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ΚΕΦΑΛΑΙΟ Δ΄ 
 Η ΒΑΣΙΛΕΙΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΚΑΙ ΟΙ ΒΑΣΙΛΕΙΕΣ ΤΗΣ ΓΗΣ 

1) Το ιστορικό πλαίσιο της δηµόσιας εµφάνισης του 
Ιησού 

Ο Λουκάς εισάγει τη δηµόσια εµφάνιση του Ιησού µε την εξής 
ενότητα:  

Ἐν ἔτει δὲ πεντεκαιδεκάτῳ τῆς ἡγεµονίας Τιβερίου Καίσαρος͵ 
ἡγεµονεύοντος Ποντίου Πιλάτου τῆς Ἰουδαίας͵ καὶ τετρααρχοῦντος 
τῆς Γαλιλαίας Ἡρῴδου͵ Φιλίππου δὲ τοῦ ἀδελφοῦ αὐτοῦ 
τετρααρχοῦντος τῆς Ἰτουραίας καὶ Τραχωνίτιδος χώρας͵ καὶ 
Λυσανίου τῆς Ἀβιληνῆς τετρααρχοῦντος ἐπὶ ἀρχιερέως Ἅννα καὶ 
Καϊάφα͵ ἐγένετο ῥῆµα θεοῦ ἐπὶ Ἰωάννην τὸν Ζαχαρίου υἱὸν ἐν τῇ 
ἐρήµῳ. καὶ ἦλθεν εἰς πᾶσαν [τὴν] περίχωρον τοῦ Ἰορδάνου 
κηρύσσων βάπτισµα µετανοίας εἰς ἄφεσιν ἁµαρτιῶν (3, 1-3). 

Επί Τιβερίου (14-37 µ.Χ.), ο Publius Cornelius Tacitus (55-120 µ.Χ) 
σηµειώνει ότι στην αυτοκρατορία επικρατούσε ειρήνη (sub Tiberio 
quies. Ιστ. 5, 9). Αυτή η ειρήνη τουλάχιστον στην Παλαιστίνη ήταν 
επιφανειακή1, καθώς στην Ιουδαία βασίλευε ο Πόντιος Πιλάτος2, 
ευνοούµενος του Praefectus της προσωπικής φρουράς του 

                                                      
1 T h eissen , Die Religion der ersten Christen , 63-64. 
2Το 1961 βρέθηκε από ιταλούς αρχαιολόγους κοντά στο ρωµαϊκό αµφιθέατρο της 
παραθαλάσσιας Καισάρειας µια λίθινη επιγραφή, η οποία ανακοινώνει την 
θεµελίωση ενός κτηρίου προς τιµήν του αυτοκράτορα Τιβερίου από τον 
Praefectus-Έπαρχο της Ιουδαίας Πόντιο Πιλάτο. Ο Τάκιτος (Χρονικά 15, 44) τον 
χαρακτηρίζει Procurator-Επίτροπο στηριζόµενος προφανώς όχι στα ρωµαϊκά 
αρχεία, αλλά στις πληροφορίες που συνέλεξε µάλλον από τη θητεία του στη Μ. 
Ασία. Η Ηλιοπούλου  (Η Δηµοσιονοµική και Νοµισµατική Πολιτική της Ιουδαίας, 
28) σηµειώνει ότι κατά  τον  J .  Ρ .  Le m ono n (Pi lat e  e t  l e  go uverment  de  la  
Jud ee  t ex t s  e t  monument s ,  Par i s  19 81 ,  45 -4 8) ,  ο  όρος  έπαρχος  (λατ .  
Pr ae fe c t us )  χρησιµοποιήθηκε πριν από τη βασιλεία του Αγρίππα Α' (41-44 π.Χ.) 
στην Ιουδαία, για να δηλώσει την προσπάθεια των πρώτων Ρωµαίων αυτοκρατόρων 
για πλήρη υποταγή των επαρχιών στη βούληση της Ρώµης, µέσω µιας 
διαδικασίας συνεχών ενόπλων αγώνων, όταν κάτι τέτοιο καθίστατο αναγκαίο. Από  
την περίοδο  του  Κλαυδίου  όµως ,  ο  όρος έπαρχος  παύει  να  
χρησιµοποιείται. Στο εξής οι εκάστοτε κυβερνήτες των διαφόρων επαρχιών 
αποκαλούνται επίτροποι (λατ. procuratores), όρος που χρησιµοποιείται, για να 
υπογραµµίσει, ότι η πολυπόθητη ειρήνευση δια της απόλυτης υποταγής στην 
πανίσχυρη Ρώµη, που έως τότε επιδιωκόταν, έχει ήδη επιτευχθεί. 
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Καίσαρα, του Σηιανού (Aelius Sejanus), ο οποίος είχε αναγάγει σε 
πολιτικό του στόχο την εξολόθρευση των Ιουδαίων3. Για το 
πρόσωπο του Πιλάτου διαθέτουµε αρκετές πληροφορίες από τον 
αλεξανδρινό Φίλωνα και τον Ιώσηπο. Ενώ µε τη δράση του στα 
Ευαγγέλια αποκοµίζει κανείς, καταρχήν, την εντύπωση ότι ήταν 
µετριοπαθής, από τις άλλες πηγές αποδεικνύεται ότι ήταν φύσις 
ἀκαµπὴς καὶ  τοῦ  αὐθάδους ἀµείλικτος (Πρεσβεία 301). 
Εκτός από τη Σταύρωση του Ιησού, έδωσε και άλλα δείγµατα 
προκλητικότητας, κυνικότητας και θηρωδίας. Ήδη το πρώτο έτος 
της ηγεµονίας του, το 26 ή την άνοιξη του 27 µ.Χ. διέταξε να 
µεταφέρουν νύκτα στα Ιεροσόλυµα αναθηµατικά σύµβολα 
(‘αετούς της λεγεώνας’) προκαλώντας την αντίδραση των 
Ιουδαίων (Αρχ. 18, 55κε.). Εκείνοι κατασκήνωσαν γύρω από το 
παλάτι του στην Καισάρεια κάνοντας µια καθιστική διαµαρτυρία 
για πέντε ηµέρες και νύκτες. Την έκτη ηµέρα διέταξε τους 
στρατιώτες του να τους περικυκλώσουν και να τους σφάξουν. 
Ξαφνικά, όλοι µαζί έπεσαν στο έδαφος και πρότειναν τον λαιµό 
τους έτοιµοι να µαρτυρήσουν, φωνάζοντας ότι προτιµούν να 
πεθάνουν παρά να αθετήσουν το νόµο των Πατέρων τους. Αυτό 
εξέπληξε τον Πιλάτο, ο οποίος απέφυγε να εγκαινιάσει τη θητεία 
του στην Παλαιστίνη µε µια σφαγή4. Μετά από λίγο καιρό ο 
Πιλάτος χρησιµοποίησε τον κορβωνά (το ταµείο) του Ναού για 
να κατασκευάσει ένα έργο υδροδότησης, κάτι το οποίο πάλι έφερε 
τον επαναστατηµένο ιουδαϊκό λαό αυτήν τη φορά µπροστά στο 
βήµα του στα Ιεροσόλυµα (Αρχ. 18, 60-62). Έχοντας προβλέψει την 
αντίδραση, είχε διατάξει στρατιώτες ντυµένους πολιτικά να 
αναµειχθούν στο πλήθος και να το χτυπήσουν ανελέητα µε 
σκυτάλες. Σκοτώθηκαν αρκετοί Ιουδαίοι και προκλήθηκε τέτοιος 
πανικός ώστε για αρκετό καιρό επικράτησε στην Παλαιστίνη 
ησυχία. Το τρίτο επεισόδιο αναφέρεται από το Λουκά (13, 1) και 
αφορά στους Γαλιλαίους των οποίων το αίµα αναµείχθηκε µε το 

                                                      
3 Ο ίδιος ο Τιβέριος έστελνε τους νέους Ιουδαίους στρατιώτες σε περιοχές µε 
ανθυγιεινό κλίµα ενώ έδιωξε και άλλους που ανήκαν σε παρόµοιες αιρέσεις από 
τη Ρώµη µε την απειλή της ισόβιας δουλείας (Σουητ. Τιβέριος 36). 
4 Brandon,  Jesus, 68. Το ίδιο έτος κυκλοφόρησε χάλκινα νοµίσµατα µε το 
Simpulum, ένα λατρευτικό σκεύος των θυσιών και τρία χρόνια αργότερα µε το 
Lituus, µια γυρτή ράβδο, σύµβολο της ολύµπιας θεότητας του Καίσαρα. Πρβλ.  
Rei ser ,  Numismatik, 469. 

PDF created with FinePrint pdfFactory Pro trial version http://www.fineprint.com

http://www.fineprint.com


 
 
 
 
 
 

Η ΒΑΣΙΛΕΙΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΚΑΙ ΟΙ ΒΑΣΙΛΕΙΕΣ  ΤΗΣ ΓΗΣ 

αίµα των θυσιών τους, χρονικά ίσως λίγο πριν την καταδίκη του 
Ιησού. Το τέταρτο επεισόδιο αφορά στη µεταφορά δύο 
επιχρύσων ασπίδων στην αγία Πόλη (στο παλιό βασιλικό 
παλάτι), λιγότερο για τη λατρεία του Τιβερίου και περισσότερο 
για την προσβολή και τον εµπαιγµό του εκλεκτού λαού (Πρεσβεία 
302). Αυτός όµως, όταν ο Πιλάτος αρνήθηκε να ενδώσει στην 
παράκλησή του, απείλησε ότι θα απευθυνθεί (και τελικά 
απευθύνθηκε) στον Καίσαρα, προκειµένου να γίνει γνωστή η 
βαναυσότητα, η αυθαιρεσία και οι καταχρήσεις της διοίκησής του. 
Μόλις ο Τιβέριος έµαθε το περιστατικό διέταξε µέσω επιστολής 
τον ηγεµόνα να αποµακρύνει χωρίς καµιά χρονοτριβή τις 
πινακίδες από την Ιερουσαλήµ και να τις τοποθετήσει στο Ναό 
του Αυγούστου στην Καισάρεια κάτι το οποίο προφανώς ο 
Πιλάτος θα το θεώρησε γεγονός εξευτελιστικό για τον ίδιο. Το 
τελευταίο περιστατικό, το οποίο ήταν καταλυτικό για το µέλλον 
του Πιλάτου, έγινε το 36 µ.Χ. στους πρόποδες του όρους Γαριζίµ 
(Αρχ. 18, 85-89). Εκεί κάποιος ψευδοπροφήτης υποσχέθηκε στον 
όχλο να τους αποκαλύψει το µέρος που ήταν κρυµµένα τα ιερά 
σκεύη του Ιερού. Ο Πιλάτος µε πεζικό και ιππείς όρµησε 
απροκάλυπτα στο πλήθος. Άλλοι ποδοπατήθηκαν, άλλοι 
τράπηκαν σε φυγή και άλλοι αφού συνελήφθηκαν εκτελέστηκαν. 
Γι’ αυτό το περιστατικό ενηµερώθηκε ο διοικητής της Συρίας 
Λούκιος Vitellius από τους πρεσβύτες της Σαµαρείας, ενώ ο ίδιος ο 
Πιλάτος κλήθηκε στη Ρώµη για να απολογηθεί5. Όταν έφθασε 
εκεί, ο Τιβέριος είχε ήδη πεθάνει στις 16 Μαρτίου το 37 µ.Χ. 
Εξορίστηκε τελικά επί Καλλιγούλα στη Βιέννη της νοτίου 
Γαλλίας.  

Παράλληλα µε τον Πόντιο Πιλάτο, στη Γαλιλαία µετά το θάνατο 
του Ηρώδη την εξουσία ανέλαβε σε ηλικία δεκαέξι ετών, ο υιός 
του, ο τετράρχης Ηρώδης Αντύπας (4 π.Χ.- 39 µ.Χ.), ο οποίος και 
βασίλεψε σχεδόν για µισό αιώνα6. Αυτό το γεγονός σήµανε την 
ανεξαρτητοποίηση της Γαλιλαίας από την Ιερουσαλήµ µετά από 

                                                      
5 Ο ιστορικός Ευσέβιος  (Ε.Ι. 2,7) ισχυρίζεται ότι ο Πιλάτος αυτοκτόνησε το 39 
π.Χ επί αυτοκρατορίας του Καλλιγούλα. 
6 Στην Αναλ. Μωυσέως 6, 7 «προφητεύεται» ότι οι υιοί του υβριστή βασιλιά 
Ηρώδη θα άρξουν βραχύτερους χρόνους  από τον πατέρα τους, κάτι το οποίο δεν 
ίσχυσε για τον Αντύπα. 
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εκατό χρόνια και ταυτόχρονα την αστικοποίησή της. Ο Αντύπας, ο 
οποίος είχε ανατραφεί στη Ρώµη, στην αυλή του Καίσαρα, µαζί µε 
τα άλλα δύο αδέρφια του (τον Αρχέλαο και το Φίλιππο), 
ανακαίνισε εκ θεµελίων την κατεστραµµένη από τους Ρωµαίους 
πρωτεύουσα της περιοχής του, τη Σεπφώριδα, το «στολίδι της 
Γαλιλαίας». Σε αυτή την «επάνω όρους κειµένη» πόλη επιδεικτικά 
έδωσε το όνοµα Αυτοκρατορίς (Αρχ. 18, 27).  Η ανακαίνιση 
αυτή, η οποία περιελάµβανε την κατασκευή αµφιθεάτρου και 
δικτύου ύδρευσης, συντελέστηκε τα χρόνια της ενηλικίωσης του 
Ιησού. Εάν κανείς λάβει επιπροσθέτως υπόψη του ότι η Σέπφωρις 
απείχε µόλις έξι χιλιόµετρα από τη Ναζαρέτ, τότε είναι πιθανό ο 
Ιωσήφ µε το θετό γιό του να εργάστηκαν σε αυτήν ως τέκτονες. Η 
εικόνα, συνεπώς, ενός Ιησού εντελώς άπειρου του κοσµοπολίτικου 
ελληνορωµαϊκού τρόπου ζωής είναι µάλλον εσφαλµένη.    

Επιπλέον στη δυτική όχθη της Γεννησαρέτ, επί της οδού που 
ένωνε την Αίγυπτο µε τη Συρία και κοντά στα θερµά λουτρά των 
Εµµαών, ο Ηρώδης έκτισε το 20 µ.Χ. καινούργια πρωτεύουσα, που 
ονόµασε Τιβεριάδα, προκειµένου να διακηρύξει την πιστότητά 
του προς το ρωµαϊκό Imperium και τον Καίσαρα Τιβέριο, που 
αποκαλείτο ‘θεοῦ Σεβαστοῦ υἱός’ (Αρχ. 18, 38). Η πόλη αυτή 
κτίσθηκε πάνω σε ένα λατρευτικά ακάθαρτο χώρο, σε ιουδαϊκό 
νεκροταφείο, ενώ το παλάτι διακοσµήθηκε µε ζώδια, που 
προκαλούσαν το κοινό αίσθηµα περί ανεικόνιστης λατρείας (Βίος 
65)7.  

Η ίδρυση αυτών των αστικών κέντρων στη Γαλιλαία σήµανε τη 
βελτίωση του οδικού δικτύου, τη δηµιουργία έργων υποδοµής, την 
προσφορά «θέσεων εργασίας» και την αύξηση του πληθυσµού µε 
πρόσωπα, τα οποία δεν είχαν, όµως, πάντα ισραηλιτική 
πολιτιστική και θρησκευτική ταυτότητα. Αξιοσηµείωτο, όµως, 
είναι εν προκειµένω το γεγονός ότι, όπως προκύπτει από τις 
ανασκαφές της Σεπφώριδος8, παρά το ρωµαϊκό χαρακτήρα της 
αρχιτεκτονικής της πόλης, οι κάτοικοί της τηρούσαν τις διατάξεις 
του µωσαϊκού Νόµου. Αυτό αποδεικνύει ο αριθµός των λουτήρων 
                                                      
7 Ανακατασκεύασε, επίσης, τη Bet Haram στην Περαία, ανατολικά του Ιορδάνη, 
την οποία ονόµασε Λιβιάς, προς τιµήν της γυναίκας του Αυγούστου.  
8 Πρβλ.  Evans , Archaeology and the Historical Jesus: Recent Developments. 
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- miqvaoth και των λίθινων υδρίων, που ανακαλύφθηκαν και 
χρησίµευαν για τις ιουδαϊκές καθάρσεις, καθώς επίσης και η 
απουσία οστών από χοιρινό κρέας και ειδωλολατρικών 
λατρευτικών κτηρίων. Ο ίδιος ο Αντύπας, παρά την προσπάθειά 
του να φανεί αρεστός στη Ρώµη, δεν κυκλοφόρησε στην επαρχία 
του, νοµίσµατα µε την προτοµή του Καίσαρα ή µε άλλα εθνικά 
σύµβολα.  

Από όλα αυτά τα στοιχεία αναιρείται η προσπάθεια όλων εκείνων 
που επιχειρούν επί δύο αιώνες να τεκµηριώσουν την άρια 
ταυτότητα του Ιησού στο γεγονός της ανατροφής του στη 
Γαλιλαία των εθνών9. Παρότι η περιοχή αυτή όντως επί 
οκτακόσια χρόνια ήταν αποκοµµένη από την Ιερουσαλήµ, 
εντούτοις διατήρησε την πίστη στο Γιαχβέ και την εφαρµογή της 
Τορά, στοιχεία τα οποία είχε υπερασπιστεί µε ζήλο απέναντι στη 
διεφθαρµένη πολιτική εξουσία ο προφήτης του βορείου Ισραήλ, 
Ηλίας, µε τον οποίο ταυτίστηκε από τον όχλο κατόπιν και ο 
Ιησούς (Μκ. 8, 28). Εάν η περιοχή είχε βίαια εξιουδαϊστεί το 104/3 
π.Χ. από τους Ασµοναίους, τότε πολύ σύντοµα µετά την 
απελευθέρωσή της από την Ιερουσαλήµ, θα απεµπολούσε τα ήθη 
των «κατακτητών» της10. 

Η ίδρυση των πόλεων, που λειτουργούσαν ως έδρες της 
διοικητικής και οικονοµικής ελίτ, µε την ταυτόχρονη µετατόπιση 
του κέντρου της εξουσίας στην ίδια τη Γαλιλαία, σήµανε 
αυστηρότερο έλεγχο της παραγωγής, αύξηση των άµεσων και 
έµµεσων φόρων και επιµελέστερη συλλογή τους, κάτι που σε 
συνδυασµό µε τον προκλητικά τρυφηλό τρόπο της ζωής του 
Ηρώδη και της ελίτ των πόλεων, προκαλούσε δυσφορία ιδίως στα 
χαµηλότερα στρώµατα της επαρχίας του που ασχολούνταν 
κατεξοχήν µε τη γεωργία11.  

                                                      
9 Βλ. Leutzsch , Jesus, 11. 
10 Πρβλ. H ors ley , Galilee, 128 κε. 
11 Μερικά από τα βασικά χαρακτηριστικά της οικονοµίας της Γαλιλαίας και των 
άλλων αγροτικών κοινωνιών του 1ου αι., όπου η οικογένεια αποτελούσε τον 
κατεξοχήν πυρήνα παραγωγής και κατανάλωσης, είναι σύµφωνα µε το 
H a n s on,  (The Galilean Fishing Economy and the Jesus Tradition, 3) οι εξής: α/ οι 
δύο κατεξοχήν λειτουργίες της αυτοκρατορίας, ο πόλεµος και η φορολογία, 
ασκούνταν και ελέγχονταν από τις αριστοκρατικές οικογένειες των πόλεων, και 
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Το ιστορικό πλαίσιο της εµφάνισης τού Ιωάννη του Βαπτιστή στην 
έρηµο, µακριά από τα αστικά κέντρα, όπως παρουσιάζεται από το 
Λουκά, αλλά είναι πολυσήµαντο. Σηµαίνει τη στιγµή κατά την 
οποία το επί τέσσερεις αιώνες ανενεργό χάρισµα της προφητείας 
επαναδραστηριοποιείται. Το ἐγένετο ρῆµα Θεοῦ παραπέµπει στην 
κλήση του προφήτη Ηλία (Γ΄ Βασ. 17, 2-5) και στις εισαγωγικές 
φράσεις των περισσοτέρων προφητειών12, όπου ο λόγος του Θεού 
αποδεικνύεται ότι δρα καταλυτικά στην Ιστορία. Το Πνεύµα του 
Θεού, το οποίο σύµφωνα µε την ιουδαϊκή αντίληψη είχε πάψει επί 
τέσσερεις αιώνες να πνέει δηµιουργικά και ανακαινιστικά στην 
Ιστορία, όπως αποδεικνύεται και από τις γενέθλιες διηγήσεις του 
Λουκά, ‘βρύει και πάλι προφητείας’13. Το κατεξοχήν πρόβληµα 
του λαού, το οποίο καθιστά επίκαιρη και επείγουσα την παρουσία 
αυτού του προφητικού Πνεύµατος είναι η πολυδιάσπαση της γης 
της επαγγελίας σε τετραρχίες και της καρδιάς του λαού σε 
ερηµικά «φαράγγια» και «όρη». Είναι χαρακτηριστικό ότι, ενώ 
στην εισαγωγή του Ευαγγελίου κυριαρχεί µόνο ο Ηρώδης (1, 5) και 
ο λαός παρουσιάζεται να προσεύχεται οµόθυµα στο Ναό, στην 
αρχή της εµφάνισης του Ιησού καταγράφονται τέσσερεις 
ηγεµόνες και δύο αρχιερείς, ενώ ο Ιωάννης και ο λαός, 
στρέφοντας τα νώτα τους προς το Ιερό, καταφεύγουν στην έρηµο, 
κοντά στο σηµείο όπου είχε εγκατασταθεί το κοινόβιο του 
Κουµράν, προκειµένου να ετοιµάσει την ‘οδόν του Κυρίου’.  

Η ερήµωση της γης και της καρδιάς σηµαίνεται µε τη συµβολική 
αναφορά στην προφητεία του Ησαΐα (40, 3), η οποία 
προαναγγέλλει την επιστροφή των Ισραηλιτών από την 

                                                                                                                             
υπηρετούσαν τα δικά τους συµφέροντα. β/ Οι αγρότες παρέµεναν σε 
υποδεέστερο επίπεδο, υπακούοντας σε µια άκαµπτη «φυσική» ιεραρχία. γ/ Δεν 
είχαν επίσης λόγο στη διοίκηση ή στη φορολογία. Έχοντας, όµως, συναίσθηση 
της υποδεέστερης κοινωνικής τους θέσης ανέπτυσσαν στρατηγικές αντίστασης 
(ψεύδος, διαµαρτυρία κ.ά.). δ/ Επειδή το αγροτικό εισόδηµα αξιοποιούταν κατά 
βάσιν από τους αριστοκράτες δεν υπήρχε το κίνητρο της «τεχνολογικής» 
προόδου. Εξελισσόταν µόνο η πολεµική τέχνη για να προστατεύσει το κύρος και 
τα συµφέροντα των Ισχυρών. ε/ Οι βελτιώσεις της υποδοµής (οδικό δίκτυο, 
λιµάνια, υδραγωγεία) υπηρετούσαν κατά βάση τις ανάγκες της ελίτ. 
12 Ωσ. 1, 1. Μιχ. 1, 1. Ιωήλ 1, 1. Ιωνάς 1, 1. Σοφ.1, 2. Αγγ.1, 1. Ζαχ.1, 1.4. Β΄Βασ. 24, 11. 
πρβλ. Γ΄ Βασ. 6, 11. 12, 22. 24 
13 Πρβλ. Παναγοπούλου , Ο Προφήτης από Ναζαρέτ, 67. 
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αιχµαλωσία της Βαβυλώνας µέσω της ερήµου και του Ιορδάνη στη 
γη της επαγγελίας. 

Φωνὴ βοῶντος ἐν τῇ ἐρήµῳ14 

ἑτοιµάσατε τῆν ὁδὸν Κυρίου, 

εὐθείας ποιεῖτε τὰς τρίβους αὐτοῦ 

πᾶσα φάραγξ πληρωθήσεται 

καὶ πᾶν ὂρος καὶ βουνός ταπεινωθήσεται 

καὶ ἒσται σκολιὰ εἰς εὐθεῖαν 

καὶ αἱ τραχεῖαι εἰς ὁδούς λείας 

καὶ ὂψεται πᾶσα σάρξ τὸ σωτήριον τοῦ Θεοῦ15 

Στους λόγους αυτούς του Ησαΐα, που αναφέρονται από όλους 
τους Ευαγγελιστές και αποτελούσαν το σύνθηµα της φυγής στην 
έρηµο της Κοινότητας του Κουµράν (Εγχειρίδιο Πειθαρχίας 8, 14), 
προφητεύεται µε την επανάληψη του πᾶς η παγκοσµιότητα της 
σωτηρίας. Το ίδιο το κήρυγµα του Ιωάννη µε τη διακήρυξη της 
δυνατότητας του Θεού να εγείρει ακόµα και από τους λίθους16 
τέκνα στον Αβραάµ, ακριβώς όπως ‘άνοιξε’ και τη µήτρα της 
Σάρρας, της Άννας και της Ελισάβετ (Μτ. 3, 10. Λκ. 3, 8), ανέτρεψε 
τη βασική καύχηση των Ιουδαίων σχετικά µε την καταγωγή τους 
και έδωσε τη δυνατότητα µετάνοιας σε κάθε άνθρωπο 
ανεξάρτητα από φυλή και εποχή. Είναι εντυπωσιακό ότι ο 
Ιωάννης δεν κάνει καµιά αναφορά -στο κήρυγµά του- στα δύο 
θεµελιώδη µεγέθη του Ιουδαϊσµού, την Τορά (και ιδίως το 
Σάββατο) και το Ναό. Ως µέσο σωτηρίας από το εσχατολογικό 
πυρ και επιστροφής στο Θεό δεν ορίζονται, επιπλέον, η 
                                                      
14 Δεν είναι σαφές εάν ο τοπικός προσδιορισµός συνδέεται µε τη φωνή ή µε την 
ετοιµασία της οδού του Κυρίου. Πρβλ. Gni lka, Matthäusevangelium I, 66-67. 
D a v is-Al l ison, Matthew I, 289. 
15 Ο τελευταίος στίχος απαντά µόνο στο Λκ. 3, 5-6. Ο ίδιος Ευαγγελιστής στο 13, 
29 προσθέτει ότι στη Βασιλεία του Θεού θα έρθουνε και από τα τέσσερα σηµεία 
του ορίζοντα (πρβλ. Μτ. 8, 11). 
16 Σύµφωνα µε το Ιησ. 4, στον Ιορδάνη τοποθετήθηκαν δώδεκα λίθοι, που 
εκπροσωπούσαν τις αντίστοιχες φυλές του Ισραήλ εις µνηµόσυνον της διαθήκης 
του Θεού. Στο 4, 7 µάλιστα απαντάται ένα λογοπαίγνιο στα εβραϊκά µεταξύ των 
λίθων και των υιών. Πρβλ. Evans , Jesus, 8. 
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τελετουργική προσφορά θυσίας και νηστείας, αλλά η 
εξοµολόγηση και το ιωάννειο βάπτισµα, το οποίο επιτελείται µια 
και µόνο φορά στην έρηµο του Ιορδάνη. Ο ίδιος ο Ιωάννης δεν 
ίδρυσε κάποιο κοινόβιο προκειµένου να αποκλείσει τους 
‘καθαρούς’ µαθητές του από τους ‘ακάθαρτους’ υιούς τού 
σκότους, αλλά, όπως επισηµαίνει και ο Λουκάς (3, 10-14), 
απευθύνθηκε σε όλες τις τάξεις, ακόµα και στους µισητούς στο 
λαό εκπροσώπους του ρωµαϊκού κατεστηµένου, τους τελώνες και 
τους στρατιώτες, αναγνωρίζοντας έµµεσα την καταβολή φόρων 
και καταδικάζοντας το παράνοµο κέρδος και εκµετάλλευση. 

Ενώ ο όχλος επιχειρεί να ζήσει κοντά στον προφήτη, µέσω της 
βάπτισης στον Ιορδάνη (πρβλ. Δ΄ Βασ. 5, 8-16) µια καινούργια 
προσωπική Έξοδο από την κατάσταση της δουλείας που έχει 
περιέλθει και να σωθεί έτσι από το επερχόµενο άσβεστο πυρ, η 
διεφθαρµένη πολιτική ηγεσία ήδη από την Εισαγωγή του 
Ευαγγελίου (3, 19), µιµείται την παρανοµία του Αχαάβ και της 
Ιεζάβελ. Ο Ιωάννης ως δεύτερος Ηλίας διώκεται από αυτήν, γιατί 
ασκεί κριτική στην παράνοµη ενέργεια του Ηρώδη Αντύπα να 
αποπέµψει τη σύζυγό του και κόρη του βασιλέα των Ναβαταίων 
Αρέθα του Δ΄ και να νυµφευθεί την κόρη του δολοφονηθέντος το 7 
π.Χ. Αριστοβούλου και συζύγου του αδελφού του Ηρώδη17. Αυτή η 
ηθική παρεκτροπή είχε πολιτικές συνέπειες. Ο Αρέθας συνέτριψε 
τα στρατεύµατα του Ηρώδη και ο λαός εξέλαβε αυτή την ήττα ως 
δίκαιη θεϊκή τιµωρία για τη δολοφονία του Ιωάννη18. Σηµειώνει ο 
Ιώσηπος19 στην Αρχαιολογία του: Τισὶ δὲ τῶν Ἰουδαίων ἐδόκει 
ὀλωλέναι τὸν Ἡρώδου στρατὸν ὑπὸ τοῦ Θεοῦ καὶ µάλα δικαίως 
τινυµένου κατὰ ποινὴν Ἰωάννου τοῦ ἐπικαλουµένου βαπτιστοῦ. 
κτείνει γὰρ δὴ τοῦτον Ἡρώδης ἀγαθὸν ἄνδρα καὶ τοῖς Ἰουδαίοις 

                                                      
17 Στο Μκ. 6, 17. Μτ. 14, 3 η Ηρωδιάδα χαρακτηρίζεται ως σύζυγος του Φιλίππου. 
18 Μετά από παρότρυνση της Ηρωδιάδας ο ίδιος (ο Ηρώδης) µετέβη στη Ρώµη για 
να λάβει τον τίτλο του βασιλιά. Κατηγορήθηκε ότι είχε συγκεντρώσει απειλητικά 
για τη Ρώµη αποθέµατα όπλων και εξορίστηκε στο Lugdunum Convenarum 
(στην Ισπανία ή στη νότια Γαλλία), όπου και πέθανε το 39 µ.Χ. Αυτή η κατηγορία 
αποτέλεσε για τον Καλλιγούλα το πρόσχηµα να µεταβιβάσει τη διοίκηση στον 
ανηψιό του Αντύπα, Αγρίππα τον Α΄. 
19 Ο Ιώσηπος, ο οποίος επί τρία χρόνια έµεινε στην έρηµο κοντά στον ασκητή 
Βάνο (Βίος 2), φαίνεται ότι εκτιµά τον Ιωάννη, σε αντίθεση προς τους άλλους 
γόητες προφήτες εκείνης της εποχής. 
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κελεύοντα ἀρετὴν ἐπασκοῦσιν καὶ τὰ πρὸς ἀλλήλους δικαιοσύνῃ 
καὶ πρὸς τὸν Θεὸν εὐσεβείᾳ χρωµένοις βαπτισµῷ συνιέναι· οὕτω 
γὰρ δὴ καὶ τὴν βάπτισιν ἀποδεκτὴν αὐτῷ φανεῖσθαι µὴ ἐπί τινων 
ἁµαρτάδων παραιτήσει χρωµένων͵ ἀλλ΄ ἐφ΄ ἁγνείᾳ τοῦ σώµατος͵ 
ἅτε δὴ καὶ τῆς ψυχῆς δικαιοσύνῃ προεκκεκαθαρµένης. καὶ τῶν 
ἄλλων συστρεφοµένων͵ καὶ γὰρ ἥσθησαν ἐπὶ πλεῖστον τῇ ἀκροάσει 
τῶν λόγων͵ δείσας Ἡρώδης τὸ ἐπὶ τοσόνδε πιθανὸν αὐτοῦ τοῖς 
ἀνθρώποις µὴ ἐπὶ ἀποστάσει τινὶ φέροι͵ πάντα γὰρ ἐῴκεσαν 
συµβουλῇ τῇ ἐκείνου πράξοντες͵ πολὺ κρεῖττον ἡγεῖται πρίν τι 
νεώτερον ἐξ αὐτοῦ γενέσθαι προλαβὼν ἀνελεῖν τοῦ µεταβολῆς 
γενοµένης [µὴ] εἰς πράγµατα ἐµπεσὼν µετανοεῖν. καὶ ὁ µὲν ὑποψίᾳ 
τῇ Ἡρώδου δέσµιος εἰς τὸν Μαχαιροῦντα πεµφθεὶς τὸ προειρηµένον 
φρούριον ταύτῃ κτίννυται. τοῖς δὲ Ἰουδαίοις δόξαν ἐπὶ τιµωρίᾳ τῇ 
ἐκείνου τὸν ὄλεθρον ἐπὶ τῷ στρατεύµατι γενέσθαι τοῦ Θεοῦ 
κακῶσαι Ἡρώδην θέλοντος (18, 116-119).  

Από το παραπάνω κείµενο του Ιωσήπου διαφαίνεται ότι ο Ηρώδης 
Αντύπας, παρακολουθώντας τη δράση του Ιωάννη, τη συρροή του 
λαού στην έρηµο και τη βάπτιση στον Ιορδάνη, στοιχεία που 
παρέπεµπαν στην Έξοδο του λαού από το ζυγό της αιγυπτιακής 
δουλείας, φοβήθηκε την πιθανότητα αποστασίας. Δολοφόνησε 
έτσι τον Ιωάννη, εικάζοντας ότι υπάρχει το ενδεχόµενο οι Ιουδαίοι 
της Περαίας (όπου δρούσε ο Βαπτιστής) και οι Άραβες υποτελείς 
του παρακινηµένοι και από το κήρυγµα του προφήτη να 
συµµαχήσουν µε τον εξ Ανατολών επερχόµενο πρώην πενθερό 
του Αρέθα20.  Η ίδια η εµφάνιση και η βιοτή του Ιωάννη 
αποτελούσε µια σιωπηρή επανάσταση ενάντια στην πολυτέλεια 
του βασιλικού ηρωδιανού οίκου. O Iησούς αντιπαραβάλλει τον 
Ιωάννη προς το Ηρώδη τον Αντύπα µε τα εξής λόγια21: Τί 
ἐξήλθατε εἰς τὴν ἔρηµον θεάσασθαι; κάλαµον ὑπὸ ἀνέµου 
σαλευόµενον; ἀλλὰ τί ἐξήλθατε ἰδεῖν; ἄνθρωπον ἐν µαλακοῖς 
ἠµφιεσµένον; ἰδοὺ οἱ τὰ µαλακὰ φοροῦντες ἐν τοῖς οἴκοις τῶν 
βασιλέων εἰσίν (Μτ. 11, 7-9). Αυτός ο εκµαυλισµός του Παλατιού 
απεικονίζεται ανάγλυφα από το Μάρκο κατά την αναφορά του 

                                                      
20 Hors ley-Hanson, Bandits, Prophets and Messiahs , 180 ke. 
21 Νοµίσµατα του Ηρώδη Αντύπα έχουν ως έµβληµα το καλάµι. Σηµειωτέον ότι η 
οικογένεια του Ηρώδη είχε κτίσει παλάτι στην Ιεριχώ στις παρυφές της ερήµου. 
Πρβλ. Theissen , Lokalolorit und Zeitgeschichte , 26-44. 
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στη δολοφονία του Ιωάννη του Βαπτιστή (6, 21-28). Ο βασιλιάς 
γιορτάζει τα γενέθλιά του, παραθέτοντας δείπνο στους 
χιλιάρχους, τους µεγιστάνες και τους πρώτους της Γαλιλαίας, τους 
εκπροσώπους της, στρατιωτικής, διοικητικής και οικονοµικής ελίτ, 
και θυσιάζει την ανθρώπινη ζωή (και µάλιστα ενός προφήτη) στο 
βωµό της προσωπικής του «αξιοπιστίας» και φήµης22.  

Υπήρχαν, όµως, και επιπλέον λόγοι για να θεωρείται ο Ιωάννης 
πολιτικά επικίνδυνος. Παρουσιάζεται από τους ευαγγελιστές να 
έχει αναλάβει το ρόλο και την αποστολή του επανερχόµενου 
Ηλία, ο οποίος, σύµφωνα µε την προφητεία του Μαλαχία, 
αναµενόταν ότι θα προετοιµάσει την εσχατολογική επίσκεψη του 
Γιαχβέ23. Όπως ο πρώτος Ηλίας έχρισε βασιλείς, έτσι και ο 
Ιωάννης διακήρυξε την έλευση του Ισχυρού και τον βάπτισε 
αµφισβητώντας έτσι το κύρος εκείνου που ήδη διοικούσε την 
Γαλιλαία και Περαία. Ο Τρύφωνας στο διάλογό του µε τον 
Ιουστίνο επιβεβαιώνει την ιουδαϊκή προσδοκία σύµφωνα µε την 
οποία ο Μεσσίας θα φανερωθεί εφόσον χρισθεί από τον Ηλία: 
Χριστὸς δέ͵ εἰ καὶ γεγένηται καὶ ἔστι που͵ ἄγνωστός ἐστι καὶ οὐδὲ 
αὐτός πω ἑαυτὸν ἐπίσταται οὐδὲ ἔχει δύναµίν τινα͵ µέχρις ἂν 
ἐλθὼν Ἠλίας χρίσῃ αὐτὸν καὶ φανερὸν πᾶσι ποιήσῃ. Ο 
Ερχόµενος24, του οποίου δεν είναι άξιος να λύσει τον ιµάντα των 
υποδηµάτων αυτού (Μκ. 1, 7), δε µπορεί να είναι ο Θεός (Ψ. 97 [98], 
9), αλλά µια µορφή αντίστοιχη του προϋπάρχοντος Υιού του 
Ανθρώπου των Παραβολών του Ενώχ, που εκπληρώνει τις 
προφητείες Δν. 7. Ησ. 11. 42, 6. 52, 15 µε το µοτίβο της έλευσης25. Ο 
Ιωάννης, επίσης, όπως αποδεικνύεται από την αφήγηση της 
γέννησής του αλλά και από τη βιοτή του, παρουσίαζε κάποιες 
αντιστοιχίες και µε το Σαµουήλ, που έχρισε τους πρώτους 
βασιλείς του Ισραήλ. Αυτός είναι ο µοναδικός προφήτης της Π.Δ. 
                                                      
22 Πρβλ.  Myers , Binding the Strong Man, 216. 
23 Ως Γιαχβέ-Κύριος προβάλλει ο Ιησούς ήδη στο Μάρκο 1, 2 . 
24 Το ὁ ἐρχόµενος ήταν πιθανότατα ένα από τα ονόµατα του Μεσσία (Γεν. 49, 10. 
Ψ. 117 [118], 26. 4Q Patr 1-4 . bSan 98b). 
25 Stu h lm acher , Biblische Theologie Ι, 61. Ο Καραβιδόπουλος  (Μάρκος, 57-58) 
σηµειώνει ότι σε αντίθεση προς διάφορους ψευδοµεσσίες της εποχής που 
οδήγησαν τους οπαδούς τους στην καταστροφή (βλ. Πρ. 5, 36-37) ο Ιωάννης 
ολοκλήρωσε την προδροµική του αποστολή και ετοίµασε το δρόµο για το 
Μεσσία. 
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για τον οποίο (όπως και για τον Πρόδροµο) παραδίδεται η 
γενέθλια ιστορία του (Α΄ Βασ. 1). Φαίνεται, συνεπώς, ότι ο 
Ιωάννης δε διώχθηκε µόνο για την κριτική του στον Ηρώδη και 
στους Φαρισαίους, αλλά και για άλλους πολιτικούς λόγους. 
Παρόµοια ενεργή ανάµειξη στα πολιτικά πράγµατα της 
Παλαιστίνης είχαν ιδιαίτερα οι Εσσαίοι. Ο Εσσαίος Ιούδας 
προέβλεψε τη δολοφονία του ασµοναίου Αντιγόνου (Πόλ. 1, 78-80. 
Αρχ. 13, 311-3), ο Μενάηµος προφήτευσε στο µαθητή, ακόµη, 
Ηρώδη την ανάληψη του θρόνου (Αρχ. 15, 372-9), ενώ ο Σίµων 
προέβλεψε την εξορία του Αρχελάου, ερµηνεύοντας όραµά του 
(Αρχ. 17, 345-8).  

Ο Ιησούς προσέρχεται να βαπτιστεί ὡσεὶ ἐτῶν τριάκοντα (Λκ. 3, 
23), στην ίδια ηλικία που ήταν ο Ιωσήφ και ο Δαβίδ όταν ανέλαβαν 
την πολιτική εξουσία (Γεν. 41, 46. Β΄ Βασ. 5, 3-4)26. Κατά τη διάρκεια 
της Εξόδου Του από τα νερά του Ιορδάνη, τα οποία είχε διαβεί 
κάποτε ο Ιησούς του Ναυή (Ιησ. 3)27 αλλά και ο Ηλίας (Δ΄ Βασ. 2, 
8.14), σκίζονται οι ουρανοί και ακούγεται η διακήρυξη από την 
αψευδή επουράνια φωνή: Σὺ εἶ ὁ Υἱὸς µου ὁ ἀγαπητός, ἐν σοὶ 
εὐδόκησα28. Έχοντας το σωµατικό είδος περιστεράς, το άγ. Πνεύµα 
κατεβαίνει στο βαπτισµένο Ιησού, για να δηλωθεί έτσι η θεία 

                                                      
26 Πρβλ. Mü l l er ,  Ungefähr 30, 491-493. Πιθανότατα, όπως συνάγεται και από το 
Ιεζ. 1, 1 και ο ιερέας Ιεζεκιήλ ήταν τριάντα ετών όταν δέχτηκε την προφητική 
κλίση στον ποταµό Χοβάρ (πρβλ. Αρ. 4). Τότε είδε τους ουρανούς ανοικτούς 
καθώς επίσης και πνεύµα ἐξαῖρον ἀπό βορρᾶ. Το χωρίο Καὶ αὐτὸς ἦν Ἰησοῦς 
ἀρχόµενος ὡσεὶ ἐτῶν τριάκοντα͵ ὢν υἱός͵ ὡς ἐνοµίζετο͵ Ἰωσὴφ τοῦ Ἠλὶ 
παρερµηνεύεται. Το ὡσεὶ δε σηµαίνει περίπου, αλλά έως, όπως και στα χωρία 2, 
37. 8, 42 (Πρβλ. Γεν. 21, 16. 24, 55. Νεεµ. 7, 66). Το ρήµα ἐνοµίζετο επίσης δεν έχει 
τη συνήθη έννοια, αλλά κυριολεκτεί και σηµαίνει όπως ίσχυε κατά νόµον (πρβλ. 
Πρ. 16, 13: ἐξήλθοµεν ἔξω τῆς πύλης παρὰ ποταµὸν οὗ ἐνοµίζοµεν προσευχὴν 
εἶναι͵ καὶ καθίσαντες ἐλαλοῦµεν ταῖς συνελθούσαις γυναιξίν). Ο Λκ. δηλώνει έτσι 
ότι παραθέτει τη νοµική γενεαλογία του Ιησού και όχι τη φυσική, όπως κάνει ο 
Μτ. Πρβλ. Σωτηροπούλου , Ερµηνεία Ι, 65-74.   
27 Για την αντιστοιχία του Ιησού µε τον Ιησού του Ναυή βλ. Ιουστ. Διάλ. 113. 
28 Ο όρος ηγαπηµένος από τους Θεούς χρησιµοποιείται για τον Καίσαρα 
Δοµιτιανό από τον ποιητή Statius (Silvae 4.2.14-15). Στην Αινειάδα του Βιργιλίου 
µια ανάλογη µε τον Ψ. 2 πρόσκληση για κυριαρχία επί των εθνών λαµβάνει ο 
Αινείας, ο «προπάτορας» της Ρώµης (6, 851-3). 
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αναγνώριση και επικύρωση της µεσσιανικότητάς του29, αλλά και η 
έναρξη της νέας µεσσιανικής εποχής30.  

Η διακήρυξη της θεϊκής φωνής παραπέµπει άµεσα στο βασιλικό 
Ψ. 2 αλλά και στο Ησ. 11, 1 κε., που συνδεόταν µε την πανηγυρική 
χρίση του Μεσσία31. Σε αυτό τον Ψαλµό, όπως ήδη σηµειώθηκε, ο 
Γιαχβέ υπόσχεται στο Μεσσία ως κληρονοµιά και ιδιοκτησία του 
την Οικουµένη. Ενώ, όµως, στον ίδιο Ψαλµό προβλέπεται η 
µεσσιανική διακυβέρνηση και συντριβή των εθνών µε ράβδο 
σιδηρά, στη βαπτισµατική φωνή του Θεού µε την έµµεση 
παραποµπή στο Ησ. 42, 1-7 αλλά και στο Γεν. 22, 2 ως µέσο 
σωτηρίας προφητεύεται το λυτρωτικό και απελευθερωτικό για τα 
έθνη µεσσιανικό Πάθος32. Αυτή η διά του Πάθους λύτρωση, 
έρχεται σε οξεία αντίθεση προς τη φαρισαϊκή και αποκαλυπτική 

                                                      
29 Τρακατέλλη , Εξουσία και Πάθος, 28. 
30 Καραβιδοπούλου , Μάρκος, 62. 
31 Stu h lm acher , Biblische Theologie Ι, 63. Στην Αινειάδα του Βιργιλίου ανάλογη 
πρόσκληση για κυριαρχία επί των εθνών δια της ισχύος λαµβάνει ο Αινείας,ο 
προπάτορας της Ρώµης (6, 851-3) . 
32 Στη Διαθ. Λευί 18, 6 σηµειώνονται τα εξής σχετικά µε τον αναµενόµενο 
Αρχιερέα -Μεσσία: καὶ οἱ ἄγγελοι τῆς δόξης ἤξουσιν ἐπ’ αὐτὸν ἁγίασµα µετὰ 
φωνῆς πατρικῆς ὡς ἀπὸ πατρὸς Ἀβραὰµ καὶ Ἰσαὰκ καὶ Ἰακώβ. Καὶ ἡ δόξα Κυρίου 
ἐπ’ αὐτῶ ρηθήσεται καὶ Πνεῦµα συνέσεως καὶ ἁγιασµοῦ καταπαύσει ἐπ’ αὐτὸν. 
Στον Ιουστίνο  (Α΄Απολ. 88, 3-4) η βάπτιση του Ιησού συνοδεύεται από την 
έλευση πυρός και συνδέεται µε το πάθος ὑπὲρ τοῦ γένους τοῦ τῶν ἀνθρώπων: καὶ 
τότε ἐλθόντος τοῦ Ἰησοῦ ἐπὶ τὸν Ἰορδάνην ποταµόν͵ ἔνθα ὁ Ἰωάννης ἐβάπτιζε͵ 
κατελθόντος τοῦ Ἰησοῦ ἐπὶ τὸ ὕδωρ καὶ πῦρ ἀνήφθη ἐν τῷ Ἰορδάνῃ […] καὶ οὐχ ὡς 
ἐνδεᾶ αὐτὸν τοῦ βαπτισθῆναι ἢ τοῦ ἐπελθόντος ἐν εἴδει περιστερᾶς Πνεύµατος 
οἴδαµεν αὐτὸν ἐληλυθέναι ἐπὶ τὸν ποταµόν͵ ὥσπερ οὐδὲ τὸ γεννηθῆναι αὐτὸν καὶ 
σταυρωθῆναι ὡς ἐνδεὴς τούτων ὑπέµεινεν͵ ἀλλ΄ ὑπὲρ τοῦ γένους τοῦ τῶν 
ἀνθρώπων͵ ὃ ἀπὸ τοῦ Ἀδὰµ ὑπὸ θάνατον καὶ πλάνην τὴν τοῦ ὄφεως ἐπεπτώκει͵ 
παρὰ τὴν ἰδίαν αἰτίαν ἑκάστου αὐτῶν πονηρευσαµένου. Στο  Ευαγγέλιο  των  
Εβιωνιτών , επίσης γίνεται λόγος για έλευση φωτός. Ο Amiot , Βάπτισµα, 167 
σηµειώνει τα εξής: O Iησούς όταν παρουσιάζεται στον Ιωάννη για να βαπτιστεί […] 
κατατάσσεται ταπεινά ανάµεσα στους αµαρτωλούς. Είναι ο Αµνός του Θεού που 
παίρνει έτσι πάνω του την αµαρτία του κόσµου (Ιω. 1, 29). Το βάπτισµα του Ιησού 
στον Ιορδάνη αναγγέλλει και προετοιµάζει το βάπτισµά του στον θάνατο, 
πλαισιώνοντας έτσι την ζωή του ανάµεσα σε δύο βαπτίσµατα. Αυτό θέλει να πει 
και ο Ιωάννης, όταν αναφέρει ότι ύδωρ και το αίµα έρρευσαν από την λογχισµένη 
πλευρά του Ιησού (Ιω. 19,34) και όταν βεβαιώνει ότι το Πνεύµα, το ύδωρ και το αίµα 
είναι στενά ενωµένα. Πρβλ. Τρακατέλλη , Εξουσία και Πάθος, 31. 

Καραβιδοπούλου , Μάρκος, 64. 
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µεσσιανική προσδοκία, όπως αυτή αποτυπώνεται στον Ψ. Σολ. 18 
και τα σύγχρονα της Κ.Δ. κείµενα Δ΄ Ενώχ (12, 32-33. 13) και συρ. 
Βαρούχ (κεφ. 72-3).  
2) Ο πειρασµός της Eξουσίας 

Πάλιν παραλαµβάνει αὐτὸν ὁ διάβολος εἰς ὄρος ὑψηλὸν λίαν͵ 

καὶ δείκνυσιν αὐτῷ πάσας τὰς βασιλείας τοῦ κόσµου  

καὶ τὴν δόξαν αὐτῶν͵ 

καὶ λέγει αὐτῷ͵ Ταῦτά σοι πάντα δώσω ἐὰν πεσὼν προσκυνήσῃς µοι. 

τότε λέγει αὐτῷ ὁ Ἰησοῦς͵ Ὕπαγε͵ Σατανᾶ· 

γέγραπται γάρ͵  

Κύριον τὸν Θεόν σου προσκυνήσεις καὶ αὐτῷ µόνῳ λατρεύσεις. 

ἀφίησιν αὐτὸν ὁ διάβολος͵  

καὶ ἰδοὺ ἄγγελοι προσῆλθον καὶ διηκόνουν αὐτῷ33. 

Ο Ιησούς, ο Υιός του Θεού µετά την Έξοδό του από τον Ιορδάνη δε 
σπεύδει στην πατρίδα του τη Ναζαρέτ, προκειµένου να διακηρύξει 
το ευαγγέλιό του, αλλά οδηγείται από το άγ. Πνεύµα στην 
έρηµο34, όπου, δοκιµάζεται και πειράζεται από την πείνα και το 
διάβολο, όπως ο πρώτος κατά χάριν υιός του Θεού Αδάµ, ο οποίος 
ευρισκόταν, όµως, στην Εδέµ35, και ο επίσης «πρωτότοκος υιός» 

                                                      
33 Πρβλ. Λκ. 4, 5-8: Καὶ ἀναγαγών αὐτὸν ἒδειξεν αὐτῷ πάσας τὰς βασιλείας τῆς 
οἰκουµένης ἐν στιγµῇ χρόνου. Καὶ εἶπεν αὐτῷ ὁ διάβολος. Σοὶ δώσω τήν ἐξουσίαν 
ταύτην ἃπασαν καὶ τήν δόξαν αὐτῶν, ὃτι ἐµοί παραδέδοται καὶ ἐὰν θέλω δίδωµι 
αὐτήν. Σὺ οὖν ἐάν προσκυνήσῃς ἐνώπιον ἐµοῦ, ἒσται σου πᾶσα. Καὶ ἀποκριθεὶς ὁ 
Ἰησοῦς εἶπεν αὐτῷ γέγραπται. Κύριον τὸν Θεόν σου προσκυνήσεις καὶ αὐτῷ µόνῳ 
λατρεύσεις. 
34 Στην Έξοδο του Ισραήλ το Πνεύµα του Θεού έπαιξε σηµαντικότατο ρόλο. 
Πρβλ. Αρ. 11, 17. 25. 29. Νεεµ. 9, 20. Ψ. 105 (106), 33. Ησ. 63, 10-14. Η έρηµος ήταν ο 
χώρος όπου ο Ισραήλ βίωσε τη λυτρωτική παρουσία του Γιαχβέ. Παράλληλα 
θεωρούταν ως χώρος κατοικίας των κακών πνευµάτων (πρβλ. Λευ. 6, 10. Τωβ 8, 3. 
Ι Ενώχ 10, 4-5. Δ΄ Μακ. 18, 8. συρ. Βαρούχ 10, 8). Πρβλ. Πατρώνος , Ιησούς, 252-
254. D a v is-Al l ison, Matthew I, 354. 
35Σύµφωνα µε κάποιες ιουδαϊκές παραδόσεις η Εδέµ ήταν όρος (πρβλ. Φίλων, 
Περί Αρετών 203-5). Ο Αδάµ µετανοώντας για το αµάρτηµά του επί σαράντα 
µέρες βρισκόταν στον Ιορδάνη, η κοιλάδα του οποίου, σύµφωνα µε το Γεν. 13, 10 
ήταν παρόµοια µε την Εδέµ. Πρβλ. D a v is-Al l iso n, Matthew I, 300.  
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Του ισραηλιτικός λαός στην έρηµο Σινά36. Νηστεύει σαράντα 
ηµέρες ακριβώς όπως και οι κορυφαίες µορφές του Ισραήλ, ο 
Μωυσής (Εξ. 24, 18. 34, 28. Δτ. 9, 9) και ο Ηλίας (Γ΄ Βασ. 19, 8). 

Τους πειρασµούς του Ιησού τους µνηµονεύουν και οι τρεις 
Συνοπτικοί. Ο Μάρκος είναι εξαιρετικά σύντοµος και λιτός37. Ο 
Ιησούς38 ως ο νέος Αδάµ παρουσιάζεται να µη βρίσκεται στον 
Παράδεισο, αλλά στην έρηµο του κόσµου. Η παρουσία των 
θηρίων υπογραµµίζει τη µοναξιά και την αγριότητα της 
σατανικής παρουσίας, την οποία αντισταθµίζει η διακονία των 
αγγέλων. Ο Ματθαίος και ο Λουκάς αναφέρονται αναλυτικότερα 
στους πειρασµούς. Μνηµονεύουν από κοινού το όνοµα Ιησούς, 
χρησιµοποιούν τον όρο διάβολος αντί του ονόµατος σατανάς (Μκ. 
1, 12) και σηµειώνουν ότι ο Ιησούς πείνασε µετά την παρέλευση 
των σαράντα ηµερών. Προφανώς εκτός του Μάρκου, οι δύο άλλοι 
Συνοπτικοί χρησιµοποίησαν από κοινού µια αφήγηση, που 
εισήγαγε την πηγή των Λογίων. Σε αυτή (την αφήγηση) ο Ιησούς 
αντιµετωπίζει τις προκλήσεις του διαβόλου, µνηµονεύοντας 
χωρία από το Δευτερονόµιο και µάλιστα από τα κεφ. 6-8 (Μτ. 4, 
4//Δτ. 8, 3. 4, 7//Δτ. 6, 16. 4, 10//6, 13). Ολόκληρη η διήγηση έχει 
επηρεαστεί ειδικότερα από το Δτ. 8, 2-6: καὶ µνησθήσῃ πᾶσαν τὴν 
ὁδόν͵ ἣν ἤγαγέν σε Κύριος ὁ Θεός σου ἐν τῇ ἐρήµῳ͵ ὅπως ἂν κακώσῃ 
σε καὶ ἐκπειράσῃ σε καὶ διαγνωσθῇ τὰ ἐν τῇ καρδίᾳ σου͵ εἰ φυλάξῃ 
τὰς ἐντολὰς αὐτοῦ ἢ οὔ. καὶ ἐκάκωσέν σε καὶ ἐλιµαγχόνησέν σε καὶ 
ἐψώµισέν σε τὸ µάννα͵ ὃ οὐκ εἴδησαν οἱ πατέρες σου͵ ἵνα ἀναγγείλῃ 
σοι ὅτι οὐκ ἐπ΄ ἄρτῳ µόνῳ ζήσεται ὁ ἄνθρωπος  ͵ ἀλλ΄ ἐπὶ παντὶ 
ῥήµατι τῷ ἐκπορευοµένῳ διὰ στόµατος Θεοῦ ζήσεται ὁ ἄνθρωπος. 
τὰ ἱµάτιά σου οὐ κατετρίβη ἀπὸ σοῦ͵ οἱ πόδες σου οὐκ ἐτυλώθησαν͵ 
ἰδοὺ τεσσαράκοντα ἔτη καὶ γνώσῃ τῇ καρδίᾳ σου ὅτι ὡς εἴ τις 
παιδεύσαι ἄνθρωπος τὸν υἱὸν αὐτοῦ͵ οὕτως Κύριος ὁ Θεός σου 

                                                      
36 Πρβλ. Εξ. 16, 14 κε.. 17, 1-6. 32. Αρ. 14, 33. Δτ. 2, 7. 8, 2.4. πρβλ. Τερτυλ. De Bapt 20 . 
Α΄ Κορ. 10, 1-5. Ο αριθµός σαράντα συµβολίζει στην Α.Γ. τη δοκιµασία και την 
τιµωρία, καθώς µε αυτόν σχετίζεται ο κατακλυσµός (Γεν. 7, 4), η συµβολική 
ενέργεια του Ιεζεκιήλ που προαναγγέλλει την πολιορκία της Ιερουσαλήµ (4, 6) 
και η προθεσµία που έδωσε ο Ιωνάς στη Νινευί (3, 4). Πρβλ. D a v is-Al l ison, 
Matthew I, 358. 
37 Πρβλ. Τρακατέλλη , Εξουσία και Πάθος, 31. 
38 Πρβλ. Καραβιδοπούλου , Μάρκος, 69. Η διακονία αφορά πιθανότατα και στη 
διατροφή και ανακαλεί ίσως τη µαννοδοσία στον Ισραήλ.  
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παιδεύσει σε͵ καὶ φυλάξῃ τὰς ἐντολὰς Κυρίου τοῦ Θεοῦ σου 
πορεύεσθαι ἐν ταῖς ὁδοῖς αὐτοῦ καὶ φοβεῖσθαι αὐτόν. Στην 
περικοπή αυτή του Δευτερονοµίου η υιότητα εκείνου που επιχειρεί 
να αποδράσει από την «Αίγυπτο» της στυγνής εκµετάλλευσης της 
γης και του ανθρώπου και να «ανοιχτεί» στην έρηµο της 
ελευθερίας συνδυάζεται µε τον «πειρασµό» της παιδείας, που 
προέρχεται, όµως, (όχι από το Σατανά, αλλά) από το Θεό, ο 
οποίος τον δοκιµάζει ως Πατέρας. Αυτός ο Κύριος ταυτόχρονα 
χορηγεί στον πειραζόµενο το µάννα, το σύµβολο της αυτάρκειας, 
προκειµένου να τον διδάξει τη ζωτικότητα των εντολών Του.  

Η διήγηση των Πειρασµών, που εισήγαγε την πηγή των Λογίων, 
όπου µάλιστα ο Ιησούς δε χαρακτηρίζεται ως Χριστός, 
χαρακτηρίστηκε ως Δράµα σε σµικρογραφία (Drama en 
miniature)39, αφού είναι έντεχνα δοµηµένη σε τρεις Πράξεις και 
έχει τα χαρακτηριστικά του διαλόγου, της σύγκρουσης και τελικά 
της κάθαρσης. Ο Σατανάς ο κοσµοκράτορας (Εφ. 6, 12. Ειρηναίος 
Κατά Αιρέσεων 1, 5.4), ο άρχων του κόσµου τούτου (Β΄ Κορ. 4, 4. Ιω. 
12, 31. 14, 30. 16, 11), λαµβάνοντας αφορµή από την εµφάνιση του 

                                                      
39 Πρβλ.  Mense ,  Die Versuchung Jesu, 31. Ο Ματσούκας , Παλαιᾱς καὶ Καινῆς 
Διαθήκης Σηµεῖα, 402 σηµειώνει τα εξής: Οι πειρασµοί του Χριστού στην έρηµο 
(Ματθ. 4,1 -11) περιέχουν συµπυκνωµένο όλο το νόηµα, το πεντόσταγµα, θα έλεγα, 
της διδαχής, των θαυµάτων, της σταυρικής θυσίας και της ανάστασης […] Στην 
προκειµένη περίπτωση η µεγαλοφυία του Ντοστογιέφσκι µε το συναξάρι του 
Μεγάλου Ιεροεξεταστή, στους Αδελφούς Καραµάζοφ, µας έδωσε την πιο απλή, φω-
τεινή και ιδιοφυή ερµηνεία των πειρασµών του Χριστού. Ο άνθρωπος του 
προπατορικού και των µεταπατορικών αµαρτηµάτων, καθώς είναι εγκλωβισµένος 
στην επιµέρους, στην αποσπασµατική και στην ατοµοκεντρική περιοχή της 
πραγµατικότητας του σύµπαντος κόσµου, ολοένα και αγωνίζεται να µη χάσει το 
δώρο της δηµιουργικής του ελευθερίας […] Έτσι διψά για κυριαρχία, για επιβολή 
και εξουσία, επειδή χάνει διαρκώς την επικοινωνία- ή κινδυνεύει να τη χάσει- µε το 
καθόλου, µε το συνολικό κόσµο, µε τη βασιλεία του Θεού. Γι' αυτό εύκολα καί 
ευχαρίστως θεοποιεί τον εαυτό του και την κάθε εξουσία· επιζητεί θαύµατα 
κυριαρχικά µε δύναµη αποδεικτική και µε εξουσιαστική λογική, ενώ τα θαύµατα 
του Χριστού είναι ελεύθερη και δηµιουργική ζωή, ένταξη του ανθρώπου στην 
καθολική κοινωνία της συµπαντικής πραγµατικότητας και λυτρωτικό άπλωµα στο 
φως του καινούριου κόσµου. Κάθε ατοµοκεντρική κυριαρχία, και της ίδιας της 
λογικής και της επιστήµης, επιβάλλει συρρίκνωση της δηµιουργικής ελευθερίας 
του ανθρώπου και προσκόλληση στο αποσπασµατικό, κι ας  νοµίζει κανείς ότι 
φαινοµενικά κυριαρχεί στον κόσµο· απεναντίας είναι φυλακισµένος στον εαυτό 
του.  
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Μεσσία στην έρηµο του Ιορδάνη και τη διακήρυξη του Θεού ότι 
αυτός είναι ο Υιός του Θεού, σπεύδει να δοκιµάσει ο ίδιος τη 
διακηρυχθείσα υιότητα και µεσσιανικότητά του. Ο Ιησούς 
προκαλείται να χρησιµοποιήσει τη σατανική µέθοδο προβολής 
και διατήρησης της εξουσίας, καθυποβάλλοντας τις µάζες µε 
εντυπωσιακά σηµεία, τα οποία αφορούν στα πεδία της 
Οικονοµίας (καταναλωτισµός), της Θρησκείας ως ιδεολογίας 
(νάρκωση των µαζών διά της επίδειξης εκπληκτικών θαυµάτων 
στο Ναό) και της Πολιτικής40.  

Η βασική διαφορά µεταξύ των δύο Συνοπτικών έγκειται στο ότι οι 
δύο τελευταίοι πειρασµοί, οι οποίοι υπερβαίνουν τα όρια της 
ερήµου, παρατίθενται αντεστραµµένοι. Φαίνεται, όµως, ότι τη 
δραµατική αποκορύφωση και συνάµα το τέλος της διήγησης των 
Πειρασµών, συνιστούσε πρωταρχικά η πρόσκληση του διαβόλου 
για προσκύνησή του µε αντάλλαγµα την προσφορά παγκόσµιας 
εξουσίας. Αυτός ο πειρασµός της εξουσίας προβάλλεται, µάλιστα, 
στον Ιουστίνο ως ο µοναδικός πειρασµός του Ιησού (Διάλ. 103, 6. 
125, 4. πρβλ. Α΄ Απολ. 1, 16,6). Προφανώς το έντονο ενδιαφέρον 
του Λουκά για το Ναό και την Ιερουσαλήµ τον οδήγησε στο να 
θέσει τον πειρασµό της πτώσεως από το πτερύγιο του Ιερού στον 
επίλογο. Με τον τρόπο αυτό επίσης ο Έλληνας ευαγγελιστής 
παρουσιάζει τις προκλήσεις προς τον Ιησού σε αντίστροφη σειρά 
από τα τρία πρώτα αιτήµατα της Κυριακής Προσευχής (11, 1-3). 
Στο Ματθαίο µάλιστα παράλληλα µε την εντατικοποίηση των 
προκλήσεων εκ µέρους του διαβόλου παρατηρείται µια 
υψοµετρική προοδευτικότητα στους χώρους όπου πειράζεται ο 
Ιησούς. Ο πρώτος πειρασµός γίνεται στην έρηµο, ο δεύτερος στο 
πτερύγιο τού Ιερού και ο τρίτος σε όρος ‘υψηλόν λίαν’, όπου και 
επιδεικνύονται στον Ιησού όλες οι βασιλείες του κόσµου (της 
οικουµένης σύµφωνα µε το Λκ.) και η δόξα τους.  

Ο διάβολος προκαλεί, αρχικά, τον Ιησού να ανταποκριθεί άµεσα 
στη φυσική του ανάγκη για τροφή και να µετατρέψει τις πέτρες σε 
ψωµιά. Η ερώτηση εἰ υἱὸς εἰ τοῦ Θεοῦ παραπέµπει στο Σοφ. Σολ. 2, 
18 εἰ γὰρ ἐστιν ὁ δίκαιος υἱὸς Θεοῦ καθώς επίσης και στους 

                                                      
40 Στη Διδ. 16, 4 κε. σηµειώνεται: καὶ τότε φανήσεται ὁ Κοσµοπλανής ὡς Υἱὸς τοῦ 
Θεοῦ […] καὶ ἡ γῆ παραδοθήσεται εἰς χεῖρας αὐτοῦ.  
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πειρασµούς της Σταύρωσης (Μτ. 27, 40. Λκ. 23, 35). Με τον τρόπο 
αυτό ο Ιησούς προκαλείται να αποδείξει ότι ως Μεσσίας µπορεί 
µελλοντικά να ικανοποιήσει την ανάλογη ανάγκη και απαίτηση 
της µάζας για ‘άρτον και θεάµατα΄ (πρβλ. Μκ. 6, 30-44. Ιω. 6, 1-15). 
Ήδη επισηµάνθηκε ότι αυτή ήταν η καθιερωµένη πολιτική 
πρακτική τακτική της διακυβέρνησης των µαζών της ρωµαϊκής 
αυτοκρατορίας, την οποία εφάρµοσε άριστα ο Οκταβιανός 
Αύγουστος στη Ρώµη και ο υφιστάµενός του Ηρώδης στο ιουδαϊκό 
του βασίλειο. Η λαχτάρα ιδιαιτέρως των Ιουδαίων για µαννοδοσία 
ως επουράνιου σηµείου ήταν τόσο έντονη, ώστε στο Ιω. 6, 14-16, µε 
αφορµή το σηµείον του πολλαπλασιασµού των πέντε άρτων και 
των δύο ιχθύων, θέλησαν να αρπάξουν τον ‘προφήτη’ Ιησού για 
να τον κάνουν βασιλέα41. Στο πρώτο επεισόδιο των Πειρασµών 
αντικατοπτρίζεται η µαγική φαντασία του ανθρώπου για 
µετατροπή όλων των όντων σε εργαλεία αυτοσυντήρησης και 
αντικείµενα ηδονής (σύνδροµο του Faust), η ουτοπία της 
αυτοϊκανοποίησης χωρίς κόπο, η άρση της κατάρας του Αδάµ, η 
ανακάλυψη και η ανάκτηση του χαµένου παραδείσου. Ο Ιησούς 
αναγνωρίζει την ανθρώπινη ανάγκη, στην οποία όµως, όπως θα 
αποδειχθεί και στους Μακαρισµούς που αµέσως έπονται, δίνει µια 
καινούργια προοπτική. Ο άνθρωπος τρέφεται µε το λόγο του 
Θεού, ο οποίος είναι λόγος δηµιουργικός, συντηρητικός και 
τελειωτικός των απάντων42.  

Η δεύτερη πρόκληση του Σατανά προς τον Ιησού ήταν να πέσει 
από το πτερύγιο του Ναού, να σωθεί µε παρέµβαση αγγέλων και 
να συγκινήσει θρησκευτικά τις µάζες. Αυτός ο πειρασµός 
ανταποκρίνεται στην απαίτηση της ανθρώπινης ύπαρξης για 
αναστολή και υπέρβαση των φυσικών νόµων και τελικά για 
αφθαρσία και αθανασία. Εκφράζει, παράλληλα, την 
υποσυνείδητη λαχτάρα του ανθρώπου για λατρεία του προσώπου 
                                                      
41 Στο αµέσως επόµενο κεφάλαιο οι αδελφοί του Ιησού τον προκαλούν να 
µεταβεί κατά την µεγάλη εορτή της Σκηνοπηγίας στα Ιεροσόλυµα, προκειµένου 
να αποκαλύψει στο Ναό τον εαυτό του και επιτελώντας εκπληκτικά έργα-σηµεία 
να προσελκύσει οπαδούς.  
42 Ενώ ο Αµώς προφητεύει (8, 11), ἰδοὺ ἡµέραι ἔρχονται͵ λέγει Κύριος͵ καὶ 
ἐξαποστελῶ λιµὸν ἐπὶ τὴν γῆν͵ οὐ λιµὸν ἄρτου οὐδὲ δίψαν ὕδατος͵ ἀλλὰ λιµὸν τοῦ 
ἀκοῦσαι λόγον Κυρίου, ο Ιησούς θα τονίσει στους µαθητές του: ἐµὸν βρῶµα ἐστιν 
ἳνα ποιήσω τὸ θέληµα τοῦ πέµψαντός µε καὶ τελειώσω αὐτοῦ τὸ ἒργον (Ιω. 4, 33).  
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του µέσω της αυτοπροβολής ως από µηχανής θεού-σωτήρος και 
ευεργέτη της ανθρωπότητας43. Χαρακτηριστική είναι στην 
προκειµένη περίπτωση η αγιογραφική θεµελίωση του πειρασµού: 
Τοῖς ἀγγέλοις αὐτοῦ ἐντελεῖται περὶ σοῦ καὶ ἐπὶ χειρῶν ἀροῦσίν σε͵ 
µήποτε προσκόψῃς πρὸς λίθον τὸν πόδα σου (Ψ. 90 [91], 11. Mτ. 4, 6). 
Κατά τη διάρκεια της σύλληψής του, ο ίδιος ο Ιησούς ενώ έχει τη 
δυνατότητα της υπεράσπισής του από δώδεκα λεγεώνες αγγέλων 
(Μτ. 26, 53) παραδίδεται εκούσια στο Πάθος και στο Σταυρό, µε 
τον οποίο υποκαθίσταται ο Ναός και οι θυσίες του. 

Στον τρίτο και κορυφαίο πειρασµό τίθεται µε εξαιρετική 
δραµατικότητα το τραγικό υπαρξιακό δίληµµα «περί του έχειν και 
του είναι». Ο Ιησούς οδηγείται σε όρος υψηλό, προκειµένου να 
θεωρήσει όχι απλώς τη γη της επαγγελίας, όπως συνέβη µε το 
Μωυσή στο όρος Νεβώ, αλλά όλες τις βασιλείες της οικουµένης, 
δηλαδή τις επαρχίες της Ρωµαϊκής Αυτοκρατορίας44. Δεν πρέπει 
να λησµονείται ότι το Genius - το Δαιµόνιο του Αυγούστου 
αποτελούσε αντικείµενο λατρείας στην Pax Augusta. Όπως 
αποδεικνύει το Γεν. 13, 14-15, η ενέργεια του Σατανά να επιδείξει 
όλες τις βασιλείες της γης από το όρος, ενέχει και την υπόσχεση 
για κυριαρχία πάνω σε αυτές.  

Ο Ιησούς προκαλείται, συνεπώς, να λάβει την πολιτική εξουσία 
και τη δόξα µε τρόπο δαιµονικό/εωσφορικό παραβαίνοντας την 
πρώτη και σπουδαιότερη εντολή του Δεκαλόγου, προσκυνώντας 
δηλαδή τον ἀποστάτη τῆς τοῦ Θεοῦ γνώµης, όπως σηµειώνει ο 
Ιουστίνος (Διάλ. 125, 4). Αυτήν την εντολή παρέβη και ο Ισραήλ 
στην έρηµο στο Εξ. 32, λατρεύοντας το χρυσό µόσχο, ενώ κάτι 

                                                      
43 Στο κατά Ματθαίον (21, 12) και στο κατά Λουκάν (19, 45) σηµειώνεται ότι η 
βαϊοφόρος είσοδος του Ιησού στα Ιεροσόλυµα καταλήγει αυθηµερόν στο Ιερό, 
προκειµένου αυτό να καθαρθεί από όλους εκείνους που «εµπορεύονταν» το 
θρησκευτικό συναίσθηµα. Στον ίδιο χώρο ο Μεσσίας θεραπεύει όλους εκείνους 
που ήταν αποκλεισµένοι από τη λατρεία του Γιαχβέ, και δέχεται από το στόµα 
των νηπίων τον αίνο που αρµόζει στο Δηµιουργό του Σύµπαντος (Μτ. 21, 14).  
44 Παρόµοιο περιστατικό αφηγείται και ο συρ. Βαρούχ 76, 3, όπου ο 
αποκαλυπτικός προσκαλείται να θεωρήσει την υφήλιο, προκειµένου να δει τι 
αφήνει και πού πορεύεται (πρβλ. Ι Ενώχ 87, 3-4). Στην Απ. 21, 10 ο Ιωάννης από 
όρος βλέπει την κάθοδο της Καινής Ιερουσαλήµ (πρβλ Ιεζ. 40, 2. Διαθ. Αβραάµ 9. 
1Qap Gen 21, 8-14).  
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αντίστοιχο θα συµβεί και στα Έσχατα µε την προσκύνηση του 
Αντιχρίστου (πρβλ Απ. 13, 4.8.12.15).  

Ο Ιησούς αντιµετωπίζει, όµως, το διάβολο µε τη µάχαιρα του 
Πνεύµατος, ὃ ἐστὶ ῥῆµα Θεοῦ. Ο Ιησούς απαντά, αρχικά, µε την 
προστακτική ὓπαγε Σατανᾶ45, µε την οποία φανερώνει την ισχύ 
του λόγου Του, και στη συνέχεια παραθέτει το Δτ. 6, 13 (=10, 20). Η 
παράθεση δεν ταυτίζεται απόλυτα µε αυτή των Ο’ και του 
Μασοριτικού: Κύριον τὸν Θεόν σου φοβηθήσῃ καὶ αὐτῷ λατρεύσεις 
καὶ πρὸς αὐτὸν κολληθήσῃ καὶ τῷ ὀνόµατι αὐτοῦ ὀµῇ. Σε αυτήν την 
περικοπή, την οποία καθηµερινά επαναλάµβανε ο Ισραηλίτης 
προφέροντας το Σεµά, ο Γιαχβέ υπόσχεται πολιτική ανεξαρτησία 
και οικονοµική ευηµερία στο λαό Του, υπό την προϋπόθεση ότι θα 
τον αγαπά αποκλειστικά ως το Θεό, ο οποίος διά της Εξόδου του 
χάρισε την ελευθερία. Η διαφορά στην παράθεση του χωρίου από 
το πρωτότυπο συνίσταται στην αντικατάσταση του φοβηθήσῃ από 
το προσκυνήσεις και την προσθήκη του µόνῳ. Ήδη λέχθηκε ότι η 
προσκύνηση στα ελληνιστικά χρόνια δεν ήταν µια απλή 
εκδήλωση σεβασµού, αλλά η κατεξοχήν εκδήλωση υποτέλειας και 
απόδοσης θεϊκών τιµών προς τον ελληνιστικό και ρωµαίο 
ηγεµόνα. Με τον προστακτικό χαρακτήρα που λαµβάνει το χωρίο 
στα χείλη του Ιησού και την προσθήκη του µόνῳ γίνεται φανερό 
ότι µε το λόγο Του αυτό στρέφεται ενάντια σε όλα τα πολιτικά 
συστήµατα που σφετερίζονται για τον εαυτό τους τίτλους και 
ιδιότητες θεϊκές. Λίγο αργότερα ο ίδιος πάλι πάνω σε όρος, αυτό 
των Μακαρισµών, θα διακηρύξει ότι ο µοναδικός τρόπος 
κατάκτησης ή µάλλον κληρονοµίας της γης είναι η πραότητα: 
Μακάριοι οἱ πραεῖς ὃτι αὐτοὶ κληρονοµήσουσιν τὴν γῆν (Μτ. 5, 5. 
πρβλ.Ψ. 36 [37], 11. Ευαγ. Θωµά 54)46. Με τον όρο πραότητα δεν 

                                                      
45 Η ίδια φράση χρησιµοποιείται στο Mκ. 8, 33 (= Μτ. 16, 21-3. Λκ. 9, 21. πρβλ. Ιγν. 
Ρωµ. 6, 1). Ο Πέτρος, ο οποίος στον Μτ. έχει πριν λίγο µακαριστεί, γιατί εξιχνίασε 
διά αποκαλύψεως του Θεού την ταυτότητα του Ιησού ως Χριστού και Υιού του 
Θεού, αποτρέπει το δάσκαλό του από το επώδυνο και επαίσχυντο Πάθος του 
Σταυρού, καθώς το θεωρεί ανάρµοστο για κάποιον ο οποίος βαδίζει στην 
Ιερουσαλήµ για να ενθρονιστεί. Γι’ αυτό και χαρακτηρίζεται ως Σατανάς. 
46 Πρβλ. το σχόλιο του ιερού Χρυσοστόµου εναντίον εκείνων που ερµήνευαν το 
χωρίο αλληγορικά Ποίαν γῆν; εἰπέ µοι. Τινὲς νοητήν φασιν. Ἀλλ΄ οὐκ ἔστι τοῦτο· 
οὐδαµοῦ γὰρ εὑρίσκοµεν ἐν τῇ Γραφῇ γῆν νοητήν. Ἀλλὰ τί ποτέ ἐστι τὸ εἰρηµένον; 
Αἰσθητὸν τίθησιν ἔπαθλον͵ ὥσπερ καὶ ὁ Παῦλος. Εἰπὼν γὰρ͵ Τίµα τὸν πατέρα σου 
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πρέπει να εννοηθεί η αοργησία, αλλά η κοινωνική και ηθική 
ταπείνωση, που διακρίνει το Μεσσία (Μτ. 11, 29. 21, 5= Ζαχ. 9, 9).  

Όπως αποδεικνύεται από τα παραπάνω, η µάχη του Ιησού µε το 
διάβολο είναι µια µάχη που σχετίζεται µε τον πολιτικό 
µεσσιανισµό/ζηλωτισµό. Φυσικά η διήγηση έχει παράλληλα 
τυπολογικό και παραδειγµατικό/ποιµαντικό χαρακτήρα. Ο 
τυπολογικός χαρακτήρας είναι εµφανής από το ότι ο Ιησούς 
δοκιµάζεται µε τους ίδιους πειρασµούς που υπέστησαν ο Αδάµ 
και ο Ισραήλ της Εξόδου. Αποδεικνύει, έτσι, ότι µπορούν στο 
πρόσωπό του να εκπληρωθούν οι επαγγελίες του Θεού, που 
αστόχησε ο άνθρωπος ατοµικά και συλλογικά να επιτύχει. Ο 
παραδειγµατικός χαρακτήρας της διήγησης, επίσης, 
δικαιολογείται από το ότι οι κατηχούµενοι στο χριστιανισµό και 
ακροατές των ευαγγελίων κατά τη διάρκεια της προετοιµασίας 
τους για τη Βάπτισή τους, νήστευαν και πειράζονταν όπως ο 
Ιησούς, οπότε αυτή η διήγηση θα µπορούσε να αποτελέσει 
πρότυπο του αγώνα τους. Άλλωστε ο πειρασµοί της φιληδονίας 
και της φιλοδοξίας απειλούν διαχρονικά µια µόνιµη πρόκληση 
τόσο για την Εκκλησία όσο και για τον άνθρωπο.  

Το βασικό, όµως, µήνυµα αυτής της διήγησης ήταν η αποκάλυψη 
του είδους της µεσσιανικότητας του Ιησού, η οποία βρίσκεται στον 
αντίποδα του µεσσιανικού ινδάλµατος του κόσµου. Αυτό γίνεται 
ιδιαίτερα εµφανές όταν η διήγηση των Πειρασµών θεωρηθεί ως 
συνέχεια της βαπτίσεώς Του και συνδεθεί µε την οµιλία των 
Μακαρισµών, επίσης πάνω σε Όρος στο κατά Ματθαίον. Αµέσως 
µετά τους Πειρασµούς, αφού ακουστεί το κήρυγµα της βασιλείας 
και πραγµατοποιηθούν µαζικές θεραπείες πασχόντων και 
αδυνάτων που το επιβεβαιώνουν, ο Ιησούς «απαντά» µε θεϊκή 
αυθεντία (όχι πλέον ατοµικά στο Σατανά αλλά) δηµόσια στο 
όραµα του όχλου της υπαίθρου της Γαλιλαίας να χορτασθεί και 
να κληρονοµήσει τη γη µέσω της έλευσης του Μεσσία. 
Διακηρύττει ότι εκείνοι που πεινάνε και διψάνε θα χορτασθούν 
                                                                                                                             
καὶ τὴν µητέρα σου͵ ἐπήγαγεν͵ Οὕτω γὰρ ἔσῃ µακροχρόνιος ἐπὶ τῆς γῆς. Καὶ αὐτὸς 
τῷ λῃστῇ πάλιν· Σήµερον µετ΄ ἐµοῦ ἔσῃ ἐν τῷ παραδείσῳ. Οὔτε γὰρ ἀπὸ τῶν 
µελλόντων ἀγαθῶν προτρέπει µόνον͵ ἀλλὰ καὶ ἀπὸ τῶν παρόντων͵ διὰ τοὺς 
παχυτέρους τῶν ἀκροωµένων καὶ πρὸ τῶν µελλόντων ἐκεῖνα ζητοῦντας (P.G. 57, 
226). 
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(Λκ. 6, 21. Μτ. 5, 6). Αυτό το λόγο τον επαληθεύει µε την 
τροφοδοσία εκείνων που τον ακολουθούνε στην έρηµο. Είναι 
χαρακτηριστικό ότι στην εξαιρετικά σύντοµη και λιτή (σε σχέση 
µε την αντίστοιχη ιουδαϊκή Σεµόνε Εζρε) Κυριακή Προσευχή, το 
αίτηµα για χορηγία του επιούσιου άρτου ακολουθεί την ευχή του 
αγιασµού του Ονόµατος του Θεού ‘Πατέρα΄ και της έλευσης της 
βασιλείας, ενώ συνδυάζεται µε την άφεση των αµαρτιών47. Οι ίδιοι 
οι πρώτοι χριστιανοί µε την κλάση του άρτου και τις αγάπες 
βίωναν στο λατρευτικό παρόν αυτήν την υλική και µεσσιανική 
πληρότητα. 

