
 

 
 

ΕΛΛΗΝΙΚΟ  ΑΝΟΙΚΤΟ  ΠΑΝΕΠΙΣΤΗΜΙΟ 
 

ΣΧΟΛΗ  ΑΝΘΡΩΠΙΣΤΙΚΩΝ ΣΠΟΥ∆ΩΝ 
 

  
 
 

ΠΡΟΓΡΑΜΜΑ ΣΠΟΥ∆ΩΝ 
 ΣΠΟΥ∆ΕΣ ΣΤΗΝ ΟΡΘΟ∆ΟΞΗ ΘΕΟΛΟΓΙΑ 

 
 
 
 
 

∆ΙΠΛΩΜΑΤΙΚΗ ΕΡΓΑΣΙΑ 
 

  
Ο ΠΛΟΥΤΟΣ ΚΑΙ Η Ι∆ΙΟΚΤΗΣΙΑ ΣΤΟ ΚΑΤΑ ΛΟΥΚΑΝ 

ΕΥΑΓΓΕΛΙΟ 
 
 

 
 

ΟΝΟΜΑ ΦΟΙΤΗΤΗ 
 

ΒΥΘΟΥΛΚΑΣ ΝΙΚΟΛΑΟΣ 
 
 
 
 

ΟΝΟΜΑ ΕΠΙΒΛΕΠΟΝΤΑ ΚΑΘΗΓΗΤΗ 
 

∆ΕΣΠΟΤΗΣ ΣΩΤΗΡΙΟΣ 
 
 
 

ΠΑΤΡΑ  
 

ΟΚΤΩΒΡΙΟΣ 2013 
 

 
 



 2 

Στο θείο µου Θόδωρο … 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 



 3 

Πίνακας Περιεχοµένων  
 

                                                        
Ευχαριστίες ................................................................................................................5 

Περίληψη ...................................................................................................................6 

Abstract ......................................................................................................................6 

Εισαγωγή – ∆οµή της εργασίας................................................ 7 
Εισαγωγή ...................................................................................................................7 

∆οµή της εργασίας ...................................................................................................10 

Κεφάλαιο 1ο .............................................................................. 12 
Εννοιολογικός, Λεξικογραφικός προσδιορισµός – 
Ιστορικοκριτική προσέγγιση των εννοιών. ...........................12 

1.1 Η Οικονοµική επιστήµη.....................................................................................12 

1.2 Εννοιολογική - λεξικογραφική προσέγγιση των εννοιών..................................15 

1.3 Ο θεσµός της ιδιοκτησίας στην ιστορία.............................................................19 

1.4 Η Ιδιοκτησία και ο πλούτος στην αρχαιοελληνική σκέψη ................................23 

1.5 Η Οικονοµία στα ελληνορωµαϊκά χρόνια .........................................................31 

1.5.1 Τα οικονοµικά της Μεσογείου....................................................................31 
1.5.2 Ο πλούτος και η ιδιοκτησία στα κινήµατα των ελληνορωµαϊκών χρόνων 33 

1.6 Ο πλούτος και η ιδιοκτησία στην Π. ∆ιαθήκη...................................................42 

Κεφάλαιο 2ο .............................................................................. 49 
Οι κοινωνικοοικονοµικές συνθήκες στα χρόνια του Ιησού, 
στην ρωµαϊκή αυτοκρατορία και την Παλαιστίνη...............49 

2.1 Η πολιτική κατάσταση στους χρόνους της Καινής ∆ιαθήκης ...........................49 

2.2 ∆ηµογραφικά στοιχεία στην Παλαιστίνη του 1ου αιώνα µ.Χ. ...........................51 

2.3 Η οικονοµική κατάσταση στην Παλαιστίνη τον 1ο αιώνα µ.Χ..........................51 

2.4 Οι Κοινωνικο-οικονοµικές Τάξεις.....................................................................55 

2.5 Φορολογία – οικονοµικά του ιερατείου.............................................................57 

2.6 Τα νοµίσµατα της εποχής του Ιησού .................................................................59 

Κεφάλαιο 3ο .............................................................................. 63 
Το Κατά Λουκάν Ευαγγέλιο ...................................................63 

3.1 Ο Ευαγγελιστής Λουκάς ....................................................................................63 

3.2 Το Κατά Λουκάν Ευαγγέλιο ..............................................................................65 

Κεφάλαιο 4ο .............................................................................. 70 
Ο πλούτος και η ιδιοκτησία στο Κατά Λουκάν .................... 70 

4.1 Από το κήρυγµα του Ιωάννου του Βαπτιστού (3, 1-20)....................................70 



 4 

4.2 Οι πειρασµοί και οι βιοτικές ανάγκες (4, 1-13) .................................................72 

4.3 Οι µακαρισµοί των πτωχών και ο ταλανισµός των πλουσίων (6, 20-38)..........74 

4.4 Ο χορτασµός των πέντε χιλιάδων (9,10-17) ......................................................77 

4.5 Ακτηµοσύνη και βιοτικές ανάγκες (9, 57-62 & 10, 1-12) .................................80 

4.6 Η πλεονεξία του άφρονος πλουσίου (12, 13-21) ...............................................83 

4.7 Η παραβολή του άδικου διαχειριστή (16,1-13) .................................................85 

4.8 Η παραβολή του πλούσιου και του φτωχού Λάζαρου (16,19-31).....................89 

4.9 Τα εµπόδια από τα πλούτη (18,18-30)...............................................................92 

4.10 Ο Ιησούς και ο Ζακχαίος (19,1-10) .................................................................95 

4.11 Η παραβολή των µνων (19,11-27) ...................................................................97 

4.12 Η εκδίωξη των εµπόρων από το ναό (19,45-48)............................................100 

4.13 Ο φόρος στο Ρωµαίο αυτοκράτορα (20,20-26) .............................................104 

4.14 Η προσφορά της χήρας (21,1-4) ....................................................................106 

Συµπεράσµατα ....................................................................... 108 
Βιβλιογραφικές αναφορές ..................................................... 114 

Πηγές......................................................................................................................114 

Βιβλιογραφία .........................................................................................................115 

Άρθρα.....................................................................................................................119 

∆ιαδικτυακοί τόποι ................................................................................................120 

Επίµετρο ................................................................................. 122 

 

 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 

 



Ευχαριστίες  
 

Με την ολοκλήρωση της παρούσας µεταπτυχιακής εργασίας, θέλω να 

ευχαριστήσω τον επιβλέποντα καθηγητή κ. Σωτήρη ∆εσπότη για τη βοήθεια, και την 

ενθάρρυνση που έλαβα. Επιπλέον ευχαριστώ για τη βοήθειά τους και την παροχή 

βιβλιογραφικού υλικού, τον θείο µου ∆ρ., Θόδωρο Παπαδόπουλο, καθώς και τον 

αείµνηστο Παναγιώτη Χιώτη, θεολόγο καθηγητή, ο οποίος έφυγε αυτές τις µέρες από 

κοντά µας. 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 



Περίληψη  
 
Η παρούσα µεταπτυχιακή διατριβή 

ασχολείται µε την αντιµετώπιση του 

πλούτου και της ιδιοκτησίας από το 

Κατά Λουκάν Ευαγγέλιο. Σε αυτό, ο 

συγγραφέας απευθυνόµενος σε 

ευκατάστατους χριστιανούς της τρίτης 

γενιάς, συστήνει τρόπους διαχείρισης 

και οικονοµίας, ώστε να γίνουν µέσα 

σωτηρίας.  
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περίοδος, Ρωµαϊκή Παλαιστίνη, 

Πυθαγόρειοι, Εσσαίοι.  

 

Abstract 

 

The present postgraduate thesis deals 

with the wealth and the property 

according to the Luke Gospel. As 

stated by this, the writer addressing to 

wealthy Christians of the third 

generation, recommends ways of 

managing and economy so as to 

become resource of salvation. 

 

 

Keywords 

 

The Gospel of Luke, wealth, property, 

poverty, economy, community of 

goods, jubilee, Hellenistic period, 

Roman Palestine, Pythagoreans, 

Essenes. 
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Εισαγωγή – ∆οµή της εργασίας 
 

Εισαγωγή  
Στη συνείδηση των περισσοτέρων, οι έννοιες της οικονοµίας και της θεολογίας 

φαντάζουν ως έννοιες εκ’ διαµέτρου αντίθετες και κάποιες φορές 

αλληλοαναιρούµενες. Αυτό συνέβη όταν η οικονοµία (ο ηθικός νόµος όσον αφορά τα 

του οίκου), αυτονοµήθηκε σε ανεξάρτητη επιστήµη, χωρίς να τηρεί τους νόµους της 

ηθικής. Έτσι κεντρικό σηµείο αναφοράς για την οικονοµία δεν είναι πλέον ο 

άνθρωπος αλλά το χρήµα
1.  

Η επάρκεια βασικών αγαθών, που σε κάποιες περιόδους φάνταζε αυτονόητη και 

δεδοµένη για µεγάλο µέρος του πληθυσµού, σήµερα έχει µετατραπεί σε πρόβληµα. Η 

οικονοµική κρίση, όχι µόνο ως αποτέλεσµα της θεωρίας των οικονοµικών κύκλων, 

αλλά κυριότερα ως µια πραγµατικότητα µε φοβερές κοινωνικές συνέπειες, έχει 

µετατρέψει το πρόβληµα της επάρκειας αγαθών, σε πρόβληµα βιολογικής ύπαρξης. 

Με άλλα λόγια η έννοια του αξιοπρεπούς βίου, τίθεται υπό αίρεση και η φτώχεια 

αποτελεί ένα πρόβληµα µε εκρηκτικές συνέπειες, όσον αφορά την ειρηνική 

συνύπαρξη των ανθρώπων και την εξασφάλιση της κοινωνικής σταθερότητας.  

Σύµφωνα µε την Παγκόσµια Τράπεζα 2,8 δισεκατοµµύρια άνθρωποι ζουν µε 2$ 

τη µέρα, ενώ 1,2 δισεκατοµµύρια ζουν µε 1$ τη µέρα. Είναι φανερό ότι οι άνθρωποι 

αυτοί ζουν ασύµµετρα µε την κοινωνική πραγµατικότητα, και το φαινόµενο της 

άδικης κατανοµής των αγαθών, έχει πάρει τεράστιες διαστάσεις
2. Εξαιρετικά 

ενδιαφέροντα είναι τα αποτελέσµατα της έρευνας της Boston Consulting Group3 που 

έγινε το 2013, τα οποία θέλουν το 39% του παγκόσµιου πλούτου να βρίσκεται στα 

χέρια του 1% του παγκόσµιου πληθυσµού. Παλιότερη έρευνα του Ινστιτούτου 

Ερευνών της Credit Suisse4, τα αποτελέσµατα της οποίας δηµοσιεύτηκαν το 2011, 

                                                 
1 Πρβλ. Π. Β α σ ι λ ε ι ά δ η ς,  Η Βιβλική Θεώρηση της Οικονοµίας, ΘΕΟΛΟΓΙΑ, τόµος 83, (2012) 
σ.25. 
 
2 Πρβλ., Β., Ζ ο ρ µ π ά, Η Οικονοµική Κρίση ως Αντίδοτο της Πνευµατικής Κρίσης, ΘΕΟΛΟΓΙΑ, τόµος 
83, (2012) σ. 83. 
 
3
∆ιαθέσιµο στο: http://www.bankingnews.gr/ /Παλµός-της-Αγοράς/item/93347-σε-µια-χούφτα-

ανθρώπων-ο-παγκόσµιος-πλούτος-–-το-1-του-πληθυσµού-κατέχει-το- 
Προσπελάστηκε την 22-6-2013.  
 
4 ∆ιαθέσιµο στο: http://www.igraphics.gr/infographics/2011/11/17/interactive/pagkosmios-ploutos-99-
vs1 Προσπελάστηκε την 22-6-2013. 
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δείχνει ότι το 8,7% του παγκόσµιου πληθυσµού κατέχει το 82,1% του παγκόσµιου 

πλούτου. Το φαινόµενο της συσσώρευσης πλούτου στα χέρια λίγων, αναµένεται να 

διογκωθεί, αφού ο ρυθµός αύξησης του παγκόσµιου πλούτου είναι µικρότερος από το 

ρυθµό αύξησης της περιουσίας των πλουσίων.              

Ο ατοµικός πελάτης της υπεραγοράς του πολιτικού φιλελευθερισµού, έχει 

ελευθερίες επιλογών αλλά καθόλου ευθύνες µετοχής σε σχέσεις άµεσης κοινωνίας. 

∆ίχως σχέσεις, αποτελεί αδιαφοροποίητη οικονοµική µονάδα, είναι ένας απρόσωπος 

καταναλωτής. Η ετερότητά του επιβεβαιώνεται απρόσωπα και µέσα από ατοµικές 

προτιµήσεις. Η αυτόβουλη επιλογή, όντας το µόνο πράγµα που του χει αποµείνει, 

πράγµα γνωστό στους οργανωτές λειτουργίας της υπεραγοράς, υπονοµεύεται από την 

ψυχολογική υποβολή της διαφήµισης, που υφαρπάζει τις προτιµήσεις του
5.  

Η παγκοσµιοποιηµένη οικονοµία εµφάνισε αρχικά κάποιες επιτυχίες, όµως στη 

συνέχεια γεννήθηκαν φαινόµενα που δεν µπόρεσε να ελέγξει
6. Ο προσανατολισµός 

της κοινωνίας κατευθυνόταν στην χρησιµοθηρία και τον ευδαιµονισµό, αγνοώντας τις 

µεταφυσικές αναζητήσεις του ανθρώπου
7. Έτσι γιγαντώθηκε ο εµπορικός 

ανταγωνισµός, ο καταναλωτισµός, η εύκολη τραπεζική δανειοδότηση, µέσα στην 

κοινωνία της αφθονίας, που µοίραζε υποσχέσεις για υλιστικούς παραδείσους, σε 

ανθρώπους που είχαν χάσει το µέτρο και τον πνευµατικό τους προσανατολισµό
8.  

Τα τελευταία χρόνια, η οικονοµική αγορά αντικατέστησε την πρακτική του 

πολίτη, µε τη λατρεία της κατανάλωσης και η ταυτότητα του πολίτη, 

αντικαταστάθηκε απ’ αυτή του καταναλωτή. Η πλεονεξία και το κέρδος περιόρισαν 

την ανθρώπινη ύπαρξη στα πλαίσια µιας οικονοµικής µονάδας
9. Η 

κοινωνικοοικονοµική και ηθική απαξίωση, λόγω της οικονοµικής κρίσης και όχι 

µόνο, επιβάλει µέσω φυσιολογικών και τεχνητών αναγκών την προσήλωση του 

σύγχρονου ανθρώπου σε µετρήσιµα µεγέθη, µέσω της κατοχύρωσης των ατοµικών 

                                                                                                                                            
 
5 Πρβλ. Χ.,  Γ ι α ν ν α ρ ά ς, Η απανθρωπία του δικαιώµατος, Αθήνα: Εκδόσεις ∆όµος, 1998, σ. 169-
170. 
 
6 Πρβλ. Β.,  Γ ι ο ύ λ τ σ η ς,  Οικονοµία, ανθρώπινη ύπαρξη, ορθόδοξη θεολογία και εµπειρία,  
ΘΕΟΛΟΓΙΑ, τόµος 83, (2012), σ. 59. 
 
7 Πρβλ. Β.,  Γ ι ο ύ λ τ σ η ς,  ό.π., (2012), σ. 61.  
 
8 Πρβλ. Β.,  Γ ι ο ύ λ τ σ η ς,  ό.π., (2012), σ. 59.   
 
9 Πρβλ. Β., Ζ ο ρ µ π ά, ό.π., (2012) σ. 92., Από άρθρο του Αρχιεπισκόπου Τιράνων και Πάσης 
Αλβανίας Αναστασίου, Η κρίσιµη ευκαιρία της κρίσεως, Εφηµερίδα  ΚΑΘΗΜΕΡΙΝΗ, 25-11-2011.  
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δικαιωµάτων. Η υψηλή συγκέντρωση και ο έλεγχος του πλούτου από τα µεγάλα 

funds, ελαχιστοποιεί τις δυνατότητες δικαιότερης διανοµής του πλούτου. Ο 

εκµηδενισµός του κράτους πρόνοιας λόγω έλλειψης χρήµατος, εκµηδενίζει 

ταυτόχρονα, οποιαδήποτε προσωπική θεώρηση της κοινωνικής ζωής και η 

ατοµοκρατία, προβάλλεται εκ προοιµίου ως µόνη επιλογή για την κοινωνική ζωή.  

Με αφορµή όσα αναφέρθηκαν παραπάνω, σκοπός της παρούσας εργασίας είναι η 

ερµηνευτική, ιστορικοκριτική προσέγγιση των εννοιών του πλούτου και της 

ιδιοκτησίας, όπως αυτές προκύπτουν µέσα από το Κατά Λουκάν Ευαγγέλιο. Πιο 

αναλυτικά επιχειρείται να διαπιστωθούν οι θέσεις που ο Λουκάς διατυπώνει, όσον 

αφορά την ιδιοκτησία και τη χρήση του πλούτου, αλλά και τον ρόλο του στην 

ανθρώπινη κοινωνία. Η ελληνική παιδεία του Λουκά και η γνώση της φιλοσοφικής 

σκέψης της κλασικής αρχαιότητας, αλλά και των κινηµάτων που άκµασαν στην 

εποχή που έγραψε το δίτοµο έργο του, είναι σηµαντικοί παράµετροι που επηρέασαν 

τη συγγραφή του. Εποµένως η σκιαγράφηση του οικονοµικοκοινωνικού πλαισίου της 

εποχής του, κυρίως µέσα από τις πηγές, θα βοηθήσει σηµαντικά την παρούσα έρευνα.  

 Η συγκεκριµένη έρευνα αποκτά µεγαλύτερο ενδιαφέρον αν σκεφτεί κανείς, ότι η 

οικονοµία µέχρι τις µέρες µας, εξελίχθηκε σε µοναδικό σκοπό της δραστηριότητας 

και της δηµιουργικότητας του ανθρώπου, αλλά και των επιτεύξεων του πολιτισµού. Η 

επιλογή του Κατά Λουκάν Ευαγγελίου έγινε λόγω των συχνότητας των αναφορών, σε 

θέµατα σχετικά µε τις έννοιες που µελετώνται, αφού είναι διάχυτη η εµµονή του 

Λουκά, στη σύνδεση της φτώχειας αλλά και του πλούτου µε τη σωτηριολογία του. 

Ακόµα και ο επιφανής αποδέκτης του έργου του ο Ρωµαίος αξιωµατούχος Θεόφιλος, 

αλλά και η οικονοµική κατάσταση του ίδιου του Λουκά, ίσως να επηρέασαν την 

εµµονή του στις έννοιες που µελετώνται. Ακόµα η σηµασιολογική διαφοροποίηση 

των µελετώµενων εννοιών διαχρονικά, απαιτεί σχολαστικότερη προσέγγιση των 

οικονοµικών δεδοµένων της εποχής της Κ.∆., προκειµένου να υπάρξουν ασφαλή 

συµπεράσµατα.  
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∆οµή της εργασίας  
Αρχικά στο πρώτο κεφάλαιο της παρούσας εργασίας, γίνεται αναφορά στην 

έννοια της οικονοµίας, ως κοινωνική επιστήµη που µελετά την προσπάθεια του 

ανθρώπου να επιβιώσει. Στη συνέχεια της ανάλυσης γίνεται εννοιολογικός – 

λεξικογραφικός προσδιορισµός των εννοιών πλούτος, ιδιοκτησία και οικονοµία. 

Επιπλέον γίνεται µια ιστορική αναδροµή, όσον αφορά τις αρχικές µορφές 

ιδιοκτησίας, µέχρι την εµφάνιση της οικογενειακής ιδιοκτησίας, της ατοµικής, και 

του κράτους. Οι ιστορικές ρίζες της οικονοµίας, βασισµένης στην ατοµική 

ιδιοκτησία, εντοπίζονται στην αρχαία Ελλάδα γύρω στον 8ο αιώνα π.Χ. Έννοιες όπως 

χρήµα, δανεισµός, τόκος και πλούτος, συνδέονται άµεσα µε την ατοµική ιδιοκτησία. 

Η ανάλυση είναι περισσότερο εστιασµένη στην έννοια της ατοµικής ιδιοκτησίας και 

στη λειτουργία της σε διάφορες κοινωνίες και χρονικές στιγµές, τόσο ως 

εµπράγµατου δικαιώµατος όσο και ως θεσµού.  

Αρχαίοι κλασικοί φιλόσοφοι ασχολήθηκαν µε ζητήµατα σχετικά µε την 

οικονοµία. Έτσι στο κεφάλαιο αυτό παραθέτονται οι απόψεις του Πλάτωνα, του 

Αριστοτέλη και του Ξενοφώντα, όπως προκύπτουν µέσα από τα έργα τους. Είναι 

αυτές που επηρέασαν και Ρωµαίους φιλοσόφους της εποχής του Ιησού Χριστού. Εν 

συνεχεία θα ερευνήσουµε τις οικονοµικές απόψεις κινηµάτων διαδεδοµένων στον 

ελληνορωµαϊκό κόσµο. 

Ο πλούτος, η φτώχεια και κυριότερα η εκµετάλλευση των φτωχών, είναι 

ζητήµατα τα οποία συναντάµε σε πολλά σηµεία και της Π.∆. Αν και δεν 

καταδικάζεται ο πλούτος, ο οποίος σε ορισµένες περιπτώσεις αποτελεί εύνοια του 

Θεού στους ανθρώπους, η Π.∆. καταδικάζει σε πολλά σηµεία της την εκµετάλλευση 

των φτωχών. Χαρακτηριστική είναι και η σηµασία του Σαββατικού και του 

ιωβηλαίου έτους, που συνδέονταν µε τη διόρθωση των αδικιών στον ιουδαϊκό κόσµο 

και επηρέασαν τη σκέψη του Λουκά.  

Στο δεύτερο κεφάλαιο γίνεται αναφορά στις κοινωνικοοικονοµικές συνθήκες της 

εποχής του Ιησού, στο πλαίσιο τόσο της ρωµαϊκής αυτοκρατορίας γενικότερα, όσο 

και της Παλαιστίνης. Ειδικότερα την ανάλυση απασχολούν θέµατα, σχετικά µε τις 

πολιτικές και οικονοµικές συνθήκες, τα δηµογραφικά χαρακτηριστικά, τις κοινωνικές 

και οικονοµικές τάξεις, τη φορολογία και τα νοµίσµατα της εποχής. Έτσι 

περιγράφεται το κοινωνικοοικονοµικό πλαίσιο, µέσα στο οποίο έδρασε ο Ιησούς και 

αποσαφηνίζονται έννοιες σχετικές µε θέµατα που αφορούν οικονοµικά δεδοµένα, τα 
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οποία θα χρησιµεύσουν στην ανάλυση των σχετικών χωρίων του κατά Λουκάν 

Ευαγγελίου, στο τελευταίο κεφάλαιο. 

Στο τρίτο κεφάλαιο η ανάλυση της παρούσας εργασίας, επικεντρώνεται στον 

Ευαγγελιστή Λουκά, όσον αφορά στην καταγωγή, τη µόρφωσή του, αλλά και τη 

δράση του ως ιστορικού, ευαγγελιστή και ακόλουθου του αποστόλου Παύλου. Ο 

Λουκάς είναι αυτός που συνέγραψε το µεγαλύτερο µέρος της Κ.∆. (σχεδόν το 1/3), 

απευθυνόµενος µάλιστα σε ρωµαίο αξιωµατούχο (Θεόφιλο), ο οποίος µάλλον ανήκε 

σε όσους βρίσκονταν στην κορυφή της κοινωνικής πυραµίδας, διαθέτοντας και 

διαχειριζόµενος πόρους. Το Ευαγγέλιο του χαρακτηρίζεται από πληρότητα και 

τελειότητα στη διατύπωση και την έκφραση, αλλά και πιστότητα στην καταγραφή 

των γεγονότων. Συνδέει αρµονικά την ιστορία µε την αποκάλυψη, δίνοντας στην 

ιστορία θεολογική προοπτική, µέσω του µυστηρίου της θείας οικονοµίας, όπου το 

Άγιο Πνεύµα κατέχει ξεχωριστή θέση. 

Στο τέταρτο κεφάλαιο γίνεται εντοπισµός θεµάτων, σχετικών µε την οικονοµία τη 

φτώχεια και τον πλούτο, µέσα από το Ευαγγέλιο του Λουκά. Η προσέγγιση γίνεται 

τόσο κοινωνικοιστορικά όσο και θεολογικά, δεδοµένου ότι ο πλούτος και η φτώχεια 

ως κοινωνικά γεγονότα, συνδέονται τόσο µε την υλική υπόσταση του ανθρώπου, όσο 

και µε την θεολογική του προοπτική. Μέσα από την ανάλυση αναδεικνύεται η στάση 

του Λουκά τόσο απέναντι στους φτωχούς, όσο και απέναντι στους πλούσιους. Για τον 

Λουκά η προσκόλληση στα υλικά, αποτελεί πνευµατικό εµπόδιο για τον άνθρωπο.  
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Κεφάλαιο 1ο  

Εννοιολογικός, Λεξικογραφικός 
προσδιορισµός – Ιστορικοκριτική 
προσέγγιση των εννοιών. 
 

1.1 Η Οικονοµική επιστήµη  
Η οικονοµική επιστήµη θα µπορούσε να οριστεί ως η κοινωνική επιστήµη, που 

ασχολείται κυρίως µε τη µελέτη των τρόπων που επιλέγουν τελικά τα άτοµα και οι 

κοινωνίες, για να χρησιµοποιήσουν τους περιορισµένους παραγωγικούς πόρους, που 

έχουν εναλλακτικές χρήσεις για την παραγωγή αγαθών και υπηρεσιών και για τη 

διανοµή τους µεταξύ των ατόµων και των κοινωνικών οµάδων για να καταναλωθούν 

στο παρόν ή στο µέλλον10. Ο ορισµός αυτός καλύπτει διαφόρων τύπων οικονοµικά 

συστήµατα, όπως για παράδειγµα το κεφαλαιοκρατικό και το σοσιαλιστικό, όπως 

επίσης και τους τρόπους που το καθένα οργανώνει τους περιορισµένους ανθρώπινους 

και υλικούς πόρους της κοινωνίας, για να ικανοποιήσει ατοµικές ανάγκες, όπως 

ανάγκες για τροφή, για ενδυµασία, για κατοικία και κοινωνικές ανάγκες όπως 

ανάγκες για εκπαίδευση, ιατρική περίθαλψη κλπ
11.   

Οικονοµία ή και οικονοµική επιστήµη είναι η επιστήµη που µελετά τον άνθρωπο 

στην προσπάθειά του να επιβιώσει. Η προσπάθεια για επιβίωση αφορά δύο επίπεδα, 

το προσωπικό και το συλλογικό. Η οικονοµική επιστήµη προσπαθεί να ερµηνεύσει 

την ανθρώπινη συµπεριφορά, σαν µια σχέση ανάµεσα σε σκοπούς και µέσα, που 

συνδέονται µε το ζητούµενο οικονοµικό µέγεθος. Στα ενδιαφέροντα της οικονοµικής 

επιστήµης εντάσσεται η µελέτη της ανθρώπινης συλλογικότητας στην εκµετάλλευση 

των φυσικών παραγόντων, µε στόχο την εξασφάλιση των αναγκαίων για επιβίωση 

αγαθών. Την οικονοµία δεν την ενδιαφέρουν όλες οι ανθρώπινες προσπάθειες αλλά 

µόνο όσες επιφέρουν οικονοµικά αποτελέσµατα
12. Στην οικονοµική επιστήµη 

                                                 
10 Γ., Κ ώ τ τ η ς,  &  Α., Π ε τ ρ ά κ η  Κ ώ τ τ η , Εισαγωγή στη σύγχρονη Μικροοικονοµική θεωρία, 
Εκδόσεις Σµπίλιας «ΤΟ ΟΙΚΟΝΟΜΙΚΟ», Αθήνα: 1991. σ. 26-27. 
 
11 Πρβλ., Γ., Κ ώ τ τ η ς,  &  Α., Π ε τ ρ ά κ η  Κ ώ τ τ η , ό.π., 1991. σ. 27. 
 
12 Πρβλ., Β.,  Γ ι ο ύ λ τ σ η ς,  ό.π., (2012), σ. 55. 
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υπάρχουν και ορισµένες υποθέσεις, όπως η επιδίωξη της µέγιστης χρησιµότητας από 

την κατανάλωση αγαθών και υπηρεσιών, αλλά και η υπόθεση του ορθολογικού 

καταναλωτή. Ορθολογικός καταναλωτής είναι αυτός που είναι αναγκασµένος να 

επιλέξει αυτά τα αγαθά, σε αυτές τις ποσότητες, που του επιτρέπει το διαθέσιµο 

εισόδηµά του, ώστε να µεγιστοποιεί τη χρησιµότητά του
13. Αξιοσηµείωτη είναι και η 

έννοια της στενότητας αγαθών και υπηρεσιών, που υπάρχουν για την ικανοποίηση 

αναγκών, σε σχέση µε το πλήθος των αναγκών που οι άνθρωποι επιδιώκουν να 

ικανοποιήσουν. Η έννοια της στενότητας αγαθών και υπηρεσιών σε σχέση µε τις 

ανάγκες, συνδέεται µε το κύριο οικονοµικό πρόβληµα και αποτελεί το λόγο ύπαρξης 

της οικονοµικής επιστήµης
14. Η στενότητα αυτή οφείλεται στο γεγονός ότι πρέπει τα 

αγαθά να παραχθούν
15.  

Η οικονοµική επιστήµη διακρίνεται σε δύο βασικές ενότητες την 

Μικροοικονοµική και την Μακροοικονοµική. Η Μικροοικονοµική ασχολείται µε τις 

επιµέρους οικονοµικές µονάδες όπως, το άτοµο, το νοικοκυριό, η επιχείρηση και πιο 

συγκεκριµένα µε τη συµπεριφορά τους, καθώς και µε τα προβλήµατα που συνδέονται 

µε τη δραστηριότητά των επιµέρους µονάδων αυτών. Η Μακροοικονοµική θεωρία, 

ασχολείται µε τη συµπεριφορά και τα προβλήµατα του οικονοµικού συστήµατος, στο 

σύνολό του ή µε τους επιµέρους τοµείς του. Η Μακροοικονοµική ανάλυση µας 

δείχνει την εικόνα του τρόπου λειτουργίας της οικονοµίας και των σχέσεων µεταξύ 

των κυρίων µεγεθών της
16.   

Κύριος µοχλός για τη λειτουργία της οικονοµίας είναι το ατοµικό συµφέρον. 

Όλοι οι φορείς της οικονοµικής ζωής επιδιώκουν να ικανοποιήσουν όσο καλύτερα 

µπορούν το ατοµικό συµφέρον τους. Οι καταναλωτές προσπαθούν να αγοράσουν 

αγαθά και υπηρεσίες στη χαµηλότερη δυνατή τιµή, οι εργαζόµενοι θέλουν να έχουν 

όσο το δυνατόν καλύτερες αµοιβές, οι επιχειρηµατίες όσο το δυνατόν µεγαλύτερα 

κέρδη. Στην οικονοµία της αγοράς η ύπαρξη του ατοµικού συµφέροντος, δεν είναι 

ασυµβίβαστη µε την κοινωνική ευηµερία. Σύµφωνα µε τη θεωρία του οικονοµικού 

                                                                                                                                            
 
13 Πρβλ., Θ.,  Λ ι α ν ό ς,  Α., Π α π α β α σ ι λ ε ί ο υ   Α., Χ α τ ζ η α ν δ ρ έ ο υ,  Αρχές Οικονοµικής 
Θεωρίας, ΟΕ∆Β, Αθήνα: 2009. σ. 28-29. 
 
14 Πρβλ., Θ.,  Λ ι α ν ό ς,  Α., Π α π α β α σ ι λ ε ί ο υ   Α., Χ α τ ζ η α ν δ ρ έ ο υ,  ό.π., 2009. σ. 17. 
 
15 Πρβλ., Γ., Κ ώ τ τ η ς,  &  Α., Π ε τ ρ ά κ η  Κ ώ τ τ η , ό.π., 1991. σ. 24-25. 
 
16 Πρβλ., Α., Π ε τ ρ ά κ η  Κ ώ τ τ η , &  Γ., Κ ώ τ τ η ς,  ό.π., 1992. σ. 24. 
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φιλελευθερισµού, η ύπαρξη του ατοµικού συµφέροντος µπορεί να συντελέσει στην 

καλή λειτουργία της οικονοµίας και στην προώθηση του γενικού καλού, αφού ο 

καθένας θα αναλαµβάνει δραστηριότητες στις οποίες µπορεί να αποδώσει καλύτερα. 

Στην οικονοµία η επιδίωξη του ατοµικού συµφέροντος, έρχεται σε αντίθεση πολλές 

φορές µε το κοινωνικό συµφέρον και άλλες φορές συµβαδίζει µε αυτό
17.    

Ενδιαφέρουσα είναι η έννοια του κεφαλαίου που διατυπώνει ο Άνταµ Σµιθ στο 

βιβλίο του µε τίτλο Έρευνα σχετικά µε τη φύση και τα αίτια του πλούτου των Εθνών, 

που κυκλοφόρησε στο Λονδίνο το 1776: Όταν όµως (ο άνθρωπος) κατέχει αρκετά 

αποθέµατα για να συντηρηθεί για µήνες ή για χρόνια, φυσικό είναι να προσπαθήσει να 

αποκοµίσει ένα εισόδηµα από το µεγαλύτερο µέρος τους, διατηρώντας τόσα µόνο 

αποθέµατα για την άµεση κατανάλωσή του όσα του χρειάζονται, ώσπου να αρχίσει να 

εισρέει αυτό το εισόδηµα. Το σύνολο των αποθεµάτων του µπορεί, εποµένως, να 

διακριθεί σε δυο µέρη. Το µέρος εκείνο που, κατά πως προσδοκά, θα του δώσει το 

εισόδηµά του, ονοµάζεται κεφάλαιο. Το άλλο µέρος είναι εκείνο που του προσφέρει την 

άµεση κατανάλωση18.  

Οι πρώτες οικονοµικές δραστηριότητες του ανθρώπου είχαν ατοµικό-προσωπικό 

χαρακτήρα, αλλά όχι για µεγάλο χρονικό διάστηµα, λόγω της κοινωνικής φύσεως του 

ανθρώπου. Έτσι το αποτέλεσµα ήταν να συνεργαστεί µε άλλους ανθρώπους 

κοινωνικά και οικονοµικά. Ο Μαρξ θα δει το κεφάλαιο σαν έκφραση κοινωνικών 

σχέσεων. Στο έργο του Μισθωτή εργασία και κεφάλαιο, το κεφάλαιο είναι µια αστική 

σχέση παραγωγής, µια σχέση παραγωγής της αστικής κοινωνίας. Το κεφάλαιο κατά 

τον Μαρξ, δεν είναι ένα άθροισµα υλικών αγαθών, αλλά ένα άθροισµα 

εµπορευµάτων, ανταλλακτικών αξιών, κοινωνικών µεγεθών. Η αξία αυτή διατηρείται 

και πολλαπλασιάζεται µέσω της ανταλλαγής µε άµεση ζωντανή εργατική δύναµη
19.  

Για να µπορεί να παράγει εισόδηµα το κεφάλαιο (ως οικονοµική έννοια) 

σύµφωνα µε τις διατυπώσεις του Άνταµ Σµιθ, είναι αναγκαίο τα στοιχεία που 

αποτελούν το κεφάλαιο να µην είναι ελεύθερα. Να µπορεί δηλαδή ο άνθρωπος να τα 

εκµεταλλεύεται, χωρίς να κινδυνεύει µήπως τα χάσει. Εδώ ακριβώς εµφανίζεται ο 

                                                 
17 Γ., Κ ώ τ τ η ς,  &  Α., Π ε τ ρ ά κ η Κ ώ τ τ η , ό.π., 1991. σ. 116. 
 
18 

Πρβλ  ∆., Τ σ α ο ύ σ η ς,  Η κοινωνία του ανθρώπου, Αθήνα: GUTENBERG, 1996. σ. 84-85. & Γ., 
Κ α ο ύ ρ α ς, Πολιτική Ιστορία και Ιστορία των Ιδεών, Πανεπιστηµιακές σηµειώσεις, Αθήνα: 
Οικονοµικό Πανεπιστήµιο Αθηνών, 1994, σ. 590.  
 
19 Πρβλ  ∆., Τ σ α ο ύ σ η ς,  ό.π., 1996, σ.591-592. 
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θεσµός της ιδιοκτησίας ή της κυριότητας20. Η αξία που έχουν τα αγαθά δεν 

προσδιορίζεται µόνο από τη στενότητα τους σε σχέση µε τις ανάγκες, αλλά και από 

την ίδια την ιδιοκτησία, αφού αξία αποκτά ένα αγαθό όταν τεθεί υπό έλεγχο και 

πάψει να είναι ελεύθερο
21. Στην επόµενη ενότητα ακολουθεί ο εννοιολογική και 

λεξικογραφική προσέγγιση των µελετώµενων εννοιών. 

1.2 Εννοιολογική - λεξικογραφική προσέγγιση των εννοιών  
Εννοιολογικά ο πλούτος, σηµαίνει µεγάλη περιουσία και συγκέντρωση 

περιουσιακών στοιχείων και υλικών αγαθών, τα οποία δηµιουργούν ευµάρεια και 

ευπορία
22. Με άλλα λόγια σηµαίνει τη συγκέντρωση και την κατοχή περισσότερων 

οικονοµικών αγαθών, απ’ όσα χρειάζονται στον άνθρωπο, για να συντηρηθεί και να 

επιβιώσει
23. Ετυµολογικά ο πλούτος ως έννοια προέρχεται από το επίθετο «πολύς» 

και το ουσιαστικό «ουσία» (περιουσία)24. Το ρήµα πλουτέω είναι αντίθετο του 

πένοµαι
25. Η έννοια της περιουσίας (περίειµι) έχει να κάνει µε το περίσσευµα, 

πλεόνασµα, αφθονία,  (Αριστοφ. Νεφ. 50, Νεων. Θουκ. 3-13.)26. Το επίθετο πλούσιος 

εννοιολογικά αποτελεί την αντίθεση του επιθέτου επιούσιος
27 της Κυριακής 

Προσευχής. Αυτό γιατί η ουσία στον πλούτο σηµαίνει την περιουσία ενώ στον 

επιούσιο την ίδια τη σωµατική µας υπόσταση
28.  Πλούσιος είναι ο κεκτηµένος πολλά, 

                                                 
20 Πρβλ  ∆., Τ σ α ο ύ σ η ς,  ό.π., 1996, σ.593.  
 
21 Πρβλ  ∆., Τ σ α ο ύ σ η ς,  ό.π., 1996, σ.596.   
 
22 Μ α ν ό λ η  Τ ρ ι α ν τ α φ υ λ λ ί δ η, Λεξικό της κοινής νεοελληνικής, διαθέσιµο στο: 
http://www.greek-
language.gr/greekLang/modern_greek/tools/lexica/triantafyllides/search.html?lq=πλούτος&dq=   
προσπελάστηκε την 19/8/2013. 
 
23 Πρβλ. Γ., Ρ ο δ ί τ η ς,  Χριστιανισµός και πλούτος, Χριστιανική ∆ηµοκρατία, Αθήνα: 1970, σ. 30. 
 
24 Πρβλ. Γ., Ρ ο δ ί τ η ς,  ό.π., 1970, σ. 30. 
 
25L I d d e l,  S c o t t,  Κ ω ν σ τ α ν τ ι ν ί δ ο υ,  Dictionary of Ancient Greek Language,  σ. 610, 
διαθέσιµο στο http://myria.math.aegean.gr/lds/data/volC/pdf/pg_0278.pdf προσπελάστηκε την 14-8-
2013.  
  
26 L I d d e l,  S c o t t,  Κ ω ν σ τ α ν τ ι ν ί δ ο υ,  Dictionary of Ancient Greek Language, σ. 552, 
διαθέσιµο στο http://myria.math.aegean.gr/lds/data/volC/pdf/pg_0278.pdf προσπελάστηκε την 14-8-
2013.  
 
27 Για τις πολλές σηµασίες του όρου «επιούσιος», που απαντά µόνο στο Πάτερ ηµών, βλέπε:  Κ., Μ π ε 
λ έ ζ ο ς, Το περί τροφής αίτηµα της Κυριακής Προσευχής, (Εξηγητική Ερµηνευτική Μελέτη), Αθήνα: 
Γρηγόρης, 2012. 
 
28 Πρβλ. Γ., Ρ ο δ ί τ η ς,  ό.π., 1970, σ. 30-31.  
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ο έχων πλούτο, είναι αντίθετο του πένης, πενιχρός, (Ησ. Εργ, κ. Ηµ. 22, Θεονν. 621). 

Πένης είναι ο φτωχός άνθρωπος, που έχει µόνο τα εντελώς απαραίτητα για να ζήσει
29, 

ενώ πτωχός είναι ο ζητιάνος
30.  

Οικονοµία κατά τη σηµερινή της έννοια είναι το σύνολο των συντονισµένων 

ενεργειών και µέσων που αφορούν την παραγωγή, την διανοµή και την κατανάλωση 

των αγαθών ή την παροχή υπηρεσιών
31. Οικονόµος για τον αρχαίο κόσµο είναι αυτός 

που διοικεί τον οίκο στον οποίο εντάσσονται και οι δούλοι και η λοιπή ιδιοκτησία, 

είτε ο οικοδεσπότης, (Ξεν. Οικ. 1,2, Πλάτ. Πολ. 417∆), είτε ο φροντιστής δούλος. Η 

οικονόµος που αναλάµβανε τη χρηστή διαχείριση ώστε να υπάρχει επάρκεια αγαθών 

αλλά και πολλαπλασιασµός. Είναι η φροντίζουσα περί των οικιακών αναγκών και 

πραγµάτων, διευθύντρια του οίκου, όπως το οικουρός, (Φωκυλ. 3, Αισχύλ. Αγ. 155, 

Λυσ. 92. 22.). Από την περιεκτική εργασία του John Goodric, σχετικά µε τους 

οικονόµους-µάνατζερ της ελληνορωµαϊκής περιόδου συµπεραίνουµε τα εξής: ήταν 

είτε διαχειριστές που εκπροσωπούσαν κατεξοχήν τα οικονοµικά συµφέροντα του 

µονάρχη βασιλέα (regal administrators), είτε διαχειριστές του ταµείου της 

πόλης (civic administrators), είτε ιδιωτικοί υπάλληλοι σε οίκους ευγενών, 

προερχόµενοι από την κατηγορία των δούλων είτε των απελεύθερων (άρα ανήκαν 

στα κατώτερα κοινωνικά στρώµατα)32. 

Η αρχαιοελληνική έννοια της Οικονοµίας έχει να κάνει µε τη διοίκηση, την 

επιστασία οίκου, οικονοµία, φειδώ, (Πλατ. Απολογ. 36Β, Πολ. 498Α, Ξεν. Οικ.1, 

Αριστ. Ηθικ. Νικ. 6.8, 3 Πολιτικ. 1. 3-13). Επιπλέον σηµαίνει τη διοίκηση, 

κυβέρνηση πόλεως,  η οποία σύµφωνα µε την αρχαιοελληνική σκέψη έχει ως 

                                                 
 29 Μ α ν ό λ η  Τ ρ ι α ν τ α φ υ λ λ ί δ η, Λεξικό της κοινής νεοελληνικής, διαθέσιµο στο: 
http://www.greek-
language.gr/greekLang/modern_greek/tools/lexica/triantafyllides/search.html?lq=πένης&dq= 
προσπελάστηκε την 19/8/2013. 
 
30 Μ α ν ό λ η  Τ ρ ι α ν τ α φ υ λ λ ί δ η, Λεξικό της κοινής νεοελληνικής, διαθέσιµο στο: 
http://www.greek-
language.gr/greekLang/modern_greek/tools/lexica/triantafyllides/search.html?lq=πτωχός&dq= 
προσπελάστηκε την 19/8/2013. 
 
31 Μ α ν ό λ η  Τ ρ ι α ν τ α φ υ λ λ ί δ η, Λεξικό της κοινής νεοελληνικής, διαθέσιµο στο: 
http://www.greek-language.gr/greekLang/modern_greek/tools/lexica/triantafyllides/ 
search.html?lq=οικονοµία&dq=  προσπελάστηκε την 19/8/2013. 
 
32 J o h n  G o o d r i c, Paul as an Administrator of God in1Corinthians The Graeco-
Roman Context of 1 Corinthians,  
Society for NewTestament Studies Monograph Series (No. 152)  Cambridge 2012. 
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κύτταρο-πρότυπο τον οίκο (∆ειναρχ. 102.29)33. Ο όρος οικονοµία απαντά εννιά φορές 

στην Κ.∆., τρεις φορές στη συνοπτική παράδοση, όλες στην παραβολή του άδικου 

οικονόµου (Λκ. 16,2-4) στο Κατά Λουκάν και είναι συνυφασµένη µε την έννοια της 

διαχείρισης
34. Επιπλέον συναντάται έξι φορές στο corpus paulinum ο ρηµατικός 

τύπος «οικονοµείν» και ο επιθετικός προσδιορισµός «οικονόµος»35. Η χρήση του 

όρου οικονόµος από τον απόστολο Παύλο, είναι βεβαίως µεταφορική
36.   

Ο όρος οικονοµία στην Αγία Γραφή σηµαίνει (α) τη διοίκηση/διαχείριση του οίκου, 

ο οποίος τότε συνιστούσε µια κλειστή αυτάρκη παραγωγική µονάδα (Johnson), (β) τη 

µέριµνα, την ευθύνη του management που αναλάµβανε τότε ενίοτε ο οικονόµος ή 

χειριστής ή φροντιστής (λατ. vilicus, actor, dispensator) (Α’ Κορ. 9, 17. Κολ. 1, 25), 

και (γ) τη διάταξη (το πλάνο) και την τάξη (Εφ. 1, 10. 3, 9. πρβλ. 3, 2). Στην πατερική 

γραµµατεία ο όρος σηµαίνει επιπλέον (δ) τη θεϊκή παιδαγωγία/τον καταρτισµό στην 

πίστη. Εν προκειµένω συνδεόµενος (ο όρος) µε τη γεν. υποκειµ. του Θεού, αποτυπώνει 

το σχέδιο και τις ενέργειες του Θεού για τη σωτηρία της ανθρωπότητας µε 

αποκορύφωµα την Α’ και τη Β’ Παρουσία/Επιφάνεια του Υιού. Έτσι ο Θεός φανερώνει 

την πίστη, την πιστότητά (= αλήθεια) του, στις ∆ιαθήκες37.   

