
ενέργειες. Επειδή είχε µεγάλη αντιδικία και αντιπαλότητα µε τον 
επίσκοπο Τυάνων, τον Άνθιµο, για αντίπραξη προς αυτόν, χειροτό-

νησε το Γρηγόριο (ενώ ο ίδιος δεν το ήθελε) ως επίσκοπο στα Σά-

σιµα, ένα µικρό χωριό της Καππαδοκίας που ανήκε στη δικαιοδο-

σία του Άνθιµου. Πρόκειται για µια ανέντιµη και απαράδεκτη ενέρ-

γεια από ηθικής πλευράς για το πνευµατικό ανάστηµα του Βασι-
λείου, η οποία έχει κατακριθεί από τους κατά καιρούς ιστορικούς. 
Επίσης πολλά γραπτά του Βασιλείου, έρχονται σε αντίθεση µε το 

Λόγο του Θεού, αλλά αυτό ήταν αδύνατο να το αποφύγει γιατί 
έπρεπε να δικαιολογήσει τα «αδικαιολόγητα», αφού και ο ίδιος ήταν 
ιεράρχης, ήταν ηγέτης ενός θρησκευτικού ιερατικού συστήµατος 
που ο ίδιος ο Ιησούς το είχε καταργήσει µε τη θυσία Του και έπρε-
πε να βρει επιχειρήµατα να το στηρίξει. 
 

2. ΓΡΗΓΟΡΙΟΣ ΝΑΖΙΑΝΖΗΝΟΣ: Θεωρείται ως ο πιο ταλαντού-

χος «ρήτορας» ανάµεσα στους συγχρόνους του εκκλησιαστικούς 
ηγέτες (329 – 390 µ.Χ.). ∆ιετέλεσε για ένα διάστηµα και αρχιεπίσκο-

πος Κωνσταντινούπολης. Είναι γνωστός και ως «Γρηγόριος ο 

θεολόγος» ή ως «Τριαδικός θεολόγος», καθόσον εργάστηκε για 

τη διαµόρφωση της τριαδικής θεολογίας, ειδικότερα όσον αφορά τα 

3 πρόσωπα της Τριάδας. Και όµως αυτός ο δεινός ρήτορας είχε 
πολλές ανθρώπινες αδυναµίες που τον οδηγούσαν σε λάθος επι-
λογές. Θεώρησε πολύ υποτιµητική τη θέση του ως επισκόπου στα 
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Σάσιµα, που τον χειροτόνησε ο Βασίλειος, γι’ αυτό ποτέ δεν πήγε 
στο ποίµνιο της επισκοπής του για να του προσφέρει τις υπηρεσίες 
του, ενώ για το ποίµνιο αυτό ο Ιησούς έχυσε το δικό Του αίµα. Φυ-

σικά και τα γραπτά του Γρηγορίου έρχονται σε πολλές περιπτώσεις 
σε αντίθεση µε βασικές Βιβλικές διδασκαλίες, όπως στη περίπτω-

ση της αποδοχής του νηπιοβαπτισµού, για το οποίο στα γραπτά 

του υπάρχουν µεγάλες αντιφάσεις, καθόσον προσπαθούσε να συµ-

βιβάσει το νηπιοβαπτισµό µε το βάπτισµα στο νερό, που πραγµα-

τοποιούσαν οι απόστολοι και γενικά η πρώτη εκκλησία, µόνο στους 
πιστεύοντας ενήλικες.    
 

3. ΙΩΑΝΝΗΣ ΧΡΥΣΟΣΤΟΜΟΣ: Ο Ιωάννης συγκαταλέγεται ανά-

µεσα στις κορυφαίες εκκλησιαστικές προσωπικότητες των πρώτων 
αιώνων, αναδείχτηκε ως ένας από τους πλέον λαοφιλείς ιεράρχες 
και από πολλούς θεωρείται ο «κορυφαίος». Γεννήθηκε στην Αντιό-

χεια της Συρίας µεταξύ 344 και 354 µ.Χ.. Έδρασε στην ίδια πόλη, 

αλλά και στην Κωνσταντινούπολη.  Πέθανε εκδιωγµένος από την 
αυτοκρατορική αυλή το 407 µ.Χ, λόγω του αυστηρού ελέγχου που 

της ασκούσε, ένεκα του αξεπέραστου χαρίσµατός του στην οµιλία. 

∆ιετέλεσε επίσκοπος Κωνσταντινούπολης, όπου διακρίθηκε για το 

σπουδαίο ποιµαντικό και φιλανθρωπικό του έργο. Άφησε ένα από 

σηµαντικότερα συγγραφικά έργα, που θεωρείται ανεκτίµητο και 
διαχρονικό, ένα έργο που αγκαλιάζει όλο το φάσµα των ποιµαντι-
κών και θεολογικών ζητηµάτων της εκκλησίας. 
 

 Μπορεί ο ίδιος ο Ιωάννης Χρυσόστοµος να µη συµµετείχε σε 
εκκλησιαστικές έριδες και ίντριγκες της εποχής του, αλλά ο ίδιος 
έγινε ο στόχος ενός διεφθαρµένου θρησκευτικού κατεστηµένου, 

που απεικόνιζε στην τραγική κατάσταση που βρισκόταν η εκκλησία 

την περίοδο εκείνη. Χαρακτηριστικό παράδειγµα είναι ένα ανάρµο-

στο κείµενο που είχε γράψει εναντίον του ο πατριάρχης Θεόφιλος, 
ένα κείµενο που από πολλούς έχει χαρακτηριστεί ως λίβελος. ∆ια-

βάστε, πως ο ποιµενάρχης Θεόφιλος αποκαλούσε τον Ιωάννη: «Α-

κάθαρτος τις δαίµων, του οποίου οι λόγοι έρεον ως χείµαρρος βορ-

βόρου εις τας ψυχάς, προδότης, σύντροφος του Ιούδα και όπως ο 

Σατανάς µεταµορφούται εις άγγελος φωτός, ούτως και ο Ιωάννης 
δεν ήτο πραγµατικώς ότι εφαίνετο ότι είναι ….(είναι) µεµολυσµένος 
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και διεφθαρµένος, ασεβής εν τη εκκλησία, καυχόµενος διά την ιδίαν 

αυτού τρέλαν» (βλ. Ιωάννης Χρυσόστοµος, σελ.236, έκδοση «ΖΩΗ»). Πι-
στεύω, µετά από αυτό το απαράδεκτο για ιεράρχη κείµενο, ότι κα-

ταλαβαίνει κάποιος πολύ εύκολα ποια ήταν η πνευµατική κατάντια 

του εκκλησιαστικού ιερατείου, ενός θρησκευτικού συστήµατος που 

δεν είναι σύµφωνο µε την οργάνωση της πρώτης αποστολικής εκ-
κλησίας, όπως βλέπουµε µέσα στις Πράξεις των Αποστόλων, ενός 
συστήµατος που ο ίδιος ο Ιησούς το κατήργησε µε τη σταυρική Του 

θυσία, όταν είπε «τετέλεσται» και το καταπέτασµα του επίγειου 

ναού σχίστηκε από πάνω προς τα κάτω και δεν χρειάζεται πλέον ο 

άνθρωπος τη µεσολάβηση των ειδικών ιερέων. 
 

4. ΜΕΓΑΣ ΑΘΑΝΑΣΙΟΣ: Ο Αθανάσιος έζησε περίπου από το 

έτος 298 - 373 µ.Χ. Από πολύ νέος έδειξε την πνευµατική κλίση του 

και σε ηλικία 25 ετών χειροτονήθηκε διάκονος από τον επίσκοπο 

Αλεξανδρείας Αλέξανδρο, τον οποίο ακολούθησε στην Α΄ Οικουµε-
νική Σύνοδο το 325 µ.Χ., στη Νίκαια της Βιθυνίας. Εκεί αναδείχθηκε 
πρωτεργάτης στην καταδίκη της διδασκαλίας του Αρείου που χαρα-

κτηρίστηκε αιρετική. Το έτος 328 µ.Χ. και σε ηλικία 33 ετών εξελέ-
γη πατριάρχης Αλεξανδρείας. Ο βίος και η πολιτεία του ήταν πνευ-

µατικά ταραχώδης. Κατηγορήθηκε ότι συνωµοτούσε κατά του αυτο-

κράτορα Κωνσταντίνου, ότι σκότωσε τον Αρσένιο, επίσκοπο Θη-

βαϊδος και ότι «διέφθειρε εν γύναιον» (βλ. Θρησκευτική Εγκυκλοπαί-

δεια - Α. Μαρτίνου). Οι κατηγορίες αυτές, ποτέ δεν αποδείχθηκαν και 
εικάζεται από όλους τους ιστορικούς ότι είναι αβάσιµες. Με το Μέγα 

Αθανάσιο, θα ασχοληθούµε εκτενέστερα στο «Κεφάλαιο 5ο και 
10ο», καθόσον ο Αθανάσιος θεωρείται ο συγγραφέας του κειµένου 

µε τα 42 άρθρα, που έλαβε το όνοµά του και είναι γνωστό ως «το 

Σύµβολο της Πίστεως του Αθανασίου», το οποίο αποτέλεσε το 

θεµέλιο λίθο επάνω στο οποίο στηρίχθηκε το µετέπειτα συνταχθέν 
«Σύµβολο της Πίστεως» µε τα 12 άρθρα από τις δύο πρώτες Οι-
κουµενικές Συνόδους.  
 

5. ΚΥΡΙΛΛΟΣ ΑΛΕΞΑΝ∆ΡΕΙΑΣ: Υπήρξε επίσκοπος της Αλεξαν-
δρείας (412 - 444 µ.Χ.). Ήταν η κεντρική µορφή της συνόδου της 
Εφέσου το έτος 431 µ.Χ., η οποία οδήγησε στην αποµάκρυνση 
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του Νεστόριου από τον αρχιεπισκοπικό θρόνο της Κωνσταντινού-

λης. Αν και θεωρείται αµφιλεγόµενη ιστορική προσωπικότητα, θεω-

ρείται εκ των κορυφαίων δογµατικών της Ανατολικής εκκλησίας, 
έχοντας συγγράψει πολλά θεολογικά συγγράµµατα, τα οποία του 

απέφεραν τον χαρακτηρισµό του στύλου της Ορθοδοξίας και την 
περίοπτη θέση ανάµεσα στους εκκλησιαστικούς συγγραφείς. 
 

  Πολυσυζητηµένο είναι το θέµα της εµπλοκής ή όχι του Κύριλ-
λου στη δολοφονία της νεοπλατωνικής φιλοσόφου Υπατίας και στην 

υποκίνηση στάσεων και βίαιων εκδηλώσεων. Πολλοί µελετητές 
τον εµπλέκουν άµεσα στα γεγονότα αυτά και του επιρρίπτουν 

την ηθική ευθύνη της δολοφονίας της Υπατίας, ενώ άλλοι ελα-

χιστοποιούν το ρόλο και την ευθύνη του. Εκείνο που είναι βέ-
βαιο είναι ότι πράγµατι ο Κύριλλος έχει στο ακέραιο την ηθική ευθύ-

νη για τη δολοφονία της Υπατίας, γιατί τα κίνητρα της δολοφονίας 
της δεν ήταν κοινωνικά, ή οικογενειακά, κλπ, αλλά ήταν καθαρά 

θρησκευτικά, τη σκότωσε ένα µαινόµενο θρησκευτικό πλήθος, που 

ήταν οπαδοί του Κύριλλου και που αυτός σαν ποιµενάρχης τους, 
εάν ο ίδιος δεν ήταν αναµειγµένος στη δολοφονία της (όπως 
πολλοί πιστεύουν), θα µπορούσε να καθοδηγήσει και να επηρεά-

σει το πλήθος να µην προβεί σε µια από τις πιο αποτρόπαιες 
πράξεις που έχουν καταγραφεί στα ιστορικά χρονικά. 
 

 Η Υπατία είναι µοναδικό στην ιστορία παράδειγµα φιλοσόφου 

γυναίκας και επειδή ασχολείτο µε τους αριθµούς ως καθηγήτρια 

µαθηµατικών, κατηγορήθηκε ως µάγισσα, από τους τυφλωµένους 
από µίσος και φανατισµό Χριστιανούς, που όταν την συνέλαβαν, 
την γύµνωσαν εξευτελίζοντάς την δηµόσια, της ξέσκισαν το σώµα 

µε ένα όστρακο και τέλος την έκαψαν. Πρόκειται για ένα από τα 

πιο ειδεχθή εγκλήµατα στην ιστορία της εκκλησίας, γι’ αυτό 

επιβάλλεται να γίνει µια εκτενής παρουσίαση (για όσους δεν γνω-

ρίζουν), για το ποια ήταν αυτή η φοβερή ....µάγισσα Υπατία, που 

τόσο µισούσαν οι σύγχρονοί της Χριστιανοί, που για τις «αλήθειες» 

του ευαγγελίου έφθαναν µέχρι και το φόνο, αλλά και για να κατα-

νοήσει ο αναγνώστης τον ηθικό ξεπεσµό της τότε κρατούσας εκ-
κλησίας, την οποία έµµεσα αποδέχεται και σήµερα, εφόσον υιο-

θετεί τις όποιες πνευµατικές δραστηριότητές της (γραπτές, κλπ): 
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 «Η Υπατία γεννήθηκε το έτος έτος 370 μ.Χ. στην Αλεξάνδρεια 

της Αιγύπτου και ήταν κόρη του μαθηματικού και αστρονόμου 

Θέωνα. Ήταν αγνή και άξια σεβασμού, καθηγήτρια μαθηματικών 

και της νεοπλατωνικής φιλοσοφίας στην Αλεξάνδρεια. Αποδείξεις 

για τη ζωή και το έργο της Υπατίας μπορούν να βρεθούν σε 

διάφορα ιστορικά κείμενα, όπως στα έργα του Σωκράτη του 

Σχολαστικού. Δυστυχώς, παρ’ όλο που η ίδια η Υπατία υπήρξε 

πολυγραφότατη κανένα από τα έργα της δεν σώζεται και έχουμε 

μόνο αναφορές για αυτά. Μερικοί αναλυτές πιστεύουν ότι τα έργα 

της ήταν γραμμένα στα Αραβικά, ενώ άλλοι υποστηρίζουν ότι η 

δουλειά της αποτελούνταν από μαθηματικές φόρμουλες που η 

ίδια είχε δημιουργήσει.  
 

 Πολλοί από τους μαθητές της ανήκαν στους ανώτατους κύ-

κλους της αριστοκρατίας της πόλης και έγιναν σημαντικές προσω-

πικότητες, όπως ο επίσκοπος Κυρήνης Συνέσιος και ο Ρωμαίος 

έπαρχος της Αλεξανδρείας Ορέστης, με τον οποίο συναντιόταν 

πολύ συχνά και συζητούσαν πολιτικά ζητήματα. Η Υπατία, εκτός 

από φιλόσοφος, μαθηματικός και αστρονόμος, κατείχε και την 

προεδρία της Νεοπλατωνικής Σχολής της Αλεξάνδρειας και ήταν 

ένα άτομο άξιο σεβασμού, που ασκούσε επιρροή στους σημαντι-

κούς άρχοντες της Αλεξάνδρειας αλλά και της Μεσογείου. Η Υπα-

τία ασκούσε επιρροή όχι μόνο στην Αλεξάνδρεια, αλλά και στη 

Κωνσταντινούπολη, στη Συρία και στην Κυρήνη. Η Υπατία είναι 

σημαντική για τον ρητορικό κανόνα, γιατί αποδεικνύει ότι και οι 

γυναίκες συμμετείχαν στις κοινωνικές και πνευματικές δραστηριό-

τητες του αρχαίου κόσμου. Η Υπατία δίδασκε δημόσια για τον 

Πλάτωνα και τον Αριστοτέλη, αποδεικνύοντας την εκπαίδευσή της 

στη φιλοσοφία και στη ρητορική. Υπάρχουν πολλά κείμενα που 

επικυρώνουν την ενασχόλησή της ως διδάσκουσα εκτός από τα 

μαθηματικά φιλοσοφία και ρητορεία. 
 

 Η Υπατία σχολίασε την Αριθμητική του Διόφαντου, έγραψε 

τον Αστρονομικό Κανόνα και τελειοποίησε τον Κώνο του Απολ-

λώνιου. Επίσης συνεργάστηκε με τον πατέρα της για τον σχολια-

σμό του 3ου τόμου της Αλμαγέστης και βοήθησε τον μαθητή της 

Συνέσιο, επίσκοπο Κυρήνης στην κατασκευή ενός αστρολάβου και 
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ενός υδρομέτρου. Βέβαια, αν και δεν μπορούμε να αρνηθούμε ότι 

ήταν μια σπουδαία μαθηματικός και φιλόσοφος της εποχής της, η 

Υπατία έμεινε γνωστή πιο πολύ για τη διδασκαλία της. Η Υπατία 

ήταν μια σεβαστή και επιφανής δασκάλα, αρκετά χαρισματική και 

αγαπητή στους μαθητές της. Πηγές αναφέρουν ότι είχε φυσική 

ομορφιά και φορούσε απλά ρούχα. Έδινε δημόσιες διαλέξεις και 

ίσως διατηρούσε κάποιου είδους δημόσιο γραφείο.  
 

 Η Υπατία δίδασκε και έγινε γνωστή τόσο για τη φιλοσοφία, 

όσο και για τα μαθηματικά. Ό,τι γνωρίζουμε για τα Μαθηματικά 

της είναι μόνο ένα μικρό υποσύνολο του έργου της. Σε μεγάλο 

βαθμό θεωρείται ως δάσκαλος και λόγιος. Επιμελήθηκε έργα Γεω-

μετρίας, Άλγεβρας και Αστρονομίας και ήξερε πώς να κάνει αστρο-

λάβους και υγροσκόπια. Αν και το έργο της χάθηκε, η παράδοση 

στην οποία εργάστηκε και τα κείμενα που σχολίασε αποδείχτηκε 

ότι ήταν η ακριβής βάση για το επόμενο βήμα στην ιστορία των 

μαθηματικών». 
 

 Αυτή η εξέχουσα προσωπικότητα και η λαµπρή επιστήµονας 
του 3ου µ.Χ. αιώνα, που θεωρείται ακόµα και στις ηµέρες µας  µία 

από τις κορυφαίες επιστήµονες όλων των εποχών, ήταν που 

κατηγορήθηκε ως η αιρετική µάγισσα. Για τον θάνατό της (415 µ.Χ.), 

όπως αναφέρθηκε η πλειοψηφία των ιστορικών θεωρεί υπεύθυνο 

τον επίσκοπο Αλεξανδρείας Κύριλλο. Η πιο αξιόπιστη πηγή για τον 
θάνατό της είναι από το Σωκράτη τον Σχολαστικό, ο οποίος έγρα-

ψε τι ακριβώς είχε συµβεί 25 περίπου χρόνια αργότερα. Εκείνη την 
περίοδο, υπήρχε σε πολύ µεγάλο βαθµό ένταση και µίσος µεταξύ 

των Εβραίων και των Χριστιανών της Αλεξάνδρειας, ήταν η εποχή 

όπου ο έπαρχος Ορέστης και ο επίσκοπος Κύριλλος (γνωστός από 

τον σκληρό τρόπο µε τον οποίο διαχειρίστηκε τον «αιρετικό» Νεστόριο) 

βρίσκονταν σε αντιπαράθεση. Περίπου 500 µοναχοί έφτασαν στην 
πόλη για να ταχθούν στο πλευρό του Κύριλλου. Κατηγόρησαν τον 
έπαρχο Ορέστη, ο οποίος ήταν βαπτισµένος χριστιανός, ότι είναι ει-
δωλολάτρης και ότι έκανε θυσίες στους Έλληνες θεούς, σε αντίθε-
ση µε τον νόµο του Θεοδοσίου που απαγόρευε κάθε είδος 
ειδωλολατρίας. Όταν ένας µοναχός ονόµατι Αµµώνιος πέθανε, 
επειδή είχε πετάξει µία πέτρα στον έπαρχο, ο Κύριλλος και οι άλλοι 
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Χριστιανοί στράφηκαν ενάντια στην Υπατία. Αποκαλώντας την ει-
δωλολατρική µάγισσα και ιέρεια, την έγδυσαν και την έσυραν µέχρι 
τον καθεδρικό ναό, όπου την σκότωσαν γδέρνοντάς και διαµελίζο-

ντάς την µε κοφτερά όστρακα. Το διαλυµένο σώµα της το µετέφε-
ραν στο Κυνάριον όπου την έκαψαν. Την πρακτική αυτή εξόντωσης 
των αντιφρονούντων ακολουθούσε ο Χριστιανικός όχλος της περιο-

χής και σε άλλες περιπτώσεις, όπως συνέβη και στην περίπτωση 

του Πατριάρχη Προτέριου.  
 

 Το θέµα µε την Υπατία δεν σταµατά µε το θάνατό της. Η ίδια η 

εκκλησία σιωπηρά αναγνώριζε ότι είχε διαπράξει µια από τις πιο 

αποτρόπαιες πράξεις που είχαν κάνει «χριστιανοί» στο όνοµα του 

Χριστού, γι’ αυτό «έψαχνε» τρόπους για να εξιλεωθεί και βρήκαν 
τον τρόπο 14 αιώνες µετά. Στις 25.11.1897, ηµέρα που σύµφωνα 

µε το Ορθόδοξο εορτολόγιο εορταζόταν η Αγία Αικατερίνη, εκπρό-

σωποι του θρησκευτικού κατεστηµένου, εκπρόσωποι του ιερατείου 

(το οποίο ο Ιησούς είχε καταργήσει µε το θάνατό Του), για να καλύψουν 
το φρικτό έγκληµα των προκαθηµένων ηγετών και πιστών, εόρτα-

σαν την Υπατία στην περιοχή ∆ενισλή της Μικράς Ασίας και απο-

φάσισαν να της αλλάξουν το όνοµα, το οποίο έφερνε αναστάτωση 

στους Χριστιανούς και να της δώσουν το όνοµα Αικατερίνη, ώστε 
να σβηστεί από την µνήµη το όνοµα Υπατία, που τους προκαλούσε 
ταραχή. Είναι φοβεροί οι ιερωµένοι πλαστογράφοι της ιστορίας, 
όταν 1483 χρόνια µετά το φρικτό θάνατο της Υπατίας, της έδωσαν 
νέο όνοµα για να µην ακούγεται το παλιό.  
 

 Επίσης στο συναξάριο του Νικοδήµου αναφέρεται ότι εχθροί 
της αλήθειας, στην περιοχή του Βοσπόρου, κοντά στη Μονή της 
οσίας Ματρώνης, οικοδόµησαν µοναστήρι στο όνοµα της αγίας 
Υπατίας της Αλεξανδρινής. Με αυτό τον τρόπο οι λειτουργοί ενός 
αντι-Βιβλικού ιερατείου προσπάθησαν να καλύψουν µια αποτρό-

παια πράξη που είχε γίνει αιώνες πριν από το χριστεπώνυµο πλή-

θος, καθοδηγούµενο ή και µε την ανοχή της τότε άρχουσας θρη-

σκευτικής εξουσίας, που το µόνο που την ενδιέφερε ήταν πρωτο-

καθεδρία, αλλά όλα αυτά ήταν και είναι χάρτινα τεχνάσµατα, γιατί οι 
ιστορικοί δεν ήταν δυνατόν να σιγήσουν σε ένα τέτοιο συγκλονι-
στικό γεγονός που συνέβη µέσα στους κόλπους της τότε κρατού-
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σας εκκλησίας, την κατάσταση της οποίας πολλοί ιστορικοί, τόσο 

της εποχής εκείνης, όσο και µεταγενέστεροι, χαρακτηρίζουν ως 
«άθλια, φανατική και δαιµονιώδη κατάσταση» . 
 

(Γ) Όταν συντάχθηκε το κείµενο του «Συµβόλου της Πίστεως» 

και από τις δύο Οικουµενικές Συνόδους, η κατάσταση της εκκλη-

σίας που επικρατούσε την περίοδο εκείνη ήταν όπως ήδη την περι-
γράψαµε. Σήµερα εµείς καλούµαστε να δεχτούµε ένα κείµενο, ως 
αξιόπιστη πηγή αλήθειας, το οποίο συντάχθηκε από ένα αντιΒιβλι-
κό θρησκευτικό ιερατείο, γεµάτο πάθη, αδυναµίες, αλαζονεία και µι-
σαλλαδοξία. ∆υστυχώς και σήµερα, δεν είναι λίγοι οι αναγεννηµέ-
νοι πιστοί και οι υπεύθυνοι διαφόρων εκκλησιών, οµολογιών και 
κινήσεων, που θέτουν το κείµενο των Οικουµενικών Συνόδων πιο 

πάνω ακόµα και από τη θεόπνευστη Βίβλο. Αυτό δεν είναι ούτε 
υπερβολή, ούτε απλή εικασία, ούτε προσωπική άποψη. Αυτό µπο-

ρεί πολύ απλά να το διαπιστώσει ο οποιοσδήποτε επιθυµεί και 
εκζητεί την αλήθεια, εάν σε τυχόν ερώτηση που του κάνουν «δέχε-
σαι το Σύµβολο της Πίστεως» να απαντήσει «όχι δεν το δέχο-

µαι». Σε µια τέτοια απάντηση, αυτόµατα υπάρχει απόρριψη και το 

άτοµο αυτό χαρακτηρίζεσαι πλανεµένο και «αιρετικό». Υπάρχει το-

σο αµάθεια και φανατισµός, που σε µια τέτοια περίπτωση µπορεί 
να οδηγήσει κάποιους αναγεννηµένους πιστούς και σε ακραίες κα-

ταστάσεις, που αµαυρώνουν την εικόνα του σώµατος του Χριστού. 
 

 Γιατί να δεχτώ ένα κείµενο, που εκδόθηκε από ένα καταργη-

µένο από το Ιησού Χριστό θρησκευτικό σύστηµα; Γιατί να δεχτώ 

ένα κείµενο, ως αξιόπιστο, όταν είναι προϊόν θρησκευτικού φανατι-
σµού, έριδων και διχοστασιών; Γιατί να δεχτώ ένα κείµενο, που 

γράφτηκε αρχές του 4ου µ.Χ. αιώνα και δεν περιέχεται στα θεόπνευ-

στα κείµενα της Βίβλου; Όχι, δεν είµαι υποχρεωµένος να το 

δεχτώ και ούτε είναι Βιβλικό να αποδέχοµαι ότι ο Λόγος του 

Θεού δεν γράφει. 
 

 ∆εν είναι δυνατόν αναγεννηµένοι πιστοί, που επαγγέλλονται 
θεοσέβεια και που διακηρύττουν µε θέρµη σε κάθε περίσταση της 
ζωής τους τον Ιησού ως σωτήρα και λυτρωτή τους, να γίνονται 
(έστω και άθελά τους) "συνεργοί" και "συνοδοιπόροι" ενός 
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αντιΒιβλικού ιερατείου, η βάση στην οποία στηρίζεται είναι η 

λατρεία των ειδώλων µε Χριστιανικό µανδύα, µε το να µη βάζουν 

εικόνες στο χώρο συναθροίσεών τους, αλλά να αναρτούν σε 
περίοπτη θέση το «Σύµβολο της Πίστεως» του καταργηµένου 

από τον Ιησού ιερατείου, για να το "προσκυνούν" ο καθένας µε το 

δικό του τρόπο και για να τους θυµίζει πως, ΕΑΝ το αποδέχονται 
είναι πιστοί, ΕΑΝ δεν το δέχονται είναι ά-πιστοι (χωρίς πίστη) και 
πλανεµένοι. Αυτό αποτελεί θρησκευτική αυθαιρεσία και πνευ-

µατικό εξαναγκασµό του ποιµνίου να ακολουθεί ένα ανθρώπινο 

σύστηµα και όχι το Λόγο του Θεού. Το ίδιο θρησκευτικό σύστηµα 

που θέσπισε το «Σύµβολο της Πίστεως» και το επέβαλε, είναι το 

ίδιο σύστηµα που επέβαλε τις εικόνες ως "θαυµατουργές" για να 

εκµεταλλεύεται την ελπίδα των ανθρώπων, αντί οι άνθρωποι να 

οδηγούνται στο σταυρό του Ιησού. 

 

 ∆εν ισοπεδώνουµε τα πάντα και παρουσιάζουµε την κατεστη-

µένη εκκλησία εχθρό του ευαγγελίου του Χριστού, αλλά ο βασικός 
στόχος µας στην παρούσα µελέτη µας είναι να καταδείξουµε την 
αξιοπιστία ή µη ενός κειµένου, του Συµβόλου της Πίστεως, που οι 
πιστοί το θέτουν ή σε ισοδύναµη θέση µε το Λόγο του Θεού, ή 

ακόµα το θέτουν και πιο πάνω από τη Βίβλο και η τυχόν αξιοπι-
στία του κειµένου αυτού φανερώνεται µέσα από τις αξιόπιστες ιστο-

ρικές και αρχαιολογικές πηγές και µαρτυρίες, που δεν µαρτυρούν 
απλά, αλλά καταµαρτυρούν µια ηθική πτώση της εκκλησίας που 

θεωρείται µη αναστρέψιµη µε ανθρώπινες ενέργειες.    
 

 Κανένας δεν µπορεί να αµφισβητήσει ότι µέσα στο χώρο της 
κατεστηµένης εκκλησίας υπήρξαν πράγµατι λαµπρές µορφές που 

εργάστηκαν µε αυταπάρνηση και ανιδιοτέλεια, υπηρετώντας το 

ποίµνιό τους και παράλληλα άφησαν συγγράµµατα που προκα-

λούν το θαυµασµό για την αντικειµενικότητά τους. Αυτό συνέβηκε 
στο παρελθόν, όπως ήδη αναφέραµε επιφανείς εκκλησιαστικούς 
συγγραφείς («πατέρες»), αυτό γίνεται και στις ηµέρες µας (20ος και 
21ος αιώνας). Αλλά αυτές οι εξέχουσες προσωπικότητες είναι σαν 
«να χτυπούν τον αέρα» ή κατά µια άλλη έκφραση είναι σαν να προ-

σπαθούν «να τετραγωνίσουν τον κύκλο». Όλες οι προσπάθειές 
τους πέφτουν στο κενό, αν και στην αρχή φαίνεται να έχουν µεγάλη 
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επιδοκιµασία και αποδοχή και αυτό συµβαίνει γιατί βρίσκονται σε 
λάθος «στρατόπεδο», βρίσκονται µέσα σε ένα θρησκευτικό σύστη-

µα, που έχει καταργηθεί από τον Ιησού και δεν έχουν καµιά Βιβλική 

νοµιµοποίηση.  
 

 Να το θέσουµε πιο απλά το θέµα: Είναι σαν να παίρνεις ένα 

υγιές φρούτο και να το βάζεις µαζί µε πολλά άλλα χαλασµένα 

φρούτα και να περιµένεις το ένα υγιές φρούτο να επηρεάσει τα χα-

λασµένα φρούτα για να γίνουν και αυτά υγιή. Αυτό δεν γίνεται, 
συµβαίνει το ακριβώς αντίθετο, σαπίζει και το υγιές. Το ίδιο 

συµβαίνει όταν κάποιος πνευµατικά υγιής, βρίσκεται µέσα σε ένα 

πνευµατικά άρρωστο σύστηµα, κάθε προσπάθειά του είναι µαταιο-

πονία. Για να δει και για να θερίσει υγιείς πνευµατικούς καρπούς, 
θα πρέπει να βγει έξω από το σύστηµα αυτό και αυτή είναι η 

προτροπή της Βίβλου: «Εξέλθετε εκ µέσου αυτών και αποχωρίσθητε, 

λέγει Κύριος, και µη εγγίσητε ακάθαρτον, και εγώ θέλω σας δεχθή, και 

θέλω είσθαι Πατήρ σας, και σεις θέλετε είσθαι υιοί µου και θυγατέρες, 

λέγει Κύριος παντοκράτωρ» (Β΄ Κορινθίους ς΄/6:17-18). Όταν βγεις έξω 

από τα ανθρώπινα συστήµατα, µην πάρεις µαζί σου ΤΙΠΟΤΑ από 

αυτά, ούτε και τα καλά τους, γιατί θα έχουν επάνω τους τη 

σφραγίδα του συστήµατος που βρισκόσουν πριν. Βγες έξω και 
ξεκίνησε µια νέα πνευµατική πορεία από το µηδέν, από την αρχή, 

µε µόνο οδηγό σου το αιώνιο και αληθή Λόγο του Θεού, γιατί εκεί 
υπάρχει αληθινή αγιότητα και καθαρότητα, εκεί υπάρχει αγάπη και 
όχι µίσος, εκεί υπάρχει συγχωρητικότητα και όχι ανταπόδοση, εκεί 
υπάρχει ο ίδιος ο Κύριος των δυνάµεων που θα σε οδηγεί µε το 

Πνεύµα Του. 
. 
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Κεφάλαιο  ΠΕΜΠΤΟ 
 

ΤΟ ΣΥΜΒΟΛΟ ΤΗΣ ΠΙΣΤΕΩΣ 
του ΑΘΑΝΑΣΙΟΥ 

 

 
 
 

1. Στα προηγούµενα κεφάλαια έγινε µια ιστορική παρουσίαση για 

το πώς θεσµοθετήθηκε το «Σύµβολο της Πίστεως», προϊόν της Α΄ 

και της Β΄ Οικουµενικής Συνόδου και για τις πολιτικές και κοινω-

νικές συνθήκες που επικρατούσαν την περίοδο εκείνη, που για τα 

δύο µεγάλα δόγµατα της Χριστιανοσύνης, Ορθόδοξους και Καθολι-

κούς, αποτελούν χρονικά ορόσηµα, καθόσον τέθηκαν οι δογµατι-

κές βάσεις πάνω στις οποίες σήµερα στηρίζονται. 
 

 Επίσης αναφέρθηκε και το παρασκήνιο που εξυπηρετούσε και 

προωθούσε τα συµφέροντα της κατεστηµένης τότε άρχουσας τά-

ξης, πολιτικοστρατιωτικής και θρησκευτικής και για το λόγο αυτό, 

κρίθηκε απαραίτητο να αφιερωθεί ένα ολόκληρο κεφάλαιο για 

την κατάργηση της ιεροσύνης, γεγονός που είναι πλέον γνωστό 

και δεν αµφισβητείται από όλους τους αναγεννηµένους πιστούς, 

καθόσον κάθε αναγεννηµένο παιδί του Θεού έχει προσωπική 

εµπειρία και αποκάλυψη του σχεδίου του Θεού για τη σωτηρία του 

ανθρώπου. Η κατάργηση της ιεροσύνης και γενικά του θεσµού 

του ιερατείου, είναι ένα γεγονός ύψιστης σηµασίας, για πολ-

λούς λόγους, αλλά θα αναφέρουµε δύο βασικούς:  
 

(1)  ΓΙΑΤΙ ο Θεός άλλαξε τον διατεταγµένο από το Μωυσαϊκό Νό-

µο τρόπο λατρείας Του και εισήγαγε στην περίοδο της Καινής ∆ια-

θήκης ένα τελείως διαφορετικό τρόπο λατρείας και δοξολογίας, 

όπου ο πιστός θα έρχεται ενώπιόν Του, όχι πλέον µε τη µεσολάβη-

ση των ιερέων και την προσφορά θυσιών, αλλά απευθείας, και  
 

(2) ΓΙΑΤΙ οι λειτουργοί και οι ηγέτες ενός καταργηµένου θρησκευ-

τικού ιερατείου, ενός πλέον ψεύτικου συστήµατος, νοµοθετούν κεί-

µενα και λαµβάνουν αποφάσεις, τις οποίες επιβάλουν στο ποίµνιό 
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τους να ακολουθούν πιστά και αυτό µε την πάροδο των αιώνων 

εξελίχθηκε, εδραιώθηκε και σήµερα έχει γίνει αποδεκτό ως ορθό 

από τα µεγάλα  δόγµατα της Χριστιανοσύνης, µε µικρές εξαιρέσεις, 

τις οποίες θα αναφέρουµε στη συνέχεια.   
 

2. Στο παρόν κεφάλαιο γίνεται καταγραφή ενός άλλου εκκλησια-

στικού κειµένου, που αποτελείται από 42 άρθρα και που έχει µείνει 

γνωστό στην ιστορία ως το «Σύµβολο της Πίστεως του Αθανα-

σίου», µε βάση το οποίο στη συνέχεια καταρτίστηκε το οριστικό 

κείµενο του σηµερινού «Συµβόλου της Πίστεως» από τις Οικουµε-

νικές Συνόδου της Νίκαιας και της Κωνσταντινούπολης τα έτη 324 

και 381 µ.Χ., αντίστοιχα. Ονοµάσθηκε «…του ΑΘΑΝΑΣΙΟΥ», γιατί 

πιστεύεται ότι ο βασικός εµπνευστής του ήταν ο µεγάλος πολέµιος 

του Άρειου διάκονος Αθανάσιος, οποίος για την πλούσια «αντιαιρε-

τική» του δράση έλαβε αργότερα και τον τίτλο του «Μέγα» και είναι 

γνωστός πλέον ως «Μέγας Αθανάσιος». 
 

 Το κείµενο αυτό δεν είναι ιστορικά εξακριβωµένο ότι έχει γρα-

φτεί πράγµατι από τον Αθανάσιο. Η χρονολογία του και ο συγγρα-

φέας του αµφισβητούνται και αρκετοί είναι εκείνοι που θεωρούν ότι 

το «Πιστεύω του Αθανασίου» δεν έχει γραφτεί από αυτόν. Ο Αθα-

νάσιος έζησε τα έτη 293 - 373 µ.Χ., δηλαδή τέλος του 3ου και τον 4ο 

µ.Χ. αιώνα, ενώ άλλες πηγές τοποθετούν τη συγγραφή του κειµέ-

νου αυτού στους µεταγενέστερους αιώνες, µεταξύ του 5ου και του 

8ου µ.Χ. αιώνα. Εάν θεωρηθεί ότι αυτή η άποψη είναι αληθινή, αυτό 

σηµαίνει ότι:  
 

(1) Το συνταχθέν «Σύµβολο της Πίστεως» από τις Συνόδους της 

Νίκαιας και της Κωνσταντινούπολης, δεν θα µπορούσε σε καµιά 

περίπτωση να στηριχθεί στο λεγόµενο «κείµενο του Αθανασίου», 

αφού χρονολογικά αυτό ήταν µεταγενέστερο, και  
 

(2) Οι παραχαράκτες της αλήθειας του Λόγου του Θεού και οι σκο-

ταδιστές του Μεσαίωνα, που αποτελεί την πιο σκοτεινή περίοδο της 

εκκλησίας, για να επιβεβαιώσουν ένα κείµενο που δογµατικά (είτε 

ολόκληρο, είτε σε ορισµένα σηµεία του) δεν συµφωνούσε µε το 

Λόγο του Θεού, εκ των υστέρων κατασκεύασαν ψεύτικες απο-

δείξεις και στοιχεία, θέτοντας και το όνοµα κάποιου επιφανούς εκ-
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κλησιαστικού ηγέτη για να προσδώσουν κύρος και αξιοπιστία στο 

κείµενό τους. 

 Αυτή η πρακτική διαστρέβλωσης της αλήθειας και εξαπάτησης 

του κάθε πιστού ξεχωριστά, αλλά και ολόκληρου του ποιµνίου, εί-

ναι µία πάγια τακτική που ακολουθούσαν οι ψευδοδιδάσκαλοι και οι 

πλάνοι µέσα στους αιώνες, καθόσον συνέγραφαν πλήθος βιβλίων, 

κειµένων, κλπ. και θέτοντας ως συγγραφέα κάποιο αξιόπιστο όνο-

µα (αποστόλου, µαθητή του Ιησού, κλπ), τα κυκλοφορούσαν εκ των 

υστέρων ως αυθεντικά. Τα βιβλία  αυτά έµειναν γνωστά στην ιστο-

ρία ως «ψευδεπίγραφα» ή «πλαστά» ή «νόθα» ή «απόκρυφα» 

βιβλία, τα οποία είναι γεµάτα µε φανταστικές ιστορίες. Τα πιο γνω-

στά από τα βιβλία αυτά είναι τα ακόλουθα: «Πράξεις του Παύλου», 

«Ποιµήν του Ερµά», «Αποκάλυψις του Πέτρου», «Επιστολή του 

Βαρνάβα», «∆ιδαχή των ∆ώδεκα Αποστόλων», «Ευαγγέλιο του 

Πέτρου», «Ευαγγέλιο του Θωµά», «Ευαγγέλιο του Ματθία», «Ευαγ-

γέλιο του Ιούδα», «Πράξεις του Ανδρέα», «Πράξεις του Ιωάννη», 

«Βιβλίο του Ενώχ», κλπ. 
 

 Σήµερα, η επίσηµη κατεστηµένη Ανατολική (Ορθόδοξη) εκ-

κλησία πολλές διδασκαλίες της σχετικά µε τον Ιησού και τη µητέρα 

Του, τις στηρίζει στα απόκρυφα βιβλία, ενώ «επίσηµα» δεν τα απο-

δέχεται ως θεόπνευστα ή αξιόπιστα. Τέτοιες διδασκαλίες είναι «τα 

παιδικά χρόνια του Ιησού, η άσπιλη σύλληψή της Μαριάµ, η ανά-

ληψή της, κλπ. 
 

 Το κείµενο των 42 άρθρων του «Συµβόλου της Πίστεως του 

Αθανασίου», είτε γράφτηκε από τον ίδιο, είτε είναι έργο µεταγενέ-

στερο των δύο Οικουµενικών Συνόδων που θέσπισαν το «Σύµβο-

λο της Πίστεως» των 12 άρθρων, σήµερα θεωρείται από την 

Ανατολική Ορθόδοξη εκκλησία ως αξιόπιστη πηγή µαρτυρίας 

και γίνεται αποδεκτό ως αυθεντικό έργο του Μεγάλου Αθανα-

σίου, καθόσον είναι το βασικό κείµενο που εδραιώνει τη διδασκα-

λία της «αγίας Τριάδας» και το οποίο αναφέρει πολλές περιγραφές, 

σχετικά µε τη «σχέση» Πατέρα, Υιού και αγίου Πνεύµατος. Θεωρεί-

ται ότι είναι το πρώτο εκκλησιαστικό κείµενο, που χρησιµοποίησε 

τον όρο «ΤΡΙΑ∆Α», ο οποίος στη συνέχεια άρχισε να χρησιµοποι-

είται σε όλα τα θρησκευτικά κείµενα της κρατούσας εκκλησίας. 
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Ιστορικά όµως έχει καταχωρηθεί ότι ο Τερτυλλιανός ήταν ο πρώτος 

που χρησιµοποίησε τον όρο αυτό.   
 

3.  Ίσως φανεί παράξενο το γεγονός, ότι πολλοί µελετητές της Βί-

βλου και γενικά η µεγάλη πλειοψηφία των αναγεννηµένων πιστών 

αγνοούν την ύπαρξη του κειµένου του Αθανασίου, µε αποτέλε-

σµα να πέφτουν σε µεγάλες αντιφάσεις και αδιέξοδα στην προσπά-

θειά τους να εναρµονίσουν και να ταυτίσουν το µετέπειτα συντα-

χθέν «Σύµβολο της Πίστεως» από τις δύο πρώτες Οικουµενικές 

Συνόδους µε τη διδασκαλία του Λόγου του Θεού. Υπάρχουν κενά 

και αντιφάσεις µεταξύ των κειµένων του Συµβόλου της Πίστεως και 

της Βίβλου, ειδικά στη διδασκαλία της Τριάδας, που κάποιος ειλι-

κρινής εκζητητής της αλήθειας αµέσως θα διαπίστωνε την αιτία, εάν 

γνώριζε την ύπαρξη του κειµένου του «Συµβόλου της Πίστεως του 

Αθανασίου», το οποίο είναι αρκετά «κατατοπιστικό» σε βασικές 

δογµατικές τοποθετήσεις, άσχετα αν αυτές συµφωνούν ή όχι µε το 

Λόγο του Θεού. Επειδή πολλοί Χριστιανοί (αναγεννηµένοι και κατ’ 

όνοµα) έχουν παντελή άγνοια τι σηµαίνει ο όρος «αγία Τριάδα», 

πιστεύοντας απλά ότι «Τριάδα» είναι «Πατέρας, Υιός και άγιο Πνεύ-

µα», στο επόµενο κεφάλαιο θα αναφέρουµε όλες τις απόψεις που 

επικρατούν για την «Τριάδα» και ποια από αυτές ανταποκρίνεται 

στην αλήθεια.   
 

4.  Η παρακάτω καταγραφή του κειµένου του «Συµβόλου της Πί-

στεως του Αθανασίου», γίνεται σε απλή κατανοητή γλώσσα και όχι 

στο αρχαίο κείµενο, καθόσον έχει γίνει «κατά γράµµα» µετάφραση. 

Μέσα στο κείµενο υπάρχουν εκφράσεις που πιθανόν να δηµιουρ-

γούν ερωτηµατικά, αλλά όλες οι εκφράσεις αυτές εξηγούνται σε διά-

φορα κεφάλαια του παρόντος βιβλίου. Για παράδειγµα, συχνά ανα-

φέρεται η φράση «καθολική πίστη» ή «καθολική θρησκεία». 

Εδώ δεν εννοεί την Καθολική (∆υτική) εκκλησία, καθόσον η ∆υτική 

εκκλησία µε έδρα τη Ρώµη και η Ανατολική εκκλησία µε έδρα τη 

Νέα Ρώµη (Κωνσταντινούπολη), παρ’ όλο που ήσαν 2 ισχυρά Πα-

τριαρχεία, αντιµαχόµενα για την πρωτοκαθεδρία, µέχρι το έτος 867 

µ.Χ. που επήλθε η πρώτη προσωρινή ρήξη µεταξύ τους, αποτε-

λούσαν ΜΙΑ ενιαία ΕΚΚΛΗΣΙΑ. ∆ύο αιώνες αργότερα, το έτος 
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1054 µ.Χ., γίνεται το οριστικό σχίσµα των «δύο» εκκλησιών και 

όπως αναφέρθηκε σε προηγούµενο κεφάλαιο, ονοµάσθηκαν επί-

σηµα «Ανατολική εκκλησία» και «∆υτική εκκλησία», χωρίς να 

έχουν λάβει ακόµα τις σηµερινές ονοµασίες «Ορθόδοξη εκκλη-

σία» και «Καθολική εκκλησία», διεκδικώντας η κάθε µία για λο-

γαριασµό της ότι έχει την «αποστολική διαδοχή». Για τον όρο «κα-

θολική πίστη», αναφέραµε επίσης σε προηγούµενο κεφάλαιο ότι 

τον χρησιµοποίησε ο (Μέγας) Θεοδόσιος σε ∆ιάταγµα που είχε 

εκδώσει και επέβαλε το Χριστιανισµό ως υποχρεωτική θρησκεία 

όλων των υπηκόων της αυτοκρατορίας.   
 

 Το «ΣΥΜΒΟΛΟ ΤΗΣ ΠΙΣΤΕΩΣ ΤΟΥ ΑΘΑΝΑΣΙΟΥ», όπως αυτό 

έχει διατυπωθεί σε 42 άρθρα, έχει ως εξής (τα ζωηρά ή κεφαλαία 

γράµµατα, οι υπογραµµίσεις και λοιπές επισηµάνσεις, δεν υπάρ-

χουν στο κείµενο. Όσες λέξεις βρίσκονται µέσα σε παρένθεση δεν 

υπάρχουν στο πρωτότυπο κείµενο, αλλά έχουν τεθεί για διευκόλυν-

ση της κατανόησης του κειµένου): 
 

01. Οποιοσδήποτε, ο οποίος θα σωζόταν ή επιθυµούσε να σωθεί, πριν 
από όλα είναι αναγκαίο να κρατά την «καθολική πίστη». 

 

02. Όποια πίστη εξαιρεί τον άνθρωπο να διαφυλαχθεί τέλειος και αµό-
λυντος ή αδιάφθορος, χωρίς αµφιβολία θα χαθεί αιωνίως. 

 

03. Η καθολική πίστη είναι η εξής: «Λατρεύουµε τον ΕΝΑ Θεό σαν 
ΤΡΙΑ∆Α και την ΤΡΙΑ∆Α σαν ενότητα…». 

 

04. ∆ίχως να συγχέουµε τα ΠΡΟΣΩΠΑ, ούτε να διαιρούµε την ΟΥΣΙΑ - 
ΥΠΟΣΤΑΣΗ…. 

 

05. Γιατί υπάρχει ένα πρόσωπο (1
ο
) του ΠΑΤΕΡΑ, άλλο πρόσωπο (2

ο
) 

του ΥΙΟΥ και άλλο πρόσωπο (3
ο
) του ΑΓΙΟΥ ΠΝΕΥΜΑΤΟΣ. 

 

06. Αλλά η ΘΕΟΤΗΤΑ του Πατέρα, του Υιού και του Αγίου ΠΝΕΥΜΑΤΟΣ 
είναι ΜΙΑ. Η δόξα τους (των 3 προσώπων) είναι ίση και η µεγαλο-
πρέπεια αιώνια.  

 

07. Όπως είναι ο Πατέρας, έτσι είναι και ο Υιός και το Πνεύµα το Άγιο…. 
(δηλαδή) 

 

08. Ο Πατέρας είναι Α∆ΗΜΙΟΥΡΓΗΤΟΣ, ο Υιός είναι αδηµιούργητος, 
και το Πνεύµα το Άγιο είναι αδηµιούργητο, …. 
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09. Ο Πατέρας είναι ΑΠΕΙΡΟΣ, ο Υιός είναι άπειρος, το Πνεύµα το Άγιο 
είναι άπειρο, …. 

 

10. Ο Πατέρας είναι ΑΙΩΝΙΟΣ, ο Υιός είναι αιώνιο, το Πνεύµα το Άγιο εί-
ναι αιώνιο, …. 

 

11. Και ακόµα ότι «δεν είναι ΤΡΕΙΣ αιώνιοι, αλλά (είναι) ΕΝΑΣ αιώνιος. 
 

12. Όπως επίσης «δεν είναι ΤΡΕΙΣ αδηµιούργητοι, ούτε ΤΡΕΙΣ άπει-
ροι, αλλά (είναι) ΕΝΑΣ άπειρος, ΕΝΑΣ αδηµιούργητος». 

 
13. Το ίδιο, ο Πατέρας είναι ΠΑΝΤΟ∆ΥΝΑΜΟΣ, ο Υιός είναι παντοδύ-

ναµος, το Άγιο Πνεύµα είναι παντοδύναµο …. 
 

14. Και ακόµα «δεν είναι ΤΡΕΙΣ παντοδύναµοι, αλλά (είναι) ΕΝΑΣ πα-
ντοδύναµος». 

 

15. Ο Πατέρας είναι ΘΕΟΣ, ο Υιός (είναι) Θεός, το Άγιο Πνεύµα (είναι) 
Θεός,  

 

16. Και ότι «δεν είναι ΤΡΕΙΣ ΘΕΟΙ, αλλά (είναι) ΕΝΑΣ ΘΕΟΣ». 
 

17. Ο Πατέρας είναι ΚΥΡΙΟΣ, ο Υιός είναι Κύριος, το Άγιο Πνεύµα (είναι) 
Κύριος, …. 

 

18. (Και) «δεν είναι όµως ΤΡΕΙΣ ΚΥΡΙΟΙ, αλλά (είναι) ΕΝΑΣ ΚΥΡΙΟΣ». 
 

19. Έτσι είµαστε αναγκασµένοι από τη «Χριστιανική αλήθεια» να οµο-

λογήσουµε κάθε (θείο) πρόσωπο ΜΟΝΟ του ή χωριστά ότι είναι και 
ΘΕΟΣ και ΚΥΡΙΟΣ. 

 

20. ΑΠΑΓΟΡΕΥΕΤΑΙ από την «καθολική θρησκεία» να µιλάµε για 3 
ΘΕΟΥΣ  ή (για) 3 ΚΥΡΙΟΥΣ. 

 

21. Ο ΠΑΤΕΡΑΣ είναι άναρχος, δεν δηµιουργήθηκε, δεν κατασκευά-

στηκε και δεν γεννήθηκε. 
 

22. Ο ΥΙΟΣ είναι ο µονογενής του Πατρός, δεν δηµιουργήθηκε, 

δεν κατασκευάστηκε, αλλά γεννήθηκε. 
 

23. Ο ΑΓΙΟ ΠΝΕΥΜΑ εκπορεύεται από τον Πατέρα και τον 

Υιό, δεν κατασκευάστηκε δεν δηµιουργήθηκε, ούτε γεννήθηκε, αλλά 

ενεργεί. 
 

24. Υπάρχει συνεπώς ΕΝΑΣ Πατέρας, όχι 3 Πατέρες, ΕΝΑ Υιός, όχι 3 
Υιοί, ΕΝΑ Άγιο Πνεύµα, όχι 3 Άγια Πνεύµατα…. 
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25. Και σ’ αυτή την ΤΡΙΑ∆Α, κανείς δεν είναι προγενέστερος ή µεταγενέ-
στερος, κανείς δεν είναι µεγαλύτερος ή µικρότερος…. 

 

26. Αλλά και τα 3 πρόσωπα είναι ΣΥΝΑΙΩΝΙΑ και ΙΣΑ µεταξύ τους. 
 

27. Έτσι σε κάθε περίπτωση η ΤΡΙΑ∆Α πρέπει να λατρεύεται σαν ΕΝΟ-
ΤΗΤΑ και (αντίστροφα) η «Ενότητα» σαν «Τριάδα»  

 

28. Αφήστε το «ότι θα σωζόταν» ή «επιθυµούσε να σωθεί». Σκεφτείτε 
την ΤΡΙΑ∆Α ή ότι αφορά την ΤΡΙΑ∆Α.  

 

29. Επί πλέον, είναι ανάγκη για αιώνια σωτηρία το ότι πιστεύει επίσης 
µε πίστη στην «ΕΝΣΑΡΚΩΣΗ» του Κυρίου µας Ιησού Χριστού. 

 

30. Η σωστή πίστη είναι ότι «εµείς πιστεύουµε και οµολογούµε ότι ο 
Κύριός µας Ιησούς Χριστός, ο Υιός του Θεού, είναι ταυτοχρόνως και 
ΘΕΟΣ και ΑΝΘΡΩΠΟΣ….» 

 

31. Είναι (ο Υιός) Θεός της υπόστασης του Πατέρα, γεννηµένος πριν να 
γίνει ο κόσµος (και) πριν να υπάρξει ο χρόνος και είναι άνθρωπος 
της υπόστασης της µητέρας του, γεννηθείς µέσα στον κόσµο (και) 
µέσα στο χρόνο…. 

 

32. (Είναι) Τέλειος ΘΕΟΣ, τέλειος ΑΝΘΡΩΠΟΣ, αποτελούµενος από λο-
γική, ψυχή και ανθρώπινη σάρκα. 

 

33. (Είναι) ΙΣΟΣ τέλειος ΘΕΟΣ, τέλειος ΑΝΘΡΩΠΟΣ, αποτελούµενος από 
λογική, ψυχή και ανθρώπινη σάρκα. 

 

34. Αν και είναι ΘΕΟΣ και ΑΝΘΡΩΠΟΣ, δεν είναι δύο, αλλά είναι «ένας 
Χριστός»….. 

 

35. Ένας, όχι µε αλλαγή της θεότητας σε σάρκα, αλλά µε το να πάρει την 
ανθρώπινη φύση µέσα στον Θεό.. 

 

36. ΟΛΟΙ µαζί ΕΝΑΣ, χωρίς καµιά σύγχυση της υποστάσεως, αλλά 
ΕΝΟΤΗΤΑ προσώπου….. 

 

37. Γιατί, σαν λογικό, ψυχή και σάρκα, είναι ΕΝΑΣ ΑΝΘΡΩΠΟΣ, έτσι ο 
Θεός και ο άνθρωπος είναι «ένας Χριστός»….. 

 

38. Ο οποίος υπέφερε για τη σωτηρία µας, κατέβηκε στον κάτω κόσµο 
στους νεκρούς και αναστήθηκε…. 

 

39. Αναλήφθηκε στους ουρανούς, κάθισε στα δεξιά του Πατέρα, για να 
έρθει πάλι από εκεί για να κρίνει ζώντες και νεκρούς….. 

 

40. Με τον ερχοµό του όλοι οι άνθρωποι θα αναστηθούν µε τα σώµατά 
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τους και θα δώσουν λόγο για τις πράξεις τους…. 
 

41. Και όσοι έχουν πράξει τα αγαθά θα υπάγουν στην αιώνια ζωή και 
όσοι έχουν πράξει τα φαύλα θα υπάγουν στο αιώνιο πυρ…. 

 

42. Αυτή είναι η «καθολική πίστη», την οποία όποιος δεν έχει πιστέψει 
ειλικρινά και σταθερά, δεν µπορεί να σωθεί. 

 

5. ∆ιαβάζοντας κάποιος το «Σύµβολο της Πίστεως του Αθανα-

σίου» όπως αυτό είναι διατυπωµένο, αµέσως αντιλαµβάνεται ότι 

πρόκειται για ένα κείµενο που έχει γραφτεί, χωρίς να υπάρχει βα-

θειά επίγνωση των αληθειών του Λόγου του Θεού, καθόσον εµπε-
ριέχει πολλές ασάφειες, φοβερές αντιφάσεις και διδασκαλίες 

που δεν έχουν κανένα έρεισµα στη Βίβλο. Το πιο συγκλονιστι-

κό γεγονός από όλα είναι ότι, ενώ ο προφανής σκοπός του συγ-

γραφέα ήταν να στηρίξει και να δώσει ισχυρά επιχειρήµατα υπέρ 

της «Τριάδας», κατορθώνει το εντελώς αντίθετο, µε το να δηµι-

ουργήσει σύγχυση και πολλά ερωτηµατικά στον καλοπροαίρετο 

αναγνώστη. Για το θέµα αυτό, θα ασχοληθούµε µε λεπτοµέρειες 

στο «Κεφάλαιο ∆ΕΚΑΤΟ».  
 

 Αυτό το κείµενο, που στερείται ολοκληρωµένου λόγου και δο-

µής και που εµπεριέχει έννοιες που δεν µπορούν να ερµηνευτούν, 

έγινε αποδεκτό ως αξιόπιστο από την Α΄ Οικουµενική Σύνοδο (324 

µ.Χ.), εάν δεχτούµε την άποψη ότι πράγµατι συντάχθηκε από τον 

Αθανάσιο και στη συνέχεια, σύµφωνα µε αυτό καταρτίστηκαν τα 

πρώτα 7 άρθρα του Συµβόλου της Πίστεως». Το θέµα όµως δεν 

σταµατά εδώ, αλλά στην επόµενη Β΄ Οικουµενική Σύνοδο (381 

µ.Χ.) ολοκληρώνεται το επίσηµο κείµενο του «ΣΥΜΒΟΛΟΥ ΤΗΣ ΠΙ-

ΣΤΕΩΣ» µε την προσθήκη 5 ακόµα άρθρων, οι έννοιες των ο-

ποίων έρχονται σε πλήρη ταύτιση µε το κείµενο του «ΣΥΜ-

ΒΟΛΟΥ ΤΗΣ ΠΙΣΤΕΩΣ ΤΟΥ ΑΘΑΝΑΣΙΟΥ», όσον αφορά την τριαδι-
κότητα του Θεού, που στο κείµενο του Αθανασίου παρουσιάζεται 

ο Θεός µε 3 θεία πρόσωπα (άρθρο 15), αλλά δεν …είναι «τρεις 

Θεοί» (αντίφαση/άρθρο 16) και τα οποία πρόσωπα είναι «συναιώνια 

και ίσα µεταξύ τους» (άρθρο 26) και κατά το οριστικό «Σύµβολο της 

Πίστεως» της Νίκαιας τα πρόσωπα αυτά είναι «συνδοξαζόµενα και 

συµπροσκυνούµενα».  
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 Σήµερα το «Σύµβολο της Πίστεως» των δύο πρώτων Οικουµε-

νικών Συνόδων, Νίκαιας και Κωνσταντινούπολης (που στηρίχθηκε 

σε ένα κείµενο αµφίβολης προέλευσης, συγγραφής και αξιοπιστίας, 

σε ένα κείµενο που το χαρακτηρίζει η ασάφεια και η αντίφαση), είναι 

επίσηµα αποδεκτό από την Ορθόδοξη Ανατολική εκκλησία και από 

την Καθολική ∆υτική εκκλησία, καθώς και από το µεγαλύτερο µέρος 

της ∆ιαµαρτυρόµενης εκκλησίας, ως η βάση και το θεµέλιο της δογ-

µατικής πίστης τους. 
 

 Αξίζει να γίνει ειδική µνεία για την αντιφατική στάση της ∆ια-

µαρτυρόµενης εκκλησίας, η οποία περίπου το έτος 1517 µ.Χ. βγήκε 

µέσα από την Καθολική εκκλησία µε τη µεγάλη εκκλησιαστική µε-

ταρρύθµιση του Μαρτίνου Λούθηρου, απορρίπτοντας τις πλάνες 

της για το πώς σώζεται ο άνθρωπος από την αµαρτία και για το 

πώς µπορεί να πλησιάσει το Θεό και να Τον λατρεύει «εν πνεύµατι 

και αληθεία». Η ∆ιαµαρτυρόµενη κίνηση υιοθέτησε εξ ολοκλήρου το 

κείµενο του «Συµβόλου της Πίστεως» ως δογµατικά αξιόπιστο και 

σύµφωνο µε το Λόγο του Θεού, ενώ και τότε και σήµερα κατακρίνει 

και απορρίπτει τα θρησκευτικά ιερατικά συστήµατα της Ορθοδόξου 

και της Καθολικής εκκλησίας, καθόσον ο θεσµός της ιεροσύνης 

καταργήθηκε µε τη θυσία και την ανάσταση του Ιησού, πλην όµως 

οι λειτουργοί αυτού του ψεύτικου θρησκευτικού συστήµατος, συνε-

πικουρούµενοι και από την τότε επίσηµη πολιτική εξουσία, είναι 

που συνέταξαν το κείµενο του «Συµβόλου της Πίστεως» και στη 

συνέχεια το επέβαλαν δια της βίας και απειλών µε θάνατο στους 

υπηκόους της αυτοκρατορίας.  
 

 Υπάρχουν µέσα στο χώρο της ∆ιαµαρτυρόµενης εκκλησίας, ή 

και εκτός της ∆ιαµαρτύρησης (απλά θεωρούνται ότι δογµατικά 

συγγενεύουν προς αυτή), διάφορες οµάδες, κινήσεις, οµολογίες, 

κλπ, που στο δογµατικό τους πιστεύω προτάσσουν το τρίπτυχο: 

(1) Αναγέννηση µε τη σταυρική θυσία του Ιησού, (2) Βάπτισµα 

στο νερό στο όνοµα του Κυρίου Ιησού και (3) Βάπτισµα µε το 

άγιο Πνεύµα του Θεού. Οι κινήσεις αυτές, που φέρουν διάφορες 

ονοµασίες, απορρίπτουν εξ ολοκλήρου το «Σύµβολο της Πί-

στεως» των Οικουµενικών Συνόδων, ως δηµιούργηµα µιας σκοτει-

νής περιόδου και ενός θρησκευτικού κατεστηµένου που µόνη του 

63 



επιδίωξη ήταν η πρωτοκαθεδρία. Οι οµάδες αυτές, θεωρούνται ότι 

ανήκουν στην κατηγορία των αντιτριαδικών εκκλησιών και από 

επίσηµα στατιστικά στοιχεία αποτελούν την τρίτη παγκόσµια Πεντη-

κοστιανή δύναµη και εκτός Ελλάδος φέρουν τη γενική ονοµασία 

«εκκλησίες του Ονόµατος του Ιησού», ενώ στον Ελλαδικό χώρο 

αυτοαποκαλούνται «µονοθεϊστικές εκκλησίες». Σαν σύνολο όµως, 

οι µονοθεϊστικές εκκλησίες, αποτελούν παγκόσµια µειοψηφία σε 

σύγκριση µε τις τριαδικές εκκλησίες και των 3 µεγάλων Χριστιανι-

κών δογµάτων, Ορθοδόξων, Καθολικών και ∆ιαµαρτυροµένων. Λε-

πτοµέρειες για το θέµα αυτό, διάβασε το βιβλίο των εκδόσεών µας 

µε τίτλο «∆ΟΓΜΑΤΑ ΚΑΙ ΟΜΟΛΟΓΙΕΣ ΣΤΗΝ ΕΛΛΑ∆Α». 
 

 Θα ισχυριστεί κάποιος ότι ένα µεγάλο µέρος του Συµβόλου της 

Πίστεως έχει ισχυρά εδραιώµατα µέσα στο Λόγο Του Θεού και ότι 

δεν έρχεται σε αντίθεση µε τη Βίβλο. Αυτό είναι αλήθεια, ειδικάστην 

αρχή, αλλά όµως δεν το καθιστά αυτόµατα αξιόπιστο, όταν µέσα 

του εµπεριέχει και βασικές διδασκαλίες που αντιβαίνουν προς τη 

διδασκαλία της Βίβλου. ‘Ένα κείµενο θεωρείται αξιόπιστο, όχι όταν 

ένα σηµαντικά µεγάλο µέρος του ανταποκρίνεται στην πραγµατικό-

τητα και ένα µικρό µέρος του είναι λάθος, αλλά όταν ολόκληρο το 

κείµενο είναι αξιόπιστο και η αξιοπιστία του µπορεί να ελεγχθεί και 

από άλλες πηγές, ως συµµαρτυρία. Υπάρχουν αξιόλογα κείµενα 

που έχουν λάθη σε επουσιώδη θέµατα και δεν αλλοιώνουν ση-

µαντικά το κεντρικό µήνυµά του. Υπάρχουν όµως και κείµενα που 

τα τυχόν λάθη τους είναι εξαιρετικά σηµαντικά, γιατί αλλάζουν 

όλο το κεντρικό θέµα του κειµένου. Τότε το κείµενο αυτό απορρί-

πτεται εξ’ ολοκλήρου. Τέτοια σηµαντικά λάθη υπάρχουν και στο 

κείµενο του συνταχθέντος «Συµβόλου της Πίστεως» από τις Οικου-

µενικές Συνόδους της Νίκαιας και της Κωνσταντινούπολης, καθό-

σον η σχέση του Πατέρα, του Υιού και του αγίου Πνεύµατος παρου-

σιάζεται και ερµηνεύεται σε διαφορετική βάση, απ’ ότι αναφέρεται 

σε ολόκληρη τη Βίβλο και η τοποθέτησή του αυτή στηρίζεται σε ένα 

σύγγραµµα αµφίβολης ποιότητας και προέλευσης, όπως είναι το 

«Σύµβολο της Πίστεως του Αθανασίου».  
 

 Αναφερθήκαµε στο προηγούµενο κεφάλαιο για το ένα υγειές 

φρούτο και τα πολλά χαλασµένα φρούτα. Αυτό εδώ, θα το επανα-
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λάβουµε, λίγο διαφορετικά, γιατί έχει άµεση σχέση µε το θέµα 

που θίγουµε στο παρόν κεφάλαιο. Είναι πολλή σοφή η παροιµία  

του λαού µας που αναφέρει ότι: «Όταν έχεις 10 µήλα, από τα οποία 

τα 9 είναι υγιή και το 1 σάπιο και τα βάλεις όλα µαζί, δεν θα γίνει 

υγιές το 1 ένα σάπιο, αλλά θα σαπίσουν και τα υπόλοιπα 9. Το µικρό-

βιο της ασθένειας του ενός µήλου, θα προσβάλει και τα άλλα 9 µήλα». 

Αυτή είναι µια πνευµατική εικόνα στον καθηµερινό αγώνα του 

πιστού, που είναι εύκολο η µία αµαρτία να αµαυρώσει όλο το σώ-

µα, η µία αµαρτία (ίσως και ασήµαντη) να πολλαπλασιασθεί και να 

αγγίξει όλο το περιβάλλον µας γύρω, φέρνοντας την πνευµατική 

ασθένεια. Όταν σε ένα κείµενο, το µεγαλύτερο µέρος του µπορεί να 

χαρακτηριστεί από κάποιους ως «αξιόλογο και καθαρό» (όπως τα 

9 µήλα) και το µικρότερο µέρος του να διαπιστωθεί ότι περιέχει 

ανακρίβειες και έλλειψη αντικειµενικότητας, σε σηµείο που να δια-

στρεβλώνεται όλο το κυρίως θέµα (όπως το 1 σάπιο µήλο), τότε 

ολόκληρο το κείµενο αυτό, δεν µπορεί να θεωρηθεί ως υγιές, είναι 

αναξιόπιστο και κατά συνέπεια δέχεται κριτική και απορρίπτεται. 
 

 Εδώ µπορούµε να το παραλληλίσουµε µε τις µικρές αλώπεκες 

που αναφέρει η Βίβλος: «Πιάσατε εις ηµάς τας αλώπεκας, τας µικράς 

αλώπεκας, αίτινες αφανίζουσι τας αµπέλους· διότι αι άµπελοι ηµών 

ανθούσιν» (Άσµα Ασµάτων Β/2:15). Πολύ µικρές αλώπεκες (αλε-

πούδες) µπορούν να αφανίσουν ένα τεράστιο αµπέλι. Μια µικρή 

αµαρτία, πολύ µικρή, δεν χρειάζεται να είναι κάποια πολύ χτυπητή 

περίπτωση, ή µια αθώα ψευδοδιδασκαλία, ή µια οποιαδήποτε µι-

κρή παρέκκλιση από το Λόγο του Θεού, που µπορεί να τη χαρα-

κτηρίσουµε µη σηµαντική, µπορεί να φέρει στην πορεία, αργά αλλά 

σταθερά, µια ολοκληρωτική καταστροφή. Η αλεπού σαν ζώο φηµί-

ζεται για την πονηριά της και συµβολικά αναφέρεται στον εχθρό της 

ψυχής µας το ∆ιάβολο, που αποκαλείται και «πονηρός» (βλ. Ματ-

θαίος ΙΓ/13:19,39, κλπ). Ο πονηρός εχθρός του ανθρώπου, η µεγάλη 

αλεπού, που είναι ο ∆ιάβολος, µεταχειρίζεται πολλά τεχνάσµατα 

για να παρασύρει τον άνθρωπο µακριά από τις αλήθειες της Βίβλου 

και η τεχνική του είναι ή να τις κρύβει ή να τις παρουσιάζει αθώες, 

µικρές και ασήµαντες. 
 

 ∆εν πρέπει να ξεχνάµε ότι ο Ιησούς αποκάλεσε τον Ηρώδη 
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"αλεπού" όταν µερικοί Φαρισαίοι πήγαν του είπαν «έξελθε και ανα-

χώρησον εντεύθεν, διότι ο Ηρώδης θέλει να σε θανατώση». Ο Ιησούς 

τους απάντησε «Υπάγετε και είπατε προς την αλώπεκα ταύτην· Ιδού, 

εκβάλλω δαιµόνια και κάµνω θεραπείας σήµερον και αύριον» (βλ. 

Λουκάς ΙΓ/13:31-32). Μικρές διδασκαλίες, που δεν συµφωνούν µε το 

Λόγο του Θεού, καταστρέφουν ολόκληρες εκκλησίες, λίγη ζύµη κά-

νει όλο το φύραµα ένζυµο. Μία λάθος διδαχή να υπάρχει µέσα στο 

Σύµβολο της Πίστεως, τότε όλο το κείµενό του είναι "ένζυµο". 
 

 Όπως ήδη αναφέραµε µέσα στην Ορθόδοξη και την Καθολική 

εκκλησία υπήρξαν εξέχουσες πνευµατικές µορφές, που διακρίθη-

καν για την εξαιρετική τους δράση και εργάστηκαν µε αυταπάρνηση 

για τη διάδοση της αλήθειας του ευαγγελίου του Ιησού, γεγονός 

που έστρεψε εναντίον τους την τότε κατεστηµένη εκκλησία και 

υπέστησαν διωγµούς, όπως για παράδειγµα ο Ιωάννης Χρυσόστο-

µος στην Ανατολή και ο ιερός Αυγουστίνος στη ∆ύση. Όσο όµως 

και να ήσαν γεµάτοι από την πίστη για τον Ιησού Χριστό, όσο και 

εάν εργάστηκαν µε θυσία και ζήλο, το ότι βρισκόντουσαν µέσα σε 

ένα καταργηµένο θρησκευτικό σύστηµα, το ότι υπηρετούσαν µέσα 

στην άγνοιά τους ένα ιερατείο, που οι ειδωλολατρικές ρίζες του 

είχαν φυτρώσει στην αρχαία Βαβυλώνα, ήσαν αιχµάλωτοι και 
πνευµατικά δέσµιοι του συστήµατος αυτού, µε αποτέλεσµα 

κάθε ενέργειά τους να είναι εκ των προτέρων καταδικασµένη. Εφό-

σον έµεναν µέσα στο σύστηµα αυτό και δεν το αποκήρυτταν, όπως 

είχε την τόλµη και την πίστη να κάνει ο Μαρτίνος Λούθηρος, ο 

αγώνας τους κατά βάση ήταν µάταιος, έστω και αν επιφανειακά πα-

ρουσίαζε καρπούς νίκης. 
 

 Και σήµερα, πρώτες δεκαετίες του 21ου αιώνα, µέσα στην Ελ-

λαδική Ορθόδοξη εκκλησία υπάρχουν οι εξαιρέσεις, υπάρχουν 

εκείνες οι λαµπρές µορφές των ταπεινών υπηρετών του Κυρίου Ιη-

σού, που έντονα δραστηριοποιούνται σε διάφορους εκκλησιαστι-

κούς και κοινωνικούς τοµείς. Αλλά η ένταξή τους και  η παραµονή 

τους σε ένα καταργηµένο θρησκευτικό σύστηµα και το γεγονός ότι  

υπηρετούν αυτό το σύστηµα, ακυρώνει κάθε αξιόλογη προσπάθεια 

και ενέργειά τους, ο κόσµος πλέον δεν πείθεται, θέλει να δει τα 

«σηµεία και τα τεράστια» της πρώτης αποστολικής εκκλησίας, 
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θέλει να δει στο πρόσωπο των λειτουργών του Κυρίου, τον ίδιο 

τον Κύριο Ιησού, θέλει να δει αγιότητα και καθαρότητα σε όλο το 

σύστηµα της εκκλησίας και σε όλους τους λειτουργούς της. Το ότι 

υπάρχουν µέσα στην κατεστηµένη Ορθόδοξη εκκλησία µερικά 

«πνευµατικά µήλα» που είναι υγιή, δεν σηµαίνει ότι αυτόµατα και 

όλο το έργο της εκκλησίας είναι υγιές, αφού υπάρχουν και πολλά 

άλλα «σάπια µήλα», που σκανδαλίζουν το ποίµνιο, που έχουν γίνει 

φορείς ειδωλολατρικών δοξασιών και που γενικά καπηλεύονται το 

όνοµα του Χριστού (όντες «Χριστιανοί») για την απόκτηση αισχρού 

κέρδους. Πως σήµερα, εγώ και εσύ, καλούµαστε να δεχτούµε σαν 

αξιόπιστο κείµενο το «Σύµβολο της Πίστεως», όταν αυτό είναι δη-

µιούργηµα ενός θρησκευτικού ιερατείου, το οποίο ολοκληρωτικά 

καταργήθηκε µε τη σταυρική θυσία του Κυρίου Ιησού, ο οποίος 

ήρθε να ελευθερώσει τους δέσµιους και να δώσει νέα πνευµατική 

όραση στο λαό Του. .  
 

 Ίσως να φανεί στον αναγνώστη παράδοξο το γεγονός ότι στη 

µελέτη µας αυτή δεν παίρνουµε σαφή θέση, ούτε υπέρ, ούτε κατά 

της «τριαδικής διδασκαλίας». Βασικός στόχος είναι η παρουσίαση 

ιστορικών γεγονότων και πληροφοριών, για το πώς συντάχθηκε το 

κείµενο του «Συµβόλου της Πίστεως» επάνω στο οποίο θεµελιώ-

θηκε και στηρίζεται η τριαδική διδασκαλία. Για το λόγο αυτό και για 

να είναι αντικειµενική και αξιόπιστη η µελέτη µας, στο επόµενο κε-

φάλαιο θα γίνει καταγραφή των υπαρχουσών διδασκαλιών (υπέρ) 

της «Τριάδας» και στο τέλος της µελέτης ο κάθε αναγνώστης, όποια 

άποψη και να ακολουθεί, να βγάλει τα δικά του συµπεράσµατα και 

να οδηγηθεί στην αλήθεια. Μια µελέτη θεωρείται αντικειµενική και 

αξιόπιστη, όχι όταν ο συγγραφέας παρουσιάζει µονοµερώς τα στοι-

χεία, δηλαδή από τη µία µόνο πλευρά (σύµφωνα µε την προσωπι-

κή του δογµατική θέση), αλλά όταν περιλαµβάνει και τις δύο από-

ψεις, παραθέτοντας µε ακρίβεια τα ιστορικά εκείνα στοιχεία ή τις 

πληροφορίες που στηρίζουν και τις δύο απόψεις. 
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«∆ΟΓΜΑΤΑ και ΟΜΟΛΟΓΙΕΣ ΣΤΗΝ ΕΛΛΑ∆Α»: Πρόκειται για ένα 

βιβλίο, που παρουσιάζει µε συνοπτικό τρόπο τις διάφορες Χριστια-

νικές οµολογίες, οµάδες και κινήσεις που υπάρχουν στην Ελλάδα και 

πρωτοτυπεί στο γεγονός ότι έχει γραφτεί από «αναγεννηµένο 

ΠΙΣΤΟ» και αφορά «αναγεννηµένες ΚΙΝΗΣΕΙΣ», µε βασικό στόχο να 

υπάρχει µια αντικειµενική ενηµέρωση, καθόσον στα λεγόµενα «αντι-

αιρετικά εγχειρίδια» της επίσηµης κατεστηµένης εκκλησίας υπάρ-

χουν πολλές ανακρίβειες για τους «ετερόδοξους», όπως αποκαλούν 

τους µη ανήκοντες στην Ελλαδική Εκκλησία  
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Κεφάλαιο  ΕΚΤΟ 
 

∆Ι∆ΑΣΚΑΛΙΕΣ και ΑΠΟΨΕΙΣ 
ΓΙΑ ΤΗΝ ΤΡΙΑ∆Α 

 

 

 
 

1. Επειδή στη µεγάλη πλειοψηφία των αναγεννηµένων πιστών 

υπάρχει άγνοια ή σύγχυση για τη διδασκαλία της "αγίας Τριάδας" 

και επειδή είναι γενική η διαπίστωση ότι αδυνατούν µε τεκµηριω-

µένα επιχειρήµατα να στηρίξουν την όποια άποψή τους, στην πα-

ρούσα µελέτη µας θα γίνει µία σαφή αναφορά στην καθαρώς 

«τριαδική θεολογία», προκειµένου να αποσαφηνιστούν µερικές ου-

σιώδεις και βασικές έννοιές της, ώστε να µην υπάρχουν κενά και 

απορίες στον ενδιαφερόµενο.. Η µελέτη αυτή (όπως ήδη αναφέρ-

θηκε) δεν αποσκοπεί να ταχθεί, ούτε υπέρ της «τριάδας», ούτε 
κατά της «τριάδας». Ίσως για πολλούς αυτό να θεωρηθεί σχήµα 

οξύµωρο ή αντιφατικό, αλλά στόχος είναι να γίνει µια αντικειµενική 

καταγραφή και ανάλυση των όρων, των εννοιών και των γεγονό-

των, ώστε ο αναγνώστης στο τέλος της µελέτης να οδηγηθεί ο ίδιος 

να λάβει θέση υπέρ ή κατά της «τριάδας», γιατί σήµερα η διδασκα-

λία της «αγίας Τριάδας» είναι ένα ταµπού απαραβίαστο, γιατί µε 

αυτό γαλουχήθηκε και µεγάλωσε. Εάν µεν η διδασκαλία της «αγίας 

Τριάδας» είναι σύµφωνη µε το Λόγο του Θεού, θα πρέπει να µάθει 

να την τεκµηριώνει σωστά και να µην έχει µια επιφανειακή και ρηχή 

γνώση των πραγµάτων. Εάν αντίθετα, η διδασκαλία αυτή «δεν στη-

ρίζεται» µέσα στη Βίβλο, επίσης θα πρέπει να έχει ισχυρά τεκµήρια 

για να µπορεί να το αποδεικνύει. 
 

 Είναι γεγονός αναµφισβήτητο ότι ένα συγκλονιστικά µεγάλο 

ποσοστό µεταξύ των αναγεννηµένων πιστών (ποσοστό που φθά-

νει µέχρι και το 80%) δεν γνωρίζει και δεν µπορεί να τεκµηριώσει 

την «τριαδική διδασκαλία». Το γεγονός αυτό οφείλεται στο ότι µετα-

ξύ των διαφόρων δογµατικών οµολογιών και κινήσεων δεν υπάρχει 

ενιαία και ταυτόσηµη δογµατική τοποθέτηση. Εάν ερωτηθεί κά-
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ποιος που ακολουθεί τη διδασκαλία αυτή να απαντήσει, τι είναι ή 

πως εννοεί της αγία Τριάδα, αβίαστα απαντά «Τριάδα είναι Πατέ-

ρας, Υιός και άγιο Πνεύµα». Αν του ζητηθεί να κάνει µια ανάλυση 

επάνω στο θέµα αυτό, θα βρεθεί σε αµηχανία και θα πέφτει σε 

αντιφάσεις, καθόσον η απάντησή του δεν θα πείθει και στο τέλος 

θα κλείσει το θέµα επικαλούµενος το «µυστήριον της τριαδικότη-

τας». Αυτή είναι η συνηθισµένη απάντηση που δίνουν όσοι δεν 

είναι βαθείς γνώστες της τριαδικής θεολογίας, δεν έχουν δηλαδή 

επίγνωση της διδασκαλίας αυτής, καθόσον τη θεωρούν µυστήριο, 

το «µυστήριον της τριαδικότητας» και έτσι προσπερνούν πολύ εύ-

κολα ένα τόσο ουσιώδες θεολογικό θέµα.  
 

 Για τους αναγεννηµένους πιστούς (σε όποια οµολογία και αν 

ανήκουν) δεν υπάρχουν «µυστήρια», γιατί ο Κύριος Ιησούς είναι 

που αποκαλύπτει τα µυστήρια στα παιδιά Του. Ο απόστολος Παύ-

λος γράφει ότι είµαστε «οικονόµοι των µυστηρίων του Θεού ....και της 

πολυειδούς χάριτος του Θεού» (βλέπε: Α΄ Κορινθίους ∆/4:1, Α΄ Πέτρου 

∆/4:10) και ΟΙΚΟΝΟΜΟΣ σηµαίνει ∆ΙΑΧΕΙΡΙΣΤΗΣ, είµαστε διαχειρι-

στές των αποκεκαλυµµένων µυστηρίων του Κυρίου. Ο Παύλος µας 

δίνει επίσης το παράδειγµα, λέγοντας «γνωρίζω εις τίνα επίστευ-

σα», δηλαδή  µε πιο απλά λόγια µας λέγει ότι: 
 

• «ΞΕΡΩ σε ποιον επίστευσα,  

• ΞΕΡΩ ποιος είναι ο Κύριός µου και ο Θεός µου,  

• ΞΕΡΩ όταν λέγω Πατέρα, ποιος είναι ο Πατέρας,  

• ΞΕΡΩ όταν λέγω  Ιησούς, ποιος είναι ο Ιησούς και  

• ΞΕΡΩ όταν λέγω άγιο Πνεύµα του Θεού, ποιο είναι το Πνεύ-

µα, γιατί ΓΝΩΡΙΖΩ ΣΕ ΠΟΙΟΝ ΕΠΙΣΤΕΥΣΑ…».  
 

 Στην Καινή ∆ιαθήκη έχουµε πολλές αναφορές για «µυστήρια», 

τα οποία ο Κύριος Ιησούς τα έχει αποκαλύψει στο λαό Του, όπως 

είναι τα παρακάτω: 
 

Το «µυστήριον της ευσεβείας» (Α΄ Τιµόθεου Γ/3:16),  

Το «µυστήριον της ανοµίας» (Β΄ Θεσσαλονικείς Β/2:6-7),  

Το «µυστήριον του Χριστού και της Εκκλησίας» (Εφεσ.Ε/5:31-32),  

Το «µυστήριον της βασιλείας του Θεού» (Μάρκος ∆/4:11-12),  
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Το «µυστήριον της αρπαγής της Εκκλησίας»  

      (Α΄ Θεσσαλονικείς ΙΕ/15:51-54),  

Το «µυστήριον του ευαγγελίου» (Εφεσίους ς’/6:18-20),  

Το «αποκεκρυµµένο µυστήριον» 

      (Κολοσσαείς Α/1:26-28 και Εφεσίους Γ/3:1-8),  

Το «σεσιωπηµένον µυστήριον» (Ρωµαίους Ις΄/16:25),  

Το «µυστήριον του Θεού και Πατρός και του Χριστού»  

     (Κολοσσαείς Β/2:1-3 και ∆/4:2-4),  

Το «µυστήριον της πίστεως» (Α΄ Τιµόθεου Γ/3:8-10),  

Το «µυστήριον των 7 αστέρων» (Αποκάλυψη Α/1:19-20),  

Το «µυστήριον της µεγάλης Βαβυλώνας» (Αποκάλυψη Ι΄/10:5-7),  
 

 Στα παραπάνω αναφερόµενα µυστήρια ΑΠΟΥΣΙΑΖΕΙ το δη-

µιούργηµα των σκοτεινών αιώνων της εκκλησίας το λεγόµενο «µυ-

στήριον της τριαδικότητας», καθόσον (προσέξτε το αυτό), άλλο 

είναι να πιστεύει κάποιος στην «τριάδα» και άλλο είναι να πιστεύει 

στον Πατέρα, στον Υιό και στο άγιο Πνεύµα του Θεού, είναι δύο 

τελείως διαφορετικά θεολογικά θέµατα, που επιφανειακά φαίνονται 

να ταυτίζονται και να µην υπάρχει θεολογική διάκριση µεταξύ τους 

εκεί είναι που προσκόπτουν όσοι δεν έχουν επίγνωση του Θεού. 
 

 Εάν η πρώτη αποστολική εκκλησία είχε σύγχυση και δεν είχε 

επίγνωση ΠΟΙΟΣ ΕΙΝΑΙ Ο ΠΑΤΕΡΑΣ, ΠΟΙΟΣ ΕΙΝΑΙ Ο ΥΙΟΣ και ΠOΙΟΣ 

ΕΙΝΑΙ ΤΟ ΑΓΙΟ ΠΝΕΥΜΑ, τότε εύλογες είναι και οι δικές µου παρακά-

τω απορίες: 
\ 

 Ο απ. Παύλος λάθος γράφει «γνωρίζω εις τίνα επίστευσα;» 

Εάν δεν είχε αποκάλυψη και επίγνωση ΠΟΙΟΣ ΕΙΝΑΙ Ο ΚΥΡΙΟΣ 

ΤΟΥ ΚΑΙ Ο ΘΕΟΣ ΤΟΥ, πως θα µπορούσε να υποφέρει κακουχίες, 

πείνες, στερήσεις, ξυλοδαρµούς, πόνους και θλίψεις; Θα µπορού-

σε να µάχεται για κάτι που το θεωρούσε «µυστήριο;» Νοµίζω ότι η 

απάντηση είναι πλέον αυτονόητη. 
 

 Ο απ. Πέτρος είχε συλληφθεί από τον Ιουδαίο ηγεµόνα και την 

εποµένη θα τον θανάτωνε. Μας αναφέρει η Βίβλος ότι το βράδυ 

εκείνο κοιµόταν. Θα µπορούσε να έχει αυτή την τέλεια ειρήνη µέσα 

του και να κοιµάται σαν µικρό παιδάκι, όταν γνώριζε ότι την επόµε-

νη ηµέρα δεν θα ζούσε, εάν δεν είχε επίγνωση για το ΠΟΙΟΣ ΕΙΝΑΙ 
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Ο ΘΕΟΣ που υψώνει και λατρεύει, αλλά ήταν γι’ αυτόν ένα πυκνό 

µυστήριο; Εγώ, εάν γνώριζα ότι την επόµενη ηµέρα, όχι ότι θα µε 

σκότωναν, αλλά απλά ότι θα µε ανέκριναν, όλη τη νύχτα δεν θα 

µπορούσα να κοιµηθώ, θα είχα µεγάλη αγωνία και όµως ο Πέτρος 

µε τέλεια γαλήνη στην καρδιά του κοιµόταν, γιατί είχε επίγνωση 

ποιος ήταν ο Κύριός Του. 
 

 Οι πιστοί της πρώτης εκκλησίας, θα µπορούσαν να αντέ-

ξουν τα λιοντάρια της Ρώµης, τις φυλακίσεις, τους ξυλοδαρµούς και 

τα φρικτά βασανιστήρια για έναν Θεό µυστηριώδη, για έναν Θεό 

που δεν τους είχε αποκαλυφθεί και τον θεωρούσαν «µυστήριον»;        
 

2. Για να είναι αντικειµενική η µελέτη µας και επειδή υπάρχει µε-

γάλη σύγχυση, τι εννοούµε µε τους όρους «τριάδα», ή «αγία Τριά-

δα» ή «τριαδικός Θεός», θα κάνουµε µία καταγραφή όλων των 

υπαρχουσών απόψεων και διδασκαλιών, που είναι, όχι κατά, αλλά 

υπέρ της «αγίας Τριάδας», όπως αυτές αναφέρονται, είτε στη διε-

θνή βιβλιογραφία, είτε στην επίσηµη ιστοσελίδα των διαφόρων δογ-

µατικών οµολογιών. Κατά την προσωπική µου άποψη, οι βασικές 

περί «τριάδας» διδασκαλίες είναι τέσσερις, χωρίς όµως αυτό να 

σηµαίνει ότι δεν υπάρχουν και άλλες διδασκαλίες επ’ αυτού. Εδώ, 

για διευκόλυνση και καλύτερη κατανόηση του θέµατος, έγινε οµα-

δοποίηση των σχετικών διδασκαλιών περί «τριαδικού Θεού» αρχί-

ζοντας από την πιο απλή και γενικότερα αποδεκτή περίπτωση, µέ-

χρι την πιο ενδεδειγµένη ή ακραία περίπτωση: 
 

∆Ι∆ΑΣΚΑΛΙΑ 1η 
 «Τριαδικός Θεός είναι Πατήρ, Υιός και άγιο Πνεύµα». Αυτή 

είναι η πιο συνηθισµένη και ευρέως αποδεκτή άποψη, χωρίς να 

γίνεται καµιά απολύτως διευκρίνιση τι είναι, όταν λέµε «Πατήρ, Υιός 

και άγιο Πνεύµα». Είναι πρόσωπα; Είναι τίτλοι; Είναι φανερώ-

σεις; Ή είναι κάτι άλλο; Στα ερωτήµατα αυτά, δεν υπάρχει απά-

ντηση, γιατί οι ακολουθούντες την άποψη αυτή, δεν κάνουν καµιά, 

µα καµιά απολύτως δογµατική ερµηνεία και ανάλυση, απλά γίνεται 

από αυτούς µόνο ονοµαστική αναφορά ότι «ΤΡΙΑ∆Α είναι ΠΑΤΕ-

ΡΑΣ, ΥΙΟΣ και ΑΓΙΟ ΠΝΕΥΜΑ» και για να «τεκµηριώσουν» την 

άποψή τους αυτή επικαλούνται µερικά συγκεκριµένα εδάφια µέσα 
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από τη Βίβλο, τα οποία εδάφια, κατά την άποψή τους, είναι από 

µόνα τους «ισχυρές αποδείξεις» των ισχυρισµών τους και δεν 

χρειάζονται ερµηνεία. Για τους υποστηρικτές της διδασκαλίας 

αυτής, δεν υπάρχει αποκαλυπτικός λόγος, παίρνουν τα εδάφια 

«κατά γράµµα», όπως είναι γραµµένα. Τα πιο συνήθη εδάφια που 

χρησιµοποιούν ως επιχειρήµατά τους (κατά σειρά αξιολόγησης και 

σπουδαιότητας), είναι τα παρακάτω, σε κείµενο της µετάφρασης 

του αρχιµ. Ν.Βάµβα: 
 

ΜΑΤΘΑΙΟΣ ΚΗ/28:19. «Πορευθέντες λοιπόν µαθητεύσατε πάντα τα 

έθνη, βαπτίζοντες αυτούς εις το ΟΝΟΜΑ του Πατρός, και του Υιού 

και του Αγίου Πνεύµατος, διδάσκοντες αυτούς…..» 
 

Β΄ ΚΟΡΙΝΘΙΟΥΣ ΙΓ/13:14. «Η ΧΑΡΙΣ του Κυρίου Ιησού Χριστού 

και η ΑΓΑΠΗ του Θεού και η ΚΟΙΝΩΝΙΑ του Αγίου Πνεύµατος είη 

µετά πάντων υµών, αµήν». 
 

ΓΕΝΕΣΙΣ Α/1:26. «Και είπεν ο Θεός, Ας κάµωµεν άνθρωπον κατ' ει-

κόνα ηµών, καθ' οµοίωσιν ηµών· και ας εξουσιάζη («αρχέτωσαν» 

/αρχ.κείµενο) επί των ιχθύων της θαλάσσης και επί των πετεινών του 

ουρανού…. κλπ». 
 

Α΄ ΙΩΑΝΝΟΥ Ε/5:7-8. «∆ιότι τρεις είναι οι µαρτυρούντες (…εν τω 

ουρανώ, ο Πατήρ, ο Λόγος και το Άγιον Πνεύµα, και ούτοι οι τρεις 

είναι έν· και τρεις είναι οι µαρτυρούντες εν τη γη…), το Πνεύµα και το 

ύδωρ και το αίµα, και οι τρεις ούτοι αναφέρονται εις το έν». 
 

ΣΗΜΕΙΩΣΗ: Το κείµενο που είναι µέσα σε παρένθεση, δεν υπάρχει στο 
πρωτότυπο αρχαίο Ελληνικό κείµενο. Για το θέµα αυτό θα αναφερθούµε 
µε λεπτοµέρειες σε επόµενο κεφάλαιο. 
 

 Αυτή η άποψη -κατά βάση- γίνεται αποδεκτή από τους απλούς 

πιστούς, που δεν µπαίνουν σε δογµατικές ερµηνείες, είτε γιατί δεν 

γνωρίζουν, είτε γιατί δεν µπορούν να ερµηνεύσουν το Λόγο του 

Θεού, είτε γιατί δεν θέλουν να έχουν µια πιο βαθιά επίγνωση της 

αλήθειας, καθόσον θεωρούν ότι πνευµατικά είναι καλυµµένοι. Γι’ 

αυτούς, εφόσον ο Λόγος του Θεού γράφει «Πατήρ, Υιός και άγιον 

Πνεύµα» ή χρησιµοποιεί πληθυντικό αριθµό, που φανερώνει «τριά-

δα», δεν χρειάζονται περαιτέρω εξηγήσεις, ερµηνείες και σχόλια.  
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∆Ι∆ΑΣΚΑΛΙΑ 2η 
 «Τριαδικός Θεός είναι ΕΝΑΣ Θεός µε ΤΡΕΙΣ υποστάσεις, 

δηλαδή τρισυπόστατος Θεός, ΕΝΑΣ Θεός µε ΤΡΙΑ πρόσωπα, 

Πατήρ, Υιός και άγιο Πνεύµα». Αυτή η άποψη είναι κυρίως απο-

δεκτή από τους σχολιαστές και ερµηνευτές του Λόγου του Θεού, 

από αυτούς που δεν αρκούνται από µια απλή αναφορά, αλλά θέ-

λουν να έχουν µια πληρέστερη γνώση για τη φύση του Θεού. Οι 

υποστηρικτές αυτής της διδασκαλίας αποδέχονται µεν ότι οι τρεις 

υποστάσεις είναι θείες, αλλά ρητά καταδικάζουν ότι έχουµε 

«τρεις Θεούς». Για το λόγο αυτό δεν χρησιµοποιούν (ή τουλάχι-

στον το αποφεύγουν) τις εκφράσεις «ΘΕΟΣ Πατέρας», «ΘΕΟΣ 

Υιός» και «ΘΕΟΣ άγιον Πνεύµα», που συνήθως χρησιµοποιούν οι 

υποστηρικτές της 3ης διδασκαλίας όπως θα αναφέρουµε στη συνέ-

χεια. Ενώ δεν χρησιµοποιούν αυτούς τους όρους, στην πράξη ό-

µως αντιµετωπίζουν ένα σοβαρό πρόβληµα όταν θέλουν να τεκµη-

ριώσουν ότι ο Ιησούς είναι το 2ο πρόσωπο της αγίας Τριάδας, 

καθόσον υποστηρίζουν ότι ο Ιησούς προϋπήρχε ως «Θεός Υιός» 

και άφησε τη δόξα Του στον ουρανό, αφού εκένωσε τον εαυτόν 

Του και ως απλός άνθρωπος ήρθε εδώ στη γη, στηρίζοντας την 

άποψή τους αυτή στην Φιλιππησίους Β/2:5-8, περίπτωση για την 

οποία θα αναφερθούµε µε λεπτοµέρειες στο 9ο κεφάλαιο, καθόσον 

για τη διδασκαλία αυτή που είναι γνωστή ως «κενωτικό ζήτηµα», 

είχε δηµιουργηθεί µεγάλο θέµα µεταξύ των Ελληνικών Ευαγγελικών 

Εκκλησιών. Άρα, κατά τη 2η διδασκαλία «ΤΡΙΑ∆ΙΚΟΣ Θεός, είναι 
ένας Θεός µε 3 θείες ΥΠΟΣΤΑΣΕΙΣ, αλλά δεν αποτελούν 3 

ΘΕΟΥΣ, είναι ΕΝΑΣ Θεός µε 3 θεία ΠΡΟΣΩΠΑ».  
 

(1) Εδώ θα πρέπει να γίνει µια ουσιώδη διευκρίνιση όσον αφορά 

τον Ελληνικό όρο «υπόσταση». Αναφέρει στην Εβραίους Α:3 ότι ο 

Υιός είναι η ακτινοβολία της δόξας του Πατέρα και ο χαρακτήρας 

ΤΗΣ ΥΠΟΣΤΑΣΗΣ του Πατέρα, όχι ΤΩΝ υποστάσεων του Πατέ-

ρα: «Όστις ών απαύγασµα της δόξης και χαρακτήρ της υποστάσεως 

Αυτού…». Η Ελληνική γλώσσα, από γραµµατική και συντακτική 

άποψη θεωρείται η πιο τέλεια γλώσσα του κόσµου, όσον αφορά 

την ακρίβεια των ορισµών της και τη σαφή ερµηνεία και απόδοση 

της κάθε λέξης. Για το λόγο αυτό, ο Θεός επέτρεψε να γραφτεί ο 
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Λόγος Του στην Καινή ∆ιαθήκη απευθείας στην Ελληνική γλώσσα. 

Ακόµα και η Παλαιά ∆ιαθήκη, που γράφτηκε στην Εβραϊκή γλώσ-

σα, όταν µεταφράστηκε στα Ελληνικά από τους Εβδοµήκοντα, άρ-

χισε το Ελληνικό κείµενο να χρησιµοποιείται επίσηµα πλέον και 

από του Εβραίους.  
 

 Σύµφωνα µε τα Ελληνικά λεξικά η λέξη «υπόσταση» σηµαίνει 

«ύπαρξη, θεµέλιο, αλήθεια, µοναδικότητα», κατά συνέπεια ο δισυ-

πόστατος ή ο τρισυπόστατος είναι αυτός που έχει 2 ή 3 ξεχωρι-

στές, ανεξάρτητες µεταξύ τους υποστάσεις/υπάρξεις. Ο όρος «τρι-
συπόστατος Θεός» για να αποδοθεί σωστά γραµµατικά, προϋπο-

θέτει 3 ξεχωριστές και ανεξάρτητες θείες προσωπικότητες. Κατά 

συνέπεια η 2η άποψη που υποστηρίζει έναν ΤΡΙΣΥΠΟΣΤΑΤΟ 

ΘΕΟ, που δεν είναι ΤΡΕΙΣ ΘΕΟΙ, παρουσιάζει κενό στη γραµµα-

τική ερµηνεία.  
 

 (2) Θα πρέπει να γίνει διαχωρισµός µε την γραµµατική ερµηνεία 

του «σχιζοφρενούς ατόµου», το οποίο µπορεί να παρουσιάζει 2 

διαφορετικές προσωπικότητες. Στην περίπτωση αυτή, έχουµε 
µόνο ΜΙΑ υπόσταση και ∆ΥΟ διαφορετικές συµπεριφορές  του 

ίδιου του σχιζοφρενούς ατόµου. Τη µία στιγµή βλέπουµε να 

παρουσιάζεται ως άτοµο καθ’ όλα λογικό µε τη δική του προσωπι-

κότητα και την άλλη στιγµή να παρουσιάζεται µε τη σχιζοφρενική 

του προσωπικότητα, η οποία δεν είναι δική του και οφείλεται σε 

άλλα αίτια (ψυχολογικά, παθολογικά, πνευµατικά, κλπ), που δεν 

είναι του παρόντος να αναφερθούν, καθόσον ανήκουν στη σφαίρα 

της ιατρικής και ψυχιατρικής επιστήµης και επ’ αυτού υπάρχει 

πλούσια επιστηµονική βιβλιογραφία, στην οποία µπορεί να ανατρέ-

ξει ο κάθε ενδιαφερόµενος.  
 

 Την παραπάνω περίπτωση θα µπορούσαµε να την παραλλη-

λίσουµε και µε τα λόγια της Βίβλου: «Άνθρωπος δίγνωµος είναι ακα-

τάστατος εν πάσαις ταις οδοίς αυτού» (Ιάκωβος Α/1:8). Το αρχαίο Ελ-

ληνικό κείµενο δεν αναγράφει «δίγνωµος» (δύο γνώµες), αλλά 

«δίψυχος» (δύο ψυχές). Η Βίβλος µας αποκαλύπτει ότι ο δίψυχος 

άνθρωπος είναι ΑΚΑΤΑΣΤΑΤΟΣ σε όλη την πορεία της ζωής του. 

Αυτό δεν σηµαίνει ότι ο δίψυχος άνθρωπος έχει και δύο δια-
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φορετικές υποστάσεις, αλλά στη ζωή του φανερώνει µε πολύ έκ-

δηλο τρόπο ή δύο διαφορετικές προσωπικότητες που οι πράξεις 

και οι ενέργειές τους έρχονται σε αντίθεση µεταξύ τους, ή στην πιο 

απλή περίπτωση έχουµε διάφορες αντιφατικές εκδηλώσεις της ί-

διας προσωπικότητας. Το «σχιζοφρενές άτοµο» και ο «δίψυχος άν-

θρωπος» σε πολλές εκδηλώσεις της προσωπικότητάς τους ταυτί-

ζονται, υπάρχει πλήρης ακαταστασία σε όλες τις εκδηλώσεις τους.  
 

(3) Παρόµοια περίπτωση µε το «σχιζοφρενές άτοµο» είναι το 

«δαιµονιζόµενο άτοµο», δηλαδή το άτοµο το οποίο έχει καταλη-

φθεί από πνεύµατα πονηρίας (δαιµόνια). Τέτοιες περιπτώσεις γνω-

ρίζουµε πολλές µέσα από τη Βίβλο. Όταν ένα άτοµο έχει καταλη-

φθεί από πονηρά πνεύµατα ∆ΕΝ ΕΧΕΙ ΠΟΛΛΕΣ ΥΠΟΣΤΑΣΕΙΣ, αλλά 

µόνο µία, που είναι η δική του. Απλά στην περίπτωση αυτή, η 

ανθρώπινη υπόσταση έχει υποταχθεί στα πονηρά πνεύµατα 

και ενεργεί παρά τη θέλησή του, όπως τα πονηρά πνεύµατα 

τον προστάζουν. Εάν για παράδειγµα, ένα άτοµο έχει καταληφθεί 

από 10 δαιµόνια, θα ήταν παράλογο να δεχτούµε ότι το άτοµο αυτό 

έχει 11 υποστάσεις (1 ανθρώπινη και 10 δαιµονικές). Στην Καινή 

∆ιαθήκη διαβάζουµε ότι ο Ιησούς εξέβαλε από τη Μαρία Μαγδαλη-

νή 7 δαιµόνια, το ερώτηµα είναι «η Μαρία είχε 8 υποστάσεις, 1 δι-

κή της και 7 δαιµονικές;» Φυσικά όχι. Σε κάποια άλλη περίπτωση ο 

Ιησούς θεράπευσε έναν δαιµονιζόµενο µέσα στον οποίο κατοικού-

σε µία λεγεώνα δαιµονίων, δηλαδή θα έπρεπε αυτός ο άνθρωπος 

να είχε µέσα του µια λεγεώνα από υποστάσεις; Η απάντηση είναι 

πλέον αυτονόητη.  
 

(4) Μία άλλη συγκλονιστική περίπτωση έχουµε µε τον Ιούδα τον 

Ισκαριώτη, το µαθητή που πρόδωσε τον Ιησού. Αναφέρει ο Λόγος 

του Θεού ότι «ο Σατανάς εισήλθεν εις αυτόν». Ο ίδιος ο ∆ιάβολος, 

που είναι µια ξεχωριστή πνευµατική οντότητα, που είναι µια ξεχω-

ριστή υπόσταση µπήκε µέσα σε έναν άνθρωπο, τον Ιούδα, ο 

οποίος είχε τη δική του υπόσταση. Το ερώτηµα είναι: «Ο Ιούδας 

είχε 2 υποστάσεις, µία δική του και µία του ∆ιαβόλου; Ήταν 

δισυπόστατος;». Όχι είχε µία υπόσταση, απλά έφερε για ένα µι-

κρό διάστηµα (µέχρι που αυτοκτόνησε) 2 φύσεις, την δική του αν-

θρώπινη φύση και τη σατανική φύση του ∆ιαβόλου, η οποία σατα-
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νική φύση είχε υποτάξει και καθοδηγούσε την ανθρώπινη φύση του 

Ιούδα, ήταν το υποχείριο του Σατανά, ήταν το εκτελεστικό όργανό 

του. Παρόµοια περίπτωση έχουµε και µε τον «άνθρωπο Χριστό 

Ιησού» µέσα στον οποίο κατοίκησε «παν το πλήρωµα της θεό-

τητας του Πατέρα». Είχε ο Ιησούς εδώ στη γη 2 υποστάσεις, µία 

ανθρώπινη και µία θεϊκή; Όχι, ο Ιησούς είχε δύο φύσεις, την αν-

θρώπινη φύση και τη φύση του Πατέρα και οι 2 φύσεις είχαν ταυτι-

στεί πλήρως, γεγονός που ο Ιησούς το έλεγε συχνά: «Όστις είδεν 

ΕΜΕ, είδε τον ΠΑΤΕΡΑ ….Ο Πατήρ ο µένων εν Εµοί, Αυτός εκτελεί 

τα έργα ….Εγώ και ο Πατήρ ΕΝ (ένα) είµεθα» (βλ. Ιωάννης Ι∆/14:9-10  

και Ι΄/10:30). 
 

 Ο Ιησούς Χριστός ως άνθρωπος δεν ήταν ένας οποιοσδήποτε 

κοινός άνθρωπος, ήταν η φανέρωση του Πατέρα, του Κυρίου των 

δυνάµεων, ήταν η ορατή εικόνα του Θεού του αοράτου (Κολοσ-

σαείς Α/1:15), ήταν ο Λόγος που έγινε «σαρξ» (Ιωάννης Α/1:14) 

και αυτό ο Σατανάς το γνώριζε. Έπρεπε και αυτός να αντιµετωπίσει 

τον «άνθρωπο Χριστό Ιησού» ως άνθρωπος, γι’ αυτό στον Ιούδα 

δεν µπήκε µια λεγεώνα δαιµονίων για να αντιµετωπίσουν τον Ιη-

σού, αλλά µπήκε ο άρχοντάς τους, ο ίδιος ο Εωσφόρος, ώστε «ΑΝ-

ΘΡΩΠΟΣ µε σατανικές δυνάµεις να αντιµετωπίσει ΑΝΘΡΩΠΟ 

µε θείες δυνάµεις». Με τη σύλληψη και τη θανάτωση του Ιησού, ο 

Σατανάς άρχισε να θριαµβολογεί για τη «νίκη» του, αλλά η χαρά 

του µετατράπηκε σε τραγωδία όταν ο Ιησούς αναστήθηκε.   
 

(5) Πολλοί πιστοί που δεν γνωρίζουν την ορθή γραµµατική ερµη-

νεία του όρου «υπόσταση» και για να ερµηνεύσουν τον όρο «τρι-

συπόστατος Θεός» κάνουν τον ατυχή παραλληλισµό µε τον αν-

θρωπο, λέγοντας ότι: «Ο Θεός είναι τρισυπόστατος, Πατήρ, 

Υιός και άγιο Πνεύµα, όπως ακριβώς είναι τρισυπόστατος και 
ο άνθρωπος, σώµα, πνεύµα και ψυχή». Αυτή η ερµηνεία είναι 

αυθαίρετη, είναι αντίθετη από την απλή λογική. Ο άνθρωπος έχει 

µία υπόσταση και σύµφωνα µε τη Βίβλο διακρίνεται στον εξωτερικό 

άνθρωπο, ο οποίος φθείρεται και στον εσωτερικό άνθρωπο, ο ο-

ποίος καθηµερινά ανανεώνεται. Ο εξωτερικός  άνθρωπος είναι το 

σώµα, το θνητό µέρος της ύπαρξής του και ο εσωτερικός άνθρω-

πος είναι το πνευµατικό µέρος της ύπαρξής του (πνεύµα και ψυχή) 
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που µε το φυσικό του θάνατο επιστρέφει στο ∆ηµιουργό Του. Ο 

απόστολος Παύλος κάνει συχνές αναφορές στις επιστολές για τον 

εξωτερικό και για τον εσωτερικό άνθρωπο. 
 

∆Ι∆ΑΣΚΑΛΙΑ 3η 

 «Τριαδικός Θεός είναι ο Θεός µε ΤΡΕΙΣ υποστάσεις, µε 
ΤΡΙΑ πρόσωπα, είναι ο ΘΕΟΣ Πατήρ, ο ΘΕΟΣ Υιός και ο ΘΕΟΣ 

Άγιο Πνεύµα». Αυτή η άποψη είναι αποδεκτή από µικρή µερίδα 

πιστών και κυρίως από αυτούς που είναι συνειδητά µυηµένοι στην 

«τριάδα». Οι υποστηρικτές αυτής της διδασκαλίας αποδέχονται ότι 

είναι «τρεις Θεοί», ότι είναι τρεις ξεχωριστές θείες υποστάσεις, 

γι’ αυτό και χρησιµοποιούν τους όρους «ΘΕΟΣ Πατέρας», «ΘΕΟΣ 

Υιός» και «ΘΕΟΣ άγιον Πνεύµα», όρους τους οποίους οι υποστηρι-

κτές των δύο προηγουµένων διδασκαλιών δεν αποδέχονται (τουλά-

χιστον συνειδητά), καθόσον δεν αναφέρονται ρητά στη Βίβλο. Ο 

Ιησούς Χριστός µέσα στην Καινή ∆ιαθήκη αναφέρεται ως «Υιός του 

Ανθρώπου» (ανθρώπινη φύση) και ως «Υιός του Θεού» (θεία φύση), 

πουθενά δεν αναφέρεται  ως «Θεός Υιός». Άρα, κατά τη 3η διδα-

σκαλία «ΤΡΙΑ∆ΙΚΟΣ Θεός, είναι ο Θεός µε 3 θεία ΠΡΟΣΩΠΑ, 

ίσα µεταξύ τους, συµπροσκυνούµενα και συνδοξαζόµενα, 

είναι ο ΘΕΟΣ Πατήρ, ο ΘΕΟΣ Υιός και ο ΘΕΟΣ Άγιο Πνεύµα».  
 

 Μέσα στη Βίβλο, δεν βλέπουµε ρητά να αναφέρονται 3 ξεχω-

ριστά θεία πρόσωπα, αλλά βλέπουµε 2 πρόσωπα, τα οποία είναι ο 

«ΘΕΟΣ Πατέρας» και ο «ΑΝΘΡΩΠΟΣ Χριστός Ιησούς». Η θεία φύση 

του Πατέρα ταυτισµένη µε την ανθρώπινη φύση του Υιού. Αυτή 

την τυπολογία τη βλέπουµε συνέχεια µέσα στην Παλαιά ∆ια-

θήκη, η οποία είναι γεµάτη από τύπους. Βλέπουµε την Κιβωτό 

της ∆ιαθήκης να αποτελείται από ξύλο επενδεδυµένο µε χρυσό. Το 

ΞΥΛΟ, που καίγεται και εξαφανίζεται, είναι σύµβολο της ανθρώπι-

νης φύσης και το ΧΡΥΣΑΦΙ, που η φωτιά το καθαρίζει, είναι η θεία 

φύση. Ξύλο και χρυσάφι πλήρως ενωµένα και ταυτισµένα, σύµβο-

λα της ανθρώπινης φύσης του ΙΗΣΟΥ που είναι πλήρως ενωµένη 

και ταυτισµένη µε τη θεία φύση του Πατέρα. Αυτή την ταύτιση τη 

βλέπουµε παντού, από τη Γένεση µέχρι την Αποκάλυψη. Στην 

Αποκάλυψη ΚΒ/22:3 βλέπουµε ότι στον ουρανό υπάρχει µόνο 

ΕΝΑΣ ΘΡΟΝΟΣ και ονοµάζεται ο «θρόνος του ΘΕΟΥ και του ΑΡ-
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ΝΙΟΥ». Είναι ο «ένας» θρόνος που ανήκει και στο ΘΕΟ (θεία φύση) 

και στο ΑΡΝΙΟ, τον αναστηµένο Ιησού Χριστό (ανθρώπινη φύση). 

Έχουµε ταύτιση της θείας φύσης του ΠΑΤΕΡΑ µε την ανθρώπινη 

φύση του ΥΙΟΥ. Ένας θρόνος για 2 πρόσωπα, αλλά όχι για 2 

Θεούς (βλέπε Κεφάλαιο 19ο). 
 

 Ένα βασικό στοιχείο στο οποίο στηρίζεται µια µερίδα των υπο-

στηρικτών της 3ης διδασκαλίας είναι η αναφορά τους στη δράση της 

«ΣΑΤΑΝΙΚΗΣ τριάδας», κατ’ αντιδιαστολή ης «ΑΓΙΑΣ τριάδας», 

ισχυριζόµενοι ότι ο ∆ιάβολος, «ο πλανών την οικουµένην όλην» (Απο-

κάλυψη ΙΒ/12:9) .αντιγράφει και διαστρεβλώνει την υγιαίνουσα διδα-

σκαλία του Λόγου του Θεού, για να παρασύρει τον άνθρωπο στην 

αιώνια απώλεια. Στη θιγόµενη περίπτωση, ο ∆ιάβολος δεν κάνει 

άµεση διαστρέβλωση των αληθειών της Βίβλου, αλλά αντιγράφει 
τις Βιβλικές αλήθειες και µετά προβαίνει στη διαστρέβλωση και 

στην παραπλάνηση. 
 

 Κατά τους υποστηρικτές της άποψης αυτή, τα πρόσωπα που 

αποτελούν τη Σατανική τριάδα είναι ο ∆ΙΑΒΟΛΟΣ (ο Εωσφόρος) 

και τα 2 θηρία που αναφέρονται στο ΙΓ/13 κεφάλαιο της Αποκάλυ-

ψης, που για τους µελετητές της Βίβλου είναι ο ΑΝΤΙΧΡΙΣΤΟΣ και 

ΨΕΥ∆ΟΠΡΟΦΗΤΗΣ. ∆εν πρόκειται για ένα πρόσωπο µε 3 υπο-

στάσεις, αλλά για 3 ξεχωριστά πρόσωπα, που το καθένα αντιποιεί-

ται τη δόξα και την εξουσία των 3 προσώπων της «αγίας Τριάδας». 

Ο ∆ιάβολος αντιπροσωπεύει το Θεό Πατέρα, ο Αντίχριστος τον 

Υιό (τον Ιησού) και ο Ψευδοπροφήτης το άγιο Πνεύµα. Οι δύο 

τριάδες, η «Σατανική τριάδα» και η «αγία Τριάδα» βρίσκονται σε 

ένα συνεχή πόλεµο µεταξύ τους. 
 

 Ο παραλληλισµός που γίνεται από τους υποστηρικτές της 

άποψης αυτής δεν έχει κανένα έρεισµα στη Βίβλο. Τα 3 πρόσωπα 

της Σατανικής τριάδας είναι πράγµατι 3 ξεχωριστές οντότητες-

υπάρξεις, είναι ο ∆ιάβολος, που είναι πνευµατική ύπαρξη και είναι 

ο Αντίχριστος και ο Ψευδοπροφήτης, 2 άνθρωποι θνητοί, για όσους 

βέβαια δέχονται την άποψη αυτή, καθόσον υπάρχουν αναγεννη-

µένοι πιστοί µιας συγκεκριµένης οµολογίας που θεωρούν ότι "Αντί-

χριστος" και "Ψευδοπροφήτης" δεν αφορούν ανθρώπινες υπάρξεις, 
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αλλά παρελθόντα θρησκευτικά συστήµατα. Για ένα λοιπόν διάστη-

µα ο ∆ιάβολος θα ταυτιστεί πλήρως µε τον Αντίχριστο, καθόσον θα 

κατοικήσει µέσα του και θα αντιποιηθεί την εξουσία του Ιησού, του 

πραγµατικού Μεσσία επιδιώκοντας θεία προσκύνηση και λατρεία 

και παγκόσµια κυριαρχία.  
 

 Οι ορολογίες «Σατανική τριάδα» και «αγία Τριάδα» δεν αναφέ-

ρονται στη Βίβλο και κατά συνέπεια αποτελούν ανθρώπινες επι-

νοήσεις, που επιδέχονται πολλών ερµηνειών. Η Βίβλος αποκα-

λύπτει ένα ΘΕΟ, που είναι ΠΝΕΥΜΑ και που αποκαλύφτηκε στον 

άνθρωπο µέσα από τον ΥΙΟ Του, κατοικώντας σε Αυτόν εν πληρό-

τητι µε το ΑΓΙΟ ΠΝΕΥΜΑ Του: Είναι «ο Πατήρ εν τω Υιώ», είναι «ο 

Θεός που φανερώθηκε εν σαρκί». Έχουµε ένα Θεό µε διαφορετικές 

φανερώσεις και όχι µε πολλές υποστάσεις, όπως η επονοµαζόµε-

νη «Σατανική τριάδα». Για το θέµα της «υπόστασης» θα ασχολη-

θούµε στο επόµενο κεφάλαιο και πιστεύω ότι πολλές απορίες και 

ερωτηµατικά που απασχολούν τον κάθε αναγνώστη θα βρουν την 

απάντηση.   
 

∆Ι∆ΑΣΚΑΛΙΑ 4η (µη τριαδική) 

 «Ο Θεός είναι ΕΝΑΣ και όταν αναφέρουµε Πατήρ, Υιός και 
άγιο Πνεύµα, δεν είναι πρόσωπα, αλλά είναι ΦΑΝΕΡΩΣΕΙΣ και 
ΤΙΤΛΟΙ του ενός και µόνου Θεού, που υπάρχει». Όλοι οι 

υποστηρικτές της άποψης αυτής δεν χρησιμοποιούν τους όρους 
«τριάδα - τριαδικός Θεός - τρισυπόστατος Θεός», καθόσον δεν 

αναφέρονται ούτε µία φορά µέσα σε ολόκληρη την Αγία Γραφή. 

Αποδέχονται «Πατέρα, Υιό και άγιο Πνεύµα», αλλά χωρίς τη 

χρήση των όρων αυτών. Αυτή η άποψη υποστηρίζεται από πολύ 

λίγες τριαδικές οµάδες, που χαρακτηρίζονται για τις πνευµατικές 

αποκαλύψεις που έχουν και που παρουσιάζουν σηµάδια αναζω-

πύρωσης. Στον Ελλαδικό χώρο είναι εξαιρετικά ελάχιστες, ενώ στο 

εξωτερικό ο αριθµός των «τριαδικών» αυτών οµάδων αρχίζει να 

αυξάνεται πολύ γρήγορα.  
 

 Η άποψη αυτή βασικά υποστηρίζεται από όλες τις µονο-

θεΪστικές οµάδες της Χώρας µας, είναι η κατεξοχήν διδασκα-

λία τους. Σύµφωνα µε τους υποστηρικτές της άποψης αυτής ο 
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Θεός είναι ΕΝΑΣ και δεν έχει 3 υποστάσεις ή 3 πρόσωπα. Τα ονό-

µατα «Πατήρ, Υιός και άγιον Πνεύµα» είναι φανερώσεις του ΕΝΟΣ 

και ΜΟΝΟΥ ΑΛΗΘΙΝΟΥ ΘΕΟΥ που υπάρχει. Φυσικά ο Θεός έχει φα-

νερωθεί στον άνθρωπο και µε πολλούς άλλους τρόπους, όπως για 

παράδειγµα φανερώθηκε στο Μωυσή ως πύρ στην καιόµενη βάτο, 

όπως αναφέρεται στο 3ο κεφάλαιο της Εξόδου. Περιπτώσεις φα-

νερώσεων του Θεού στην Καινή ∆ιαθήκη έχουµε πολλές, αλλά 

θα αναφέρουµε τρεις χαρακτηριστικές περιπτώσεις, δύο από τη 

ζωή του Ιησού (βάπτισή Του και µεταµόρφωσή Του) και µία από τους 

µαθητές Του µετά την ανάστασή Του (Πεντηκοστή), καθώς επίσης 

θα αναφερθούν και δύο ακόµα περιπτώσεις που δογµατικά στηρί-

ζουν την 4η διδασκαλία (Ματθαίος ΚΗ/28:18 και Β’ Κορινθίους ΙΓ/13:14).  
 

 (1)  ΒΑΠΤΙΣΗ ΤΟΥ ΙΗΣΟΥ στον ΙΟΡ∆ΑΝΗ ΠΟΤΑΜΟ 

 Την ηµέρα που ο Ιησούς βαπτίστηκε στο νερό στον Ιορδάνη 

ποταµό παρατηρούµε τα εξής: Ενώ ο ΥΙΟΣ είναι κάτω στη γη και 

βαπτίζεται από τον Ιωάννη, από τον ουρανό ακούγεται η φωνή του 

ΠΑΤΕΡΑ που έλεγε «Ούτος είναι ο Υιός µου ο αγαπητός, εις τον 

οποίον ευηρεστήθην» και ταυτόχρονα το ΠΝΕΥΜΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ, που 

φανερώθηκε ως περιστέρι, κατέβηκε και κάθισε επάνω στον Ιησού. 

Το περιστατικό αυτό, το αναφέρουν στα Ευαγγέλιά τους οι Ματ-

θαίος, Μάρκος και Λουκάς, έχοντας διαφοροποιηθεί για το «ποιος 

κατοίκησε µέσα στον Ιησού». Ο Ματθαίος αναφέρει ότι µέσα Του 

κατοίκησε το «ΠΝΕΥΜΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ» (Ματθαίος Γ/3:16-17), ο Μάρκος 

αναφέρει ότι κατοίκησε το «ΠΝΕΥΜΑ» (Μάρκος Α/1:10-11) και ο Λου-

κάς αναφέρει ότι κατοίκησε το «ΑΓΙΟΝ ΠΝΕΥΜΑ» (Λουκάς Γ/3:21-22).  
 

 Η Βίβλος διδάσκει ότι ο δηµιουργός του σύµπαντος, ο Κύριος 

των δυνάµεων, ο ένας και µόνος αληθινός Θεός που υπάρχει, ο 

Πατέρας είναι ΠΝΕΥΜΑ (βλέπε: Ιωάννης ∆/4:24, Γένεσις Α/1:2, Ιωήλ 

Β/2:28, Ησαϊας Μ∆/ 44:3, Πράξεις ΙΖ/17:24-28, κλπ). Σύµφωνα µε την 

τριαδική θεολογία ο «Πατέρας Θεός που είναι Πνεύµα» είναι το 1ο 

πρόσωπο της αγίας Τριάδας και το «άγιον Πνεύµα» είναι το 3ο 

πρόσωπο της αγίας Τριάδας.  
 

 Εδώ δηµιουργείται ένα σοβαρότατο πρόβληµα: Κατά τον 

Ματθαίο στον Ιησού την ηµέρα της βάπτισής Του κατοίκησε το 1ο 
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πρόσωπο της αγίας Τριάδας, καθόσον πολύ καθαρά αναφέρει ότι 

µέσα Του κατοίκησε το «ΠΝΕΥΜΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ», ποιου Θεού; Φυσι-

κά του Θεού Πατέρα. Κατά τον Λουκά στον Ιησού κατοίκησε το 3ο 

πρόσωπο της αγίας Τριάδας, καθόσον επίσης πολύ καθαρά ανα-

φέρει ότι µέσα Του κατοίκησε το «ΑΓΙΟΝ ΠΝΕΥΜΑ».  
 

 Το ερώτηµα είναι: «∆ηλαδή µέσα στον Ιησού Χριστό κατοίκη-

σαν και το ΠΝΕΥΜΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΠΑΤΕΡΑ και το ΑΓΙΟΝ ΠΝΕΥΜΑ; 

Κατοίκησαν τον 1ο και το 3ο πρόσωπο της Τριάδας; Είναι δυνατόν 

να συµβαίνει αυτό; » 
 

 Φυσικά όχι, δεν µπορεί να συµβαίνει αυτό  και η εξήγηση είναι 

πολύ απλή και µπορώ να ισχυριστώ ότι σχεδόν όλοι οι αναγεννη-

µένοι πιστοί την γνωρίζουν, αλλά απλά δεν έχουν συνειδητοποιή-

σει αυτή την απλή αλήθεια. Ο Θεός είναι ΠΝΕΥΜΑ, αλλά ο Θεός 

είναι και ΑΓΙΟΣ, τότε το Πνεύµα του άγιου Θεού, τι είναι; Είναι 

ΑΓΙΟ ΠΝΕΥΜΑ, γι’ αυτό ο πιο ακριβής ορισµός είναι να λέµε το 

«άγιον Πνεύµα του Θεού», που σηµαίνει ότι, είτε πούµε «πνεύµα» 

(σκέτο), όπως το αναφέρει και ο Μάρκος Α:10, είτε πούµε «άγιον 

Πνεύµα», είτε πούµε «Πνεύµα Θεού», αναφερόµαστε στον ίδιο τον 

Θεό, ο οποίος  ε ί ν α ι  ΠΝΕΥΜΑ.  
 

 Την ηµέρα της βάπτισης του Ιησού στον Ιορδάνη ποταµό, 

κατοίκησε µέσα Του ο Πατέρας Θεός διά του αγίου Πνεύµατός Του, 

κάτι που ο Ιησούς συνέχεια το διακήρυττε, λέγοντας «ο Πατήρ ο 

µένων εν Εµοί, ούτος εκτελεί τα έργα» (Ιωάννης Ι∆/14:9-10,  Ι’/10:30, 

κλπ). Άρα την ηµέρα της βάπτισής του Ιησού δεν έχουµε τη φανέ-

ρωση της αγίας Τριάδας (τριαδικού Θεού), αλλά έχουµε τη φανέρω-

ση των ιδιοτήτων του Θεού. Πρόσωπα έχουµε δύο: Τον άνθρωπο 

Χριστό Ιησού κάτω στη γη (ανθρώπινη φύση) και τον Θεό Πατέρα 

που φανερώθηκε µε το Πνεύµα Του (θεία φύση) και εφόσον κατοί-

κησε µέσα στον Υιό Του έχουµε ταύτιση της ανθρώπινης φύσης 

του ΥΙΟΥ µε τη θεία φύση του ΠΑΤΕΡΑ, ο Υιός έγινε η ορατή 

εικόνα του Θεού του αοράτου και αυτό είναι το «άγιο Πνεύµα», είναι 

«ο Πατήρ εν τω Υιώ», είναι ο Θεός που φανερώθηκε «εν σαρκι» (Α΄ 

Τιµόθεου Γ/3:16, κλπ).   
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 (2)   ΜΕΤΑΜΟΡΦΩΣΗ ΤΟΥ ΙΗΣΟΥ στο ΟΡΟΣ ΘΑΒΩΡ 

  Ίδια ακριβώς περίπτωση µε το περιστατικό της βάπτισης του 

Ιησού, έχουµε και στην περίπτωση της µεταµόρφωσής Του στο 

όρος Θαβώρ. Ο ΥΙΟΣ είναι κάτω στη γη και από τον ουρανό 

ακούγεται η φωνή του ΠΑΤΕΡΑ που έλεγε «Ούτος είναι ο Υιός µου ο 

αγαπητός, εις τον οποίον ευηρεστήθην» και ταυτόχρονα το ΠΝΕΥΜΑ 

ΤΟΥ ΘΕΟΥ, που φανερώνεται ως νεφέλη. Εδώ η διαφορά είναι ότι 

η φανέρωση του αγίου Πνεύµατος του Πατέρα είναι µε µορφή νεφέ-

λης και όχι µε µορφή περιστεριού που συνέβηκε στον Ιορδάνη πο-

ταµό. Και εδώ έχουµε δύο πρόσωπα, αλλά όχι δύο Θεούς: 

Έχουµε τον άνθρωπο Χριστό Ιησού κάτω στη γη που ντύνεται µε 

τη δόξα του Πατέρα (ανθρώπινη φύση) και τον Θεό Πατέρα του ο-

ποίου ακούστηκε η φωνή και έκανε ορατή την παρουσία του Πνεύ-

µατός του µε τη µορφή νεφέλης (θεία φύση). Παρατηρούµε και εδώ 

την ίδια περίπτωση, που είναι «ο Πατήρ εν τω Υιώ», πλήρης ταύτιση 

της ΑΝΘΡΩΠΙΝΗΣ φύσης του Υιού µε τη ΘΕΙΑ φύση του Πατέρα. 
 

 ΙΟΡ∆ΑΝΗΣ ΠΟΤΑΜΟΣ (βάπτιση του Ιησού) και ΟΡΟΣ ΘΑΒΩΡ 

(µεταµόρφωση του Ιησού) είναι δύο παράλληλα και ταυτόσηµα γε-

γονότα µε διαφορετική φανέρωση του Πνεύµατος του Πατέρα: 

Στην 1η περίπτωση έχουµε τον Υιό και τον Πατέρα, ο οποίος κάνει 

ορατή την παρουσία του Πνεύµατός Του µε µορφή ΠΕΡΙΣΤΕΡΙΟΥ 

και στη 2η περίπτωση έχουµε τον Υιό και τον Πατέρα, ο οποίος 

κάνει ορατή την παρουσία του Πνεύµατός Του µε µορφή ΝΕΦΕ-

ΛΗΣ. Είναι αντιΒιβλικό να ισχυριστεί κάποιος ότι στις 2 αυτές περι-

πτώσεις και ειδικά στον Ιορδάνη ποταµό έχουµε τη φανέρωση των 

3 τριών προσώπων της «αγίας Τριάδας», αφού όλοι οι µελετητές 

και οι διδάσκαλοι του Λόγου του Θεού γνωρίζουν ότι µέσα στον 

Ιησού κατοίκησε ο ίδιος ο Πατέρας µε το Πνεύµα Του, µε το δικό 

Του Πνεύµα, αφού ο Θεός ΕΙΝΑΙ Πνεύµα.  
 

 (3)  ΠΕΝΤΗΚΟΣΤΗ: ΒΑΠΤΙΣΗ ΜΕ ΤΟ ΑΓΙΟ ΠΝΕΥΜΑ 

 Την ηµέρα της Πεντηκοστής, δέκα ηµέρες µετά την ανάληψη 

του Ιησού, έχουµε µία ακόµα περίπτωση της φανέρωσης του Θεού 

στον άνθρωπο και λόγω της εξαιρετικής σηµασίας που παρουσιά-

ζει, θα ασχοληθούµε λίγο παραπάνω µε την περίπτωση αυτή: «Και 
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ότε ήλθεν η ηµέρα της Πεντηκοστής, ήσαν άπαντες οµοθυµαδόν εν τω 

αυτώ τόπω. Και εξαίφνης έγεινεν ήχος εκ του ουρανού ως ανέµου 

βιαίως φεροµένου, και εγέµισεν όλον τον οίκον όπου ήσαν καθήµενοι· 

και εφάνησαν εις αυτούς διαµεριζόµεναι γλώσσαι ως πυρός, και εκά-

θησεν επί ένα έκαστον αυτών, και επλήσθησαν άπαντες ΠΝΕΥΜΑΤΟΣ 

ΑΓΙΟΥ, και ήρχισαν να λαλώσι ξένας γλώσσας (αρχαίο:  «λαλείν ετέραις γλώσ-

σαις»), καθώς το ΠΝΕΥΜΑ έδιδεν εις αυτούς να λαλώσιν....» (Πράξεις 

Β/2:1-4). 
 

 ΕΑΝ ερµηνεύσουµε το παραπάνω περιστατικό σύµφωνα µε 
το «Σύµβολο της Πίστεως», οι συγκεντρωµένοι στο ανώγειο 

µαθητές του Ιησού (σύνολο 120 άτοµα/Πράξεις Α/1:14), πληρώθηκαν 

µε το 3ο πρόσωπο της «αγίας Τριάδας», αφού ρητά αναφέρει «ε-

πλήσθησαν άπαντες Πνεύµατος αγίου».  
 

 ΕΑΝ όµως το ερµηνεύσουµε σύµφωνα µε το θεόπνευστο 

Λόγο του Θεού θα οδηγηθούµε σε διαφορετικό συµπέρασµα, το 

οποίο δεν θα αφήνει καµιά αµφιβολία για την ορθή ή µη ερµηνεία 

του, την οποία θα αναφέρουµε αµέσως παρακάτω.  
 

 � Το θαυµαστό γεγονός της Πεντηκοστής είχε προφητευτεί από 

τον ίδιο το Θεό ως η «έσχατη βροχή»: «…Και µετά ταύτα ΘΕΛΩ 

ΕΚΧΕΕΙ ΤΟ ΠΝΕΥΜΑ ΜΟΥ επί πάσαν σάρκα· και θέλουσι προφη-

τεύσει οι υιοί σας και αι θυγατέρες σας· οι πρεσβύτεροί σας θέλουσιν 

ενυπνιασθή ενύπνια, οι νεανίσκοι σας θέλουσιν ιδεί οράσεις. Και έτι 

επί τους δούλους µου και επί τας δούλας µου εν ταις ηµέραις εκείναις 

ΘΕΛΩ ΕΚΧΕΕΙ ΤΟ ΠΝΕΥΜΑ ΜΟΥ» (βλ. Ιωήλ Β/2:28-32). Εδώ 

αναφέρεται ρητά από τον ίδιο το Θεό ότι θα εκχέει το δικό Του 

Πνεύµα («θέλω εκχέει το Πνεύµα ΜΟΥ») και την προφητεία αυτή την 

επιβεβαίωσε ο ίδιος ο απόστολος Πέτρος µιλώντας την ηµέρα της 

Πεντηκοστής στο συγκεντρωµένο πλήθος: «…Τούτο είναι το ρηθέν 

διά του προφήτου Ιωήλ· Και εν ταις εσχάταις ηµέραις, λέγει ο Θεός, 

Θέλω εκχέει από του ΠΝΕΥΜΑΤΟΣ ΜΟΥ επί πάσαν σάρκα, και 

θέλουσι προφητεύσει οι υιοί σας και αι θυγατέρες σας….κλπ...» (βλ. 

Πράξεις Β/2:15-18). 
 

 �  Στις Πράξεις των Αποστόλων αρχικά ο Πέτρος και αργότερα ο 

Παύλος µας κάνουν µια θαυµαστή αποκάλυψη για το ποιος κατοί-
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κησε µέσα στους µαθητές την ηµέρα της Πεντηκοστής: 
 

 ΠΕΤΡΟΣ: «Προς εσάς πρώτον ο Θεός αναστήσας τον Υιόν 

αυτού Ιησούν απέστειλεν Αυτόν διά να σας ευλογή, όταν επιστρέ-

φητε έκαστος από των πονηριών υµών» (Πράξεις Γ/3:26). Ο Πατέρας, 

αφού πρώτα ανέστησε τον Υιό Του, µετά Τον απέστειλε για να µας 

ευλογεί. ΠΟΤΕ και ΠΩΣ Τον απέστειλε; Τον απέστειλε την ηµέρα 

της Πεντηκοστής και είναι ανάµεσά µας «ως Πνεύµα Ζωο-ποιούν» 

(βλ. Πράξεις Β/2:1-4, Α΄ Κορινθίους ΙΕ/15:45). 
 

 ΠΑΥΛΟΣ: «…Ότι ο Χριστός έµελλε να πάθη, ότι πρώτος ανα-

στάς εκ νεκρών ΜΕΛΛΕΙ ΝΑ ΚΗΡΥΞΗ φως εις τον λαόν και εις 

τα έθνη» (Πράξεις Κς’/26:23). Εδώ έχουµε την ίδια ακριβώς περίπτω-

ση µε την προηγούµενη, ο Ιησούς αφού αναστήθηκε από τους νε-

κρούς «µέλλει να κηρύξη» στα έθνη; Πως θα γίνει αυτό, αφού ανα-

λήφθηκε στους ουρανούς και δεν είναι ανάµεσά µας µε το ένδοξο 

και αναστηµένο σώµα Του; Αυτό γίνεται µε το βάπτισµα του αγίου 

Πνεύµατος, είναι ανάµεσά µας ως «Πνεύµα Ζωοποιούν», ως ο «Πα-

ράκλητος» (βλ. Ιωάννης Ι∆/14: 16-18, Ις΄/16:7, Α΄ Ιωάννου Β/2:1).  
 

 «∆ιήλθον δε (Παύλος και Σίλας) την Φρυγίαν και την Γαλατικήν χώ-

ραν, κωλυθέντες υπό του ΑΓΙΟΥ ΠΝΕΥΜΑΤΟΣ λαλήσαι τον λόγον εν τη 

Ασία, ελθόντες δε κατά την Μυσίαν επείραζον εις την Βιθυνίαν 

πορευθήναι, και ουκ είασεν (δεν αφήκεν) αυτούς το ΠΝΕΥΜΑ ΙΗΣΟΥ» 

(Πράξεις Ις΄/16:6-7/αρχαίο κείµενο). Παρατηρούµε ότι στο εδ.6 ο Παύλος 

και ο Σίλας εµποδίστηκαν να κηρύξουν στην Ασία από το ΑΓΙΟ 

ΠΝΕΥΜΑ, ενώ στο εδ.7 αναφέρεται ότι εµποδίστηκαν από το ΠΝΕΥ-

ΜΑ ΙΗΣΟΥ. Το ίδιο «Πνεύµα» που τους εµπόδισε την πρώτη φορά, 

ήταν το ίδιο «Πνεύµα» που τους εµπόδισε και τη δεύτερη φορά. 

Άρα το «άγιο Πνεύµα» είναι το «Πνεύµα του Ιησού», είναι το 

«Πνεύµα του Γιάχβε Οσήα», του Κυρίου των δυνάµεων, που κα-

τοικεί µε πληρότητα µέσα στον Ιησού, τον Υιό Του.  
 

 Το κατοικητήριο του Θεού είναι το ένδοξο σώµα του αναστηµέ-

νου Ιησού. Την ηµέρα της Πεντηκοστής ο ΥΙΟΣ κατοίκησε στις 

καρδιές των µαθητών Του δια του αγίου ΠΝΕΥΜΑΤΟΣ του ενός 

και µόνου αληθινού Θεού που υπάρχει, του ΘΕΟΥ ΠΑΤΕΡΑ, είναι 

«ο Πατήρ εν τω Υιώ», όπως πολύ καθαρά εξηγεί και αναφέρει ο Ιω-
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άννης: «Απεκρίθη ο Ιησούς και είπε προς αυτόν· Εάν τις µε αγαπά, τον 

λόγον µου θέλει φυλάξει, και ο Πατήρ µου θέλει αγαπήσει αυτόν, και 

προς αυτόν ΘΕΛΟΜΕΝ ελθεί και εν (=µέσα) αυτώ ΘΕΛΟΜΕΝ κατοική-

σει» (Ιωάννης Ι∆/14:23). Οι φράσεις «θέλοµεν ελθεί» και «θέλοµεν 

κατοικήσει» είναι πληθυντικός αριθµός και αναφέρονται στον ΥΙΟ 

και στον ΠΑΤΕΡΑ που κατοικούν µέσα µας, έχουµε ταύτιση της 

ΑΝΘΡΩΠΙΝΗΣ ΦΥΣΗΣ του Υιού µε τη ΘΕΙΑ ΦΥΣΗ του Πατέρα, 

που κατοικεί «εν πληρότητι» µέσα στον Υιό Του. Περισσότερες λε-

πτοµέρειες για το θέµα αυτό, διάβασε το βιβλίο των εκδόσεών µας, 

µε τίτλο «ΠΟΙΟΣ ΕΙΝΑΙ Ο ΙΗΣΟΥΣ» (κωδικός 23). 
 

 (4)   Η ΕΝΤΟΛΗ ΤΟΥ ΙΗΣΟΥ - ΜΑΤΘΑΙΟΣ ΚΗ/28:19 

 Χαρακτηριστική περίπτωση µέσα από τη Βίβλο ότι «ΠΑΤΗΡ», 

«ΥΙΟΣ» και «ΑΓΙΟ ΠΝΕΥΜΑ» είναι τίτλοι και όχι πρόσωπα, έχουµε 

στην περίπτωση του Ματθαίος ΚΗ/28:19, όπου ο Ιησούς είπε: «Πο-

ρευθέντες λοιπόν µαθητεύσατε πάντα τα έθνη, ΒΑΠΤΙΖΟΝΤΕΣ αυτούς 

εις το ΟΝΟΜΑ του Πατρός και του Υιού και του αγίου Πνεύµατος». 

Εδώ ο Ιησούς δεν έδωσε εντολή να βαπτιζόµαστε στα «ονόµατα» 

(πληθυντικός αριθµός) του Πατρός και του Υιού και του αγίου Πνεύ-

µατος, γιατί τότε θα έπρεπε να έχουµε 3 ονόµατα, αλλά να βα-

πτιζόµαστε στο «όνοµα» (ενικός αριθµός), να βαπτιζόµαστε δηλα-

δή στο ΕΝΑ ΟΝΟΜΑ, που ανήκει και στον Πατέρα και στον Υιό 

και στο άγιο Πνεύµα του Θεού και στο οποίο όνοµα βάπτιζε ολό-

κληρη η πρώτη αποστολική εκκλησία (βλ. Πράξεις των Αποστόλων 

Β:38, Η:16, Ι΄:48, ΙΘ:5, ΚΒ:16 /Ρωµαίους ς΄:3 /Γαλάτας Γ:27 /κλπ.). 

Λεπτοµέρειες για το θέµα αυτό, διάβασε το βιβλίο των εκδόσεών 

µας, µε τίτλο «ΒΑΠΤΙΣΜΑ ΣΤΟ ΝΕΡΟ ΣΤΟ ΟΝΟΜΑ ΤΟΥ ΚΥΡΙΟΥ 

ΙΗΣΟΥ» (κωδικός 10). 
 

 Επειδή η φράση «…βαπτίζοντες αυτούς εις το όνοµα του Πα-

τρός και του Υιού και του αγίου Πνεύµατος» αναφέρεται µία και 

µοναδική φορά µέσα στη Βίβλο και επειδή οι απόστολοι όταν βά-

πτιζαν στο νερό ουδέποτε χρησιµοποίησαν τη φράση αυτή «κατά 

γράµµα», αλλά βάπτιζαν πάντοτε στο όνοµα του Κυρίου Ιησού (βλέ-

πε: Πράξεις Β/2:38, Η/8:16, Ι’/10:48, ΙΘ/19:5, ΚΒ/22:16, Γαλάτας Γ/3:27, 

Ρωµαίους ς΄/6:3, κλπ), πολλοί µελετητές της Βίβλου και ιστορικοί 

συγκλίνουν στο γεγονός ότι το εν λόγω εδάφιο δεν είναι αυθεντικό, 
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αλλά νόθο, καθόσον υπάρχουν γραπτές µαρτυρίες, όπου αντί της 

φράσης «βαπτίζοντες αυτούς εις το όνοµα του Πατρός, και του Υιού, 

και του αγίου Πνεύµατος» χρησιµοποιείται η φράση «βαπτίζοντες 

αυτούς ΕΝ ΤΩ ΟΝΟΜΑΤΙ ΜΟΥ, διδάσκοντες αυτούς τηρείν όσα ενετει-

λάµην υµίν….» 
 

 Αξίζει να αναφερθεί ότι ισχυρές αρχαιολογικές µαρτυρίες για 

την αυθεντικότητα του εδαφίου Ματθαίος ΚΗ/28:19, δεν υπάρχουν, 

γιατί στα αρχαιότερα χειρόγραφα, πριν τον 4ο µ.Χ. αιώνα, σχεδόν 

ολόκληρο το κεφάλαιο ΚΗ/28 του Ματθαίου ∆ΕΝ ΕΧΕΙ διασωθεί. 
Την πιο ισχυρή γραπτή απόδειξη που έχουµε για το θέµα αυτό 

είναι η µαρτυρία του Ευσέβιου Καισαρείας, ο οποίος στα γραπτά 

του, όταν αναφέρεται στο εδάφιο Ματθαίος ΚΗ/28:19 χρησιµοποιεί 

πάντοτε τη φράση «….βαπτίζοντες αυτούς ΕΝ ΤΩ ΟΝΟΜΑΤΙ 

ΜΟΥ». Ο Ευσέβιος, που έζησε το 264-340 µ.Χ. και που διεύθυνε 

την περίφηµη βιβλιοθήκη του Παµφίλου στην Αντιόχεια, θεωρείται ο 

µεγαλύτερος εκκλησιαστικός συγγραφέας µε αντικειµενικότητα στα 

γραπτά του. Λεπτοµέρειες για το θέµα αυτό, διάβασε το βιβλίο των 

εκδόσεών µας, µε τίτλο «Η ΘΕΟΠΝΕΥΣΤΙΑ ΤΗΣ ΑΓΙΑΣ ΓΡΑΦΗΣ»(Kωδ.20). 
 

 (5)  ΧΑΙΡΕΤΙΣΜΟΣ απ.ΠΑΥΛΟΥ - Α΄ ΚΟΡΙΝΘ.ΙΓ/13:14 

 Άλλη περίπτωση µέσα από τη Βίβλο ότι «ΠΑΤΗΡ», «ΥΙΟΣ» και 

«ΑΓΙΟ ΠΝΕΥΜΑ» είναι τίτλοι και όχι πρόσωπα, έχουµε στην περί-

πτωση των λόγων του Παύλου στην Β΄ Κορινθίους ΙΓ/13:14 «Η 

χάρις του Κυρίου ΙΗΣΟΥ ΧΡΙΣΤΟΥ και η αγάπη του ΘΕΟΥ και η κοι-

νωνία του ΑΓΙΟΥ ΠΝΕΥΜΑΤΟΣ είη µετά πάντων υµών· αµήν». Εδώ 

έχουµε 3 λέξεις κλειδιά, που είναι ΧΑΡΙΣ, ΑΓΑΠΗ και ΚΟΙΝΩΝΙΑ 

και που µε απλό τρόπο φανερώνουν τη µοναδικότητα του Κυρίου 

των δυνάµεων και το θαυµαστό σχέδιο της σωτηρίας του ανθρώ-

που µέσα σε ένα µόνο εδάφιο, που ο Παύλος το απευθύνει στους 

Κορίνθιους αδελφούς, σαν µια ευχή στο τέλος της Β΄ επιστολής 

του. H τριπλή ευχή του Παύλου δεν αποτελεί απόδειξη ύπαρξης 3 

προσώ-πων µέσα στη θεότητα, ούτε αναφέρεται σε ιδιότητες 3 

θείων προ-σώπων, αλλά αναφέρεται στο σχέδιο του Θεού για να 

µπορέσει ο άνθρωπος να έχει ζωντανή και αληθινή κοινωνία µε το 

άγιο Πνεύµα Του, η οποία κοινωνία είναι «ο Πατήρ εν τω Υιώ» µέ-

σα µας: «Εκείνο, το οποίον είδοµεν και ηκούσαµεν, απαγγέλλοµεν προς 
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εσάς· διά να έχητε και σεις κοινωνίαν µεθ' ηµών· και η κοινωνία δε 

ηµών είναι µετά του Πατρός και µετά του Υιού αυτού Ιησού Χριστού» 

(Α’ Ιωάννου Α/1:3). . 
 

 Μέσα στην τριπλή ευχή του απ.Παύλου στην Β’ Κορινθίους 

ΙΓ/13:13 περικλείεται όλο το σχέδιο του Θεού για τη σωτηρία του 

ανθρώπου. Προτάσσεται η ΧΑΡΙΣ του Θεού, η οποία εκφράστηκε 

στο πρόσωπο του κεχρισµένου Υιού Του, του Κυρίου Ιησού, ο 

οποίος µε τη σταυρική θυσία Του έγινε το σκέπαστρο (ιλασµός) 

των αµαρτιών µας και δια µέσου αυτής της χάρης εκχέεται η 

ΑΓΑΠΗ του Θεού επάνω σε µας, για να µας φέρει στη συνέχεια την 

ΚΟΙΝΩΝΙΑ του Πατέρα µε τον Υιό µέσα µας, όταν βαπτισθούµε µε 

το άγιο Πνεύµα Του.    
 

 ΧΑΡΙΣ (ή “χάρη” στη δηµοτική) σηµαίνει ∆ΩΡΟ και ποιο είναι 

το δώρο του Κυρίου Ιησού προς τον άνθρωπο; Είναι ότι πρόσφερε 

τον εαυτό Του λύτρο για τις αµαρτίες µας, πέθανε Αυτός στη δική 

µου και στη δική σου θέση. Αυτό το «δώρο» ήταν προσφορά 

ΑΓΑΠΗΣ από τον Πατέρα Θεό που δέχτηκε τη θυσία του Υιού Του: 

«∆ιότι τόσον ΗΓΑΠΗΣΕΝ ο Θεός τον κόσµον, ώστε έδωκε τον Υιόν 

αυτού τον µονογενή, διά να µη απολεσθή πας ο πιστεύων εις αυτόν, 

αλλά να έχη ζωήν αιώνιον» (Ιωάννης Γ/3:16). Βλέπουµε τη χάρη του 

Κυρίου Ιησού και την αγάπη του Πατέρα να συνεργάζονται θαυµα-

στά για τη σωτηρία του αµαρτωλού ανθρώπου. Μέσα στη Βίβλο 

συχνά απαντούµε τη συνεργασία και την ταύτιση του Υιού µε τον 

Πατέρα: «Όστις είδεν ΕΜΕ είδε τον ΠΑΤΕΡΑ ….Εν εκείνη τη ηµέρα 

σεις θέλετε γνωρίσει, ότι εγώ είµαι ΕΝ (µέσα) ΤΩ ΠΑΤΡΙ µου και σεις εν 

Εµοί και Εγώ εν υµίν ….Εγώ και ο Πατήρ ΕΝ (ένα) ΕΙΜΕΘΑ…» (βλέ-

πε: Ιωάννης Ι∆/14:9,20, ΙΒ/12:44-45, κλπ).     
 

• Όποιος έχει τον Πατέρα έχει και τον Υιό.  

• Όποιος έχει τον Υιό έχει και τον Πατέρα.  

• Όποιος έχει ΚΑΙ τον Πατέρα ΚΑΙ τον Υιό, τι έχει;  
 

Έχει την ΚΟΙΝΩΝΙΑ του αγίου Πνεύµατος του Θεού. Όταν χρησι-

µοποιούµε τον όρο «Πνεύµα άγιο» εννοούµε τον «Πατέρα εν (=µέσα) 

τω Υιώ». Αυτό το συγκλονιστικό γεγονός γίνεται στη ζωή µας, όταν 

βαπτισθούµε µε το άγιο Πνεύµα του Θεού. Αυτή είναι η απλή ερµη-
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νεία του εδαφίου Β΄ Κορινθίους ΙΓ/13:14, στο οποίο δεν έχουµε 3 

ξεχωριστές θείες υποστάσεις, αλλά βλέπουµε να ξετυλίγονται µε 

θαυµαστό τρόπο η χάρη και η αγάπη του Θεού για τον άνθρωπο 

«εν προσώπω Χριστώ Ιησού» και η κοινωνία του Θεού µε τον άν-

θρωπο δια του αγίου Πνεύµατός Του, όπως πολύ χαρακτηριστικά 

το είπε και ο ίδιος ο Ιησούς: «Εάν τις µε αγαπά, τον λόγον µου θέλει 

φυλάξει, και ο Πατήρ µου θέλει αγαπήσει αυτόν, και προς αυτόν 

θέλοµεν ελθεί και εν αυτώ θέλοµεν κατοικήσει» (Ιωάννης Ι∆ /14:23). Το 

αρχαίο κείµενο δεν γράφει απλά «εν αυτώ θέλοµεν κατοικήσει», 

αλλά «µονήν παρ' αυτώ ποιησόµεθα», δηλαδή ο Πατέρας και ο 

Υιός θα κτίσουν µέσα µας µια µονή, στην οποία θα κατοικούν και 

το σώµα µας θα γίνει ο ναός Του (Β΄ Κορινθίους ς΄/6:16, κλπ). 
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� ΕΝΑ ΒΙΒΛΙΟ που αποτελείται από τρία (αυτοτελή) θέµατα, που 
µεταξύ τους παρουσιάζουν µια θαυµαστή ενότητα και αποτελούν µια 
ΤΡΙΛΟΓΙΑ. Τα δύο πρώτα («Η ΟΡΑΣΗ ΤΟΥ ΘΕΡΙΣΜΟΥ» και «ΠΟΛΕΜΟΣ ΚΑΙ 
∆ΟΞΑ») έχουν γραφτεί από τον Ρικ Τζόϊνερ και το τρίτο («Ο ΥΙΟΣ Ο 

ΑΡΣΕΝ»), που αποτελεί και το µεγαλύτερο µέρος του βιβλίου έχει γραφτεί 
από τον Αλκιβιάδη Τζελέπη.       

 

� ΕΝΑ ΒΙΒΛΙΟ που µας µεταφέρει στα τέλη των εσχάτων καιρών και 
στα συγκλονιστικά γεγονότα που θα λάβουν χώρα και θα µορφώσουν το 
ένδοξο σώµα της «εκκλησίας της Φιλαδέλφειας», της εκκλησίας της 
αρπαγής, επάνω στην οποία ο Κύριος θα επιθέσει µεγάλη δόξα. 

 

�  ΕΝΑ ΒΙΒΛΙΟ που δεν πρέπει να λείπει από καµιά βιβλιοθήκη 
 
 
 

90 90 



 
 

Κεφάλαιο  ΕΒ∆ΟΜΟ 
 

ΕΡΜΗΝΕΙΑ ΤΗΣ «ΥΠΟΣΤΑΣΗΣ»  
ΚΑΤΑ ΤΗΝ ΕΛΛΗΝΙΚΗ ΓΛΩΣΣΑ 

 

 
 
 

 

(1) Το συνταχθέν κείµενο του Συµβόλου της Πίστεως από τις δύο 

πρώτες Οικουµενικές Συνόδους, βασικό δογµατικό του χαρακτήρα 

έχει την «τριαδικότητα» του Θεού, καθόσον ρητά ξεχωρίζει τρία 

διαφορετικά πρόσωπα τα οποία µεταξύ τους είναι «συνδοξαζόµε-
να  και συµπροσκυνούµενα». Το κείµενο των 12 άρθρων δεν ανα-

φέρει σε κανένα του σηµείο, ούτε µία φορά, τους όρους «τριάδα», 

«τριαδικός Θεός», «τριαδικότητα του Θεού» και «τρισυπόστατος 

Θεός». Αυτές οι ορολογίες καθιερώθηκαν αργότερα και κατά βάση 

στηρίχθηκαν στο εάν ο Θεός έχεις ΜΙΑ ή ΤΡΕΙΣ ΥΠΟΣΤΑΣΕΙΣ.  
 

 Κυρίαρχος λοιπόν όρος είναι η Ελληνική λέξη «υπόσταση», 

της οποίας την ακριβή ερµηνεία, έννοια και σηµασία ή αγνοούν, ή 

παραβλέπουν οι ερµηνευτές και σχολιαστές της Βίβλου, οι θεολό-

γοι, οι διδάσκαλοι και γενικά οι εκζητητές και µελετητές του Λόγου 

του Θεού. Ήδη αναφέραµε ότι ολόκληρη η Αγία Γραφή είναι γραµ-

µένη στην Ελληνική γλώσσα, η µεν Παλαιά ∆ιαθήκη µε τη µετά-

φραση των Εβδοµήκοντα, που χρησιµοποιούν επίσηµα και οι 

Εβραίοι, έχοντας σιωπηρά εγκαταλείψει το πρωτότυπο Εβραϊκό 

κείµενο, η δε Καινή ∆ιαθήκη, που µας ενδιαφέρει ιδιαίτερα, καθό-

σον εκεί αναφέρεται η λέξη «υπόσταση» του Θεού (βλ.Εβραίους 

Α/1:3), γράφτηκε απευθείας στην Ελληνική Γλώσσα, εκτός από το 

Ευαγγέλιο του Ιωάννη, που γράφτηκε ταυτόχρονα και στην Ελληνι-

κή και στην Εβραϊκή γλώσσα.  
 

 Κατά συνέπεια, σαν Έλληνες είµαστε ιδιαίτερα ευλογηµένοι 

από το Θεό, γιατί έχουµε το µοναδικό προνόµιο µέσα σε όλους 

τους λαούς της γης, να γνωρίζουµε την ακριβή έννοια της λέξης 

«υπόστασης» και έτσι να µην έχουµε ΚΑΜΙΑ απολύτως ΑΜΦΙΒΟ-
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ΛΙΑ εάν ο Θεός της Βίβλου, ο Θεός του Αβραάµ, του Ισαάκ και 

του Ιακώβ, όπως µας αποκαλύφθηκε και «ελάλησεν ηµίν εν Υιώ» 

(Εβραίους Α/1:2, αρχ. κείµενο), έχει ΜΙΑ υπόσταση ή είναι ΤΡΙΣυπό-

στατος.  
 

 Για το λόγο αυτό και για να είναι αντικειµενική η µελέτη µας, θα 

αναφέρουµε από τα πιο έγκυρα Ελληνικά λεξικά ποια είναι η ακρι-

βής έννοια της λέξης «υπόστασις» (καθαρεύουσα) ή «υπόστα-

ση» (δηµοτική) και πιστεύω ότι µετά η απάντηση για τη ΜΟΝΑ∆Ι-

ΚΟΤΗΤΑ ή την ΤΡΙΑ∆ΙΚΟΤΗΤΑ του Θεού έρχεται από µόνη της. 

Επειδή η έννοια και ο ορισµός της «υπόστασης» δεν συµπεριλαµ-

βάνει µόνο µία συγκεκριµένη κατηγορία (π.χ. τον άνθρωπο ή το 

Θεό), αλλά συµπεριλαµβάνει έµψυχα, άψυχα, ιδέες, οράµατα, µετα-

φορικές έννοιες, ιατρικές έννοιες, πράγµατα, αντικείµενα, κλπ. θα 

γίνει καταγραφή όλων αυτών των εννοιών, όπως ακριβώς αναφέ-

ρονται στα λεξικά, χωρίς καµιά προσθήκη ή αφαίρεση λέξεων, ώ-

στε ο αναγνώστης να µην έχει πλέον καµιά αµφιβολία για την 

ορθή ερµηνεία της υπόστασης ή των υποστάσεων του Θεού, 

καθόσον αυτό είναι το εξεταζόµενο θέµα, έστω και εάν οι παρα-

κάτω καταγραφές θεωρηθούν από µερικούς κουραστικές και περιτ-

τές, καθόσον δεν αφορούν το θέµα, όπως για παράδειγµα η «υπό-

σταση» σαν ιατρικός όρος. Είναι όµως αναγκαίο να αναφερθούν, 

για να αποκλεισθεί και η παραµικρή περίπτωση λάθους οποιασ-

δήποτε άλλης ερµηνείας.. 
 

1.   ΛΕΞΙΚΟΝ ΤΗΣ ΑΡΧΑΙΑΣ ΕΛΛΗΝΙΚΗΣ ΓΛΩΣΣΗΣ 
      ΙΩΑΝΝΟΥ ΣΤΑΜΑΤΑΚΟΥ (σελ.1048) 

 Έκδοση «ΒΙΒΛΙΟΠΡΟΜΗΘΕΥΤΙΚΗ», έτος 1990 
 

 ΥΠΟΣΤΑΣΙΣ -σεως, η (υφίσταµαι): (1) Η πραγµατικότης, ότι 

πραγµατικώς υπάρχει, (2) η οντότης, (3) η ουσία, εν αντιθέσει προς 

το φαινόµενον, (4) µτφρ., το θεµέλιον (η βάσις) εφ’ ού στηρίζεται µία 

ελπίς, ή η αυτοπεποίθησις, ή η λαµβανοµένη επί τινος απόφασις, 

(5) µτφρ., η υπόθεσις, το θέµα το περιεχόµενον, ενός ποιήµατος, 

ρητορικού λόγου, κτλ. (6) ότι κατακαθίζει (κατασταλάζει) εις το βά-

θος, κατακάθισµα, καταστάλαγµα. 
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2.  ΛΕΞΙΚΟ ΤΗΣ ΝΕΑΣ ΕΛΛΗΝΙΚΗΣ ΓΛΩΣΣΑΣ 
      ΓΕΩΡΓΙΟΥ ΜΠΑΜΠΙΝΙΩΤΗ (σελ.1877-1878) 
 

 ΥΠΟΣΤΑΣΗ, η (και υποστάσεως -εις -εων):  

(1)  Η ύπαρξη: Οι πυρηνικοί εξοπλισµοί απειλούν την ίδια την ύπαρξη 

της ανθρωπότητας - Οι πράξεις αυτές δεν ταιριάζουν στην ανθρώ-
πινη ύπαρξη/οντότητα  - ΣΥΝΩΝΥΜΟ: οντότητα. 
 

(2) Το σύνολο των στοιχείων που συγκροτούν τη φυσιογνωµία, 
τον ιδιαίτερο αναγνωρίσιµο χαρακτήρα της ύπαρξης: εταιρεία χωρίς 

νοµική ύπαρξη.  
 

(3) ∆ίνω υπόσταση (σε κάποιον/κάτι), δίνω µορφή, κάνω να υπάρ-
ξει πραγµατικά (κάποιος/κάτι): δίνω υπόσταση στα οράµατά µου. 
 

(4) Αποκτώ/λαµβάνω υπόσταση, αποκτώ µορφή, πραγµατική 

ύπαρξη: µε την υλοποίηση του έργου απέκτησαν υπόσταση οι προσδοκίες 

των κατοίκων. 
 

(5) ΘΕΟΛΟΓΙΑ, το πρόσωπο: ο Χριστός έχει δύο φύσεις (θεϊκή και 

ανθρώπινη) και µία υπόσταση ή πρόσωπο 
 

(6) ΦΙΛΟΣΟΦΙΑ, η ουσία, ως οντολογική πραγµατικότητα. 
 

(7) ΜΕΤΑΦΟΡΙΚΑ, η βάση, το θεµέλιο: φήµες /λόγια /πληροφορίες 

χωρίς καµιά υπόσταση. 
 

(8) ΜΕΤΑΦΟΡΙΚΑ, το κύρος ή αυτόνοµη παρουσία, τα στοιχεία της 
προσωπικότητας, που κάνουν κάποιον να ξεχωρίζει: άνθρωπος 
χωρίς υπόσταση/οντότητα - ΣΥΝΩΝΥΜΟ: οντότητα. 
 

3.  ΘΗΣΑΥΡΟΣ ΟΛΗΣ ΤΗΣ ΕΛΛΗΝΙΚΗΣ ΓΛΩΣΣΑΣ 
      ΧΡΗΣΤΟΣ ΓΙΟΒΑΝΗΣ Α.Ε.Β.Ε. (σελ.1694) 
 

 ΥΠΟΣΤΑΣΗ, η (αρχ. -σις): (1) Το να υπάρχει κάτι, ύπαρξη, (2) 

κατακάθι υγρού, (3) το να βάζει κανείς κάποιον σε ενέδρα ή το να 

ενεδρεύει ο ίδιος, (4) σταθερότητα,  ……....(11) ουσία, φύση, (12) 

πραγµατικότητα,  (13) η πραγµατική ουσία κάποιου πράγµατος, 

που υπάρχει σαν βάση και στηρίζει την εξωτερική του µορφή, (14) 

το ιδιαίτερο ή χαρακτηριστικό φυσικό ιδίωµα κάποιου προσώπου ή 

πράγµατος, (15) είδος ρητορικού σχήµατος (ΣΗΜΕΙΩΣΗ: Οι περιπτώ-

σεις 5 - 10 αφορούν ιατρικές,  µεταφορικές και λοιπές  έννοιες, γι’ αυτό και 

παραλήφθηκαν). 

93 



4.  ΥΠΕΡΛΕΞΙΚΟ ΤΗΣ ΝΕΟΕΛΛΗΝΙΚΗΣ ΓΛΩΣΣΑΣ  
      ΕΞΑΤΟΜΟ - Εκδόσεις ΠΑΓΟΥΛΑΤΟΥ (σελ.2976 - 6

ος
 τόµος) 

 

 ΥΠΟΣΤΑΣΗ, η (ουσ.): ΕΤΥΜΟΛΟΓΙΑ (αρχ.): υφίσταµαι – υπό-

στασις - υπόσταση, ΣΥΝΩΝΥΜΑ: ύπαρξη, οντότητα, ΠΑΡΑΓΩΓΑ: 

υποστασιακός. (1) Το να υπάρχει, να υφίσταται κάποιος ή κάτι: η 

Τουρκία απειλεί την υπόσταση του Κυπριακού κράτους, (2) πραγµα-

τικότητα: αυτά που λες στερούνται υπόστασης, (3) σηµαδόφωνο/Βυζ. 

µουσική, (4) κατακάθι, (5) συγκέντρωση αίµατος σε κάποιο σηµείο 

του σώµατος/ιατρ.ορος.  
 

5.  ΟΡΘΟΓΡΑΦΙΚΟΝ ΕΡΜΗΝΕΥΤΙΚΟΝ ΛΕΞΙΚΟΝ  
      ∆.∆ΗΜΗΤΡΑΚΟΥ – Εκδόσεις ΧΡ.ΓΙΟΒΑΝΗ (σελ.1384) 
 

 ΥΠΟΣΤΑΣΙΣ -εως: Υποστήριξις, σταθερότης, παλινδρόµησις, 

πραγµατική ύπαρξις, πραγµατικότης, ύπαρξις, στρατόπεδον, συρ-

ροή αίµατος. 
 

6.  ΤΟ ΜΕΓΑΛΟ ΛΕΞΙΚΟ ΝΕΟΕΛΛΗΝΙΚΗΣ ΓΛΩΣΣΑΣ 
      Α.ΓΕΩΡΓΟΠΑΠΑ∆ΑΚΟΥ/ΜΑΛΛΙΑΡΗΣ παιδεία (σελ.979) 
 

 ΥΠΟΣΤΑΣΗ, η (αρχ. -σις): (1) Ύπαρξη: από τα πυρηνικά όπλα 

κινδυνεύει η υπόσταση της ανθρωπότητας, (2) βάση, θεµέλιο, αλήθεια: 

οι φήµες αυτές δεν έχουν υπόσταση, (3) υποστάθµη, (4) σηµαδό-

φωνο της Βυζαντινής µουσικής, σηµάδι, (5) ΙΑΤΡΙΚΟ: συρροή αί-

µατος στα επικλινή µέρη του σώµατος, υποστατικό φαινόµενο 
 

7.  ΜΕΙΖΟΝ ΕΛΛΗΝΙΚΟ ΛΕΞΙΚΟ  
      ΤΕΓΟΠΟΥΛΟΣ - ΦΥΤΡΑΚΗΣ (σελ.1203) 
 

 ΥΠΟΣΤΑΣΗ, η (ουσ.) αρχ. ΥΠΟΣΤΑΣΙΣ=υφίσταµαι:  
Ύπαρξη: στερείται υποστάσεως, δεν υπάρχει στην πραγµατικότητα, είναι 

ψευδές, ανύπαρκτο. 
 

8.  ΛΕΞΙΚΟ ΤΗΣ ΝΕΑΣ ΕΛΛΗΝΙΚΗΣ ΓΛΩΣΣΑΣ 
      Εκδοσεις ΠΕΛΕΚΑΝΟΣ (σελ.1713) 
 

 ΥΠΟΣΤΑΣΗ, η (ουσ.):  Η παρουσία σε τόπο και χρόνο, βάση, 

αλήθεια: στερείται υποστάσεων, δεν υπάρχει στην πραγµατικότητα. ΕΤΥ-

ΜΟΛΟΓΙΑ (αρχ.): υφίσταµαι - ίστηµι (=στήνω). ΣΥΝΩΝΥΜΑ: ύπαρξη. 

94 



9.  ΠΑΠΥΡΟΣ - ΛΕΞΙΚΟ ΤΗΣ ΕΛΛΗΝΙΚΗΣ ΓΛΩΣΣΑΣ  
 ΑΡΧΑΙΑΣ  -  ΜΕΣΑΙΩΝΙΚΗΣ  -  ΝΕΑΣ /13 ΤΟΜΟΙ 

 (σελ. 545 - 546, 12
ος

 τόµος) 
 

 ΥΠΟΣΤΑΣΗ, η /ΥΠΟΣΤΑΣΙΣ -σεως (ουσ.): (1) Το να υπάρχει 

κάτι, ύπαρξη, (2) πραγµατική ύπαρξη, πραγµατικότητα: τα λόγια του 

δεν έχουν υπόσταση, (3) ουσία, φύση: «η του γεώδους υπόστασις 

/Θεόφραστος (4) υποστάθµη (5) ΘΕΟΛΟΓΙΑ: Φιλοσοφικός όρος 

που στη θεολογική γραµµατεία χρησιµοποιήθηκε µε ποικίλες µορ-

φές, είτε στην ουσία, σχετικά µε το «τριαδικό δόγµα», είτε στη φύση 

και στο πρόσωπο, σχετικά µε το «χριστολογικό δόγµα» (6) ΜΕΤΑ-

ΦΟΡΙΚΑ: βάση θεµέλιο, υπόβαθρο. 
 

 ΑΡΧΑΙΑ: (1) Στήριξη, υποστήριξη, υποστήριγµα, σταθερότητα, 

παλινδρόµηση, αντίσταση, αντοχή, (2) διάρκεια: «η στιγµιαία των 

καιρών υπόστασις», (3) ενέδρα, απόστηµα, ιδιοκτησία, περιουσία, 

προσφορά, βάση, κρηπίδα, θεµέλιο, (4) σηµείο αναχώρησης, αφε-

τηρία, (5) Η προέλευση και η σύσταση ενός λαού, (6) ο σκοπός 

µιας ενέργειας, (7) η πραγµατική ουσία, η φύση ενός πράγµατος, η 

οποία υπάρχει ως βάση και στηρίζει την εξωτερική του µορφή (8) η 

ουσία ή η υποκείµενη ύλη ενός πράγµατος: «ός (=ο Υιός) ών απαύ-

γασµα της δόξης και χαρακτήρ ΤΗΣ ΥΠΟΣΤΑΣΕΩΣ Αυτού (=του 

Πατέρα)/Καινή ∆ιαθήκη, (9) ιδιαίτερο ή χαρακτηριστικό φυσικό 

ιδίωµα προσώπου ή πράγµατος (10) είδος ρητορικού σχήµατος, 

(11) η περιοχή όπου παρατηρείται η τύχη κάποιου/αστρολογικός 

όρος (12) στρατόπεδο: «εξήλθεν εξ ΥΠΟΣΤΑΣΕΩΣ των αλλοφύλων 

των εν τω πέραν Μαχµάς»/Παλαιά ∆ιαθήκη, (13) είδος παχύρευστου 

ζωµού. (14) ΧΡΗΣΗ ΠΛΗΘΥΝΤΙΚΟΥ: Αι υποστάσεις: (α) Επίσηµα 

έγγρα-φα ιδιοκτησίας, (β) Τα πραγµατικά αντικείµενα των οποίων 

τα εί-δωλα φαίνονται σε κάτοπτρο, (γ) «υπόστασις ξύλου», (δ) 

«νέφους υποστάσεις», συσσωρευµένα νέφη.  
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10.  ΝΕΟΝ ΕΓΚΥΚΛΟΠΑΙ∆ΙΚΟΝ ΛΕΞΙΚΟΝ 
  ΤΗΣ ΑΓΙΑΣ ΓΡΑΦΗΣ – Γεωργίου Ζ. Κωνσταντινίδη  

       Εκδόσεις «Ο ΛΟΓΟΣ» (σελ.928) 
 

 Εις την Καινήν ∆ιαθήκην σηµαίνει µεταφορικώς την πεποίθη-

σιν, βεβαιότητα: 
 

ΕΒΡΑΙΟΥΣ 3:14 - «Εάν κρατήσωµεν µέχρι τέλους βεβαίαν την αρχήν 

της υποστάσεως» (πεποιθήσεως, κατά Ν.Βάµβα). 
 

ΕΒΡΑΙΟΥΣ 11:1 - «Είναι δε πίστις ελπιζοµένων υπόστασις» (πεποίθη-

σις, κατά Ν.Βάµβα). Επίσης στην Β΄ Κορινθίους Θ/9:4 
 

Β΄ ΚΟΡΙΝΘΙΟΥΣ 11:17 - Με την έννοιαν του θάρρους, τόλµης, καυ-

χήσεως «εν ταύτη τη υποστάσει (το θάρρος, κατά N.Βάµβα)  της καυ-

χήσεως» .  

 

ΕΒΡΑΙΟΥΣ 1:3 - Με την έννοιαν του χαρακτήρος, της ουσίας «Όστις 

(ο Υιός) ων απαύγασµα της δόξης και χαρακτήρ της υποστάσεως Αυ-

τού», ήτοι οµοούσιος (;) µε τον Πατέρα. 
 

Σ Υ Μ Π Ε Ρ Α Σ Μ Α 
 

 Σύµφωνα µε τα Ελληνικά λεξικά η λέξη «υπόσταση» σηµαίνει 

«ύπαρξη, θεµέλιο, αλήθεια, µοναδικότητα», κατά συνέπεια ο 

δισυπόστατος ή ο τρισυπόστατος είναι αυτός που έχει 2 ή 3 ξεχω-

ριστές, ανεξάρτητες µεταξύ τους υποστάσεις/υπάρξεις. Ο όρος 

«τρισυπόστατος Θεός» για να αποδοθεί σωστά γραµµατικά, προ-

ϋποθέτει 3 ξεχωριστές και ανεξάρτητες θείες προσωπικότητες. Κα-

τά συνέπεια η 2η διδασκαλία (βλ. σελίδα 74)  που υποστηρίζει έναν 

ΤΡΙΣΥΠΟΣΤΑΤΟ ΘΕΟ, που δεν είναι ΤΡΕΙΣ ΘΕΟΙ, παρουσιάζει 

κενό στη γραµµατική της ερµηνεία.  
 

 Άρα «αγία Τριάδα» δεν είναι απλώς «Πατέρας, Υιός και άγιο 

Πνεύµα», αλλά είναι κάτι πιο βαθύτερο, για το οποίο ήδη έχουµε 

αναφερθεί στη µελέτη µας αυτή. Οι µονοθεϊστικές κινήσεις και οµά-

δες δέχονται και τον ΠΑΤΕΡΑ και τον ΥΙΟ και το άγιο ΠΝΕΥΜΑ 

ΤΟΥ ΘΕΟΥ, αλλά δεν δέχονται την «αγία Τριάδα», τι σηµαίνει 
αυτό; Μήπως εδώ υπάρχει κάποια αντίφαση; Σηµαίνει ότι στη δι-

δασκαλία τους έχουν επίγνωση ποιος είναι ο Πατέρας, ποιος είναι 
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ο Υιός και ποιος είναι το άγιο Πνεύµα και δεν χρησιµοποιούν ορο-

λογίες που δεν αναφέρονται στη Βίβλο, αλλά προστέθηκαν µε την 

πάροδο των αιώνων και έφεραν σύγχυση στο σώµα της εκκλησίας 

του Χριστού.  
 

 Το «Σύµβολο της Πίστεως» στην ολοκληρωµένη του µορφή 

στηρίζεται στην επίσηµη «τριαδική θεολογία», η οποία δεν προϋ-

ποθέτει απλά την ύπαρξη «Πατέρα, Υιού και αγίου Πνεύµατος», 

γιατί γραµµατικά οι ορολογίες αυτές και καθ’ εαυτές, είναι τίτλοι 

ενός ή περισσοτέρων προσώπων, τα οποία πρόσωπα έχουν κά-

ποιο όνοµα. Η καθαρά τριαδική θεολογία και διδασκαλία (προσέ-

ξτε αυτό, έχει µεγάλη σηµασία)  δεν προϋποθέτει ΕΝΑ Θεό µε τρία 

πρόσωπα ή µε τρεις θείες υποστάσεις, αλλά προϋποθέτει ΤΡΕΙΣ 

ξεχωριστούς Θεούς, που είναι ο «ΘΕΟΣ Πατέρας», ο «ΘΕΟΣ Υιός» 

και ο «ΘΕΟΣ άγιον Πνεύµα», γιατί ρητά και µε σαφήνεια στο Σύµβο-

λο της Πίστεως διευκρινίζεται είναι τα τρία αυτά θεία πρόσωπα είναι 

συµπροσκυνούµενα και συνδοξαζόµενα: «Και εις το ΠΝΕΥΜΑ ΤΟ 

ΑΓΙΟΝ, το Κύριον, το Ζωοποιόν, το εκ του Πατρός εκπορευόµενον, το 

συν ΠΑΤΡΙ και ΥΙΩ, συµπροσκυνούµενον και συνδοξαζόµε-

νον…» (βλ. 3
η
 διδασκαλία, σελίδα 78).   

 

 Εδώ είναι που δηµιουργούνται απορίες και ερωτηµατικά και 

όπως αναφέρθηκε µέσα στην πάροδο των αιώνων, για να ερµη-

νευτούν οι όροι αυτοί, έφεραν σύγχυση και σχίσµατα στο σώµα της 

εκκλησίας του Χριστού: 
 

(1) Πως είναι δυνατόν ο «Υιός» και το «άγιον Πνεύµα» να είναι 

συµπροσκυνούµενα και συνδοξαζόµενα, ως ξεχωριστές θείες υπο-

στάσεις, αφού ο Ένας και Μόνος Θεός που υπάρχει, ο Πατέρας, 

αναφέρει καθαρά και πολλές φορές «προ Εµού άλλος Θεός δεν 

υπήρξεν, ουδέ θέλει υπάρχει µετ' Εµέ» (Ησαϊας ΜΓ/43:1011, Μ∆/44:6, 

κλπ) και «δεν θέλω δώσει τη δόξα Μου σε άλλον;» (Ησαϊας ΜΒ/42:8, 

ΜΗ/48:11, κλπ). Ποια είναι η απάντηση στα ερωτήµατα αυτά;  
 

 Στην Παλαιά ∆ιαθήκη ο Θεός παρουσιάζεται ως «Παντοκρά-

τωρ» (βλ. Γένεσις ΙΖ/17:1, ΛΕ/35:11, Έξοδος ς΄/6:3, Ψαλµός 91:1, κλπ), 

στην Αποκάλυψη Α:8 όµως και ο Υιός παρουσιάζεται ως «Παντο-

κράτωρ», το ερώτηµα είναι: Πόσοι «Παντοκράτορες» υπάρχουν; 
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Μήπως ο ένας Παντοκράτωρ (ο Θεός) δίνει τη δόξα Του στον άλλον 

Παντοκράτορα (τον Υιό), και έτσι τα µέλη της «αγίας Τριάδας» είναι 

συµπροσκυνούµενα και συνδοξαζόµενα; Εάν είναι έτσι, τότε στον 

ουρανό που είναι η 3η θεία υπόσταση το «άγιον Πνεύµα», αφού 

στην Αποκάλυψη δεν αναφέρεται πουθενά, αντίθετα αναφέρεται ότι 

ο Θεός έχει «επτά πνεύµατα;» (βλ. Αποκάλυψη Α/1:4,  Γ/3:1, ∆/4:5, 

Ε/5:6).  
 

 Πως λοιπόν µπορούµε να δεχτούµε ότι είναι σύµφωνο µε το 

Λόγο του Θεού το «Σύµβολο της Πίστεως», ένα δηµιούργηµα της 

συµβιβαζόµενης εκκλησίας της ιστορικής περιόδου της Περγάµου 

όταν υπάρχουν αυτά τα αναπάντητα (για πολλούς ίσως) ερωτήµατα; 
 

(2) Στην Α΄ Κορινθίους ΙΕ/15:28 λέγει: «Όταν δε υποταχθώσιν εις 

Αυτόν (τον Ιησού) τα πάντα, τότε και αυτός ο Υιός θέλει υποταχθή εις 

τον υποτάξαντα εις αυτόν τα πάντα (δηλαδή στον Πατέρα), διά να ήναι ο 

Θεός τα πάντα εν πάσιν». Αφού υποταχθούν τα πάντα στον Υιό, στο 

τέλος θα υποταχθεί και Αυτός στον Πατέρα (ως άνθρωπος βέβαια), 

τότε η θεότητα του 2ου προσώπου της αγίας Τριάδας που θα είναι; 

Θα υποταχθεί και αυτή στον Πατέρα ή θα συνδοξάζεται αιώνια 

στον ουρανό από τους αγίους και τους αγγέλους; 
 

(3) Σύµφωνα µε τη δογµατική της Ανατολικής Ορθοδόξου εκκλη-

σίας (που σήµερα ακολουθούν και η Καθολική ∆υτική εκκλησία και η 

∆ιαµαρτυρόµενη κίνηση, όσον αφορά το Σύµβολο της Πίστεως») η ΑΓΙΑ 

ΤΡΙΑ∆Α είναι Α∆ΙΑΙΡΕΤΗ και στο λειτουργικό της κατεστηµένης 

εκκλησίας συνέχεια αναφέρεται η επίκληση «εις το όνοµα της αγίας 

και οµοουσίου και αδιαίρετου Τριάδας». Πίστη δηλαδή ότι η «αγία 

Τριάδα» είναι «αδιαίρετη», κάτι που συχνά αναφέρεται και στις επί-

σηµες ιστοσελίδες των τριαδικών κινήσεων. Το ερώτηµα είναι: 

Όταν ο «Θεός Υιός» άφησε τη δόξα Του στον ουρανό και ήρθε στη 

Γη ως άνθρωπος, διαιρέθηκε από τον Πατέρα; Εάν ναι, τότε η αγία 

Τριάδα δεν είναι «οµοούσιος» και «αδιαίρετος;»   
 

(4) Αναφέρει το «Σύµβολο της Πίστεως» για τον Υιό «γεννηθέντα 

ΠΡΟ πάντων των αιώνων» και πιο κάτω «ου ποιηθέντα». Πράγµατι ο 

Υιός δεν «εποιήθη» από τον Πατέρα, όπως έγινε µε τον πρώτο άν-

θρωπο, τον Αδάµ, αλλά «εγεννήθη», µόνο που η Βίβλος διακη-

98 



ρύττει ότι ο Υιός κατά σάρκα δεν γεννήθηκε «προ πάντων των 

αιώνων», αλλά περίπου πριν δύο χιλιάδες χρόνια, ενώ «προ πά-

ντων των αιώνων» ήταν το «Αρνίον το εσφαγµένον προ καταβολής 

κόσµου», το οποίο ο Πατέρας είχε «προγνωρίσει», όπως αναφέρει 

στην επιστολή Α’ Πέτρου Α/1:20 «…ΠΡΟΕΓΝΩΣΜΕΝΟΥ µεν προ 

καταβολής κόσµου, ΦΑΝΕΡΩΘΕΝΤΟΣ δε επ’ εσχάτου των χρόνων δι 

υµάς» (αρχαίο κείµενο). Ο Θεός δεν είχε σχεδιάσει και προγνωρίσει 

µόνο τον Υιό Του, αλλά και την εκκλησία Του, την οποία «προέθετο 

εν εαυτώ» (βλ. Α΄ Πέτρου Α/1:1, Εφεσίους Α/1:4, κλπ). 
 

 Ένα γεγονός που είναι εξαιρετικά σηµαντικό και αξίζει να ανα-

φερθεί είναι ότι το «Σύµβολο της Πίστεως» καµιά αναγεννηµένη 

τριαδική εκκλησία δεν το θεωρεί ως θεόπνευστο (αφού δεν 

περιέχεται µέσα στη Βίβλο), αλλά γίνεται από τις κινήσεις αυτές 

πλήρως αποδεκτό ως µια καθαρή και αξιόπιστη πηγή πληροφό-

ρησης των δογµατικών αρχών της Χριστιανικής πίστης των πρώ-

των αιώνων. 
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Κεφάλαιο  ΟΓ∆ΟΟ 
 

∆ΟΓΜΑΤΙΚΑ ΛΑΘΗ  
ΤΗΣ ΜΕΤΑΦΡΑΣΗΣ ΤΟΥ Ν. ΒΑΜΒΑ 

 

 
 
 

        Πολλές Χριστιανικές οµολογίες θεωρούν δεδοµένη την αξιοπι-

στία του συνταχθέντος κειµένου του Συµβόλου της Πίστεως από τις 

2 Οικουµενικούς Συνόδους, καθόσον δέχονται ότι έρχεται σε πλή-

ρη συµφωνία µε την Καινή ∆ιαθήκη και για να τεκµηριώσουν τον 

ισχυρισµό τους αυτό, προτάσσουν συγκεκριµένα επιχειρήµατα 

µέσα από το Λόγο του Θεού, πλην όµως τα πιο ισχυρά επιχειρή-

µατά τους στηρίζονται στο κείµενο της µετάφρασης του Αρχιµ. 

Ν. Βάµβα και όχι στο πρωτότυπο θεόπνευστο κείµενο της Καινής 

∆ιαθήκης που γράφτηκε απευθείας στην Ελληνική Γλώσσα και 

εµείς σαν Έλληνες έχουµε το µοναδικό προνόµιο (έναντι των άλ-

λων λαών που χρησιµοποιούν µεταφράσεις) να µπορούµε να γνω-

ρίζουµε επακριβώς την έννοια και τη σηµασία του κειµένου, καθώς 

και των ορολογιών που χρησιµοποιούνται από τους θεόπνευστους 

συγγραφείς της Βίβλου. 
 

 Παρακάτω θα αναφερθούν µόνο 8 χαρακτηριστικές περι-

πτώσεις, που έχουν µεταφραστεί λάθος από τον Ν.Βάµβα και που 

αλλοιώνουν ριζικά το νόηµα του θεόπνευστου κειµένου της Καινής 

∆ιαθήκης, όσον αφορά τη σχέση Πατέρα και Υιού και γενικά τη 

θεότητα του Ιησού, µε αποτέλεσµα ο αναγνώστης να βγάζει λαν-

θασµένα συµπεράσµατα και να οδηγείται αθέλητα σε πλάνη ή σε 

δογµατικό ερµηνευτικό αδιέξοδο.  
 

(1) ΙΩΑΝΝΗΣ Α/1:1,14 
«1. Εν αρχή ήτο ο Λόγος, και ο Λόγος ήτο ΠΑΡΑ τω Θεώ, και Θεός 

ήτο ο Λόγος ....14. Και ο Λόγος έγεινε σαρξ και ΚΑΤΩΚΗΣΕ μεταξύ 

ημών…» (Μετ.Ν.Βάµβα). Τα εδάφια αυτά, όπως είναι διατυπωµένα εί-

ναι λάθος µεταφρασµένα από τον Αρχιµανδρίτη Νεόφυτο Βάµβα. 
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Το αρχαίο κείµενο αναφέρει «Εν αρχή ήν (=ήτο) ο Λόγος και ο Λόγος ήν 

ΠΡΟΣ τον Θεόν και Θεός ήν ο Λόγος …..Και ο ΛΟΓΟΣ σαρξ εγένε-το και 

ΕΣΚΗΝΩΣΕΝ εν ηµίν….». Άρα ο ΛΟΓΟΣ δεν ήταν «ΠΑΡΑ τω Θεώ» 

αλλά ήταν «ΠΡΟΣ τον Θεόν». Υπάρχει µεγάλη και σαφής διαφορά 

στην Ελληνική γραµµατική µεταξύ των λέξεων «παρά» και «προς». 

Η µετάφραση του «παρά» είναι «πλησίον, δίπλα». Το «προς» δεί-

χνει κατεύθυνση, και συνήθως έχει την έννοια του «µέσα». Να δώ-

σω ένα απλό κατανοητό παράδειγµα: Όταν θέλουµε να µπούµε µέ-

σα στην πόλη λέµε «πηγαίνω ΠΡΟΣ την πόλη», ή «πηγαίνω ΜΕΣΑ 

στην πόλη». Όταν όµως θέλουµε να µην µπούµε µέσα στην πόλη, 

λέµε «Πηγαίνω ΕΞΩ από την πόλη», ή «πηγαίνω ΠΛΗΣΙΟΝ (κοντά) 

της πόλης», δηλαδή δεν µπαίνω ΜΕΣΑ στην πόλη. Υπάρχουν και 

περιπτώσεις στο αρχαίο κείµενο που το «παρά» όταν συντάσσεται 

µε γενική («παρά του..») έχει και τη µεταφορική έννοια του «από», 

όπως για παράδειγµα στο Ιωάννης ΙΕ/15:26, όπου αναφέρεται «…το 

Πνεύµα της Αληθείας το οποίον εκπορεύεται ΠΑΡΑ του Πατρός», δηλαδή 

βγαίνει έξω ΑΠΟ (όχι ∆ΙΠΛΑ)  από τον Πατέρα. 
 

 Ο Ιησούς, ως Λόγος του Πατέρα δεν ήταν «ΠΑΡΑ τω Θεώ», 

δηλαδή ΠΛΗΣΙΟΝ, ∆ΙΠΛΑ, ΚΟΝΤΑ στον Πατέρα, αλλά όπως ο θεό-

πνευστος Λόγος του Θεού, η Βίβλος, µας λέγει  ήταν «ΠΡΟΣ τον 

Θεόν», δηλαδή ΜΕΣΑ στον Πατέρα. Άρα ο ΙΗΣΟΥΣ είναι ΕΚΦΡΑΣΗ 

του Πατέρα προς τον άνθρωπο, είναι ο ΛΟΓΟΣ του Πατέρα προς 

τον άνθρωπο και ο Λόγος του Πατέρα έλαβε «σάρκα». Αυτό µας το 

λέγει πάλι ο Ιωάννης στο Ευαγγέλιό του «..και ο ΛΟΓΟΣ σαρξ εγέ-

νετο και ΕΣΚΗΝΩΣΕΝ εν ηµίν….» (εδάφιο Α:14, αρχαίο κείµενο). Ο Λό-

γος του Πατέρα Θεού, που είναι η έκφραση του Πατέρα έγινε σαρξ 

και «ΕΣΚΗΝΩΣΕΝ εν ηµίν», δηλαδή έστησε τη σκηνή Του µέσα 

µας. Η µετάφραση του Ν.Βάµβα πάλι εδώ είναι λάθος, αναγράφει 

«Και ο Λόγος έγεινε σαρξ και ΚΑΤΩΚΗΣΕ µεταξύ ηµών». ∆εν ανα-

φέρει «ΕΣΚΗΝΩΣΕ µέσα µας», («εν ηµίν»), όπως λέγει το αρχαίο 

κείµενο, αλλά «ΚΑΤΟΙΚΗΣΕ ανάµεσά µας» («µεταξύ ηµών»). Ο Ιη-

σούς Χριστός πράγµατι όταν γεννήθηκε από τη Μαρία κατοίκησε 

και περπάτησε ανάµεσα στους οµοεθνείς Του, αλλά εδώ η Βίβλος 

αναφέρει ότι ο ΛΟΓΟΣ του Πατέρα που έγινε ΣΑΡΞ κατοικεί ΜΕΣΑ 

ΜΑΣ και όχι ΑΝΑΜΕΣΑ ΜΑΣ. 
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 (2) ΙΩΑΝΝΗΣ IZ/17:5 
 «…Και τώρα δόξασόν με συ, Πάτερ, πλησίον σου με την 

ΔΟΞΑΝ, την οποίαν είχον παρά Σοι πριν γείνη ο κόσμος» (Μετ. 

Ν.Βάµβα). Εδώ αναφέρεται πολύ καθαρά ότι ο Ιησούς ήταν «δίπλα» 

στον Πατέρα («παρά Σοι»), πριν γίνει ο κόσµος. Λέγει δηλαδή στον 

Πατέρα «δόξασέ µε, µε τη δόξα που είχα ΠΛΗΣΙΟΝ ΣΟΥ (=παρά Σοι) 

πριν γίνει ο κόσµος». Το εδάφιο αυτό είναι τελείως λάθος µεταφρα-

σµένο. Το αρχαίο κείµενο αναφέρει «…Και νυν δόξασόν µε Συ Πάτερ 

παρά σεαυτώ, τη δόξη ή (=την οποία) είχον προ του τον κόσµον είναι 

παρά Σοι». Το «παρά Σοι» αλλάζοντας συντακτική θέση, αλλάζει 

ριζικά το νόηµα του εδαφίου. Στη µετάφραση του Βάµβα ο Ιησούς 

λέγει «µε τη δόξα που είχα ΠΛΗΣΙΟΝ Σου πριν γίνει ο κόσµος», όπου το 

«πλησίον Σου» έχει άµεση σχέση µε τον ίδιο τον Ιησού, ότι ήταν 

δηλαδή «δίπλα» στον Πατέρα («παρά τω Πατρί»), ενώ στο αρχαίο 

κείµενο ο Ιησούς λέγει «µε τη δόξα που είχα, πριν να είναι ο ΚΟΣΜΟΣ 

πλησίον Σου», όπου φαίνεται καθαρά πως το «πλησίον Σου» (=παρά 

Σοι) έχει άµεση σχέση µε τον ΚΟΣΜΟ και όχι µε τον Ιησού, ως 

Λόγο του Πατέρα. 
 

 Ίσως ρωτήσει κάποιος «Ποια δόξα είχε ο Ιησούς, πριν ακό-

µα ο Θεός να δηµιουργήσει τον κόσµο, αφού ο Ιησούς ∆ΕΝ είχε 

γεννηθεί, γιατί δεν είχε έρθει ακόµα το «πλήρωµα του χρόνου» 

σύµφωνα µε το θείο σχέδιο;»  
 

 Το έργο της σταυρικής θυσίας του Ιησού, ο Θεός το είχε προ-

γνωρίσει και το είχε σχεδιάσει «προ καταβολής κόσµου» (βλ. Α’ 

Πέτρου Α/1:18-19, Ρωµαίους Ις/16:25-26, Πράξεις Β/2:23, Εφεσίους Γ/3: 

9-11, κλπ), γι’ αυτό βλέπουµε το Λόγο του Θεού να µας φανερώνει 

τον Ιησού ως το «Αρνίον το εσφαγµένον ΑΠΟ ΚΑΤΑΒΟΛΗΣ κόσµου» 

(Αποκάλυψη ΙΓ/13:8) και ότι «έπρεπε πολλάκις να πάθη ΑΠΟ ΚΑΤΆ-

ΒΟΛΗΣ κόσµου» (Εβραίους Θ/9:26). Ο Ιησούς είχε προγνωρισθεί και 

προορισθεί για δόξα, όπως ακριβώς ο Θεός είχε προγνωρίσει 

«προ καταβολής κόσµου» και τη Νύµφη εκκλησία Του (βλ. Εφε-

σίους Α/1:4, Κολοσσαείς Α/1:26, κλπ). Αυτή τη δόξα είχε ο Ιησούς «προ 

του τον κόσµο είναι ΠΑΡΑ ΣΟΙ» (ΣΗΜΕΙΩΣΗ: Για το θέµα αυτό, διάβασε 

το βιβλίο των εκδόσεών µας µε τίτλο: «Η ΠΡΩΤΗ ΠΡΟΦΗΤΕΙΑ» /Κωδ. 07).  
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 (3) ΕΦΕΣΙΟΥΣ ς΄/6:17  
 «..Και λάβετε την περικεφαλαίαν της σωτηρίας και την μάχαι-

ραν του Πνεύματος, ήτις (=η οποία) είναι ο Λόγος του Θεού….» (Μετ. 

Ν.Βάµβα). Εδώ αναφέρει ότι Η ΜΑΧΑΙΡΑ ΤΟ ΠΝΕΥΜΑΤΟΣ είναι Ο 

ΛΟΓΟΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ. Το εδάφιο αυτό είναι µεταφρασµένο λάθος. Το 

αρχαίο κείµενο γράφει: «Και την περικεφαλαίαν του σωτηρίου δέξα-

σθε και την µάχαιραν του Πνεύµατος, ό εστίν ρήµα Θεού». Εδώ δεν 

αναφέρει ότι ο Λόγος του Θεού είναι η µάχαιρα του Πνεύµατος, 

αλλά το «Πνεύµα» είναι το «ρήµα» (=λόγος) του Θεού. Γράφει «…ό 

(=ΠΝΕΥΜΑ) εστίν ΡΗΜΑ Θεού», δηλαδή «…το οποίο είναι ΛΟΓΟΣ 

Θεού». Ο Βάµβας µεταφράζει το «ό» (=το οποίο ΠΝΕΥΜΑ) «ήτις» (=η 

οποία ΜΑΧΑΙΡΑ) και κατά συνέπεια αλλοιώνεται και το νόηµα του εδα-

φίου. Το «ΠΝΕΥΜΑ» είναι ο «ΛΟΓΟΣ» και γνωρίζουµε ότι «ο Λόγος 

ήν ΠΡΟΣ τον Θεόν και Θεός ήν ο Λόγος».  
 

 Εδώ βλέπουµε ότι υπάρχει ταύτιση «Πνεύµατος» και «Λόγου», 

ο Ιησούς είναι ο Λόγος που «εξήλθεν εκ του Θεού», που βγήκε µέσα 

από τον Πατέρα Θεό, ο οποίος είναι Πνεύµα (βλ. Ιωάννης Η/8:42, 

ΙΓ/13:3, Ις/16:27-30, Γαλάτας ∆/4:4). Μια θαυµαστή αποκάλυψη της 

Γραφής για τη θεότητα του Ιησού. Η Βίβλος µας αποκαλύπτει ότι ο 

Ιησούς Χριστός, ο Υιός του αληθινού Θεού είναι:  
 

(1)   Ο «Θεός (ο ένας και µόνος που υπάρχει) εν Χριστώ» (Β΄ Κοριν-

θίους Ε/5:19).  
 

(2)   Ο «Θεός (που)  φανερώθηκε εν ΣΑΡΚΙ» (Α’ Τιµόθεου Γ/3:16).  
 

(3)   Ο «ΗΛ µεθ’ ηµών»,  ο «Εµµανου-ΗΛ» (Ματθαίος Α/1:23). «ΗΛ» 

ή «ΕΛ» είναι ο ενικός αριθµός του «ΕΛΟΧΙΜ».  Άρα ο Ιησούς 

είναι η φανέρωση του «Ελοχίµ».  
 

(4)  Ο «αιώνιος Πατήρ» (Ησαϊας Θ/9:6). Ο Ιησούς αποκαλείται «αιώ-

νιος Πατέρας», αλλά ΠΑΤΕΡΑΣ είναι µόνον ένας, ο ΘΕΟΣ.  

Άρα ο Ιησούς είναι η φανέρωση του Πατέρα Θεού (Στο κείµενο 

της µετάφρασης του Νεόφ.Βάµβα αναφέρεται λάθος «ΠΑΤΗΡ ΤΟΥ 

ΜΕΛΛΟΝΤΟΣ ΑΙΩΝΟΣ»)  
 

(5) «Ο ΘΕΟΣ ΙΣΧΥΡΟΣ» - Εβραϊκά είναι «ΕΛ ΓΚΙΜΠΟΡ» (Ησαϊας 

Θ/9:6). 
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(6) «…ο ΩΝ, και ο ΗΝ, και ο ΕΡΧΟΜΕΝΟΣ, ο ΠΑΝΤΟΚΡΑΤΩΡ»  

(Αποκάλυψη Α/1:8). Εδώ ο Ιησούς φανερώνεται ως ο «Παντο-

κράτωρ». ∆εν υπάρχουν ΠΟΛΛΟΙ «Παντοκράτορες», αλλά 

µόνον «ΕΝΑΣ», ο Πατέρας, ο οποίος φανερώθηκε «εν Υιώ».  
 

(7) «…ο ΩΝ επί πάντων ΘΕΟΣ ευλογητός» (βλέπε: Ρωµαίους Θ/9:5, 

Εφεσίους ∆/4:5-6, κλπ.) . 
 

(8) «Ο Αληθινός ΘΕΟΣ και η Ζωή η Αιώνιος»  (Α’ Ιωάννου Ε/5:20).  
 

(9) «Ο ΚΥΡΙΟΣ ΜΑΣ και Ο ΘΕΟΣ ΜΑΣ» (Ιωάννης Κ/20:28). 

 

 (4) Α΄ ΙΩΑΝΝΟΥ Ε/5:7-8  
«..∆ιότι τρεις είναι οι µαρτυρούντες εν τω ΟΥΡΑΝΩ, ο Πατήρ, ο Λόγος, 

και το άγιον Πνεύµα, και ούτοι οι τρεις είναι έν. Και τρεις είναι οι µαρτυρούντες εν τη 

ΓΗ, το Πνεύµα και το ύδωρ και το αίµα» (Μετ.Ν.Βάµβα). Το µέρος 

µε τα ψιλά γράµµατα δεν υπάρχει, τόσο στο αρχαίο Ελληνικό κεί-

µενο, όσο και στα πιο αξιόπιστα χειρόγραφα της Καινής ∆ιαθήκης, 

όπως θα δούµε στη συνέχεια. Το αρχαίο πρωτότυπο κείµενο γρά-

φει: «Ότι τρεις εισίν οι µαρτυρούντες, το ΠΝΕΥΜΑ και το Υ∆ΩΡ και 

το ΑΙΜΑ, και οι τρεις εις το έν εισίν». Τα εδάφια Ε:7-8 της Α΄ επιστο-

λής του Ιωάννη, όπως είναι διατυπωµένα στο κείµενο της µετάφρα-

σης του Ν.Βάµβα είναι το κατ’ εξοχήν επιχείρηµα των υποστηρι-

κτών της τριαδικής» διδασκαλίας, το οποίο σε συνδυασµό µε το 

Σύµβολο της Πίστεως, αποτελούν το ισχυρό δογµατικό θεµέλιο της 

διδασκαλίας αυτής.  
 