Σύµφωνα µε D.C.Allison48,  η διάταξη των πρώτων πέντε 
ενοτήτων στην πηγή των Λογίων είχε την εξής κυκλική 
επικεντρική δοµή: 

Α. Η Διακήρυξη Ιωάννη του Βαπτιστή για τον Ερχόµενο (Λκ. 3, 7-9. 
4, 2) 

Β. Οι Πειρασµοί του Ιησού (Λκ. 4, 1-13) 

Γ. Μακαρισµοί49 - Οµιλία στην Πεδιάδα (Λκ. 6, 20-49)  

                                                      
47 Ο J erem ias  (Ο Ιησούς και το Ευαγγέλιό του, 129-130) σηµειώνει ότι στα δύο 
αιτήµατα σε β΄ πληθυντικό για τον άρτο και την άφεση βρίσκεται το νέο που 
προσθέτει ο Χριστός στην εβραϊκή προσευχή Καδίς. Μνηµονεύει τη µαρτυρία του 
Ιερώνυµου ότι το Ευαγγέλιο των Ναζαρηνών αντί του όρου επιούσιος  
χρησιµοποιούσε τον όρο machar  που σηµαίνει τον άρτο της αυριανής ηµέρας. 
Ως εκ τούτου οι αραµαιόφωνοι χριστιανοί προσεύχονταν να λάβουν σήµερα τον 
εσχατολογικό άρτο της ζωής, το ουράνιο µάννα. Έτσι αποδεικνύεται ότι για τον 
Ιησού γήινο ψωµί και άρτος ζωής δεν είναι πράγµατα αντίθετα. Στο χώρο της 
Βασιλείας του Θεού κάθε γήινο εξαγιάζεται.  
48 Behind the Temptations of Jesus, 301. Σηµειωτέον ότι ως προϋποθέσεις 
πραγµατοποίησης των Μακαρισµών δεν ορίζονται κάποιες µεµονωµένες αρετές, 
αλλά η εξωτερική και εσωτερική ένδεια. Μέσω της παρουσίας του Ιησού 
δικαιώνονται πτωχοί, πεινασµένοι και κλαίοντες. Ως πτωχοί - anawim στον 
πρώτο Μακαρισµό δεν ορίζεται µια ελίτ εκλεκτών, όπως στο Κουµράν (1QpHab 
12, 3. 6, 10), αλλά όλοι εκείνοι οι οποίοι αισθάνονται την ανεπάρκεια, την πενία 
τους απέναντι στον Θεό, και αναγνωρίζουν τις κρίσεις του ζητώντας το έλεός 
Του, όπως στον Ησαΐα (41, 17. 49, 13. 66, 2). Πρβλ. Rolof f ,  Kirche, 35-36. 
49 Η αρχαιότερη µορφή των Μακαρισµών ήταν πιθανότατα η εξής: Μακάριοι οἱ 
πτωχοί͵ ὅτι ὑµετέρα ἐστὶν ἡ Βασιλεία τοῦ Θεοῦ. Μακάριοι οἱ πεινῶντες νῦν͵ ὅτι 
χορτασθήσεσθε. Μακάριοι οἱ κλαίοντες νῦν͵ ὅτι γελάσετε. Μακάριοί ἐστε ὅταν 
µισήσωσιν ὑµᾶς οἱ ἄνθρωποι͵ καὶ ὅταν ἀφορίσωσιν ὑµᾶς καὶ ὀνειδίσωσιν καὶ 
ἐκβάλωσιν τὸ ὄνοµα ὑµῶν ὡς πονηρὸν ἕνεκα τοῦ υἱοῦ τοῦ ἀνθρώπου (Λκ. 6, 20-22). 
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Πρβλ. Luz , Matthäus I, 200. Σηµειώνει ο J e remia s (ό .π . 143-144) σχετικά µε την 
ηθική της Οµιλίας: Η επί του Όρους Οµιλία δεν είναι η ηθική των τελευταίων 
στιγµών, δεν είναι απορροή µιας διάθεσης πού βλέπει τον κόσµο να καταρρέει. Πού 
βρίσκεται το λάθος, µπορεί να αναγνωρίσει κανείς από την άποψη πού εκφράζει ο 
Johannes Weiss περί των απαιτήσεων της παραίτησης από τα δικαιώµατά µας και 
περί της αγάπης προς τους εχθρούς, πού κατά τη γνώµη του αποτελούν και οι δύο 
τις κλασικές περιπτώσεις της έκτακτης εσχατολογικής νοµοθεσίας. Γράφει: «Για 
µια τέτοια αγάπη δεν επαρκούν οι συνηθισµένες ικανότητες του ανθρώπου. Πρέπει 
να εισβάλει µια ιδιαίτερη διέγερση, µια αύξηση και ανύψωση των δυνάµεων της 
ψυχής σαν εκείνη πού υποσχέθηκε ο Ιησούς για τον καιρό της «θλίψεως» των 
µαθητών. Άλλα στο κείµενο δεν υπάρχει τίποτε για «ιδιαίτερη διέγερση», για 
«αύξηση των δυνάµεων της ψυχής». Ο Ιησούς δεν είναι κάποιος φανατικός 
ονειροπόλος και ενθουσιαστής, η ηθική του δεν είναι έκφραση της αγωνίας προ 
της καταστροφής. Αυτό πού κυριαρχεί στον Ιησού είναι κάτι τελείως άλλο, 
δηλαδή είναι η συνείδηση της παρουσίας της σωτηρίας εδώ και τώρα. Σε αυτό 
έγκειται ή µεγάλη διαφορά του απέναντι στην ηθική του φαρισαϊσµού και της 
Αποκαλυπτικής: ο αποφασιστικός τόνος στον Ιησού δε βρίσκεται στις 
ανθρώπινες προσπάθειες, αλλά στο ότι η σωτηρία του Θεού είναι ήδη παρούσα. 
Σίγουρα, ο Ιησούς δεν κηρύττει µια έκτακτης ανάγκης νοµοθεσία για ένα σύντοµο 
«interim» (µεταξύ). οι λόγοι του ισχύουν τόσο προ του τέλους όσο και µετά από αυτό 
(Μκ, 31, 31). Ως προς τη σχέση της Οµιλίας αυτής µε την Πολιτική βλ. 
Αγουρίδη , Ματθαίος, 88. Ενώ ο H engel  σηµειώνει ότι η Οµιλία αυτή σηµαίνει 
το τέλος κάθε πολιτικής, αφού είναι οι όροι που θέτει ο ίδιος ο Θεός για την 
είσοδο στη βασιλεία Του που σηµαίνει το τέλος της ιστορίας, όπως µπορεί να 
διαµορφωθεί από ανθρώπινα όντα […] η τέταρτη και η πέµπτη αντίθεση 
σηµαίνουν πολύ καλά παραίτηση από κάθε έννοια κρατικής τάξης, και η έκτη 
αντίθεση […] η αγάπη προς τον εχθρό µπορεί να πραγµατοποιηθεί µόνο από 
άτοµα ή οµάδες, σύµφωνα µε τον Αγουρίδη ,  η βασιλεία του Θεού αφορά σε 
όλον τον κόσµο ενώ ο χριστιανισµός καλείται να αντισταθεί σε κάθε είδους 
Μανιχαϊσµό. Στο σηµείο αυτό πρέπει κανείς να διευκρινήσει τι εννοεί µε τον όρο 
Πολιτική .  Άλλοι εκπρόσωποι της Πολιτικής Επιστήµης εννοούν µε τον όρο 
αυτό οποιαδήποτε ανθρώπινη δραστηριότητα αφορά στις διανθρώπινες σχέσεις 
και στο κοινό όφελος, οπότε ο κάθε άνθρωπος ασκεί πολιτική. Άλλοι ως 
Πολιτική ορίζουν την επιδίωξη οικειοποίησης µεριδίου ισχύος ή επηρεασµού της 
κατανοµής της είτε ανάµεσα στα κράτη είτε εντός των κρατών ανάµεσα σε 
ανθρώπινες οµάδες που ανήκουν σε αυτά. Πρβλ. W eber,  Staatssoziologie, 124: 
Politik ist das Streben nach Machtanteil oder nach Beeinflussung der Machtverteilung, sei es 
zwischen Staaten, sei es innerhalb eines Staates zwischen Menschengruppen, die er 
umschließt. Συνοπτική έκθεση των δύο απόψεων βλ. K egler , Politisches Geschehen 
und theologisches Verstehen , 34-35. Εάν ισχύει ο πρώτος ορισµός της Πολιτικής, τότε 
προφανώς η Βασιλεία του Θεού δεν αποτελεί ιδιωτική υπόθεση και ατοµική 
εσωτερική κατάκτηση, αλλά µεταµορφώνει την ανθρώπινη κοινωνία. Εάν ισχύει 
ο δεύτερος, τότε η Βασιλεία του Θεού η οποία από τη φύση της ταυτίζεται µε το 
Σταυρό της θυσίας και της ταπείνωσης, δεν µπορεί ποτέ να χρησιµοποιήσει τη 
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Β’. Ο δούλος του Κεντυρίωνα (Λκ. 7, 1-10) 

Α᾿ . Ιωάννης και Ιησούς (Λκ. 7, 18-35) 

Ο διάλογος του Ιησού µε το Σατανά πάνω στο όρος των 
Πειρασµών (4, 8)50 πρέπει, επίσης, να συνδεθεί µε το διάλογό του 
µε τις κορυφαίες προσωπικότητες της Π.Δ. στο όρος της 
Μεταµορφώσεως. Το γεγονός αυτό ακολουθεί τη διακήρυξη του 
Πέτρου ότι αυτός είναι ο Χριστός, αλλά και τον πειρασµό του ιδίου 
του µαθητή, που χαρακτηρίζεται ‘Σατανάς’, να αποφύγει το 
εξευτελιστικό Πάθος, το οποίο, σύµφωνα µε τη διευκρίνηση του 
Λουκά, αποτελεί το αντικείµενο της συζήτησης του Ιησού µε το 
Μωυσή και τον Ηλία.  

Ολόκληρη η περικοπή προαναγγέλλει τον αγώνα του Ιησού µε το 
διάβολο καθ’ όλη την δηµόσια δράση του, είτε άµεσα είτε έµµεσα 
µέσω των συζητήσεών του µε τους Φαρισαίους51, οι οποίοι 
παρουσιάζονται ως πειραστές του Ιησού (Μτ. 3, 7. 12, 34. 23, 33). 
Προλαµβάνει, επίσης, τον τελευταίο πειρασµό του Ιησού να 
κατέβει όχι από κάποιο όρος θεοφανείας, αλλά το Σταυρό 
δοκιµασίας (Μτ. 26, 36-46. 53. 27, 40. 43), αλλά και το θρίαµβό του 
διά της Αναστάσεως. Μόνο µετά τη Σταύρωση και την Ανάσταση 
ο Ιησούς θα διακηρύξει πάλι, σύµφωνα µε το Μτ., πάνω στο όρος 
της Γαλιλαίας σε ένα σκηνικό ενθρόνισης ότι του έχει δοθεί από 
                                                                                                                             
δύναµη και τη βία, που αποτελούν εγγενείς δυνάµεις του µεταπτωτικού 
«πολιτισµού», που συνδέεται εµ τον Κάιν (4, 17 κε.).  
50 Ο D onaldson, Jesus on the Mountain, 202, σηµειώνει τα εξής: In Matthean 
perspective, therefore, it is when Jesus is 'on the mountain' that his significance and the 
nature of his mission are most clearly seen. Consequently it can be said that mountains in 
Matthew function not primarily as places of revelation or isolation, but as eschatological sites 
where Jesus enters into the full authority of his Sonship, where the eschatological community 
is gathered, and where the age of fulfillment is inaugurat […] For Matthew, there is no 
thought of a 'holy mountain'—a Christian Zion to rival the temple mount, to do for the 
church what Gerizim did for Samaritanism. Jesus himself, and not any mountain on which he 
ministered, is for Matthew the Christian replacement for Zion […]  The mountain in 
Matthew has significance only because Jesus is there. Matthew uses it in the framework of his 
christological portrait where it functions as a vehicle by means of which Zion hopes are 
transferred to—and seen as fulfilled in—Jesus of Nazareth.  
51 Tο ρήµα πειράζειν (εβρ. nasa) χρησιµοποιείται στο Μτ. αποκλειστικά για να 
δηλώσει τις εριστικές και υπονοµευτικές ερωτήσεις των ιουδαίων δασκάλων 
προς τον Ιησού (16, 1. 19, 3. 22, 18. 35). Σε όλες αυτές τις περιπτώσεις ο Ιησούς 
απαντά µε την παράθεση χωρίων της Γραφής.  
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τον Θεό (και όχι από το Σατανά, όπως συµβαίνει στον τρίτο 
πειρασµό) πᾶσα ἐξουσία ἐν οὐρανῷ καί ἐπί τῆς γῆς (Μτ. 28, 18). 
Εκεί θα αποστείλει παράλληλα τους µαθητές του να 
‘µαθητεύσουν’ όλα τα έθνη, διδάσκοντάς τα να ακούνε όλες τις 
εντολές Του. Έτσι εκπληρώνεται η µεσσιανική προφητεία του Ψ. 
2.  
3) Το κήρυγµα της βασιλείας 

Όπως ήδη σηµειώθηκε, ο Ιησούς αµέσως µετά τους πειρασµούς 
κατευθύνθηκε στη Γαλιλαία. Σηµειώνει ο Ματθαίος: Ἀκούσας δὲ 
ὅτι Ἰωάννης παρεδόθη ἀνεχώρησεν εἰς τὴν Γαλιλαίαν. καὶ 
καταλιπὼν τὴν Ναζαρὰ ἐλθὼν κατῴκησεν εἰς Καφαρναοὺµ τὴν 
παραθαλασσίαν ἐν ὁρίοις Ζαβουλὼν καὶ Νεφθαλίµ· ἵνα πληρωθῇ τὸ 
ῥηθὲν διὰ Ἠσαΐου τοῦ προφήτου λέγοντος͵ Γῆ Ζαβουλὼν καὶ γῆ 
Νεφθαλίµ͵ ὁδὸν θαλάσσης͵ πέραν τοῦ Ἰορδάνου͵ Γαλιλαία τῶν 
ἐθνῶν͵ ὁ λαὸς ὁ καθήµενος ἐν σκότει φῶς εἶδεν µέγα (4, 12-16. Ησ. 
8, 23-9, 1). Σε αυτή την προφητεία ο Ησαΐας προαναγγέλλει ότι η 
υποδουλωµένη στην ασσυριακή αυτοκρατορία περιοχή του 
βορείου Ισραήλ (Galil-ha-Gojim) θα απελευθερωθεί. Ο ζυγός και 
το µαστίγιο των δυναστών του λαού, ο οποίος πορεύεται τώρα 
µέσα στο σκοτάδι της απόγνωσης και της απελπισίας, θα 
συντριβεί, γιατί θα δει µεγάλο φως (9, 1) που θα συνοδεύει τη 
γέννηση ενός παιδιού, του οποίου το όνοµα θα είναι Θαυµαστὸς 
Σύµβουλος, Θεὸς ἱσχυρὸς, Πατὴρ τοῦ µέλλοντος αἰῶνος, Ἂρχων 
εἰρήνης. Η βασιλεία του στο θρόνο του Δαβίδ θα είναι αιώνια και 
δε θα είναι στηριγµένη στην αδικία και στην εκµετάλλευση (όπως 
συνέβαινε µε τα ανάξια µέλη της δαβιδικής δυναστείας), αλλά 
στην απόλυτη δικαιοσύνη. Λατίνοι συγγραφείς διαφήµιζαν τη 
Ρώµη και ιδιαίτερα τον Καίσαρα ως το φως της Οικουµένης 
(Martial Epigrams 8, 21. Statiu, Silvae 4, 1.3-4. 23-27)52. Ο Ματθαίος 
µε τον αστέρα της Βηθλεέµ και το «µέγα φως της Γαλιλαίας» ως 
σωτήρα του κόσµου αντι-προβάλλει τον Ιησού. 

Όπως ήδη αναφέρθηκε, η περιοχή της Γαλιλαίας, διακρινόταν 
για τον έντονο διπολισµό µεταξύ των πόλεων, οι οποίες, ήταν 
φορείς του ελληνιστικού πολιτισµού και έδρες των πλουσίων 
γαιοκτηµόνων, και της περιφέρειας, όπου επικρατούσαν τα 

                                                      
52 Car ter ,  Matthew and Empire, 70. 
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ακριβώς αντίθετα στοιχεία53. Γι’ αυτό και η Γαλιλαία των 
αλλοφύλων, η οποία προσαρτήθηκε στην Ιουδαία από τον 
Αριστόβουλο (Α΄ Μακ. 5, 21 κε.), διακρινόταν, όχι µόνο για την 
ιδιαίτερη διάλεκτο και τη διαφοροποιηµένη ερµηνεία του Νόµου, 
αλλά και για το επαναστατικό ήθος των κατοίκων της υπαίθρου 
της. Σύµφωνα µε τον Ιώσηπο, οι Γαλιλαίοι από µικρά παιδιά 
αρέσκονταν στον πόλεµο, ήταν άφοβοι και αγαπούσαν ιδιαίτερα 
την ελευθερία, την ανατροπή και την επανάσταση (Πόλ. 3, 41). 
Σηµειωτέον ότι δε µαρτυρείται από τους Ευαγγελιστές καµιά 
επίσκεψη του Ιησού κατά τη δηµόσια δράση του, ούτε στη 
Σεπφώριδα, η οποία απείχε µόλις εξι χιλόµετρα από την πατρίδα 
του ‘Ναζαρέτ’ ούτε στην Τιβεριάδα.  

O ίδιος ο Ιησούς, ο Προφήτης από τη Ναζαρέτ, στη Συναγωγή της 
ιδιαίτερης πατρίδας του στην ‘προγραµµατική οµιλία του’ (Λκ. 4, 
18-19) διακηρύσσει ότι έχει χριστεί από το άγ. Πνεύµα 
προκειµένου να εκπληρώσει την προφητεία του (Τριτο-) Ησαΐα: 
εὐαγγελίσασθαι πτωχοῖς ἀπέσταλκέν µε͵ ἰάσασθαι τοὺς 
συντετριµµένους τῇ καρδίᾳ͵ κηρύξαι αἰχµαλώτοις ἄφεσιν καὶ 
τυφλοῖς ἀνάβλεψιν͵ καλέσαι ἐνιαυτὸν Κυρίου δεκτὸν (61, 1 κε.)54. 
Aυτό το ανάγνωσµα προσθέτει στο µασοριτικό κείµενο τη 
θεραπεία των τυφλών55, ακολουθώντας τους Ο΄, ενώ 
επιπροσθέτως αναφέρεται µε ιδιαίτερη έµφαση στους 
τεθραυσµένους (Ησ. 58, 6) και στην άφεση, που κοµίζει ο Μεσσίας. 
Ο όρος άφεση σηµαίνει56 είτε γενικά την απελευθέρωση είτε 

                                                      
53 Πρβλ. Theissen-Merz ,  Jesus, 163. 
54 Σκοπίµως παραλείπεται το δεύτερο ηµιστίχιο του στ. 2, το οποίο αναφέρεται 
στην κρίση: καὶ ἡµέραν ἀνταποδόσεως παρακαλέσαι πάντας τοὺς πενθοῦντας.  
55Η θεραπεία των τυφλών µνηµονεύεται ιδιαίτερα α/ γιατί αυτοί ήταν κατεξοχήν 
πτωχοί και κοινωνικά υποβαθµισµένοι και β/ γιατί αυτό το γεγονός αποτελούσε 
το εντυπωσιακότερο θεϊκό θαύµα. Πρβλ.  Rolof f , Das Kerygma und der irdischen 
Jesus, 119-121. Οι ίδιες κατηγορίες αναξιοπαθούντων απαντούνε στη λουκάνεια 
εκδοχή του Μεγάλου Δείπνου (14, 15-24. πρβλ. Μτ. 22, 1-14) ως οι καταρχήν 
αντικαταστάτες των ευγενών καλεσµένων οι οποίοι προέρχονται από την ίδια 
πόλη µε τον οικοδεσπότη και περιλαµβάνει τους πτωχούς, αναπήρους., τυφλούς 
και χωλούς. Είναι πιθανότατα όλοι εκείνοι οι Ιουδαίοι, οι οποίοι είχαν 
θρησκευτικά περιθωριοποιηθεί. Σηµειωτέον ότι στη Γαλιλαία ένεκα των 
ιαµατικών λουτρών συνωστίζονταν αρκετοί ασθενείς. 
56 Πρβλ. Leroy,  άφεσις ,  EWNT I, 437-441. O Γκουτζιούδης ,  Η χρήση του 
Ιωβηλαίου έτους, 104, θεωρεί ότι η απάλειψη του ησαϊανικού ιάσασθαι τους 
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ειδικότερα την απαλλαγή από τα χρέη, αλλά και τη θεραπεία από 
την ασθένεια και τη συγχώρεση των αµαρτηµάτων, η οποία, όπως 
τονίζεται στην Κυριακή Προσευχή, συνδέεται άρρηκτα µε τη 
συγχώρεση των οφειλετών (πρβλ. Λκ. 6, 30. 34). Με την άφεση, 
συνεπώς, των τεθραυσµένων σηµαίνεται η θεραπεία των 
σωµατικά αναπήρων και επιπλέον η σωτηρία όλων εκείνων που 
αισθάνονταν ψυχολογικά και υπαρξιακά διαλυµένοι και 
συντριµµένοι από τις ενοχές και τα άλλα δεινά που επισώρευσε η 
αµαρτία και η αδικία της πολιτικής και θρησκευτικής εξουσίας. Η 
ευλογηµένη, άλλωστε, εποχή του Κυρίου, ανακαλεί το 
σαββατικό έτος του Δτ. 15, 1 κε., όπου κάθε έβδοµο έτος 
προβλέπεται η παραγραφή/άφεση όλων των οφειλών των 
οµοφύλων, καθώς αυτές αποτελούσαν τον κατεξοχήν παράγοντα 
πτώχευσης, υποδούλωσης και κοινωνικής εκµετάλλευσης του 
αρχαίου κόσµου57. Παραπέµπει, επίσης, στο Ιωβηλαίο του Λευ. 25, 
που προέβλεπε κάθε πεντηκοστό έτος να επιστρέφεται η γη στον 
αρχικό της ιδιοκτήτη και να αναπαύεται, αφού κατ’ ουσίαν ανήκει 
στον Κύριο.  

Ευθύς αµέσως µάλιστα ο ίδιος ο Ιησούς στο Λκ. παροµοιάζει τον 
εαυτό Του µε τους δύο µεγάλους θαυµατοποιούς Προφήτες τον 
Ηλία και τον Ελισσαίο. Υπογραµµίζει, έτσι, τη δική του 
µελλοντική «έξοδο» στα έθνη, προκειµένου να προσφέρει και σε 
αυτά τη σωτηρία: Ἀµὴν λέγω ὑµῖν ὅτι οὐδεὶς προφήτης δεκτός ἐστιν 
ἐν τῇ πατρίδι αὐτοῦ. ἐπ΄ ἀληθείας δὲ λέγω ὑµῖν͵ πολλαὶ χῆραι ἦσαν 
ἐν ταῖς ἡµέραις Ἠλίου ἐν τῷ Ἰσραήλ͵ ὅτε ἐκλείσθη ὁ οὐρανὸς ἐπὶ ἔτη 
τρία καὶ µῆνας ἕξ͵ ὡς ἐγένετο λιµὸς µέγας ἐπὶ πᾶσαν τὴν γῆν͵ καὶ 
πρὸς οὐδεµίαν αὐτῶν ἐπέµφθη Ἠλίας εἰ µὴ εἰς Σάρεπτα τῆς 
Σιδωνίας πρὸς γυναῖκα χήραν. καὶ πολλοὶ λεπροὶ ἦσαν ἐν τῷ 
Ἰσραὴλ ἐπὶ Ἐλισαίου τοῦ προφήτου͵ καὶ οὐδεὶς αὐτῶν ἐκαθαρίσθη εἰ 
µὴ Ναιµὰν ὁ Σύρος (4, 25-26). Στην πρώτη περίπτωση γίνεται λόγος 
                                                                                                                             
συντετριµµένους την καρδίαν γίνεται διότι ο Ιησούς ήθελε να αποφύγει κάθε 
υπόνοια εσωτερικής/ατοµοκρατικής ερµηνείας του όρου άφεσις και επαναφέρει 
στο προσκήνιο την υποβαθµισµένη έννοια της κοινωνικής δικαιοσύνης της 
κλασικής ιωβηλαιικής παράδοσης. Ολόκληρο, όµως, το κατά Λουκάν 
κατακλείεται µε το λόγο του Ιησού Οὕτως γέγραπται παθεῖν τὸν Χριστὸν καὶ 
ἀναστῆναι ἐκ νεκρῶν τῇ τρίτῃ ἡµέρᾳ͵ καὶ κηρυχθῆναι ἐπὶ τῷ ὀνόµατι αὐτοῦ 
µετάνοιαν καὶ ἄφεσιν ἁµαρτιῶν εἰς πάντα τὰ ἔθνη (24, 47-49). 
57 Αυτή τη διάταξη φαίνεται ότι εφάρµοσε ο Ιωσίας (Δ΄ Βασ. 22. Ιερ. 22, 15). 
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για τη θαυµαστή διάσωση από το λιµό και το θάνατο µιας 
γυναίκας χήρας και του µονάκριβου παιδιού της στην αλλοδαπή 
Σιδωνία (Γ΄ Βασ. 17, 17. 19). Στη δεύτερη περίπτωση µνηµονεύεται 
ο καθαρισµός από τη λέπρα στον Ιορδάνη (!) ενός Σύρου 
αξιωµατούχου, του Νεεµάν, ο οποίος αν και τελικά δεν 
περιετµήθηκε (συνεπώς δεν έγινε Ιουδαίος) και ενώ συνέχισε να 
είναι στρατιωτικός αξιωµατούχος ενός εθνικού βασιλέα, πίστεψε 
ότι δεν υπάρχει άλλος θεός σε όλη τη γη εκτός του Γιαχβέ και 
σώθηκε (Δ΄ Βασ. 5, 15)58.  

Ο Ιησούς, συνεπώς, µε τον ‘προγραµµατικό’ λόγο Του 
διακηρύσσει ότι µε την παρουσία Του εγκαινιάζεται η περίοδος 
της θεραπείας και της απελευθέρωσης της οικουµένης. Αυτό το 
ευαγγέλιο των πτωχών έθετε υπό αµφισβήτηση τα ευαγγέλια 
των αυτοκρατόρων της Ρώµης αφού παρουσίαζε τον Ιησού ως το 
µοναδικό πρόσωπο, το οποίο έλαβε από το Θεό την εξουσία να 
θεραπεύσει και να σώσει τα µωρά, τα ασθενή, τα αγενή και 
εξουθενηµένα του κόσµου 59.  

Προφανώς, το κήρυγµα αυτό του Ιησού στην περιφέρεια της 
Γαλιλαίας, προσήλκυσε κοντά του όλο αυτό το πλήθος που τον 
ακολούθησε µέχρι την Ιερουσαλήµ και ειδικότερα τους δώδεκα 
µαθητές. Η οµάδα αυτή των Δώδεκα δεν περιχαρακώθηκε σε 
κάποιο κοινόβιο της ερήµου, όπως η κοινότητα του Κουµράν, 
αλλά περιόδευε τη Γαλιλαία. Αποτελούσε µια νέα οικογένεια (Μκ. 
3, 34 κε.), η οποία παρότι κήρυττε τη Βασιλεία του Θεού, Τον 
αποκαλούσε όχι ως Βασιλέα, όπως ήταν σύνηθες στον Ιουδαϊσµό, 

                                                      
58 Το πρώτο γεγονός προφητεύει επιπλέον τα κοινά γεύµατα των πρώτων 
χριστιανών, ανεξάρτητα από την εθνότητα ή το φύλο. Το δεύτερο προλέγει τη 
βάπτιση εθνικών και µάλιστα αξιωµατούχων, η οποία τους καθιστά ικανούς να 
συµµετέχουν στην ευχαριστηριακή σύναξη. Πρβλ. Es ler , Communitiy and Gospel 
in Luke-Acts, 35. 183. Είναι αξιοσηµείωτο ότι και στο κατά Ματθαίον η δηµόσια 
δράση του Ιησού εισάγεται µε την καταγραφή ποικίλων θεραπειών ανθρώπων 
από την ευρύτερη περιοχή της Συρίας: Καὶ περιῆγεν ἐν ὅλῃ τῇ Γαλιλαίᾳ͵ διδάσκων 
ἐν ταῖς συναγωγαῖς αὐτῶν καὶ κηρύσσων τὸ εὐαγγέλιον τῆς βασιλείας καὶ 
θεραπεύων πᾶσαν νόσον καὶ πᾶσαν µαλακίαν ἐν τῷ λαῷ. καὶ ἀπῆλθεν ἡ ἀκοὴ 
αὐτοῦ εἰς ὅλην τὴν Συρίαν· καὶ προσήνεγκαν αὐτῷ πάντας τοὺς κακῶς ἔχον τας 
ποικίλαις νόσοις καὶ βασάνοις συνεχοµένους καὶ δαιµονιζοµένους καὶ 
σεληνιαζοµένους καὶ παραλυτικούς͵ καὶ ἐθεράπευσεν αὐτούς (4, 23-25).  
59 Πρβλ. Α΄ Κορ. 1, 25-26 . Βλ. Car ter ,  Matthew and Empire, 72. 
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αλλά ως Αββά-Πατέρα (Μτ. 23, 9) και αναγνώριζε ως µοναδικό και 
αποκλειστικό καθηγητή τον Ιησού. Αυτός (ο Ιησούς) διά του λόγου 
του εκλέγει στο αποστολικό αξίωµα τους µαθητές, µεταδίδει σε 
αυτούς το χάρισµα της θεραπείας και του εξορκισµού και τους 
καθιστά κριτές του Ισραήλ (Μτ. 19, 28/Λκ. 22, 30). Το µοναδικό 
αυτό γεγονός της µεταβίβασης µεσσιανικών χαρακτηριστικών σε 
ολόκληρη την οµήγυρη των Δώδεκα ονοµάζεται στην Έρευνα ως 
«συλλογικός Μεσσιανισµός» (Gruppenmessianismus)60. Με την 
εκλογή των εκπροσώπων των δώδεκα φυλών από τον κύκλο των 
αλιέων και γενικότερα του am-haaretz, ο Ιησούς θέλησε να εξάρει 
τον κυρίαρχο ρόλο του απλού λαού στην ανατέλλουσα Βασιλεία 
του Θεού. Αµφισβήτησε, έτσι εµµέσως πλην σαφώς, το 
υφιστάµενο καθεστώς της ιερατικής αριστοκρατίας µε 
επικεφαλής έναν αρχιερέα, υποχείριο των Ρωµαίων61. Επιπλέον η 
οργάνωση των Δώδεκα, που αποτέλεσε το µοντέλο της Πρώτης 
Εκκλησίας, δεν στηριζόταν στην πυραµοειδή ιεραρχική δοµή που 
παρατηρούταν σε όλα τα πατριαρχικά κοινωνικά σχήµατα της 
εποχής της. Γι’ αυτό και ο G. Lohfink τη χαρακτηρίζει ως 
«αντιθετική κοινωνία» - Kontrastgesellschaft62. Συµπερασµατικά 
µέσω της κλήσης και της δράσης των µελλοντικών κριτών των 
δώδεκα φυλών, ο Ιησούς «σηµατοδότησε» την ανασυγκρότηση 
ολόκληρου του Ισραήλ µε τη δοµή που είχε πριν την καθιέρωση 
του θεσµού της Μοναρχίας εκπληρώνοντας έτσι µια µεσσιανική 
προσδοκία που συνδέεται στο Ψ. Σολ. 17 µε τον Υιό Δαβίδ. Η 
προτροπή του Ιησού προς τους περιοδεύοντες µαθητές του να µη 
φέρουν πήρα (σακκίδιο), χαλκό (τα χαµηλότερα σε αξία χάλκινα 
νοµίσµατα) και δεύτερο χιτώνα (Μκ. 6, 8) υποδηλώνει την 
απέλευθερωσή τους από κάθε κέντρο και µέσο οικονοµικής 
εξουσίας και την απόλυτη εξάρτησή τους από το Θεό και τη 
Βασιλεία Του. 

Στον κύκλο αυτό των εκπροσώπων του δωδεκάφυλου, που 
προσκάλεσε προσωπικά και ονοµαστικά ο ίδιος ο Ιησούς, ανήκε ο 

                                                      
60 Biebenstein , Maria aus Magdala, 52. 
61 Theissen  , Die Religion der ersten Christen , 65-66. 
62 Jesus und die Kirche, 57-63. 
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Σίµων ο Καναναίος (Kana’ana, Μκ. 3, 18) ή Ζηλωτής (Λκ. 6, 15)63. 
Ζηλωτικές διαθέσεις επιδεικνύουν και οι υιοί του Ζεβεδαίου, οι 
οποίοι θέλουν να κατεβάσουν φωτιά από τον ουρανό για να 
πυρπολήσουν τους αφιλόξενους Σαµαρείτες στην αρχή του 
Οδοιπορικού του Ιησού προς το Πάθος (Λκ.9, 54). Σύµφωνα µε τον 
Eissler και τον Cullmann64, το όνοµα Βαριωνά (Barjona) του Πέτρου 
(Μτ. 16, 17) είχε, επίσης, ζηλωτική χροιά. Οι ψαράδες της 
Τιβεριάδος ανήκαν, άλλωστε, σ’ εκείνους τους ναυτικούς και 
απόρους, οι οποίοι πρώτοι επαναστάτησαν στην αρχή του 
ιουδαϊκού Πολέµου (Ιωσ. Βίος 66). Ως ζηλωτή χαρακτηρίζει η 
παλαιολατινική µετάφραση Vetus Latina και τον Ιούδα, ο οποίος, 
σύµφωνα µε µια εκδοχή, ονοµάστηκε Ισκαριώτης, από το λατινικό 
sikkarius µε το οποίο οι Ρωµαίοι χαρακτήριζαν εκείνους που 
προσπαθούσαν να σπείρουν τον πανικό µε το sica (εγχειρίδιο)65.  

Σκοπίµως, προφανώς, στον κύκλο αυτό των ζηλωτών Γαλιλαίων, 
ο Ιησούς ενέταξε και έναν τελώνη, εκπρόσωπο της καθεστηκυίας 
τάξης, το Ματθαίο ή Λευί66, προσπαθώντας έτσι να καταδείξει 

                                                      
63 Σύµφωνα H engel , Zeloten, 55-57 αυτό είναι το αρχαιότερο χωρίο, όπου 
µνηµονεύονται στην παγκόσµια φιλολογία οι Ζηλωτές. Εντυπωσιάζει το 
γεγονός ότι ο Λουκάς, ο οποίος σύµφωνα µε τους περισσότερους ερµηνευτές, 
συγγράφει µια Απολογία προς τη Ρώµη, στην προκειµένη περίπτωση δεν 
αποσιωπά τα φρονήµατα του µαθητού. Σύµφωνα µε τον Τρεµπέλα ,  δε µπορεί 
να υποστηριχθεί µε βεβαιότητα ότι το Ζηλωτής παραπέµπει στη µερίδα των 
Ζηλωτών, αλλά στο ζήλο που είχε ο συγκεκριµένος µαθητής για το Νόµο. Πρβλ. 
Πράξεις των Αποστόλων, 63. Κόµπου , Ο Ιησούς, οι Μαθηταί Του και η Κίνησις 
των Ζηλωτών, 253. 
64 Staat, 11. Αξιοπρόσεκτη είναι, σύµφωνα µε τον Theissen (Κίνηση του Ιησού, 29), η 
ερµηνεία κατά την οποία ο Βαριωνάς παράγεται από το ‘έρηµος, κενός, άγριος’ 
και αντιλαµβάνεται το παρώνυµο µε την έννοια του ‘παράνοµου, του 
απόβλητου’ (outlaw, outcast). 
65 Gni lka, Jesus, 191. 
66 Την ίδια υποτιµητική άποψη για το κοινωνικό και πνευµατικό status του 
κύκλου του Ιησού είχε και ο Κέλσος (Κατά Κέλσον 1, 62): Μετὰ ταῦτα δ΄ ἐπεὶ µηδὲ 
τὸν ἀριθµὸν τῶν ἀποστόλων ἐπιστάµενος δέκα εἶπεν ἢ ἕνδεκά τινας 
ἐξαρτησάµενον τὸν Ἰησοῦν ἑαυτῷ ἐπιρρήτους ἀνθρώπους͵ τελώνας καὶ ναύτας 
τοὺς πονηροτάτους͵ µετὰ τούτων τῇδε κἀκεῖσε αὐτὸν ἀποδεδρακέναι͵ αἰσχρῶς καὶ 
γλίσχρως τροφὰς συνάγοντας͵ φέρε καὶ περὶ τούτων κατὰ τὸ δυνατὸν διαλάβωµεν. 
Οι µαθητές βέβαια δεν ανήκαν στην κατώτερη κοινωνική τάξη της ρωµαϊκής 
Αυτοκρατορίας, στους πένητες, αφού διέθεταν µισθωτούς και ήταν «µέτοχοι» 
οργανωµένων αλιευτικών οµάδων και κάτοχοι αλιευτικών σκαφών, τα οποία ο 
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στους υπολοίπους το όντως ‘άλλον’ της παρουσίας της βασιλείας 
Του, η οποία προσφέρεται ως δώρο/χάρις ακόµα και στους 
κατεξοχήν αµαρτωλούς και περιθωριακούς της κοινωνίας: τις 
πόρνες και τους τελώνες. Δε δίστασε, επίσης, ιδιαίτερα στις 
παραβολές Λκ. 19, 11-27 και Μκ. 12, 1-12 να χρησιµοποιήσει 
παραδείγµατα από συµπεριφορές της άρχουσας τάξης για να 
προβάλλει τις «διαφάνειες» της βασιλείας του Θεού. Στην πρώτη 
παραβολή των µνών απηχούνται όλα τα γεγονότα τα οποία 
συνόδευσαν την ανάληψη της βασιλείας από τον ‘ευγενή’ 
απόγονο του Ηρώδη Αρχέλαο (Ιωσ. Αρχ. 17, 9). Και στη δεύτερη 
καταδικάζεται η συµπεριφορά των «πληβείων» γεωργών να 
σφάξουν όλους τους απεσταλµένους και να δολοφονήσουν τέλος 
και τον κληρονόµο γιο του ιδιοκτήτη του Αµπελώνα. Στην 
παραβολή του Λαζάρου και του πλουσίου (Λκ. 16, 19-31) ο 
Λάζαρος, το µόνο επώνυµο πρόσωπο σε παραβολή του Ιησού, 
υποµένει αγόγγυστα την αδικία και δεν ξεσπά σε έναν ταξικό 
αγώνα. Η δικαίωσή του, όπως συνάγεται από το Ευαγγέλιο του 
Λουκά, είναι µεταθανάτια. Ο ίδιος ο Ιησούς ενώ πολέµησε τον 
πλούτο, συναναστρεφόταν µε πλουσίους, και διακονούταν και 
από γυναίκες (Λκ. 8, 13)67.  

                                                                                                                             
Λουκάς ονοµάζει πλοία (5, 2). Πρβλ. Πατρώνου , Ιησούς, 277. Μόνο ο Λουκάς 
µνηµονεύει τη θαυµαστή αλιεία κατά την κλήση των µαθητών (5, 1-11). Με τον 
τρόπο εξαίρει την  αφθονία  της  νέας  µεσσιανικής  εποχής , καθώς ο 
ιχθύς ήταν σύµβολο της γονιµότητας. Στο Ιω. 21, 3-13 γίνεται λόγος µάλιστα για 
την µεταπασχάλια αλιεία 153 ιχθύων. Σύµφωνα µε το σχόλιο του Ιερωνύµου στο 
Ιεζ. 47, 9-12, τόσα είδη ιχθύων πιστευόταν ότι υπήρχαν στη θάλασσα. Πρβλ. 
Facett , Hebrew Myth, 92-93. Σηµειωτέον επίσης ότι η αλιεία ανθρώπων 
χρησιµοποιείται για να δηλώσει την κρίση των πλουσίων (Αµ. 4, 2), των Ισχυρών 
(Ιεζ. 29, 4) αλλά και του ίδιου του λαού στα πλαίσια της αποκατάστασής του στη 
γη της επαγγελίας (Ιερ. 16, 16).  
67 Μνεία της µαθητείας των γυναικών γίνεται στα Ευαγγέλια σε δύο 
περιπτώσεις: στο Μκ. 15, 40 κ.ε. (// Μτ. 27, 55. Λκ. 23, 49) και στο Λκ. 8, 2. Μόλις 
στο τέλος του αρχαιότερου Ευαγγελίου, ο Μκ. σηµειώνει ότι τη στιγµή της 
προοδευτικής και πλήρους εγκατάλειψης του Ιησού από τους µαθητές του και 
φαινοµενικά και από τον ίδιο το Θεό Πατέρα του, κοντά στον Ιησού και συνάµα 
ἀπὸ µακρόθεν (αποστασιοποιηµένες από τη δράση των ανδρών - εµπαικτών) 
θεωρούσαν τα τεκταινόµενα η Μαρία ἡ Μαγδαληνὴ καὶ Μαρία ἡ Ἰακώβου τοῦ 
µικροῦ καὶ Ἰωσῆτος µήτηρ καὶ Σαλώµη και άλλες γυναίκες που είχαν συναναβεί 
µαζί του εἰς Ἱεροσόλυµα αλλά δεν κατονοµάζει (15, 40 κ.ε.). Σε αυτόν τον κύκλο 
των µαθητριών ανήκαν επίσης η Ἰωάννα γυνὴ Χουζᾶ ἐπιτρόπου Ἡρῴδου καὶ 
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Ο κύκλος των στενών µαθητών δε λειτουργούσε µυστικά, όπως 
συνέβαινε στα ελληνιστικά χρόνια µε τους µυστηριακούς θιάσους, 
αλλά µονίµως συνοδευόταν από ένα πλήθος ανθρώπων ποικίλης 
θρησκευτικής και κοινωνικής προέλευσης οι οποίοι, είτε 
συµπαθούσαν είτε κατασκόπευαν τον Ιησού68. Η µαθητεία κοντά 
στον Ιησού απέτρεπε κάθε αίσθηµα αποκλειστικότητας και 
αποµόνωσης από το κοσµικό περιβάλλον. Στον Ιωάννη, ο οποίος 
θέλει να παρεµποδίσει κάποιον που εξορκίζει στο όνοµα του 
Ιησού, εκείνος απαντά: Μὴ κωλύετε αὐτόν͵ οὐδεὶς γάρ ἐστιν ὃς 
ποιήσει δύναµιν ἐπὶ τῷ ὀνόµατί µου καὶ δυνήσεται ταχὺ 

                                                                                                                             
Σουσάννα (Λκ. 8, 2 κε.) και η Μαρία του Κλωπά (Ιω. 19, 25). Οι γυναίκες αυτές 
πρωταγωνιστούν εν συνεχεία κατά την ανατολή της «όγδοης», ανέσπερης 
ηµέρας και γίνονται άγγελοι της αναστάσεως στη Γαλιλαία. Ο Μκ. σηµειώνει σε 
χρόνο που υποδηλώνει διάρκεια (παρατατικό) ότι ἠκολούθουν αὐτῷ καὶ διηκόνουν 
αὐτῷ. Και τα δύο ρήµατα είναι εξόχως σηµαντικά. Το ακολουθείν αποτελεί το 
κατεξοχήν χαρακτηριστικό των µαθητών του Ιησού (Μκ. 2, 14), ενώ το διακονείν  
στον ίδιο Ευαγγελιστή δε δηλώνει µόνο τη φροντίδα των τραπεζών (όπως στο 
1,13. 31), αλλά προβάλλεται από τον ίδιο τον Ιησού στο φινάλε της δράσης Του 
στη Γαλιλαία (10, 43-45) ως η κατεξοχήν αποστολή των µελών της Εκκλησίας, 
όπου ανατρέπονται οι σχέσεις εξάρτησης και κυριαρχίας. Με τη συνειδητή 
επιλογή τους να ακολουθούν τον ανέστιο Ιησού οι γυναίκες αυτές ανέτρεπαν το 
καθιερωµένο (γυναικείο) image της εποχής τους που τις ήθελε να υπηρετούν τον 
οίκο τους. Αντίθετα η συνεχής δηµόσια παρουσία τους σε έναν ανδρικό κύκλο 
και ιδιαίτερα στα γεύµατα του Ιησού ίσως είχε κινήσει πολλές υποψίες για το 
ήθος τους, κάτι που δεν επιβεβαιώνουν όµως οι Ευαγγελιστές. Και στο ελληνικής 
προέλευσης ακροατήριο, όπως αυτό του Λουκά, η παρουσία γυναικών ήταν 
αποδεκτή µόνο στο πρώτο µέρος του γεύµατος (δείπνο/βρώση) και όχι στο 
δεύτερο (συµπόσιο), οπότε και η παρουσία της γυναίκας συνδέεται µε έλλειψη 
ήθους και κατ΄ επέκταση πορνεία. Πρβλ. Stegemann, Urchristliche 
Sozialgeschichte, 316-8. Είναι αξιοσηµείωτο ότι αυτές (οι γυναίκες) δεν ονοµάζονται 
µαθήτριες, Δε µνηµονεύεται επίσης από τους Συνοπτικούς κάποια ιδιαίτερη 
κλήση τους, ούτε κάποια παραχωρηθείσα από τον Ιησού εξουσία για διδασκαλία, 
θαυµατουργία ή εξορκισµό, όπως αντιστρόφως συµβαίνει µε τους µαθητές. Από 
το Λουκά (8, 2-3) πληροφορούµαστε ότι η µαθητεία της Μαρίας της Μαγδαληνής 
οφείλεται στην απελευθέρωσή της από επτά δαιµόνια, ενώ η «αποστολή» των 
µαθητριών εστιάζεται στην υλική εξυπηρέτηση των µαθητών. Σηµειωτέον ότι 
στο Μκ. η µαθητεία κοντά στον Ιησού, ενώ προϋποθέτει την εγκατάλειψη των 
γονέων, δεν απαιτεί εγκατάλειψη των συζύγων (10, 29) όπως συµβαίνει στο 
Ματθαίο (19, 29) και στο Λουκά (18, 29). Σύµφωνα, άλλωστε, µε το Α’ Κορ. 9, 5 ο 
Κηφάς συνοδευόταν στο κήρυγµα από τη γυναίκα του. 
68 Stau f f er ,  Jesus, 84-85. 

PDF created with FinePrint pdfFactory Pro trial version http://www.fineprint.com

http://www.fineprint.com


 
 
 
 
 
 

Η ΒΑΣΙΛΕΙΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΚΑΙ ΟΙ ΒΑΣΙΛΕΙΕΣ  ΤΗΣ ΓΗΣ 

κακολογῆσαί µε· ὃς γὰρ οὐκ ἔστιν καθ΄ ἡµῶν͵ ὑπὲρ ἡµῶν ἐστιν (Μκ. 
9, 38-40).  

Στο κλίµα της Γαλιλαίας και µάλιστα της υπαίθρου, το αρχικό 
Ευαγγέλιο του Ιησού Πεπλήρωται ὁ καιρὸς καὶ ἤγγικεν ἡ Βασιλεία 
τοῦ Θεοῦ· Μετανοεῖτε καὶ πιστεύετε ἐν τῷ Εὐαγγελίῳ δηµιούργησε 
προφανώς αρχικά τη λανθασµένη εντύπωση της έλευσης µιας 
εγκόσµιας βασιλείας. Αυτό που βασικά θα ξένισε τους ακροατές 
είναι το ότι, ενώ οι ραββίνοι έθεταν ως προϋπόθεση έλευσης της 
βασιλείας την απόλυτη τήρηση του Νόµου 
(συµπεριλαµβανοµένων και των λατρευτικών του διατάξεων) και 
τα αξιόµισθα ηθικά έργα του ανθρώπου, στο κήρυγµα του Ιησού 
προηγείται η οριστική (και µάλιστα παρακειµένου) και έπεται η 
προστακτική. Ο θησαυρός είναι δεδοµένος και µέσα από τη χαρά 
της απόκτησής του διαµορφώνεται µια καινούργια συµπεριφορά. 
Πρώτα αισθάνεται κανείς την παρουσία της βασιλείας ως δωρεάς 
και µετά εµφανίζεται ως καρπός η ηθική. Αυτό το στοιχείο 
εξαίρεται ιδιαίτερα µε τις παραβολές του θησαυρού και των 
µαργαριταριών (Μτ. 13, 51).  

Από την άλλη µεριά, η έλευση της µεσσιανικής Βασιλείας στον 
κόσµο, όπως εξηγεί ο Ιησούς ιδίως στις οµώνυµες παραβολές (Μκ. 
4) και µάλιστα σε αυτήν του Σπορέως, δεν ταυτίζεται µε κάποια 
θεαµατική δυναµική παρουσία ενός βασιλέα - Μεσσία στη γη, 
όπως ανέµεναν οι Ισραηλίτες, αλλά µοιάζει σε µέγεθος και 
δυναµική µε το µικροσκοπικό σπόρο τού σιναπιού, ο οποίος, 
παρότι είναι µικρότερος πάντων τῶν σπερµάτων τῆς γῆς (Μκ. 4, 30) 
και παρ’ όλες τις αντιξοότητητες που συναντά στη βλάστησή του, 
αργά αλλά σταθερά µηκύνηται ὡς οὐκ εἶδεν ο γεωργός (Μκ. 4, 27) 
και στο τέλος γίνεται µείζων πάντων τῶν λαχάνων. Η εικόνα των 
µεγάλων κλάδων, όπου κατασκηνώνουν τα πετεινά του ουρανού, 
παραπέµπει τον αναγνώστη στις εικόνες των µεγάλων 
αυτοκρατοριών της γης Αιγύπτου και Βαβυλώνος στο Ιεζ. 31, 6 και 
Δν. 4, 12, ενώ ταυτόχρονα εκπληρώνει την προφητεία του Ιεζ. 17, 
23 σχετικά µε τον Ισραήλ.  

Όπως σηµειώνουν οι Τheissen-Merz στο κήρυγµα του Ιησού περί 
της Βασιλείας δεν εκπληρώνονται τα εθνικιστικά όνειρα ούτε οι 
προσδοκίες για µια ατέρµονη λειτουργία κοντά στο θρόνο του Θεού. 

PDF created with FinePrint pdfFactory Pro trial version http://www.fineprint.com

http://www.fineprint.com


 
 
 
 
 
 

Η ΒΑΣΙΛΕΙΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΚΑΙ ΟΙ ΒΑΣΙΛΕΙΕΣ  ΤΗΣ ΓΗΣ 

Η Τορά δε µελετάται από φωτισµένους ραββίνους. Εκπλήρωση της 
λαχτάρας αποτελεί το γεύµα, που δε συνδυάζεται όµως µε θυσία 
στο Ναό, αλλά παρουσιάζεται ως ένα εόρτιο γεγονός που 
διαδραµατίζεται στον οικογενειακό κύκλο των πατέρων. Η 
λατρευτική διαίρεση σε εθνικούς και Ιουδαίους δεν παίζει κανένα 
ρόλο. Στην πραγµατικότητα η βασιλεία του Θεού δεν είναι κάποιο 
Imperium αλλά ένα χωριό69. 

Το θαυµαστό είναι ότι ο Ιησούς διακηρύσσει ότι αυτή η 
εσχατολογική βασιλεία µε το κήρυγµα και την παρουσία του ήδη 
κυοφορείται αυτόµατα και µυστικά (Μκ. 4, 28) στην Ιστορία και 
τον Κόσµο. Ο καινούργιος αιώνας δε διαδέχεται τον παλιό, αλλά 
εισβάλλει σε αυτόν και τον µεταµορφώνει, όπως η ζύµη το 
φύραµα (Λκ. 13, 21). Ο µυστικός χαρακτήρας της Βασιλείας 
υπογραµµίζεται από την εντολή του Ιησού για αποσιώπηση των 
θαυµάτων του και αποδεικνύεται από το ότι τα δύο κατεξοχήν 
θαύµατα, µε τα οποία (ο Ιησούς) δαµάζει τα στοιχεία της φύσης (5, 
39. 6, 48-50) και επιδεικνύει τη θεότητά του, συντελούνται µόνο 
µπροστά στους µαθητές του. Δυναµικά εµφανίζεται η Βασιλεία 
πρώτα στους τρεις µαθητές στο βορειότερο σηµείο της δράσης του 
Ιησού. Κοντά σε ένα µέρος που συνδεόταν ονοµαστικά και 
λατρευτικά µε τον Αύγουστο, την Καισάρεια  του Φιλίππου, και 
µάλιστα σε όρος διαφορετικό από τη Σιών, ο Ιησούς 
παρουσιάζεται µεταµορφωµένος από τον Θεό στους τρεις 
µαθητές αλλά και στους δύο εκπροσώπους της Π.Δ. ως ο 
µοναδικός υιός του Θεού-dei filius που του αρµόζει η απόλυτη υπ-
ακοή. Το Imperium-η βασιλεία του, που θεωρείται µετά από 
εξαήµερη ησυχία, την όγδοη κατά το Λουκά ηµέρα (9, 28) 
ταυτίζεται µε τη µετοχή εδώ και τώρα στο άκτιστο φως και 
προϋποθέτει ένα άκρως εξευτελιστικό και επώδυνο Πάθος. Αυτή 
η βασιλεία εµφανίζεται επίσης ως µυστήριο (όχι γοητείας αλλά) 
τρόµου στους σταυρωτές του Ιησού και τους κατοίκους της 
Ιερουσαλήµ (Μκ. 14, 62-63). Τη στιγµή ακριβώς κατά την οποία 
νοµίζουν ότι τον εξουθενώνουν, κρεµώντας τον ως βασιλέα των 
Ιουδαίων πάνω στο Σταυρό, βιώνουν το τροµερό εσχατολογικό 
σκοτάδι (15, 33-34) και αντικρίζουν το συµβολικό σχίσιµο του 

                                                      
69 Jesus, 234. Η φράση είναι ειληµµένη από το Burchard , Jesus von Nazareth, 34. 
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καταπετάσµατος του Ναού (15, 38). Αυτή η Βασιλεία της αγάπης 
του Θεού θα γίνει παγκόσµια ορατή και γνωστή µόνο κατά τη 
Δευτέρα Παρουσία (13, 24-26).  

Το ότι η βασιλεία δεν αποτελεί απλώς αντικείµενο πόθου και 
προσδοκίας, αλλά και ιστορική εµπειρία, που έχει ήδη ανατείλει 
στην τρέχουσα Ιστορία και τον παρόντα Κόσµο, εδώ και τώρα, 
αποδεικνύεται από το λόγιο του Ιησού στο Λκ. 17, 20-21: 
Ἐπερωτηθεὶς δὲ ὑπὸ τῶν Φαρισαίων πότε ἔρχεται ἡ βασιλεία τοῦ 
Θεοῦ ἀπεκρίθη αὐτοῖς καὶ εἶπεν͵ Οὐκ ἔρχεται ἡ βασιλεία τοῦ Θεοῦ 
µετὰ παρατηρήσεως  ͵ οὐδὲ ἐροῦσιν͵ Ἰδοὺ ὧδε· ἤ͵ Ἐκεῖ· ἰδοὺ γὰρ ἡ 
Βασιλεία τοῦ Θεοῦ ἐντὸς ὑµῶν ἐστιν. Το ἐντὸς δε µπορεί σηµαίνει 
την εσωτερική καρδιακή παρουσία της βασιλείας70. Όχι µόνο οι 
Φαρισαίοι, στους οποίους αποκρίνεται ο Ιησούς, αλλά και οι ίδιοι 
οι µαθητές, τη στιγµή που εκφωνήθηκε το λόγιο, δε 
διακατέχονταν ούτε από την πίστη στο πρόσωπό Του, ούτε από τις 
άλλες προϋποθέσεις οικειοποίησης της βασιλείας, που έθετε ο 
Κύριος. Το ἐντὸς σηµαίνει στο λόγιο αυτό ότι η βασιλεία του Θεού 
είναι ήδη παρούσα ανάµεσα στους επερωτώντες δια της 
παρουσίας και δράσης του Ιησού. Αµέσως µετά ο ίδιος ο Μεσσίας 
σε συµφωνία µε το αποκαλυπτικό όραµα υπογραµµίζει την 
τελική έλευση του Υιού του Ανθρώπου και της Κρίσης που αυτός 
θα διενεργήσει, προκειµένου προφανώς να σηµάνει εγρήγορση 
και να καταστείλει κάθε διάθεση αυτάρκειας. 

Έκδηλη είναι µέχρι σήµερα η αµηχανία της σύγχρονης έρευνας 
µπροστά στο συνδυασµό της παρουσίας και ταυτόχρονα της 
αναµονής της έλευσης της Βασιλείας σε περικοπές όπως η 
προηγούµενη. Στην αρχή του 20ου αι. υπό την επίδραση του A. 

                                                      
70Αυτή τη σηµασία αποκτά ο όρος καταρχήν στο γνωστικό Ευαγγ. Θωµά, όπου 
παρατίθενται τα εξής λόγια του Ιησού: στ. 3: Εάν αυτοί που σας καθοδηγούν σας 
πουν. Να, η Βασιλεία είναι στον ουρανό, τότε τα πετεινά του ουρανού θα σας 
προλάβουν. Αλλά η Βασιλεία είναι µέσα σας και (όχι) έξω. Όταν γνωρίσετε τον 
εαυτό σας, τότε θα σας γνωρίσουν, και θα καταλάβετε ότι είσθε γιοί του ζωντανού 
Πατέρα. Εάν όµως δεν γνωρίζετε τον εαυτό σας, είσθε µέσα στη φτώχεια και η 
φτώχεια είσθε εσείς. στ. 113: Του είπαν οι µαθητές του. Πότε θα έλθει η βασιλεία; 
[Ο Ιησούς είπε] Δε θα έλθει µε τρόπο φανερό, ούτε θα πουν. Να εδώ, ή να εκεί! 
Αλλά η βασιλεία του Πατέρα είναι απλωµένη στη γη και οι άνθρωποι δεν τη 
βλέπουν.  
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Schweitzer επικράτησε η άποψη, η οποία σε µεγάλο βαθµό 
εκπροσωπείται και σήµερα από τον E. P. Sanders, ότι ο Ιησούς 
ήταν ένας αποκαλυπτικός προφήτης που ανέµενε την 
κατακλυσµιαία κατάρρευση των πάντων και την άµεσα 
αναµενόµενη έλευση της Βασιλείας του Υιού του Ανθρώπου. Με 
δεδοµένο, όµω, ότι η συνέχεια των γεγονότων δεν τον δικαίωσε, η 
παραπάνω άποψη οδήγησε άλλους στο συµπέρασµα ότι ο Χριστός 
ήταν ένας ψευδής προφήτης και άλλους στη µετάθεση της 
βασιλείας στο χώρο του υπερβατικού, του µεταφυσικού. Γι’ αυτό 
το λόγο πρώτος ο C. H. Dodd (1935) και ιδιαιτέρως σήµερα ο J. D. 
Crossan θεωρούν ότι ο Ιησούς ήταν ένας σοφιολογικός δάσκαλος, 
που θεωρούσε ότι ο Θεός είναι ήδη παρών στην Ιστορία και 
καθορίζει τις ζυµώσεις του κόσµου. Η εύκολη λύση στην οποία 
καταφεύγουν οι εκπρόσωποι και των δύο τάσεων είναι να 
θεωρούν ότι τα χωρία που δεν ταιριάζουν στη δική τους εικόνα 
του Ιησού έχουν µεταπασχάλεια προέλευση.  

Η ορθόδοξη Παράδοση, που βιώνει µέσα στην Εκκλησία και 
ιδιαιτέρως κατά τη διάρκεια της θείας Ευχαριστίας την 
πραγµατοποίηση και την αποκαραδοκία της Βασιλείας, δεν 
αντιµετώπισε τέτοια διλήµµατα. Σηµειώνει ο Γ. Πατρώνος71: Εις 
την Ανατολήν διαπιστώνει τις πράγµατι µίαν ζωντανήν και 
οργανικήν σχέσιν του ιστορικού και εσχατολογικού γεγονότος, ήτις 
εκφράζεται όχι µόνο εις την ευκόλως διαπιστουµένην λαϊκήν 
ευσέβειαν αλλά και εις επισήµους µορφάς της εκκλησιαστικής της 
παραδόσεως. Ούτω δια της πραγµατικότητας της Εκκλησίας άγεται 
η ορθόδοξος θεολογία εις µίαν νέαν θέαν πραγµάτων, ένθα η 
Ιστορία και η Εσχατολογία δεν αντιτίθενται προς αλλήλας, αλλά 
«συµπορεύονται» και «συναναµίγνυνται» εις µίαν σαφώς ιστορικήν 
διαλεκτικήν σχέσιν [...] Εντός της Εκκλησίας ο ιστορικός και ο 
εσχατολογικός Χριστιανισµός ευρίσκεται εις µίαν απόλυτον 
αρµονίαν «διαδοχής» και ουχί συγκρούσεως. Εκτός αυτής άρχεται η 
σύγκρουσις και η παρανόησις των θεµάτων, ως ακριβώς συνέβη εν 
τη δυτική και ιδιαιτέρως εν τη φιλελευθέρα προτεσταντική 

                                                      
71 Σχέσις Παρόντος και Μέλλοντος, 195-197. Ο ίδιος ερευνητής εισήγαγε τον όρο 
λειτουργική εσχατολογία, προκειµένου να εκφράσει πληρέστερα και 
δυναµικότερα το ήδη εγκαινιασθέν εσχατολογικό γεγονός. Βλ. Η Βασιλεία του 
Θεού εν τη συγχρόνω Δυτική Θεολογία, 13 υποσ. 5. 
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θεολογία. Η ορθή ή εσφαλµένη προβληµατική των εσχατολογικών 
θεµάτων, εποµένως, έγκειται εις την αποδοχήν ή µη της ιστορικής 
πραγµατικότητας της βασιλείας του Θεού, ήτις είναι η Εκκλησία 
του Χριστού επί της γης, και της εσχατολογικής διαστάσεως της 
Εκκλησίας, ήτις είναι η βασιλεία του Θεού εν ουρανοίς. Γιατί, 
εκάστη προσπάθεια γυµνώσεως της Εκκλησίας εκ της 
εσχατολογικής αυτής διαστάσεως και της βασιλείας του Θεού εκ 
της ιστορικής αυτής πραγµατικότητας οδηγεί τελικώς είτε εις έναν 
άκρατον αντιϊστορικόν «µεσσιανισµόν» είτε εις έναν πλήρη 
εγκοσµιοκρατικόν «ιστορισµόν». Σκοπός, όµως, της ορθοδόξου 
εκκλησιολογίας και εσχατολογίας είναι η διαφύλαξις της duas vitas 
της Εκκλησίας.  

Είναι αξιοσηµείωτο ότι ακόµη και στα χωρία, τα οποία η 
σύγχρονη Έρευνα θεωρεί ότι παρουσιάζουν τη Βασιλεία του Θεού 
ως µέγεθος µελλοντικό, υποδηλώνεται η µερική 
πραγµατοποίησή της στο ιστορικό παρόν, µέσω της Λατρείας και 
ιδιαίτερα της θείας Ευχαριστίας. Στην Κυριακή Προσευχή η 
παράκληση ἐλθέτω ἡ Βασιλεία Σου, αποτελεί συνάρτηση του 
αγιασµού – της δοξολογίας του ονόµατός Του και βιωνόταν µέσω 
της µετάληψης του ευχαριστηριακού δείπνου που ακολουθούσε72. 
Ως δείπνο περιγράφεται η βασιλεία στο Λκ. 13, 28 (=Μτ. 8, 11), 
όπου προφητεύεται η συµµετοχή ανθρώπων ἀπὸ ἀνατολῶν καὶ 
δυσµῶν καὶ ἀπὸ βορρᾶ καὶ νότου καὶ ἀνακλιθήσονται ἐν τῇ βασιλείᾳ 
τοῦ Θεοῦ. καὶ ἰδοὺ εἰσὶν ἔσχατοι οἳ ἔσονται πρῶτοι͵ καὶ εἰσὶν πρῶτοι 
οἳ ἔσονται ἔσχατοι. Πιθανότατα ως συνδαιτυµόνες δε νοούνται οι 
Ιουδαίοι της Διασποράς, αλλά οι εθνικοί, αφού, όπως φανερώνει 
και η παραβολή του δείπνου στο Λουκά (14, 16-24 = Μτ. 22, 1-14. 

πρβλ. Ευαγ. Θωµά 64), οι υιοί της βασιλείας αυτοπροαίρετα θα 
αποκλεισθούν73. Με το δείπνο αυτό σχετίζεται και η υπόσχεση του 
Ιησού κατά το Μυστικό Δείπνο ἀµὴν λέγω ὑµῖν ὅτι οὐκέτι οὐ µὴ 
πίω ἐκ τοῦ γενήµατος τῆς ἀµπέλου ἕως τῆς ἡµέρας ἐκείνης ὅταν 
αὐτὸ πίνω καινὸν ἐν τῇ βασιλείᾳ τοῦ Θεοῦ (Μκ. 14, 25). Με όλα τα 

                                                      
72 Theissen-Merz , Jesus, 239-240. 
73 Σηµειωτέον ότι σε αντίθεση µε τις προφητείες που ορίζουν τη Σιών ως 
προορισµό της ιεραποδηµίας (Ησ. 2, 2 κε.. Μιχ. 4, 1 κε.), στο κήρυγµα του Ιησού, 
όχι µόνο δε διακηρύσσεται κάτι τέτοιο, αλλά αντίθετα προφητεύεται η άλωσή 
της. 
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γεύµατα που παρέθεσε ο Ιησούς κατά την ιστορική του πορεία, 
θέλησε να αποδείξει την πνευµατική και υλική πληρότητα που 
κοµίζει στο ιστορικό παρόν το κήρυγµα της Βασιλείας. Με την 
τροφοδοσία του λαού µετά τη διδασκαλία Του ο Ιησούς προβάλλει 
ως ο καλός  ποιµένας, ο ηγέτης εκείνος ο οποίος, συνεχίζοντας 
και υπερβαίνοντας την παράδοση των ποιµένων Μωυσέα και 
Δαβίδ (Αρ. 27, 15-17. Ψ. 77 [78], 70-72), αλλά και του Ελισσαίου74, 
πραγµατοποιεί στο παρόν την πληρότητα των Εσχάτων (Ιεζ. 34. 
Ψ.22 [23]). Με την υπογράµµιση της ευσπλαχνίας που επιδεικνύει 
ο Ιησούς προς το πλήθος (Μκ. 6, 34), το οποίο βρίσκεται σωµατικά 
και υπαρξιακά νηστικό στην έρηµο, ανακαλούνται πολλά 
παλαιοδιαθηκικά χωρία όπου η µαννοδοσία στην έρηµο 
προβάλλει ως ενδεικτική της φιλανθρωπίας του Θεού (Ωσ. 13, 4-6. 

Ψ. 106 [107], 4-9). Στην Έξοδο παραπέµπει και ο καταµερισµός του 
πλήθους σε οµάδες ανά πενήντα και εκατό (στ. 39 κε.. πρβλ. Εξ. 18, 
13 κε.), που επαναλαµβανόταν ως πρόληψη των µεσσιανικών 
Εσχάτων και στα γεύµατα του Κουµράν (1QSa 1. 1QS 2,21. 1QM 
4,3). Τα δώδεκα κοφίνια µε τα περισσεύµατα (στ. 44) υποδηλώνουν 
ότι η Εκκλησία µέσω των κοινών γευµάτων της συνεχίζει στο 
ιστορικό παρόν να ζει από την πληρότητα που έφερε ο Ιησούς 
στον κόσµο, έχοντας στραµµένο το βλέµµα της προς την τελική 
παρουσία Του στον κόσµο. 
4) Τα θαύµατα και οι εξορκισµοί ως σηµεία της 
βασιλείας 

Εκτός από το χορτασµό του πλήθους, µέγιστη και απτή απόδειξη 
της έλευσης της Βασιλείας στην Ιστορία αποτελούν τα πολλά, 
ποικίλα και µοναδικά θαύµατα του Ιησού75. Είναι, πλέον, 
αποδεκτό από την πλειονοψηφία των ερευνητών ότι τα θαύµατα 
δεν κατασκευάστηκαν εκ των υστέρων από την Εκκλησία για να 
                                                      
74 Από τη σύγκριση του Μκ. 6, 34-44, όπου περιγράφεται το θαύµα του 
πολλαπλασιασµού των άρτων και των ιχθύων, µε την ανάλογη ιστορία του 
Ελισσαίου στο Δ΄ Βασ. 4, 42-44, όπου γίνεται λόγος για τη διατροφή εκατό µόνον 
ανδρών, προκύπτει ακριβώς η ανωτερότητα του Ιησού έναντι του µεγαλύτερου 
θαυµατοποιού της Π.Δ. 
75 Οι έξι εξορκισµοί και δεκαεπτά θεραπείες του Ιησού, που αφορούν στον 
άνθρωπο και στη φύση, προϋποθέτουν την πίστη (κάτι µοναδικό στα 
ελληνιστικά παράλληλα) και δεν ισχυροποιούν, αλλά σχετικοποιούν τις 
λατρευτικές διατάξεις του Νόµου. 
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προβάλλουν το Χριστό στον ελληνιστικό κόσµο ως θείο άνδρα 
αντίστοιχο του Πυθαγόρα (580-500 π.Χ.), του Εµπεδοκλή (450 π.Χ.) 
και του Απολλώνιου του Τυανέως (1ος αι. µ.Χ.)76. Συνόδευσαν 
ευθύς εξ αρχής τη δράση του Ιησού προκειµένου να εκπληρώσουν 
τη µεσσιανική αναµονή, να φανερώσουν τη θεϊκή δύναµη και 
ενέργεια του Ιησού και να καταδείξουν την καθολική σωτηρία που 
αυτός κοµίζει στον κόσµο και στην Ιστορία77. 

Μεµονωµένες θεραπείες, που διαδιδόταν ότι τέλεσαν 
αυτοκράτορες, χρησίµευαν ως µέσα εδραίωσης της πολιτικής 
εξουσίας78. Ο Τάκιτος (Ιστ. 4,81), ο Σουητώνιος (Βεσπασ. 7) και ο 
Δίων Κάσσιος (66, 1-4) µαρτυρούν ότι ο Βεσπασιανός το 70 µ.Χ., 
όταν ήδη είχε ανακηρυχθεί αυτοκράτορας, αλλά δεν είχε ακόµη 
εδραιώσει τη δύναµή του, θεράπευσε στην Αλεξάνδρεια έναν 
τυφλό και δύο αναπήρους, στο χέρι και στο πόδι, 
χρησιµοποιώντας το σιάλο και το άγγιγµα. Έσωσε, επίσης, την 
πόλη από την υπερκχύλιση του ποταµού Νείλου. Σηµειώνει ο 
Δίων Κάσσιος: τοῦ Οὐεσπασιανοῦ δὲ ἐς τὴν Ἀλεξάνδρειαν 

                                                      
76 Evans ,  Authenticating the Activities of Jesus, 12-13.  
77 Ο Αγουρίδης , Ιστορία Εποχής, 142, σηµειώνει ότι την ανάγκη θεραπείας, που 
αισθανόταν ο άνθρωπος των ελληνιστικών χρόνων, την αποτυπώνει ωραιότατα 
ο Σενέκας :  Αυτός µιλάει για τον σύγχρονό του κόσµο σαν για ένα απέραντο 
νοσοκοµείο. Στο Lucilius, που επιθυµεί να τον επισκεφθεί στη µόνωση του, για να 
κάνει κάποια πρόοδο, γράφει: «... Δεν Θα βρεις εδώ κανένα γιατρό, αλλ' έναν άρ-
ρωστο άνθρωπο» (Εp. 68, 9). Σ' άλλη Επιστολή του γράφει: «Συζητάω µαζί σου 
βάσανα κοινά, και µοιράζοµαι το φάρµακο µαζί σου σαν να είµαστε κι' οι δύο τρόφιµοι 
του ίδιου νοσοκοµείου» (Εp. 27, 1). Γενικά και βαθειά είναι η συνείδηση της 
αµαρτίας: «Peccavimus Omnes, άλλοι σε σοβαρά κι άλλοι σε κοινά πράγµατα, άλλοι 
εκ προθέσεως, άλλοι απ' την παρόρµηση της στιγµής ή γιατί σπρώχθηκαν απ' την 
κακότητα άλλων ανθρώπων. Με την αθωότητα µας παρά τη θέληση µας και παρά 
το γεγονός ότι παραµένουµε προσκολληµένοι σ' αυτή. Κι' όχι µόνο επράξαµε κακά 
µέχρι τώρα, αλλά θα εξακολουθήσουµε να πράτταµε κακά µέχρι το τέλος της 
ζωής µας (De Clementia VI). Η διαπίστωση αυτή του Σενέκα θυµίζει την παρόµοια, 
αν και εντονότερη, του Αποστόλου Παύλου στο κεφ. 7 της προς Ρωµαίους. Ως 
πηγή των δεινών αισθάνεται ο Σενέκας το σώµα και ως γενέθλια ηµέρα της 
αιωνιότητας το θάνατο. Προκειµένου να λυτρωθεί σε αυτή τη ζωή 
χρησιµοποιεί την «τέχνη της Αλυπίας».  
78 Πολλοί ηγεµόνες, όπως ο Πύρρος από την Ήπειρο, θεωρούνταν πως είχαν το 
βασιλικό άγγιγµα. Βλ. Luck, Περί θαυµάτων και δαιµόνων, 15 υποσ.15. ο ίδιος 
ερευνητής µνηµονεύει το έργο M.L.Bloch,  The Royal Touch, London: Routledge 
and Kegan Paul 1973.  
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ἐσελθόντος ὁ Νεῖλος παλαιστῇ πλέον παρὰ τὸ καθεστηκὸς ἐν µιᾷ 
ἡµέρᾳ ἐπελάγισεν· ὅπερ οὐπώποτε πλὴν ἅπαξ γεγονέναι ἐλέγετο. 
καὶ Οὐεσπασιανὸς δὲ αὐτὸς τυφλόν τέ τινα καὶ ἕτερον οὐκ 
ἀρτίχειρα͵ προσελθόντας οἱ ἐξ ὄψεως ὀνειράτων͵ τοῦ µὲν τὴν χεῖρα 
πατήσας τοῦ δὲ τοῖν ὀφθαλµοῖν [πηλὸν] προσπτύσας͵ ὑγιεῖς 
ἀπέφηνε. τὸ µὲν θεῖον τούτοις αὐτὸν ἐσέµνυνεν (Ρωµ. Ιστορία 66, 
8). Αυτά τα γεγονότα τεκµηρίωσαν και εδραίωσαν το γόητρο της 
δυναστείας των Φλαβίων. 

Η µοναδική σε ποικιλία και εξουσία θεραπευτική δράση του Ιησού 
δεν τον διαφοροποιεί µόνο από τους Καίσαρες αλλά επιπλέον από 
το Δαβίδ ,  τον υιό του, το Σολοµώντα  αλλά και από τους 
συγχρόνους του ψευδοµεσσίες. Στο σηµείο αυτό εύστοχα ο K. 
Paffenroth79 επισηµαίνει ότι ο Δαβίδ, παρότι καθιερώθηκε στην 
Ιστορία ως ο χαρισµατικός ισραηλίτης βασιλιάς, ο µεγάλος 
ποιητής των Ψαλµών, ο διορατικός προφήτης αλλά και o 
µετανοηµένος αµαρτωλός, εντούτοις δεν τέλεσε κανένα θαύµα. 
Αντίθετα, όταν κυρίευσε την Ιερουσαλήµ έδωσε την εξής εντολή: 
Πᾶς τύπτων Ἰεβουσαῖον ἁπτέσθω ἐν παραξιφίδι καὶ τοὺς χωλοὺς 
καὶ τοὺς τυφλοὺς καὶ τοὺς µισοῦντας τὴν ψυχὴν Δαυιδ· διὰ τοῦτο 
ἐροῦσιν: Τυφλοὶ καὶ χωλοὶ οὐκ εἰσελεύσονται εἰς οἶκον Κυρίου (Β΄ 
Βασ. 5, 8). Ο Ιησούς µε τα «σηµεία» που πραγµατοποίησε δε 
στράφηκε εναντίον των εθνικών, ούτε έγινε «άνδρας αιµάτων». 
Αντίθετα από τον Προφητάνακτα, τελείωσε την επίγεια 
θεραπευτική του δράση σύµφωνα µε το Ματθαίο προσφέροντας 
στο Ναό σωµατική και πνευµατική αρτιότητα στους 
περιθωριοποιηµένους από τη λατρεία τυφλούς και χωλούς (Μτ. 
21, 14). 

Η θαυµατουργία και ιδίως η εξορκιστική δράση του Ιησού τον 
διαφοροποιεί και από τον έτερο µεγάλο βασιλέα του Ισραήλ, το 
Σολοµώντα. Αυτός ως υιός Δαβίδ ήταν περίφηµος στον όψιµο 
Ιουδαϊσµό, όχι µόνο για την αλάνθαστη κρίση, τις χιλιάδες 
παροιµίες και την ανοικοδόµηση του Ναού, αλλά ιδίως για την 
εξορκιστική του ικανότητα. Σηµειώνει ο Ιώσηπος στην 
Αρχαιολογία (8, 42-50): Τοσαύτη δ΄ ἦν ἣν ὁ Θεὸς παρέσχε Σολόµωνι 
φρόνησιν καὶ σοφίαν͵ ὡς τούς τε ἀρχαίους ὑπερβάλλειν ἀνθρώπους 

                                                      
79 Jesus as Annointed and Healing Son of David, 553. 
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καὶ µηδὲ τοὺς Αἰγυπτίους͵ οἳ πάντων συνέσει διενεγκεῖν λέγονται͵ 
συγκρινοµένους λείπεσθαι παρ΄ ὀλίγον͵ ἀλλὰ πλεῖστον 
ἀφεστηκότας τῆς τοῦ βασιλέως φρονήσεως ἐλέγχεσθαι. ὑπερῇρε δὲ 
καὶ διήνεγκε σοφίᾳ καὶ τῶν κατὰ τὸν αὐτὸν καιρὸν δόξαν ἐχόντων 
παρὰ τοῖς Ἑβραίοις ἐπὶ δεινότητι͵ ὧν οὐ παρελεύσοµαι τὰ ὀνόµατα· 
[…] συνετάξατο δὲ καὶ βιβλία περὶ ᾠδῶν καὶ µελῶν πέντε πρὸς τοῖς 
χιλίοις καὶ παραβολῶν καὶ εἰκόνων βίβλους τρισχιλίας· καθ΄ 
ἕκαστον γὰρ εἶδος δένδρου παραβολὴν εἶπεν ἀπὸ ὑσσώπου ἕως 
κέδρου͵ τὸν αὐτὸν δὲ τρόπον καὶ περὶ κτηνῶν καὶ τῶν ἐπιγείων 
ἁπάντων ζῴων καὶ τῶν νηκτῶν καὶ τῶν ἀερίων· οὐδεµίαν γὰρ φύσιν 
ἠγνόησεν οὐδὲ παρῆλθεν ἀνεξέταστον͵ ἀλλ΄ ἐν πάσαις ἐφιλοσόφησε 
καὶ τὴν ἐπιστήµην τῶν ἐν αὐταῖς ἰδιωµάτων ἄκραν ἐπεδείξατο. 
παρέσχε δ΄ αὐτῷ µαθεῖν ὁ Θεὸς καὶ τὴν κατὰ τῶν δαιµόνων τέχνην 
εἰς ὠφέλειαν καὶ θεραπείαν τοῖς ἀνθρώποις· ἐπῳδάς τε 
συνταξάµενος αἷς παρηγορεῖται τὰ νοσήµατα καὶ τρόπους 
ἐξορκώσεων κατέλιπεν͵ οἷς οἱ ἐνδούµενοι τὰ δαιµόνια ὡς µηκέτ΄ 
ἐπανελθεῖν ἐκδιώξουσι. καὶ αὕτη µέχρι νῦν παρ΄ ἡµῖν ἡ θεραπεία 
πλεῖστον ἰσχύει· ἱστόρησα γάρ τινα Ἐλεάζαρον τῶν ὁµοφύλων 
Οὐεσπασιανοῦ παρόντος καὶ τῶν υἱῶν αὐτοῦ καὶ χιλιάρχων καὶ 
ἄλλου στρατιωτικοῦ πλήθους ὑπὸ τῶν δαιµονίων λαµβανοµένους 
ἀπολύοντα τούτων. ὁ δὲ τρόπος τῆς θεραπείας τοιοῦτος ἦν· 
προσφέρων ταῖς ῥισὶ τοῦ δαιµονιζοµένου τὸν δακτύλιον ἔχοντα ὑπὸ 
τῇ σφραγῖδι ῥίζαν ἐξ ὧν ὑπέδειξε Σολόµων80 ἔπειτα ἐξεῖλκεν 
ὀσφροµένῳ διὰ τῶν µυκτήρων τὸ δαιµόνιον͵ καὶ πεσόντος εὐθὺς 
τἀνθρώπου µηκέτ΄ εἰς αὐτὸν ἐπανήξειν ὥρκου͵ Σολόµωνός τε 
µεµνηµένος καὶ τὰς ἐπῳδὰς ἃς συνέθηκεν ἐκεῖνος ἐπιλέγων. 
βουλόµενος δὲ πεῖσαι καὶ παραστῆσαι τοῖς παρατυγχάνουσιν ὁ 
Ἐλεάζαρος͵ ὅτι ταύτην ἔχει τὴν ἰσχύν͵ ἐτίθει µικρὸν ἔµπροσθεν ἤτοι 

                                                      
80 Πρόκειται για τη ρίζα βαάρας  (πρβλ. Πόλ. 7, 185. Ιωβηλ. 10, 10-15). Πρβλ. τον 
τρόπο µε τον οποίο εξοστρακίζεται ο Ασµοδαίος στον Τωβίτ (6, 17. 8, 3). Ανάλογες 
πρακτικές διδάσκεται ο Νώε στο Ιωβηλ. 10, 10-15. Με την προσευχή εξορκίζει ο 
Αβραάµ το πνεύµα που καταλαµβάνει τον Φαραώ (1QapGen 20. Γεν. 12, 10-20). 
Ανάλογη θεραπεία προσφέρει στο βασιλιά της Βαβυλώνας ένας ιουδαίος 
εξορκιστής, ο οποίος συγχωρεί τα αµαρτήµατά του (4QPrNab). Στα άσµατα του 
Σοφού (4Q 510-11) η λατρεία του Θεού φαίνεται να έχει εξορκιστική δράση, ενώ 
και οι απόκρυφοι Ψαλµοί (11Q 11) χρησιµοποιούνταν για εξορκισµούς (4Q 560). 
Εξωχριστιανικοί εξορκισµοί απαντώνται στο Λουκιανό , Φιλοψευδής 16 και 
Φιλόστρατος, Βίος Απολλωνίου 4, 20. 
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ποτήριον πλῆρες ὕδατος ἢ ποδόνιπτρον καὶ τῷ δαιµονίῳ 
προσέταττεν ἐξιὸν τἀνθρώπου ταῦτα ἀνατρέψαι καὶ παρασχεῖν 
ἐπιγνῶναι τοῖς ὁρῶσιν͵ ὅτι καταλέλοιπε τὸν ἄνθρωπον. γινοµένου 
δὲ τούτου σαφὴς ἡ Σολόµωνος καθίστατο σύνεσις καὶ σοφία δι΄ ἣν͵ 
ἵνα γνῶσιν ἅπαντες αὐτοῦ τὸ µεγαλεῖον τῆς φύσεως καὶ τὸ 
θεοφιλὲς καὶ λάθῃ µηδένα τῶν ὑπὸ τὸν ἥλιον ἡ τοῦ βασιλέως περὶ 
πᾶν εἶδος ἀρετῆς ὑπερβολή͵ περὶ τούτων εἰπεῖν προήχθηµεν.  

Και ο Ιησούς, όπως και ο Σολοµώντας, συνδέθηκε µε την 
καταπολέµηση των δαιµόνων εἰς ὠφέλειαν καὶ θεραπείαν τοῖς 
ἀνθρώποις. Ολόκληρη η επίγεια δράση του συνοψίζεται στο Πρ. 
10, 38 από τον Πέτρο µε την εξής φράση: Ἰησοῦν τὸν ἀπὸ Ναζαρέθ͵ 
ὡς ἔχρισεν αὐτὸν ὁ Θεὸς Πνεύµατι ἁγίῳ καὶ δυνάµει͵ ὃς διῆλθεν 
εὐεργετῶν καὶ ἰώµενος πάντας τοὺς καταδυναστευοµένους ὑπὸ 
τοῦ διαβόλου͵ ὅτι ὁ Θεὸς ἦν µετ΄ αὐτοῦ. Βεβαίως ο Ιησούς δε 
χρησιµοποίησε τεχνητά µέσα (για παράδειγµα επωδές ή ρίζες ή 
δαχτυλίδι) για να επιτύχει την αποποµπή του διαβόλου, αλλά 
κατεξοχήν το λόγο του. Επιπλέον δεν επιτέλεσε κάποιους 
µεµονωµένους εξορκισµούς, προκειµένου να αποδειχθεί και να 
προβληθεί η δική του σύνεσις καὶ σοφία, τὸ µεγαλεῖον τῆς φύσεως 
καὶ τὸ θεοφιλὲς καὶ λάθῃ µηδένα τῶν ὑπὸ τὸν ἥλιον ἡ τοῦ βασιλέως 
περὶ πᾶν εἶδος ἀρετῆς ὑπερβολή. Ο Ιησούς µε τους εξορκισµούς, 
που συνόδευσαν ευθύς εξ αρχής το κήρυγµα για την έλευση της 
Βασιλείας του Θεού, θέλησε να σηµάνει ότι µε τη δική του 
παρουσία και δράση προκαλείται ο καθολικός εξοστρακισµός του 
διαβόλου από το Σύµπαν και η κατάλυση της βασιλείας του. Ένα 
τέτοιο γεγονός, που κατά παράδοξο τρόπο δεν αποτέλεσε 
αντικείµενο των προφητειών της Π.Δ., δεν αναµενόταν από τους 
Ιουδαίους να επιτελεστεί στα τέλη των αιώνων από το Μεσσία 
αλλά από το Θεό µέσω κάποιου αρχαγγελικού όντος. Όπως 
αποδείχτηκε και από τα κείµενα της µεσοϊουδαϊκής γραµµατείας 
στο τρίτο κεφάλαιο της παρούσας εργασίας, η αποστολή του 
Μεσσία επικεντρωνόταν στον Ιουδαϊσµό στη συντριβή των εθνών 
και των άνοµων Ισραηλιτών. Και στην κοινότητα του Κουµράν, 
όπως διαφαίνεται στο 1QM(ilchama), αναµενόταν πόλεµος 
εναντίον του Βελίαρ και των πονηρών πνευµάτων στον ουρανό, 
αλλά αυτός συνδυαζόταν µε την κατατρόπωση των Κιτιέων 
(=Ρωµαίων) και όλων των άνοµων - ακάθαρτων Ισραηλιτών στη 
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γη. Οι ίδιοι οι οπαδοί της αίρεσης µε την απόρριψη του γάµου και 
του πλούτου και την ερηµική τους αποµόνωση από τον µολυσµένο 
κόσµο, προετοιµάζονταν στην έρηµο για αυτήν την κρίσιµη 
στιγµή, µε στρατηγικές, που είχαν αντιγράψει από εκείνους (τους 
Έλληνες και Ρωµαίους) που ήθελαν να αφανίσουν. Από αυτή τη 
µάχη αποκλείονταν όλοι εκείνοι, οι οποίοι είχαν κάποιο ηθικό ή 
σωµατικό µώµο (αναπηρία). Ο Ιησούς ερµηνεύει την 
‘απελευθέρωση των αιχµαλώτων’ που προφήτευσε ο Ησαΐας, όχι 
ως αποτίναξη του ρωµαϊκού ζυγού, γι’ αυτό δεν προετοίµασε µε 
τη δράση του κάποιον Ιερό Πόλεµο. έστρεψε τα πυρά του 
αποκλειστικά και µόνο ενάντια στον ‘ισχυρό’ 
κοσµοκράτορα/αυτοκράτορα της οικουµένης Σατανά. Ο πόλεµος 
εναντίον των ακαθάρτων πνευµάτων υποκατέστησε στην 
περίπτωση του Ιησού τον πόλεµο εναντίον των ακαθάρτων 
Ρωµαίων που ανέµεναν από το Μεσσία οι Ιουδαίοι, ενώ ο ίδιος ο 
Μεσσίας υποκαθιστά µε το θεϊκό εγώ Του το Νόµο και το Ναό. 