Η ιδιοκτησία εννοιολογικά µπορεί να οριστεί ως το αποκλειστικό δικαίωµα 

ελέγχου πάνω σε ένα οικονοµικό αγαθό
38. Στην αρχαιοελληνική ιδιόκτητος είναι ο 

κατέχων ιδιωτική περιουσία
39. Η έννοια της ιδιοκτησίας αναφέρεται στα δικαιώµατα 

και στις υποχρεώσεις, στα προνόµια και στους περιορισµούς, που διέπουν τις σχέσεις 

των ανθρώπων µε τα πράγµατα τα οποία έχουν αξία. Οι άνθρωποι πάντοτε επιθυµούν 

να κατέχουν πράγµατα που είναι απαραίτητα για την επιβίωσή τους ή επειδή 

                                                 
33 L I d d e l,  S c o t t,  Κ ω ν σ τ α ν τ ι ν ί δ ο υ,  Dictionary of Ancient Greek Language, σ. 278, 
διαθέσιµο στο http://myria.math.aegean.gr/lds/data/volC/pdf/pg_0278.pdf προσπελάστηκε την 14-8-
2013. 
 
34 Κ.,  Σ ι α µ ά κ η,  Σύντοµο Λεξικό της Καινής ∆ιαθήκης, ∆όναξ, Θεσσαλονίκη: 2012, σ. 57. 
 
35 Πρβλ. Π., Β α σ ι λ ε ι ά δ η ς, Η Βιβλική Θεώρηση της Οικονοµίας, ΘΕΟΛΟΓΙΑ, τόµος 83, (2012) 
σ. 28. 
 
36 Πρβλ. Π., Β α σ ι λ ε ι ά δ η ς, ό.π., ΘΕΟΛΟΓΙΑ, τόµος 83, (2012) σ. 29. 
 
37 Ελήφθη από το έργο του Σ. ∆ ε σ π ό τ η, Υπόµνηµα εις την Α Τιµ., υπό έκδοση.   
 
38 

Πρβλ., Α. Σ., Γ ε ω ρ γ ι ά δ η ς, Ιδιοκτησία ,  στο ΠΑΠΥΡΟΣ LAROUSSE BRITANNICA, τόµος 24, 
Αθήνα: Εκδοτικός Ογρανισµός Πάπυρος, 2006, σ. 414. 
 
39 L I d d e l,  S c o t t,  Κ ω ν σ τ α ν τ ι ν ί δ ο υ,  Dictionary of Ancient Greek Language, σ. 511, 
διαθέσιµο στο http://myria.math.aegean.gr/lds/data/volC/pdf/pg_0278.pdf προσπελάστηκε την 14-8-
2013.  
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περιέχουν πολιτιστική αξία, αν και αρκετοί φιλόσοφοι αναπολούν έναν Χρυσό Αιώνα 

κοινοκτηµοσύνης. Τα έθιµα αλλά και η νοµοθεσία κάθε οργανωµένης κοινωνίας 

ασκούν έλεγχο όσον αφορά α) τον ανταγωνισµό και β) την απόκτηση των πραγµάτων 

αυτών, αλλά και στη διατήρηση. Η εγγύηση το ότι κάτι ανήκει σε κάποιον, αποτελεί 

πλέον µε την πλατιά έννοια του όρου, ιδιοκτησία
40.   

Σύµφωνα µε το Αστικό ∆ίκαιο, οι έννοιες ιδιοκτησία και κυριότητα είναι 

συνώνυµες και χρησιµοποιούνται να χαρακτηρίσουν την εξουσία του κυρίου επάνω 

στο πράγµα. Ευρύτερη είναι η έννοια της ιδιοκτησίας στο Συνταγµατικό ∆ίκαιο. Έτσι 

ιδιοκτησία αποτελούν όχι µόνο τα εµπράγµατα δικαιώµατα, αλλά κάθε περιουσιακό 

δικαίωµα (εµπράγµατο, ενοχικό σε άϋλα αγαθά), όπως είναι η περιουσία. Για το 

αστικό δίκαιο, δικαίωµα είναι η εξουσία που απονέµεται στο πρόσωπο για την 

ικανοποίηση έννοµων συµφερόντων
41. Το σύνταγµα προστατεύει τόσο την 

κυριότητα, όσο και τα περιορισµένα εµπράγµατα δικαιώµατα πάνω σε κινητά ή 

ακίνητα, απαγορεύοντας την προσβολή της
42.  

Ιδιοκτησία είναι το δικαίωµα να έχει κανείς κάτι, να το χρησιµοποιεί και να το 

διαθέτει σύµφωνα µε όσα ορίζουν οι νόµοι. Από τις διακηρύξεις των δικαιωµάτων 

του ανθρώπου η ιδιοκτησία αναγνωρίζεται ως φυσικό δικαίωµα και θεσµός, έννοια 

σχετική µε αυτή της κυριότητας
43. Οι νοµικοί, ορίζουν την κυριότητα ως το απόλυτο 

δικαίωµα που έχει ένα πρόσωπο πάνω σε κάποιο πράγµα και µπορεί να στραφεί κατά 

παντός. Χωρίς την άδεια του κυρίου του πράγµατος, αποκλείεται κάθε επενέργεια 

τρίτου πάνω σε αυτό. Η κυριότητα είναι δικαίωµα απόλυτο, αφού ο κύριος του 

πράγµατος µπορεί να το κάνει ότι θέλει. Οι νοµικοί ανάγουν το περιεχόµενο της 

κυριότητας στο ρωµαϊκό δίκαιο. Η έννοια της κυριότητας όπως µας παραδίδεται 

σήµερα, είναι δηµιούργηµα των νοµικών του 19ου αιώνα
44.    

                                                 
40 

Πρβλ., Α. Σ., Γ ε ω ρ γ ι ά δ η ς, ό.π., 2006, σ. 414. 
 
41 Ι. Σ. Σ π υ ρ ι δ ά κ η,  Βασικοί Θεσµοί του Ιδιωτικού ∆ικαίου, Σάκκουλα, Αθήνα – Κοµοτηνή: 1981, 
σ. 65.  
 
42 Πρβλ., Α. Σ., Γ ε ω ρ γ ι ά δ η ς, ό.π., 2006, σ. 420. 
 
43 Μ α ν ό λ η  Τ ρ ι α ν τ α φ υ λ λ ί δ η, Λεξικό της κοινής νεοελληνικής. ∆ιαθέσιµο στο: 
http://www.greek-
language.gr/greekLang/modern_greek/tools/lexica/triantafyllides/search.html?lq=ιδιοκτησία&dq=   
προσπελάστηκε την 19/8/2013.  
 
44 Πρβλ., ∆.,  Τ σ α ο ύ σ η ς,  ό.π., 1994, σ. 593.   
 



 19 

Τα δικαιώµατα ιδιοκτησίας κλιµακώνονται µέσα από τη διάκριση µεταξύ 

κατοχής, νοµής και κυριότητας. Η κατοχή είναι η πραγµατικά ασκούµενη φυσική 

εξουσία πάνω στο πράγµα, που δεν αντιτάσσεται σε αυτούς που έχουν εξουσία πάνω 

στο πράγµα δηλαδή το νοµέα και τον κύριο του πράγµατος. Ο νοµέας είναι αυτός που 

ασκεί εξουσία πάνω στο πράγµα, επειδή πιστεύει ότι είναι ο κύριος του πράγµατος 

και επειδή τον θεωρούν κύριο του πράγµατος και οι άλλοι. Ο κύριος είναι αυτός που 

έχει το απόλυτο δικαίωµα επί του πράγµατος, στρεφόµενο κατά παντός τρίτου
45.        

Τα δικαιώµατα ιδιοκτησίας
46 έχουν ακολουθήσει εξέλιξη παράλληλη µε εκείνην 

της κοινωνικής οργάνωσης του ανθρώπινου γένους και η ατοµική ιδιοκτησία ως 

νοµικός θεσµός είναι γνωστή από την αρχαιότητα. Ως κοινωνικό γεγονός η 

ιδιοκτησία απαντά σε κοινωνίες φύλα και άλλες οµάδες, ακόµη και της πιο 

πρωτόγονης µορφής. Οι ορισµοί που ίσχυαν κάθε φορά όσον αφορά το τι είναι 

ιδιοκτησία, ποικίλουν, τόσο όσον αφορά διαφορετικές ιστορικές περιόδους, όσο και 

διαφορετικούς πολιτισµούς
47.  

 

1.3 Ο θεσµός της ιδιοκτησίας στην ιστορία 
Στο εξής µέσα από την ανάλυση που ακολουθεί θα αναδειχτούν οι λόγοι ύπαρξης 

της ιδιοκτησίας, µέσα στις ανθρώπινες κοινότητες από την αρχαιότητα καθώς και η 

δυναµική της όσον αφορά τη δηµιουργία του κράτους. Μέσα από τις θεωρίες που 

έχουν αναπτυχθεί για το κράτος, φαίνεται η συσχέτιση της έννοιας και ύπαρξης του 

κράτους µε το θεσµό της ιδιοκτησίας. Η ανάπτυξη των θεωριών αυτών, δείχνει τη 

δύναµη της ιδιοκτησίας πάνω στον άνθρωπο, αφού συναρτάται αυτή µε την ύπαρξη 

                                                 
45 Πρβλ., ∆.,  Τ σ α ο ύ σ η ς,  ό.π., 1994, σ. 593.   
 
46 Το θέµα των δικαιωµάτων ιδιοκτησίας, είναι βασικό για τη λειτουργία της οικονοµίας. Μπορεί να 
παρατηρήσει κανείς τις διάφορες δοσοληψίες (αγορές, πωλήσεις, µισθώσεις, δάνεια κ.α.) και να 
διαπιστώσει ότι ενώ φαίνεται να αφορούν αντικείµενα, χρήµατα κ.α., στην ουσία τους αφορούν 
δικαιώµατα ιδιοκτησίας επί των πραγµάτων αυτών. Το δικαίωµα ιδιοκτησίας που έχει κάποιος ή ακόµα 
και το κράτος επί ενός αντικειµένου, περιλαµβάνει το δικαίωµα της χρήσης του, της µετατροπής της 
µορφής του και της ουσίας του και της µεταβίβασης είτε όλων (πχ. πώληση) είτε µερικών (πχ. 
ενοικίαση) από τα δικαιώµατα. Έτσι σε κάθε δοσοληψία έχουµε µεταβίβαση δικαιωµάτων και οι τιµές 
των πραγµάτων είναι στην ουσία τους τιµές επί των δικαιωµάτων ιδιοκτησίας. Το νοµικό πλαίσιο της 
κοινωνίας είναι αυτό που προσδιορίζει και περιορίζει τις έννοιες της περιουσίας και της ιδιοκτησίας. 
Το δικαίωµα της ιδιοκτησίας είναι µεν αποκλειστικό, αλλά όχι και απεριόριστο, πράγµα που σηµαίνει 
ότι τα νοµικά συστήµατα των κρατών πολλές φορές αναγνωρίζουν περιορισµένα και 
προδιαγεγραµµένα δικαιώµατα ιδιοκτησίας.  
Βλ.  Γ. Κ ώ τ τ η ς,  Οικολογία και Οικονοµία, Αθήνα: Εκδόσεις Παπαζήση, 1994. σ. 254. 
 
47 Πρβλ., Α. Σ., Γ ε ω ρ γ ι ά δ η ς, ό.π., 2006, σ. 415. 
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του. Μάλιστα ο Locke δίνει τον ορισµό του ανθρώπου ως εξής: άνθρωπος είναι ο 

κάτοχος ιδιοκτησίας που έχει το φυσικό δικαίωµα µέσω των χρηµάτων να αποκτά 

ιδιωτική περιουσία σε παγκόσµιο επίπεδο και απεριόριστα. Η µόνη λειτουργία του 

κράτους είναι να προστατεύσει αυτή την (άνισα διανεµηµένη) περιουσία
48. Η 

προϋπόθεση της δηµιουργίας του κράτους σύµφωνα µε τον Locke, είναι η δηµιουργία 

ιδιοκτησίας. Ακόµα και στην έλλειψη του κρατικού νόµου οι άνθρωποι που ζουν στη 

φύση, µπορούν να κερδίζουν την ιδιοκτησία τους µέσω της εργασίας. Ύστερα 

καταφεύγουν στο σχηµατισµό κρατών, στην προσπάθειά τους να εξασφαλίσουν 

καλύτερα την ιδιοκτησία τους. Έτσι προϋπόθεση ύπαρξης του κράτους είναι η 

ατοµική ιδιοκτησία. Επιπλέον πέραν της θεωρίας του κράτους, η µεταγενέστερη 

θεωρία του φιλελευθερισµού µετατρέπει τα συµφέροντα της ιδιοκτησίας της αστικής 

τάξης, σε πανανθρώπινες και πανιστορικές αρχές
49.     

Όσον αφορά τις µορφές ιδιοκτησίας µπορούµε να διακρίνουµε αρχικά α) την 

ιδιοκτησία φύλων και πατριών. Σε κοινωνίες οργανωµένες κατά φύλα αρχικά 

περιορίζεται, σε ορισµένα κινητά πράγµατα µόνο. Αρχικά φύλα τα οποία βρίσκονται 

σε αδιάκοπη µετακίνηση και ασχολούνται περιστασιακά µε τη γεωργία, µεταβιβάζουν 

τις γαίες τους, σε πατριές ή συγγενείς για προσωρινή κατοχή. Σε κοινωνίες 

µονιµότερης εγκατάστασης, οι γαίες παρέχονται για µόνιµη κατοχή. Όταν ένα φύλο 

εγκατασταθεί κάπου οριστικά ή ολοκληρωτικά, τότε συντελείται µια σταδιακή 

µετάβαση από τον κοινοτισµό του φύλου, στον κοινοτισµό της πατριάς ή της 

εκτεταµένης οικογένειας, µε αποτέλεσµα να µεταφέρεται και η ιδιοκτησία της γης 

από το φύλο στην πατριά ή σε συγγενείς. Το φυλετικό έθιµο επιβιώνει ακόµα στις 

µέρες µας σε αποµονωµένα τµήµατα της Γηραιάς ηπείρου, µε τη µορφή της 

ιδιοκτησίας του χωριού στους βοσκότοπους και τα δάση
50.  

Άλλη µορφή ιδιοκτησίας είναι β) η οικογενειακή ιδιοκτησία, όπου η ύπαρξη 

εκτεταµένης οικογενείας, τείνει να περιορίζει τα ατοµικά συµφέροντα, µε σκοπό να 

διαφυλάξει την ενότητα του νοικοκυριού. Τα δικαιώµατα των µελών, µπορούν να 

θεωρηθούν ως δικαιώµατα πάνω σε ιδιαίτερα µερίδια της όλης οικογενειακής 

περιουσίας. Σκοπός της οικογενειακής ιδιοκτησίας, είναι να εξασφαλίσει τα µέσα 

ύπαρξης για όλα τα µέλη της οικογένειας. Για την επίτευξη του σκοπού αυτού, η 
                                                 
48 U l r I c h   D u c h r o w,  Θεολογία και Παγκόσµια Οικονοµία, ΘΕΟΛΟΓΙΑ, τόµος 83, (2012), σ. 39. 
 
49 Πρβλ., ∆.,  Τ σ α ο ύ σ η ς,  ό.π., 1994, σ. 84-85.   
 
50 Πρβλ., Α. Σ., Γ ε ω ρ γ ι ά δ η ς, ό.π., 2006, σ. 417. 
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οικογένεια αποταµιεύει µέρος της περιουσίας της ή των εισοδηµάτων της, χωρίς να 

επιτρέπεται η χρησιµοποίηση των αποθεµάτων για άλλους σκοπούς. Η οικογενειακή 

ιδιοκτησία όµως, δεν εµποδίζει την ατοµική ιδιοκτησία, αφού η οικογενειακή 

περιουσία µπορεί να διανεµηθεί στα µέλη της
51.     

Ο Φρίντριχ Ένγκελς στο έργο του «Η καταγωγή της οικογένειας, της ατοµικής 

ιδιοκτησίας και του κράτους» αναδεικνύει τη σηµασία της ατοµικής ιδιοκτησίας και 

τη συσχέτιση της µε την ύπαρξη του κράτους. Ο Ένγκελς µέσα από τη µελέτη του 

διατύπωσε περισσότερο την πολιτική του θέση παρά την επιστηµονική, θεωρώντας 

τον κοµουνισµό την πλέον πρωτόγονη µορφή κοινωνικής και οικονοµικής 

οργάνωσης
52.  

Στην αρχαία Ελληνική πραγµατικότητα υποσκάπτεται η παλιά οργάνωση των 

γενών και κυριαρχεί το πατρικό δίκαιο ενώ η περιουσία µεταβιβάζεται µε 

κληροδότηση στα παιδιά. Αυτό ευνοούσε τη συσσώρευση πλούτου στην οικογένεια 

και τη δυνάµωσε σε σχέση µε το γένος. Η διαφορά στον πλούτο επηρέαζε τον 

κοινωνικό ιστό, γεννώντας τις πρώτες ρίζες κληρονοµικής αριστοκρατίας και 

βασιλείας
53. Στις κοινότητες της αρχαίας Ελλάδας η ατοµική ιδιοκτησία γαιών και 

κινητών πραγµάτων, εξελίχθηκε στη µορφή αποκλειστικού δικαιώµατος και στη 

Ρώµη
54 στη µορφή απόλυτου δικαιώµατος. Έτσι διατυπώθηκε η πρόταση: Dominium 

est jus utendi et abutendi re sua, quantenus juris ratio patitur (κυρίαρχη ιδιοκτησία 

είναι το δικαίωµα να χρησιµοποιεί κανείς και να καταναλώνει τα πράγµατά του τόσο, 

όσο είναι συµβατό µε τη λογική, δηλαδή τη λογική του νόµου)55.  

Οι ιστορικές ρίζες της βασιζόµενης στην ατοµική ιδιοκτησία οικονοµίας, στην 

αρχαία Ελλάδα, εντοπίζονται γύρω στον 8ο π.Χ. αιώνα. Συγκεκριµένα, οι χωρικοί 

προκειµένου να αποδεσµευτούν από τα χρέη που είχαν απέναντι στον τοπικό 

φεουδάρχη, του παραχωρούσαν τις περιουσίες τους. Η «πόλη» της αρχαίας ελληνικής 

πραγµατικότητας, συγκροτήθηκε από αυτούς τους ελεύθερους ιδιοκτήτες στη µέση 

µιας αγροτικής περιοχής. Έτσι η Αθήνα (αι Αθήναι) για παράδειγµα ιδρύθηκε στη 

                                                 
51 Πρβλ., Α. Σ., Γ ε ω ρ γ ι ά δ η ς, ό.π., 2006, σ. 417-418. 
 
52 Πρβλ., Α. Σ., Γ ε ω ρ γ ι ά δ η ς, ό.π., 2006, σ. 415. 
 
53 Πρβλ., Φ., Έ ν γ κ ε λ ς, ό.π., Ά έκδοση 1884, σ. 131. 
 
54 Πρβλ., Α. Σ., Γ ε ω ρ γ ι ά δ η ς, ό.π., 2006, σ. 415. 
 
55 Πρβλ. , U l r I c h   D u c h r o w,  ό.π., 2012, σ. 44. 
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µέση της Αττικής. Η σηµασία της ιδιοκτησίας εισάγει και την έννοια του τόκου επί 

των δανείων, ώστε αυτός που δανειζόταν να επιστρέψει στο δανειστή του ποσό 

µεγαλύτερο από αυτό που είχε αρχικά δανειστεί, ενεχυριάζοντας την ίδια του τη γη. 

Την περίοδο αυτή άρχισαν να γίνονται εµπορεύσιµα τα συµβόλαια επί των δανείων, 

πράγµα που οδήγησε στην χρήση του χρήµατος, µε τη µορφή του νοµίσµατος. Η 

ιδιωτική ιδιοκτησία και το χρήµα εµφανίστηκαν ταυτόχρονα και συνδέονταν τόσο µε 

τη δουλεία ως αποτέλεσµα χρεών, όσο και µε την απώλεια γης. Οι πιστωτές απ’ την 

άλλη µπορούσαν να συγκεντρώνουν όλο και περισσότερη γη, χρήµα και σκλάβους, 

απ’ όσους δεν µπορούσαν να ξεπληρώσουν το χρέος τους. Η κατάσταση αυτή είχε 

πάρει τόσο µεγάλες διαστάσεις, µε αποτέλεσµα ο Σόλωνας το 594 π.Χ., να 

καταργήσει τη δουλεία που προερχόταν από χρέη
56.   

Κάτι αντίστοιχο συµβαίνει και στο λαό του Ισραήλ. Γύρω στα 1000 π.Χ. ο λαός 

του Ισραήλ επέλεξε το µοναρχικό σύστηµα, έναντι των αντιστασιακών οµάδων και 

των οµάδων των προφητών. Η σοβαρότερη συνέπεια αυτής της επιλογής, ήταν η 

εκµετάλλευση των χωρικών από τη βασιλική αυλή, τους αξιωµατούχους και το 

στρατό του βασιλιά. Στα τέλη του 8ου αιώνα π.Χ. εµφανίζεται κάτι καινούργιο. Οι 

χωρικοί αντί να παίρνουν δάνεια για να αγοράσουν σπόρο και να καλλιεργήσουν τη 

γη, παίρνουν δάνεια για να αγοράσουν σπόρο, τον οποίο καταναλώνουν για την 

επιβίωσή τους. Η συνέπεια ήταν τελικά να χάσουν τη γη τους, λόγω των χρεών 

απέναντι στους µεγαλογαιοκτήµονες, στους οποίους αναγκάστηκαν να εργάζονται ως 

δούλοι. Οι συνέπειες αντανακλώνται µέσα στην κοινωνία των Ισραηλιτών, αφού 

κλονίζεται η αλληλεγγύη
57 και εισάγεται η δουλεία η οποία δεν ανήκει στο 

πρωταρχικό θέληµα του Γιαχβέ, ο οποίος δηµιούργησε τον άνθρωπο (και όχι µόνον 

τους µονάρχες) κατ’ εικόνα του Θεού και κυρίαρχο κηδεµόνα της φύσης.    

Στις πρώτες ανθρώπινες κοινότητες δεν µπορούµε να µιλάµε για ατοµική 

ιδιοκτησία. Στη ρωµαϊκή οικογένεια, η αρχική µορφή κυριότητας «είναι η πατρώα 

γη» και η κυριότητα είναι οικογενειακή. Η σχέση του προσώπου µε τους άλλους σε 

σχέση µε τη γη της οικογένειας, ισχυροποιείται µε τρόπους θρησκευτικούς και 

νοµικούς
58.  

 
                                                 
56 Πρβλ. , U l r I c h   D u c h r o w,  ό.π.,  2012, σ. 43-44. 
 
57 Πρβλ. , U l r I c h   D u c h r o w,  ό.π., 2012, σ. 44-45. 
 
58 Πρβλ., ∆.,  Τ σ α ο ύ σ η ς,  ό.π., 1994, σ. 594-595.   
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1.4 Η Ιδιοκτησία και ο πλούτος στην αρχαιοελληνική σκέψη 
Στην ανάλυση που ακολουθεί παραθέτονται οι απόψεις τριών µεγάλων κλασικών 

της αρχαιότητας, του Πλάτωνος, του Αριστοτέλη και του Ξενοφώντα. Οι απόψεις των 

αρχαίων κλασικών για την οικονοµία και τις σχετικές έννοιες, περιορίζονται κυρίως 

σε θέµατα σχετικά µε την διαχείριση, στα στενά πλαίσια της ιδιωτικής οικονοµικής.   

Ο µεγάλος αθηναίος φιλόσοφος Πλάτων (427 – 347 π.Χ), ήταν ο πιο γνωστός 

µαθητής του Σωκράτη και δάσκαλος του Αριστοτέλη
59. Επηρεασµένος από κοινωνίες 

όπως η αιγυπτιακή, όπου η κοινωνία υπήρχε διαχωρισµένη σε κάστες, στον Τίµαιο, 

µιλάει για τρεις κοινωνικές τάξεις: τους σοφούς, τους φρουρούς και τους 

δηµιουργούς: πάντων ἐφεξῆς εἰς αὖθις κατὰ σχολὴν αὐτὰ τὰ γράμματα 

λαβόντες διέξιμεν· τοὺς μὲν οὖν νόμους σκόπει πρὸς τοὺς τῇδε: πολλὰ γὰρ 

παραδείγματα τῶν τότε παρ' ὑμῖν ὄντων ἐνθάδε νῦν ἀνευρήσει· πρῶτον μὲν 

τὸ τῶν ἱερέων γένος ἀπὸ τῶν ἄλλων χωρὶς ἀφωρισμένον· μετὰ δὲ τοῦτο τὸ 

τῶν δημιουργῶν, ὅτι καθ' αὑτὸ ἕκαστον ἄλλῳ δὲ οὐκ ἐπιμειγνύμενον 

δημιουργεῖ· τό τε τῶν νομέων καὶ τὸ τῶν θηρευτῶν τό τε τῶν γεωργῶν60. 

Αυτές είναι κληρονοµικές και προνοµιούχες. Οι σοφοί είναι η ανώτερη τάξη, η οποία 

κυβερνάει, οι φρουροί φροντίζουν για την άµυνα της πολιτείας και οι δηµιουργοί 

είναι οι εργαζόµενοι, οι τεχνίτες, οι καλλιεργητές των χωραφιών. Οι δηµιουργοί δεν 

λαµβάνουν µέρος στη διοίκηση των κοινών, αφού απλώς εργάζονται για να 

παράγουν. Φυσικά υπάρχουν και οι δούλοι, µε τη διαφορά ότι δεν µπορούν να 

καταταγούν σε κοινωνική τάξη, αφού δεν λογίζονται ως άνθρωποι
61. 

 Στην Πολιτεία ο Πλάτων αντιστοιχίζει τις ανώτερες τάξεις σε πολύτιµα µέταλλα 

χαρακτηρίζοντας τις δύο πρώτες χρυσή και αργυρή και τις κατώτερες σιδερένιο και 

χάλκινο γένος: τὰ παρ᾽ ὑμῖν γένη, χρυσοῦν τε καὶ ἀργυροῦν καὶ χαλκοῦν καὶ 

σιδηροῦν: ὁμοῦ δὲ μιγέντος σιδηροῦ ἀργυρῷ καὶ χαλκοῦ χρυσῷ ἀνομοιότης 

ἐγγενήσεται καὶ ἀνωμαλία ἀνάρμοστος, ἃ γενόμενα, οὗ ἂν ἐγγένηται, ἀεὶ 

                                                 
59 Πρβλ., Πλάτων. ∆ιαθέσιµο στο: http://el.wikipedia.org/wiki/Πλάτων  
Προσπελάστηκε την 12-8-2013. 
 
60 Πλ. Τιµ. 24a-24b. 
 
61 Πρβλ., Ι., Κ ο ρ δ ά τ ο ς,  ό.π., 1972. σ. 305-307. 
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τίκτει πόλεμον καὶ ἔχθραν62. Η κάθε µια κοινωνική τάξη έχει δικά της καθήκοντα 

και δεν ανακατεύεται στις δουλειές των άλλων και αφού δεν θα υπάρχει ταξικός 

ανταγωνισµός, το γραπτό δίκαιο δεν χρειάζεται. Για να µην υπάρχει ταξική πάλη 

χρειάζεται τα αγαθά να µην είναι ιδιόκτητα αλλά κοινά. Ο Πλάτων εισάγει στην 

Πολιτεία την έννοια της κοινοκτηµοσύνης των αγαθών: πάντα ὅτι μάλιστα κοινὰ 

τὰ φίλων ποιεῖσθαι63. Αυτήν την έννοια την έλαβε από τους Πυθαγορείους
64. Την 

ήθελε όµως προνόµιο των ανωτέρων τάξεων αδιαφορώντας για τους εργαζοµένους 

και για τα µέσα παραγωγής
65.  

Ο Πλάτων θεωρεί τον πλούτο αιτία επιδίωξης των απολαύσεων των υλικών 

αγαθών, αλλά και αιτία οκνηρίας και ανατροπών στην κοινωνία λόγω των 

ανισοτήτων που δηµιουργεί. Η φτώχεια είναι µητέρα για κάθε κακία και εγκληµατική 

πράξη και λόγω της ανέχειας πηγή ανελευθερίας, κάνοντας τους ανθρώπους 

αδίστακτους. Λειτουργεί όπως και ο πλούτος, ως αιτία ανατροπών, λόγω των 

κοινωνικών και οικονοµικών ανισοτήτων. Οι πένητες προσπαθούν µε οποιοδήποτε 

µέσο να ανατρέψουν την υφιστάµενη κατάσταση, υπονοµεύοντας την αρµονική 

συµβίωση µέσα στην κοινωνία: Πλοῦτός τε, ἦν δ’ ἐγώ, καὶ πενία· ὡς τοῦ μὲν 

τρυφὴν καὶ ἀργίαν καὶ νεωτερισμὸν ἐμποιοῦντος, τῆς δὲ ἀνελευθερίαν καὶ 

κακοεργίαν πρὸς τῷ νεωτερισμῷ66.   

Στους Νόµους αναπτύσσει ο φιλόσοφος την πρόνοια του Θεού για ολόκληρο το 

σύµπαν µε παραδείγµατα καθηµερινά:  πᾶς γὰρ ἰατρὸς καὶ πᾶς ἔντεχνος 

δημιουργὸς παντὸς μὲν ἕνεκα πάντα ἐργάζεται͵ πρὸς τὸ κοινῇ συντεῖνον 

βέλτιστον μέρος μὴν ἕνεκα ὅλου καὶ οὐχ ὅλον μέρους ἕνεκα ἀπεργάζεται· 

σὺ δὲ ἀγανακτεῖς͵ ἀγνοῶν ὅπῃ τὸ περὶ σὲ ἄριστον τῷ παντὶ συμβαίνει καὶ σοὶ 

κατὰ δύναμιν τὴν τῆς κοινῆς γενέσεως67. Σαφής είναι η θέση του όσον αφορά 

                                                 
62 Πλ. Πολ. 8,547a. 
 
63 Πλ. Πολ. 4,424a. 
 
64 Λέγεται ότι ο Πλάτων είχε σχέσεις µε τους Πυθαγορείους. Βλ., Ι., Κ ο ρ δ ά τ ο ς,  ό.π., 1972. σ. 103.  
 
65 Πρβλ., Ι., Κ ο ρ δ ά τ ο ς,  ό.π., 1972. σ. 307. 
 
66 Πλ. Πολ. 4,422a.  
 
67 Πλ. Νοµ. 903c-903d. 
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τον δανεισµό µε τόκο, τον οποίο αποδοκοµάζει: μηδὲ δανείζειν ἐπὶ τόκῳ68
. Η 

µέριµνα για  τα  χρήµατα,  πρέπει  να  είναι  η  τελευταία. Ο άνθρωπος φροντίζει για 

τρία πράγµατα. Πρώτα για την ψυχή κατά δεύτερο λόγο για το σώµα του και 

τελευταίο από όλα για τα χρήµατα: διὸ δὴ χρημάτων ἐπιμέλειαν οὐχ ἅπαξ 

εἰρήκαμεν ὡς χρὴ τελευταῖον τιμᾶν: ὄντων γὰρ τριῶν τῶν ἁπάντων περὶ ἃ 

πᾶς ἄνθρωπος σπουδάζει, τελευταῖον καὶ τρίτον ἐστὶν ἡ τῶν χρημάτων 

ὀρθῶς σπουδαζομένη σπουδή, σώματος δὲ πέρι μέση, πρώτη δὲ ἡ τῆς 

ψυχῆς69
. Στην Απολογία Σωκράτους αναφέρει: μήτε σωμάτων ἐπιμελεῖσθαι μήτε 

χρημάτων πρότερον μηδὲ οὕτω σφόδρα ὡς τῆς ψυχῆς ὅπως ὡς ἀρίστη ἔσται, 

λέγων ὅτι ‘οὐκ ἐκ χρημάτων ἀρετὴ γίγνεται, ἀλλ᾽ ἐξ ἀρετῆς χρήματα καὶ τὰ 

ἄλλα ἀγαθὰ τοῖς ἀνθρώποις ἅπαντα καὶ ἰδίᾳ καὶ δημοσίᾳ70. Ακόµα στους 

Νόµους, ο αθηναίος φιλόσοφος θέτει όρια και στη φτώχεια και στον πλούτο: κλήρου 

τιμή, ὃν δεῖ μένειν καὶ ὃν ἄρχων οὐδεὶς οὐδενί ποτε περιόψεται ἐλάττω 

γιγνόμενον, τῶν τε ἄλλων κατὰ ταὐτὰ οὐδεὶς ὅστις φιλότιμος ἐπ᾽ ἀρετῇ. 

μέτρον δὲ αὐτὸν θέμενος ὁ νομοθέτης διπλάσιον ἐάσει τούτου κτᾶσθαι καὶ 

τριπλάσιον καὶ μέχρι τετραπλασίου: πλείονα δ᾽ ἄν τις κτᾶται τούτων71. 

Στον Γοργία ο Πλάτων αντιπαραθέτει στην πλεονεξία του Καλλίκλη προς την 

κοσµική κοινωνία και φιλία γης και ουρανού, θεών και ανθρώπων, αφού αυτό το 

πάθος συγχέει την γεωµετρία του σύµπαντος: οὗτος ἔμοιγε δοκεῖ ὁ σκοπὸς εἶναι 

πρὸς ὃν βλέποντα δεῖ ζῆν͵ καὶ πάντα εἰς τοῦτο τὰ αὑτοῦ συντείνοντα καὶ τὰ 

τῆς πόλεως͵ ὅπως δικαιοσύνη παρέσται καὶ σωφροσύνη τῷ μακαρίῳ 

μέλλοντι ἔσεσθαι͵ οὕτω πράττειν͵ οὐκ ἐπιθυμίας ἐῶντα ἀκολάστους εἶναι 

καὶ ταύτας ἐπιχειροῦντα πληροῦν͵ ἀνήνυτον κακόν͵ λῃστοῦ βίον 

ζῶντα. οὔτε γὰρ ἂν ἄλλῳ ἀνθρώπῳ προσφιλὴς ἂν εἴη ὁ τοιοῦτος οὔτε θεῷ· 

κοινωνεῖν γὰρ ἀδύνατος͵ ὅτῳ δὲ μὴ ἔνι κοινωνία͵ φιλία οὐκ ἂν εἴη. φασὶ δ΄ οἱ 

                                                 
68 Πλ. Νοµ. 5,742c. 
 
69 Πλ. Νοµ. 5,743e. 
 
70 Πλ. Απολ. 30a-30b. 
  
71 Πλατ. Νοµ. 5,744e. 
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σοφοί͵ ὦ Καλλίκλεις͵ καὶ οὐρανὸν καὶ γῆν καὶ θεοὺς καὶ ἀνθρώπους τὴν 

κοινωνίαν συνέχειν καὶ φιλίαν καὶ κοσμιότητα καὶ σωφροσύνην καὶ 

δικαιότητα͵ καὶ τὸ ὅλον τοῦτο διὰ ταῦτα κόσμον καλοῦσιν͵ ὦ ἑταῖρε͵ οὐκ 

ἀκοσμίαν οὐδὲ ἀκολασίαν. σὺ δέ μοι δοκεῖς οὐ προσέχειν τὸν νοῦν τούτοις͵ 

καὶ ταῦτα σοφὸς ὤν͵ ἀλλὰ λέληθέν σε ὅτι ἡ ἰσότης ἡ γεωμετρικὴ καὶ ἐν 

θεοῖς καὶ ἐν ἀνθρώποις μέγα δύναται͵ σὺ δὲ πλεονεξίαν οἴει δεῖν ἀσκεῖν· 

γεωμε τρίας γὰρ ἀμελεῖς72
. 

 Ο αρχαίος έλληνας φιλόσοφος Αριστοτέλης (384 – 322 π.Χ), από τα Στάγειρα 

Χαλκιδικής, µαθητής του Πλάτωνα και δάσκαλος του Μεγάλου Αλεξάνδρου
73, 

ασχολήθηκε περισσότερο µε τα οικονοµικά ζητήµατα και µε ερωτήσεις σχετικές µε 

την οικονοµική ζωή, οι οποίες µας απασχολούν ακόµα και σήµερα. Ερωτήµατα όπως 

«τι είναι αξία;», «ποια είναι η βάση για την ανταλλαγή αγαθών και υπηρεσιών;», «τι 

είναι ο τόκος;», απασχόλησαν τον Σταγειρίτη φιλόσοφο, ο οποίος σκεφτόταν 

περισσότερο πρακτικά από τον έτερο µαθητή του Σωκράτη και εραστή του 

επουράνιου κόσµου των ιδεών Πλάτωνα. ∆ιέκρινε δύο κλάδους της οικονοµικής 

δραστηριότητας, την οικονοµία και τη χρηµατιστική. Με τον όρο οικονοµία εννοούσε 

τη την τέχνη της διαχείρισης των υποθέσεων του νοικοκυριού και την ορθή 

διαχείριση των πόρων, ενώ µε τον όρο χρηµατιστική, εννοούσε τη χρήση των 

φυσικών πόρων και των ανθρώπινων δεξιοτήτων για την απόκτηση οικονοµικού 

οφέλους-κέρδους. Ο Αριστοτέλης επιδοκίµαζε την οικονοµική ενώ αποδοκίµαζε την 

χρηµατιστική
74.  

Ο Αριστοτέλης στα Πολιτικά ήταν υπέρµαχος της ατοµικής ιδιοκτησίας, την 

οποία µάλιστα θεωρούσε ότι αποτελεί κίνητρο για πολλές ενέργειες µέσα στην 

κοινωνία. Θεωρούσε πως αν λείψει αυτή θα απουσιάσουν πολλές αρετές όπως η 

φιλοξενία, η γαλαντοµία (η απλοχεριά),κ.α.: τὸ δὲ φίλαυτον εἶναι ψέγεται 

δικαίως: οὐκ ἔστι δὲ τοῦτο τὸ φιλεῖν ἑαυτόν, ἀλλὰ τὸ μᾶλλον ἢ δεῖ φιλεῖν, 

καθάπερ καὶ τὸ φιλοχρήματον, ἐπεὶ φιλοῦσί γε πάντες ὡς εἰπεῖν ἕκαστον 

                                                 
72 Πλ. Γορ. 507e-508a. 
 
73 Πρβλ., Αριστοτέλης. ∆ιαθέσιµο στο: http://el.wikipedia.org/wiki/Αριστοτέλης  
Προσπελάστηκε την 12-8-2013. 
 
74 Πρβλ., Γ., Κ ώ τ τ η ς,  &  Α., Π ε τ ρ ά κ η  Κ ώ τ τ η , Εισαγωγή στη σύγχρονη Μικροοικονοµική 
θεωρία, Εκδόσεις Σµπίλιας «ΤΟ ΟΙΚΟΝΟΜΙΚΟ», Αθήνα: 1991. σ. 31-32. 
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τῶν τοιούτων. ἀλλὰ μὴν καὶ τὸ χαρίσασθαι καὶ βοηθῆσαι φίλοις ἢ ξένοις ἢ 

ἑταίροις ἥδιστον: ὃ γίνεται τῆς κτήσεως ἰδίας οὔσης. ταῦτά τε δὴ οὐ 

συμβαίνει τοῖς λίαν ἓν ποιοῦσι τὴν πόλιν, καὶ πρὸς τούτοις ἀναιροῦσιν ἔργα 

δυοῖν ἀρεταῖν φανερῶς, σωφροσύνης μὲν τὸ περὶ τὰς γυναῖκας ἔργον γὰρ 

καλὸν ἀλλοτρίας οὔσης ἀπέχεσθαι διὰ σωφροσύνη, ἐλευθεριότητος δὲ τὸ 

περὶ τὰς κτήσεις: οὔτε γὰρ ἔσται φανερὸς ἐλευθέριος ὤν, οὔτε πράξει 

πρᾶξιν ἐλευθέριον οὐδεμίαν: ἐν τῇ γὰρ χρήσει τῶν κτημάτων τὸ τῆς 

ἐλευθεριότητος ἔργον ἐστίν75. ∆ιατυπώνει την άποψη ότι η κοινοκτηµοσύνη δεν 

είναι δυνατόν να εφαρµοσθεί και η κοινή κτίση θα αποτελούσε αιτία έριδας µέσα 

στην κοινωνία
76.  

Η άποψη του Αριστοτέλη όσον αφορά τον πλούτο και όπως διατυπώνεται στα 

Πολιτικά
77, έχει δύο σκέλη. Το πρώτο σκέλος είναι αυτό που αναφέρεται στον κατά 

φύσιν πλούτο, δηλαδή στη συσσώρευση αγαθών τα οποία έχουν αξία χρήσης και είναι 

αναγκαία για να λειτουργήσει ο οίκος και κατ’ επέκταση η πόλη. Τα αγαθά αυτά δεν 

βρίσκονται σε απεριόριστες ποσότητες και ο σκοπός τους περιορίζεται στην 

εξυπηρέτηση των βασικών αναγκών του οίκου, της κοινότητος ή της πόλεως. Το 

άλλο σκέλος αναφέρεται στην συσσώρευση αγαθών µε ανταλλακτική αξία. Με απλά 

λόγια αν έχω ένα αγαθό, έχω δύο εναλλακτικές δυνατότητες: ή να το χρησιµοποιήσω 

(αξία χρήσης) ή να το ανταλλάξω (αξία ανταλλαγής). Ο Αριστοτέλης στα Πολιτικά 

καταδικάζει την παραγωγή χρήµατος από χρήµα, µε τη µορφή τόκου, το οποίο 

ονοµάζει τοκογλυφία, ανεξάρτητα από το ύψος του επιτοκίου: ὁ δὲ τόκος αὐτὸ 

ποιεῖ πλέον ὅθεν καὶ τοὔνομα τοῦτ' εἴληφεν: ὅμοια γὰρ τὰ τικτόμενα τοῖς 

γεννῶσιν αὐτά ἐστιν, ὁ δὲ τόκος γίνεται νόμισμα ἐκ νομίσματος: ὥστε καὶ 

μάλιστα παρὰ φύσιν οὗτος τῶν χρηματισμῶν ἐστιν78.  

                                                 
75 Αριστ. Πολ. 2, 1263b. 
 
76 Πρβλ., Ι., Κ ο ρ δ ά τ ο ς,  ό.π., 1972. σ. 347-348. 
  
77 Αριστ. Πολ. Z, 1323. 
 
78 Αριστ. Πολ. A, 1258b.  
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Ο Ξενοφώντας ο Αθηναίος  (427-355 π.Χ.), ιστορικός συγγραφέας και 

σωκρατικός φιλόσοφος
79, ασχολήθηκε περισσότερο µε πρακτικά θέµατα σχετικά µε 

την οικονοµία, σε σχέση µε τους Πλάτωνα και Αριστοτέλη, οι οποίοι προσέγγισαν 

περισσότερο θεωρητικά τα οικονοµικά ζητήµατα. Στην αρχή του έργου του 

Οικονοµικός δίνει τον ορισµό της οικονοµίας: ἡ οἰκονομία ἐπιστήμης τινὸς ὄνομά 

ἐστιν, ὥσπερ ἡ ἰατρικὴ καὶ ἡ χαλκευτικὴ καὶ ἡ τεκτονική; ἔμοιγε δοκεῖ, ἔφη 

ὁ Κριτόβουλος. [2] ἦ καὶ ὥσπερ τούτων τῶν τεχνῶν ἔχοιμεν ἂν εἰπεῖν ὅ τι 

ἔργον ἑκάστης, οὕτω καὶ τῆς οἰκονομίας δυναίμεθ᾽ ἂν εἰπεῖν ὅ τι ἔργον 

αὐτῆς ἐστι; δοκεῖ γοῦν, ἔφη ὁ Κριτόβουλος, οἰκονόμου ἀγαθοῦ εἶναι εὖ οἰκεῖν 

τὸν ἑαυτοῦ οἶκον ἦ καὶ τὸν ἄλλου δὲ οἶκον80. ∆ια στόµατος του Σωκράτη στον 

Οικονοµικό, ο Ξενοφώντας εισάγει τη διάκριση ανάµεσα σε επιχειρηµατία και 

διαχειριστή (manager): ἔστιν ἄρα, ἔφη ὁ Σωκράτης, τὴν τέχνην ταύτην 

ἐπισταμένῳ, καὶ εἰ μὴ αὐτὸς τύχοι χρήματα ἔχων, τὸν ἄλλου οἶκον 

οἰκονομοῦντα ὥσπερ καὶ οἰκοδομοῦντα μισθοφορεῖν; νὴ Δία καὶ πολύν γε 

μισθόν, ἔφη ὁ Κριτόβουλος, φέροιτ᾽ ἄν, εἰ δύναιτο οἶκον παραλαβὼν τελεῖν 

τε ὅσα δεῖ καὶ περιουσίαν ποιῶν αὔξειν τὸν οἶκον81.  

Στον Οικονοµικό τονίζεται η σηµασία της σωστής διαχείρισης της περιουσίας και 

των χρηµάτων, µέσα από το διάλογο του Σωκράτη µε τον Κριτόβουλο και 

αναδεικνύει τη σηµασία  της αποταµίευσης, για να αντιµετωπιστεί το γήρας: δοῦλοι 

γάρ εἰσι καὶ οὗτοι, ἔφη ὁ Σωκράτης, καὶ πάνυ γε χαλεπῶν δεσποτῶν, οἱ μὲν 

λιχνειῶν, οἱ δὲ λαγνειῶν, οἱ δὲ οἰνοφλυγιῶν, οἱ δὲ φιλοτιμιῶν τινων μώρων 

καὶ δαπανηρῶν, ἃ οὕτω χαλεπῶς ἄρχει τῶν ἀνθρώπων ὧν ἂν 

ἐπικρατήσωσιν, ὥσθ᾽ ἕως μὲν ἂν ὁρῶσιν ἡβῶντας αὐτοὺς καὶ δυναμένους 

ἐργάζεσθαι, ἀναγκάζουσι φέρειν ἃ ἂν αὐτοὶ ἐργάσωνται καὶ τελεῖν εἰς τὰς 

αὑτῶν ἐπιθυμίας, ἐπειδὰν δὲ αὐτοὺς ἀδυνάτους αἴσθωνται ὄντας 

                                                 
79 Πρβλ., Ξενοφώντας. ∆ιαθέσιµο στο: http://el.wikipedia.org/wiki/Ξενοφών  
Προσπελάστηκε την 12-8-2013. 
 
