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Ψαλμός 23
[bookmark: OLE_LINK1][bookmark: OLE_LINK2]Ψαλμός 23: 	Ο Βασιλεύς της Δόξης
Μετά την τελετή της Ανάστασης συνηθίζεται σε πολλές ενορίες να τελείται ένα τελετουργικό, που έχει έντονα δραματουργικά στοιχεία. Καθώς οι πιστοί ετοιμάζονται να εισέλθουν στην εκκλησία, ο λειτουργός στέκεται μπροστά στις κλειστές θύρες και απευθύνει σε αυτούς που βρίσκονται από μέσα την προσταγή του στχ 7 του Ψαλ 23 (Ἄρατε πύλας, οἱ ἄρχοντες ὑμῶν, καὶ ἐπάρθητε, πύλαι αἰώνιοι, καὶ εἰσελεύσεται ὁ βασιλεὺς τῆς δόξης), ενώ εκείνοι του απευθύνουν την ερώτηση που περιλαμβάνεται στην αρχή του επόμενου στίχου (Τίς ἐστιν οὗτος ὁ βασιλεὺς τῆς δόξης;), για να λάβουν ως απάντηση τη διαβεβαίωση των επόμενων ημιστιχίων (Κύριος κραταιὸς καὶ δυνατός, Κύριος δυνατὸς ἐν πολέμῳ). Σε άλλες ενορίες η τελετή αυτή τελείται και κατά την επιστροφή στην εκκλησία του επιταφίου μετά την περιφορά του, ενώ μια ανάλογη τελετή περιλαμβάνεται και στο τυπικό της ακολουθίας των εγκαινίων ναού, μετά τη λιτάνευση των ιερών λειψάνων γύρω από τον νέο ναό. 
	κγ´ 	1Ψαλμὸς τῷ Δαυΐδ· τῆς μιᾶς 
		Σαββάτων.
	Τοῦ Κυρίου ἡ γῆ καὶ τὸ πλήρωμα
			αὐτῆς,
		ἡ οἰκουμένη καὶ πάντες οἱ 
			κατοικοῦντες ἐν αὐτῇ.
	2αὐτὸς ἐπὶ θαλασσῶν ἐθεμελίωσεν
			αὐτὴν
		καὶ ἐπὶ ποταμῶν ἡτοίμασεν αὐτήν.
	3Tίς ἀναβήσεται εἰς τὸ ὄρος τοῦ
			Κυρίου
		καὶ τίς στήσεται ἐν τόπῳ ἁγίῳ
			αὐτοῦ;
	4Ἀθῷος χερσὶ
		καὶ καθαρὸς τῇ καρδίᾳ,
	ὃς οὐκ ἔλαβεν ἐπὶ ματαίῳ τὴν ψυχὴν
			αὐτοῦ
		καὶ οὐκ ὤμοσεν ἐπὶ δόλῳ τῷ πλησίον 
			αὐτοῦ.
	5Οὗτος λήψεται εὐλογίαν παρὰ Κυρίου
		καὶ ἐλεημοσύνην παρὰ Θεοῦ 
			σωτῆρος αὐτοῦ.
	6αὕτη ἡ γενεὰ ζητούντων τὸν
			Κύριον,
		ζητούντων τὸ πρόσωπον τοῦ Θεοῦ 
			Ἰακώβ.
Διάψαλμα
	7Ἄρατε πύλας, οἱ ἄρχοντες
			ὑμῶν,
		καὶ ἐπάρθητε, πύλαι
			αἰώνιοι,
		καὶ εἰσελεύσεται ὁ βασιλεὺς τῆς 
			δόξης.
	8Τίς ἐστιν οὗτος ὁ βασιλεὺς τῆς
			δόξης;
		Κύριος κραταιὸς καὶ δυνατός,
		Κύριος δυνατὸς ἐν 
			πολέμῳ.