 Το ερώτηµα που απασχολεί τον κάθε καλοπροαίρετο µελετητή 

της Βίβλου και εκζητητή της αλήθειας, είναι: «Πώς, το παραπάνω 

κείµενο µε τα ψιλά γράµµατα υπάρχει στις περισσότερες σύγχρο-

νες µεταφράσεις; Πώς µπήκε σφήνα µέσα στο σωστό και επεκρά-

τησε;». Σαν απάντηση στο ερώτηµα αυτό, θα αναφέρουµε τις πα-

ρακάτω αξιόπιστες ιστορικές πηγές - µαρτυρίες: 
 

(1) ΕΡΑΣΜΟΣ: Όταν ο Έρασµος έκανε την 1η έκδοση του κριτι-

κού κειµένου της Καινής ∆ιαθήκης (Textus Receptus), δεν είχε 

συµπεριλάβει το επίµαχο εδάφιο, γιατί δεν το είχε συναντήσει σε 

κανένα χειρόγραφο. Επειδή όµως το εδάφιο αυτό ήταν απαραίτητο 

για τη στήριξη της διδασκαλίας της «τριάδας», ο Πάπας παραπλά-
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νησε µε ένα τέχνασµα τον Έρασµο, παρουσιάζοντάς του ένα ψεύτι-

κο χειρόγραφο και αυτός, όταν έκανε τη 2η έκδοση του κειµένου το 

συµπεριέλαβε. Αργότερα, όταν ο Έρασµος αντιλήφθηκε την απάτη 

του Πάπα, προβαίνει στην 3η έκδοση του κειµένου του, χωρίς το 

πρόσθετο εδάφιο στο Α΄ Ιωάννου Ε/5:7, αλλά ήταν πλέον πολύ 

αργά, γιατί η τυπογραφεία είχε ήδη ανακαλυφθεί και οι αδελφοί 

Ελίζεβιρ, που είχαν τυπογραφείο, το 1624 µ.Χ. τύπωσαν τη 2η έκ-

δοση και τη διέδωσαν παντού. Αυτοί ήταν που ονόµασαν το κείµε-

νο του Έρασµου «Textus Receptus», δηλαδή «κείµενο παραδεκτό 

από όλους».    
 

(2)   ΕΚ∆ΟΣΕΙΣ ΚΑΙΝΗΣ ∆ΙΑΘΗΚΗΣ: Το πρόσθετο αυτό εδάφιο 

παραλείπεται από τα κριτικά κείµενα που έχουν εκδώσει, κατά 

σειρά, οι «U.B.S.», «WESTCOTT & HORT» και «NESTLE», τα οποία 

είναι τα πλέον αξιόπιστα κείµενα στον κόσµο. 
 

(3)   ΚΩ∆ΙΚΕΣ - ΧΕΙΡΟΓΡΑΦΑ: Το εδάφιο Α΄ Ιωάννου Ε/5:7 µε τη 

µεταγενέστερη προσθήκη δεν υπάρχει στο Βατικανό, Σιναϊτικό (ή 

Άλεφ) και Αλεξανδρινό κώδικα, καθώς και στους κώδικες Κ, Ρ, Ψ. 

Επίσης δεν υπάρχει στις µεταφράσεις: Βουλγάτα, Συριακή, Κοπτι-

κή, Αρµενική, Αιθιοπική, Σλαβική και Βυζαντινή. 
 

(4)   ΕΚΚΛΗΣΙΑΣΤΙΚΟΙ ΠΑΤΕΡΕΣ: Το επίµαχο εδάφιο, όπως δια-

µορφώθηκε αργότερα, δεν αναφέρεται στα γραπτά των παρακάτω 

επιφανέστερων εκκλησιαστικών Πατέρων: Ειρηναίος, Τερτυλλια-

νός, Κλήµης, Ιππόλυτος, Ωριγένης, Κυπριανός, Ιλαρίωνας, Μ.Αθα-

νάσιος, Μ. Βασίλειος, Γρηγόριος Ναζιανζηνός, Ιωάννης Χρυσόστο-

µος, Επιφάνιος, Ιερώνυµος, Κύριλλος, Αυγουστίνος, κλπ.. Αξίζει να 

γίνει ιδιαίτερη µνεία στο Μ.Αθανάσιο, ο οποίος θεωρείται ο αυθεντι-

κός εκφραστής και υποστηρικτής της τριαδικής διδασκαλίας και για 

µερικούς έχει τον τίτλο του «φανατικού», στα γραπτά του δεν ανα-

φέρει καθόλου το εδάφιο αυτό ως επιχείρηµα υπέρ της «τριάδας». 
 

(5)   Κείµενο U.B.S.: Το κριτικό κείµενο U.B.S. («United Bible Socie-

ties» - Eνωµένες Βιβλικές Εταιρίες), που θεωρείται το πιο αξιόπιστο, το 

πρόσθετο εδάφιο δεν το συµπεριλαµβάνει στο κυρίως κείµενο, 

αλλά στις υποσηµειώσεις αναφέρει ότι η προσθήκη αυτή υπάρχει 
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σε µια έκδοση της µετάφρασης Ιτάλας του 9ου -10ου αιώνα, αλλά και 

η µετάφραση αυτή το έχει µέσα σε παρένθεση, που σηµαίνει ότι 

µεταφραστής αναγνώριζε ότι υπήρχε κάποιο πρόβληµα µε την αυ-

θεντικότητα της προσθήκης στο Α’ Ιωάννου Ε/5:7-8. Αυτή η αµφι-

σβήτηση θεωρείται φυσική, αφού η Ιτάλα είναι η Λατινική µετάφρα-

ση του πρωτότυπου κειµένου της Καινής ∆ιαθήκης από την Ελλη-

νική γλώσσα, στο οποίο κείµενο δεν υπήρχε η προσθήκη αυτή. 

Άρα η προσθήκη αυτή, δεν υπήρχε στο πρωτότυπο Ελληνικό κεί-

µενο, αλλά κάποιος την πρόσθεσε πολύ αργότερα, είτε στην αντι-

γραφή του κειµένου, είτε στη µετάφραση που έκανε. 
 

 Επίσης αναφέρεται στις σηµειώσεις του κριτικού κειµένου ότι 

το επίµαχο εδάφιο µε την προσθήκη υπάρχει και στη Λατινική 

Βουλγάτα (LV), η οποία είναι µετάφραση του 16ου αιώνα και είναι 

φανερό πλέον ότι έχει προστεθεί εκ των υστέρων και γι’ αυτό το 

λόγο οι κριτικοί των κειµένων δεν το έλαβαν υπόψη τους ως αξιό-

πιστο στοιχείο.  
 

 (6)  OIKOYΜENIKO ΠΑΤΡΙΑΡΧΕΙΟ: Το Οικουµενικό Πατριαρχείο 

της Κωνσταντινούπολης στην έκδοσή του της Καινής ∆ιαθήκης, το 

έτος 1912, αναγράφει ότι το εδάφιο Α΄ Ιωάννου Ε/5:7-8 µε την α-

ναφορά των τριών µαρτύρων είναι προσθήκη (νόθο), πλην όµως 

«διατηρείται κατά την γνώµην της Ιεράς Συνόδου» (Η Καινή ∆ιαθήκη: 

Εν Κωνσταντινουπόλει, εκ του Πατριαρχικού τυπογραφείου 1912, σελίς ζ’).  
  

(7)  ΕΛΛΗΝΙΚΗ ΒΙΒΛΙΚΗ ΕΤΑΙΡΙΑ: Η Ελληνική Βιβλική Εταιρία 

έχει επιµεληθεί δύο συγχρόνων µεταφράσεων της Καινής ∆ιαθή-

κης, που είναι γνωστές ως «Μετάφραση των 4 Καθηγητών» και 

«Μετάφραση των 6 Καθηγητών». Στην πρώτη «Μετάφραση των 4 

Καθηγητών», έτος 1967, το επίµαχο εδάφιο συµπεριλαµβάνεται µέ-

σα σε αγκύλες και µε την υποσηµείωση ότι «Το εντός της παρενθέ-

σεως δεν υπάρχει εις τα κυριότερα χειρόγραφα» (σελ.468). 
 

 Αξίζει να σηµειωθεί ότι το κείµενο της «Μετάφρασης των 4 Κα-

θηγητών» έχει µεταφραστεί και στη σύγχρονη Αγγλική γλώσσα, 

1976-1977, χωρίς να περιλαµβάνει την επίµαχη προσθήκη του Α’  

Ιωάννου Ε/5:7-8, ενώ στην Ελληνική έκδοση υπάρχει σε αγκύλες. 
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 Θέµα υπάρχει στη «Μετάφραση των 6 Καθηγητών», όπου 

στην Α΄ έκδοση του 1985, η οποία περιλαµβάνει το αρχαίο κείµενο 

και τη µετάφραση, στο µεν ΑΡΧΑΙΟ ΚΕΙΜΕΝΟ περιλαµβάνεται το 

εδάφιο αυτό µε την προσθήκη (καθόσον παρατίθεται το κείµενο του 

Πατριαρχείου Κωνσταντινουπόλεως, που όπως ήδη αναφέρθηκε, το θεώ-

ρησε ως προσθήκη), στη δε ΜΕΤΑΦΡΑΣΗ δεν το συµπεριλαµβάνει. 
Σε νεότερη Β΄ έκδοση του 1989 την επίµαχη προσθήκη του εδά-

φιου την συµπεριλαµβάνει µέσα σε αγκύλες.  
 

 Σε νεότερη µετάφραση ολόκληρης της Αγίας Γραφής στη δη-

µοτική γλώσσα το επίµαχο εδάφιο της Α’ Ιωάννου Ε/5:7-8 συµπερι-

λαµβάνεται µέσα σε αγκύλες και µε την υποσηµείωση ότι «Το εντός 

των αγκυλών κείµενο, δεν υπάρχει εις τα κυριότερα χειρόγραφα» (σελ.483). 
 

(8)   ΜΕΤΑΦΡΑΣΕΙΣ ΚΑΙΝΗΣ ∆ΙΑΘΗΚΗΣ (γενικά): Εκτός από τις 

παραπάνω περιπτώσεις που αναφέρθηκαν ότι υπάρχει η επίµαχη 

προσθήκη του εδαφίου Ε:7-8, υπάρχει και στις ακόλουθες περι-

πτώσεις: (α) Nestle-Aland Novum Testamentum Graece, (β) Αγία 

Γραφή, έκδοση Αδελφότης Θεολόγων «Η ΖΩΗ», (γ) Μετάφραση 

Σπύρου Φίλου, εκδόσεις «ΠΕΡΓΑΜΟΣ», (δ) Μετάφραση στη δηµοτι-

κή του Συµεών Ιωαννίδη, εκδόσεις «ο ΛΟΓΟΣ» και (ε) Αγγλικό κεί-

µενο King James Version  
 

(9)   ΠΡΩΤΗ χειρόγραφη ΕΜΦΑΝΙΣΗ: Σύµφωνα µε τους κριτικούς 

επιστήµονες των κειµένων της Καινής ∆ιαθήκης, το εν λόγω πρό-

σθετο εδάφιο βρέθηκε για πρώτη φορά σε Ελληνικό χειρόγραφο 

του έτους 635 µ.Χ., αλλά δεν ήταν γραµµένο µέσα στο κείµενο, 

ήταν γραµµένο µε ψιλά γράµµατα, δίπλα στο περιθώριο της σελί-

δας, γεγονός που σηµαίνει ότι κάποιος το πρόσθεσε αργότερα, 

όπως και αποδείχτηκε.  
 

 Ίσως κάποιος να αναρωτηθεί γιατί παρατίθενται τόσο πολλά 

στοιχεία για την αυθεντικότητα ή µη του Α΄ Ιωάννου Ε/5:6-7, όταν 

κανείς δεν αµφισβητεί την αξιοπιστία των γραπτών µαρτυριών ότι η 

προσθήκη των τριών µαρτύρων στον ουρανό (Πατήρ, Λόγος και 

άγιο Πνεύµα) είναι µεταγενέστερη και ότι δεν υπάρχει στο πρωτό-

τυπο Ελληνικό κείµενο. Ο λόγος, όπως έχει αναφερθεί και σε προη-
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γούµενα κεφάλαια, είναι ότι η παρούσα µελέτη αποσκοπεί να απο-

τελέσει µια αξιόπιστη και αντικειµενική πηγή πληροφοριών για την 

ιστορική επικράτηση του συνταχθέντος κειµένου του «Συµβόλου 

της Πίστεως», ώστε ο αναγνώστης στο τέλος να εξάγει τα δικά του 

ασφαλή συµπεράσµατα, καθόσον στην παρούσα µελέτη παρου-

σιάζονται και τα θετικά και τα αρνητικά στοιχεία της κάθε εξεταζό-

µενης περίπτωσης.  
 

 Πριν κλείσουµε το θέµα αυτό, θα ήθελα να κάνω την ακόλουθη 

παρατήρηση ή διαπίστωση: Στο επίµαχο κείµενο, όπως αναφέρε-

ται στις περισσότερες µεταφράσεις παρουσιάζονται 3 µάρτυρες 

στον ΟΥΡΑΝΟ (=Πατήρ - Λόγος - άγιο Πνεύµα) και 3 µάρτυρες στη ΓΗ 

(=Πνεύµα - Ύδωρ - Αίµα): «..∆ιότι τρεις είναι οι µαρτυρούντες εν τω 

ΟΥΡΑΝΩ, ο Πατήρ, ο Λόγος, και το άγιον Πνεύµα, και ούτοι οι τρεις είναι έν. 

Και τρεις είναι οι µαρτυρούντες εν τη ΓΗ, το Πνεύµα και το ύδωρ και το 

αίµα». Εάν υποθέσουµε ότι το εδάφιο αυτό είναι το αυθεντικό, δεν 

µπορούµε να ισχυριστούµε µε απολυτότητα ότι οι 3 µάρτυρες στον 

ουρανό είναι 3 πρόσωπα µέσα στη θεότητα, γιατί η άποψη αυτή 

δεν έρχεται σε καµιά αντιστοιχία, παραλληλισµό, ή τυπολογία µε 

τους 3 µάρτυρες στη γη, που πολύ καλά γνωρίζουµε ότι οι δύο από 

αυτούς (νερό  και αίµα) δεν είναι πρόσωπα.  
 

 Άρα στην υποθετική αυτή περίπτωση, κάποια άλλη θα έπρεπε 

να ήταν η ερµηνεία, που κατά τη γνώµη µου θα ήταν ότι πρόκειται 

για φανερώσεις του ενός κα µόνου αληθινού Θεού που υπάρχει: Ο 

Λόγος είναι η έκφραση και η φανέρωση του Πατέρα στη γη: «Ο 

Λόγος σαρξ εγένετο και εσκήνωσεν εν ηµίν», είναι ο άνθρωπος Χρι-

στός Ιησούς µέσα στον οποίο κατοικεί «παν το πλήρωµα» της θεό-

τητας, που είναι το Πνεύµα του Πατέρα. Αυτή η άποψη έρχεται σε 

συµφωνία µε το θεόπνευστο λόγο του Θεού, τη Βίβλο.   
 

(5) ΙΩΑΝΝΗΣ ΙΖ/17:11  
 «Πάτερ άγιε, φύλαξον αυτούς (=τους µαθητές) εν τω ονόματί 

σου, τους οποίους μοι έδωκας, διά να ήναι εν (=ένα) καθώς ημείς» 

(κείµενο Ν.Βάµβα). Εδώ, όπως είναι µεταφρασµένο το εδάφιο, ανα-

φέρεται στα λόγια του Ιησού προς τον Πατέρα Θεό, τον οποίο πα-

ρακαλεί να φυλάξει τους µαθητές τους οποίους του έδωσε: «Φύλα-
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ξον αυτούς ....τους οποίους µοι έδωκας». Εδώ είναι λάθος η µετά-

φραση "τους οποίους". Το αρχαίο κείµενο γράφει: «…Πάτερ άγιε, 

τήρησον αυτούς εν τω ονόµατί σου, ώ δέδωκάς µοι ίνα ώσιν εν καθώς 

ηµείς». Σύµφωνα µε το αρχαίο κείµενο, ο Ιησούς παρακαλεί τον 

Πατέρα να φυλάξει τους µαθητές Του "εις το όνοµά Του, το οποίο 

του έδωσε. Γράφει «…ώ (=ΟΝΟΜΑ) δέδωκάς µοι», δηλαδή «…το 

οποίο (όνοµα) µου έχεις δώσει». Ο Βάµβας µεταφράζει το «ώ» (το 

οποίο ΟΝΟΜΑ) µε τη λέξη «τους οποίους» (ΜΑΘΗΤΕΣ).   
 

 Πολύ καθαρή η διαστρέβλωση του εδαφίου. Το αρχαίο κείµενο 

λέγει «το οποίο ΟΝΟΜΑ µου έχεις δώσει», ενώ ο Βάµβας µετα-

φράζει «τους οποίους ΜΑΘΗΤΕΣ µου έχεις δώσει». Στη µελέτη 

µας αυτή έχουµε επανειληµµένα αναφέρει ότι το κατεξοχήν όνοµα 

του Θεού στην Παλαιά ∆ιαθήκη είναι "ΓΙΑΧΒΕ ΟΣΗΑ", που σηµαί-

νει «Αυτός είναι σωτήρας» και το όνοµα του Υιού στην Καινή ∆ιαθή-

κη είναι "ΙΗΣΟΥΣ" που επίσης σηµαίνει «Αυτός είναι σωτήρας». 

Άρα Ο Πατέρας και ο Υιός έχουν το ίδιο όνοµα, γιατί το Εβραϊκό 

ΓΙΑΧΒΕ ΟΣΗΑ µεταφράζεται Ελληνικά ΙΗΣΟΥΣ. Είναι το όνοµα, το 

υπέρ παν όνοµα, το οποίο κληρονόµησε ο Υιός από τον Πατέρα, 

έχουν το ίδιο όνοµα. Ο ∆ιάβολος αυτή τη µεγάλη αλήθεια δεν θέλει 

απλά να την κρύψει, αλλά θέλει να την εξαφανίσει τελείως και αυτό 

το έχει επιτύχει σε µεγάλο βαθµό, παρ' όλο που υπάρχουν πάρα 

πολλές αναφορές µέσα στο Λόγο του Θεού, ότι ο Υιός είναι κληρο-

νόµος πάντων από τον Πατέρα, µεταξύ των οποίων είναι και το 

όνοµα, το υπέρ παν όνοµα: 
 

ΕΒΡΑΙΟΥΣ Α/1:2-4. «Εν ταις εσχάταις ταύταις ηµέραις ελάλησε προς 

ηµάς "εν Υιώ", τον οποίον έθεσε κληρονόµον πάντων....... τοσούτον 

ανώτερος των αγγέλων γενόµενος, όσον εξοχώτερον υπέρ αυτούς όνοµα 

εκληρονόµησε». 
 

ΦΙΛΙΠΠΗΣΙΟΥΣ Β/2:911 «∆ιά τούτο και ο Θεός υπερύψωσεν αυτόν 

και εχάρισεν εις αυτόν όνοµα, το υπέρ παν όνοµα, διά να κλίνη εις το 

όνοµα του Ιησού παν γόνυ επουρανίων και επιγείων και καταχθονίων, 

και πάσα γλώσσα να οµολογήση ότι ο Ιησούς Χριστός είναι Κύριος εις 

δόξαν Θεού Πατρός».   Εδώ γράφει "εις δόξαν Θεού ΠΑΤΡΟΣ" και όχι 
"εις δόξαν Θεού ΥΙΟΥ", γιατί ο Πατέρας, που είναι Πνεύµα κατοικεί 
µε πληρότητα µέσα στον Υιό, είναι "ο Πατήρ εν τω Υιώ". 
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ΕΦΕΣΙΟΥΣ Α/1:20-21 «...Την οποίαν ενήργησεν εν τω Χριστώ, ανα-

στήσας Αυτόν εκ νεκρών, και εκάθισεν εκ δεξιών αυτού εν τοις επου-

ρανίοις, υπεράνω πάσης αρχής και εξουσίας και δυνάµεως και κυριό-

τητος και παντός ονόµατος ονοµαζοµένου ου µόνον εν τω αιώνι 

τούτω, αλλά και εν τω µέλλοντι». 
 

 Το όνοµα του Ιησού είναι η εγγύηση της σωτηρίας µας και της 

συντριβής του ∆ιαβόλου. Είναι όνοµα σωτηρίας, είναι όνοµα θερα-

πείας και είναι όνοµα απελευθέρωσης. Είναι το όνοµα του Κυρίου 

Ιησού που τρέµουν οι δυνάµεις της κόλασης, όταν ο πιστός το 

χρησιµοποιεί µε εξουσία. Ένα λάθος όµως στη µετάφραση µειώνει 

το όνοµα του Ιησού. Η σωστή µετάφραση είναι: «…Πατέρα άγιε, 

τήρησε αυτούς εις το όνοµά σου, το οποίο (όνοµα) µου έχεις δώσει, για 

να είναι ΕΝΑ,  καθώς εµείς (είµαστε ΕΝΑ)».  
 

(6) ΚΟΛΟΣΣΑΕΙΣ Α/1:26-27  
 

«Το ΜΥΣΤΗΡΙΟΝ, το οποίον ήτο αποκεκρυμμένον από των αιώ-

νων και από των γενεών, τώρα δε εφανερώθη εις τους αγίους 

αυτού, εις τους οποίους ηθέλησεν ο Θεός να φανερώση τις ο 

ΠΛΟΥΤΟΣ της δόξης του ΜΥΣΤΗΡΙΟΥ τούτου εις τα έθνη, ΟΣΤΙΣ 

είναι ο Χριστός εις εσάς, η ελπίς της δόξης» (κείµενο Ν.Βάµβα). 

Στην περικοπή αυτή θα ασχοληθούµε µε 3 λέξεις που είναι γραµµέ-

νες µε κεφαλαία γράµµατα: ΜΥΣΤΗΡΙΟ, ΠΛΟΥΤΟΣ και ΟΣΤΙΣ. Ο 

Βάµβας στη µετάφρασή του γράφει «όστις (ο οποίος δηλαδή ΠΛΟΥ-

ΤΟΣ της δόξας του µυστηρίου) είναι ο Χριστός εις εσάς».  
 

 Το αρχαίο κείµενο γράφει «.....ό (το οποίο) έστιν Χριστός εν 

υµίν», δηλαδή «το οποίο µυστήριο είναι ο Χριστός µέσα σας, η 

ελπίδα της δόξας». Ο Βάµβας αγνοεί τελείως τη λέξη ΜΥΣΤΗΡΙΟ, 

για το οποίο γράφει το αρχαίο κείµενο και µεταφράζει το «ό» (=το 

οποίο ΜΥΣΤΗΡΙΟ), ως «όστις» (=ο οποίος ΠΛΟΥΤΟΣ...). Εδώ ο Παύλος 

µιλάει για ένα µυστήριο που ήταν κρυµµένο από τους αιώνες και 

από τις γενεές και φανερώθηκε στους αγίους και εξηγεί ότι αυτό το 

µυστήριο είναι ο Χριστός µέσα µας και έχουµε ήδη εξηγήσει σε 

άλλα κεφάλαια πως ο Ιησούς κατοικεί πνευµατικά µέσα σας, ως 

«Πνεύµα ζωοποιούν» (βλέπε: Α' Κορινθίους ΙΕ/15:45, Πράξεις Ις'/16:7, 

Φιλιππησίους Α/1:19, κλπ).  
 

111 



 Ο αναστηµένος Ιησούς είναι το κατοικητήριο του Πατέρα και  

µέσα µας κατοικεί δια του αγίου Πνεύµατος του Πατέρα, ο οποίος 

αφού τον ανάστησε, τον απέστειλε για να µας ευλογεί (βλ. Πράξεις 

Γ/3:26, Ις'/16:23). Αυτό το µυστήριο, να κατοικήσει µέσα µας ο Ιη-

σούς, συνέβηκε µετά την Πεντηκοστή. Πριν την Πεντηκοστή ο 

Ιησούς συχνά µιλούσε στους µαθητές Του για το θαυµαστό αυτό 

µυστήριο: «Εν εκείνη τη ηµέρα σεις θέλετε γνωρίσει, ότι "εγώ είµαι εν 

τω Πατρί µου" και "σεις εν εµοί" και "εγώ εν υµίν" .....Εάν τις µε 

αγαπά, τον λόγον µου θέλει φυλάξει, και ο Πατήρ µου θέλει αγαπήσει 

αυτόν, και προς αυτόν θέλοµεν ελθεί και εν αυτώ θέλοµεν κατοική-

σει» (Ιωάννης Ι∆/14:20,23). 
 

 Οι µαθητές όµως δεν µπορούσαν να καταλάβουν τα παραπά-

νω λόγια, γιατί ο Ιησούς τους µιλούσε δια παροιµιών: «Ταύτα διά 

παροιµιών ελάλησα προς εσάς· αλλ' έρχεται ώρα, ότε δεν θέλω σας 

λαλήσει πλέον διά παροιµιών, αλλά παρρησία θέλω σας αναγγείλει 

περί του Πατρός» (Ιωάννης Ις/16:25). Ο Ιωάννης στα κεφάλαια Ι∆, ΙΕ 

και Ις' αναφέρεται µε λεπτοµέρειες για το θέµα αυτό.  
 

 Ο Βάµβας µε τη λάθος ερµηνεία που δίνει στη λέξη "'ό", την 

οποία γραµµατικά συνδέει µε τον "πλούτο" και όχι µε το "µυστή-

ριο", µειώνει και υποβαθµίζει µια τόσο συγκλονιστική αποκάλυψη 

του Κυρίου προς την εκκλησία Του. Κάθε λέξη που έχει µπει στο 

θεόπνευστο Λόγο του Θεού, έχει να µας αποκαλύψει και να µας δι-

δάξει θαυµαστές αλήθειες και δεν έχουµε το δικαίωµα να αλλάζου-

µε τη Γραφή, δεν έχουµε το δικαίωµα να αλλάζουµε ούτε ένα γιώτα 

ή µία κεραία. Εάν δεν υπακούσουµε, τότε η ετυµηγορία του Κυρίου 

θα είναι πολύ αυστηρή: 
 

«∆ιότι µαρτύροµαι εις πάντα ακούοντα τους λόγους της προφη-

τείας του βιβλίου τούτου·   

Εάν τις ΕΠΙΘΕΣΗ (=προσθέσει) εις ταύτα, ο Θεός θέλει επιθέσει 

εις αυτόν τας πληγάς τας γεγραµµένας εν τω βιβλίω τούτω·  και  
 

Εάν τις ΑΦΑΙΡΕΣΗ από των λόγων του βιβλίου της προφητείας 

ταύτης, ο Θεός θέλει αφαιρέσει το µέρος αυτού από του βιβλίου 

της ζωής και από της πόλεως της αγίας και των γεγραµµένων εν 

τω βιβλίω τούτω» (Αποκάλυψη ΚΒ/22:18-19) . 
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(7) ΠΡΑΞΕΙΣ Ις'/16:6-7  
 

«6. Διελθόντες δε την Φρυγίαν και την γην της Γαλατίας, επειδή 

εμποδίσθησαν υπό του Αγίου ΠΝΕΥΜΑΤΟΣ να κηρύξωσι τον 

λόγον εν τη Ασία, 7. ήλθον κατά την Μυσίαν και εδοκίμαζον να 

υπάγωσι προς την Βιθυνίαν· πλην δεν αφήκεν αυτούς το 

ΠΝΕΥΜΑ» (µετάφρ.Βάµβα). Εδώ βλέπουµε 2 περιπτώσεις που ο 

Παύλος µε το Σίλα ήθελαν να πάνε να κηρύξουν το λόγο (Ασία και 

Βιθυνία), πλην όµως εµποδίστηκαν από το άγιο Πνεύµα. Στην 1η 

περίπτωση, στην Ασία, ο Βάµβας γράφει ότι τους εµπόδισε το 

«άγιο Πνεύµα» και στη 2η περίπτωση, στη Βιθυνία, ότι τους εµπόδι-

σε το «Πνεύµα», που κατά τον Βάµβα είναι το ίδιο πρόσωπο και 

αφορά το 3ο πρόσωπο της αγίας Τριάδας. 
 

 Το αρχαίο κείµενο, στο εδ.7 (στη 2η περίπτωση) δεν αναγράφει 

ότι τους εµπόδισε το «Πνεύµα»,, αλλά το «Πνεύµα ΙΗΣΟΥ». Φυσι-

κά και στις 2 περιπτώσεις ήταν το ίδιο Πνεύµα που τους εµπόδισε, 

δεν ήταν όµως το 3ο πρόσωπο της αγίας Τριάδας (κατά το Σύµβολο 

της Πίστεως), αλλά ήταν το Πνεύµα του ενός και µόνου αληθινού 

Θεού που υπάρχει, ήταν το Πνεύµα του "Γιαχβε Οσήα" του Πατέ-

ρα µας, που είναι «ο ΗΛ (=Θεός) µεθ' ηµών», τους εµπόδισε ο 

ΙΗΣΟΥΣ (=Εµµανου-ΗΛ). Το όνοµα και του Πατέρα και του Υιού είναι 

το ίδιο όνοµα, είναι «ΙΗΣΟΥΣ» = «ΓΙΑΧΒΕ ΟΣΗΑ» και εφόσον ο Θεός 

είναι Πνεύµα και από το Πνεύµα Του εκχέει µέσα µας, αυτό ονοµά-

ζεται «Πνεύµα (του) ΙΗΣΟΥ» ή Εβραϊκά «Πνεύµα (του) ΓΙΑΧΒΕ 

ΟΣΗΑ».   
 

 Γι αυτόν ακριβώς το λόγο ο Ιησούς, λίγο πριν αναληφθεί, πα-

ρήγγειλε στους Μαθητές Του σε ποιο όνοµα (όχι σε ποιά ονόµα-

τα) θα βαπτίζουν στο νερό: «Πορευθέντες λοιπόν µαθητεύσατε πάντα 

τα έθνη, βαπτίζοντες αυτούς εις ΤΟ ΟΝΟΜΑ του Πατρός και του Υιού 

και του αγίου Πνεύµατος» (Ματθαίος ΚΗ/28:19). Υπάρχει ΕΝΑ όνοµα, 

που ανήκει και στις 3 φανερώσεις του ενός και µόνου αληθινού 

Θεού, που ανήκει και στον Πατέρα και στον Υιό και στο Πνεύµα 

Του και αυτό το όνοµα είναι "ΙΗΣΟΥΣ" και σε αυτό το όνοµα, το 

υπέρ παν όνοµα πρέπει να βαπτιζόµαστε, όπως έκαναν και οι 

απόστολοι σε όλες τις περιπτώσεις, όπως αναφέρεται στις Πράξεις 

των Αποστόλων (βλέπε: Πράξεις Β/1:38, Η/8:16, Ι'/10:48, ΙΘ/19:5, κλπ)  
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 Το αρχαίο κείµενο στις Πράξεις Ις'/16:7 γράφει: «…Ελθόντες δε 

κατά την Μυσίαν επείραζον εις την Βιθυνία πορευθήναι, και ουκ είασεν 

αυτούς το Πνεύµα ΙΗΣΟΥ». Εδώ έχουµε ακόµα µια περίπτωση που 

ανθρώπινη ενέργεια αλλοίωσε το Λόγο Θεού, αφαιρώντας µια λέξη, 

κατά ρητή παράβαση των λόγων του Κυρίου Ιησού στην Αποκάλυ-

ψη ΚΒ/22:18-19, που ήδη αναφέραµε παραπάνω. 
 

(8) ΕΒΡΑΙΟΥΣ Α/1:1-2  
 

«Ο Θεός, αφού ελάλησε το πάλαι προς τους πατέρας ημών διά 

των προφητών πολλάκις και πολυτρόπως, εν ταις εσχάταις ταύ-

ταις ημέραις ελάλησε προς ημάς διά του Υιού, τον οποίον έθεσε 

κληρονόμον πάντων...» (µετάφρ.Βάµβα). Στο κείµενό του ο Βάµβας 

αναφέρει ότι ο Θεός στις έσχατες ηµέρες µας µίλησε «διά του 

Υιού», δηλαδή «∆ΙΑ ΜΕΣΟΥ του Υιού Του». Το αρχαίο κείµενο γρά-

φει «ελάλησεν εν ηµίν ΕΝ Υιώ», όχι «∆ΙΑ του Υιού».  
 

 Ο Θεός δεν µας µίλησε ∆ΙΑ ΜΕΣΟΥ του Ιησού, αλλά ΜΕΣΑ 

από τον Ιησού. Η Βίβλος µας λέγει ότι «ΕΝ αυτώ (=µέσα σε Αυτόν) 

κατοικεί ΠΑΝ το πλήρωµα της θεότητος σωµατικώς»(βλ.Κολοσσαείς 

Α/1:19-20, Β/2:9, Ιωάννης Α/1:16, Γ/3:34, κλπ). Ο Υιός είναι η σκηνή 

(το κατοικητήριο) το Πατέρα, κατοικεί µέσα σε Αυτόν "χωρίς µέτρο" 

και µέσα από Αυτόν µας µιλά.   
 

 Παρόµοια µεταφραστικά λάθη ο Βάµβα έχει κάνει σε άλλες 

περικοπές του Λόγου του Θεού, όπως για παράδειγµα στη Β' Κο-

ρινθίους ∆/4:6, όπου γράφει: «∆ιότι ο Θεός ο ειπών να λάµψη φως εκ 

του σκότους, είναι όστις έλαµψεν εν ταις καρδίαις ηµών προς φωτι-

σµόν της γνώσεως της δόξης του Θεού ∆ΙΑ του προσώπου του Ιησού 

Χριστού». Το αρχαίο κείµενο δεν γράφει «∆ΙΑ του προσώπου», 

αλλά «ΕΝ προσώπω». Ο Θεός µας µίλησε µέσα από το πρόσωπο 

του κεχρισµένου Του, του εκλεκτού Του Υιού, µας µίλησε «ΕΝ προ-

σώπω Ιησού Χριστού» και όχι «∆ΙΑ του προσώπου του Υιού Του».  
 

 Ο Λόγος του Θεού είναι θεόπνευστος και δεν αφήνει κανένα 

κενό, είναι αποκαλυπτικός και διαυγής. Ακόµα και τα σηµεία που 

θεωρούνται "δυσνόητα", όπως γράφει ο Παύλος, τα διαστρεβλώ-

νουν οι αµαθείς και όχι αυτοί που µε πίστη και εµπιστοσύνη ζητούν 

από τον Κύριο να τους διδάξει.  
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  �  Αναφέρθηκαν 8 περιπτώσεις µε µεταφραστικά λάθη του κει-

µένου του Νεόφυτου Βάµβα. Οι περιπτώσεις αυτές δεν είναι οι µο-

ναδικές, αλλά επιλέχτηκαν ως οι πιο αντιπροσωπευτικές από πλη-

θώρα άλλων περιπτώσεων. Κατά την προσωπική µου άποψη και 

γνώµη και µετά από έρευνα που έχω κάνει σε όλες τις Ελληνικές 

µεταφράσεις των κειµένων της Βίβλου, έχω καταλήξει στο συµπέ-

ρασµα ότι η µετάφραση του Ν.Βάµβα, είναι από τις πιο αξιόπιστες 

µεταφράσεις. Αν θεωρήσουµε ότι είναι υπερβολικός ο όρος «αξιό-

πιστη», θα µπορούσαµε να πούµε ότι είναι από τις «πιο καλές» µε-

ταφράσεις, µε τα λιγότερα δηλαδή λάθη. Παρ' όλα αυτά όµως έχουν 

γίνει πολύ σοβαρά γραµµατικά και συντακτικά λάθη, που δογµατικά 

αλλοιώνουν τη γνήσια διδασκαλία της Βίβλου. 
 

 Το εύλογο ερώτηµα είναι: «Αφού µία θεωρούµενη αξιόπιστη ή 

καλή µετάφραση της Βίβλου, όπως είναι του Βάµβα, που το κείµενό 

της είναι στην απλή καθαρεύουσα, έχει τόσο σοβαρά λάθη, οι λοιπές 

µεταφράσεις που είναι και στην απλή καθοµιλουµένη σύγχρονη γλώσ-

σα, πόσο αξιόπιστες µπορεί να είναι;». Η απάντησή µου είναι ότι για 

όλες τις περιπτώσεις που δεν καταλαβαίνουµε, ή που τις θεωρούµε 

πολύ δυσνόητες, ή που θέλουµε να κάνουµε λεπτοµερή ανάλυση, 

ή που έχουµε κάποια αµφιβολία, θα πρέπει να συµβουλευόµαστε 

το πρωτότυπο αρχαίο κείµενο, ώστε να είµαστε βέβαιοι ότι βρισκό-

µαστε στο ορθό και ότι δεν έχουµε πέσει σε πλάνη. 
 

  �  Εκείνο που είναι πολύ φανερό, στα µεταφραστικά λάθη του 

Νεόφυτου Βάµβα και ένας καλοπροαίρετος µελετητής της Βίβλου 

το αντιλαµβάνεται αµέσως, είναι ότι στη συντριπτική τους πλειοψη-

φία έχουν να κάνουν µε τη θεότητα του Ιησού, την οποία διαστρε-

βλώνουν τελείως. Ειδικά στις παραπάνω 8 περιπτώσεις που ανα-

λύσαµε, τα µεταφραστικά λάθη, µε το τρόπο που έχουν γραφτεί, 

στηρίζουν την τριαδικότητα του Θεού, όπως αυτή παρουσιάζεται 

µέσα από τα άρθρα του Συµβόλου της Πίστεως των Οικουµενικών 

Συνόδων της Νίκαιας και της Νέας Ρώµης (Κωνσταντινουπόλεως).  
 

 Σε όσες περιπτώσεις το αρχαίο κείµενο φανερώνει τη µοναδι-

κότητα του ενός και µόνου αληθινού Θεού που υπάρχει, του Πατέ-

ρα, ο οποίος φανερώθηκε εν Χριστώ Ιησού, κατοικώντας µε πλη-
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ρότητα µέσα του, χωρίς µέτρο, ο Βάµβας στη µετάφρασή του χρη-

σιµοποιεί λέξεις που στηρίζουν τη διδασκαλία για τον προϋπάρ-

χοντα "Θεό Υιό", που σύµφωνα µε τη τριαδική διδασκαλία είναι το 

2ο πρόσωπο της αγίας Τριάδας (βλ. Ιωάννης Α/1:1, ΙΖ/17:5, Α' Ιωάν-

νου Ε/5:7-8). Σε άλλες περιπτώσεις προκαλεί σύγχυση για το ποια 

θεότητα κατοικούσε µέσα στον άνθρωπο Χριστό Ιησού ή για το 

ποιος κατοικεί µέσα µας (βλ. Κολοσσαείς Α/1:26-27, Εβραίους Α/1:1). 

Όπου έχει σχέση µε το παντοδύναµο όνοµα του Ιησού, το υποβαθ-

µίζει ή το παραλείπει (βλ. Ιωάννης ΙΖ/17:5, Πράξεις Ις'/16:6-7).    
  

  �  Για να µην υπάρχει κενό στη µελέτη µας, θα πρέπει να ανα-

φέρουµε ότι τα µεταφραστικά λάθη διακρίνονται σε 2 κατηγορίες: 

(1) Στα «άθελα λάθη», που σηµαίνει ότι δεν υπήρχε πρόθεση από 

τον µεταφραστή και (2) Στα «ηθεληµένα λάθη» που γινόντουσαν 

µε σκοπιµότητα. Στη 2η περίπτωση βασική αιτία των ηθεληµένων 

λαθών ήταν η δογµατική διδασκαλία του µεταφραστή, που δεν 

µπορούσε να κατανοήσει το κείµενο σύµφωνα µε το δικό του πι-

στεύω, οπότε έκανε και την ανάλογη προσαρµογή κατά τις πεποι-

θήσεις του, γιατί έτσι πίστευε ότι ήταν το σωστό. Τέτοια πιθανή 

περίπτωση έχουµε στις Πράξεις Ις'/16:7, όπου γράφει: «...ουκ είασεν 

αυτούς το Πνεύµα ΙΗΣΟΥ». Επειδή αυτό ερχόταν σε αντίθεση µε τη 

τριαδική διδασκαλία ή δεν µπορούσε να το εξηγήσει ο µεταφρα-

στής, στο κείµενό του το απέδωσε σκέτο «Πνεύµα», χωρίς την ονο-

µασία ΙΗΣΟΥ. 
 

 Μια παρόµοια περίπτωση, που δεν είναι όµως µεταφραστικό 

λάθος του Βάµβα, έχουµε στον Ιούδα, εδ.5 όπου το αρχαίο κείµενο 

γράφει: «...Ότι (ο) Κύριος, άπαξ λαόν εκ γης Αιγύπτου σώσας, το δεύ-

τερον τους µη πιστεύσαντας απώλεσεν». Οι πιο αξιόπιστοι κώδικες 

της Καινής ∆ιαθήκης, αντί της λέξης «Κύριος», γράφουν «Ιησούς», 

αλλά αυτό δεν ταιριάζει µε τη δογµατική διδασκαλία των εκάστοτε 

µεταφραστών, καθόσον "Ιησούς" εδώ, δεν είναι ο Υιός (δηλ. ο Ιη-

σούς της Καινής ∆ιαθήκης), αλλά είναι το όνοµα του Πατέρα στην 

Παλαιά ∆ιαθήκη (ΙΗΣΟΥΣ=ΓΙΑΧΒΕ ΟΣΗΑ), γι' αυτό και δεν υπάρχει 

σε "έγκυρες" µεταφράσεις, παρά µόνο σε τυχόν υποσηµειώσεις (Λε-

πτοµέρειες για το θέµα αυτό, βλέπε στο βιβλίο των εκδόσεων µας «Η 

ΘΕΟΠΝΕΥΣΤΙΑ ΤΗΣ ΑΓΙΑΣ ΓΡΑΦΗΣ» - Κωδικός 20).  
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Κεφάλαιο  ENATO 
 

«ΤΟ ΚΕΝΩΤΙΚΟ ΖΗΤΗΜΑ» 
 

 

 
 

1. Ίσως πολλοί να µην γνωρίζουν τι είναι το λεγόµενο «κενωτικό 

ζήτηµα», είτε γιατί το αγνοούν παντελώς, καθόσον ποτέ δεν έχουν 

ακούσει για τη διδαχή αυτή, είτε γιατί δεν ασχολήθηκαν ειδικά µε το 

θέµα αυτό και η πληροφόρησή τους είναι ελλιπής, είτε γατί το 

θεώρησαν ελάσσονος σηµασίας και αδιαφόρησαν, είτε για άλλους 

λόγους που δεν µπορούµε να τους γνωρίζουµε. Οι υποστηρικτές 

της διδασκαλίας του «κενωτικού ζητήµατος», πιστεύουν ότι ο 

προϋπάρχων «Θεός Υιός», ως το 2
ο
 πρόσωπο της αγίας Τριάδας, 

άφησε τη δόξα Του στο ουρανό και ήρθε στη Γη ως απλός άνθρω-

πος και την άποψη αυτή βασικά τη στηρίζουν στην επιστολή Φιλιπ-

πησίους Β/2:5-8, όπου ο Παύλος γράφει: «Το αυτό δε φρόνηµα 

έστω εν υµίν, το οποίον ήτο και εν τω Χριστώ Ιησού, όστις εν µορφή 

Θεού υπάρχων, δεν ενόµισεν αρπαγήν το να ήναι ίσα µε τον Θεόν, 

ΑΛΛ’ ΕΑΥΤΟΝ ΕΚΕΝΩΣΕ ΛΑΒΩΝ ∆ΟΥΛΟΥ ΜΟΡΦΗΝ, γενόµενος 

όµοιος µε τους ανθρώπους, και ευρεθείς κατά το σχήµα ως άνθρω-

πος, εταπείνωσεν εαυτόν γενόµενος υπήκοος µέχρι θανάτου, θανά-

του δε σταυρού». Για τους υποστηρικτές της «κενωτικής» διδασκα-

λίας και για τους δεχόµενους το Σύµβολο της Πίστεως ως αξιόπι-

στο, τα παραπάνω λόγια του απ. Παύλου αποτελούν µια ισχυρή 

απόδειξη της ύπαρξης πολλών προσώπων µέσα στη Θεότητα, δε-

χόµενοι ότι τα λόγια αυτά αφορούν το απώτερο προαιώνιο παρελ-

θόν του προϋπάρχοντα, κατά την άποψή τους, «Θεού Υιού». 
 

 Ονοµάσθηκε η άποψη αυτή «κενωτική» από το ρήµα που 

χρησιµοποιεί ο Παύλος «εαυτόν ΕΚΕΝΩΣΕ», δηλαδή ο Ιησούς, πριν 

γεννηθεί ως άνθρωπος, ενώ βρισκόταν στον ουρανό «Α∆ΕΙΑΣΕ τον 

εαυτό Του» από τη θεότητά Του και έλαβε «µορφή δούλου», έλαβε 

ανθρώπινη µορφή: «ΕΑΥΤΟΝ ΚΕΝΩΣΕ ΛΑΒΩΝ ∆ΟΥΛΟΥ ΜΟΡΦΗΝ». 

∆υστυχώς όµως για τους υποστηρικτές της άποψης αυτής, η ερµη-

νεία που δίνουν είναι καθαρά επιφανειακή και λανθασµένη, γιατί α-
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πλούστατα δεν γίνεται σωστή ΓΡΑΜΜΑΤΙΚΗ και ΣΥΝΤΑΚΤΙΚΗ ανά-

λυση του εδαφίου, αφού αυτό είναι γραµµένο στην αρχαία Ελληνική 

γλώσσα: «....αλλ’ εαυτόν εκένωσεν µορφήν δούλου ΛΑΒΩΝ εν οµοι-

ώµατι ανθρώπων ΓΕΝΟΜΕΝΟΣ και σχήµατι ΕΥΡΕΘΕΙΣ ως άνθρω-

πος εταπείνωσεν εαυτόν». (αρχαίο κείµενο). Η συντακτική ερµηνεία 

του κειµένου µας παραπέµπει αβίαστα ότι ο Ιησούς «άδειασε» (εκέ-

νωσε) τον εαυτό Του, ενώ ήταν εδώ στη Γη, ως άνθρωπος και όχι 

ότι αυτό έγινε στον ουρανό «πριν γεννηθεί» και όταν ερµηνεύσουµε 

σωστά το αρχαίο κείµενο, η αλήθεια του κείµενου βγαίνει πλέον 

πασιφανής και δεν µπορεί να αµφισβητηθεί.  
 

 Το κλειδί βρίσκεται στη σωστή µετάφραση των λέξεων που 

είναι µετοχή χρόνου ενεστώτα, δηλαδή των λέξεων «λαβών, γενό-

µενος, ευρεθείς», που µεταφράζονται σύµφωνα µε τους κανόνες 

της αρχαίας Ελληνικής γλώσσας «ΑΦΟΥ ΕΛΑΒΕ δούλου µορφή… 

ΑΦΟΥ ΕΓΙΝΕ όµοιος µε τους ανθρώπους …..και ΑΦΟΥ ΕΥΡΕΘΗ 

κατά το σχήµα ως άνθρωπος», τότε ταπείνωσε τον εαυτόν Του 

και άδειασε τη δόξα Του, γιατί µέσα Του κατοικούσε «παν το πλή-

ρωµα της θεότητας του Πατέρα σωµατικά» και µε ένα λόγο Του 

υπάκουε η φύση και τα κύµατα σταµατούσαν και µε ένα λόγο Του 

έβγαινε έξω από τον τάφο ο Λάζαρος που ήταν ήδη νεκρός για 4 

ηµέρες. Ο Ιησούς άδειασε εδώ στη Γη (όχι στον ουρανό) τον εαυτό 

Του από τη δόξα του Πατέρα µε την οποία ήταν ντυµένος. Ο 

Παύλος το λέγει καθαρά «όστις εν µορφή Θεού ΥΠΑΡΧΩΝ», η λέξη 

«υπάρχων» είναι σε ενεστώτα χρόνο και όχι σε παρελθόντα χρό-

νο όπως λάθος µεταφράζεται, δηλαδή «όστις εν µορφή Θεού ΥΠΗΡ-

ΧΕ», γι’ αυτό ο Παύλος µας προτρέπει να έχουµε το ίδιο φρόνηµα 

µε τον Ιησού, «το αυτό δε φρόνηµα έστω εν υµίν, το οποίον ήτο και 

εν τω Χριστώ Ιησού…», να είµαστε ταπεινοί, όπως ο Ιησούς που 

δεν νόµισε ότι είναι «ίσα µε τον Θεόν», αν και ήταν φορές που αυτό 

το φανέρωνε, λέγοντας «όποιος είδεν Εµέ, τον Πατέρα είδε, Εγώ και 

ο Πατήρ ΕΝ είµεθα». Το «ΕΝ είµεθα» υποδηλώνει τέλεια ταύτιση και 

ενότητα. Ο ΑΝΘΡΩΠΟΣ Χριστός Ιησούς (ο ταπεινός) και ο ΘΕΟΣ 

Πατέρας σε µία τέλεια ενότητα (η ΘΕΙΑ µε την ΑΝΘΡΩΠΙΝΗ φύση).  
 

 Η γραµµατική παρερµηνεία γίνεται συνήθως επειδή στη φράση 

«αλλ’ εαυτόν εκένωσε λαβών δούλου µορφή» η µετοχή «λαβών», 
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µεταφράζεται λάθος, δηλαδή «και έλαβε» (όχι «αφού έλαβε», που εί-

ναι σωστή γραµµατική ερµηνεία), οπότε το εδάφιο µεταφράζεται λάθος 

«αλλ’ εαυτόν εκένωσε ΚΑΙ ΕΛΑΒΕ δούλου µορφή», δηλαδή «αφού 

εκένωσε τον εαυτό Του, τότε έλαβε δούλου µορφή», το εντελώς το 

αντίθετο από τη γραµµατική ερµηνεία του αρχαίου κειµένου, το 

οποίο σε σωστή µετάφραση έχει ως εξής:   

«Το αυτό δε φρόνηµα ας είναι εις εσάς, το οποίο ήτο και εν 

τω Χριστώ Ιησού, ο οποίος εν µορφή Θεού υπάρχων, δεν 

ενόµισεν αρπαγήν το να ήναι ίσα µε τον Θεόν, αλλ’ εαυτόν 

εκένωσε αφού έλαβε  δούλου µορφήν, αφού έγινε όµοιος 

µε τους ανθρώπους, και αφού ευρέθη κατά το σχήµα ως 

άνθρωπος, εταπείνωσεν εαυτόν αφού έγινε υπήκοος µέχρι 

θανάτου, θανάτου δε σταυρού». 

 

2. Έχοντας υπόψη την παραπάνω συντακτική και γραµµατική ερ-
µηνεία των λόγων του απ. Παύλου, θα ήθελα να εξετάσουµε πολύ 
σύντοµα µερικές επί µέρους λεπτοµέρειες του µηνύµατος που θέλει 
να µας δώσει ο Παύλος: 
 

 ΤΟ ΑΥΤΟ ΦΡΟΝΗΜΑ: Το βασικό µήνυµα που ο Λόγος του 

Θεού, δια του Παύλου, θέλει να µας διδάξει είναι η ταπεινοφροσύ-

νη που πρέπει να έχουµε και µας δίνει παράδειγµα προς µίµηση 

τον Ιησού Χριστό κατά την επίγεια διακονία Του και µάλιστα από 

την περίοδο που ο Ιησούς «χρίστηκε» µε το άγιο Πνεύµα του Θεού 

κατά τη βάπτισή Του στον Ιορδάνη ποταµό και µετά. Το αρχαίο 

κείµενο αναφέρει: «Τούτο φρονείτε εν υµίν, ό και εν Χριστώ Ιησού…» 

∆εν αναφέρει απλά «Ιησούς» ή «Υιός Θεού», αλλά ο θεόπνευστος 

Λόγος του Θεού χρησιµοποιεί και τον τίτλο του Ιησού που είναι 

«χριστός», που σηµαίνει «κεχρισµένος». Το φρόνηµα της ταπεί-

νωσης που ήταν στον «κεκρισµένο Ιησού», αυτό το φρόνηµα πρέ-

πει να έχει και ο λαός του Κυρίου, γιατί και εµείς είµαστε «χρισµέ-

νοι» µε το ίδιο Πνεύµα, όταν βαπτισθήκαµε εν Πνεύµατι.  
 

 EN MΟΡΦΗ ΘΕΟΥ ΥΠΑΡΧΩΝ: Εφόσον το φρόνηµα της τα-

πείνωσης αναφέρεται στον κεχρισµένο Ιησού από τον Πατέρα, η 

φράση «εν µορφή Θεού υπάρχων» αφορά την επίγεια διακονία Του. 

Για να δώσουµε αντικειµενική απάντηση στο θέµα αυτό, θα πρέπει 
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να εξηγήσουµε ποια είναι η γραµµατική ερµηνεία και έννοια της 

λέξης «µορφή». Σύµφωνα µε τα λεξικά της αρχαίας και νέας Ελλη-

νικής γλώσσας η λέξη «µορφή» ερµηνεύεται ως «σχήµα, παράστη-

µα, σχήµα εξωτερικόν, ή εξωτερική µορφή». Αυτό σηµαίνει ότι ο 

Παύλος µιλούσε για τον «άνθρωπο Χριστό Ιησού», γιατί ο Ιησούς 

ως άνθρωπος είχε εξωτερική µορφή και σχήµα.  
 

 Ο Ιησούς δεν προϋπήρχε ως «Θεός Υιός», αλλά προϋπήρξε 

(όπως έχουµε αναφέρει σε προηγούµενα κεφάλαιο) ως «ο Λόγος του 

Θεού», που ΕΞΗΛΘΕΝ από τον Πατέρα (βλ. Ιωάννης Η/8:42, κλπ) 

και όπως είναι φυσικό ως «ο Λόγος» του Πατέρα δεν υπήρχε 

ανάγκη να έχει µορφή ή κάποιο εξωτερικό σχήµα. Όταν όµως 

«εφανερώθη εν σαρκί» πήρε κάποια µορφή, ώστε να γίνει αντιλη-

πτός από τον άνθρωπο: «…Όστις είναι ΕΙΚΩΝ του ΘΕΟΥ του 

αοράτου, πρωτότοκος πάσης κτίσεως» (Κολοσσαείς Α/1:15). Ο αν-

θρωπος Χριστός Ιησούς είναι η ΟΡΑΤΗ εικόνα του Θεού του ΑΟ-

ΡΑΤΟΥ. Η λέξη «εικόνα» προϋποθέτει κάποια εξωτερική µορφή, ή 

κάποιο σχήµα και η «εικόνα» έρχεται πάντα σε αντίθεση µε το 

«αόρατο».  
 

 Ο Παύλος αποκαλεί τον Ιησού «ΕΙΚΩΝ ΘΕΟΥ», γεγονός που 

σηµαίνει ότι Τον ταυτίζει µε την «εν σαρκί» ζωή Του και το ότι στην 

Φιλιππησίους Β:6 χρησιµοποιεί αντί της λέξης «εικών Θεού» τη 

λέξη «µορφή Θεού», αναφέρεται στη φανέρωση του Θεού Πατέρα, 

γιατί ο ίδιος δεν ήρθε στον κόσµο για να φανερώσει τον εαυτό Του, 

αλλά για να φανερώσει τον αόρατο Θεό: «Ο Θεός  (ο ένας και µόνος που 

υπάρχει) εφανερώθη εν ΣΑΡΚΙ» (Α’ Τιµόθεου Γ/3:16), ήταν «ο Θεός εν 

Χριστώ» (Β΄ Κορινθίους Ε/5:19). Άρα η φράση «εν µορφή Θεού υπάρ-

χων» αναφέρεται στην επίγεια διακονία του Ιησού και όχι στην 

προϋπάρχουσα ύπαρξή Του ως «Θεού Υιού» κατά την άποψη των 

υποστηρικτών της «κενωτικής» διδασκαλίας και γενικά της τριαδι-

κής διδασκαλίας.  
 

 MΟΡΦΗΝ ∆ΟΥΛΟΥ ΛΑΒΩΝ: Είναι η δεύτερη φορά που ο 

Παύλος µέσα σε δύο συνεχόµενα εδάφια (Φιλιππ.Β/2:6-7) χρησιµο-

ποιεί την λέξη «µορφή». Στην πρώτη περίπτωση αναφέρεται στη 

θεϊκή φύση του Ιησού («εν µορφή Θεού υπάρχων») και στη δεύτερη 
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περίπτωση αναφέρεται στην ανθρώπινη φύση Ιησού («µορφήν 

δούλου λαβών»). Ο Ιησούς, έχοντας «µορφή δούλου», σηµαίνει 

πολύ απλά ότι στην εξωτερική µορφή Του ως άνθρωπος δεν διέ-

φερε σε τίποτα από τους άλλους οµοεθνείς Του, που την εποχή 

εκείνη ήταν υπόδουλοι στους Ρωµαίους κατακτητές. Ήταν ντυµέ-

νος µε τα ίδια ρούχα που φορούσαν και οι υπόλοιποι συµπατριώ-

τες Του, δεν είχε κάποια ξεχωριστή ενδυµασία για να διαφέρει και 

σαν διδάσκαλος να ξεχωρίζει από τους µαθητές Του. Ας θυµηθού-

µε, πως τον κήπο της Γεθσηµανής, για να τον γνωρίσουν οι Ρω-

µαίοι στρατιώτες για να τον συλλάβουν, χρειάστηκε ένας προδότης 

για να τον δείξει ποιος ήταν, γιατί ήταν «όµοιος» µε τους λοιπούς 

ανθρώπους που τον περιέβαλαν. 
 

 Αξίζει να αναφερθεί πως η λέξη «µορφή» αναφέρεται µία ακό-

µα φορά στην Καινή ∆ιαθήκη, στην περίπτωση που αναστηµένος 

Ιησούς, φανερώθηκε στους δύο µαθητές που πήγαιναν προς Εµ-

µαούς: «Μετά δε ταύτα εφανερώθη εν άλλη µορφή εις δύο εξ 

αυτών, ενώ περιεπάτουν και επορεύοντο εις τον αγρόν….» (Μάρκος 

Ις΄/16:12). Εδώ ο Μάρκος δεν αναφέρει ότι οι µαθητές πήγαιναν 

στην πόλη Εµµαούς, αλλά την πληροφορία αυτή την προσθέτει ο 

Λουκάς, χωρίς όµως να χρησιµοποιεί τη φράση ότι ο Ιησούς τους 

φανερώθηκε «µε άλλη µορφή» (βλ. Λουκάς Κ∆/24:13-31). Ο Λουκάς 

αναφέρει ότι «οι οφθαλµοί αυτών εκρατούντο διά να µη γνωρίσωσιν 

Αυτόν» (εδ.16) και λίγο πιο κάτω περιγράφει πως τελικά οι δύο µαθ-

ητές Τον αναγνώρισαν: «….Αυτών δε διηνοίχθησαν οι οφθαλµοί, και 

εγνώρισαν αυτόν. Και Αυτός έγεινεν άφαντος απ' αυτών» (εδ.31).  
 

 Όταν ο Μάρκος γράφει «εν ετέρα µορφή» (αρχαίο κείµενο), ανα-

φέρεται ότι ο Ιησούς τους παρουσιάστηκε µε κάποια άλλη (εξωτερι-

κή) µορφή που δεν µπορούσαν να Τον αναγνωρίσουν οι δύο 

µαθητές και όχι ότι είχε κάποια αλλαγή της προσωπικότητάς Του, 

Αυτό ήταν µια σκόπιµη ενέργεια του Ιησού, που την διευκρινίζει ο 

Λουκάς όταν γράφει ότι «οι οφθαλµοί αυτών εκρατούντο διά να µη 

γνωρίσωσιν Αυτόν». Στη συνέχεια όµως οι µαθητές Τον αναγνώ-

ρισαν από τη συµπεριφορά του, από τις κινήσεις του και από τις 

εκφράσεις του, Τον αναγνώρισαν από την προσωπικότητά Του, η 

οποία δεν είχε αλλάξει, αλλά παρέµεινε η ίδια και οι µαθητές του τη 
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γνώριζαν, και τότε είναι που ανοίχτηκαν τα πνευµατικά τους µάτια 

και Τον αναγνώρισαν και τότε πολύ φυσικά «έγεινεν άφαντος απ' 

αυτών». 
 

 ΙΣΟΣ ΜΕ ΤΟΝ ΘΕΟΝ: Αναφέρει ο Παύλος ότι ο Ιησούς είχε 

ντυθεί την ταπεινοφροσύνη και «δεν ενόµισεν αρπαγήν το να ήναι 

ίσα µε τον Θεόν….». Μέσα στον «άνθρωπο Χριστό Ιησού» κατοι-

κούσε όλο το πλήρωµα της θεότητας του Πατέρα (Κολοσσαείς 

Β/2:9), ο Ιησούς ήταν ντυµένος µε όλη τη δόξα του Πατέρα και µέσα 

Του κατοικούσε το Πνεύµα του Θεού «χωρίς µέτρο». Είχε τη δύνα-

µη και την εξουσία µε ένα Του λόγο να διατάζει τα στοιχεία της 

φύσης, να ανασταίνει νεκρούς, να θεραπεύει χωλούς, λεπρούς και 

κάθε αρρώστια, να περπατά επάνω στα κύµατα, να γνωρίζει τις 

καρδιές των ανθρώπων, να συντρίβει τις λεγεώνες των δαιµονικών 

δυνάµεων, είχε τη δύναµη και την εξουσία να κάνει όλα τα έργα του 

Πατρός Του, ήταν το «απαύγασµα (=ακτινοβολία) της δόξης και ο 

χαρακτήρ της υποστάσεως του Θεού, και βαστάζων τα πάντα µε τον 

λόγον της δυνάµεως Αυτού….» (Εβραίους Α/1:3).  
 

 Αυτό σηµαίνει ότι ο Ιησούς ως άνθρωπος ήταν «ίσα µε τον 

Θεόν» και αυτό είναι που θέλει να µας διδάξει ο Παύλος, ότι δηλα-

δή, ενώ είχε τη δύναµη να χρησιµοποιήσει την εξουσία Του αυτή 

για ιδιοτελείς και προσωπικούς σκοπούς δεν το έκανε, αλλά ταπεί-

νωσε τον εαυτό Του και άδειασε τον εαυτό Του από κάθε προσω-

πική φιλοδοξία και η µόνη Του φιλοδοξία ήταν να κάνει το θέληµα 

«του πέµψαντος Πατρός Του». Είχε την εξουσία να κάνει τα πάντα, 

αλλά δεν το έκανε, εάν αυτό δεν ήταν µέσα στο θέληµα και στο 

σχέδιο του Πατέρα για τη σωτηρία του ανθρώπου. Θα αναφέρω για 

επιβεβαίωση δύο χαρακτηριστικά παραδείγµατα: 
 

(α) ΚΗΠΟΣ ΓΕΘΣΗΜΑΝΗΣ. Στον κήπο της Γεθσηµανής, όταν 

πήγαν οι Ρωµαίοι στρατιώτες για να συλλάβουν τον Ιησού, ενώ είχε 

την εξουσία να καλέσει 12 λεγεώνες αγγέλων για να Τον σώ-σουν, 

δεν το έκανε, γιατί έτσι θα µαταιωνόταν το σχέδιο του Θεού για την 

απολύτρωση του ανθρώπου (βλ. Ματθαίος Κς΄/26:52-54). 
 

(β) ΠΕΙΡΑΣΜΟΙ ΣΤΗΝ ΕΡΗΜΟ. Όταν ο Ιησούς ήταν στην έρηµο 

και νήστευε για 40 ηµέρες αντιµετώπισε 3 µεγάλους πειρασµούς 
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από τον άρχοντα του κόσµου τούτου, τον ∆ιάβολο. Οι πειρασµοί 

και οι προκλήσεις του ∆ιαβόλου ήταν πραγµατικοί, δεν ήταν εικονι-

κοί ή εκφοβιστικοί, γιατί εάν συνέβαινε αυτό ο ∆ιάβολος θα έχανε 

την ώρα του και εκ των προτέρων δεν είχε να κερδίσει τίποτα (βλ. 

Ματθαίος ∆/4:1-11). Ο ∆ιάβολος έθεσε στον Ιησού 3 «εάν», αλλά και 

στις 3 περιπτώσεις ο Ιησούς δεν ενέδωσε στους πειρασµούς του 

∆ιαβόλου και του απάντησε σύµφωνα µε το γεγραµµένο Λόγο του 

Θεού και ο ∆ιάβολος αναγκάστηκε να Τον αφήσει και τότε ήρθαν 

άγγελοι και Τον υπηρετούσαν: 
 

1ος πειρασµός (εδ. 3 - 4):   

«ΕΑΝ ήσαι Υιός του Θεού, ειπέ να γείνωσιν άρτοι οι λίθοι ούτοι». 
  

«…Είναι γεγραµµένον, Με άρτον µόνον δεν θέλει ζήσει ο άνθρωπος, 

αλλά µε πάντα λόγον εξερχόµενον διά στόµατος Θεού»  
 

2ος πειρασµός (εδ. 6 - 7):   

«ΕΑΝ ήσαι Υιός του Θεού, ρίψον σεαυτόν κάτω· διότι είναι γεγραµ-

µένον, Ότι θέλει προστάξει εις τους αγγέλους αυτού περί σου, και 

θέλουσι σε σηκώνει επί των χειρών αυτών, διά να µη προσκόψης 

προς λίθον τον πόδα σου» . 
  

«…Πάλιν είναι γεγραµµένον, δεν θέλεις πειράσει Κύριον τον Θεόν σου».  
 

3ος πειρασµός (εδ. 9 - 10):    

 «ΕΑΝ πεσών προσκυνήσης µε, ταύτα (τα βασίλεια της Γης) πάντα 

θέλω σοι δώσει». 
 

«…Ύπαγε, Σατανά· διότι είναι γεγραµµένον, Κύριον τον Θεόν σου 

θέλεις προσκυνήσει και Αυτόν µόνον θέλεις λατρεύσει». 
 

 Ο Ιησούς Χριστός ήταν «ίσα µε τον Θεόν», («ίσα Θεώ» αρχαίο 

κείµενο) σε όλη τη διάρκεια της επίγειας διακονίας Του, είχε ντυθεί 

όλη την εξουσία του Πατέρα και µπορούσε να την χρησιµοποιήσει, 

αλλά δεν έκανε τίποτα για τον εαυτό Του. Ο απ. Παύλος δεν 

θέτει το «ίσα Θεώ» χρονικά µε την προ του Χριστού γέννηση, πριν 

τη δηµιουργία της Γης. Εάν θέσουµε το «ίσα Θεώ» στην προϋπαρ-

ξη του Ιησού ως «Θεού Υιός» κατά την άποψη της «κενωτικής 

διδασκαλίας, τότε το «εαυτόν εκένωσεν» θα σήµαινε πολύ απλά ότι 

δεν θα ήταν πλέον «ίσα µε τον Θεόν», αφού κατά τη διδασκαλία 

αυτή, πρώτα άδειασε τον εαυτό Του στον ουρανό από τη θεότητά 
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Του και τις ιδιότητές Του και µετά ήρθε στη Γη. Άρα, εφόσον άδεια-

σε από την υποτιθέµενη θεϊκή ιδιότητα (πριν γεννηθεί), δεν µπο-

ρούσε εδώ στη Γη να είναι «ίσα µε τον Θεό». Κατά συνέπεια, η 

άποψη αυτή δεν µπορεί να σταθεί, όποια ερµηνεία και αν της δώ-

σουµε, αφού ο ίδιος ο Ιησούς, όταν ήταν εδώ στη Γη έλεγε στους 

Ιουδαίους ότι ήταν «ίσα µε τον Θεό»: «∆ιά τούτο λοιπόν µάλλον εζή-

τουν οι Ιουδαίοι να θανατώσωσιν αυτόν, διότι ουχί µόνον παρέβαινε το 

σάββατον, αλλά και Πατέρα εαυτού έλεγε τον Θεόν, ίσον µε τον 

Θεόν κάµνων εαυτόν» (Ιωάννης Ε/5:18). 
 

 Μια παρόµοια περίπτωση αναφέρει και πάλι ο Ιωάννης, ο 

οποίος στο οµώνυµο Ευαγγέλιο και ειδικά στα κεφάλαια Ι∆΄/14, 

ΙΕ΄/15 και Ις΄/16 παρουσιάζει τη θεότητα του Ιησού και τη σχέση µε 

τον Πατέρα: «Εγώ και ο Πατήρ έν (=ένα) είµεθα.  Επίασαν λοιπόν πά-

λιν οι Ιουδαίοι λίθους, διά να λιθοβολήσωσιν Αυτόν Περί καλού έργου 

δεν σε λιθοβολούµεν, αλλά περί βλασφηµίας, και διότι συ άνθρωπος ων 

κάµνεις σεαυτόν Θεόν» (Ιωάννης Ι΄/10:30-33). Το θέµα είναι πάρα 

πολύ απλό και όχι πολύπλοκο, όπως το παρουσιάζουν οι υποστη-

ρικτές της «κενωτικής» και «τριαδικής» διδασκαλίας: Εάν ο Ιησούς 

είχε αδειάσει τον εαυτό Του από τη θεότητά Του, πριν έλθει ση Γη, 

σηµαίνει ότι εδώ στη Γη, δεν είχε πλέον τη θεότητα µέσα Του, 

άλλωστε αυτό σηµαίνει «κένωση» (άδειασµα) και εφόσον δεν είχε 

τη θεία ιδιότητά Του, τότε δεν µπορεί να είχε δυνάµεις και εξουσία 

επάνω στα στοιχεία της φύσης, επάνω στις ασθένειες και επάνω 

στις πονηρές δυνάµεις. Η Βίβλος µας διδάσκει το εντελώς αντίθετο, 

ο Ιησούς κατά την επίγεια διακονία Του ήταν πλήρης από το άγιο 

Πνεύµα του Πατέρα που κατοικούσε µέσα Του «χωρίς µέτρο» (βλ. 

Ιωάννης Γ/3:34, Κολοσσαείς Α/1:19, Α΄ Κορινθίους Ε/5:19, κλπ).  
 

ΤΑΠΕΙΝΩΣΗ και ∆ΟΞΑ 

 Εφόσον ο Ιησούς ήταν ντυµένος µε τη δόξα του Πατέρα, το 

Πνεύµα του οποίου κατοικούσε µέσα στον Υιό Του µε πληρότητα, η 

έννοια της «κένωσης», δεν έχει καµιά σχέση µε αυτό που κηρύτ-

τουν σήµερα οι υποστηρικτές της άποψης αυτής. Η «κένωση» που 

αναφέρει ο Παύλος («εαυτόν εκένωσεν») δεν αφορά τη θεότητά Του, 

αλλά έχει άµεση σχέση µε την ταπεινή συµπεριφορά Του εδώ στη 

Γη. Ο Λουκάς αναφέρει ότι, ο Ιησούς όταν βαπτίσθηκε στο νερό 
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στον Ιορδάνη ποταµό και ταυτόχρονα βαπτίσθηκε και µε το άγιο 

Πνεύµα του Θεού Πατέρα ήταν «ΠΛΗΡΗΣ Πνεύµατος αγίου» και 

όταν επέστρεψε από την έρηµο, µετά από τους πειρασµούς που 

είχε από τον ίδιο το ∆ιάβολο, ήταν «εν τη ∆ΥΝΑΜΕΙ του Πνεύµα-

τος» (βλ. Λουκάς ∆/4:1,14). Όλη η δόξα του Θεού Πατέρα κατοικού-

σε µέσα Του, ήταν «πλήρης και εν δυνάµει» από το Πνεύµα του 

Κυρίου των δυνάµεων. 
 

 «Κένωση» λοιπόν σηµαίνει το φρόνηµα της ταπείνωσης που 

υπήρχε στον Ιησού. Ενώ ήταν «ο Θεός εν σαρκί», «ο Θεός εν Χρι-

στώ», δεν έκανε διαφήµιση στον εαυτό Του, δεν αυτοπροβλήθηκε, 

άδειασε τον εαυτό Του και έγινε δούλος του Θεού και των ανθρώ-

πων, ζούσε σαν απλός άνθρωπος ανάµεσά τους, βάδιζε µε τα πό-

δια, έκανε χειρονακτική εργασία ως τέκνων (µαραγκός) που βοηθού-

σε το θετό πατέρα Του Ιωσήφ, έζησε µέσα σε απλότητα, βρισκόταν 

πάντα κοντά σε αυτούς που είχαν ανάγκη, έγινε ένα µε τους τα-

πεινούς της γης, ένα µε το λαό Του, ένα µε τους µαθητές Του. 
 

 Τι συγκλονιστικό µεγαλείο ψυχής, ήταν όταν πήρε µια λεκάνη 

νερό και έπλυνε τα λερωµένα και βρώµικα πόδια των µαθητών 

Του! Ποιος το έκανε αυτό; Το έκανε Αυτός που έλεγε στη θα-

λασσα «σιώπα, ησύχασον» και αµέσως επάνω στη φουρτουνια-

σµένη θάλασσα επικρατούσε γαλήνη, Αυτός που είπε στον επί 4 

ηµέρες νεκρό Λάζαρο «δεύρο έξω» και ο Λάζαρος βγήκε έξω από 

τον τάφο αναστηµένος, Αυτός που οι 3 µαθητές Του (Πέτρος, Ιάκω-

βος και Ιωάννης) επάνω στο όρος Θαβώρ Τον είδαν να είναι ντυµέ-

νος µε την λαµπρότητα του ήλιου, Αυτός που µε ένα λόγο Του λε-

γεώνες δαιµονίων τρέπονταν σε φυγή, Αυτός που ένα λόγο Του ή 

ένα άγγιγµά Του θεράπευε κάθε ασθένεια, το έκανε Αυτός µέσα 

στον οποίο κατοικούσε «παν το πλήρωµα» της θεότητας του Πατέ-

ρα σωµατικά. Αυτό ήταν το φρόνηµα της ταπείνωσης του κεχρισµέ-

νου Ιησού και έγινε «υπήκοος µέχρι θανάτου, θανάτου δε σταυρού».  
 

 Η ταπείνωση όµως φέρνει και «δόξα» και η δόξα αυτή είναι απ’ 

ευθείας από το θρόνο του Θεού. Η ταπείνωση του Ιησού ήταν 

τέλεια και Τον οδήγησε στο σταυρό της αισχύνης. Πέθανε Αυτός, 

αντί µια µένα και για σένα, δίκαιος υπέρ των αδίκων, αναµάρτητος 
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υπέρ των αµαρτωλών, πέθανε Αυτός «ο οποίος αµαρτίαν δεν έκα-

µεν, ουδέ ευρέθη δόλος εν τω στόµατι αυτού, ο οποίος λοιδορούµενος 

δεν αντελοιδόρει, πάσχων δεν ηπείλει, αλλά παρέδιδεν εαυτόν εις τον 

κρίνοντα δικαίως· ο οποίος τας αµαρτίας ηµών αυτός εβάστασεν εν 

τω σώµατι αυτού επί του ξύλου, διά να ζήσωµεν (ηµείς) εν τη δικαιο-

σύνη…» (Α΄ Πέτρου Β/2:22-24). Παράδειγµα ταπεινού φρονήµατος 

για κάθε πιστό επάνω στη Γη, σε όλους τους αιώνες 
 

 Μέσα στη Βίβλο διαβάζουµε πως «όποιος υψώνει τον εαυτό 

του θα ταπεινωθεί και όποιος ταπεινώνει τον εαυτό του θα υψω-

θεί», ο Θεός αντιτάσσεται στους υπερήφανους και στους ταπεινούς 

δίνει χάρη (Ιάκωβος ∆/4:6-7, κλπ). Αυτό έκανε και ο άγιος και δίκαιος 

Θεός µε τον Υιό Του, τον άνθρωπο Χριστό Ιησού, Τον ύψωσε πά-

νω από όλους και του χάρισε το όνοµα «το υπέρ παν όνοµα», Τον 

ύψωσε πάνω από κάθε αρχή, πάνω από κάθε δύναµη και πάνω 

από κάθε εξουσία και στο όνοµά Του θα γονατίσουν όλες οι δυνά-

µεις (ανθρώπινες, ουράνιες και σατανικές) και θα οµολογήσουν ότι 

ο Ιησούς είναι Κύριος προς δόξα του Θεού Πατέρα: «∆ιά τούτο και 

ο Θεός υπερύψωσεν Αυτόν και εχάρισεν εις Αυτόν όνοµα ΤΟ ΥΠΕΡ 

ΠΑΝ ΟΝΟΜΑ, διά να κλίνη εις το όνοµα του Ιησού ΠΑΝ ΓΟΝΥ 

επουρανίων και επιγείων και καταχθονίων, και ΠΑΣΑ ΓΛΩΣΣΑ να 

οµολογήση ότι ο Ιησούς Χριστός είναι Κύριος εις δόξαν Θεού Πατρός» 

(Φιλιππησίους Β/2:9-11). Ένδοξη πορεία: Από την ΤΑΠΕΙΝΩΣΗ του 

σταυρού, στη ∆ΟΞΑ του ουρανού!! 
 

 Αξίζει να το σηµειώσουµε ότι ο απ. Παύλος παραπάνω γράφει 

ότι ο Ιησούς είναι Κύριος «εις δόξαν Θεού Πατρός», δεν γράφει «εις 

δόξαν Θεού Υιού», γιατί µέσα στον άνθρωπο Χριστό Ιησού εδώ 

στη ΓΗ κατοικούσε «παν το πλήρωµα» της θεότητας του Πατέρα 

και στον ΟΥΡΑΝΟ, µέσα στο ένδοξο και αναστηµένο σώµα του 

Ιησού κατοικεί ο Πατέρας, είναι το κατοικητήριό Του, δεν κατοικού-

σε κανένας «Θεός Υιός», γιατί όπως αναφέραµε ο Ιησούς ήταν «ο 

Λόγος του Πατέρα», που εξήλθεν από τον Πατέρα και «σαρξ εγέ-

νετο και εσκήνωσεν εν ηµίν». Για περισσότερες λεπτοµέρειες ο εν-

διαφερόµενος µπορεί να διαβάσει το άρθρο «Ο ΙΗΣΟΥΣ ΕΙΝΑΙ Ο ΛΟΓΟΣ» 

στο βιβλίο «ΑΝΑΖΗΤΩΝΤΑΣ ΑΠΑΝΤΗΣΕΙΣ» (κωδικός 33). 
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 «ΚΕΝΩΤΙΚΟ ΖΗΤΗΜΑ» και «ΜΑΡΤΥΡΕΣ ΤΟΥ ΙΕΧΩΒΑ» 

 Θα ήθελα να κάνω µια σηµαντική παρατήρηση, που πιθανόν 

πολλοί µελετητές της Βίβλου να την αγνοούν και που είναι ότι στη 

διδασκαλία του «κενωτικού» ζητήµατος υπάρχει σχετική ταύτιση 

και θεολογική προσέγγιση ανάµεσα στους οπαδούς της άποψης 

αυτής και στους Μάρτυρες του Ιεχωβά. Ειδικότερα: 
 

(α) Οι «κενωτικοί» και γενικότερα οι «τριαδικοί» (όχι όλων των 

οµολογιών) δέχονται την προΰπαρξη του Ιησού, ως «ΘΕΟΥ ΥΙΟΥ», 

που άφησε τη δόξα Του στον ουρανό και ήρθε εδώ στη Γη ως άν-

θρωπος, στηριζόµενοι κατά βάση στο Φιλιππησίους Β/2:6-8, όπως 

προαναφέρθηκε. Κατά συνέπεια, η διδασκαλία τους προϋποθέτει  

ΕΝΑ Θεό µε ΤΡΕΙΣ θείες υποστάσεις (τρισυπόστατος), δηλαδή 

«ΘΕΟ Πατέρα», «ΘΕΟ Υιό» και «ΘΕΟ άγιο Πνεύµα», που µεταξύ 

τους είναι οµοούσιοι και αδιαίρετοι και ο Θεός Υιός, όταν ήταν στον 

ουρανό «εκένωσε τον εαυτό Του», άδειασε τον εαυτό Του από όλες 

τις θεϊκές ιδιότητές Του και ήρθε εδώ στη Γη σαν απλός άνθρωπος 

(βλέπε, Κεφάλαιο 6
ο
, διδασκαλίες 2

η
 και 3

η
 ). 

 

(β) Οι Μάρτυρες του Ιεχωβά δέχονται ότι ο Ιησούς προϋπήρχε, 

όχι ως «ο ΘΕΟΣ ΥΙΟΣ», που διακηρύττουν οι κενωτικοί-τριαδικοί, 

ούτε ως «ο ΛΟΓΟΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ», που διακηρύττουν οι αντιτριαδι-

κοί, αλλά ότι ήταν ένα ΚΤΙΣΜΑ του Θεού, στηριζόµενοι στα εδάφια 

«πρωτότοκος πάσης κτίσεως» (Κολοσσαείς Α/1:15) και «η αρχή της 

κτίσεως του Θεού» (Αποκάλυψη Γ/3:14) και κλείνουν προς την άποψη 

πιθανόν να ήταν ο άγγελος Μιχαήλ, ένα κτίσµα του Θεού, ένας 

κατώτερος θεός. Αυτή την άποψη την υποστηρίζουν στο επίσηµο 

περιοδικό τους «ΞΥΠΝΑ» (22.09.1983, σελ. 24). Κατά συνέπεια, η 

δογµατική τους τοποθέτηση βρίσκεται σε παράλληλη πορεία µε 

τους «κενωτικούς - τριαδικούς». Όπως οι κενωτικοί δέχονται την 

προΰπαρξη του Ιησού Χριστού ως «Θεού Υιού», το ίδιο και οι 

Μάρτυρες του Ιεχωβά δέχονται την προΰπαρξη του Ιησού όχι ως 

«Θεού Υιού», αλλά ως ενός αγγέλου (µάλλον του Μιχαήλ). 
 

Σ Υ Μ Π Ε Ρ Α Σ Μ Α 

 Τόσο στη Φιλιππησίους Β/2:6-8, όσο και στα λοιπά εδάφια 

που αναφέρθηκαν µέσα από το Λόγο του Θεού, γίνεται φανερό ότι 
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ο Παύλος δεν αναφέρθηκε στην προαιώνια ύπαρξη του Ιησού, 

αλλά στην επίγεια διακονία Του, κυρίαρχο χαρακτηριστικό της ο-

ποίας ήταν η ταπεινοφροσύνη Του, γιατί, ενώ ήταν η ορατή φανέ-

ρωση του Θεού του αοράτου, ο οποίος κατοικούσε «χωρίς µέτρο» 

µέσα Του, ενώ ήταν ντυµένος µε τις δυνάµεις και τη δόξα του Πατέ-

ρα («ίσα µε τον Θεό»), άδειασε και ταπείνωσε τον εαυτό Του 

µέχρι θανάτου. Εάν δώσουµε αυτή την ερµηνεία, δεν δηµιουργού-

νται απορίες και αντιφάσεις και ο Λόγος του Θεού έρχεται σε µια 

θαυµαστή αρµονία. 
 

 � Φθάνοντας στο τέλος του θέµατος αυτού, θα ήθελα να κλείσω 

µε την περικοπή από την Φιλιππησίους Β/2:5-8, όχι σε κατά γράµ-

µα µετάφραση, αλλά σε απλή και κατανοητή περιγραφή. Εάν ζού-

σε στις ηµέρες µας ο Παύλος, θα µας έλεγε στην απλή γλώσσα: 

 

 «Αδελφοί, σας προτρέπω να έχετε το ίδιο ταπεινό φρόνηµα το οποίο 

ήταν και στον Κύριό µας Ιησού Χριστό, όταν ήταν εδώ στη Γη, ο οποίος, 

ενώ ήταν ντυµένος µε τη δόξα του Θεού και στο πρόσωπό Του βλέπαµε την 

εικόνα του παντοδύναµου και αιώνιου Θεού, δεν χρησιµοποίησε τις θείες 

δυνάµεις Του για τη δική Του προβολή και δόξα, ενώ µπορούσε να το κάνει, 

γιατί ήταν ίσα µε τον Θεό, καθόσον µέσα Του κατοικούσε όλο το πλήρωµα 

της θεότητας του Πατέρα σωµατικά, αλλά έκανε το αντίθετο, άδειασε τελείως 

τον εαυτό Του όταν έλαβε  δούλου µορφή και έγινε όµοιος µε τους ανθρώ-

πους, όταν έγινε ένα µε τους απλούς καθηµερινούς ανθρώπους και αφού 

βρέθηκε κατά το σχήµα ως άνθρωπος, ταπείνωσε τον εαυτόν Του ενώπιον 

του Πατέρα Θεού και υπάκουσε µέχρι το θάνατο, ένα θάνατο επάνω στο 

σταυρό της ντροπής. 
 

 Ο άγιος και δίκαιος Θεός, ο Κύριος του ουρανού και της γης, βλέπο-

ντας την πλήρη υποταγή του Υιού Του, τον υπερύψωσε και του χάρισε το 

όνοµα, που είναι πάνω από κάθε άλλο όνοµα, του χάρισε το όνοµα ΙΗΣΟΥΣ, 

που σηµαίνει Ο ΓΙΑΧΒΕ ΕΙΝΑΙ Ο ΣΩΤΗΡΑΣ, για να γονατίσουν στο όνοµα 

αυτό όλες οι δυνάµεις, επουράνιες (αγγελικές), επίγειες (ανθρώπινες) και 

καταχθόνιες (σατανικές) και να οµολογήσουν ότι ο αναστηµένος και ένδο-

ξος Ιησούς Χριστός είναι ο Κύριος των κυρίων, ο Βασιλιάς των βασιλιάδων, 

είναι το Α και το Ω, ο Πρώτος και ο Έσχατος, η Αρχή και το Τέλος, είναι ο 

Ων και ο Ην και ο ερχόµενος, είναι ο Παντοκράτωρ, ο ισχυρός Θεός, ο Σύµ-

βουλος, ο Θαυµαστός, είναι ο αιώνιος Πατέρας, είναι Πατέρας µέσα στον 

Υιό, είναι ο Κύριος ντυµένος τη δόξα του Θεού Πατέρα, αµήν».      
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Κεφάλαιο  ∆ΕΚΑΤΟ 
 

ΟΙ ΑΝΤΙΦΑΣΕΙΣ ΣΤΟ 

ΣΥΜΒΟΛΟ ΤΗΣ ΠΙΣΤΕΩΣ  
ΤΟΥ ΑΘΑΝΑΣΙΟΥ 

 

 

 
 
 

 Μετά από τις περιγραφές στα προηγούµενα κεφάλαια για την 

ιστορική επικράτηση του «Συµβόλου της Πίστεως», όπως αυτό 

καθιερώθηκε από τις Οικουµενικές Συνόδου της Νίκαιας και της 

Κωνσταντινούπολης,  καθώς και για τις δογµατικές θέσεις που θε-

σπίσθηκαν µε τα 12 άρθρα του, παρουσιάζοντας τις 4 βασικές 

διδασκαλίες περί «τριάδας», θα επανέλθουµε στο παρόν κεφά-

λαιο στο «Σύµβολο της Πίστεως του Αθανασίου», το οποίο από 

την πλειοψηφία των ερευνητών θεωρείται προποµπός του Συµβό-

λου της Πίστεως των Οικουµενικών Συνόδων, καθόσον φρονώ ότι 

για να είναι αντικειµενική και τεκµηριωµένη η µελέτη µας, θα πρέ-

πει να θίξουµε βασικές διδασκαλίες που περιλαµβάνει το κείµενο 

αυτό και που σήµερα γίνονται αποδεκτές από τα µεγάλα δόγµατα 

του Χριστιανισµού.    
 

 ∆ιαβάζοντας κάποιος το «Σύµβολο της Πίστεως του Αθανα-

σίου» όπως αυτό είναι διατυπωµένο, αµέσως αντιλαµβάνεται ότι, 

εµπεριέχει µεγάλες αντιφάσεις προς τις βασικές διδασκαλίες 

της Βίβλου. Το γεγονός αυτό έχει προκαλέσει σε επιστηµονικούς 

µελετητές και ερευνητές της Βίβλου σύγχυση και ερωτηµατικά και 

αυτό που προκαλεί ακόµη µεγάλη αµηχανία είναι ότι αυτό συµβαί-

νει κυρίως µεταξύ των υποστηρικτών της τριαδικής διδασκαλίας. Η 

αντίδρασή τους ποικίλει: Άλλοι παραµένουν µε αναπάντητα ερω-

τηµατικά, χωρίς να φθάσουν σε ένα ασφαλές συµπέρασµα, άλλοι 
προβαίνουν σε ριζική αναθεώρηση των απόψεών τους, αλλάζο-

ντας θέση επάνω στα πιστεύω τους και άλλοι είναι αδιάφοροι, 
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καθόσον εξετάζουν το θέµα από καθαρά ιστορική και επιστηµονική 

άποψη και δεν λαµβάνουν µέρος στις θεολογικές διαµάχες µεταξύ 

των διαφόρων θρησκευτικών οµάδων.  
 

 Ήδη αναφέραµε ότι, ενώ ο προφανής σκοπός του συγγραφέα 

του κειµένου αυτού ήταν να στηρίξει και να δώσει ισχυρά επιχειρή-

µατα υπέρ της «τριάδας», κατορθώνει το εντελώς αντίθετο, µε το 

να δηµιουργήσει σύγχυση και πολλά ερωτηµατικά στον καλοπρο-

αίρετο ερευνητή, αλλά και απλό αναγνώστη. Το κείµενο αυτό, που 

στερείται ολοκληρωµένου λόγου και δοµής και που εµπεριέχει 

έννοιες που δεν µπορούν να ερµηνευτούν, έγινε κατ’ αρχήν αποδε-

κτό ως αξιόπιστο από την Α΄ Οικουµενική Σύνοδο (324 µ.Χ.), εάν 

δεχτούµε την άποψη ότι συντάχθηκε από τον Αθανάσιο, καθόσον 

υπάρχει και η άλλη άποψη ότι συντάχθηκε εκ των υστέρων για να 

στηρίξει την τριαδική διδασκαλία του οριστικού κείµενου του «ΣΥΜ-

ΒΟΛΟΥ ΤΗΣ ΠΙΣΤΕΩΣ» των 2 Οικουµενικών Συνόδων µε τα 12 

συνολικά άρθρα του, οι έννοιες των οποίων έρχονται σε πλήρη 

ταύτιση µε τα 42 άρθρα του κειµένου του «ΣΥΜΒΟΛΟΥ ΤΗΣ ΠΙ-

ΣΤΕΩΣ ΤΟΥ ΑΘΑΝΑΣΙΟΥ», όσον αφορά την τριαδικότητα του Θεού. 
 

 Το κείµενο του Αθανασίου, όσον αφορά τη διδασκαλία της 

τριάδας, οδηγεί σε πλήρες αδιέξοδο και κατά την προσωπική µου 

άποψη θα έλεγα ότι οδηγεί σε παραλογισµό. Αναφέρει στο άρθρο 

16 «δεν είναι τρεις θεοί, αλλά ένας Θεός». Η έννοια των 3 προσώ-

πων, τα οποία είναι ένας Θεός είναι λογικά αδύνατη και αναπόφευ-

κτα οδηγεί σε συµπεράσµατα που είναι απαράδεκτα, ακόµη και 

µεταξύ των τριαδικών συγγραφέων και ερευνητών της Βίβλου. 

Εφόσον αναφέρει «3 ξεχωριστά πρόσωπα», το καθένα πλήρης και 

τέλειος Θεός από µόνος του, τότε αποτελούν 3 θεούς και όχι 1 Θεό 

και αυτό είναι καθαρά «τριθεΐσµός», παρ’ όλο που ο συγγραφέας 

προσπαθεί να αποφύγει έναν τέτοιο χαρακτηρισµό µε την φράση 

«∆ΕΝ ΕΙΝΑΙ τρεις θεοί, αλλά ΕΝΑΣ Θεός». Αυτό όµως είναι µία σιω-

πηρή παραδοχή που οδηγεί στο λογικό συµπέρασµα ότι αν υπάρ-

χουν 3 πρόσωπα, τότε υπάρχουν και 3 θεοί και προσπαθεί ο συγ-

γραφέας να το αποκρύψει «ΑΠΑΓΟΡΕΥΕΤΑΙ από την καθολική θρη-

σκεία να µιλάµε για 3 ΘΕΟΥΣ ή (για) 3 ΚΥΡΙΟΥΣ» (άρθρο 20). 
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 Αντίθετα, αν τα 3 πρόσωπα δεν αποτελούν 3 θεούς, τότε πολύ 

απλά και λογικά, καθένα απ’ αυτά τα 3 πρόσωπα είναι το ένα τρίτο 

(1/3) του Θεού. Ο «Θεός» τότε θα πρέπει να ορισθεί σαν τριάδα 3 

προσώπων και κατά συνέπεια, κανένα από τα πρόσωπα δεν 

µπορεί να ονοµασθεί ξεχωριστά «Θεός», γιατί µόνο και τα 3 πρό-

σωπα µαζί αποτελούν το σύνθετο σύνολο του «Θεού». 
 

 Με τις παραπάνω σκέψεις, θα αναφέρουµε στη συνέχεια µερι-

κές µεγάλες αντιφάσεις που διατυπώνονται στο κείµενο του Αθα-

νασίου, που κρίνεται αναγκαίο να αναφερθούν για να είναι τεκµη-

ριωµένη και ολοκληρωµένη η µελέτη µας. Ίσως εδώ ο αναγνώστης 

να θεωρήσει ότι παρουσιάζονται µόνο τα αρνητικά στοιχεία του 

κειµένου του Αθανασίου, µε αποτέλεσµα να δηµιουργείται λανθα-

σµένη εικόνα της πραγµατικότητας. ∆εν είναι όµως έτσι, γιατί ο 

αναγνώστης µπορεί να αντιστρέψει το «αρνητικό» και να το µετα-

τρέψει σε «θετικό» και εάν αυτό συµφωνεί µε τη Βίβλο, είναι στη 

δική του ευχέρεια να το δεχτεί ή να το απορρίψει.  
 

 Για παράδειγµα  αναφέρει στο άρθρο 26 «Αλλά και τα 3 πρόσω-

πα είναι ΣΥΝΑΙΩΝΙΑ και ΙΣΑ µεταξύ τους» και στη µελέτη µας ανα-

φέρουµε ότι µέσα από τη Βίβλο δεν µπορούµε να αποδείξουµε 
ότι τα 3 πρόσωπα είναι «συναιώνια και ίσα µεταξύ τους» (αρνητική 

άποψη). Ο αναγνώστης, εάν δεν συµφωνεί µε την άποψη αυτή, την 

αντιστρέφει και υποστηρίζει ότι τα 3 πρόσωπα είναι µεταξύ τους 

«συναιώνια και ίσα» (θετική άποψη) και φυσικά τα εδάφια που 

παρατίθενται ως επιβεβαίωση της 1
ης

 άποψης τα ερµηνεύουν µε 

την αντίθετη έννοια για να επιβεβαιώσουν τη δική τους 2
η
 άποψη. 

Πιστεύω ότι µε τον τρόπο αυτό της κριτικής σκέψης και ερµη-

νείας, ο κάθε αναγνώστης, είναι αδύνατον να οδηγηθεί σε λάθος 

συµπεράσµατα και αβίαστα θα δεχτεί την ορθή άποψη για κάθε 

εξεταζόµενη περίπτωση.   
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ΑΝΤΙΦΑΣΗ 1η  

Ο Θεός είναι «ένας» και όχι «τρεις σε ένα» 
 
 

 Στα άρθρα 15-16 γράφει: «Ο Πατέρας είναι Θεός, ο Υιός (είναι) 

Θεός, το Άγιο Πνεύµα (είναι) Θεός, και ότι δεν είναι ΤΡΕΙΣ ΘΕΟΙ, 

αλλά (είναι) ΕΝΑΣ ΘΕΟΣ». Από πρώτη άποψη, η τριαδική δήλωση 

ότι ο Θεός είναι 3 πρόσωπα, αλλά όχι 3 Θεοί, έρχεται σε άµεση 

αντίθεση µε τις καθαρές διακηρύξεις της Βίβλου ότι ο Θεός είναι 

«ΕΙΣ» (ΕΝΑΣ). Αυτή είναι η πρώτη απ’ όλες τις εντολές και πάνω από 

κάθε άλλη εντολή. ∆ιαβάστε µε προσοχή τα παρακάτω εδάφια: 
 

ΠΑΛΑΙΑ ∆ΙΑΘΗΚΗ 

∆ΕΥΤΕΡΟΝΟΜΙΟ ς΄/6:45 «Άκουε, Ισραήλ·  Κύριος ο Θεός ηµών είναι 

ΕΙΣ Κύριος. Και θέλεις αγαπά Κύριον τον Θεόν σου εξ όλης της καρ-

δίας σου και εξ όλης της ψυχής σου και εξ όλης της δυνάµεώς σου». 
 

∆ΕΥΤΕΡΟΝΟΜΙΟ ΛΒ/32:39  «Ίδετε τώρα ότι εγώ, εγώ είµαι, και δεν 

είναι Θεός πλην Εµού· εγώ θανατόνω και ζωοποιώ·  εγώ πληγόνω 

και ιατρεύω·  και δεν υπάρχει ο ελευθερών εκ της χειρός µου». 
 

Β΄ ΣΑΜΟΥΗΛ Ζ/7:22 «∆ιά τούτο µέγας είσαι, Κύριε Θεέ·  διότι δεν 

είναι όµοιός σου·  ουδέ είναι Θεός εκτός Σου, κατά πάντα όσα ηκού-

σαµεν µε τα ώτα ηµών». 
 

ΗΣΑΪΑΣ ΜΒ/42:8  «Εγώ είµαι ο Κύριος·  τούτο είναι το όνοµά µου·  και 

δεν θέλω δώσει την δόξαν µου εις άλλον ουδέ την αίνεσίν µου εις 

τα γλυπτά». 
 

ΗΣΑΪΑΣ ΜΓ/43:10-11  «Σεις είσθε µάρτυρές µου ….και να εννοήσητε 

ότι εγώ αυτός είµαι·  προ εµού άλλος Θεός δεν υπήρξεν ουδέ 

θέλει υπάρχει µετ' εµέ. Εγώ, εγώ είµαι ο Κύριος·  και εκτός εµού 

σωτήρ δεν υπάρχει». 

 
ΖΑΧΑΡΙΑΣ Ι∆/14:9  «Και εν εκείνη τη ηµέρα …..ο Κύριος θέλει είσθαι 

βασιλεύς εφ' όλην την γήν·  εν τη ηµέρα εκείνη θέλει είσθαι Κύριος ΕΙΣ 

και το όνοµα αυτού ΕΝ.» 
 

ΒΛΕΠΕ επίσης: ∆ευτερονόµιο ∆/4:35, Α΄ Βασιλέων ΙΗ/18:39, Ψαλ-

µός ΠΓ/83:18, Πς/86:10, Ησαΐας ΜΓ/43:3, Μ∆/44:6,8,24, ΜΕ/45:5-

6,18,22, Μαλαχίας Β/2:10, κλπ. 
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ΚΑΙΝΗ ∆ΙΑΘΗΚΗ 

ΜΑΡΚΟΣ ΙΒ/12:29-32  «Ο δε Ιησούς απεκρίθη προς αυτόν ότι πρώτη 

πασών των εντολών είναι· Άκουε Ισραήλ, Κύριος ο Θεός ηµών 

είναι ΕΙΣ Κύριος·  και θέλεις αγαπά Κύριον τον Θεόν σου εξ όλης της 

καρδίας σου, και εξ όλης της ψυχής σου, και εξ όλης της διανοίας σου, 

και εξ όλης της δυνάµεώς σου·  αύτη είναι η πρώτη εντολή…» 
 

ΡΩΜΑΙΟΥΣ Γ/3:30  «Επειδή ΕΙΣ είναι ο Θεός όστις θέλει δικαιώσει 

την περιτοµήν εκ πίστεως και την ακροβυστίαν διά της πίστεως» 
 

ΓΑΛΑΤΑΣ Γ/3:20 «Ο δε µεσίτης δεν είναι ενός, ο Θεός όµως είναι 

ΕΙΣ» 
 

Α΄ ΤΙΜΟΘΕΟΥ Β/2:5  «∆ιότι είναι ΕΙΣ Θεός, ΕΙΣ και µεσίτης Θεού 

και ανθρώπων, άνθρωπος Ιησούς Χριστός» 

ΙΑΚΩΒΟΣ Β/2:19  «Συ πιστεύεις ότι ο Θεός είναι είς·  καλώς ποιείς·  

και τα δαιµόνια πιστεύουσι και φρίττουσι». 
 

ΒΛΕΠΕ επίσης: Μάρκος ΙΒ/12:32, Α΄ Κορινθίους Η/8:4-6, Εφεσίους 

∆/4:4-6, κλπ.. 
 

 Η Βίβλος σε κανένα σηµείο δεν κάνει την παραµικρή νύξη ότι ο 

Θεός είναι «τρεις». Οι τριαδικοί, µέσα στην πάροδο των αιώνων, 

αρχής γενοµένης από το Μέγα Αθανάσιο, έχουν προσθέσει την έν-

νοια της «τριάδας» ή της «τριαδικής ενότητας» σε ότι η Βίβλος µας 

λέει για το Θεό, σε µια προσπάθεια να υποστηρίξουν τη θέση τους. 

Αυτό θέλει και ο ∆ιάβολος, ο εχθρός της ψυχής µας, θέλει να δια-

σπάσει τη λατρεία στο πρόσωπο του ενός και µόνου αληθι-
νού Θεού και φέρνοντας σύγχυση να απαιτήσει από τον άν-

θρωπο, να λάβει ο ίδιος θεία λατρεία και προσκύνηση, αυτός 

είναι ο µεγάλος στόχος του και δυστυχώς τον έχει επιτύχει και θα 

έρθει µια ηµέρα στο µέλλον, όπου στο πρόσωπο του Αντίχριστου 

θα επιδιώξει και φανερά αυτή τη θεία προσκύνηση από τον άνθρω-

πο. Ο Λόγος του Θεού µας προειδοποιεί: «Τεκνία, φυλάξατε εαυτούς 

από των ειδώλων» (Α΄ Ιωάννου Ε/5:21). Κάθε µορφή ειδωλολατρείας 

είναι βδέλυγµα για το Θεό. 
 

 Ας προσέξουµε λοιπόν να µην προσθέτουµε στο Λόγο του 
Θεού ούτε ένα ιώτα ή µια κεραία. Η προειδοποίησή του Κυρίου 
είναι πολύ αυστηρή: 
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∆ΕΥΤΕΡΟΝΟΜΙΟ ∆/4:2 «∆εν θέλετε προσθέσει εις τον λόγον τον 

οποίον εγώ σας προστάζω, ουδέ θέλετε αφαιρέσει απ' αυτού·  διά να 

φυλάττητε τας εντολάς Κυρίου του Θεού σας, τας οποίας εγώ σας προ-

στάζω». 
 

∆ΕΥΤΕΡΟΝΟΜΙΟ ΙΒ/12:32 «Παν ό,τι προστάζω εγώ εις εσάς, τούτο 

προσέ-χετε να κάµνητε·  δεν θέλεις προσθέσει εις αυτό ουδέ θέλεις 

αφαιρέσει απ' αυτού» 
 

ΠΑΡΟΙΜΙΑΙ Λ/30:6 «Μη προσθέσης εις τους λόγους αυτού·  µήποτε σε 

εξελέγξη, και ευρεθής ψεύστης» 
 

ΑΠΟΚΑΛΥΨΗ ΚΒ/22:18-19 «∆ιότι µαρτύροµαι εις πάντα ακούοντα 

τους λόγους της προφητείας του βιβλίου τούτου·  ΕΑΝ τις επιθέση 

(προσθέσει) εις ταύτα, ο Θεός θέλει επιθέσει εις αυτόν τας πληγάς τας 

γεγραµµένας εν τω βιβλίω τούτω·  και ΕΑΝ τις αφαιρέση από των 

λόγων του βιβλίου της προφητείας ταύτης, ο Θεός θέλει αφαιρέσει το 

µέρος αυτού από του βιβλίου της ζωής και από της πόλεως της αγίας και 

των γεγραµµένων εν τω βιβλίω τούτω». 
 

 Η µεγάλη σύγχυση και ο παραλογισµός στην «1η αντίφαση» 

που εξετάζουµε είναι ότι, ενώ στο άρθρο 16 το Σύµβολο του Αθα-

νασίου πολύ καθαρά αναφέρει «ότι δεν είναι ΤΡΕΙΣ ΘΕΟΙ, αλλά 

(είναι) ΕΝΑΣ ΘΕΟΣ», αυτό το αναιρεί στο άρθρο 19, επίσης µε 

µεγάλη σαφήνεια, όπου γράφει: «Έτσι είµαστε αναγκασµένοι από τη 

Χριστιανική αλήθεια να οµολογήσουµε κάθε (θείο) πρόσωπο ΜΟΝΟ 

του ή χωριστά ότι είναι και ΘΕΟΣ και ΚΥΡΙΟΣ». Το ερώτηµα είναι 

πολύ απλό: Αφού το κάθε θείο πρόσωπο από µόνο του ή χωριστά 

είναι ΚΑΙ Θεός ΚΑΙ Κύριος, τότε πως αναφέρει ότι δεν είναι 3 Θεοί; 

Πιστεύω ότι πλέον η απάντηση είναι αυτονόητη.  
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ΑΝΤΙΦΑΣΗ 2η  
∆εν µπορούν να υπάρχουν 

3 παντοδύναµα πρόσωπα του Θεού 

 

1. Στα άρθρα 13-14 το κείµενο του Αθανασίου αναφέρει: «Ο Πα-

τέρας είναι παντοδύναµος, ο Υιός είναι παντοδύναµος, το άγιο Πνεύµα 

είναι παντοδύναµο ….Και ακόµα δεν είναι ΤΡΕΙΣ παντοδύναµοι, αλλά 

(είναι) ΕΝΑΣ παντοδύναµος». 
 

 Η παραπάνω διακήρυξη από µόνη της είναι αντιφατική. Αν δεν 

υπάρχουν 3 παντοδύναµοι, τότε κανείς δεν µπορεί να ισχυριστεί 

ότι ο Πατέρας είναι παντοδύναµος, ο Υιός είναι παντοδύναµος και 

το Άγιο Πνεύµα είναι παντοδύναµο. Αν όµως είναι αλήθεια ότι ο 

Πατέρας είναι παντοδύναµος, και ο Υιός και το Άγιο Πνεύµα είναι 

επίσης παντοδύναµοι, τότε υπάρχουν τρεις παντοδύναµοι. 
 

 Ένα ακόµη λογικό σφάλµα στην τριαδική θεωρία βρίσκεται 

στον ορισµό της «παντοδυναµίας». Τι σηµαίνει δηλαδή να είναι κά-

ποιος παντοδύναµος; Σηµαίνει να έχει εξουσία επάνω σε κά-

ποιους άλλους, γεγονός που εδώ αποκλείει να υπάρχουν 3 ξεχω-

ριστά παντοδύναµοι, αφού εάν οποιοδήποτε από τα 3 πρόσωπα 

ήταν παντοδύναµο, αυτό θα είχε εξουσία πάνω στα άλλα 2.  
 

 Όταν το 1 από τα 3 πρόσωπα έχει ΟΛΗ ΤΗΝ ΕΞΟΥΣΙΑ, τότε 

δεν αφήνει καµιά εξουσία για τα άλλα 2. Ούτε µπορούν τα 3 πρό-

σωπα να συµµετέχουν αµοιβαία σε µια παντοδύναµη θεότητα, γιατί 

τότε δεν θα µπορούσε, όπως αναγράφει το άρθρο 13, το κάθε 

(θείο) πρόσωπο ξεχωριστά να είναι παντοδύναµο, δηλαδή ο Πατέ-

ρας να είναι παντοδύναµος, ο Υιός να είναι παντοδύναµος, και το 

άγιο Πνεύµα να είναι παντοδύναµο. Με το να αποδίδουν παντοδυ-

ναµία στα 3 πρόσωπα του Θεού, οι υποστηρικτές της διδασκαλίας 

αυτής έρχονται σε αντίθεση µε την Βίβλο σε πολλά σηµεία. 
 

2. Ο Ιησούς, κατά την επίγεια διακονία Του, διακήρυττε ότι δεν 
ήταν παντοδύναµος, δεν µπορούσε «να πράττη ουδέ αφ’ εαυτού», 
δεν µπορούσε να πράξει τίποτα από µόνος Του, αλλά ότι έκανε, το 
έκανε µε τη δύναµη του Πατέρα: «…Αληθώς, αληθώς σας λέγω, δεν 
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δύναται ο Υιός να πράττη ουδέν αφ' εαυτού, εάν δεν βλέπη τον Πατέ-

ρα πράττοντα τούτο· επειδή όσα εκείνος πράττει, ταύτα και ο Υιός 

πράττει οµοίως ……∆εν δύναµαι εγώ να κάµνω απ' εµαυτού ουδέν…» 

(Ιωάννης Ε/5:19,30). 
 

 Μια άλλη περίπτωση, που η Βίβλος µας αποκαλύπτει ότι ο 
Ιησούς δεν είχε την παντοδυναµία να ελέγχει και να γνωρίζει τα 
πάντα είναι ότι ο ίδιος δεν γνώριζε την ηµέρα του δεύτερου ερχο-
µού Του, γιατί δεν του το είχε αποκαλύψει ο Πατέρας: «Περί δε της 
ηµέρας εκείνης και της ώρας ουδείς γινώσκει, ουδέ οι άγγελοι οι εν 

ουρανώ, ουδέ ο Υιός, ειµή ο Πατήρ» (Μάρκος ΙΓ/13:32) 
 

 Εάν δεχτούµε την άποψη του δόγµατος του Αθανασίου ότι ο 

Θεός είναι 3 πρόσωπα, τότε το 3
ο
 πρόσωπο της τριάδας, το άγιο 

Πνεύµα, στερείται της παντογνωσίας, εφόσον δεν µπορεί να γνωρί-

ζει πλήρως τον Πατέρα και τον Υιό, σύµφωνα µε τα λόγια του ίδιου 

του Ιησού: «Πάντα παρεδόθησαν εις εµέ από του Πατρός µου· και 

ουδείς γινώσκει τον Υιόν ει µη ο Πατήρ· ουδέ τον Πατέρα γινώσκει τις 

ειµή ο Υιός και εις όντινα θέλει ο Υιός να αποκαλύψη αυτόν» (Ματθαίος 

ΙΑ/11:27). Για να µη γίνει παρερµηνεία, εδώ ο Ιησούς δεν διδάσκει 

ότι το άγιο Πνεύµα δεν είναι παντογνώστης, αφού ο Ιησούς είχε 

επίγνωση ότι ο Θεός είναι Πνεύµα, αλλά σύµφωνα µε τη τριαδική 

διδασκαλία, εφόσον το «άγιο Πνεύµα» είναι ξεχωριστό πρόσωπο 

από τον Πατέρα και τον Υιό, εδώ δεν αναφέρεται καθόλου. 
 

3. Βλέπουµε όµως τον αναστηµένο Ιησού, όταν ντύθηκε µε όλη 

τη δόξα του Πατέρα, να παρουσιάζεται ως παντοδύναµος και 

µάλιστα να φαίνεται σαν το µόνο παντοδύναµο πρόσωπο: «Και 

προσελθών ο Ιησούς, ελάλησε προς αυτούς, λέγων· Εδόθη εις εµέ πά-

σα εξουσία εν ουρανώ και επί γης» (Ματθαίος ΚΗ/28:18). Όµως, η 

παντοδύναµη αυτή εξουσία Του, δεν είναι από τον εαυτό Του, αλλά 

είναι από τη δόξα του Πατέρα που κατοικεί µέσα Του. Η εξουσία 

Του αυτή, όταν θα εκτελέσει το θέληµα του Πατέρα και υποτα-

χθούν τα πάντα κάτω από τα πόδια Του, τότε θα υποταχθεί και Αυ-

τός κάτω από το Θεό Πατέρα, όπως πολύ χαρακτηριστικά το ανα-

φέρει ο απ. Παύλος: «Όταν δε υποταχθώσιν εις αυτόν τα πάντα, τότε 

και αυτός ο Υιός θέλει υποταχθή εις τον υποτάξαντα εις αυτόν τα 

πάντα, διά να ήναι ο Θεός τα πάντα εν πάσιν» (Α’  Κορινθίους ΙΕ/15:28). 
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 Μια πολύ χαρακτηριστική περιγραφή µέσα στη Βίβλο, που πα-

ρουσιάζει τον Υιό, ως παντοδύναµο, είναι στην Αποκάλυψη Α/1:8, 

όπου ο ίδιος ο Ιησούς λέγει για τον εαυτό Του: «Εγώ είµαι το Α και 

το Ω, αρχή και τέλος, λέγει ο Κύριος, ο ων και ο ην και ο ερχόµενος, ο 

παντοκράτωρ». Ο αναστηµένος Ιησούς διακηρύττει ότι είναι ο ΠΑ-

ΝΤΟΚΡΑΤΩΡ, γνωρίζουµε όµως ότι «παντοκράτωρ» είναι µόνο 

ένας, ο Θεός που δηµιούργησε τον ουρανό και τη γη. Φυσικά, δεν 

έχουµε 2 «παντοκράτορες» (τον Υιό και τον Πατέρα), αλλά µόνο 

ένα τον Πατέρα που κατοικούσε µέσα στο ένδοξο και αναστηµένο 

σώµα του Ιησού. Εδώ ο Ιησούς όταν διακήρυττε «Εγώ είµαι ο πα-

ντοκράτωρ» αναφερόταν στην θεότητα που κατοικούσε µέσα Του 

και που είναι του Πατέρα. Στο πρόσωπο του Υιού βλέπουµε πλέον 

τον παντοδύναµο και παντοκράτορα Πατέρα.  
 

 Την ίδια ακριβώς περίπτωση έχουµε και στον Ησαϊα Θ/9:6, 

όπου ο Υιός καλείται προφητικά «αιώνιος Πατήρ», αλλά ΠΑΤΕΡΑΣ 

είναι µόνον ένας, ο ΘΕΟΣ. Άρα ο Υιός, ο Ιησούς είναι η φανέρωση 

του Πατέρα Θεού (ΣΗΜΕΙΩΣΗ: Στο κείµενο της µετάφρασης του Αρχ. 

Νεόφυτου Βάµβα αναφέρεται λάθος «ΠΑΤΗΡ ΤΟΥ ΜΕΛΛΟΝΤΟΣ ΑΙΩΝΟΣ») 
 

 Ο άνθρωπος Χριστός Ιησούς, κατά την επίγεια διακονία Του 

ήταν η ορατή ΦΑΝΕΡΩΣΗ του Θεού, ενώ τώρα στον ουρανό είναι 

το ένδοξο ΚΑΤΟΙΚΗΤΗΡΙΟ του Πατέρα, γι’ αυτό στην Αποκάλυψη 

ΚΒ/22:3-4 βλέπουµε ένα θρόνο για 2 πρόσωπα, είναι ο «θρόνος του 

ΘΕΟΥ και του ΑΡΝΙΟΥ» Είναι ο «ένας» θρόνος που ανήκει και 

στο ΘΕΟ (θεία φύση) και στο ΑΡΝΙΟ, τον Ιησού Χριστό (ανθρώπινη 

φύση). Έχουµε ταύτιση της θείας φύσης του ΠΑΤΕΡΑ µε την αν-

θρώπινη φύση του ΥΙΟΥ. 
 

 � Τα παραπάνω χαρακτηριστικά παραδείγµατα µέσα από τη Βί-

βλο, έρχονται σε πλήρη αντίθεση µε τη τριαδική διδασκαλία, βάση 

της οποίας είναι τα δύο κείµενα των «Συµβόλων της Πίστεως» (των 

Οικουµενικών Συνόδων και του Αθανασίου). Εάν ο Ιησούς υποτα-

χθεί στον Πατέρα, όπως πολύ καθαρά αναφέρεται στην Α΄ Κοριν-

θίους ΙΕ/15:28, παύει πλέον να είναι παντοδύναµος και παντοκρά-

τορας, γιατί του αφαιρέθηκε η εξουσία.   
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ΑΝΤΙΦΑΣΗ 3η  
∆εν µπορούν να υπάρχουν  

3 ΣΥΝ-αιώνια πρόσωπα του Θεού 
 

 Το κείµενο του Αθανάσιου τονίζει την συναιωνιότητα των 3 

προσώπων της Τριάδας. Στα άρθρα 10 και 11 γράφει: «Ο Πατέρας 

είναι αιώνιος, ο Υιός είναι αιώνιος, το Άγιο Πνεύµα είναι αιώνιο κι 

ακόµη ότι δεν είναι τρεις αιώνιοι, αλλά (είναι) ένας αιώνιος». Παρακά-

τω, στα άρθρα 25 και 26, επανέρχεται στο θέµα της αιωνιότητας 

και γράφει: «Και σ’ αυτή την τριάδα, κανείς δεν είναι προγενέστερος η 

µεταγενέστερος, κανείς δεν είναι µεγαλύτερος η µικρότερος. Αλλά και 

τα τρία πρόσωπα είναι συναιώνια και ίσα µεταξύ τους».  
 

 Η «θεότητα» εξ’ ορισµού είναι αιώνια, που σηµαίνει ότι, εάν τα 

3 πρόσωπα της Τριάδας δεν είναι αιώνια, τότε δεν είναι το καθένα 

ξεχωριστά Θεός. Εδώ καταρρίπτεται πλήρως η τριαδική διδασκα-

λία, καθόσον πολύ καθαρά η Βίβλος δηλώνει ότι ο «Υιός» (όχι ο 

«Ιησούς» υπό τη θεία ιδιότητά Του) δεν είναι αιώνιος και αυτό το 

γνωρίζουν πολλοί καλά και οι τριαδικοί µελετητές της Βίβλου. Τι 

σηµαίνει εδώ ότι «ο Υιός δεν είναι αιώνιος», αφού Υιός είναι ο Ιη-

σούς και ο Ιησούς ως προς τη θεότητά Του είναι αιώνιος; 
 

 Εδώ το κλειδί για την ορθή απάντηση είναι ο ίδιος ο όρος 

«Υιός», που αναφέρεται αποκλειστικά στην ανθρώπινη φύση 

του Ιησού Χριστού και όχι στη θεότητά Του. Όταν αυτό το εν-

νοήσει κάποιος και έχει επίγνωση της αποκάλυψης του Λόγου του 

Θεού, θα καταλάβει ότι ο Υιός δεν µπορεί να είναι αιώνιος, επειδή 

είναι άνθρωπος. Μόνο ο Θεός έχει αιώνια ύπαρξη, µη έχων αρχή ή 

τέλος, ενώ όλοι οι άλλοι έχουν κάποια αρχή, συµπεριλαµβα-

νοµένου και του Υιού του Θεού. Οι όροι «Υιός του ανθρώπου» και 

«Υιός του Θεού» απαντώνται πολύ συχνά στην Καινή ∆ιαθήκη και 

ο µεν 1
ος

 αφορά την ανθρώπινη φύση του Ιησού, ο δε 2
ος

 αφορά τη 

θεία φύση Του. Κατά συνέπεια, ο όρος «Υιός του Θεού» είναι ένας 

προσδιορισµός του ανθρώπου που συνελήφθη «εκ Πνεύµατος 

αγίου» (µε υπερφυσική ενέργεια) στη µήτρα της παρθένου Μαριάµ, 

γεννήθηκε στη Βηθλεέµ, έζησε συνολικά 33 χρόνια, πέθανε και 
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αναστήθηκε στις αρχές του 1
ου

 αιώνα.  
     

 Το ότι ο «άνθρωπος» Χριστός Ιησούς δεν ήταν αιώνιος, το 

αποδέχονται όλοι οι επιστηµονικοί ερευνητές και µελετητές της Βί-

βλου, όλων των δογµάτων και των οµολογιών (τριαδικοί, αντιτρια-

δικοί, κλπ). Κατά συνέπεια, εφόσον δεν µπορεί να στηριχθεί η δι-

δασκαλία ότι «ο Υιός είναι αιώνιος», δεν µπορεί και να αποδειχθεί 

ότι υπάρχουν τρία «ΣΥΝαιώνια» πρόσωπα του Θεού. 
 

 Για επιβεβαίωση των παραπάνω (ότι ο Υιός δεν είναι αιώνιος) 
θα γίνει µια µικρή ενδεικτική καταγραφή των πιο χαρακτηριστικών 
περιπτώσεων µέσα από τον αληθινό Λόγο του Θεού: 
 

Α΄ ΚΟΡΙΝΘΙΟΥΣ ΙΕ/15:50 - Άνθρωπος µε σάρκα και αίµα δεν µπορεί 

να πάει στον ουρανό. Αυτό ο απόστολος Παύλος το διευκρινίζει 

πολύ καθαρά: «Τούτο δε λέγω, αδελφοί, ότι σαρξ και αίµα  βασιλείαν 

Θεού δεν δύνανται να κληρονοµήσωσιν, ουδέ η φθορά κληρονοµεί την 

αφθαρσίαν». 
 

ΗΣΑΪΑΣ Ζ/7:14 - Ο ερχοµός του «Υιού» είχε προφητευτεί και µε λε-

πτοµέρειες για τη γέννησή Του και όπως γνωρίζουµε όταν δόθηκε 

η παρακάτω προφητεία στις ηµέρες του Ησαΐα δεν υπήρχε ακόµη ο 

Υιός: «∆ιά τούτο ο Κύριος αυτός θέλει σας δώσει σηµείον, ιδού, η 

παρθένος θέλει συλλάβει και γεννήσει υιόν, και θέλει καλεσθή το όνοµα 

αυτού Εµµανουήλ». 
 

Β΄ ΣΑΜΟΥΗΛ Ζ/7:14 - Η περικοπή που ακολουθεί αφορά την εποχή 

του ∆αβίδ, όπου ο Θεός δεν ήταν ακόµα Πατέρας του Υιού, γεγο-

νός που το βλέπουµε στις περιγραφές όλης της Παλαιάς ∆ιαθήκης: 

«Εγώ θέλω είσθαι εις αυτόν πατήρ και αυτός θέλει είσθαι εις εµέ υιός· 

εάν πράξη ανοµίαν, θέλω σωφρονίσει αυτόν εν ράβδω ανδρών και διά 

µαστιγώσεων υιών ανθρώπων».  
 

ΛΟΥΚΑΣ Α/1:30-35 - Όταν η παρθένος Μαρία µίλησε µε τον άγγελο 

Γαβριήλ, ο Υιός δεν είχε ακόµα γεννηθεί: «Και είπεν ο άγγελος προς 

αυτήν· Μη φοβού, Μαριάµ· διότι εύρες χάριν παρά τω Θεώ. Και ιδού, 

θέλεις συλλάβει εν γαστρί και θέλεις γεννήσει υιόν και θέλεις 

καλέσει το όνοµα αυτού Ιησούν. Ούτος θέλει είσθαι µέγας και Υιός 
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Υψίστου θέλει ονοµασθή …….Είπε δε η Μαριάµ προς τον άγγελον. 

Πως θέλει είσθαι τούτο, επειδή άνδρα δεν γνωρίζω; Και αποκριθείς ο 

άγγελος είπε προς αυτήν· Πνεύµα Άγιον θέλει επέλθει επί σε, και 

δύναµις του Υψίστου θέλει σε επισκιάσει· διά τούτο και το γεννώµενον 

εκ σου άγιον θέλει ονοµασθή Υιός Θεού». 
 

ΨΑΛΜΟΣ Β/2:7 - Ο «Υιός» γεννήθηκε όταν ήρθε το πλήρωµα του 

χρόνου. Ο ψαλµωδός ∆αβίδ αναφέρει προφητικά: «Εγώ θέλω αναγ-

γείλει το πρόσταγµα· ο Κύριος είπε προς εµέ, Υιός µου είσαι σύ· εγώ 

σήµερον σε εγέννησα». Την ίδια περιγραφή βλέπουµε και στην επι-

στολή προς Εβραίους Α/1:5, όταν πλέον ο Υιός είχε ήδη γεννηθεί: 

«∆ιότι προς τίνα των αγγέλων είπε ποτε· Υιός µου είσαι συ, Εγώ σήµε-

ρον σε εγέννησα; και πάλιν· Εγώ θέλω είσθαι εις αυτόν Πατήρ, και 

αυτός θέλει είσθαι εις εµέ Υιός;» 
 

 � Τα Σύµβολο της Πίστεως του Αθανασίου, έρχεται σε πλήρη 

αντίθεση µε τη Γραφή, όταν υποστηρίζει ότι ο Υιός είναι αιώνιος, 

ενώ ο Λόγος του Θεού αναφέρει το αντίθετο. Φυσικά, ο Ιησούς 

εφόσον είχε και τις 2 φύσεις (ανθρώπινη και θεϊκή), ήταν ταυτόχρονα 

τέλειος άνθρωπος και τέλειος Θεός, αλλά η θεότητά Του ήταν του 

Πατέρα, ο οποίος είναι αιώνιος. Κατά συνέπεια και ο Ιησούς, ως 

προς τη θεότητα Του και µόνο, είναι αιώνιος, πλην όµως σε κανένα 

σηµείο της Βίβλου η αιώνια θεότητά Του δεν ονοµάζεται «ο Υιός». 

Ο Χριστός πάντοτε οµολογούσε ότι ο Πατέρας κατοικεί µέσα Του κι 

όχι ο «Θεός Υιός». Σε κάποια περίπτωση, αναφερόµενος στη θεία  

φύση Του είπε: «Πριν γίνει ο Αβραάµ, ΕΓΩ ΕΙΜΑΙ» (Ιωάννης 

Η/8:58). Ο Ιησούς, ως προς τη θεότητά Του ήταν το µεγάλο «ΕΓΩ 

ΕΙΜΙ» το οποίο υπήρχε στην αιωνιότητα και όχι ο «Υιός του Θεού», 

που όταν ήρθε το πλήρωµα του χρόνου «εγεννήθη εκ γυναικός και 

υπετάγη στο νόµο». ‘Όλα τα εδάφια που χρησιµοποιούν οι υποστη-

ρικτές της τριαδικής διδασκαλίας για να αποδείξουν έναν «αιώνιο 

ΥΙΟ», στην πραγµατικότητα αποδεικνύουν έναν «αιώνιο Πατέρα 

Θεό» (Λεπτοµέρειες βλέπε: Κεφάλαιο 18ο, σελίδες 443- 457). 
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ΑΝΤΙΦΑΣΗ 4η  

∆εν µπορούν να υπάρχουν 3 άπειρα και 

πανταχού παρόντα πρόσωπα του Θεού 
 

1. Το κείµενο στου Αθανασίου στα άρθρα 9 και 12 γράφει: «Ο 

Πατέρας είναι άπειρος, ο Υιός είναι άπειρος, το Πνεύµα το Άγιο είναι 

άπειρο …… Όπως επίσης δεν είναι τρεις αδηµιούργητοι, ούτε τρεις 

άπειροι, αλλά (είναι) ένας άπειρος, ένας αδηµιούργητος».  Η έννοια της 

λέξης ΑΠΕΙΡΟΣ σηµαίνει ΧΩΡΙΣ ΟΡΙΑ σε όλες τις περιοχές και περι-

γράφει κάτι που µε κανένα τρόπο δεν µπορεί να έχει όρια. Το 

δόγµα του Αθανάσιου αναφέρει ότι ενώ «και τα 3 πρόσωπα είναι 

άπειρα», παρ’ όλα αυτά «δεν είναι 3 άπειροι, αλλά 1 άπειρος». 

Είναι πασιφανές πλέον ότι η φράση οι 3 «δεν είναι τρεις άπειροι 

….αλλά ένας» αποτελεί µια αντίφαση. 
 

 Υπάρχει µια βαθύτερη αιτία για ποιος είναι ο βασικός λόγος 

που δεν µπορούν να υπάρχουν 3 ξεχωριστά πρόσωπα, τα οποία 

ταυτόχρονα  να είναι άπειρα. Για το λόγο ότι, αν και τα 3 πρόσωπα 

ήταν πράγµατι άπειρα, τότε θα ήταν αδύνατο να ξεχωριστούν 

µεταξύ τους. Για να προσδιορίσει κάποιος ξεχωριστά πρόσωπα, 

θα πρέπει να αναγνωρίσει τους περιορισµούς ή τα όρια τους, µε 

βάση τη λογική ότι κάθε πρόσωπο θα πρέπει να είναι διαφορετικό 

από τ’ άλλα δύο, για να µπορεί να διαχωριστεί. 
 

   Οποιαδήποτε διαφορά µεταξύ των 3 προσώπων, σηµαίνει ότι 

τα πρόσωπα είναι περιορισµένα και αυτό έρχεται σε αντίθεση µε 

το δόγµα των 3 ξεχωριστών, αλλά απείρων προσώπων του Θεού. 

Για παράδειγµα, πρέπει να υπάρχει κάποιο σηµείο στο οποίο 

ο Θεός Πατέρας διαφέρει από το Θεό Υιό για να πούµε ότι 
είναι ξεχωριστοί. Ωστόσο, οποιοδήποτε σηµείο στο οποίο διαφέ-

ρουν, είναι ένα σηµείο στο οποίο ένα από τα δύο πρόσωπα δεν 

µπορεί να είναι άπειρο. 
 

 Εάν η βάση για διαχωρισµό είναι ότι ο Πατέρας ασκεί δια-

φορετική εξουσία πάνω στη δηµιουργία από τον Υιό, τότε ο 

Υιός δεν ασκεί άπειρη εξουσία. Αυτό όµως που φαίνεται καθαρά 
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στη Γραφή είναι ότι ο Υιός θα υποταχθεί στον Πατέρα (βλ.Α΄ Κοριν-

θίους ΙΕ/15:24,28) και κατά συνέπεια είναι περιορισµένος και όχι 

άπειρος. Αν δύο πρόσωπα ή αντικείµενα είναι πράγµατι άπειρα, µε 

οποιοδήποτε τρόπο, θα πρέπει να είναι ακριβώς όµοια µεταξύ 

τους. Ο µόνος δυνατός τρόπος να διαχωρίσει κανείς δύο πράγµα-

τα είναι να βρει όρια και περιορισµούς (δηλαδή διαφορές). Επειδή 

η τριαδική διδασκαλία, δέχεται ότι τα µέλη της αγίας Τριάδας µπο-

ρούν να διαχωριστούν σε ξεχωριστά πρόσωπα, αυτό σηµαίνει ότι, 

κατά κάποιο τρόπο, περιορίζονται και έτσι δεν µπορούν να είναι 

άπειρα. 
 

2. Αν και το Σύµβολο της Πίστεως του Αθανάσιου δεν αναφέρει 

ιδιαίτερα την πανταχού παρουσία του Θεού, αυτό µπορεί κανείς 

να το συµπεράνει από το χαρακτηριστικό γνώρισµα του Θεού ότι 

είναι άπειρος. Όποιος είναι «άπειρος», χωρίς περιορισµούς, βρί-

σκεται παντού. Η τριαδική διδασκαλία διακηρύττει την πανταχού 

παρουσία των 3 προσώπων της Τριάδας: Ο Πατέρας είναι παντα-

χού παρών, ο Υιός είναι πανταχού παρών, και το άγιο Πνεύµα είναι 

πανταχού παρών και εφόσον το κείµενο του Αθανασίου, αναφερό-

µενο στον άπειρο Θεό, γράφει ότι «δεν είναι 3 άπειροι, αλλά ένας 

άπειρος», κατ’ αντιστοιχία ισχύει το ίδιο και στην πανταχού παρου-

σία των 3 προσώπων της Τριάδας, δηλαδή «δεν είναι τρεις παντα-

χού παρόντες, αλλά ένας πανταχού παρών».  
 

   Το ουσιαστικό πρόβληµα µε αυτό το σηµείο της τριαδικής 

θεολογίας είναι ότι, αν η τριαδική αυτή πρόταση είναι αληθινή, τα 3 

πρόσωπα δεν µπορούν να διαχωριστούν το ένα από το άλλο. Αν 

και τα 3 πρόσωπα είναι πανταχού παρόντα και εάν είναι άπειρα και 

µε την ίδια υπόσταση (πνεύµα), είναι αδύνατον να διαχωριστούν 

µεταξύ τους. Όλα τα πρόσωπα κατέχουν τον ίδιο ακριβώς χώρο, 

όλα έχουν την ίδια υπόσταση και δεν υπάρχουν όρια για να πει 

κανείς πού τελειώνει το ένα και πού αρχίζει το άλλο. 
 

   Για να µπορέσει να το καταλάβει αυτό ο αναγνώστης, το εξη-

γούµε ακόµα πιο απλά: Κάποιος δεν θα µπορούσε να µετακινηθεί 

από τη φυσική περιοχή στην οποία βρίσκεται ο Θεός Πατέρας, στη 

φυσική περιοχή που βρίσκεται ο Θεός Υιός, αφού και ο Πατήρ και ο 
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Υιός είναι ταυτόχρονα πανταχού παρόντες. Ακριβώς επειδή είναι 

και οι δύο πνεύµατα, δεν υπάρχει διαχωρισµός της υπόστασής 

τους, είτε στον ένα, είτε στον άλλο.  Όταν φθάσουµε σε αυτό το 

λογικό συµπέρασµα, αυτή η θεολογία πραγµατικά καταλήγει στην 

ιδέα µόνο ενός απείρου και πανταχού παρόντος πνεύµατος µέσα 

στο οποίο δεν υπάρχουν καθόλου διαχωρισµοί. 
 

 Οι υποστηρικτές της διδασκαλίας του Αθανασίου ισχυρίζονται  

ότι υπάρχουν διαχωρισµοί, αλλά δεν µπορεί να τους εντοπίσει 

κανείς, ή ότι τα 3 πρόσωπα είναι «αλληλοεισδύοντα» το ένα µέσα 

στο άλλο. Ο Λόγος του Θεού όµως σε κανένα σηµείο δεν αναφέρει 

κάποιον ή κάτι που να είναι «αλληλοεισδύων», ούτε αναφέρει ανε-

ξακρίβωτους διαχωρισµούς µεταξύ 3 ξεχωριστών και πανταχού 

παρόντων προσώπων. 
 

ΑΝΤΙΦΑΣΗ 5η  
∆εν µπορούν να υπάρχουν  

3 αδηµιούργητα πρόσωπα του Θεού 
 

 Το κείµενο του Αθανασίου στα άρθρα 8 και 12 αναφέρει: «Ο 

Πατέρας είναι αδηµιούργητος, ο Υιός είναι αδηµιούργητος, και το 

Πνεύµα το Άγιο είναι αδηµιούργητο, ….Όπως επίσης δεν είναι τρεις 

αδηµιούργητοι, ούτε τρεις άπειροι, αλλά (είναι) ένας άπειρος, ένας (είναι) 

αδηµιούργητος». Οι υποστηρικτές της άποψης του Αθανασίου  δε-

χονται ότι και τα 3 πρόσωπα της Τριάδας είναι αδηµιούργητα. Αν ο 

Πατήρ είναι αδηµιούργητος, είναι και ο Υιός αδηµιούργητος και το 

άγιο Πνεύµα επίσης είναι αδηµιούργητο και καταλήγουν στην 

άποψη ότι «δεν είναι 3 αδηµιούργητοι, αλλά ένας αδηµιούργητος». 
 

   Όπως αναφέραµε και στις προηγούµενες περιπτώσεις, το να 

υποστηρίζει κάποιος ότι «οι 3 είναι ένας και όχι 3», είναι ένα πολύ 

λογικό σφάλµα. Το σφάλµα που γίνεται σ’ αυτό το σηµείο του 

δόγµατος του Αθανασίου είναι ότι ο Υιός και το Πνεύµα το άγιο δεν 

µπορούν να είναι πραγµατικά αδηµιούργητοι, όπως ισχυρίζονται, 

γιατί η ίδια η διδασκαλία αυτή λέει ότι και οι δύο είναι «ΕΚ του 

Πατρός». Αυτό και µόνο σηµαίνει ότι ο Πατέρας είναι η πηγή της 
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ύπαρξής τους, δηλαδή ο Υιός και το Άγιο Πνεύµα προέρχονται από 

τον Πατέρα.  Αν αυτό είναι αλήθεια, ότι ο Υιός και το άγιο Πνεύµα 

προήλθαν από τον Πατέρα, τότε οφείλουν την ύπαρξής τους σε 
Αυτόν και µόνο σε Αυτόν και µπορεί να πει κάποιος ότι είναι 

δηµιουργηµένοι, µε αυτή τη λογική. 
 

 Οι υποστηρικτές της άποψης του Αθανασίου και γενικότερα 

της τριαδικής διδασκαλίας, προσπαθούν να καλύψουν την αντίφα-

ση ότι ο Υιός και το άγιο Πνεύµα είναι «εκ του Πατρός» και επι-

πλέον «αδηµιούργητοι», υποστηρίζοντας το επιχείρηµα ότι οι κύ-

ριες λέξεις για την γέννησή τους από τον Πατέρα είναι «γεννηµέ-
νος» και «ενεργεί». Φυσικά, η αντίφαση δεν εξαλείφεται, έστω κι 

αν χρησιµοποιούνται ειδικοί όροι, για τον απλό λόγο ότι «αν ο Υιός 

και το άγιο Πνεύµα προήλθαν από τον Πατέρα», τότε θα πρέπει να 

έχουν δηµιουργηθεί σε κάποια χρονική στιγµή, όσο και εάν κάποιος 

επιµένει στο αντίθετο, ότι είναι δηλαδή αδηµιούργητοι. 
 

  Άλλη µία αντίφαση προκύπτει σ’ αυτό το σηµείο, στο  άρθρο 7 

του δόγµατος του Αθανάσιου, που αναφέρει ότι «όπως είναι ο Πα-

τέρας, έτσι είναι και ο Υιός και το Πνεύµα το Άγιο». Παρακάτω, στο 

άρθρο 21 υποστηρίζεται ότι ο Πατήρ είναι εκ του µηδενός, δεν 

είναι κατασκευασµένος ούτε δηµιουργηµένος, ούτε γεννηµένος: «Ο 

ΠΑΤΕΡΑΣ είναι άναρχος, δεν δηµιουργήθηκε, δεν κατασκευάστηκε 

και δεν γεννήθηκε» 
 

 Στα αµέσως επόµενα άρθρα 22 και 23, αναφέρει ότι «ο Υιός 

είναι ΕΚ του Πατρός µονογενής » και ότι «το άγιο Πνεύµα είναι ΕΚ του 

Πατρός και του Υιού», καταλήγοντας στο συµπέρασµα ότι και ο 

ΥΙΟΣ «δεν κατασκευάσθηκε, δεν δηµιουργήθηκε, αλλά ΓΕΝΝΗΘΗ-

ΚΕ» και το ΑΓΙΟ ΠΝΕΥΜΑ «δεν κατασκευάσθηκε, ούτε δηµιουργή-

θηκε, ούτε γεννήθηκε, αλλά ΕΝΕΡΓΕΙ». Το κοινό σηµείο Υιού και 

αγίου Πνεύµατος είναι ότι και οι δύο «δεν κατασκευάστηκαν και δεν 

δηµιουργήθηκαν», όπως και ο Πατέρας και το διαφορετικό σηµείο 

είναι ότι ο Υιός «γεννήθηκε» και το άγιο Πνεύµα «ενεργεί»,  
 

   Εδώ έχουµε ίσως την πιο συγκλονιστική αντίφαση που είναι 

ότι: Ο Υιός και το άγιο Πνεύµα δεν είναι «όπως είναι ο Πατέρας» 
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εφόσον Αυτός είναι «εκ του µηδενός» και αυτοί είναι και οι δύο 

«εκ του Πατρός». Το εύλογο συµπέρασµα βγαίνει πλέον από 

µόνο του: Εάν πράγµατι ο Υιός και το Άγιο Πνεύµα ήσαν «όπως 

είναι ο Πατέρας», τότε θα ήταν και αυτοί «εκ του µηδενός», όπως 

ακριβώς είναι ο Πατέρας. Υποθετικά, εάν υπήρχε περίπτωση και τα 

3 πρόσωπα να είναι «εκ του µηδενός», τότε θα µπορούσε να ει-

πωθεί ότι και τα 3 πρόσωπα είναι αδηµιούργητα, αλλά κάτι τέτοιο 

δεν διδάσκεται από τη Βίβλο. 

 

ΑΝΤΙΦΑΣΗ 6η  
∆εν µπορούν να υπάρχουν  

3 ισότιµα πρόσωπα του Θεού 
 

 Στα άρθρα 7 – 18 του κειµένου του Αθανασίου, βλέπουµε τα 3 

θεία πρόσωπα (Πατέρας, Υιός και άγιο Πνεύµα) να παρουσιάζονται 

ως ισότιµα σε όλες τις ιδιότητές τους. Αναφέρει «όπως ο ΠΑΤΕΡΑΣ 

είναι αδηµιούργητος, άπειρος, αιώνιος, παντοδύναµος, Θεός και Κύ-

ριος, έτσι είναι και ο ΥΙΟΣ και το ΑΓΙΟ ΠΝΕΥΜΑ». Εξετάζοντας την 

Αγία Γραφή, διαπιστώνουµε το εντελώς αντίθετο, δεν υπάρχουν 

περικοπές που να στηρίζουν την ύπαρξη 3 προσώπων του  Θεού, 

ισότιµα µεταξύ τους. Ήδη αναφερθήκαµε µε περισσότερες λεπτο-

µέρειες, κατά την εξέταση και ερµηνεία των προηγούµενων αντιφά-

σεων του κειµένου του Αθανασίου, όπου παρουσιάζει τα 3 πρόσω-

πα της Τριάδας, ως παντοδύναµα (αντίφαση 2
η
), συναιώνια (αντί-

φαση 3
η
), άπειρα (αντίφαση 4

η
) και αδηµιούργητα (αντίφαση 5

η
), µε 

αποτέλεσµα να έχουν δοθεί ικανοποιητικές απαντήσεις στα τυχόν 

ερωτηµατικά του κάθε ενδιαφεροµένου. 
 

 Για να είναι πλήρης η µελέτης και για µην υπάρχουν πιθανά 

κενά, αµέσως παρακάτω, παρατίθεται ένας κατάλογος εδαφίων, 

που αποδεικνύει ότι τα 3 πρόσωπα της τριαδικής θεότητας, κατά το 

δόγµα του Αθανασίου, δεν µπορεί να είναι ισότιµα µεταξύ τους: 
 

1. Ο Πατέρας είναι µεγαλύτερος από τον Υιό:  

 «Εάν µε ηγαπάτε, ηθέλετε χαρή ότι είπον, Υπάγω προς τον Πατέρα· 

διότι ο Πατήρ µου είναι ΜΕΓΑΛΗΤΕΡΟΣ µου» (Ιωάννης Ι∆/14:28) 
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2.  Ο Πατέρας είναι µεγαλύτερος πάντων και υπεράνω όλων: 

 «Ο Πατήρ µου, όστις µοι έδωκεν αυτά, είναι ΜΕΓΑΛΗΤΕΡΟΣ ΠΑ-

ΝΤΩΝ, και ουδείς δύναται να αρπάση εκ της χειρός του Πατρός 

µου» (Ιωάννης Ι΄/10:29) 
 «…ΕΙΣ (=ένας) Θεός και ΠΑΤΗΡ ΠΑΝΤΩΝ, ο ΩΝ επί πάντων και 

διά πάντων και εν πάσιν υµίν» (Εφεσίους ∆/4:6) 
 

3. Ο Πατέρας είναι ΕΞΟΥΣΙΑ του Ιησού Χριστού: 

  «Θέλω δε να εξεύρητε, ότι η κεφαλή (=εξουσία) παντός ανδρός είναι 

ο Χριστός, κεφαλή δε της γυναικός ο ανήρ, κεφαλή δε του 

Χριστού (είναι) ο Θεός»  (Α΄ Κορινθίους ΙΑ/11:3) 
 

4. Ο Πατέρας είναι ο Θεός του Υιού:  
 «Περί δε την εννάτην ώραν ανεβόησεν ο Ιησούς µετά φωνής µε-

γάλης, λέγων· Ηλί, Ηλί, λαµά σαβαχθανί; τουτέστι, Θεέ µου, Θεέ 

µου, διά τι µε εγκατέλιπες; (Ματθαίος ΚΖ/27:46) 
 

 «Ευλογητός ο Θεός και Πατήρ του Κυρίου ηµών Ιησού Χριστού, ο 

ευλογήσας ηµάς εν πάση ευλογία πνευµατική εις τα επουράνια διά 

Χριστού ……διά να σας δώση ο Θεός του Κυρίου ηµών Ιησού 

Χριστού, ο Πατήρ της δόξης, πνεύµα σοφίας και αποκαλύψεως εις 

επίγνωσιν αυτού» (Εφεσίους Α/1:3, 17) 
 

 «∆ιά τούτο ο Πατήρ µε αγαπά, διότι εγώ βάλλω την ψυχήν µου, 

διά να λάβω αυτήν πάλιν»  (Ιωάννης Ι΄/10:17) 
 

 «Περί δε του Υιού (λέγει)· Ο θρόνος σου, ω Θεέ, είναι εις τον αιώνα 

του αιώνος· σκήπτρον ευθύτητος είναι το σκήπτρον της βασιλείας 

σου. Ηγάπησας δικαιοσύνην και εµίσησας ανοµίαν· διά τούτο 

έχρισέ σε, ο Θεός, ο Θεός σου, έλαιον αγαλλιάσεως υπέρ τους 

µετόχους σου» (Εβραίους Α/1:8-9). Ο Θεός Πατέρας είναι που 
χρίει τον άνθρωπο Χριστό Ιησού, ο Θεός ∆ΕΝ χρίεται!! 

 

5. Ο Υιός δεν είναι ο ΥΨΙΣΤΟΣ, αλλά µόνον ο Πατέρας Του:  
 «…Και ιδού, θέλεις συλλάβει εν γαστρί και θέλεις γεννήσει υιόν και 

θέλεις καλέσει το όνοµα αυτού Ιησούν. Ούτος θέλει είσθαι µέγας 

και Υιός Υψίστου θέλει ονοµασθή, και θέλει δώσει εις αυτόν 

Κύριος ο Θεός τον θρόνον ∆αβίδ του πατρός αυτού….. 

  Και αποκριθείς ο άγγελος είπε προς αυτήν (τη Μαριάµ)· Πνεύµα 

άγιον θέλει επέλθει επί σε, και δύναµις του Υψίστου θέλει σε 

επισκιάσει· διά τούτο και το γεννώµενον εκ σου άγιον θέλει 
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ονοµασθή Υιός Θεού. (Λουκάς Α/1:31-32,35). 
 

6. Ο Υιός θα υποταχθεί στον Πατέρα αιώνια  
 

 «Ύστερον θέλει είσθαι το τέλος, όταν παραδώση την βασιλείαν 

εις τον Θεόν και Πατέρα, όταν καταργήση πάσαν αρχήν και πάσαν 

εξουσίαν και δύναµιν. ∆ιότι πρέπει να βασιλεύη εωσού θέση 

πάντας τους εχθρούς υπό τους πόδας αυτού …..Όταν δε υποτα-

χθώσιν εις αυτόν τα πάντα, τότε και αυτός ο Υιός θέλει υποτα-

χθή εις τον υποτάξαντα εις αυτόν τα πάντα, διά να ήναι ο Θεός τα 

πάντα εν πάσιν» (Α΄ Κορινθίους ΙΕ/15:24-25,28) 
 

ΑΝΤΙΦΑΣΗ 7η  
∆εν µπορούν να υπάρχουν  

3 ξεχωριστά πρόσωπα του Θεού 

τα οποία να είναι µία υπόσταση 
 

  Το κείµενο του Συµβόλου της Πίστεως του Αθανάσιου στα 

άρθρα 3, 4 και 5 ορίζει: «Λατρεύουµε τον ΕΝΑ Θεό σαν ΤΡΙΑ∆Α και 

την ΤΡΙΑ∆Α σαν ενότητα…∆ίχως να συγχέουµε τα ΠΡΟΣΩΠΑ, ούτε 

να διαιρούµε την ΟΥΣΙΑ - ΥΠΟΣΤΑΣΗ….Γιατί υπάρχει ένα πρόσωπο 

του ΠΑΤΕΡΑ, άλλο πρόσωποτου ΥΙΟΥ και άλλο (πρόσωπο) του 

ΑΓΙΟΥ ΠΝΕΥΜΑΤΟΣ». 
 

 Η Βίβλος συνέχεια το επαναλαµβάνει ότι ο Θεός, ο ένας και 

µόνος που υπάρχει, ο δηµιουργός του σύµπαντος, είναι Πνεύµα. 

Εάν θέλαµε να αναφέρουµε εδάφια που να το επιβεβαιώνουν αυτό, 

θα έπρεπε να αντιγράψουµε τη µισή Βίβλο. Απλά θα αναφέρουµε 

παρακάτω µερικά ενδεικτικά, απλά για ενηµέρωση:  
 

1. «Ο Θεός είναι ΠΝΕΥΜΑ, και οι προσκυνούντες αυτόν εν πνεύµατι 

και αληθεία πρέπει να προσκυνώσι» (Ιωάννης ∆/4:24)  
 

2. «Ο δε Κύριος είναι το ΠΝΕΥΜΑ· και όπου είναι το Πνεύµα του 

Κυρίου, εκεί ελευθερία»  (Β΄ Κορινθίους Γ/3:17).  
 

3. «Ιδετε τας χείρας µου και τους πόδας µου, ότι αυτός εγώ είµαι· 

ψηλαφήσατέ µε και ίδετε, διότι πνεύµα σάρκα και οστέα δεν 
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έχει, καθώς εµέ θεωρείτε έχοντα» (Λουκάς Κ∆/24:39)  
 

4. «Και αποκριθείς ο Ιησούς είπε προς αυτόν· Μακάριος είσαι, 

Σίµων, υιέ του Ιωνά, διότι σαρξ και αίµα δεν σοι απεκάλυψε 

τούτο, αλλ' ο Πατήρ µου ο εν τοις ουρανοίς»   (Ματθαίος Ις΄/16:17) 
 

 Εάν πάρουµε σαν δεδοµένο ότι «υπάρχουν 3 ξεχωριστά 

πρόσωπα στη θεότητα, τότε η ουσία και των 3 αυτών προσώ-

πων είναι ΠΝΕΥΜΑ», κάτι που είναι αδύνατο να συµβαίνει, αφού 

γνωρίζουµε ότι ο Υιός γεννήθηκε ως άνθρωπος από την παρθένο 

Μαριάµ, ήταν ο Λόγος του Πατέρα που «σαρξ εγένετο». 
 

 Η διδασκαλία του Αθανασίου και γενικότερα η τριαδική θέση, 

που διδάσκουν ότι «υπάρχουν 3 ξεχωριστά πρόσωπα του 

Θεού, καθένα από τα οποία είναι Πνεύµα», µας οδηγούν αβία-

στα στο λογικό συµπέρασµα ότι και «τα 3 πρόσωπα αποτελούν 

3 ξεχωριστά Πνεύµατα». Αυτό φυσικά, έρχεται σε αντίθεση, 

ΤΟΣΟ µε την Αγία  Γραφή, η οποία λέει αναφέρει ότι υπάρχει µόνο 

«ένα Πνεύµα» (βλ. Εφεσίους ∆/4:4), ΟΣΟ και µε την ίδια τη διδασκα-

λία του Αθανασίου, η οποία καθαρά αναφέρει στο άρθρο 24 ότι 

«δεν είναι τρία Άγια Πνεύµατα». 
 

 Το δόγµα της Τριάδας εµπεριέχει µια αντίφαση από µόνο του. 

Η δήλωση ότι υπάρχουν τρία ξεχωριστά πρόσωπα µιας υπόστα-

σης (ουσίας) οδηγεί στο λογικό συµπέρασµα ότι είναι 3 πνεύµατα, 

αλλά το ίδιο το δόγµα απαγορεύει αυτό το συµπέρασµα µε την 

τιµωρία της αιώνιας καταδίκης. ΕΑΝ και τα 3 πρόσωπα είναι µόνο 

ένα Πνεύµα, τότε ποιος είναι ο διαχωρισµός µεταξύ τους; ΕΑΝ ο 

Θεός µας αποτελείται µόνο από ένα Πνεύµα, τότε Αυτός δεν µπο-

ρεί να είναι τριάδα προσώπων. Μια πνευµατική ύπαρξη δεν µπορεί 

να είναι 3 ξεχωριστά πρόσωπα, γιατί τότε το ίδιο θα µπορούσαµε 

να πούµε για τον Σατανά, τα δαιµόνια και τους αγγέλους που είναι 

πνεύµατα.  
 

 Η µόνη εναλλακτική λύση που αποµένει στην τριαδική διδα-

σκαλία είναι να διδάσκει ότι «καθένα από τα τρία πρόσωπα είναι το 

ένα τρίτο του ενός Πνεύµατος που αποκαλούµε Θεό». Αυτό όµως, 

όχι µόνο είναι εντελώς ξένο στη Βίβλο, αλλά σηµαίνει ότι καθένα 

από τα 3 πρόσωπα «κλέβει» ή µειώνει την πληρότητα της θεότη-
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τας. Επίσης είναι λογική αντίφαση, καθόσον δηλώνει ότι τρεις 

ξεχωριστές υπάρξεις που είναι Πνεύµατα δεν αποτελούν τρία 

Πνεύµατα, αλλά ένα Πνεύµα. 
 

 �  Αναφέρει στην Εβραίους Α:3 ότι ο Υιός είναι η ακτινοβολία της 

δόξας του Πατέρα και ο χαρακτήρας ΤΗΣ ΥΠΟΣΤΑΣΗΣ του Πατέρα, 

όχι ΤΩΝ υποστάσεων του Πατέρα: «Όστις ών απαύγασµα της 

δόξης και χαρακτήρ της υποστάσεως Αυτού…». Επειδή το θέµα αυτό 

το αναλύσαµε µε λεπτοµέρειες, τόσο στο 5
ο
 κεφάλαιο, όπου 

αναφερθήκαµε στη «∆ιδασκαλία 2» και στη «∆ιδασκαλία 3» περί 

της Τριάδας, όσο και στο 6
ο
 κεφάλαιο, το οποίο αφιερώσαµε ολό-

κληρο στην έννοια και την ερµηνεία της υπόστασης, δεν θα ασχο-

ληθούµε περισσότερο, καθόσον το θέµα αυτό θεωρείται πλέον ότι 

έχει καλυφτεί πλήρως. 

 

ΑΝΤΙΦΑΣΗ 8η  
∆εν µπορούν να υπάρχουν   

3 ξεχωριστά πρόσωπα του Θεού 

 που να είναι ο Θεός Πατέρας, ο Θεός Υιός 
 

 Οι όροι «Πατήρ» και «Υιός», χρησιµοποιούνται πολύ συχνά 

µέσα στην Καινή ∆ιαθήκη και έχουµε αποκάλυψη και επίγνωση στο 

«ποιος είναι ο Πατήρ» και «ποιος είναι ο Υιός» και «ποια είναι 

σχέση µεταξύ τους», αλλά οι όροι αυτοί έρχονται σε αντίθεση µε το 

τριαδικό δόγµα του Αθανασίου, όταν διακηρύττει ότι ο Πατέρας και 

ο Υιός είναι συνάναρχα, ισότιµα, θεία πρόσωπα. 
 

   Ο όρος «Πατήρ» φανερώνει κάποιον ο οποίος δηµιουργεί ή 

γεννά ένα παιδί, έχει την έννοια ότι φέρνει απόγονο στον κόσµο. Ο 

όρος «Υιός» δείχνει κάποιον που γεννήθηκε από έναν άλλον, 

κάποιον ο οποίος είναι καρπός ή απόγονος και φανερώνει ότι 

έρχεται στην ύπαρξη ή λαµβάνει την ύπαρξη από τον Πατέρα. 
 

 Η µεγάλη αντίφαση εδώ, που έχει φέρει σε αµηχανία τους 

οπαδούς του δόγµατος του Αθανασίου είναι ότι το 1
ο
 και το 2

ο
 πρό-

σωπο της Τριάδας είναι «πατήρ» και «υιός», όπου ο ένας γεννήθη-

κε από τον άλλο και είναι υποθετικό ότι είναι συνάναρχοι, αφού 
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αυτό εκ των πραγµάτων είναι αδύνατον. ∆εν µπορεί και οι δύο να 

υπάρχουν αιώνια, διότι εξ ορισµού ο «πατέρας» πρέπει να 

υπάρχει πριν απ’ τον «υιόν» του για να τον γεννήσει και να 

είναι η πηγή της ύπαρξής του. Επειδή ο όρος υιός αναφέρεται 

σε κάποιον απόγονο που έχει αρχή κατά την διάρκεια της ζωής του 

πατέρα του, κανένας υιός δεν µπορεί να είναι αιώνιος µε την έν-

νοια, του ότι πάντοτε υπήρχε. 
 

 Για ν’ αποφύγουν αυτή τη δυσκολία, οι τριαδικοί οπαδοί του 

Αθανασίου έχουν εφεύρει εξωBιβλικές λέξεις για να υποστηρίξουν 

τη θέση τους. Υποστηρίζουν ότι ο Υιός είναι «γεννηµένος προ πά-

ντων των αιώνων» µε «αιώνια γέννηση». Φυσικά αυτά τα ζεύγη των 

λέξεων που αντιφάσκουν δεν απαντούν στο ερώτηµα, πώς ένας 

γιος µπορεί να είναι αιώνιος. Εφόσον µάλιστα, αυτοί οι όροι δεν 

προέρχονται από τη Γραφή, κανείς δεν είναι υποχρεωµένος να 

τους δεχθεί σαν αλήθειες του Θεού. Το ότι οι όροι αυτοί δεν είναι 

Βιβλικοί, αλλά έχουν προστεθεί εκ των υστέρων, υπάρχει µεγάλη 

ευθύνη και κατάκριση σε όλους αυτούς που όχι µόνο τους χρησι-

µοποιούν, αλλά εργάζονται για τη διάδοσή τους, «προσθέτοντας» 

στο Λόγο του Θεού, παρ’ όλο που υπάρχουν αυστηρές προειδο-

ποιήσεις από τον Κύριο, γι’ αυτούς που προσθέτουν ή αφαιρούν 

από το Λόγο Του: «Παν ό,τι προστάζω εγώ εις εσάς, τούτο προσέχετε 

να κάµνητε· δεν θέλεις προσθέσει εις αυτό ουδέ θέλεις αφαιρέσει 

απ' αυτού» (∆ευτερονόµιο ΙΒ/12:32), «Μη προσθέσης εις τους λόγους 

αυτού· µήποτε σε εξελέγξη, και ευρεθής ψεύστης» (Παροιµίαι Λ/30:6 – 

Βλέπε επίσης: ∆ευτερον.∆/4:2,  Αποκάλυψη ΚΒ/22:18-19, κλπ). 
 

 Άλλοι υποστηρικτές της τριαδικής διδασκαλίας ισχυρίζονται ότι 

οι όροι «Πατήρ» και «Υιός» όπως χρησιµοποιούνται στην Βίβλο 

δεν έχουν καµία σχέση µε την πραγµατική δηµιουργία και συνεπώς 

η διαχρονική σχέση είναι ασυνεπής. Κατ’ αυτούς, οι όροι αναφέρο-

νται για να περιγράψουν τη σχέση αγάπης και κοινωνίας µεταξύ 

του «Πατέρα» και του «Υιού». Παρ’ όλα αυτά, κάθε προσπάθειά 

τους να στηρίξουν και να διασώσουν τη διδασκαλία της Τριάδας 

αποτυγχάνει, απλά και µόνον επειδή η Βίβλος χρησιµοποιεί πράγ-

µατι τους δύο αυτούς όρους (Πατήρ και Υιός) µε άµεση αναφορά 

στην πραγµατική δηµιουργία:  
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ΙΩΑΝΝΗΣ Α/1:14 «Και ο Λόγος σαρξ εγένετο και εσκήνωσεν εν ηµίν 

και εθεασάµεθα την δόξαν αυτού δόξαν ως µονογενούς παρά Πατρός 

πλήρης χάριτος και αληθείας» (αρχαίο κείµενο) 
 

ΕΒΡΑΙΟΥΣ Α/1:5 ∆ιότι προς τίνα των αγγέλων είπε ποτέ· Υιός µου 

είσαι συ, Εγώ σήµερον σε εγέννησα; και πάλιν· Εγώ θέλω είσθαι εις 

αυτόν Πατήρ, και αυτός θέλει είσθαι εις εµέ Υιός; 
 

Β΄ ΙΩΑΝΝΟΥ, εδ.3 «Είη µεθ' υµών χάρις, έλεος, ειρήνη παρά Θεού 

Πατρός και παρά Κυρίου Ιησού Χριστού του Υιού του Πατρός, εν 

αληθεία και αγάπη». 
 

   Τέλος, εάν δεχτούµε υποθετικά ότι, αν οι όροι αυτοί περιγρά-

φουν περισσότερο τη σχέση µεταξύ των δύο προσώπων, Πατρός 

και Υιού και όχι τη δηµιουργία, το συµπέρασµα θα ήταν ότι ο Πατέ-

ρας έχει εξουσία πάνω στον Υιό και σ’ αυτή την περίπτωση δεν θα 

ήταν ισότιµοι. 

 

ΑΝΤΙΦΑΣΗ 9η  
Ο «Θεός Υιός» δεν ενσαρκώθηκε εν Χριστώ 

Ο «Λόγος του Θεού» έγινε σαρξ 
 

1. Ο ΘΕΟΣ ΥΙΟΣ: 
 Σύµφωνα µε την τριαδική διδασκαλία, ο προϋπάρχων «Θεός 

Υιός», το 2
ο
 πρόσωπο της Τριάδας, ενσαρκώθηκε εν Χριστώ. Σε 

κανένα της σηµείο η Βίβλος δεν διδάσκει µε σαφήνεια ότι µόνο το 1 

από τα 3 πρόσωπα κατοίκησε µέσα στο Χριστό και ότι τα άλλα 2 

παρέµειναν στον ουρανό, σε κανένα σηµείο της δεν αναφέρει ότι 

«Θεός Υιός» ενσαρκώθηκε εν Χριστώ, ενώ όπως έχουµε ήδη 

αναπτύξει σε προηγούµενα κεφάλαια ο Λόγος του Πατέρα «σάρξ 

εγένετο και εσκήνωσεν εν ηµιν» (βλ. Ιωάννης Α/1:1-14).   
 

 Η τριαδική άποψη ότι µόνο το 2
ο
 πρόσωπο της Τριάδας εν-

σαρκώθηκε εν Χριστώ, έρχεται σε αντίθεση µε τις περικοπές της Βί-

βλου που ορίζουν ότι «όλο το πλήρωµα της θεότητας» κατοίκη-

σε µέσα στον άνθρωπο Χριστό Ιησού (βλ. Κολοσσαείς Α/1:19, Β/2:9, 

κλπ). Εάν η Βίβλος εννοεί επακριβώς ό,τι γράφει και εάν ο Θεός 
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είναι 3 πρόσωπα, τότε πολύ απλά θα πρέπει και τα 3 πρόσωπα 

της «θεότητας» να κατοίκησαν µέσα στον Ιησού Χριστό. 
 

 Συνέχεια ο Ιησούς, κατά την επίγεια διακονία Του, διακήρυττε 

ότι ο Πατέρας που ήταν µέσα Του, αυτός εκτελούσε πάντα τα έργα. 

Η θεότητα που κατοικούσε µέσα Του ήταν του Πατέρα και όχι του 

«Θεού Υιού» όπως διακηρύττει η τριαδική διδασκαλία, βάση της 

οποίας είναι το κείµενο του Αθανασίου (βλέπε: Ιωάννης Ι΄/10:37-38, 

Ι∆/14:7-11, ΙΖ/17:21, κλπ). 
 

 Εφόσον όµως θεωρήσουµε ως ορθή την άποψη ότι η θεότητα 

που κατοίκησε µέσα στον Ιησού ήταν του Πατέρα, προκύπτει ένα 

βασικό πρόβληµα, για τους µη δεχόµενους αυτή την άποψη, αλλά 

δέχονται την τριαδική διδασκαλία του Αθανασίου. Το πρόβληµα 

που δηµιουργείται είναι το ακόλουθο: Πολύ καθαρά αναφέρεται 

στην Καινή ∆ιαθήκη ότι η Μαριάµ συνέλαβε «ΕΚ Πνεύµατος αγίου», 

όχι «∆ΙΑ Πνεύµατος αγίου) και στη συνέχεια γεννήθηκε ο Ιησούς 

(Ματθαίος Α/1:18, Λουκάς Α/1:35). Βλέπουµε ότι ο γεννήτωρ είναι το 

«άγιο Πνεύµα», αλλά ποτέ ο Ιησούς όταν προσευχόταν δεν απευ-

θυνόταν ονοµαστικά προς το «άγιο Πνεύµα», λέγοντας «Πνεύµα 

άγιο σε ευχαριστώ που µε άκουσες ...κλπ», πάντα έλεγε «Σε ευχαρι-

στώ Πάτερ….κλπ». Άρα, ο γεννήτωρ είναι ο πατέρας Θεός, που εί-

ναι «Πνεύµα» και µάλιστα «άγιο» γιατί ο Θεός είναι άγιος. 
 

   Εφόσον λοιπόν ο Πατέρας που κατοίκησε εν Χριστώ είναι το 

άγιο Πνεύµα Του (που πράγµατι έτσι είναι), τότε κατά την τριαδική 

διδασκαλία, θα πρέπει «να ενσαρκώθηκε» εν Χριστώ, το 3
ο
 πρό-

σωπο της Τριάδας, «το άγιο Πνεύµα» και όχι το 2
ο
 πρόσωπο της 

Τριάδας, ο «Θεός Υιός». Βλέπουµε, σε όλες τις περιπτώσεις που 

εξετάζουµε ότι προσπαθώντας να ερµηνεύσουν µία θέση του Συµ-

βόλου του Αθανασίου να πέφτουν σε νέες αντιφάσεις, που δη-

µιουργούν νέα προβλήµατα, πιο περίπλοκα. Ο Λόγος του Θεού 

όµως δεν είναι έτσι, είναι καθαρός και διαυγής, δεν αφήνει άλυτα 

µυστήρια, αλλά αποκαλύπτει τα µυστήρια, τα αναγεννηµένα παιδιά 

του Κυρίου είναι οικονόµοι - διαχειριστές των µυστηρίων Του: «Ού-

τως ας µας θεωρή πας άνθρωπος ως υπηρέτας του Χριστού και οικο-

νόµους των µυστηρίων του Θεού» (Α΄ Κορινθίους ∆/4:1). Είναι άξιο 

απορίας, που οι οπαδοί του δόγµατος του Αθανασίου δέχονται 
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αυτά που δεν διδάσκει η Βίβλος (όπως για παράδειγµα ότι «ο Θεός 

Υιός κατοίκησε µέσα στον Χριστό») και αρνούνται αυτά που διδά-

σκει η Βιβλος (όπως, ότι ο Πατέρας, που είναι Πνεύµα κατοίκησε µέσα 

στον Υιό Του).  
 

    Το συµπέρασµα που µπορεί κάποιος να βγάλει είναι ότι η 

«Βίβλος» και «οι διδασκαλίες των 2 Συµβόλων της Πίστεως» 

(των Οικουµενικών Συνόδων και του Αθανασίου), δεν µπορεί να έχουν 

κάτι το κοινό και να ταυτίζονται σε θεµελιώδεις διδασκαλίες, δεν 

µπορεί και οι δύο πλευρές να έχουν την αλήθεια, κάποια θα βρί-

σκεται σε λάθος και κατά τη γνώµη µου είναι πλέον φανερό που 

βρίσκεται το λάθος. 

 
2. Ο ΛΟΓΟΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ: 

 Επειδή το θέµα που εξετάζουµε είναι µείζονος σηµασίας, θα  

πρέπει να δοθεί απάντηση µε τεκµηριωµένα επιχειρήµατα ότι δεν 

ενσαρκώθηκε ο «Θεός Υιός», αλλά ο «Λόγος του Θεού». Για το 

λόγο αυτό, κρίνεται απαραίτητο να γίνει µια εκτενέστερη ανάλυση 

και ερµηνεία για τον προϋπάρχοντα Λόγο του Θεού ο οποίος έγινε 

«σαρξ». 
 

1.  Στην αρχή του ευαγγελίου του ο Ιωάννης γράφει ότι «Εν αρχή 

ήτο ο Λόγος και  ο Λόγος ήτο παρά τω Θεώ και Θεός ήτο ο Λόγος». Το 

εδάφιο αυτό, όπως είναι διατυπωµένο έχει µεταφραστεί λάθος από 

τον Αρχιµανδρίτη Νεόφυτο Βάµβα. Το αρχαίο κείµενο αναφέρει «Εν 

αρχή ήν (=ήτο) ο Λόγος και ο Λόγος ήν ΠΡΟΣ τον Θεόν και Θεός ήν ο 

Λόγος». Άρα ο ΛΟΓΟΣ δεν ήταν «ΠΑΡΑ τω Θεώ», αλλά ήταν 

«ΠΡΟΣ τον Θεόν». Υπάρχει µεγάλη και σαφής διαφορά στην 

Ελληνική γραµµατική µεταξύ των λέξεων «παρά» και «προς». Η 

µετάφραση του «παρά» είναι «πλησίον, δίπλα». Το «προς» δείχνει 

κατεύθυνση, και συνήθως έχει την έννοια του «µέσα».  
 

 Στην κατά γράµµα ερµηνεία «ΛΟΓΟΣ» σηµαίνει «ΕΚΦΡΑΣΗ» 

και ο έναρθρος λόγος του κάθε ανθρώπου είναι η έκφραση της 

καρδιάς του, η εξωτερίκευση δηλαδή του εσωτερικού του κόσµου. 

Άρα ο ΛΟΓΟΣ που βγαίνει µέσα από τον κάθε άνθρωπο είναι 

αναπόσπαστο κοµµάτι του εαυτού του και η οµιλία (η χροιά, ο τό-

νος της, κλπ), αποτελεί ιδιαίτερο χαρακτηριστικό του κάθε ανθρώ-
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που. ∆εν µπορεί σε καµιά περίπτωση ΝΑ ∆ΙΑΧΩΡΙΣΤΕΙ ο «λόγος» 

του ανθρώπου από τον «ίδιο» τον άνθρωπο. Ότι γίνεται στο φυσικό 

τοµέα, το ίδιο γίνεται και στον πνευµατικό τοµέα. Ο Θεός έχει δη-

µιουργήσει τον κόσµο (υλικό, φυτικό και ζωικό βασίλειο) µε τέτοια 

λεπτοµέρεια και σοφία, ώστε να διδασκόµαστε από τη δηµιουργία 

Του. Ο λόγος είναι ΜΕΣΑ στον άνθρωπο και όχι ΠΑΡΑ (πλησίον) 

που αναφέρεται στο εδάφιο Ιωάννης Α:1 στη λάθος µετάφραση του 

κειµένου του Ν. Βάµβα. 
 

 Ο Ιησούς, ως Λόγος του Πατέρα δεν ήταν «ΠΑΡΑ τω Θεώ», 

δηλαδή ΠΛΗΣΙΟΝ, ∆ΙΠΛΑ, ΚΟΝΤΑ στον Πατέρα, αλλά όπως ο 

θεόπνευστος Λόγος του Θεού, η Βίβλος, µας λέγει  ήταν «ΠΡΟΣ 

τον Θεόν», δηλαδή ΜΕΣΑ στον Πατέρα. Άρα ο ΙΗΣΟΥΣ είναι 

ΕΚΦΡΑΣΗ του Πατέρα προς τον άνθρωπο, είναι ο ΛΟΓΟΣ του Πα-

τέρα προς τον άνθρωπο και ο Λόγος του Πατέρα έλαβε «σάρκα». 

Αυτό µας το λέγει πάλι ο Ιωάννης στο Ευαγγέλιό του «..και ο 

ΛΟΓΟΣ σαρξ εγένετο και ΕΣΚΗΝΩΣΕΝ εν ηµίν» (βλέπε Α/1:14, αρχαίο 

κείµενο). Ο Λόγος του Πατέρα Θεού, που είναι η έκφραση του Πατέ-

ρα έγινε σαρξ και «…ΕΣΚΗΝΩΣΕΝ εν ηµίν», δηλαδή έστησε τη 

σκηνή Του µέσα µας. Η µετάφραση του Ν.Βάµβα πάλι εδώ είναι 

λάθος, αναγράφει  «Και ο Λόγος έγεινε σαρξ και ΚΑΤΩΚΗΣΕ µεταξύ 

ηµών…». ∆εν αναφέρει «ΕΣΚΗΝΩΣΕ µέσα µας», («εν ηµίν»), ό-

πως λέγει το αρχαίο κείµενο, αλλά «ΚΑΤΟΙΚΗΣΕ ανάµεσά µας» 

(«µεταξύ ηµών»). Ο Ιησούς Χριστός πράγµατι όταν γεννήθηκε από 

τη Μαρία κατοίκησε και περπάτησε ανάµεσα στους οµοεθνείς Του, 

αλλά εδώ η Βίβλος αναφέρει ότι ο ΛΟΓΟΣ του Πατέρα που έγινε 

ΣΑΡΞ κατοικεί ΜΕΣΑ ΜΑΣ και όχι ΑΝΑΜΕΣΑ ΜΑΣ. 
 

2. Ίσως εύλογα ρωτήσει κάποιος: Αφού ο Ιησούς, ως Λόγος, 

ήταν ΜΕΣΑ στο Θεό (προς τον Θεό) και όχι «παρά», θα πρέπει και ο 

Ίδιος αναφερόµενος στην προΰπαρξή Του αυτό να το αναφέρει µε 

σαφήνεια. Υπάρχουν τέτοιες σαφείς αναφορές µέσα στο Λόγο Του 

Θεού; Ο Ιησούς µιλώντας για τη θεία προέλευσή Του αναφέρει ότι 

«ΕΞΗΛΘΕ από τον Θεόν». ∆εν χρειάζεται κάποια ιδιαίτερη γραµµα-

τική ερµηνεία εδώ για το ρήµα «ΕΞ-ΕΡΧΟΜΑΙ», που σηµαίνει 

«έρχοµαι ΕΞΩ» ή πιο απλά «βγαίνω ΕΞΩ».  
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• «…∆ιότι Εγώ ΕΚ του Θεού ΕΞΗΛΘΟΝ και έρχοµαι·  επειδή 

δεν ήλθον απ' εµαυτού, αλλ' Εκείνος µε απέστειλε» (Ιωάννης 

Η/8:42). 
 

• «…Εξεύρων ο Ιησούς ότι πάντα έδωκεν εις αυτόν ο Πατήρ εις 

τας χείρας, και ότι ΑΠΟ του Θεού ΕΞΗΛΘΕ και ΠΡΟΣ τον 

Θεόν υπάγει…» (Ιωάννης ΙΓ/13:3). 
 

 Ο Ιησούς σε άλλη περίπτωση αναφέρει ότι «ουδείς είδε ποτέ 

τον Θεόν· ο µονογενής Υιός, ο ων εις τον κόλπον του Πατρός, εκείνος 

εφανέρωσεν Αυτόν» (Ιωάννης Α/1:18). Γνωρίζουµε ότι µέσα στον 

«κόλπο της γυναίκας» υπάρχει ΖΩΗ, όταν αυτή µένει έγκυος και η 

ζωή αυτή είναι ΜΕΣΑ της, δεν είναι ∆ΙΠΛΑ της («παρά»). Ο Ιησούς 

ήταν ΜΕΣΑ µέσα στον κόλπο του Πατέρα και αναφέρει ο Παύλος 

πως «…ότε όµως ήλθε το πλήρωµα του χρόνου, ΕΞ -ΑΠΕΣΤΕΙΛΕΝ ο 

Θεός τον Υιόν αυτού, όστις εγεννήθη εκ γυναικός και υπετάγη εις τον 

νόµον» (Γαλάτας ∆/4:4), δηλαδή Τον έστειλε ΕΞΩ, που σηµαίνει ότι πριν 

κάπου ήταν ΜΕΣΑ.   
 

 3. «Και ο ΛΟΓΟΣ σαρξ εγένετο και εσκήνωσεν ΕΝ ΗΜΙΝ….» 

(Ιωάννης Α/1:14 - αρχαίο κείµενο). Το εδάφιο αυτό, ήδη το εξηγήσαµε, 

προσθέτουµε εδώ για επιβεβαίωση και συµµαρτυρία και τα λόγια 

του απ. Παύλου «…Και αναντιρρήτως το ΜΥΣΤΗΡΙΟΝ ΤΗΣ ΕΥΣΕ-

ΒΕΙΑΣ είναι µέγα· ο Θεός εφανερώθη ΕΝ ΣΑΡΚΙ…» (Α΄ Τιµόθεου 

Γ/3:16). Αναφερόµενος ο Παύλος στο προηγούµενο εδάφιο 15 για 

το Θεό, αναφέρεται στον Πατέρα. Άρα στο επόµενο 16 εδάφιο που 

αναφέρει ότι ο «ΘΕΟΣ εφανερώθη ΕΝ ΣΑΡΚΙ» δεν είναι ο ΠΑΤΕ-

ΡΑΣ που φανερώθηκε στη σάρκα, αλλά ο Λόγος του Πατέρα που 

«σαρξ εγένετο και εσκήνωσεν εν ηµίν». Γι’ αυτό όταν ο Φίλιππος είπε 

στο Ιησού Χριστό: «∆είξε µας τον Πατέρα», Αυτός απάντησε 

«…όστις είδεν ΕΜΕ είδε τον ΠΑΤΕΡΑ· και πως συ λέγεις, ∆είξον εις 

ηµάς τον Πατέρα; ∆εν πιστεύεις ότι εγώ είµαι εν τω Πατρί και ο 

Πατήρ είναι εν εµοί;.»  
 

 Ο Λόγος του Πατέρα εξήλθε και «σαρξ εγένετο και εσκήνωσεν 

εν ηµίν». Ο ΛΟΓΟΣ του Πατέρα «ενσαρκώθηκε» και είναι λάθος η 

έκφραση ότι ενσαρκώθηκε ο ΙΗΣΟΥΣ. Ο Υιός γεννήθηκε από τον 
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Πατέρα και χρίστηκε από τον Πατέρα, ο οποίος Πατέρας κατοικεί 

µέσα στον Υιό χωρίς µέτρο και αυτό είναι το µυστήριο της ευσε-

βείας. ∆ηλαδή πως ο παντοδύναµος Θεός, που πληροί το σύµπαν, 

κατοίκησε χωρίς µέτρο µέσα στον «άνθρωπο Χριστό Ιησού».          
 

 Ένα απλό ερώτηµα, που επίσης θα µπορούσε να θέσει κά-

ποιος είναι: «…Αφού ο Ιησούς είναι “ο ΛΟΓΟΣ του Πατέρα” και 

αφού “ο Λόγος βγήκε ΜΕΣΑ από τον Πατέρα”, τότε ο Πατέρας είναι 

«α_Λογος», είναι δηλαδή «ΧΩΡΙΣ Λόγο», είναι χωρίς έκφραση;» 

Ο Θεός Πατέρας κατοίκησε ΧΩΡΙΣ ΜΕΤΡΟ µέσα στον Υιό Του και 

ο Ιησούς (ο Λόγος του Πατέρα), όταν περπατούσε ανάµεσα στους 

οµοεθνείς Του ήταν η φανέρωση του Πατέρα, ήταν ο Λόγος του 

Πατέρα, ήταν η έκφραση του Πατέρα προς τον αµαρτωλό άνθρω-

πο, που τον καλούσε σε µετάνοια. Όπως εµείς όταν µιλάµε και 

βγαίνουν τα λόγια από τα χείλη µας, συνεχίζουµε να έχουµε λόγο, 

το ίδιο και ο Πατέρας, όταν «ο ΛΟΓΟΣ του σαρξ εγένετο», όχι µόνο 

συνέχισε να έχει ΛΟΓΟ, αλλά κατοίκησε χωρίς µέτρο µέσα στον 

ενσαρκωθέντα Λόγο Του και αυτό είναι το «µυστήριο της ευσε-

βείας» δεν είναι πλέον για µας τα αναγεννηµένα παιδιά του Θεού 

«µυστήριο», γιατί ο Κύριος  µας τα έχει αποκαλύψει και µας έχει 

κάνει, όπως αναφέρει ο απόστολος Παύλος «οικονόµους των 

µυστηρίων Του και διαχειριστές της πολυειδούς χάριτός Του»    
 

 Το συµπέρασµα λοιπόν είναι ότι ο Ιησούς, ως ο ΛΟΓΟΣ του 

Πατέρα, ήταν «προς» (µέσα) στο Θεό, µέσα στον «κόλπο» Του, γι’ 

αυτό και ο Ιωάννης αρχίζει το Ευαγγέλιό του «Εν αρχή ήν (=ήτο) ο 

Λόγος και ο Λόγος ήν ΠΡΟΣ τον Θεόν και Θεός ήν ο Λόγος…...και ο 

ΛΟΓΟΣ σαρξ εγένετο και ΕΣΚΗΝΩΣΕΝ εν ηµίν….» (Ιωάννης Α:1, 14) 
 

 

 

 

 

 

 

 

 

 
 

 

ΣΗΜΕΙΩΣΗ: Περισσότερες λεπτοµέρειες για το θέµα αυτό, διάβασε τη µε-

λέτη µε τίτλο «Ο ΙΗΣΟΥΣ ΕΙΝΑΙ Ο ΛΟΓΟΣ», που βρίσκεται στο 7
ο
 κεφάλαιο 

του βιβλίου των εκδόσεών µας «ΑΝΑΖΗΤΩΝΤΑΣ ΑΠΑΝΤΗΣΕΙΣ» (κωδικός 33). 
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ΑΝΤΙΦΑΣΗ 10η  
Ο «Θεός Υιός» δεν έχει «Υιό» 

 

1. Ίσως ο παραπάνω τίτλος «ο Θεός Υιός ∆ΕΝ ΕΧΕΙ Υιό» να 

προξενεί πάρα πολύ µεγάλη απορία στον αναγνώστη και να ανα-

ρωτιέται: «Είναι δυνατόν να αναφέρει κάτι τέτοιο η Βίβλος; Αυτό 

είναι αδύνατον να συµβαίνει, γιατί στη φυσική ζωή όταν ένας γιος 

αποκτήσει γιο, τότε ο ίδιος γίνεται πατέρας και υπάρχει πλέον η 

σχέση πατέρα και γιου και όχι γιου και γιου; Υποτίθεται ότι το ίδιο 

θα γίνεται και στον πνευµατικό τοµέα, εάν ο Θεό Υιός αποκτήσει 

Υιό, τότε ο Θεός Υιός αυτόµατα αποκτά τον τίτλο του πατέρα, δεν 

είναι δυνατόν να αναφέρει η Γραφή ότι ο Θεός Υιός έχει Υιό!!» 
 

 Και όµως αυτό συµβαίνει και ίσως κάποιος να µην έχει προσέ-

ξει ότι υπάρχει σχετικό εδάφιο στην Παλαιά ∆ιαθήκη, αλλά η ερµη-

νεία του είναι πολύ διαφορετική από αυτό που φαίνεται από πρώτη 

άποψη, εάν εξετάσουµε και τα παράλληλα εδάφια της Καινής 

∆ιαθήκης. Στην παρούσα µελέτη µας, έχουµε παρατηρήσει ότι η 

διδασκαλία των τριών προσώπων µέσα στη θεότητα, ή η διδασκα-

λία της Τριάδας, όπως είναι γνωστή, έρχεται σε µεγάλη αντίθεση 

και συγκρούεται µε πολλές έννοιες µέσα στη Βίβλο, γεγονός που 

έχει προβληµατίσει όλους τους καλοπροαίρετους µελετητές και 

εκζητητές της αλήθειας.  
 

 Μια τέτοια περίπτωση έχουµε στις Παροιµίες Λ/30:4, όπου α-

ναφέρει: «ΤΙΣ (=ποιος) ανέβη εις τον ουρανόν και κατέβη; ΤΙΣ συνή-

γαγε τον άνεµον εν ταις χερσίν αυτού; ΤΙΣ εδέσµευσε τα ύδατα εν ιµα-

τίω; ΤΙΣ εστερέωσε πάντα τα άκρα της γης; ΤΙ (=ποιο) το όνοµα αυτού; 

και ΤΙ το όνοµα του υιού αυτού, εάν εξεύρης; Στο εδάφιο αυτό,  µας 

αναφέρει πολύ καθαρά ότι «αυτός που ανέβηκε στον ουρανό και 

κατέβηκε, είχε υιό» και ερωτά «ποιο είναι το όνοµα του υιού 

αυτού;».  
 

 Εάν υποθετικά (το διευκρινίζω υποθετικά, για να µη γίνει παρερµη-

νεία) δεχτούµε ότι αυτός που ανέβηκε στον ουρανό και κατέβηκε 

ήταν ο «Θεός Υιός», σύµφωνα µε την τριαδική ερµηνεία του Αθα-

νασίου, αλλά και σύµφωνα µε την «κενωτική» θεωρία, ο Σολοµώ-

ντας που έγραψε τις Παροιµίες ρωτά και «ποιο είναι το όνοµα του 
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Υιού αυτού», ποιο δηλαδή είναι το όνοµα του Υιού του Θεού Υιού 

που ανέβηκε στον ουρανό και µετά κατέβηκε; 
 

 Πριν όµως προχωρήσουµε για να εξηγήσουµε, ΠΟΙΟΣ ήταν 

αυτός που «ανέβηκε» και «κατέβηκε», θα πρέπει να κάνουµε µια 

πάρα πολύ σηµαντική παρατήρηση που έχει άµεση σχέση µε το 

«κατέβηκε», που εάν την παραβλέπουµε θα οδηγηθούµε σε λάθος 

ερµηνεία. Στο παραπάνω εδάφιο, ενώ αναφέρει πολύ καθαρά και 

µε σαφήνεια για κάποιον που «ανέβηκε στον ΟΥΡΑΝΟ», δεν 

αναφέρει γι’ αυτόν «πού, σε ποιο µέρος κατέβηκε;» απλά γράφει 

«κατέβηκε» και τίποτε άλλο. Υπάρχουν 2 περιπτώσεις που µπορεί 

να κατέβηκε, ή ήταν στον ουρανό και κατέβηκε στη γη, ή ήταν στη 

γη και κατέβηκε στα κατώτερα µέρη αυτής, στον Άδη. Ποια από 

τις 2 απόψεις είναι ορθή;  

 

2. ΚΑΤΕΒΗΚΕ ΣΤΟΝ Α∆Η: Την απάντηση στο παραπάνω ερώ-

τηµα, µας την δίνει η ίδια η Βίβλος πολύ ξεκάθαρα και µας διδάσκει 

ότι το «κατέβηκε» αναφέρεται στα κατώτερα µέρη της γης, στον 

πνευµατικό εκείνο τόπο που είναι γνωστός ως Α∆ΗΣ και ο µόνος 

που κατέβηκε στον Άδη ήταν ο Υιός του Θεού, ο άνθρωπος Χρι-

στός Ιησούς, όπως θα δούµε και στα επόµενα εδάφια: 
 

«Το δε ΑΝΕΒΗ τι είναι, ειµή ότι και ΚΑΤΕβΗ πρώτον εις τα κατώτε-

ρα µέρη της γης;» (Εφεσίους ∆/4:9).  
 

«Επειδή και ο Χριστός άπαξ έπαθε διά τας αµαρτίας, ο δίκαιος υπέρ 

των αδίκων, διά να φέρη ηµάς προς τον Θεόν, ΘΑΝΑΤΩΘΕΙΣ µεν 

κατά την σάρκα, ΖΩΟΠΟΙΗΘΕΙΣ δε διά του πνεύµατος· διά του 

οποίου πορευθείς εκήρυξε και προς τα πνεύµατα τα εν τη φυλακή» 

(Α΄ Πετρου Γ/3:18-19).  
 

«∆ιότι ως ο Ιωνάς ήτο εν τη κοιλία του κήτους τρεις ηµέρας και τρεις 

νύκτας, ούτω θέλει είσθαι ο Υιός του ανθρώπου εν τη καρδία της γης 

τρεις ηµέρας και τρεις νύκτας»  (Ματθαίος ΙΒ/12:40) 
 

 Στα παραπάνω εδάφια η Βίβλος µας διδάσκει ότι ο Ιησούς 

Χριστός ΚΑΤΕΒΗΚΕ (α) «εις τα κατώτερα µέρη της γης», (β) «προς 

τα πνεύµατα τα εν τη φυλακή» και (γ) «εν τη καρδία της γης». Και οι 3 

περιπτώσεις, που φυσικά δεν είναι οι µοναδικές, αλλά υπάρχει και 
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πληθώρα παροµοίων µαρτυριών στη Βίβλο, αναφέρονται στο 

θάνατο του Ιησού και στην κάθοδό Του στον Άδη, όπου εκεί κήρυ-

ξε στα φυλακισµένα πνεύµατα, στις ψυχές των δικαίων που ήταν 

στο επάνω µέρος του Άδη, στον κόλπο του Αβραάµ, όπως γνωρί-

ζουµε και από την αφήγηση του Ιησού για την ιστορία του πλού-

σιου και του φτωχού Λάζαρου, όπου όταν πέθαναν και οι 2 πήγαν 

στον Άδη, αλλά όχι στον ίδιο χώρο, ο πλούσιος πήγε στο κάτω µε-
ρος του Άδη, που ήταν οι ψυχές των αδίκων και ο Λάζαρος πήγε 

στο επάνω µέρος του Άδη, που ήταν οι ψυχές όλων των δικαίων 

της Παλαιάς ∆ιαθήκης και που ο χώρος αυτός τον αποκαλεί η 

Βίβλος «κόλπος του Αβραάµ» και στον οποίο ήταν όλοι οι άγιοι της 

προ του Χριστού εποχής, ήταν ο Αδάµ και η Εύα, ο Νώε και ο Λωτ 

µε τις οικογένειές τους, ο Αβραάµ, ο Ισαάκ, ο Ιακώβ, ο ∆αβίδ, ο Σο-

λοµώντας, ο Μωυσής, ο Ιωσήφ, οι προφήτες και αµέτρητος πλήθος 

επωνύµων και ανωνύµων δικαίων της Παλαιάς ∆ιαθήκης. Οι µόνοι 

δίκαιοι που δεν βρέθηκαν στον κόλπο του Αβραάµ ήταν ο Ενώχ 

(πριν τον κατακλυσµό) και ο Ηλίας (µετά τον κατακλυσµό), γιατί δεν 

πέθαναν, αλλά ζωντανοί αρπάχτηκαν στον ουρανό.  
 

 Η ιστορία του άδικου πλούσιου και του ταπεινού φτωχού Λα-

ζάρου (βλ. Λουκάς Ις΄/16:19-30) δεν είναι παραβολική αφήγηση του 

Ιησού, όπως µερίδα πιστών δέχεται, αλλά πρόκειται για αληθινή 

ιστορία, την οποία είχε αποκαλύψει στον Ιησού ο παντογνώστης 

Θεός. Ο Ιησούς όταν αναφερόταν σε ένα θέµα µε παραβολές, 

συνήθως έλεγε «ακούσατε την παραβολήν ταύτην…». Εδώ όµως 

µπαίνει κατευθείαν στο θέµα και αρχίζει να διηγείται το το περιστα-

τικό και ιδιαίτερα το διάλογο που είχαν στον άδη ο πλούσιος και 

φτωχός Λάζαρος. 

 

3. ΑΝΕΒΗΚΕ ΣΤΟΝ ΟΥΡΑΝΟ: Ο µόνος που «κατέβηκε» (στον 

άδη) ήταν ο Ιησούς, αλλά και ο µόνος που «ανέβηκε» (στον ουρα-

νό) είναι πάλι ο Ιησούς: 
 

«Και ενώ (ο Ιησούς) ευλόγει αυτούς (τους µαθητές), απεχωρίσθη απ' αυ-

τών και ανεφέρετο (=ανέβη) εις τον ουρανόν  (Λουκάς Κ∆/24:51) 
 

«Λέγει προς αυτήν (τη Μαρία Μαγδαληνή) ο Ιησούς· Μη µου άπτου· διότι 
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δεν ανέβην έτι προς τον Πατέρα µου. Αλλ' ύπαγε προς τους αδελ-

φούς µου και ειπέ προς αυτούς· Αναβαίνω προς τον Πατέρα µου και 

Πατέρα σας και Θεόν µου και Θεόν σας» (Ιωάννης Κ/20:17) 
  

«Και αφού είπε ταύτα, βλεπόντων αυτών ανελήφθη, και νεφέλη υπέλα-

βεν αυτόν από των οφθαλµών αυτών. Και ενώ ήσαν ατενίζοντες εις τον 

ουρανόν ότε αυτός ανέβαινεν, ιδού, άνδρες δύο µε ιµάτια λευκά 

εστάθησαν πλησίον αυτών, οίτινες και είπον· Άνδρες Γαλιλαίοι, τι 

ίστασθε εµβλέποντες εις τον ουρανόν; ούτος ο Ιησούς, όστις ανελή-

φθη αφ' υµών εις τον ουρανόν, θέλει ελθεί ούτω καθ' ον τρόπον εί-

δετε αυτόν πορευόµενον εις τον ουρανόν» (Πράξεις Α/1:9-11) 
 

«Και αναντιρρήτως το µυστήριον της ευσεβείας είναι µέγα· ο Θεός 

εφανερώθη εν σαρκί, εδικαιώθη εν πνεύµατι, εφάνη εις αγγέλους, 

εκηρύχθη εις τα έθνη, επιστεύθη εις τον κόσµον, ανελήφθη εν δόξη» 

(Α΄ Τιµόθεου Γ/3:16) 
 

 Η πορεία του Ιησού ήταν η ακόλουθη: Ήρθε από τον ουρανό, 

ως ο Λόγος του Πατέρα, ο οποίος Λόγος έγινε σάρκα, έζησε µια 

άγια και αναµάρτητη ζωή, ευεργετών και θεραπεύων όλους τους 

καταδυναστευοµένους από το ∆ιάβολο, συνελήφθηκε από χείρες 

ανόµων ανθρώπων και όταν θανατώθηκε κατέβηκε στον Άδη, 

αλλά ο Άδης δεν µπορούσε να κρατήσει τον δίκαιο ανάµεσα στους 

αδίκους και την 3 ηµέρα αναστήθηκε, όπου παρέµεινε στη γη για 

40 ηµέρες εµφανιζόµενος στους µαθητές Του και µετά τις 40 ηµέ-

ρες αναλήφθηκε σωµατικά στον ουρανό, όπου µετά από 10 ηµέ-

ρες ήρθε και πάλι στη γη ως «Πνεύµα ζωοποιούν». Ο Ιησούς λοι-

πόν είναι ο µόνος (αναµάρτητος) που ΚΑΤΕΒΗΚΕ στον Άδη και 

ΑΝΕΒΗΚΕ στον ουρανό. 

 

4. Σύµφωνα λοιπόν µε τις Παροιµίες Λ/30:4, αυτός που κατέβη-

κε και ανέβηκε είχε υιόν και εάν το ερµηνεύσουµε σύµφωνα µε την 

τριαδική διδασκαλία που δέχεται ότι αυτός που κατέβηκε και 

ανέβηκε ήταν ο προϋπάρχον «Θεός Υιός», δηµιουργείται µεγάλο 

πρόβληµα, γιατί θα πρέπει ο «Θεός Υιός» να είχε «υιό», αλλά γνω-

ρίζουµε ότι σύµφωνα µε τη Βίβλο µόνον ο Πατέρας Θεός είχε Υιό. 

Η σωστή ερµηνεία του εδαφίου είναι ότι αναφέρεται στην θεότητα 
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του Ιησού, που κατοικούσε µέσα Του και η οποία ήταν του Πατέρα. 

Ήταν ο Θεός, ο δηµιουργός του σύµπαντος που είχε Υιό και το 

όνοµά Του ήταν το ίδιο µε το όνοµα του Υιού Του: 
 

Πάτερ άγιε τήρησον αυτούς εν τω ονόµατί Σου, ώ (=το οποίο όνοµα) 

δεδωκάς µοι, ίνα ώσιν εν καθώς ηµείς (Ιωάννης ΙΖ/17:11 - αρχαίο) 
 

«Τοσούτον ανώτερος των αγγέλων γενόµενος, όσον εξοχώτερον υπέρ 

αυτούς όνοµα εκληρονόµησε» (Εβραίους Α/1:4).  
 

 Ο Υιός κληρονόµησε το όνοµα του Πατέρα και αυτό το όνοµα 

είναι το όνοµα ΤΟ ΥΠΕΡ ΠΑΝ ΟΝΟΜΑ, είναι το όνοµα ΙΗΣΟΥΣ.  

«ΙΗΣΟΥΣ» είναι σύνθετη λέξη, από το «ΓΙΑ» (σύντµηση του ΓΙΑΧΒΕ) 

και το «ΟΣΗΑ» (=σωτήρας), που σηµαίνει «Ο ΓΙΑΧΒΕ ΕΙΝΑΙ ΣΩΤΗ-

ΡΑΣ» και όλοι γνωρίζουµε ότι «ΓΙΑΧΒΕ» είναι ο ΘΕΟΣ (Ελοχίµ) της 

Παλαιάς ∆ιαθήκης και το όνοµά του ο Πατέρας το έδωσε στον Υιό. 

Άρα ο άνθρωπος Χριστός ΙΗΣΟΥΣ της Καινής ∆ιαθήκης είναι η 

φανέρωση του ΓΙΑΧΒΕ ΟΣΗΑ της Παλαιάς ∆ιαθήκης.  
 

 Κατά συνέπεια, έχουµε: 

• «ΓΙΑΧΒΕ ΟΣΗΑ» στην Παλαιά ∆ιαθήκη  (= ΙΗΣΟΥΣ Ελληνικά) 

• «ΙΗΣΟΥΣ» στην Καινή ∆ιαθήκη (= ΓΙΑΧΒΕ ΟΣΗΑ Εβραϊκά) 

• «ΑΥΤΟΣ ΕΙΝΑΙ ΣΩΤΗΡΑΣ» (= ΙΗΣΟΥΣ = ΓΙΑΧΒΕ ΟΣΗΑ). 
 

 Ο Θεός Πατέρας, «ός εφανερώθη εν σαρκί» (Α’ Τιµόθεου Γ/3:16 

αρχ. κείµενο), ο οποίος δηλαδή φανερώθηκε («εν σαρκί») στον άνθρωπο 

Χριστό Ιησού, που µίλησε «εν Υιώ» (Εβραίους Α:1), το όνοµά Του το 

έδωσε στον Υιό Του, ο οποίος είναι η ορατή εικόνα  του Θεού του 

αοράτου (βλ. Κολοσσαείς Α:15), είναι ο τύπος από το αντίτυπο, 

είναι «το ΑΠΑΥΓΑΣΜΑ (=η ακτινοβολία) της δόξης και ο ΧΑΡΑΚΤΗΡ 

της υποστάσεως Αυτού (του Πατέρα)…» (Εβραίους Α:3).  
 

 Ο ΥΙΟΣ της Καινής ∆ιαθήκης είναι η φανέρωση του ΠΑΤΕΡΑ 

της Παλαιάς ∆ιαθήκης: «Ο Θεός (ο Πατέρας) ήτο εν Χριστώ, διαλλάσ-

σων τον κόσµον προς εµαυτόν…» (Β’ Κορινθίους Ε/5:18), γι’ αυτό το 

όνοµα και του Πατέρα και του Υιού είναι «ΙΗΣΟΥΣ» (=ΓΙΑΧΒΕ ΟΣΗΑ). 

Όταν ήρθε ο Ιησούς Χριστός άρχισε να φανερώνεται ως ο «ΕΧΓΙΕ», 

δηλ. ως ο «ΕΓΩ ΕΙΜΙ Ο ΩΝ» και να διακηρύττει ανοιχτά το θαυµα-
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στό όνοµά Του (βλέπε: Μάρκος ΙΓ:6 /Λουκάς ΚΑ:6 /Ιωάννης Η:24, 28, 58). 
 

 Ο Θεός του Ισραήλ, ο Γιάχβε, φανερώθηκε «εν Υιώ» για να 

µπορέσουµε να Τον γνωρίσουµε, να Τον ψηλαφίσουµε και για να 

δούµε τη δόξα Του. Ο Ιησούς είπε «Όστις είδεν ΕΜΕ, είδε τον 

ΠΑΤΕΡΑ, Εγώ και ο Πατήρ “εν” είµεθα» (Ιωάννης Ι∆/14:9) και όταν 

είπε τα λόγια αυτά οι Ιουδαίοι θέλησαν να Τον λιθοβολήσουν, γιατί 

ταύτιζε τον εαυτόν Του (ως άνθρωπος) µε τον Πατέρα (βλ. Ιωάννης 

Ι΄/10:29-33) .  
 

 � Κλείνοντας το θέµα αυτό, θα ήθελα να κάνω ακόµα µια παρα-

τήρηση στα λόγια του απ. Παύλου:  «Το δε ΑΝΕΒΗ τι είναι, ειµή ότι 

και ΚΑΤΕΒΗ πρώτον εις τα κατώτερα µέρη της γης;» (Εφεσίους 

∆/4:9). Στο εδάφιο αυτό και µόνο βρίσκεται η καθαρή ερµηνεία των 

λόγων του Σολοµώντα στις Παροιµίες Λ/30:4. Όπως το διατυπώνει 

ο Παύλος φαίνεται µε σαφήνεια πως απαραίτητη προϋπόθεση για 

να ανέβει κάποιος είναι πρώτα να κατέβει, όχι το αντίθετο, δηλαδή 

να ανέβει πρώτα και µετά να κατέβει. Έχουµε δηλαδή δύο στάδια, 

το 1
ο
 είναι ΚΑΤΕΒΑΣΜΑ και το 2

ο
 είναι ΑΝΕΒΑΣΜΑ και αυτή την 

πορεία ακολούθησε ο Ιησούς εδώ στη γη: Όταν πέθανε ΚΑΤΕΒΗ-

ΚΕ στην καρδιά της γης και κήρυξε στα πνεύµατα των δι-
καίων της Παλαιάς ∆ιαθήκης και µετά αφού αναστήθηκε σω-

µατικά, ΑΝΕΒΗΚΕ στον ουρανό. 
 

 Πολλοί παρερµηνεύουν τα παραπάνω λόγια του Παύλου, 

καθόσον τα συγχέουν µε τα λόγια του Ιησού, που στην επίγεια 

διακονία Του παρουσίαζε τον εαυτόν ως τον «άρτον» που κατέβη-

κε από τον ουρανό: «Και ουδείς ΑΝΕΒΗ εις τον ουρανόν, ειµή ο ΚΑ-

ΤΑΒΑΣ εκ του ουρανού, ο Υιός του ανθρώπου, ο ών εν τω ουρανώ» 

(Ιωάννης Γ/3:13). Και δεν έµεινε εδώ, αλλά έκανε και τη διευκρίνιση 

για το ποιος ήταν «ο καταβάς» από τον ουρανό: «Εγόγγυζον λοιπόν 

οι Ιουδαίοι περί αυτού ότι είπεν, Εγώ είµαι ο άρτος ο καταβάς εκ του 

ουρανού ….Εγώ είµαι ο άρτος ο ζων, ο καταβάς εκ του ουρανού. Εάν 

τις φάγη εκ τούτου του άρτου, θέλει ζήσει εις τον αιώνα. Και ο άρτος 

δε τον οποίον εγώ θέλω δώσει, είναι η σαρξ µου την οποίαν εγώ θέλω 

δώσει υπέρ της ζωής του κόσµου…» (βλ. Ιωάννης ς΄/6:41,51,58). 
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 Αυτός που κατέβηκε από τον ουρανό δεν είναι ο «Θεός Υιός», 

όπως διδάσκει το δόγµα του Αθανασίου, αλλά είναι «ο Λόγος του 

Θεού», που έγινε σάρκα, είναι «ο Θεός εν σαρκί», είναι «ο Θεός εν 

Χριστώ», που διδάσκει η Βίβλος και για το οποίο θέµα έχουµε µιλή-

σει µε λεπτοµέρειες σε προηγούµενα κεφάλαια. 
 