Σηµαντικότατη για την κατανόηση των παραπάνω είναι η ορθή 
ερµηνεία του Μτ. 12, 28 (=Λκ. 11, 20), το οποίο θεωρείται από την 
έρευνα ως ένα από τα χωρία που δηλώνουν µε σαφήνεια την 
ανατολή της Βασιλείας του Θεού στον κόσµο και στην ιστορία81: εἰ 
δὲ ἐν Πνεύµατι Θεοῦ ἐγὼ ἐκβάλλω τὰ δαιµόνια͵ ἄρα ἔφθασεν ἐφ΄ 
ὑµᾶς ἡ Βασιλεία τοῦ Θεοῦ. Ενώ µε το ἢγγικεν διακηρύσσεται ἡ 
ἔλευση (Μτ. 4, 17. 10, 7), µὲ τὸ ἒφθασεν διαπιστώνεται ἡ δυναµικὴ 
παρουσία της στὰ τεκταινόµενα τοῦ κόσµου82. Ως σηµείο αυτής 
της παρουσίας προβάλλει ο διωγµός και η κατατρόπωση των 
δαιµόνων. Έστω, όµως, και αν το χωρίο αυτό φαίνεται να είναι 
σαφές, εντούτοις η ερµηνεία του καθίσταται πολύπλοκη καθώς, 
όπως αποδεικνύει ο αµέσως προηγούµενος στίχος, παρόµοιους 
εξορκισµούς επιτελούσαν και οι Ιουδαίοι χωρίς αυτό να αποτελεί 
σηµείο της ελεύσεως της Βασιλείας. Η περικοπή Μτ. 12, 22-28 
(=Λκ. 11, 14-15. 17-23), η οποία έχει ως θέµα της την απόδοση της 

                                                      
81 Οι T h ei ssen-Merz  (Jesus, 236-237) διαιρούν τα χωρία αυτά σε α/ λόγια 
εκπλήρωσης (Erfüllungsworte . Μκ. 2, 18. Μτ. 11, 9. 11, 12 κε./Λκ. 16, 16. Μτ. 13, 
16/Λκ. 10, 23 κε.), β/ πολεµικά λόγια (Kampfworte. Λκ. 10, 18. Μτ. 12, 28/Λκ. 11, 20. 
Μτ. 12, 22 κε./11, 14 κε.) και γ/ λόγια ανατολής της βασιλείας (Anbruchsworte . Λκ. 
17, 21. Μκ. 4, 26-29. Λκ. 13, 18κε. 20 κε.).  
82 Gni lka , Matthäusevangelium I, 458.  
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θαυµατουργικής δύναµης του Ιησού στη χρήση του ονόµατος και 
της δύναµης του Βεελζεβούλ, προέρχεται από την πηγή των 
Λογίων και το Μάρκο (3, 22-27). Αφορµή γι’ αυτή την κατηγορία 
δίνει η θεραπεία ενός δαιµονισµένου, ο οποίος λόγω της εξουσίας 
που ασκούσε πάνω του ο Σατανάς, είχε στερηθεί τη δυνατότητα 
να ακούει τις εντολές του Θεού και το λόγο των συνανθρώπων 
του και, όπως µόνο ο Ματθαίος σηµειώνει, να βλέπει το πρόσωπό 
τους. Σύµφωνα µε τον ιερό Χρυσόστοµο, ἡ µὲν τοῦ δαίµονος τούτου 
πονηρία ἑκάτεραν τὴν εἴσοδον τοῦ ἀνθρώπου τούτου ἀπέφραξεν͵ δι΄ 
ἧς ἤµελλε πιστεύειν͵ θεωρίαν τὲ καὶ ἀκοὴν͵ ἀλλ΄ ὅµως ἑκατέραν ὁ 
Χριστὸς ἀνέωξεν (P.G. 57, 441). Αυτό που εντυπωσιάζει είναι ότι ο 
εξορκισµός του Ιησού, παρότι είναι ο µοναδικός ο οποίος αφορά σε 
έναν πάσχοντα που υποφέρει από κώφωση και τύφλωση, 
περιγράφεται εξαιρετικά λιτά σε ένα µόνο στίχο χωρίς να 
ακολουθεί µορφολογικά το τελετουργικό της τέλεσης παρόµοιων 
θαυµάτων. Δεν καταγράφεται δηλαδή ούτε η τυραννία που ασκεί 
το ακάθαρτο πνεύµα στο ανθρώπινο πρόσωπο, όπως συµβαίνει 
µε το δαιµονισµένο νέο στους πρόποδες του όρους της 
Μεταµορφώσεως (Μκ. 8, 14 κε.) ούτε η απεγνωσµένη αντίσταση 
του δαιµονίου στον Ιησού, ούτε ο εξουσιαστικός µεσσιανικός 
λόγος που υποχρεώνει το ακάθαρτο πνεύµα να απελευθερώσει το 
θύµα του (Μκ. 1, 25). Προφανώς αυτό οφείλεται στο γεγονός ότι οι 
Ευαγγελιστές θέλουν να δώσουν έµφαση όχι τόσο στον εξορκισµό 
αυτόν καθ’ εαυτόν, αλλά στο διάλογο που προκαλείται από το 
θαύµα83. 

Με τη θεραπεία που επιτελείται από τον Ιησού, ο κωφός λαλεί (!) 
και οι όχλοι εξίστανται (Μτ.) και θαυµάζουν (Λκ.). Αναρωτιούνται 
µάλιστα: Μήτι οὗτός ἐστιν ὁ υἱὸς Δαυίδ; Η υποψία του όχλου ότι ο 
Ιησούς είναι ο Μεσσίας προκαλεί την αντίδραση των Φαρισαίων, 
οι οποίοι εκτοξεύουν εναντίον του Ιησού την κατηγορία, που του 
είχαν ήδη προσάψει στο Μτ. 9, 34, προσθέτοντας όµως σε αυτήν 
την περίπτωση και το όνοµα του άρχοντα των δαιµονίων84: Οὗτος 

                                                      
83 Γενικότερη ἀναφορὰ σὲ ἐξορκισµοὺς τοῦ Ἰησοῦ στὸ Μτ. βλ. 4, 24. 8, 16 καὶ 
εἰδικότερα 8, 28–34. 9, 32–34. 15, 22–28. 17, 14–18.  
84 Και στο Μτ. 9, 34 η κατηγορία περί δαιµονικής συµµαχίας προσάπτεται στον 
Ιησού µετά τη θεραπεία δυό τυφλών, οι οποίοι επίσης κράζουν ἐλέησον ἡµᾶς υἱὲ 
Δαβίδ, ενός δαιµονισµένου κωφού και το θαυµασµό του όχλου που 
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οὐκ ἐκβάλλει τὰ δαιµόνια εἰ µὴ ἐν τῷ Βεε(λ)ζεβοὺλ ἄρχοντι τῶν 
δαιµονίων (πρβλ. Ιω. 7, 20. 8, 48. 52)85. Σε εκείνο το σηµείο ο Ιησούς 
δεν αντέδρασε στις φαρισαϊκές προκλήσεις, αλλά συνέχισε την 
κηρυκτική και θαυµατουργική δράση του επιδεικνύοντας 
ευσπλαχνία στους όχλους, οι οποίοι «εσκυλµένοι και ερριµµένοι» 
(=αποκαµωµένοι και εγκαταλελειµµένοι) αναζητούν ποιµένα-
ηγέτη (9, 36)86. Στη δεύτερη όµως πρόκληση των Φαρισαίων, η 
οποία ακολουθεί το θαύµα της θεραπείας του τυφλού και κωφού, 
ο Ιησούς αποφασίζει να απαντήσει. Κατέχοντας το θεϊκό 
προνόµιο να γνωρίζει τις ενθυµήσεις αυτών, έστω και εάν η 
κατηγορία για συµµαχία µε το Βεελζεβούλ δε γίνεται σιωπηρά, 
αποστοµώνει τους αντιδίκους του µε τρία επιχειρήµατα, τα οποία 
δεν αντλεί από τη Γραφή, όπως στην εριστική συζήτηση περί του 
Σαββάτου που προηγείται, αλλά από την καθηµερινότητα και 
µάλιστα από την πολιτική πρακτική. 

                                                                                                                             
αποτυπώνεται στη φράση οὐδέποτε ἐφάνη οὕτως ἐν τῷ Ἰσραήλ. Οι δύο 
συγκεκριµένες ιάσεις συνιστούν το τέλος µίας δεκάδος θαυµάτων που 
παρατίθενται στα κεφ. 8-9 και παρουσιάζουν τον Ιησού ως τον πάσχοντα δούλο, 
ο οποίος τὰς ἀσθενείας ἡµῶν ἔλαβεν καὶ τὰς νόσους ἐβάστασεν (8, 17. Ησ. 53, 4). 
85 Παρόµοιες κατηγορίες εναντίον του Ιησού καταγράφονται στον Ιουστίνο (Διάλ. 
69, 6-7) και σε µία ραββινική Baraitha (=παράδοση) από το βαβυλωνιακό Ταλµούδ, 
bSanh 43a, που χρονολογείται στη σχετικά πρώιµη τανναϊτική περίοδο (δηλαδή 
µέχρι το 220 µ.Χ.). Πρβλ. Ωριγ. Κατά Κελσ. 1, 68. 2, 25. Στον εθνικό χώρο επίσης 
κυκλοφορούσαν παρόµοιες φήµες για τον Ιησού. Αυτό αποδεικνύεται από τον 
Πλίνιο τον Πρεσβύτερο (Φυσ. 30, 11) και τον Απουλήιο (Απολ. 90). Πρβλ. 
Σιαµάκη , Εξωχριστιανικές Μαρτυρίες για το Χριστό, 11. 37. Ο Smith (Jesus the 
Magician, 32-33) υιοθετώντας τις απόψεις των αντιπάλων του Ιησού, θεωρεί ότι 
αυτός έµαθε στην Αίγυπτο την εξορκιστική τέχνη, κατόπιν αυτοονοµάστηκε 
«υιός του Θεού» µε τη χροιά, όµως, που έχει αυτός ο όρος στους µαγικούς 
παπύρους και για να κάνει τα θαύµατά του χρησιµοποίησε τον Βεελζεβούλ και 
το πνεύµα του Ιωάννη του Βαπτιστή. Ο T welf tree  (Jesus the Exorcist ) κατατάσσει 
τον Ιησού σε εκείνους τους εξορκιστές που θεράπευαν µε την προσωπικότητά 
τους (πρβλ. Αβραάµ στο Απόκρυφό της Γένεσης 20.) και όχι µε µαγικές 
φόρµουλες και τελετουργικά. Κριτική στις απόψεις αυτές ασκούν οι T he issen-  
Merz , Jesus, 276-7. 
86 Μεταδίδει επιπλέον στο 10, 1 την εξουσία που διαθέτει πάνω στα ακάθαρτα 
πνεύµατα και στους µαθητές του, έτσι ώστε αυτοί να µπορούν να τα εξορκίζουν 
και να επιτελούν κάθε θεραπεία. Τους υπογραµµίζει µάλιστα στην 
ιεραποστολική οµιλία του στο κεφ. 10 ότι είναι ἀρκετὸν τῷ µαθητῇ ἵνα γένηται ὡς 
ὁ διδάσκαλος αὐτοῦ͵ καὶ ὁ δοῦλος ὡς ὁ κύριος αὐτοῦ. Εἰ τὸν οἰκοδεσπότην 
Βεελζεβοὺλ ἐπεκάλεσαν͵ πόσῳ µᾶλλον τοὺς οἰκιακοὺς αὐτοῦ; (στ. 25).  
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Χρησιµοποιώντας, καταρχήν, την εις άτοπον απαγωγή (reductio 
ad absurdum), σηµειώνει ότι είναι αδύνατον να σταθούν η 
αυτοκρατορία, η πόλις (όπως µόνο ο Μτ. σηµειώνει) και η 
οικογένεια87, εάν εντός τους έχει ξεσπάσει εµφύλια διαµάχη (στ. 
25-26). Στην περικοπή αυτή ιδιαίτερη έµφαση δίνεται στον όρο 
βασιλεία, ο οποίος τοποθετείται στην αρχή και στο τέλος. 
Αναγνωρίζεται έτσι από τον ίδιο τον Ιησού ότι ο Σατανάς κατέχει 
βασιλεία - Imperium, κάτι που είναι ήδη γνωστό στον ακροατή 
από την αφήγηση των Πειρασµών. Όπως ήδη σηµειώθηκε, η 
τελευταία και κορυφαία πρόκληση προς τον Ιησού στο κατά 
Ματθαίον ήταν να προσκυνήσει το διάβολο, προκειµένου να 
παραλάβει από αυτόν όλες τις βασιλείες του κόσµου και τη δόξα 
τους (4, 8-11). Το δεύτερο επιχείρηµα κατ’ άνθρωπον του Ιησού 
(argumentum ad hominem), στο οποίο εντάσσεται και το υπό 
εξέταση λόγιο, αφορά τους εξορκισµούς που έκαναν οι υιοί, 
δηλαδή οι µαθητές των Φαρισαίων, και είναι το µόνο που δεν 
απαντάται στον Μάρκο, αλλά στους δύο άλλους Συνοπτικούς. 
Διατυπώνεται µε δυό παράλληλα δοµηµένους στίχους (27-28): 

Στ. 27 καὶ εἰ ἐγὼ ἐν Βεελζεβοὺλ ἐκβάλλω τὰ δαιµόνια͵ 

οἱ υἱοὶ ὑµῶν ἐν τίνι ἐκβάλλουσιν; 

Διὰ τοῦτο αὐτοὶ κριταὶ ἔσονται ὑµῶν. 

 

Στ. 28 εἰ δὲ ἐν Πνεύµατι (δακτύλῳ. Λκ.) Θεοῦ  

ἐγὼ ἐκβάλλω τὰ δαιµόνια͵ 

ἄρα ἔφθασεν ἐφ΄ ὑµᾶς ἡ βασιλεία τοῦ Θεοῦ. 

 

Εάν οι δυό στίχοι είναι παράλληλοι, τότε είναι αξιοσηµείωτο 
πρώτον ότι ο στ. 28 δε διατυπώνεται ως ερώτηση, αλλά ως 
διαβεβαίωση του Ιησού και δεύτερον ότι σε αυτόν δεν 
προτάσσεται το Εγώ του Μεσσία 88, αλλά το Πνεύµα του Θεού. Ο 
                                                      
87 Οικία σύµφωνα µε τον Wellhausen στα αραµαϊκά σηµαίνει πολιτική περιοχή ή 
περιφέρεια. Βλ. Τρεµπέλα ,  Κατά Ματθαίον Ευαγγέλιον,  236.  
88 Στο Λκ. το «εγώ» απαντάται στο P75 a1 B C (D) L R κ.ά., και παραλείπεται στα 
P45 a A W Q Y.  
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όρος δάκτυλος του Θεού, τον οποίο προτιµά ο Λουκάς89, 
παραπέµπει στις πληγές της Εξόδου και ιδιαίτερα στην τρίτη 
πληγή των σκνιπών (Εξ. 8, 15)90. Αδυνατώντας οι αιγύπτιοι 
επαοιδοί µε τις φαρµακείες τους να επαναλάβουν το σηµείο που 
έκανε ο Ααρών, αναγκάζονται να οµολογήσουν στο Φαραώ ότι 
δάκτυλος Θεοῦ ἐστὶ τοῦτο. Αυτός ο όρος, παρότι θα ταίριαζε 
απόλυτα στην τυπολογική ερµηνεία που δίνει ο Ματθαίος 
γενικότερα στο βίο του Μωυσή, αλλά και στην ετυµολογία του 
ονόµατος Βεελζεβούβ (Βάαλ Ζεβούβ = θεός των µυγών ή 
υψηλότατος)91, δε χρησιµοποιείται από αυτόν. Προτιµάται ο 
                                                      
89 Μέχρι πρότινος θεωρούταν η παραλλαγή του Λουκά ως η αρχαιότερη. Βλ.  
M eier , A Marginal Jew Rethinking the Historical Jesus , 410-411. Τελευταία, όµως η 
έρευνα τείνει ως τέτοια να θεωρεί αυτή του Μτ. α/ γιατί ο Λκ. αποδεικνύεται ότι 
και σε άλλη περίπτωση παραλείπει σκοπίµως τον όρο Πνεύµα (21, 15. πρβλ. 
Μκ.13, 11), β/ είναι ο µόνος από τους Συνοπτικούς που εξαίρει τη χείρα (1, 66. 

Πρ.4, 28-30. 7, 50. 11, 21. 13, 11) ή το βραχίονα του Κυρίου (1, 31. Πρ. 13, 17), ενώ είναι 
γ/ εκείνος που θέλει να παραλληλίσει την έξοδο/το οδοιπορικό του Ιησού προς το 
Πάθος, όπου και εντάσσει το παρόν λόγιο µε γεγονότα της Εξόδου του Ισραήλ 
(Εξ. 8, 15. Δτ. 8, 13). Συνδέουν µάλιστα την παράληψη του Πνεύµατος στο υπό 
εξέτασιν χωρίο µε την προσθήκη του στο στ. 13. Σύµφωνα µε τον Hamerto n-
K el ly , A Note on Matthew 12.28 par. Luke 11.20 στα χωρία Ιεζ. 8, 1-3 και Α΄ Παρ. 
28, 11-13 Πνεύµα και χειρ Κυρίου νοηµατικά ταυτίζονται, οπότε δεν υπάρχει 
ουσιαστική διαφορά µεταξύ Μτ. και Λκ. Αυτήν την ταύτιση είχαν υπογραµµίσει 
ήδη οι Πατέρες. Βλ. Τρεµπέλα ,  Κατά Λουκάν, 346. Σύνοψη της σύγχρονης 
Έρευνας βλ. Nol land, Luke 9:21-18:34, 639-640. Προσωπικά δε θεωρώ πιθανόν ότι 
ο Λουκάς αντικατέστησε τον όρο «Πνεύµα», αφού από την αρχη του Ευαγγελίου 
του δίνει ιδιαίτερη έµφαση στο ρόλο του τρίτου προσώπου της αγίας Τριάδος στο 
έργο της θείας Οικονοµίας. Πρβλ. Οικονόµου ,  Ο αγιοπνευµατικός χαρακτήρας 
του κατά Λουκάν Ευαγγελίου, 311-340. Μάλλον ο Ματθαίος είναι αυτός που 
αντικατέστησε τον αρχικό όρο «δάκτυλο» µε τον όρο «Πνεύµα» για να αποφύγει 
ίσως, εκτός των άλλων, και τη µαγική παρεξήγηση του όρου.  
90 Πρβλ. Εξ. 31, 18. Δτ. 9, 10. Ιεζ. 3, 14. 8, 1-3. 37, 1. 
91 Πρβλ. Böc h er , Βεελζεβούλ, 507-8. Στην ιουδαϊκή γραµµατεία ο δαιµονικός 
ηγέτης ονοµάζεται Μαστεµά (εχθρότητα. Ιωβηλαία), Βελίαρ (ανωφέλεια. 

Κουµράν, Διαθ. ΧΙΙ Πατρ. Β΄Κορ. 6, 15), Σατανάς (Διαθ. Δαν. 5, 6). Γνωστός είναι 
και ο δαίµων Ασµοδαίος από τον Τωβίτ. Στην Κ.Δ. ονοµάζεται σατανάς (Μκ. 8, 33. 

Λκ. 19, 18), πονηρός (Μτ. 6, 13), δαιµόνιον (Λκ. 11, 20), ακάθαρτον Πνεύµα (Μτ. 12, 
43 κ.παρ.), δύναµις (Λκ. 10, 9), σκότος (Λκ. 22, 53), γέεννα (Μτ. 23, 15), διάβολος 
(Λκ. 4, 3. 8, 12. Α΄ Ιω. 3, 8), εχθρός (Μτ. 13, 25. Λκ. 10, 19), ενώ στον Ιωάννη γίνεται 
λόγος για τον άρχοντα του κόσµου (12, 31. 14, 30. 16, 11). Στο Εφ. 2, 2 γίνεται λόγος 
για τις δυνάµεις του αέρα. Ο όρος δαιµόνιον, όπως αποδεικνύεται από τον Ιώσηπο 
(Αρχ. 16, 76. Πρβλ. Πόλ. 1, 556. 628), δεν είχε τους χρόνους του Ιησού πάντα 
αρνητική χροιά (Δτ. 32, 17. Ψ.105 (106), 37). 
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προσωπικός όρος Πνεύµα, ο οποίος συνοδευόµενος από τη γενική 
του Θεού, συνδέεται άρρηκτα µε την βασιλεία Του, η οποία σε 
αντίθεση προς τη συνήθεια του ευαγγελιστή δε συνοδεύεται σε 
αυτό το χωρίο από τη γενική των ουρανών92. Η βασιλεία του Θεού, 
η οποία καταφθάνει µε την επενέργεια του αγ. Πνεύµατος και τη 
δράση του Ιησού αντιπαραβάλλεται έτσι ζωηρότερα προς τη 
Βασιλεία του Σατανά για την οποία έγινε λόγος στο πρώτο 
επιχείρηµα. Χρησιµοποιώντας ο Ματθαίος τον όρο Πνεύµα, 
επιτυγχάνει επιπλέον να συνδέσει το συγκεκριµένο λόγιο µε το 
µεσσιανικό προφητικό κείµενο που προηγείται (στ. 18-21= Ησ. 42, 
1-4) και το οποίο αποδεικνύει την αµεσότητα της σχέσης του Ιησού 
ως παιδός του Κυρίου µε το Πνεύµα Του, αλλά και το κυριακό 
λόγιο περί της βλασφηµίας του αγ. Πνεύµατος που έπεται στους 
στ. 31-3293.  

Μάλιστα ο Ιησούς, απευθυνόµενος προς τους Φαρισαίους, 
προσθέτει ότι η βασιλεία του Θεού έφθασεν ἐφ΄ ὑµᾶς. Σχολιάζει ο 
ιερός Χρυσόστοµος: Εἶτα ἵνα ἐφελκύσηται͵ οὐκ εἶπεν ἁπλῶς͵ 
Ἔφθασεν ἡ Βασιλεία͵ ἀλλ΄ ἐφ΄ ὑµᾶς· ὡσανεὶ ἔλεγεν· Ὑµῖν ἥκει τὰ 
ἀγαθά· διατί οὖν πρὸς τὰ οἰκεῖα καλὰ ἀηδῶς διάκεισθε; διατί τῇ 
ὑµῶν αὐτῶν πολεµεῖτε σωτηρίᾳ; ὗτος ἐκεῖνος ὁ καιρὸς͵ ὃν πάλαι 
προὔλεγον οἱ προφῆται· τοῦτο τὸ σηµεῖον τῆς παρουσίας τῆς παρ΄ 
αὐτῶν ᾀδοµένης͵ τὸ ταῦτα γίνεσθαι θείᾳ δυνάµει. Ὅτι µὲν γὰρ 
γίνεται͵ καὶ ὑµεῖς ἴστε (P.G. 57, 447). Δεν αποκλείεται, όµως, το ἐφ΄ 
ὑµᾶς να υποδηλώνει την κρίση που σηµαίνει για τον Ιουδαϊσµό 
/Φαρισαϊσµό η ανατολή της βασιλείας, όπως συµβαίνει και στα 
χωρία Μτ. 23, 35. 27, 25. 

Το κρίσιµο ερµηνευτικό ερώτηµα που προκύπτει από το δεύτερο 
επιχείρηµα του Ιησού είναι το εξής: Αποδέχεται, άραγε, ο Ιησούς 
ότι οι υιοί των αντιπάλων του όντως κατείχαν το χάρισµα του 
εξορκισµού94; Από τα συµφραζόµενα αυτό συνάγεται. Από τον 
ίδιο τον Ιησού βεβαιώνεται, µάλιστα, ότι αυτοί οι εξορκιστές θα 
γίνουν οι κριτές των πατέρων τους στο εσχατολογικό δικαστήριο, 
                                                      
92 Η φράση βασιλεία του Θεού απαντάται στο Ματθαίο στα χωρία 6, 33. 19, 24. 21, 
31. 43 (πρβλ. 13, 43. 26, 29).  
93 Πρβλ. D a v ies-All i son , Matthew Ι, 339. 
94 Πρβλ. Α΄ Βασ. 16, 14-23. Τωβίτ 8, 1-3. Μκ. 9, 38. Πρ. 19, 14. Ιωσ. Αρχ. 8, 45-49. Πόλ. 
7, 185. Ιουστ. Διάλ. 85.  
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κάτι που δε συναινεί στην άποψη ότι ο Ιησούς µε το ερώτηµά του 
αυτό θέλει να πείσει απλώς τους αντιπάλους του για την 
υποκρισία τους95. Τότε, όµως, προβάλλει το εξής ερώτηµα: Εάν, 
όντως, ο Ιησούς αναγνωρίζει και σε µη µαθητές του το χάρισµα 
του εξορκισµού προφανώς κατόπιν θεϊκής παραχωρήσεως, τότε 
πώς είναι δυνατόν να θεωρείται η εκδίωξη των δαιµόνων ως το 
σηµείο της άφιξης της Βασιλείας του Θεού, αφού δε συνιστά την 
ειδοποιό διαφορά του Ιησού από τους άλλους θαυµατουργούς της 
εποχής του;  

Η απάντηση στο ερώτηµα αυτό δίνεται µε το τρίτο και κορυφαίο 
επιχείρηµα του Ιησού. το παράδειγµα σύλλησης της οικίας (Μτ.) 
/αυλής (Λκ.) του καθοπλισµένου Ισχυρού (πρβλ. Ησ. 49, 24-26. Ψ. 
Σολ. 5, 4)96. Το γεγονός αυτό περιγράφεται λεπτοµερέστερα στο 
Λουκά χωρίς να υποβάλλεται µάλιστα ως επερώτηση. Ο Ιησούς, 
εφόσον έχει αποδείξει καταρχήν το παράλογο της φαρισαϊκής 
σκέψης και έχει διακηρύξει την παρουσία της βασιλείας, 
αποδεικνύει ότι (η παρουσία αυτή) δεν τεκµηριώνεται απλώς µε 
την απελευθέρωση κάποιων πασχόντων από τα ακάθαρτα 
πνεύµατα (κάτι που επιτύγχαναν και οι Ιουδαίοι εξορκιστές), 
αλλά µε το ολοκληρωτικό δέσιµο και τη διαρπαγή της οικίας του 
ισχυρού Σατανά από Αυτόν που είναι προφανώς ο Ισχυρότερος. 
Γι’ αυτόν ακριβώς το λόγο και ενώ τα άλλα δυό επιχειρήµατα 
συνδέονται µεταξύ τους µε το και, το τρίτο ενώνεται άµεσα µε το 
λόγιο περί της άφιξης της Βασιλείας µε το ἢ πῶς (αλλιώς πώς;). 
Στο νου των ακροατών του Ιησού ανακαλείται η σηµαντική και 
παράδοξη εκείνη προφητεία του Ζαχαρία, η οποία αναφέρεται 
στην έλευση του εκκεντηθέντα Μεσσία (12, 10 κε.). Ο Κύριος 
προλέγει το θρήνο των ιουδαϊκών φυλών για το θανάσιµο 

                                                      
95 Ο Lu z , Matthäus ΙΙ, 225-260 θεωρεί τα ερωτήµατα στο Μτ. 12, 25-27 περισσότερο 
ρητορικά παρά ουσιαστικά. Ο Ι. Χρυσόστοµος ταυτίζει µάλιστα τους υιούς µε 
τους αποστόλους: διὰ τοὺς Ἀποστόλους λέγει· τὸ δὲ αὐτοὶ κριταὶ ὑµῶν ἔσονται͵ 
δηλοῖ͵ ὅτι ὅτ΄ ἂν ἐξ ὑµῶν ὄντες οἱ Ἀπόστολοι͵ ἐκεῖνοι µὲν πείθονται καὶ 
ὑπακούουσιν͵ ὑµεῖς δὲ ἀνθίστασθε· εὔδηλον ὅτι κατακρίνουσιν ὑµᾶς (P.G. 57, 446).  
96 Ο Ωριγένης  παραδίδει µια άλλη ερµηνεία του χωρίου: Ἐὰν µὴ περάσῃ καὶ 
δήσῃ͵ φησὶν͵ τὸν εὐσεβῆ καὶ ἰσχυρὸν λογισµὸν τοῦ νοὸς͵ ἡ ἀντικειµένη τοῦ ἰσχυροῦ͵ 
λέγω δὴ τοῦ διαβόλου ἡ δύναµις͵ οὐ δύναται τὰς τῆς ψυχῆς ἀρετὰς λυµῄνασθαι· 
καὶ τὴν οἰκείαν αὐτῆς σύζυγον͵ λέγω δὴ τὸ σῶµα͵ σὺν αὐτῇ ἐξαφανίσαι. Το 
πατερικό χωρίο ελήφθη από το Cra m er , Catenae in Matthaeum, 94.16-20.  
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έγκληµα που διέπραξαν και εν συνεχεία διακηρύσσει: Ἐν τῇ ἡµέρᾳ 
ἐκείνῃ ἔσται πᾶς τόπος διανοιγόµενος ἐν τῷ οἴκῳ Δαυίδ. καὶ ἔσται 
ἐν τῇ ἡµέρᾳ ἐκείνῃ͵ λέγει Κύριος͵ ἐξολεθρεύσω τὰ ὀνόµατα τῶν 
εἰδώλων ἀπὸ τῆς γῆς͵ καὶ οὐκέτι ἔσται αὐτῶν µνεία· καὶ τοὺς 
ψευδοπροφήτας καὶ τὸ Πνεῦµα τὸ ἀκάθαρτον ἐξαρῶ ἀπὸ τῆς γῆς 
(Ζαχ. 13, 1-2)97.  

Από τα παραπάνω συνάγεται ότι τονισµός στο Μτ. 12, 28 
χρειάζεται να δοθεί πρώτα στο Πνεύµα του Θεού και έπειτα στο 
µεσσιανικό πνευµατοφόρο Εγώ και όχι στο ἐκβάλλω τὰ δαιµόνια. 
Αυτή η επισήµανση τεκµηριώνεται και από το γεγονός ότι στο 
τέλος της επιχειρηµατολογίας τίθεται στους ακροατές και στους 
αναγνώστες το δίληµµα ὁ µὴ ὢν µετ’ ἐµοῦ κατ’ ἐµοῦ ἐστὶν καὶ ὁ µὴ 
συνάγων µετ’ ἐµοῦ σκορπίζει98. Ίσως στο λόγιο για τη βλασφηµία, 
που ακολουθεί, δίνεται στον αναγνώστη η εντύπωση ότι ο Ιησούς 
υποβιβάζει τον εαυτό του έναντι του αγ. Πνεύµατος. Εάν, όµως, 
αναλογιστεί κανείς ότι το Πνεύµα στην παλαιοδιαθηκική και την 
όψιµη ιουδαϊκή γραµµατεία βρίσκεται σε άµεση σχέση µε το 
Μεσσία (Ησ. 61, 1), µε τη Σοφία (Σοφ. Σολ. 7, 22 κε.), και µε τον Υιό 
του Ανθρώπου (Ι Ενώχ 48), τότε µπορεί κανείς να 
συνειδητοποιήσει ότι η βλασφηµία έναντι του Υιού του Ανθρώπου 
και του αγ. Πνεύµατος αφορά στη στάση των ανθρώπων έναντι 
του προσώπου και του ευαγγελίου Του στην κατάσταση της 
ταπείνωσης, πριν την ανάσταση, και στην κατάσταση του 
δοξασµού µετά από αυτήν. Σηµειώνει ο πρύτανης των 
ερµηνευτών Ι. Χρυσόστοµος: ὅσα µὲν οὖν ἐβλασφηµήσατε κατ΄ 
ἐµοῦ͵ φησί͵ πρὸ τοῦ Σταυροῦ͵ ἀφίηµι ὑµῖν͵ καὶ αὐτὸ δὲ τοῦ Σταυροῦ 
τὸ τόλµηµα· ὑπὲρ δὲ τῆς ἀπιστίας κατακριθήσετε µόνον […] εἰ γὰρ 
καὶ ἐµὲ λέγετε ἀγνοεῖν͵ οὐ δήπου κἀκεῖνο ἀγνοεῖτε͵ ὅτι τὸ δαίµονας 

                                                      
97 Το πνεύµα αυτό συνδέεται στα χωρία Ωσ. 5, 3-4. 6,10. Ιερ. 2, 23. Ιεζ. 22, 3. 36, 25 µε 
την ειδωλολατρία. Πρβλ. Γ΄ Βασ. 22. Την εξολόθρευση τοῡ διαβόλου αναµένουν 
τα εξής αποκαλυπτικά κείµενα: Ιωβηλ. 23, 29. Ι Ενώχ 54, 4-6. Διαθ. Λευί 18,12. 

Διαθ. Ιούδα 25,3. Διαθ. Δαν 5,10-13. Διαθ. Συµεών 6,6. Διαθ. Ζεβουλ. 9,8 (ως 
ερµηνεία του Μαλ.4,2-3). Αναλ. Μωυσή 10, 1. 1QS 4, 19-21. 1QM 6, 6. 14, 10. 1 QH 3, 
18. 7, 5.10. Σίβ. 3, 767. 
98 Δε φαίνεται το λόγιο αυτό του Ιησού να αφορά τους Ιουδαίους εξορκιστές, 
καθώς για έναν από αυτούς, που χρησιµοποιούσε το όνοµά Του, ο Ιησούς είπε το 
ακριβώς αντίθετο: ὃς γὰρ οὐκ ἔστιν καθ΄ ἡµῶν͵ ὑπὲρ ἡµῶν ἐστιν (Μκ. 9, 40. πρβλ. 
Λκ. 9, 50), κάτι όµως που παραλείπει ο Ματθαίος.  
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ἐκβάλλειν͵ καὶ ἰάσεις ἐπιτελεῖν͵ τοῦ Ἁγίου Πνεύµατος ἔργόν ἐστι 
(P.G. 57, 449). 

Η έµφαση που δίνεται στο µεσσιανικό εγώ µπορεί, επιπλέον, να 
κατανοηθεί όταν το χωρίο ενταχθεί στην ευρύτερη ενότητα των 
κεφ. 11-17, η οποία καταλαµβάνει το κέντρο του κατά Ματθαίον 
Ευαγγελίου και έχει ως θέµα της τη διασύνδεση της µεσσιανικής 
ταυτότητας του Ιησού µε τα πολλά και ποικίλα θαύµατα99, που 
δεν ανταποκρίνονται, όµως, απόλυτα στις πράξεις που ανέµενε 
από τον πνευµατοφόρο Χριστό του Κυρίου ο όψιµος Ιουδαϊσµός, 
και αφορούσαν κατεξοχήν στην κρίση είτε δια του λόγου είτε δια 
της µάχαιρας των αλλοεθνών και των ασεβών και το δοξασµό 
των αγίων, των εκλεκτών δηλαδή Ιουδαίων. Αφορµή για αυτή την 
ενότητα δίνει η επερώτηση του φυλακισµένου Ιωάννη µέσω των 
δύο µαθητών του προς τον Ιησού: Σὺ εἰ ὁ Ἐρχόµενος ἢ ἕτερον 
προσδοκῶµεν; Ο Ιησούς δεν παραπέµπει στον αψευδή λόγο Του, 
αλλά στα µεσσιανικά έργα που ‘ακούουν και βλέπουν’ οι µαθητές 
του Προδρόµου (ο οποίος δε φέρεται να έκανε κανένα θαύµα), 
δίνοντας έµµεσα την απάντηση στο ερώτηµα του διδασκάλου 
τους αναφορικά µε την ταυτότητά Του. Για να συνοψίσει, µάλιστα, 
το έργο Του που έχει ήδη καταγραφεί στα κεφ. Μτ. 8-10 αντλεί 
φράσεις από τις προφητείες του Ησαΐα και κυρίως το 61, 1-2. Η 
προφητεία αυτή, που συνιστά την ‘προγραµµατική’ δήλωση του 
Ιησού στο κατά Λουκάν (4, 18-21), ήταν ένα κείµενο, το οποίο µαζί 
µε το Ησ. 11, διαδραµάτισε καταλυτικό ρόλο στη µεσσιανική 
προσδοκία στα όψιµα ιουδαϊκά χρόνια100.  

                                                      
99 Ο Pa f fenroth ,  Jesus as Anointed and Healing Son of David in the Gospel of 
Matthew, αποδεικνύει ότι ο Ματθαίος, ο οποίος είτε παραλείπει είτε συντέµνει 
τους εξορκισµούς του Μάρκου, δίνει ιδιαίτερη έµφαση όχι µόνο στους λόγους 
αλλά και στα θαύµατα του Ιησού. 
100 Αυτό αποδεικνύει ένα ποιητικό σοφιολογικό κείµενο του 100-80 π.Χ. που 
ανακαλύφθηκε πρόσφατα στο Κουµράν, το 4Q 521, και προσθέτει στα 
εσχατολογικά σηµεία την ανάσταση (που περιλαµβάνεται και στην απάντηση 
του Ιησού στον Ιωάννη). Σε ένα άλλο κείµενο επίσης επηρεασµένο από το Ησ. 61, 
1, το 11Q Melch, ο Μεσσίας, ο Χριστός του Πνεύµατος (Masiah Haruah . Δν. 9, 25) 
παρουσιάζεται ως ο εσχατολογικός απεσταλµένος, ο οποίος διακηρύσσει το 
ευαγγέλιο της βασιλείας (όχι όµως του Θεού όπως συµβαίνει στο Ησ. 52, 7, αλλά) 
του επουράνιου αρχιερέα, ηγεµόνα του φωτός και αντιπάλου του Βελίαρ και 
όλων των δυνάµεων του σκότους (Μιχαήλ-) Μελχισεδέκ.  
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Συγκρίνοντας κανείς την απάντηση του Ιησού µε το Ησ. 61, 1-2, 
διαπιστώνει ότι σε αυτήν α/ προστίθεται η θεραπεία της λέπρας, η 
οποία δεν εµπεριέχεται σε κανένα ιουδαϊκό κατάλογο των 
συνεπειών της µελλοντικής ελεύσεως της βασιλείας του Θεού, 
ίσως γιατί θεωρούταν ως κατεξοχήν ‘σηµείο’ της αµαρτωλότητας 
του συγκεκριµένου ανθρώπου και της εγκατάλειψής του από το 
Θεό101, ενώ β/ δε γίνεται καµιά αναφορά ούτε στην κατοχή Του 
από το Πνεύµα του Θεού, αλλά και ούτε στην ανταπόδοση ή στην 
τιµωρία των εθνών ή των ασεβών και στο δοξασµό του έθνους του 
Ισραήλ. Αντίθετα, µάλιστα, στο Μτ. 11, 20-24 προφητεύεται η 
καταστροφή των αµετανόητων ιουδαϊκών πόλεων Χοραζίν, 
Βηθσαϊδά και κυρίως της εωσφορικής Καπερναούµ (πρβλ. Ησ. 14), 
οι οποίες θα κριθούν αυστηρότερα από την Τύρο, τη Σιδώνα και τα 
Σόδοµα την ηµέρα της Κρίσεως, ακριβώς επειδή δε µετανόησαν 
(όχι µετά τους λόγους που άκουσαν αλλά) από τα θαύµατα, τις 
δυνάµεις που αντίκρυσαν (πρβλ. 10, 14). Σηµειωτέον ότι στην 
απαρίθµηση των µεσσιανικών έργων εκ µέρους του Ιησού δεν 
εµπεριέχονται οι εξορκισµοί, οι οποίοι παραλείπονται 
ολοκληρωτικά στο κατά Ιωάννη. Η απαρίθµηση των έργων του 
Ιησού αποκορυφώνεται µε το µακαρισµό εκείνου που δε θα 
σκανδαλισθεί µε το πρόσωπο του Μεσσία. Προκειµένου να γίνει 
κατανοητός ο λόγος αυτός του Ιησού, πρέπει να ληφθεί υπόψη ότι 
τόσο στο Ησ. 61, 1-2 όσο και στο εσσαϊκό χειρόγραφο 4Q521, το 
οποίο είναι επηρεασµένο από αυτή την προφητεία, δεν είναι ο 
Μεσσίας αυτός που θαυµατουργεί και µάλιστα ανασταίνει, αλλά 
αποκλειστικά και µόνο ο Θεός. Ο Μεσσίας είναι αυτός που 
ευαγγελίζεται και κηρύττει στους πτωχούς και εξασθενηµένους 
την έλευση της νέας εποχής. Χαρισµατικές µορφές που έζησαν 
την εποχή του Ιησού και είχαν τη φήµη ότι θαυµατουργούσαν102 

                                                      
101 Πρβλ. Αρ. 12, 10. Δ΄ Βασ. 5, 1 κε.. 15, 5. Β΄ Παρ. 26, 23. 
102 Ο Ιώσηπος (Αρχ. 14, 22-25) µνηµονεύει τον Ονία τον Κυκλοποιό. Πολύ 
ενδιαφέρον παρουσιάζει η περίπτωση του Hanina ben Dosa, ο οποίος έδρασε στη 
Γαλιλαία όντας ακτήµων και αδιαφορώντας για λατρευτικές διατάξεις. Η 
παράδοση, όµως, που τον αφορά και τον παραλληλίζει µε τον Ηλία, 
καταγράφηκε πολύ αργότερα, κάτι που δυσκολεύει τη διάκριση του ιστορικού 
στοιχείου από το µυθικό. Γι’ αυτόν παραδίδεται ανοσία σε δάγκωµα φιδιού, δύο 
τηλεθεραπείες µέσω προσευχής και εξουσία επί των δαιµόνων. Όσον αφορά σε 
αυτούς τους χαρισµατικούς άνδρες είναι άξιο παρατηρήσεως ότι η παράδοση 
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ουδέποτε πρόβαλλαν το προσωπικό τους εγώ κατά την τέλεση του 
θαύµατος, όπως αντίθετα συνέβη µε τον Ιησού, ο οποίος επιπλέον 
στο 9, 5-6 παρουσιάζεται να σφετερίζεται το θεϊκό προνόµιο να 
συγχωρεί αµαρτίες. 

Ακολούθως µέσω της ταύτισης του Βαπτιστή µε τον 
επανερχόµενο Ηλία του Μαλ. 3, 22-24 (πρβλ. Σοφ. Σειρ. 48, 22.24), 
ο Ιησούς αποποιείται για τον εαυτό του τον τίτλο και την ιδιότητα 
του αναµενόµενου επανερχοµένου Προφήτη (Moses redivivus. Δτ. 
18, 18. Α΄ Μακ. 14, 41-45)103 που διακηρύσσει απλώς µε λόγια και 
έργα την έλευση του Γιαχβέ και της βασιλείας Του. Η θεώρηση 
µάλιστα του Βαπτιστή ως προδρόµου της δικής του παρουσίας 
οδηγεί τον ακροατή στο να ταυτίσει το Ναζωραίο Ιησού µε τον 
άγγελο της διαθήκης και Κύριο, για τον οποίο γίνεται λόγος στο 
Μαλαχία (3, 1), κάτι πραγµατικά σκανδαλώδες για τα αυτιά κάθε 
µονοθεϊστή Ιουδαίου. Στην παραβολή του παιδικού παιχνιδιού (11, 
16-19) που ακολουθεί, ο Ιησούς σηµειώνει τα εξής: ἦλθεν ὁ Υἱὸς 
τοῦ Ἀνθρώπου ἐσθίων καὶ πίνων͵ καὶ λέγουσιν͵ Ἰδοὺ ἄνθρωπος 
φάγος καὶ οἰνοπότης104͵ τελωνῶν φίλος καὶ ἁµαρτωλῶν. Καὶ 
ἐδικαιώθη ἡ Σοφία ἀπὸ τῶν ἔργων (τέκνων. Λκ) αὐτῆς. Δεν 
αποκλείεται το και µε το οποίο εισάγεται η τελευταία πρόταση να 
σηµαίνει αλλά105, οπότε ολόκληρος ο στίχος δηλώνει ότι ο Υιός του 
Ανθρώπου, που ταυτίζεται µε την προαιώνια Σοφία του Θεού, 
παρ’ όλο που κατηγορήθηκε ως άσωτος (Δτ. 21, 20) τελικά 
δικαιώθηκε από τα έργα του. Εάν αυτή η απόδοση ισχύει, τότε µε 
την παραβολή αυτή προστίθεται ένα ακόµη στοιχείο στην 
αποκρυπτογράφηση της ταυτότητας του Ιησού. Για άλλη µια φορά 
ως αφορµή δικαίωσης της Σοφίας δεν προβάλλουν τα λόγια της, 

                                                                                                                             
τους θέλει να έχουν µία ιδιαίτερη, υιική, σχέση µε το Θεό. Ο Hanina ονοµάζεται 
από τον Θεό ως ‘υιός µου’, ενώ ο Ονίας αποκαλεί τον Θεό Αββά. Πρβλ. 
T h ei ssen-Merz , Jesus, 278. Green, Palestinian Holy Men Charismatic Leadership 
and Rabbinic Tradition, 619-647. 
103 Στο 11Q Melch ο Χριστός του Πνεύµατος αποτελεί κατ’ ουσίαν προφήτη του 
Μιχαήλ/ Μελχισεδέκ. 
104 Η φράση αυτή παραπέµπει στο Δτ. 21, 20 όπου γίνεται λόγος για εκείνο τον 
υιό που αρνούµενος να υπακούσει στους γονείς του λιθοβολείται και 
εξοστρακίζεται από την κοινότητα κατόπιν αποφάσεως των πρεσβυτέρων. Πρβλ. 
K ee,  Jesus: a Glutton and Drunkard, 329. 
105 Πρβλ. Ανδριώτη ,  Η Ελληνική Γλώσσα στους Μετακλασικούς Χρόνους, 263. 

PDF created with FinePrint pdfFactory Pro trial version http://www.fineprint.com

http://www.fineprint.com


 
 
 
 
 
 

Η ΒΑΣΙΛΕΙΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΚΑΙ ΟΙ ΒΑΣΙΛΕΙΕΣ  ΤΗΣ ΓΗΣ 

όπως συµβαίνει κατά κόρον στη σοφιολογική γραµµατεία, αλλά 
τα έργα της. Αυτά τα έργα, όπως διακηρύσσει ο ίδιος ο Ιησούς, θα 
καταδικάσουν και τις πόλεις της Γαλιλαίας, που έγιναν µάρτυρές 
τους.  

Το κρεσέντο της αποκάλυψης της ταυτότητας του Ιησού 
κλιµακώνεται µε τον ιωάννειο µαργαρίτη Πάντα µοι παρεδόθη… 
(12, 27. πρβλ. Ιω. 1, 18), ο οποίος προέρχεται από την πηγή των 
Λογίων, όπου, όπως ήδη επισηµάνθηκε, ο Ιησούς δεν 
κατονοµάζεται καν ως Χριστός. Ενώ ο Μωυσής µόνος από όλους 
τους προφήτες παρακάλεσε το Θεό να τον δει πρόσωπο µε 
πρόσωπο, αλλά τελικά θεώρησε τα οπίσω Αυτού (Εξ. 33. Δτ. 33, 10), 
ο Ιησούς ως ο Υιός (απολύτως) επιγιγνώσκει απόλυτα τον 
Πατέρα. Έπεται (µόνο στο κατά Ματθαίον) η πρόσκλησή Του 
(Ιησού) σε όλους τους κοπιώντες και πεφορτισµένους από τις 
λατρευτικές διατάξεις του Μωσαϊκού Νόµου να γευθούν τη νέα 
Κατάπαυση στο πρόσωπό Του (στ. 28-30). Με τον τρόπο αυτό ένα 
ιστορικό πρόσωπο και µάλιστα από τη Ναζαρέτ παρουσιάζεται να 
υπερβαίνει τους δυό κορυφαίους θέσφατους θεσµούς του 
ισραηλιτικού έθνους, την Τορά και το Ναό, που παραδόθηκαν διά 
του δακτύλου του Θεού στο Μωυσή (Εξ. 31, 18), καθιερώθηκαν 
από τους κορυφαίους ισραηλίτες βασιλείς Δαβίδ και Σολοµώντα 
και συσχετίστηκαν στον όψιµο Ιουδαϊσµό µε τη Σοφία. Η προβολή 
του προσώπου του Ιησού ως υποκατάστατου του Ναού και του 
Νόµου (των δυό ‘νεύρων’ του Ιουδαϊσµού) κορυφώνεται στο κεφ. 
12 µε τις υβριστικές για τους θεολόγους του Ιουδαϊσµού 
φράσεις106: Λέγω δὲ ὑµῖν ὅτι τοῦ ἱεροῦ µεῖζόν ἐστιν ὧδε… Κύριος 
γάρ ἐστιν τοῦ Σαββάτου ὁ Υἱὸς τοῦ Ἀνθρώπου (12, 6. 8). Σε αυτό το 
κεφάλαιο ως κατεξοχήν αρνητές του Ιησού προβάλλουν οι 
Φαρισαίοι. Αυτοί αναλαµβάνουν το ρόλο του σατανά/αντιδίκου 
και διαβόλου του Ιησού. Αυτοί, µετά τη συζήτηση σχετικά µε το 
θέµα του Σαββάτου (12, 1-8), τη θεραπεία του παραλύτου την 
ηµέρα αυτή (12, 9-14) και την αποστοµωτική επιχειρηµατολογία 
του Ιησού σχετικά µε το Ιερό και το Νόµο, κάνουν συµβούλιο για 
να τον θανατώσουν επί τόπου (12, 14) προφανώς µε βάση το Δτ. 
13, 2-6. Μετά τη σκηνή αυτή ο Ιησούς αναχωρεί από εκεί και 

                                                      
106 Πρβλ. Schwei tz er , ‘Nachtrag’ to ‘Gesetz und Enthusiasmus bei Matthäus’ , 369. 
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θεραπεύει τους πάντες, επιτιµώντας τους παράλληλα να µη 
φανερώσουν το συµβάν. 

Στη συνέχεια ο ευαγγελιστής Ματθαίος, απευθυνόµενος στους 
αναγνώστες του, διακόπτει την αφήγηση των γεγονότων και των 
διαλόγων του Ιησού και παραθέτει τη µακροσκελέστερη 
προφητεία του Ευαγγελίου του (12, 17-21// Ησ. 42, 1-4). Σε αυτήν 
δίνεται έµφαση αρχικά στο ότι ο Ιησοῡς είναι ο αγαπητός Παις 
του Θεού, που κατέχει το άγ. Πνεύµα στην πληρότητά του. Με τον 
τρόπο αυτό ανακαλείται στον ακροατή του Ευαγγελίου η θεϊκή 
φωνή η οποία ακούστηκε ακριβώς µετά τη Βάπτιση (3, 16), που 
συνδυάστηκε µε την κάθοδο του αγ. Πνεύµατος και συνοδεύτηκε 
από τους Πειρασµούς του από το πονηρό Πνεύµα, ενώ 
προλαµβάνεται, επίσης, η διακήρυξη της Μεταµόρφωσης (17, 5), η 
οποία πλαισιώνεται από τον πειρασµό του Πέτρου (που 
αποκαλείται γι’ αυτό και Σατανάς. 16, 22-23) και το θαύµα του 
εξορκισµού του νέου (17, 14-18). Με την παράθεση επιπλέον των 
στ. Ησ. 42, 2-4, διασαφηνίζεται το γεγονός ότι η δράση του 
πνευµατοφόρου Παιδός του Κυρίου δεν έχει ως στόχο της τη βίαιη 
συντριβή των εθνών µε ράβδο σιδηρά, όπως διακηρύσσει ο Ψ. 2, ο 
οποίος, µαζί µε το Ησ. 42, 1, απηχείται στη θεϊκή φωνή της 
Βαπτίσεως και της Μεταµόρφωσης, αλλά να τα ελεήσει. Αυτό το 
γεγονός, όµως, έρχεται σε οξεία αντίθεση µε τη φαρισαϊκή και 
αποκαλυπτική µεσσιανική προσδοκία όπως αυτή αποτυπώνεται 
στον Ψ. Σολ. 18, στις Παραβολές του Ι Ενώχ (κεφ. 37-71) και τα 
σύγχρονα της Κ.Δ. κείµενα Δ΄ Έσδρα 12, 32-33.13 και Συρ. Βαρούχ 
72-3. Το θαύµα του εξορκισµού του τυφλού και κωφού δαίµονος 
που ακολουθεί γίνεται ακριβώς για να επιβεβαιώσει την 
προφητεία του Ησαΐα, η οποία µετά τους τέσσερεις στίχους που 
παραθέτει ο Ματθαίος, σηµειώνει τα εξής: ἐγὼ Κύριος ὁ Θεὸς 
ἐκάλεσά σε ἐν δικαιοσύνῃ καὶ κρατήσω τῆς χειρός σου καὶ ἐνισχύσω 
σε καὶ ἔδωκά σε εἰς διαθήκην γένους͵ εἰς φῶς ἐθνῶν ἀνοῖξαι 
ὀφθαλµοὺς τυφλῶν͵ ἐξαγαγεῖν ἐκ δεσµῶν δεδεµένους καὶ ἐξ οἴκου 
φυλακῆς καθηµένους ἐν σκότει […] καὶ ἄξω τυφλοὺς ἐν ὁδῷ͵ ᾗ οὐκ 
ἔγνωσαν͵ καὶ τρίβους͵ οὓς οὐκ ᾔδεισαν͵ πατῆσαι ποιήσω αὐτούς· 
ποιήσω αὐτοῖς τὸ σκότος εἰς φῶς καὶ τὰ σκολιὰ εἰς εὐθεῖαν· ταῦτα 
τὰ ῥήµατα ποιήσω καὶ οὐκ ἐγκαταλείψω αὐτούς. Οἱ κωφοί͵ 
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ἀκούσατε͵ καὶ οἱ τυφλοί͵ ἀναβλέψατε ἰδεῖν (στ. 6-7. 16).107 Στο τέλος, 
µάλιστα, του κεφαλαίου αυτού (του Ησ. 42) όπου ως τυφλά και 
κωφά χαρακτηρίζονται τα έθνη που εµπιστεύονται τα είδωλα, ο 
Γιαχβέ διερωτάται µήπως, τελικά, είναι ο εκλεκτός λαός και οι 
ηγέτες του αυτοί που έχουν χάσει τις δύο πολυτιµότερες 
αισθήσεις: τίς τυφλὸς ἀλλ΄ ἢ οἱ παῖδές µου καὶ κωφοὶ ἀλλ΄ ἢ οἱ 
κυριεύοντες αὐτῶν; καὶ ἐτυφλώθησαν οἱ δοῦλοι τοῦ Θεοῦ. εἴδετε 
πλεονάκις͵ καὶ οὐκ ἐφυλάξασθε· ἠνοιγµένα τὰ ὦτα͵ καὶ οὐκ 
ἠκούσατε (στ. 19-20). Οι Φαρισαίοι µε την αντίδρασή τους στο 
θαύµα του εξορκισµού επιβεβαιώνουν κατ’ ουσίαν αυτή τη 
διαπίστωση του Κυρίου στον Ησαΐα. Εθελοτυφλούν στο Πνεύµα 
του Θεού, το οποίο ενεργεί διά του Υιού του Ανθρώπου, και 
αποδίδουν την καταπληκτική θαυµατουργική δύναµή του στο 
όνοµα και στη δύναµη του άρχοντα των δαιµονίων Βεελζεβούλ. 
Προσπαθούν, έτσι, να παραλληλίσουν τη ροή των όχλων προς τον 
Ιησού µε το εξής περιστατικό που περιγράφεται στο Δ΄ Βασ. 1, 2-
16. Ο βασιλεύς Οχοζίας, ο οποίος τραυµατίστηκε σοβαρά από 
πτώση από το καγκελόφρακτο ανώγειό του παλατιού του στη 
Σαµάρεια, αντί να παρακαλέσει το Γιαχβέ που ‘κατοικούσε’ στην 
Ιερουσαλήµ, έστειλε ανθρώπους µε την εντολή να πάρουν χρησµό 
από το θεό της ειδωλολατρικής φιλισταϊκής Εκρών Βεελζεβούλ 
εάν θα γίνει καλά. Αυτό το γεγονός προκάλεσε την οξεία 
αντίδραση του Ηλία και το θάνατό του. Ο λαός, σύµφωνα µε τους 
Φαρισαίους, αντί να αποζητά τη ψυχοσωµατική θεραπεία του στο 
Ναό και στην Τορά προσφεύγει στο Ναζωραίο, που µε τη στάση 
του και την προβολή του µεσσιανικού εγώ Του λειτουργεί 
ανταγωνιστικά και συνεπώς υβριστικά προς το Γιαχβέ. 

Η παρεξήγηση, όµως, του Ιησού πρέπει να εντοπιστεί και στην 
αντίδραση του όχλου που αποδίδει στον Ιησού τον τίτλο υιός 
Δαβίδ. Ο απλός λαός, όπως θα διακηρύξει και κατά την είσοδο του 
Ιησού στα Ιεροσόλυµα (Μτ. 21, 9), τον θεωρεί ως τον Μεσσία108 που 
θα τους απελευθερώσει από το ρωµαϊκό ζυγό και µάλιστα ως το 

                                                      
107 Γι’ αυτό ο Ματθαίος δίνει ιδιαίτερη έµφαση στο ότι το δαιµόνιο δεν είχε 
στερήσει απλώς από τον πάσχοντα την ακοή αλλά και την όραση. 
108 Ψ. Σολ. 17, 21-29. 
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νέο Σολοµώντα109. Το ότι, ίσως, στο νου του όχλου 
παραλληλιζόταν το πρόσωπο του Ιησού µε την αµφιλεγόµενη 
προσωπικότητα του µεγάλου βασιλέα του Ισραήλ, αποδεικνύεται 
από την άµεση αναφορά, που γίνεται στη συνέχεια από τον ίδιο 
τον Ιησού στη βασίλισσα του Νότου, η οποία ήλθε από τα πέρατα 
του κόσµου να ακούσει τη σοφία Σολοµώντος (στ. 42), ενώ στην 
περίπτωσή του πλεῖον Σολοµῶνος ὧδε. Ίσως µάλιστα η παράθεση 
των επτά ή οκτώ παραβολών, όπου όχι απλώς περιγράφονται 
αλλά αποκαλύπτονται τα µυστήρια της βασιλείας, γίνεται σε 
αυτό το σηµείο (κεφ. 13) σκοπίµως από τον Ευαγγελιστή, 
προκειµένου να αποδείξει το πλείον της διδασκαλίας του Ιησού 
έναντι της σοφίας του Σολοµώντα. Δεν αποκλείεται, επίσης, η 
αναφορά του Ιησού στο εξεταζόµενο λόγιο στις καταστροφικές 
συνέπειες της διαίρεσης του βασιλείου και της οικογένειας να 
παραπέµπει στη διαίρεση του Ισραήλ που ακολούθησε το θάνατο 
του µεγάλου αυτού βασιλέως του Ισραήλ. 

Στο τέλος της ενότητας των κεφ. Μτ. 11-12 οι Φαρισαίοι ζητούν 
ένα σηµείο προκειµένου ο Ιησούς να τεκµηριώσει το γεγονός ότι 
είναι ο Μεσσίας – Προφήτης (Δτ. 18, 18), ο οποίος έχει όντως το 
Πνεύµα του Θεού και µπορεί να ελέγχει το τριµερές Σύµπαν, 
όπως συνέβαινε µε τους Μωυσή110 και Σολοµώντα111. Την εποχή 
του Ιησού πολλοί ψευδοπροφήτες και ψευδοµεσσίες 
προσπαθούσαν να συγκινήσουν τις µάζες, διατεινόµενες ότι θα 
επαναλάβουν κάποιο από τα σηµεία που τέλεσε ο Μωυσής κατά 
την Έξοδο (πρβλ. Θευδάς, Πρ. 5, 36. Αρχ. 20, 97 κε..Αιγύπτιος, Αρχ. 
20, 169 κε.). Τα σηµεία αυτά χαρακτηρίζονται από τον Ιώσηπο ως 
σηµεῖα ἐλευθερίας (Πόλ. 2, 259-260), γιατί αποσκοπούσαν 
κατεξοχήν στην απελευθέρωση του Ισραήλ από τους αλλοεθνείς 
Ρωµαίους. Ο Ιησούς αντί να επιτελέσει κάποιο θαυµαστό γεγονός 
είτε στον ουρανό είτε στη γη, αναφέρεται σε ένα σηµείο που 
                                                      
109 Πρβλ. Aune, Magic in Early Christianity, 1507-57 . Berger , Die königlichen 
Messiastraditionen des Neuen Testaments, 3-9.  
110 Παρόµοια εξορκιστική ισχύ είχε και το πρόσωπο του αρχιερέως, νοµοθέτη και 
προφήτη Μωυσέως (Φίλων Βίος Μωυσή 1, 155-7). 
111 Αρνείται, αρχικά, να επαναλάβει ένα τέτοιο σηµείο, αφού όπως είδαµε 
αρνείται να ταυτιστεί µε τον επανερχόµενο προφήτη και µε τον αναµενόµενο 
βασιλέα. Την ίδια άρνηση επέδειξε και στο Σατανά στο όρος των Πειρασµών 
αλλά και στον Πέτρο στους πρόποδες του όρους της Μεταµορφώσεως. 
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σχετίζεται µε την άβυσσο. Αντί να µιµηθεί το Μωυσή βυθίζοντας 
τους κατακτητές σε αυτήν (την άβυσσο), µνηµονεύει το σηµείο 
του Ιωνά, το οποίο ήταν άγνωστο στην ιουδαϊκή γραµµατεία112 και 
ταυτίζεται µε τη δική του τριήµερη κάθοδο στον Άδη και το 
λυτρωτικό κήρυγµα του ευαγγελίου του στα έθνη113.  

Εν συνεχεία µε ένα ρυθµικό κείµενο υπογραµµίζει και πάλι την 
ανωτερότητά του έναντι και των προφητών και των βασιλέων, 
αφού είναι η Σοφία που τους ενέπνευσε. 

Ἂνδρες Νινευῖται ἀναστήσονται 

ἐν τῇ κρίσει µετὰ τῆς γενεᾶς ταύτης 

καὶ κατακρινοῦσιν αὐτήν· 

ὅτι µετενόησαν εἰς τὸ κήρυγµα Ἰωνᾶ͵ 

καὶ ἰδοὺ πλεῖον Ἰωνᾶ ὧδε. 

Βασίλισσα Νότου ἐγερθήσεται 

ἐν τῇ κρίσει µετὰ τῆς γενεᾶς ταύτης 

καὶ κατακρινεῖ αὐτήν· 

ὅτι ἦλθεν ἐκ τῶν περάτων τῆς γῆς 

ἀκοῦσαι τὴν σοφίαν Σολοµῶνος͵ 

καὶ ἰδοὺ πλεῖον Σολοµῶνος ὧδε. 

Ο Ματθαίος χρησιµοποιεί µάλιστα εν συνεχεία το παράδειγµα 
της υποτροπής του δαιµονισµού σε χειρότερη µορφή (12, 43-45), 
όχι για να αποτρέψει τη νωθρότητα και την επανάπαυση των 
θεραπευµένων, όπως συµβαίνει πιθανότατα στο Λουκά (11, 24-
26), αλλά για να δείξει τα έσχατα της πονηρής και µοιχαλίδος 
γενιάς του Ιησού. Παρ’ όλο το κήρυγµα και την εξορκιστική δράση 
του Χριστού, εκείνη τελικά δε θα αλωθεί µόνο από τους Ρωµαίους, 
                                                      
112 Μόνο στο Βίο  των  Προφητών  (1ος αι. µ.Χ.) αναφέρεται ότι ο Ιωνάς «έδωκε 
τέρας» στους Ιουδαίους ότι, όταν θα δουν ένα λίθο να κράζει µε αγωνία, τότε 
εγγίζει το τέλος. Και όταν δουν τα έθνη να συγκεντρώνονται στα Ιεροσόλυµα θα 
κατεδαφιστεί µέχρι τα θεµέλιά της. 
113 Το ότι η επάνοδος από τον Άδη δεν ήταν παντελώς αδιανόητο στον Ιουδαϊσµό, 
αποδεικνύεται στο Μτ. 14, 2 όπου ο Ηρώδης Αντύπας θεωρεί το θαυµατουργό 
Ιησού ως τον αναστηµένο Ιωάννη. 
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αλλά κυρίως από το διάβολο114. Το σηµείο Ιωνά σε συνδυασµό µε 
άλλα καταπληκτικά σηµεία, όπως ο χορτασµός 5.000 και 4.000 
ανδρών, ο θαυµαστός περίπατος πάνω στην άβυσσο, η σωτηρία 
του Πέτρου από τον καταποντισµό και οι θεραπείες από το 
άγγιγµα και µόνο του κρασπέδου του ιµατίου του, αποτελούν 
τους βασικούς άξονες γύρω από τους οποίους κινούνται τα έργα 
του Ιησού που ακολουθούν µέχρι και τη Μεταµόρφωσή Του στο 
κεφ. 17115. Με όλα αυτά τα γεγονότα καθίσταται πλέον σαφές ότι 
ο Ιησούς υπερβαίνει σε δύναµη το Μωυσή και τον Ηλία. Είναι ο 
Υιός του Θεού, ο οποίος εκουσίως θα θυσιασθεί ὑπὲρ τῶν 
ἁµαρτιῶν ἡµῶν και θα αναστηθεί.  

Α. Το σηµείο του Ιωνά (12, 38-42). 

Β. Ο χορτασµός των 5.000 (14, 15-21) και η 
ολιγοπιστία των µαθητών (14, 28-33). 

Γ. Η θεραπεία πολλών (14, 34-36). 

Δ. Η παράδοση πρεσβυτέρων (15, 1-20) 
- Η Χαναναία (15, 21-8). 

Γ'. Ο Ιησούς θεραπεύει πολλούς (15, 29-31). 

Β'. Ο χορτασµός των 4.000 (15, 32-39) και η 
ολιγοπιστία των µαθητών (16, 5-12). 

Α'. Το σηµείο του Ιωνά (16, 1-4). 

Στο κέντρο αυτής της ενότητας δεσπόζει το θαύµα µε τη θεραπεία 
της δαιµονισµένης κόρης της Χαναναίας που παλεύει µε τον 
Ιησού και την εθνικιστική αντίληψη του εκλεκτού λαού και τελικά 
νικά. Η άρνηση του Ιησού από την πονηρή και µοιχαλίδα γενιά 
Του στα κεφ. 11-12, οδηγεί τελικά στην ‘παγκοσµιοποίηση’ της 
σωτηρίας στα επόµενα κεφάλαια. Στον επίλογο του βιβλίου ο 
πάσχων και αναστηµένος Μεσσίας ευρισκόµενος στο όρος, που 

                                                      
114 Σηµειωτέον ότι στο Ησ. 34, 14 είναι τα έθνη που υπόκεινται σε µια παρόµοια 
καταστροφή. 
115 Έτσι η Ε .Μ .W ainwright , Towards a Feminist Critical Reading of the Gospel 
according Matthew, Berlin - N.York 1991, 123. Η παραποµπή ελήφθη από 
Αδαµ ιτζόγλου , Η Μαρτυρία του Ευαγγελιστή Ματθαίου για τη Θέση της 
Γυναίκας, 60. 
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συνδέθηκε άµεσα µε τους Πειρασµούς και τη Μεταµόρφωσή του, 
θα διακηρύξει ότι έχοντας διά του Πάθους του λάβει την εξουσία 
πάνω σε όλα τα έθνη, αποστέλλει τους εκπροσώπους των δώδεκα 
φυλών του Ισραήλ, τους αποστόλους του, να «µαθητεύσουν» αυτά 
(28, 16-20).  

Από τα παραπάνω καθίσταται σαφές πως ο Ιησούς, έχοντας την 
αυτοσυνειδησία ότι το πρόσωπό Του υπερβαίνει τις µεσσιανικές 
αντιλήψεις των οµοεθνών Του, δεν έστρεψε τα βέλη Του στον 
εξοστρακισµό των Ρωµαίων, όπως ανέµενε η πλειονότητα του 
Ιουδαϊσµού, αλλά στο ολοκληρωτικό δέσιµο του Σατανά, 
θεωρώντας αυτόν ως το δυνάστη όχι µόνο του λαού Του, αλλά 
όλης της οικουµένης. Αυτό το στοιχείο είναι ιδιαίτερα εµφανές 
στην αναµέτρηση της δαιµονικής λεγεώνας µε τον Ιησού στη 
χώρα των Γερασηνών116 (Μκ. 5, 1 κε.). Σηµειώνει σχετικά ο 
Theissen117: Οι δαίµονες που κατοικούν στο κοπάδι των χοίρων, 
συµπεριφέρονται όπως οι κατακτητές. Μιλούν λατινικά, 

                                                      
116 Τα Γέρασα  (τα οποία παράγονται από µια εβραϊκή λέξη που σηµαίνει 
εξοστρακίζω) βρίσκονταν 55 χιλιόµετρα νοτιοανατολικά της Γαλιλαίας κοντά 
στον ποταµό Ιαβώκ. Στο Μτ. 8, 28 γίνεται αναφορά στη χώρα των Γαδαρηνών , 
µιας πόλης που βρισκόταν 10 χιλιόµετρα νοτιοανατολικά της Γαλιλαίας. Στο Λκ. 
8, 26. 37 δεν µπορεί κανείς επί τη βάσει της κριτικής του κειµένου να αποφανθεί 
εάν αρχικά γινόταν λόγος για τη χώρα των Γερασηνών  ή  των  Γεργεσηνών , 
που µερικοί ταυτίζουν µε την περιοχή Kursi στην ανατολική πλευρά της 
Γαλιλαίας. Πρβλ. Ådna,  The Encounter of Jesus with the Gerasene Demoniac, 279-
301,  ο οποίος στηρίζεται στο έργο του F .Annen, Heil für die Heiden: Zur Bedeutung 
und Geschichte der Tradition vom besessenen Gerasener (Mk 5,1-20) Frankurt am 
Main: Josef Knecht 1976. Ο χοίρος ενώ αποτελούσε ταµπού για τους Ιουδαίους (Λευ. 11, 7. 

Δτ. 14, 8) χρησιµοποιούνταν στις θυσίες και στα δείπνα στις Νεκροπόλεις. Ο αριθµός των 
χοίρων (περίπου 2.000), ο οποίος µνηµονεύεται µόνο από το Μάρκο, προκειµένου να 
εξάρει την κατοχική δύναµη, επίσης φαίνεται υπερβολικός. Σηµειωτέον ότι µια αγέλη 
χοίρων αριθµούσε από 150 µέχρι 300 ζώα, ενώ η ρωµαϊκή λεγεώνα αριθµούσε 
6.000 πεζικάριους, 120 ιππείς και βοηθητικά στρατεύµατα. Ο Lapide  (Ist die Bibel 
richtig übersetzt?, 114-115) αποδίδει τον αριθµό στην ανάγνωση K’ alpaim αντί K aä alafim 
(που σηµαίνει κτήνη).  
117 T h eissen , Κίνηση του Ιησού, 152-3. Ο ίδιος ερευνητής (Miracle Stories 89, 255) υποθέτει ότι 
τα ακάθαρτα πνεύµατα ανήκουν σε νεκρούς που δολοφονήθηκαν κατά τον αντιρωµαϊκό 
αγώνα τους. Ο W inter  (Trial, 180-181) θεωρεί ότι οι χοίροι συµβολίζουν τη 10η 
ρωµαϊκή λεγεώνα, η οποία στάθµευε το 70-135 µ.Χ. κοντά στην περιοχή και είχε 
ως σύµβολό της ένα καπρί. Πρβλ. Gundry, Mark, 260-261. Gni lka , 
Markusevangelium Ι, 205. 
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εµφανίζονται ως «λεγεών» και έχουν, όπως οι Ρωµαίοι, µοναδική 
επιθυµία να τους επιτραπεί να µείνουν στη χώρα. Το ότι πνίγονται 
στη λίµνη µαζί µε τα γουρούνια ανταποκρίνεται στις ελάχιστα 
φιλικές επιθυµίες που είχε ο ιουδαϊκός λαός για τους Ρωµαίους: 
Κατά προτίµηση θα τους είχε πετάξει στη θάλασσα118. Η σχέση 
ανάµεσα στην κυριαρχία των ξένων και των δαιµόνων είναι 
καταφανής: Με τους Ρωµαίους ήρθαν στη χώρα ξένοι θεοί και 
λατρείες. Ακόµα και τα στρατιωτικά λάβαρα των Ρωµαίων 
θεωρούνταν ύποπτα ως είδωλα και γι' αυτό η παρουσία τους στην 
ιερή πόλη των Ιεροσολύµων οδήγησε σε διαµαρτυρίες (1Qp Υποµν. 
στον Αββακ. 6, 3 κ. εξ.· Αρχ. 18, 55 κ. εξ.· 18, 121). Αλλά τα είδωλα 
θεωρούνταν δαίµονες (Δτ. 33, 17· Ψαλ. 95, 5· Αιθ. Ενώχ 19, 1· 99, 7· 
Ιωβηλ. 1, 11· Α' Κορ. 10, 20). Όσο περισσότερο διαρκούσε η ρωµαϊκή 
κυριαρχία, τόσο περισσότερο εδηµιουργείτο η εντύπωση ότι στη 
θέση του Θεού κυριαρχούσαν δαίµονες στον Ισραήλ, τη στιγµή 
µάλιστα που η άποψη αυτή αναζωπύρωνε παραδοσιακά σχήµατα 
ερµηνείας: Και η ξένη κυριαρχία των Σύρων είχε ερµηνευτεί µε 
παρόµοιο τρόπο. Στην Αποκάλυψη των Ποιµένων που γράφτηκε 
τότε (Αιθ. Ενώχ 85-90), µεταβίβασε ο Θεός µε την απώλεια της 
πολιτικής ανεξαρτησίας του Ισραήλ την κυριαρχία του σε 70 
ποιµένες οι οποίοι ταλαιπωρούσαν αυθαίρετα το λαό (85, 59 κ. εξ.) 
και θα καταδικάζονταν κατά την τελική κρίση (90, 22 κε.). Αυτοί οι 
ποιµένες ήταν δαίµονες, δηλαδή έκπτωτοι άγγελοι και δούλοι του 
Σατανά. Για τους Εσσαίους ο αγώνας εναντίον των λαών κατά την 
ηµέρα της κρίσης ήταν ταυτόχρονα και αγώνας εναντίον του Βελίαλ 
και των ταγµάτων του (Εγχ. Πειθ. 1, 9 κε.).  

Δε µπορεί όµως κανείς να συµφωνήσει και µε το συµπέρασµα στο 
οποίο καταλήγει ο γερµανός ερευνητής: Όταν κανείς στο πρόσωπο 
του πολιτικού του αντιπάλου πολεµάει ταυτόχρονα και το Σατανά, 
τότε ο αγώνας εναντίον του Σατανά και των δούλων του αφορά και 
στους πολιτικούς του αντιπάλους. Όταν, λοιπόν, ο Ιησούς λέει: «Αν 
εγώ βγάζω τα δαιµόνια µε τη δύναµη του Θεού, αυτό σηµαίνει ότι 
έφτασε σ' εσάς ο καινούργιος κόσµος της Βασιλείας του Θεού» (Λκ. 
11, 20), τότε αυτός δεν είναι ένας λόγος χωρίς πολιτική σηµασία. 

                                                      
118 Σύµφωνα µε τα χωρία 1QH 3,17. 1Q 27,1,5 στο Κουµράν αναµενόταν ο 
καταποντισµός των δαιµονικών πνευµάτων στα τέλη του παρόντος αιώνα. 
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Αντίθετα από τον Theissen, η καινότητα της συµπεριφοράς του 
Ιησού έγκειται στο ότι θεωρεί ακόµα και τους πολιτικούς 
αντιπάλους του έθνους του, δηλαδή τους κατακτητές Ρωµαίους, 
υποχείρια των δαιµονικών δυνάµεων, τις οποίες εκλαµβάνει ως 
πραγµατικές οντότητες.  

Σωστά θεωρεί ο O. Betz119 ότι το θαύµα της θεραπείας του 
δαιµονισµένου των Γαδαρηνών πρέπει να συνδυαστεί µε το 
προηγούµενο θαύµα της γαλήνευσης της θάλασσας και να 
κατανοηθεί σε αντιθετικό παραλληλισµό προς τον καταποντισµό 
των Αιγυπτίων στην Ερυθρά Θάλασσα. Αυτή η θαυµαστή 
συντριβή της στρατιωτικής µηχανής των εξουσιαστών είχε ήδη 
λάβει χρώµατα µυθικά στον Ησαΐα, αφού «ζωγραφίσθηκε» ως η 
πάλη του Γιαχβέ µε το δράκοντα του χάους (51, 8) και αναµενόταν 
από κάθε Ισραηλίτη, που αναφερόταν στο γεγονός στην 
Oµολογία Shema Jisrael (πρβλ.Ψ. 105 [106], 9-11), να συµβεί 
εσχατολογικά. O Iησούς, όµως, αντί να πνίξει στη Γενησαρέτ τους 
άθεους τυράννους τού Ισραήλ, παρουσιάζει και αυτούς ως 
καταδυναστευµένους από την ίδια χαοτική καταστροφική δύναµη 
που προκαλεί την αλλοτρίωση κάθε ανθρώπου από την κοινωνία 
του Θεού και των ανθρώπων. Γι’ αυτό και παρότι ο Ιησούς 
διακήρυσσε ότι έχει σταλεί µόνο στον οίκο Ισραήλ (Μτ. 15, 4), 
θεραπεύει τον εθνικό προβαίνοντας όχι σε ένα ‘κωµικό’ (όπως 
υποστηρίζει ο Bultmann)120, αλλά σε ένα κοσµικό γεγονός.  

Στο Λουκά η καταστροφή του δαιµονικού Imperium 
αποτυπώνεται στο 10, 18-19. Όταν επιστρέφουν οι εβδοµήκοντα 
και µετά χαράς λέγουν Κύριε καὶ τὰ δαιµόνια ὑποτάσσεται ἡµῖν ἐν 
τῷ ὀνόµατί σου, ο Ιησούς απαντά: Ἐθεώρουν τὸν Σατανᾶν ὡς 
ἀστραπὴν ἐκ τοῦ οὐρανοῦ πεσόντα. ἰδοὺ δέδωκα ὑµῖν τὴν ἐξουσίαν 
τοῦ πατεῖν ἐπάνω ὄφεων καὶ σκορπίων καὶ ἐπὶ πᾶσαν τὴν δύναµιν 
τοῦ ἐχθροῦ καὶ οὐδὲν ὑµᾶς οὐ µὴ ἀδικήση. Το Λκ. 10, 18 δε φαίνεται 
να εκφράζει απαραίτητα βαπτισµατική εµπειρία του Ιησού121. 
Μάλλον το χωρίο αυτό υποδηλώνει την αυτοσυνειδησία του Ιησού 
                                                      
119 Was wissen wir von Jesus , 65-66. 
120 Geschichte der synoptischen Tradition , ad Loc. 
121 Έτσι o M a r cu s,  Jesus’ Baptismal Vision. Πρβλ. A l l ison, Behind the 
Temptations of Jesus, 206-208. Ο Jü l i cher ,  (Die Gleichnisreden Jesu II,  216) ταυτίζει 
την πτώση του Σατανά µε το σηµείο εξ ουρανού που ζητούσαν οι αντίπαλοί του.  
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ότι η παρουσία του στη γη σήµανε την παταγώδη πτώση του 
διαβόλου από τον ουρανό, όπου δρούσε ως αντίδικος και 
κατήγορος των δικαίων (Ιώβ 1, 6-12. 2, 1-7). Αυτό παράλληλα 
σήµανε την έναρξη του εσχατολογικού πολέµου στη γη (Πρβλ. 
Απ. 12. Ι Ενώχ 86. Βίος Αδάµ 16, 1-3. Διαθ. Σολ. 20, 16-17). Με το 
κήρυγµα, όµως, και τη δράση των 70 (72) «εκπροσώπων των 
εθνών» ο διάβολος ηττάται και αφανίζεται και από αυτή (τη γη). 
Πάνω στον κοσµοκράτορα έχουν πλέον τη δύναµη να περπατούν 
τα 'νήπια' εκείνα, τα οποία, έχοντας δεχτεί την αποκάλυψη του 
Πατέρα και έχοντας συνεργήσει στην διάδοση του ευαγγελίου 
της Ειρήνης, έγιναν ήδη πολίτες της επουράνιας βασιλείας 
(πρβλ. Ψ.90 [91],13). 