	9Ἄρατε πύλας, οἱ ἄρχοντες
			ὑμῶν,
		καὶ ἐπάρθητε, πύλαι
			αἰώνιοι,
		καὶ εἰσελεύσεται ὁ βασιλεὺς τῆς 
			δόξης.
	10Τίς ἐστιν οὗτος ὁ βασιλεὺς τῆς
			δόξης;
		Κύριος τῶν δυνάμεων,
		αὐτός ἐστιν ὁ βασιλεὺς τῆς δόξης.
	23		1Ψαλμός του Δαβίδ. Για την πρώτη 
		μέρα της εβδομάδας. 
	Στον Κύριο ανήκει η γη κι ό,τι σ’ αυτήν 
			υπάρχει,
		η οικουμένη κι όλοι όσοι ζούνε σ᾽ 
			αυτήν. 
	2Αυτός πάνω στις θάλασσες τη 
			θεμελίωσε, γερά
		τη στέριωσε πάνω στους ποταμούς. 
	3Ποιος θ’ ανεβεί πάνω στο όρος του 
			Κυρίου
		και ποιος στον άγιο του τον τόπο θα
			σταθεί; 
	4Εκείνοι πού  ̓χουν χέρια καθαρά
		κι είναι αγνές οι σκέψεις τους· 
	όσοι σε πράγματα δεν αναλώθηκαν 
			μηδαμινά
	και τον συνάνθρωπό τους με όρκους 
			ψεύτικους δεν εξαπάτησαν.
	5Αυτός θά  ̓χει την ευλογία του Κυρίου
		και την αγάπη του Θεού, πού  ̓ναι 
			σωτήρας του. 
	6Αυτή είναι η γενιά που αναζητά τον 
			Κύριο,
		που αναζητά την παρουσία του 
			Θεού του Ιακώβ.
Παύση εγχόρδων
	7Οι άρχοντές σας να σηκώσουνε τις
			πύλες,
		και υψωθείτε εσείς, θύρες 
			πανάρχαιες, 
		για να περάσει ο δοξασμένος 
			βασιλιάς. 
	8Ποιος είν ̓ αυτός ο δοξασμένος 
			βασιλιάς;
		Ο Κύριος, ο κραταιός και δυνατός,
		ο Κύριος, ο πολεμιστής ο 
			ακαταμάχητος. 
	9Οι άρχοντές σας να σηκώσουνε τις 
			πύλες, 
		και υψωθείτε εσείς, θύρες 
			πανάρχαιες, 
		για να περάσει ο δοξασμένος 
			βασιλιάς. 
	10Ποιος είν ̓ αυτός ο δοξασμένος 
			βασιλιάς;
		Ο Κύριος του Σύμπαντος,
		αυτός είναι ο βασιλιάς ο δοξασμένος. 