80 Ξεν. Οικ. 1,4. 
 
81 Ξεν. Οικ. 1,4. 
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ἐργάζεσθαι διὰ τὸ γῆρας, ἀπολείπουσι τούτους κακῶς γηράσκειν, ἄλλοις δ᾽ 

αὖ πειρῶνται δούλοις χρῆσθαι82.  

Η διαχείριση της περιουσίας για τον Ξενοφώντα είναι πιο σηµαντική εργασία από 

την απλή κτήση της. Με άλλα λόγια η κατοχή της περιουσίας δεν µπορεί να εγγυηθεί 

από µόνη της την οικονοµική ευηµερία: ταὐτὰ ἄρα ὄντα τῷ μὲν ἐπισταμένῳ 

χρῆσθαι αὐτῶν ἑκάστοις χρήματά ἐστι, τῷ δὲ μὴ ἐπισταμένῳ οὐ χρήματα: 

ὥσπερ γε αὐλοὶ τῷ μὲν ἐπισταμένῳ ἀξίως λόγου αὐλεῖν χρήματά εἰσι, τῷ δὲ 

μὴ ἐπισταμένῳ οὐδὲν μᾶλλον ἢ ἄχρηστοι λίθοι, εἰ μὴ ἀποδιδοῖτό γε αὐτούς83. 

Αυτό γίνεται µε τη γνώση της οικονοµικής διαχείρισης: τὸ μὲν δὴ ἀργύριον, εἰ μή 

τις ἐπίσταιτο αὐτῷ χρῆσθαι, οὕτω πόρρω ἀπωθείσθω, ὦ Κριτόβουλε, ὥστε 

μηδὲ χρήματα εἶναι. οἱ δὲ φίλοι, ἄν τις ἐπίστηται αὐτοῖς χρῆσθαι ὥστε 

ὠφελεῖσθαι ἀπ᾽ αὐτῶν84. 

 Στο Συµπόσιον ο Ξενοφώντας µιλάει για τις σκοτούρες που φέρνει ο πλούτος 

στους ανθρώπους, µέσα από την καθηµερινή µέριµνα και την αγωνία γι’ αυτόν. Ο 

πλούσιος που γίνεται φτωχός, κοιµάται ήσυχος πλέον και δεν τον καταδιώκει κανείς. 

Ενώ πριν διοχέτευε όλη του τη δραστηριότητα ώστε να διασφαλίσει την περιουσία 

του, τώρα κοιµάται ήσυχος και δεν απειλείται από κανέναν. Ενώ πρώτα πλήρωνε 

φόρους στην πόλη, τώρα ως φτωχός συντηρείται απ’ αυτήν. Δι' ὅ τι ἐπὶ πενίᾳ μέγα 

φρονεῖς. οὐκοῦν τόδε μέν, ἔφη, ὁμολογεῖται, κρεῖττον εἶναι θαῤῥεῖν ἢ 

φοβεῖσθαι καὶ ἐλεύθερον εἶναι μᾶλλον ἢ δουλεύειν καὶ θεραπεύεσθαι 

μᾶλλον ἢ θεραπεύειν καὶ πιστεύεσθαι ὑπὸ τῆς πατρίδος μᾶλλον ἢ 

ἀπιστεῖσθαι.  ἐγὼ τοίνυν ἐν τῇδε τῇ πόλει ὅτε μὲν πλούσιος ἦν πρῶτον μὲν 

ἐφοβούμην μή τίς μου τὴν οἰκίαν διορύξας καὶ τὰ χρήματα λάβοι καὶ αὐτόν 

τί με κακὸν ἐργάσαιτο: ἔπειτα δὲ καὶ τοὺς συκοφάντας ἐθεράπευον, εἰδὼς 

ὅτι παθεῖν μᾶλλον κακῶς ἱκανὸς εἴην ἢ ποιῆσαι ἐκείνους. καὶ γὰρ δὴ καὶ 

                                                 
82 Ξεν. Οικ. 1,22. 
 
83 Ξεν. Οικ. 1,10.  
 
84 Ξεν. Οικ. 1,14. 
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προσετάττετο μὲν ἀεί τί μοι δαπανᾶν ὑπὸ τῆς πόλεως, ἀποδημῆσαι δὲ 

οὐδαμοῦ ἐξῆν85.  

Ακόµα στο Συµπόσιον γίνεται αναφορά στην πλεονεξία και στην επίδραση που 

έχει αυτή πάνω στους ανθρώπους, ώστε να αισθάνονται ότι είναι φτωχοί ενώ στην 

πραγµατικότητα είναι πλούσιοι. Έτσι παλεύουν συνεχώς για όλο περισσότερα και 

καταλήγουν να γίνονται αδίστακτοί, προκειµένου να πετύχουν το σκοπό τους: καὶ 

εὔχῃ μηδέποτε πλουτεῖν, καὶ ἐάν τι ὄναρ ἀγαθὸν ἴδῃς, τοῖς ἀποτροπαίοις 

θύεις; μὰ Δία τοῦτο μέντοι, ἔφη, ἐγὼ οὐ ποιῶ, ἀλλὰ μάλα φιλοκινδύνως 

ὑπομένω, ἄν ποθέν τι ἐλπίζω λήψεσθαι.  ἀλλ' ἄγε δή, ἔφη ὁ Σωκράτης, σὺ 

αὖ λέγε ἡμῖν, ὦ Ἀντίσθενες, πῶς οὕτω βραχέα ἔχων μέγα φρονεῖς ἐπὶ 

πλούτῳ. ὅτι νομίζω, ὦ ἄνδρες, τοὺς ἀνθρώπους οὐκ ἐν τῷ οἴκῳ τὸν πλοῦτον 

καὶ τὴν πενίαν ἔχειν ἀλλ' ἐν ταῖς ψυχαῖς.  ὁρῶ γὰρ πολλοὺς μὲν ἰδιώτας, οἳ 

πάνυ πολλὰ ἔχοντες χρήματα οὕτω πένεσθαι ἡγοῦνται ὥστε πάντα μὲν 

πόνον, πάντα δὲ κίνδυνον ὑποδύονται, ἐφ' ᾧ πλείω κτήσονται, οἶδα δὲ καὶ 

ἀδελφούς, οἳ τὰ ἴσα λαχόντες ὁ μὲν αὐτῶν τἀρκοῦντα ἔχει καὶ περιττεύοντα 

τῆς δαπάνης, ὁ δὲ τοῦ παντὸς ἐνδεῖται:  αἰσθάνομαι δὲ καὶ τυράννους τινάς, 

οἳ οὕτω πεινῶσι χρημάτων ὥστε ποιοῦσι πολὺ δεινότερα τῶν ἀπορωτάτων: 

δι' ἔνδειαν μὲν γὰρ δήπου οἱ μὲν κλέπτουσιν, οἱ δὲ τοιχωρυχοῦσιν, οἱ δὲ 

ἀνδραποδίζονται: τύραννοι δ' εἰσί τινες οἳ ὅλους μὲν οἴκους ἀναιροῦσιν, 

ἁθρόους δ' ἀποκτείνουσι, πολλάκις δὲ καὶ ὅλας πόλεις χρημάτων ἕνεκα 

ἐξανδραποδίζονται86. Ο ψυχικός πλούτος και ο λιτός βίος έχουν µεγάλη σηµασία 

για τον Ξενοφώντα, αφού προάγουν τη γενναιοδωρία: ἐγώ τε νῦν οὐδενὶ φθονῶ, 

ἀλλὰ πᾶσι τοῖς φίλοις καὶ ἐπιδεικνύω τὴν ἀφθονίαν καὶ μεταδίδωμι τῷ 

βουλομένῳ τοῦ ἐν τῇ ἐμῇ ψυχῇ πλούτου87.  

Αξιοσηµείωτη και ενδιαφέρουσα για την παρούσα ανάλυση, είναι η άποψη που 

διατυπώνει ο Ξενοφώντας για τη θέση της γυναίκας. Στον Οικονοµικό διακρίνει τις 

                                                 
85 Ξεν. Συµπ. 4,29-30. 
 
86 Ξεν. Συµπ. 4,33-36. 
 
87 Ξεν. Συµπ. 4,43. 
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εργασίες του οίκου σε εξωτερικές και εσωτερικές. Για τις εξωτερικές αρµόδιος είναι 

ο άνδρας και για τις εσωτερικές εργασίες του σπιτιού αρµόδια είναι η γυναίκα, η 

οποία είναι επιφορτισµένη µε όλες τις εργασίες του οίκου: καὶ ὁ θεὸς ἔφυσεν 

ἑκάτερον μᾶλλον δύνασθαι. τῇ μὲν γὰρ γυναικὶ κάλλιον ἔνδον μένειν ἢ 

θυραυλεῖν, τῷ δὲ ἀνδρὶ αἴσχιον ἔνδον μένειν ἢ τῶν ἔξω ἐπιμελεῖσθαι εἰ δέ 

τις παρ᾽ ἃ ὁ θεὸς ἔφυσε ποιεῖ, ἴσως τι καὶ ἀτακτῶν τοὺς θεοὺς οὐ λήθει καὶ 

δίκην δίδωσιν ἀμελῶν τῶν ἔργων τῶν ἑαυτοῦ ἢ πράττων τὰ τῆς γυναικὸς 

ἔργα88. Η γυναίκα διαχειρείζεται τα του οίκου έχοντας θέση αντίστοιχη µε αυτή της 

βασσίλισας του µελισσοσµήνους: ἐκείνη γε ἐν τῷ σμήνει μένουσα οὐκ ἐᾷ 

ἀργοὺς τὰς μελίττας εἶναι, ἀλλ᾽ ἃς μὲν δεῖ ἔξω ἐργάζεσθαι ἐκπέμπει ἐπὶ τὸ 

ἔργον, καὶ ἃ ἂν αὐτῶν ἑκάστη εἰσφέρῃ οἶδέ τε καὶ δέχεται, καὶ σῴζει ταῦτα 

ἔστ᾽ ἂν δέῃ χρῆσθαι. ἐπειδὰν δὲ ἡ ὥρα τοῦ χρῆσθαι ἥκῃ, διανέμει τὸ δίκαιον 

ἑκάστῃ  καὶ ἐπὶ τοῖς ἔνδον δ᾽ ἐξυφαινομένοις κηρίοις ἐφέστηκεν, ὡς καλῶς 

καὶ ταχέως ὑφαίνηται, καὶ τοῦ γιγνομένου τόκου ἐπιμελεῖται ὡς 

ἐκτρέφηται: ἐπειδὰν δὲ ἐκτραφῇ καὶ ἀξιοεργοὶ οἱ νεοττοὶ γένωνται, 

ἀποικίζει αὐτοὺς σὺν τῶν ἐπιγόνων τινὶ ἡγεμόνι89. Εκτός από τα συγγράµµατα 

των αρχαίων κλασικών σηµαντική για την παρούσα ανάλυση είναι η προσέγγιση της 

οικονοµίας της Μεσογείου των ελληνορωµαϊκών χρόνων, καθώς και των 

φιλοσοφικών κινηµάτων της περιόδου αυτής. Η σχετική ανάλυση παρατίθεται στην 

ενότητα που ακολουθεί   

 

1.5 Η Οικονοµία στα ελληνορωµαϊκά χρόνια 

1.5.1 Τα οικονοµικά της Μεσογείου  
Στην Ανατολική Μεσόγειο κατά τα ελληνορωµαϊκά χρόνια η οικονοµία δεν 

χαρακτηριζόταν από την αφθονία των διαθέσιµων αγαθών, αλλά ήταν η κοινωνία των 

περιορισµένων αγαθών (society of limited goods). Η πίτα ήταν συγκεκριµένη και 

µοιραζόταν σε συγκεκριµένα-µετρηµένα κοµµάτια. Η ελίτ απολάµβανε τα 

                                                 
88 Ξεν. Οικ. 7,30-31. 
 
89 Ξεν. Οικ. 7,33-34. 
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µεγαλύτερα κοµµάτια δηµιουργώντας πάντα την αίσθηση ότι αυτό που απολάµβανε 

το στερούνταν κάποιος ή κάποιοι άλλοι. Επικρατούσε ο θεσµός της πατρωνίας και η 

ανισότητα χαρακτήριζε τις σχέσεις αυτών που νέµονταν την πίτα. Οι σχέσεις 

χαρακτηρίζονταν από την αµοιβαιότητα (reciprocity)/δώρο-αντίδωρο η οποία 

άλλωστε βιώνεται και στο σύµπαν αφού σε αυτό ο βίος δεν είναι παρά ανταλλαγή 

σχέσεων. Η σχάση σηµατοδοτεί τον θάνατο. Το ίδιο και η θρησκεία είχε ως επίκεντρό 

της τη θυσία για να υποχρεώσει και τον Θεό σε µία τέτοια «εµπορική συναλλαγή». Ένας 

πλούσιος σίτιζε πελάτες από τους οποίους προσποριζόταν το πλέον περιζήτητο αγαθό 

εκείνης της περιόδου που δεν ήταν το χρήµα αλλά η τιµή-η αναγνώριση (honor) το 

αντίθετο της αισχύνης, του ονείδους. Σχέσεις ισότητας υπήρχαν είτε στο πλαίσιο του 

θεσµού της οικογένειας (είτε της κατά σάρκα είτε της κατά πνεύµα) µεταξύ αδελφών 

είτε αυτού της φιλίας. Ιεραρχία είχε υιοθετηθεί και στους θιάσους-τα κολλήγια 

λατρευτών µιας θεότητας οι οποίοι ενίοτε αποκαλούνταν αδελφοί. Προνοµιακή θέση 

κατείχαν οι σπόνσορες-λειτουργοί, οι χρηµατοδότες του κολληγίου. Σηµειωτέον ότι η 

τιµή εκάστου δεν  βασιζόταν στα κεφάλαια που διαθέτει αλλά στην ευ-γένια της 

καταγωγής, την παιδεία και τη γη που διαθέτει90. 

Ταυτόχρονα στις εσχατιές της οικουµένης υπήρχαν κοινωνίες «βαρβάρων» που 

ζούσαν βάσει της εξισωτικής αµοιβαιότητας που αναβίωσε κατόπιν στις χριστιανικές 

κοινότητες. Ο ∆ιόδωρος Σίκουλος αναφέρει σχετικά µε τους  γείτονες των Κελτιβήρων 

που κάθε χρόνο µοιράζουν την χώρα τους για να την γεωργήσουν και µοιράζουν τους 

καρπούς της σε όλους: χαριέστατον δὲ τῶν πλησιοχώρων ἐθνῶν [αὐτοῖς] ἐστι 

τὸ τῶν Οὐακκαίων ὀνομαζομένων σύστημα· οὗτοι γὰρ καθ΄ ἕκαστον ἔτος 

διαιρούμενοι τὴν χώραν γεωργοῦσι͵ καὶ τοὺς καρποὺς κοινοποιούμενοι 

μεταδιδόασιν ἑκάστῳ τὸ μέρος͵ καὶ τοῖς νοσφισαμένοις τι γεωργοῖς 

θάνατον τὸ πρόστιμον τεθείκασι (5.34). Όποιος παραβίαζε τον κανόνα 

καταδικαζόταν σε θάνατο διότι µόλυνε τον κοινωνικό ιστό
91.  

                                                 
90 Σ.,  ∆ ε σ π ό τ η ς, Η οικονοµία στα χρόνια του Ιησού Χριστού, διαθέσιµο στο: 
http://eclass.uoa.gr/modules/document/document.php?course=SOCTHEOL103 
Προσπελάστηκε την 29-9-2013. 
 
91 Σ.,  ∆ ε σ π ό τ η ς, Η οικονοµία στα χρόνια του Ιησού Χριστού, διαθέσιµο στο: 
http://eclass.uoa.gr/modules/document/document.php?course=SOCTHEOL103 
Προσπελάστηκε την 29-9-2013. 
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Στο πλαίσιο των ελληνορωµαϊκών χρόνων οικονοµία, πολιτική, θρησκεία ήταν 

σφαίρες επάλληλες και όχι απλώς εφαπτόµενες. Ο αυτοκράτορας της αιώνιας πόλης 

ήταν εκτός από πολιτικός ηγέτης και ο µέγιστος αρχιερέας και λατρευόταν ως υιός 

θεού, σωτήρας και ευεργέτης. Τα ασηµένια δηνάρια που κυκλοφορούνταν στη 

ρωµαϊκή οικουµένη προπαγάνδιζαν τη χρυσή επoχή της pax Augusta, ήταν τα 

«µήντια» της εποχής που διακήρυσσαν τα «ρωµαϊκά ευαγγέλια». Οι ναοί εκτός από 

τόποι λατρείας, ήταν και τράπεζες, αφού θεωρούνταν αξιόπιστος τόπος να διαφυλάξει 

κάποιος την ιδιοκτησία του. Παράλληλα πολλοί επαγγελµατίες χρησιµοποιούσαν 

τους Ναούς για να προσπορίζονται κέρδη από τα θυσιαστικά προϊόντα και τα συναφή 

αντικείµενα-ενθύµια. Στο Ναό των Ιεροσολύµων (που συνιστούσε εκτός των άλλων 

την Εθνική Τράπεζα των Ιουδαίων απανταχού της γης), απασχολούνταν 700 ιερείς και 

λίγα χρόνια πριν την πυρπόλησή του από τους Ρωµαίους απασχολούνταν περίπου 

10.000 οικοδόµοι
92. Παρακάτω γίνεται αναφορά στις απόψεις σχετικά µε τον πλούτο 

και την ιδιοκτησία των φιλοσοφικών κινηµάτων των χρόνων αυτών. 

 

1.5.2 Ο πλούτος και η ιδιοκτησία στα κινήµατα των 
ελληνορωµαϊκών χρόνων  

Η ενότητα αυτή ασχολείται µε τις απόψεις περί πλούτου και ιδιοκτησίας των 

σύγχρονων µε τον Λουκά φιλοσοφικών ρευµάτων, που άκµασαν κατά τους 

ελληνιστικούς χρόνους και αποτελούσαν το περιβάλλον του Λουκά κατά το χρόνο 

συγγραφής του δίτοµου έργου του. Κυριότερα γίνονται αναφορές στις απόψεις των 

Κυνικών, των Στωικών, των επικούρειων, των πυθαγορείων αλλά και στην κοινότητα 

των Εσσαίων του Κουµράν. 

Η Σχολή των Κυνικών, ιδρύθηκε από τον Αντισθένη (445 - 360 π.Χ. ή 444 – 368 

π.Χ.), υιό ενός Αθηναίου και µίας δούλης από τη Θράκη. Ο Αντισθένης Φέρεται ως 

δάσκαλος του µεγάλου κυνικού ∆ιογένη. Η Σχολή ιδρύθηκε στο Κυνόσαργες των 

Αθηνών, το µόνο γυµνάσιο της πόλεως που δεχόταν µη Αθηναίους πολίτες και 

ταυτοχρόνως αποτελούσε ιερό άλσος του Ηρακλέους. Ήσαν πνευµατικοί απόγονοι 

του Σωκράτους και ως προς τη µέθοδο της διδασκαλίας τους έλαβαν αρκετά στοιχεία 

                                                 
92 Σ.,  ∆ ε σ π ό τ η ς, Η οικονοµία στα χρόνια του Ιησού Χριστού, διαθέσιµο στο: 
http://eclass.uoa.gr/modules/document/document.php?course=SOCTHEOL103 
Προσπελάστηκε την 29-9-2013. 
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από τους Σοφιστές
93. Σύµφωνα µε τον  Donald Dudley, υπάρχουν τέσσερις λόγοι για 

την ονοµασία του κινήµατος που σχετίζονται µε τη συµπεριφορά του σκύλου (κύνας). 

Ο πρώτος είναι ο τρόπος ζωής τους, όπως τα σκυλιά, ο δεύτερος είναι λόγω της 

κουλτούρας της αναίδειας που δηµιούργησαν (το σκυλί είναι αναιδές ζώο), ο τρίτος 

λόγος είναι ότι φρουρούν τις αρχές της φιλοσοφίας (σκυλί καλός φύλακας) και ο 

τέταρτος η ικανότητα να διακρίνουν τους φίλους από τους εχθρούς (όπως ο 

σκύλος)94.  

Οι Κυνικοί διακήρυξαν το να ζει κανείς σύµφωνα µε τη φύση. Ναι µεν να διάγει 

κανείς ενάρετο βίο, αλλά η ζωή αυτή να είναι σύµφωνη µε τη φύση. Η συµφωνία µε 

τη φύση συνίσταται σε µια συνεχή τάση να ελαχιστοποιούνται οι ανάγκες και να 

περιορίζονται οι επιθυµίες σε φυσικά επίπεδα. Φυσικά επίπεδα για τους κυνικούς 

είναι τα επίπεδα επιθυµιών των ζώων και των πρωτόγονων ανθρώπων
95.   

Ο ∆ιογένης ο επικαλούµενος «Κυνικός», από τη Σινώπη (400/390 - 328/323 π.Χ.), 

θεωρείται ο κυριότερος εκπρόσωπος της Κυνικής φιλοσοφίας. Η στροφή του προς τη 

φιλοσοφία γίνεται όταν φτάνει στην Αθήνα εξόριστος από την ιδιαίτερη πατρίδα του, 

λόγω παραχάραξης του νοµίσµατος της πόλης µαζί µε τον πατέρα του Ικεσία. Η ζωή 

του µοιράστηκε ανάµεσα σε δύο αστικά κέντρα της εποχής, την Αθήνα και την 

Κόρινθο
96. Ο ιστοριογράφος της φιλοσοφίας της αρχαιότητας, ∆ιογένης ο Λαέρτιος, 

γράφει για  τον ∆ιογένη τον Κυνικό: Όταν κάποτε ο ∆ιογένης είδε ένα παιδί να πίνει 

νερό µε τα χέρια, πέταξε από το δισάκι το κύπελλο λέγοντας: ‘Ένα παιδί µε έχει νικήσει 

στην απλότητα’. Πέταξε επίσης από το δισάκι και την κούπα, όταν είδε πάλι ένα παιδί 

να παίρνει τις φακές του στο κοίλωµα του ψωµιού, όταν έσπασε το πιάτο97. Οι 

τύραννοι δεν προέρχονται από ανθρώπους που τρώνε ψωµί από κριθάρι, αλλά από 

                                                 
93 Πρβλ., Ν. Μ., Σ κ ο υ τ ε ρ ό π ο υ λ ο ς  Οι Αρχαίοι Κυνικοί: Αποσπάσµατα και Μαρτυρίες. Εκδόσεις 
Γνώση, Αθήνα: 1998, σ. 15.  
  
94 D u d l e y  D o n a l d  R. A History of Cynicism: From Diogenes to the 6

th 
Century A. D. 

Hildesheim: Georg Olms Verlagsbuchhandlung, 1967. Στο Α., Γ ι ο υ ζ έ π α ς, Η σχέση των Κυνικών 
και των Στωικών µε το διεθνικό χαρακτήρα της ρωµαϊκής αυτοκρατορικής εξουσίας: 1ος π.Χ. µε 6ο 
µ.Χ. αιώνα. ∆ιδακτορική διατριβή, Αθήνα: 2007. σ. 26. 
  
95 D u d l e y  D o n a l d  R. A History of Cynicism: From Diogenes to the 6

th 
Century A. D., 

Hildesheim: Georg Olms Verlagsbuchhandlung., 1967, Στο Α., Γ ι ο υ ζ έ π α ς, Η σχέση των Κυνικών 
και των Στωικών µε το διεθνικό χαρακτήρα της ρωµαϊκής αυτοκρατορικής εξουσίας: 1ος π.Χ. µε 6ο 
µ.Χ. αιώνα. ∆ιδακτορική διατριβή, Αθήνα: 2007, σ. 49. 
 
96 Πρβλ., Ν. Μ., Σ κ ο υ τ ε ρ ό π ο υ λ ο ς , 1998, ό.π., σ. 179-180. 
 
97 Πρβλ., Ν. Μ., Σ κ ο υ τ ε ρ ό π ο υ λ ο ς , 1998, ό.π., σ. 308.  
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ανθρώπους που καταναλώνουν πολυτελή γεύµατα. Οι κυνικοί, απέρριπταν τον 

πολιτισµό, το νόµο και την ιστορική πόλη και δεν τοποθετήθηκαν θετικά υπέρ 

κάποιου πολιτεύµατος
98.  

Ιδρυτής της Στωικής σχολής είναι ο Ζήνων ο Κιτιεύς (334-262 π.Χ.)99.  ∆ίδασκε 

στην Ποικίλη Στοά, γι’ αυτό οι µαθητές του από Ζηνώνειοι ονοµάστηκαν Στωικοί. Οι 

Στωικοί εµφανίστηκαν κατά τα ελληνιστικά χρόνια µια γενιά µετά το θάνατο του 

Αλεξάνδρου. Μετά το 300 π.Χ., µετατοπίζονται τα οικονοµικά κέντρα του εµπορίου 

στη Μεσόγειο και ανακατεύεται σε µεγάλο βαθµό ο πληθυσµός. Απ’ τη µια 

αναπτυσσόταν η ιδέα του κοσµοπολιτισµού και απ την άλλη η άρχουσα τάξη έχει 

αρχίσει να χάνει την εµπιστοσύνη στον εαυτό της και να αναζητεί την παρηγοριά σε 

εξωκοινωνικές δυνάµεις. Ο Στωικισµός είναι η ιδεολογία της κοινωνίας που ήταν 

κυριευµένη από την απαισιοδοξία
100.   

Βασική αρχή του Στωικισµού αποτελεί το δόγµα «κατά φύσιν ζην», το οποίο 

αποτελεί την ουσία της στωικής διδασκαλίας. Στα ελληνιστικά χρόνια ο Στωικισµός 

είχε οπαδούς σε όλη τη Μεσόγειο. Επειδή µεγάλα στρώµατα του πληθυσµού στη 

Μεσόγειο ξέπεφταν και πεινούσαν, οι Στωικοί έδωσαν πρακτικό περιεχόµενο στο 

σύστηµά τους, προπαγανδίζοντας µάλιστα την εγκράτεια τη λιτότητα και την 

απάθεια. ∆ίδασκαν ότι ο άνθρωπος δεν µπορεί να απαλλαγεί από τα δεινά του 

καθηµερινού βίου, λόγω των πάγιων νόµων που διέπουν το σύµπαν. Η Στωική 

φιλοσοφία αντανακλούσε την ιδεολογία των κοινωνικών στρωµάτων που είχαν πέσει 

σε απαισιοδοξία, ενώ πολεµούσε τις υλιστικές απόψεις του επικουρισµού. Έχοντας 

ως αρχή το δόγµα της συγκροτηµένης και ενάρετης ζωής, που χαρίζει ανακούφιση 

από τα δεινά των δυσκολιών, κάνει τους ανθρώπους να βλέπουν τη ζωή µε απάθεια 

και ηρεµία
101.  

Οι Στωικοί δεν απέρριψαν καµία από τις κανονιστικές δοµές της εποχής τους 

όπως η µοναρχία, η αυτοκρατορία ή η πόλη κράτος, άλλα άσκησαν κριτική όσον 

αφορά την ηθική των δοµών αυτών. Οι πρώτοι Στωικοί ήσαν περισσότερο 

                                                 
98 Ν. Μ., Σ κ ο υ τ ε ρ ό π ο υ λ ο ς , ό.π., σ. 330-331.   
 
 
99  Ζήνων. ∆ιαθέσιµο στο: http://el.wikipedia.org/wiki/Ζήνων_ο_Κιτιεύς 
Προσπελάστηκε 14-9-2013. 
 
100 Πρβλ., Ι., Κ ο ρ δ ά τ ο ς,  Η ιστορία της Ελληνικής φιλοσοφίας, Εκδόσεις Μπουκουµάνη, Αθήνα: 
1972. σ. 388.  
 
101 Πρβλ., ∆ιογ. Λαερτ., 7,87. Στο Ι., Κ ο ρ δ ά τ ο ς,  1972. ό.π., σ. 401. 
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αντινοµικοί, σε σχέση µε αυτούς της µέσης στοάς οι οποίοι αναθεώρησαν τις απόψεις 

των προκατόχων τους
102.         

Ο Επίκουρος (341 – 270 π.Χ.), αρχαίος Έλληνας φιλόσοφος µε καταγωγή από την 

Αθήνα, ίδρυσε τη δική του φιλοσοφική σχολή µε το όνοµα Κήπος του Επίκουρου103. 

Σύµφωνα µε τον Επίκουρο για όλα τα κακά ευθύνεται η οικονοµική αναρχία, η 

φαγωµάρα για το χρήµα και η φιλοδοξία, να θέλει κάποιος να εξουσιάζει και να είναι 

περίβλεπτος. Στον κήπο του Επίκουρου τα παραπάνω πάθη σβήνουν µε τρόπο ήµερο 

και µαλακό. Η φαγωµάρα για την ιδιοκτησία είναι κάτι ακατανόητο για τον 

Επίκουρο. Ο ∆ιογένης ο Λαέρτιος γράφει πως ο Επίκουρος δεν συµφωνούσε µε την 

κοινοκτηµοσύνη, όπως το ήθελε ο Πυθαγόρας λέγοντας το γνωστό «κοινά τα των 

φίλων». Η κοινοκτηµοσύνη δεν συµφωνεί µε την επικουρική φιλοσοφία και αποτελεί 

σηµάδι δυσπιστίας. Όπου υπάρχει δυσπιστία δεν έχει θέση η φιλία
104.  

Στην Επίκουρου Προσφώνησις αναφέρεται: Ἡ πενία μετρουμένη τῷ τῆς 

φύσεως τέλει μέγας ἐστὶ πλοῦτος πλοῦτος δὲ μὴ ὁριζόμενος μεγάλη ἐστὶ 

πενία (Επίκουρου Προσφώνησις, 25)105. Η φτώχεια αν υπολογιστεί µε µέτρο το 

σκοπό της φύσης, είναι µεγάλος πλούτος, ενώ ο πλούτος στον οποίο δεν του έχουν 

τεθεί όρια είναι µεγάλη φτώχεια. Οι κατηγορίες που του προσάπτουν 

χαρακτηρίζοντας τον φαγά, γυναικά και ακόλαστο είναι ανυπόστατες, γιατί ο 

Επίκουρος δεν δίδαξε τον υλισµό της σάρκας και του στοµαχιού, αλλά τον 

φιλοσοφικό υλισµό
106. Στην Επιστολή προς Μενοικέα αναφέρει: οὐ γὰρ πότοι καὶ 

κῶμοι συνείροντες οὐδ΄ ἀπολαύσεις παίδων καὶ γυναικῶν οὐδ΄ ἰχθύων καὶ 

τῶν ἄλλων͵ ὅσα φέρει πολυτελὴς τράπεζα͵ τὸν ἡδὺν γεννᾷ βίον͵ ἀλλὰ 

                                                 
 
102 Πρβλ., Α., Γ ι ο υ ζ έ π α ς, 2007, ό.π., σ. 49. 
   
103 Πρβλ., Επίκουρος. ∆ιαθέσιµο στο: http://el.wikipedia.org/wiki/Επίκουρος  
Προσπελάστηκε την 12-8-2013. 
 
104 Χ., Θεοδωρίδης, Επίκουρος, Εκδόσεις του κήπου, Αθήνα: 1954, σ. 277.  
 
105 Επίκουρος, ∆ιαθέσιµο στο: http://el.wikiquote.org/wiki/Επίκουρος   
Προσπελάστηκε την 25-8-2013. 
 
106 Πρβλ., Ι., Κ ο ρ δ ά τ ο ς,  Η ιστορία της Ελληνικής φιλοσοφίας, Εκδόσεις Μπουκουµάνη, Αθήνα: 
1972. σ. 411. 
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νήφων λογισμὸς καὶ τὰς αἰτίας ἐξερευνῶν πάσης αἱρέ σεως καὶ φυγῆς καὶ 

τὰς δόξας ἐξελαύνων͵ ἐξ ὧν πλεῖστος τὰς ψυχὰς καταλαμβάνει θόρυβος107. 

Βασικός σκοπός της επικούρειας διδασκαλίας ήταν να συντελέσει η φιλοσοφία 

στην ευδαιµονία του ανθρώπου
108, δηλαδή να χει πρακτικούς σκοπούς. Ο Επίκουρος 

έβαλε µερικές από τις βάσεις του υλισµού όπως: δεν υπάρχει πνεύµα ανεξάρτητο από 

την ύλη, ο κόσµος είναι υλικός, δεν υπάρχει καµιά υπερφυσική δύναµη. Το κάθε τι έχει 

την αιτία του σε φυσικές αιτίες . Ο κόσµος δεν έγινε µε ορισµένο σχέδιο και δεν έχει 

από πριν κανένα σκοπό. Θαύµατα δεν γίνονται109. Όταν ζει κανείς σε συµφωνία µε τη 

φύση, κατέχει την αυτάρκεια. Η αυτάρκεια δεν µπορεί να εννοηθεί σαν ένας εύκολος 

εγωισµός, ούτε σαν µια «αυτονοµία». Αυτάρκεια είναι η ικανότητα του να επαρκεί 

κανείς στον εαυτό του, του να µην περιµένει ούτε από τους θεούς ούτε από τους άλλους 

ανθρώπους αυτό που η λογική του σοφού θέτει στη διάθεσή του. «Το να επαρκεί κανείς 

στον εαυτό του είναι ο µεγαλύτερος πλούτος». Με αυτήν την προϋπόθεση θα ζούµε σαν 

θεοί ανάµεσα στους ανθρώπους, γιατί αυτός που θα ζει µέσα σε αγαθά ανώλεθρα δε 

µοιάζει σε τίποτα µε ένα πλάσµα θνητό. Ο σοφός ζει µε την «αταραξία», «δεν ζητεί την 

αλλαγή, γιατί µόνο ο ανόητος τρέχει δεξιά και αριστερά στην αναζήτηση του 

προσκαίρου, χαµένος σε µια φυγή που τη νοµίζει για πρόοδο…«οι άνθρωποι χύνουν το 

αίµα των συµπολιτών τους για να αυξήσουν τα πλούτη τους: διπλασιάζουν άπληστα την 

περιουσία τους, συσσωρεύοντας τον ένα φόνο επάνω στον άλλο». Αυτό το τελευταίο 

αναφέρεται από τον Λουκρήτιο σαν σκέψη του Επίκουρου
110. 

Ο Πυθαγόρας (περ. 570 - 480 π.Χ.)111 γεννήθηκε στη Σάµο και κατά το 532 π.Χ. 

έφυγε από την πατρίδα του και πήγε στον Κρότωνα της Κάτω Ιταλίας, όπου 

εγκαταστάθηκε και ίδρυσε έναν θρησκευτικοπολιτικό σύλλογο το οµακοείον. Ο ίδιος 

καταγόταν από αριστοκρατική οικογένεια και ήταν επηρεασµένος από 

κοινονικοοικονοµική οργάνωση των ασιατικών χωρών. Πίστευε ότι η πολύχρονη 

                                                 
107 Επίκουρος, Προς Μενοικ. 132. 
 
108 ∆ιογ. Λαέρτ., 10,87. 
 
109 Ι., Κ ο ρ δ ά τ ο ς,  Η ιστορία της Ελληνικής φιλοσοφίας, Εκδόσεις Μπουκουµάνη, Αθήνα: 1972. σ. 
426. 
 
110 Jean Brun, Ο Επικουρισµός, Εκδόσεις ΙΩΑΝ. Ν. ΖΑΧΑΡΟΠΟΥΛΟΣ, µετ. Αρχ. Πολέµη, Αθήνα: 
1964, σ. 94-95.   
 
111 David R. McCabe, How to Kill Things with Words Ananias and Sapphira Under the Apostolic-
Prophetic Speech-Act of Divine Judgment (Acts 4:32–5:11) Ph.D. in New Testament and Christian 
Origins. The University of Edinburgh 2008. σ. 97.  
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κοινωνική σταθερότητα των µεγάλων πολιτειών στηριζόταν στην ιεροκρατική τους 

συγκρότηση.  Σύµφωνα µε αρχαίες πηγές
112, το οµακοείον ήταν ένα είδος µυστικής 

αδελφότητας που αποτελούνταν από περίπου τριακόσιους µαθητές και οπαδούς. Για 

να γίνει κάποιος µαθητής του και να µυηθεί στα µυστικά της φιλοσοφίας του, 

περνούσε από αυστηρή δοκιµασία για να διαπιστωθεί η πίστη και η αφοσίωσή του. Ο 

φιλόσοφος απόκτησε µεγάλη δύναµη
113 στην αδελφότητα και την κυβερνούσε µε 

ολιγαρχικό και αντιλαϊκό τρόπο
114. 

Τους οπαδούς του δεν τους στρατολογούσε από τις λαϊκές µάζες αλλά από τους 

ευγενείς, πάντοτε θέτοντας αυστηρά κριτήρια και προϋποθέσεις. Στόχος του ήταν να 

δηµιουργήσει µια παντοδύναµη οργάνωση, για να κρατά την εξουσία καλά στα χέρια 

της κατά το αιγυπτιακό σύστηµα. Στους υποψήφιους µαθητές και οπαδούς του 

εξέταζε την κοινωνική τους προέλευση, τη συµπεριφορά και τα διανοητικά τους 

προσόντα. Είχε τόσο αυστηρό εσωτερικό κανονισµό που η παράδοση λέει πως τους 

επέβαλε πεντάχρονη σιωπή (Λουκιανός, Όνειρος και Αλεκτρυών, 709 και εξής).  

Όσοι δέχονταν τους όρους έπρεπε να συνεισφέρουν την περιουσία τους στο 

οµακοείον και να ζουν κοινοβιακά
115.  

Χαρακτηριστικά του κοινοβίου ήταν η πίστη και η κοινοβιακή αλληλεγγύη. Η 

φιλοσοφία της κοινοβιακής ζωής, έχει να κάνει µε τη σχεδόν ισότιµη φύση των 

σχέσεων µέσα στην κοινότητα και εκδηλώνεται µέσα από την κοινόχρηστη 

ιδιοκτησία. Η απορρόφηση των πυθαγόρειων παραδόσεων από τον Πλάτωνα, 

ουσιαστικά συµβάλει στη διατήρηση του πυθαγόρειου δόγµατος. Τον 3ο αιώνα και ο 

Αριστοτέλης έγραψε για την πυθαγόρεια διδασκαλία. Το Πυθαγόρειο δόγµα 

κυκλοφορεί αρκετά στη Μεσόγειο κατά τα ρωµαϊκά χρόνια, φτάνοντας µέχρι τη 

ρωµαϊκή Παλαιστίνη, την εποχή που ο Λουκάς αφηγείται και γράφει. Έτσι ο Λουκάς 

θα µπορούσε να έχει έστω µια βασική γνώση της Πυθαγόρειας παράδοσης και να 

πλαισιώσει το έργο του µε τις προσδοκίες για την κοινοκτηµοσύνη των αγαθών. Το 

                                                 
112 ∆ιογ. Λαέρτ, 13,3.  
 
113 Κατά τα εκπαιδευτικά του ταξίδια σε Ασία και Αίγυπτο έµαθε από τους ιερείς των ανατολικών 
χωρών την ιατρική τέχνη, γι’ αυτό παρουσιαζόταν στους απλοϊκούς πάνσοφος. Βλέπε Ι., Κ ο ρ δ ά τ ο 
ς,  Η ιστορία της Ελληνικής φιλοσοφίας, Εκδόσεις Μπουκουµάνη, Αθήνα: 1972. σ. 93. 
   
114 Πρβλ., Ι., Κ ο ρ δ ά τ ο ς,  Η ιστορία της Ελληνικής φιλοσοφίας, Εκδόσεις Μπουκουµάνη, Αθήνα: 
1972. σ. 91-93.  
 
115 Πρβλ., Ι., Κ ο ρ δ ά τ ο ς,  Η ιστορία της Ελληνικής φιλοσοφίας, Εκδόσεις Μπουκουµάνη, Αθήνα: 
1972. σ. 95.  
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αρνητικό της υπόθεσης είναι ότι για το πυθαγόρειο δόγµα έγραψαν συγγραφείς 

µεταγενέστεροι του Λουκά, οι οποίοι έζησαν κυρίως τον 3ο αιώνα µ.Χ., όπως  ο 

∆ιογένης ο Λαέρτιος (περ. 225-250 µ.Χ.), ο Πορφύριος (περ. 233-305 µ.Χ.), 6 και ο 

Ιάµβλιχος (περ. 250 - 325 µ.Χ.)116.  

Ο ∆ιογένης Λαέρτιος αναφέρει ότι στην ελληνιστική περίοδο οι κοινότητες των 

πυθαγόρειων βασίζονταν στην φιλία, την ισότητα και την κατάθεση της (περι)ουσίας 

στο κοινό ταµείο, το οποίο διαχειρίζονταν οι έµπειροι περί τη διαχείριση, οι λεγόµενοι 

«πολιτικοί» [17.72]: ὥς φησι Τίμαιος (FGrH  566 F 13b)͵ κοινὰ τὰ φίλων εἶναι 

καὶ φιλίαν ἰσότητα. καὶ αὐτοῦ οἱ μαθηταὶ κατετίθεντο τὰς οὐσίας εἰς ἓν 

ποιούμενοι. πενταετίαν θ΄ ἡσύχαζον͵ μόνον τῶν λόγων κατακούοντες καὶ 

οὐδέπω Πυθαγόραν ὁρῶντες εἰς ὃ δοκιμασθεῖεν· τοὐντεῦθεν δ΄ ἐγίνοντο τῆς 

οἰκίας αὐτοῦ καὶ τῆς ὄψεως μετεῖχον. ἀπείχοντο δὲ καὶ σοροῦ κυπαρισσίνης 

διὰ τὸ τὸ τοῦ Διὸς σκῆπτρον ἐντεῦθεν πεποιῆσθαι͵ ὥς φησιν Ἕρμιππος ἐν 

δευτέρῳ Περὶ Πυθαγόρου117. 

Οι κοινότητες των Εσσαίων είναι η εβραϊκή περίπτωση κοινοβίου που άκµασε 

στα χρόνια του Ιησού και στα χρόνια συγγραφής των έργων του Λουκά. Οι Εσσαίοι 

(Εσσηνοί) ήταν µια από τις τέσσερις Ιουδαϊκές θρησκευτικές αιρέσεις που άνθησε 

στην Παλαιστίνη τα χρόνια του Ιησού. Οι Εσσαίοι δεν αποτελούσαν ελληνικού τύπου 

φιλοσοφική σχολή, αλλά µια ιδιότυπης σύνθεσης θρησκευτική αδελφότητα. Η 

δηµιουργία της κοινότητας των Εσσαίων είναι αξιοπρόσεκτο φαινόµενο, όταν µιλάµε 

για ένα έθνος µε βαθιά φυλετική συνείδηση και έντονο εθνικό φρόνηµα
118. Οι 

Εσσαίοι υπολογίζεται πως εµφανίσθηκαν προς το τέλος της ελληνιστικής 

περιόδου στη Παλαιστίνη και µάλιστα από τα µέσα του 2ου π.Χ. αιώνα, ενώ φέρονται 

να διαλύθηκαν από τα ρωµαϊκά στρατεύµατα γύρω στο 70 µ.Χ. µε την άλωση 

της Ιερουσαλήµ από τον Τίτο, κατά την τότε Ιουδαϊκή εξέγερση. Ο Ιώσηπος γράφει 

                                                 
116 David R. McCabe, How to Kill Things with Words Ananias and Sapphira Under the Apostolic-
Prophetic Speech-Act of Divine Judgment (Acts 4:32–5:11) Ph.D. in New Testament and Christian 
Origins. The University of Edinburgh 2008. σ. 97-103. 
 
117 Σ., ∆εσπότης, Η οικονοµία στα χρόνια του Ιησού Χριστού, διαθέσιµο στο: 
http://eclass.uoa.gr/modules/document/document.php?course=SOCTHEOL103 
Προσπελάστηκε την 29-9-2013. 
  
118 Πρβλ., Α γ ο υ ρ ί δ η ς,  Σ., Εσσαίοι, ΘΗΕ, Τόµος 5, Αθήνα: Εκδόσεις Αθαν., Μαρτίνος, 1966, σ. 
918-919. 
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ότι πρωτοεµφανίστηκαν στα µέσα του 2ου π.Χ. αιώνα
119, δεν αποκλείεται όµως µια 

οµάδα Εσσαίων να διαχωρίστηκε από το υπόλοιπο σώµα της κοινότητας και να 

εγκαταστάθηκε στο Κουµράν (Qumran) υπό την ηγεσία του διδασκάλου της 

δικαιοσύνης
120.  

Η οµάδα πιστών εγκαταστάθηκε στην περιοχή Κιρµπέτ Κουµράν, σε υψώµατα 

γύρω από τη δυτική πλευρά της Νεκράς Θάλασσας, ακολουθώντας ιδιόµορφο τρόπο 

ζωής, που θυµίζει τις σύγχρονες µοναστικές κοινότητες. Τα ευρήµατα του Κουµράν 

είναι σηµαντικά γιατί παρέχουν πληροφορίες για το περιβάλλον µέσα στο οποίο 

αναπτύχθηκε ο χριστιανισµός, σε µια εποχή που εµφανίζονται αρκετά ρεύµατα ιδεών 

µέσα στον Ιουδαϊσµό
121.      