Παράλληλα µε την «πολιτική διάσταση» της πολεµικής ενάντια 
στον διάβολο, παρόµοιες προεκτάσεις είχε η υπέρβαση εκ µέρους 
του Ιησού των ορίων µεταξύ καθαρού και ακαθάρτου, αγίου και 
βεβήλου, που είχαν επιβάλει η ιερατική αριστοκρατία της 
Ιερουσαλήµ και οι θεµατοφύλακες του Νόµου στη Γαλιλαία 
Φαρισαίοι στον απλό λαό της Παλαιστίνης. Οι Ρωµαίοι είχαν 
παραχωρήσει το δικαίωµα στους εκπροσώπους του Ιερού να 
εξουσιάζουν τους όχλους µε την προϋπόθεση ότι εκείνοι θα 
διασφάλιζαν την απρόσκοπτη εισροή των φόρων και την 
κοινωνική ισορροπία. Αυτοί οι διαχειριστές της εξουσίας, που 
παράλληλα έλεγχαν τις θυσίες και τα άλλα µέσα σωτηρίας, που 
προσφέρονταν στο Ναό (φυσικά όχι «άνευ αργυρίου και τιµής»), 
προσπαθούσαν να διασφαλίσουν και να περιχαρακώσουν την 
εξουσία και όλα τα προνόµια που αυτή τους πρόσφερε, σε 
ολόκληρη την Παλαιστίνη. Επέβαλαν, λοιπόν, στον απλό λαό τις 
παραπάνω δυσβάστακτες διατάξεις, που ο Θεός είχε ορίσει µόνο 
για τους ιερείς, προκειµένου έτσι και εθνική (πολιτική και 
κοινωνική) συνοχή να εξασφαλίσουν και σε άµεση εξάρτηση από 
το δικό τους θρησκευτικό σύστηµα εξουσίας να τον οδηγήσουν. Οι 
περισσότερες, µάλιστα, από αυτές τις διατάξεις αφορούσαν 
αρχικά το ψωµί/το φαγητό και στη συνέχεια τη γενετήσια σφαίρα. 
Ο έλεγχος για το τι εισέρχεται διά των θυρίδων του ανθρωπίνου 
σώµατος στον ανθρώπινο οργανισµό αποτελούσε αντανάκλαση 
της προσπάθειάς τους να κρατηθεί φυλετικά και θρησκευτικά 
άµωµο ολόκληρο το κοινωνικό σώµα από κάθετί που θα 
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µπορούσε να το µολύνει122. Ο Ιησούς µε φράσεις όπως το οὐ τὸ 
εἰσερχόµενον εἰς τὸ στόµα κοινοῖ τὸν ἄνθρωπον͵ ἀλλὰ τὸ 
ἐκπορευόµενον ἐκ τοῦ στόµατος τοῦτο κοινοῖ τὸν ἄνθρωπον (Μκ. 7, 
20), και µε τη θεραπεία/σωτηρία που πρόσφερε δωρεάν µακριά 
από το κέντρο του Ιουδαϊσµού, χωρίς να απαιτεί απαραίτητα 
άνοδο στο Ναό και προσφορές θυσιών, αποτελούσε ζωτική απειλή 
για τη συνοχή του ιουδαϊκού έθνους, όπως την είχαν 
προδιαγράψει όλες ανεξαρτήτως οι ιουδαϊκές µερίδες. Η απειλή 
αυτή γινόταν εντονότερη, αφού συνδυάστηκε µε την αποκάλυψη 
της υποκρισίας των θρησκευτικών ταγών, οι οποίοι παρότι 
ισχυρίζονταν ότι διακονούν το Θεό και το λαό του ουσιαστικά 
λάτρευαν το Μαµωνά123. Σε αντίθεση προς τους Ζηλωτές που 
διακήρυσσαν ότι δε µπορεί ο λαός να υπακούει στο Θεό και στη 
Ρώµη, ο Ιησούς ιδίως στο κατά Λουκάν προβάλλει αυτόν και όχι 
τόσο τις δυνάµεις κατοχής ως εµπόδιο κατάκτησης της 

                                                      
122 Πρβλ. Ma l ina, The New Testament World , 161 κε.. Borg,  Conflict, Holiness, and 
Politics, 71 κε. Πασσάκου , ‘Μετά των εθνών συνήσθιεν…’, 285-304. Στο σηµείο 
αυτό πρέπει να υπογραµµισθεί ότι η  πρόσκληση του Ιησού στο λεπρό να δείξει 
τον εαυτό του στον ιερέα και να προσφέρει την αντίστοιχη θυσία (Μκ. 1, 44. Λευ. 
13, 49) µάλλον κακώς θεωρείται ως αναγνώριση του Μωσαϊκού Νόµου. Η εντολή 
αυτή, η οποία συνοδεύεται από αυστηρότητα, δίδεται προκειµένου µάλλον οι 
ιερείς, οι οποίοι ίσως προηγουµένως δεν είχαν µπορέσει µε τα δικά τους µέσα να 
θεραπεύσουν το λεπρό, να πιστοποιήσουν έστω και ακούσια τη δύναµη και την 
εξουσία του Ιησού. Το εις µαρτύριον αυτοίς στο Μκ. 6, 11 και ίσως και στο 13, 9 
ενέχει τη σηµασία της µαρτυρίας των µαθητών µπροστά σε ένα εχθρικό κοινό. 
Ορθά τονίζει ο M yers , Binding the Strong, 155, ότι ίσως εν προκειµένω έχουµε ένα 
Μιδράς στο Μαλ. 3, 3 όπου σηµειώνεται ότι ο Γιαχβέ θα καθαρίσει τους υιούς 
Λευί στη Σιών και θα γίνει µάρτυς εναντίον των αµαρτωλών:  εἰσπορεύεται ὡς 
πῦρ χωνευτηρίου καὶ ὡς πόα πλυνόντων […] καὶ καθαρίσει τοὺς υἱοὺς Λευι καὶ 
χεεῖ αὐτοὺς ὡς τὸ χρυσίον καὶ ὡς τὸ ἀργύριον· καὶ ἔσονται τῷ κυρίῳ προσάγοντες 
θυσίαν ἐν δικαιοσύνῃ… καὶ προσάξω πρὸς ὑµᾶς ἐν κρίσει καὶ ἔσοµαι µάρτυς ταχὺς 
ἐπὶ τὰς φαρµακοὺς καὶ ἐπὶ τὰς µοιχαλίδας καὶ ἐπὶ τοὺς ὀµνύοντας τῷ ὀνόµατί µου 
ἐπὶ ψεύδει καὶ ἐπὶ τοὺς ἀποστεροῦντας µισθὸν µισθωτοῦ καὶ τοὺς καταδυναστεύ 
οντας χήραν καὶ τοὺς κονδυλίζοντας ὀρφανοὺς καὶ τοὺς ἐκκλίνοντας κρίσιν 
προσηλύτου καὶ τοὺς µὴ φοβουµένους µε͵ λέγει κύριος παντοκράτωρ. Εν 
προκειµένω ο Κύριος δε δρα στη Σιών αλλά στη Γαλιλαία, δεν καθαρίζει τους 
ιερείς αλλά τους απλούς ανθρώπους ενώ γίνεται µάρτυς εναντίον των υπηρετών 
του Ναού.  
123 Ο όρος απαντά στα χειρόγραφα του Κουµράν (1QS 6,2) και στο Pirke Aboth 2,12 
µε την έννοια της ιδιοκτησίας. Σχετικά µε την ετυµολογία του όρου µαµωνάς βλ. 
S t r a c k  - B i l l e r b e c k ,  Midrasch I, 434. 
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αιωνιότητας: Οὐδεὶς οἰκέτης δύναται δυσὶ κυρίοις δουλεύειν· ἢ γὰρ 
τὸν ἕνα µισήσει καὶ τὸν ἕτερον ἀγαπήσει͵ ἢ ἑνὸς ἀνθέξεται καὶ τοῦ 
ἑτέρου καταφρονήσει. οὐ δύνασθε Θεῷ δουλεύειν καὶ Μαµωνᾷ (16, 
13). 
5) Οι προϋποθέσεις µετοχής στη Βασιλεία 

Ο Ιησούς δεν εξαπολύει µόνο διωγµό ενάντια στο Σατανά, το 
τυπολατρικό θρησκευτικό σύστηµα εξουσίας και το Μαµωνά, 
τους οποίους και θεωρεί ως τους πραγµατικούς δυνάστες των 
ανθρώπων, ούτε απλώς τάσσεται υπέρ της µη άσκησης βίας, αλλά 
προτείνει την έκφραση έµπρακτης αγάπης απέναντι στους 
κατακτητές Ρωµαίους. Αντί της εκδικητικότητας, που αποτελούσε 
στον αρχαίο κόσµο ύψιστο ηρωισµό124, προτείνει την παροχή 

                                                      
124 O Reiser , Love of Enemies in the Context of Antiquity, σηµειώνει τα εξής:.Στην 
κλασική αρχαιότητα ο χρυσός κανόνας ήταν αυτός της ανταπόδοσης τοῖς µὲν 
φίλοις εὖ ποιεῖν, τοὺς δ΄ ἐχθροὺς κακῶς (Πλάτ. Μένων, 71ε)124. Χαρακτηριστικά 
είναι τα λόγια του Ηροδότου (Έργα και Ηµέραι, 349-55): εὖ µὲν µετρεῖσθαι παρὰ 
γείτονος͵ εὖ δ΄ ἀποδοῦναι͵ αὐτῷ τῷ µέτρῳ͵ καὶ λώιον αἴ κε δύνηαι͵ ὡς ἂν χρηίζων 
καὶ ἐς ὕστερον ἄρκιον εὕρῃς. µὴ κακὰ κερδαίνειν· κακὰ κέρδεα ἶσ΄ ἄτῃσι. τὸν 
φιλέοντα φιλεῖν͵ καὶ τῷ προσιόντι προσεῖναι. καὶ δόµεν ὅς κεν δῷ καὶ µὴ δόµεν ὅς 
κεν µὴ δῷ· δώτῃ µέν τις ἔδωκεν͵ ἀδώτῃ δ΄ οὔ τις ἔδωκεν· δὼς ἀγαθή͵ ἅρπαξ δὲ κακή͵ 
θανάτοιο δότειρα. Ο πρώτος, ο οποίος προσέγγισε το ιδεώδες του χριστιανισµού 
ήταν ο Σωκράτης, ο οποίος στον Κρίτωνα διακηρύσσει: Οὐδενὶ τρόπῳ φαµὲν 
ἑκόντας ἀδικητέον εἶναι͵ ἢ τινὶ µὲν ἀδικητέον τρόπῳ τινὶ δὲ οὔ; ἢ οὐδαµῶς τό γε 
ἀδικεῖν οὔτε ἀγαθὸν οὔτε καλόν͵ ὡς πολλάκις ἡµῖν καὶ ἐν τῷ ἔµπροσθεν χρόνῳ 
ὡµολογήθη; (49.a.4-b.6). Σε αυτό το κείµενο θεωρείται ως ατόπηµα το αντιδικείν ή 
το αντικακουργείν. Δεν υποστηρίζεται, όµως, και η ενεργητική αγάπη προς τους 
εχθρούς. Ο Πλούταρχος λαµβάνοντας στο έργο του Ὡς  ἄν  τις  ὑπ ’  ἐχθρῶν  
ὠφελο ῖτο  αφορµή από το παράδειγµα τον Καίσαρα, ο οποίος αποκατέστησε τα 
αγάλµατα του εχθρού του Ποµπηίου, αναφέρει ότι µπορεί κανείς να ‘σκλαβώσει’ 
τον εχθρό του µε την πραότητα, την ανεξικακία, την απλότητα, τη 
µεγαλοφροσύνη και τη χρηστότητα. Δεν ξεφεύγει, όµως, και αυτός από τον 
προαναφερθέντα χρυσό κανόνα της αρχαιότητας, αφού ουσιαστικά µε τη 
νουθεσία του αποσκοπεί στην προσωπική ωφέλεια και ανάδειξη εκείνου που 
δείχνει µεγαλοθυµία προς τους εχθρούς του. Θαυµαστή απάθεια προς τους 
διώκτες επεδείκνυαν και οι Στωϊκοί, θεωρώντας την αµαρτία ως αποτέλεσµα της 
άγνοιας του καλού και την οργή ως ανάρµοστο για ένα σοφό πάθος. Πάλι, όµως, 
ουσιαστικά πίσω από την ανοχή κρυβόταν το εγωιστικό αίσθηµα της υπεροχής. 
Ο ίδιος κανόνας-talio ίσχυε και στην Π.Δ. Εξαίρεση στον κανόνα αποτελούν τα 
χωρία Εξ. 23,4 κε., όπου γίνεται λόγος για τη βοήθεια προς το υποζύγιο του 
εχθρού και Λευ. 19, 16-18, όπου επισηµαίνεται η αγάπη προς τον συµπατριώτη 
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ειλικρινούς συγγνώµης (Μτ. 18, 22). Με το ἐγὼ δὲ λέγω ὑµῖν µὴ 
ἀντιστῆναι τῷ πονηρῷ· ἀλλ΄ ὅστις σε ῥαπίζει εἰς τὴν δεξιὰν σιαγόνα 
[σου]͵ στρέψον αὐτῷ καὶ τὴν ἄλλην· καὶ τῷ θέλοντί σοι κριθῆναι καὶ 
τὸν χιτῶνά σου λαβεῖν͵ ἄφες αὐτῷ καὶ τὸ ἱµάτιον· καὶ ὅστις σε 
ἀγγαρεύσει µίλιον ἕν͵ ὕπαγε µετ΄ αὐτοῦ δύο. τῷ αἰτοῦντί σε δός͵ καὶ 
τὸν θέλοντα ἀπὸ σοῦ δανείσασθαι µὴ ἀποστραφῇς (Μτ. 5, 39-40) 
προτείνει την αντιµετώπιση της βίας και της αυθαιρεσίας του 
κατακτητή µε την ανάληψη της υποτιµητικής για το υπόδουλο 
ισραηλιτικό έθνο ‘αγγαρείας’ εις διπλούν προς χάριν του 
(κατακτητή), µε ένα τρόπο που µπορεί ακόµα και αυτόν 
πραγµατικά να ‘σκλαβώσει’. Η εντολή ἐγὼ δὲ λέγω ὑµῖν͵ ἀγαπᾶτε 
τοὺς ἐχθροὺς ὑµῶν καὶ προσεύχεσθε ὑπὲρ τῶν διωκόντων ὑµᾶς͵ σε 
αντίθεση προς το Ἀγαπήσεις τὸν πλησίον σου καὶ µισήσεις τὸν 
ἐχθρόν σου και µε την αιτιολόγηση ὅπως γένησθε υἱοὶ τοῦ Πατρὸς 
ὑµῶν τοῦ ἐν οὐρανοῖς͵ ὅτι τὸν ἥλιον αὐτοῦ ἀνατέλλει ἐπὶ πονηροὺς 
καὶ ἀγαθοὺς καὶ βρέχει ἐπὶ δικαίους καὶ ἀδίκους (Μτ. 5, 39-44) 
διασπά, έτσι, τον κύκλο της βίας και τελικά µεταµορφώνει τον 
κόσµο.  

Η επιθετικότητα του ανθρώπου αντί να έχει ως στόχο της την 
αποτίναξη του ρωµαϊκού ζυγού στρέφεται ενάντια στην εκρίζωση 
των δικών του αµαρτωλών παθών που τον κρατούν δέσµιο σε ένα 
διεσπασµένο Εγώ. Η ίδια η ακεραιότητα του σώµατος ανατρέπεται, 
προκειµένου να δηλωθεί ότι η είσοδος και η συµµετοχή στη 
Βασιλεία προϋποθέτει την καταστολή των δυνάµεων που 
προκαλούν σκάνδαλο: Καὶ ἐὰν σκανδαλίζῃ σε ἡ χείρ σου͵ ἀπόκοψον 
αὐτήν· καλόν ἐστίν σε κυλλὸν εἰσελθεῖν εἰς τὴν ζωὴν ἢ τὰς δύο 
χεῖρας ἔχοντα ἀπελθεῖν εἰς τὴν γέενναν͵ εἰς τὸ πῦρ τὸ ἄσβεστον. 
καὶ ἐὰν ὁ πούς σου σκανδαλίζῃ σε͵ ἀπόκοψον αὐτόν· καλόν ἐστίν σε 
εἰσελθεῖν εἰς τὴν ζωὴν χωλὸν ἢ τοὺς δύο πόδας ἔχοντα βληθῆναι εἰς 
τὴν γέενναν. καὶ ἐὰν ὁ ὀφθαλµός σου σκανδαλίζῃ σε͵ ἔκβαλε αὐτόν· 
καλόν σέ ἐστιν µονόφθαλµον εἰσελθεῖν εἰς τὴν Βασιλείαν τοῦ Θεοῦ 
ἢ δύο ὀφθαλµοὺς ἔχοντα βληθῆναι εἰς τὴν γέενναν͵ ὅπου ὁ σκώληξ 
αὐτῶν οὐ τελευτᾷ καὶ τὸ πῦρ οὐ σβέννυται· πᾶς γὰρ πυρὶ 
ἁλισθήσεται (Μκ. 9, 43-48). Το χέρι, το πόδι και το µάτι 

                                                                                                                             
και συµπολίτη, χωρίς να γίνεται καµιά ρητή αναφορά σε αγάπη προς τους 
εχθρούς.  
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αποτελούσαν στον Ιουδαϊσµό έδρα της πονηρής επιθυµίας, η 
οποία οδηγούσε στην αµαρτία της κλοπής, της εξέγερσης και της 
πορνείας125. 

Στην ίδια συνάφεια πολύ σηµαντική είναι η εξέταση του 
δυσερµήνευτου χωρίου Μτ. 11, 12 (Λκ. 16, 16. Ιουστ. Διάλ. 51, 3): 

ἀπὸ δὲ τῶν ἡµερῶν ᾿Ιωάννου τοῦ Βαπτιστοῦ ἕως ἄρτι 

ἡ Βασιλεία τῶν οὐρανῶν βιάζεται καὶ βιασταὶ126 ἁρπάζουσιν αὐτήν. 

πάντες γὰρ οἱ Προφῆται καὶ ὁ Νόµος ἕως ᾿Ιωάννου ἐπροφήτευσαν127 

Η δυσκολία της ερµηνευτικής απόδοσης του χωρίου αυτού 
έγκειται στο γεγονός ότι το ρήµα βιάζοµαι µπορεί να αποδοθεί 
είτε µε µέση, είτε µε παθητική διάθεση.  Εὰν το βιάζοµαι 
µεταφραστεί ως ρήµα µέσης διάθεσης, τότε οι σηµασίες του 
χωρίου µπορεί να είναι οι εξής: α/ Η Βασιλεία βιάζει/αναγκάζει 
τους ανθρώπους, κάτι όµως το οποίο δε συνάδει µε τον 
ευαγγελικό της χαρακτήρα. β/ Η Βασιλεία πραγµατώνεται 
βίαια/δυναµικά, που , επίσης, δε συνάδει µε το µυστικό τρόπο µε 
τον οποίο παρουσιάζεται να ενεργεί και να δρα αυτή στον Κόσµο 
κατά τις Παραβολές της Βασιλείας (κεφ. 13). Επιπλέον, η δεύτερη 

                                                      
125 Βλ. Pesch , Markusevangelium II , 115. Στους Πατέρες αυτά τα σηµαντικότατα 
µέλη του ανθρωπίνου σώµατος σηµαίνουν τα αγαπητά πρόσωπα, τα οποία 
προκαλούν µε τη συναναστροφή τους ‘σκάνδαλο’ στη σωτηρία του ανθρώπου. 
Πρβλ. Τρεµπέλα , Κατά Μάρκον, 330. Ίσως παράλληλα µε την αποβολή των 
τριών σηµαντικότερων µελών του ανθρωπίνου σώµατος, να σηµαίνεται η 
ανάγκη αποµάκρυνσης από το Σώµα της Εκκλησίας όλων εκείνων των 
χριστιανών οι οποίοι αν και κατέχουν εξέχουσα θέση σε αυτήν, προκαλούν 
σκανδαλισµό στους µικρότερους και πιο αδύναµους. 
126 Τό ὄνοµα βιαστής εἶναι ἅπαξ λεγόµενο, ἐνῶ τό οὐσιαστικό ἡ βία συναντᾶται 
σέ χωρία τῶν Πράξεων (5, 26. 21, 35. 24, 7. 41).  
127 Σχετικά µε την ερµηνεία του χωρίου αυτού βλ. Ba rnett , Who Were the Biastai 
(Mt 11,12-13). RTR (1977), 65-170. Stenger, Βιάζοµαι, EWNT I, 519-520..  Gnilka , 
Matthäusevangelium I, 416-7. Στη διήγηση του διδράχµου (17, 24-27) ο Ιησούς, 
επίσης, προβαίνει σε διάκριση των ελευθέρων υιών της Βασιλείας, που 
ευαγγελίστηκε ο ίδιος, από τους δούλους της εποχής πριν από Αυτόν. Αυτό το 
στοιχείο απηχεί τη διάκριση των δύο εποχών στην εξεταζόµενη ενότητα 11, 7-15. 
Ενώ, µάλιστα, στο 11, 11 ο Ιησοῦς αποφαίνεται ότι ο Ιωάννης είναι υποδεέστερος 
από τον µικρότερο στη Βασιλεία των Ουρανών, στο 18, 1-5 δίνει σαφή απάντηση 
στο: τὶς ἄρα µείζων ἐστίν…; ὅστις οὖν ταπεινώσει ἑαυτὸν ὡς τὸ παιδίον τοῦτο, 
οὗτος ἐστιν ὁ µείζων ἐν τῆ βασιλεία τῶν οὐρανῶν (18, 4. πρβλ. 19, 14). 
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πρόταση και βιασταί αρπάζουσιν, η οποία λειτουργεί 
συµπληρωµατικά, προβάλλει τη Βασιλεία ως το αντικείµενο και 
όχι ως το υποκείµενο του βιασµού και της αρπαγής128. Εάν το 
βιάζοµαι εκληφθεί ως ρήµα παθητικής διάθεσης,  τότε µπορεί 
να έχει είτε θετική είτε αρνητική χροιά (bonam - malam partem)129. 
Η πρώτη (θετική) εκδοχή είναι αυτή που υποστηρίχθηκε από τους 
Πατέρες130 και εδράζεται στο Λκ. 13, 24 (=Μτ. 7, 13-14): ἀγωνίζεσθε 
εἰσελθεῖν διὰ τῆς στενῆς θύρας, ὅτι πολλοί, λέγω ὑµῖν, ζητήσουσιν 
εἰσελθεῖν καὶ οὐκ ἰσχύσουσιν. Ο Ιωάννης Χρυσόστοµος παροτρύνει 
µε έµφαση: Γενοῦ βίαιος ἐκεῖ, γενοῦ ἅρπαξ, οὐ µειοῦται τὸ 
ἁρπαζόµενον. Οὐδὲ γὰρ µερίζεται ἡ ἀρετή, οὐ µειοῦται οὐδὲ ἡ 
εὐσέβεια, οὐδὲ ἡ βασιλεία τῶν οὐρανῶν. Τότε αὔξεται ἡ ἀρετή, ὅταν 
ἁρπάσῃς· τότε τὰ σωµατικὰ µειοῦται, ὅταν ἁρπάσῃς· καὶ δῆλον 
ἐκεῖθεν. ῎Εστωσαν ἐν πόλει µύριοι ἄνδρες· οὗτοι ἄν µέν πάντες 
ἁρπάζωσι τὴν ἀρετὴν καὶ τὴν δικαιοσύνην, ἐπλεόνασαν αὐτήν· ἐν 
γὰρ τοῖς µυρίοις γίνονται δίκαιοι· ἄν δὲ µὴ ἁρπάσωσιν, ἠλάττωσαν· 
οὐδαµοῦ γὰρ φαίνεται (P.G. 62, 661).  Η ίδια η Συναγωγή έκανε 
λόγο για "βίαιη" επιτάχυνση της έλευσης των µεσσιανικών 
ηµερών διά της τήρησης των εντολών, της εκδήλωσης µετάνοιας 
και, κυρίως, διά της ελεηµοσύνης και της µελέτης της Τορά131. Με 
την πατερική εξήγηση, όµως, δεν αποδίδεται απόλυτα ο 
αντιθετικός παραλληλισµός µεταξύ της προφητείας του Νόµου 
και των Προφητών πριν από την εποχή του Ιωάννη και του 
βιασµού της Βασιλείας µετά από αυτή, η οποία δικαιολογεί το 
παράδοξο γεγονός ο µικρότερος στη Βασιλεία των Ουρανών να 
είναι µείζων του κορυφαίου των ανδρών, του Ιωάννη. Ο βιασµός, 

                                                      
128 Πρβλ. Schrenk , βιάζοµαι, βιαστής, 608-613.  
129 Η νεοελληνική µετάφραση των τεσσάρων καθηγητών (Π .  Βασιλειάδη ,  Ι .  
Γαλάνη ,  Γ .  Γαλίτη ,  Ι .  Καραβιδοπούλου , Η Καινή Διαθήκη. Το πρωτότυπο 
κείµενο µε µετάφραση στη δηµοτική, Αθήνα 1989) την οποία κυκλοφόρησε η 
Ελληνική Βιβλική Εταιρεία, θεωρώντας πιθανές και τις δύο εκδοχές, παραδίδει 
δύο αποδόσεις του Μτ. 11, 12: α/ Από τότε που εµφανίστηκε ο Ιωάννης, η Βασιλεία 
του Θεού κερδίζεται µε προσπάθεια και την κατακτούν αυτοί που αγωνίζονται ή β/ 
τη βασιλεία του Θεού προσπαθούν να την επιβάλουν µε τη βία και να την 
ιδιοποιηθούν άνθρωποι της βίας. Πρβλ. Τρεµπέλα , Η Καινὴ Διαθήκη µετὰ 
Συντόµου Ερµηνείας, 12. 
130 Πρώτος ο Κλήµης  Αλεξ .  ερµηνεύει το χωρίο µε αυτή την έννοια (Παιδ. 3, 
7.3. 9. Στρωµ. 5, 3.16.7). 
131 Πρβλ. W .  Stenger , ὅ.π. 609.  

PDF created with FinePrint pdfFactory Pro trial version http://www.fineprint.com

http://www.fineprint.com


 
 
 
 
 
 

Η ΒΑΣΙΛΕΙΑ ΤΟΥ ΘΕΟΥ ΚΑΙ ΟΙ ΒΑΣΙΛΕΙΕΣ  ΤΗΣ ΓΗΣ 

άλλωστε, υπό την έννοια της προσωπικής άσκησης αποτελούσε 
χαρακτηριστικό όλων των µεγάλων προσωπικοτήτων της Π.Δ. 
από τον Άβελ µέχρι τον Ιωάννη132 και δεν αποτελεί την ειδοποιό 
διαφορά µεταξύ της πριν και µετά από την εποχή του Ιωάννη. 
Σχεδόν όλες οι σύγχρονες ευρωπαϊκές µεταφράσεις133 θεωρούν ότι 
η Βασιλεία αποτελεί αντικείµενο βιασµού υπό αρνητική έννοια 
και αυτό γιατί οι ρηµατικοί τύποι βιάζεσθαι και αρπάζειν στην 
ελληνιστική Κοινή προσελάµβαναν ως επί το πλείστον εχθρική 
διάθεση134. Ως βιαστές της Βασιλείας θεωρούνται είτε α/ οι 
δαίµονες (Μτ. 13, 19) είτε β/ οι Γραµµατείς και οι Φαρισαίοι οι 
οποίοι επιτίθενται στη Βασιλεία, κρατώντας τους ανθρώπους έξω 
από αυτήν (Μτ. 23, 13) είτε γ/ οι Ζηλωτές και όλα τα 
επαναστατικά κινήµατα, τα οποία προσπαθούν να εξαναγκάσουν 
τον Θεό να ανατείλει τη Βασιλεία Του. Όπως διαφαίνεται και από 
τα κείµενα της κοινότητας του Κουµράν (1QH 2), της καινής 
εποχής προηγείται µια εποχή βίας και καταπίεσης των ευσεβών 
από τους ασεβείς. Πρόκειται για την εποχή των ωδινών. Μετά τη 
διενέργεια του Πολέµου των Υιών του Φωτός εναντίον των Υιών 
του Σκότους έρχεται στο φως η Βασιλεία. Ο Ιωάννης, ο οποίος 
παρουσιάζεται στο 11, 1 να βρίσκεται στη φυλακή του Ηρώδη στο 
Μαχαιρούντα, αποτελεί κατεξοχήν παράδειγµα βιαζοµένου135. Καὶ 
αὐτὴ ἡ εξήγηση δε λαµβάνει υπόψη της τον αντιθετικό 
παραλληλισµό µεταξύ βιασµού µετά τον Ιωάννη και 
προφητείας πριν από τον Ιωάννη. Όπως αποδεικνύεται από την 
παραβολή των κακών γεωργών στο 21, 33-44 και τα Ουαί στο 23, 
29-39, βιασµό/διωγµό έως θανάτου δε δέχτηκε µόνο ο Ιωάννης, 
αλλά πολλοί προφήτες και δίκαιοι προ αυτού. Επαναστατικά, 

                                                      
132 Πρβλ. Εβρ. 11. 
133 Πρβλ. K ing James with Codes  (1611 /176 9)  V: And from the days of John 
the Baptist until now the kingdom of heaven suffereth violence, and the violent take 
it by force. {suffereth...: or, is gotten by force, and they that thrust men} .  
Einhe i tsübersetz ung (1980): Seit den Tagen Johannes' des Täufers bis heute wird 
dem Himmelreich Gewalt angetan; die Gewalttätigen reißen es an sich. Münchener 
N T  (1998): Von den Tagen aber (des) Johannes des Täufers bis jetzt wird das 
Königtum der Himmel vergewaltigt, und Gewaltt ätige reißen es (an sich).  
134 Βλ. M oore , ΒΙΑΖΩ, ΑΡΠΑΖΩ and Cognates.  
135 Βλ. Braunmann, Dem Himmelreich wird Gewalt angetan.   
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επίσης, κινήµατα εκδηλώθηκαν, ήδη προ του Ιωάννη κατά τη 
µακκαβαϊκή εποχή136.  

Πιθανότερη φαίνεται η εξής ερµηνεία:  Απὸ τις ηµέρες δε του 
Ιωάννου του Βαπτιστού η Βασιλεία των Ουρανών τρέχει µε βιασύνη, 
και όσοι βιάζουν τους εαυτούς τους (προφθάνουν) και την 
αρπάζουν137. Η απόδοση του "βιάζοµαι" µε το "σπεύδω", δεν 
αποτελεί ίδιον της µεσαιωνικής και της νέας Ελληνικής (όπως 
ισχυρίζονται έγκυρα λεξικά)138, αλλά έχει καταβολές στην 
κλασική γραµµατεία139. Στην ερµηνευτική ανάλυση του στ. 11, 12-
13 επιβάλλεται να ληφθεί ιδιαίτερα υπόψη το γεγονός ότι τα κεφ. 
11-12 παρεµβάλλονται ανάµεσα σε δύο Οµιλίες του Ιησού, που, 
όπως είναι γνωστό, διαδραµατίζουν σπουδαιότατο ρόλο στη δοµή 
και την εκτύλιξη του "εκκλησιαστικού" Ευαγγελίου. Η πρώτη από 
αυτές και δεύτερη κατά σειρά (µετά την Οµιλία στο Όρος των 
Μακαρισµών) στο Ευαγγέλιο καταγράφεται στο κεφ. 10 και έχει 
ως θέµα την Ιεραποστολὴ των δώδεκα µαθητών στα χαµένα 
πρόβατα του Οίκου Ισραήλ, ενώ η δεύτερη περιλαµβάνεται στο 
κεφ. 13 και εµπεριέχει τη γνωστή ενότητα των επτά (ή οκτώ) 
παραβολών, όπου υποδηλώνεται ο τρόπος φανέρωσης, δράσης και 
οικείωσης της Βασιλείας. Στην πρώτη Οµιλία κεντρική θέση 
κατέχει το λόγιο του Κυρίου σχετικά µε τη µάχαιρα που ήρθε να 
βάλει στη γη, διασπώντας τον ίδιο τον ιερό οικογενειακό πυρήνα 
της κοινωνίας και προκαλώντας σε συσταύρωση µαζί Του (10, 34), 
ενώ η δεύτερη κατακλείεται µε τη ρητή αποτροπή κάθε 
επιχείρησης βίαιης κάθαρσης της Εκκλησίας στον παρόντα 
αιώνα (παραβολή της σαγήνης 13, 47. πρβλ. παραβολή ζιζανίων 

                                                      
136 Πρβλ. M a n son,  The Teaching of Jesus,  124.  
137 Σωτηροπούλου , Η Καινή Διαθήκη µε Μετάφραση στη Δηµοτική, 55.  
138 Πρβλ. ενδεικτικά Δηµητράκου ,  Επίτοµον Λεξικόν της  Ελληνικῆς Γλώσσης, 
304.  
139 Παρά το γεγονός ότι στον αττικό πεζό λόγο η έννοια της σπουδής 
ικανοποιείται εννοιολογικά µε το ρήµα επείγοµαι, ενδείξεις χρονικότητας 
ρηµατικών τύπων του βιάζοµαι συνυποδηλώνονται –µε ακροθιγή, µάλιστα, 
σύνδεση των δύο εξεταζόµενων εννοιών– στην ιστορική συγγραφή του 
Θουκυδίδη: ᾿Αθηναῖοι ἠπείγοντο πρὸς τὸν ᾿Ασσίναρον ποταµόν, ἅµα µὲν βιαζόµενοι 
ὑπὸ τῆς πανταχόθεν προσβολῆς ἱππέων τε πολλῶν καὶ τοῦ ἄλλου ὄχλου, οἰόµενοι 
ῥᾶόν τι σφίσιν ἔσεσθαι Θουκ. 7, 84. Η έρευνα αυτή έγινε από το φιλόλογο Γ. 
Κουγιουµτζή. 
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13, 24). Η διάκριση των σαπρών από τα καλά, σύµφωνα µε την 
κατακλείδα των παραβολών, θα γίνει, µόνο, κατά τη Δευτέρα 
Παρουσία. 

Το ρήµα βιάζοµαι χρησιµοποιείται από τους Ο’ στο Εξ. 19, 24, 
προκειµένου να σηµάνει την αυστηρή απαγόρευση προσέγγισης 
του όρους Σινά κατά την κορυφαία στιγµή της αποκάλυψης της 
δόξας του Γιαχβέ πάνω σε αυτό: εἶπεν δέ αὐτῶ Κύριος βάδιζε 
κατάβηθι καί ἀνάβηθι σύ καί Ἀαρὼν µετά σοῦ οἱ δέ ἱερεῖς καί ὁ λαός 
µή βιαζέσθωσαν ἀναβῆναι πρός τόν Θεόν µήποτε ἀπολέσῃ ἀπ' 
αὐτῶν Κύριος (Ο΄)140. Με το ρ. βιάζοµαι αποδίδουν οι Ο΄, µόνο σε 
αυτό το χωρίο, το εβραϊκό ρήµα haras, το οποίο στο στ. 21, που 
προηγείται, αποδίδεται µε το εγγίζειν: καί εἶπεν ὁ Θεός πρός 
Μωυσῆν λέγων καταβάς διαµάρτυραι τῷ λαῷ µήποτε ἐγγίσωσιν 
πρός τόν Θεόν κατανοῆσαι καί πέσωσιν ἐξ αὐτῶν πλῆθος. 
Προφανώς οι Ο’ χρησιµοποιοῦν το ρ. βιάζοµαι στο στ. 24 για να 
επιτείνουν την απαγόρευση της υπέρβασης των ορίων µεταξύ 
ακτίστου Θεού και κτιστοῡ ανθρώπου. Σε όλη την ενότητα, 
άλλωστε, των στ. 19-25 εξαίρεται η απαγόρευση του Θεού προς το 
λαό να γίνει άµεσα επόπτης, κοινωνός και µέτοχος της θεϊκής 
δόξας και αποκάλυψης, η οποία αφορά, όπως αποδεικνύεται από 
τα επόµενα κεφάλαια της Εξόδου, στο Νόµο και το Ναό. Αυτή, 
ακριβώς, η έλλειψη δυνατότητας άµεσης εποπτείας των 
µυστηρίων της βασιλείας και της δόξας του Θεού 
πραγµατοποιείται από την εποχή του Ιωάννη και µετά. Ο 
Ιωάννης, κατά το συγκλονιστικό γεγονός της βαπτίσεως, και όσοι 
κατόπιν αποφάσισαν να "ακολουθήσουν" τον Ιησοῦ βιώνουν µια 
συγκλονιστικότερη έναντι του Σινά θεοφάνεια µε την κοινωνία 
του προσώπου Του. Όπως διευκρινίζει το Μτ. 13, 17: πολλοὶ 
προφῆται καὶ δίκαιοι ἐπεθύµησαν ἰδεῖν ἃ βλέπετε καὶ οὐκ εἶδαν, καὶ 
ἀκούσαι ἃ ἀκούετε καὶ οὐκ ἤκουσαν. Η Βασιλεία του Θεού µε το 
άνοιγµα των Ουρανών, την κατάβαση του Πνεύµατος και τη 
διακήρυξη της υιότητας του Ιησού γίνεται, πλέον, απτή και άµεση 
πραγµατικότητα ακόµη και για τους "νηπίους". Είναι 

                                                      
140 O Betz, Was wissen wir von Jesus , 51, χρησιµοποιεί την εικόνα του Σινά για να 
δηλώσει εκείνους τους βίαιους άνδρες (arisim), οι οποίοι, χωρίς να σέβονται ειρό 
και όσιο προσπαθούν να λεηλατήσουν τη βασιλεία και έτσι γίνονται ληστές 
(perisim). 
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απροσπέλαστη µόνο στους κατά κόσµον σοφούς και συνετούς, οι 
οποίοι εκούσια κλείνουν τα αυτιά και τα µάτια και σκληρύνουν 
την καρδιά τους µπροστά στα σηµεία τα οποία διενεργεί ο 
Μεσσίας. Σε ολόκληρη την ενότητα των κεφ. 11-12 προσδιορίζεται 
ο τρόπος µε τον οποίο η ίδια η Βασιλεία βιάζεται µε την έννοια ότι 
η ίδια υπερβαίνει τα όρια κτιστού και ακτίστου και 
αποκαλύπτεται στην Ιστορία και τον Κόσµο χάρη του ανθρώπου 
και µε αυτόν τον τρόπο γίνεται αντικείµενο κοινωνίας και 
µετοχής ακόµη και από το µικρότερο των ανθρώπων.  

Αυτή η προσοικείωση της Βασιλείας, βέβαια, προϋποθέτει 
βιαστές. Ως προϋποθέσεις µετοχής στη Βασιλεία έχουν ήδη οριστεί 
στο Μτ., στο όρος των Μακαρισµών, η πτωχεία στο πνεύµα, το 
πένθος, η πραότητα, η πείνα και η δίψα, η ελεηµοσύνη, η 
επιτέλεση της "ειρήνης", ο διωγµός ένεκα της δικαιοσύνης (5, 3-12) 
η εφαρµογή όλων των εντολών και η επίδειξη µεγαλύτερης 
δικαιοσύνης από αυτής των Φαρισαίων (5, 19-20), η οποία 
συνίσταται στην επίδειξη απεριόριστης αγάπης και ελεηµοσύνης 
προς τον πλησίον και µάλιστα προς τον εχθρό (5,39). Στην 
ενότητα των θαυµάτων (κεφ. 8-9) ως προϋπόθεση της οικείωσης 
της ψυχοσωµατικής ολοκλήρωσης που κοµίζει στη γη η Βασιλεία 
του Θεού διά του Ιησού, προβάλλει η πίστη στο θεανδρικό 
πρόσωπό Του. Χαρακτηριστικά παραδείγµατα βιαστών 
προβάλλουν και στην ενότητα των κεφ. Mτ. 14-18, η οποία, όπως 
έγινε εµφανής από την επικεντρική δοµή του κατά Ματθαίον, 
αντιστοιχεί στα κεφ. 11-12. Κεντρική θέση σε αυτή κατέχει ο 
διάλογος µε µια "ακάθαρτη" Χαναναία, η οποία παλεύει µε τον 
Ιησού και καταφέρνει µε τη "βία" της πίστης της να θεραπεύσει τη 
θυγατέρα της, αποδεικνύοντας την ορθότητα της ρήσης του Ιησοῦ, 
ότι όντως οι Νινευίτες και η βασίλισσα Νότου θα κρίνουν τη 
γενεά του Ιησοῦ στη Δευτέρα Παρουσία και δικαιώνοντας τη 
στροφή του Μεσσία προς τα έθνη. Μια πίστη ως κόκκος σινάπεως, 
όπως σηµειώνεται στο 17, 19-20, µπορεί να παραβιάσει ακόµη και 
τους νόµους της φύσης. Στο 18, 6-9 ο Ματθαίος κάνει, µάλιστα, 
για δεύτερη φορά στο Ευαγγέλιό Του (5, 28-30) σαφή αναφορά σε 
εκούσια υποβολή του εαυτού σε βία, προκειµένου να εισέλθει ο 
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άνθρωπος στη Βασιλεία141. Έπεται µια παραβολή όπου η βία των 
βασανιστών προβάλλεται ως συνέπεια της µη επίδειξης ελέους 
και αγάπης προς τον σύνδουλο (18, 23-35). Αυτή η σκηνή 
επαναλαµβάνεται στο 22, 13 µε τον µη έχοντα ένδυµα γάµου 
προσκεκληµένο και στο 25, 30 µε τον µη πολλαπλασιάσαντα το 
τάλαντο δούλο. Στην τελική πορεία του Ιησού στην Ιερουσαλήµ 
ως επιπλέον προϋποθέσεις εισόδου στη Βασιλεία ορίζονται η 
εκούσια πτωχεία και η µετοχή στο Πάθος του Ιησοῦ (19, 16-30. 20, 
20-28)142.  
                                                      
141 Στο 19, 12 γίνεται επιπλέον αναφορά στους ευνούχους οἵτινες εὐνούχισαν 
ἑαυτοὺς διὰ τὴν βασιλείαν τῶν οὐρανῶν. 
142 Φαίνεται ότι πολύ νωρίς το βιάζοµαι δε γινόταν κατανοητό µε την έννοια της 
υπέρβασης των διαχωριστικών τειχών κτιστού και ακτίστου γι' αυτό και 
αναφορικά µε τη Βασιλεία αντικαθίσταται στο παράλληλο του Μτ. 11, 12 χωρίο 
Λκ. 16, 16 από το ρ. ευαγγελίζοµαι. Στο Λκ. η πρώτη υποενότητα (Μτ. 11, 7-10) 
παραδίδεται απαράλλακτη στο 7, 24-27, σε συνδυασµό µε την απόρριψη και τη 
δικαίωση της Σοφίας (7, 31-35) σε µία συνάφεια η οποία περιγράφει τη δράση του 
Ιησού στη Γαλιλαία µε λόγια και έργα (4, 17-9,35). Στην αναφορά του Ιησού στην 
πλεονεκτική, έναντι του Ιωάννη, θέση του µικρότερου στη Βασιλεία του Θεού 
προστίθενται τα εξής λόγια του ιδίου: Καὶ πᾶς ὁ λαὸς ἀκούσας καὶ οἱ τελῶναι 
ἐδικαίωσαν τὸν Θεὸν βαπτισθέντες τὸ βάπτισµα ᾿Ιωάννου· οἱ δὲ Φαρισαῖοι καὶ οἱ 
Νοµικοί τὴν βουλὴν τοῦ Θεοῦ ἠθέτησαν εἰς ἑαυτοὺς µή βαπτισθέντες ὑπ' αὐτοῦ (7, 
29-30). Μετά από αυτά τα λόγια ακολουθεί η αναφορά στο τραπέζι που παρέθεσε 
κάποιος από τους Φαρισαίους στον Ιησού και στη χειρονοµία της αµαρτωλής 
γυναίκας, η οποία άλειψε µε το µύρο και τα δάκρυά της τα πόδια του Ιησού και 
κέρδισε τη σωτηρία. Το γεγονός αυτό αποδεικνύει µε τον πιο φανερό τρόπο την 
αλήθεια των λόγων Του σχετικά µε εκείνους τους αµαρτωλούς που δικαίωσαν το 
Θεό αναγνωρίζοντας την παρουσία της Βασιλείας. Το χωρίο για τους βιαστές, 
κατά παράδοξο τρόπο, δεν παρατίθεται από το Λουκά σε αυτή τη συνάφεια, 
αλλά αποκοµµένο από τα σχετικά µε το πρόσωπο του Ιωάννη. Εντάσσεται σε 
µια σειρά κυριακών λογίων που παρεµβάλλονται µεταξύ δύο παραβολών (16, 1-
13. 19-31), οι οποίες στιγµατίζουν τη φιλαργυρία και την υψηλοφροσύνη των 
Φαρισαίων, και συνδέεται άµεσα µε το στίχο 17, µε τον οποίο εξαίρεται η 
σωτηριολογική σηµασία του Νόµου και των Προφητών, κάτι που υπογραµµίζει 
και η ακολουθούσα  παραβολή του πλουσίου και του πτωχού Λαζάρου. Η σχετική 
ενότητα των κυριακών λογίων είναι η εξής: ῎Ηκουον δέ ταῦτα πάντα οἱ Φαρισαῖοι 
φιλάργυροι ὑπάρχοντες καὶ ἐξεµυκτήριζον αὐτόν. καὶ εἶπεν αὐτοῖς· ὑµεῖς ἐστε οἱ 
δικαιοῦντες ἑαυτοὺς ἐνώπιον τῶν ἀνθρώπων, ὁ δὲ Θεὸς γινώσκει τὰς καρδίας 
ὑµῶν· ὅτι τὸ ἐν ἀνθρώποις ὑψηλὸν βδέλυγµα ἐνώπιον τοῦ Θεοῦ. ῾Ο Νόµος καὶ οἱ 
Προφῆται µέχρι ᾿Ιωάννου ἀπὸ τότε ἡ Βασιλεία τοῦ Θεοῦ εὐαγγελίζεται καὶ πᾶς εἰς 
αὐτὴν βιάζεται. Εὐκοπώτερον δέ ἐστιν τόν οὐρανόν καὶ τὴν γῆν παρελθεῖν ἤ τοῦ 
Νόµου µίαν κεραίαν πεσεῖν. Πᾶς ὁ ἀπολύων τὴν γυναῖκα αὐτοῦ καὶ γαµῶν ἑτέραν 
µοιχεύει, καὶ ὁ ἀπολελυµένην ἀπὸ ἀνδρὸς γαµῶν µοιχεύει (16, 14-18). Στο Λουκά 
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Με όλα αυτά τα στοιχεία αποδεικνύεται ότι µε το χωρίο 11, 12, το 
οποίο έχει τοποθετηθεί από τον Μτ. στο κέντρο ακριβώς του 

                                                                                                                             
παραλείπεται το ρήµα ἐπροφήτευσαν αναφορικά µε τη λειτουργία των 
Προφητών και του Νόµου, το οποίο απηχεί έντονα τη θεολογία του Ματθαίου. 
Το ίδιο το λόγιο καταγράφει πρώτα τα σωτηριολογικά µέσα της προ του Ιωάννη 
εποχής (του Νόµου και των Προφητών). Τό ἀπὸ δέ τῶν ἡµερῶν ᾿Ιωάννου τοῦ 
Βαπτιστοῦ ἕως ἄρτι αντικαθίσταται µε το απλό ἀπὸ τότε, κάτι όµως το οποίο δε 
φαίνεται να υποδηλώνει τον αποκλεισµό του Βαπτιστού από την καινή εποχή 
της Βασιλείας. Το ρήµα βιάζεται δεν έχει ως υποκείµενο τη Βασιλεία, όπου 
χρησιµοποιείται το προσφιλές στο Λουκά ρήµα εὐαγγελίζεται (7, 22), αλλά το 
πᾶς εἰς αὐτήν. Ενώ, µάλιστα, αρχικά ο αναγνώστης του Λουκά αποκοµίζει την 
εντύπωση ότι η ισχύς του Νόµου οριοθετείται µε την έλευση του Ιωάννη, η 
εντύπωση αυτή εξασθενεί, αµέσως, µε την προσθήκη του επόµενου χωρίου το 
οποίο σηµαίνει, σε χρόνο ενεστώτα, ότι είναι ευκολότερο να παρέλθει ο ουρανός 
και η γη παρά να εκπέσει µια γραµµή από τον Νόµο. Ο στ. 17 φαίνεται ότι τελικά 
προστέθηκε, για να αποκλείσει κάθε γνωστική ερµηνεία της µετά Ιωάννη 
εποχής ως εποχής αχαλίνωτης ελευθερίας. Αυτό υπογραµµίζει και το πᾶς ὁ 
ἀπολύων τὴν γυναῖκα αὐτοῦ καὶ γαµῶν ἑτέραν µοιχεύει, καὶ ὁ ἀπολελυµένην ἀπὸ 
ἀνδρὸς γαµῶν µοιχεύει, το οποίο υπερβαίνοντας σε αυστηρότητα τον Μωσαϊκό 
Νόµο αποτελεί κατεξοχήν παράδειγµα περιορισµού/βιασµού της προσωπικής 
ηδονής χάριν του ασθενεστέρου φύλου. Απὸ τα παραπάνω αποδεικνύεται ότι και 
µε το Λκ. 16, 16 τονίζεται τόσο η παροντική έλευση και διακήρυξη της Βασιλείας 
στην Ιστορία και στον Κόσµο, όσο και η δυνατότητα κάθε ανθρώπου να εισέλθει 
σε αυτή. Αυτό το οικουµενικό άνοιγµα του ευαγγελισµού σε ανθρώπους 
αµαρτωλούς και µε µέσα απλώς και καθηµερινά, όπως η πρόσκληση σε δείπνο 
σε τελώνες, που γίνεται αφορµή για την αφήγηση των κεφ. 15-16, επέσυρε την 
κατηγορία των Φαρισαίων ότι προοδοποιεί την ισοπέδωση των ηθικών φραγµών 
του Νόµου. Ο ευαγγελιστής χρησιµοποιώντας το ρ. βιάζοµαι, για να εκφράσει 
την είσοδο στη Βασιλεία, θέλει να καταστήσει κατανοητό όχι µόνο στους 
Φαρισαίους, αλλά και στους ακροατές του Ευαγγελίου που είχαν υιοθετήσει 
ελευθεριάζουσες απόψεις ότι η συµµετοχή στη Βασιλεία όχι µόνο δεν ακυρώνει, 
αλλά ενισχύει τον Νόµο. Ως απόδειξη αυτού κοµίζεται η διάταξη του Νόµου περί 
του Γάµου, η οποία, ενώ είχε σχετικοποιηθεί από τη φαρισαϊκή πρακτική, 
εφαρµόζεται µε απόλυτο και συνεπή τρόπο στην Εκκλησία. Η στενή και 
τεθλιµµένη είσοδος στη Βασιλεία είναι ανοικτή σε καθέναν που είναι έτοιµος να 
"βιάσει" το αίσθηµα της φιληδονίας, προκειµένου να διατηρήσει το θεοΐδρυτο 
θεσµό του Γάµου. Όπως αποδεικνύεται από την παραβολή του πλουσίου και του 
πτωχού Λαζάρου, που επισυνάπτεται, η είσοδος στους κόλπους του Αβραάµ, 
εκτός από την επίδειξη ενεργούς φιλανθρωπίας και την κατάρρευση µιας 
νοοτροπίας που θέλει τον πλούτο ως επιβεβαίωση της θεϊκής εύνοιας, 
προϋποθέτει την υπακοή του Μωυσέως και των προφητών. Ήδη, συνεπώς, µε 
τον Λουκά το ρ. βιάζοµαι αρχίζει να γίνεται συνώνυµο της προσωπικής άσκησης 
που αποσκοπεί στην εφαρµογή του θελήµατος και λαµβάνει την πατερική του 
διάσταση.  
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Ευαγγελίου του, υπογραµµίζεται το γεγονός ότι η άκτιστη δόξα 
και χάρις του Γιαχβέ, η οποία ήταν απροσπέλαστη στον εκλεκτό 
λαό, µπορεί, πλέον, µε την έλευση της Σοφίας του Θεού στον 
κόσµο να οικειωθεί από κάθε άνθρωπο, που βιάζοντας τον 
εγωισµό του και την αυτάρκειά του προσεγγίζει αυτό το µυστήριο 
µε πίστη. Το γεγονός της αποκάλυψης της Βασιλείας στο 
πρόσωπο του Μεσσία αποτελούσε στην εποχή πριν από τον 
Ιωάννη αντικείµενο προφητείας και πόθου. Στην εποχή µετά τον 
Ιωάννη, όµως, αποτελεί µια απτή πραγµατικότητα που 
συνειδητοποιούν όχι οι αυτάρεσκοι για τη σοφία τους και τη 
µελέτη του Νόµου και των Προφητών Φαρισαίοι, αλλά τα νήπια, 
τα παιδιά, οι ταπεινοί.  

Η πραγµατοποίηση αυτού του στόχου, της εξόδου δηλαδή από την 
‘Αίγυπτο’ του ατοµικού και εθνικού εγώ επιτυγχάνεται µε τη 
µετάνοια. Όταν κάποιοι πληροφόρησαν τον Ιησού ότι ο Πιλάτος 
σφαγίασε Γαλιλαίους αγωνιστές της εθνικής αντίστασης, 
αναµειγνύοντας το αίµα τους µε το αίµα των θυσιών τους, εκείνος 
ούτε τους κατηγόρησε ως αµαρτωλούς, όπως κατά παράδοξο 
τρόπο φαίνεται από το λόγιο του Ιησού έκανε η πλειονότητα των 
ακροατών ούτε τους εξύµνησε ως πατριώτες, όπως θα ανέµενε 
κανείς εάν ήταν οπαδός του ζηλωτικού κινήµατος. Χρησιµοποίησε 
απλώς τη θυσία τους ως παράδειγµα απώλειας των 
αµετανόητων: Παρῆσαν δέ τινες ἐν αὐτῷ τῷ καιρῷ 
ἀπαγγέλλοντες αὐτῷ περὶ τῶν Γαλιλαίων ὧν τὸ αἷµα Πιλᾶτος 
ἔµιξεν µετὰ τῶν θυσιῶν αὐτῶν. καὶ ἀποκριθεὶς εἶπεν αὐτοῖς͵ 
Δοκεῖτε ὅτι οἱ Γαλιλαῖοι οὗτοι ἁµαρτωλοὶ παρὰ πάντας τοὺς 
Γαλιλαίους ἐγένοντο͵ ὅτι ταῦτα πεπόνθασιν; οὐχί͵ λέγω ὑµῖν͵ ἀλλ΄ 
ἐὰν µὴ µετανοῆτε πάντες ὁµοίως ἀπολεῖσθε. ἢ ἐκεῖνοι οἱ δέκα ὀκτὼ 
ἐφ΄ οὓς ἔπεσεν ὁ πύργος ἐν τῷ Σιλωὰµ καὶ ἀπέκτεινεν αὐτούς͵ 
δοκεῖτε ὅτι αὐτοὶ ὀφειλέται ἐγένοντο παρὰ πάντας τοὺς ἀνθρώπους 
τοὺς κατοικοῦντας Ἰερουσαλήµ; οὐχί͵ λέγω ὑµῖν͵ ἀλλ΄ ἐὰν µὴ 
µετανοῆτε πάντες ὡσαύτως ἀπολεῖσθε (Λκ. 13, 1-5). Στην 
πρόσκληση και πρόκληση µετάνοιας του Ιησού τελικά, όπως µε 
πλαστικότητα περιγράφει η παραβολή του ασώτου υιού (Λκ. 15, 
11-32) ανταποκρίνονται τα έθνη αλλά και τα «ακάθαρτα» µέλη 
εκείνα του εκλεκτού λαού που συνεργάζονταν µε τους 
κατακτητές, οι τελώνες και οι αµαρτωλοί, όπως ο Ζακχαίος (Λκ. 
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19, 1-10). Όπως σηµειώνει ο Χ. Καρακόλης143, ο άσωτος γίνεται άνευ 
όρων αποδεκτός από τον Πατέρα, αποκαθίσταται πλήρως ως υιός κι 
έτσι σώζεται, ενώ η είσοδος αυτή τελεσιουργείται µε το βάπτισµα κι 
επισφραγίζεται µε τη συµµετοχή στην ευχαριστηριακή σύναξη.  

Η πραγµατοποίηση της εντολής της αγάπης προς τον άλλο, ο 
βιασµός του εαυτού και η µετάνοια, ως επιστροφή (εβρ. schuwu) 
του ανθρώπου στην πατρική εστία και στο αρχέγονο βασιλικό του 
αξίωµα, όπως αποδεικνύει και η συνέχεια του Ευαγγελίου του 
Ιησού στο Μκ. 1, 15 δε συνδέεται από τον Ιησού µε τη 
ριζοσπαστική ερµηνεία και εφαρµογή των διατάξεων της Τορά, 
αλλά µε την προσήλωση του ανθρώπου στο πρόσωπό του και την 
αποδοχή της πρόσκλησής Του: ἀκολούθει µοι. Η ανατολή της 
βασιλείας συνδέεται από τον Ι. Χριστό µε τη δική Του παρουσία, 
δράση και, ιδίως, θυσία. Η θέση που λαµβάνει κανείς στο 
πρόσωπό του είναι αυτή που τον κρίνει ή τον σώζει και δε χωρά 
συµβιβασµούς. Η µαθητεία στον Ιησού και η αποδοχή της 
βασιλείας που επαγγέλλεται απαιτεί την κατάρρευση του 
συµβατικού ‘Κόσµου’, ο οποίος βασίζει την ύπαρξή του στην 
ηδονή, τη δόξα και την κυριαρχία. Έτσι ο Ιησούς στο Λκ. 9, 60 
αποτρέπει τον υποψήφιο απόστολο, που προσκαλεί να τον 
ακολουθήσει, από τη στοιχειώδη υποχρέωσή του να θάψει το 
νεκρό πατέρα του και τον δεύτερο, ο οποίος προθυµοποιείται 
µόνος του να µαθητεύσει κοντά του, τον αποτρέπει από το να 
αποχαιρετήσει τους οικείους του, κάτι που ο Ηλίας δεν τόλµησε 
να αρνηθεί κατά την κλήση του Ελισσαιέ (Γ΄ Βασ. 20, 20). Με το 

                                                      
143 Η παραβολή του ασώτου Υιού, 153. Ο T h ei ssen,  Κίνηση του Ιησού, 155-156 
σηµειώνει τα εξής: Το αποφασιστικό βήµα στην Κίνηση του Ιησού συνίστατο στο ότι 
η ριζοσπαστική σκλήρυνση της Τορά θεµελιώθηκε και περιορίστηκε σε ένα 
ριζοσπαστικό κήρυγµα Χάρης. Η ενδοστρεφής επιθετικότητα µετατράπηκε σε 
αποδοχή του ίδιου µας του εαυτού µε βάση τη θεία αγάπη. Η σηµαντικότερη 
προϋπόθεση γι' αυτό ήταν εκείνη η απελευθερωµένη από το φόβο ατµόσφαιρα, η 
οποία προβάλλει τόσο καθαρά στις παραβολές. Είναι σαν να δέχτηκε η αρχέγονη 
εµπιστοσύνη στη ζωή ένα καινούργιο, ένα δυνατό ερέθισµα. Αν αναλογισθεί κανείς 
τη σχέση ανάµεσα στο φόβο και στην επιθετικότητα, τότε γίνεται κατανοητό γιατί 
η υπέρβαση της επιθετικότητας στην Κίνηση του Ιησού µπόρεσε να γίνει 
συγκεκριµένο κοινωνικό όραµα. Ο ζηλωτισµός είτε εναντίον των αρχόντων είτε 
εναντίον όλων εκείνων των γιων του σκότους, οι οποίοι δεν ανήκουν στο εθνικό, 
κοινωνικό ή θρησκευτικό µετατράπηκε σε αγάπη. 
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oὐδεὶς ἐπιβαλὼν τὴν χεῖρα ἐπ΄ ἄροτρον καὶ βλέπων εἰς τὰ ὀπίσω 
εὔθετός ἐστιν τῇ βασιλείᾳ τοῦ Θεοῦ (9, 62) o Ιησούς ανακαλεί, 
µάλιστα, στο νου των ακροατών του ένα γεγονός κατεξοχήν 
αρχετυπικό για την ισραηλιτική παράδοση, στο οποίο επίσης 
πρωταγωνιστεί το πυρ· την καταστροφή των Σοδόµων. Η 
γυναίκα του Λώτ παράκουσε την εντολή του αγγέλου, κοίταξε εις 
τα οπίσω στην εκπέµπουσα φωτιά πατρώα γη και µετατράπηκε 
σε στήλη αλός (Γεν. 19, 17.26).  

Υπό αυτή την έννοια, ο Ι. Χριστός ως ‘σηµείο αντιλεγόµενο’ της 
Ιστορίας (Λκ. 2, 34)144, διαφοροποιεί την ειρήνη Του από αυτήν της 
Pax Romana. Τολµάει, µάλιστα, να διακηρύξει στο Λκ. 12, 49-53 
(=Μτ. 10, 34-36) τα εξής: 

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

Βάπτισµα δὲ ἔχω βαπτισθῆναι͵ 

 καὶ πῶς συνέχοµαι ἕως ὅτου τελεσθῇ. 

Δοκεῖτε ὅτι εἰρήνην παρεγενόµην δοῦναι ἐν τῇ γῇ; 

οὐχί͵ λέγω ὑµῖν͵ ἀλλ΄ ἢ διαµερισµόν. 

ἔσονται γὰρ ἀπὸ τοῦ νῦν πέντε ἐν ἑνὶ οἴκῳ διαµεµερισµένοι͵ 

τρεῖς ἐπὶ δυσὶν καὶ δύο ἐπὶ τρισίν͵ 

διαµερισθήσονται πατὴρ ἐπὶ υἱῷ καὶ υἱὸς ἐπὶ πατρί͵  

µήτηρ ἐπὶ τὴν θυγατέρα 

καὶ θυγάτηρ ἐπὶ τὴν µητέρα͵ πενθερὰ ἐπὶ τὴν νύµφην αὐτῆς 

καὶ νύµφη ἐπὶ τὴν πενθεράν. 

Σε αυτό το χωρίο, το πρόσωπο και το ευαγγέλιο του Ιησού, 
λειτουργεί ως πυρ,  ως µάχαιρα όπως µε έµφαση σηµειώνει ο 
Ματθαίος (10, 34-36), για τις θεµελιώδεις για την αρµονία της 
κοινωνίας και την Pax Romana (Ρωµαϊκή Ειρήνη) οικογενειακές 

                                                      
144 Με τη φράση ο Ιησούς παρουσιάζεται παράλληλα ως ο Μεσσίας Αρχιερέας, 
για τον οποίο γίνεται λόγος στο 4Q541 (Fr.9) αφού µε τη διδασκαλία του 
ανατέλλει µέσα από το σκοτάδι το φως της νέας δηµιουργίας και ανάβει η φωτιά 
στα πέρατα της γης. Παρ’ όλες τις µαστιγώσεις των πόνων και το διωγµό που 
υφίσταται επιτελεί την εξιλέωση. 
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σχέσεις πατέρα και υιού, τις οποίες αναµενόταν να 
αποκαταστήσει ο επανερχόµενος προφήτης. Αυτό το φαινοµενικά 
ασυµβίβαστο µε το κήρυγµα της αγάπης χωρίο του Λκ., µπορεί 
να ερµηνευθεί ορθά εάν ενταχθεί στην ευρύτερη συνάφειά του 
Οδοιπορικού του Ιησού προς το Πάθος, το οποίο δεσπόζει στο 
κατά Λουκάν (9, 51-19, 27). Αποτελεί ουσιαστικά την 'απάντηση' 
του Ιησού στο αίτηµα των υιών του Ζεβεδαίου (µε το οποίο 
εγκαινιάζεται ολόκληρη αυτή η ενότητα) να πυρποληθούν οι 
αφιλόξενοι εχθροί του Ισραήλ, οι άνοµοι και αλλογενείς 
Σαµαρείτες (9, 52-53). Αυτή η ενέργεια σηµατοδοτεί στο 
Μαλαχία (3, 2-3)145 την έλευση του αγγέλου της κρίσεως Μεσσία 
και του Κυρίου στο Ναό Του στην Ιερουσαλήµ. Τέτοιο πυρ, 
όµως, αρνείται ο Ιησούς να κατεβάσει από τον ουρανό. 
Αντίθετα η αποποµπή των αγγέλων από τη Σαµάρεια, όχι µόνο 
δεν προκαλεί την δια πυρός καταστροφή της Σαµάρειας, αλλά 
οδηγεί τον Ιησού στην αποστολή επιπλέον 70 (72) αγγέλων ως 
αµνών ἐν µέσω λύκων σε κάθε πόλη και κώµη από όπου θα 
περνούσε µε την αποστολή να κηρύξουν τη βασιλεία 
θεραπεύοντας τους αρρώστους (10, 9) και να κοµίσουν ειρήνη στον 
οίκο, πού θα τους φιλοξενεί. Αυτό πού θα προκαλέσει το 
ολοκαύτωµα, που έπληξε τα αφιλόξενα για τους αγγέλους του 
Κυρίου Σόδοµα (10, 12), είναι η αρνητική αντίδραση των πόλεων 
στο ευαγγέλιο των µαθητών. Αυτή η πύρινη τιµωρία, όµως, δε θα 
συντελεσθεί στο παρόν από τους 'αγγέλους' - αποστόλους (πρβλ. 
Απ. 11, 5). Είναι, 'η ηµέρα' της βασιλείας του Θεού εκείνη η οποία 
θα επιφέρει την πύρινη καταστροφή, όταν και δε θα είναι οι 
πόλεις των αλλογενών εκείνες, οι οποίες κατεξοχήν θα δεχτούν 
την υποστούν, αλλά πόλεις της αγίας Γης όπως η Χοραζίν, η 
Βηθσαϊδά και ιδίως η Καπερναούµ, η οποία µάλιστα παρότι 
φιλοξένησε και δεν απέπεµψε τον 'άγγελο της διαθήκης' Ιησού 

                                                      
145 Παρόµοια µε το Μαλαχία  η  αποστολή αγγέλου κρίσεως για τους 
αλλοεθνείς αλλά καθοδηγητή για τον εκλεκτό λαό είχε το προηγούµενο της 
στην αναβιούµενη λατρευτικά πασχάλια εµπειρία της Εξόδου του Ισραήλ (Εξ. 
28, 23-24). Στη Σοφ. Σολοµώντος (16, 16 κε.) κατά την περιγραφή του ίδιου 
γεγονότος, το οποίο αναµενόταν να επαναληφθεί στα Έσχατα προκειµένου 
να σηµάνει την λύτρωση του Ισραήλ από κάθε ξένο ζυγό, ενώ ο Θεός βρέχει 
στον εκλεκτό λαό του µάννα, 'µαστιγώνει' τους υπεναντίους µε καταστροφικό 
πύρινο κατακλυσµό. 
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θα έχει την ίδια τύχη µε αυτή της Βαβυλώνας (Ησ. 14, 13). Έτσι, 
λοιπόν, όπως ο Ηλίας συνειδητοποίησε ότι ο Κύριος δε βρίσκεται 
ούτε στον ανεµοστρόβιλο ούτε στο σεισµό ούτε στο πυρ, αλλά σε 
φωνή αύρας λεπτής (Γ΄ Βασ. 19, 12), και οι µαθητές του Ιησού και 
ιδίως οι εµφορούµενοι από ζηλωτικά ιδεώδη υιοί του Ζεβεδαίου 
συνειδητοποιούν ότι αυτό το οποίο θα κρίνει τον κόσµο είναι το 
Ευαγγέλιο της Ειρήνης και της Αγάπης, που συνδέεται µε το 
διωγµό και το µαρτύριο. Αυτοί πού θα υποστούν την πύρινη 
κόλαση δε θα είναι τελικά τα έθνη, τα οποία προβάλλει ο Ιησούς 
ως πρότυπα µίµησης (Νινευί, βασίλισσα Νότου), αλλά ο εκλεκτός 
λαός. Το βάπτισµα του αίµατος του Ιησού που αποτελεί το 
επιστέγασµα του µαρτυρίου όλων των απεσταλµένων από 
την Σοφία προφητών θα επιφέρει τελικά και την 
καταστροφή της Ιερουσαλήµ, της πόλης-συµβόλου του 
θεοκρατικού κράτους του Ισραήλ. Αυτή η καταστροφή 
οφείλεται στην επίµονη άρνηση του Ισραήλ να αποδεχθεί το 
κάλεσµα των απεσταλµένων Του. Ο ίδιος ο Ιησούς µε τη διπλή 
επανάληψη του ονόµατος της αγίας Πόλης και τη στοργική 
φράση ποσάκις ἠθέλησα ἐπισυνάξαι τὰ τέκνα σου ὃν τρόπον ὄρνις 
τὴν ἑαυτῆς νοσσιὰν ὑπὸ τὰς πτέρυγας  ͵καὶ οὐκ ἠθελήσατε (13, 34) 
παρουσιάζεται να διακατέχεται από το πυρ της αγάπης προς την 
Ιερουσαλήµ και όλους εκείνους πού δεν επιθυµούν τη σωτηρία 
τους από αυτόν. Οι µαθητές ως οικονόµοι, δέχονται την 
εξαιρετικά αυστηρή απειλή της διχοτόµησης και των µαστιγώσεων 
(12, 35-48), εάν εν ονόµατι του απόντος Κυρίου απολαµβάνουν 
αµέριµνα το παρόν και ασκούν βία προς τους άλλους (12, 45). Και 
οι δύο απειλές παραπέµπουν στην τιµωρία του ασβέστου πυρός της 
κολάσεως (πρβλ. Ησ. 66, 24. Μκ. 9, 48). 
6) Η διακονία στην Εκκλησία 

Η ακολουθία του Ιησού προϋποθέτει την συνανάβαση µαζί του 
(και µάλιστα οπίσω του) όχι σε θρόνους δόξης και ισχύος αλλά σε 
Σταυρό οδύνης και εξευτελισµού υπέρ των άλλων. Αυτή τη 
συµβολική πορεία του Ιησού από τη Γαλιλαία στα Ιεροσόλυµα 
περιγράφει τόσο ο Μάρκος µε την ενότητα 8, 22-10, 56, όσο και ο 
Λουκάς, ο οποίος αφιερώνει σε αυτή την «οδό» του Ιησού 
δεκαεννιά ολόκληρα κεφάλαια (9, 51-19, 27). Τα γεγονότα, τα 
οποία αφηγείται ο Μάρκος στην ενότητα 8, 22-10, 56 συνδέονται 
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µεταξύ τους στενά χρονικά, τοπικά και θεµατικά. Πρώτον, 
διαδραµατίζονται στο τέλος της δηµόσιας δράσης του Ιησού και 
δεύτερον δεν εκτυλίσσονται στην περιοχή της λίµνης της 
Γαλιλαίας (όπως συµβαίνει στα προηγούµενα κεφάλαια), αλλά 
καθ’ οδόν, καταρχήν προς το βορειότερο σηµείο της δράσης του, 
την ορεινή Καισάρεια του Φιλίππου, όπου συντελείται και η 
Μεταµόρφωση. Μετά το γεγονός αυτό ο Ιησούς µε τους µαθητές 
του αφού διασχίσουν τη Γαλιλαία (9, 30), περνούν στην περιοχή 
πέρα του Ιορδάνου (10, 1) και τελικά φθάνουν στην Ιεριχώ (10, 46). 
Το τέλος αυτής της πορείας, το οποίο κατονοµάζεται στον επίλογό 
της (ἰδοὺ ἀναβαίνοµεν εἰς Ἱεροσόλυµα, 10, 33) είναι ένα τέλος 
τραγικό, αλλά στην ουσία ένδοξο. Με τις τρεις προρρήσεις 
σχετικά µε το επώδυνο και επαίσχυντο Πάθος και την Ανάστασή 
Του (8, 31. 9, 30. 10, 32-33) ο Ιησούς προσπαθεί να προετοιµάσει 
προοδευτικά τους µαθητές του για τα γεγονότα, τα οποία 
αποτελούν το τέλος της µεσσιανικής Του αποστολής146. 

Ενδιαφέρουσα είναι, ειδικότερα, η κεντρική θέση της 
Μεταµορφώσεως, η οποία αποτελεί την αφετηρία της πορείας 
του Ιησού προς το Πάθος, στην κυκλική επικεντρική δοµή τού 
κατά Μάρκον που πρότεινε ο Μack147 µε βάση το µοτίβο της 
δύναµης και της αδυναµίας: 

A. Ιωάννης ο Βαπτιστής (εκπλήρωση παλαιών προσδοκιών). 

 Β. Η Βάπτιση του Ιησού.  

 Γ. Πειρασµοί (αναµέτρηση µε το δαιµονικό στοιχείο). 

  Δ. Κλήση των µαθητών (θετική αντίδραση). 
                                                      
146 Η πρόσκληση για υπαρξιακή µετοχή σε αυτή την πορεία εκφράζεται µε το 
«ύπαγε οπίσω µου», το οποίο απευθύνει ο Ιησούς στον Πέτρο και όλους τους 
µαθητές (8, 33-38) και µε τη ριζοσπαστική πρόσκλησή του στον πλούσιο τηρητή 
του µωσαϊκού Νόµου να εγκαταλείψει κάθε είδους υλικής εξασφάλισης για να 
τον ακολουθήσει (10, 17-27). Αυτή την οδό προς το Πάθος υποδεικνύει ο Ιησούς 
στους υιούς του Ζεβεδαίου (10, 35-41) και αυτή ακολουθεί µε συνέπεια τελικά 
ένας τυφλός, ο Βαρτιµαίος (10, 46-52). Η ανταπόδοση γι' αυτούς που θα 
εγκαταλείψουν τα πάντα και θα τον ακολουθήσουν σε αυτήν τη σταυρική 
πορεία είναι αφενός να λάβουν όσα εγκατέλειψαν εκατονταπλασίονα σε αυτόν 
τον αιώνα µετά διωγµῶν (10, 30) και αφετέρου η σωτηρία, η δικαίωση στο 
εσχατολογικό δικαστήριο (8,35-38) και η κληρονοµιά της αιωνίου ζωής (10, 30). 
147 Πρβλ. M a ck, A Myth of Innocence, 333.  
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   Ε. Διδασκαλία στη συναγωγή (κάθαρση). 

Στ. Ιεραποστολή στη Γαλιλαία 
(δύναµη). 

     Ζ. Μεταµόρφωση του Ιησού. 

   Στ'. Πορεία προς την Ιερουσαλήµ (Πάθος).
   

Ε'. Κάθαρση του Ναού (διδασκαλία). 

Δ'. Αντίδραση των µαθητών (άρνηση). 

Γ'. Πειρασµοί και δίκη (αναµέτρηση µε τις αρχές). 

  Β'. Σταύρωση. 

Α'. Ο άγγελος στο κενό µνηµείο (δηµιουργία καινούργιων 
προσδοκιών) . 

 

Με την παραπάνω κυκλική επικεντρική δοµή υπογραµµίζεται ο 
αντιθετικός παραλληλισµός της δύναµης στο πρώτο µέρος του 
Ευαγγελίου µε την αδυναµία στο δεύτερο µέρος, η επιτυχία µε την 
αποτυχία, η Βασιλεία του Θεού µε τις βασιλείες του Κόσµου. Η 
πορεία του Ιησού από τη Βάπτιση προς το Πάθος, από την 
αυθεντία και τη δύναµη στην εξευτελιστική αδυναµία, ανατρέπει 
το ιδεώδες της κυριαρχίας, το οποίο επί αιώνες τυραννεί τον 
κόσµο και εκφράζεται υποσυνείδητα σε όλους τους µύθους 
εκείνους, στους οποίους ο ήρωας ακολουθεί την ακριβώς 
αντίστροφη από τον Ιησού πορεία από την ανωνυµία και την 
αφάνεια στη βασιλική δόξα και αναγνώριση. Στο Μκ. ο Ιησούς µε 
την πορεία του επιβεβαιώνει τη δύναµη της αδυναµίας και της 
θυσίας, όσο εξευτελιστικό και επώδυνο και αν είναι αυτό το 
γεγονός. Η στροφή αυτή (από τη δύναµη στην αδυναµία), όπως 
παρουσιάζεται ανάγλυφα στην παραπάνω κυκλική επικεντρική 
δόµηση, επιτυγχάνεται µε το γεγονός της Μεταµορφώσεως και τα 
γεγονότα τα οποία το πλαισιώνουν.  

Με αυτό το γεγονός δίνεται βασικά απάντηση στο µυστικό της 
µεσσιανικής ταυτότητας του Ιησού, το οποίο δεσπόζει στο 
πρώτο µέρος του κατά Μάρκον. Το ερώτηµα το οποίο µε ενάργεια 
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τίθεται από τον Ιησού στην αρχή της ενότητας 8, 22-10, 56, όταν 
εκείνος και οι µαθητές του βρίσκονται µακριά από τη λίµνη της 
Γαλιλαίας είναι το τίνα µε λέγουσιν οἱ ἂνθρωποι εἶναι; (8, 27). 
Αυτοί οι οποίοι έµµεσα και άµεσα απαντούν στο ερώτηµα αυτό 
είναι οι άνθρωποι (στ. 28), οι µαθητές διά του Πέτρου (στ. 29), ο 
ίδιος ο Ιησούς (στ. 31) και στο τέλος, διά της παρουσίας της 
νεφέλης και της ακοής της φωνής, ο Θεός Πατέρας (9, 7). Η άποψη 
των ανθρώπων σχετικά µε τον Ιησού, η οποία εκτίθεται έµµεσα 
από τους µαθητές, είναι ότι ο Ιησούς ταυτίζεται είτε µε τον 
Ιωάννη το Βαπτιστή είτε µε τον Ηλία είτε µε έναν από τους 
Προφήτες, τους προδρόµους του Μεσσία (8, 28). Ακολουθεί 
κατόπιν η εξ ονόµατος όλων των µαθητών απάντηση του Πέτρου 
Σὺ εἶ ὁ Χριστός (8, 29)148, την οποία προφανέστατα και ο ίδιος και 
οι άλλοι µαθητές την εννοούν µε κοσµικά εθνικιστικά κριτήρια. 
Ακολουθεί η αναφορά του Ιησού σε τρίτο πρόσωπο για τον εαυτό 
του ως Ύιό του Ανθρώπου’, ο οποίος δεῖ πολλὰ παθεῖν καὶ 
ἀποδοκιµασθῆναι ὑπὸ τῶν πρεσβυτέρων καὶ τῶν ἀρχιερέων καὶ τῶν 
γραµµατέων καὶ ἀποκτανθῆναι καὶ µετὰ τρεῖς ἡµέρας ἀναστῆναι 
(8, 31). Αυτή η πρώτη πρόρρηση του Ιησού σχετικά µε το 
εξευτελιστικό Πάθος και την ένδοξη Ανάστασή του συγκλονίζει 
τους µαθητές και προκαλεί την οξεία αντίδραση του Πέτρου που 
βλέπει τα οράµατά του για ένα Μεσσία, παλινορθωτή της 
βασιλείας του Ισραήλ, να σβήνουν. Ο ίδιος ο Ιησούς απαντά στην 
αντίδραση του Πέτρου µε τη σκληρή φράση ὓπαγε ὀπίσω µου 
Σατανᾶ και εν συνεχεία προβάλλει στον όχλο τη δική του 
σταυραναστάσιµη πορεία ως υπόδειγµα µίµησης από όλους. 
Χρησιµοποιεί µάλιστα µια φράση που χρησιµοποιούσαν οι 
Ζηλωτές149 (εἴ τις θέλει ὀπίσω µου ἐλθεῖν͵ ἀπαρνησάσθω ἑαυτὸν καὶ 
ἀράτω τὸν σταυρὸν αὐτοῦ καὶ ἀκολουθείτω µοι, Μκ. 8, 34), για να 
εκφράσει όµως τις συνέπειες της µαθητείας στο Πρόσωπό Του και 
τη µαρτυρία του Ευαγγελίου Του. Γι’ αυτό αναφέρεται κατόπιν 
στη Δευτέρα Παρουσία Του και τη δικαίωση των µαθητών Του 
ὅταν ἔλθῃ ἐν τῇ δόξῃ τοῦ Πατρὸς αὐτοῦ µετὰ τῶν ἀγγέλων τῶν 

                                                      
148 Στην οµολογία του Πέτρου οι άλλοι δύο Συνοπτικοί προσθέτουν τα εξής: Ὁ 
Υἱὸς τοῦ Θεοῦ τοῦ Ζῶντος (Μτ. 16, 16) ὁ Χριστὸς τοῦ Θεοῦ (Λκ. 9, 20). 
149 H enge l ,  Zealots, 260 µε παραποµπή στο Sc hla tter , Der Evangelist Matthäus 
1948, 350 κε. 
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ἁγίων (8, 38). Η περιπέτεια της αποκάλυψης της ταυτότητας του 
Ιησού κορυφώνεται στο υψηλό όρος, όπου ενώπιον των 
εκπροσώπων του ουρανού (Ηλίας), της γης (οι µαθητές) και του 
Άδη (Μωυσής), της Παλαιάς και της Καινής Διαθήκης, οµιλεί 
πλέον ο ίδιος ο Θεός - Πατέρας και διακηρύσσει, όπως και µετά τη 
Βάπτιση, ότι ο Ιησούς είναι ο αγαπητός Του Υιός. Αυτό που 
προστίθεται είναι ότι απαιτείται απόλυτη υπακοή στη διδασκαλία 
Του και ιδιαιτέρως στην παρότρυνσή του για συσταύρωση µαζί 
Του. Έτσι, ο Ιησούς αποδεικνύεται στα µάτια των τριών µαθητών 
και των αναγνωστών του Ευαγγελίου εµφανώς ανώτερος των δύο 
κορυφαίων προσωπικοτήτων της Π.Δ., του Ηλία και του Μωυσή. Η 
κατωτερότητα των παλαιοδιαθηκικών προσώπων (τα οποία όµως 
ο όχλος ταύτιζε µε τον Ιησού) έναντι του προσώπου του Ιησού 
γίνεται σαφής όχι µόνο από το ότι η θεϊκή φωνή οµιλεί µε το 
οὗτος µόνο για τον Ιησού, ούτε από το γεγονός ότι µετά το 
άκουσµα της φωνής οι µαθητές βλέπουν µόνο τον Ιησού, αλλά και 
από το διάλογο, ο οποίος συνοδεύει τη Μεταµόρφωση (9, 11-13), 
σχετικά µε το 'πρόσωπο' και το έργο του Ηλία και του Ιωάννη του 
Βαπτιστή. Η κατάβαση του Ιησού από το όρος και η εκπληκτική 
δυναµική θεραπεία του παραµορφωµένου από το Σατανά παιδιού 
(9, 14-27), αποκαλύπτει έµπρακτα τη θεϊκή του υπόσταση, τη 
δύναµή Του και την ουσία - το περιεχόµενο της αποστολής Του 
στον κόσµο, που δεν είναι άλλος από τον εξοβελισµό του 
διαβόλου. 

Με τη Μεταµόρφωση αποκαλύπτεται και η ταυτότητα της 
Βασιλείας. Η µυστικά στον κόσµο κυοφορούµενη Βασιλεία του 
Θεού (κεφ. 4)150, αποκαλύπτεται βασικά µόνο σε τρεις µαθητές 

                                                      
150 Η συχνότητα µε την οποία απαντά ο όρος ‘Βασιλεία τοῦ Θεοῦ’ στην ενότητα 
αυτή είναι εντυπωσιακή, αφού από τις συνολικά δεκαπέντε φορές που απαντά ο 
όρος στο Ευαγγέλιο του Μάρκου, στην εξεταζόµενη περικοπή κάνει αναφορά ο 
Ιησούς στη Βασιλεία και ιδιαίτερα στις προϋποθέσεις εισόδου σε αυτήν επτά 
φορές. Πέντε φορές συναντάται µάλιστα ο όρος στους έντεκα στίχους της 
περικοπής 10, 14-25. Εάν µάλιστα ληφθεί υπόψη ότι α/ στην εξεταζόµενη 
ενότητα ο Ιησούς, εκτός του όρου ‘Βασιλεία τοῦ Θεοῦ’ χρησιµοποιεί 
αποκλειστικά σε αυτήν (την ενότητα) τέσσερεις φορές απολύτως ή µη το 
συνώνυµο όρο ‘Ζωή’ ή ‘Ζωή αἰώνιος’ σε συνδυασµό µε τα απαρέµφατα 
‘εἰσελθεῖν' (9, 43. 45) ‘κληρονοµήσειν’ (10, 17) και ‘λαβεῖν’ (10, 30) και β/ µόνο σε 
αυτήν αναφέρεται η Γέεννα του Πυρός (σε συνδυασµό µε τα απαρέµφατα 
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µετά από εξαήµερη αναµονή και σιγή και ανάβαση σε υψηλό 
όρος, και βιώνεται ως θέα του φωτός και της δόξας του 
µεταµορφωµένου Ιησού και ακοή της θεϊκής φωνής (9, 1-10). Ως 
προϋποθέσεις εισόδου σε αυτήν δεν ορίζονται ούτε η απαρέγκλιτη 
εφαρµογή των διατάξεων του Νόµου του Μωυσέως, όπως 
πίστευαν οι ραββίνοι ούτε η εφαρµογή διαφόρων τεχνικών 
έκστασης (νηστεία, αυτοσυγκέντρωση), όπως συνέβαινε στον 
ελληνιστικό κόσµο. Αυτή η Βασιλεία, που αποτελεί δωρεά του 
Ιησού σε αυτούς που τον ακολουθούν, δεν αποτελεί απλώς ένα 
καινούργιο Imperium που διαδέχεται αυτό της Ρώµης, για να 
προσδώσει παγκόσµια αίγλη στον εκλεκτό λαό και το Θεό του. 
Αποτελεί µια εσχατολογική εµπειρία, που βιώνεται όµως εδώ και 
τώρα, και ταυτίζεται µε µια επιστροφή στην παραδείσια αρχή των 
όντων151. Είναι χαρακτηριστική η παραλληλότητα της περιγραφής 
του µεταµορφωµένου Ιησού µε τη λεπτοµερή περιγραφή της 
ωραιότητας και της δόξας του Πρωτοανθρώπου, την οποία 
αποδίδει το Ιεζ. 28 στο βασιλέα της Τύρου, για να υπογραµµισθεί 
η αυτοθεοποίηση και η τελική πτώση του: Καὶ ἐγένετο λόγος 
Κυρίου πρός µε λέγων Υἱὲ ἀνθρώπου͵ λαβὲ θρῆνον ἐπὶ τὸν ἄρχοντα 
Τύρου καὶ εἰπὸν αὐτῷ: Τάδε λέγει Κύριος Κύριος. Σὺ ἀποσφράγισµα 
ὁµοιώσεως καὶ στέφανος κάλλους ἐν τῇ τρυφῇ τοῦ παραδείσου τοῦ 
Θεοῦ ἐγενήθης· πᾶν λίθον χρηστὸν ἐνδέδεσαι͵ σάρδιον καὶ τοπάζιον 

                                                                                                                             
‘ἀπελθεῖν’ 9, 43. ‘βληθῆναι’ 9, 45.47) τότε µπορεί να συνειδητοποιήσει το βασικό 
ρόλο τον οποίο διαδραµατίζει γενικότερα η ενότητα αυτή στο Ευαγγέλιο της 
Βασιλείας, το οποίο καταγράφει ο Μάρκος. 
151 Αυτή η εσχατολογική παραδείσια κατάσταση της ειρήνης ανάµεσα στον 
άνθρωπο και τα ζώα, προφητεύτηκε από τον Ησαΐα (11, 6-8· 65, 25). Η αντιτυπία 
του Αδάµ και του Ιησού, χαρακτηρίζει το Ευαγγέλιο του Μάρκου ήδη από την 
Εισαγωγή του (1, 13). Όπως πειράστηκε ο Αδάµ στον Παράδεισο, έτσι πειράζεται 
και ο Ιησούς στην έρηµο. Όπως ο Αδάµ, σύµφωνα µε τα Μιδράς, γινόταν 
αντικείµενο προσκύνησης από τα ζώα, έτσι και ο Ιησούς συναναστρέφεται µε τα 
θηρία. Όπως ο Αδάµ τρεφόταν από τους αγγέλους, έτσι και τον Ιησού υπηρετούν 
άγγελοι. Αυτή η αντιτυπία συναντάται στον Παύλο (Α΄ Κορ. 15, 22. 45-49· Ρωµ. 5, 
12-21) και στο κατά Λουκάν, όπου η γενεαλογία του Ιησού ανάγεται µέχρι τον 
Αδάµ (3, 38). Ο Jeremias, (Αδάµ, 141-3) επισηµαίνει ότι στον Ιουδαϊσµό ο 
Πρωτοάνθρωπος αποτελούσε τον ιδεατό άνθρωπο και είχε δανείσει τα 
χαρακτηριστικά του στον προσδοκώµενο Μεσσία, ο οποίος γι’ αυτό 
επονοµαζόταν ως «Υιός του Ανθρώπου» (Βar Nasha). Ο Παύλος, όπως 
αποδεικνύει το Α΄ Κορ. 15, 27//Ψ. 8, εκλάµβανε τον τίτλο «Υιός του Ανθρώπου» 
ως όρο δηλωτικό της προΰπαρξης του. 
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καὶ σµάραγδον καὶ ἄνθρακα καὶ σάπφειρον καὶ ἴασπιν καὶ ἀργύριον 
καὶ χρυσίον καὶ λιγύριον καὶ ἀχάτην καὶ ἀµέθυστον καὶ χρυσόλιθον 
καὶ βηρύλλιον καὶ ὀνύχιον͵ καὶ χρυσίου ἐνέπλησας τοὺς θησαυρούς 
σου καὶ τὰς ἀποθήκας σου ἐν σοὶ ἀφ΄ ἧς ἡµέρας ἐκτίσθης σύ. Μετὰ 
τοῦ χεροὺβ ἔθηκά σε ἐν ὄρει ἁγίῳ Θεοῦ͵ ἐγενήθης ἐν µέσῳ λίθων 
πυρίνων (στ. 11-14). Τελικά όµως ο δυνάστης ακολουθεί τη 
συντριβή του βαβυλώνιου οµολόγου του στον Άδη αφού 
ισχυρίζεται θεός εἰµί ἐγώ (στ. 2).  