Ο Ψαλμός 23 [M: 24] συνιστά ένα δοξολογικό ύμνο, ο οποίος εμφανίζει έντονα διαλογικά στοιχεία με συνεχείς ερωταποκρίσεις, μέσα από τις οποίες περιγράφονται οι αρετές που πρέπει να κοσμούν τον αληθινό προσκυνητή, και πιθανότατα ανήκει, όπως και ο Ψαλμός 14, στα άσματα που έψελναν οι προσκυνητές, προσερχόμενοι στον ναό της Ιερουσαλήμ με αφορμή κάποια γιορτή που σχετίζεται με την Κιβωτό της Διαθήκης, το ιερότερο λατρευτικό αντικείμενο των Ισραηλιτών, καθώς συμβόλιζε την παρουσία του Θεού ανάμεσά τους. Παρ’ όλα αυτά, δεν υπάρχει ομοφωνία μεταξύ των ερμηνευτών στο ζήτημα της γιορτής με την οποία υποτίθεται ότι συνδέεται ο συγκεκριμένος ψαλμός. Συγκεκριμένα, δεν είναι σαφές αν πρόκειται για κάποια γιορτή που αναπαριστά τη θριαμβευτική υποδοχή της Κιβωτού μετά από κάποια νικηφόρα μάχη των Ισραηλιτών ή τη μεταφορά της από τον Δαβίδ στην Ιερουσαλήμ (2Βα 6:11-19· 1Πα 15:25 – 16:3) ή την είσοδο της Κιβωτού στον Ναό του Σολομώντα (3Βα 8:1-13· 2Πα 5:2 – 6:1). Δεν είναι ακόμα σαφές αν σχετίζεται με την προαιχμαλωσιακή γιορτή της Σκηνοπηγίας ή αν πρόκειται για κάποια μεταιχμαλωσιακή γιορτή επηρεασμένη από τη βαβυλωνιακή γιορτή Ακίτου (συγκομιδή του κριθαριού) που σηματοδοτούσε την έναρξη του νέου έτους. Η τελευταία αυτή άποψη ενισχύεται από τη διαπίστωση πως τα θέματα της δημιουργίας και της βασιλείας του θεού αποτελούν δομικά στοιχεία διάφορων τελετουργικών των αρχαίων λαών της Μεσοποταμίας. Τα ίδια ακριβώς στοιχεία περιέχονται και στον Ψαλμό 23. 
Ο ψαλμός αποτελείται από τρεις στροφές. Η πρώτη στροφή περιλαμβάνει έναν ύμνο που δοξολογεί τον Θεό ως δημιουργό και κυρίαρχο του σύμπαντος (στχ 1β-2), ενώ η δεύτερη στροφή αρχίζει με μια διπλή ερώτηση σχετικά με τα χαρακτηριστικά που πρέπει να διακρίνουν τον άξιο προσκυνητή του ναού της Ιερουσαλήμ (στχ 3), και συνεχίζεται με μια εκτεταμένη απάντηση που καλύπτει τους υπόλοιπους στίχους (4-6). Το λεξιλόγιο που χρησιμοποιείται εδώ είναι ανάλογο με εκείνο που απαντά και σε άλλα ιεραποδημητικά κείμενα. Στο τελευταίο τμήμα του ψαλμού (στχ 7-10) ο Θεός περιγράφεται ως ένας ένδοξος και γενναίος βασιλιάς που απαιτεί την παράδοση μιας οχυρής πόλης.
Η λειτουργική χρήση του Ψαλμού κγ΄ στον ναό της Ιερουσαλήμ θα μπορούσε να επιβεβαιωθεί και από τη θέση του μέσα στο Ψαλτήριο. Όπως  αναφέρθηκε ήδη, ο ψαλμός εμφανίζει πολλά κοινά χαρακτηριστικά με τον Ψαλμό 14, ο οποίος θεωρείται επίσης ένα από τα άσματα που έψελναν οι προσκυνητές, προσερχόμενοι κατά τις μεγάλες γιορτές στον ναό της Ιερουσαλήμ. Τα ποιήματα που βρίσκονται ανάμεσα σ’ αυτούς τους δύο ψαλμούς είναι διατεταγμένα κατά τέτοιο τρόπο ώστε να εμφανίζουν μια ομόκεντρη δομή. Συγκεκριμένα, οι Ψαλμοί 15 και 22 έχουν ως θέμα τους την εμπιστοσύνη του πιστού στον Θεό, ενώ οι Ψαλμοί 16 και 21 περιέχουν εκκλήσεις προς τον Θεό για βοήθεια. Ο Ψαλμός 17 και το ζεύγος των Ψαλμών 19 – 20 είναι Μεσσιανικοί ψαλμοί, ενώ στο κέντρο του σχήματος βρίσκεται ο Ψαλμός 18, ο οποίος αποτελείται από δύο δοξολογικούς ύμνους· ο πρώτος εξυμνεί τη δόξα του Θεού όπως αυτή αποκαλύπτεται στο σύμπαν (18:2-7) και ο δεύτερος εξυμνεί τον Νόμο στον οποίον αποκαλύπτεται το θέλημα του Θεού (18:8-15). 