 � Στο παρόν κεφάλαιο έγινε παρουσίαση 10 ΑΝΤΙΦΑΣΕΩΝ του 

«Συµβόλου της Πίστεως του Αθανασίου» µε το θεόπνευστο Λόγο 

του Θεού, την Αγία Γραφή. Οι αντιφάσεις αυτές δεν είναι οι µοναδι-

κές, αλλά είναι οι πιο βασικές και αντιπροσωπευτικές. Πολλοί σχο-

λιαστές και µελετητές των εκκλησιαστικών ιστορικών κειµένων 

έχουν καταγράψει 20 µεγάλες αντιφάσεις στο κείµενο του Αθανα-

σίου. Οι 10 αντιφάσεις που παρουσιάστηκαν εδώ, συµεριλαµβά-

νουν περιπτώσεις αντιφάσεων και από τα 42 άρθρα του Αθανα-

σίου, καθόσον έχουν οµαδοποιηθεί, ώστε ο αναγνώστης να µην 

οδηγηθεί σε ένα λαβύρινθο αντιφάσεων, λόγω της ιδιάζουσας ασά-

φειας που παρουσιάζει και των πολλών εξωΒιβλικών ορολογιών 

που χρησιµοποιεί, αλλά να µπορεί να «κατανοήσει» το δόγµα του 

Αθανασίου, ώστε να το µελετήσει µε ευχέρεια, χωρίς ιδιαίτερες 

δυσκολίες και να βγάλει τα δικά του συµπεράσµατα.  
 

 Πιστεύω ότι αυτός ο στόχος έχει επιτευχθεί κατά ένα πολύ µε-

γάλο βαθµό, καθόσον η ανάλυση και η ερµηνεία που δίνεται για την 

κάθε µία αντίφαση είναι σαφής και συγκεκριµένη, ώστε να καλύπτει 

όλα τα τυχόν υπάρχοντα κενά και απορίες, δίνοντας ικανοποιητικές 

απαντήσεις. 
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ΠΝΕΥΜΑΤΟΣ;»  

• Τι εφάρµοζε η πρώτη εκκλησία; Τι αναφέρεται στις «Πράξεις των Αποστόλων;» 

• Ποια είναι η ερµηνεία των εδαφίων Ματθαίος ΚΗ/28:19 και Πράξεις Β/2:38; 

• Ποιοι πρέπει να βαπτίζονται; 

• Πρέπει να ακολουθούµε το νηπιοβάπτισµα;  
 

Αυτά και πολλά άλλα σηµαντικά ερωτήµατα που απασχολούν τον κάθε πιστό 

σχετικά µε το βάπτισµα στο νερό βρίσκουν την απάντηση στις σελίδες του 

βιβλίου αυτού. 
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Κεφάλαιο  ΕΝ∆ΕΚΑΤΟ 
 

Η ΘΕΟΠΝΕΥΣΤΗ ΒΙΒΛΟΣ 
ΕΙΝΑΙ ΑΝΩΤΕΡΗ ΑΠΟ   

ΤΑ ΑΝΘΡΩΠΙΝΑ ΣΥΓΓΡΑΜΜΑΤΑ 
 

 

 

Α. ΑΠΟΣΤΟΛΙΚΗ ΕΚΚΛΗΣΙΑ και ΜΟΝΟΘΕΪΣΜΟΣ 
 

1. Όλα τα δόγµατα του Χριστιανισµού και τα παρακλάδια τους 
έχουν ένα κοινό σηµείο αναφοράς, το οποίο είναι ότι συµφωνούν 

πως ο Χριστιανισµός «κληρονόµησε» το µονοθεϊσµό του Ισραήλ. 

Η µετάβαση από τη µια διαθήκη του Θεού, που συνήψε µε το 

Μωυσή επάνω στο όρος Σινά, στην άλλη διαθήκη που συνήψε µε 
τη λυτρωτική θυσία του Υιού Του επάνω στο Γολγοθά, δεν επέδρα-

σε στη φύση του Θεού. Στο τέλος της Παλαιάς ∆ιαθήκης ο Θεός 
είπε: «Είµαι ο Γιάχβε, δεν αλλοιούµαι» (Μαλαχίας ∆/4:6).  
 

 Οι Ιουδαίοι σήµερα δεν πιστεύουν, ούτε πίστευαν ποτέ στη 

διδασκαλία τριών ξεχωριστών προσώπων µέσα στη θεότητα, δεν 

δέχονται την τριαδικότητα του Γιάχβε της Παλαιάς ∆ιαθήκης, γι’ 
αυτούς η διδασκαλία της τριάδας είναι κάτι το ξένο. Ο Ιησούς και οι 
µαθητές Του ήσαν Ιουδαίοι και στην Παλαιά ∆ιαθήκη δεν είχε απο-

καλύψει ο Θεός τον εαυτό Του σαν Τριάδα, γι’ αυτό η πρώτη 

αποστολική εκκλησία ακολουθούσε το µονοθεϊσµό. ∆εν πρέ-
πει να µας διαφεύγει το γεγονός ότι η εκκλησία στα πρώτα χρόνια 

της ίδρυσής της (µετά την Πεντηκοστή), αποτελείτο µόνο από Ιου-

δαίους πιστούς. Πολύ αργότερα στράφηκαν οι µαθητές του Ιησού 

προς τα έθνη, αρχής γενοµένης από τον εκατόνταρχο Κορνήλιο, 

µετά από το όραµα µε τα ακάθαρτα ζώα που έδειξε ο Κύριος στον 

απ. Πέτρο (βλ. Πράξεις Ι΄/10:9-16).  
 

 Ήταν αδιανόητο για τους πιστούς της πρώτης (Ιουδαϊκής) εκ-

κλησίας να διδάσκουν κάτι διαφορετικό για το Θεό των προγόνων 
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τους, για το Θεό του Αβραάµ, του Ισαάκ και του Ιακώβ, που τους 
φανερώθηκε εν Χριστώ Ιησού. Οι ίδιοι οι απόστολοι εξακολουθού-

σαν να έχουν σαν βάση της πίστης τους και της διδασκαλίας τους 
το νόµο του Θεού, που είχε δοθεί στους προπάτορές τους. Είχαν 

απορρίψει τον τυπολογικό νόµο της Παλαιάς ∆ιαθήκης, που στη-

ριζόταν στις θυσίες και στους τύπους, αφού εκπληρώθηκε µε τη 

θυσία του Ιησού, αλλά δεν είχαν απορρίψει τον ηθικό νόµο του 

Θεού, τον οποίο εξακολουθούσαν να τον διδάσκουν και να τον 

εφαρµόζουν. Αυτό το βλέπουµε να αναφέρεται µε πλήρη σαφήνεια 

στις Πράξεις ΙΕ/15:18-21, όπου γράφει: 
 

 «Απ' αιώνος είναι γνωστά εις τον Θεόν πάντα τα έργα Αυτού. 

Όθεν εγώ κρίνω να µη παρενοχλώµεν τους από των εθνών επι-

στρέφοντας εις τον Θεόν, αλλά να γράφωµεν προς αυτούς να απέ-

χωσιν από των µιασµάτων των ΕΙ∆ΩΛΩΝ και από της ΠΟΡΝΕΙΑΣ 

και του ΠΝΙΚΤΟΥ και του ΑΙΜΑΤΟΣ. ∆ιότι ο Μωϋσής από γενεάς 

αρχαίας έχει εν πάση πόλει τους κηρύττοντας αυτόν εν ταις συνα-

γωγαίς, αναγινωσκόµενος κατά παν Σάββατον» 
 

 Εδώ, αναφέρεται στην περίπτωση που είχε δηµιουργηθεί πρό-

βληµα σχέσεων, ανάµεσα στους πιστούς της πρώτης εκκλησίας, 
που προέρχονταν από τα έθνη και που ήταν πρώην ειδωλολάτρες 
και στους εξ Ιουδαίων πιστούς. Είχε δηµιουργηθεί το πρόβληµα 

εάν οι εξ εθνών πιστοί, έπρεπε να τηρούν το νόµο του Μωυσή και 
τι έπρεπε να τους διδάσκουν. Ο Ιάκωβος, ο αδελφόθεος, που ήταν 

ο πρώτος ποιµένας της εκκλησίας της Ιερουσαλήµ τους λέγει «να 

ΜΗΝ παρενοχλούµε τους επιστρέφοντες στο Θεό από τα έθνη» και 
γιατί το λέγει αυτό; Το αναφέρει µε πολλή σαφήνεια στο εδάφιο 21 

«∆ΙΟΤΙ ο Μωυσής από γενεάς αρχαίας ΕΧΕΙ ΕΝ ΠΑΣΗ ΠΟΛΕΙ ΤΟΥΣ 

ΚΗΡΥΤΟΝΤΑΣ αυτόν εν ταις συναγωγαίς, αναγινωσκόµενος κατά 

παν Σάββατον». Πολλή απλή αλήθεια: Κάθε τοπική εκκλησία που 

δηµιουργείτο την εποχή εκείνη, είχε σαν βάση µερικούς Εβραίους 
οι οποίοι είχαν βγει από κάποια συναγωγή και αυτοί αποτελούσαν 

τον πυρήνα, επάνω στον οποίο οικοδοµείτο η νέα εκκλησία. Αυτοί 
οι άνθρωποι ΓΝΩΡΙΖΑΝ το νόµο του Θεού (που είχε δώσει στο 

Μωυσή) και τον ∆Ι∆ΑΣΚΑΝ και στους νέους πιστούς, γνώριζαν τις 
δέκα εντολές, γνώριζαν όλους τους ηθικούς θεσµούς που µας ανα-
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φέρει η Βίβλος. Γι’ αυτό ο Ιάκωβος τους επισηµαίνει ότι «έχουν σε 

κάθε πόλη τους κηρύττοντας τον Μωυσή» ώστε να διδαχθούν αυτά 

που πρέπει να µάθουν.  
 

 Εδώ λοιπόν οι απόστολοι δεν κάθονται να τους γράψουν και 
να επαναλάβουν το νόµο του Μωυσή, αλλά τους λέγουν µερικά 

ουσιώδη πράγµατα, που την εποχή εκείνη ήταν επίκαιρα, καθό-

σον γύρω τους υπήρχαν µόνο ειδωλολατρικά έθνη, τους επισηµαί-
νουν δηλαδή να απέχουν «από των µιασµάτων των ΕΙ∆ΩΛΩΝ και 

από της ΠΟΡΝΕΙΑΣ και του ΠΝΙΚΤΟΥ και του ΑΙΜΑΤΟΣ». Τα υπό-

λοιπα θέµατα τα αφήνουν στο νόµο του Μωυσή, που διδασκόταν 

στους νέους πιστούς εξ εθνών, γεγονός που σηµαίνει ότι οι παλιοί 
πιστοί τους δίδασκαν και το µονοθεϊσµό, τους δίδασκαν τον ένα 

και µόνο Θεό της Παλαιάς ∆ιαθήκης, που φανερώθηκε «εν σαρκί» 

στο πρόσωπο του εκλεκτού Του, του κεχρισµένου Ιησού, γι’ αυ-

τούς «Θεός µε τρία πρόσωπα» ή εκφράσεις «τριάδα», «τριαδικός», 

«τρισυπόστατος», κλπ,  ήταν όροι ανύπαρκτοι γι’ αυτούς και δεν α-

ναφέρονται ούτε ΜΙΑ ΦΟΡΑ µέσα σε όλα τα βιβλία της Καινής ∆ια-

θήκης. 
 

 Την άποψη αυτή, περί µονοθεϊσµού της πρώτης εκκλησίας, 
παραδέχονται ακόµη και οι τριαδικοί µελετητές, δεν µπορεί κανείς 
να το αµφισβητήσει, όταν µάλιστα το επιβεβαιώνουν ότι µέσα στη 

Βίβλο δεν υπάρχουν οι λεγόµενοι «τριαδικοί» όροι. Το πιο απλό 

ερώτηµα που θα µπορούσε να θέσει ένας άνθρωπος είναι: «Πως 
είναι δυνατόν ο Θεός, που µας έχει δώσει τόσες λεπτοµέρειες µέσα 

στο Λόγο Του για όλα τα θέµατα, για το θέµα της τριάδας να µην 

κάνει κάποια νύξη, εφόσον είναι τόσο σηµαντικό;» Φυσικά η απά-

ντηση είναι αυτονόητη, ο Θεός, ο ένας και µόνος που υπάρχει, 
έχει αποκαλύψει ΠΛΗΡΩΣ τον εαυτό Του και δεν έχει αφήσει 
κενά, αλλά ο ∆ιάβολος, που µισεί το Θεό και τον άνθρωπο, έχει 
διαστρεβλώσει την αλήθεια και αυτό που για το Θεό είναι βδέλυγ-

µα, ο ∆ιάβολος το έχει παρουσιάσει σαν την αλήθεια, σκοτίζοντας 
το νου ανθρώπου, έχοντας διασπάσει τη λατρεία του ενός και µό-

νου αληθινού Θεού σε τρία πρόσωπα, που µεταξύ τους έχουν µε-
γάλες αντιφάσεις και διαφορές, γεγονός που πολύ εύκολα το αντι-
λαµβάνεται κάποιος και ας µην είναι εξοικειωµένος τη Βίβλο, εάν 
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απλά έχει διαβάσει το Σύµβολο της Πίστεως του Αθανασίου.   
 

2.   Υπάρχει µια παράλληλη πορεία και εντυπωσιακή σύγκριση, η 

οποία δείχνει ότι στην πλήρη του έκφραση το δόγµα της τριάδας 
που καθιερώθηκε επίσηµα πλέον µε το «Σύµβολο της Πίστεως» 

των Οικουµενικών Συνόδων, δεν ταυτίζεται µε την γνήσια έκφραση 

του µονοθεϊσµού της Βίβλου. Η Ινδουιστική τριάδα έχει οδηγήσει 
σε µεγάλη σύγχυση ερευνητές Χριστιανούς που ακολουθούν τις 
δογµατικές διδασκαλίες του Συµβόλου της Πίστεως και των Οικου-

µενικών Συνόδων και του Αθανασίου. Οι Ινδουιστές εκφράζουν 

ουσιαστικά την ίδια αντίληψη όπως οι τριαδικοί Χριστιανοί, ακόµη 

και στο γεγονός που υποστηρίζουν ότι η άποψή τους είναι µονοθεϊ-
στική (αν και φυσικά δεν είναι). Υπάρχουν ισχυρές  οµοιότητες 

στις θέσεις, µεταξύ της Ινδουιστικής τριάδας και της Χριστια-

νικής τριάδας. Οι δύο αυτές τριάδες περιλαµβάνουν τρία θεία 

πρόσωπα και οι δύο ισχυρίζονται ότι είναι «ένας» Θεός και ότι 
ανήκουν στην κατηγορία των µονοθεϊστικών θρησκειών ή τάσεων. 

Η αντίφαση σ’ αυτή την σύγκριση είναι φανερή: Οι τριαδικοί 
Χριστιανοί επιµένουν ότι το Ινδουιστικό τριαδικό δόγµα είναι καθα-

ρά πολυθεϊστικό, αλλά η δική τους τριάδα είναι µονοθεϊστική. Εάν 

όµως η διδασκαλία της «Χριστιανικής αγίας Τριάδας» ουσιαστικά 

είναι αντίστοιχη µε την πολυθεΐα της «Ινδουιστικής τριάδας», τότε η 

τριαδική διδασκαλία (σε όποια θρησκεία ή δόγµα ακολουθείται) δεν 

µπορεί σε καµιά περίπτωση να είναι µονοθεϊστική. 
 

3.  Αναφέρθηκε παραπάνω ότι τριαδικοί µελετητές και ερευνητές 
δεν αµφισβητούν το µονοθεϊσµό της πρώτης αποστολικής εκκλη-

σίας και επιβεβαιώνουν ότι οι τριαδικοί όροι ήταν ξένοι και άγνω-

στοι στην πρώτη εκκλησία. Αυτή βέβαια την άποψη την υποστηρί-
ζει η πλειοψηφία των επιστηµονικών ερευνητών των Γραφών, αλλά 

υπάρχει ικανή µερίδα υποστηρικτών της τριαδικής διδασκαλίας που 

ισχυρίζονται ότι οι απόστολοι του Χριστού πίστευαν και δίδαξαν την 

διδασκαλία της «τριάδας» κατά τον πρώτο αιώνα. Άλλοι επίσης 
δέχονται ότι το δόγµα αυτό πράγµατι δεν ήταν γνωστό στον καιρό 

της Παλαιάς ∆ιαθήκης, αλλά δέχονται ότι αποκαλύφθηκε στην απο-

στολική εκκλησία. Πιστεύοντας ότι η Καινή ∆ιαθήκη «εµπεριέχει» 
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µέσα της αυτή την διδασκαλία, οι υποστηρικτές της διδασκαλίας 
των 2 Συµβόλων της Πίστεως, ισχυρίζονται ότι το τριαδικό δόγµα 

είναι η αληθινή αποστολική διδασκαλία του Θεού που εγκαθι-
δρύθηκε στην εκκλησία από τους 12 αποστόλους. 
 

 Η εκκλησιαστική όµως ιστορία αποδεικνύει ότι η διδασκαλία 

της τριάδας δεν είναι αποστολική. ∆εν υπήρχε τον πρώτο αιώνα 

(µε εξαίρεση τις ειδωλολατρικές τριάδες). Το τριαδικό δόγµα ήταν 

µια σταδιακή εξέλιξη αυτού που βαθµιαία δηµιουργήθηκε κατά την 

διάρκεια του 3
ου

 µε 5
ου

 µ.Χ. αιώνα. Είναι αδύνατον η αποστολική 

εκκλησία να δίδαξε ένα δόγµα, το οποίο για πρώτη φορά διαµορ-

φώθηκε αρκετούς αιώνες µετά την µεταποστολική εποχή σαν απο-

τέλεσµα συµβιβασµού και εξέλιξης.   
 

 Παρακάτω υπάρχουν αρκετές παραποµπές από έγκυρες τρια-

δικές πηγές, οι οποίες παραδέχονται ότι η διδασκαλία της τριάδας 
δεν ήταν αποστολική, αλλά ήταν το αποτέλεσµα εξέλιξης πολλών 

αιώνων. Οι πηγές αυτές στην πλειοψηφία τους είναι λεξικά και 
εγκυκλοπαίδειες της Βίβλου, που έχουν χαρακτηριστεί ως αξιόπι-
στη πηγή πληροφόρησης για την ιστορική πορεία της εκκλησίας 
µέσα στους αιώνες (ΣΗΜΕΙΩΣΗ: Τα ζωηρά γράµµατα, οι υπογραµµίσεις 

και τα κεφαλαία δεν υπάρχουν στα πρωτότυπα κείµενα, τη µορφοποίηση 

αυτή την έχουµε κάνει για να δοθεί έµφαση σε συγκεκριµένα σηµεία):  
  

01.   Benjamin B.Warfield: «Τριάδα»  
 INTERNATIONAL STANDARD BIBLE ENCYCLOPEDIA  
 (εκδοτικός οίκος Eerdmans 1939, τόµος 5, σελ. 3021 - 3022). 
 

 «Στην περίπτωση της διαµόρφωσης του δόγµατος (της τριά-

δας), αυτό πραγµατοποιήθηκε αργά. Η επιρροή των παραδοσια-

κών αντιλήψεων και της σύγχρονης φιλοσοφίας αναπόφευκτα φα-

νέρωσε τον εαυτό της. Στην σύγκρουση µεταξύ αυτών των δύο 

αντιθέτων τάσεων (χριστολογία του λόγου και Μονταλιστικός Μο-

ναρχιανισµός) η εκκλησία βαθµιαία βρήκε τον δρόµο της... προς 
µια καλύτερη και πιο καλοζυγισµένη αντίληψη, πριν εκφραστεί η 

πραγµατική διδασκαλία περί τριάδας. Κάτω απ’ την οδηγία του 

ΑΘΑΝΑΣΙΟΥ, αυτό το δόγµα ανακηρύχθηκε σαν η πίστη της εκκλη-

σίας στη σύνοδο της Νίκαιας το 325 µ.Χ. και µε πολύ κόπο βαθµιαία 
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κέρδισε έδαφος για πλήρη αποδοχή απ’ όλη την εκκλησία. Στα 

χέρια του ΑΥΓΟΥΣΤΙΝΟΥ πάντως, ένα αιώνα αργότερα, το δόγµα 

βρήκε την πλήρη επεξεργασία του και τις περισσότερο προσεκτικά 

βασισµένες θέσεις του» 
 

02.   R.L.Richard: «Αγία Τριάδα» 

` NEW CATHOLIC ENCYCLOPEDIA  

(Eταιρεία βιβλίου  M
c
 Graw-Hill, Ν.Υ.1967, τόµος 14ος, σελ. 295) 

 

  «Υπάρχει µια αναγνώριση εκ µέρους των Βιβλικών θεολό-

γων, συµπεριλαµβανοµένου ενός σταθερά αυξανόµενου αριθµού 

Ρωµαιοκαθολικών, ότι κανείς δεν θα µιλούσε για την τριαδική διδα-

σκαλία στην Καινή ∆ιαθήκη, χωρίς σοβαρές επιφυλάξεις. Υπάρχει 
επίσης µια στενά παράλληλη αναγνώριση από µέρους των 

ιστορικών του δόγµατος και συστηµατικών θεολόγων, ότι όταν κά-

ποιος µιλάει πραγµατικά για ένα απόλυτο τριαδισµό, έχει µετακινη-

θεί από την περίοδο των χριστιανικών απαρχών, στην τελευταία 

περίοδο του 4ου αιώνα, θα έλεγε κανείς. Και ήταν µόνο τότε, που 

ό,τι θα µπορούσε να ονοµασθεί οριστικό τριαδικό δόγµα «ένας 
Θεός σε τρία πρόσωπα» αφοµοιώθηκε παντού µέσα στη χριστιανι-
κή ζωή και σκέψη ...ο δογµατικός τύπος από µόνος του δεν αντα-

νακλά την άµεση συναίσθηση της αρχικής περιόδου, αλλά ήταν 

προϊόν 3 αιώνων δογµατικής εξέλιξης». 
 

03.   W.Fulton: «Τριάδα»  
ENCYCLOPEDIA OF RELIGION and ETHICS  
(έκδοση James Hastings, Edinburgh 1921 τόµος 12, σελ. 459) 

 

 «Στο σύµβολο της Πίστεως των συνόδων Νίκαιας και Κων-

σταντινουπόλεως, πάνω στο οποίο η Ανατολική ανάπτυξη της τριά-

δας έφθασε στο αποκορύφωµά της, το δόγµα ακόµα συγκρατεί την 

σχέση του µε την δογµατική βάση και εδραίωση της ενσάρκω-σης 
του Χριστού, αλλά στο δόγµα του Αθανάσιου, το οποίο παρου-

σιάζει την τελική µορφή που πήρε το δόγµα στην ∆ύση, εµφανίζεται 
να έχει χάσει την συνοχή του και να κινείται εξ’ ολοκλήρου στο 

υπερβατικό πεδίο». 
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04.   R. A. Finlayson: «Τριάδα» NEW BIBLE DICTIONARY  
 (Grand Rapid, WM.B.Eerdmans Puflishing Comp.1971, σελ. 1298) 
 

 «Η λέξη ΤΡΙΑ∆Α δεν υπάρχει πουθενά µέσα στη Βίβλο, 

αν και χρησιµοποιήθηκε απ’ τον Τερτυλλιανό την τελευταία δεκα-

ετία του 2ου αιώνα, δεν βρήκε ουσιαστικά µέρος στη θεολογία της 
εκκλησίας παρά µόνο τον 4ο αιώνα κα µετά ….η Βίβλος δεν µας 
αναφέρει καµία πλήρως διαµορφωµένη διδασκαλία περί τριάδας». 
 

05.   W. Sunday: «Ο Θεός στην Καινή ∆ιαθήκη» 
A. DICTIONARY of THE BIBLE (έκδοση James Hastings, 

N.York Charles Scribners Sons, 1903, τόµος 2ος, σελ. 213). 
 

 «Τον καιρό για τον οποίο µιλάµε (την περίοδο της Καινής 
∆ιαθήκης) δεν υπήρχε καµία τέτοια αντίληψη µέσα στο νου των αν-

θρώπων όπως της «προσωπικότητας µέσα στην θεότητα». Αλλά 

έπρεπε να γίνει µια µακρά διαδικασία, προτού η ιδέα αυτή των προ-

σώπων αποκτήσει µια ακριβή έννοια. Αυτή η διαδικασία εµπλεκό-

ταν µε τις θεολογικές αντιφάσεις σχετικά µε το θέµα της τριάδας, το 

αποτέλεσµα της οποίας ήταν ο σχηµατισµός του δόγµατος των 

τριών προσώπων σε ένα Θεό, όπως υπάρχει στο δόγµα του Αθα-

νάσιου που είναι παντού γνωστό. Θα ήταν αναχρονιστικό να περι-
µέναµε ορισµό του δόγµατος (της τριάδας) στην Καινή ∆ιαθήκη» 
 

06. Ε.ΜC
 Chesney:«Τριάδα» - UNGER’S BIBLE DICTIONARY  

 (Chicago, Moody Press 1972, σελ. 1119). 
 

 «Εν συντοµία µπορεί να λεχθεί ότι η πίστη των πρώτων Xρι-
στιανών σ’ αυτό το σηµείο, όπως και σε πολλά άλλα, ήταν χωρίς 
επιστηµονική βάση. Ήταν µόνο βαθµιαία, και µετά από µια αµφι-
σβητήσιµη περίοδο, στην σύγκρουσή της µε τον Ιουδαϊσµό και την 

ειδωλολατρία, ώστε η σκέψη της εκκλησίας έφτασε σε κάποιο ση-

µείο την ήδη διαµορφωµένη θέση. Η λέξη «Τριάδα» χρησιµοποιήθη-

κε πρώτα απ’ τον ΤEΡΤΥΛΛΙΑΝΟ τον 2
ο
 µ.Χ. αιώνα ...η λέξη «πρό-

σωπον» χρησιµοποιήθηκε επίσης για πρώτη φορά απ’ τον Τερτυλ-

λιανό». 
 ΣΗΜΕΙΩΣΗ: Ο όρος "τριάδα" επίσηµα καθιερώθηκε τον 6

ο
 µ.Χ αιώνα 

από τον αυτοκράτορα Ιουστινιανό, που χρησιµοποίησε τον όρο αυτό στο 

νοµοθετικό κώδικα που θέσπισε, που είναι γνωστός ως "Ιουστινιάνειος Κώδικας". 
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07. E. M
C 

Chesney: «Άγιο Πνεύµα» UNGER’S BIBLE DICTIO-
NARY  (Chicago, Moody Press, 1972, σελ. 496). 

 

 «Η σχέση του Αγίου Πνεύµατος προς τον Πατέρα και τον Υιό 

είναι ένα θέµα σχετικά µε το οποίο η πίστη της εκκλησίας αναπτύ-

χθηκε αργά. Από την άλλη πλευρά, οι τριαδικοί σπουδαστές έχουν 

κάνει την καταπληκτική παραδοχή ότι ο Μονταλιστικός Μοναρχιανι-
σµός υφίστατο τον 1

ο
, 2

ο 
 και 3ο

 αιώνα. Ουσιαστικά αυτό σηµαίνει 

ότι προηγείται χρονολογικά της τριαδικής διδασκαλίας. Ακολούθως 
παραθέτουµε αρκετές µαρτυρίες από τριαδικά βιβλία τα οποία πα-

ραδέχονται ότι ο ΜΟΝΑΡΧΙΑΝΙΣΜΟΣ προηγείται χρονολογικά». 
 

08. Kenneth Scott Latourette: «ΙΣΤΟΡΙΑ ΤΟΥ ΧΡΙΣΤΙΑΝΙΣΜΟΥ» 
  (New York 1953, Hrper & Row, Publishers, σελ. 144 – 145). 
 

 «Ο Μοναρχιανισµός έκανε την εµφάνιση του στην Ρώµη στο 

τέλος του 1
ου

 αιώνα και το πρώτο τέταρτο του 2
ου

 αιώνα. Ο Μοναρ-

χιανισµός ήλθε στην Ρώµη από την Ανατολή, και παρέµεινε εδώ κι 
εκεί στην Μ. Ασία, Συρία, Λιβύη, και Αίγυπτο για πολλά χρόνια. Ει-
δικά παρέµεινε στην Αίγυπτο». 
 

09. Arthur C. Mc Giffert «ΙΣΤΟΡΙΑ ΤΗΣ ΧΡΙΣΤΙΑΝΙΚΗΣ ΣΚΕΨΗΣ» 

(N. Y. Charles Scribner’s Sons, 1932, τόµος 1, σελ. 236 - 240. 
 

 «Ο Τερτυλλιανός αποδεικνύει κάπου αλλού ότι οι χριστιανοί 
στους οποίους αναφέρεται στο κείµενό του (αυτούς που υποστη-

ρίζουν τον Μοναρχιανισµό), ήταν η πλειοψηφία στις µέρες του. Το 

230 µ.Χ. ο Μονταλισµός απλώθηκε γρήγορα στην Αίγυπτο και έγι-
νε αποδεκτός παντού στην χώρα. Ήταν επίσης πλατιά διαδεδοµέ-
νος στην Μ. Ασία, πιθανόν ανεξάρτητα απ’ τον Σαβέλλιο, αν και 
τόσο πολύ το όνοµά του συνδέθηκε µ’ αυτόν. Ο Μονταλισµός ήταν 

υπερβολικά δύσκολο να επικρατήσει. ∆ιαιρέθηκε απ’ την πλειοψη-

φία του λαού και ήταν σε αρµονία µε την επικρατούσα θρησκολη-

ψία της εποχής. Ο Μονταλισµός στην πραγµατικότητα ήταν απο-

κρουστικός µόνο στους θεολόγους, ιδιαίτερα σ’ αυτούς που επη-

ρεάστηκαν από την Πλατωνική φιλοσοφία». 
 

10. John M
c
 Clintock & James Strong: «ΟΙ ΜΟΝΑΡΧΙΑΝΟΙ» 

ENCYCLOPEDIA OF BIBLICAL, THEOLOGICAL & ECCLI-
SIASTICAL LITERATURE (Grand Rapids, Baker Book House, 
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1970, τόµος 6ος, σελ. 448) 
 

 «Ο Μοναρχιανισµός είναι γενικά παραδεκτό ότι έχει την 

γένεσή του γύρω στο τέλος του 2
ου

  αιώνα. Όµως σ’ εµάς φαίνεται 
ότι πιθανόν να έχει τα ίχνη του στους πρώτους χρόνους του Χρι-
στιανισµού. Ο Ιουστίνος Μάρτυρας εντυπωσιακά καταγγέλλει 
ότι... βρίσκει τον Μοναρχιανισµό να υπάρχει ανάµεσα και στους 
Ιουδαίους και στους Χριστιανούς». 
 

Β. Η ΘΕΟΠΝΕΥΣΤΗ ΒΙΒΛΟΣ και 

 Η ΧΡΗΣΗ ΕξωΒΙΒΛΙΚΩΝ ΟΡΩΝ 
 

1. Το τριαδικό δόγµα των 3 προσώπων µέσα στη θεότητα, όπως 
καταγράφεται από τα δύο «Σύµβολα της Πίστεως» (Οικουµενικών 

Συνόδων και Αθανασίου), είναι αδύνατον να ορισθεί µε Βιβλικούς 
όρους και να αποδίδει επακριβώς το επιδιωκόµενο νόηµα. Το γε-
γονός αυτό αποδεικνύει ότι η τριαδική διδασκαλία, που αναπτύχθη-

κε από τον 3
ο
 µ.Χ. αιώνα και µετά και επικράτησε ως η θεµελιώδης 

διδασκαλία πίστης µέσα στα µεγαλύτερα δόγµατα της Χριστιανο-

σύνης, δεν µπορεί να θεωρηθεί ότι είναι Βιβλική. 
 

 Το δόγµα της τριάδας για να διατυπωθεί σωστά και να µην 

υπάρχουν «παρερµηνείες» απαιτεί (ενώ αναφερόµαστε σε ΕΝΑ 

Θεό), να υπάρχουν τρία ξεχωριστά πρόσωπα, είναι απαραίτητη 

δηλαδή η έννοια «ΕΝΑΣ Θεός σε ΤΡΙΑ πρόσωπα». ∆εν υπάρχει 
κανένας άλλος τρόπος για να εκφραστεί αυτή η διδασκαλία, η 

οποία είναι αδύνατον να εξηγηθεί και να ερµηνευτεί, εάν χρησιµο-

ποιηθούν µόνο λέξεις και ορολογίες της Αγίας Γραφής. 
 

 Όταν ο Θεός ενέπνευσε τους ανθρώπους που έγραψαν τη 

Βίβλο, διάλεξε κάθε λέξη έτσι, ώστε οι όροι που χρησιµο-

ποίησε να εκφράζουν µε σαφήνεια την έννοια των διδασκα-

λιών που Αυτός θεµελίωνε. Ο Θεός ότι κάνει, το κάνει τέλειο και 
εβιβεβαιώνει το Λόγο Του µε πολλές και αλλεπάλληλες µαρτυρίες:  
«Και έχοµεν βεβαιότερον τον προφητικόν λόγον, εις τον οποίον κάµνε-

τε καλά να προσέχητε ως εις λύχνον φέγγοντα εν σκοτεινώ τόπω, 

εωσού έλθη η αυγή της ηµέρας και ο φωσφόρος ανατείλη εν ταις καρ-

δίαις υµών· τούτο πρώτον εξεύροντες, ότι ουδεµία προφητεία της 
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γραφής γίνεται εξ ιδίας του προφητεύοντος διασαφήσεως· διότι δεν 

ήλθε ποτέ προφητεία εκ θελήµατος ανθρώπου, αλλ' υπό του Πνεύµα-

τος του αγίου κινούµενοι ελάλησαν οι άγιοι άνθρωποι του Θεού» (Β΄ 

Πέτρου Α/1:19-21). 
 

   Η αληθινή αντίληψη για το Θεό, είναι µόνο ό,τι περιέχεται µέσα 

στη Βίβλο, κάθε άλλη άποψη είναι λανθασµένη. Οι λέξεις της 
Βίβλου µας µεταφέρουν την ακριβή διδασκαλία που ο Ίδιος ο Θεός 
ήθελε να διαφυλάξει µέσα στην εκκλησία Του, σαν τον ακριβή, αλη-

θινό ορισµό της φύσης Του. Μπορούµε σήµερα να χρησιµοποιή-

σουµε τις ίδιες λέξεις, όταν θέλουµε ν’ ασχοληθούµε µε τη διδασκα-

λία που Αυτός όρισε µέσα στη Γραφή. Αν δεν µπορούµε και ανα-

γκαζόµαστε να χρησιµοποιήσουµε έξωΒιβλικούς όρους για να ορί-
σουµε τη θέση µας, τότε η θέση µας δεν είναι Βιβλική. 
 

 Όταν ο Θεός τοποθέτησε µέσα στη Βίβλο την αληθινή αντίλη-

ψη και αποκάλυψη για τον εαυτό Του, δεν χρησιµοποίησε καµία 

λέξη που σήµερα από τους υποστηρικτές του Συµβόλου της Πί-
στεως θεωρείται ουσιώδης για τον καθορισµό της έννοιας της  τριά-

δας. Αν οι λέξεις που χρειάζονται για να δοθεί µια ιδέα δεν 

υπάρχουν, τότε ούτε και η ίδια η ιδέα υπάρχει. Εάν η Βίβλος 
περιέχει πράγµατι ένα δόγµα ή µία διδασκαλία, το περιέχει στις 
λέξεις των εδαφίων της που διδάσκουν αυτό το δόγµα. Αν επιτρέ-
πεται να χρησιµοποιούµε µόνο οι λέξεις της Βίβλου, τότε κανένας 
υποστηρικτής των τριαδικών διδασκαλιών του Συµβόλου της Πί-
στεως, δεν µπορεί ποτέ να εκφράσει το δόγµα του τριαδικού Θεού 

(ο οποίος είναι ένας Θεός σε τρία πρόσωπα), γιατί απλούστατα δεν 

υπάρχουν µέσα στη Βίβλο αυτές οι λέξεις, όπως όλοι το γνωρί-
ζουν πολύ σαφέστατα. 
 

  Είναι τελείως αδύνατον οι υποστηρικτές του τριαδικού δόγµα-

τος να ορίσουν ακόµη και τη βασική αντίληψη του «ενός Θεού σε 
τρία πρόσωπα», χωρίς να προσθέσουν λέξεις στα λόγια του 

Θεού που χρησιµοποιούνται στη Γραφή για να εκφράσουν ποια 

είναι στην πραγµατικότητα η φύση Του. Εάν για να καθορίσουν τη 

θεολογία τους πρέπει να µεταχειρίζονται έξωΒιβλικές λέξεις που 

διαµορφώθηκαν από τις Συνόδους των ανθρώπων, αιώνες µετά τη 
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συγγραφή του λόγου του Θεού, θα πρέπει βεβαίως να παραδε-
χτούν ότι διατρέχουν τον κίνδυνο να εισηγηθούν έξωΒιβλική διδα-

σκαλία. Είναι ακριβώς αυτός ο λόγος για τον οποίο η Αγία Γραφή 

προειδοποιεί τους ανθρώπους να µην προσθέσουν στο λόγο του 

Θεού: «∆ιότι µαρτύροµαι εις πάντα ακούοντα τους λόγους της προφη-

τείας του βιβλίου τούτου· Εάν τις επιθέση (=προσθέσει) εις ταύτα, ο 

Θεός θέλει επιθέσει εις αυτόν τας πληγάς τας γεγραµµένας εν τω 

βιβλίω τούτω· και εάν τις αφαιρέση από των λόγων του βιβλίου της 

προφητείας ταύτης, ο Θεός θέλει αφαιρέσει το µέρος αυτού από του 

βιβλίου της ζωής και από της πόλεως της αγίας και των γεγραµµένων 

εν τω βιβλίω τούτω» (Αποκάλυψη ΚΒ/22:18-19). 
 

2. Για να µην υπάρξει η παραµικρή αµφιβολία για την αξιοπιστία 

της θεοπνευστίας της Βίβλου, έναντι των λοιπών ανθρωπίνων θρη-

σκευτικών συγγραµµάτων, παρατίθενται αµέσως παρακάτω µια 

σειρά από ορολογίες, που δεν υπάρχουν στη Βίβλο, αλλά χρησι-
µοποιούνται για τη στήριξη της τριαδικής διδασκαλίας: 
 

Ισότιµος Το πρώτο πρόσωπο Ενωµένος 

Συνάναρχος Το δεύτερο πρόσωπο Ενότης 

Αιώνιος Υιός Το τρίτο πρόσωπο Μια ουσία 

Θεός Άγιο Πνεύµα Τριάς - τριάδα Οµοούσιος 

Θεός Υιός Τριαδικότης Αδιαίρετος 

Ένας σε τρία Τριαδικός Θεός Πλειονότης 

Τρία σε ένα Τρία πρόσωπα Πρόσωπα 

Προϋπάρχων  Τρισυπόστατος  

Προενσαρκωθείς Τριπροσωπικός  
 

  Οι παραπάνω όροι δεν είναι οι µοναδικοί, αλλά είναι οι 
πιο αντιπροσωπευτικοί και γνωστοί. Κανείς από τους όρους 
αυτούς δεν χρησιµοποιείται στη Γραφή για να περιγράψει τη φύση 

του Θεού. Το εύλογο ερώτηµα είναι: «Πώς τότε µπορούν οι τριαδι-
κοί να δώσουν την ιδέα του τριαδικού Θεού, χρησιµοποιώντας 
λέξεις της Βίβλου;» Απλά, δεν µπορούν!! 
 

 Ένα σφάλµα που γίνεται συχνά από τους υποστηρικτές των 
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δογµάτων των Συµβόλων της Πίστεως είναι η µεγάλη τους επιµονή 

στο να «ισχυρίζονται» ότι οι Χριστιανοί πιστεύουν σε όρους που 

είναι ξένοι µε τη Βίβλο. Κρίνουν τη θεολογία κάποιου εάν είναι 
Βιβλική ή όχι, εάν είναι στο σωστό ή σε πλάνη, µε το να τον ρω-

τούν επίµονα εάν πιστεύει ορισµένους όρους, που δεν υπάρχουν 

στην Γραφή. Πόσο άτοπο, παράλογο και αντιΒιβλικό είναι όταν 

ρωτούν κάποιον: «Πιστεύεις στην τριάδα; Πιστεύεις στην προΰπαρ-

ξη του Χριστού, ως Θεού Υιού; Πιστεύεις στον τρισυπόστατο Θεό, 

σε ένα Θεό µε τρία πρόσωπα που είναι ίσα και συνάναρχα µεταξύ 

τους;»  Εάν η απάντηση είναι «όχι», τότε κατά την απόλυτη άποψή 

τους, είσαι αιρετικός και βρίσκεσαι σε µεγάλη πλάνη, που µπορεί 
να σε οδηγήσει στην αιώνια απώλεια, έστω και αν γνωρίζουν (από 

την οµολογία σου) ότι είσαι αναγεννηµένος και βαπτισµένος µε το 

άγιο Πνεύµα του Θεού. Το ερώτηµα είναι: «Πώς µπορούµε, ρω-

τώντας κάποιον εάν πιστεύει πράγµατα που δεν αναγράφονται 

στη Βίβλο, να καθορίσουµε εάν δεν είναι στη ορθή διδασκαλία και 

να τον κατατάξουµε στους πλάνους;» ∆υστυχώς, µέσα στην πορεία 

των αιώνων, αλλά και σήµερα, υποστηρικτές του δόγµατος του 

Αθανασίου, γεµάτοι φανατισµό και ιστορική άγνοια, έχουν καταδι-
κάσει Χριστιανούς που πιστεύουν ότι «ο Θεός είναι ΕΙΣ» στην ίδια 

βάση που οι Ρωµαιοκαθολικοί καταδίκαζαν τους αποκαλούµενους 
«αιρετικούς» κατά την περίοδο της Ιεράς Εξέτασης. Εάν κάποιος τη 

σκοτεινή εκείνη περίοδο, αρνιόταν να πιστέψει στο «πουργατόριο», 

στον «παπισµό» και στην «ιερατική απολυταρχία», τον κατηγορού-

σαν ότι δεν πιστεύει στη Βίβλο και του έριχναν τη ρετσινιά του 

«αιρετικού» και συνήθως είχε κατάληξη τον θάνατο διά της πυράς. 
 

   Επειδή ακριβώς, αυτοί οι όροι δεν υπάρχουν µέσα στη 

θεόπνευστη Βίβλο, κανείς συνειδητός Χριστιανός δεν είναι 
υποχρεωµένος να οµολογήσει ότι τους πιστεύει. ∆εν είναι επί-
σης υποχρεωµένος να δεχτεί την οικειοποίηση έξωΒιβλικών λέξεων 

και όρων των υποστηρικτών της τριάδας. Είναι τραγικό λάθος για 

τους τριαδικούς να παρουσιάζουν µια λίστα όρων, που εφεύραν µε 
την πάροδο των αιώνων, αφότου η Βίβλος συµπληρώθηκε (όροι 
που δεν υπάρχουν πουθενά στη Βίβλο) και να απαιτούν απ’ τους 
Χριστιανούς που πιστεύουν στον ΕΝΑ και ΜΟΝΟ αληθινό Θεό να 
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πιστέψουν αυτούς τους όρους, κάτω από την απειλή ότι θα θεω-

ρηθούν κακόδοξοι αιρετικοί και πλάνοι!!  
 

 Κανένας δεν θα µπορούσε να κατηγορηθεί ως αιρετικός 

και πλανεµένος, απλώς και µόνο επειδή αρνείται να πιστέψει 
και να αποδέχεται ό,τι δεν υπάρχει µέσα στο θεόπνευστο 

Λόγο του Θεού, τη Γραφή. 
 

 

3. Οι πνευµατικοί ηγέτες της πρώτης εκκλησίας δεν δίδασκαν 

στο ποίµνιό τους, που ο Κύριος Ιησούς τους είχε εµπιστευθεί να 

υπηρετούν, πράγµατα τα οποία όχι µόνο δεν αναφέρονται µέσα 

στον άγιο Λόγο Του, αλλά ούτε καν υπονοούνται και ποτέ ∆ΕΝ 

ΧΡΗΣΙΜΟΠΟΙΟΥΣΑΝ λέξεις, εκφράσεις και ορολογίες, που όχι 
µόνον έρχονται σε πλήρη αντίθεση µε την Αγία Γραφή, αλλά 

δεν αναφέρονται µέσα σ’ αυτή, έστω και µία φορά. Αυτό όµως 
άρχισε να γίνεται καθ’ υπερβολή από τους εκκλησιαστικούς ηγέτες 
του 3

ου
 - 4

ου
 αιώνα µ.Χ. και κατόπιν.     

 

  Μελετώντας κάποιος την «Εκκλησιαστική Ιστορία», από ο-

ποιοδήποτε συγγραφέα ή σκοπιά και να έχει γραφτεί, αµέσως κάνει 
την τραγική διαπίστωση ότι τα αίτια των περισσοτέρων διαµαχών, 

αντιθέσεων και διασπάσεων της εκκλησίας του Χριστού, ανά τους 
αιώνες, καθώς και της δηµιουργίας (πραγµατικών) αιρέσεων, ήταν 

η λάθος χρήση και ερµηνεία όρων θρησκευτικών (όχι «χριστιανι-
κών»), που δεν χρησιµοποιούνται από την Αγία Γραφή, αλλά στην 

προσπάθειά τους οι διάφοροι ερµηνευτές, θεολόγοι, εκκλησιαστικοί 
πατέρες, κλπ. να δώσουν θεολογική εξήγηση και ερµηνεία στους 
όρους αυτούς, έπεφταν σε αντιφάσεις, δογµατισµούς και πλάνες. 
 

 Είναι γενικά γνωστό ότι οι κατά καιρούς Οικουµενικές Σύνο-

δοι που συγκλήθηκαν για να καταπολεµήσουν τις διάφορες ανα-

φυόµενες (κατά την άποψή τους) «αιρέσεις», οι αρχηγοί των οποίων 

χρησιµοποιούσαν όρους και λέξεις που δεν αναφέρονται µεν στην 

Αγία Γραφή, αλλά επάνω στους νέους αυτούς όρους στήριζαν τις 
εκάστοτε θεωρίες τους. Για κλασικό παράδειγµα έχουµε τον Άρειο, 

τον οποίο η Α΄ Οικουµενική Σύνοδος της Νίκαιας (325 µ.Χ.) καταδί-
κασε γιατί χρησιµοποίησε για πρώτη φορά για τον Ιησού τον αντι-
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Βιβλικό όρο «οµοούσιος τω Πατρί», ανεξάρτητα εάν σήµερα η 

κατεστηµένη εκκλησία έχει υιοθετήσει τον όρο αυτό, χωρίς να δε-
χεται τις τότε διδασκαλίες του Άρειου. Βέβαια βασική διδασκαλία 

του Άρειου ήταν ότι ο άνθρωπος Ιησούς, ο Υιός,  ήταν το τέλειο κτί-
σµα του Θεού Πατέρα.  
 

 Αργότερα, µετά τον Άρειο, παρουσιάστηκαν οι λεγόµενοι Μο-

νοφυσίτες (δίδασκαν ότι ο Ιησούς είχε µόνο µία φύση), οι Μονοθελη-

τές (δίδασκαν ότι ο Ιησούς είχε µόνο µία θέληση), κλπ. Το οριστικό 

σχίσµα µεταξύ της ∆υτικής Καθολικής εκκλησίας και της Ανατολι-
κής Ορθοδόξου εκκλησίας το έτος 1054 µ.Χ. είχε σαν αφορµή τη 

χρήση του Λατινικού όρου «FILIOQUE”, που σηµαίνει «και εκ του 

Υιού». Βέβαια όλοι γνωρίζουν ότι τα αίτια του σχίσµατος µεταξύ 

των δύο Εκκλησιών δεν ήταν πνευµατικά, αλλά ήταν καθαρά πολι-
τικά (θέµα εξουσίας). Τέτοιοι αντιΓραφικοί όροι, που σήµερα κατά 

κόρον χρησιµοποιούνται από τους υπεύθυνους των διαφόρων χρι-
στιανικών αποχρώσεων, προφορικά και γραπτά, δεν είναι µόνο οι 
«τριαδικοί όροι» που ήδη αναφέραµε µε λεπτοµέρειες (τριάδα, τρι-

συπόστατος, οµοούσιος, συνάναρχος, αδιαίρετος, Θεός Υιός, κλπ), αλλά 

είναι και οι ακόλουθοι ορισµοί: Θεοµήτωρ, Θεοτόκος (ο Θεός είναι 

αιώνιος και άναρχος, δεν γεννιέται), Παν-αγία, πανάγιος, κλπ (ο Θεός 

δεν αναφέρεται στη Βίβλο ως «παν-αγιος», παρ’ όλο που είναι, αλλά απλά 

«άγιος». Επίσης οι όροι και οι εκφράσεις προπατορικό αµάρ-

τηµα, επιφοίτηση του αγίου Πνεύµατος, κλπ είναι ανύπαρκτοι 
µέσα στο Λόγο του Θεού. Η πρώτη αποστολική εκκλησία δεν έκανε 
καµιά και ποτέ χρήση αντιΒιβλικών όρων.   
 

Γ. ΤΟ ΜΥΣΤΗΡΙΟ ΤΗΣ ΤΡΙΑ∆ΙΚΟΤΗΤΑΣ 
 

 Εάν ζητηθεί από κάποιον, που ακολουθεί την τριαδική διδα-

σκαλία του Συµβόλου της Πίστεως, να στηρίξει την άποψή του και 
να απαντήσει, τι είναι αγία Τριάδα, αβίαστα θα απαντήσει «Τριάδα 

είναι Πατέρας, Υιός και άγιο Πνεύµα». Εάν στη συνέχεια του ζητη-

θούν λεπτοµέρειες για θέµα αυτό, επειδή θα βρεθεί σε αµηχανία και 
θα πέφτει σε αντιφάσεις και επειδή η απάντησή του δεν θα πείθει, 
θα κλείσει το θέµα δίνοντας τη συνηθισµένη για τις περιπτώσεις 
αυτές απάντηση, που είναι ότι «αυτό είναι το µυστήριο της τρια-
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δικότητας» και µε την απάντηση αυτή προσπερνούν πολύ εύκολα 

ένα τόσο ουσιώδες θεολογικό θέµα. Ήδη, για το «µυστήριο της 
τριαδικότητας» είχαµε ασχοληθεί και στο «κεφάλαιο Πέµπτο» (βλ. 

σελίδα 55), χωρίς όµως να µπούµε σε λεπτοµέρειες. Το γεγονός ό-

µως ότι το δόγµα της τριάδας είναι µυστήριο, που δεν µπορεί να 

κατανοηθεί ή να εξηγηθεί, αποδεικνύει ότι δεν είναι Βιβλική διδα-

σκαλία. Αντίθετα, συνέχεια ο Λόγος του Θεού αναφέρει ότι µπορού-

µε να γνωρίσουµε και να κατανοήσουµε τη διδασκαλία περί Θεού: 
 

« Έλεγε λοιπόν ο Ιησούς προς τους Ιουδαίους τους πιστεύσαντας εις 

αυτόν· Εάν σεις µείνητε εν τω λόγω τω εµώ, είσθε αληθώς µαθηταί 

µου, και θέλετε γνωρίσει την αλήθειαν, και η αλήθεια θέλει σας 

ελευθερώσει» (Ιωάννης Η/8:31-32) 
 

«Αγίασον αυτούς εν τη αληθεία σου· ο λόγος ο ιδικός σου είναι 

αλήθεια» (Ιωάννης ΙΖ/17:17). 
 

«Πάντα δοκιµάζετε, το καλόν κατέχετε»  (Α΄ Θεσσαλονικείς Ε/5:21)  
 

«…Προσκεκολληµένος εις τον πιστόν λόγον της διδασκαλίας, διά να 

ήναι δυνατός και να προτρέπη διά της υγιαινούσης διδασκαλίας και 

να εξελέγχη τους αντιλέγοντας» (Τίτος Α/1:9). 
 

«Συ όµως παρηκολούθησας την διδασκαλίαν µου, την διαγωγήν, την 

πρόθεσιν, την πίστιν, την µακροθυµίαν, την αγάπην, την υποµονήν» (Β΄ 
Τιµόθεου Γ/3:10)  
 

  Η διδασκαλία γα τη φύση του Θεού είναι ένα από τα θεµελιώ-

δη δόγµατα της Βίβλου (κατά την άποψη µου κατέχει την κυρίαρχη 

θέση), γι’ αυτό θα πρέπει να επιδιώξουµε να κατανοήσουµε του-

λάχιστον τα ουσιώδη σηµεία της φύσης του Θεού, τα οποία Αυτός 
µας αποκάλυψε. Αν και πιστεύω ότι οι λεπτοµέρειες για τη φύση 

και το χαρακτήρα του δηµιουργού του σύµπαντος, δεν θα µας απο-

καλυφτούν στο πλήρες στη ζωή αυτή, οι θεµελιώδεις διδασκαλίες 
όλων των κυριοτέρων Βιβλικών δογµάτων µας έχουν αποκαλυφθεί 
στο θεόπνευστο Λόγο του Θεού.  
 

   Είναι παράλογο και αδικαιολόγητο η διδασκαλία περί Θεού να 

είναι ένα «κεκαλυµµένο µυστήριο», το οποίο να είναι αδύνατο να 

κατανοηθεί, γιατί ο Θεός απαιτεί από εµάς, όχι απλά να γνωρί-
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ζουµε τις διδασκαλίες της Αγίας Γραφής, αλλά να έχουµε επίγνωση 

και αποκάλυψη του Λόγου Του, ώστε να µπορούµε να αποδει-
κνύουµε εάν οι διδασκαλίες αυτές είναι σωστές ή όχι και να µπο-

ρούµε να τις τεκµηριώνουµε και στους άλλους, ώστε να γνωρίσουν 

το µεγαλείο και τη δόξα του Κυρίου των δυνάµεων. Ο Θεός θα 

ήταν άδικος, εάν απαιτούσε από µας να κάνουµε κάτι που θα 

µας ήταν αδύνατον. ∆εν είναι επιθυµία του Θεού να παραµείνει 
συγκεκαλυµµένος και κρυµµένος. Όρισε την αληθινή φύση Του 

µέσα στο λόγο Του και αυτές οι διακηρύξεις µπορούν να διαβα-

στούν και να κατανοηθούν από τους αγίους Του, που λυτρώθηκαν 

µε το αίµα της θυσίας του Υιού Του. Ο Θεός περιµένει από εµάς να 

γνωρίσουµε και να κατανοήσουµε ό,τι έχει πει σχετικά µε τον Εαυτό 

Του. Θα πρέπει να καταλάβουµε ότι σαν αναγεννηµένα παιδιά Του 

είµαστε πρίγκιπες του ουρανού, είµαστε «υιοί Του και θυγατέρες» 

και έχουµε όλα τα προνόµια ως γιοι του µεγάλου Βασιλιά, ξέρουµε 
ποιος είναι ο Κύριός µας, ξέρουµε ποιος είναι ο Θεός που υψώ-

νουµε, που λατρεύουµε και που δοξάζουµε, ξέρουµε ποιος κατοικεί 
µέσα µας, για τα πριγκιπόπουλα του Θεού δεν υπάρχουν πλέον 

«µυστήρια» γιατί είµαστε «οικονόµοι - διαχειριστές των µυστηρίων 

του Θεού» (Α΄ Κορινθίους ∆/4:1). 
 

   Υπάρχει πολύ µεγάλη αντίφαση ανάµεσα στο «τι λέγει η Βί-
βλος» και στο «τι λέγουν οι τριαδικοί του δόγµατος του Αθανα-

σίου» για τη διδασκαλία περί Θεού. Οι υποστηρικτές του Συµβόλου 

της Πίστεως και γενικά οι ακολουθούντες την τριαδική διδασκαλία 

επιµένουν ότι δεν µπορούµε να κατανοήσουµε τη φύση του Θεού, 

γιατί είναι µυστήριο, εφόσον προσπαθούµε να το κάνουµε αυτό, 

παραβιάζουµε το «απόρρητο» του Κυρίου. Για επιβεβαίωση, θα 

αναφερθούν παρακάτω µια σειρά από γραπτές µαρτυρίες από τη 

διεθνή και Ελληνική βιβλιογραφία: 
 

01. «Το ιερό µυστήριο της τριάδας είναι κάτι που το φως του δεν 

έχει αποκαλυφθεί ανάµεσα στους ανθρώπους, ώστε να το κατα-

νοήσουν....ο φυσικός νους δεν είναι ικανός να συλλάβει ή να 

εξηγήσει την τριαδική αντίληψη» 
 

02. «....Ο Θεός, τρεις σε ένα, είναι πέραν της αντιλήψεώς µας 
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..πέραν από το νου µας ...το µυστήριο της τριάδας υπερβαίνει το 

νου .....αυτό το ιερό δόγµα είναι πάνω από τη λογική» 
 

03. «Το µυστήριο της τριάδας... είναι θείας αποκαλύψεως και 
πρέπει να λατρεύεται από αυτούς οι οποίοι ταπεινά και πιστά το 

δέχονται. Η τριάδα είναι ένα αντικείµενο πίστης... η τριάδα των 

θείων προσώπων στην ενότητα της ουσίας είναι τελείως υπερ-

φυσική, και πρέπει να την δεχτούµε µε πίστη.» 

 

04. «Υπάρχουν διαχωρισµοί µε τέλεια έννοια ή ορισµό των λέ-
ξεων, υπάρξεις που χρησιµοποιήθηκαν για να διαχωρίσουν τον 

Πατέρα, τον Υιό και το Άγιο Πνεύµα... τρία πρόσωπα αλλά µια 

θεότητα δεν µπορούν πλήρως να ορισθούν... η Βίβλος δεν µας 
προσφέρει κανένα ορισµό της τριάδας» 
 

05. «... Το γεγονός αυτό επιβεβαιώνεται και από την ανεξερεύνητη 

φύση του Θεού... ο ένας Θεός σε τρία πρόσωπα είναι µια τολ-

µηρή σύλληψη... είναι ένα θεϊκό αίνιγµα όπου ένας κάνει τρεις, και 
οι τρεις έναν. Πράγµατι η περιορισµένη σκέψη µας δεν µπορεί να 

κατανοήσει πιο πολύ την τριάδα σε ενότητα, όπως µια καρυδό-

φλουδα δεν µπορεί να χωρέσει την θάλασσα.» 
 

06. «Συµβούλια και θεολόγοι... έχουν συγκρουσθεί µε το ανέκφρα-

στο µυστήριο των τριών υποστάσεων της θεότητας... δεν 

µπορούµε πλήρως να κατανοήσουµε τον τρόπο µε τον οποίο υ-

πάρχουν οι τρεις ξεχωριστές προσωπικότητες µέσα στην θεότητα» 
 

07. «... Είναι αδύνατον να περιγράψουµε µε ανθρώπινα µέσα την 

βαθύτατη αλήθεια που αφορά τα τρία πρόσωπα, που αποτελούν 

την θεότητα.» 
 

08. «Η τριάδα είναι υπεράνω κάθε δυνατότητας για τέλεια σύγκρι-
ση και εξήγηση. ∆εν µπορούµε να βρούµε µια τέλεια αναλογία 

του θεολογικού δόγµατος που εξετάζουµε.» 
 

09. «Το ζήτηµα που εκφράστηκε µε τον όρο τριάδα φαίνεται να εί-
ναι πέρα από οτιδήποτε µπορεί ο νους µας να συλλάβει, να 

αιτιολογήσει και να εξηγήσει λογικά ό,τι αφορά τον Θεό της Γρα-
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φής. Το δόγµα της τριάδας είναι όλο ένα µυστήριο». 
 

10. «Είναι πέραν της δυνάµεως της εκκλησίας σ’ αυτό το δόγµα ως 
και σε άλλα, να ικανοποιήσει τον ερευνητικό ανθρώπινο νου. Όταν 

ο ανθρώπινος νους ζητά µια γνώµη πάνω σ’ αυτό το θέµα, η 

εκκλησία θα δηλώσει αµετακίνητα ότι αν επιθυµούµε να συλλάβου-

µε και να µιλήσουµε επιµελώς για τον Θεό, πρέπει να διαλέξουµε 

µεταξύ Μοναρχιανισµού, Μονοθεϊσµού ή Τριθεϊσµού, ή πρέπει να 

παραδεχθούµε τρία πρόσωπα και να αποδεχθούµε την πίστη της 
µιας ουσίας ή πάλι τα ίδια» 
 

11. «Το δόγµα της τριάδας είναι ακατανόητο για την ανθρώπινη 

λογική, και οτιδήποτε άλλο ανάλογο που µπορεί να παρουσιάσει 
για να το ερµηνεύσει σαν κατανοητό, διασπάται στο τέλος γιατί δεν 

υπάρχει τίποτα σ’ ολόκληρο το σύµπαν που να µπορεί να συγκρι-
θεί τέλεια µ’ αυτό» 
 

   Από τις παραπάνω γραπτές µαρτυρίες, ένας αντικειµενικός 
µελετητής θα διαπιστώσει ότι στις µαρτυρίες αυτές κυριαρχούν 3 

κοινά χαρακτηριστικά: Ασάφεια, Μυστήριο και Τριθεϊσµός. Συµ-

βαίνει ακριβώς  ότι συµβαίνει µε το κείµενο του Συµβόλου της Πί-
στεως του Αθανασίου, που στα 42 άρθρα το κύριο χαρακτηριστικό 

του είναι η ασάφεια και η σύγχυση του αναγνώστη. Έτσι οι τριαδι-
κοί πιστοί επιµένουν ότι δεν µπορούµε να κατανοήσουµε το Θεό, 

που είναι ένα «µυστήριο», αλλά η Βίβλος όµως µας αναφέρει το 

εντελώς αντίθετο, όπως βλέπουµε και αµέσως παρακάτω: 
 

« Σεις είσθε µάρτυρές µου, λέγει Κύριος, και ο δούλος µου, τον οποίον 

εξέλεξα, διά να µάθητε και να πιστεύσητε εις εµέ και να εννοήσητε ότι 

εγώ αυτός είµαι· προ εµού άλλος Θεός δεν υπήρξεν ουδέ θέλει 

υπάρχει µετ' εµέ.. Εγώ, εγώ είµαι ο Κύριος· και εκτός εµού σωτήρ δεν 

υπάρχει» (Ησαϊας ΜΓ/43:10-11) 
 

«Και θέλω σοι δώσει θησαυρούς φυλαττοµένους εν σκότει και πλούτη 

κερυµµένα εν αποκρύφοις· διά να γνωρίσης ότι εγώ είµαι ο Κύ-

ριος ο καλών σε κατ' όνοµα, ο Θεός του Ισραήλ …. Εγώ είµαι ο Κύριος 

και δεν είναι άλλος· δεν υπάρχει εκτός εµού Θεός· εγώ σε περιέζωσα, 

αν και δεν µε εγνώρισας,  διά να γνωρίσωσιν από ανατολών ηλίου και 
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από δυσµών, ότι εκτός εµού δεν υπάρχει ουδείς· εγώ είµαι ο Κύριος 

και δεν υπάρχει άλλος»   (Ησαϊας ΜΕ/45:3-6) 
 

«∆ιά τούτο ο λαός µου θέλει γνωρίσει το όνοµά µου· διά τούτο θέλει 

γνωρίσει εν εκείνη τη ηµέρα, ότι εγώ είµαι ο λαλών» (Ησαϊας ΝΒ/52:6)   
 

«…Αλλ' ο καυχώµενος ας καυχάται εις τούτο, ότι εννοεί και γνωρίζει 

εµέ, ότι εγώ είµαι ο Κύριος, ο ποιών έλεος, κρίσιν και δικαιοσύνην επί 

της γής· επειδή εις ταύτα ευαρεστούµαι, λέγει Κύριος»(Ιερεµίας Θ/9:24) 
 

«∆ιά τούτο, ιδού, θέλω κάµει αυτούς ταύτην την φοράν να γνωρίσωσι, 

θέλω κάµει αυτούς να γνωρίσωσι την χείρα µου και την δύναµίν 

µου, και θέλουσι γνωρίσει ότι το όνοµά µου είναι ο Κύριος…..» 

(Ιερεµίας Ις΄/16:21) 
 

«∆ιότι ο Θεός ο ειπών να λάµψη φως εκ του σκότους, είναι όστις 

έλαµψεν εν ταις καρδίαις ηµών προς φωτισµόν της γνώσεως της δό-

ξης του Θεού διά του προσώπου του Ιησού Χριστού» (Β΄ Κορινθ. ∆/4:6) 
 

«….∆ιά να σας δώση ο Θεός του Κυρίου ηµών Ιησού Χριστού, ο 

Πατήρ της δόξης, πνεύµα σοφίας και αποκαλύψεως εις επίγνωσιν 

αυτού, ώστε να φωτισθώσιν οι οφθαλµοί του νοός σας, εις το να 

γνωρίσητε ποία είναι η ελπίς της προσκλήσεως αυτού, και τις ο πλού-

τος της δόξης της κληρονοµίας αυτού εις τους αγίους, και τι το υπερ-

βάλλον µέγεθος της δυνάµεως αυτού προς ηµάς τους πιστεύοντας κατά 

την ενέργειαν του κράτους της ισχύος αυτού» (Εφεσίους Α/1:17) 
 

«…∆ιά να περιπατήσητε αξίως του Κυρίου, ευαρεστούντες κατά 

πάντα, καρποφορούντες εις παν έργον αγαθόν και αυξανόµενοι εις την 

επίγνωσιν του Θεού»  (Κολοσσαείς Α/1:10). 
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Μια λεπτοµερής ανάλυση και µελέτη στη Γένεση Α:26-27 

Μια  απολογητική  και  ερµηνευτική  µελέτη. 
 

Μέσα στην Αγία Γραφή υπάρχουν πολλές προφητείες, άλλωστε η Βίβλος 

είναι ένα κατεξοχήν προφητικό βιβλίο, αλλά η ΠΡΩΤΗ ΠΡΟΦΗΤΕΙΑ που 

συναντάµε µέσα στις σελίδες της και αναφέρεται στη Γένεση Α:26-27 είναι 

συγκλονιστική σε αποκάλυψη. 
 

Γνώριζε, πως ο Θεός: 
 

ΦΑΝΕΡΩΝΕΙ την άπειρη αγάπη Του για τον αµαρτωλό άνθρωπο, 

ΠΑΡΟΥΣΙΑΖΕΙ το σχέδιο για τη σωτηρία του, και 

∆ΕΙΧΝΕΙ την πρόθεσή Του να γίνει ο άνθρωπος «όµοιος» µε Αυτόν. 

Μια συγκλονιστική αποκάλυψη του Λόγου του Θεού. 
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Κεφάλαιο  ∆Ω∆ΕΚΑΤΟ 
 

ΘΕΟΛΟΓΙΚΕΣ ∆ΙΑΦΟΡΕΣ 
ΤΡΙΑ∆ΙΚΩΝ και ΜΟΝΟΘΕΪΣΤΩΝ 

 

 
 
 
 

 ΓΕΝΙΚΑ ΣΧΟΛΙΑ  

 Η αποδοχή ή η απόρριψη του κειµένου του «Συµβόλου της 
Πίστεως» είναι και µία από τις δογµατικές διαφορές µεταξύ των 

«τριαδικών» και των «µονοθεϊστικών» (αντιτριαδικών) κινήσεων στη 

χώρα µας, αλλά δεν είναι αυτή, καθ’ εαυτή η θεολογική διαφορά 

τους. Είναι πολύ σηµαντικό να γνωρίζουµε τη θεολογία των δύο 

κατηγοριών, καθόσον υπάρχουν µεταξύ τους ριζικά αντίθετες δογ-

µατικές θέσεις και τοποθετήσεις σε ουσιώδεις διδασκαλίες της Βί-
βλου, µε πρωταρχική και εξέχουσα θέση την αποδοχή ή την απόρ-

ριψη της τριαδικής διδασκαλίας, άλλωστε αυτό το µαρτυρεί και η 

ίδια η ονοµασία τους:  
 

 «ΤΡΙΑ∆ΙΚΟΙ» αποκαλούνται όσοι δέχονται το τριαδικό δόγµα, 

που έχει θεσπιστεί και καθιερωθεί, τόσο µε το «Σύµβολο της Πί-
στεως» των Οικουµενικών Συνόδων της Νίκαιας και της Κωνστα-

ντινούπολης, όσο και µε το «Σύµβολο της Πίστεως του Αθανα-

σίου», επάνω στο οποίο στηρίχθηκε το Σύµβολο των Οικουµενι-
κών Συνόδων. Βέβαια οι υποστηρικτές του τριαδικού δόγµατος 
ισχυρίζονται ότι η ολόκληρη η Βίβλος, ακόµα και από το 1

ο
 βιβλίο 

της, τη Γένεση, αποκαλύπτει έναν «τριαδικό Θεό», προτάσσοντας 
ως βασικό τους επιχείρηµα το εδάφιο Γένεσις Α/1:26, επειδή χρησι-
µοποιεί ρήµα σε πληθυντικό άριθµό: «Και είπεν ο Θεός, Ας ΚΑΜΩ-

ΜΕΝ άνθρωπον κατ' εικόνα ΗΜΩΝ, καθ' οµοίωσιν ΗΜΩΝ· και ας 

εξουσιάζη επί των ιχθύων της θαλάσσης….κλπ».  
 

 Για τα επιχειρήµατα των τριαδικών, έχουµε αφιερώσει 2 ολό-

κληρα κεφάλαια, όπου στο «17ο κεφάλαιο» (σελ.357), αναφέρoνται 
7 βασικά επιχειρήµατά τους µέσα από την Παλαιά ∆ιαθήκη και στο 
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«18ο κεφάλαιο» (σελ.403) αναφέρονται 10 επιχειρήµατά τους από 

την Καινή ∆ιαθήκη. Επίσης, βασικά επιχειρήµατά τους αναφέρονται 
στο «κεφάλαιο 9ο» (σελ.117), στο οποίο εξετάζουµε το «κενωτικό 

ζήτηµα» και στο «κεφάλαιο 19ο» που εξετάζουµε «τη δεξιά του 

Θεού και το θρόνο του Θεού» (σελ.463) .  
 

 «ΜΟΝΟΘΕΪΣΤΕΣ» αποκαλούνται όσοι απορρίπτουν την τρια-

δική διδασκαλία, που θεσπίστηκε από τις Οικουµενικές Συνόδους 
και µε την πάροδο των αιώνων έγινε αποδεκτή από τα µεγάλα 

δόγµατα του Χριστιανισµού. Οι «µονοθεϊστές» στη χώρα µας δεν 

χρησιµοποιούν την ονοµασία «αντιτριαδικοί», καθόσον αντιτρια-

δικοί θεωρούνται και οι Μάρτυρες του Ιεχωβά, µε τους οποίους η 

µονοθεϊστές έχουν τεράστιες θεολογικές διαφορές, ειδικά στο θέµα 

της θεότητας του Ιησού, την οποία οι Μάρτυρες απορρίπτουν. Αξί-
ζει να σηµειωθεί ότι εδώ στη χώρα µας, οι τριαδικοί όλους όσους 
δεν δέχονται το τριαδικό δόγµα, δεν τους αποκαλούν, ούτε «αντι-
τριαδικούς», ούτε «µονοθεϊστές», αλλά τους αποδίδουν τη γενική 

ονοµασία «JESUS ONLY» και µάλιστα το αναφέρουν αυτό ως µε-

γάλη µοµφή (κατηγόρια), γιατί πιστεύουν ότι έχουν πέσει σε πολύ 

µεγάλη πλάνη, που κατά την άποψή τους, η πλάνη αυτή είναι στο 

ότι ∆ΕΧΟΝΤΑΙ «Μόνο τον ΙΗΣΟΥ» (εξ’ ού και “Jesus Only”) και 
ΑΠΟΡΡΙΠΤΟΥΝ τον Πατέρα. Για να είναι αντικειµενική η µελέ-τη 

µας και να µην αφήνει κενά, θα πρέπει να διευκρινισθεί ότι πα-

γκόσµια οι µονοθεϊστικές (αντιτριαδικές) εκκλησίες, οι οµάδες και 
όλες οι σχετικές κινήσεις, φέρουν τη γενική ονοµασία «Εκκλησίες 

του Ονόµατος του Ιησού». Λεπτοµέρειες για το θέµα αυτό, ο εν-

διαφερόµενος µπορεί να διαβάσει το βιβλίο των εκδόσεών µας µε 
τίτλο «∆ΟΓΜΑΤΑ ΚΑΙ ΟΜΟΛΟΓΙΕΣ ΣΤΗΝ ΕΛΛΑ∆Α» (κωδικός 34). 
 

 Όπως ο όρος "τριαδικός-τριάδα" δεν αναφέρεται στην Αγία 

Γραφή, το ίδιο και ο όρος "µονοθεϊστής", είναι και οι δύο ανθρώπι-
νοι όροι, που εκφράζουν διαφορετικές θεολογικές θέσεις. Ο σω-

στός όρος είναι "µη τριαδικός", καθόσον και οι τριαδικοί είναι µονο-

θεϊστές. Κατά συνέπεια, η δόκιµη διάκριση είναι σε «µονοθεϊστές 

που ακολουθούν την ΤΡΙΑ∆ΙΚΟΤΗΤΑ του Θεού» και σε «µονο-

θεϊστές που ακολουθούν την ΜΟΝΑ∆ΙΚΟΤΗΤΑ του Θεού». Πι-
στεύω ότι µέση κατάσταση δεν υπάρχει, καθόσον στην Αγία Γραφή 
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δεν υπάρχουν "γκρίζες ζώνες" και ο "Λόγος" είναι καθαρός. 
  

 � Εάν οµαδοποιήσουµε τις διαφορές µεταξύ των «τριαδικών» και 
των «µονοθεϊστών» (µη τριαδικών) και τις περιορίσουµε, όσο το 

δυνατόν σε µικρότερο αριθµό, τότε θα καταλήξουµε σε 4 µεγάλες 
δογµατικές διαφορές, οι οποίες έχουν σχέση:  
 

 (1)  Με την ΠΡΟΫΠΑΡΞΗ ή ΜΗ του Ιησού, εάν δηλαδή προϋπήρ-
χε o Ιησούς ως «Θεός Υιός» ή ως «Λόγος του Θεού». 

 

(2)  Με το ποια ΘΕΟΤΗΤΑ κατοικούσε µέσα στον άνθρωπο Χρι-
στό Ιησού. Κατοικούσε η θεότητα του Πατέρα ή η θεότητα του 
Θεού Υιού; 

 

(3)  Με το ΒΑΠΤΙΣΜΑ ΣΤΟ ΝΕΡΟ στο όνοµα του Κυρίου ΙΗΣΟΥ 
και όχι στους τίτλους (Πατέρας - Υιός - άγιο Πνεύµα), και  

 

(4)  Με την µη αποδοχή του «Συµβόλου της Πίστεως» που ακο-
λουθεί και η κατεστηµένη Ελληνική Ορθόδοξη εκκλησία.  

  

 Στη συνέχεια, θα αναφερθούµε συνοπτικά και στις 4 παραπά-

νω περιπτώσεις, αν και τα βασικά σηµεία αυτών, τα έχουµε ήδη 

θίξει σε προηγούµενα κεφάλαια. Για το λόγο αυτό, εδώ θα γίνει µια 

ανακεφαλαίωση των προηγουµένων αναλύσεων, µε προσθήκη 

νέων στοιχείων για την καλύτερη κατανόηση του θέµατος. 
 

1.  Η ΠΡΟΫΠΑΡΞΗ ΤΟΥ ΙΗΣΟΥ 
 

(α) Η τριαδική θεολογία δέχεται την προϋπαρξη του «Θεού 

Υιού», ενώ είναι γνωστό ότι τέτοιος όρος δεν αναφέρεται ρητά 

µέσα στη Βίβλο), καθόσον σε πολλά βιβλία τους χρησιµοποιούν 

τους όρους «ΘΕΟΣ Πατέρας», «ΘΕΟΣ Υιός» και «ΘΕΟΣ Άγιον 

Πνεύµα», γεγονός που οδηγεί στην ασυνείδητη «αποδοχή» τριών 

θεοτήτων. Για τη διδασκαλία του "Θεού Υιού", λεπτοµέρειες βλέπε 
στο18ο κεφάλαιο και στις σελίδες 424-462 
 

(β) Η µονοθεϊστική θεολογία αντίθετα δέχεται την προϋπαρξη 

του «Λόγου του Θεού», ο οποίος Λόγος «σαρξ εγένετο….εσκήνωσεν 

εν ηµίν» (Ιωάννης Α:1 και 14, αρχαίο κείµενο), σύµφωνα µε την οποία ο 

Ιησούς δεν είναι ο «Θεός Υιός», αλλά ο «Υιός του Θεού» και κατά 

συνέπεια ∆ΕΝ ΕΝΣΑΡΚΩΘΗΚΕ ο προϋπάρχων Ιησούς, ως «Θεός 
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Υιός», αλλά ΕΝΣΑΡΚΩΘΗΚΕ ο «Λόγος» του Πατέρα, που βρισκό-

ταν µέσα στον «κόλπο» του Πατέρα (Ιωάννης Α:18) και που «εξήλθε» 

από τον Πατέρα (Ιωάννης Η/8:42, ΙΓ/13:3, κλπ.) και κατά τον απόστο-

λο Παύλο «.…ότε όµως ήλθε το πλήρωµα του χρόνου, ΕΞ-ΑΠΕ-

ΣΤΕΙΛΕΝ ο Θεός τον Υιόν αυτού, όστις εγεννήθη εκ γυναικός και 

υπετάγη εις τον νόµον» (Γαλάτας ∆/4:4). 

 

2.  Η ΘΕΟΤΗΤΑ ΤΟΥ ΙΗΣΟΥ 
 

(α) Οι τριαδικοί διακηρύττουν, ΑΛΛΟΤΕ ότι µέσα στον άνθρωπο 

Χριστό Ιησού κατοικούσε η θεότητα του προϋπάρχοντα «Θεού 

Υιού», που άφησε την δόξα Του στον ουρανό και έλαβε δού-

λου µορφή, στηριζόµενοι στο Φιλιππησίους Β/2:5-8 και ΑΛΛΟΤΕ 

ότι µέσα Του κατοικούσε ο Πατέρας, αναφέροντας τα σχετικά εδά-

φια από τη Βίβλο. Επειδή δεν µπορεί να συµβαίνουν και τα δύο, 

εδώ υπάρχει κάποια σύγχυση, η οποία, κατά την άποψή µου, οφεί-
λεται στο γεγονός ότι η πλειοψηφία των τριαδικών οµολογιών στη 

χώρα µας (όχι στο Εξωτερικό) έχει αποδεχτεί και έχει υιοθετήσει 
ορολογίες από την κατεστηµένη Ορθόδοξη εκκλησία, όπως «τρισυ-

πόστατος», «οµοούσιος», «αδιαίρετος» και «συνάναρχος» και το 

βασικό µε τις ορολογίες αυτές είναι ότι µεταξύ των τριαδικών οµο-

λογιών που κηρύττουν αναγέννηση και σωτηρία για του αίµα-τος 
του Ιησού, δεν υπάρχει κοινή ταύτιση στην ερµηνεία των θεολο-

γικών αυτών όρων, τουλάχιστον στα βασικά τους σηµεία. Σηµαντι-
κές προσπάθειες για την ερµηνεία του «τριαδικού» Θεού και των 

προαναφεροµένων ορολογιών στη χώρα µας, έχουν γίνει σε πολύ 

ελάχιστες περιπτώσεις, περισσότερο σε κηρύγµατα εκκλησιών 

(προφορικός λόγος) και λιγότερο σε γραπτό λόγο. Ο πιο γνωστός 
υποστηρικτής της τριαδικής διδασκαλίας, εκτός Ελλάδας, είναι ο Ε-

βραίος Ντέιβιντ Κούπερ και η γνώµη του για τους Έλληνες τριαδι-
κούς θεωρείται «αξιόπιστη» λόγω της καταγωγής του. Εδώ δεν 

αναφέροµαι στην ορθότητα ή µη της ερµηνείας, αλλά στην ύ-

παρξη συγκροτηµένης θεολογίας για τη διδασκαλία του τρια-

δικού Θεού.  
 

 Αξίζει να σηµειωθεί ότι και µεταξύ των τριαδικών πιστών και ει-
δικότερα των Ευαγγελικών Ελληνικών εκκλησιών, υπάρχουν µεγά-
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λες και ουσιώδεις διαφορές στην ερµηνεία της τριαδικότητας του 

Θεού, που έχει σχέση µε το λεγόµενο «κενωτικό ζήτηµα», µία θε-
ολογική διαφορά που έχει φέρει ισχυρό σχίσµα στην Ευαγγελική 

κίνηση στην Ελλάδα, χωρίς όµως να έχει επέλθει και διάσπαση. Οι 
Ελληνικές Πεντηκοστιανές τριαδικές εκκλησίες στο «κενωτικό θέ-
µα» ακολουθούν κατά βάση χαλαρή έως και αδιάφορη στάση. Για 

το κενωτικό ζήτηµα έχουµε αναφερθεί µε λεπτοµέρειες στο «9ο κε-
φάλαιο» (βλ. σελίδα 117) 
 

 Είναι ιστορικά επιβεβαιωµένο ότι οι πρώτες αιρέσεις που εµ-

φανίστηκαν κατά την αποστολική και µεταποστολική περίοδο (2
ο
 

και 3ο
 µ.Χ. αιώνα), ήταν αποτέλεσµα της χρήσης θεολογικών όρων 

που δεν υπάρχουν µέσα στη Βίβλο και κατά συνέπεια οι υπεύθυνοι 
της εκκλησίας στην προσπάθειά τους να ερµηνεύσουν τους όρους 
αυτούς οδηγήθηκαν σε λανθασµένες διδασκαλίες, που στη συνέ-
χεια δηµιούργησαν σχίσµα και διάσπαση στο ενιαίο σώµα της εκ-

κλησίας του Ιησού Χριστού. Τέτοιες κινήσεις ήταν οι Μονοφυσί-
τες, οι Πατροπασχίτες, κλπ, οι αιρέσεις δηλαδή των Αρείου, 

Νεστόριου, Μακεδόνιου, Ευτυχή και άλλων. Σήµερα το φαινό-

µενο αυτό συνεχίζεται από τους υπεύθυνους των τριαδικών κινή-

σεων, όταν καλούνται να ερµηνεύσουν θεολογικά και να εξηγήσουν 

µε λεπτοµέρειες τους αντιΒιβλικούς όρους (τριάδα, τρισυπόστατος, 
οµοούσιος, αδιαίρετος και συνάναρχος). Όσοι δεν είναι βαθύς γνώ-

στες της τριαδικής θεολογίας, δεν έχουν δηλαδή επίγνωση της δι-
δασκαλίας αυτής, δίνουν την εύκολη απάντηση ότι αυτό είναι µυ-

στήριο, το «µυστήριον της τριαδικότητας» και έτσι προσπερνούν 

πολύ εύκολα ένα τόσο ουσιώδες θεολογικό θέµα. Για τους αναγεν-

νηµένους πιστούς (σε όποια οµολογία και αν ανήκουν), όπως ήδη 

έχουµε αναφέρει δεν υπάρχουν «µυστήρια», γιατί ο Κύριος είναι 
που αποκαλύπτει τα µυστήρια στα παιδιά Του, είναι «οικονόµοι των 
µυστηρίων και της πολυειδούς χάριτος του Θεού», είναι διαχειριστές 
των αποκεκαλυµµένων µυστηρίων του Κυρίου. Άλλο είναι να πι-
στεύει κάποιος στην «τριάδα» και άλλο είναι να πιστεύει στον Πα-

τέρα, στον Υιό και στο άγιο Πνεύµα του Θεού, είναι δύο τελείως 
διαφορετικά θεολογικά θέµατα, που επιφανειακά φαίνονται να ταυ-

τίζονται και εκεί είναι που προσκόπτουν όσοι δεν έχουν επίγνωση 
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του Θεού.  
 

(β) Οι µονοθεϊστές (οι µη τριαδικοί) αντίθετα δέχονται ότι µέσα 

στον άνθρωπο Χριστό Ιησού κατοικούσε µόνο η θεότητα του Πατέ-
ρα και ότι ο Ιησούς είχε και τις 2 φύσεις, ήταν τέλειος ως άνθρωπος 
(ο Υιός του ανθρώπου) και τέλειος ως η φανέρωση του Θεού 

Πατέρα (ο Υιός του Θεού), δηλαδή η θεία φύση του Υιού ήταν του 

Πατέρα, ο οποίος κατοίκησε µέσα Του «χωρίς µέτρο». Κατά τον 

απ. Παύλο κατοίκησε µέσα στον Ιησού «ΠΑΝ τον πλήρωµα» της 
θεότητας του Πατέρα σωµατικά, εξ’ ού και τα λόγια του Ιησού προς 
τον Φίλιππο «…όστις είδεν εµέ είδε τον Πατέρα ….∆εν πιστεύεις ότι 

εγώ είµαι εν τω Πατρί και ο Πατήρ είναι εν Εµοί; τους λόγους, τους 

οποίους εγώ λαλώ προς υµάς, απ' εµαυτού δεν λαλώ· αλλ' ο Πατήρ ο 

µένων εν Εµοί αυτός εκτελεί τα έργα» (Ιωάννης Ι∆/14:9-11). Το «εν» 

(=µέσα) υποδηλώνει ενότητα δύο προσώπων (όχι δύο θεών), του 

ΘΕΟΥ Πατέρα και του ΑΝΘΡΩΠΟΥ Ιησού Χριστού. Έχουµε πλήρη 

ταύτιση της θείας µε την ανθρώπινη φύση του Ιησού. Κατά συνέ-
πεια η µονοθεϊστική διδασκαλία δέχεται και τον Πατέρα και τον Υιό 

και το άγιο Πνεύµα του Θεού, αλλά δεν δέχεται την «τριάδα», που 

προϋποθέτει τρεις θείες προσωπικότητες, οµοούσιες, αδιαίρετες 
και συνάναρχες, συνπροσκυνούµενες και συνδοξαζόµενες κατά το 

«Σύµβολο της Πίστης».  
 

 Συµπερασµατικά, η µονοθεϊστική διδασκαλία στηρίζεται σε 
συγκροτηµένη θεολογία για το «ΠΟΙΟΣ ΕΙΝΑΙ Ο ΠΑΤΕΡΑΣ», για το 

«ΠΟΙΟΣ ΕΙΝΑΙ Ο ΙΗΣΟΥΣ» και για το «ΠΟΙΟΣ ΕΙΝΑΙ ΤΟ  ΑΓΙΟ 

ΠΝΕΥΜΑ». Είναι ΕΝΑΣ Θεός, ο Πατέρας, που µε το άγιο Πνεύµα 

Του κατοίκησε χωρίς µέτρο µέσα στον Υιό Του, τον ενσαρκωθέντα 

Λόγο Του. Οι µονοθεϊστές διακηρύττουν πίστη µε επίγνωση στον 

Πατέρα Θεό, στον Ιησού και στο άγιο Πνεύµα του Θεού, αλλά όχι 
πίστη στη διδασκαλία της «τριάδας» ή της ονοµαζόµενης «τριαδι-
κότητας τους Θεού»   
 

 � Αυτές είναι οι  δύο βασικές διαφορές µεταξύ τριαδικών και µο-

νοθεϊστών, δηλαδή η προϋπαρξη ή µη του Ιησού ως Θεού Υιού 

ΚΑΙ ποια ήταν η θεότητα που κατοικούσε µέσα Του και όχι το ότι οι 
µονοθεϊστές πιστεύουν «ΜΟΝΟΝ» στον Ιησού, αποδίδοντας σε 
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αυτούς τον χαρακτηρισµό  “Jesus Only”. Τέλος, αξίζει να διευκρινι-
σθεί ότι η θεολογία των «Μαρτύρων του Ιεχωβά», που θεωρούνται 
ότι ανήκουν στις αντιτριαδικές οµάδες, είναι καθαρά τριαδική., 

γιατί έχει να κάνει µε την προΰπαρξη "κάποιου". Ειδικότερα, όπως 
οι τριαδικοί αναγεννηµένοι πιστοί δέχονται την προΰπαρξη του 

Ιησού Χριστού ως «Θεού Υιού», το ίδιο και οι Μάρτυρες του Ιεχωβά 

(που κατά τη γνώµη µου δεν έχουν αναγέννηση) δέχονται την 

προΰπαρξη του Ιησού, όχι ως «Θεού Υιού», αλλά ως ενός «αγγέ-

λου», γεγονός που το διακηρύττουν και στα επίσηµα βιβλία και 
περιοδικά τους.  
 

 Παρερµηνεύοντας τα εδάφια «πρωτότοκος πάσης κτίσεως» (Κο-

λοσσαείς Α/1:15) και «η αρχή της κτίσεως του Θεού» (Αποκάλυψη 

Γ/3:14) υποστηρίζουν ότι ο Ιησούς ήταν ένας άγγελος (ο Μιχαήλ), 

ένα κτίσµα του Θεού, ένας κατώτερος θεός. Στο περιοδικό τους 
«ΞΥΠΝΑ» (22.09.1983, σελ.24) γράφουν «…Γι’ αυτούς και πολλούς 

άλλους λόγους οι αληθινοί χριστιανοί διακρατούν την άποψη ότι ο 

Ιησούς δεν µπορεί να είναι “ο Θεός”, αλλά µάλλον ο Γιος Του» και 
εξηγούν ότι δεν µπορεί να είναι “ο Θεός”, γιατί το οριστικό άρθρο 

«ο» ανήκει µόνο στον Πατέρα Θεό, τον Ιεχωβά όπως αυτοί τον 

αποκαλούν (βλ. επίσης «ΞΥΠΝΑ» 08.02.2002, σελ.16-17). 
 

 3.  ΒΑΠΤΙΣΜΑ ΣΤΟ ΝΕΡΟ  
 

 Μία άλλη βασική διαφορά µεταξύ «τριαδικών» και «αντιτριαδι-
κών» (µονοθεϊστών) είναι ο τρόπος που εφαρµόζουν για το βάπτι-
σµα του πιστού στο νερό. Οι τριαδικές εκκλησίες στο σύνολό 

τους εφαρµόζουν το βάπτισµα στο νερό µε την ΚΑΤΑ ΓΡΑΜΜΑ 

επανάληψη της εντολής του Ιησού προς τους µαθητές Του, λίγο 

πριν αναληφθεί: «Πορευθέντες λοιπόν µαθητεύσατε πάντα τα έθνη, 

ΒΑΠΤΙΖΟΝΤΕΣ αυτούς εις το ΟΝΟΜΑ του Πατρός και του Υιού και του 

αγίου Πνεύµατος» (Ματθαίος ΚΗ/28:18-19). Με την καταβύθιση στο 

νερό του πιστού, ο βαπτίζων λέγει «Σε βαπτίζω στο όνοµα του 

Πατρός και του Υιού και του αγίου Πνεύµατος», η βάπτιση δηλαδή 

γίνεται στους τίτλους (Πατέρας, Υιός και άγιο Πνεύµα) και όχι στο 

«ΟΝΟΜΑ» που ανήκει και στον «Πατέρα» και στον «Υιό» και στο  

«άγιο Πνεύµα». 
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 Αντίθετα, όλες οι µονοθεϊστικές εκκλησίες στη χώρα µας 
εφαρµόζουν το ΠΕΡΙΕΧΟΜΕΝΟ της εντολής του Ιησού στο Ματ-
θαίος ΚΗ/28:18-19 και βαπτίζουν «στο όνοµα του Κυρίου Ιησού», 

κατά το παράδειγµα της πρώτης αποστολικής εκκλησίας, καθόσον 

βλέπουµε τους Αποστόλους ότι σε όλες τις περιπτώσεις που ανα-

φέρονται στις Πράξεις των Αποστόλων να βαπτίζουν τους πιστούς 
στο ΟΝΟΜΑ, το ΥΠΕΡ ΠΑΝ ΟΝΟΜΑ, στο όνοµα του Κυρίου 

ΙΗΣΟΥ (βλέπε: Πράξεις Β/2:38, Η/8:16, Ι΄/10:48, ΙΘ/19:5, ΚΒ/22:16. Επί-

σης Γαλάτας Γ/3:27, Ρωµαίους ς΄/6:3). Είναι το όνοµα που ανήκει και 
στον «Πατέρα» και στον «Υιό» και στο «άγιο Πνεύµα του Θεού»,  

γιατί όλοι γνωρίζουν ότι το κατ’ εξοχήν όνοµα του Θεού στην 

Παλαιά ∆ιαθήκη είναι «ΓΙΑΧΒΕ ΟΣΗΑ» (που σηµαίνει «ΑΥΤΟΣ ΕΙΝΑΙ 

ΣΩΤΗΡΑΣ») και το όνοµα αυτό µεταφράζεται Ελληνικά «ΙΗΣΟΥΣ». 

Άρα ΓΙΑΒΧΕ ΟΣΗΑ = ΙΗΣΟΥΣ και αυτό είναι το όνοµα που ο Πατέρας 
το έδωσε στον Υιό Του, που είναι ο κληρονόµος πάντων (Εβραίους 

Α/1:4, Ιωάννης ΙΖ/17:11/κλπ). Το ίδιο όνοµα έχει και το άγιο Πνεύµα 

του Θεού, αφού ο Θεός είναι Πνεύµα (Ιωάννης ∆/4:24). 
 

 Η βασική δογµατική διδασκαλία των µονοθεϊστών για το βά-

πτισµα στο νερό στο «όνοµα του ΙΗΣΟΥ» και όχι στο «όνοµα των 

ΤΙΤΛΩΝ» στηρίζεται στο ακόλουθο γεγονός: Ο πιστός βαπτίζεται 
στο όνοµα Εκείνου που τον έσωσε  και τον ακολουθεί συµβολι-
κά σε όλη την πορεία του µαρτυρίου Του (σταύρωση, θάνατο, ταφή 

και ανάσταση): «Όσοι βαπτισθήκαµε εις ΧΡΙΣΤΟΝ ΙΗΣΟΥΝ, εις τον 

θάνατο Αυτού βαπτισθήκαµε…» Ειδικότερα ο αναγεννηµένος πιστός 
ακολουθεί τον Ιησού σε 7 στάδια: 
 

• ΣΥΝΕΣΤΑΥΡΩΘΗΚΕ µε τον Ιησού (Ρωµαίους ς΄:6 /Γαλάτας Β:20). 

• ΣΥΝΑΠΕΘΑΝΕ µε τον Ιησού (Ρωµαίους ς΄:3,7-8). 

• ΣΥΝΕΤΑΦΗΚΕ µε τον Ιησού (Ρωµαίους ς΄:4 /Κολοσσαείς Β:12). 

• Γίνεται ΣΥΜΦΥΤΟΣ µε τον Ιησού (Ρωµαίους ς΄:5 Φιλιππ.Γ:10-11). 

• ΕΝ∆ΥΕΤΑΙ τον Ιησού (Γαλάτας Γ:26-27 /Ρωµ. ΙΓ:14 /Εφεσίους ∆:22-24). 

• ΣΥΝΑΝΕΣΤΗ µε τον Ιησού (Ρωµαίους ς΄:5 /Κολοσ.Β:12 /Εφεσίους Β:6). 

• ΣΥΖΕΙ και ΣΥΜΒΑΣΙΛΕΥΕΙ µε τον Ιησού (Ρωµ. ς΄:18 /Εφεσίους Β:6). 
 

 ∆ηλαδή συνσταυρωνόµαστε, συναποθνήσκουµε, συνταφόµα-

στε και συνανασταινόµαστε µε τον Ιησού Χριστό. Άλλωστε ∆ΕΝ 
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ΠΕΘΑΝΕ ο Πατέρας ή το άγιο Πνεύµα Του για να βαπτισθού-

µε σ’ αυτούς. Το βάπτισµα του πιστού στο νερό είναι τύπος του 

πραγµατικού θανάτου του Ιησού, που πέθανε στη δική µας θέση 

για να εξιλεώσει τη θεία δικαιοσύνη και να µας αγιάσει. Επειδή «ο 

µισθός της αµαρτίας είναι θάνατος» (Ρωµαίους ς΄/6:23) ο αµαρτωλός 
πρέπει να πεθάνει. Ο θάνατος του πιστού στο βάπτισµα είναι µεν 

συµβολικός, αλλά για το Θεό λογίζεται σαν πραγµατικός, γιατί γίνε-
ται σαν απόδειξη της πίστης µας, γινόµαστε δηλαδή νεκροί κατά 

την αµαρτία. Στον υγρό τάφο θάβουµε τον παλιό (σαρκικό) άνθρω-

πο και ανασταίνεται ένας νέος (πνευµατικός) άνθρωπος, ντυµένος 
µε τη δικαιοσύνη του Ιησού  Χριστού. 
 

 � Αυτή λοιπόν είναι µία ακόµα βασική θεολογική διαφορά µεταξύ 

«τριαδικών» και «µονοθεϊστών» στη χώρα µας, αλλά αξίζει να ανα-

φερθούν δύο σηµαντικά γεγονότα επ’ αυτού: (α) Στο εξωτερικό οι 
διαχωριστικές γραµµές για τον τρόπο του βαπτίσµατος στο νερό 

µεταξύ «τριαδικών» και «µονοθεϊστών» προ ετών έχουν ήδη αρχί-
σει να χαλαρώνουν, καθόσον σε χώρες που υπάρχει αναζωπύρω-

ση το βάπτισµα στο νερό από τριαδικές εκκλησίες γίνεται ως εξής: 
«Σε βαπτίζω στο ΟΝΟΜΑ του Πατέρα και του Υιού και του αγίου 

Πνεύµατος, το οποίο όνοµα είναι ΙΗΣΟΥΣ». (β) Γνωρίζω προσωπικά 

πολλές περιπτώσεις πιστών ανθρώπων εδώ στην Ελλάδα, που 

ενώ ανήκουν και ακολουθούν τριαδική διδασκαλία, να έχουν βαπτι-
σθεί στο «όνοµα του Κυρίου Ιησού», σύµφωνα δηλαδή µε τον τρό-

πο που βάπτιζαν οι Απόστολοι, οµολογούντες ότι εφόσον το έκα-

ναν αυτό οι Απόστολοι, ήξεραν τι έκαναν, γεγονός που σηµαίνει ότι 
δεν παράκουσαν την εντολή του Ιησού στο Ματθαίος ΚΗ/28:18-19, 

αλλά είχαν αποκάλυψη από τον Ιησού για το θέµα αυτό. 
 

 4.  ΤΟ ΣΥΜΒΟΛΟ ΤΗΣ ΠΙΣΤEΩΣ  
 

 Μια 4
η
 βασική διαφορά µεταξύ «τριαδικών» και «µονοθεϊ-

στών» είναι η αποδοχή ή µη του «ΣΥΜΒΟΛΟΥ ΤΗΣ ΠΙΣΤΕΩΣ» ως 
ορθού και αλάνθαστου και κατά συνέπεια εάν βρίσκεται σε πλήρη 

αρµονία µε την Καινή ∆ιαθήκη και ότι δεν εµπεριέχει δογµατικά λά-

θη ή πλάνες. Για το θέµα αυτό θα ήθελα να εκθέσω τα παρακάτω: 
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(α) Είναι γνωστό ότι το «Σύµβολο της Πίστεως» έχει καθιερωθεί 
από τις δύο πρώτες Οικουµενικές Συνόδους της Ορθοδόξου (Ανα-

τολικής) εκκλησίας, και οι Σύνοδοι τότε γινόντουσαν, όχι για να 

λύσουν τα πραγµατικά πνευµατικά προβλήµατα, αλλά για να διορί-
ζουν και να καθαιρούν ιεράρχες κατά τις προτιµήσεις των Βυζαντι-
νών αυτοκρατόρων.  
 

 Ήδη αναφέρθηκε στο «κεφάλαιο Πρώτο» ότι στην Α΄ Οικουµε-
νική Σύνοδο που έγινε το 325 µ.Χ. στη Νίκαια και στην οποία έλα-

βαν µέρος 318 «πατέρες» της Ανατολικής εκκλησίας προήδρευσε ο 

Μέγας Κωνσταντίνος µε τον τίτλο Pontifex Maximus δηλαδή, όχι 
µε την ιδιότητα του αυτοκράτορα, αλλά µε την ιδιότητα του Μεγάλου 

Αρχιερέα των ειδωλολατρών. Η Σύνοδος εκείνη, είχε συγκληθεί για 

να καταδικάσει τη διδασκαλία του Αρείου ενάντια στη θεότητα του 

Ιησού Χριστού, αλλά οι στόχοι της κάθε άλλο παρά πνευµατικοί 
ήταν και υπό την προεδρία του «Μεγάλου Αρχιερέα» Κωνσταντί-
νου συνέταξε τα πρώτα 7 άρθρα του «Συµβόλου της Πίστεως» .  
 

 Ακολούθησε αργότερα, η Β΄ Οικουµενική Σύνοδος, η οποία 

συγκλήθηκε από τον αυτοκράτορα Θεοδόσιο τον Α΄ το έτος 381 

µ.Χ. στην Κωνσταντινούπολη για να καταδικάσει τη διδασκαλία των 

οπαδών του Μακεδονίου, που αµφισβητούσαν τη θεότητα του 

αγίου Πνεύµατος και στη Σύνοδο αυτή προστέθηκαν και τα υπό-

λοιπα άρθρα στο «Σύµβολο της Πίστεως», το οποίο έλαβε τη µορ-

φή που εµείς σήµερα γνωρίζουµε.   
 

 Αξιοσηµείωτο γεγονός είναι ότι µεταξύ των 318 πατέρων, που 

συµµετείχαν ως σύνεδροι στην Α΄ Οικουµενική Σύνοδο ήταν και ο 

∆ιάκονος Αθανάσιος (γνωστός αργότερα ως Μέγας Αθανάσιος) ο 

οποίος υπήρξε ο µεγαλύτερος πολέµιος του Αρείου και της διδα-

σκαλίας του και θεωρείται ο εµπνευστής του τριαδικού δόγµατος. Ο 

Αθανάσιος προκειµένου να στηρίξει τις δογµατικές του θέσεις 
απέναντι στη διδαχή του Αρείου εξέδωσε ένα µανιφέστο (διακήρυ-

ξη) µε 42 άρθρα, το οποίο έµεινε στην ιστορία γνωστό ως το «Σύµ-

βολο της Πίστεως του Αθανασίου», µε βάση το οποίο στη συνέ-
χεια καταρτίσθηκε από την Α΄ και τη Β΄ Οικουµενική Σύνοδο το ση-

µερινό «Σύµβολο της Πίστεως» µε τα 12 τελικά άρθρα, τα οποία 

αποτελούσαν µια συνοπτική περιγραφή των 42 άρθρων του µανι-
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φέστου του Αθανασίου και για το οποίο έχουµε αναφερθεί µε λε-
πτοµέρειες στα «Κεφάλαια Πέµπτο και ∆έκατο».     
   

 Και οι υπόλοιπες Οικουµενικοί Σύνοδοι που ακολούθησαν στην 

πορεία των αιώνων, κινήθηκαν µέσα στο ίδιο πνεύµα. Εάν για 

παράδειγµα ο αυτοκράτορας ήταν εικονοµάχος, διόριζε και εικο-

νοµάχο Πατριάρχη, εάν ο αυτοκράτορας ήταν εικονολάτρης, διό-

ριζε και εικονολάτρη Πατριάρχη. Το αποτέλεσµα ήταν οι Σύνοδοι 
που συγκαλούσαν να παίρνουν αποφάσεις, σύµφωνα µε τις πεποι-
θήσεις της εκάστοτε θρησκευτικής και πολιτικής εξουσίας (Πα-

τριάρχη και αυτοκράτορα) και διακήρυτταν ότι έπαιρναν αποφάσεις 
µε την οδηγία και την αποκάλυψη του Πνεύµατος του Θεού.  
 

 Σήµερα εµείς καλούµαστε να αποδεχθούµε όχι ως θεόπνευ-

στο, (γιατί ίσως είναι βαρύς ο όρος), αλλά ως σύµφωνο µε το Λόγο 

του Θεού ένα κείµενο των αποφάσεων των Οικουµενικών εκείνων 

Συνόδων που είχαν οδηγήσει το λαό σε πλάνες και είχαν δεχθεί µέ-
σα στους κόλπους της «εκκλησίας» πλήθος ειδωλολατρικών δοξα-

σιών. Κατά την προσωπική µου άποψη και απόλυτα σωστό να 

είναι το κείµενο του «Συµβόλου της Πίστεως» η αποδοχή εκ µέρους 
µας, συνιστά αυτόµατα και την αναγνώριση των έργων της εκ-

κλησίας εκείνης της περιόδου, η οποία περίοδος της εκκλησίας 
ιστορικά ανήκει στη συµβιβαζόµενη εκκλησία και πιο αργότερα 

στην εκκλησία των σκοτεινών αιώνων.  
  

(β) Ο κάθε αναγεννηµένος πιστός πρέπει να συστήνει πάντα το 

Λόγο του Θεού, ενώ όλα τα άλλα είναι βοηθητικά. Εάν για παρά-

δειγµα λέµε σε οποιονδήποτε και ιδιαίτερα στους µη αναγεννηµέ-
νους «…Ξέρεις, πρέπει να ακολουθείς και να συµφωνείς µε το Σύµ-

βολο της Πίστης για να είσαι µέλος της οµάδας…», αυτόµατα βάζου-

µε σε δεύτερη, ίσως και σε τρίτη θέση τη Βίβλο, έστω και αν το 

Σύµβολο της Πίστεως έρχεται σε συµφωνία µε τη Βίβλο, γιατί έτσι 
αποδεχόµαστε πως ότι έκαναν την εποχή εκείνη οι λεγόµενοι «άγιοι 
πατέρες» ήταν σωστά. Καλόν είναι λοιπόν να συστήνουµε σε όλους 
τους ανθρώπους (πιστούς και µη πιστούς) το Λόγο του Θεού, γιατί 
ο Λόγος είναι που αναγεννά, σώζει και οδηγεί τον άνθρωπο στην 

Αλήθεια, που είναι ο Ιησούς. 
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Κεφάλαιο  ∆ΕΚΑΤΟ ΤΡΙΤΟ 
 

ΤΡΙΑ∆ΙΚΕΣ ΘΕΟΤΗΤΕΣ  
ΣΤΗΝ ΑΡΧΑΙΟΤΗΤΑ 

 

 
 
 

1.   ΙΣΤΟΡΙΚΗ ΑΝΑ∆ΡΟΜΗ ΣΤΗΝ ΕΙ∆ΩΛΟΛΑΤΡΙΑ 

 

 Οι άνθρωποι, σε όλους τους αιώνες και σε όλες τις εποχές, 

όλες οι φυλές και όλες οι γλώσσες, λατρεύουν το Θεό µέσα από 

διάφορα σχήµατα, µορφές και εκδηλώσεις. Άλλοι τον λατρεύουν 

σε πέτρες (φτιάχνουν γλυπτά, αγάλµατα, κλπ), άλλοι σε δέντρα και 

ξύλα (εικόνες, τοτέµ, ξόανα, κλπ), άλλοι µέσα από τη δηµιουργία του 

Θεού (λατρεύουν το φεγγάρι, τον ήλιο, κλπ), άλλοι έχουν θεοποιήσει 

τα ζώα και γενικά έχουν βρει πολλούς τρόπους έκφρασης της 

λατρείας του σε κάποια ανώτερη δύναµη που πιστεύουν ότι µπορεί 

να τους προστατεύσει, ή να τους αγαθοποιήσει, αλλά και να επιφέ-

ρει κρίση επάνω τους. Βέβαια στην πραγµατικότητα δεν λατρεύουν 

πέτρες, ξύλα και αστέρια, αλλά αυτά είναι αντιπροσωπεύσεις πο-

νηρών υπερβατικών δυνάµεων.  
 

 Ο Θεός βδελύσσεται (σιχαίνεται) την αµαρτία και την ειδωλο-

λατρία. Ο ∆ιάβολος και οι πονηρές δυνάµεις του, έχουν σαν στόχο 

να κάνουν τον άνθρωπο ΝΑ ΑΜΑΡΤΗΣΕΙ και να πέσει στην ΕΙ∆ΩΛΟ-

ΛΑΤΡΕΙΑ κάθε µορφής και στις ηµέρες µας θα µπορούσαµε να 

καταγράψουµε όχι δεκάδες, αλλά χιλιάδες χιλιάδων µορφών ειδω-

λολατρίας. Η µεγαλύτερη «επιτυχία» του ∆ιαβόλου είναι ότι µε κα-

λοστηµένο και εξαιρετικά οργανωµένο σχέδιο µέσα στους αιώνες, 

κατόρθωσε να διασπάσει τη λατρεία του ενός και µόνου αληθινού 

που υπάρχει και να αποδίδει ο άνθρωπος τη λατρεία σε πολλά 

πρόσωπα µέσα στη θεότητα και έχει επιβάλλει αυτή λατρεία, εξα-

πατώντας τον άνθρωπο ότι έχει την αρχή της από τον ίδιο το Θεό. 
 

 Στην εποχή προ του Χριστού, στις αρχαίες ειδωλολατρικές 

θρησκείες, εκτός από την κυρίαρχη τριάδα, υπήρχαν εκατοντάδες ή 
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χιλιάδες άλλοι «θεοί» για να µπορεί ο άνθρωπος να προσφεύγει σε 

κάθε του περίσταση. Στην µετά Χριστό εποχή, όταν ο Χριστια-

νισµός έγινε επίσηµη θρησκεία της απέραντης Ρωµαϊκής αυτοκρα-

τορίας, όχι µόνο ο «εις» Θεός έγινε «τρεις» Θεοί και εισήχθη η νέα 

τριαδική θεότητα κατά το πρότυπα των αρχαίων ειδωλολατρικών 

θεών, αλλά εισήχθηκαν, καθιερώθηκαν και επιβλήθηκαν στο ποί-

µνιο εκατοντάδες άλλοι «θεοί» προστάτες, που τους ονόµασαν "ά-

γιους", "όσιους" και "ασκητές" και δηµιούργησαν ένα κατάλογο που 

µεταφορικά ο κατάλογος αυτός δεν έχει τέλος, αφού για κάθε µικρό 

ή µεγάλο πρόβληµα, υπήρχε και ένας προστάτης άγιος, που θα 

µπορούσε να προσφύγει ο άνθρωπος. ∆εν ήταν όµως µόνο αυτό, 

αυτοί οι «άγιοι» έπρεπε να έχουν και κάποιο ανώτερό τους κυρίαρ-

χο και παντοδύναµο και για το σκοπό αυτό δηµιουργήθηκε η «Βα-

σίλισσα των Ουρανών» που ήταν αγία πάντων, η ονοµαζόµενη 

µε το Χριστιανικό µανδύα «ΠΑΝ-αγία».  
 

 Είναι ιστορικά επιβεβαιωµένο ότι η πλειονότητα των αρχαίων 

ειδωλολατρικών θρησκειών πίστευαν σε κάποια τριαδική θεότητα. 

Πολλές από αυτές πιστεύουν σε αυτή, ακόµα και σήµερα. Θα ήταν 

παράδοξο, εάν πιστεύαµε ότι ο «άρχων του κόσµου τούτου, ο ∆ιάβο-

λος» δεν θα προσπαθούσε να εξαπατήσει τους πρώτους Χριστια-

νούς για να τους οδηγήσει στη πολυθεΐα και γενικά στην ειδωλολα-

τρία. Θα έλεγα ότι το πέτυχε πολύ εύκολα, όταν µέσα στην τότε ∆υ-

τική και Ανατολική εκκλησία επέβαλε και την «αγία Τριάδα» και ένα 

τεράστιο πλήθος από «προστάτες άγιους». Σήµερα και τα τρία µε-

γάλα δόγµατα της Χριστιανοσύνης βρίσκονται κάτω από τον έλεγχο 

του ∆ιαβόλου, όταν η Ορθόδοξη και η Καθολική εκκλησία δίνουν τη 

δόξα στη Βασίλισσα των Ουρανών και στους αγίους και η ∆ιαµαρ-

τυρόµενη εκκλησία, όταν έχει σύγχυση εάν ο Θεός είναι «εις» ή 

«τρεις» και µε τον τρόπο αυτό µειώνει την «εν Πνεύµατι και αλη-

θεία» λατρεία στον ένα και µόνο Θεό που υπάρχει και φανερώθηκε 

στον άνθρωπο «εν προσώπω Ιησού Χριστού».  
 

 Ο ∆ιάβολος από τους αρχαίους χρόνους εργάζεται για να κά-

νει κοινή συνείδηση και να επιβάλλει τις τριαδικές θεότητες, γιατί και 

ο ίδιος θα µετέχει στο µέλλον µιας άλλης τριάδας που θα θελήσει 

να κυβερνήσει τον κόσµο στους έσχατους καιρούς, όπως χαρακτη-
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ριστικά αναφέρεται στο βιβλίο της Αποκάλυψης, αλλά και στις προ-

φητείες του ∆ανιήλ, όπου θα υπάρχει η λεγόµενη «Σατανική τριά-

δα», που θα την αποτελούν ο Σατανάς, ο Αντίχριστος και ο Ψευδο-

προφήτης (βλέπε, κεφ.ΙΓ/13, ΙΖ/17, κλπ). Για να γίνει πιστευτή η Σατα-

νική τριάδα, έπρεπε και µέσα στη Χριστιανική θρησκεία να εφευρε-

θεί και µια «θεία τριάδα», ως αντίποδας και προπέτασµα καπνού 

των πραγµατικών προθέσεων της. Θεσπίστηκε το Σύµβολο της 

Πίστεως από το πολιτικό και θρησκευτικό σύστηµα µιας πνευµατικά 

ταραγµένης περιόδου και έτσι γεννήθηκε η «Αγία Τριάδα», Πατέ-

ρας, Υιός και Άγιο Πνεύµα και έπρεπε για να γίνει απόλυτα πιστευ-

τή ότι έχει θεία προέλευση, τα 3 θεία πρόσωπα που την απαρτί-

ζουν να έχουν "..σαφείς" αναφορές µέσα στη Βίβλο. Πιο συγκεκρι-

µένα, για τους ΜΗ µυηµένους τριάδα είναι «Πατέρας - Υιός - Άγιο 

Πνεύµα», για του µυηµένους είναι «ΘΕΟΣ Πατέρας - ΘΕΟΣ Υιός - 

ΘΕΟΣ Άγιο Πνεύµα».  
 

 Αναφέραµε σε προηγούµενα κεφάλαια, αναλύοντας το θέµα, 

ότι «Πατέρας, Υιός και άγιο Πνεύµα του Θεού», ∆ΕΝ ΕΙΝΑΙ ΤΡΙΑ∆Α. 

Ο πιστός που έχει αποκάλυψη, δεν γνωρίζει απλά, αλλά έχει επί-

γνωση, ποιος είναι ο Πατέρας, ποιος είναι ο Υιός και ποιος είναι 

το Πνεύµα του Θεού. Λατρεύει τον ένα Θεό, τον ΠΑΤΕΡΑ, που είναι 

ΠΝΕΥΜΑ, στο πρόσωπο του ΥΙΟΥ Του, του Ιησού. Ο ∆ιάβολος 

όµως καπηλεύεται τους τίτλους ή τα ονόµατα και δηµιουργεί από 

αρχαιοτάτων χρόνων "τριάδες", γιατί εργάζεται από την πτώση του 

ένα σχέδιο παγκόσµιας κυριαρχίας και θείας λατρείας στο πρόσω-

πό του. Σε όλες τις αρχαίες θρησκείες, πλην λίγων εξαιρέσεων, 

βλέπουµε να υπάρχουν τριαδικές θεότητες:  
 

02. Θεότητες των ΒΑΒΥΛΩΝΙΩΝ 
 

 Στη Βαβυλώνα έχουµε µία θεϊκή τριάδα που αποτελείται από 

τον Νεβρώδ (ή Νεµβρώδ), τη σύζυγό του Σεµίραµις και το γιο της 

Θαµµούζ (ή Ταµµούζ). Όταν πέθανε ο Νεβρώδ, η Σεµίραµις ισχυ-

ρίστηκε πως τώρα ήταν ο θεός Ήλιος ή κατά άλλη ονοµασία ήταν 

ο Βάαλ και όταν αργότερα γέννησε τον Θαµµούζ ισχυρίστηκε ότι 

ήταν ο αναγεννηµένος Νεβρώδ, τον οποίο ονόµασαν «σωτήρα». 

Από τις 3 αυτές Βαβυλωνιακές θεότητες προήλθαν µετέπειτα όλες  

199 



 

 

οι θεότητες της αρχαιότητας και γενι-

κά το ιερατείο µε τις απόκρυφες µυ-

στηριακές τελετές. Βέβαια µέσα στη 

µυστηριακή Βαβυλωνιακή θρησκεία 

υπήρχαν και άλλες τριαδικές θεότη-

τες, όπως ήταν η τριάδα  Ιστάρ, Σιν 

και Σαµάς. Η Βαβυλωνιακή σκέψη 

για τη θεϊκή τριάδα εκπροσωπήθηκε 

από ένα «ισόπλευρο τρίγωνο» 

που αντιπροσωπεύει την έννοια της 

τριάδας στο Χριστιανισµό σήµερα. 

Για το ισόπλευρο τρίγωνο θα ασχο- 

ληθούµε και παρακάτω, όταν αναφερθούµε στα «Πυθαγόρεια µυ-

στήρια», καθόσον στις ηµέρες µας θεωρείται ένα από τα πιο βασι-

κά σύµβολα της τριαδικής διδασκαλίας.  
        

 Ειδικά µέσα στους Ορθόδοξους ναούς έχει εξέχουσα, περίο-

πτη θέση, όπου πάνω από την Ωραία Πύλη σχηµατίζεται ένα µεγά-

λο τρίγωνο, µέσα στο οποίο είναι ένα µάτι. Για τους µη µυηµένους 

στις απόκρυφες Βαβυλωνιακές µυστηριακές λατρείες θεωρείται ότι 

είναι «το µάτι του Θεού», του αληθινού δηλαδή Θεού της Βίβλου, 

αλλά για τους µυηµένους είναι «το µάτι του Μ.Α.Τ.Σ.», που για 

τους Σατανιστές είναι ο Μπαθοµέτ, δηλ. ο Εωσφόρος. ΜΑΤΣ είναι 

αρχικά και σηµαίνουν «Μέγας Αρχιτέκτων Του Σύµπαντος», τίτλος 

που αποδίδεται στο ∆ιάβολο. Το τρίγωνο µε το µάτι µέσα, είναι ένα 

καθαρά σύµβολο του Σατανά και το αποκαλούν επίσης «το µάτι του 

∆ία», «το µάτι του Απόλλωνα», «το µάτι του Βάαλ» και «Ηλιακό 

Οφθαλµό». 
  

 ∆υστυχώς ο αναγεννηµένος πιστός τα αγνοεί όλα αυτά και 

πολύ εύκολα έχει εξαπατηθεί και δίνει λατρεία σε «δαιµονικά σύµ-

βολα», µέσα από την παραδοχή του Συµβόλου της Πίστεως, το 

οποίο είναι ένα κατασκεύασµα µια ταραγµένης και σκοτεινής πε-

ρίοδο, που κυριαρχείτο από θρησκευτικές ιντρίγκες ενός καταργη-

µένου από τον Ιησού ιερατείου. 
 

 Επειδή η αρχαία Βαβυλώνα θεωρείται ότι είναι η "έδρα" της 

ειδωλολατρίας και ότι από εκεί προήλθαν ή επηρεάστηκαν όλες οι 
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µετέπειτα ειδωλολατρικές δοξασίες των υπολοίπων λαών, πριν και 

µετά Χριστό, µέχρι και τις ηµέρες µας και επειδή έχουν βρει γόνιµο 

έδαφος µέσα σε ολόκληρες οµάδες αναγεννηµένων πιστών, ανά 

τον κόσµο, έχοντας βέβαια εξαπατηθεί, το θέµα που εξετάζουµε 

έχει πολύ, πολύ µεγάλη σηµασία για την εκκλησία του Θεού, γι' 

αυτό µε την αρχαία Βαβυλώνα θα ασχοληθούµε εκτενέστερα στο  

κεφάλαιο 15ο (σελίδες 287 - 300).  
 

03. Θεότητες των ΑΙΓΥΠΤΙΩΝ 
 

 

 

       Υπέρτατη θεία αρχή των Αιγυπτίων 

ήταν η τριαδική θεότητα: 'Αµµων-Ρα, Ίσις 

και Όσιρις.  Εδώ βέβαια έχουµε και άλλες 

παραλλαγές των τριαδικών θεοτήτων, από 

τις οποίες η πιο γνωστή και η πιο ισχυρή 

είναι η τριάδα που αποτελείται από τον Ό-

σιρις (πατέρας), την Ίσιδα (µητέρα) και 

τον Ώρος (υιός). Οι περισσότερες επεικο-

νίσεις που έχουµε από την περίοδο εκεί-

νη, παρουσιάζουν αυτή την τριάδα (βλ. 

φωτό αριστερά).  Άλλη  παραλλαγή έχουµε  

µε την τριάδα Άµµων-Ρα, Ραµσής Β' και Μουτ. Αν και υπήρχαν 3 

πρόσωπα-θεότητες στις τριάδες, ο θεός που τις συνέκλινε ήταν 

πάντα ο θεός Ήλιος. Η Ίσις λατρευόταν µε τις ονοµασίες «∆έσποι-

να» και «Βασίλισσα των Ουρανών». Επίσης στην Καβάλα της Αιγύ-

πτου λάτρευαν τους 10 Σεφιρώθ, από τους οποίους οι 3 αντιπρο-

σώπευαν τη «θεία τριαδικότητα» και οι άλλοι 7 αντιπροσώπευαν 

την «εξέλιξη του σύµπαντος». 
  

 Ο Dr. MG Easton, τριαδικός µελετητής της Βίβλου γράφει: 

«Οι Αιγύπτιοι πίστευαν στην ανάσταση και τη µέλλουσα ζωή, καθώς 

και σε µια κατάσταση ανταµοιβών και τιµωριών που εξαρτώνται από 

τη συµπεριφορά µας σ’ αυτό τον κόσµο. Ο δικαστής των νεκρών 

ήταν ο Όσιρις, ο οποίος είχε σκοτωθεί από τον Σετ, τον εκπρόσωπο 

του κακού, και στη συνέχεια αποκαταστάθηκε στη ζωή. Ο θάνατός 

του εκδικήθηκε από το γιο του Ώρος, τον οποίο οι Αιγύπτιοι προβάλ-

λουν σαν "Λυτρωτή". Ο Όσιρις και ο Ώρος, µαζί µε την Ίσις, διαµόρ-
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φωσαν µια τριάδα, η οποία θεωρείται ότι αντιπροσωπεύει τον "θεό 

Ήλιο" µε διάφορες µορφές» (Εγκυκλοπαίδεια Βικιπαίδεια: Easton's Bi-

ble Dictionary, Thomas Nelson Publ.) 
 

 Από πολλούς ιστορικούς και Βιβλικούς µελετητές θεωρείται 

ότι η Αλεξάνδρεια της Αιγύπτου είναι πιθανότατα η πιο σηµα-

ντική πηγή της διείσδυσης της έννοιας της αρχαίας παγανιστικής 

τριάδας, στην τότε νέα θρησκεία, το Χριστιανισµό. ∆εν µπορούµε 

να εκτιµήσουµε πλήρως τη σηµασία της, χωρίς µια πιο προσεκτική 

µατιά σ’ αυτή την εξαιρετικά σηµαντική πόλη από τη γέννησή της 

τον 4
ο
 αιώνα π.Χ. µέχρι την επιτυχία της να επιβάλει το δόγµα της 

αγίας Τριάδας στην τότε ενιαία κρατική Ρωµαϊκή εκκλησία (Ανατο-

λική και ∆υτική) του 4
ου

 µ.Χ. αιώνα. 
 

 Χρονολογικά ο Μέγας Αλέξανδρος έχτισε την Αλεξάνδρεια 

στην Αίγυπτο το 332 π.Χ., εποχή κατά την οποία εµφανίζεται και η 

Ινδουιστική λατρεία. Ο Αλέξανδρος είχε ήδη εξαπλώσει την αυτο-

κρατορία του στην Ινδία και καθώς περνούσε ο καιρός, οι δεσµοί 

µεταξύ της Ινδουιστικής Ινδίας και της Αλεξάνδρειας γινόταν ακόµη 

πιο ισχυροί. Αργότερα, στην περίοδο της Ρωµαϊκής αυτοκρατο-

ρίας, η Αλεξάνδρεια έγινε το µεγαλύτερο εµπορικό κέντρο στον τότε 

γνωστό κόσµο και οι Αλεξανδρινοί έµποροι είχαν πολλές αποικίες 

στη Νότια Ινδία.  
 

 Η Αλεξάνδρεια της Αιγύπτου, είχε αναπτύξει ένα δικό της 

τριαδικό δόγµα, πολύ πριν από τους χριστιανικούς χρόνους, που 

όπως ήταν αναµενόµενο, φαίνεται ότι ήταν ένα µίγµα Αιγυπτιακής, 

Ινδουιστικής και Ελληνικής φιλοσοφίας.  Αυτή η συγχώνευση ενός 

θεού µε έναν άλλο λέγεται θεοκρασία και σε κανένα άλλο µέρος  

δεν ήκµασε τόσο πολύ, όσο στην Αλεξάνδρεια. Την περίοδο εκείνη 

µόνο 2 λαοί αντιστάθηκαν στο ειδωλολατρικό πνεύµα που επικρα-

τούσε παντού:  
(α)  Οι ΕΒΡΑΙΟΙ, που είχαν ήδη την πίστη τους στον ένα Θεό του 

ουρανού και της γης, τον Γιάχβε, και  
 

(β)  οι ΠΕΡΣΕΣ, που είχαν µονοθεϊστική λατρεία στο θεό Ήλιο, το 
Μίθρα, αν και στην Περσία υπήρχε τριαδική θεότητα, που είχε 
δηµιουργηθεί από τον Ζαρατούστρα, όπως θα δούµε στη 
συνέχεια.  
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 Σύµφωνα µε την Αµερικάνικη Εγκυκλοπαίδεια στην Αλεξάν-

δρεια της Αιγύπτου έγινε η πρώτη σοβαρή προσπάθεια  από τους 

Χριστιανούς για να ΠΡΟΣΑΡΜΟΣΟΥΝ τα γεγονότα και τις αλήθειες 

του Ευαγγελίου καθώς και τις σχέσεις της Χριστιανικής διδασκα-

λίας µε τη λογική και τη φιλοσοφία. Ο Τερτυλλιανός, θεωρείται ο 

πρώτος από τον Χριστιανικό κόσµο, ο οποίος εφάρµοσε τη λέξη 

«τριάδα» για την κατανόηση του ...Θεού της Βίβλου, γιατί πι-

θανόν (κατά την άποψή του) από τις περιγραφές της Βίβλου ο άν-

θρωπος αδυνατούσε να Τον καταλάβει (βλ.«Encyclopedia America-

na»: έκδοση 1944, τ.6, σ 609). Για τις διδασκαλίες του Τερτυλλιανού 

θα αναφερθούµε στη συνέχεια µε περισσότερα στοιχεία. 
 

 Στην Αίγυπτο ο βασιλιάς Πτολεµαίος Α' ο Λάγου, που ήταν 

γνωστός και µε το προσωνύµιο "σωτήρ" (367 - 282 π.Χ.) έκτισε το 

Σεράπιουµ, που ήταν αφιερωµένο στη λατρεία µιας τριάδας θεών 

που αντιπροσώπευε το αποτέλεσµα της θεοκρασίας. Η τριάδα του 

Σεράπιουµ αποτελείτο από το θεό Σέραπι (=Όσιρις + Άπις), τη θεά 

Ίσις (= Χαθόρ, η φεγγαροαγελάδα θεά) και το παιδί-θεό Ώρος. Με τον 

ένα ή τον άλλο τρόπο, σχεδόν κάθε θεός ταυτιζόταν µε κά-ποιο 

από τα 3 πρόσωπα του ενός Θεού. Ήταν τρεις, αλλά ήταν και 
ένας (βλ.Βικιπαίδεια: The Outline of History, Wells, vol.1, p.307, έκδοση 

1956). Αξίζει να σηµειωθεί ότι το όνοµα του θεού Σέραπι της παγα-

νιστικής τριάδας και το όνοµα του ναού που ήταν αφιερωµένο στη 

λατρεία αυτής της τριάδας, ήταν το ίδιο, δηλαδή Σεράπιουµ. Επί-

σης, το όνοµα ενός Αιγύπτιου επισκόπου που ήταν θερµός  υπο-

στηρικτής του Αθανασίου και υπερασπιστής της τριαδικής πίστης 

του Συµβόλου της Νίκαιας στη Σύνοδο της Σαρδηνίας το 343 µ.Χ. 

ήταν Σεράπειος. Όπως φαίνεται το όνοµα αυτό ήταν ένα "είδος" 

λατρείας στο θεό Σέραπι. 
 

 Στην Αίγυπτο επίσης καθιερώθηκε σαν σύµβολο της τριαδι-

κής θεότητας Όσιρι, Ίσιδας και Ώρου, το «ισόπλευρο τρίγωνο µε το 

µάτι µέσα» και σε πολλά αγάλµατα της Ίσιδας, που έφεραν αυτό 

το σύµβολο, έγραφαν τα παρακάτω λόγια: «Είµαι όλα όσα υπήρξαν 

(παρελθόν), υπάρχουν (παρόν) ή πρόκειται να υπάρχουν (µέλλον), και 

κανένας από τους θνητούς µέχρι τώρα δεν µου αφαίρεσε το πέπλο». 
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04. Θεότητες του ΙΝ∆ΟΥΪΣΜΟΥ 
 

1. Στον Ινδουισµό έχουµε την τριάδα Βράχµα, Βισνού και 

Σίβα,  που είναι 3 προαιώνιοι, προϋπάρχοντες και ίσοι µεταξύ τους  
 

 

θεοί. Ο πρώτος είναι ο ΠΑΤΗΡ, ο 

δεύτερος είναι ο ΥΙΟΣ που βγήκε 

από τον πατέρα και τέλος ο ΣΙΒΑ, 

που βγήκε από τους άλλους δύο.

O Βράχµα είναι ο θεός της δηµι-
ουργίας, ο Βισνού είναι ο θεός της 

συντήρησης και ο Σίβα είναι ο 

θεός της καταστροφής. Η Ινδουϊ-

στική τριάδα είναι γνωστή και ως  

Τριµούρτι (ο ένας ή το όλον µε 

τρεις µορφές).      
 

      Μία ακόµα τριάδα στον Ινδουισµό είναι η αποτελούµενη από 

την Ντεβάκι, τον Βισνού και τον Κρίσνα. Η Ντεβάκι είναι ακτινο-

βολούσα παρθένα που έγινε γυναίκα του θεού Βισνού και γέννησε 

το σωτήρα Κρίσνα, κατά το Χριστιανικό πρότυπο της Μαρίας και 

του Ιησού Χριστού. Η Ινδία από το 300 π.Χ. είχε µια σαφώς καθο-

ρισµένη έννοια της τριάδας. Οι Βραχµάνοι αναφέρουν συχνά τη 

«Βεδική τριάδα».     

 

 Το µεγάλο πρόβληµα µε τους οπαδούς της τριάδας (και ανα-

φέροµαι ειδικά στους αναγεννηµένους πιστούς) είναι ότι αρνού-νται 

ή αδυνατούν να κατανοήσουν και να αποδεχτούν τη στενή και 

άµεση σχέση που υπάρχει ανάµεσα στις αρχαίες τριάδες και του 

πανθεϊσµού γενικότερα µε το «σηµερινό» δόγµα της τριάδας. Με 

µία προσεκτική εξέταση της αρχαίας Ινδουιστικής τριάδας, εύκολα 

µπορεί κάποιος να καταλάβει τη στενή συγγένειά της µε το Χριστια-

νικό δόγµα της «αγίας Τριάδας». Κατά την Ινδουιστική διδασκαλία 

η µία «παγκόσµια αυτοϋπάρχουσα ψυχή» αποτελείται από τους 

Βράχµα, Βισνού και Σίβα που λατρευόταν εξίσου και ήταν απλά 

διαφορετικές εκδηλώσεις του Ενός θεού.  
 

 Από τη διεθνή βιβλιογραφία που αντλήσαµε από την ηλε-

κτρονική Βικιπαίδεια στο βιβλίο «Ο ΣΥΜΒΟΛΙΣΜΟΣ ΤΩΝ ΙΝ∆ΟΥΪ-
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ΣΤΙΚΩΝ ΘΕΩΝ ΚΑΙ ΤΕΛΕΤΟΥΡΓΙΕΣ» διαβάζουµε: «Ο Σίβα είναι ένας 

από τους θεούς της τριάδας. Λέγεται ότι είναι ο θεός της καταστρο-

φής. Οι άλλοι δύο θεοί είναι ο Βράχµα, ο θεός της δηµιουργίας και ο 

Βισνού, ο θεός της συντήρησης .... Για να υποδηλώσει ότι οι τρεις 

αυτοί είναι ένα και το αυτό, τρεις θεοί συνδυασµένοι σε µία φόρµα» 

(Έκδοση Α. Parthasarathy, Βοµβάη). Εδώ βλέπουµε καθαρά τη δογ-

µατική ταύτιση της Ινδουιστικής τριάδας µε τη Χριστιανική τριάδα, 

στο ότι είναι «τρεις σε ένα». Αυτή η αρχαία διδασκαλία µετεπήδησε 

αργότερα στο Χριστιανισµό. 
 

2. Στον Ινδουισµό συχνά συναντάµε τον όρο «αβατάρ» (από το 

avatara = κατάβαση). Είναι η εσκεµµένη κάθοδος µιας θεότητας 

στην γη, ή η κάθοδος ενός υπέρτατου όντος, που συνήθως µετα-

φράζεται σε άλλες γλώσσες σαν ενσάρκωση, αλλά ακριβέστερα 

σηµαίνει «εµφάνιση» ή «εκδήλωση» (φανέρωση). Ο αβατάρ θεω-

ρείται σαν µια από τις βασικές αρχές του Ινδουισµού και συνήθως ο 

όρος αυτός σχετίζεται µε τον Βισνού, τον υιό που βγήκε από τον 

πατέρα και κατέβηκε από το ουρανό στη γη, αλλά σχετίζεται επίσης 

και µε άλλες θεότητες.  
 

      

      Ο Βισνού, ο αβατάρ, είναι η µια 

από τις 3 όψεις της Τριµούρτι (Τri-

murti) της µεγάλης Ινδουιστικής 

θεϊκής τριάδας, η οποία µαζί µε τον 

Βράχµα και τον Σίβα εκφράζει στον 

Ινδουισµό την έννοια των κοσµικών 

λειτουργιών της δηµιουργίας, της 

συντήρησης και του µετασχηµατι-

σµού ή καταστροφής.  
 

 Αυτές οι 3 θεότητες αποτελούν την Ινδουιστική αρσενική 
«Μεγάλη Τριάδα», η οποία συµπληρώνεται και από τη θηλυκή 
τριάδα, που ονοµάζεται «Τριντέβι» και που αποτελείται από τις 
συζύγους τους. Η τριάδα αυτή  προσωποποιείται από τις θεές του 
Ινδουισµού Σαρασουάτι, Λάκσµι και Παρβάτι. Οι 3 αυτές θεές 
δεν είναι τίποτα άλλο, παρά η τριαδική εκδήλωση µια µεγάλης 
θηλυκής θεότητας, της «Άντι Παρασάκτι», της θεϊκής µητέρας, 
της αρχικής παγκόσµιας ενέργειας. 
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 Η Σαρασουάτι είναι η σύζυγος του ∆ηµιουργού Βράχµα, 

είναι θεά της µάθησης, των τεχνών, της µουσικής, των επιστηµών 

και του πολιτισµού, είναι σεβαστή και ως το Shakti, δηλ. η δύναµη 

(ενέργεια) του Βράχµα. Είναι η κοσµική νοηµοσύνη, η κοσµική 

συνείδηση και η κοσµική γνώση. 
 

 Η Λάκσµι, θεά του πλούτου και της γονιµότητας, είναι η σύ-

ζυγος του Βισνού, του διατηρητή ή συντηρητή. Όµως δεν συµβο-

λίζει µόνο τον υλικό πλούτο, αλλά κάθε είδους ευηµερία, όπως 

δόξα, µεγαλοπρέπεια, χαρά, εξύψωση. 
 

 Η Παρβάτι, η θεά της δύναµης, της αγάπης και της πνευµα-

τικής ολοκλήρωσης, είναι η σύζυγος του καταστροφέα ή µεταµορ-

φωτή Σίβα. Κάποιοι την θεωρούν και σαν αδελφή του Βισνού. Η 

Παρβάτι θεωρείται ως η πλήρης ενσάρκωση της µεγάλης µητέρας 

Άντι Παρασάκτι και κατέχει όλες τις ποιότητες ή τις λειτουργικές 

αρχές (gunas). Η καλή αυτή θεά, κάποιες φορές παίρνει την σκο-

τεινή βίαιη µορφή της ως θεά Κάλι, όπου Κάλι σηµαίνει µαύρη, 

χρόνος, θάνατος. Η Κάλι συνδέεται µε την ενδυνάµωση της ενέρ-

γειας (Shakti) που αποβαίνει ατίθαση, ανεξέλεγκτη, χαοτική. 
 

3. Οι αρχαίοι θρησκόληπτοι Ινδουιστές αρχικά πίστευαν σε ένα 

Θεό ή σε µια ενιαία δύναµη, δεν µπορούσαν όµως να ανταγωνι-

στούν τη δηµοτικότητα των πολλών θεών που λατρεύονταν σε 

ολόκληρη την αρχαία Ινδία. Θέλοντας λοιπόν να αποκτήσουν επιρ-

ροή στο µεγαλύτερο µέρος των συµπατριωτών τους, συµβιβάστη-

καν στο µέχρι τότε πιστεύω τους και δανείστηκαν την ιδέα της 

τριάδας (κατά πάσα πιθανότητα κατευθείαν από την πηγή της, την 

αρχαία Βαβυλώνα), διαλέγοντας τρεις από τους πιο δηµοφιλείς 

Ινδουιστές θεούς και τους ενσωµάτωσαν στον «Ένα Αληθινό Θεό» 

τους, που διακήρυττε: «Εγώ, ο υπέρτατος αδιαίρετος Κύριος, εί-

µαι τρεις: Βράχµα, Βiσνού και Σίβα». Εδώ βλέπουµε και την πιστή 

αντιγραφή που έχει γίνει από την Ορθόδοξη τριαδική εκκλησία που 

διακηρύττει περί «οµοουσίου και αδιαιρέτου αγίας Τριάδας», µία δι-

δασκαλία που την έχει υιοθετήσει πλήρως και η ∆ιαµαρτυρόµενη 

κίνηση µε τα παρακλάδια της και δυστυχώς αυτό έχει µεγάλη ση-

µασία για τους αναγεννηµένους της κίνησης αυτής.   
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 Στην Ινδουιστική θρησκεία αναφερθήκαµε µε περισσότερα 

στοιχεία, λόγω των πολλών οµοιοτήτων που παρουσιάζουν οι  

τριαδικές θεότητές της µε τη Χριστιανική "αγία Τριάδα", που όλα 

αυτά µας δείχνουν τον τρόπο που εργαζόταν και εργάζεται ο Πονη-

ρός µέσα στην πορεία των αιώνων, για να παγιδέψει τον άνθρωπο 

στο δικό του σύστηµα, που οδηγεί στην αιώνια απώλεια.     
 

05. Θεότητες του ΒΟΥ∆ΙΣΜΟΥ 
 

 

 

     

.  Στο Βουδισµό η θεϊκή 

τριάδα αποτελείται από τους 

Νάρα, Νάρι και Βιράντι. Ο 

ΝΑΡΑ είναι ο Πατέρας που 

θεωρείται το «αιώνιο αρσενι-

κό». Η ΝΑΡΙ είναι η Μητέρα 

που θεωρείται το «αιώνιο θη-

λυκό». Ο ΒΙΡΑΝΤΙ είναι ο Υιός, 

που είναι «ο Λόγος, ο ∆ηµιουργός». Ο Βούδας, ο ιδρυτής του θρη-

σκευτικού αυτού συστήµατος θεωρείται ότι γεννήθηκε από το 

πλευρό µιας παρθένου. Αυτό θυµίζει την περιγραφή στο βιβλίο της 

Γένεσης που η Εύα βγήκε από το πλευρό του Αδάµ, αλλά και στη 

µετά Χριστό εποχή, όπου η εκκλησία βγήκε από την τρυπηµένη 

πλευρά του Ιησού. 
 

 Kατά µία άλλη άποψη ο Βούδας γεννήθηκε ως Σιντάρτα 

Γκοτάµα, πρίγκιπας της φυλής Σάκυα του Νεπάλ (Σακυαµούνι) το 

563 π.Χ. Στη ηλικία των 30 ετών εγκατέλειψε τις ανέσεις του βασι-

λικού οίκου, για να αναζητήσει το νόηµα της οδύνης που αντίκριζε 

γύρω του. Μετά από 6 χρόνια σκληρής εκπαίδευσης και πειθαρ-

χίας εγκατέλειψε την οδό του ασκητισµού και κάθισε κάτω από τον 

δέντρο Μπόντχι, σε γαλήνιο διαλογισµό.  
 

 Όπως σε όλες τις θρησκείες, έτσι και στον Βουδισµό υπάρ-

χουν ποικίλα «δόγµατα» µε διαφορές σε κάποια σηµεία της πίστης. 

Κεντρικό σηµείο της πίστης, ανεξαρτήτως δόγµατος είναι άλλωστε 

το «µη-Εγώ» (anātman), η απόλυτη µη ύπαρξη του ατοµικού προ-

σώπου. Για τους Βουδιστές το κεντρικό ζήτηµα δεν είναι η θεότητα 
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ή µη του Βούδα, αλλά η Αλήθεια της Οδύνης (dukkha) και η ∆ιδα-

σκαλία για τον τερµατισµό της. Το θεµέλιο της Βουδιστικής παρά-

δοσης και πρακτικής είναι οι «3 θησαυροί»: ο Βούδας, το Ντάρµα 

(η ∆ιδασκαλία) και η Σάνγκα (η Μοναστική Κοινότητα). Το να έχεις 

καταφύγιο στους 3 θησαυρούς έχει παραδοσιακά αποτελέσει 

δήλωση και δέσµευση ότι ακολουθείς την ατραπό του Βούδα, και 

διακρίνει έναν Βουδιστή από έναν µη Βουδιστή. 
  

 Η θεϊκή τριάδα (Νάρα - Νάρι - Βιράντι) και οι 3 θησαυροί 
(Βούδας - Ντάρµα - Σάνγκα) αποτελούν το βασικό θρησκευτικό οι-

κοδόµηµα του Βουδισµού. Εκτός από τις αυτές περιπτώσεις υπάρ-

χει και µια τρίτη Βουδιστική τριάδα που είναι της Μαχαγιάνα (βό-

ρεια) σχολής του Βουδισµού που έχει αναπτύξει τη διδασκαλία του  

«τριπλού σώµατος» ή «τρικάγια». Σύµφωνα µε τη διδασκαλία 

αυτή υπάρχουν 3 σώµατα της "Βουδιστικής αλήθειας". Το 1ο σώµα 

είναι η «αιώνια κοσµική αλήθεια». Το 2ο σώµα είναι η «ΟΥΡΑΝΙΑ 

φανέρωση» του πρώτου. Το 3ο σώµα είναι η «ΓΗΪΝΗ φανέρω-

ση» του δευτέρου. Σε πολλές απεικονίσεις υπάρχουν αγάλµατα 

του Βούδα µε 3 κεφάλια για να εκφράσουν την τριαδική του µορφή. 
 

06. Θεότητες του ΖΩΡΟΑΣΤΡΙΣΜΟΥ 
 

 

 

     

    Ο Ζωροαστρισµός είναι η κατε-

ξοχήν µυστηριακή θρησκεία των 

αρχαίων Περσών. Βλέπουµε το 

Ζωροάστρη ή Ζαρατούστρα, ιδρυ-

τή της θρησκείας αυτής να θέτει 

ως επικεφαλής της ουράνιας ιε-

ραρχίας την τριάδα που την απο-

τελούν ο Αχούρα Μάζντα, ο Αρι-
µάν και ο Μίθρας, µιας τριάδας, η 

 οποία διαφέρει από τις τριάδες των άλλων αρχαίων λαών, καθό-
σον υπάρχει µία συνεχή διαµάχη µεταξύ των προσώπων που την 
αποτελούν. ∆εν ήταν από την αρχή τριάδα, στην αρχή ήταν µόνον 
ένας θεός, στην πορεία έγινε θεϊκή διαρχία και κατέληξε σε τριάδα. 
 

(1) ΑΧΟΥΡΑ ΜΑΖΝΤΑ: Ο Ζωροάστρης, κατά τη διδασκαλία 

τους, πιστεύεται ότι δέχτηκε µια θεϊκή αποκάλυψη, που τον οδήγη-
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σε στην πίστη σ' ΕΝΑΝ µόνο Θεό, τον Αχούρα Μάζντα, τον Κύριο 

της Σοφίας. Στην πράξη ο Ζωροάστρης εξύψωσε µία προϋπάρ-

χουσα Περσική θεότητα, τον Αχούρα Μάζντα, σε επίπεδο υπέρτα-

του Θεού, δαιµονοποιώντας ταυτόχρονα όλες τις άλλες θεότητες 

του Περσικού πάνθεου στο πλαίσιο µιας µεταφυσικής και ηθικής 

διαµάχης µεταξύ «Καλού και Κακού», ή διαµάχης µεταξύ «Τάξης 

και Χάους», η οποία αποκτά κοσµολογικό χαρακτήρα και διαστά-

σεις αφηρηµένων εννοιών. Στο βασικό δόγµα του Ζωροαστρισµού 

ο Αχούρα Μάζντα είναι ένας καθολικός και υπερβατικός θεός, 

µόνος αδηµιούργητος δηµιουργός, ο οποίος και αποτελεί το αντι-

κείµενο κάθε λατρείας. Η δηµιουργία του Αχούρα Μάζντα αποδει-

κνύεται ως η «άσα» (η αλήθεια ή η τάξη), ενώ η αντίθεση και το 

χάος, αποδεικνύονται ως το «ντρουζ» (το ψέµα και η αταξία). Η 

διαµάχη ανάµεσα στην ΑΣΑ και το ΝΤΡΟΥΖ περιλαµβάνει όλο το 

σύµπαν και την ανθρωπότητα, η οποία έχει ενεργό ρόλο σε αυτή τη 

σύγκρουση.  
 

(2) ΑΡΙΜΑΝ:  Μετά τον θάνατο του Ζωροάστρη, κάποιες δευ-

τερεύουσες θεότητες άρχισαν να λατρεύονται ξανά, αλλά χωρίς 

όµως να τιµώνται όπως οι θεοί που αποτελούσαν την τριάδα, τους 

είχαν σαν αυτονοµηµένους «βοηθούς» του Αχούρα Μάζντα πλέον.  

Αντίθετα ο Αριµάν, η αφηρηµένη έννοια του Κακού, εξυψώθη-

κε σε επίπεδο περίπου ΙΣΟΤΙΜΟ µε τον Αχούρα Μάζντα, ως ο 

µέγας αντίπαλός του. Έτσι ο µονοθεϊστικός Ζωροαστρισµός γρή-

γορα κατέληξε να είναι διαρχικός, µε αντίθετα άκρα τον Αχούρα 

Μάζντα και τον Αριµάν και δεκάδες κατώτερες παλαιές θεότητες να 

συντάσσονται ως κτιστοί άγγελοι ή δαίµονες µε την πλευρά του 

ενός ή του άλλου θεού, αλλά αυτό άρχισε να συµβαίνει και µε τους 

ακολουθούντες οπαδούς τη θρησκεία αυτή, άλλοι συντάσσονταν µε 

τον Αχούρα Μάζντα (αντιπροσώπευση του Καλού και της Αλή-

θειας) και άλλοι µε τον Αριµάν (αντιπροσώπευση του Κακού και του 

Ψέµατος). 
 

 Ο Αχούρα Μάζντα θα κυριαρχήσει τελικά απέναντι στο κακό 

πνεύµα Άνγκρα Μαϊνιού ή Αριµάν και τότε το σύµπαν θα βιώσει 

µία κοσµική αναγέννηση και ο χρόνος θα τελειώσει. Στην τελι-

κή αναγέννηση, όλη η δηµιουργία (ακόµα και οι ψυχές των νεκρών 
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που αρχικά τιµωρήθηκαν στο σκοτάδι), θα ενωθεί µε την αναβίωση 

του Αχούρα Μάζντα σε ζωντανή µορφή. Στο τέλος του χρόνου ένας 

«σωτήρας» θα συντελέσει την τελική αναγέννηση του κόσµου µε 

την ανάσταση των νεκρών. 
 

(3) ΜΙΘΡΑΣ: Ο "σωτήρας" Μίθρας ήταν Περσικός θεός του 

Φωτός και της Σοφίας και η προέλευσή του ανάγεται σε µια αρ-

χαιότερη Βεδική θεότητα. Στην Αβέστα, τα ιερά Ζωροαστρικά συγ-

γράµµατα, ο Μίθρας παρουσιάζεται ως «ο αγαθοεργός» (γιαζάτα), 

«ο σωτήρας», το πνεύµα του καλού, ο υπερασπιστής και φύλακας 

της άσα (της αλήθειας και της τάξης) και ο άρχοντας του κόσµου, 

στον οποίο «ο Αχούρα Μάζντα ανέθεσε την εποπτεία του κόσµου». 

Θεωρούνταν ότι είχε σφάξει τον θεϊκό ή κοσµικό ταύρο, το αίµα του 

οποίου συντηρούσε όλα τα πλάσµατα και παρείχε σωτηρία στους 

ανθρώπους. Επίσης, θεωρούνταν µεσίτης µεταξύ του ουρα-νού 

και των ανθρώπων στη γη και εγγυητής των συµβολαίων. 
 

 Εδώ έχουµε πολύ µεγάλες οµοιότητες µε τον Θεό της Βίβλου 
και τον Ιησού, οµοιότητες που έχουν σχέση Πατέρα και Υιού: (α) Ο 
Αχούρα Μάζντα είναι ο Πατέρας που δίνει την εποπτεία του κό-
σµου στον σωτήρα Μίθρα, όπως ακριβώς ο Πατέρας Θεός έδωσε 
στον Ιησού «πάσα την εξουσία στον ουρανό και τη γη». (β) Ο 
Ιησούς σταυρώθηκε και µε το αίµα της θυσίας Του αποκτούµε εµείς 
σωτηρία. Ο Μίθρας έσφαξε τον θεϊκό ταύρο και µε το αίµα του 
παρείχε σωτηρία στον άνθρωπο. (γ) Όπως ο Ιησούς είναι µεσίτης 
µεταξύ Θεού Πατέρα και των πιστών, το ίδιο και ο Μίθρας είναι 
µεσίτης µεταξύ του Αχούρα Μάζντα και των ανθρώπων. 
  

 
 

 

     

      Ο Μίθρας αρχικά ήταν ένας από 

τους κατώτερους θεούς του αρχαίου 

Περσικού πανθέου. Τον είπαν «σω-

τήρα», γιατί ως άνθρωπο τον θεω-

ρούσαν χαρισµατικό, έχοντας γεννη-

θεί από παρθένο στις 25 ∆εκεµ-

βρίου. Περίπου τον 6ο π.Χ. αιώνα ο 

Μίθρας ταυτίστηκε µε τον θεό-Ήλιο 

και η λατρεία του Ήλιου αποδιδόταν 

πλέον σε εκείνον.Πέρα από την Ανα- 
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τολία, οι Έλληνες της Μικράς Ασίας συνέβαλαν στη διάδοση της 

λατρείας του Μίθρα καθώς τον ταύτιζαν µε τον αρχαϊκό Ελληνικό 

θεό Ήλιο, τον Απόλλωνα. Στη Ρώµη έφτασε γύρω στο 68 π.Χ , 

επεκτάθηκε ταχύτατα σε όλη την Ιταλία και τις Ρωµαϊκές επαρχίες 

και ταυτίστηκε µε τον «Αήττητο Ήλιο», τον οποίο γιόρταζαν στις 

25 ∆εκεµβρίου και την ηµέρα αυτή την αποκαλούσαν «DIES NATA-

LIS INVICTI SOLIS», που σηµαίνει «Γενέθλια ηµέρα του Αήτητου 

Ήλιου». Την ίδια ηµεροµηνία γιόρταζαν και τον Φρυγικό θεό Άττι. 
Στη Χριστιανική περίοδο η γενέθλια ηµέρα του θεού Ήλιου µετα-

τράπηκε σε γενέθλια ηµέρα του Υιού του Θεού,  του Χριστού (εξ' ού 

και "Χριστούγεννα"), η οποία στη ∆ύση καθιερώθηκε το 345 µ.Χ. 

από τον πάπα Ιούλιο Α' και στην Ανατολή από τη Β΄ Οικουµενική 

Σύνοδο. Ιστορικά είναι γνωστό ότι ο Μέγας Κωνσταντίνος είχε 

ευνοήσει το Μιθραϊσµό, που στην εποχή του ήταν µια πολύ δηµο-

φιλής θρησκεία και ένα από τα βασικά χαρακτηριστικά της ήταν η 

αγαµία των ιερέων της.  
 

(4) Η οµοιότητα µεταξύ του Μίθρα και του Χριστού εξέπληξε 

πολύ νωρίς τους παρατηρητές, όπως ήταν ο Ιουστίνος, ο Τερτυλ-

λιανός και άλλοι σύγχρονοί τους συγγραφείς και αργότερα πολλοί 

µελετητές και ιστορικοί κλήθηκαν να αποδείξουν ότι ο Χριστιανι-

σµός δεν είναι τίποτα άλλο, παρά µία µεταγενέστερη προσαρµογή 

του Μιθραϊσµού, ή το πολύ ότι ήταν µία έκβαση των ίδιων θρη-

σκευτικών ιδεών. Σε αυτή βέβαια την εσφαλµένη και αντιεπιστηµο-

νική διαδικασία, η οποία δεν εγκρίθηκε από τους περισσότερους 

ερευνητές, θα έπρεπε τα επιχειρήµατά τους ή να γίνουν αποδεκτά 

ή να απορριφθούν. Υπάρχουν πράγµατι µερικές "προφανείς" οµοι-

ότητες µεταξύ Μιθραϊσµού και Χριστιανισµού, αλλά «ο πλανών την 

οικουµένην όλην» ο ∆ιάβολος, δηµιουργεί τέτοιες καταστάσεις, ώστε 

να φέρει σύγχυση, αµφισβήτηση και τέλος απόρριψη των αληθειών 

του Λόγου του Θεού. 
 

 Ο Τερτυλλιανός περίπου το 200 µ.Χ. έλεγε: «Ηesterni sumus 

et omnia vestra implevimus», δηλαδή σε ελεύθερη µετάφραση 

«έχουµε εκπληρώσει όλες σας τις επιθυµίες, ο κόσµος είναι γεµάτος 

από εµάς». Αυτό ερµηνεύεται ότι θεωρείται φυσικό να υποθέσει 

κάποιος ότι µια θρησκεία, ή µια πίστη, ή κάποια ιδέα που έχει επη-
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ρεάσει τον τότε γνωστό κόσµο, θα έπρεπε να έχει αντιγραφεί του-

λάχιστον σε µερικές λεπτοµέρειες από κάποια άλλη θρησκεία, που 

ήταν επίσης πολύ δηµοφιλής κατά τη διάρκεια του 3ου µ.Χ. αιώνα, 

όπως ήταν τότε ο Μιθραϊσµός, τον οποίο είχε ευνοήσει και ο µέγας 

Κωνσταντίνος. Αυτό έκανε ακριβώς και ο ∆ιάβολος στους 3 πρώ-

τους µ.Χ, αιώνες, όπου η Χριστιανική διδασκαλία είχε µία συγκλο-

νιστκή επικράτηση, παρ' όλο τους πολύ σκληρούς διωγµούς που 

υπέστη από τους Ρωµαίους αυτοκράτορες. Ο ∆ιάβολος αφού δεν 

κατάφερε να εξαφανίσει την πίστη µέσα από τις καρδιές των γνη-

σίων παιδιών του Κυρίου, µεταχειρίστηκε µία σίγουρη και δοκιµα-

σµένη µέθοδό του, που ήταν αφού σταµατήσει τους διωγµούς και 

να «αγκαλιάσει» τη νέα πίστη και να φέρει µέσα στο λατρευτικό 

της, τις δοξασίες και τις λατρείες των αρχαίων ειδωλολατρικών 

λαών, των οποίων εισηγητής και εµπνευστής ήταν ο ίδιος.  
 

 Εδώ ερχόµαστε σε ένα συγκλονιστικό κρίσιµο σηµείο, που 

έχει άµεση σχέση µε το θέµα που αναλύουµε στο βιβλίο αυτό και 

που είναι η επικράτηση και η καθιέρωση του τριαδικού Θεού µέσα 

από τη θέσπιση του Συµβόλου της Πίστεως. Όταν ο ∆ιάβολος 

επέβαλε και πάλι το ιερατείο, που ο Ιησούς το κατάργησε µε τη 

σταυρική Του θυσία και είναι Αυτός πλέον ο µόνος µεσίτης µας 

προς τον Θεό Πατέρα και όχι οι ιερείς, όταν επέβαλε την προσκύ-

νηση των αγίων και των εικόνων, αλλάζοντας τα ονόµατα, οπότε οι 

πιστοί αντί να προσκυνούν τον Ποσειδώνα ως προστάτη της θά-

λασσας, τώρα προσκυνούν τον άγιο Νικόλαο, όταν επέβαλε 

πλήθος εορτών που επίσης δεν καθιέρωσε ο Ιησούς και οι από-

στολοί Του και σήµερα όλες οι εορτές και ειδικά των Χριστουγέν-

νων και του Πάσχα είναι πιστή αντιγραφή αρχαίων λατρειών, όταν 

επέβαλε πλήθος ειδωλολατρικών δοξασιών και εθίµων για κάθε 

λεπτοµέρεια της ζωής του ανθρώπου και όλα αυτά µε το κάλυµµα 

του Χριστιανικού µανδύα, όταν ο ∆ιάβολος έκανε όλα αυτά, είναι 

δυνατόν να µην προσπάθησε να επιβάλει την τριάδα και µέσα στο 

Χριστιανισµό, όταν όλες οι λατρείες του αρχαίου κόσµου ήταν 

γεµάτες από τριάδες, που ο ίδιος είχε δηµιουργήσει; Φυσικά 

ήταν η πρώτη του προτεραιότητα µε την καθιέρωση της Χριστιανι-

κής θρησκείας ως επίσηµης της Ρωµαϊκής αυτοκρατορίας, όπως 
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και το πέτυχε σχετικά σύντοµα µε τη θέσπιση του καθαρά τριαδι-

κού Συµβόλου της Πίστεως, το οποίο εισαγάγει 3 θεούς που είναι 

ίσοι µεταξύ τους «συµπροσκυνούµενοι και συνδοξαζόµενοι». Στη Χρι-

στιανική πίστη είχε και ένα λόγο παραπάνω να το κάνει αυτό ο 

∆ιάβολος, γιατί ήθελε να διασπάσει τη λατρεία στο πρόσωπο τους 

ενός και µόνου αληθινού Θεού, σε τρία, ώστε να φέρει σύγχυση 

πως να προσεύχεται ο πιστός, αλλά και να προετοιµάσει το έδα-

φος για την παγκόσµια επικράτηση της Σατανικής τριάδας στους 

έσχατους καιρούς.  
 

  � Θα κλίσουµε το θέµα για το Μιθραϊσµό και δεν θα αναφερ-

θούµε µε λεπτοµέρειες για τις οµοιότητες ή τις διαφορές που πα-

ρουσιάζει µε το Χριστιανισµό, παρά µόνο επιγραµµατικά για να 

είναι ολοκληρωµένη και αντικειµενική η παρουσίαση που κάνουµε. 

Άλλωστε µπορεί κάποιος να χαρακτηρίσει τις οµοιότητες αυτές ως 

επιφανειακές και εξωτερικές, οµοιότητες µε λέξεις και ονόµατα, που 

κατά τη διάρκεια αυτών των αιώνων ο Χριστιανισµός τους υιοθέτη-

σε και τους αφοµοίωσε.  
 

(α) Ο Μίθρας ονοµάζεται µεσολαβητής, αλλά και ο Χριστός 

είναι ο µόνος µεσίτης µεταξύ Θεού και ανθρώπων, αφού ο Ιησούς 

είχε και την ανθρώπινη και τη θεία φύση, ώστε να µπορέσει να είναι 

µεσολαβητής του ανθρώπου προς τον Πατέρα Θεό. 
 

(β) Ο Μίθρας έσωσε τον κόσµο µε τη θυσία ενός ταύρου, 

όπως εµφανίζεται και σε πολλές παραστάσεις, αλλά ο Ιησούς Χρι-

στός έσωσε τον κόσµο ο θυσιάζοντας ο ίδιος τον εαυτό Του. 

Εδώ υπάρχει µεγάλη διαφορά, δεν θυσιάστηκε ο Μίθρας, όπως 

έκανε ο Ιησούς, αλλά θυσίασε κάτι που ήταν έξω από τον εαυτό 

του, όπως έκαναν και οι ιερείς στην οικονοµία του Νόµου, στην πε-

ρίοδο της Παλαιάς ∆ιαθήκης. 
 

(γ) Ο Ιησούς Χριστός γεννήθηκε από µια παρθένα, τη Μαριάµ 

και µέσα σε µια σπηλιά, ενώ ο Μίθρας γεννήθηκε κάτω από ένα 

δέντρο κοντά σε ένα ποτάµι. Υπάρχουν όµως Ρωµαϊκές αναφορές 

που λένε ότι γεννήθηκε σε σπήλαιο όπως ο Χριστός µε τις ίδιες 

ακριβώς συνθήκες.  
 

(δ) Ο Μίθρας µεγαλώνοντας είχε 12 αποστόλους, έκανε θαύµατα 
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και νεκραναστάσεις, σταυρώθηκε, αναστήθηκε και στο τέλος ανα-

λήφθηκε στους ουρανούς, όπως ακριβώς έκανε και ο Χριστός, 

µόνο που αυτό συνέβη εκατοντάδες χρόνια πριν τη γέννηση του  

Ιησού Χριστού. Αυτή την "οµοιότητα" όλοι οι ιστορικοί την απορ-

ρίπτουν και τη θεωρούν κατασκευασµένη εκ των υστέρων για να 

χτυπήσουν οι εχθροί του ευαγγελίου την αληθινή πίστη 
 

(ε) Ο Χριστός ήταν ένα υπαρκτό ιστορικό πρόσωπο, που  

γεννήθηκε σε µια πολύ γνωστή πόλη της Ιουδαίας, σταυρώθηκε 

κάτω από ένα Ρωµαίο κυβερνήτη, του οποίου το όνοµα περιλαµ-

βανόταν στους τακτικούς επίσηµους καταλόγους. Αντίθετα, ο Μί-

θρας ήταν µια προσωποποίηση από τον ήλιο, αλλά και της διά-

χυτης ηµέρας του, ήταν η ίδια η ενσάρκωση τους, που έπρεπε να 

είχε συµβεί πριν από τη δηµιουργία του ανθρώπινου γένους.  
 

 Οι οµοιότητες του Μιθραϊσµού µε τον Χριστιανισµό δεν είναι 

τίποτα άλλο παρά η προσπάθεια από τους «πατέρες της εκκλη-

σίας» και ειδικά το 3ο µ.Χ. αιώνα να ξεσηκώσουν από τον Μιθραϊ-

σµό σχεδόν τα πάντα και να τα προσαρµόσουν στην καινούρια 

θρησκεία. Το ερώτηµα που τίθεται, είναι και πάλι κρίσιµο: 

«Πως είναι δυνατόν, να τα προσάρµοσαν όλα, εκτός από την τρια-

δική θεότητα, όπως σήµερα δεν δέχονται οι τριαδικοί αναγεννη-

µένοι Χριστιανοί, που αρνούνται να δεχτούν το αυτονόητο; »  
 

07. Θεότητες του ΤΑΟΪΣΜΟΥ 
 

 
 

 Πίσω από την έκφραση «Ταοϊσµός» είναι η αρχαία µυστικιστι-
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κή λατρεία των θεοτήτων της Κίνας, µέσα στο πάνθεον της οποίας 

υπάρχει µία επίσηµη τριαδική θεότητα που αποτελείται από 3 

υπέρτατους θεούς, που είναι ο αυτοκράτορας Γιάντε (ή Τζαντέ), 

που θεωρείται ο επικεφαλής της τριάδας, ο Λάο Τζου και ο Λινγκ 

Παό. Οι θεότητες αυτές αποκαλούνται «οι 3 αγνοί» και τους βρί-

σκουµε και µε τα ονόµατα: Γουανσί Τιανζούν, Ντάοντε Τιανζούν 

και Λινγκµπάο Τιανζούν. Προσέξτε στη φωτογραφία ότι στο κε-

φάλι της κάθε θεότητας υπάρχει ένα φωτοστέφανος, όπως υπάρχει 

και στις αρχαίες τριαδικές θεότητες (Βαβυλωνίων, Αιγυπτίων, κλπ) 

και στις εικόνες των Χριστιανών αγίων. Το στεφάνι αυτό, δεν είναι 

τίποτε άλλο, παρά ο "ηλιακός δίσκος" για τον οποίο θα αναφερ-

θούµε παρακάτω και αυτό είναι σύµβολο του θεού Ήλιου. 
 

 Η λέξη «Ταοϊσµός» χρησιµοποιείται ως µετάφραση των Κι-

νέζικων όρων «Νταοζιάο» (διδασκαλίες - θρησκεία του Ντάο) και 

«Νταοζία» (σχολή του Ντάο). Ο χαρακτήρας Τάο ή Ντάο, (προφέ-

ρεται, ανάλογα µε το σχήµα εκλατινισµού της λέξης που κάποιος ακολου-

θεί) σηµαίνει «ατραπός» ή «δρόµος», αλλά στην Κινέζικη θρησκεία 

και φιλοσοφία έχει προσλάβει περισσότερο αφηρηµένα νοήµατα. 

Επικρατεί αρκετή σύγχυση σε ό,τι αφορά στο νόηµα του Ταοϊσµού, 

καθώς ο όρος χρησιµοποιείται συχνά εσφαλµένα για να περιγρά-

ψει παρόµοιες φιλοσοφικές σχολές όπως το «Ζεν». 
 

 Η Κινέζικη αλχηµεία, η Κινέζικη αστρολογία, η Κινέζικη 

κουζίνα, αρκετές Κινέζικες πολεµικές τέχνες, η Κινέζικη παραδο-

σιακή ιατρική, το φενγκ σούι, πολλά στυλ του τζι γκονγκ, παρου-

σιάζουν κάποια σχέση µε τον Ταοϊσµό. 
 

 Τα σύµβολα «τάιτζιτου», πολύ γνωστό και ως ΓΙΝ-ΓΙΑΝΓΚ 

και «µπαγκούα» (οκτώ τριγράµµατα) συνδέονται µε τον Ταοϊστικό 

συµβολισµό. Το Γιν-Γιανγκ δεν θεωρείται ότι αποτελεί αποκλειστικό 

σύµβολο του Ταοϊσµού, ωστόσο όλες οι Ταοϊστικές οργανώσεις το 

χρησιµοποιούν συνήθως στις σηµαίες και στα λογότυπα τους, ή ως 

διακοσµήσεις στα πατώµατα των ναών ή των ιερατικών αµφίων.  
 

 Οι ναοί συνήθως κοσµούνται µε σηµαίες τριγωνικού ή τε-
τράγωνου σχήµατος, επί των οποίων υπάρχουν παραστάσεις και 

ρητά ως αποτροπαϊκά µέσα και σύµβολα ευδαιµονίας, ενώ άλλες 
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αναπαραστάσεις περιέχουν τις εικόνες των θεών και των αθανά-

των της Ταοϊστικής θρησκείας. Μια συνήθης παράσταση είναι 

αυτή µε τα 7 άστρα σε εναλλαγή θέσεων (ζιγκ ζαγκ), τα οποία ανα-

παριστούν τον αστερισµό της Μεγάλης Άρκτου. Οι ναοί της νότιας 

Κίνας και της Ταϊβάν, συνήθως ξεχωρίζουν από την διακόσµηση 

των οροφών τους, στις οποίες υπάρχουν οι παραστάσεις Κινέζι-
κων δράκων και φοινίκων ως µωσαϊκά χρωµατισµένων κεραµι-

διών. Συχνά επίσης απεικονίζεται και ένα φλεγόµενο µαργαριτά-

ρι ανάµεσα σε 2 δράκους.  
 

 Ο δράκος θεωρείται το κατεξοχήν σύµβολο της Κίνας, γι' αυτό 

και αποκαλείται «Η ΧΩΡΑ ΤΟΥ ∆ΡΑΚΟΝΤΟΣ». Ο δράκος είναι ένα 

φοβερό και αποκρουστικό στην όψη ζώο, που προκαλεί δέος και 

τρόµο, όπου πήγαινε προκαλούσε καταστροφή. Με το σύµβολο 

αυτό παρουσιάζεται και ο Σατανάς µέσα στη Βίβλο, όπως βλέπου-

µε και το ΙΒ' κεφάλαιο της Αποκάλυψης. Πρόκειται για µια παρα-

στατική παρουσίαση του εχθρού του ανθρώπου, που ο βασικός 

στόχος του είναι να φέρει την καταστροφή.   
 

08. Θεότητες της αρχαίας ΣΥΡΙΑΣ 
 

 
 

 Στην Παλµύρα της Συρίας λάτρευαν την τριαδική θεότητα του  

«θεού της Σελήνης», του «Κυρίου των Ουρανών» και του «θεού 

Ήλιου». Για τη Συριακή αυτή τριάδα βρέθηκε µαρµάρινο άγαλµα, 

που χρονολογείται ότι κατασκευάστηκε τον 1ο µ.Χ. αιώνα. Η Συ-

ριακή τριάδα ήταν ταυτισµένη µε τους πλανήτες (Σελήνη, Ουρανό 

και Ήλιο), όπως και οι περισσότερες αρχαίες λατρείες, γι' αυτό και 
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είχε αναπτυχθεί πολύ η αστρολογία, η µελλοντολογία και η οιωνο-

σκοπία και µέσα από την πορεία και τις εκδηλώσεις των αστέρων, 

προσπαθούσαν να ερµηνεύσουν τα γεγονότα και του παρόντος και 

του µέλλοντος. 
 

09. ΠΥΘΑΓΟΡΑΣ: «ΑΡΙΘΜΟΣ 3 & ΠΕΝΤΑΓΡΑΜΜΟ» 
 

         (1) Ο ΑΡΙΘΜΟΣ 3 και ΤΟ ΙΣΟΠΛΕΥΡΟ ΤΡΙΓΩΝΟ 

 Ο Πυθαγόρας (580 - 496 π.Χ.) θεωρείται ο ιδρυτής της Ελλη-

νικής φιλοσοφίας και των µυστηριακών θρησκειών και κατατάσσε-

ται στους κατεξοχήν «Έλληνες θρησκευόµενους φιλόσοφους»  η δε 

επιρροή του από τις δοξασίες των Βαβυλώνιων, Αιγυπτίων και 

Ινδουιστών ήταν εµφανής στις δικές του διδασκαλίες. Το  αντικείµε-

νο ενασχόλησης του Πυθαγόρα ήταν η καθοδήγηση µιας «εται-

ρείας», η οποία ήταν µία µυστική, θρησκευτική κίνηση. Η θρησκευ-

τική διδασκαλία και πίστη του Πυθαγόρα στηριζόταν στην αριθµο-

λογία, µε κυρίαρχο τον αριθµό 3. ∆ίδαξε ότι «ο θεός είναι αρι-
θµός» και δηµιούργησε ένα αριθµητικό συµβολισµό µέσα από ένα 

ισόπλευρο τρίγωνο το οποίο αποτελείτο από τελείες. 
 

 

 

     

     Όπως τα «Πυθαγόρεια µυ-

στήρια» ήταν µια προέκταση 

των αρχαίων µυστηριακών τε-

λετών της Βαβυλώνας, της Αι-

γύπτου και της Ινδίας, έτσι και 

στη µετά Χριστό εποχή και κυ-

ρίως στο Μεσαίωνα, οι Αριθ- 

µολόγοι ήταν οι συνεχιστές της αριθµητικής µυστηριακής γνώσης 

του Πυθαγόρα, όπως οι ίδιοι το παραδέχτηκαν, αναφέροντας ότι «ο 

αριθµός 3 σηµαίνει τριάδα και είναι επέκταση της θεότητας». 
 

(2) «ΠΕΝΤΑΓΩΝΟ»  και  «ΠΕΝΤΑΓΡΑΜΜΟ ή ΠΕΝΤΑΛΦΑ» 
Η «ΧΡΥΣΗ ΤΟΜΗ» ΤΟΥ ΠΕΝΤΑΓΡΑΜΜΟΥ 

 

 Οι αρχαίοι Έλληνες πρώτοι µελέτησαν αυτό που στη Γεωµε-

τρία είναι γνωστό µε τον όρο «χρυσή τοµή». Η διαίρεση ενός τµή-

µατος σε "άκρο και µέσο λόγο" είναι γνωστή στη Γεωµετρία των 

πενταγράµµων και των πενταγώνων. Η αντίληψη αυτή αποδίδεται 
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στον Πυθαγόρα και τους ακολούθους του και περιέχει µυστηριακά 

σύµβολα. Στους Πυθαγόρειους υπήρχε και ο «χρυσός λόγος» 

που ήταν γνωστός στο µυστικό σύµβολό τους το «πεντάγραµµο» 

(ή πεντάλφα), οποίο είναι ένα αστέρι που σχηµατίζεται από τις 5 

διαγώνιους ενός κανονικού πενταγώνου. Η κάθε πλευρά του 

πενταγράµµου, διαιρεί τις 2 άλλες σε χρυσή τοµή και έτσι σχηµατί-

ζεται στο εσωτερικό ένα άλλο µικρότερο πεντάγωνο. 
 

 

Ο χρυσός λόγος εµφανίζεται στις πλευρές του αστεριού (της πε-

ντάλφας), που σχηµατίζεται από τη διάταξη των 5 γραµµών. Οι 

ΝεοΠυθαγόρειοι συµβόλιζαν τις 4 άκρες της πεντάλφας µε τα 4 

στοιχεία της φύσης και την 5η άκρη µε το θείο, που ήταν Υδωρ, 

Γαία, Ιδέα ή Ιερόν, ΕΙλή (θερµότητα του ήλιου) και Αέρας. Η σειρά 5 

παραπάνω στοιχείων έπρεπε να µην αλλάξει και να είναι η συγκε-

κριµένη, γιατί τα αρχικά γράµµατα των λέξεων αυτών σχηµάτιζαν 

τη λέξη «Υ.Γ.Ι.ΕΙ.Α.»  
 

 Η "πεντάλφα" (πεντάγραµµο) είναι ένα παγανιστικό σύµβολο 

και ειδικά όταν είναι µέσα σε κύκλο είναι το κατεξοχήν σύµβολο του 

Σατανά. Όπου βλέπουµε να υπάρχει αυτό το Πυθαγόρειο γεωµε-

τρικό σύµβολο, αυτό φανερώνει ότι ο Σατανάς έχει εξουσία επάνω 

του. «Πεντάγραµµο» (πεντάλφα) και «ισόπλευρο τρίγωνο» (αριθ-

µός 3) του Πυθαγόρα είναι σύµβολα που χρησιµοποιούνται από 

όλες τις αρχαίες λατρείες και ειδικά στις τριαδικές θεότητες, οι ο-

ποίες αντιπροσωπεύονται και από τον αριθµό 3.   
 

10. Φιλοσοφία του ΠΛΑΤΩΝΑ 
 Κατά τον Πλάτωνα (427 - 347 π.Χ.) είναι ο ΥΠΕΡΤΑΤΟΣ ΘΕΟΣ 
που τον αποκαλεί «ο Πατήρ», είναι η ΘΕΙΑ ΝΟΗΣΗ που την από-
καλεί «Νου, Λόγο, Σοφία» και τέλος είναι η ΨΥΧΗ ΤΟΥ ΚΟΣΜΟΥ 
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που την αποκαλεί «το Πνεύµα». Στην τριαδική φιλοσοφία του 
Πλάτωνα, θα πρέπει να προστεθούν και οι µετέπειτα θεωρίες του 
«ΝεοΠλατωνισµού», ο οποίος απαιτούσε έναν τριαδικό θεό, όχι 
σε φανερώσεις, αλλά µε πολλά πρόσωπα µέσα στη θεότητα (Για 
τον ΝεοΠλατωνισµό θα αναφερθούµε στο επόµενο κεφάλαιο). 
 

11. Ο ΑΡΙΣΤΟΤΕΛΗΣ και ο ΑΡΙΘΜΟΣ 3 
 

 Ο Αριστοτέλης (384 - 322 π.Χ.) ήταν ο φιλόσοφος που διετύ-

πωσε την θεωρία της ύπαρξης του πέµπτου στοιχείου της φύ-

σης, όταν οι άλλοι Έλληνες φιλόσοφοι από την Ιωνία θεωρούσαν 

ότι στη φύση υπάρχουν 4 στοιχεία ή ουσίες: Γη, ύδωρ, πυρ και 
αήρ. Ο Αριστοτέλης πρόσθεσε στην τετράδα τον αιθέρα ο οποίος 

θα αποτελέσει την πέµπτη ουσία, την πεµπτουσία, το οποίο στοι-

χείο παρουσιάζει κάποιες ιδιαιτερότητες, είναι αγέννητο, αγήρατο, 

άφθαρτο, αϊδιο, αναλλοίωτο και εντοπίζεται στον "άνω τόπο" όπου 

κατοικεί η "θεότητα", στην οποία θεότητα ο κυρίαρχος αριθµός είναι 

το 3. Έλεγε: «Όλα τα πράγµατα είναι 3, και τρεις φορές είναι όλα, ας 

χρησιµοποιήσουµε αυτό τον αριθµό στη λατρεία των θεών, γιατί 

όπως λένε οι Πυθαγόρειοι, τα πάντα και όλα τα πράγµατα είναι στενά 

δεµένα από τριάρια, στο ΤΕΛΟΣ, στο ΜΕΣΟΝ και στην ΑΡΧΗ έχουν 

αυτό τον αριθµό σε όλα, και συνθέτουν τον αριθµό της τριάδας». 
 

 Όλοι οι αρχαίοι Έλληνες φιλόσοφοι (Πυθαγόρας, Πλάτωνας, 

Αριστοτέλης, κλπ), που γνώριζαν από µυστικισµό, χρησιµοποιού-

σαν σαν βάση για την εδραίωση των φιλοσοφικών τους θεωριών 

τον αριθµό 3, αλλά ο αριθµός αυτός ήταν ο κυρίαρχος αριθµός στη 

θρησκευτική τους λατρεία. Αυτή η πρωτεύουσα θέση του αριθµού 3 

σε όλους τους τοµείς της ζωής των πολιτών του αρχαίου κόσµου, 

δείχνει για µια ακόµα φορά αυτό που ο Παύλος λέγει ότι «το µυστή-

ριον της ανοµίας ήδη ενεργείται» (Β' Θεσσαλονικείς Β/2:7), ο ∆ιάβολος 

υφαίνει ένα σχέδιο για την πλήρη αποστασία του ανθρώπου από 

την αληθινή και υγιαίνουσα πίστη του Λόγου του Θεού.  
  

12. ΗΛΙΑΚΟΙ ∆ΙΣΚΟΙ - ΤΡΙΓΩΝΑ - ΤΡΑΪΚΟΥΕΤΡΑ 
 

(α) ΗΛΙΑΚΟΙ ∆ΙΣΚΟΙ: Σε πολλές παραστάσεις αρχαίων θεοτή-

των, Αιγυπτιακών, Βαβυλωνιακών, κλπ., βλέπουµε πίσω ή πάνω 
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από τα πρόσωπα να υπάρχουν στρογγυλοί δίσκοι, που αµέσως 

κάποιος καταλαβαίνει ότι δεν πρόκειται για ένα απλό διακοσµητικό, 

αλλά είχαν τοποθετηθεί επειδή αντιπροσώπευαν το θεό που λά-

τρευαν, που δεν ήταν άλλος από τον «θεό Ήλιο» ή κατά την ονο-

µασία της Βίβλου τον «Σατανά» σε 3 διαφορετικές µορφές ή φά-

σεις, γιατί συνήθως οι κύκλοι ήταν 3, καθόσον αντιπροσώπευαν τις 

3 φάσεις του φυσικού ήλιου του πλανητικού συστήµατος, αλλά 

αποτελούσαν ένα ταιριαστό σύµβολο για τον θεό που λάτρευαν. 
 

 
 

 Ήταν µια σαφής αποτύπωση της τριαδικής θεότητας που πί-
στευαν και λάτρευαν. ∆εν χρησιµοποιούσαν τη φράση «οι 3 θεοί σε 
1 θεό», αλλά ήταν «ο 3 σε 1 θεός» ή «ο θεός 1 σε 3» και τρεις 
ήταν ο θεός Ήλιος. Είχαν ο καθένας 3 διαφορετικές φάσεις-θέσεις, 
αλλά όλοι ήταν ένα.  
 

 Στις παραστάσεις οι κύκλοι τέµνονταν, έχοντας τοποθετηθεί 

οι 2 στο κάτω µέρος, σαν βάση, και ο 3ος στο πάνω µέρος και στο 

µέσον των 2, ώστε να σχηµατίζουν ένα τρίγωνο ισόπλευρο, όπως 

φαίνεται και στη σχηµατική παράσταση. Αυτή η εικόνα έγινε το 

βασικό σύµβολο του θεού Ήλιου, πίσω από τη λατρεία του οποίου 

ήταν ο Εωσφόρος, ο Σατανάς. Το σύµβολο αυτό το χρησιµοποι-

ούσαν και για παραπλάνηση, όταν ήθελαν να κρύψουν την πραγ-

µατική τους λατρεία, όπως θα αναφερθούµε στη συνέχεια.  
  

 Υπάρχουν επίσης πολλές περιπτώσεις ειδωλολατρικών απει-

κονίσεων, που βλέπουµε πίσω και γύρω από το κεφάλι του εικονι-

ζόµενου θεού να υπάρχει µόνο ένας κύκλος, σε τέτοιο µέγεθος, 

ώστε να υπερκαλύπτει το κεφάλι και να µοιάζει σαν φωτοστέφα-

νο. Η ίδια ακριβώς απεικόνιση υπάρχει και στη Χριστιανική αγιο-

γραφία, όπου όλους τους εικονιζόµενους αγίους τους αναπαρι-

στούν µε ένα φωτοστέφανο, που εύκολα κάποιος καταλαβαίνει την 

αρχαία προέλευση αυτού του συµβόλου.  
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 (β) ΤΡΙΓΩΝΑ ΙΣΟΠΛΕΥΡΑ: Το άθροισµα των γωνιών ενός οποι-

ουδήποτε τριγώνου είναι 180 µοίρες, είτε είναι ισόπλευρο, είτε όχι. 

Ειδικά στο ισόπλευρο τρίγωνο κάθε του γωνία είναι ακριβώς 60 

µοίρες. Οι αρχαίοι λαοί που χρησιµοποιούσαν στη λατρεία τους το 

σύµβολο των 3 κύκλων, που τοποθετηµένοι κατάλληλα σχηµάτιζαν 

ένα ισόπλευρο τρίγωνο, χρησιµοποιούσαν το τρίγωνο σαν µυστι-
κό σύµβολο των θρησκευτικών µυστηριακών λατρειών τους. 

Η κάθε ισόπλευρη πλευρά του τριγώνου αντιπροσώπευε και µία 

θέση του ήλιου ή µία από τις τρεις θεότητες που αποτελούσαν τον 

θεό Ήλιο. 
 

 Οι ειδωλολάτρες, γνωρίζοντες ότι η κάθε γωνία ενός ισό-

πλευρου τριγώνου είναι 60 µοίρες, χρησιµοποιούσαν τους αριθ-

µούς αυτούς και τις εικόνες που αναπαριστούσαν για να κρύψουν 

τη λατρεία που απέδιδαν στο Σατανά. Κατά συνέπεια η λατρεία του 

θεού Ήλιου, ήταν λατρεία του Σατανά µέσα από τον αριθµό 666. 

Πολλοί δεν θα γνώριζαν τον αριθµό αυτόν, εάν δεν αναφερόταν 

στην Αποκάλυψη του Ιωάννη (κεφ.ΙΓ/13:18). Ο τριψήφιος αυτός 

αριθµός αντιπροσωπεύει ένα θρησκευτικό σύστηµα, γεγονός που 

πιστοποιείται και από αρχαιολογικές ανασκαφές που έχουν γίνει 

στην αρχαία Βαβυλώνα και έχουν βρεθεί επιγραφές µε τον αριθµό 

αυτό. Είναι το σύστηµα του 666, στο οποίο µελλοντικά γνωρίζουµε 

ότι επικεφαλής θα είναι ο ίδιος ο Σατανάς µέσα από τον ψευδο-

Μεσσία, τον Αντίχριστο. 

 
 

(γ) ΤΡΑΪΚΟΥΕΤΡΑ -TRIQUETRA: Οι αρχαίοι λαοί συνήθιζαν τα 

συνδυάζουν τα διάφορα σύµβολά τους και να κρύβουν αυτά που 

πίστευαν, ώστε αυτά να είναι γνωστά µόνο στους µυηµένους.  

Η τοµή των 3 δίσκων, στα σηµεία που εφάπτονται, είναι γνωστή µε 

τον όρο "τραϊκουέτρα" και διαπίστωσαν πως θα µπορούσαν οι 3 
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κύκλοι να αντικατασταθούν από το σύµβολο που σχηµατίζεται από 

την τοµή τους, η οποία θα συνέχιζε να αντιπροσωπεύει το θεό-

Ήλιο, που είναι 3 σε 1. Απεικόνιζαν το σύµβολο αυτό επάνω σε 

έναν κύκλο, ο οποίος νοητά είχε το αντίστοιχο µέγεθος ενός εκ των 

3 κύκλων που σχηµάτισαν την τοµή, την τραϊκουέτρα.  
 

 Το σύµβολο αυτό, το βλέπουµε να απεικονίζεται σε πολλές 

αρχαίες παραστάσεις και ίσως να µην µας κάνει ιδιαίτερη εντύ-

πωση, επειδή γνωρίζουµε την ειδωλολατρική του προέλευση. Το 

σύµβολο όµως αυτό το συναντάµε και στη σηµερινή ηλεκτρονική 

εποχή και συνήθως είναι σε τοίχους, σε εκκλησίες, σε γλυπτά και 

γενικά σε διάφορες παραστάσεις, οι οποίες κάτι υποκρύπτουν, 

χωρίς οι άλλοι να το γνωρίζουν. Η τραϊκουέτρα είναι ένα αποκρυφι-

στικό σύµβολο, που ήταν και είναι πάντα συνυφασµένο µε παγανι-

στικές διδασκαλίες, σατανικές τελετές και µαγεία. Κατά βάση η 

τραϊκουέτρα αποτελείται από 3 επικαλυπτόµενα εξάρια. Το σύµβο-

λο αυτό, ίσως είναι γνωστό σε πολλούς και από τον γνωστό σατα-

νιστή 'Αλιστερ Κρόουλι, ο οποίος το χρησιµοποίησε για τη Βασιλική 

Αψίδα του 3ου βαθµού της µασονικής στοάς της Νέας Υόρκης.  
 

 
 

 Ψάχνοντας στο διαδίκτυο, επισκεφτήκαµε µία ιστοσελίδα που 

εµπορεύεται αντικείµενα και σκεύη που χρησιµοποιούν οι "µάγοι". 

Εκεί βρήκαµε το σύµβολο τραϊκουέτρα επάνω σε δισκοπότηρα 

που χρησιµοποιούνται σε σατανικές λατρείες και το αξιοσηµείωτο 

είναι ότι αυτά ήταν και άµεσα διαθέσιµα στο εµπόριο για το κοινό, 

αναγραφόµενης της τιµής σε δολάρια. Υπήρχαν ενδύµατα, ολόσω-

µα που είχαν επάνω τους το σύµβολο αυτό και µάλιστα µε τέτοια 

διάταξη, που εάν κάποιος το έβλεπε, χωρίς να γνωρίζει τι ακριβώς 

αντιπροσωπεύει, θα πίστευε ότι το ένδυµα αυτό έχει µία πολύ 

ωραία διακόσµηση. Το σύµβολο τραϊκουέτρα πιθανόν πολλοί να το 
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έχουν δει σε ναούς (εξωτερικά και εσωτερικά), στους τοίχους, τα 

τζάµια και τα στασίδια.  
 

 Τέλος, η τραϊκουέτρα υπάρχει και σε µερικές ξενόγλωσσες 

εκδόσεις της Αγίας Γραφής, συµβολίζοντας τον τριαδικό θεό και 

το τραγικό στην περίπτωση αυτή είναι ότι αυτοί που το χρησιµο-

ποίησαν σαν τριαδικό σύµβολο, πιθανόν να αγνοούσαν παντελώς  

την παγανιστική του προέλευση. Μία παρόµοια περίπτωση είχαµε 

και στον Ελλαδικό χώρο, η οποία µετά από προσωπική µου υπό-

δειξη διορθώθηκε. Στη δεκαετία του 1990 γινόταν σταδιακά η 

µετάφραση του κειµένου του αρχιµ. Ν.Βάµβα της Βίβλου στη δηµο-

τική γλώσσα (εκδ. "ΠΕΡΓΑΜΟΣ"). Στα αρχικά αντίτυπα που τυπώθη-

καν, µεταξύ των κεφαλαίων ή των βιβλίων, είχε χρησιµοποιηθεί σαν 

διαχωριστικό σύµβολο η µασονική πεντάλφα. Ο υπεύθυνος των 

εκδόσεων αυτών, ήταν ένας από τους πολύ καλά καταρτισµένους 

επάνω στα αποκρυφιστικά σατανικά σύµβολα, έχοντας ο ίδιος 

κάνει πολλές διαλέξεις επ' αυτού. Το σύµβολο αυτό, που είχε τυ-

πωθεί στη νέα µετάφραση δεν το είχε προσέξει, γιατί προφανώς 

ήταν πατέντα του τυπογραφείου. Μετά από σχετική ενηµερωτική 

επιστολή µου, το σύµβολο αυτό αντικαταστάθηκε µε κάποιο άλλο.  
 

 Θα πρέπει να γνωρίζουµε και να µην µας προκαλεί απορία το 

γεγονός όταν βλέπουµε σε διάφορους χώρους και ιδιαίτερα σε 

θρησκευτικούς χώρους, όπως σε Ορθόδοξες ή Καθολικές εκκλη-

σίες να υπάρχουν παραστάσεις µε ισόπλευρα τρίγωνα, φίδια, µα-

σονικές πεντάλφες, ηλιακοί κύκλοι, µάτια και άλλα παράξενα σύµ-

βολα που γνωρίζουµε ότι έχουν σατανική προέλευση και είναι απο-

κρυφιστικά σύµβολα. Αυτό δείχνει ότι ο ∆ιάβολος στο χώρο αυτό 

έχει βάλει τη δική του σφραγίδα, έχει βάλει τα δικά του λατρευτικά 

σύµβολα που πιστοποιούν ότι ο χώρος αυτός του ανήκει, είναι χώ-

ρος δικής του κυριαρχίας και εξουσίας. Άλλωστε δεν πρέπει να µας 

διαφεύγει το γεγονός ότι το ιερατείο που συντηρεί τις εκκλησίες 

αυτές, έχει καταργηθεί µε τη θυσία του Ιησού, άρα ο χώρος που ιε-

ρουργούν, που εκτελούν τα λατρευτικά τους καθήκοντα, δεν µπο-

ρεί να ανήκει στο Θεό της Βίβλου, αφού οι ίδιοι ως ειδικοί ιερείς δεν 

µπορούν να εκπροσωπούν κάτι που δεν αναφέρει η Βίβλος και 

που δεν υπήρχε στην λατρεία της πρώτης αποστολικής εκκλησίας. 
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 Παρόµοια περίπτωση συµβαίνει σε µερικές (όχι σε όλες)  

τριαδικές αναγεννηµένες εκκλησίες της ∆ιαµαρτυρόµενης κίνησης 

(Ευαγγελικές, Πεντηκοστιανές, κλπ), οι οποίες δεν έχουν αναρτήσει 

εικόνες σαν λατρευτικά µέσα για να τις προσκυνούν οι πιστοί, αφού 

αυτό ρητά απαγορεύεται από το Θεό, γιατί µόνο σε Αυτόν ανήκει η 

προσκύνηση, έχουν όµως αναρτήσει σε εµφανές σηµείο το τριαδι-

κό Σύµβολο της Πίστεως και αυτό προσκυνούν. Είτε το πιστεύουν, 

είτε όχι, αυτό αποτελεί ένα σύµβολο του εχθρού της ψυχής µας 

µέσα στο χώρο όπου υπάρχουν αναγεννηµένα παιδιά του Θεού και 

αυτό δείχνει ότι και µέσα στο χώρο αυτό έχει εξουσία και µετά 

απορούν «γιατί δεν υπάρχουν µεγάλες ευλογίες» και πολλά άλλα 

«γιατί». Ο ∆ιάβολος κατόρθωσε να διασπάσει τη λατρεία, που ανή-

κει στον ΕΝΑ και µόνο αληθινό Θεό που υπάρχει και να φέρει 

σύγχυση στο σώµα του Χριστού, µη γνωρίζοντας ο πιστός πως 

πρέπει να λατρεύει τον Κύριο της δόξας «εν πνεύµατι και αληθεία» 

και έχοντας προβληµατισµό µήπως αδίκησε στην προσευχή του 

κάποιον από τους 3, ή τον Πατέρα, ή τον Υιό, ή το άγιο Πνεύµα. 

Εφόσον ο πιστός δέχεται τριαδικό Θεό και εφόσον πιστεύει ότι είναι 

3 πρόσωπα «συµπροσκυνούµενα και συνδοξαζόµενα», αποδίδει 

την ίδια λατρεία και στα 3 πρόσωπα, ενώ ο ίδιος ο Θεός λέγει «δεν 

θέλω δώσει την δόξαν µου εις άλλον».  
 

 Πολλές φορές έχουµε ακούσει πιστούς αναγεννηµένους να 

προσεύχονται απευθείας στο "άγιο Πνεύµα", κάτι που δεν βλέπου-

µε µέσα στην Καινή ∆ιαθήκη να το έχουν κάνει, έστω και µία φορά, 

οι απόστολοι και γενικά οι πιστοί της πρώτης εκκλησίας. Πρέπει ο 

αναγεννηµένος πιστός να έχει επίγνωση ποιος είναι ο Κύριος 

που υψώνει, που λατρεύει και που δοξάζει και έτσι δεν θα έχει 

σύγχυση, αλλά θα γνωρίζει ότι η λατρεία του φθάνει µέσα στα 

επουράνια άγια των αγίων και ότι οι δυνάµεις της κόλασης θα 

σείονται. Όταν έχει αυτή την επίγνωση και την αποκάλυψη του 

Λόγου του Θεού, δεν θα έχει ανάγκη από ανθρώπινα κείµενα, κα-

τασκευασµένα από ένα θρησκευτικό ιερατείο που ο ίδιος ο Ιησούς 

κατήργησε µε τη θυσία Του, αλλά θα είναι πλήρης µόνο µε τον 

θεόπνευστο Λόγο του Θεού, ο οποίος θα είναι η ασφάλειά του.  Ό- 
ταν κάνει ανάρτηση στο χώρο της λατρείας του σε περίοπτη θέση 
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το Σύµβολο της Πίστεως, είτε από άγνοιά του, είτε µε γνώση του, 
θέτει σε υποδεέστερη θέση τη Βίβλο και "επιβάλει", ενσυνείδητα ή 
ασυνείδητα, στους προσερχόµενους να υιοθετήσουν το κείµενο 
αυτό, σαν απόδειξη της ορθότητας της πίστης, σαν απόδειξη ότι 
"ακολουθούν την αλήθεια".  

 

13. ΕΚΑΤΗ Η ΤΡΙΣΥΠΟΣΤΑΤΗ ή ΦΩΤΟΒΟΛΟΣ 
 

 

        Στον αρχαίο Ελληνικό κόσµο η κλασ-

σική µορφή της Εκάτης παρουσιάζεται αυ-

στηρή, παράξενη και ανάγλυφη, καθισµέ-

νη συνήθως επάνω σε ένα τρίγωνο, µε τα 

3 πρόσωπά της στραµµένα σε 3 κατευ-

θύνσεις. Ο Ησίοδος, συγγραφέας της Θε- 

ογονίας,  αναγνωρίζει στο πρόσωπό της 

την πανίσχυρη «Κυρία των 3 βασιλεί-
ων»: ΓΗΣ, ΟΥΡΑΝΟΥ και ΘΑΛΑΣΣΑΣ. Η 

θεά ασκούσε την κυριαρχία της από την ε- 

ποχή των Τιτάνων, καθόσον ήταν κόρη τιτάνων (του Πέρση και της 

Αστερίας), προϋπήρχε των Ολυµπίων θεών και ασκούσε την 

εξουσία σε όλη την κτίση. Ο Ζευς, όταν αναγνωρίστηκε ως ο νέος 

κυβερνήτης του κόσµου την τίµησε, αφήνοντάς της όλες τις θεϊκές 

της δυνάµεις, όπως ο Ησίοδος µας γνωρίζει στη Θεογονία του: «Η 

(Αστερία) δ’ υποκυσαµένη Εκάτην τέκε, την περί πάντων Ζευς Κρο-

νίδης τίµησε» (στ. 411-412).  Στην πορεία, οι λατρευτές της θεάς θέ-

λησαν να απαλλαγούν από τη αυστηρότητα της µορφής, γι' αυτό 

διέσπασαν και διαχώρισαν την τρισυπόσταση θεότητα σε 3 παρ-

θένες χορεύτριες. Στις µεταγενέστερες εποχές, επέµειναν πολύ 

έντονα στο χαρακτηριστικό αριθµό 3 από ότι στην κλασσική εποχή 

του Ησίοδου.  
 

 Η Εκάτη είχε διάφορες ονοµασίες, που η κάθε ονοµασία της 

είχε και ένα συµβολισµό: Εκατηβόλος, Κουροτρόφος, Φωτοβό-

λος. Επίσης της είχαν αποδώσεις τους τίτλους 'Αγγελος και 

Φωσφόρος. Με τον τελευταίο τίτλο, συνήθως την ανέφερε ο Ευρι-

πίδης στα συγγράµµατα του, παρουσιάζοντας τη θεά ως «φορέας 

του φωτός». Η Εκάτη βοηθούσε τους πολεµιστές στον πόλεµο και 

τους βασιλείς στην απονοµή της δικαιοσύνης. Έφερνε τιµές στους 
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αθλητικούς αγώνες, παραστεκόταν στους κυνηγούς και στους ψα-

ράδες και µαζί µε τον Ερµή προστάτευε στους βοσκούς µε τα κο-

πάδια τους, εξ' ού και η προσωνυµία «κουροτρόφος». 
 

 Οι εορτασµοί που γινόντουσαν προς τιµήν της είχαν την ονο-

µασία «Εκάτεια» και τελούνταν σε τρίστρατα, τόποι που ήταν ειδι-

κά αφιερωµένοι στη θεά Εκάτη και υπήρχε αρµονία-ταύτιση µε την  

Ησιοδική ή κοσµική σύλληψη του αριθµού 3. Όλα τα τρίστρατα 

προβάλλουν ξεκάθαρα τη δυνατότητα διαίρεσης του κόσµου σε 3 
µέρη. Η Εκάτη, σαν «Κυρία των Πνευµάτων», προειδοποίησε τους 

΄Ελληνες πως µια τριπλή διαίρεση θα δηµιουργούσε αναγκαστικά 

δίπλα στον οργανωµένο κόσµο του ∆ία µια χαοτική περιοχή, στην 

οποία θα συνέχιζε να υπάρχει το αµορφοποίητο µέρος του αρχέ-

γονου κόσµου, σαν Κάτω Κόσµος. Η θεά δεν ήταν σε όλους αγα-

πητή, ίσως για την αυστηρότητά της, γι' αυτό οι Έλληνες άρχισαν 

να θεωρούν και να πιστεύουν πως η τρισυπόστατη προσωπικό-

τητα της θεάς ήταν κάτι το καταχθόνιο (ή χθόνιο). 
 

 Σε προγενέστερους καιρούς, όµως, πριν ακόµη απολιθω-

θούν τα 3 πρόσωπα της Εκάτης στα πασίγνωστα Εκάτεια, αυτές οι 

3 όψεις φαίνεται πως αποτελούσαν πολλές µορφές ή βασίλεια του 

κόσµου, πολλές δυνατές εξελίξεις της µιας και ίδιας συµπαγούς 

ιδέας. Έτσι στη µορφή αυτής που προφανώς είναι η µικρότερη των 

θεαινών (η κατώτερη από τις τρεις), βλέπουµε µια εσώτερη σχέση 

ανάµεσα στην τριάδα: ∆ήµητρα, Περσεφόνης και Εκάτης. Από 

εδώ πηγάζει προφανώς και η ιδέα του µυθολογήµατος, όπως ξεδι-

πλώνεται σε ύµνο που της αποδίδουν . 
 

 Υπάρχει άµεση και στενή σχέση µεταξύ των 3 θεοτήτων, της 

∆ήµητρας, της Περσεφόνης και της Εκάτης. Πολλοί αποδίδουν την 

τριαδική µορφή της τρισυπόστατης Εκάτης στις θεότητες αυτές και 

µάλιστα η Εκάτη παρουσιάζεται µε τη δίδυµη µορφή της ∆ήµη-

τρας. Γι' αυτό και στο µύθο της «αρπαγής της Περσεφόνης», υπάρ-

χουν δύο αποδόσεις για το γεγονός αυτό. Στη µία περίπτωση 

πρωταγωνιστεί η ∆ήµητρα και στην άλλη η Εκάτη, που πηγαίνει 

µάλιστα και στον Κάτω Κόσµο για να αναζητήσει την Περσεφόνη. 

Αφού συναντηθούν η µητέρα µε την κόρη, η Εκάτη εµφανίζεται για 

άλλη µια φορά στον ύµνο, για να παραλάβει την Κόρη και να µείνει 
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για πάντα µαζί της. Η Εκάτη και η Περσεφόνη είναι το ίδιο αδια-

χώριστες, όπως η Περσεφόνη και η ∆ήµητρα. Έτσι, ο στενός 

σύνδεσµος της Εκάτης µε τη δίδυµη µορφή της ∆ήµητρας και της 

Περσεφόνης γίνεται όλο και πιο έντονος. Συνεπώς, ο "κόσµος της 

Εκάτης" θα µπορούσε να οριστεί ως σεληνιακή όψη του "κόσµου 

της ∆ήµητρας".  

 

 Ονοµάζεται «Φωτοβόλος» η Εκάτη, γιατί στον ύµνο που της 

αποδίδουν περιγράφεται να µεταφέρει ΕΝΑΝ πυρσό και η «µετα-

φορά του φωτός» αποτελεί ένα ουσιαστικό τµήµα της φύσης της 

θεάς, πλην όµως ο πυρσός δεν είναι αποκλειστικό γνώρισµα της 

Εκάτης, αλλά έχει επίσης εξίσου σηµαντικό λατρευτικό χαρακτήρα 

και στα άλλα 2 µέλη της τριάδας, της ∆ήµητρας και της Περσεφό-

νης, καθόσον και η ∆ήµητρα παρουσιάζεται να κρατεί ∆ΥΟ πυρ-

σούς, που υποδηλοί ότι η Εκάτη είναι µία δεύτερη ∆ήµητρα. 
 

 Ο Αισχύλος στα έργα του συνδέει την Εκάτη µε τη Σελήνη και 

την παρουσιάζει ως η «΄Αρτεµις-Εκάτη» και στο έργο του «Μήδεια» 

την παρουσιάζει ως θεά προστάτιδα των µαγισσών. Στα ύστερα 

χρόνια, δόθηκε ιδιαίτερη έµφαση στην υποχθόνια υπόστασή της 

και στις µαγικές της ιδιότητες, τότε εµφανίστηκε µε τροµακτική 

µορφή (όπως η Μέδουσα και οι Ερινύες). Με την εκδοχή αυτή συν-

δέονται οι οικιακοί καθαρµοί, τα ονοµαζόµενα «οξυθύµια», µε τα 

οποία διώχνονταν από το σπίτι τα κακά πνεύµατα. Λατρευόταν 

για τις µαγικές της κυρίως ιδιότητες, για τη δύναµη που είχε να 

κρατάει µακριά το κακό από την καθηµερινή ζωή.  
 