Ο Ιησούς ως Υιός του Θεού και Μεσσίας δεν παρουσιάζεται, όπως 
ο Βασιλέας - Πρωτοάνθρωπος πάνω στο άγιον όρος ανάµεσα σε 
Χερουβείµ, αλλά ανάµεσα στις κορυφαίες παλαιοδιαθηκικές 
προσωπικότητες. Εκπέµπει, όµως, λάµψη ανάλογη εκείνης των 
πολυτίµων λίθων, οι οποίοι χαρακτήριζαν τον Πρωτοάνθρωπο 
στην Πρωτοΐστορία και χρησιµοποιούνται από τον Ιωάννη στην 
Αποκάλυψη για να περιγράψουν τον καθήµενο επί του θρόνου 
Γιαχβέ (4, 3). Στον Ιησού αρµόζουν, έτσι, στον ύψιστο βαθµό οι 
τίτλοι ἀποσφράγισµα ὁµοιώσεως  καὶ  στέφανος  κάλλους.  
Στην περίπτωση του Ιησού δεν έχουµε αυτοανακήρυξή του σε 
Θεό, αλλά διακήρυξη του ίδιου του Θεού σχετικά µε την 
προαιώνια υιότητά Του. Ο Ιησούς, µε τη λάµψη που εκπέµπει στο 
όρος της Μεταµορφώσεως, δεν παραπέµπει µόνο στο αναστάσιµο 
φως, αλλά αποκαλύπτει τη χάρη που απολάµβανε ο Αδάµ, 
προτού παραβεί την εντολή του Δηµιουργού Του, και συνάµα τη 
βασιλική δόξα που αναµένει εσχατολογικά µετά την Δευτέρα 
Παρουσία όλους εκείνους οι οποίοι θα υπακούσουν τον Υιό του 
Θεού µέχρι θανάτου (πρβλ. Δν. 12. Δ΄ Εσδρ. 7, 97. συρ. Βαρ. 51, 3). 
Σηµειωτέον ότι η αποκάλυψη του Ιησού ως υιού του Θεού (dei 
filius) και της βασιλείας του (Imperium) δε γίνεται στο όρος του 
Θεού, τη Σιών, αλλά σε όρος του ειδωλολατρικού Βορά, και 
µάλιστα κοντά σε ένα µέρος που συνδεόταν ονοµαστικά και 
λατρευτικά µε τον Πάνα και τον Αύγουστο, την Πανειάδα - 
Καισάρεια  του Φιλίππου. Η αποκάλυψη γίνεται, επίσης, 
µπροστά στους τρεις εκείνους µαθητές, οι οποίοι, όπως 
αποδεικνύεται από όσα προηγούνται µε την επιτίµηση του 
Πέτρου και έπονται µε τη διεκδίκηση προνοµιακών θρόνων, 
διακατέχονταν εντονότατα από ζηλωτικά φρονήµατα.  
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Η µεταµόρφωση του Ιησού ουσιαστικά αποσκοπεί στη 
µεταµόρφωση των µεσσιανικών οραµάτων των µαθητών του. 
Αυτό το γεγονός αποκαλύπτεται στο τελευταίο λόγιο του Ιησού σε 
αυτήν την ενότητα (Μκ. 10, 41-45 =Μτ. 20, 20-28 // Λκ. 22, 25-27):  

Οἴδατε ὅτι οἱ δοκοῦντες ἄρχειν τῶν ἐθνῶν κατακυριεύουσιν αὐτῶν 

καὶ οἱ µεγάλοι αὐτῶν κατεξουσιάζουσιν αὐτῶν. 

οὐχ οὕτως δέ ἐστιν ἐν ὑµῖν· 

ἀλλ΄ ὃς ἂν θέλῃ µέγας γενέσθαι ἐν ὑµῖν͵ ἔσται ὑµῶν διάκονος͵ 

καὶ ὃς ἂν θέλῃ ἐν ὑµῖν εἶναι πρῶτος͵ ἔσται πάντων δοῦλος· 

καὶ γὰρ ὁ Υἱὸς τοῦ Ἀνθρώπου οὐκ ἦλθεν διακονηθῆναι  

ἀλλὰ διακονῆσαι 

καὶ δοῦναι τὴν ψυχὴν αὐτοῦ λύτρον ἀντὶ πολλῶν. 

Όπως στην αρχή της δηµόσιας δράσης του Ιησού δεσπόζει ο 
πειρασµός της εξουσίας, έτσι και στο τέλος αυτής προβάλλει ο 
πειρασµός της πρωτοκαθεδρίας, ο οποίος πλήττει τους δύο 
κορυφαίους των µαθητών, τους υιούς Ζεβεδαίου, που είτε άµεσα 
είτε έµµεσα διά της µητέρας τους, ζητούν να καταλάβουν τις δύο 
επίζηλες θέσεις εκ δεξιών και αριστερών όταν Εκείνος γευθεί στα 
Ιεροσόλυµα τη δόξα του ως Μεσσίας, κρίνοντας τις δώδεκα φυλές 
του Ισραήλ. Όπως ο Ιησούς δέχτηκε τον πειρασµό της κυριαρχίας 
µετά την Βάπτισή του στην έρηµο του Ιορδάνη, όπου και κατά την 
άνοδό Του από τα νερά διακηρύχτηκε η µεσσιανικότητα και η 
θεότητά Του, έτσι και ο πειρασµός της πρωτοκαθεδρίας 
εκτυλίσσεται µετά τη Μεταµόρφωσή του, η οποία συνδυάστηκε µε 
άνοδο σε ένα όρος υψηλό και ερηµικό κοντά στην Καισάρεια της 
Φιλίππου, εκεί όπου βρίσκονταν οι πηγές του Ιορδάνη, και µια 
ανάλογη διακήρυξη και αποκάλυψη του πρωτολογικού και 
εσχατολογικού κάλλους τού Υιού του Θεού. 

Στην Καπερναούµ έχει προηγηθεί ένα σηµαντικό γεγονός που 
καταγράφεται µόνο από το Μτ. ως αντίδραση του Ιησού στους 
συλλέκτες της φορολογίας του Ναού. Σύµφωνα µε το Εξ. 30, 11-16, 
όλοι οι άνδρες πάνω από είκοσι ετών, ήταν υποχρεωµένοι να 
καταβάλουν µισό σέκελ ή ένα δίδραχµο (Εξ. 30, 13. Ο’) ως φόρο 
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προς το Ναό152. Η συλλογή του φόρου αυτού γινόταν τον 
τελευταίο µήνα του εκκλησιαστικού έτους Αντάρ, πριν το Πάσχα, 
και ήταν ενδεικτικός του ότι κάποιος ανήκει στον περιούσιο λαό. 
Η παρουσία του φοροεισπράκτορα προκαλεί τον εξής διάλογο του 
Ιησού µε τον Πέτρο στην οικία: Τί σοι δοκεῖ͵ Σίµων; οἱ βασιλεῖς τῆς 
γῆς ἀπὸ τίνων λαµβάνουσιν τέλη ἢ κῆνσον; ἀπὸ τῶν υἱῶν αὐτῶν ἢ 
ἀπὸ τῶν ἀλλοτρίων; εἰπόντος δέ͵ Ἀπὸ τῶν ἀλλοτρίων͵ ἔφη αὐτῷ ὁ 
Ἰησοῦς͵ Ἄρα γε ἐλεύθεροί εἰσιν οἱ υἱοί. Στη συνέχεια, για την 
αποφυγή σκανδάλου, τον προσκαλεί να δώσει στους 
φοροεισπράκτορες ένα στατήρα, τον οποίο θα ανακαλύψει 
θαυµατουργικά στο πρώτο ψάρι που θα αλιεύσει και θα 
αντιστοιχεί στα τέλη και των δύο. Με αυτήν την περικοπή τόσο ο 
Ιησούς όσο και οι µαθητές του χαρακτηρίζονται ως υιοί της 
βασιλείας.  

Ήδη καθ’ οδόν προς την Καπερναούµ το αγωνιώδες ερώτηµα που 
απασχολούσε και τους δώδεκα ήταν το τὶς ἄρα µείζων στη 
Βασιλεία, που ευαγγελίζεται ο Ιησούς (Μκ. 9, 33-37). Ο Ιησούς 
απαντά µε το Εἴ τις θέλει πρῶτος εἶναι ἔσται πάντων ἔσχατος καὶ 
πάντων διάκονος και συνοδεύει το λόγο του µε µια µοναδική σε 

                                                      
152 Μετά την καταστροφή του Ναού ο φόρος αυτός συλλεγόταν για το Ναό του 
Καπιτώλιου Δία στη Ρώµη (Ιωσ. 7, 2. 18. Σουητ. Δοµιτ. 12, 2). Από ορισµένους 
Πατέρες και ερευνητές η περικοπή αυτή θεωρείται ότι αφορά σε αυτό ακριβώς το 
θέµα της καταβολής του fiscus judaicus Πρβλ. Car ter , Matthew Empire, 130-144. 
Κάτι τέτοιο όµως δεν προκύπτει από το κείµενο του Ευαγγελίου, το οποίο 
(Ευαγγέλιο) µνηµονεύει χωριστά και χωρίς συνειρµούς µε την υπό εξέταση 
περικοπή το διάλογο του Ιησού σχετικά το δηνάριο (22, 15). Η συµπεριφορά των 
βασιλέων της γης προς τους υιούς τους προβάλλεται απλώς ως παροµοίωση, για 
να δηλωθεί η σχέση όσων ακολουθούν τον Ιησού µε τη βασιλεία. Άλλωστε οι 
χριστιανοί, έχοντας αφοριστεί στα τέλη του 1ου αι. µ.Χ. από τη Συναγωγή, δεν 
ήταν υποχρεωµένοι να δίνουν αυτό το φόρο. Ίσως ο Ευαγγελιστής θέλησε µε 
αυτήν την περικοπή, όπου φανερώνεται το διορατικό χάρισµα του Ιησού και η 
κυριαρχία του ως αυτο-βασιλέα πάνω στην ίδια τη φύση να εξάρει την 
ανωτερότητα εκείνου και την ελευθερία όσων τον ακολουθούσαν απέναντι στο 
θεσµό του Ναού, αλλά και ταυτόχρονα τη µη άρνησή του απέναντι σε αυτούς 
τους θεσµούς. Γι΄ αυτό και η συγκεκριµένη περικοπή τοποθετήθηκε µετά τη 
Μεταµόρφωση, όταν και ο Ιησούς πάνω σε όρος (διάφορο της Σιών) φανερώθηκε 
δια της δόξας-Σεκινά που εξέπεµψε και της παρουσίας του Μωυσή και του Ηλία, 
ως η αυτοβασιλεία και ταυτόχρονα ως το Πρόσωπο εκείνο που υποκαθιστά το 
Ναό και το Νόµο της Σιών (πρβλ. αὐτοῦ ἀκούετε). Για την ιστορία της πατερικής 
και της σύγχρονης Έρευνας βλ. H orbu ry, The Temple Tax, 265-6. 
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στοργή προφητική χειρονοµία: καὶ λαβὼν παιδίον ἔστησεν αὐτὸ ἐν 
µέσῳ αὐτῶν καὶ ἐναγκαλισάµενος αὐτὸ εἶπεν αὐτοῖς͵ Ὃς ἂν ἓν τῶν 
τοιούτων παιδίων δέξηται ἐπὶ τῷ ὀνόµατί µου͵ ἐµὲ δέχεται· καὶ ὃς 
ἂν ἐµὲ δέχηται͵ οὐκ ἐµὲ δέχεται ἀλλὰ τὸν ἀποστείλαντά µε153. Η 
κίνηση του Ιησού να τοποθετήσει το παιδίον ἐν µέσῳ αὐτῶν είναι 
συµβολική. Στο µέσον της Συναγωγής είχε, επίσης, θεραπεύσει 
τον άνθρωπο, τον ἐξηραµµένη ἔχοντα χεῖρα (3, 3), προκειµένου τη 
θέση, την οποία είχε εκεί ο Νόµος, να καταλάβει ο παραλελυµένος 
και ανενεργός από την τυπολατρική νοµική θρησκευτικότητα 
Άνθρωπος (3, 27). Το γεγονός της αµφισβήτησης της Τορά και της 
καταστρατήγησης του Σαββάτου αποτέλεσε την αφορµή του 
σχεδιασµού της δολοφονίας Του (3, 6). Και η ενέργεια του Ιησού να 
‘στήσει’ ένα παιδίον και µάλιστα, όπως τονίζει ο Λκ. παρ’ ἑαυτῶ, 
στο µέσον της συνάξεως των µαθητών, καθ’ οδόν προς το Πάθος 
Του, δεν αποσκοπεί απλώς στο να κεντρίσει τα φιλάνθρωπα 
αισθήµατα των µαθητών του και των ακροατών του Ευαγγελίου 
απέναντι σε κάποια ορφανά και εγκαταλελειµένα όντα, αλλά στο 
να προβάλει ως κέντρο της Εκκλησίας µια ύπαρξη, της οποίας 
χαρακτηριστικό στα χρόνια συγγραφής του Ευαγγελίου δεν ήταν 
τόσο η αθωότητα154 και η απάθεια, όσο η κοινωνική και 
θρησκευτική υποβάθµιση155. Σύµφωνα µε τον J. D. Crossan156 to be a 
child was to be a nobody, with the possibility of becoming a somebody 
absolutely depedent on parental discretion and parental standing in the 
community.. Α kingdom of the humble, of the celibate or of the baptized 
comes later. This comes first: a kingdom of children is a kingdom of nobodies. 
Η παρουσίαση του παιδιού ως ‘εικόνας’ της Εκκλησίας στην υπό 

                                                      
153 Το εναγκαλίζεσθαι συναντάται στην Κ.Δ. µόνο 2 φορές στο Μκ. 9, 36 και 10, 16 
µε υποκείµενο τον Ιησού και αντικείµενο τα παιδιά. Ο Μτ. το αντικαθιστά µε το 
προσκαλισάµενος (18, 2),  ενώ ο Λουκάς το διαγράφει. Την ίδια επιφυλακτικότητα 
διακρίνει κανείς στους δύο υστερότερους Συνοπτικούς και µε τη σκηνή στο 10, 13 
κε. Πρβλ. Ευαγγ. Θωµ. 22, 1-2: Ο Ιησούς είδε νήπια να θηλάζουν. Είπε στους 
µαθητές του: Αυτά τα νήπια που θηλάζουν είναι όµοια µε εκείνους που θα µπουν 
στη βασιλεία. 
154 Πρβλ. Γεν. 8, 21. Ψ. 57 (58), 4. 
155 Ο Ιώσηπος σηµειώνει ότι οι Ιουδαίοι ανέκαθεν ήσαν µάλιστα περὶ 
παιδοτροφίαν φιλοκαλοῦντες, καὶ τὸ φυλλάττειν τοὺς νόµους καὶ τὴν κατὰ τούτοις 
παραδεδοµένην εὐσέβειαν ὡς ἔργον ἀναγκαιότατον παντὸς τοῦ βίου πεποιηµένης 
(Κατά Απίωνος Δ΄ 12). 
156 Crossan , The Historical Jesus , 269. 
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εξέταση ενότητα ενέχει την ίδια ριζοσπαστικότητα την οποία έχει 
και το λόγιο του Ιησού στο Λκ. 10, 21 (= Μτ. 11, 25): Εξοµολογοῦµαί 
σοι͵ Πάτερ͵ Κύριε τοῦ οὐρανοῦ καὶ τῆς γῆς͵ ὅτι ἀπέκρυψας ταῦτα 
ἀπὸ σοφῶν καὶ συνετῶν͵ καὶ ἀπεκάλυψας αὐτὰ νηπίοις· ναί͵ ὁ 
πατήρ͵ ὅτι οὕτως εὐδοκία ἐγένετο ἔµπροσθέν σου. Σε αυτό το λόγιο 
οι ‘σοφοί και συνετοί’ Φαρισαίοι και Γραµµατείς οι οποίοι 
καυχόνταν ότι ήταν οι κατεξοχήν Hakhamim - επίγειοι 
εκπρόσωποι της Σοφίας-Τορά, στερούνται της κατεξοχήν 
αποκάλυψης του Πατέρα, η οποία τελικά γίνεται προσιτή στα 
‘νήπια΄157. Γι’ αυτό ο Ιησούς υπογραµµίζει: Ὃς ἂν ἓν τῶν τοιούτων 
παιδίων δέξηται ἐπὶ τῷ ὀνόµατί µου͵ ἐµὲ δέχεται· καὶ ὃς ἂν ἐµὲ 
δέχηται͵ οὐκ ἐµὲ δέχεται ἀλλὰ τὸν ἀποστείλαντά µε. Στον 
Ιουδαϊσµό κυκλοφορούσε το εξής γνωµικό: ‘όποιος υποδέχεται 
στο σπίτι του ένα µορφωµένο Ραββί, είναι σαν να υποδέχεται την 
ίδια την Shekina, (το σύµβολο δηλαδή της παρουσίας του Γιαχβέ 
στην έρηµο)158. Στο Μάρκο ο Ιησούς στη θέση του πλήρως περί τα 
νοµικά καταρτισµένου Ραββί, θέτει όχι απλώς το παιδί, αλλά το 
εντελώς ανώριµο παιδίον, το οποίο όντας ιεραρχικά µαζί µε το 
δούλο και τη γυναίκα η ασηµότερη οντότητα της κοινωνίας, 
αναγνωρίζει την ανεπάρκεια, την άγνοια και την αδυναµία του, 
γι’ αυτό και α/ κραυγάζει µε πίστη ‘Αββά, ο Πατήρ’ (Μκ. 14, 6. Ησ. 
49, 15. Ψ. 130 [131], 2), β/ συγχωρεί απροϋπόθετα τον ‘άλλον’ και γ/ 
έρχεται σε κοινωνία και σχέση µαζί του χωρίς να τον κρίνει µε 
βάση το φύλο, τη φυλή ή τη θρησκεία του159. 

                                                      
157 H enge l , Jesus als Messianischer Lehrer der Weisheit, 88. 
158 Jeremias , Neutestamentliche Theologie Ι, 242. 
159 Πρβλ. Κλήµης  Αλεξ . Στρωµ. 1, 5.17: Παῖδες οὖν εἰκότως οἱ Θεὸν µόνον 
πατέρα ἀφελεῖς καὶ νήπιοι καὶ ἀκέραιοι͵ οἱ κεράτων µονοκερώτων ἐρασταί. Τοῖς 
γοῦν προβεβηκόσιν ἐν τῷ λόγῳ ταύτην ἐπεκήρυξεν τὴν φωνήν͵ ἀφροντιστεῖν 
κελεύων τῶν τῇδε πραγµάτων καὶ µόνῳ προσέχειν τῷ πατρὶ παραινῶν. Ο 
Αγουρίδης ,  (Ματθαίος ο Ευαγγελιστής, 187-211) θεωρεί ότι µέσα σε µια εποχή 
επικράτησης γεροντοκρατίας, το Ευαγγέλιο του Ματθαίου γνωρίζει οµάδα 
νεαρών ιεραποστόλων γύρω από τον Ιησού καθώς και τα χρόνια που γράφτηκε το 
Ευαγγέλιο (σ. 209-210). Αυτοί οι νέοι ενθουσιώδεις ιεραπόστολοι που ταυτίζονται 
µε τους νεωτέρους  των Πράξεων (5, 6.10) και τους  νεανίσκους  στο Α’ Ιω. 2, 
12-14 και συµβολίζονται µε το νεανίσκο  στο Μκ 14, 51, είχαν ειδική 
εκκλησιαστική διακονία. 
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Στη συνέχεια της πορείας και ενώ ο Ιησούς εισέρχεται στο ‘πεδίο 
του Πάθους’, στα όρια της Ιουδαίας ‘πέραν του Ιορδάνου’ το 
Ευαγγέλιο του Ιησού επικεντρώνεται στα τρία κορυφαία θέµατα 
της ανθρώπινης ύπαρξης: Γάµος/Αγαµία΄ (10, 2-12), Πλούτος/ 
Πτωχεία (10, 17-27) και Ισχύς/ Ταπείνωση (10, 35-45). Με τις 
απόψεις που διατυπώνει ο Ιησούς ανατρέπει εκ βάθρων την 
καθιερωµένη εδώ και αιώνες κοινωνική πυραµίδα της ιεραρχίας και 
της εξουσίας και δείχνει το δρόµο της επιστροφής  στη Βασιλεία 
του Θεού. Και τα τρία διλήµµατα είναι αυτά τα οποία 
παραµορφωµένα σε φιληδονία, φιλαργυρία και φιλοδοξία 
καταστρέφουν τη σχέση του ανθρώπου µε το Θεό, το περιβάλλον, 
το συνάνθρωπο και τον εαυτό του. Όπως πειστικά υποστηρίζει ο 
Pesch160, ο Μάρκος στο κεφ. 10 κάνει χρήση µιας ήδη 
προϋπάρχουσας Κατήχησης, η οποία, όπως αποδεικνύεται από τη 
χρήση της µετάφρασης των Ο', κυκλοφορούσε σε ελληνιστικές 
ιουδαιοχριστιανικές κοινότητες. Σε αυτή (την Κατήχηση), ο 
Ευαγγελιστής παρενέβαλε το θέµα της αξίας των παιδιών ως 
προτύπου (στ. 13-16), την εγκατάλειψη της οικογένειας για χάρη 
του Ευαγγελίου (στ. 28-31) και την τρίτη προφητεία του 
επερχοµένου Πάθους (στ. 32-34).  

Στην πρώτη ενότητα του  κεφ. 10 ο Ιησούς, απαντώντας σε 
φαρισαϊκή πρόκληση (‘πειρασµό’), τολµά για πρώτη φορά στο 
Ευαγγέλιο να ακυρώσει απερίφραστα διάταξη της θείας 
προαιώνιας (για τους Ιουδαίους) Τορά. Με απόλυτο τρόπο 
απορρίπτει την ανδροκρατική θεώρηση της εκδόσεως ‘βιβλίου 
αποστασίου’ – ‘αυτόµατου’ διαζυγίου την οποία προέβλεπε ο 
Νόµος λόγω της σκληροκαρδίας των Ιουδαίων (Δτ. 24, 1. πρβλ. 
Ιωσ. Αρχ. 4, 253). Κατηγορηµατικά αρνείται να µπει στη 
διαδικασία του φαρισαϊκού προβληµατισµού για τις γυναικείες 
πράξεις, οι οποίες συνιστούν αιτία διαζυγίου (σχολές Σαµµάι και 
Χιλλέλ) και παραπέµπει στην αρχή της κτίσεως: ὁ δὲ Ἰησοῦς εἶπεν 
αὐτοῖς͵ Πρὸς τὴν σκληροκαρδίαν ὑµῶν ἔγραψεν ὑµῖν τὴν ἐντολὴν 
ταύτην. ἀπὸ δὲ ἀρχῆς κτίσεως ἄρσεν καὶ θῆλυ ἐποίησεν αὐτούς· 
ἕνεκεν τούτου καταλείψει ἄν θρωπος τὸν πατέρα αὐτοῦ καὶ τὴν 
µητέρα [καὶ προσκολληθήσεται πρὸς τὴν γυναῖκα αὐτοῦ]͵ καὶ 

                                                      
160 Markusevangelium ΙΙ, 128-130 
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ἔσονται οἱ δύο εἰς σάρκα µίαν· ὥστε οὐκέτι εἰσὶν δύο ἀλλὰ µία σάρξ. 
ὃ οὖν ὁ Θεὸς συνέζευξεν ἄνθρωπος µὴ χωριζέτω. Καὶ εἰς τὴν οἰκίαν 
πάλιν οἱ µαθηταὶ περὶ τούτου ἐπηρώτων αὐτόν. καὶ λέγει αὐτοῖς͵ 
Ὃς ἂν ἀπολύσῃ τὴν γυναῖκα αὐτοῦ καὶ γαµήσῃ ἄλλην µοιχᾶται ἐπ΄ 
αὐτήν͵ καὶ ἐὰν αὐτὴ ἀπολύσασα τὸν ἄνδρα αὐτῆς γαµήσῃ ἄλλον 
µοιχᾶται (Μκ. 10, 5-12). Με τον όρο αρχή εκτός από τη χρονική 
στιγµή της δηµιουργίας (πρβλ. 13, 19), σηµαίνεται παράλληλα το 
συνεκτικό στοιχείο (Prinzip) της Κτίσεως161. Ο Θεός συνεχίζει σε 
κάθε γάµο να επαναλαµβάνει το µυστήριο της δηµιουργίας. της 
ενώσεως του άνδρα µε τη γυναίκα, σε σάρκα µία. Στην οικία 
ακολουθεί, όπως συνηθίζεται σε ολόκληρη την ενότητα, µια 
ιδιαίτερη επεξήγηση-‘κατήχηση’ του Ιησού προς τους µαθητές 
(πρβλ. 9, 33. 10, 10). Σε αυτήν ως µοιχός και µάλιστα ‘επί’ τη 
γυναίκα του162, θεωρείται όποιος την ‘απολύσει’, όπως επίσης και 
το αντίστροφο, το οποίο ίσχυε στον ελληνιστικό κόσµο. Είναι, 
µάλιστα, χαρακτηριστικό ότι στο Μκ. 10, 29 κ.ε από τον κατάλογο 
των προσώπων τα οποία καλείται να εγκαταλείψει κανείς για 
χάρη του Κυρίου απουσιάζει η σύζυγος163. 

To ίδιο αρνητική ήταν και η στάση του Ιησού στον πλούτο164. Και 
ενώ ο Ιησούς προάγει τους µαθητές στην εµπειρία του Πάθους 

                                                      
161 D r ewerm ann, Markusevangelium ΙΙ, 92 
162 Σχετικά µε την ερµηνεία αυτού του στίχου βλ. Καραβιδοπούλου , Μάρκος, 
330, υποσ.78. 
163 Sta uf fe r, Jesus, 71 . Διαφορετικά το Λκ. 14, 26. 
164 Είναι αξιοσηµείωτη η µοναδική ‘αγάπη’ που επέδειξε στο Ευαγγέλιο ο Ιησούς 
σε συγκεκριµένο άνθρωπο (10, 21), νεανίσκο σύµφωνα µε τον Ματθαίο (19,20), ο 
οποίος δεν κατάφερε µέσα από την απόλυτη, και µάλιστα εκ νεότητός του, 
τήρηση της Τορά να κληρονοµήσει την αιώνια ζωή. Αυτός, ο οποίος γονατίζει 
µπροστά στον Ιησού δηλώνει ουσιαστικά µε την ενέργειά του αυτή ότι δεν 
µπόρεσαν να του κληροδοτήσουν την αιώνια ζωή ούτε οι µωσαϊκές διατάξεις 
ούτε οι θυσίες που πρόσφερε στο Ναό. Ο ίδιος εξαρτηµένος και εξασφαλισµένος 
από τα πλούτη του, τα οποία αποτελούσαν ιδιαιτέρως στη σοφιολογική 
γραµµατεία απόδειξη της θεϊκής εύνοιας (Παρ. 3, 16), αρνείται να εγκαταλείψει 
τα πάντα για να ακολουθήσει το Ναζωραίο Ιησού στο Πάθος. Ο Ιησούς µε την 
προτροπή του ‘ακολούθει µοι’ σε εκείνον, όσο και µε το λόγιό του προς τους 
µαθητές σχετικά µε τις αµοιβές εκείνων που θα εγκαταλείψουν ακόµα και τα 
τέκνα τους για χάρη του Ιδίου προσωπικά και του Ευαγγελίου Του (10, 28-31) 
υποκαθιστά σωτηριολογικά το Ναό και την Τορά. Ο ίδιος ο Μωυσής έχει, 
άλλωστε, ήδη παρουσιαστεί στο όρος της Μεταµορφώσεως εµφανώς κατώτερος 
του Ιησού, ενώ η θεϊκή φωνή είχε προσκαλέσει σε απόλυτη ακοή (Schema) των 
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και της Ανάστασης (Μκ. 14, 28. 16, 7), οι δύο από τους κορυφαίους, 
οι οποίοι είχαν την εµπειρία της ανάστασης της κόρης του Ιαείρου 
και της µεταµόρφωσης του Ιησού, δείχνοντας παχυλή άγνοια και 
προκλητική ακατανοησία ζητούν από το δάσκαλό τους να 
καθήσουν στη δόξα του δεξιά και αριστερά του, κατά την κρίση 
των δώδεκα ισραηλιτικών φυλών. Με ενάργεια τίθεται, έτσι, στην 
κατακλείδα της ενότητας που περιγράφει την ανάβαση προς το 
Πάθος και την Ανάσταση το ίδιο θέµα µε το οποίο αυτή 
εγκαινιάστηκε: το θέµα της πρωτοκαθεδρίας και της εξουσίας. 
Η διεκδίκηση πρωτείων προκαλεί την αγανάκτηση των άλλων 
µαθητών ‘περί Ιακώβου και Ιωάννου’. Στο διάλογο που έχει ο Ι. 
Χριστός µε τους µαθητές του προτού φθάσουν στην Ιεριχώ, στον 
τελικό σταθµό της πορείας του προς τα Ιεροσόλυµα, γκρεµίζει τα 
εθνικιστικά τους οράµατα και ανατρέπει εκ βάθρων το 
παραδεδοµένο µοντέλο εξουσίας που βασίζεται στην 
εκµετάλλευση των άλλων. Αντιπροτείνει τη δυνατότητα να πιουν 
το ποτήριο του πάθους165 και να βαπτιστούν το βάπτισµα του 
αίµατος που πρόκειται να γευθεί ο ίδιος.  

Είναι εντυπωσιακή η ‘σκληρή’ γλώσσα που χρησιµοποιεί ο Ιησούς 
για τους εξουσιαστές, που νοµίζουν είτε αρέσκονται166 να 
κατακυριεύουν167 και κατεξουσιάζουν τα πλήθη. Με το πρόθεση 
κατ- υπογραµµίζεται η έννοια της πλήρους εκµετάλλευσης των 
λαών από τους δυνάστες του. Ηχεί τόσο ριζοσπαστική η γλώσσα 
του Ιησού, ώστε ο Λουκάς, ο οποίος µεταθέτει την περικοπή στις 
συζητήσεις που συνόδευσαν το Μυστικό Δείπνο (22, 25), 
προσπαθεί να απαλύνει τη φρασεολογία: Οἱ βασιλεῖς τῶν ἐθνῶν 

                                                                                                                             
λόγων Του. Με την τοποθέτηση της εντολής ‘τίµα τον πατέρα σου…’ στο τέλος 
των εντολών (10, 19) και την υπόσχεση της απολαβής εκατονταπλασιόνων  
οικιών, αδελφών, τέκνων και αγρών σε αυτόν τον αιώνα (10,30), ίσως ο Ιησούς 
έµµεσα απαντά σε εκείνους που υποστήριζαν ότι η παρουσία και το κήρυγµά 
Του λειτουργούσαν διασπαστικά και συνεπώς καταστροφικά για την οικογένεια 
(Μτ. 10, 37. 12, 49-50) 
165 Δεν µπορεί να σηµαίνεται το ποτήρι της εσχατολογικής Κρίσης του Θεού. 
Πρβλ. Ησ. 51, 17.22. Θρ. 4, 2 πρβλ. Ψ.41(42), 8. 68(69), 2 κε.. Ησ. 43, 21. Ψ.73 (74), 9. 
Ανάλ.Ησ. 5, 13. 
166 Σωτηροπούλου , Ερµηνεία Δυσκόλων Χωρίων ΙΙΙ, 9. 48-49 επί τη βάσει των 
Εσθ. 3, 9. 5,4. 8,5. Δ΄ Μακ.13, 14. Πρβλ. Γαλ. 2, 2. 6, 9. 
167 Πρβλ. Α΄ Πε. 5, 3. 
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κυριεύουσιν αὐτῶν καὶ οἱ ἐξουσιάζοντες αὐτῶν εὐεργέται 
καλοῦνται. ὑµεῖς δὲ οὐχ οὕτως͵ ἀλλ΄ ὁ µείζων ἐν ὑµῖν γινέσθω ὡς ὁ 
νεώτερος͵ καὶ ὁ ἡγούµενος ὡς ὁ διακονῶν. τίς γὰρ µείζων͵ ὁ 
ἀνακείµενος ἢ ὁ διακονῶν; οὐχὶ ὁ ἀνακείµενος; ἐγὼ δὲ ἐν µέσῳ ὑµῶν 
εἰµι ὡς ὁ διακονῶν. ὑµεῖς δέ ἐστε οἱ διαµεµενηκότες µετ΄ ἐµοῦ ἐν 
τοῖς πειρασµοῖς µου· κἀγὼ διατίθεµαι ὑµῖν καθὼς διέθετό µοι ὁ 
πατήρ µου βασιλείαν ἵνα ἔσθητε καὶ πίνητε ἐπὶ τῆς τραπέζης µου ἐν 
τῇ βασιλείᾳ µου͵ καὶ καθήσεσθε ἐπὶ θρόνων τὰς δώδεκα φυλὰς 
κρίνοντες τοῦ Ἰσραήλ. 

Το λόγιο σχετικά µε τη στάση κάθε πιστού χωριστά, µε το οποίο 
εισάγεται η ενότητα της ανόδου του Ιησού προς τα Ιεροσόλυµα (9, 
35), γίνεται κανόνας της Εκκλησίας µε την τριπλή επανάληψη 
του ἐν ὑµῖν και τη χρήση των όρων διάκονος και δοῦλος. Ιδίως ο 
όρος διάκονος παραπέµπει στη διακονία των τραπεζών της 
πρώτης Εκκλησίας. Ο ‘µέγας’ στη χριστιανική σύναξη δεν 
κυριαρχεί επί των άλλων, ούτε διακονείται από τους άλλους, όπως 
συµβαίνει µε τους ‘µεγάλους των εθνών’, αλλά είναι εκείνος ο 
οποίος ως έσχατος όλων ‘νίπτει τους πόδας των άλλων’ και 
φροντίζει για την προσφορά της αγάπης προς τους πάντες.  

Ως πρότυπο διακονίας προβάλλεται στο λόγιο ο ίδιος ο Ιησούς, 
του οποίου το έργο κορυφώνεται στη µοναδική αντί όλων 
θανάτωσή του. Οµιλεί για τον εαυτό του µε τον τίτλο ‘ο Υιός του 
Ανθρώπου’. Παραπέµπει, έτσι, στο όραµα του Δανιήλ, όπου η 
µορφή του Υιού του Ανθρώπου, έρχεται πάνω σε νεφέλες 
προκειµένου να λάβει την αιώνια εξουσία και τη δόξα και τη 
βασιλική δύναµη επί όλων των φυλών της γης (Δν. 7, 14). Αυτή η 
βασιλεία του Υιού του Ανθρώπου και του λαού Του, ‘των αγίων 
του Υψίστου’, βρίσκεται σε αντιπαράθεση προς τη θηριώδη, 
δαιµονική και κτηνώδη δυναστεία των αυτοκρατοριών της γης 
που έχουν αναδυθεί προηγουµένως από το σύµβολο της αβύσσου, 
τη θάλασσα. Με την τελευταία φράση δοῦναι τὴν ψυχὴν αὐτοῦ 
λύτρον ἀντὶ πολλῶν ο Ιησούς δεν παραπέµπει µόνο στο τέταρτο 
Άσµα του Πάσχοντος Δούλου του Ησαΐα (Ησ. 53, 10-12. Mασ.)168, 
αλλά και στο Ησ. 43, 3-5169. Σε αυτό το χωρίο ο Γιαχβέ απευθύνεται 

                                                      
168 Πρβλ. Ι Ενώχ 46, 4 κε.. 48, 8. 55, 4. 62, 1.3.6.9. 63, 1-11. 
169 Stu h lm ac her, Biblische Theologie  I, 121.  
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στο πλάσµα του τον Ισραήλ ως ο δηµιουργός και ο σωτήρας του 
και τονίζει ότι για να τον λυτρώσει δίδει αντάλλαγµα (koprükä 
ἄλλαγµα) την Αίγυπτο, την Αιθιοπία και τη Σεβά, ενώ θυσιάζει 
ανθρώπους και λαούς ολόκληρους για να του σώσει τη ζωή: ὅτι 
ἐγὼ Κύριος ὁ Θεός σου ὁ ἅγιος Ισραηλ ὁ σῴζων σε· ἐποίησά σου 
ἄλλαγµα Αἴγυπτον καὶ Αἰθιοπίαν καὶ Σοήνην ὑπὲρ σοῦ. ἀφ΄ οὗ 
ἔντιµος ἐγένου ἐναντίον µου͵ ἐδοξάσθης  ͵ κἀγώ σε ἠγάπησα· καὶ 
δώσω ἀνθρώπους πολλοὺς ὑπὲρ σοῦ καὶ ἄρχοντας ὑπὲρ τῆς 
κεφαλῆς σου. µὴ φοβοῦ͵ ὅτι µετὰ σοῦ εἰµι· ἀπὸ ἀνατολῶν ἄξω τὸ 
σπέρµα σου καὶ ἀπὸ δυσµῶν συνάξω σε. Ο Ιησούς στο χωρίο Μκ. 10, 
45, όπως και µε το λογοπαίγνιο που κάνει στο Μκ. 9, 31 (=Λκ. 9, 
44β. 10, 42-44. πρβλ. Α΄ Τιµ. 2, 5-6), αποκαλύπτει ότι δεν είναι τα 
έθνη και οι λαοί, αλλά αυτός ο οποίος ως Υιός του Ανθρώπου 
παραδίδεται αντί των ανθρώπων. Το µέσον µε τον οποίο θα 
καταλυθεί κάθε θηριώδης εξουσία και θα επιτευχθεί η βασιλεία 
Του δεν είναι άλλο από το προσωπικό πάθος. Είναι 
χαρακτηριστικό ότι ο Ιωάννης στο Ευαγγέλιό του, αν και 
αποσιωπά το λόγιο αυτό του Ιησού, πρώτον τον παρουσιάζει να 
ταυτίζει τον εαυτό Του µε τον καλό ποιµένα, τον καλό ηγεµόνα, ο 
οποίος τὴν ψυχὴν αὐτοῦ τίθησιν ὑπὲρ τῶν προβάτων (κεφ. 10) και 
δεύτερον προβάλλει αντί της παραδόσεως του Μυστηρίου της 
θείας Ευχαριστίας, τη νίψη των ποδών των Μαθητών ως 
προτύπου διακονίας (13, 1-11). Το ίδιο το λόγιο του Ιησού στο Μκ. 
10, 42-45 προαναφέρει τα ιδρυτικά λόγια της θείας Ευχαριστίας 
κατά το Μυστικό Δείπνο. 

Εν συνεχεία προτού ο Ιησούς εισέλθει στην πόλη του Δαβίδ, την 
πόλη της Ειρήνης, η οποία όµως στον Μκ. αποτελεί σύµβολο του 
µίσους προς τον Υιό του Δαβίδ και τον Υιό του Ανθρώπου, 
προσφέρει το φως σε έναν (ή δύο κατά τον Μτ. 20, 29 κε.) 
περιθωριακό τυφλό, του οποίου η παρουσία στην ποµπή του 
µελλοντικού δυνάστη του Ισραήλ φαινόταν όχι απλώς περιττή, 
αλλά προσβλητική. Σηµειωτέον ότι, όπως ήδη επισηµάνθηκε, 
ανάλογο θαύµα αποτέλεσε για το Βεσπασιανό τεκµήριο της 
αξιότητάς του να αναλάβει το αυτοκρατορικό αξίωµα. Το θαύµα 
γίνεται στην Ιεριχώ, την οποία είδε ο Μωυσής από το όρος Νεβώ 
και κατακυρίευσε µε θαυµαστό τρόπο ο Ιησούς του Ναυή 
γκρεµίζοντας τα τείχη που ανακατασκέυασε (µαζί µε ένα 
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περίλαµπρο παλάτι) ο Ηρώδης ο Μέγας. Εκεί, µάλιστα, ξεψύχησε 
ο Μονάρχης. Ορθά λοιπόν ο Stauffer170 χαρακτηρίζει αυτή την 
πόλη ως ένα σκοτεινό µνηµείο, σύµβολο, της δαιµονικής δίψας για 
εξουσία. Στις σκιές των τειχών αυτής της πόλης κραυγάζει ένας 
τυφλός, που αποτελεί σύµβολο της αδυναµίας του κόσµου, και 
καταφέρνει µε την κραυγή Υιὲ Δαυίδ ἐλέησὸν µε να θεραπευθεί 
και να ακολουθήσει τον Ιησού.  

 

 

 

 

 

 

  

 

                                                      
170 Christus und die Cäsaren, 115. 

PDF created with FinePrint pdfFactory Pro trial version http://www.fineprint.com

http://www.fineprint.com


PDF created with FinePrint pdfFactory Pro trial version http://www.fineprint.com

http://www.fineprint.com


 

ΚΕΦΑΛΑΙΟ Ε’ 
 Ο ΙΗΣΟΥΣ ΩΣ Ο ‘ΒΑΣΙΛΕΥΣ ΤΗΣ ΔΟΞΗΣ’ 

1) Η Είσοδος του Ιησού στα Ιεροσόλυµα 

Η τελευταία Εβδοµάδα του ιεραποστολικού έργου του Ιησού 
αρχίζει µε την ανάβασή Του στα Ιεροσόλυµα171. Έχει προηγηθεί η 
µεγαλοπρεπής είσοδος του Πιλάτου και του Ηρώδη στον ίδιο χώρο 
πάνω σε άρµατα µε τη συνοδεία ένοπλων ανδρών, η οποία 
προφανώς αναµόχλευσε το ενδόµυχο µίσος των 180.000 
προσκυνητών172, εναντίον του ξένου ρωµαϊκού ειδωλολατρικού 
ζυγού και όλων εκείνων που συνεργάζονταν µαζί του173.  

Η τελική πορεία του Ιησού, η οποία δεν περιγράφεται µε τρόπο 
θριαµβευτικό από τον Μκ.174, ξεκίνησε από το όρος των Ελαιών 
και συγκεκριµένα από τη Βηθσφαγή175 και τη Βηθανία176. Το όρος 
αυτό (των Ελαιών) µε ύψος 812 µέτρα και πανοραµική θέα του 
Ιερού, καθώς βρίσκεται ακριβώς απέναντι από το όρος Μορία, 
ήταν τόπος προσευχής (Ιεζ. 11, 23. Β’ Βασ. 15, 32) και είχε 
πρωτολογική177 και εσχατολογική σηµασία. Στο Ζαχ. 14, 3 κε. 
προφητεύεται ότι την έσχατη ηµέρα µετά την άλωση της Πόλης 
από τα έθνη, αυτό το όρος θα σχισθεί στη µέση, αφού πάνω του 

                                                      
171 Ο όρος πώλος µπορεί να υποδηλώνει τόσο το νεαρό ίππο όσο και το νεαρό όνο. 
Ο Μτ. (21,7) σηµειώνει ότι ο Ιησούς επεκάθισε σε πώλον και όνο.  
172 J e remia s,  Jerusalem I, 89-97. Εκτός από τους 55.000 περίπου κατοίκους της 
ιερής Πόλης, το Πάσχα κατέφθαναν σε αυτήν 125.000 προσκυνητές από τα 
πέρατα της γης. Πρβλ. επίσης Gni lka, Jesus, 274. 
173 Πατρώνος , Ιησούς, 457. 
174 Τρακατέλλη , Εξουσία και Πάθος, 173-174. 
175 Σύµφωνα µε τον Pesch , Markusevangelium ΙΙ, 178, το όνοµά της σηµαίνει τον 
οίκο των σύκων. Ταυτίζεται ίσως µε την σηµερινή ke f ret- tu r .  Kείται νότια της 
παλιάς ρωµαϊκής οδού στην ανατολική πλευρά του Όρους των Ελαιών, 3 χλµ. 
βορειοδυτικά της Βηθανίας, ένα χιλιόµετρο από την ιερή Πόλη. Strack-
Bi l lerbec k, Midrash I, 839-40. 
176 Το όνοµα σηµαίνει τον οίκο των πτωχών. Είναι η σηµ. El-azarije, η οποία 
ευρισκόµενη 2,77 χλµ. ανατολικά της Ιερουσαλήµ και εκτός της οδού των 
ιεραποδηµητών, χρησίµευσε ως τόπος κατοικίας του Ιησού κατά την παραµονή 
του στην αγία Πόλη. Στη Βηθανία έµενε, επίσης, ο Σίµων ο λεπρός και ο 
Λάζαρος µε τη Μάρθα και τη Μαρία.  
177 O Fa wc ett  (Hebrew Myth, 259-260) παραθέτει ραββινικές παραδόσεις 
(Gen.R.33.6. Lev.R.31.10) οι οποίες προβάλλουν το όρος αυτό ως τον απωλεσθέντα 
Παράδεισο. Πρβλ. S tra ck-B i l l erbeck, Midrash I, 839-40. 
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θα σταθούν οι πόδες του βασιλέα Γιαχβέ: καὶ ἐξελεύσεται Κύριος 
καὶ παρατάξεται ἐν τοῖς ἔθνεσιν ἐκείνοις, καθὼς ἡµέρα 
παρατάξεως αὐτοῦ ἐν ἡµέρᾳ πολέµου. καὶ στήσονται οἱ πόδες αὐτοῦ 
ἐν τῇ ἡµέρᾳ ἐκείνῃ ἐπὶ τὸ ὄρος τῶν ἐλαιῶν τὸ κατέναντι 
Ἰερουσαλὴµ ἐξ ἀνατολῶν· καὶ σχισθήσεται τὸ ὄρος τῶν ἐλαιῶν͵ τὸ 
ἥµισυ αὐτοῦ πρὸς ἀνατολὰς καὶ τὸ ἥµισυ αὐτοῦ πρὸς θάλασσαν͵ 
χάος µέγα σφόδρα· καὶ κλινεῖ τὸ ἥµισυ τοῦ ὄρους πρὸς βορρᾶν καὶ 
τὸ ἥµισυ αὐτοῦ πρὸς νότον [...] καὶ ἐν τῇ ἡµέρᾳ ἐκείνῃ ἐξελεύσεται 
ὕδωρ ζῶν ἐξ  Ἰερουσαλήµ͵ τὸ ἥµισυ αὐτοῦ εἰς τὴν θάλασσαν τὴν 
πρώτην καὶ τὸ ἥµισυ αὐτοῦ εἰς τὴν θάλασσαν τὴν ἐσχάτην͵ καὶ ἐν 
θέρει καὶ ἐν ἔαρι ἔσται οὕτως. καὶ ἔσται Κύριος εἰς βασιλέα ἐπὶ 
πᾶσαν τὴν γῆν· ἐν τῇ ἡµέρᾳ ἐκείνῃ ἔσται Κύριος εἷς καὶ τὸ ὄνοµα 
αὐτοῦ ἕν. Στη συνέχεια της προφητείας ζωγραφίζεται µε µελανά 
χρώµατα η σφαγή των εθνών, ενώ προαναγγέλλεται ότι όσοι 
διασωθούν θα ιεραποδηµούν στην Ιερουσαλήµ για να γιορτάσουν 
την εορτή της Σκηνοπηγίας: Καὶ αὕτη ἔσται ἡ πτῶσις͵ ἣν κόψει 
Κύριος πάντας τοὺς λαούς͵ ὅσοι ἐπεστράτευσαν ἐπὶ  Ἰερουσαλὴµ· 
τακήσονται αἱ σάρκες αὐτῶν ἑστηκότων αὐτῶν ἐπὶ τοὺς πόδας 
αὐτῶν  ͵καὶ οἱ ὀφθαλµοὶ αὐτῶν ῥυήσονται ἐκ τῶν ὀπῶν αὐτῶν͵ καὶ ἡ 
γλῶσσα αὐτῶν τακήσεται ἐν τῷ στόµατι αὐτῶν. Η ενέργεια ενός 
ψευδοµεσσία από την Αίγυπτο, λίγα χρόνια µετά το θάνατο του 
Ιησού, να συγκεντρώσει στο όρος τρισµυρίους οπαδούς 
αναµένοντας την πτώση των τειχών της Ιερουσαλήµ (Πόλ. 2, 262. 
Αρχ. 20, 169) αποδεικνύει πόσο ζωντανή ήταν στα χρόνια του 
Ιησού αυτή προφητεία.  

Η επιταγή του Ι. Χριστού στους µαθητές να επιστρατεύσουν ένα 
νεαρό όνο για τις ανάγκες του, θυµίζει το γνωστό στην Ανατολή 
βασιλικό προνόµιο της αγγαρείας, της επίταξης δηλαδή ξένων 
µέσων για την κάλυψη βασιλικών αναγκών (πρβλ. Α΄ Βασ. 8, 
17)178. Η µεσσιανική ιδιότητα του Ιησού γίνεται επιπλέον φανερή 

                                                      
178 D errett ,  Jesus 245. Ο όρος Κύριος, που χρησιµοποιεί ο Ιησούς στο 11, 3 για τον 
εαυτό του, ίσως δεν αποτελεί µετάφραση του mari (Foerster ,  Κύριος  1092), 
αλλά είναι τίτλος χριστολογικός (πρβλ. H a h n , Christologische Titel , 87-88). 
Γενικότερα µε τις προστακτικές που χρησιµοποιεί ο Ιησούς στους µαθητές του, 
αλλά και την προφητεία της αντίδρασης του ιδιοκτήτη του ζώου, θέλει να 
φανερώσει την εξουσία του και το γεγονός ότι πορεύεται προς το έσχατο Πάθος 
εκούσια .  
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και από τη χρήση του καθίζω αντί του επιβαίνω179. Ο όνος, τον 
οποίο είχε επιστρατεύσει και ο πρώτος λυτρωτής του Ισραήλ, ο 
Μωυσής (Εξ. 4, 20), είχε επίσης µεσσιανικό συµβολισµό. Στο 
βαβυλωνιακό Ταλµούδ σηµειώνεται το εξής: όποιος δει στο όνειρό 
του έναν όνο να ελπίζει στο µεσσιανικό βασίλειο, γιατί γράφεται 
‘ιδού ο βασιλεύς σου..’ (Ber. 56b). Παραδίδεται, επίσης, το εξής 
χωρίο: εάν ο Ισραήλ έχει αξιοµισθίες, Αυτός έρχεται πάνω σε 
σύννεφα του ουρανού. Εάν όχι, έρχεται φτωχός πάνω σε όνο (b. 
Sanh. 98a)180.  

Tο µεταφορικό βασιλικό µέσο των προϊστορικών χρόνων, ο πώλος, 
που χρησιµοποιεί ο Ιησούς εκτός της µεσσιανικής του ιδιότητας 
είχε και ένα επιπλέον χαρακτηριστικό: δεν έχει ‘µολυνθεί’ από 
την ανθρώπινη επαφή και συνεπώς είναι λατρευτικά ‘άγιο’181. Εάν 
κανείς λάβει µάλιστα υπόψη ότι πάνω σε ένα τέτοιο ζώο 
εισέρχεται ο Ιησούς στο χώρο που απεικόνιζε τον Παράδεισο και 
το Σύµπαν, το Ναό, προφανώς η επιλογή του όνου ήθελε να 
σηµατοδοτήσει την επαναφορά της κτίσης στην κατάσταση της 
προπτωτικής κοινωνίας µε το Θεό182. Άλλωστε, και το ‘Ωσαννά’ 
του καταπιεσµένου λαού, σε συνδυασµό µε τους κλάδους, 
παραπέµπουν στην εορτή της Σκηνοπηγίας183, κατά την οποία, 
όπως και το Πάσχα, βιωνόταν λατρευτικά η πρωτοϊστορική 
Έξοδος από το χάος και η Δηµιουργία του Σύµπαντος184. Αυτήν 

                                                      
179 Πρβλ. Aρ. 22, 22. 30. Κρ 10, 4. 12, 14 . Α΄ Βασ. 25, 20.42. Ψ 74 (75), 6. Αβ. 3, 8. Ζαχ.1, 
8. 9, 9. Ιερ. 26, 4. Ωσ. 14, 4. Απ. 6, 3 κε.. 19, 11. Pesch , Markusevangelium II, 182. 
180 Pesikt. R 34: Έρχεται πάνω σε όνο ένεκα των αθέων που δεν έχουν καµά 
αξιοµισθία, για να θυµίσει έτσι τις αξιοµισθίες των Πατέρων (Αβραάµ. Γεν. 22, 3). 
Πρβλ. Mic h el ,  όνος, 284-285. Pesch ,  Markusevangelium II , 179. 
181 Πρβλ. Αρ. 19, 2. Δτ. 21, 3. Α΄ Βασ. 6, 7 αναφορικά µε την κιβωτό της διαθήκης. 
182 Fa wc ett ,  Hebrew Myth , 233. 
183 Chor in , Bruder Jesus , 116. 
184 Tη σηµασία του όνου φανερώνει και ένα γελοιογραφικό ακιδογράφηµα 
(grafiti) που αναπαριστά τον Ιησού ως εσταυρωµένο ονοκέφαλο και τη 
σηµείωση ‘ΑΛΕΞΑΜΕΝΟΣ ΣΕΒΕΤΕ ΘΕΟΝ’. Βρέθηκε στα ανάκτορα του 
Παλατίνου λόφου της Ρώµης, σε κτήριο στρατωνισµού της ανακτορικής 
φρουράς, και χρονολογείται µετά το 200 µ.Χ. Ο πιστός χριστιανός 
αναπαρίσταται ακριβώς µε τη στάση που χαιρετούσε κάποιος στην 
αρχαιότητα ένα είδωλο. Το Υ στην κορυφή σηµαίνει είτε τη φράση ΥΨΙΣΤΕ ή 
τις δύο οδούς (Μτ. 7, 13-14. Διδαχή) της Αρετής και της Κακίας, που 
παραπέµπει στο γνωστό στο νεοπυθαγόρειο µύθο του Πρόδικου για τον έφηβο 
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την επιστροφή του κόσµου στο πρωτόγονο κάλλος και αφθονία 
προφήτευσε και ο Ιακώβ χρησιµοποιώντας επίσης τον όνο (Γεν. 
49, 11)185 

Ο Ιησούς, ο οποίος συνήθιζε σε αντίθεση προς τους ραββίνους να 
ταξιδεύει πεζός, θέλει επιπλέον µε τη χρήση του πώλου να 
σηµάνει την εκπλήρωση της προφητείας του Ζαχαρία. Στο Ζαχ. 9, 
9 η Σιών προσκαλείται σε αγαλλίαση, γιατί στην Ιερουσαλήµ 
εισέρχεται ο Μεσσίας δίκαιος, νικητής και ταπεινός, προκειµένου 
να καταστρέψει τα άρµατα από τον Εφραΐµ και να σώσει186: Θα 
συντρίψει τα τόξα τα πολεµικά και θα εγκαταστήσει την 
Ειρήνη/Shalom ανάµεσα στα έθνη. Η εξουσία του θα απλώνεται απ’ 
τη µια θάλασσα στην άλλη κι από τον ποταµό Ευφράτη ως τις 
άκρες της γης187.  

Η χειρονοµία των µαθητών να βάλουν τα ενδύµατά τους ως 
εφίππιο, προκειµένου να καθίσει πάνω τους ο Ιησούς, προκαλεί 
την αντίστοιχη κίνηση των συνοδευόντων τον Ιησού να στρώσουν 
τα ιµάτιά τους στον δρόµο188. Η όλη σκηνή παραπέµπει στο Δ΄ 
Βασ. 9, 12, όπου ο λαός µε αυτόν τον τρόπο αποδέχτηκε τον 
κεχρισµένο από τον Ελισσαιέ βασιλέα Ιού ως εκδικητή της 
                                                                                                                             
Ηρακλή. Αν η εσταυρωµένη µορφή είναι όνος (το κατεξοχήν σύµβολο του 
Άττιδος και του Διονύσου), τότε έχουµε µια µαρτυρία της αντιστοίχησης εκ 
µέρους των εθνικών της λατρείας του Ιησού µε άλλες λατρείες γονιµότητας. 
Πρβλ. Σιαµάκη , Εξωχριστιανικές Μαρτυρίες για το Χριστό, 75-77.  
185 Στο GenR 75 σε σχολιασµό του Γεν. 32, 6, συνδέεται το Γεν. 49, 11 µε το Ζαχ 9, 
9: και ο όνος του σηµαίνει: όταν θα έρθει Αυτός, για τον οποίο το Ζαχ. 9, 9 γράφει.... 
Μεσσιανική ερµηνεία του Γεν 49, 10 παραδίδεται και στο 4QPatr 1-4. Πρβλ. 
Pesc h , Markusevangelium ΙΙ, 179. 
186 Ο Ιησούς, σύµφωνα µε Bul tmann,  Geschichte, 281 όντως εισήλθε 
συνοδευόµενος από ένα πλήθος προσκυνητών που έσφιζαν από αγαλλίαση και 
προσµονή στα Ιεροσόλυµα, όχι αναµένοντας το Πάθος του, αλλά προσδοκώντας 
την έλευση της Βασιλείας. Πρβλ. Evans , Jesus, 376-380.  
187 Στη συνέχεια περιγράφεται ο τρόπος µε τον οποίο θα γίνει η νικηφόρα 
επανάσταση των δεσµίων Ιουδαίων εναντίον των τέκνων των Ελλήνων. Ο λαός 
Του ‘θα καταφάγει και θα ποδοπατήσει τους (αντιπάλους) σφενδονίτες και θα 
πιει το αίµα τους ως οίνο’, ενώ ο Κύριος θα ποιµάνει τον λαό του σε γη µε 
παραδεισένια βλάστηση. Στον ίδιο προφήτη γίνεται ιδιαίτερος λόγος για τη 
σηµασία του αίµατος της διαθήκης και µια παράδοξη αναφορά στον 
εκκεντηθέντα Μεσσία (12, 10). Βλ. Strack-B i l le rbeck, Midrash I, 843. 
D r e werm ann, Markusevangelium II , 172. 
188 Pesch , Markusevangelium II, 182. 
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διεφθαρµένης πολιτικής ηγεσίας του οίκου Αχαάβ189. Η εκδίκηση, 
όµως, αυτή έγινε µε αιµατηρές σφαγές και εκκαθαρίσεις όλων 
των µελών της βασιλικής δυναστείας. Αυτή η πολιτική διάσταση 
της εισόδου του Ιησού στα Ιεροσόλυµα υπογραµµίζεται ιδιαίτερα 
στον Ιωάννη (12, 13), ο οποίος επισηµαίνει µε έµφαση ότι ο λαός 
δεν κρατούσε απλώς στιβάδας ἐκ τῶν ἀγρῶν, όπως σηµειώνει ο 
Μάρκος (11, 8), αλλά φοίνικες. Ο φοίνικας, το πανάρχαιο 
σύµβολο της ανάστασης, της αναγέννησης και της αθανασίας, 
αποτελούσε το εθνικό έµβληµα της Παλαιστίνης και 
αποτυπωνόταν σε όλα τα νοµίσµατα της χώρας από την εποχή 
των Μακκαβαίων µέχρι εκείνη του αυτοκράτορα Αδριανού190. Σε 
αυτά µπορεί κανείς να δει την Ιουδαία ως γυναίκα γονατιστή ή 
προσφέρουσα θυσία, περιστοιχισµένη από παιδιά µε κλάδους 
φοινίκων, τα οποία προϋπαντούν τον θριαµβευτικά ερχόµενο 
αυτοκράτορα.  

Εκείνη, ακριβώς, τη στιγµή της εισόδου του Ιησού στα Ιεροσόλυµα 
ο ταπεινωµένος πολιτικά και απογοητευµένος από τους 
συµβιβασµούς της ιερατικής ηγεσίας του µε τη ρωµαϊκή εξουσία 
λαός, που συνόδευε τον Ιησού ίσως και από την Γαλιλαία, άρχισε 
µε λαχτάρα να ‘κράζει’ αντιφωνικά:  

Ὡσαννά· Εὐλογηµένος ὁ ἐρχόµενος ἐν ὀνόµατι Κυρίου· 

Εὐλογηµένη ἡ ἐρχοµένη βασιλεία τοῦ πατρὸς ἡµῶν Δαυίδ191· 

Ὡσαννὰ ἐν τοῖς ὑψίστοις192. 

Τόσο η διακήρυξη του λαού Ὡσαννά· Εὐλογηµένος ὁ ἐρχόµενος ἐν 
ὀνόµατι Κυρίου· (Σώσον δή. Μκ. 11, 10 = Ψ.117 [118], 25. 26)’193, µε 
                                                      
189 Άλλα θρησκειολογικά παράλληλα βλ. Catchpole ,  The ‘trumphal entry´, 319-
322. 
190 Sta uf fe r , Jesus, 84. 
191 Ίσως το α΄ ηµιστίχιο το έψαλλαν οι προάγοντες και το β΄ οι ακολουθούντες. 
192 Με το εν υψίστοις δηλώνεται είτε περιφραστικά το όνοµα του Γιαχβέ, είτε 
προσκαλείται και ο ουρανός να συµµετάσχει στην αναφώνηση µαζί µε τη γη. 
193 Η Αναφώνηση ‘Ωσαννά ’ χρησιµοποιείται και ως κλήση για έλεος προς τον 
βασιλιά (B’ Bασ. 14, 4. Δ΄ Βασ. 6, 26). Ο Ψ. 117 (118), στον οποίο εντάσσονται οι στ. 
25-26, παρουσιάζει το λαό, που πολιορκείται από τα έθνη (στ. 10) και παιδεύεται 
αυστηρώς από το Θεό, να εισέρχεται στην αγία Πόλη και στο Ναό και να 
θριαµβεύει, γιατί η δεξιά του Κυρίου εργάζεται νικηφόρα. Ο Ψαλµός αυτός ίσως 
ερµηνευόταν ήδη προ της εποχής του Ιησού µεσσιανικά (MidrPs 118, 22). 
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την οποία προϋπαντούσαν οι ιερείς τους προσκυνητές στο Ναό, 
όσο και η αναφώνηση σχετικά µε τον ερχόµενη βασιλεία του 
Δαβίδ194 δεν είχαν απλώς πνευµατική / λατρευτική, αλλά 
κατεξοχήν πολιτική χροιά195. Ο καταπιεσµένος λαός γιόρτασε µε 
αυτό τον τρόπο την είσοδο του αντι-αυτοκράτορα, του ελευθερωτή 
Μεσσία από το ρωµαϊκό ζυγό. Με τον ίδιο τρόπο στα βιβλία των 
Μακκαβαίων γίνονται δεκτοί στο Ναό οι ελευθερωτές (Α΄ Μακ. 13, 
51. Β΄ Μακ. 10, 6 κε. Ιωσ. Αρχ. 12, 348 κε.)196. Έχοντας υπόψη του το 
κήρυγµα του Ι. Χριστού στη Γαλιλαία περί της ελεύσεως της 
βασιλείας του Θεού, αλλά και τις δυνάµεις, µε τις οποίες Εκείνος 
είχε εξορκίσει το διάβολο, τον πόνο, και το θάνατο, ανέµενε τώρα 
την ενθρόνισή του στα Ιεροσόλυµα, προκειµένου να ανατείλει η 
πολυπόθητη βασιλεία του Δαβίδ. Προφανώς στη συνοδεία του Ι. 
Χριστού είχε ενταχθεί και ο Βαρτιµαίος, ο οποίος µε την ικεσία υιέ 
Δαβίδ ελέησόν µε και τη θαυµαστή επέµβαση του Ιησού, απέκτησε 
το φως του.  

Ο «θρίαµβος» του Ι. Χριστού στην Ιερουσαλήµ ολοκληρώνεται µε 
την ανάβασή Του στο Ιερό, του οποίου η ανακατασκευή δεν είχε 
ακόµη αποπερατωθεί. Είναι θαυµαστό ότι ο πιο αιµοσταγής 
δυνάστης της ιστορίας του Ισραήλ (ο Ηρώδης) προκειµένου να 
νοµιµοποιήσει πολιτικά την τυραννία του και να την προβάλει ως 
συνέχεια της βασιλείας του Δαβίδ και του Σολοµώντα, δε δίστασε 
να κτίσει ένα από τα µεγαλοπρεπέστερα Ιερά της παγκόσµιας 
ιστορίας. Οι θρησκευτικές τελετουργίες του Ναού θα µπορούσαν 
να λειτουργήσουν ως όπιο για τις ανησυχίες και αγωνίες του 
λαού. Ο Ναός είχε ύψιστη λατρευτική, εθνική και κοσµολογική 
σηµασία, αφού θεωρούνταν οµφαλός της γης και εικόνα του 

                                                                                                                             
Μάλιστα κατά την εορτή της Σκηνοπηγίας, το Ωσαννά  απευθυνόταν όχι µόνο 
στο Γιαχβέ, αλλά και σε ένα άλλο πρόσωπο, προφανώς το Μεσσία (Sukka IV 5).  
194 Στο Μτ. 21, 9, ο Ιησούς δέχεται το Ωσαννά ως υιός  Δαβίδ ,  ενώ στο Λκ. 19, 28, 
χαρακτηρίζεται ως βασιλεύς . Στη βασιλεία του Δαβίδ αναφέρεται ο φαρισαϊκός 
Ψαλµός Σολοµώντα 17 (στ. 5) και η 14η αίτηση της Προσευχής της Συναγωγής.  
195 Πρβλ. S track-B i l l erbec k,  Midrash I, 839-40. Pesc h ,  Markusevangelium II, 184-
185. 
196 Ο Ηρωδιανός (Ιστ. 1, 7,6. 4, 8,9) περιγράφει αντίστοιχες σκηνές για τους νικητές 
στρατηλάτες κατά την είσοδό τους στην πόλη και στο Ναό. Ο Τάκιτος (Ιστ. 2,70) 
αναφέρει κάτι αντίστοιχο σχετικά µε το Βιτέλλιο στην Κρεµόνα και ο Φίλωνας 
(Πρεσβ. Γάιο 297) σχετικά µε τον Αγρίππα. 
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σύµπαντος, αλλά και ο χώρος, ο οποίος έχοντας κτιστεί πάνω από 
τις πύλες του Άδη, εξασφαλίζει την επίγεια αρµονία και 
ισορροπία/Schalom. Είχε επίσης και τεράστια οικονοµική σηµασία. 
Δεν αποτελούσε µόνο πηγή εσόδων για την αριστοκρατία, καθώς 
ήταν ένα από τα µεγαλύτερα θησαυροφυλάκια της ρωµαϊκής 
αυτοκρατορίας, αλλά και τον ‘εργοδότη’ όλων σχεδόν των 
κατοίκων της Ιερουσαλήµ. 18.000 ωροµίσθιοι οικοδόµοι 
εργάστηκαν για την αποπεράτωσή του (Αρχ. 20, 219) και 1.000 
φτωχοί ιερείς και λευίτες ζούσαν από τους θησαυρούς του. 
Ολόκληρη η οικονοµία της Ιερουσαλήµ στηριζόταν στο 
θρησκευτικό τουρισµό, αφού δεν υπήρχαν άλλες πηγές εσόδων 
από το εµπόριο ή την βιοτεχνία. Για τη διατήρηση του status quo 
της πόλης, στο οποίο εντάσσονταν φοροαπαλλαγές, 
ενδιαφέρονταν συνεπώς και οι κατώτερες τάξεις, οι οποίες ήταν 
εξαιρετικά επιφυλακτικές σε κάθε αλλαγή και ταραχή στην 
Πόλη197.  

Σε αυτό το χώρο ίσως ο λαός ανέµενε ότι θα γινόταν η χρίση και η 
ενθρόνισή του. Ο Ι. Χριστός, όµως, όπως χαρακτηριστικά 
σηµειώνει ο Μάρκος (11, 11), µε µια κυκλική κίνηση του 
βλέµµατός του είδε τα πάντα και δεν έπραξε τίποτε, εντείνοντας 
την αγωνία όλων εκείνων που είχαν δει στο πρόσωπό του τον 
αναµενόµενο Μεσσία του Ισραήλ, προετοιµάζοντας έτσι την 
επόµενη κίνησή του. Ακολούθησε η έξοδός του στην Βηθανία, 
όπου µονίµως ο Ιησούς διανυκτέρευε. 
2) Η «κάθαρση» του Ναού 

Την επόµενη ηµέρα ο Ι. Χριστός ανατρέπει την εικόνα του 
‘ειρηνικού και πράου δυνάστη’. Εµφανίζεται να δρα δυναµικά και 
καταλυτικά. Καταρχήν καταράται µια άκαρπη συκιά σε εποχή µη 
φυσικής καρποφορίας, γιατί απατούσε τον πεινασµένο διαβάτη 
µε την παρουσία µόνων φύλλων και την απουσία ακόµη και 
άγουρων καρπών198. Η κατάρα, η οποία απευθύνεται στο δέντρο, 
                                                      
197 Πρβλ. T h ei ssen, Kίνηση του Ιησού, 83-84. 
198 O Hu tz inger , συκιά, 751-759 σηµειώνει ότι η συκιά ήδη γύρω στα τέλη 
Μαρτίου εκτός από το φύλλωµα βγάζει πρώιµα σύκα τα οποία ωριµάζουν στα 
τέλη του Μαΐου (Ησ. 28,4). Πρβλ. Pesc h , Markusevangelium II, 192-193. Η συκιά 
ταυτιζόταν στη ραββινική παράδοση µε το ξύλο της ζωής, κάτι που στον Ιωάννη 
συµβαίνει µε την άµπελο (κεφ. 15). Πρβλ. Fawc ett , Hebrew Myth, 275. 
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αποτελεί προφητική πράξη που προεικόνιζε την εγγύτητα της 
επερχόµενης κρίσης του περιούσιου λαού199. Στο Μκ. 13, 28 κε. 
σηµειώνονται τα εξής: Ἀπὸ δὲ τῆς συκῆς µάθετε τὴν παραβολήν· 
ὅταν ἤδη ὁ κλάδος αὐτῆς ἁπαλὸς γένηται καὶ ἐκφύῃ τὰ φύλλα͵ 
γινώσκετε ὅτι ἐγγὺς τὸ θέρος ἐστίν. οὕτως καὶ ὑµεῖς͵ ὅταν ἴδητε 
ταῦτα γινόµενα͵ γινώσκετε ὅτι ἐγγύς ἐστιν ἐπὶ θύραις. Επιπλέον, 
γίνεται σαφής η κυριαρχία του Χριστού πάνω στη φύση και τα 
φυσικά φαινόµενα, αλλά και η τιµωρητική του δύναµη, η οποία 
ενώ θα µπορούσε να πλήξει τους αντιπάλους του και να 
αποτρέψει το επερχόµενο Πάθος, εντούτοις από άφατη 
αγαθότητα και φιλανθρωπία περιστέλλεται200. 

Μετά την ενέργεια αυτή ο Ιησούς προβαίνει και σε µια δεύτερη 
καταλυτική πράξη: Εισέρχεται στο Ιερό και καθαρίζει την αυλή 
των εθνών201 από τους εµπόρους και τους κολλυβιστές, των 
οποίων, όµως, η παρουσία δεν ήταν καταχρηστική, αλλά 
απαραίτητη για τις προσφορές θυσιών202. Σκοπίµως, µάλιστα, οι 
ευαγγελιστές Μτ. και Μκ. δε χρησιµοποιούν τον ουδέτερο όρο 
αργυραµοιβοί ή τραπεζίται αλλά τη λ. κολλυβιστές (Μτ. 21, 12. Μκ. 
11, 15). Η λέξη κόλλυβος/κόλλυβον αποτελεί απόδοση της εβραϊκής 
λέξης kollebon και σηµαίνει το κέρδος από την αλλαγή 
συναλλάγµατος203. Για την πληρωµή του φόρου του Ναού έπρεπε 
κανείς σύµφωνα µε το Εξ. 30, 11-16 να καταθέσει για το Ναό πριν 
την 1η Νισάν νόµισµα αξίας µισού Shekel. Ο κολλυβιστής (Μτ. 
‘τραπεζίτης’) και ουσιαστικά η ιερατική αριστοκρατία από τη 

                                                      
199 Gop p elt , πεινάω 12-22. Πρβλ. την παραβολή της άκαρπης συκής στο Λκ. 13, 6-
9, όπου δίδεται η εντολή να µην καταστραφεί το δέντρο. 
200 Τρακατέλλη , Εξουσία και Πάθος, 176. 
201 Ο Ιωάννης, ο οποίος τοποθετεί το γεγονός στην αρχή της δηµόσιας δράσης του 
Ιησού, δραµατοποιεί το γεγονός σηµειώνοντας ότι ο Ιησούς ποιήσας φραγέλλιον 
ἐκ σχοινίων πάντας ἐξέβαλεν ἐκ τοῦ ἱεροῦ͵ τά τε πρόβατα καὶ τοὺς βόας͵ καὶ τῶν 
κολλυβιστῶν ἐξέχεεν τὸ κέρµα καὶ τὰς τραπέζας ἀνέτρεψεν (2, 14 κε.).  
202 Οι τράπεζες των εµπόρων και των κολλυβιστών για τρεις εβδοµάδες, από την 
25η Adav µέχρι την εορτή του Πάσχα, βρίσκονταν στην αυλή των εθνικών (475 Χ 
300 µέτρα), η οποία περιελάµβανε όλες τις άλλες αυλές και τον κυρίως Ναό. 
Πρβλ. J erem ias , Neutestamentliche Theologie I, 145, υποσ. 15. St rack-B i l le rbeck 
Midrash I ,  761-762.  
203 Luz , Matthäus III, 187.  
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συναλλαγή αυτή λάµβανε ως προµήθεια το 2,1-4,2%204. Επιπλέον, 
ο Ιησούς στράφηκε ενάντια σε αυτούς που πουλούσαν περιστερές, 
οι οποίες αν και θυσιαστικά ζώα των φτωχών (Λευ. 5,7), είχαν 
φτάσει να πωλούνται προς ένα δηνάριο, καθιστώντας το Ναό 
πραγµατικό οίκο εµπορίου (Ιω. 2,16).  

Είναι αξιοσηµείωτο ότι το ιερό ασηµένιο νόµισµα, ο σίκλος  (µε 
περιεκτικότητα σε ασήµι 14g, δηλαδή 95%.), που ισοδυναµούσε µε 
τέσσερεις αττικές δραχµές, και κατετίθετο στο Ναό προκειµένου 
αυτός να µη µολυνθεί από τις «εικόνες» του Καίσαρα, έφερε στην 
εµπρόσθια όψη ως χαρακτήρα το θεό Ηρακλή-Μελκάρτη και στην 
οπίσθια όψη ως τύπο τον αετό (σύµβολο των Πτολεµαίων, των 
Σελευκιδών και κυρίως των Ρωµαίων), αλλά και τον τίτλο ΤΥΡΟΥ 
ΙΕΡΑΣ ΚΑΙ ΑΣΥΛΟΥ. Ο Y. Meshorer205,  µάλιστα, απέδειξε ότι 
αυτό το «εθνικό» νόµισµα από το 19 π.Χ. µέχρι το 65 µ.Χ. κοβόταν 
από τους ίδιους τους Ιουδαίους Αρχιερείς (!). O ίδιος ο Ναός του 
Ηρώδη, ο οποίος δεν είχε αποπερατωθεί ακόµα τη στιγµή της 
παρουσίας του Ιησού σε αυτόν, είχε ελληνική αρχιτεκτονική.  

Η συµβολική ενέργεια του Ιησού να καθαρίσει το Ναό από τους 
εµπόρους και τους τραπεζίτες προσέβαλε καταρχήν άµεσα την 
αρχιερατική οικογένεια του Άννα206, η οποία αντί να προσφέρει 
καρπούς αγάπης στους πεινασµένους για δικαιοσύνη και αλήθεια 
προσκυνητές του Ναού, είχε µετατρέψει τον ιερό χώρο σε 
σπήλαιο/ορµητήριο ληστών (Ιερ. 7, 11. Μκ. 11, 17). Γι’ αυτό το 
λόγο και ο Ιησούς χρησιµοποιεί τα λόγια του προφήτη Ιερεµία, τα 
οποία είναι τα πιο ασυµβίβαστα και σκληρά λόγια που έχει 
εκστοµίσει ποτέ προφήτης207 ενάντια στην κατάχρηση του Ναού 
από το διεφθαρµένο ιερατείο, που υποβάθµιζε τη θρησκεία σε 
θεραπαινίδα της Πολιτικής και πηγή άνοµου πλουτισµού.  

                                                      
204 Ίσως και η λ. σκεύος, που στο στ. 11, 16 απαγορεύει ο Ιησούς να διακινείται στο 
Ιερό, και να σηµαίνει εκτός από το κοινό ή το λατρευτικό σκεύος, το πορτοφόλι. 
Πρβλ.  Pesch,  Markusevangelium II , 198. 
205 Ancient Jewish Coinage  II, 7-9. Η παραποµπή ελήφθη από το Re iser ,  
Numismatik und Neues Testament, 473-474. 
206 Sta uf fe r , Jerusalem und Rom , 68 
207 D r ewerm ann, Markusevangelium ΙΙ, 200. 
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Η ενέργειά του, επίσης, να καταστρέψει στην αυλή των εθνικών208 
όλα εκείνα τα είδη (νοµίσµατα, ζώα), που ήταν απαραίτητα για 
τις θυσίες, και συνδέονταν µε την καθαρότητα και την αγιότητα 
των λατρευτών σε συνδυασµό µε την απαγόρευση µεταφοράς 
οποιουδήποτε σκεύους στο χώρο του Ιερού (που µόνο ο Μκ. 11, 16 
παραθέτει), φαίνεται ότι αποσκοπούσε α/ στην παύση των 
αιµατηρών θυσιών, που συνιστούσαν την κατεξοχήν λειτουργία 
του Ναού, β/ στην αποκατάσταση της αληθινής λατρείας, που 
ταυτίζεται µε την καρδιακή προσευχή και γ/ στο άνοιγµα του 
Ναού σε όλα τα έθνη, όπως µόνος ο Μκ. τονίζει. Γι’ αυτό και εκτός 
του Ιερεµία, ο Ιησούς χρησιµοποιεί το χωρίο του (Τριτο) Ησαΐα, 
απαλείφοντας όµως την αναφορά στις θυσίες και στα 
ολοκαυτώµατα:  εἰσάξω αὐτοὺς εἰς τὸ ὄρος τὸ ἅγιόν µου καὶ 
εὐφρανῶ αὐτοὺς ἐν τῷ οἴκῳ τῆς προσευχῆς µου· τὰ ὁλοκαυτώµατα 
αὐτῶν καὶ αἱ θυσίαι αὐτῶν ἔσονται δεκταὶ ἐπὶ τοῦ θυσιαστηρίου 
µου· ὁ γὰρ οἶκός µου οἶκος προσευχῆς κληθήσεται πᾶσιν τοῖς 
ἔθνεσιν (56, 7). Στο σηµείο αυτό είναι εµφανής η ειδοποιός 
διαφορά του Ιησού από τους Ζηλωτές, οι οποίοι ακολουθώντας το 
παράδειγµα των Μακκαβαίων επίσης προέβησαν σε κάθαρση του 
Ναού, χωρίς όµως να θίξουν σε κανένα σηµείο το σύστηµα 
προσφοράς θυσιών (Πόλ. 4, 154). Στηριζόµενοι (οι Ζηλωτές) στο 
Ζαχ. 14, 21 όπου προφητεύεται ότι κατά την εσχάτη ηµέρα του 
Κυρίου των Δυνάµεων δε θα υπάρχει στο Ναό Kana‘ani, 
ισχυρίζονταν ότι στο Ναό δε θα υπάρχει Χαναναίος/ 
Ειδωλολάτρης. Ο Ιησούς αντίστροφα αποκλείει από το Ναό τους 
Kana’ani, δηλαδή τους εµπόρους (την ιερατική δηλαδή ηγεσία), 
ανοίγοντας το Ναό στα ‘µισητά’ έθνη, την ιεραποδηµία των 
οποίων προαναγγέλλουν τα Ιεζ. 40-48 και Ι Ενώχ 90, 28-30.  

Δεν είναι σαφές εάν ο Ιησούς µε την ενέργειά του αυτή ήθελε να 
σηµάνει την ολική και οριστική κατάλυση του Ναού, όπως τον 
κατηγορούν οι ψευδοµάρτυρες στη δίκη του από το Συνέδριο και οι 
εµπαίκτεςτου κάτω από το Σταυρό. Αυτό το στοιχείο, το οποίο 
άµεσα και µε σαφήνεια προφητεύει ο ίδιος κατά τον εσχατολογικό 
λόγο του στο όρος των Ελαιών, απευθυνόµενος, όµως, µόνο στους 

                                                      
208 Φυσικά ο Ιησούς δε προέβη σε κάθαρση ολόκληρης της αυλής των εθνικών, 
γιατί αυτό θα προξενούσε την επέµβαση της αστυνοµίας του Ναού.  
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τέσσερεις έµπιστους µαθητές, µπορεί έµµεσα να εξαχθεί εάν η 
κάθαρση του Ναού συνδυαστεί µε την ξήρανση της συκιάς και το 
λόγιο που συνοδεύει την επιβεβαίωση του θαύµατος αυτού: Εἰ 
ἔχετε πίστιν Θεοῦ͵ ἀµὴν λέγω ὑµῖν ὅτι ὃς ἂν εἴπῃ τῷ ὄρει τούτῳ͵ 
Ἄρθητι καὶ βλήθητι εἰς τὴν θάλασσαν͵ καὶ µὴ διακριθῇ ἐν τῇ καρδίᾳ 
αὐτοῦ, ἀλλὰ πιστεύῃ ὅτι ὃ λαλεῖ γίνεται͵ ἔσται αὐτῷ. διὰ τοῦτο 
λέγω ὑµῖν͵ πάντα ὅσα προσεύχεσθε καὶ αἰτεῖσθε͵ πιστεύετε ὅτι 
ἐλάβετε͵ καὶ ἔσται ὑµῖν (11, 23-24). Το  όρος που καλούνται να 
µετακινήσουν και να ρίξουν στη θάλασσα209 µε την πίστη και την 
προσευχή τους θα µπορούσε να συσχετισθεί µε το όρος του Ναού 
Μορία210. Ανακαλείται, έτσι, η προφητεία Ζαχ. 4, 6-9 όπου 
προλέγεται ότι µπροστά στο Ζοροβάβελ το µεγάλο όρος θα 
ισοπεδωθεί, προκειµένου αυτός να τοποθετήσει τον κασσιτέρινο 
λίθο µε τους επτά οφθαλµούς ως θεµέλιο του καινούργιου Ναού. 
Στο Μκ. το όρος που αίρεται και βάλλεται στη θάλασσα δε 
συµβολίζει πλέον τις δυνάµεις που αντιδρούν στην ανέγερση του 
Ιερού, αλλά τον ίδιο το Ναό και όλες εκείνες τις λατρευτικές 
διατάξεις που έχουν θεσµοθετηθεί από τους αρχιερείς. Στη θέση 
τους, όπως αποδεικνύεται από το Μκ. 12, 10 (Ψ. 117 [118], 22), ως 
ακρογωνιαίος λίθος του καινούργιου Ναού προβάλλει ο ίδιος ο 
Ιησούς. Σύµφωνα µε το Λουκά (20, 18. πρβλ. 2, 34) αυτός είναι ο 
«αχειροποίητος» λίθος, ο οποίος σύµφωνα µε το Δν. 2, 28-49 θα 
λικµήσει τις αυτοκρατορίες για να υψωθεί ὑπεράνω τῶν βουνῶν 
καὶ ἥξουσιν ἐπ΄ αὐτὸ πάντα τὰ ἔθνη (Ησ. 2, 1, κε.). 

Προκειµένου να εκφράσει την καινή αυτή διαθήκη-σχέση ο Μτ., ο 
οποίος παρουσιάζει την Πόλη να σείεται µε τη βαϊοφόρο είσοδο 
του Ιησού (όπως και κατά την επίσκεψη των Μάγων), σηµειώνει 
ότι µετά την αποµάκρυνση των πωλούντων και αγοραζόντων, ο 
Ιησούς ακριβώς στον ισραηλιτικό «οµφαλό της γης», θεραπεύει 
τους λατρευτικά περιθωριοποιηµένους τυφλούς και χωλούς 
(πρβλ. Β΄ Βασ. 5, 8)211. Έτσι γίνεται αντικείµενο αίνου από τα µωρά 

                                                      
209 Στο Λκ. 17, 6 γίνεται αναφορά σε συκάµινο. 
210 Fa wc ett , Hebrew Myth, 273-4. 
211 Σηµειωτέον ότι η τυφλότητα θεωρούταν ως η χειρότερη ασθένεια, γι’ αυτό και 
η θεραπεία της αποτελούσε µέγιστο θαύµα. Σηµειώνει το Ταργκούµ: Όταν θα 
έλθει ο Θεός να θεραπεύσει τον κόσµο, θα θεραπεύσει πρώτα τους τυφλούς’ 
(Midr Ps 146). 
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νήπια, και εκπληρώνεται ο Ψ. 8, όπου εξυµνείται η δύναµη του 
Θεού που εκδηλώνεται µε την (ανα-)δηµιουργία του Κόσµου.  