Το σχήμα θα μπορούσε να παρασταθεί ως εξής[footnoteRef:1]: [1: 	Mark Throntveit, Commentary on Psalm 24:
	http://www.workingpreacher.org/preaching.aspx?commentary_id=2657 ] 

		Α: Ψαλμός 14: Άσμα προσκυνητών
			Β: Ψαλμός 15: Εμπιστοσύνη στη θεία φροντίδα
				Γ: Ψαλμός 16: Έκκληση για βοήθεια
					Δ: Ψαλμός 17: Μεσσιανικός Ψαλμός
						Ε: Ψαλμός 18: Δοξολογικός Ύμνος
					Δ΄: Ψαλμοί 19 – 20: Μεσσιανικοί Ψαλμοί
				Γ΄: Ψαλμός 21: Έκκληση για βοήθεια
			Β΄: Ψαλμός 22: Εμπιστοσύνη στη θεία φροντίδα
		Α΄: Ψαλμός 23: Άσμα προσκυνητών
Με βάση τα παραπάνω, θα μπορούσε να υποτεθεί ότι ο Ψαλμός 23 αποτελούσε μέρος μιας τελετής ανάλογης προς τις λιτανείες που περιγράφονται στα βαβυλωνιακά τυπικά. 
Η πρώτη στροφή του ψαλμού περιλαμβάνει έναν ύμνο που δοξολογεί τον Θεό ως δημιουργό και κυρίαρχο του σύμπαντος: 
		Στον Κύριο ανήκει η γη κι ό,τι σ’ αυτήν υπάρχει, 
			η οικουμένη κι όλοι όσοι ζούνε σ’ αυτήν. 
		Αυτός πάνω στις θάλασσες τη θεμελίωσε 
			γερά τη στέριωσε πάνω στους ποταμούς. 
Ο αρχαίος άνθρωπος δεν είχε, όπως είναι φυσικό, την ίδια εικόνα για τον κόσμο με τη σύγχρονη. Για τους αρχαίους λαούς της περιοχής η γη είναι το κέντρο του σύμπαντος και, καθώς αυτή περιβάλλεται από νερά, ο άνθρωπος θαυμάζει για τη σοφία του Θεού που κατορθώνει να στερεώσει τον κόσμο πάνω σε ένα τόσο ασταθές υλικό. Σήμερα, βέβαια, η εικόνα του κόσμου έχει αλλάξει ριζικά, το σύμπαν είναι απείρως μεγαλύτερο από όσο το είχε φανταστεί ο αρχαίος ποιητής, αλλά ανάλογα μεγαλύτερος είναι και ο θαυμασμός του σύγχρονου ανθρώπου, καθώς παρατηρεί αυτήν την τόσο αρμονικά οργανωμένη απεραντοσύνη, για τη σοφία του δημιουργού. Αν, λοιπόν, η εικόνα που χρησιμοποιεί ο ποιητής δεν ισχύει πλέον, η βασική ιδέα πάνω στην οποία δομεί το ποίημά του, διατηρεί στο ακέραιο την επικαιρότητά της. Ως απόδειξη αυτής της επικαιρότητας θα μπορούσε να αναφερθεί πως ο απόστολος Παύλος, αρκετούς αιώνες αργότερα, χρησιμοποιεί αυτόν ακριβώς τον στίχο, και μάλιστα δύο φορές, προκειμένου να τονίσει στους Κορινθίους πώς, εφόσον κάθε τι που υπάρχει στη γη ανήκει στον Θεό, όλα είναι στη διάθεση του ανθρώπου[footnoteRef:2]. [2: 		1Κο 10:25-28: Πᾶν τὸ ἐν μακέλλῳ πωλούμενον ἐσθίετε μηδὲν ἀνακρίνοντες διὰ τὴν