Ο Ιώσηπος αναφέρει για τους Εσσαίους: Καταφρονηταὶ δὲ πλούτου͵ καὶ 

θαυμάσιον αὐτοῖς τὸ κοινωνικόν͵ οὐδὲ ἔστιν εὑρεῖν κτήσει τινὰ παρ΄ αὐτοῖς 

ὑπερέχοντα· νόμος γὰρ τοὺς εἰς τὴν αἵρεσιν εἰσιόντας δημεύειν τῷ τάγματι 

τὴν οὐσίαν͵ ὥστε ἐν ἅπασιν μήτε πενίας ταπεινότητα φαίνεσθαι μήθ΄ 

ὑπεροχὴν πλούτου͵ τῶν δ΄ ἑκάστου κτημάτων ἀναμεμιγμένων μίαν ὥσπερ 

ἀδελφοῖς ἅπασιν οὐσίαν εἶναι…κηλῖδα δ΄ ὑπολαμβάνουσι τὸ ἔλαιον͵ κἂν 

ἀλειφθῇ τις ἄκων͵ σμήχεται τὸ σῶμα· τὸ γὰρ αὐχμεῖν ἐν καλῷ τίθενται 

λευχειμονεῖν τε διαπαντός. χειροτονητοὶ δ΄ οἱ τῶν κοινῶν ἐπιμεληταὶ καὶ 

ἀδιαίρετοι πρὸς ἁπάντων εἰς τὰς χρείας ἕκαστοι … οὐδὲν δ΄ ἐν ἀλλήλοις 

οὔτ΄ ἀγοράζουσιν οὔτε πωλοῦσιν͵ ἀλλὰ τῷ χρῄζοντι δ΄ ἐν ἀλλήλοις οὔτ΄ 

ἀγοράζουσιν οὔτε πωλοῦσιν͵ ἀλλὰ τῷ χρῄζοντι διδοὺς ἕκαστος τὰ παρ΄ 

αὐτῷ τὸ παρ΄ ἐκείνου χρήσιμον ἀντικομίζεται122. Στην Αρχαιολογία αναφέρει: 

ἄξιον δ΄ αὐτῶν θαυμάσαι παρὰ πάντας τοὺς ἀρετῆς μεταποιουμένους τόδε 

διὰ τὸ μηδαμῶς ὑπάρξαν Ἑλλήνων ἢ βαρβάρων τισίν͵ ἀλλὰ μηδ΄ εἰς ὀλίγον͵ 

ἐκείνοις ἐκ παλαιοῦ συνελθὸν ἐν τῷ ἐπιτηδεύεσθαι μὴ κεκωλῦσθαι· τὰ 

                                                 
119 Ιωσ. Ιουδ. Αρχαιολ. 13, 5-9. 
 
120
Εσσαίοι,διαθέσιµο στο: http://el.wikipedia.org/wiki/Εσσαίοι 

προσπελάστηκε την 16-8-2013. 
 
121 Πρβλ., ∆. Κ α ϊ µ ά κ η ς,  Η Αγγελική Λειτουργία του Κουµράν. ∆ΒΜ, τόµος 23, Αθήνα: Άρτος 
Ζωής, 2005. σ. 175.  
 
122 Ιωσ. Πολ. 2,122-127. 
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χρήματά τε κοινά ἐστιν αὐτοῖς͵ ἀπολαύει δὲ οὐδὲν ὁ πλούσιος τῶν οἰκείων 

μειζόνως ἢ ὁ μηδ΄ ὁτιοῦν κεκτημένος 123  

Ο Φίλων αναφέρει για τους Εσσαίους: μόνοι γὰρ ἐξ ἁπάντων σχεδὸν 

ἀνθρώπων ἀχρήματοι καὶ ἀκτήμονες γεγονότες ἐπιτηδεύσει τὸ πλέον ἢ 

ἐνδείᾳ εὐτυχίας πλουσιώτατοι νομίζονται͵ τὴν ὀλιγοδεΐαν καὶ εὐκολίαν͵ 

ὅπερ ἐστί͵ κρίνοντες περιουσίαν … παρ΄ αὐτοῖς φιλοσοφεῖται. παιδεύονται 

δὲ εὐσέβειαν͵ ὁσιότητα͵ δικαιοσύνην͵ οἰκονομίαν͵ πολιτείαν͵ ἐπιστήμην τῶν 

πρὸς ἀλήθειαν ἀγαθῶν καὶ κακῶν καὶ ἀδιαφόρων124.  

Οι Εσσαίοι εµφανίζονται ως ιδιαίτερη παράταξη µετά τους µακκαβαϊκούς 

πολέµους. Η προδοσία των ιερών από την ηγέτιδα αρχιερατική τάξη και η κατάληψη 

του αρχιερατικού θρόνου από τους Ασµοναίους, µετά τον ιερό πόλεµο (168-161 π.Χ.) 

και η καταστρατήγηση των διατάξεων του Νόµου που αφορούσαν τις σχέσεις 

ιουδαίων προς εθνικούς, οδήγησαν στην εµφάνιση του κινήµατος. Η επαναστατική 

λαίλαπα που ακολούθησε από τον θάνατο του Ηρώδη µέχρι το 135 µ.Χ., οδήγησε στη 

διάλυση των εσσαϊκών κοινοτήτων. Οι Εσσαίοι ζούσαν σαν να βρίσκονταν εντός της 

επίσηµης ιουδαϊκής εκκλησίας, αν και η ευσέβειά τους παρουσιάζεται ριζωµένη στον 

φαρισαϊσµό. Επί κεφαλής των κοινοτήτων ήταν ιερατικοί προϊστάµενοι, στους 

οποίους οφειλόταν απόλυτη υπακοή. Μέλος της κοινότητας γινόταν κάποιος ύστερα 

από τριετή δοκιµασία, δίνοντας όρκο ότι θα διαφυλάξει τις µυστικές διδασκαλίες της 

κοινότητας. Μέσα στην κοινότητα υπήρχε καταµερισµός των εργασιών και 

προϊστάµενοι επ’ αυτών. Η γενική συνέλευση της κοινότητας είχε µεγάλη ισχύ και 

αυτή ήταν που αποφάσιζε την επιβολή ποινών, οι οποίες έφταναν µέχρι την αποβολή 

του µέλους από την κοινότητα
125.  

Στο Qumran κάθε είδος ιδιοκτησίας και τα έσοδα από διάφορες εργασίες 

(καλλιέργειες, κτηνοτροφία, αγγειοπλαστική κ.α.), διαχειρίζονταν από κοινό ταµείο 

(κοινοκτηµοσύνη). Οι Εσσαίοι δεν ασχολούνταν µε το εµπόριο και απέρριπταν τη 

δουλεία. Η κοινότητες των Εσσαίων έχουν αρκετές οµοιότητες µε την πρώτη 

χριστιανική Εκκλησία, κυρίως όσον αφορά την κοινοκτηµοσύνη και τις 

                                                 
123 Ιωσ. Ιουδ. Αρχαιολ. 18,20. 
 
124 Φιλ. Prob. 77-83. 
 
125 Πρβλ., Α γ ο υ ρ ί δ η ς,  Σ., Εσσαίοι, ΘΗΕ, ό.π., 1966, σ. 921-922. 
 



 42 

εσχατολογικές πεποιθήσεις
126. Οµοιότητες όµως έχουν και µε την κοινότητα των 

Πυθαγορείων, όπως αναφέρθηκε παραπάνω.  

 

1.6 Ο πλούτος και η ιδιοκτησία στην Π. ∆ιαθήκη  
Η συσσώρευση πλούτου και αγαθών δεν απαγορεύεται ρητά στην Π.∆. Ο 

πλούτος, δηλαδή η κατοχή και χρήση υλικών αγαθών, θεωρείται ευλογία του Θεού 

προς τους ευσεβείς. Εκείνοι που αγαπούν το Θεό και τηρούν τις εντολές του φυσικό 

είναι να ευπορούν και να απολαµβάνουν τα υλικά αγαθά. Οφείλουν όµως παράλληλα 

να ενισχύουν τους φτωχούς
127. Ο πλούτος αντικατοπτρίζει την ευλογία του Θεού, 

όπως είναι φανερό στην ιστορία των Πατριαρχών. Ἅβραμ δὲ ἦν πλούσιος σφόδρα 

κτήνεσι καὶ ἀργυρίῳ καὶ χρυσίῳ128 και ο Ισαάκ ευλογήθηκε από τον Θεό 

πλουσίως, ἔσπειρε δὲ Ἰσαὰκ ἐν τῇ γῇ ἐκείνῃ καὶ εὗρεν ἐν τῷ ἐνιαυτῷ ἐκείνῳ 

ἑκατοστεύουσαν κριθήν· εὐλόγησε δὲ αὐτὸν Κύριος. καὶ ὑψώθη ὁ ἄνθρωπος. 

καὶ προβαίνων μείζων ἐγίνετο, ἕως οὗ μέγας ἐγένετο σφόδρα129. 

Σε ολόκληρη την Πεντάτευχο ή Τορά (Γένεσις, Έξοδος, Λευιτικόν, Αριθµοί, 

∆ευτερονόµιον), η οποία ιστορεί την πορεία του λαού, από τη δηµιουργία του κόσµου 

µέχρι το θάνατο του Μωυσή, περιλαµβάνεται η νοµοθεσία, η οποία ρυθµίζει την 

κοινωνική και καθηµερινή ζωή των Ισραηλιτών. Σε αυτή αναγνωρίζεται 

αναµφισβήτητα η ατοµική ιδιοκτησία. Στον ∆εκάλογο αναφέρεται ρητά οὐ 

κλέψεις130, οὐκ ἐπιθυμήσεις τὴν γυναῖκα τοῦ πλησίον σου. οὐκ ἐπιθυμήσεις 

τὴν οἰκίαν τοῦ πλησίον σου οὔτε τὸν ἀγρὸν αὐτοῦ οὔτε τὸν παῖδα αὐτοῦ οὔτε 

τὴν παιδίσκην αὐτοῦ οὔτε τοῦ βοὸς αὐτοῦ οὔτε τοῦ ὑποζυγίου αὐτοῦ οὔτε 

παντὸς κτήνους αὐτοῦ οὔτε ὅσα τῷ πλησίον σου ἐστί131.  

                                                 
126 Πρβλ., Α γ ο υ ρ ί δ η ς,  Σ., Εσσαίοι, ΘΗΕ, ό.π., 1966, σ. 922-924. 
 
127 Πρβλ. Χ., Ο ι κ ο ν ό µ ο υ, Καινή ∆ιαθήκη και Πολιτισµός, Θεσ/νίκη: Εκδόσεις Πουρναρά, 2003, σ. 
149.   
  
128 Γεν. 13,2. 
 
129 Γεν. 26,12-13. 
 
130 Εξ. 20,14. 
 
131 Εξ. 20,17. 
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Η φτώχεια η στέρηση δηλαδή των υλικών αγαθών και οι κακουχίες, θεωρούνταν 

είτε αποτέλεσµα της αµαρτίας, είτε δοκιµασία του ανθρώπου. Το παράδειγµα του Ιώβ 

είναι χαρακτηριστικό. Ο Ιώβ ήταν άνθρωπος ευσεβής και αρκετά πλούσιος, έχοντας 

κάνει αρκετές ευεργεσίες στη χώρα του, καὶ ἦν τὰ κτήνη αὐτοῦ πρόβατα 

ἑπτακισχίλια, κάμηλοι τρισχίλιαι, ζεύγη βοῶν πεντακόσια, θήλειαι ὄνοι 

νομάδες πεντακόσιαι, καὶ ὑπηρεσία πολλὴ σφόδρα καὶ ἔργα μεγάλα ἦν 

αὐτῷ ἐπὶ τῆς γῆς132. Ο Θεός έδωσε εξουσία στο ∆ιάβολο να αφαιρέσει απ’ τον Ιώβ 

ολόκληρη την περιουσία του και να τον καταστήσει πτωχό, καὶ ἐλθόντες οἱ 

αἰχμαλωτεύοντες ᾐχμαλώτευσαν αὐτὰς καὶ τοὺς παῖδας ἀπέκτειναν ἐν 

μαχαίραις· σωθεὶς δὲ ἐγὼ μόνος ἦλθον τοῦ ἀπαγγεῖλαί σοι133,  ἔτι τούτου 

λαλοῦντος, ἦλθεν ἕτερος ἄγγελος καὶ εἶπε πρὸς Ἰώβ· πῦρ ἔπεσεν ἐκ τοῦ 

οὐρανοῦ καὶ κατέκαυσε τὰ πρόβατα καὶ τοὺς ποιμένας κατέφαγεν ὁμοίως· 

σωθεὶς δὲ ἐγὼ μόνος ἦλθον τοῦ ἀπαγγεῖλαί σοι134. Ο Ιώβ χάνοντας τα πάντα 

έσκισε τα ρούχα του, κούρεψε τα µαλλιά του και έπεσε στο έδαφος, προσκυνώντας 

τον Κύριο και διακηρύσσοντας, ότι γυµνός ήλθε στον κόσµο και γυµνός θα φύγει απ’ 

αυτόν. Έλεγε: ὁ Κύριος ἔδωκεν, ὁ Κύριος ἀφείλατο· ὡς τῷ Κυρίῳ ἔδοξεν, οὕτω 

καὶ ἐγένετο· εἴη τὸ ὄνομα Κυρίου εὐλογημένον εἰς τοὺς αἰῶνας135.  

Στην Π.∆., η εργασία θεωρείται ευλογηµένη ως θεία εντολή σύµφωνα µε την 

αρχαιότερη αφήγηση. Αµέσως µετά τη δηµιουργία ο Θεός παρέδωσε τον Παράδεισο 

στους πρωτόπλαστους να εργάζονται σε αυτόν και να τον φυλάσσουν: καὶ 

ἐφύτευσεν ὁ Θεὸς παράδεισον ἐν Ἐδὲμ κατὰ ἀνατολὰς καὶ ἔθετο ἐκεῖ τὸν 

ἄνθρωπον, ὃν ἔπλασε136. Προπτωτικά η εργασία είναι µεν υποχρεωτική, αλλά 

ευχάριστη δηµιουργική και ευλογηµένη, σε αντίθεση µε την οκνηρία η οποία είναι 

πηγή πενίας και κακίας. Ο ανθρώπινος µόχθος και ο ιδρώτας του προσώπου είναι 

µεταπτωτική κατάσταση, αποτέλεσµα της παρακοής του δηµιουργήµατος προς τον 

                                                 
132 Ιωβ. 1,3. 
 
133 Ιωβ. 1,15. 
 
134 Ιωβ. 1,16.  
 
135 Ιωβ. 1,20-21. 
 
136 Γεν. 2,8. 
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∆ηµιουργό
137: ἐν ἱδρῶτι τοῦ προσώπου σου φαγῇ τὸν ἄρτον σου, ἕως τοῦ 

ἀποστρέψαι σε εἰς τὴν γῆν, ἐξ ἧς ἐλήφθης, ὅτι γῆ εἶ καὶ εἰς γῆν ἀπελεύσῃ138. 

Σηµειωτέον, ότι µέχρι την εποχή του ύστερου Ιουδαϊσµού, η χειρωνακτική εργασία 

δεν θεωρείτο όνειδος, αλλά υποχρέωση ακόµη και του ραβίνου-δασκάλου. 

Μετά την τραυµατική εµπειρία της καταστροφής της Ιερουσαλήµ και µετά την 

εξορία από τη γη της Ιουδαίας, από τους βαβυλώνιους, υπήρξε µεταξύ των εβραίων 

έντονος προβληµατισµός, όσον αφορά την αναδιοργάνωση της κοινωνίας, ώστε να 

αποφευχθεί η συστηµατική αδικία και οι καταστροφικές της συνέπειες. Ένα 

αποτέλεσµα του παραπάνω προβληµατισµού ήταν ο Ιερατικός Κώδικας.139. Πιο 

συγκεκριµένα αναφέρεται στο Λευιτικό: καὶ ἡ γῆ οὐ πραθήσεται εἰς βεβαίωσιν. 

ἐμὴ γάρ ἐστιν ἡ γῆ, διότι προσήλυτοι καὶ πάροικοι ὑμεῖς ἐστε ἐναντίον 

μου140. Η γη ανήκει στον Θεό και οι άνθρωποι όλοι ξένοι και παρεπίδηµοι ενώπιον 

του Θεού και δεν πρέπει να υπάρχει απόλυτη ιδιοκτησία στους ανθρώπους
141.  

Ρητή είναι και η απαγόρευση του τόκου: ἐὰν δὲ πένηται ὁ ἀδελφός σου ὁ 

μετὰ σοῦ καὶ ἀδυνατήσῃ ταῖς χερσὶ παρὰ σοί, ἀντιλήψῃ αὐτοῦ ὡς 

προσηλύτου καὶ παροίκου καὶ ζήσεται ὁ ἀδελφός σου μετὰ σοῦ, οὐ λήψῃ 

παρ᾿ αὐτοῦ τόκον, οὐδὲ ἐπὶ πλήθει· καὶ φοβηθήσῃ τὸν Θεόν σου, ἐγὼ Κύριος, 

καὶ ζήσεται ὁ ἀδελφός σου μετὰ σοῦ142.  

Όσον αφορά τη βοήθεια προς τους έχοντες ανάγκη, στον µεταιχµαλωσιακό 

Τρίτοησαΐα αναφέρεται, να κόβεις το ψωµί σου και να το µοιράζεσαι µε τον πτωχό, 

βάλε άστεγους στο σπίτι σου και ντύσε τους γυµνούς, χωρίς να παραµελήσεις τους 

οικείους σου: διάθρυπτε πεινῶντι τὸν ἄρτον σου καὶ πτωχοὺς ἀστέγους 

εἴσαγε εἰς τὸν οἶκόν σου· ἐὰν ἴδῃς γυμνόν, περίβαλε, καὶ ἀπὸ τῶν οἰκείων τοῦ 
                                                 
137 Πρβλ., Ν., Κ ο κ ο σ α λ ά κ η ς,  Ορθοδοξία και Οικονοµία, στο Η Ορθοδοξία ως Πολιτισµικό 
Επίτευγµα και τα Προβλήµατα του Σύγχρονου Ανθρώπου Τόµος Β, Η Ορθόδοξία απέναντι σε θέµατα της 
εποχής, Σ. Γουνελάς (επίµ), Πάτρα: Ελληνικό Ανοικτό Πανεπιστήµιο, Σχολή Ανθρωπιστικών Σπουδών 
2002, σ. 224. 
 
138 Γεν. 3,19. 
 
139 Πρβλ. U l r I c h   D u c h r o w,  ό.π., (2012), σ. 47. 
 
140 Λευ. 25,23. 
 
141 Πρβλ. U l r I c h   D u c h r o w,  ό.π., (2012), σ. 47. 
 
142 Λευ. 25,35-36. 
 



 45 

σπέρματός σου οὐχ ὑπερόψει143. Επιπλέον να δώσεις ψωµί στον φτωχό και 

ταπεινό, µε όλη σου την καρδιά και µέσα σου θα χεις φως χαράς και ειρήνης: καὶ 

δῷς πεινῶντι τὸν ἄρτον ἐκ ψυχῆς σου καὶ ψυχὴν τεταπεινωμένην ἐμπλήσῃς, 

τότε ἀνατελεῖ ἐν τῷ σκότει τὸ φῶς σου, καὶ τὸ σκότος σου ὡς μεσημβρία144. 

Ήδη στην Έξοδο εξαιρείται η οικονοµία της επάρκειας
145, όσον αφορά το µάννα 

που έστελνε ο Θεός στους Ιουδαίους: εἶπε δὲ Κύριος πρὸς Μωυσῆν· ἰδοὺ ἐγὼ ὕω 

ὑμῖν ἄρτους ἐκ τοῦ οὐρανοῦ, καὶ ἐξελεύσεται ὁ λαὸς καὶ συλλέξουσι τὸ τῆς 

ἡμέρας εἰς ἡμέραν, ὅπως πειράσω αὐτούς, εἰ πορεύσονται τῷ νόμῳ μου ἢ 

οὔ146. Η εντολή του Θεού είναι να συλλέξουν µόνο όσο χρειάζονται για να περάσουν 

τη µέρα τους και να µην µεριµνήσουν για την επόµενη µέρα, εκτός αν πρόκειται για 

την (προ)παρασκευή. Χαρακτηριστικό είναι το σκουλήκιασµα του µάννα, όταν 

φυλασσόταν ως απόθεµα για την επόµενη µέρα: ἀλλὰ κατέλιπόν τινες ἀπ᾿ αὐτοῦ 

εἰς τὸ πρωΐ· καὶ ἐξέζεσε σκώληκας καὶ ἐπώζεσε· καὶ ἐπικράνθη ἐπ᾿ αὐτοῖς 

Μωυσῆς147. Εδώ δίνεται µια άλλη διάσταση όσον αφορά τη µέριµνα για τον 

επιούσιο, αντίθετα προς τις σηµερινές οικονοµίες οι οποίες είναι δοµηµένες στο 

πιστωτικό σύστηµα.  

Αναφορικά µε το θεσµό της ιδιοκτησίας στο Ισραήλ αξιοσηµείωτοι είναι οι 

θεσµοί του ιωβηλαίου (yovel) έτους (κάθε πεντηκοστό έτος) και σαββατικού έτους 

(κάθε έβδοµο έτος). Αυτά αποτελούν βιβλικές εντολές σχετικά µε την ιδιοκτησία του 

εδάφους
148. Το σαββατικό έτος βρίσκεται σε µια συνάφεια µε το ιωβηλαίο έτος, έτσι 

ώστε δεν µπορεί να εξεταστεί το ένα από τα δύο χωρίς να ληφθεί υπ’ όψη το άλλο. 

Το σαββατικό έτος έχει διαµορφωθεί στηριζόµενο στην ηµέρα του σαββάτου
149. 

                                                 
143 Ησ. 58,7. 
 
144 Ησ. 58,10. 
 
145 Πρβλ. U l r I c h   D u c h r o w,  ό.π., (2012), σ. 47. 
 
146 Εξ. 16,4. 
 
147 Εξ. 16,20. 
 
148 Πρβλ. Ιωβηλαίο (βιβλικό), διαθέσιµο στο: http://wikipedia.qwika.com/en2el/Jubilee_(Biblical) 
Προσπελάστηκε την 12-8-2013. 
  
149 Πρβλ., Μ., Γ κ ο υ τ ζ ι ο ύ δ η ς, Ιωβηλαίο Έτος, Μελχισεδέκ και η Προς Εβραίους επιστολή, 
Θεσ/νίκη: Εκδόσεις Πουρναρά, 2006, σ. 62-63. 
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Στηρίζεται στην αγρανάπαυση κάθε επτά έτη, που αναφέρεται στην έξοδο: Ἓξ ἔτη 

σπερεῖς τὴν γῆν σου καὶ συνάξεις τὰ γεννήματα αὐτῆς·  τῷ δὲ ἑβδόμῳ 

ἄφεσιν ποιήσεις καὶ ἀνήσεις αὐτήν, καὶ ἔδονται οἱ πτωχοὶ τοῦ ἔθνους σου, τὰ 

δὲ ὑπολειπόμενα ἔδεται τὰ ἄγρια θηρία. οὕτω ποιήσεις τὸν ἀμπελῶνά σου 

καὶ τὸν ἐλαιῶνά σου150. Ανάλογα ορίζει και το ∆ευτερoνόµιον: Δι᾿ ἑπτὰ ἐτῶν 

ποιήσεις ἄφεσιν· καὶ οὕτω τὸ πρόσταγμα τῆς ἀφέσεως· ἀφήσεις πᾶν χρέος 

ἴδιον, ὃ ὀφείλει σοι ὁ πλησίον, καὶ τὸν ἀδελφόν σου οὐκ ἀπαιτήσεις, 

ἐπικέκληται γὰρ ἄφεσις Κυρίῳ τῷ Θεῷ σου151. Το κοινό στοιχείο των διατάξεων 

είναι το έβδοµο έτος. Το σαββατικό έτος στηρίζεται στο θεσµό του σαββάτου. Ο 

υπολογισµός του ιωβηλαίου έτους θα ήταν αδύνατος, αν κάθε γεωργός καθόριζε από 

µόνος του το πρόγραµµα αγρανάπαυσης. Επιπλέον τίθεται θέµα επάρκειας τροφής 

εφόσον µιλάµε για µια γενική αγρανάπαυση
152.   

Το ιωβηλαίο έτος έπρεπε να κηρύσσεται κάθε πεντηκοστό έτος από τους 

ισραηλίτες µε δυνατά σαλπίσµατα:  Καὶ ἐξαριθμήσεις σεαυτῷ ἑπτὰ ἀναπαύσεις 

αὐτῶν, ἑπτὰ ἔτη ἑπτάκις, καὶ ἔσονταί σοι ἑπτά ἑβδομάδες ἐτῶν ἐννέα καὶ 

τεσσαράκοντα ἔτη153. Πρόκειται για έναν κοινωνικό µηχανισµό, µέσω του οποίου 

οποιαδήποτε ιδιοκτησία είχε πωληθεί επανερχόταν στα χέρια του αρχικού ιδιοκτήτη. 

Κατά το ιωβηλαίο έτος προβλεπόταν αγρανάπαυση, απελευθέρωση των δούλων, 

παραγραφή κάθε χρέους, επιστροφή της ιδιοκτησίας στον αρχικό ιδιοκτήτη. Οι 

διατάξεις αυτές έχουν γενική ισχύ. Πρόκειται για έναν περιοδικό θεσµό ο οποίος 

βασιζόταν στο σαββατικό έτος. Μέσα από τις διατάξεις του ιωβηλαίου η γη κατ’ 

ουσίαν δεν πωλείται, αλλά νοικιάζεται το δικαίωµα συγκοµιδής των καρπών. Η 

πώληση της γης θα γινόταν αν κάποιος δεν είχε κανέναν άλλο τρόπο για να 

εξοφλήσει το χρέος του. Ανάλογα µε το χρόνο που αποµένει µέχρι το επόµενο 

ιωβηλαίο προσδιορίζεται η αξία της γης
154.   

                                                 
150 Εξ. 23,10-11. 
 
151 ∆τ. 15,1-2. 
 
152 Πρβλ., Μ., Γ κ ο υ τ ζ ι ο ύ δ η ς, ό.π., 2006, σ. 66-67. 
 
153 Λευ. 25,8. 
 
154 Πρβλ., Μ., Γ κ ο υ τ ζ ι ο ύ δ η ς, ό.π., 2006, σ. 68-69. 
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Πιο συγκεκριµένα κατά το ιωβηλαίο έτος ισχύουν τα εξής: α) αγρανάπαυση για 

έναν ολόκληρο χρόνο β) απελευθέρωση όλων των δούλων γ) επιστροφή κάθε 

ιδιοκτησίας στον αρχικό ιδιοκτήτη και δ) παραγραφή κάθε χρέους. Η δυσκολία 

εφαρµογής του θεσµού τον µετέβαλε σε µια ουτοπική διαδικασία. Το ιωβηλαίο 

θεσπίζεται και ισχύει αποκλειστικά για τους Ισραηλίτες. Έτσι το ιωβηλαίο δεν 

απελευθέρωνε δούλους που προέρχονταν από τον εθνικό κόσµο και οι ξένοι δεν ήταν 

υποχρεωµένοι να τηρούν τις διατάξεις του
155. 

Αρκετές αναφορές στο σαββατικό και το ιωβηλαίο έτος δίνουν τα χειρόγραφα του 

Κουµράν. Οι θεσµοί αυτοί όπως αποδεικνύουν τα έγγραφα του Κουµράν, είχαν 

ενσωµατωθεί στις εσχατολογικές προσδοκίες της κοινότητας. Είναι γνωστό το 

ριζοσπαστικό ήθος των Εσσαίων, οι οποίοι δεν είχαν ατοµική ιδιοκτησία και 

θεωρούσαν τους εαυτούς τους φτωχούς, εκλεγµένους από τον Θεό. Θεωρούσαν την 

ενασχόληση µε θέµατα ιδιοκτησίας, ως γνώρισµα του αµαρτωλού κόσµου
156. Ο 

Φίλων εννοποιεί τις διατάξεις των δύο θεσµών, υπονοώντας ότι το ιωβηλαίο είναι τι 

έβδοµο σαββατικό, αλλά λέγοντας ρητά ότι πρόκειται για το πεντηκοστό έτος.  Στα έργα 

του Ιώσηπου συναντάµε επτά αναφορές στο σαββατικό και δύο αναφορές στο 

ιωβηλαίο, το οποίο καλεί «ιώβηλο» και φυσικά υπολογίζεται κι εδώ ως το πεντηκοστό 

έτος
157.          

Πολύ έντονο ιδίως κατά τη βαβυλώνια αιχµαλωσία και την περίοδο του ∆ευτέρου 

Ναού είναι το πρόβληµα της θεοδικίας στην Π.∆., πως δηλαδή γίνεται ο Θεός της 

αγάπης να ανέχεται την καταπίεση των πτωχών από τους πλούσιους και γιατί οι 

πλούσιοι και άδικοι ευηµερούν, ενώ οι δίκαιοι και πτωχοί υποφέρουν και ενίοτε 

«µαρτυρούν». Στην εβραϊκή κοινωνία υπήρχε µεγάλη ανισότητα και κοινωνική 

εκµετάλλευση, η οποία καταδικαζόταν µέσα στα χωρία της Π.∆.158. Σχετικά µε το 

θέµα της εκµετάλλευσης των αδυνάτων από τους δυνατούς, στο ∆ευτερονόµιον 

αναφέρεται το εξής:  Ἐὰν ὀφείλημα ᾖ ἐν τῷ πλησίον σου, ὀφείλημα ὁτιοῦν, οὐκ 

εἰσελεύσῃ εἰς τὴν οἰκίαν αὐτοῦ ἐνεχυράσαι τὸ ἐνέχυρον αὐτοῦ, ἔξω στήσῃ, 

                                                 
155 Μ ό σ χ ο ς, Γ κ ο υ τ ζ ι ο ύ δ η ς,  Η περί αφέσεως και ιωβηλαίου διδασκαλία της Κ.∆. ως βιβλικό 
θεµέλιο για µια θεολογία των θρησκειών, ΘΕΟΛΟΓΙΑ, τόµος 84, (2013). σ. 107. 
 
156 Πρβλ., Μ., Γ κ ο υ τ ζ ι ο ύ δ η ς, ό.π., 2006, σ. 199. 
 
157  Μ., Γ κ ο υ τ ζ ι ο ύ δ η ς, ό.π., 2006, σ. 205-207. 
 
158 Πρβλ., Ν., Κ ο κ ο σ α λ ά κ η ς,  ό.π., 2002, σ. 225. 
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καὶ ὁ ἄνθρωπος οὗ τὸ δάνειόν σού ἐστιν ἐν αὐτῷ, ἐξοίσει σοι τὸ ἐνέχυρον 

ἔξω, ἐὰν δὲ ὁ ἄνθρωπος πένηται, οὐ κοιμηθήσῃ ἐν τῷ ἐνεχύρῳ αὐτοῦ· 

ἀποδόσει ἀποδώσεις τὸ ἐνέχυρον αὐτοῦ πρὸς δυσμὰς ἡλίου, καὶ 

κοιμηθήσεται ἐν τῷ ἱματίῳ αὐτοῦ καὶ εὐλογήσει σε, καὶ ἔσται σοι 

ἐλεημοσύνη ἐναντίον Κυρίου τοῦ Θεοῦ σου.  Οὐκ ἀπαδικήσεις μισθὸν 

πένητος καὶ ἐνδεοῦς ἐκ τῶν ἀδελφῶν σου ἢ ἐκ τῶν προσηλύτων τῶν ἐν ταῖς 

πόλεσί σου159. Αν δηλαδή κάποιος σου οφείλει να µην µπεις στο σπίτι του, ούτε να 

λάβεις ενέχυρο έναντι του χρέους. Αν είναι πτωχός µην κοιµηθείς µε το ενέχυρό του, 

γιατί αποτελεί γι’ αυτόν σκέπασµα, αλλά να µην κρατήσεις τον µισθό, ούτε από 

οµοεθνή σου, ούτε από ξένο που βρίσκεται στην πόλη σου.  

Ήδη στην Π.∆. στις Παροιµίες είναι γνωστά τα χωρία: οὐκ ὠφελήσουσι 

θησαυροὶ ἀνόμους, δικαιοσύνη δὲ ῥύσεται ἐκ θανάτου160,  ούκ ωφελήσει 

υπάρχοντα έν ημέρα θυμού, δικαιοσύνη δε ρύσεται από θανάτου161 και 

δανείζει Θεῷ ὁ ἐλεῶν πτωχόν, κατὰ δὲ τὸ δόμα αὐτοῦ ἀνταποδώσει αὐτῷ162. 

Σε αποκαλυπτικά κείµενα όπως η Επιστολή του Α’ Ενώχ απαντούν οι εξής 

απόψεις περί πλούτου: α) άρνησή του ως σηµείου ευλογίας από τον Θεό στον 

παρόντα αιώνα (Α’ Ενώχ 96.4). β) µετατίθεται στο έσχατο η δευτερονοµιστική 

επαγγελία της υλικής αµοιβής (∆τ. 7, 13. 15-16. 20.21. 8, 12-13. 9, 26. 10, 18. 11, 

6. κεφ. 28-30). γ) Η απόκτηση πλούτου από τον πιστό στον παρόντα αιώνα είναι 

αδύνατη ενώ δ) προειδοποιείται και ο δίκαιος να µην συναγελάζεται µε τον πλούσιο 

και ισχυρό (Α’Ενώχ 96.4. 104.6. πρβλ. 97.4. 99.10). ε) Παρότι η επιστολή αναφέρεται 

στον άδικο πλούτο (Α’Ενώχ 97.8 -10), όσοι αποκτούν πλούτο στιγµατίζονται ως 

αµαρτωλοί, χωρίς να γίνεται έκκληση σε µετάνοια ή διδασκαλία να συµπεριφερθούν 

διαφορετικά
163. 

                                                 
159 ∆ευτ. 24,10-14. 
 
160 Παρ. 10,2. 
 
161 Παρ. 11,4. 
 
162 Παρ. 19,17. 
 
163 Loren T. Stuckenbruck / Mark D. Mathews,The Apocalypse of John, 1 Enoch, and the Question of 
Influence, J. Frey, J.A. Kelhoffer u. F. Tóth (Hrsg.), Die Johannesapokalypse, Kontexte-Konzepte –
Rezeption, WUNT 287, Tübingen 2012, 191-234, 201. Eubank, Nathan, Wages of Cross-Bearing and 
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Κεφάλαιο 2ο 

Οι κοινωνικοοικονοµικές συνθήκες στα 
χρόνια του Ιησού, στην ρωµαϊκή 
αυτοκρατορία και την Παλαιστίνη. 
 

2.1 Η πολιτική κατάσταση στους χρόνους της Καινής 
∆ιαθήκης 

Η Ρώµη ήλθε να διαδεχθεί παλαιότερες αυτοκρατορίες, τη Βαβυλωνιακή, την 

Περσική
164, του Αλεξάνδρου

165 και τα βασίλεια των Πτολεµαίων και Σελευκιδών που 

ακολούθησαν. Η διαφοροποίηση της νέας αυτοκρατορίας σε σχέση µε τις 

παλαιότερες δεν ήταν µεγάλη, αφού οι αυτοκρατορίες γεννιούνται και πεθαίνουν, 

αλλά τα αυτοκρατορικά συστήµατα δεν αλλάζουν πάρα πολύ και τα υποτελή έθνη 

πληρώνουν φόρο στην αυτοκρατορία, µε αντάλλαγµα την προστασία από τους 

εισβολείς. Τα υποτελή κράτη διοικούνται είτε από «ανεξάρτητους» ηγεµόνες είτε από 

αυτοκρατορικό κυβερνήτη, ο οποίος χρησιµοποιεί τοπικούς διοικητές για την 

καθηµερινή διακυβέρνηση
166.  

Η Ρώµη κληρονόµησε από τα ελληνιστικά χρόνια έναν ενιαίο κόσµο, του οποίου 

την ενότητα επισφράγισε η ίδια. Ο Αλέξανδρος και οι διάδοχοι του, όσον αφορά την 

κοινωνική οργάνωση διατήρησαν τον παλιό ελληνικό θεσµό των πόλεων. Αυτές 

ενώθηκαν σε επαρχίες, υπό τον έλεγχο του βασιλιά. Έτσι οργανώθηκαν πόλεις - 

κράτη, σύµµαχοι της Ρώµης, προσλαµβάνοντας ελληνιστικά στοιχεία. Η Ρώµη, το 

κέντρο της αυτοκρατορίας, οργανώνεται σύµφωνα µε το ελληνιστικό µοντέλο των 

Πτολεµαίων της Αιγύπτου. Είναι αξιοσηµείωτο να αναφερθεί ότι αν και η πρόοδος 

που είχε συντελεστεί, όσον αφορά τις επιστήµες στον ελληνιστικό κόσµο, τον οποίο 

                                                                                                                                            
Debt of Sin. The Economy of Heaven in Matthew’s Gospel Series: Beihefte zur Zeitschrift für die 
neutestamentliche Wissenschaft und die Kunde der älteren Kirche 2013, σ. 196. 
 
164 Πρβλ. Ε. Σ ά ν τ ε ρ ς,  Το ιστορικό Πρόσωπο Του Ιησού, Μετ. Γ. Βλάχος, Αθήνα: Εκδόσεις 
Φιλίστωρ, 1998, σ. 43. 
 
165 Πρβλ. Γ.  Γ α λ ί τ η ς, Ιστορία Της Εποχής Της Καινής ∆ιαθήκης, επιµ., Ι. Γαλάνης, Θες/νίκη: 
Εκδόσεις Πουρνάρα, 1991, σ. 191. 
 
166 Πρβλ. Ε.  Σ ά ν τ ε ρ ς, ό.π., 1998, σ. 43. 
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διαδέχτηκε ήταν σπουδαία, οι πρακτικές εφαρµογές στην παραγωγή ήταν 

ελάχιστες
167.  

Στα πλαίσια της ρωµαϊκής αυτοκρατορίας, η Παλαιστίνη το κέντρο του 

ιουδαϊσµού ανακηρύχτηκε ρωµαϊκή επαρχία το 63 π.Χ., επί Υρκανού Β’.  O 

Ποµπήιος επιτέθηκε εναντίον της Ιερουσαλήµ το 63 π.Χ., µε πολλούς στρατιώτες και 

εισήλθε στα Άγια των Αγίων του Ναού, πράγµα που ήταν δυνατόν µόνο στους 

Αρχιερείς. Παρέδωσε την αρχιεροσύνη στον Υρκανό, καθιστώντας την Ιερουσαλήµ 

σε υποτέλεια φόρου προς τη Ρώµη. Η Παλαιστίνη κατέστη τότε ρωµαϊκή επαρχία, 

εξαρτηµένη από τον έπαρχο της Συρίας. Οι Ρωµαίοι παραχώρησαν στους Ιουδαίους 

τη λειτουργία της δικαιοσύνης, αλλά µόνο για τις δικές τους υποθέσεις, ενώ όταν 

επρόκειτο να επιβληθεί θανατική ποινή αυτή έπρεπε να επικυρωθεί από τον Ρωµαίο 

επίτροπο. Ο Υρκανός Β’ κατείχε τον αρχιερατικό θρόνο, έως το 40 π. Χ., όντας κατ’ 

ουσίαν όργανο των Ρωµαίων. Όταν ο Ιδουµαίος Αντίπατρος µε εντολή του Υρκανού 

έγινε αντιπρόσωπος των Ιουδαίων, ετάχθη µε το µέρος του Καίσαρα στον πόλεµο 

στην Αίγυπτο το 48 π.Χ., όταν δολοφονήθηκε ο Ποµπήιος, προτρέποντας τους 

Ιουδαίους να προσφέρουν στρατιωτική βοήθεια. Το αποτέλεσµα ήταν να  αµειφθούν 

γενναία από τον Καίσαρα και ο Αντίπατρος έγινε Ρωµαίος πολίτης και επίτροπος της 

Ιουδαίας. Αυτός κατέστησε στρατηγούς τους δυο γιους του, τον Φασαήλ και τον 

Ηρώδη (τον µετέπειτα Μέγα), στην Ιερουσαλήµ και Γαλιλαία αντίστοιχα.168. 

Παρά τις µεγάλες κατακτήσεις των ρωµαίων µέχρι την εµφάνιση του Οκταβιανού 

Αυγούστου (63 π.Χ.-25 µ.Χ), η Ρώµη αντιµετώπιζε εξεγέρσεις, εµφύλιους πολέµους, 

συνωµοσίες και δολοφονίες. Ο Αύγουστος ανακήρυξε ειρήνη επί της γης, µέσω της 

Συγκλήτου. Το 29 π.Χ. (pax Augusta), µε ευεργετικά αποτελέσµατα για τους λαούς, 

ώστε να ονοµαστεί ο Αύγουστος «σωτήρας του ανθρώπινου γένους». Το γεγονός 

αυτό ήταν ευνοϊκό για τους αποστόλους, αφού δεν εµποδίστηκαν κατά τη διάδοση 

του Ευαγγελίου σε περιοχές εκτός της Παλαιστίνης
169. Στο εξής εστιάζουµε στα 

δηµογραφικά στοιχεία που αφορούν την Παλαιστίνη τον 1ο αι. µ.Χ., ώστε να 

κατανοήσουµε και την οικονοµία της εποχής του Ιησού Χριστού.     

 

                                                 
167 Πρβλ. Σ. Α γ ο υ ρ ί δ η ς,  Ιστορία Των Χρόνων Της Καινής ∆ιαθήκης, Θεσ/νίκη: Εκδόσεις Πουρναρά, 
1985, σ. 77.     
 
168 Πρβλ. Γ.  Γ α λ ί τ η ς, ό.π., 1991, σ. 53-57. 
 
169 Πρβλ. Γ.  Γ α λ ί τ η ς, ό.π., 1991, σ. 200. 
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2.2 ∆ηµογραφικά στοιχεία στην Παλαιστίνη του 1ου αιώνα µ.Χ. 
Η Παλαιστίνη στα χρόνια του Ιησού, αποτελούσε από πλευράς πληθυσµού και 

θρησκείας ένα µωσαϊκό. Εκτός της Ιουδαίας που κατοικούνταν κατεξοχήν από 

Ιουδαίους, οι οποίοι όµως ανήκαν σε διαφορετικές αιρέσεις, η υπόλοιπη χώρα 

κατοικούνταν από Ιουδαίους, Έλληνες, και Σύρους. Οι Σύροι έχουν τις ίδιες ρίζες µε 

τους Ιουδαίους όσον αφορά την καταγωγή, και τους βρίσκουµε όλες τις εποχές στην 

Παλαιστίνη, ενώ οι Έλληνες ήρθαν ως άποικοι, µετά την Ελληνική κυριαρχία στην 

Ανατολή. Ο Μ. Αλέξανδρος εγκατέστησε αποίκους στη Σκυθόπολη και τη Σαµάρεια. 

Σ’ όλες τις παραλιακές πόλεις, µε εξαίρεση την Ιάµνεια και την Ιόππη, επικρατούσε 

το ειδωλολατρικό στοιχείο. Στις πόλεις Ράφια, Γάζα, Ασκάλωνα, Άζωτος, 

Απολλωνία, Καισάρεια, Πτολεµαΐδα, οι Ιουδαίοι εγκαταστάθηκαν ως άποικοι. 

Κάποιες απ’ αυτές τις πόλεις αποτέλεσαν κέντρα της βιοτεχνίας και του εµπορίου, 

στις οποίες οι Ιουδαίοι έβρισκαν διέξοδο για το εµπορικό τους δαιµόνιο
170.  

Σχετικά µε τον πληθυσµό της Παλαιστίνης στα χρόνια της Κ.∆., δεν υπάρχει 

ακριβής εκτίµηση. Ο πληθυσµός, συνυπολογιζοµένων των ξένων και των 

προσκυνητών του Ιερού, κατά τις µεγάλες γιορτές έφτανε τους 125.000. Ο ρωµαϊκός 

στρατός στην Ιουδαία έφτανε τα πέντε συντάγµατα, καθένα απ’ τα οποία 

αποτελούνταν από 600 πεζούς και 600 ιππείς. Ένα σύνταγµα έδρευε στα 

Ιεροσόλυµα
171. Στην απογραφή του 28 π. Χ. οι Ρωµαίοι πολίτες ήταν περίπου 

τέσσερα εκατοµµύρια επί συνόλου 27 εκατοµµυρίων. Στην απογραφή του 8 π.Χ., επί 

Αυγούστου, ο πληθυσµός των Ρωµαίων πολιτών είχε αυξηθεί στα 4,2 εκατοµµύρια 

και στην απογραφή του 14 µ.Χ., είχε αυξηθεί στα 4,9 εκατοµµύρια
172.  

 

2.3 Η οικονοµική κατάσταση στην Παλαιστίνη τον 1ο αιώνα 
µ.Χ.  

Στη Ρώµη προσαρτήθηκαν προοδευτικά οι επαρχίες του τότε απέραντου κράτους, 

αφού επρόκειτο για το µεγαλύτερο µωσαϊκό λαών γλωσσών και θρησκειών. Της 

προσπάθειας αυτής προηγήθηκε αυτή του Μ. Αλεξάνδρου και µετέπειτα των 

διαδόχων του. Όµως το έργο της Ρώµης ήταν δυσχερέστερο και ευρύτερο. Το 

                                                 
170 Πρβλ. Σ. Α γ ο υ ρ ί δ η ς, ό.π., 1985, σ. 291.   
   
171 Πρβλ. Σ. Α γ ο υ ρ ί δ η ς, ό.π., 1985, σ. 292-293.     
 
172 Πρβλ. Σ. Α γ ο υ ρ ί δ η ς,  ό.π., 1985, σ. 81.     
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µυστικό της Ρώµης, η οποία κατόρθωσε να κρατήσει επί αιώνες ένα τόσο µεγάλο 

κόσµο κάτω από ενιαία διοίκηση, ήταν το οργανωτικό πνεύµα, εφαρµόζοντας 

διάφορα είδη τοπικού ελέγχου και εποπτείας
173. Έτσι κατόρθωσε να συγκροτήσει το 

νέο κράτος µε τέτοιο τρόπο, ώστε να είναι ενωµένο και ισχυρό. Η ενότητα αυτή και η 

δύναµη οφείλεται µεταξύ άλλων και στην ενότητα της συναλλαγής
174.  