 Αυτές τις αρχαίες δοξασίες µε τις προλήψεις και τις δεισιδαι-

µονίες τις συναντάµε καθηµερινά στη σύγχρονη εποχή όπου στο 
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Χριστιανικό κόσµο πολλοί µε διάφορους τρόπους «ξορκίζουν» το 

κακό να µένει έξω από τα σπίτια τους. Η Εκάτη αποτελεί µία ακόµα 

τριαδική θεότητα του αρχαίου κόσµου, διέφερε όµως από τις τρια-

δικές θεότητες των άλλων λαών  σε 2 βασικά σηµεία: (1) Οι θεότη-

τες που αντιπροσώπευε η τρισυπόστατη προσωπικότητά της δεν 

ήσαν στην κορυφή της θρησκευτικής ιεραρχίας, όπως ήταν οι α-

ντίστοιχες τριάδες της Βαβυλώνας ή της Αιγύπτου, γιατί στην Ελλά-

δα το ρόλο αυτό τον είχαν οι 12 θεοί του Ολύµπου, που ήταν η 

ηγεσία όλων των άλλων θεών, και (2) ∆εν ήταν αγαπητή στο κό-

σµο, λόγω της αυστηρότητάς της, της υποχθόνιας υπόστασή της 

και αργότερα της τροµακτικής µορφής της. Όµως ο αριθµός 3 µέσα 

στον αποκρυφισµό, τη µαγεία και το Σατανισµό, αλλά και η επέκτα-

σή του στο Χριστιανισµό, αυτόν ακριβώς το στόχο έχει, να φέρει 

δηλ. θρησκευτικό φόβο στον άνθρωπο, ώστε να ενεργεί έξω από 

το αληθινό θέληµα του Κυρίου Ιησού. 
 

 Η Εκάτη στους ύστερους χρόνους της αρχαιότητας, εµφανί-

ζεται σαν τρισυπόστατη θεότητα, εκφράζοντας ουσιαστικά τους 3 

κόσµους (Θεϊκό, Γήινο και Νεκρικό). Τα αγάλµατα της θεάς έφε-

ραν, συνήθως, 3 πρόσωπα ενώ, σε άλλες εκδοχές το πρόσωπο 

της γυναίκας συνόδευαν ένα πρόσωπο αλόγου και ένα λέοντα. Το 

τρίµορφο και τρισυπόστατο της Εκάτης αποτελεί, ίσως, την πιο 

παλιά και αρχέγονη προσέγγιση του ανθρώπινου υπαρξιακού προ-

βλήµατος µέσα από τη συσχέτισή του µε το θείο και τον θάνατο. 

Αυτό επιβεβαιώνεται και από την υιοθέτηση τριαδικών θεϊκών σχη-

µάτων σε πολλές µεταγενέστερες θρησκείες, όπως τους αρχαίους 

Κέλτες, τους Βουδιστές, τους προ-Ισλάµ Άραβες, τους Ινδουιστές 

κ.ά. Πολλοί ιστορικοί δέχονται ότι η Εκάτη ήταν η πρώτη τριαδική 

θεότητα, πολύ πριν από την τριαδική Βαβυλωνιακή τριάδα. 
 

 Η λατρεία της Εκάτης στη Χριστιανική περίοδο είναι στενά 

συνδεδεµένη µε τη λατρεία της αγίας Βαρβάρας, η οποία αν και 

θεωρείται προστάτιδα του πυροβολικού και της ευλογιάς των παι-

διών, έχουν παράλληλη πορεία στον τρόπο λατρείας. Την Εκάτη 

την ονόµαζαν και «τριοδίτιν Εκάτην», επειδή καθόταν στις τρι-

όδους και τα σταυροδρόµια και στις τελευταίες ηµέρες του µήνα, 

όταν άρχιζε η νέα σελήνη, οι αρχαίοι επέθεταν στα πόδια των α-
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γαλµάτων της και στους βωµούς της τρόφιµα, που τα ονόµαζαν 

«Εκαταία» ή «Εκάτης δείπνα». Από την αρχαία λατρεία της Εκά-

της υιοθετήθηκε από τον τριαδικό Χριστιανισµό της Ανατολής και 

διατηρήθηκε το έθιµο της προσφοράς προς την αγία Βαρβάρα των 

βαρβαροκολύβων και άλλων τροφίµων. Άλλωστε είναι γνωστό και 

δεν χρειάζεται να ασχοληθούµε µε το θέµα αυτό, ότι όλες οι αρ-

χαίες θεότητες, αντικαταστάθηκαν στη Χριστιανική θρησκεία µε 

"αγίους", όπως ο Ποσειδώνας αντικαταστάθηκε από τον άγιο Νικό-

λαο, ο Απόλλων και ο ∆ίας από τον προφήτη Ηλία, η Σεµίραµις και 

η Αστάρτη από την Παναγία, οι τριαδικές θεότητες από την αγία 

Τριάδα και ο κατάλογος δεν τελειώνει.   
 

 Τέλος θα πρέπει να επισηµάνουµε τη σχέση της Εκάτης, ως 

προστάτιδα θεά των µαγισσών µε τις µάγισσες του Μεσαίωνα 

που σκληρά καταδίωκε η Ιερά Εξέταση. Η περίοδος του Μεσαίωνα, 

θεωρείται για την εκκλησία, ως η πιο σκοτεινή περίοδος στην ιστο-

ρία της, όπου στο "όνοµα του Χριστού" έγιναν τα πιο µεγάλα εγκλή-

µατα µε κορυφαίο και πρωταγωνιστικό ρόλο το θρησκευτικό ιερα-

τείο της ∆υτικής εκκλησίας. Το χαρακτηριστικό της περιόδου εκεί-

νης είναι ότι οι υποτιθέµενοι λάτρεις του Σατανά ήταν στη συντρι-

πτική τους πλειοψηφία γυναίκες, που τις ονόµαζαν µάγισσες και 

πολύ ελάχιστοι υπήρχαν άνδρες µάγοι. Εκατοντάδες και χιλιάδες 

περιστατικά έχουµε από ιστορικές πηγές της περιόδου εκείνης, 

όπου "γυναίκες µάγισσες" µε την κατηγορία ότι εργάζονταν για τον 

Σατανά, καταδικάστηκαν στον δια πυράς θάνατο από το θρησκευ-

τικό δικαστήριο, την ιερά Εξέταση, η οποία αποτελείτο από ανθρώ-

πους διεφθαρµένους, που διψούσαν για εξουσία, που καταπίεζαν 

και εκµεταλλεύονταν οικονοµικά το λαό, άνθρωποι χωρίς ηθικές 

αρχές και µε περισσή σκληρότητα, όσοι πήγαιναν ενάντια στα 

συµφέροντά τους κατηγορούντο για µαγεία, αλλά οι γυναίκες µάγισ-

σες ξεφύτρωναν σαν µανιτάρια, σε σύγκριση µε τους άνδρες µά-

γους. Ο ∆ιάβολος που είχε εξουσία επάνω στο θρησκευτικό κατε-

στηµένο της εποχής του, µέσα από τα δικά του όργανα φανέρωνε 

το πνεύµα της θεάς Εκάτης, φανέρωνε τη σκληρότητά της και την 

υποχθόνια υπόστασή της. Συνήθως δεν είχαν καταληφθεί από το 

∆ιάβολο οι γυναίκες που τις κατηγορούσαν ως µάγισσες, αλλά οι 
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ίδιοι ήταν κάτω από την εξουσία ισχυρών πονηρών πνευµάτων 

που εκδηλώνονταν στη ζωή τους µε τα χαρακτηριστικά της αρχαίας 

θεάς Εκάτης. Όλες οι αρχαίες θεότητες δεν είναι µύθοι, αλλά είναι 

πραγµατικότητες, γιατί πίσω από τα ονόµατα των θεοτήτων αυτών 

υπήρχαν δαιµονικές οντότητες, που λάτρευαν και οι άνθρωποι. Οι 

ίδιες αυτές δαιµονικές δυνάµεις υπάρχουν και σήµερα, κάτω από 

άλλα ονόµατα, που συνήθως για να εξαπατήσουν έχουν θρησκευ-

τικό περίβληµα.  
 

14. ΕΛΛΗΝΙΚΕΣ ΤΡΙΑ∆ΙΚΕΣ ΘΕΟΤΗΤΕΣ 
 

 Στην αρχαία Ελλάδα η λατρεία σε τριαδικές θεότητες υπήρχε 

και µάλιστα σε πολλές µορφές, αλλά όχι όµως τα πρόσωπα που 

αποτελούσαν τις τριάδες αυτές να έχουν πρωταγωνιστικό ρόλο, 

ήταν κατώτερες θεότητες, καθόσον ανώτατος στην ηγεσία ήταν ο 

∆ίας µε την Ήρα και µετά ακολουθούσαν και οι 10 υπόλοιποι 

Ολύµπιοι θεοί. Το χαρακτηριστικό των τριαδικών θεοτήτων ήταν ο 

αριθµός 3, αριθµός που από τα βάθη των αιώνων προσπαθεί ο 

∆ιάβολος να τον επιβάλλει ως συµβολισµό, ώστε µία ηµέρα να 

υπάρχει πλήρη επικράτηση του συστήµατος τους. Ο απόστολος 

Παύλος αναφερόµενος στις µεθοδείες του ∆ιαβόλου για να επιβά-

λει το σύστηµά του παγκόσµια γράφει «Το µυστήριον της ανοµίας 

Η∆Η ενεργείται» (Β' Θεσσαλονικείς Β/2:7).  
 

 Παρατηρούµε ότι η πολλές από τις αρχαίες Ελληνικές τριαδι-

κές θεότητες, ήταν θηλυκές, όπως ήταν η τριάδα Εκάτη, ∆ήµητρα 

και Περσεφόνη, ή οι 3 Χάριτες, ή οι 3 Μοίρες. Υπήρχαν όµως και 

µικτές τριαδικές θεότητες, όπως ήταν στην Αρκαδία όπου λατρεύο-

νταν ο Ποσειδώνας, η ∆ήµητρα και η άλλη κόρη τους, η ∆έσποι-
να ή στα Καβείρια Μυστήρια όπου λατρεύονταν ο Αξιόκερσος 

(Άδης), η Αξιόκερσα (Περσεφόνη) και ο Καδµίλος (Ερµής). ∆εν 

πρέπει επίσης ξεχνάµε ότι και οι 12 θεοί του Ολύµπου χωρίζονταν 

ισότιµα σε 6 θηλυκές θεότητες και σε 6 αρσενικές θεότητες, όπου η 

κάθε µια εξάδα αποτελείτο από 2 τριάδες, σύνολο 4 τριάδες (2 

θηλυκές και 2 αρσενικές). 
 

 Στις 2 από τις 3  µεγάλες µονοθεϊστικές θρησκείες, τον Ιου-

δαϊσµό και το Ισλάµ, η τριαδική θεότητα καταργήθηκε πλήρως, αν 
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και οι Ισραηλίτες ποτέ δεν λάτρευαν τριαδικό Θεό, ώστε να χρεια-

στεί ανάγκη να τον καταργήσουν, ενώ στο Χριστιανισµό προσέλα-

βε τη µορφή της "αγίας Τριάδας" µε τις όποιες δογµατικές ή θεολο-

γικές ιδιοµορφίες της. Αυτό που παρατηρούµε στη Χριστιανική 

τριάδα είναι ότι το θηλυκό στοιχείο εξοβελίσθηκε από την επίσηµη 

τριάδα, αλλά τόσο από τη ∆υτική Καθολική εκκλησία, όσο και από 

την Ανατολική Ορθόδοξη εκκλησία, δόθηκαν θείες δυνάµεις και 

υπερεξουσίες στη µητέρα του Ιησού µε τις ονοµασίες «Θεοτόκος», 

«Παναγία», «Βασίλισσα των ουρανών», «Πλατυτέρα των ου-

ρανών», «Μεσίτρια». Το εκπληκτικό στην περίπτωση αυτή είναι 

ότι οι ακόλουθοι πιστοί ισχυρίζονται πως δεν είναι "θεά", αλλά στο 

λατρευτικό και των 2 εκκλησιών, αλλά και στην καρδιά των πιστών, 

έχει θέση ανώτερη και του ίδιου του δηµιουργού του σύµπαντος. Η 

λατρεία που οι άνθρωποι στο Χριστιανικό κόσµο αποδίδουν στην 

«Παναγία» υπερβαίνει την ανθρώπινη φαντασία, καθόσον τα 3 

πρόσωπα της Χριστιανικής τριάδας είναι η απλά η "σκιά'' της, γι' 

αυτό πολλοί δικαίως χρησιµοποιούν τον όρο «αγία Τετράδα». 
 

 Θα αναφέρουµε στη συνέχεια τριαδικές θεότητες από την αρ-
χαία Ελλάδα, οι οποίες κατά βάση είναι θηλυκές τριάδες. Οι περι-
πτώσεις που καταγράφονται δεν είναι οι µοναδικές, απλά είναι  οι 
πιο γνωστές και οι πιο χαρακτηριστικές: 
 

 (1)  ΟΙ 3 ΜΟΙΡΕΣ 
 

 
 

 Οι Μοίρες, αρχαίες Ελληνικές θεότητες, παριστάνονται συνή-

θως ως 3 γυναικείες µορφές που γνέθουν. Το νήµα που κρατούν 

στα χέρια τους, συµβολίζει την ανθρώπινη ζωή, δείχνοντας πόσο 

µικρή και αδύναµη µπορεί αυτή να είναι. Η 1η Μοίρα, η Κλωθώ, 

«αυτή που κλώθει», γνέθει το νήµα της ζωής και συµβολίζει το 
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ΠΑΡΟΝ. Η 2η µοίρα, η Λάχεσις ξετυλίγει το νήµα της ζωής, µοι-

ράζει τους κλήρους, καθορίζει τι θα «λάχει» στον καθένα, εξ ού και 

η ονοµασία "λαχείο" και συµβολίζει το ΠΑΡΕΛΘΟΝ. Η 3η µοίρα, η 

Άτροπος κόβει το νήµα της ζωής, όταν έρθει η ώρα και συµβολίζει 

το ΜΕΛΛΟΝ.  
 

 Οι Μοίρες είναι οι δυνάµεις που ευθύνονται για τα καλά και τα 

κακά της ζωής του κάθε θνητού, από τη γέννηση µέχρι το θάνατό 

του. Παίρνουν την δύναµή τους από τον ∆ία, ο οποίος για το λόγο 

αυτό καλείται και «Μοιραγέτης». Στην Μοίρα υπακούουν µέχρι και 

οι θεοί, οι οποίοι έχουν όµως τη δύναµη να την αλλάζουν. Μια 

αλλαγή τέτοια όµως θα διατάρασσε την αρµονία του σύµπαντος. Ο 

Αισχύλος στον "Προµηθέα ∆εσµώτη" παρουσιάζει τον ∆ία και τους 

άλλους θεούς υποταγµένους στις Μοίρες. 
 

 Στον Ησίοδο (στ. 217), όπως και στον Αισχύλο (Ευµενίδες), οι 

Μοίρες είναι κόρες της Νύχτας. Ο ίδιος Ησίοδος όµως τις πα-

ρουσιάζει και σαν κόρες του ∆ία και της Θέµιδας σε άλλο σηµείο 

(στ. 904). Στα έπη του Οµήρου εµφανίζονται ως µία και µόνη και 

ονοµάζεται «Αίσα ή Μοίρα», η οποία είναι σύνθρονη του ∆ία, κά-

θεται δηλαδή στον ίδιο θρόνο µε το ∆ία και δίνει σε κάθε θνητό το 

µερίδιό του από τις χαρές και τις λύπες, ορίζοντας έτσι το πεπρω-

µένο του. Ο Πίνδαρος προσθέτει στις τρεις Μοίρες την Τύχη, για 

την οποία θεωρεί µάλιστα ότι έχει µεγαλύτερο κύρος. 
 

 Την αρχική τριάδα ξανασυναντούµε και αργότερα στον Πλά-

τωνα ο οποίος στο έργο του "Πολιτεία" παρουσιάζει τις Μοίρες ως 

κόρες της θεάς Ανάγκης, καθισµένες σε θρόνους, µε χιτώνες λευ-

κούς και στεφάνι στο κεφάλι, να συνοδεύουν µε τη φωνή τους την 

αρµονία που βασιλεύει στις ουράνιες σφαίρες. Η λέξη «µοίρα» 

βγαίνει από το αρχαίο ρήµα «µείροµαι» που σηµαίνει  «µοιράζω», 

είναι δηλαδή το «µερίδιο», το κοµµάτι που παίρνει ο καθένας από 

τη µοιρασιά ενός όλου. Ο 3 Μοίρες απαντώνται και σε άλλες Ευ-

ρωπαϊκές µυθολογίες να παίζουν τον ίδιο ρόλο, έτσι έχουµε τις 3 

Νορν στην Σκανδιναβική µυθολογία και τις 3 Πάρκες (Parcae) 

στην Ρωµαϊκή µυθολογία. 
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 (2)  ΟΙ 3 ΧΑΡΙΤΕΣ 
 

Οι Χάριτες είναι θεές της γοητείας, της οµορφιάς, της φύσης, της 

ανθρώπινης δηµιουργικότητας και της γονιµότητας. Ως Χάριτες 

αναφέρονται η Αγλαΐα η νεότερη, η Ευφροσύνη και η Θάλεια, 

αλλά ορισµένες φορές αναφέρονται και άλλες µε τις εξής ονοµα-

σίες: Αυξώ, Χάρις, Ηγεµόνη, Φαένα και Πασιθέα 
 

 
 

 Θεωρούνται κόρες του ∆ία και της Ευρυνόµης. Κατ' άλλους 

ήταν κόρες του ∆ιονύσου και της Αφροδίτης ή του Ήλιου και της 

Ναϊάδας Αίγλης. Ο Όµηρος ισχυρίζεται πως ήταν µέρος της ακο-

λουθίας της θεάς Αφροδίτης. Το αντίστοιχό τους στη Ρωµαϊκή µυ-

θολογία ήταν οι Gratiae. Αγαπούσαν πολύ την οµορφιά και έδω-

σαν στους ανθρώπους τα ταλέντα για τέχνη, στενά συνδεδεµένες 

µε τις Μούσες. Οι Χάριτες συνδέονταν και µε τον κάτω κόσµο και 

µε τα Ελευσίνια Μυστήρια. 
 

(3)  ΟΙ 3 ΕΡΙΝΥΕΣ 
 Οι Ερινύες στην Ελληνική µυθολογία ήταν µυθικές καταχθό-

νιες θεότητες που κυνηγούσαν όσους είχαν διαπράξει εγκλήµατα 

κατά της φυσικής και ηθικής τάξης των πραγµάτων. Επίσης είναι 

γνωστές και ως Ευµενίδες, δίνοντάς έτσι το όνοµά τους στην τρίτη 

τραγωδία της τριλογίας Oρέστειας του Αισχύλου. Στη Θεογονία 

του Ησίοδου (στ.178-185) αναφέρεται ότι οι Ερινύες γεννήθηκαν 

από το αίµα του Ουρανού, προκειµένου να εκδικηθεί ο ίδιος τον 

ευνουχισµό του από τον ίδιο του το γιο τον Κρόνο, κατά δε τον 

Αισχύλο ότι αυτές ήταν κόρες της Νύκτας και κατά τον Σοφοκλή 

κόρες της Γης και του Σκότους, ενώ ακολουθούν και άλλες γνώµες.  
 

 Ο αριθµός τους δεν είναι πάντα ο ίδιος στα συγγράµµατα των 

αρχαίων Ελλήνων. Ο Όµηρος δεν αναγράφει πόσες ήταν, ο Αι-

σχύλος εισάγει ολόκληρο χορό Ερινύων και ο Ευριπίδης σ' ένα 
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δράµα του αναφέρει τρεις, µε ονόµατα που έδωσαν µεταγενέστε-

ροι, όπως ο Βιργίλιος που επίσης αναγνωρίζει τρεις, που ήταν οι: 
 

• Αληκτώ  (ανθρωποµορφισµός της οργής και µανίας), 
• Μέγαιρα  (ανθρωποµορφισµός του µίσους και του φθόνου) 
• Τισεφόνη  (ανθρωποµορφισµός της εκδίκησης φόνου). 

 

 Η εµφάνιση των Ερινύων ήταν τροµακτική, φρικιαστική και 

απωθητική. Συνήθως απεικονίζονται µε τα κεφάλια τους να είναι 

τυλιγµένα µε φίδια, εικόνα που θυµίζει τη µέδουσα Γοργώ, να έ-

χουν βλέµµα αστραφτερό, η όψη τους να είναι µαύρη,  αποπνέου-

σες καταστρεπτικό πυρ και επίσης να έχουν φτερά, φέρουσες µαύ-

ρες εσθήτες. Κατοικία τους είχαν τον κάτω κόσµο του Άδη, απ΄ ό-

που και αναλάµβαναν την εκτέλεση των ποινών που έθεταν οι κρι-

τές του Άδη και της ∆ίκης στους ανθρώπους, ακόµα και πέραν του 

τάφου τους, γι' αυτό επί των φονέων αποκαλούνταν ως θεότητες 

«Επίκουροι της ∆ίκης». Στα χέρια τους έφεραν συνήθως αναµµέ-

νες δάδες για να διαλύουν τα σκότη που ευνοούσαν ή κάλυπταν τα 

διαπραχθέντα εγκλήµατα, καθώς και µαστίγιο φιδοφόρο, ως όπλο 

κατά των δραστών. Στη µέση τους έφεραν ζώνη (δίνοντας την όψη 

Μαινάδων) και γι αυτό επίσης ονοµάζονταν και «Βάκχες τoυ Άδη». 
 

(4)  ΟΙ 9 ΜΟΥΣΕΣ 
 

 
 

 Εδώ έχουµε 3 φορές τον αριθµό 3 και αυτό δεν είναι τυχαίο 

µέσα στις αρχαίες ειδωλολατρικές δοξασίες. Πάντα µέσα από τους 

αριθµούς υπήρχε ένας συµβολισµός για τους µυηµένους. Εδώ 

έχουµε 9 ονόµατα και αποτελούνται από 3 τριάδες, που η κάθε µία 

τριάδα αποτελείται από τα συγκεκριµένα άτοµα, γι' αυτό βρίσκουµε 

τα ονόµατά τους συνήθως µε την ίδια σειρά: (1η) Κλειώ, Ευτέρπη, 

Θάλεια, (2η) Μελποµένη Τερψιχόρη Ερατώ, (3η) Πολύµνια, Ουρανία, 

Καλλιόπη. Αρχικά οι θεότητες αυτές ήταν ΝΥΜΦΕΣ του βουνού και 

των νερών. Ο Ησίοδος στη Θεογονία αφηγείται: «Η Μνηµοσύνη 
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κοιµήθηκε στην Πιερία µε το γιο του Κρόνου και γέννησε αυτές τις 

παρθένες που µας κάνουν να ξεχνάµε τα βάσανά µας και απαλύ-

νουν τους πόνους µας. Εννιά νύχτες συνέχεια ο συνετός ∆ίας ανε-

βαίνοντας στο ιερό κρεβάτι του, κοιµότανε δίπλα στη Μνηµοσύνη, 

µακριά απ’ όλους τους αθανάτους. Ύστερα από ένα χρόνο, όταν οι 

εποχές και οι µήνες είχαν συµπληρώσει τον κύκλο τους κι όταν 

πέρασαν πολλές µέρες η Μνηµοσύνη γέννησε εννιά κόρες, που όλες 

τις µάγευε η µουσική». Ο Απόλλωνας, ο θεός-Ήλιος ήταν ο ηγέτης 

τους, γι' αυτό και έφερε τον τίτλο «Απόλλων Μουσαγέτης». 
 

 Στους µεµυηµένους στον αποκρυφισµό οι 9 Μούσες αντιπρο-

σωπεύουν τα πονηρά πνεύµατα που παρουσιάζονται «ως άγγελοι 

φωτός» και µε την υπέροχη µουσική τους που έχει µέσα τους σα-

τανικά στοιχεία και µηνύµατα εργάζονται για να παρασύρουν τον 

άνθρωπο στην αµαρτία. 'Άλλωστε ο Εωσφόρος πριν την πτώση 

του ήταν ένα εξέχον αγγελικό δηµιούργηµα και η υπηρεσία του 

ήταν επί «των τυµπάνων και των αυλών» ενώπιον του Θεού, είχε 

εξέχουσα µουσική υπηρεσία (βλ. Ιεζεκιήλ ΚΗ/28:13-15).  
 

(5)  ΟΙ ΩΡΕΣ 
 Οι «Ώρες» είναι θεότητες των καιρών και του χρόνου της 

αρχαίας Ελλάδας. Ήταν θυγατέρες του ∆ία και της Θέµιδος, αδελ-

φές των 3 Μοιρών και των Νυµφών που κατοικούσαν στον Ηριδα-

νό ποταµό. Τα ονόµατά τους είναι: Θαλλώ, Αυξώ, Καρπώ, Ευνο-

µία, ∆ίκη, Ειρήνη. Όπως µε τις 9 µούσες που αποτελούντο από 3 

τριάδες, έτσι και εδώ είναι οι Ώρες 6 στον αριθµό και σχηµατίζουν 2 

τριάδες. Μόνο που εδώ υπάρχει αµφισβήτηση εάν ήταν πράγµατι 6 

στον αριθµό ή ήταν µόνον 3, ήταν δηλαδή µία τριαδική θεότητα 

που παρουσιαζόταν µε διαφορετικά ονόµατα, καθόσον υπάρχουν 

πηγές που το επιβεβαιώνουν:  
 

• Στην Αθήνα  αναφέρονταν ως  «Θαλλώ, Αυξώ, Καρπώ». 

• Στον Ησίοδο αναφέρονται  ως  «Ευνοµία, ∆ίκη, Ειρήνη» 
 

 Οι θεότητες αυτές είχαν σαν έργο τους να παρακολουθούν τα 

έργα των ανθρώπων. Ήταν οι πρώτες που υποδέχτηκαν την Α-

φροδίτη και αφού την έντυσαν, την συνόδεψαν στον Όλυµπο. Ανα-

φέρεται πως ήταν βοηθοί του θεού Ήλιου και επιπλέον βοηθούσαν 
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την θεά Χλωρίδα στο έργο της, στην βλάστηση της γης, ρυθµίζο-

ντας τις Εποχές του Χρόνου. Από τον Όµηρο µαθαίνουµε πως 

άνοιγαν και έκλειναν τις πύλες του Ολύµπου, µε σύννεφα, και φρό-

ντιζαν τα άλογα της Ήρας. Κατά τους Ορφικούς οι Ώρες, µαζί µε τις 

Χάριτες και τις Μοίρες, οδήγησαν την Περσεφόνη από τον Άδη 

στο φως και επειδή και οι Χάριτες και οι Μοίρες ήταν τριαδικές θεό-

τητες, πιστεύεται ότι και οι Ώρες ήταν µια καθαρά τριαδική θεότητα, 

µε 2 διαφορετικές παρουσιάσεις. Σε άλλους µύθους βλέπουµε τις 

Ώρες να συντροφεύουν τον Πάνα ή να αποτελούν µέρος της ακο-

λουθίας του ∆ιονύσου, ο οποίος είναι αντιπροσώπευση του Σατα-

νά. «∆ιόνυσος» σε ελεύθερη µετάφραση σηµαίνει «ο ΦΕΡΩΝ την 

αµαρτία στον κόσµο», ενώ ο Ιησούς Χριστός είναι «ο ΑΙΡΩΝ (ο 

σηκώνων) την αµαρτία του κόσµου» 
 

   � Εύκολα αντιλαµβάνεται κάποιος ότι η ιδέα της τριαδικής 

θεότητας δεν έχει την αρχή της στο Χριστιανικό κόσµο, ούτε ανα-

πτύχθηκε για πρώτη φορά στη Σύνοδο της Νίκαιας, όπου τέθηκαν 

οι βάσεις του τριαδικού δόγµατος. Οι τριαδικές θεότητες ήταν το 

βασικό γνώρισµα των αρχαίων ειδωλολατρικών θρησκειών και των 

φιλοσοφιών, πολύ πριν από την Χριστιανική εποχή. Η σηµερινή 

ύπαρξη της Χριστιανικής "αγίας Τριάδας", κάτω από διάφορες µορ-

φές, δείχνει την αρχαία ειδωλολατρική καταγωγή της. 
 

 Το ίδιο ακριβώς συµβαίνει και µε το σηµερινό φαινόµενο της 

αγιολατρείας, το οποίο είναι η συνέχεια των λατρευτικών ιδεών και 

δοξασιών της αρχαίων Ελληνικών θεοτήτων, τις οποίες πήρε ο Ελ-

ληνικός λαός και τις τοποθέτησε στους νέους "θεούς" του, στους α-

γίους όπως τους ονοµάζει και τους απέδωσε όλες τις ιδιότητες που 

είχαν οι αντίστοιχες αρχαίες θεότητες. Θα ήταν αυθαίρετο να ισχυ-

ριστεί κάποιος ότι µέσα στην Χριστιανική θρησκεία διείσδυσαν µό-

νο οι µεµονωµένοι αρχαίοι θεοί, αλλά έµειναν απέξω οι τριαδι-κές 

θεότητες, που αποτελούσαν τη βάση της πίστης όλων των αρχαίων 

λαών.  Όταν η Καινή ∆ιαθήκη αναφέρεται σε Πατέρα, Υιό και άγιο 

Πνεύµα, δεν θα άφηνε µια τέτοια ευκαιρία ανεκµετάλλευτη ο Πονη-

ρός, ο ∆ιάβολος, γιατί άλλο είναι να δέχεται κάποιος Πατέρα, Υιό 

και άγιο Πνεύµα, όπως η Βίβλος τα αποκαλύπτει και άλλο είναι 

να δέχεται τριαδικό Θεό, είναι δύο τελείως διαφορετικά πράγµατα. 
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Κεφάλαιο  ∆ΕΚΑΤΟ ΤΕΤΑΡΤΟ 
 

ΤΡΙΑ∆ΙΚΕΣ ΘΕΟΤΗΤΕΣ  
ΣΤΗ ΧΡΙΣΤΙΑΝΙΚΗ ΠΕΡΙΟ∆Ο 

 

 
 

01. Η ΧΡΙΣΤΙΑΝΙΚΗ ΘΡΗΣΚΕΙΑ - Γενικές έννοιες 
 

 Στη Χριστιανική θρησκεία έχουµε την «Αγία Τριάδα», για την 

οποία έχουµε αναφερθεί µε λεπτοµέρειες σε προηγούµενα κεφά-

λαια και ειδικότερα στο "6ο κεφάλαιο" όπου γίνεται καταγραφή των 

υπαρχουσών διδασκαλιών περί τριάδας στην Ελλάδα. Εδώ γίνεται 

απλή συνοπτική αναφορά σαν εισαγωγή στο παρόν κεφάλαιο. Η 

«Αγία Τριάδα», δεν αποτελείται από τον «Πατέρα, Υιό και άγιο 

Πνεύµα», κατά την πίστη των µη µυηµένων, αλλά αποτελείται από 

τον «Θεό ΠΑΤΕΡΑ», τον «Θεό ΥΙΟ» και τον «Θεό ΑΓΙΟ ΠΝΕΥ-

ΜΑ». Κατά το «Σύµβολο της Πίστεως» των 2 Οικουµενικών Συνό-

δων και του «Συµβόλου της Πίστεως του Αθανασίου» είναι 3 ξεχω-

ριστά θεία πρόσωπα, είναι 3 προαιώνιοι, προϋπάρχοντες θεοί, ίσοι 

µεταξύ τους, συµπροσκυνούµενοι και συνδοξαζόµενοι, αλλά οµο-

ούσιοι και αδιαίρετοι.. 
 

 Το «Σύµβολο της Πίστεως», των Οικουµενικών Συνόδων 

(12 άρθρα), δεν χρησιµοποιεί ρητά τον όρο «τριάδα», αλλά ξεχωρί-

ζει τα τρία πρόσωπα στα άρθρα 1, 2 και 8. Στο άρθρο 8, που ανα-

φέρεται στο «Άγιο Πνεύµα», ρητά αναφέρει ότι µαζί µε τον Πατέρα 

και τον Υιό "συµπροσκυνείται" και "συνδοξάζεται", γεγονός που 

φανερώνει ότι είναι ξεχωριστό θείο πρόσωπο που δέχεται την ίδια 

τιµή και δόξα µε τα άλλα 2 πρόσωπα της Τριάδας «...το συν Πατρί 

και Υιώ συµπροσκυνούµενον και συνδοξαζόµενον». Στα λειτουργικά 

βιβλία της κατεστηµένης Ορθόδοξης εκκλησίας, της οποίας το 

Σύµβολο της Πίστεως είναι το δογµατικό θεµέλιο επάνω στο οποίο 

στηρίζεται, ρητά αναφέρουν περί «αγίας, οµοουσίου και αδιαιρέτου 

Τριάδας», την οποία Τριάδα κληρονόµησε και η ∆ιαµαρτυρόµενη 

κίνηση, µέσω της Καθολικής ∆υτικής εκκλησίας. 
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 Στο «Σύµβολο της Πίστεως του Αθανασίου» (42 άρθρα) 

αναφέρεται πολλές φορές ο όρος  «τριάδα» και ιδιαίτερα στα άρ-

θρα 3, 25, 27 και 28. Στο άρθρο 8 γράφει: «Λατρεύουµε τον ΕΝΑ 

Θεό σαν ΤΡΙΑ∆Α και την ΤΡΙΑ∆Α σαν ενότητα…» και στα επόµενα 

άρθρα γίνονται ρητές αναφορές για τα 3 πρόσωπα της τριάδας. Για 

το θέµα αυτό έχουµε ασχοληθεί εκτενέστερα σε προηγούµενα  κε-

φάλαια (βλέπε 5ο και 10ο κεφάλαιο). 
 

02.  ΝεοΠΛΑΤΩΝΙΣΜΟΣ και ΤΡΙΑ∆Α (µ.Χ.) 
 

 Το βασικό χαρακτηριστικό του ΝεοΠλατωνισµού ήταν η 

προσπάθεια να συµφιλιώσει την Ελληνική φιλοσοφία µε τις διδα-

σκαλίες του Χριστιανισµού. Ο ΝεοΠλατωνισµός ξεκίνησε σαν µια 

ανάµειξη των ιδεών των  Πυθαγόρα,  Πλάτωνα, Αριστοτέλη και των 

Στωικών, οι οποίες είχαν προσαρµοστεί µε Εβραϊκά θρησκευτικά 

στοιχεία και µε Ινδουιστικές λατρείες, που διείσδυσαν στη Χριστια-

νική «πατερική θεολογία», αν και ήταν οµολογουµένως ειδωλολα-

τρικά. Αυτό συνέβηκε σταδιακά, κατά την περίοδο 200 - 550 µ.Χ. 

(βλ.«Encyclopedia Americana»: έκδοση 1982, τ.20, σ. 97-98).  
 

 

Σαρκοφάγος του Πλωτίνου 
 

 Ο µεγαλύτερος εκφραστής του ΝεοΠλατωνισµού ήταν ο 

Πλωτίνος, που γεννήθηκε κοντά στην Αλεξάνδρεια το 205 µ.Χ. και 

πέθανε στη Ρώµη 270 µ.Χ. Η επίδραση του Πλωτίνου και αργό-

τερα των ΝεοΠλατωνικών στη Χριστιανική θεολογία έχει τεράστια 

σηµασία. Ο Πλωτίνος ήταν µαθητής του Αµµώνιου Σακά της Αλε-

ξάνδρειας (160-242 µ.Χ.) ο οποίος θεωρείται ο ιδρυτής του Νεο-

Πλατωνισµού. Ο Σακκάς δεν άφησε δικά του γραπτά, αλλά τα λό-

για του επηρέασαν σε µεγάλο βαθµό τον Πλωτίνο και άλλους.  
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 Ο Πλωτίνος, όπως και οι Πυθαγόρειοι, είχε µεγάλο σεβασµό 

στον αριθµό 3 και κάνει µεγάλη χρήση των τριπλών διακρίσεων. 

∆ιακήρυξε ότι ο Θεός αποκαλύπτεται στον υλικό κόσµο µε µια 

τριάδα φανερώσεων και αναφέρθηκε για τις «υποστάσεις», οι 

οποίες είναι τρεις (Εν, Νους και Ψυχή) και οι οποίες σχετίζονται µε 

τους θεούς, τα κοσµικά πεδία και τις 5 βαθµίδες µύησης, οι οποίες 

είναι: (α) Καθαρµός, το προκαταρκτικό στάδιο. (β) Κυρίως γνώση. 

(γ) Εποπτεία, ο ανώτατος βαθµός µύησης. (δ) Το στάδιο κατά το ο-

ποίο ο µύστης γίνεται «δαδούχος- ιεροφάντης»  και έχει τη δύναµη 

της µεταλαµπάδευσης, δηλαδή της µύησης άλλων. (ε) Οµοίωση 

προς το Θεό. Οι µελετητές της εκκλησιαστικής ιστορίας τονίζουν 

συνεχώς την τεράστια επιρροή του ΝεοΠλατωνισµού, ο οποίος πε-

ριλάµβανε τη βασική ειδωλολατρική ιδέα της τριάδας στο Χριστια-

νισµό που είχε αρχίσει να δανείζεται δόγµατα, έθιµα και φιλοσοφία 

από την ειδωλολατρία από το 200 µ.Χ. 
 
 

 

      Ο ΝεοΠλατωνισµός έχει γίνει 
διαβόητος για την ειδωλολατρία 
που εισήγαγε στο Χριστιανισµό. 
Οι καρποί αυτού του εκλεκτικού 
δανεισµού των φιλοσοφικών και 
ειδωλολατρικών ιδεών από την 
πρώτη εκκλησία φθάνουν µέχρι 
και τις ηµέρες µας. Η Xριστιανική 
θεολογία έχει συγχωνευτεί τόσο 
πολύ µε την ειδωλολατρική Ελλη-  

νική φιλοσοφία, που έχει φτιάξει άτοµα, τα οποία ήσαν ένα µίγµα 

από εννέα µέρη Ελληνικής σκέψης και ένα µέρος Χριστιανικής. 

Αυτό το παρατηρούµε και στις ηµέρες µας πολύ καθαρά, καθόσον 

µια µερίδα ατόµων στη χώρα µας έχουν στραφεί φανερά πλέον στη 

λατρεία του δωδεκάθεου, µε το πρόσχηµα να εξυψώσουν την 

αρχαία Ελληνική σκέψη και φιλοσοφία. 
 

03.  ΤΕΡΤΥΛΛΙΑΝΟΣ και ΤΡΙΑ∆Α (µ.Χ.) 
 

 Ο Τερτυλλιανός (155 - 240 µ.Χ.) ήταν ο ιδρυτής της Λατινικής 

θεολογίας και ονοµαζόταν «Πατέρας της Λατινικής εκκλησίας». Η 

µεγαλύτερη συµβολή του στην τριαδική θεολογία είναι ότι στην µετά 
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Χριστό περίοδο, στο σύγγραµµά του «Adversus Praxean» (Ελλην. 

"Κατά Πραξέα" - 215 m.X.) είναι ο πρώτος που χρησιµοποίησε και 

καθιέρωσε τους όρους «τριάδα» (trinitas) και «υπόσταση» (sub-

stantio) για την ουσία και την κατανόηση της θεότητας. 
 

 Ο Τερτυλλιανός το έτος 202 µ.Χ. προσχωρεί στους 

Μοντανιστές και παραµένει πιστός στην κίνηση αυτή µέχρι το 

θάνατό του. Για όσους δεν γνωρίζουν «Μοντανισµός» ή «η κατά 

Φρύγας αίρεση», ονοµάστηκε µία πρωτοχριστιανική κίνηση που 

γεννήθηκε και αναπτύχθηκε στη Φρυγία κατά τον 2ο µ.Χ. αιώνα και 

ιδρυτές της  θεωρούνται ο Μοντανός, που ήταν αρχικά ιερέας της 

λατρείας της Κυβέλης και οι 2 προφήτισσες Πρίσκιλλα και Μαξι-
µίλλα. Η κίνηση αυτή βρήκε ιδιαίτερη απήχηση τόσο στην υπόλοι-

πη Μικρά Ασία, όσο και σε όλη τη Ρωµαϊκή επικράτεια, ιδιαίτερα δε 

στη Ρώµη και τη Βόρεια Αφρική, καθόσον πολλοί Χριστιανοί υιοθε-

τούσαν τις αυστηρές ηθικές αρχές που πρέσβευε, τον ασκητισµό 

και την έφεση προς το µαρτύριο, Η ονοµασία Μοντανισµός είναι 

µεταγενέστερη, καθώς στην εποχή που ήκµαζε η κίνηση αυτή ονο-

µαζόταν «κατά Φρύγας αίρεση» ή «Καταφρύγια αίρεση» ή  «αίρε-

ση των Πεπυζιτών». 
 

 Είναι αξιοσηµείωτο το γεγονός ότι η ίδια η επίσηµη ενιαία τότε 

(Χριστιανική) Ρωµαϊκή εκκλησία που υιοθέτησε τη «Χριστιανική 

τριάδα», αρχής γενοµένης από το 325 µ.Χ. κατά τη Σύνοδο της Νί-

καιας, το 381 µ.Χ. δήλωσε ότι οι Μοντανιστές θα πρέπει να εκ-

λαµβάνονται σαν ειδωλολάτρες. Καθώς λοιπόν την περίοδο 

εκείνη ξεκινά η µεγάλη επιρροή του ΝεοΠλατωνισµού, έχουµε τον 

Τερτυλλιανό, επιφανή συγγραφέα της εποχής του και έναν από 

τους µεγαλύτερους πατέρες της τριαδικής εκκλησίας, να ανήκει στη 

θρησκευτική οµάδα των Μοντανιστών, οι οποίοι είχαν αναπτύξει 

φανατικές παρερµηνείες της Αγίας Γραφής και ενώ ήταν µέλος αυ-

τής της οµάδας, η οποία καταδικαζόταν σαν ειδωλολατρική από την 

κρατούσα εκκλησία, προσποιούµενος ότι ήταν πιστός, έγινε ο πρώ-

τος που ανέπτυξε τη θεολογική διδασκαλία της Τριάδας, κατά το 

έτος 215 µ.Χ., έναν αιώνα νωρίτερα από τη Σύνοδο της Νίκαιας, η 

οποία σαν επίσηµη πλέον εκκλησία υιοθέτησε το τριαδικό δόγµα, 

µε υπέρµαχο υποστηρικτή τον τότε διάκονο Αθανάσιο. Τερτυλλια-
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νός και Αθανάσιος, αν και χρονικά δεν έζησαν µαζί, αλλά µε δια-

φορά ένα αιώνα, θα µπορούσαν να ονοµαστούν οι «Πατέρες της 

Χριστιανικής αγίας Τριάδας». 
 

 Στο έργο του «Κατά Πραξέα» ο Τερτυλλιανός ανέπτυξε θεο-

λογικές και χριστολογικές θέσεις ερχόµενος αντιµέτωπος µε τον 

µοναρχιανισµό. Υποστήριξε ότι ο Θεός είναι ένας και ότι είχε ανέ-

καθεν µέσα του τον απρόσωπο λόγο του (ratio), αλλά όταν απο-

φάσισε να δηµιουργήσει, ο λόγος αυτός γεννήθηκε (ως sermo) και 

έγινε Υιός, δηλαδή απέκτησε προσωπική υπόσταση. Μέσω του 

Υιού απέκτησε υπόσταση και το Άγιο Πνεύµα, που επίσης προέρ-

χεται από τον Θεό. Ο Τερτυλλιανός υποστήριξε ότι αυτά τα τρία 

πρόσωπα (personae) έχουν µία ουσία ή υπόσταση (sub-

stantio) και τα αποκάλεσε trinitas, δηλαδή "τριάδα".  
 

 Οι απόψεις του Τερτυλλιανού, σχετίζονται µε την ευρέως α-

ποδεκτή, εκείνη την εποχή, χριστολογία περί Λόγου, κατά την 

οποία υφίσταται η διάκριση µεταξύ «Λόγου ενδιαθέτου» και «Λό-

γου προφορικού» η οποία φαίνεται να έχει επιδράσει στο θεολογι-

κό του σύστηµα. Έτσι, χρησιµοποιεί τις έννοιες Σοφία και Λόγος 

σαν ταυτόσηµους προσδιορισµούς του 2ου προσώπου της Αγίας 

Τριάδας, τις διακρίνει όµως, κατά το ότι η Σοφία γεννήθηκε προ της 

δηµιουργίας και στη συνέχεια έγινε Λόγος µε µια νέα τέλεια γέννη-

ση (nativitas perfecta) κατά τη δηµιουργία. 
 

 Επιγραµµατικά, η τριαδολογία του Τερτυλλιανού έδωσε ό-

ρους και έννοιες που συνέβαλαν στην ανάπτυξη του τριαδικού 

δόγµατος, όπως το οµοούσιο της τριαδικής θεότητας
  
και η διαφο-

ροποίησή της σε υποστάσεις. Επίσης υποστήριξε ότι κατά την 

επίγεια ζωή του ο Ιησούς Χριστός ήταν ένα πρόσωπο µε δύο 

υποστάσεις (όχι φύσεις) τη θεϊκή και την ανθρώπινη. Ο Τερτυλ-

λιανός χρησιµοποίησε πρώτος τον όρο «TRINITAS» (τριάδα) και 

ανέπτυξε θεολογικούς ορισµούς που άσκησαν ισχυρή επίδραση 

στη συνέχεια, όπως το ότι ο Θεός είναι «µία ουσία µε τρία πρόσω-

πα».  Aν και η διδασκαλία του Τερτυλλιανού περί «ενός Θεού µε 

πολλά πρόσωπα» » κατά τον 3ο αιώνα µ.Χ. δεν ήταν ακόµη το µετέ-

πειτα «ορθόδοξο» τριαδικό δόγµα που τελικά αναπτύχθηκε και 
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υιοθετήθηκε από την «εκκλησία», είναι σήµερα αποδεκτό από όλες 

σχεδόν τις Χριστιανικές εκκλησίες. 
 

 Πάρα πολύ λίγοι οπαδοί της τριάδας πιστεύουν ότι ο ουστί-
νος ο Μάρτυρας (100 - 165 µ.Χ.) είναι ο πρώτος που εισήγαγε την 

τριαδική διδασκαλία και όχι ο Τερτυλλιανός. Η άποψη αυτή δεν έχει 

ισχυρά στηρίγµατα, αφενός µεν γιατί στα γραπτά του Ιουστίνου δεν 

έχουµε σαφείς αναφορές για τριάδα και αφετέρου γιατί την εποχή 

που αυτός έζησε, ζούσαν και οι µαθητές των µαθητών του Ιησού 

και έτσι η γνήσια διδασκαλία του Ιησού ήταν ακόµη νωπή, ήταν 

πρόσφατη και κατά συνέπεια µεγάλες θεολογικές αποκλίσεις από 

την Αγία Γραφή ήταν πολύ δύσκολο να γίνουν αµέσως αποδεκτές. 
 

04.  ΑΙΓΥΠΤΟΣ/ΑΛΕΞΑΝ∆ΡΙΝΗ ΣΧΟΛΗ 
 

 Αναφερθήκαµε ήδη για τις θεότητες των αρχαίων Αιγυπτίων 

και για τη µεγάλη επιρροή που είχαν οι διάφορες Αιγυπτιακές τρια-

δικές θεότητες στην τότε νέα θρησκεία, το Χριστιανισµό και για το 

σηµαντικό ρόλο που διαδραµάτισε προς τούτο η Αλεξάνδρεια της 

Αιγύπτου ως πηγή διείσδυσης της έννοιας της αρχαίας παγανιστι-

κής τριάδας στο Χριστιανισµό. Εδώ θα αναφερθούµε πάλι για την 

Αλεξάνδρεια, αλλά ειδικά για την περίοδο µετά Χριστό, καθόσον 

στην πόλη αυτή ήταν πολύ έντονη η ανάπτυξη και η µίξη φιλοσοφι-

κών, ειδωλολατρικών και Χριστιανικών διδασκαλιών. 
 

   Η Αλεξάνδρεια, εκτός από την τοπική καλλιέργεια της ειδω-

λολατρικής τριάδας και την εισαγόµενη Ινδουιστική τριαδική λα-

τρεία, φιλοξένησε και το ΝεοΠλατωνισµό, ο οποίος επίσης υιοθε-

τούσε την τριαδική έννοια, καθώς η έννοια αυτή ήρθε από τον Πυ-

θαγόρα και τον Πλάτωνα στο ∆υτικό κόσµο. Από την εποχή του 

Ιησού µέχρι περίπου το 150 µ.Χ. οι Χριστιανικές διδασκαλίες έχουν 

περάσει σε αρκετά καθαρή µορφή.  
 

 Οι απόψεις των ιστορικών και των µελετητών της Βίβλου, 

που στην πλειοψηφία τους είναι ή οπαδοί της τριαδικής διδασκα-

λίας ή θεολογικά αδιάφοροι, εξετάζοντας το θέµα µόνο ιστορικά,  

είναι ότι τα γραπτά της Καινής ∆ιαθήκης ολοκληρώθηκαν λίγο πριν 

από το τέλος του πρώτου αιώνα µετά Χριστό, αφού θεωρείται ότι 
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το τελευταίοι βιβλίο που γράφτηκε από τους αποστόλους ήταν η 

Αποκάλυψη από τον Ιωάννη. Άνθρωποι που γνώρισαν τους απο-

στόλους και την καθαρή αποστολική διδασκαλία, συνέχισαν το 

έργο της συγγραφής Χριστιανικής λογοτεχνίας και τα περισσότερα 

λογοτεχνικά έργα τους γράφτηκαν µεταξύ του 95 και 150 µ.Χ. Στα 

γραπτά τους εµφανίζονται συγκεκριµένα και σαφώς καθορισµένα 

χαρακτηριστικά. Οι εκφράσεις τους είναι άτυπες απλές δηλώσεις 

ειλικρινούς πίστης και ευλάβειας και δεν µαρτυρούν φιλοσοφική κα-

τάρτιση στην παγανιστική φιλοσοφία, κάτι που κάποιος παρατηρεί 

στα γραπτά του Ωριγένη (στην Αλεξάνδρεια) και του Κλήµη της 

Αλεξάνδρειας, αλλά και στους περισσότερους που ακολούθησαν 

(πηγή "Βικιπαίδεια: Christianity Through the Centuries").  
 

 
 

 Το πιο αξιοσηµείωτο χαρακτηριστικό της Αλεξάνδρειας 

ήταν το µόνιµο πάθος του «συγκρητισµού». Ο συγκρητισµός 

(όπως ο εκλεκτισµός) είναι µια λέξη που περιγράφει τον τρόπο που 

ένα µέρος της αρχαίας εκκλησίας µετά το 150 µ.Χ. επέλεξε διάφο-

ρες ιδέες και δόγµατα από ειδωλολατρικές θρησκείες και φιλοσο-

φίες και τα ενσωµάτωσε στη «Xριστιανική» εκκλησία. Το πιο ση-

µαντικό κέντρο γι’ αυτή την πρακτική του δανεισµού των παγανιστι-

κών ιδεών και την ένωσή τους µε το Χριστιανισµό ήταν η Αλεξάν-

δρεια της Αιγύπτου. Έγινε γνωστή σαν η «Αλεξανδρινή Σχολή» 

και η θρησκευτική «Xριστιανική» φιλοσοφία που αναπτύχθηκε είναι 
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γνωστή σαν η «Αλεξανδρινή Φιλοσοφία». Ο Παύλος συχνά προ-

ειδοποιούσε στις επιστολές του, ότι θα υπήρχαν τέτοια φαινόµενα: 

«∆ιότι θέλει ελθεί καιρός ότε δεν θέλουσιν υποφέρει την υγιαίνουσαν 

διδασκαλίαν, αλλά θέλουσιν επισωρεύσει εις εαυτούς διδασκάλους 

κατά τας ιδίας αυτών επιθυµίας, γαργαλιζόµενοι την ακοήν, και από 

µεν της αληθείας θέλουσιν αποστρέψει την ακοήν αυτών, εις δε τους 

µύθους θέλουσιν εκτραπή» (Β' Τιµόθεου ∆/4:3-4). 
 

 Λίγο µετά τα µέσα του 2ου µ.Χ. αιώνα άνοιξε στην Αλε-
ξάνδρεια ένα κατηχητικό σχολείο, για να προσελκύσει ειδω-

λολάτρες στο Χριστιανισµό. Οι άνδρες της Αλεξανδρινής Σχολής 

ανυποµονούσαν να αναπτύξουν ένα σύστηµα θεολογίας που µε τη 

χρήση της φιλοσοφίας, θα παρουσίαζε συστηµατικά το Χριστιανι-

σµό. Είχαν εκπαιδευτεί στην κλασική (ειδωλολατρική) λογοτεχνία 

και φιλοσοφία του παρελθόντος και νόµιζαν ότι αυτό θα µπορούσε 

να χρησιµοποιηθεί µε επιτυχία στη διαµόρφωση της Χριστιανικής 

θεολογίας. ∆υστυχώς τα αποτελέσµατα ήταν τα αντίθετα και τρα-

γικά, ανέπτυξαν ένα αλληγορικό σύστηµα ερµηνείας, που έχει µο-

λύνει τον Χριστιανισµό από την εποχή εκείνη και φθάνει µέχρι τις 

ηµέρες µας. Αυτή η µέθοδος ερµηνείας των Γραφών, έχει κάνει πο-

λύ µεγάλο κακό στην όλη υπόθεση της ορθής ερµηνείας και έχει ο-

δηγήσει σε παράλογες και αντιΓραφικές θεολογικές ιδέες (πηγή: Βικι-

παίδεια: Christianity Through the Centuries, E.E.Cairns, Zondervan Publishing House). 
 

 Οι επιρροές που ήταν αναµειγµένες στην Αλεξανδρινή Σχο-

λή, η λογική και η φαντασία των Ελλήνων, η πρακτικότητα και η 

θετική σκέψη των Ρωµαίων, ο οραµατισµός, ο ιδεαλισµός των 

Εβραίων και ο µυστικισµός των  Ινδουιστών, χρησιµοποιήθηκαν για 

να υποστηρίξουν και να εισαγάγουν την ειδωλολατρική φιλοσοφία 

στις διδασκαλίες του Χριστιανισµού, µε αποτέλεσµα σήµερα ο πι-

στός να είναι εγκλωβισµένος µέσα σε αρχαίες παγανιστικές θρη-

σκείες και να µην το γνωρίζει. Ειδικά ο αναγεννηµένος πιστός είναι 

ήσυχος πως βρίσκεται έξω από τα θρησκευτικά κατεστηµένα 

ειδωλολατρικά συστήµατα, επειδή έχει απορρίψει την προσκύνη-

ση εικόνων, επειδή δεν ακολουθεί πλέον το θρησκευτικό κατεστη-

µένο σύστηµα, γνωρίζοντας ότι είναι γεµάτο από αρχαίες ειδωλο-

λατρικές δοξασίες και επειδή πιστεύει (κατά τη δική του άποψη) ότι 
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ακολουθεί το "σωστό", γνωρίζοντας τι είναι και τι δεν είναι σύµ-

φωνο µε τη Βίβλο.  
 

 Απατάται όµως, γιατί κάθε χρόνο δεν παραλείπει να έχει 

ενεργό µέρος σε όλες τις λεγόµενες µεγάλες εορταστικές εκδηλώ-

σεις Χριστουγέννων, Πάσχα, Αποκριάς, κλπ. Είναι αδιανόητο για 

παράδειγµα να µη στολίσει τα Χριστούγεννα το χριστουγεννιάτικο 

δένδρο και πολλές φορές στην κορυφή του βάζει και την µασονική 

πεντάλφα, που είναι ένα καθαρά σατανικό σύµβολο και το κάνει 

αυτό, ενώ το γνωρίζει και διακηρύττει ότι αυτό είναι ένα ειδωλολα-

τρικό έθιµο και γενικά όλη την περίοδο των γιορτών ταυτίζεται και 
γίνεται ένα µε το σύστηµα του κόσµου. 
 

 Ένα άλλο πολύ τραγικό γεγονός που συµβαίνει τις ηµέρες 

εκείνες είναι ότι την Πρωτοχρονιά, όχι λίγοι, αλλά πολλοί αναγεννη-

µένοι πιστοί τηρούν κατά γράµµα το έθιµο της βασιλόπιττας µε το 

"τυχερό" φλουρί, γνωρίζοντες ότι αυτό είναι καθαρή µαγεία, δικαιο-

λογούµενοι ότι αυτό το κάνουν "χωρίς να το πιστεύουν" ή "για να 

χαρούν τα παιδιά τους µε το φλουρί". Αυτό θυµίζει όλους αυτούς 

που ασχολούνται όλη την ηµέρα µε τα ζώδια και όταν τους πεις ότι 

εσύ τα απορρίπτεις, είτε γιατί ο Λόγος του Θεού ρητά το απαγο-

ρεύει, είτε γιατί όλα αυτά που παρουσιάζουν τα περιοδικά, οι εφη-

µερίδες κλπ είναι απάτη, λέγουν «εµείς, δεν τα πιστεύουµε αυτά, 

έτσι το κάνουµε», αλλά την ίδια στιγµή ασκούν ισχυρή πίεση επάνω 

σου για να µάθουν την ακριβή ηµεροµηνία γέννησής σου, για να 

δουν ποιο είναι το ζώδιό σου και µετά να αρχίσουν να "προφη-

τεύουν" για το µέλλον σου.  
 

 Εκείνο που είναι συγκλονιστικό εάν το σκεφτεί κάποιος, είναι 

το γεγονός που ο αναγεννηµένος πιστός που εύκολα οµολογεί µε 

τα χείλη του ότι δεν προσκυνά τους αγίους, γιατί σύµφωνα µε τη 

Βίβλο η προσκύνηση ανήκει µόνο στον αληθινό Θεό, αλλά και 

πολύ εύκολα έχει δεχτεί, έχει υιοθετήσει και "προσκυνά" ότι έχει 

καθιερώσει η κατεστηµένη εκκλησία σχετικά µε τον εορτασµό τους 

και τηρεί την ονοµαστική του εορτή, που είναι αφιερωµένη σε 

κάποιον "άγιο", µε το πρόσχηµα ότι γι' αυτόν είναι µία κοινωνική 

εκδήλωση και τίποτα παραπάνω, ισχυριζόµενος ότι εάν καταργή-

σει την ονοµαστική του εορτή, θα θεωρηθεί αντικοινωνικός και ότι 
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προς τους έξω δεν θα δίνει καλή µαρτυρία. Πολύ λίγοι είναι οι 

πιστοί που, αφού αναγεννήθηκαν, έχουν καταργήσει τελείως την 

ονοµαστική τους εορτή και όχι µόνο δεν είναι αντικοινωνικοί, αλλά 

δίνουν µια πολύ όµορφη και ευλογηµένη µαρτυρία προς τους έξω, 

γιατί φέρονται µε σύνεση και σοφία την ηµέρα της υποτιθέµενης 

εορτής τους. Εάν κάποιος τους δώσει ευχές, µε ευγένεια τον ευχα-

ριστούν και αντεύχονται σ' αυτόν και εάν τους ρωτήσει πως θα το 

εορτάσουν, πάλι µε ευγένεια απαντούν για ποιο λόγο δεν τηρούν το 

εορτολόγιο της κατεστηµένης εκκλησίας, προσπαθώντας πάντα µε 

αγάπη να µη θίξουν το συνοµιλητή τους, που µη έχοντας επίγνωση 

της Βίβλου, τηρεί τη δική του ονοµαστική εορτή. 
 

 Στόχος µας σαν πιστοί, δεν είναι να πούµε στον κόσµο να 

µην τηρούν τις εορτές τους, γιατί αυτό θα ήταν ένα µεγάλο λάθος 

από µέρος µας και ίσως να δηµιουργήσουµε σκάνδαλο, στόχος 

µας είναι να πούµε «γιατί ΕΜΕΙΣ δεν τηρούµε τις εορτές» και µέ-

σα από αυτό να µας δοθεί µια θαυµάσια ευκαιρία να οµολογήσουµε 

το έργο που έχει κάνει µέσα µας ο Ιησούς Χριστός επάνω στο 

σταυρό του Γολγοθά. Πιστεύω ότι είναι λάθος να προσπαθήσουµε 

να πείσουµε έναν µη αναγεννηµένο να µην τηρεί τις εορτές του, 

εκείνο που πρέπει να του δείξουµε είναι ο δρόµος της σωτηρίας δια 

του αίµατος του Ιησού και εφόσον αναγεννηθεί, µετά ο Κύριος θα 

τον οδηγήσει «εις πάσαν την αλήθειαν». 
   

 Το ίδιο συµβαίνει και κατά την περίοδο της Αποκριάς, όπου 

πιστές οικογένειες συµµετέχουν στις καρναβαλικές παγανιστικές 

εκδηλώσεις µε διάφορους τρόπους, είτε επιτρέποντας τα παιδιά 

τους να ντυθούν "µασκαράδες", γιατί δεν µπορούν αυτά να ξεχωρί-

ζουν από τους συµµαθητές τους, είτε γιατί τα παιδιά τους το  απαι-

τούν, είτε γιατί οι ίδιοι αρέσκονται στην ευχάριστη ατµόσφαιρα των 

εορταστικών εκδηλώσεων, που όπως υποστηρίζουν «δίνουν χαρά 

και δεν έχουν κάτι το κακό». Η Βίβλος µας προειδοποιεί: «Μη ΣΥΜ-

µορφόνεσθε µε τον αιώνα τούτον, αλλά ΜΕΤΑµορφόνεσθε διά της 

ανακαινίσεως του νοός σας, ώστε να δοκιµάζητε τι είναι το θέληµα του 

Θεού, το αγαθόν και ευάρεστον και τέλειον» (Ρωµαίους ΙΒ/12:2).  
 

 Αυτά είναι τα τραγικά αποτελέσµατα που οι αρχαίες παγανι-

στικές δοξασίες και λατρείες  εισήλθαν µέσα στο Χριστιανισµό και 
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στη συνέχεια πολλές από αυτές υιοθετήθηκαν και από τους πι-

στούς, µεµονωµένα ή και από ολόκληρες οµάδες αναγεννηµένων 

πιστών και µε αυτό τον τρόπο ο πιστός που έχει πέσει στην παγίδα 

αυτή ακολουθεί ένα θρησκευτικό σύστηµα, η βάση του οποίου είναι 

το Σύµβολο της Πίστεως των Οικουµενικών Συνόδων, ένα κείµενο 

το οποίο αποδέχεται πλήρως, χωρίς ποτέ να έχει εξετάσει πως 

αυτό προήλθε, ποιες σκοτεινές δυνάµεις το επέβαλαν και γιατί το 

επέβαλαν, ένα κείµενο που έχει υιοθετήσει τις τριαδικές δοξασίες 

των Βαβυλωνίων, των άλλων αρχαίων λατρειών και των φιλοσό-

φων της αρχαίας Ελλάδας (Πυθαγόρα, Πλάτωνα, κλπ). Ο πιστός 

πρέπει να βγει έξω από όλα αυτά τα θρησκευτικά συστήµατα και 

να µην συγκοινωνεί µε τα έργα τους, δεν πρέπει να παίρνει µαζί 

του ούτε τα "καλά" τους, γιατί είναι πλέον µολυσµένα: «Εξέλθετε εκ 

µέσου αυτών και αποχωρίσθητε, λέγει Κύριος, και µη εγγίσητε ακά-

θαρτον, και εγώ θέλω σας δεχθή, και θέλω είσθαι Πατήρ σας, και σεις 

θέλετε είσθαι υιοί µου και θυγατέρες, λέγει Κύριος παντοκράτωρ» (Β' 

Κορινθίους ς'/6:17-18). 
 

 Ίσως να νοµίσει ο αναγνώστης ότι ξεφύγαµε από το θέµα µας 

αναφερόµενοι στα παραπάνω. Πιστεύω το αντίθετο, ότι όλα αυτά 

είναι άρρηκτα συνδεδεµένα µε τις αρχαίες παγανιστικές λατρείες µε 

σύγχρονο χριστιανικό (θρησκευτικό) µανδύα. Όπως αυτές οι λατ-

ρείες πέρασαν "αθώα" µέσα στη συνείδηση των ανθρώπων (ανα-

γεννηµένων και µη), το ίδιο ακριβώς συνέβηκε και µε την αποδοχή 

του τριαδικού Συµβόλου της Πίστεως που συνέταξε ένα καταργη-

µένο από τον Ιησού Χριστό θρησκευτικό ιερατείο. Πρέπει σαν παι-

διά του Θεού να µην ταυτιζόµαστε και να συµµετέχουµε στα λα-

τρευτικά συστήµατα του κόσµου, γιατί χωρίς να το γνωρίζουµε 

γινόµαστε "εχθροί του Θεού", αλλά επειδή ο Κύριος βλέπει την 

άγνοιά µας και επειδή είναι αγάπη, µακροθυµεί και περιµένει την 

αλλαγή πορεία της καρδιάς µας. Όταν όµως γνωρίζουµε την αλή-

θεια και δεν την τηρούµε, τότε θερίζουµε από τους καρπούς της 

ανυπακοής µας. Η Βίβλος είναι πολύ αυστηρή σε αυτό και µας 

προειδοποιεί να µην ερωτοτροπούµε µε τον κόσµο και να γινόµα-

στε πνευµατικά µοιχοί: «Μοιχοί και µοιχαλίδες, δεν εξεύρετε ότι η φι-

λία του κόσµου είναι έχθρα του Θεού; όστις λοιπόν θελήση να ήναι 

φίλος του κόσµου, εχθρός του Θεού καθίσταται» (Ιάκωβος ∆/4:4). 
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05.  ΜΟΝΟΑΡΧΙΑΝΙΣMΟΣ - ΣΑΒΕΛΙΑΝΙΣΜΟΣ 
 

  Στην µετά Χριστό εποχή και ειδικότερα στους πρώτους αιώ-

νες, παρουσιάστηκαν πολλές ψευδοδιδασκαλίες, που είχαν σαν 

αποτέλεσµα να υπάρχουν συνεχείς εντάσεις και οξυµένες σχέσεις, 

µε αποτέλεσµα επί αιώνες να υπάρχει µια ταραχώδη γενικευµένη 

κατάσταση. Βασικά το θέµα στο βιβλίο αυτό είναι οι διδασκαλίες 

του επίσκοπου Άρειου, που οδήγησαν στην σύγκληση της Α΄ Οι-

κουµενικής Συνόδου και στη θέσπιση του Συµβόλου της Πίστεως, 

το οποίο ήταν η αφετηρία για την επιβολή στον Χριστιανικό κόσµο 

του τριαδικού δόγµατος. ∆εν θα εξετάσουµε όλες τις τότε αναφυό-

µενες ψευδοδιδασκαλίες, αν και έχουν έµµεση ή άµεση σχέση µε το 

θέµα µας, γιατί θα χρειαζόταν να γίνει ειδική προς τούτο µελέτη, 

αλλά θα αναφερθούµε µόνο σε δύο περιπτώσεις συνοπτικά που 

άπτονται άµεσα µε το θέµα µας και αυτές είναι οι διδασκαλίες του 

"Μονοαρχιανισµού" και του "Σαβελιανισµού".   
 

(α) ΜΟΝΟΑΡΧΙΑΝΙΣΜΟΣ: Η διδασκαλία αυτή διαχωριζόταν σε 

δύο σχολές σκέψης: Τη ∆υναµική, ότι ο Χριστός ήταν µόνο άν-

θρωπος αλλά είχε θεία δύναµη και τον Μονταλισµό, ο οποίος 

υποστήριζε ότι υπήρχε ένας Θεός ο οποίος αναλάµβανε να παίξει 

3 διαφορετικούς ρόλους. Οι ρόλοι αυτοί ήταν πρώτον του δηµιουρ-

γού Πατέρα, δεύτερον του σωτήρα Υιού και τρίτον του παρακλή-

του της εκκλησίας Αγίου Πνεύµατος. Είναι φανερό ότι ο Μονταλι-

σµός αποτελεί µετεξέλιξη της παγανιστικής τριάδας του ενός θεού, 

ο οποίος έχει 3 κεφάλια, ή αυτή του θεού που έχει 1 κεφάλι αλλά 3 

πρόσωπα. Καθένα από αυτά τα πρόσωπα αντιπροσώπευε και τον 

αντίστοιχο ρόλο που αναλάµβανε ο ίδιος θεός. 
 

(β) ΣΑΒΕΛΙΑΝΙΣΜΟΣ: Η διδασκαλία αυτή είναι µετεξέλιξη των 

αρχαίων τριαδικών θεοτήτων, γιατί διακήρυττε ότι ο Θεός αποκαλύ-

φθηκε µε 3 τρόπους υπό την έννοια π.χ. ότι ο ήλιος είναι άλλοτε 

λαµπρός, άλλοτε ζεστός και άλλοτε στρογγυλός. Οι ειδωλολάτρες 

λάτρευαν τον ήλιο στις 3 φάσεις του, την Ανατολή, τη Μεσηµβρία 

και τη ∆ύση, απεικονίζοντας µε τον τρόπο αυτό τη λατρεία ενός 

τριαδικού θεού. Οι διάφορες αυτές θεωρίες που ήρθαν στο προ-

σκήνιο απασχόλησαν ιδιαίτερα την ανερχόµενη τότε Ρωµαϊκή εκ-

κλησία και έτσι το 264 µ.Χ. συνεκλήθη η σύνοδος της Αντιόχειας 
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για να εξετάσει τις απόψεις του επισκόπου της πόλης, ο οποίος 

πίστευε στον Μονταλικό Μονοαρχιανισµό.  
 

 Ο επίσκοπος αυτός, αντί να διδάσκει ότι ο Πατέρας και ο Υιός 

ήταν δύο ξεχωριστά και διακριτά µεταξύ τους πρόσωπα (ότι ήταν "ο 

Θεός" και "ο άνθρωπος Ιησούς", η θεία και η ανθρώπινη φύση), 

δίδασκε ότι ήταν το Ι∆ΙΟ ΠΡΟΣΩΠΟ, ήταν ο ένας Θεός, ο οποίος 

πήρε τη µορφή του Υιού τη στιγµή της ενσάρκωσης, ενώ κατά την 

Πεντηκοστή πήρε τη µορφή του Αγίου Πνεύµατος. Η σχολή αυτή 

του Μονοαρχιανισµού δίδασκε ότι ο Πατέρας, ο Υιός και το Άγιο 

Πνεύµα δεν ήταν από µία όµοια ουσία, αφού κάτι τέτοιο θα υπο-

δήλωνε την ύπαρξη 3 χωριστών προσώπων, αλλά ήταν 3 ενέρ-

γειες, 3 ρόλοι που ανέλαβε ο ένας Θεός.  
 

 Η σύνοδος της Αντιόχειας καταδίκασε τη διδασκαλία αυτή ως 

αίρεση, ωστόσο αυτή δεν εξαλείφθηκε εντελώς. Τόσο ο Μονταλι-

κός Μονοαρχιανισµός, όσο και ο Σαβελιανισµός διδάσκονταν από 

πολλούς ιερείς (κυρίως ∆υτικούς) ανά τους αιώνες. Μάλιστα σε 

χώρες στις οποίες κυριαρχούσε η ειδωλολατρία, η παπική εκκλη-

σία χρησιµοποιούσε εικόνες και αγάλµατα, όµοια µε τα είδωλα µε 

τα 3 πρόσωπα που προαναφέρθηκαν. 
 

06.  ΑΝΑΤΟΛΙΚΗ (ΡΩΜΑΪΚΗ) ΕΚΚΛΗΣΙΑ 
 

1. Σε προηγούµενα κεφάλαια αναφερθήκαµε στο πως θεσπί-

στηκε το Σύµβολο της Πίστεως, πως επικράτησε ιστορικά και ποια 

είναι η βασική δογµατική του διδασκαλία. Στο παρόν κεφάλαιο 

γίνεται µια ιστορική αναδροµή στο πως καθιερώθηκε χρονικά 

η τριαδική διδασκαλία στην µετά Χριστό εποχή η οποία είναι 

άρρηκτα συνδεδεµένη µε το Σύµβολο της Πίστεως, το οποίο είναι 

το κεντρικό θέµα ολόκληρου του βιβλίου. Στο προηγούµενο κε-

φάλαιο αναφερθήκαµε στην ιστορική πορεία και επικράτηση της 

τριάδας στον αρχαίο προ Χριστού κόσµο και εδώ συνεχίζουµε στο 

πως µετεξελίχθηκε µε την επικράτηση του Χριστιανισµού ως επί-

σηµης θρησκείας της απέραντης Ρωµαϊκής αυτοκρατορίας και 

στους µετέπειτα Ευρωπαϊκούς λαούς, αλλά και πως έφθασε µέχρι 

τις ηµέρες µας.  
 

 Εάν γινόταν προσπάθεια να ξεχωρίσουµε ιστορικά και δογ-
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µατικά και να παρουσιάσουµε ξεχωριστά το πως επικράτησε το 

«ΣΥΜΒΟΛΟ ΤΗΣ ΠΙΣΤΕΩΣ» και το πως επικράτησε η «ΤΡΙΑ∆ΙΚΗ ∆Ι-

∆ΑΣΚΑΛΙΑ», η αποτυχία θα ήταν βέβαιη, γιατί αυτά τα δύο είναι άρ-

ρηκτα συνδεδεµένα µεταξύ τους και εάν θα υπήρχαν κάποια όρια 

διαχωρισµού µεταξύ τους, αυτά θα ήταν αδύνατον να αντιληφθούν 

από οποιονδήποτε αντικειµενικό ιστορικό και µελετητή της Βίβλου. 

Γι' αυτό στην παρούσα µελέτη µας το ένα κεφάλαιο συµπληρώνει 

το άλλο και στο τέλος ο αναγνώστης θα έχει µια πλήρη σφαιρική 

και αντικειµενική εικόνα του όλου θέµατος.  
 

 Για να καταλάβουµε τι πραγµατικά συνέβηκε στην Α'  Οι-

κουµενική Σύνοδο της Νίκαιας το 325 µ.Χ. η οποία ήταν η βασική 

αφετηρία για την επιβολή της αρχαίας παγανιστικής τριάδας µέσα 

στο Χριστιανισµό, θα πρέπει να διερευνήσουµε τη δραστηριότητα 

µερικών σηµαντικών προσώπων της περιόδους εκείνης, η συµβο-

λή των οποίων για τη θέσπιση του κειµένου του Συµβόλου της 

Πίστεως ήταν καθοριστική. Κυρίαρχο ρόλο για την κατάσταση που 

διαµορφώθηκε τότε και φθάνει µέχρι σήµερα είχαν ο Ρωµαίος αυ-

τοκράτορας Κωνσταντίνος, ο επίσκοπος της ∆υτικής εκκλησίας  

Όσιος της Κόρδοβα ή Κόρντοµπα, σύµβουλος του Κωνσταντί-

νου, για τον οποίο θα αναφερθούµε περισσότερο όταν θα ασχολη-

θούµε παρακάτω µε τη ∆υτική Ρωµαϊκή εκκλησία, ο τότε διάκονος 

Αθανάσιος της Αλεξανδρείας (κύριος εισηγητής της τριάδας), ο 

επίσκοπος Άρειος και ο Ευσέβιος Καισαρείας. Μέσα από αξιό-

πιστα ιστορικά κείµενα θα παρουσιάσουµε µε σύντοµο τρόπο το 

παρασκήνιο, τις ίντριγκες και τις οµάδες (φατρίες) που είχαν δη-

µιουργηθεί, καθώς και το πως ενήργησε η κάθε οµάδα για να επι-

τύχει το επιδιωκόµενο γι' αυτή αποτέλεσµα, ένα αποτέλεσµα που 

σήµερα έχει υιοθετηθεί από εκατοµµύρια πιστούς µέσα στα 3 µεγά-

λα δόγµατα του Χριστιανισµού. 
 

2. Είναι σηµαντικό να επισηµάνουµε το γεγονός ότι οι πολλές 

θεότητες των λαών, θεωρήθηκαν σαν εκδηλώσεις της µιας υπέρ-

τατης θεότητας. Η ενοποίηση των θεοτήτων οδηγούσε στη συγχώ-

νευση διαφορετικών θεοτήτων σε ένα θεό Πάνθεο ή σε µια θεά 

Πανθέα και αυτό θα µπορούσε να θεωρηθεί, είτε σαν µια ξεχωρι-

στή σύλληψη, είτε σαν µια νέα θεότητα, ανάλογα µε την κάθε πα-
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γανιστική θεολογία. Συνήθως µία θεότητα επιλεγόταν για τα εξαιρε-

τικά της προσόντα, κατά την εκτίµηση του λατρευτή της και δίπλα 

στο προσωπικό όνοµα πρόσθεταν και το επίθετο «πάνθεο», το 

οποίο αντιπροσώπευε το σύνολο της θεότητας. Τέτοια περίπτωση 

έχουµε τον «Σέραπι Πάνθεο» (Λατ. Serapis Pantheus) 
 

 Με αυτό τον τρόπο ξεκίνησε η µείξη του Χριστιανισµού µε 

το παγανιστικό δόγµα της τριάδας, όπου µέρος της εκκλησίας άρχι-

σε επίσηµα µε το Σύµβολο της Νικαίας το 325 µ.Χ να το αγκαλιά-

ζει, σε µια περίοδο που ο ΝεοΠλατωνισµός ήταν σε άνοδο και επη-

ρέαζε τον τρόπο ζωής και σκέψης σε όλη την αυτοκρατορία. Άλλω-

στε, ο ίδιος ο ειδωλολάτρης αυτοκράτορας Κωνσταντίνος, που συγ-

κάλεσε τη Σύνοδο της Νίκαιας και πίεσε την πλειοψηφία των Χρι-

στιανών επισκόπων για την τελική τριαδική τους απόφαση, περι-

βαλλόταν από ΝεοΠλατωνικούς φιλόσοφους, που µεγάλος κύκλος 

από αυτούς ήταν στην αυλή του. Αξίζει να σηµειωθεί ότι ο Σόπα-

τρος, κορυφαίος µεταξύ των ΝεοΠλατωνικών, αύξησε τόσο πολύ την 

επιρροή του, που οι άλλοι αυλικοί σχεδίαζαν να τον εξαφανίσουν. 
 

 Ο Αλέξανδρος, επίσκοπος Αλεξάνδρειας, 7 χρόνια πριν 

την Σύνοδο της Νικαίας (περίπου το 318 µ.Χ.), έκανε ένα µυστικό 

κήρυγµα στους πρεσβυτέρους του µε θέµα «Η ενότητα της αγίας 

τριάδας». Η διδασκαλία αυτή δηµιούργησε προστριβές µε τον πρε-

σβύτερο Άρειο που κατέληξαν στην καταδίκη του από τον Αλέξαν-

δρο. Ο Σωζοµένης, ιστορικός στις αρχές του 5ου αιώνα, παρου-

σιάζει τον Αλέξανδρο σαν αδιάφορο, µέτριο, ακόµη και αδαή, στην 

αρχή της διαµάχης, ενώ ο Σωκράτης, ιστορικός της πρώτης κρατι-

κής Ρωµαϊκής Εκκλησίας, 380-450 µ.Χ., αποδίδει την αρχή της 

φιλονικίας στην ανωφελή περιέργεια του Αλέξανδρου για θεολογι-

κούς συλλογισµούς.   
 

 Το κεντρικό θέµα σ’ αυτή τη διαµάχη που ξεκίνησε ανάµεσα 

στον Αλέξανδρο και τον Άρειο, ήταν ο  Χριστός σαν «ενσαρκωθείς 

Λόγος». Αυτό το ζήτηµα ήταν καθοριστικός παράγοντας για την 

ερµηνεία του Ελληνικού όρου «γεννητός» που εφαρµόστηκε στον 

Υιό, αν και παραδοσιακά στην Ελληνική φιλοσοφική ορολογία 

µεταφραζόταν «γεννήθηκε» και είχε µια ευρύτερη ασαφή έννοια. 

Φανέρωνε κάτι που ερχόταν σε ύπαρξη µε οποιοδήποτε τρόπο και 
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ως εκ τούτου οτιδήποτε «παράγωγο, δηµιούργηµα» ή «γεννηµέ-

νο». Η Χριστιανική σκέψη είχε από νωρίς µάθει να εκφράζει το 

µονοθεϊσµό της, επιµένοντας ότι ο Θεός είναι ο µοναδικός αγέννη-

τος, άναρχος, δηλαδή, η µοναδική και απόλυτη πρώτη αρχή. Αντί-

θετα µε το Θεό, όλα τα άλλα που υπάρχουν χαρακτηριζόταν σαν 

δηµιουργήµατα. 
 

 Η  πλειοψηφία των επισκόπων της Ασίας, που τους καθο-

δηγούσαν ο Ευσέβιος Καισαρείας και ο Ευσέβιος της Νικοµή-

δειας, φάνηκε να στηρίζει ή να πρόσκειται µε τη θέση του Άρειου. 

Υπήρχαν σύνοδοι µε αντικρουόµενες αποφάσεις, όπως ήταν οι 

Σύνοδοι της Παλαιστίνης και της Βιθυνίας, που ήταν σε αντίθεση µε 

τις Συνόδους της Αλεξάνδρειας. Υπήρχε τότε και υπάρχει µέχρι 

σήµερα µεγάλη διάσταση απόψεων ανάµεσα στη« θεολογία των 

υποστάσεων» της σχολής της Αλεξάνδρειας και στη γνήσια «α-

ποστολική µονοθεϊστική θεολογία» που διατηρούσε ακόµη ερεί-

σµατα όχι µόνο στη ∆ύση αλλά και στην Ασία. 
 

 Ο αυτοκράτορας Κωνσταντίνος, ενδιαφέρθηκε για την υπάρ-

χουσα διαµάχη, επειδή δεν τον απασχολούσε, τόσο η θρησκευτική 

αλήθεια, όσο η ενότητα της απέραντης αυτοκρατορίας του. Ο στό-

χος του ήταν να συµπτύξει τις διάφορες εκκλησιαστικές οµάδες σε 

ένα ενιαίο κρατικό µόρφωµα.  Επειδή «απεχθανόταν τον Ιουδαϊ-

σµό» και κατά συνέπεια και το Θεό που οι Εβραίοι και οι πρώτοι 

Χριστιανοί λάτρευαν, ζήτησε να γίνει µια Σύνοδος επισκόπων της 

εκκλησίας για να επεξεργαστούν µια λύση, η οποία θα ωφελούσε 

την αυτοκρατορία του. 
 

 Ορίστηκε αρχικά να γίνει η Σύνοδος στην Άγκυρα, όπου 

επίσκοπος ήταν ο Μάρκελλος, αλλά τελικά αυτό δεν έγινε, καθόσον  

οι  Αρειανοί είδαν την πόλη σαν εχθρικό έδαφος προς αυτούς, γιατί 

η εκεί κρατούσα µερίδα ήταν η αποστολική (µονοθεϊστική) και η 

προσέλευσή τους κινδύνευε µε µαταίωση. Άλλωστε οι µονοθεϊστές 

µονταλιστές, σε αντίθεση µε τις υπόλοιπες οµάδες, δεν είχαν δώσει 

δείγµατα συνδιαλλαγής µε την κοσµική εξουσία. Για το λόγο αυτό ο 

Κωνσταντίνος µετέβαλλε τον τόπο της συνάντησης και ορίστηκε η 

σύνοδος να γίνει στη Νίκαια.   
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3. Στη Σύνοδο που συνήλθε στη Νίκαια στις αρχές του θέρους 

του έτους 325 µ.Χ. παρόντες ήταν 270 επίσκοποι της εκκλησίας και 

πρόεδρος ήταν ο αυτοκράτορας Κωνσταντίνος, που ακόµα εµφο-

ρείτο από ειδωλολατρικές πεποιθήσεις και γι' αυτό προήδρευε και 

µε τον τίτλο του «Μεγάλου Αρχιερέα». Στην πραγµατικότητα προή-

δρευε ο προσωπικός του σύµβουλος για θρησκευτικά θέµατα επί-

σκοπος Όσιος της Κόρδοβας  και είναι αυτός που πλήρωσε όλα τα 

έξοδα της Συνόδου. Ο αυτοκράτορας πρόσφερε κατάλυµα για τους 

επισκόπους στο παλάτι του και εκεί έγιναν παρουσία του όλες οι 

συζητήσεις, αφού λόγω των πολλών καθηκόντων του, δεν µπο-

ρούσε πάντα να είναι προσωπικά παρών σε όλες τις συνεδριάσεις. 

Πολλοί επίσκοποι για να δείξουν την ευγνωµοσύνη τους, έκαναν 

πολλές φιλότιµες προσπάθειες για να τον "εξυπηρετήσουν". Θεω-

ρείται ότι για πρώτη φορά η εκκλησία βρέθηκε να κυριαρχείται από 

την πολιτική ηγεσία του αρχηγού του κράτους.. 
 

 Το πραγµατικό ερώτηµα που έπρεπε να αποφασιστεί σ’ αυτή 

τη Σύνοδο ήταν µόνο το πρώτο βήµα που έκαναν οι Αλεξανδρινοί 

φιλοσοφούντες και οι Ρωµαίοι συµπαθούντες για την ίδρυση ενός 

νέου δόγµατος σχετικά µε το Θεό. Το ερώτηµα ήταν ένα: «Είναι ο 

Ιησούς απόλυτα ίσος µε τον Πατέρα, δηλαδή παντοδύναµος, 

άναρχος, οµοούσιος, ή όχι;» Ακόµα δεν επιχειρήθηκε αναφορά 

3ου πρόσωπου, ίσο µε το Θεό, τουλάχιστον επίσηµα. Εκείνο που 

ήταν χαρακτηριστικό στη Σύνοδο ήταν ότι είχαν δηµιουργηθεί 4 

εξουσιαστικές φατρίες, που η κάθε µια προσπαθούσαν να περάσει 

και να επιβάλλει τη θέση της: 
 

 (1)  Oι οπαδοί του ΑΘΑΝΑΣΙΟΥ. 
 Ο τότε διάκονος Αθανάσιος από την Αλεξάνδρεια, που εξε-

λίχθηκε σε υπέρµαχο της τριάδας, υποστήριξε ότι «ο Ιησούς είναι 

απόλυτα ίσος µε τον Πατέρα. Είναι προϋπάρχον πρόσωπο και υπήρ-

χε πάντοτε "παρά τω Πατρί".  Είναι ακριβώς από την ίδια ουσία (οµο-

ούσιος) µε τον Πατέρα». Υπήρχε µια πολύ µικρή µειονότητα των 

∆υτικών Επισκόπων στη Σύνοδο, η οποία συµφώνησε µαζί του, 

καθόσον αυτοί ήταν επηρεασµένοι από την Αλεξάνδρεια και το 

ΝεοΠλατωνισµό, συµπεριλαµβανοµένου του τριαδικού Επίσκοπου 

Όσιου της Κόρδοβας. 
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 (2)  Oι οπαδοί του ΑΡΕΙΟΥ  
 Οι επίσκοποι που ακολουθούσαν τον Άρειο στη σύνοδο ήταν 

µια µικρή µειοψηφία. Ο Άρειος διατύπωσε την άποψη ότι «ο Ιησούς 

δεν είναι Θεός, παρόλο που θα µπορούσε να ονοµαστεί "θείος". Εί-

ναι δηµιούργηµα του Θεού (του Πατέρα µόνο), άρα υπήρξε εποχή 

που δεν υπήρχε! ∆ηµιουργήθηκε από το τίποτα και είναι, εποµένως, 

µια διαφορετική υπόσταση ή ουσία από εκείνη του Θεού». Ο Άρειος 

πίστευε επίσης στην ουράνια προΰπαρξη του Ιησού.  Είχαν προη-

γηθεί αντίστοιχες οµάδες που πίστευαν ότι ο Ιησούς ήταν "αιώνιος" 

(κάποιου είδους θείο όν), ή ότι  ήταν το υψηλότερο αγγελικό δη-

µιούργηµα, ο άγγελος του Γιάχβε, µια φανέρωση του Χριστού πριν 

την ενσάρκωση σαν ο αγγελιοφόρος-δούλος του Θεού, κάτι σχετι-

κό που δέχονται σήµερα οι Μάρτυρες του Ιεχωβά (πηγή: Gen. 16:7 

footnote, NIV Study Bible, Zondervan, 1985). 
 

 (3)  Oι οπαδοί του ΕΥΣΕΒΙΟΥ ΚΑΙΣΑΡΕΙΑΣ  
 Οι επίσκοποι που ακολουθούσαν τον Ευσέβιος, ήταν επίσης 

µειοψηφία στη Σύνοδο, όπως ήταν και οι οπαδοί του Άρειου. Αυτοί 

πλησίαζαν προς τη διδασκαλία του Άρειου, δεχόµενοι ότι ο Ιησούς 

δεν ήταν Θεός και ότι δεν υπήρχε πάντοτε, έλεγαν: «Ο Θεός Πα-

τέρας δηµιούργησε τον Ιησού όχι από το τίποτα (όπως πίστευε ο 

Άρειος,) αλλά από µια ουσία παρόµοια (οµοούσια) µε τη δική Του. 

∆εν είναι ίσος µε το Θεό, αλλά υποδεέστερος, ακόµη κι αν είναι πά-

νω απ’ όλη την υπόλοιπη δηµιουργία» (πηγή: The American People's 

Encyclopedia, έκδοση 1954). 
 

 (4)  Oι οπαδοί του ΜΑΡΚΕΛΛΟΥ 

 Από τους υπόλοιπους που συµµετείχαν στη Σύνοδο, µια µι-

κρή µερίδα γνωστή ως "αποστολική" είχε µονταλιστικές (µονοθεï-

στικές) αντιλήψεις, µε επικεφαλή τον επίσκοπο Άγκυρας Μάρκελ-

λο. Θα πρέπει να σηµειωθεί ότι η µεγάλη πλειοψηφία, που ήταν οι 

περισσότεροι από τους µισούς, δεν είχαν καταλάβει την πραγµατι-

κή θεολογική διαµάχη, πιθανολογείται ότι είχαν µοναρχιανές αντι-

λήψεις, αλλά οι υπάρχουσες ιστορικές πηγές δεν αρκετά επαρκείς 

για να το επιβεβαιώσουν.  
 

 Οι 3 πρώτες εξουσιαστικές φατρίες (οµάδες) απαίτησαν ο 
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Χριστιανισµός να "εκσυγχρονίζεται" µε αδιαφάνεια. Ειδικά ο Αθα-

νάσιος θεωρούσε ότι ο Ιουδαϊσµός ήταν µια απεχθής αντιχριστιανι-

κή πίστη. Αυτός ο "εκσυγχρονισµός" ήταν ο βασικός αγωγός εισό-

δου µέσα στο Χριστιανισµό κάθε µορφής ξένων λατρειών, έξω από 

την υγιαίνουσα διδασκαλία της Βίβλου. Ο µεγαλύτερος εκσυγχρονι-

στής και µεταρρυθµιστής της Βίβλου είναι ο «άρχων του κόσµου 

τούτου, ο ∆ιάβολος» και ένα από τα ονόµατά του είναι "Πονη-

ρός". Από αιώνες εργάζεται και µε τέχνη και πονηριά ξεγελά τον 

άνθρωπο και τον οδηγεί εκεί που αυτός θέλει. 
 

 
 

4. Η µεγάλη πλειοψηφία των επισκόπων στη Σύνοδο δεν κατα-

νοούσε την τριαδική αντίληψη του Θεού, αλλά αυτό δεν ήταν βασι-

κά πρόβληµα για τον αυτοκράτορα που υποστηριζόταν από τους 

Αλεξανδρινούς, οι οποίοι (όπως έχουµε αναφέρει) είχαν επη-

ρεαστεί από το ΝεοΠλατωνισµό, επιδεικνύοντας δύναµη και απο-

φασιστικότητα, επικράτησε µετά από µήνες συζητήσεων. Αρχικά ο 

Ευσέβιος Καισαρείας που είχε την αυτοκρατορική εύνοια παρου-

σίασε στη Σύνοδο την οµολογία πίστης της οµάδας του, αλλά  δεν 

έγινε αποδεκτή. 
 

 Μετά από εισήγηση του επισκόπου Όσιου ο Κωνσταντίνος 

και η δική του φατρία πήραν ένα άλλο δόγµα, που έµοιαζε πολύ µε 

αυτό του Ευσέβιου και αφού µετέβαλαν το κείµενό του, ώστε να 

εξυπηρετεί τους σκοπούς τους, στην πορεία δηµιούργησαν µια νέα, 

µη λειτουργικού τύπου οµολογία, ένα κείµενο το οποίο περι-είχε 

πολλές ασάφειες. Στο κείµενο που κατάρτισαν έπαιξαν "πολι-τική" 

και "διπλωµατία" για να πάρουν µε το µέρος τους όλες τις οµάδες. 

Προς τούτο:  
 

(1)  Πρόσθεσαν τη σηµαντική έκφραση «Θεός αληθινός εκ Θεού 

αληθινού», για να ικανοποιηθούν ο Άρειος και οι οπαδοί του, που 
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πίστευαν τον Ιησού σαν κατώτερο θεό. 
 

(2)  Πρόσθεσαν «γεννηθέντα, ου ποιηθέντα», για να ικανο-

ποιηθούν οι τριαδικοί του Συνεδρίου που αντιπροσωπεύονταν από 

τον Αθανάσιο και την οµάδα του και που αντιτίθεντο στα περί 

«κτίσµατος» 
 

(3)  Πρόσθεσαν και το «οµοούσιος τω Πατρί» προκειµένου να 

εξασφαλίσουν την ψήφο της αποστολικής οµάδας των Μαρκελλια-

νών, οι οποίοι µε τον όρο αυτό εννοούσαν ότι Πατήρ και Υιός ήταν 

«ταυτούσιοι» ήταν δηλαδή ΕΝΑ πρόσωπο και ΜΙΑ υπόσταση. 

Αντίθετα οι τριαδικοί και µια µερίδα οπαδών του Αρείου µε τον όρο 

αυτό εννοούσαν «οµοιοούσιος».  
 

 Η αποστολική µερίδα, µε επικεφαλείς τους επισκόπους Ευ-

στάθιο και Μάρκελλο, υπερψήφισε τις προτεινόµενες διατυπώσεις, 

είτε επειδή οι συµµετέχοντες εξαπατήθηκαν από την ορολογία, είτε 
φοβούµενοι την επικράτηση του Ευσέβιου και ειδικά του Αρείου, 

καθόσον η µητέρα του Κωνσταντίνου και µέλη της βασιλικής οικο-

γένειας ευνοούσαν τη διδασκαλία του Άρειου. 
 

 Μετά την Σύνοδο ο Ευσέβιος Καισαρείας διατύπωσε αµφιβο-

λίες σχετικά µε το «οµοούσιο», ο οποίος ήταν ένας αόριστος και 

µη τεχνικός όρος, που ήταν ικανός να αναπτύξει ένα αρκετά ευρύ 

φάσµα νοηµάτων, µπορούσε δηλαδή ο καθένας να τον ερµηνεύσει 

"κατά το δοκούν". Σύµφωνα µε τον γνωστό ιστορικό Γίβωνα ήταν 

ένας όρος µυστηριώδης «τον οποίο κάθε µέρος ήταν ελεύθερο 

να τον ερµηνεύσει σύµφωνα µε τις ιδιαιτερότητες του  δόγµα-

τός του» (Bικπαίδεια: "Random House" Gibbon). Θα µπορούσε να 

ερµηνεύει κάποιος τον όρο αυτό, ώστε να σηµαίνει «ακριβή οµοιό-

τητα της ύπαρξης», αλλά θα µπορούσε επίσης να ερµηνευτεί ότι 

«δεν υπονοεί κάτι περισσότερο από ένα σηµαντικό βαθµό οµοιότη-

τας µεταξύ του Πατρός και του Υιού». Τον όρο είχε χρησιµοποιήσει 

και ο Ωριγένης στο σύγγραµµά του "Lohse" για να δείξει απλά µια 

ενότητα στο θέλω µεταξύ του Πατρός και του Υιού.  
 

 Εκείνο που ήταν εξαιρετικά σηµαντικό και το γνώριζαν οι όλοι 

συµµετέχοντες του Συνεδρίου ήταν ότι ο όρος αυτός είναι Αντι- 

Γραφηκός, δεν αναφέρεται ούτε µία φορά µέσα σε ολόκληρη τη 
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Βίβλο, ούτε και υπάρχουν περιθώρια για  να υπονοηθεί κάτι τέτοιο. 

Επειδή υπήρχε διάσταση απόψεων για το ποια είναι η πραγµατική 

ερµηνεία του όρους «οµοούσιος», οι σύνεδροι της κάθε οµάδας 

προσπαθούσαν να βρουν κάποια χρυσή τοµή που να ικανοποιεί 

όλους. Ο όρος αυτός είχε πολύ αµφίβολη θεολογική προέλευση και 

ήταν πράγµατι ευαίσθητος, για επικίνδυνες παρερµηνείες. Οι τρια-

δικοί του Αθανασίου διαβεβαίωσαν τον Ευσέβιο ότι ο όρος «ο-

µοούσιο» σε αυτό το νέο δόγµα δεν θα ερµηνευθεί µε την σηµα-

σία που του απέδιδαν οι µοναρχιανοί-µονοθεϊστές (Βικιπαίδεια: "A 

History of the Christian Church"  Williston Walker έκδοση 1985)  
 

 Ο αυτοκράτορας Κωνσταντίνος, έχοντας τον τελευταίο λόγο 

ως πρόεδρος του Συνεδρίου και εκµεταλλευόµενος το αξίωµά του 

που του έδινε ισχύ, ενέκρινε τη διατύπωση σαν την µόνη συµβιβα-

στική λύση ανάµεσα και στις 4 ορατές τάσεις (Ευσεβίου, Αθανα-

σίου, Αρείου και Μάρκελλου) και τις υποδιαιρέσεις τους αναφορικά 

µε την «ουσία» ή την «υπόσταση» και απαίτησε από την πλειο-

ψηφία των επισκόπων που ήταν παρόντες, να υπογράψουν το 

συνταχθέν κείµενο - δόγµα, διαφορετικά θα εξοριζόταν και θα αντι-

µετωπιζόταν σαν αιρετικοί. Με απλά λόγια ο Κωνσταντίνος ενήργη-

σε σαν απόλυτος αυταρχικός µονάρχης, προέβη σε καταναγκα-

σµό και σκληρές απειλές στους αντιφρονούντες, µη επιδεχόµενος 

διαφορετική άποψη από τη δική του. Ο Άρειος δεν υπέγραψε και 

αρχικά εξορίστηκε. Η πλειοψηφία από τους συµµετέχοντες υπέ-

γραψε, λόγω φόβου να αντιταχθεί στον αυτοκράτορα, αλλά µόλις 

έφυγαν από την παρουσία του αυτοκράτορα και γύρισαν στις έδρες 

τους, παρέµειναν πιστοί ο καθένας στις πεποιθήσεις του. .  
 

5. Το νέο, µη-Γραφικό «Σύµβολο της Νίκαιας» που περιείχε 

αρχικά 7 άρθρα, απέκλεισε µόνο µια µερίδα οπαδών του Άρειου και 

εισήγαγε µια δογµατική φόρµουλα  µε την οποία όλοι θα µπο-

ρούσαν να συναινέσουν µε τον ένα ή τον άλλο τρόπο, λόγω των 

πολλών διαφορετικών εννοιών που µπορούσαν να δοθούν στον 

όρο «οµοούσιος». Υπήρξαν πολλοί τριαδικοί οπαδοί του Αθανα-

σίου και οπαδοί του Αρείου που θεώρησαν τον όρο αυτό ότι είναι  

"αντιΓραφηκός και πρωτάκουστος" (Bικιπαίδεια: Documents of the 

Christian Church, Bettenson, Oxford University Press1967). H διατύ-
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πωση του Συµβόλου της Νίκαιας, σχετικά µε την οµοιότητα του 

Υιού µε τον Πατέρα (οµο/ούσιος = οµοιο/ούσιος) άργησε να κερδί-

σει τη γενική αποδοχή, παρά τις προσπάθειες του Κωνσταντίνου 

να την επιβάλει (John McManners: The Oxford Illustrated History of 

Christianity, Oxford University Press 1992). 
 

 
 

 Το «Σύµβολο της Πίστεως» που καταρτίστηκε στη Σύνοδο 

της Νίκαιας, δεν ήταν καθολικό. Όταν λέµε "καθολικό", δεν εννοού-

µε τη σηµερινή Καθολική ∆υτική εκκλησία, αλλά το ότι δεν είχε γίνει 

αποδεκτό από όλες τις παρατάξεις, δεν είχε καθολική αποδοχή, δεν 

ήταν οικουµενικού χαρακτήρα. Παρόλα αυτά, σήµερα και από τα 2 

µεγάλα δόγµατα της Χριστιανοσύνης, Ορθόδοξο και Καθολικό, 

θεωρείται σαν το πρώτο οικουµενικό Σύµβολο στην ιστορία της εκ-

κλησίας. Μετά τη Σύνοδο της Νίκαιας το 325 µ.Χ. που έχει πλέον 

χαρακτηρισθεί ως η Α' Οικουµενική Σύνοδος και  πριν από τη Β' 

Οικουµενική Σύνοδο της Κωνσταντινουπόλεως το έτος 381 µ.Χ., 

όπου προστέθηκαν και τα υπόλοιπα 5 άρθρα του σηµερινού «Σύµ-

βολο της Πίστεως», έγιναν από τις επί µέρους οµάδες πολλές 

Σύνοδοι, προσπαθώντας να θεωρηθούν σαν «οικουµενικές» και το 

δόγµα τους σαν «καθολικό». Μία ιστορικά γνωστή είναι η Σύνοδος 

του Ρίµινι-Σελευκείας το έτος 359 µ.Χ, κατά την οποία υιοθετήθηκε 

και πάλι το δόγµα του Άρειου.  
  

 Σύνοδοι των οποίων τα αποτελέσµατα αργότερα θεωρήθη-

καν ανορθόδοξα, δεν έχασαν µόνο την ετικέτα «οικουµενική», αλλά 

σχεδόν εξαφανίστηκαν από την επίσηµη ιστορία της εκκλησίας. 

Ακόµα και τα πλήρη αρχεία των συζητήσεων κατά τη Σύνοδο της 

Νίκαιας καταστράφηκαν από τους επικρατούντες οπαδούς του 

Αθανάσιου, καθόσον εικάζεται από τους εκκλησιαστικούς ιστορι-

κούς ότι ήθελαν να εξαφανίσουν στοιχεία που ήταν αρνητικά, τόσο 
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για τις θεολογικές απόψεις τους, όσο και για τις διάφορες απαράδε-

κτες καταστάσεις και συµπεριφορές µεταξύ των συµµετασχόντων 

επισκόπων στο Συνέδριο (When Jesus Became God, Harcourt, 1999).  
 

 Ιστορικά αξιοσηµείωτο είναι ότι µερίδα οπαδών του Άρειου, 

που δεχόντουσαν το «οµοιοούσιος» συµβιβάστηκε µε τους τριαδι-

κούς οπαδούς του Αθανασίου και αργότερα τα δύο δόγµατα συγ-

χωνεύτηκαν απόλυτα. Η Σύνοδος της Νίκαιας κόστισε στην εκκλη-

σία την ανεξαρτησία της, καθόσον απ’ εδώ και στο εξής έγινε αυτο-

κρατορική και εξαρτάτο όλο και περισσότερο από τη βούληση και 

τις επιταγές του αυτοκράτορα. Ανάλογα µε το ποιος ήταν στον 

αυτοκρατορικό θρόνο και ποιες ήταν κάθε φορά οι πεποιθήσεις 

του, αντίστοιχα ανέβαινε και στον επισκοπικό θρόνο, ή ο οπαδός 

του Αθανασίου µε τις τριαδικές θέσεις του, ή ο οπαδός του Αρείου 

µε τις δικές του θέσει, κλπ, εξοντώνοντας κάθε φορά τον προκάτο-

χό του και τους οπαδούς του, όταν επικρατούσε. Αργότερα µε την 

εικονοµαχία και την εικονολατρία, συνέβαινε ακριβώς η ίδια θλιβε-

ρή εικόνα. Όταν στο θρόνο ήταν εικονολάτρης αυτοκράτορας, το-

ποθετούσε και πατριάρχη εικονολάτρη στον πατριαρχικό θρόνο, ή 

και το αντίθετο, δηλαδή εικονοµάχος αυτοκράτορας και εικονοµά-

χος πατριάρχης.  
 

 Η ενοποίηση κράτους και εκκλησίας, αρχής γενοµένης από 

τον Ρωµαίο αυτοκράτορα Κωνσταντίνο, δεν έβρισκε σύµφωνους 

όλους και δεν ικανοποιούσε πνευµατικά όλους, γιατί αυτή η ενο-

ποίηση απαιτούσε µια διανοητική και πνευµατική µεταστροφή της 

εκκλησίας, δηλαδή αντί η εκκλησία να µην έχει καµία σχέση µε 
το πολιτικό σύστηµα, συνέβη το εντελώς αντίθετο, ήταν κατευθυ-

νόµενη και οικονοµικά επιδοτούµενη από την άρχουσα εξουσία 

υπό την καθοδήγηση του αυτοκράτορα. Είναι η αρχή του διωγµού 

της αποστολικής µερίδας από το εκχριστιανισµένο Ρωµαϊκό καθε-

στώς, που αργότερα συστηµατοποιήθηκε επί βασιλείας του Ιου-

στιανού µε την νοµοθεσία που θέσπισε. 
 

 Οι αναφορές του Ιησού, αλλά και τον αποστόλων για τους 

διωγµούς των γνησίων πιστών, δεν ήταν µόνο για την εποχή εκεί-

νη, αλλά είναι για όλες τις εποχές, όπου υπάρχει ο ανόθευτος από 

ειδωλολατρικές προσµείξεις λόγος του Κυρίου. Ο Παύλος γράφει: 
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«Και πάντες δε οι θέλοντες να ζώσιν ευσεβώς εν Χριστώ Ιησού θέλουσι 

διωχθή» (Β’ Τιµόθεου Γ/3:12). Ο Ιησούς πάντα τόνιζε ότι ο κόσµος 

αγαπά το δικό του και µισεί το φως της αλήθειας και εφόσον Αυτόν 

έδιωξαν και τα αγίους Του θα µισήσουν και θα διώξουν: «Εάν ήσθε 

εκ του κόσµου, ο κόσµος ήθελεν αγαπά το ιδικόν του· επειδή όµως δεν 

είσθε εκ του κόσµου, αλλ' εγώ σας εξέλεξα εκ του κόσµου, διά τούτο 

σας µισεί ο κόσµος. Ενθυµείσθε τον λόγον, τον οποίον εγώ είπον προς 

εσάς· ∆εν είναι δούλος µεγαλήτερος του κυρίου αυτού. Εάν εµέ εδίω-

ξαν, και σας θέλουσι διώξει· εάν τον λόγον µου εφύλαξαν, και τον 

υµέτερον θέλουσι φυλάξει» (Ιωάννης ΙΕ/15:19-20). 
 

07.  ∆ΥΤΙΚΗ (ΡΩΜΑΪΚΗ) ΕΚΚΛΗΣΙΑ 
1. Αυτά που θα αναφερθούµε για τη ∆υτική Ρωµαϊκή εκκλησία 

είναι συνυφασµένα µε αυτά που αναφέραµε και για την Ανατολική 

Ρωµαϊκή εκκλησία, γιατί και στις 2 περιπτώσεις, κυρίαρχο και κα-

θοριστικό ρόλο είχε ο αυτοκράτορας του ενιαίου Ρωµαϊκού κρά-

τους σε ανατολή και δύση.  
 

 Στη Σύνοδο της Νίκαιας οι οµάδες που προέρχονταν από το 

∆υτικό Ρωµαϊκό κράτος και που πρόσκειντο στις 2 πιο µεγάλες τά-

σεις της Συνόδου (τριαδικοί και αρειανιστές), εναγκαλίστηκαν το 

κράτος και τις πρακτικές της κοσµικής εξουσίας. Στον επίσκοπο 

Ρώµης (πάπα) δόθηκε το βασιλικό παλάτι του Λατερανού και νέες 

εκκλησίες.  Η λειτουργία δανείστηκε τον επιβλητικό χαρακτήρα των 

επίσηµων δηµόσιων τελετών στα γήπεδα και στις αρένες. Ακόµα τα 

λεγόµενα «επισκοπικά» δικαστήρια είχαν δικαιοδοσία σε αστικές 

υποθέσεις. 
 

  Πολύ πριν από την αναγνώριση της εκκλησίας, ως επίσηµη 

(κρατική) θρησκεία, πολλοί Χριστιανοί συγγραφείς ένιωθαν έκδηλα 

αποστροφή, όχι µόνο για το Ρωµαϊκό κράτος, αλλά και για την 

Ελληνορωµαϊκή φιλοσοφική κουλτούρα µε την οποία οι Αλεξανδρι-

νοί και άλλοι απολογητές είχαν προσπαθήσει να ντύσουν τις διδα-

σκαλίες του Χριστιανισµού. Αυτοί που τώρα ήταν πλήρως ταυτι-

σµένοι µε αυτό τον κόσµο, σίγουρα δεν ήταν οι ίδιοι που ο Ιησούς 

Χριστός είχε πει ότι δεν ήταν εκ του κόσµου: «Εκ του κόσµου δεν 

είναι, καθώς εγώ δεν είµαι εκ του κόσµου» (Ιωάννης ΙΖ/17:16). Ο από-
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στολος Ιωάννης προχωρεί ακόµα πιο βαθιά στο θέµα αυτό και µας 

προτρέπει να αποχωριστούµε από τον κόσµο, που πιστεύω ότι 

σήµερα, στον 21ο αιώνα, τα λόγια του είναι πολύ επίκαιρα, καθό-

σον βλέπουµε πλέον πολύ καθαρά ο κόσµος µε τις ιδέες του και τα 

συστήµατά του να "µπαίνει" συνέχεια µέσα στις αναγεννηµένες 

εκκλησίες: «Μη αγαπάτε τον κόσµον µηδέ τα εν τω κόσµω. Εάν τις 

αγαπά τον κόσµον, η αγάπη του Πατρός δεν είναι εν αυτώ· διότι παν 

το εν τω κόσµω, η επιθυµία της ΣΑΡΚΟΣ και η επιθυµία των 

ΟΦΘΑΛΜΩΝ και η ΑΛΑΖΟΝΕΙΑ του βίου δεν είναι εκ του Πατρός, 

αλλ' είναι εκ του κόσµου. Και ο κόσµος παρέρχεται και η επιθυµία 

αυτού· όστις όµως πράττει το θέληµα του Θεού µένει εις τον αιώνα» 

(Α’ Ιωάννου Β/2:15-17). Το ανακάτεµα της εκκλησίας µε τον κόσµο, 

είχε σαν αποτέλεσµα και µάλιστα ορατό, η εκκλησία να χάσει την 

καθαρότητα και την αγιότητα και ενώ φαινόταν σαν κατάκτηση του 

κόσµου από την εκκλησία, συνέβηκε το εντελώς αντίθετο, η εκ-

κλησία κατακτήθηκε από τον κόσµο. 
 

2. Από τους ∆υτικούς επισκόπους αυτός που επηρέασε περισ-

σότερο τη Σύνοδο της Νίκαιας ήταν ο αντιπρόσωπος του επισκό-

που της Ρώµης, ο Όσιος της Κόρδοβα, γιατί ως έµπιστος σύµβου-

λος του αυτοκράτορα, αυτός ουσιαστικά προήδρευσε στα περισσό-

τερα τµήµατα της Συνόδου, καθόσον δεν ήταν δυνατόν να είναι 

παρών σε όλες τις συνεδριάσεις ο Κωνσταντίνος. Ο Όσιος ήταν 

προσηλωµένος απόλυτα στην τριαδική ιδέα, έχοντας έναν ισχυρό 

σύµµαχο προς τούτο τον Αθανάσιο της Αλεξανδρείας, αν και από 

πολλούς ιστορικούς αµφισβητείται η στενή τους σχέση, λόγω αξιώ-

µατος, ο Όσιος ήταν επίσκοπος, ενώ ο Αθανάσιος ήταν διάκονος, 

αργότερα ανήλθε στην ιεραρχία και ακόµα πολύ µεταγενέστερα του 

έδωσαν και τον τίτλο του "Μέγα", όπως είναι γνωστός σήµερα ως 

"Μέγας Αθανάσιος". Ο Όσιος είναι αυτός που ουσιαστικά έπεισε 

τον αυτοκράτορα να αποφασίσει υπέρ του τελικού κειµένου της 

Συνόδου, αν και κατά τους ιστορικούς, ο Κωνσταντίνος στηρίχθηκε 

σχεδόν αποκλειστικά σε αυτόν και δεν ενδιαφέρθηκε σχεδόν 

καθόλου για τις πραγµατικές αποφάσεις της Συνόδου αυτής, εκτός 

από το ότι θα έπρεπε να επιλυθούν οριστικά οι θρησκευτικές δια-

φωνίες στην αυτοκρατορία του, γεγονός που σηµαίνει ότι ο Όσιος 
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ενεργούσε "εξ ονόµατος του αυτοκράτορα" και φυσικά σε τέτοιες 

περιπτώσεις τα άτοµα που έχουν υπερεξουσίες και στήριξη από 

τον ανώτατο άρχοντα της χώρας, παρουσιάζουν δικές τους από-

ψεις σαν απόψεις της κρατικής εξουσίας. Άλλωστε ο  Κωνσταντί-

νος δεν είχε ουσιαστικά καµία απολύτως κατανόηση ή γνώσεις για 

τα ερωτήµατα που είχαν τεθεί στο συνέδριο και αφορούσαν την 

Χριστιανική θεολογία 
 

 Το έτος 306 µ.Χ. είχε συνέλθει στη ∆ύση η Σύνοδος της Ελβί-

ρας, όπου ο επίσκοπος Όσιος της Κόρδοβα ήταν το «ηγετικό πνεύ-

µα» της. Η Καθολική Εγκυκλοπαίδεια γράφει ότι «είναι σηµαντικό 

που ο επίσκοπος στην Ελβίρα Όσιος προήδρευε και στην οικου-

µενική σύνοδο της Νίκαιας το 325». Είναι πράγµατι σηµαντικό ή 

είναι τραγικό, γιατί οι αποφάσεις της Συνόδου αυτής ήταν προσθή-

κες ανθρωπίνων διατάξεων στο Λόγο του Θεού. Αυτό το «ηγετικό 

πνεύµα» κάθε άλλο, παρά το ότι οδηγείτο από το άγιο Πνεύµα και 

στηριζόταν στην Αγία Γραφή, όπως ισχυριζόταν. Ο Ιησούς Χριστός 

µας προειδοποίησε ότι «θα τους γνωρίσετε από τους καρπούς τους» 

(Ματθαίος Ζ/7:16). 
 

 Οι καρποί, τα αποτελέσµατα της Συνόδου της Ελβίρα περι-

γράφονται από την Καθολική Εγκυκλοπαίδεια: «Η σύνοδος της 

Ελβίρα εξέδωσε τον αρχαιότερο γνωστό νόµο περί αγαµίας του κλή-

ρου» (σελ. 185)  Σύµφωνα µε την ίδια εγκυκλοπαίδεια «αγαµία είναι 

ο εκκλησιαστικός νόµος στη δυτική καθολική εκκλησία που επιβλή-

θηκε σε κληρικούς, απαγορεύοντάς τους το γάµο» (σελ. 100). Η Βί-

βλος όµως αναφέρει κάτι άλλο για το θέµα αυτό: «Το δε Πνεύµα 

ρητώς λέγει ότι εν υστέροις καιροίς θέλουσιν αποστατήσει τινές από 

της πίστεως, προσέχοντες εις ΠΝΕΥΜΑΤΑ ΠΛΑΝΗΣ και εις ∆Ι∆ΑΣΚΑ-

ΛΙΑΣ ∆ΑΙΜΟΝΙΩΝ, διά της υποκρίσεως ψευδολόγων, εχόντων την 

εαυτών συνείδησιν κεκαυτηριασµένην, εµποδιζόντων τον γάµον, 

προσταζόντων αποχήν βρωµάτων, τα οποία ο Θεός έκτισε διά να 

µεταλαµβάνωσι µετά ευχαριστίας οι πιστοί και οι γνωρίσαντες την 

αλήθειαν» (Α' Τιµόθεου ∆/4:1-3). Οι άνθρωποι θα αποστατήσουν από 

την αληθινή πίστη και θα ακολουθούν διδασκαλίες δαιµονίων, θα 

ακολουθούν πνεύµατα (δαιµόνια) πλάνης, που θα εκφράζονται 

µέσα από ανθρώπους.  
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 Εδώ ο Λόγος του Θεού αναφέρει ότι αυτά τα δαιµονικά πνεύ-

µατα πλάνης, που προέρχονται από την αρχαία Βαβυλώνα διδά-

σκουν «απαγόρευση από το γάµο» και «αποχή από τις τροφές». 

Μέσα στην ιστορία του λαού Ισραήλ βλέπουµε ότι ο Θεός επέτρε-

ψε στους ιερείς και αρχιερείς να νυµφεύονται. Ο θεσµός του γάµου 

θεσπίστηκε από τον ίδιο το Θεό µέσα στον κήπο της Εδέµ και είναι 

ευλογηµένος. Η ενότητα του άνδρα και της γυναίκας στο γάµο συµ-

βολίζει προφητικά την ενότητα του Νυµφίου Χριστού µε την Νύµφη 

εκκλησία. Κανείς δεν έχει δικαίωµα να προσθέτει ή να αφαιρεί από 

το Λόγο του Θεού. Βλέπουµε µέσα στη Βίβλο ότι και ο πατέρας του 

Ιωάννη του πρόδροµου, ο Ζαχαρίας, ήταν έγγαµος ιερέας, είχε 

νυµφευτεί την Ελισάβετ (βλ. Λουκάς, κεφ.Α'). Το ίδιο αναφέρεται και 

στα γραπτά της Καινής ∆ιαθήκης για τους Χριστιανούς υπηρέτες 

του Κυρίου, έχουν το δικαίωµα να νυµφεύονται και να παραµένουν 

έγγαµοι: «Πρέπει λοιπόν ο επίσκοπος να ήναι άµεµπτος, µιας γυ-

ναικός ανήρ, άγρυπνος, σώφρων, κόσµιος, φιλόξενος, διδακτικός, ουχί 

µέθυσος, ουχί πλήκτης, ουχί αισχροκερδής, αλλ' επιεικής, άµαχος, 

αφιλάργυρος, κυβερνών καλώς τον εαυτού οίκον, έχων τα τέκνα αυ-

τού εις υποταγήν µετά πάσης σεµνότητος» (Α' Τιµόθεου Γ/3:2-4).  
 

 
 

 Όλα αυτά που αναφέρει η Βίβλος ήταν αποδεκτά από τη 

∆υτική εκκλησία, µέχρι τον καιρό του επίσκοπου Όσιου, µετά όµως 

από τη Σύνοδο της Ελβίρα, όλα άλλαξαν. Η Ανατολική εκκλησία 

ακολούθησε το δρόµο που χάραξε ο Όσιος, αλλά µε κάποιες δια-

φοροποιήσεις. Επιτρέπει στους κατώτερους ιερωµένους να νυµ-

φεύονται, αλλά το απαγορεύει ρητά σε όσους θέλουν να ακολουθή-

σουν το ιερατικό αξίωµα µετά τον απλό ιερέα και επιθυµούν να 
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φθάσουν στα ανώτερα και ανώτατα κλιµάκια της εκκλησιαστικής 

ιεραρχίας. 
 

 Αυτό που ενέπνευσε τον επίσκοπο Όσιο να συµπεριλάβει 

στα διατάγµατα της τότε ∆υτικής εκκλησίας, εντολές που αντιτί-

θενται στο Λόγο του Θεού, απαγορεύοντας το γάµο, δείχνει καθα-

ρά και την πηγή αυτού του πνεύµατος, που είναι απευθείας από 

τον εχθρό της ψυχής µας, το ∆ιάβολο. Στη Σύνοδο όµως της Ελβί-

ρα ο πραγµατικός εκπρόσωπος αυτού του πνεύµατος ήταν οι πο-

λύ δηµοφιλείς και µε µεγάλη επιρροή ειδωλολατρικές µυστηριακές 

θρησκείες και φιλοσοφίες. Ο Όσιος και οι επηρεαζόµενοι από την 

Αλεξάνδρεια σύµµαχοι, δανείστηκαν πολλά πράγµατα από την 

Αλεξανδρινή λατρεία της τριαδικής Αιγυπτιακής θεότητας "Σέραπις - 

Ίσις - Ώρος".  
 

 Οι συνεισφορές της Αλεξανδρινής λατρείας στη «Χριστιανι-

κή» σκέψη και τις πρακτικές ήταν ακόµη περισσότερες στην πορεία 

των αιώνων. Τέτοιες περιπτώσεις έχουµε: Το τελετουργικό κάψιµο 

των κεριών, που ήταν ένα µέρος της λατρείας του Σεράπιου. Οι  

εικόνες της Ίσιδας βρισκόταν στο ναό, ήταν η εστεµµένη Βασίλισσα 

των Ουρανών και κρατούσε στην αγκαλιά της το βρέφος Ώρος, τα 

κεριά καίγονταν και έσταζαν µπροστά της. Μεταγενέστερα, στη 

µετά Χριστό εποχή, ο δόκιµος µοναχός περνούσε από µακρά και 

προσεκτική προετοιµασία, έπαιρνε τους όρκους αγαµίας και όταν 

ξεκινούσε, το κεφάλι του ήταν ξυρισµένο και ήταν ντυµένος µε ένα 

λινό ένδυµα. Τα τελετουργικά ενδύµατα και τα σύµβολα που ο 

«Χριστιανισµός» έχει φορέσει (και σε πολλές χώρες φοράει ακόµα 

µέχρι σήµερα) ήταν από τη λατρεία και τους ναούς του ∆ία-Σέραπι 

και της Ίσιδας που εξαπλώθηκαν από την Αλεξάνδρεια σε όλο τον 

πολιτισµένο κόσµο. 
 

 Η ίδια η Ρώµη είχε σηµαντικά επηρεαστεί από τους δικούς 

της άγαµους ειδωλολάτρες ιερείς, εκτός εκείνων που είχε εισαγάγει 

από τη Βαβυλωνιακή λατρεία. Όταν η λατρεία της Βαβυλώνιας 

θεάς, της Κυβέλης, εισήχθη στην ειδωλολατρική Ρώµη, εισήχθη 

στην πρωτόγονη µορφή της, µε τους άγαµους κληρικούς (ΟΙ 2 

ΒΑΒΥΛΩΝΕΣ - Αlexander Hislop). 
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 Ο Κωνσταντίνος είχε ευνοήσει τη θρησκεία του Μιθραϊσµού, 

πολύ δηµοφιλής στην εποχή του και ένα από τα βασικά χαρακτη-

ριστικά της ήταν η αγαµία των ιερέων της. Παρατηρούµε ότι πα-

ντού, Ανατολή και ∆ύση, Αλεξάνδρεια και Ρώµη, η συνήθης αντί-

ληψη του ιερέα περιλάµβανε την αντιΒιβλική παγανιστική έννοια 

της αγαµίας. Ο άνθρωπος που έχει επίγνωση του Λόγου του Θεού 

και έχει κάνει τον Ιησού προσωπικό του σωτήρα, δεν έχει καµιά 

αµφιβολία ότι το «ηγετικό πνεύµα» που κινούσε τον Όσιο στη 

Σύνοδο της Ελβίρα ήταν «πνεύµα πλάνης», που έδωσε και το 

κίνητρο στη Ρωµαϊκή κρατική εκκλησία να αποδεχτεί τις παγανιστι-

κές δοξασίες που υποστήριζε. Όσοι εγκατέλειπαν την υγιαίνουσα 

πίστη άρχιζαν να σκέφτονται και να υιοθετούν αντιΒιβλικές διδα-

σκαλίες, εµπνευσµένες από πνεύµατα πλάνης και διδασκαλίες 

δαιµονίων, συµπεριλαµβανοµένων και εκείνων που  απαγόρευαν 

το γάµο και διέτασσαν  αποχή από ορισµένες τροφές.  
 

3.  Η αποχή από τροφές έχει καθιερωθεί πλέον στην εποχή 

µας και από την Ορθόδοξη και από την Καθολική Εκκλησία µε τη 

θέσπιση και καθιέρωση συγκεκριµένων ηµερών νηστείας, όπου ο 

πιστός πρέπει να απέχει από ορισµένες τροφές. Στην πραγµατικό-

τητα δεν νηστεύει, αλλά έχει µετατρέψει τη "νηστεία" σε "αλλαξο-

φαγία", εµπαίζοντας έτσι το Θεό και εξαπατώντας τον εαυτό του ότι 

νηστεύει. Ο Ιησούς δεν καθιέρωσε τακτές ηµέρες νηστείας, ο ίδιος 

και οι µαθητές Του νήστευαν µυστικά, ή δεν νήστευαν όταν οι άλλοι 

νήστευαν, γι' αυτό και οι γραµµατείς και οι φαρισαίοι συχνά τους 

κατηγορούσαν (βλ. Μάρκος Β/2:18-20, Ματθαίος ΙΑ/11:16-19 & Θ:14-15, 

Λουκάς Ε/5:33-35, κλπ). Ο πιστός στην περίοδο της Καινής ∆ια-

θήκης δεν έχει συγκεκριµένες ηµέρες που πρέπει να νηστεύει. Έχει 

την ελευθερία να κρίνει ποια ηµέρα της εβδοµάδας θα αφιερώσει 

στον Κύριο Ιησού για να Τον λατρέψει µε νηστεία και προσευχή και 

σύµφωνα µε το Λόγο Του, µια νηστεία χωρίς να φάει τίποτα, από 

οποιοδήποτε είδος: «Κανείς δεν µπορεί να µας κρίνει για ΦΑΓΗΤΟ, ή 

για ΠΟΤΟ, ή για ΣΑΒΒΑΤΑ, κλπ», γιατί όλα αυτά είναι «σκιά µελλό-

ντων» (βλ. Κολοσσαείς Β/2:16-17). 
 

 Όταν η Σύνοδος της Νίκαιας είχε ως αναπληρωτή πρόεδρο 

ένα τέτοιο «ηγετικό πνεύµα», όπως ήταν ο ∆υτικός επίσκοπος 
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Όσιος της Κόρδοβα, όταν αυτός ενεργούσε ως αντιπρόσωπος του 

αυτοκράτορα, αντικαθιστώντας τον τις περισσότερες φορές στη 

Σύνοδο, όταν αυτός είχε επηρεαστεί από τις αρχαίες παγανιστικές 

δοξασίες, τι οποίες προσπαθούσε να τις «προσαρµόσει» στη Xρι-

στιανική πίστη, «εκσυγχρονίζοντας» το Χριστιανισµό και όταν γενι-

κά θεωρείτο ο πιο ισχυρός σύνεδρος, µετά τον αυτοκράτορα, είναι 

πλέον φανερό ότι η επιρροή του στις τελικές αποφάσεις του Συνε-

δρίου ήταν καθοριστικές και καταλυτικές. Αυτός ήταν και ένας από 

τους λόγους που οι οπαδοί του Αθανάσιου δεν ακολούθησαν τη 

διδασκαλία της Βίβλου, αλλά υποστήριξαν ένα πολυπρόσωπο θεό,  

άλλωστε αυτό εξυπηρετούσε και τις δικές τους τριαδικές απόψεις, 

κάτι που ήταν φανερό και στη Σύνοδο. Άλλωστε δεν πρέπει να µας 

διαφεύγει το γεγονός ότι και ο Αθανάσιος για τους Ανατολικούς 

ήταν επίσης µια ισχυρή προσωπικότητα και αυτό φάνηκε στο εγγύς 

µέλλον, όταν ανήλθε στα ανώτατα ιεραρχικά αξιώµατα Οι ∆υτικοί 

«Χριστιανοί» που συµµετείχαν στη Σύνοδο και ήταν επηρεασµένοι 

από την Αλεξάνδρεια, ήταν κάτι το σύνηθες να δανείζονται παγανι-

στικές πρακτικές, είχαν συµβιβαστεί και αγνοώντας τη Βίβλο για 

πολύ καιρό, τους έγινε αυτό πλέον εδραιωµένη συνήθεια. Έπρεπε 

να αγνοούν τη Γραφή, προκειµένου να υιοθετήσουν τα δηµοφιλή 

παγανιστικά ήθη. Αυτοί είναι οι «καρποί» όλων αυτών που συµµε-

τείχαν στη Συνόδου της Νίκαιας. 
 

 
 

4. Ένα ερώτηµα που απασχολεί πολλούς ιστορικούς, µελετητές 

της Βίβλου και απλούς πιστούς είναι: «Ο Κωνσταντίνος ήταν 

πράγµατι τριαδικός Χριστιανός; Μήπως ποτέ του δεν υπήρξε οπα-

δός της νέας θρησκείας που ο ίδιος καθιέρωσε σαν επίσηµη θρη-
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σκεία του κράτους; Μπορεί κάποιος να µην είναι οπαδός της εκκλη-

σίας, όταν ο ίδιος έχει αποφασίσει τους "κανόνες" λειτουργίας της;». 

Εκείνο που δεν αµφισβητείται από έγκυρους και αξιόπιστους 

ιστορικούς είναι ότι ο Κωνσταντίνος σε όλη τη διάρκεια της βασι-

λείας του, περισσότερο ενεργούσε σαν ειδωλολάτρης παρά σαν 

Χριστιανός.  
 

 Ο Κωνσταντίνος, προς το τέλος της ζωής του τάχθηκε υπέρ 

των Αρειανών και τους βοήθησε να πάρουν τον έλεγχο της εκκλη-

σίας. Επηρεασµένος από αυτούς εξόρισε όχι µόνο τους µονοθεϊ-

στές αντιπάλους τους, αλλά και  πολλούς τριαδικούς επισκόπους. 

Κατά το έτος 337 µ.Χ. αρρώστησε, βαφτίστηκε, και πέθανε µετά 

από βασιλεία 31 χρόνων. Ο Κωνσταντίνος, που µετά από τις ειση-

γήσεις του επίσκοπου Όσιου, είχε επιβάλει τις τριαδικές θέσεις του 

Αθανάσιου και των Αλεξανδρινών, λίγο αργότερα άρχισε να απο-

καθιστά τους Αρειανούς και Ηµιαρειανούς και επανέφερε αυτές τις 

εξουσιαστικές οµάδες στην ηγεσία της εκκλησίας. 
 

  Όσον αφορά τη "βάπτισή" του πολλοί πιστεύουν ότι ο Κων-

σταντίνος έκανε ένα σοβαρό ατόπηµα, καθώς ήταν επάνω στο 

κρεβάτι του θανάτου του, όπου λίγο πριν πεθάνει, ζήτησε να 

βαπτιστεί από επίσκοπο, οπαδό της διδασκαλίας του Άρειου. Το 

ατόπηµά του ήταν ότι, αντί να καλέσει τον παλιό του φίλο και σύµ-

βουλο, επίσκοπο Όσιο της Κόρδοβα ή ακόµα και τον Αθανάσιο για 

να τον βαπτίσει, κάλεσε τον Ευσέβιο της Νικοµήδειας, ηγέτη της 

Αρειανικής εκκλησίας, ο οποίος βάφτισε τον Κωνσταντίνο το 337 

και πιο αργότερα το έτος 339 µ.Χ. ο ίδιος έγινε πατριάρχης της 

Νέας Ρώµης (µετέπειτα Κωνσταντινούπολης). 
 

 Συνοπτικά, η σχέση του Κωνσταντίνου µε την ειδωλολατρία 

δεν έπαψε ποτέ να υπάρχει, αφού µέχρι το θάνατό του διατήρησε 

τον τίτλο του «Pontifex Maximus»,  του Μεγάλου Αρχιερέα, όπως 

προκύπτει από αξιόπιστες ιστορικές πηγές:  
 

(1)  Με διατάγµατα που εκδόθηκαν τα έτη 319 και 321 µ.Χ. ανα-

γνωρίζει τη θρησκεία των ειδώλων ως νόµιµη. Βέβαια, πολλοί ιστο-

ρικοί χαρακτηρίζουν την κίνηση αυτή ως µία διορατική ενέργεια του 

Κωνσταντίνου, ώστε να µην υπάρχουν διαµάχες µεταξύ Χριστια-
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νών και ειδωλολατρών και να εδραιώσει το αίσθηµα της ασφάλειας 

και της ειρήνης στους υπηκόους του, άλλωστε έτσι υλοποιούσε 

στην πράξη και το διάταγµα των Μεδιολάνων που ό ίδιος είχε 

εκδώσει το 313 µ.Χ. περί ανεξιθρησκείας. 
 

(2)  Με σχετικό διάταγµα που εξέδωσε το 321 µ.Χ. καθιερώνει ως 

επίσηµη εβδοµαδιαία αργία τη «Σεβαστή ηµέρα του Ήλιου» (Λατινι-

κά "Die Dominica"), που ήταν η Πρώτη ηµέρα της εβδοµάδας, η 

σηµερινή Κυριακή. Στο διάταγµα αναγραφόταν: «Όλοι οι δικαστές, 

ο λαός και οι λοιπές εργασίες οφείλουν να καταπαύουν κατά την 

αξιοσέβαστον ηµέρα του Ηλίου» (C111, 112 in Corpus Juris Civilis, t.II, 

Codex Justinianus, Berlin 1927).  
 

(3)  To έτος 325 µ.Χ. αφιερώνει ένα ναό στον Περσικό θεό Μί-

θρα. Ήδη αναφέραµε ότι ο Κωνσταντίνος είχε ευνοήσει το Μιθραϊ-

σµό, που στην εποχή του ήταν µια πολύ δηµοφιλής θρησκεία. 
 

(4)  To  έτος 326 µ.Χ. κυκλοφόρησε στην απέραντη Ρωµαϊκή αυ-

τοκρατορία νόµισµα, που επάνω έφερνε την Ίσιδα, µια από τις θεό-

τητες της Αιγυπτιακής τριάδας. 
 

(5)  To  έτος 331 µ.Χ. η Ρωµαϊκή Σύγκλητος µε έγκριση του αυτο-

κράτορα Κωνσταντίνου ανέλαβε την οικοδόµηση του αρχαίου ναού 

της Οµόνοιας. 
 

(6)  Στα τελευταία χρόνια της ζωής του έδωσε εντολή να στηθεί 

δικό του άγαλµα, φτιαγµένο από πορφυρίτη, που τον εικόνιζε ως 

τον "θεό Ήλιο" ταυτίζοντας τον εαυτό του µε τη θεότητα αυτή 

(πηγές: Σωκράτης, Εκκλησιαστική Ιστορία, Ι,17 - Ζωναράς Χρονικόν ΧΙΙ,3 

- Νικηφόρος Κάλλιστος Ξανθόπουλος - Εκκλησιαστική Ιστορία VII,49) 
 

(7)  Πριν το θάνατό του ορίζει µε νόµο να τιµώνται οι ιερείς των 

αρχαίων ναών, να παραµένουν ελεύθεροι και να µην κάνουν τα-

πεινές εργασίες (Κυριάκου Σιµόπουλου "Ο µύθος των µεγάλων της 

ιστορίας"). Επίσης την ίδια περίοδο, έλαβε µέτρα προστασίας υπέρ 

των Φλαµινίων (flamines), που ήταν µια ειδωλολατρική αίρεση. 

Εδώ οι ιστορικοί πάλι βλέπουν πολιτικό ελιγµό του Κωνσταντίνου, 

ώστε να προστατέψει τους υπηκόους τους από τις συχνές θρη-

σκευτικές διαµάχες 
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 Τέλος, ένα ερώτηµα που απασχολεί τους ιστορικούς είναι: 

«Γιατί η Ορθόδοξη εκκλησία, που έχει απορρίψει τις διδασκαλίες 

του Άρειου ως πλανεµένες και αιρετικές, ενώ η ίδια ακολουθεί τις 

διδασκαλίες του Αθανασίου και του συνταχθέντος Συµβόλου της 

Πίστεως, "αγιοποίησε" τον Κωνσταντίνο και τον τιµά ως ισαπόστο-

λο, όταν αυτός βαπτίστηκε από αιρετικούς, αποκοµµένους από την 

εκκλησία;»   
 

08.  Η ΜΕΤΑ ΤΟΝ ΚΩΝΣΤΑΝΤΙΝΟ ΕΠΟΧΗ 
 

1. Ο Άρειος, που αρνήθηκε να υπογράψει το τελικό κείµενο της 

Συνόδου εξορίστηκε. Αργότερα, ανακλήθηκε από την εξορία µε 

εντολή του αυτοκράτορα Κωνσταντίνου και αποκαταστάθηκε από 

το Ρωµαϊκό καθεστώς. Η επάνοδός του χαρακτηρίστηκε θριαµ-

βευτική, γιατί έγινε επίσηµα δεκτός σε τελετή στον καθεδρικό ναό 

της τότε Νέας Ρώµης, όπως ονοµαζόταν η πρωτεύουσα του 

Ανατολικού Ρωµαϊκού κράτους (Κωνσταντινούπολη, ονοµάστηκε 

παρά πολύ αργότερα). Την ίδια ηµέρα που οι οπαδοί του Αρείου 

είχαν σχεδιάσει την θριαµβευτική τους επικράτηση στην πρωτεύου-

σα του κράτους, ο Άρειος δηλητηριάστηκε, πέφτοντας θύµα του 

άγριου αγώνα επικράτησης που είχε ξεσπάσει ανάµεσα στις εξου-

σιαστικές οµάδες. Κατά τους χρονικογράφους της εποχής εκείνης, 

στην ενέργεια αυτή ήταν ενεργά αναµεµειγµένοι οι οπαδοί του 

Αθανασίου. 
 

 Οι οπαδοί του Αρείου, µετά την επικράτηση τους στην εκκλη-

σιαστική εξουσία, διώκουν µε ιδιαίτερο µένος τους µονοθεϊστές, 

ενώ εξορίζονται ακόµα και οι τριαδικοί ηγέτες. Την περίοδο εκείνοι, 

µετά τη Σύνοδο της Νίκαιας, είχαν παγιωθεί βασικά 3 οµάδες, οι 

τριαδικοί, οι µονοθεϊστές και οι Αρειανοί µε την ιδιαιτερότητα στη 

διδασκαλία τους. Υπήρχαν συνεχείς και έντονες διαµάχες µεταξύ 

και των οπαδών και των 3 οµάδων. Οι Αρειανοί κατά βάση µάχο-

νταν και τις 2 άλλες οµάδες, ενώ οι τριαδικοί και οι µονοθεϊστές 

αγνοούσαν τους οπαδούς του Αρείου και αντιµάχονταν µεταξύ 

τους. ∆υστυχώς η εκκλησιαστική κατάσταση ήταν τελείως αποκαρ-

διωτική και όσο περνούσε ο καιρός χειροτέρευε.. 
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 Ο Κωνσταντίνος προς το τέλος της ζωής του βαπτίζεται 

«Χριστιανός» από τους Αρειανούς. Την τελετή της βάπτισης του 

Κωνσταντίνου ανέλαβε ο Ευσέβιος της  Νικοµήδειας. Μετά τον θά-

νατό του ο άγριος αγώνας επικράτησης συνεχίστηκε, αλλά περισ-

σότερο ήταν ανάµεσα στις επί µέρους θεολογικές φατρίες των οπα-

δών του Αρείου, που είχαν χαρακτηριστεί ως «Ανοµοιανοί», 

«Οµοιανοί» και «Οµοουσιανοί». Οι διάδοχοι του Κωνσταντίνου 

υποστήριξαν τους Αρειανούς, αλλά άρχισαν να επικρατούν στα-

διακά οι επονοµαζόµενοι «Ευνοµιανοί», οι οποίοι ήταν µια ακραία 

οµάδα που προερχόταν από τους «Ανοµοιανούς» και ονοµάστη-

καν από το όνοµα του ηγέτη τους του Ευνόµιου Κυζίκου. Όταν οι 

Ευνοµιανοί ισχυροποιήθηκαν, άρχισαν τις διώξεις κατά των µονο-

θεϊστών, οι οποίες πήραν µορφή γενοκτονίας. 
 

2. Τους οπαδούς του Αθανασίου επαναφέρει στην εξουσία ο 

αυτοκράτορας Θεοδόσιος (347 - 395 µ.Χ.). Οι τριαδικοί αρχίζουν 

να αυτοαποκαλούνται «ορθόδοξοι», τίτλο που «κατείχαν» στο άτυ-

πο για 50 χρόνια οι  Αρειανοί και οι Ηµιαρειανοί.  Οι διώξεις των 

µονοθεϊστών συνεχίζονται και θα ενταθούν επί του Ιουστινιανού 

(482 - 565 µ.Χ.) µε το νόµο που θέσπισε περί των αναβαπτιστών. 

Οι Αρειανοί βρίσκουν πρόσφορο έδαφος και επικρατούν στις Γερ-

µανικές χώρες και ειδικά σε όσες περιοχές δεν είχε το έλεγχο το 

Ρωµαϊκό κράτος. Η διάδοση του Αρειανισµού όπως και στην περί-

πτωση της Νέας Ρώµης δεν γίνεται µε ευαγγελισµό, αλλά µέσω του 

προσηλυτισµού των τοπικών ηγεµόνων. 
 

 Το Σύµβολο της Πίστεως, που θεσπίστηκε στη Σύνοδο της 

Νίκαιας ήταν µόνο το πρώτο βήµα της Αλεξανδρινής Σχολής για να 

καθιερώσει επίσηµα την τριάδα στο Χριστιανισµό. Στη Β' Οικουµε-

νική Σύνοδο της Κωνσταντινούπολης (381 µ.Χ.) ήταν η πρώτη 

επίσηµη απόφαση σχετικά µε την χωριστή προσωπικότητα του 

«Αγίου Πνεύµατος». Στη Σύνοδο αυτή ο αυτοκράτορας Θεοδό-

σιος κάλεσε περίπου 150 επιλεγµένους  επισκόπους της Ανατολής 

για να λάβουν µέρος στη Σύνοδο. Η Σύνοδος όρισε το "Άγιο Πνεύ-

µα" ως πρόσωπο ΙΣΟ µε τον Πατέρα και τον Υιό και έτσι ολο-
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κλήρωσε την επίσηµη αποδοχή αυτού του παγανιστικού δόγµατος 

από την καθεστωτική εκκλησία. 
 

 Στη Σύνοδο αυτή η οµάδα του Αθανασίου που είχε συγχω-

νευτεί µε την Οµοουσιανή οµάδα των Αρειανιστών, διασπάστηκε σε 

2 νέες οµάδες, στους «τριαδικούς» και στους «δυαδικούς», που 

αντίστοιχα αποτελούσαν τους «Απολιναριστές» και στους «Μακε-
δονιανούς» (από τον αρχηγό τους Μακεδόνιο). Οι 2 αυτές νέες 

οµάδες ονοµάστηκαν «πνευµατοµάχοι» επειδή δεν αναγνώριζαν 

το Πνεύµα σαν «πρόσωπο στην Θεότητα», αλλά το θεωρούσαν 

«απρόσωπη θεία ενέργεια». 
 

 Αντίθετα οι µονοθεϊστές (που δεν κλήθηκαν στην σύνοδο) 

θεωρούσαν το άγιο Πνεύµα ως τον ίδιο το Θεό και το ταύτιζαν µε το 

Πνεύµα του Πατρός. Ο Πατέρας, ο Υιός και το Πνεύµα το άγιο ήταν 

φανερώσεις του Ενός προσώπου και δεν αποτελούσαν υποστα-

τικές προσωπικότητες.   
 

 Ήταν η πρώτη φορά που επιχειρούνταν επίσηµα το τόλµηµα 

της εισαγωγής της χωριστής προσωπικότητας του "Αγίου Πνεύµα-

τος". Ο τριαδικός ιστορικός Neander σηµειώνει: «Αν και ο Βασί-

λειος Καισαρείας φηµισµένος τριαδικός επίσκοπος στα τέλη του 4ου 

αιώνα (ένας από τους τρεις Ιεράρχες Καππαδόκες οι οποίοι έπαιξαν 

καθοριστικό ρόλο στην περαιτέρω ανάπτυξη του δόγµατος της τριάδας 

στην τελική του µορφή) επιθυµούσε να διδάξει την προσωπικότητα 

του Αγίου Πνεύµατος στην εκκλησία του, το µόνο που τόλµησε ήταν 

να την εισαγάγει σταδιακά» . 
 

 Ο αυτοκράτορας Θεοδόσιος, προκειµένου να επιβάλλει τις 

θέσεις σου, εξέδωσε τουλάχιστον 15 αυστηρά διατάγµατα εναντίον 

όσων απέρριπταν το δόγµα της τριαδικότητας. Η διαµάχη σχετικά 

µε την τριαδικότητα συνεχίστηκε και τα επόµενα χρόνια, έως τον 6ο 

αιώνα, ωστόσο από τη Σύνοδο της Νίκαιας και µετά αποτελούσε 

επίσηµο δόγµα της Ανατολικής και ∆υτικής εκκλησίας. Ο Θεοδό-

σιος που, όπως και όλοι οι προηγούµενοι αυτοκράτορες επέβαλλε 

τις προτιµήσεις του στην κρατική εκκλησία, ήταν ο ίδιος που το 390 

µ.Χ. διέταξε τη σφαγή του λαού της Θεσσαλονίκης (τουλάχιστον 

7.000 άνδρες, γυναίκες και παιδιά). Μπορούµε επίσης να πούµε ότι 
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σε µεγάλο βαθµό το κράτος είχε γίνει ο κύριος της εκκλησίας.  
 

 Ο Γρηγόριος ο Ναζιανζηνός, ένας ακόµα από τους τρεις 

Καππαδόκες, σχετικά µε την υπόσταση του "Αγίου Πνεύµατος" σαν 

το 3ο µέλος της τριάδας είχε γράψει ότι «ήταν το πεπρωµένο της 

εποχής του να φέρει σε πλήρη σαφήνεια το µυστήριο που στην Και-

νή ∆ιαθήκη είχε µόνο αµυδρά εννοηθεί ». 
 

 Το 348 µ.Χ. ο πατριάρχης Αντιοχείας Φλαβιανός συγκάλεσε 

µια οµάδα µοναχών και τους κάλεσε εφεξής να χρησιµοποιούν στις 

δηµόσιες λειτουργίες τη φράση «∆όξα Πατρί και Υιώ και Αγίω Πνεύ-

µατι» σε αντίθεση µε την αντίστοιχη φράση που χρησιµοποιούσαν 

οι Αρειανοί «∆όξα τω Θεώ και Πατρί δια του Υιού εν τω Αγίω Πνεύ-

µατι». Με την τροποποίηση αυτή του Φλαβιανού, η δόξα αποδίδε-

ται πλέον και στο "άγιο Πνεύµα" (ως ισότιµο µέλος της αγίας Τριά-

δος), πράγµα που δεν συναντάται σαν διδασκαλία µέσα στη Βίβλο, 

η οποία προσδιορίζει ότι όλη δόξα πρέπει να αποδίδεται µόνο στον 

Θεό Πατέρα εν Χριστώ Ιησού.  
 

 Όταν από τους Χριστιανούς και των 2 µεγάλων δογµάτων 

(Ορθοδόξους και Καθολικούς) γίνεται το σηµείο του σταυρού µε το 

χέρι και ακούγεται η δοξολογία προς τον τριαδικό Θεό «∆όξα Πατρί 

και Υιώ και Αγίω Πνεύµατι», αυτό έχει ένα συµβολισµό. Τίποτα µέ-

σα στο λατρευτικό της εκκλησίας δεν αρχίζει, δεν πραγµατοποιείται 

και δεν ολοκληρώνεται χωρίς να γίνει το σηµείο του σταυρού. Στην 

"Καθολική Πίστη" διαβάζουµε: «Όταν λέµε "Εις το όνοµα..." 

εκφράζουµε την αλήθεια ότι υπάρχει µόνο ένας Θεός. Όταν συνε-

χίζουµε "...του Πατρός και του Υιού και του Αγίου Πνεύµατος..." 

εκφράζουµε την αλήθεια ότι υπάρχουν 3 διακριτά πρόσωπα στον 

Θεό. 'Οταν κάνουµε το σηµείο του Σταυρού πάνω στους εαυτούς 

µας, εκφράζουµε την αλήθεια ότι ο Υιός του Θεού που ενανθρωπί-

στηκε µας λύτρωσε µε το θάνατό Του και µας λύτρωσε µε το σταυ-

ρικό Του θάνατο......» (My Catholic Faith, Louis LaRavoie Morrow 

p.392). 
 

3. Οι συνεχιζόµενες θεολογικές διαµάχες µεταξύ των διαφόρων 

οµάδων, τόσο πριν, όσο και µετά τη Σύνοδο της Νίκαιας, είχε δη-
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µιουργήσει την περίοδο εκείνη έκρυθµες καταστάσεις, που µε µια 

µικρή αφορµή προκαλούνταν συχνά ταραχές και εξεγέρσεις. Μετα-

ξύ του λαού υπήρχε µεγάλη αµάθεια και άγνοια και αυτό έκανε την 

κατάσταση ακόµα πιο δύσκολη. ∆εν γνώριζαν τι έπρεπε να πιστέ-

ψουν και τι να απορρίψουν, πολλές φορές παρασύρονταν από διά-

φορες ισχυρές προσωπικότητες, στις οποίες προσκολλούνταν και 

τις ακολουθούσαν, χωρίς οι ίδιοι να γνωρίζουν τις βαθύτερες θεο-

λογικές θέσεις αυτών που ακολουθούσαν. Το φαινόµενο να αλλά-

ζουν στρατόπεδο ήταν κάτι το σύνηθες, όπως λέγει και η σηµερινή 

παροιµία πήγαιναν "όπου φυσούσε ο άνεµος", φυσικά αυτό δεν 

ήταν ο κανόνας και δεν παρατηρείτο συχνά σε άτοµα που είχαν 

κάποια µόρφωση. 
 

 Για να έχουµε και εµείς σήµερα µια σαφή εικόνα των διαφό-

ρων τάσεων και οµάδων που είχαν δηµιουργηθεί τότε, αλλά και 

που εξακολουθούν να υπάρχουν και σήµερα, ίσως κάτω από δια-

φοροποίηση των ονοµασιών τους, θα κάνουµε παρακάτω µια 

σύντοµη παράθεση ορισµένων βασικών όρων και εννοιών: 
 

 Από τις µεγαλύτερες θρησκείες του κόσµου, µονοθεϊστικές 

θεωρούνται µόνο τρεις, ο Ιουδαϊσµός, ο Ισλαµισµός και ο Χριστια-

νισµός. Όσοι δεν αποδέχονται το µονοθεϊσµό µπορούν να ταξινο-

µηθούν σε 4 µεγάλες κατηγορίες, οι οποίες µπορεί και διακρίνονται 

και σε υποκατηγορίες: Αθεϊστές, Αγνωστικιστές, Πανθεϊστές και 

Πολυθεϊστές (διθεϊσµός και τριθεϊσµός). 
 

1. ΑΘΕΪΣΜΟΣ: Στην κατηγορία αυτή, ανήκουν όσοι αρνούνται 

την ύπαρξη του Θεού, είναι αθεϊστές ή άθεοι.  
 

2. ΑΓΝΩΣΤΙΚΙΣΜΟΣ: Με τον όρο "αγνωστικιστές" χαρακτηρίζο-

νται αυτοί που δεν γνωρίζουν εάν υπάρχει Θεός και επειδή τα 

πάντα τα κρίνουν µε τη λογική, πιστεύουν ότι πιθανόν να µη το 

µάθουν ποτέ, αλλά και δεν κάνουν κάποια προσπάθεια γι' αυτό. 
 

3. ΠΑΝΘΕΪΣΜΟΣ: «Όλα είναι ο Θεός». Με τη φράση αυτή οι 

ακολουθούντες την άποψη του Πανθεϊσµού, ταυτίζουν το Θεό µε τη 

φύση ή τις δυνάµεις του σύµπαντος.  
 

4. ΠΟΛΥΘΕΪΣΜΟΣ: Είναι µια σύνθετη λέξη: Πολύ + Θεός (πολ-
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λοί θεοί). Πολυθεϊστές είναι αυτοί που πιστεύουν σε περισσότερους 

του ενός θεού, ξεκινώντας από 2 και πάνω. Συνήθως στην κατηγο-

ρία αυτή ανήκουν οι διθεϊστές και οι τριθεϊστές. 
 

• ∆ιθεϊστές είναι αυτοί που πιστεύουν σε 2 θεούς, που και 

αυτό είναι µια µορφή πολυθεϊσµού 
 

• Τριθεϊστές είναι αυτοί που πιστεύουν σε 3 θεούς, αλλά δεν 

είναι υποχρεωτικό να κατατάσσονται και όσοι ανήκουν απο-

κλειστικά στο τριαδικό δόγµα, για τους οποίους θα αναφερ-

θούµε στη συνέχεια. 
 

5. ΜΟΝΟΘΕΪΣΜΟΣ: Είναι ακριβώς αυτό που λέγει η λέξη, είναι 

η πίστη σε ένα και µόνο Θεό. Προέρχεται από τις λέξεις «µόνος» 

και «Θεός». "Μόνος" σηµαίνει "µοναδικός - µονήρης - ένας". Ανά-

µεσα στους µονοθεϊστές Χριστιανούς έχουν αναπτυχθεί 2 κατηγο-

ρίες που έχουν σχέση µε το «εάν µέσα στον Ιησού κατοικούσε ή όχι 

όλο του πλήρωµα της θεότητας του Πατέρα» και είναι οι ακόλουθες: 
 

 Η 1η κατηγορία διακηρύσσει ότι υπάρχει ένας και µοναδι-

κός Θεός, αλλά αρνείται ότι µέσα στον άνθρωπο Χριστό Ιησού 

κατοικούσε όλο το πλήρωµα της Θεότητας του Πατέρα. Αυτή η 

άποψη εκφράστηκε κατά την πρώτη εκκλησιαστική περίοδο από 

τους δυναµικούς µοναρχιακούς και από τον Άρειο και τους οπα-

δούς του. Αυτές οι οµάδες υποβίβαζαν τον Ιησού στη θέση ενός 

θεού που δηµιουργήθηκε, ή ενός κατώτερου θεού, ή ενός µικρού 

θεού ή ηµίθεου. 
 

 Η 2η κατηγορία στην οποία ανήκουν οι αληθινοί µονοθεϊ-

στές, πιστεύουν σ' ένα Θεό που φανερώθηκε «εν Χριστώ», που 

φανερώθηκε µέσα στον κεχρισµένο Του Υιό, κατοικώντας µέσα σε 

Αυτόν µε όλο το πλήρωµα του Πνεύµατός Του, χωρίς µέτρο. Οι 

ακολουθούντες αυτή τη θέση δέχονται  ότι «Πατέρας,  Υιός και άγιο 

Πνεύµα» δεν είναι 3 ξεχωριστά θεία πρόσωπα, αλλά είναι τίτλοι και 

φανερώσεις του ενός και µόνου αληθινού Θεού που υπάρχει, του 

Πατέρα, ο Λόγος του οποίου «έγινε σαρξ και εσκήνωσεν εν ηµίν».  

και όχι ότι ενσαρκώθηκε ο προϋπάρχων «θεός Υιός».   
 

6. ΤΡΙΑ∆ΙΚΟΙ: Ανάµεσα σε αυτούς που ονοµάζονται Χριστιανοί 
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και των 3 δογµάτων της Χριστιανοσύνης, υπάρχουν αρκετές απο-

κλίνουσες απόψεις για τη φύση της Θεότητας, από τις οποίες οι πιο 

βασικές είναι τρεις:  
 

• Η 1η άποψη είναι αυτοί που δέχονται απλά ότι τριάδα είναι 

«Πατέρας, Υιός και Άγιο Πνεύµα», χωρίς να προχωρούν πα-

ραπέρα σε δογµατική ανάλυση, γιατί δεν γνωρίζουν, δέχονται 

απλά επιφανειακά αυτό που υποστηρίζουν.  
 

• Η 2η άποψη δέχεται ότι ο Θεός είναι ένας µε 3 θείες υποστά-

σεις, αλλά δεν αποτελούν 3 Θεούς, είναι ένας Θεός µε 3 θεία 

πρόσωπα. 
 

• Η 3η άποψη δέχεται ότι υπάρχουν 3 ξεχωριστά πρόσωπα, 3 

θείες υποστάσεις µέσα στη Θεότητα: Ο Θεός Πατέρας, ο Θεός 

Υιός και ο Θεός Άγιο Πνεύµα. 
 

7. ∆ΙΘΕΪΣΜΟΣ ΧΡΙΣΤΙΑΝΙΚΟΣ: Εκτός από το δόγµα της τριά-

δας υπάρχει και το δόγµα του διθεϊσµού το οποίο δεν θεωρεί ότι 

το «'Αγιο Πνεύµα» σαν ένα ξεχωριστό πρόσωπο και διδάσκει πίστη 

σε 2 πρόσωπα, σε 2 Θεούς, στον Πατέρα και τον Υιό. Εδώ πάλι 

υπάρχει µία διαφοροποίηση στο πιστεύω: Άλλοι δέχονται ότι 

µέσα στον Ιησού κατοικούσε η θεότητα του Πατέρα, αλλά όχι µε 

πληρότητα, είχε διασπαστεί µέρος αυτής και κατοικούσε µέσα του 

και άλλοι δέχονται ότι µέσα στον Ιησού κατοικούσε η θεότητα του 

προϋπάρχοντα Θεού Υιού. 
 

 Περιληπτικά, µετά από την παραπάνω παρουσίαση, µέσα 

στο Χριστιανικό κόσµο, έχουν διαµορφωθεί 4 βασικές απόψεις για 

τη Θεότητα, οι οποίες ξεκίνησαν από τους πρώτους µ.Χ. αιώνες και 

υπάρχουν και σήµερα: 
 

• Η τριαδικότητα του Θεού. 
 

• Η δυαδικότητα του Θεού. 
 

• Ο απόλυτος µονοθεϊσµός µε άρνηση της τέλειας Θεότητας του 
Ιησού Χριστού. 

 

• Ο απόλυτος µονοθεϊσµός µε αποδοχή της τέλειας Θεότητας 
του Ιησού Χριστού (ή µονότητα του Θεού). 
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09.  AΡΙΘΜΟΛΟΓΙΑ και ΑΓΙΑ ΓΡΑΦΗ 

 Η αριθµολογία των αρχαίων µυστηριακών λατρειών, καθώς 

και η αριθµολογία του Μεσαίωνα µε τις πολλές δεισιδαιµονικές 

δοξασίες τους, έχει δηµιουργήσει βαθιές ρίζες στο Χριστιανισµό, 

µέσα στην πορεία των αιώνων, µε αποτέλεσµα και στη σηµερινή 

ηλεκτρονική εποχή η θρησκευτική πίστη των ανθρώπων, αναγεν-

νηµένων και µη, να εξαρτάται από τους αριθµούς, σε µικρό ή µεγά-

λο αριθµό. Επειδή και τα 3 µεγάλα δόγµα της Χριστιανοσύνης δέ-

χονται το Σύµβολο της Πίστεως και πρεσβεύουν τριαδικό Θεό, ο 

κυρίαρχος αριθµός είναι το 3 και υπάρχει η βαθιά πεποίθηση µέσα 

στις καρδιές των πιστών ότι αυτός είναι ο «αριθµός του Θεού», 

αφού (κατά το δόγµα τους) ο Θεός είναι τριαδικός, θεωρείται από 

τους πιστούς ένας ....ευλογηµένος αριθµός. 
 

 H Αγία Γραφή είναι πράγµατι ένα βιβλίο γεµάτο τυπολογίες 

και µε αριθµητικούς συµβολισµούς, που κανείς δεν µπορεί να το 

αµφισβητήσει. Όλα αυτά όµως είναι «σκιά µελλόντων γεγονότων». 

Με την θυσία του Ιησού και την ανάστασή Του όλος το τυπολογι-
κός νόµος της Παλαιάς ∆ιαθήκης έχει καταργηθεί, ενώ ο ηθικός 

νόµος εξακολουθεί να ισχύει. Μέσα σε ολόκληρο τη Βίβλο βλέπου-

µε το αντίθετο, όσον αφορά τους αριθµητικούς συµβολισµούς, από 

αυτό που πιστεύουν, οι ακολουθούντες τη τριαδική διδασκαλία. Ο 

κατεξοχήν αριθµός του Θεού είναι το 7, ενώ του ανθρώπου είναι 

ο αριθµός 6 και µάλιστα 3 φορές ο αριθµός αυτός αποτελεί τον αρι-

θµό του Αντίχριστου (666). Αντίθετα ο αριθµός 3, που επικαλούνται 

οι οπαδοί του Συµβόλου της Πίστεως είναι «αριθµός κρίσης», σε 

όλες τις περιπτώσεις που συναντούµε µέσα στην Αγία Γραφή. 
 

 Με σύντοµο τρόπο θα δούµε µερικούς συµβολισµούς των 

αριθµών, όπως η Αγία Γραφή µας τους αποκαλύπτει, δίνοντας 

ιδιαίτερη έµφαση στους αριθµούς 3, 6 και 7. Τους υπόλοιπους αρι-

θµούς (αν και είναι εκτός θέµατος), τους παρουσιάζουµε, για να µη 

µείνει κανένα κενό και ερωτηµατικό στον αναγνώστη: 
 

 Αριθµός 1. Συµβολίζει τη ΜΟΝΑ∆ΙΚΟΤΗΤΑ του Θεού, σχε-

δόν σε όλες τις περιπτώσεις (∆ευτερονόµιο ς΄/6:4, Μάρκος ΙΒ/12:29, 

Ζαχαρίας Ι∆/14:9, Α’ Τιµόθεου Β/2:5, κλπ).  
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 Αριθµός 2. Συµβολίζει την ΕΝΟΤΗΤΑ: «Εάν 2 συµφωνήσουν 

περί παντός πράγµατα επί της γης θα γίνει», «µπορούν να περιπα-

τήσουν 2 µαζί εάν δεν είναι σύµφωνοι;», «ο ΠΑΤΗΡ εν τω ΥΙΩ» 

(πλήρη ταύτιση και ενότητα της ανθρώπινης και της θείας φύσης). Ο 

Ιησούς έστελνε τους µαθητές Του πάντοτε δύο - δύο, ποτέ δεν τους 

έστελνε έναν - έναν. Ενότητα άνδρα και γυναίκας, σύµβολο της 

ενότητας του Ιησού και της εκκλησίας. 
   

 Αριθµός 3. Συµβολίζει την ΚΡΙΣΗ - ΘΛΙΨΗ του Θεού:  

• 3 παίδες στην κάµινο, θλίψη γι’ αυτούς και κρίση εναντίον 
των κατηγόρων τους (κεφ.Γ/3

Ο
). 

 

• 3 ήταν οι πειρασµοί του Ιησού στην έρηµο.  
 

• 3 ηµέρες έµεινε στον τάφο ο Ιησούς.  
 

• 3 είναι τα εξάρια του αριθµού του Αντίχριστου (666). 
 

• 3 ακάθαρτα πνεύµατα βγήκαν από το στόµα του ∆ράκοντα 
(=∆ιαβόλου). 

 

• Η ουρά του δράκοντα έσυρε το 3ο των αστέρων του ουρανού 
(Αποκάλυψη ΙΒ/12

ο
). 

 

• Η µεγάλη θλίψη θα είναι 3,5 χρόνια, λίγο περισσότερο από 3, 

σύµβολο υπερβολικής θλίψης. 
 

• 3 είναι οι φορείς του κακού στον κόσµο, ο ∆ιάβολος που ήδη 
υπάρχει και τα 2 όργανά του (Αντίχριστος και Ψευδοπροφή-
της), που πρόκειται να εµφανιστούν.  

 

• 3 είναι οι τίτλοι (όχι πρόσωπα) του ΕΝΟΣ και ΜΟΝΟΥ αλη-

θινού Θεού που υπάρχει, δηλ. Πατέρας - Υιός - Πνεύµα άγιο: 

Ο Πατέρας από αγάπη στον άνθρωπο, έριξε την ΚΡΙΣΗ Του 

επάνω στον Υιό Του και όποιος δέχεται τη θυσία αυτή τον 

αναγεννά και τον βαπτίζει µε το άγιο Πνεύµα Του, σε αντί-

θετη περίπτωση τον περιµένει η αιώνια κρίση   
 

 Αριθµός 4. Συµβολίζει την ΠΑΓΚΟΣΜΙΟΤΗΤΑ του Θεού και  

έχει σχέση µε τους 4 ορίζοντες της Γης (Βορράς, Νότος, Ανατολή, ∆ύ-

ση). 4 ήταν τα θηρία στην όραση του ∆ανιήλ, που αντιπροσώπευαν 

4 παγκόσµιες αυτοκρατορίες (κεφ.Ζ/7
ο
). Ο Θεός είναι ο Κύριος της 

Γης και του Ουρανού. 
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 Αριθµός 5. Συµβολίζει τη ΧΑΡΗ του Θεού, αλλά και τις 5 ∆ΙΑ-

ΚΟΝΙΕΣ του Θεού προς τους χρισµένους αγίους Του (βλ. Εφεσίους 

∆/4:11). Στους Κριτές Ζ/7:3-7 έχουµε την περίπτωση που οι 300 του 

Γεδεών βάζουν το ένα χέρι στο ΝΕΡΟ (σύµβολο του Λόγου και του 

Πνεύµατος) και µε το άλλο κρατούν το ΟΠΛΟ. Το χέρι έχει 5 δά-

χτυλα, σύµβολα των 5 χαρισµάτων διακονιών, που ο Κύριος 

«ντύνει» το λαό Του για να έχει νίκη στον πνευµατικό πόλεµο.  
 

 Αριθµός 6. Είναι αριθµός ΑΝΘΡΩΠΟΥ, συµβολίζει την ατελή 

φύση του. Ο αριθµός του Αντίχριστου έχει 3 εξάρια. Το 3, ως 

«σύµβολο κρίσης» και το 6 ως «σύµβολο του ανθρώπου», φανε-

ρώνει την κρίση της διεφθαρµένης ανθρώπινης φύσης και ειδικά 

εδώ την προσπάθεια του Αντίχριστου να παρουσιάσει ένα ψεύτικο 

«τέλειο» σύστηµα διακυβέρνησης, που θα επιφέρει τελικά την 

κρίση του Θεού επάνω σε αυτόν, στο όργανό του, τον Ψευδοπρο-

φήτη και σε όσους θα τους ακολουθήσουν. 
 

 Αριθµός 7. Αυτός είναι ο κατεξοχήν αριθµός του Θεού και ό-

που τον συναντάµε στη Βίβλο συµβολίζει την ΤΕΛΕΙΟΤΗΤΑ του 

Θεού, είτε πρόκειται για ευλογία, είτε πρόκειται για κρίση:  
 

• 7 ήσαν οι "ηµέρες"  της δηµιουργίας του Θεού.  
 

• Την 7η ηµέρα αναπαύθηκε ο Θεός απ' όλα τα έργα Του.  

• Το όνειρο του Ιωσήφ για τις 7 παχιές και τις 7 ισχνές αγελά-
δες (ευλογία και κρίση του Θεού). 

 

• 7 φορές διέταξε ο προφήτης του Θεού να βουτήξει ο Σύρος 
Νεεµάν στα νερά του Ιορδάνη για να θεραπευτεί από τη λέ-
πρα (Β΄ Βασιλέων Ε/5). 

 

• 7 ετήσιες εορτές είχε θεσπίσει ο Θεός στην Παλαιά ∆ιαθήκη. 
  

• 7 ηµέρες ήταν η εορτή των Αζύµων. 
  

• 7 φορές οι Ισραηλίτες γύρω από τα τείχη στην Ιεριχώ. 
  

• 7φωτη ήταν η λυχνία στη Σκηνή του Μαρτυρίου. 
  

• 7 προφητικές εβδοµάδες του ∆ανιήλ (κεφ.Θ/9
ο). 

 

• 7 ήταν η ηµέρες της Εβραϊκής εβδοµάδας, κλπ.  
 

• Ειδικά στην Αποκάλυψη ο αριθµός 7 αναφέρεται πολλές 
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φορές: 7 εκκλησίες, 7 αστέρες, 7 πνεύµατα του Θεού, 7 
σφραγίδες 7 σάλπιγγες, 7 φιάλες, ο ∆ράκος είχε 7 κεφάλια 
και 7 διαδήµατα, κλπ. 

 

 Αριθµός 8. Συµβολίζει τη ΝΕΑ ∆ΗΜΙΟΥΡΓΙΑ ή συµβολίζει 

µια ΝΕΑ ΑΡΧΗ σε όλε τις περιπτώσεις: 8 άτοµα σώθηκαν από τον 

κατακλυσµό, το 8ο έτος ήταν το Ιωβηλαίον, 8η ηµέρα ήταν η εορτή 

της Σκηνοπηγίας, ο Ιησούς αναστήθηκε την 1
η
 ηµέρα της εβδοµά-

δας, που ήταν η 8η κατά σειρά της προηγούµενης εβδοµάδας, η 

Πεντηκοστή ήταν και αυτή την 8η ηµέρα, κλπ   
 

 Αριθµός 12. Συµβολίζει την πληρότητα ΕΞΟΥΣΙΑΣ και ΒΑΣΙ-
ΛΕΙΑΣ του Θεού: 12 φυλές του Ισραήλ, 12 απόστολοι, 12 αστέρες 

(βλ. ΙΒ/12ο κεφ. Αποκάλυψης) 12 πυλώνες, 24 πρεσβύτεροι στον ου-

ρανό, δηλ. 2 φορές επί 12, κλπ. 
 

10.  Ο ΑΡΙΘΜΟΣ 3 στη ΜΕΤΑ ΧΡΙΣΤΟ ΕΠΟΧΗ 

 Η πορεία του ιερού αριθµού τρία, που χρησιµοποιήθηκε 

στην αρχαιότητα για τη «λατρεία των θεών» και που σήµερα λάθος 

θεωρείται «ευλογηµένος» από εκατοµµύρια οπαδούς του Συµβό-

λου της Πίστεως, ξεκίνησε από τη Βαβυλώνα. Στη συνέχεια, µέσω 

της Αιγύπτου και της Ινδίας και µέσα από την εξαιρετικά µεγάλη 

επιρροή του Πυθαγόρα ήρθε και στην αρχαία Ελλάδα και έγινε 

αναπόσπαστο µέρος των µυστηριακών τελετών. Από τους Πυθα-

γόρειους φιλοσόφους και τους Πλατωνιστές µεταδόθηκε αργότερα 

στους ΝεοΠυθαγόρειους, οι οποίοι κατά τον 1ο π.Χ αιώνα τον 

µετέφεραν αρχικά στη  Ρώµη και πιο µετά στην Αλεξάνδρεια, που 

ήταν το κατεξοχήν κέντρο της λατρευτικής δοξασίας του ιερού 

αριθµού 3 και κατά τον 3ο µ.Χ αιώνα υιοθετήθηκε και από τους 

ΝεοΠλατωνιστές 
 

 Ο Αριστοτέλης χαρακτήριζε το 3 ως τον αριθµό του Παντός 

και οι Πυθαγόρειοι πίστευαν στο τριγωνικό (πρωταρχικό) σχήµα 

της γήινης επιφάνειας γι’ αυτό και οι Ναοί και οι Πόλεις κτίζονταν 

στις γωνίες ισοσκελών τριγώνων όπως, π.χ. η Ακρόπολη των 

Αθηνών, ο ναός της Αφαίας στην Αίγινα και ο ναός του Ποσειδώνα 

στο Σούνιο. Το Ορφικό Τρίπτυχο συντίθετο από τις έννοιες της 
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Ύπαρξης, της Ζωής και της ∆ιάνοιας ενώ στην Αλχηµεία τα αιθε-

ρικά στοιχεία ήσαν τρία, το αλάτι, ο υδράργυρος και το θείο. 
 

 Βρισκόµαστε ήδη στο χρονικό σηµείο, όπου οι κρίκοι της 

τριαδικής αλυσίδας (από την ειδωλολατρική Βαβυλώνα στην παγα-

νιστική Ινδία και την ειδωλολατρική Ελλάδα) έχουν γίνει πάρα πολύ 

ισχυροί καθώς πλέον ενώνονται µε το Χριστιανισµό: Οι κρίκοι της 

Αλεξανδρινής θεολογικής σχολής και του ΝεοΠλατωνισµού ήταν οι 

κρίσιµες επιρροές που οδήγησαν άµεσα την τότε Ρωµαϊκή Εκ-

κλησία (Ανατολική και ∆υτική) στην επίσηµη θέσπιση του δόγµατος 

των «οµοούσιων προσώπων» το 325 µ.Χ. στη Σύνοδο της Νί-

καιας. Μετά από 300 περίπου χρόνια από το θάνατο του Ιησού, η 

έννοια της «τριάδας» αναπτύχθηκε πλήρως, καλλιεργήθηκε και επί-

σηµα έγινε αποδεκτή από το Χριστιανισµό µε τη θέσπιση του Συµ-

βόλου της Πίστεως από τις Οικουµενικές Συνόδους της Νίκαιας και 

της Κωνσταντινουπόλεως. Τελικά, µέχρι το τέλος του 4ου µ.Χ. αιώ-

να, η ιδέα της τριάδας είχε αναπτυχθεί πλήρως.  
 

 Συνοπτικά η ΙΣΤΟΡΙΚΗ ΧΡΟΝΙΚΗ ΠΟΡΕΙΑ της τριάδας, όπως 

έφθασε µέχρι τις ηµέρες µας, είχε τους εξής µεγάλους σταθµούς: 

Βαβυλώνα, Αίγυπτος/Αλεξάνδρεια, Ινδία, Ελλάδα/Πυθαγόρας, 
Πλάτωνας, Αριστοτέλης, Ρώµη, ΝεοΠλατωνισµός, Τερτυλλιανός,  
Σύνοδος Νικαίας/Μέγας Αθανάσιος, Ανατολική/Ορθόδοδη εκκλη-

σία, ∆υτική/Καθολική εκκλησία, ∆ιαµαρτυρόµενη Κίνηση. 
 

 � Τα βασικά χαρακτηριστικά των περισσοτέρων τριάδων, όλων 

των περιόδων και των «αρχαίων ειδωλολατρικών τριάδων» και της 

«Χριστιανικής τριάδας», είναι τα παρακάτω: 
 

(1) Ο τριαδικός θεός αποτελείται από 3 ξεχωριστά πρόσωπα, 

τα οποία λατρεύονται ως "θεοί". Στις περισσότερες φορές οι 

"τρεις θεοί" ονοµάζονται ως "ένας θεός" ή είναι ένας θεός µε 

τρεις µορφές, ή είναι τρεις σε έναν. Κάθε ένα πρόσωπο είναι 

αιώνιο, παντοδύναµο και παντογνώστης, δεν προηγείται ή 

ακολουθεί χρονικά του άλλου και κανένα δεν είναι µικρότερο 

ή µεγαλύτερο του άλλου.  
 

(2) Την τριάδα συνήθως την αποτελούν ο Πατέρας, η Μητέρα 
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και ο Υιός. Η λατρεία της Μητέρας, ως ένα από τα πρόσωπα 

της τριαδικής θεότητας έχει κυρίαρχη θέση. Αυτό γίνεται και 

στα 2 µεγάλα δόγµατα της Χριστιανοσύνης, Ορθόδοξο και 

Καθολικό, όπου έχει θεοποιηθεί η µητέρα του Ιησού και έχει 

τον τίτλο της «Βασίλισσας των Ουρανών», είναι η Πλατυτέρα 

των ουρανών, είναι η αγία των Πάντων (=ΠανΑΓΙΑ) και τις 

έχουν δώσει εκατοντάδες προσωνύµια.   
 

(3) Ο Υιός έχει κυρίαρχη θέση στην τριάδα, γιατί εµφανίζεται ως 

σύζυγος της Μητέρας (βλ. ο 'Ωρος µε την Ίσιδα), ή είναι η εν-

σάρκωση του Πατέρα (βλ. ο Θαµµούδ µε τον Νεβρώδ). 
 

 (4) Υπάρχουν περιπτώσεις που ο Πατέρας ή δεν αναφέρεται ή 

του δίνουν υποδεέστερη λατρεία. Αντ' αυτού λατρεύεται η 

Μητέρα και ο Υιός που η χαρακτηριστική τους εµφάνιση είναι 

«η Μητέρα και το Βρέφος». Αυτό το βρίσκουµε στη Βαβυ-

λωνιακή θρησκεία (Σεµίραµις µε τον Θαµµούζ) και στη Χρι-

στιανική θρησκεία όπου το ρόλο της µητέρας δεν είναι ένα 

από τα 3 πρόσωπα της «αγίας Τριάδας», αλλά η Μητέρα του 

Υιού, η οποία συνήθως εικονίζεται πάντα να κρατά στην 

αγκαλιά της το µικρό γιό της, τον "Χριστούλη". 
 

(5) Μερικές φορές η ειδωλολατρική τριάδα εµφανίζεται ως ένας 

θεός παρουσιαζόµενος µε τρία κεφάλια, έχοντας αναλάβει 

να εκτελέσει τρεις ρόλους. Άλλες φορές ο ένας θεός απεικονί-

ζεται µε ένα κεφάλι και τρία πρόσωπα. Αυτό όµως δεν εί-

ναι αποκλειστικότητα των αρχαίων ειδωλολατρικών τριάδων, 

αλλά απαντάται και σε αγάλµατα και εικόνες της Χριστιανικής 

τριάδας. Τέτοιες περιπτώσεις έχουµε: Άγαλµα της "αγίας 

Τριάδας" µε 3 κεφάλια στην Ιταλία (15ος αιώνας), άγαλµα µε 

ένα κεφάλι και 3 πρόσωπα στη Νορβηγία (13ος αιώνας) ει-

κόνα µε ένα κεφάλι και 3 πρόσωπα στη Γερµανία (9ος αιώ-

νας). Σε αυτές τις περιπτώσεις αποκαλύπτεται πολύ καθαρά 

ο ειδωλολατρικός χαρακτήρας της Χριστιανικής αγίας Τριάδας. 
 

(6) Σε ορισµένες θρησκείες το 3ο πρόσωπο της τριάδας θεωρεί-

ται κακό, καταστροφικό. Στις θρησκείες αυτές το 1
ο
 πρόσωπο 
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είναι ο ∆ηµιουργός, το 2
ο
 πρόσωπο είναι ο Συντηρητής και 

το 3
ο
 πρόσωπο είναι ο καταστροφέας  

 

 Στις δύο από τις τρεις µονοθεϊστικές θρησκείες (Ιουδαϊσµό 

και Ισλάµ) η τριαδική θεότητα καταργήθηκε πλήρως, ενώ στο Χρι-

στιανισµό προσέλαβε τη µορφή της "αγίας Τριάδας" µε τις όποιες 

δογµατικές - θεολογικές ιδιοµορφίες της. Αυτό όµως που φαινοµε-

νικά φάνηκε (τουλάχιστον στην αρχή) ήταν ότι το θηλυκό στοιχείο 

που υπήρχε πάντα στις αρχαίες τριαδικές θεότητες διαφοροποιή-

θηκε πλήρως στη Χριστιανική αντίληψη της θεότητας και του δό-

θηκε ένας τελείως διαφορετικός ρόλος µε την αναγνώριση της 

µητέρας του Ιησού ως «Θεοτόκου», ή «Παναγίας», ή «αειπαρθέ-

νου», ή «µεσολαβήτριας», ή «Βασίλισσας και Πλατυτέρας των ου-

ρανών» και πολλών άλλων ονοµασιών (ο κατάλογος δεν έχει 

...τέλος), ενός ρόλου που δεν ανήκει φανερά µέσα στα πρόσωπα 

της τριαδικής θεότητας, αλλά στην πραγµατικότητα, ως "ΥΠΕΡαγία", 

µέσα στις καρδιές των πιστών βρίσκεται και πάνω από την "Αγία 

Τριάδα", εφόσον η λατρεία της επισκιάζει τη λατρεία όλων των άλ-

λων προσώπων της τριαδικής θεότητας. Εδώ βέβαια, αναφερόµα-

στε µόνο στα 2 δόγµατα, Καθολικό και Ορθόδοξο και όχι στο ∆ια-

µαρτυρόµενο δόγµα, που αποδίδει την οφειλόµενη τιµή και σεβα-

σµό στη αγία µητέρα του Ιησού, σύµφωνα µε τη θέση που της δίνει 

ο Λόγος του Θεού. 
 

 Οι Ορθόδοξοι και οι Καθολικοί, που είναι εγκλωβισµένοι µέσα 

στις επιταγές ενός θρησκευτικού ιερατείου, καταργηµένου από τον 

Ιησού, έχουν υπέρΥΨΩΣΕΙ τη νέα «µεσίτρια» µεταξύ Θεού και αν-

θρώπων, η οποία είναι «αγία πάντων, πάνω από όλους» (εξ' ού 

και "ΠΑΝαγία"), την οποία βλέπουµε σε πολλές παραστάσεις και 

απεικονίσεις  η "αγία Τριάδα" να την στεφανώνει. 
 

 Οι ακολουθούντες το ∆ιαµαρτυρόµενο δόγµα (όλων των 

οµολογιών και των κινήσεων) καυχώνται ότι "έχουν" την αλήθεια, 

ότι "ακολουθούν" την αλήθεια και ότι "µένουν" στην αλήθεια, 

καθόσον δέχονται τον Ιησού ως τον µόνο µεσίτη µεταξύ Θεού και 

ανθρώπων. Παραβλέπουν όµως ή εθελοτυφλούν πως, όταν δέχο-

νται το τριαδικό δόγµα, δηµιούργηµα της Ανατολικο∆υτικής εκκλη-
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σίας, δέχονται (έστω και έµµεσα) και τα αποτελέσµατα που απορ-

ρέουν από την αποδοχή αυτή. Έτσι έχουµε, από τη µία µεριά την 

"αγία Τριάδα" των Ορθοδόξων και των Καθολικών να στεφανώνει 

την "Θεοµήτορα" και από την άλλη µεριά την "αγία Τριάδα" των 

∆ιαµαρτυροµένων να έχει περιβάλλει µε ένα φωτοστέφανο "αλή-

θειας" το κείµενο της Συνόδου της Νίκαιας και να το στεφανώνει µε 

δόξα και τιµή, έχοντάς το τοποθετήσει µέσα στη συνείδηση των 

πιστών ως το σταθερό δογµατικό τους θεµέλιο που πρέπει να 

στηρίζονται, για να µην ξεφύγουν από την "αλήθεια". Οι ίδιοι βέ-

βαια µε τα λόγια τους ισχυρίζονται ότι ο θεµέλιος λίθος επάνω στον 

οποίο στηρίζονται είναι µόνον ο Ιησούς Χριστός. Όταν όµως τους 

τεθεί το θέµα ότι πρέπει να απορρίψουν το Σύµβολο της Πίστεως 

των Οικουµενικών Συνόδων, γιατί είναι δηµιούργηµα ενός κατεστη-

µένου θρησκευτικού ιερατείου και µιας σκοτεινής πνευµατικά πε-

ριόδου, ενός ιερατείου που έχει επιβάλει µε Χριστιανικό µανδύα τις 

αρχαίες τριαδικές θεότητες, ταράζονται και έρχονται σε σύγχυση 

και αµηχανία, επειδή µέσα τους είναι βαθιά ριζωµένη η πίστη για το 

αλάθητο του κειµένου της  Νίκαιας. 
 

 
 

 Ο αριθµός 3 δεν είναι ο «αριθµός του Θεού», όπως πολλοί 

πιστοί έχουν την λανθασµένη άποψη. Σύµφωνα µε τη Βίβλο είναι 

αριθµός κρίσης και σύµφωνα µε τον αποκρυφισµό είναι αριθµός 

πλάνης, είναι ο αριθµός που χρησιµοποιεί ο ∆ιάβολος σε όλες τις 

περιπτώσεις. Εκτός από τις φανερές περιπτώσεις που ο Πονηρός 

χρησιµοποιεί τον αριθµό 3, επειδή είναι "πονηρός" (όπως είναι και 

το όνοµά του), τον χρησιµοποιεί και για "καλούς" σκοπούς, ώστε 

να περάσει στη συνείδηση των ανθρώπων ότι είναι ή ένας κοινός 

αριθµός που δεν σηµαίνει τίποτα, ή είναι ένας ευλογηµένος από το 
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Θεό αριθµός, όχι όµως ότι συµβολίζει κάτι το κακό, ώστε ο ίδιος να 

εργάζεται ανενόχλητος για να επιβάλλει το δικό του σύστηµα επι-

κυριαρχίας επάνω στον κόσµο, τον οποίο κυριολεκτικά έχει γεµίσει 

µε τα δικά του αποκρυφιστικά - δαιµονικά σύµβολα, από τα οποία 

κυρίαρχα είναι 3 βασικά σύµβολά του: Η πεντάλφα, το ισόπλευ-

ρο τρίγωνο και ο αριθµός 3.  
 

 Μια µατιά γύρω µας και αυτό θα το διαπιστώσουµε πάρα 

πολύ εύκολα, όπως και θα εκπλαγούµε εάν διαπιστώσουµε πόσο 

οικεία και προσιτά έχουν γίνει τα σύµβολα αυτά στην καθηµερινή 

µας ζωή και µε την αποκρυφιστική τους έννοια. Ειδικά, τον αριθµό 

3, τον συναντάµε σε όλους τοµείς και τις εκβάσεις της ζωής µας, 

κοινωνικής, πολιτικής, ιστορικά, κλπ. Για παράδειγµα, ένας αθλη-

τής θέλει να καταλάβει στο αγώνισµά του µία από τις 3 πρώτες 

θέσεις, κάτι που είναι µια επιθυµητή επιδίωξη και δεν έχει τίποτα το 

επιλήψιµο. Όταν κάποιος θέλει να αγοράσει ένα καλό ποιοτικό 

προϊόν θέλει η ποιότητά του να είναι εξαιρετική 3Α, όπως την απο-

καλούν, κάτι που πολύ σωστά όλοι µας επιδιώκουµε. Ο σπουδα-

στής θέλει να πρωτεύσει και να καταλάβει µία από 3 πρώτες θέσεις 

για να αποκτήσει την χορηγούµενη υποτροφία. Σε κληρώσεις που 

κάνουν διάφορες επιχειρήσεις κερδίζουν διάφορα δώρα πάντα οι 3 

πρώτοι. ∆ιαβάζοντας την παγκόσµια ιστορία, συναντούµε συχνά 

διάφορες τριάδες, χωρίς να έχουν καµιά σχέση µε αποκρυφισµό, 

όπως στη Ρώµη υπήρχαν κατά καιρούς οι «τριανδρίες», 3 ισχυροί 

άνδρες, που ασκούσαν την εξουσία, όπως οι Ποµπήιος - Κράσσος 

- Ιούλιος Καίσαρ (60 π.Χ.) ή οι Αντώνιος - Οκταβιανός - Λέπιδος 

(43 π.Χ) ή στην µετά αποστολική περίοδο ξεχώρισαν 3 ιεράρχες, 

από την πληθώρα των λειτουργών της τότε κατεστηµένης Ρωµαϊ-

κής Ανατολικο∆υτικής εκκλησίας (Μέγας Βασίλειος, Ιωάννης Χρυ-

σόστοµος, Γρηγόριος Ναζιανζηνός). Στη ναυµαχία του Ναυαρίνου, 

08.10.1827, που έκρινε την έκβαση της Ελληνικής επανάστασης, 3 

ήταν οι προστάτιδες δυνάµεις, Αγγλία, Γαλλία και Ρωσία, µε ισά-

ριθµους αρχηγούς (Κόδρινγκτον, ∆εριγνύ, Χέυδεν).  
  

 Παντού βλέπουµε ότι ο αριθµός 3 έχει πρωτεύοντα ρόλο, 

χωρίς όµως να έχει καµιά απολύτως σχέση µε αποκρυφιστικά σύµ-

βολα. Πίσω όµως από την καλή πλευρά του αριθµού, την 
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"αθώα" του πλευρά, υπάρχει και η αποκρυφιστική πλευρά 

του αριθµού, την οποία εισαγάγει ο ∆ιάβολος µε έντεχνο τρόπο 

και εφόσον ο άνθρωπος έχει συνηθίσει τον αριθµό αυτό από την  

καθηµερινότητά του, πέφτει στην παγίδα του χωρίς να το καταλά-

βει. Το να εισαγάγει τον τριαδικό θεό, κατά το πρότυπο των αρ-

χαίων λατρειών, ήταν ο βασικός του στόχος από την αρχή της 

ίδρυσης της εκκλησίας. ∆εν µπόρεσε να επιτύχει το σκοπό του, 

κατά τους 2 πρώτους αιώνες, γιατί η εκκλησία του Ιησού ήταν γε-

µάτη από τη δόξα και την παρουσία του Κυρίου της και στο όνοµά 

Του µεγαλουργούσε. Μετά, µέσα από τους σκληρούς διωγµούς 

φάνηκε µία ακόµα πλευρά του µεγαλείου της, έναν σκότωναν µέσα 

στους ιππόδροµους της Ρώµης, δέκα έδιναν την καρδιά τους στον 

Ιησού. Άλλαξε σχέδιο ο Πονηρός, σταµάτησε τους διωγµούς, "α-

γκάλιασε" τη νέα θρησκεία, έδωσε τίτλους, εξουσίες, οφίτσια και 

κοσµική δύναµη στους λειτουργούς της, επανέφερε το ιερατείο που 

δεν είχε η αποστολική εκκλησία, αφού ο Ιησούς το κατήργησε και 

από εκεί και µετά όλα ήταν πιο εύκολα. Μέσα από την Σύνοδο της 

Νίκαιας αρχικά και µεταγενέστερα από τις λοιπές Συνόδους, 

επέβαλε µαζί µε το ιερατείο και την τριαδικότητα του ενός και µό-

νου αληθινού Θεού που υπάρχει, διέσπασε τη λατρεία από 1 σε 3 

και έφερε σύγχυση στον άνθρωπο. Το πνεύµα του Θεού έφυγε 

από την "εκκλησία", λύκοι βαρείς µπήκαν µέσα της και άρχισαν να 

τη διοικούν. Στόχος του ∆ιαβόλου είναι µια άλλη τριάδα στο µέλ-

λον, η Σατανική τριάδα να ασκήσει πλήρη κυριαρχία επάνω στον 

κόσµο και για ένα διάστηµα θα το επιτύχει και τον Αντίχριστο, µέσα 

στον οποίο θα κατοικεί ο Εωσφόρος, θα τον ακολουθήσει και η 

Χριστιανική εκκλησία, που θα ακολουθεί το σύστηµα της Βαβυ-

λώνας. 
 

 

Kωνσταντίνος (274 - 337 µ.Χ.) 
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Κεφάλαιο  ∆ΕΚΑΤΟ ΠΕΜΠΤΟ 
 

ΒΑΒΥΛΩΝΑ 
Η Ε∆ΡΑ ΤΗΣ  ΕΙ∆ΩΛΟΛΑΤΡΙΑΣ 

 

 
 
 

1.   ΤΟ ΟΝΟΜΑ ΤΗΣ: "ΒΑΒΥΛΩΝ Η ΜΕΓΑΛΗ" 
 

 Ο Ιωάννης, στο βιβλίο της Αποκάλυψης περιγράφει µια εικό-

να συγκλονιστική, µέσα από µία όραση που του έδειξε ο Κύριος 

Ιησούς, όταν ήταν εξόριστος στο Νησί της Πάτµου. Είδε µια ΓΥΝΑΙ-

ΚΑ να κάθεται επάνω σε ένα ΘΗΡΙΟ ΚΟΚΚΙΝΟ που ήταν γεµάτο µε 

ονόµατα βλασφηµίας και είχε 7 κεφάλια και 10 κέρατα. Ήταν ντυµένη 

µε πορφύρα και κόκκινο, στολισµένη µε χρυσάφι, πολύτιµες πέτρες 

και µαργαριτάρια. Στο χέρι της είχε ένα  ΧΡΥΣΟ ΠΟΤΗΡΙ, που ήταν 

γεµάτο από βδελύγµατα και ακαθαρσίες της πορνείας της και έπινε 

µε ευχαρίστηση από το ποτήρι αυτό. Μαζί µε το κόκκινο θηρίο σκό-

τωνε ανθρώπους που είχαν τον τίτλο του "άγιου", έπινε και µεθούσε 

από το αίµα τους (βλ. Αποκάλυψη ΙΖ/17:3-4). Η όραση ήταν φοβερά 

τροµακτική και αποκρουστική. Ένας που δεν είναι εξοικειωµένος µε 

τους συµβολισµούς της Βίβλου, ίσως να θεωρήσει το σκηνικό σαν 

ένα σενάριο επιστηµονικής φαντασίας τρόµου. 
 

 ∆εν θα κάνουµε ανάλυση για την όραση που είδε ο Ιωάννης, 

γιατί το θέµα µας δεν είναι αυτό, αλλά µας ενδιαφέρει ένα όνοµα 

που ήταν γραµµένο επάνω στο µέτωπο της γυναίκας και αυτό το 

όνοµα έχει άµεση σχέση µε το θέµα που εξετάζουµε. Επάνω στο 

µέτωπό της έγραφε: «Μυστήριον, ΒΑΒΥΛΩΝΑ η µεγάλη, η µήτηρ 

των πορνών και των βδελυγµάτων της γης» (Αποκάλυψη ΙΖ/17:5). 
   

 Ο θεόπνευστος Λόγος του Θεού, δεν χρησιµοποιεί τυχαία 

τον όρο «Βαβυλώνα» για να δείξει ποιο είναι το βδελυρό πρόσω-

πο της ειδωλολατρίας. Τίποτα δεν είναι "τυχαίο" µέσα στη Βίβλο, 

δεν πρέπει να ξεχνάµε ότι η ΤΥΧΗ ήταν θεά των αρχαίων Ελλήνων 

και των Ρωµαίων και για τους πιστούς δεν υπάρχει τύχη, αλλά 
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υπάρχει η πρόνοια και η σοφία του Θεού. Κάθε λέξη µέσα στη 

θεόπνευστη Βίβλο είναι για να µας αποκαλύψει αιώνιες αλήθειες 

και για να µας προφυλάξει από ολισθηρούς και επικίνδυνους δρό-

µους. Το Πνεύµα του Θεού χρησιµοποιεί τη λέξη «Βαβυλώνα» για 

να µας αποκαλύψει την πηγή της ειδωλολατρίας και την επίγεια 

έδρα του Σατανά και των σκοτεινών δυνάµεών του. Άλλωστε 

αυτό το φανερώνει και το όνοµά της, γιατί Βαβυλώνα σηµαίνει 

«Πύλη του Θεού», όπως θα δούµε στη συνέχεια µε περισσότερες 

λεπτοµέρειες. Από την Βαβυλώνα έχουν ξεκινήσει όλες οι παγανι-

στικές λατρείες και σήµερα στις πρώτες δεκαετίες του 21ού αιώνα 

είναι οι ίδιες που ήσαν τότε, απλά έχουν αλλάξει µανδύα για να 

εξαπατήσουν τον πολιτισµένο, τον διανοούµενο και τον θρησκευό-

µενο άνθρωπο, ακόµα και οι εκλεκτοί έχουν εξαπατηθεί και βρίσκο-

νται κάτω από το πνεύµα της αρχαίας Βαβυλώνας. 
 

2.   ΝΕΒΡΩ∆, Ο ΠΡΩΤΟΣ ΗΓΕΤΗΣ 
 

 

      Γεωγραφικά το σηµερινό Ιράκ 
είναι η αρχαία Βαβυλώνα. Γυρ-
νώντας πίσω στο χρόνο, στην πε-
ρίοδο αµέσως µετά τον κατακλυ-
σµό επί Νώε, βλέπουµε ότι οι 
άνθρωποι άρχισαν να µετανα-
στεύουν από την Ανατολή: «Και 

ότε εκίνησαν από της ανατολής, εύ-

ρον πεδιάδα εν τη γη Σενναάρ, και 

κατώκησαν εκεί...» (βλ. Γένεσις ΙΑ 

/11:2).  Σ' αυτή τη γη ήταν που χτίστη- 

κε η πόλη της Βαβυλώνας (ή Βαβέλ) και ολόκληρη η περιοχή αυτή 

ήταν γνωστή στην αρχή ως Βαβυλωνία και αργότερα και ως 

Μεσοποταµία, καθόσον βρισκόταν ανάµεσα από τους ποταµούς 

Τίγρη και Ευφράτη. Ιδρυτής της Βαβυλώνας ήταν ο Νεβρώδ, γιος 

του Χους και εγγονός του Χαµ (ο Χαµ ήταν ένας από τους τρεις γιους 

του Νώε). Στη Γένεση Ι΄/10:8-9 γράφει «Και ο Χους εγέννησε τον 

ΝΕΒΡΩ∆. Ούτος ήρχισε να  ήναι  ισχυρός επί της γης. Αυτός ήτο ΙΣΧΥ-

ΡΟΣ ΚΥΝΗΓΟΣ ενώπιον του Κυρίου, δια τούτο λέγεται, Ως Νεβρώδ, 

ισχυρός κυνηγός ενώπιον του Κυρίου...». Η επιτυχία του Νεβρώδ στο 

κυνήγι τον έκανε “ισχυρό” (παντοδύναµο) και διάσηµο επάνω στη 
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γη. Κερδίζοντας αυτή τη φήµη επινόησε καλύτερους τρόπους προ-

στασίας του ανθρώπου από τα άγρια ζώα τα οποία αποτελούσαν 

µόνιµη απειλή της ησυχίας και της ασφάλειας των κατοίκων (Έξοδος 

ΚΓ/23:29-30). Αντί να κυνηγά συνέχεια τα άγρια θηρία, οργάνωσε το 

λαό σε πόλεις που τις προφύλασσαν τείχη. H Βαβυλώνα θεωρείται 

ότι είναι η πρώτη πόλη που κτίσθηκε επάνω στη Γη και το βασίλειο 

του Νεβρώδ είναι το πρώτο που αναφέρεται στη Βίβλο: «Και η 

αρχή της βασιλείας αυτού (του Νεβρώδ) εστάθη  ΒΑΒΥΛΩΝ, και Ερέχ, 

και Αχάδ, και Χαλνέ, εν τη γη Σενναάρ» (Γένεσις  Ι΄/10:11). 
 

 

     Όποιες προόδους και αν έκανε 

ο Νεβρώδ θα ήταν καλές, αν δεν 

ήταν ένας άθεος ηγέτης. Η έκ-

φραση «ισχυρός ενώπιον του Θεού» 

στα Εβραϊκά έχει εχθρικό νόηµα, 

γιατί η λέξη «ενώπιον» χρησιµο-

ποιείται αρκετές φορές µε τη ση-

µασία του «εναντίον». Το όνοµα 

“Νεβρώδ” προέρχεται από τη ρίζα 

Marad που σηµαίνει “επαναστάτη- 

σε”. Ο Αλεξάντερ Χίσλοπ στο έργο του «ΟΙ ∆ΥΟ ΒΑΒΥΛΩΝΕΣ» (εκ-

δόσεις ΓΙΑΝΝΙΚΟΣ) έγραψε µε λεπτοµέρειες πως εξελίχθηκε η Βαβυ-

λωνιακή θρησκεία µε τη βοήθεια των παραδόσεων που αφορούσαν 

τον Νεβρώδ, τη σύζυγό του Σεµίραµις και το γιο της Θαµµούζ (ή 

Ταµµούζ). Όταν πέθανε ο Νεβρώδ το σώµα του διαµελίστηκε, κάη-

κε και στάλθηκε σε διάφορες περιοχές. Μετά το θάνατό του, η σύ-

ζυγός του Σεµίραµις ισχυρίστηκε πως τώρα ήταν ο Θεός-Ήλιος ή ο 

Βάαλ, όπως είναι πιο γνωστός στην αρχαιότητα και όταν αργότερα 

γέννησε το γιο της, τον Θαµµούζ, ισχυρίστηκε ότι µέσα του κατοι-

κούσε ο αναγεννηµένος Νεβρώδ. ∆ιακήρυττε πως το γιο της τον 

συνέλαβε υπερφυσικά και πως αυτός ήταν ο «Λυτρωτής» που ανέ-

µεναν. Έτσι άρχισαν να λατρεύουν «τη Μητέρα και το Γιο», δηλα-

δή τη Σεµίραµις και τον Θαµµούζ, µία λατρεία που µεταφέρθηκε 

από τον 3
ο
 αιώνα µ.Χ. και στο Χριστιανισµό και πλέον αποτελεί 

αναπόσπαστο µέρος της σύγχρονης λατρείας του.  
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 Σύµφωνα µε τη Βαβυλωνιακή παράδοση, το παιδί πέθανε µε 

άγριο θάνατο, κατασπαράχθηκε από θηρίο, αλλά αργότερα όµως 

αναστήθηκε. ∆εν πρέπει να µας προκαλεί εντύπωση, πως η Σεµί-

ραµις και όλοι οι αρχαίοι λαοί γνώριζαν για τον επερχόµενο Μεσ-

σία, για τη σύλληψή του από παρθένα, για την ανάστασή του και 

για τις υπόλοιπες προφητείες της Αγίας Γραφής, γιατί όλες οι 

ανθρώπινες φυλές προέρχονται από τους απογόνους των τριών 

γιων του Νώε (Σηµ, Χαµ και Ιάφεθ), οι οποίοι είχαν διδαχτεί από 

τον πατέρα τους τις αλήθειες του Θεού, πλην όµως αργότερα απο-

στάτησαν από την πίστη στον αληθινό Θεό και ο ∆ιάβολος δια-

στρέβλωσε τις αλήθειες αυτές για να εξαπατήσει τον άνθρωπο και 

να επιτύχει λατρεία στο πρόσωπό του.  
 

 
 

 Η Σεµίραµις, που έφερε τον τίτλο «η βασίλισσα των ουρανών» 

και αυτό το βλέπουµε και µέσα στην Αγία Γραφή (βλ. Ιερεµίας Μ∆ 

/44:17-19), ήταν η πρώτη ιέρεια των Βαβυλωνιακών µυστηρίων, 

µέσα από τα οποία ο άνθρωπος λάτρευε τις διάφορες θεότητες και 

πίσω από αυτές τις θεότητες λάτρευε τις δαιµονικές δυνάµεις. Τη 

Σεµίραµις την βρίσκουµε ανάµεσα στους αρχαίους λαούς µε διάφο-

ρα ονόµατα, και συνήθως την βρίσκουµε να εικονίζεται µαζί µε το 

γιο της («Η ΜΗΤΕΡΑ και ΤΟ ΠΑΙ∆Ι»),  στη Μικρά Ασία σαν Κυβέλη 

και Άττις, στην Έφεσο σαν Άρτεµις (∆ιάνα), όπου ο εκεί ναός της 
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εθεωρείτο ένα από τα επτά θαύµατα της αρχαιότητας (βλ. Πράξεις 

ΙΘ/19:27), στην Αίγυπτο σαν Ίσιδα και Ώρος, στην Ινδία σαν Ίσι και 

Ισβάρα, καθώς και σαν Ντιβάκι και Κρίσνα, στη Ρώµη σαν Βένους 

ή Φορτούνα και Γιούπιτερ (δηλ. Τύχη και ∆ίας), στην Ελευσίνα σαν 

∆ήµητρα, στην Κύπρο σαν Αφροδίτη, στην Ελλάδα σαν Ειρήνη 

και Πλούτος, αλλά και Παλλάδα Αθηνά, στην Κρήτη σαν Ρέα, στη 

Σπάρτη σαν Ορθία, στους Σκανδιναυούς σαν Ντίσα, στους Ε-

τρούσκους σαν Νούτρια, στους Σουµέριους σαν Νανά στους 

∆ρυΐδες είναι η Βίργκο-Πατιτούρα, και τέλος σε Θιβέτ, Κίνα και 

Ιαπωνία είναι γνωστή σαν Σινγκ Μου. Στους Εβραίους η Σεµίραµις 

ήταν γνωστή ως Ασταρώθ (ή Αστωρέθ) και στους Φοίνικες και 

Σιδώνιους σαν Αστάρτη. Στους Κριτές Β/2:13 διαβάζουµε ότι οι 

Ιουδαίοι «εγκατέλειπον τον Κύριον, και ελάτρευσαν τον ΒΑΑΛ και τας 

ΑΣΤΑΡΩΘ» (βλ. Α' Σαµουήλ Ζ/7:3-4, Α΄ Βασιλέων ΙΑ/11:5-6, Β΄ Βασι-

λέων ΚΓ/23:13). Οι πλέον γνωστές ονοµασίες της αρχαίας «Βασίλισ-

σας των ουρανών» είναι ΣΕΜΙΡΑΜΙΣ και ΑΣΤΑΡΤΗ.  
 