συνείδησιν· τοῦ γὰρ Κυρίου ἡ γῆ καὶ τὸ πλήρωμα αὐτῆς. εἰ δέ τις καλεῖ ὑμᾶς τῶν ἀπίστων καὶ θέλετε πορεύεσθαι, πᾶν τὸ παρατιθέμενον ὑμῖν ἐσθίετε μηδὲν ἀνακρίνοντες διὰ τὴν συνείδησιν. ἐὰν δέ τις ὑμῖν εἴπῃ, Τοῦτο εἰδωλόθυτόν ἐστι, μὴ ἐσθίετε δι᾿ ἐκεῖνον τὸν μηνύσαντα καὶ τὴν συνείδησιν· τοῦ γὰρ Κυρίου ἡ γῆ καὶ τὸ πλήρωμα αὐτῆς. ] 

Εκείνο όμως που έχει ιδιαίτερη σημασία είναι πώς είτε σύμφωνα με το αρχαίο κοσμοείδωλο είτε με το σύγχρονο η ισορροπία του σύμπαντος παραμένει ένα μυστήριο, μπροστά στο οποίο ο άνθρωπος στέκεται εκστατικός και δεν μπορεί παρά να αναζητήσει την παρουσία του δημιουργού, για να νιώσει ασφαλής. Έτσι, η δεύτερη στροφή του ψαλμού αναφέρεται σε αυτό ακριβώς το θέμα. Η ιδέα που υπόκειται στη συγκεκριμένη στροφή είναι ότι αυτός ο πάνσοφος και παντοδύναμος δημιουργός και συντηρητής του κόσμου, καλύπτει με την ευλογία του και την αγάπη του όποιον τον αναζητά. Η αγάπη του Θεού για όλους τους ανθρώπους είναι δεδομένη, ο Θεός όμως δεν παραβιάζει την ελευθερία του ανθρώπου, έτσι ο κάθε άνθρωπος ξεχωριστά πρέπει να αναζητήσει τον Κύριο, πρέπει αυτός να κάνει το πρώτο βήμα. Αυτή η αναζήτηση περιγράφεται από τον ψαλμωδό ως ανάβαση πάνω στο “όρος του Κυρίου” ή ως “παρουσία σε κάποιον ιερό χώρο”:
		Ποιος θ’ ανεβεί πάνω στο όρος του Κυρίου 
			και ποιος στον άγιο του τον τόπο θα σταθεί; 
Όλοι οι αρχαίοι λαοί φαντάζονταν τους θεούς τους να κατοικούν πάνω σε ψηλά βουνά και τα περισσότερα ιερά ήταν χτισμένα πάνω σε υψώματα. Ο ναός της Ιερουσαλήμ ήταν χτισμένος πάνω στον λόφο της Σιών, ο οποίος περιγράφεται συχνά από τους ποιητές ως το ψηλότερο βουνό της γης και το κέντρο του κόσμου. Οι χαρακτηρισμοί αυτοί δεν ανταποκρίνονται φυσικά στην πραγματικότητα, αλλά θέλουν να δηλώσουν τη σπουδαιότητα αυτού του λόφου, ως τόπου κατοικίας του Θεού. Η παρουσία του ανθρώπου σε έναν τόσο ιερό τόπο απαιτεί κάποιες προϋποθέσεις και αυτές ακριβώς απαριθμεί συνοπτικά ο ποιητής στη συνέχεια: 
		 Εκείνοι που ’χουν χέρια καθαρά
			κι είναι αγνές οι σκέψεις τους·
		όσοι σε πράγματα δεν αναλώθηκαν μηδαμινά
			και τον συνάνθρωπό τους με όρκους ψεύτικους δεν εξαπάτησαν.
		Αυτός θα ’χει την ευλογία του Κυρίου, 
			και την αγάπη του Θεού, που ’ναι σωτήρας του. 