Οι Ρωµαίοι εκτός από τη διοικητική και τη στρατιωτική οργάνωση φρόντιζαν 

ιδιαίτερα και την οικονοµική οργάνωση. Από την εποχή της ελληνικής κυριαρχίας 

παρατηρείται η άνοδος του βιοτικού επιπέδου, εξαιτίας της ανάπτυξης του εµπορίου. 

Η εµπορική δραστηριότητα διατηρήθηκε και οργανώθηκε πληρέστερα στο πλαίσιο 

της ρωµαϊκής αυτοκρατορίας
175. Οργανώνονται καλύτερα οι διάφοροι κλάδοι της 

οικονοµίας, της βιοµηχανίας, του εµπορίου και του πιστωτικού συστήµατος. Ενώ στα 

ελληνιστικά χρόνια δεν έγινε κάτι το επαναστατικό στην τεχνική της οικονοµίας, στα 

ρωµαϊκά χρόνια παρατηρείται η δηµιουργία µιας µεσαίας αστικής τάξης της 

µπουρζουαζίας, εξαιτίας της διεύρυνσης των οικονοµικών και διοικητικών σχέσεων. 

Η τάξη αυτή γιγαντώνεται σε διοικητική και οικονοµική δύναµη, απορροφώντας τα 

πάνω στρώµατα των γηγενών πληθυσµών στην Ανατολή
176.  

Από την εποχή του Σολοµώντα
177, τον 10ο αιώνα π.Χ. άρχισε µεγάλη 

κοινωνικοοικονοµική εξέλιξη στο Ισραήλ. Η δηµιουργία έργων πολιτισµού στο 

Ισραήλ, είναι αποτέλεσµα της οικονοµικής ανάπτυξης. Ο Ισραηλιτικός λαός παύει 

σιγά σιγά να ασχολείται αποκλειστικά µε την γεωργία και την κτηνοτροφία. Ασκεί 

άλλα επαγγέλµατα, αξιοποιώντας τους φυσικούς πόρους του τόπου. Έτσι 

αναπτύσσεται η οικονοµία και ανθούν η οικοδοµική δραστηριότητα, το εµπόριο, τα 

γράµµατα και οι τέχνες. Η Ιερουσαλήµ, µε την πάροδο του χρόνου µετατρέπεται σε 

θρησκευτικοπολιτικό κέντρο του Ισραήλ. Η ανάπτυξη του εµπορίου, της ναυτιλίας 

και της εντατικής καλλιέργειας της γης, οδηγεί στην απόκτηση µεγάλων ακίνητων και 

κινητών περιουσιών. Ο πολιτισµός εκκοσµικεύεται και η Ισραηλιτική κοινωνία 

                                                 
173 Πρβλ. Σ. Α γ ο υ ρ ί δ η ς,  ό.π., 1985, σ. 103.     
 
174 Πρβλ. Γ.  Γ α λ ί τ η ς, ό.π., 1991, σ. 191. 
 
175 Πρβλ. Γ.  Γ α λ ί τ η ς, ό.π., 1991, σ. 194. 
 
176 Πρβλ. Σ. Α γ ο υ ρ ί δ η ς,  ό.π., 1985, σ. 77-78.     
 
177 Ο Σολοµώντας γιος του ∆αβίδ (5ο τέκνο) και της Βηθσαβέε, 3ος Βασιλιάς τουΙσραήλ, ανέβηκε στο 
θρόνο του Ισραήλ στα 972 π.Χ. και βασίλεψε επί 40 χρόνια.  
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δέχεται τις αρνητικές συνέπειες του νεοπλουτισµού, αφού η οικονοµική ευµάρεια 

φέρνει και την ηθική απαξίωση και διεύρυνση της φτώχειας
178.    

Η ειρηνική κατάσταση βοήθησε στην οικονοµική ανάπτυξη και στη βελτίωση του 

βιοτικού επιπέδου των ανθρώπων. Έτσι την περίοδο της pax Augusta  οικοδοµούνται 

µεγάλες πόλεις, κατασκευάζονται δρόµοι, βελτιώνονται οι τρόποι  καλλιέργειας της 

γης, ευνοείται το εµπόριο και γενικά προκύπτει αφθονία υλικών αγαθών, ώστε οι 

υλιστικές τάσεις δεν άργησαν να φανούν. Παρά την καλή οικονοµική κατάσταση των 

ανθρώπων, υπήρχαν µεγάλες οικονοµικές αντιθέσεις ανάµεσα σε πλούσιους και 

φτωχούς. Οι ανέσεις και ο πλούτος φυσικό ήταν να αµβλύνουν τα ήθη στο ρωµαϊκό 

κράτος. Αυτή η άµβλυνση προσέβαλε αρχικά την αριστοκρατία και επεκτάθηκε και 

στα κατώτερα στρώµατα
179.  

Όσον αφορά τις εµπορικές συναλλαγές στην Παλαιστίνη, οι εξαγωγές της 

περιορίζονταν σε κάποια αγροτικά προϊόντα όπως γάλα, τυρί, µέλι, βάλσαµο από την 

Ιεριχώ, πίσσα από τη Νεκρά Θάλασσα, περιστέρια και γυαλί από τα υλικά που 

κατέβαζε ο  ποταµός belus. Οι εισαγωγές της αφορούσαν χαλκό από τα ορυχεία της 

Κύπρου και ξυλεία από το Λίβανο. Τα Ιεροσόλυµα εισήγαγαν σχεδόν τα πάντα. Η 

Ιουδαϊκή οικονοµία, βρισκόταν σε δυσµενή θέση εξαιτίας του υπερπληθυσµού και 

της κατανοµής της γης σε πολλά µερίδια. Το µεγαλύτερο πρόβληµα για τους 

Ιουδαίους γεωργούς ήταν η έλλειψη νερού. Παλαιότερα κάποιοι από τους γεωργούς 

στελέχωναν το στρατό. Την εποχή όµως του Ηρώδη το στρατό στελέχωναν 

µισθοφόροι και όχι Ιουδαίοι.  

Οι Ηρώδες, εφαρµόζοντας οικοδοµική πολιτική, κατάφεραν να ενισχύσουν την 

τάξη των τεχνιτών σε βάρος της αγροτικής, ενώ ύστερα από ξηρασίες και λιµούς οι 

µεγάλοι γαιοκτήµονες κατάφεραν να αφανίσουν τους µικρούς. Αποτέλεσµα ήταν να 

εµφανιστεί µια νέα τάξη αγροτικών εργατών και κολίγων, απ’ αυτούς που έχασαν τα 

χωράφια τους, οι οποίοι πλέον νοίκιαζαν τους εαυτούς τους για το θερισµό ή 

λάµβαναν ποσοστό από τη σοδειά. Η ευρεία προλεταριακή τάξη που δηµιουργήθηκε 

βρέθηκε σε σύγκρουση µε αυτή των αστών. Βεβαίως για τους πιο φτωχούς, υπήρχε 

και η λύση της µετανάστευσης ή η άσκηση µιας τέχνης. Η οικονοµική εξαθλίωση 

                                                 
178 Πρβλ. Χ., Ο ι κ ο ν ό µ ο υ, Καινή ∆ιαθήκη και Πολιτισµός, ό.π., 2003, σ. 149-150.  
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οδήγησε στη διασπορά των Ισραηλιτών, η οποία ξεκίνησε στα ελληνιστικά χρόνια 

και κορυφώθηκε στα χρόνια της Κ.∆.180.  

Στην Παλαιστίνη όσοι κατοικούσαν στα παράλια, είτε γύρω από τη θάλασσα της 

Γαλιλαίας, ασχολούνταν µε την αλιεία και οι υπόλοιποι µε γεωργικές εργασίες και 

την κτηνοτροφία. Οι ώρες εργασίας δεν ήταν καθορισµένες αφού οι ανάγκες 

επέβαλαν σκληρή δουλειά, όλη τη µέρα ή ακόµα και τη νύχτα. Οι κτηνοτρόφοι λόγω 

του καύσωνα της ηµέρας βοσκούσαν τα κοπάδια τους τις νυχτερινές ώρες. 

Γενικότερα οι άνθρωποι κατοικούσαν σε απλές οικίες, είτε ως προέκταση σπηλαίων, 

κατασκευασµένες µε πλίθες ή µε ξύλινους πήχεις. Τα σπίτια τους φωτίζονταν µε 

λυχνάρια που έκαιγαν λάδι, ενώ για τις νυχτερινές πορείες τους χρησιµοποιούσαν 

φανάρια και λαµπάδες. Το ντύσιµό τους ήταν απλό και ανάλογο των οικονοµικών 

δυνατοτήτων καθενός. Φορούσαν κατά βάση τον χιτώνα και πάνω απ’ αυτόν το 

ιµάτιον και ύστερα τον επενδυτή ή χλαµύδα. Όταν ταξίδευαν φορούσαν ένα είδος 

σάκου τον φελόνην, για την προστασία από τη βροχή και τη σκόνη. Στα πόδια 

φορούσαν σανδάλια, τα οποία ήταν πέλµατα που δένονταν στην κνήµη µε ιµάντες. Οι 

γυναίκες ντύνονταν µε πολυτέλεια, ιδιαίτερα αυτές που είχαν οικονοµική επιφάνεια 

και είχαν στην κατοχή τους ιµατιοθήκες µε ποικιλία ενδυµάτων
181.  

Η Γαλιλαία ήταν η πιο εύφορη περιοχή της Παλαιστίνης και η ιδιοκτησία της γης 

αρχικά ήταν στα χέρια των βασιλιάδων. Κατά τους ελληνιστικούς χρόνους πολλές 

αγροτικές εκτάσεις ανήκαν σε µη Ιουδαίους, τις οποίες διαχειρίζονταν µισθωµένοι 

διευθυντές. Αν εξαιρέσει κανείς τη Γαλιλαία, στις υπόλοιπες περιοχές της 

Παλαιστίνης η καλλιεργήσιµη είναι πολύ λίγη, ώστε ο αγροτικός πληθυσµός µε 

µεγάλη δυσκολία εξασφάλιζε την επιβίωσή του
182. Οι περισσότεροι άνθρωποι που 

µαζεύονταν στις συναγωγές της Γαλιλαίας δούλευαν στη γή ή ψάρευαν στη θάλασσα 

της Γαλιλαίας. Το εµπόριο µε τις κωµοπόλεις της Γαλιλαίας και µε άλλες πόλεις της 

∆εκάπολης πραγµατοποιείτο µε βάρκες. Αυτό σήµαινε ότι υπήρχαν τελωνειακοί 

υπάλληλοι στα λιµάνια. Η Γαλιλαία ήταν πολύ εύφορη και το κλίµα που επικρατούσε 

την έκανε ιδανική αγροτική περιοχή. Γύρω από τη θάλασσα φύονταν καρυδιές, 

φοινικιές, συκιές και ελιές. Το πλεονέκτηµα της περιοχής δεν ήταν µόνο η παραγωγή 

                                                 
180 Πρβλ. Σ. Α γ ο υ ρ ί δ η ς,  ό.π., 1985, σ. 300-301.     
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ποικιλίας καρπών, αλλά η διατήρησή τους για δέκα µήνες µέσα στο έτος, χωρίς 

διακοπή
183.      

2.4 Οι Κοινωνικο-οικονοµικές Τάξεις 
Στην κορυφή της πυραµίδας της ιουδαϊκής κοινωνίας βρίσκονται οι πλούσιοι 

µεγαλογαιοκτήµονες Σαδδουκαίοι. Αυτοί προστάτευαν τα ρωµαϊκά συµφέροντα και 

έµµεσα τα δικά τους πλούτη και αξιώµατα, ενώ κατείχαν και τα ηνία όσον αφορά τη 

διοίκηση του τόπου. Οι Σαδδουκαίοι ήταν απόγονοι του αρχιερέως Σαδώκ, η 

αρχιερατική οικογένεια των Ιουδαίων, που αρχιεράτευε από τον καιρό του 

Σολοµώντα
184. Ήταν αριθµητικώς λίγοι, άνθρωποι υψηλής κοινωνικής τάξης, που 

σχετίζονταν στενά µε µε τις αριστοκρατικές και ιερατικές οικογένειες της 

Ιερουσαλήµ ή ανήκαν σ’ αυτές. Οι σχέσεις τους µε τη Ρώµη ήταν αγαστές, αφού 

είχαν κοινά συµφέροντα. Ως προς τις θρησκευτικές πεποιθήσεις τους, οι Σαδδουκαίοι 

αποδέχονταν µόνο την Πεντάτευχο, δηλαδή τα πέντε πρώτα βιβλία της Παλαιάς 

∆ιαθήκης, τα οποία κατά την παράδοση τα είχε γράψει ο Μωυσής. Απέρριπταν τα 

υπόλοιπα βιβλία της Π∆, όπως και την ανάσταση των νεκρών, την αθανασία της 

ψυχής και την πίστη σε αγγέλους και δαίµονες
185. ∆εν απέρριπταν την ύπαρξη του 

Θεού, γιατί θα έχαναν την πηγή του εισοδήµατός τους και την ευηµερία τους
186. 

Σύµφωνα µε τον προτεστάντη βιβλικό ερευνητή Joachim Jeremias187, κατεξοχήν η 

οικογένεια του του αρχιερέα Άννα, διαχειριζόταν τα χρήµατα του Ιερού, διεξήγαγε 

εµπόριο, αφού η ανάβαση στο Ναό συνοδευόταν από την αγορά ζώων και άλλων 

προϊόντων για θυσία. Είχαν µεγάλες εισπράξεις από πράξεις βίας και δωροδοκίας.  

Η ιερατική τάξη κατατάσσεται στην µικροµεσαία τάξη. Ήταν διαιρεµένη σε 24 

εφηµερίες και λάµβανε µέρος από τις θυσίες του ιερού, τις απαρχές και τη δεκάτη. Η 

τάξη των ιερέων ήταν εξαρτηµένη οικονοµικά από τη συνέπεια των παραπάνω 
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εισφορών. Ορισµένοι από αυτούς είχαν κι άλλα εισοδήµατα ή παρείχαν υπηρεσίες 

στο Ιερό ή οι πιο µορφωµένοι ήταν γραµµατείς
188.  

Οι φαρισαίοι ήταν µια θρησκευτική παράταξη ζηλωτών, η οποία εµφανίστηκε στο 

Ισραήλ, γύρω στο 180 π.Χ. Η λέξη φαρισαίος σηµαίνει φραγµένος ή αποτοιχισµένος 

απ’ τους άλλους. Όταν πρωτοεµφανίστηκαν ήσαν αγνοί και ειλικρινείς. Όµως στα 

χρόνια του Ιησού είχαν γίνει πολύ φανατικοί και υποκριτές. Αυτοί για πρώτη φορά 

στην ιστορία ονοµάστηκαν υποκριτές, µε την σηµερινή σηµασία της λέξεως. Ήσαν 

πονηροί, εκµεταλλεύονταν τους φτωχούς και τις χήρες και τυπολάτρες µέχρι 

γελοιότητος
189: νηστεύω δὶς τοῦ σαββάτου, ἀποδεκατῶ πάντα ὅσα κτῶμαι190. 

Ήσαν µισαλλόδοξοι, µε χαρακτηριστικό παραταξιακό φθόνο και είχαν συνείδηση 

κάστας – οργανώσεως. Ο Ιωάννης ο βαπτιστής τους ονόµαζε οχιές, ο Ιησούς 

υποκριτές (θεατρίνους). Απ’ την παράταξή τους προέρχονταν οι περισσότεροι 

γραµµατείς, δηλαδή οι νοµοµαθείς σπουδαστές της Βίβλου. Αυτός είναι ο λόγος που 

στα Ευαγγέλια γραµµατείς και φαρισαίοι σχεδόν ταυτίζονται. Ήταν εχθροί µε τους 

Σαδδουκαίους, αλλά τους ένωνε το γεγονός ότι είχαν κοινό εχθρό τον Ιησού. Όµως 

στις µέρες του Ιησού υπήρχαν καλοί και αγνοί φαρισαίοι, όπως ο Νικόδηµος, ο 

Γαµαλιήλ και ο µετέπειτα απόστολος Παύλος
191. Για την παράταξη των Εσσαίων 

έγινε αναφορά σε προηγούµενη ενότητα. Οι Εσσαίοι ήταν πιο αυστηροί από τους 

φαρισαίους, σχεδόν από κάθε άποψη.   

Οι έµποροι πλούτιζαν από τις εισαγωγές και τις εξαγωγές. Η φορολογία των 

πλουσίων δεν ήταν µεγαλύτερη απ’ αυτή των φτωχών, αφού οι πλούσιοι είχαν τα 

ηνία της διοίκησης του τόπου. Οι µικροβιοτέχνες και οι καταστηµατάρχες απαρτίζουν 

την µεσαία οικονοµική τάξη. Οι κολίγοι ήταν αυτοί που δούλευαν στις ιδιοκτησίες 

των Σαδδουκαίων χωρίς να κατέχουν κάποια ιδιοκτησία
192.  

Οι µισθωτοί εργάτες ήταν περισσότεροι από τους δούλους και οι δυο µαζί 

αποτελούσαν την τάξη των φτωχών. Μεγάλο µέρος του πληθυσµού ζούσε από 

φιλανθρωπίες και βοηθήµατα. Οι γραµµατείς δεν αµείβονταν, αφού είτε ασκούσαν 

                                                 
188 Πρβλ. Σ. Α γ ο υ ρ ί δ η ς,  ό.π., 1985, σ. 302-303.    
 
189 Πρβλ. Κ.,  Σ ι α µ ά κ η,  ό.π., 2012, σ. 92. 
 
190 Λκ. 18,12. 
 
191 Πρβλ. Κ.,  Σ ι α µ ά κ η,  ό.π., 2012, σ. 92-93. 
 
192 Πρβλ.  Σ.  Α γ ο υ ρ ί δ η ς, ό.π., 1985, σ. 299-300.     
 



 57 

κάποιο επάγγελµα, είτε συντηρούνταν από τους µαθητές τους είτε από πλούσιους 

υποστηρικτές (όπως ο Ιησούς). Όσοι απ’ τους µικροµεσαίους εµπόρους και 

καταστηµατάρχες συνδέονταν µε το εµπόριο που αφορούσε τους προσκυνητές του 

Ιερού, οικονοµικά ήκµαζαν
193. 

Τέλος οι δούλοι αποτελούσαν τον µισό πληθυσµό της ρωµαϊκής αυτοκρατορίας, 

ως αποτέλεσµα των συνεχών πολέµων. Στην Παλαιστίνη δεν υπήρχαν πολλοί δούλοι 

και οι Ιουδαίοι δούλοι ήσαν ελάχιστοι. Κατά το Νόµο, οι Ιουδαίοι διατηρούσαν τον 

δούλο έξη χρόνια και τον έβδοµο χρόνο του έδιναν την ελευθερία του, σύµφωνα µε 

τις ιωβηλαϊκές διατάξεις
194.    

 

2.5 Φορολογία – οικονοµικά του ιερατείου 
Μέσα στις δύσκολες κοινωνικοοικονοµικές συνθήκες που αναφέρθηκαν 

παραπάνω, όσον αφορά την Παλαιστίνη, το κράτος έπρεπε να εισπράξει φόρους. Η 

οµαλή είσπραξη των φόρων, ήταν η σπουδαιότερη αρµοδιότητα του επιτρόπου των 

Ιουδαίων, αφού το οικονοµικό στοιχείο ήταν αυτό που ενδιέφερε περισσότερο τους 

Ρωµαίους. Οι Ιουδαίοι, αντιδρούσαν στην καταβολή αυτών, αφού πέραν των 

οικονοµικών δυσκολιών που αντιµετώπιζαν, πίστευαν ότι µε την πληρωµή τους 

αναγνώριζαν τον Ρωµαίο αυτοκράτορα ως κύριο Θεό.  

Για την καλύτερη είσπραξη των φόρων είχε διαιρεθεί η Παλαιστίνη σε δώδεκα 

τοπαρχίες. Το ρωµαϊκό κράτος υπολόγιζε το ποσό του φόρου και εκµίσθωνε το ποσό 

αυτό σε µεγάλες εταιρείες τελωνών (societas), οι οποίες ήταν οργανωµένες κατά τον 

τύπο των σηµερινών ανωνύµων εταιρειών. Στη συνέχεια αυτές πωλούσαν τους 

φόρους σε µικρότερες εταιρείες τελωνών (familias), οι οποίες τελικώς εισέπρατταν 

τους φόρους από τον λαό. Βεβαίως οι τελώνες, εκτός από την είσπραξη των φόρων οι 

οποίοι ήταν δυσβάστακτοι, έπρεπε να αποκοµίσουν και κέρδος από την εργασία τους 

αυτή. Γι’ αυτό ήταν πρόσωπα µισητά  στο λαό, εξαιτίας του ότι εφάρµοζαν βίαιες 

πρακτικές, προκειµένου να εισπράξουν τους φόρους
195.  

Η αγορά των φόρων γινόταν µε πλειοδοτική δηµοπρασία (publicanus), όπου ο 

τελώνης αγόραζε απ’ το κράτος τους φόρους µιας περιοχής, προπληρώνοντας τους 

                                                 
193 Πρβλ. Σ. Α γ ο υ ρ ί δ η ς,  ό.π., 1985, σ. 302-303.    
  
194 Πρβλ. Σ. Α γ ο υ ρ ί δ η ς,  ό.π., 1985, σ. 299-300.     
 
195 Πρβλ. Γ.  Γ α λ ί τ η ς, ό.π., 1991, σ. 72. 
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στο κράτος. Στη συνέχεια εισέπρατταν από τους πολίτες µεγαλύτερο ποσό φόρου από 

αυτό που πλήρωναν στο κράτος, ώστε να έχουν κέρδος. Αυτό σηµαίνει ότι οι τελώνες 

ήταν εργολάβοι και όχι υπάλληλοι του κράτους. Αυτοί ήταν οι αρχιτελώνες
196, 

αρχιεπιχειρηµατίες αγοραστές των φόρων (ωνούµενοι τα τέλη), όπως ο Ζακχαίος. 

Αυτοί µεταπωλούσαν τµηµατικά τους φόρους που είχαν προαγοράσει πάλι µε 

πλειοδοτική διαδικασία. Θεωρούνταν οι πιο φαύλοι άνθρωποι, αφού αγόραζαν και 

προπλήρωναν ακόµα και τις εισπράξεις των πορνείων, τα οποία ήταν κρατικά µε 

κρατικές πόρνες δούλες. Εποµένως ήταν και πορνοβοσκοί και σωµατέµποροι, 

προωθώντας την πορνεία και σκλαβώνοντας κορίτσια, µε την πιο πρόστυχη σηµασία 

του όρου
197.  

Οι συνοριακοί φόροι που εισπράττονταν στα σύνορα Γαλιλαίας και Ιουδαίας από 

τελώνες, όπως ο Ματθαίος, δεν καταβάλλονταν στο αυτοκρατορικό ταµείο (fiscus), 

αλλά στο προσωπικό ταµείο του τετράρχου Ηρώδου Αντύπα
198. Η φορολογία 

ανάµεσα σε πλούσιους και φτωχούς δεν διέφερε
199. Όµως η καταβολή των φόρων 

ήταν σχεδόν αδύνατη για τους περισσότερους οι οποίοι έβγαζαν µε δυσκολία το ψωµί 

τους. Εξαίρεση αποτελούσαν οι τάξεις των Σαδδουκαίων, των εµπόρων και των 

τραπεζιτών οι οποίοι είχαν οικονοµική επιφάνεια
200. Τελικά η φορολογία, άγγιζε 

σχεδόν το 50% των εισοδηµάτων, αφού στην Παλαιστίνη καταβάλλονταν τέλη και 

για το Ναό. 

Όσον αφορά τα οικονοµικά του ιερατείου, ο φόρος υπέρ του Ναού καταβαλλόταν 

απ’ όλους τους άνδρες άνω των 20 ετών και η συλλογή του γινόταν στο τέλος του 

εκκλησιαστικού έτους, τον µήνα Αντάρ, πριν το Πάσχα
201. Το τέλος υπέρ του Ιερού 

ανερχόταν σε µισό σέκελ ή ένα δίδραχµο. Η καταβολή του ήταν ενδεικτική ότι 

κάποιος ανήκει στον περιούσιο λαό. Η οικονοµία της ιερής πόλης στηριζόταν στον 

θρησκευτικό τουρισµό αφού δεν υπήρχαν άλλες πηγές εσόδων από το εµπόριο ή τη 

βιοτεχνία. Για την αποπεράτωση του Ναού εργάστηκαν περίπου 18.000 ωροµίσθιοι 

                                                 
196 Λουκ. 19,2. 
 
197 Πρβλ., Κ.,  Σ ι α µ ά κ η,  ό.π., 2012, σ. 87. 
 
198 Πρβλ. Γ.  Γ α λ ί τ η ς, ό.π., 1991, σ. 72-73. 
 
199 Πρβλ. Σ. Α γ ο υ ρ ί δ η ς,  ό.π., 1985, σ. 299.     
 
200 Πρβλ. Σ. Α γ ο υ ρ ί δ η ς,  ό.π., 1985, σ. 300.     
 
201 Πρβλ. Σ.  ∆ ε σ π ό τ η ς, Ο Ιησούς και το ισχυρό νόµισµα, ∆.Β.Μ. τοµ. 21-22, Αθήνα Εκδόσεις 
Άρτος Ζωής, 2002-2003, σ. 86. 
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οικοδόµοι. Περίπου 1.000 φτωχοί ιερείς και λευίτες ζούσαν από το ιερό. Αυτό 

αποτελούσε το µεγαλύτερο θησαυροφυλάκιο του ιουδαϊκού έθνους202.  

Το γαζοφυλάκιο είναι το µέρος όπου ήταν τοποθετηµένα τα κιβώτια της 

ελεηµοσύνης. Η λέξη γάζα είναι περσική και σηµαίνει το χρηµατοκιβώτιο, το 

θησαυροφυλάκιο, την οικονοµική διαχείριση
203. Εκεί εναπόθεσε η χήρα του 

Ευαγγελίου την περιουσία της. Αυτό βρισκόταν στην αυλή των γυναικών και είχαν 

πρόσβαση σ’ αυτό µόνο Ιουδαίοι.  Εκεί υπήρχαν άλλα 13 κιβώτια που είχαν το σχήµα 

σάλπιγγας και δέχονταν εκούσιες εισφορές, οι οποίες χρησιµοποιούνταν για την 

προσφορά της θυσίας των ολοκαυτωµάτων, µιας θυσίας αφιερωµένης ολοκληρωτικά 

στο Θεό. Ένας ιερέας παραλάµβανε το ποσό και το γνωστοποιούσε, ώστε ο αρµόδιος 

παρατηρητής να καταστεί µάρτυρας της καταβολής. Το δίλεπτο της χήρας 

αντιστοιχούσε στο Εβραϊκό νόµισµα perutha και στον ρωµαϊκό κοδράτη και ήταν 

όσον αφορά την αξία, το µικρότερο νόµισµα. 

Τα δηνάρια που εισπράττονταν στο ναό, ανταλλάσσονταν µε φοινικικά 

νοµίσµατα, για να µην µολύνεται ο ναός από τα θεϊκά σύµβολα του Καίσαρα τα 

οποία θεωρούνταν βδέλυγµα
204. 

 

2.6 Τα νοµίσµατα της εποχής του Ιησού 
Για τη διευκόλυνση των συναλλαγών, κατά καιρούς, χρησιµοποιήθηκαν διάφορα 

µέταλλα. Οι αρχαίοι Σπαρτιάτες χρησιµοποιούσαν το σίδηρο, οι αρχαίοι Ρωµαίοι τον 

χαλκό και οι πλούσιοι και εµπορικοί λαοί, τον άργυρο και το χρυσό. Σύµφωνα µε την 

µαρτυρία του αρχαίου ιστορικού Τιµαίου, µέχρι την εποχή του Σέρβιου Τύλιου, οι 

Ρωµαίοι δεν διέθεταν νόµισµα υπό τη µορφή κέρµατος και για τις συναλλαγές 

χρησιµοποιούσαν ασφράγιστες ράβδους χαλκού. Όµως στις συναλλαγές 

αντιµετώπιζαν προβλήµατα ζύγισης αλλά και καθαρότητας του µετάλλου. Τα 

προβλήµατα αυτά αντιµετωπίστηκαν µε την σφράγιση των νοµισµάτων
205.   

                                                 
202 Πρβλ. Σ.  ∆ ε σ π ό τ η ς, Ο Ιησούς και το ισχυρό νόµισµα, ό.π., 2002-2003, σ. 94-95. 
 
203 Κ.,  Σ ι α µ ά κ η,  ό.π., 2012, σ. 22. 
 
204 Βρώµα, σίχαµα, σιχαµερό και βρωµερό πράγµα σαν πορδή (βδέω=πέρδοµαι, κλάνω 
βδέλυγµα=πορδή, κίναιδος), Βλέπε  Κ.,  Σ ι α µ ά κ η,  ό.π., 2012, σ. 20. 
 
205 Πρβλ. Α. Smith, Έρευνα για τη Φύση και τον Πλούτο των Εθνών, Μετάφραση Χ. Βαλλιάνος, Α 
έκδοση 1776, Αθήνα: Εκδόσεις Ελληνικά Γράµµατα, 2010, σ. 53-55.   
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Στη σφαίρα επιρροής της ρωµαϊκής αυτοκρατορίας οι συναλλαγές διενεργούντο 

µε τη χρήση ρωµαϊκών αλλά και τοπικών νοµισµάτων. Το δικαίωµα της κοπής 

νοµισµάτων είχε µόνο ο αυτοκράτορας και η κοπή γινόταν στη Ρώµη, αλλά και σε 

άλλες µεγάλες πόλεις, όπως η Αντιόχεια και η Αλεξάνδρεια
206.  Η χρηµατική µονάδα 

του ρωµαϊκού κράτους ήταν το αργυρό αυτοκρατορικό δηνάριο, γνωστό ως κήνσος 

(λατ. census)207. Το δηνάριον ήταν το «χοντρό» ρωµαϊκό νόµισµα 

(denarius=δεκάρικο, deni=ανά δέκα), που αντιστοιχούσε σε 2.000 δραχµές του 1988 

ή 10€. Στα χρόνια του Ιησού ισοδυναµούσε µε ένα κατώτατο ηµεροµίσθιο
208.  

Το ασηµένιο αυτό νόµισµα κοβόταν στη Λυών και είχε στην εµπρόσθια όψη του τον 

αυτοκράτορα µε  χαρακτηριστικά ολύµπιων θεών. Ήταν στολισµένο µε δάφνη και στο 

µπούστο του αυτοκράτορα αναγραφόταν, είτε στα ελληνικά η επιγραφή Τιβέριος Καίσαρ 

Θεού Σεβαστού Υιός Σεβαστός, είτε στα Λατινικά Ti(berius) Caesar Divi Aug(usti) 

F(ilius) Augustus Pontif(ex) Maxim(us). Στην πίσω όψη αναγραφόταν το δεύτερο 

µέρος του αυτοκρατορικού τίτλου, Μέγιστος Αρχιερέας, (Poentifex Maximus). Σε 

άλλες περιπτώσεις εικονιζόταν η βασιλοµήτωρ, Ιουλία Αυγούστα πάνω σε θεϊκό 

θρόνο. Στα δεξιά είχε το ολυµπιακό σκήπτρο και στα δεξιά ένα κλαδί ελιάς, σύµβολο 

της παγκόσµιας ειρήνης και ευηµερίας για τους λάτρεις του παγκόσµιου πολιτικού 

συστήµατος της Pax Romana209. 

Το νόµισµα αποτέλεσε µέσο επιβολής της εξουσίας, αφού τότε δεν υπήρχε η 

ποικιλία µέσων που υπάρχει σήµερα. Οι ρωµαίοι χρησιµοποίησαν το δηνάριο 

προκειµένου να προπαγανδίσουν τη θεϊκή δύναµη και το αιώνιο µεγαλείο της 

Αιώνιας Πόλης. Σε ορισµένες περιπτώσεις οι αυτοκράτορες παραχωρούσαν το 

δικαίωµα σε κάποια πόλη, να κόβει δηλαδή το δικό της νόµισµα, κατά κανόνα 

χάλκινο. Αυτό ήταν δυνατό µε την προϋπόθεση να χαράσσεται το αυτοκρατορικό 

πορτρέτο πάνω σε αυτά. Εκτός από µέσο συναλλαγής το δηνάριο ήταν λατρευτικό 

σύµβολο. Για το λόγο αυτόν απαγορευόταν να έχει κανείς πάνω του δαχτυλίδια µε 

την εικόνα του Αυγούστου, γιατί η κατοχή τέτοιων αντικειµένων συνιστούσε 

                                                 
206 Πρβλ. Γ.  Γ α λ ί τ η ς, ό.π., 1991, σ. 194. 
 
207 Πρβλ. Γ.  Γ α λ ί τ η ς, ό.π., 1991, σ. 195. 
 
208 Κ.,  Σ ι α µ ά κ η,  ό.π., 2012, σ. 25. 
  
209 Πρβλ. Σ.  ∆ ε σ π ό τ η ς, Ο Ιησούς και το ισχυρό νόµισµα, ό.π., 2002-2003, σ. 83-85. 
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θανάσιµο έγκληµα
210. Ένα χρυσό νόµισµα 25 δηναρίων, αντιστοιχούσε σε αξία µε 

µια σηµερινή χρυσή λίρα
211.  

Εκτός από το δηνάριο υπήρχαν και άλλα ρωµαϊκά νοµίσµατα, χάλκινα και 

µικρότερης αξίας από αυτό. Χάλκινα ήταν το ασσάριον (1/10 του δηναρίου
212) και ο 

κοδράντης (1/4 του ασσαρίου). Υπήρχε επίσης και το διπλό ασσάριον (=2 

ασσάρια)213. Ο ασσάριος (assarius) ήταν η κύρια νοµισµατική µονάδα του ρωµαϊκού 

κράτους (ίσος περίπου µε 200 δραχµές του 1988, ήτοι 1€214). Το τοπικό ιουδαϊκό 

νόµισµα ήταν το λεπτό (1/8 του ασσαρίου). Το δίλεπτο της χήρας αν το 

αντιστοιχίσουµε ως προς την αξία µε τα ρωµαϊκά ήταν ισοδύναµο µε έναν κοδράντη.  

Εκτός από τα παραπάνω νοµίσµατα στην Ιουδαία κυκλοφορούσαν ελληνικο-

φοινικικά και αττικά νοµίσµατα. Η ελληνική δραχµή αντιστοιχούσε στα ¾ του 

δηναρίου ή σε ένα δηνάριο. Ο στατήρ215 ή τετράδραχµο είναι το αρχαίο εβραϊκό 

σέκελ
216. Η µνα217 δεν ήταν κάποιο νόµισµα αλλά αντιπροσώπευε κλάσµα του 

ταλάντου, ήταν ένα µέτρο αξίας
218. Μία µνα είναι ίση µε 100 δραχµές και το τάλαντο 

ίσο µε 60 µνες
219. Η µνα χρησιµοποιείται στην Κ.∆. από τον ευαγγελιστή Λουκά, ως 

ελληνική µονάδα χρηµατικής αξίας, χωρίς ποτέ όµως να ήταν κοµµένο νόµισµα
220. 

Το δίδραχµο ήταν ετήσιος κατά κεφαλήν φόρος υπέρ του ναού των Ιεροσολύµων και 
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του Χριστού εβραϊκός σίκλος, ελληνικός στατήρ ή δίδραχµο και ρωµαϊκό δηνάριο ταυτίζονταν σε 
αξία, όσο ένα κατώτατο ηµεροµίσθιο. Βλ. Κ.,  Σ ι α µ ά κ η ς,  ό.π., 2012, σ. 81. 
 
216 Πρβλ. Γ.  Γ α λ ί τ η ς, ό.π., 1991, σ. 195. 
 
217  Η µνα δεν ήταν κάποιο νόµισµα αλλά αντιπροσώπευε κλάσµα του ταλάντου, ήταν ένα µέτρο αξίας. 
Η λέξη µνα είναι αρχαία εβραϊκή και αφορούσε µονάδα µέτρησης βάρους. Βλ. Κ.,  Σ ι α µ ά κ η ς,  
ό.π., 2012, σ. 53. 
 
218 Κ.,  Σ ι α µ ά κ η ς,  ό.π., 2012, σ. 53. 
 
219 Κ.,  Σ ι α µ ά κ η ς,  ό.π., 2012, σ. 26. 
  
220 Κ.,  Σ ι α µ ά κ η ς,  ό.π., 2012, σ. 53. 
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του ιερατείου και είχε θεσπιστεί από τον Μωυσή (ο Μωυσής το λέει σίκλον). Το 

ελληνικό δίδραχµο είχε αξία περίπου 2.000 δραχµές του 1988, ήτοι περίπου 1€221.  Ο 

στατήρ είναι ελληνικό νόµισµα και αντιστοιχεί µε 10.000 σηµερινές δραχµές ή 100€. 

Την εποχή του Φιλίππου και του Μ. Αλεξάνδρου υπήρξε ο χρυσός στατήρ, η πιο 

διάσηµη χρυσή λίρα της εποχής. Στα Ευαγγέλια το στατήρ ή δίδραχµον είναι 

µετάφραση του εβραϊκού σίκλος. Στα χρόνια του Χριστού ο εβραϊκός σίκλος, ο 

ελληνικός στατήρ ή δίδραχµον και το ρωµαϊκό δηνάριον, ήταν στην αξία περίπου 

ίσα
222.    

Όσον αφορά τη σχέση αξίας νοµίσµατος και ηµεροµισθίων, το τάλαντο=26,196 

κιλά, αντιστοιχούσε σε 6.000 ηµεροµίσθια, η µνα=436,6γραµ.=1/60του ταλάντου
223 

αντιστοιχούσε σε 100 ηµεροµίσθια
224, το δηνάριο σε 1 ηµεροµίσθιο, η δραχµή=4,366 

γραµ. = 1/100 της µνας=1 ηµεροµίσθιο
225. Το µεροκάµατο στα χρόνια της Κ.∆. ήταν 

ένα δηνάριο και µια µερίδα ψωµί κόστιζε 1/25 του δηναρίου
226.   

 

 

 

 

 

 

                                                 
221 Κ.,  Σ ι α µ ά κ η ς,  ό.π., 2012, σ. 26. 
  
222 Κ.,  Σ ι α µ ά κ η ς,  ό.π., 2012, σ. 53. 
 
223 Το τάλαντο αντιστοιχούσε σε 6.000 ηµεροµίσθια, η µνα αντιστοιχούσε σε 1/60 του ταλάντου ή 100 
ηµεροµίσθια, η δραχµή ισοδυναµούσε µε 1/100 της µνας ή σε 1 ηµεροµίσθιο επίσης. Βλέπε Σ.  ∆ ε σ π 
ό τ η ς, Ο Ιησούς και το ισχυρό νόµισµα, ό.π., 2002-2003, σ. 86. 
 
224 Στην εποχή του Ιησού µία µνα αντιστοιχούσε σε 50 κατώτατα ηµεροµίσθια ή 100.000 δραχµές του 
1988 ήτοι 500€. Βλέπε Κ.,  Σ ι α µ ά κ η ς,  ό.π., 2012, σ. 53-54. 
 
225 Πρβλ. Σ.  ∆ ε σ π ό τ η ς, Ο Ιησούς και το ισχυρό νόµισµα, ό.π., 2002-2003, σ. 86.  
 
226 Πρβλ. Σ. Α γ ο υ ρ ί δ η ς,  ό.π., 1985, σ. 303.     
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Κεφάλαιο 3ο 

Το Κατά Λουκάν Ευαγγέλιο 
 

3.1 Ο Ευαγγελιστής Λουκάς 
Ο Ευαγγελιστής Λουκάς καταγόταν από της Αντιόχεια της Συρίας, ήταν γιατρός 

και στενός συνεργάτης του Αποστόλου Παύλου. Είναι ο µόνος από τους 

Ευαγγελιστές που ήταν εθνικός στην καταγωγή και προσχώρησε στον Χριστιανισµό, 

αφού προηγουµένως φοίτησε στη Συναγωγή. Στο συµπέρασµα ότι µάλλον προτού 

µυηθεί στον Χριστιανισµό και αυτός αλλά και ο κράτιστος Θεόφιλος, ο αποδέκτης 

του δίτοµου έργου του, είχαν φοιτήσει στη Συναγωγή, καταλήγουµε λόγω της 

οικειότητάς του µε τη γλώσσα των Ο’ 227. Ασκούσε το επάγγελµα του γιατρού και 

ήταν από τους πρώτους κήρυκες του Ευαγγελίου που είχαν επιστηµονική 

κατάρτιση
228, αν εξαιρεθεί ο Παύλος, ίσως και ο Απολλώ

229. Ήταν κάτοχος της 

ελληνιστικής παιδείας, γνώστης της ιστορικής µεθόδου της εποχής του, ενώ µιλούσε 

µε ευχέρεια την ελληνιστική Κοινή
230 και είχε ελληνική παιδεία

231.  

Κερδήθηκε για τον Χριστό υπό του Παύλου και µεταστράφηκε στο Χριστιανισµό 

µάλλον το 48 µ.Χ., όταν ο Παύλος και ο Βαρνάβας εκήρυτταν στην Αντιόχεια. Η 

αποστολική παράδοση του κηρύγµατος του Παύλου τον επηρέασε τόσο, ώστε 

παρέµεινε µαθητής του σε όλη τη ζωή του
232.  Ο Λουκάς έγραψε το δίτοµο έργο του, 

σχεδόν το 1/3 της Κ.∆. για τον κράτιστο ρωµαίο αξιωµατούχο Θεόφιλο. Ο απόστολος 

                                                 
227 Σ. ∆ ε σ π ό τ η ς, Λουκάς, ΜΟΧΕ, υπό έκδοση.    
 
228 Πρβλ. Κατά Λουκάν Ευαγγέλιον, διαθέσιµο στο: 
http://el.orthodoxwiki.org/Κατά_Λουκάν_Ευαγγέλιον προσπελάστηκε την 3-10-2012. 
 
229

Πρβλ. Π.,  Τ ρ ε µ π έ λ α, ό.π., 1995, σ. 4.  
 
230 Πρβλ. Κατά Λουκάν Ευαγγέλιον, διαθέσιµο στο: 
http://el.orthodoxwiki.org/Κατά_Λουκάν_Ευαγγέλιον  προσπελάστηκε την 3-10-2012. 
 
231 Πρβλ. J., E n u w o s a,  Η φύση του θανάτου του Ιησού στη Σωτηριολογία του Λουκά, (Μεταφρ. Σ. 
Αγουρίδη), ∆.Β.Μ., Τόµος 12ος , Εκδόσεις Άρτος Ζωής, Νέα Σειρά, Ιούλιος ∆εκέµβριος 1993, Έτος 22, 
σ. 54.    
  
232 Πρβλ. J. E n u w o s a,  ό.π., σ. 55.   
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Παύλος στην Προς Φιλήµονα
233 ονοµάζει τον Λουκά συνεργάτη του και στην Προς 

Κολοσσαείς
234 τον ονοµάζει ιατρό και αγαπητό.  

Ο Λουκάς είναι ο πρώτος χριστιανός επιστήµονας που γνωρίζουµε στην Κ.∆. 

Πρέπει να ήταν κοσµογυρισµένος, αφού είναι γνωστό ότι οι Έλληνες γιατροί 

ταξίδευαν σε όλο τον κόσµο. Από πληροφορίες µέσα από τα κείµενα του Λουκά, από 

πληροφορίες για ταξίδια και δροµολόγια πλοίων, φαίνεται ότι ο ίδιος ταξίδευε πολύ 

και µάλιστα στη θάλασσα
235. Αν µετρήσουµε την Κ.∆. σε στίχους το µεγαλύτερο 

µέρος της το έγραψε ο Λουκάς και δεύτερος έρχεται ο Παύλος
236. 

Το όνοµα Λουκάς θεωρείται ότι προέρχεται από τη σύντµηση του λατινικού 

ονόµατος Λουκανός ή Λουκάνιος ή Λούκιος (Lucanus, Lucanius, Lucius < lux < φως
. 

πρβλ. Πλουτ., Ηθικά 675d. 676e)237, το οποίο το συναντάµε συχνότατα στις 

επιγραφές. Σε παλιότερους κώδικες της Βουλγάτας, το τρίτο Ευαγγέλιο τιτλοφορείται 

ως secundum Lucanum. Το όνοµα αυτό δεν το συναντάµε, όπως αντιθέτως συµβαίνει 

µε άλλα, στην κλασική γραµµατεία. Τα συντετµηµένα κύρια ονόµατα, που έχουν την 

κατάληξη –ας, είναι συνήθως είτε ονόµατα δούλων είτε απελεύθερων
238. Συνεπώς 

µπορούµε να συµπεράνουµε ότι ο Λουκάς, ήταν αρχικά δούλος ιατρός και έγινε 

απελεύθερος του κρατίστου Θεοφίλου στον οποίο αφιέρωσε και τα δύο βιβλία του. Οι 

πληροφορίες αυτές όµως δεν φαίνονται ιδιαίτερα αξιόπιστες
239. Αντίθετα αξιόπιστες 

πηγές είναι τα τρία σηµεία στις επιστολές του Παύλου όπου µνηµονεύεται ο τρίτος 

ευαγγελιστής
240. Τα χωρία αυτά είναι τα εξής: (α) ἀσπάζεται ὑμᾶς Λουκᾶς ὁ 

ἰατρὸς ὁ ἀγαπητὸς καὶ Δημᾶς241, (β) Μᾶρκος, Ἀρίσταρχος, Δημᾶς, Λουκᾶς, 

                                                 
233 Φιληµ. 1,24. 
 
234 Κολ. 4,14. 
 
235 Πρβλ. Γ., Γρατσέας, ό.π., 1966, σ. 365. 
 
236 Πρβλ. Σ., Σάκκος, Λουκάς ο Ιατρός ο Αγαπητός, Εφηµερίς Ορθόδοξος Τύπος, Έτος ΜΒ, Αρ. Φ. 
1476/18-10-2002.   
 
237 Σ. ∆ ε σ π ό τ η ς, Λουκάς, ΜΟΧΕ, υπό έκδοση.    
 
238 Πρβλ. Π.,  Τ ρ ε µ π έ λ α, ό.π., 1995, σ. 3. 
 
239

Πρβλ. Π.,  Τ ρ ε µ π έ λ α, ό.π., 1995, σ. 3-4.  
 