 Βαβυλώνα, σηµαίνει «Πύλη του Θεού», όχι βέβαια του Ενός 

και Μόνου Αληθινού Θεού, αλλά «του θεού του κόσµου τούτου, που 

ενεργεί επάνω στους υιούς της απευθείας, του ∆ιαβόλου» και η Βαβυ-

λωνιακή λατρεία διαδόθηκε από τη Βαβυλώνα προς όλα τα έθνη 

που δηµιουργήθηκαν όταν ο Θεός σύγχυσε τις γλώσσες των αν-

θρώπων µε την κατασκευή του πύργου της Βαβέλ (Γένεσις ΙΑ/11:9). 

Από τη Βαβυλώνα προήλθε η πρώτη οµαδική ανταρσία κατά του 

Θεού, από τη Βαβυλώνα προήλθε η λατρεία της Μητέρας και του 

Γιου, που απαντάται σε όλες τις θρησκείες του κόσµου και στον 

Χριστιανισµό (είναι µια εικόνα ή ένα άγαλµα που δείχνει τη Μητέρα 

να κρατάει ένα Μικρό Παιδί στην αγκαλιά της), από τη Βαβυλώνα 

προήλθε η ειδωλολατρία, από τη Βαβυλώνα προήλθε η αθεΐα, 

από τη Βαβυλώνα προήλθαν τα κεριά και οι τελετουργικές φω-

τιές, που άναβαν προς τιµή του θεού-Ήλιου, από τη Βαβυλώνα 

προέρχεται κάθε τι που είναι αντίθετο προς το άγιο θέληµα του 

Θεού, από τη Βαβυλώνα προήλθε το σύγχρονο ειδωλολατρικό 

πνεύµα, µε θρησκευτικό µανδύα.  
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3.   ΒΑΒΕΛ και ΤΡΙΑ∆ΙΚΗ ΛΑΤΡΕΙΑ 
 

 Όλες οι ενέργειες του Νεβρώδ ήταν εναντίον του αληθινού 

Θεού, οδηγούσε το λαό σε επανάσταση εναντίον Του και η βάση 

της επανάστασής του ήταν να επιβάλει ένα ψεύτικο σύστηµα λα-

τρείας, αρχίζοντας να υλοποιεί τα άνοµα σχέδιά του µε το χτίσιµο 

ενός ναού, που ήθελε να φθάνει µέχρι τον ουρανό. Ο Θεός όµως 

δεν συµφώνησε να γίνει κάτι τέτοιο και έτσι έστειλε τους αγγέλους 

Του και σύγχυσε τις γλώσσες τους, τους διασκόρπισε σε όλη τη γη 

και ο ναός, ο "πύργος της Βαβέλ" όπως είναι γνωστός, σταµάτησε 

να οικοδοµείται (βλ Γένεσις ΙΑ/11:1-9). Αξίζει να σηµειωθεί ότι ναός 

αυτός σταµάτησε όταν είχαν φτιάξει 6 επίπεδα (ορόφους, θα λέγαµε 

σήµερα). Ο αριθµός 6 µέσα στη Βίβλο είναι αριθµός ανθρώπου και 

δείχνει την ατέλειά του και την ανταρσία του ενώπιον του Θεού   
 

 Η ιστορία της παλαιάς Βαβυλώνας µας αποκαλύπτει ένα 

πολύ ενδιαφέρον χαρακτηριστικό της λατρείας που επικρατούσε 

την εποχή εκείνη. Ο ιστορικός και ερευνητής Alexander Hislop στο 

βιβλίο του «ΟΙ 2 ΒΑΒΥΛΩΝΕΣ» αναφέρει τα εξής: «Ο πύργος της 

Βαβέλ ήταν στην πραγµατικότητα λατρεία προς τον Σατανά µε τη 

µορφή της ΦΩΤΙΑΣ, του ΗΛΙΟΥ και του ΦΙ∆ΙΟΥ (3 µορφές). Όµως 

λατρεία προς τον Σατανά δεν µπορούσε να αποδοθεί ανοιχτά επειδή 

πολλοί πίστευαν στον αληθινό Θεό του Νώε. Για το λόγο αυτό µια 

θρησκεία - µυστήριο ξεκίνησε στη Βαβέλ µέσω της οποίας ο Σατανάς 

µπορούσε να λατρεύεται µυστικά». 
 

       ∆ηµιουργήθηκε στη Βαβυ-

λώνα µια µυστηριακή θρη-

σκεία, µέσω της οποίας λα-

τρευόταν ο Σατανάς µε τρόπο 

µυστικό. Ακριβώς το ίδιο συµ-

βαίνει και στις ηµέρες µας και 

όσο πλησιάζουµε προς την έν-

δοξη ηµέρα της αρπαγής της εκ-   

κλησίας  και  πιο µετά της Β' έλευσης του Ιησού, το φαινόµενο της 

Σατανολατρείας θα λάβει ακόµα µεγαλύτερες διαστάσεις. 
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 Ο Σατανάς µεταχειρίζεται την απάτη και τα µυστήρια για να 

πλανήσει τους ανθρώπους να πιστέψουν ότι λατρεύουν τον αλη-

θινό Θεό, ενώ στην πραγµατικότητα λατρεύουν αυτόν. Ο Νεβρώδ 

µετά την εγκαθίδρυση της λατρείας του Σατανά µέσω του µυστη-

ριακού συστήµατός του, πέθανε. Μετά το θάνατό του, η γυναίκα 

του, προώθησε την ιδέα που αυτός άρχισε. Είπε ότι όταν ο σύζυ-

γός της πέθανε πήγε στον ήλιο και έτσι ο ήλιος έγινε το βασικό 

σύµβολο του Νεβρώδ. Μετά από αυτά η γυναίκα του, η Σεµίραµις, 

έµεινε έγκυος. Το ερώτηµα είναι: «Πως έµεινε έγκυος αφού ο σύ-

ζυγός της ήταν νεκρός;» Η ίδια είπε ότι µια "αχτίδα από τον ήλιο" 

ήρθε πάνω της και έτσι το παιδί αυτό ήταν ο Νεβρώδ που επέ-

στρεφε ή αλλιώς ήταν η µετεµψύχωση του θεού Ήλιου. Όταν γεν-

νήθηκε το παιδί ονοµάστηκε Θαµµούζ, ο οποίος αναφέρεται µέσα 

στην Αγία Γραφή, όταν ο Κύριος αποκαλύπτει τα βδελύγµατα που 

οι πρεσβύτεροι του Ισραήλ κάνουν κρυφά:  
 

 «Και είπε προς εµέ, Υιέ ανθρώπου, είδες τι κάµνουσιν εν τω σκότει 

οι πρεσβύτεροι του οίκου Ισραήλ, έκαστος εν τω κρυπτώ οικήµατι των 

εικόνων αυτού; διότι είπον, Ο Κύριος δεν µας βλέπει· ο Κύριος εγκατέλιπε 

την γην. Και είπε προς εµέ, Στρέψον έτι· θέλεις ιδεί µεγαλήτερα βδελύγµατα, 

τα οποία ούτοι κάµνουσι. Και µε έφερεν εις τα πρόθυρα της πύλης του οίκου 

του Κυρίου της προς βορράν, και ιδού, εκεί εκάθηντο γυναίκες θρην-ούσαι 

τον ΘΑΜΜΟΥΖ. Και είπε προς εµέ, Είδες, υιέ ανθρώπου; Στρέψον έτι· θέλεις 

ιδεί µεγαλύτερα βδελύγµατα παρά ταύτα......» (Ιεζεκιήλ Η/8:12-15) 
 

 Για την τριαδική Βαβυλωνιακή θεότητα ήδη αναφερθήκαµε 

παραπάνω, αλλά θα πρέπει να θίξουµε ότι αυτοί οι 3 (Νεβρώδ, Σε-

µίραµις και Θαµµούζ) λατρεύονταν από τους ανθρώπους, ως η 

προσωποποίηση του θεού Ήλιου, µέσω αυτής της µυστηριακής 

θρησκείας και πίσω από τη λατρεία αυτή ήταν ο ίδιος ο Σατανάς. 

Αυτό µας επιβεβαιώνει και η ιστορία, καθώς διαβάζουµε σε αξιόπι-

στες πηγές από την πλούσια βιβλιογραφία που υπάρχει. Ο Alexan-

der Hislop στο ίδιο βιβλίο αναφέρει: «Οι ρίζες της αγίας τριάδας 

βρίσκονται στην αρχαία Βαβυλώνα µε τον Νεβρώδ, τον Θαµµούζ και 

την Σεµιράµις. Η Σεµίραµις απαιτούσε να λατρεύουν τον άντρα της, 

τον υιό της αλλά και την ίδια. Ισχυριζόταν ότι ο υιός της ήταν και πα-

τέρας και υιός (αυτός που πήγε επάνω, ο ίδιος επέστρεψε). Ναι ήταν ο "θεός 
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πατέρας" και ο "θεός υιός", ήταν µια ακατανόητη θεϊκή τριάδα».  
 

 Το πρότυπο υπόδειγµα του τριαδικού θεού έχεις τις ρίζες του 

στη Βαβυλώνα. Ήταν πρώτη τριαδική θεότητα µε 3 ξεχωριστά 

πρόσωπα που λατρεύονταν σαν ένα, ως ο θεός Ήλιος. Αυτό όµως  

ερχόταν ενάντια στη βουλή και στα σχέδια του Θεού, γι' αυτό το 

λόγο και παρενέβη, φέρνοντας εµπόδιο στην επικοινωνία τους, 

αφού πρώτα τους σύγχυσε τις γλώσσες και µετά στους διασκόρπι-

σε σε όλα τα µέρη της γης. Ο Θεός µέσα στην πανσοφία Του 

γνώριζε πως, εάν τους άφηνε να υλοποιήσουν το σκοπό τους, τότε 

το θρησκευτικό και πολιτειακό σύστηµα που θα δηµιουργούσαν θα 

αποκτούσε ισχυρή εξουσία και θα έλεγχε όλο τον κόσµο. Θα εξε-

λισσόταν σε µια παγκόσµια κυβέρνηση µε κεντρικό έλεγχο από τον 

πύργο της Βαβέλ. Ο Θεός είδε ότι αυτό θα εξαφάνιζε την αλήθεια 

Του και έτσι παρενέβη για το καλό όλης της ανθρωπότητας.  
  

 Όταν όµως ο Θεός παρενέβη, παρατηρούµε ότι συνέβη ένα 

γεγονός, κοινό σε όλους τους ανθρώπους που διασκορπίστηκαν. Η 

λατρεία του Σατανά (ή η λατρεία του θεού-Ήλίου), που ξεκίνησε στη 

Βαβυλώνα αντιπροσωπευόταν από τους ιδρυτές αυτής της 

θρησκείας, τον Νεβρώδ, τη Σεµίραµις και τον Θαµµούζ. Αυτή η 

πρώτη τριάδα, η λατρεία των 3 προσώπων, βλέπουµε ότι συνεχί-
ζεται σε όλες τις παραδόσεις των λαών που διασκορπίστη-

καν µετά τη Βαβέλ. Εφόσον οι γλώσσες συγχύστηκαν και άλλα-

ξαν, ήταν φυσική συνέπεια να αλλάξουν και τα ονόµατα της αρχι-

κής τριάδας της Βαβέλ (Νεβρώδ, Σεµίραµις, Θαµµούζ) και να χρη-

σιµοποιηθούν νέοι όροι στην καινούρια γλώσσα των λαών. Το ίδιο 

τριαδικό πρότυπο, οι ίδιες λατρευτικές έννοιες και οι ίδιες αρχές 

που υπήρχαν στη Βαβυλώνα, ταξίδεψαν µε τους διάφορους λαούς 

σε όλα τα µέρη του τότε γνωστού κόσµου και πήραν διαφορετικά 

ονόµατα, αφού οι άνθρωποι πλέον µιλούσαν διαφορετικές γλώσ-

σες. Για παράδειγµα, όπως προαναφέραµε, στην Αίγυπτο η λα-

τρεία εστιαζόταν σε µια τριάδα, τους Όσιρι, Ώρο και Ισιδα. 
 

 Ο κοινός παρανοµαστής όλων των ειδωλολατρικών θρη-

σκειών είναι ότι όλες άρχισαν στο ίδιο µέρος, στη Βαβυλώνα. Οι 

θεοί τους όµως είχαν διαφορετικά ονόµατα, διότι µιλούσαν διαφο-

ρετικές γλώσσες. Όταν πέθανε ο Νεβρώδ, η Σεµίραµις είπε ότι ο 
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Νεβρώδ πήγε πάνω στον ήλιο. Λόγω του ότι λάτρευαν τον θεό 

Ήλιο, παρατήρησαν ότι ο ηλιακός δίσκος ήταν ένα ταιριαστό σύµ-

βολο του θεού που λάτρευαν, του Σατανά. Είδαν ότι λάµβαναν 

ζεστασιά, φως και ότι η ζωή εξαρτιόταν άµεσα από τον ήλιο και έτσι 

ο ηλιακός δίσκος έγινε το σηµαντικότερο σύµβολο του θεού που 

λάτρευαν, θεωρούσαν ότι ήταν ο ευεργέτης τους. Παρατήρησαν 

επίσης ότι ο ήλιος, στον ουρανό, λάµβανε τρεις διακριτές θέ-
σεις, πράγµα που ταίριαζε µε την πίστη τους, γιατί ήδη λάτρευαν 3 

πρόσωπα. Το στοιχείο αυτό συµπεριελήφθη µέσα στη µυστηριακή 

τους θρησκεία, τη λατρεία του σατανά. 
 

 Στη "Νέα ∆ιεθνή Εγκυκλοπαίδεια" διαβάζουµε: «Η τριάδα έγι-

νε ο πιο διαδεδοµένος στον κόσµο αριθµός της θεότητας .. Η λατρεία 

του ηλίου είναι µια από τις αρχαιότερες µορφές θρησκείας και ο 

αρχαίος άνθρωπος κάποιες φορές διέκρινε µεταξύ του ανατέλλο-

ντος, του µεσουρανούντος και του δύοντος ήλιου. Οι Αιγύπτιοι για 

παράδειγµα διαχώριζαν τον ηλιακό θεό σε 3ς θεότητες: Τον Ώρο: ο 

ανατέλλων ήλιος, τον Ρα: ο µεσουρανών ήλιος και τον Όσιρι: ο δύ-

ων ήλιος» (New International Encyclopedia Αιγυπτιακές θεότητες) 
 

 Ο Αλέξαντερ Χίσλοπ στο βιβλίο του «Οι ∆ύο Βαβυλώνες», 

το οποίο αποτελεί ένα από τα πλέον ιστορικά αξιόπιστα έργα της 

Χριστιανικής απολογητικής, ταυτίζει τη ∆υτική Ρωµαιοκαθολική εκ-

κλησία µε την «Βαβυλώνα, την πόρνην την µεγάλην» που αναφέ-

ρεται στο βιβλίο της Αποκάλυψης (κεφ. ΙΖ' - ΙΘ'), η οποία είναι η µη-

τέρα όλων των πορνών και των βδελυγµάτων της γης. Παρουσιά-

ζει πλήθος στοιχείων αναφορικά µε κοινές θρησκευτικές απόψεις 

και πρακτικές, τα οποία στοιχεία επιτρέπουν να διαφανεί καθαρά 

πόσα πολλά δανείστηκε η Καθολική εκκλησία από την αρχαία Βα-

βυλώνα. Ο πλήρης τίτλος του βιβλίου είναι «Οι ∆ύο Βαβυλώνες ή Η 

Παπική Λατρεία Αποδεικνύεται ότι Είναι η Λατρεία του Νεβρώδ και 

της Σεµίραµις» (The Two Babylons or The Papal Worship, Proved to be 

the Worship of Nimrod and His Wife). Ο Χίσλοπ, ως ∆υτικός και έχο-

ντας ανατραφεί και ζήσει µέσα σε Καθολικές χώρες είναι φυσικό να 

αναφέρεται κατά πρώτο λόγο στη ∆υτική εκκλησία και να µην 

ασχολείται ιδιαίτερα µε την Ανατολική Ορθόδοξη εκκλησία, η οποία 
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επίσης υιοθέτησε τις αρχαίες λατρείες της Βαβυλώνας, όπως ακρι-

βώς έκανε και η Καθολική εκκλησία. Στο τοµέα αυτό και τα 2 µε-

γάλα Χριστιανικά δόγµατα έχουν ακολουθήσει παράλληλη πορεία 

και ταυτόσηµες ενέργειες. Επιγραµµατικά ο Χίσλοπ αναφέρει τα 

ακόλουθα: 
.   

• Ιεροτελεστίες που υπάρχουν µέσα σε Χριστιανικές θρησκείες 
πηγάζουν από την ειδωλολατρία. 

 

• Η λατρεία της παρθένου Μαρίας είναι το σύγχρονο αντίστοιχο 

της λατρείας θηλυκών θεοτήτων, η οποία ανάγεται στη Βαβυ-

λωνιακή λατρεία της Αστάρτης. 
 

• Έθιµα επίσηµων εορτασµών, όπως τα Χριστούγεννα και το 
Πάσχα έχουν υιοθετήσει στοιχεία της Βαβυλωνιακής λατρείας. 

 

• Η παπική λατρεία αποτελεί την λατρεία του βασιλιά της Βα-
βυλώνας Νεβρώδ και της συζύγου του Σεµίραµις. 

 

• Ο Πάπας αποτελεί αντίστοιχο του αρχιερέα-βασιλιά της Βαβυ-

λώνας. Σήµερα όµως αυτό αντιπροσωπεύει και τον Καθολικό 

Πάπα και τον Ορθόδοξο Πατριάρχη. 
 

• Το ειδωλολατρικό σύµβολο του σταυρού "εισχώρησε" στη 

Χριστιανική λατρεία προερχόµενο από τις αρχαίες µυστηριακές 

θρησκείες των Χαλδαίων και των Αιγυπτίων. 
 

• Βασικά χαρακτηριστικά της λατρείας που αφορούν για παρά-

δειγµα τα λατρευτικά αντικείµενα (εικόνες και άλλα οµοιώµα-

τα), τις γιορτές, τις διδασκαλίες, τις τελετουργίες, τη λατρεία 

λειψάνων, το ιερατείο κ.α. των παραδοσιακών Χριστιανικών 

εκκλησιών πηγάζουν απευθείας από την αρχαία Βαβυλώνα. 
 

• Οι τριάδες θεοτήτων προϋπήρχαν του Χριστιανισµού στις 

αρχαίες θρησκείες παγκόσµια και παρουσιάζονταν µε ειδωλο-

λατρικές απεικονίσεις.  
 

 Το τελευταίο που αναφέρει ο Χίσλοπ για τις "τριάδες θεοτή-

των", έχει πολύ µεγάλη σηµασία, γιατί ο ίδιος που έζησε τον 19ο 

αιώνα, προφανώς δεν ήταν µονοθεϊστής, καθόσον µέσα στο βιβλίο 

του δεν κάνει ρητή αναφορά ότι απορρίπτει «το δόγµα της Τριά-
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δας», αντίθετα το αποκαλεί ως το «έξοχο µυστήριο της πίστης» και 

«πανάρχαιη διδασκαλία» και κατακρίνει την βλάσφηµη απεικόνισή 

της από την «παγανιστική ειδωλολατρία» (Σηµείωση: Το βιβλίο του 

Χίσλοπ εκδόθηκε για πρώτη φορά στο Εδιµβούργο το 1853 και στην 

Ελλάδα κυκλοφόρησε το 1983 από τις εκδόσεις Ε.Γιαννίκος). 
 

 'Όλα λοιπόν ξεκίνησαν από την Βαβυλώνα. Ο κάθε λαός δια-

τήρησε τα ίδια πρότυπα, τους έδωσε όµως διαφορετικά ονόµατα. 

Είναι πολύ σηµαντικό να το γνωρίζουµε και να θυµόµαστε ότι τα 

ίδια πρότυπα που προήλθαν από τη Βαβυλώνα, ταξίδεψαν µέσα 

στα διάφορα ήθη και έθιµα των λαών και έλαβαν διαφορετικά 

ονόµατα. Μάλιστα οι διάφοροι λαοί, απεικόνισαν αυτά τα πιστεύω 

µέσω της τέχνης τους κι αυτό διότι ήταν µια κρυφή και µυστηριακή 

θρησκεία. ∆εν γνώριζαν όλοι ποιος λατρευόταν στην πραγµατικό-

τητα, δεν γνώριζαν όλοι ότι ο Σατανάς ήταν αυτός που λατρευό-

ταν, όπως και στην Ελλάδα οι αναγεννηµένοι πιστοί αδυνατούν να 

εννοήσουν ότι το σχέδιο του Σατανά είναι να µειώσει τη λατρεία του 

Ενός και Μόνου αληθινού Θεού και να την διασπάσει σε 3, φέρνο-

ντας πλήρη σύγχυση στον πιστό, αφού ο ίδιος ο πιστός οµολογεί 

ότι δεν ξέρει σε "ποιον" πρέπει να προσευχηθεί, γι' αυτό και στην 

προσευχή αναφέρει και τον Πατέρα και τον Υιό και το άγιο Πνεύµα, 

µήπως κάποιος από τους 3 δυσαρεστηθεί.  
 

 Εδώ αποκαλύπτεται ακόµα µια τραγική κατάσταση της πνευ-

µατικής άγνοιας του πιστού, που ενώ δέχεται το δόγµα της "αγίας 

Τριάδας" που επιβλήθηκε από την τότε κρατούσα Ρωµαϊκή εκκλη-

σία, µε πάθος υποστηρίζει ότι δεν δέχεται ότι ο "τριαδικός Θεός" 

που πιστεύει και προσεύχεται είναι 3 ξεχωριστά πρόσωπα. Το 

πολύ απλό ερώτηµα είναι: «Αφού ο τριαδικός Θεός που δέχεται και 

ακολουθεί, δεν είναι 3 ξεχωριστά πρόσωπα, όπως λέγει, τότε γιατί 

βρίσκεται σε αµφιβολία και πλήρη σύγχυση, εάν κάποιο από τα θεία 

πρόσωπα δυσαρεστηθεί, εάν δεν το αναφέρει στην προσευχή του;» 

Προσωπικά, έχω γίνει µάρτυρας πολλών οµολογιών πιστών αν-

θρώπων, που έχουν αναφερθεί σε αυτό και πιστεύω ότι αυτή την 

εµπειρία την έχουν και πολλοί άλλοι ή οι ίδιοι να βρίσκονται σε αυτή 

τη σύγχυση. Εύχοµαι µετά την ανάγνωση του βιβλίου αυτού, να 

εννοήσει το πανούργο σχέδιο του ∆ιαβόλου από τα βάθη των αιώ-
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νων και πως εργάζεται για να το επιτύχει.  
 

 Σήµερα οι θρησκευόµενοι συµπατριώτες µας (αναφέροµαι 

τώρα στους µη αναγεννηµένους), χωρίς να το γνωρίζουν, χωρίς να 

έχουν επίγνωση τι κάνουν, λατρεύουν τη Σεµίραµις, ή την Αστάρτη, 

ή όποια άλλη αρχαία ονοµασία έχει, στο πρόσωπο της υποτιθέ-

µενης µητέρας του Κυρίου Ιησού, στο πρόσωπο της «Παναγίας». 

Γράφω "υποτιθέµενης µητέρας", γιατί χωρίς να το γνωρίζουν η ο-

νοµασία «Παναγία» δεν έχει καµιά απολύτως σχέση µε την Μα-

ριάµ, πίσω από την ονοµασία αυτή κρύβεται µια αρχαία δαιµονική 

θεότητα. Η Βίβλος για το θέµα αυτό, κάνει πολλές συγκλονιστικές 

αποκαλύψεις και µία από αυτές είναι ότι ο ∆ιάβολος ή Εωσφόρος ή 

Σατανάς ή Πονηρός είναι «ο πλανών την οικουµένην ΟΛΗΝ» (βλ. 

Αποκάλυψη ΙΒ/12:9).  
 

 Στην παρακάτω φωτογραφία έχουµε µία παράλληλη παρου-

σίαση και ταύτιση της Βαβυλωνιακής και της Χριστιανικής τριάδας. 

Στη µία περίπτωση η Χριστιανική αγία Τριάδα στεφανώνει την 

Πλατυτέρα των ουρανών, την Παναγία και στην άλλη περίπτωση τα 

2 µέλη της Βαβυλωνιακής τριάδας, ο Θαµµούζ και ο Νεβρώδ να 

στεφανώνουν το 3ο µέλος της τριάδας, τη Σεµίραµις. Ο φωτοστέ-
φανος που υπάρχει γύρω και από τα 3 πρόσωπα, δεν είναι τίποτε 

άλλο παρά ο ηλιακός δίσκος που υπήρχε σε όλες τις απεικονίσεις 

των αρχαίων ειδωλολατρικών θεών (Βαβυλωνίων, Αιγυπτίων, κλπ) 

και όπως έχουµε ήδη αναφέρει οι κύκλοι αυτοί αντιπροσωπεύουν 

την αρχαία υπέρτατη θεότητα, τον θεό Ήλιο.  
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 Αντί η Μαριάµ, η αγνή κόρη της Βηθλεέµ, η αγία µητέρα του 

Κυρίου µας Ιησού, η κεχαριτωµένη και ευλογηµένη µεταξύ όλων 

των γυναικών, να λαµβάνει την πρέπουσα τιµή και σεβασµό, όπως 

πρέπει και σε όλους του αγίους, την έχουν αντικαταστήσει µε µια 

αρχαία θεότητα. Ο τίτλος και µόνον που της αποδίδουν «Παν-

αγία», δηλαδή «αγία πάντων», είναι τίτλος ανώτερος και από τον 

τίτλο που έχει ο ίδιος ο Θεός, ο παντοκράτωρ, ο Κύριος των δυνά-

µεων, αυτός που δηµιούργησε το σύµπαν ολόκληρο, ο οποίος 

µέσα στη Βίβλο δεν αποκαλείται ούτε µία φορά «πανάγιος», αλλά 

παντού βλέπουµε να έχει τον τίτλο «άγιος» (βλ. Ησαϊας ς΄/6:3, κλπ). 

Εδώ οι άνθρωποι έδωσαν στο δηµιούργηµα του Θεού τίτλο ανώτε-

ρο του ιδίου και λάτρευσαν το δηµιούργηµα και κτίσµα «παρά τον 

κτίσαντα ο οποίος είναι ευλογητός εις τους αιώνας» (Ρωµαίους Α/1:25). 

Η Παλαιά ∆ιαθήκη αναφέρει ότι ο Θεός είναι «Θεός ΖΗΛΟΤΥΠΟΣ» 

και δεν θα δώσει τη δόξα Του σε άλλον (βλέπε: Ησαϊας ΜΒ/42:8, 

ΜΓ/43:10-11, ΜΕ/45:5-6,18, κλπ) 
 

 Τελειώνοντας το κεφάλαιο για τη αρχαία Βαβυλώνα, αναφέ-

ρουµε και λίγα ιστορικά στοιχεία για να είναι πλήρης η εικόνα του 

αναγνώστη. Η πόλη της Βαβυλώνας είχε χτιστεί δεξιά και αριστερά 

του ποταµού Ευφράτη, ο οποίος την διέσχιζε. Τα δύο τµήµατα της 

πόλης επικοινωνούσαν µεταξύ τους µε θαυµάσιες γέφυρες. Το 

σχήµα της πόλης ήταν ένα τεράστιο τετράγωνο, µε 15 χιλιόµετρα 

µήκος η κάθε µια πλευρά του, το τείχος της ήταν ύψους 126 µέ-

τρων και πλάτους 32 µέτρων. Στη Βαβυλώνα υπήρχαν και οι περί-

φηµοι «κρεµαστοί κήποι», που ήταν επίσης ένα από τα 7 θεωρού-

µενα θαύµατα της αρχαιότητας. Υπήρχαν µεγαλοπρεπή κτίρια, 

λαµπροί κατάφυτοι κήποι, σύγχρονες δεξαµενές νερού, κλπ. Η Βα-

βυλώνα υπήρξε τεράστιο εµπορικό κέντρο και έφθασε στον 

κολοφώνα της δόξας της επί της βασιλείας του Ναβουχοδονόσορα. 

Φηµιζόταν για την ανάπτυξή της στα γράµµατα, τέχνες, αστρονο-

µία, ταπητουργία, εριουργία, αρώµατα, κοσµήµατα, κλπ.  
 

 Οι αρχαίοι συγγραφείς Ηρόδοτος, Ξενοφώντας, Στράβωνας 

και άλλοι, µας δίνουν στα συγγράµµατά τους πολύτιµες πληροφο-

ρίες για τη Βαβυλώνα, την πρόοδο της οποίας την αποδίδουν στη 
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Σεµίραµις. Ονοµαζόταν «πόλις εµπόρων» (Ιεζεκιήλ ΙΖ/17:4), «πό-

λις η Μεγάλη» (∆ανιήλ ∆/4:30), «το ένδοξο καύχηµα των Χαλ-

δαίων» και «η δόξα των βασιλέων» (βλ. Ησαΐας ΙΓ/13:19, ΜΖ/47:1-

8). Ο τελευταίος βασιλιάς της ήταν ο Βαλτάσαρ, όταν το έτος 539-

538 π.Χ. η Βαβυλώνα  καταλήφθηκε από τον Πέρση βασιλέα Κύρο 

(βλ. ∆ανιήλ κεφ. Ε/5 ). Αυτή η πόλη ήταν η κοιτίδα όλων των µετέπει-

τα τριαδικών θεοτήτων και γενικότερα της ειδωλολατρίας.  
 

 

 

Στη φωτογραφία φαίνονται πολύ καθαρά οι κοινές οµοιότητες του Βαβυ-

λωνιακού θεού Νεβρώδ µε τον σηµερινό άγιο της Ορθόδοξης εκκλησίας 

"άγιο Βασίλειο", ή τον "Σάντα Κλάους" που είναι ο αντίστοιχος άγιος της 

Καθολικής Εκκλησίας. Κατά πολλούς η λέξη SaΝta είναι αναγραµµατισµός 

της λέξης SataN (Το γράµµα "Ν" πηγαίνει στο τέλος) Στο κάτω µέρος της 

εικόνας φαίνεται η ηµεροµηνία γέννησης του Νεβρώδ, που είναι 25 ∆εκεµ-

βρίου, ηµεροµηνία την οποία όρισαν και ως ηµεροµηνία γέννησης του 

Ιησού, ενώ όλοι γνωρίζουν ότι αυτό ιστορικά δεν ευσταθεί. 
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4.   ΚΑΤΩΤΕΡΕΣ  ΤΡΙΑ∆ΙΚΕΣ  ΘΕΟΤΗΤΕΣ 
 

 Αναφέρθηκαν στα προηγούµενα κεφάλαια οι πιο γνωστές και 

οι µεγαλύτερες τριαδικές αρχαίες θεότητες, έγινε λεπτοµερή ιστορι-

κή αναδροµή για το λατρευτικό τους πιστεύω και για το πως επε-

κράτησαν και ασχοληθήκαµε ιδιαίτερα για το πως επεκράτησε ιστο-

ρικά και το τριαδικό δόγµα µέσα στο Χριστιανισµό. Μέσα όµως στο 

πάνθεον των τριαδικών θεοτήτων, τόσο στην προ Χριστού εποχή, 

όσο και µετά Χριστό, υπάρχει πληθώρα άλλων τριαδικών θεοτήτων 

που θεωρούνται κατώτερες και που δεν είναι πολύ γνωστές. Εκεί-

νο που είναι το κύριο χαρακτηριστικό σε όλες τις περιπτώσεις είναι 

η άµεση και στενή σχέση που έχουν στο λατρευτικό τους χαρα-

κτήρα µε τις γνωστές τριαδικές θεότητες και στο αποτέλεσµα που 

αποσκοπούν.  
 

 Εάν θα γινόταν µια καταγραφή όλων των υπαρχουσών τρια-

δικών θεοτήτων θα υπήρχε πρόβληµα για µια αντικειµενική και 

αξιόπιστη παρουσίαση, καθόσον για να γίνει σωστή καταγραφή θα 

έπρεπε κάποιος να ασχοληθεί επί χρόνια για τη συλλογή επαρκών 

και στοιχείων και φυσικά θα χρειάζονταν πολλοί τόµοι για να κατα-

γραφούν. Στην παρούσα µελέτη µας θα γίνει ενδεικτικά (συνοπτική) 

παρουσίαση αρκετών κατωτέρων τριαδικών θεοτήτων, ώστε ο ανα-

γνώστης να γνωρίζει και αυτές τις περιπτώσεις, για να µην υπάρ-

χουν κενά και να µπορεί να σχηµατίσει ορθή και σαφή αντίληψη για 

το θέµα που εξετάζουµε. Άλλωστε εδώ, δεν δίνουµε "αξία" στις 

υπάρχουσες αρχαίες τριαδικές θεότητες, αλλά και στις θεότητες 

στην µετά Χριστό εποχή, δεν τις προβάλουµε, αλλά όσες περισ-

σότερες περιπτώσεις αναφέρουµε, τόσο περισσότερο γίνεται κατα-

νοητό από τον αναγνώστη στο πως εργάστηκε ο ∆ιάβολος µέσα 

στην πάροδο των αιώνων, ώστε οι αρχαίες τριαδικές θεότητες να 

ντυθούν µε τον Χριστιανικό µανδύα, να αποτρέψει τους πιστούς να 

έχουν επίγνωση ποιος είναι ο Θεός που λατρεύουν, να τους γεµί-

σει µε πλήθος αρχαίων δοξασιών µε σύγχρονο µοντέρνο ένδυµα 

και να προετοιµάσει το δρόµο για την παγκόσµια επικράτηση του 

Αντίχριστου, ο οποίος µαζί µε τον Ψευδοπροφήτη και τον ίδιο τον 

Σατανά, θα αποτελέσουν µια πραγµατική τριαδική υπόσταση, που 

θα απαιτήσει από τους ανθρώπους λατρεία και προσκύνηση.   
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01.   ΑΙΓΥΠΤΙΑΚΕΣ ΤΡΙΑ∆ΙΚΕΣ ΘΕΟΤΗΤΕΣ 
 

 (α) Τριάδα της Μέµφιδας: Πτα - Σεκχµέτ - Νεφερτέµ 

 Ο Πτα ή Φθα ήταν κύρια θεότητα της Αιγυπτιακής µυθολο-

γίας, θεός της δηµιουργίας και προστάτης των τεχνιτών. Λατρευτι-

κό του κέντρο ήταν η Μέµφιδα, η οποία ήταν πρωτεύουσα κατά το 

Αρχαίο Βασίλειο. Ο µεγάλος ναός του Αµπού Σίµπελ ήταν αφιερω-

µένος µεταξύ άλλων και στον Πτα. Οι ιερείς της πόλης υποστήρι-

ζαν ότι ο Πτα ήταν ο υπέρτατος θεός που δηµιούργησε τους 

άλλους θεούς προφέροντας απλά το όνοµά τους. Λατρευόταν µαζί 

µε τη θεά Σεκχµέτ και τον Νεφερτέµ, ως η «τριάδα της Μέµφιδας». 

Στο Νέο Βασίλειο, ο Πτα αναδείχθηκε θεός της επίσηµης κρατικής 

θρησκείας. Λεγόταν ότι ο θεός Ιµχοτέπ ήταν γιος του και για αυτό 

του µετέδωσε το χάρισµα θεραπείας των ασθενών. 
 

(β) Τριάδα των Θηβών:  Άµων - Μουτ - Κχονσού 

 Η τριάδα των Θηβών αποτελούσε Αιγυπτιακή θεϊκή οικογέ-

νεια, η οποία λατρευόταν στην ευρύτερη περιοχή των Θηβών. 

Κέντρα της λατρείας αυτής ήταν οι ναοί του Λούξορ και του Καρ-

νάκ. Υπέρτατος θεός και δηµιουργός του κόσµου θεωρούνταν ο 

Άµων. Σύζυγός του ήταν η Μουτ, θεά του πολέµου, ενώ είχαν απο-

κτήσει και τον σεληνιακό θεό Κχονσού. 
 

(γ) Τριάδα της Ελεφαντίνης: Κνουµ - Σατέτ - Ανουκέτ 
 Ο Κνουµ αποτελεί έναν από τους παλαιότερους θεούς του 

Αιγυπτιακού πανθέου και ταυτίζεται µε τον φύλακα των πηγών του 

Νείλου. Μαζί µε την Σατέτ κα την κόρη της Ανουκέτ, αποτελούν 

την «τριάδα της Ελεφαντίνης», που πήρε το όνοµά της από τον 

οµώνυµο νοµό της Αιγύπτου, όπου λατρευόταν.  Κυρίαρχο ρόλο 

στην τριάδα αυτή είχε η Σατέτ (ή Σάτις, Σατζίτ, Σάτες και Σάτι), ήταν 

η θεοποίηση των πληµµυρών του Νείλου. Το όνοµά της σηµαίνει 

«Αυτή που πετάει µπροστά» και αναφέρεται στην ετήσια πληµµύρα 

του ποταµού. Στην αρχή ήταν θεότητα του πολέµου, του κυνηγιού, 

και της γονιµότητα και θεωρείτο προστάτης της νότιας Αιγύπτου. 

Ένας από τους τίτλους της ήταν «Αυτή που τρέχει σαν βέλος», που 

θεωρείται ότι αναφέρεται στο ρεύµα του ποταµού, και τα σύµβολά 

της ήταν το βέλος και το τρεχούµενο ποτάµι. Η Σασέτ απεικονίζεται 

σαν γυναίκα που φοράει κωνικό στέµµα της Άνω Αιγύπτου Χεντ-
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ζέτ, µε κέρατα γαζέλας ή αντιλόπης, ή σαν αντιλόπη, ενώ σε λίγες 

παραστάσεις απεικονίζεται µε τόξο και βέλη. Είχε επίσης το ρόλο 

της θεάς της γονιµότητας, εκπληρώνοντας έτσι τις επιθυµίες αυτών 

που αναζητούσαν την αγάπη και περιγράφεται να προσφέρει βάζα 

νερό για εξαγνισµό. 
 

(δ) Εννεάδα (3 τριάδες) της Ηλιούπολης 

 Στην περιοχή της Αιγυπτιακής Ηλιούπολης λατρεύονταν 3 

τριάδες, τις οποίες είχαν συµπτύξει για συντοµία σε µία εννεάδα και 

ήσαν: Ατούµ - Σου - Τεφνούτ, Γκεµπ - Νουτ - Όσιρις, Ίσις - Σετ - Νέφθυς. 

Στις 2 από τις 3 τριάδες συµµετέχουν και 2 από τα µέλη της µεγά-

λης Αιγυπτιακής τριάδας, που αποτελούσαν οι Όσιρις - Ίσις - Ώρος 

(δεν συµµετείχε ο Ώρος). 
 

02.   ΡΩΜΑΪΚΕΣ ΤΡΙΑ∆ΙΚΕΣ ΘΕΟΤΗΤΕΣ 
 

(α) Προ-Καπιτωλιανή τριάδα: Ο Κουϊρίνος ήταν αρχικά θεός των 

Σαβινών, οι οποίοι είχαν έναν οικισµό κοντά στην τελική τοποθε-

σία της Ρώµης και εκεί είχαν ανεγείρει βωµό του Κουϊρίνου στον 

Λόφο Κουϊρινάλις (Collis Quirinalis), που ήταν ένας από τους Επτά 

Λόφους της Ρώµης. Όταν οι Ρωµαίοι εγκαταστάθηκαν στην περιο-

χή, απορρόφησαν την λατρεία του Κουϊρίνου στο δικό τους λατρευ-

τικό σύστηµα και θεωρήθηκε ως ο θεοποιηµένος Ρωµύλος. Σύντο-

µα έγινε σηµαντικός θεός της Ρωµαϊκής πολιτείας και συµπεριε-

λήφθη στους πρωϊµότερους προδρόµους της «Καπιτωλιανής τριά-

δας», µαζί µε τον Μαρς (θεό της γεωργίας την εποχή εκείνη) και 

τον Γιούπιτερ. Στη µεταγενέστερη εποχή ωστόσο, ο Κουϊρίνος 

έγινε λιγότερο σηµαντικός, παραχωρώντας τη θέση του στην µετέ-

πειτα, περισσότερο γνωστή «Καπιτωλιανή τριάδα» (η Γιούνο και η 

Μινέρβα πήραν τη θέση αυτού και του Μαρς).  
 

(β) Τριάδα του Καπιτωλίου: Η Γιούνο (λατ. Luno) ήταν κύρια 

Ρωµαϊκή θεότητα, αντίστοιχη µε την Ήρα της Ελληνικής µυθολο-

γίας. Η Γιούνο ήταν σύζυγος του άρχοντα των θεών Γιούπιτερ και 

µητέρα του Μαρς. Αποτελούσε την «τριάδα του Καπιτωλίου». µαζί 

µε το Γιούπιτερ και τη Μινέρβα. Στην Ετρουσκική µυθολογία, αντί-

στοιχη θεότητα της Γιούνο είναι η Ούνι. 
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03.   ΤΡΙΑ∆ΙΚΕΣ ΘΕΟΤΗΤΕΣ  ΣΟΥΜΕΡΙΩΝ 
 

 

(α)  Νινούρτα - Ενλίλ - Νινλίλ: Στην Ακκαδική και Σουµεριακή µυ-

θολογία, ο Νινούρτα είναι ο θεός της πόλης Νιππούρ, ο οποίος 

συχνά ταυτίζεται µε τον Νινγκίρσου, ενώ λατρευόταν ως τριάδα 

µαζί µε τους θεούς Ενλίλ και Νινλίλ, τους γονείς του. Ο Νινούρτα 

είναι θεός της βροχής και της αστραπής, της γονιµότητας και της 

γεωργίας. Το όνοµά του σηµαίνει «Κύριος της Γης». Όταν οι "Πι-

νακίδες του Πεπρωµένου" κλάπηκαν από το πλάσµα Ανζού, κατά-

φερε να τις επανακτήσει. 
 

 (β)  Ανού - Ενλίλ - Ένκι: Για τους Σουµέριους και αργότερα για 

τους Ασσύριους και τους Βαβυλώνιους, ο Άνου (ή Αν) ήταν θεός 

του ουρανού και των αστερισµών, άρχοντας των θεών, των 

πνευµάτων και των δαιµόνων. Ο Άνου θεωρείτο ότι είχε την 

εξουσία να δικάσει όσους είχαν διαπράξει εγκλήµατα, ήταν πατέ-

ρας των Ανουνάκι και στην τέχνη απεικονίζεται συνήθως ως τσα-

κάλι. Βασικό σύµβολο του Άνου είναι το στέµµα µε κέρατα. Ο Άνου 

ήταν ο γηραιότερος θεός στο πάνθεον της Σουµεριακής µυ-

θολογίας, ενώ αποτελούσε τριάδα µαζί µε τον Ενλίλ, θεό του ου-

ρανού και τον Ένκι, θεό των υδάτων. Ο Άνου συσχετίζεται συχνά 
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µε την πόλη Ουρούκ, την αντίστοιχη βιβλική Ερέχ και, κατά συνέ-

πεια, πιστεύεται ότι αποτελούσε το αρχικό κέντρο λατρείας του. Η 

θεότητα Ινάννα-Ιστάρ, που επίσης λατρευόταν στην Ουρούκ, 

θεωρούνταν σύντροφός του γι' αυτό το λόγο. 
 

04.   ΣΛΑΒΙΚΕΣ ΤΡΙΑ∆ΙΚΕΣ ΘΕΟΤΗΤΕΣ 
 

 (α) ΤΡΙΓΚΛΑΒ: Σβαρόγ - Περούν - Νταζβόγ: Ο Τρίγκλαβ στη µυ-

θολογία των Σλάβων είναι ένας θεός ή σύµπλεγµα θεοτήτων, αντί-

στοιχος µε τα µοτίβα της Χριστιανικής αγίας Τριάδας και της Ινδουϊ-

στικής Τριµούρτι. Ο Τρίγκλαβ είναι η ένωση 3 θεών, τα µέλη της 

οποίας ποικίλουν ανά περιοχή και χρονική περίοδο. Αρχικά αποτε-

λούνταν από τον Σβαρόγ, τον Περούν και τον Νταζβόγ, ο οποίος 

αργότερα αντικαταστάθηκε από τον Σβάντεβιτ ή τον Βέλες. Συνή-

θως περιγράφεται ως µια µείξη των άνωθεν θεοτήτων ή ως απόγο-

νός τους. Σύµφωνα µε ένα µύθο, ο Τρίγκλαβ καλύπτεται από ένα 

πέπλο, τόσο ιερός και απρόσιτος που δεν µπορεί να διακρίνει τις 

κακίες των ανθρώπων και δεν εµφανίζεται ποτέ σε θνητούς, απει-

κονίζεται ως άνδρας που έχει 3 κεφάλια και χρυσές λωρίδες να 

καλύπτουν τα µάτια του, ενώ πολλές φορές και τα 3 κεφάλια του 

είναι ζωόµορφα. 
 

(β)  Η τριάδα ΖΟΡΙΑ: Με το όνοµα Ζόρια ή Ζάρια ή Ζβέζντα (δια-

φορετικές από τη θεότητα Ζάρια) στη Σλαβική µυθολογία, αποκαλού-

νται οι 3 θεές-φύλακες, που ταυτίζονταν µε την "Αουρόρα". Εκπρο-

σωπούν το «Άστρο της Αυγής», το «Άστρο του Εσπερινού» και το 

«Άστρο του Μεσονυχτίου», αν και η τελευταία συχνά παραλείπεται. 

Σχετίζονται µε το γάµο, την προστασία και τους εξορκισµούς. 

Προσέχουν και φυλάσσουν το λαγωνικό του ουρανού να µην κατα-

βροχθίσει τον αστερισµό της Μικρής Άρκτου. Αν σπάσει η αλυσίδα 

και χαθεί ο αστερισµός, σύµφωνα µε το θρύλο θα έρθει το τέλος 

του σύµπαντος. Σε κάποιους µύθους, η Ζόρια της Αυγής ήταν σύ-

ζυγος του Μιέσιατς, του θεού της Σελήνης, και ήταν κύρια θεότητα 

στο πάνθεον. Σύµφωνα µε άλλους µύθους, οι 3 Ζόρια είναι παρθέ-

νες θεότητες που πλευροκοπούν τον ήλιο. 
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05.   ΤΡΙΑ∆ΙΚΕΣ ΘΕΟΤΗΤΕΣ ΕΤΡΟΥΣΚΩΝ 
 

 Τινια - Μένρβα - Ούνι: Στη µυθολογία των Ετρούσκων ο Τίνια 

ήταν ο µεγαλύτερος θεός των ουρανών, σύζυγος της Θάλνα ή της 

Ούνι, η οποία είναι η υπέρτατη θεά και προστάτιδα της πόλης Πε-

ρούτζια. Ο Τίνια µαζί µε τις θεότητες Μένρβα και Ούνι  αποτελού-

σε την ισχυρή τριάδα, που ήταν αντίστοιχη της Ρωµαϊκής τριάδας 

του Γιούπιτερ, της Μινέρβα και της Γιούνο. Σαν θεότητα, είναι αντί-

στοιχη µε τον άρχοντα των θεών ∆ία της Ελληνικής µυθολογίας. Με 

την Ούνι απέκτησε ένα γιο, τον Χέρκλε. 
 

06.   Η "ΠΡΩΤΑΡΧΙΚΗ" ΤΡΙΑ∆Α ΤΟΥ ΗΣΙΟ∆ΟΥ 
 

 Χάος - Γαία - Έρως: Στη Θεογονία του Ησίοδου, το Χάος, η 

Γαία και ο Έρως αποτέλεσαν την «πρωταρχική» τριάδα απ' την 

οποία γεννήθηκαν οι θεοί της µυθολογίας. Η Νύχτα άφησε στους 

κόλπους του Ερέβους το Κοσµικό Αυγό οπότε και δηµιουργήθη-

καν το Χάος, η Γαία, ο Τάρταρος (τα σπλάχνα της Γαίας) και ο 

Έρωτας. Κατά άλλες εκδοχές, το Χάος προϋπήρχε όλων και από 

αυτό δηµιουργήθηκαν τα παιδιά του, η Γαία, ο Τάρταρος, ο Έρως ή 

Φάνης, η Νύχτα και ο Έρεβος. 
 

07.   ΤΡΙΑ∆ΙΚΕΣ ΘΕΟΤΗΤΕΣ ΙΡΛΑΝ∆ΩΝ 
 

(α) Μόρριγκαν - Μπαβ - Μάχα: Η Μόρριγαν (Ιρλ. Mórríghan ή Mór-

Ríogain) είναι µια φιγούρα της Ιρλανδικής µυθολογίας, είναι η Μαύ-

ρη θεά της µάχης, της γονιµότητας και του αγώνα. Το όνοµά της 

σηµαίνει «Τρόµος» ή «Μεγάλη Βασίλισσα» ή «Βασίλισσα Φά-

ντασµα», επίθετα που ταιριάζουν απόλυτα σε αυτήν. Αποτελεί µέ-

ρος µιας τριαδικής θεότητας, µαζί µε τη Μπαβ (Badb) και τη Μάχα 

(Macha), άλλες φορές και µε την Άνανν. Εµφανίζεται ως "απλή 

θεά", ή ως µια ισχυρή "τριπλή θεά", που αποτελείται από τη νεαρή 

Μάχα, τη µητέρα Μπαβ και τη σοφή γριά Μάχα.  
 

 Αντιστοιχεί µε την Αληκτώ από τις Ερινύες ή το τέρας Λάµια 

της Ελληνικής µυθολογίας. Συσχετίζεται µε τον πόλεµο και το θά-

νατο στο πεδίο της µάχης, σαν τις Γερµανικές Βαλκυρίες, ενώ κά-

ποιες φορές εµφανίζεται σαν κοράκι, οιωνός ολέθρου, ο δε συσχε-
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τισµός της µε τη βοσκή βοοειδών υποδηλώνει µια θεότητα της 

γονιµότητας της γης. Πάλευε η ίδια σε µάχες ή άλλες φορές πετού-

σε µε µορφή κορακιού πάνω από τους πολεµιστές. Λέγεται ότι η 

κραυγή της ήταν πολύ πιο δυνατή από τις κραυγές χιλίων ανδρών.  

 

(β) Γκρέιν - Έιν - Φέννελ: Η Ιρλανδική θεότητα Grainne είναι η 

«Βασίλισσα του χειµώνα», είναι θεά του Σκότους, φυτεύοντας 

σπόρους κατά τη διάρκεια του χειµώνα, αλλά είναι και Ηλιακή Θεά, 

καλωσορίζοντας την αναγέννηση της άνοιξης. Την τιµούσαν κατά 

το θερινό ηλιοστάσιο και τον πρώτο θερισµό στις αρχές Αυγούστου 

µε φωτιές και λιτανείες πυρσών στην κορφή του ιερού της λόφου 

στο Λάινστερ της Ιρλανδίας. Κατάλοιπα αυτών των γιορτών υπάρ-

χουν ακόµα και σήµερα σε παραδοσιακές τελετουργίες. Ως Ηλιακή 

Θεά και ειδική των βοτάνων, είναι κυρίαρχος στα βότανα, στη γνώ-

ση, στον ήλιο και στη φωτιά. Είναι µέρος της τριαδικής θεότητας ή 

της «τριπλής θεάς», που αποτελείται από την ίδια και τις αδελφές 

της, Έιν και Φέννελ. Οι δύο πρώτες εµφανίζονται ως θεές που 

επισκέπτονταν τα λιβάδια και τις κορφές των λόφων για να προ-

στατέψουν και να θρέψουν τη γη, τους ανθρώπους και τα ζώα. 

Προσέξτε στη φωτογραφία, πάνω από το κεφάλι της Γκρέιν υπάρ-

χει το σύµβολο "τραϊκουέτρα" το οποίο είναι η τοµή από την ταύτι-

ση 3 ηλιακών δίσκων που αντιπροσωπεύουν την τριαδική θεότητα. 
 

08.   ΤΡΙΑ∆ΙΚΕΣ ΘΕΟΤΗΤΕΣ ΚΕΛΤΩΝ 
 
 

(α)  ΜΠΡΙΓΚΙΝΤ: Η Μπρίγκιντ είναι µια κλασική Κελτική τριαδική 
θεότητα που σχετίζεται µε τη φωτιά και οι 3 εκφάνσεις της είναι:  
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• Η φωτιά της έµπνευσης, σαν προστάτρια της ποίησης  
 
 

• Η φωτιά της σπιτικής εστίας, σαν προστάτρια της ίασης και 
της γονιµότητας  

 
 

• H φωτιά των καµινιών, σαν προστάτρια της σιδηρουργίας 
και των πολεµικών τεχνών.  

 

 Η Μπρίγκιντ είναι η θεά της Ιερής Φωτιάς του Κίλντερ και 

συχνά θεωρείται η Λευκή Κόρη της τριαδικής θεότητας. Λόγω της 

Φλόγας της Έµπνευσης και της σχέσης της µε τα δένδρα βελανι-

διάς, θεωρείται προστάτρια των ∆ρυΐδων. Στις 2 Φεβρουαρίου γι-

νόταν η γιορτή Ίµπολκ, προς τιµήν της Μπρίγκιντ, που αναγγέλλει 

τον ερχοµό της άνοιξης µετά το χειµώνα της Κάλιαχ Βερ. Το φίδι 
της Μπρίγκιντ έβγαινε από το λοφίσκο του, όπου βρισκόταν σε 

χειµερία νάρκη και η συµπεριφορά του καθόριζε τη διάρκεια που 

απέµενε για το τέλος του χειµώνα. Την περίοδο αυτή, η Μπρίγκιντ 

ενσαρκώνει τη νύφη, παρθένο ή αγνή κοπέλα και προστατεύει τις 

ετοιµόγεννες γυναίκες. 
 

 
 

(β) ΟΙ 3 ΜΗΤΕΡΕΣ: Πρόκειται για θηλυκές θεότητες των Κελτών 

που λατρεύτηκαν στη βορειο-δυτική Ευρώπη, από τον 1ο ως τον 

5ο αιώνα µ.χ. Αποτελούσαν οµάδα τριών θεοτήτων και θεωρούνται 

προστάτριες της οικογένειας. Σηµαντικό στοιχείο παραµένει για την 

Κελτική θρησκεία το θέµα της τριάδας. Οι Κελτικοί θεοί παρου-

σιάζονται σε τριάδες και η Κελτική λογική για την αντίληψη των θεο-

τήτων επικεντρώνεται σε τριάδες. Αναµφίβολα, αυτή η τριαδική λο-

γική επέδρασε ευµενώς για την πρόσληψη του Χριστιανισµού από 

τα βορειο-ευρωπαϊκά πολιτισµικά µοντέλα. 
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09.   ΤΡΙΑ∆ΙΚΕΣ ΘΕΟΤΗΤΕΣ ΝΕΑΣ ΖΗΛΑΝ∆ΙΑΣ 
 

 Ταράνγκα, Μάουι και Τίκι-τίκι: Στη Νέα Ζηλανδία η φυλή 

των Μαορί έχουν τη δική τους τριάδα, τους Ταράνγκα, Μάουι και 

Τίκι-τίκι.  
 

10.    «∆ Ε Κ Α Ν Ο Ι» 
∆Ω∆ΕΚΑ (12) ΤΡΙΑ∆ΙΚΕΣ ΑΣΤΡΙΚΕΣ ΘΕΟΤΗΤΕΣ 

 

 Ίσως πολλοί να µην έχουν ακούσει ποτέ και να µην γνωρί-

ζουν τι είναι οι «∆εκανοί». Πίσω από την ονοµασία αυτή κρύβονται 

αρχαίες τριαδικές θεότητες, οι οποίες και σήµερα είναι αποδε-

κτές, λόγω του ότι είναι άρρηκτα συνδεδεµένες µε την αστρολογία 

και τα ζώδια, τα οποία έχουν σε ολόκληρο τον κόσµο πλήθος 

φανατικών "πιστών". Για το λόγο αυτό θα ασχοληθούµε στο παρόν 

κεφάλαιο και µε του τριαδικούς ∆εκανούς, που αποτελούν πλέον 

αναπόσπαστο µέρος της καθηµερινής µας ζωής. Πρόκειται για µία 

ακόµα αναβίωση ειδωλολατρικής λατρείας µέσα στο Χριστιανισµό 

και αυτή τη φορά περιβάλλεται και µε ένδυµα επιστηµονικό, 

άλλωστε δεν είναι η πρώτη φορά που ο ∆ιάβολος χρησιµοποιεί τη 

µέθοδο αυτή για να εξαπατήσει τον σύγχρονο πολιτισµένο άνθρω-

πο, που µε περισσή υπερηφάνεια καυχιέται ότι έχει πλέον απορρί-

ψει τα είδωλα!!!  
 

 Οι ∆εκανοί (Αιγυπτιακά "bakiu") είναι 36 οµάδες αστέρων 

(µικροί αστερισµοί) που ανατέλλουν διαδοχικά στον ορίζοντα κατά 

την περιστροφή της Γης. Η ανατολή κάθε ∆εκανού όριζε την αρχή 

µιας δεκανικής ώρας της νύχτας για τους αρχαίους Αιγύπτιους, 

και αυτοί χρησιµοποιούνταν σαν αστρικό ρολόι, τουλάχιστον από 

την 9η ή 10η ∆υναστεία (περ. 2100 π.Χ.). Η αρχαίοι Έλληνες τους 

ονόµαζαν ∆εκανούς ή ∆έκατα, γιατί η ηλιακή ανατολή τους ήταν 

κάθε 10 ηµέρες (δηλαδή κάθε 10 ηµέρες µια νέα οµάδα ∆εκανών αστέ-

ρων εµφανιζόταν στον ανατολικό ορίζοντα την αυγή, λίγο πριν την ανατο-

λή του ήλιου, µετά από µια περίοδο που δεν ήταν ορατοί) και όταν αυτή 

η έννοια µεταφέρθηκε στην Ινδία ονοµαζόταν drekkanna στα Σαν-

σκριτικά. Τελικά αυτό το σύστηµα οδήγησε σε σύστηµα 12 ωρών 

ηµέρας και 12 ωρών νύχτας, που είχαν διαφορετική διάρκεια ανά-

λογα µε την εποχή.  
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 Μετά την εισαγωγή της Ελληνιστικής αστρολογίας στην 

Αίγυπτο, εµφανίστηκαν διάφορα συστήµατα, που απέδιδαν αστρο-

λογική σηµασία στους ∆εκανούς, µε αποτέλεσµα οι άνθρωποι να 

είναι γεµάτοι από προλήψεις και δεισιδαιµονίες. Για παράδειγµα, 

συνδέθηκαν οι πλανήτες µε διάφορες αρρώστιες και την κατάλληλη 

χρονική περίοδο έπρεπε να φτιαχτούν φυλαχτά για τη θεραπεία 

τους.
.
 Με τις "όψεις" (ή τις "φάσεις") των ∆εκανών, ένα σύστηµα 

από 3 ∆εκανούς αντιστοιχούσαν σε ένα ζώδιο και στις αρχαίες λα-

τρείες αντιπροσώπευαν 3 θεότητες ξεχωριστά ή µία τριαδική θεό-

τητα στο σύνολο. Οι ∆εκανοί συνέχιζαν να χρησιµοποιούνται και 

κατά την Αναγέννηση στην αστρολογία και τη µαγεία και πολλοί 

υποστηρίζουν ότι από τους σύγχρονους αστρολόγους δεν λαµβά-

νονται υπόψη.  
 

 Η Αίγυπτος είναι η χώρα που γέννησε του ∆εκανούς, οι 

οποίοι εµφανίστηκαν για πρώτη φορά κατά τη 10η ∆υναστεία σε 

καλύµµατα φέρετρων. Η ακολουθία άρχιζε µε τον Σώθι (Σείριο) και 

κάθε ∆εκανός αποτελούνταν από οµάδα 3 αστέρων, που αντιπρο-

σώπευαν αντίστοιχες τριαδικές θεότητες. Ως µέτρο χρόνου, η 

ανατολή και δύση των ∆εκανών όριζε τις «ώρες» και τα 10ήµερα 

που αποτελούσαν το Αιγυπτιακό έτος. Υπάρχουν 36 δεκανοί (36 X 

10 = 360 ηµέρες), συν 5 µέρες που προστίθενται για να ολοκλη-

ρώσουν τις 365 του ηλιακού έτους. Οι ∆εκανοί µετράνε τον αστρικό 

χρόνο, το δε ηλιακό έτος είναι 6 ώρες µεγαλύτερο. Τα έτη βασι-
σµένα στο αστρικό χρόνο συγχρονιζόταν µε τα ηλιακά στο 

Αιγυπτιακό ηµερολόγιο κάθε 1460 χρόνια. Οι ∆εκανοί που απει-

κονίζονταν στα φέρετρα ύστερων δυναστειών (για παράδειγµα του 

Σέτι Α’) σε σύγκριση µε παλιότερων ∆υναστειών, δείχνουν αυτή τη 

διαφοροποίηση µεταξύ αστρικού και ηλιακού έτους. 
 

 Στον παρακάτω ΠΙΝΑΚΑ παρατηρούµε ότι υπάρχουν 12 ζώ-

δια και ότι το κάθε ζώδιο ακολουθείται πάντα από 3 ∆εκανούς, οι 

οποίοι ακολουθούν τη λεγόµενη Χαλδαϊκή σειρά των πλανητών. Για 

παράδειγµα ο Ζυγός ακολουθείται πάντα από την ίδια τριάδα 

Σελήνη-Κρόνος-∆ίας, ή ο Τοξότης ακολουθείται από την τριάδα 

Ερµής-Σελήνη-Κρόνος. Αυτή είναι η πλανητική σειρά, στην οποία ο 

Ήλιος είναι στο κέντρο τις διαδοχής, µε τους πλανήτες ανάµεσα 
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στον Ήλιο και τη Γη στην µια πλευρά και τους εξωτερικούς πλα-

νήτες στην άλλη.  
 

 

Πίνακας ΦΑΣΕΩΝ των 36 ∆ΕΚΑΝΩΝ 
 

Ζώδιο 
Πρώτος 

∆εκανός 

∆εύτερος 

∆εκανός 

Τρίτος 

∆εκανός 
 

Κριός 
Άρης ΗΛΙΟΣ Αφροδίτη 

Ταύρος 
Ερµής Σελήνη Κρόνος 

∆ίδυµοι 
∆ίας Άρης ΗΛΙΟΣ 

Καρκίνος 
Αφροδίτη Ερµής Σελήνη 

Λέων 
Κρόνος ∆ίας Άρης 

Παρθένος 
ΗΛΙΟΣ Αφροδίτη Ερµής 

Ζυγός 
Σελήνη Κρόνος ∆ίας 

Σκόρπιος 
Άρης ΗΛΙΟΣ Αφροδίτη 

Τοξότης 
Ερµής Σελήνη Κρόνος 

Αιγόκερως 
∆ίας Άρης ΗΛΙΟΣ 

Υδροχόος 
Αφροδίτη Ερµής Σελήνη 

Ιχθείς 
Κρόνος ∆ίας Άρης 

 Επειδή οι αρχαίοι Αιγύπτιοι, αλλά και οι λοιποί λαοί που είχαν 

αναπτύξει την αστρολογία και τις απόκρυφες επιστήµες, ταύτιζαν 

τους πλανήτες µε θεότητες, οι άνθρωποι ήταν πλήρως δεµένοι και 

εξαρτηµένοι από την κίνηση ή τη φάση των πλανητών. Εάν συνέ-

βαιναν φυσικές καταστροφές, τις απέδιδαν στις θεότητες που ταύ-

τιζαν µε τους ∆εκανούς (πλανήτες) και επειδή ο κάθε ∆εκανός 

αποτελούσε µέρος µιας τριάδας πλανητών, απέδιδαν τις ιδιό-

τητες αυτές στο ζώδιο που αντιπροσώπευε την τριάδα των 

∆εκανών (θεοτήτων). Το αποτέλεσµα ήταν πάντα να προσπαθούν 

να εξευµενίσουν τις τριαδικές πλανητικές θεότητες ή το αντίθετο να 

καταφεύγουν σε αυτές για να ζητήσουν κάτι που θα ήταν προς 

όφελός τους. Κυρίαρχο ρόλο είχαν οι µάγοι και οι ιερείς της εποχής 

εκείνης. Κάτι αντίστοιχο γίνεται και σήµερα από τους εκατοµµύρια 

οπαδούς της αστρολογίας, που καταφεύγουν σε κάποιον αστρολό-

311 



γο ή µέντιουµ (σύγχρονο ιερέα) για να τους λύσει τα προβλήµατα 

και για να τους υποδείξει το µέλλον τους. 
 

5.   Η ΒΑΒΥΛΩΝΑ ΕΙΝΑΙ Ε∆Ω 
 

   Φθάνοντας στο τέλος της παρουσίασης των τριαδικών θεο-

τήτων από την αρχαιότητα µέχρι σήµερα, εάν θα θέλαµε να δώ-

σουµε και ένα δεύτερο τίτλο στο βιβλίο αυτό, πιστεύω ότι ο τίτλος 

«Η ΒΑΒΥΛΩΝ ΕΙΝΑΙ Ε∆Ω» θα αντιπροσώπευε το θέµα µας, για την  

τριαδικότητα του Θεού που επιβλήθηκε µέσα από το κείµενο του 

Συµβόλου της Πίστεως και για να εννοήσουµε ότι "η Βαβυλώνα 

είναι Ε∆Ω", σήµερα στον 21ο αιώνα, δεν χρειάζεται να εστιάσουµε 

το θέµα µας µόνον στην τριαδικότητα του Θεού, αυτό θα µας έκρυ-

βε την όλη αλήθεια και θα µας οδηγούσε πιθανόν σε επισφαλή 

συµπεράσµατα. Σε όλα «ο άρχων, ο θεός του κόσµου τούτου, ο ∆ιά-

βολος» (βλ. Ιωάννης ΙΒ/12:31, Β' Κορινθίους ∆/4:4) επειδή είναι το 

"αφεντικό" αυτού του κόσµου και διεκδικεί τα δικαιώµατά του, έχει 

βάλει τη δική του σφραγίδα.  Ο κόσµος όλος «κείται εν τω Πονηρώ» 

(Α' Ιωάννου Ε/5:19) και όλες οι ενέργειές του έχουν πλήθος στοι-

χείων από την αρχαία Βαβυλώνα, κάτι που µπορεί κάποιος να το 

αντιληφθεί σε όλες της εκδηλώσεις της καθηµερινότητάς του.  
  

 Εκείνο που είναι άξιο προσοχής µε το κείµενο του Συµβόλου 

της Πίστεως είναι ότι αρχίζει µε µια µεγαλειώδη και συγκλονιστική 

διακήρυξη, η οποία είναι πέρα ως πέρα αληθινή: «Πιστεύω εις 

ΕΝΑΝ Θεόν, Πατέρα παντοκράτωρ, ποιητήν ουρανού και γης, ορα-

τών τε πάντων και αοράτων». Ο Θεός που δηµιούργησε τον ουρα-

νό και τη γη, τα αόρατα και τα ορατά, ο παντοκράτωρ είναι ΕΝΑΣ 

Θεός.  Αυτή τη µεγαλειώδη διακήρυξη του Λόγου του Θεού για τη 

µοναδικότητα του Θεού ο ∆ιάβολος τη γνωρίζει και δεν µπορεί να 

την αρνηθεί: «Συ πιστεύεις ότι ο Θεός είναι "είς"· καλώς ποιείς· και τα 

δαιµόνια πιστεύουσι και φρίττουσι» (Ιάκωβος Β/2:19). Στο Σύµβολο 

της Πίστεως από την αρχή συµπεριλήφθηκε η αλήθεια αυτή για να 

είναι "το ∆ΟΛΩΜΑ του Σατανά", ώστε να εισαγάγει την αρχαία 

Βαβυλώνα στο Χριστιανισµό.  Άλλωστε µια τέτοια µεγαλειώδη αλή-

θεια ούτε ο Σατανάς µπορεί να την κρύψει, γιατί όλες οι δυνάµεις 

της κόλασης γνωρίζοντας ότι ο Θεός είναι ΕΝΑΣ, ότι βδελύσσεται 
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την ειδωλολατρία και ότι απαιτεί αποκλειστική δόξα, λατρεία και 

τιµή «φρίττουσι» δεν το αντέχουν αυτό. Ο βασικός στόχος του ∆ια-

βόλου είναι αυτός ακριβώς, να διασπάσει το Θεό από το να είναι 

"ΕΙΣ" και να τον κάνει "ΤΡΕΙΣ", να µειώσει τη λατρεία προς το πρό-

σωπό Του και να στρέψει τον άνθρωπο να λατρεύσει τον ίδιο µέσα 

από διάφορα σχήµατα, τα περισσότερα από τα οποία είναι καλυµ-

µένα και ο άνθρωπος αδυνατεί από µόνος του να τα εννοήσει. .  
 

 Αρχίζει το κείµενο του Συµβόλου της Πίστεως µε ΕΝΑ Θεό, 

τον Πατέρα, µετά  παρουσιάζει τον Υιό, τον οποίο δεν αναφέρει ως 

τον «άνθρωπο Χριστό Ιησού»  µέσα στον οποίο κατοίκησε «παν το 

πλήρωµα της θεότητας του Πατέρα σωµατικά», αλλά τον παρου-

σιάζει ως ένα ∆ΕΥΤΕΡΟ Θεό, τον "Θεό Υιό" που προϋπήρχε και 

έλαβε σάρκα και οστά: «...Κατελθόντα και εκ των ουρανών και σαρ-

κωθέντα εκ Πνεύµατος Αγίου και Μαρίας της παρθένου και ενανθρω-

πήσαντα». Εφόσον προϋπήρχε ως "Θεός Υιός", άφησε τη δόξα του 

στον ουρανό και έλαβε ανθρώπινη µορφή. Τέλος, εισαγάγει και 

έναν ΤΡΙΤΟ Θεό, που τον ονοµάζει "το Πνεύµα το Άγιον" και εδώ 

είναι το σχήµα το οξύµωρο ή η µεγάλη αντίφαση, που είναι ότι, ενώ 

εκπορεύεται από τον Πατέρα (που σηµαίνει ότι είναι ο ίδιος ο 

Πατέρας) απαιτεί την ίδια προσκύνηση και λατρεία µε τα άλλα 2 

πρόσωπα: «Το συν Πατρί και Υιώ ΣΥΜπροσκυνούµενον και ΣΥΝδο-

ξαζόµενον, το λαλήσαν δια των προφητών». Έχει πείσει τον άνθρω-

πο ότι ο Θεός είναι τριαδικός και σαν απόδειξη αυτού, του παρου-

σιάζει ότι η Βίβλος αναφέρεται και σε "Πατέρα", και σε "Υιό" και σε 

"Άγιον Πνεύµα". Φυσικά ο ∆ιάβολος θα βρει ερείσµατα µέσα στη 

Βίβλο και θα τα διαστρεβλώσει, ώστε να επιτύχει το στόχο του. 
 

 Αξίζει να σηµειωθεί ότι ∆ιάβολος έχει ακόµα και τη Γραµµατι-

κή εκµεταλλευτεί, καθόσον έχοντας περάσει στη συνείδηση των 

ανθρώπων ότι το 3ο πρόσωπο της τριαδικού Θεού είναι το «Άγιον 

Πνεύµα», παντού η λέξη «Άγιον» γράφεται µε κεφαλαίο "Α" (του-

λάχιστον στα Ελληνικά κείµενα), γιατί αυτό γραµµατικά έχει και την 

έννοια ενός διαφορετικού προσώπου και όχι κάποιας ιδιότητας, 

γιατί τότε θα γραφόταν µε µικρό "α". Η λέξη «άγιος» µε µικρό "α" 

σηµαίνει «ξεχωριστός». Οι ζώντες πιστοί µέσα στην Καινή ∆ιαθήκη 

αποκαλούνται «άγιοι», έχουν ξεχωρίσει από τον κόσµο (βλέπε: 
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Ρωµαίους Α/1:7, ΙΕ/15:25-31, Α΄ Κορινθίους Α/1:2, Β΄ Κορινθίους Α/1:1, κλπ). 

Το πρωτότυπο κείµενο της Καινής ∆ιαθήκης στα αρχαία χειρόγρα-

φα ήταν γραµµένο µόνο µε κεφαλαία και οι λέξεις ήταν µεταξύ τους 

κολληµένες, χωρίς αποστάσεις. Ο ΘΕΟΣ  που λατρεύουµε στη 

Βίβλο αναφέρεται (1) ότι είναι «Πνεύµα» και (2) ότι είναι «άγιος». 

Αφού ο Θεός είναι ΚΑΙ «Πνεύµα» ΚΑΙ «άγιος», τότε το «Πνεύµα 

του Θεού» είναι «άγιον Πνεύµα».  
 

 Και η ψευδοδιδασκαλία προχωρά ακόµα πιο πέρα. Αναφέρει 

το Σύµβολο της Πίστεως ότι το Άγιον Πνεύµα (µε κεφαλαίο το "Α") 

είναι το «λαλήσαν διά των προφητών», είναι αυτό που είχαν προα-

ναγγείλει οι προφήτες. ∆ηλαδή, κατά τους συντάκτες του κειµένου, 

οι προφήτες της Παλαιάς ∆ιαθήκης διακήρυξαν ότι µια ηµέρα ο 

Θεός, που είναι Πνεύµα (το 1ο πρόσωπο της αγίας Τριάδας), θα 

στείλει το 3ο πρόσωπο της Τριάδας να κατοικήσει µέσα στις καρ-

διές των ανθρώπων. Μέσα σε όλες τις προφητικές διακηρύξεις της 

Παλαιάς ∆ιαθήκης διαβάζουµε ότι ο ίδιος ο Θεός, ο Πατέρας θα 

κατοικήσει µέσα στις καρδιές των αγίων Του, δίνοντάς τους από το 

δικό Του Πνεύµα.  
 

 Στον Ιωήλ διαβάζουµε: «Και µετά ταύτα θέλω εκχέει το πνεύ-

µα ΜΟΥ επί πάσαν σάρκα· και θέλουσι προφητεύσει οι υιοί σας και αι 

θυγατέρες σας· οι πρεσβύτεροί σας θέλουσιν ενυπνιασθή ενύπνια, οι 

νεανίσκοι σας θέλουσιν ιδεί οράσεις» (Ιωήλ Β/2:28).  
 

 Ο προφήτης Ησαΐας το διακηρύττει: «∆ιότι θέλω εκχέει ύδωρ 

επί τον διψώντα και ποταµούς επί την ξηράν· θέλω εκχέει το πνεύµα 

ΜΟΥ επί το σπέρµα σου και την ευλογίαν µου επί τους εκγόνους σου» 

(Ησαϊας Μ∆/44:3). Το τονίζει ο Κύριος ότι "θα εκχέω από το Πνεύµα 

ΜΟΥ" και γνωρίζουµε ότι η προφητεία αυτή εκπληρώθηκε την 

ηµέρα της Πεντηκοστής (βλ. Πράξεις Β/2:17-18).  
 

 Πάλι στον Ησαΐα διαβάζουµε µία προφητεία που αναφέρεται 

στον Ιησού «Πλησιάσατε προς εµέ, ακούσατε τούτο· απ' αρχής δεν 

ελάλησα εν κρυπτώ· αφότου έγεινε τούτο, εγώ ήµην εκεί και τώρα Κύ-

ριος ο Θεός απέστειλεν ΕΜΕ (τον άνθρωπο Χριστό Ιησού) και το ΠΝΕΥΜΑ 

ΑΥΤΟΥ» (Ησαΐας ΜΗ/48:16). Προφητικά µιλά ο Ιησούς και λέγει ότι ο 

Θεός (ο Πατέρας) έστειλε "Εµέ" και το "Πνεύµα Του". 
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 Το Σύµβολο της Πίστης αρχίζει µε µια µεγάλη διακήρυξη, ότι 

ο Θεός είναι ΕΝΑΣ, αλλά στη συνέχεια και µέχρι το τέλος του 

αρχίζει να διαφοροποιείται και εισαγάγει διδασκαλίες, αντίθετες από 

τον θεόπνευστο Λόγο του Θεού, αρχίζει να συστήνει 3 θεία πρό-

σωπα, συµπροσκυνούµενα και συνδοξαζόµενα. Οι προφήτες δεν 

"λάλησαν" αυτό, αλλά µίλησαν για το Πνεύµα του Κυρίου των δυ-

νάµεων, το οποίο θα κατοικούσε χωρίς µέτρο µέσα στον κεχρισµέ-

νο Του τον Ιησού. Είναι το ίδιο Πνεύµα που κατοικεί και µέσα στις 

καρδιές των πιστών. 
 

 Το Σύµβολο της Πίστεως είναι το θεµέλιο του τριαδικού δόγ-

µατος, επάνω στο οποίο στηρίζεται όλο το σύστηµα και των 3 µε-

γάλων δογµάτων της Χριστιανοσύνης (Ορθόδοξοι, Καθολικοί και 

∆ιαµαρτυρόµενοι). Οι µυηµένοι στην "αγία Τριάδα" διακηρύττουν 3 

θείες υποστάσεις, 3 θεία πρόσωπα, κάτι που οι µη µυηµένοι τρια-

δικοί το αρνούνται ή έχουν µεγάλη σύγχυση για το ποια είναι η 

αλήθεια. Η Βίβλος αναφέρει 2 πρόσωπα, αλλά όχι 2 θεούς, µας 

αναφέρει τον «ΘΕΟ Πατέρα» και τον «ΑΝΘΡΩΠΟ Χριστό Ιησού», 

µέσα στον οποίο κατοίκησε το άγιο Πνεύµα του Θεού, ήταν ο «Πα-

τήρ εν των Υιώ». Ο Ιησούς ήταν η ορατή εικόνα του αόρατου Θεού 

(Κολοσσαείς Α/1:15), ήταν η ακτινοβολία της δόξας και «ο χαρακτήρ 

της υποστάσεως (όχι ΤΩΝ υποστάσεων) του Πατέρα» (Εβραίους Α/1:3), 

ήταν η φανέρωση του Γιάχβε της Παλαιάς ∆ιαθήκης (Α' Τιµόθεου 

Γ/3:16, Β' Κορινθίους Ε/5:19), δεν ήταν «Θεός», χωρίς το οριστικό 

άρθρο "ο", που σηµαίνει ένας ακόµα θεός, αλλά ήταν «ο Θεός», 

ήταν η φανέρωση του ΕΝΟΣ και ΜΟΝΟΥ Θεού που υπάρχει, του 

Πατέρα και συνέχεια ο ίδιος το διακήρυττε, λέγοντας «όστις είδεν 

ΕΜΕ, είδε τον ΠΑΤΕΡΑ ...Εγώ είµαι εν (µέσα) των Πατρί και ο Πατήρ 

είναι εν Εµοί», (Ιωάννης Ι∆/14:9-10).  
 

 Σε κάποια άλλη περίπτωση ο Ιησούς είπε «Εγώ και Πατήρ 

ΕΝ είµεθα», δεν είπε  «εγώ και Πατήρ ΕΙΣ είµεθα» (Ιωάννης Ι΄/10:30). 

Το "ΕΝ" σηµαίνει ενότητα 2 προσώπων, αλλά όχι 2 Θεών, εδώ 

έχουµε ταύτιση της θείας φύσης ΠΑΤΕΡΑ, µε την ανθρώπινη φύση 

του ΥΙΟΥ, είναι "Πατήρ εν τω Υιώ", γι' αυτό ο Ιησούς δεν είναι το 2ο 

πρόσωπο τη αγίας Τριάδας, αλλά είναι η φανέρωση του Αληθινού: 

«Εξεύροµεν δε ότι ο Υιός του Θεού ήλθε και έδωκεν εις ηµάς νόησιν, 
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διά να γνωρίζωµεν τον Αληθινόν· και είµεθα εν τω Αληθι-νώ, εν τω 

Υιώ αυτού Ιησού Χριστώ. Ούτος (ο Ιησούς) είναι ο αληθινός Θεός και 

η ζωή η αιώνιος» (Α' Ιωάννου Ε/5:20) και λέγοντας αυτά τα λόγια ο 

Ιωάννης κλείνει το κεφάλαιό του µε µια µεγάλη και συγκλονιστική 

επισήµανση που πρέπει να γνωρίζουν όλα τα αναγεννηµένα παιδιά 

του Θεού «Τεκνία, ΦΥΛΑΞΑΤΕ εαυτούς από των ειδώλων» (Ε/5:21). 

Αυτές οι αλήθειες δεν υπάρχουν στο Σύµβολο της Πίστεως, είναι 

κρυµµένες, θα έρθει όµως η στιγµή που η Νύµφη εκκλησία του 

Ιησού, η εκκλησία των εσχάτων καιρών θα ντυθεί µε δόξα και µε 

δύναµη και πριν αρπαχτεί στον ουρανό σε συνάντηση του Κυρίου,  

θα διακηρύξει ότι θα κλείνει «εις το όνοµα του Ιησού παν γόνυ επου-

ρανίων και επιγείων και καταχθονίων, και πάσα γλώσσα να οµολογήση 

ότι ο Ιησούς Χριστός είναι Κύριος εις δόξαν Θεού Πατρός» (βλ. 

Φιλιππησίους Β/2:9-11). 
 

 Η ΒΑΒΥΛΩΝΑ ΕΙΝΑΙ Ε∆Ω: ∆εισιδαιµονίες, προλήψεις, δοξα-

σίες, τύχη, γούρια (µατάκια, ρόδια, πέταλα, στεφάνια, κλπ ιερατείο, 

λατρεία ανθρώπων (αγίων), λατρεία θεοτήτων µε νέες ονοµασίες, 

προσκύνηση εικόνων και αγαλµάτων, λιτανείες εικόνων, λατρεία 

λειψάνων, τριαδικές θεότητες, γλυπτά και εικόνες που δακρύζουν ή 

που κινούνται, λιβάνια, κεριά, µνηµόσυνα, τάµατα-δωροδοκία του 

Θεού, σηµείο σταυρού, τίµιο ξύλο για φυλακτό, εξοµολογήσεις, 

γιορτές µικρές και µεγάλες,  Χριστούγεννα, Πάσχα, πανάρχαια ήθη 

και έθιµα, απόκριες, παγανιστικά - σατανικά σύµβολα (πεντάλφες, 

ισόπλευρα τρίγωνα, ηλιακοί δίσκοι, φίδια, ο αριθµός 3, το σύστηµα 

του Σατανά 666, τραϊκουέτρα, κλπ), µυστικές εταιρίες, ψευδοδιδα-

σκαλίες, πλάνες, αστρολογία, ζώδια, ξεµάτιασµα, οιονοσκοπία, 

παραφυσικά φαινόµενα, πνευµατισµός, αποκρυφισµός, µαγεία, 

χαρτοµαντεία, καφεµαντεία, νεκροµαντεία, αναστενάρια ...και ο 

κατάλογος δεν τελειώνει. Όλα αυτά είναι η κληρονοµιά του 

συστήµατος της Βαβυλώνας επάνω στους ασεβείς και επάνω σε 

όσους έχουν ξεφύγει και δεν ακολουθούν την υγιαίνουσα διδα-

σκαλία της Γραφής. 

 
,  
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ΠΙΝΑΚΑΣ 45 ΤΡΙΑ∆ΙΚΩΝ ΘΕΟΤΗΤΩΝ 
 

Α/Α ΟΝΟΜΑΣΙΑ ΧΩΡΑ - ΣΧΟΛΙΑ 

01. Νεβρώδ,  Σεµίραµις,  Θαµµούζ ΒΑΒΥΛΩΝΑ 

02. Ιστάρ,  Σιν,  Σαµάς 
 
 

 
 

03. Όρισις,  Ίσις,  Ώρος ΑΙΓΥΠΤΟΣ 

04. Άµµων Ρα,  Ίσις , Όσιρις  

05. Άµµων Ρα,  Ραµσής Β',  Μουτ  

06. Οι 3 από τους 10 Σεφιρώθ  

07. Πτα,  Σεκχµετ,  Νεφερτέµ Τριάδα Μέµφιδας 

08. Άµων,  Μουτ,  Κχονσου Τριάδα Θηβών 

09. Κνουµ,  Σατέτ,  Ανουκέτ Τριάδα Ελεφαντίνης 
 

10. 

 

1.  Ατούµ,  Σου,  Τεφνούτ 
2.  Γκεµπ,  Νουτ,  Όσιρις 
3.  Ίσις,  Σετ,  Νέφθυς 

 

Εννεάδα Ηλιούπολης 

(3 τριάδες) 
 
 
 
 
 
 
 

11. Σελήνη,  Ουρανός,  Ήλιος ΣΥΡΙΑ 
 

12. Κουϊρίνος,  Μαρς,  Γιούπιτερ ΡΩΜΗ 

13. Γιούνο,  Γιούπιτερ,  Μινέρβα Τριάδα Καπιτωλίου 
 

14. Νινούρτα,  Ενλίλ,  Νινλίλ ΣΟΥΜΕΡΙΟΙ 

15. Ανού,  Ενλίλ,  Ένκι  
 

16. Εκάτη,  ∆ήµητρα,  Περσεφόνη ΕΛΛΑ∆Α 

17. Κλωθώ,  Λάχεσις,  Άτροπος .......... οι  3  Μοίρες 

18. Αγλαϊα,  Ευφροσύνη,  Θάλεια......... οι  3  Χάριτες 

19. Αληκτώ,  Μέγαιρα,  Τισεφόνη......... οι  3  Ερινύες 

20. 
 

1.  Κλειώ, Ευτέρπη, Θάλεια 
2.  Μελποµένη, Τερψιχόρη, Ερατώ 
3.  Πολύµνια, Ουρανία, Καλλιόπη 

 

οι  9  Μούσες 
( 3 τριάδες ) 

21. Θαλώ,  Αυξώ,  Καρπώ οι  3  Ώρες 

22. Ευνοµία,  ∆ίκη,  Ειρήνη   
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23. Αχούρα Μάζντα, Αριµάν, Μίθρας ΖΩΡΟΑΣΤΡΙΣΜΟΣ 
 

24. Τριµούτι: Βράχµα, Βισνού, Σίβα ΙΝ∆ΟΥΪΣΜΟΣ 

25. Ντεβάκι,  Βισνού,  Κρίσνα  

26. Σαρασουάτι,  Λακσµι,  Παρβάτι θηλυκή τριάδα 

27. Νάρα,  Νάρι,  Βιράντι ΒΟΥ∆ΙΣΜΟΣ 

28. Βούδας,  Ντάρµα,  Σάνγκα "3 θησαυροί" 
 

29. Tρικάγια - το τριπλό σώµα 
 

 

30. Γουανσί, Ντάοντε, Λίνγκµπάο 
 

ΤΑΟΪΣΜΟΣ 
 

31. Σβαρόγ,  Περούν,  Νταζβόγ 
 

ΣΛΑΒΟΙ 

32. Αυγή,  Εσπερινός,  Μεσονύχτιο η τριάδα Ζόρια 
 

33. Μόρριγκαν,  Μπαβ,  Μάχα 
 

ΙΡΛΑΝ∆ΙΑ 

34. Γκρέιν,  Έιν,  Φέννελ 
 

 
 

35. 1.  Φωτιά της Έπνευσης 

2.  Φωτιά της Σπιτικής Εστίας 

3.  Φωτιά των Καµινιών 

 

ΚΕΛΤΕΣ 
Μπρίγκιντ: 
τριαδική θεά 

36. Οι 3 Μητέρες 
 

 

37. Ταράνγκα,  Μάουι,  Τίκι-τίκι 
 

ΝΕΑ ΖΗΛΑΝ∆ΙΑ 
 

38. Πατήρ,  Νους - Λόγος,  Πνεύµα 
 

ΠΛΑΤΩΝΑΣ 

39. Αριθµός 3, Ισόπλευρο τρίγωνο 
 

ΠΥΘΑΓΟΡΑΣ 

40. Πεντάγωνο, Πεντάγραµµο/Πεντάλφα 
 

ΠΥΘΑΓΟΡΑΣ 

41. Ηλιακοί δίσκοι, Τρίγωνα, Τραϊκουέτρα 
 

ΑΡΙΣΤΟΤΕΛΗΣ 

42. Εν, Νους, Ψυχή 
 

ΝεοΠΛΑΤΩΝΙΣΜΟΣ 

43. 
 

Πατήρ,  Υιός,  Άγιο Πνεύµα 
( 3 υποστάσεις, αλλά ένας Θεός ) 

 

3 ΧΡΙΣΤ. ∆ΟΓΜΑΤΑ 

οι ΜΗ µυηµένοι 

44. 
 

Θεός Πατήρ, Θεός Υιός, Θεός Α.Π. 
( 3 ξεχωριστά πρόσωπα - 3 θεοί ) 

 

3 ΧΡΙΣΤ. ∆ΟΓΜΑΤΑ 

οι µυηµένοι 

45. 
 

12 ζωδιακές τριάδες (θεότητες) 
 

 

36 ∆εκανοί 
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Κεφάλαιο  ∆ΕΚΑΤΟ ΕΚΤΟ 

ΤΟ Β∆ΕΛΥΓΜΑ  
ΤΗΣ ΕΙ∆ΩΛΟΛΑΤΡΙΑΣ 

 

 
 

1. ΟΙ ΕΝΤΟΛΕΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΚΑΙ ΤΑ ΕΙ∆ΩΛΑ  
 

 Ο Θεός από τη φύση Του είναι άγιος και απείραστος κακών, 

η αγιότητά Του δεν µπορεί να συµβιβαστεί µε την αµαρτία. Εκείνο 

που ιδιαίτερα σιχαίνεται ο Θεός είναι η ειδωλολατρία, σε κάθε µορ-

φή της, είναι Θεός ζηλότυπος και δεν δίνει τη δόξα Του σε άλλο, 

δεν µοιράζεται τη δόξα Του µε κανέναν άλλον. Για το λόγο αυτό, 

θέλει ο λαός Του, όλα τα παιδιά Του, να ζουν σε αγιότητα και καθα-

ρότητα, να Τον λατρεύουν «εν Πνεύµατι και αληθεία» και να Του δί-

νουν όλη τη δόξα, όλη την τιµή και όλη τη λατρεία. Αυτό ο ∆ιάβολος 

το µισεί και κάνει τα πάντα ώστε να αποτρέψει τον άνθρωπο να 

έχει αυτή την υπέροχη σχέση µε τον δηµιουργό Του, κάνει τα 

πάντα για να πάρει αυτός τη δόξα και τη λατρεία. 
 

 Ο Θεός για να προφυλάξει το λαό Του από την ειδωλολα-

τρία, του έδωσε πολλές εντολές και διατάξεις για το πως θα ενερ-

γεί µε κάθε λεπτοµέρεια. Η τήρηση των εντολών Του θα έφερνε 

ευλογία επάνω στο λαό Του, ενώ η αθέτησή τους θα έφερνε κρίση. 

Η πρώτη από τις 10 εντολές που έδωσε στον Μωυσή επάνω στο 

όρος Σινά, αναφερόταν στη µοναδικότητα του Θεού και στο πρό-

σταγµά Του να απέχει ο λαός Ισραήλ από κάθε µορφής λατρείας 

ειδώλων: «Εγώ είµαι Κύριος ο Θεός σου, ο εξαγαγών σε εκ γης 

Αιγύπτου, εξ οίκου δουλείας. Μη έχης άλλους θεούς πλην Εµού. Μη 

κάµης εις σεαυτόν είδωλον, µηδέ οµοίωµά τινός, όσα είναι εν τω 

ουρανώ άνω, ή όσα εν τη γη κάτω, όσα εν τοις ύδασιν υποκάτω της 

γής· µη προσκυνήσης αυτά µηδέ λατρεύσης αυτά· διότι εγώ Κύριος ο 

Θεός σου είµαι Θεός ΖΗΛΟΤΥΠΟΣ, ανταποδίδων τας αµαρτίας των 

πατέρων επί τα τέκνα, έως τρίτης και τετάρτης γενεάς των µισούντων 

µε· και κάµνων έλεος εις χιλιάδας γενεών των αγαπώντων µε και 

φυλαττόντων τα προστάγµατά µου» (Έξοδος Κ/20:2-6). 
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 Ρητή είναι η διακήρυξη της Βίβλου ότι η προσκύνηση και η 

λατρεία ανήκει µόνο στο Θεό: «Κύριον τον Θεόν σου θέλεις φοβεί-

σθαι και Αυτόν θέλεις λατρεύει και εις το όνοµα αυτού θέλεις οµνύει. 

∆εν θέλετε υπάγει κατόπιν άλλων θεών, εκ των θεών των εθνών 

των περικυκλούντων υµάς, διότι Κύριος ο Θεός σου είναι Θεός ΖΗ-

ΛΟΤΥΠΟΣ  εν µέσω σου, διά να µη εξαφή ο θυµός Κυρίου του Θεού 

σου εναντίον σου και σε εξολοθρεύση από προσώπου της γης» (∆ευτε-

ρονόµιο ς΄/6:13-15). Την ίδια διακήρυξη έκανε και ο Ιησούς, όταν είχε 

φερθεί στην έρηµο και πειραζόταν από τον ∆ιάβολο, ο οποίος του 

είπε ότι θα του δώσει όλα τα βασίλεια του κόσµου και τη δόξα του 

κόσµου εάν πέσει και τον προσκυνήσει. Στην πρόκληση αυτή του 

∆ιαβόλου ο Ιησούς απάντησε: «Ύπαγε, Σατανά· διότι είναι γεγραµµέ-

νον, Κύριον τον Θεόν σου θέλεις προσκυνήσει και Αυτόν ΜΟΝΟΝ 

θέλεις λατρεύσει» (Ματθαίος ∆/4:10). Ο ∆ιάβολος απαιτεί από κάθε 

άνθρωπο τη λατρεία και την προσκύνησή του και για να το επιτύχει 

αυτό, µεταχειρίζεται κάθε µέσο. Η πιο προσφιλής του µέθοδος για 

να έχει αποτέλεσµα, είναι να τον εξαπατήσει και να τον παραπλα-

νήσει, ώστε να πάρει ο ίδιος τη λατρεία που ανήκει στο Θεό, 

νοµίζοντας ο πιστός ότι προσκυνά τον αληθινό Θεό. Το ίδιο έχει 

κάνει µε τον σύγχρονο "πολιτισµένο" άνθρωπο, αλλά και µε τον 

σύγχρονο αναγεννηµένο πιστό, οποίος αυταπατάται, όταν νοµίζει 

ότι δεν προσκυνά πλέον τα αρχαία είδωλα, ησυχάζοντας έτσι τη 

συνείδησή του και πιστεύοντας ότι ακολουθεί το θέληµα του Κυ-

ρίου, αλλά χωρίς όµως να το έχει καταλάβει, βρίσκεται εγκλωβι-

σµένος µέσα στο σύστηµα του ∆ιαβόλου, έχοντας και ενεργή 

συµµετοχή σε αυτό, είτε λίγο ή πολύ, είτε µε άµεσο ή µε έµµεσο 

τρόπο. Ο Κύριος διά στόµατος Ησαϊα διακηρύττει: «Εγώ είµαι ο 

Κύριος· τούτο είναι το όνοµά µου· και δεν θέλω δώσει την δόξαν µου 

εις άλλον, ουδέ την αίνεσίν µου εις τα γλυπτά» (Ησαïας ΜΒ/42:8). 
 

 Ρητή είναι και η διακήρυξη του Θεού ότι δεν πρέπει ο λαός 

Του να κάνει είδωλα και να τα λατρεύει. Αυτό δεν είναι απλά µια 

αµαρτία, αλλά είναι το κέντρο της αµαρτίας, είναι η µεγάλη πτώση 

και η αποστασία του ανθρώπου, είναι η ανταρσία του ανθρώπου 

ενάντια στον δηµιουργό του:  
 

ΛΕΥΙΤΙΚΟ Κς'/26:1 «∆εν θέλετε κάµει εις εαυτούς ΕΙ∆ΩΛΑ, ουδέ 
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ΓΛΥΠΤΑ, ουδέ θέλετε ανεγείρει ΑΓΑΛΜΑ εις εαυτούς, ουδέ θέλετε 

στήσει λίθον εικονόγλυπτον εν τη γη υµών, διά να προσκυνήτε αυτόν· 

διότι εγώ είµαι Κύριος ο Θεός σας». 
 

∆ΕΥΤΕΡΟΝΟΜΙΟ ΚΖ/27:15 «Επικατάρατος ο άνθρωπος, όστις κάµη 

γλυπτόν ή χωνευτόν, βδέλυγµα εις τον Κύριον, έργον χειρών τεχνίτου, 

και θέση εν αποκρύφω. Και πας ο λαός θέλει αποκριθή και ειπεί, 

ΑΜΗΝ». 
 

∆ΕΥΤΕΡΟΝΟΜΙΟ ∆/4:15-19 «15. Φυλάττετε λοιπόν καλώς τας 

ψυχάς σας, διότι δεν είδετε ουδέν οµοίωµα, εν τη ηµέρα καθ' ην ο 

Κύριος ελάλησε προς εσάς εν Χωρήβ εκ µέσου του πυρός· 16. µήπως 

διαφθαρήτε, και κάµητε εις εαυτούς είδωλον, εικόνα τινός µορ-

φής, οµοίωµα αρσενικού ή θηλυκού, 17. οµοίωµα τινός κτήνους το 

οποίον είναι επί της γης, οµοίωµα τινός πτερωτού ορνέου το οποίον 

πετά εις τον ουρανόν, 18. οµοίωµα τινός έρποντος επί της γης, 

οµοίωµα τινός ιχθύος όστις είναι εις τα ύδατα υποκάτω της γής· 19. 

και µήπως υψώσης τους οφθαλµούς σου εις τον ουρανόν, και ιδών 

τον ήλιον και την σελήνην και τα άστρα, πάσαν την στρατιάν του 

ουρανού, ΠΛΑΝΗΘΗΣ και ΠΡΟΣΚΥΝΗΣΗΣ αυτά και ΛΑΤΡΕΥΣΗΣ 

αυτά, τα οποία Κύριος ο Θεός σου διεµοίρασεν εις πάντα τα έθνη τα 

υποκάτω παντός του ουρανού»  
 

ΗΣΑΪΑΣ Μ∆/44:9-11 «Όσοι κατασκευάζουσιν είδωλα, πάντες είναι 

µαταιότης· και τα πολυέραστα αυτών είδωλα δεν ωφελούσι· και αυτοί 

είναι µάρτυρες αυτών ότι ∆ΕΝ ΒΛΕΠΟΥΣΙ, ΟΥ∆Ε ΝΟΟΥΣΙ, διά να 

καταισχυνθώσι. Τις έπλασε θεόν ή έχυσεν είδωλον, το οποίον ουδέν 

ωφελεί;  Ιδού, πάντες οι σύντροφοι αυτού θέλουσιν αισχυνθή· και οι 

τεχνίται, αυτοί είναι εξ ανθρώπων....». 
 

ΩΣΗΕ ∆/4:12 «Ο λαός µου ερωτά τα ξύλα αυτού, και η ράβδος αυτού 

αποκρίνεται προς αυτόν· διότι το ΠΝΕΥΜΑ ΤΗΣ ΠΟΡΝΕΙΑΣ επλά-

νησεν αυτούς και επόρνευσαν εκκλίνοντες από του Θεού αυτών». 
 

 Στην τελευταία περίπτωση, που ο προφήτης Ωσηέ µιλά για 

«πνεύµα πορνείας», θα πρέπει να λαµβάνουµε υπόψη, εκτός την 

κατά γράµµα ερµηνεία και την πνευµατική ερµηνεία, που σήµερα 

αφορά άµεσα την εκκλησία του Ιησού, που «πορνεύει» πνευµατικά 
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µε τον κόσµο, που έχει συµβιβαστεί και ταυτιστεί µε το σύστηµα 

του κόσµου και έχει γίνει σε πλείστες εκδηλώσεις "φίλος του κό-

σµου", παρά τις αυστηρές προειδοποιήσεις του Λόγου του Θεού: 

«Μοιχοί και µοιχαλίδες, δεν εξεύρετε ότι η φιλία του κόσµου είναι 

έχθρα του Θεού; όστις λοιπόν θελήση να ήναι φίλος του κόσµου, 

εχθρός του Θεού καθίσταται» (Ιάκωβος ∆/4:4). 
 

 Ίσως ο άνθρωπος Θεού να σκεφτεί και να πει «αυτά δεν 

αφορούν εµάς σήµερα, εµείς δεν λατρεύουµε πλέον είδωλα και 

αγάλµατα». Αυτή όµως είναι η παγίδα του ∆ιαβόλου, γιατί «Η ΒΑ-

ΒΥΛΩΝΑ ΕΙΝΑΙ Ε∆Ω» και ο κόσµος είναι γεµάτος από "είδωλα" που 

τα λατρεύει και τα προσκυνά µε τη σύγχρονή τους µορφή. Κανένα 

από τα µεγάλα δόγµατα του Χριστιανισµού δεν εξαιρείται, όλα 

έχουν βρεθεί µέσα στη αριστοτεχνικά στηµένη παγίδα του εχθρού. 
 

 Η Ορθόδοξη και η Καθολική εκκλησία, έχοντες δεχτεί το 

ιερατείο, έχουν δεχτεί και όλο το λατρευτικό σύστηµα της αρχαίας 

Βαβυλώνας. Κύρια έκφραση της λατρείας τους είναι η προσκύνηση 

και η λατρεία των ειδώλων µέσα από τις σύγχρονες εικόνες και τα 

γλυπτά των "αγίων", που έχουν αντικαταστήσει τις αρχαίες θεότη-

τες, αποδίδοντες ιδιαίτερη τιµή και λατρεία στη σύγχρονη "Βασίλισ-

σα των ουρανών", έχουν υιοθετήσει όλες τις λατρευτικές δοξασίες 

της τριαδικής αρχαίας Βαβυλώνας και έχουν ακολουθήσει την 

πορεία του Νεβρώδ, µια πορεία ανοιχτής ανταρσίας κατά του θελή-

µατος του Θεού. 
 

 Συγκρίνοντας ένας ιστορικός ερευνητής και λαογράφος τις 

αρχαίες λατρευτικές εκδηλώσεις στις εορτές της εποχής εκείνης και 

κάνοντας και έναν παραλληλισµό µε τις σύγχρονες εορταστικές 

εκδηλώσεις (Χριστούγεννα, Πρωτοχρονιά, Πάσχα, Απόκριες, εορ-

τασµοί "Παναγίας", τοπικά ήθη και έθιµα, Πρωτοµαγιά, κλπ), όχι 

µόνο δεν θα διαπιστώσει µεγάλες διαφορές, αλλά θα εκπλαγεί από 

τις πολύ µεγάλες οµοιότητες που παρουσιάζουν µεταξύ τους. 

Εποχές που τις χωρίζουν αιώνες, εποχές που τεχνολογικά και 

επιστηµονικά δεν έχουν καµιά σχέση µεταξύ τους (γιατί σήµερα ο 

άνθρωπος κυριαρχεί και στο διάστηµα), εποχές που σχεδόν σε 

όλους τους τοµείς δεν µπορούν να έχουν κοινά πεδία σύγκρισης 
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και καµιά παράλληλη πορεία, ταυτίζονται όµως (θα έλεγα απόλυτα) 

στο θρησκευτικό τοµέα, στον λατρευτικό τρόπο που οι άνθρωποι 

εκφράζουν και αποδίδουν τη λατρεία τους προς το Θεό:  
 

• Πολυθεϊα στην αρχαιότητα, το ίδιο και σήµερα µέσα από την 
πληθώρα των θεοποιηµένων αγίων και των λειψάνων τους.  

 

• Λατρεία στη Σεµίραµις και στην  Αστάρτη τότε, στη δική τους 

"Βασίλισσα των ουρανών", το ίδιο και σήµερα µε την αναβα-

πτισµένη νεότερη Βασίλισσα των ουρανών, την Παναγία, την 

οποία σε πολλές παραστάσεις στεφανώνει και η "αγία Τριά-

δα" των Καθολικών και η "αγία Τριάδα" των Ορθοδόξων. 
 

• Τριαδικές θεότητες τότε, "αγία Τριάδα" και σήµερα, που 

επιβλήθηκε από τους πρώτους αιώνες του Χριστιανισµού µε 

τη θέσπιση του κειµένου του Συµβόλου της Νίκαιας.  
 

• Παγανιστικές εορταστικές εκδηλώσεις τότε, οι ίδιες και 

σήµερα και µάλιστα µε περισσότερη φαντασία και µε καθολι-

κή συµµετοχή, ακόµα και αυτών που δεν µπορούν να είναι 

παρόντες προσωπικά, καθόσον συµµετέχουν από τα µαζικά 

µέσα ενηµέρωσης.  
 

• Τάµατα τότε στους θεούς τους, τάµατα και σήµερα για να 

δωροδοκήσουν τους αγίους-θεούς, που έχουν πάρει τη θέση 

της µεσιτείας που ανήκει µόνον στον Ιησού Χριστό.  
 

• Τελετές µύησης τότε, το ίδιο και σήµερα µέσα από το λα-

τρευτικό σύστηµα κάθε δόγµατος.  
 

• Αγάλµατα πλήθους θεοτήτων στην αρχαιότητα, το ίδιο γίνε-

ται και σήµερα µέσα από την θεοποίηση των εικόνων και των 

γλυπτών των αγίων, αλλά και από τις προτοµές διαφόρων 

ιστορικών, πολιτικών, κλπ προσωπικοτήτων, των συγχρό-

νων "ηρώων", όπου µπροστά στους ανδριάντες τους σύσσω-

µη η πολιτική, στρατιωτική και θρησκευτική εξουσία, µαζί µε 

τον απλό λαό, αποδίδουν σε συγκεκριµένες ηµέρες τιµές που 

έχουν τα ίδια χαρακτηριστικά λατρείας, όπως έκαναν και οι 

αρχαίοι µε τους ανδριάντες και τα λείψανα των ηρώων τους, 

που πολλοί από αυτούς ήταν "ηµίθεοι".  
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• Ανηθικότητα και διαφθορά (πορνεία - οµοφυλοφιλία), που 

ήταν συνυφασµένα µε τις αρχαίες λατρευτικές εκδηλώσεις και 

αποτελούσαν αναπόσπαστο µέρος τους, υπάρχουν και σή-

µερα µέσα στους "πιστούς" της κατεστηµένης εκκλησίας.  
 

• Τίποτα, τίποτα σήµερα δεν είναι διαφορετικό, οι εποχές 

µπορεί να έχουν αλλάξει, αλλά οι ίδιες αρχαίες λατρευτικές 

δοξασίες που κυριαρχούσαν τότε, κυριαρχούν και σήµερα 

στον πολιτισµένο κόσµο µας, απλά έχουν φορέσει το ένδυµα 

της δικής µας σύγχρονης (µοντέρνας) εποχής.  
 

 Η ∆ιαµαρτυρόµενη εκκλησία (Ευαγγελικοί, Πεντηκοστιανοί, 

κλπ) µε εκατοµµύρια µέλη της να είναι αναγεννηµένα σε όλο τον 

κόσµο (γιατί υπάρχουν και οι "κατ' όνοµα" πιστοί της κίνησης αυτής, ό-

πως υπάρχουν και σε όλα τα δόγµατα), έχει αποδεχτεί το σύστηµα της 

Βαβυλώνας κάτω από άλλη µορφή. Η Βίβλος µας προειδοποιεί ότι 

όποιος νοµίζει ότι στέκεται στο ορθό, ότι ακολουθεί το σωστό, ας 

προσέχει να µην πέσει. Χρειάζεται µεγάλη επαγρύπνηση από τον 

πιστό, γιατί οι καιροί είναι χαλεποί, είναι πολύ δύσκολοι, οι ηµέρες 

είναι πονηρές και ο ∆ιάβολος «ως λέων ωρυόµενος περιέρχεται ζη-

τών τίνα να καταπίη» (Α' Πέτρου Ε/5:8). Ο ίδιος ο Ιησούς είπε ότι ο 

∆ιάβολος θα πλανήσει ακόµα και τους εκλεκτούς, θα πλανήσει και 

αυτούς που έχουν "επίγνωση" των αληθειών του Λόγου του Θεού. 

Αυτό σηµαίνει ότι το δόλωµά του θα είναι αποτελεσµατικό και ο 

πιστός θα το τσιµπήσει, όταν δεν θα µένει σε ενότητα µε τον Κύριο 

και ατονεί η πίστη του. Εκείνο που είναι πολύ έκδηλο στους ανα-

γεννηµένους πιστούς όλων των οµολογιών, των οµάδων και των 

κινήσεων είναι ότι φανατίζονται µε το δογµατικό πιστεύω της επί 

µέρους εκκλησίας στην οποία βρίσκονται και δεν µπορούν να αντι-

ληφθούν το δόλωµα του Σατανά, που τους έχει παρασύρει µε 

αριστοτεχνικό και "πονηρό" τρόπο στη αρχαία Βαβυλωνιακή λα-

τρεία µε σύγχρονη µορφή.  
 

 Ο Θεός είναι αγάπη και βρέχει ευλογίες «επί δικαίους και 

αδίκους», έχει όµως ιδιαίτερη φροντίδα για τα δικά Του παιδιά και η 

καρδιά Του ευφραίνεται όταν ο λαός του Τον ευαρεστεί. Σαν στορ-

γικός Πατέρας, µε µακροθυµία και περισσή αγάπη δίνει ευλογίες 
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στο λαό Του, ακόµα και όταν δεν Τον ευαρεστούν. Αυτή είναι η πιο 

µεγάλη παγίδα που στήνει ο ∆ιάβολος και ο πιστοί εύκολα πέ-

φτουν µέσα. Λέγουν «αφού ο Κύριος µας ευλογεί, άρα είµαστε στο 

σωστό» και έτσι δεν µπορούν να αντιληφθούν τις παγίδες του 

εχθρού γιατί εφησυχάζουν στις ευλογίες του Κυρίου. Τα αποτελέ-

σµατα είναι τραγικά, γιατί άφησαν την Βαβυλώνα να αποκτήσει 

κυριαρχία επάνω στο λαό του Θεού. Η Βίβλος µας λέγει «µη δίνετε 

τόπον εις τον ∆ιάβολο» και η κυριαρχία που έχει επάνω µας, είναι 

ανάλογα µε το έδαφος που εµείς του παραχωρούµε µέσα στην 

καρδιά µας.  
 

 Έχουµε σιγουριά ότι βρισκόµαστε στο σωστό, ότι έχουµε την 

"αλήθεια" και ότι απολαµβάνουµε πλούσιες ευλογίες από τον Κύριο 

αλλά εάν η καρδιά µας παρουσιάζει σηµάδια έπαρσης και από την 

πνευµατική ζωή µας έχει φύγει η απλότητα και η ταπεινότητα, τότε 

οδηγούµαστε σε επικίνδυνα και ολισθηρά µονοπάτια, που τα απο-

τελέσµατα θα είναι τραγικά. Ο Ρικ Τζόινερ, ο παγκόσµια γνωστός 

εργάτης του Θεού, στο βιβλίο του «Η ΤΕΛΕΥΤΑΙΑ ΜΑΧΗ» (εκδόσεις 

"ΤΟ ΑΝΩΓΕΙΟ") µας δίνει µια όµορφη όραση πως µπορεί ο πιστός να 

πέσει στην πονηρή παγίδα του ∆ιαβόλου: Είδε τον λαό του Θεού 

να είναι ένας ισχυρός στρατός, άρτια εξοπλισµένος, να έχει δύναµη 

και ισχύ. Η παρουσία του Πνεύµατος του Θεού που κάλυπτε όλους 

τους πολεµιστές του Κυρίου ήταν τόσο µεγάλη, που ένα λαµπρός 

φως περιέβαλε όλο το στράτευµα και δεν µπορούσαν να δουν τι 

ήταν µπροστά τους. Ο στρατός αυτός, φαινόταν πανίσχυρος, αλλά 

είχε ένα πολύ τρωτό σηµείο, που ήταν η πολλή δόξα που είχαν, 

δεν µπορούσαν οι πολεµιστές να δουν µπροστά τους τις παγίδες 

που τους είχε στήσει ο εχθρός της ψυχής, που ήταν κρυµµένος, 

εξαιτίας του λαµπρού φωτός που τους περιέβαλε. 
 

 Αυτή είναι µια εικόνα των πιστών, που νοµίζουν ότι "στέκο-

νται" στην αλήθεια και πεισµατικά αρνούνται να προχωρήσουν και 

σε νέες αποκαλύψεις. Τους περιβάλει η παρουσία του Θεού, αλλά 

δεν µπορούν να απολαύσουν αυτή την όµορφη σχέση µε το Θεό, 

γιατί µπροστά τους είναι στηµένες εχθρικές παγίδες, που αδυνα-

τούν να τις γνωρίζουν, όταν η καρδιά τους δεν είναι ταπεινή. Οι 

πιστοί καυχώνται ότι µε την αναγέννησή τους, έκοψαν κάθε αµαρ-
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τία µε το σύστηµα κόσµου, αλλά οι καταστάσεις δείχνουν µια άλλη 

διαφορετική εικόνα, από αυτή που περιγράφεται µέσα στη Βίβλο.  
 

 Απέρριψαν το ιερατείο της Παλαιάς ∆ιαθήκης, γιατί ο Ιη-

σούς το κατήργησε µε τη σταυρική Του θυσία, αλλά δέχτηκαν ένα 

"θρησκευτικό κατεστηµένο" που σαν µια νέα µορφή ιερατείου 

τους εξουσιάζει και δεν µπορούν να προχωρήσουν σε επίγνωση 

του θελήµατος Κυρίου, γιατί µπαίνει ως φραγµός η δογµατική 

τους θέση, στην οποία εµµένουν µε φανατισµό και µε πείσµα, 

χωρίς ποτέ να αναρωτιούνται «µήπως δεν είναι έτσι τα πράγµατα 

όπως τα διδάχτηκαν, µήπως υπάρχει και κάτι άλλο πιο πέρα από 

αυτά που γνωρίζουν;» Το δογµατικό τους πιστεύω σε πολλές 

περιπτώσεις, βρίσκεται και πάνω από τη Βίβλο.    
 

 Απέρριψαν το ιερατείο της Βαβυλώνας µε τις παγανιστι-

κές εορταστικές εκδηλώσεις, αλλά συµµετέχουν ενεργά στις εορ-

ταστικές εκδηλώσεις του κατεστηµένου Ορθόδοξου ιερατείου και 

µάλιστα σε τέτοιο σηµείο ταύτισης, που στις λεγόµενες "µεγάλες" 

εορτές να είναι πολύ δύσκολο κάποιος να ξεχωρίσει ποιος είναι ο 

Ορθόδοξος πιστός που δέχεται τις εορτές αυτές, κατά το λατρευ-

τικό της εκκλησίας του και ποιος είναι ο αναγεννηµένος πιστός, 

που υποτίθεται ότι έχει απορρίψει τις εορτές αυτές, ως καταργηθεί-

σες στην περίοδο της Καινής ∆ιαθήκης. 
 

 Απέρριψαν το ιερατείο της Βαβυλώνας µε τις τριαδικές 

θεότητες και όλες τις άλλες αρχαίες τριαδικές θεότητες των γύρω 

λαών, ως ειδωλολατρία που βδελύσσεται ο Κύριος, αλλά δέχτη-

καν το Σύµβολο της Πίστεως, που τους επέβαλε τον τριαδικό 

Θεό και το δέχτηκαν αβίαστα και χωρίς να εξετάσουν την ορθότητά 

του ή µη, καθόσον εκ προοιµίου το δέχτηκαν ως αξιόπιστο, γιατί 

συµφωνούσε µε το δογµατικό τους πιστεύω. 
 

 Απέρριψαν την προσκύνηση εικόνων και αγαλµάτων, 

τόσο των αρχαίων θεοτήτων, όσων και των αντίστοιχων θεοτήτων 

(αγίων) της Ανατολικο∆υτικής εκκλησίας και στους χώρους λα-

τρείας τους δεν έχουν αναρτήσει εικόνες για να προσκυνούν, αφού 

η προσκύνηση ανήκει ΜΟΝΟ στο Θεό, αλλά έχουν αναρτήσει σε 
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εµφανές σηµείο το τριαδικό Σύµβολο της Πίστεως και το "προσκυ-

νούν" µε περισσή ευλάβεια. Οι Ορθόδοξοι πιστοί, κατηγορούν  ό-

σους δεν προσκυνούν τις εικόνες ως αιρετικούς και πλανεµένους. 

Οι αναγεννηµένοι πιστοί στη χώρα µας, Ευαγγελικοί, Πεντηκο-

στιανοί, κλπ, όσους δεν δέχονται (δεν "προσκυνούν") το Σύµβολο 

της Πίστεως, επίσης τους κατηγορούν ως αιρετικούς και πλανεµέ-

νους. Υπάρχει µία παράλληλη και εµφανής πορεία µεταξύ των 

αναγεννηµένων και των κατ' όνοµα "Χριστιανών". 
 

 Απέρριψαν τα ήθη και τα έθιµα των αρχαίων ειδωλολα-

τρικών λαών, αλλά όλες οι εκδηλώσεις του είναι γεµάτες από τα 

ήθη αυτά, µε Χριστιανικό µανδύα και το πιο τραγικό στην περίπτω-

ση αυτή είναι ότι γνωρίζουν την προέλευσή τους και το οµολογούν. 

Το δικαιολογούν όµως µε τη φράση "εµείς δεν τα πιστεύουµε 
αυτά", αλλά αφού δεν τα πιστεύεις, τότε γιατί τα κάνεις; Η απάντη-

ση είναι απλή και αυτονόητη: Τα κάνεις, γιατί είσαι ακόµα δεµένος 

µε το λατρευτικό σύστηµα της Βαβυλώνας και φοβάσαι ότι θα χα-

ρακτηριστείς ως οπισθοδροµικός, ιδιόρρυθµος, ή αντικοινωνικός 

και δεν έχεις τη δύναµη να πας "ενάντια στο ρεύµα". Πρέπει να 

εκζητήσεις από τον Κύριο Ιησού να σε ελευθερώσει, πρέπει να πά-

ρεις τη σταθερή απόφαση να αρέσεις στον Κύριο και όχι στους αν-

θρώπους. Ας θυµηθούµε τα λόγια του Ιησού: «Πας λοιπόν όστις µε 

οµολογήση έµπροσθεν των ανθρώπων, θέλω οµολογήσει και εγώ 

αυτόν έµπροσθεν του Πατρός µου του εν ουρανοίς. Όστις δε µε αρνη-

θή έµπροσθεν των ανθρώπων, θέλω αρνηθή αυτόν και εγώ έµπροσθεν 

του Πατρός µου του εν ουρανοίς»(Ματθαίος Ι΄/10:32-33). 
 

 Απέρριψαν τις τελετές των αρχαίων λαών, αλλά και της 

κατεστηµένης; Ελλαδικής εκκλησίας, αλλά δεν είναι λίγες φορές 

που έχουν ενεργό συµµετοχή στις τελετές αυτές, ενώ µπορούν να 

τις αποφύγουν. Για παράδειγµα, δεν πιστεύουν στο νηπιοβάπτι-

σµα, γιατί δεν είναι σύµφωνο µε το Λόγο του Θεού, αλλά το εφαρ-

µόζουν στα παιδιά τους και µάλιστα σε Ορθόδοξη εκκλησία (που 

την απορρίπτουν δογµατικά) και αυτό το κάνουν για κοινωνικούς, 

οικογενειακούς ή άλλους λόγους, τους οποίους όλοι µας γνωρίζου-

µε από προσωπικές εµπειρίες.  
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 Απέρριψαν την πολυθεϊα  των αρχαίων ειδωλολατρικών  

λαών, αλλά οι ίδιοι, λατρεύουν πολλούς άλλους "θεούς", όπως το 

όµορφο και πλούσιο σπίτι, το ωραίο φαγητό, το ωραίο αυτοκίνητο, 

την τηλεόραση, τον κινηµατογράφο, τη µουσική, την επιτυχηµένη 

καριέρα, την οικονοµική άνεση, τη διασκέδαση και τόσα άλλα 

ευχάριστα που συµβαίνουν στην καθηµερινή µας πορεία, τα οποία 

δεν είναι αµαρτία, όταν γίνονται από µια καρδιά που αγαπά τον 

Κύριο Ιησού και που πάντα πρώτα βάζει τι Αυτός θέλει από τη ζωή 

µας. Γίνονται όµως αµαρτία και ΕΙ∆ΩΛΑ, όταν η καρδιά µας είναι 

κολληµένη ΜΟΝΟ σε αυτά και έχει αποµακρυνθεί από το θέληµα 

του Θεού στη ζωή µας. Είναι πιστοί άνθρωποι, που σε κάποια πε-

ρίοδο της ζωής τους σταύρωσαν τη σάρκα, µαζί µε τα πάθη και τις 

επιθυµίες τους (βλ. Γαλάτας Ε/5:24). Στην πορεία όµως οι καταστά-

σεις άλλαξαν και «...αφού απέφυγον ΤΑ ΜΟΛΥΣΜΑΤΑ ΤΟΥ ΚΟΣΜΟΥ 

διά της επιγνώσεως του Κυρίου και σωτήρος Ιησού Χριστού, ενεπλέ-

χθησαν πάλιν εις ταύτα και νικώνται, έγειναν εις αυτούς τα έσχατα 

ΧΕΙΡΟΤΕΡΑ των πρώτων....» (Β' Πέτρου Β/2:20-21).  
 

 Θα πρέπει να γίνει µια αναγκαία και βασική διευκρίνηση, για 

να µην αφήσουµε κάποιο κενό στον αναγνώστη, που είναι το εξής: 

Υπάρχουν πολλά πράγµατα µέσα στην καθηµερινή µας ζωή, που 

δεν µπορούν να χαρακτηρισθούν ως αµαρτία, ότι έχουν γίνει δη-

λαδή είδωλα, αντίθετα υπάρχουν περιπτώσεις που είναι και ανα-

γκαία, αλλά όταν αυτά γίνουν πάθος, τότε µετατρέπονται σε είδω-

λα. Για παράδειγµα έχουµε το φαγητό, το οποίο όχι µόνο δεν είναι 

αµαρτία, αλλά είναι απολύτως απαραίτητο καθηµερινά να τρώµε, 

γιατί χωρίς φαγητό ο άνθρωπος θα πεθάνει. Το φαγητό όµως, 

όταν γίνει πάθος µετατρέπεται σε αµαρτία, γιατί ο άνθρωπος γίνε-

ται λαίµαργος και κοιλιόδουλος και "δεν τρώγει για να ζήσει", αλλά 

"ζει µόνο για να τρώγει", έχοντας κάνει την κοιλιά του Θεό: «....Των 

οποίων το τέλος είναι απώλεια, των οποίων ο Θεός είναι η κοιλία, 

και η δόξα αυτών είναι εν τη αισχύνη αυτών, οίτινες φρονούσι τα 

επίγεια» (Φιλιππησίους Γ/3:19 - Βλ. Ρωµαίους Ις'/16:18). 
 

 Το ίδιο ισχύει και για όλες τις περιπτώσεις στη ζωή µας, που 

ενώ δεν είναι αµαρτία, όταν µετατραπούν στη ζωή µας σε είδωλα, 

τότε γίνονται αµαρτία. Το να θέλουµε να αποκτήσουµε υλικά αγα-
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θά, όχι µόνο δεν είναι αµαρτία, αλλά επιβάλλεται για µια πιο άνετη 

ζωή, µέσα στα πλαίσια του εφικτού και του ηθικού. Όταν όµως µας 

καταλάβει το πνεύµα της πλεονεξίας, τότε έχουµε ξεφύγει από τον 

αληθινό σκοπό της ζωής και αυτό ενώπιον του Θεού είναι βδέ-

λυγµα, είναι µια πράξη που ο Θεός απεχθάνεται γιατί χαρακτηρίζει 

την πλεονεξία ως ΕΙ∆ΩΛΟΛΑΤΡΙΑ: «Νεκρώσατε λοιπόν τα µέλη σας 

τα επί της γης, πορνείαν, ακαθαρσίαν, πάθος, επιθυµίαν κακήν και την 

πλεονεξίαν, ήτις είναι ειδωλολατρεία» (Κολοσσαείς Γ/3:5). 
 

 Για να αποφύγει ο αναγεννηµένος πιστός να µπει στον πει-

ρασµό να λατρεύει τα είδωλα του κόσµου σε κάθε τους µορφή, η 

προτροπή του Λόγου Θεού είναι "αποχωρισµός από τον κόσµο", 

όχι να φύγει από τον κόσµο, αλλά να πάψει να γίνει κοµµάτι του 

συστήµατος του κόσµου, η αποστολή του και η θέση του είναι να 

δείχνει το φως που έχει µέσα του: «Μη οµοζυγείτε µε τους απί-

στους· διότι τίνα µετοχήν έχει η δικαιοσύνη µε την ανοµίαν; τίνα δε 

κοινωνίαν το φως προς το σκότος; Τίνα δε συµφωνίαν ο Χριστός µε 

τον Βελίαλ; ή τίνα µερίδα ο πιστός µε τον άπιστον; Τίνα δε συµβίβασιν 

ο ναός του Θεού µε τα είδωλα; διότι σεις είσθε ναός Θεού ζώντος, 

καθώς είπεν ο Θεός ότι θέλω κατοικεί εν αυτοίς και περιπατεί, και 

θέλω είσθαι Θεός αυτών, και αυτοί θέλουσιν είσθαι λαός µου» (Β' Κο-

ρινθίους ς'/6:14-16). 
 

 

     ∆εν πρέπει ο πιστός να 

έχει καµιά σχέση µε τα είδω-

λα του κόσµου. ∆εν µπορεί ο 

Θεός να συγκατοικεί µε τα 

είδωλα, γιατί από τη φύση 

Του είναι άγιος και βδελύσ-

σεται την κάθε µορφής ειδω-

λολατρία.  ∆εν  πρέπει  ο  πι- 

στός να έχει καµιά σχέση µε τα είδωλα του κόσµου. ∆εν µπορεί ο 

Θεός να συγκατοικεί µε τα είδωλα, γιατί από τη φύση Του είναι 

άγιος και σιχαίνεται την ειδωλολατρία. Στην περίοδο του Νόµου, 

στην Παλαιά ∆ιαθήκη, η παρουσία του Θεού ήταν µέσα στην Κιβω-

τό της ∆ιαθήκης. Σε κάποια µάχη µε τους Φιλισταίους οι Ισραηλίτες 

ηττήθηκαν και η Κιβωτός του Θεού έπεσε στους Φιλισταίους, οι 
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οποίοι την έφεραν στην πόλη Άζωτον και την τοποθέτησαν µέσα 

στο ναού του θεού τους ∆αγών (άνθρωπος ψάρι) και κοντά στο 

άγαλµά του. Την επόµενη ηµέρα που µπήκαν οι Αζώτιοι στο ναό 

βλέπουν τον θεό τους να είναι «πεσµένος κατά πρόσωπον αυτού επί 

της γης ενώπιον της Κιβωτού του Κυρίου. Και λαβόντες τον ∆αγών, 

κατέστησαν αυτόν εις τον τόπον αυτού» (Α' Σαµουήλ Ε/5:1-3). Πηγαί-

νουν πάλι την επόµενη ηµέρα, πολύ νωρίς, και αντικρίζουν ένα 

χειρότερο θέαµα, όχι µόνο είχε πέσει κάτω ο ∆αγών, αλλά το 

κεφάλι του και οι παλάµες των χεριών του ήταν κοµµένες και είχαν 

κυλίσει µέχρι το κατώφλιο της πόρτας (εδ. Ε:4). 
 

 ∆εν µπορούσε ο Θεός να συγκατοικεί µε τις σκοτεινές δυνά-

µεις του Σατανά, γιατί πίσω από το άγαλµα του ∆αγών κρυβόταν 

µια υπερβατική σατανική οντότητα, που µπροστά στην παρουσία 

του άγιου έπεσε «κατά πρόσωπον αυτού επί της γης ενώπιον της 

Κιβωτού του Κυρίου» και Τον προσκύνησε. Το ίδιο και ο πιστός σε 

όλους τους αιώνες και σε όλες τις εποχές δεν πρέπει να έχει καµιά 

σχέση µε τα είδωλα, γιατί τα δύο αυτά δεν συµβιβάζονται  «ποια δε 

συµβίβασιν (έχει) ο ναός του Θεού µε τα είδωλα; διότι ΣΕΙΣ (τα παιδιά 

µου) είσθε ναός Θεού ζώντος». Πίσω από κάθε είδωλο που ο πιστός 

δέχεται στη ζωή του υπάρχουν πνεύµατα πονηρίας που θα θελή-

σουν να αποκτήσουν εξουσία και κυριαρχία επάνω του και όταν ο 

πιστός δώσει τόπο στο ∆ιάβολο, αυτό γίνεται πραγµατικότητα. 

Απέρριψε κάθε µορφής ειδωλολατρίας από τη ζωή σου, απέρρι-

ψε τα είδωλα της Βαβυλώνας, απέρριψε τις εορτές τις Βαβυλώ-

νας, απέρριψε τους θεούς της Βαβυλώνας, απέρριψε και την 

τριάδα της Βαβυλώνας, που την έχει εισαγάγει στο Χριστιανισµό 

παραπλανητικά ως "αγία Τριάδα", γιατί γνώριζε πως, πίσω από 

τους τίτλους "Πατήρ, Υιός και Άγιο Πνεύµα" (ως τριάδα), δεν 

είναι ο ένας και µόνος αληθινός Θεός που υπάρχει και φανερώθη-

κε εν Χριστώ Ιησού, κατοικώντας µε πληρότητα µέσα του, δια του 

Πνεύµατός Του. Πίσω από τις ονοµασίες αυτές κρύβονται 3 θεό-

τητες µε τα ονόµατα "θεός ΠΑΤΕΡΑΣ", "θεός ΥΙΟΣ" και "θεός ΑΓΙΟ 

ΠΝΕΥΜΑ", έχοντας εξαπατήσει τον πιστό και έχει κατορθώσει να 

διασπάσει τη λατρεία του ΜΟΝΟΥ αληθινού που υπάρχει, σε πε-

ρισσότερα του ενός πρόσωπα, ώστε να φέρει σύγχυση.  
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 Το έχει πετύχει αυτό ο ∆ιάβολος και γελά, γιατί ενώ οι ανα-

γεννηµένοι πιστοί έχουν απορρίψει το ιερατείο της Βαβυλώνας, 

που επιβλήθηκε από τον Μέγα Κωνσταντίνο και µετά και έχουν 

απορρίψει όσα το ιερατείο αυτό επέβαλε στην πορεία των αιώνων, 

έχουν δεχτεί όµως το τριαδικό κείµενο της Νίκαιας, το Σύµβολο της 

Πίστεως, χωρίς να προβληµατιστούν γιατί έγινε αυτή εξαίρεση. 

Γελά ο ∆ιάβολος γιατί, ενώ έχουν δεχτεί ότι πίσω από τις ονοµα-

σίες "Βασίλισσα των ουρανών", "Πλατυτέρα των ουρανών" και 

"Παναγία" δεν είναι η αγία µητέρα του Κυρίου µας, αλλά αρχαίες 

θεότητες που ανήκαν σε τριάδες, δεν έχουν όµως δεχτεί ότι το ίδιο 

γίνεται και µε τις ονοµασίες "Πατήρ, Υιός και Άγιο Πνεύµα". Το µυ-

στήριον της ανοµίας ενεργείται από τα βάθη των αιώνων για την 

πλήρη επικράτηση της Σατανικής τριάδας. 
 

 Βγες έξω από το σύστηµα της Βαβυλώνας και µην παίρνεις 

ΤΙΠΟΤΑ, ακόµα και τα καλά τους, γιατί είναι µολυσµένα: «Εξέλθετε 

εκ µέσου αυτών και αποχωρίσθητε, λέγει Κύριος, και µη εγγίσητε 

ακάθαρτον, και εγώ θέλω σας δεχθή» (Β' Κορινθίους ς΄/6:17-18). 
 

2. Η ΠΡΩΤΗ ΟΛΩΝ ΤΩΝ ΕΝΤΟΛΩΝ  
 

 Η πρώτη «πασών» (=όλων) των εντολών είναι ότι υπάρχει 

µόνο ΕΝΑΣ ΘΕΟΣ και αυτό το γνωρίζουν τα δαιµόνια και φρίττουν: 

«Συ πιστεύεις ότι ο Θεός είναι ΕΙΣ· καλώς ποιείς· και τα δαιµόνια πι-

στεύουσι και φρίττουσι» (Ιάκωβος Β/2:19). Γι’ αυτό ο Ιωάννης στις 

επιστολές του προτρέπει ΝΑ ΦΥΛΑΜΕ ΤΟΥΣ ΕΑΥΤΟΥΣ ΜΑΣ από τα 

είδωλα: «Τεκνία, φυλάξατε εαυτούς από των ειδώλων» (βλέπε, Α΄ 

Ιωάννου Ε/5:20-21). ∆οξασµένο το όνοµά Του γι’ αυτές τις αιώνιες 

αλήθειες που µας αποκαλύπτει µέσα στο Λόγο Του και οι αλήθειες 

αυτές γίνονται για µας ασπίδα κατά των επιθέσεων του Πονηρού, 

γίνονται για µας ασφαλή καταφύγια κατά των µεθοδειών του 

εχθρού της ψυχής µας.  
 

 ∆εν γνωρίζω το «γιατί», αλλά εάν ρωτήσει κάποιος το 90% 

των αναγεννηµένων πιστών που µελετούν τη Βίβλο «Ποια είναι η 

ΠΡΩΤΗ εντολή», απαντούν αυθόρµητα, χωρίς να σκεφτούν «Να 

αγαπάς Κύριο τον Θεό σου µε όλη την καρδιά σου, και µε όλη την 

ψυχή σου, και µε όλη τη δύναµή σου, και µε όλη τη διάνοιά σου  και 
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τον πλησίον σου σαν τον εαυτό σου», ενώ όλοι οι Βιβλικοί µελετη-

τές και διδάσκαλοι γνωρίζουν τα λόγια του ίδιου του Ιησού στο 

Μάρκος ΙΒ/12:29, που επαναλαµβάνει το ∆ευτερονόµιο ς΄/6:4-5 και 

αναφέρει ότι η πρώτη ΟΛΩΝ… (το διευκρινίζει «ΠΑΣΩΝ») των εντο-

λών είναι: «…Άκουε Ισραήλ, ΚΥΡΙΟΣ Ο ΘΕΟΣ ΗΜΩΝ ΕΙΝΑΙ ΕΙΣ (ένας) 

ΚΥΡΙΟΣ». Ποιος σήµερα είναι ο πνευµατικός Ισραήλ; Είναι το σώµα 

του Χριστού, είναι η εκκλησία Του, προς την οποία λέγει «Άκουε 

ΕΚΚΛΗΣΙΑ, άκουε ΛΑΕ µου, ΚΥΡΙΟΣ Ο ΘΕΟΣ ΣΑΣ, ΕΙΝΑΙ «ΕΙΣ» ΚΥ-

ΡΙΟΣ….», και επειδή ο Θεός σας είναι ΕΝΑΣ και επειδή είναι Θεός 

σας είναι ζηλότυπος «θα τον αγαπάς, όχι µε µισή καρδιά, αλλά ΜΕ 

ΟΛΗ την καρδιά σου, όχι µε µισή ψυχή, αλλά ΜΕ ΟΛΗ την ψυχή 

σου, όχι µε µισή δύναµη, αλλά ΜΕ ΟΛΗ τη δύναµή σου και ΜΕ 

ΟΛΗ τη διάνοιά σου…» και τελειώνοντας ο Ιησούς σφραγίζει τα 

λόγια Του λέγοντας «αύτη  είναι η ΠΡΩΤΗ εντολή» 
 

 ∆ίνει µία εντολή που αφορά το ΘΕΟ, αλλά δεν µένει µόνο 

εκεί, δίνει και µια (δεύτερη) εντολή που αφορά τον ΑΝΘΡΩΠΟ, 

λέγοντας «Και ∆ΕΥΤΕΡΑ οµοία, αύτη· Θέλεις αγαπά τον πλησίον σου 

ως σεαυτόν….». Και συνεχίζει λέοντας ότι από αυτές τις 2 εντολές 

άλλη (τρίτη) µεγαλύτερη δεν υπάρχει: «…Μεγαλητέρα τούτων άλλη 

εντολή δεν είναι». 
 

 «ΘΕΟΣ» και «ΑΝΘΡΩΠΟΣ»: Η πρώτη εντολή ανήκει στον Κύ-

ριο των δυνάµεων, στο δηµιουργό του σύµπαντος, η δεύτερη 

εντολή αφορά τον άνθρωπο. Στις 10 εντολές που έδωσε ο Θεός 

στο Μωυσή πάλι η ΠΡΩΤΗ εντολή ανήκει στο Θεό και στη µονα-

δικότητά Του: «Εγώ είµαι Κύριος ο Θεός σου, ο εξαγαγών σε εκ γης 

Αιγύπτου, εξ οίκου δουλείας. ΜΗ ΕΧΗΣ ΑΛΛΟΥΣ ΘΕΟΥΣ, πλην Εµού» 

(βλέπε Έξοδος Κ/20:1-17). Στη συνέχεια προτρέπει το λαό Του να 

µην κάνει «είδωλα» και «οµοιώµατα» και να µην προσκυνήσει 

αυτά, γιατί είναι Θεός ζηλότυπος, που σηµαίνει ότι ∆ΕΝ ∆ΙΝΕΙ ΤΗ 

∆ΟΞΑ ΤΟΥ ΣΕ ΑΛΛΟΝ (Ησαΐας ΜΓ/33:10-11, ΜΕ/45:5, κλπ). 
 

 Ενώ ο Ιησούς στο Μάρκος ΙΒ/12:29-30, επαναλαµβάνει την 1η 

εντολή του Θεού, µέσω του Μωυσή, στο ∆ευτερονόµιο ς΄/6:4-5 και 

µετά αναφέρεται στη 2η εντολή, ο Μωυσής συνεχίζει και στα 

επόµενα 6 - 9 εδάφια, τα οποία είναι συνέχεια της µεγάλης εντο-
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λής και αξίζει να προσέξουµε την πολύ µεγάλη σηµασία που δίνει ο 

ίδιος ο Θεός στη εντολή Του. Προστάζει οι λόγοι Του αυτοί: (1) 

Να είναι στην καρδιά κάθε πιστού, (2) Να διδάσκονται επιµελώς 

στα παιδιά του, (3) Όπου και αν βρίσκεται, είτε στο σπίτι του, είτε 

περπατώντας, είτε κοιµάται, είτε σηκώνεται, θα µιλά για τους 

λόγους αυτούς του Κυρίου, (4) Θα τους δέσει στο χέρι του σαν ση-

µείο και θα τους έχει σαν προµετωπίδα στο µέτωπό του, και (5) Θα 

γράψει τους λόγους αυτούς επάνω στους παραστάτες και στις 

εισόδους του σπιτιού του: «6/Και ούτοι οι λόγοι, τους οποίους εγώ 

σε προστάζω σήµερον, θέλουσι είσθαι εν τη καρδία σου· 7/και θέ-

λεις διδάσκει αυτούς επιµελώς εις τα τέκνα σου, και περί αυτών 

θέλεις οµιλεί καθήµενος εν τη οικία σου και περιπατών εν τη οδώ 

και πλαγιάζων και εγειρόµενος. 8/Και θέλεις δέσει αυτούς διά ση-

µείον επί της χειρός σου και θέλουσιν είσθαι ως προµετωπίδια µε-

ταξύ των οφθαλµών σου. 9/Και θέλεις γράψει αυτούς επί τους πα-

ραστάτας της οικίας σου και επί τας πύλας σου». 
 

 Στην παραπάνω πρώτη εντολή ο Θεός, ο Κύριος των δυνά-

µεων, ο Κύριος του ουρανού και της γης, δίνει µεγάλη έµφαση στη 

µοναδικότητά Του. Όλη η Παλαιά ∆ιαθήκη επιβεβαιώνει τη µοναδι-

κότητα του Θεού και σε κάθε περίπτωση ο Θεός το θυµίζει στο λαό 

Του, για να µην πέσει στην ειδωλολατρία:  
 

• «Ίδετε τώρα ότι εγώ, εγώ είµαι, και δεν είναι Θεός πλην εµού·  

εγώ θανατόνω και ζωοποιώ·  εγώ πληγώνω και ιατρεύω·  και δεν 

υπάρχει ο ελευθερών εκ της χειρός µου» (∆ευτερονόµιο ΛΒ/32:39). 
 

• «∆ιά τούτο µέγας είσαι, Κύριε Θεέ·  διότι δεν είναι όµοιός σου·  

ουδέ είναι Θεός εκτός σου, κατά πάντα όσα ηκούσαµεν µε τα 

ώτα ηµών» (Β' Σαµουήλ Ζ/7:22). 
 

• «Κύριε, δεν είναι όµοιός σου, ουδέ είναι Θεός εκτός σου κατά 

πάντα όσα ηκούσαµεν µε τα ώτα ηµών» (Α' Χρονικών ΙΖ/17:20). 
 

  � Ο προφήτης Ησαϊας τη µοναδικότητα του Θεού την διακηρύτ-

τει συνέχεια και συνέχεια και την παρουσιάζει µε πολύ γλαφυρά 

στοιχεία, δίνοντας µεγάλη έµφαση όχι µόνο στη µοναδικότητά Του, 

ως ΘΕΟΣ, αλλά και στη µοναδικότητά Του ως ΣΩΤΗΡΑΣ: 
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•  «Προ εµού άλλος Θεός δεν υπήρξεν, ουδέ θέλει υπάρχει µετ' εµέ. 

Εγώ, Εγώ είµαι ο Κύριος και εκτός εµού ΣΩΤΗΡ δεν υπάρ-χει» 

(Ησαΐας ΜΓ/43:10-11). 
 

•  «Εγώ είµαι ο πρώτος, και Εγώ ο έσχατος και εκτός εµού δεν 

υπάρχει Θεός ....Εκτός εµού υπάρχει Θεός; βεβαίως δεν υπάρχει 

βράχος, δεν γνωρίζω ουδένα» (Ησαΐας Μ∆/44:6-8). 
 

• «Εγώ είµαι ο ΚΥΡΙΟΣ, ο ποιήσας τα πάντα, ο µόνος εκτείνας 

τους ουρανούς, ο στερεώσας την γήν απ' εµαυτού» (Ησαΐας 

Μ∆/44:24) 
 

• «Εκτός εµού δεν υπάρχει ουδείς. Εγώ είµαι ο ΚΥΡΙΟΣ και δεν 

υπάρχει άλλος .....∆εν υπάρχει εκτός εµού άλλος Θεός, Θεός 

δίκαιος και ΣΩΤΗΡ, δεν υπάρχει εκτός εµού. Εις εµέ βλέψατε, 

και σώθητε, πάντα τα πέρατα της γης, διότι εγώ είµαι ο Θεός και 

δεν υπάρχει άλλος» (Ησαΐας ΜΕ/45:6,21-22). 
 

• «Ενθυµήθητε τα πρότερα, τα απ' αρχής, διότι εγώ είµαι ο Θεός, 

και δεν υπάρχει άλλος, εγώ είµαι ο Θεός και ουδείς όµοιός µου»  

(Ησαΐας Μς'/46:9) 
 

• «ΚΥΡΙΕ των δυνάµεων, Θεέ του Ισραήλ, ο καθήµενος επί των 

χερουβείµ, συ αυτός είσαι ο Θεός, ο µόνος, πάντων των βασι-

λείων της γης, συ έκαµες τον ουρανόν και την γήν» (Ησαΐας 

ΛΖ/37:16). 
 

 Στις παραπάνω κατ' επανάληψη διακηρύξεις της Παλαιάς 

∆ιαθήκης για τη µοναδικότητα του Θεού, οι ακολουθούντες τη διδα-

σκαλία της τριάδας, προτάσσουν 2 επιχειρήµατα: (1)  Ο Θεός ήθε-

λε να τονίσει τη µοναδικότητά Του σε αντίθεση µε την πληθώρα 

των ειδωλολατρικών θεοτήτων των γύρω λαών, ενώ υπήρχε από 

την αρχή σε ενότητα µε τα άλλα δύο πρόσωπα της αγίας Τριάδας. 

(2) Η Παλαιά ∆ιαθήκη έχει αρκετές αναφορές για την τριαδικότητα 

του Θεού, όπως είναι στο Γένεσις Α/1:26 ("ας κάµωµεν άνθρωπον"), ή 

Γένεσις Γ/3:22 ("έγεινεν ο Αδάµ ως ένας εξ ηµών"), ή Γένεσις ΙΑ/11:7 

("έλθετε, ας καταβώµεν και ας συγχύσωµεν..." ), ή ότι οι 3 άγγελοι που 

ήρθαν στον Αβραάµ, ήταν µια φανέρωση του τριαδικού Θεού (Γέ-

νεσις, κεφ. ΙΗ/18). 
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 Όσον αφορά το 1ο επιχείρηµα, εάν υποθέσουµε ότι αυτό 

ευσταθεί, τότε γιατί δεν υπάρχει µια καθαρή αποκάλυψη από το 

Θεό για την τριαδικότητά Του και γιατί οι Εβραίοι ποτέ δεν το κατά-

λαβαν αυτό, ώστε η διδασκαλία τους να περιέχει και "πρόσωπα", 

αλλά µε ζήλο επέµειναν στον απόλυτο µονοθεϊσµό; Η Παλαιά ∆ια-

θήκη πάντα αναφέρεται σε έναν και µοναδικό Θεό, ο οποίος 

πολλές φορές ονοµάζεται ο µόνος «άγιος», ενώ ούτε µία φορά δεν 

υπάρχει αναφορά ή κάποια νύξη για «2 άγιους», ή για «3 άγιους», 

ή για «πολλούς άγιους» (βλέπε: Ψαλµός ΟΑ/81:22, ΟΗ/88:41, Ησαΐας 

Α/1:4, Ε/5:19, 24, ς'/6:3, κλπ). 
 

 Όσον αφορά το 2ο επιχείρηµα, για την αναφορά της Πα-

λαιάς ∆ιαθήκης στην τριαδικότητα του Θεού, θα αναφερθούµε µε 

λεπτοµέρειες στο αµέσως επόµενο κεφάλαιο, αλλά εδώ θα τονί-

σουµε ένα πολύ σηµαντικό ερώτηµα: Πως είναι δυνατόν να υπάρ-

χει ενότητα µε άλλα πρόσωπα, συµπροσκυνούµενα και συνδοξα-

ζόµενα, όπως διατυπώνεται στο Σύµβολο της Πίστεως, όταν ο ίδιος 

ο Θεός συνέχεια και συνέχεια επαναλαµβάνει ότι «εκτός Εµού δεν 

υπάρχει άλλος Θεός» (βλέπε παραπάνω εδάφια) και ότι «δεν θέλω 

δώσει την δόξαν µου εις άλλον;» (Ησαΐας ΜΗ/48:11, κλπ). 
  

 Στις σχετικές περικοπές από τον Ησαΐα παρατηρούµε τη χρή-

ση κάποιων λέξεων και φράσεων, όπως «ουδείς, ουδείς άλλος, ου-

δείς όµοιός µου, ουδείς εκτός εµού, µόνος, απ' εµαυτού» και «εις». 

Αυτές οι εκφράσεις και πολλές άλλες από την πληθώρα που υπάρ-

χουν µέσα στη Βίβλο, δείχνουν µε καθαρότητα και σαφήνεια, χωρίς 

να αφήνουν σηµεία αµφισβήτησης, ότι ο ίδιος Θεός αποκλείει να 

υπάρχει οποιουδήποτε είδους ενότητα µέσα στη Θεότητα. Η Πα-

λαιά ∆ιαθήκη επιβεβαιώνει απόλυτα τη µοναδικότητα του Θεού. 
 

  � Η πτώση του ανθρώπου στην ειδωλολατρία ξεκίνησε σε µια 

καταστροφική πορεία αντίστροφη. Είχε γνώση του Θεού που τον 

δηµιούργησε, αλλά στην πορεία Τον εγκατέλειψε και στράφηκε σε 

άλλες πηγές λατρείας κάθε φορά πιο ολισθηρές. Την πορεία του 

αυτή πολύ γλαφυρά περιγράφει ο Παύλος, ο οποίος µας γνωρίζει 

ότι στην αρχή λάτρευε το Θεό, µετά τον άνθρωπο, δηµιούργηµα 

του Θεού, µετά έφυγε από τον άνθρωπο πήγε στο ζωικό βασίλειο 
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όπου στην αρχή λάτρευε τα πετεινά του ουρανού, µετά πήγε πιο 

χαµηλά λατρεύοντας τα ζώα και αργότερα ακόµα πιο χαµηλά 

άρχισε να λατρεύει τα ερπετά. Μία πορεία φθίνουσα, όπου ο άν-

θρωπος λάτρευσε την κτίση παρά τον κτίσαντα: Θεός, άνθρωπος, 

πετεινά του ουρανού, ζώα της γης και ερπετά. Αυτή τη φθίνουσα 

πορεία και τον ηθικό ξεπεσµό του ανθρώπου, την περιγράφει µε 

πολύ γλαφυρά χρώµατα ο απόστολος Παύλος στην επιστολή του 

προς Ρωµαίους Α/1:19-32 και λόγω της µεγάλης σηµασίας παρατί-

θεται αυτούσια ολόκληρη την περικοπή: 
 

(19) Επειδή ό,τι δύναται να γνωρισθή περί Θεού είναι φανερόν εν 

αυτοίς (µέσα τους), διότι ο Θεός εφανέρωσε τούτο προς αυτούς. (20)  

Επειδή τα αόρατα αυτού βλέπονται φανερώς από κτίσεως κόσµου 

νοούµενα διά των ποιηµάτων, και η αιώνια αυτού δύναµις και η θει-
ότης, ώστε αυτοί είναι αναπολόγητοι. 
 

(21) ∆ιότι γνωρίσαντες τον Θεόν, δεν εδόξασαν ως Θεόν ουδέ ευχα-

ρίστησαν, αλλ' εµαταιώθησαν εις τους διαλογισµούς αυτών, και 
εσκοτίσθη η ασύνετος αυτών καρδία· (22) λέγοντες ότι είναι σοφοί 
εµωράνθησαν, (23) και ήλλαξαν την δόξαν του αφθάρτου Θεού εις 

οµοίωµα εικόνος φθαρτού ανθρώπου και πετεινών και τετραπό-

δων και ερπετών. 
 

(24) ∆ιά τούτο και παρέδωκεν αυτούς ο Θεός διά των επιθυµιών των 

καρδιών αυτών εις ακαθαρσίαν, ώστε να ατιµάζωνται τα σώµατα αυ-

τών µεταξύ αυτών. (25) Οι οποίοι µετήλλαξαν την αλήθειαν του Θεού 

εις το ψεύδος, και εσεβάσθησαν και ελάτρευσαν την κτίσιν µάλλον 

παρά τον κτίσαντα, ο οποίος είναι ευλογητός εις τους αιώνας· αµήν. 
 

(26) ∆ιά τούτο παρέδωκεν αυτούς ο Θεός εις πάθη ατιµίας· διότι και 
αι γυναίκες αυτών µετήλλαξαν την φυσικήν χρήσιν εις την παρά φύ-

σιν· (27) οµοίως δε και οι άνδρες, αφήσαντες την φυσικήν χρήσιν 

της γυναικός, εξεκαύθησαν εις την επιθυµίαν αυτών προς αλλήλους, 

πράττοντες την ασχηµοσύνην άρσενες εις άρσενας και απολαµβά-

νοντες εις εαυτούς την πρέπουσαν αντιµισθίαν της πλάνης αυτών. 
 

(28) Και καθώς απεδοκίµασαν το να έχωσιν επίγνωσιν του Θεού, 

παρέδωκεν αυτούς ο Θεός εις αδόκιµον νούν, ώστε να πράττωσι τα 

µη πρέποντα, (29) πλήρεις όντες πάσης αδικίας, πορνείας, πονη-

ρίας, πλεονεξίας, κακίας, γέµοντες φθόνου, φόνου, έριδος, δόλου, 
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κακοηθείας· (30) ψιθυρισταί, κατάλαλοι, µισόθεοι, υβρισταί, υπερή-

φανοι, αλαζόνες, εφευρεταί κακών, απειθείς εις τους γονείς, (31) 

ασύνετοι, παραβάται συνθηκών, άσπλαγχνοι, αδιάλλακτοι, ανελεή-

µονες· (32) οι οποίοι, ενώ γνωρίζουν την δικαιοσύνην του Θεού, ότι 
οι πράττοντες τα τοιαύτα είναι άξιοι θανάτου, ουχί µόνον πράττουν 

αυτά, αλλά και συνευδοκούν εις τους πράττοντας. 
 

 Η βάση, το θεµέλιο επάνω στο οποίο στηρίζεται η αρχή της 

πίστης του δόγµατος του ΕΝΟΣ Θεού βρίσκεται στο ∆ευτερονόµιο 

ς'/6:4  «'Ακουε, Ισραήλ, ΚΥΡΙΟΣ ο Θεός ηµών είναι "ΕΙΣ" ΚΥΡΙΟΣ». 

Αυτό το εδάφιο ήταν και είναι στις ηµέρες µας η πιο χαρακτηριστική 

και σηµαντική οµολογία της πίστης των Εβραίων στη µοναδικότητα 

του Θεού. Την οµολογία τους αυτή την ονόµαζαν «σεµά», γιατί 

αυτή ήταν στα Εβραϊκά η πρώτη λέξη του εδαφίου «'Ακου, ω Ισρα-

ήλ, ΚΥΡΙΟΣ ο Θεός ηµών, ΚΥΡΙΟΣ "ΕΙΣ" εστί». Σύµφωνα µε την πα-

ράδοση, κάθε ευσεβής Εβραίος έπρεπε να προσπαθήσει να κάνει 

αυτή την οµολογία πίστης λίγο πριν το θάνατό του. 
 

 Σήµερα οι λεγόµενοι ορθόδοξοι Εβραίοι τηρούν κατά γράµµα 

τις εντολές του Θεού για τη µοναδικότητά Του, δένοντας στα µπρά-

τσα και στα µέτωπά τους τα «τεφιλίµ», όταν προσεύχονται και 

τοποθετώντας «µεζουζάχ» στους παραστάτες και στις εισόδους. 

Τα «τεφιλίµ» είναι µικρά κουτιά που δένονται στο σώµα µε δερµά-

τινες λωρίδες και τα «µεζουζάχ» είναι κουτάκια σε σχήµα διπλωµέ-

νου πάπυρου. Σε αυτά τα δύο περιέχονται εδάφια από τη Βίβλο, 

γραµµένα µε µαύρο µελάνι από το χέρι ενός ευσεβούς ανθρώπου, 

ο οποίος έχει συµµετάσχει σε συγκεκριµένες τελετές καθαρισµού. 

Τα σχετικά εδάφια που περιλαµβάνουν είναι συνήθως τα εξής: 

∆ευτερονόµιο ς΄/6:4-9, ΙΑ/11:18-21, Έξοδος ΙΓ/13:8-10, 14-16. 
 

 Κάποιοι διηγήθηκαν τον παρακάτω περιστατικό, από ένα τα-

ξίδι τους στην Ιερουσαλήµ: Γνωρίζοντας τι είναι τα «τεφιλίµ», προ-

σπάθησαν να τα αγοράσουν, αλλά ο Εβραίος έµπορος τους είπε 

ότι δεν πουλάει «τεφιλίµ» σε Χριστιανούς, γιατί δεν έχουν την πίστη 

και τον σεβασµό που απαιτείται γι' αυτά τα εδάφια της Γραφής. 

Αυτοί όµως δεν ήσαν τριαδικοί, αλλά µονοθεϊστές και του ανέφεραν 

το ∆ευτερονόµιο ς΄/6:4 και του εξήγησαν την τέλεια προσκόλλησή 

τους σ' αυτή την αλήθεια. Τότε το πρόσωπό του έλαµψε και υπο-
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σχέθηκε να τους δώσει τα «τεφιλίµ» µε τον όρο ότι θα τα µεταχειρί-

ζονταν µε προσοχή και µε ευλάβεια. Η αρχική άρνηση του έµπο-

ρου και η ανησυχία του ότι οι "Χριστιανοί" δεν σέβονται τα «τεφι-

λίµ», φανερώνει την απόλυτη προσήλωση και τη βαθιά ριζωµένη 

πίστη όλων των Εβραίων στην ιδέα του ΕΝΟΣ και ΜΟΝΟΥ Θεού. 

Φανερώνει επίσης ότι ένας πολύ βασικός λόγος που οι Εβραίοι 

απέρριψαν το "Χριστιανισµό" ήταν η παραποίηση που έγινε µε την 

πάροδο των αιώνων στο µήνυµα του µονοθεϊσµού, µετατρέποντας 

τον ΕΝΑ Θεό των πατέρων τους, σε ΤΡΕΙΣ Θεούς. 
 

 Όπως στην Παλαιά ∆ιαθήκη η µοναδικότητα του Θεού δια-

κηρύσσεται συνέχεια, το ίδιο γίνεται και στην Καινή ∆ιαθήκη, όπου 

το µήνυµα της µοναδικότητας του Θεού αναφέρεται πολύ καθαρά 

και µάλιστα ο απόστολος Παύλος, που θεωρείται ο απολογητής της 

Χριστιανικής πίστης, τόνιζε συχνά την αλήθεια αυτή, ως επιτακτική 

ανάγκη να γνωρίσουν οι πιστοί ποιος είναι ο Θεός που λατρεύουν, 

που δοξάζουν και που υψώνουν:  
 

 «(28) Και προσελθών εις (ένας) των γραµµατέων ...ηρώτησεν 

Αυτόν· ΠΟΙΑ εντολή ΕΙΝΑΙ ΠΡΩΤΗ ΠΑΣΩΝ; (29) Ο δε Ιησούς απεκρί-

θη προς αυτόν ότι πρώτη πασών των εντολών είναι· "Άκουε 

Ισραήλ, Κύριος ο Θεός ηµών είναι ΕΙΣ Κύριος· (30) και θέλεις αγαπά 

Κύριον τον Θεόν σου εξ όλης της καρδίας σου, και εξ όλης της ψυχής 

σου, και εξ όλης της διανοίας σου, και εξ όλης της δυνάµεώς σου"·  

ΑΥΤΗ ΕΙΝΑΙ Η ΠΡΩΤΗ ΕΝΤΟΛΗ. (31) Και δευτέρα οµοία, αύτη· Θέ-λεις 

αγαπά τον πλησίον σου ως σεαυτόν. Μεγαλητέρα τούτων άλλη 

εντολή δεν είναι. (32) Και είπε προς αυτόν ο γραµµατεύς· Καλώς, ∆ι-

δάσκαλε, αληθώς είπας ότι είναι ΕΙΣ Θεός, και ∆ΕΝ ΕΙΝΑΙ ΑΛΛΟΣ 

εκτός αυτού» (Μάρκος ΙΒ/12:28-32). 
 

• «Επειδή ΕΙΣ (είναι) ο Θεός, όστις θέλει δικαιώσει την περιτοµήν εκ 

πίστεως & την ακροβυστίαν δια της πίστεως» (Ρωµαίους Γ/3:30). 
 

• «ΕΙΣ Κύριος, ΜΙΑ πίστις, ΕΝ βάπτισµα·  ΕΙΣ Θεός και Πατήρ 

πάντων, ο ών επί πάντων και διά πάντων…» (Εφεσίους ∆/4:6). 
 

• «Ο δε µεσίτης δεν είναι ενός, ο Θεός όµως είναι ΕΙΣ» (Γαλάτας Γ:20) 
 

• «∆ιότι (είναι) ΕΙΣ ο Θεός, ΕΙΣ και µεσίτης Θεού και ανθρώπων, 

άνθρωπος Χριστός Ιησούς» (Α΄ Τιµόθεου Β/2:5). 
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•  «Εξεύροµεν ότι το είδωλον (είναι) ουδέν εν τω κόσµω, και ότι ∆ΕΝ 

(υπάρχει) ΟΥ∆ΕΙΣ ΑΛΛΟΣ ΘΕΟΣ, ειµή ΕΙΣ Θεός, διότι αν και ήναι 

λεγόµενοι θεοί….» (Α’  Κορινθίους Η/8:4-5). 
 

• «Αλλ’ εις ηµάς (είναι) ΕΙΣ Θεός, ο Πατήρ» (Α’  Κορινθίους Η/8:6). 
 

• «Συ πιστεύεις ότι ο Θεός είναι ΕΙΣ, καλώς ποιείς, και τα δαιµό-νια 

πιστεύουσι και φρίττουσι» (Ιάκωβος Β/2:19) 
 

• «Και ιδού, θρόνος έκειτο εν τω ουρανώ, και επί του θρόνου ήτο τις 

καθήµενος» (Αποκάλυψη ∆/4:2). Υπάρχει ΕΝΑΣ θρόνος στον ου-

ρανό και ΕΝΑΣ κάθεται επάνω σ' αυτόν.  
 

• «Και ο θρόνος του Θεού και του Αρνίου θέλει είσθαι εν αυτή, και 

οι δούλοι αυτού θέλουσι λατρεύσει αυτόν» (Αποκάλυψη ΚΒ/22:3). 

Υπάρχει ΕΝΑΣ θρόνος για ∆ΥΟ πρόσωπα (όχι 2 θεούς), είναι ο 

αναστηµένος Ιησούς, είναι το ΑΡΝΙΟ το εσφαγµένο προ καταβο-

λής κόσµου (ανθρώπινη φύση) µέσα στον οποίο κατοικεί ο 

ΠΑΤΕΡΑΣ (θεία φύση), ο Ιησούς Χριστός είναι το κατοικητήριο 

του Πατέρα, γι' αυτό είναι ΕΝΑΣ θρόνος, που αποκαλείται «ο 

θρόνος του ΘΕΟΥ και του ΑΡΝΙΟΥ». Και ενώ επί του κάθονται ο 

Πατήρ εν τω Υιώ, δεν λέγει «οι δούλοι ΑΥΤΩΝ θέλουσι λα-

τρεύσει ΑΥΤΟΥΣ» (πληθυντικός αριθµός), αλλά λέγει «οι δούλοι 

ΑΥΤΟΥ θέλουσι λατρεύσει ΑΥΤΟΝ» (ενικός αριθµός). 
 

 Ολόκληρη η Αγία Γραφή διδάσκει τον απόλυτο µονοθεϊσµό. 

Το µήνυµα για τον ΕΝΑ Θεό ήταν αναγνωριστικό σηµείο του λαού 

του Θεού σ' όλες τις εποχές. Ο Θεός διάλεξε τον Αβραάµ χάρη 

στην προθυµία του να αφήσει τους θεούς του έθνους του και του 

πατέρα του και να λατρεύσει τον ΕΝΑ και ΜΟΝΟ Αληθινό Θεό (βλ. 

Γένεσις ΙΒ/12:1-8). Ο Θεός έκρινε τον Ισραήλ κάθε φορά που λά-

τρευε άλλους θεούς και η ειδωλολατρία ήταν ένας από τους κύ-

ριους λόγους που ο Θεός επέτρεψε τελικά να σταλεί στην αιχµα-

λωσία (Πράξεις Ζ/7:43). Ο σωτήρας, ο Ιησούς, ήρθε στον κόσµο 

µέσα από ένα έθνος, τον Ισραήλ και µέσα από την Ιουδαϊκή θρη-

σκεία, µε την οποία ο λαός αυτός καθαρίστηκε από τον πολυθεϊ-

σµό, ο Ισραήλ ήταν λαός αποκλειστικά µονοθεϊστικός. 
 

 Εµείς σήµερα, οι αναγεννηµένοι πιστοί, είµαστε ο πνευµατι-
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κός λαός Ισραήλ, είµαστε οι κληρονόµοι του Αβραάµ «δια πίστεως» 

και αυτή η προνοµιακή θέση µας υποχρεώνει να έχουµε την ίδια 

µονοθεϊστική πίστη µε τον Αβραάµ (Ρωµαίους ∆/4:13-17). Ο πρω-

ταρχικός στόχος του κάθε πιστού είναι να διακηρύσσει την αλήθεια 

και να υψώνει το Κύριο των κυρίων, τον ένα και µόνο Θεό που 

υπάρχει και φανερώθηκε εν Χριστώ Ιησού, κατοικώντας πλήρως σε 

Αυτόν δια του αγίου Πνεύµατός Του. 
 

3. ΤΙ ΕΦΑΡΜΟΖΕ Η ΑΠΟΣΤΟΛΙΚΗ ΕΚΚΛΗΣΙΑ  
 

 Την οργάνωση και τον τρόπο λειτουργίας της πρώτης απο-

στολικής εκκλησίας τη βλέπουµε µέσα από το βιβλίο των Πράξεων 

των Αποστόλων, όπου εξιστορείται η λαµπρή πορεία της εκκλη-

σίας του Χριστού κατά τον 1ο µ.Χ. αιώνα. Οι πρώτοι πιστοί ήσαν 

µόνο Ιουδαίοι, οι οποίοι ακολουθούσαν αυστηρά το µονοθεϊσµό της 

Παλαιάς ∆ιαθήκης. Αργότερα, όταν το µήνυµα του ευαγγελίου του 

Χριστού ανοίχτηκε και στα έθνη, αρχής γενοµένης από τον εκατό-

νταρχο Κορνήλιο και πάλι παρατηρούµε την προσήλωση των πι-

στών στη µοναδικότητα του  Θεού, κάτω από την ηγεσία των µα-

θητών του Ιησού. Ήταν αδιανόητο για τους πιστούς εκείνης της πε-

ριόδου οποιαδήποτε πρόσµειξη στη λατρεία τους στοιχείων ει-

δωλολατρικών, για να προσελκύσουν τους γύρω ειδωλολάτρες 

στον Ιησού Χριστό, όπως ήταν αδιανόητο και για τους µονοθεϊστές 

Εβραίους να δεχτούν µέσα στην πίστη τους οποιαδήποτε τριάδα. Η 

προσήλωσή τους ήταν να αρέσουν µόνο στο Θεό. 
 

  � ΠΕΤΡΟΣ: Στις Πράξεις διαβάζουµε την περίπτωση που ο Πέ-

τρος επισκέφτηκε τον εκατόνταρχο Κορνήλιο στο σπίτι του, όταν 

αυτός µετά από όραµα, που του έδειξε ο Θεός, τον προσκάλεσε για 

να ακούσει το µήνυµα της σωτηρίας. Όταν Πέτρος µπήκε στο σπίτι 

ο Κορνήλιος «έπεσεν εις τους πόδας αυτού και προσεκύνησεν». Ο 

Πέτρος δεν το δέχτηκε αυτό, τον σήκωσε και του είπε «Σηκώθητι· 

και εγώ αυτός άνθρωπος είµαι» (Πράξεις Ι'/10:25-26). Είµαι άνθρω-

πος του είπε ο Πέτρος, δεν είµαι Θεός, µόνον σε Αυτόν ανήκει η 

προσκύνηση και η λατρεία. Γνώριζε ο Πέτρος, ποια είναι η θέση 

του ενώπιον του άγιου Θεού και πόσο σιχαίνεται την ειδωλολα-

τρία, αλλά ο Κορνήλιος ενήργησε σαν ειδωλολάτρης, δεν είχε ακό-
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µα γνωρίσει τη χάρη του Κυρίου Ιησού στη ζωή του. 
 

  � ΠΑΥΛΟΣ και ΒΑΡΝΑΒΑΣ: Μία άλλη περίπτωση έχουµε µε 

τον απόστολο Παύλο και τον Βαρνάβα, όπου βρέθηκαν στα Λύτρα 

και εκεί ήταν ένας χωλός εκ γενετής που δεν είχε περπατήσει ποτέ. 

Όταν οι απόστολοι τον θεράπευσαν και αυτός από χαρά άρχισε να 

πηδά, ο όχλος θεώρησε τον Παύλο και τον Βαρνάβα ότι είναι «θεοί 

οµοιωθέντες µε ανθρώπους κατέβησαν προς ηµάς. Και ωνόµαζον τον 

µεν Βαρνάβαν ∆ία, τον δε Παύλον Ερµήν, επειδή αυτός ήτο ο αρχηγός 

του λόγου» (Πράξεις Ι∆/14:11-12). Τότε ο ιερέας του ∆ία, έφερε ταύ-

ρους και στέµµατα για να τους προσφέρει θυσία και να τους στεφα-

νώσει. Όταν τα είδαν αυτά οι δύο απόστολοι έσκισαν τα ιµάτια τους 

και µε θεία οργή ο Παύλος τους είπε: «Άνδρες, τι κάµνετε ταύτα; και 

ηµείς είµεθα άνθρωποι οµοιοπαθείς µε σας, κηρύττοντες προς εσάς 

να επιστρέψητε από τούτων των µαταίων προς τον Θεόν τον ζώντα, 

όστις έκαµε τον ουρανόν και την γην και την θάλασσαν και πάντα τα εν 

αυτοίς...» (βλ. Πράξεις Ι∆/14:13-15).  
 

 Ο ∆ιάβολος προσπάθησε να πάρει ο ίδιος τη δόξα και τη λα-

τρεία και χρησιµοποίησε τον ειδωλολάτρη ιερέα για να επιτύχει το 

σχέδιό του, αλλά βρήκε εµπόδιο στην πίστη των δύο δούλων του 

Θεού. Όταν ο ∆ιάβολος δεν πετυχαίνει το σχέδιό του, τρίζει τα δό-

ντια του µε λύσσα και αλλάζει το σχέδιό του για να καταστρέψει 

αυτούς που του εναντιώθηκαν. Ο ίδιος ο όχλος που ήθελε να θεο-

ποιήσει τον Παύλο και τον Βαρνάβα, ήταν ο ίδιος ο όχλος που  πα-

ρακινούµενος από φανατισµένους Ιουδαίους, εχθρούς του Χρι-

στού, που ήρθαν από την Αντιόχεια και το Ικόνιο, έπιασαν τον Παύ-

λο, τον λιθοβόλησαν και τον «έσυραν έξω της πόλεως, νοµίσαντες ότι 

απέθανεν» (βλ. εδάφιο Ι∆:19). Ο Παύλος, γνήσιος µονοθεϊστής Ε-

βραίος, θεώρησε βδελυρή την ενέργεια των κατοίκων της πόλης 

των Λύστρων να του προσφέρουν θεία λατρεία.     
    

  � ΙΩΑΝΝΗΣ στην ΠΑΤΜΟ: Όταν ο απόστολος Ιωάννης βρι-

σκόταν εξόριστος στο νησί της Πάτµου και έγραφε τις αποκαλύψεις 

που του έδινε ο Κύριος Ιησούς, σε κάποια περίπτωση παρουσιά-

στηκε µπροστά του άγγελος του Κυρίου. Τότε ο Ιωάννης «έπεσον 

έµπροσθεν των ποδών αυτού, διά να προσκυνήσω αυτόν. Και λέγει µοι· 
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Πρόσεχε ΜΗ ΚΑΜΗΣ ΤΟΥΤΟ· εγώ είµαι σύνδουλός σου και των 

αδελφών σου, οίτινες έχουσι την µαρτυρίαν του Ιησού· τον Θεόν προ-

σκύνησον· διότι η µαρτυρία του Ιησού είναι το πνεύµα της προφη-

τείας» (Αποκάλυψη ΙΘ/19:10). Ο άγγελος είπε στον Ιωάννη "είµαι και 

εγώ σύνδουλός σου, είµαι και εγώ δούλος του Θεού, όπως είσαι 

και εσύ, είµαι δηµιούργηµα του ύψιστου Θεού, όπως και εσύ, τον 

Θεό προσκύνησε. ∆εν δέχτηκε ο άγγελος καµιά λατρεία από τον 

Ιωάννη. 
 

 Θα πρέπει να επισηµάνουµε ότι τα γεγονότα εδώ είναι διαφο-

ρετικά από τις δύο προηγούµενες περιπτώσεις που αναφέρθηκαν  

µε τον Πέτρο και τον Παύλο, όπου έχουµε προσκύνηση ανθρώπου 

σε άνθρωπο. Στην περίπτωση µε τον Ιωάννης έχουµε προσκύνη-

ση από άνθρωπο σε άγγελο. Ο Ιωάννης δεν ήταν ο οποιοσδήποτε 

Εβραίος, ήταν ο αγαπηµένος µαθητής του Ιησού, που είχε µαθη-

τεύσει µαζί Του για τριάµισι χρόνια, σαν Εβραίος είχε επίγνωση του 

Μωυσαϊκού νόµου και γνώριζε πολύ καλά ότι η προσκύνηση ανήκει 

µόνο στο Θεό των πατέρων του και σε κανέναν άλλον, είχε γράψει 

το οµώνυµό του ευαγγέλιο µέσα στο οποίο κάνει θαυµαστές 

αποκαλύψεις για τη σχέση Πατέρα και Υιού, όπου παρουσιάζει τον 

Ιησού Χριστό ως την ορατή φανέρωση του Θεού του αοράτου (βλέ-

πε Ιωάννης, κεφ. 14 -16), γνώριζε ο Ιωάννης πόσο ο Θεός βδελύσ-

σεται την ειδωλολατρία 
 

 Παρ' όλα αυτά, ο Ιωάννης έπεσε και σε ένα δεύτερο µεγάλο 

ατόπηµα. Όταν αργότερα παρουσιάστηκε και πάλι άγγελος Κυρίου, 

έπεσε να τον προσκυνήσει: «Και ότε ήκουσα και είδον, έπεσα να 

προσκυνήσω έµπροσθεν των ποδών του αγγέλου του δεικνύοντος εις 

εµέ ταύτα. Και λέγει προς εµέ· Πρόσεχε ΜΗ ΚΑΜΗΣ ΤΟΥΤΟ· διότι εγώ 

είµαι σύνδουλός σου και των αδελφών σου των προφητών και των 

φυλαττόντων τους λόγους του βιβλίου τούτου· τον Θεόν προσκύνη-

σον» (Αποκάλυψη ΚΒ/22:8-9). Εάν ο Ιωάννης µε τόσο µεγάλο πλού-

το αποκαλύψεων και έχοντας µεγαλώσει σαν Εβραίος σε αυστηρό 

µονοθεϊστικό θρησκευτικό περιβάλλον όπου η προσκύνηση των 

ειδώλων είχε πολύ σοβαρές συνέπειες, έπεσε σε τέτοιο ολίσθηµα, 

δεν πρέπει να µας ξενίζει το γεγονός όταν ο ∆ιάβολος, ως ο θεός 

του κόσµου τούτου, έχει εξαπατήσει τον άνθρωπο και έχει εισαγά-
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γει καλυµµένα ή όχι τη λατρεία του µέσα στη Χριστιανική θρησκεία, 

πολύ δε περισσότερο να επιβάλει το τριαδικό δόγµα για να µειώσει 

την "εν πνεύµατι και αληθεία" λατρεία που ανήκει στο µόνο Θεό 

που υπάρχει. Αυτό άλλωστε δεν δυσκολεύτηκε να το επιτύχει αυτό, 

καθόσον οι συµµετέχοντες στη Σύνοδο της Νίκαιας ενδιαφέρονταν 

για την πρωτοκαθεδρία και το πως να υπερισχύσουν των αντιπά-

λων τους, ώστε να αποκτήσουν ισχύ, δύναµη και επιρροή στην 

αυλή του αυτοκράτορα Κωνσταντίνου.      
 

  � ΛΑΤΡΕΙΑ ΑΓΓΕΛΩΝ: Από τις τρεις παραπάνω περιπτώσεις 

που αναφέρθηκαν φαίνεται η πορεία της πρώτης αποστολικής 

εκκλησίας, σχετικά µε την ολοκληρωτική απόρριψη κάθε µορφής 

ειδωλολατρίας. Ο ∆ιάβολος όµως δεν έµεινε αδρανής και από την 

αρχής της ίδρυσης της εκκλησίας προσπάθησε να εισαγάγει τη 

λατρεία των ειδώλων. Επειδή είναι "πονηρός" (όπως και το όνοµά 

του) και επειδή γνώριζε ότι ήταν δύσκολο ή και αδύνατον να εξα-

πατήσει τους µονοθεϊστές Εβραίους, που είχαν γίνει Χριστιανοί, να 

λατρεύσουν άλλους ανθρώπους ή ψεύτικους θεούς, να λατρεύ-

σουν δηλαδή είδωλα, κατά τα πρότυπα των γύρω λαών, τους 

έστρεψε αρχικά προς τη λατρεία αγγέλων και αυτό το βλέπουµε και 

από την επιστολή του Παύλου προς την εκκλησία των Κολοσ-

σαέων όπου τους γράφει: «Ας µη σας στερήση µηδείς του βραβείου 

µε προσποίησιν ταπεινοφροσύνης και µε θρησκείαν των αγγέλων, 

εµβατεύων εις πράγµατα τα οποία δεν είδε, µαταίως φυσιούµενος υπό 

του νοός της σαρκός αυτού, και µη κρατών την κεφαλήν, τον Χρι-

στόν, εκ του οποίου όλον το σώµα διά των αρµών και συνδέσµων δια-

τηρούµενον και συνδεόµενον αυξάνει κατά την αύξησιν του Θεού» (Κο-

λοσσαείς Β/2:18-19).  
 

 Η αγγελολατρεία εµφανίστηκε από την εποχή των αποστό-

λων και θεωρείται Ιουδαιογνωστική διδασκαλία. Αρχικά είχε σαν α-

ποδέκτες τους εξ Ιουδαίων Χριστιανούς, µεταγενέστερα, όταν  εξα-

πλώθηκε απέκτησε πολλούς οπαδούς από τους εξ εθνών προερ-

χόµενους Χριστιανούς, γεγονός που ανάγκασε την τότε Ρωµαϊκή 

(Ανατολική) εκκλησία να συγκαλέσει τη Σύνοδο της Λαοδίκειας το 

365 µ.Χ., η οποία στον 35ο Κανόνα της ονοµάζει τη λατρεία των 

αγγέλων "απόκρυφη ειδωλολατρία". Γράφει: «Ου δει Χριστιανούς 
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εγκαταλείπειν την εκκλησίαν του Θεού και απιέναι, και ΑΓΓΕΛΟΥΣ ονοµά-

ζειν, και συνάξεις ποιείν, όπερ απηγορεύεται. Εί τις ουν ευρεθή ταύτη τη 

ΚΕΚΡΥΜΜΕΝΗ ΕΙ∆ΩΛΟΛΑΤΡΙΑ σχολάζων, έστω ανάθεµα, ότι εγκατέλιπε 

τον Κύριον ηµών Ιησούν Χριστόν τον Υιόν του Θεού και ειδωλολατρείαν 

προσήλθεν». 
 

 Ο µοναχός Νικόδηµος στο σύγγραµµά του "ΠΗ∆ΑΛΙΟΝ" γρά-

φει τα εξής, σχολιάζοντας τον 35ο κανόνα της Συνόδου της Λαοδί-

κειας: «∆ια τούτο ο παρών κανόνας αναθεµατίζει τους Χριστιανούς εκεί-

νους, όπου αφήνουν µε την εκκλησίαν του Θεού και το να επικαλούνται τον 

Κύριον ηµών Ιησούν Χριστόν τον Υιόν του Θεού....ΣΥΝΑΓΟΝΤΑΙ δε εις ναούς 

των αγγέλων (ήτο γαρ, κατά τον Θεοδώρητον, έως εις τον καιρόν του, ναός 

του Αρχαγγέλου Μιχαήλ εις τα µέρη εκείνα της Λαοδίκειας δια τοιαύτην 

αιτίαν) και ΕΠΙΚΑΛΟΥΝΤΑΙ αυτούς ως θεούς και ακολούθως µε τον 

κεκρυµµένον τούτον τρόπον γίνονται ειδωλολάτραι και κτισµατολάτραι» 

(ΠΗ∆ΑΛΙΟΝ, σελ. 353). 
 

 Η παραπάνω µαρτυρία έχει περισσότερο βαρύνουσα αξία, 

γιατί γίνεται από κάποιον που είχε ξεφύγει από την υγιαίνουσα δι-

δασκαλία της Βίβλου, καθόσον ως µοναχός ο Νικόδηµος είχε απο-

δεχτεί το ιερατείο το οποίο έχει καταργηθεί µε τη θυσία του Ιησού 

και είχε ταυτιστεί µε αυτό. Άλλωστε είχε προηγηθεί και η Σύνοδος 

της Νίκαιας το 325 µ.Χ. µε την οποία εισήχθηκε επίσηµα πλέον στη 

Χριστιανική θρησκεία το τριαδικό δόγµα, το οποίο διέσπασε την 

αποκλειστική λατρεία του ενός και µόνου Θεού και την διαίρεσε σε 

τρία µέρη. Ολόκληρη η πρώτη αποστολική εκκλησία καταδίκαζε 

ρητά την προσκύνηση των αγίων και των αγγέλων: «Αλλά και τινές 

των διασηµοτέρων Πατέρων της εκκλησίας διαρρήδην κατεδίκαζον το και 

απλώς ιδρύειν ναούς επ' ονόµατι αγγέλων» (ΧΡΙΣΤΙΑΝΙΚΗ ΑΡΧΑΙΟΛΟΓΙΑ: 

Νίκου Καλογερά, σελ.280-284). 
 

4. ΤΙ ΕΦΑΡΜΟΖΕ Η ΜΕΤΑΠΟΣΤΟΛΙΚΗ ΕΚΚΛΗΣΙΑ  
 

 Όλοι οι πιστοί, κατά τους 3 πρώτους µ.Χ. αιώνες, τιµούσαν 

τους αγίους που µε το αίµα τους σφράγισαν τη µαρτυρία της πί-

στης τους στον Ιησού µέσα στον ιππόδροµο της Ρώµης, στα λιο-

ντάρια, κλπ. Κατά την περίοδο των διωγµών, συνήθως τους απο-

θανόντας πιστούς τους ενταφίαζαν µέσα στις κατακόµβες, χωρίς 
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όµως να τους αποδίδουν θεία λατρεία και προσκύνηση. Ο συγγρα-

φέας του µαρτυρικού θανάτου του Πολύκαρπου Σµύρνης γράφει ότι 

οι τότε πιστοί ζήτησαν το σώµα του άγιου µάρτυρα του Κυρίου να 

το ενταφιάσουν µε τον πρέποντα σεβασµό, πλην όµως οι κρα-

τούντες αυτό, αρνήθηκαν να τους το παραδώσουν, µήπως θεο-

ποιήσουν τον µάρτυρα και τον λατρεύουν όπως τον Ιησού και αυτό 

θα ήταν σε βάρος της δικής τους (ειδωλολατρικής) θρησκείας.  
 

 Ο ΕΠΙΦΑΝΙΟΣ γράφει για το θέµα αυτό: «Πέραν του δέοντος 

ου χρη τιµάν τους αγίους, αλλά τιµάν τον αυτών δεσπότην» (Κατά Αιρέ-

σεων, τόµος Α', σελ.1055). 
 

 Ο ΕΙΡΗΝΑΙΟΣ επίσης αναφέρει: «Ουδέ δι' επικλήσεως αγγέλων 

(ή αγίων) ή επαοιδών ή δι' άλλων κακών ή παραδόξων µέσων ποιεί τι η 

εκκλησία, αλλ' εν καθαρότητι και φανερώς απευθύνουσα προσευχάς εις τον 

Κύριον, τον τα πάντα ποιήσαντα και επικαλούµενη το όνοµα του Κυρίου 

ηµών Ιησού Χριστού» (Κατά Αιρέσεων, τόµος Β', σελ.32). 
   

 Ο (Μέγας) ΑΘΑΝΑΣΙΟΣ, ερµηνεύοντας το εδάφιο ΙΘ:10 της 

Αποκάλυψης γράφει: «Ο άγγελος απαγορεύει τω Ιωάννη επιθυµούντι να 

προσκυνήση αυτόν. Άρα το ΠΡΟΣΚΥΝΗΣΘΑΙ ανήκει µόνον εις τον Θεόν, 

τούτο δε και οι άγγελοι γινώσκουσιν, οίτινες καίπερ υπερέχοντες άλλων κα-

τά την δόξα, είναι όµως πάντες κτίσµατα, ου προσκυνητέοι, αλλά προσκυ-

νούντες (οι άγγελοι) το των πάντων Κύριον» (Λόγος Β' κατά Αρείου, Α 491).  
 

 Κατά την περίοδο των διωγµών των Χριστιανών και µετά, κα-

τέτασσαν τους πιστούς σε 3 κατηγορίες: (1) Στους ΜΑΡΤΥΡΕΣ, σε 

αυτούς που είχαν διωχθεί και είχαν χάσει τη ζωή τους. Όταν τους 

έθαβαν στις κατακόµβες, πολλές φορές έφτιαχναν και διάφορες 

απεικονίσεις που αναπαριστούσαν τα πάθη τους, αλλά οι εικόνες 

αυτές δεν ήταν λατρευτικά αντικείµενα, ήταν απλά για ενθύµηση. (2) 

Στους ΟΜΟΛΟΓΗΤΕΣ, σε αυτούς δηλαδή που φυλακίστηκαν και 

βασανίστηκαν για την πίστη τους, αλλά δε έχασαν όµως τη ζωή 

τους. (3) Στους ΑΣΚΗΤΕΣ, σε αυτούς που άφησαν τα εγκόσµια και 

πήγαν να ζήσουν µια ευσεβή και ασκητική ζωή. 
 

 Κάθε τοπική εκκλησία είχε το δικό της ΜΑΡΤΥΡΟΛΟΓΙΟ, για 

να θυµούνται οι πιστοί τους αδελφούς, που σφράγισαν τη µαρτυρία 
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τους µε το αίµα τους, χωρίς να λυγίσουν από τα µαρτύρια. Η δεισι-

δαιµονία όµως που επικράτησε, αλλά και οι επιρροές των ειδωλο-

λατρικών εθίµων που είχαν φέρει οι νέοι πιστοί, τους οδήγησε, όχι 

να ενθυµούνται τους αποθανόντες αγίους, αλλά και να τους επικα-

λούνται. Επιφανείς ηγέτες της τότε εκκλησίας, όπως ο Μέγας Βασί-

λειος και ο Ιωάννης Ναζιανζηνός αναφέρουν ότι στο τέλος του 4ου 

µ.Χ. αιώνα είχε πλέον γενικευτεί η επίκληση των αποθανόντων 

αγίων, στους οποίους άρχισαν να δίνουν ειδικότητες και αρµοδιό- 

τητες, καθώς και άσκηση εξουσίας επάνω σε επικράτειες, των 

οποίων ήσαν προστάτες. Είχε αρχίσει πλέον η αποστασία από την 

αληθινή πίστη και οι άγιοι πήραν τη θέση του µεσίτη, την οποία 

σύµφωνα µε τη Βίβλο ανήκει ΜΟΝΟ στον Ιησού: «∆ιότι είναι ΕΙΣ 

(ένας) Θεός, ΕΙΣ(ένας) και µεσίτης Θεού και ανθρώπων, άνθρωπος 

Ιησούς Χριστός, όστις έδωκεν εαυτόν αντίλυτρον υπέρ πάντων, µαρ-

τυρίαν γενοµένην εν ωρισµένοις καιροίς» (Α' Τιµόθεου Β/2:5-6). 
 

 Η Χριστιανική διδασκαλία είναι συνέχεια της Ιουδαϊκής διδα-

σκαλίας και στην περίοδο των αποστόλων είχε παράλληλη πορεία 

µε την Ιουδαϊκή, εκτός βέβαια από αυτά που µε τη θυσία του Ιησού 

εκπληρώθηκαν και καταργήθηκαν, όπως ήταν οι θυσίες των ζώων, 

το ιερατείο και γενικά ο τυπολογικός νόµος και που η κατάργησή 

τους ρητά αναφέρεται στη Βίβλο. Αργότερα όµως, αρχίζει πλέον να 

διαφοροποιείται και να αποµακρύνεται η µία διδασκαλία από την 

άλλη. Ο Ιησούς δεν ήρθε να καταργήσει το νόµο της Παλαιάς ∆ια-

θήκης, αλλά να τον εκπληρώσει και να τον συµπληρώσει: «Μη νο-

µίσητε ότι ήλθον να καταλύσω τον νόµον ή τους προφήτας· δεν ήλθον 

να καταλύσω, αλλά να εκπληρώσω» (Ματθαίος Ε/5:17). Το αρχαίο Ελ-

ληνικό κείµενο δεν γράφει "να εκπληρώσω", αλλά "πληρώσαι", που 

σηµαίνει "γεµίζω". Ο Ιησούς ήρθε για να γεµίσει το νόµο, ή µε πιο 

απλά λόγια για να τον συµπληρώσει, γι' αυτό ο γνήσιος Ιουδαϊ-
σµός της Παλαιάς ∆ιαθήκης και µε το γνήσιο Χριστιανισµό της 

Καινής ∆ιαθήκης είναι άρρηκτα συνδεδεµένοι και δεν µπορούν να 

διαχωριστούν, δεν είναι αυτό µέσα στο σχέδιο του Θεού.  
 

 Μέσα στην Παλαιά ∆ιαθήκη (Ιουδαϊσµό) είναι κρυµµένη προ-

φητικά ολόκληρη η Καινή ∆ιαθήκη (Χριστιανισµό) και µέσα στην 

Καινή ∆ιαθήκη περιέχεται η Παλαιά ∆ιαθήκη. Είναι ο ΝΟΜΟΣ της 
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Παλαιά ∆ιαθήκης, είναι και η ΧΑΡΗ της Καινής ∆ιαθήκης, είναι οι 2 

όψεις του ιδίου νοµίσµατος, αυτά τα 2 δεν χωρίζονται. ∆εν πρέπει 

να ξεχνούµε ότι πολλές προφητείες της Παλαιάς ∆ιαθήκης που 

αφορούν την εκκλησία του Ιησού και τους έσχατους καιρούς, δεν 

έχουν ακόµα εκπληρωθεί στην περίοδο της Καινής ∆ιαθήκης. Οι 

άνθρωποι, στην πορεία των αιώνων έφεραν το διαχωρισµό, που 

έγινε τόσο µεγάλος µεταξύ τους, ώστε για να γεφυρωθεί το χάσµα 

µε ανθρώπινες πλέον ενέργειες είναι αδύνατον. 
 

 Ο Ιουδαϊσµός ακολουθούσε αυστηρά το µονοθεϊσµό, στο 

Χριστιανισµό όµως αντικαταστάθηκε από τον τριαδικό θεό της Συ-

νόδου της Νίκαιας. Στον Ιουδαϊσµό ισχύει το «Άκουε, Ισραήλ· Κύ-

ριος ο Θεός ηµών είναι εις Κύριος», ισχύει ο Γιάχβε, ο ένας και µόνο 

Θεός που υπάρχει. Στο Χριστιανισµό και των τριών δογµάτων 

ισχύει το «συµπροσκυνούµενα και συνδοξαζόµενα», ισχύουν ο Θεός 

Πατέρας, ο Θεός Υιός και ο Θεός Άγιο Πνεύµα, τα 3 θεία πρόσωπα 

της οµοουσίου και αδιαιρέτου αγίας Τριάδας. 
 

 Ο Ιουδαϊσµός ποτέ δεν είχε θεοποιήσει τους κεχρισµένους 

από το Θεό ηγέτες του, ούτε τους πατριάρχες Αβραάµ, Ισαάκ και 

Ιακώβ, ούτε τον Νώε ή το ∆αβίδ, ούτε τον Μωυσή. Στο Χριστιανι-
σµό συνέβη το εντελώς αντίθετο, άρχισαν να θεοποιούν τους απο-

θανόντες αγίους και µάρτυρες, να τους αποδίδουν θείες τιµές και 

λατρεία και να τους επικαλούνται ως µεσίτες και προστάτες, έχο-

ντας εξοβελίσει τον αναστηµένο Ιησού, ως το µόνο µεσίτη µεταξύ 

Θεού και ανθρώπων (βλέπε: Α' Τιµόθεου Β/2:5, Εφεσίους Β/2:8, Α' Πέ-

τρου Α/1:18-20).   
 

 Ο Ιουδαϊσµός απέρριπτε τους γύρω ειδωλολατρικούς θεούς 

και όλες τις συνήθειες τους, ο Χριστιανισµός όµως υιοθέτησε όλες 

τις δοξασίες και τις λατρείες των αρχαίων θεοτήτων, αφού τους 

φόρεσε "χριστιανικό" µανδύα..  
 

 Ο Ιουδαϊσµός είχε επτά ετήσιες εορτές και µία εβδοµαδιαία, 

που είχαν θεσπιστεί από τον ίδιο το Θεό. Αντίθετα, ο Χριστιανι-
σµός έχει καθιερώσει εκατοντάδες εορτές κατά τα πρότυπα των 

αρχαίων ειδωλολατρικών λαών, από τους οποίους έχει δανειστεί 

όλες τις λατρευτικές παγανιστικές εκδηλώσεις τους.   
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  � Όταν αναφερόµαστε στο "Χριστιανισµό" δεν εξαιρείται κανένα 

από τα 3 µεγάλα δόγµατα της Χριστιανοσύνης, γιατί σε κάποια από 

τις παραπάνω περιπτώσεις εµπίπτει, σε µία ή περισσότερες ή και 

σε όλες. Το συµπέρασµα που βγαίνει αβίαστα είναι ότι ο παγκό-

σµιος Χριστιανισµός είναι ένα τριπλό κράµα δοξασιών και διδασκα-

λιών: Ιουδαϊκών, Χριστιανικών και ειδωλολατρικών. Ο Θεός, ο 

ένας και µόνος που υπάρχει βδελύσσεται τα είδωλα και είναι Θεός 

ζηλότυπος, θέλει την αποκλειστική λατρεία και προσκύνηση και δεν 

δίνει τη δόξα Του σε άλλον:  
 

1. ΕΦΕΣΙΟΥΣ Ε/5:5-7 «∆ιότι τούτο εξεύρετε, ότι πας πόρνος ή 

ακάθαρτος ή πλεονέκτης, όστις είναι ειδωλολάτρης, δεν έχει κληρο-

νοµίαν εν τη βασιλεία του Χριστού και Θεού. Μηδείς ας µη σας απατά 

µε µαταίους λόγους· επειδή διά ταύτα έρχεται η οργή του Θεού επί τους 

υιούς της απειθείας.  Μη γίνεσθε λοιπόν συµµέτοχοι αυτών».  
 

2. ΚΟΛΟΣΣΑΕΙΣ Γ/3:5-6 «Νεκρώσατε λοιπόν τα µέλη σας τα επί 

της γης, πορνείαν, ακαθαρσίαν, πάθος, επιθυµίαν κακήν και την πλεο-

νεξίαν, ήτις είναι ειδωλολατρεία, διά τα οποία έρχεται η οργή του 

Θεού επί τους υιούς της απειθείας».  
 

3. Α' ΚΟΡΙΝΘΙΟΥΣ ς΄/6:9-10 «Η δεν εξεύρετε ότι οι άδικοι δεν 

θέλουσι κληρονοµήσει την βασιλείαν του Θεού; Μη πλανάσθε· ούτε 

πόρνοι, ούτε ειδωλολάτραι, ούτε µοιχοί, ούτε µαλακοί, ούτε αρσενο-

κοίται, ούτε κλέπται, ούτε πλεονέκται, ούτε µέθυσοι, ούτε λοίδοροι, 

ούτε άρπαγες, θέλουσι κληρονοµήσει την βασιλείαν του Θεού». 
  

4. Α' ΚΟΡΙΝΘΙΟΥΣ Ι΄/10:14 «∆ιά τούτο, αγαπητοί µου, φεύγετε 

από της ειδωλολατρείας».  
 

5. Α' ΙΩΑΝΝΟΥ Ε/5:20-21 «Εξεύροµεν δε ότι ο Υιός του Θεού 

ήλθε και έδωκεν εις ηµάς νόησιν, διά να γνωρίζωµεν τον αληθινόν· 

και είµεθα εν τω αληθινώ, εν τω Υιώ αυτού Ιησού Χριστώ. Ούτος είναι 

ο αληθινός Θεός και η ζωή η αιώνιος. Τεκνία, φυλάξατε εαυτούς από 

των ειδώλων· αµήν».  
 

6. ΑΠΟΚΑΛΥΨΗ ΚΑ/21:27  &  ΚΒ/22:15 

 «Και δεν θέλει εισέλθει εις αυτήν (την ουράνια πόλη) ουδέν το οποίον 
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µιαίνει και προξενεί βδέλυγµα και ψεύδος, αλλά µόνον οι γεγραµµένοι 

εν τω βιβλίω της ζωής του Αρνίου ....Έξω δε είναι οι κύνες και οι µάγοι 

και οι πόρνοι και οι φονείς και οι ειδωλολάτραι και πας ο αγαπών και 

πράττων το ψεύδος».  
 

  � Εάν η αποστολική περίοδος είχε να παρουσιάσει λαµπρές 

σελίδες στην πορεία της εκκλησίας, στην µεταποστολική περίοδο 

αρχίζουν να φαίνονται τα µελανά σηµάδια της πορείας του Χριστια-

νισµού, που µεταγενέστερα έγιναν κατάµαυρα. Η εκκλησία άρχισε 

να έχει µια πορεία φθίνουσα: 
 

• Από τη δόξα της παρουσίας του Θεού, οδηγήθηκε στην πτώση 
και στην πνευµατική φτώχεια. 

 

• Από το Πνεύµα που κυριαρχούσε σε κάθε κίνηση των πιστών, 
κατέληξε στη σάρκα και στα πάθη. 

 

• Από το φως της αλήθειας του Λόγου του Θεού, βρέθηκε στο 
σκοτάδι της πλάνης των ανθρωπίνων συγγραµµάτων και συ-
στηµάτων. 

 

• Από τη µοναδικότητα του Θεού, που αποτελούσε την προµετω-
πίδα των πιστών, κατέληξε στην τριαδικότητα του Θεού και στη 
διάσπαση της "εν Πνεύµατι και αληθεία" λατρείας. 

 

• Από την καθαρότητα στη λατρεία, βρέθηκε να είναι γεµάτη από 
παγανιστικές εκδηλώσεις και να αρέσκεται σε αυτές.  

 

 Εάν περιγράψουµε ιστορικά την πορεία της εκκλησίας από 

την ίδρυσή της και µετά, θα δούµε την πορεία της µέσα στους 

αιώνες και τη σταδιακή, αλλά και σταθερή πτώση της, που ακολού-

θησε, µία πτώση που µέχρι σήµερα, πρώτες δεκαετίες του 21ού 

αιώνα, τα σηµάδια της είναι φανερά και όχι µόνο δεν δείχνουν ότι 

πρόκειται να επουλωθούν, αλλά η αποστασία καθηµερινά αυξάνει 

και οδηγείται στο πλήρες, για να ετοιµάσει η πόρνη Βαβυλώνα εκ-

κλησία τον ερχοµό του ψευδο-Μεσσία, του Αντίχριστου:  
 

(1) ΑΠΟΣΤΟΛΙΚΗ εκκλησία: Αφορά την περίοδο των πρώτων 

50 - 60 ετών, όπου η εκκλησία είχε µια νικηφόρα πορεία, αρχίζο-

ντας από την ίδρυσή της, την ηµέρα της Πεντηκοστής και τελειώνο-

ντας µε την έναρξη των διωγµών από τον Ρωµαίο αυτοκράτορα 
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Νέρωνα (64 µ.Χ.), που αργότερα εντάθηκαν.  
 

(2) ∆ΙΩΚΟΜΕΝΗ εκκλησία: Είναι η περίοδος που η εκκλησία 

µέσα από τους σκληρούς διωγµούς των Ρωµαίων ηγετών έγραψε 

λαµπρές σελίδες δόξας, δείχνοντας οι πιστοί εξαιρετικό µεγαλείο 

και θάρρος, µη δεχόµενοι να συµβιβαστούν µε το ειδωλολατρικό 

σύστηµα της ηγέτιδας Ρώµης. Η περίοδος αυτή τελειώνει το έτος 

313 µ.Χ. µε την έκδοση του ∆ιατάγµατος των Μεδιολάνων «περί 

ανεξιθρησκείας» από τον Μέγα Κωνσταντίνο.  
 

(3) ΣΥΜΒΙΒΑΖΟΜΕΝΗ εκκλησία: Την περίοδο εκείνη η εκκλη-

σία είναι ακριβώς αυτό που λέγει και το όνοµά της, είναι η εκκλησία 

που συµβιβάστηκε µε το σύστηµα του κόσµου, µε αποτέλεσµα να 

χάσει την απλότητά της, την αλήθεια, το φως και τη δύναµή της, το 

Πνεύµα του Θεού έφυγε µέσα από αυτή και τέλος κατάντησε µια 

νεκρή εκκλησία, µια εκκλησία ξερών πνευµατικών τύπων. Η εκκλη-

σία της περιόδου αυτής και των µετέπειτα περιόδων, δεν έχει καµιά 

σχέση και οµοιότητα µε την εκκλησία των δύο προηγούµενων 

περιόδων. Από τον 3
ο
 αιώνα µ.Χ. (µε το ∆ιάταγµα των Μεδιολά-

νων) αρχίζει µια αυξανόµενη αποστασία, η οποία κορυφώνεται 

κυρίως από τον 6
ο
 αιώνα και µετά, οπότε αρχίζουν οι σκοτεινοί 

αιώνες της εκκλησίας.   
 

 (4) Εκκλησία ΤΩΝ ΣΚΟΤΕΙΝΩΝ ΑΙΩΝΩΝ: Είναι η χειρότερη 

περίοδος που πέρασε ποτέ η εκκλησία του Ιησού Χριστού. Θεωρη-

τικά αρχίζει από τον 6
ο
 αιώνα (όπου το πνευµατικό σκοτάδι αρχίζει να 

κυριαρχεί σε Ανατολή και ∆ύση) και τελειώνει τον 15
ο
 αιώνα µε τη µε-

ταρρύθµιση στη ∆ύση. Εάν κάποιος πιστός ήταν αντίθετος µε το 

θρησκευτικό κατεστηµένο, τον θεωρούσαν αιρετικό και µάγο και µε 

συνοπτικές θεατρινίστικες διαδικασίες τον οδηγούσαν κατευθείαν 

στο θάνατο, στην µεν ∆ύση διά της πυράς από την «Ιερά Εξέτα-

ση», στη δε Ανατολή µε βασανισµούς, φυλακές και εξορία (π.χ. 

Ιωάννης Χρυσόστοµος). Αµέτρητες χιλιάδες τέτοιους «αιρετικούς» πι-

στούς είχε στείλει στο θάνατο ανά τους αιώνες η «τριαδική ∆υτική 

αγία εκκλησία» και η «τριαδική Ανατολική αγία εκκλησία». Αποτε-

λεί µια µαύρη σελίδα µέσα στην ανθρώπινη ιστορία ότι τα πιο ειδε-

χθή εγκλήµατα έχουν γίνει στο «όνοµα της αγίας και οµοουσίου και 
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αδιαίρετου Τριάδας» από τα θρησκευτικά ιερατεία Ανατολής και ∆ύ-

σης, τα οποία ο Ιησούς είχε καταργήσει µε τη σταυρική Του θυσία.  
 