		Αυτή είναι η γενιά που αναζητά τον Κύριο, 
			που αναζητά την παρουσία του Θεού του Ιακώβ. 
Χέρια καθαρά και αγνές σκέψεις, αναζήτηση των πραγματικών αξιών και ειλικρίνεια είναι αυτά που ζητά, σύμφωνα με τον ποιητή, ο Θεός από εκείνους που έρχονται στον ναό του για να τον προσκυνήσουν και ουδείς θα μπορούσε να αρνηθεί ότι αυτά ακριβώς είναι και όσα η σύγχρονη εποχή έχει περισσότερο από οτιδήποτε άλλο ανάγκη σήμερα. Ανάλογες αρετές ζητάει και Χριστός από τους μαθητές του με τους περίφημους Μακαρισμούς. Ειδικά για όσους έχουν αγνές σκέψεις (καθαρή καρδιά, όπως λέει χαρακτηριστικά το πρωτότυπο κείμενο) και δεν εξαπατούν τους συνανθρώπους τους ο Χριστός υπόσχεται (Ματ 5:8) ότι θα δουν τον Θεό (θα βιώνουν, δηλαδή, την παρουσία του Κυρίου):
		μακάριοι οἱ καθαροὶ τῇ καρδίᾳ,
 			ὅτι αὐτοὶ τὸν θεὸν ὄψονται.
Με την ίδια ακριβώς διαβεβαίωση κλείνει και ο ποιητής τη δεύτερη στροφή του ποιήματός του:
		Αυτή είναι η γενιά που αναζητά τον Κύριο, 
			που αναζητά την παρουσία του Θεού του Ιακώβ. 
Ο Θεός, προκειμένου να παρέμβει στην Ιστορία και να δημιουργήσει τις προϋποθέσεις για τη σωτηρία ολόκληρης της ανθρωπότητας, δημιούργησε έναν λαό με τον οποίο συνεργάστηκε. Η συνεργασία του Θεού με τον λαό που προήλθε από τους απογόνους του Ιακώβ βασίστηκε στην ελεύθερη απόφαση του προπάτορα τους να συνεργαστεί με τον Θεό και να συνάψει Διαθήκη μαζί του. Έτσι, ο Θεός αναφέρεται συχνά ως “Θεός του Ιακώβ”, αυτός ο χαρακτηρισμός όμως περιγράφει απλώς μια ιστορική πραγματικότητα και όχι ένα χαρακτηριστικό του Θεού, ο οποίος παραμένει ο Κύριος όλου του σύμπαντος και καλεί όλους τους ανθρώπους κοντά του. Τόσο ο 23ος Ψαλμός όσο και οι Μακαρισμοί του Ιησού Χριστού διαβεβαιώνουν ότι ο νέος λαός του Θεού δεν καθορίζεται πλέον με εθνικά, φυλετικά ή άλλα κριτήρια αλλά αποτελεί μια νέα γενιά που χαρακτηρίζεται από την επιθυμία της να ανταποκριθεί στην πρόσκληση που απευθύνει ο Θεός σε κάθε άνθρωπο και να δημιουργήσει αληθινή σχέση τόσο με τον Θεό όσο και με τους συνανθρώπους της. 
Το σκηνικό και η θεματολογία της τελευταίας στροφής του ποιήματος είναι διαφορετικά από εκείνα της προηγούμενης στροφής. Συνδέονται όμως οι δύο στροφές μεταξύ τους μορφολογικά, καθώς και οι δύο έχουν τη μορφή ενός διαλόγου με ερωτήσεις και απαντήσεις. Χαρακτηριστικό είναι επίσης ότι όλες οι ερωτήσεις εισάγονται με το “Τίς” (Ποιος). Στην προηγούμενη στροφή το ερώτημα αφορούσε στο ποιος είναι ο άνθρωπος που πραγματικά αναζητά τον Θεό, ενώ στην τελευταία το ερώτημα αφορά στο ποιος είναι ο Θεός.