240 Πρβλ., Γ., Γρατσέας, ό.π., 1966, σ. 364. 
 
241 Κολ. 4,14. 
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οἱ συνεργοί μου242 και (γ) Λουκᾶς ἐστι μόνος μετ' ἐμοῦ243. Από τα χωρία αυτά 

συνάγεται ότι κατά την πρώτη φυλάκιση του Παύλου, όταν γράφτηκαν από τη Ρώµη 

οι Προς Κολοσσαείς και Προς Φιλήµονα επιστολές του Παύλου, όσο και κατά τη 

δεύτερη φυλάκιση του Παύλου, όταν γράφτηκε η Προς Τιµόθεον Β και κατέληξε στο 

µαρτυρικό του θάνατο, ο Λουκάς ήταν µαζί του
244. Αν στο έργο του είναι έντονη η 

επίδραση των Ο’, εντούτοις δεν γνωρίζουµε το αν ασπάσθηκε τον ιουδαϊσµό πριν 

γίνει Χριστιανός.  

3.2 Το Κατά Λουκάν Ευαγγέλιο  
Ο Ευαγγελιστής Λουκάς µας βεβαιώνει ότι πολλοί επιχείρησαν να συντάξουν 

κάποια διήγηση για τα γεγονότα σχετικά µε τον Ιησού, σύµφωνα µε όσα παρέδωσαν 

οι αυτόπτες µάρτυρες και υπηρέτες του Λόγου και αυτός προσπάθησε να τα 

καταγράψει από την αρχή µε ακρίβεια, παραθέτοντας όσα συνέβησαν µε σειρά (Λουκ. 

1,1-4)245. Έτσι καθίσταται φανερός ο σκοπός της συγγραφής του τρίτου Ευαγγελίου, 

το οποίο απευθύνεται προς τον Θεόφιλο
246. Είναι ο τρίτος κατά σειρά Ευαγγελιστής, 

ο οποίος χειρίστηκε το θέµα µε διαφορετικό τρόπο σε σχέση µε τους άλλους δύο 

Συνοπτικούς.  Η προοπτική του Ευαγγελίου του Λουκά εκτός της ιστορικής γνώσης, 

ήταν η ουσιαστική κατανόηση του µυστηρίου του προσώπου και του έργου του Ιησού 

Χριστού η οποία σώζει τον άνθρωπο
247. Ενώ γνώριζε το παύλειο κήρυγµα, η γλώσσα 

του, το ύφος του, οι εκφράσεις και το λεξιλόγιο του, δεν µιµούνται τον απόστολο των 

εθνών. Αν και οι οµοιότητες των εννοιών είναι προφανείς, δεν µπορούµε να 

συµπεράνουµε  άµεση φιλολογική σύνδεση µεταξύ τους
248. 

Η πληρότητα και η τελειότητα στη διατύπωση και την έκφραση, αλλά και η 

πιστότητα στην καταγραφή των γεγονότων αναδεικνύουν το Κατά Λουκάν ως ένα 

κείµενο «αξιώσεων» όχι µόνο για τον Χριστιανισµό αλλά και για την ύστερη 
                                                 
242 Φιλήµ. 1,24. 
 
243 Β. Τιµοθ. 4, 11.  
 
244

Πρβλ. Π.,  Τ ρ ε µ π έ λ α, ό.π., 1995, σ. 4.  
 
245 Πρβλ. Γ., Π α τ ρ ώ ν ο ς, Μαθητεία και Αποστολικότητα. Το Αποστολικό Κήρυγµα, Αθήνα: Εκδόσεις 
∆όµος, 1999. σ. 67. 
 
246 Πρβλ. Γ., Γρατσέας, ό.π., 1966, σ. 372. 
 
247 Πρβλ. Γ. Π α τ ρ ώ ν ο ς, ό.π., 1991. σ. 258. 
 
248 Πρβλ. J. E n u w o s a,  ό.π., 1993, σ. 55.   
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αρχαιότητα. Ο Λουκάς είναι ένας Ευαγγελιστής ο οποίος ως γνώστης της αρχαίας 

ιστοριογραφίας, εφαρµόζει τις αρχές της, ενώ επίσης σε αρκετά σηµεία ανιχνεύεται η 

ιατρική του ευαισθησία.. Το έργο του (στο οποίο κάποιοι εντάσσουν και την Προς 

Εβραίους και τις Ποιµαντικές) σφραγίζεται από την χαρισµατική του ιδιοφυία, καθώς 

προχωράει σε µια νέα σύνθεση της ευαγγελικής ιστορίας, επιλέγοντας τις πηγές, 

κατανέµοντας και οργανώνοντας το υπάρχον σκόρπιο υλικό, επί τη βάσει ενός 

θεολογικού προγράµµατος. ∆εν υπάρχει αµφιβολία ότι γνώριζε το κατά Μάρκον 

Ευαγγέλιο και άλλα κείµενα, τα οποία όµως δεν τον ικανοποιούσαν εξαιτίας του 

περιληπτικού και αποσπασµατικού χαρακτήρα τους. Έτσι γράφει έχοντας ως σκοπό 

να εκθέσει τα γεγονότα όπως ακριβώς έγιναν, µε την επιθυµία να κατηχήσει 

προσωπικά το φίλο του «κράτιστον
249 Θεόφιλον

250», αλλά και την χριστιανική 

κοινότητα της οποίας προΐσταται, όσον αφορά τη ζωή και τη δράση του Χριστού
251. 

Ο αξιωµατούχος Θεόφιλος ήταν ο αποδέκτης των έργων του Λουκά. Το στοιχείο 

είναι σηµαντικό για την έρευνα αν αναλογιστούµε ότι ο Λουκάς απευθύνεται σε έναν 

άνθρωπο πλούσιο και επιφανή. 

Πίσω από την ιστορική ακρίβεια του Ευαγγελίου του Λουκά πιθανώς κρύβεται 

συγκεκριµένος ποιµαντικός ή και θεολογικός σκοπός. Ο Λουκάς δεν ήταν µόνο 

άριστος ιστορικός, αλλά εξαίρετος ποιµένας και θεολόγος. Η προοπτική του 

Ευαγγελίου είναι να φτάσει κανείς στην ουσιαστική κατανόηση του προσώπου, του 

µυστηρίου και του έργου του Χριστού, πέρα απ’ την ιστορική γνώση των πραγµάτων. 

Έτσι η οπτική της ιστορίας είναι θεολογική, µέσω του µυστηρίου της Θείας 

Οικονοµίας και αντίστροφα η θεολογία έχει ιστορική βάση. Με τον τρόπο αυτό είναι 

αρµονική η σύνδεση αποκάλυψης και ιστορίας και αποτελούν το διπολικό σχήµα της 

ευαγγελικής εκθέσεως των γεγονότων της ζωής του Χριστού
252. 

Η έρευνα των τελευταίων δείχνει το σεβασµό του Λουκά στις παραδόσεις αλλά 

και την συνέπεια του ως ιστορικού και τα έργα του µπορούν να χαρακτηριστούν ως 

                                                 
249 Κ.,  Σ ι α µ ά κ η ς,  ό.π., 2012, σ. 48. Η προσφώνηση κράτιστος γινόταν σε αξιωµατούχους και 
σηµαίνει εξοχότατος.  
 
250 Ο κράτιστος Θεόφιλος ή είναι «κατηχηµένος» χριστιανός και ο συγραφέας θέλει να θεµελειώσει µε 
περισσότερα στοιχεία την πίστη του ή είναι εθνικός και έλαβε ανακριβείς πληροφορίες για το 
χριστιανισµό, τις οποίες ο ευαγγελιστής θέλει να ανατρέψει δίδοντας τις σωστές και ακριβείς. 
Βλ. Η Καινή ∆ιαθήκη, Οι Φίλοι της Γραφής, Αθήνα: 2003, σ.131.  
 
251 Πρβλ. Γ. Π α τ ρ ώ ν ο ς, ό.π., 1991. σ. 72-73. 
 
252 Πρβλ. Γ. Π α τ ρ ώ ν ο ς, ό.π., 1991. σ. 73. 
 



 67 

ιστορικές µονογραφίες . Ένα µέρος του Ευαγγελίου του είναι κοινό µε αυτό του 

Ματθαίου, συγκεκριµένα 240 στίχοι και άλλο κοινό µε αυτό του Μάρκου. Από τους 

650 στίχους του αρχαιότερου ευαγγελίου ο Λουκάς έχει πάρει τους 350, έχοντας 

παραλείψει θέµατα που σχετίζονται µε ζητήµατα αυστηρά ιουδαϊκά ή άλλα τα οποία 

θίγει στις Πράξεις. Το ¼ του Ευαγγελίου του Λουκά δεν συναντάται σε άλλον 

Ευαγγελιστή
253. Το υλικό, το οποίο συναντάται µόνο στο Λουκά, είναι το εξής: 

1-2:  Προϊστορία. 

3, 10-4: Κήρυγµα του Ιωάννη προς διάφορες τάξεις.  

3, 23-38: Γενεαλογικό δέντρο. 

5, 1-11:  Η αλιεία του Πέτρου. 

7, 11-17:  Ο νέος της Ναΐν. 

7, 36-50:  Η µεγάλη αµαρτωλή. 

8, 1-3:   Οι µαθήτριες. 

9, 51-6: Άρνηση του Ιησού στη Σαµάρεια. 

10, 18-20: Λόγοι κατά την επιστροφή των 72 µαθητών. 

10, 25-37:  Παραβολή του καλού Σαµαρείτη.  

10, 38-42:  Η Μάρθα και η Μαρία. 

11, 5-8:  Παραβολή του παρακαλούντος φίλου. 

11, 27-28:  Μακαρισµός της µητέρας του Κυρίου.  

12, 13-21: Παραβολή του άφρονος πλουσίου. 

12, 35-48:  Ετοιµότητα καί πιστότητα ενόψει της βασιλείας.  

12, 49:  Λόγιο περί Πυρός. 

12, 54-56:  Σηµεία των Καιρών.  

13, 1-5:  Προτροπή για µετάνοια.  

13, 6-9:  Παραβολή της άκαρπης συκής.  

13, 10-17:  Θεραπεία της συγκύπτουσας γυναίκας το Σάββατο.  

13, 31-33:  Οι απειλές του Ηρώδη.  

14, 1-6:  Θεραπεία του υδρωπικού.  

14, 7-14:  Επιλογή των θέσεων και των καλεσµένων σε δείπνο.  

14, 28-35:  Παραβολή για την οικοδοµή του πύργου και την προετοιµασία για 

πόλεµο.  

15, 8-10:  Παραβολή της απολεσθείσης δραχµής. 

                                                 
253 Πρβλ., Σ., ∆ ε σ π ό τ η ς, Ο Κώδικας των Ευαγγελίων. Εισαγωγή στα Συνοπτικά Ευαγγέλια και 
Πρακτική Μέθοδος Ερµηνείας τους, Αθήνα: Άθως 2007. 
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15, 11-32:  Παραβολή του ασώτου υιού.  

16, 1-13:  Παραβολή του άδικου Οικονόµου. 

16, 14-18:  Επιτίµηση των Φαρισαίων.  

16, 19-31:  Παραβολή του πλουσίου και του Λαζάρου. 

17, 7-10:  ∆ιάφοροι λόγοι του Ιησού.  

17, 11-19:  Καθαρισµός των δέκα λεπρών. 

18, 1-8:  Παραβολή του άδικου κριτή και της χήρας.  

18, 9-14:  Παραβολή του τελώνου και του Φαρισαίου. 

19, 2-10:  Συνάντηση του Ιησού µε τον Ζακχαίο. 

19, 39-44: Προφητεία της καταστροφής της Ιερουσαλήµ. 

22, 35-38: Λόγοι του Ιησού στο Μυστικό ∆είπνο. 

23, 6-16: Ο Ιησούς µπροστά στον Ηρώδη.  

23, 27-31: Λόγοι του Ιησού καθ’ οδόν προς τον Γολγοθά. 

23, 39-43: Οι ληστές στο Σταυρό. 

24, 13-35: Οι µαθητές καθ’ οδόν προς Εµµαούς.  

24, 36-53: Αποκάλυψη στην Ιερουσαλήµ / Ανάληψη
254. 

Πηγές του Λουκά θεωρούνται η Q και µια άλλη πηγή η L, η οποία δεν 

αποτελούσε αυτόνοµο ευαγγέλιο. Η υποτιθέµενη αυτή Πηγή δεν διαθέτει ενιαίο ύφος 

και λεξιλόγιο, γι’ αυτό πολλές περικοπές αντανακλούν παραδόσεις της πρώτης 

Εκκλησίας και αντικατοπτρίζουν αρχέγονα ήθη και δοξασίες της Παλαιστίνης. Ο 

Λουκάς τις ιδιαίτερες πληροφορίες του τις άντλησε από τους κύκλους του Ιακώβου 

του αδελφοθέου, στην Αντιόχεια και στην Καισάρεια. Ο Λουκάς κατά µια άλλη 

άποψη στηρίχθηκε σε µια δική του πηγή η οποία σχετιζόταν µε κύκλους 

Ιουδαιοχριστιανών anawim. Στη συνέχεια έχοντας στα χέρια του τον Μάρκο 

προσέθεσε περικοπές απ αυτόν
255.     

Όσον αφορά το θέµα των φτωχών και καταφρονεµένων, το ευαγγέλιο του Λουκά 

κινείται πάνω στην ίδια κοινωνική γραµµή της παλαιοδιαθηκικής διδασκαλίας, 

τονίζοντας ιδιαίτερα τη δράση της Εκκλησίας µέσα στην ιστορία. Αποτελεί την 

εκπλήρωση και ολοκλήρωση της προφητικής φωνής. Ο Λουκάς συνδέει άµεσα τον 

Μεσσία µε τους ταπεινούς και καταφρονεµένους, σε µια εποχή όπου η προσδοκία του 
                                                 
254 Σ., ∆ ε σ π ό τ η ς,  Ο Κώδικας των Ευαγγελίων. Εισαγωγή στα Συνοπτικά Ευαγγέλια και Πρακτική 
Μέθοδος Ερµηνείας τους, ό.π., 2007.   
 
255 Σ., ∆ ε σ π ό τ η ς,  Ο Κώδικας των Ευαγγελίων. Εισαγωγή στα Συνοπτικά Ευαγγέλια και Πρακτική 
Μέθοδος Ερµηνείας τους, ό.π., 2007. 
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ερχοµού του Μεσσία, είναι µεγάλη. Ο ευαγγελισµός των φτωχών µε τον ερχοµό του 

Μεσσία, είναι µια πραγµατικότητα αναµφισβήτητη. Ο φτωχός και ταπεινός λαός, ο 

ξεκοµµένος από κάθε φροντίδα και αποκλεισµένος κοινωνικά, αποτελεί το 

αντικείµενο φροντίδας και θεραπείας του Ιησού, προκαλώντας την αντίδραση των 

φαρισαίων που τον κατηγορούν ότι τρώει και πίνει µε τους αµαρτωλούς. Το γεγονός 

αυτό αποτυπώνεται µε έµφαση στο κατά Λουκάν
256.    

Το Άγιο Πνεύµα κατέχει ξεχωριστή θέση στον Λουκά, σε σχέση µε τους άλλους 

δύο συνοπτικούς, Ματθαίο και Μάρκο, στους οποίους είναι περιορισµένη. Ο Λουκάς 

διασώζει µια εξελικτική µορφή της πνευµατολογίας, η οποία ξεκινάει απ’ τον 

Πρόδροµο και κορυφώνεται στην Πεντηκοστή (στις Πράξεις)257. Ο νόµος και οι 

προφήτες παιδαγώγησαν τους ανθρώπους µέχρι τον Ιωάννη τον Βαπτιστή και στη 

συνέχεια παραχώρησαν τη θέση τους στην εποχή της χάριτος, όπου κηρύσσεται το 

άγγελµα της Βασιλείας του Θεού: ὁ νόμος καὶ οἱ προφῆται ἕως Ἰωάννου· ἀπὸ 

τότε ἡ βασιλεία τοῦ Θεοῦ εὐαγγελίζεται, καὶ πᾶς εἰς αὐτὴν βιάζεται (Λκ. 

16,16). Στο χωρίο αυτό στηρίζεται η τριπλή διαίρεση της ιστορίας, στην εποχή του 

Ισραήλ (παρελθόν), στην εποχή του Ιησού (παρόν, κέντρο της ιστορίας) και στην 

εποχή της Εκκλησίας. Το Πνεύµα στο Κατά Λουκάν – Πράξεις πληρεί και τις τρεις 

αυτές εποχές
258. 

Στο ευαγγέλιο του Λουκά τέλος, τονίζεται η δράση της Εκκλησίας µέσα στην 

ιστορία. Τα γεγονότα νοηµατοδοτούνται µέσα από το πρίσµα της Ανάστασης του 

Χριστού. Ενώ δεν απουσιάζει η αναµονή των εσχάτων, αφήνεται περισσότερος 

χώρος στη δράση του Αγίου Πνεύµατος κατά το παρόν. ∆ιασώζει αρκετούς ύµνους 

και προσευχές ενώ κυριαρχείται από ατµόσφαιρα χαράς. Μέσα από τη φροντίδα του 

Ιησού για τους φτωχούς τους περιφρονηµένους τις γυναίκες και τα παιδιά, τονίζεται 

το ενδιαφέρον του χριστιανισµού για τα κοινωνικά προβλήµατα και την αντιµετώπισή 

τους
259.     

 
 

                                                 
256 Πρβλ. Χ., Ο ι κ ο ν ό µ ο υ, ό.π., 2003, σ. 155-158.   
 
257 Πρβλ. Χ., Ο ι κ ο ν ό µ ο υ, ό.π., 2001, σ. 23. 
 
258 Πρβλ. Χ., Ο ι κ ο ν ό µ ο υ, ό.π., 2001, σ. 27-28.  
 
259 Η Καινή ∆ιαθήκη, Οι Φίλοι της Γραφής, Αθήνα: 2003, σ.131-132. 
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Κεφάλαιο 4ο 

Ο πλούτος και η ιδιοκτησία στο Κατά 
Λουκάν 

 

4.1 Από το κήρυγµα του Ιωάννου του Βαπτιστού (3, 1-20) 
Οι πρώτες αναφορές στο Κατά Λουκάν, όσον αφορά τη διαχείριση του πλούτου 

και την στάση απέναντι σ’ αυτόν, γίνονται στο προδροµικό κήρυγµα. Πλήθος λαού 

συρρέει στην έρηµο, αναζητώντας οδούς σωτηρίας. Και ρωτούσαν τον Ιωάννη οι 

όχλοι: τί οὖν ποιήσομεν; Ο Βαπτιστής, παρότι ήταν υιός ιερέως ζούσε στην έρηµο, 

επέκεινα των πόλεων, εκεί όπου βίωνε ο Ισραήλ την άµεση εξάρτηση από την 

πρόνοια του Θεού
260, γι’ αυτό απαντούσε αφοπλιστικά στα ερωτήµατά τους: ὁ ἔχων 

δύο χιτῶνας μεταδότω τῷ μὴ ἔχοντι, καὶ ὁ ἔχων βρώματα ὁμοίως ποιείτω. 

ἦλθον δὲ καὶ τελῶναι βαπτισθῆναι, καὶ εἶπον πρὸς αὐτόν· διδάσκαλε, τί 

ποιήσομεν; ὁ δὲ εἶπε πρὸς αὐτούς· μηδὲν πλέον παρὰ τὸ διατεταγμένον ὑμῖν 

πράσσετε (3,11-13). Αυτός που έχει δύο χιτώνες να δώσει τον έναν και αυτός που 

έχει τρόφιµα να κάνει το ίδιο. Στους τελώνες απαντά να µην εισπράττουν τίποτα 

παραπάνω εκτός από τα νόµιµα.  

∆εν είναι γνωστό αν ο Ιωάννης έτυχε κάποιας ιδιαίτερης µόρφωσης, όπως επίσης 

δεν είναι γνωστό αν και για ποιο χρονικό διάστηµα µετείχε στις δραστηριότητες της 

θρησκευτικής κοινότητας των Εσσαίων του Κουµράν. Αυτό που είναι γνωστό είναι 

ότι από τα παιδικά του χρόνια βγήκε στην έρηµο, όπου µε άσκηση και σκληρή 

πνευµατική ζωή συγκλόνισε µε το κήρυγµα του για µετάνοια
261. Ο Βαπτιστής ο 

οποίος τρεφόταν µε µέλι άγριο και ακρίδες και ήταν ενδεδυµένος απλά
262 σε κάθε 

επαγγελµατική κατηγορία, έδινε τη συµβουλή που άρµοζε σ’ αυτήν. Ο λαός, οι 

                                                 
260 M. W o l t e r, Das Lukas evangelium, Tübingen: Mohr 2008 (όπου και περαιτέρω βιβλιογραφία). 
 
261 Πρβλ. Γ. Π α τ ρ ώ ν ο ς, Η Ιστορική Πορεία Του Ιησού Από Τη Φάτνη Ως Τον Κενό Τάφο, Αθήνα: 
Εκδόσεις ∆όµος, 1991. σ. 218. 
 
262 Πρβλ., Ιωάννης ο Βαπτιστής, διαθέσιµο στο: http://el.wikipedia.org/wiki/Ιωάννης_ο_Βαπτιστής 
προσπελάστηκε την 3-07-2013. 
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τελώνες και οι στρατιώτες συναισθάνονταν τις ενοχές τους. Ο Ναός µε τις θυσίες δεν 

τους προσέφερε αληθινή εξιλέωση και ζητούσαν στην έρηµο σωτηρία από το άγος 

των αµαρτιών
263. Η αγάπη προς τους άλλους σύµφωνα µε την εισήγηση του Ιωάννου 

του Βαπτιστή, εκφράζεται έµπρακτα µέσω της διανοµής ενδυµάτων και τροφής. Η 

εσωτερική µετάνοια φανερώνεται µέσω της έµπρακτης άσκησης της αγάπης µέσω 

αγαθοεργιών. Προτρέπει δηλαδή ο Ιωάννης αυτούς που έχουν έστω κι ένα παραπάνω 

ρούχο να δίνουν σ’ αυτούς που δεν έχουν, για να τους ανακουφίζουν. Το Ευαγγέλιο 

ζητεί έλεος και όχι θυσία
264. 

Ο Λουκάς όπως και ο Ματθαίος
265 κατονοµάζουν κοινωνικές τάξεις και 

θρησκευτικές οµάδες από τις οποίες προέρχονταν οι άνθρωποι που πήγαιναν στον 

Ιωάννη αναζητώντας σωτηρία, όπως Φαρισαίοι, Σαδδουκαίοι αξιωµατούχοι 

στρατιωτικοί, πλούσιοι τελώνες
266. Οι τελώνες ήταν άλλη µια κατηγορία ανθρώπων 

που επίσης αναζητούσε σωτηρία στην έρηµο. Οι τελώνες έδειχναν ιδιαίτερο σεβασµό 

στο πρόσωπο του Ιωάννου. Ο Ιωάννης τους προτρέπει να συλλέγουν φόρους, αλλά 

ποτέ µεγαλύτερο ποσό απ’ αυτό που έχουν διαταχθεί από τους προϊσταµένους τους. 

Αναγνωρίζει δηλαδή το δίκαιο του κράτους, χωρίς να µέµφεται την είσπραξη των 

φόρων. ∆εν παροτρύνει τους τελώνες να παρατήσουν το επάγγελµά τους θεωρώντας 

το νόµιµο και αναγκαίο, µε την προϋπόθεση ότι ασκείται µε εντιµότητα και 

δικαιοσύνη
267.      

Όσον αφορά τους στρατιώτες, για τους οποίους το κείµενο δεν διευκρινίζει αν 

ήταν Ρωµαίοι ή Ιουδαίοι
268, ἐπηρώτων δὲ αὐτὸν καὶ στρατευόμενοι λέγοντες· 

καὶ ἡμεῖς τί ποιήσομεν; καὶ εἶπε πρὸς αὐτούς· ο Ιωάννης μηδένα 

συκοφαντήσητε μηδὲ διασείσητε, καὶ ἀρκεῖσθε τοῖς ὀψωνίοις ὑμῶν (Λκ. 3,14). 

                                                 
263 M. W o l t e r, ό.π., ad loc. 
 
264 Πρβλ. Π.  Τ ρ ε µ π έ λ α, Υπόµνηµα Εις Το Κατά Λουκάν Ευαγγέλιον, Αθήνα: Εκδόσεις Ο ΣΩΤΗΡ, 
1995, σ. 133. 
 
265 Μτ. 3,5-7. 
 
266 Πρβλ. Γ. Π α τ ρ ώ ν ο ς, Η Ιστορική Πορεία Του Ιησού Από Τη Φάτνη Ως Τον Κενό Τάφο, ό.π., 
1991. σ. 223. 
 
267 Πρβλ. Π.  Τ ρ ε µ π έ λ α, ό.π.,1995. σ. 133-134. 
 
268 M. Wolter, ό.π., ad loc. 
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Με άλλα λόγια τους προτρέπει να µην εκβιάζουν, να µην συκοφαντούν
269 και να 

αρκούνται στο µισθό τους. Το οψώνιον είναι το αγορασθέν προσφάγι από τον 

στρατιώτη, ο µισθός ή το σιτηρέσιό του
270. Το οψώνιον (όψον + ώνιον) του 

στρατιώτη τότε δινόταν σε χρήµα
271.   

  

4.2 Οι πειρασµοί και οι βιοτικές ανάγκες (4, 1-13) 
Οι δύο από τους τρεις πειρασµούς του Ιησού στην έρηµο, εµπεριέχουν στοιχεία 

σχετικά µε την ικανοποίηση των βιοτικών αναγκών από τον υποψήφιο Μεσσία, ο 

οποίος σε κάθε εποχή προκαλείται από τις µάζες να προσφέρει «άρτον και θέαµα», 

έτσι ώστε να τις αποκοιµίσει
272. Ο πρώτος είναι εκείνος της πείνας και της δίψας, που 

συνιστούν την αιτία των προβληµάτων του βίου. Οι πειρασµοί αναφέρονται και στους 

άλλους δύο συνοπτικούς
273.  

Αφού βαπτίστηκε ο Ιησούς, οδηγούµενος από το Άγιο Πνεύµα στην έρηµο
274 

όπου νήστεψε για σαράντα µέρες κι εκεί δέχτηκε πειρασµό από το ∆ιάβολο
275: 

Ἰησοῦς δὲ πλήρης Πνεύματος Ἁγίου ὑπέστρεψεν ἀπὸ τοῦ Ἰορδάνου, καὶ 

ἤγετο ἐν τῷ Πνεύματι εἰς τὴν ἔρημον ἡμέρας τεσσαράκοντα πειραζόμενος 

ὑπὸ τοῦ διαβόλου, καὶ οὐκ ἔφαγεν οὐδὲν ἐν ταῖς ἡμέραις ἐκείναις· καὶ 

συντελεσθεισῶν αὐτῶν ὕστερον ἐπείνασε(4,1). Στον πρώτο πειρασµό του Ιησού 

                                                 
269 Συκοφαντώ (Λκ.3,14 19,18) (συκοφαντώ τινός τι) σαν τελώνης φορολογώ κάποιον παίρνοντας του 
περισσότερα από τα προβλεπόµενα «γδέρνω» και «στραγγίζω» κάποιον οικονοµικώς. Βλέπε Κ., Σ ι α-  
µ ά κ η, ό.π. σ. 83.  
 
270 Πρβλ. Π.  Τ ρ ε µ π έ λ α ς, ό.π., 1995. σ. 134-135. 
 
271 Στην αρχαιότητα ο στρατός δεν διέθετε καζάνι και στρατιωτικές στολές, αλλά έδινε στους 
στρατιώτες ένα ποσό για να φάνε και να ντυθούνε. Το ποσό αυτό ονοµάζεται οψώνιον. Τη λέξη αυτή 
τη συναντούµε και στους παπύρους της εποχής (Παπ. Οξυρρύγχου 522,9). Βλέπε Κ.,  Σ ι α µ ά κ η, 
ό.π., σ. 60. 
 
272 M. W o l t e r, ό.π., ad loc. 
 
273 Μτ. 4,1-11. Μκ. 1,12-13.  

 
274 Η έρηµος αλλά και η ευρύτερη ερηµική περιοχή της Ιουδαίας, είναι ένα απόκοσµο µέρος. Έχει 
λόφους, βράχια και είναι τελείως άνυδρη. Βρίσκεται µεταξύ των Ιουδαϊκών Λοφων και της κοιλάδας 
του Ιορδάνη και εκτείνεται 75 µίλια από βορά προς νότο και 10 µίλια από ανατολή προς δύση. Βλέπε 
Ε. Σ ά ν τ ε ρ ς, Το ιστορικό Πρόσωπο Του Ιησού, Μετ. Γ. Βλάχος, Αθήνα: Εκδόσεις Φιλίστωρ, 1998, 
σ. 197. 
 
275 Πρβλ. Ε. Σ ά ν τ ε ρ ς, Το ιστορικό Πρόσωπο Του Ιησού, Μετ. Γ. Βλάχος, Αθήνα: Εκδόσεις 
Φιλίστωρ, 1998, σ. 195. 
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ο διάβολος προκαλεί αυτόν που διακηρύχθηκε Μεσσίας κατά τη βάπτισή του, να 

µετατρέψει τις πέτρες σε ψωµί. (4,1-4). Η ευτυχία της ζωής δεν συνίσταται σε τροφές 

και απολαύσεις, αλλά να διαµορφώνει τη ζωή του µέσω της υπακοής στο θέληµα του 

Θεού
276. Η ζωή δεν είναι µόνο καθηµερινές και βιολογικές ανάγκες και ο άνθρωπος 

δεν καταξιώνεται στην ευκαιριακή ευδαιµονία και τη συσσώρευση αγαθών. Η 

υπόσταση του ανθρώπου δεν µπορεί να περιοριστεί µόνο στο υλικό και σωµατικό 

στοιχείο (το βίο), αλλά το νόηµα της ζωής του επεκτείνεται προς τα πνευµατικά και 

αιώνια.  

Ο Ιησούς απαντά στο ∆ιάβολο: οὐκ ἐπ᾿ ἄρτῳ μόνῳ ζήσεται ἄνθρωπος, ἀλλ᾿ 

ἐπὶ παντὶ ῥήματι ἐκπορευομένῳ διὰ στόματος Θεοῦ (Λκ. 4,4) και µε την 

απάντηση αυτή προσδιορίζει την ενότητα αυτών των δύο πραγµατικοτήτων της 

υλικής και της πνευµατικής
277. Με τη δύναµη του Θεού µπόρεσαν ο Μωυσής και ο 

Ηλίας, να ζήσουν χωρίς τροφή σαράντα µέρες, ο λαός στην Έξοδο τρεφόταν από το 

µάννα. Με την άρνησή του ο Ιησούς δείχνει εµπιστοσύνη στον Πατέρα για την 

ικανοποίηση των βιοτικών αναγκών του πάνω στη Γη, αναθέτοντας κάθε βιοτική 

µέριµνα σε Αυτόν
278. Ο Ιησούς µε την αιτιολογηµένη απάντηση που δίνει δεν 

υποτιµά την ανάγκη του άρτου, αλλά την θέτει στη σωστή της βάση
279. Ο ∆ιάβολος 

απολυτοποιεί το υλικό στοιχείο και ο Ιησούς µε τη στάση του, χωρίς να παραθεωρεί 

τις οικονοµικές ανάγκες της ζωής, δίνει προτεραιότητα στα πνευµατικά. Έτσι ο 

άνθρωπος µπροστά στη ζωή δεν βρίσκεται σε κάποιο τραγικό δίληµµα επιλογής 

ανάµεσα στο υλικό και το πνευµατικό στοιχείο, αλλά καλείται να πραγµατώσει και να 

συνθέσει και τα δύο, αρµονικά και διαλεκτικά
280.      

Ο απόηχος της ιστορίας αυτής της µετατροπής δηλαδή της πέτρας σε ψωµί 

υπάρχει και σε άλλα γεγονότα των Ευαγγελίων, όπως για παράδειγµα στον 

πολλαπλασιασµό των άρτων και των ψαριών (8,10-17). Εκεί προηγείται όµως η 

τροφοδοσία µε το λόγο του Θεού και η ευχή- ευχαριστία. Ωστόσο η άρνηση αυτή δεν 

                                                 
276 Πρβλ. Π.  Τ ρ ε µ π έ λ α ς, ό.π., 1995. σ. 148-149. 
 
277 Πρβλ. Γ. Π α τ ρ ώ ν ο ς, ό.π., 1991. σ. 262-263. 
 
278 Πρβλ. Π.  Τ ρ ε µ π έ λ α, ό.π., 1995. σ. 149-150. 
 
279 Κ., Μ π ε λ έ ζ ο ς,  Το περί τροφής αίτηµα της Κυριακής Προσευχής, (Εξηγητική Ερµηνευτική 
Μελέτη), Αθήνα: Γρηγόρης, 2012, σ. 36. 
 
280 Πρβλ. Γ. Π α τ ρ ώ ν ο ς, ό.π., 1991. σ. 263. 
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σηµατοδοτεί την αρχή µιας σειράς παρόµοιων αρνήσεων. Σε διάφορα σηµεία των 

Ευαγγελίων ο Ιησούς δεν χρησιµοποιεί τα θαύµατά του για να αποδείξει την 

ταυτότητά του. Φαίνεται πως η στάση του αυτή, να µην υποκύψει στην πείνα αλλά 

και στο δαιµονικό πειρασµό, οφειλόταν στην ηθική αντοχή του, αφού επρόκειτο να 

ξεκινήσει µια ζωή αυταπάρνησης, χωρίς να ασχολείται µε τις προσωπικές του 

ανάγκες, δίνοντας γι’ αυτό το σκοπό την ίδια τη ζωή του
281.    

 

4.3 Οι µακαρισµοί των πτωχών και ο ταλανισµός των 
πλουσίων (6, 20-38) 

Η διδασκαλία της Κ.∆. ενδιαφέρεται να στρέψει τον προσανατολισµό του 

ανθρώπου από τα επίγεια στα ουράνια, από τα υλικά αγαθά στα πνευµατικά
282. Ο 

Ιησούς διδάσκει την αξία της πτωχείας, η οποία προκαλεί την αγάπη του Θεού για 

τους ταπεινούς και τεθλιµµένους
283. Το άγγελµα του Ευαγγελισµού των πτωχών 

λαµβάνει χώρα στο κήρυγµα της Ναζαρέτ: εὐαγγελίσασθαι πτωχοῖς ἀπέσταλκέ 

με (4,18) και στην απάντηση του Ιησού στους µαθητές του Ιωάννη: πτωχοὶ 

εὐαγγελίζονται (7,22). Με την αναγγελία του Ευαγγελισµού των πτωχών ο Ιησούς 

δεν ανακοινώνει την έναρξη ενός ιωβηλαίου έτους, αλλά θέλει να δώσει µέσα από 

τον Τρίτοησαϊα, σωτηριολογικές προεκτάσεις. Στον Λουκά εκπληρώνονται οι γραφές 

όταν αρχίζει η δηµόσια δράση του Ιησού
284. Οι µακαρισµοί των πτωχών και οι 

ταλανισµοί των πλούσιων αναφέρονται και στο Κατά Ματθαίον
285 εκτός από το Κατά 

Λουκάν.  

Ο Λουκάς σώζει µόνο τέσσερις από τους εννέα µακαρισµούς που περιέχει η 

διήγηση του Ματθαίου. Ο Λουκάς µέσα από τους µακαρισµούς και τους ταλανισµούς 

θέλει να δείξει ότι τα έσχατα έχουν αρχίσει
286. Καὶ αὐτὸς ἐπάρας τοὺς 

ὀφθαλμοὺς αὐτοῦ εἰς τοὺς μαθητὰς αὐτοῦ ἔλεγε· μακάριοι οἱ πτωχοί, ὅτι 

                                                 
281 Πρβλ. Ε. Σ ά ν τ ε ρ ς, ό.π., 1998, σ. 202. 
 
282 Χ., Ο ι κ ο ν ό µ ο υ,  Καινή ∆ιαθήκη και Πολιτισµός, Θεσ/νίκη: Εκδόσεις Πουρνάρα, 2003, σ. 147. 

 
283 Πρβλ. Χ., Ο ι κ ο ν ό µ ο υ,  ό.π.,  2003, σ. 156. 
 
284 Πρβλ. Μ., Γ κ ο υ τ ζ ι ο ύ δ η ς, ό.π., 2006, σ. 331. 
 
285 Μτ. 5,1-12. 
 
286 Πρβλ. Μ., Γ κ ο υ τ ζ ι ο ύ δ η ς, ό.π., 2006, σ. 331. 
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ὑμετέρα ἐστὶν ἡ βασιλεία τοῦ Θεοῦ. μακάριοι οἱ πεινῶντες νῦν, ὅτι 

χορτασθήσεσθε. μακάριοι οἱ κλαίοντες νῦν, ὅτι γελάσετε (6,20-21). Μακάριοι 

είναι όσοι δεν έχουν δώσει την καρδιά τους στα πλούτη, αλλά στηρίζουν τις ελπίδες 

τους στον Θεό. Μακάριοι όσοι πεινούν και στερούνται, γιατί αυτοί θα χορτάσουν στη 

βασιλεία των ουρανών. Από την έναρξη της δηµόσιας δράσης του Ιησού εκφράζεται 

το έντονο ενδιαφέρον για τους φτωχούς, ώστε πολλοί τον ονόµασαν «Μεσσία των 

φτωχών». Αυτοί οι άνθρωποι προβάλλονται από τον Ιησού ως πραγµατικά µέλη της 

Βασιλείας του Θεού. Αυτούς που λόγω της φυσικής ή της κοινωνικής τους 

κατάστασης βρίσκονται στο περιθώριο της ιουδαϊκής κοινωνίας
287. Μετά την 

αιχµαλωσία στον Ισραήλ φτώχεια και ευσέβεια είναι αλληλένδετες, από τη στιγµή 

που οι φτωχοί δεν έχουν άλλη ελπίδα εκτός του Θεού
288.      

Αρκετά χωρία στην Π.∆. αναφέρονται στην πτωχεία και στην ευεργεσία που 

έχουν να λάβουν όσοι στερούνται τα αναγκαία στην επίγεια ζωή και υποµένοντας και 

ελπίζοντας στον Κύριο του σύµπαντος και της ιστορίας: ὁ ἐγείρων ἀπὸ γῆς 

πτωχὸν καὶ ἀπὸ κοπρίας ἀνυψῶν πένητα τοῦ καθίσαι αὐτὸν μετὰ ἀρχόντων, 

μετὰ ἀρχόντων λαοῦ αὐτοῦ289. Ο Κύριος θα σηκώσει τον πτωχό, τον δυστυχή και 

πεινασµένο, θα τον ανυψώσει και θα τον βάλει να καθίσει µε τους άρχοντες. 

Αντίθετα, όσον αφορά τους πλούσιους που χρησιµοποιούν αποκλειστικά τον πλούτο 

για τη δική τους καλοπέραση, ο Ιησούς τους λέει να µην περιµένουν ανταµοιβή αλλά 

την αιώνια πείνα, πλὴν οὐαὶ ὑμῖν τοῖς πλουσίοις, ὅτι ἀπέχετε τὴν παράκλησιν 

ὑμῶν, οὐαὶ ὑμῖν οἱ ἐμπεπλησμένοι, ὅτι πεινάσετε. οὐαὶ ὑμῖν οἱ γελῶντες νῦν, 

ὅτι πενθήσετε καὶ κλαύσετε (6,24-25). Οι πλούσιοι είναι χορτασµένοι από τον 

εαυτό τους, χωρίς Θεό στην παρούσα ζωή και όταν θα έρθει η ώρα να αποχωριστούν 

από τα υπάρχοντά τους, θα πάρουν µαζί τους τις ορέξεις τους για τις οποίες δεν θα 

βρουν ικανοποίηση µετά θάνατον
290.  

Από τα παραπάνω είναι φανερό ότι ο Ιησούς δεν είχε καλή ιδέα για τους 

αβροδίαιτους και καλοντυµένους ανθρώπους του πλούτου. Τους θεωρούσε ξένους µε 

                                                 
287 ∆., Π α σ σ ά κ ο ς,  Το κοινωνικοοικονοµικό πλαίσιο και η κοινωνική διδασκαλία των 
πρωτοχριστιανικών κοινοτήτων, ∆ΒΜ, τόµος 28, Αθήνα: Άρτος Ζωής, 2009. σ.83. 
 
288 Πρβλ. Μ., Γ κ ο υ τ ζ ι ο ύ δ η ς, ό.π., 2006, σ. 335. 
289 Ψαλ. 112,7-8. 
 
290 Πρβλ. Π.  Τ ρ ε µ π έ λ α, ό.π., 1995. σ. 206. 
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το δικό του πνεύµα απλότητος, αγάπης και ελπίδας στον Θεό. Στα τρία χρόνια της 

δηµόσιας δράσης του ο Ιησούς συναναστράφηκε φυσικά πλούσιους, όχι για να 

µείνουν πλούσιοι, αλλά να πάψουν να είναι
291. Στη νέα κοινωνία όταν αποκατασταθεί 

η αρχέγονη ζωή, θα αποκατασταθούν οι φτωχοί. Ο Λουκάς ταλανίζει τους πλουσίους 

ως υπεύθυνους για τη διασαλευθείσα τάξη
292. Είναι χαρακτηριστικό ότι ο Ιησούς 

τέκνο ενός άσηµου χωριού της Ναζαρέτ, ο οποίος εργάστηκε χειρωνακτικά ως 

τέκτων µέχρι την ηλικία των τριάντα ετών
293, δεν κήρυξε στις πόλεις της Γαλιλαίας 

αλλά µόνον στην επαρχία. Μεγάλες πόλεις της Γαλιλαίας, όπως η Σεπφωρίτιδα, οι 

οποίες βρίσκονταν πολύ κοντά στη γενέτειρα του Ιησού, δεν αναφέρονται στα 

Ευαγγέλια. Αν και ο Ιησούς πιθανόν να τις είχε επισκεφθεί, τουλάχιστο 

περιστασιακά, είχε περιορίσει το έργο του στις κωµοπόλεις και τα χωριά της 

Γαλιλαίας, ειδικά σε αυτά που βρίσκονταν στις όχθες της θάλασσας. Αν και 

απογοητεύτηκε από την υποδοχή που του επιφύλαξαν τα χωριά και εκστόµισε 

εναντίον τους το «οὐαί», δεν φαίνεται να κάνει το ίδιο µε τις µεγάλες κασµοπολίτικες 

πόλεις της Γαλιλαίας όπως η Σεπφωρίτιδα, η Τιβεριάδα και η Σκυθόπολη
294. Ο 

Ησαϊας εκσφενδονίζει τα φοβερά «οὐαὶ» εναντίον αυτών που αρπάζουν περιουσίες 

φτωχών, τους πλεονέκτες µεγαλοκτηµατίες, αυτών που διαστρέφουν τη δικαιοσύνη 

σε βάρος των φτωχών και τους στερούν ακόµα και από τις στοιχειώδεις τους 

ανάγκες
295.   

Προτρέπει τους µαθητές, από τους οποίους απαίτησε απόλυτη παραίτηση από το 

επάγγελµα
296, αν κάποιος τους πάρει το πανωφόρι, να µην τον εµποδίσουν να τους 

πάρει και το υποκάµισο: καὶ ἀπὸ τοῦ αἴροντός σου τὸ ἱμάτιον καὶ τὸν χιτῶνα μὴ 

κωλύσῃς (6,29). Όποιος σου ζητάει δίνε του χωρίς δισταγµό, και από αυτόν µην τα 

απαιτήσεις: παντὶ δὲ τῷ αἰτοῦντί σε δίδου, καὶ ἀπὸ τοῦ αἴροντος τὰ σὰ μὴ 

ἀπαίτει (6,30). ∆εν έχει νόηµα ο δανεισµός, µε την προυπόθεση της ανταπόδοσης, 

                                                 
291 Πρβλ. Γ., Ρ ο δ ί τ η ς, Χριστιανισµός και πλούτος, Χριστιανική ∆ηµοκρατία, Αθήνα: 1970, σ. 35-36. 

 
292 Πρβλ. Χ., Ο ι κ ο ν ό µ ο υ,  ό.π., 2003, σ. 161. 
 
293 M. W o l t e r, ό.π., ad loc. 
 
294 Πρβλ. Ε. Σ ά ν τ ε ρ ς, ό.π., 1998, σ. 187. 
 
295 Ησ. 10,1-2.  
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Πρβλ. Ε. Σ ά ν τ ε ρ ς, ό.π., 1998, σ. 189.  
 



 77 

αφού και οι αµαρτωλοί δανείζουν µε σκοπό να τα πάρουν πίσω: καὶ ἐὰν δανείζητε 

παρ᾿ ὧν ἐλπίζετε ἀπολαβεῖν, ποία ὑμῖν χάρις ἐστί; καὶ γὰρ ἁμαρτωλοὶ 

ἁμαρτωλοῖς δανείζουσιν ἵνα ἀπολάβωσι τὰ ἴσα (6,34). ∆ώστε µε προθυµία σε 

όσους έχουν ανάγκη και θα λάβετε ανταπόδοση από τον Θεό: ἀγαθοποιεῖτε καὶ 

δανείζετε μηδὲν ἀπελπίζοντες, καὶ ἔσται ὁ μισθὸς ὑμῶν πολύς, καὶ ἔσεσθε 

υἱοὶ ὑψίστου, δίδοτε, καὶ δοθήσεται ὑμῖν· μέτρον καλόν (6,35).  