Στο σηµείο αυτό πρέπει να τονιστεί ότι κανένας προφήτης στον 
Ισραήλ και καµιά µερίδα στον όψιµο Ιουδαϊσµό δεν είχε τολµήσει 
να προφητεύσει την καταστροφή και την πλήρη υποκατάσταση 
του Ναού. Η προφητική παράδοση του Ησαΐα (66, 1) και του 
Ιερεµία (23, 11 κε.. 26, 7-9. 35) ασκεί κριτική κυρίως στη νοοτροπία 
του ιερατείου και των προσφερόντων σε αυτόν θυσίες µε καρδιά 
ακάθαρτη. Οι Εσσαίοι, όντως, είχαν την αυτοσυνειδησία ότι σε 
αντίθεση προς το διεφθαρµένο ιερατείο που ακολουθούσε άλλο 
ηµερολόγιο, συνιστούσαν το ζωντανό ναό του Θεού, όπου 
αναφέρεται πνευµατική θυσία, η οποία ταυτίζεται µε τον αίνο 
των χειλέων και τα έργα του Νόµου (CD 9, 4. 4QFlorilegium 1, 3-
7)212. Στο 11QMiqdash όµως, που ανακαλύφθηκε πρόσφατα, 
προβλέπεται (όπως ήδη προφητεύεται από τον Ιεζεκιήλ 40-48) για 
το µέλλον ένα πραγµατικό Ιερό, όπου θα προσφέρονται 
αιµατηρές θυσίες. Ακόµα και µετά την καταστροφή του Ναού 
συνέχισαν να παραδίδονται στο φαρισαϊσµό διατάξεις που 
αφορούσαν την επαναλειτουργία του. 

Η ενθρόνιση και η χρίση του Μεσσία, τα οποία θα ανέµενε µε 
λαχτάρα ο όχλος πάλι δεν πραγµατοποιήθηκαν αφού το 
απόγευµα ο Ι. Χριστός βγαίνει έξω από την Πόλη. Συνολικά 
θεωρούµενη η δεύτερη ηµέρα της παρουσίας του Ι. Χριστού στα 
Ιεροσόλυµα (η Μ. Δευτέρα) είναι η µοναδική ηµέρα της ζωής του η 
οποία συνοδεύεται από την διενέργεια αρνητικών σηµείων και µια 
κλιµακούµενη προκλητική συµπεριφορά του Ιησού προς τη 
θρησκευτική ηγεσία213.  
3) Η Εξουσία του Ιησού 

Την τρίτη ηµέρα της παρουσίας του στην Ιερουσαλήµ (το πρωί) 
επιβεβαιώνεται η ξήρανση του δέντρου. Ως µοναδικά µέσα 
απόκτησης κυριαρχίας ακόµη και πάνω στα αιώνια όρη 

                                                      
212 Be tz , Was wissen wir von Jesus , 94-95. 
213 Κυρίως o Iησούς µε την προφητική συµβολική ενέργεια έθιξε την οικογένεια 
του αρχιερέα Άννα, στην αίθουσα του οποίου γινόταν η πώληση των 
απαραίτητων για την θυσία αντικειµένων. Η φιλαργυρία του Άννα και των υιών 
του ήταν παροιµιώδης (Ιωσ. Αρχ. 20, 9.2). 
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προβάλλεται η πίστη και η προσευχή, ενώ ως µέσον συγχώρησης 
των ανοµιών προβάλλεται αποκλειστικά και µόνο η συγχώρεση 
των άλλων. Για τρίτη φορά επισκέπτεται ο Ιησούς τα 
Ιεροσόλυµα και το Ιερό, όπου και τον συναντούν οι διαχειριστές 
του Ναού, τα µέλη του Συνεδρίου-Sanherdin, οι αρχιερείς και οι 
γραµµατείς και οι πρεσβύτεροι, η αριστοκρατία της λατρείας, της 
µόρφωσης και της ιδιοκτησίας αντίστοιχα. Είναι η πρώτη 
συνάντηση του Ιησού στα Ιεροσόλυµα µε εκείνους που θα τον 
καταδικάσουν στο σταυρικό θάνατο. Τον προκαλούν να τους 
εξηγήσει ποιο είναι το είδος ή η προέλευση της εξουσίας βάσει της 
οποίας προέβη στη συµβολική ξήρανση της συκιάς και στην 
κάθαρση του Ναού, που ανήκε στη δικαιοδοσία τους. Ουσιαστικά 
προσπαθούν να αποσπάσουν από τον ίδιο τον Ιησού κάποια 
ενοχοποιητική µαρτυρία σχετικά µε την ταυτότητά Του, πράγµα 
που θα συνεχιστεί και τη νύκτα της σύλληψης (Μκ. 14, 61).  

Ο Ι. Χριστός δεν απαντά άµεσα στην ερώτησή τους. Γνωρίζοντας 
ότι τον αναµένει παρόµοιο τέλος µε τον Ιωάννη τον Πρόδροµο, 
τους υπενθυµίζει µόνο το έργο της εσχατολογικής αυτής µορφής, 
το οποίο αµφισβητήθηκε το ίδιο έντονα όπως ο ίδιος από την 
ιερατική ηγεσία και υπέστη µαρτυρικό θάνατο από την άρχουσα 
πολιτική τάξη (τον Ηρώδη) µε την ανοχή προφανώς εκείνων. Δεν 
είναι τυχαίο ότι ερωτά τους αντιπάλους του σχετικά µε το 
βάπτισµα του Ιωάννη, αφού κατά τη διάρκεια αυτού του 
γεγονότος, αλλά και γενικότερα στο κήρυγµα του Βαπτιστή 
δόθηκε η απάντηση σε αυτό που εκείνοι τώρα τον ρωτούσαν. 
Διακηρύχθηκε δηλαδή ότι ο Ιησούς είναι ο εκλεκτός-αγαπητός 
Υιός του Θεού και συνεπώς διαθέτει το πλήρωµα της παγκόσµιας 
εξουσίας. Δεν αποκλείεται, όµως, κατά τη γνώµη µου η ερώτηση 
του Ιησού να υπαινίσσεται επιπλέον και το βάπτισµα του αίµατος, 
το οποίο γεύθηκε ο Ιωάννης και επρόκειτο ο ίδιος σε λίγο να 
υποστεί. Οι αντίπαλοι του Ιησού οδηγούνται µε την ερώτησή του 
σε αµηχανία, γιατί δεν είχαν πιστεύσει στον Ιωάννη και φυσικά δε 
µπορούσαν να πιστέψουν ποτέ και σε εκείνον για τον οποίο 
µαρτύρησε ο Ιωάννης. 

Έστω και εάν ο Ιησούς δεν απαντά άµεσα σχετικά µε το ποια 
είναι η αποστολή και η εξουσία Του, έµµεσα το πράττει µε την 
(τελευταία) παραβολή/αλληγορία σχετικά µε τους κακούς 
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γεωργούς του αµπελώνα. Έτσι ξεσκεπάζει παράλληλα και την 
ταυτότητα των διωκτών Του. Ενώ την προηγούµενη µέρα η 
δύναµή του στράφηκε συµβολικά εναντίον µιας συκιάς, αυτήν την 
ηµέρα ο παραβολικός του λόγος αφορά στον αµπελώνα. Η 
άµπελος αποτελούσε το κατεξοχήν σύµβολο του ισραηλιτικού 
λαού, το οποίο κοσµούσε το καταπέτασµα του Ναού214. Ο Θεός 
σύµφωνα µε την παραβολική ιστορία, αποστέλλει τους προφήτες 
Του στους µισθωτές του κτήµατος. Όλοι γεύονται οικτρό θάνατο 
από τους σφετεριστές της περιουσίας. Μετά τη δολοφονία των 
δούλων Του, ο ιδιοκτήτης του αµπελώνα στέλνει προς τους 
πονηρούς γεωργούς τον Υιό του τον Αγαπητό, δίνοντάς τους έτσι 
µια τελευταία ευκαιρία εντροπής και µετάνοιας: ἒτι ἓνα εἶχεν Υἱόν 
ἀγαπητόν. ἀπέστειλε αὐτόν ἒσχατον πρός αὐτούς λέγων, ὃτι 
ἐντραπήσονται τόν Υἱόν µου (Μκ. 12, 8). Οι γεωργοί βλέπουν στο 
πρόσωπο του Υιού τον Κληρονόµο του αµπελώνα και τον 
δολοφονούν. Προκαλούν, έτσι, την έλευση του Κυρίου, την 
επονείδιστη τιµωρία τους και την παράδοση του αµπελώνος σε 
άλλους γεωργούς. Ενώ µέχρι τώρα ο Ιησούς δεν είχε 
χρησιµοποιήσει για τον εαυτό του τον τίτλο Χριστός, µε την 
παραβολή των κακών γεωργών, αποκαλύπτει δηµόσια αλλά όχι 
άµεσα, την ταυτότητά του ως Υιού του Θεού, το µέλλον του 
(σφαγή και ανάσταση) και την υφή της βασιλείας του, 
αποδεικνύοντας παράλληλα γιατί ο Ναός είναι όντως ‘σπήλαιον 
των ληστών’. Με αυτή την ‘παροιµία΄ ο Ιησούς κλιµακώνει 
έντεχνα την αντιπαράθεσή του µε τη θρησκευτική ηγεσία, αφού 
χαρακτηρίζει εµµέσως πλην σαφώς τους διαχειριστές τού 
αµπελώνα ως φονείς των απεσταλµένων του Θεού, ενώ 
διαχωρίζει τον εαυτό του από τους Προφήτες προβάλλοντάς τον 
ως το µονάκριβο Υιό τού Θεού και κληρονόµο της Σιών. 
Παράλληλα, κάνει για πρώτη φορά δηµόσια υπαινιγµό στη 
σφαγή και το δοξασµό Του, αλλά και το άδοξο τέλος των διωκτών 
Του. Με το ψαλµικό χωρίο (Ψ.117 [118], 22. Μκ. 12, 10-11) 
                                                      
214 Πρβλ. το άσµα του αµπελώνα του Ησ. 5. Σε αντίθεση µε αυτό, η έµφαση στην 
παραβολή -αλληγορία του Ιησού δε βρίσκεται στη σοδιά του αµπελώνα, αλλά 
στους διαχειριστές, µε τους οποίους υποδηλώνεται η Ιεραρχία των Ιεροσολύµων. 
Στην αντίστοιχη αφήγηση του αποκρύφου Ευαγγελίου του Θωµά (65) 
απεικονίζεται η εχθρότητα των ‘ζηλωτών’ γεωργών της Γαλιλαίας εναντίον των 
ξένων γαιοκτηµόνων. Πρβλ. Jü l i cher , Die Gleichnisreden Jesu II, 387. 
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υπενθυµίζει σε αυτούς που κατά τη βαϊοφόρο είσοδο του 
απεύθυναν το Ωσαννά, ότι στον ίδιο ψαλµό, τον οποίο ίσως 
τυποποιηµένα έψαλλαν τις µεγάλες Εορτές, περιγράφεται πρώτα 
η αποδοκιµασία και κατόπιν η σωτηρία του Δικαίου. Ο ίδιος ο 
Χριστός παρουσιάζεται ως ο λίθος, ο οποίος αν και απορριµένος 
από το ιουδαϊκό κατεστηµένο, θα γίνει η κεφαλή γωνίας του 
καινούργιου Ιερού, αφού ο παλαιός Ναός (ο οποίος όσο ακόµη 
ζούσε ο Ιησούς δεν είχε αποπερατωθεί), όπως θα προφητεύσει στο 
13, 3, θα  γκρεµιστεί εκ θεµελίων. Το ερώτηµα το οποίο παραµένει 
αναπάντητο στην παραβολή είναι η ταυτότητα των άλλων 
γεωργών, στους οποίους θα παραχωρηθεί ο αµπελώνας. 

4) Η Ενότητα Μκ. 12, 13-37 

Ακολουθεί στο Μκ. 12, 13-37 µια ενότητα διαλόγων, οι οποίοι 
αντιστοιχούν στους εριστικούς διαλόγους του Ιησού στη Γαλιλαία 
(2, 1 - 3, 6), κυρίως µε τους Φαρισαίους σχετικά µε τη δυνατότητα 
του Υιού του Ανθρώπου να συγχωρεί αµαρτίες και να καταλύει τη 
Νηστεία, το Νόµο και το Σάββατο. Αυτές οι συζητήσεις 
αποτέλεσαν την αφετηρία της εφαρµογής του σχεδίου της 
δολοφονίας του Ιησού εκ µέρους των Φαρισαίων και των 
Ηρωδιανών. Οι διάλογοι στην Ιερουσαλήµ συνιστούν την αρχή 
του τέλους που περιγράφεται στο 14, 55-63, όταν ο Αρχιερέας 
χωρίς περιστροφές διατυπώνει στο συλληφθέντα Ιησού την 
ερώτηση: Σὺ εἶ ὁ Χριστὸς ὁ Υἱὸς τοῦ Εὐλογητοῦ; (14, 61)215. Ο Ιησούς 
στην προκειµένη περίπτωση περιστοιχίζεται από όχλο, ο οποίος 
µετά τις κλιµακούµενες συµβολικές ενέργειές του αναµένει πλέον 
τη διακήρυξη του µανιφέστου της βασιλείας. Κοντά του έρχονται 
και εκπρόσωποι του θρησκευτικού και πολιτικού κατεστηµένου, 
το οποίο έχοντας προσβληθεί από τις ενέργειες του Ιησού, 
σκηνοθετεί την απόρριψη αυτής της βασιλείας. Οι κακοί µισθωτές 
του αµπελώνα του Κυρίου αποστέλλουν σε αυτόν τους δικούς 
τους «εγκαθέτους» αντιπροφήτες. Η περικοπή εκτυλίσσεται στον 
Πρόναο, κάτω από τα τείχη του οχυρού Αντωνία, στο οποίο είχε 

                                                      
215 Αντιστοιχία υπάρχει µε αντίστοιχο λόγιο στο Λκ. 11, 53 - 12, 1. Σε αυτήν την 
περικοπή οι Γραµµατείς και οι Φαρισαίοι µετά τα ‘Ουαί’ του Ι. Χριστού 
προσπαθούν να θηρεύσουν κάτι από το στόµα του για να τον κατηγορήσουν. 
Ακολουθεί η προτροπή του Ι. Χριστού προς τις ‘µυριάδες του όχλου’: προσέχετε 
ἑαυτοῖς ἀπὸ τῆς ζύµης ἣτις ἐστὶν ὑπόκρισις τῶν Φαρισαίων. 
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κατασκηνώσει ο εκπρόσωπος της πολιτικής ρωµαϊκής εξουσίας, ο 
Πιλάτος. Οι µαθητές σε όλη αυτήν τη φάση της παραµονής του Ι. 
Χριστού στα Ιεροσόλυµα παραδόξως σιωπούν.  

Η ενότητα των διαλόγων µε τις διάφορες ιουδαϊκές µερίδες (12, 13-
37) µπορεί να χωριστεί σε δύο υποενότητες: α/ στο διάλογο 
διαφορετικών ιουδαϊκών µερίδων µε τον Ιησού (στ. 13-34) και β/ 
στο ερώτηµα του Ιησού προς αυτούς σχετικά µε την προέλευση 
του αναµενόµενου από αυτούς Βασιλιά/Μεσσία (στ. 35-37). Η 
πρώτη υποενότητα περιλαµβάνει ερωτήσεις, τις οποίες έθεσαν 
στον Ιησού α/ οι Φαρισαίοι και οι Ηρωδιανοί σχετικά µε τη 
φορολογία προς τον Καίσαρα, β/ οι Σαδουκαίοι σχετικά µε την 
ανάσταση εκ των νεκρών και γ/ ένας από τους γραµµατείς 
αναφορικά µε τη µέγιστη εντολή. Στο τέλος της πρώτης 
υποενότητας σηµειώνεται χαρακτηριστικά ότι οὐδεὶς οὐκέτι 
ἐτόλµα αὐτὸν ἐπερωτῆσαι (στ. 34). Με τις τρεις αυτές ερωτήσεις ο 
Μάρκος θέλει καταρχήν να υπογραµµίσει ότι η δολοφονία του 
Ιησού ήταν, ίσως, η µοναδική περίπτωση στην ιουδαϊκή Ιστορία 
όπου επιτεύχθηκε η καθολική συναίνεση όλων των ιουδαϊκών 
µερίδων, παρ’ όλες τις σηµαντικές διαφορές που τις χώριζαν. 
Βεβαίως ο τελευταίος ερωτών στο Μάρκο δε φαίνεται να έχει τις 
κακές προθέσεις των προδιαλεχθέντων µε τον Ι. Χριστό. Μάλιστα, 
όταν αυτός προτάσσει την προσφορά αγάπης έναντι αυτής των 
ολοκαυτωµάτων και των θυσιών, της Λειτουργίας δηλαδή του 
Ναού, ο Ιησούς του απαντά: οὐ µακρὰν εἶ ἀπὸ τῆς βασιλείας τοῦ 
Θεοῦ. Στη δεύτερη υποενότητα τολµά ο Κύριος να επερωτήσει 
αυτούς που ανέµεναν τη βασιλεία του Δαβίδ σχετικά µε το πώς ο 
αναµενόµενος Βασιλιάς στο µεσσιανικό Ψαλµό 109 (110)216 µπορεί 
να είναι Υιός και ταυτόχρονα Κύριος του Δαβίδ (στ. 35-37). Ο 
Ιησούς προκλήθηκε από τους διαχειριστές του Ναού και 
ταυτόχρονα τους εκπροσώπους του θεοκρατικού Κράτους του 
Ισραήλ στην αρχή αυτής της ενότητας να αποδείξει ότι έχει λάβει 
την εξουσία από το Θεό να χρισθεί ο Μεσσίας του έθνους του. Με 
τη δεύτερη υποενότητα και τον αναπάντητο διάλογο που 
εµπεριέχει, ο Ιησούς ουσιαστικά απαντά στο ερώτηµα των µελών 
                                                      
216 Δεν αποδεικνύεται από τις µαρτυρίες που έχουµε ότι ο Ψαλµός αυτός 
ερµηνευόταν µεσσιανικά στην προχριστιανική περίοδο, όπως υποστηρίζει ο 
S tra ck-B i l l eberk,  Midrash IV/I, 458. Bλ. H of iu s ,  Ist Jesus der Messias, 112. 
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του Συνεδρίου σχετικά µε την προέλευση και την ταυτότητα της 
εξουσίας του και έτσι ολόκληρη η περικοπή, η οποία αναφέρεται 
στα γεγονότα της Μ. Τρίτης, κατακλείεται κυκλικά. 

Ποιός είναι ο κρίκος, ο οποίος ενώνει τους εκ πρώτης έποψης 
θεµατικά διάφορους αυτούς διαλόγους σε µια ενότητα; Το θέµα, 
που αποτελεί το συνδετικό ιστό της ενότητας, είναι ο καθορισµός 
της σχέσης της Βασιλείας που ευαγγελίστηκε ο Ιησούς πρώτον µε 
αυτή της Ρώµης και δεύτερον µε αυτήν του Δαβίδ217. Στον πρώτο 
διάλογο τίθεται άµεσα το θέµα της στάσης του Ιησού έναντι της 
Pax Romana. Στο δεύτερο διάλογο το ερώτηµα των Σαδουκαίων 
σχετικά µε την ανάσταση φαίνεται καταρχήν άσχετο µε το θέµα 
του πρώτου διαλόγου. Η πίστη, όµως, στην Ανάσταση έχει 
πολιτικές συνέπειες218. Αυτός ο οποίος πιστεύει στην αιώνια ζωή 
είναι άκρως επικίνδυνος για κάθε αυτοθεοποιηµένο πολιτικό 
καθεστώς, αφού οι αρχές και οι επιταγές της πολιτικής εξουσίας 
δεν αποτελούν ultima ratio των ενεργειών του. Αυτός που δε 
φοβάται το θάνατο και δεν είναι κυριευµένος από την υπαρξιακή 
ανασφάλεια που προκαλεί αυτό το γεγονός, δεν αναζητεί 
καταφύγιο σε ανθρώπινες πολιτικές ή θρησκευτικές αυθεντίες. Η 
πίστη στην ανάσταση εκ νεκρών και στη µετά θάνατο ζωή οδηγεί 
έτσι στη ριζοσπαστικότερη και ουσιαστικότερη επανάσταση προς 
κάθε εγκόσµια αυτοθεοποιηµένη αυτοκρατορία, η οποία επιχειρεί 
µε πρόσχηµα τον ‘άρτο και τα θεάµατα΄ και µια τυποιηµένη 
θρησκευτικότητα να υποδουλώσει τα σώµατα και τις ψυχές των 
ανθρώπων. Δεν είναι τυχαίο ότι ο Ιησούς στο διάλογο αυτό, 
προκειµένου να τεκµηριώσει τη δύναµη του Θεού και την ουσία 
του περιεχοµένου των Γραφών, ανακαλεί µε το ‘εγώ ο Θεός 
Αβραάµ…’ (12, 26) την προσωπική αποκάλυψη του Θεού στο 
Μωυσή µέσα από τη φλεγόµενη αλλά µη καιόµενη βάτο (Εξ. 3, 1 
κε.), η οποία έδωσε το έναυσµα της απελευθέρωσης των Εβραίων 
από το βάναυσο ζυγό των Αιγυπτίων219. Στον ίδιο διάλογο ο 

                                                      
217 O D a ube ισχυρίζεται ότι οι τέσσερεις διάλογοι αντιστοιχούν σε τέσσερεις 
ερωτήσεις οι οποίες υποβάλλονταν κατά το τελετουργικό του πασχάλιου 
δείπνου από τα παιδιά και την κεφαλή της οικογένειας. Βλ. σχετικά Gu n d r y, 
Mark, 695. 
218 Έτσι ο D r ewermann, Markusevangelium ΙΙ, 273 . 
219 Φροµ, Να έχεις ή να είσαι, 94 κε. 
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Ιησούς, απαντώντας στο ερώτηµα τίνος ἒσται ἡ γυνή; 
αποκαλύπτει ότι κατά τα τελικά Έσχατα το ασθενές φύλο παύει 
να αποτελεί αντικείµενο κτήσης και όργανο απλά της διαιώνισης 
των πατριαρχικών δοµών αυτού του αιώνα220. Όπως επεξηγεί ο 
Ιησούς στον τρίτο διάλογο µε το γραµµατέα που τον πλησιάζει, η 
προϋπόθεση για να γευθεί κανείς τη βασιλεία του Θεού είναι να 
αγαπά µε όλες τις δυνάµεις τού είναι του µόνο τον πραγµατικό 
προσωπικό Θεό και τον πλησίον του και συνεπώς να µην 
υποτάσσεται µε δουλοπρέπεια σε οποιαδήποτε πολιτική ή 
θρησκευτική εξουσία, η οποία είτε αυτοθεοποιείται είτε 
εκµεταλλεύεται τον άνθρωπο. Με τον τρόπο αυτό διευκρινίζεται 
ότι ο πολίτης της βασιλείας του Θεού είναι αληθινά ελεύθερος 
έναντι κάθε πολιτικής εξουσίας. 

Με την ψαλµική απόδειξη στη δεύτερη υποενότητα, ο Ιησούς 
αποδεικνύει το όντως άλλον της δικής του βασιλείας σε σχέση µε 
εκείνη του προφητάνακτος Δαβίδ, αφού ο Μεσσίας είναι Κύριος 
του Δαβίδ και όχι απλώς Υιός του. Η κυριαρχία του Δαβίδ, όσο και 
εάν ήταν ένδοξη, εντούτοις στηρίχθηκε στη βία και στο 
αιµατοκύλισµα των ξένων εθνών (Β΄ Βασ. 5, 8), γι’ αυτό και τελικά 
απέτυχε να ανταποκριθεί στην οικουµενική αποστολή της, να 
κάνει τον ισραηλιτικό λαό φως των εθνών (Γεν. 12, 1-3). 
Ακολουθεί ένα δριµύ κατηγορώ των θρησκευτικών ταγών, οι 
οποίοι θεµελίωναν την αυθεντία τους στα πρωτεία και τις 
πρωτοκαθεδρίες. Επαινείται, αντίθετα, µια γυναίκα και µάλιστα 
χήρα, η οποία αποτελούσε αντικείµενο της εκµετάλλευσής τους. 
Η λέξη γαζοφυλάκιον, όπου η χήρα εναποθέτει την ουσία της, 
σηµαίνει το θησαυροφυλάκιο το οποίο βρισκόταν στην αυλή των 
γυναικών και ήταν προσβάσιµο µόνο για τους Ιουδαίους µαζί µε 
τα άλλα δεκατρία κιβώτια, τα οποία βρίσκονταν επίσης στον ίδιο 
χώρο και είχαν το σχήµα σάλπιγγος221. Ένα από αυτά ήταν 
προορισµένο για εκούσιες εισφορές, οι οποίες χρησιµοποιούνταν 
για την προσφορά της θυσίας ολοκαυτωµάτων, µιας θυσίας 
ολοκληρωτικά αφιερωµένης στο Θεό. ΄Ενας ιερέας παρελάµβανε 
το ποσό και το γνωστοποιούσε, έτσι ώστε ο αρµόδιος 

                                                      
220 Sc hüss ler , In Memory of Her, 144 
221 Strack-B i l le rbeck Midrash I I ,  37 -45 .  
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παρατηρητής να το ακούσει και να είναι µάρτυρας γι’αυτό. Το 
λεπτόν, που αντιστοιχεί στο ιουδαϊκό Perutha και στο ρωµαϊκό 
κοδράντη, ήταν το µικρότερο αξιολογικά χάλκινο νόµισµα. Η 
χήρα ενώ θα µπορούσε να προσφέρει στον Θεό ένα από τα δύο 
λεπτά, παραδίδει πραγµατικά σε Αυτόν όλο της τον βίον. Με το 
παράδειγµα της χήρας ο Κύριος αφενός φέρνει ένα απτό 
παράδειγµα της ολοκληρωτικής αγάπης προς τον Θεό, για την 
οποία έγινε λόγος στο στ. 30, και αφετέρου κατακλείει τη δηµόσια 
δράση του. Έπεται στο Μκ. 13 η συµβολική έξοδος του Ιησού από 
το Ιερό και η άνοδος στο όρος των Ελαιών, όπου διατυπώνεται 
µόνο προς τους τέσσερεις µαθητές η εσχατολογική Προφητεία 
σχετικά µε την καταστροφή του Ναού, την καταστροφή του 
ιουδαϊκού έθνους και του Κόσµου222. Με αυτήν την 
αποκαλυπτική προφητεία σχετικοποιείται πλέον µε απόλυτο 
τρόπο κάθε ειδωλοποιηµένη θεώρηση της Πολιτικής και της 
Θρησκείας, αφού ο Ναός εκτός από τόπος κατοικίας του Γιαχβέ, 
ήταν για τους Ιουδαίους ο οµφαλός της γης/το κέντρο του κόσµου 
και η Λατρεία του εγγύηση της διατήρησης της ισορροπίας του 
σύµπαντος (Πόλ. 4, 324 κε.. 5, 212-214. 217 κε.. Αρχ. 3, 123. 180-7).  

Με ολόκληρη την ενότητα 12, 13-37 ο Μάρκος αποδεικνύει ότι 
κανένας εκπρόσωπος του Ιουδαϊσµού δεν κατάφερε να αγρεύσει 
                                                      
222 Ο Ba tstone , Jesus, Apokalyptic, and World Transformation, σηµειώνει ότι ενώ 
στο µοντέρνο κόσµο η αποκαλυπτική «γλώσσα» µεταδίδει µια εξωκοσµική 
αλήθεια που δε σχετίζεται µε την ιστορική πραγµατικότητα, στον πρώτο αιώνα 
ασκούσε µια δυναµική κριτική σε εκείνα τα κληροδοτηµένα σύµβολα, έθιµα, 
θεσµούς που καθιέρωναν σχέσεις εκµετάλλευσης και υποτέλειας. Επιπλέον ο 
άνθρωπος είχε τη συναίσθηση ότι δεν ήταν αυτόνοµος αλλά ότι όαποτελεί 
κύτταρο ενός ευρύτερου σώµατος. Το κήρυγµα της βασιλείας του Ιησού δεν 
επαναπροσδιόριζε απλώς κάποιες ηθικές αξίες του ατόµου, αλλά ανέτρεπε όλο 
το θρησκευτικοπολιτικό σύστηµα ελέγχου της κοινωνίας εκ µέρους της ηγεσίας 
του. Επιπλέον και ο υλικός κόσµος δεν εκλαµβανόταν από τον κοσµοπολίτη των 
ελληνιστικών χρόνων αυτόνοµος, αλλά καθοριζόµενος από µια άλλη αόρατη 
πνευµατική πραγµατικότητα. Τα πάντα στο Σύµπαν σχηµάτιζαν µια αλυσίδα. 
Γι’ αυτό και η ρωµαϊκή εξουσία προσπαθούσε να καθιερωθεί, προβάλλοντας τον 
αυτοκράτορα µε τα θεϊκά σύµβολα του ηλίου, των αστέρων, των ζωδίων και τη 
Ρώµη ως τη δύναµη που εγγυάται την κοσµική αρµονία. Το κοσµικό χάος που 
αναγγέλει ο Ιησούς στη Μικρή Αποκάλυψη αυτόµατα για τον ακροατή του 
συνεπαγόταν την κατάρρευση της Pax  Rom ana. Όπως σηµειώνεται ήδη στο 
Ησ. 24, 21: καὶ  ἐπάξει ὁ Θεὸς ἐπὶ τὸν κόσµον τοῦ οὐρανοῦ τὴν χεῖρα καὶ ἐπὶ τοὺς 
βασιλεῖς τῆς γῆς. 
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τον Ιησού µε λόγο. Ο Ιησούς πορεύεται την οδό του Θεού, την 
οποία διδάσκει, µε συνέπεια µέχρι τέλους, έστω αν και αυτή η 
οδός οδηγεί όχι στο θρόνο αλλά στο Σταυρό όπου θα 
καταδικαστεί και από τη θρησκευτική ηγεσία του Ιουδαϊσµού και 
από την πολιτική ηγεσία της Ρώµης.  
5) Ο Ιησούς και το Δηνάριο223 

Όπως ήδη προαναφέρθηκε, κεντρική θέση στους διαλόγους του 
Ιησού στην ιερή Πόλη την τρίτη ηµέρα της παραµονής του εκεί 
κατέχει αυτός µε τους Φαρισαίους και Ηρωδιανούς σχετικά µε την 
απόδοση του κήνσου, του κεφαλικού δηλαδή φόρου προς τον 
Καίσαρα (Μκ. 12, 13-17// Μτ. 22, 15-22 // Λκ. 20, 20-26). Ο Μάρκος 
παραθέτει το γεγονός ως εξής: Καὶ ἀποστέλλουσιν πρὸς αὐτόν 
τινας τῶν Φαρισαίων καὶ τῶν Ἡρῳδιανῶν ἵνα αὐτὸν ἀγρεύσωσιν 
λόγῳ. καὶ ἐλθόντες λέγουσιν αὐτῷ͵ Διδάσκαλε͵ οἴδαµεν ὅτι ἀληθὴς 
εἶ καὶ οὐ µέλει σοι περὶ οὐδενός͵ οὐ γὰρ βλέπεις εἰς πρόσωπον 
ἀνθρώπων͵ ἀλλ΄ ἐπ΄ ἀληθείας τὴν ὁδὸν τοῦ Θεοῦ διδάσκεις· ἔξεστιν 
δοῦναι κῆνσον Καίσαρι224 ἢ οὔ; δῶµεν ἢ µὴ δῶµεν; ὁ δὲ εἰδὼς αὐτῶν 
τὴν ὑπόκρισιν εἶπεν αὐτοῖς͵ Τί µε πειράζετε; φέρετέ µοι δηνάριον 
ἵνα ἴδω. οἱ δὲ ἤνεγκαν. καὶ λέγει αὐτοῖς͵ Τίνος ἡ εἰκὼν αὕτη καὶ ἡ 
ἐπιγραφή; οἱ δὲ εἶπαν αὐτῷ͵ Καίσαρος. ὁ δὲ Ἰησοῦς εἶπεν αὐτοῖς͵ Τὰ 
Καίσαρος ἀπόδοτε Καίσαρι καὶ τὰ τοῦ Θεοῦ τῷ Θεῷ. καὶ 
ἐξεθαύµαζον ἐπ΄ αὐτῷ. Οι Φαρισαίοι και Ηρωδιανοί 
επιστρατεύοντας την κολακεία (captatio benevolentiae), η οποία 
όµως εκφράζει εν αγνοία εκείνων που τη διατυπώνουν, την 
αλήθεια σχετικά µε το χαρακτήρα του Ιησού (τραγική ειρωνεία), 
προσπαθούν µε την απάντηση του Ιησού να τον κατηγορήσουν 
είτε ως πολιτικό υπονοµευτή της Ρωµαϊκής Αυτοκρατορίας είτε ως 
προδότη των µεσσιανικών προσδοκιών του λαού και συνεργάτη 

                                                      
223 Στην ελληνική Βιβλιογραφία ξεχωρίζουν οι εξής δηµοσιεύσεις: Δ .Κυράτσου , 
Μητρ. Δράµας ‘Το Νόµισµα του Κήνσου (Ματθ. 22, 21)’ Εφηµ 20 (1971), 312-318. Ι .  
Παναγοπούλου , Ο Χριστός και η Πολιτική Εξουσία (Ανάτυπον εκ του 
περιοδικού Κοινωνία), Αθήναι 1977. Α .  Κόµπου , Μητρ. Σισανίου και Σιατίστης, 
‘Σύντοµος Ερµηνεία της εν Ματθ 22,21 αποκρίσεως του Κυρίου προς τους 
απεσταλµένους του Ιουδαϊκού Συνεδρίου’, Γρ Παλ 61 (1978) 313-329. Σχετικά µε 
την ξένη βιβλιογραφία βλ. το υπόµνηµα του Pesch , Markusevangelium II ,  228-229. 
Luz ,  Matthäus  III, 252. 
224 Οι D, Θ, 565 σηµειώνουν δοῦναι ἐπικεφάλαιον Καίσαρι. Tον όρο Κῆνσο 
αντικαθιστά ο Λκ. µε τον όρο φόρος (Λκ. 20, 22). 
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των δυναστών του. Προκειµένου να κατανοήσει κανείς την 
προβληµατική της ερώτησης πρέπει να έχει υπόψη του το γεγονός 
ότι, όπως στην Εισαγωγή ήδη σηµειώθηκε, µια µερίδα Ιουδαίων µε 
ηγέτη το Γαλιλαίο Ιούδα είχε αρνηθεί τη φορολογία των Ρωµαίων, 
µε το σκεπτικό ότι µε τον τρόπο αυτό αναγνωρίζεται άλλος 
‘δεσπότης’ του λαού εκτός του Θεού. 

Η παρουσίαση των ερωτώντων Φαρισαίων και Ηρωδιανών225 (13α), 
η ερώτηση (14), η αντερώτηση (15-16bc), η απάντηση των 
ερωτώντων (16de) και η οριστική απάντηση του δασκάλου (17) 
αποδεικνύουν ότι η περικοπή µορφολογικά ανήκει στους 
διδακτικούς διαλόγους µε χαρακτήρα αποφθεγµατικό226. Το 
απόφθεγµα εµπεριέχεται στο στ. 17 και η αυθεντικότητά του δεν 
αµφισβητείται σήµερα στην έρευνα. Το αντίστοιχο χωρίο από το 
Ευαγγέλιο του Θωµά (100) περιέχει µόνο το απόφθεγµα στο τέλος 
του οποίου προσθέτει τη φράση et id quo meum est date mihi. Το ίδιο 
περιστατικό παραδίδει επίσης ο Πάπυρος Egerton και ο Ιουστίνος 
στην Α’ Απολογία του (17,2-4) προκειµένου να αποδείξει ότι Θεὸν 
µὲν µόνον προσκυνοῦµεν͵ ὑµῖν δὲ πρὸς τὰ ἄλλα χαίροντες 
ὑπηρετοῦµεν͵ βασιλεῖς καὶ ἄρχοντας ἀνθρώπων ὁµολογοῦντες καὶ 
εὐχόµενοι µετὰ τῆς βασιλικῆς δυνάµεως καὶ σώφρονα τὸν λογισµὸν 
ἔχοντας ὑµᾶς εὑρεθῆναι. 

Κατά πρώτο είναι χαρακτηριστικό ότι ο Ιησούς προτού απαντήσει, 
προστάζει τους ερωτώντες να προβούν σε µια ενέργεια, µε την 
οποία ουσιαστικά έδιναν οι ίδιοι de facto απάντηση στο ερώτηµά 
τους. Η προσταγή του Ιησού, φέρετέ µοι δηνάριον ἵνα ἴδω, ενέχει 
ειρωνεία και αποδεικνύει ότι ο ίδιος ως ακτήµων δεν είχε τεθεί 
µπροστά σε τέτοια συνειδησιακά διλήµµατα. Στο Μκ. 6, 8 
άλλωστε είχε παραγγείλει στους µαθητές του κατά τη διάρκεια 
των ιεραποστολικών τους περιοδειών να µην έχουν στη ζώνη τους 

                                                      
225 Σχετικά µε την µερίδα αυτή βλ. M.  W ilc ox, Jesus in the Light of his Jewisch 
Envinronment, 159-161.  
226 O Pesc h, Markusevangelium II , 225 ισχυρίζεται µάλιστα ότι αυτή η περικοπή 
ανήκε στην πρωτοµάρκεια ιστορία του Πάθους, στην οποία ανατρεπόταν η 
κατηγορία των αντιπάλων τού Ιησού ότι αυτός ήταν πολιτικός επαναστάτης και 
τονιζόταν η πιστότητα του Ιησού στην ρωµαϊκή εξουσία. Το λόγιο αυτό, 
σύµφωνα µε τον Pesch, αποσκοπούσε ακριβώς στο να αντικρούσει τις 
εθνικοπολιτικές ελπίδες για τη δηµιουργία ενός ισχυρού σιωνιστικού κράτους. 
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ούτε τα ελάχιστα σε αξία χάλκινα νοµίσµατα. Με την 
απαγόρευση αυτή, η οποία επίσης περιελάµβανε την µη κατοχή 
απαραίτητων για την οδοιπορία εφοδίων, όπως ήταν η ράβδος και 
η πήρα (οδοιπορικός σάκκος προς συλλογή ελεηµοσυνών), 
διέκρινε τους µαθητές του από τους περιοδεύοντες κυνικούς και 
στωϊκούς φιλοσόφους227 και απέδειξε στους ιδίους και στους 
ακροατές του κηρύγµατός τους ότι µπορούν να γίνουν 
πραγµατικά ελεύθεροι όταν πετάξουν µακριά τα δεσµά του έχειν, 
ανακαλύπτοντας το πραγµατικό είναι το οποίο εξαρτάται µόνο 
από τον κατεξοχήν Όντα Θεό. Ο ίδιος ο Ιησούς παρουσιάζεται 
στους αντιπάλους ότι όχι µόνο δε βλέπει ‘εις πρόσωπον 
ανθρώπου’, αλλά όντας και ο ίδιος πένης ποτέ του ίσως δεν 
αντίκρυσε το χάραγµα του δηναρίου228. Επιπλέον µε την 
προσταγή του να φέρουν οι ὑποκρινόµενοι ἑαυτούς δικαίους εἶναι 
(Λκ. 20, 20) ένα δηνάριο και µάλιστα στο Ιερό, τους ανάγκασε να 
φανερώσουν µόνοι τους την άµεση και ουσιαστική εξάρτηση που 
είχαν όχι µόνο από το χάραγµα της Ρώµης, αλλά και από 
ολόκληρο το πολιτικοοικονοµικό κατεστηµένο της Pax Romana, 
αφού χρησιµοποιούσαν τα κατεξοχήν σύµβολα και µέσα 
αναγνώρισης της ρωµαϊκής εξουσίας και βασιλείας, τα ρωµαϊκά 
νοµίσµατα, στο χώρο όπου φαινοµενικά αναγνώριζαν λατρευτικά 
και ανέµεναν µε λαχτάρα τη Βασιλεία του Θεού. Ήδη 
επισηµάνθηκε ότι στο χώρο του Ναού αλλάζονταν τα δηνάρια µε 
φοινικικά νοµίσµατα για να µη µολύνει τον ιερό χώρο η παρουσία 
‘θεϊκών’ συµβόλων της Ρώµης και του Κυρίου Καίσαρος, τα οποία 
θεωρούνταν βδέλυγµα. Αυτή όµως η αλλαγή, είχε µετατρέψει το 
Ναό σε χώρο κεκαλυµµένης ειδωλολατρικής λατρείας του 
Μαµωνά229. 

Άξιο υπογραµµίσεως είναι το γεγονός ότι ο Ιησούς στην 
επερώτηση, η οποία έπεται της επίδειξης του νοµίσµατος, 
χρησιµοποιεί τον όρο εικόνα αντί της λέξεως χάραγµα (πρβλ. 
Απ. 13, 17). Η ερώτηση είναι η εξής: Τίνος ἡ εἰκὼν αὕτη καὶ ἡ 

                                                      
227 Pesch , Markusevangelium ΙΙ, 328. 
228 Ο Ραββί Menachem bar Samai θεωρούταν στο Ταλµούδ ως άγιος, γιατί δεν είχε 
δει ποτέ ξένο νόµισµα. Πρβλ. Gnilka, Markusevangelium II, 152. 
229 Aπό τους ίδιους τους ραββίνους υπογραµµιζόταν ότι η καταστροφή του Ναού 
ήρθε ένεκα της λατρείας του Μαµωνά Βλ. Strack-B i l l eberck,  Midrash Ι, 937. 
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ἐπιγραφή; (Μκ. 12, 16). Το ασηµένιο δηνάριο, το οποίο ‘κοβόταν’ 
στη Λυών, είχε στην εµπρόσθια όψη του τον αυτοκράτορα µε 
χαρακτηριστικά ολύµπιων θεών (όπως η γυµνότητα) και 
στολισµένο µε δάφνη, η οποία επίσης υπογράµµιζε τη θεϊκή του 
φύση. Πάνω από το µπούστο του αυτοκράτορα ευανάγνωστη 
ήταν η επιγραφή είτε λατινιστί Ti(berius) Caesar Divi Aug(usti) 
F(ilius) Augustus Pontif(ex) Maxim(us) είτε ελληνιστί Τιβέριος Καίσαρ 
Θεού Σεβαστού Υιός Σεβαστός. Στην οπίσθια όψη αναγραφόταν το 
δεύτερο µέρος του αυτοκρατορικού τίτλου: Pontifex Maximus = 
Μέγιστος Αρχιερέας. Σε αυτή την όψη επιπλέον απεικονιζόταν η 
βασιλοµήτωρ Ιουλία Αυγούστα πάνω σε θεϊκό θρόνο, δεξιά το 
ολυµπιακό σκήπτρο και στα αριστερά ένας κλάδος ελαίας, επίγειο 
σύµβολο της παγκόσµιας Ειρήνης και ευηµερίας που κοµίζει 
στους λάτρεις του το παγκόσµιο πολιτικό σύστηµα της Pax 
Romana230. Σηµειωτέον ότι ο Ιησούς ως Ναζαρηνός δεν ήταν 
υποχρεωµένος να αποδίδει κήνσο στον Καίσαρα, αλλά στον 
Αντύπα.   

Χρησιµοποιώντας (ο Ιησούς) έναν όρο µε τόσο έντονο 
σηµασιολογικό φορτίο στην Π.Δ., τον όρο εικόνα, καταρχήν 
ξεσκεπάζει ακόµη περισσότερο την υποκρισία των αντιπάλων 
του, οι οποίοι έφεραν δηνάρια µε το οµοίωµα του Καίσαρα µέσα 
στο Ιερό, το οποίο αποτελούσε το άνδρο της ανεικόνιστης λατρείας 
(πρβλ. Εξ. 20, 4. Δτ. 4, 16). Δεύτερον, µε τη χρήση αυτού του όρου 
παραπέµπει στη δηµιουργία του Αδάµ (Γεν. 1, 26) και 
αντιπαραβάλλει εµµέσως πλην σαφώς τη συγκεκριµένη νεκρή 
µεταλλική εικόνα του Καίσαρα µε τον άνθρωπο, ο οποίος ως ζώσα 
εικόνα του Θεού, οφείλει να αναγνωρίζει Εκείνον ως απόλυτο 
Κύριο και Θεό του Σύµπαντος και της Ιστορίας.  

Δίνεται έτσι το ερµηνευτικό κλειδί, προκειµένου οι ακροατές να 
συλλάβουν το ακριβές νόηµα της τελικής απάντησής του: Τὰ 
Καίσαρος ἀπόδοτε Καίσαρι καὶ τὰ τοῦ Θεοῦ τῷ Θεῷ.  Προκειµένου 
να ερµηνεύσει κανείς αυτό το πιο πολυδιαφηµισµένο λόγιο του 
Ιησού, πρέπει να προσπαθήσει να ανασυνθέσει τον τόνο και το 
ύφος (Niggun) του λόγου του. Αυτό το σηµείο επισήµανε πρώτος ο 
S. B. Chorin, ο οποίος λαµβάνοντας υπόψη του το αραµαϊκό 

                                                      
230 Sta uf fe r , Christus und die Caesaren,  München 1966, 111-115 
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υπόβαθρο της φράσης, την απέδωσε ως εξής: Αποδώστε λοιπόν 
στον Καίσαρα (αραµ. Goi) ό,τι ανήκει στον Καίσαρα, αλλά (το 
µεγάλο Αλλά) δώστε και στο Θεό, αυτά που ανήκουν στο Θεό231. 
Εάν το και µεταφρασθεί µε το ‘αλλά’, όπως άλλωστε συνέβαινε 
όχι µόνο µε το εβραϊκό we αλλά και µε τον ίδιο τον ελληνικό 
σύνδεσµο στην Κοινή Eλληνική232, τότε είναι σαφές ότι µε τη 
δεύτερη πρόταση απογυµνώνεται η Πολιτική Εξουσία από τα 
θεϊκά της insignia, αφού γίνεται σαφέστατη διάκριση µεταξύ 
Καίσαρος και Θεού και ολόκληρη η φράση λαµβάνει την εξής 
σηµασία: 'Στον Καίσαρα αποδώστε το κέρµα, και µόνο αυτό, αφού 
αυτό εµπεριέχει την εικόνα του. Στο Θεό, όµως, δώστε αυτό που 
αρµόζει σε Αυτόν. την ύπαρξή σας ολόκληρη, αφού έχετε πλαστεί 
κατ΄ εικόνα και καθ΄ οµοίωσιν δικιά Του’. Σύµφωνα µε τον 
Drewermann, η απάντηση του Ι. Χριστού θα µπορούσε να 
'παραφραστεί' ως εξής233: (Όσον αφορά στους Ηρωδιανούς) µη 
λησµονείτε το Θεό µέσα από τις συµβιβαστικές πολιτικές µε την 
εξουσία και (όσον αφορά στους Φαρισαίους) µη λησµονείτε την 
αληθινή ζωή µε το Θεό µέσα από τη φιλολογία-‘θεολογία΄ περί 
Θεού. Εάν το νόµισµα είναι θεός, τότε γινόµαστε σκλάβοι του σε 
ένα κόσµο όπου κυριαρχεί η δίψα για κέρδος, ηδονή και κυριαρχία. 
Εάν είναι όµως µόνο χρήµα, τότε ο Θεός αποκτά τη δυνατότητα 
να πληρώσει την καρδιά µας και εµείς την δυνατότητα να δούµε 
το συνάνθρωπό µας ως καθρέπτη του προσώπου Του και της 
αιωνιότητας. Η πολιτική ως έργο ασθενών ανθρώπων δε µπορεί 
συνεπώς να σφετερίζεται την θεϊκή αυθεντία και την ανθρώπινη 
προσήλωση και λατρεία234. 

Το ότι ο άνθρωπος ως εικόνα του Θεού αποτελεί µοναδικό και 
πολύτιµο Νόµισµά Του είναι µια ιδέα η οποία απαντάται στο 
Φίλωνα, στη Μισνά και στους Αποστολικούς Πατέρες. Σηµειώνει 
ο Ιουδαίος φιλόσοφος αναφερόµενος στην κοσµολογία του 
                                                      
231 Έτσι ο Chor in , Bruder Jesus, 122-123.  
232 Aνδριώτη ,  Η Ελληνική Γλώσσα στους Μετακλασσικούς Χρόνους, 263. 
233 D r ewerm ann, Markusevangelium  ΙΙ, 260. 
234 Γι’ αυτό και ο λόγος της Εκκλησίας, όπως σηµειώνει ο Ματσούκας , Παλαιάς 
και Καινής Διαθήκης Σηµεία, 546, οφείλει να ‘είναι διαρκώς και ακαταπαύστως 
αντιεξουσιαστικός και κατά συνέπεια χαρισµατικός και θεραπευτικός. Η 
βασιλεία του Χριστού δεν είναι εκ του κόσµου τούτου, αλλά ο λόγος του τσακίζει 
κάθε εξουσία του κόσµου τούτου’.  
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Μωυσέως: ὁ δὲ µέγας Μωυσῆς οὐδενὶ τῶν γεγονότων τῆς λογικῆς 
ψυχῆς τὸ εἶδος ὡµοίωσεν͵ ἀλλ΄ εἶπεν αὐτὴν τοῦ θείου καὶ ἀοράτου 
πνεύµατος ἐκείνου δόκιµον εἶναι νόµισµα σηµειωθὲν καὶ τυπωθὲν 
σφραγῖδι Θεοῦ͵ ἧς ὁ χαρακτήρ ἐστιν ὁ ἀίδιος Λόγος· ἐνέπνευσε γάρ 
φησιν ὁ Θεὸς εἰς τὸ πρόσωπον αὐτοῦ πνοὴν ζωῆς (Γεν. 2, 7)͵ ὥστε 
ἀνάγκη πρὸς τὸν ἐκπέµποντα τὸν δεχόµενον ἀπεικονίσθαι· διὸ καὶ 
λέγεται κατ΄ εἰκόνα Θεοῦ τὸν ἄνθρωπον γεγενῆσθαι (Γεν. 1, 27)͵ οὐ 
µὴν κατ΄ εἰκόνα τινὸς τῶν γεγονότων. ἀκόλουθον οὖν ἦν τῆς 
ἀνθρώπου ψυχῆς κατὰ τὸν ἀρχέτυπον τοῦ αἰτίου Λόγον 
ἀπεικονισθείσης καὶ τὸ σῶµα ἀνεγερθὲν πρὸς τὴν καθαρωτάτην τοῦ 
παντὸς µοῖραν͵ οὐρανόν͵ τὰς ὄψεις ἀνατεῖναι͵ ἵνα τῷ φανερῷ τὸ 
ἀφανὲς ἐκδήλως καταλαµβάνηται (Περί Φυτουργίας Νώε το 
Δεύτερον 18. 3 - 20.4)235. Κάθε άνθρωπος, σύµφωνα µε τη Μισνά 
(Sanherdin 4, 5), οµοιάζει µε νόµισµα236, το οποίο φέρει πάνω του 
τη σφραγίδα του κατ΄εικόνα Θεού πλασθέντος πρωτόπλαστου  
βασιλέα. Όπως η εικόνα του Καίσαρα έχει αποτυπωθεί στο 
µέταλο του κέρµατος, έτσι και η εικόνα του Θεού έχει εντυπωθεί 
στην καρδιά κάθε ανθρώπου. Ενώ, όµως, τα αυτοκρατορικά 
νοµίσµατα είναι πανοµοιότυπα, κάθε ‘νόµισµα του Θεού’, κάθε 
ανθρώπινο πρόσωπο, είναι µοναδικό και πολύτιµο στα µάτια του 
Θεού (Ησ. 43, 1-4), όπως ο Αδάµ για τον οποίο δηµιουργήθηκε ο 
κόσµος237.  

                                                      
235 Πρβλ. Φίλων, Ότι Άτρεπτον το Θείον 105. 1 - 107.3: τὸ δ΄ ὕστερον ἔχει µέν τινα 
οὐκ ἀνάρµοστον λόγον͵ κρίνοντος τοῦ αἰτίου δωρεῶν ἀξίους τοὺς τὸ θεῖον ἐν 
ἑαυτοῖς νόµισµα͵ τὸν ἱερώτατον νοῦν͵ αἰσχροῖς ἐπιτηδεύµασι µὴ διαφθείροντας͵ 
ἴσως δὲ οὐκ ἀληθῆ. πηλίκον γάρ τινα εἰκὸς γενέσθαι τὸν ἄξιον χάριτος 
κριθησόµενον παρὰ Θεῷ; ἐγὼ µὲν γὰρ ἡγοῦµαι µόλις ἂν καὶ σύµπαντα τὸν κόσµον 
τούτου λαχεῖν. 
236 Be tz , Was wissen wir von Jesus , 83-84. 
237 Αυτήν η άποψη απαντάται και στους αποστολικούς Πατέρες οι οποίοι 
ταύτισαν την εικόνα του ανθρώπου µε την ‘εικόνα του Θεού του αοράτου’ (Κολ. 
1, 15), τον Ιησού. Σηµειώνουν µε έµφαση ο Ιγνάτιος ο Θεοφόρος, ο Ειρηναίος 
Λυών και ο Κλήµης ο Αλεξανδρεύς: Ὥσπερ γάρ ἐστιν νοµίσµατα δύο͵ ὃ µὲν Θεοῦ͵ 
ὃ δὲ κόσµου͵ καὶ ἕκαστον αὐτῶν ἴδιον χαρακτῆρα ἐπικείµενον ἔχει͵ οἱ ἄπιστοι τοῦ 
κόσµου τούτου͵ οἱ δὲ πιστοὶ ἐν ἀγάπῃ χαρακτῆρα Θεοῦ Πατρὸς διὰ Ἰησοῦ Χριστοῦ͵ 
δι΄ οὗ ἐὰν µὴ αὐθαιρέτως ἔχωµεν τὸ ἀποθανεῖν εἰς τὸ αὐτοῦ πάθος͵ τὸ ζῆν αὐτοῦ 
οὐκ ἔστιν ἐν ἡµῖν (Ιγνάτιος, Προς Μαγνησείς 5, 2). Ο µισθός των εργατών είναι 
ένας, το δηνάριο, που είχε την εικόνα και την επιγραφή του βασιλιά, δηλαδή τη 
γνώση του Υιού του Θεού, που είναι η αφθαρσία (Ειρηναίος, Kατά Αιρέσεων 4, 
36)’. Ἐπὶ τοῦ προσκοµισθέντος νοµίσµατος ὁ Κύριος εἶπεν οὐ· Τίνος τὸ κτῆµα; ἀλλά· 
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Το πρόβληµα ουσιαστικά των Φαρισαίων, των Ηρωδιανών και του 
Συνεδρίου, που τους απέστειλε, δεν ήταν ο ρωµαϊκός ζυγός, ο 
οποίος παρότι αλλοεθνής παρείχε πλεονεκτήµατα στο ιουδαϊκό 
έθνος και ιδίως στη Διασπορά, γι’ αυτό και όφειλαν να αποτίουν 
σε αυτόν τα τέλη και τους φόρους. Ο Ιησούς άλλωστε 
χρησιµοποιεί στην απάντησή του τον όρο αποδίδωµι, τον οποίο δε 
θεωρώ απλώς τεχνικό, όπως υποστηρίζει ο Gnilka238. Εάν ήταν 
τεχνικός όρος της φορολογίας, θα χρησιµοποιούταν και στην 
επερώτηση των πειραστών του Ιησού, όπου όµως απαντά το 
δοῦναι (12, 14). Ο Ιησούς χρησιµοποιεί το άπαξ συναντώµενο στο 
Μάρκο ρήµα µάλλον κυριολεκτικά, για να δηλώσει την επιστροφή 
στην Πολιτική Εξουσία αυτού που της ανήκει239. Φυσικά ο Ιησούς 
δεν ήθελε απλώς να εµµείνει απλώς στη συνεπή απόδοση του 
φόρου, γιατί διαφορετικά δε θα προέβαινε στο δεύτερο σκέλος της 
φράσης του (καὶ τὰ τοῦ Θεοῦ τῷ Θεῷ), το οποίο αδιαµφισβήτητα 
ενέχει το κέντρο βάρους του λόγου του. Είχε προφανώς διαγνώσει 
ότι το πρόβληµα των εχθρών του Ιησού ήταν ότι παρότι 
ασχολούνταν καθηµερινά µε το Νόµο και σύχναζαν στο Ναό, 
ουσιαστικά δεν έδιναν στο Θεό αυτό που αρµόζει σε Εκείνον. Η 
καρδιά τους λάτρευε το «Μαµωνά» και τη δόξα που τους 

                                                                                                                             
Τίνος ἡ εἰκὼν καὶ ἡ ἐπιγραφή; Καίσαρος· ἵνα οὗ ἐστιν͵ ἐκείνῳ δοθῇ. Οὕτως καὶ ὁ 
πιστός· ἐπιγραφὴν µὲν ἔχει διὰ Χριστοῦ τὸ Ὄνοµα τοῦ Θεοῦ͵ τὸ δὲ Πνεῦµα ὡς 
εἰκόνα. Καὶ τὰ ἄλογα ζῷα διὰ σφραγῖδος δείκνυσι τίνος ἐστὶν ἕκαστον· καὶ ἐκ τῆς 
σφραγῖδος ἐκδικεῖται. Οὕτως καὶ ἡ ψυχὴ ἡ πιστή͵ τὸ τῆς ἀληθείας λαβοῦσα 
σφράγισµα͵ τὰ στίγµατα τοῦ Χριστοῦ περιφέρει. Οὗτοί εἰσιν τὰ παιδία τὰ ἤδη ἐν τῇ 
κοίτῃ συναναπαυόµενα καὶ αἱ Παρθένοι αἱ φρόνιµοι͵ αἷς αἱ λοιπαὶ αἱ µέλλουσαι οὐ 
συνεισῆλθον εἰς τὰ ἡτοιµασµένα ἀγαθά͵ εἰς ἃ ἐπιθυµοῦσιν Ἄγγελοι παρακύψαι 
(Κλήµης  Αλεξ . Εκ των Θεοδότου και της Ανατολικής Καλουµένης Διδασκαλίας 
κατά τους Ουαλεντίνου Χρόνους Επιτοµαί 4.86.1.1 - 4.86.3.5 4.86.1). Ο άνθρωπος 
γίνεται πολύτιµο νόµισµα, κατ’ εικόνα δηλαδή του Θεού, όταν φέρει τα στίγµατα 
του πάθους της σταυρικής αγάπης του Ιησού Χριστού για ολόκληρο τον Κόσµο, 
τα οποία οδηγούν στην υπαρξιακή Γνώση Του και λαµπρύνουν τον άνθρωπο µε 
το ζωοποιό Πνεύµα Του. Γι’ αυτό και το (δῶτε) τὰ τοῦ Θεοῦ τῷ Θεῷ ουσιαστικά 
ταυτίζεται µε την εντολή της ολοκληρωτικής αγάπης προς Αυτόν και τον 
Πλησίον µε την οποία (εντολή), όπως ήδη επισηµάνθηκε, κατακλείεται η πρώτη 
υποενότητα των διαλόγων του Ιησού µε τις διάφορες µερίδες του Ιουδαϊσµού.  
238 Ό.π. 153 
239 Αυτή την κυριολεκτική σηµασία διασώζει µε σαφήνεια και η παράδοση του 
διαλόγου από τον πάπυρο Egerton: Ἐξὸν τοῖς βασιλεῦσιν ἀποδοῦναι τὰ ἀνήκοντα 
τῇ ἀρχῇ; ἀποδῶµεν αὐτοῖς ἢ µὴ; Ο Ιησούς απαντά µε το Ησ. 29, 13. 
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πρόσφερε απλόχερα η θρησκευτική τυπολατρία. Γι’ αυτό και δε 
µπορούσαν να αποδεχθούν και ανεχθούν το πρόσωπο του 
Ναζωραίου Ιησού ως Μεσσία και το κήρυγµα περί µίας Βασιλείας 
που απαιτεί Πάθος. 
7) Η χρίση του Ιησού 

Αυτό το γεγονός αντίθετα κατανόησε µια ανώνυµη γυναίκα, η 
οποία προέβη στη χρίση του Ιησού στην οικία του Σίµωνος του 
λεπρού240 στη Βηθανία (14, 3-9) δύο µέρες πριν την ύψωση - 
ενθρόνισή του ως βασιλέα των Ιουδαίων πάνω σε ένα Σταυρό (14, 
16 κε.)241. Τόσο ο Μκ. όσο και ο Μτ. (ο οποίος δίνει τόση έµφαση 
στο γεγονός, ώστε κατά την επίσκεψη των γυναικών στον τάφο 
σκοπίµως παραλείπει τη µεταφορά µύρων) σηµειώνουν ότι 
χρίσθηκε ολόκληρο το σώµα του Ιησού και όχι µόνο οι πόδες, 
όπως προέβλεπε το τελετουργικό υποδοχής των ξένων (πρβλ. Δτ. 
33, 24). Το γεγονός αυτό παραπέµπει στη βασιλική χρίση : καὶ 
κατέβη Σαδὼκ ὁ ἱερεὺς καὶ Νάθαν ὁ προφήτης καὶ Βαναίας υἱὸς 
Ἰωδάε καὶ ὁ χερεθθὶ καὶ ὁ φελεθθὶ καὶ ἐπεκάθισαν τὸν Σαλωµὼν 
ἐπὶ τὴν ἡµίονον τοῦ βασιλέως Δαυίδ καὶ ἀπήγαγον αὐτὸν εἰς τὸν 
Γιών. καὶ ἔλαβεν Σαδωκ ὁ ἱερεὺς τὸ κέρας τοῦ ἐλαίου ἐκ τῆς σκηνῆς 
καὶ ἔχρισεν τὸν Σαλωµὼν καὶ ἐσάλπισεν τῇ κερατίνῃ͵ καὶ εἶπεν πᾶς 
ὁ λαός Ζήτω ὁ βασιλεὺς Σαλωµὼν. καὶ ἀνέβη πᾶς ὁ λαὸς ὀπίσω 
αὐτοῦ καὶ ἐχόρευον ἐν χοροῖς καὶ εὐφραινόµενοι εὐφροσύνην 
µεγάλην͵ καὶ ἐρράγη ἡ γῆ ἐν τῇ φωνῇ αὐτῶν (Γ΄ Βασ. 1, 38-39). Το 
παράδοξο µε τη χρίση του Ιησού είναι ότι δε γίνεται απλώς µε 
έλαιο, αλλά µε πολύτιµη ινδική νάρδο πιστική242, η οποία 
                                                      
240 Σύµφωνα µε το Λευ. 13, 45-14, 32 απαγορευόταν η παρουσία λεπρών στην 
πόλη. Ο La pide ,  Warum kommt er nicht,  33-35 ισχυρίζεται ότι το αραµαϊκό 
πρωτότυπο σηµείωνε Schim’on ha-Zanua = Σίµων ο Εσσαίος (= ευλαβής, ταπεινός) 
και όχι Schim’on ha-Zarua= Σίµων ο λεπρός, καθώς το nun και το resch στην 
παλαιογραφία των εσσαϊκών χειρογράφων οµοιάζουν. Σηµειωτέον ότι στην 
αρχαία Πόλη της Ιερουσαλήµ βρέθηκε τετράγωνο Εσσαίων.  
241 Ο Λκ. παραλείπει εντελώς το γεγονός από τη διήγηση του Πάθους και 
αναφέρεται στη χρίση των ποδών του Ιησού στο σπίτι του Σίµωνος του 
Φαρισαίου από µια αµαρτωλή κατά τη δηµόσια δράση του Ιησού (7, 36-50). Ο 
Ιωάννης αναφέρει τη χρίση των ποδών µόνων του Ιησού από την αδελφή της 
Μάρθας, τη Μαρία, έξι  µέρες πριν την Εορτή µε αφορµή την ανάσταση του 
αδελφού της Λαζάρου (Ιω. 12, 7. πρβλ. 19, 39κε.) . 
242 Το πιστική ίσως σήµαινε ρευστή < πίνω, έπινον ή αυθεντική < πίστις ή από 
φυστικιά. Βλ. Bauer , Griechisch-Deutsches Wörterbuch, 1332. 
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βρίσκεται σε αλαβάστρινο µυροδοχείο. Επιπλέον, η χρίση δεν 
τελείται πανηγυρικά στην Ιερουσαλήµ, αλλά εκτός της αγίας 
Πόλης, στη Βηθανία στο σπίτι ενός ακάθαρτου  λεπρού 
(11QTemple 46, 16-18) και µάλιστα όχι από έναν προφήτη ούτε από 
ένα µαθητή, αλλά από µια γυναίκα και µάλιστα ανώνυµη. Το 
κορυφαίο αυτό γεγονός τελεσιουργείται επιπλέον σιωπηρά χωρίς 
να συνοδεύεται από κάποια διακήρυξη, αφού αυτή θα γίνει από 
έναν εθνικό εκατόνταρχο (Centurio) αµέσως µετά το 
αποκαλυπτικό κοσµικό σκότος, την εκπνοή του Ιησού και τη 
διάρρηξη του καταπετάσµατος του Ναού. Επιπλέον, η χρίση 
συνδέεται από τον ίδιο τον Ιησού µε τον ενταφιασµό243 του και 
συνοδεύεται από την αψευδή επαγγελία ότι η πράξη αυτής της 
γυναίκας θα αποτελεί συστατικό στοιχείο του κηρύγµατος του 
Ευαγγελίου σε όλα τα έθνη: ἀµὴν δὲ λέγω ὑµῖν͵ ὅπου ἐὰν κηρυχθῇ 
τὸ εὐαγγέλιον εἰς ὅλον τὸν κόσµον͵ καὶ ὃ ἐποίησεν αὕτη 
λαληθήσεται εἰς µνηµόσυνον αὐτῆς. Στο σηµείο αυτό ο 
αναγνώστης των Συνοπτικών Ευαγγελίων ανακαλεί την 
Οµολογία του Πέτρου στην ορεινή Καισάρεια του Φιλίππου, όπου 
επίσης η διακήρυξη της µεσσιανικότητας συνδέθηκε από τον ίδιο 
τον Ιησού µε το πάθος του και συνοδεύτηκε στο Μτ. επίσης από 
µια υπόσχεση244. Ενώ όµως ο Πέτρος στο σηµείο εκείνο µετά 
βδελυγµίας αντέδρασε στην ιδέα ενός παθητού Μεσσία και τελικά 
κατά το Πάθος αρνήθηκε και εγκατέλειψε τον Ιησού, η γυναίκα η 
οποία επιτελεί τη χρίση, σιωπηρά «προλέγει» τον ενταφιασµό του, 
εκπροσωπώντας όλες τις γυναίκες που συνόδευσαν τον Ιησού 
µέχρι το Σταυρό και τον τάφο.  

Ο ίδιος ο Μάρκος245 εµφατικά θέτει σε αντιθετικό παραλληλισµό 
τη χρίση προς την προδοσία ενός εκ των δώδεκα246, του Ιούδα, 

                                                      
243 Η χρίση του νεκρού διαφαίνεται στην αιγυπτιακή πρακτική βαλσαµώµατος/ 
ταφής του Ιακώβ και του Ιωσήφ (Γεν. 50, 2 κε.). 
244 Πρβλ .  Κασσελούρη ,  Η διήγηση της οµολογίας του Πέτρου (Ματθ. 16, 13-20 
παρ.), 169-176. Σχετικά µε την ιστορία της Έρευνας πρβλ.  Rolof f , Das Kerygma 
und der irdischen Jesus , 210-215. 
245 Κάποιοι (σύµφωνα µε το Μκ.), οι µαθητές (σύµφωνα µε το Μτ.) και ο Ιούδας ο 
Ισκαριώτης ὁ µέλλων αὐτὸν παραδιδόναι (σύµφωνα µε το Ιω. 12 ,4) αγανακτούν 
και ‘εµβριµώνται’ (= κάνουν αυστηρή παρατήρηση), καθόσον το µύρο κόστιζε τις 
ετήσιες περίπου απολαβές ενός εργάτη, οπότε θα µπορούσε συνεπώς να δοθεί 
λοιπόν ελεηµοσύνη, όπως συνηθιζόταν ιδίως την περίοδο του Πάσχα. Ο Ιησούς 
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σηµειώνοντας αµέσως µετά τη λιτή αφήγηση του γεγονότος: Καὶ 
Ἰούδας Ἰσκαριὼθ ὁ εἷς τῶν δώδεκα ἀπῆλθεν πρὸς τοὺς ἀρχιερεῖς ἵνα 
αὐτὸν παραδοῖ [αὐτοῖς]. οἱ δὲ ἀκούσαντες ἐχάρησαν καὶ 
ἐπηγγείλαντο αὐτῷ ἀργύριον δοῦναι. καὶ ἐζήτει πῶς αὐτὸν 
εὐκαίρως παραδοῖ247. Ενώ η γυναίκα παραµένει ανώνυµη, ο 
µαθητής κατονοµάζεται. Το όνοµα Ιούδας (εβρ. Jehuda)248 
συνοδεύεται από το προσωνύµιο Ισκαριώθ249, πιθανότατα γιατί 
καταγόταν από το Κεριότ, ένα χωριό της νότιας Ιουδαίας (Isch-
Keriot. Ιησ. 15, 25)250 και συνεπώς ήταν ο µοναδικός µαθητής µη 
Γαλιλαίος αλλά Ιουδαίος251. Ενώ ο Ιησούς χρίεται ως ο κατεξοχήν 

                                                                                                                             
κάνει όµως διάκριση ανάµεσα στην ελεηµοσύνη , η οποία µπορεί να γίνεται 
πάντα, και στο έκτακτο  ‘καλό  έργο ’ ,  το οποίο επιτέλεσε σε εκείνον ως 
µελλοθάνατο πτωχό η γυναίκα (πρβλ. Δτ. 15, 11). Προκειµένου να κατανοήσει 
κανείς την απάντηση του Ιησού πρέπει να λάβει υπόψη του ότι οι ραββίνοι 
διέκριναν τις καλές πράξεις α/ στις ελεηµοσύνες και β/ στα έργα αγάπης 
(δηλαδή διατροφή πεινώντων, φιλοξενία, απελευθέρωση αιχµαλώτων, επίσκεψη 
ασθενών, παράκληση πενθούντων και κυρίως ταφή νεκρών). Τα δεύτερα 
βρίσκονταν σε ανώτερη θέση από τα πρώτα, γιατί οι ελεηµοσύνες ήταν 
αποκλειστικά χρηµατικές, δεν απαιτούσαν προσωπικό µόχθο και δίδονταν σε 
ζώντες. Πρβλ. Gni lka,  Markusevangelium II, 224-225. 
246 Πρβλ. Μκ. 3, 13. 19. 14, 20. 43 Ο Ιούδας, ο οποίος όπως και οι άλλοι µαθητές 
ανήκε στο στενό κύκλο των µαθητών του Κυρίου, έλαβε το αποστολικό χάρισµα 
(Μτ. 10, 1-4), θαυµατούργησε (Μκ. 7, 13), κήρυξε στο όνοµα Του (Μκ. 6, 12) 
συµµετείχε στο Μυστικό Δείπνο του Ιησού έχοντας µάλιστα την 
‘πρωτοκαθεδρία΄ και την ιδιαίτερη τιµή να λάβει από τον Ιησού το βουτηγµένο 
στο κρασί κοµµάτι. 
247 Ο Λκ. σηµειώνει ότι ο Ιούδας καταλήφθηκε από το διάβολο (22, 3). 
248 Το όνοµα, το οποίο έδωσε η Λεία στον τετάρτο υιό της, για να εκφράσει την 
ευγνωµοσύνη της προς το Θεό (Γεν. 2, 35), δόθηκε µετά στη φυλή και κατόπιν σε 
όλη την περιοχή. Το πολύ αγαπητό αυτό όνοµα στον Ισραήλ φέρουν επτά 
πρόσωπα στην Κ.Δ. 
249 Από τον Ιωάννη ονοµάζεται στο 6, 71. 13, 26 υιός  του  Σίµωνα  του 
Ισκαριώτη, ενώ ο αρχαίος κώδικας D τον ονοµάζει ‘Σκάριωτ’. 
250 Gni lka ,  Jesus, 191. 
251Σύµφωνα µε το Stau f f er ,  Jesus, 86, ο Ιούδας, ήταν ένα πιστό παιδί της 
Συναγωγής και ίσως τους τελευταίους µήνες λειτουργούσε µέσα στον κύκλο των 
µαθητών του Ιησού στην Γαλιλαία ως κατάσκοπος του ιουδαϊκού Συνεδρίου. 
Σύµφωνα µε µια άλλη ετυµολογία, το επώνυµο του Ιούδα σχετίζεται µε τους 
ιουδαίους αντιστασιακούς Σικάριους. Μια άλλη ετυµολογία ανάγει στην 
αραµαϊκή ρίζα shiqrai, schekra, eschkaria που σηµαίνει το ψεύδος, την απάτη. Ο 
Jehuda schakkariah συµβολίζει έτσι όλους τους Ιουδαίους όπως αυτοί 
παρουσιάζονται κυρίως στον Ιωάννη (Ιω. 8, 44.  17, 12). Δεν είναι άλλωστε τυχαίο 
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βασιλεύς από µια γυναίκα, προδίδεται ή µάλλον παραδίδεται, 
όπως σηµειώνουν οι ευαγγελιστές από τον οµοτράπεζό του (Ψ. 54 
[55], 13), επειδή δεν εκπληρώνει τα εθνικιστικά µεσσιανικά 
οράµατα των Ιουδαίων. Τα τριακόσια δηνάρια που δόθηκαν για να 
γίνει η χρίση του «βασιλέως των Ιουδαίων», βρίσκονται σε 
αντιθετικό παραλληλισµό προς τα τριάντα αργύρια που 
χρησιµοποιούνται κατά την προδοσία (14, 10-11. Ζαχ. 11, 3)252. Η 
χρίση αντιστοιχεί στον ασπασµό του Ιούδα253, ενώ το αιώνιο 
µνηµόσυνο της γυναίκας στο τραγικό τέλος του µοναδικού 
Ιουδαίου µαθητή που περιγράφει ο Ματθαίος και ο Λουκάς (27, 3-
10. Πρ. 1, 16-18) και παραπέµπει στο τέλος του προδότη του 
‘χριστού’ Δαυίδ254, του Αχιτόφελ.  

Ακολουθεί ο «Μυστικός Δείπνος» όπου παραδίδεται από τον 
Ιησού η Καινή Διαθήκη, η οποία δε συνδέεται πλέον µε την πάταξη 
των «Αιγυπτίων» και το αιµατοκύλισµα των αλλοεθνών, αλλά µε 
τη θυσία του ιδίου του Θεανθρώπου. Η Παλαιά Διαθήκη 
επικυρώθηκε στο Σινά µε ραντισµό από τα θυσιασθέντα ζώα και 

                                                                                                                             
ότι ο συγκεκριµένος µαθητής αποτέλεσε επί αιώνες τύπο ολόκληρου του 
εκλεκτού λαού. Πρβλ. Drewermann, Markusevangelium II, 436 υποσ. 21. 
252 Τριάντα αργύρια ήταν σύµφωνα µε το Εξ. 21, 32 η αποζηµίωση για την αγορά 
ενός σκλάβου, την οποία συναντάµε στο Ζαχαρία (11, 12-13) και Ιερεµία (όπου 
γίνεται λόγος όµως για δεκαεπτά αργύρια, πρβλ. Μτ. 27, 6-10). Στο Ζαχαρία τα 
τριάντα αργύρια συµβολίζουν το οριστικό σχίσµα µεταξύ Ιερουσαλήµ και 
Σαµαρείας, ίσως σε συνδυασµό µε το κτίσιµο καινούργιου  Ναού στο Γαριζίµ. 
253 Το γεγονός παραπέµπει στον ασπασµό του αρχιστράτηγου του Δαβίδ, Ιωάβ, ο 
οποίος µε τον τρόπο αυτό σκότωσε τον ανταγωνιστή του Αµάσσα (Β’ Βασ. 20, 9). 
Οι Strack-B i l le rbeck,  Midrash I, 996 παραπέµπουν στον ασπασµό που έδωσε ο 
Ησαύ στον Ιακώβ (Γεν. 33, 4), ο οποίος αποτέλεσε στη ραββινική παράδοση το 
κατεξοχήν παράδειγµα υποκρισίας. Ο ασπασµός του Ιούδα συνδέεται από το 
Ben Cho rin  (Bruder Jesus, 153) µε τον ασπασµό του θανάτου. Ο δίκαιος 
πεθαίνει σύµφωνα µε την ιουδαϊκή αντίληψη µέσω του ασπασµού του Θεού, 
όπως ο Μωυσής (χαγαδική ερµηνεία Δτ. 34, 5). Με τον ασπασµό αυτό ο Θεός 
λαµβάνει την ψυχή του αγαπηµένου δούλου του. Ο ίδιος ερευνητής (σ. 141-142) 
σηµειώνει ότι, όπως στο Κουµράν γινόταν λόγος για τους υιούς του σκότους, έτσι 
και στο Μιδράς των τεσσάρων υιών της πασχάλιας λειτουργίας, ο δεύτερος γιος 
είναι ο Rascha, ήταν ο κακός, ο προδότης, αυτός που εκούσια αποχωρίζεται απ΄ 
τη σύναξη των αγίων.  
254 Το τέλος, µάλιστα, του τελευταίου περιγράφεται στο Β΄ Βασ. 20, 10, όπως 
ακριβώς του Ιούδα στο Πρ. 1, 18 και στον Ιεραπόλεως Παπία στο τέταρτο βιβλίο 
της ‘Εξηγήσεως των Κυριακών Λογίων’. 
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γεύµα που παρέθεσε ο Θεός στο Μωυσή, Ααρών και τους 70 (72) 
πρεσβυτέρους (Εξ. 23-24). Ο Κύριος στο υπερώο παραδίδει στη 
Σύναξη των µαθητών Του το Σώµα και Αίµα Του ως βρώση και 
πόση και µε τον τρόπο αυτό θεραπεύεται η εγγενής µεταπτωτική 
επιθετικότητά του και µεταµορφώνεται σε αγάπη. Ο άνθρωπος 
δεν τροµοκρατείται πλέον από το φόβο της απόρριψης και του 
θανάτου. Η άφεση των ενοχών και των αµαρτιών δεν εξαρτάται 
από τις θυσίες του Ναού και τις διατάξεις του Νόµου, αλλά 
βιώνεται σε ένα δείπνο, όπου σε αντίθεση προς τα άλλα δείπνα 
των ελληνιστικών χρόνων, µετέχουν όλοι ισότιµα ανεξάρτητα 
από τη φυλή, το φύλο ή τη θέση τους στην κοινωνική ιεραρχία.  
Επίµετρο: Οι δύο µάχαιρες (Λκ. 22, 35-38) 255 

Μόνο στο Λουκά, στον επίλογο των διαλόγων που εκτυλίσσονται 
µετά τον Μυστικό Δείπνο στο µέγα ανώγαιον την ηµέρα των 
αζύµων, απαντάται η προτροπή του Ιησού προς τους µαθητές να 
εφοδιαστούν, ενόψει της επικείµενης σύλληψής του και της 
περιόδου του πειρασµού που πρόκειται να βιώσουν, όλα τα 
απαραίτητα µέσα για την επιβίωση και την προστασία τους. Σε 
αυτά (τα µέσα) συγκαταλλέγεται και η µάχαιρα, η οποία για 
έµφαση τοποθετείται στο τέλος ολόκληρης της πρότασης. Η 
περικοπή αυτή έχει ως εξής: Καὶ εἶπεν αὐτοῖς͵ Ὅτε ἀπέστειλα ὑµᾶς 
ἄτερ βαλλαντίου καὶ πήρας καὶ ὑποδηµάτων͵ µή τινος ὑστερήσατε; 
οἱ δὲ εἶπαν͵ Οὐθενός. Εἶπεν δὲ αὐτοῖς: Ἀλλὰ νῦν ὁ ἔχων βαλλάντιον 
ἀράτω͵ ὁµοίως καὶ πήραν͵ καὶ ὁ µὴ ἔχων πωλησάτω τὸ ἱµάτιον 
αὐτοῦ καὶ ἀγορασάτω µάχαιραν256. Λέγω γὰρ ὑµῖν ὅτι τοῦτο τὸ 
γεγραµµένον δεῖ τελεσθῆναι ἐν ἐµοί͵ τὸ Καὶ  µετὰ ἀνόµων 
ἐλογίσθη· καὶ γὰρ τὸ περὶ ἐµοῦ τέλος ἔχει. οἱ δὲ εἶπαν͵ Κύριε͵ ἰδοὺ 
µάχαιραι ὧδε δύο. ὁ δὲ εἶπεν αὐτοῖς͵ Ἱκανόν ἐστιν.  

                                                      
255 Βιβλιογραφική ενηµέρωση σχετικά µε την ερµηνεία του χωρίου βλ. N ol land,  

Luke 18:35-24:53, ad loc. 
256. Ως αντικείµενο του ὁ µὴ ἒχων µπορεί να µη θεωρηθεί η µάχαιρα, αλλά τα 
προµνηµονευθέντα αντικείµενα, οπότε ο λόγος του Ι. Χριστού απευθύνεται σε 
δύο κατηγορίες µαθητών: εκείνων που έχουν βαλάντιον και πήραν και σε αυτούς 
που δεν έχουν τίποτε από τα παραπάνω και προσκαλούνται να πουλήσουν το 
πανωφόρι τους, προκειµένου να αγοράσουν µαχαίρι. Βεβαίως όπως εκ των 
υστέρων αποδεικνύεται, οι µαθητές είχαν στην κατοχή τους µαχαίρια. 
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Η περικοπή αυτή ακολουθεί τη φιλονικία µεταξύ των µαθητών 
για το τίς αὐτῶν δοκεῖ εἶναι µείζων (στ. 24-30) και την αναφορά 
του Ιησού στον πειρασµό του Σίµωνα από το Σατανά (στ. 31-34), ο 
οποίος στην αρχή του κεφαλαίου εισέρχεται στον Ιούδα (πρβλ. Ιω. 
13, 2. 27) και σκηνοθετεί την παράδοση του Ιησού. Σηµειωτέον ότι 
και οι δύο περικοπές παραδίδονται από τους άλλους Συνοπτικούς 
Ευαγγελιστές να έχουν διαδραµατιστεί σε άλλη συνάφεια257. Ο 
Λουκάς συρράφει αυτούς τους διαλόγους σε µια ενότητα, 
προκειµένου να αποτυπώσει ανάγλυφα την κρίση που έχει ήδη 
ξεσπάσει στο άµεσο περιβάλλον του Ιησού, υπό την επήρεια 
κυρίως του Διαβόλου. Στο τέλος του ιδίου κεφαλαίου ο Ιησούς, ο 
οποίος φαίνεται να προλέγει και να ελέγχει απόλυτα όσα 
γίνονται προκειµένου να τελειωθούν οι Γραφές258, διακηρύσσει 
την έλευση της ώρας και της εξουσίας του σκότους (22, 53). Υπό το 
πρίσµα αυτής της κλιµάκωσης της δαιµονικής πειρασµικής 
επιρροής, στο τέλος των διαλόγων που κατακλείουν το Μυστικό 
Δείπνο αναιρεί ρητά όσα διέταξε τους εβδοµήκοντα µαθητές του 
κατά τη αποστολή τους σε κάθε τόπο όπου επρόκειτο ο ίδιος 
κατόπιν να µεταβεί: ὑπάγετε· ἰδοὺ ἀποστέλλω ὑµᾶς ὡς ἄρνας ἐν 

                                                      
257 Η φιλονικία σύµφωνα µε το Μκ. 10, 42-45. Μτ. 20, 25-28 συµβαίνει καθ’ οδόν 
προς τα Ιεροσόλυµα και η προφητεία της προδοσίας του Πέτρου καθ’ οδόν προς 
το όρος των Ελαιών (Μτ. 26, 30-35. Μκ. 14, 26-31). 
258 Είναι αξιοσηµείωτο το πόσο πληθωρικά εκδηλώνεται το χάρισµα της 
προφητείας του Ιησού στην τελευταία φάση της ζωής του και αφορά στην εύρεση 
πώλου (19, 29-36), στην εξασφάλιση του καταλύµατος (22, 10-13), στην 
καταστροφή της Ιερουσαλήµ (21, 7-36) και στην προδοσία του Ιούδα (22, 21-23). Η 
προσευχή του Ιησού µετριάζει τον πειρασµό του Πέτρου, τον οποίο επίσης 
προφητεύει ο Ιησούς (4, 13. 22, 28.40). Αυτή η αυθεντία του Ιησού δίνει απόλυτο 
κύρος και στις υποσχέσεις που αφορούν στη Βασιλεία και τη µετοχή σε αυτήν. 
Μόνο ο Λουκάς τοποθετεί στην αρχή του Μυστικού Δείπνου, πριν την παράδοση 
του Μυστηρίου, το κυριακό λόγιο: καὶ εἶπεν πρὸς αὐτούς͵ Ἐπιθυµίᾳ ἐπεθύµησα 
τοῦτο τὸ πάσχα φαγεῖν µεθ΄ ὑµῶν πρὸ τοῦ µε παθεῖν· λέγω γὰρ ὑµῖν ὅτι οὐ µὴ 
φάγω αὐτὸ ἕως ὅτου πληρωθῇ ἐν τῇ βασιλείᾳ τοῦ Θεοῦ. καὶ δεξάµενος ποτήριον 
εὐχαριστήσας εἶπεν͵ Λάβετε τοῦτο καὶ διαµερίσατε εἰς ἑαυτούς· λέγω γὰρ ὑµῖν 
[ὅτι] οὐ µὴ πίω ἀπὸ τοῦ νῦν ἀπὸ τοῦ γενήµατος τῆς ἀµπέλου ἕως οὗ ἡ βασιλεία τοῦ 
Θεοῦ ἔλθῃ (στ. 15-18). Η φιλονικία των µαθητών κατακλείεται µόνο στο Λουκά 
(22, 29-30 = Μτ. 19, 28) µε την υπόσχεση προς αυτούς που παραµένουν κοντά του 
στους πειρασµούς: κἀγὼ διατίθεµαι ὑµῖν καθὼς διέθετό µοι ὁ Πατήρ µου 
βασιλείαν ἵνα ἔσθητε καὶ πίνητε ἐπὶ τῆς τραπέζης µου ἐν τῇ βασιλείᾳ µου͵ καὶ 
καθήσεσθε ἐπὶ θρόνων τὰς δώδεκα φυλὰς κρίνοντες τοῦ Ἰσραήλ.  
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µέσῳ λύκων. µὴ βαστάζετε βαλλάντιον͵ µὴ πήραν͵ µὴ ὑποδήµατα͵ 
καὶ µηδένα κατὰ τὴν ὁδὸν ἀσπάσησθε (10, 3-4)259.  