Η εικόνα που χρησιμοποιεί εδώ ο ποιητής είναι αυτή του αγγελιοφόρου ενός ισχυρού βασιλιά, ο οποίος εμφανίζεται μπροστά στα τείχη μιας πολιορκημένης πόλης και ζητά στο όνομα του βασιλιά του την παράδοσή της.
		 Οι άρχοντές σας ας σηκώσουνε τις πύλες, 
			και υψωθείτε εσείς, θύρες πανάρχαιες,
			για να περάσει ο δοξασμένος βασιλιάς. 
Οι αμυνόμενοι αντιδρούν σ’ αυτήν την απαίτηση και ζητούν να μάθουν περισσότερες λεπτομέρειες για την ταυτότητα του επίδοξου κατακτητή:
		Ποιος είν’ αυτός ο δοξασμένος βασιλιάς; 
Το ερώτημα αυτό δίνει στον ποιητή την ευκαιρία να διακηρύξει ότι ο δοξασμένος βασιλιάς είναι:
			Ο Κύριος, ο κραταιός και δυνατός, 
			ο Κύριος, ο πολεμιστής ο ακαταμάχητος. 
Ο διάλογος επαναλαμβάνεται και έτσι ο ποιητής έχει τη δυνατότητα να προσθέσει και άλλα χαρακτηριστικά του Θεού:
			Ο Κύριος του Σύμπαντος,
			αυτός είναι ο βασιλιάς ο δοξασμένος.
Στο πλαίσιο της χριστιανικής Εκκλησίας ο Ψαλμός 23 ερμηνεύτηκε χριστολογικά, καθώς ο «βασιλεύς της δόξης» των στχ 7-10 ταυτίστηκε με τον Ιησού Χριστό, ο οποίος θραύει τις πύλες του άδη και εισέρχεται θριαμβευτής ή ανοίγει τις πύλες του ουρανού και ανέρχεται ένδοξος προς τον Πατέρα. Η ταύτιση αυτή δηλώνεται παραστατικά τόσο στην ορθόδοξη εικονογραφία με την επιγραφή «ΟΒΣΛΤΔΞ», που τοποθετείται πάνω στον σταυρό του Χριστού, όσο και στην υμνολογία της γιορτής της Αναλήψεως, όπου οι άγγελοι, υποδεχόμενοι τον Χριστό, επαναλαμβάνουν τον διάλογο που περιέχεται στους στχ 7-10 του ψαλμού. Αυτό που κατέστησε δυνατή την ταύτιση του Ιησού Χριστού με τον «δοξασμένο βασιλιά» είναι η δεύτερη διαβεβαίωση στον στχ 10, όπου ο κραταιός και ακαταμάχητος πολεμιστής του στχ 8 περιγράφεται στο κείμενο των Ο´ ως ο «Κύριος τῶν Δυνάμεων». Η έκφραση αυτή είναι κατά λέξη μετάφραση της εβραϊκής έκφρασης «יְהוָה צְבָאֹות» (αδονάι τσεβαόθ), η οποία συχνά αποδίδεται, επίσης από το Ο´, είτε ως «Κύριος Σαβαώθ» ή ως «Κύριος Παντοκράτωρ», απόδοση η οποία προσδίδει στην έκφραση συμπαντικές διαστάσεις[footnoteRef:3] και για τον λόγο αυτό στη Μετάφραση της Ελληνικής Βιβλικής Εταιρίας αποδίδεται ως «Κύριος του Σύμπαντος».  [3: 		Πρβλ Δημήτρης Μαυρόπουλος, Ὁ Κύριος τῶν Δυνάμεων. Ψαλμός 23, στίχοι 7-10, περιοδικό Ευθύνη, τ 24/ Ιούλιος – Αύγουστος 2014.] 