Ο Λουκάς µιλάει για δανεισµό χωρίς ελπίδα εξόφλησης. Τα χωρία αυτά του 

Λουκά έχουν µεγάλη θεµατική εξάρτηση µε χωρία της Π.∆297, όπου πέρα από την 

πνευµατική ερµηνεία αναφέρονται κυριολεκτικά σε οικονοµικοκοινωνικές 

καταστάσεις. Η ευλογία προς το πρόσωπο που παραγράφει το χρέος είναι µεγάλη, 

πράγµα κοινό µε την Π.∆. Οι φτωχοί πρέπει να βοηθηθούν όταν βρίσκονται σε 

οικονοµική δυσχέρεια, µε παροχή δανείων, τα οποία θα µπορούσαν να διαγραφούν 

από το σαββατικό και το ιωβηλαίο έτος. Η ευλογία του Θεού απ’ τη µια και η 

οικονοµική αντιστροφή της έλευσης του ιωβηλαίου δηµιουργούν τη βάση για τον 

ελεύθερο δανεισµό στους πτωχούς. Η αντίθεση φτωχών πλούσιων και η υπόσχεση 

αντιστροφής των αξιών είναι κυρίαρχα θέµατα στο τρίτο Ευαγγέλιο298. Ο Λουκάς 

αντιπαραβάλει τους πεινασµένους φτωχούς και τους χορτασµένους πλούσιους, 

τονίζοντας ένα µοτίβο οικονοµικό και θέτοντας κάτω από τη διήγηση µια βάση 

οικονοµική. Επιπλέον δίνει µια ιωβηλαϊακή διάσταση στη διήγηση, αφού οι 

κοινωνικοοικονοµικοί θεσµοί δεν µπορούν να αγνοηθούν
299. 

 

4.4 Ο χορτασµός των πέντε χιλιάδων (9,10-17) 
Το θαύµα του χορτασµού των πέντε χιλιάδων αναφέρουν όλοι οι συνοπτικοί 

Ευαγγελιστές
300, αλλά και ο Ιωάννης

301. Οι Μάρκος και Ματθαίος το αναφέρουν 

                                                 
297 Λευ. 25,36-37 & ∆τ. 15,7-10. 
 
298 Πρβλ., Μ ό σ χ ο ς,  Γ κ ο υ τ ζ ι ο ύ δ η ς, Η περί αφέσεως και ιωβηλαίου διδασκαλία της Κ.∆. ως 
βιβλικό θεµέλιο για µια θεολογία των θρησκειών, ΘΕΟΛΟΓΙΑ, τόµος 84, (2013). σ. 113-114. 
 
299 Πρβλ. Μ., Γ κ ο υ τ ζ ι ο ύ δ η ς, ό.π., 2006, σ. 334. 
 
300 Μκ. 6,30-44. & Μτ. 14,13-21. 
 
301 Ιω. 6,1-15. 
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άλλη µια φορά ο καθένας ως τον χορτασµό των τετρακισχιλίων
302. Ο Λουκάς 

αναφέρει µόνο µια διήγηση συγκριτικά µε τους άλλους συνοπτικούς, παραλείποντας 

αυτή του χορτασµού των τετρακισχιλίων. Συνολικά το θαύµα στην Κ.∆. περιγράφεται 

έξι φορές. 

Η έννοια της στενότητας αγαθών και υπηρεσιών σε σχέση µε τις ανάγκες, όπως 

αναφέρθηκε παραπάνω, συνδέεται µε το κύριο οικονοµικό πρόβληµα και αποτελεί το 

λόγο ύπαρξης της οικονοµικής επιστήµης. Η στενότητα αυτή οφείλεται στο γεγονός 

ότι πρέπει τα αγαθά να παραχθούν. Στην περίπτωση του «χορτασµού των πέντε 

χιλιάδων», ανατρέπεται ολικά η οικονοµική θεωρία, όσον αφορά το βασικό 

οικονοµικό πρόβληµα: εἶπε δὲ πρὸς αὐτούς· δότε αὐτοῖς ὑμεῖς φαγεῖν. οἱ δὲ 

εἶπον· οὐκ εἰσὶν ἡμῖν πλεῖον ἢ πέντε ἄρτοι καὶ ἰχθύες303 δύο, εἰ μήτι 

πορευθέντες ἡμεῖς ἀγοράσωμεν εἰς πάντα τὸν λαὸν τοῦτον βρώματα (9,13). 

Οι µαθητές διακατέχονται από την ορθολογιστική λογική του οικονοµικού 

επιστήµονα. ∆ηλώνουν πως δεν επαρκούν πέντε ψωµιά και δύο ψάρια για να τραφεί 

το πλήθος και η µόνη λύση για να τραφεί το πλήθος είναι να αγοράσουν τρόφιµα.    

Ο Ιησούς προσθέτει εδώ µια πολύ ενδιαφέρουσα πλευρά της παρουσίας και της 

παντοδυναµίας του Θεού, η οποία καταστρέφει την κυριαρχία του ανθρώπου πάνω 

στον άνθρωπο µέσα από το µηχανισµό της αγοράς, της ιδιοκτησίας και του χρήµατος. 

Τα αναγκαία για να ζήσει κανείς θα δοθούν απ’ το Θεό, προπαντός σε εκείνους που 

ζητούν τη βασιλεία του Θεού και τη δικαιοσύνη Του. Ο Ιησούς ενδυναµώνει και 

ενισχύει τον καθένα να µοιραστεί µε τον διπλανό του. Το να µοιράζεσαι οδηγεί σε 

µια πλούσια ζωή, σύµφωνα µε τις Πράξεις. Η πρώτη χριστιανική κοινότητα βιώνει 

αυτή την εναλλακτική πρόταση ζωής, να µοιράζεσαι δηλαδή τα πάντα
304, τοῦ δὲ 

πλήθους τῶν πιστευσάντων ἦν ἡ καρδία καὶ ἡ ψυχὴ μία, καὶ οὐδὲ εἷς τι τῶν 

ὑπαρχόντων αὐτῷ ἔλεγεν ἴδιον εἶναι, ἀλλ' ἦν αὐτοῖς ἅπαντα κοινά καὶ 

μεγάλῃ δυνάμει ἀπεδίδουν τὸ μαρτύριον οἱ ἀπόστολοι τῆς ἀναστάσεως τοῦ 

                                                 
302 Μκ. 8,1-10. & Μτ. 15,32-39.  
 
303 Στον ελληνορωµαϊκό κόσµο, το περιεχόµενο του γεύµατος σε µια τράπεζα περιλάµβανε ψωµί 
λαχανικά και ψάρι, αφού το ψάρι είχε οικονοµική τιµή. Ο ιχθύς στην ιουδαϊκή και χριστιανική τέχνη 
καθώς επίσης και στην Κ.∆. ερµηνεύθηκε σαν σύµβολο εσχατολογικής τροφής. Βλ. Τ ε ρ λ ι µ π ά κ ο 
υ,  Ζ ω ή, Οι Ευαγγελικές διηγήσεις του πολλαπλασιασµού των άρτων, ∆ιδακτορική διατριβή, ΑΠΘ, 
Θεσ/νίκη: 2006.   
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Πρβλ. U l r I c h   D u c h r o w,  Θεολογία και Παγκόσµια Οικονοµία, ΘΕΟΛΟΓΙΑ, τόµος 83, 
(2012), σ. 48-49. 
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Κυρίου Ἰησοῦ χάρις τε μεγάλη ἦν ἐπὶ πάντας αὐτούς, οὐδὲ γὰρ ἐνδεής τις 

ὑπῆρχεν ἐν αὐτοῖς· ὅσοι γὰρ κτήτορες χωρίων ἢ οἰκιῶν ὑπῆρχον, πωλοῦντες 

ἔφερον τὰς τιμὰς τῶν πιπρασκομένων καὶ ἐτίθουν παρὰ τοὺς πόδας τῶν 

ἀποστόλων·  διεδίδοτο δὲ ἑκάστῳ καθότι ἄν τις χρείαν εἶχεν305.  

Η κοινότητα πρόθυµα και αυτόβουλα µοιράζεται τα ιδιοκτησιακά της στοιχεία 

και τα µέλη πουλούν την περιουσία τους και καταθέτουν τα χρήµατα από την πώληση 

στα πόδια των αποστόλων. Η συσσώρευση γης και και σπιτιών είχε καταπολεµηθεί 

από την εποχή των Μιχαία και Ησαία, γιατί αποτελούσε αιτία φτώχειας για τον 

αγροτικό πληθυσµό
306. Στο ∆ευτερονόµιο αναφέρεται: ὅτι οὐκ ἔσται ἐν σοὶ ἐνδεής, 

ὅτι εὐλογῶν εὐλογήσει σε Κύριος ὁ Θεός σου ἐν τῇ γῇ, ᾗ Κύριος ὁ Θεός σου 

δίδωσί σοι ἐν κλήρῳ κατακληρονομῆσαι αὐτήν307. ∆ηλαδή δεν πρέπει να υπάρχει 

µεταξύ σας πτωχός χρεοφειλέτης και όταν χαρίζεις το χρέος αυτού που χρωστά θα σε 

ευλογήσει ο Κύριος στη χώρα που σου έδωσε ως κληρονοµία.  

Στην πρώτη χριστιανική κοινότητα οµολογούσαν την πίστη τους στην ανάσταση 

του Κυρίου και ταυτόχρονα προσέφεραν την ατοµική τους ιδιοκτησία για να 

µοιραστεί στους αδελφούς. Το αποτέλεσµα από το ευλογηµένο µοίρασµα της 

ανέχειας, η οποία αντικατοπτρίζεται στα δύο ψάρια και τους πέντε άρτους, είναι να 

χορτάσουν άπαντες, και να υπάρξουν περισσεύµατα: καὶ ἔφαγον καὶ 

ἐχορτάσθησαν πάντες, καὶ ἤρθη τὸ περισσεῦσαν αὐτοῖς κλασμάτων κόφινοι 

δώδεκα (9,17). Προφανώς στο θαύµα αυτό αντικατοπτρίζονται οι αγάπες που 

συνδυάζονταν µε την Ευχαριστία. Μέχρι σήµερα στα µοναστήρια το γεύµα αποτελεί 

συνέχεια της Θείας Λειτουργίας, ενώ ενίοτε η τράπεζα συνορεύει µε το αγ. Βήµα
308.  

Η κοινή τράπεζα αποτέλεσε φιλολογικό υλικό που εξυπηρετούσε τα θεολογικά 

ενδιαφέροντα των συγγραφέων των Ευαγγελίων. Τα κοινά γεύµατα τα έκαναν πράξη 

οι πρώτες χριστιανικές κοινότητες. Η ιδιαιτερότητα του Ιησού να συντρώγει µε 

αµαρτωλούς έγινε σύµβολο για την πρώτη χριστιανική κοινότητα. Το θαύµα του 

πολλαπλασιασµού των άρτων είναι µια κατηγορία γεύµατος του Ιησού, δοµηµένη στη 
                                                 
305 Πράξ, 4,32-35. 
 
306 Πρβλ. U l r I c h   D u c h r o w,  ό.π., (2012), σ. 49. 
 
307 ∆ευτ. 15,4. 
 
308 M. W o l t e r, ό.π., ad loc. 
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φιλολογία της ελληνορωµαϊκής τράπεζας, όπως και τα γεύµατα µε τους φαρισαίους, 

τους τελώνες και τους µαθητές. Κατά την πρώιµη ανάπτυξη του χριστιανισµού στο 

Μεσογειακό πολιτισµό της ελληνορωµαϊκής περιόδου, στη διάρκεια των γευµάτων 

λαµβάνουν χώρα φιλοσοφικές συζητήσεις, πράγµα που πιθανόν επηρέασε τη θέση 

αρκετών δραστηριοτήτων του Ιησού στο πλαίσιο ενός γεύµατος. Οι αρχαίοι Έλληνες 

έκαναν διάκριση ανάµεσα σε ένα γεύµα που θα ικανοποιεί την πείνα και σε ένα γεύµα 

µε την παρουσία φίλων, όπου θα εξυπηρετείται η κοινωνικότητα. Η κοινή τράπεζα 

έδινε µια ευκαιρία για κοινωνική διείσδυση 309.      

 

4.5 Ακτηµοσύνη και βιοτικές ανάγκες (9, 57-62 & 10, 1-12)   
Ο Ιησούς διατυπώνει τις προϋποθέσεις της µαθητείας των δώδεκα µαθητών, 

δίνοντάς τους εξουσία πάνω στα δαιµόνια και τις αρρώστιες: καὶ ἀπέστειλεν 

αὐτοὺς κηρύσσειν τὴν βασιλείαν τοῦ Θεοῦ καὶ ἰᾶσθαι τοὺς ἀσθενοῦντας, καὶ 

εἶπε πρὸς αὐτούς· μηδὲν αἴρετε εἰς τὴν ὁδόν, μήτε ῥάβδους μήτε πήραν μήτε 

ἄρτον μήτε ἀργύριον μήτε ἀνὰ δύο χιτῶνας ἔχειν (9,2-3). Η πενία πρέπει να 

χαρακτηρίζει τη δραστηριότητα των µαθητών
310. Ο δρόµος της µαθητείας 

προϋποθέτει ολοκληρωτική αφοσίωση στο κήρυγµα της βασιλείας, χωρίς µέριµνες 

για φαγητό, χρήµατα και ρούχα. Όσον αφορά τον ιµατισµό, ο Ιησούς τους προτρέπει 

να µην διατηρούν δεύτερη φορεσιά. Ο Ιησούς αποστέλλει τους µαθητές να κηρύξουν 

τη βασιλεία του Θεού χωρίς να χουν µαζί τους, ούτε τα απαραίτητα µέσα για την 

οδοιπορία, όπως ένα ραβδί και ένας οδοιπορικός σάκος. Με τον τρόπο αυτό ο Ιησούς 

διακρίνει τους µαθητές του από τους περιοδεύοντες κυνικούς και στωικούς 

φιλοσόφους και διδάσκει την πραγµατική ελευθερία που δίνει η ανακάλυψη του 

είναι, όταν σπάσει κανείς τα δεσµά του έχειν
311. Η αναφορά στην αποστολή των 

δώδεκα µαθητών υπάρχει τόσο στο Κατά Μάρκον
312, όσο και στο Κατά Ματθαίον

313. 

                                                 
309 Πρβλ., Τ ε ρ λ ι µ π ά κ ο υ,  Ζ ω ή, Οι Ευαγγελικές διηγήσεις του πολλαπλασιασµού των άρτων, 
∆ιδακτορική διατριβή, ΑΠΘ, Θεσ/νίκη: 2006, σ. 187-192. 
  
310 Prof. Robert F. O. Toole. S.J., Η εξουσία στην Εκκλησία, σύµφωνα µε το κατά Λουκάν Ευαγγέλιο 
και τις Πράξεις των Αποστόλων. ∆ΒΜ, τόµος 20, Αθήνα: Άρτος Ζωής, 2001.   
  
311 Πρβλ., Σ.  ∆ ε σ π ό τ η ς, Ο Ιησούς και το ισχυρό νόµισµα, ∆.Β.Μ., ό.π., 2002-2003, σ. 105. 
 
312 Μκ. 6,7-13. 
 
313 Μτ. 10, 5-15. 
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Η ακτηµοσύνη του Ιησού βεβαιώνεται από τον ίδιο: καὶ εἶπεν αὐτῷ ὁ Ἰησοῦς· 

αἱ ἀλώπεκες φωλεοὺς ἔχουσι καὶ τὰ πετεινὰ τοῦ οὐρανοῦ κατασκηνώσεις, ὁ 

δὲ υἱὸς τοῦ ἀνθρώπου οὐκ ἔχει ποῦ τὴν κεφαλὴν κλίνῃ (Λκ. 9,58) και τίθεται 

ως προϋπόθεση µαθητείας. Η αναφορά στην ακτηµοσύνη γίνεται και από τον 

Ματθαίο
314. Ο Ιησούς δεν µένει µόνο στο να φέρει στο προσκήνιο της ιστορίας τους 

φτωχούς, ταπεινούς και καταφρονηµένους ανθρώπους, αλλά, ταυτίζει τον εαυτό του 

µε αυτούς, αποδοκιµάζοντας όσους αδιαφορούν γι’ αυτούς και παραβλέπουν την 

ανάγκη τους, σαν τον λευίτη της παραβολής του Καλού Σαµαρείτη (10,30-37)315. Τα 

Ευαγγέλια απεικονίζουν τον Ιησού και τους µαθητές του ως ένα περιπλανώµενο 

κίνηµα. Πιθανόν κάποιοι να είχαν και οικογένειες και δεν υπάρχουν αναφορές για το 

τι εργασία έκαναν, όσο καιρό βρίσκονταν µε τον Ιησού. Η παραίτηση από την 

βιοτική µέριµνα ήταν προϋπόθεση για την εξαγγελία της βασιλείας του Θεού.  

Μπορεί τα πετεινά του ουρανού να τρώνε ελεύθερα
316, όχι όµως και οι άνθρωποι, 

αφού έπρεπε να έχουν κάποια οικονοµική στίρηξη
317. Ο Παύλος για παράδειγµα 

έκανε χειρωνακτική εργασία και µαζί µε τον Βαρνάβα δεν δέχονταν χρήµατα από την 

πρώτη Εκκλησία για το ιεραποστολικό έργο. Αυτό δεν ίσχυε για τους άλλους 

αποστόλους οι οποίοι ταξίδευαν µε έξοδα των εκκλησιών
318. Ο Παύλος ζούσε 

σύµφωνα µε τη ρήση του Ιησού: ἐν αὐτῇ δὲ τῇ οἰκίᾳ μένετε ἐσθίοντες καὶ 

πίνοντες τὰ παρ᾿ αὐτῶν· ἄξιος γὰρ ὁ ἐργάτης τοῦ μισθοῦ αὐτοῦ ἐστι· μὴ 

μεταβαίνετε ἐξ οἰκίας εἰς οἰκίαν (10,7)319.  

Μετά τη θανάτωση του Ιησού, οι µαθητές µη έχοντας πόρους επέστρεψαν στο 

ψάρεµα. Βέβαια το καινούριο κίνηµα προσέλκυσε οπαδούς που είχαν περιουσίες 

όπως ο Βαρνάβας
320. Οι µαθητές περίµεναν ότι θα υποστηρίζονταν από άλλους όσο 

χρόνο θα διαρκούσε η αποστολή τους. Τα Ευαγγέλια απεικονίζουν τον Ιησού και 
                                                 
314 Μτ. 8,19-22. 
 
315 ∆., Π α σ σ ά κ ο ς,  Το κοινωνικοοικονοµικό πλαίσιο και η κοινωνική διδασκαλία των 
πρωτοχριστιανικών κοινοτήτων, ∆ΒΜ, τόµος 28, Αθήνα: Άρτος Ζωής, 2009. σ.83. 
 
316 Μτ. 6,26. 
 
317 Πρβλ. Ε. Σ ά ν τ ε ρ ς, ό.π., 1998, σ. 188-189. 
 
318 Κορ. Α’ 9,3-7. 
 
319 Πρβλ. Ε. Σ ά ν τ ε ρ ς, ό.π., 1998, σ. 189-190. 
 
320 Πραξ. 4,36 και εξής.  
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µερικές φορές τους µαθητές να γευµατίζουν στο σπίτι κάποιου. Στο Λουκά για 

παράδειγµα αναφέρεται το δείπνο µε το Λευϊ (5,27-32), το γεύµα στο σπίτι του 

Σίµωνα του φαρισαίου (7,36-50), πάλι σε άλλο σηµείο τρώει στο σπίτι άλλου 

φαρισαίου (11,37-52). Ακόµα το δείπνο µε έναν φαρισαίο άρχοντα κάποιο Σάββατο 

(14,1-26), µένει και δειπνεί στο σπίτι του αρχιτελώνη Ζακχαίου (19,1-10) και το 

Τελευταίο ∆είπνο (22,7-23)321. Το κίνηµα του Ιησού υποστηριζόταν και από 

γυναίκες
322, οι οποίες παίζουν σηµαντικό ρόλο σε όλα τα Ευαγγέλια και πολλές από 

αυτές υποστήριζαν οικονοµικά τον Ιησού και τους µαθητές του
323.  

Επιπλέον ο Λουκάς (8,2-3) υπογραµµίζει ότι ορισµένες φορές ολόκληρο το 

ιεραποστολικό έργο του Ιησού το συντηρούσαν πολλές από τις γυναίκες αυτές, οι 

οποίες διέθεταν για το σκοπό αυτό µεγάλα οικονοµικά µέσα. Μεταξύ αυτών των 

γυναικών µπορούµε να µνηµονεύσουµε τη Μαρία τη Μαγδαλινή. Σύµφωνα µε τον 

Λουκά το κύριο οικονοµικό βάρος των δραστηριοτήτων του Κυρίου και των µαθητών 

του το είχαν αναλάβει πολλές ανώνυµες και αφανείς γυναίκες της εποχής, οι οποίες 

είχαν εξίσου σηµαντική συµµετοχή στη διάδοση της νέας πίστης
324.  

Αν και για τον Ιησού δεν υπάρχει υπεροχή του άνδρα απέναντι στη γυναίκα, 

µοιάζει λογική η απόφασή του να µην καλέσει γυναίκες να τον ακολουθήσουν, αφού 

αυτό θα ταν αντίθετο µε τις κοινωνικές, ιστορικές συνθήκες του καιρού του, όπου η 

γυναίκα δεν είχε κανένα δηµόσιο ρόλο
325. Εισάγοντας ο Λουκάς στο κειµενό του τις 

γυναίκες-µαθήτριες από την αρχή της διακονίας του Ιησού στη Γαλιλαία ενισχύει την 

θέση τους µέσα στη συνηθισµένη δραστηριότητα του πορεύοµενου κήρυκα και 

προπαρασκευάζει τον απόλυτα µοναδικό ρόλο τους στο Πάθος326.    

                                                 
321 ∆., Π α σ σ ά κ ο ς,  Τα Πρωτοχριστιανικά ∆είπνα και η Αυτοσυνειδησία της Κοινότητας του 
Λουκά, ∆ΒΜ, τόµος 19, Αθήνα: Άρτος Ζωής, 2000. 
 
322 Ο συγγραφέας του Κατά Λουκάν αρεσκόταν να επισηµαίνει την παρουσία των γυναικών που αρχικά 
στήριζαν τον Ιησού και αργότερα τους αποστόλους του. Ο Λουκάς ενδιαφερόταν ιδιαίτερα για την 
ευσέβια των γυναικών και τον εν γένει ρόλο τους στη θρησκεία, συγχρόνως ήθελε να δείξει ότι ο 
χριστιανισµός είχε απήχηση στις ανώτερες τάξεις. Βλέπε Ε. Σ ά ν τ ε ρ ς, ό.π., 1998, σ. 191. 
 
323 Πρβλ. Ε. Σ ά ν τ ε ρ ς, ό.π., 1998, σ. 251.  
 
324 Πρβλ. Γ. Π α τ ρ ώ ν ο ς, Η Ιστορική Πορεία Του Ιησού Από Τη Φάτνη Ως Τον Κενό Τάφο, Αθήνα: 
Εκδόσεις ∆όµος, 1991. σ. 293-294. 
 
325 P r o f.  J e a n  M a r I e  V a n  C a n g h, Η γυναίκα στο Ευαγγέλιο του Λουκά, ∆ΒΜ, τόµος 16, 
Αθήνα: Άρτος Ζωής, 1997, σ. 32-33. 
 
326 P r o f.  J e a n  M a r I e  V a n  C a n g h, ό.π., ∆ΒΜ, τόµος 16, 1997, σ. 47.  
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4.6 Η πλεονεξία του άφρονος πλουσίου (12, 13-21) 
Την παραβολή «του άφρονος πλουσίου» όπως και αυτή του «πλούσιου και του 

πτωχού Λαζάρου» µόνος ο Λουκάς διασώζει, ο κοινωνικότερος από τους 

Ευαγγελιστές
327. Στην περίοδο των ελληνορωµαϊκών χρόνων η πλεονεξία

328 

θεωρούνταν επικίνδυνη διότι διατάρασσε την κοινωνική αρµονία. Ο Λουκάς τονίζει 

τις συνέπειες της πλεονεξίας για τον ίδιο τον εαυτό
329. Ο Ιησούς στην ερώτηση 

κάποιου από το ακροατήριό του όσον αφορά την µοιρασιά της περιουσίας απαντά 

ὁρᾶτε καὶ φυλάσσεσθε ἀπὸ πάσης πλεονεξίας· ὅτι οὐκ ἐν τῷ περισσεύειν 

τινὶ ἡ ζωὴ αὐτοῦ ἐστιν ἐκ τῶν ὑπαρχόντων αὐτοῦ (12,15). Τα περισσεύµατα της 

ζωής αυτής δεν αποτελούν περιουσία γι’ αυτόν που περισσεύουν.  

Στην παραβολή ο Ιησούς µιλά για κάποιον πλούσιο γαιοκτήµονα (και όχι 

καλλιεργητή). Ο γαιοκτήµονας ήταν ήδη πλούσιος και δεν έγινε µετά την 

καρποφορία. Επίσης δεν αναφέρεται πουθενά ότι απέκτησε τα πλούτη µε αδικία (Α’ 

Ενώχ 97,8-10)330. Οι αποθήκες είναι µικρές και δεν χωρούν τη σοδειά του και 

διελογίζετο ἐν ἑαυτῷ λέγων· τί ποιήσω, ὅτι οὐκ ἔχω ποῦ συνάξω τοὺς 

καρπούς μου (12,17). Έτσι αποφασίζει να κατεδαφίσει τις αποθήκες και να 

οικοδοµήσει καινούργιες µεγαλύτερες, ώστε να χωρούν τη σοδειά του ολόκληρη: 

καθελῶ μου τὰς ἀποθήκας καὶ μείζονας οἰκοδομήσω, καὶ συνάξω ἐκεῖ πάντα 

τὰ γενήματά μου καὶ τὰ ἀγαθά μου (12,18).  

Είναι ο τύπος του αχόρταγου πλεονέκτη, που αντί να ευχαριστεί τον Θεό για τα 

αγαθά που του προσφέρει και να µιµείται τη µητέρα γη που τα προσφέρει στα τέκνα 

της, αγωνιά για την εξασφάλιση και µόνον αυτών, πλάθοντας µε τη φαντασία του 

ανεξάντλητους υλικούς παραδείσους, αποκλειστικά για τον εαυτό του, τη στιγµή που 

παραµονεύει ο θάνατος
331. Καὶ ἐρῶ τῇ ψυχῇ μου· ψυχή, ἔχεις πολλὰ ἀγαθὰ 

κείμενα εἰς ἔτη πολλά· ἀναπαύου, φάγε, πίε, εὐφραίνου. Έρχεται όµως η 

                                                 
327 Πρβλ. Γ., Ρ ο δ ί τ η ς, ό.π., 1970, σ. 34.  
 
328 Πλεονεκτώ: λεηλατώ, «γδέρνω» και «στραγγίζω» οικονοµικώς. Πλεονεξία: απληστία. Βλ. Κ.,  Σ ι α 
µ ά κ η ς, ό.π., 2012, σ. 66.     
 
329 M. W o l t e r, ό.π., ad loc. 
 
330 M. W o l t e r, ό.π., ad loc. 
 
331 Πρβλ. Γ., Ροδίτης, ό.π., 1970, σ. 34.  
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µεγάλη ανατροπή µε την παρέµβαση του ∆ωροδότη: εἶπε δὲ αὐτῷ ὁ Θεός· ἄφρον, 

ταύτῃ τῇ νυκτὶ τὴν ψυχήν σου ἀπαιτοῦσιν ἀπὸ σοῦ· ἃ δὲ ἡτοίμασας τίνι 

ἔσται; (12,19-20). Αυτός που θησαυρίζει για τον εαυτό του δεν πλουτίζει για το Θεό: 

οὕτως ὁ θησαυρίζων ἑαυτῷ, καὶ μὴ εἰς Θεὸν πλουτῶν (12,21). Το παράδοξο 

είναι ότι ετοιµάζει αποθήκες όχι µόνο για το σίτο που συλλέγει, αλλά για όλα τα 

αγαθά του και µάλιστα µε την προοπτική πολλών ετών. Απευθύνεται στην ψυχή του 

χωρίς να µνηµονεύει «τα της ψυχής αγαθά» (∆ιογένης Λαέρτιος 3,81)332.                        

Πωλήσατε τὰ ὑπάρχοντα ὑμῶν καὶ δότε ἐλεημοσύνην. ποιήσατε ἑαυτοῖς 

βαλάντια μὴ παλαιούμενα, θησαυρὸν ἀνέκλειπτον ἐν τοῖς οὐρανοῖς ὅπου 

κλέπτης οὐκ ἐγγίζει οὐδὲ σὴς διαφθείρει (12,33). Επιπλέον ὅπου γάρ ἐστιν ὁ 

θησαυρὸς ὑμῶν, ἐκεῖ ἔσται καὶ ἡ καρδία ὑμῶν (12,34). Ο Ιησούς προτρέπει το 

ακροατήριό του να δώσουν την περιουσία τους ελεηµοσύνη, ώστε να επενδύσουν στη 

βασιλεία των ουρανών. Με τον τρόπο αυτό χτίζονται θησαυροφυλάκια στον ουρανό, 

των οποίων η αξία δεν χάνεται και δεν µπορεί να τα βλάψει ούτε κλέφτης, ούτε 

σκώρος. Παρατηρείται στην παραβολή, µια έντονη αντιστροφή αξιών. Ο πλούσιος 

γίνεται πτωχός και βασανίζεται και ο πτωχός γίνεται πλούσιος και ευφραίνεται. Ο 

Λάζαρος που ταλαιπωρήθηκε στη µια ζωή τυχαίνει ευνοϊκότερης µεταχείρισης στον 

άλλο κόσµο, ενώ η ευδαιµονία του πλουσίου ανατρέπεται
333.  

Η αγάπη και η προσφορά προς τον πλησίον δεν είναι ένα ηθικιστικό καθήκον, 

αλλά ένας δρόµος που βγάζει τον άνθρωπο από τον κλειστό του εαυτό, ώστε να 

προσεγγίσει τον Θεό δια του συνανθρώπου. Φιλαργυρία, σύµφωνα µε τον άγιο 

Μάξιµο τον Οµολογητή (Migne PG 90:104D), είναι όταν ο άνθρωπος παίρνει απ’ τον 

άλλον µε χαρά και δίνει µε λύπη. Ο πλεονέκτης σύµφωνα µε τον Μέγα Βασίλειο είναι 

ένα πηγάδι απύθµενο που καταπίνει του αδυνάτους (Migne PG 29:152D). Ο Ισαάκ ο 

Σύρος λέει ότι είναι καλύτερα κάποιος να κάθεται µαζί µε γύπες παρά µε πλεονέκτη 

και άπληστο (Migne PG 44:1173Β). Ο άγιος Γρηγόριος Νύσσης σηµειώνει ότι το 

ψωµί του πλεονέκτη δεν προέρχεται από τον Θεό (Migne PG 32:1164D)334. 

     
                                                 
332 M. Wolter, ό.π., ad loc. 
 
333 Πρβλ. Ε. Σ ά ν τ ε ρ ς, ό.π., 1998, σ. 323. 
 
334 Πρβλ. Β., Ζ ο ρ µ π ά, Η Οικονοµική Κρίση ως Αντίδοτο της Πνευµατικής Κρίσης, ΘΕΟΛΟΓΙΑ, 
τόµος 83, (2012) σ. 92-93. 
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4.7 Η παραβολή του άδικου διαχειριστή (16,1-13) 
Οι φαρισαίοι, εκτός από αλαζόνες ήταν και φιλάργυροι και κρατούσαν τον 

πλούτο εγωιστικά µόνο για τον εαυτό τους. Ο Ιησούς χτυπά την εγωπαθή 

φιλοχρηµατία των φαρισαίων, µε την παραβολή του άδικου διαχειριστή
335. Η 

παραβολή αυτή διασώζεται µόνο στο Ευαγγέλιο του Λουκά και προέρχεται από την 

ιδιαίτερη πηγή του (L). Πρόκειται για άλλη µια οικονοµικής φύσεως παραβολή, η 

οποία αποτελεί από πλευράς ερµηνείας την πλέον δύσκολη παραβολή της Κ.∆.336. Ο 

οικονόµος της παραβολής είναι ο διαχειριστής
337. Είναι αυτός που διαχειρίζεται τα 

οικονοµικά του σπιτιού. Στον αρχαίο κόσµο, η έννοια της οικονοµίας περιοριζόταν 

στο στενό πλαίσιο του οίκου ή της πόλεως.   

Ο άδικος διαχειριστής κατηγορήθηκε ότι διασκορπίζει την περιουσία του 

πλούσιου κυρίου του:  Ἔλεγε δὲ καὶ πρὸς τοὺς μαθητὰς αὐτοῦ· ἄνθρωπός τις 

ἦν πλούσιος, ὃς εἶχεν οἰκονόμον, καὶ οὗτος διεβλήθη αὐτῷ ὡς διασκορπίζων 

τὰ ὑπάρχοντα αὐτοῦ (16,1). Ο διαχειριστής έχει θέση νοµίµου αντιπροσώπου ο 

οποίος µπορούσε να παραγράφει χρέη
338. Οι πλούσιοι γαιοκτήµονες µίσθωναν 

κάποιους διαχειριστές οι οποίοι είχαν την εξουσία να νοικιάζουν σε τρίτους την 

περιουσία, να παρέχουν δάνεια και να συγκεντρώνουν τα χρέη για λογαριασµό του 

εργοδότη τους. Συνήθως διαχειριστής ήταν ένας δούλος. Οι πιο εύφορες περιοχές της 

Παλαιστίνης ανήκαν σε πλούσιους γαιοκτήµονες, οι οποίοι προτιµούσαν να ζουν σε 

άλλα µέρη ή ήσαν Ρωµαίοι αξιωµατούχοι. Οι οικονόµοι διαχειρίζονταν τα κτήµατα 

στα οποία δούλευαν µισθωτοί αγρότες. Προφανώς ο άδικος διαχειριστής επιδίωκε να 

αποκοµίσει προσωπικό όφελος από την εργασία του, πράγµα παράνοµο
339. 

                                                 
335 Πρβλ. Π.  Τ ρ ε µ π έ λ α, ό.π., 1995. σ. 465.    
 
336 Μ., Γ κ ο υ τ ζ ι ο ύ δ η ς, ό.π., 2006, σ. 321.  
 
337 Πρβλ. Π.  Τ ρ ε µ π έ λ α, ό.π., 1995. σ. 465. 
    
338 Στην εποχή του Ιησού ο οικονόµος είχε το νόµιµο δικαίωµα να διαχειρίζεται την περιουσία του 
κυρίου του µε στόχο όχι το µάξιµουµ του κέρδους αλλά τη λογική του προσαύξηση. Μπορούσε να 
χαρίσει τόκους και κυρίως αυτούς που αντιστοιχούσαν στο δικό του κέρδος. Κι αυτό ακριβώς  κάνει. 
Ο τόκος για τα σιτηρά µαζί µε την ασφάλεια ανέρχονταν στα 25 % στο λάδι που το ρίσκο ήταν 
υψηλότερο ήταν υψηλότεροι και οι τόκοι. Βλέπε Σ., ∆ ε σ π ό τ η ς, Η οικονοµία στα χρόνια του Ιησού 
Χριστού, διαθέσιµο στο:http://eclass.uoa.gr/modules/document/document.php?course=SOCTHEOL103 
Προσπελάστηκε την 29-9-2013. 
 
 
339 Μ., Γ κ ο υ τ ζ ι ο ύ δ η ς, ό.π., 2006, σ. 323.  
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Ο διαχειριστής φοβούµενος τη βουλή του κυρίου του, ο οποίος τον καλεί να 

δώσει λόγο για τη σπατάλη, έρχεται σε επαφή µε τους χρεοφειλέτες του κυρίου του 

και διαγράφει µέρος από το χρέος τους. Η σκοπιµότητά των ενεργειών του, 

εντοπίζεται στη µέριµνα που έχει για το τι θα γίνει στο µέλλον, όταν ο κύριος του θα 

τον απολύσει. Έτσι προσπαθεί να φτιάξει γέφυρες επικοινωνίας µε τους ανθρώπους 

που είχε συναλλαγή, ώστε να τον εµπιστευθούν, όταν θα φύγει από τη δούλεψη του 

κυρίου του. Έτσι προσκαλεί τους χρεοφειλέτες του κυρίου του και διακανονίζει µαζί 

τους το υπόλοιπο του χρέους, πάντα προς όφελός αυτών: καὶ προσκαλεσάμενος 

ἕνα ἕκαστον τῶν χρεωφειλετῶν τοῦ κυρίου ἔλεγε τῷ πρώτῳ· πόσον 

ὀφείλεις σὺ τῷ κυρίῳ μου; ὁ δὲ εἶπεν· ἑκατὸν βάτους ἐλαίου. καὶ εἶπεν αὐτῷ· 

δέξαι σου τὸ γράμμα καὶ καθίσας ταχέως γράψον πεντήκοντα (16,5-6).  

Με τις ενέργειές του ο διαχειριστής επαινείται από τον κύριό του: καὶ ἐπῄνεσεν 

ὁ κύριος τὸν οἰκονόμον τῆς ἀδικίας, ὅτι φρονίμως ἐποίησεν· ὅτι οἱ υἱοὶ τοῦ 

αἰῶνος τούτου φρονιμότεροι ὑπὲρ τοὺς υἱοὺς τοῦ φωτὸς εἰς τὴν γενεὰν τὴν 

ἑαυτῶν εἰσι (Λκ. 16,8). Ο άδικος διαχειριστής ανήκει στους υιούς του παρόντος 

αιώνα, δηλαδή στους αµαρτωλούς, οι οποίοι αποδεικνύονται προνοητικότεροι από 

όσους έχουν φωτισθεί από την αλήθεια του Θεού. Στην παραβολή αυτή δεν 

επαινείται η πονηρία του απατεώνα διαχειριστή, αλλά η εξυπνάδα, η ταχύτητα των 

ενεργειών του και η δραστηριοποίηση του για να εξασφαλίσει τη ζωή του, όταν θα 

εγκαταλείψει τη θέση του
340. Χαρίζει χρέη ο έξυπνος οικονόµος όχι µε την προσδοκία 

της ανταποδόσεως από τους χρεοφειλέτες, αλλά µε την προσδοκία να κάνουν το ίδιο 

και αυτοί σε άλλους που έχουν ανάγκη.  

Ο οικονόµος δεν χαρίζει το µισό χρέος από αυτά που οφείλονταν στον κύριό του, 

ούτε τους τόκους, αλλά µόνο το δικό του κέρδος, την παράνοµη προµήθεια. Στην 

ανατολική Μεσόγειο στα γραµµάτια αναγραφόταν µόνο η οφειλή, χωρίς τόκους και 

όταν έφθανε η ώρα της αποπληρωµής ο δανειστής προσέθετε τους τόκους
341. Το 

Λευιτικό απαγορεύει τη λήψη τόκου από τους φτωχούς: Ἐὰν δὲ πένηται ὁ ἀδελφός 

σου ὁ μετὰ σοῦ καὶ ἀδυνατήσῃ ταῖς χερσὶ παρὰ σοί, ἀντιλήψῃ αὐτοῦ ὡς 

προσηλύτου καὶ παροίκου καὶ ζήσεται ὁ ἀδελφός σου μετὰ σοῦ.  οὐ λήψῃ 

                                                 
340 Πρβλ. Π.  Τ ρ ε µ π έ λ α, ό.π., 1995. σ. 464.   
 
341 Πρβλ. Μ., Γ κ ο υ τ ζ ι ο ύ δ η ς, ό.π., 2006, σ. 323. 
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παρ᾿ αὐτοῦ τόκον, οὐδὲ ἐπὶ πλήθει· καὶ φοβηθήσῃ τὸν Θεόν σου, ἐγὼ Κύριος, 

καὶ ζήσεται ὁ ἀδελφός σου μετὰ σοῦ.  τὸ ἀργύριόν σου οὐ δώσεις αὐτῷ ἐπὶ 

τόκῳ καὶ ἐπὶ πλεονασμῷ οὐ δώσεις αὐτῷ τὰ βρώματά σου342.      

Οτιδήποτε έχει ο άνθρωπος ανήκει εξ’ ολοκλήρου στον Θεό και το µόνο που του 

αποµένει είναι η χρήση της περιουσίας του Θεού. Ο καθένας οφείλει να διαχειρίζεται 

την ιδιοκτησία του Θεού, σύµφωνα µε τις εντολές και πάντα προς δόξα Θεού. Ως 

οικονόµος ιδιοκτησίας του Θεού, ο άνθρωπος οφείλει να διαχειρίζεται τα 

παραχωρηµένα µε προσανατολισµό στον πλησίον και όχι για να ικανοποιεί τις 

ανάγκες του εγώ του
343. Ο άνθρωπος πλάστηκε ως εικόνα και οµοίωση Θεού, 

λαµβάνοντας από τον Θεό την εξουσία να ναι άρχοντας της φύσης: ποιήσωμεν 

ἄνθρωπον κατ᾿ εἰκόνα ἡμετέραν καὶ καθ᾿ ὁμοίωσιν καὶ ἀρχέτωσαν τῶν 

ἰχθύων τῆς θαλάσσης καὶ τῶν πετεινῶν τοῦ οὐρανοῦ καὶ τῶν κτηνῶν καὶ 

πάσης τῆς γῆς καὶ πάντων τῶν ἑρπετῶν τῶν ἑρπόντων ἐπὶ γῆς γῆς344. Με 

τον τρόπο αυτό ως συνδετικός κρίκος της κτίσης και του Θεού, µπορεί να φέρει τη 

φύση σε κοινωνία µε τον Θεό και να την αγιάσει. Μπορεί όµως να στρέψει τη φύση 

προς τον ίδιο τον άνθρωπο ή ακόµα και προς την ίδια τη φύση, καταδικάζοντάς την 

να γίνει ένα αντικείµενο, το οποίο θα εξαντλείται στην εγωιστική ικανοποίηση του 

ανθρώπου
345.  

Ο Ιησούς προτρέπει το ακροατήριο να συµπεριφερθεί όπως ο άδικος οικονόµος. 

Όσοι έχουν µεγάλες περιουσίες, οι οποίες κατά κανόνα αποκτώνται µε αδικίες, να 

µετανοήσουν και να επιδοθούν σε καλά έργα, αποκτώντας µε τα χρήµατα της αδικίας 

φίλους, που θα τους υποδεχτούν όταν φύγουν από τον φθαρτό κόσµο: κἀγὼ ὑμῖν 

λέγω· ποιήσατε ἑαυτοῖς φίλους ἐκ τοῦ μαμωνᾶ τῆς ἀδικίας, ἵνα, ὅταν 

ἐκλίπητε, δέξωνται ὑμᾶς εἰς τὰς αἰωνίους σκηνάς (16,9).  Όταν κάποιος δεν 

είναι καλός και αξιόπιστος διαχειριστής στα υλικά αγαθά, ώστε να τα σκορπά σε 

αγαθοεργίες, πως θα φανεί άξιος να του εµπιστευθεί ο κύριός του τα υλικά και 

                                                 
342 Λευ. 25,35-37. 
 
343 Πρβλ. Π.  Τ ρ ε µ π έ λ α, ό.π., 1995. σ. 466.   
 
344 Γεν. 1,26. 
 
345 Πρβλ.Ι.,  Ζ η ζ ι ο ύ λ α ς, Η Κτίση ως Ευχαριστία, Αθήνα: Εκδόσεις Ακρίτας, 1992, σ. 122-123. 
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άφθαρτα αγαθά: εἰ οὖν ἐν τῷ ἀδίκῳ μαμωνᾷ πιστοὶ οὐκ ἐγένεσθε, τὸ ἀληθινὸν 

τίς ὑμῖν πιστεύσει; (16,11).  

Κανένας υπηρέτης δεν µπορεί να υπηρετεί δύο κυρίους και τον πλούτο και τον 

Θεό: 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 μαμωνᾷ346 (16,13). Στο σηµείο αυτό τα βέλη του 

Ιησού χτυπούν εκεί που στόχευε εξ’ αρχής, δηλαδή στους αλαζονικούς και 

φιλάργυρους φαρισαίους. Αυτοί ακούγοντας όλα όσα είπε ο Ιησούς τον ενέπαιζαν, 

γιατί πίστευαν ότι τα πλούτη είναι τιµητική δωρεά του Θεού προς αυτούς: Ἤκουον 

δὲ ταῦτα πάντα καὶ οἱ Φαρισαῖοι φιλάργυροι ὑπάρχοντες, καὶ 

ἐξεμυκτήριζον αὐτόν (16,14). Ο Λουκάς για πρώτη φορά προβάλλει τον µαµωνά 

(πλούτο) ως είδωλο (θεό, δαίµων)347.  

Ο άδικος οικονόµος δικαιώνει τον κύριό του µε τις επιλογές του, αφού ο κύριός 

του στην ουσία εµφανίζεται ως δίκαιος και φιλεύσπλαχνος. Με την παραγραφή των 

χρεών, ο άδικος διαχειριστής, προσπαθεί να αποφύγει την απώλεια της κοινωνικής 

του θέσης και να διατηρήσει την οικονοµική του ασφάλεια. Ετοιµάζεται για την ώρα 

που θα εξισωθεί µε τους φτωχούς. Η παραβολή περιέχει ένα ιωβηλαϊκό υπόβαθρο, 

ώστε να αποκατασταθεί η αδικία, να επέλθει κοινωνική ισορροπία, ώστε κανείς να 

µην έχει πλεόνασµα έναντι του άλλου. Επιπλέον ο διαχειριστής διορθώνοντας τις 

αδικίες του στην ουσία αποκαθιστά την τιµή του κυρίου του που έχει αµαυρωθεί και 

µόνον αυτός µπορεί να το κάνει. Η απελευθέρωση των οφειλετών από τα χρέη τους 

φέρνει για τον άδικο οικονόµο την άφεση από τον Θεό
348. Η άφεση ξεκινάει σε 

                                                 
346 Η λέξη µαµωνάς είναι εβραϊκή και σηµαίνει πλούτος. Βλέπε Κ.,  Σ ι α µ ά κ η ς, ό.π., 2012, σ. 52. 
 
347 Σ.,  ∆ ε σ π ό τ η ς, Η οικονοµία στα χρόνια του Ιησού Χριστού, διαθέσιµο στο: 
http://eclass.uoa.gr/modules/document/document.php?course=SOCTHEOL103 
Προσπελάστηκε την 29-9-2013. 
 