 Η αρχαία θεά Εκάτη, η προστάτιδα των µαγισσών, έγινε ο εκ-

δικητής των αγίων του ύψιστου Θεού, που τώρα τους κατηγορού-

σαν ως µάγους και µάγισσες για να τους θανατώσουν. Πρόκειται 

για µια περίοδο που το πνεύµα της αρχαίας Βαβυλώνας κυριαρ-

χούσε σε όλο το µεγαλείο της. ∆εισιδαιµονίες, µαγείες, προλήψεις, 

θρησκοληψία, φόβος του Σατανά και πολλές άλλες δοξασίες, είχαν 

βρει πρόσφορο έδαφος µέσα στις καρδιές των ανθρώπων.  
 

 (5) Εκκλησία ΤΗΣ ΜΕΤΑΡΡΥΘΜΙΣΗΣ: Είναι η ∆ιαµαρτυρόµενη 

εκκλησία και αρχίζει το έτος 1517µ.Χ., όπου ο µοναχός Μαρτίνος 

Λούθηρος (1483 - 1546 µ.Χ.) στράφηκε κατά της διαφθοράς που 

υπήρχε µέσα στους κόλπους της ∆υτικής Καθολικής εκκλησίας, 

θυροκολλώντας στην εξώπορτα του Μητροπολιτικού ναού της Βι-

τεµβέργης τις «95 θέσεις» του, που απετέλεσαν µια ανοιχτή επί-

θεση εναντίον του Παπισµού και ότι αυτός αντιπροσώπευε. Το 

Μαρτίνο Λούθηρο χρησιµοποίησε ο Θεός για να βγάλει την εκκλη-

σία Του από την πλάνη των σκοτεινών αιώνων και να την φέρει και 

πάλι στο φως και την αλήθεια. ∆εν είχε όµως πλήρη αποκάλυψη 

του Λόγου του Θεού, αλλά µερική αποκάλυψη, δίδασκε θεµελιώ-

δεις σωτηριακές αλήθειες, όπως δικαίωση διά της πίστης στη λυ-

τρωτική θυσία του Ιησού, αναγέννηση, τη µοναδικότητα της µεσι-

τείας του Ιησού, κλπ. Γι' αυτό µέσα στη νέα κίνηση που γεννήθηκε, 

υπήρχαν πολλές λάθος διδασκαλίες που κληρονοµήθηκαν από 

την Καθολική εκκλησία.  
 

 Ο Θεός όµως, αρχής γενοµένης από το Λούθηρο, άρχισε να 

κάνει περιοδικά αποκαλύψεις των αληθειών του Λόγου Του και να 

δίνει περισσότερο φως στους πιστούς, ώστε σιγά - σιγά η εκκλησία 

Του να βγει από το πνευµατικό µαύρο σκοτάδι που την κάλυπτε. 

Πως το έκανε αυτό; Ακολούθησε την παρακάτω πρακτική: 
 

 Εάν υποθέσουµε ότι η Καθολική Εκκλησία (από την οποία 

προερχόταν ο Λούθηρος) είχε 100 πλάνες, ο Λούθηρος ξεκίνησε τη 

µεταρρύθµιση µε 20 ΑΛΗΘΕΙΕΣ και 80 ΠΛΑΝΕΣ που πήρε από την 

Καθολική Εκκλησία. Αργότερα, άλλοι πιστοί µέσα από την οµάδα 
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του Λούθηρου είδαν, µελετώντας τις Γραφές, ότι ο Λούθηρος δεν 

ορθοτοµούσε όλο το Λόγο του Θεού. Το αποτέλεσµα ήταν να απο-

σπασθούν και να δηµιουργήσουν µια άλλη πνευµατική οµάδα που 

είχε περισσότερες αλήθειες, είχε π.χ. 40 ΑΛΗΘΕΙΕΣ και 60 ΠΛΑΝΕΣ 

που πήραν από το Λούθηρο. Μέσα από την καινούρια αυτή οµάδα 

βγήκε αργότερα µια άλλη οµάδα που είχε 50 ΑΛΗΘΕΙΕΣ της Βίβλου 

και 50 ΠΛΑΝΕΣ. Μεταγενέστερα βγήκε κάποια άλλη οµάδα που είχε 

60 ΑΛΗΘΕΙΕΣ και 40 ΠΛΑΝΕΣ, και ούτω καθεξής. Γι’ αυτό στην πε-

ρίοδο της εκκλησίας της Μεταρρύθµισης αναπτύχθηκαν διάφορες 

Χριστιανικές κινήσεις, όπως Λουθηρανοί, Βαπτιστές, Αναβαπτι-

στές, Επισκοπικοί, κλπ.. ∆ηλαδή ο Κύριος Ιησούς άρχισε να κάνει 

µια περιοδική και µερική αποκάλυψη του Λόγου Του στην εκκλησία 

Του, ώστε όταν θα έρθει να την παραλάβει να της έχει δώσει πλή-

ρη αποκάλυψη της Αλήθειας. Γι’ αυτό η εκκλησία περιόδου αυτής 

είχε και τον τίτλο «Η ΕΚΚΛΗΣΙΑ ΤΩΝ ΧΩΡΙΣΜΑΤΩΝ», χωρίσµατα, 

διαιρέσεις δηλαδή, που ο Θεός επέτρεψε για ένα µεγάλο χρονικό 

διάστηµα, για να µπορέσει ο λαός Του, έχοντας στην αρχή λίγο 

«φως», µετά λίγο «περισσότερο», µετά «πιο περισσότερο», κλπ, 

να ξεφύγει µέσα από το βαθύ σκοτάδι που είχε τυλιχθεί.  
 

 Μία από τις βασικές διδασκαλίες της Καθολικής εκκλησίας 

που διατήρησε ο Λούθηρος ήταν και η τριαδικότητα του Θεού. Την 

περίοδο εκείνη ήταν πολύ βαθιά ριζωµένη η πίστη του λαού στην 

τριάδα, στη λατρεία των αγίων, στη Μαριολατρεία, στο ιερατείο και 

στις αρχαίες δεισιδαιµονίες που τις είχαν υιοθετήσει πλήρως στο 

Χριστιανισµό. Λαµβάνοντας υπόψη ότι ο λαός ήταν αµόρφωτος και 

ότι ζούσε σε απαράδεκτες συνθήκες φτώχειας, ήταν αδύνατον να 

τα απορρίψουν όλα και να δεχτούν το καθαρό µήνυµα του ευαγγε-

λίου. Με τα σηµερινά δεδοµένα εάν κάποιος τολµούσε να εναντιω-

θεί και να έρθει σε ρήξη µε την πανίσχυρη Καθολική εκκλησία ήταν 

µάταιη προσπάθεια και καθαρή "αυτοκτονία". Ο Λούθηρος το κα-

τόρθωσε αυτό, γιατί είχε έρθει η ώρα του Κυρίου να βγάλει το 

λαό Του µέσα από το σκοτάδι. 
 

 Το πρώτο που ο Λούθηρος διακήρυξε ήταν ότι άνθρωπος 

δεν δικαιώνεται δια των έργων του, αλλά «διά της πίστεως». Απο-

κήρυξε το ιερατείο και τη µεσιτεία των ιερατείου και διακήρυξε ότι ο 
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µόνος µεσίτης είναι ο Ιησούς, γι' αυτό και είναι ειδωλολατρία η 

επίκληση και η προσκύνηση των αγίων. Αυτές ήταν οι βασικές 

θέσεις που ξεκίνησε η µεταρρύθµιση του Λούθηρου, γι' αυτό και 

στη νέα κίνηση παρέµειναν διδασκαλίες, όπως η τριαδικότητα του 

Θεού, το νηπιοβάπτισµα, η µη αποδοχή ότι το βάπτισµα µε το άγιο 

Πνεύµα του Θεού που είχε σαν σηµείο το "λαλείν ξένας γλώσσας" 

ήταν για όλες τις εποχές και πολλές άλλες διδασκαλίες. Οι αλήθειες 

για τη µοναδικότητα του Θεού, το βάπτισµα στο νερό και εν Πνεύ-

µατι, αποκαταστάθηκαν πολύ αργότερα. Η περίοδος της εκκλησίας 

της Μεταρρύθµισης θεωρείται ότι τελείωσε το αρχές του 20ού αιώ-

να, το έτος 1906 µ.Χ. όπου ο Κύριος άρχισε και πάλι να βαπτίζει 

τους πιστούς µε το άγιο Πνεύµα Του και µετά από λίγα χρόνια 

έδωσε και αποκάλυψη για την µοναδικότητά Του.   
 

(6) Εκκλησία ΤΗΣ ΦΙΛΑ∆ΕΛΦΕΙΑΣ ή ΤΗΣ ΑΡΠΑΓΗΣ: Είναι η 

χρονική περίοδος της εκκλησίας που ζούµε εµείς σήµερα και που ο 

Ιησούς δίνει µεγάλες αποκαλύψεις του Λόγου Του στους αγίους Του, 

όπως έκανε και µε τους πιστούς της πρώτης αποστολικής εκκλη-

σίας, µόνο που ο Θεός υποσχέθηκε για την εκκλησία αυτή ότι έχει 

φυλάξει τον «καλόν οίνον». Την έναρξή της, την τοποθετούµε χρο-

νολογικά (χωρίς να υπάρχει δέσµευση γι’ αυτό) το έτος 1906 µ.Χ., όταν 

ο Θεός στην οδό Αζούζα στο Λος Άντζελες, µετά από 19 αιώνες ε-

πανέλαβε το γεγονός της Πεντηκοστής (βλ. Πράξεις κεφ. Β/2) και βά-

πτισε οµαδικά µε το άγιο Πνεύµα Του µια οµάδα ταπεινών και άση-

µων νέγρων. Από τότε άρχισε και πάλι η εκκλησία να κηρύττει το 

ευαγγέλιο και να δίνει τη µαρτυρία της µε δύναµη Πνεύµατος αγίου, 

µε θεραπείες και εκβολές δαιµονίων και µε σηµεία και τεράστια. Τον 

ίδιο καιρό, αλλά λίγο αργότερα, έδωσε ο Ιησούς στην εκκλησία Του 

τη θαυµαστή αποκάλυψη της «πρώτης ΠΑΣΩΝ των εντολών» η οποία 

είναι ότι «…Κύριος ο Θεός ηµών είναι ΕΙΣ (ένας) ΚΥΡΙΟΣ» (βλ. Μάρκος 

ΙΒ/12:29-30). 
 

 Συµπερασµατικά, βλέπουµε ότι η ΜΙΑ εκκλησία, που ίδρυ-

σε ο Ιησούς Χριστός χύνοντας το πολύτιµο αίµα Του και η οποία 

δεν είχε ονόµατα, τίτλους και παρατσούκλια  διασπάστηκε σε δύο 

µεγάλες αντιµαχόµενες εκκλησιαστικές παρατάξεις, τις µετέπειτα 

ονοµασθείσες Ορθόδοξη εκκλησία και Καθολική εκκλησία, χω-
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ρίς όµως να έχουν φως Χριστού, χωρίς να κηρύττουν αναγέννηση, 

καθόσον είχαν πέσει στην τήρηση ξερών θρησκευτικών τύπων.  
 

 Μέσα από την Καθολική Εκκλησία βγήκε η ∆ιαµαρτυρόµενη 

εκκλησία µε τα διάφορα χωρίσµατά της, η οποία είχε µερική επί-

γνωση των αληθειών της Βίβλου και δίδασκε σωτηρία του αµαρτω-

λού ανθρώπου δια του αίµατος του Ιησού (αναγέννηση). Μέσα από 

την Ευαγγελική (∆ιαµαρτυρόµενη) εκκλησία βγήκε αργότερα η 

Πεντηκοστιανή εκκλησία, µε ακόµα περισσότερες αλήθειες και 

αποκαλύψεις της Αγίας Γραφής και δίδασκε εκτός από την αναγέν-

νηση, βάπτισµα του αγίου Πνεύµατος, θεραπείες από τις αρρώ-

στιες και απελευθέρωση από δαιµονικά πνεύµατα. Μέσα από την 

Πεντηκοστιανική (τριαδική) εκκλησία βγήκε αργότερα η Πεντηκο-

στιανή µονοθεϊστική εκκλησία, µε ακόµα περισσότερο φως από 

τις προηγούµενες (ΣΗΜΕΙΩΣΗ: Όταν αναφερόµαστε στην «Πεντηκοστια-

νή εκκλησία», δεν εννοούµε το κατεστηµένο Πεντηκοστιανό δόγµα, αλλά 

όσους έχουν την προσωπική εµπειρία της Πεντηκοστής, ανεξάρτητα, σε 

ποιο δόγµα τυπικά ανήκουν).    
 

 Μέσα από την Πεντηκοστιανή εκκλησία θα βγει και η ΝΥΜΦΗ 

ΕΚΚΛΗΣΙΑ, η εκκλησία που θα αρπαχθεί (εκκλησία της Φιλαδέλφειας), 

που δεν θα έχει «κηλίδα ή ρυτίδα, ή κάτι από αυτά, αλλά θα είναι άγια 

και άµωµη» (Εφεσίους Ε/5:27), θα είναι εκκλησία «τροµερά, ως 

στράτευµα µε σηµαίας» (Άσµα Ασµάτων ς΄/6: 4,7). Η εκκλησία της αρ-

παγής τυπολογικά είναι ο «υιός ο άρσεν», που αναφέρεται στην 

Αποκάλυψη ΙΒ/12:5 (αρχαίο κείµενο). Περισσότερες λεπτοµέρειες για 

τον «υιό τον άρσεν(α)», διάβασε στο βιβλίο των εκδόσεών µας µε 

τίτλο «Ο ΙΣΧΥΡΟΣ ΠΟΛΕΜΙΣΤΗΣ» (κωδικός 13).         
  

 Βλέπουµε ότι ο Θεός άρχισε (από την εποχή του Λούθηρου)  

να κάνει ΜΕΡΙΚΗ ΑΠΟΚΑΛΥΨΗ του Λόγου Του και θα δώσει (ήδη 

δίνει) ΠΛΗΡΗ ΑΠΟΚΑΛΥΨΗ στις ηµέρες µας, λίγο πριν την αρπαγή 

της Νύµφης Εκκλησίας Του, της εκκλησίας της Φιλαδέλφειας. Επί-

σης, αξιοσηµείωτο γεγονός είναι ότι η προηγούµενη οµάδα, συνή-

θως εδίωκε ως «αιρετική» και «πλανεµένη» την επόµενη οµάδα, η 

οποία είχε βγει µέσα από αυτήν, και ούτω καθεξής. Αποτελεί πλέον 
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κανόνα, κάθε καινούρια αποκάλυψη και ό,τι αντιβαίνει µε το κατε-

στηµένο να διώκεται.    
 

(7) Εκκλησία ΤΗΣ ΘΛΙΨΗΣ: Είναι η τωρινή χλιαρή εκκλησία η 

οποία συνυπάρχει µε την εκκλησία της Φιλαδέλφειας που θα 

αρπαχτεί, αλλά αυτή όµως θα παραµείνει κάτω στη Γη και θα δοκι-

µασθεί σκληρά από το σύστηµα του Αντίχριστου. Η πρώτη «διωκό-

µενη εκκλησία» και η «εκκλησία της θλίψης» είναι οι δύο διωκόµε-

νες εκκλησίες, η µεν πρώτη γιατί «άφησε την πρώτη αγάπη της για 

τον Ιησού» (Αποκάλυψη Β/2:4-5), η δε δεύτερη γιατί είναι «χλιαρή» και 

βρίσκεται µεταξύ δύο φρονηµάτων (Αποκάλυψη Γ/3:15-17).   
 

 Αυτή είναι µε συντοµία η ιστορική πορεία της εκκλησίας του 

Ιησού Χριστού, που άρχισε πριν από 2.000 χρόνια περίπου, την 

ηµέρα της Πεντηκοστής και θα τελειώσει σε πρώτο στάδιο µε την 

αρπαγή της εκκλησίας της Φιλαδέλφειας και σε δεύτερο στάδιο µε 

την ανάσταση και αρπαγή των θανατωθέντων αγίων της θλίψης, 

στο µέσον της επταετούς κυριαρχίας του Αντίχριστου, οι οποίοι θα 

είναι «το υπόλοιπον σπέρµα» της εκκλησίας της Φιλαδέλφειας (βλ. 

Αποκάλυψη ΙΒ/12:17). Περισσότερες λεπτοµέρειες για την ιστορική 

πορεία της εκκλησίας, διάβασε στο βιβλίο των εκδόσεών µας µε 

τίτλο «Η ΑΙΡΕΣΗ ΤΩΝ ΝΑΖΩΡΑΙΩΝ» (κωδικός 21).      
 

  � Αναφέρθηκε στην αρχή βιβλίου ότι η παρουσίαση του θέµα-

τος που θίγουµε θα είναι αντικειµενική και σε καµιά περίπτωση η 

µελέτη µας, δεν θα µπορούσε να χαρακτηριστεί ως «τριαδική» ή 

ως «µονοθεϊστική» και αυτό θα ήταν κάτι που θα το διαπίστωνε ο 

αναγνώστης στην πορεία, όταν θα αντιλαµβανόταν ότι καταγράφο-

νται οι θέσεις και των δύο κατηγοριών και ότι τα στοιχεία που πα-

ρουσιάζονται είναι αξιόπιστα και επαρκώς τεκµηριωµένα. 
 

 Στο παρόν όµως κεφάλαιο ίσως κάποιος να διακρίνει µια 

"φανερή" µεροληπτική θέση υπέρ της «µοναδικότητας του Θεού» 

και κατά της «τριαδικής διδασκαλίας» και αυτό πιθανόν να του δη-

µιουργεί κάποια ερωτηµατικά. Αυτό δεν έχει συµβεί εσκεµµένα, 

αλλά είναι η φυσική απόρροια της όλης ιστορικής παρουσίασης του 
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θέµατος, είναι το αυτονόητο συµπέρασµα που συνάγεται από τρεις 

βασικές παραµέτρους, που είναι:  
 

(α)  Η πανοραµική παρουσίαση των αρχαίων τριαδικών θεοτή-

των και πως επηρέασαν την µετέπειτα Χριστιανική θρησκεία.  
 

(β)  Το παρασκήνιο που υπήρξε στη Σύνοδο της Νίκαιας, για να 

διαµορφωθεί το τελικό αποτέλεσµα.  
 

(γ)  Η θέση του Θεού απέναντι στο βδέλυγµα της ειδωλολα-

τρίας και η διακήρυξη της Βίβλου, σε όλες τις σελίδες της, για 

τη µοναδικότητα του Θεού. 
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Κεφάλαιο  ∆ΕΚΑΤΟ ΕΒ∆ΟΜΟ 

ΕΠΙΧΕΙΡΗΜΑΤΑ των ΤΡΙΑ∆ΙΚΩΝ  

από την ΠΑΛΑΙΑ ∆ΙΑΘΗΚΗ 
 

 

 

 Οι ακολουθούντες την τριαδική διδασκαλία ισχυρίζονται ότι ο 

Θεός µέσα σε ολόκληρο το θεόπνευστο Λόγο Του, αποκαλύπτεται 

ως "τριαδικός Θεός" και για να στηρίξουν τις απόψεις τους αυτές, 

προβάλλουν εδάφια, τόσο από την Παλαιά ∆ιαθήκη, όσο και από 

την Καινή ∆ιαθήκη, στα οποία υποστηρίζουν ότι αυτά δείχνουν 

την τριαδικότητα του Θεού. Θα παρουσιάσουµε στον παρόν κεφά-

λαιο τις πιο χαρακτηριστικές περιπτώσεις µέσα από την Παλαιά 

∆ιαθήκη, που οι ακολουθούντες το τριαδικό δόγµα τις χρησιµο-

ποιούν ως επιχειρήµατα υπέρ της τριάδας και θα κάνουµε ερµηνευ-

τική ανάλυση των εδαφίων αυτών. Για να µην υπάρχει µεροληψία 

υπέρ ή κατά της τριάδας, στα εδάφια θα γίνει πρώτιστα γραµµατι-
κή και συντακτική ανάλυση, ώστε ο αναγνώστης να οδηγηθεί 

από µόνος του, ανεπηρέαστος, στην ορθή ερµηνεία και έτσι να 

διαµορφώσει αντικειµενική άποψη και γνώµη.    
 

01. Ο ΘΕΟΣ ΕΙΝΑΙ Ο ΕΛΟΧΙΜ 

 Ένα από τα βασικά επιχειρήµατα που προβάλλουν οι υπο-

στηρικτές της τριάδας είναι ότι ο Θεός στην Παλαιά ∆ιαθήκη απο-

καλείται «Ελοχίµ», που είναι σε πληθυντικό αριθµό και κατά γράµ-

µα µεταφράζεται «οι Θεοί». Θα αναφερθούµε µε λεπτοµέρειες στη 

συντακτική κυρίως ερµηνεία και έννοια της λέξης αυτής και θα 

δούµε 4 βασικές περιπτώσεις στις οποίες ο όρος "Ελοχίµ" εφαρµό-

ζεται: (1) Στον αληθινό Θεό, (2) σε ψεύτικους θεούς, (3) σε ανθρώ-

πους και (4) στον Ιησού Χριστό. 
 

1. Στον ΑΛΗΘΙΝΟ ΘΕΟ: Η λέξη Ελοχίµ είναι µεν σε πληθυντι-

κό αριθµό (ο ενικός είναι «ΕΛ» και «ΗΛ»), αλλά όταν χρησιµοποιεί-

ται για τον ΕΝΑ και ΜΟΝΟ αληθινό Θεό που υπάρχει έχει την έννοια 

του ενικού αριθµού. Είναι πληθυντικός µεγαλειότητας και έχει την 
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έννοια του πλήθους και της δύναµης που φανερώνεται µέσα στη 

θεότητα. Το ότι το «Ελοχίµ» µεταφράζεται «ο Θεός» δεν είναι αυ-

θαίρετη δική µας ερµηνεία, γιατί κάτι τέτοιο θα καθιστούσε τη µελέ-

τη µας αναξιόπιστη και µη αντικειµενική, αλλά αυτό φαίνεται µε 

σαφήνεια και καθαρότητα µέσα από την Αγία Γραφή 
 

 Στo Γένεσις Α/1:26 γράφει «Και είπεν ο ΕΛΟΧΙΜ, Ας κάµωµεν 

άνθρωπον». Εδώ το Ελοχίµ, ενώ είναι σε πληθυντικό αριθµό, 

συντάσσεται µε ρήµα ενικού αριθµού «είπεν», το οποίο στα Εβραϊ-

κά είναι "ΑΜΑΡ" (ο πληθυντικός είναι "ΑΜΕΡΟΥ"). Άρα το εδάφιο 

γράφει: «Και ΕΙΠΕΝ (όχι "είπαν") ο ΕΛΟΧΙΜ, Ας κάµωµεν άνθρωπον». 
 

 Η µεγαλύτερη απόδειξη ότι το Ελοχίµ, όταν αναφέρεται στον  

ΕΝΑ και ΜΟΝΟ αληθινό Θεό, έχει την έννοια του ενικού αριθµού, 

σαν πληθυντικός µεγαλειότητας, είναι ότι, όσες αναφορές εδαφίων 

της Παλαιάς ∆ιαθήκης έχουµε στην Καινή ∆ιαθήκη (στο πρωτότυπο 

αρχαίο κείµενο), είναι πάντοτε σε ενικό αριθµό. Ο Λόγος του Θεού 

είναι θεόπνευστος, γι' αυτό η Βίβλος δεν κάνει ποτέ λάθη και οι 

λέξεις που χρησιµοποιούν οι θεόπνευστοι συγγραφείς είναι αυτές 

που το Πνεύµα του Κυρίου τους ενέπνευσε να γράψουν. 
 

 Στο ∆ευτερονόµιο ς'/6:4 αναφέρει την πρώτη "πασών" των 

εντολών όπως την αποκάλεσε ο Ιησούς: «Άκουε Ισραήλ, Κύριος ο 

Θεός ηµών, είναι "ΕΙΣ" Κύριος». Το Εβραϊκό κείµενο γράφει κατά 

λέξη «Άκουε Ισραήλ, Γιάχβε ΕΛΟΧΙΜ, Γιάχβε ΕΧΑ∆», δηλαδή «Κύριος 

ΘΕΟΣ, Κύριος ΕΙΣ». Τη µεγάλη αυτή αλήθεια την διατύπωσε και ο 

Ιησούς λέγοντας: «…Απεκρίθη και είπε προς αυτόν, ότι ΠΡΩΤΗ πα-

σών των εντολών είναι, ΑΚΟΥΕ ΙΣΡΑΗΛ, ΚΥΡΙΟΣ Ο ΘΕΟΣ (όχι «οι Θεοί») 

ΗΜΩΝ, ΚΥΡΙΟΣ "EIΣ…" (απόλυτο αριθµητικό) ….ΕΣΤΙΝ» (Μάρκος ΙΒ/12:29, 

αρχαίο κείµενο). Μήπως ο Ιησούς έκανε λάθος; 
 

2. Σε ΨΕΥΤΙΚΟΥΣ ΘΕΟΥΣ:  Η λέξη Ελοχίµ χρησιµοποιείται µε 

την έννοια του ενικού αριθµού και για ΨΕΥΤΙΚΟΥΣ ΘΕΟΥΣ, που δεν 

ήταν µέλη κάποιας τριαδικής θεότητας, αλλά ήταν µονοπρόσωποι 

θεοί, όπως ήταν ο ∆αγών, ο Μολόχ και ο Ρεµφάν. Στους Κριτές 

Ις'/16:23 γράφει: «Και Συνήχθησαν δε οι άρχοντες των Φιλισταίων, 

διά να προσφέρωσι θυσίαν µεγάλην εις ∆αγών, τον ΕΛΟΧΙΜ (θεόν) 

αυτών...».  
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 Στο βιβλίο του προφήτη Αµώς Ε/5:26 γράφει: «Μάλιστα ανε-

λάβετε την σκηνήν του Μολόχ σας και τον Χιούν, τον αστέρα του 

ΕΛΟΧΙΜ (θεού) σας, τα είδωλα υµών, τα οποία εκάµετε εις αυτούς». 

Αξίζει να σηµειωθεί ότι την περίπτωση µε τον Χιούν, την αναφέρει 

και ο πρωτοµάρτυρας Στέφανος, όταν απολογείτο στο Συνέδριο, 

λίγο πριν τον λιθοβολήσουν, τον οποίο αποκαλεί "Ρεµφάν" (σε άλλα 

χειρόγραφα αναφέρεται ως "Ραιφάν"): «Μάλιστα ανελάβετε την σκηνήν 

του Μολόχ και το άστρον του ΘΕΟΥ σας Ρεµφάν, τους τύπους, τους 

οποίους εκάµετε διά να προσκυνήτε αυτούς· διά τούτο θέλω σας µετοι-

κίσει επέκεινα της Βαβυλώνος». Ο Αµώς και ο Στέφανος αναφέρο-

νται ακριβώς στο ίδιο περιστατικό, όπου ο µεν Αµώς χρησιµοποιεί 
τη λέξη Ελοχίµ (που κατά γράµµα σηµαίνει "των θεών σας"), ο δε Στέ-
φανος το µεταφράζει σε ενικό αριθµό "του ΘΕΟΥ σας", που φανε-

ρώνει πολύ καθαρά ότι ο Στέφανος δεν αναφερόταν στα 2 αγάλ-

µατα του Μολόχ και του Ρεµφάν, αλλά στη συγκεκριµένη θεότητα, 

στον Ρεµφάν. 
 

 Ίσως κάποιος να έχει την εύλογη απορία, για ποιο λόγο χρη-

σιµοποιούσαν πληθυντικό µεγαλειότητας για ψεύτικους θεούς. Πι-

στεύω ότι η απάντηση είναι αυτονόητη, γιατί γι' αυτούς δεν ήταν 

ψεύτικοι θεοί, πίστευαν ότι ήταν αληθινοί θεοί και κατά συνέπεια 

χρησιµοποιούσαν εκφράσεις που έδειχναν το µεγαλείο των διαφό-

ρων θεοτήτων τους, όπως ακριβώς έκαναν και οι µονοθεϊστές 

Εβραίοι που αποκαλούσαν τον Γιάχβε "Ελοχίµ" 
 

3. Σε ΑΝΘΡΩΠΟΥΣ: Η λέξη Ελοχίµ χρησιµοποιείται στην Πα-

λαιά ∆ιαθήκη και για ΑΝΘΡΩΠΟΥΣ. Στην Έξοδο ΚΑ/21:6 γράφει: 

«Αλλ' εάν ο δούλος είπη φανερά, Αγαπώ τον κύριόν µου, την γυναίκα 

µου και τα τέκνα µου, δεν θέλω εξέλθει ελεύθερος· Τότε ο κύριος 

(Ελοχίµ) αυτού, θέλει φέρει αυτόν προς τους Κριτάς». Εδώ η Βίβλος 

αναφέρεται σε µια σκηνή της καθηµερινότητας και αφορά κάποιον  

δούλο µε τον κύριό του (τον αφέντη του). Επειδή ο "κύριος" έχει 

εξουσία επάνω στο "δούλο" του, η Βίβλος χρησιµοποιεί στα Εβραϊ-

κά τη λέξη Ελοχίµ µε την έννοια του ενικού αριθµού. 
 

 Στην Έξοδο Ζ/7:1 βλέπουµε τον Θεό να αποκαλεί τον Μωυ-

σή Ελοχίµ: «Εγώ σε κατέστησα ΕΛΟΧΙΜ (θεόν) εις τον Φαραώ, και 
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Ααρών ο αδελφός σου θέλει είσθαι προφήτης σου». Εάν εδώ µετα-

φράζαµε το Ελοχίµ ως "θεοί", τότε ο Μωυσής θα έπρεπε να απο-

τελείτο από πολλά πρόσωπα, κάτι που εάν το ισχυριστούµε θα 

ήταν παράλογο. Επίσης, εφόσον ο Μωυσής είναι ένα και µοναδικό 

πρόσωπο, θα έπρεπε ο Θεός να χρησιµοποιεί τον ενικό αριθµό 

"Ηλ" (ή "Ελ"), κάτι που δεν συµβαίνει, γιατί ο Θεός ήθελε να εκφρά-

σει το θέληµά Του προς τον Φαραώ δια µέσου του Μωυσή, ο 

οποίος παρουσιάστηκε στον Φαραώ εξ ονόµατος του Ελοχίµ, εξ' 

ονόµατος του ενός και µόνου Θεού που υπάρχει, γι' αυτό και η λέξη 

"θεός" αποδίδεται στα Εβραϊκά ως Ελοχίµ, ενώ αφορά άνθρωπο 

και όχι τον αληθινό Θεό.                                  
 

4. Στον ΙΗΣΟΥ: Εφόσον ο Ιησούς είναι η φανέρωση του Θεού 

Πατέρα, µέσα στη Βίβλο ονοµάζεται και ο ίδιος «Ελοχίµ» και αυτό 

φαίνεται καθαρά στον προφητικό Ψαλµό ΜΕ/45:6-7, όπου γράφει: 

«Ο θρόνος σου, ΘΕΕ (Ελοχίµ), είναι εις τον αιώνα του αιώνος· σκή-

πτρον ευθύτητος (είναι) το σκήπτρον της βασιλείας σου.  Ηγάπησας δι-

καιοσύνην και εµίσησας αδικίαν· διά τούτο έχρισέ σε ο ΘΕΟΣ, ο 

Θεός σου (ο Ελοχίµ σου), έλαιον αγαλλιάσεως υπέρ τους µετόχους 

σου». Εδώ έχουµε δύο "ΕΛΟΧΙΜ", ο πρώτος είναι ο Υιός που ανα-

φέρεται προφητικά και ο δεύτερος, που χρίει τον πρώτο, είναι ο 

Πατέρας, γιατί ο Θεός ∆ΕΝ χρίεται, ο άνθρωπος χρίεται και εδώ 

προφητικά αναφέρεται στο ότι ο Θεός χρίει τον «άνθρωπο Χριστό 

Ιησού» και αυτό συνέβηκε την ηµέρα της βάπτισής Του. 
 

 Το ότι πρόκειται για τον Υιό φαίνεται µε σαφήνεια από την 

εκπλήρωση της προφητείας, που αναφέρεται στην επιστολή προς 

Εβραίους Α/1:8-9 (όπου επαναλαµβάνονται τα λόγια του Ψαλµού ΜΕ 

/45:6-7) και στο Ιωάννης Α/1:33, όπου ο Υιός χρίεται από τον Πα-

τέρα: «Και εµαρτύρησεν ο Ιωάννης, λέγων ότι Είδον το Πνεύµα κα-

ταβαίνον ως περιστεράν εξ ουρανού και ΕΜΕΙΝΕΝ ΕΠ' ΑΥΤΟΝ. Και 

εγώ δεν εγνώριζον αυτόν· αλλ' ο πέµψας µε διά να βαπτίζω εν ύδατι 

εκείνος µοι είπεν· Εις όντινα ίδης το Πνεύµα καταβαίνον και ΜΕ-

ΝΟΝ ΕΠ' ΑΥΤΟΝ, ούτος είναι ο βαπτίζων εν Πνεύµατι αγίω». 
 

 Στον Ψαλµό ΜΕ/45:6-7 η φράση «Ο θρόνος σου, ο Θεός» 

αναφέρεται στον Υιό, ενώ το «έχρισέ σε ο Θεός, ο Θεός σου» ανα-

360 



φέρεται στον Πατέρα, που και οι 2 στα Εβραϊκά αποκαλούνται 

ΕΛΟΧΙΜ. Έχουµε "2 Ελοχιµ", αλλά όχι "2 Θεούς", έχουµε τον 

ΘΕΟ Πατέρα και τον ΑΝΘΡΩΠΟ Χριστό Ιησού, µέσα στον οποίο 

κατοίκησε όλο το πλήρωµα του Πνεύµατος του Πατέρα. Ο Ιησούς 

είναι η ορατή φανέρωση του αόρατου Θεού, γι' αυτό είπε: «Όστις 

είδεν Εµέ, είδεν τον Πατέρα» (Ιωάννης Ι∆/14:9-11). Ο Ιησούς δεν είναι 

ο "Θεός Υιός", αλλά είναι η φανέρωση του ενός και µόνου αληθινού 

Θεού που υπάρχει. 
 

 Εάν ερµηνεύσουµε κατά γράµµα το "Ελοχίµ" και το δεχτούµε 

σύµφωνα µε την τριαδική ερµηνεία ότι σηµαίνει "οι Θεοί", εδώ θα 

έχουµε διπλό σοβαρό πρόβληµα: Το 1ο πρόβληµα είναι ότι αυτή 

η ερµηνεία έρχεται σε αντίθεση µε τη Βίβλο και πρέπει να απορ-

ριφθεί, αφού γραµµατικά και συντακτικά δεν στέκει, όπως ήδη την 

αναλύσαµε. Το 2ο πρόβληµα είναι ακόµα µεγαλύτερο. Εφόσον 

αναφέρονται "2 Ελοχίµ", εάν τους ερµηνεύσουµε ως "οι θεοί" (πλη-

θυντικός), τότε αναγκαστικά και ο Πατέρας και ο Υιός, ως θεοί, θα 

αποτελούνται από δύο ή και περισσότερα πρόσωπα. Θα έχουµε 
δηλαδή 2 Ελοχίµ (2 θεούς), που ο ένας Θεός χρίει τον άλλον 

Θεό. Εάν το δεχτούµε αυτό, τότε αναγκαστικά θα πρέπει να δε-

χτούµε ότι αυτός που χρίει είναι «µεγαλύτερος Θεός», ενώ αυτός 

που χρίεται είναι ο «µικρός Θεός», µε απλά λόγια θα πρέπει να δε-

χτούµε αυτό που διδάσκουν οι Μάρτυρες του Ιεχωβά για τον Υιό. 

Εάν κάποιος το ισχυριστεί αυτό, είναι βλασφηµία κατά του Θεού, ο 

οποίος είναι "ΕΙΣ" 
 

 Το ότι ο Ιησούς είναι η φανέρωση του Ελοχίµ και φέρει αυτό 

το όνοµα στην Καινή ∆ιαθήκη, φαίνεται καθαρά και από τα λόγια 

που είπε ο άγγελος Κυρίου στον Ιωσήφ όταν παρουσιάστηκε σε 

αυτόν σε όνειρο και του είπε: «Και θέλουσι καλέσει το όνοµα αυτού 

Εµµανουήλ, το οποίον µεθερµηνευόµενον είναι, Μεθ' ηµών ο Θεός» 

(Ματθαίος Α/1:23). Ο Ιησούς ονοµάζεται και «Εµµανου-ΗΛ», που 

µεταφράζεται  «ο ΗΛ µεθ' ηµών». Το "ΗΛ" ή "ΕΛ" είναι ο ενικός 

αριθµός του Ελοχίµ, άρα ο Υιός, ο Ιησούς είναι «ο ΕΛΟΧΙΜ µαζί 
µας», είναι η φανέρωση του Ελοχίµ της Παλαιάς ∆ιαθήκης σε εµάς. 

Το όνοµα του Υιού (ΕµµανουΗΛ) δείχνει ποια θεότητα κατοικούσε 

µέσα Του, όπως και το ίδιο συµβαίνει και µε το κατεξοχήν όνοµά 
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Του «ΙΗΣΟΥΣ», που στα Εβραϊκά είναι «ΓΙΑΧΒΕ ΟΣΗΑ», που σηµαί-

νει «Ο ΓΙΑΧΒΕ ΕΙΝΑΙ ΣΩΤΗΡΑΣ».  
 

 Στην Καινή ∆ιαθήκη οι θεόπνευστοι συγγραφείς της, όπου 

χρησιµοποιούν εδάφια της Παλαιάς ∆ιαθήκης που αναφέρουν το 

"Ελοχίµ" και αφορά τον αληθινό Θεό (όχι ψεύτικους θεούς), πά-

ντοτε το µεταφράζουν σε ενικό αριθµό "ΗΛ". Σε όσες περιπτώσεις 

στη Βίβλο έχουµε ονόµατα που περιέχουν στο τέλος το "ΗΛ", τα 

ονόµατα αυτά δείχνουν κάποια ιδιότητα του Θεού, όπως: 

• ΜιχαΗΛ   =   «Ποιος είναι όµοιος µε τον ΗΛ» 

• ∆ανιΗΛ    =   «Ο ΗΛ είναι ο κριτής µου» 

• ΒαιθΗΛ   =   «Οίκος του ΗΛ» 

• ΕµµανουΗΛ  =   «Ο ΗΛ µεθ' ηµών»  
 

02. ΑΣ ΚΑΜΩΜΕΝ ΑΝΘΡΩΠΟΝ (Γένεσις Α:26-27) 

 -  Η ΠΡΩΤΗ ΠΡΟΦΗΤΕΙΑ THΣ ΒΙΒΛΟΥ  -  
 

1. ΟΙ ∆ΥΟ ΑΡΧΙΚΕΣ ΠΡΟΦΗΤΕΙΕΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ 

 Ανάµεσα στους σχολιαστές και ερµηνευτές της Βίβλου επι-

κρατεί η άποψη ότι η ΠΡΩΤΗ ΠΡΟΦΗΤΕΙΑ που συναντάµε µέσα στις 

σελίδες της, αναφέρεται στα λόγια του Θεού προς το ∆ιάβολο (τον 

όφη) και αφορά τη συντριβή του που θα γινόταν στο σταυρό του 

Γολγοθά από τη θυσία του Υιού Του: «…Και έχθραν θέλω στήσει 

αναµέσον ΣΟΥ και της ΓΥΝΑΙΚΟΣ, και αναµέσον του σπέρµατός σου 

και του σπέρµατος αυτής· αυτό θέλει σου συντρίψει την κεφαλήν, και 

συ θέλεις κεντήσει την πτέρναν Αυτού» (Γένεσις Γ/3:15). Η θαυµαστή 

αυτή προφητεία αναφέρεται στο Γ/3
ο
 κεφάλαιο της Γενέσεως (πρώ-

το βιβλίο της Αγίας Γραφής), πλην όµως στο Α/1
ο
 κεφάλαιο συναντά-

µε µια καταπληκτική προφητεία, που αφορά το προφητικό σχέδιο 

του Θεού για τη σωτηρία του ανθρώπου µετά την πτώση του και 

αναφέρεται στο Γένεσις Α/1:26 «Και είπεν ο Θεός, Ας κάµωµεν 

άνθρωπον κατ' ΕΙΚΟΝΑ ηµών, καθ' ΟΜΟΙΩΣΙΝ ηµών· και ας εξου-

σιάζη επί των ιχθύων της θαλάσσης και επί των πετεινών…κλπ». 

Γένεσις Α/1:26 και Γ/3:15, είναι δύο προφητείες που έχουν άµεση 

σχέση µε τη λυτρωτική θυσία του Υιού του Θεού, του Ιησού Χρι-

στού. Η µία προφητεία έγινε ΠΡΙΝ την πτώση του ανθρώπου 

(Α:26) και η άλλη έγινε ΜΕΤΑ την πτώση του (Γ:15).  
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 Η γενική άποψη που επικρατεί ότι η πρώτη προφητεία της 

Βίβλου είναι το Γένεσις Γ/3:15 και όχι το Γένεσις Α/1:26, οφείλεται 

στο γεγονός της παρερµηνείας που γίνεται στο εδάφιο Α:26, 

σύµφωνα µε την οποία: (1) Τον άνθρωπο, εφόσον χρησιµοποιεί-

ται πληθυντικός αριθµός «Ας ΚΑΜΩΜΕΝ», δεν τον δηµιούργησε ο 

Θεός µόνος Του, αλλά µαζί µε τα άλλα 2 µέλη της τριάδας τον Υιό 

και το άγιο Πνεύµα, και (2) Όταν ο Θεός λέγει «Ας κάµωµεν ΑΝ-

ΘΡΩΠΟΝ», δεν αναφέρεται σε ολόκληρο το ανθρώπινο γένος, αλλά 

µόνο στον πρώτο άνθρωπο, τον Αδάµ.  
 

 Στη συνέχεια θα δούµε µε πολλή σαφήνεια και καθαρότητα, 

όπως την ερµηνεία τη δίνει η ίδια η Αγία Γραφή, ότι ο Θεός ΜΟ-

ΝΟΣ Του δηµιούργησε τον πρώτο άνθρωπο και ότι το Γένεσις 

Α/1:26 αναφέρεται στη δηµιουργία ολόκληρου του ανθρώπινου 

γένους και όχι στη δηµιουργία του πρώτου ανθρώπου, του Αδάµ. 
 

2. ΓΕΝΕΣΙΣ Α/1:26  και  ΟΙ ΛΕΞΕΙΣ ΚΛΕΙ∆ΙΑ 

 «Και είπεν ο Θεός, Ας κάµωµεν άνθρωπον κατ' ΕΙΚΟΝΑ ηµών, 

καθ' ΟΜΟΙΩΣΙΝ ηµών· και ας εξουσιάζη επί των ιχθύων της θαλάσ-

σης και επί των πετεινών…κλπ» (Γένεσις Α/1:26). Εδώ είναι το 1
ο
 

προφητικό µήνυµα της Βίβλου. Ποιες αποδείξεις µπορεί να έχουµε 

για το θέµα αυτό; Την απάντηση, αλλά και την ερµηνεία για το θέµα 

αυτό, µας την δίνει η ίδια η Βίβλος από τις λέξεις - κλειδιά που χρη-

σιµοποιεί: 
 

(1) «Και ΕΙΠΕΝ ο Θεός»: Το ρήµα «είπεν» στο Εβραϊκό κεί-

µενο είναι «αµάρ», σε ενικό αριθµό (ο πληθυντικός είναι «αµε-

ρού»). Η λέξη «Θεός» στα Εβραϊκά είναι «Ελοχίµ», σε πληθυντικό 

αριθµό,  αλλά όταν χρησιµοποιείται για τον ΕΝΑ και ΜΟΝΟ αλη-

θινό Θεό που υπάρχει έχει την έννοια του ενικού, είναι πληθυντι-
κός µεγαλειότητας, στο δε θεόπνευστο αρχαίο Ελληνικό κείµενο η 

λέξη «Ελοχίµ» αποδίδεται πάντοτε σε ενικό αριθµό. 
 

(2) «Ας ΚΑΜΩΜΕΝ άνθρωπον»: Το ρήµα «κάµωµεν» γραµ-

µατικά είναι: (α) Πληθυντικός αριθµός, που σηµαίνει ότι ο Θεός, 

δεν θα «έκανε» µόνος Του τον άνθρωπο, έπρεπε να υπήρχε και 

κάποιος άλλος ή κάποιοι άλλοι. (β) Έγκλισης υποτακτικής, που 

φανερώνει κάτι το επιθυµητό και το προσδοκώµενο, δηλαδή κάτι 
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που δεν υπήρχε εκείνη τη στιγµή, αλλά θα γινόταν στο µέλλον, και  

(γ) Χρόνου αορίστου Β΄, που φανερώνει όχι κάτι το συγκεκρι-

µένο και ειδικό, αλλά κάτι το καθαρά γενικό. 
 

(3) «Ας κάµωµεν ΑΝΘΡΩΠΟΝ»: Η Εβραϊκή λέξη που χρησι-

µοποιείται για να υποδηλώσει τον «άνθρωπο» είναι «αδάµ», η 

οποία χρησιµοποιείται εκατοντάδες φορές µέσα στην Αγία Γραφή 

και συνήθως αφορά τον άνθρωπο ΓΕΝΙΚΑ και όχι ΕΙ∆ΙΚΑ τον 

πρώτο άνθρωπο. Υπάρχουν όµως και µερικές καθαρές και χαρα-

κτηριστικές περιπτώσεις που αναφέρεται σαν κύριο όνοµα του 

πρώτου ανθρώπου, του άνδρα της Εύας, ο οποίος δεν είναι απλά 

«αδάµ», αλλά «Αδάµ» (µε κεφαλαίο Α). Η λέξη «αδάµ» σηµαίνει 

«γήινος», «χοϊκός» και ο Θεός ήθελε να δηµιουργήσει ένα όν από 

«χώµα», γι’ αυτό είπε «ας κάµωµεν αδάµ (άνθρωπον)…», όχι «ας 
κάµωµεν ΤΟΝ Αδάµ (τον πρώτο άνθρωπο) …», που φανερώνει την 

πρόθεση του Θεού να κάνει όλους τους ανθρώπους και όχι απλά 

τον πρώτο άνθρωπο, τον Αδάµ. 
 

(4)  «ΕΙΚΟΝΑ ηµών» και «ΟΜΟΙΩΣΙΝ ηµών»: Η δηµιουργία 

του ανθρώπου θα γινόταν σε δύο φάσεις, (1) κατά την «εικόνα» 

τους, και (2) κατά την «οµοίωσή» τους. «ΗΜΩΝ»: Χρησιµοποιείται 

και εδώ πληθυντικός αριθµός που σηµαίνει ότι Θεός ∆ΕΝ ΘΑ ΕΚΑ-

ΝΕ ΤΟΝ ΑΝΘΡΩΠΟ από µόνος Του κατά την «εικόνα» τους και 
κατά την «οµοίωσή» τους. 
 

(5) «Εξουσιάζη»: Εδώ είναι λάθος η µετάφραση του Ν.Βάµβα, 

το αρχαίο Εβραϊκό κείµενο είναι σε πληθυντικό αριθµό «αρχέ-
τωσαν» (=εξουσιάζουν), που σηµαίνει ότι το σχέδιο του Θεού δεν 

ήταν µόνο για τον πρώτο άνθρωπο, τον Αδάµ («να εξουσιάζει»), 

αλλά ήταν για όλο το ανθρώπινο γένος («να εξουσιάζουν»). 
 

 Σαν γενικό συµπέρασµα για το εδάφιο Γένεσις Α/1:26, βλέ-

πουµε το Θεό να λέει: «Και είπεν (όχι «είπαν») ο Ελοχίµ, ας κάµωµεν 

άνθρωπο, κατά την εικόνα µας και κατά την οµοίωσή µας», να δη-

µιουργήσουµε δηλαδή έναν άνθρωπο, που να έχει τη δική µας 
ΕΙΚΟΝΑ και τη δική µας ΟΜΟΙΩΣΗ. Αυτό ήταν το σχέδιο του Πα-

τέρα, αυτό ήταν µέσα στην πρόθεσή Του. Το ερώτηµα είναι: «Πέτυ-

χε ο Θεός να κάνει, αυτό που σχεδίασε στο εδάφιο 26, γιατί στο 
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επόµενο 27 εδάφιο, φαινοµενικά δείχνει ότι απέτυχε;».   
 

3. ΑΠΕΤΥΧΕ Ο ΘΕΟΣ ΤΟΥ ΣΧΕ∆ΙΟΥ ΤΟΥ; (εδ. Α:27) 

 Το επόµενο εδάφιο 27 δείχνει ότι έρχεται σε πλήρη αντίθεση 

µε το εδάφιο 26: «Και ΕΠΟΙΗΣΕΝ ο Θεός τον άνθρωπον κατ' ΕΙ-

ΚΟΝΑ ΕΑΥΤΟΥ· κατ' εικόνα Θεού ΕΠΟΙΗΣΕΝ αυτόν· άρσεν και θήλυ 

ΕΠΟΙΗΣΕΝ αυτούς». Ο Θεός µε τον ή τους συνεργάτες Του  δεν 

«ΕΚΑΜΑΝ» (πληθυντικός) τον άνθρωπο, αλλά µόνος Του «ΕΠΟΙ-
ΗΣΕΝ» τον άνθρωπο και τον «εποίησεν» όχι κατά την «εικόνα 

ΤΟΥΣ» και κατά την «οµοίωσή ΤΟΥΣ», αλλά µόνο σύµφωνα µε την 

πρώτη φάση (=εικόνα) και µάλιστα µόνο κατά τη δική Του εικόνα 

(«εικόνα ΕΑΥΤΟΥ εποίησεν»). Απέτυχε ο Θεός του αρχικού σχεδίου 

Του; Και στο εδάφιο αυτό έχουµε λέξεις-κλειδιά που µας δίνουν την 

απάντηση στις απορίες µας: 
 

(1) «ΚΑΜΩ» και «ΠΟΙΩ»: Ενώ στο εδάφιο Α:26 ο Θεός λέγει 

«Ας ΚΑΜΩΜΕΝ», στο επόµενο εδάφιο 27 η Βίβλος δεν χρησιµο-

ποιεί το ρήµα «Και ΕΚΑΜΕΝ ο Θεός», αλλά «Και ΕΠΟΙΗΣΕΝ ο 

Θεός», ποια είναι η διαφορά των 2 λέξεων; Το ρήµα «ΚΑΜΝΩ» 

(Εβρ.«ΑΣΑ») σηµαίνει «κατασκευάζω κάτι µε κόπο από ένα προϋ-

πάρχον υλικό, ώστε να πάρει άλλο σχήµα και µορφή». Το ρήµα 

«ΠΟΙΕΩ-Ω» (Εβρ.«ΜΠΑΡΑ») σηµαίνει «δηµιουργώ κάτι εκ του µη-

δενός» και αυτό εφαρµόζεται µόνο στο Θεό (στο ∆ηµιουργό), που 

είναι ο µόνος που µπορεί να «ποιεί εκ του µηδενός». 
 

 Το «ας ΚΑΜΩΜΕΝ άνθρωπο» (εδ.26) αναφέρεται προφη-

τικά στο τι είχε σχεδιάσει ο Θεός να κάνει για όλο το ανθρώπινο 

γένος γενικά και στο εδ. 27 βλέπουµε το Θεό, σαν πρώτο βήµα 

υλοποίησης του σχεδίου Του ήταν να δηµιουργήσει τον άνθρωπο 

µόνον «κατά την ΕΙΚΟΝΑ Του» και όχι «κατά την εικόνα ΤΟΥΣ», 

ούτε επίσης και «κατά την ΟΜΟΙΩΣΗ Του». Αυτό θα το έκανε σε 

πολύ µεταγενέστερο χρόνο τον άνθρωπο σαν το δεύτερο βήµα 

του σχεδίου Του. 
 

 (2) «Κατ’ εικόνα ΕΑΥΤΟΥ»: Εδώ βλέπουµε τη µεγάλη αντί-

φαση των δύο εδαφίων, όπου στο µεν εδάφιο 26 ο Θεός θέλει να 

κάνει τον άνθρωπο «κατ’ ΕΙΚΟΝΑ ηµών και καθ’ ΟΜΟΙΩΣΙΝ ηµών», 

δηλαδή «κατά την ΕΙΚΟΝΑ ΜΑΣ και κατά την ΟΜΟΙΩΣΗ ΜΑΣ», 
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στο δε επόµενο εδάφιο 27 ο πληθυντικός καταργείται και βλέπου-

µε το Θεό ΜΟΝΟΣ Του να δηµιουργεί τον άνθρωπο και όχι µόνο 

αυτό, αλλά να τον δηµιουργεί µόνο κατά τη «∆ΙΚΗ ΤΟΥ είκονα», 

παραλείποντας τελείως το «καθ’ οµοίωση». Απέτυχε ο Θεός του 

αρχικού Του σχεδίου; Επειδή ο Θεός, δεν είναι δυνατόν να απέ-

τυχε του σκοπού Του, εύκολα καταλαβαίνει κάποιος ότι το εδ.26 

δεν αναφέρεται ειδικά στον πρώτο άνθρωπο, τον Αδάµ, αλλά στο 

ποιος ήταν ο σκοπός και το σχέδιο του Θεού για όλους τους αν-

θρώπους γενικά.  
 

(3) «ΑΡΣΕΝ και ΘΗΛΥ εποίησεν ΑΥΤΟΥΣ»: Εάν ο Θεός στο 

εδ.26 αναφερόταν στη δηµιουργία µόνο του πρώτου ανθρώπου 

(του Αδάµ), όπως πολλοί ισχυρίζονται, τότε γιατί στο εδ. 27 λέγει 

«αυτούς», δηλαδή «άρσεν και θήλυ», αφού γνωρίζουµε ότι ο Θεός 

∆ΕΝ ∆ΗΜΙΟΥΡΓΗΣΕ ταυτόχρονα τον Αδάµ και την Εύα, αλλά σε 

διαφορετικό χρονικό διάστηµα; Άρα το 27 εδάφιο «Και ΕΠΟΙΗΣΕΝ 

ο Θεός τον άνθρωπον κατ' ΕΙΚΟΝΑ ΕΑΥΤΟΥ· κατ' εικόνα Θεού 

ΕΠΟΙΗΣΕΝ αυτόν· άρσεν και θήλυ ΕΠΟΙΗΣΕΝ αυτούς», καθώς και 

το προηγούµενο εδ.26 αναφέρονται στη δηµιουργία όλων των 

ανθρώπων. Στο Ε/5
ο
 κεφάλαιο της Γενέσεως, όπου ο Θεός αναφέ-

ρεται στη γενεαλογία του ανθρώπου, αφού λέγει ότι «άρσεν και θήλυ 

εποίησεν ΑΥΤΟΥΣ και ευλογησεν ΑΥΤΟΥΣ…» συνεχίζει και λέγει ότι 

«εκάλεσε το όνοµα ΑΥΤΩΝ αδάµ, καθ’ ήν ηµέραν εποίησεν ΑΥΤΟΥΣ». 

Ποιους εννοεί εδώ η Βίβλος, όταν λέγει «αυτών» στους οποίους 

έδωσε το όνοµα «αδάµ», δηλαδή «γήινος, χοϊκός; Φυσικά, δεν 

µπορεί να εννοεί µόνο τους δύο πρωτόπλαστους, γιατί είχαν ήδη 

ονόµατα για να ξεχωρίζουν, αλλά εννοεί όλους τους «αδάµ», όλους 

τους ανθρώπους. 
 

4. Ο ΘΕΟΣ ΜΟΝΟΣ ΤΟΥ ΕΠΟΙΗΣΕ ΤΟΝ ΑΝΘΡΩΠΟΝ 

 Στο εδάφιο 26 βλέπουµε ποιο ήταν το προφητικό σχέδιο του 

Θεού για τη σωτηρία του ανθρώπου, που δεν θα το πραγµατο-

ποιούσε µόνος Του, γιατί ακόµα δεν είχε γεννηθεί ο Υιός Του. Στο 

εδάφιο 27 βλέπουµε την αρχή της εκπλήρωσης του σχεδίου του 

Θεού µε το να δηµιουργήσει τον άνθρωπο σε πρώτη φάση µόνο 

κατά τη «δική ΤΟΥ εικόνα» και µε απώτερο στόχο να γίνει «κατά 

την εικόνα ΤΟΥΣ και κατά την οµοίωσή ΤΟΥΣ».  
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 Αυτό φαίνεται και από το Β/2
ο
 κεφάλαιο της Γενέσεως, όπου 

στο εδ.2 λέγει: «Και είχε συντετελεσµένα ο Θεός εν τη ηµέρα τη 

εβδόµη τα έργα Αυτού, τα οποία έκαµε». ∆ηλαδή, ο Θεός στις πρώ-

τες έξι (6) ηµέρες τελείωσε όλο το δηµιουργικό Του έργο. ∆ηµι-

ούργησε τον ουρανό, τη γη, την ατµόσφαιρα, τη θάλασσα, την ξη-

ρά, τα δένδρα (βλάστηση), τον ήλιο και τους αστέρες, τα ζώα (ξηράς, 

θάλασσα και αέρα) και τέλος την έκτη ηµέρα, δηµιούργησε τον άν-

θρωπο για τον οποίο είχε ετοιµάσει ένδοξα σχέδια, όχι απλά να τον 

δηµιουργήσει και να τον βάλει µέσα στον κήπο της Εδέµ «δια να ερ-

γάζηται και να φυλάττη αυτόν» (εδ.Β:15), αλλά για να τον κάνει «κατά 

την ΕΙΚΟΝΑ Του» και «κατά την ΟΜΟΙΩΣΗ Του», τον είχε προορίσει 

για δόξα.  
 

 Το ότι ο Θεός στο Γένεσις Α/1:26-27 αναφέρεται στο τι είχε 

σχεδιάσει για ολόκληρο το ανθρώπινο γένος, και όχι ειδικά για τον 

πρώτο άνθρωπο, φαίνεται από την περιγραφή της δηµιουργίας του 

πρώτου ανθρώπου στο Β/2
ο
 κεφάλαιο της Γένεσης, όπου ο Θεός 

Μόνος Του πήρε πηλό και έπλασε τον Αδάµ και κατόπιν από την 

πλευρά του δηµιούργησε και την Εύα: 
 

«Και ΕΠΛΑΣΕ Κύριος ο Θεός τον άνθρωπον από χώµατος εκ της γης. 

και ενεφύσησεν εις τους µυκτήρας αυτού πνοήν ζωής, και έγεινεν ο 

άνθρωπος εις ψυχήν ζώσαν» (εδ.Β:7). 
 

«Και ΕΙΠΕΝ Κύριος ο Θεός, ∆εν (είναι) καλόν να ήναι ο άνθρωπος 

µόνος·  θέλω κάµει εις αυτόν βοηθόν όµοιον µε αυτόν» (εδ.Β:18). 
 

«Και ΕΠΕΒΑΛΕ Κύριος ο Θεός έκστασιν επί τον Αδάµ, και εκοι-

µήθη·  και έλαβε µίαν εκ των πλευρών αυτού και έκλεισε µε σάρκα 

τον τόπον αυτής» (εδ.Β:21). 
 

«Και ΚΑΤΕΣΚΕΥΑΣΕ Κύριος ο Θεός την πλευράν, την οποίαν έ-

λαβεν από του Αδάµ, εις γυναίκα και έφερεν αυτήν προς τον Αδάµ» 

(εδ. Β:22). 

 Στα παραπάνω εδάφια η Βίβλος γράφει «Και έπλασε …Και 

είπεν ...Και επέβαλε ...Και κατεσκεύασε ΚΥΡΙΟΣ ο Θεός», δεν γρά-

φει «Και έπλασαν …Και είπαν ...Και επέβαλαν ... Και κατεσκεύασαν  

ΚΥΡΙΟΙ οι Θεοί». Στο εδ. Α/1:27 τρεις φορές αναφέρεται το ρήµα 
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«µπαρά» (ποιέω-ω) στον ενικό αριθµό «Και ΕΠΟΙΗΣΕΝ ο Θεός τον 

άνθρωπον κατ' ΕΙΚΟΝΑ ΕΑΥΤΟΥ· κατ' εικόνα Θεού ΕΠΟΙΗΣΕΝ 

αυτόν· άρσεν και θήλυ ΕΠΟΙΗΣΕΝ αυτούς». Η µαρτυρία του Λόγου 

του Θεού ότι ο Θεός ΜΟΝΟΣ Του δηµιούργησε τον άνθρωπο επι-

βεβαιώνεται από συνεχείς αναφορές.                           
 

5. ΤΟ ΘΑΥΜΑΣΤΟ ΣΧΕ∆ΙΟ ΤΟΥ ΘΕΟΥ 

 Στο εδάφιο 27 βλέπουµε αυτό που ο Θεός είχε σχεδιάσει για 

τη σωτηρία του ανθρώπου να αρχίζει σιγά - σιγά να το πραγµατο-

ποιεί σε διάφορα στάδια: 
 

(1) ΚΑΤ’ ΕΙΚΟΝΑ ΤΟΥ: Πρώτο στάδιο ήταν να δηµιουργήσει 

τον άνθρωπο «κατ’ εικόνα Του», κάτι που δεν έκανε µε την υπό-

λοιπη δηµιουργία Του. Έδωσε ο Θεός στον άνθρωπο τις γραµµές 

της θείας τελειότητάς Του, του έδωσε τα πνευµατικά Του χαρα-

κτηριστικά και όχι ότι του έδωσε τη µορφή Του (πρόσωπο, χέρια, 

πόδια, κλπ), γιατί ο Θεός είναι Πνεύµα και δεν έχει µορφή (βλ. 

Ιωάννης ∆/4:24, Πράξεις ΙΖ/17:24-28, Β΄ Κορινθίους Γ/3:17, Γένεση Α/1:2, 

Ιωήλ Β/2:28, κλπ). Βέβαια ο Θεός δηµιούργησε τον άνθρωπο, κατά 

τη µορφή Εκείνου, τον οποίο είχε ΠΡΟΓΝΩΡΙΣΕΙ (βλέπε: Α’  Πέτρου 

Α/1:18, Πράξεις Β/2:23, Αποκάλυψη ΙΓ/13:8, κλπ) και τον οποίο είχε 

µέσα την ΠΡΟΘΕΣΗ Του, σαν µέσο εξιλέωσης (βλ. Ρωµαίους Γ/3:25, 

Εφεσίους Γ/3:9-11, Β΄ Τιµόθεου Α/1:9-10). 
 

(2) ΚΥΡΙΑΡΧΙΚΑ ∆ΙΚΑΙΩΜΑΤΑ: Ο Θεός έδωσε στον άνθρω-

πο κυριαρχικά δικαιώµατα επάνω σε ολόκληρη τη δηµιουργία Του 

(βλ. Γένεση Α/1:28), δικαιώµατα τα οποία αργότερα έχασε ο άν-

θρωπος µε την παρακοή του ενώπιον του Θεού και η δοσµένη από 

το Θεό εξουσία του πέρασε στον «άρχοντα του κόσµου τούτου», 

τον ∆ιάβολο.  
 

(3) ΕΛΕΥΘΕΡΙΑ ΕΚΛΟΓΗΣ: Ο Θεός έδωσε επίσης στον άν-

θρωπο την ελευθερία εκλογής, την ελεύθερη δηλαδή βούληση, 

ώστε να µπορεί να εκλέγει το καλό ή το κακό, να µπορεί να δέχεται 

και να απορρίπτει, ιδιότητα την οποία στερούνται τα ζώα και κάνει 

τον άνθρωπο να ξεχωρίζει από όλη την δηµιουργία Του. 
 

(4) ΠΝΕΥΜΑ ΘΕΟΥ: Ο Θεός έδωσε στον άνθρωπο από το 
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Πνεύµα Του, το οποίο δεν έχουν τα ζώα: «Και ενεφύσησεν εις τους 

µυκτήρας αυτού ΠΝΟΗΝ ΖΩΗΣ». Όλος ο οργανικός κόσµος, σε 

ξηρά, θάλασσα και αέρα, ζει, αναπτύσσεται, πεθαίνει και εξαφανί-
ζεται, ενώ ο άνθρωπος όταν πεθαίνει δεν εξαφανίζεται, αλλά τον 

µεν ΣΩΜΑ του επιστρέφει στη γη από την οποία προήλθε και στην 

οποία θα παραµείνει µέχρι την ανάσταση των σωµάτων των 

νεκρών, το δε ΠΝΕΥΜΑ του επιστρέφει στο ∆ηµιουργό Του, ο 

οποίος του το έδωσε 
 

      «ΚΑΤΑ ΤΗΝ ΟΜΟΙΩΣΗ ΤΟΥ»: Το απώτερο σχέδιο του δη-

µιουργού Θεού ήταν ο άνθρωπος να γίνει και «κατά την ΟΜΟΙΩΣΗ 

Του», αλλά αυτό όµως θα γινόταν µελλοντικά, όταν ο Υιός Του, ο 

άνθρωπος Χριστός Ιησούς, που θα γεννιόταν από την παρθένο 

Μαρία εκ Πνεύµατος αγίου, θα σταυρωνόταν, θα πέθαινε, θα ανα-

σταινόταν και θα έστελνε την επαγγελία του Πατρός στους αν-

θρώπους, οπότε θα µπορούσε χωρίς εµπόδιο να κατοικήσει µόνιµα 

στις καρδιές τους για να αρχίσει ο άνθρωπος να γίνεται και «καθ’ 

ΟΜΟΙΩΣΗ Του», γεγονός το οποίο θα γίνει στον ουρανό, όταν 

δούµε τον Κύριο Ιησού πρόσωπο µε πρόσωπο και τότε θα είµαστε 

ΟΜΟΙΟΙ µε Αυτόν: «Τώρα είµεθα τέκνα Θεού, και έτι δεν εφανερώθη 

τι θέλοµεν είσθαι· εξεύροµεν όµως ότι όταν φανερωθή, θέλοµεν είσθαι 

ΟΜΟΙΟΙ µε Αυτόν, διότι θέλοµεν ιδεί Αυτόν καθώς είναι» (βλ. Α΄ 

Ιωάννου Γ/3:2) 
 

6. ΠΡΟΒΛΕΨΗ και ΕΝΕΡΓΕΙΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ 

 Άρα στο Γένεσις Α/1:26-27 έχουµε το πρώτο προφητικό µη-

νυµα της Βίβλου, που είναι το σχέδιο της σωτηρίας του αν-

θρώπου από το Θεό, ο όποιος προέβλεψε ΠΡΙΝ την πτώση του 

ανθρώπου (Ρωµαίους Γ/3:25) και ενήργησε ΜΕΤΑ την πτώση του 

(Α΄ Πέτρου Α/1:18-20, αρχ. κείµενο), άλλωστε αυτό φαίνεται µε σαφή-

νεια από το Β/2
ο
 κεφάλαιο της Γένεσης, όπου περιγράφεται µε 

λεπτοµέρεια η δηµιουργία του πρώτου ανθρώπου από τον Θεό 

µόνο Του, σαν την 1
η
 φάση του σχεδίου Του. Με τη µελλοντική 

θυσία του Υιού Του θα ακολουθούσε και η 2
η
 φάση του σχεδίου 

Του, γι’ αυτό αναφέρεται σε πληθυντικό αριθµό στο εδ.26 «Ας ΚΑ-

ΜΩΜΕΝ άνθρωπον κατ' εικόνα ΗΜΩΝ, καθ' οµοίωσιν ΗΜΩΝ». 
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 Η Αγία Γραφή µας αποκαλύπτει δύο εκδηλώσεις της θαυµα-

στής και άπειρης αγάπης του Θεού για τον άνθρωπο, που είναι η 

«πρόβλεψη» σε πρώτη φάση και η «ενέργεια» σε δεύτερη φάση. 

Ειδικότερα, ο Θεός: 
 

(1) Προέβλεψε ΠΡΙΝ από την πτώση του ανθρώπου,  

 «…Τον οποίον (δηλ. τον Ιησούν) ο Θεός προέθετο µέσον εξι-

λεώσεως διά της πίστεως εν τω αίµατι Αυτού, προς φανέρωσιν της 

δικαιοσύνης αυτού διά την άφεσιν των προγενοµένων αµαρτηµάτων 

διά της µακροθυµίας του Θεού» (Ρωµαίους Α/1:25). 
 

(2)   Ενήργησε ΜΕΤΑ την πτώση του στην αµαρτία,   

 «Εξεύροντες ότι δεν ελυτρώθητε από της µαταίας πατροπαρα-

δότου διαγωγής υµών διά φθαρτών, αργυρίου ή χρυσίου, αλλά διά 

του τιµίου αίµατος του Χριστού, ως αµνού αµώµου και ασπίλου, 

όστις ήτο µεν προορισµένος/προεγνωσµένος (το αρχαίο κείµενο 

γράφει «προεγνωσµένου µεν») προ καταβολής κόσµου, εφανερώθη δε 

εν τοις εσχάτοις καιροίς διά σας» (Α’  Πέτρου Α/1:18-20). 
 

 Ο Θεός αγαπώντας τον αµαρτωλό άνθρωπο και µισώντας 

την αµαρτία, ενήργησε µε τέτοιον τρόπο, ώστε η ΑΓΑΠΗ Του και η 

∆ΙΚΑΙΟΣΥΝΗ Του σε µια αρµονική συνεργασία να εξεύρουν το 

έργο της λύτρωσης, µε το οποίο η ΑΓΙΟΤΗΤΑ Του και η ∆ΙΚΑΙΟ-

ΣΥΝΗ Του, θα χτυπούσαν την αµαρτία όχι επάνω στον άνθρωπο, 

αλλά επάνω σε κάποιον αντικαταστάτη του, επάνω σε κάποιο εξι-

λαστήριο Αρνίον και µε αυτόν τον τρόπο η ΑΓΑΠΗ του Θεού θα 

αγκάλιαζε όλους εκείνους που θα ήθελαν να επανασυνδεθούν µαζί 

Του, διά µέσου της µετάνοιας και της πίστης στη θυσία Εκείνου. 

Αυτό το νόηµα έχει και ο προφητικός Ψαλµός ΠΕ/85:10-11 που λέ-

γει: «ΕΛΕΟΣ και ΑΛΗΘΕΙΑ συναπαντήθησαν· ∆ΙΚΑΙΟΣΥΝΗ και ΕΙ-

ΡΗΝΗ εφιλήθησαν, αλήθεια εκ της γης θέλει αναβλαστήσει, και δι-

καιοσύνη εξ ουρανού θέλει κύψει». Το Εβραϊκό κείµενο δεν γράφει 

«θέλει κύψει», κάτι δηλαδή που θα γίνει στο µέλλον, αλλά «διέ-

κυψε», κάτι που ήδη έχει γίνει στο παρελθόν. 
 

 Η αγάπη του Θεού για τον αµαρτωλό άνθρωπο φανερώνεται 

επάνω στο Γολγοθά. Εκεί βλέπουµε το Θεό, όχι ως Θεό ΚΡΙΣΗΣ, 

αλλά ως Θεό ΑΓΑΠΗΣ, γιατί την κρίση Του την έριξε επάνω στον 
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Υιό Του. Ο άνθρωπος έξω από τον Ιησού Χριστό, πρέπει να 

φοβάται το Θεό, ο οποίος στο Γολγοθά, διά µέσου του Ιησού, προ-

σφέρει καθαρισµό, αποκατάσταση και δικαιοσύνη, γιατί από άποψη 

δικαιοσύνης ο άνθρωπος είναι πνευµατικά ρυπαρός: «Πάσα η 

δικαιοσύνη ηµών (είναι) ως ρυπαρόν ιµάτιον» (Ησαΐας Ξ∆/64:6 /Βλέπε: 

Β΄ Τιµόθεου Α/1:19, Τίτος Γ/3:5, Ρωµαίους Γ/3:20, κλπ). 
 

 Πηγαίνοντας ο κάθε άνθρωπος στο Γολγοθά, αποδεχόµενος 

ότι ο Ιησούς πήρε τη δική του θέση, όχι µόνο αποκαθιστά την 

κοµµένη σχέση του µε το Θεό, αλλά γίνεται και συµµέτοχος της βα-

σιλείας και της δόξας του Ιησού Χριστού: «Κληρονόµοι µεν Θεού, 

συγκληρονόµοι δε Χριστού, εάν συµπάσχωµεν διά να γείνωµεν συµµέ-

τοχοι της δόξας Αυτού» (Ρωµαίους Η/8:17). 
 

 Στην Εφεσίους Β/2:5-6 ο απ. Παύλος γράφει: «Και ενώ ήµεθα 

νεκροί διά τα αµαρτήµατα, εζωοποίησεν ηµάς µετά του Χριστού· 

κατά χάριν είσθε σεσωσµένοι· και συνανέστησε και συνεκάθισεν 

εν τοις επουρανίοις διά Ιησού Χριστού». Tριπλή η ενέργεια του Κυ-

ρίου Ιησού, µας ΕΖΩΟΠΟΙΗΣΕ, µας ΣΥΝΑΝΕΣΤΗΣΕ και µας ΣΥΝΕ-

ΚΑΘΙΣΕ για ένα δοξασµένο σκοπό, που είναι να είµαστε «εις έπαινον 

της δόξης της χάριτος Αυτού, µε την οποίαν εχαρίτωσεν ηµάς διά του 

ηγαπηµένου (Αυτού), διά του οποίου έχοµεν την απολύτρωσιν διά του 

αίµατος Αυτού, την άφεσιν των αµαρτηµάτων, κατά τον πλούτον της 

χάριτος Αυτού» (Εφεσίους Α/1:6-7). Αυτό ήταν το σχέδιο του Θεού για 

τον άνθρωπο. 
 

7. Η ΠΡΩΤΗ ΠΡΟΦΗΤΕΙΑ 

«26. Και είπεν ο Θεός, Ας κάµωµεν άνθρωπον κατ' ΕΙΚΟΝΑ ηµών, 

καθ' ΟΜΟΙΩΣΙΝ ηµών·  και ας εξουσιάζη (αρχαίο: «αρχέτωσαν») επί 

των ιχθύων της θαλάσσης και επί των πετεινών……..κλπ. 

«27. Και ΕΠΟΙΗΣΕΝ ο Θεός τον άνθρωπον κατ' ΕΙΚΟΝΑ ΕΑΥ-

ΤΟΥ·  κατ' εικόνα Θεού ΕΠΟΙΗΣΕΝ αυτόν·  άρσεν και θήλυ Ε-

ΠΟΙΗΣΕΝ αυτούς» (Γένεσις Α/1:26-27) 
 

 Στο Γένεσις Α:26 ο Θεός µε την πρόγνωσή Του αναφέρεται 

στο µελλοντικό σχέδιο της συνεργασίας Του µε τον Υιό Του, τον 

οποίο θα γεννούσε δια µέσου της παρθένου Μαρίας. Ο Θεός είπε 
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«Ας ΚΑΜΩΜΕΝ άνθρωπον…», ο πληθυντικός αριθµός του ρή-

µατος «κάµωµεν» αναφέρεται (1) στον ένα και µοναδικό Θεό που 

υπάρχει, τον Πατέρα (θεία φύση), και (2) στον «άνθρωπο Χριστό 

Ιησού, που δεν είχε γεννηθεί ακόµα (ανθρώπινη φύση», γιατί και οι 

δύο λαµβάνουν µέρος στο να κάνουν τον άνθρωπο να γίνει κατά 

την «εικόνα» και κατά την «οµοίωση» του Θεού. Πως γίνεται αυτό; 

Με δύο απλά λόγια γίνεται ως εξής: 
 

• Ο µεν ΙΗΣΟΥΣ ΧΡΙΣΤΟΣ πέθανε για τις αµαρτίες του αν-
θρώπου (ως άνθρωπος πέθανε, γιατί ο Θεός δεν πεθαίνει). 

 

• Ο δε ΠΑΤΕΡΑΣ ΘΕΟΣ δέχτηκε τη θυσία του Υιού Του, συγ-
χωρώντας τον άνθρωπο. 

 

 Το ότι λέγει «εικόνα ηµών», δηλαδή ΜΙΑ εικόνα για ∆ΥΟ 

πρόσωπα και όχι «εικόνες ηµών», αυτό φανερώνει ότι ο Ιησούς 

θα ήταν η ορατή εικόνα του Θεού του αοράτου, όπως αναφέρεται 

και στην Κολοσσαείς Α/1:15 «όστις (ο Ιησούς) είναι εικών του Θεού 

του αοράτου». Έχουµε µία εικόνα, την εικόνα του ΘΕΟΥ και του 

ΑΝΘΡΩΠΟΥ. Έτσι µε το σχέδιο του Θεού της εν Χριστώ Ιησού σω-

τηρίας, ο άνθρωπος γίνεται «κατ’ εικόνα Χριστού», ο οποίος είναι 

η «εικόνα του Θεού» και ο αρχικός σκοπός του Θεού να κάνει τον 

άνθρωπο «κατ’ εικόνα Του» πραγµατοποιείται. 
 

 ΣΥΜΠΕΡΑΣΜΑ: Ο Θεός είπε «Ας κάνουµε τον άνθρωπο κατά 

την εικόνα µας και κατά την οµοίωσή µας, ώστε να εξουσιάζουν 

επάνω σε όλη τη δηµιουργία» και το πρώτο το στάδιο της υλο-

ποίησης του σχεδίου Του ήταν να «ποιήσει» µόνος Του τον άν-

θρωπο κατά τη δική Του εικόνα, µε απώτερο σκοπό να γίνει και 

κατά την οµοίωσή Του, αυτό όµως δεν θα το έκανε µόνος Του, 

αλλά µαζί µε τον Υιό Του, τη θυσία του οποίου θα δεχόταν ως αντί-

λυτρο για την αµαρτία του ανθρώπου. Πρόκειται για ένα θαυµαστό 

σχέδιο του Θεού «προ καταβολής κόσµου», που φανερώνει την 

καρδιά της αγάπης Του, γιατί ο Υιός Του, ο Ιησούς Χριστός ήταν 

«το (προεγνωσµένο) Αρνίον το εσφαγµένον, ΠΡΟ καταβολής κόσµου», 

πριν ακόµα ο κόσµος δηµιουργηθεί.  
 

 Κατά συνέπεια, το επιχείρηµα των υποστηρικτών του Συµ-

βόλου της Πίστεως ότι το «Ας ΚΑΜΩΜΕΝ άνθρωπον…», αναφέ-
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ρεται στην "αγία Τριάδα" δεν έχει κανένα έρεισµα. Στο θέµα αυτό 

αφιερώσαµε περισσότερα στοιχεία (πιο λεπτοµερή), καθόσον το 

Γένεσις Α/1:26, θεωρείται ένα από τα πιο βασικά επιχειρήµατα της 

τριαδικής θεολογίας, αλλά το ότι ένα ρήµα είναι σε πληθυντικό 

αριθµό, δεν σηµαίνει ότι αυτό είναι πάντα "τριάδα".    
 

03.  «ΕΓΙΝΕ Ο Α∆ΑΜ σαν ΕΝΑΣ ΑΠΟ ΕΜΑΣ» 
 

 «Και είπε Κύριος ο Θεός, Ιδού, έγεινεν ο Αδάµ ως ΕΙΣ (ένας)  

εξ ηµών, εις το γινώσκειν το καλόν και το κακόν·  και τώρα µήπως 

εκτείνη την χείρα αυτού, και λάβη και από του ξύλου της ζωής, και 

φάγη, και ζήση αιωνίως» (Γένεσις Γ/3:22) 
 

 Τα παραπάνω είναι λόγια που είπε ο Θεός, όταν οι πρωτό-

πλαστοι (Αδάµ και Εύα) έπεσαν στην αµαρτία, παρακούοντας την 

εντολή Του και έφαγαν από το απαγορευµένο δένδρο της γνώσης 

του καλού και του κακού. Πρόκειται για ένα ακόµα επιχείρηµα των 

υποστηρικτών της τριαδικής διδασκαλίας, επειδή ο Θεός αναφέρε-

ται σε πληθυντικό αριθµό, µε τη φράση ότι «έγινε ο Αδάµ σαν ένας 

από ΕΜΑΣ». Θα εξετάσουµε ολόκληρο το εδάφιο και θα το ανα-

λύσουµε σύµφωνα µε τους βασικούς ερµηνευτικούς κανόνες, καθό-

σον οι υποστηρικτές της άποψης αυτής παραβλέπουν τη συνέχεια 

του εδαφίου που λέγει ότι ο Αδάµ έγινε σαν ένας από αυτούς, αλλά 

σε τί πράγµα έγινε σαν αυτούς; Έγινε στο «να γνωρίζει το καλό 

και το κακό».   
 

(1) Το βασικό µήνυµα του εδαφίου Γένεση Γ/3:22 είναι Η ΓΝΩ-ΣΗ 

ΤΟΥ ΚΑΛΟΥ ΚΑΙ ΤΟΥ ΚΑΚΟΥ. Μπορεί κάποιος να κατέχει τη γνώση 

αυτή µε 2 τρόπους: Ο ένας τρόπος είναι να γνωρίζει το καλό και 

το κακό µέσα από την ΠΑΡΑΤΗΡΗΣΗ, χωρίς ο ίδιος να έχει πράξει 

το κακό. Στην περίπτωση αυτή παράδειγµα έχουµε τον ίδιο το Θεό, 

ο οποίος είναι αγαθός και «απείραστος κακού». Ο άλλος τρόπος 
είναι γνωρίζει το καλό και το κακό ΕΜΠΕΙΡΙΚΑ, δηλαδή να έχει πρά-

ξει ο ίδιος το κακό. Ο Αδάµ γνώρισε το κακό στην πράξη, εµπειρικά 

και αυτό το γεγονός έγινε η αιτία να τον διώξει ο Θεός µαζί µε την 

Εύα από τον κήπο της Εδέµ, ώστε να µη φάγει και από το «δένδρο 

της ζωής» (βλ. Γένεσις Β/2:9). 
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 Στη Γένεση Γ/3:22 πολύ καθαρά αναφέρει ότι, εφόσον ο 

Αδάµ αµάρτησε, έγινε «σαν ένας από µας στο ΝΑ ΓΝΩΡΙΖΕΙ το καλό 

και το κακό», που σηµαίνει πολύ απλά ότι, εάν εδώ ο Θεός ανα-

φέρεται στον εαυτό Του και στα άλλα 2 µέλη της τριάδας, υπάρχει 

µεγάλο, πολύ µεγάλο ηθικό πρόβληµα, γιατί τότε ο Θεός και τα 

υπόλοιπα "πρόσωπα" της Θεότητας έχουν διαπράξει αµαρτία, 

καθόσον εδώ (όπως ο Θεός εκφράζεται), δείχνει να έχει πλήρη 

εµπειρική γνώση του καλού και του κακού, γι' αυτό λέγει ότι ο Αδάµ 

έγινε σαν "ένας από εµάς", γιατί ο Αδάµ έπραξε το κακό, δεν το 

γνώρισε απλά και µόνο µέσα από την παρατήρηση. Εάν το δε-

χτούµε, όχι µόνο είναι παράλογο, αλλά και αποτελεί βλασφηµία 

εναντίον του Θεού, ο οποίος µέσα στη Βίβλο αποκαλύπτεται ως 

άγιος, αγαθός και τέλειος. Αν ο Θεός αναφερόταν στον εαυτόν 

Του και στα άλλα 2 µέλη της τριάδας θα έπρεπε να πει ότι ο Αδάµ 

«έγεινεν ως και ΗΜΕΙΣ» και όχι ότι «έγεινεν ως ΕΙΣ εξ ΗΜΩΝ», 

δηλαδή «έγινε σαν ένας από εµάς». Το ερώτηµα είναι «Ποιους 

"εµάς" εννοεί εδώ ο Λόγος του Θεού; ». Αυτό θα του δούµε αµέ-

σως στη συνέχεια και µε καθαρότητα, χωρίς να αφήσει απορίες και 

ερωτηµατικά στον αναγνώστη. 
 

(2) ∆ιαβάζοντας κάποιος ένα βιβλίο, αρχίζει από την αρχή του 

και το κρίνει µε βάση αυτά που διαβάζει σε κάθε του σελίδα. ∆εν 

µπορεί να το ξεκινήσει από το µέσον ή από το τέλος και να έχει 

αντικειµενική άποψη και γνώµη. ∆ιαβάζοντας τη Βίβλο από την 

αρχή, παρατηρούµε ότι στα 3 πρώτα κεφάλαια της Γενέσεως, µέχρι 

και το εδάφιο Γ:22 που εξετάζουµε, αναφέρονται µόνο 4 πρόσω-

πα. Πρώτον βλέπουµε τον ίδιο το Θεό, µετά τον Αδάµ και την Εύα 

και τέλος τον όφη, το ∆ιάβολο. Αυτά είναι τα πρόσωπα µε τα 

οποία θα πρέπει να ασχοληθούµε για να βρούµε τη σωστή ερµη-

νεία του εδαφίου που εξετάζουµε. Ο Ιησούς Χριστός δεν είχε γεν-

νηθεί ακόµα, καθόσον στο Γένεσις Α:26 και Γ:15 αναφέρεται προ-

φητικά. Από τα 4 αυτά πρόσωπα ο Αδάµ και η Εύα γνώρισαν το 

καλό και το κακό εµπειρικά, ενώ αυτή τη γνώση την είχε ήδη ο 

Σατανάς, ο οποίος υπερηφανεύτηκε ενώπιον του Θεού και έχασε 

την εξέχουσα και υψηλή θέση που κατείχε µέσα στην παρουσία του 

Θεού και έτσι γνώρισε το κακό και µετά ο ίδιος είναι ο εισηγητής 
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του κακού στον κόσµο (βλ. Ησαΐας Ι∆/14:12-15, Ιεζεκιήλ ΚΗ/28:12-19). 
 

 Όταν ο Θεός λέγει ότι «ο Αδάµ έγεινεν ως ΕΙΣ εξ ΗΜΩΝ», 

αναφέρεται στον εαυτό του και στο Σατανά. Ο ίδιος ο Θεός γνω-

ρίζει το καλό και κακό µόνο από παρατήρηση, ενώ ο Σατανάς το 

γνωρίζει εµπειρικά. 
 

 Ο Θεός στο Γένεσις Γ/3:22 αναφέρεται στο Σατανά και µε 

απλά λόγια µπορούµε να πούµε πως ο Θεός του λέγει: «Ο Αδάµ 

έχει αµαρτήσει και έγινε σαν ένας από εµάς τους δύο, έγινε όπως 

εσύ Σατανά, γιατί µόνο εσύ γνωρίζεις το καλό και το κακό από 

εµπειρία και κατάφερες τον Αδάµ να κάνει και αυτός ο ίδιο». Από 

τότε ο άνθρωπος, ανάλογα µε τον "ποιον" θα ακολουθήσει, δηλα-

δή τον Θεό ή το Σατανά, γίνεται «ως ΕΝΑΣ από αυτούς», ή γίνεται 

«τέκνος υπακοής» (παιδί Θεού), ή γίνεται «τέκνο απεί-θειας» 

(παιδί του ∆ιαβόλου). Μέση κατάσταση δεν υπάρχει. 
 

 Ο Σατανάς εξαπάτησε τους πρωτόπλαστους, όταν τους είπε: 

«∆εν θέλετε βεβαίως αποθάνει αλλ' εξεύρει ο Θεός, ότι καθ' ην ηµέραν 

φάγητε απ' αυτού, θέλουσιν ανοιχθή οι οφθαλµοί σας, και θέλετε είσθαι 

ως ΘΕΟΙ, γνωρίζοντες το ΚΑΛΟΝ και το ΚΑΚΟΝ» (Γένεσις Γ/3:5-6). 

Τους είπε ο Σατανάς µία "αλήθεια" ότι θα γνωρίζουν το καλό και 

κακό, αλλά δεν τους είπε για τις συνέπειες που θα έχουν όταν αυτό 

γίνει στη ζωή τους, ούτε τους διευκρίνισε ότι θα το γνωρίζουν πλέον 

εµπειρικά όπως και αυτός. Βλέπουµε στα λόγια του Θεού στο Γ:22 

να υπάρχει άµεση σχέση και συνάρτηση µε τα λόγια του Σατανά 

στο Γ:5-6. Και στις δύο περιπτώσεις είναι η γνώση του καλού και 

του κακού.  
 

 Εάν πάρουµε τα λόγια του Θεού µισά, εάν πάρουµε δηλαδή 

µόνο το µισό εδάφιο «και έγεινεν ο Αδαµ ως ΕΙΣ εξ ηµών... » και 

εδώ σταµατήσουµε, τότε οδηγούµαστε σε λάθος συµπέρασµα, 

γιατί δεν γνωρίζουµε ακόµα "σε τι πράγµα έγινε σαν αυτούς;", Έγι-

νε κακός, καλός, άδικος, παντογνώστης, απειθής, τι έγινε;        

 Εάν όµως πάρουµε όλο το εδάφιο, τότε θα µας λυθεί η απο-

ρία "σαν τι έγινε ο Αδάµ" γιατί το διευκρινίζει µε πολλή σαφήνεια ο 

Θεός, έγινε «...εις το ΓΙΝΩΣΚΕΙΝ το καλόν και το κακόν» όπως 

τους είχε πει ο Σατανάς, αλλά τους απέκρυψε τις ολέθριες συνέ-
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πειες µια τέτοιας γνώσης. 
 

 Κάποιος για να αποδείξει ότι δεν υπάρχει Θεός, ισχυρίστηκε 

ότι η ίδια η Αγία Γραφή, που υποτίθεται ότι αποκαλύπτει τον Θεό, 

αναφέρει στους Ψαλµούς ότι δεν υπάρχει Θεός. Αυτό είναι αλή-

θεια, µόνο που είναι η µισή αλήθεια. Σε 2 Ψαλµούς διαβάζουµε:  

«.....∆εν υπάρχει Θεός. ∆ιεφθάρησαν·  έγειναν βδελυροί εις τα έργα·  

δεν υπάρχει πράττων αγαθόν» (βλέπε: Ψαλµός Ι∆/14:1, ΝΓ/53:1). Αυτός 

που ισχυρίστηκε ότι δεν υπάρχει Θεός, απέκρυψε ποιος είπε τα 

λόγια αυτά, απέκρυψε την αρχή του εδαφίου που λέγει «Είπεν ο 

άφρων εν τη καρδία αυτού, δεν υπάρχει Θεός....». Ο άφρονας, ο 

ανόητος µόνο λέγει ότι ∆ΕΝ ΥΠΑΡΧΕΙ ΘΕΟΣ. Αυτή είναι και µία 

από τις µεθόδους που χρησιµοποιεί ο ∆ιάβολος για να παραποιεί 

και να διαστρεβλώνει το Λόγο του Θεού, όπως ακριβώς έχει κάνει 

και µε το Γένεσις Γ/3:22 που εξετάζουµε, δίνει έµφαση στο 1ο µέ-

ρος του εδαφίου («έγεινεν ο Αδάµ ως ΕΙΣ εξ ηµών») και αποκρύπτει το 

2ο µέρος («...εις το ΓΙΝΩΣΚΕΙΝ το καλόν και το κακόν») που είναι το κε-

ντρικό θέµα, για να οδηγήσει σε πλάνη τον πιστό. 
 

 Όταν ο πιστός άνθρωπος βαδίζει προς την "οµοίωσή" του µε 

το Θεό, τότε θα µπορεί να γνωρίζει τέλεια το καλό και το κακό από 

παρατήρηση µόνο, χωρίς ο ίδιος να διαπράττει πλέον το κακό. Αυ-

τό γίνεται δια µέσου του «∆ένδρου της Ζωής» που είναι ο ανα-

στηµένος Ιησούς Χριστός. Ο φυσικός άνθρωπος που ζει µακριά 

από το Θεό, δεν µπορεί να δεχτεί το ∆ένδρο της Ζωής και όλα αυτά 

τα θεωρεί ανοησίες. Αντίθετα ο πνευµατικός άνθρωπος που έχει 

δεχτεί τον Ιησού Χριστό προσωπικό του σωτήρα και λυτρωτή, έχει 

το "νου" του Χριστού και έτσι γνωρίζει τα βάθη της γνώσης του 

Θεού, γεγονός που δεν θα µπορούσε να τα γνωρίζει εάν έπαιρνε 

και "έτρωγε" από το δένδρο της γνώσης του καλού και του κακού. 
 

 Ο απόστολος Παύλος, αναφερόµενος στο θέµα αυτό γράφει: 

«Ο ΦΥΣΙΚΟΣ όµως ΑΝΘΡΩΠΟΣ δεν δέχεται τα του Πνεύµατος του 

Θεού· διότι είναι µωρία εις αυτόν, και ∆ΕΝ ∆ΥΝΑΤΑΙ να γνωρίση 

(αυτά), διότι πνευµατικώς ανακρίνονται. Ο δε ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΟΣ (άνθρω-

πος) ανακρίνει µεν πάντα, αυτός δε υπ' ουδενός ανακρίνεται. ∆ιότι "τις 

εγνώρισε τον νούν του Κυρίου, ώστε να διδάξη αυτόν;" Ηµείς όµως 
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έχοµεν ΝΟΥΝ ΧΡΙΣΤΟΥ» (Α' Κορινθίους Β/2:14-116).  

 

(3) Το εδάφιο Γένεσις Γ/3:22 αρχίζει µε τη φράση: «Και ΕΙΠΕΝ 

Γιάχβε Ελοχίµ...», δεν γράφει «Και ΕΙΠΑΝ Κύριοι Ελοχίµ...», ούτε 

«Και ΕΙΠΑΝ Κύριος ο Θεός...». Αυτός που µιλά είναι µόνον ΕΝΑΣ, 

είναι ο Θεός, ο Γιάχβε Ελοχίµ και βλέπουµε και στην περίπτωση 

αυτή (όπως και στο Γένεσις Α:26) να χρησιµοποιεί ρήµα ενικού 

αριθµού «Και ΕΙΠΕΝ...». Εφόσον λέγει ότι ο Αδάµ έγινε «...ως ΕΙΣ εξ 
ηµών», σηµαίνει ότι ο Θεός µιλάει για τον Εαυτό Του και για "κά-

ποιον άλλο" ο οποίος γνωρίζει το καλό και το κακό που τώρα το 

γνωρίζει και ο Αδάµ και αυτός ο "κάποιος άλλος" που γνωρίζει το 

κακό είναι ο Σατανάς, ο αποκαλούµενος ∆ιάβολος. 
 

 Αξίζει να αναφέρουµε ότι υπάρχει µία µερίδα µελετητών της 

Βίβλου, αλλά και πολλοί άλλοι πιστοί άνθρωποι, οι οποίοι πι-

στεύουν πως, όταν ο Θεός λέγει  «Ιδού, έγεινεν ο Αδάµ ως ΕΙΣ (ένας)  

εξ ηµών, εις το γινώσκειν το καλόν και το κακόν», εννοεί τον εαυτό 

Του και τους αγγέλους Του. Η άποψη αυτή είναι τελείως αυθαίρετη 

και αντίθετη προς τη Βίβλο, γιατί όπως ο Θεός, ούτε και οι άγγελοι 
του Κυρίου γνωρίζουν εµπειρικά το κακό. Υπάρχουν βέβαια οι άγγε-

λοι του σκότους που γνωρίζουν εµπειρικά το κακό, αλλά αυτοί είναι 

όσοι ακολούθησαν τον Εωσφόρο στην πτώση του και φυσικά αυτοί 

δεν βρίσκονται στην παρουσία του Θεό, είναι ήδη σε καταδίκη.  
 

 Άρα το συµπέρασµα που βγαίνει από το Γένεσις Γ/3:22 είναι 

ότι αυτός που µιλάει είναι ο Θεός και αναφέρεται στον εαυτό Του και 

το ∆ιάβολο που παρέσυρε τον Αδάµ και την Εύα στην αµαρτία, γιατί 

µόνο αυτός γνώριζε εµπειρικά το κακό. Ο Εωσφόρος επειδή αµάρ-

τησε εκδιώχθηκε από την παρουσία του Θεού. Το ίδιο συνέβηκε και 

στον Αδάµ, επειδή και αυτός αµάρτησε εκδιώχθηκε από την παρου-

σία του Θεού, ο οποίος φανερωνόταν στον κήπο της Εδέµ και 

συνοµιλούσε µε τον µαζί του. 
 

 

 

 

. . .  / / /  . . . 
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04.  «ΕΛΘΕΤΕ, ας ΚΑΤΑΒΩΜΕΝ...» 

 « (5) Κατέβη δε ο Κύριος διά να ίδη την πόλιν και τον πύργον, 

τον οποίον ωκοδόµησαν οι υιοί των ανθρώπων. (6) Και είπεν ο 

Κύριος, Ιδού, εις (ένας) λαός, και πάντες έχουσι µίαν γλώσσαν, και 

ήρχισαν να κάµνωσι τούτο·  και τώρα δεν θέλει εµποδισθή εις αυτούς 

παν ό,τι σκοπεύουσι να κάµωσιν·  (7) ΕΛΘΕΤΕ, ας ΚΑΤΑΒΩΜΕΝ 

και ας ΣΥΓΧΥΣΩΜΕΝ εκεί την γλώσσαν αυτών, διά να µη εννοή ο 

εις του άλλου την γλώσσαν. (8) Και διεσκόρπισεν αυτούς ο Κύριος 

εκείθεν επί του προσώπου πάσης της γής·  και έπαυσαν να οικοδο-

µώσι την πόλιν» (Γένεσις ΙΑ/11:5-8). 
 

 Αυτά ήταν τα λόγια που είπε ο Θεός, όταν αποφάσισε να 

συγχύσει τη γλώσσα των ανθρώπων στη Βαβέλ και µετά να τους 

διασκορπίσει, εξαιτίας της µεγάλης αµαρτίας που είχε κυριεύσει τις 

καρδιές τους εκείνες τις ηµέρες. 
 

(1) Το πρώτο που πράγµα που θα πρέπει να επισηµάνουµε και 

που είναι αυτονόητο είναι ότι, εφόσον ο Θεός χρησιµοποιεί πλη-

θυντικό αριθµό, λέγοντας «ΕΛΘΕΤΕ, ας ΚΑΤΑΒΩΜΕΝ και ας ΣΥΓΧΥ-

ΣΩΜΕΝ....», σηµαίνει ότι αναφέρεται στον Εαυτό Του και σε κάποιον 

ή σε κάποιους άλλους. Το ερώτηµα που θα πρέπει να µας απα-

σχολήσει είναι «Ποιοι είναι αυτοί οι άλλοι; Είναι άγγελοι; Είναι τα 

άλλα δύο πρόσωπα της αγίας Τριάδας; Μήπως είναι κάτι άλλο που 

θα πρέπει να µας αποκαλυφθεί;» Την απάντηση θα τη δώσουµε στη 

συνέχεια και πιστεύω ότι δεν θα αφήσει καθόλου αµφιβολίες και 

ερωτηµατικά στον αναγνώστη. 
 

(2) Το δεύτερο σηµείο που θα πρέπει να παρατηρήσουµε στην 

περίπτωση που εξετάζουµε και που είναι πολύ σηµαντικό γιατί 

ανατρέπει όλα τα δεδοµένα είναι ότι, ενώ ο Θεός µιλώντας στο 

εδάφιο ΙΑ/11:7 χρησιµοποιεί πληθυντικό αριθµό, την κρίση κατά της 

Βαβέλ την κάνει µόνος Του:  
 

 Στη Γένεσις ΙΑ/11:5 γράφει ότι «ΚΑΤΕΒΗ δε ο Κύριος διά να 

ίδη την πόλιν και τον πύργον, τον οποίον ωκοδόµησαν οι υιοί των αν-

θρώπων». Λέγει µε σαφήνεια ότι «ΚΑΤΕΒΗΚΕ δε ο Κύριος ΓΙΑ ΝΑ 

∆ΕΙ». Εάν όµως εδώ ήταν και τα άλλα 2 µέλη της τριάδας, θα 
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έπρεπε να πει «ΚΑΤΕΒΗΣΑΝ δε οι Κύριοι διά να Ι∆ΩΣΙ». ∆εν λέγει 

όµως έτσι, γεγονός που σηµαίνει ότι εδώ µιλάει ο ένας Θεός που 

υπάρχει και που αναφέρεται στον Εαυτό Του και σε κάποιους 

άλλους, τους οποίους θα δούµε παρακάτω ποιοί είναι. 
 

 Στη Γένεσις ΙΑ/11:6 γράφει «Και ΕΙΠΕΝ ο Κύριος...», δεν 

γράφει «Και ΕΙΠΑΝ ο Κύριος...» που δείχνει και πάλι ότι µιλάει ο 

ένας και µόνος Θεός που υπάρχει, ο Γιάχβε Ελοχίµ. 
 

 Στη Γένεσις ΙΑ/11:8 ο Λόγος του Θεού χρησιµοποιεί και 

πάλι ενικό αριθµό: «Και ∆ΙΕΣΚΟΡΠΙΣΕΝ αυτούς ο Κύριος εκείθεν επί 

του προσώπου πάσης της γής...». Ενώ στο προηγούµενο 7 εδάφιο 

ζητάει και από "κάποιους άλλους" βοήθεια για να συγχύσει τη 

γλώσσα των ανθρώπων και για να καταστρέψει τα αµαρτωλά τους 

έργα, λέγοντας «ΕΛΘΕΤΕ, ας ΚΑΤΑΒΩΜΕΝ και ας ΣΥΓΧΥΣΩ-ΜΕΝ...», 

τώρα στο εδάφιο ΙΑ/11:8 το έργο αυτό, το κάνει µόνος Του. 
 

(3) Στη Γένεσις ΙΑ/11:5 γράφει «κατέβη δε ο Κύριος διά να ίδη...». 

Μία από τις ιδιότητες του Θεού είναι η πανταχού παρουσία Του και 

η παντογνωσία Του, κατά συνέπεια δεν χρειάζεται «να κατέβει» στη 

Γη για να δει και να διαπιστώσει κάποιο γεγονός. Το ερώτηµα είναι 

«Γιατί ο Θεός µιλάει µε αυτό τον τρόπο;» Απλά ο Θεός µιλάει κατά 

τη συνήθεια των ανθρώπων, µιλάει µεταφορικά, προκειµένου να 

φανερώσει πνευµατικές έννοιες και αλήθειες. Αυτό βασικά είναι 

"ανθρωποµορφισµός". Άρα όταν ο Θεός λέγει «Έλθετε, ας καταβώ-

µεν....» είναι και αυτό ανθρωποµορφισµός, είναι µια έκφραση που 

δείχνει ότι ο Θεός δεν είναι αδιάφορος για την αµαρτία του ανθρώ-

που, αλλά πάντα ενδιαφέρεται και επεµβαίνει για να σταµατήσει την 

εξάπλωσή της, όπως είχε κάνει και στην εποχή του Νώε.  
 

 Όταν λοιπόν ο Θεός λέγει «'Ελθετε, ας καταβώµεν και ας συγ-

χύσωµεν εκεί την γλώσσαν αυτών, διά να µη εννοή ο ένας του άλλου 

την γλώσσαν» (εδ.ΙΑ/11:7) µιλάει σαν δίκαιος Κριτής που κάθεται στο 

θρόνο Του και γύρω Του είναι οι επιτελείς Του, είναι οι άγιοι άγγε-
λοί Του, προς τους οποίους απευθύνεται, χρησιµοποιώντας πλη-

θυντικό αριθµό. Αυτή η ερµηνεία βγαίνει µέσα από το Λόγο του 

Θεού, όπως θα δούµε αµέσως παρακάτω. 
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(4) Μέσα στο Λόγο του Θεού έχουµε πολλές περιπτώσεις, ό-

που ο Θεός «κατεβαίνει» στη Γη για να δει και να κάνει κρίση και 

χρησιµοποιεί για το σκοπό αυτό τους αγγέλους Του. Μια τέτοια 

περίπτωση περιγράφεται στη Γένεση ΙΗ/18:20-21 και αναφέρεται 

στις πόλεις των Σοδόµων και των Γοµόρρων: «Είπε δε Κύριος: Η η 

κραυγή των Σοδόµων και των Γοµόρρων επλήθυνε, και η αµαρτία 

αυτών βαρεία σφόδρα· θέλω λοιπόν ΚΑΤΑΒΗ και θέλω Ι∆ΕΙ αν 

έπραξαν ολοκλήρως κατά την κραυγήν την ερχοµένην προς εµέ· και 

θέλω γνωρίσει, αν ουχί». 
 

 Ο Θεός «κατέβηκε» στα Σόδοµα και στα Γόµορρα, «είδε» 

την αµαρτία τους και «έκανε» την κρίση εναντίον τους, αλλά έκρι-

νε την αµαρτία τους δια µέσου των αγγέλων Του. Η Βίβλος ανα-

φέρει ότι ήταν τρεις άγγελοι, ο ένας από τους οποίους συνοµίλησε 

µε τον Αβραάµ στις δρυς Μαµβρή, ενώ οι άλλοι δύο πήγαν στα 

Σόδοµα και στα Γόµορρα για να τα καταστρέψουν και αυτό το 

αναφέρει ο Λόγος του Θεού στη Γένεσις ΙΘ/19:1, όπου γράφει: 

«Ήλθον δε οι δύο άγγελοι εις τα Σόδοµα το εσπέρας· και εκάθητο ο 

Λωτ παρά την πύλην των Σοδόµων...». Ο Θεός χρησιµοποίησε τους 

αγγέλους Του για να επιφέρει κρίση. Με την περίπτωση των τριών 

αγγέλων θα ασχοληθούµε ιδιαίτερα παρακάτω, καθόσον επικρατεί 

(σε πολλούς Βιβλικούς µελετητές) η άποψη ότι οι τρεις άγγελοι 

είναι φανέρωση της αγίας Τριάδας.  
 

(5) Άλλη παρόµοια περίπτωση να «κατεβαίνει» ο Θεός από τον 

ουρανό στη Γη, µέσω των αγγέλων Του, έχουµε στο όρος Σινά, 

όταν έδωσε το νόµο Του στο Μωυσή: «Και ΚΑΤΕΒΗ ο Κύριος επί 

το όρος Σινά, επί την κορυφήν του όρους· και εκάλεσε Κύριος τον 

Μωυσήν επί την κορυφήν του όρους, και ανέβη ο Μωυσής..» (Έξοδος 

ΙΘ/19:1). Ίσως κάποιος ισχυριστεί ότι εδώ δεν λέγει τίποτα για 

αγγέλους του Θεού και ότι «κατέβηκε» ο ίδιος Θεός. Την απάντηση 

τη δίνει πάλι ο θεόπνευστος Λόγος του Θεού, στις Πράξεις των 

Αποστόλων στην περίπτωση που ο πρωτοµάρτυρας Στέφανος 
απολογείτο στο Συνέδριο και ανέφερε ότι ο Μωυσή συνοµιλούσε 

στο Σινά, όχι µε τον ίδιο τον Θεό, αλλά µε άγγελό Του και µάλιστα 

ο Στέφανος δίνει µια ακόµα πληροφορία ότι το ίδιο ακριβώς είχε 
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συµβεί στο Μωυσή µε την καιόµενη βάτο (βλ. Έξοδος, κεφ.Γ/3), όταν 

ο Θεός τον διέταξε να επιστρέψει στην Αίγυπτο και να ελευθερώσει 

τον υπόδουλο λαό Του και εκεί συνοµίλησε µε άγγελο Κυρίου: 
 

• «Τούτον τον Μωϋσήν τον οποίον ηρνήθησαν ειπόντες·  "Τις σε 

κατέστησεν άρχοντα και δικαστήν;" τούτον ο Θεός απέστειλεν 

αρχηγόν και λυτρωτήν διά χειρός του ΑΓΓΕΛΟΥ του φανέ-

ντος εις αυτόν εν τη βάτω» (Πράξεις Ζ/7:35). 
 

• «Ούτος (ο Μωυσής) είναι όστις εν τη εκκλησία εν τη ερήµω 

εστάθη µετά του ΑΓΓΕΛΟΥ του λαλούντος προς αυτόν εν τω 

όρει Σινά και µετά των πατέρων ηµών, και παρέλαβε λόγια 

ζωοποιά διά να δώση εις ηµάς» (Πράξεις Ζ/7:38) . 
 

• «Τίνα των προφητών δεν εδίωξαν οι πατέρες σας; µάλιστα 

εφόνευσαν εκείνους, οίτινες προκατήγγειλαν περί της ελεύσεως 

του δικαίου, του οποίου σεις εγείνατε τώρα προδόται και φο-

νείς·  οίτινες ελάβετε τον νόµον εκ διαταγών ΑΓΓΕΛΩΝ και 

δεν εφυλάξατε» (Πράξεις Ζ/7:52-53). 
 

 Αν και η Αγία Γραφή αναφέρει σε αρκετές περιπτώσεις ότι ο 

Θεός «κατέβη», δεν ήταν ο ίδιος ο Θεός που ενεργούσε στις πε-

ριπτώσεις αυτές αυτοπροσώπως, αλλά ενεργούσε δια µέσου των 

αγίων αγγέλων Του, οι οποίοι φανέρωναν τους λόγους Του και την 

παρουσία Του, γιατί κανείς άνθρωπος δεν µπορεί να σταθεί 

µπροστά στην άγια παρουσία του Θεού: «Τον Θεόν ουδείς είδε πώ-

ποτε» (Α' Ιωάννου ∆/4:12). Η Βίβλος αποκαλεί τους αγγέλους αυτούς 

ως «οι άγγελοι της παρουσίας του Θεού». Στον Ησαϊα ΞΓ/63:9 

γράφει: «Κατά πάσας τας θλίψεις αυτών εθλίβετο, και ο άγγελος της 

παρουσίας αυτού έσωσεν αυτούς· εν τη αγάπη αυτού και εν τη ευ-

σπλαγχνία αυτού, αυτός (ο άγγελος του Κυρίου) ελύτρωσεν αυτούς· και 

εσήκωσεν αυτούς και εβάστασεν αυτούς πάσας τας ηµέρας του αιώ-

νος» (βλ.Έξοδος Ι∆/14:19, ΚΓ/23:20-21, ΛΓ/33:14, κλπ). 
 

 Από πολλές περιπτώσεις που αναφέρονται στη Βίβλο, θα 

πρέπει να γνωρίζουµε ότι οι άγγελοι του Κυρίου και ειδικότερα µια 

κατηγορία αγγέλων, τα χερουβείµ, είναι το άρµα, η άµαξα επάνω 

στην οποία επιβαίνει ο Θεός και τον µεταφέρει (βλέπε:  Β' Σαµουήλ 
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ΚΒ/22:10-11, Ψαλµοί ΙΗ/18:10, Π/80:1, 99/1, Ησαΐας ΛΖ/37:16, κλπ). Βέ-

βαια, θα πρέπει να αναφέρουµε ότι σήµερα η «άµαξα», που ο 

Θεός επιβαίνει είναι η ΕΚΚΛΗΣΙΑ Του, είναι οι πιστοί που έχουν 

αναγεννηθεί και βαπτισθεί µε το Πνεύµα Του. Γι' αυτό ο κάθε πι-

στός είναι «ναός του Θεού του ζώντος» (βλ. Α' Κορινθίους Γ/3:16-17, 

ς΄/6:19-20, Β' Κορινθίους ς'/6:16, κλπ).  
 

 Στην Α' Βασιλέων ΚΒ/12:19-20 έχουµε µια άλλη περίπτωση, 

όπου ο Θεός κάθεται στο θρόνο Του και µιλάει µε τους αγγέλους 

Του, οι οποίοι παρίστανται ενώπιόν Του και µάλιστα αναφέρει η 

Γραφή ότι, όταν τους ρώτησε ο Θεός «Τις θέλει απατήσει τον 

Αχαάβ;», αυτοί εξέφραζαν και τη γνώµη τους «...Και ο µεν είπεν ού-

τως, ο δε είπεν ούτως».    
 

 Όταν λοιπόν διαβάζουµε στην Αγία Γραφή ότι ο Θεός «κα-

τέβηκε» στη Βαβέλ, ή στην καιόµενη βάτο, ή στο όρος Σινά, ή στα 

Σόδοµα και Γόµορρα, αυτό το έκανε πάντοτε δια µέσου των αγγέ-

λων Του, οι οποίοι ήταν φορείς της παρουσίας Του. Άλλωστε δεν 

πρέπει να µας διαφεύγει το γεγονός ότι ο Θεός είναι «πυρ κατανα-

λίσκον» και εάν κατέβαινε αυτοπροσώπως ο ίδιος ο Θεός, τα 

πάντα θα εξαφανιζόντουσαν, θα έλιωναν από την άγια παρουσία 

Του, γιατί κανένας θνητός άνθρωπος δεν θα µπορούσε να σταθεί 

µπροστά Του.   
 

 (6) Άρα στη Γένεσις ΙΑ/11:6-7 που εξετάζουµε, όταν ο Θεός λέ-

γει «'Ελθετε, ας καταβώµεν και ας συγχύσωµεν εκεί την γλώσσαν 

αυτών, διά να µη εννοή ο ένας του άλλου την γλώσσαν» απευθύνεται 

στους αγγέλους Του, µέσω των οποίων θα επέφερε την κρίση Του 

κατά της αµαρτίας του ανθρώπου. Τα πάντα ο Θεός ενεργεί µέσω 

των αγίων αγγέλων Του, οι οποίοι είναι «λειτουργικά πνεύµατα εις 

υπηρεσίαν αποστελλόµενα διά τους µέλλοντας να κληρονοµήσωσι 

σωτηρίαν» (Εβραίους Α/1:14). 
 

• Άγγελοι του Κυρίου σύγχυσαν τη γλώσσα των κατοίκων της 

Βαβέλ και τους διασκόρπισαν.  
 

• Άγγελοι κατέστρεψαν τα Σόδοµα και τα Γόµορρα.  
 

• Άγγελος έσωσε τους 3 παίδες από την καιόµενη κάµινο που 
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τους είχε ρίξει ο Ναβουχοδονόρας. 
 

• Άγγελος έφραξε τα στόµατα των λεόντων και ελευθέρωσε τον 

∆ανιήλ. 
 

• Άγγελος συνοµίλησε µε τον Μωυσή στην καιόµενη βάτο και 

στο όρος Σινά. 
 

• Άγγελοι πάταξαν µε πληγές την Αίγυπτο. 
 

• Άγγελος εξολόθρευσε τα πρωτότοκα των Αιγυπτίων. 
 

• Άγγελος οδήγησε το λαό Ισραήλ µέσα στην έρηµο. 
 

 Άγγελοι στρατοπεδεύουν γύρω από τους πιστούς και τους 

ελευθερώνουν από διάφορες παγίδες που στήνει ο εχθρός της 

ψυχής, ο ∆ιάβολος: «Άγγελος Κυρίου στρατοπεδεύει κύκλω των 

φοβουµένων αυτόν και ελευθερόνει αυτούς» (Ψαλµός Λ∆/34:7). Το ίδιο 

αναφέρει συχνά ο ∆αβίδ: «∆ιότι θέλει προστάξει εις τους αγγέλους 

αυτού περί σου, διά να σε διαφυλάττωσιν εν πάσαις ταις οδοίς σου. 

Θέλουσι σε σηκόνει επί των χειρών αυτών, διά να µη προσκόψης προς 

λίθον τον πόδα σου» (Ψαλµός 91:11-12) . 
 

(7) ∆ιευκρινίζεται ότι, ενώ στη Γένεσις ΙΑ/11:7 ο Θεός, µιλώντας 

σε πληθυντικό αριθµό, απευθύνεται αποκλειστικά στους αγγέλους 

Του, αυτό δεν συµβαίνει στις άλλες 2 περιπτώσεις που εξετάσα-

µε, όπου και εκεί ο Θεός µιλάει στον πληθυντικό αριθµό, δηλαδή 

στη Γένεσις Α/1:26 («ας κάµωµεν άνθρωπον») και στη Γένεσις Γ/3:22 

(«έγεινεν ως ΕΙΣ εξ ηµών»). 
 

 Ειδικότερα θα πρέπει να εστιάσουµε την προσοχή µας στην 

1η περίπτωση, στη Γένεσις Α/1:26, όπου µία µερίδα πιστών πι-

στεύει, πως όταν ο Θεός είπε «ας κάµωµεν άνθρωπον» εννοούσε 

τον Εαυτό Του και τους αγγέλους Του. Αυτή η ερµηνεία είναι εντε-

λώς αντίθετη από τη Βίβλο και αυθαίρετη, γιατί οι άγγελοι είναι 

δηµιουργήµατα του Θεού και σαν δηµιουργήµατά Του δεν θα µπο-

ρούσαν να µετέχουν στη δηµιουργία του Θεού, γιατί τότε και οι 

άγγελοι θα ήσαν και αυτοί  «δηµιουργοί», αλλά µόνο ο Θεός είναι ο 

δηµιουργός και ο πλάστης µας. Στη Γένεσις Α/1:26 ο Θεός µιλώ-

ντας στον πληθυντικό αναφερόταν προφητικά σε αυτό που είχε 
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στην πρόθεσή Του να κάνει µελλοντικά µαζί µε τον Υιό Του, τον 

άνθρωπο Χριστό Ιησού, όταν θα γεννιόταν, όπως ήδη έχουµε ανα-

λύσει µε λεπτοµέρειες.   
 

 05.  Η ΕΠΙΣΚΕΨΗ ΤΩΝ 3 ΑΓΓΕΛΩΝ ΣΤΟΝ ΑΒΡΑΑΜ 
 

 «Και εφάνη εις αυτόν (στον Αβραάµ) ο Κύριος εις τας δρυς 

Μαµβρή, ενώ εκάθητο εν τη θύρα της σκηνής εις το καύµα της 

ηµέρας. Και υψώσας τους οφθαλµούς αυτού, είδε·  και ιδού, τρεις 

άνδρες ιστάµενοι έµπροσθεν αυτού·  και ως είδεν, έδραµεν εις 

προϋπάντησιν αυτών από της θύρας της σκηνής, και προσεκύνη-

σεν έως εδάφους» (Γένεσις ΙΗ/18:1-2).· 
 

1. Η παραπάνω περιγραφή αναφέρεται στην επίσκεψη 3 αγγέ-

λων στον Αβραάµ στις δρυς Μαµβρή, από τους οποίους οι δύο 

άγγελοι έφυγαν και πήγαν να καταστρέψουν τα Σόδοµα και τα Γό-

µορρα και ο τρίτος έµεινε και συνοµιλούσε µε τον Αβραάµ. Μία 

άποψη που επικρατεί από µερίδα πιστών και µελετητών της Βί-

βλου είναι ότι οι 3 άγγελοι που επισκέφτηκαν τον Αβραάµ ήταν µία 

τριαδική φανέρωση του Θεού και µάλιστα εφόσον ήταν 3 ξεχω-

ριστοί άγγελοι, ήταν "3 υποστάσεις" του Θεού µε τα 3 θεία πρό-

σωπά Του. Η άποψη αυτή είναι πλατιά διαδεδοµένη µέσα στην 

κρατούσα Ορθόδοξη εκκλησία, η οποία σε πολλές απεικονίσεις 

(αγιογραφίες) παρουσιάζει τους 3 αγγέλους που επισκέφτηκαν τον 

Αβραάµ ως την «αγία Τριάδα».  
 

 Μία τέτοια παραδοχή δηµιουργεί ένα µεγάλο ηθικό πρόβληµα 

για τη φύση του Θεού, ο οποίος διακηρύττει ότι είναι ΕΝΑΣ και εκτός 

αυτού, άλλος Θεός δεν υπήρξε, ούτε και θα υπάρξει (βλ.∆ευτερονό-

µιο ς'/6:4, ΛΒ/32:39, Α' Χρονικών ΙΖ/17:20, Ησαΐας Μ∆/44:6-8, ΜΕ/45:6, 

Μς'/46:9, κλπ). Το πρόβληµα όµως είναι πιο τραγικό, για όσους δια-

κηρύττουν τριαδικό Θεό και εµµένουν να υποστηρίζουν ότι η "αγία 

Τριάδα" που πιστεύουν, σε καµιά περίπτωση δεν είναι 3 ξεχωριστά 

θεία πρόσωπα, δεν είναι 3 θεοί, απλά δέχονται τρισυπόστατο Θεό, 

οµοούσιο και αδιαίρετο, κατά το Σύµβολο της Πίστεως, Πατήρ, Υιός 

και άγιο Πνεύµα, αλλά είναι ΕΝΑΣ Θεός. Εµµένουν σε αυτή τη θέση, 

καθόσον είναι πεπεισµένοι ότι η αγία Τριάδα, δεν έχει καµιά σχέση 

µε της αρχαίες τριαδικές θεότητες ως αναβίωση µέσα στο Χριστιανι-
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σµό. Εδώ όµως στην επίσκεψη των 3 αγγέλων στον Αβραάµ, εάν 

δεχτούµε ότι πρόκειται για µία τριαδική φανέρωση του Θεού, τότε 

έχουµε πολύ καθαρά 3 ξεχωριστά θεία πρόσωπα, γιατί ο κάθε 
ένας από τους 3 αγγέλους αντιπροσωπεύει και από ένα από 

τα 3 πρόσωπα της Τριάδας. Είναι αδύνατον σε µια τέτοια περί-

πτωση να είναι απλά ένας τρισυπόστατος Θεός, αλλά όχι µε 3 ξε-

χωριστά θεία πρόσωπα.    
 

 
 

 Στις παραπάνω εικόνες αναγράφεται «Η ΑΓΙΑ ΤΡΙΑΣ» και στη 

δεξιά εικόνα, γράφει µε ψιλά κόκκινα γράµµατα στο επάνω µέρος 

«Η ΕΝ ΤΗ ΣΚΗΝΗ ΑΒΡΑΑΜ ΤΗΣ ΖΩΑΡΧΙΚΗΣ ΤΡΙΑ∆ΟΣ ΦΑΝΕΡΩΣΙΣ». Οι 

αναγεννηµένοι πιστοί έχουν απορρίψει όλες τις κακοδοξίες που 

δέχεται η Ορθόδοξη εκκλησία και ιδιαίτερα την ειδωλολατρία µέσα 

από την προσκύνηση και τη λατρεία εικόνων και λειψάνων, αλλά 

είναι δύσκολο να απορρίψουν την τριάδα, µε 3 θεία ξεχωριστά 

πρόσωπα, που συνήθως είναι καλυµµένη κατά την προσφιλή µέ-

θοδο του ∆ιαβόλου, µία τριάδα που αποδείξαµε ότι έχει τις ρίζες 

της στην αρχαία Βαβυλώνα και υιοθετήθηκε πλέον επίσηµα από 

τον Χριστιανισµό τρεις αιώνες περίπου µετά τον ερχοµό του Ιησού.     
 

2. Όταν οι άγγελοι ήρθαν στη σκηνή του Αβραάµ, τους φιλοξέ-

νησε και κατά τη συζήτηση που είχαν, ειπώθηκε στον Αβραάµ το 

ευχάριστο νέο για τη γέννηση του γιου του Ισαάκ. Στην αρχή οι 

άγγελοι µιλούσαν όλοι µαζί στον Αβραάµ (εδ. ΙΗ/18:5,9) και µετά 
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έλαβε το λόγο µόνον ο ένας. Μετά τη συζήτηση οι 2 άγγελοι έφυ-

γαν για τα Σόδοµα και τα Γόµορρα και αυτός που έµεινε πίσω η 

Γραφή τον αποκαλεί «Κύριο», όχι ότι ο άγγελος ήταν ο Θεός, αλλά 

ότι ο Θεός φανερωνόταν και µιλούσε στον Αβραάµ µέσα από 

αυτόν, όπως ακριβώς φανερώθηκε ο Θεός µέσα από αγγέλους 

αργότερα και στο Μωυσή και στις άλλες περιπτώσεις που ήδη 

αναφέραµε. 
 

 Το ότι οι επισκέπτες του Αβραάµ ήταν άγγελοι το επιβεβαι-

ώνει ο Λόγος του Θεού στη Γένεσις ΙΘ/19:1, όπου γράφει: «Ήλθον 

δε οι δύο άγγελοι εις τα Σόδοµα το εσπέρας· και εκάθητο ο Λωτ παρά 

την πύλην των Σοδόµων...». Την επιβεβαίωση την κάνει και η Καινή 

∆ιαθήκη, αναφερόµενη στο γεγονός αυτό: «Την φιλοξενίαν µη λη-

σµονείτε· επειδή διά ταύτης τινές εφιλοξένησαν αγγέλους µη γνωρί-

ζοντες» (Εβραίους ΙΓ/13:2). 
 

 Το ότι οι επισκέπτες στη σκηνή του Αβραάµ και αργότερα 

στον Λωτ ήταν άγγελοι και όχι τα "πρόσωπα" της αγίας Τριάδας 

φαίνεται από την καθαρή µαρτυρία των ιδίων των αγγέλων: «∆ιότι 

ηµείς καταστρέφοµεν τον τόπον τούτον, επειδή η κραυγή αυτών εµε-

γάλυνεν ενώπιον του Κυρίου· και απέστειλεν ηµάς ο Κύριος διά να 

καταστρέψωµεν αυτόν» (Γένεσις ΙΘ/19:13). Εδώ οι 2 άγγελοι που 

πήγαν στον Λωτ το διευκρινίζουν «απέστειλεν ηµάς ο Κύριος», που 

σηµαίνει ότι, εάν δεχτούµε πως είναι φανέρωση των 2 προσώπων 

της αγίας Τριάδας, συµβαίνουν 3 πράγµατα:  
 

(α)  Οι άγγελοι είπαν ψέµατα, γιατί δεν τους απέστειλε κανέ-

νας «Κύριος», αφού πολύ απλά αυτοί ήσαν οι 2 από τους 3 «Κύ-

ριους» της Τριάδας, µόνο που δεν γνωρίζουµε ποια από τα 3 µέ-

λη ήσαν. Υπάρχει η άποψη ότι οι 2 άγγελοι που πήγαν στον Λώτ 

ήταν ο "Υιός" και το "Άγιο Πνεύµα", γιατί ο 3ος άγγελος που έµεινε 

στον Αβραάµ, ήταν ο "Πατέρας", γιατί αυτός τον αποκάλεσε 

«Κύριο» και εφόσον οι άγγελοι, που ήταν πρόσωπα της Τριάδας 

είπαν ψέµατα, τότε κάνουµε το Θεό ψεύτη. Καταλαβαίνει κάποιος 

αναγεννηµένος πιστός πόσο τροµερό και φοβερό είναι πει το Θεό 

ψεύτη! «Τον Θεόν ουδείς είδε πώποτε» (Α' Ιωάννου ∆/4:12), είναι αδύ-

νατον ο ίδιος ο δηµιουργός του σύµπαντος να ήρθε πρόσωπο µε 
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πρόσωπο µε τον Αβραάµ και ο Αβραάµ να ζήσει, τα πάντα γύρω 

από την άγια παρουσία του Θεού θα διαλύονταν, γιατί ο Θεός είναι 

«πυρ καταναλίσκον».  
 

 ∆ύο µόνον άνθρωποι ήρθαν στην παρουσία του Θεού, ο 

Ενώχ ο 7ος από Αδάµ, ΠΡΙΝ τον κατακλυσµό (Γένεσις Ε/5:22) και ο 

προφήτης Ηλίας, ΜΕΤΑ τον κατακλυσµό (Β' Βασιλέων Β/2:11), αλλά 

δεν βρέθηκαν στην παρουσία του Θεού µε τα αµαρτωλά θνητά 

τους σώµατα, βρέθηκαν µε τα ένδοξα ουράνια σώµατα, που µια 

ηµέρα θα πάρουν και όλοι οι πιστοί, όταν θα αναστηθούν ή θα 

αρπαχτούν στον αέρα. Βέβαια ο Θεός, αυτό το επέτρεψε, γιατί ο 

Ενώχ και ο Ηλίας ήταν τύποι της αρπαγής της εκκλησίας, πριν και 

µετά την επερχόµενη κρίση του Θεού επάνω στον κόσµο: Ο µεν 

Ενώχ ήταν τύπος της «εκκλησίας της Φιλαδέλφειας», που θα 

αρπαχτεί πριν την κρίση και δεν θα περάσει µέσα από τη διακυ-

βέρνηση του Αντίχριστου και ο δε Ηλίας ήταν τύπος της «εκκλη-

σίας της Λαοδίκειας», που θα περάσει µέσα από την κρίση. 

Λεπτοµέρειες για το θέµα αυτό, ο ενδιαφερόµενος µπορεί να δια-

βάσει το εσχατολογικό βιβλίο, µε τίτλο «ΠΟΛΕΜΙΚΕΣ ΣΥΓΚΡΟΥΣΕΙΣ 

ΤΩΝ ΕΣΧΑΤΩΝ ΚΑΙΡΩΝ» (κωδικός 3). 
 

(β)  Εφόσον όµως, οι άγγελοι είπαν την αλήθεια, τότε πέφτου-

µε εµείς σε ένα πολύ µεγάλο ολίσθηµα ενώπιον του Κυρίου, όταν 

προσπαθούµε να προσαρµόσουµε τη λάθος δογµατική µας το-

ποθέτηση στη Βίβλο, για να βρούµε "αξιόπιστα" επιχειρήµατα 

υπέρ της Τριάδας, Η ίδια η θεόπνευστη Βίβλος είναι αξιόπιστη, µέ-

σα από την οποία αποκαλύπτεται ο Θεός στον άνθρωπο και είναι 

το κεντρικό πρόσωπο από την 1η σελίδα του βιβλίου της Γένεσης 

µέχρι και την τελευταία σελίδα της Αποκάλυψης και γίνεται χιλιάδες 

φορές αναφορά σε Αυτόν και στις ιδιότητές Του.  
 

 Εφόσον ο Θεός είναι τριαδικός, ΓΙΑΤΙ δεν αναφέρεται σε ολό-

κληρη τη Βίβλο ούτε µία φορά ο όρος "τριάδα" ή "τριαδικός Θεος"; 

Μήπως ο τριαδικός Θεός θεώρησε ότι η τριαδικότητά του δεν ήταν 

κάτι το σηµαντικό για να το αναφέρει και δεν θέλει να αποκαλύψει 

την αληθινή του ταυτότητα; ΓΙΑΤΙ δεν υπάρχει µία καθαρή, µη αµ-

φισβητούµενη αναφορά στην τριαδικότητα του Θεού και πρέπει κά-
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ποιος να βάλει τη φαντασία του για να Τον βρει; Μήπως ο τριαδι-

κός Θεός, αυτό το πολύ σηµαντικό στοιχείο της ταυτότητάς του, 

θέλει να το γνωρίζουµε συγκεχυµένα, θέλει να είναι µυστήριο; 
 

(γ)  Εάν δεχτούµε ότι ο Θεός πράγµατι είναι τριαδικός, το επι-

χείρηµα µε τους 3 αγγέλους που επισκέφτηκαν τον Αβραάµ είναι 
τελείως άτοπον, γιατί εδώ έχουµε καθαρά όχι 3 φανερώσεις τους 

ενός και µόνου αληθινού Θεού που υπάρχει, αλλά έχουµε καθαρά 

3 ξεχωριστά θεία πρόσωπα, που µέσα από 3 αντίστοιχους αγγέ-

λους παρουσιάστηκαν στον Αβραάµ  και η συντριπτική πλειοψηφία 

των ακολουθούντων την τριάδα αυτό το απορρίπτουν σαν βλα-

σφηµία ενώπιον του Θεού. 
 

3. Ο Θεός βλέπουµε σε πλείστες περιπτώσεις να µιλάει µέσω 

των αγίων αγγέλων Του, δεν έχει κανένα περιορισµό σε αυτό. 

Μπορεί να στείλει µυριάδες µυριάδων αγγέλων σε ολόκληρη τη Γη 

και να εκτελέσουν το θέληµά Του. Αυτό δεν σηµαίνει σε καµιά πε-

ρίπτωση ότι ο Θεός έχει µυριάδες διαφορετικά  πρόσωπα, είναι 

ένας και µοναδικός. Ο Κύριος κάνει κρίση στα Σόδοµα και τα Γό-

µορρα και χρησιµοποιεί για το σκοπό αυτό τους 2 αγγέλους Του. 

Ο Θεός «κατέβηκε» στα Σόδοµα και στα Γόµορρα, «είδε» την 

αµαρτία τους και «έκανε» την κρίση εναντίον τους, αλλά έκρινε την 

αµαρτία τους δια µέσου των αγγέλων Του. Οι ίδιοι οι άγγελοι 

µαρτυρούν ότι υπηρετούν τον Θεό και ότι Αυτός τους έστειλε για 

να καταστρέψουν τον τόπο, ενώ οι ίδιοι λέγουν ότι «απέστειλεν 

ηµάς ο Κύριος διά να καταστρέψωµεν αυτόν» (Γένεσις ΙΘ/19:13), στο 

επόµενο 14 εδάφιο ο Λωτ λέγει ότι ο Κύριος καταστρέφει τον τό-

πον «Εξήλθε λοιπόν ο Λωτ και ελάλησε προς τους γαµβρούς αυτού, 

τους µέλλοντας να λάβωσι τας θυγατέρας αυτού, και είπε, Σηκώθητε, 

εξέλθετε εκ του τόπου τούτου· διότι καταστρέφει ο Κύριος την 

πόλιν. Αλλ' εφάνη εις τους γαµβρούς αυτού ως αστεϊζόµενος». 
 

 Το συµπέρασµα είναι πλέον πασιφανές, ότι το περιστατικό 

που συνέβηκε στις δρυς Μαµβρή αφορά επίσκεψη τω αγγέλων 

του Κυρίου στον Αβραάµ και αργότερα στον Λώτ και όχι φανερώ-

σεις του Θεού, ως τριαδικού, όπως πιστεύεται από µερίδα πιστών 

και το δέχεται καθ' ολοκληρίαν η Ορθόδοξη εκκλησία.  
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06.  «ΠΟΙΟΣ ΘΕΛΕΙ ΥΠΑΓΕΙ ∆ΙΑ ΗΜΑΣ» 
 

 «Και ήκουσα την φωνήν του Κυρίου, λέγοντος, Τίνα θέλω 

αποστείλει, και τις θέλει υπάγει διά ΗΜΑΣ; Τότε είπα, Ιδού, εγώ, 

απόστειλόν µε. Και είπεν, Ύπαγε και ειπέ προς τούτον τον λαόν, µε 

την ακοήν θέλετε ακούσει και δεν θέλετε εννοήσει και βλέποντες 

θέλετε ιδεί και δεν θέλετε καταλάβει.....» (Ησαΐας ς'/6:8-9).· 
 

(1) Το επίµαχο εδάφιο στο οποίο πολλοί "βλέπουν" Τριάδα εί-

ναι τα λόγια του Κυρίου «τις θέλει υπάγει διά ΗΜΑΣ;». Πριν προ-

χωρήσουµε σε παραπέρα ερµηνεία τι εννοεί εδώ ο Θεός µε το 

«ηµάς» (πληθυντικός αριθµός) θα πρέπει να εξετάσουµε και να 

διευκρινίσουµε µερικές αλήθειες που µας αποκαλύπτει ο Λόγος 

του Θεού, µέσα από το περιστατικό αυτό:  
 

 Πρώτον: Ο Θεός µιλά και απευθύνεται αποκλειστικά στον 

Ησαΐα και αυτό το γνωρίζουµε από όλη τη συνοµιλία που γίνεται 

σε ολόκληρο το 6ο κεφάλαιο από το οµώνυµο βιβλίο του προφήτη 

και αυτό φαίνεται πολύ καθαρά µε µια απλή ανάγνωση που κάνει 

κάποιος.  
 

 ∆εύτερον: Ο Ησαϊας στα πρώτα εδάφια αναφέρει ότι είδε σε 

όραση τη δόξα του ουρανού και είδε τον Κύριο µέσα σε όλη Του τη 

µεγαλοπρέπεια, την παντοδυναµία Του και την αγιότητά Του και 

περιγράφει γλαφυρά τη συγκλονιστική σκηνή που είδε:  «1/ Κατά 

το έτος εν ω απέθανεν Οζίας ο βασιλεύς, είδον τον ΚΥΡΙΟΝ καθή-

µενον επί ΘΡΟΝΟΥ υψηλού και επηρµένου, και το κράσπεδον αυτού 

εγέµισε τον ναόν. 2/ Άνωθεν αυτού ίσταντο Σεραφείµ ανά εξ πτέρυ-

γας έχοντα έκαστον µε τας δύο εκάλυπτε το πρόσωπον αυτού και µε 

τας δύο εκάλυπτε τους πόδας αυτού και µε τας δύο επέτα. 3/ Και 

έκραζε το εν προς το άλλο και έλεγεν, Άγιος, άγιος, άγιος ο Κύριος 

των δυνάµεων πάσα η γη είναι πλήρης της δόξης αυτού. 4/ Και οι 

παραστάται της θύρας εσείσθησαν εκ της φωνής του κράζοντος και ο 

οίκος επλήσθη καπνού» (Ησαΐας ς'/6:1-4). 
 

 Ο Ησαΐας δεν είδε "πολλούς" Κύριους, είδε µόνο ΕΝΑΝ Κύ-

ριο, όπως επίσης δεν είδε "πολλούς" θρόνους, είδε µόνο ΕΝΑ 

θρόνο, γεγονός που συµφωνεί και µε την όραση του ενός θρόνου 
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που είδε ο Ιωάννης στην Πάτµο: «Και ουδέν ανάθεµα θέλει είσθαι 

πλέον· και Ο ΘΡΟΝΟΣ του Θεού και του Αρνίου θέλει είσθαι εν αυτή» 

(εδώ υπάρχει ΕΝΑΣ θρόνος για ∆ΥΟ πρόσωπα, είναι "ο Πατήρ εν τω 

Υιώ" - Βλέπε: Αποκάλυψη ΚΒ/22:3-4).  
 

 Τρίτον: Ο Ησαϊας βλέποντας την τέλεια αγιότητα του Θεού 

και συγκρίνοντας τον εαυτό του, βλέπει την τέλεια αµαρτωλότητά 

του, δεν µπορεί να αντέξει την άγια παρουσία του Θεού και κάνει 

µια συγκλονιστική µαρτυρία για τον εαυτό του: «Τότε είπα, Ω τάλας 

εγώ διότι εχάθην επειδή είµαι άνθρωπος ακαθάρτων χειλέων και κα-

τοικώ εν µέσω λαού ακαθάρτων χειλέων επειδή οι οφθαλµοί µου είδον 

τον Βασιλέα, τον Κύριον των δυνάµεων» (Ησαΐας ς'/6:5).· 
 

 Η καρδιά του Ησαΐα έλιωσε µπροστά στην ενδοξότητα του 

άγιου Θεού και οµολόγησε ότι δεν είναι µόνον αυτός ακάθαρτος, 

αλλά και ολόκληρος ο λαός του Θεού, ο Ισραήλ και η καρδιά του 

σπάραξε, φλεγόµενος από τη µεγάλη επιθυµία να δει ο λαός αυ-

τός την πραγµατική δόξα του ουρανού. Ο Θεός που έβλεπε την 

καρδιά του Ησαϊα, ότι έχει τα ίδια αισθήµατα µε Αυτόν για το λαό 

Του, στέλνει ένα από τα Σεραφείµ και τον καθαρίζει: «Τότε επέτα-

σε προς εµέ εν εκ των Σεραφείµ έχον εν τη χειρί αυτού άνθρακα 

πυρός, τον οποίον έλαβε διά της λαβίδος από του θυσιαστηρίου. Και 

ήγγισεν αυτόν εις το στόµα µου και είπεν, Ιδού, τούτο ήγγισε τα χείλη 

σου και η ανοµία σου εξηλείφθη και η αµαρτία σου εκαθαρίσθη» 

(Ησαϊας ς'/6:6-7). 
 

 Τέταρτον: Ο Ησαΐας καθαρός πλέον, έχει ταυτίσει την καρ-

διά του µε την καρδιά του Θεού, έχει τα ίδια αισθήµατα µε το Θεό, 

θέλει αυτό που θέλει και ο Θεός, η καρδιά του πονά όταν βλέπει 

την κατάντια των συµπατριωτών του, όπως πονά και η καρδιά του 

Θεού, θέλουν και οι δύο τη σωτηρία του λαού Ισραήλ. Μέσα του 

υπάρχει η φλόγα της υπηρεσίας και αυτό το βλέπει ο Θεός και εκεί 

αρχίζει η συνοµιλία του Θεού µε τον Ησαϊα και του λέγει πολύ 

απλά «ΠΟΙΟΝ θέλω αποστείλει, ΠΟΙΟΣ θέλει υπάγει για ΕΜΑΣ;....» 

(Ησαΐας ς'/6:8-9).· 
 

 Κατάλαβε πολύ καλά ο Ησαΐας ποιους εννοούσε εκείνη τη 

στιγµή ο Κύριος όταν του είπε «ποιος θα πάει για µας», θα µπο-
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ρούσε να συνεχίσει ο Κύριος και να του πει «θα πάω ΕΓΩ ή ΕΣΥ;» 

αλλά ξέροντας την φλόγα που έκαιγε µέσα στην καρδιά του Ησαϊα, 

τον άφησε να εκφράσει αυτό που είχε µέσα του, χωρίς να του το 

ζητήσει ο ίδιος απευθείας και ο Ησαΐας αυθόρµητα απάντησε «Ι-

δού, εγώ, απόστειλόν µε!!!» και ο Κύριος που η καρδιά Του ευαρε-

στήθηκε από τα λόγια του Ησαϊα του λέγει: «Ύπαγε και ειπέ προς 

τούτον τον λαόν: Με την ακοήν θέλετε ακούσει και δεν θέλετε εννοή-

σει και βλέποντες θέλετε ιδεί και δεν θέλετε καταλάβει, επαχύνθη η 

καρδία του λαού τούτου, και έγειναν βαρέα τα ώτα αυτών, και 

έκλεισαν τους οφθαλµούς αυτών, διά να µη βλέπωσι µε τους οφθαλ-

µούς αυτών και ακούωσι µε τα ώτα αυτών και νοήσωσι µε την καρ-

δίαν αυτών και επιστρέψωσι και θεραπευθώσι....» (Ησαΐας ς'/6:9-10). 
 

(2) «Τις θέλει υπάγει διά ΗΜΑΣ;». Τα λόγια αυτά του Θεού αφο-

ρούν τον ίδιο και τον Ησαΐα. Μέσα σε ολόκληρο το 6ο κεφάλαιο 

διακρίνουµε 2 οµάδες διαφορετικές σε σύνθεση. Η µία οµάδα 

αποτελείται από τους πρωταγωνιστές που λαµβάνουν µέρος, που 

είναι ο Θεός, τα Σεραφείµ και ο Ησαΐας και θα µπορούσαµε να 

πούµε ότι το «ηµάς» που λέγει ο Θεός, δεν αφορά µόνον τον ίδιο 

και τον Ησαΐα, αλλά αφορά και τα Σεραφείµ, γιατί όλοι συνεργά-

ζονται για τη σωτηρία της άλλης οµάδας που είναι ο λαός Ισραήλ, 

προς τον οποίο αποστέλλεται ο Ησαΐας, ο οποίος οικειοθελώς δέ-

χτηκε να πάει. Εδώ έχουµε µια άµεση εκπλήρωση της προφητείας. 

Ζήτησε ο Κύριος, δέχτηκε ο Ησαΐας και η αποστολή εκπληρώθηκε. 
 

 Αυτό που συνέβηκε στην περίοδο της Παλαιάς ∆ιαθήκης 

από τον Ησαΐα, το ίδιο συνέβηκε και στην εποχή του Ιησού Χρι-

στού, ο οποίος αποστάλθηκε στο λαό Ισραήλ για να επαναλάβει το 

µήνυµα της σωτηρίας, ταυτισµένος τέλεια µε το θέληµα του Πατέ-

ρα. Στον Ιωάννη ΙΒ/12:30-41 ο Λόγος του Θεού λέγει: «37/Αλλ' ενώ 

έκαµε τόσα θαύµατα έµπροσθεν αυτών, δεν επίστευον εις αυτόν·  38/  

διά να πληρωθή ο λόγος του προφήτου Ησαΐου, τον οποίον είπε: "Κύ-

ριε, τις επίστευσεν εις το κήρυγμα ημών; και ο βραχίων του Κυρίου εις τίνα απε-

καλύφθη;" 39/∆ιά τούτο δεν ηδύναντο να πιστεύωσι διότι πάλιν είπεν ο 

Ησαΐας: 40/"Ετύφλωσε τους οφθαλμούς αυτών και εσκλήρυνε την καρδίαν αυτών, 

διά να μη ίδωσι με τους οφθαλμούς και νοήσωσι με την καρδίαν και επιστρέψωσι, 
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και ιατρεύσω αυτούς". 41/Ταύτα είπεν ο Ησαΐας, ότε ("ότι" γράφει το 

αρχαίο κείµενο) είδε την δόξαν αυτού και ελάλησε περί αυτού». 
 

 Λαός σκληρόκαρδος ο Ισραήλ, όπως δεν άκουσαν τον Η-

σαϊα, το ίδιο δεν άκουσαν και τον Ιησού, παρ' όλο τα σηµεία και τα 

τεράστια που ενεργούσε επί τριάµισι χρόνια και όχι µόνο δεν Τον 

άκουσαν, αλλά και Τον θανάτωσαν µε σταυρικό θάνατο. ∆εν µπο-

ρούµε λοιπόν, επειδή στο Ησαϊας ς'/6:8 λέγει «ΠΟΙΟΣ θέλει υπάγει 

δια ΗΜΑΣ;» να το χρησιµοποιήσουµε αυτό σαν επιχείρηµα ότι εδώ 

η Βίβλος αναφέρεται σε "Τριάδα". Όλη η όραση που είδε ο Ησαϊας 

είδεν µόνον τον Κύριο, είδε ΕΝΑΝ Θεό και ΕΝΑ θρόνο, είδε τον 

Κύριο των δυνάµεων και το οµολογεί αυτό «ΕΙ∆ΟΝ τον Κύριον κα-

θήµενον επί θρόνου υψηλού και επηρµένου, ΕΙ∆ΟΝ τον Βασιλέα, τον 

Κύριον των δυνάµεων» (Ησαΐας ς'/6:1, 5).  
 

 Ο ίδιος ο Θεός όταν µιλά στον Ησαΐα δεν χρησιµοποιεί πλη-

θυντικό αριθµό ("είπαν"), αλλά σε όλες τις περιπτώσεις αναφέρε-

ται «Και ΕΙΠΕΝ...» που είναι ενικός αριθµός. Ο Ησαΐας που έγραφε 

τα λόγια αυτά, κάτω από την οδηγία του Πνεύµατος του Κυρίου 

των δυνάµεων, γνώριζε µε "Ποιον" συζητούσε και γνώριζε "Ποιον" 

έβλεπε, είχε µπροστά σε όραση τον ένα και µοναδικό Θεό των πα-

τέρων του, τον Θεό του Αβραάµ, του Ισαάκ και του Ιακώβ. Εάν το 

«ηµάς» αφορούσε την τριαδική φύση του Θεού, τότε θα έπρεπε 

γραµµατικά και συντακτικά να συµφωνεί και µε το υπόλοιπο κείµε-

νο και να έχει ρήµατα και αντωνυµίες πληθυντικού αριθµού, κάτι 

που φυσικά δεν συµβαίνει. 
 

 Ο Ησαΐας είναι γνωστός και ως ο «5ος ευαγγελιστής», εξαι-

τίας των πολλών προφητικών αναφορών που κάνει για τον Ιησού 

Χριστό, που θα γεννιόταν από µια παρθένο (βλ. κεφάλαιο Θ/9), για 

το λυτρωτικό έργο που θα επιτελούσε (βλ. κεφάλαιο ΝΓ/53) και 

γενικά γράφει µε λεπτοµέρεια και ακρίβεια για όλη Του την πορεία, 

τόσο στην 1η έλευσή Του, όσο και στην ένδοξη επάνοδό Του. Θα 

µπορούσαµε να του δώσουµε και έναν ακόµα χαρακτηρισµό που 

είναι ο «Πολέµιος προφήτης της ειδωλολατρίας», εξαιτίας των 

υπερβολικών αναφορών του, τόσο κατά της ειδωλολατρίας, όσο 

και για τη µοναδικότητα του Θεού, περιπτώσεις για τις οποίες έ-
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χουµε αναφερθεί µε λεπτοµέρειες στο προηγούµενο κεφάλαιο. 

Είναι δυνατόν ο Ησαΐας να βλέπει στο «ηµάς» Τριάδα; Όχι, γνώρι-

ζε ο Ησαΐας ότι ο Κύριος µε τη φράση αυτή αναφερόταν στον Εαυ-

τό Του και στον ίδιο, αλλά και στα Σεραφείµ, γιατί όλοι µαζί συµµε-

τείχαν για τη σωτηρία του Ισραήλ. 
 

(3) Παραπάνω αναφερθήκαµε στον Ιωάννη ΙΒ/12:37-41, όπου 

έχουµε εκπλήρωση της προφητείας του Ησαΐα στο πρόσωπο του 

Ιησού Χριστού. Ειδικά στο εδάφιο 41 γράφει: «Ταύτα είπεν ο Η-

σαΐας, ότε ("ότι" γράφει το αρχαίο κείµενο) είδε την δόξαν αυτού και 

ελάλησε περί αυτού». Το κείµενο εδώ της µετάφρασης του Βάµβα 

έχει ένα σηµαντικό λάθος, στο οποίο µερικοί ισχυρίζονται ότι ο 

Ησαϊας, (αν και µεγάλος πολέµιος της ειδωλολατρίας) "βλέπει" το 

2ο πρόσωπο της αγίας Τριάδας και αυτό το στηρίζουν στη φράση 

«ότε είδε» Το αρχαίο Ελληνικό κριτικό κείµενο γράφει «ότι είδε». 

Υπάρχει µεγάλη διαφορά µεταξύ "ότε" και "ότι".  
 

 "Ότι" σηµαίνει "διότι" και "επειδή" και αναφέρεται γενικά σε 

όλες τις προφητείες και τις οράσεις του Ησαΐα, ο οποίος σαν χρι-

σµένος προφήτης του Θεού, είδε τη διακονία του Ιησού και την 

αναφέρει µε λεπτοµέρειες σε διάφορα κεφάλαια του βιβλίου του. 

Το ότι ο Ιωάννης που έγραψε τα λόγια αυτά, δεν αναφέρεται µόνο 

στη συνοµιλία του Θεού µε τον Ησαΐα στο 6ο κεφάλαιο, αλλά και 

σε άλλες προφητείες του, φαίνεται καθαρά, γιατί 3 εδάφια πιο πριν 

(στο εδ.38), αναφέρει µια άλλη προφητεία του Ησαΐα από το ΝΓ/53 

κεφάλαιο του βιβλίου του: «διά να πληρωθή ο λόγος του προφήτου 

Ησαΐου, τον οποίον είπε: "Κύριε, τις επίστευσεν εις το κήρυγµα η-

µών; Και ο βραχίων του Κυρίου εις τίνα απεκαλύφθη;"». 
 

  � Συµπερασµατικά, το να ισχυρίζεται κάποιος ότι στα λόγια του 

Θεού «Τις θέλει υπάγει διά ΗΜΑΣ;» υπάρχει Τριάδα, όχι µόνο δεν 

έχει σοβαρά και αξιόπιστα ερείσµατα από τη Βίβλο, αλλά δείχνει 

ότι από µια µερίδα σχολιαστών γίνεται επιφανειακή αντιµετώπιση 

των αποκαλύψεων του Θεού για το Λόγο Του. Εκείνο όµως που η 

πλειοψηφία των αναγεννηµένων πιστών δεν έχουν καταλάβει είναι 

ότι, εφόσον βγήκαν από την "Βαβυλώνα", δεν θα πρέπει να κρατή-

σουν τίποτα από το σύστηµα της Βαβυλώνας, πρέπει να την 
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απορρίψουν ολοκληρωτικά για να δουν τον Κύριο να ενεργεί µε 

δύναµη στη ζωή τους, γιατί ο Κύριος το διακηρύττει ότι είναι «Θεός 

ζηλότυπος» και δεν µοιράζεται τη δόξα Του µε άλλον, κάτι που οι 

συµπατριώτες µας (και αναφέρονται στους αναγεννηµένους), φαί-

νεται ότι δεν έχουν επίγνωση γι' αυτό και συµπεριφέρονται συνέ-

χεια όπως λέγει ο απόστολος Παύλος ως νήπια πνευµατικά, που 

ποτέ δεν ωριµάζουν.  
 

 Θεωρητικά, µε την αναγέννησή τους, έχουν απορρίψει το ιε-

ρατείο, τα είδωλα, τις τελετές, τις προλήψεις, τις αρχαίες δοξασίες, 

τα µνηµόσυνα, τα τάµατα και πολλά άλλα που θα µπορούσαµε να 

απαριθµήσουµε. Πρακτικά όµως ζουν και συµµετέχουν ενεργά µέ-

σα σε αυτά, γιατί πολλά από τα "είδωλα" της Βαβυλώνας, δεν 

έχουν ξεριζωθεί από την καρδιά τους και δύο από τα κυρίαρχα 

είδωλα που δεν έχουν απορρίψει και που τους κρύβουν τη δόξα 

του Θεού και δεν µπορεί να ενεργήσει µέσα τους, γιατί έχει εξουσία 

επάνω τους ο «θεός του κόσµου τούτου, ο ∆ιάβολος», εφόσον 

αυτοί του δίνουν τόπο, είναι (1) οι «παγανιστικές εορταστικές εκδη-

λώσεις», που γίνονται µε Χριστιανικό µανδύα και συµµετέχουν σε 

αυτές και (2) η «αναβίωση των αρχαίων τριαδικών θεοτήτων», που 

υπάρχουν πάλι µε Χριστιανικό µανδύα. 
 

 Θυµάµαι πως σαν νεαρός, επειδή κατάγοµαι από το Αίγιο 

που απέχει περίπου µισή ώρα από την Πάτρα, πήγαινα κάθε χρό-

νο στο καρναβάλι της Πάτρας, που θεωρείται το µεγαλύτερο της 

Ελλάδας. Ήταν το γεγονός της χρονιάς και όλοι περιµέναµε πότε 

θα έρθει για να πάµε και να "ξεφαντώσουµε". Υπήρχαν όµως εν-

διάµεσα και άλλες µεγάλες γιορτές που ήταν γεµάτες από αρχαίες 

παγανιστικές λατρείες που συµµετείχα και σε αυτές ενεργά. Όταν 

όµως αναγεννήθηκα και αφιέρωσα τη ζωή µου στον Ιησού, όλα 

αυτά "ξεριζώθηκαν" από µέσα µου, όχι πλέον δεν ήθελα να πηγαί-

νω σε καρναβάλια και γιορτές, αλλά όταν γίνονται κάθε χρόνο, βα-

θιά µέσα µου νιώθω θλίψη και ένα µεγάλο βάρος, γιατί βλέπω 

όλους τους συµπατριώτες µου να είναι δοσµένοι στην απάτη, στην 

ψευδοθρησκεία και στις αρχαίες λατρείες. ∆υστυχώς µέσα σε αυτή 

τη φρενίτιδα του κόσµου βρίσκονται εγκλωβισµένοι και πολλοί 

πιστοί. Ο Κύριος λέγει σε σένα και σε µένα προσωπικά «Τις θέλει 
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υπάγει διά ΗΜΑΣ;» Ποιος θα πάει να βγάλει το λαό µου από τα εί-

δωλα της Βαβυλώνας, θα πας ΕΣΥ ή ΕΓΩ, λέγει ο Κύριος. Γνώριζε 

πως, επειδή ο Κύριος βδελύσσεται τα είδωλα και δεν µοιράζεται τη 

δόξα Του µε άλλον, το πρώτο είδωλο που θέλει να ξεριζώσεις είναι 

οι τριαδικές θεότητες. Αυτός είναι ο Κύριος των κυρίων, είναι πάνω 

από κάθε άλλη δύναµη, κυριότητα, αρχή και εξουσία, είναι ο Θεός 

ο ΠΑΝΤΟΚΡΑΤΩΡ και σου λέγει «Μην έχεις άλλους θεούς, εκτός 

Εµού». 
 

 07.  «ΑΠΕΣΤΕΙΛΕΝ ΕΜΕ & ΤΟ ΠΝΕΥΜΑ ΑΥΤΟΥ» 
 

 «Πλησιάσατε προς εµέ, ακούσατε τούτο·  απ' αρχής δεν ελά-

λησα εν κρυπτώ·  αφότου έγεινε τούτο, εγώ ήµην εκεί και τώρα 

Κύριος ο Θεός απέστειλεν ΕΜΕ και το ΠΝΕΥΜΑ ΑΥΤΟΥ....» 
(Ησαΐας ΜΗ/48:16). 

     

(1) Το παραπάνω προφητικό εδάφιο του Ησαΐα, ίσως να µην 

έπρεπε να συµπεριληφθεί ως ένα από τα επιχειρήµατα υπέρ της 

Τριάδας, γιατί µε το εδάφιο αυτό συµβαίνει το εντελώς αντίθετο. 

Όπως είναι διατυπωµένο αποτελεί ένα από τα πιο ισχυρά επιχει-

ρήµατα κατά της Τριάδας. Εδώ πολλοί βλέπουν τον Ιησού, ως τον 

προϋπάρχοντα Θεό Υιό, ως το 2ο πρόσωπο της αγίας Τριάδας, 

που λέγει τα λόγια αυτά, τον οποίο µαζί µε το 3ο πρόσωπο της 

Τριάδας, τους αποστέλλει ο Πατέρας. ∆υστυχώς είναι να απορεί 

κάποιος µε αυτούς που δέχονται µια τέτοια θέση, καθόσον 

σοβαροί τριαδικοί µελετητές, όχι µόνο δεν το θεωρούν επιχείρηµα 

υπέρ της Τριάδας, αλλά επειδή λέγει «το Πνεύµα ΑΥΤΟΥ», δηλαδή 

"το Πνεύµα του Θεού Πατέρα" και δεν λέγει «απέστειλεν ΕΜΕ και 

το ΑΓΙΟΝ ΠΝΕΥΜΑ», δεν το σχολιάζουν και αποφεύγουν να πά-

ρουν καθαρή θέση, γιατί γνωρίζουν πως, όταν ο Κύριος λέγει «το 

Πνεύµα ΑΥΤΟΥ», δεν είναι το 3ο πρόσωπο της Τριάδας, αλλά 

είναι ο ίδιος ο Θεός Πατέρας, που είναι «Πνεύµα» και το Πνεύµα 

Του κατοίκησε εν πληρότητι σωµατικά (χωρίς µέτρο) µέσα στον 

άνθρωπο Χριστό Ιησού, που συχνά το διακήρυττε: «Ο Πατήρ, ο 

µένων εν Εµοί, ούτος εκτελεί πάντα τα έργα» (Ιωάννης Ι∆/14:9-10). 
 

 Το εδάφιο αυτό είναι καθαρά προφητικό και όταν έγραφε τα 

λόγια αυτά ο Ησαΐας δεν είχε ακόµα εκπληρωθεί, γιατί η εκπλήρω-
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σή Του ήταν µελλοντική, όταν θα γεννιόταν ο Μεσσίας. Άλλωστε 

εδώ στο εδάφιο φαίνεται ότι µιλάει προφητικά ο Ιησούς, ο οποίος 

δεν είχε ακόµα γεννηθεί, δεν είχε ακόµα αποσταλεί από τον Πατέ-

ρα. Η εκπλήρωση του εδαφίου αυτού έλαβε χώρα κατά τη βάπτιση 

του Ιησού στον Ιορδάνη ποταµό. Εδώ όµως είναι το πρόβληµα και 

η µεγάλη αντίφαση για τους υποστηρικτές της τριαδικής διδασκα-

λίας, που τους φέρνει σε αµηχανία και αδυναµία να το αντιµετωπί-

σουν, γιατί τίθεται ένα εύλογο και αυτονόητο ερώτηµα: «Στη βάπτι-

ση του Ιησού, ποιο από τα 2 µέλη της αγίας Τριάδας κατοίκησε µέ-

σα Του, το 1ο πρόσωπο που είναι ο Πατέρας ή το 3ο πρόσωπο 

που είναι το Άγιον Πνεύµα;» 
 

(2)  Το περιστατικό της βάπτισης του Ιησού, το αναφέρουν στα 

Ευαγγέλιά τους οι 3 από τους 4 ευαγγελιστές, ο Ματθαίος, ο Μάρ-

κος και ο Λουκάς, παρουσιάζοντας µεταξύ τους κάποια "επιφα-

νειακή" διαφορά για το «ποιος κατοίκησε µέσα στον Ιησού». Ο 

Ματθαίος αναφέρει ότι µέσα Του κατοίκησε το «ΠΝΕΥΜΑ ΤΟΥ 

ΘΕΟΥ» (βλ.Ματθαίος Γ/3:16-17), ο Μάρκος αναφέρει ότι κατοίκησε 

το «ΠΝΕΥΜΑ» (βλ. Μάρκος Α/1:10-11) και ο Λουκάς αναφέρει ότι 

κατοίκησε το «ΑΓΙΟΝ ΠΝΕΥΜΑ» (βλ.Λουκάς Γ/3:21-22). Η τριαδική 

διδασκαλία αναφέρει ότι στον Ιορδάνη ποταµό έχουµε µια καθαρή 

αποκάλυψη της αγίας Τριάδας: Ο ΥΙΟΣ που είναι στη Γη και βα-

πτίζεται, ο ΠΑΤΕΡΑΣ που ακούγεται η φωνή Του από τον ουρανό 

και το ΑΓΙΟ ΠΝΕΥΜΑ που µε µορφή περιστεράς έρχεται και κα-

τοικεί µέσα στον Ιησού. Αυτή όµως η ερµηνεία είναι αυθαίρετη και 

επιφανειακή, έχει διατυπωθεί έτσι για να "εφεύρει" µια τριαδική θεό-

τητα και να εξυπηρετήσει την τριαδική διδασκαλία. Θα εξετάσουµε 

και τις 2 περιπτώσεις, εάν «το Πνεύµα ΑΥΤΟΥ», αφορά το 1ο ή το 3ο 

πρόσωπο της αγίας Τριάδας, εάν δηλαδή αφορά τον Πατέρα ή 

αφορά το Άγιον Πνεύµα: 
 

α) Στον Ησαΐα ΜΗ/48:6 προφητικά ο Ιησούς λέγει ότι «απέστειλεν 

ΕΜΕ και το Πνεύµα ΑΥΤΟΥ», δηλαδή "απέστειλε ΕΜΕΝΑ, τον κεχρι-

σµένο Του, τον εκλεκτό Του και απέστειλε το δικό Του Πνεύµα, το 

Πνεύµα Αυτού". Εάν λοιπόν δεχτούµε τα λόγια του Ησαΐα, σε συν-

δυασµό µε τα λόγια του Ματθαίου, που αναφέρει ότι µέσα στον 
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Ιησού κατοίκησε το «Πνεύµα του ΘΕΟΥ», τότε το συµπέρασµα που 

βγαίνει από µόνο του είναι ότι στον Ιησού κατοίκησε το 1ο πρόσω-

πο της αγίας Τριάδας, που είναι ο Πατέρας.   
 

β) Εάν παραβλέψουµε τα λόγια του Ησαΐα ΜΗ/48:6 που γράφει 

ότι απέστειλεν τον Υιό Του «...και το Πνεύµα ΑΥΤΟΥ» και δεχτούµε 

αυτό που αναφέρει ο Λουκάς ότι στον Ιησού κατοίκησε το «ΑΓΙΟΝ 

ΠΝΕΥΜΑ», τότε δεχόµαστε ότι µέσα σε Αυτόν κατοίκησε το 3ο 

πρόσωπο της αγίας Τριάδας. Όσο για τον Μάρκο που αναφέρει 

απλά «το ΠΝΕΥΜΑ», χωρίς να βάλει κάποιο χαρακτηρισµό πριν 

('Αγιον) ή µετά (Αυτού) τη λέξη, µπορούµε να το ερµηνεύσουµε όπως 

µας συµφέρει, είτε σαν το 1ο πρόσωπο, είτε σαν το 3ο πρόσωπο 

της αγίας Τριάδας. Τελικά στον Ιησού, ποιο από τα 2 µέλη της Τρι-

άδας κατοίκησε; 
 

 Η απάντηση είναι απλή. Την ηµέρα της βάπτισης του Ιησού 

δεν έχουµε καµιά φανέρωση αγίας Τριάδας (τριαδικού Θεού), αλλά 

έχουµε φανέρωση των ιδιοτήτων του Θεού. Πρόσωπα έχουµε 
µόνο δύο: Έχουµε στη ΓΗ τον άνθρωπο Χριστό Ιησού (ανθρώπινη 

φύση) και έχουµε στον ΟΥΡΑΝΟ τον Θεό Πατέρα, που είναι Πνεύ-

µα (θεία φύση) και αυτό το Πνεύµα Του (όπως λέγει και ο Ησαϊας "Το 

Πνεύµα Αυτού") µε ορατή µορφή περιστεράς κατοίκησε µέσα στον 

Υιό Του και ταυτόχρονα ακούστηκε και η φωνή του Πατέρα που 

έλεγε «Ούτος είναι ο Υιός µου ο αγαπητός, εις τον οποίον ευηρεστή-

θην» (Ματθαίος Γ/3:17). Έχουµε ταύτιση της ανθρώπινης φύσης 
του ΥΙΟΥ µε τη θεία φύση του ΠΑΤΕΡΑ, ο Υιός έγινε η ορατή 

εικόνα του Θεού του αοράτου και αυτό είναι το «άγιο Πνεύµα», είναι 

«ο Πατήρ εν τω Υιώ», είναι ο Θεός που φανερώθηκε «εν σαρκι» (Α΄ 

Τιµόθεου Γ/3:16, κλπ). Είτε πούµε «Άγιον Πνεύµα», είτε πούµε το 

«Πνεύµα του Θεού», είτε πούµε το «Πνεύµα Αυτού», ή το «Άγιον 

Πνεύµα του Θεού», αναφερόµαστε στον ΕΝΑ και ΜΟΝΟ Θεό που 

υπάρχει, τον Πατέρα, ο οποίος είναι «Πνεύµα» (βλέπε: Ιωάννης 

∆/4:24, Γένεσις Α/1:2, Ιωήλ Β/2:28, Ησαΐας Μ∆/ 44:3, Πράξεις ΙΖ/17:24-28, 

κλπ) και πολύ σωστά αναφέρεται στον προφήτη Ησαΐα, «απέστει-

λεν ΕΜΕ και το Πνεύµα ΑΥΤΟΥ», απέστειλε τον Υιό Του µέσα στον 

οποίο κατοίκησε ο ίδιος. 
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(3) Το ότι µέσα στον άνθρωπο Χριστό Ιησού κατοίκησε ο ίδιος ο 

Θεός Πατέρας µε το Πνεύµα Του, αυτό είναι µια πολύ ισχυρή α-

πόδειξη της µοναδικότητας του Θεού, γι' αυτό ειπώθηκε στην 

αρχή ότι το εδάφιο Ησαΐας ΜΓ/48:16 δεν στηρίζει σε καµιά περί-

πτωση την τριαδική διδασκαλία. Ο Ιησούς όταν βαπτίστηκε στον 

Ιορδάνη, έφυγε µετά για την έρηµο, όπου παρέµεινε 40 ηµέρες 

πειραζόµενος από τον ∆ιάβολο. Ο Λουκάς στο 4ο κεφάλαιο του 

Ευαγγελίου του και στα εδάφια 1 και 14 µας δίνει µια λεπτοµέρεια, 

για το πως δηλαδή έφυγε ο Ιησούς για την έρηµο και για το πως 

γύρισε, στο δε εδάφιο 18 αναφέρει ποιο Πνεύµα κατοικούσε µέσα 

Του και ποια ήταν η αποστολή Του:   
 

α) Ο Ιησούς «πλήρης Πνεύµατος αγίου, υπέστρεψεν από τον Ιορ-

δάνην και εφέρετο διά του Πνεύµατος εις την έρηµον» (Λουκάς ∆/4:1). 

Το 1ο στοιχείο που έχουµε εδώ είναι ότι ο Ιησούς έφυγε για την 

έρηµο «ΠΛΗΡΗΣ Πνεύµατος αγίου».  
 

β) Ο Ιησούς «υπέστρεψεν εν τη δυνάµει του Πνεύµατος εις την 

Γαλιλαίαν· και εξήλθε φήµη περί αυτού καθ' όλην την περίχωρον» 

(Λουκάς ∆/4:14). Το 2ο στοιχείο που έχουµε είναι ότι ο Ιησούς γύρι-

σε από την έρηµο «εν τη ∆ΥΝΑΜΕΙ του Πνεύµατος», καθώς εξήλθε 

νικητής από τους πειρασµούς του ∆ιαβόλου. 
 

γ) Ο Ιησούς έφυγε από τον Ιορδάνη «πλήρης Πνεύµατος αγίου» 

και γύρισε από την έρηµο «εν τη ∆ΥΝΑΜΕΙ του Πνεύµατος». Όταν 

γύρισε, κατά τη συνήθειά Του, ηµέρα Σάββατο, πήγε στη συναγω-

γή και του δόθηκε το βιβλίο του προφήτη Ησαΐα για να διαβάσει. Το 

άνοιξε στο κεφάλαιο ΞΑ/61:1-2 και διάβασε µία προφητεία που ανα-

φερόταν στην αποστολή του Μεσσία που θα ερχόταν και την προ-

φητεία επαναλαµβάνει ο Λουκάς στο Ευαγγέλιό του: «Πνεύµα Κυ-

ρίου είναι επ' ΕΜΕ, διά τούτο µε έχρισε· µε απέστειλε διά να ευαγγελί-

ζωµαι προς τους πτωχούς, διά να ιατρεύσω τους συντετριµµένους την 

καρδίαν, να κηρύξω προς τους αιχµαλώτους ελευθερίαν και προς τους 

τυφλούς ανάβλεψιν, να αποστείλω τους συντεθλασµένους εν ελευθερία, 

διά να κηρύξω ευπρόσδεκτον Κυρίου ενιαυτόν» (Λουκάς ∆/4:18-19). 

Στον Ησαΐα ΞΑ/61:1 γράφει «Πνεύµα του ΓΙΑΧΒΕ Α∆ΟΝΑΪ είναι επ' 

Εµέ, διότι ο ΓΙΑΧΒΕ µε έχρισε...». Μία ακόµα µαρτυρία του ίδιου του 
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Ιησού ότι µέσα Του κατοικούσε το Πνεύµα του Κυρίου των δυνά-

µεων, κατοικούσε το Πνεύµα του Γιάχβε, του ενός και µόνου αληθι-

νού που υπάρχει, του Θεού των πατέρων Του, του Αβραάµ, του 

Ισαάκ και του Ιακώβ. 
 

 Το ίδιο αναφέρει ο Ησαΐας στο κεφάλαιο ΙΑ/11:1-2, όπου γρά-

φει: «Και θέλει εξέλθει ράβδος εκ του κορµού του Ιεσσαί, και κλάδος 

θέλει αναβή εκ των ριζών αυτού· και το Πνεύµα του Κυρίου θέλει ανα-

παυθή επ' Αυτόν (στον κεχρισµένο Μεσσία), πνεύµα σοφίας και συνέσεως, 

πνεύµα βουλής και δυνάµεως, πνεύµα γνώσεως και φόβου του Κυρίου». 

Στο Εβραϊκό κείµενο γράφει «το Πνεύµα του ΓΙΑΧΒΕ».  Ο Ησαΐας και 

στις 3 περιπτώσεις αναφέρει το ίδιο ακριβώς γεγονός: Στην 1η περί-

πτωση (ΜΓ/48:16), ότι «απέστειλε τον Υιό Του και το ΠΝΕΥΜΑ Του». 

Στη 2η περίπτωση (ΞΑ/61:1) ότι «έχρισε µε το ΠΝΕΥΜΑ Του τον Υιό 

Του και τον απέστειλε». Στην 3η περίπτωση (ΙΑ/11:2) ότι «το ΠΝΕΥ-

ΜΑ Του αναπαύεται στον Υιό Του». Φυσικά, οι περιπτώσεις αυτές 

δεν είναι οι µοναδικές µέσα στη Βίβλο, αλλά είναι οι πιο χαρακτη-

ριστικές και γνωστές. 
 

 Έχουµε 2 πρόσωπα, αλλά όχι 2 Θεούς, έχουµε τον ΘΕΟ 

Πατέρα και τον ΑΝΘΡΩΠΟ Χριστό Ιησού, είναι «ο Πατήρ εν τω Υιώ» 

και αυτό είναι η κοινωνία του αγίου Πνεύµατος του Θεού.  Όποιος 

έχει τον Πατέρα, έχει και τον Υιό. Όποιος έχει τον Υιό έχει και τον 

Πατέρα. Όποιος όµως έχει ΚΑΙ τον Πατέρα ΚΑΙ τον Υιό, τότε τι 
έχει; Έχει αυτό που ήδη ειπώθηκε, έχει την «κοινωνία» του αγίου 

Πνεύµατος του Θεού και αυτό είναι το Πνεύµα που κατοικεί µέσα 

µας και µας το διευκρινίζει πολύ καθαρά ο Ιωάννης στο Ευαγγέλιό 

Του: «Εάν τις µε αγαπά, τον λόγον µου θέλει φυλάξει, και ο Πατήρ µου 

θέλει αγαπήσει αυτόν, και προς αυτόν θέλοµεν ελθεί και εν αυτώ 

θέλοµεν κατοικήσει» (Ιωάννης Ι∆/14:23). Εδώ ο Ιησούς µιλάει σε 

πληθυντικό αριθµό και λέγει πως όποιος Τον αγαπά, τότε προς 

αυτόν «θέλοµεν ελθεί» και σε αυτόν «θέλοµεν ελθεί». Μέσα µας θα 

είναι «ο Πατήρ εν τω Υιώ», αυτό είναι το άγιο Πνεύµα του Θεού 

µέσα µας, όταν αποκτήσουµε στη ζωή µας τη θαυµαστή εµπειρία 

της Πεντηκοστής. 
 

 Πριν πει τα παραπάνω λόγια ο Ιησούς, είχε πει πάλι το ίδιο 
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πράγµα, αλλά µε διαφορετικό τρόπο: «Εν ΕΚΕΙΝΗ ΤΗ ΗΜΕΡΑ σεις 

θέλετε γνωρίσει, ότι Εγώ είµαι εν τω Πατρί µου και σεις εν Εµοί και Εγώ εν 

υµίν» (Ιωάννης Ι∆/14:20). Τα εξηγεί µεν πολύ καθαρά ο Ιησούς, «Εγώ 

θα είµαι ΜΕΣΑ στον Πατέρα», «εσείς θα είστε ΜΕΣΑ σε Μένα» και «Εγώ 

θα είµαι ΜΕΣΑ σε εσάς». Αυτά όµως αλλά δεν τα καταλάβαιναν οι 

µαθητές, γιατί ακόµα δεν είχε έρθει «εκείνη η ηµέρα», δεν είχε έρθει 

η ηµέρα της Πεντηκοστής που αυτό έγινε πραγµατικότητα. Με το 

βάπτισµα του αγίου Πνεύµατος του Θεού, µέσα στις καρδιές των 

πιστών κατοικεί «ο Πατήρ εν τω Υιώ»       
 

(4) Το ότι µέσα µας, µε το βάπτισµα του Πνεύµατος κατοικεί «ο 

Πατήρ εν τω Υιώ», δίνουν µία σηµαντική µαρτυρία οι απόστολοι 

Πέτρος και Παύλος, που πολλοί µελετητές της Βίβλου αγνοούν, ή 

επειδή ακολουθούν τριαδική διδασκαλία δεν την κατανοούν, µε 

αποτέλεσµα αποκαλύψεις του Λόγου του Θεού που περίτρανα φα-

νερώνουν τη µοναδικότητα του να παραµένουν κρυµµένες.      
 

 Ο Πέτρος µετά τη θεραπεία του παραλυτικού µπροστά στην 

Ωραία πύλη, µιλώντας στο συγκεντρωµένο πλήθος και αναφερό-

µενος στον Ιησού είπε: «Προς εσάς πρώτον ο Θεός αναστήσας τον 

Υιόν ("παίδα" /το αρχαίο κείµενο) αυτού Ιησούν απέστειλεν Αυτόν διά να 

σας ευλογή όταν επιστρέφητε έκαστος από των πονηριών υµών» (Πρά-

ξεις Γ/3:26). Ο Πέτρος λέγει ότι ο Θεός "αφού ανέστησε" τον Ιησού, 

τον "απέστειλε". Πως τον απέστειλε, αφού ο Ιησούς έχει ένα σώµα 

αναστηµένο και είχε αναληφθεί µπροστά στα µάτια των µαθητών 

Του; Στον ουρανό ο Ιησούς είναι το κατοικητήριο του Πνεύµατος του 

Πατέρα. Είναι ανάµεσά µας δια του αγίου Πνεύµατος του Πατέρα 

που κατοικεί µέσα Του. Υπάρχει ένας θρόνος που είναι του Θεού 

και του Αρνίου. Τον απέστειλε την ηµέρα της Πεντηκοστής και είναι 

ανάµεσά µας «ως Πνεύµα Ζωοποιούν» (βλ. Πράξεις Β/2:1-4, Α΄ Κοριν-

θίους ΙΕ/15:45). 
 

 Το ίδιο αναφέρει και ο απόστολος Παύλος, όταν απολογείτο 

µπροστά στον βασιλιά Αγρίππα. Κατά την απολογία του είπε ότι 

«…ο Χριστός έµελλε να πάθη, ότι πρώτος αναστάς εκ νεκρών 

ΜΕΛΛΕΙ ΝΑ ΚΗΡΥΞΗ φως εις τον λαόν και εις τα έθνη» (Πράξεις 

Κς’/26:23). Εδώ έχουµε την ίδια ακριβώς περίπτωση µε αυτήν που 
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ανέφερε και ο Πέτρος. Ο Ιησούς αφού αναστήθηκε από τους νε-

κρούς «µέλλει να κηρύξη», πρόκειται να κηρύξει στα έθνη. Πως θα 

γίνει αυτό, αφού αναλήφθηκε στους ουρανούς και δεν είναι πλέον 

ανάµεσά µας µε το ένδοξο και αναστηµένο σώµα Του; Θα το κάνει 

µέσω των αγίων Του, στους οποίους κατοικεί µέσα τους δια του 

αγίου Πνεύµατος του Πατέρα, ότι αυτοί βαπτισθούν εν Πνεύµατι, 

είναι ανάµεσά µας ως «Πνεύµα Ζωοποιούν», ως ο «Παράκλητος» 

(βλ. Ιωάννης Ι∆/14: 16-18, Ις΄/16:7, Α΄ Ιωάννου Β/2:1).  
 

 Αυτή είναι η θαυµαστή αποκάλυψη που µας δίνει ο θεό-

πνευστος Λόγος του Θεού. Τον Ιησού τον απέστειλε ο Πατέρας 

Θεός, µαζί µε το Πνεύµα Του, το οποίο την ηµέρα της βάπτισής 

Του στον Ιορδάνη κατέβηκε επάνω Του και «έµεινε επ' Αυτόν». 

Κατοίκησε µέσα στον κεχρισµένο Ιησού όλο το πλήρωµα της θεό-

τητας του Πατέρα, ώστε ο Θεός δι' Αυτού να ειρηνοποιήσει και να 

συνδιαλλάξει τα πάντα προς τον εαυτό Του. Αυτό δεν σηµαίνει ότι ο 

Θεός "ελαττώνεται", γιατί ο Θεός είναι άπειρος και το Πνεύµα Του 

είναι άπειρο και πληροί τα πάντα και έτσι πλήρωσε (γέµισε µε τον 

εαυτό Του) τον Υιό Του, αλλά ταυτόχρονα πληρούσε και  πληροί τα 

πάντα. Αυτή τη µεγάλη αλήθεια επιβεβαιώνει και ο απόστολος 

Παύλος, γράφοντας: 
 

 «...Και αυτός (ο Ιησούς) είναι η κεφαλή του σώµατος, της εκ-

κλησίας·  όστις είναι αρχή, πρωτότοκος εκ των νεκρών, διά να γείνη 

αυτός πρωτεύων εις τα πάντα, διότι εν Αυτώ (στον Ιησού) ηυδό-

κησεν ο Πατήρ να κατοικήση παν το πλήρωµα, και δι' αυτού 

να ΣΥΝ∆ΙΑΛΛΑΞΗ τα πάντα προς εαυτόν, ΕΙΡΗΝΟΠΟΙΗΣΑΣ διά του 

αίµατος του σταυρού αυτού, δι' αυτού, είτε τα επί της γης είτε τα εν 

τοις ουρανοίς» (Κολοσσαείς Α/1:18-20 - Βλ.Β/2:9). 
 

 Αυτό είναι το αποκεκρυµµένο «µυστήριο του Θεού, ΚΑΙ του 

Πατρός ΚΑΙ του Χριστού», στο οποίο µυστήριο είναι «κεκρυµ-

µένοι πάντες οι θησαυροί της σοφίας και της γνώσεως» (Κολοσσαείς 

Β/2:2-3), είναι η φανέρωση του Θεού «εν σαρκί». 
 
 

. . .  / / /  . . . 
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08.  «ΜΕ ΕΙΧΕΝ ΕΝ ΤΗ ΑΡΧΗ ΤΩΝ Ο∆ΩΝ ΑΥΤΟΥ» 
 

«12. Εγώ η σοφία κατοικώ µετά της φρονήσεως, και εφευρίσκω 

γνώσιν συνετών βουλευµάτων.....  

22. Ο Κύριος µε είχεν εν τη αρχή των οδών Αυτού, προ των έρ-

γων Αυτού, απ' αιώνος. 23. Προ του αιώνος µε έχρισεν, απ' αρχής, 

πριν υπάρξη η γη. 

24. Εγεννήθην ότε δεν ήσαν αι άβυσσοι, ότε δεν υπήρχον αι πηγαί 

αι αναβρύουσαι ύδατα·  25. Πριν τα όρη θεµελιωθώσι, προ των λό-

φων, εγώ εγεννήθην, 26. ενώ δεν είχεν έτι κάµει την γην ούτε πε-

διάδας, ούτε κορυφάς χωµάτων της οικουµένης.....»  

(Παροιµίες Η/8:12, 22-26) 
     

(1) Η ΣΟΦΙΑ ΠΡΟΣΩΠΟΠΟΙΕΙΤΑΙ: Στα παραπάνω εδάφια και 

γενικότερα σε ολόκληρο το Η'/8 κεφάλαιο των Παροιµιών η «σοφία 

του Θεού» προσωποποιείται και κατά την τριαδική διδασκαλία 

παρουσιάζεται ως µία ιδιότητα του προϋπάρχοντα "Θεού Υιού", 

πλην όµως αυτή είναι η επιφανειακή ερµηνεία. Η βαθύτερη ερµη-

νεία και παραδοχή είναι πως πρόκειται για τον ίδιο τον Ιησού, τον 

οποίο ο Θεός Πατέρας (α) τον είχε στην αρχή των οδών Αυτού, (β) 

τον έχρισε πριν ακόµα υπάρξει η γη, και (γ) τον γέννησε όταν δεν 

υπήρχαν οι άβυσσοι ή οι πηγές που να βγάζουν νερά, τον γέννησε 

πριν ακόµα θεµελιωθούν τα όρη και όταν ακόµα δεν είχε δηµιουρ-

γήσει τη γη µε τις πεδιάδες και τα όρη. Ο προϋπάρχων Υιός του 

Θεού, ως "Θεός Υιός", ως ξεχωριστή θεία προσωπικότητα από τον 

Πατέρα, ενεργούσε ως η σοφία του Θεού. 
 

 Εδώ, θα µπορούσε (κατά µία έννοια) να χαρακτηρισθεί ότι 

δεν είναι ένα "καθαρό" επιχείρηµα υπέρ της τριάδας, καθόσον έ-

χουµε µόνο τα δύο πρόσωπα, έχουµε τον Πατέρα Θεό ("ο Κύριος µε 

είχεν...") και τον Θεό Υιό ("ως σοφία..."), αλλά δεν έχουµε το 3ο πρό-

σωπο της τριάδας το "Άγιο Πνεύµα". Επίσης, κανένα από τα πα-

ραπάνω εδάφια δεν είναι σε  πληθυντικό αριθµό, όπως είναι σε 

άλλες περιπτώσεις που ήδη εξετάσαµε ("άς κάµωµεν άνθρωπον", ή "έγει-

νεν ως είς εξ ηµών", ή "έλθετε, ας καταβώµεν", κλπ). Η περικοπή Παροιµίες 

Η/8:22-26 θεωρείται όµως ένα από τα πιο ισχυρά επιχειρήµατα της 

τριαδικής διδασκαλίας, η οποία προϋποθέτει την προΰπαρξη του 
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Ιησού, ως "Θεού Υιού" και όχι ως "Λόγου του Θεού", που διδάσκει η 

Βίβλος. ∆έχονται ότι ο Υιός, όχι µόνο ήταν στη δηµιουργία, αλλά ότι 

και ο ίδιος δηµιουργούσε µαζί µε τον Πατέρα, καθόσον ο ίδιος το 

επιβεβαιώνει µε 6 «ότε» ("όταν" δηµοτική), µε 6 επιχειρήµατα, λέγο-

ντας ότι, Εγώ ήµουν εκεί, ΟΤΑΝ ο Πατέρας µου έκανε όλα αυτά: 

«27. Ότε ητοίµαζε τους ουρανούς, εγώ ήµην εκεί· ότε περιέγραφε 

καµάραν υπεράνω του προσώπου της αβύσσου· 28. ότε εστερέονε τον 

αιθέρα επάνω· ότε ωχύρονε τας πηγάς της αβύσσου· 29. ότε επέβαλλε 

τον νόµον Αυτού εις την θάλασσαν, να µη παραβώσι τα ύδατα το 

πρόσταγµα Αυτού· ότε διέταττε τα θεµέλια της γής· 30. τότε ήµην 

πλησίον Αυτού δηµιουργούσα· και εγώ ήµην καθ' ηµέραν η τρυφή 

Αυτού, ευφραινοµένη πάντοτε ενώπιον Αυτού....» (Παροιµίες Η/8:27-30). 
 

 Επειδή η Βίβλος είναι ο θεόπνευστος και αποκαλυπτικός Λό-

γος του Θεού και επειδή η ίδια ερµηνεύει τον εαυτόν της, µέσα από 

αυτήν θα αντλήσουµε τα επιχειρήµατά µας για να αποδείξουµε ότι 

η παραπάνω θέση της τριαδικής διδασκαλίας δεν έχει ισχυρά ερεί-

σµατα και ότι η "σοφία" αντιπροσωπεύει τον Κύριο Ιησού σαν 

αρχή µέσα στην πρόθεση και τη βούληση του Πατέρα, όχι µόνο για 

την ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΗ ΔΗΜΙΟΥΡΓΙΑ, αλλά και για την ΥΛΙΚΗ ΔΗΜΙΟΥΡΓΙΑ. Η 

εκκλησία, ως το σώµα του Ιησού και ο Υιός, ως η κεφαλή της εκ-

κλησίας, είχαν προγνωριστεί «προ καταβολής κόσµου» (βλ. Ιάκωβος 

Α/1:18, Α' Πέτρου Α/1:20, αρχαίο), είχαν γεννηθεί µέσα στη σκέψη του 

Πατέρα και για το Θεό όλα τα έργα Του ήταν ήδη τελειωµένα «πριν 

ακόµα ο κόσµος γίνει» (βλ. Εβραίους ∆/4:3, κλπ). Την ηµέρα της 

Πεντηκοστής, ο απόστολος Πέτρος αυτό το διακήρυξε περίτρανα, 

λέγοντας στο συγκεντρωµένο πλήθος ότι ο Ιησούς, που ήταν το 

Αρνίο το εσφαγµένο προ καταβολής κόσµου, τον συνέλαβαν και 

τον σταύρωσαν κατά την ορισµένη από το Θεό βουλή νκαι 

πρόγνωση: «Τούτον λαβόντες παραδεδοµένον κατά την ωρισµένην 

βουλήν και πρόγνωσιν του Θεού, διά χειρών ανόµων σταυρώσαντες 

εθανατώσατε» (Πράξεις Β/2:23). 
     

(2) Ο ΙΗΣΟΥΣ, ΠΡΩΤΟΤΟΚΟΣ ΠΑΣΗΣ ΚΤΙΣΕΩΣ: Οι αναφο-

ρές της Βίβλου ότι ο Ιησούς είναι η αρχή της κτίσης του Θεού και ο 

πρωτότοκος όλης της δηµιουργίας Του είναι συχνές και αλλεπάλ-

ληλες και αυτό έχει άµεση σχέση µε το κεντρικό εδάφιο που εξε-
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τάζουµε (Παροιµίες Η/8:22) και το οποίο ο Ν.Βάµβας το µεταφράζει 

διαφορετικά από το κείµενο της µετάφρασης των Εβδοµήκοντα, 

αλλοιώνοντας το νόηµα: 
 

• ΒΑΜΒΑΣ: «Ο Κύριος µε είχεν εν τη αρχή των οδών Αυτού, 

προ των έργων Αυτού, απ' αιώνος».  
 

• ΕΒΔΟΜΗΚΟΝΤΑ: «Κύριος έκτισεν µε αρχήν οδών Αυτού εις 

έργα Αυτού» 
 

 Και ο Βάµβας και οι Εβδοµήκοντα έχουν µεταφράσει το πρω-

τότυπο Εβραϊκό κείµενο, πλην όµως βλέπουµε εδώ να χρησιµο-

ποιούν ορολογίες που έχουν διαφορετικές έννοιες. Ο Βάµβας γρά-

φει "µε είχεν", ενώ οι Εβδοµήκοντα γράφουν "έκτισέν µε". Σύµ-

φωνα µε τους µελετητές της Βίβλου, αλλά και του λόγιου Εβραϊστή 

Γεσένιου η αντίστοιχη λέξη που χρησιµοποιείται στο πρωτότυπο 

Εβραϊκό κείµενο έχει την έννοια του "κτίζω - θέτω θεµέλιο - δίνω 

µορφή". Ο Θεός, ο ένας και µόνος που υπάρχει "δεν είχε µαζί του" 

τη σοφία, ως πρόσωπο, ως "Θεό Υιό", αλλά την έκτισε πνευµατι-

κά, τη θεµελίωσε, της έδωσε µορφή, που σηµαίνει ότι έθεσε το 

θεµέλιο για το σχέδιο της σωτηρίας του ανθρώπου, κέντρο της 

οποίας θα ήταν ο Υιός Του, τον οποίο θα έχριε για τη διακονία αυτή 

όταν θα γεννιόταν από παρθένα γυναίκα και τον οποίο προγνώ-

ρισε και τον έθεσε θεµέλιο και αρχή των οδών Του. Αυτό είναι 

µία αλήθεια που συναντάµε στην Καινή ∆ιαθήκη. ∆ιαβάστε προσε-

κτικά, ένα προς ένα τα παρακάτω εδάφια:  
 

(1) ΚΟΛΟΣΣΑΕΙΣ Α/1:15-16 «'Οστις (ο Ιησούς) είναι εικών του Θεού 

του αοράτου, πρωτότοκος πάσης κτίσεως, επειδή δι' Αυτού ε-

κτίσθησαν τα πάντα, τα εν τοις ουρανοίς και τα επί της γης, τα 

ορατά και τα αόρατα, είτε θρόνοι, είτε κυριότητες, είτε αρχαί, 

είτε εξουσίαι· τα πάντα δι' Αυτού και εις αυτόν εκτίσθησαν».  
 

(2) ΚΟΛΟΣΣΑΕΙΣ Α/1:17-19 «Και Αυτός (ο Ιησούς) είναι προ πάντων, 

και τα πάντα συντηρούνται δι' Αυτού ("εν Αυτώ συνέστηκεν", αρχαίο), 

και Αυτός είναι η κεφαλή του σώµατος, της εκκλησίας· όστις 

είναι αρχή, πρωτότοκος εκ των νεκρών, διά να γείνη αυτός 

πρωτεύων εις τα πάντα, διότι εν αυτώ ηυδόκησεν ο Πατήρ να 

κατοικήση παν το πλήρωµα».  
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(3) ΑΠΟΚΑΛΥΨΗ Γ/3:14 «Και προς τον άγγελον της εκκλησίας των 

Λαοδικέων γράψον· Ταύτα λέγει ο Αµήν, ο µάρτυς ο πιστός και 

αληθινός, η αρχή της κτίσεως του Θεού».  
 

(4) ΑΠΟΚΑΛΥΨΗ ∆/4:11 «Άξιος είσαι, Κύριε, να λάβης την δόξαν 

και την τιµήν και την δύναµιν, διότι Συ έκτισας τα πάντα, και 

διά το θέληµά σου υπάρχουσι ("ήσαν", αρχαίο) εκτίσθησαν».  
 

(5) ΕΦΕΣΙΟΥΣ Β/2:10 «∆ιότι αυτού ποίηµα είµεθα, κτισθέντες εν 

Χριστώ Ιησού προς έργα καλά, τα οποία προητοίµασεν ο Θεός 

διά να περιπατήσωµεν εν αυτοίς». 
 

(6) ΠΑΡΟΙΜΙΕΣ Η/8:22 «Κύριος έκτισεν µε αρχήν οδών Αυτού εις 

έργα Αυτού» (κείµενο Εβδοµήκοντα). 
 

 Από τα παραπάνω εδάφια θα πρέπει να επισηµάνουµε την 

αποκάλυψη που υπάρχει στο εδάφιο Αποκάλυψη ∆:11, όπου στο 

αρχαίο κείµενο γράφει «ΗΣΑΝ και ΕΚΤΙΣΘΗΣΑΝ», δηλαδή πρώτα 

"ήσαν" και µετά "εκτίσθησαν", που πολύ απλά σηµαίνει ότι υπήρ-

χαν πριν ακόµα δηµιουργηθούν (κτισθούν). Ο Θεός είχε προγνωρί-

σει τα πάντα και µέσα στο θέληµά Του, στη βουλή Του είναι "ηδη 

τετελεσµένα". Για το Θεό, που είναι ΑΝΑΡΧΟΣ και ΑΙΩΝΙΟΣ, γι' Αυ-

τόν δεν υπάρχει αρχή και τέλος, για το Θεό «ό,τι έγεινεν, ήδη είναι· 

και ό,τι θέλει γείνει, ήδη έγεινε· και ο Θεός ανακαλεί τα παρελθόντα» 

(Εκκλησιαστής Γ/3:15), ο Θεός γνωρίζει το ΤΕΛΟΣ από την ΑΡΧΗ, ο 

Θεός είναι η αρχή των πάντων και το τέλος των πάντων, είναι Αυ-

τός που έχει θέσει τη σφραγίδα της τελειότητας στα σχέδιά Του, τα 

οποία έχει τελειώσει "προ καταβολής κόσµου". Ο Θεός είχε "γεννή-

σει" (σχεδιάσει-τελειώσει) τα έργα Του, πριν ακόµα τα δηµιουργήσει 

και προείδε ότι ήσαν "καλά λίαν", γι' αυτό και αναπαύθηκε την ε-

βδόµη ηµέρα, που είναι τύπος και συµβολισµός της έβδοµης χιλιε-

τηρίδας ανάπαυσης και της πνευµατικής κατάπαυσης του πιστού. 
 

 Το εδάφιο Παροιµίες Η/8:22 της Παλαιάς ∆ιαθήκης (κατά το 

κείµενο των Εβδοµήκοντα), έρχεται σε πλήρη συµφωνία µε τα παρα-

πάνω εδάφια της Καινής ∆ιαθήκης. Ο Ιησούς είναι ο πρωτότοκος 

της πνευµατικής δηµιουργίας του Θεού, είναι η αρχή της πνευµατι-

κής κτίσης: «Εν αρχή ήν ο λόγος και ο λόγος ήν ΠΡΟΣ τον Θεόν...»  

(Ιωάννης Α/1:1, αρχαίο). "Προς" σηµαίνει "µέσα", ενώ "παρά", που το 
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µεταφράζει ο Βάµβας, σηµαίνει "δίπλα". Ο "λόγος" είναι µία ιδιό-

τητα, ένα χαρακτηριστικό του Θεού Πατέρα και µάλιστα είναι µια µε-

ταφορική έννοια. Όπως ο κάθε άνθρωπος έχει "λόγο" και ο λόγος 

του είναι ξεχωριστός - µοναδικός και τον αντιπροσωπεύει, έτσι και 

ο Θεός έχει "λόγο", όπως έχει σοφία, φρόνηση, σύνεση, βούληση 

κλπ. Ο Θεός µε το "λόγο" Του δηµιούργησε τα πάντα (Ψαλµός 

ΛΓ/33:6-9, κλπ). Αυτός ο "λόγος του Θεού" «σαρξ εγένετο και εσκήνω-

σεν εν ηµίν» (Ιωάννης Α/1:14, αρχαίο). Όταν ήρθε το πλήρωµα των και-

ρών "ο λόγος του Θεού έγινε άνθρωπος" και δεν έγινε άνθρωπος ο 

υποτιθέµενος προϋπάρχων Θεός Υιός, ούτε ο "χριστός" έγινε άν-

θρωπος, γιατί χριστό" σηµαίνει "κεχρισµένος". Ο Θεός φανερώθηκε 

εν σαρκί (Α' Τιµοθέου Γ/3:16) στο πρόσωπο του εκλεκτού Του, του 

Ιησού, µέσα στον οποίο κατοίκησε µε όλο το πλήρωµα του αγίου 

Πνεύµατός Του, κατοίκησε σ' Αυτόν χωρίς µέτρο. 
 

 Ο Ιησούς (η φανέρωση του Πατέρα, ο λόγος του Πατέρα που έγινε 

άνθρωπος) είναι η κεφαλή και µετά ακολουθεί το πνευµατικό Του 

σώµα, η εκκλησία, της οποίας ο ίδιος ο Ιησούς είναι ο "ακρογω-

νιαίος λίθος", ένα πνευµατικό οικοδόµηµα που θεµελιώθηκε και κτί-

στηκε από τους αποστόλους και τους προφήτες: «Εποικοδοµηθέ-

ντες επί το ΘΕΜΕΛΙΟΝ των αποστόλων και προφητών, όντος ακρογω-

νιαίου λίθου Αυτού του Ιησού Χριστού· εν τω οποίω ΠΑΣΑ Η ΟΙΚΟ∆Ο-

ΜΗ συναρµολογουµένη αυξάνεται εις ναόν άγιον εν Κυρίω·  εν τω 

οποίω και σεις συνοικοδοµείσθε εις κατοικητήριον του Θεού διά του 

Πνεύµατος» (Εφεσίους Β/2:20-22).  
 

 Η εκκλησία, ως άγιο σώµα του Χριστού, είναι η συνέχεια της 
πνευµατικής κτίσης του Θεού: «Όθεν εάν τις ήναι εν Χριστώ είναι 

νέον κτίσµα ("καινή κτίσις", αρχαίο)· τα αρχαία παρήλθον, ιδού, τα πάντα 

έγειναν νέα» (Β' Κορινθίους Ε/5:17).  
 

 Το ίδιο αναφέρει για την προγνώριση ("προϋπαρξη") της εκ-

κλησίας και ο Ιάκωβος στην οµώνυµη επιστολή του: «Εξ ιδίας Αυ-

τού θελήσεως εγέννησεν ηµάς ("βουληθείς απεκύησεν ημάς", αρχαίο) διά του 

λόγου της αληθείας, διά να ήµεθα ηµείς ΑΠΑΡΧΗ τις των κτισµάτων 

Αυτού» (Ιάκωβος Α/1:18). 
 

 Είναι αυθαίρετη η ερµηνεία ότι η "σοφία" στο Η΄ κεφάλαιο των 
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Παροιµιών είναι ένα ξεχωριστό θείο πρόσωπο και αυτό το συµπέ-

ρασµα βγαίνει από την ερµηνεία που δίνει ο απ. Παύλος στις επι-

στολές του και όταν η ίδια η Γραφή ερµηνεύει τον εαυτόν της, εµείς 

δεν µπορούµε να προσθέσουµε ή να αφαιρέσουµε στο Λόγο του 

Θεού, γιατί τότε θα θερίσουµε και τους καρπούς της απείθειάς µας: 

«ΕΑΝ τις ΕΠΙΘΕΣΗ (προσθέσει) εις ταύτα, ο Θεός θέλει επιθέσει εις 

αυτόν τας πληγάς τας γεγραµµένας εν τω βιβλίω τούτω·  και ΕΑΝ τις 

ΑΦΑΙΡΕΣΗ από των λόγων του βιβλίου της προφητείας ταύτης, ο Θεός 

θέλει αφαιρέσει το µέρος αυτού από του βιβλίου της ζωής....» (Απο-

κάλυψη ΚΒ/22:18-19). 
 

 Εάν δεχτούµε ότι η ΣΟΦΙΑ είναι πρόσωπο της τριάδας, τότε 

θα πρέπει να δεχτούµε ότι έχει ή µια δίδυµη αδελφή ή κάποια άλλη 

συγκάτοικο, τη ΦΡΟΝΗΣΗ, όπως πολύ καθαρά αναφέρεται στο 

εδάφιο Η/8:12 «Εγώ η σοφία κατοικώ µετά της φρονήσεως, και 

εφευρίσκω γνώσιν συνετών βουλευµάτων». Η φράση "κατοικώ µετά 

της..." σηµαίνει "συγκατοικώ µε την..." Στην περίπτωση αυτή δεν 

έχουµε τριαδική θεότητα, αλλά τετράδα θεοτήτων, γιατί όπως προ-

σωποποιείται η "σοφία", το ίδιο θα πρέπει να προσωποποιηθεί 

και η "φρόνηση", αφού συγκατοικούν. Εάν όµως προσωποποιή-

σουµε τη ΣΟΦΙΑ και τη ΦΡΟΝΗΣΗ, τότε θα πρέπει να προσωπο-

ποιήσουµε και τη ΣΥΝΕΣΗ που αναφέρεται στην αρχή του Η' κεφα-

λαίου: «∆εν κράζει η σοφία; και δεν εκπέµπει την φωνήν αυτής η σύ-

νεσις;» (Παροιµίες Η/8:1). Εδώ βλέπουµε τη σοφία "να κράζει" και 

τη σύνεση "να εκπέµπει τη φωνή της", µε απλά λόγια και οι 2 φωνά-

ζουν κάτι! Εάν δεχτούµε ότι εδώ, δεν έχουµε 2 πρόσωπα (προσω-

ποποιήσεις), αλλά ότι πρόκειται για αλληγορική, µεταφορική παρου-

σίαση και ότι οι ορολογίες "σοφία" και "σύνεση" είναι έννοιες που 

αναφέρονται σε ιδιότητες του Θεού, τότε δεν έχουµε και προσω-

ποποίηση της σοφίας, όπως το δέχεται η  τριαδική διδασκαλία 

και κατά συνέπεια δεν µπορεί ο όρος σοφία να αναφέρεται στον 

προϋπάρχοντα Θεό Υιό,  
 

 ΠΡΟΣΕΞΤΕ ΤΟ ΛΟΓΟ ΑΥΤΟ: Εάν δεχτούµε ότι η σοφία είναι ο 

προϋπάρχων "Θεός Υιός", τον οποίο ο Πατέρας "έκτισε" (όχι "µε 

είχεν", κατά τον Βάµβα), τότε πέφτουµε και σε ένα πολύ µεγάλο θεο-

λογικό ατόπηµα, ότι το 1ο πρόσωπο της θεότητας "έκτισε" το 2ο 
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πρόσωπο της θεότητας, δηλαδή ο ένας Θεός, δηµιούργησε έναν 

άλλο Θεό. Αυτή η διδασκαλία αποτέλεσε και την αιτία για την οποία 

συγκλήθηκε η Α΄ Οικουµενική Σύνοδος. Ο Άρειος, επίσκοπος της 

Αλεξανδρείας, δίδασκε ότι ο Υιός είναι µεν θείο πρόσωπο, αλλά ως 

κτίσµα του Πατέρα είναι κατώτερος από Αυτόν. Για το γεγονός αυτό 

έχουµε ασχοληθεί µε λεπτοµέρειες σε προηγούµενα κεφάλαια, 
 

 Είναι πλάνη η άποψη του Άρειου, περί ενός κατώτερου κτι-

σθέντος "Θεού Υιού". Ο απόστολος Παύλος µε µία φράση θέτει το 

θέµα στην ορθή του βάση: «∆ιότι αυτού ποίηµα είµεθα, κτισθέντες εν 

Χριστώ Ιησού προς έργα καλά, τα οποία προητοίµασεν ο Θεός διά να 

περιπατήσωµεν εν αυτοίς» (Εφεσίους Β/2:10). Εδώ χρησιµοποιεί το 

ρήµα "προ-ετοιµάζω", που η ετυµολογική του έννοια είναι πολύ κα-

θαρή και δεν επιδέχεται παρερµηνείες, σηµαίνει "ετοιμάζω κάτι εκ 

των προτέρων". Αυτό έκανε και ο Πατέρας Θεός, προ καταβολής 

κόσµου, προετοίµασε µέσα στη βουλή Του τον Υιό Του, τον "έκτι-

σε" µέσα στη σκέψη Του πρώτα Αυτόν και επάνω σε Αυτόν, σαν 

θεµέλιο και ακρογωνιαίο λίθο, "έκτισε" και την εκκλησία Του, έκτισε 

όλους τους αγίους τους οποίους προετοίµασε να περιπατήσουν σε 

καλά έργα, «εν έργοις αγαθοίς» γράφει το αρχαίο κείµενο. Ο Θεός 

καλεί τα µη υπάρχοντα ως υπάρχοντα: «...Του Θεού του ζωοποιού-

ντος τους νεκρούς και καλούντος τα µη όντα ως όντα» (Ρωµαίους 
∆/4:17). Ο Θεός ως παντογνώστης γνωρίζει τα πάντα, πριν ακόµα 

αυτά γίνουν, προγνώρισε και τον Υιό Του και την εκκλησία Του. Ο 

απόστολος Πέτρος γράφει ότι οι πιστοί είναι εκλεκτοί «κατά πρό-

γνωσιν Θεού Πατρός» (Α' Πέτρου Α/1:2). Ο ίδιος ο Ιησούς αναφέρει 

ότι οι άγιοι έχουν «ητοιµασµένην βασιλείαν από καταβολής κόσµου» 

(Ματθαίος ΚΕ/25:34). 
 