Η αναίρεση του Λκ. 10, 3-4 τεκµηριώνεται από τον ίδιο τον Ιησού 
µε την τελείωση της Γραφής και ιδιαίτερα όσων αναφέρονται στον 
Ησαΐα σχετικά µε τον πάσχοντα Δούλο. Ειδικότερα στο Ησ. 53, 12, 
όπου παραπέµπει ο Ιησούς, προφητεύεται ότι ο Ewed Jahwe θα 
λάβει θέση ανάµεσα στους δυνατούς και θα µοιράσει τα λάφυρα 
των ισχυρών, επειδή ο ίδιος έδωσε τη ζωή του στο θάνατο και 
δέχτηκε να συγκαταλεχθεί µε τους αµαρτωλούς: διὰ τοῦτο αὐτὸς 
κληρονοµήσει πολλοὺς καὶ τῶν ἰσχυρῶν µεριεῖ σκῦλα͵ ἀνθ΄ ὧν 
παρεδόθη εἰς θάνατον ἡ ψυχὴ αὐτοῦ͵ καὶ ἐν τοῖς ἀνόµοις ἐλογίσθη· 
καὶ αὐτὸς ἁµαρτίας πολλῶν ἀνήνεγκεν καὶ διὰ τὰς ἁµαρτίας αὐτῶν 
παρεδόθη (πρβλ. Ψ. Σολ. 16, 5). Ίσως µε το µετά ἀνόµων (το οποίο 
αντικαθιστά στο λόγο του Ιησού το ἐν τοῖς ἀνόµοις των Ο’) ο 
Ιησούς να προλέγει ότι θα συγκαταλεχθεί και θα συσταυρωθεί 
µαζί µε τους ληστές - επαναστάτες (Μκ. 15, 28), αφού θα 
κατηγορηθεί ότι διαστρέφει το ισραηλιτικό έθνος, κωλύοντα 
φόρους Καίσαρι διδόναι καὶ λέγοντα ἑαυτὸν Χριστὸν - βασιλέα εἶναι 
(23, 2). Αυτό αποτελεί το τέλος, όπως µε έµφαση τονίζεται, της 
προσωπικής πορείας Του (πρβλ. 13, 32. Μκ. 3, 26). Ενόψει αυτού του 
µαρτυρίου του Ιησού, τερµατίζεται και για τους µαθητές η εποχή 
της ειρήνης και της ασφάλειας, που είχαν κοντά στο δάσκαλό 
τους και εγκαινιάζεται η εποχή των οδυνών και των διωγµών260. 
Συνεπώς είναι απαραίτητη η προµήθεια βαλλαντίου, πήρας και 
µάχαιρας.  

Οι µαθητές, οι οποίοι στο 19, 11 θεωρούσαν ότι στην Ιερουσαλήµ 
παραχρῆµα µέλλει ἡ Βασιλεία τοῦ Θεοῦ ἀναφαίνεσθαι, 
εκλαµβάνουν προφανώς την προσταγή του Ιησού ‘ζηλωτικά’, ως 
προτροπή για πολιτική επανάσταση, και προτείνουν δύο 

                                                      
259 Στο προκείµενο χωρίο απουσιάζει οποιαδήποτε αναφορά στα υποδήµατα και 
στον ασπασµό. Η πρόσκληση για την αγορά της µάχαιρας ίσως βρίσκεται σε 
αντιθετικό παραλληλισµό προς τονχαιρετισµό της ειρήνης. Σηµειωτέον ότι κατά 
την επιστροφή των Εβδοµήκοντα είχε διαπιστώσει την πτώση του Σατανά από 
τον ουρανό ως αστραπής.  
260 Πρβλ. Μκ. 2, 18-20. 
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µάχαιρες. Με το ἱκανὸν ἐστὶν261 ο Ιησούς τερµατίζει είτε τους 
διαλόγους του Μυστικού Δείπνου γενικότερα  είτε πιθανότερο τη 
συγκεκριµένη συζήτηση, επειδή προσκρούει στην άγνοια των 
µαθητών. Πιθανόν ο λόγος αυτός να ενέχει ειρωνεία262. Σηµειώνει 
ο Ι. Χρυσόστοµος: Εἰπόντων δὲ τῶν Ἀποστόλων͵ Κύριε͵ ἰδοὺ 
µάχαιραι ὧδε δύο͵ καὶ τὸ λεχθὲν µὴ συνιέντων͵ αὐτός φησιν  ͵ἱκανόν 
ἐστι͵ καίτοι γε οὐκ ἦν ἱκανόν. Εἰ µὲν γὰρ ἀνθρωπίνης βοηθείας 
κεχρῆσθαι αὐτοὺς ἐβούλετο͵ οὐδὲ εἰ ἑκατὸν ἦσαν µάχαιραι͵ ἱκαναὶ 
ἦσαν· εἰ δὲ µὴ τοῦτο͵ καὶ δύο περιτταί263.  

Ακολουθεί η αγωνιώδης προσευχή του Ιησού στη Γεθσηµανή (22, 
39-46), η οποία πλαισιώνεται από την πρόσκληση προσεύχεσθε ἳνα 
µὴ εἰσέλθητε εἰς πειρασµὸν , ο ασπασµός του Ιούδα και το 
περιστατικό µε την αποκοπή του δεξιού ωτίου του δούλου του 
αρχιερέως (22, 47-51)264. Το τελευταίο αυτό περιστατικό συνδέεται 
άµεσα µε την υπό εξέταση περικοπή αφού χρησιµοποιείται η µια 
µάχαιρα, από τις δύο που είχαν προηγουµένως επιδειχθεί στον 
Ιησού. Μόνο, µάλιστα, στο Λουκά οι µαθητές ρωτούν τον Ιησού 
εάν πρέπει να κτυπήσουν µε µαχαίρι (22, 49). Ο Ιησούς περιέργως 
σιωπά και δεν τους αποτρέπει. Μόνο κατόπιν παροτρύνει τους 
µαθητές ἐᾶτε ἕως τούτου και επιτελεί τη θεραπεία. Με τον τρόπο 
αυτό αποδεικνύει όχι µόνο στους µαθητές, αλλά και στους 
εχθρούς του τη φιλανθρωπία της βασιλείας του. Στο σηµείο αυτό 
πρέπει να υπογραµµισθεί ότι η αντίδρασή του όσον αφορά στην 
άσκηση βίας από τους µαθητές του, είναι εξαιρετικά ήπια, εάν 
συγκριθεί µε αυτή που περιγράφεται στο Ματθαίο (26, 52-54): 
λέγει αὐτῶ ὁ Ἰησοῦς\ Ἀπόστρεψον τὴν µάχαιράν σου εἰς τὸν τόπον 
αὐτῆς͵ πάντες γὰρ οἱ λαβόντες µάχαιραν ἐν µαχαίρῃ ἀπολοῦνται. ἢ 
δοκεῖς ὅτι οὐ δύναµαι παρακαλέσαι τὸν Πατέρα µου͵ καὶ 
παραστήσει µοι ἄρτι πλείω δώδεκα λεγιῶνας ἀγγέλων; πῶς οὖν 

                                                      
261 Πρβλ. Δτ. 3, 26 Ο’: καὶ ὑπερεῖδεν Κύριος ἐµὲ ἕνεκεν ὑµῶν καὶ οὐκ εἰσήκουσέν 
µου͵ καὶ εἶπεν κύριος πρός µε ἱκανούσθω σοι͵ µὴ προσθῇς ἔτι λαλῆσαι τὸν λόγον 
τοῦτον. 
262 Βλ. Τρεµπέλα ,  Κατά Λουκάν, 611. 
263 H πατερική παράθεση είναι από το Cra m er , Catenae in Lucam Evangelium , 159. 
264 Στον Ιωάννη είναι ο  Πέτρος  αυτός που αποκόπτει το αυτί του Μάλχου  (18, 
10). 
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πληρωθῶσιν αἱ γραφαὶ ὅτι οὕτως δεῖ γενέσθαι;265 Αναντίρρητα, 
όµως, µε το όλο περιστατικό η βίαιη χρήση της µάχαιρας 
προβάλλει ως συνέπεια της παρερµηνείας εκ µέρους των µαθητών 
της παρότρυνσης του διδασκάλου τους για αγορά της, ίσως και ως 
πειρασµική ενέργεια, εάν το περιστατικό αυτό συνδεθεί µε την 
προσευχή στη Γεθσηµανή.  

Ακολουθεί ο λόγος του Ιησού προς τους αρχιερείς, τους 
στρατηγούς  του Ναού και τους πρεσβυτέρους: Ὡς ἐπὶ λῃστὴν 
ἐξήλθατε µετὰ µαχαιρῶν καὶ ξύλων; καθ΄ ἡµέραν ὄντος µου µεθ΄ 
ὑµῶν ἐν τῷ ἱερῷ οὐκ ἐξετείνατε τὰς χεῖρας ἐπ΄ ἐµέ· ἀλλ΄ αὕτη ἐστὶν 
ὑµῶν ἡ ὥρα καὶ ἡ ἐξουσία τοῦ Σκότους. Σε αυτό το λόγιο οι 
µάχαιρες (σε πληθυντικό) σε συνδυασµό µε τα ξύλα 
υπογραµµίζουν τη βίαιη διάθεση των διωκτών Του, οι οποίοι µε 
τον τρόπο αυτό τον αντιµετωπίζουν ως ληστή, ως επικίνδυνο δηλ. 
πολιτικά στασιαστή.  

Ορισµένοι ερµηνευτές εξέλαβαν την προτροπή του Ιησού για την 
προµήθεια µάχαιρας αλληγορικά266. Τα δύο ξίφη, που 
επιδεικνύουν οι µαθητές στον Ιησού, σηµαίνουν την Π. και την 
Κ.Δ., το Πάθος και το άγ. Πνεύµα, την εποχή της καταπίεσης και 
του διωγµού ή της κρίσης στις εκκλησίες στις οποίες απευθύνεται 
το Ευαγγέλιο του Λουκά. Η µάχαιρα, η οποία συµβολίζει στην 
Α.Γ. κυρίως τον πόλεµο, στο Εφ. 6, 14 συµβολίζει το ρήµα/το λόγο 
του Θεού267. Δε φαίνεται, όµως, ο Λουκάς να χρησιµοποιεί 
αλληγορικά στα έργα του τη µάχαιρα, αλλά κυριολεκτικά για να 
δηλώσει την πτώση της Ιερουσαλήµ, το µαρτύριο του Ιακώβου του 
Ζεβεδαίου και την αυτοχειρία του δεσµοφύλακα στους Φιλίππους 
(21, 24. Πρ. 11, 2. 16, 27. πρβλ. Ρωµ. 8, 34. Εβρ. 11, 34. 37). Στην 
περίπτωση, µάλιστα, του κυριακού λογίου Μτ. 10, 34 (οὐκ ἦλθον 
βαλεῖν εἰρήνην ἀλλά µάχαιραν), εκείνος προτιµά το πυρ (12, 51-3). 
Άλλοι θεώρησαν την προτροπή του Ιησού ως υιοθέτηση του 

                                                      
265 Σηµειωτέον ότι µόνο στο Ματθαίο διακηρύσσεται από τον ίδιο τον Ιησού ότι 
ήρθε να φέρει µάχαιρα στη γη (10, 34). 
266 Ο H ei l igenthal ,  Wehrlosigkeit oder Selbstschutz, 39-58, σηµειώνει ότι ο 
Πάπας Βονιφάτιος Η’ χρησιµοποιούσε αυτό το χωρίο προκειµένου να σηµάνει 
την παγκόσµια κυριαρχία της Ρωµαιοκαθολικής Εκκλησίας. 
267Πρβλ. Εβρ. 4, 12. Απ. 1, 16.  

PDF created with FinePrint pdfFactory Pro trial version http://www.fineprint.com

http://www.fineprint.com


 
 
 
 
 
 

Ο ΙΗΣΟΥΣ ΩΣ Ο ΒΑΣΙΛΕΥΣ ΤΗΣ ΔΟΞΗΣ 

επαναστατικού ζηλωτικού φρονήµατος268. Όπως, όµως, 
επισηµαίνει ο K.Berger 269,  η προµήθεια ή η κατοχή µάχαιρας 
ανήκε στο στοιχειώδη εξοπλισµό κάθε πεζοπόρου της εποχής 
εκείνης. Με αυτό το εργαλείο ούτε οι κατακτητές ήταν δυνατόν να 
απωθηθούν, ούτε η βασιλεία του Θεού να εδραιωθεί. Ο Ιώσηπος 
(Πόλ. 2, 125) αναφέρει για τους Εσσαίους ότι κατά τις αποδηµίες 
τους δε λάµβαναν µαζί τους τίποτε άλλο παρά µόνο όπλα - 
µάχαιρες διά τούς ληστάς. Ο Λουκάς, ο οποίος προσπαθεί στο 
έργο του να µην προκαλεί τη Ρωµαϊκή Εξουσία, θα ήταν πολύ 
επιφυλακτικός στην καταγραφή αυτού του χωρίου, εάν επρόκειτο 
για εκδήλωση πολιτικής στάσης εκ µέρους του Ιησού. Ο ίδιος ο 
Ευαγγελιστής Λουκάς προσπαθεί να υποβαθµίσει τις «βίαιες» 
ενέργειες του Ιησού στην Ιερουσαλήµ. Τη µεν ξήρανση της συκιάς 
την παραλείπει εντελώς (Μκ. 11, 12-14. Μτ. 21, 18-19)270, τη δε 
εκδίωξη των εµπόρων την περιγράφει πολύ πιο λιτά και σύντοµα 
από τους άλλους Ευαγγελιστές (19, 45-46. Μτ. 21, 10-7. Μκ. 11, 15-
17. Ιω. 2, 13-17). Καµιά ζηλωτική αντίδραση εναντίον των διωκτών 
της Εκκλησίας εκ µέρους των ίδιων των µελών της δεν 
καταγράφεται επίσης από τις Πράξεις των Αποστόλων271. 
Αντίθετα το µετὰ ἀνόµων ἐλογίσθη µε το οποίο συνοδεύει ο Ιησούς 
την πρότασή του για την αγορά της µάχαιρας, αλλά και η 
θεραπεία του ωτός του δούλου του αρχιερέως αποτρέπει κάθε 
ζηλωτική παρερµηνεία. Άλλοι ερευνητές θεώρησαν την ενότητα 
αυτή ως µια αυτοτελή µη µάρκεια παράδοση, που προστέθηκε εκ 

                                                      
268 E is ler ,  ΙΗΣΟΥΣ ΒΑΣΙΛΕΥΣ ΙΙ, 267. 
269 Πρβλ. Berger , Der ‘brutale’ Jesus, 125. Σύµφωνα µε τον ίδιο ερµηνευτή ο λόγος 
του Ιησού για τις µάχαιρες εµπεριέχει την εξής ειρωνεία: Εάν και αυτός ο 
‘δίκαιος’, ο άοπλος Ιησούς εκλαµβάνεται από τον κόσµο ως επαναστάτης, τότε για 
να θεωρείται κανείς ειρηνοποιός πρέπει να πάρει τα όπλα! 
270 Πρβλ. Λκ. 13, 6-9 όπου γίνεται λόγος για τη  διαφύλαξη  της συκιάς εντός του 
αµπελώνα. 
271 Και οι αναγνώστες του δίτοµου έργου του Λουκά φαίνεται ότι αντιµετώπιζαν 
αντίστοιχες µε τον Ιησού κατηγορίες τόσο από τους Ιουδαίους όσο και από τους 
Ρωµαίους (πρβλ. Λκ. 12, 1-12). Στη Θεσσαλονίκη ο Παύλος και ο Σίλας 
κατηγορούνται ότι δρουν ενάντια στις εντολές του Καίσαρα (17, 7. πρβλ. Λκ. 12, 
11). 
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των υστέρων στο υλικό του Λουκά272, και προϋποθέτει υπερβολικά 
εχθρικές εµπειρίες κατά την άσκηση της χριστιανικής 
ιεραποστολής.  

Από τα παραπάνω και τη γενικότερη συνάφεια του κειµένου 
συνάγεται ότι η παρότρυνση του Ιησού για προµήθεια βαλαντίου, 
οδοιπορικού σάκκου και µάχαιρας θέλει να δηλώσει την 
καινούργια κατάσταση που καλούνται οι µαθητές να 
αντιµετωπίσουν µετά τη σύλληψή του. Όπως σηµειώνει ο Σ.  
Αγουρίδης η καθόλου συνάφεια και του Λουκά και του 
χριστιανικού Ευαγγελίου επιβάλλει ο στ. 22, 36 να θεωρηθεί ως 
παροιµιακή έκφραση που δηλώνει τη γενική έννοια της λήψεως 
αµυντικών προστατευτικών µέτρων273. Ο Ιωάννης ο Χρυσόστοµος 
σηµειώνει τα εξής: Ἀγοράσαι δὲ µάχαιραν͵ φησὶ͵ τὴν ἔφοδον τῶν 
Ἰουδαίων τὴν κατ΄ αὐτοῦ γνωρίσαι αὐτοῖς βουλόµενος͵ καὶ ὅτι 
µέλλουσιν αὐτὸν συλλαµβάνειν͵ καὶ τοῦτο φανερῶς µὲν οὐκ 
ἠθέλησεν εἰπεῖν͵ ὥστε µὴ θορυβῆσαι πάλιν αὐτούς· δι΄ αἰνίγµατος 
µέντοι τῆς µαχαίρας τὴν ἐνεστῶσαν αἰνίττεται ἐπιβουλὴν͵ καὶ ὅτι 
µέλλει πάσχειν παρὰ τῶν Ἰουδαίων ἅπερ ἔπαθε͵ καὶ τοῦτο ἐκ τῶν 
ἑξῆς δῆλον. Εἰπὼν γὰρ ἀγορασάτω µάχαιραν͵ ἐπήγαγεν  ͵ὃτι δεῖ τὰ 
γεγραµµένα περὶ ἐµοῦ τελεσθῆναι͵ ὅτι µετὰ ἀνόµων ἐλογίσθη· οὔτε 
οὖν τελείως παρεσιώπησεν͵ ἵνα µὴ τῇ ἀθρόᾳ ἐφόδῳ ταραχθῶσιν͵ 
οὔτε πάλιν τελείως ἐγνώρισεν͵ ἵνα µὴ δειλίᾳ τινὶ κατασχεθῶσιν [...] 
καὶ ὅµως οὐκ ἀπεκάλυψε τὸ αἴνιγµα. καὶ γὰρ πολλαχοῦ φαίνεται 
τοῦτο ποιῶν͵ ἐπειδὰν µὴ νοήσωσι τὸ λεχθὲν͵ παρατρέχει τοῦτο καὶ 
ἀφίησι͵ τῇ τῶν πραγµάτων ἐκβάσει τῶν µετὰ ταῦτα τὴν κατανόησιν 
τῶν εἰρηµένων ἐπιτρέπων λοιπὸν͵ ὥσπερ καὶ ὅτε εἶπε͵ λύσατε τὸν 
ναὸν τοῦτον274. Δεν αποκλείεται, βέβαια, ήδη κάποια µέλη της 

                                                      
272 Αυτήν την υπόθεση προσπαθούν να τη στηρίξουν και στο γεγονός ότι το 
λεξιλόγιο της περικοπής εκτός του στ. 37  δεν είναι λουκάνειο. Πρβλ. N ol land,  

Luke 18:35-24:53, ad loc. 
273 Ματθαίος, 253. 
274 Cramer, Catenae in Lucam, 158. Ειδικότερα ο Ιωάννης ο Χρυσόστοµος 
δικαιολογεί την προµήθεια πήρας και βαλαντίου ως εξής: κατ΄ ἀρχὰς µὲν γὰρ 
ἐκεῖνα προσέτασσε͵ ὅπως πεῖραν καὶ ἀπόδειξιν τῆς αὐτῶν δυνάµεως λαβόντες͵ ἐν 
τῷ µηδενὸς αὐτοὺς ὑστερεῖσθαι µετὰ θάρσους καὶ προθυµίας εἰς τὴν οἰκουµένην 
ἐξέλθωσιν ἅπασαν· πρὸς δὲ τὴν συµπλήρωσιν τῆς οἰκονοµίας ἐρχόµενος͵ ταῦτα 
παρεκελεύετο ἵνα µὴ διὰ τέλους ἀργοὶ µένωσι͵ πενίας δὲ καὶ πείνας καὶ 
γυµνότητος πεῖραν λαβόντες͵ ἐν τούτοις τὴν οἰκείαν φιλοσοφίαν ἐνδείξονται͵ καὶ 
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Πρώτης Εκκλησίας να ερµήνευαν τη ρήση αυτή του Ιησού 
ζηλωτικά, αποµονώνοντάς την από το γενικότερο κλίµα και 
πνεύµα των λόγων και των πράξεών του. Οι άλλοι Ευαγγελιστές 
την παρέλειψαν, ενώ ο Λουκάς µε την τοποθέτησή της µετά το 
Μυστικό Δείπνο, την πρόταση του Ιησού για διακονία, και 
συνδυάζοντάς τη µε τη θεραπεία του ωτός και γενικότερα το 
Πάθος του Ιησού, αποδίδει τη ζηλωτική παρερµηνεία της βίαιης 
χρήσης µάχαιρας στο γενικότερο κλίµα της δαιµονικής 
πειρασµικής επιρροής στις σκέψεις και τη δράση των µαθητών. 
Δεν αποκλείεται, επίσης, όπως επισηµαίνει ο R.Heiligenthal 275,  
ο Έλληνας Ευαγγελιστής να θέλει να αποτρέψει τους χριστιανούς 
από το εκούσιο µαρτύριο, µη υιοθετώντας απόλυτα το σύνθηµα 
της Αποκαλύψεως (13, 9-10): Εἴ τις ἔχει οὖς ἀκουσάτω. εἴ τις εἰς 
αἰχµαλωσίαν͵ εἰς αἰχµαλωσίαν ὑπάγει· εἴ τις ἐν µαχαίρῃ 
ἀποκτανθῆναι͵ αὐτὸν ἐν µαχαίρῃ ἀποκτανθῆναι. Ὧδέ ἐστιν ἡ 
ὑποµονὴ καὶ ἡ πίστις τῶν ἁγίων. Παράλληλα, (ο Λουκάς) θέλει να 
καταστείλει έτσι ακραίες ενθουσιαστικές τάσεις που 
καλλιεργούνταν εντός της Εκκλησίας από ακτήµονες 
περιοδεύοντες ιεραποστόλους µε την επίκληση του Λκ. 10, 3-5, 
αφού διαφοροποιεί την κατάσταση των µαθητών κατά τη 
διάρκεια της επίγειας δράσης του Ιησού µε αυτή µετά την 
ανάληψή του, οπότε και δικαιώνεται η εντός των ευαγγελικών 
πλαισίων χρήση του βαλαντίου, της πήρας και της µάχαιρας. 

                                                                                                                             
µὴ ὥσπερ δι΄ ἀψύχων ὀργάνων ἐνεργεῖσθαι τὰ κατ΄ αὐτοὺς νοµίζωσιν· ἔτι δὲ καὶ ἵνα 
µὴ µετὰ ταῦτά τινες ἔχωσι λέγειν͵ ὅτι οὐδὲν παρ΄ αὐτοῖς εἰσήνεγκαν ἐκεῖνοι͵ ἀλλὰ 
τὸ πᾶν τῆς τοῦ Θεοῦ ῥοπῆς ἐγένετο͵ πρὸς δὲ τούτοις ἵνα καὶ µετριάζειν µάθωσι͵ 
τοῦτο ποιεῖ͵ καὶ ὅπως µὴ µείζονα ἢ κατὰ ἄνθρωπον λάβωσι δόξαν. Διὰ δὴ ταῦτα καὶ 
πολλῷ πλείονα τούτων͵ ἀφεὶς αὐτοὺς πολλοῖς τῶν ἀδοκήτων περιπίπτειν͵ οὐκ 
ἠβουλήθη ὑπὸ τὴν ἀκρίβειαν τῆς νοµοθεσίας τῆς προτέρας αὐτοὺς ἀφεῖναι͵ ἀλλ΄ 
ἐχάλασε καὶ ἀνῆκε τῆς φιλοσοφίας τὸν τόνον ἐκείνοις͵ ὥστε µὴ βαρύν τινα καὶ 
ἀφόρητον αὐτοῖς γενέσθαι τὸν βίον͵ πολλαχοῦ ἐγκαταλιµπανοµένοις καὶ τὸν 
ἀκριβῆ νόµον ἐκεῖνον ἀναγκαζοµένοις τηρεῖν. 
275 Wehrlosigkeit oder Selbstschutz, 39-58. 
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8. Η Σταύρωση του Ιησού 

α. Η δίκη του Ιησού από το Συνέδριο276 
                                                      
276 Έχουν γίνει πολλές προσπάθειες επί τη βάσει φιλολογικών ή µορφολογικών 
κριτηρίων να αποδοθεί η καταδίκη του Ιησού από το Συνέδριο στη γόνιµη 
φαντασία των Ευαγγελιστών και σε κατηχητικές, απολογητικές ή λατρευτικές 
σκοπιµότητες της Εκκλησίας. Oι Theissen-Merz  Jesus, 393 κε. συνοψίζουν τη 
µέχρι τούδε έρευνα ως εξής: Ο R.Bu ltm ann περιορίζει τον ιστορικό πυρήνα της 
διήγησης του Πάθους στη σύλληψη, την παράδοση του Ιησού στον Πιλάτο, την 
καταδίκη και τη σταύρωση. Ο M.D ibel iu s χαρακτηρίζει τη διήγηση Κήρυγµα, ο 
G .Ber tam  λατρευτικό µύθο και ο D .D ormeyer  Παραίνεση. Οι Ευαγγελιστές 
σύµφωνα µε τη µέχρι τότε κρατούσα άποψη προσπαθούν να απενοχοποιήσουν 
τη ρωµαϊκή αρχή και κατ’ επέκταση και το χριστιανικό κίνηµα από την 
κατηγορία ότι ο Ιησούς σταυρώθηκε από τον εκπρόσωπο της Pax Romana ως 
κοινός επαναστάτης και να ρίξουν το λίθο του αναθέµατος στις ιουδαϊκές αρχές. 
Στο Λουκά, µάλιστα, την αθωότητα του Ιησού τη διακηρύσσει τόσο ο Πιλάτος 
(πρβλ. Ιω. 19, 11) όσο και ο Ηρώδης Αντύπας (23, 6-12). Η δαιµονοποίηση των 
Ιουδαίων, οι οποίοι στο Ματθαίο (27, 25) κραυγάζουν τὸ αἷµα αὐτοῦ ἐφ’ ἡµᾶς καὶ 
ἐπὶ τὰ τέκνα ἡµῶν, κορυφώνεται στην ύστερη χριστιανική αποκαλυπτική 
γραµµατεία (Ευαγγέλιο Πέτρου 11, 46. Αρχεία Πιλάτου). Καταρχήν πρέπει να 
υπογραµµισθεί ότι δεν καταδικάζονται οι Ιουδαίοι συλλήβδην ως σταυρωτές του 
Ιησού, καθώς ο ίδιος ο Μάρκος στο 9, 31 σηµειώνει παραδοθήσεται εἰς χεῖρας 
ἀνθρώπων ,  ενώ και ο Λουκάς στο 18, 22 υπογραµµίζει τη συµβολή των εθνών 
στο πάθος (πρβλ. Πρ. 4, 25-27) Η ιστορικότητα της διηγήσεως των Συνοπτικών 
δεν πρέπει να αµφισβητείται αφού όπως ο Pesch, Das Markusevangelium ΙΙ, 1-25 
απέδειξε, η διήγηση προέρχεται πιθανότατα πριν το 37 π.Χ. όσο αρχιερέας ήταν 
ακόµη ο ηθικός αυτουργός της Σταύρωσης ο Καϊάφας, ο οποίος ακριβώς γι’ αυτό 
το λόγο δεν κατονοµάζεται στο κατά Μάρκον. Με ανάλογο τρόπο ενήργησε η 
ιουδαϊκή αριστοκρατία όταν αντιµετώπισε τον Ιησού υιό του Ανανία, ο οποίος 
επίσης προσέβαλε το Ναό τέσσερα έτη προ του Πολέµου (6, 300 κε.). Τον 
παρέδωσε και αυτόν στο ρωµαίο ηγεµόνα. Η καταδίκη του Ιησού από τους 
Ιουδαίους µαρτυρείται σε µια ιδιωτική επιστολή που έστειλε ο σύρος Στωϊκός 
M a r a  bar  Sa ra pion στο γιο του από µια ρωµαϊκή φυλακή λίγο µετά το 73 µ.Χ. 
(οπότε και ο βασιλεύς Αντίοχος Δ΄ εκδιώχθηκε από τα Σαµόσατα) και αποτελεί 
την αρχαιότερη ίσως εξωβιβλική µαρτυρία για τον Ιησού. Αυτός θεωρεί ως 
αποκλειστικούς υπευθύνους της σταύρωσης τους Ιουδαίους. Με αφορµή την 
επικείµενη θανατική του εκτέλεση γράφει πλήθος παροτρύνσεων και 
συµβουλών προς το παιδί του, το οποίο και προτρέπει να αποκτήσει τη Σοφία. 
Μπορεί οι Σοφοί σε αυτό τον κόσµο να καταδιώκονται δια της βίας και 
συκοφαντίας, η Σοφία όµως παραµένει αιώνια. Ως παραδείγµατα προσκοµίζει 
(εκτός του Σωκράτη και του Πυθαγόρα) τον Ιησού, του οποίου το όνοµα δεν 
αναφέρει. Θεωρεί την άλωση της Ιερουσαλήµ ως συνέπεια αυτού του γεγονότος 
(Μτ. 22, 7. 27, 5). Κατατάσσει τον Ιησού στις κορυφαίες προσωπικότητες και δεν 
αναφέρεται στην ανάστασή του: Τι ωφελήθηκαν οι Αθηναίοι από τη δολοφονία του 
Σωκράτη, γεγονός το οποίο τους εκδικήθηκε µε λιµό και πανώλη ή τους Σαµίους η 
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Πρωταγωνιστής στη νυκτερινή δίκη του Ιησού ήταν ο Kαϊάφας 
(Qajjapha=ιεροξεταστής), ο οποίος ήταν αρχιερέας από το 18 µ.Χ. 
Νυµφευµένος µε την κόρη του Άννα (Ιω. 18, 13)277, ανήκε στις 
τριάντα περίπου αριστοκρατικές οικογένειες των Σαδουκαίων, οι 
οποίες σε αντίθεση προς την αίρεση των Φαρισαίων θεωρούσαν 
ως αυθεντική αποκάλυψη του θελήµατος του Θεού µόνο αυτή που 
εµπεριέχεται στην Τορά (και όχι την προφορική παράδοση), 
αρνούνταν κυνικά την επέµβαση του Θεού στην παγκόσµια και 
την προσωπική ανθρώπινη ιστορία και αµφισβητούσαν επίσης 
την ανάσταση των νεκρών, η οποία αποτελούσε το κατεξοχήν 
κίνητρο αντίστασης και µαρτυρίου των Ζηλωτών. Ενώ 
θρησκευτικά διακατέχονταν από έναν συντηρητισµό, πολιτικά δε 
δίσταζαν να συνεργάζονται µε τους ρωµαίους ειδωλολάτρες. Ο 
Καϊάφας έχοντας διεισδύσει µε το γάµο του στην εύρωστη 
οικονοµικά και κοινωνικά οικογένεια του προκατόχου του, 
κατάφερε, διατηρώντας µε διπλωµατία και σύνεση τις ευαίσθητες 
ισορροπίες να κρατήσει την εξουσία µέχρι την άνοιξη του 35 µ.Χ. 
όταν και καθαιρέθηκε από το αξίωµα, εξαιτίας µιας καινούργιας 
σφαγής των προσκυνητών του Πάσχα. Επί δεκαοχτώ χρόνια 
κατάφερε να συµπλέει µε τη συχνά κυνική και σίγουρα εχθρική 
προς τους Ιουδαίους ρωµαϊκή διοίκηση του Πιλάτου και να χαίρει 
της εµπιστοσύνης των ορθοδόξων Ιουδαίων. Όντας 
πραγµατιστής, έχοντας δηλαδή διαπιστώσει ότι ήταν αδύνατο να 
αποτιναχθεί βίαια ο ξενικός ζυγός, προσπαθούσε να βρει πάντα 
τρόπους επιβίωσης και σωτηρίας του γένους του, βάζοντας φρένο 
στις ζηλωτικές τάσεις, προκειµένου να αποτρέψει το εθνικό 
αιµατοκύλισµα και αφανισµό. Κατάφερε, όντως, σε µια εποχή 
                                                                                                                             
καύση του Πυθαγόρα, των οποίων ολόκληρη η χώρα σε µια στιγµή καλύφθηκε από 
άµµο; Ή τους Ιουδαίους η δολοφονία του σοφού βασιλέα τους, αφού από εκείνη την 
εποχή αρπάχθηκε το βασίλειο. Γιατί δίκαια ο Θεός πήρε εκδίκηση για εκείνους 
τους τρεις σοφούς: οι Αθηναίοι πέθαναν από την πείνα, οι Σάµιοι καλύφθηκαν από 
τη θάλασσα και οι Ιουδαίοι δολοφονήθηκαν και εκδιώχθηκαν από το βασίλειό τους 
και ζουν διεσπαρµένοι. Ο Σωκράτης δεν είναι νεκρός ένεκα του Πλάτωνος, ούτε ο 
Πυθαγόρας ένεκα του αγάλµατος, ούτε ο σοφός βασιλεύς ένεκα των καινούργιων 
νόµων, που παρέδωσε. Ο συγγραφέας αυτής της επιστολής δεν ήταν σίγουρα 
Ιουδαίος, αφού οµιλεί σε άλλα σηµεία της για τους θεούς του. 
277 Ο πενθερός του Άννας χρηµάτισε αρχιερέας την περίοδο 6-15 µ.Χ., ασκούσε 
όµως επίδραση στο Συνέδριο (στο οποίο την πλειοψηφία είχαν οι Φαρισαίοι) 
µέχρι το 70 µ.Χ.  
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αντισηµιτισµού, να κυριαρχεί στην Ιερουσαλήµ η ειρήνη. 
Προφανώς το Ιω. 11, 50. 18, 14278 (συµφέρει  ὑµῖν  ἵνα εἷς 
ἄνθρωπος ἀποθάνῃ ὑπὲρ  τοῦ λαοῦ  καὶ  µὴ  ὅλον  τὸ  ἔθνος 
ἀπόληται) εκφράζει µε τον καλύτερο τρόπο την πραγµατιστική 
λογική του αρχιερέα, η οποία δεν έδινε πρωταρχική σηµασία στο 
πρόσωπο αλλά στη µάζα.  

Η σύλληψη του Ιησού στη Γεθσηµανή διοργανώθηκε κατά τέτοιο 
τρόπο, ώστε να µην προκαλέσει την αντίδραση των πολυάριθµων 
οπαδών του Ιησού. Προφανώς είχε σχεδιαστεί από την Τετάρτη, 
ενώ ο αρχιερέας προσκάλεσε τα µέλη του Συνεδρίου κατά τη 
διάρκεια της αποστολής της σπείρας. Η σύλληψη, πιθανότατα, 
δεν έγινε από την αστυνοµία του Ναού, αλλά από τους υπηρέτες 
του Συνεδρίου, οι οποίοι ως εκτελεστές των εντολών του, είχαν 
την αποστολή να συλλαµβάνουν τους υπόδικους και να τους 
οδηγούν σε δίκη279. Σηµειωτέον ότι η εποχή του Πάσχα, όταν έγινε 
η σύλληψη και η εκτέλεση του Ιησού χαρακτηριζόταν ως η ‘εποχή 
της απελευθέρωσης’: Τη νύχτα του Πάσχα λυτρωθήκαµε και τη 
νύχτα του Πάσχα θα απελευθερωθούµε (Melchita Ej. 12, 42). Tις 
ηµέρες, συνεπώς, των Παθών του Κυρίου ο εθνικιστικός οίστρος 
έφτανε στο αποκορύφωµά του, ο ζυγός των Ρωµαίων φαινόταν 
ιδιαιτέρως επαχθής και η µεσσιανική λαχτάρα υποκινούσε 
αναβρασµό και αναστατώσεις, τις οποίες προσπαθούσε µε κάθε 
τρόπο να προλάβει και να καταστείλει µε την παρουσία της στην 
αγία Πόλη η ρωµαϊκή αρχή (Μκ. 15, 7).  

Η νυκτερινή κατεπείγουσα συνεδρίαση του Συνεδρίου έγινε 
πιθανότατα στο ανώγεο του Παλατιού του Καϊάφα στην Άνω 
Πόλη280. Παρότι απαγορευόταν η έκδοση θανατικής απόφασης τη 

                                                      
278 Ο Μωυσής παρακαλεί το Θεό να τον εξαλείψει τον ίδιο από το βιβλίο της ζωής 
παρά να καταστρέψει το λαό του µετά την λατρεία του χρυσού µόσχου (Εξ. 32, 32. 
πρβλ. Ιωνά 1, 12). Ο βασιλιάς Ιωακείµ αιχµαλωτίστηκε εκούσια προκειµένου να 
σώσει την Ιερουσαλήµ από την απειλή του Ναβουχοδονόσορα (Δ΄ Βασ. 24, 10-12).  
279 Σύµφωνα µε το Ιωάννη στη σύλληψη συµµετείχε η σπείρα (600 άνδρες) (18, 3) 
και ο χιλίαρχος (18, 12).  
280 Σύµφωνα µε το Ιω. 18, 19-24 είχε προηγηθεί η ανάκρισή του από τον Άννα. Η 
τελική καταδίκη από το Συνέδριο δεν έγινε στην Βουλή, το Βουλευτήριο, το οποίο 
σύµφωνα µε τον Ιώσηπο (Πόλ. 5, 4.2) στο νοτιοδυτικό άκρο του Ναού, κοντά στην 
πλατεία του Ξυστού, ούτε στην Αίθουσα των Κέδρων. Πρβλ. Pesch ,  
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νύκτα281, το Συνέδριο έκανε χρήση τής κατ’ εξαίρεση διαδικασίας 
της εντολής της στιγµής (hooraath schaah)282, εφόσον έπρεπε ο 
Ιησούς να δικαστεί το πρωί από τον Πιλάτο και να εκτελεστεί πριν 
την εορτή του Πάσχα. Ίσως η καταδικαστική απόφαση να 
επικυρώθηκε και να δηµοσιεύτηκε σε µια δεύτερη επίσηµη 
συνεδρίαση στο Βουλευτήριο του Ναού, λίγο πριν την παράδοση 
του Ιησού στον Πιλάτο (Μκ. 15, 1. Λκ. 22, 66-71). Τόσο από τις 
µαρτυρίες του Ιώσηπου (Πόλ. 2, 117) όσο και του Ταλµούδ 
(jSanh1,18a. 7, 24b) συµπεραίνουµε ότι το Συνέδριο δεν είχε το 
δικαίωµα εκδόσεως και εκτελέσεως θανατικής και µάλιστα 
σταυρικής ποινής, κάτι που αποτυπώνεται στο Ιω. 18, 31: Ἡµῖν οὐκ 
ἔξεστιν ἀποκτεῖναι οὐδένα. Το προνόµιο ius gladii από το 6 µ.Χ., 
όταν η Ιουδαία περιήλθε στην άµεση δικαιοδοσία της Ρώµης, 
ανήκε στο ρωµαίο ηγεµόνα. Εξαίρεση αποτελούσε η περίπτωση 
παραβίασης του άβατου του Ιερού, χωρίς να µαρτυρείται όµως 
εφαρµογή αυτής της απειλής. Το Συνέδριο προέβαινε σε 
εκκαθαρίσεις στα διαστήµατα που υπήρχε κενό εξουσίας. Έτσι 
µαρτύρησε ο αδελφόθεος Ιάκωβος, ενώ σε λιντσάρισµα φαίνεται 
να οφείλεται και ο λιθοβολισµός του Στεφάνου (Πρ. 7, 54-60)283. 

Προκειµένου να καταδικαστεί ο ένοχος έπρεπε να υπάρχουν 
ενοχοποιητικές καταθέσεις από δύο ή τρεις µάρτυρες, οι οποίοι 
έπρεπε να συµφωνήσουν απόλυτα στην απαγγελία της 
κατηγορίας ανεξάρτητα ο ένας από τον άλλον αλλά και να 
συναινέσει η πλειονοψηφία του Μεγάλου Συνεδρίου (Beth dijn ha-
Migdol). Αξιοσηµείωτη είναι η ανυπαρξία µαρτύρων υπεράσπισης 
στην περίπτωση του Ιησού, αλλά και το γεγονός ότι οι 
ευαγγελιστές σε κανένα σηµείο δεν κατακρίνουν ως παράνοµη τη 
σύσταση και τη λειτουργία του Δικαστηρίου, το οποίο καταδίκασε 
τον Ιησού. Αντίθετα ο Καϊάφας φαίνεται ότι τηρεί τουλάχιστον 
τον τύπο του Νόµου. Οι κατηγορίες που απαγγέλλονται εναντίον 
                                                                                                                             
Markusevangelium  II, 416. Gni lka, Jesus, 298. Σύµφωνα µε το Ιω. 18, 19-24 είχε 
προηγηθεί η ανάκρισή του από τον Άννα. 
281 Πρέπει να σηµειωθεί ότι το Sanherdin της Μισνά, από το οποίο αντλούµε 
πληροφορίες σχετικά µε το ιουδαϊκό δικαστήριο, καταγράφηκε τουλάχιστον 
έναν αιώνα αργότερα και απηχεί τη φαρισαϊκή πρακτική. Στις ηµέρες του Ιησού 
ίσχυε το σαδουκαιϊκό, το οποίο µάλλον ήταν σκληρότερο. 
282 Πρβλ. Pesc h,  Markusevangelium II, 416 
283 Gni lka , Jesus, 296. υποσ. 14, 15. 
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του Ιησού δεν αναφέρονται ούτε στην κατάλυση της Τορά 
(Σάββατο, διακρίσεις καθαρού-ακαθάρτου) ούτε στην επιτέλεση 
θαυµάτων µε τη δύναµη του Βεελζεβούλ. Είναι όµως αυτονόητο 
ότι αυτές οι ενέργειες βάρυναν στην κρίση της φαρισαϊκής 
πτέρυγας του Συνεδρίου, όπου όµως πρωταγωνιστούν οι 
Σαδουκαίοι. Το κατηγορητήριο προσπαθεί να τεκµηριωθεί α/ µε 
την απειλή της καταστροφής του Ναού και β/ µε την καταφατική 
απάντηση του Ιησού στην ερώτηση του αρχιερέα εάν Αυτός είναι 
ο αναµενόµενος Μεσσίας. Η σχέση των δύο κατηγοριών µεταξύ 
τους µπορεί να ερµηνευθεί εάν ληφθούν υπόψη οι περικοπές Β΄ 
Βασ. 7 και Ησ. 11. Και οι δύο περικοπές ερµηνεύονταν µεσσιανικά 
την εποχή του Ιησού, όπως αποδεικνύει το 4QFlorilegium. Σε αυτό 
το κουµρανικό κείµενο κατά το σχολιασµό του Β΄ Βασ. 7, 
αναφέρεται ότι ο Θεός στα τέλη των αιώνων θα αναστήσει διά του 
Μεσσία την πεσµένη σκηνή του Δαβίδ και θα εξασφαλίσει την 
αιώνια κυριαρχία της δυναστείας του284. Στη δέκατη τέταρτη ευχή 
της Shemone Esre οι παρακλήσεις για ανοικοδόµηση του Ναού και 
έλευση του βλαστού του Δαβίδ συνδυάζονται. Η εµφάνιση του 
Μεσσία συνδεόταν, συνεπώς, στον Ιουδαϊσµό άρρηκτα µε το 
κτίσιµο ενός καινούργιου µεγαλόπρεπου Ναού285. Ο Ιησούς 
φέρεται από τους ψευδοµάρτυρες ότι διακήρυξε ότι θα καταλύσει 
ο ίδιος το Ναό του Ηρώδη και ότι σε διάστηµα τριών ηµερών θα 
ιδρύσει καινούργιο αχειροποίητο. Σηµειώνει σχετικά ο Μάρκος: οἱ 
δὲ ἀρχιερεῖς καὶ ὅλον τὸ Συνέδριον ἐζήτουν κατὰ τοῦ Ἰησοῦ 
µαρτυρίαν εἰς τὸ θανατῶσαι αὐτόν͵ καὶ οὐχ ηὕρισκον· πολλοὶ γὰρ 
ἐψευδοµαρτύρουν κατ΄ αὐτοῦ͵ καὶ ἴσαι αἱ µαρτυρίαι οὐκ ἦσαν. καί 
τινες ἀναστάντες ἐψευδοµαρτύρουν κατ΄ αὐτοῦ λέγοντες ὅτι Ἡµεῖς 
ἠκούσαµεν αὐτοῦ λέγοντος ὅτι Ἐγὼ καταλύσω τὸν Ναὸν τοῦτον τὸν 
χειροποίητον καὶ διὰ τριῶν ἡµερῶν ἄλλον ἀχειροποίητον 
οἰκοδοµήσω· καὶ οὐδὲ οὕτως ἴση ἦν ἡ µαρτυρία αὐτῶν (14, 55-59). 
Προφανώς, η αναλήθεια έγκειται στην ερµηνεία του λογίου του 
Ιησού, αφού Εκείνος δεν αναφερόταν στο Ναό των Ιεροσολύµων, 

                                                      
284 Τα µέλη της µοναστικής κοινότητας, προσφέροντας στον Θεό ως θυµίαµα και 
θυσία εξιλασµού την ‘αγία’ ζωή τους, πίστευαν ότι αποτελούν τµήµατα ενός 
ζωντανού Ιερού/Ναού, τον οποίο δεν µπορούν να καταλύσουν οι πύλες του Άδη 
(πρβλ Μτ. 16, 16). 
285 Pesch , Markusevangelium II, 435. Be tz ,  Was wissen wir von Jesus , 62 κε. 
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αλλά στο Σώµα Του και δεύτερον µε τον όρο αχειροποίητος Ναός 
εννοούσε (όπως συνέβαινε ήδη και στο Κουµράν) την Εκκλησία 
του, η οποία ιδρύθηκε µε την ανάστασή Του και συγκροτήθηκε 
από όλους εκείνους που βαπτίστηκαν στο όνοµά Του.  

Ο Ιησούς δεν έδινε καµιά απάντηση σε όσα του 
καταµαρτυρούσαν, γι’ αυτό και ο αρχιερέας θέλησε να 
διασαφηνίσει αυτό το οποίο έµµεσα κατηγορούσαν οι 
ψευδοµάρτυρες µε την εξής επερώτηση: Σὺ εἶ ὁ Χριστὸς ὁ Υἱὸς τοῦ 
Εὐλογητοῦ; (14, 60-61). Η ερώτηση αυτή µε την περιφραστική 
απόδοση του ονόµατος του Γιαχβέ µε τον κλασικό ιουδαϊκό όρο ο 
Ευλογητός (barukh hu), προφανώς δε µπορεί να αποτελεί ποίηµα 
της πρωτοχριστιανικής κοινότητας, αλλά καταγραφή της 
ερώτησης του Αρχιερέα.  Η πρόκληση για την ιουδαϊκή 
αριστοκρατία ήταν η εξής: Είναι δυνατόν κάποιος, ο οποίος 
συνελήφθη χωρίς αντίσταση και φαίνεται να είναι 
εγκαταλελειµένος/απορριµµένος και από τον ίδιο τον Θεό να 
αποτελεί τον Μεσσία εκείνον του Ισραήλ, ο οποίος θα δώσει στον 
καταπιεσµένο λαό του το χαµένο µεγαλείο και θα προκαλέσει την 
κάθοδο του καινούργιου αχειροποίητου Ναού; Εἰ γάρ ἐστιν δίκαιος 
Υἱὸς Θεοῦ ἀντιλήµψεται αὐτὸν ἐκ χειρὸς ἀνθεστηκότων (Σοφ. Σολ. 
2, 18).  

Στην ερώτηση του αρχιερέα ο Ιησούς για πρώτη φορά λύνει την 
επίµονη σιωπή, η οποία τον διακρίνει σε όλη τη διάρκεια του 
Πάθους του (Ησ. 53, 7. Ψ. 36 [37], 15. Α΄ Πε. 2, 22) και απαντά 
καταφατικά286, συµπληρώνοντας µάλιστα ότι η ύψωσή του στο 
Σταυρό θα συνδυαστεί µε την Ενθρόνισή του στα δεξιά του 
Πατέρα και την έλευσή του πάνω στις νεφέλες του ουρανού: ὁ δὲ 
Ἰησοῦς εἶπεν͵ Ἐγώ εἰµι͵ καὶ ὄψεσθε τὸν Υἱὸν τοῦ Ἀνθρώπου ἐκ 
δεξιῶν καθήµενον τῆς Δυνάµεως καὶ287ἐρχόµενον µετὰ τῶν 
νεφελῶν τοῦ οὐρανοῦ. Στο λόγιο αυτό του Ιησού γίνεται έµµεση 
αναφορά στον Ψ. 109 (110), 1 (πρβλ. Πρ. 2, 30-6) και στο Δν. 7 
(πρβλ. Λκ. 12, 8. Μτ. 25, 31-46). Ενώ οι εκπρόσωποι της ιουδαϊκής 
αριστοκρατίας σχεδίασαν την ύψωση του Ιησού πάνω στο 
ατιµωτικό και εξευτελιστικό ξύλο του Σταυρού, ο Ιησούς ο 

                                                      
286 Με το συ λέγεις σύµφωνα µε το Μτ. 
287 Οι άλλοι ευαγγελιστές συµπληρώνουν ἀπ’ ἂρτι (Μτ) ἀπὸ τοῦ νῦν (Λκ). 
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Ναζωραίος προφητεύει την ενθρόνισή του δεξιά του Θεού και τη 
διενέργεια της κρίσεως στον Ισραήλ και µάλιστα στους ίδιους τους 
διώκτες του. Αξιοσηµείωτο είναι το γεγονός ότι ο Ιησούς 
προκειµένου να ονοµατίσει το Θεό δε χρησιµοποιεί τον όρο 
Κύριος, όπως συµβαίνει στον Ψ. 109 (110) ούτε τον όρο Ευλογητός, 
αλλά τον όρο Δύναµις, και έτσι εξαίρει την έννοια του κράτους, 
το οποίο θα απολαµβάνει ένθρονος (και όχι εστηκώς, όπως 
συµβαίνει στο όραµα του Στεφάνου. Πρ. 7, 56). Η οµολογία αυτή 
του Ιησού παρουσιάζεται, µάλιστα, από τους Ευαγγελιστές σε 
αντιθετικό παραλληλισµό προς την άρνηση του Πέτρου σχετικά 
µὲ τὸν ἂνθρωπον τοῦτον (Μκ. 14, 66-72). 

Ο αρχιερέας εκλαµβάνοντας την προφητεία του Ιησού ως 
βλασφηµία, διαρρηγνύει τα ιµάτιά του, κάτι που υποδήλωνε είτε 
πένθος (Γεν. 37, 29), είτε οργισµένη αντίδραση σε βλασφηµία (Δ΄ 
Βασ. 18, 37)288. Ο Ιησούς ως ψευδοπροφήτης (Μκ. 3, 22) έπρεπε, 
σύµφωνα µε το Δτ. 13, 9. 18, 20, να πεθάνει και µάλιστα δηµόσια 
(Δτ. 17, 13) προς δόξα Θεού (ad majorem dei), προκειµένου να 
καταπραϋνθεί η θεϊκή οργή και να µη µεταδοθεί το κακό. Ως 
βλάσφηµος έπρεπε σύµφωνα µε το Δτ. 21, 22 να λιθοβοληθεί και 
κατόπιν το πτώµα του να σταυρωθεί (πρβλ. 11QMiqd 64, 7-9)289. 
                                                      
288 Η διάρρηξη των ιµατίων πρέπει να συνδυαστεί µε το σκίσιµο του 
καταπέτασµατος και δηλώνουν το τέλος της λευιτικής ιεροσύνης. Σύµφωνα 
βέβαια µε τον Ιωήλ, ‘πρέπει κανείς να διαρρηγνύει την καρδιά του και όχι τα 
ιµάτιά του’ (2, 13). Ο Ματθαίος αναφέρει ότι κατά τον εµπαιγµό του Ιησού, οι 
στρατιώτες του φόρεσαν πορφύρα, κάτι που παραπέµπει στο Ησ. 63, 1. Kατόπιν, 
ακολουθεί η εκγύµνωση του Ιησού (Μτ. 27, 35), η οποία παραπέµπει στον Ψ.22 
(στ. 17-19).  
289 Βλασφηµ ία  θεωρούνταν η ειρωνεία ή η ύβρις του Θεού, καθώς επίσης και η 
διεκδίκηση θεϊκής αξίας. Πλάνος (Mesith) θεωρούταν εκείνος που οδηγούσε ένα 
άτοµο στην ειδωλολατρία, ενώ αποστάτης (Maddiach) όλον το λαό. Οι 
κατηγορίες αυτές δικαιολογούσαν  τη σύλληψη µε δόλο και τη θανάτωση του 
ενόχου σε εορτάσιµες µέρες. Μια Baraitha (=παράδοση) του Βαβ. Ταλµούδ από τη 
σχετικά πρώιµη ταναϊτική εποχή σηµειώνει τα εξής σχετικά µε το θάνατο του 
Ιησού: Την Παραµονή του Πάσχα (baraeb happaesah) κρεµάστηκε ο Ιησούς ο 
Ναζαρηνός. Ένας αγγελιοφόρος για σαράντα ηµέρες πήγαινε µπροστά του και 
έλεγε: Αυτός εξέρχεται για να λιθοβοληθεί γιατί µαγεύει, παραπλανά (sc: µε την 
διάδοση της ειδωλολατρίας) και οδηγεί τον Ισραήλ σε πτώση από τον Θεό (sc: µε το 
κήρυγµα περί µεσσιανικότητας και αναστάσεως. Κάθε ένας ο οποίος γνωρίζει 
κάποια αξιοµισθία του (zakkut) για την ελάφρυνση της ποινής του ας έρθει και ας 
το καταθέσει. Αλλά δε βρέθηκε τίποτα για την ελάφρυνση της ποινής του γι’ αυτό 
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Αυτό το χωρίο, που εφαρµοζόταν για τους προδότες της πατρίδος 
και εκείνους που εκδιώκονταν από τη χώρα για θανάσιµα 
εγκλήµατα, επικαλούνται οι Ιουδαίοι στο Ιω. 19, 7: Ἡµεῖς νόµον 
ἔχοµεν͵ καὶ κατὰ τὸν νόµον ὀφείλει ἀποθανεῖν͵ ὅτι Υἱὸν Θεοῦ 
ἑαυτὸν ἐποίησεν. 

Ακολουθεί ο εµπαιγµός του Μεσσία από τους υπηρέτες του 
Συνεδρίου: Καὶ ἤρξαντό τινες ἐµπτύειν αὐτῷ καὶ περικαλύπτειν 
αὐτοῦ τὸ πρόσωπον καὶ κολαφί ζειν αὐτὸν καὶ λέγειν αὐτῷ͵ 
Προφήτευσον͵ καὶ οἱ ὑπηρέται ῥαπίσµασιν αὐτὸν ἔλαβον. Έτσι, 
εκπληρώνεται η προφητεία του Ησαΐα σχετικά µε τον πάσχοντα 
Δούλο: καὶ ἡ παιδεία Κυρίου ἀνοίγει µου τὰ ὦτα͵ ἐγὼ δὲ οὐκ ἀπειθῶ 
οὐδὲ ἀντιλέγω. τὸν νῶτόν µου δέδωκα εἰς µάστιγας͵ τὰς δὲ σιαγόνας 
µου εἰς ῥαπίσµατα͵ τὸ δὲ πρόσωπόν µου οὐκ ἀπέστρεψα ἀπὸ 
αἰσχύνης ἐµπτυσµάτων· καὶ κύριος βοηθός µου ἐγενήθη͵ διὰ τοῦτο 
οὐκ ἐνετράπην͵ ἀλλὰ ἔθηκα τὸ πρόσωπόν µου ὡς στερεὰν πέτραν 
καὶ ἔγνων ὅτι οὐ µὴ αἰσχυνθῶ (Ησ. 50, 5 κε.). Αυτό το βάρβαρο 
παιχνίδι µε τον Ιησού δεν αποτελεί απλώς επανάληψη όσων 
συµβαίνουν κατόπιν, µετά την καταδίκη του (Ιησού) από τον 
Πιλάτο, αλλά τραγική συνέπεια του ισχυρισµού του Ιησού ότι 
είναι Μεσσίας. Σύµφωνα µε τον Ησαΐα, ένα από τα κατεξοχήν 
χαρακτηριστικά του Μεσσία είναι η ορθή κρίση: καὶ ἀναπαύσεται 
ἐπ΄ αὐτὸν Πνεῦµα τοῦ Θεοῦ͵ πνεῦµα σοφίας καὶ συνέσεως͵ πνεῦµα 
βουλῆς καὶ ἰσχύος͵ πνεῦµα γνώσεως καὶ εὐσεβείας (11, 2). Ο Ιησούς 
προκαλείται, απαντώντας στην πρόκληση προφήτευσον να 
αναγνωρίσει τους εµπαίκτες του και να αποδείξει έστω και στην 
ύστατη στιγµή ότι είναι ο αναµενόµενος Μεσσίας. Ο εµπαιγµός 
του Ιησού από τους Ιουδαίους αποτελεί, συνεπώς, συνέχεια της 
Δίκης µε προκλητικά βάρβαρα µέσα. Ακολουθεί η παράδοση του 
Ιησού στο ρωµαίο ηγεµόνα. 

                                                                                                                             
και τον κρέµασαν την Παρασκευή του Πάσχα΄ (Sanherdin 43a). Πρβλ. Kühn, Die 
Kreuzesstrafe während der frühen Kaiserzeit, 648-793.  
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β. Η δίκη από τον Πιλάτο290 

Ο Ιησούς οδηγήθηκε τα χαράµατα στο Πραιτώριο, όταν και ο 
ρωµαίος διοικητής αναλάµβανε καθηµερινώς τα δικαστικά 
καθήκοντά του. Ως Κριτήριο χρησίµευε είτε το οχυρό Αντωνία, 
βόρεια της αυλής του Ναού, είτε το παλάτι του Ηρώδη (πλησίον 
της Πύλης Ιάφα), αφού οι ρωµαίοι διοικητές χρησιµοποιούσαν 
συνήθως ως έδρες τους τα παλάτια των προηγούµενων αρχόντων. 
Ο Πιλάτος δικάζει τον Ιησού κάνοντας πιθανότατα όχι χρήση της 
coercitio, η οποία χρησιµοποιούταν ως µέτρο έκτακτης ανάγκης 
για τη διατήρηση της έννοµης τάξης αλλά της cognitio, της 
επίσηµη διαδικασίας που περιελάµβανε απαγγελία κατηγορίας, 
ακρόαση, οµολογία και ετυµηγορία. Ο Λουκάς µόνος από τους 
ευαγγελιστές διατυπώνει µε σαφήνεια τις πολιτικές κατηγορίες 
που βάρυναν τον Ιησού (23, 2. 5): ἤρξαντο δὲ κατηγορεῖν αὐτοῦ 
λέγοντες͵ Τοῦτον εὕραµεν α/ διαστρέφοντα τὸ ἔθνος ἡµῶν καὶ β/ 
κωλύοντα φόρους Καίσαρι διδόναι καὶ γ/ λέγοντα ἑαυτὸν Χριστὸν 
βασιλέα εἶναι [...] Ἀνασείει τὸν λαὸν διδάσκων καθ΄ ὅλης τῆς 
Ἰουδαίας͵ καὶ ἀρξάµενος ἀπὸ τῆς Γαλιλαίας ἕως ὧδε. Καταρχήν ο 
ρωµαίος ηγεµόνας απευθύνει στον Ιησού (όπως άλλωστε 
προέβλεπε και η ανακριτική διαδικασία) το ερώτηµα: Σὺ εἶ ὁ 
βασιλεὺς τῶν Ἰουδαίων; (πρβλ. Πρ. 17, 7). Ο τελευταίος απαντά µε 
τη σιβυλλική απάντηση Σὺ λέγεις και στη συνέχεια σιωπά κάτι 
που ισοδυναµούσε µε αποδοχή των κατηγοριών. Ο Πιλάτος 
αντιλαµβανόµενος την αθωότητα του κατηγορουµένου, αφού δεν 
προέκυπτε ούτε ότι κάποια συµµορία είχε συστήσει ούτε ότι 
κάποια στάση είχε υποκινήσει ούτε επαναστατική συµπεριφορά 
γενικότερα παρουσίαζε, συνειδητοποιεί το κίνητρο του φθόνου 
(Mκ. 15, 10) και προσπαθεί να αποφύγει την καταδίκη του αθώου 
κάνοντας χρήση είτε της συνήθειας να ερωτάται ο όχλος στο 

                                                      
290 Για το ότι ο Ιησούς καταδικάστηκε από τη ρωµαϊκή αρχή δε γεννάται καµιά 
αµφιβολία καθώς µαρτυρείται από τον Τάκιτο στα Χρονικά (15, 44), τα οποία 
γράφτηκαν το 116-7 µ.Χ. Εκεί σηµειώνει ότι ο Νέρωνας διοχέτευσε ύπουλα την 
ιδέα ότι αίτιοι της πυρπόλησης της Ρώµης ήταν εκείνοι οι οποίοι ήταν µισητοί για 
τα αισχρά τους έργα και ο λαός τους αποκαλούσε Χριστιανούς και τους βασανίζει 
µε σκληρότατα βασανιστήρια. Ο εισηγητής αυτής της ονοµασίας Χρηστός 
καταδικάστηκε σε θάνατο από τον προκουράτορα Πόντιο Πιλάτο επί της 
βασιλείας Τιβερίου.  
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αµφιθέατρο εάν επιθυµεί το θάνατο του ηττηµένου µονοµάχου291 
είτε του εθίµου της αµνηστείας292.  

                                                      
291 Πρβλ. Myers, Mel Gibbson ΄s Passion of the Christ. 
292 Ο Ιωάννης έντεχνα εναλλάσσει επτά συνολικά σκηνές εντός και εκτός του 
Πραιτωρίου (18, 26 - 19, 16) κατά τέτοιο τρόπο, ώστε η ανάκριση του Ιησού και τα 
τελευταία αποκαλυπτικά λόγια σχετικά µε τη βασιλεία Του να µην ακούγονται 
από τους κατεξοχήν αντικειµένους του στη γη, τους Ιουδαίους. Η επιθυµία των 
εχθρών του να φάνε το Πάσχα τους αποµακρύνει από το αληθινό Πάσχα. 
Ολόκληρη, άλλωστε, η ζωή του Ιησού στο τελευταίο Ευαγγέλιο αποτελεί µια 
διαρκήΚρίση, όπου ο Ιησούς καταθέτει τη µαρτυρία της αλήθειας, της ζωής και 
του φωτός σε έναν κόσµο βουτηγµένο στο σκοτάδι. Η δίκη απλώς του Πιλάτου 
αποτελεί το τελευταίο στάδιο αυτής της µακρόχρονης δίκης πριν την έλευση της 
ώρας  του Ιησού, δηλαδή της ύψωσής Του στο Σταυρό και στη Δόξα. Οι Ιουδαίοι, 
σύµφωνα µε την επισήµανση του Ιωάννη, δεν εισήλθαν στο Πραιτώριο για να µη 
µιανθούν. Η είσοδος σε σπίτι ειδωλολάτρη απαγορευόταν γιατί πιστευόταν ότι 
εκεί θάβονταν τα πρόωρα βρέφη, οπότε αυτόµατα σήµαινε και επαφή µε νεκρό. 
Μεταξύ των δύο πρώτων κινήσεων του Πιλάτου παρεµβάλλει ο Ιωάννης την 
εξής χαρακτηριστική σκηνή (18, 33-38): Εἰσῆλθεν οὖν πάλιν εἰς τὸ πραιτώριον ὁ 
Πιλᾶτος καὶ ἐφώνησεν τὸν Ἰησοῦν καὶ εἶπεν αὐτῷ͵ Σὺ εἶ ὁ βασιλεὺς τῶν Ἰουδαίων; 
ἀπεκρίθη Ἰησοῦς͵ Ἀπὸ σεαυτοῦ σὺ τοῦτο λέγεις ἢ ἄλλοι εἶπόν σοι περὶ ἐµοῦ; 
ἀπεκρίθη ὁ Πιλᾶτος͵ Μήτι ἐγὼ Ἰουδαῖός εἰµι; τὸ ἔθνος τὸ σὸν καὶ οἱ ἀρχιερεῖς 
παρέδωκάν σε ἐµοί· τί ἐποίησας; ἀπεκρίθη Ἰησοῦς͵ Ἡ βασιλεία ἡ ἐµὴ οὐκ ἔστιν ἐκ 
τοῦ κόσµου τούτου· εἰ ἐκ τοῦ κόσµου τούτου ἦν ἡ βασιλεία ἡ ἐµή͵ οἱ ὑπηρέται οἱ ἐµοὶ 
ἠγωνίζοντο [ἄν]͵ ἵνα µὴ παραδοθῶ τοῖς Ἰουδαίοις· νῦν δὲ ἡ βασιλεία ἡ ἐµὴ οὐκ ἔστιν 
ἐντεῦθεν. Στο διάλογο αυτό ο Ιησούς ξεκαθαρίζει ότι δε χρησιµοποιεί τα 
κοσµικά µέσα της καταστολής και επιβολής που χρησιµοποιούσε η ρωµαϊκή 
εξουσία, προκειµένου να επιβάλει την Pax στην Οικουµένη. Αυτό αποδείχθηκε 
τη στιγµή της σύλληψής Του στην Γεθσηµανή. Ως σκοπό της βασιλείας του 
προβάλλει τη µαρτυρία της αλήθειας. Αυτή τη φωνή της αλήθειας του 
επουράνιου απεσταλµένου αρνήθηκαν πείσµονα οι Ιουδαίοι στο κεφ. 8. 
Γνωρίζουν, όµως, να διακρίνουν τα πρόβατα της ποίµνης του (10, 3. πρβλ. Δτ. 18, 
15). Αυτό το βασίλειο της αλήθειας αποτελεί προφανώς για τον Πιλάτο ‘µωρία΄, 
γι’ αυτό και ο ίδιος δεν ασχολείται περαιτέρω µε το θέµα αυτό. Εντύπωση 
προκαλεί η παραλληλότητα της απάντησης του Ιησού σχετικά µε το ποιόν της 
βασιλείας του µε την απάντηση που έδωσαν τα αδέλφια του στο Δοµιτιανό. Στον 
Ιωάννη η βασιλεία δεν αποτελεί απλώς εσχατολογικό φαινόµενο, αλλά 
εισβάλλει στο παρόν και κρίνει τον κόσµο και τον άνθρωπο, µε το αν τον 
προκαλεί σε ακοή της φωνής του. Στη δεύτερη ανάκριση του Ιησού διαµείβεται ο 
εξής χαρακτηριστικότατος διάλογος µεταξύ του εκπροσώπου της επίγειας και 
του φορέα της άνω βασιλείας. καὶ εἰσῆλθεν εἰς τὸ πραιτώριον πάλιν καὶ λέγει τῷ 
Ἰησοῦ͵ Πόθεν εἶ σύ; ὁ δὲ Ἰησοῦς ἀπόκρισιν οὐκ ἔδωκεν αὐτῷ. λέγει οὖν αὐτῷ ὁ 
Πιλᾶτος͵ Ἐµοὶ οὐ λαλεῖς; οὐκ οἶδας ὅτι ἐξουσίαν ἔχω ἀπολῦσαί σε καὶ ἐξουσίαν ἔχω 
σταυρῶσαί σε; ἀπεκρίθη αὐτῷ ὁ Ἰησοῦς͵ Οὐκ εἶχες ἐξουσίαν κατ΄ ἐµοῦ οὐδεµίαν εἰ 
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Η αµνηστεία για πολλά χρόνια ήταν αµάρτυρη. Αποδείχτηκε µε 
βάση ένα κείµενο της Μισνά ότι προβλεπόταν τεµάχιο του 
πασχαλινού αµνού και για κάποιον που είχε δοθεί υπόσχεση ότι 
θα απελευθερωνόταν πριν την Εορτή από τις φυλακές293. 
Παρόµοια περίπτωση µαρτυρείται σε έναν αιγυπτιακό πάπυρο 
του 85 µ.Χ.294 Η κίνηση του Πιλάτου να αµνηστεύσει τον Ιησού 
ήταν όµως λανθασµένη, γιατί αναγνώριζε de facto ότι ο Ιησούς 
ήταν ένοχος. Στην ερώτησή του χρησιµοποιεί µάλιστα ειρωνικά 
αντί του ονόµατος του κατηγορουµένου, τον όρο ‘βασιλεύς των 
Ιουδαίων’, ο οποίος στη συνοπτική παράδοση χρησιµοποιείται 
κατά τη διαδικασία της Σταύρωσης µόνο από µη Ιουδαίους (Μκ. 
15, 32. Μτ. 27, 42)295. Οι όχλοι µπροστά στο δίληµµα Βαραββάς296 ή 
Χριστός επιλέγουν τον πρώτο. Ο Βαραββάς (ο υιός του Αββά-
Πατέρα ή του Ραββά ‘του µορφωµένου’), ο οποίος χαρακτηρίζεται 
από το Μάρκο ως στασιαστής (15, 7) και από τον Ιωάννη ως ληστής 
(18, 40), ήταν φυλακισµένος για στάση και φόνο: ἦν δὲ ὁ λεγόµενος 
Βαραββᾶς µετὰ τῶν στασιαστῶν δεδεµένος, οἵτινες ἐν τῇ στάσει 
φόνον πεποιήκεισαν. Προφανώς ήταν αγωνιστής της ένοπλης 
εθνικής αντίστασης του Ισραήλ ενάντια στον ρωµαϊκό ζυγό, ίσως 
συµπολεµιστής µε τους δύο ληστές µε τους οποίους 
συσταυρώθηκε ο Ιησούς. Αντιπροσώπευε την εκδοχή της επιβολής 
της βασιλείας του Θεού µε µέσα βίαια και πολεµικά. Πολύ ορθά 
σηµειώνει ο Drewermann297 ότι η επιλογή ανάµεσα στον Ιησού και 
το Βαρραβά αποτελεί την αιώνια πρόκληση της ανθρώπινης 
Ιστορίας για επιλογή ανάµεσα στη δύναµη της θεϊκής αγάπης και 
στη θεϊκότητα της επίγειας δύναµης.  

Ο Πιλάτος, παρ’ όλες τις προειδοποιήσεις της συζύγου του στο 
κατά Ματθαίον (27, 19), υποκύπτει στην απαίτηση του όχλου και 

                                                                                                                             
µὴ ἦν δεδοµένον σοι ἄνωθεν· διὰ τοῦτο ὁ παραδούς µέ σοι µείζονα ἁµαρτίαν 
ἔχει. Πρβλ. Schnackenbu rg, Das Johannesevangelium ΙΙΙ, 278. 
293 Pesch , Markusevangelium II, 462. 
294 Ήταν µάλλον δυνατή ως απονοµή χάριτος πριν την καταδίκη (abolitio) και 
µετά (indulgentia). 
295 Στον Ιωάννη χρησιµοποιείται θετικά στα χωρία 1, 49. 12, 13. Χωρίς τη γενική 
Ισραήλ φαίνεται να έχει πολιτικό χαρακτήρα (6, 15. 19, 12.15). 
296 Στο Μτ. 27, 16-17 υπάρχουν  χειρόγραφα (Θ, f1) τα οποία µαρτυρούν ότι και ο 
Βαρραβάς έφερε το όνοµα Ιησούς. 
297 Markusevangelium II, 578-579. 
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απελευθερώνει έναν επικίνδυνο για τα συµφέροντα της Ρώµης 
ληστή298. Εκπλήσσει στην παρούσα περίπτωση το γεγονός το πώς 

                                                      
298 Ο Ματθαίος παραθέτει το συµβολικό πλύσιµο των χεριών του Πιλάτου, το 
οποίο συνοδεύεται από τη διακήρυξη: ἀθῷός εἰµι ἀπὸ τοῦ αἵµατος τούτου· ὑµεῖς 
ὄψεσθε (Μτ. 27, 24). Τα στοιχεία αυτά δεν αποσκοπούν στο να απενοχοποιήσουν 
τον Πιλάτο ούτε στο να υποκινήσουν τον αντισηµιτισµό. Ο ακροατής του κατά 
Ματθαίον παρά τη χειρονοµία του Ρωµαίου έχει συνειδητοποιήσει ότι ο ρωµαίος 
ηγεµόνας πολιτικά, νοµικά και ηθικά είναι συν-υπεύθυνος για τη σταύρωση του 
Ιησού, καθώς αγνοώντας την προειδοποίηση  της συζύγου του αλλά και το 
αποτέλεσµα της ανακριτικής διαδικασίας, παραδίδει  (σε ενεργητική φωνή) ο 
ίδιος τον Ιησού για να σταυρωθεί (27, 26). Ο ίδιος ο Ματθαίος για να τονίσει την 
εξουσία που διέθετε ο Πιλάτος τον χαρακτηρίζει έξι φορές στο κεφ. 27 ως 
ηγεµόνα, χαρακτηρισµός ο οποίος δεν απαντάται στο κατά Μάρκον. Την ευθύνη 
που αποποιείται ο Πιλάτος, την αναλαµβάνει ο όχλος, ο οποίος σε αντίθεση µε 
τους θρησκευτικούς ηγέτες, µέχρι εκείνο ζωγραφίζεται στο κατά Ματθαίον µε 
θετικά χρώµατα. Η απάντηση του όχλου, τὸ αἷµα αὐτοῦ ἐφ’ ἡµᾶς καὶ ἐπὶ τὰ 
τέκνα ἡµῶν, για τον ακροατή του Ευαγγελίου προσηµαίνει την καταστροφή του 
Ναού (πρβλ. 23, 34-36). Σηµαίνει, όµως, ταυτόχρονα και τη σωτηρία του λαού 
µέσω της θυσίας του Ιησού. Υποκαθιστώντας το Ιερό µε τον εαυτό Του τον 
λυτρώνει από τις αµαρτίες Του. Αυτό αποδεικνύεται εάν η φράση αυτή δεν 
ερµηνευθεί µεµονωµένα αλλά ενταχθεί στην ευρύτερη συνάφειά των κεφ. 26-27, 
όπου ανήκει. Σε αυτήν την ενότητα ποικιλοτρόπως εξαίρεται του αίµατος του 
Ιησού, ενώ παράλληλα χρησιµοποιείται το στοιχείο της δραµατικής ειρωνείας. 
Στο Μτ. 26, 28 κατά την παράδοση της θείας Ευχαριστίας ο Ιησούς διακηρύσσει 
ότι αυτό (το αίµα Του) εκχύνεται εκούσια προκειµένου να απαλλαχθεί ο κόσµος 
από τις αµαρτίες και να συναφθεί η καινούργια διαθήκη που είχε προφητέψει «ο 
προφήτης του πάθους» Ιερεµίας:  τοῦτο γάρ ἐστιν τὸ αἷµά µου τῆς διαθήκης τὸ 
περὶ πολλῶν ἐκχυννόµενον εἰς ἄφεσιν ἁµαρτιῶν (πρβλ. Ιερ. 31, 31-4. 32, 37-41).  Η 
προσθήκη της φράσης εἰς ἄφεσιν ἁµαρτιῶν, απαντάται µόνο στο Μτ., ενώ µε την 
αραµαϊκή φράση περὶ πολλῶν, σηµαίνεται η υπέρ όλων θυσία του Ιησού (πρβλ. 
Μτ. 20, 28). Αναφορά στο πολύτιµο αίµα του Ιησού γίνεται στη συνέχεια κατά 
την επιστροφή των τριάκοντα αργυρίων από τον Ιούδα στους αρχιερείς, όταν και 
οµολογεί: ἣµαρτον παραδοὺς αἷµα ἀθῶον. Στο σηµείο αυτό η δραµατική ειρωνεία 
κλιµακώνεται. Οι αρχιερείς, για τους οποίους ο αναγνώστης γνωρίζει ότι ως 
δολοφόνοι του δικαίου είναι οι κατεξοχήν παραβάτες του Νόµου αφού (εκτός 
των άλλων) έχουν ήδη χρησιµοποιήσει χρήµατα του Ναού για τη µεθόδευση της 
σύλληψης, υποκριτικά σηµειώνουν για το αντίτιµο της προδοσίας: Οὐκ ἔξεστιν 
βαλεῖν αὐτὰ εἰς τὸν κορβανᾶν͵ ἐπεὶ τιµὴ αἵµατός ἐστιν. συµβούλιον δὲ λαβόντες 
ἠγόρασαν ἐξ αὐτῶν τὸν Ἀγρὸν τοῦ Κεραµέως εἰς ταφὴν τοῖς ξένοις. διὸ ἐκλήθη ὁ 
ἀγρὸς ἐκεῖνος Ἀγρὸς Αἵµατος ἕως τῆς σήµερον (Μτ. 27, 6). Το ίδιο υποκριτική 
προβάλλεται να είναι και η χειρονοµία του Πιλάτου να νίψει τα χέρια του και να 
διακηρύξει την αθωότητά του. Παρά την πρόθεσή των αρχιερέων, η τιµή του 
αίµατος του Ιησού γίνεται µε αυτόν τον τρόπο το µέσον για να φιλοξενηθούν 
στην ιερή Πόλη οι «ακάθαρτοι» ξένοι, µε τους οποίους ο Ιησούς είχε λίγο πριν 
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ένας αντισηµίτης ηγεµόνας, ο οποίος είχε αποδειχτεί αµείλικτος 
τύραννος, στην περίπτωση του Ιησού µεταµορφώνεται σε 
δηµοκράτη ηγέτη. Ίσως αυτό οφείλεται στη δυσµένεια στην οποία 
περιέπεσε ο πάτρωνας του Πιλάτου, ο Σηιανός, στη Ρώµη299. Τον 
Οκτώβριο του 31 µ.Χ. ο Σηιανός συλλαµβάνεται και εκτελείται 
επειδή σχεδίαζε τη δολοφονία του Δρούσου και ετοίµαζε 
επανάσταση. Η ίδια τύχη περίµενε και τους συνεργάτες του, οι 
οποίοι καλούνταν στην Ρώµη και δολοφονούνταν ή 
αυτοκτονούσαν, ενώ στην αυτοκρατορία αρχίζει ένα ανελέητο 
κυνήγι σφετεριστών του θρόνου. Εάν οι ζυµώσεις αυτές είχαν ήδη 
αρχίσει το 30 π.Χ. τότε η απειλή του όχλου ότι ο Πιλάτος θα 
κατηγορηθεί ως εχθρός του Καίσαρα (Ιω. 19, 12) που 
αποτυπώνεται στον Ιωάννη, πρέπει να ήταν καταλυτική στην 
έκδοση εκ µέρους του της θανατικής καταδίκης του Ιησού300. Σε 
αυτήν ίσως να έπαιξε ρόλο και ο µη χρηµατισµός του. 

Μόνο ο Λουκάς καταγράφει ότι πριν την πρόταση αµνηστείας ο 
Πιλάτος παρέπεµψε τον Ιησού στον Ηρώδη Αντύπα301. 

                                                                                                                             
(κατά την παραβολή της Κρίσεως) ταυτιστεί (25, 35-40. πρβλ. 5,43-48. 8,5-13. 15, 21-
28). Το ίδιο ευεργετική αποδεικνύεται η κένωση του αίµατος του Ιησού για τους 
Ιουδαίους και τα παιδιά τους. Στο τέλος του κατά Ματθαίον οι Ιουδαίοι µαθητές 
καλούνται να µαθητεύσουν πάντα τα έθνη (και τους Ιουδαίους) βαπτίζοντες 
αυτούς στο όνοµα της αγίας Τριάδος (Μτ. 28, 18-20). Πρβλ. H ei l ,  The Blood of 
Jesus. 
299 Sta uf fe r ,  Jerusalem und Rom , 18. Πρβλ .  Ba m m el ,  Philos toy Kaisaros.  
300 Ήταν σύνηθες στην εποχή του Ιησού να αποδίδεται η δίωξη προσώπων ή 
εθνοτικών οµάδων σε ηγεµόνες, οι οποίοι µεταθάντια είχαν αποκτήσει κακή 
φήµη ανάµεσα στους Ρωµαίους. Ο Φίλων προς Γάιον, προσπαθεί να επιρρίψει 
την ευθύνη των επεισοδίων στην Αλεξάνδρεια αποκλειστικά στο Φλάκκο, ο 
οποίος είχε άδοξο τέλος. Και ο Ιώσηπος προσπαθεί να ενοχοποιήσει τον Πιλάτο, 
προκειµένου εµµέσως πλην σαφώς να αιτιολογήσει την αρνητική στάση των 
Ιουδαίων απέναντι στη ρωµαϊκή Αρχή. Εάν οι Ευαγγελιστές ήθελαν απλά να 
απολογηθούν τη σταύρωση του Μεσσία τους θα µπορούσαν κάλλιστα να τη 
συνδέσουν µε την κατάσταση που δηµιουργήθηκε µε το πρόσωπο του Σηιανού, 
µετά τη δυσµένεια στην οποία περιέπεσε. Αυτό όµως δεν το πράττουν. Πρβλ. 
Bam mel , The Trial before Pilate, 448-449. 
301 Στο κατά Λουκάν κατά την ανάκριση του Ιησού από το Συνέδριο απουσιάζουν 
οι ψευδείς µαρτυρίες και η λοιδορία της βλασφηµίας (22, 63-5) ενώ µετά την 
ανάκριση του Πιλάτου δε γίνεται αναφορά στον εµπαιγµό του από τη σπείρα. 
Στο Σταυρό επίσης παραλείπεται η ειρωνεία των παραπορευοµένων καθώς ο 
λαός παρουσιάζεται να στέκει απλά και να θεωρεί (23, 47). Όταν ο εκατόνταρχος 
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Αξιοσηµείωτο είναι ότι και ο Ηρώδης αποκαθηλώθηκε τελικά από 
το αξίωµά του το 37 µ.Χ. ένεκα της πιθανολογούµενης σχέσης του 
µε το Σηιανό (Αρχ. 18, 250). Όταν κάποιοι Φαρισαίοι στη Γαλιλαία 
είχαν προειδοποιήσει τον Ιησού ότι ο Ηρώδης σχεδίαζε τη 
δολοφονία του, εκείνος είχε απαντήσει: Πορευθέντες εἴπατε τῇ 
ἀλώπεκι  ταύτῃ͵ Ἰδοὺ ἐκβάλλω δαιµόνια καὶ ἰάσεις ἀποτελῶ 
σήµερον καὶ αὔριον͵ καὶ τῇ τρίτῃ τελειοῦµαι. πλὴν δεῖ µε σήµερον 
καὶ αὔριον καὶ τῇ ἐχοµένῃ πορεύεσθαι  ͵ὅτι οὐκ ἐνδέχεται προφήτην 
ἀπολέσθαι ἔξω Ἰερουσαλήµ (Λκ. 13, 32). Στο Μκ. 8, 15 ο Ιησούς 
προειδοποιεί τους µαθητές του ἀπὸ τῆς ζύµης Φαρισαίων καὶ ἀπὸ 
τῆς ζύµης Ἡρῴδου. Ο Γαλιλαίος τετράρχης παρ’ όλες τις έντονες 
πιέσεις των γραµµατέων και αρχιερέων δεν τον αντιµετώπισε ως 
πολιτικό επαναστάτη, αλλά ως προφήτη θαυµατοποιό (23, 6-12). 
Ίσως υπολόγισε τις αντιδράσεις που θα είχε στη Γαλιλαία ο φόνος 
Του, ενώ δεν αποκλείεται υποσυνείδητα να επιθυµούσε και την 
εξολόθρευση του ρωµαίου ηγεµόνα µε ένα σηµείο του Ιησού. Η 
κίνηση του Πιλάτου, όπως σηµειώνει ο Λουκάς, συνέτεινε στην 
συµφιλίωση των δύο ανδρών. Η καταδίκη και η σφαγή του 
«δύσχρηστου» δικαίου οµονοεί τη ρωµαϊκή µε την ιουδαϊκή 
ηγεσία, κάτι που δε θα αποτρέψει όµως την καταστροφή της 
Ιερουσαλήµ. Στο 23, 31 ο Ιησούς προλέγει την καταστροφή της 
αγίας Πόλης και καταλήγει µε τη σιβυλλική φράση: ὅτι εἰ ἐν τῷ 
ὑγρῷ ξύλῳ ταῦτα ποιοῦσιν͵ ἐν τῷ ξηρῷ τί γένηται; (εάν σε µένα, τον 
αναµάρτητο και άγιο, κάνουν αυτά, στους αµαρτωλούς τι θα 
γίνει;)302.  