Στη μακραίωνη ιστορία της η Εκκλησία υιοθέτησε πλήθος μεθόδων προσέγγισης της Βίβλου. Κάθε εποχή εφάρμοζε τις δικές της ερμηνευτικές μεθόδους στο βιβλικό κείμενο, με στόχο φυσικά πάντοτε την πληρέστερη κατανόηση του λόγου του Θεού και την αναζήτηση απαντήσεων στα ερωτήματα που την απασχολούσαν. Ερμηνεύοντας οι Πατέρες της Εκκλησίας, τυπολογικά την Παλαιά Διαθήκη, την παρουσιάζουν ως προτύπωση του μέλλοντος αιώνος εν Χριστώ. Έτσι τα γεγονότα που περιγράφονται σ᾽ αυτήν, όπως και στην Καινή Διαθήκη, δεν αποτελούν απλά επεισόδια του παρελθόντος, αλλά του παρόντος (πρβλ τη συχνή χρήση της λέξης “σήμερον” στους εκκλησιαστικούς ύμνους: «Ἡ Παρθένος σήμερον ...», «Σήμερον κρεμᾶται ...», κλπ) και ταυτόχρονα δείκτες που σηματοδοτούν την πορεία της Εκκλησίας προς το μέλλον.
Αν η υπόθεση, για την οποία έγινε λόγος παραπάνω, ότι η απαγγελία του Ψαλμού 23 συνδέεται με κάποια γιορτή σχετική με την Κιβωτό της Διαθήκης είναι σωστή, η σύνδεση του ψαλμού στη λειτουργική πράξη της Εκκλησίας με την ανάσταση του Χριστού αποκτά μια ιδιαίτερη σημασία. Στο 5ο κεφάλαιο του Α΄ βιβλίου των Βασιλειών περιγράφεται η αιχμαλωσία της Κιβωτού της Διαθήκης από τους Φιλισταίους ύστερα από μια νικηφόρα εκστρατεία τους κατά των Ισραηλιτών. Οι Φιλισταίοι τοποθέτησαν την Κιβωτό ως τρόπαιο στον ναό του θεού τους Δαγών, αλλά, όπως σημειώνει ο συγγραφέας του βιβλίου, όταν «ὤρθρισαν οἱ Ἀζώτιοι καὶ εἰσῆλθον εἰς οἶκον Δαγὼν καὶ εἶδον καὶ ἰδοὺ Δαγὼν πεπτωκὼς ἐπὶ πρόσωπον αὐτοῦ ἐνώπιον Κιβωτοῦ τοῦ Θεοῦ» (1Βα 5:3). Αυτό επαναλήφθηκε και την επόμενη μέρα, οπότε αποφάσισαν να μετακινήσουν την Κιβωτό σε κάποια άλλη πόλη, αλλά όπου την μετέφεραν συμφορές έπλητταν τους κατοίκους τους, ώσπου αποφάσισαν να τη στείλουν πίσω στους Ισραηλίτες. Αφού, λοιπόν, συμβουλεύτηκαν τους ιερείς και τους μάντεις τους επέστρεψαν την Κιβωτό με πολλά δώρα. Η Κιβωτός της Διαθήκης ήταν το σύμβολο της παρουσίας του Θεού στον λαό του και οι Φιλισταίοι αιχμαλωτίζοντάς την θεώρησαν ότι κατήγαγαν μια περιφανή νίκη κατά του Θεού των αντιπάλων τους. Ο Θεός όμως απέδειξε τη δύναμή του μέσα στον ναό του Δαγών, στο σύμβολο της δύναμης των Φιλισταίων. Κατά ανάλογο τρόπο, με τον εκούσιο θάνατό του ο Χριστός απέδειξε τη δύναμή του στο κέντρο της εξουσίας του θανάτου, στον άδη καταστρέφοντας το βασίλειό του.
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