(3) ΠΟΤΕ Ο ΙΗΣΟΥΣ ΧΡΙΣΤΗΚΕ; Ο Ιησούς, ως άνθρωπος, 
δεν χρίστηκε πριν υπάρξει η γη, χρίστηκε την ηµέρα της βάπτισής 

Του στο Ιορδάνη ποταµό, όταν το Πνεύµα του Θεού Πατέρα κατοί-

κησε µέσα Του. Γιατί όµως στις Παροιµίες Η:23, γράφει «προ του 

αιώνος µε έχρισεν, απ' αρχής, πριν υπάρξη η γη;». Γνωρίζουµε ότι ο 

άνθρωπος χρίεται από το Θεό και όχι ο Θεός από τον άνθρωπο. 

Εάν κατά την τριαδική διδασκαλία ο Ιησούς προϋπήρχε ως "Θεός 

Υιός", τότε τα λόγια «προ του αιώνος µε έχρισεν, απ' αρχής, πριν υ-
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πάρξη η γη», σηµαίνει ότι ο Θεός Πατέρας χρίει τον Θεό Υιό. Αυτό 

είναι αδύνατον να συµβαίνει και ακούγεται παράλογο, δεν µπορεί ο 

ένας Θεός (ο Πατέρας) να χρίει τον άλλο Θεό (τον Υιό). 
 

 Η απάντηση είναι απλή: Ο Θεός είχε προετοιµάσει το σχέδιο 

της σωτηρίας του ανθρώπου πριν γίνει ο κόσµος και πριν γίνει ο 

κόσµος ο Θεός µέσα στη βουλή Του είχε "χρίσει" τον Υιό Του, τον 

είχε προγνωρίσει σαν τη βάση της πνευµατικής δηµιουργίας Του. Ο 

Ιησούς θα γεννιόταν από παρθένο, θα χριόταν από τον Πατέρα, θα 

διακονούσε το Λόγο Του, θα συλλαµβανόταν, θα καταδικαζόταν σε 

θάνατο και 3 ηµέρες µετά το θάνατό του θα ανασταινόταν. Ο 

Ιησούς είχε "χριστεί" ως Μεσσίας πριν γίνει η γη, αλλά η υλοποίηση 

του θελήµατος του Θεού, έγινε πολλούς αιώνες αργότερα από τη 

δηµιουργία της γης. 
 

 Ο ∆ανιήλ στη προφητεία των 70 εβδοµάδων, αναφέρει επα-

κριβώς και τη χρονική περίοδο που θα ερχόταν ο υποσχεθείς από 

το Θεό Μεσσίας και που θα χριόταν: «Εβδοµήκοντα εβδοµάδες 

διωρίσθησαν επί τον λαόν σου και επί την πόλιν την αγίαν σου, διά να 

συντελεσθή η παράβασις και να τελειώσωσιν αι αµαρτίαι, και να γείνη 

εξιλέωσις περί της ανοµίας και να εισαχθή δικαιοσύνη αιώνιος και να 

σφραγισθή όρασις και προφητεία και να χρισθή ο Άγιος των αγίων» 

(∆ανιήλ Θ/9:24). Όταν δόθηκε η προφητεία, ο Μεσσίας δεν είχε ακό-

µα έρθει, άρα και δεν είχε χριστεί. 
 

 Ο ∆αβίδ αναφέρει προφητικά για το γεγονός αυτό, σαν να 

είχε ήδη συµβεί: «Ηγάπησας δικαιοσύνην και εµίσησας αδικίαν· διά 

τούτο ΕΧΡΙΣΕ σε ο Θεός, ο Θεός σου, έλαιον αγαλλιάσεως υπέρ τους 

µετόχους σου» (Ψαλµός ΜΕ/45:7 - Βλ. Εβραίους Α/1:8). 
 

(4) Ο ΙΗΣΟΥΣ "ΓΕΝΝΗΘΗΚΕ" ΠΡΙΝ ΥΠΑΡΞΕΙ Η ΓΗ; Όπως 

έχουµε προαναφέρει ο Ιησούς δεν ήταν ο "Θεός Υιός", τέτοιος όρος 

δεν υπάρχει µέσα στο Λόγο του Θεού. Ο Ιησούς ονοµαζόταν "Υιός 
του Θεού", ως προς τη θεϊκή φύση Του, η οποία ήταν του Πατέρα 

και "Υιός του ανθρώπου", ως προς την ανθρώπινη φύση Του. Ως 

κατά σάρκα άνθρωπος, µέσα στις φλέβες Του έρεε το αίµα της 

Μαριάµ, της µητέρας Του και του ουράνιου Πατέρα Θεού, ο οποίος 

είναι Πνεύµα. Η Βίβλος αναφέρει ότι γεννήθηκε «εκ Πνεύµατος α-
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γίου» (Ματθαίος Α/1:18-20), ποτέ όµως ο Ιησούς δεν έλεγε «το Πνεύ-

μα το άγιο που κατοικεί μέσα μου, αυτό εκτελεί τα έργα», αλλά έλεγε 

«ο Πατήρ ο µένων εν Εµοί, αυτός εκτελεί τα έργα» (Ιωάννης Ι∆/14:10). 

Ο γεννήτωρ ήταν ο Πατέρας που είναι ΠΝΕΥΜΑ και το Πνεύµα Του 

είναι ΑΓΙΟ. Ο Ιησούς κατά σάρκα, δεν γεννήθηκε πριν υπάρξει η 

Γη, αλλά "γεννήθηκε" µέσα στη βουλή και στην πρόθεση του Πατέ-

ρα, προγνωρίστηκε από τον Πατέρα, προ καταβολής κόσµου. 
 

 Στις παροιµίες Η/8:24-26 γράφει: «Εγεννήθην ότε δεν ήσαν αι 

άβυσσοι, ότε δεν υπήρχον αι πηγαί αι αναβρύουσαι ύδατα· Πριν τα 

όρη θεµελιωθώσι, προ των λόφων, εγώ εγεννήθην, ενώ δεν είχεν έτι 

κάµει την γην ούτε πεδιάδας, ούτε κορυφάς χωµάτων της οικουµέ-

νης.....». Το εδάφιο αυτό έρχεται σε πλήρη συµφωνία µε τα λόγια 

του απόστολου Παύλου: «Όστις (ο Ιησούς) είναι εικών του Θεού του 

αοράτου, πρωτότοκος πάσης κτίσεως, επειδή δι' Αυτού εκτίσθησαν 

τα ΠΑΝΤΑ, τα εν τοις ουρανοίς και τα επί της γης, τα ορατά και τα 

αόρατα, είτε θρόνοι είτε κυριότητες είτε αρχαί είτε εξουσίαι· τα 

ΠΑΝΤΑ δι' Αυτού και εις Αυτόν εκτίσθησαν» (Κολοσσαείς Α/1:15-16). 

Ο Ιησούς είναι το πρώτο "κτίσµα" της πνευµατικής δηµιουργίας 

του Θεού. Ο Ιησούς "γεννήθηκε" µέσα στη σκέψη, µέσα στην πρό-

γνωση του Πατέρα. Στον προφήτη Μιχαία διαβάζουµε τη θαυµα-

στή προφητεία της κατά σάρκα γέννησης του Ιησού στη Βηθλεέµ: 

«Και συ, Βηθλεέµ Εφραθά, η µικρά ώστε να ήσαι µεταξύ των χιλιά-

δων του Ιούδα, εκ σου θέλει εξέλθει εις Εµέ ανήρ διά να ήναι ηγού-

µενος εν τω Ισραήλ· του οποίου αι έξοδοι είναι απ' αρχής, από ηµερών 

αιώνος» (Μιχαίας Ε/5:2). Σε όλες τις περιπτώσεις, θα ήταν παράλο-

γο να µιλήσουµε για πραγµατική θεϊκή γέννα, για γέννηση Θεού 

και όχι ανθρώπου, γιατί ένας Θεός δεν γεννιέται, δεν έχει αρχή 

και δεν έχει τέλος, δεν πεθαίνει. 
 

 Εδώ ο θεόπνευστος Λόγος του Θεού αναφέρεται καθαρά σε 

µια πνευµατική γέννηση. Αναφέρει ότι η σοφία γεννήθηκε όταν δεν 

υπήρχαν άβυσσοι, όταν δεν υπήρχαν πηγές που να δίνουν νερό, 

όταν τα όρη δεν είχαν θεµελιωθεί και όταν ακόµα η γη δεν είχε 

δηµιουργηθεί. Ο Ιησούς Χριστός, ως η αντιπροσώπευση της σο-

φίας του Θεού, έχει την αρχή στα πάντα και αυτό ακριβώς είναι το 

νόηµα, όταν Παύλος γράφει «επειδή δι' Αυτού ΕΚΤΙΣΘΗΣΑΝ τα πάντα  
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....τα πάντα δι' Αυτού και εις Αυτόν ΕΚΤΙΣΘΗΣΑΝ». Ο Ιησούς είναι ο 

"λόγος" του Πατέρα, είναι η έκφραση" του Πατέρα και ο Θεός δια 

του "λόγου" Του δηµιουργούσε συνέχεια και όταν ήρθε το πλήρω-

µα του χρόνο ο "λόγος" Του έγινε σάρκα. Αυτή είναι η εξέχουσα 

θέση του Ιησού Χριστού, πριν τη δηµιουργία, γεννήθηκε µέσα στη 

βουλή και στην πρόγνωση του Πατέρα, είναι Ο ΛΟΓΟΣ ΤΟΥ ΠΑΤΕ-

ΡΑ που δηµιουργούσε, είναι Η ΣΟΦΙΑ ΤΟΥ ΠΑΤΕΡΑ που δηµιουρ-

γούσε! Εδώ υπάρχει µια θαυµαστή αποκάλυψη που κάνει τον 

πιστό να ταπεινώνεται ενώπιον του Θεού και να αναφωνεί «Μέγας 

είσαι Κύριε και κάµνεις θαυµάσια, Συ είσαι Θεός ΜΟΝΟΣ...» (Ψαλµός 

Πς/86:10), «...Συ αυτός είσαι Κύριος ΜΟΝΟΣ· Συ εποίησας τον ου-

ρανόν, τους ουρανούς των ουρανών, και πάσαν την στρατιάν αυτών, 

την γην και πάντα τα επ' αυτής, τας θαλάσσας και πάντα τα εν αυταίς, 

και συ ζωοποιείς πάντα ταύτα· και Σε προσκυνούσιν αι στρατιαί των 

ουρανών» (Νεεµίας Θ/9:6) 
 

(5) Η ΣΟΦΙΑ ...∆ΗΜΙΟΥΡΓΟΥΣΑ: Μιλώντας προφητικά η ΣΟ-

ΦΙΑ λέγει «τότε ήµην πλησίον Αυτού δηµιουργούσα». Η λέξη "τότε" 

συνδέει προηγούµενα γεγονότα και η ΣΟΦΙΑ λέγει ότι τότε, τη 

χρονική εκείνη περίοδο, ήταν κοντά στο Θεό και δηµιουργούσε. 

Πότε συνέβαινε αυτό; Πότε "τότε;" Όταν ο Θεός ετοίµαζε τους ου-

ρανούς, όταν περιέγραφε καµάρα από πάνω από το πρόσωπο της 

αβύσσου, όταν στερέωνε τον αιθέρα επάνω· όταν οχύρωνε τις πη-

γές της αβύσσου, όταν επέβαλλε τον νόµο του στη θάλασσα, να 

µη παραβούν τα νερά το πρόσταγµά του και όταν διέτασσε τα θε-

µέλια της γης. Και όχι µόνο ήταν µαζί Του δηµιουργούσα, αλλά 

ήταν η καθηµερινή ευχαρίστησή Του. 
 

 Εδώ, εξετάζοντας την περίπτωση επιφανειακά, κατά γράµ-

µα, φαίνεται πως υπάρχουν 2 πρόσωπα, ο ΘΕΟΣ και η συνεργάτι-

δά Του ΣΟΦΙΑ, η οποία κατά την τριαδική διδασκαλία είναι ο προϋ-

πάρχων "Θεός Υιός", ως το 2ο πρόσωπο της αγίας Τριάδας. Ο Λό-

γος του Θεού πνευµατικώς ανακρίνεται και ο ίδιος ο Ιησούς είχε 

πει ότι «το γράµµα θανατώνει, το δε πνεύµα ζωοποιεί» (Β' Κορινθίους 

Γ/3:6). Σύµφωνα µε όσα έχουµε αναφέρει µέχρι τώρα και ερµηνεύο-

ντας το Λόγο µε τα στοιχεία που µας δίνει η ίδια η Βίβλος, η αλή-

θεια αποκαλύπτεται από µόνη της.  
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 Μια από τις ιδιότητες του Θεού είναι η σοφία Του. Εάν κατα-

γράψουµε τις περιπτώσεις που η Βίβλος το αναφέρει αυτό, θα χρει-

άζονταν πολλές σελίδες. Ενδεικτικά αναφέρουµε µερικά εδάφια, 

που δείχνουν ότι ο Θεός, ο ένας και µόνος που υπάρχει, είναι η τέ-

λεια έκφραση της σοφίας, είναι Αυτός που µας διδάσκει τη σοφία, 

γιατί είναι η µοναδική πηγή της σοφίας: 
 

• «Πόσον µεγάλα είναι τα έργα σου, Κύριε· τα πάντα εν σοφία εποί-

ησας· η γη είναι πλήρης των ποιηµάτων σου» (Ψαλµός Ρ∆/104:24). 
 

• «Εν αυτώ είναι η σοφία και η δύναµις· αυτός έχει βουλήν και σύ-

νεσιν....Μετ' αυτού είναι η δύναµις και η σοφία» (Ιώβ ΙΒ/12:13,16). 
 

• «Αυτός εποίησε την γην διά της δυνάµεως αυτού, εστερέωσε την 

οικουµένην εν τη σοφία Αυτού, και εξέτεινε τους ουρανούς εν τη 

συνέσει αυτού.» (Ιερεµίας Ι'/10:12). 
 

• «Ω βάθος πλούτου και σοφίας και γνώσεως Θεού. Πόσον ανε-

ξερεύνητοι είναι αι κρίσεις αυτού και ανεξιχνίαστοι αι οδοί αυτού» 

(Ρωµαίους ΙΑ/11:33). 
 

• «Εις δε τον βασιλέα των αιώνων, τον άφθαρτον, τον αόρατον, τον 

µόνον σοφόν Θεόν, είη τιµή και δόξα εις τους αιώνας των αιώ-

νων» (Α' Τιµόθεου Α/1:17 - Βλ. Ρωµαίους Ις'/16:27, Ιούδας Α/1:25). 
 

• «Τίνα θέλει διδάξει την σοφίαν; και τίνα θέλει κάµει να καταλάβη 

την διδασκαλίαν;» (Ησαϊας ΚΗ/28:9). 
 

• «∆ίδαξον ηµάς να µετρώµεν ούτω τας ηµέρας ηµών, ώστε να προ-

σκολλώµεν τας καρδίας ηµών εις την σοφίαν» (Ψαλµός 90:12). 
  

 Μια κλασική περίπτωση, που µε πολύ καθαρό τρόπο δείχνει 

ότι ο Θεός ΕΙΝΑΙ "η" σοφία, αναφέρεται στο Α' κεφάλαιο των Πα-

ροιµιών, όπου η σοφία φωνάζει και κράζει κατά της αµαρτίας και δί-

νει την υπόσχεση ότι σε αυτούς που θα επιστρέψουν από τον έλεγ-

χό της θα εκχέει το Πνεύµα της επάνω τους: «Η σοφία φωνάζει έξω, 

εκπέµπει την φωνήν αυτής εν ταις πλατείαις· Κράζει επί κεφαλής των 

αγορών, εν ταις εισόδοις των πυλών· απαγγέλλει τους λόγους αυτής διά 

της πόλεως, λέγουσα: Έως πότε, µωροί, θέλετε αγαπά την µωρίαν, και 

οι χλευασταί θέλουσιν ηδύνεσθαι εις τους χλευασµούς αυτών, και οι 

άφρονες θέλουσι µισεί την γνώσιν; Επιστρέψατε προς τους ελέγχους 

412 



µου· ιδού, εγώ θέλω εκχέει το ΠΝΕΥΜΑ Μου εφ' υµάς, θέλω σας 

κάµει να νοήσητε τους λόγους µου» (Παροιµίες Α/1:20-23). 
 

 Στον Ιωήλ Β/2:28 ο Θεός δίνει την ίδια υπόσχεση: «Και µετά 

ταύτα θέλω εκχέει το ΠΝΕΥΜΑ Μου επί πάσαν σάρκα· και θέλουσι 

προφητεύσει οι υιοί σας και αι θυγατέρες σας...» Η προφητεία αυτή 

εκπληρώθηκε την ηµέρα της Πεντηκοστής, όταν ο Κύριος βάπτισε 

µε το Πνεύµα Του τους 120 µαθητές που ήταν συγκεντρωµένοι στο 

ανώγειο (βλ. Πράξεις Α/1:14-15, Β/2:1-4, 14-20, κλπ). Στις Παροιµίες 

Α:23 η ΣΟΦΙΑ λέγει "θέλω εκχέει το Πνεύμα Μου", ενώ στον Ιωήλ 

Β:28 ο ΘΕΟΣ λέγει "θέλω εκχέει το Πνεύμα Μου". ∆εν πρόκειται για 

2 διαφορετικά πρόσωπα, αλλά πρόκειται για τον Ένα και Μόνο Θεό 

που υπάρχει και είναι η έκφραση της σοφίας, πρόκειται για τον 

Κύριο των δυνάµεων, τον δηµιουργό του σύµπαντος.  
 

 Μια υπέροχη περιγραφή της σοφίας του Θεού Πατέρα έχουµε 

στο βιβλίο του Ιώβ. Στην ερώτηση "από που έρχεται η σοφία, ποιος 

είναι η πηγή και ο φορέας της σοφίας και όχι µόνο της ΣΟΦΙΑΣ, 

αλλά και της ΣΥΝΕΣΗΣ, µας αποκαλύπτει ότι µόνο ο Θεός εννοεί το 

δρόµο της σοφίας και γνωρίζει ποιος είναι ο τόπος της, ταυτίζο-

ντας πλήρως τις δύο αυτές ιδιότητες του Θεού, σύνεση και σοφία: 

«Πόθεν λοιπόν έρχεται η σοφία; Και που είναι ο τόπος της συνέσεως; 

Είναι βεβαίως κεκρυµµένη από των οφθαλµών πάντων των ζώντων, 

και εσκεπασµένη από των πτηνών του ουρανού. Η απώλεια και ο θάνα-

τος λέγουσι, ∆ιά των ώτων ηµών ηκούσαµεν την φήµην αυτής. Ο Θεός 

εννοεί την οδόν αυτής (της σοφίας), και αυτός γνωρίζει τον τόπον αυ-

τής...» (Ιώβ ΚΗ/28:20-23).   
 

 Θαυµαστή αποκάλυψη! Ο Θεός πάντοτε ήταν πλήρης σο-

φίας, θα ήταν ανόητο να ισχυριστούµε ότι πιθανόν κάποτε να ήταν 

χωρίς σοφία και σε κάποια χρονική στιγµή να γεννήθηκε η σοφία 

Του, παρερµηνεύοντας το «εγεννήθην ότε δεν ήσαν αι άβυσσοι». ∆εν 

µπορούµε να ισχυριστούµε ότι κάποτε ο Θεός υπήρξε χωρίς το 

λόγο Του και ότι ήταν "ά-λογος", χωρίς λόγο. Από όλες τις ιδιότη-

τές Του ο Θεός ήταν πλήρης και είναι αναπόσπαστα στοιχεία της 

θεότητάς Του και αυτό ισχύει και για τη ΣΟΦΙΑ, και για τη ΦΡΟΝΗΣΗ 

και τη ΣΥΝΕΣΗ που αναφέρονται στο Η' κεφάλαιο των Παροιµιών. 

Όλες τις ιδιότητές του ο Θεός θέλει να τις βάλει µέσα µας, αποδεχό-
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µενοι το έργο του Υιού Του επάνω στο σταυρό. 
 

 Ο Ιησούς Χριστός, που είναι η φανέρωση του Θεού, η ορατή 

εικόνα Του και µέσα στον οποίο κατοικούσε όλο το πλήρωµα της 

θεότητας του Πατέρα, είχε και τις ιδιότητές Του σε πληρότητα. Ο 

Ιησούς έγινε η σοφία του Θεού στους αγίους Του: «Αλλά σεις είσθε 

εξ αυτού εν Χριστώ Ιησού, όστις εγενήθη εις ηµάς σοφία από Θεού, 

δικαιοσύνη τε και αγιασµός και απολύτρωσις» (Α' Κορινθίους Α/1:30). 

Η σοφία του Θεού Πατέρα εκφράστηκε στον άνθρωπο µέσα από 

τον Υιό Του. Θα λέγαµε κατά µία ανθρώπινη έκφραση ότι η σοφία 

του Θεού πήρε "σάρκα και οστά" στο πρόσωπο του κεχρισµένου 

Του, γιατί ο Θεός Αυτόν προείδε και Αυτόν προεγνώρισε και Τον 
προόρισε να είναι σύµµορφος της εικόνας Του κα της δόξας Του, 

να είναι η ακτινοβολία της δόξας Του: «'Οστις ων απαύγασµα της 

δόξης και χαρακτήρ της υποστάσεως αυτού, και βαστάζων τα πάντα 

µε τον λόγον της δυνάµεως αυτού» (Εβραίους Α/1:3).  Ο Ιησούς ως ο 

ΛΟΓΟΣ του Θεού, ως η ΣΟΦΙΑ του Θεού και ως η ΑΡΧΗ της βου-

λής του Θεού είναι η αιτίας όλης της δηµιουργίας του Θεού, πνευ-

µατικής και υλικής.  
 

 ΣΥΜΠΕΡΑΣΜΑ: Η "σοφία δηµιουργούσα" είναι ο ίδιος ο Θεός, 

που εκφράζεται και αποκαλύπτεται "εν Χριστώ Ιησού", δεν είναι 

κάποια διαφορετική προϋπάρχουσα θεία υπόσταση. Στις Παροιµίες 

Η/8:24-13 η σοφία "προσωποποιείται" και µιλάει παραβολικά για 

την πνευµατική δηµιουργία του Θεού:  
 

• Οι ΑΒΥΣΣΟΙ αναφέρονται στο ∆ιάβολο και τους αγγέλους του, 

γιατί η άβυσσος στη Βίβλο είναι ο σκοτεινός τόπος και η φυλα-

κή των πονηρών δυνάµεων (βλ. Λουκάς Η/8:31, Ρωµαίους Ι'/10:7, 

Αποκάλυψη Θ/9:1-2,11,  ΙΑ/11:7,  ΙΖ/17:8,  Κ/20:1-3). 
 

• Οι ΠΗΓΕΣ που αναβρύζουν ύδατα είναι οι άγιοι, το σώµα της 

εκκλησίας (βλ. Ψαλµός Α/1:3, Ιερεµίας ΙΖ:/17:7-8, Ιεζεκιήλ ΜΖ/47:12, 

Ησαΐας ΛΕ/35:1-2,7, Ιωάννης Ζ/7:37-39, κλπ).  
 

• Τα ΟΡΗ και οι ΛΟΦΟΙ είναι τα έθνη της γης, µικρά ή µεγάλα 

(βλ. Ησαΐας Β/2:1-3, Ιωήλ Β/2:1, ∆ανιήλ Β/2:44-45,  κλπ). 
 

• Οι ΠΕΔΙΑΔΕΣ (χαµηλά µέρη) συµβολίζουν τους σαρκικούς πι-

στούς, που πνευµατικά βρίσκονται χαµηλά και δεν κάνουν 
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προσπάθεια να ανέβουν πνευµατικά, είτε γιατί δεν το θέλουν, 

είτε γιατί δεν µπορούν.  
 

• Οι ΚΟΡΥΦΕΣ (ψηλά µέρη) των χωµάτων συµβολίζουν τους 

πνευµατικούς πιστούς, αυτούς που βρίσκονται ψηλά, που θέ-

λουν και επιδιώκουν να βρίσκονται µέσα στα ουράνια άγια των 

αγίων, µέσα στην παρουσία του Θεού. 
 

 Ο σκοπός όλης της δηµιουργίας του Θεού, είχε σαν κέντρο 

την εκκλησία Του, η οποία αποτελείται από το ΚΕΦΑΛΙ (Ιησούς) 

και το κυρίως ΣΩΜΑ (οι άγιοι). Ο Θεός προγνώρισε την εκκλησία 

Του, προγνώρισε και τον ΙΗΣΟΥ (κεφαλή) και τους ΑΓΙΟΥΣ Του (το 

σώµα), γέννησε την εκκλησία Του προ καταβολής κόσµου. Κατά 

συνέπεια η κεφαλή της εκκλησίας, ο Υιός, προγνωρίστηκε ως η αρ-

χή της δηµιουργίας του Θεού. Είναι ο έσχατος Αδάµ που έφερε και 

πάλι τον αµαρτωλό άνθρωπο σε ενότητα µε τον άγιο Θεό. Ο Παύ-

λος γράφει ότι ήταν «ο Θεός εν τω Χριστώ διαλλάσσων τον κόσµον 

προς εαυτόν, µη λογαριάζων εις αυτούς τα πταίσµατα αυτών, και 

ενεπιστεύθη εις ηµάς τον λόγον της διαλλαγής» (Β' Κορινθίους Ε/5:19).      
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 � Το βιβλίο αυτό αναλύει µε ακριβή ιστορικά στοιχεία τις σύγχρονες πολε-
µικές κινητοποιήσεις που συµβαίνουν επάνω σ’ ολόκληρο τον κόσµο, µε τελική 

κατάληξη την περιγραφή της µελλοντικής επίθεσης της Ρωσίας µε τους συµ-

µάχους της εναντίον του λαού Ισραήλ. Αν και τα γεγονότα αναλύονται κάτω από 
το φως των προφητειών της Βίβλου, το βιβλίο αυτό δεν µπορεί να χαρακτηριστεί 
σαν «θρησκευτικό», αλλά αποτελεί ένα «σπάνιο σύγχρονο ιστορικό ντοκουµέ-

ντο», µοναδικό στην Ελληνική βιβλιογραφία, ένα µνηµειώδες έργο που προχωρεί 
µέσα στο µέλλον. 
 

 � Ερωτήµατα όπως τα παρακάτω βρίσκουν απάντηση: Ποιο θα είναι 

το µέλλον του κόσµου; Θα υπάρξει ειρήνη µεταξύ Αράβων και Ισραήλ στη Μέση 

Ανατολή; Ποιος θα είναι ο ρόλος της Ενωµένης Ευρώπης; Ποιος θα είναι ο 

µελλοντικός «Παγκόσµιος Υπέρ-Ηγέτης;» Θα γίνει 3
ος

 παγκόσµιος πόλεµος και 

πότε;  Είναι κοντά η 2
η
  έλευση του Ιησού Χριστού; 

 

� Σαν συνέχεια του βιβλίου αυτού θεωρείται το βιβλίο µε τίτλο «ΟΤΑΝ Η 

ΓΗ ΚΟΙΛΟΠΟΝΕΙ» (Κωδικός 29 - σελίδες 80) 
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Κεφάλαιο  ∆ΕΚΑΤΟ ΟΓ∆ΟΟ 
ΕΠΙΧΕΙΡΗΜΑΤΑ των ΤΡΙΑ∆ΙΚΩΝ  

από την ΚΑΙΝΗ ∆ΙΑΘΗΚΗ 
 

 
 

 ΕΙΣΑΓΩΓΗ - ΣΥΝΟΠΤΙΚΗ ΠΑΡΟΥΣΙΑΣΗ 

 Στο προηγούµενο κεφάλαιο αναφέρθηκαν 7 χαρακτηριστικές 
περιπτώσεις από την Παλαιά ∆ιαθήκη, στις οποίες οι οπαδοί της 
τριαδικής διδασκαλίας ισχυρίζονται ότι φανερώνεται η τριαδικότητα 

του Θεού. Πιστεύω ότι µε αντικειµενικότητα και ακολουθώντας τους 
ερµηνευτικούς κανόνες της Βίβλου, µέσα από τα στοιχεία, που µας 
δίνει ο αψευδής Λόγος του Θεού και όχι από δικές µας αυθαίρετες 
ερµηνείες, εξετάσαµε και αναλύσαµε όλες τις περιπτώσεις και το 

συµπέρασµα ήταν η περίτρανη διακήρυξη της µοναδικότητας του 

Θεού, του µόνου δηµιουργού του σύµπαντος, του Κυρίου ουρανού 

και γης. Μία περίτρανη διακήρυξη που γίνεται και από την πρώτη 

αποστολική εκκλησία: «Οι δε ακούσαντες, οµοθυµαδόν ύψωσαν την 
φωνήν προς τον Θεόν και είπον· ∆έσποτα, συ είσαι ο Θεός, όστις έκα-

µες τον ουρανόν και την γην και την θάλασσαν και ΠΑΝΤΑ τα εν αυ-

τοίς» (Πράξεις ∆/4:24).   
  

 Στον παρόν κεφάλαιο θα ασχοληθούµε µε το ίδιο θέµα, αλλά 

µε περιπτώσεις µέσα από την Καινή ∆ιαθήκη, στις οποίες επίσης 
οι ακολουθούντες το τριαδικό δόγµα υποστηρίζουν ότι υπάρχουν 
εδάφια που επιβεβαιώνουν την τριαδικότητα του Θεού. Οι βασικές 
περιπτώσεις που συνήθως χρησιµοποιούν ως µια ισχυρή επιβε-
βαίωση της θέσης τους είναι οι παρακάτω, οι οποίες καταγράφο-

νται, κατά σειρά βαρύνουσας σηµασίας: 
 

01. Η εντολή του Ιησού για το βάπτισµα (Ματθαίος ΚΗ/28:19). 

02. Η βάπτιση του Ιησού στον Ιορδάνη. 

03.   Ο χαιρετισµός του Παύλου (Α' Κορινθίους ΙΓ/13:14). 

04. Οι 3 µαρτυρούντες στον ουρανό (Α' Ιωάννου Ε/5:7-8). 
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05.  Ο Λόγος ήταν «παρά τω Θεώ»  (Ιωάννης Α/1:10). 

06. Η δόξα του Ιησού, πριν γίνει ο κόσµος (Ιωάννης ΙΖ/17:5). 

07. Λαβών δούλου µορφή (Φιλιππησίους Β/2:5-8). 

08 . «Πριν γίνει ο Αβραάµ Εγώ ειµί» (Ιωάννης Η/8:58). 

09. «Αναβαίνοντα όπου ήτο το πρότερον» (Ιωάννης ς΄/6:62). 

10. Ο Μελχισεδέκ είναι ο προϋπάρχων «Θεός Υιός» (Εβρ.Ζ/7:1-3) 

11. Ο Ιησούς κάθεται στα ∆ΕΞΙΑ του Πατέρα. 
 

 Εκτός από τις παραπάνω 11 περιπτώσεις, υπάρχουν και 
άλλες, αλλά επειδή θεωρούνται µικρότερης σηµασίας, οι περισσό-

τεροι των σχολιαστών της Βίβλου δεν ασχολούνται ιδιαίτερα µε 
αυτές, καθόσον φρονούν ότι το θέµα καλύπτεται επαρκώς µε τις 
παραπάνω και ειδικά µε τις 5 πρώτες κατά σειρά αναφερόµενες. 
 

 Εκείνο που είναι σηµαντικό και έχει ήδη αναφερθεί σε προη-

γούµενα κεφάλαια, αλλά το επαναλαµβάνουµε και εδώ, γιατί έχει 
µεγάλη σηµασία είναι ότι για τις περιπτώσεις 4, 5 και 6, οι υπο-

στηρικτές της τριαδικής διδασκαλίας δεν στηρίζονται στο πρωτό-

τυπο αρχαίο Ελληνικό κείµενο της Καινής ∆ιαθήκης (που είναι και 
το θεόπνευστο), αλλά στηρίζονται στο κείµενο της µετάφρασης του 

Ν.Βάµβα, στο οποίο έχουν αποδοθεί λάθος λέξεις, που είναι "κλει-
διά" για το θέµα που εξετάζουµε.  
 

 Επειδή µε τις 7 πρώτες αναφερόµενες περιπτώσεις έχουµε 
ήδη ασχοληθεί διεξοδικά σε προηγούµενα κεφάλαια και επειδή 

έχουν παρουσιασθεί επαρκή στοιχεία, στο παρόν κεφάλαιο δεν θα 

γίνει κάποια επιπρόσθετη ανάλυση και ερµηνεία, απλά τα ήδη 

αναφερόµενα στοιχεία ή θα επαναληφθούν, όπου είναι δυνατόν 
και εφόσον το υπάρχον κείµενο είναι µικρό, ή θα γίνεται παρα-

ποµπή στις συγκεκριµένες σελίδες, σε όσες περιπτώσεις έχει γίνει 
λεπτοµερή ανάλυση, όπως συµβαίνει µε την 7η περίπτωση, όπου 

έχει αφιερωθεί ένα ολόκληρο κεφάλαιο.  
 

 Τέλος, µε την 11η περίπτωση, στην οποία εξετάζουµε το θέ-
µα που «ο Ιησούς κάθεται στα δεξιά του Πατέρα», δεν θα ασχολη-

θούµε καθόλου στο παρόν κεφάλαιο, καθόσον θα αφιερώσουµε 
ολόκληρο το επόµενο 19ο κεφάλαιο.   
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01.  Η ΕΝΤΟΛΗ ΤΟΥ ΙΗΣΟΥ - ΜΑΤΘΑΙΟΣ ΚΗ/28:19 
 

 «Πορευθέντες λοιπόν µαθητεύσατε πάντα τα έθνη, ΒΑΠΤΙ-

ΖΟΝΤΕΣ αυτούς εις το ΟΝΟΜΑ του Πατρός και του Υιού και του 

αγίου Πνεύµατος, διδάσκοντες αυτούς να φυλάττωσι πάντα όσα 

παρήγγειλα εις εσάς· και ιδού, εγώ είµαι µεθ' υµών πάσας τας ηµέρας 
έως της συντελείας του αιώνος. Αµήν» (Ματθαίος ΚΗ/28:19-20). 

 

 Η παραπάνω περίπτωση θεωρείται χαρακτηριστική µέσα 

από τη Βίβλο, για τους ακολουθούντες το τριαδικό δόγµα, καθόσον 
θεωρούν ότι το Ματθαίος ΚΗ/28:19, είναι µια ισχυρή απόδειξη υπέρ 

της αγίας Τριάδας, αφού ο ίδιος ο Ιησούς κάνει λόγο για τα 3 πρό-

σωπα της Τριάδας: «ΠΑΤΗΡ», «ΥΙΟ» και «ΑΓΙΟ ΠΝΕΥΜΑ». Αυτή η 

άποψη είναι καθαρά επιφανειακή, καθόσον µέσα στα λόγια του Ιη-

σού υπάρχει µια λέξη κλειδί, που ανατρέπει όλα τα δεδοµένα µε 
αποτέλεσµα το Ματθαίος ΚΗ/28:18 να µετατρέπεται ένα ισχυρό 

επιχείρηµα, όχι υπέρ της τριαδικότητας, αλλά υπέρ της µοναδικότη-

τας του Θεού. Και αυτή η λέξη κλειδί είναι η λέξη «όνοµα» στον 
ενικό και όχι στον πληθυντικό αριθµό, για το οποίο θα αναφερθού-

µε αµέσως παρακάτω. 
 

1. ΠΙΣΤΗ ΚΑΙ ΒΑΠΤΙΣΜΑ: Το βάπτισµα στο νερό είναι εντο-

λή του ίδιου του Ιησού: «Όστις ΠΙΣΤΕΥΣΗ και βαπτισθή θέλει σωθή, 

όστις όµως ΑΠΙΣΤΗΣΗ, θέλει κατακριθεί» (Μάρκος Ις΄/16:16). Η απεί-
θεια στην εντολή αυτή οδηγεί τον πιστό σε κατάκριση ενώπιον του 

Κυρίου. Το βάπτισµα στο νερό αποτελεί µέρος του σχεδίου του 

Θεού για τη σωτηρία του ανθρώπου, είναι µια εντολή που πρέπει 
να εκτελεστεί, γιατί το βάπτισµα απεικονίζει τη σωτηρία µας. Το τε-
λευταίο µήνυµα που κηρύχτηκε από τον Ιησού, πριν την ανάληψή 

Του, κατέληξε στην εντολή αυτή: «Πορευθέντες µαθητεύσατε πάντα 

τα έθνη, βαπτίζοντες αυτούς…κλπ...» (Ματθαίος ΚΗ/28:19). Το πρώτο 

µήνυµα που κήρυξαν οι απόστολοι, µετά την Πεντηκοστή, περιλάµ-

βανε την εντολή του βαπτίσµατος: «Μετανοήσατε, και ας βαπτισθή 

έκαστος υµών εις το όνοµα του  ΙΗΣΟΥ ΧΡΙΣΤΟΥ…» (Πράξεις Β/2:38).  
 

 Το βάπτισµα στο νερό είναι µια εκούσια ενέργεια του πιστού 

που φανερώνει την υπακοή του στο Λόγο του Κυρίου και είναι η 
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επισφράγισης της οµολογίας του για το έργο της σωτηρίας που 

έχει επιτελεσθεί µέσα του. Ο άνθρωπος για να βαπτισθεί πρέπει 
πρώτα να πιστέψει, να µετανοήσει και να αναγεννηθεί: «Όστις  ΠΙ-
ΣΤΕΥΣΗ (πρώτον) και ΒΑΠΤΙΣΘΗ (δεύτερον) θέλει σωθεί…». Η έλλει-
ψη πίστης και υπακοή στο Λόγο Του είναι αρκετή για να µας στε-
ρήσει από τη σωτηρία. Όταν όµως έχουµε πίστη, τότε πρέπει και 
να βαπτιστούµε στο νερό στο όνοµα του Κυρίου Ιησού, για να 

ευαρεστήσουµε τον Κύριο.   
 

2. ΤΙ ΕΦΑΡΜΟΖΑΝ ΟΙ ΑΠΟΣΤΟΛΟΙ: Μετά την ΑΝΑΓΕΝΝΗΣΗ 

του ανθρώπου ακολουθεί το ΒΑΠΤΙΣΜΑ ΣΤΟ ΝΕΡΟ, το οποίο γίνεται 
στο όνοµα του ΙΗΣΟΥ, και όχι στους τίτλους των ονοµάτων (Πατέ-
ρας, Υιός και άγιο Πνεύµα, δεν είναι ονόµατα, αλλά τίτλοι). Όταν ο Ιη-

σούς είπε στους µαθητές Του «Πορευθέντες λοιπόν µαθητεύσατε 
πάντα τα έθνη, ΒΑΠΤΙΖΟΝΤΕΣ αυτούς εις το ΟΝΟΜΑ του Πατρός και 
του Υιού και του αγίου Πνεύµατος» (Ματθαίος ΚΗ/28:18-19) δεν έδω-

σε εντολή να βαπτιζόµαστε στα «ονόµατα» (πληθυντικός αριθµός) 

του Πατρός και του Υιού και του αγίου Πνεύµατος, γιατί τότε θα 

έπρεπε να έχουµε 3 ονόµατα, αλλά να βαπτιζόµαστε στο «όνο-

µα», να βαπτιζόµαστε δηλ. στο ΕΝΑ ΟΝΟΜΑ, που ανήκει και στον 
Πατέρα και στον Υιό και στο άγιο Πνεύµα του Θεού και στο οποίο 

όνοµα βάπτιζε ολόκληρη η πρώτη αποστολική εκκλησία. Ποιο είναι 
αυτό το όνοµα; 
 

• ΙΣΡΑΗΛΙΤΕΣ: «Μετανοήσατε, και ας βαπτισθή έκαστος υµών εις το 

όνοµα του  ΙΗΣΟΥ ΧΡΙΣΤΟΥ…» (Πράξεις Β/2:38). 
 

• ΣΑΜΑΡΕΙΤΕΣ: «…Αλλά µόνον ήσαν βεβαπτισµένοι εις το όνοµα 

του Κυρίου ΙΗΣΟΥ…» (Πράξεις Η/8:16). 
 

• ΕΘΝΙΚΟΙ: «Και προσέταξεν αυτούς να βαπτισθώσιν εις το όνοµα 

του ΚΥΡΙΟΥ» (Πράξεις Ι΄/10:48).Ποιου «Κυρίου; Του Κυρίου ΙΗΣΟΥ  
 

• ΕΦΕΣΙΟΙ: «Ακούσαντες δε, εβαπτίσθησαν εις το όνοµα του Κυρίου 

ΙΗΣΟΥ…» (Πράξεις ΙΘ/19:5). 
 

• απ. ΠΑΥΛΟΣ: «Και τώρα τι βραδύνεις; σηκωθείς βαπτίσθητι και 

απολούσθητι από των αµαρτιών σου, ΕΠΙΚΑΛΕΣΘΕΙΣ το όνοµα του 

ΚΥΡΙΟΥ» (Πράξεις ΚΒ/22:16). 
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• ΓΑΛΑΤΕΣ: «….Επειδή όσοι εβαπτίσθητε εις ΧΡΙΣΤΟΝ, Χριστόν ενδύ-

θητε» (Γαλάτας Γ/3:27). 
 

• ΡΩΜΑΙΟΙ: «Ή αγνοείτε ότι, όσοι εβαπτίσθηµεν εις ΧΡΙΣΤΟΝ ΙΗΣΟΥΝ, 

εις τον θάνατον Αυτού εβαπτίσθηµεν; ΣΥΝΕΤΑΦΗΜΕΝ λοιπόν µετ’ 

Αυτού ∆ΙΑ ΤΟΥ ΒΑΠΤΙΣΜΑΤΟΣ εις τον θάνατον» (Ρωµαίους ς΄/6:3). 
 

3. ΤΟ ΟΝΟΜΑ ΤΟΥ ΥΙΟΥ και ΤΟΥ ΠΑΤΕΡΑ: Από τα αναφε-
ρόµενα ονόµατα του Θεού, το κατ’ εξοχήν όνοµα µε το οποίο φανε-
ρώνεται είναι «Γιάχβε ΟΣΗΑ», δηλαδή «Αυτός είναι ΣΩΤΗΡΑΣ» (βλ. 

Έξοδος Γ/3:14-15) και το όνοµά του ο Πατέρας το έδωσε στον Υιό. Η 

Ελληνική µετάφραση του "ΓΙΑΧΒΕ ΟΣΗΑ" είναι "ΙΗΣΟΥΣ", που στην 
Εβραϊκή γλώσσα προφέρεται «ΓΕΣΟΥΑ» (δηλ. ΓΙΑ+ΟΣΗΑ). Άρα ο άν-
θρωπος Χριστός ΙΗΣΟΥΣ της Καινής ∆ιαθήκης είναι η φανέρωση 

του ΓΙΑΧΒΕ ΟΣΗΑ της Παλαιάς ∆ιαθήκης.  
 

 Κατά συνέπεια, έχουµε: 

• «ΓΙΑΧΒΕ ΟΣΗΑ» στην Παλαιά ∆ιαθήκη  (= ΙΗΣΟΥΣ Ελληνικά) 

• «ΙΗΣΟΥΣ» στην Καινή ∆ιαθήκη (= ΓΙΑΧΒΕ ΟΣΗΑ Εβραϊκά) 

• «ΑΥΤΟΣ ΕΙΝΑΙ ΣΩΤΗΡΑΣ» (= ΙΗΣΟΥΣ = ΓΙΑΧΒΕ ΟΣΗΑ). 
 

 Ο Θεός Πατέρας, «ός εφανερώθη εν σαρκί» (Α’Τιµόθεου Γ/3:16 

αρχαίο κείµενο), ο οποίος δηλαδή φανερώθηκε («εν σαρκί») στον άν-
θρωπο Χριστό Ιησού, που µίλησε «εν Υιώ» (Εβραίους Α/1:1), το όνο-

µά Του το έδωσε στον Υιό Του, ο οποίος είναι «ο χαρακτήρ ΤΗΣ 

ΥΠΟΣΤΑΣΕΩΣ του Πατέρα» (Εβραίους Α/1:3) και µας λέγει η Γραφή 

για τον Υιό ότι «τοσούτον ανώτερος των αγγέλων γενόµενος, όσον 
ΕΞΟΧΟΤΕΡΟΝ υπέρ αυτούς ΟΝΟΜΑ εκληρονόµησε» (Εβραίους Α/1:4). 

Το ίδιο είπε και ο Ιησούς όταν προσευχόταν για τους µαθητές Του: 

«Πάτερ άγιε, τήρησον αυτούς ΕΝ ΤΩ ΟΝΟΜΑΤΙ ΣΟΥ, ώ δέδωκάς 

µοι….» (Ιωάννης ΙΖ/17:11, αρχ. κείµενο), δηλαδή «Πατέρα άγιε, φύλαξέ 

τους ΣΤΟ ΟΝΟΜΑ ΣΟΥ, το οποίο (όνοµα) µου έδωσες…» .  
 

 Το ίδιο όνοµα έχει και το άγιο Πνεύµα του Θεού, αφού ο 

Θεός είναι Πνεύµα (Ιωάννης ∆/4:24), άλλωστε στις Πράξεις έχουµε 
µια θαυµαστή αποκάλυψη του Λόγου του Θεού για το όνοµα του 

Πνεύµατος: «6. ∆ιήλθον δε την Φρυγίαν και την Γαλατικήν χώραν, 
κωλυθέντες υπό του ΑΓΙΟΥ ΠΝΕΥΜΑΤΟΣ  λαλήσαι τον λόγον εν τη 

421 



Ασία, 7. ελθόντες δε κατά την Μυσίαν επείραζον εις την Βιθυνίαν 
πορευθήναι, και ουκ είασεν αυτούς το ΠΝΕΥΜΑ ΙΗΣΟΥ» (Πράξεις 

Ις'/16:6-7, αρχαίο κείµενο). Στο εδάφιο 6 λέγει ότι ο Παύλος και ο Σίλας 
εµποδίστηκαν από το ΑΓΙΟ ΠΝΕΥΜΑ να κηρύξουν το λόγο στην 
Ασία και το «άγιο Πνεύµα» που τους εµπόδισε ήταν το «Πνεύµα του 

Θεού». Πιο κάτω στο εδάφιο 7, αντί για το «ΑΓΙΟ ΠΝΕΥΜΑ», λέγει το 

«ΠΝΕΥΜΑ ΙΗΣΟΥ». Το ίδιο Πνεύµα που τους εµπόδισε την 1η φορά, 

ήταν το ίδιο Πνεύµα που τους εµπόδισε και τη 2η φορά. Άρα το 

«άγιο Πνεύµα» είναι το «Πνεύµα του Ιησού», είναι το Πνεύµα του 

ΓΙΑΧΒΕ ΟΣΗΑ, του Πατέρα µας, που είναι «ο ΗΛ µεθ' ηµών» στο 

πρόσωπο του Ιησού. 
  

 Βαπτιζόµαστε λοιπόν στο νερό στο όνοµα του Κυρίου Ιησού. 

Αυτό βλέπουµε να εφαρµόζεται σε όλες τις περιπτώσεις από την 
πρώτη αποστολική εκκλησία: «Και παν ό,τι αν πράττητε εν λόγω ή εν 
έργω, ΠΑΝΤΑ εν τω ονόµατι του Κυρίου ΙΗΣΟΥ (πράττετε)….» (Κολοσ-

σαείς Γ/3:17). Όλα γίνονται στο όνοµα, το υπέρ παν όνοµα, στο 

όνοµα του ΙΗΣΟΥ. 
 

4. Ο ΣΥΜΒΟΛΙΣΜΟΣ ΤΟΥ ΒΑΠΤΙΣΜΑΤΟΣ: Ο πιστός βαπτί-
ζεται στο όνοµα Εκείνου που τον έσωσε  και τον ακολουθεί συµβο-

λικά σε όλη την πορεία του µαρτυρίου Του (σταύρωση, θάνατο, 

ταφή και ανάσταση): «Όσοι βαπτισθήκαµε  εις ΧΡΙΣΤΟΝ ΙΗΣΟΥΝ, εις 
τον θάνατο Αυτού βαπτισθήκαµε…» Ειδικότερα ο αναγεννηµένος 
πιστός ακολουθεί τον Ιησού σε 7 στάδια: 
 

• ΣΥΝΕΣΤΑΥΡΩΘΗΚΕ µε τον Ιησού (Ρωµαίους ς΄:6, Γαλάτας Β:20). 

• ΣΥΝΑΠΕΘΑΝΕ µε τον Ιησού (Ρωµαίους ς΄:3,7-8). 

• ΣΥΝΕΤΑΦΗΚΕ µε τον Ιησού (Ρωµαίους ς΄:4, Κολοσσαείς Β:12). 

• Γίνεται ΣΥΜΦΥΤΟΣ µε τον Ιησού (Ρωµαίους ς΄:5, Φιλιππ.Γ:10-11) 

• ΕΝ∆ΥΕΤΑΙ τον Ιησού (Γαλάτας Γ:26-27, Ρωµ. ΙΓ:14, Εφεσίους ∆:22-24). 

• ΣΥΝΑΝΕΣΤΗ µε τον Ιησού (Ρωµαίους ς΄:5, Κολοσ.Β:12, Εφεσίους Β:6) 

• ΣΥΖΕΙ και ΣΥΜΒΑΣΙΛΕΥΕΙ µε τον Ιησού (Ρωµ. ς΄:18, Εφεσίους Β:6) 
 

 ∆ηλαδή συνσταυρωνόµαστε, συναποθνήσκουµε, συνταφό-
µαστε και συνανασταινόµαστε µε τον Ιησού Χριστό. Άλλωστε δεν 
πέθανε ο Πατέρας ή το άγιο Πνεύµα Του για να βαπτισθούµε 
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σí αυτούς. Το βάπτισµα του πιστού στο νερό είναι τύπος του 
πραγµατικού θανάτου του Ιησού, που πέθανε στη δική µας θέση 
για να εξιλεώσει τη θεία δικαιοσύνη και να µας αγιάσει. Επειδή «ο 

µισθός της αµαρτίας είναι θάνατος» (Ρωµαίους ς΄/6:23) ο αµαρτωλός 
πρέπει να πεθάνει. Ο θάνατος του πιστού στο βάπτισµα είναι µεν 
συµβολικός, αλλά για το Θεό λογίζεται σαν πραγµατικός, γιατί γίνε-
ται σαν απόδειξη της πίστης µας, γινόµαστε δηλαδή νεκροί κατά 

την αµαρτία. Στον υγρό τάφο θάβουµε τον παλιό (σαρκικό) άνθρω-

πο και ανασταίνεται ένας νέος (πνευµατικός) άνθρωπος, ντυµένος 
µε τη δικαιοσύνη του Ιησού. 
 

 Το βάπτισµα στο νερό πρέπει γίνεται µε 2 προϋποθέσεις: (1) 

Με ολοκληρωτική κατάδυση του πιστού στο νερό, αφού ακο-

λουθεί συµβολικά τον Ιησού Χριστό στο θάνατό Του. Κατά συνέ-
πεια βάπτισµα µε οποιοδήποτε άλλο τρόπο (π.χ. διά ραντίσµατος)  
δεν ευαρεστεί το Θεό, και (2) Με µία µόνο κατάδυση, γιατί ο Ιη-

σούς «απέθανεν ΑΠΑΞ δια την αµαρτίαν» (Ρωµαίους ς΄/6:10 /βλέπε: 

Εβραίους Ζ/7:27, Θ/9:12, κλπ). 
 

5. ΤΟ ΜΟΝΟ ΟΝΟΜΑ: Το ότι βαπτιζόµαστε στο όνοµα εκεί-
νου που µας έσωσε, φαίνεται καθαρά και από τα λόγια του Παύ-

λου προς τους Κορίνθιους πιστούς: «∆ιεµερίσθη ο Χριστός; Μήπως 
ο Παύλος ΕΣΤΑΥΡΩΘΗ διά σας; ή εις το ΟΝΟΜΑ του Παύλου εβα-

πτίσθητε;» (Α’ Κορινθίους Α/1:13). Εδώ ο Παύλος ελέγχει µια µερίδα 

από τους αγίους της εκκλησίας της Κορίνθου που τον θεωρούσαν 
ανώτερο και από τον Ιησού. Τους υπενθυµίζει ότι αυτός, ούτε 
ΣΤΑΥΡΩΘΗΚΕ για αυτούς, ούτε ΒΑΠΤΙΣΘΗΚΑΝ στο όνοµά του 

για να υπερτερεί του Ιησού. Το ίδιο έκαναν και οι Ισραηλίτες στην 
Παλαιά ∆ιαθήκη, βαπτίσθηκαν στον Μωυσή, γιατί αυτός ήταν ο 
"χριστός του Θεού" (ο κεχρισµένος, ο εκλεκτός), που τους έσωσε 
από τη σκλαβιά των Αιγυπτίων: «Πάντες εις τον ΜΩΫΣΗΝ εβαπτί-
σθησαν εν τη νεφέλη και εν τη θαλάσση» (βλ. Α΄ Κορινθίους Ι΄/10:2). 
  

 Το όνοµα στο οποίο πρέπει να βαπτιζόµαστε είναι ΙΗΣΟΥΣ 

που σηµαίνει «Αυτός είναι σωτήρας» (=Γιαχβε Οσήα). Η σωτηρία 

είναι µόνον δια της θυσίας του Ιησού και το βάπτισµα στο νερό 
πρέπει να γίνεται στο όνοµά Του, γιατί Αυτός πέθανε για µας. 
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Είναι το µόνο όνοµα ΠΟΥ ∆ΟΘΗΚΕ ΑΠΟ ΤΟΝ ΟΥΡΑΝΟ: ´Και δεν 
υπάρχει δι’ ουδενός άλλου σωτηρία, διότι ΟΥΤΕ ΟΝΟΜΑ ΑΛΛΟ είναι 
υπό τον ουρανόν δεδοµένον µεταξύ των ανθρώπων, διά του οποίου 

πρέπει ΝΑ ΣΩΘΩΜΕΝ» (Πράξεις ∆/4:12) και η σωτηρία µας απεικο-

νίζεται µε το βάπτισµα. Γιí αυτό όλα γίνονται στο όνοµα το υπέρ 

παν όνοµα, στο όνοµα του Κυρίου ΙΗΣΟΥ.  
 

 Οι απόστολοι, όταν βάπτιζαν, ∆ΕΝ ΕΠΑΝΑΛΑΜΒΑΝΑΝ κατά 

λέξη την εντολή του Κυρίου στο Ματθαίος ΚΗ/28:19, αλλά υπά-

κουαν στο Λόγο Του και εφάρµοζαν το περιεχόµενο της εντο-

λής, γεγονός που φαίνεται σαφέστατα στις παραπάνω περιπτώ-

σεις που αναφέραµε. Αφού ´Πατήρ, Υιός, άγιο Πνεύµαª είναι τί-
τλοι των 3 εκδηλώσεων (φανερώσεων) του Θεού, οι απόστολοι 
βάπτιζαν στο µόνο όνοµα που δόθηκε από τον ουρανό. 
 

 Ίσως κάποιος να αναρωτηθεί: «Είναι λάθος όταν βαπτι-

ζόµαστε στους τίτλους και όχι στο όνοµα των τίτλων;» Ο Θεός 
µέσα από το Λόγο Του µας µιλάει πολλές φορές µε τύπους, γιατί 
θέλει να µας διδάξει κάτι. Για παράδειγµα ο ∆είπνος του Κυρίου 
είναι ένας τύπος του ´Πάσχαª, της θυσίας του Ιησού.  
 

• Εάν κάποιος βαπτισθεί το νερό στους ΤΙΤΛΟΥΣ του ονόµατος 
(=Πατήρ, Υιός, άγιο Πνεύµα), βαπτίζεται γιατί πρέπει να εκτε-
λέσει την εντολή του Κυρίου, χωρίς να γνωρίζει γιατί βαπτίζε-
ται, τι ακριβώς συµβολίζει το βάπτισµα, ποια είναι η βαθύτερη 

έννοιά του βαπτίσµατος στο νερό.  
 

• Εάν όµως βαπτισθεί στο ΟΝΟΜΑ των τίτλων (=Ιησούς), τότε 
γνωρίζει και για ποιο λόγο βαπτίζεται, ποιος είναι ο συµβολι-
σµός και ποια η σηµασία του βαπτίσµατος, ξέρει ότι πεθαίνει 
συµβολικά, ακολουθώντας και συµβολικά τον Ιησού στον τά-

φο, στην ανάστασή Του και στη δόξα Του.  
 

  � Επειδή η φράση «…βαπτίζοντες αυτούς εις το όνοµα του Πα-

τρός και του Υιού και του αγίου Πνεύµατος» αναφέρεται µία και µονα-

δική φορά µέσα στη Βίβλο και επειδή οι απόστολοι όταν βάπτιζαν 
στο νερό ουδέποτε χρησιµοποίησαν τη φράση αυτή «κατά γράµ-

µα», αλλά βάπτιζαν πάντοτε στο όνοµα του Κυρίου Ιησού (βλέπε: 

Πράξεις Β/2:38, Η/8:16, Ι’/10:48, ΙΘ/19:5, ΚΒ/22:16, Γαλάτας Γ/3:27, Ρω-
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µαίους ς΄/6:3, κλπ), πολλοί µελετητές της Βίβλου και ιστορικοί 
συγκλίνουν στο γεγονός ότι το εν λόγω εδάφιο δεν είναι αυθεντικό, 

αλλά νόθο, καθόσον υπάρχουν γραπτές µαρτυρίες, όπου αντί της 
φράσης «βαπτίζοντες αυτούς εις το όνοµα του Πατρός, και του Υιού, 

και του αγίου Πνεύµατος» χρησιµοποιείται η φράση «βαπτίζοντες 
αυτούς ΕΝ ΤΩ ΟΝΟΜΑΤΙ ΜΟΥ, διδάσκοντες αυτούς τηρείν όσα 

ενετειλάµην υµίν….» 
 

 Αξίζει να αναφερθεί ότι ισχυρές αρχαιολογικές µαρτυρίες για 

την αυθεντικότητα του εδαφίου Ματθαίος ΚΗ/28:19, δεν υπάρχουν, 
γιατί στα αρχαιότερα χειρόγραφα, πριν τον 4ο µ.Χ. αιώνα, σχεδόν 
ολόκληρο το κεφάλαιο ΚΗ/28 του Ματθαίου ∆ΕΝ ΕΧΕΙ διασωθεί. 

Την πιο ισχυρή γραπτή απόδειξη που έχουµε για το θέµα αυτό εί-
ναι η µαρτυρία του Ευσέβιου Καισαρείας, ο οποίος στα γραπτά του, 

όταν αναφέρεται στο εδάφιο Ματθαίος ΚΗ:19 χρησιµοποιεί πά-

ντοτε τη φράση «βαπτίζοντες αυτούς ΕΝ ΤΩ ΟΝΟΜΑΤΙ ΜΟΥ».  
 

 Συµπερασµατικά, ο Ιησούς στο Ματθαίος ΚΗ/28:19-20 είπε 
στους µαθητές Του να βαπτίζουν στο όνοµα, το υπέρ παν όνοµα, 

στο όνοµα ΙΗΣΟΥΣ, το οποίο "όνοµα" ανήκει στον Πατέρα, στον 
ίδιο και στο άγιο Πνεύµα του Πατέρα και στο οποίο "όνοµα" βά-

πτιζαν οι απόστολοι, υπακούοντας στην εντολή Του. Υπάρχει ένα 

όνοµα που ανήκει και στις 3 φανερώσεις του ενός και µόνου αλη-

θινού Θεού που υπάρχει. Πρόκειται για µια από τις πιο ισχυρές 
αποδείξεις του Λόγου του Θεού ότι «ο Θεός είναι ΕΙΣ», εφόσον 
βέβαια το εδάφιο αυτό είναι αυθεντικό και δεν προστέθηκε εκ των 
υστέρων για να στηρίξει την Τριάδα, µόνο που η διατύπωση ήταν 
ατυχής για τους τριαδικούς, γιατί έπρεπε να λέγει «βαπτίζοντες 
αυτούς εις ΤΑ ΟΝΟΜΑΤΑ του Πατρός και του Υιού και του αγίου 

Πνεύµατος...».   
 

ΣΗΜΕΙΩΣΗ 1η: Λεπτοµέρειες για το θέµα αυτό, διάβασε το βιβλίο των 
εκδόσεών µας, µε τίτλο «ΒΑΠΤΙΣΜΑ ΣΤΟ ΝΕΡΟ ΣΤΟ ΟΝΟΜΑ ΤΟΥ ΚΥΡΙΟΥ 

ΙΗΣΟΥ» (κωδικός 10). 
 

ΣΗΜΕΙΩΣΗ 2η: Για την εντολή του Ιησού στο Ματθαίος ΚΗ/28:19-20, 

σχετικά µε το βάπτισµα στο νερό, στο παρόν βιβλίο έχουµε ασχοληθεί στις 
σελίδες 86 - 87 (Κεφάλαιο 6ο) και 191 - 192 (Κεφάλαιο 12ο). 
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02.   ΒΑΠΤΙΣΗ ΤΟΥ ΙΗΣΟΥ στον ΙΟΡ∆ΑΝΗ ΠΟΤΑΜΟ 
 

1. Για τους υποστηρικτές της τριαδικής διδασκαλίας η βάπτιση 

του Ιησού στον Ιορδάνη ποταµό θεωρείται σαν το πιο κλασικό επι-
χείρηµά τους για τη φανέρωση της αγίας Τριάδας, όπου εµφανίζο-

νται και τα 3 πρόσωπα της Θεότητας: (1) Είναι ο ΥΙΟΣ κάτω στη γη 

που βαπτίζεται από τον Ιωάννη. (2) Από τον ουρανό ακούγεται η 

φωνή του ΠΑΤΕΡΑ που έλεγε «Ούτος είναι ο Υιός µου ο αγαπητός, 
εις τον οποίον ευηρεστήθην». (3) Ταυτόχρονα µε τη φωνή του Πατέ-
ρα, το ΑΓΙΟ ΠΝΕΥΜΑ, που φανερώθηκε ως περιστέρι, κατέβηκε 
και κάθισε επάνω στον Ιησού. Αυτή λοιπόν είναι η φανέρωση του 

Τριαδικού  Θεού.  
 

 Εξετάζοντας στο προηγούµενο κεφάλαιο τα επιχειρήµατα των 
υποστηρικτών της Τριάδας από την Παλαιά ∆ιαθήκη, αναφερθήκα-

µε στο εδάφιο από τον προφήτη Ησαΐα «Και τώρα Κύριος ο Θεός 

απέστειλεν ΕΜΕ και το ΠΝΕΥΜΑ ΑΥΤΟΥ» (Ησαΐας ΜΗ/48:16), στο 

οποίο έγινε λεπτοµερή ανάλυση για το ποιο «ΠΝΕΥΜΑ» κατοίκησε 
µέσα στον Ιησού την ηµέρα της βάπτισής Του και ποιος ήταν Αυτός 
που Τον έχρισε. Εκείνο που θα επαναλάβουµε εδώ είναι το εξής: 
Το περιστατικό αυτό, το αναφέρουν στα Ευαγγέλιά τους οι Ματ-
θαίος, Μάρκος και Λουκάς, έχοντας διαφοροποιηθεί για το «ποιος 
κατοίκησε µέσα στον Ιησού». Ο Ματθαίος αναφέρει ότι µέσα Του 

κατοίκησε το «ΠΝΕΥΜΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ» (βλ.Ματθαίος Γ/3:16-17), ο 

Μάρκος αναφέρει ότι κατοίκησε το «ΠΝΕΥΜΑ» (βλ. Μάρκος Α/1:10-

11) και ο Λουκάς αναφέρει ότι κατοίκησε το «ΑΓΙΟΝ ΠΝΕΥΜΑ» (βλ. 

Λουκάς Γ/3:21-22).  
 

 Η Βίβλος διδάσκει ότι ο δηµιουργός του σύµπαντος, ο Κύ-

ριος των δυνάµεων, ο ένας και µόνος αληθινός Θεός που υπάρχει, 
ο Πατέρας είναι ΠΝΕΥΜΑ (βλέπε: Ιωάννης ∆/4:24, Γένεσις Α/1:2, Ιωήλ 

Β/2:28, Ησαΐας Μ∆/ 44:3, Πράξεις ΙΖ/17:24-28, κλπ). Σύµφωνα µε την 
τριαδική θεολογία ο «Πατέρας Θεός που είναι Πνεύµα» είναι το 1

ο
 

πρόσωπο της αγίας Τριάδας και το «άγιον Πνεύµα» είναι το 3
ο
 

πρόσωπο της αγίας Τριάδας. Εδώ δηµιουργείται ένα σοβαρότατο 

πρόβληµα: Κατά τον Ματθαίο στον Ιησού την ηµέρα της βάπτισής 
Του κατοίκησε το 1

ο
 πρόσωπο της αγίας Τριάδας, καθόσον πολύ 

καθαρά αναφέρει ότι µέσα Του κατοίκησε το «ΠΝΕΥΜΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ». 
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Ποιου Θεού; Φυσικά του Θεού Πατέρα. Κατά τον Λουκά στον Ιη-

σού κατοίκησε το 3
ο
 πρόσωπο της αγίας Τριάδας, καθόσον επίσης 

πολύ καθαρά αναφέρει ότι µέσα Του κατοίκησε το «ΑΓΙΟΝ ΠΝΕΥ-

ΜΑ». Το ερώτηµα είναι: «∆ηλαδή µέσα στον Ιησού Χριστό 

κατοίκησαν και το ΠΝΕΥΜΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΠΑΤΕΡΑ και το ΑΓΙΟΝ 

ΠΝΕΥΜΑ; Κατοίκησαν το 1
ο
 και το 3

ο
 πρόσωπο της Τριάδας; Είναι 

δυνατόν να συµβαίνει αυτό; » 
 

 Φυσικά όχι, δεν µπορεί να συµβαίνει αυτό  και η εξήγηση 

είναι πολύ απλή και µπορώ να ισχυριστώ ότι σχεδόν όλοι οι ανα-

γεννηµένοι πιστοί την γνωρίζουν, αλλά απλά δεν έχουν συνειδητο-

ποιήσει αυτή την απλή αλήθεια. Ο Θεός είναι ΠΝΕΥΜΑ, αλλά ο 

Θεός είναι και ΑΓΙΟΣ, τότε το Πνεύµα του άγιου Θεού, τι είναι; Εί-
ναι ΑΓΙΟ ΠΝΕΥΜΑ, γι’ αυτό ο πιο ακριβής ορισµός είναι να λέµε το 

«άγιον Πνεύµα του Θεού», που σηµαίνει ότι, είτε πούµε «πνεύµα» 

(σκέτο), όπως το αναφέρει και ο Μάρκος Α:10, είτε πούµε «άγιον 
Πνεύµα», είτε πούµε «Πνεύµα Θεού», αναφερόµαστε στον ίδιο τον 
Θεό, ο οποίος  ε ί ν α ι  ΠΝΕΥΜΑ. Την ηµέρα της  βάπτισης του 

Ιησού στον Ιορδάνη ποταµό, κατοίκησε µέσα Του ο Πατέρας 
Θεός διά του αγίου Πνεύµατός Του, κάτι που ο Ιησούς συνέχεια το 

διακήρυττε, λέγοντας «ο Πατήρ ο µένων εν Εµοί, ούτος εκτελεί τα 

έργα…» (Ιωάννης Ι∆/14:9-10,  Ι’/10:30, κλπ). Άρα την ηµέρα της βάπτι-
σής του Ιησού δεν έχουµε τη φανέρωση της αγίας Τριάδας αλλά 

έχουµε τη φανέρωση των ιδιοτήτων του ενός και µόνου Θεού που 

υπάρχει (ΣΗΜΕΙΩΣΗ: Λεπτοµέρειες για το θέµα αυτό, διάβασε στις 
σελίδες 396 - 399, κεφάλαιο 17ο). 
 

2. Ίδια ακριβώς περίπτωση µε το περιστατικό της βάπτισης του 

Ιησού, έχουµε και στην περίπτωση της µεταµόρφωσής Του στο 

όρος Θαβώρ. Ο ΥΙΟΣ είναι κάτω στη γη και από τον ουρανό ακού-

γεται η φωνή του ΠΑΤΕΡΑ που έλεγε «Ούτος είναι ο Υιός µου ο αγα-

πητός, εις τον οποίον ευηρεστήθην» (Ματθαίος ΙΖ/17:5) και ταυτόχρονα 

το ΠΝΕΥΜΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ, που φανερώνεται ως νεφέλη. Εδώ η δια-

φορά είναι ότι η φανέρωση του αγίου Πνεύµατος του Πατέρα είναι 
µε µορφή "νεφέλης" και όχι µε µορφή "περιστεριού" που συνέβηκε 
στον Ιορδάνη ποταµό. Και εδώ έχουµε δύο πρόσωπα, αλλά όχι 

δύο Θεούς: Έχουµε τον άνθρωπο Χριστό Ιησού κάτω στη γη που 
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ντύνεται µε τη δόξα του Πατέρα (ανθρώπινη φύση) και τον Θεό Πα-

τέρα του οποίου ακούστηκε η φωνή και έκανε ορατή την παρουσία 

του Πνεύµατός του µε τη µορφή νεφέλης (θεία φύση). Παρατηρού-

µε και εδώ την ίδια περίπτωση, που είναι «ο Πατήρ εν τω Υιώ», 

πλήρης ταύτιση της ΑΝΘΡΩΠΙΝΗΣ φύσης του Υιού µε τη ΘΕΙΑ 

φύση του Πατέρα. 
 

 ΙΟΡ∆ΑΝΗΣ ΠΟΤΑΜΟΣ (βάπτιση του Ιησού) και ΟΡΟΣ ΘΑ-

ΒΩΡ (µεταµόρφωση του Ιησού) είναι δύο παράλληλα και ταυτό-

σηµα γεγονότα, αλλά µε διαφορετική φανέρωση του Πνεύµατος 
του Πατέρα: 
 

• Στην 1η περίπτωση έχουµε τον Υιό και τον Πατέρα, ο οποίος 
κάνει ορατή την παρουσία του Πνεύµατός Του µε µορφή ΠΕΡΙ-
ΣΤΕΡΙΟΥ. 

 

• Στη 2
η
 περίπτωση έχουµε τον Υιό και τον Πατέρα, ο οποίος 

κάνει ορατή την παρουσία του Πνεύµατός Του µε µορφή ΝΕ-

ΦΕΛΗΣ.  
 

 Είναι αντιΒιβλικό να ισχυριστεί κάποιος ότι στις 2 αυτές περι-
πτώσεις και ειδικά στον Ιορδάνη ποταµό έχουµε µία φανέρωση των 
3 τριών προσώπων της «αγίας Τριάδας», αφού όλοι οι µελετητές 
και οι διδάσκαλοι του Λόγου του Θεού γνωρίζουν ότι µέσα στον 
Ιησού κατοίκησε ο ίδιος ο Πατέρας µε το Πνεύµα Του, µε το 

δικό Του Πνεύµα, αφού ο Θεός ΕΙΝΑΙ Πνεύµα.  
 

3. Όλες οι διδασκαλίες σχετικά µε την "Τριάδα" οδηγούνται σε 
λάθος συµπεράσµατα, είναι γιατί συνήθως οι Βιβλικοί µελετητές 
όταν ασχολούνται µε το θέµα αυτό, δεν δίνουν τη βαρύνουσα ση-

µασία στο γεγονός ότι ο Θεός EINAI Πνεύµα. Τη διακήρυξη αυτή 

συχνά την έκανε ο Ιησούς, αλλά όταν συναντήθηκε µε τη Σαµαρεί-
τισσα γυναίκα στο πηγάδι της πόλης Σιχάρ, έδωσε ένα σαφή 

ορισµό τι σηµαίνει ότι “ο Θεός είναι Πνεύµα” και ταυτόχρονα 

αναφέρθηκε και στη µοναδικότητά Του: «Ο Θεός είναι Πνεύµα, και 
οι προσκυνούντες αυτόν εν ΠΝΕΥΜΑΤΙ και ΑΛΗΘΕΙΑ πρέπει να 

προσκυνώσι» (Ιωάννης ∆/4:24). Το αρχαίο Ελληνικό κείµενο γράφει 
«Πνεύµα o Θεός». Εφόσον ο Θεός ΕΙΝΑΙ Πνεύµα και εφόσον είναι 
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στον ενικό αριθµό, αυτό σηµαίνει ότι είναι ΕΝΑ Πνεύµα και όχι 
ΠΟΛΛΑ Πνεύµατα. Εάν "ξεχωρίσουµε" το ΕΝΑ Πνεύµα του Πατέρα 

και το κάνουµε ένα διαφορετικό πρόσωπο από το πρόσωπο του 

Πατέρα, τότε κάνουµε ψεύτη τον Ιησού που διακήρυττε «Πνεύµα o 

Θεός...» και δεν πίστευε σε πολλά Πνεύµατα, αφού γνώριζε πολύ 

καλά, είχε την εµπειρία "ποιο" Πνεύµα κατοικούσε σε πληρότητα 

µέσα Του, ήταν το Πνεύµα του Γιάχβε Οσήα. Αυτό το µαρτυρεί και 
ο απολογητής της Χριστιανικής διδασκαλίας Παύλος: «Εν (=ένα) 

σώµα και εν (=ένα) Πνεύµα, καθώς και προσεκλήθητε µε µίαν ελπίδα 

της προσκλήσεώς σας· ΕΙΣ (=ένας) Κύριος, µία πίστις, εν (=ένα) βάπτι-
σµα· 6. ΕΙΣ (=ένας) Θεός και Πατήρ πάντων, ο ων επί πάντων και διά 

πάντων και εν πάσιν (υµίν)» (Εφεσίους ∆/4:4-6). Η µαρτυρία του Παύ-

λου δεν αφήνει καθόλου περιθώρια για παρερµηνείες. Με απλά 

λόγια µαρτυρεί ότι ο ΕΝΑΣ Θεός που είναι ο Πατέρας είναι «επί 

πάντων»,  «διά πάντων» και «εν πάσιν», που σηµαίνει ότι είναι 
µέσα σε όλους ως "Πνεύµα". Αφού ο Θεός (µε οριστικό άρθρο) 

είναι "ΕΙΣ", αφού είναι ΠΝΕΥΜΑ, άρα το Πνεύµα Αυτού είναι "ΕΝ", 

δεν έχουµε 2 Πνεύµατα, από τα οποία το ένα είναι το 1ο πρόσωπο 

και το άλλο το 3ο πρόσωπο της αγίας Τριάδας. 
 

 Θα µπορούσε ο Θεός να µη φανερώσει το Πνεύµα Του σε 
σωµατική µορφή περιστεράς, αλλά αυτό έγινε για µια µαρτυρία για 

τον Ιωάννη τον Πρόδροµο ότι το Πνεύµα του Πατέρα ήρθε επάνω 

στον Ιησού και έµεινε µέσα σε Αυτόν. Αυτή η φανέρωση του Πατέ-
ρα, δεν σηµαίνει ότι ήταν ένα άλλο πρόσωπο, άλλωστε ο Θεός 

ΜΕ ΤΟ ΠΝΕΥΜΑ ΤΟΥ έχει κάνει πολλές παρόµοιες φανερώ-

σεις, αλλά οι υποστηρικτές της τριάδας, δεν τις θεωρούν ότι είναι 
τριαδικές φανερώσεις, ενώ είναι πανοµοιότυπες µε τη φανέρωσή 

Του στον Ιορδάνη ποταµό.  
 

(α) Στον Ιορδάνη ποταµό έχουµε µια εικόνα που την συνθέτουν 
4 χαρακτηριστικά στοιχεία, από τα οποία τα 2 είναι στη γη, ο Ιη-

σούς και ο Ιωάννης (γήινα) και τα 2 είναι στον ουρανό, η  φωνή του 

Θεού και το Πνεύµα Του µε µορφή περιστεράς (πνευµατικά). Είναι 
αυθαίρετη η ερµηνεία, εάν ισχυριστούµε ότι η "φωνή" και η "περι-
στερά" είναι 2 ξεχωριστά πρόσωπα. Ο Θεός έδωσε σωµατική µορ-

φή (όραση) για το δικό Του Πνεύµα ειδικά για τον Ιωάννη τον 
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Βαπτιστή (Πρόδροµο), γεγονός που το επιβεβαιώνει και ο ευαγ-
γελιστής Ιωάννης στο οµώνυµο Ευαγγέλιό του: «Και εµαρτύρησεν ο 

Ιωάννης (ο Βαπτιστής), λέγων ότι: Είδον το Πνεύµα καταβαίνον ως 
περιστεράν εξ ουρανού και έµεινεν επ' Αυτόν (τον Ιησού), Και εγώ δεν 

εγνώριζον Αυτόν· αλλ' ο πέµψας µε διά να βαπτίζω εν ύδατι, εκείνος 
µοι είπεν· "εις όντινα ίδης το Πνεύµα καταβαίνον και µένον επ' αυτόν, 
ούτος είναι ο βαπτίζων εν Πνεύµατι aγίω"....»  (Ιωάννης Α/1:32-33). 
 

 Τη µαρτυρία του Ιωάννη την επιβεβαιώνει και ο ίδιος ο 

Ιησούς, προσθέτοντας ότι και ο Πατέρας που τον απέστειλε µαρ-

τύρησε γι' Αυτόν: «Σεις απεστείλατε προς τον Ιωάννην, και εµαρτύρη-

σεν εις την αλήθειαν ....Αλλ' εγώ έχω την µαρτυρίαν µεγαλητέραν της 
(µαρτυρίας) του Ιωάννου· διότι τα έργα, τα οποία µοι έδωκεν ο Πατήρ 

διά να τελειώσω αυτά, αυτά τα έργα, τα οποία εγώ πράττω, µαρτυρού-

σι περί εµού ότι ο Πατήρ µε απέστειλε· και ο πέµψας µε Πατήρ, 

αυτός εµαρτύρησε περί Εµού. Ούτε φωνήν αυτού ηκούσατε πώποτε, 
ούτε όψιν αυτού είδετε »  (Ιωάννης Ε/5:33, 36-37). 
 

(β) Στο όρος Θαβώρ (Ματθαίος ΙΖ/17:1-5) έχουµε επίσης την ίδια 

εικόνα που την συνθέτουν πάλι 4 στοιχεία, από τα οποία τα 2 είναι 
στη γη (γήινα), ο Ιησούς και οι µαθητές Του και τα 2 στον ουρανό, 

η  φωνή του Θεού και η παρουσία Του µε µορφή νεφέλης (πνευ-

µατικά). Ο Ιησούς βρέθηκε στο όρος Θαβώρ µε τους 3 αγαπηµέ-
νους Του µαθητές (Πέτρο, Ιωάννη και Ιάκωβο), οι οποίοι Τον είδαν 
να συνοµιλεί µε τον Μωυσή και τον Ηλία και µετά ακούστηκε η 

φωνή του Θεού: «Ενώ αυτός ελάλει έτι, ιδού, νεφέλη φωτεινή επε-
σκίασεν αυτούς, και ιδού, φωνή εκ της νεφέλης λέγουσα· Ούτος είναι ο 

Υιός µου ο αγαπητός, εις τον οποίον ευηρεστήθην· αυτού ακούετε». 

Ούτε εδώ, µπορούµε να ισχυριστούµε ότι η "φωνή" και η "νεφέλη" 

είναι 2 ξεχωριστά πρόσωπα. 
 

(γ)  Στην καιοµένη βάτο (Έξοδος, κεφ. Γ'/3), όπου ο Θεός µίλησε 
στον Μωυσή έχουµε µια παρόµοια περίπτωση, έχουµε µια εικόνα 

που τη συνθέτουν 3 στοιχεία: Ο Μωυσής, η φωνή του Θεού (µέσω 

αγγέλου) και η παρουσία του Θεού µέσα από την φωτιά στη βάτο. 

∆εν µπορούµε να ισχυριστούµε ότι η "φωνή" και η "φωτιά" του 

Θεού στη βάτο είναι 2 ξεχωριστά πρόσωπα. 
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 (δ)  Στο δρόµο για τη ∆αµασκό που πήγαινε ο Σαούλ για να 

συλλάβει του Χριστιανούς (Πράξεις Θ/9:3-8), έχουµε µια παρόµοια 

µε τον Ιορδάνη ποταµό εικόνα, που την συνθέτουν 4 στοιχεία, από 

τα οποία τα 2 είναι στη γη, ο Σαούλ και οι συνοδοί του (γήινα) και 
τα 2 από τον ουρανό, το φως που άστραψε και η φωνή που ακού-

στηκε (πνευµατικά): «Ενώ δε πορευόµενος (ο Σαούλ) επλησίαζεν εις 
την ∆αµασκόν, εξαίφνης ήστραψε περί αυτόν ΦΩΣ από του ουρανού, 

και πεσών επί την γην, ήκουσε φωνήν λέγουσαν προς αυτόν· Σαούλ, 

Σαούλ, τι µε διώκεις; Και είπε· Τις είσαι, Κύριε; Και ο Κύριος είπεν· 
Εγώ είµαι ο Ιησούς, τον οποίον συ διώκεις· σκληρόν σοι είναι να 

λακτίζης προς κέντρα...». Ο Θεός έδωσε µαρτυρία για το εκπληκτικό 

αυτό γεγονός και στους συνοδούς του Σαούλ, οι οποίοι άκουσαν τη 

φωνή, αλλά δεν είδαν κανένα: «Οι δε άνδρες οι συνοδεύοντες αυτόν 
ίσταντο άφωνοι, ακούοντες µεν την φωνήν, µηδένα όµως βλέποντες». 

∆εν µπορούµε να ισχυριστούµε ότι το "φως" που έλαµψε και η 

"φωνή" που ακούστηκε είναι 2 ξεχωριστά πρόσωπα. 
 

(ε) Την ηµέρα της Πεντηκοστής (Πράξεις, κεφ. Β/2), έχουµε µια 

εικόνα που την συνθέτουν 3 χαρακτηριστικά στοιχεία και µοιάζει 
πολύ µε την περίπτωση στον Ιορδάνη ποταµό, µόνο που οι πρω-

ταγωνιστές έχουν διαφορετικό ρόλο: Εδώ  δεν έχουµε τον Ιησού 

και τον Ιωάννη το Βαπτιστή, αλλά έχουµε τους 120 συγκεντρωµέ-
νους µαθητές στο ανώγειο (γήινο στοιχείο) και 2 υπερφυσικές εκδη-

λώσεις από τον ουρανό, που ήταν ο "ήχος από τον ουρανό", σαν 
βίαιος άνεµος, αντί της φωνής του Θεού που ακούστηκε στον Ιορ-

δάνη και η ορατή φανέρωση "πύρινων γλωσσών", αντί της περιστε-
ράς (πνευµατικά στοιχεία). Θα είναι αυθαίρετο και παράλογο να 

ισχυριστούµε ότι ο "ήχος" και οι "πύρινες γλώσσες", που φάνηκαν 
ορατά είναι 2 ξεχωριστά πρόσωπα. 
 

 Θα πρέπει να επισηµάνουµε µια ουσιώδη διαφορά µεταξύ 

των 2 περιστατικών που συνέβησαν στον Ιορδάνη ποταµό και στο 

ανώγειο της Πεντηκοστής, που είναι το εξής: Όταν βαπτίστηκαν µε 
το Πνεύµα του Θεού, όλοι οι συγκεντρωµένοι στο ανώγειο µίλησαν 
"ξένες γλώσσες", ενώ ο Ιησούς όταν βαπτίστηκε µε το Πνεύµα του 

Πατέρα, που ήρθε και έµεινε "επ' Αυτόν", δεν µίλησε ξένες γλώσ-

σες και είναι ο µοναδικός άνθρωπος που βαπτίζεται εν Πνεύµατι 
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και δεν µίλησε µε ξένες γλώσσες. Γιατί συνέβηκε αυτή η διαφο-

ρά; Ποιος ήταν ο λόγος; Η απάντηση είναι απλή: Όταν ο άνθρω-

πος αµάρτησε µέσα στον κήπο της Εδέµ, δεν χώρισε από το Θεό 

µόνο εξωτερικά, γιατί ο Αδάµ έπαυσε να έχει την όµορφη επικοινω-

νία που «συνοµίλει» µε το Θεό, αλλά χώρισε και µέσα του σε σαρκι-
κό και πνευµατικό άνθρωπο, µε αποτέλεσµα να µην µπορεί να 

εκφράσει τα βάθη του πνεύµατός του προς τον Θεό, το πως και τι 
να προσευχηθεί δεν γνώριζε, γιατί τον εµπόδιζε η αµαρτία. Έπρεπε 
να µπει µέσα του το Πνεύµα του Θεού, να καθαρίσει την καρδιά του 

και έτσι να αποκατασταθεί η επικοινωνία του και η σχέση του µε το 

δηµιουργό του «Ωσαύτως δε και το Πνεύµα συµβοηθεί εις τας ασθε-
νείας ηµών· επειδή το τι να προσευχηθώµεν ως πρέπει δεν εξεύροµεν, 
αλλ' αυτό το Πνεύµα ικετεύει υπέρ ηµών διά στεναγµών αλαλήτων» 

(Ρωµαίους Η/8:26). Το πιο µικρό µέλος του σώµατος του ανθρώπου 

είναι γλώσσα, την οποία «ουδείς των ανθρώπων δύναται να δαµάση· 

είναι ακράτητον κακόν, µεστή θανατηφόρου φαρµάκου» (Ιάκωβος 

Γ/3:6-10). Όταν ο πιστός βαπτιστεί µε το Πνεύµα του Θεού, τότε 
δαµάζει και τη γλώσσα του και µπορεί πλέον να "λαλεί µυστήρια" 

προς τον Θεό.  
 

 Τέτοιο πρόβληµα µε τον Ιησού δεν υπήρχε, γιατί εφόσον γεν-
νήθηκε «εκ Πνεύµατος αγίου» από την παρθένο Μαρία, δεν έφερνε 
µέσα Του το σπέρµα της αµαρτίας του προπάτορα Αδάµ, ήταν 
αναµάρτητος και είχε τέλεια σχέση και επικοινωνία µε το Θεό, χω-

ρίς το πνεύµα Του, ως άνθρωπος, να χρειάζεται βοήθεια για να 

επικοινωνεί µε τον Πατέρα, γι' αυτό και δεν µίλησε ξένες γλώσσες 
όταν στον Ιορδάνη βαπτίστηκε και στο νερό από τον Ιωάννη και µε 
το άγιο Πνεύµα του Πατέρα. 
 

4. Πολλές ακόµα φανερώσεις του Θεού θα µπορούσαµε να 

αναφέρουµε µέσα από τη Βίβλο (όπως και στο Σινά που έδωσε το 

νόµο Του, κλπ), όπου βλέπουµε τον Θεό από τον ουρανό να έχει 
ταυτόχρονα διπλή εκδήλωση ή φανέρωση, όπως στις περιπτώ-

σεις που ήδη αναφέραµε. Αυτό δεν σηµαίνει ότι η διπλή ταυτόχρο-

νη φανέρωση του Θεού είναι 2 διαφορετικές φανερώσεις των προ-

σώπων της αγίας Τριάδας. ∆ηλαδή στον Ιορδάνη ποταµό, η φωνή 

του Πατέρα και η περιστερά, ή στο όρος Θαβώρ, η φωνή του Πα-
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τέρα και η νεφέλη, ή την ηµέρα της Πεντηκοστής ο ήχος και οι 
πύρινες γλώσσες, ή στην καιόµενη βάτο η φωνή του Θεού και η 

φωτιά, κλπ. ήταν αντίστοιχα το 1ο και το 3ο πρόσωπο της αγίας 
Τριάδας. ∆εν µπορούµε να ξεχωρίζουµε τις φανερώσεις σε πρό-

σωπα, γιατί τα πάντα ενεργεί ένα και µόνο πρόσωπο, που είναι ο 

Πατέρας µε το Πνεύµα Του.  
 

 Ο Παύλος το επισηµαίνει αυτό, λέγοντας: «Είναι δε διαιρέσεις 
ΧΑΡΙΣΜΑΤΩΝ, το Πνεύµα όµως το αυτό· Είναι και διαιρέσεις ∆ΙΑ-

ΚΟΝΙΩΝ, ο Κύριος όµως ο αυτός· Είναι και διαιρέσεις ΕΝΕΡΓΗΜΑ-

ΤΩΝ, ο Θεός όµως είναι ο αυτός, ο ενεργών τα πάντα εν πάσι. ∆ίδεται 
δε εις έκαστον η φανέρωσις του Πνεύµατος προς το συµφέρον» (Α’ Κο-

ρινθίους ΙΒ/12:4-7). Αυτός που ενεργεί τα πάντα σε όλους είναι το 

Ι∆ΙΟ Πνεύµα, ο Ι∆ΙΟΣ Κύριος και ο Ι∆ΙΟΣ Θεός. Εδώ δεν έχουµε 3 

πρόσωπα, αλλά φανερώνει τη µοναδικότητα του Θεού: (α) Είναι το 

«ίδιο ΠΝΕΥΜΑ», που είναι το Πνεύµα του Πατέρα και που ενεργεί 
µέσα µας. (β) Είναι ο «ίδιος ΚΥΡΙΟΣ», που είναι ο Ιησούς, µέσα 

στον οποίον κατοικεί όλο το πλήρωµα του Πνεύµατος του Πατέρα 

και αυτό ενεργεί µέσα µας. (γ) Είναι ο «ίδιος ΘΕΟΣ», που είναι 
Πνεύµα και µε το Πνεύµα Του κατοικεί µέσα µας και ενεργεί τα 

πάντα, είναι «ο ενεργών τα πάντα εν πάσι». 
  

 Συµπερασµατικά, στον Ιορδάνη ποταµό δεν έχουµε κάποια 

τριαδική φανέρωση του Θεού, αλλά αντίθετα βλέπουµε τον ΕΝΑ και 
ΜΟΝΟ Θεό που υπάρχει και είναι Πνεύµα, να κατοικεί µε το 

Πνεύµα Του "εν πληρότητι" µέσα στον Υιό Του, τον άνθρωπο Χρι-
στό Ιησού. Θα ήταν παράλογο να ισχυριστούµε ότι και σήµερα, στις 
ηµέρες µας, που ο Θεός βαπτίζει χιλιάδες ανθρώπου µε το Πνεύµα 

Του και έχουµε φανερώσεις του Θεού, ή σε φωτιά, ή σε πύρινες 
γλώσσες, ή σε περιστέρι, ή ακούν τη φωνή του Θεού, ή βλέπουν 
οράσεις, ή οτιδήποτε άλλο να ισχυριστούµε ότι όλα αυτά είναι 
φανερώσεις των προσώπων της αγίας Τριάδας. 
 
 
 

ΣΗΜΕΙΩΣΗ: Για τη βάπτιση του Ιησού στον Ιορδάνη ποταµό και για την 
υποτιθέµενη "τριαδική" φανέρωση, στο παρόν βιβλίο έχουµε ασχοληθεί 
στις σελίδες 79 - 80 (Κεφάλαιο 6ο) και 396 - 397 (Κεφάλαιο 17ο).  
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03.   ΧΑΙΡΕΤΙΣΜΟΣ απ.ΠΑΥΛΟΥ - Α΄ ΚΟΡΙΝΘ.ΙΓ/13:14 
 

1. Άλλη περίπτωση µέσα από τη Βίβλο, που οι οπαδοί της Τριά-

δας την παρουσιάζουν σαν επιχείρηµα για την τριαδικότητα του 

Θεού είναι ο χαιρετισµός του Παύλους προς του Κορίνθιους πι-
στούς, τελειώνοντας τη Β' επιστολή του: «Η χάρις του Κυρίου ΙΗ-

ΣΟΥ ΧΡΙΣΤΟΥ και η αγάπη του ΘΕΟΥ και η κοινωνία του ΑΓΙΟΥ 

ΠΝΕΥΜΑΤΟΣ είη µετά πάντων υµών· αµήν» (Β΄ Κορινθίους ΙΓ/13:14). 

Εδώ έχουµε 3 λέξεις κλειδιά, που είναι ΧΑΡΙΣ, ΑΓΑΠΗ και ΚΟΙΝΩ-

ΝΙΑ και που µε απλό τρόπο φανερώνουν τη µοναδικότητα του Κυ-

ρίου των δυνάµεων και το θαυµαστό σχέδιο της σωτηρίας του 

ανθρώπου µέσα σε ένα µόνο εδάφιο, που ο Παύλος το απευθύνει 
στους Κορίνθιους αδελφούς, σαν µια ευχή στο τέλος της επιστολής 
του. H τριπλή ευχή του Παύλου δεν αποτελεί απόδειξη ύπαρξης 3 

προσώπων µέσα στη θεότητα, ούτε αναφέρεται σε ιδιότητες 3 

θείων προσώπων, αλλά αναφέρεται στο σχέδιο του Θεού για να 

µπορέσει ο άνθρωπος να έχει ζωντανή και αληθινή κοινωνία µε το 

άγιο Πνεύµα Του, η οποία κοινωνία είναι «ο Πατήρ εν τω Υιώ» µέ-
σα µας: «Εκείνο, το οποίον είδοµεν και ηκούσαµεν, απαγγέλλοµεν προς 
εσάς· διά να έχητε και σεις κοινωνίαν µεθ' ηµών· και η κοινωνία δε 
ηµών είναι µετά του Πατρός και µετά του Υιού αυτού Ιησού Χριστού» 

(Α’ Ιωάννου Α/1:3). «ΠΑΤΗΡ», «ΥΙΟΣ» και «ΑΓΙΟ ΠΝΕΥΜΑ» είναι τίτλοι 
και όχι πρόσωπα µέσα στη Θεότητα. 
 

 Μέσα στην τριπλή ευχή του Παύλου στην Β’ Κορινθίους 
ΙΓ/13:13 περικλείεται όλο το σχέδιο του Θεού για τη σωτηρία του 

ανθρώπου. Προτάσσεται η ΧΑΡΙΣ του Θεού, η οποία εκφράστηκε 
στο πρόσωπο του κεχρισµένου Υιού Του, του Κυρίου Ιησού, ο 

οποίος µε τη σταυρική θυσία Του έγινε το σκέπαστρο (ιλασµός) 
των αµαρτιών µας και δια µέσου αυτής της χάρης εκχέεται η 

ΑΓΑΠΗ του Θεού επάνω σε µας, για να µας φέρει στη συνέχεια την 
ΚΟΙΝΩΝΙΑ του Πατέρα µε τον Υιό µέσα µας, όταν βαπτισθούµε µε 
το άγιο Πνεύµα Του.    
 

 ΧΑΡΙΣ (ή «χάρη» στη δηµοτική) σηµαίνει ∆ΩΡΟ και ποιο είναι 
το δώρο του Κυρίου Ιησού Χριστού προς τον άνθρωπο; Είναι ότι 
πρόσφερε τον εαυτό Του λίτρο για τις αµαρτίες µας, πέθανε Αυτός 
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στη δική µου και στη δική σου θέση. Αυτό το «δώρο» ήταν προ-

σφορά ΑΓΑΠΗΣ από τον Πατέρα Θεό που δέχτηκε τη θυσία του 

Υιού Του: «∆ιότι τόσον ΗΓΑΠΗΣΕΝ ο Θεός τον κόσµον, ώστε έδωκε 
τον Υιόν αυτού τον µονογενή, διά να µη απολεσθή πας ο πιστεύων εις 
αυτόν, αλλά να έχη ζωήν αιώνιον» (Ιωάννης Γ/3:16). Βλέπουµε τη 

χάρη του Κυρίου Ιησού και την αγάπη του Πατέρα να συνεργάζο-

νται θαυµαστά για τη σωτηρία του αµαρτωλού ανθρώπου. Μέσα 

στη Βίβλο συχνά απαντούµε τη συνεργασία και την ταύτιση του 

Υιού µε τον Πατέρα: «…Όστις είδεν ΕΜΕ είδε τον ΠΑΤΕΡΑ ….Εν 
εκείνη τη ηµέρα σεις θέλετε γνωρίσει, ότι εγώ είµαι ΕΝ (=µέσα) ΤΩ 

ΠΑΤΡΙ µου και σεις εν Εµοί και Εγώ εν υµίν….Εγώ και ο Πατήρ ΕΝ 

(ένα) ΕΙΜΕΘΑ…» (βλέπε: Ιωάννης Ι∆/14:9,20, ΙΒ/12:44-45, κλπ).     
 

• Όποιος έχει τον Πατέρα έχει και τον Υιό.  

• Όποιος έχει τον Υιό έχει και τον Πατέρα.  

• Όποιος έχει ΚΑΙ τον Πατέρα ΚΑΙ τον Υιό, τι έχει;  
 

 Έχει την ΚΟΙΝΩΝΙΑ του αγίου Πνεύµατος του Θεού. Όταν 
χρησιµοποιούµε τον όρο «Πνεύµα άγιο» εννοούµε τον «Πατέρα εν 
(=µέσα) τω Υιώ». Αυτό το συγκλονιστικό γεγονός γίνεται στη ζωή 

µας, όταν βαπτισθούµε µε το άγιο Πνεύµα του Θεού. Αυτή είναι η 

απλή ερµηνεία του εδαφίου Β΄ Κορινθίους ΙΓ/13:14, στο οποίο δεν 
έχουµε 3 ξεχωριστές θείες υποστάσεις, αλλά βλέπουµε να ξετυλί-
γονται µε θαυµαστό τρόπο η χάρη και η αγάπη του Θεού για τον 
άνθρωπο «εν προσώπω Χριστώ Ιησού» και η κοινωνία του Θεού 

µε τον άνθρωπο δια του αγίου Πνεύµατός Του, όπως πολύ χαρα-

κτηριστικά το είπε και ο ίδιος ο Ιησούς: «Εάν τις µε αγαπά, τον λόγον 
µου θέλει φυλάξει, και ο Πατήρ µου θέλει αγαπήσει αυτόν, και προς 
αυτόν θέλοµεν ελθεί και εν αυτώ θέλοµεν κατοικήσει» (Ιωάννης Ι∆ 

/14:23). Το αρχαίο κείµενο δεν γράφει απλά «εν αυτώ θέλοµεν 
κατοικήσει», αλλά «µονήν παρ' αυτώ ποιησόµεθα», δηλαδή ο Πατέ-
ρας και ο Υιός θα κτίσουν µέσα µας µια µονή, στην οποία θα κατοι-
κούν και το σώµα µας θα γίνει ο δικός Του ναός (Β΄ Κορινθ. ς΄/6:16). 

 

2. Μέσα στην όµορφη ευχή του Παύλου περικλείεται όλο το µή-

νυµα της σωτηρίας του ανθρώπου, στην οποία ευχή προτάσσεται η 

χάρη του Θεού, το δώρο του Θεού προς τον αµαρτωλό άνθρωπο, 
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που εκφράστηκε µέσα από τη θυσία του εκλεκτού Του, του Ιησού, 

ο οποίος είναι ο ιλασµός (σκέπασµα) των αµαρτιών µας και δια 

µέσου της χάρης του Θεού φαίνεται το µεγαλείο της αγάπης Του, 

την οποία απολαµβάνουµε µε την κοινωνία του Πνεύµατός Του 

όταν µας βαπτίζει µε το Πνεύµα Του. Τη χάρη του Θεού ο Παύλος 
(µε εξαίρεση την επιστολή προς Ρωµαίους), την αναφέρει σαν µια 

όµορφη και ευλογηµένη ευχή, στο τέλος σε όλες τις υπόλοιπες 13 

επιστολές του, συµπεριλαµβανοµένου και της επιστολής προς Ε-

βραίους, που αµφισβητείται εάν η πατρότητά της ανήκει στον 
Παύλο. Στις 9 επιστολές αναφέρεται στη χάρη που εκδηλώνεται 
µέσω του Κυρίου Ιησού και του Πατέρα ή κάνει λόγο µόνο για τον 
Ιησού: «Η χάρις του Κυρίου ηµών Ιησού Χριστού είη µετά του πνεύ-

µατος υµών, αδελφοί· αµήν» (Γαλάτες ς'/6:18, κλπ). Στις υπόλοιπες 4 

επιστολές (Κολοσσαείς, Α' Τιµόθεου, Τίτου και Εβραίους) στο τέλος 
απλά αναφέρει τη χάρη: «Η χάρις είη µεθ΄ υµών», ή «η χάρις είη 

µετά πάντων υµών».  
 

 Μέσα στους χαιρετισµούς του Παύλου, αλλά και των υπο-

λοίπων συγγραφέων των επιστολών της Καινής ∆ιαθήκης (Ιωάννη, 

Ιάκωβου, κλπ) δεν βλέπουµε να ξεχωρίζουν 3 πρόσωπα µέσα στη 

θεότητα και εάν αυτό ήθελαν να µας το διδάξουν οι θεόπνευστοι 
συγγραφείς, θα το έκαναν µε πολύ καθαρό τρόπο. Ο Ιωάννης, που 

µε αποκαλυπτικό τρόπο στα κεφάλαια 14-16 του Ευαγγελίου του 

περιγράφει τη σχέση Πατέρα και Υιού και παρουσιάζει τον «Πατέρα 

εν τω ΥΙώ», τελειώνοντας την Α' επιστολή του, δίνει µια αποκαλυ-

πτική µαρτυρία για τη µοναδικότητα του Θεού και για το ποια θεό-

τητα κατοικούσε µέσα στον άνθρωπο Χριστώ Ιησού: «Εξεύροµεν δε 
ότι ο Υιός του Θεού ήλθε και έδωκεν εις ηµάς νόησιν, διά να γνωρίζω-

µεν τον Αληθινόν· και είµεθα εν τω Αληθινώ, εν τω Υιώ αυτού Ιησού 

Χριστώ. Ούτος είναι ο αληθινός Θεός και η ζωή η αιώνιος. Τεκνία, 

φυλάξατε εαυτούς από των ειδώλων· αµήν» (Α' Ιωάννου Ε/5:20-21).  
 

 Λέγει εδώ ο Ιωάννης ότι ο Ιησούς µας έδωσε νόηση «για να 

γνωρίζουµε τον Αληθινό» Ο ίδιος στο Ευαγγέλιό του µας λέγει ότι "ο 

Αληθινός" είναι ο Πατέρας Θεός: «Αύτη δε είναι η αιώνιος ζωή, το να 

γνωρίζωσι σε τον µόνον αληθινόν Θεόν και τον οποίον απέστειλας 
Ιησούν Χριστόν» (Ιωάννης ΙΖ/17:3). Το ρήµα «γνωρίζωσι» (αρχαίο "γι-
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νώσκωσιν") είναι σε ενεστώτα χρόνο, κάτι δηλαδή που γίνεται τώρα - 

συνέχεια, και η «αιώνια ζωή» είναι να γνωρίζουµε (1) τον µόνο 

ΑΛΗΘΙΝΟ Θεό, και (2) τον ΙΗΣΟΥ ΧΡΙΣΤΟ, που ο ίδιος απέστειλε. 
Ο Ιωάννης λοιπόν γράφει στην επιστολή ότι µας έδωσε νόηση «για 

να γνωρίζουµε τον Αληθινό», για να γνωρίζουµε τον ένα και µόνο 

Θεό που υπάρχει και «είµαστε εις τον Αληθινό...» εάν είµαστε «...εν 

τω Υιώ αυτού Ιησού Χριστώ». Ο Ιησούς αποκαλείται και αυτός 
"Αληθινός" και ταυτίζεται πλήρως µε τον Πατέρα, γιατί ο Αληθινός 
Θεός, ο Πατέρας, κατοικεί µέσα Του χωρίς µέτρο, κατοικεί µε πλη-

ρότητα µέσα στον Υιό Του, γι' αυτό και καταλήγει ο Ιωάννης «Ούτος 
(ο Ιησούς) είναι ο ΑΛΗΘΙΝΟΣς Θεός και η ζωή η αιώνιος». Περίτρανη 

διακήρυξη της µοναδικότητας του Θεού, ο οποίος σιχαίνεται την 
κάθε µορφής ειδωλολατρία, γι' αυτό ο Ιωάννης κλείνει την επιστολή 

του µε την προτροπή: «Τεκνία, φυλάξατε εαυτούς από των ειδώλων· 
αµήν» (Α' Ιωάννου Ε/5:20-21).  
 

 Ο Παύλος στο χαιρετισµό που δίνει στην εκκλησία της Κο-

ρίνθου στο τέλος της Β' επιστολής του δεν συνιστά κάποιο νέο Θεό, 

που δεν τον γνώριζαν µέχρι εκείνη τη στιγµή οι Κορίνθιοι, αλλά 

συνιστά τον Θεό των πατέρων του, τον Θεό του Αβραάµ, του Ισαάκ 
και του Ιακώβ, αναφέρεται στον µόνο αληθινό Θεό που υπάρχει και 
που είναι "ΕΙΣ": «∆ιότι αν και ήναι λεγόµενοι θεοί είτε εν τω ουρανώ 

είτε επί της γης, καθώς και είναι θεοί πολλοί και κύριοι πολλοί, αλλ' εις 
ηµάς είναι "ΕΙΣ" Θεός ο Πατήρ, εξ ου τα πάντα και ηµείς εις αυτόν, 
και "ΕΙΣ" Κύριος Ιησούς Χριστός, δι' ου τα πάντα και ηµείς δι' 
αυτού» (Α' Κορινθίους Η/8:5-6).  
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 

ΣΗΜΕΙΩΣΗ: Για το χαιρετισµό του Παύλου στην Β' Κορινθίους ΙΓ/13:14,  

στο παρόν βιβλίο έχουµε ασχοληθεί στις σελίδες 85 - 87 (Κεφάλαιο 6ο). 
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04.  ΟΙ 3 ΜΑΡΤΥΡΟΥΝΤΕΣ ΣΤΟΝ ΟΥΡΑΝΟ 
 

{Κείµενο µετάφρασης Ν.Βάµβα} 

«..∆ιότι τρεις είναι οι µαρτυρούντες εν τω ΟΥΡΑΝΩ, ο Πατήρ, ο Λόγος, 

και το άγιον Πνεύµα, και ούτοι οι τρεις είναι έν. Και τρεις είναι οι µαρτυρούντες εν τη 

ΓΗ, το Πνεύµα και το ύδωρ και το αίµα» (Α' Ιωάννου Ε/5:7-8). 
 

{Αρχαίο Ελληνικό κείµενο - πρωτότυπο} 

 «Ότι τρεις εισίν οι µαρτυρούντες, το ΠΝΕΥΜΑ και το Υ∆ΩΡ και το 

ΑΙΜΑ, και οι τρεις εις το έν εισίν» Α' Ιωάννου Ε/5:7-8). 
 

1. Το µέρος µε τα ψιλά γράµµατα δεν υπάρχει, τόσο στο αρ-

χαίο Ελληνικό κείµενο, όσο και στα πιο αξιόπιστα χειρόγραφα της 
Καινής ∆ιαθήκης. Το αρχαίο πρωτότυπο κείµενο γράφει: «Ότι τρεις 
εισίν οι µαρτυρούντες, το ΠΝΕΥΜΑ και το Υ∆ΩΡ και το ΑΙΜΑ, και οι 
τρεις εις το έν εισίν». Τα εδάφια Ε/5:7-8 της Α΄ επιστολής του Ιωάν-
νη, όπως είναι διατυπωµένα στο κείµενο της µετάφρασης του 

Ν.Βάµβα είναι το κατ’ εξοχήν επιχείρηµα των υποστηρικτών της 
τριαδικής διδασκαλίας, το οποίο σε συνδυασµό µε το Σύµβολο της 
Πίστεως, αποτελούν το ισχυρό δογµατικό θεµέλιο της διδασκαλίας 
αυτής. Το ερώτηµα που απασχολεί τον κάθε καλοπροαίρετο µελε-
τητή της Βίβλου και εκζητητή της αλήθειας, είναι: «Πώς, το παρα-

πάνω κείµενο µε τα ψιλά γράµµατα υπάρχει στις περισσότερες 
σύγχρονες µεταφράσεις; Πώς µπήκε σφήνα µέσα στο σωστό και 
επεκράτησε;».  
 

 Την απάντηση την έχουµε δώσει στο 8ο Κεφάλαιο, όπου εξε-
τάσαµε µερικά από τα πλέον χαρακτηριστικά δογµατικά λάθη του 

κειµένου της µετάφρασης του Ν. Βάµβα. Ο αναγνώστης θα ανατρέ-
ξει στις σελίδες 105 - 109, για να διαβάσει περισσότερες λεπτοµέ-
ρειες για το θέµα αυτό. Εδώ θα αναφέρουµε µόνο για το πως, το 

επίµαχο αυτό εδάφιο, συµπεριλήφθηκε στο κείµενο της Καινής ∆ια-

θήκης από τον Έρασµο. 
 

 Όταν ο Έρασµος έκανε την 1η έκδοση του κριτικού κειµένου 

της Καινής ∆ιαθήκης (Textus Receptus), δεν είχε συµπεριλάβει το 

επίµαχο εδάφιο, γιατί δεν το είχε συναντήσει σε κανένα χειρό-

γραφο. Επειδή όµως το εδάφιο αυτό ήταν απαραίτητο για τη στή-

438 



ριξη της διδασκαλίας της «τριάδας», ο Πάπας παραπλάνησε µε ένα 

τέχνασµα τον Έρασµο, παρουσιάζοντάς του ένα ψεύτικο χειρόγρα-

φο και αυτός, όταν έκανε τη 2
η
 έκδοση του κειµένου το συµπεριέ-

λαβε. Αργότερα, όταν ο Έρασµος αντιλήφθηκε την απάτη του Πά-

πα, προβαίνει στην 3η έκδοση του κειµένου του, χωρίς το πρόσθε-
το εδάφιο στην επιστολή Α΄ Ιωάννου Ε/5:7, αλλά ήταν πλέον πολύ 

αργά, γιατί η τυπογραφεία είχε ανακαλυφθεί και οι αδελφοί Ελίζε-
βιρ, που είχαν τυπογραφείο, το έτος 1624 µ.Χ. τύπωσαν τη 2η έκ-
δοση και τη διέδωσαν παντού. Αυτοί ήταν που ονόµασαν το κείµε-
νο του Έρασµου «Textus Receptus», δηλαδή «κείµενο παραδεκτό 

από όλους».    
 

 Αξίζει να αναφερθεί ότι το πρόσθετο αυτό εδάφιο παραλεί-
πεται από τα κριτικά κείµενα που έχουν εκδώσει, κατά σειρά, οι 
«U.B.S.», «WESTCOTT & HORT» και «NESTLE», τα οποία θεωρού-

νται τα πλέον αξιόπιστα κείµενα στον κόσµο. Το Οικουµενικό Πα-

τριαρχείο της Κωνσταντινούπολης στην έκδοσή του της Καινής 
∆ιαθήκης, το έτος 1912, αναγράφει ότι το εδάφιο Α΄ Ιωάννου Ε/5: 

7-8 µε την αναφορά των τριών µαρτύρων είναι προσθήκη (νόθο), 

πλην όµως «διατηρείται κατά την γνώµην της Ιεράς Συνόδου» (Η 

Καινή ∆ιαθήκη: Εν Κωνσταντινουπόλει, εκ του Πατριαρχικού τυπογρα-

φείου 1912, σελίς ζ’). Τέλος, στο 8ο Κεφάλαιο αναγράφονται λεπτο-

µέρειες σε ποιες εκδόσεις της Καινής ∆ιαθήκης η Ελληνική Βιβλι-

κή Εταιρία έχει συµπεριλάβει ή όχι το επίµαχο άρθρο. 
 

 Σύµφωνα µε τους κριτικούς επιστήµονες των κειµένων της 
Καινής ∆ιαθήκης, το εν λόγω πρόσθετο εδάφιο βρέθηκε για πρώτη 

φορά σε Ελληνικό χειρόγραφο του έτους 635 µ.Χ., αλλά δεν ήταν 
γραµµένο µέσα στο κείµενο, ήταν γραµµένο µε ψιλά γράµµατα, δί-
πλα στο περιθώριο της σελίδας, γεγονός που σηµαίνει ότι κάποιος 
το πρόσθεσε αργότερα, όπως και αποδείχτηκε.  
 

2. Ίσως κάποιος να αναρωτηθεί γιατί παρατίθενται τόσο πολλά 

στοιχεία για την αυθεντικότητα ή µη του Α΄ Ιωάννου Ε/5:6-7, όταν 
κανείς δεν αµφισβητεί την αξιοπιστία των γραπτών µαρτυριών ότι η 

προσθήκη των τριών µαρτύρων στον ουρανό (Πατήρ, Λόγος και 

άγιον Πνεύµα) είναι µεταγενέστερη και ότι δεν υπάρχει στο πρωτό-
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τυπο Ελληνικό κείµενο. Ο λόγος, όπως έχει αναφερθεί και σε 
προηγούµενα κεφάλαια, είναι ότι η παρούσα µελέτη αποσκοπεί να 

αποτελέσει µια αξιόπιστη και αντικειµενική πηγή πληροφοριών για 

την ιστορική επικράτηση του συνταχθέντος κειµένου του «Συµβό-

λου της Πίστεως», ώστε ο αναγνώστης στο τέλος να εξάγει τα 

δικά του ασφαλή συµπεράσµατα, καθόσον στην παρούσα µελέτη 

παρουσιάζονται και τα θετικά και τα αρνητικά στοιχεία της κάθε 
εξεταζόµενης περίπτωσης.  
 

 Εκείνο που επίσης πρέπει να παρατηρήσουµε είναι το εξής: 
Στο επίµαχο κείµενο, όπως αναφέρεται στις περισσότερες µετα-

φράσεις παρουσιάζονται 3 µάρτυρες στον ΟΥΡΑΝΟ (=Πατήρ - Λόγος 

- άγιο Πνεύµα) και 3 µάρτυρες στη ΓΗ (=Πνεύµα - Ύδωρ - Αίµα): «∆ιότι 

τρεις είναι οι µαρτυρούντες εν τω ΟΥΡΑΝΩ, ο Πατήρ, ο Λόγος, και το 

άγιον Πνεύµα, και ούτοι οι τρεις είναι έν. Και τρεις είναι οι µαρτυρούντες εν 

τη ΓΗ, το Πνεύµα και το ύδωρ και το αίµα». 
 

  Εάν υποθέσουµε ότι το εδάφιο αυτό είναι το αυθεντικό, δεν 
µπορούµε να ισχυριστούµε µε απολυτότητα ότι οι 3 µάρτυρες στον 
ουρανό είναι 3 πρόσωπα µέσα στη θεότητα, γιατί η άποψη αυτή 

δεν έρχεται σε καµιά αντιστοιχία, παραλληλισµό, ή τυπολογία µε 
τους 3 µάρτυρες στη γη, που πολύ καλά γνωρίζουµε ότι οι δύο από 

αυτούς (νερό  και αίµα) δεν είναι πρόσωπα. Άρα στην υποθετική 

αυτή περίπτωση, κάποια άλλη θα έπρεπε να ήταν η ερµηνεία, που 

κατά τη γνώµη µου θα ήταν ότι πρόκειται για φανερώσεις του ενός 
κα µόνου αληθινού Θεού που υπάρχει: Ο Λόγος είναι η έκφραση 

και η φανέρωση του Πατέρα στη γη: «Ο Λόγος σαρξ εγένετο και 
εσκήνωσεν εν ηµίν», είναι ο άνθρωπος Χριστός Ιησούς µέσα στον 
οποίο κατοικεί «παν το πλήρωµα» της θεότητας, που είναι το Πνεύ-

µα του Πατέρα. Αυτή η άποψη έρχεται σε συµφωνία µε το θεό-

πνευστο λόγο του Θεού, τη Βίβλο.   
 

 Το συµπέρασµα βγαίνει από µόνο του, δεν µπορούµε να 

στηρίξουµε οποιαδήποτε δογµατική θέση σε ένα εδάφιο που απο-

δεδειγµένα είναι νόθο και αµφίβολης προέλευσης. 
 

ΣΗΜΕΙΩΣΗ:  Για λεπτοµέρειες που αφορούν την ερµηνεία του εδαφίου Α' 

Ιωάννου Ε/5:7, θα βρείτε στις σελίδες 105 - 109 (Κεφάλαιο 8ο). 
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05.    Ο ΛΟΓΟΣ ΗΤΑΝ «ΠΑΡΑ ΤΩ ΘΕΩ» 
                               Ιωάννης, κεφ. Α/1, εδάφια 1 & 14 
 

{Κείµενο µετάφρασης Ν.Βάµβα} 

 «1. Εν αρχή ήτο ο Λόγος, και ο Λόγος ήτο ΠΑΡΑ τω Θεώ, και Θεός 
ήτο ο Λόγος  ....14. Και ο Λόγος έγεινε σαρξ και ΚΑΤΩΚΗΣΕ µεταξύ 

ηµών…» 
 

{Αρχαίο Ελληνικό κείµενο - πρωτότυπο} 

«1. Εν αρχή ήν (=ήτο) ο Λόγος και ο Λόγος ήν ΠΡΟΣ τον Θεόν και 
Θεός ήν ο Λόγος …..(14) Και ο ΛΟΓΟΣ σαρξ εγένετο και ΕΣΚΗΝΩ-

ΣΕΝ εν ηµίν….» 
 

1. Τα παραπάνω εδάφια από το Ευαγγέλιο του Ιωάννη, όπως 
έχουν διατυπωθεί λάθος στο κείµενο της µετάφρασης του Νεόφ. 

Βάµβα, αποτελούν ένα ακόµα επιχείρηµα για την εδραίωση της 
διδασκαλίας της αγίας Τριάδας. Το πρωτότυπο αρχαίο Ελληνικό 

κείµενο γράφει ότι ο ΛΟΓΟΣ ήταν «ΠΡΟΣ τον Θεόν», ενώ ο  Βάµ-

βας ερµηνεύει ότι ο ΛΟΓΟΣ ήταν «ΠΑΡΑ τω Θεώ». Υπάρχει µεγά-

λη και σαφής διαφορά στην Ελληνική γραµµατική, αλλά και στο 

συντακτικό µεταξύ των λέξεων «παρά» και «προς». Η µετάφραση 

του «παρά» είναι «πλησίον, δίπλα». Το «προς» δείχνει κατεύθυν-
ση, και συνήθως έχει την έννοια του «µέσα». Υπάρχουν και πε-
ριπτώσεις στο αρχαίο κείµενο που το «παρά» όταν συντάσσεται µε 
γενική («παρά του..») έχει και τη µεταφορική έννοια του «από», 

όπως για παράδειγµα στο Ιωάννης ΙΕ/15:26, όπου αναφέρεται 
«…το Πνεύµα της Αληθείας το οποίον εκπορεύεται ΠΑΡΑ του Πα-

τρός», δηλαδή βγαίνει έξω ΑΠΟ (όχι ∆ΙΠΛΑ)  από τον Πατέρα. 
 

 Στην κατά γράµµα ερµηνεία «ΛΟΓΟΣ» σηµαίνει «ΕΚΦΡΑΣΗ» 

και ο έναρθρος λόγος του κάθε ανθρώπου είναι η έκφραση της 

καρδιάς του, η εξωτερίκευση δηλαδή του εσωτερικού του κόσµου. 

Άρα ο ΛΟΓΟΣ που βγαίνει µέσα από τον κάθε άνθρωπο είναι ανα-

πόσπαστο κοµµάτι του εαυτού του και η οµιλία (η χροιά, ο τόνος 
της, κλπ), αποτελεί ιδιαίτερο χαρακτηριστικό του κάθε ανθρώπου. 

∆εν µπορεί σε καµιά περίπτωση ΝΑ ∆ΙΑΧΩΡΙΣΤΕΙ ο «λόγος» του 

ανθρώπου από τον «ίδιο» τον άνθρωπο. Ότι γίνεται στο φυσικό 

τοµέα, το ίδιο γίνεται και στον πνευµατικό τοµέα. Ο Θεός έχει δη-
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µιουργήσει τον κόσµο (υλικό, φυτικό και ζωϊκό βασίλειο) µε τέτοια 

λεπτοµέρεια και σοφία, ώστε να διδασκόµαστε από τη δηµιουργία 

Του. Ο λόγος είναι ΜΕΣΑ στον άνθρωπο και όχι ΠΑΡΑ (πλησίον) 
που αναφέρεται στο εδάφιο Ιωάννης Α:1 στη λάθος µετάφραση του 

Ν.Βάµβα. 
 

 Ο Ιησούς, ως Λόγος του Πατέρα δεν ήταν «ΠΑΡΑ τω 

Θεώ», δεν ήταν δηλαδή ΠΛΗΣΙΟΝ, ∆ΙΠΛΑ, ΚΟΝΤΑ στον Πατέρα, 

αλλά όπως ο θεόπνευστος Λόγος του Θεού, η Βίβλος, µας λέγει  
ήταν «ΠΡΟΣ τον Θεόν», δηλαδή ΜΕΣΑ στον Πατέρα. Άρα ο 

ΙΗΣΟΥΣ είναι ΕΚΦΡΑΣΗ του Πατέρα προς τον άνθρωπο, είναι ο ΛΟ-

ΓΟΣ του Πατέρα προς τον άνθρωπο και ο Λόγος του Πατέρα έλαβε 
«σάρκα». Αυτό µας το λέγει πάλι ο Ιωάννης στο Ευαγγέλιό του 

«..και ο ΛΟΓΟΣ σαρξ εγένετο και ΕΣΚΗΝΩΣΕΝ εν ηµίν….» (εδάφιο 

Α:14, αρχαίο κείµενο). Ο Λόγος του Πατέρα Θεού, που είναι η έκφραση 

του Πατέρα έγινε σαρξ και «…ΕΣΚΗΝΩΣΕΝ εν ηµίν», δηλαδή έστη-

σε τη σκηνή Του µέσα µας. Η µετάφραση του Ν.Βάµβα πάλι εδώ 

είναι λάθος, αναγράφει «..Και ο Λόγος έγεινε σαρξ και ΚΑΤΩΚΗΣΕ 

µεταξύ ηµών». ∆εν αναφέρει «ΕΣΚΗΝΩΣΕ µέσα µας», («εν ηµίν»), 

όπως λέγει το αρχαίο κείµενο, αλλά «ΚΑΤΟΙΚΗΣΕ ανάµεσά µας» 

(«µεταξύ ηµών»). Ο Ιησούς Χριστός πράγµατι όταν γεννήθηκε από 

τη Μαρία κατοίκησε και περπάτησε ανάµεσα στους οµοεθνείς Του, 

αλλά εδώ η Βίβλος αναφέρει ότι ο ΛΟΓΟΣ του Πατέρα που έγινε 
ΣΑΡΞ κατοικεί ΜΕΣΑ ΜΑΣ και όχι ΑΝΑΜΕΣΑ ΜΑΣ και αυτό γίνεται µε 
το βάπτισµα του αγίου Πνεύµατος του Θεού: «Εν ΕΚΕΙΝΗ ΤΗ ΗΜΕ-

ΡΑ σεις θέλετε γνωρίσει, ότι Εγώ είµαι εν τω Πατρί µου και σεις εν Εµοί και 

Εγώ εν υµίν» (Ιωάννης Ι∆/14:20). Τα εξηγεί πολύ καθαρά ο Ιησούς, 
«Εγώ θα είµαι ΜΕΣΑ στον Πατέρα», «εσείς θα είστε ΜΕΣΑ σε 
Μένα» και «Εγώ θα είµαι ΜΕΣΑ σε εσάς». 
 

2. Ίσως εύλογα ρωτήσει κάποιος: Αφού ο Ιησούς, ως Λόγος, 
ήταν ΜΕΣΑ στο Θεό (προς τον Θεό) και όχι «παρά», θα πρέπει και ο 

Ίδιος αναφερόµενος στην προϋπαρξή Του αυτό να το αναφέρει µε 
σαφήνεια. Υπάρχουν τέτοιες σαφείς αναφορές µέσα στο Λόγο Του 

Θεού; Ο Ιησούς µιλώντας για τη θεία προέλευσή Του αναφέρει ότι 
«ΕΞΗΛΘΕ από τον Θεόν». ∆εν χρειάζεται κάποια ιδιαίτερη γραµ-
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µατική ερµηνεία εδώ για το ρήµα «ΕΞ-ΕΡΧΟΜΑΙ», που σηµαίνει 
«έρχοµαι ΕΞΩ» ή πιο απλά «βγαίνω ΕΞΩ».  
 

• «…∆ιότι Εγώ ΕΚ του Θεού ΕΞΗΛΘΟΝ και έρχοµαι·  επειδή δεν 

ήλθον απ' εµαυτού, αλλ' Εκείνος µε απέστειλε» (Ιωάννης Η/8:42). 
 

• «…Εξεύρων ο Ιησούς ότι πάντα έδωκεν εις αυτόν ο Πατήρ εις τας χεί-

ρας, και ότι ΑΠΟ του Θεού ΕΞΗΛΘΕ και ΠΡΟΣ τον Θεόν υπάγει…» 
(Ιωάννης ΙΓ/13:3). 

 

 Ο Ιησούς σε άλλη περίπτωση αναφέρει ότι «ουδείς είδε ποτέ 
τον Θεόν· ο µονογενής Υιός, ο ων εις τον κόλπον του Πατρός, εκείνος 
εφανέρωσεν Αυτόν» (Ιωάννης Α/1:18). Γνωρίζουµε ότι µέσα στον 
«κόλπο της γυναίκας» υπάρχει ΖΩΗ, όταν αυτή µένει έγκυος και η 

ζωή αυτή είναι ΜΕΣΑ της, δεν είναι ∆ΙΠΛΑ της («παρά»). Ο Ιησούς 
ήταν ΜΕΣΑ στον κόλπο του Πατέρα και αναφέρει ο Παύλος πως 
«…ότε όµως ήλθε το πλήρωµα του χρόνου, ΕΞ -ΑΠΕΣΤΕΙΛΕΝ ο Θεός 
τον Υιόν αυτού, όστις εγεννήθη εκ γυναικός και υπετάγη εις τον νόµον» 

(Γαλάτας ∆/4:4), δηλαδή Τον έστειλε ΕΞΩ, που σηµαίνει ότι πριν 
κάπου ήταν ΜΕΣΑ.   
 

 Ο Ματθαίος αναφέρει στο Ευαγγέλιό του: «Του δε Ιησού Χρι-
στού η γέννησις ούτως ήτο. Αφού ηρραβωνίσθη η µήτηρ αυτού Μαρία 

µετά του Ιωσήφ, ΠΡΙΝ συνέλθωσιν, ευρέθη εν γαστρί έχουσα ΕΚ  

Πνεύµατος αγίου….. Ιδού, η παρθένος θέλει συλλάβει και θέλει γεννή-

σει υιόν, και θέλουσι καλέσει το όνοµα αυτού Εµµανουήλ, το οποίον 
µεθερµηνευόµενον είναι, Μεθ' ηµών ο Θεός» (Ματθαίος Α/1: 18,23). Η 

Βίβλος αναφέρει ότι η Μαριάµ συνέλαβε «ΕΚ Πνεύµατος αγίου..», 

όχι «∆ΙΑ Πνεύµατος αγίου», που σηµαίνει ότι ο γεννήτωρ ήταν ο 

Πατέρας, ο Γιάχβε, ο Ελοχίµ. 
 

 Έχουµε εξηγήσει τη σχέση ανάµεσα στο «ΕµµανουΗΛ», και 
στο «Ελοχίµ». Σύµφωνα µε την ερµηνεία της ίδιας της Γραφής 
«ΕµµανουΗΛ» σηµαίνει «ο ΗΛ (=Θεός) µεθ’ ηµών». ΗΛ (ή ΕΛ) 

είναι ο ενικός αριθµός του ΕΛΟΧΙΜ και όλοι γνωρίζουµε ότι ΕΛΟ-

ΧΙΜ είναι ο ΘΕΟΣ της Παλαιάς ∆ιαθήκης, άρα η Βίβλος µας λέγει 
ότι το παιδί που θα γεννηθεί θα είναι «Ο ΕΛΟΧΙΜ ΜΑΖΙ ΜΑΣ», ο 

Ιησούς δηλαδή είναι Ο ΛΟΓΟΣ του ΕΛΟΧΙΜ µαζί µας. Ενώ η ερµη-

νεία του εδαφίου αυτού είναι πάρα πολύ εύκολη, επειδή το «ΗΛ», 
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µεταφράζεται (και σωστά) ως «ΘΕΟΣ», πολλοί ερµηνευτές δεν 
συνειδητοποιούν ότι η λέξη «ΘΕΟΣ» αναφέρεται στον «ΕΛΟΧΙΜ» 

της Παλαιάς ∆ιαθήκης. Το όνοµα µας προσδιορίζει και την θεία 

προέλευση του Κυρίου Ιησού, όπως συµβαίνει και µε όλα τα ονό-

µατα που έχουν την κατάληξη «ΗΛ», για παράδειγµα: «ΜιχαΗΛ» 

(ποιος είναι όµοιος µε τον ΗΛ), «∆ανιΗΛ» (ο ΗΛ είναι κριτής µου), κλπ.  
  

 Την ίδια ακριβώς ερµηνεία έχουν και τα λόγια αγγέλου προς 

τη Μαριάµ «…Και ιδού, θέλεις συλλάβει εν γαστρί και θέλεις γεννήσει 

υιόν και θέλεις καλέσει το όνοµα αυτού ΙΗΣΟΥΝ» (Λουκάς Α/1:31). 

«ΙΗΣΟΥΣ» είναι σύνθετη λέξη, αποτελείται από το «ΓΙΑ» (σύντµηση 

του ΓΙΑΧΒΕ) και το «ΟΣΗΑ» (=σωτήρας), που σηµαίνει «Ο ΓΙΑΧΒΕ 

ΕΙΝΑΙ ΣΩΤΗΡΑΣ» και όλοι γνωρίζουµε ότι «ΓΙΑΧΒΕ» είναι ο ΘΕΟΣ 

(Ελοχίµ) της Παλαιάς ∆ιαθήκης. Ο Θεός του Ισραήλ, ο Γιάχβε, φα-

νερώθηκε «εν Υιώ» για να µπορέσουµε να Τον γνωρίσουµε, να 

Τον ψηλαφίσουµε και για να δούµε τη δόξα Του. Ο Ιησούς είπε «Ό-

στις είδεν ΕΜΕ, είδε τον ΠΑΤΕΡΑ, Εγώ και ο Πατήρ “εν” είµεθα» (- 

Ι∆/14:9) και όταν είπε τα λόγια αυτά οι Ιουδαίοι θέλησαν να Τον λι-

θοβολήσουν, γιατί ταύτιζε τον εαυτόν Του (ως άνθρωπος) µε τον 

Πατέρα (βλ. Ιωάννης Ι΄/10:29-33). Ο Ιησούς είναι η ορατή εικόνα  του 

Θεού του αοράτου (Κολοσσαείς Α/1:15), είναι ο τύπος από το αντί-

τυπο, είναι «το ΑΠΑΥΓΑΣΜΑ (=η ακτινοβολία) της δόξης και ο ΧΑΡΑ-

ΚΤΗΡ της υποστάσεως Αυτού (του Πατέρα)…» (Εβραίους Α/1:3).  
 

  «Και ο ΛΟΓΟΣ σαρξ εγένετο και εσκήνωσεν ΕΝ ΗΜΙΝ….» 

(Ιωάννης Α/1:14 - αρχαίο κείµενο). Το εδάφιο αυτό, ήδη το εξηγήσαµε, 

προσθέτουµε εδώ για επιβεβαίωση και συµµαρτυρία και τα λόγια 

του απ. Παύλου «…Και αναντιρρήτως το ΜΥΣΤΗΡΙΟΝ ΤΗΣ ΕΥΣΕ-

ΒΕΙΑΣ είναι µέγα· ο Θεός εφανερώθη ΕΝ ΣΑΡΚΙ…» (Α΄ Τιµόθεου 

Γ/3:16). Αναφερόµενος ο Παύλος στο προηγούµενο εδάφιο 15 για 

το Θεό, αναφέρεται στον Πατέρα. Άρα στο επόµενο 16 εδάφιο που 

αναφέρει ότι ο «ΘΕΟΣ εφανερώθη ΕΝ ΣΑΡΚΙ» δεν είναι ο ΠΑΤΕ-

ΡΑΣ που φανερώθηκε στη σάρκα, αλλά ο Λόγος του Πατέρα που 

«σαρξ εγένετο και εσκήνωσεν εν ηµίν». Γι’ αυτό όταν ο Φίλιππος είπε 

στο Ιησού Χριστό: «∆είξε µας τον Πατέρα», Αυτός απάντησε «όστις 
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είδεν ΕΜΕ είδε τον ΠΑΤΕΡΑ· και πως συ λέγεις, ∆είξον εις ηµάς τον 

Πατέρα; ∆εν πιστεύεις ότι εγώ είµαι εν τω Πατρί και ο Πατήρ είναι εν 

εµοί;»  
 

 Ο Λόγος του Πατέρα εξήλθε και «σαρξ εγένετο και εσκήνωσεν 

εν ηµίν». Ο ΛΟΓΟΣ του Πατέρα «ενσαρκώθηκε» και είναι λάθος η 

έκφραση ότι ενσαρκώθηκε ο ΙΗΣΟΥΣ. Ο Υιός γεννήθηκε από τον 

Πατέρα και χρίστηκε από τον Πατέρα, ο οποίος Πατέρας κατοικεί 

µέσα στον Υιό χωρίς µέτρο και αυτό είναι το µυστήριο της ευσε-

βείας. ∆ηλαδή πως ο παντοδύναµος Θεός, που πληροί το σύµπαν, 

κατοίκησε χωρίς µέτρο µέσα στον άνθρωπο Χριστό Ιησού.          
 

 Το συµπέρασµα λοιπόν είναι ότι ο Ιησούς ως ο ΛΟΓΟΣ του 

Πατέρα ήταν «προς» (µέσα) στο Θεό, µέσα στον «κόλπο» Του, γι’ 

αυτό και ο Ιωάννης αρχίζει το Ευαγγέλιό του «Εν αρχή ήν (=ήτο) ο 

Λόγος και ο Λόγος ήν ΠΡΟΣ τον Θεόν και Θεός ήν ο Λόγος…...και ο 

ΛΟΓΟΣ σαρξ εγένετο και ΕΣΚΗΝΩΣΕΝ εν ηµίν….». Είναι αυθαίρετο 

και παράλογο να στηρίζουµε δογµατικές θέσεις σε εδάφια που 

έχουν µεταφραστεί λάθος και έχει διαστρεβλωθεί η θεόπνευστη 

έννοιά τους. 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 
 

ΣΗΜΕΙΩΣΗ: Για το παραπάνω θέµα που εξετάζουµε, εάν ο Ιησούς ήταν 
«ΠΑΡΑ» ή «ΠΡΟΣ» τον Θεό, έχουµε αναφερθεί µε λεπτοµέρειες στις 
σελίδες 101 - 102 (Κεφάλαιο 8ο) και 153 - 156 (Κεφάλαιο 10ο).  
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06.    Η ∆ΟΞΑ ΤΟΥ ΙΗΣΟΥ, ΠΡΝ ΓΙΝΕΙ Ο ΚΟΣΜΟΣ 
 

{Κείµενο µετάφρασης Ν.Βάµβα} 

 «…Και τώρα δόξασόν µε συ, Πάτερ, πλησίον σου µε την ∆ΟΞΑΝ, την 
οποίαν είχον παρά Σοι πριν γείνη ο κόσµος» (Ιωάννης ΙΖ/17:5) 
 

{Αρχαίο Ελληνικό κείµενο - πρωτότυπο} 

«…Και νυν δόξασόν µε Συ Πάτερ παρά σεαυτώ, τη δόξη ή (=την οποία) 

είχον προ του τον κόσµον είναι παρά Σοι»  (Ιωάννης ΙΖ/17:5) 
 

1. Τα παραπάνω λόγια του Ιησού, στο κείµενο της µετάφρασης 
του Ν.Βάµβα, αποτελούν ένα από τα πιο ισχυρά επιχειρήµατα υπέρ 

της τριαδικότητας του Θεού και µάλιστα όπως ακριβώς έχει απο-

δοθεί συντακτικώς, αποτελεί ίσως την πιο περίτρανη απόδειξη της 
προϋπαρξης του "Θεού Υιού" και κατά συνέπεια ότι η υπάρχουν 
πολλά πρόσωπα µέσα στη Θεότητα. Η µεγάλη πλειοψηφία των 
τριαδικών πιστών, που χρησιµοποιούν το παραπάνω εδάφιο ως 
επιχείρηµα, το χρησιµοποιούν συνήθως καλοπροαίρετα, καθόσον 
αγνοούν παντελώς το αρχαίο κείµενο, όταν όµως ανακαλύψουν 
ποια είναι η πραγµατικότητα, ανατρέπονται όλα τα επιχειρήµατά 

τους στα οποία στηρίζονταν µέχρι τώρα. 
 

 Ο Βάµβας στο κείµενό του γράφει: «…Και τώρα δόξασόν µε συ, 

Πάτερ, πλησίον σου µε την ∆ΟΞΑΝ, την οποίαν είχον παρά Σοι πριν 
γείνη ο κόσµος». Εδώ αναφέρεται πολύ καθαρά ότι ο Ιησούς ήταν 
«δίπλα» στον Πατέρα («παρά Σοι»), πριν γίνει ο κόσµος. Λέγει δη-

λαδή στον Πατέρα «δόξασέ µε, µε τη δόξα που είχα ΠΛΗΣΙΟΝ ΣΟΥ 

(=παρά Σοι) πριν γίνει ο κόσµος». Το εδάφιο αυτό, όπως είναι µετα-

φρασµένο, διαστρεβλώνει τελείως το µήνυµα που δίνει το θεόπνευ-

στο αρχαίο κείµενο, το οποίο λέγει: «…Και νυν δόξασόν µε Συ Πάτερ 

παρά σεαυτώ, τη δόξη ή (=την οποία) είχον προ του τον κόσµον είναι 
παρά Σοι». Το «παρά Σοι» αλλάζοντας συντακτική θέση, αλλάζει 
ριζικά το νόηµα του εδαφίου. Στη µετάφραση του Βάµβα ο Ιησούς 
λέγει «µε τη δόξα που είχα ΠΛΗΣΙΟΝ Σου πριν γίνει ο κόσµος», όπου το 

«πλησίον Σου» έχει άµεση σχέση µε τον ίδιο τον Ιησού, ότι ήταν 
δηλαδή «δίπλα» στον Πατέρα («παρά τω Πατρί»), ενώ στο αρχαίο 

κείµενο ο Ιησούς λέγει «µε τη δόξα που είχα, πριν να είναι ο ΚΟΣΜΟΣ 

πλησίον Σου», όπου φαίνεται καθαρά πως το «πλησίον Σου» (=παρά 
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Σοι) έχει άµεση σχέση µε τον ΚΟΣΜΟ και όχι µε τον Ιησού, ως Λόγο 

του Πατέρα. 
 

 Ίσως ρωτήσει κάποιος «Ποια δόξα είχε ο Ιησούς, πριν ακό-

µα ο Θεός να δηµιουργήσει τον κόσµο, αφού ο Ιησούς ∆ΕΝ είχε 
γεννηθεί, γιατί δεν είχε έρθει ακόµα το «πλήρωµα του χρόνου» 

σύµφωνα µε το θείο σχέδιο;» Το έργο της σταυρικής θυσίας του 

Ιησού, ο Θεός το είχε προγνωρίσει και το είχε σχεδιάσει «προ κα-

ταβολής κόσµου» (βλ. Α’ Πέτρου Α/1:18-19, Ρωµαίους Ις/16:25-26, Πρά-

ξεις Β/2:23, Εφεσίους Γ/3:9-11), γι’ αυτό βλέπουµε το Λόγο του Θεού 

να µας φανερώνει τον Ιησού ως το «Αρνίον το εσφαγµένον ΑΠΟ 

ΚΑΤΑΒΟΛΗΣ κόσµου» (Αποκάλυψη ΙΓ/13:8) και ότι «έπρεπε πολλάκις 
να πάθη ΑΠΟ ΚΑΤΑΒΟΛΛΗΣ κόσµου» (Εβραίους Θ/9:26). Ο Ιησούς 
είχε προγνωρισθεί και προορισθεί για δόξα, όπως ακριβώς ο Θεός 
είχε προγνωρίσει «προ καταβολής κόσµου» και τη Νύµφη εκκλησία 

Του (βλ. Εφεσίους Α/1:4, Κολοσσαείς Α/1:26, κλπ). Αυτή τη δόξα είχε ο 

Ιησούς «προ του τον κόσµο είναι ΠΑΡΑ ΣΟΙ»  
 

2. Σύµφωνα µε την τριαδική διδασκαλία, που στηρίζεται στο 

κείµενο του Βάµβα ο Χριστός ζητάει από τον Πατέρα να τον δοξά-

σει µε τη δόξα «που είχε πλησίον Του» πριν γίνει ο κόσµος. Η Βί-
βλος δεν αναφέρει για την προΰπαρξη του "Θεού Υιού" (τέτοιος 
όρος δεν υπάρχει στη Γραφή), αλλά αναφέρει για την προΰπαρξη 

του "Λόγου" του Θεού, που είναι τελείως διαφορετικό, όπως ήδη 

έχουµε σχολιάσει και ερµηνεύσει. 
 

 Ο Ιωάννης αρχίζει το Ευαγγέλιό του µε τα λόγια: «Εν αρχή ήν 
(=ήτο) ο Λόγος και ο Λόγος ήν ΠΡΟΣ τον Θεόν και Θεός ήν ο Λόγος. 
Ούτος ήν εν αρχή ΠΡΟΣ τον Θεόν...» (Ιωάννης Α/1:1-2, αρχαίο κείµενο). 

Πιο κάτω στο εδ. 14 µιλάει δια την "δόξα" του Λόγου του Θεού:  

«Και ο Λόγος έγεινε σαρξ και "ΕΣΚΗΝΩΣΕΝ εν ηµίν" (αρχαίο), και είδοµεν 
την δόξαν αυτού, δόξαν ως µονογενούς παρά του Πατρός, πλήρης χά-

ριτος και αληθείας». Εδώ ο Ιωάννης µε τον θεόπνευστο τρόπο 

ερµηνεύει την προΰπαρξη του Ιησού, δεν τον ονοµάζει ούτε "Υιό", ή 

"Χριστό" ή "Ιησού", αλλά τον ονοµάζει "Λόγο" και ο Λόγος ήταν 
«προς τον Θεό, και Θεός ήταν ο Λόγος, αυτός ήταν στην αρχή προς 

τον Θεό». Εδώ ο Ιωάννης δεν αναφέρεται σε 2 πρόσωπα, αλλά 
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στον ΕΝΑ Θεό που υπάρχει και στο Λόγο Του, δεν ξεχωρίζει το 

Θεό από το Λόγο Του, είναι σαν προσπαθούµε να αφαιρέσουµε 
από έναν άνθρωπο το λόγο του, αυτό δεν γίνεται, γιατί ο λόγος του 

κάθε ανθρώπου είναι µέρος της έκφρασής του. 
 

 Ο Ιωάννης µιλώντας για το "Λόγο" του Πατέρα, λέγει ότι είδε 
τη δόξα του Λόγου «δόξαν ως µονογενούς παρά του Πατρός, πλήρης 
χάριτος και αληθείας» Η δόξα αυτή έχει να κάνει µε τον αµαρτωλό 

άνθρωπο, που είναι το αντικείµενο της αγάπης του Θεού Πατέρα 

και γι' αυτό γέννησε και έστειλε το Υιό Του, τον οποίο «προ κατα-

βολής κόσµου» είχε προγνωρίσει και «προ καταβολής κόσµου» είχε 
προετοιµάσει το σχέδιο της σωτηρίας του ανθρώπου, το οποίο µε 
λεπτοµέρειες αναλύσαµε όταν εξετάσαµε το Γένεσις Α/1:26-27 «Ας 
κάµωµεν άνθρωπον κατ' εικόνα ηµών, καθ' οµοίωσιν ηµών... » 
 

 Συµπερασµατικά, δεν µπορούµε να στηρίξουµε ένα δογµατι-
κό πιστεύω επάνω, ή σε φράσεις κειµένων που έχουν µεταφρα-

στεί λάθος και αλλοιώνουν παντελώς το αρχικό νόηµα του πρωτό-

τυπου κειµένου της Καινής ∆ιαθήκης, ή σε φράσεις που έχουν 
προστεθεί εκ των υστέρων στο πρωτότυπο θεόπνευστο κείµενο. 

Άλλωστε µια τέτοια ενέργεια θεωρείται αντιδεοντολογική και αντι-
βαίνει σε κάθε ηθική αρχή που επιδιώκει την αλήθεια και µόνο την 
αλήθεια. Ήδη στο παρόν κεφάλαιο αναφέρθηκαν και εξετάστηκαν 3 

τέτοιες περιπτώσεις, όπου στις 2 έχουµε λάθος µετάφραση και την 
3η προσθήκη κειµένου, που είναι ακόλουθες: 
 

• «Εν αρχή ήτο ο Λόγος, και ο Λόγος ήτο ΠΑΡΑ τω Θεώ, και Θεός 
ήτο ο Λόγος  ....Και ο Λόγος έγεινε σαρξ και ΚΑΤΩΚΗΣΕ µεταξύ 

ηµών» (Ιωάννης Α/1:1,14).Εδώ έχουµε λάθος µετάφραση. 
 

• «Και τώρα δόξασόν µε συ, Πάτερ, πλησίον σου µε την ∆ΟΞΑΝ, την 
οποίαν είχον παρά Σοι πριν γείνη ο ΚΟΣΜΟΣ» (Ιωάννης ΙΖ /17:5). 

Εδώ έχουµε καταφανή αλλαγή της συντακτικής σύνταξης. Το "παρά 
Σοι" συντάσσεται µετά τη λέξη ΚΟΣΜΟΣ και όχι µετά τη λέξη ∆ΟΞΑΝ. 

 

• «∆ιότι τρεις είναι οι µαρτυρούντες (εν τω ΟΥΡΑΝΩ, ο Πατήρ, ο 

Λόγος, και το άγιον Πνεύµα, και ούτοι οι τρεις είναι έν. Και τρεις είναι οι 

µαρτυρούντες εν τη ΓΗ ), το Πνεύµα και το ύδωρ και το αίµα». 
(Α' Ιωάννου Ε/5:7). Το κείµενο µέσα σε παρένθεση δεν υπάρχει 
στο πρωτότυπο θεόπνευστο αρχαίο κείµενο. 
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07.    EΑΥΤΟΝ ΕΚΕΝΩΣΕ ΛΑΒΩΝ ∆ΟΥΛΟΥ ΜΟΡΦΗΝ 
«ΤΟ ΚΕΝΩΤΙΚΟ ΖΗΤΗΜΑ» -  Βλέπε Κεφάλαιο 9ο 

 

{Κείµενο µετάφρασης Ν.Βάµβα} 

«(5) Το αυτό δε φρόνηµα έστω εν υµίν, το οποίον ήτο και εν τω Χρι-

στώ Ιησού, (6) όστις εν µορφή Θεού υπάρχων, δεν ενόµισεν αρπαγήν 

το να ήναι ίσα µε τον Θεόν, (7) ΑΛΛ’ ΕΑΥΤΟΝ ΕΚΕΝΩΣΕ ΛΑΒΩΝ 

∆ΟΥΛΟΥ ΜΟΡΦΗΝ, γενόµενος όµοιος µε τους ανθρώπους, (8) και 
ευρεθείς κατά το σχήµα ως άνθρωπος, εταπείνωσεν εαυτόν γενόµε-
νος υπήκοος µέχρι θανάτου, θανάτου δε σταυρού».  

 

{Αρχαίο Ελληνικό κείµενο - πρωτότυπο} 

«(5) Τούτο φρονείτε εν υµίν ό και εν Χριστώ Ιησού, (6) ός εν µορφή 

Θεού υπάρχων ουχ αρπαγµόν ηγήσατο το είναι ίσα Θεώ, (7) αλλά 

εαυτόν εκένωσεν µορφήν δούλου λαβών, εν οµοιώµατι ανθρώπων 

γενόµενος, και σχήµατι ευρεθείς ως άνθρωπος, (8) εταπείνωσεν 

εαυτόν γενόµενος υπήκοος µέχρι θανάτου, θανάτου δε σταυρού»  

(Φιλιππησίους Β/2:5-8) 

 

1. Τα παραπάνω λόγια του απόστολου Παύλου και ειδικά η 

φράση «αλλ' εαυτόν εκένωσεν λαβών δούλου µορφήν», έχουν γίνει 
σηµείο αντιλεγόµενο και πολλών αντιπαραθέσεων µεταξύ των 
διαφόρων σχολιαστών και ερµηνευτών της Βίβλου. Οι ακολουθού-

ντες την τριαδική διδασκαλία, σε εκείνο που συµφωνούν και δεν 
υπάρχει πεδίο διαφωνίας είναι ότι το Φιλιππησίους Β/2:5-8 είναι µια 

ισχυρή απόδειξη της προΰπαρξης του "Θεού Υιού" και κατά συνέ-
πεια µια απόδειξη της ύπαρξης περισσοτέρων προσώπων µέσα 

στη θεότητα. Σε εκείνο όµως που υπάρχει θεολογική διαφωνία 

είναι εάν ο Ιησούς, ως "προϋπάρχων Θεός", άφησε τη δόξα Του, 

άδειασε δηλαδή τον εαυτό Του από τη θεότητά Του στον ουρανό 

και µετά ήρθε στη Γη ή άδειασε τον εαυτό Του από τη δόξα Του 

ενώ ήταν εδώ στη Γη. Ποια από τις 2 απόψεις είναι η σωστή; 

Συγκριτικά, την τελευταία άποψη, ότι ο Ιησούς άδειασε τον εαυτό 

Του εδώ στη Γη, την ακολουθούν πολλοί λίγοι τριαδικοί, καθόσον 
δίνουν µεγάλη έµφαση στο γεγονός ότι ο Ιησούς κατά την επίγεια 

διακονία Του αποτέλεσε παράδειγµα προς µίµηση για να έχει ο πι-
στός ταπεινό φρόνηµα, γι' αυτό και ο Παύλος, προτρέποντας τους 
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πιστούς της εκκλησίας των Φιλίππων, αρχίζει µε τα λόγια «το ίδιο 

φρόνηµα ας είναι και σε σας, το οποίο ήταν και στον Ιησού....» και 
τελειώνει ότι ο Ιησούς ως άνθρωπος «...ταπείνωσε τον εαυτό Του 

και έγινε υπήκοος µέχρι θανάτου σταυρικού». 
 

 Αντίθετα, οι ακολουθούντες τη µονοθεϊστική διδασκαλία, µη 

δεχόµενοι την προΰπαρξη του 2ου προσώπου της αγίας Τριάδας, 
ως «Θεού Υιού», αλλά δεχόµενοι ότι ο Ιησούς προϋπήρχε ως ο 

«Λόγος του Πατέρα» µέσα σ' Αυτόν, σύµφωνα µε τα λόγια του 

Ιωάννη «Εν αρχή ήν (=ήτο) ο Λόγος και ο Λόγος ήν ΠΡΟΣ τον Θεόν και 
Θεός ήν ο Λόγος», ισχυρίζονται ότι τα λόγια του Παύλου στα εδάφια 

αυτά έχουν εφαρµογή µόνο κατά την επίγεια διακονία του Ιησού, 

άλλωστε το να αφήσει τη δόξα Του στο ουρανό και να έρθει στη Γη 

καταρρίπτεται και η τριαδική άποψη, καθόσον η αγία Τριάδα «διαι-
ρέθηκε», ενώ σύµφωνα µε το Σύµβολο της Πίστεως και τα 3 πρό-

σωπα της αγίας Τριάδας είναι «συµπροσκυνούµενα και συνδοξαζόµε-

να», στα δε λειτουργικά βιβλία της Ορθοδόξου εκκλησίας, που είχε 
λάβει µέρος στη Σύνοδο της Νίκαιας (ως Ανατολική Ρωµαϊκή εκκλη-

σία) και που στο θέµα αυτό µαζί τους ταυτίζονται πολλές οµάδες και 
κινήσεις αναγεννηµένων πιστών, ορίζεται µε σαφήνεια ότι η αγία 

Τριάδα είναι «οµοούσια και αδιαίρετη». 
 

 Εδώ οι αναγεννηµένοι τριαδικοί πιστοί, όλων των οµολογιών 
(Ευαγγελικοί, Πεντηκοστιανοί, κλπ), ίσως να ισχυριστούν ότι είναι 
λάθος να τους ταυτίζουµε δογµατικά µε την Ορθόδοξη εκκλησία, 

καθόσον, είναι γνωστό ότι δογµατικά έχουν απορρίψει το ιερατείο, 

την απόδοση λατρείας και προσκύνησης σε αγίους, εικόνες, λείψα-

να και ιερά κειµήλια, έχουν απορρίψει τις τελετές και γενικά ότι δεν 
υπάρχουν κοινά λατρευτικά σηµεία προσέγγισης. Αυτός ο ισχυρι-
σµός τους είναι πράγµατι αληθής, αλλά µόνο κατά ένα µέρος, γιατί 
υπάρχουν 2 ακόµα θέµατα που έχουν ταυτισθεί µε την επίσηµη 

Ορθόδοξη εκκλησία, στο ένα καθ' ολοκληρία "δογµατικά" και στο 

άλλο ας το ονοµάσουµε "κοινωνικά".  
 

(α) ∆ΟΓΜΑΤΙΚΑ, έχουν ταυτιστεί πλήρως µε την κατεστηµένη 

Ελλαδική εκκλησία στο τριαδικό δόγµα. Ότι πιστεύει και διακηρύττει 
η Ορθόδοξη εκκλησία για την «αγία Τριάδα», το ίδιο ακριβώς πι-
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στεύουν και διακηρύττουν οι αναγεννηµένοι τριαδικοί πιστοί. Πίστη 

σε 3 θεία πρόσωπα, αιώνια, προϋπάρχοντα, παντοδύναµα, οµοού-

σια, αδιαίρετα, συµπροσκυνούµενα. Κατά συνέπεια, στο θέµα που 

εξετάζουµε, κοινή είναι η παραδοχή της Ορθόδοξης εκκλησίας και 
των διαφόρων οµολογιών της ∆ιαµαρτυρόµενης κίνησης στη Χώρα 

µας για την προΰπαρξη του "Θεού Υιού" και ότι άδειασε τον εαυτόν 
Του από τη θεότητά Του ενώ ήταν στον ουρανό, σύµφωνα µε την 
ερµηνεία που οι ίδιοι δίνουν στα εδάφια Φιλιππησίους Β/2:5-8, αφή-

νοντας ένα µεγάλο δογµατικό κενό, για το πως «διαιρέθηκε» η Τριά-

δα, αφού επίσηµα διακηρύττουν ότι είναι «αδιαίρετη».  
 

 Η πίστη σε µια «αδιαίρετη Τριάδα» είναι βαθιά ριζωµένη σε 
όλους τους οπαδούς του Συµβόλου της Πίστεως και αυτό εκφράζε-
ται σε όλα τα επίπεδα, όχι µόνο της θρησκευτικής ζωής, αλλά και 
της κοινωνικής, πολιτικής, κλπ. ζωής. Στο άρθρο 3 παρ.1 του ισχύ-

οντος Συντάγµατος της Ελλάδας γράφει «Η επικρατούσα θρησκεία 

στην Ελλάδα είναι η θρησκεία της Ανατολικής Ορθόδοξης Εκκλησίας 

του Χριστού....». Στο άρθρο 59, παρ. 1 αναφέρεται ο επίσηµος θρη-

σκευτικός όρκος του δίνει η πολιτειακή ηγεσία (βουλευτές, κλπ) και 
που είναι ο εξής: «Ορκίζοµαι στο όνοµα της Αγίας και Οµοουσίας 

και Αδιαίρετης Τριάδας να είµαι πιστός στην Πατρίδα και το δηµο-

κρατικό πολίτευµα, να υπακούω στο Σύνταγµα και τους νόµους και 

να εκπληρώνω ευσυνείδητα τα καθήκοντά µου». Μία ακόµα ισχυρή 

απόδειξη για το πως οι αρχαίες τριαδικές θεότητες, εξακολουθούν 
να κυριαρχούν και σήµερα σε όλες τις εκδηλώσεις της ζωής µας, µε 
το θρησκευτικό µανδύα ενός µοντέρνου Χριστιανισµού.  
 

(β) ΚΟΙΝΩΝΙΚΑ, οι αναγεννηµένοι πιστοί της Χώρας µας, έχουν 
ταυτιστεί µε την κατεστηµένη Ορθόδοξη εκκλησία και έχουν αφο-

µοιωθεί πλήρως από το σύστηµά της, όσον αφορά την αποδοχή 

των αρχαίων εορταστικών εκδηλώσεων, που σήµερα βρίσκονται 
κάτω από διάφορες ονοµασίες. Πλήρης ταύτισης µεταξύ Ορθοδό-

ξων και αναγεννηµένων πιστών των διαφόρων οµολογιών, υπάρχει 
στον τρόπο εορτασµού της ονοµαστικής εορτής τους, που η ηµέ-
ρα είναι αφιερωµένη σε κάποιον "άγιο" της Ορθοδοξίας, στον οποίο 

η Ορθόδοξη εκκλησία αποδίδει θεία λατρεία και προσκύνηση και δέ-
χεται ότι µεσιτεύει υπέρ των "πιστών". Η συντριπτικά µεγάλη πλει-
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οψηφία των αναγεννηµένων πιστών (ελάχιστες είναι οι εξαιρέσεις) 
κατά την ηµέρα της ονοµαστικής τους (Ορθόδοξης) εορτής, εφαρ-

µόζουν ότι και οι µη αναγεννηµένοι, που είναι κοινωνικές ή οικογε-
νειακές συγκεντρώσεις, γλέντια, δεξιώσεις, κλπ. Σε αρκετές περι-
πτώσεις έχουν δεθεί, τόσο ολοκληρωτικά µε τις εορτές αυτές, που 

φθάνουν σε σηµείο να "παρεξηγούνται" πολύ άσχηµα εάν κάποιος 
αδελφός εν Χριστώ δεν τους πάρει τηλέφωνο να τους ευχηθεί "χρό-

νια πολλά". Οι πιστοί πρέπει να χρησιµοποιούν τις εορτές αυτές 
σαν µια θαυµάσια ευκαιρία για να εξαγγείλουν το µήνυµα της σωτη-

ρίας του Ιησού στον πλησίον τους. Όταν µας εύχοµαι για την εορτή 

µας, µε ευγένεια τους ευχαριστούµε, αλλά όταν µας ερωτούν για το 

"πως θα το γιορτάσουµε" µπορούµε να τους πούµε τι λέγει ο Λόγος 
του Θεού για το θέµα αυτό.  
 

 Φυσικά δεν είναι µόνο οι ονοµαστικές εορτές, αλλά είναι και 
όλες οι µεγάλες εορταστικές εκδηλώσεις (Χριστούγεννα, Πάσχα, 

Απόκριες, Πρωτοµαγιά, κλπ), που πολλοί αναγεννηµένοι πιστοί έ-
χουν αφοµοιωθεί τόσο πολύ από το σύστηµα του άρχοντα του κό-

σµου τούτου, που δεν ξεχωρίζουν σε τίποτα από τους "µη πιστούς" 
(ή "κοσµικούς", όπως τους αποκαλούν). Τέτοιες περιπτώσεις έχουµε 
για παράδειγµα: Ο στολισµός του Χριστουγεννιάτικου δένδρου, 

του οποίου ο στολισµός έχει γίνει πλέον "ιεροτελεστία" και στην κο-

ρυφή του συνήθως υπάρχει και η µασονική (σατανική) πεντάλφα, 

που υποτίθεται είναι το αστέρι που οδήγησε τους σοφούς της Ανα-

τολής για να προσκυνήσουν τον µικρό Χριστό. Ή η µεγάλη αγάπη 

για τις φιγούρες του Αϊ-Βασίλη, ο οποίος αντιπροσωπεύει το 

"πνεύµα" των Χριστουγέννων και φυσικά όταν λέµε "πνεύµα", εννο-

ούµε το πονηρό πνεύµα που κρύβεται πίσω από την καλοκάγαθη 

και καλοσυνάτη µορφή του ευτραφή κοκκινοφορεµένου χοντρούλη 

που έχει στην πλάτη του πάντα µια σακούλα µε "δώρα", µόνο που 

τα δώρα του εχθρού της ψυχής µας είναι να µας αποµακρύνει από 

την αλήθεια και από τον αληθινό Θεό. Ή η κοπή της βασιλόπιττας 

και πολλά άλλα µε τα οποία ο πιστός είναι δεµένος µε το κοσµικό 

σύστηµα της αρχαίας Βαβυλώνας.  
 

 Φυσικά, δεν είναι µόνο οι εορταστικές εκδηλώσεις που ο πι-
στός, έχει ταυτισθεί µε το λατρευτικό σύστηµα της κατεστηµένης 
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τριαδικής εκκλησίας, αλλά είναι και σε πολλές προλήψεις. Όλοι 
γνωρίζουµε πιστούς ανθρώπους στο περιβάλλον µας που είναι 
"προληπτικοί" και µόλις ειπωθεί κάτι κακό, ή λέγουν τη φράση 

"φτου - φτου", ή κτυπούν "ξύλο" (κούφια η ώρα που το ακούει), ή 

σηκώνονται όρθιοι και κάνουν κύκλους γύρω από τον εαυτό τους, ή 

γυρίζουν τα ρούχα τους ανάποδα για να µην τους πιάνει το "κακό" 

µάτι, ή θέλουν να τους κάνουν ποδαρικό µε το δεξί πόδι και ο κατά-

λογος δεν τελειώνει. Έχω συναντήσει στη ζωή µου και περίπτωση, 

όπου γυναίκα πιστή, που την θεωρούσαν πνευµατικά ώριµη να κά-

νει "ξεµάτιασµα" σε άλλη πιστή, κατά τα πρότυπα των Ορθοδόξων 
πιστών. 
 

 Ίσως κάποιος αναγνώστης να νοµίζει ότι έχουµε ξεφύγει από 

το θέµα µας που είναι τα λόγια του Παύλου η φράση «αλλ' εαυτόν 

εκένωσεν λαβών δούλου µορφήν». Αντίθετα, τα γραφόµενα µας έχουν 
άµεση σχέση και συνάρτηση µε την αναβίωση των αρχαίων λα-

τρειών και ιδιαίτερα των τριαδικών ειδωλολατρικών θεοτήτων, καθό-

σον η διδασκαλία της "αγίας Τριάδας" προϋποθέτει έναν προϋπάρ-

χοντα "Θεό Υιό", που εδώ κατά βάση εξετάζουµε, εάν άφησε την 
θεότητά Του, πριν γεννηθεί ή µετά. 
 

2. Από το ρήµα που χρησιµοποιεί ο Παύλος «εαυτόν ΕΚΕΝΩ-

ΣΕ», ονοµάσθηκε η άποψη αυτή «κενωτική», δηλαδή ότι ο Ιησούς, 
πριν γεννηθεί ως άνθρωπος, ενώ βρισκόταν στον ουρανό «Α∆ΕΙΑ-

ΣΕ τον εαυτό Του» από τη θεότητά Του και έλαβε «µορφή δούλου», 

έλαβε ανθρώπινη µορφή: «ΕΑΥΤΟΝ ΚΕΝΩΣΕ ΛΑΒΩΝ ∆ΟΥΛΟΥ 

ΜΟΡΦΗΝ». Η τριαδική αυτή ερµηνεία που δίνουν οι υποστηρικτές 
της, είναι καθαρά επιφανειακή και λανθασµένη, γιατί απλούστατα 

δεν γίνεται σωστή ΓΡΑΜΜΑΤΙΚΗ και ΣΥΝΤΑΚΤΙΚΗ ανάλυση του εδα-

φίου, αφού αυτό είναι γραµµένο στην αρχαία Ελληνική γλώσσα: 

«....Αλλ’ εαυτόν εκένωσεν µορφήν δούλου ΛΑΒΩΝ εν οµοιώµατι αν-

θρώπων ΓΕΝΟΜΕΝΟΣ και σχήµατι ΕΥΡΕΘΕΙΣ ως άνθρωπος 

εταπείνωσεν εαυτόν» (αρχαίο κείµενο). Η συντακτική ερµηνεία του κει-
µένου µας παραπέµπει αβίαστα ότι ο Ιησούς «εκένωσε» τον εαυτό 

Του, ενώ ήταν εδώ στη Γη, ως άνθρωπος και όχι ότι αυτό έγινε 
στον ουρανό «πριν γεννηθεί» και όταν ερµηνεύσοµε σωστά το αρ-

χαίο θεόπνευστο κείµενο, η αλήθεια του κείµενου βγαίνει πλέον 
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πασιφανής και δεν µπορεί να αµφισβητηθεί.  
 

 Το κλειδί βρίσκεται στη σωστή µετάφραση των λέξεων που 

είναι µετοχή χρόνου ενεστώτα, δηλαδή των λέξεων «λαβών, 
γενόµενος, ευρεθείς», που µεταφράζονται σύµφωνα µε τους κανό-

νες της αρχαίας Ελληνικής γλώσσας «ΑΦΟΥ ΕΛΑΒΕ δούλου µορ-

φή… ΑΦΟΥ ΕΓΙΝΕ όµοιος µε τους ανθρώπους …..και ΑΦΟΥ ΕΥ-

ΡΕΘΗ κατά το σχήµα ως άνθρωπος», τότε ταπείνωσε τον εαυτόν 
Του και άδειασε τη δόξα Του, γιατί µέσα Του κατοικούσε «παν το 

πλήρωµα της θεότητας του Πατέρα σωµατικά» και µε ένα λόγο Του 

υπάκουε η φύση και τα κύµατα σταµατούσαν και µε ένα λόγο Του 

έβγαινε έξω από τον τάφο ο Λάζαρος που ήταν ήδη νεκρός για 4 

ηµέρες. Ο Ιησούς άδειασε εδώ στη Γη (όχι στον ουρανό) τον εαυτό 

Του από τη δόξα του Πατέρα µε την οποία ήταν ντυµένος. Ο Παύ-

λος το λέγει καθαρά «όστις εν µορφή Θεού ΥΠΑΡΧΩΝ», η λέξη «υ-

πάρχων» είναι σε ενεστώτα χρόνο και όχι σε παρελθόντα χρόνο 

όπως λάθος µεταφράζεται, δηλαδή «όστις εν µορφή Θεού ΥΠΗΡ-

ΧΕ», γι’ αυτό ο Παύλος µας προτρέπει να έχουµε το ίδιο φρόνηµα 

µε τον Ιησού, «..το αυτό δε φρόνηµα έστω εν υµίν, το οποίον ήτο και 
εν τω Χριστώ Ιησού…», να είµαστε ταπεινοί, όπως ο Ιησούς που 

δεν νόµισε ότι είναι «ίσα µε τον Θεόν», αν και ήταν φορές που αυτό 

το φανέρωνε, λέγοντας «όποιος είδεν Εµέ, τον Πατέρα είδε, Εγώ και 

ο Πατήρ ΕΝ είµεθα». Το «ΕΝ είµεθα» υποδηλώνει τέλεια ταύτιση και 
ενότητα. Ο ΑΝΘΡΩΠΟΣ Χριστός Ιησούς (ο ταπεινός) και ο ΘΕΟΣ 

Πατέρας σε µία τέλεια ενότητα (η ΘΕΙΑ µε την ΑΝΘΡΩΠΙΝΗ φύση).  
 

 Το βασικό µήνυµα που ο Λόγος του Θεού, δια του Παύλου, 

θέλει να µας διδάξει είναι η ταπεινοφροσύνη που πρέπει να 

έχουµε και µας δίνει παράδειγµα προς µίµηση τον Ιησού Χριστό 

κατά την επίγεια διακονία Του και µάλιστα από την περίοδο που ο 

Ιησούς «χρίστηκε» µε το άγιο Πνεύµα του Θεού κατά τη βάπτισή 

Του στον Ιορδάνη ποταµό και µετά. Το αρχαίο κείµενο αναφέρει: 
«Τούτο φρονείτε εν υµίν, ό και εν Χριστώ Ιησού…» ∆εν αναφέρει 
απλά «Ιησούς» ή «Υιός Θεού», αλλά ο θεόπνευστος Λόγος του 

Θεού χρησιµοποιεί και τον τίτλο του Ιησού που είναι «χριστός», 

που σηµαίνει «κεχρισµένος». Το φρόνηµα της ταπείνωσης που 

ήταν στον «κεκρισµένο Ιησού», αυτό το φρόνηµα πρέπει να έχει και 
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ο λαός του Κυρίου, γιατί και εµείς είµαστε «χρισµένοι» µε το ίδιο 

Πνεύµα, όταν βαπτισθήκαµε εν Πνεύµατι. Αναφέρει ο Παύλος ότι ο 

Ιησούς είχε ντυθεί την ταπεινοφροσύνη και «δεν ενόµισεν αρπαγήν 

το να ήναι ίσα µε τον Θεόν». Μέσα στον «άνθρωπο Χριστό Ιησού» 

κατοικούσε όλο το πλήρωµα της θεότητας του Πατέρα (Κολοσσαείς 

Β/2:9), ο Ιησούς ήταν ντυµένος µε όλη τη δόξα του Πατέρα και µέσα 

Του κατοικούσε το Πνεύµα του Θεού «χωρίς µέτρο». Είχε τη δύνα-

µη και την εξουσία µε ένα Του λόγο να διατάζει τα στοιχεία της φύ-

σης, να ανασταίνει νεκρούς, να θεραπεύει χωλούς, λεπρούς και 
κάθε αρρώστια, να περπατά επάνω στα κύµατα, να γνωρίζει τις 
καρδιές των ανθρώπων, να συντρίβει τις λεγεώνες των δαιµονικών 
δυνάµεων, είχε τη δύναµη και την εξουσία να κάνει όλα τα έργα του 

Πατρός Του, ήταν το «απαύγασµα (=ακτινοβολία) της δόξης και ο χαρα-

κτήρ της υποστάσεως του Θεού, και βαστάζων τα πάντα µε τον λόγον 
της δυνάµεως Αυτού….» (Εβραίους Α/1:3).  
 

 Αυτό σηµαίνει ότι ο Ιησούς ως άνθρωπος ήταν «ίσα µε τον 

Θεόν» και αυτό είναι που θέλει να µας διδάξει ο Παύλος, ότι δηλα-

δή, ενώ είχε τη δύναµη να χρησιµοποιήσει την εξουσία Του αυτή 

για ιδιοτελείς και προσωπικούς σκοπούς δεν το έκανε, αλλά ταπεί-
νωσε τον εαυτό Του και άδειασε τον εαυτό Του από κάθε προσω-

πική φιλοδοξία και η µόνη Του φιλοδοξία ήταν να κάνει το θέληµα 

«του πέµψαντος Πατρός Του». Είχε την εξουσία να κάνει τα πάντα, 

αλλά δεν το έκανε, εάν αυτό δεν ήταν µέσα στο θέληµα και στο 

σχέδιο του Πατέρα για τη σωτηρία του ανθρώπου.  
 

 Ο Ιησούς Χριστός ήταν «ίσα µε τον Θεόν», («ίσα Θεώ» αρ-

χαίο κείµενο) σε όλη τη διάρκεια της επίγειας διακονίας Του, είχε 
ντυθεί όλη την εξουσία του Πατέρα και µπορούσε να την χρησιµο-

ποιήσει, αλλά δεν έκανε τίποτα για τον εαυτό Του. Ο απ. 

Παύλος δεν θέτει το «ίσα Θεώ» χρονικά µε την προ του Χριστού 

γέννηση, πριν τη δηµιουργία της Γης. Εάν θέσουµε το «ίσα Θεώ» 

στην προϋπαρξη του Ιησού ως «Θεού Υιός» κατά την άποψη της 
κενωτικής διδασκαλίας, τότε το «εαυτόν εκένωσεν» θα σήµαινε 
πολύ απλά ότι δεν θα ήταν πλέον «ίσα µε τον Θεόν», αφού κατά τη 

διδασκαλία αυτή, πρώτα άδειασε τον εαυτό Του στον ουρανό από 

τη θεότητά Του και τις ιδιότητές Του και µετά ήρθε στη Γη. Άρα, 
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εφόσον άδειασε από την υποτιθέµενη θεϊκή ιδιότητα, δεν µπορούσε 
εδώ στη Γη να είναι «ίσα µε τον Θεό». Κατά συνέπεια, η άποψη 

αυτή δεν µπορεί να σταθεί, όποια ερµηνεία και αν της δώσουµε, 
αφού ο ίδιος ο Ιησούς, όταν ήταν εδώ στη Γη έλεγε στους Ιου-

δαίους ότι ήταν «ίσα µε τον Θεό»: «∆ιά τούτο λοιπόν µάλλον εζήτουν 
οι Ιουδαίοι να θανατώσωσιν αυτόν, διότι ουχί µόνον παρέβαινε το 

σάββατον, αλλά και Πατέρα εαυτού έλεγε τον Θεόν, ίσον µε τον 

Θεόν κάµνων εαυτόν» (Ιωάννης Ε/5:18). 
 

 Εφόσον ο Ιησούς ήταν ντυµένος µε τη δόξα του Πατέρα, το 

Πνεύµα του οποίου κατοικούσε µέσα στον Υιό Του µε πληρότητα, η 

έννοια της «κένωσης», δεν έχει καµιά σχέση µε αυτό που κηρύτ-
τουν σήµερα οι υποστηρικτές της άποψης αυτής. Η «κένωση» που 

αναφέρει ο Παύλος («εαυτόν εκένωσεν») δεν αφορά τη θεότητά Του, 

αλλά έχει άµεση σχέση µε την ταπεινή συµπεριφορά Του εδώ 

στη Γη. Ο Λουκάς αναφέρει ότι, ο Ιησούς όταν βαπτίσθηκε στο 

νερό στον Ιορδάνη ποταµό και ταυτόχρονα βαπτίσθηκε και µε το 

άγιο Πνεύµα του Θεού Πατέρα ήταν «ΠΛΗΡΗΣ Πνεύµατος αγίου» 

και όταν επέστρεψε από την έρηµο, µετά από τους πειρασµούς 
που είχε από τον ίδιο το ∆ιάβολο, ήταν «εν τη ∆ΥΝΑΜΕΙ του 

Πνεύµατος» (βλ. Λουκάς ∆/4:1,14). Όλη η δόξα του Θεού Πατέρα 

κατοικούσε µέσα Του, ήταν «πλήρης και εν δυνάµει» από το 

Πνεύµα του Κυρίου των δυνάµεων. 
 

 «Κένωση» λοιπόν σηµαίνει το φρόνηµα της ταπείνωσης που 

υπήρχε στον Ιησού. Ενώ ήταν «ο Θεός εν σαρκί», «ο Θεός εν Χρι-
στώ», δεν έκανε διαφήµιση στον εαυτό Του, δεν αυτοπροβλήθηκε, 
άδειασε τον εαυτό Του και έγινε δούλος του Θεού και των ανθρώ-

πων, ζούσε σαν απλός άνθρωπος ανάµεσα σε ανθρώπους, βάδιζε 
µε τα πόδια, έκανε χειρονακτική εργασία του µαραγκού, βοηθώντας 
το θετό πατέρα Του Ιωσήφ, έζησε µέσα σε απλότητα, βρισκόταν 
πάντα κοντά σε αυτούς που είχαν ανάγκη, έγινε ένα µε τους ταπει-
νούς της γης, ένα µε το λαό Του, ένα µε τους µαθητές Του 
 
 

ΣΗΜΕΙΩΣΗ: Για το «ΚΕΝΩΤΙΚΟ ΖΗΤΗΜΑ», έχουµε αναφερθεί µε πολλές 
λεπτοµέρειες σε ολόκληρο το Κεφάλαιο 9ο (σελίδες 117-128), στο οποίο 
θα πρέπει ο αναγνώστης να ανατρέξει. 
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08.    ΠΡΙΝ ΓΙΝΕΙ Ο ΑΒΡΑΑΜ «ΕΓΩ ΕΙΜΙ» 
 

 « (56) Ο Αβραάµ ο πατήρ σας είχεν αγαλλίασιν να ίδη την 

ηµέραν την εµήν και είδε και εχάρη. (57)  Είπον λοιπόν οι 

Ιουδαίοι προς αυτόν·  Πεντήκοντα έτη δεν έχεις έτι, και είδες 

τον Αβραάµ; (58)  Είπε προς αυτούς ο Ιησούς·  Αληθώς, αλη-

θώς σας λέγω·  Πριν γείνη ο Αβραάµ, εγώ είµαι. (59) Ε-

σήκωσαν λοιπόν λίθους διά να ρίψωσι κατ' αυτού·  πλην ο 

Ιησούς εκρύβη και εξήλθεν εκ του ιερού περάσας διά µέσον 

αυτών, και ούτως ανεχώρησε»  (Ιωάννης Η/8:56-59) 

 

1. Στα παραπάνω λόγια του Ιησού, οι υποστηρικτές της τριαδι-
κής διδασκαλίας, βρίσκουν ένα "ακόµα" επιχείρηµα για να στηρί-
ξουν τη θέση τους σχετικά µε την προϋπαρξη του "Θεού Υιού", ως 
το 2ο πρόσωπο της Τριάδας µέσα στη θεότητα. Αυτή η ερµηνεία 

όπως έχουµε ήδη αναφερθεί σε προηγούµενα κεφάλαια είναι λαν-
θασµένη και αντιβαίνει προς τη φύση του ενός και µόνου αληθινού 

Θεού που υπάρχει, ο οποίος βδελύσσεται την ειδωλολατρία. Η 

προϋπαρξη ενός "Θεού Υιού" και η  συνύπαρξή του µε έναν "άλλο 

Θεό", τον Πατέρα, µας εισαγάγει σε αρχαίες παγανιστικές λατρείες 
µε πολλά πρόσωπα µέσα στη θεότητα. Ο Ιησούς λέγοντας «πριν 

γίνει ο Αβραάµ, ΕΓΩ ΕΙΜΑΙ», για µια ακόµα φορά επιβεβαίωνε τη 

θεία καταγωγή Του και ποια θεότητα κατοικούσε µέσα του, καθώς 
και το ότι παρέµενε προσκολληµένος στη µαρτυρία των προφητών 
της Παλαιάς ∆ιαθήκης και στη µαρτυρία ενός ολόκληρου λαού, του 

Ισραήλ, ότι ο Θεός είναι "ΕΙΣ", µια µαρτυρία που αποτελούσε το 

θεµέλιο της πίστης στη µοναδικότητα του Θεού. 
 

 Με τη φράση «Εγώ ΕΙΜΑΙ», πριν γίνει ο Αβραάµ, ο Ιησούς 
φανέρωνε τη θεία προέλευσή Του, ότι είναι ο απεσταλµένος του 

Πατέρα, είναι ο «Υιός του Θεού», όχι ο "Θεός Υιός", είναι ο «Θεός 
που φανερώθηκε εν σαρκί», είναι ο Πατέρας εν τω Υιώ. Τα ονό-

µατα που δόθηκαν στον Μεσσία, ΙΗΣΟΥΣ και ΕΜΜΑΝΟΥΗΛ, αυτό 

το φανερώνουν πολύ καθαρά. Εδώ ο Ιησούς διακηρύττει ότι είναι ο 

«Εγώ Ειµί», που µε αυτό το όνοµα φανερώθηκε ο Θεός στο Μωυ-

σή στην καιόµενη βάτο. 
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 Στην Έξοδο Γ/3:13-14 λέγει: «Και είπεν ο Μωυσής προς τον 

Θεόν, Ιδού (όταν) εγώ υπάγω προς τους υιούς Ισραήλ και είπω προς 

αυτούς, “ο Θεός των πατέρων σας µε απέστειλεν προς εσάς”, και εκείνοι 

µ’ ερωτήσωσι “TI (EINAI) TO ONOMA AYTOY; Τι θέλω ειπεί προς αυτούς;” 

Και είπεν ο Θεός προς τον Μωυσήν, “Εγώ είµαι ο ΩΝ” (=ΕΧΓΙΕ), και 

είπεν, Ούτω θέλεις ειπεί προς τους υιούς Ισραήλ, “ο ΩΝ (=ΓΙΑΧΒΕ) µε 

απέστειλε προς εσάς….” Εδώ το όνοµα του Πατέρα αναφέρεται ως 
«ΕΓΩ ΕΙΜΑΙ Ο ΩΝ», επειδή είναι δύσκολη η έννοιά του στην Ελλη-

νική γλώσσα, θα το αναλύσουµε στην Εβραϊκή.      
 

 Ο Θεός είπε στο Μωυσή «ΕΧΓΙΕ ΑΣΕΡ ΑΧΓΙΕ» που κατά 

γράµµα σηµαίνει «Εγώ ΕΙΜΑΙ αυτός που ΕΙΜΑΙ». Το «ΕΧΓΙΕ» είναι 
το 1

ο
 πρόσωπο του ρήµατος «ΧΑΓΟΥΑ» και σηµαίνει «ΕΓΩ ΕΙ-ΜΑΙ». 

Όταν αργότερα ο Μωυσής πήγε στους Ισραηλίτες, στην Αίγυπτο, 

τους είπε ότι τον απέστειλε ο «ΓΙΑΧΒΕ». Χρησιµοποίησε το ίδιο ρή-

µα (ΧΑΓΟΥΑ) στο 3
ο
 ενικό πρόσωπο, αντί για το 1

ο
 που είναι ΕΧΓΙΕ. 

Τους είπε ότι τον απέστειλε «Αυτός που ΕΙΝΑΙ», και αυτό είναι το 

κύριο όνοµα µε το οποίο ο Θεός αποκαλύπτεται στην Παλαιά 

∆ιαθήκη, που στη µετάφραση των Εβδοµήκοντα (Ο') αναφέρεται 
ως «Εγώ ΕΙΜΙ Ο ΩΝ» και στο θεόπνευστο αρχαίο Ελληνικό κείµενο 

της Καινής ∆ιαθήκης µεταφράζεται ως ο «ΩΝ».  
 

 Η Αγία Γραφή διδάσκει ότι ο «ΙΗΣΟΥΣ της Καινής ∆ιαθήκης» είναι 
η φανέρωση του «ΓΙΑΧΒΕ της Παλαιάς ∆ιαθήκης». Ο ένας και µόνος 
αληθινός Θεός που υπάρχει στις έσχατες ηµέρες «εφανερώθη εν 
σαρκί» (βλ. Α’ Τιµόθεου Γ/3:16 /Εβραίους Α/1:1). Ο ίδιος ο Ιησούς το 

διακήρυξε λέγοντας «Όποιος είδε ΕΜΕΝΑ, είδε τον ΠΑΤΕΡΑ, εγώ και 
Πατήρ ΕΝ (=ένα) είµαστε» (Ιωάννης Ι∆/14:6). Η λέξη «ΙΗΣΟΥΣ» είναι 
σύνθετη, αποτελείται από τις λέξεις «ΑΥΣΗΣ» ή «ΟΣΗΑ» (=σωτή-

ρας) και «ΓΙΑ» (σύντµηση του ΓΙΑΧΒΕ) και σηµαίνει «Ο ΓΙΑΧΒΕ είναι ΣΩ-

ΤΗΡΑΣ», ή «ΕΓΩ ΕΙΜΑΙ αυτός που ΕΙΝΑΙ», ή «ΕΓΩ ΕΙΜΑΙ Ο ΩΝ» 

(ΓΙΑΧΒΕ = ΙΗΣΟΥΣ = ΕΓΩ ΕΙΜΙ ΩΝ). 
 

2. Λέγοντας ο Ιησούς στους συγκεντρωµένους Ιουδαίους  «πριν 

Αβραάµ γενέσθαι, ΕΓΩ ΕΙΜΙ» (αρχαίο κείµενο), ταύτιζε τον εαυτό Του 

µε τον Γιάχβε της Παλαιάς ∆ιαθήκης, µε τον ένα και µόνο Θεό των 
πατέρων τους, του Αβραάµ, του Ισαάκ και του Ιακώβ. ∆εν τους έλε-
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γε ότι ο ίδιος ήταν ένας "άλλος Θεός", αλλά ότι ήταν η φανέρωση 

του Θεού των πατέρων τους και αυτό οι Ιουδαίοι το κατάλαβαν 
πολύ καλά, το θεώρησαν µεγάλη βλασφηµία και γι' αυτό «εσήκω-

σαν λίθους διά να ρίψωσι κατ' αυτού· πλην ο Ιησούς εκρύβη και 
εξήλθεν εκ του ιερού περάσας διά µέσον αυτών, και ούτως ανεχώρησε»  

(Ιωάννης Η/8:58). 
 

 Οι Ισραηλίτες ήθελαν να Τον λιθοβολήσουν για βλασφηµία, 

γιατί, όταν ο Ιησούς µιλούσε για τη σχέση Του µε τον Πατέρα, ήταν 
τόσο καθαρός στο λόγο Του, που δεν άφηνε περιθώρια για να το 

παρανοήσουν οι συµπατριώτες Του. Αυτό συνέβηκε και κάποια 

άλλη φορά, που επίσης ήθελαν να Τον λιθοβολήσουν για βλασφη-

µία στον Θεό των Πατέρων τους:  «Εγώ και ο Πατήρ εν είµεθα. 

Επίασαν λοιπόν πάλιν οι Ιουδαίοι λίθους, διά να λιθοβολήσωσιν 

αυτόν. Απεκρίθη προς αυτούς ο Ιησούς· Πολλά καλά έργα έδειξα εις 
εσάς εκ του Πατρός µου· διά ποίον έργον εξ αυτών µε λιθοβολείτε; 
Απεκρίθησαν προς αυτόν οι Ιουδαίοι, λέγοντες· Περί καλού έργου δεν 
σε λιθοβολούµεν, αλλά περί βλασφηµίας, και διότι συ άνθρωπος ων 

κάµνεις σεαυτόν Θεόν» (Ιωάννης Ι'/10:30-33). 
 

 Οι δύο παραπάνω περιπτώσεις, που οι Ιουδαίοι επιχείρησαν 
να λιθοβολήσουν τον Ιησού για βλασφηµία, είναι µια ισχυρή µαρτυ-

ρία για τη µοναδικότητα του Θεού, την οποία θα πρέπει να λάβουν 
σοβαρά υπόψη τους, όσοι επιµένουν στην τριαδική αποδοχή του 

προϋπάρχοντα "Θεού Υιού" και να αναθεωρήσουν, όταν µάλιστα η 

Βίβλος έχει συνέχεια µαρτυρίες ότι η θεότητα που κατοικούσε µέσα 

στον Ιησού ήταν του Πατέρα και όχι του υποτιθέµενου προϋπάρχο-

ντα "Θεού Υιού", που και εδώ πάλι υπάρχει πρόβληµα µε την τρια-

δική διδασκαλία. Εάν δεχτούµε την προΰπαρξη του "Θεού Υιού", 

αφού άδειασε τον εαυτόν Του από τη θεότητα Του όταν ήταν στον 
ουρανό (πριν γεννηθεί), τότε ποια θεότητα είχε εδώ στη Γη;  
 

 Υπήρχε όµως και περίπτωση που ο Ιησούς Χριστός φανέ-

ρωνε τον εαυτό Του στους Ιουδαίους ως το «ΕΓΩ ΕΙΜΙ» της Πα-

λαιάς ∆ιαθήκης, πλην όµως αυτοί δεν µπορούσαν να το καταλά-

βουν, δεν µπορούσαν να εννοήσουν ότι µιλούσε για τον Θεό των 

πατέρων τους: « (24) Σας είπον λοιπόν ότι θέλετε αποθάνει εν ταις 
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αµαρτίαις υµών·  διότι εάν δεν πιστεύσητε ότι Εγώ ΕΙΜΑΙ, θέλετε 

αποθάνει εν ταις αµαρτίαις υµών. (25) Έλεγον λοιπόν προς αυτόν·  Συ 

τις είσαι; και είπε προς αυτούς ο Ιησούς·  ό,τι σας λέγω απ' αρχής. 

(26) Πολλά έχω να λέγω και να κρίνω περί υµών·  αλλ' ο πέµψας µε 

είναι αληθής, και εγώ όσα ήκουσα παρ' αυτού, ταύτα λέγω εις τον 

κόσµον. (27) δεν ενόησαν ότι έλεγε προς αυτούς περί του 

Πατρός. (28) Είπε λοιπόν προς αυτούς ο Ιησούς·  Όταν υψώσητε τον 

Υιόν του ανθρώπου, τότε θέλετε γνωρίσει ότι Εγώ ΕΙΜΑΙ, και απ' 

εµαυτού δεν κάµνω ουδέν, αλλά καθώς µε εδίδαξεν ο Πατήρ µου, 

ταύτα λαλώ»  (Ιωάννης Η/8:24-28). 
 

 Ο Ιησούς είναι η φανέρωση του «ΕΓΩ ΕΙΜΙ» της Παλαιάς 

∆ιαθήκης, είναι ο Θεός Πατέρας «ός εφανερώθη εν σαρκί» (Α’ Τιµό-

θεου Γ/3:16 αρχ. κείµενο), ο οποίος δηλαδή φανερώθηκε («εν σαρκί») 

στον άνθρωπο Χριστό Ιησού, που µίλησε «εν Υιώ» (Εβραίους Α/1:1). 

Το όνοµά Του ο Πατέρας Θεός, το έδωσε στον Υιό Του, ο οποίος 

είναι «ο χαρακτήρ ΤΗΣ ΥΠΟΣΤΑΣΕΩΣ του Πατέρα» (Εβραίους Α/1:3) 

και µας λέγει η Γραφή για τον Υιό ότι «τοσούτον ανώτερος των 

αγγέλων γενόµενος, όσον ΕΞΟΧΟΤΕΡΟΝ υπέρ αυτούς ΟΝΟΜΑ εκληρο-

νόµησε» (Εβραίους Α/1:4). Το ίδιο είπε και ο Ιησούς όταν προσευχό-

ταν για τους µαθητές Του: «Πάτερ άγιε, τήρησον αυτούς ΕΝ ΤΩ ΟΝΟ-

ΜΑΤΙ ΣΟΥ, ώ δέδωκάς µοι….» (Ιωάννης ΙΖ/17:11, αρχ. κείµενο), δηλα-

δή «Πατέρα άγιε, φύλαξέ τους ΣΤΟ ΟΝΟΜΑ ΣΟΥ, το οποίο (όνοµα) 

µου έδωσες…» . Ο ΥΙΟΣ της Καινής ∆ιαθήκης είναι η φανέρωση του 

ΠΑΤΕΡΑ της Παλαιάς ∆ιαθήκης: «Ο Θεός (ο Πατέρας) ήτο εν Χριστώ, 

διαλλάσσων τον κόσµον προς εµαυτόν…» (Β’ Κορινθίους Ε/5:18), γι’ 

αυτό το όνοµα και του Πατέρα και του Υιού είναι «ΙΗΣΟΥΣ» (=ΓΙΑΧΒΕ 

ΟΣΗΑ). Όταν ήρθε ο Ιησούς Χριστός άρχισε να φανερώνεται ως ο 

«ΕΧΓΙΕ», δηλ. ως ο «ΕΓΩ ΕΙΜΙ Ο ΩΝ» και να διακηρύττει ανοιχτά το 

θαυµαστό όνοµά Του (βλέπε: Μάρκος ΙΓ/13:6, Λουκάς ΚΑ/21:6, Ιωάν-

νης Η/8:24, 28, 58, κλπ). 
 

3. «Πριν Αβραάµ γενέσθαι, ΕΓΩ ΕΙΜΙ:» Μέσα στην Καινή ∆ια-

θήκη πολλές φορές ο Ιησούς αποκαλύπτεται ως ο «ΕΓΩ ΕΙΜΙ», 

από τις οποίες οι πιο χαρακτηριστικές είναι οι ακόλουθες: 
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ΜΑΡΚΟΣ ΙΓ/13:6  

«∆ιότι πολλοί θέλουσιν ελθεί εν τω ονόµατί µου, λέγοντες ότι Εγώ 

ΕΙΜΑΙ, και πολλούς θέλουσι πλανήσει»   
 

ΛΟΥΚΑΣ ΚΑ/21:8  

 «Ο δε είπε· Βλέπετε µη πλανηθήτε· διότι πολλοί θέλουσιν ελθεί εν τω 

ονόµατί µου, λέγοντες ότι Εγώ ΕΙΜΑΙ και Ο καιρός επλησίασε. Μη 

υπάγητε λοιπόν οπίσω αυτών»  
 

ΙΩΑΝΝΗΣ Η/8:28  

«Όταν υψώσητε τον Υιόν του ανθρώπου, τότε θέλετε γνωρίσει ότι Εγώ 

ΕΙΜΑΙ, και απ' εµαυτού δεν κάµνω ουδέν, αλλά καθώς µε εδίδαξεν ο 

Πατήρ µου, ταύτα λαλώ»  
 

ΙΩΑΝΝΗΣ Η/8:58  

 «Είπε προς αυτούς ο Ιησούς· Αληθώς, αληθώς σας λέγω· Πριν γείνη ο 

Αβραάµ, Εγώ ΕΙΜΑΙ»  
 

ΙΩΑΝΝΗΣ ΙΓ/13:19  

«Από του νυν σας λέγω τούτο πριν γείνη, διά να πιστεύσητε όταν γείνη, 

ότι Εγώ ΕΙΜΑΙ»  
 

ΙΩΑΝΝΗΣ ΙΗ/18:4-6  

«Ο δε Ιησούς, εξεύρων πάντα τα ερχόµενα επ' αυτόν, εξήλθε και είπε 
προς αυτούς· Τίνα ζητείτε; Απεκρίθησαν προς αυτόν· Ιησούν τον 
Ναζωραίον. Λέγει προς αυτούς ο Ιησούς· Εγώ ΕΙΜΑΙ. Ίστατο δε µετ' 
αυτών και Ιούδας ο παραδίδων αυτόν. Καθώς λοιπόν είπε προς αυτούς 
ότι Εγώ ΕΙΜΑΙ απεσύρθησαν εις τα οπίσω και έπεσον χαµαί» 
 

ΡΩΜΑΙΟΥΣ Θ/9:5  

«...Των οποίων είναι οι πατέρες, και εκ των οποίων εγεννήθη ο Χριστός 
το κατά σάρκα, ο ΩΝ επί πάντων Θεός ευλογητός εις τους αιώνας· 
αµήν».  
 

ΕΦΕΣΙΟΥΣ ∆/4:4-6  

 «ΕΝ σώµα και ΕΝ Πνεύµα, καθώς και προσεκλήθητε µε µίαν ελπίδα 

της προσκλήσεώς σας· ΕΙΣ Κύριος, ΜΙΑ πίστις, ΕΝΑ βάπτισµα· ΕΙΣ 

Θεός και Πατήρ πάντων, ο ΩΝ επί πάντων και διά πάντων και εν 
πάσιν υµίν».  

461 



ΑΠΟΚΑΛΥΨΗ Α/1:4  

 «Ο Ιωάννης προς τας επτά εκκλησίας τας εν τη Ασία· χάρις υµίν και 
ειρήνη από του ο ΩΝ και ο Ην και ο Ερχόµενος· και από των επτά 

πνευµάτων, τα οποία είναι ενώπιον του θρόνου αυτού».  
 

ΑΠΟΚΑΛΥΨΗ Α/1:8 

Εγώ είµαι το Α και το Ω, αρχή και τέλος, λέγει ο Κύριος, ο ΩΝ και ο 

Ην και ο Ερχόµενος, ο Παντοκράτωρ» 
 

ΑΠΟΚΑΛΥΨΗ ∆/4:8  

«Και τα τέσσαρα ζώα είχον έκαστον χωριστά ανά εξ πτέρυγας κυκλό-

θεν και έσωθεν ήσαν γέµοντα οφθαλµών, και δεν παύουσιν ηµέραν και 
νύκτα λέγοντα· Άγιος, άγιος, άγιος Κύριος ο Θεός ο Παντοκράτωρ, ο 

ΩΝ και ο Ην και ο Ερχόµενος» 
 

 Από τα παραπάνω εδάφια, βλέπουµε τον Ιησού Χριστό να 

ταυτίζει τον εαυτό Του (την ανθρώπινη φύση), όχι µε κάποια άλλη 

ανύπαρκτη ή άγνωστη µέχρι τότε θεότητα, µε τον "Θεό Υιό", αλλά 

να ταυτίζει τον εαυτό Του µε τη θεία φύση του Πατέρα. Ο Θεός 
κατοίκησε µέσα στον κεχρισµένο Του και µίλησε στους έσχατους 
καιρούς µέσα από Αυτόν: «Ο Θεός, αφού ελάλησε το πάλαι προς τους 
πατέρας ηµών διά των προφητών πολλάκις και πολυτρόπως, εν ταις 
εσχάταις ταύταις ηµέραις ελάλησε προς ηµάς διά του Υιού ("ΕΝ ΥΙΩ" 

λέγει το αρχαίο κείµενο, δηλαδή "µέσα από τον Υιό"), τον οποίον έθεσε 
κληρονόµον πάντων.....» (Εβραίους Α/1:1-2). Ο Ιησούς είναι η φανέ-
ρωση του «Γιάχβε», του «Εγώ Ειµί» της Παλαιάς ∆ιαθήκης και θα 

πρέπει να επισηµάνουµε ότι µέσα στο πρωτότυπο θεόπνευστο 

αρχαίο Ελληνικό κείµενο αναφέρεται το «Εγώ Ειµί» σε ενικό αριθ-

µό, γιατί έχουµε ένα «Εγώ Ειµί» και όχι πολλά, αλλιώς θα έλεγε 
«Εµείς Είµαστε».  
 

4. Ο Ιησούς είναι η ορατή εικόνα του αοράτου Θεού, λέγοντας 
«πριν γίνει ο Αβραάµ, ΕΓΩ ΕΙΜΑΙ», µιλούσε ως ο Θεός Πατέρας, 
µε τη θεία φύση Του. Τέτοιες περιπτώσεις µέσα στην Καινή ∆ιαθή-

κη έχουµε πολλές. Σε κάποια περίπτωση οι Ιουδαίοι ρώτησαν τον 
Ιησού, ποιο σηµείο δείχνει για επιβεβαίωση όλων, όσων έλεγε και 
Αυτός τους απάντησε: «Χαλάσατε τον ναόν τούτον, και διά τριών 
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ηµερών θέλω εγείρει αυτόν. Και οι Ιουδαίοι είπον· Εις τεσσαράκοντα 

και εξ έτη ωκοδοµήθη ο ναός ούτος, και συ θέλεις εγείρει αυτόν εις 
τρεις ηµέρας; Εκείνος όµως έλεγε περί του ναού του σώµατος αυτού» 

(Ιωάννης Β/2:19-21). Ο Ιησούς έλεγε ότι ο ίδιος θα αναστήσει τον 
εαυτό Του, ενώ ο απ. Παύλος γράφει ότι τον ανάστησε ο Πατέρας: 
«Παύλος απόστολος ουχί από ανθρώπων, ουδέ δι' ανθρώπου, αλλά διά 

Ιησού Χριστού και Θεού Πατρός του αναστήσαντος αυτόν εκ νε-
κρών, σώµα Του» (Γαλάτας Α/1:1). Άρα ο Θεός Πατέρας ανάστησε 
τον Ιησού, που σηµαίνει ότι ο Ιησούς στο Ιωάννης Β/2:19-21, µι-
λούσε µε τη θεϊκή ιδιότητά Του, µιλούσε ως ο Θεός Πατέρας. 
 

 Έχουµε πολλές περιπτώσεις µέσα από την Καινή ∆ιαθήκη 

που βλέπουµε τον Ιησού, άλλοτε να µιλάει ως άνθρωπος, ως ο 

«Υιός του ανθρώπου»  (ανθρώπινη φύση) και άλλοτε να µιλάει ως ο 

Θεός Πατέρας, ως ο «Υιός του Θεού» (θεία φύση). Σαν άνθρωπος 

ο Ιησούς πειράσθηκε κατά πάντα, έκλαψε, πόνεσε, υπέφερε, σταυ-

ρώθηκε, πέθανε και τάφηκε. Σαν άνθρωπος είναι κατώτερος από 

τον Πατέρα και σαν άνθρωπος υποτάσσεται σε Αυτόν για να είναι ο 

Θεός τα «πάντα εν πάσιν» (Α' Κορινθίους ΙΕ/15:28). Σαν άνθρωπος, 
τον βλέπουµε να µιλά και να ενεργεί στις ακόλουθες περιπτώσεις: 
Ματθαίος Γ/3:14, ΙΑ/11:19, ΙΖ/17:22-23, ΙΘ/19:17, Κ/20 :28, Κς'/26:11-12, 

26-28, κλπ - Μάρκος Α/1:38, ΙΓ/13:32, κλπ - Λουκάς ∆/4:18, Θ/9:58, 

Ι'/10:22, ΚΒ/22:8,15, κλπ - Ιωάννης Γ/3:14, ∆/4:7, Ε/5 :17, Η/8:37, ΙΑ/11: 

41, Κ/20:27, κλπ..   
 