Από το βήµα (sella curulis) στο πλακόστρωτο στηθαίο µπροστά 
από το Πραιτώριο, το οποίο αραµαϊστί λεγόταν Γαββαθά (gabba = 
υψηλός)303, ο Πιλάτος απαγγέλλει τη θανατική καταδίκη. 

                                                                                                                             
οµολογεί ότι Ὄντως ὁ ἄνθρωπος οὗτος δίκαιος ἦν, πάντες οἱ συµπαραγενόµενοι 
ὄχλοι ἐπὶ τὴν θεωρίαν ταύτην͵ θεωρήσαντες τὰ γενόµενα͵ τύπτοντες τὰ στήθη 
ὑπέστρεφον. Γενικότερα ο Λουκάς φαίνεται ότι όσον αφορά στη σταύρωση του 
Ιησού προσπαθεί να απενοποιήσει τον όχλο. Πρβλ.: 19, 47-48:  Καὶ ἦν διδάσκων 
τὸ καθ΄ ἡµέραν ἐν τῷ ἱερῷ. οἱ δὲ ἀρχιερεῖς καὶ οἱ γραµµατεῖς ἐζήτουν αὐτὸν 
ἀπολέσαι καὶ οἱ πρῶτοι τοῦ λαοῦ· καὶ οὐχ εὕρισκον τὸ τί ποιήσωσιν͵ ὁ λαὸς γὰρ 
ἅπας ἐξεκρέµατο αὐτοῦ ἀκούων       
302 Σύµφωνα µε τη µετάφραση του Σωτηροπούλου. Πρβλ. Cul lmann, Jesus und 
die Revolutionären seiner Zeit,  69-71. 
303 Αυτή η µαρτυρία δίνεται από το Ιω. 19, 13. 
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Ακολουθεί ο εµπαιγµός από τους ρωµαίους στρατιώτες της 
σπείρας304. Όλη η σκηνή θα µπορούσε να ερµηνευθεί ως παρωδία 
του τελετουργικού της ‘βασιλικής ενθρόνισης’. Προηγείται η 
εκγύµνωση του Ιησού (πρβλ. Γεν. 3, 7) και η περιβολή του µε 
πορφύρα ή χλαµύδα κοκκίνη κατά το Μτ. 27, 28. Αντί του δάφνινου 
στέµµατος ο Ιησούς, φοράει στέφανο από αγκάθια, τα οποία 
παραπέµπουν στην κατάρα των πρωτοπλάστων. Παραλληλότητα 
µε την σκηνή αυτή παρουσιάζει ο εµπαιγµός ενός Καραβά το 41 
π.Χ. στην Αλεξάνδρεια (Φίλων, Εις Φλάκκον 6, 36-9)305. Πρώτος ο S. 
Reinach306 διατύπωσε την άποψη ότι ο εµπαιγµός των στρατιωτών 
δεν ήταν τυχαίος, αλλά συνδυάστηκε µε τον εορτασµό εκ µέρους 
τους των Σατουρναλίων, τα οποία, αν και εορτάζονταν µε 
επισηµότητα την ηµέρα της χειµερινής ισηµερίας, ίσως 
επαναλαµβάνονταν και κατά την εαρινή. Ένας άνδρας 
επιλεγόταν για να «ενσαρκώσει» τον Κρόνο και για µερικές ώρες 
ή µέρες έχαιρε όλων των βασιλικών προνοµίων της τιτάνιας 
θεότητας. Έφερε στέφανο και αυτοκρατορικό µανδύα και είχε τη 

                                                      
304 Σύµφωνα µε τον Ιωάννη (19, 5) ο Πιλάτος, µετά την αποτυχία της 
αµνήστευσης, προσπαθεί µε τον εµπαιγµό να προβάλει τον Ιησού ως µια 
τραγική φιγούρα, για να αποδείξει ότι αυτό το ον δεν µπορεί να έχει πολιτικές 
φιλοδοξίες. Κατόπιν ακολουθεί η διακήρυξη του Πιλάτου ἰδοὺ ὁ ἂνθρωπος (Εcce 
Homo), η οποία απηχεί είτε το 8, 28, είτε τη µεσσιανική αναµονή του κατεξοχήν 
ανθρώπου στον ελληνιστικό ιουδαϊστικό κόσµο (Αρ. 24, 17. Ο’)  
305 Το γεγονός περιγράφεται ως εξής: ῏Ην τις µεµηνὼς ὄνοµα Καραβᾶς οὐ τὴν 
ἀγρίαν καὶ θηριώδη µανίαν ἄσκηπτος γὰρ αὕτη γε καὶ τοῖς ἔχουσι καὶ τοῖς 
πλησιάζουσιν͵ ἀλλὰ τὴν ἀνειµένην καὶ µαλακωτέραν. οὗτος διηµέρευε καὶ 
διενυκτέρευε γυµνὸς ἐν ταῖς ὁδοῖς οὔτε θάλπος οὔτε κρυµὸν ἐκτρεπόµενος͵ 
ἄθυρµα νηπίων καὶ µειρακίων σχολαζόντων. συνελάσαντες τὸν ἄθλιον ἄχρι τοῦ 
γυµνασίου καὶ στήσαντες µετέωρον͵ ἵνα καθορῷτο πρὸς πάντων͵ βύβλον µὲν 
εὐρύναντες ἀντὶ διαδήµατος ἐπιτιθέασιν αὐτοῦ τῇ κεφαλῇ͵ χαµαι στρώτῳ δὲ τὸ 
ἄλλο σῶµα περιβάλλουσιν ἀντὶ χλαµύδος͵ ἀντὶ δὲ σκήπτρου βραχύ τι παπύρου 
τµῆµα τῆς ἐγχωρίου καθ΄ ὁδὸν ἐρριµµένον ἰδών τις ἀναδίδωσιν. ἐπεὶ δὲ ὡς ἐν 
θεατρικοῖς µίµοις τὰ παράσηµα τῆς βασιλείας ἀνειλήφει καὶ διεκεκόσµητο εἰς 
βασιλέα͵ νεανίαι ῥάβδους ἐπὶ τῶν ὤµων φέροντες ἀντὶ λογχοφόρων ἑκατέρωθεν 
εἱστήκεσαν µιµούµενοι δορυφόρους. εἶθ΄ ἕτεροι προσῄεσαν͵ οἱ µὲν ὡς ἀσπασόµενοι͵ 
οἱ δὲ ὡς δικασόµενοι͵ οἱ δ΄ ὡς ἐντευξόµενοι περὶ κοινῶν πραγµάτων. εἶτ΄ ἐκ τοῦ 
περιεστῶτος ἐν κύκλῳ πλήθους ἐξήχει βοή τις ἄτοπος Μάριν ἀποκαλούντων 
οὕτως δέ φασι τὸν κύριον ὀνοµάζεσθαι παρὰ Σύροις· ᾔδεσαν γὰρ Ἀγρίππαν καὶ 
γένει Σύρον καὶ Συρίας µεγάλην ἀποτοµὴν ἔχοντα͵ ἧς ἐβασίλευε.  
306 Re inach , Orpheus.Η επισήµανση του έργου αυτού ελήφθη από το T aylo r ,  The 
Gospel according to St Mαrk, 454. 
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δυνατότητα να ενεργεί κατά βούλησιν. Στο τέλος περιφερόταν 
στους δρόµους της Ρώµης, χτυπιόταν µε βέργες, εµπαιζόταν και 
θυσιαζόταν ως θεός ή βασιλιάς µε τον πιο βίαιο τρόπο (διά πυρός, 
µαχαίρας ή αγχόνης). Αυτή η θανάτωση του θεού λειτουργούσε 
ως φάρµακο που απέτρεπε την προσβολή της ίδιας της θεότητας 
και εµµέσως των λατρευτών της από τη φθορά, την αρρώστια και 
το θάνατο307. Η θεότητα αυτή έτσι σήκωνε ως αποδοποµπιαίος 
τράγος το βάρος των πόνων και ενοχών των λατρευτών της. Οι 
ρωµαίοι στρατιώτες φαίνεται ότι στο πρόσωπο του ιουδαίου 
Μεσσία Ιησού βρήκαν τον καλύτερο τρόπο να επαναλάβουν τα 
δικά τους Σατουρνάλια. Ο Ιησούς µε τον τρόπο αυτό γίνεται 
εξιλαστήριο θύµα - ‘πάσχα΄ όχι µόνο για τους Ιουδαίους αλλά και 
για τους Ρωµαίους. Ακολουθεί η τελική έξοδος του Ιησού από τα 
Ιεροσόλυµα προς το Γολγοθά. Το Σταυρό του Χριστού δεν αίρει ο 
Σίµων Πέτρος, τον οποίο παράγων ο Ιησούς κάλεσε να τον 
ακολουθήσει στην οδό του µαρτυρίου (1, 16. 8, 34. πρβλ. 2, 13), 
αλλά αγγαρεύεται κάποιος άλλος παράγοντας ο Σίµων από την 
Κηρύνη της Αφρικής308. 

γ. Η Σταύρωση και η Ανάσταση 

Η σταύρωση του Ιησού έγινε στο Γολγοθά, σε έναν πετρώδη λόφο 
ύψους λίγων µέτρων έξω από το ‘δεύτερο τείχος’ βορειοδυτικά της 
Ιερουσαλήµ την Παρασκευή 15η  Νισάν309 (7 Απριλίου) του 30 µ.Χ. 
στις εννέα το πρωί (Μκ. 15, 25). Το όνοµα του λόφου ίσως ήταν 
επηρεασµένο από την έχουσα σχήµα κρανίου µορφή του310. Στο 
σηµείο αυτό ήταν ήδη έτοιµα τα κάθετα ξύλα του Σταυρού, πάνω 
στα οποία ο κατάδικος υψωνόταν είτε δεµένος είτε καρφωµένος.  

Πριν την ύψωσή του στο Σταυρό ο Ιησούς αρνήθηκε να πιει τον 
εσµυρνισµένο οίνο, ο οποίος χρησίµευε ως ναρκωτικό (Μκ. 15, 23. 

                                                      
307 Πρβλ. την αναφορά που κάνει στους Φαρµακούς ο Baudler ,  Das Kreuz, 167 κε. 
Η ίδια η τιµωρία ονοµαζόταν στα λατινικά sa n ct io , που σηµαίνει κυριολεκτικά 
αφιέρωση, και ο καταδικαστικός νόµος  lex sacrata. 
308 Myers ,  Binding the Strong Man, 384. 
309 Σύµφωνα µε τον Ιωάννη η Σταύρωση έγινε τη 14η Νισάν (18, 28. 19, 31) τη 
στιγµή που σφάζονταν οι πασχάλιοι αµνοί και πριν αρχίσει ο εορτασµός του 
Πάσχα. Σχετικά µε τις λύσεις που έχουν προταθεί ως απάντηση σε αυτή τη 
διαφωνία βλ. T he issen-Merz , Jesus, 152-3. 
310 Πρβλ. Κρ. 9, 53. Δ΄ Βασ. 9, 35. 
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Ψ. 68 [69], 22) που οδηγούσε σε απώλεια συνειδήσεως και 
απάµβλυνση των αισθήσεων311. Προφανώς, ήθελε µε αυτό τον 
τρόπο να τονίσει ότι προσφέρει τη θυσία του για τον κόσµο µε 
πλήρη συνείδηση. Τα ιµάτιά του τέθηκαν σε κλήρο (15, 24. Ψ. 21 
[22], 9), είτε γιατί ήταν γνωστά στους στρατιώτες για την 
θαυµατουργική ‘µαγική’ τους ικανότητα, είτε γιατί µε το να είναι 
άρραφα αποτελούσαν κάτι το ιδιαίτερο (Ιω. 19, 23). Με την 
επιγραφή της αιτίας πιστοποιήθηκε, πλέον, δηµόσια ότι ο Ιησούς 
καταδικάστηκε σε θάνατο ως πολιτικός εγκληµατίας. Ενώ η 
επιγραφή του Καίσαρα σε συνδυασµό µε την εικόνα του ως 
ολύµπιου θεού προβλήθηκε κατά το διάλογο του Κήνσου 
χαραγµένη πάνω στο δηνάριο, το σύµβολο της οικονοµικής 
ευρωστίας της Ρώµης, η επιγραφή του βασιλέως των Ιουδαίων 
συνδυάσθηκε µε την εικόνα του ως Υιού του Ανθρώπου (όχι όµως 
ένδοξου όπως στο Δν. 7, αλλά) καρφωµένου πάνω στο κατεξοχήν 
ρωµαϊκό σύµβολο της αδυναµίας και της εξουθένωσης, το Σταυρό.  

Η τοποθέτηση της πινακίδας µε αυτόν τον τίτλο προφανώς έγινε 
από τον Πιλάτο, προκειµένου να εµπαίξει τους Εβραίους312. Ως 
υπασπιστές του ‘αρχηγού’ Ιησού τοποθετήθηκαν δεξιά και 
αριστερά του δύο ζηλωτές ‘στασιαστές’313. Οι δύο µαθητές, οι 
οποίοι είχαν επιδιώξει στο Μκ 10, 35 να «καθήσουν» στις δύο 
αυτές θέσεις, απουσιάζουν καθώς δεν είναι έτοιµοι να πιουν το 
ποτήρι το οποίο πίνει ο Ιησούς και να βαπτιστούν στο λουτρό του 
αίµατος που εκείνος βαπτίζεται. 

Ακολούθησε ο λεκτικός εµπαιγµός του Ιησού από τους 
παραπορευόµενους, τα µέλη του Συνεδρίου και τους 
συσταυρωθέντες, µε φράσεις, οι οποίες ανακεφαλαιώνουν τις 
κατηγορίες που εκτοξεύτηκαν εναντίον του στη δίκη του από το 
Συνέδριο και τον Πόντιο Πιλάτο: Καὶ οἱ παραπορευόµενοι 
ἐβλασφήµουν αὐτὸν κινοῦντες τὰς κεφαλὰς αὐτῶν καὶ λέγοντες͵ 

                                                      
311 Pesch , Markusevangelium II, 478. 
312 Συνέβη όµως το εξής τραγικά ειρωνικό: Όπως ο Βαλαάµ αντί να καταρασθεί 
τον Ισραήλ τον ευλόγησε και µάλιστα τρεις φορές (Αρ. 24,10), έτσι και ο Πιλάτος 
αντί να κατηγορήσει τον Ιησού ως εγκληµατία, τον ανακήρυξε βασιλέα και 
µάλιστα σε τρεις γλώσσες (Ιω. 19, 20). 
313 Το Λκ. 22, 37 βλέπει να εκπληρώνεται το Ησ. 53, 12. στα Άκτα Πιλάτου 
συναντούµε τα ονόµατα των δύο ληστών: Δυσµάς και Γέστας (9, 5). 
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Οὐὰ ὁ καταλύων τὸν Ναὸν καὶ οἰκοδοµῶν ἐν τρισὶν ἡµέραις͵ 
σῶσον σεαυτὸν καταβὰς ἀπὸ τοῦ Σταυροῦ. ὁµοίως καὶ οἱ 
ἀρχιερεῖς ἐµπαίζοντες πρὸς ἀλλήλους µετὰ τῶν γραµµατέων 
ἔλεγον͵ Ἄλλους ἔσωσεν͵ ἑαυτὸν οὐ δύναται σῶσαι· ὁ Χριστὸς, ὁ 
βασιλεὺς Ἰσραὴλ, καταβάτω νῦν ἀπὸ τοῦ Σταυροῦ͵ ἵνα ἴδωµεν 
καὶ πιστεύσωµεν. καὶ οἱ συνεσταυρωµένοι σὺν αὐτῷ ὠνείδιζον 
αὐτόν (Μκ. 15, 29-32. πρβλ. Ψ. 21 [22], 7 κε.. Β΄ Παρ. 36, 16. Α΄ Μακ. 
9, 26. Β΄ Μακ. 7, 7. 10). Σηµειωτέον ότι µόνο κατά τη Σταύρωση του 
Ιησού και τα γεγονότα που τη συνοδεύουν  συµπλέκεται στην Α. 
Γ. όπου ο εβραϊκός τίτλος χριστός µε τον ελληνικό βασιλεύς.  

Όπως ο διάβολος προκάλεσε τον Ιησού να επιτελέσει 
εκθαµβωτικά σηµεία, για να κατοχυρώσει την µεσσιανικότητά 
του, έτσι προσκαλείται και τώρα ‘ο βασιλεύς του Ισραήλ’ (και όχι 
των Ιουδαίων, όπως υποτιµητικά κατονοµάσθηκε από τον Πιλάτο) 
έστω και την ύστατη στιγµή να αποδείξει τη βασιλική του ισχύ. Ο 
Κ. Berger314 απέδειξε ότι η δυνατότητα της αυτολύτρωσης 
αποτελούσε στον Ιουδαϊσµό κριτήριο αυθεντικότητας της 
µαρτυρίας κάποιου που ισχυρίζεται ότι είναι απεσταλµένος από 
το Θεό. 

Τα τεκµήρια της µεσσιανικότητας του Ιησού έρχονται τελικά από 
το Θεό. Την έκτη ώρα κατά την οποία ο ήλιος µεσουρανούσε 
(δώδεκα το µεσηµέρι) και στο Ναό ψαλλόταν ο Ψαλµός της 
Δηµιουργίας 103 (104)315, σκοτάδι κάλυψε την γη µέχρι την ενάτη 
ώρα (δηλαδή 15:00. Μκ. 15, 33). Το σκοτάδι παραπέµπει στις 
αφηγήσεις της Δηµιουργίας και της Εξόδου, καθώς αποτελούσε 
συστατικό στοιχείο του χάους και της αβύσσου (Εξ. 10, 22), ενώ 
στην προφητική και αποκαλυπτική παράδοση αποτελεί σύµβολο 
της τελικής κρίσεως. Στο Αµ. 8, 9-10316 σηµειώνεται σχετικά µε την 
κατεξοχήν ηµέρα του Κυρίου:  

καὶ ἔσται ἐν ἐκείνῃ τῇ ἡµέρᾳ͵ λέγει Κύριος ὁ Θεός͵ καὶ δύσεται ὁ 
ἥλιος µεσηµβρίας͵ καὶ συσκοτάσει ἐπὶ τῆς γῆς ἐν ἡµέρᾳ τὸ φῶς· καὶ 
µεταστρέψω τὰς ἑορτὰς ὑµῶν εἰς πένθος καὶ πάσας τὰς ᾠδὰς ὑµῶν 
εἰς θρῆνον καὶ ἀναβιβῶ ἐπὶ πᾶσαν ὀσφὺν σάκκον καὶ ἐπὶ πᾶσαν 

                                                      
314 Zum Problem der Messianität Jesu.  
315 Peschek,  Gottesdienst in der Apokalypse,  508-509. 
316 Πρβλ. Ησ. 13, 10. Ιωήλ 2, 1 κε. 3, 14 κε.. Σοφ. 1, 15 
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κεφαλὴν φαλάκρωµα καὶ θήσοµαι αὐτὸν ὡς πένθος Ἀγαπητοῦ καὶ 
τοὺς µετ΄ αὐτοῦ ὡς ἡµέραν ὀδύνης.  

Στα ελληνιστικά χρόνια το σκοτάδι αποτελούσε θεϊκό σηµάδι, το 
οποίο συνόδευε το θάνατο των αυτοκρατόρων317. Σε αντίθεση, 
όµως, προς ό,τι συνέβη µε το θάνατο του Καίσαρα (ab hora sexta 
usque in noctem), τη στιγµή του θανάτου του Ιησού το σκοτάδι 
τερµατίστηκε. Το αποκαλυπτικό σηµείο της κρίσεως, το οποίο 
προφήτεψε για τα Έσχατα και ο Ιησούς ως προάγγελο της 
έλευσης του Υιού του Ανθρώπου (13, 24), µετατράπηκε µε το 
Σταυρό σε απαρχή της νέας εξόδου της ανθρωπότητας προς την 
καινούργια δηµιουργία318.  

Την ενάτη ώρα, στις τρεις η ώρα, τη στιγµή που προσφερόταν 
θυσία στο Ναό, ο Ιησούς, ακολουθώντας τη συνήθεια πολλών 
µελλοθανάτων να προφέρουν βιβλικά χωρία και απαντώντας 
ίσως έµµεσα στις προκλήσεις των πειραστών του, κραύγασε τον 
πρώτο στίχο του Ψ. 21 (22): Ελωι ελωι λεµα σαβαχθανι; ὅ ἐστιν 
µεθερµηνευόµενον Ὁ Θεός µου ὁ Θεός µου͵ εἰς τί ἐγκατέλιπές µε;. 
Παραπέµπει έτσι σε ολόκληρο τον Ψαλµό, ο οποίος ενώ αρχίζει 
µε το παράπονο του εξουθενωµένου δικαίου προς το Θεό του, 
επισφραγίζεται µε το χαρµόσυνο νέο της ανάστασης και της 

                                                      
317 Πρβλ. Φίλων, Περί Προνοίας II, 50. Ευσ. Προπαρ. 8, 14.50. Ιωσ. Αρχ. 14, 309. 17, 
167. 
318 Πρβλ. Weber, Kreuz, 81-87. Η πράξη αυτή του θείου Δράµατος θυµίζει την 
πλατωνική αναφορά της εξόδου των δεσµωτών από το σκοτάδι στο φως µε τη 
συνδροµή ενός σωτήρα (Πολιτ. VII, 514a-521b. 539d-541b). Η συµβολική σηµασία 
του σκοταδιού δε σηµαίνει ότι η αναφορά αυτή των ευαγγελιστών αποτελεί 
απλώς µύθο. Το κοσµικό φαινόµενο της ηλιακής έκλειψης, επιβεβαιώνει ο 
ιστορικός Θάλλος στην τρίτοµη Παγκόσµια Ιστορία που συνέγραψε µετά το 52 
µ.Χ. Η µαρτυρία του σώζεται από το χρονογράφο Ιούλιο Αφρικανό (170-240 µ.Χ.) 
µε τη σηµείωση ότι η έκλειψη του ηλίου κατά τη σταύρωση του Ι. Χριστού 
θεωρήθηκε εσφαλµένα από το Θάλλο ως φυσιολογική: τοῦτο τὸ σκότος ἔκλειψιν 
τοῦ ἡλίου Θαλλὸς ἀποκαλεῖεν τρίτη τῶν Ἱστοριῶν ὡς ἐµοὶ δοκεῖ ἀλόγως (F. Jacoby, 
Die Fragmente der griechischen Historiker I Ι Β, Berlin 1929, 1157). Η παραποµπή 
ελήφθη από το Theissen-Merz, Jesus, 91. Σύµφωνα µε τον Ιούλιο η εαρινή 
Πανσέληνος δε µπορεί να σκοτάσει τον ήλιο. Ο µικρασιάτης Φλύγων  (αρχή 2ου 
αι. µ.Χ.) επί τη βάσει ίσως της µαρτυρίας του Θάλλου, µαρτυρεί ότι ο σκοτασµός 
σηµειώθηκε την έκτη ώρα της ηµέρας το τέταρτο έτος της 202ης Ολυµπιάδος (29 
µ.Χ.). Το φαινόµενο αυτό συνοδεύτηκε µάλιστα από µεγάλο σεισµό στη Βιθυνία 
και στη Νίκαια. 
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δικαίωσής του (15, 34). Η συγκεκριµένη µεγάλη φωνή του Ιησού 
(Μκ. 15, 34) αντιστοιχεί στη φωνή του βοώντος εν τη ερήµω (1, 3), µε 
την οποία εγκαινιάζεται το αρχαιότερο Ευαγγέλιο. Με εκείνη τη 
φωνή του Ησαΐα δηλώθηκε η έλευση του Κυρίου στη γη, ενώ µε 
την κραυγή του Ιησού στο Σταυρό, Αυτός διερωτάται σχετικά µε 
το σκοπό της φαινοµενικής εγκατάλειψής Του από το Θεό. Και 
στις δύο περιπτώσεις µάλιστα η φωνή συνδυάζεται µε την έλευση 
του Θεσβίτη. Στην αρχή του Ευαγγελίου η φωνή αποδίδεται στον 
Ιωάννη, ο οποίος  εµµέσως µέσω της ενδυµασίας και της δράσης 
του, αλλά και άµεσα από τον ίδιο Ιησού ταυτίστηκε µε τον 
«επανελθόντα Ηλία» (Μκ. 9, 12). Στο τέλος του Ευαγγελίου, µε 
αφορµή  την κραυγή Ελωί, Ελωί, κάποιοι από τους παρεστηκότες, 
αναµένουν την έλευση του ζηλωτή προφήτη προκειµένου να 
αποκαθηλώσει τον Ιησού από το Σταυρό. Σηµειωτέον ότι ο Ηλίας 
είχε αναλάβει στον όψιµο Ιουδαϊσµό τον ρόλο του παρηγορητή και 
του σωτήρα του ετοιµοθάνατου319, γι’ αυτό πιθανότατα 
προσφέρεται στον Ιησού όξος (Ψ. 68 [69], 22), προκειµένου να 
παραταθεί η ζωή του.  

Το παράδοξο είναι ότι, ενώ σύµφωνα µε το Ταλµούδ (Sanhedrin 
6,2), οι κατάδικοι είχαν τη δυνατότητα πάνω στο Σταυρό να 
εξοµολογηθούν τις ανοµίες τους και να ζητήσουν συγχώρεση από 
το Θεό, προκειµένου έστω και την ύστατη στιγµή να 
εξασφαλίσουν τη µελλοντική είσοδό τους στην Βασιλεία320, ο 
Ιησούς µη αισθανόµενος προφανώς καµιά προσωπική ενοχή (Λκ. 
23, 41. Ησ. 53, 9) ζητά από το Θεό στο Λουκά, όπως ο πάσχων 
δούλος στο Ησ. 53, 12, τη συγχώρεση των φονέων Του (Λκ. 23, 34) 
και υπόσχεται µε θεϊκή εξουσία στο ληστή που αναγνωρίζει στο 
πρόσωπό Του το βασιλέα του Ισραήλ, όχι τη µελλοντική, αλλά την 
άµεση είσοδο στον παράδεισο (Λκ. 23, 40-42). 

Στη συνέχεια ακούγεται για δεύτερη φορά η µεγάλη φωνή του 
Ιησού και ακολουθεί η εκπνοή, το τέλος Του. Αυτή η κραυγή µε 
την οποία ο Ι. Χριστός παραδίδει το Πνεύµα Του, ανακαλεί 
αντίστοιχες φωνές, που ακούστηκαν κατά τον εξορκισµό των 
ακαθάρτων πνευµάτων (1, 27. 5, 7). Αντιστοιχεί, επίσης, στη θεϊκή 

                                                      
319 J e remia s,  Ηλίας, 937. 
320 Πρβλ. Be tz, Was wissen wir von Jesus , 107. 
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φωνή που ακούστηκε κατά τη Βάπτιση του Ιησού (Μκ. 1, 9 κε.) και 
συνδυάστηκε µε την αποκάλυψη του Ιησού ως Υιού του Θεού,  το 
σχίσιµο του ουρανού και την έλευση του αγ. Πνεύµατος321. Κατά 
την εκπνοή του Ιησού ρήγνυται το καταπέτασµα, το οποίο 
συµβόλιζε το Σύµπαν και ιδιαιτέρως το επουράνιο στερέωµα (Ιωσ. 
Πόλ. 5, 214), ενώ στη διακήρυξη της Υιότητας του Ιησού προβαίνει 
ένας εκπρόσωπος της ρωµαϊκής εξουσίας, ο εκατόνταρχος. Το 
σκίσιµο του καταπετάσµατος ερµηνεύθηκε στην 
πρωτοχριστιανική παράδοση ως τιµωρία του άθεου ισραηλιτικού 
λαού (Διαθ. Λευί 10, 3. Ευαγ. Βαρθ. 27, 27. Ευαγ. Πέτρ. 20) και 
προτύπωση των επερχόµενων συµφορών και µάλιστα της άλωσης 
της ιερής Πόλης (Διαθ. Λευί 10, 4. Ψευδοκλ. 1, 41. 3), αλλά και ως 
σηµείο ευαγγελισµού των εθνικών (Διαθ. Βενιαµίν 9, 4). Εάν 
σκίστηκε το καταπέτασµα που χώριζε τα Άγια µε τα Άγια των 
Αγίων, τότε µε το σκίσιµο αυτό υποδηλώνεται ότι µε τη θυσία του 
Ιησού ανοίγει η πύλη του ουρανού για κάθε άνθρωπο. Εάν 
σηµαίνεται το καταπέτασµα, το οποίο προφύλασσε τα άγια από 
τη δηµόσια θέα, πράγµα που είναι και το πιθανότερο, αφού µόνο 
αυτό µπορούσε να γίνει ορατό από τον εκατόνταρχο, τότε το 
σκίσιµο µπορεί να σηµαίνει ότι όλοι εκείνοι οι οποίοι δεν είχαν το 
προνόµιο να είναι Ιουδαίοι και µάλιστα ιερείς µε τη θυσία του 
Ιησού αποκτούν το µοναδικό προνόµιο της άµεσης θέας και 
πρόσβασης στο Θεό. Εάν µάλιστα συνδυαστεί µε το σκίσιµο του 
χιτώνος του αρχιερέα (Μκ. 14, 63), τότε το σκίσιµο του 
καταπετάσµατος, από ἂνωθεν ἓως κάτω όπως χαρακτηριστικά 
επισηµαίνει ο Μκ., υποδηλώνει ουσιαστικά το τέλος του Ναού και 
της λευιτικής ιεροσύνης, µέσω της θυσίας του Ιησού, ὃν 
προέθετο ὁ Θεὸς ἱλαστήριον-kaporeth (Ρωµ. 3, 25). Σηµειωτέον ότι 
στο συρ. Βαρούχ (6, 7), άγγελος διαφυλάσσει το προπέτασµα µαζί 
µε τα άλλα σκεύη του Ναού από την επιδροµή των Χαλδαίων 
µέχρι των εσχάτων χρόνων. 

Σε κάθε περίπτωση τα γεγονότα που συνοδεύουν τη σταύρωση 
και µάλιστα το τέλος του Ιησού σηµαίνουν την κρίση της 
αµετανόητης και σκληρόκαρδης ανθρωπότητας, αλλά 
ταυτόχρονα και την ανατολή µιας καινούργιας Δηµιουργίας. Με 

                                                      
321 Πρβλ. U lansey, The Heavenly Veil Torn. 
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το Σταυρό συντελείται η καινούργια Έξοδος από την ‘αιγυπτιακή’ 
χώρα της καταπίεσης εκ µέρους του διαβόλου, του θανάτου και 
της αµαρτίας προς τη Βασιλεία του Θεού322. Γι΄ αυτό και στο 
Ματθαίο το σκίσιµο του καταπετάσµατος, το οποίο ανακαλεί, 
επίσης, το σχίσιµο της Ερυθράς Θαλάσσης, συνοδεύεται από 
σεισµό, σχίσιµο των πετρών και ανάσταση των δικαίων (27, 51-53). 
Σε διακήρυξη της µεσσιανικότητας του Ιησού, τελικά, προβαίνει 
µόνο ο ειδωλολάτρης εκατόνταρχος συγκλονισµένος από τα 
‘τέρατα΄ (πρβλ. Σοφ. Σολ. 2, 12-20. 5,1-7) και µάλιστα από την 
πρόσβαση που αποκτά ο ίδιος και όλη η Εκκλησία των εθνών στο 
Ναό του Θεού.  

Η ενθρόνιση του Ιησού στο κατά Ματθαίον γίνεται στο όρος της 
Γαλιλαίας. Εκεί αναστηµένος, πλέον, διακηρύσσει και στους 
µαθητές που τον προσκυνούν και σε αυτούς που διστάζουν ότι 
µετά το Πάθος και την Έγερση του δόθηκε από τον Θεό κάθε 

                                                      
322 Weber, Kreuz, 206-211. Στον Ιωάννη ο πάσχων Ιησούς είναι ο κατεξοχήν 
Βασιλεύς  της  Δόξης .  Κατά τη σύλληψη το ένοπλο απόσπασµα σωριάζεται 
µπροστά στον Ιησού (18, 6). Στη σκηνή της κρίσεως ο διάλογος του Πιλάτου µε 
τον Ιησού αφορά στη βασιλεία (18, 33-40), ενώ και ο ίδιος ο Ιησούς οδηγείται 
µπροστά στο λαό ως βασιλεύς (19, 4-5). Στο 19, 13 ο αναγνώστης µένει µε την 
εντύπωση ότι στο κριτήριο δεν κάθεται ο Πιλάτος αλλά ο Ιησούς, ώστε οι 
αντίπαλοί του παρουσιάζονται ως µάρτυρες της ενθρόνισής του. Κατά την 
πορεία προς το Γολγοθά ο Ιησούς σηκώνει αγέρωχος το Σταυρό του χωρίς να 
χρειάζεται βοήθεια. Παρ’ όλη την αντίδραση των αρχιερέων η βασιλεία του 
Ιησού διακηρύσσεται σε όλες τις γλώσσες της Οικουµένης (19, 19 κε.). Ο Ιησούς 
ως βασιλεύς της δόξης φροντίζει ακόµη και υψωµένος στο ξύλο για τους δικούς 
του, οι οποίοι όντας εκπρόσωποι της πιστής προς τον Ιησού σύναξης, φαίνεται να 
µην τον έχουν απόλυτα και συνολικά εγκαταλείψει (19, 26). Κατά τη στιγµή της 
σταύρωσης απουσιάζει η σκηνή του εµπαιγµού, ο τρίωρος σκοτασµός του 
σύµπαντος, ενώ οι δύο συσταυρωθέντες δεν ονοµάζονται ληστές. Ακόµη και 
κατά τη στιγµή της εκπνοής, ο ίδιος χωρίς κάποια κραυγή, ορίζει το τέλος και 
παραδίδει το Πνεύµα (19, 30). Μέχρι και το τελευταίο λεπτό της ζωής του Ιησού 
εκπληρώνεται η Γραφή. Ολόκληρη η σταύρωση ονοµάζεται ύψωση (πρβλ. 3, 14. 8, 
28. 12, 32. 34), γίνεται κατανοητή ως ενθρόνιση και συνδυάζεται µε το δοξασµό 
και την άφατη αγάπη του Πατέρα. Και οι δύο όροι κατά παράδοξο τρόπο δεν 
απαντώνται στην αφήγηση της Σταύρωσης. Το αίµα και το ύδωρ που ρέουν από 
την πλευρά του Ιησού γίνονται συστατικά στοιχεία της νέας Εύας, της 
Εκκλησίας. 
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εξουσία επίγεια και επουράνια, κάτι που απηχεί το Δν. 7, 13-14323, 
το οποίο είχε ανακλέσει και κατά τη δίκη του από το Συνέδριο. Mε 
το ‘πασχάλιο µήνυµά’ του παροτρύνει τους µαθητές του να 
µαθητεύσουν όχι µόνο τους Ιουδαίους (10, 5-6) αλλά όλα τα έθνη: 
Πορευθέντες οὖν µαθητεύσατε πάντα τὰ ἔθνη͵ βαπτίζοντες αὐτοὺς 
εἰς τὸ ὄνοµα τοῦ Πατρὸς καὶ τοῦ Υἱοῦ καὶ τοῦ ἁγίου Πνεύµατος͵ 
διδάσκοντες αὐτοὺς τηρεῖν πάντα ὅσα ἐνετειλάµην ὑµῖν· καὶ ἰδοὺ 
ἐγὼ µεθ΄ ὑµῶν εἰµι πάσας τὰς ἡµέρας ἕως τῆς συντελείας τοῦ 
αἰῶνος (Μτ. 28, 20)324.  

Στο Λουκά η αποστολή των µαθητών ἕως ἐσχάτου τῆς γῆς γίνεται 
στο γεµάτο συµβολισµούς όρος των Ελαιών (Πρ. 1, 8. 12) όπου και 
διαδραµατίζεται η ένδοξη ανάληψη, η οποία στον ελληνορωµαϊκό 
κόσµο αποτελούσε το κατεξοχήν σηµείο πιστοποίησης της 
θέωσης και του δοξασµού κάποιου ανθρώπου και µάλιστα του 
Καίσαρα325: Οἱ µὲν οὖν συνελθόντες ἠρώτων αὐτὸν λέγοντες͵ Κύριε͵ 
εἰ ἐν τῷ χρόνῳ τούτῳ ἀποκαθιστάνεις τὴν βασιλείαν τῷ Ἰσραήλ; 

                                                      
323 Άλλοι ερευνητές διείδε σε αυτούς τους στίχους το αιγυπτιακό τυπικό της 
ύψωσης του βασιλιά στο θεϊκό αξίωµα, της παρουσίασής του στους θεούς και της 
ενθρόνισής του. Βλ. Gni lka , Matthäusevangelium II, 502. 
324 Το όρος τοποθετείται έξω από την Ιερουσαλήµ, εκεί που συγκεντρώνονταν οι 
προσκυνητές της Γαλιλαίας, καθώς οι όροι galil galilah σηµαίνουν την περιφέρεια 
(πρβλ. Ιεζ. 47, 8: galilah kadmonah). Πρβλ. La pide , Ist die Bibel richtig übersetzt?, 95-
96. Ο Πατρώνος , Βιβλικές Προϋποθέσεις της Ιεραποστολής, 57 σηµειώνει ότι για 
το Ματθαίο η Γαλιλαία ανακεφαλαιώνει το όλο έργο, την αρχή και το τέλος της 
σωτηριολογικής επεµβάσεως του Θεού εν Χριστώ για τη σωτηρία και τη λύτρωση 
όλου του κόσµου. Είναι το νοητό κέντρο του νέου Ισραήλ, η αφετηρία και ο άξονας 
κάθε διακονίας και αποστολής για να κληθούν πάντα τα έθνη στη σωτηρία. Το όρος 
της Γαλιλαίας γίνεται το όρος της νέας Σιών, του νέου πνευµατικού κέντρου της 
νέας Σιών, που έχει σαν άξονα την ανάσταση του Χριστού […] η νέα Σιών κάτω από 
αυτή την προοπτική δε νοείται σαν ένα Θεοκρατικό κέντρο αλλά ως µια 
πνευµατική εστία που θα φωτίζει τα έθνη στην πορεία τους προς τη βασιλεία του 
Θεού. 
325 Σύµφωνα µε το Λίβιο (59 π.Χ.-17 µ.Χ.), ο θρυλικός ιδρυτής της Ρώµης, 
Ρωµύλος, αρπάχθηκε µε αστραπές και βροντές από το θρόνο του µέσω ενός 
πυκνού νέφους και αυτό αποτέλεσε την αρχή της λατρείας του ως θεού (Λίβιος, 
Ρωµαϊκή Ιστορία 1,16). Ο Σενέκας, επίσης, στο έργο του Αποκολοκύνθωσις, 
σχολιάζει ειρωνικά µια αντίστοιχη λαϊκή παράδοση σχετικά µε τον Κλαύδιο (1, 1 
κε.). Στον Ιουδαϊσµό παρόµοιες αναλήψεις αναφέρονταν σχετικά µε τον Ενώχ (Ι 
Ενώχ 70, 1-2), τον Ηλία (Δ΄ Βασ. 2, 1-15), το Μωυσή (Ιωσ. Αρχ. 4, 8) και το συρ. 
Βαρούχ (76).  
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εἶπεν δὲ πρὸς αὐτούς͵ Οὐχ ὑµῶν ἐστιν γνῶναι χρόνους ἢ καιροὺς 
οὓς ὁ Πατὴρ ἔθετο ἐν τῇ ἰδίᾳ ἐξουσίᾳ· ἀλλὰ λήµψεσθε δύναµιν 
ἐπελθόντος τοῦ ἁγίου Πνεύµατος ἐφ΄ ὑµᾶς͵ καὶ ἔσεσθέ µου 
µάρτυρες ἔν τε Ἰερουσαλὴµ καὶ ἐν πάσῃ τῇ  Ἰουδαίᾳ καὶ Σαµαρείᾳ 
καὶ ἕως ἐσχάτου τῆς γῆς. καὶ ταῦτα εἰπὼν βλεπόντων αὐτῶν 
ἐπήρθη͵ καὶ νεφέλη ὑπέλαβεν αὐτὸν ἀπὸ τῶν ὀφθαλµῶν αὐτῶν. καὶ 
ὡς ἀτενίζοντες ἦσαν εἰς τὸν οὐρανὸν πορευοµένου αὐτοῦ͵ καὶ ἰδοὺ 
ἄνδρες δύο παρειστήκεισαν αὐτοῖς ἐν ἐσθήσεσι λευκαῖς͵ οἳ καὶ 
εἶπαν͵ Ἄνδρες Γαλιλαῖοι͵ τί ἑστήκατε βλέποντες εἰς τὸν οὐρανόν; 
οὗτος ὁ Ἰησοῦς ὁ ἀναληµφθεὶς ἀφ΄ ὑµῶν εἰς τὸν οὐρανὸν οὕτως 
ἐλεύσεται ὃν τρόπον ἐθεάσασθε αὐτὸν πορευόµενον εἰς τὸν 
οὐρανόν. 

Στο Μάρκο η µόνη ενθρόνιση είναι αυτή του Σταυρού. Ο 
αναγνώστης του, βέβαια, γνωρίζει από το 14, 62 ότι ο Υιός του 
Ανθρώπου θα ενθρονιστεί ἐκ δεξιῶν καθήµενον τῆς Δυνάµεως και 
θα έλθει µετὰ τῶν νεφελῶν τοῦ οὐρανοῦ. Το ἐρχόµενον  µετὰ τῶν 
νεφελῶν τοῦ οὐρανοῦ δε φαίνεται να σηµαίνει µόνο την τελική 
κρίση, αλλά τη διαρκή παρουσία του Ιησού διά της Εκκλησίας του 
στα τεκταινόµενα του κόσµου. Ο άγγελος προτρέπει τις γυναίκες 
να επιστρέψουν στην πατρίδα και την καθηµερινότητά τους, 
καθώς ο Ιησούς τις αναµένει ήδη στη Γαλιλαία των εθνών: 
Προάγει ὑµᾶς εἰς τὴν Γαλιλαίαν· ἐκεῖ αὐτὸν ὄψεσθε͵ καθὼς εἶπεν 
ὑµῖν (16, 7). 
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ΣΥΜΠΕΡΑΣΜΑΤΑ 

Ο Ιησούς µε τη γέννησή του και τα περιστατικά που τη συνόδευσαν απέδειξε ότι 
εκπληρώνει τις µεσσιανικές προσδοκίες του Ισραήλ, αφού είναι ο πραγµατικός 
υιός Δαβίδ που τελειώνει το Νόµο και τους Προφήτες και ταυτόχρονα ότι 
αποτελεί το «φως από την Ανατολή» που προσδοκούσαν τα έθνη. Παράλληλα, 
όµως, το ίδιο το πρόσωπο όντας από τη γέννησή του Υιός του Θεού, και έχοντας 
την αποστολή να σώσει διά του  πάθους το λαό του και την οικουµένη από 
τις  αµαρτίες και όχι από τους τυράννους, µεταλλάσσει το ιουδαϊκό µεσσιανικό 
ίνδαλµα.  

Από την αρχή της δηµόσιας δράσης του ο Ιησούς έστρεψε τα βέλη του κατεξοχήν 
ενάντια στο Σατανά, ο οποίος προβάλλει διά των Πειρασµών ως 
κοσµοκράτορας της Pax Romana. Την εξουσία του την παρέχει σε όποιον τον 
προσκυνά και υιοθετεί τα δαιµονικά µέσα διακυβέρνησης των µαζών που αυτός 
έχει καθιερώσει. Τα έθνη αλλά και ο απλός λαός της Γαλιλαίας, όπως 
αποδεικνύεται µε τη διήγηση του δαιµονισµένου των Γερασηνών, τη θαυµαστή 
θεραπεία της κόρης της Χαναναίας και αυτή του νέου στους πρόποδες του όρους 
της Μεταµορφώσεως, πάσχουν υπό το κράτος της εξουσίας του. Ο Ιησούς σε 
αντίθεση προς τους συγχρόνους του εξορκιστές δεν απάλλαξε απλώς κάποιους 
δαιµονισµένους από τη σατανική επιρροή, προκειµένου να περιβληθεί τη δόξα 
που αποδιδόταν στον υιό Δαβίδ, Σολοµώντα, αλλά «έδεσε τον Ισχυρό», 
εξοστράκισε το Σατανά από τον ουρανό και τον αποδυνάµωσε κατόπιν στη γη, 
µεταδίδοντας αυτήν την εξουσία και στους µαθητές του. Αντί, λοιπόν, να 
δαιµονοποιήσει τη ρωµαϊκή κατοχή και να προβεί σε «σηµεία ελευθερίας», όπως 
οι σύγχρονοί του ψευδόχριστοι και ψευδοπροφήτες, απέδειξε ότι και αυτοί οι 
Ρωµαίοι ουσιαστικά είναι δούλοι στις δαιµονικές δυνάµεις. Στο σηµείο αυτό ο 
Ιησούς προσπάθησε να µεταµορφώσει τις µεσσιανικές προσδοκίες των 
συγχρόνων του, οι οποίοι ενώ πίστευαν ότι η εσχατολογική νίκη επί του Σατανά 
αποτελεί έργο του Θεού και των αγγέλων του στον ουρανό, από το Μεσσία 
ανέµεναν να απελευθερώσει τη Σιών από τα άνοµα και ακάθαρτα έθνη και να 
δοξάσει έτσι το λαό του. Ο Ιησούς επιδεικνύοντας θεϊκή εξουσία θεραπεύει τον 
απλό λαό και τα έθνη και ενταφιάζει στην άβυσσο τα ακάθαρτα πνεύµατα. Σε 
χαρακτηριστική αντίθεση, επίσης, προς το ζηλωτικό κίνηµα ο Ιησούς όχι µόνο 
δεν υιοθέτησε την άσκηση βίας προς τον εχθρό (έστω και στην περίπτωση της 
άµυνας), αλλά δεν περιορίστηκε ούτε στην παθητική αντίσταση προς αυτόν 
(όπως έκανε στον 20ο αι. ο Γκάντι). Η εντολή του για ανάληψη αγγαρείας εις 
διπλούν προς χάρη τού κατακτητή και η στροφή και της άλλης σιαγόνος στην 
περίπτωση κολαφίσµατος φανερώνει ότι ο Ιησούς θεωρούσε ότι µόνο η 
ενεργητική δύναµη της αγάπης µπορεί πραγµατικά να «σκλαβώσει» τον 
εχθρό326. 

                                                      
326 Σηµειωτέον ότι και ο Παύλος κατακλείει την προς Εφεσίους, µια επιστολή η οποία κατεξοχήν 
πραγµατεύεται τη διά του Ι. Χριστού επίτευξη της κοσµικής ειρήνης, µε έναν ‘πολεµικό παιάνα΄ 
εναντίον των αρχών, των δυνάµεων του κόσµου, που ο ἰδιος ταυτίζει µε τα δαιµονικά πνεύµατα (6, 
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Μια δεύτερη ενέργεια του Ιησού που διαφοροποιεί τις µεσσιανικές προσδοκίες 
των οµοεθνών του και έχει πολιτικές προεκτάσεις είναι η ανατροπή των 
διατάξεων περί καθαρού-ακαθάρτου, αγίου-βεβήλου αλλά και αυτών περί 
εφαρµογής του Σαββάτου τις οποίες είχε επιβάλει η ιερατική αριστοκρατία µε 
έδρα το Ναό και προωθούσε η φαρισαϊκή µερίδα στον απλό λαό της Γαλιλαίας 
προκειµένου αυτός να «αφοριστεί» από το περιβάλλον των εθνών και να 
εξαρτάται άµεσα από το απολυτρωτικό σύστηµα της Σιών. Οι διατάξεις αυτές 
για την αγιότητα αφορούσαν κατεξοχήν το φαγητό και τη γενετήσια σφαίρα και 
επέβαλαν την ακοινωνησία (αφού περιθωροποιούσαν από την κοινή τράπεζα) 
στην ακάθαρτη γυναίκα, στους τελώνες και στις πόρνες, και φυσικά κατεξοχήν 
στα ακάθαρτα έθνη. Όσοι είχαν ηθικό, κοινωνικό αλλά και φυσικό µώµο 
(τυφλοί, χωλοί κ.ά.) αποκλείονταν από τη Λατρεία και τη Βασιλεία. Οι 
διαβαθµίσεις των αυλών του Ναού υπογραµµίζουν τις διαχωριστικές γραµµές 
που είχε επιβάλει η θρησκευτική ηγεσία σε Ιουδαίους και Έλληνες, άνδρες και 
γυναίκες. Ο Ιησούς γκρέµισε «το µεσότοιχο αυτό του φραγµού» άµεσα µε 
φράσεις όπως οὐ τὸ εἰσερχόµενον εἰς τὸ στόµα κοινοῖ τὸν ἄνθρωπον͵ ἀλλὰ τὸ 
ἐκπορευόµενον ἐκ τοῦ στόµατος τοῦτο κοινοῖ τὸν ἄνθρωπον (Μκ. 7, 20) ή Τὸ 
Σάββατον διὰ τὸν ἄνθρωπον ἐγένετο καὶ οὒχ ὁ ἄνθρωπος διὰ τὸ Σάββατον (Μκ. 2, 
27), και έµµεσα µε τα κοινά δείπνα του µε τελώνες και πόρνες, αλλά και την 
αποκατάσταση της ψυχικής και σωµατικής υγείας των πασχόντων δια της 
πίστης στο πρόσωπο και στο Ευαγγέλιό Του, χωρίς απαραίτητα την προσφυγή 
τους στο Ναό. Την αναίρεσε, επίσης, µε την εκλογή των δώδεκα µελλοντικών 
κριτών του Ισραήλ από το απλό λαό, την ένταξη σε αυτόν και ενός τελώνη, αλλά 
και τη συµµετοχή στον ευρύτερο κύκλο των µαθητών του και γυναικών. Δεν 
είναι η ακαθαρσία εκείνη που µεταδίδεται, αλλά η αγιότητα δια της προσφοράς 
ελέους-αγάπης. 

Τα παραπάνω απείλησαν τα συµφέροντα της θεοκρατικής ηγεσίας του Ισραήλ 
και προκάλεσαν το φθόνο της. Στην τελική απόφαση «εκκαθάρισης» του Ιησού 
οδήγησαν οι πράξεις Του στα Ιεροσόλυµα και ιδίως στο Ναό την περίοδο του 
Πάσχα, τότε που όλοι ανέµεναν την απελευθερωσή τους από τον τυραννικό 
ζυγό. Η ενέργειά Του να διώξει τους τραπεζίτες και τους εµπόρους από την αυλή 
εθνικών του Ναού πρέπει να συνδυαστεί µε την ξήρανση της συκιάς, το λόγιο 
περί της εκβολής του όρους στη θάλασσα και τέλος τη «Μικρή Αποκάλυψη» και 
την παράδοση της Καινής Διαθήκης, που απευθύνθηκαν όµως µόνο στους 
µαθητές του. Ταυτόχρονα, ο Ιησούς αντί να στραφεί ενάντια στους Ρωµαίους, 
όξυνε την κριτική του ενάντια στη θρησκευτική ηγεσία του λαού 
απογυµνώνοντας την υποκρισία και τη δουλεία της στο Μαµωνά. Η όλη αυτή 
στάση του οδήγησε στη Σταύρωσή του. Όλα αυτά αποδεικνύουν ότι ο Ιησούς δεν 

                                                                                                                                                        
10-20). Ο παιάνας, µάλιστα, αυτός ακολουθεί αµέσως µετά τις οδηγίες που αναφέρονται στις 
κρίσιµες σχέσεις δούλων και κυρίων (6,1-5), προκειµένου να καταστεί σαφές στους παραλήπτες της 
επιστολής ότι η πάλη στο Χριστιανισµό δεν είναι ταξική, ούτε εθνικοαπελευθερωτική, αλλά 
πνευµατική. 
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επεδίωκε την κάθαρση απλώς του Ναού, αλλά την πλήρη υποκατάστασή του 
µε µια καινούργια Διαθήκη, που θα εδράζεται στη θυσία του εαυτού του και µια 
εν Πνεύµατι και αληθεία Λατρεία.  

Απέναντι στη Ρωµαϊκή Εξουσία ο Ιησούς δεν επέδειξε εχθρική στάση. Ο 
Stauffer327 επισηµαίνει ότι ο Ιησούς δεν ισχυρίστηκε ποτέ ότι η εξουσία είναι από 
το Θεό, δεν απαίτησε τη συνηθισµένη προσευχή υπέρ αυτής (της εξουσίας) και 
δε χρησιµοποίησε ποτέ στο κήρυγµά του το σύνθηµα όλων των δικτατόρων 
‘υποταγή’. Αντιθέτως δε δίστασε να χαρακτηρίσει αλώπεκα τον Ηρώδη Αντύπα 
και να διακηρύξει ότι οι άρχοντες των εθνών κατεξουσιάζουν και κατακυριεύουν 
τις µάζες (Μκ. 10, 41-45 = Μτ. 20, 20-28 // Λκ. 22, 25-27), πράγµα που δεν 
ανατρέπεται απλώς µε µια επανάσταση, αλλά µε την ανάσταση του ανθρώπου 
διά της µετανοίας και µε την άσκηση της διακονίας και της θυσίας εντός της 
Εκκλησίας. Με τη φράση τὰ Καίσαρος ἀπόδοτε Καίσαρι καὶ τὰ τοῦ Θεοῦ τῷ 
Θεῷ αλλά και ακολούθως µε τον τονισµό της ύπαρξης αιώνιας µεταθανάτιας 
ζωής και µε την υπενθύµιση της εντολής της απόλυτης λατρείας µόνο προς το 
Θεό απογύµνωσε και τον Καίσαρα και την «αιώνια»  Ρώµη από κάθε θεϊκή 
διάσταση και έθεσε άµεσα τα όρια µεταξύ πολιτικής εξουσίας και θεϊκής 
αυθεντίας, πράγµα που διακήρυξαν οι απόστολοι (όχι προς τις ρωµαϊκές αρχές, 
αλλά) προς τον Αρχιερέα: Πειθαρχεῖν δεῖ Θεῷ µᾶλλον ἢ ἀνθρώποις (Πρ. 5, 29). Ο 
κάθε άνθρωπος µε τη µοναδικότητα και τη διαφορετικότητα της ύπαρξής του και 
ανεξάρτητα από τη φυλή ή το φύλο του αποτελεί εικόνα – πολύτιµο ‘νόµισµα΄ 
του Θεού.  

Ταυτόχρονα, όµως, ο Ιησούς µε την πρώτη φράση του τὰ Καίσαρος ἀπόδοτε 
Καίσαρι στράφηκε εναντίον της ζηλωτικής ιδεολογίας, καθώς αναγνώρισε την 
καταβολή τελών στον Καίσαρα ως αντάλλαγµα προφανώς για τις υπηρεσίες 
που εκείνος προσφέρει στο ιουδαϊκό έθνος. Εάν δεν αναγνώριζε την 
ανταποδοτικότητα των τελών, θα µπορούσε κάλλιστα να είχε αποσιωπήσει το 
πρώτο ήµισυ της απάντησής του. Στο Μκ. 10, 41-45 (= Μτ. 20, 20-28 // Λκ. 22, 25-27) 
ο Ιησούς, παρ’ όλο που οµιλεί µόνο προς τους µαθητές του, αναφέρεται γενικά 
στις πολιτικές εξουσίες χωρίς να κάνει ιδιαίτερη µνεία στη Ρώµη. Δεν 
παραδίδεται, επίσης, κάποιο λόγιο του Ιησού που να στρέφεται άµεσα ενάντια 
στον Καίσαρα ή στη Ρώµη, όπως αντιθέτως γίνεται µε τους αρχιερείς και τους 
Φαρισαίους. Όταν του γνωστοποιείται η σφαγή κάποιων Γαλιλαίων από τον 
Πιλάτο και µάλιστα στο Ναό κατά την ιερή στιγµή που εκείνοι πρόσφεραν τη 
θυσία τους, όχι µόνο δεν τους αναδεικνύει σε εθνικούς ήρωες, αλλά οµιλεί για 
παραδειγµατικό θάνατο που οφείλεται σε αµετανοησία (Λκ. 13, 1-3). Στο 
τέλος επίσης του ίδιου κεφαλαίου, δε φαίνεται να αποδίδει την άλωση της 
Ιερουσαλήµ στη θηριωδία των Ρωµαίων, αλλά στην ασέβεια των θρησκευτικών 
ταγών (13, 34-35. πρβλ. 19, 41-48). Σηµειωτέον ότι στις ηµέρες του Ιησού η 
ρωµαϊκή εξουσία δεν είχε εγείρει τις αλαζονικές τάσεις αυτοθεοποίησης, όπως 
συνέβη µερικά χρόνια αργότερα µε τον Καλλιγούλα, το Νέρωνα και τέλος µε το 
                                                      
327 Die Botschaft Jesu damals und heute , 95. 
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Δοµιτιανό, κάτι που προκάλεσε τη συγγραφή της Αποκάλυψης του Ιωάννη, αλλά 
και άλλων Αποκαλύψεων (Δ΄ Έσδρα, συρ. Βαρούχ), όπου ο Μεσσίας 
διαδραµατίζει πρωταγωνιστικό ρόλο.  

Δε νοµίζω ότι η τακτική του Ιησού απέναντι στη Ρώµη οφείλεται απλώς στο ότι 
θεωρούσε ουτοπική κάθε προσπάθεια επανάστασης του αδύναµου έθνους του 
εναντίον των πανίσχυρων Ρωµαίων. Σε µια παραβολή βέβαια ερωτά: τίς 
βασιλεὺς πορευόµενος ἑτέρῳ βασιλεῖ συµβαλεῖν εἰς πόλεµον οὐχὶ καθίσας πρῶτον 
βουλεύσεται εἰ δυνατός ἐστιν ἐν δέκα χιλιάσιν ὑπαντῆσαι τῷ µετὰ εἴκοσι χιλιάδων 
ἐρχοµένῳ ἐπ΄ αὐτόν; (Λκ. 14, 31). Συσχετίζει, όµως, το ερώτηµα αυτό, όπως και 
αυτό της οικοδοµής του πύργου, µε τον υπολογισµό του υψηλού κόστους της 
µαθητείας κοντά του. Αντιθέτως, ίσως, ο Ιησούς θεωρούσε ότι η ρωµαϊκή εξουσία 
της εποχής του εµπόδιζε, κατόπιν θείας παραχωρήσεως, το χαοτικό κράτος της 
αναρχίας328, ενώ µε το δίκαιο και την ασφάλεια που παρείχε, έδινε δυνατότητες 
επιβίωσης στο λαό του. Στο κατά Ιωάννην ενώ η πατρότητα της προδοσίας του 
Ιούδα και της συµπεριφοράς, γενικότερα, των Ιουδαίων αποδίδεται στην 
ενέργεια του διαβόλου, η εξουσία του Πιλάτου θεωρείται άνωθεν δεδοµένη: Οὐκ 
εἶχες ἐξουσίαν κατ΄ ἐµοῦ οὐδεµίαν εἰ µὴ ἦν δεδοµένον σοι ἄνωθεν· διὰ τοῦτο ὁ 
παραδούς µέ σοι µείζονα ἁµαρτίαν ἔχει (19, 11). Ένα ιουδαϊκό κράτος µε 
θεοκρατικό καθεστώς και νόµο, τις πολυπληθείς και µάλιστα στην πλειονότητά 
τους απαγορευτικές ρήτρες της Τορά θα δηµιουργούσε ένα κράτος εντελώς 
αποµονωµένο από το περιβάλλον του, όπου ο ζυγός για τον απλό λαό που δε θα 
µπορούσε να τις τηρήσει, θα ήταν φοβερά σκληρότερος από ό,τι µε τους 
Ρωµαίους. Δεν είναι τυχαίο το γεγονός ότι όλοι οι εκπρόσωποι της ρωµαϊκής 
εξουσίας εκατόνταρχοι, σε αντίθεση προς την πλειονότητα των εκπροσώπων της 
θεοκρατικής εξουσίας της Σιών δείχνουν στην Κ.Δ. θετικό πνεύµα προς το 
χριστιανισµό. Όντως το ανεκτικό πνεύµα της πολυθρησκευτικότητας και 
πολυπολιτισµικότητας της Ρώµης βοήθησε την εξάπλωση του ευαγγελίου του 
Ιησού. 

Δε θεωρώ ότι η προσδοκία της οσονούπω έλευσης της Βασιλείας του Θεού ήταν 
αυτή που οδήγησε τον Ιησού σε µια παθητική στάση απέναντι στη Ρωµαϊκή 

                                                      
328Σύµφωνα µε τους Πατέρες στο ιστορικό παρόν η εξουσία του άρχοντα επί του αρχοµένου, το 
κατέχον ,  που αποτελεί συνέπεια της παρακοής–αµαρτίας του ανθρώπου, παραχωρήθηκε από το 
Θεό ακριβώς για να µην κυριαρχήσουν το χάος και τα δεινά που συνεπάγεται η αναρχία ή η 
πολυαρχία: Επειδὴ γὰρ τὸ ὁµότιµον µάχην πολλάκις εἰσάγει͵ πολλὰς ἐποίησε τὰς ἀρχὰς καὶ τὰς 
ὑποταγὰς͵ οἷον ὡς ἀνδρὸς καὶ γυναικὸς͵ ὡς παιδὸς καὶ πατρὸς͵ ὡς πρεσβύτου καὶ νέου͵ ὡς δούλου καὶ 
ἐλευθέρου͵ ὡς ἄρχοντος καὶ ἀρχοµένου͵ ὡς διδασκάλου καὶ µαθητοῦ. Καὶ τί θαυµάζεις ἐπὶ τῶν 
ἀνθρώπων͵ ὅπου γε καὶ ἐπὶ τοῦ σώµατος τὸ αὐτὸ τοῦτο πεποίηκεν; Οὐδὲ γὰρ ἐνταῦθα ὁµότιµα πάντα 
εἰργάσατο͵ ἀλλὰ τὸ µὲν ἔλαττον͵ τὸ δὲ κρεῖττον κατεσκεύασε͵ καὶ τὰ µὲν ἄρχειν τῶν µελῶν͵ τὰ δὲ 
ἄρχεσθαι ἐποίησε. Καὶ ἐν τοῖς ἀλόγοις δὲ τὸ αὐτὸ τοῦτο ἴδοι τις ἂν͵ ὡς ἐν ταῖς µελίσσαις͵ ὡς ἐν ταῖς 
γεράνοις͵ ὡς ἐν ταῖς ἀγέλαις τῶν ἀγρίων προβάτων. Καὶ οὐδὲ ἡ θάλασσα ταύτης ἐστέρηται τῆς 
εὐταξίας͵ ἀλλὰ καὶ ἐκεῖ πολλὰ τῶν γενῶν ὑφ΄ ἑνὶ τάττεται τῶν ἰχθύων καὶ στρατηγεῖται͵ καὶ οὕτω 
µακρὰς ἀποδηµίας ἀποδηµεῖ. Καὶ γὰρ ἡ ἀναρχία πανταχοῦ κακὸν͵ καὶ συγχύσεως αἴτιον (Ι. 
Χρυσόστοµος P.G. 60.615.39). 

PDF created with FinePrint pdfFactory Pro trial version http://www.fineprint.com

http://www.fineprint.com


 
 
 
 
 
 

Ο ΙΗΣΟΥΣ ΩΣ Ο ΒΑΣΙΛΕΥΣ ΤΗΣ ΔΟΞΗΣ 

Εξουσία. Ο R. Otto329 επισηµαίνει το ότι η αναγγελία της εγγύτητας της ηµέρας 
του Αλλάχ, δεν εµπόδισε το Μωάµεθ από το να αφιερωθεί στην 
πραγµατοποίηση µακροπρόθεσµων πολιτικοστρατιωτικών προγραµµάτων. 
Αυτό ακριβώς το γεγονός χαρακτηρίζει µάλιστα ο Otto ως ουσιώδη παραλογισµό 
(essential irrationality) της εσχατολογικής σκέψεως. Ο Ιησούς είχε την 
αυτοσυνειδησία ότι µέσω του Προσώπου και της δράσης Του ανατέλλει εδώ και 
τώρα (hic et nunc), στο ιστορικό παρόν, η Βασιλεία του Θεού, η οποία ήδη δρα 
σιωπηρά αλλά δυναµικά, όπως ο σπόρος, προκαλώντας ζυµώσεις στον κόσµο. 
Αυτή η Βασιλεία η οποία βιώνεται από την Εκκλησία κατεξοχήν στο 
ευχαριστηριακό δείπνο αλλά και καθηµερινά µέσω της διακονίας - της θυσίας 
προς τον άλλον (ανεξαρτήτου φύλου ή φυλής) δεν αποτελεί ένα καινούργιο 
Imperium, που έρχεται να ανατρέψει βίαια το προηγούµενο καθεστώς και να 
τροφοδοτήσει τον τροχό του αίµατος που κυλά αδιάκοπα στην Ιστορία. 
Ουσιαστικά αποτελεί επιστροφή στην προπτωτική παραδείσια κατάσταση, όπου 
δεν υπήρχε καµιά σχέση εξουσίας και εκµετάλλευσης, αφού ο κατ’ εικόνα Θεού 
δηµιουργηµένος άνθρωπος κατείχε το βασιλικό και το ιερατικό αξίωµα 
ανεξάρτητα φύλου ή φυλής. Όπως αποδεικνύει κυρίως το γεγονός της 
Μεταµορφώσεως και η «Κατήχηση» του Ιησού καθ ’οδόν προς το Πάθος (Μκ. 10), 
η βασιλεία αυτή αποτελεί ένα εσχατολογικό γεγονός, που στην πληρότητά του 
θα βιωθεί µεταϊστορικά, µετά την ανακαίνιση και την παλιγγενεσία του 
Σύµπαντος.  

Στο παρόν η Βασιλεία του Θεού βιώνεται µε τη µετάνοια, που «δεν είναι 
ηθικολογία, αλλά επαναστατική στάση ζωής» (Ν. Ματσούκας)330. Πολύ ωραία 
περιγράφεται αυτή η διαδικασία (της µετάνοιας) στην Παραβολή του Ασώτου. Ο 
αποσκιρτηµένος γιος που ζει µε τους χοίρους, το κλασικό ιουδαϊκό σύµβολο των 
εθνών, αφού έρχεται εις εαυτόν και αποτινάσσει τη λήθη (βίωση της α-λήθειας), 
ανασταίνεται και επιστρέφει στην πατρική οικία, οµολογώντας την ενοχή του. 
Αυτή η κίνηση οδηγεί στην άνευ όρων συγχώρεση από τον πατέρα, στην ένδυση 
της πρώτης «βαπτισµατικής» στολής και στη µετοχή στο ευχαριστηριακό 
τραπέζι. Σηµειωτέον ότι ενώ ο Ιησούς διακήρυξε την έλευση της Βασιλείας του 
Θεού, ουδέποτε χαρακτήρισε άµεσα το Θεό ως Βασιλέα, όπως αντιθέτως 
συνηθιζόταν στον Ιουδαϊσµό, ενώ για την ίδια τη Βασιλεία χρησιµοποίησε 
κατεξοχήν την εικόνα του γεύµατος.  

Η µετάνοια φυσικά ως κίνηση ζωής δεν επιτυγχάνεται µε τις αυτονοµηµένες και 
διασπασµένες δυνάµεις του ατόµου, αλλά µε την πίστη και τη µαθητεία στο 
πρόσωπο του Ι. Χριστού, που προσφέρθηκε χωρίς αντίσταση στο µαρτύριο. 
Σηµειώνει εύστοχα ο Ε. Φρόµ331: ‘O Ιησούς ήταν ο ήρωας της αγάπης, ένας ήρωας 
χωρίς εξουσία που δε χρησιµοποιούσε βία, που δεν ήθελε να κυβερνάει, που δεν 

                                                      
329 The Kingdom of God and the Son of Man: A Study in the History of Religion: London: Lutterworth 1943, 63. 
Η παραποµπή ελήφθη από το A l l ison, The Eschatology of Jesus, 144. 
330 Παλαιάς και Καινής Διαθήκης σηµεία και αποτυπώµατα, 401. 
331 Να έχεις ή να είσαι, 181-2. 
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ήθελε να έχει τίποτε. Ήταν ένας ήρωας που ήθελε να είναι, να δίνει, να 
µοιράζεται […] ο χριστιανός ήρωας ήταν ο µάρτυρας, γιατί, όπως και στην 
εβραϊκή παράδοση, η πιο σηµαντική πράξη στη ζωή του ήταν να δώσει τη ζωή 
του για το Θεό ή για τους συνανθρώπους του. Ο µάρτυρας ήταν ακριβώς το 
αντίθετο του ειδωλολάτρη ήρωα, όπως είχε προσωποποιηθεί από τους Έλληνες 
και τους Γερµανούς. Οι ήρωες αυτοί είχαν σαν σκοπό την κατάκτηση, τη νίκη, 
την καταστροφή, τη ληστεία. Σκοπός της ζωής τους ήταν η αλαζονεία, η δύναµη, 
η δόξα κι η ικανότητα να σκοτώνουν (Ο άγ. Αυγουστίνος παροµοίασε τη 
ρωµαϊκή ιστορία µε την ιστορία µιας συµµορίας ληστών). Για τον ειδωλολάτρη 
ήρωα, η αξία ενός άντρα βρισκόταν στην ικανότητά του να αποκτήσει και να 
κρατήσει την εξουσία, και να πεθάνει ευχαριστηµένος στο πεδίο της µάχης 
πάνω στη νίκη […] Τα χαρακτηριστικά του µάρτυρα ήταν να είναι, να δίνει, να 
µοιράζεται. Του ήρωα, να έχει, να εκµεταλλεύεται, να επιβάλλει την θέλησή του 
µε βία. Θα πρέπει να προστεθεί ότι η δηµιουργία του ειδωλολατρικού ήρωα 
συνδέεται µε την πατριαρχική νίκη πάνω στην κοινωνία, που είχε για κέντρο τη 
µητέρα. Η κυριαρχία των ανδρών πάνω στις γυναίκες είναι πράξη κατάκτησης 
και η πρώτη µορφή χρησιµοποίησης βίας για εκµετάλλευση. Σε όλες τις 
πατριαρχικές κοινωνίες µετά τη νίκη των αντρών, αυτές οι αρχές αποτέλεσαν τη 
βάση του αντρικού χαρακτήρα. Ποιο από τα δύο ασυµφιλίωτα αντίθετα πρότυπα 
που καθορίζουν την εξέλιξή µας, επικρατεί σήµερα στην Ευρώπη; Αν κοιτάξουµε 
µέσα µας, τη συµπεριφορά όλων σχεδόν των ανθρώπων, τους πολιτικούς µας 
αρχηγούς, δεν υπάρχει αµφιβολία ότι το πρότυπό µας για ό,τι είναι καλό κι έχει 
αξία είναι ο ειδωλολάτρης ήρωας. Η ευρωπαϊκή και βορειοαµερικανική ιστορία 
παρά τον προσηλυτισµό και των δύο ηπείρων στην εκκλησία, είναι µια ιστορία 
κατακτήσεων, αλαζονείας, απληστίας. Οι µεγαλύτερες αξίες µας είναι: να 
είµαστε δυνατότεροι από τους άλλους νικητές, να κατακτάµε και να 
εκµεταλλευόµαστε τους άλλους. Αυτές οι αξίες είναι ίδιες µε το ιδανικό του 
ανδρισµού: όποιος δε δείχνει δύναµη στην χρήση βίας είναι αδύνατος, δηλαδή όχι 
άντρας’. Από το κείµενο αυτό του Φρόµ µπορεί κανείς να καταλάβει γιατί ο 
Ιησούς αποτελεί µέχρι σήµερα το κατεξοχήν ‘σηµείο αντιλεγόµενο’ της Ιστορίας 
(Λκ. 2, 34) και η µαθητεία κοντά του απαιτεί την κατάρρευση του συµβατικού 
‘Κόσµου’ της ηδονής, της δόξας και του πλούτου που διψά για κυριαρχία, 
επιβολή και εξουσία. Μπορεί, επίσης, κανείς να κατανοήσει τη διακήρυξη του 
Ιησού ότι δεν ήρθε να φέρει µια ειρήνη αντίστοιχη εκείνης της Ρώµης, αλλά 
µάχαιρα/πυρ στο ίδιο το ανθρώπινο «σώµα», στην οικογένεια αλλά και στην 
κοινωνία. Σχολιάζει σχετικά ο ιερός Χρυσόστοµος υποµνηµατίζοντας το Μτ. 10, 
34-36: Ὅτι τοῦτο µάλιστα εἰρήνη͵ ὅταν τὸ νενοσηκὸς ἀποτέµνηται͵ ὅταν τὸ 
στασιάζον χωρίζηται. Οὕτω γὰρ δυνατὸν τὸν οὐρανὸν τῇ γῇ συναφθῆναι. Ἐπεὶ καὶ 
ἰατρὸς οὕτω τὸ λοιπὸν διασώζει σῶµα͵ ὅταν τὸ ἀνιάτως ἔχον ἐκτέµῃ· καὶ 
στρατηγὸς͵ ὅταν κακῶς ὁµονοοῦντας εἰς διάστασιν ἀγάγῃ. Οὕτω καὶ ἐπὶ τοῦ 
πύργου γέγονεν ἐκείνου· τὴν γὰρ κακὴν εἰρήνην ἡ καλὴ διαφωνία ἔλυσε͵ καὶ 
ἐποίησεν εἰρήνην. Οὕτω καὶ Παῦλος τοὺς κατ΄ αὐτοῦ συµφωνοῦντας διέσχισεν. Ἐπὶ 
δὲ τοῦ Ναβουθὲ πολέµου παντὸς τότε ἡ συµφωνία ἐκείνη χαλεπωτέρα γέγονεν. Οὐ 
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γὰρ πανταχοῦ ὁµόνοια καλόν· ἐπεὶ καὶ λῃσταὶ συµφωνοῦσιν. Οὐκ ἄρα οὖν τῆς 
αὐτοῦ προθέσεως τὸ ἔργον͵ ἀλλὰ τῆς ἐκείνων γνώµης ὁ πόλεµος. Αὐτὸς µὲν γὰρ 
ἐβούλετο πάντας ὁµονοεῖν εἰς τὸν τῆς εὐσεβείας λόγον· ἐπειδὴ δὲ ἐκεῖνοι 
διεστασίαζον͵ πόλεµος γίνεται. Ἀλλ΄ οὐκ εἶπεν οὕτως· ἀλλὰ τί φησιν; Οὐκ ἦλθον 
βαλεῖν εἰρήνην͵ ἐκείνους παραµυθούµενος. Μὴ γὰρ νοµίσητε͵ φησὶν͵ ὅτι ὑµεῖς 
αἴτιοι τούτων· ἐγώ εἰµι ὁ ταῦτα κατασκευάζων͵ ἐπειδὴ οὕτω διάκεινται. Μὴ τοίνυν 
θορυβεῖσθε͵ ὡς παρὰ προσδοκίαν τῶν πραγµάτων γινοµένων. Διὰ τοῦτο ἦλθον͵ 
ὥστε πόλεµον ἐµβαλεῖν· τοῦτο γὰρ ἐµόν ἐστι τὸ θέληµα. Μὴ τοίνυν θορυβεῖσθε 
πολεµουµένης͵ ὡς ἐπιβουλευοµένης τῆς γῆς. Ὅταν γὰρ ἀποσχισθῇ τὸ χεῖρον͵ τότε 
λοιπὸν τῷ κρείττονι συνάπτεται ὁ οὐρανός (P.G. 57, 405).  

Ο διωγµός που εξαπέλυσε ο Ηρώδης εναντίον του Ιησού, ο φόνος που επιδίωξαν 
και σχεδίασαν οι εκπρόσωποι της θεοκρατικής εξουσίας του Ισραήλ, αλλά και οι 
διωγµοί των ρωµαίων αυτοκρατόρων στους επόµενους αιώνες, εναντίον της 
Εκκλησίας, οι οποίοι συνδυάστηκαν µε µια «δυσφηµιστική εκστρατεία» 
κατεξοχήν εναντίον της ευχαριστηριακής Σύναξής της332, αποτελούν 

                                                      
332 Σύµφωνα µε το Μ .Φαράντο  Δογµατικά και Ηθικά Ι, Αθήνα 1983, 27-28, ειδικώς διά του 
δόγµατος της µονοθεΐας απεγυµνούτο η εξουσία των της θειότητος, και απεδεσµεύοντο έτσι οι 
υπήκοοι των της υποχρεώσεως απολύτου υποταγής προς αυτούς, ως θείους άνδρας, και προς τη 
«θεά» Ρώµη. Ο δε Νέρων, όταν είπε ότι οι χριστιανοί ήσαν εκείνοι, πού έβαλαν τη φωτιά για να 
καύσουν τη Ρώµη, είχε διαγνώσει την επαναστατική δύναµι του Χριστιανισµού περισσότερο ίσως 
από πολλούς θεολόγους. Αλλά και ο Κέλσος, ο µεγάλος φιλοσοφικός απολογητής της 
ειδωλολατρίας κατά το 2ο  µ.Χ. αιώνα, ως πολιτική επανάστασι είδε την υπό των χριστιανών 
καταπολέµησι της πολυθεΐας, η οποία, πολυθεΐα, µε την περί ανωτέρων και κατωτέρων θεών 
ιδεολογία της θεµελίωνε τις εθνικές και πολιτικές ανισότητες του Ρωµαϊκού Ιmperium. , 
Συµπληρώνει, µάλιστα, ο ίδιος ερευνητής τα εξής: 1. Μόνο, εάν ο κόσµος προήλθεν εκ του ενός 
Θεού, είναι ενιαίος, ως ύπαρξις και ως ζωή. Η πεποίθησις της σηµερινής επιστήµης ότι ο 
κόσµος είναι ενιαίος και ως ύλη και ως ζωή, και ότι διοικείται υπό των αυτών νόµων, και επί 
της οποίας πεποιθήσεως στηρίζεται όλη η ερευνητική της δύναµις, είναι κατά βάθος 
χριστιανική και πηγάζει εκ της πίστεως ότι ο κόσµος προήλθεν εκ µιας και της αυτής αρχής: του 
Θεού. Εκ της εµπειρίας ουδέποτε µπορούµε να αναχθούµε αδιαφιλονίκητα σε µια κοινή 
παραδοχή περί της ενότητας του κόσµου. Οι αντιθέσεις δε των φαινοµένων της φύσεως και της 
ζωής µας πείθουν µάλλον περί του εναντίου, ότι δηλαδή ο κόσµος δεν είναι κάτι το ενιαίο, αλλ' ότι 
υπάρχουν πολλές και αντίθετες µεταξύ των περιοχές του πραγµατικού, ότι δηλαδή έχει δίκηο η 
πολυθεΐα. 2. Αλλά και η ενότης της ανθρωπότητας, η πεποίθησις δηλαδή ότι όλοι οι άνθρωποι 
είναι κατ’ ουσίαν ίσοι µεταξύ των, µόνο επί της πίστεως στον ένα Θεό είναι δυνατό να στηριχθεί, -ο 
οποίος, όπως δέχεται ο Χριστιανισµός, δηµιούργησε πάντα άνθρωπο κατά την εικόνα του -, και να 
θεµελιώσει έτσι την ισότητα πάντων των ανθρώπων και την ενότητα της άνθρωπότητος. Γιατί, εάν 
οι άνθρωποι προήλθαν µόνο «εκ  των κάτω», δηλαδή εκ της ύλης δι’ εξελίξεως, όπως υποστηρίζει o 
Evolotionismus και οι ποικιλώνυµοι Υλισµοί, ποιος µπορεί να µας βεβαιώσει ότι όλοι οι άνθρωποι 
είναι κατ’ ουσίαν ίσοι προς αλλήλους, και ότι δεν υπάρχουν πολλώ µάλλον φύσει ανώτεροι και 
κατώτεροι άνθρωποι και φυλές, αναλόγως των συνθηκών υπό τις όποιες προήλθαν, όπως 
υποστηρίζουν  οι διάφοροι «ρατσισµοί» περί ανωτερότητας π.χ. της λεγοµένης «αρίας» φυλής ή των 
«λευκών» έναντι των άλλων φυλών και λαών; 3. Η κυριωτέρα όµως ακολουθία της πίστεως στον 
ένα και µόνο Θεό είναι η αποθεοποίησις του κόσµου […] Όλες οι δυνάµεις του — θετικές και 
αρνητικές — είναι κτιστές. Συνεπώς δεν υπάρχει πεπρωµένο, γιατί καµιά φυσική δύναµι δεν 
µπορεί να προσδιορίσει απόλυτα τη ζωή του ανθρώπου. Σε αντίθεσι προς το «µοντέρνο» άνθρωπο, 
ο οποίος δείχνει συχνά τόσο φόβο, αλλά και τόση εµπιστοσύνη στις «κτιστές» δυνάµεις µε τις 
αστροµαντίες και τα µέντιουµ θα πει ο ιερός Χρυσόστοµος εκφράζοντας το βάθος της χριστιανικής 
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σπασµωδικές αντιδράσεις του Κόσµου της δύναµης στην παρουσία της 
Βασιλείας του Θεού, όταν αυτή παραµένει σταυρωµένη αρνούµενη να 
εναγκαλιστεί την εξουσία. Δύο χιλιάδες χρόνια πέρασαν από τότε, αλλά οι ίδιες 
δύο εξουσίες εξακολουθούν να βρίσκονται αντιµέτωπες η µια απέναντι στην άλλη 
στον πολυβασανισµένο πλανήτη µας: η εξουσία της γυµνής δύναµης, η τυφλωµένη 
από τρόµο και τροµακτικά απάνθρωπη. Και η ακτινοβόλα εξουσία του παιδιού της 
Βηθλεέµ. Φαίνεται όµως πως όλη η εξουσία, όλη η δύναµη βρίσκεται στα χέρια 
αυτής της γήινης αρχής [...] Μόνο όµως φαινοµενικά: επειδή ποτέ δεν παύουν να 
λάµπουν το αστέρι και η εικόνα της Μητέρας µε το Βρέφος (π. Α. Σµέµαν)333.  

 
 

                                                                                                                                                        
πίστεως ‘ούτε ειµαρµένη ούτε τύχη ούτε γένεσις ούτε δρόµος αστέρων διοικεί το καθ’ ηµάς’. Αλλά 
και η επιστηµο-τεχνική πρόοδος των νεωτέρων χρόνων έχει την αφετηρία της στη χριστιανική πίστη 
ότι ο κόσµος είναι κτιστός και δεν είναι θείος και άρα είναι ατελής και δέεται αλλαγής βελτιώσεως 
και προσαρµογής στους σκοπούς του ανθρώπου […] οι Έλληνες παρά τη βαθυτάτη θεωρητική περί 
του κόσµου γνώσης τους δεν ανέπτυξαν αντίστοιχη τεχνική πρόοδο: διότι ακριβώς πίστευαν, ότι ο 
κόσµος είναι θείος και άρα τέλειος και γι’ αυτό δεν χρειάζεται αλλαγή. Το πρώτον ο Χριστιανισµός 
εισάγει το σχετικό και πεπερασµένο του κόσµου. Ο κόσµος δεν είναι τι λείος, εν τη έννοια του 
«αποτετελεσµένου». Αλλά καλείται ο άνθρωπος «εργάζεσθαι και φυλάσσειν» αυτόν, όπως λέγει η 
Γραφή (Γεν. 2, 15), ήτοι να διαµορφώσει τον κόσµο κατά τις επιδιώξεις και τους σκοπούς του οι 
οποίοι -όµως πρέπει να είναι σύµφωνοι προς το θέληµα του Θεού. Ο κόσµος δεν είναι εξ αρχής 
τέλειος, αλλά θα τελειωθεί στο τέλος, στα «έσχατα», —µια χριστιανική θέσι, την οποία υιοθέτησε ως 
κύριο δόγµα της η µαρξιστική εσχατολογία. Η χριστιανική αυτή αντίληψις περί ατελείας του κόσµου 
έδωσε στην επιστήµη, κατά τους νεωτέρους χρόνους, την ώθησι προς κίνησιν αλλαγής του κόσµου 
διά της τεχνικής. Αργότερα όµως η επιστήµη λησµόνησε την αφετηρία της και στράφηκε εναντίον 
της χριστιανικής πίστεως. 4. Αλλά η αποθεοποίησις του κόσµου συνεπάγεται και πολιτικο-
κοινωνικές αλλαγές, γιατί, ως ελέχθη, απογυµνούνται πάσης θειότητος όλες οι κοσµικές δυνάµεις 
όχι µόνο οι φυσικές, αλλά και οι πολιτικές, προ παντός δε η κοσµική εξουσία. 
 
333 Εορτολόγιο, 68. 
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