  Σαν η φανέρωση του Θεού, του ενός και µόνου Θεού που 

υπάρχει, είναι ο Ελοχίµ που φανερώθηκε στη σάρκα, είναι ο Εµ-

µανου-ΗΛ (ο "ΗΛ" µεθ' υµών), είναι ο Γιάχβε, ο Θεός που φανερώ-

θηκε εν σαρκί. Γι' αυτό σε πολλές περιπτώσεις ο Ιησούς µιλούσε, 
τόσο τους Ιουδαίους, όσο και στους µαθητές Του, µε τη θεία ιδιότη-

τά Του, ως ο "Υιός του Θεού" (θεία φύση Του) και εκφραζόταν ως ο 

Θεός Πατέρας, όπως στις παρακάτω περιπτώσεις, που είναι χα-

ρακτηριστικές:  
 

ΜΑΤΘΑΙΟΣ ΙΗ/18:20, ΚΗ/28:20   
«∆ιότι όπου είναι δύο ή τρεις συνηγµένοι εις το όνοµά µου, εκεί είµαι 

εγώ εν τω µέσω αυτών».  
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«Και ιδού, εγώ είµαι µεθ' υµών πάσας τας ηµέρας έως της συντε-
λείας του αιώνος. Αµήν».  
 

 Εδώ ο Ιησούς (ο Υιός του ανθρώπου) παρουσιάζεται ως 
ΠΑΝΤΑΧΟΥΝ ΠΑΡΩΝ, ιδιότητα, που ανήκει µόνον στον Πατέρα Θεό 

(βλ. Ψαλµός ΡΛΘ/139:7-8, Παροιµίες ΙΕ/15:3, Ησαϊας Ξς'/66:1, ∆ευτερο-

νόµιο ∆/4:39, κλπ). Ο Ιησούς βρίσκεται παντού ως «Πνεύµα Ζωοποι-
ούν» (Α' Κορινθίους ΙΕ/15:45).  
 

ΜΑΤΘΑΙΟΣ ΚΓ/23:37   
«Ιερουσαλήµ, Ιερουσαλήµ, η φονεύουσα τους προφήτας και λιθοβο-

λούσα τους απεσταλµένους προς σέ· ποσάκις ΗΘΕΛΗΣΑ ΝΑ ΣΥΝΤΑΞΩ 

ΤΑ ΤΕΚΝΑ ΣΟΥ, καθ' ον τρόπον συνάγει η όρνις τα ορνίθια εαυτής υπό 

τας πτέρυγας, και ∆ΕΝ ΗΘΕΛΗΣΑΤΕ.....»  
 

 Αυτός που καλούσε συνέχεια τους Ισραηλίτες, σε όλες τις 
εποχές, κάτω από την αγάπη Του και την προστασία Του, ήταν ο 

Πατέρας. Στο παραπάνω εδάφιο, ο Πατέρας στους έσχατους και-
ρούς µιλάει στο λαό Του «εν Υιώ», µέσα από τον κεχρισµένο Υιό 

Του, όπως έκανε και στους παλιούς καιρούς που τους µιλούσε  
«διά των προφητών Του». 
 

ΜΑΡΚΟΣ Β/2:5-7   
«Ιδών δε ο Ιησούς την πίστιν αυτών, λέγει προς τον παραλυτικόν· Τέ-
κνον, συγκεχωρηµέναι είναι εις σε αι αµαρτίαι σου. Ήσαν δε τινές 
των γραµµατέων εκεί καθήµενοι και διαλογιζόµενοι εν ταις καρδίαις 
αυτών· ∆ιά τι ούτος λαλεί τοιαύτας βλασφηµίας; τις δύναται να συγχω-

ρή αµαρτίας ειµή ΕΙΣ, ο Θεός;»  
 

 Ο µόνος που µπορεί να συγχωρεί τις αµαρτίες είναι ΜΟΝΟΝ ο 

Θεός και κανένας άλλος. Αυτό οι µονοθεϊστές Ιουδαίοι το γνώριζαν 
πολύ καλά, γι' αυτό, όταν ο Ιησούς ταύτιζε τον εαυτό Του µε τον 
Θεό των πατέρων τους, ήθελαν να Τον λιθοβολήσουν. 
  

ΛΟΥΚΑΣ Ι΄/10:18   
«Είπε δε προς αυτούς· Εθεώρουν τον Σατανάν ως αστραπήν εκ του 

ουρανού πεσόντα...»  
 

 Αυτός που είχε δει την αποστασία και την πτώση του Σατανά 
ήταν ο Θεός, ο Κύριος και δηµιουργός των πάντων. 
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ΙΩΑΝΝΗΣ Η/8:58   
«Είπε προς αυτούς ο Ιησούς· Αληθώς, αληθώς σας λέγω· Πριν γείνη 

ο Αβραάµ, εγώ είµαι»  
 

 Ο Γιάχβε, ο Θεός της Παλαιάς ∆ιαθήκης, είναι ο Θεός του Α-
βραάµ, του Ισαάκ, του Ιακώβ, ο Θεός του Ηλία και του Μωυσή και 
αυτή τη διακήρυξη κάνει ο Θεός «εν Υιώ». 
 

ΙΩΑΝΝΗΣ Ι΄/10:30   
«Εγώ και ο Πατήρ ΕΝ είµεθα......»  

«Και εγώ την δόξαν την οποίαν µοι έδωκας έδωκα εις αυτούς, διά να 

ήναι εν καθώς ηµείς είµεθα ΕΝ»  
 

 Εδώ είναι περίπτωση που αναφέραµε παραπάνω και που οι 
Ιουδαίοι ήθελαν να λιθοβολήσουν τον Ιησού για βλασφηµία, γιατί 
ως άνθρωπος ταύτιζε τον εαυτό Του µε τον Θεό των πατέρων 
τους, µε τον Θεό του Αβραάµ, του Ισαάκ και του Ιακώβ. ∆εν µπο-

ρούσαν να φανταστούν οι συµπατριώτες Του Ιουδαίοι ότι, Αυτός 
που τους µιλούσε, ήταν η ορατή ΦΑΝΕΡΩΣΗ του Γιάχβε Οσήα, 

του Θεού τους του αοράτου, γεγονός που ο Ιησούς το ξεκαθάρισε 
όταν Τον ρώτησε ο Φίλιππος: 
 

ΙΩΑΝΝΗΣ Ι∆/14:8-10   
«8. Λέγει προς αυτόν ο Φίλιππος· Κύριε, δείξον εις ηµάς τον Πατέρα 

και αρκεί εις ηµάς. 
9. Λέγει προς αυτόν ο Ιησούς· Τόσον καιρόν είµαι µεθ' υµών, και δεν µε 
εγνώρισας, Φίλιππε; όστις είδεν εµέ είδε τον Πατέρα· και πως συ 

λέγεις, ∆είξον εις ηµάς τον Πατέρα; 

10. ∆εν πιστεύεις ότι εγώ είµαι εν τω Πατρί και ο Πατήρ είναι εν 

εµοί; τους λόγους, τους οποίους εγώ λαλώ προς υµάς, απ' εµαυτού δεν 
λαλώ· αλλ' ο Πατήρ ο µένων εν εµοί αυτός εκτελεί τα έργα.»  
 

 Ο λόγος του Ιησού είναι πολύ καθαρός, που δεν µπορεί κα-

νένας αξιόπιστος Βιβλικός µελετητής να τον παρερµηνεύσει ή να 

τον διαστρεβλώσει. Εδώ λέγει πολύ απλά: «Όποιος είδε εµένα, τον 
άνθρωπο Ιησού, είδε τον Θεό των πατέρων σας». Είναι µια ΞΕΚΑ-

ΘΑΡΗ διακήρυξη, ότι ο Ιησούς είναι η ΟΡΑΤΗ φανέρωση του ΕΝΟΣ 

και ΜΟΝΟΥ Θεού που υπάρχει και όχι ενός ανύπαρκτου ή άγνω-

στου προϋπάρχοντα "Θεού Υιού". 
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 Εάν ενώσουµε τα τρία εδάφια (1) «Πριν γείνη ο Αβραάµ, Εγώ 

Είµαι», (2) «Εγώ και ο Πατήρ ΕΝ είµεθα» και (3) «Όστις είδεν Εµέ, 

είδε τον Πατέρα», µέσα σε αυτά περικλείεται συνοπτικά όλη η µονα-
δικότητα του Θεού και η θεότητα του Ιησού.   
 

ΑΠΟΚΑΛΥΨΗ Α/1:8   
«Εγώ είµαι το Α και το Ω, αρχή και τέλος, λέγει ο Κύριος, ο ΩΝ και ο 

ΗΝ και ο Ερχόµενος, ο ΠΑΝΤΟΚΡΑΤΩΡ...»  
 

 Εδώ έχουµε µία από τις πιο περίτρανες διακηρύξεις της Αγίας 
Γραφής ότι ο Ιησούς είναι ο ίδιος ο Πατέρας «εν Υιώ», είναι η 

φανέρωση του Πατέρα. Ο Ιησούς είναι ο ΠΑΝΤΟΚΡΑΤΩΡ και όλοι 
γνωρίζουµε ότι ο «Παντοκράτορας είναι ΜΟΝΟΝ Ένας, ο Πατέρας 

Θεός».  Σαφής λοιπόν η διακήρυξη της Βίβλου ότι ο Θεός είναι 
ΕΝΑΣ, µε ΜΙΑ υπόσταση και ότι µέσα στον άνθρωπο Χριστό Ιησού 

κατοικούσε µε πληρότητα η θεότητα του Πατέρα. 
 

ΑΠΟΚΑΛΥΨΗ Α/1:17   
«Και ότε είδον αυτόν, έπεσα προς τους πόδας αυτού ως νεκρός, και 
επέθηκε την δεξιάν αυτού χείρα επ' εµέ; λέγων µοι· Μη φοβού· εγώ 

είµαι ο ΠΡΩΤΟΣ και ο ΕΣΧΑΤΟΣ.....»  
 

 Εδώ έχουµε µία ακόµα περίπτωση που ο Υιός, ο Ιησούς της 

Καινής ∆ιαθήκης ταυτίζει τον εαυτό Του µε τον Πατέρα, τον 

Ιησού (=Γιάχβε Οσήα) της Παλαιάς ∆ιαθήκης, ο οποίος είναι ο ΠΡΩ-

ΤΟΣ και ο ΕΣΧΑΤΟΣ και εκτός αυτού άλλος Θεός δεν υπάρχει: 
«Ούτω λέγει Κύριος ο Βασιλεύς του Ισραήλ και ο Λυτρωτής αυτού, ο 

Κύριος των δυνάµεων· Εγώ είµαι ο ΠΡΩΤΟ και εγώ ο ΕΣΧΑΤΟΣ· και 
εκτός εµού δεν υπάρχει Θεός» (Ησαϊας Μ∆/44:6 - Βλ. ΜΑ/41:4, ΜΗ/48:12). 
 

5. «Πριν γίνει ο Αβραάµ, ΕΓΩ ΕΙΜΑΙ:» Ο Θεός Πατέρας είναι ο  
«Εγώ Είµαι ο ΩΝ» και µίλησε στον άνθρωπο «εν Υιώ». , γι' αυτό 
και ο Ιησούς είναι η φανέρωση του  «Εγώ Είµαι» και συχνά έλεγε 
το διακήρυττε. Παρακάτω, παραθέτουµε ένα κατάλογο από τα 
«Εγώ Είµαι» ("Εγω Ειµί") του Κυρίου Ιησού: 
 

•  «Εγώ ΕΙΜΙ  ο λαλών σοι...» (Ιωάννης ∆/4:26). 
 

• «Εγώ ΕΙΜΙ  ο άρτος της ζωής ....ο άρτος ο καταβάς εκ του 

  ουρανού» (Ιωάννης ς'/6:35,41). 
 

• «Εγώ ΕΙΜΙ  ο άρτος ο ζων...» (Ιωάννης ς'/6:51). 
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•  «Εγώ ΕΙΜΙ  το ΦΩΣ του κόσµου...» (Ιωάννης Η/8:12). 
 

• «Εγώ εκ των άνω ΕΙΜΙ...» (Ιωάννης Η/8:23). 
 

• «Εγώ ΕΙΜΙ  η ΘΥΡΑ των προβάτων...» (Ιωάννης Ι΄/10:7,9). 
 

• «Εγώ ΕΙΜΙ  ο ΠΟΙΜΗΝ ο καλός...» (Ιωάννης Ι΄/10:11). 
 

• «Πριν ο Αβραάµ γενέσθαι Εγώ ΕΙΜΙ...» (Ιωάννης Η/8:12). 
 

• «Εγώ ΕΙΜΙ  η Ανάστασις και η Ζωή...» (Ιωάννης ΙΑ/11:25). 
 

• «Εγώ ΕΙΜΙ  η Οδός και η Αλήθεια και η Ζωή...»  

  (Ιωάννης Ι∆/14:6). 
 

• «Εγώ ΕΙΜΙ  η Αµπελος η αληθινή...» (Ιωάννης ΙΕ/15:1,5). 
 

• «Εγώ ΕΙΜΙ  εν µέσω αυτών...» (Ματθαίος ΙΗ/18:20). 

  Εβραϊκά: ΓΙΑΧΒΕ ΣΑΜΑ = Ο ΓΙΑΧΒΕ ΕΚΕΙ = ΕΚΕΙ ΕΙΜΙ.  
 

• «Εγώ µεθ' υµών ΕΙΜΙ πάσας τας ηµέρας...» (Ματθαίος ΙΗ/18:20). 

  Βλέπε: «ΕµµανουΗΛ», δηλαδή «ο ΗΛ µεθ' ηµών»  

  (Ματθαίος Α/1:23). 
 

• «Εγώ ΕΙΜΙ  το Α και το Ω...» (Αποκάλυψη Α/1:8). 
 

• «Εγώ ΕΙΜΙ  ο Πρώτος και ο Έσχατος...» (Αποκάλυψη Α/1:17). 
 

• «Εγώ ΕΙΜΙ  ο ερευνών νεφρούς και καρδίας...»  

  (Αποκάλυψη Β/2:23). 
 

• «Εγώ ΕΙΜΙ  η Ρίζα και το Γένος ∆αβίδ...» (Αποκάλυψη ΚΒ/22:16). 
 

 Συµπερασµατικά, στα λόγια του Ιησού «Πριν γίνει ο Αβραάµ, 

ΕΓΩ ΕΙΜΑΙ» ο Ιησούς µιλά ως η φανέρωση του ενός και µόνου 

Θεού που υπάρχει, κάτι που το έκανε συχνά, φανερώνοντας τη 

σχέση Του µε τον Πατέρα και δείχνοντας τη θεία αποστολή Του. Το 

να θέλει κάποιος στα λόγια αυτά του Ιησού, να προσπαθεί µε το 

"ζόρι" να στηρίξει το τριαδικό δογµατικό πιστεύω του Συµβόλου της 
Πίστεως, δηµιούργηµα µιας σκοτεινής περιόδου και από ένα καταρ-

γηµένο από τον Ιησού ιερατείο, αυτό έχει σαν αποτέλεσµα να 

"προσθέτει" στο Λόγο του Θεού, παραβλέποντας τις φοβερές συνέ-
πειες που έχει µια τέτοια ενέργεια: «∆ιότι µαρτύροµαι εις πάντα α-

κούοντα τους λόγους της προφητείας του βιβλίου τούτου· Εάν τις επι-

θέση εις ταύτα, ο Θεός θέλει επιθέσει εις αυτόν τας πληγάς τας γε-
γραµµένας εν τω βιβλίω τούτω» (Αποκάλυψη ΚΒ/22:18-19). 
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09.   ΑΝΑΒΑΙΝΟΝΤΑ ΟΠΟΥ ΗΤΟ «ΤΟ ΠΡΟΤΕΡΟΝ» 
 

 « (61)  Νοήσας δε ο Ιησούς εν εαυτώ ότι γογγύζουσι περί τούτου οι 

µαθηταί αυτού, είπε προς αυτούς·  "Τούτο σας σκανδαλίζει; (62)  εάν 

λοιπόν θεωρήτε τον Υιόν του ανθρώπου αναβαίνοντα όπου ήτο το 

πρότερον; (63) το πνεύµα είναι εκείνο το οποίον ζωοποιεί, η σαρξ δεν 

ωφελεί ουδέν·  οι λόγοι, τους οποίους εγώ λαλώ προς εσάς, πνεύµα 

είναι και ζωή είναι"....»  (Ιωάννης ς΄/6:61-63) 

 

1. Υπάρχουν τρεις χαρακτηριστικές φράσεις (εδάφια) της Βί-
βλου, οι οποίες από τους οπαδούς του Συµβόλου της Πίστεως πα-

ρερµηνεύονται και οδηγούν σε καθαρά αντιΒιβλικές διδασκαλίες, 
καθόσον δεν έχουν καθόλου ερείσµατα µέσα στη Βίβλο, απλά 

στηρίζονται σε αυθαίρετες ερµηνείες. Αυτές οι φράσεις (1 του Παύ-

λου και 2 του Ιησού) είναι οι παρακάτω: 
 

• «..Αλλ' εαυτόν ΕΚΕΝΩΣΕΝ, λαβών δούλου µορφήν» 
 

• «Πριν γίνει ο Αβραάµ, ΕΓΩ ΕΙΜΑΙ» 
 

• «Εάν λοιπόν θεωρήτε τον Υιόν του ανθρώπου ΑΝΑΒΑΙΝΟΝΤΑ 

όπου ήτο το πρότερον; » (Ιωάννης ς΄/6:62) 
 

 Στα παραπάνω εδάφια, τα οποία οι ακολουθούντες το τρια-

δικό δόγµα τα έχουν κάνει σηµαία, "βλέπουν" την προΰπαρξη του 

"Θεού Υιού", βλέπουν πολλά πρόσωπα µέσα στη θεότητα. Τα 2 

πρώτα ήδη τα έχουµε εξετάσει, αλλά και το 3ο που εξετάζουµε 
εδώ (Ιωάννης ς΄/6:62), έχουµε ασχοληθεί, κατά την ερµηνεία του 

Ιωάννη Α/1:1 «Εν αρχή ήν ο Λόγος και ο Λόγος ήν ΠΡΟΣ τον Θεόν 
και Θεός ήν ο Λόγος».  
 

 Ο Ιησούς µιλώντας στους µαθητές Του, όταν αυτοί γόγγυζαν, 
τους είπε «Σας σκανδαλίζει το γεγονός, εάν θα δείτε το Υιόν του αν-

θρώπου να ανεβαίνει εκεί όπου ήταν το πρότερον;». Το που ήταν ο 

Ιησούς "το πρότερον" το έχουµε αναλύσει µε λεπτοµέρειες. Ο 

Ιησούς ήταν ο Λόγος µέσα στον Πατέρα, αλλά έχει σηµασία να 

δούµε γιατί είπε τα λόγια αυτά ο Ιησούς, που ήταν τόσο σκληρά 

και οι µαθητές σκανδαλίστηκαν. Ο Ιωάννης στο 6ο κεφάλαιο του 

Ευαγγελίου του, περιγράφει ένα συγκλονιστικό θαύµα που είχε 
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γίνει. Ο Ιησούς ευλόγησε 5 άρτους (ψωµιά) και 2 ψάρια που είχε 
ένα παιδί και έφαγαν περισσότεροι από 5000 άνθρωποι που είχαν 
συγκεντρωθεί να Τον ακούσουν επάνω στο όρος και στο τέλος πε-
ρίσσεψαν και 12 κοφίνια. Την εποµένη ηµέρα έγινε µια συνοµιλία 

του Ιησού µε τους συγκεντρωµένους Ιουδαίους και µε τους µαθητές 
Του, στους οποίους παρουσίασε τον εαυτό Του ότι είναι ο "άρτος 
της ζωής" που κατέβηκε από τον ουρανό «...∆ιότι ο άρτος του Θεού 

είναι ο καταβαίνων εκ του ουρανού και δίδων ζωήν εις τον κόσµον». 

Τα λόγια αυτά τα είπε ο Ιησούς, όταν του είπαν «οι πατέρες ηµών 
έφαγον το µάννα εν τη ερήµω, καθώς είναι γεγραµµένον· Άρτον εκ του 

ουρανού έδωκεν εις αυτούς να φάγωσιν» (βλ. Ιωάννης ς'/6:31-33).  
  

 Εδώ έχουµε τον τύπο και το αντίτυπο. Στην 1η περίπτωση 

έχουµε τον "ΤΥΠΟ" της Παλαιάς ∆ιαθήκης, έχουµε τον άρτο, το µάν-
να, που έφαγαν οι Ισραηλίτες στην έρηµο και ήρθε από τον ουρα-

νό. Στη 2η περίπτωση έχουµε το "ΑΝΤΙΤΥΠΟ" της Καινής ∆ιαθήκης, 
την εκπλήρωση του τύπου, έχουµε τον πνευµατικό άρτο, που επί-
σης "κατέβηκε" από τον ουρανό. Ο Ιησούς είπε στους Ιουδαίους 
που γόγγυζαν «Εγώ είµαι ο άρτος ο καταβάς εκ του ουρανού» (εδ. 

41). Τους εξήγησε ότι οι πατέρες τους έφαγαν από το µάννα στην 
έρηµο και πέθαναν όλοι, αλλά όποιος φάει από τον άρτο που κατέ-
βηκε από τον ουρανό θα ζήσει αιώνια: «Ούτος είναι ο άρτος ο κατα-

βαίνων εκ του ουρανού, διά να φάγη τις εξ αυτού και να µη αποθάνη 

ΕΓΩ ΕΙΜΑΙ Ο ΑΡΤΟΣ Ο ΖΩΝ, ο καταβάς εκ του ουρανού. Εάν τις 
φάγη εκ τούτου του άρτου, θέλει ζήσει εις τον αιώνα. Και ο άρτος 
δε τον οποίον εγώ θέλω δώσει, είναι η σαρξ µου την οποίαν εγώ 

θέλω δώσει υπέρ της ζωής του κόσµου» (Ιωάννης ς'/6:50-51). 
 

 Στη συνέχεια τα λόγια του Ιησού ήσαν πιο σκληρά, τους έλεγε 
ότι για να έχουν αιώνια ζωή, θα πρέπει να φάγουν από τη σάρκα 

Του και να πιουν από το αίµα Του: «Εάν δεν φάγητε την σάρκα του 

υιού του ανθρώπου και πίητε το αίµα αυτού, δεν έχετε ζωήν εν 
εαυτοίς. Όστις τρώγει την σάρκα µου και πίνει το αίµα µου εν εµοί 
µένει, και εγώ εν αυτώ ....Ούτος είναι ο άρτος ο καταβάς εκ του ουρα-

νού, ουχί καθώς οι πατέρες σας έφαγον το µάννα και απέθανον· όστις 
τρώγει τούτον τον άρτον θέλει ζήσει εις τον αιώνα» (βλ. Ιωάννης ς'/6: 

53-58). Η σάρκα και το αίµα είναι 2 βασικά στοιχεία από τα οποία 

469 



αποτελείται ο άνθρωπος και χωρίς αυτά δεν µπορεί να υπάρξει. 
Μόνο που εδώ ο Ιησούς δεν αναφέρεται στο φυσικό άνθρωπο, 

αλλά στον πνευµατικό άνθρωπο, που πρέπει "να φάγει" τη σάρκα 

και "να πιεί" το αίµα του Υιού του ανθρώπου, που είναι οι λόγοι Του 

και αυτοί οι λόγοι είναι ΠΝΕΥΜΑ και ΖΩΗ. Μας φανερώνει εδώ ο 

Ιησούς ότι ο µόνος τρόπος που µπορεί ο άνθρωπος να έχει αιώνια 

ζωή είναι να γίνει µέτοχος του Λόγου του Θεού.  
 

 Έχουµε 3 στοιχεία που φανερώνουν ακριβώς το ίδιο γεγονός: 
«Σάρκα και  αίμα» του Υιού του ανθρώπου = Οι «λόγοι» Του = 

«Πνεύμα  και Ζωή», που δίνουν οι Λόγοι Του. Εδώ είναι που ο Ιη-

σούς φανερώνει τη θεία προέλευση Του, που ήτο "το πρότερον", 
µας φανερώνει ότι είναι ο ζωντανός Λόγος του Θεού, που ήταν 
«προς (µέσα) τον Θεόν ...και σαρξ εγένετο και εσκήνωσεν εν ηµίν». 
 

 Μιλώντας εδώ ο Ιησούς, ταυτίζει τον εαυτό Του µε τον άρτο 

που κατέβηκε από τον ουρανό και λέγει πιο µετά στους µαθητές 
Του, γιατί «σας σκανδαλίζει το γεγονός, εάν θα δείτε το Υιόν του 

ανθρώπου να ανεβαίνει εκεί όπου ήταν το πρότερον;». Ο Ιησούς µε 
τα λόγια αυτά αναφερόταν στη θέση που είχε πριν έλθει εδώ στη γη 

και δεν ήταν, ούτε ως ο "Θεός Υιός", ούτε ως ένας άγγελος, όπως 
διδάσκουν οι Μάρτυρες του Ιεχωβά, ούτε κάποια άλλη ξεχωριστή 

θεότητα από τον Πατέρα, ήταν ο "Λόγος" του Πατέρα, δια του ο-

ποίου Λόγου ο Πατέρας έκανε τα πάντα. Αυτός ο Λόγος έγινε σαρξ, 
έγινε ο ΥΙΟΣ ΤΟΥ ΑΝΘΡΩΠΟΥ (ανθρώπινη φύση), έγινε ο ΥΙΟΣ ΤΟΥ 

ΘΕΟΥ (θεία φύση του Πατέρα) και όποιος δεν δεχτεί τους Λόγους του 

Υιού του Θεού, δεν δέχεται ούτε και τους Λόγους του Πατέρα. Πρέ-
πει ο πιστός «να φάγει τη σάρκα και να πιεί το αίµα του Υιού», να 

φάγει δηλαδή τους ΛΟΓΟΥΣ Του για να έχει ζωή αιώνια µαζί Του.   
 

2. Αυτή είναι η θαυµαστή αποκάλυψη της Βίβλου για το ποια 

ήταν η θέση του ανθρώπου Ιησού Χριστού, του Υιού του Θεού «το 

πρότερον». Ο Ιωάννης, από το 1ο εδάφιο του Ευαγγελίου του, το 

λέγει απλά, καθαρά και µε σαφήνεια, η θέση του Ιησού ήταν ο 

Λόγος ΜΕΣΑ στον Θεό Πατέρα: «Εν αρχή ήν ο Λόγος και ο Λόγος 
ήν ΠΡΟΣ τον Θεόν και Θεός ήν ο Λόγος». ∆εν σταµατά όµως εδώ ο 

Ιωάννης, αλλά το ίδιο κάνει και στο 1ο εδάφιο της Α΄ επιστολής 
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του, όπου γράφει: «Εκείνο, το οποίον ήτο απ' αρχής, το οποίον 
ηκούσαµεν, το οποίον είδοµεν µε τους οφθαλµούς ηµών, το οποίον 
εθεωρήσαµεν και αι χείρες ηµών εψηλάφησαν, περί του Λόγου της 

ζωής· και η ζωή εφανερώθη, και είδοµεν και µαρτυρούµεν και 
απαγγέλλοµεν προς εσάς την ζωήν την αιώνιον, ήτις ήτο "παρά" τω 

Πατρί και εφανερώθη εις ηµάς» (Α' Ιωάννου Α/1:1-2). Η τελευταία 

φράση επίσης έχει µεταφραστεί λάθος στο κείµενο του Ν.Βάµβα. 

Το αρχαίο Ελληνικό κείµενο γράφει: «...ήτις (=αιώνια ζωή) ήν ΠΡΟΣ 

(όχι "ΠΑΡΑ") τον Πατέρα και εφανερώθη ηµίν». Ο Ιωάννης στην αρχή 

της επιστολής του διακηρύσσει και πάλι τη θέση του Ιησού ΜΕΣΑ 

στον Πατέρα. 
 

 Ο Ιησούς "το πρότερον", ήταν ως ο Λόγος του Πατέρα, ήταν 
ως Αµνός άµωµος και άσπιλος «όστις ήτο µεν προωρισµένος 
("προεγνωσµένου", αρχαίο κείµενο) προ καταβολής κόσµου, εφανε-
ρώθη δε εν τοις εσχάτοις καιροίς διά σας» (Α' Πέτρου Α/1:19-20, βλ. 

και Αποκάλυψη ΙΓ/13:8). Ο Ιησούς ήταν το «αρνίον το εσφαγµένον, 
προ καταβολής κόσµου». Ο Θεός Πατέρας είχε σχεδιάσει το έργο 

της σωτηρίας του αµαρτωλού ανθρώπου "προ καταβολής κό-

σµου", το οποίο θα εκτελούσε όταν θα γεννιόταν ο Λόγος Του, 

όταν ο Λόγος Του "θα γινόταν σαρξ". Ο Ιησούς Χριστός ήταν 
"προγνωρισµένος" (όχι προορισµένος) προ καταβολής κόσµου ως ο 

Αµνός της θυσίας, που θα πρόσφερε τη ΣΑΡΚΑ Του και το ΑΙΜΑ 

Του για να σωθεί ο αµαρτωλός, που θα δεχόταν τους ΛΟΓΟΥΣ 

Του, οι οποίοι είναι Πνεύµα και ζωή αιώνια. 
 

 Στα λόγια του Παύλου «διότι είναι ΕΙΣ Θεός, ΕΙΣ και ΜΕΣΙΤΗΣ 

Θεού και ανθρώπων, άνθρωπος Ιησούς Χριστός» (Α' Τιµόθεου Β/2:5), 

θα πρέπει να δώσουµε βαρύτητα στις λέξεις "µεσίτης" και "άν-
θρωπος". Η θέση του Υιού στον ουρανό είναι η θέση του ΜΕΣΙΤΗ 

και µεσίτης δεν είναι κάποιος "Θεός Υιός" για να µεσιτεύει µεταξύ 

Θεού και ανθρώπων, αλλά είναι ο αναστηµένος άνθρωπος Ιησούς 
που έχει τη µοναδικότητα της µεσιτείας και χωρίς Αυτόν δεν έχου-

µε συγχώρηση των αµαρτιών. Αυτή λοιπόν ήταν η θέση του Ιησού 

"το πρότερον" και αυτή είναι η θέση Του "τώρα" στον ουρανό.  
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10.    Ο ΜΕΛΧΙΣΕ∆ΕΚ  ΕΙΝΑΙ Ο ΠΡΟΫΠΑΡΧΩΝ 

«ΘΕΟΣ ΥΙΟΣ» 

« (1) ∆ιότι ούτος ο Μελχισεδέκ, βασιλεύς Σαλήµ, ιερεύς του Θεού του 

Υψίστου, όστις συνήντησε τον Αβραάµ επιστρέφοντα από της 

καταστροφής των βασιλέων και ηυλόγησεν αυτόν, (2) εις ον ο Αβρα-

άµ εχώρισε και δέκατον από πάντων των λαφύρων, όστις πρώτον µεν 

ερµηνεύεται βασιλεύς δικαιοσύνης, έπειτα δε βασιλεύς Σαλήµ, το 

οποίον είναι βασιλεύς ειρήνης, (3) απάτωρ, αµήτωρ, αγενεαλόγητος, 

µη έχων µήτε αρχήν ηµερών µήτε τέλος ζωής, αλλ' αφωµοιωµένος µε 

τον Υιόν του Θεού, µένει ιερεύς πάντοτε...» (Εβραίους Ζ/7:1-3) 

 

1. Μέσα στη Βίβλο ο µόνος που είναι απάτωρ, αµήτωρ, αγενεα-

λόγητος, που δεν έχει αρχή και τέλος ζωής είναι ο Θεός, ο Κύριος 
ουρανού και γης, ο δηµιουργός του σύµπαντος. Στην προς Ε-

βραίους επιστολή βλέπουµε ότι και ο ιερέας Μελχισεδέκ που συνά-

ντησε ο Αβραάµ και τον ευλόγησε, έχει τις ίδιες ιδιότητες µε το Θεό 

και µάλιστα όπως το ερµηνεύει ο Ν.Βάµβας "φαίνεται" ότι τον ταυτί-
ζει µε τον Υιό Του.  
 

 Ο Μελχισεδέκ στην Παλαιά ∆ιαθήκη αναφέρεται µόνο σε 2 

περιπτώσεις: Στην 1η περίπτωση είναι που συναντήθηκε µε τον Α-

βραάµ και αυτό αναφέρεται στη Γένεσις Ι∆/14:18-20, όπου γράφει: 
«Και ο Μελχισεδέκ βασιλεύς Σαλήµ, έφερεν έξω άρτον και οίνον· ήτο 

δε ιερεύς του Θεού του Υψίστου. Και ευλόγησεν αυτόν και είπεν, 
Ευλογηµένος ο Άβραµ παρά του Θεού του Υψίστου, όστις έκτισε τον 
ουρανόν και την γήν· και ευλογητός ο Θεός ο Ύψιστος όστις παρέδωκε 
τους εχθρούς σου εις την χείρα σου. Και Άβραµ έδωκεν εις αυτόν 
δέκατον από πάντων». Ο Μελχισεδέκ ήταν ιερέας του ύψιστου Θεού 

και βασιλιάς της πόλης Σαλήµ, που είναι η Ιερουσαλήµ. Ο Αβραάµ 

όταν συναντήθηκε µε τον ιερέα και βασιλιά Μελχισεδέκ, αυτός ως 
ιερέας τον ευλόγησε και ο Αβραάµ του πρόσφερε το δέκατο από 

όλα τα υπάρχοντά του. 
 

  Στη 2η περίπτωση αναφέρεται στον Ψαλµό ΡΙ/110:4 «Ώµο-

σεν ο Κύριος και δεν θέλει µεταµεληθή, συ είσαι ιερεύς εις τον αιώνα 

κατά την τάξιν Μελχισεδέκ». Εδώ αναφέρεται στην προφητική δια-
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κονία του Μεσσία, γιατί στο 1ο εδάφιο λέγει:  «Είπεν ο Κύριος 
(Γιάχβε) προς τον Κύριόν µου (Αδονάι), Κάθου εκ δεξιών µου, εωσού θέ-
σω τους εχθρούς σου υποπόδιον των ποδών σου». Ο πρώτος Κύριος 
που µιλάει είναι ο Πατέρας Θεός, ο Γιάχβε και ο δεύτερος Κύριος 
στον οποίο αναφέρεται προφητικά είναι ο Υιός Του, ο Αδονάι. Στο 

εδάφιο 4 λέγει ο Πατέρας στον Υιό «συ είσαι ιερεύς εις τον αιώνα 

κατά την τάξιν Μελχισεδέκ». Αυτό σηµαίνει πως όταν ο Ιησούς θα 

γεννιόταν, θα εκτελούσε την αποστολή για την οποία θα ερχόταν 
και όταν θα ανασταινόταν, θριαµβευτής πλέον, θα γινόταν ο µόνος 
µεσίτης µεταξύ Θεού και ανθρώπων. "Μεσίτης" σηµαίνει ότι θα 

ήταν "ιερέας", θα ασκούσε το ιερατικό λειτούργηµα και θα ήταν 
ιερέας του ύψιστου Θεού κατά την τάξη το Μελχισεδέκ (Εβραίους, 

κεφ.Ε/5) και όχι κατά την τάξη του Ααρών, τη Λευιτική ιεροσύνη, η 

οποία καταργήθηκε µε τη δική Του θυσία, όταν επάνω στο σταυρό 

του Γολγοθά είπε το «τετέλεσται» και το καταπέτασµα του επίγειου 

ναού σχίστηκε από πάνω προς τα κάτω (Ματθαίος ΚΖ/27:51).  
 

2. Όπως είναι διατυπωµένο το Εβραίους Ζ/7:1-3 και χωρίς να 

γίνει συσχετισµός και µε τα άλλα εδάφια που αναφέρονται στο 

Μελχισεδέκ, πολύ εύκολα κάποιος µπορεί να παρανοήσει και να 

ερµηνεύσει λάθος µια πολύ απλή αλήθεια που µας αποκαλύπτει ο 

Λόγος του Θεού και που ήδη εξηγήσαµε παραπάνω για το αρχιε-
ρατικό έργο του αναστηµένου Ιησού. Εδώ οι οπαδοί του Συµβόλου 

της Πίστεως µε τη φράση «απάτωρ, αµήτωρ, αγενεαλόγητος, µη έχων 
µήτε αρχήν ηµερών µήτε τέλος ζωής, αλλ' αφωµοιωµένος µε τον Υιόν 
του Θεού, µένει ιερεύς πάντοτε...» προσπαθούν για µια ακόµα φορά 

να στηρίξουν την προΰπαρξη του "Θεού Υιού", σαν ξεχωριστό 

πρόσωπο από τον Πατέρα µέσα στη θεότητα και ισχυρίζονται ότι ο 

«Μελχισεδέκ» είναι ο «Υιός του Θεού». Ίσως είναι η µοναδική φορά 

που οι ακολουθούντες το Σύµβολο της Νίκαιας να αποκαλούν τον 
Ιησού ως προϋπάρχοντα "Υιό του Θεού" και όχι ως "Θεό Υιό". Εδώ 

ο Λόγος του Θεού δεν µας αποκαλύπτει κανέναν προϋπάρχοντα 

"Υιό του Θεού" ή "Θεό Υιό", αλλά το ότι ο Υιός του Θεού ΕΙΝΑΙ ΙΕ-

ΡΕΑΣ ΣΤΟΝ ΑΙΩΝΑ, κατά την τάξη του Μελχισεδέκ και έχει τον 
αµετάθετο της ιεροσύνης. 
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 Για να µην υπάρξει η παραµικρή αµφιβολία ότι πρόκειται για 

λάθος διδαχή της τριαδικής διδασκαλίας, θα πρέπει να αναφερ-

θούµε στη διαφορά µεταξύ της "ιερατικής τάξης του Μελχισεδέκ" 
και της "ιερατικής τάξης του Ααρών", του Λευιτικού ιερατείου. Μετά 

τον κατακλυσµό στην εποχή του Νώε, ο ίδιος ο Θεός ήταν που 

έχριε τους ιερείς, µέχρι που αργότερα έγινε η Λευιτική ιεροσύνη, 

αφού ο Θεός έδωσε στο Μωυσή το νόµο Του. Ιερέας, κατά την 
τάξη Μελχισεδέκ, ήταν και ο Ιοθόρ, ο πενθερός του Μωυσή: «Ο δε 
Μωϋσής έβοσκε τα πρόβατα του Ιοθόρ, πενθερού αυτού, ιερέως της 
Μαδιάµ· και έφερε τα πρόβατα εις το όπισθεν µέρος της ερήµου και 
ήλθεν εις το όρος του Θεού, το Χωρήβ» ('Εξοδος Γ/3:1). Στο Λευιτικό 

ιερατείο για να γίνει κάποιος ιερέας, έπρεπε να έχει σχέση µε τις 
ρίζες της οικογένειας, να είναι δηλαδή γεννηµένος σε Λευιτική οικο-

γένεια, αλλιώς δεν µπορούσε να γίνει ιερέας, θα λέγαµε σήµερα ότι 
υπήρχε κληρονοµική διαδοχή. Αντίθετα, η ιερατική τάξη του Μελχι-
σεδέκ δεν έχει καµιά απολύτως σχέση µε τις γενεαλογίες, γι' αυτό 

και οι ιερείς κατά την τάξη του Μελχισεδέκ, έχουν το χαρακτηριστικό 

του «απάτωρ, αµήτωρ, αγενεαλόγητος».  
 

 Ο Ιησούς κατά σάρκα, καταγόταν από τη φυλή του Ιούδα, 

από το γένος και τη ρίζα του ∆αβίδ και εφόσον δεν καταγόταν από 

την ιερατική φυλή του Λευί, για τους Ιουδαίους συµπατριώτες Του 

ήταν ένας απλός (λαϊκός) άνθρωπος, που δεν µπορούσε σε καµιά 

περίπτωση να ασκήσει το ιερατικό λειτούργηµα: «Επειδή είναι 
πρόδηλον ότι εξ Ιούδα ανέτειλεν ο Κύριος ηµών, εις την οποίαν φυλήν 
ο Μωϋσής ουδέν περί ιερωσύνης ελάλησε. Και περισσότερον έτι 
κατάδηλον είναι, διότι κατά την οµοιότητα του Μελχισεδέκ εγείρεται 
άλλος ιερεύς...» (Εβραίους Ζ/7:14-15). Ο Θεός κατήργησε την Λευιτική 

ιεροσύνη, στην οποία δεν υπήρχε "τελειότης", για να συστήσει µια 

ανώτερη ιεροσύνη που να µοιάζει µε την ιεροσύνη κατά την τάξη 

του Μελχισεδέκ και ο Ιησούς σαν αρχιερέας να είναι  «ανωτέρας 
διαθήκης εγγυητής». Οι βασικές διαφορές ανάµεσα στις 2 ιεροσύνες 
είναι οι ακόλουθες: 
 

(α) Οι Λευίτες ιερείς δεν ορκίζονταν για να αναλάβουν τα ιερα-

τικά τους καθήκοντά, ενώ ο Ιησούς έγινε ιερέας για πάντα µε ορκω-

µοσία: «∆ιότι εκείνοι έγειναν ιερείς χωρίς ορκωµοσίας, ούτος δε µετά 
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ορκωµοσίας διά του λέγοντος προς αυτόν· Ώµοσε Κύριος, και δεν θέλει 
µεταµεληθή· Συ είσαι ιερεύς εις τον αιώνα κατά την τάξιν Μελχισεδέκ» 

(Εβραίους Ζ/7:21). 
 

(β) Η Λευιτική ιεροσύνη, έπρεπε να έχει πολλούς ιερείς, γιατί 
εµποδιζόντουσαν από το θάνατο, ο αναστηµένος Ιησούς Χρι-
στός όµως έχει για πάντα το αµετάθετο της Ιεροσύνης: «Και εκείνοι 
µεν έγειναν πολλοί ιερείς, επειδή ηµποδίζοντο υπό του θανάτου να πα-

ραµένωσιν· Εκείνος όµως, επειδή µένει εις τον αιώνα, έχει αµετάθετον 
την ιερωσύνην, όθεν δύναται και να σώζη εντελώς τους προσερχο-

µένους εις τον Θεόν δι' αυτού, ζων πάντοτε διά να µεσιτεύση υπέρ αυ-

τών» (Εβραίους Ζ/7:23-25). 
 

(γ) Οι Λευίτες ιερείς, επειδή και οι ίδιοι ενώπιον του Θεού, ήσαν 
αµαρτωλοί, έπρεπε να προσφέρουν θυσία και για τον εαυτό 

τους, πριν µπουν µέσα στα επίγεια άγια των αγίων. Ο Ιησούς 
όµως, όσιος και αναµάρτητος, δεν είχε ανάγκη να προσφέρει κάθε 
ηµέρα θυσία, γιατί πρόσφερε "άπαξ" τον εαυτό Του δίκαιος υπέρ 

των αδίκων, όπου µπήκε µέσα στα επουράνια αχειροποίητα άγια 

των αγίων: «∆ιότι τοιούτος αρχιερεύς έπρεπεν εις ηµάς, όσιος, άκα-

κος, αµίαντος, κεχωρισµένος από των αµαρτωλών και υψηλότερος των 
ουρανών γενόµενος, όστις δεν έχει καθ' ηµέραν ανάγκην, ως οι αρχιε-
ρείς να προσφέρη πρότερον θυσίας υπέρ των ιδίων αυτού αµαρτιών, 
έπειτα υπέρ των του λαού· διότι άπαξ έκαµε τούτο, ότε προσέφερεν 
εαυτόν» (Εβραίους Ζ/7:26-27). 
 

(δ) Οι Λευίτες ιερείς ελάµβαναν το ιερατικό αξίωµα κληρονοµικά 

και έπρεπε να ανήκουν στη φυλή του Λευί. Ο Ιησούς, ανήκε στη 

φυλή του Ιούδα, για την οποία ο Μωυσής τίποτε δεν είπε για ιερο-

σύνη και έγινε ιερέας κατά την τάξη του Μελχισεδέκ µε τη δική Του 

θυσία: «∆ιότι κατά την οµοιότητα του Μελχισεδέκ εγείρεται "άλλος" 

ιερεύς...» (Εβραίους Ζ/7:15). Η λέξη "άλλος" στο αρχαίο κείµενο είναι 
"έτερος", που σηµαίνει ότι θα είναι "έτερος ιερέας", που δεν θα έχει 
καµιά σχέση µε το Λευιτικό ιερατείο. 
 

 Συµπερασµατικά, στο εδάφιο Εβραίους Ζ/7:3 δεν έχουµε 
καµιά προϋπαρξη του Υιού του Θεού, αλλά αναφέρεται σε ένα 
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υπαρκτό πρόσωπο, τον Μελχισεδέκ, τον οποίο το Πνεύµα του 

Θεού παίρνει σαν "τύπο" για να αποκαλύψει προφητικά το αµετά-

θετο της ιεροσύνης του επερχόµενου Μεσσία. Ο Μελχισεδέκ είναι ο 

"τύπος" και σαν τύπος είναι αφωµοιωµένος µε τον Υιό του Θεού 

(που είναι το "αντίτυπο") και µένει ιερέας για πάντα. Φυσικά ο 

Μελχισεδέκ, ως θνητός άνθρωπος πέθανε, αλλά επειδή είναι τύπος 
της αµετάθετης ιεροσύνης του Μεσσία, δεν καταγράφεται ο θάνα-

τός του µέσα στη Βίβλο, για να ταιριάξει στην τυπολογία. ∆εν πρέ-
πει να µας διαφεύγει το γεγονός ότι η Παλαιά ∆ιαθήκη (περίοδος 
προ Χριστού) είναι γεµάτη από τύπους, µέσα στους οποίους κρύ-

βεται η εκπλήρωσή τους στην Καινή ∆ιαθήκη (περίοδος µετά Χρι-
στό), όπου ο Θεός µίλησε «εν Υιώ», µίλησε µέσα από τον Υιό Του:   
 

 «Ο Θεός, αφού ελάλησε το πάλαι προς τους πατέρας ηµών διά 

των προφητών πολλάκις και πολυτρόπως, εν ταις ΕΣΧΑΤΑΙΣ 

ταύταις ΗΜΕΡΑΙΣ ελάλησε προς ηµάς "ΕΝ ΥΙΩ" (αρχαίο), τον οποίον 

έθεσε κληρονόµον πάντων, δι' ου έκαµε και τους αιώνας·  όστις ων 

απαύγασµα της δόξης και χαρακτήρ της υποστάσεως Αυτού (όχι 

"των" υποστάσεων)....» (Εβραίους Α/1:1-3). 
 

 Εφόσον ο Πατέρας στις έσχατες ηµέρες (που τυπολογικά αρ-

χίζουν από την  εποχή του Χριστού), µίλησε «εν Υιώ», µέσα από τον 
Υιό Του, αυτό σηµαίνει ότι τις προηγούµενες φορές δεν το είχε 
κάνει καµιά άλλη φορά, ήταν η πρώτη φορά που µιλούσε "µέσα" 

από τον Υιό Του. Στην περίοδο της Παλαιάς ∆ιαθήκης, στην οικο-

νοµία του Νόµου, µιλούσε µέσω  των προφητών Του, άρα και στον 
καιρό που ζούσε ο ιερέας Μελχισεδέκ, ο βασιλιάς της Σαλήµ, δεν 
µίλησε ο Πατέρας "εν Υιώ", όπως ισχυρίζονται οι οπαδοί του Συµ-

βόλου της Πίστεως. 
 

 Ο Λόγος τους Θεού είναι αληθής και δοκιµασµένος: «Πας 
λόγος Θεού είναι δεδοκιµασµένος· είναι ασπίς εις τους πεποιθότας επ' 

αυτόν. Μη προσθέσης εις τους λόγους αυτού· µήποτε σε εξελέγξη, και 
ευρεθής ψεύστης» (Παροιµίες Λ/30:5-6). 
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Κεφάλαιο  ∆ΕΚΑΤΟ ΕΝΑΤΟ 
«Η ∆ΕΞΙΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ» και 
«Ο ΘΡΟΝΟΣ ΤΟΥ ΘΕΟΥ» 

 

 

Μέρος  Π Ρ Ω Τ Ο 

ΙΗΣΟΥΣ: Η «∆ΕΞΙΑ» ΤΟΥ ΘΕΟΥ 
 

 Υπάρχει η λανθασµένη άποψη ότι στον ουρανό θα υπάρ-

χουν ∆ΥΟ θρόνοι, ο ΕΝΑΣ είναι του Πατέρα και ο ΑΛΛΟΣ είναι του 

Υιού, που κάθεται «εκ δεξιών του Πατρός», ενώ ο ίδιος ο ανα-

στηµένος Ιησούς διακηρύττει ότι δεν κάθεται στα «δεξιά», αλλά 

κάθεται µέσα στο θρόνο του Πατέρα: «Όστις νικά, θέλω δώσει εις 
αυτόν να καθίση µετ' Εµού ΕΝ ΤΩ ΘΡΟΝΩ ΜΟΥ, καθώς και εγώ ενί-
κησα και εκάθισα µετά του Πατρός µου εν τω θρόνω ΑΥΤΟΥ» (Αποκά-

λυψη Γ/3:21). Στην Αποκάλυψη ΚΒ/22:3-4 βλέπουµε µόνο ΕΝΑ 

θρόνο, που είναι ο «θρόνος του ΘΕΟΥ και του ΑΡΝΙΟΥ» και για τον 
οποίο θα αναφερθούµε στη συνέχεια. 
 

 Ο Θεός είναι άπειρος, Πνεύµα, βρίσκεται πανταχού και δεν 
είναι δυνατόν να κάθεται σε κάποια πολυτελή πολυθρόνα και δίπλα 

Του να υπάρχει µια µικρότερη πολυθρόνα για να κάθεται κάποιος 
άλλος, ο Υιός Του. Η αναφορά της Βίβλου ότι ο Ιησούς «κάθεται 
εις τα δεξιά του Πατρός» είναι µεταφορική, αφού, όπως προανα-

φέρθηκε, ο ίδιος ο Ιησούς, που δίνει την αποκάλυψη στον Ιωάννη, 

το ξεκαθαρίζει ρητά, ότι δεν κάθισε στα «δεξιά» του θρόνου του 

Θεού, αλλά «µέσα» στο θρόνο του Πατέρα (Αποκάλυψη Γ/3:21). Η 

εύλογη απορία που µπορεί να έχει κάποιος είναι: «Γιατί ο Λόγος 
του Θεού µας αναφέρει για τον Ιησού, άλλοτε να κάθεται στα 

∆ΕΞΙΑ του Πατέρα και άλλοτε να κάθεται ΜΕΣΑ στο θρόνο του Πα-

τέρα; Υπάρχει αντίφαση; Μήπως εδώ υπάρχει κάποια αποκάλυψη 

της Βίβλου;»                                       
 

 «ΘΡΟΝΟΣ» σηµαίνει «ΕΞΟΥΣΙΑ» και στον Ιησού δόθηκε 
από τον Πατέρα «πάσα εξουσία εν ουρανώ και επί γης» (Ματθαίος 
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ΚΗ/28:18). Μέσα στη Βίβλο παρατηρούµε το Θεό να ενεργεί πά-

ντοτε µε τη «δεξιά» και ποτέ µε την «αριστερά» χείρα, γιατί; Γιατί 
πρόκειται για µεταφορικό λόγο που δείχνει ότι το «δεξί χέρι» του 

Θεού είναι το «χέρι» της ∆ΥΝΑΜΗΣ, της ΕΞΟΥΣΙΑΣ και της ΙΣΧΥΟΣ 

(βλέπε: Έξοδος ΙΕ/15:6, ∆ευτερονόµιο ΛΓ/33:2, Πράξεις Ζ/7:38, Ε-

βραίους Β/2:2, Ψαλµοί: ΙΗ/18:35, Κ/20:6, ΚΑ/21:8, Κ∆/24:3, ΚΕ/25:4, 

ΚΗ/28:10, ΟΖ/77:10, ΟΗ/78:54, κλπ).  
 

 Το ότι πρόκειται η αναφορά της Βίβλου «εκ δεξιών» για καθα-

ρά µεταφορική έννοια και όχι ότι εννοεί δύο θρόνους (ένα µεγάλο 

για τον Πατέρα και ένα µικρότερο για τον Υιό), φαίνεται µε απόλυτη 

σαφήνεια, γιατί η Βίβλος ρητά αναφέρει ότι δεν κάθεται µόνον ο 

Υιός στα «δεξιά» του Πατέρα, αλλά και ο Πατέρας κάθεται στα 

«δεξιά» του Υιού, µια αποκάλυψη ελάχιστα γνωστή στους πολ-
λούς. Παρακάτω αναφέρονται µερικές χαρακτηριστικές περιπτώ-

σεις, που δείχνουν τον Πατέρα Θεό να κάθεται στα «δεξιά» του 

Υιού Του, τον οποίο η Βίβλος Τον χαρακτηρίζει και ως τον «άνδρα 

της δεξιάς του Θεού»: 
 

(1)   ΨΑΛΜΟΣ ΡΙ΄/110. 

 Στο 1
ο
 εδάφιο του Ψαλµού αυτού βλέπουµε τον ΥΙΟ να κά-

θεται στα δεξιά του ΠΑΤΕΡΑ: «Είπεν ο ΚΥΡΙΟΣ (Εβρ.ΓΙΑΧΒΕ, ο Πα-

τέρας) προς τον ΚΥΡΙΟΝ µου (Εβραϊκά Α∆ΟΝΑΪ, ο Υιός), Κάθου ΕΚ 

∆ΕΞΙΩΝ µου, εωσού θέσω τους εχθρούς σου υποπόδιον των ποδών 

σου». Στο 5
ο
 εδάφιο του ίδιου Ψαλµού βλέπουµε το αντίθετο, τον 

ΠΑΤΕΡΑ να κάθεται στα δεξιά του ΥΙΟΥ: «Ο Κύριος (ο ΓΙΑΧΒΕ) ο ΕΚ 

∆ΕΞΙΩΝ ΣΟΥ, θέλει συντρίψει βασιλείς εν τη ηµέρα της οργής 

Αυτού». Στο εδ.5 ο Πατέρας βρίσκεται στα «δεξιά» του Υιού. 
 

 «Είπεν ο ΚΥΡΙΟΣ προς τον ΚΥΡΙΟΝ µου…», είπε δηλαδή ο 

ΓΙΑΧΒΕ προς τον Α∆ΟΝΑΪ. Εδώ βλέπουµε «δύο» Κυρίους, αλλά η 

Βίβλος µας αναφέρει ΕΝΑΝ Κύριον, ΕΝΑ Θεό, που δεν δίνει τη 

δόξα Του σε άλλον (Ησαΐας ΜΒ/42:8). Έχουµε τον Θεό ΠΑΤΕΡΑ 

(Γιάχβε) και τον άνθρωπο ΧΡΙΣΤΟ ΙΗΣΟΥ (Αδονάι). Σε ολόκληρο 

τον Ψαλµό 110 µιλάει προφητικά ο Πατέρας προς τον Υιό Του και 
µεταξύ άλλων στο εδάφιο 5 του λέγει ότι «ο Κύριος που είναι στα 

∆ΕΞΙΑ σου, θα συντρίψει βασιλείς…» και αναφέρεται σε ένα µελλο-
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ντικό γεγονός (βλέπε: Πράξεις Β/2:33-34, Α΄ Κορινθίους ΙΕ/15:25, Ε-

βραίους Α/1:13, Α΄ Πέτρου Γ/3:22, κλπ). 
 

(2)   ΨΑΛΜΟΣ Ις΄/16. 

 Το ίδιο αναφέρεται και στον Ψαλµό Ις΄/16:8, δηλαδή ο ΠΑ-

ΤΕΡΑΣ να κάθεται στα «δεξιά» του ΥΙΟΥ. Στον Ψαλµό αυτό, 

προφητικά µιλάει ο Ιησούς και λέγει: «Ενώπιόν µου είχον τον ΚΥ-

ΡΙΟΝ (Γιάχβε) διαπαντός, διότι (είναι) ΕΚ ∆ΕΞΙΩΝ ΜΟΥ δια να µη σα-

λευθώ». Το ότι πράγµατι µιλάει ο Υιός προφητικά και όχι ο ∆αβίδ ή 

ο Πατέρας, φαίνεται πολύ καθαρά από την εκπλήρωση του Ψαλ-
µού αυτού, την οποία εξηγεί ο απόστολος Πέτρος την ηµέρα της 
Πεντηκοστής, λέγοντας στο συγκεντρωµένο πλήθος:  
  

 «Επειδή ο ∆αβίδ λέγει περί Αυτού·  {Έβλεπον τον Κύριον ενώ-

πιόν µου διαπαντός, διότι είναι εκ δεξιών µου διά να µη σαλευθώ. 

∆ιά τούτο ευφράνθη η καρδία µου και ηγαλλίασεν η γλώσσα µου· έτι 

δε και η σαρξ µου θέλει αναπαυθή επ' ελπίδι. ∆ιότι δεν θέλεις εγκατα-

λείψει την ψυχήν µου εν τω άδη ουδέ θέλεις αφήσει τον όσιόν σου 

να ίδη διαφθοράν. Εφανέρωσας εις εµέ οδούς ζωής, θέλεις µε χορτά-

σει από ευφροσύνης διά του προσώπου σου.} 
 

 Άνδρες αδελφοί, δύναµαι να σας είπω µετά παρρησίας περί του 

πατριάρχου ∆αβίδ ότι και ετελεύτησε και ετάφη, και το µνήµα αυτού 

είναι παρ' ηµίν µέχρι της ηµέρας ταύτης. Επειδή λοιπόν ήτο προφή-

της και ήξευρεν ότι µεθ' όρκου ώµοσε προς αυτόν ο Θεός, ότι εκ του 

καρπού της οσφύος αυτού θέλει αναστήσει κατά σάρκα τον Χριστόν 

διά να καθίση αυτόν επί του θρόνου Αυτού, προϊδών ελάλησε περί 

της αναστάσεως του Χριστού ότι δεν εγκατελείφθη η ψυχή Αυτού εν 

τω άδη, ουδέ η σαρξ Αυτού είδε διαφθοράν» (Πράξεις Β/2:25-31). 
 

(3)   ΨΑΛΜΟΣ Π΄/80. 
 Ο Ψαλµός αυτός παρουσιάζει προφητικά τον Ιησού σαν τον 
«άνδρα της ∆ΕΞΙΑΣ του Θεού», δια του οποίου ο Πατέρας ενεργεί 
τα θαυµάσια και τα µεγαλεία Του: «Ας είναι η χειρ Σου επί τον ΑΝ-

∆ΡΑ ΤΗΣ ∆ΕΞΙΑΣ ΣΟΥ, επί τον Υιόν του Ανθρώπου». Ο όρος «Υιός 
του Ανθρώπου» αναφέρεται στην ανθρώπινη φύση του Ιησού και ο 

«άνθρωπος Χριστός Ιησούς» είναι το ∆ΕΞΙ ΧΕΡΙ του παντοδύνα-

µου Θεού Πατέρα, µέσω του οποίου ενεργεί τα ΠΑΝΤΑ. Ο αναστη-
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µένος Ιησούς είναι ο ΑΝ∆ΡΑΣ ΤΗΣ ∆ΕΞΙΑΣ του Θεού Πατέρα.  
  

(4)   ΑΠΟΚΑΛΥΨΗ Γ΄/3:20. 
 Την πιο χαρακτηριστική περίπτωση ότι «δεξιά» σηµαίνει «ε-
ξουσία» έχουµε στην Αποκάλυψη Γ/3:21, όπου ο ίδιος ο Ιησούς 
αναφέρει ότι δεν κάθεται στα ∆ΕΞΙΑ, αλλά κάθεται ΜΕΣΑ στο θρό-

νο του Θεού Πατέρα, όπου µια ηµέρα θα καθίσει µαζί Του και η έν-
δοξη Νύµφη εκκλησία: «Όστις νικά, θέλω δώσει εις αυτόν να καθήση 

µετ' Εµού εν τω θρόνω µου, καθώς και εγώ ενίκησα και εκάθησα 

ΜΕΤΑ ΤΟΥ ΠΑΤΡΟΣ ΜΟΥ εν τω θρόνω Αυτού». Το ίδιο ακριβώς 
είπε και ο απ. Πέτρος την ηµέρα της Πεντηκοστής, αναφερόµενος 
στον προφητικό Ψαλµό Ις΄/16: «Επειδή λοιπόν (ο ∆αβίδ)  ήτο προφή-

της και ήξευρεν ότι µεθ' όρκου ώµοσε προς αυτόν ο Θεός, ότι εκ του 

καρπού της οσφύος Αυτού θέλει αναστήσει κατά σάρκα τον Χριστόν 
∆ΙΑ ΝΑ ΚΑΘΙΣΗ Αυτόν (τον Ιησού) επί (επάνω) του θρόνου Αυτού…» 

(Πράξεις Β/2:30).  
 

 Ο Πέτρος το αναφέρει ρητά και πολύ καθαρά ότι ο Θεός 
ανέστησε τον Ιησού για να Τον καθίσει, όχι δίπλα, αλλά ΕΠΑΝΩ 

στο θρόνο Του («επί του θρόνου Αυτού»). Ο αναστηµένος Ιησούς 
δεν κάθεται στα «δεξιά», αλλά «µέσα» στο θρόνο του Πατέρα και 
ασκεί όλη την εξουσία του Πατέρα. Έχουµε ΕΝΑ θρόνο και όχι 
ΠΟΛΛΟΥΣ και «θρόνος» σηµαίνει «δύναµη» και «εξουσία». Αυτά τα 

εδάφια (βλ. Αποκάλυψη Γ/3:21 και Πράξεις Β/2:25-31), καθώς και ο 

Ψαλµός ΡΙ΄/110, ίσως είναι από τις πιο γνωστές περικοπές της Βί-
βλου και για τις οποίες έχουν γίνει πολλές ερµηνείες και σχόλια, 

πλην όµως το τόσο απλό γεγονός, που εξετάζουµε και που είναι 
εύκολο στην ερµηνεία του (δεν είναι καθόλου δυσνόητο) παρα-

βλέπεται από τους Βιβλικούς σχολιαστές.  
 

(5)   ΠΡΑΞΕΙΣ Β΄/2:33-36 και Ε΄/5:31. 

 Ο Ιησούς Χριστός, πήρε τη θέση της εξουσίας, της δόξας και 
του µεγαλείου ενώπιον του Θεού, γι’ αυτό, λίγο πριν αναληφθεί, 
είπε στους µαθητές Του: «Εδόθη εις Εµέ ΠΑΣΑ ΕΞΟΥΣΙΑ εν ουρα-

νώ και επί γης» (Ματθαίος ΚΗ/28:18). Τα πάντα (όχι «µερικά», ή «λί-
γο») δόθηκαν από τον Πατέρα στον Υιό, «τον οποίον έθεσε ΚΛΗΡΟ-

ΝΟΜΟΝ πάντων» (Εβραίους Α/1:2). Αυτό διακήρυξε ο απ. Πέτρος 
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την ηµέρα της Πεντηκοστής: «Αφού λοιπόν υψώθη ∆ΙΑ ΤΗΣ ∆ΕΞΙΑΣ 

του Θεού και έλαβε παρά του Πατρός την επαγγελίαν του αγίου Πνεύ-

µατος, εξέχεε τούτο, το οποίον τώρα σεις βλέπετε και ακούετε…. Βε-
βαίως λοιπόν ας εξεύρη πας ο οίκος του Ισραήλ ότι ο Θεός ΚΥΡΙΟΝ 

και ΧΡΙΣΤΟΝ έκαµεν αυτόν τούτον τον Ιησούν, τον οποίον σεις εσταυ-

ρώσατε» (βλ.Πράξεις Β/2:33-36). Το ίδιο ακριβώς ανέφερε αργότερα 

ο Πέτρος, όταν απολογείτο µπροστά στο συνέδριο των Αρχιερέων, 
µετά την απελευθέρωση των αποστόλων από τον άγγελο του Κυ-

ρίου: «Τούτον (τον Ιησού) ο Θεός ύψωσε ∆ΙΑ ΤΗΣ ∆ΕΞΙΑΣ ΑΥΤΟΥ 

αρχηγόν και σωτήρα, διά να δώση µετάνοιαν εις τον Ισραήλ και 
άφεσιν αµαρτιών…» (βλέπε: Πράξεις Ε/5:31).  
 

 Εδώ ο απόστολος Πέτρος και στις δύο περιπτώσεις, χρησι-
µοποιεί την ίδια ορολογία «διά της ∆ΕΞΙΑΣ Αυτού, του Θεού», έχο-

ντας πλήρη επίγνωση και αποκάλυψη τι σηµαίνει «δεξιά», ή 

ποιος είναι «η δεξιά του Θεού». Ο Πατέρας, αφού ανάστησε τον 
Υιό, τον έκανε «Κύριον» και «χριστόν», δηλαδή του έδωσε όλη 

την κυριότητά Του, όλη τη χριστότητά Του, όλη τη δύναµή Του και 
όλη την εξουσία Του.  
 

(6)   ΠΡΑΞΕΙΣ Ζ΄/7:55-59. 

 «∆ΕΞΙΑ» σηµαίνει «εξουσία» και «δύναµη» και ο Ιησούς είναι 
ο άνδρας της «δεξιάς του Θεού», είναι ντυµένος µε τη δόξα του 

Πατέρα. Έτσι είδε τον Ιησού και ο Στέφανος όταν τον λιθοβο-

λούσαν, Τον είδε ντυµένο µε τη δόξα του Πατέρα: «Ο δε Στέφανος, 
πλήρης ων Πνεύµατος αγίου, ατενίσας εις τον ουρανόν, είδε την 
∆ΟΞΑΝ του Θεού (ο Θεός είναι Πνεύµα, δεν φαίνεται, µόνο τη δόξα Του είδε, 

Πως την είδε;) και τον Ιησούν ιστάµενον ΕΚ ∆ΕΞΙΩΝ του Θεού…» και 
στον Ιησού απευθύνθηκε λέγοντας: «Κύριε Ιησού, δέξαι το πνεύµα 

µου» (βλ. Πράξεις Ζ/7:55-59). Ο Ιησούς σηκώθηκε από το θρόνο Του, 

που ήταν πλήρης της δόξας του Πατέρα για να υποδεχθεί τον 
πιστό Του δούλο, που δεν Τον αρνήθηκε µέχρι θανάτου. 
 

 Η Βίβλος αναφέρει ότι ο Στέφανος είδε δύο πράγµατα: (1) 

Είδε «την ∆ΟΞΑΝ του Θεού», και (2) Είδε «τον Ιησούν ιστάµενον ΕΚ 

∆ΕΞΙΩΝ του Θεού». ∆εν µπορούσε να δει τον Πατέρα, αφού ο Θεός 
είναι Πνεύµα, παρά µόνο τη «δόξα Του», την οποία είδε στο πρό-
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σωπο του Ιησού. Το «εκ ∆ΕΞΙΩΝ του Θεού», σηµαίνει ότι Ιησούς 
είχε ντυθεί ΟΛΗ τη δόξα του Πατέρα και καθόταν µέσα στον ΕΝΑ 

και ΜΟΝΑ∆ΙΚΟ θρόνο που υπάρχει, µόνο που τώρα, σε µια µεγα-

λόπρεπη ενέργεια, σηκώθηκε από το θρόνο της δόξας, για να υπο-

δεχθεί τον Στέφανο. Τι µεγάλη τιµή!   
 

Μέρος ∆ Ε Υ Τ Ε Ρ Ο 

«Ο ΘΡΟΝΟΣ  ΤΟΥ ΘΕΟΥ» 
 

 Στον ουρανό υπάρχει µόνο ΕΝΑΣ ΘΡΟΝΟΣ και ονοµάζεται ο 

«θρόνος του ΘΕΟΥ και του ΑΡΝΙΟΥ» (Αποκάλυψη ΚΒ/22:3). Είναι ο 

«ένας» θρόνος που ανήκει και στο ΘΕΟ (θεία φύση) και στο ΑΡΝΙΟ, 

τον Ιησού Χριστό (ανθρώπινη φύση). Έχουµε ταύτιση της θείας φύσης 
του ΠΑΤΕΡΑ µε την ανθρώπινη φύση του ΥΙΟΥ. Στην προς Ε-

βραίους Α/1:8-9 γράφει: «Περί δε του Υιού· ο ΘΡΟΝΟΣ, ΣΟΥ, ω Θεέ, 
(είναι) εις τον αιώνα του αιώνος· σκήπτρον ευθύτητος (είναι) το σκήπ-

τρον της βασιλείας σου. Ηγάπησας δικαιοσύνην και εµίσησας ανοµίαν, 
διά τούτο ΕΧΡΙΣΕ σε, ο Θεός, ο Θεός σου, έλαιον αγαλλιάσεως υπέρ 

τους µετόχους σου». Εδώ ο Λόγος του Θεού αναφέρεται στον Υιό 

(«δια τούτο, έχρισε σε», ο άνθρωπος χρίεται, ο Θεός δεν χρίεται) που α-

ναστήθηκε, αναλήφθηκε και κάθισε µέσα στο θρόνο του Πατέρα 

και µέσα στον ίδιο θρόνο θα καθίσουν και οι πιστοί: «Όστις νικά, 

θέλω δώσει εις αυτόν να καθίση µετ' Εµού ΕΝ ΤΩ ΘΡΟΝΩ ΜΟΥ, 

καθώς και εγώ ενίκησα και εκάθισα µετά του Πατρός µου εν τω θρόνω 

ΑΥΤΟΥ» (Αποκάλυψη Γ/3:21). Στο αρχαίο κείµενο λέγει «ο θρόνος 

σου, Ο ΘΕΟΣ», ονοµάζει το Υιό µε το οριστικό άρθρο «ο», γιατί βλέ-
πει στο πρόσωπό Του ΟΛΗ τη θεότητα του Πατέρα.  
 

 Ο θρόνος λοιπόν του Υιού δεν είναι κάποιος «δεύτερος» θρό-

νος µέσα στον οποίο κάθεται, αλλά είναι ο ΕΝΑΣ και ΜΟΝΑ∆ΙΚΟΣ 

θρόνος που υπάρχει στον ουρανό, ο οποίος είναι του Θεού Πατέ-
ρα και µέσα στον οποίο θρόνο κάθεται και ο Υιός, αφού µέσα Του 

κατοικεί ο Πατέρας («ο Πατήρ εν τω Υιώ»).  
 

 Στον ουρανό οι πιστοί θα δουν τον Κύριο Ιησού πρόσωπο 

προς πρόσωπο: «Αγαπητοί, τώρα είµεθα τέκνα Θεού, και έτι δεν 
εφανερώθη τι θέλοµεν είσθαι· ΕΞΕΥΡΟΜΕΝ όµως ότι, όταν φανερω-

θή, θέλοµεν είσθαι όµοιοι µε αυτόν, διότι ΘΕΛΟΜΕΝ Ι∆ΕΙ ΑΥΤΟΝ 
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καθώς είναι» (Α΄ Ιωάννου Γ/3:2). Η εκπλήρωση αυτού του εδαφίου 

βρίσκεται στην Αποκάλυψη ΚΒ/22:3-4 που µας αποκαλύπτει ότι 
στον ουρανό θα λατρεύουµε ΕΝΑ πρόσωπο: «Και ουδέν ανάθεµα 

θέλει είσθαι πλέον·  και Ο ΘΡΟΝΟΣ του Θεού και του Αρνίου (εδώ 

υπάρχει ΕΝΑΣ θρόνος για ∆ΥΟ πρόσωπα) θέλει είσθαι εν αυτή, και οι 

δούλοι ΑΥΤΟΥ (ενώ έχουµε 2 πρόσωπα, δεν λέγει «δούλοι ΑΥΤΩΝ», 

πληθυντικός αριθµός) θέλουσι λατρεύσει ΑΥΤΟΝ, και θέλουσιν ιδεί το 

πρόσωπον ΑΥΤΟΥ, και το όνοµα ΑΥΤΟΥ θέλει είσθαι επί των 

µετώπων αυτών». Εδώ η Βίβλος αναφέρεται µόνο σε ΕΝΑ θρόνο, 

που ανήκει και στο Θεό (Πατέρα) και στο Αρνίον (Υιό), είναι «ο θρόνος 
του Θεού και του Αρνίου». Έχουµε ΕΝΑ θρόνο για ∆ΥΟ πρόσωπα. 
 

 Ενώ όµως έχουµε «δύο» πρόσωπα, η Γραφή δεν λέγει «θέ-

λουσι λατρεύσει ΑΥΤΟΥΣ» (σε πληθυντικό αριθµό), αλλά λέγει «θέλουσι 
λατρεύσει ΑΥΤΟΝ» (σε ενικό αριθµό). Ούτε επίσης λέγει ότι θα δούµε 
«τα πρόσωπα ΑΥΤΩΝ», ή όπως λάθος διδάσκεται από διάφορες 
οµολογίες «τα πρόσωπα ΑΥΤΟΥ», αλλά λέγει «και θέλουσιν ιδεί 

ΤΟ ΠΡΟΣΩΠΟΝ Αυτού». Το ίδιο αναφέρει και στην Εβραίους 
Θ/9:24 «…νυν εµφανισθήναι ΤΩ ΠΡΟΣΩΠΩ του Θεού υπέρ ηµών» 

(αρχαίο κείµενο). Θα πρέπει να διευκρινίσουµε (για τυπικούς λόγους) ότι 
ο Θεός είναι Πνεύµα και ∆ΕΝ ΕΧΕΙ ΠΡΟΣΩΠΟ, αλλά η Αγία Γραφή 

αναφέρεται µεταφορικά για να µπορέσουµε να καταλάβουµε τον 
άπειρο και ανεξιχνίαστο Θεό (βλέπε: Ησαΐας ΝΘ/59: 1-2, ο Θεός δεν 

έχει ΧΕΡΙΑ, ΑΥΤΙΑ, κλπ).  
 

  Όταν λοιπόν η Γραφή λέγει «το πρόσωπον ΑΥΤΟΥ» αναφέρεται 
στο «πρόσωπο του ΘΕΟΥ» και στο «πρόσωπο του ΥΙΟΥ» , έχουµε 
πλήρη ταύτιση και αφοµοίωση της θείας φύσης του ΘΕΟΥ Πατέρα 

µε την ανθρώπινη φύση ΑΝΘΡΩΠΟΥ Ιησού. Άρα, στον ουρανό θα 

έχουµε ΕΝΑ θρόνο, που θα είναι «ο θρόνος του Θεού και του 

Αρνίου», ΕΝΑ πρόσωπο, που θα είναι ο Πατήρ εν τω Υιώ, ΕΝΑΝ 

Κύριο και όχι «πολλούς», γιατί ο Πατέρας Θεός που είναι Πνεύµα 

(βλ. Ιωάννης ∆/4:24, Ιωήλ Β/2:28, κλπ) κατοικεί και διαµένει παντοτινά 

µέσα στο αναστηµένο και ένδοξο σώµα του Υιού Του και ΕΝΑ 

όνοµα, το όνοµα το ΥΠΕΡ ΠΑΝ ΟΝΟΜΑ που είναι, «ΙΗΣΟΥΣ» 

(=ΓΙΑΧΒΕ ΟΣΗΑ).  
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 Στην Α' Ιωάννου Ε/5:20 γράφει: «Εξεύροµεν δε ότι ο Υιός του 

Θεού ήλθε και έδωκεν εις ηµάς νόησιν, διά να γνωρίζωµεν ΤΟΝ Αλη-

θινόν· και είµεθα εν τω Αληθινώ, εν τω Υιώ Αυτού Ιησού Χριστώ. 

Ούτος (ο Ιησούς) είναι ο ΑΛΗΘΙΝΟΣ ΘΕΟΣ και η ΖΩΗ Η ΑΙΩΝΙΟΣ». 

Ο Ιησούς Χριστός αποκαλείται «Αληθινός Θεός» και «Ζωή αιώ-

νιος», γιατί είναι η φανέρωση του Αληθινού, είναι ο κεχρισµένος 
του Πατέρα, είναι  ο Πρώτος και ο Έσχατος, είναι το «Α» και το 

«Ω», είναι η  Αρχή και το Τέλος, είναι ο Ων, ο Ην και ο Ερχόµενος, 
είναι ο Παντοκράτωρ (δεν υπάρχουν πολλοί παντοκράτορες), είναι Ο 

ΠΑΤΗΡ ΕΝ ΤΩ ΥΙΩ. 
 

 Εδώ όµως δηµιουργείται ένα µεγάλο κενό µε την Ορθόδοξη 

τριαδική θεολογία, που καθιερώθηκε από τους 318 «πατέρες» 

της τότε Ανατολικής εκκλησίας, το έτος 325 µ.Χ. στην Α΄ Οικου-

µενική Σύνοδο και που στα επίσηµα δογµατικά της βιβλία, δεν 
υπάρχει καθαρή θέση, για το που βρίσκεται στον ουρανό το 3

ο
 

πρόσωπο της «αγίας Τριάδας», το επονοµαζόµενο «ΘΕΟΣ άγιο 

Πνεύµα», το συµπροσκυνούµενο και συνδοξαζόµενο µε τα άλλα 

δύο πρόσωπα, αφού σε ολόκληρο το βιβλίο της Αποκάλυψης, όχι 
µόνο δεν γίνεται καµιά απολύτως µνεία, αντίθετα, όταν αναφέρεται 
στο Θεό, µας αποκαλύπτει ή ότι το Πνεύµα του Πατέρα Θεού 

κατοικεί µέσα στον αναστηµένο Ιησού, το σώµα του οποίου είναι η 

«σκηνή» (το κατοικητήριο) του Πατέρα ή αναφέρεται στα «επτά 

πνεύµατα του Θεού» (βλ. Αποκάλυψη Α/1:4, Γ/3:1, ∆/4:5, Ε/5:6, κλπ), 

όχι βέβαια ότι ο Θεός που είναι «Πνεύµα» έχει «7 πνεύµατα», αλλά 

ο αριθµός «επτά» είναι ο (κατ’ εξοχήν) αριθµός του Θεού και φανε-
ρώνει την τελειότητα και την πληρότητα του Πνεύµατος του ενός και 
µόνου Θεού που υπάρχει.  
 

 Πολλοί σοβαροί και αξιόλογοι µελετητές και σχολιαστές της 
Βίβλου, ενώ στα συγγράµµατά τους ασχολούνται πολύ συχνά µε 
την «τριάδα», τόσο, όταν ο Ιησούς Χριστό ήταν εδώ στη γη, όσο 

και µε την προΰπαρξη της «τριάδας» πριν τη γέννηση του Ιησού, 

αποφεύγουν ή παραβλέπουν, όταν πρόκειται για το τι αναφέρει το 

βιβλίο της  Αποκάλυψης για το θέµα αυτό ή ακόµα (ακολουθώντας 
τις κατεστηµένες παραδοσιακές διδασκαλίες), να µην έχουν συνει-
δητοποιήσει ότι στον ουρανό θα υπάρχει µόνο ΕΝΑΣ θρόνος και 
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θα είναι µόνο ΕΝΑΣ Κύριος.  
 

 Προσωπικά πιστεύω ότι απάντηση για το θέµα αυτό, δηλαδή 

ποια θα είναι η θέση του «Πατέρα», του «Υιού» και του «αγίου 

Πνεύµατος» στον ουρανό, είναι πάρα πολλή απλή και καθαρή. Η 

αποκάλυψη που έδωσε ο Κύριος Ιησούς στον Ιωάννη δεν αφήνει 
κενά για το θέµα αυτό. Αναφέρει ο ίδιος ο Ιωάννης στις επιστολές 
του (και αυτό δεν είναι τυχαίο, αφού αυτός είναι ο θεόπνευστος 
συγγραφέας της Αποκάλυψης), ότι «όποιος έχει τον ΠΑΤΕΡΑ, 

έχει και τον Υιό, και όποιος έχει τον ΥΙΟ έχει και τον Πατέρα» 

(βλέπε: Α΄ Ιωάννου Β/2:23, ∆/4:15 και Β΄ Ιωάννου εδ.9). Το ερώτηµα εί-
ναι «Άρα, όποιος έχει τον ΠΑΤΕΡΑ και τον ΥΙΟ, τότε τι έχει;» Έχει 

την ΚΟΙΝΩΝΙΑ του αγίου Πνεύµατος, γιατί όταν λέµε «Πνεύµα 

άγιο», είναι ο «Πατήρ εν τω Υιώ» και αυτό στο ουρανό φαίνεται 
πολύ καθαρά. Ο Πατέρας Θεός, που είναι ΠΝΕΥΜΑ και που το 

Πνεύµα Του είναι ΑΓΙΟ (αφού ο ίδιος ο Θεός από τη φύση Του 

είναι «άγιος»), κατοικεί µέσα στο ένδοξο και αναστηµένο σώµα του 

Υιού Του και κατοικεί µέσα Του «εν πληρότητι», γι’ αυτό η Αποκά-

λυψη µας µιλά για τα «επτά πνεύµατα» του Θεού.  
 

 Η Βίβλος αναφέρει ότι η Μαριάµ συνέλαβε «ΕΚ Πνεύµατος 

αγίου» (Ματθαίος Α/1:18) και όχι «∆ΙΑ Πνεύµατος αγίου», που 

σηµαίνει ότι ο γεννήτωρ ήταν το «άγιο Πνεύµα», αλλά ο Ιησούς 
όταν προσευχόταν ποτέ δεν έλεγε «Πνεύµα άγιο ζητώ να µε δοξά-

σεις επί της γης, κλπ», αλλά πάντα απευθυνόταν στον Πατέρα 

Θεό, γιατί Αυτός είναι ο «γεννήτωρ», ο Πατέρα Θεός ΠΟΥ ΕΙΝΑΙ 

ΠΝΕΥΜΑ, γέννησε τον Υιό Του, ο «Λόγος» του Πατέρα έγινε 
«σαρξ» και κατοίκησε χωρίς µέτρο µέσα Του.  
 

 Στον αναστηµένο Ιησού, που βρίσκεται στον ουρανό, δεν 
κατοικεί απλά το «άγιο Πνεύµα», αλλά το «άγιο Πνεύµα ΤΟΥ Θεού 

Πατέρα», κατοικεί µέσα Του σε πληρότητα ο Ι∆ΙΟΣ ο Θεός που εί-
ναι Πνεύµα, κατοικούν µέσα Του τυπολογικά τα «επτά πνεύµατα» 

του Θεού, ο οποίος έχει δώσει στον Υιό Του, ΟΛΗ τη δόξα Του, 

ΟΛΗ τη δύναµή Του και ΟΛΗ την εξουσία Του. Άρα όταν λέµε 
«Πνεύµα άγιο», εννοούµε το άγιο Πνεύµα του ενός και µόνου 

αληθινού Θεού που υπάρχει, του Πατέρα, όχι ένα ξεχωριστό άλλο 
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«Αγιο Πνεύµα»: «Και τώρα Κύριος ο Θεός απέστειλεν ΕΜΕ (τον Υιό 

Του) και το ΠΝΕΥΜΑ Αυτού» (Ησαΐας ΜΗ/48:16). Εδώ µιλά προφη-

τικά ο Ιησούς και λέγει ότι ο Πατέρας έστειλε «ΕΜΕ» και το «Πνεύ-

µα Αυτού», το δικό Του Πνεύµα έστειλε ο Θεός, όχι κάποιο άλλο 

άγιο Πνεύµα. Γι’ αυτό στον ουρανό θα υπάρχει ΕΝΑΣ θρόνος, που 

θα είναι ο «θρόνος του ΘΕΟΥ και του ΑΡΝΙΟΥ» και µέσα στον 
οποίο θα κάθεται ο «Πατήρ εν τω Υιώ» και µια ηµέρα θα καθίσει 
και η εκλεκτή Νύµφη του Αρνίου και όταν τα «πάντα» υποταχθούν 
στον Ιησού, τότε θα παραδώσει τη εξουσία και πάλι στον Πατέρα 

για να είναι ο Θεός «τα πάντα εν πάσιν», όπως χαρακτηριστικά 

αναφέρεται στην Α΄ Κορινθίους ΙΕ/15:24-28:  
 

 «Ύστερον θέλει είσθαι το τέλος, όταν ΠΑΡΑ∆ΩΣΗ ΤΗΝ ΒΑΣΙ-

ΛΕΙΑΝ εις τον Θεόν και Πατέρα, όταν καταργήση πάσαν αρχήν και 

πάσαν εξουσίαν και δύναµιν. ∆ιότι πρέπει να βασιλεύη εωσού θέση 

πάντας τους εχθρούς υπό τους πόδας Αυτού. Έσχατος εχθρός καταρ-

γείται ο θάνατος.… Όταν δε υποταχθώσιν εις Αυτόν τα πάντα, τότε 

και Αυτός ο Υιός θέλει υποταχθή εις τον υποτάξαντα εις αυτόν τα 

πάντα, διά να ήναι ο Θεός τα πάντα εν πάσιν». 
 

 Το ότι στον ουρανό θα δούµε τον Θεό Πατέρα «εν προσώ-

πω» του Ιησού Χριστού, ο Λόγος του Θεού, η Βίβλος, το αναφέρει 
συχνά και πολύ καθαρά: 
 

(1) Β΄ ΚΟΡΙΝΘΙΟΥΣ ∆/4:6 «∆ιότι ο Θεός ο ειπών να λάµψη φως εκ 

του σκότους, (είναι) όστις έλαµψεν εν ταις καρδίαις ηµών προς 

φωτισµόν της γνώσεως της δόξης του Θεού ∆ΙΑ ΤΟΥ ΠΡΟΣΩΠΟΥ 

του προσώπου του Ιησού Χριστού…».  
 

 Το αρχαίο κείµενο λέγει «εν προσώπω», δηλαδή «µέσα» από 

το πρόσωπο του Ιησού. Βλέπουµε λοιπόν εδώ τη δόξα του Θεού 

ΠΑΤΕΡΑ µέσα («εν») από το πρόσωπο του αναστηµένου και δοξα-

σµένου ΥΙΟΥ, που κάθεται µέσα στο θρόνο του Πατέρα. 
 

(2) ΑΠΟΚΑΛΥΨΗ ΚΑ/21:22-23 «Και ναόν δεν είδον εν αυτή (δηλ. 
την ουράνια πόλη)· διότι ναός αυτής είναι ο ΚΥΡΙΟΣ Ο ΘΕΟΣ Ο ΠΑ-

ΝΤΟΚΡΑΤΩΡ και το ΑΡΝΙΟΝ. Και η πόλις δεν έχει χρείαν του ηλίου 

ουδέ της σελήνης, διά να φέγγωσιν εν αυτή·  διότι Η ∆ΟΞΑ ΤΟΥ 

ΘΕΙΟΥ εφώτισεν αυτήν, και Ο ΛΥΧΝΟΣ ΑΥΤΗΣ (είναι) το Αρνίον». 
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 Ο «ΛΥΧΝΟΣ» είναι το σκεύος το ανθρώπινο (η ανθρώπινη 

φύση του Ιησού) και διά µέσου του Λύχνου Ιησού βλέπουµε στην 
αιωνιότητα να φανερώνεται και να φωτίζεται Η ∆ΟΞΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ 

επάνω µας.  
 

(3) ΖΑΧΑΡΙΑΣ Ι∆/14:9 «Και ο Κύριος θέλει είσθαι βασιλεύς εφ' 

όλην την γήν·  εν τη ηµέρα εκείνη θέλει είσθαι Κύριος ΕΙΣ και το όνο-

µα αυτού ΕΝ».      
 

 Ο Ιησούς αναφέρεται προφητικά ότι την ηµέρα εκείνη θα είναι 
«Κύριος ΕΙΣ» και το «όνοµα Αυτού ΕΝ». Η µετάφραση του Ν.Βάµβα 

δεν είναι απόλυτα ακριβής, γιατί στο πρωτότυπο Εβραϊκό κείµενο 

το «ΕΙΣ» και το «ΕΝ» είναι «ΕΧΑ∆», που είναι απόλυτο αριθµητικό 

(«ΕΙΣ»). Ο Ιησούς Χριστός θα είναι ο ΕΝΑΣ και ΜΟΝΑ∆ΙΚΟΣ Θεός 
που θα βλέπουµε στον ουρανό, θα είναι το ΑΡΝΙΟΝ το αναστηµένο 

µέσα στο οποίο θα έχει στήσει τη σκηνή Του ο Πατέρας Θεός (βλ. 
Αποκάλυψη ΚΑ/21:3 και Ζ/7:15). 
 

 Ο ενδιαφερόµενος αναγνώστης για το θέµα που εξετάζουµε 
µπορεί να διαβάσει και τις ακόλουθες περικοπές από την Αγία Γρα-

φή,  για πληρέστερη ενηµέρωσή του: Ιώβ ΙΘ/19:26, Ψαλµός Ις΄/16:11, 

Ματθαίος Ε/5:8, Α΄ Κορινθίους ΙΓ/13:12, Β΄ Κορινθίους Ε/5:7-10, Α΄ Ιωάν-

νου Γ/3:2, κλπ.. 
 

  Σ Υ Μ Π Ε Ρ Α Σ Μ Α 
    για «το ΘΡΟΝΟ του Θεού»  και  για «τη ∆ΕΞΙΑ του Θεού»: 

 

• Στον ουρανό υπάρχει ΜΟΝΟΝ ένας θρόνος, που είναι ο 
«θρόνος του Θεού και του Αρνίου». 

 

• Ο Ιησούς, ο Υιός κάθεται στα «δεξιά» του Πατέρα, αλλά και ο 

Πατέρας κάθεται στα «δεξιά» του Υιού». 
 

• Ο Ιησούς κάθεται «µέσα» στο θρόνο του Πατέρα και µια ηµέ-
ρα µέσα στον ίδιο θρόνο θα καθίσει και η Νύµφη εκκλησία που 
θα την παραστήσει άµωµη στον Πατέρα.  

 

•  Στον Ιησού δόθηκε «ΟΛΗ η εξουσία σε ουρανό και γη» 
 

• Ο Ιησούς είναι ο «άνδρας της δεξιάς» του Πατέρα. 
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• Ο Ιησούς είναι η «σκηνή», το «κατοικητήριο» του Θεού, 

µέσα Του κατοικούν τυπολογικά τα «επτά πνεύµατα» του µό-

νου αληθινού Θεού που υπάρχει, δηλαδή ο Θεός που είναι 
Πνεύµα κατοικεί σε πληρότητα µέσα στον Υιό Του.  

 

 Άρα: «∆εξιά» σηµαίνει «δύναµη» και «εξουσία» και ο ανα-

στηµένος Ιησούς είναι ντυµένος µε τη δόξα του Πατέρα, είναι 
ντυµένος µε τη δύναµη και την εξουσία που του έχει δώσει ο Πατέ-
ρας και µε την ίδια δόξα ο Ιησούς, που είναι η κεφαλή του σώµα-

τος, περιβάλει και όλο το άγιο σώµα Του, την «εκκλησία». 
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Κεφάλαιο  ΕΙΚΟΣΤΟ 

«ΤΟ ΟΝΟΜΑ, ΤΟ ΥΠΕΡ ΠΑΝ ΟΝΟΜΑ» 

( Ε Π Ι Λ Ο Γ Ο Σ ) 
 

 

 
 

  � Αναφέρθηκε στον ΠΡΟΛΟΓΟ ότι το βιβλίο αυτό απευθύνε-

ται ειδικά σε άτοµα που έχουν προσωπική σχέση µε τον Ιησού 

Χριστό, σε άτοµα που έχουν την εµπειρία της αναγέννησης. Γενι-

κά όµως απευθύνεται και στο ευρύ κοινό, καθόσον το βιβλίο αυτό 

αποτελεί µια «ιστορική εκκλησιαστική πραγµατεία», µια µονα-

δική έκδοση που αλλάζει όλα τα δεδοµένα στο θρησκευτικό τοπίο 

µε τα συγκλονιστικά ντοκουµέντα και την παρουσίαση αξιόπιστων 

ιστορικών στοιχείων.  
 

 Το παρόν όµως κεφάλαιο, που είναι σαν ΕΠΙΛΟΓΟΣ, απευ-

θύνεται αποκλειστικά σε αναγεννηµένους πιστούς και µάλιστα 

σε ώριµους πνευµατικά πιστούς και δεν αφορά το ευρύ αναγνω-

στικό κοινό, άτοµα δηλαδή που δεν είναι εξοικειωµένα µε το Λόγο 

του Θεού, τη Βίβλο και που δεν έχουν προσωπική σχέση και 

εµπειρία µε τον Ιησού. Για το λόγο αυτό, αλλάζει και η µορφή του 

λόγου, αλλάζει ο τρόπος έκφρασης, γιατί το µήνυµα του παρόντος 

κεφαλαίου απευθύνεται σαν ένα µήνυµα προς την εκκλησία των 

εσχάτων καιρών, απευθύνεται σε κάθε πνευµατικό αδελφό ή 

αδελφή εν Χριστώ που εκζητεί την "αλήθεια" και επιποθεί η δόξα 

της παρουσίας του Ιησού να καλύψει το λαό Του. Προτροπή µου 

είναι, όσοι διαβάσουν το κεφάλαιο αυτό, ανεξάρτητα ποια είναι η 

προσωπική τους θέση ενώπιον του Θεού, να ζητήσουν από τον 

Κύριο Ιησού να τους δώσει αποκάλυψη του Λόγου Του. 
 

1. ΤΟ «ΝΕΟΝ ΠΡΑΓΜΑ» ΤΩΝ ΕΣΧΑΤΩΝ ΚΑΙΡΩΝ 

 Άκουσε λαέ του Θεού το µήνυµα του Λόγου του Θεού και 

βάλτο βαθιά µέσα στην καρδιά σου: Κύριος ο Θεός σου είναι 

ΕΝΑΣ Κύριος, γι' αυτό µην έχεις άλλους Θεούς, εκτός από Αυτόν. 

Ο Θεός που υψώνεις, που λατρεύεις και που δοξάζεις, είναι "Θεός 
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ζηλότυπος" και δεν δίνει τη δόξα Του σε άλλον. Φύγε τώρα από 

τα είδωλα του κόσµου και διέλυσε µε το φως της αλήθειας το σκο-

τάδι του κυβερνά τη Χώρα µας. Ύψωσε τον ΜΟΝΟ Κύριο που 

υπάρχει και φανερώθηκε εν Χριστώ και Ιησού και ύψωσε το 

ΜΟΝΟ όνοµα που δόθηκε από τον ουρανό.  
 

• Τώρα είναι η ώρα να πάρεις στο χέρι σου τη µάχαιρα του 

Πνεύµατος του Θεού και να µπεις στην πρώτη γραµµή της 

µάχης, συντρίβοντας τις δυνάµεις του σκότους.  
 

• Τώρα είναι η ώρα να δοξαστεί ο λαός του Θεού και να πάψει 

η εκκλησία να είναι ένας πνευµατικός επαίτης.  
 

• Τώρα είναι η ώρα να σαλπίσεις το µεγάλο σάλπισµα της 

νίκης και να διακηρύξεις όπως έκαναν και οι προφήτες του 

Κυρίου ότι «ο Κύριος θέλει είσθαι βασιλεύς εφ' όλην την γήν·  

.....και θέλει είσθαι Κύριος ΕΙΣ (ένας) και το όνοµα αυτού ΕΝ 

(ένα)» (Ζαχαρίας Ι∆/14:9). 
 

• Τώρα είναι η ώρα να φανερωθεί η δόξα του Θεού στη ζωή 

σου και να µεγαλυνθεί το όνοµα το υπέρ παν όνοµα, το όνο-

µα του ΙΗΣΟΥ, ένα όνοµα που ανήκει ΚΑΙ στον Πατέρα ΚΑΙ 

στον Υιό που το κληρονόµησε από τον Πατέρα, ένα όνοµα 

που όταν το επικαλείται ο πιστός όλες οι δυνάµεις της κόλα-

σης σείονται και τρέµουν!!!  
 

 Αυτό διακήρυτταν οι απόστολοι και οι µαθητές του Κυρίου 

Ιησού, αυτό ήταν το µήνυµα ολόκληρης της πρώτης αποστολικής 

εκκλησίας. Ο Πέτρος δεν δίστασε µπροστά σε άρχοντες και ηγέτες 

να υψώσει τη φωνή του και να διακηρύξει µε θάρρος και παρρη-

σία ότι: «∆εν υπάρχει δι' ουδενός άλλου η σωτηρία· διότι ούτε όνοµα 

άλλο είναι υπό τον ουρανόν δεδοµένον µεταξύ των ανθρώπων, διά του 

οποίου πρέπει να σωθώµεν» (Πράξεις ∆/4:12). Μεγαλειώδης και περί-

τρανη διακήρυξη, ∆ΕΝ υπάρχει «δι' ουδενός άλλου η σωτηρία» 

παρά µόνον από τον κεχρισµένο του Πατέρα, από τον Λόγο του 

Πατέρα που έγινε σαρξ και εσκήνωσε µέσα µας, ΟΥΤΕ υπάρχει 

«όνοµα άλλο είναι υπό τον ουρανόν δεδοµένον» µε το οποίο εµείς 

µπορούµε να σωθούµε. Και σήµερα ο ∆ιάβολος κάτω από διάφο-

490 



 

 

ρες ονοµασίες "έκρυψε" αυτό το όνοµα και ο πιστός έπεσε στην 

παγίδα του. Ήρθε όµως η ώρα ο γίγαντας που κοιµάται να ξυπνή-

σει και να υψώσει ένα λάβαρο νίκης και επάνω στο λάβαρο αυτό 

θα υπάρχει ένα όνοµα, το όνοµα το υπέρ παν όνοµα, το όνοµα 

του ΠΑΤΕΡΑ και του ΥΙΟΥ, το όνοµα «ΙΗΣΟΥΣ». Ο λαός του 

Θεού, η εκκλησία Του θα είναι ο ισχυρός πολεµιστής των εσχάτων 

καιρών, θα είναι η νύµφη του Ιησού «τροµερά ως στράτευµα µε 

σηµαίας» (Άσµα Ασµάτων ς'/6:4,10). 
 

 Ο καιρός της ταπείνωσης της εκκλησίας τελείωσε, ήρθε η 

ώρα να φανερωθεί η δόξα της, ήρθε η ώρα να υψώσει την κεφαλή 

της, τον Κύριο των δυνάµεων, τον αναστηµένο Ιησού, ήρθε η ώρα 

να χρίσει την κεφαλή της και όταν Αυτός υψωθεί, θα ελκύσει µε 

την αλήθειά του Λόγου Του όλους προς τον εαυτό Του. Από τα 

βάθη των αιώνων τα προφητικά λόγια του Ησαϊα είναι επίκαιρα 

στις ηµέρες µας περισσότερο παρά ποτέ: «Παρηγορείτε, παρηγο-

ρείτε τον λαόν µου, λέγει ο Θεός σας. Λαλήσατε παρηγορητικά προς 

την Ιερουσαλήµ (=προς την εκκλησία µου), και φωνήσατε προς αυτήν, 

ότι ο καιρός της ταπεινώσεως αυτής επληρώθη, ότι η ανοµία αυ-

τής συνεχωρήθη· διότι έλαβεν εκ της χειρός Κυρίου διπλάσιον διά 

πάσας τας αµαρτίας αυτής. ......και η δόξα του Κυρίου θέλει φανερωθή 

και πάσα σαρξ οµού θέλει ιδεί· διότι το στόµα του Κυρίου ελάλησε...» 

(Ησαϊας Μ/40:1-5).  
 

 Αυτή είναι η µεγάλη υπόσχεση του Κυρίου και αυτή θα είναι 

η δόξα της εκκλησίας, όταν θα λατρεύει τον ένα και µόνο αληθινό 

Θεό που υπάρχει εν Πνεύµατι και µε την αλήθεια του Λόγου Του, 

γιατί τέτοιους λατρευτές θέλει ο Θεός. Αυτή είναι µια συγκλονι-

στική αποκάλυψη που έκανε ο ίδιος ο Ιησούς σε µια αµαρτωλή 

γυναίκα, όταν διέκρινε την ταπεινή και απλή καρδιά της και είδε τη 

δίψα της για να µάθει την αλήθεια: «Πλην έρχεται ώρα, και ήδη 

είναι, ότε οι αληθινοί προσκυνηταί θέλουσι προσκυνήσει τον Πατέρα 

εν πνεύµατι και αληθεία· διότι ο Πατήρ τοιούτους ζητεί τους προ-

σκυνούντας αυτόν. Ο Θεός είναι Πνεύµα, και οι προσκυνούντες 

αυτόν εν πνεύµατι και αληθεία πρέπει να προσκυνώσι» (βλ. Ιωάννης 

∆/4:24-25). Είναι αδύνατον ο πιστός να λατρεύει το Θεό "πνευµατι-
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κά" και µε "αλήθεια", όταν δεν έχει απορρίψει τα είδωλα κάθε µορ-

φής, ο Θεός βδελύσσεται, σιχαίνεται τα είδωλα και σε καλεί τώρα 

να βγεις έξω από την Βαβυλώνα και να απορρίψεις τις λατρείες 

της και τα έργα της. Όταν όµως µε πείσµα επιµένεις στο λάθος 

σου και απειθείς στο λόγο Του, τότε γνώριζε ότι δεν θα είσαι µέτο-

χος στη µεγάλη έκχυση του Πνεύµατός Του που έχει υποσχεθεί 

για τους έσχατους καιρούς και δεν θα είσαι µέτοχος της µεγάλης 

δόξας που θα πληµµυρίσει το λαό του Θεού, γιατί «η απείθεια 

είναι καθώς το αµάρτηµα της µαγείας· και το πείσµα, καθώς η ασέ-

βεια και ειδωλολατρεία· επειδή συ απέρριψας τον λόγον του Κυρίου, 

διά τούτο και αυτός απέρριψε σε» (Α' Σαµουήλ ΙΕ/15:23).  
 

 Ο ∆ιάβολος και οι πονηρές του δυνάµεις προσπαθούν µε 

λύσσα να αποτρέψουν την εκκλησία να ντυθεί µε τη δύναµη και 

την εξουσία του Πνεύµατος του Κυρίου των δυνάµεων, αλλά ο 

Κύριος έχει ένδοξα σχέδια για το λαό Του, για την εκλεκτή Του 

νύµφη, που η επερχόµενη δόξα της εκκλησίας των εσχάτων και-

ρών δεν θα µπορεί να συγκριθεί µε τη δόξα της πρώτης εκκλη-

σίας: «Η δόξα του ΕΣΧΑΤΟΥ τούτου ΟΙΚΟΥ (της εκκλησίας των εσχάτων 

καιρών), θέλει είσθαι µεγαλητέρα της δόξας του ΠΡΩΤΟΥ ΟΙΚΟΥ (της 

πρώτης εκκλησίας), λέγει ο Κύριος των δυνάµεων» (Αγγαίος Β/2:9). Ο 

Θεός υποσχέθηκε ότι στους τελευταίους καιρούς θα δώσει στην 

εκκλησία Του «τον καλόν οίνον». Το σώµα του Χριστού θα µοιάζει 

σαν ένα µεγάλο ορµητικό ποτάµι, το οποίο θα υπερχειλίζει και θα 

συµπαρασύρει τα πάντα στο διάβα του, θα σαρώνει κάθε αµαρτία. 
 

 Αυτό που ο Κύριος θα κάνει θα είναι «νέον πράγµα», θα  γίνει 

δηλαδή για πρώτη φορά, δεν θα είναι «καινούριο πράγµα», αλλά 

θα είναι κάτι το ασυνήθιστο, κάτι που δεν θα έχει υπάρξει προη-

γούµενο µέσα στην ανθρώπινη ιστορία. Αυτό σηµαίνει «νέον», 

δεν θα είναι «καινούριο», γιατί υπάρχει µεγάλη διαφορά µεταξύ 

των 2 αυτών εννοιών. Καινούριο είναι κάτι που γίνεται από προη-

γούµενο υλικό, από προϋπάρχον υλικό, δηλαδή κάτι που είναι 

παλιό και τώρα ανακαινίζεται. Ο Κύριος στους έσχατους καιρούς 

δεν θα "ανακαινίσει" την εκκλησία Του, αλλά θα κάνει κάτι το 

ξεχωριστό για πρώτη φορά, θα είναι κάτι που θα γίνει "εκ του µη-
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δενός" και αυτό µόνο ο Θεός µπορεί να το κάνει και αυτό είναι που 

υποσχέθηκε µέσα στο Λόγο Του: «Μη ενθυµήσθε τα πρότερα και 

µη συλλογίζεσθε τα παλαιά.  Ιδού, εγώ θέλω κάµει ΝΕΟΝ ΠΡΑΓΜΑ· 

τώρα θέλει ανατείλει· δεν θέλετε γνωρίσει αυτό; θέλω βεβαίως κάµει 

οδόν εν τη ερήµω, ποταµούς εν τη ανύδρω» (Ησαϊας ΜΓ/43:18-19). 

 

2. Η ΕΝΤΟΛΗ ΤΟΥ ΙΗΣΟΥ «ΕΝ ΤΩ ΟΝΟΜΑΤΙ ΜΟΥ» 
 

 Εάν θέλεις να βλέπεις καθηµερινά τη δόξα του Ιησού επάνω 

στο λαό Του, ύψωνε παντού και πάντοτε το όνοµα το υπέρ παν 

όνοµα, ύψωνε το ΜΟΝΑ∆ΙΚΟ όνοµα του Ιησού. Υπάκουσε στην 

εντολή του ίδιου Ιησού ότι τα πάντα θα γίνονται  «εν τω ονόµατί 

Του». Μην αφήνεις το ∆ιάβολο, τον εχθρό της ψυχής σου, να σου 

κρύβει την αλήθεια και να σου στερεί τη νίκη. Μην τον αφήνεις να 

σου µειώνει τη λατρεία του ενός και µόνου αληθινού Θεού και να 

την διασπά σε τρία. Μην τον αφήνεις να σου διαστρεβλώνει τι 

σηµαίνει το να ζητάς τα πάντα «εν τω ονόµατι του Ιησού», γιατί 

αυτός είναι ο µεγάλος πλάνος και ο εχθρός του Θεού. Εάν ζητάς 

από τον Ιησού, όπως αποκαλύπτεται στο Λόγο Του, εάν ζητάς 

«εις το όνοµά Του», γνώριζε ότι καµιά, καµιά, καµιά δύναµη της 

κόλασης δεν θα µπορεί να αντισταθεί στο όνοµα το υπέρ παν 

όνοµα, η νίκη σου, η νίκη της εκκλησίας είναι προδιαγεγραµµένη. 

Άσκησε την εξουσία που σου δίνει το θαυµαστό αυτό όνοµα, που 

είναι πάνω από κάθε άλλο όνοµα, πάνω από κάθε αρχή, πάνω 

από κάθε εξουσία και πάνω από κάθε δύναµη. Ζήτησε τα πάντα 

ΑΠΕΥΘΕΙΑΣ από τον Ιησού «εν τω ονόµατί Του» και ο ουρανός 

ολόκληρος θα κινηθεί για σένα.  
 

 Τι σηµαίνουν τα λόγια του Ιησού «εν τω ονόµατι Μου;» 

Εάν δεν καταλάβεις τον παρακάτω αποκαλυπτικό λόγο, ζήτησε µε 

απλή και ταπεινή καρδιά από τον Ιησού να σου το αποκαλύψει.  

Την απάντηση στο ερώτηµα την δίνει ο ίδιος ο Ιησούς: «Και εν 

εκείνη τη ηµέρα δεν θέλετε ζητήσει παρ' Εµού ουδέν. Αληθώς, αλη-

θώς σας λέγω ότι, όσα αν αιτήσητε παρά του Πατρός ΕΝ ΤΩ ΟΝΟ-

ΜΑΤΙ ΜΟΥ, θέλει σας δώσει» (Ιωάννης Ις΄/16:23). Η λέξη «όνοµα» 

σηµαίνει «ιδιότητα» και ο Ιησούς ήρθε µε την ιδιότητα του ΜΕΣΙ-

ΤΗ, του ΣΩΤΗΡΑ µας. Αυτό σηµαίνει πως, όταν θέλουµε κάτι από 
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τον Πατέρα, θα πρέπει να απευθυνόµαστε αποκλειστικά στον 

µεσίτη Ιησού, γιατί σε Αυτόν δόθηκε «ΠΑΣΑ ΕΞΟΥΣΙΑ εν ουρανώ 

και επί γης» (Ματθαίος ΚΗ/28:19). Αυτό είναι το περιεχόµενο της 

παραπάνω εντολής του Ιησού, άλλωστε ο ίδιος έδωσε την ερµη-

νεία αυτή στους µαθητές Του, πιο πριν, όταν τους είπε «Και ό,τι 

αν ζητήσητε ΕΝ ΤΩ ΟΝΟΜΑΤΙ ΜΟΥ, θέλω κάµει τούτο, διά να 

δοξασθή ο Πατήρ εν τω Υιώ. Εάν ζητήσητέ τι ΕΝ ΤΩ ΟΝΟΜΑΤΙ 

ΜΟΥ, Εγώ θέλω κάµει αυτό» (Ιωάννης Ι∆/14:13-14).  
 

 Ενώ στο εδάφιο Ις΄/16:23  λέγει ο Πατέρας «θέλει σας δώ-

σει», στο εδάφιο Ι∆/14:14 λέγει κάτι το "διαφορετικό", λέγει «Εγώ 

θελω κάµει τούτο….Εγώ θέλω κάµει αυτό», µήπως υπάρχει αντί-

φαση στα εδάφια αυτά; Όχι, δεν υπάρχει καµιά απολύτως αντίφα-

ση, εάν εφαρµόσουµε το περιεχόµενο της εντολής και ζητήσουµε 

κάτι «εν τω ονόµατί Του», δηλαδή να ζητήσουµε από Αυτόν µε 

την ιδιότητά Του ως ΜΕΣΙΤΗ. Το διευκρινίζει ο Ιησούς «Εγώ θα 

το κάνω αυτό» και θα το κάνει για να δοξασθεί ο Πατέρας που 

κατοικεί χωρίς µέτρο µέσα Του, είναι  «ο Πατήρ εν τω Υιώ».   
 

 Στο Μάρκος Ις΄/16:16-18 ο Ιησούς έδωσε τη γενική εντολή 

προς όλη την εκκλησία Του, λέγοντας: «Εν τω ονόµατί ΜΟΥ 

θέλουσιν εκβάλλει δαιµόνια· θέλουσι λαλεί νέας γλώσσας....» και 

οι απόστολοι είχαν επίγνωση τι σήµαιναν αυτά τα λόγια του Ιησού 

και εφάρµοζαν την εντολή που ο Ιησούς τους έδωσε. 
 

 Σε πολλές περιπτώσεις ο Ιησούς µας προτρέπει να ενερ-

γούµε «ΕΝ ΤΩ ΟΝΟΜΑΤΙ ΤΟΥ». ∆υστυχώς όµως σήµερα γίνεται 

από τους πιστούς µία κατά γράµµα εφαρµογή του Ιωάννης 

Ις΄/16:23 και αντί να προσεύχονται µε δύναµη και εξουσία ΑΠΕΥ-

ΘΕΙΑΣ στο όνοµα του ΙΗΣΟΥ και ο ∆ιάβολος να συντρίβεται, 

προσεύχονται µε τη στερεότυπη φράση «Πατέρα ουράνιε, στο 

όνοµα του Ιησού ζητώ …κλπ...». Οι µαθητές του Ιησού και γενι-

κά η πρώτη αποστολική εκκλησία είχαν αποκάλυψη τι σήµαινε η 

εντολή του Ιησού «εν τω ονόµατί Μου» και εφάρµοζαν σε κάθε 

περίπτωση το περιεχόµενο της εντολής και όχι την κατά γράµµα 

επανάληψη της φράσης, όπως θα δούµε στα αµέσως παραδείγ-

µατα που ακολουθούν. Η πρώτη εκκλησία ασκούσε την εξουσία 
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που της έδινε το παντοδύναµο όνοµα του Ιησού και οι µαθητές 

γνώριζαν σε ποιον και πως να προσευχηθούν, δεν προσευχό-

ντουσαν τυπικά και δεν χρησιµοποιούσαν λάθος εκφράσεις. Όταν  

έλεγαν «εν τω ονόµατί του Κυρίου Ιησού», είχαν επίγνωση για 

τη δύναµη και την εξουσία του ονόµατος αυτού.  
 

3. ΤΙ ΕΦΑΡΜΟΖΕ Η ΠΡΩΤΗ  ΕΚΚΛΗΣΙΑ 
 

 Μέσα στο βιβλίο των Πράξεων των Αποστόλων, που περι-

γράφει την λαµπρή και ένδοξη πορεία της πρώτης αποστολικής 

εκκλησίας, βλέπουµε τι ήταν αυτό που έκανε τους αποστόλους 

και τους υπόλοιπους µαθητές να συντρίβουν τις πονηρές δυνά-

µεις και να είναι άφοβοι σε διωγµούς, σε απειλές, σε φυλακίσεις, 

σε ξυλοδαρµούς και σε κάθε είδους πίεσης που ασκούσαν επάνω 

τους, προκειµένου να κάµψουν το πνευµατικό φρόνηµά τους και 

να τους κάνουν να σιωπήσουν, να µην διακηρύττουν τα καλά νέα 

του ευαγγελίου του Ιησού.   
 

(1) ΠΡΑΞΕΙΣ Γ/3:6  «...Ο δε Πέτρος είπεν· Αργύριον και χρυ-

σίον εγώ δεν έχω· αλλ' ό,τι έχω, τούτο σοι δίδω· εν τω ονόµατι του 

Ιησού Χριστού του Ναζωραίου σηκώθητι και περιπάτει». Μετά την 

Πεντηκοστή, ο Πέτρος και ο Ιωάννης, όταν συνάντησαν τον εκ 

γενετής χωλό µπροστά στην Ωραία Πύλη, δεν του είπαν «Ουράνιε 

Πατέρα, στο όνοµα του Ιησού, ας γίνει υγιής αυτός ο άνθρωπος…», 

αλλά µε θάρρος τον διέταξαν ΑΠΕΥΘΕΙΑΣ στο όνοµα του Ιησού 

να σηκωθεί. Εφάρµοσαν το περιεχόµενο της εντολής του Ιησού. 
 

(2) ΠΡΑΞΕΙΣ Ζ/7:59 «Και ελιθοβόλουν τον Στέφανον, επικα-

λούµενον και λέγοντα· Κύριε ΙΗΣΟΥ, δέξαι το πνεύµα µου». Όταν λι-

θοβολούσαν το Στέφανο, αυτός επικαλέστηκε ΑΠΕΥΘΕΙΑΣ τον 

Ιησού, δεν είπε «Πατέρα ουράνιε, στο όνοµα του Ιησού, δέξαι το 

πνεύµα µου», παρ’ όλο που η Γραφή αναφέρει ότι είδε «την δόξαν 

του Θεού, και τον Ιησούν ιστάµενον εκ δεξιών του Θεού». Ο Στέφα-

νος ήξερε σε ποιον απευθυνόταν και είχε επίγνωση τι σηµαίνει 

«εκ δεξιών», αφού Βίβλος σε πολλά σηµεία της αναφέρει ότι δεν 

κάθεται ΜΟΝΟΝ ο Υιός στα «δεξιά» του Πατέρα, αλλά και ο 

ΠΑΤΕΡΑΣ κάθεται στα «δεξιά» του Υιού, µία αποκάλυψη που 
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σήµερα αγνοεί η εκκλησία του Ιησού (βλ: Ψαλµοί ΡΙ΄/110, Ις΄/16:8, 

Π/80:17, κλπ  -  ∆ιάβασε: Κεφάλαιο 20, σελίδες 461 - 472). 
 

(3) ΠΡΑΞΕΙΣ Θ/9:1-18 Όταν ο πρώην διώκτης Σαούλ πή-

γαινε στη ∆αµασκό για να συλλάβει και να φυλακίσει τους Χρι-

στιανούς, δεν του µίλησε ο Πατέρας, αλλά ο ίδιος ο Ιησούς, ο ΜΕ-

ΣΙΤΗΣ µας, λέγοντάς του: «Εγώ είµαι ο ΙΗΣΟΥΣ, τον οποίον συ διώ-

κεις», όταν ο Παύλος Τον ρώτησε «Τις είσαι Κύριε;». Ο Σαύλος 

δεν δίωκε τους οπαδούς του Θεού (το οποίον και ο ίδιος λάτρευε), 

αλλά τους οπαδούς του Ιησού, του αιρετικού γιου της Μαρίας και 

του Ιωσήφ, αλλά του φανερώθηκε όµως ο Ιησούς, σαν ΜΕΣΙΤΗΣ 

µεταξύ Θεού και ανθρώπων. Αργότερα, όταν πήγε ο Ανανίας στο 

σπίτι του, είπε «Σαούλ αδελφέ, ο Κύριος µε απέστειλεν, ο ΙΗΣΟΥΣ, 

όστις εφάνη εις σε εν τη οδώ κατ’ ήν ήρχου, διά να αναβλέψης και να 

πλησθής Πνεύµατος αγίου» (βλ. Θ/9:17). ∆εν του είπε ο Ανανίας «Με 

έστειλε ο ουράνιος Πατέρας, στο όνοµα του Ιησού, για να ξαναδείς 

και να γεµίσεις µε το άγιο Πνεύµα Του;»           
 

(4) ΠΡΑΞΕΙΣ Ις/16:18 «Βαρυνθείς δε ο Παύλος και στραφείς, 

είπε προς το πνεύµα, Προστάζω σε, εν τω ονόµατι του Ιησού Χριστού 

να εξέλθης απ' αυτής. Και εξήλθε την αυτήν ώραν». Ο Παύλος διέτα-

ξε το «πνεύµα πύθωνος» ΑΠΕΥΘΕΙΑΣ στο όνοµα του Ιησού, δεν 

είπε «Ουράνιε Πατέρα, στο όνοµα του Ιησού, θεράπευσέ τη…κλπ». 
 

4. ΠΡΟΣΕΥΧΗ «ΑΠΕΥΘΕΙΑΣ» ΣΤΟΝ ΠΑΤΕΡΑ 
 

 Μέσα στο βιβλίο των «Πράξεων των Αποστόλων», που πε-

ριγράφεται τι ακολουθούσαν οι απόστολοι και τι εφάρµοζε γενικά 

η πρώτη εκκλησία αναφέρεται µόνο µία περίπτωση, όπου η 

πρώτη εκκλησία προσευχήθηκε απευθείας στον Πατέρα και όχι 

στον Υιό. Αυτό αναφέρεται στις Πράξεις ∆/4:24-30, όταν οι πιστοί 

ευχαρίστησαν το Θεό, για την απελευθέρωση του Πέτρου και του 

Ιωάννη, λέγοντας: «∆έσποτα, Συ είσαι Θεός, όστις έκαµες τον ουρα-

νόν και την γην…κλπ...» Εδώ «∆έσποτας» είναι ο Πατέρας, γιατί 

παρακάτω στην προσευχή τους µιλούν για τον «άγιο παίδα Του» 

τον Ιησού. Ούτε και εδώ µπορούµε να στηρίξουµε το συγκεκρι-

µένο τρόπο προσευχής που σήµερα εφαρµόζεται, ως ο µόνος 
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σωστός τρόπος προσευχής, γιατί οι πιστοί προσευχήθηκαν µεν 

στον Πατέρα, αλλά δεν είπαν «∆έσποτα ουράνιε, ΣΤΟ ΟΝΟΜΑ 

ΤΟΥ ΙΗΣΟΥ, ερχόµαστε ενώπιόν Σου, Συ είσαι Θεός όστις έκαµες 

τον ουρανόν και γην…». Αλλά και εάν είχαν προσευχηθεί έτσι, 

εµείς δεν µπορούµε αυτό να το κάνουµε κανόνα, αφού αυτό θα 

ήταν µόνο µία φορά, ενώ σε όλες τις άλλες περιπτώσεις η προ-

σευχή γίνεται ΑΠΕΥΘΕΙΑΣ στο όνοµα του Ιησού. Άλλωστε στην 

προσευχή εδώ των πιστών υπάρχει µία ακόµα φορά  απο-

κάλυψη της θεότητας του Πατέρα που κατοικούσε µέσα στον Ιη-

σού, γιατί «∆εσπότης» δεν αναφέρεται µόνο ο Πατέρας, αλλά και 

ο Υιός, αφού «εν Αυτώ ηυδόκησεν ο πατήρ να κατοικήσει ΠΑΝ το 

πλήρωµα» (Κολοσσαείς Α/1:19-20, Β/2:9) Ο Παύλος στην Α΄ Τιµο-

θέου ς΄/615, αναφερόµενος στο Ιησού, λέγει ότι είναι «ο µακάριος 

και ΜΟΝΟΣ ∆ΕΣΠΟΤΗΣ, ο βασιλεύς των βασιλευόντων και Κύριος 

των κυριευόντων». 
  

 Στην Κολοσσαείς Γ/3:17 ο Παύλος γράφει «Και παν ό,τι αν 

πράττητε εν λόγω ή εν έργω, πάντα ΕΝ ΤΩ ΟΝΟΜΑΤΙ του Κυρίου 

Ιησού πράττετε, ευχαριστούντες δι' Αυτού τον Θεόν και Πατέρα». 

Αυτό έρχεται σε πλήρη σε συµφωνία µε το Μάρκος Ις΄/16:17-18, 

όπου ο Ιησού λέγει: «Σηµεία δε εις τους πιστεύσαντας θέλουσι 

παρακολουθεί ταύτα, ΕΝ ΤΩ ΟΝΟΜΑΤΙ ΜΟΥ θέλουσιν εκβάλλει 

δαιµόνια· θέλουσι λαλεί νέας γλώσσας·  όφεις θέλουσι πιάνει· και εάν 

θανάσιµόν τι πίωσι, δεν θέλει βλάψει αυτούς· επί αρρώστους θέλουσιν 

επιθέσει τας χείρας, και θέλουσιν ιατρεύεσθαι». Οι απόστολοι και η 

πρώτη εκκλησία ερµήνευσαν και εφάρµοσαν το «εν τω ονόµατί 

Μου», προσευχόµενοι απευθείας στο παντοδύναµο όνοµα του 

Ιησού και ενεργώντας µε εξουσία ενάντια στις πονηρές δυνάµεις. 

Γι’ αυτό οι απόστολοι και γενικά η πρώτη εκκλησία δεν χρησιµο-

ποιούσαν τη στερεότυπη φράση «Πατέρα Ουράνιε στο όνοµα του 

Ιησού....» αλλά χρησιµοποιούσαν το παντοδύναµο όνοµα του Κυ-

ρίου Ιησού, γι’ αυτό και Πέτρος µε τον Ιωάννη διέταξε το χωλό να 

σηκωθεί επικαλούµενος απευθείας το όνοµα του Ιησού, αφού 

στον Ιησού δόθηκε από τον Πατέρα «πάσα η εξουσία» στον ουρα-

νό και στη γη και όταν θέλουµε να ζητήσουµε κάτι από τον Θεό 

Πατέρα, πηγαίνουµε σε Αυτόν που έχει την εξουσία. 
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 Όταν η προσευχή γίνεται απευθείας προς τον Πατέρα (σε 

όσες ειδικά περιπτώσεις γίνεται), πρέπει να γίνεται ΠΑΝΤΑ µε επί-

γνωση του προσώπου Του, δηλαδή «εν Πνεύµατι και αληθεία», 

επίγνωση για το «ΠΟΙΟΣ ΕΙΝΑΙ Ο ΠΑΤΕΡΑΣ» και για το «ΠΟΙΟΣ ΕΙ-

ΝΑΙ Ο ΙΗΣΟΥΣ». Η πρώτη εκκλησία είχε αποκάλυψη και γνώριζε τι 

σήµαινε να ζητήσει από τον Πατέρα «εν τω ονόµατι του Ιη-

σού». ∆εν θεωρείται λάθος να προσεύχεται κάποιος απευθείας 

στον Πατέρα, αφού και οι πιστοί της πρώτης εκκλησίας είχαν 

προσευχηθεί µε αυτόν τον τρόπο, έστω και αν αυτό αναφέρεται 

µόνο µια φορά στις Πράξεις (βλ. ∆/4:24-30). Λάθος είναι να διδά-

σκουµε και να επιβάλλουµε σαν τον ΜΟΝΟ σωστό τρόπο 

προσευχής αυτόν, παραβλέποντας όλες τις υπόλοιπες περι-

πτώσεις, κατά τις οποίες οι απόστολοι και οι λοιποί πιστοί προ-

σεύχονταν απευθείας στον Ιησού, εξασκώντας εξουσία στο όνοµά 

Του. Αυτή είναι η τακτική του ∆ιαβόλου, να µας παραπλανά, ώστε 

αυτό που αναφέρεται κατ' ΕΠΑΝΑΛΗΨΗ στη Βίβλο να το κρύβει, 

ενώ αυτό που αναφέρεται µόνο ΜΙΑ φορά να το κάνει "σηµαία" 

στους Χριστιανούς και να τους φανατίζει.  
 

5. ΤΟ ΟΝΟΜΑ, ΤΟ ΥΠΕΡ ΠΑΝ ΟΝΟΜΑ 
 Εάν θέλεις να ανήκεις στην ένδοξη εκκλησία των εσχάτων 

καιρών, στην εκκλησία που δεν θα έχει κηλίδα ή ρυτίδα αµαρτίας, 

αλλά θα είναι άγια και άµωµη (Εφεσίους Ε/5:27), η προτροπή του 

Λόγου του Θεού, δια του στόµατος του Παύλου είναι: «...Σεις είσθε 

ναός Θεού ζώντος ...∆ιά τούτο, Εξέλθετε εκ µέσου αυτών και απο-

χωρίσθητε, λέγει Κύριος, και µη εγγίσητε ακάθαρτον, και εγώ θέλω 

σας δεχθή,  και θέλω είσθαι Πατήρ σας, και σεις θέλετε είσθαι υιοί 

µου και θυγατέρες, λέγει Κύριος παντοκράτωρ» (Β' Κορινθίους ς'/6:16-

18). Βγείτε έξω από το σύστηµα της  Βαβυλώνας,  αποχωριστείτε 

και µη αγγίξετε τίποτα από τα ακάθαρτα έργα της Βαβυλώνας, 

λέγει ο Κύριος και συνεχίζει ο Λόγος του Θεού: «...Ας καθαρίσωµεν 

εαυτούς από παντός µολυσµού σαρκός και πνεύµατος, εκπληρούντες 

αγιωσύνην εν φόβω Θεού» (Β' Κορινθίους Ζ/7:1). Όταν ο Θεός σε 

προτρέπει να απορρίψεις τα είδωλα και να Τον λατρεύεις "εν 

Πνεύµατι και αληθεία", όταν σου λέγει να βγεις έξω από τη Βαβυ-
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λώνα του κόσµου αυτού, όταν σου έχει δώσει αποκάλυψη των 

αληθειών Του και συ εξακολουθείς να εφαρµόζεις ανθρώπινα 

συστήµατα, αυτό είναι απείθεια προς το άγιο θέληµά Του. Είναι 

καιρός πλέον το φως που έχεις να µην το κρύβεις κάτω από το 

µόδιο, αλλά να φωτίζεις µε αυτό το γύρω περιβάλλον σου και να 

διαλύεις τα σκοτάδια της αµαρτίας. Ο Κύριος ετοιµάζει το «νέον 

πράγµα» και θέλει να είσαι µέσα σε αυτό, θέλει να είσαι µέρος του 

οίκου Του, θέλει να είσαι µέρος της µεγάλης αναζωπύρωσης που 

θα γίνει και θα συγκλονίσει τον κόσµο ολόκληρο. 
 

 Η νίκη σου στηρίζεται στην "αλήθεια" και ο Ιησούς διακήρυξε 

«Εγώ είµαι η ΑΛΗΘΕΙΑ», Αυτός είναι το «Πνεύµα της ΑΛΗΘΕΙΑΣ»,  

(βλ. Ιωάννης Ι∆/14:6, Ις'/16:13, κλπ), «η χάρις και η ΑΛΗΘΕΙΑ έγεινε 

δια Ιησού Χριστού» και όταν γνωρίσουµε την αλήθεια, τότε η 

αλήθεια θα µας ελευθερώσει (βλ. Ιωάννης Α/1:17, Η/8:32). Άφησε 

Αυτόν που είναι "η" Αλήθεια να σε οδηγήσει σε όλη την αλήθεια 

του Λόγου Του. Ύψωσε το όνοµα το υπέρ παν όνοµα και η νίκη 

θα είναι δεδοµένη στη ζωή σου, γιατί είναι το µόνο όνοµα που 

δόθηκε από τον ουρανό, µε αυτό το όνοµα παρουσιάστηκε ο Θεός 

στον Μωυσή στην καιόµενη βάτο, όπου του αποκαλύφθηκε ως ο 

"ΓΙΑΧΒΕ" (ο "ΩΝ") και αυτό το όνοµα το κληρονόµησε και ο Υιός (ΙΗ-

ΣΟΥΣ = ΓΙΑΧΒΕ ΟΣΗΑ), ο οποίος υπάκουσε κατά πάντα στο θέληµα 

του Πατέρα και ταπείνωσε τον εαυτό Του µέχρι θανάτου σταυρι-

κού: «∆ιά τούτο και ο Θεός υπερύψωσεν αυτόν και εχάρισεν εις αυτόν 

όνοµα ΤΟ ΥΠΕΡ ΠΑΝ ΟΝΟΜΑ,  διά να κλίνη εις το όνοµα του Ιησού 

παν γόνυ επουρανίων και επιγείων και καταχθονίων, και πάσα γλώσ-

σα να οµολογήση ότι ο Ιησούς Χριστός είναι Κύριος εις δόξαν Θεού 

Πατρός» (Φιλιππησιους Β/2:9-11). Αυτό είναι το όνοµα του τρέµει ο 

∆ιάβολος και οι πονηρές δυνάµεις του, γιατί είναι όνοµα σωτηρίας, 

όνοµα θεραπείας, όνοµα ελευθερίας από δαιµονικά δεσµά, όνοµα 

που βαπτιζόµαστε µε το άγιο Πνεύµα Του, είναι το όνοµα στο 

οποίο ενεργούµε τα πάντα. 
 

 Ο Λόγος του Θεού λέγει «Πας όστις επικαλεσθή ΤΟ ΟΝΟ-

ΜΑ ΤΟΥ ΚΥΡΙΟΥ θέλει σωθεί» (Ρωµαίους Ι΄/10:13, Πράξεις Β/2:21, 

Θ/9:24) και «Ποιο είναι το όνοµα του Κυρίου, που πρέπει να επικα-
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λεστούµε;» Είναι ΙΗΣΟΥΣ: 
 

 Στο όνοµα του ΙΗΣΟΥ λαµβάνουµε ΣΩΤΗΡΙΑ: «Και δεν 

υπάρχει δι’ ουδενός άλλου σωτηρία, διότι ΟΥΤΕ ΟΝΟΜΑ άλλο είναι 

υπό τον ουρανόν δεδοµένον µεταξύ των ανθρώπων, δια του οποίου 

πρέπει να σωθούµε» (Πράξεις ∆/4:12 /βλέπε: Ις΄/16:31, ΚΒ:16). Είναι 

το µόνο όνοµα που δόθηκε από τον ουρανό και που µπορεί να 

επικαλεσθεί ο κάθε άνθρωπος για να σωθεί. 
 

 Στο όνοµα του ΙΗΣΟΥ λαµβάνουµε ΘΕΡΑΠΕΙΑ: Ο Πέ-

τρος και ο Ιωάννης, είπαν σε έναν εκ γενετής χωλό: «Αργύριον και 

χρυσίον δεν έχω, αλλ’ ό,τι έχω, τούτο σοι δίδω, ΕΝ ΤΩ ΟΝΟΜΑΤΙ ΤΟΥ 

ΙΗΣΟΥ ΧΡΙΣΤΟΥ ΤΟΥ ΝΑΖΩΡΑΙΟΥ, σηκώθητι και περιπάτει» (Πράξεις 

Γ/3:6). Όταν βρισκόταν στην πόλη Λύδδα είπε σ’ έναν παραλυτικό 

«Αινέα, σε ιατρεύει Ιησούς ο Χριστός, σηκώθητι…» (Πράξεις Θ/9:34). 
 

 Στο όνοµα του ΙΗΣΟΥ εκβάλλουµε ∆ΑΙΜΟΝΙΑ: Ο Ιησούς 

πριν αναληφτεί είπε: «ΣΗΜΕΙΑ εις τους πιστεύσαντας θέλουσι παρα-

κολουθεί ταύτα, ΕΝ ΤΩ ΟΝΟΜΑΤΙ ΜΟΥ θέλουσιν εκβάλλει δαιµόνια,  

θέλουσι λαλεί νέας γλώσσας .…επί αρρώστους θέλουσιν επιθέσει τας 

χείρας, και θέλουσιν ιατρεύεσθαι» (Μάρκος Ις΄/16:17-18). Ο Παύλος 

όταν βρισκόταν στους Φιλίππους, είπε σε κάποια δούλη που είχε 

πνεύµα πύθωνος (δαιµόνιο µαντείας): «Προστάζω σε ΕΝ ΤΩ ΟΝΟΜΑ-

ΤΙ ΤΟΥ ΙΗΣΟΥ ΧΡΙΣΤΟΥ, να εξέλθης απ’ αυτής» (Πράξεις Ις΄/16:18). 
 

 Στο όνοµα του ΙΗΣΟΥ βαπτιζόµαστε µε ΠΝΕΥΜΑ ΑΓΙΟ: 

Ο Ιησούς είπε: «ΕΝ ΤΩ ΟΝΟΜΑΤΙ ΜΟΥ ….θέλουσι λαλεί νέας γλώσ-

σας» (Μάρκος Ις΄/16:17-18). Ο Ιωάννης ο Βαπτιστής είπε: «Ο δε οπί-

σω µου ερχόµενος ….αυτός θέλει σας βαπτίσει εν Πνεύµατι αγίω και 

πυρί» (Ματθαίος Γ/3:11). Επίσης «…Ούτος (ο Ιησούς) είναι ο βαπτίζων 

εν Πνεύµατι αγίω» (Ιωάννης Α/1:3). 
 

 Στο όνοµα του ΙΗΣΟΥ βαπτιζόµαστε στο ΝΕΡΟ: Την 

ηµέρα της Πεντηκοστής ο Πέτρος είπε: «Μετανοήσατε, και ας βα-

πτισθή έκαστος υµών ΕΙΣ ΤΟ ΟΝΟΜΑ ΤΟΥ ΙΗΣΟΥ, εις άφεσιν αµαρ-

τιών…» (Πράξεις Β/2:38). Αυτό εφάρµοζε η πρώτη εκκλησία (βλέπε: 

Πράξεις Η/8:16, Ι΄/10:48, ΙΘ/19:5, ΚΒ/22:16, Γαλάτας Γ/3:27, Ρωµαίους 

ς΄/6:3, Α’ Κορινθ.Α/1:13) γι’ αυτό το όνοµα «του Πατέρα και του Υιού 
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και του αγίου Πνεύµατος» είναι «ΙΗΣΟΥΣ» (Ματθαίος ΚΗ/28:19). Το 

µόνο όνοµα που δόθηκε από τον ουρανό είναι «ΙΗΣΟΥΣ», η σωτη-

ρία είναι δια του Ιησού και απεικονίζεται µε το βάπτισµα στο νερό 

στο όνοµα του Ιησού, που πέθανε για µας   
 

 Στο όνοµα του ΙΗΣΟΥ ενεργούµε τα ΠΑΝΤΑ: «Και παν 

ό,τι αν πράττητε εν λόγω ή εν έργω, ΠΑΝΤΑ εν τω ονόµατι του Κυρίου 

ΙΗΣΟΥ (πράττετε)….» (Κολοσσαείς Γ/3:17). Ότι και να κάνουµε, τρώ-

µε, εργαζόµαστε, ψάλλουµε, προσευχόµαστε, κλπ. ΟΛΑ γίνονται 

στο όνοµα του Ιησού. Είναι εντολή του Λόγου του Θεού και εάν 

δεν την τηρούµε, σηµαίνει ότι δεν έχουµε γνωρίσει προσωπικά 

τον Κύριό µας: «Όστις λέγει εγνώρισα Αυτόν, και τα εντολάς Αυτού 

∆ΕΝ ΦΥΛΛΑΤΕΙ, ψεύτης είναι και εν τούτω αλήθεια δεν υπάρχει» (Α΄ 

Ιωάννου Β/2:4).  
 

 Το όνοµα του Ιησού, το ΥΠΕΡ ΠΑΝ ΟΝΟΜΑ, είναι το όνοµα 

που τρέµουν ο ∆ιάβολος και οι πονηρές δυνάµεις του και το 

πολεµούν µε φοβερή µανία, είναι το όνοµα που δίνει εξουσία και 

δύναµη στον πιστό, είναι το όνοµα που µας παρέχει ασφάλεια 

από κάθε καταιγίδα, είναι όνοµα νίκης, θριάµβου και αλαλαγµού, 

και µια ηµέρα θα κλίνει «εις το όνοµα του ΙΗΣΟΥ παν γόνυ επουρα-

νίων και επιγείων και καταχθονίων, και ΠΑΣΑ ΓΛΩΣΣΑ θα οµολογήση 

ότι ο ΙΗΣΟΥΣ ΧΡΙΣΤΟΣ (είναι) Κύριος, εις δόξαν Θεού Πατρός» (Φι-

λιππησίους Β/2:9-10). Οι πιστοί της πρώτης εκκλησίας είχαν επί-

γνωση και αποκάλυψη των 5 παρακάτω σηµείων: 
 

(1)  ‘Όλη Η ΕΞΟΥΣΙΑ στον ουρανό και στη γη ∆ΟΘΗΚΕ από 
τον Πατέρα στον Υιό Του. Αυτό σηµαίνει ότι πηγαίνουµε να ζητή-
σουµε οτιδήποτε από Αυτόν, που ΕΧΕΙ την εξουσία. 
 

(2)  Ο Ιησούς είναι ο µόνος ΜΕΣΙΤΗΣ µεταξύ Θεού και ανθρώ-
πων. Άρα πηγαίνουµε για τα αιτήµατά µας, απευθείας στο  µεσί-
τη µας, γιατί σε αντίθετη περίπτωση, εάν πηγαίνουµε απευθείας 
στον Πατέρα, τότε Τον παραµερίζουµε σαν µεσίτη και Τον καταρ-
γούµε από αυτή την αρχιερατική θέση. 
 

(3)  Ότι και εάν «ΠΡΑΤΤΟΥΜΕ ΕΝ ΛΟΓΩ ή ΕΝ ΕΡΓΩ» πρέπει 
να το κάνουµε πάντοτε «εν τω ονόµατι» του Ιησού. Εάν αυτό δεν 
το κάνουµε, τότε παραβαίνουµε την εντολή Του.   
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(4)  Το όνοµα του ΙΗΣΟΥ τρέµει και φοβάται ο ∆ΙΑΒΟΛΟΣ, γι’ 
αυτό και προσπαθεί να σβήσει το όνοµα αυτό από τον τρόπο 
προσευχής µας, ώστε να µη γίνεται ΑΠΕΥΘΕΙΑΣ στον Ιησού, 
γιατί αυτό είναι η νίκη µας.  
   

(5)  Το όνοµα του ΙΗΣΟΥ είναι το «όνοµα το υπέρ παν όνο-
µα» και είναι: Η ΣΩΤΗΡΙΑ µας από την αιώνια απώλεια, η ΘΕΡΑ-
ΠΕΙΑ του σώµατός µας από αρρώστιες και η ΕΛΕΥΘΕΡΙΑ µας 
από τα δεσµά των πονηρών δυνάµεων. 

 Έχοντας υπόψη τα παραπάνω, σαν βασικά στοιχεία που 

πρέπει να διέπουν τη σχέση µας µε τον Πατέρα και τον Υιό, θα 

πρέπει να αναλογιστούµε ότι εάν προσευχόµαστε απευθείας 

στον Πατέρα, τότε όχι µόνο ΑΠΟΡΡΙΠΤΟΥΜΕ τη µεσιτική διακο-

νία του Υιού, αλλά ΚΑΝΟΥΜΕ (αθέλητα) τον Πατέρα µεσίτη προς 

Υιό, λέγοντας: «Πατέρα ουράνιε (Συ που είσαι ο µεσίτης µας), στο 

όνοµα του Ιησού Χριστού (που είναι ο Κύριός µας) ζητούµε να 

µας ευλογήσεις…κλπ..». Αυτό φαίνεται µε παραστατικό τρόπο 

στο παρακάτω σχεδιάγραµµα: 
  

  «Πατέρα ουράνιε… .  �                  �               �              �  
�                                 

 

ΑΝΘΡΩΠΟΣ  ΙΗΣΟΥΣ  ΠΑΤΕΡΑΣ ΘΕΟΣ 

(σωσµένος ή µη)  (µ ε σ ί τ η ς)  (άγιος)  

 �    …στο όνοµα  του Ιησού �
 ζητώ Εσυ να….» 

                                   
 

 Ο ΑΝΘΡΩΠΟΣ, αντί να πάει κατευθείαν στο µόνο µεσίτη, 

τον ΙΗΣΟΥ, τον παρακάµπτει και πηγαίνει στον άγιο ΘΕΟ, επι-

καλούµενος απλά το όνοµα του Ιησού, οπότε θεωρητικά ο ΠΑ-

ΤΕΡΑΣ µετατρέπεται σε µεσίτη µεταξύ ΑΝΘΡΩΠΟΥ και ΥΙΟΥ, γι' 

αυτό η εκκλησία σήµερα στερείται από θρίαµβο και νίκη, 

γιατί µειώνει και κρύβει το όνοµα το υπέρ παν όνοµα. Όταν 

δεν προσευχόµαστε ΑΠΕΥΘΕΙΑΣ στο όνοµα του Κυρίου Ιησού, θα 

πρέπει να γνωρίζουµε ότι δεν εξασκούµε τη ∆ΥΝΑΜΗ και την 

ΕΞΟΥΣΙΑ που µας έχει δώσει ο Κύριος ενάντια στις πονηρές 

δυνάµεις. Αυτός είναι και ένας λόγος που δεν υπάρχει πάντα 

απάντηση στην προσευχή µας. Φυσικά, ο Κύριος που είναι γεµά-
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τος αγάπη, έλεος και µακρόθυµος, πάρα πολλές φορές έχει απα-

ντήσει στην προσευχή µας όταν ερχόµαστε ενώπιόν Του µε τη 

φράση «Πατέρα ουράνιε στο όνοµα του Ιησού.....κλπ..», αλλά 

υπάρχουν και πολλές άλλες περιπτώσεις που η προσευχή έµεινε 

αναπάντητη (βέβαια αυτό µπορεί να οφείλεται και σε άλλους λόγους). 

Γνωρίζω όµως, και από την προσωπική µου εµπειρία, καθόσον 

κάποτε µετείχα σε οµάδα απελευθέρωσης, αλλά και από τις µαρ-

τυρίες εκατοντάδων άλλων πιστών πως, όταν εξασκούµε εξουσία 

και δύναµη ΑΠΕΥΘΕΙΑΣ στο όνοµα του Ιησού, έχουµε άµεσα και 

θαυµαστά αποτελέσµατα. To όνοµα του Κυρίου Ιησού είναι το πιο 

ισχυρό «υπέρ όπλο» του κάθε πιστού στον καθηµερινό του  

πνευµατικό πόλεµο και θα πρέπει να µάθει να το χειρίζεται και να 

το χρησιµοποιεί, χωρίς φόβο ή δειλία. Καµία δύναµη της κόλασης 

δεν µπορεί να αντισταθεί στο όνοµα αυτό!!!! 
      

 �  Λαέ του Θεού, γνώριζε ότι ο ∆ιάβολος, ο εχθρός σου. . .  
• ∆ΕΝ ΦΟΒΑΤΑΙ όταν λέγεις στην προσευχή σου «Θεέ µου...» γιατί 

και ο ίδιος είναι "θεός του κόσµου τούτου" και γι' αυτόν η λέξη αυτή, 

είναι ένας τίτλος που τον έχει υιοθετήσει! 
 

• ∆ΕΝ ΦΟΒΑΤΑΙ όταν λέγεις στην προσευχή σου «Πατέρα µου...» 

γιατί και ο ίδιος είναι "πατέρας" και µάλιστα είναι "ο ΠΑΤΕΡΑΣ του 

ψεύδους και της απάτης", του αρέσει και αυτή η λέξη, γιατί εξαπατά 

τους µη γνωρίζοντες τον Λόγο!! 
 

• ∆ΕΝ ΦΟΒΑΤΑΙ όταν λέγεις στην προσευχή σου «Κύριέ µου...», 
γιατί και ο ίδιος είναι "κύριος και άρχοντας του αιώνα τούτου" και 
θέλει να τον προσκυνάς σαν "κύριο". 

 

• Ο ∆ιάβολος ΦΟΒΑΤΑΙ και ΤΡΕΜΕΙ όταν εσύ προσεύχεσαι απευ-

θείας στο µόνο παντοδύναµο όνοµα, στο µόνο όνοµα που δόθηκε 

από τον ουρανό, που είναι το όνοµα το υπέρ πάν όνοµα, που είναι 

το όνοµα "Ι Η Σ Ο Υ Σ" και τότε όλες οι δυνάµεις της κόλασης 

σείονται. 
 

  � Λαέ του Θεού, καιρός της ταπείνωσης της εκκλησίας έληξε 

και η δόξα του Κυρίου θα φανερωθεί στις έσχατες ηµέρες που 

ζούµε. Ο Ιησούς θα αρχίσει να γκρεµίζει τα στεγανά δογµατικά 

τείχη µέσα στο λαό Του και καθώς τα τείχη αυτά θα γκρεµίζονται, 
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ολόκληρο το σώµα της εκκλησίας του Ιησού θα αρχίσει να ρέει 

όλο µαζί. Ο Ιησούς θέλει να υψωθεί πάνω από τις διαφορές, για 

να µπορεί ο λαός Του να Τον λατρεύει µε αληθινή ενότητα και 

τότε είναι που θα επιθέσει µεγάλη δόξα επάνω στο λαό Του, ώστε 

να τον προετοιµάσει για να έρθει να τον παραλάβει, θα έρθει να 

παραλάβει την εκλεκτή νύµφη Του για να «παραστήση αυτήν εις 

εαυτόν ΕΝ∆ΟΞΟΝ ΕΚΚΛΗΣΙΑΝ, µη έχουσαν κηλίδα ή ρυτίδα ή τι των 

τοιούτων, αλλά διά να ήναι αγία και άµωµος» (Εφεσίους Ε/5:27).  
 

• Ήρθε η ώρα να φανερωθεί η δύναµη του Κυρίου µε σηµεία 
και τεράστια µέσα στο λαό Του. 

• Ήρθε η ώρα ο ισχυρός πολεµιστής να βγει έξω από τα οχυ-

ρώµατά του και να µπει στη πρώτη γραµµή της µάχης. 
 

• Ήρθε η ώρα να µπεις και εσύ προσωπικά στη µάχη, ντυµέ-

νος µε την πανίσχυρη πνευµατική πανοπλία που ο Κύριος, ο 

αρχιστράτηγος των δυνάµεων σε έχει ντύσει.  
 

• Ήρθε η ώρα να ξεκαθαρίσεις τη θέση σου µε τον κόσµο και 

να απορρίψεις τα είδωλά του και να µην είσαι ανάµεσα σε 

δύο φρονήµατα.  
 

• Ήρθε η ώρα να βγεις έξω από τη θρησκευτική Βαβυλώνα 

που είσαι παγιδευµένος και να λατρεύεις τον Κύριο «εν Πνεύ-

µατι και αληθεία» και να υψώνεις το όνοµά Του.  
 

• Ήρθε η ώρα να γονατίσεις και να δώσεις µια υπόσχεση στον 

Κύριος, λέγοντας: 
 

 «Κύριε Ιησού, σε Σένα ανήκει όλη η δόξα, η λατρεία και η 

τιµή. Είσαι ο προσωπικός µου σωτήρας και λυτρωτής. Πέθανες 

Εσύ, ο αναµάρτητος, στη δική µου θέση και µου έδωσες αιώνια 

ζωή, έγινες Εσύ ο µόνος µεσίτης µου προς τον Θεό Πατέρα .  
 

 Εσύ είσαι η ορατή φανέρωση του Θεού του αοράτου, του 

µόνου αληθινού Θεού που υπάρχει. Σε Σένα δόθηκε όλη η εξου-

σία στον ουρανό και στη γη. Σε ευχαριστώ γιατί αυτή την εξου-

σία δίνεις και στο λαό Σου για να έχουµε νίκη ενάντια στις 

σκοτεινές πονηρές δυνάµεις. 
 

 ΕΙΣΑΙ ο Κύριος των κυρίων, ΕΙΣΑΙ το Α και το Ω, ΕΙΣΑΙ ο 
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Πρώτος και ο Έσχατος, ΕΙΣΑΙ η Αρχή και το Τέλος, ΕΙΣΑΙ ο Πα-

ντοκράτωρ. Σου δίνω την υπόσχεση ότι παντού, όπου και εάν 

βρίσκοµαι, θα υψώνω το παντοδύναµο όνοµά Σου, που κληρο-

νόµησες από τον Πατέρα και θα διακηρύττω ότι µια ηµέρα στο 

όνοµα αυτό, το υπέρ παν όνοµα, θα κλίνει κάθε γόνατο επου-

ρανίων, επιγείων και καταχθονίων και κάθε γλώσσα θα οµολο-

γήσει ότι Εσύ είσαι Κύριος, εις δόξαν Θεού Πατρός. 
 

 Θέλω να δω τη δόξα Σου Κύριε Ιησού επάνω στο λαό Σου, 

χρησιµοποίησέ µε γι' αυτό τον ένδοξο σκοπό, κάνοντάς µε ένα 

εύχρηστο εργαλείο στα χέρια Σου. Σε ευχαριστώ Κύριε Ιησού. 

ΑΜΗΝ».  
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ΒΙΟΓΡΑΦΙΚΟ: ΑΛΚΙΒΙΑ∆ΗΣ ΤΖΕΛΕΠΗΣ 

«ΠΩΣ ΓΝΩΡΙΣΑ ΠΡΟΣΩΠΙΚΑ ΤΟΝ ΙΗΣΟΥ» 

(αφηγείται ο ίδιος)   
 

 

1.  ΠΑΙ∆ΙΚΑ ΧΡΟΝΙΑ: Γεννήθηκα στο χωριό Σελινούντας (Κρόκοβα) 

του Αιγίου. Από µικρός αγαπούσα το Θεό και πήγαινα τακτικά στην εκ-
κλησία και στο κατηχητικό σχολείο. Ο πατέρας µου ήταν ψάλτης, αλλά 
τον έχασα όταν ήµουν σε ηλικία εννέα (9) ετών και αυτό είχε σαν αποτέ-
λεσµα να περάσω δύσκολα παιδικά χρόνια, καθόσον η µητέρα µου, 
χήρα µε 6 ανήλικα παιδιά, οικονοµικά τα έβγαζε πέρα πολύ δύσκολα. 
 

Όταν ήµουν σε ηλικία 14 ετών και ενώ βρι-

σκόµουν στη Β΄ τάξη Γυµνασίου, η Μητρόπο-

λη Αιγιαλείας δώρισε στους µαθητές από µία 

Καινή ∆ιαθήκη σε µετάφραση των 4 καθηγη-

τών Πανεπιστηµίου (έκδοση ΒΙΒΛΙΚΗ ΕΤΑΙΡΙΑ) 

και για πρώτη φορά διάβασα ολόκληρη την 

Καινή ∆ιαθήκη και µάλιστα θυµάµαι ότι αυτό 

συνέβη δύο φορές. ∆ιάβαζα και έβλεπα πόσο 

απλά και όµορφα παρουσιάζονται οι αιώνιες 

αλήθειες του Λόγου του Θεού και  πόσο απλό 

είναι ο κάθε  άνθρωπος να έχει προσωπική σχέση µε τον Ιησού Χριστό. 
Στις απορίες που τότε είχα, λόγω του νεαρού της ηλικίας µου, απαντή-
σεις δεν έπαιρνα από κανέναν. Όλοι µου απαντούσαν αόριστα, γενικά  
και συγκεχυµένα. 
 

 Χαρακτηριστικά, θυµάµαι την ανάλυση που µας είχε κάνει ο καθη-

γητής της Θεολογίας για την προς Εβραίους επιστολή, σύµφωνα µε την 

οποία (όπως µας εξήγησε) καταργήθηκε η ειδική ιεροσύνη της περιό-

δου της Παλαιάς ∆ιαθήκης, καταργήθηκε δηλαδή ο µεσιτικός ρόλος των 

ιερέων και θεσπίστηκε πλέον η γενική ιεροσύνη όλων πιστών της πε-

ριόδου της Καινής ∆ιαθήκης µε µοναδικό αρχιερέα και µεσίτη τον ίδιο τον 

Ιησού Χριστό. Αυτό, όπως µας το εξήγησε τότε, δεν µπορούσα να το κα-

ταλάβω. Ρωτούσα ιερωµένους και θεολόγους «Γιατί στους πρώτους 
αποστολικούς χρόνους η εκκλησία δεν είχε ιερείς και γιατί σήµερα υπάρ-
χει ειδική τάξη ιερέων; Γιατί οι µαθητές και οι απόστολοι του Ιησού ή-

ταν απλοί λαϊκοί και δεν ήταν ιερωµένοι; Γιατί οι απόστολοι όταν κή-

ρυτταν το ευαγγέλιο, έκαναν και ένα επάγγελµα για να µπορούν να ζή-

σουν, ακόµα και ο απόστολος Παύλος, που ήταν πρώην Φαρισαίος, όπου 
πήγαινε για να κηρύξει το ευαγγέλιο έκανε την εργασία του σκηνοποιού 
(Πράξεις ΙΗ:3) για να βγάζει τα προς το ζειν, τι άλλαξε µε την πάροδο των 
αιώνων; Ποια είναι η αλήθεια;» Ρωτούσα, αλλά παντού υπήρχε άγνοια. 
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 Είχα πάρα πολλές αναζητήσεις πνευµατικές και απορίες. Ρωτούσα 
«γιατί ο Ιησούς ήταν πάντοτε απλός, χωρίς χρυσαφικά και στολίδια επά-

νω Του και γιατί πήγαινε µε ένα απλό γαϊδουράκι, ενώ οι σηµερινοί θρη-

σκευτικοί ηγέτες είναι γεµάτοι µε πανάκριβα χρυσαφικά επάνω τους και 

χρησιµοποιούν πολυτελείς λιµουζίνες, σκανδαλίζοντας το φτωχό ποί-

µνιο;», αλλά απάντηση καµιά. Σε σχετική ερώτηση που έκανα σε κά-

ποιον αρχιµανδρίτη από την Κρήτη, η απάντηση ήταν ότι «εµείς γενικά 

χρησιµοποιούµε λιµουζίνες παλαιού τύπου». Ρωτούσα για θέµατα πί-

στης, σωτηρίας, δικαίωσης, πως µπορεί ο άνθρωπος να γνωρίσει προ-

σωπικά τον Ιησού και να έχει βεβαιότητα ποιο θα είναι το αιώνιο µέλλον 

του, όταν φύγει από τον κόσµο αυτό και πολλές άλλες απορίες που είχα, 

αλλά η απάντηση πολλές φορές ήταν στερεότυπη: «Πήγαινε στην εκκλη-

σία, άναψε κανένα κεράκι, φίλησε το χέρι του παπά για ευλογία …και 

λοιπά, και λοιπά». Εκείνο που πάρα πολύ µε στενοχωρούσε και που 

µπορώ να πω ότι µε εκνεύριζε πάρα πολύ ήταν, όταν µου έλεγαν 

«πίστευε και µη ερεύνα». Ήταν κάτι που το θεωρούσα τελείως παρά-

λογο, αυτό δεν µπορούσα να το δεχτώ. Ίσως να είχα και επηρεαστεί από 

τον αρχιµανδρίτη που µας έκανε µαθήµατα στο κατηχητικό και µας έλεγε 

ότι αυτό ήταν δόγµα της Καθολικής Εκκλησίας, αλλά το είχαν όµως 

υιοθετήσει πλήρως και οι ίδιοι. 
 

 Μετά από όλα αυτά και ενώ βρισκόµουν στην 6η τάξη του Γυµνα-

σίου (τότε το Γυµνάσιο ήταν εξατάξιο), πήρα την απόφαση να µην ξανα-

πάω στο κατηχητικό, αφού απάντηση στις απορίες µου δεν έβρισκα και 

να ερευνήσω µόνος του για να βρω την ΑΛΗΘΕΙΑ, αφού οι άνθρωποι 

µη έχοντες οι ίδιοι την «αλήθεια», δεν µπορούσαν να µε οδηγή-

σουν στο σωστό δρόµο και να µου δείξουν πως µπορώ να έχω πράγ-

µατι µια ζωντανή σχέση µε το Θεό. Υπήρχε µέσα µου ο διακαής πόθος 

και η έντονη επιθυµία να έχω µια ζωντανή και προσωπική σχέση µε τον 

Ιησού, αλλά ο ∆ιάβολος, ο εχθρός του ανθρώπου, µε παρέσυρε και α-

σχολήθηκα µε άλλα πράγµατα, που δεν µπορούσαν να γεµίσουν το κενό 

της καρδιάς µου. ∆εν ασχολήθηκα µε κάτι που θεωρείται από τους αν-

θρώπους µεγάλη ή βαριά «αµαρτία», απλά τότε σε ηλικία 18-19 ετών 

άρχισα να µην ασχολούµαι ιδιαίτερα µε το θέµα αυτό, το έβαλα στην 

"άκρη" και άρχισα να ασχολούµαι συστηµατικά µε τη λογοτεχνία και µά-

λιστα την  περίοδο εκείνη συνέγραψα και 2 διηγήµατα, ένα κοινωνικό-

αισθηµατικό και ένα γουέστερν και µάλιστα το τελευταίο το είχα στείλει 

και σε κάποιο εκδοτικό οίκο και απέσπασε µια πολύ καλή κριτική.  
 

 Βέβαια, θα πρέπει να αναφέρω ότι το κατηχητικό σχολείο που πή-

γαινα, συνέβαλε σηµαντικά στο να διατηρώ την αγάπη µου για τον Ιησού 

Χριστό και να µην παρασύροµαι από την αµαρτία του κόσµου. Θα ανα-

φέρω µια χαρακτηριστική περίπτωση θετικής επίδρασης επάνω µου: 
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Επειδή το Αίγιο απέχει µισή ώρα περίπου από την Πάτρα, κάθε χρόνο 

στις απόκριες πήγαινα στο καρναβάλι που γινόταν εκεί, άλλωστε στην 

Πάτρα έχω πολλούς συγγενείς, αφού µητέρα µου καταγόταν από το χω-

ριό Περιβόλα (βρίσκεται λίγο πριν από το Αχάια Κλάους), όπου ζούσαν 

οι γονείς της και τα αδέλφια της. Κάποιες λοιπόν απόκριες, τρεις ηµέρες 

πριν το καρναβάλι που γίνεται πάντοτε την παραµονή της Καθαράς 

∆ευτέρας, ο κατηχητής αρχιµανδρίτης µας µίλησε για την ειδωλολατρική 

προέλευση του καρναβαλιού και µας τόνισε το γεγονός ότι οι χριστιανοί 

δεν πρέπει να συµµετέχουν σε κάθε µορφής τέτοιου είδους εκδηλώσεις. 

Αυτό έγινε η αιτία εκείνη τη χρονιά να µην πάω στο καρναβάλι, αλλά τις 

άλλες χρονιές, πότε πήγαινα και πότε όχι. Από το έτος 1977 που γνώ-

ρισα προσωπικά τον Ιησού Χριστό και αναγεννήθηκα (όπως θα περιγράψω 

στη συνέχεια), κάθε παρόµοια επιθυµία µέσα µου έσβησε. Τώρα η καρδιά 

µου δεν χαίρεται µε ψεύτικες και αµαρτωλές χαρές, αλλά χαίρεται όταν 

έρχεται στην παρουσία του Κυρίου Ιησού και γεµίζει από τη δόξα Του.     
 

2.  ΦΟΙΤΗΤΙΚΑ  ΧΡΟΝΙΑ: Το Σεπτέµβριο του 1975 έρχοµαι στην Αθή-

να για να φοιτήσω στο Πολιτικό Τµήµα της Νοµικής Σχολής του Πανεπι-

στηµίου Αθηνών (∆ηµόσιο ∆ίκαιο και Πολιτικών Επιστηµών). Η επιθυµία 

στην καρδιά µου για να γνωρίσω την αλήθεια συνέχιζε να µε καίει, αλλά 

ο εχθρός της ψυχής, µου παρουσίασε άλλα ενδιαφέροντα, όπως ήταν η 

πολιτική και η διασκέδαση, τα οποία όχι µόνο δεν µπορούσαν να γεµί-

σουν το κενό της καρδιάς µου, αλλά αυτό συνέχεια µεγάλωνε και µεγά-

λωνε. Για ένα χρόνο (ως πρωτοετής φοιτητής) ασχολήθηκα ιδιαίτερα µε 

την πολιτική, έχοντας ενταχθεί σε κάποιο πολιτικό προοδευτικό φορέα. 

Όταν πήγαινα σε διάφορες πολιτικές συγκεντρώσεις (οι περισσότερες 

τότε γινόντουσαν στο γήπεδο Σπόρτιγκ), φώναζα, χειροκροτούσα και γε-

νικά εκδηλωνόµουν πολύ έντονα, τα χέρια µου κοκκίνιζαν από τα συνεχή 

χειροκροτήµατα και παλαµάκια, έδειχνα πως αυτό που ζούσα µε γέµιζε, 

αλλά όταν επέστρεφα στο σπίτι, µέσα στο πνεύµα µου υπήρχε µια 

ανεξήγητη θλίψη, υπήρχε µέσα µου ένα µεγάλο κενό και µια µεγάλη 

απογοήτευση, µε αποτέλεσµα να αναρωτιέµαι «Είναι πράγµατι αυτός ο 

σκοπός στη ζωή µου; Και εάν αυτός είναι, τότε γιατί δεν µε ευχαρι-

στεί τίποτα;». Στην κραυγή αυτή της καρδιάς µου, ο ουρανός δεν έµεινε 

ασυγκίνητος, γιατί ο Ιησούς αποκαλύπτεται σε κάθε ειλικρινή καρδιά που 

Τον εκζητεί µε απλότητα και µε ταπείνωση. 
 

3.  ΑΝΑΓΕΝΝΗΣΗ: Το έτος 1976 και ενώ βρισκόµουν στο Β΄ έτος των 

σπουδών µου, εργαζόµουν σε µια ιδιωτική επιχείρηση (ψυγεία VERA) 

στην περιοχή Μεταµόρφωση Αττικής. Σήµερα η επιχείρηση αυτή δεν υ-

πάρχει, γιατί στη θέση της διέρχεται η Αττική Οδός. Εκεί εργαζόταν και 

ένας νεαρός άνδρας, ονόµατι Νίκος, που αγαπούσε το Θεό και που η 
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συµπεριφορά του και ο τρόπος του διέφερε όλων των άλλων. Κάποια 

ηµέρα µου έδωσε ένα άρθρο που δηµοσίευε σε συνέχειες η εφηµερίδα 

«ΑΠΟΓΕΥΜΑΤΙΝΗ» και που αναφερόταν στην εµφάνιση του Αντίχρι-

στου. Ήταν το έργο «Η ΠΡΟΦΗΤΕΙΑ» (The OMEN) που τις ηµέρες εκεί-

νες παιζόταν στους κινηµατογράφους, µε πρωταγωνιστές τους Gregory 

Peck και Lee Remick. Το πήρα, το διάβασα και ένιωσα τη µεγαλύτερη 

κατάπληξη στη ζωή µου. ∆εν µπορούσα να καταλάβω πως, ενώ είχα 

διαβάσει πολλά χριστιανικά βιβλία, είχα διαβάσει την Καινή ∆ιαθήκη και 

επί χρόνια πήγαινα στο κατηχητικό σχολείο, δεν γνώριζα τίποτα για τον 

Αντίχριστο και τώρα µια πολιτική εφηµερίδα να ασχολείται µε το θέµα 

αυτό. Αυτό ήταν το κίνητρο για να αρχίσω να µελετώ το Λόγο του Θεού, 

την Αγία Γραφή, µε ζήλο. Όλα τα άλλα ενδιαφέροντά µου παραµερί-

στηκαν. 
 

 Μελετώντας συστηµατικά για ένα εξάµηνο το Λόγο του Θεού άρχι-

σαν τα πνευµατικά µου µάτια να ανοίγουν και να κατανοώ πράγµατα 

για τα οποία πριν είχα απορίες και ερωτηµατικά. Η ζωή µου άρχισε να 

αποκτά νόηµα και σκοπό. Κατάλαβα πλέον, γιατί υπάρχω, γιατί ο Ιη-

σούς Χριστός σταυρώθηκε, γιατί ο κόσµος βρίσκεται µακριά από το 

Θεό, τι πρέπει να πιστεύω και να ακολουθώ, πώς θα σωθώ από τις 

αµαρτίες µου και τι θέλει προσωπικά από µένα ο Ιησούς. ΠΡΟΣΕΞΤΕ 

ΟΜΩΣ ΑΥΤΟ:  Γνώριζα πολλά ΓΙΑ τον Ιησού Χριστό, αλλά ακόµα µου 

έλειπε το πιο σηµαντικό, ∆ΕΝ ΕΙΧΑ γνωρίσει προσωπικά ΤΟΝ Ι∆ΙΟ τον 

Ιησού. Ήξερα µε το νου ποια είναι η αλήθεια, αλλά µε την καρδιά δεν 

είχα γνωρίσει Αυτόν που είναι η Αλήθεια.  
 

 Αυτό συνέβηκε τον Απρίλιο του 1977, κάποιο πρωινό Σαββάτου 

που δεν εργαζόµουν και ήµουν µόνος στο σπίτι. ∆εν θυµάµαι την ακριβή 

ηµεροµηνία του µήνα. Ήµουν µόνος σπίτι και µελετούσα τον άγιο Λόγο 

του Θεού, την Αγία Γραφή. Ταυτόχρονα διάβαζα και το βιβλίο «ΤΙ ΣΥΜ-

ΒΑΙΝΕΙ ΜΕΤΑ ΘΑΝΑΤΟΝ», που έχει γράψει ένας ευλογηµένος άν-

θρωπος του Θεού, ο Σπύρος Ζωδιάτης. Στο βιβλίο αυτό ο συγγραφέας 

εξηγούσε, στηριζόµενος στο Λόγο του Θεού και κυρίως στην Αποκά-

λυψη, ποιο θα είναι το τραγικό τέλος όλων των ασεβών και των 

απίστων, που θα ριχτούν στη λίµνη του πυρός, στην κόλαση και τι θα 

κερδίσουν και τι θα απολαµβάνουν οι ευσεβείς και οι δίκαιοι, που 

θα ζουν αιώνια στην ένδοξη παρουσία του Αρνίου Ιησού και του Θεού.  
 

 ∆ιαβάζοντας στο βιβλίο αυτό, ποιο ήταν το τέλος των ασεβών και 

των αδίκων, δεν µου έκανε κάποια ιδιαίτερη εντύπωση ή να µε συγκλονί-

σει το γεγονός αυτό και να µε φοβίσει, αλλά όταν διάβασα για το ένδοξο 

µέλλον των πιστών, των δικαίων από µια σειρά από εδάφια της Βίβλου, 

που είχε παραθέσει ο συγγραφέας, µέσα στην καρδιά µου ένιωσα µια 
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γλυκιά αγάπη για τον Ιησού, γι' αυτό που είχε κάνει για τον αµαρτωλό 

άνθρωπο. Ένιωσα την καρδιά µου να ξεχειλίζει από ευγνωµοσύνη γι’ 

αυτό που είχε κάνει και σε µένα προσωπικά και µέσα µου µπήκε η 

σταθερή απόφαση να Τον ακολουθήσω και να γίνω ένα δικό Του 

παιδί, ήθελα να απολαύσω και εγώ αυτά που είχε ετοιµάσει στον 

ουρανό για τους πιστούς. Αµέσως γονάτισα και µε απλά λόγια ζήτησα 

από τον Ιησού να έρθει να κατοικήσει στην καρδιά µου και να αναλάβει 

Αυτός το τιµόνι της ζωής µου, να γίνει ο Κύριος της ζωής µου.  
 

 Τότε, έγινα µάρτυρας µιας θαυµαστής εµπειρίας, κάτι σαν ου-

ράνιο φως µε γέµισε και η ζωή µου σε δευτερόλεπτα άλλαξε ριζικά. 

Μια νέα πνευµατική γέννηση έγινε εκείνη τη στιγµή, αναγεννήθηκα από 

το άγιο Πνεύµα του Θεού. ΠΡΙΝ από λίγα λεπτά ήµουν ένας χαµένος 

αµαρτωλός µε προορισµό την αιώνια καταδίκη, ΤΩΡΑ πλέον ήµουν 

ένας σωσµένος αµαρτωλός µε ουράνια κληρονοµιά, τώρα άρχισα να 

ζω στην άγια παρουσία του Θεού. ΠΡΙΝ φοβόµουν το θάνατο, δεν γνώ-

ριζα και είχα αµφιβολία που θα βρεθώ όταν φύγω από αυτή τη ζωή. 

ΤΩΡΑ ξέρω, έχω βεβαιότητα µέσα µου ότι θα είµαι µαζί µε το σωτήρα 

µου Ιησού, Αυτός πήρε στο σταυρό του Γολγοθά τη δική µου θέση, 

πέθανε αντί για µένα, πληρώνοντας το δικό µου τίµηµα των αµαρτιών. 
 

 Λίγο µετά την εµπειρία µου αυτή, βγήκα έξω από το σπίτι µου για 

να περπατήσω. Τότε σαν φοιτητής έµενα στην οδό Πατησίων, κοντά 

στην Πλατεία Κολιάτσου, απέναντι ακριβώς από τον κινηµατογράφο 

«Ράδιο Σίτυ», ο οποίος σήµερα δεν υπάρχει. Ήµουν τόσο γεµάτος από 

την παρουσία του Πνεύµατος του Θεού µέσα µου, που δεν µπορούσα να 

καταλάβω, πως τόσοι άνθρωποι περπατούσαν δίπλα µου χωρίς να έ-

χουν τον Ιησού Χριστό στην καρδιά τους, γιατί να ζουν ακόµα µέσα στην 

αµαρτία, αφού ο Ιησούς στο σταυρό του Γολγοθά πλήρωσε και για τη 

δική τους αµαρτία, πέθανε Αυτός για τον καθένα τους, αφού και εγώ 

πριν λίγα λεπτά ήµουν στη δική τους κατάσταση. Ήµουν ευτυχισµένος, 

µόλις είχα γεννηθεί για δεύτερη φορά, είχα ξαναγεννηθεί στη βασιλεία 

του Θεού, ήµουν ένα δικό Του παιδί ηλικίας µόλις 15 λεπτών. Την ΠΡΩ-

ΤΗ ΦΟΡΑ γεννήθηκα σωµατικά από τους γονείς µου, τη ∆ΕΥΤΕΡΗ 

ΦΟΡΑ γεννήθηκα πνευµατικά από το Πνεύµα του Κυρίου. Αυτή είναι η 

εµπειρία της αναγέννησης, χωρίς της οποία ΚΑΝΕΙΣ δεν µπορεί να µπει 

στη βασιλεία του Θεού (βλ. Ιωάννης Γ/3:2-6). 
 

4.  ΤΑ ΠΡΩΤΑ  ΜΟΥ ΠΝΕΥΜΑΤΙΚΑ ΒΗΜΑΤΑ: Μετά από αυτό το γε-

γονός, που ήταν ορόσηµο στη ζωή µου, ενώθηκα σε µια χριστιανική 

οµάδα (συνάθροιση) για να λατρεύω τον Κύριο Ιησού µαζί µε άλλους 

πνευµατικούς αδελφούς, που είχαν και αυτοί την εµπειρία της αναγέν-

νησης, εκπληρώνοντας έτσι το Λόγο Του, που µας προτρέπει «Να µην 
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αφήνουµε να συνερχόµαστε όλοι µαζί, καθώς είναι συνήθεια σε µε-

ρικούς» (βλ. Εβραίους, κεφ.Ι'/10:25). Καθώς προχωρούσα στον πνευ-

µατικό δρόµο και αυξανόµουν στην πίστη, εκζητούσα όλο και περισσό-

τερο να µου αποκαλύπτεται ο Λόγος του Θεού και να έχω µεγαλύτερη 

επίγνωση του προσώπου του Ιησού Χριστού. Παρατήρησα ότι στη 

συντροφιά των πιστών που βρισκόµουν, µερικές βασικές διδασκαλίες 

που διάβαζα µέσα στην Αγία Γραφή δεν θίγονταν σχεδόν καθόλου. Το 

1978 ένιωσα µεγάλη χαρά µέσα στο πνεύµα µου, καθώς έµαθα ότι 

υπάρχουν κι άλλοι πιστοί, που είχαν στη ζωή τους, εκτός της εµπειρίας 

της αναγέννησης και την εµπειρία της Πεντηκοστής, όπως αυτή ανα-

φέρεται στις Πράξεις των Αποστόλων (βλ. κεφ.Β) και κήρυτταν θεία θε-

ραπεία από τις αρρώστιες, καθόσον τις αλήθειες αυτές τις διάβαζα µέσα 

στο Λόγο του Θεού και τις πίστευα από την αρχή της πίστης µου. Έκτοτε 

ζητούσα ευκαιρία να βρεθώ µε τους αδελφούς αυτούς, γεγονός που 

συνέβηκε για πρώτη φορά σε κάποια χριστιανική εκδήλωση το έτος 

1979, κατά την ηµέρα της Πεντηκοστής.  
 

 Καθοριστικός παράγοντας για την παραπέρα χριστιανική µου πο-

ρεία ήταν το γεγονός της θαυµαστής αποκάλυψης που µου έκανε ο Κύ-

ριος Ιησούς για το «ποιος είναι» και να ακολουθώ την «πρώτη ΠΑ-

ΣΩΝ των εντολών», η οποία είναι «Άκουε Ισραήλ. Κύριος ο Θεός 

ηµών είναι “EΙΣ” Κύριος» (βλ. Μάρκος ΙΒ/12:28-31). Εµείς, η εκκλησία 

Ιησού Χριστού είµαστε ο πνευµατικός Ισραήλ και λατρεύουµε τον ΕΝΑ 

και ΜΟΝΟ Αληθινό Θεό που υπάρχει, τον Πατέρα, που φανερώθηκε στο 

πρόσωπο του Υιού Του, του Ιησού, στον οποίο κατοικεί όλο το πλήρωµα 

του αγίου Πνεύµατος του Πατέρα. Ο Ιησούς είναι η ορατή εικόνα του 

Θεού του αοράτου, γιατί κανείς ποτέ δεν είδε τον Θεό. Η Βίβλος δια-

κηρύττει ότι  ο Θεός είναι «ΕΙΣ» (ΕΝΑΣ) και αυτή τη θαυµαστή αλήθεια 

τη γνωρίζουν και τα δαιµόνια και τρέµουν (βλ. Ιάκωβος Β/2:19). Εµείς 

πρέπει να τη διακηρύττουµε για να καταισχύνεται ο ∆ιάβολος και να 

υψώνεται το όνοµα του Κυρίου Ιησού, που είναι πάνω από κάθε άλλο 

όνοµα.  
 

 Το Σεπτέµβριο του 1980 κατατάχθηκα στην Πολεµική Αεροπορία, 

όπου εκπλήρωσα τις στρατιωτικές µου υποχρεώσεις, υπηρετώντας το 

µεγαλύτερο µέρος της θητείας µου στη Λήµνο. Ένα µήνα µετά την 

απόλυσή µου από το στρατό, νυµφεύοµαι και από τον Νοέµβριο του 

1982, αρχίζω µαζί µε τη σύζυγό του να εργάζοµαι για τον Κύριο Ιησού 

στη χριστιανική συνάθροιση που είχα πάει όταν ο Κύριος µε αναγέννησε 

µε το Πνεύµα Του. Ο Κύριος µε ευλόγησε και στον τοµέα της εργασίας 

µου, όπου µε θαυµαστό τρόπο ανοίγει το δρόµο και το Μάρτιο του 1984 

διορίζοµαι σε Υπηρεσία του δηµόσιου τοµέα, στην οποία παρέµεινα µέ-

χρι το 2013, όπου υπέβαλα παραίτηση, λόγω συµπλήρωσης των απαι-
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τουµένων ετών υπηρεσίας. Το Σεπτέµβριο του 1986, φεύγω από τη 

χριστιανική οµάδα στην οποία ήµουν, χωρίς όµως να προσκολληθώ επί-

σηµα σε κάποια άλλη για ένα µικρό χρονικό διάστηµα, γιατί ο Κύριος είχε 

κάτι θαυµαστό να κάνει στη ζωή µου και έπρεπε να µάθω να στηρίζοµαι 

µόνο σ’ Αυτόν και να Τον εµπιστεύοµαι πλήρως. Η µετέπειτα πνευµατική 

µου πορεία ήταν ιδιαίτερα ευλογηµένη και πλούσια σε πολλές πνευµα-

τικές δραστηριότητες. 
 

5.  ΒΑΠΤΙΣΜΑ ΜΕ ΤΟ ΑΓΙΟ ΠΝΕΥΜΑ: Τον επόµενο χρόνο, στις 9 

Νοεµβρίου 1987, ηµέρα ∆ευτέρα, ο Κύριος Ιησούς µε βαπτίζει µε το 

άγιο Πνεύµα Του. Ήταν για µένα µια πρωτόγνωρη συγκλονιστική εµπει-

ρία. Καθώς προσευχόταν µαζί µε άλλους πιστούς και δόξαζα τον Κύριο 

Ιησού, Αυτός µε γέµισε µε το Πνεύµα Του, όπως ακριβώς γεµίζει ένα 

δοχείο µε νερό και ταυτόχρονα ένας χείµαρρος δοξολογίας έβγαινε από 

µέσα µου σε ξένες γλώσσες, όπως συνέβηκε για πρώτη φορά στους 

αποστόλους την ηµέρα της Πεντηκοστής και όπως συνέβηκε και συµ-

βαίνει σε εκατοµµύρια πιστούς σε όλους τους αιώνες και συµβαίνει και 

σήµερα σε  ολόκληρο τον κόσµο. Από την ηµέρα εκείνη αρχίζω να έχω 

µια νέα σχέση µε τον Κύριο Ιησού και µια νέα πορεία µέσα στον πνευ-

µατικό Του αγρό. 
 

 Με την  «αναγέννησή» µου το Πνεύµα του Θεού καθάρισε τη ζωή 

µου από κάθε αµαρτία, γιατί ο Ιησούς επάνω στο σταυρό του Γολγοθά 

πλήρωσε τις δικές µου αµαρτίες και τις δικές µου αρρώστιες, πέθανε ο 

Ιησούς αντί για µένα. Με το «βάπτισµα του αγίου Πνεύµατος» ο Κύ-

ριος κατοίκησε µόνιµα µέσα µου και το σώµα µου έγινε ο ζωντανός ναός 

του αγίου Πνεύµατος του Θεού (βλ. Α΄ Κορινθίους ς΄/6:19, Β΄ Κορινθίους 

ς΄/6:16, κλπ). Με την αναγέννηση απέκτησα το εισιτήριο για τον ου-

ρανό, αλλά µε το βάπτισµα του αγίου Πνεύµατος, ο Ιησούς µου έδωσε 

το δακτυλίδι του αρραβώνα, που είναι το σφράγισµα για την ηµέρα της 

απολύτρωσης του σώµατός µας, για την ηµέρα της αρπαγής της εκκλη-

σίας (βλ. Εφεσίους Α/1:13, ∆/4:30, Α' Κορινθίους Ι∆/14:21-22), εάν αυτό γίνει 

εφόσον βρίσκοµαι στη ζωή. Η πνευµατική µου πορεία και γενικά η ζωή 

µου πήρε από τότε άλλη µορφή, τα πάντα άλλαξαν στη ζωή µου. Μετά 

από ενάµισι χρόνο (Ιανουάριος 1989) βαπτίζεται µε το άγιο Πνεύµα και η 

σύζυγός µου. Η υπηρεσία µας µέσα στον αγρό του Κυρίου, η οποία πέ-

ρασε από πολλά στάδια δοκιµασιών και θλίψεων παίρνει νέα µορφή.  
 

6.  ΣΥΓΓΡΑΦΙΚΟ ΕΡΓΟ:  Από το 1986 άρχισα να γράφω βιβλία πνευ-

µατικού περιεχοµένου, τα οποία έγιναν η αιτία να δηµιουργούνται διάφο-

ρες πνευµατικές εστίες πανελλήνια και ο Κύριος να µε χρησιµοποιεί πιο 

θετικά για τη διάδοση του µηνύµατος του ευαγγελίου Του. Είχα ξεκινήσει 

τη συγγραφή βιβλίων από ηλικίας 19 ετών περίπου, όπου είχα κάνει µι-
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κρές µελέτες και είχα συγγράψει διάφορα άρθρα και δοκίµια, καθώς και 

δύο διηγήµατα, όπως ήδη ανέφερα.  Αργότερα, όταν έδωσα την καρδιά 

του στον Ιησού και «αναγεννήθηκα», αφιέρωσα το χάρισµά µου αυτό 

στην υπηρεσία Του. 
 

 Έχω συγγράψει µεγάλο αριθµό βιβλίων µε ποικίλη ύλη, κατά βάση 

πνευµατικού περιεχοµένου (ερµηνευτικά, απολογητικά, εσχατολογικά, 

κλπ). Ένα από τα σηµαντικότερα έργα µου, το οποίο αποτελεί σταθµό 

στην Ελληνική βιβλιογραφία είναι το βιβλίο «ΠΟΛΕΜΙΚΕΣ ΣΥΓΚΡΟΥΣΕΙΣ 

ΤΩΝ ΕΣΧΑΤΩΝ ΚΑΙΡΩΝ», στο οποίο αναλύονται οι σύγχρονες πολεµικές 

κινητοποιήσεις µε ακριβή ιστορικά στοιχεία, που φθάνουν µέχρι το 2018 

(6η έκδοση). Το βιβλίο αυτό, αν και αναλύει τα γεγονότα κάτω από το 

φως των προφητειών της Αγίας Γραφής, δεν µπορεί να χαρακτηρισθεί 

σαν θρησκευτικό βιβλίο, αλλά αποτελεί ένα σπάνιο σύγχρονο ιστορικό 

ντοκουµέντο, που προχωρεί µέσα στο µέλλον και συναρπάζει τον ανα-

γνώστη. Το βιβλίο αυτό, καθώς επίσης και το βιβλίο «ΤΟ ΞΕΣΚΕΠΑΣΜΑ 

ΤΩΝ ΣΚΟΤΕΙΝΩΝ ∆ΥΝΑΜΕΩΝ» έχουν αποσταλεί σε διάφορες πολιτικές 

και κοινωνικές προσωπικότητες, καθώς και σε διάφορους φορείς και 

έχουν αποσπάσει ευµενή σχόλια και κριτικές. Τοπικές εφηµερίδες της 

γενέτειράς µου συχνά έχουν προβάλει τα βιβλία µου, µε εξαιρετικές 

κριτικές.  
 

 Μεγάλης αποδοχής έχουν τύχει και τα βιβλία «ΑΠΕΛΕΥΘΕΡΩΣΗ 

ΑΠΟ ∆ΑΙΜΟΝΙΚΑ ΠΝΕΥΜΑΤΑ» και «Ο ΙΣΧΥΡΟΣ ΠΟΛΕΜΙΣΤΗΣ». Στο πρώ-

το περιγράφονται οι τρόποι και οι µεθοδείες µε τις οποίες ενεργούν ο 

∆ιάβολος και οι πονηρές του δυνάµεις επάνω στον άνθρωπο και πα-

ράλληλα αναφέρονται οι τρόποι απελευθέρωσής του. Το δεύτερο βιβλίο 

µας µεταφέρει στις έσχατες ηµέρες και στα συγκλονιστικά γεγονότα που 

θα λάβουν χώρα επάνω σ’ όλο τον κόσµο και θα µορφώσουν το ένδοξο 

σώµα της νύµφης εκκλησίας του Χριστού, επάνω στην οποία ο Κύριος 

Ιησούς θα επιθέσει µεγάλη δόξα και δύναµη. 
 

 Τέλος, το βιβλίο µε τίτλο «ΤΟ ΣΥΜΒΟΛΟ ΤΗΣ ΠΙΣΤΕΩΣ ΚΑΙ Η ΑΝΩ-

ΤΕΡΟΤΗΤΑ ΤΗΣ ΒΙΒΛΟΥ» αποτελεί σηµαντικό σταθµό στην Ελληνική βι-

βλιογραφία, καθόσον γίνεται µια αντικειµενική ιστορική καταγραφή των 

γεγονότων και των συνθηκών που συνετέλεσαν στη θέσπιση του «Συµ-

βόλου της Πίστεως». Περιγράφεται µε λεπτοµέρειες όλο το παρασκήνιο 

που προηγήθηκε της Συνόδου της Νίκαιας (325 µ.Χ), πριν υπογραφεί το 

Σύµβολο της Πίστεως, καθώς και οι πιέσεις που ασκήθηκαν από τον 

Ρωµαίο αυτοκράτορα Κωνσταντίνο, ο οποίος προήδρευσε της Συνόδου 

µε τον τίτλο του Pontifex Maximus, δηλαδή του Μεγάλου Αρχιερέα. Ο 

δόκιµος όρος που θα µπορούσε να αποδοθεί στο βιβλίο αυτό είναι ότι 

αποτελεί µια «ιστορική εκκλησιαστική πραγµατεία», που µε τεκµηριωµέ-
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να στοιχεία δείχνει την ανωτερότητα της θεόπνευστης Βίβλου απέναντι 

σ’ ένα ανθρώπινο θρησκευτικό σύγγραµµα, όπως είναι το Σύµβολο της 

Πίστεως. 
 

 � Από τις αρχές του έτους 2003, λόγω της ιδιότητάς µου ως δηµοσίου 

υπαλλήλου, αλλά και λόγω της µεγάλης µου εµπειρίας στον τοµέα της 

δηµόσιας διοίκησης, άρχισα να εκδίδω και µία σειρά νοµικών βιβλίων, 

που έχουν σχέση µε τη «∆ηµόσια ∆ιοίκηση». Τα βιβλία αυτά απετέ-

λεσαν ένα µέσο, ώστε πάρα πολλοί να θέλουν να γνωρίσουν και τα 

πνευµατικά µου βιβλία. Από τα έτη 1996 µέχρι τέλος του 2012 ήµουν 

τακτικό µέλος του Υπηρεσιακού και Πειθαρχικού Συµβουλίου της Υπηρε-

σίας µου (επί 16 συνεχή έτη), έχοντας ασκήσει παράλληλα, κατά περιό-

δους  και καθήκοντα προϊσταµένου Τµήµατος. Η όλη προσφορά µου 

έτυχε µεν µεγάλης αναγνωρισιµότητας, καθόσον σε πλείστες περιπτώ-

σεις δόθηκαν άµεσες και αποτελεσµατικές λύσεις σε υπάρχοντα υπηρε-

σιακά προβλήµατα, αλλά πολεµήθηκα και από µερίδα συναδέλφων, για 

καθαρά εµπαθείς λόγους, που µε ανέντιµους µεθόδους ασκούσαν µια 

πολεµική εναντίον µου, διοχετεύοντας στον τύπο γεγονότα και κατα-

στάσεις που αφορούσαν την πνευµατική προσωπική µου ζωή, µη µπο-

ρώντας να µε αντιµετωπίσουν µε άλλον τρόπο, καθόσον ενεργούσα πά-

ντοτε µέσα στα υπηρεσιακά και νόµιµα πλαίσια και µε πλήρη διαφάνεια 

και καθαρότητα. Αξίζει να σηµειωθεί, για ιστορικούς λόγους, αλλά και για 

τη δόξα του Ιησού, ότι στις αρχαιρεσίες που γινόντουσαν για την εκλογή 

των µελών του Υπηρεσιακού Συµβουλίου, εκλεγόµουν επί χρόνια 1ος, 

καθόσον µε ψήφιζαν συνάδελφοι απ' όλη την Ελλάδα, οι οποίοι ανήκαν 

πολιτικά σε όλες τις παρατάξεις, γνωρίζοντας ότι σαν άνθρωπος του 

Θεού, µπορούσαν να  βρουν λύσεις στα προβλήµατά τους και ιδιαίτερα 

σε πειθαρχικά θέµατα. 
 

7.  ∆ΙΑΚΟΝΙΑ ΤΟΥ ΛΟΓΟΥ: Εκτός από τη συγγραφική µου δραστη-

ριότητα, η οποία εκ των υστέρων έλαβε µεγάλη έκταση, ο τοµέας στον 

οποίο δραστηριοποιήθηκα σχεδόν αµέσως από τα πρώτα χρόνια της 

αναγέννησής µου ήταν η διακονία του Λόγου Θεού και σαν οµιλητής 

(κήρυκας) έχω µεταφέρει τα καλά νέα του ευαγγελίου του Ιησού, σ’ όλη 

την Ελλάδα, µε αποτέλεσµα πολλοί άνθρωποι να έχουν ευλογηθεί, 

καθώς εκζητούν τον Ιησού Χριστό στη ζωή τους και στρέφονται µε δίψα 

στον άγιο Λόγο Του, τη Βίβλο, που αποτελεί ύψιστη τιµή για τη χώρα 

µας, καθόσον η Καινή ∆ιαθήκη έχει γραφτεί απευθείας στην Ελληνική 

γλώσσα, ένα προνόµιο µοναδικό για µας, που ο Θεός δεν το έδωσε σε 

κανένα άλλο έθνος. Κατά καιρούς έχω αναλάβει στην Αθήνα και στην 

επαρχία την ευθύνη διαφόρων συναθροίσεων ή χριστιανικών οµά-

δων, που λειτουργούσαν, είτε κατ' οίκον, είτε σε δηµόσιους χώρους 
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(κτίρια), έχοντας συνεργαστεί µε όλες σχεδόν τις αναγεννηµένες οµάδες, 

οµολογίες, συναθροίσεις, κλπ.,  που δραστηριοποιούνται στη χώρα µας, 

Ελληνόφωνες και Αγγλόφωνες. Τα µηνύµατά µου, αρχικά µέσω κασε-

τών και αργότερα µέσω CD και DVD έχουν µεταφερθεί σε ολόκληρη την 

Ελλάδα. Με τη χρήση του ιντερνετ (facebook, youtube, κλπ) τα µηνύµα-

τα µεταδίδονται και σε ολόκληρο τον κόσµο, µε αποτέλεσµα πολλοί να 

έχουν ευλογηθεί, σύµφωνα µε τις δικές τους µαρτυρίες .  
 

8.  ∆ιακονία «ΦΙΛΑ∆ΕΛΦΟΣ»: Πολλοί είναι αυτοί που καλοπροαίρετα 

µε ρωτούν να µάθουν που ανήκω και βασικά ποιο είναι το δογµατικό 

«πιστεύω», που ακολουθώ. Κατ’ αρχήν, θα ήθελα να επισηµάνω το 

γεγονός ότι ο Ιησούς Χριστός δεν πέθανε για να δηµιουργηθούν οµάδες, 

φατρίες και παρατάξεις, αντιµαχόµενες µεταξύ τους, πέθανε για να µας 

φέρει σε επικοινωνία µε τον Πατέρα Θεό και να ζήσουµε αιώνια στην 

παρουσία Του. Σαν «εκκλησία του Χριστού» είµαστε ένα ενιαίο πνευµατι-

κό σώµα και όχι ένα κοµµατιασµένο σώµα, που το ένα µέλος µάχεται το 

άλλο. Ο Κύριος Ιησούς ζητεί από το λαό Του να παραµερίσει τα δογµα-

τικά φράγµατα και να υψωθεί πάνω από διαφορές για να µπορεί να Τον 

λατρεύει µε ενότητα και Αυτός µόνον θα είναι η κεφαλή (εξουσία) της 

εκκλησίας. Πρέπει να ζούµε άγια και ταπεινά και να θεωρούµε «αλλή-

λους υπερέχοντας».  
 

 Ενώπιον του Θεού δεν υπάρχουν «Ορθόδοξοι ΧΡΙΣΤΙΑΝΟΙ», «Καθο-

λικοί ΧΡΙΣΤΙΑΝΟΙ», «∆ιαµαρτυρόµενοι ΧΡΙΣΤΙΑΝΟΙ», «Ευαγγελικοί ή Πε-

ντηκοστιανοί», «τριαδικοί ή µονοθεϊστές», κλπ, ενώπιόν Του υπάρχουν 

µόνον «αχρείοι δούλοι» και «υπηρέτες» του Λόγου Του. Ας θυµηθούµε 

ότι η πρώτη αποστολική εκκλησία δεν είχε τίτλους, αξιώµατα και ταµπέ-

λες και στην Αντιόχεια για πρώτη φορά οι πιστοί ονοµάσθηκαν απλά 

"χριστιανοί", χωρίς να υπάρχει δίπλα και κάποιο κοσµητικό επίθετο (βλ. 

Πράξεις ΙΑ/11:26). Ο Ιησούς θυσιάστηκε για να φέρει το λαό Του σε 

ενότητα πίστης και Πνεύµατος. Μπορεί άλλοι να έχουν λιγότερο φως και 

άλλοι να έχουν περισσότερο φώς, αλλά όλοι όµως έχουµε φως από 

την Ι∆ΙΑ πηγή, που είναι ο Ιησούς Χριστός, γιατί Αυτός είναι «το Φως 

τους κόσµου». Στους ανθρώπους δεν συστήνω να ακολουθήσουν δόγ-

µα, θρησκεία, αίρεση, οµάδες και φατρίες, δεν συστήνω να ακολουθή-

σουν χαρισµατικούς και ταλαντούχους ανθρώπους, αλλά συστήνω να 

διαβάζουν το Λόγο του Θεού και να ακολουθήσουν ένα ΜΟΝΑ∆ΙΚΟ πρό-

σωπο, τον Κύριο Ιησού και Αυτός θα τους οδηγήσει στην αλήθεια. Αυτός 

είναι η σωτηρία, Αυτός είναι η θεραπεία για κάθε αρρώστια και Αυτός 

είναι η ελευθερία από τις πονηρές δαιµονικές δυνάµεις, Αυτός είναι ο 

ίδιος ΧΘΕΣ και ΣΗΜΕΡΑ και στους ΑΙΩΝΕΣ.   
 

 Για το λόγο αυτό, έχω δώσει στη διακονία µου την άτυπη επωνυµία 
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«ΦΙΛΑ∆ΕΛΦΟΣ», γιατί πιστεύω ότι µόνο µε ειλικρινή αγάπη και φιλα-

δέλφεια µπορεί κάποιος να υπηρετήσει τον πλησίον του, µια γνήσια 

φιλαδέλφεια που να έχει τα σπλάχνα του Ιησού Χριστού και την καρδιά 

της αγάπης του Πατέρα. Ο Κύριος ετοιµάζει το λαό Του για κάτι θαυ-

µαστό, ετοιµάζει το «νέον πράγµα» που αναφέρεται στον Ησαϊα 

ΜΓ/43:18 και για το σκοπό αυτό φέρνει σε επαφή αδελφούς, άγνωστους 

µεταξύ τους και µε διαφορετικές δογµατικές τοποθετήσεις, αλλά µε ένα 

κοινό στόχο και οραµατισµό: Να χρίσουν τη κεφαλή του σώµατος, να 

χρίσουν τον Ιησού και Αυτός είπε «Όταν εγώ υψωθώ, θα ελκύσω 

πάντας µπρος εµαυτόν».  
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 

 

ΣΗΜΕΙΩΣΗ: Λεπτοµέρειες για την πνευµατική πορεία του συγγραφέα, µπορεί ο 
ενδιαφερόµενος να διαβάσει στην αυτοβιογραφία του, που κυκλοφορεί µε τίτλο 
«ΠΩΣ ΓΝΩΡΙΣΑ ΠΡΟΣΩΠΙΚΑ ΤΟΝ ΙΗΣΟΥ ΧΡΙΣΤΟ» (κωδικός 11). Όλα τα βιβλία του 
έχουν αναρτηθεί σε αρχεία PDF στο facebook στην οµάδα «Βιβλιοθήκη 

ΦΙΛΑ∆ΕΛΦΟΣ», καθώς και στο site www.AlkiviadisFiladelfos.com, όπου η 
πρόσβαση είναι ελεύθερη. 
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Β Ι Β Λ Ι Ο Γ Ρ Α Φ Ι Α 
 

 
01. ΑΓΙΑ ΓΡΑΦΗ - Κείµενο µετάφρασης του Αρχιµ. Νεόφυτου Βάµβα 
     Έκδοση «ΒΙΒΛΙΚΗ ΕΤΑΙΡΙΑ» 
 
02. ΚΑΙΝΗ ∆ΙΑΘΗΚΗ - Κείµενο UBS - Αρχαίο Ελληνικό κείµενο. 
     Έκδοση «ΒΙΒΛΙΚΗ ΕΤΑΙΡΙΑ» 
 
03. Η ΜΑΥΡΗ ΘΡΗΣΚΕΥΤΙΚΗ ΒΙΒΛΟΣ - Στυλιανού Ι. Χαραλαµπάκη 
       
04. Η ΑΛΗΘΕΙΑ ΚΑΙ ΤΟ ΚΑΛΛΙΕΡΓΗΜΕΝΟ ΨΕΥ∆ΟΣ 
       Στυλιανού Ι. Χαραλαµπάκη 
 
05. ΕΙΚΟΝΟΜΑΧΟΙ ΣΤΟ ΒΥΖΑΝΤΙΟ - Γ.Α.Χατζηαντωνίου 
 Εκδόσεις «Ο ΛΟΓΟΣ» 
 
06. ΕΚΚΛΗΣΙΑΣΤΙΚΗ ΙΣΤΟΡΙΑ - Αρχιµ. Βασιλείου Κ.Στεφανίδη 
     Εκδόσεις «ΑΣΤΕΡΟΣ» 

 
07. ΙΣΤΟΡΙΑ ΤΟΥ ΕΛΛΗΝΙΚΟΥ ΕΘΝΟΥΣ- /Κωνστ.Παπαρρηγόπουλου 
     Τόµος 2

ος
  

 
08. Ο ΜΥΘΟΣ ΤΩΝ «ΜΕΓΑΛΩΝ» ΤΗΣ ΙΣΤΟΡΙΑΣ  
 Κυριάκου Σιµόπουλου - ‘Εκδοση 1995 
 

09. ΟΙ ∆ΥΟ ΒΑΒΥΛΩΝΕΣ - Alexander Hislop (Αλέξανδρος Χίσλοπ) 
    Εκδόσεις «ΓΙΑΝΝΙΚΟΣ» 
 
10. ΒΑΒΥΛΩΝΙΑΚΗ ΜΥΣΤΗΡΙΑΚΗ ΘΡΗΣΚΕΙA και ΒΑΤΙΚΑΝΟ 

 Ralf Woodrow, εκδόσεις «ΣΤΕΡΕΩΜΑ - ΜΠΙΜΠΗΣ». 
 
11. ΤΟ ΒΑΠΤΙΣΜΑ ΣΤΟ ΝΕΡΟ ΣΤΟ ΟΝΟΜΑ ΤΟΥ ΚΥΡΙΟΥ ΙΗΣΟΥ 
       Αλκιβιάδη Τζελέπη - Εκδόσεις «ΦΙΛΑ∆ΕΛΦΟΣ» (κωδικός 10) 
 
12. Ο ΙΗΣΟΥΣ, Ο ΑΡΧΙΕΡΕΑΣ & Ο ΜΕΣΙΤΗΣ ΜΑΣ -  Αλκ. Τζελέπη 
     Εκδόσεις «ΦΙΛΑ∆ΕΛΦΟΣ» (κωδικός 19) 
 
13. Η ΘΕΟΠΝΕΥΣΤΙΑ ΤΗΣ ΑΓΙΑΣ ΓΡΑΦΗΣ - Αλκιβιάδη Τζελέπη 
     Εκδόσεις «ΦΙΛΑ∆ΕΛΦΟΣ» (κωδικός 20) 
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14. Η ΑΙΡΕΣΗ ΤΩΝ ΝΑΖΩΡΑΙΩΝ - Αλκιβιάδη Τζελέπη 
     Εκδόσεις «ΦΙΛΑ∆ΕΛΦΟΣ» (κωδικός 21) 

 
15. ΠΟΙΟΣ ΕΙΝΑΙ Ο ΙΗΣΟΥΣ  -  Αλκιβιάδη Τζελέπη 
     Εκδόσεις «ΦΙΛΑ∆ΕΛΦΟΣ» (κωδικός 23) 

 
16. ΑΝΑΖΗΤΩΝΤΑΣ ΑΠΑΝΤΗΣΕΙΣ - Αλκιβιάδη Τζελέπη 
     Εκδόσεις «ΦΙΛΑ∆ΕΛΦΟΣ» (κωδικός 33) 

 
17. ∆ΟΓΜΑΤΑ ΚΑΙ ΟΜΟΛΟΓΙΕΣ ΣΤΗΝ ΕΛΛΑ∆Α 
        Αλκιβιάδη Τζελέπη - Εκδόσεις «ΦΙΛΑ∆ΕΛΦΟΣ» (κωδικός 34) 

 
18. ΓΝΩΡΙΣΕ ΤΟΝ ΙΗΣΟΥ - Θεµιστοκλή Κουλούρη 
 Ηράκλειο Κρήτης - Έκδοση 1992 

 
19. ΤΟ ∆ΟΓΜΑ ΤΟΥ ΤΡΙΑ∆ΙΚΟΥ ΘΕΟΥ 
 Βασίλη Χριστόφιλου - ∆ηµήτρη Μεγάλου 

 
20. Ηλεκτρονική Εγκυκλοπαίδεια «ΒΙΚΙΠΑΙ∆ΕΙΑ» 
 http://el.wikipedia.org/wiki/   (Ελληνικά) 

 
21. ΚΑΤΟΧΗΚΑ ΝΕΑ 

 Ηλεκτρονική σελίδα (www.katohika.gr) 
 

 

 

ΣΗΜΕΙΩΣΗ 1
Η
  

 

 � Για την εύκολη κατανόηση του κειµένου της Αγίας Γραφής από τον 

αναγνώστη, στο παρόν βιβλίο χρησιµοποιείται το κείµενο της µετάφρα-

σης του Αρχιµ. Νεόφυτου Βάµβα (έκδοση «ΒΙΒΛΙΚΗ ΕΤΑΙΡΙΑ»). Λέξεις εδα-

φίων που βρίσκονται µέσα σε παρένθεση, δεν υπάρχουν στο αρχαίο 

πρωτότυπο Ελληνικό κείµενο.  
 

� Για τις παραποµπές των εδαφίων χρησιµοποιούνται και ΓΡΑΜΜΑΤΑ 

(Α,Β,Γ ,…κλπ) και ΑΡΙΘΜΟΙ (1,2,3, ….κλπ) Για παράδειγµα «βλ. Ματθαίος 

Ε/5:8», δηλαδή Ματθαίος, 5
ο
 κεφάλαιο (Ε΄) και εδάφιο 8.      

 

ΣΗΜΕΙΩΣΗ 2
Η
  

 

Όλα τα βιβλία των εκδόσεων «ΦΙΛΑ∆ΕΛΦΟΣ», οι ενδιαφερόµενοι µπορούν 

να τα κατεβάσουν και να τα αποθηκεύσουν σε αρχεία PDF από την οµάδα 

«βιβλιοθήκη FILADELFOS»  στο Facebook., καθώς και από την ιστοσελίδα: 

www.AlkiviadisFiladelfos.com 
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EKΤΥΠΩΣΗ:  ΛΥΧΝΟΣ PRINTHOUSE 
ΒΙΒΛΙΑ - ΦΥΛΛΑ∆ΙΑ - ΚΑΡΤΕΣ - ΠΡΟΣΚΛΗΣΕΙΣ - ΦΑΚΕΛΟΙ - ΑΦΙΣΕΣ - ΜΠΛΟΚ - ΕΤΙΚΕΤΕΣ 

SITE: www.printhouse.gr  

E-MAIL:  info@printhouse.gr 

Πέτρας 17 & Ναυπλίου 9,  ΤΚ 10444  ΚΟΛΩΝΟΣ - ΑΘΗΝΑ 
Τηλ. 210 - 51 56 300  &  210 - 51 56 290 
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