348 Ο οικονόµος «αλλάζει σελίδα» και εφαρµόζει τον Μωυσή που απαγορεύει τοκισµό όταν δανείζεται 
πλησίον, ήτοι οµοεθνής ενώ προβλέπει και άλλες ριζοσπαστικές ακόµη και σήµερα διατάξεις (δεκάτη-
ιωβηλαίο…). Ο οικονόµος µεταστρέφεται από την αδικία σε ό,τι προέβλεπε η Τορά. Βλ. Σ., ∆εσπότης, 
Η οικονοµία στα χρόνια του Ιησού Χριστού, διαθέσιµο στο:  
http://eclass.uoa.gr/modules/document/document.php?course=SOCTHEOL103 
Προσπελάστηκε την 29-9-2013. 
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διαπροσωπικό επίπεδο µεταξύ των ανθρώπων και ολοκληρώνεται µε την άφεση που 

παρέχει ο Θεός, σε εκείνους που παρείχαν την άφεση στους συνανθρώπους τους
349.  

Η λέξη άφεση κατά το παρελθόν, έχει λανθασµένα ταυτιστεί νοηµατικά µε τη 

συγχώρεση. Αφού το νόηµα της άφεσης στην Π.∆. προέρχεται από το κοινωνικό 

όραµα του βιβλικού ιωβηλαίου και η λέξη συνδέεται σχεδόν αποκλειστικά µε τον 

συγκεκριµένο θεσµό. Στην Κ.∆. ο όρος παίρνει σωτηριολογικές προεκτάσεις, µέσα 

από το ιδεώδες της κοινωνικής ανασυγκρότησης
350.  

 

4.8 Η παραβολή του πλούσιου και του φτωχού Λάζαρου 
(16,19-31) 

Η παραβολή του πλούσιου και του φτωχού Λαζάρου την οποία παρουσίασε 

ενώπιον του πλήθους ο Ιησούς, είναι ένα από τα πιο εντυπωσιακά κείµενα της Κ∆.  

Στην ανάπτυξη του κειµένου δεν φαίνεται να απορρίπτεται ο πλούτος, ούτε να 

προτείνεται κάποια µορφή ιδιοκτησίας. Κάνει εντύπωση όµως ότι στις οµιλίες του 

Ιησού επαναλαµβάνεται συχνά η αποχή από επίγειους θησαυρούς
351.  

Από τη µια υπάρχει ο πλούσιος της παραβολής:  Ἄνθρωπος δέ τις ἦν 

πλούσιος, καὶ ἐνεδιδύσκετο πορφύραν καὶ βύσσον εὐφραινόμενος καθ᾿ 

ἡμέραν λαμπρῶς (16,9) και από την άλλη ο πτωχός Λάζαρος: πτωχὸς δέ τις ἦν 

ὀνόματι Λάζαρος, ὃς ἐβέβλητο πρὸς τὸν πυλῶνα αὐτοῦ ἡλκωμένος καὶ 

ἐπιθυμῶν χορτασθῆναι ἀπὸ τῶν ψιχίων τῶν πιπτόντων ἀπὸ τῆς τραπέζης 

τοῦ πλουσίου· ἀλλὰ καὶ οἱ κύνες ἐρχόμενοι ἀπέλειχον τὰ ἕλκη αὐτοῦ (16,20-

21). Χαρακτηριστικά αντίθετες οι εικόνες, από τη µια ο πλούσιος που καλοπερνά 

µέσα στην υλική αυτάρκεια και απ’ την άλλη ο Λάζαρος που ζει µέσα στην ανέχεια 

και την περιφρόνηση, προσπαθώντας να τραφεί από τα ψίχουλα που πέφτουν απ’ το 

τραπέζι του πλούσιου, ενώ τα σκυλιά γλύφουν τις πληγές του.  

Αλλά ο Θεός έχει άλλη άποψη εξυψώνει τους φτωχούς και ταπεινούς για να 

κάθονται µαζί µε τους άρχοντες: ὁ ἐγείρων ἀπὸ γῆς πτωχὸν καὶ ἀπὸ κοπρίας 

                                                 
349 Πρβλ. Μ., Γ κ ο υ τ ζ ι ο ύ δ η ς, ό.π., 2006, σ. 323-325. 
 
350 Πρβλ. Μ., Γ κ ο υ τ ζ ι ο ύ δ η ς, ό.π., 2006, σ. 327-328. 
 
351 Πρβλ., Β.,  Γ ι ο ύ λ τ σ η ς,  Οικονοµία, ανθρώπινη ύπαρξη, ορθόδοξη θεολογία και εµπειρία, 
ΘΕΟΛΟΓΙΑ, τόµος 83, (2012), σ. 70. 
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ἀνυψῶν πένητα τοῦ καθίσαι αὐτὸν μετὰ ἀρχόντων, μετὰ ἀρχόντων λαοῦ 

αὐτοῦ352. Και ακριβώς αυτό έγινε. Ο πτωχός Λάζαρος µετά την κοίµησή του 

βρίσκεται στην αγκαλιά του Αβραάµ: ἐγένετο δὲ ἀποθανεῖν τὸν πτωχὸν καὶ 

ἀπενεχθῆναι αὐτὸν ὑπὸ τῶν ἀγγέλων εἰς τὸν κόλπον Ἀβραάμ· ἀπέθανε δὲ 

καὶ ὁ πλούσιος καὶ ἐτάφη· καὶ ἐν τῷ ᾅδῃ ἐπάρας τοὺς ὀφθαλμοὺς αὐτοῦ, 

ὑπάρχων ἐν βασάνοις, ὁρᾷ τὸν Ἀβραὰμ ἀπὸ μακρόθεν καὶ Λάζαρον ἐν τοῖς 

κόλποις αὐτοῦ (16,22-23). Ο πλούσιος παρακολουθεί από τον Άδη, όπου και 

βασανίζεται, τον πτωχό Λάζαρο να αναπαύεται και να ευφραίνεται στην αγκαλιά του 

Αβραάµ. Παρακαλεί τον Αβραάµ να στείλει τον Λάζαρο να τον δροσίσει λίγο, µε την 

άκρη του δαχτύλου του, ώστε να  ανακουφιστεί.  

Ο Αβραάµ στην παράκληση του πλουσίου απαντά: τέκνον, μνήσθητι ὅτι 

ἀπέλαβες σὺ τὰ ἀγαθά σου ἐν τῇ ζωῇ σου, καὶ Λάζαρος ὁμοίως τὰ κακά· νῦν 

δὲ ὧδε παρακαλεῖται, σὺ δὲ ὀδυνᾶσαι (16,25). Αυτός που ελεεί τον πτωχό 

δανείζει τον Θεό και θα λάβει από µέρος του Θεού ανταπόδοση: δανείζει Θεῷ ὁ 

ἐλεῶν πτωχό, κατὰ δὲ τὸ δόμα αὐτοῦ ἀνταποδώσει αὐτῷ353. Μακάριος είναι 

αυτός που κατανοεί τη θέση του πτωχού και ενδιαφέρεται γι’ αυτόν: μακάριος ὁ 

συνιῶν ἐπὶ πτωχὸν καὶ πένητα· ἐν ἡμέρᾳ πονηρᾷ ῥύσεται αὐτὸν ὁ Κύριος354. 

Στην Π.∆. αναφέρεται:  ὅτι οὐκ εἰς τέλος ἐπιλησθήσεται ὁ πτωχός, ἡ 

ὑπομονὴ τῶν πενήτων οὐκ ἀπολεῖται εἰς τέλος355. Ο πτωχός και ο αδύνατος που 

ελπίζει στο Θεό δεν θα λησµονηθεί µέχρι το τέλος. Η ελπίδα και η υποµονή που 

δείχνει ο πτωχός δεν θα χαθεί, αλλά θα ικανοποιηθεί από τον Θεό. Η πλεονεξία του 

πλούσιου της παραβολής και η καταδίκη του απ τη µια και η δικαίωση του πτωχού 

Λάζαρου, απ την άλλη αποτελεί την επιβεβαίωση του Ψαλµού 33: πλούσιοι 

ἐπτώχευσαν καὶ ἐπείνασαν, οἱ δὲ ἐκζητοῦντες τὸν Κύριον οὐκ 

                                                 
352 Ψαλ. 112,7-8. 
 
353 Παρ. 19,17. 
 
354 Ψαλ. 40,2. 
 
355 Ψαλ. 9,19. 
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ἐλαττωθήσονται παντὸς ἀγαθοῦ356. Οι πλούσιοι πτώχευσαν και θα πτωχεύσουν, 

αυτοί που ζητούν τον Κύριο, δεν θα στερηθούν τίποτα.  

Στην παραβολή αυτή δεν επικρίνεται ο πλούσιος επειδή αγνοεί τον πτωχό 

πλησίον του, αλλά περισσότερο καταδικάζεται γιατί αγνοεί την ανθρώπινη ύπαρξη 

και παρουσία του
357. Ο πλούσιος επένδυσε στον υλικό πλούτο και απόλαυσε τα 

αγαθά της φθαρτότητας: εἶπε δὲ Ἀβραάμ· τέκνον, μνήσθητι ὅτι ἀπέλαβες σὺ τὰ 

ἀγαθά σου ἐν τῇ ζωῇ σου, καὶ Λάζαρος ὁμοίως τὰ κακά· νῦν δὲ ὧδε 

παρακαλεῖται, σὺ δὲ ὀδυνᾶσαι (16,25). Η πλεονεξία και το κέρδος όπως 

αναφέρθηκε παραπάνω περιορίζουν την ανθρώπινη ύπαρξη στα πλαίσια µιας 

οικονοµικής µονάδας. Η ανθρώπινη υπόσταση υποβιβάζεται, αποκτά υλική αξία και 

ποσοτικοποιείται. Με το ίδιο ακριβώς τρόπο ο πλούσιος της παραβολής 

ποσοτικοποιεί την ανθρώπινη υπόσταση του φτωχού Λάζαρου. Ο πτωχός Λάζαρος 

δεν συνιστά καµιά υλική αξία, συνιστά όµως πρόσωπο, εικόνα και οµοίωση Θεού, τα 

οποία δεν είναι ορατά, αν κανείς κοιτάζει µέσα από το πρίσµα του πλούτου.   

Η εν λόγω παραβολή παρουσιάζει αντιθετικά στοιχεία σε σχέση µε την 

προηγούµενη του άδικου διαχειριστή. Συγκεκριµένα ο άδικος οικονόµος έχει κακή 

φήµη και κανέναν φίλο. Αντίθετα ο πλούσιος έχει καλή φήµη και πολλούς φίλους. Ο 

άδικος οικονόµος στη συνέχεια αποκτά καλή φήµη και φίλους, ενώ στον πλούσιο 

συµβαίνει το αντίθετο. Ο άδικος οικονόµος εκµεταλλεύεται την ευκαιρία που 

παρουσιάζεται, για το καλό των άλλων, σε αντίθεση µε τον πλούσιο που 

εκµεταλλεύεται την ευκαιρία για δικό του όφελος. Ο άδικος διαχειριστής κάνει καλή 

χρήση των αγαθών ελαφρύνοντας οικονοµικά τους χρεώστες, ενώ ο πλούσιος κάνει 

κακή χρήση των αγαθών και ο Λάζαρος πεθαίνει µέσα σε απόλυτη πενία. Ο άδικος 

διαχειριστής κάνει κάτι για να γίνει αποδεκτός, έστω την τελευταία στιγµή, 

ακολουθώντας το Νόµο, ενώ ο πλούσιος δεν ακούει το Νόµο και πηγαίνει στην 

αιώνια κόλαση
358.    

 

                                                 
356 Ψαλ. 33,11. 
 
357 Πρβλ. Β., Ζ ο ρ µ π ά, Η Οικονοµική Κρίση ως Αντίδοτο της Πνευµατικής Κρίσης, ΘΕΟΛΟΓΙΑ, 
τόµος 83, (2012) σ. 94. 
 
358 Βλέπε: Α., ∆ ε σ π ό τ η ς,  Ἡ ἑρµηνεία τῆς παραβολῆς τοῦ οἰκονόµου τῆς ἀδικίας (Λκ. 16,1-8) 
στοὺς Ἕλληνες Πατέρες καὶ Ἐκκλησιαστικοὺς Συγγραφεῖς τῶν πέντε πρώτων αἰώνων, διπλωµατική 
εργασία, Αθήνα: 2004.  
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4.9 Τα εµπόδια από τα πλούτη (18,18-30) 
Η περικοπή του πλούσιου νεαρού που αποζητεί δρόµο σωτηρίας, διασώζεται 

εκτός από το Κατά Λουκάν, στο Κατά Μάρκον
359 και στο Κατά Ματθαίον 

Ευαγγέλιο
360. Η περικοπή αναφέρει ότι ήταν ένας πλούσιος άρχοντας: καὶ 

ἐπηρώτησέ τις αὐτὸν ἄρχων361 (18,18). Ο άρχων ρωτά τι να κάνει για να 

κληρονοµήσει την αιώνια ζωή, τί ποιήσας ζωὴν αἰώνιον κληρονομήσω; (18,18). Ο 

Ιησούς Χριστός τον παραπέµπει στον ∆εκάλογο, µάλιστα στη Β πλάκα που αφορά 

στις σχέσεις µε τον πλησίον
362. Ο άρχοντας αναφέρει τις εντολές που τηρούσε κατά 

γράµµα από µικρός: τὰς ἐντολὰς οἶδας· μὴ μοιχεύσῃς363, μὴ φονεύσῃς, μὴ 

κλέψῃς, μὴ ψευδομαρτυρήσῃς, τίμα τὸν πατέρα σου καὶ τὴν μητέρα σου364, ὁ 

δὲ εἶπε· ταῦτα πάντα ἐφυλαξάμην ἐκ νεότητός μου (18,20-21). Ο Ιησούς 

προτρέπει τον νεαρό πλούσιο του Ευαγγελίου, ο οποίος τηρούσε κατά γράµµα τις 

εντολές, να πουλήσει τα υπάρχοντά του και να τα µοιράσει στους φτωχούς και στη 

συνέχεια να τον ακολουθήσει
365: ἔτι ἕν σοι λείπει· πάντα ὅσα ἔχεις πώλησον 

καὶ διάδος πτωχοῖς, καὶ ἕξεις θησαυρὸν ἐν οὐρανῷ, καὶ δεῦρο ἀκολούθει μοι 

(18,22).  

Ο νεαρός λυπήθηκε γιατί ήταν αρκετά πλούσιος και δυσκολευόταν να 

αποχωριστεί τα πλούτη του: ὁ δὲ ἀκούσας ταῦτα περίλυπος ἐγένετο· ἦν γὰρ 

πλούσιος σφόδρα(18,23). Τελικά η καρδιά του ήταν εκεί που ήταν και τα πλούτη 

του366. Ήταν πολύ δύσκολο για τον πλούσιο νεαρό να ανταποκριθεί στο κάλεσµα του 

Ιησού ο οποίος τον προέτρεπε να αφήσει και την ιδιοκτησία και την οικογένειά του, 

                                                 
359 Μκ. 10,17-22. 
 
360 Μτ. 19,16-22. 
 
361 Μόνος ο Λουκάς χρησιµοποιεί την προσφώνηση «άρχων», πιθανώς να σηµαίνει άρχων συναγωγής 
ή να δηλώσει κοινωνική θέση. Πρβλ. Π.  Τ ρ ε µ π έ λ α, ό.π., 1995. σ. 520.     
 
362 Εξ. 20.  ∆τ. 5. 
 
363 Στο ∆εκάλογο της Π.∆. προηγείται το «ου φονεύσεις». Ο Φίλων όµως θεωρεί τη µοιχεία το 
µεγαλύτερο έγκληµα. 
 
364 M. W o l t e r, ό.π., ad loc. 
 
365 Το ίδιο είχε απαιτήσει και από τους µαθητές του (12,32 πρβλ. 16,16)    
 
366 Μόνο στο Λκ. η τιµή του γονέως παρατίθεται τελευταία. 
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προκειµένου να κερδίσει τη βασιλεία των ουρανών. Με γνώµονα την ηθική 

τελειότητα ο πλούσιος θα είχε σωθεί αφού εφάρµοζε κατά γράµµα τις εντολές. Όµως 

βάζοντας στην υπόθεση σωτηρία τη µέριµνα για τον αδύναµο αδελφό, η σωτηρία για 

τον πλούσιο δεν µπορεί να πραγµατοποιηθεί
367. 

Χαρακτηριστικό είναι ότι οι πλούσιοι γαιοκτήµονες την εποχή εκείνη 

συγκέντρωναν τα αγροτεµάχια των φτωχών γεωργών επειδή ήταν υποθηκευµένα 

λόγω χρεών και περνούσαν εύκολα στα χέρια τους
368. Ο Μάρκος για το ίδιο 

περιστατικό προσθέτει στις εντολές: μὴ ἀποστερήσῃς369.  Μην αποστερήσεις 

δηλαδή τον πλησίον σου απ’ ότι του ανήκει. Η απλή τήρηση του µωσαϊκού νόµου δεν 

είναι ολοκληρωµένη υπόθεση αν δεν τηρείται η κοινωνική δικαιοσύνη, που ήταν 

εξάλλου ο σκοπός του Σαββατικού και του Ιωβηλαίου έτους, όπως παραπάνω 

αναφέρθηκε. Η διήγηση αυτή βεβαιώνει απόλυτα το σωτηριολογικό πλάνο του 

Λουκά, αλλά και το ιδιαίτερο ενδιαφέρον που έδειξε για τους φτωχούς και τους 

καταπιεσµένους
370.  

Ο Ιησούς παίρνοντας αφορµή από το περιστατικό αυτό αναφέρει ότι είναι πιο 

εύκολο να περάσει το παλαµάρι από την τρύπα µιας βελόνας, παρά να εισέλθει 

πλούσιος στη βασιλεία του Θεού:  εὐκοπώτερον γάρ ἐστι κάμηλον διὰ 

τρυμαλιᾶς ῥαφίδος εἰσελθεῖν ἢ πλούσιον εἰς τὴν βασιλείαν τοῦ Θεοῦ 

εἰσελθεῖν(18,25). Η φράση αυτή συµπυκνώνει µε δύναµη λόγου την άποψή του 

Ιησού για τους πλούσιους. Προβληµάτισε αρκετά (η καµήλα) στην πρώτη Εκκλησία 

γι’ αυτό αντικαθίσταται σε χειρόγραφα από το κάµιλον (καραβόσχοινο), ενώ κάποιοι 

είχαν ισχυριστεί ότι ως «τρύπα της βελόνας» θεωρούταν µια µικρή θύρα της 

Ιερουσαλήµ
371. 

Ο Λουκάς, µέσα από τη συνάντηση του Ιησού µε τον πλούσιο νεαρό δεν θέλει να 

τονίσει ότι ο πλούτος είναι καθ’ εαυτόν κακός, αλλά την ανάγκη εξορισµού των 

φιλοχρήµατων δογµάτων από την ψυχή του ανθρώπου. Ο Λουκάς δεν περιφρονεί τα 

προβλήµατα του κόσµου σχετικά µε τα υλικά αγαθά, αλλά τα αντιµετωπίζει µε 
                                                 
367 Πρβλ., Μ., Γ κ ο υ τ ζ ι ο ύ δ η ς, ό.π., 2006, σ. 344. 
 
368 Πρβλ., Μ., Γ κ ο υ τ ζ ι ο ύ δ η ς, ό.π., 2006, σ. 342-343. 
 
369 Μκ. 10,19. 
 
370 Πρβλ., Μ., Γ κ ο υ τ ζ ι ο ύ δ η ς, ό.π., 2006, σ. 343-344. 
 
371 M. W o l t e r, ό.π., ad loc. 
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ιδιαίτερο ενδιαφέρον, επισηµαίνοντας όµως τους κινδύνους που εγκυµονεί ο πλούτος, 

ο οποίος αποτελεί εµπόδιο σωτηρίας για τον άνθρωπο, όταν µένει προσκολληµένος σ’ 

αυτόν. Έτσι τονίζεται η ανάγκη εξορισµού των φιλοχρήµατων δογµάτων από την 

ψυχή του ανθρώπου και η απαγκίστρωση της ψυχής από τη µέριµνα του πλούτου, δια 

µέσου της αγάπης προς τον πλησίον. Η αγάπη και η προσφορά προς τον πλησίον δεν 

είναι ένα ηθικιστικό καθήκον, αλλά ένας δρόµος που βγάζει τον άνθρωπο από τον 

κλειστό του εαυτό, ώστε να προσεγγίσει τον Θεό δια του συνανθρώπου372.  

Η συγκέντρωση του πλούτου σε λίγα χέρια, µέσα σε ένα ορισµένο κοινωνικό 

περιβάλλον, συµβαδίζει µε την φτώχεια και τη δυστυχία των πολλών. Εκτός από την 

καλή ή κακή χρήση του πλούτου, ο τρόπος απόκτησης του, είναι µια σηµαντική 

παράµετρος, που πρέπει να ληφθεί υπόψη. Για παράδειγµα δεν µπορώ να θεωρήσω 

ότι κάνω καλή χρήση του πλούτου, όταν κλέβω και µοιράζω τα κλοπιµαία στους 

φτωχούς
373.           

Στην ερώτηση των ακουόντων την παραβολή: καὶ τίς δύναται σωθῆναι; 

(18,26), ο Ιησούς απαντά: τὰ ἀδύνατα παρὰ ἀνθρώποις δυνατὰ παρὰ τῷ Θεῷ 

ἐστιν (18,26). Ο Ιησούς απαντά στον Πέτρο, όταν τον ρώτησε ποια θα είναι η αµοιβή 

των µαθητών που άφησαν τα πάντα για να τον ακολουθήσουν: ἀμὴν λέγω ὑμῖν ὅτι 

οὐδείς ἐστιν ὃς ἀφῆκεν οἰκίαν ἢ γονεῖς ἢ ἀδελφοὺς ἢ γυναῖκα ἢ τέκνα ἕνεκεν 

τῆς βασιλείας τοῦ Θεοῦ, ὃς οὐ μὴ ἀπολάβῃ πολλαπλασίονα ἐν τῷ καιρῷ 

τούτῳ καὶ ἐν τῷ αἰῶνι τῷ ἐρχομένῳ ζωὴν αἰώνιον (18,29-30). Η προσκόλληση 

στον κόσµο, στα αγαθά και στα πλούτη, υπάρχει στις καρδιές σχεδόν όλων των 

ανθρώπων. Ο Ιησούς θέτει ως προϋπόθεση σωτηρίας την απαγκίστρωση από αυτά. 

Μόνο ο Θεός µπορεί να αποσπάσει την καρδιά των ανθρώπων από τη γοητεία του 

πλούτου, αυτή τη σηµασία έχει η απάντηση του Ιησού
374.  Η αµοιβή των µαθητών για 

την ολοκληρωτική απάρνηση του κόσµου από µέρους τους, είναι πολλαπλάσια αγαθά 

απ’ αυτά που αρνήθηκαν για χάρη του Ευαγγελίου, και στην παρούσα ζωή και στη 

µέλλουσα. Η αµοιβή της παρούσας ζωής, από την απάρνηση του πλούτου, είναι οι 

δωρεές του Πνεύµατος του Θεού και η κοινωνία µε τον Θεό. Τα αγαθά αυτά µπορούν 

                                                 
372 Πρβλ. Χ.,  Ο ι κ ο ν ό µ ο υ,  ό.π., 2003, σ. 166-167.   
 
373 Πρβλ. Γ., Ρ ο δ ί τ η ς, ό.π., 1970, σ. 140.   
 
374 Πρβλ. Π.  Τ ρ ε µ π έ λ α, ό.π., 1995. σ. 523.   
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να τα εκτιµήσουν οι έχοντες αγαθή συνείδηση και έτσι να περισσέψουν οι θυσίες που 

έκαναν
375.  

 

4.10 Ο Ιησούς και ο Ζακχαίος (19,1-10) 
Η συνάντηση του Ιησού µε τον αρχιτελώνη Ζακχαίο είναι χαρακτηριστική 

περικοπή που περιέχεται µόνο στο Ευαγγέλιο του Λουκά και προέρχεται από την 

ιδιαίτερη πηγή του (L). Με την περικοπή αυτή ο Λουκάς συνειδητά κλείνει τη 

δηµόσια δράση του Ιησού, που ξεκίνησε από τη Ναζαρέτ
376. Ο Ζακχαίος είναι ο 

τελικός αποδέκτης του ευαγγελικού µηνύµατος που αναγγέλει ο Ιησούς στη Ναζαρέτ: 

εὐαγγελίσασθαι πτωχοῖς ἀπέσταλκέ με, ἰάσασθαι τοὺς συντετριμμένους 

τὴν καρδίαν (4,18).  

Το περιστατικό λαµβάνει χώρα στην Ιεριχώ. Η Ιεριχώ θεωρείται ότι είναι µια από 

τις παλαιότερες συνεχώς κατοικούµενες πόλεις του κόσµου. Αρχαιολογικές έρευνες 

έχουν ανακαλύψει τα κατάλοιπα πάνω από 20 διαδοχικών εγκαταστάσεων στην 

Ιεριχώ, η πρώτη από τις οποίες είναι 11.000 ετών. Επιπλέον είναι η παλαιότερη 

γνωστή τειχισµένη πόλη. Σύµφωνα µε την ιουδαιοχριστιανική παράδοση η Ιεριχώ 

ήταν ο τόπος επιστροφής των ισραηλιτών, ύστερα από τη φυγή από την Αίγυπτο
377. 

Τα ιστορικά στοιχεία αυτά δικαιολογούν την ύπαρξη τελωνείου στην ιστορική αυτή 

πόλη. Τα µόνα γνωστά στοιχεία από αρχαιολογική άποψη για την Ιεριχώ, είναι ότι 

πρόκειται για µια µεγάλη αρχαία πόλη η οποία είχε µια σπουδαία πηγή, την πηγή του 

Ελισσαίου. Είχε φυτείες µε φοινικιές και χουρµάδες και παραγωγή βαλσάµου. Στην 

πόλη ήταν εγκαταστηµένη µια µεγάλη κοινότητα ιερέων οι οποίοι διακονούσαν το 

Ναό των Ιεροσολύµων
378.   

Ο Ιησούς µπαίνει στην Ιεριχώ, λίγο πριν εισέλθει στην Αγία Πόλη για να 

σταυρωθεί και αναστηθεί, αφού προηγουµένως είχε θεραπεύσει τον φτωχό 

                                                 
375 Πρβλ. Π.  Τ ρ ε µ π έ λ α, ό.π., 1995. σ. 525.   
 
376 Πρβλ., Μ., Γ κ ο υ τ ζ ι ο ύ δ η ς, ό.π., 2006, σ. 344-345. 
 
377 ∆ιαθέσιµο στο http://el.wikipedia.org/wiki/Ιεριχώ  προσπελάστηκε 19-8-2013. 
 
378 Πρβλ. S h i m o n  G i b s o n, The Final Days of Jesus. The Archaeological Evidence, Harper 2009. 
Οι τελευταίες µέρες του Ιησού. Η αρχαιολογική µαρτυρία. Σ. ∆εσπότης (µτφρ.), Αθήνα: Ψυχογιός, 2010. 
σ. 17. 
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περιθωριακό τυφλό Βαρτιµαίο. Ο πλούσιος αρχιτελώνης Ζακχαίος
379, προσπαθεί να 

δει τον Κύριο: καὶ ἰδοὺ ἀνὴρ ὀνόματι καλούμενος Ζακχαῖος, καὶ αὐτὸς ἦν 

ἀρχιτελώνης, καὶ οὗτος ἦν πλούσιος, καὶ ἐζήτει ἰδεῖν τὸν Ἰησοῦν τίς ἐστι, καὶ 

οὐκ ἠδύνατο ἀπὸ τοῦ ὄχλου, ὅτι τῇ ἡλικίᾳ μικρὸς ἦν (19,2-3). Επειδή ήταν 

κοντός στο ανάστηµα ανεβαίνει σε µια συκιά για να δει τον Ιησού. Ο καρδιογνώστης 

Ιησούς, γνωρίζοντας εκ των προτέρων την πρόθεση του Ζακχαίου, τον καλεί µε το 

όνοµα του και του ζητά να τον φιλοξενήσει στο σπίτι του και να δειπνήσουν µαζί 

(19,5-6). Ο Ζακχαίος κατεβαίνει και υποδέχεται µε χαρά το κάλεσµα του Ιησού. 

 Η ενέργεια αυτή του Ιησού προκαλεί τη µουρµούρα, την περιφρόνηση και την 

αγανάκτηση του κόσµου. Πως είναι δυνατόν να µπει να γευµατίσει και να µείνει στο 

σπίτι του πλούσιου, αµαρτωλού αρχιτελώνη. Ο Ζακχαίος µετανοηµένος και αφού τον 

άγγιξε το µοίρασµα της κοινής τράπεζας µε τον Ιησού, αποφασίζει να δώσει τα µισά 

του υπάρχοντα στους πτωχούς και όσους αδίκησε να τους αποζηµιώσει δίνοντας 

τετραπλάσιο ποσό: ἰδοὺ τὰ ἡμίση τῶν ὑπαρχόντων μου, Κύριε, δίδωμι τοῖς 

πτωχοῖς, καὶ εἴ τινός τι ἐσυκοφάντησα, ἀποδίδωμι τετραπλοῦν380 (19,18). ∆εν 

παραιτείται από όλα τα υπάρχοντά του όπως ο τελώνης Λευί (5,28)381 ή όπως απαιτεί 

ο Ιησούς από τον άρχοντα (18,22). Ο πλούσιος µεταστράφηκε, αναγνώρισε τα λάθη 

του, µετάνοιωσε γι αυτά και ζητούσε να αποκαταστήσει την αδικία την οποία είχε 

διαπράξει. Ο Ιησούς είχε διακηρύξει ότι δύσκολα οι πλούσιοι εισελεύσονται στη 

βασιλεία των ουρανών και τώρα δηµιουργεί παράδειγµα πλουσίου ο οποίος είχε χαθεί 

και ευρέθηκε
382.  

Αξιοσηµείωτη είναι η αποζηµίωση που ανακοίνωσε ο Ζακχαίος. Ενώ η Γραφή 

όριζε αν κάποιος εξαπατούσε άλλον άνθρωπο να τον αποζηµιώσει προσθέτοντας ένα 

ποσό ίσο µε το 1/5 και ύστερα να θυσιάσει ένα κριάρι ως εξιλαστήρια προσφορά
383, 

αυτός δίνει το τετραπλάσιο και το µισό της περιουσίας στους πτωχούς
384. Η 

                                                 
379 Επίσης Σακχαίος. Σηµαίνει µάλλον «αθώος, καθαρός», σύντµηση του Ζαχαρίας. 
 
380 Πρβλ., Εξ. 21,37. Β’ Βασ. 12,6.  Ιωσ. Αρχ. 4.272  7.150.   
 
381 καὶ καταλιπὼν ἅπαντα ἀναστὰς ἠκολούθησεν αὐτῷ. Η κλήση του τελώνη Λευί δεν είχε την 
προϋπόθεση επιστροφής χρηµάτων, ούτε µετανοίας. Βλέπε Ε. Σ ά ν τ ε ρ ς, ό.π., 1998, σ. 375-376. 
 
382 Πρβλ. Π.  Τ ρ ε µ π έ λ α, ό.π., 1995. σ. 530.  
 
383 Λευ. 6,1-7. Αρ. 5,6-7. 
 
384 Πρβλ. Ε. Σ ά ν τ ε ρ ς, ό.π., 1998, σ. 375-376. 



 97 

αποκατάσταση της ζηµιάς µε αυτό τον τρόπο ίσως να προέρχεται από τις διατάξεις 

της Πεντάτευχου, που ορίζουν αποζηµίωση τεσσάρων προβάτων σε περίπτωση 

κλοπής ενός
385. Η απόδοση στο 1/5 ίσως να οφείλεται σε ρωµαϊκές διατάξεις. Η 

αδικία του Ζακχαίου προφανώς προκλήθηκε από την άσκηση του επαγγέλµατός του. 

Ο Ζακχαίος παρουσιάζεται στη διήγηση σαν αµαρτωλός που δεν ζητεί έλεος αλλά 

µετανοεί µόνος του
386. Η δήλωσή του περί αποκαταστάσεως των αδικιών του 

εκφράζεται µε την βεβαιότητα της αποκαταστάσεώς της σχέσης του µε τον Θεό
387.   

Έτσι ο περιθωριοποιηµένος στις συνειδήσεις του κόσµου πλούσιος και άδικος 

αρχιτελώνης ονοµάζεται από τον Ιησού υιός Αβραάµ: εἶπε δὲ πρὸς αὐτὸν ὁ Ἰησοῦς 

ὅτι σήμερον388 σωτηρία τῷ οἴκῳ τούτῳ ἐγένετο, καθότι καὶ αὐτὸς υἱὸς 

Ἀβραάμ ἐστιν (19,9). Ο Ιησούς ενδιαφέρεται να σώσει το χαµένο πρόβατο ἦλθε 

γὰρ ὁ υἱὸς τοῦ ἀνθρώπου ζητῆσαι καὶ σῶσαι τὸ ἀπολωλός (19,10), δεν 

κατηγοριοποιεί µε φαρισαϊκή λογική τους ανθρώπους, οι οποίοι µέσα από µια κάστα 

θεωρούν ότι θα εξασφαλίσουν τυπολατρικά τη βασιλεία των ουρανών, αλλά ζητά την 

αληθινή και ειλικρινή µεταστροφή τους. Στην περίπτωση του Ζακχαίου, το έδαφος 

είναι γόνιµο και το απολωλός σώζεται. 

Αµέσως µετά ακολουθεί η παραβολή των µνων, ενώ ο Ιησούς Χριστός είναι εγγύς 

στην Ιερουσαλήµ. Με την παραβολή αυτή διορθώνεται η άποψη ότι ο Ιησούς 

πρόκειται να αποκαταστήσει το χαµένο µεγαλείο της Αγίας Πόλης, µε την είσοδό του 

εκεί
389. 

 

4.11 Η παραβολή των µνων (19,11-27) 
Η διδασκαλία της Κ.∆. προσπαθεί προσανατολίσει τον άνθρωπό από τα επίγεια 

στα ουράνια, από τα υλικά στα πνευµατικά, χωρίς όµως να παραθεωρεί τις κοινές 

                                                                                                                                            
 
385 Εξ. 21,37.  
 
386 Πρβλ., Μ., Γ κ ο υ τ ζ ι ο ύ δ η ς, ό.π., 2006, σ. 345-346. 
 
387 Στον Ιουδαϊσµό η άφεση των αµαρτιών προσφερόταν µόνο σε δίκαιους, επόµένως οι άδικοι τελώνες 
έπρεπε να γίνουν πρώτα δίκαιοι αποκαθιστώντας τις αδικίες τους έτσι ώστε να παρασχεθεί και σε 
αυτούς η άφεση. Βλέπε υποσηµείωση στο Μ., Γ κ ο υ τ ζ ι ο ύ δ η ς, ό.π., 2006, σ. 346. 
 
388 Πρόκειται για το εσχατολογικό «νυν» που έχει ανατείλει µε την παρουσία του Χριστού.  
 
389 M. W o l t e r, ό.π., ad loc. 
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ανθρώπινες ανάγκες. Η προσφορά των υλικών αγαθών είναι αποτέλεσµα της αγάπης 

του Θεού προς όλους τους ανθρώπους. O κάθε άνθρωπος είναι υπεύθυνος για τον 

τρόπο που αποκτά και διαχειρίζεται την περιουσία, που του χάρισε ο Θεός. Όµως η 

προσφορά των αγαθών γίνεται µε όρους πνευµατικής ωφέλειας στους ανθρώπους και 

τα απολύτως αναγκαία προσφέρονται χωρίς καµία διάκριση
390. Η παραβολή αυτή 

αναφέρεται εκτός από το Κατά Λουκάν, στο Κατά Ματθαίον Ευαγγέλιο
391. Στην 

παραβολή του Ματθαίου κάθε δούλος λαµβάνει διαφορετικό ποσό από τον κύριό του, 

ενώ στον Λουκά όλοι το ίδιο
392.    

Ο ευγενής της παραβολής που προασχολείται µε τη µέλλουσα διοίκηση του 

βασιλείου του, φεύγει για τόπο µακρινό και αποφασίζει να δοκιµάσει τους δούλους 

του, ώστε να δει αν θα τους χρησιµοποιήσει ως υπαλλήλους και υπουργούς του κατά 

την επάνοδό του
393. Αυτό συνέβη και µε τον Ηρώδη ο οποίος κατέφυγε το 40 π.Χ. 

στη Ρώµη, όπου ανακηρύχθηκε από τη Σύγκλητο «Βασιλεύς των Ιουδαίων». Το ίδιο 

συνέβη µε τον Αρχέλαο και τα αδέρφια του Αντύπα Αντύπα και Φίλιππο, το 4 

π.Χ.394, µάλιστα ταξείδεψε και µια 50µελής πρεσβεία Ιουδαίων για να αποτρέψει το 

γεγονός. Τελικά ο Αρχέλαος δεν πήρε τον τίτλο του «Βασιλιά των Ιουδαίων», αλλά 

µόνο τον τίτλο εθνάρχης και βασίλεψε για 10 χρόνια (4 π.Χ.-6 µ.Χ). Η αυταρχική του 

διακυβέρνηση έφερε την εξορία του στη Βιέννη. Η επέµβαση του ανθύπατου της 

Συρίας και η φορολογική απογραφή που ακολούθησε συνέβαλαν στο να φουντώσει 

το αντιρωµαϊκό µένος των ιουδαίων, που οδήγησε στην καταστροφική επανάσταση 

της δεκαετίας του 60. Η παραβολή αυτή αντικατοπτρίζει τα παραπάνω ιστορικά 

γεγονότα που συνέβησαν µετά τον θάνατο του Ηρώδη του Μέγα (4 π.Χ.)395. 

Ο ευγενής της παραβολής λίγο πριν την αναχώρησή του καλεί δέκα δούλους του 

και τους δίνει µία µνα στον καθένα, για να εµπορευθούν και όταν γυρίσει να του 

δώσουν λογαριασµό: ἔδωκεν αὐτοῖς δέκα μνᾶς καὶ εἶπε πρὸς αὐτούς· 

                                                 
390 Πρβλ.  Χ., Ο ι κ ο ν ό µ ο υ,  ό.π., 2003, σ. 147-148.  
 
391 Μτ. 25,14-30. 
 
392 Πρβλ. Σ., ∆ ε σ π ό τ η ς, Η οικονοµία στα χρόνια του Ιησού Χριστού, διαθέσιµο στο: 
http://eclass.uoa.gr/modules/document/document.php?course=SOCTHEOL103 
Προσπελάστηκε την 29-9-2013. 
 
393 Πρβλ.  Π.  Τ ρ ε µ π έ λ α ς, ό.π., 1995. σ. 537. 
 
394 Ιωσ. Πολ. 1.279-285. 
 
395 Πρβλ. Σ.  ∆ ε σ π ό τ η ς, Ο Ιησούς και το ισχυρό νόµισµα, ∆.Β.Μ., ό.π., 2002-2003, σ. 91-92. 
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πραγματεύσασθε396 ἐν ᾧ ἔρχομαι (19,13). Το ρωµαϊκό δίκαιο προέβλεπε την 

παραχώρηση ποσού “peculium” σε έµπιστους δούλους προκειµένου αυτό να 

πολλαπλασιαστεί είτε µε την εκµεταλλευση της γης είτε µε το εµπόριο. Το κέρδος ανήκε 

εξ ολοκλήρου και αποκλειστικά στον κύριο. Η κατάθεση στην Τράπεζα397, όπου οι 

τόκοι την εποχή του Ιησού κυµαίνονταν στο 6-12%, αποτελούσε την έσχατη λύση398. Το 

ποσό των δέκα µνων το µοιράζει εξίσου στους δούλους του, ώστε να εµπορευτούν µε 

τα χρήµατα και όχι να τα χρησιµοποιήσουν, για να αγοράσουν ρουχισµό ή οτιδήποτε 

άλλο για επιδεικνύουν τον εαυτό τους, όπως προσδοκούσαν όσον αφορά τον Μεσσία 

στην εποχή του Ιησού. 399.  

Κατά την επιστροφή του Κυρίου ο πρώτος δούλος έδωσε λόγο λέγοντας ότι 

επένδυσε την µνα του και αυτή επέδωσε δέκα ακόµα: κύριε, ἡ μνᾶ σου 

προσειργάσατο δέκα μνᾶς (19,16). Ο Κύριος ευχαριστηµένος από την εργασία του 

δούλου του, του δίνει εξουσία πάνω σε δέκα πόλεις: εὖ, ἀγαθὲ δοῦλε! ὅτι ἐν 

ἐλαχίστῳ πιστὸς ἐγένου, ἴσθι ἐξουσίαν ἔχων ἐπάνω δέκα πόλεων (19,17). Το 

ίδιο συνέβη µε τον άλλο δούλο, ο οποίος πέτυχε απόδοση πέντε µνων και πήρε 

εξουσία σε πέντε πόλεις. Ο επόµενος δούλος αναφέρει ότι η µνα που έλαβε από τον 

Κύριό του, δεν απέδωσε τίποτα και τη φύλαξε ως παρακαταθήκη (depositum) να µην 

χαθεί σε ένα µαντήλι: κύριε, ἰδοὺ ἡ μνᾶ σου, ἣν εἶχον ἀποκειμένην ἐν 

σουδαρίῳ400 (19,20). Ο δούλος αυτός δεν επαινείται από τον κύριό του για τη 

διαχείριση του ποσού που έλαβε αρχικά. Ο δούλος γνώριζε εκ’ των προτέρων ότι ο 

κύριος του είναι αυστηρός, αλλά δεν φρόντισε να φανεί αντάξιος των προσδοκιών 

του: ἐφοβούμην γάρ σε, ὅτι ἄνθρωπος αὐστηρὸς εἶ· αἴρεις ὃ οὐκ ἔθηκας, καὶ 

                                                 
396 Πραµατευτής είναι αυτός που ασκεί εµπορική δραστηριότητα. Βλέπε Π.  Τ ρ ε µ π έ λ α ς, ό.π., 
1995. σ. 537. 
 
397 Στους ραββίνους γινόταν η διάκριση µεταξύ κλειστού κεφαλαίου, το οποίο δεν µπορούσε ο 
τραπεζίτης να το διαθέσει άλλα ούτε ήταν υποχρεωµένος να το αναπληρώσει εάν παρά την ασφαλή 
φύλαξη χανόταν, και ανοικτού κεφαλαίου, για το οποίο δεν ίσχυαν οι δύο προηγούµενοι όροι. Βλέπε 
Σ.  ∆ ε σ π ό τ η ς, Ο Ιησούς και το ισχυρό νόµισµα, ∆.Β.Μ., ό.π., 2002-2003, σ. 92. 
 
398 Σ.  ∆ ε σ π ό τ η ς, Ο Ιησούς και το ισχυρό νόµισµα, ∆.Β.Μ., ό.π., 2002-2003, σ. 92. 
 
399 Πρβλ.  Π.  Τ ρ ε µ π έ λ α ς, ό.π., 1995. σ. 536-537. 
 
400 Σούδορ (sudor) στα λατινικά σηµαίνει ιδρώτας και σουδάριο (sudarium) ήταν το µαντήλι µε το 
οποίο σκουπίζουν τον ιδρώτα και ταυτόχρονα η µαντήλα ή φακιόλι που φορούσαν στο κεφάλι ή γύρω 
στο λαιµό. Βλ. Κ.,  Σ ι α µ ά κ η ς, ό.π., 2012, σ. 79. 
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θερίζεις ὃ οὐκ ἔσπειρας, καὶ συνάγεις ὅθεν οὐ διεσκόρπισας. λέγει αὐτῷ· ἐκ 

τοῦ στόματός σου κρινῶ σε, πονηρὲ δοῦλε. ᾔδεις ὅτι ἄνθρωπος αὐστηρός εἰμι 

ἐγώ, αἴρων ὃ οὐκ ἔθηκα, καὶ θερίζων ὃ οὐκ ἔσπειρα, καὶ συνάγων ὅθεν οὐ 

διεσκόρπισα (19,21-22).  

Είναι φανερό ότι η αµοιβή δεν είναι αντίστοιχη της απόδοσης, αλλά της 

προσπάθειας που καταβάλλεται. Αν και η αµοιβή στους δούλους της παραβολής 

φαίνεται να έχει αντιστοιχία µε την απόδοση, αυτό ανατρέπεται µε την απόφαση του 

Κυρίου να δοθεί η µνα του τεµπέλη δούλου, σ’ αυτόν που απέδωσε τα περισσότερα, 

δηλαδή σ’ αυτόν που απέδωσε δέκα µνες: ἄρατε ἀπ᾿ αὐτοῦ τὴν μνᾶν καὶ δότε τῷ 

τὰς δέκα μνᾶς ἔχοντι (19,24). Έτσι επιβραβεύεται η µεγαλύτερη προσπάθεια, 

χωρίς να γίνεται µέριµνα για δικαιότερη διανοµή των µνων. Αυτό γιατί µε την κοινή 

λογική και για λόγους εξισορρόπησης της περιουσίας των δούλων, η µνα του τεµπέλη 

δούλου θα έπρεπε να δοθεί στον δούλο, ο οποίος απέδωσε πέντε. Γι’ αυτό ο Κύριος 

απαντά στους επικριτές της επιλογής του αυτής: ὅτι παντὶ τῷ ἔχοντι δοθήσεται, 

ἀπὸ δὲ τοῦ μὴ ἔχοντος καὶ ὃ ἔχει ἀρθήσεται ἀπ᾿ αὐτοῦ (19,26). Σ’ αυτόν που 

έχει πολλά χαρίσµατα και τα αξιοποιεί, θα δοθούν ακόµη περισσότερα. Αντίθετα σ’ 

αυτόν που δεν αξιοποιεί το µοναδικό χάρισµα που έχει, θα του αφαιρεθεί κι αυτό.   

Στα κεφάλαια 12, 16 και 19 ο Λουκάς ασχολείται µε θέµατα σχετικά µε τον 

πλούτο και την ιδιοκτησία, τα οποία εκτυλίσσονται κατά το οδοιπορικό του 

περιφερόµενου, άστεγου και πένητα  Ιησού, από τη Γαλιλαία στην Ιερουσαλήµ 

προκειµένου να αναληφθεί στο φρικιαστικό τότε θρόνο-ξύλο του Σταυρού και τον 

ουρανό. Η παραβολή του άδικου οικονόµου και αυτή των µνων, είναι δύο από τις πιο 

παρερµηνευµένες  παραβολές του Λουκά οι οποίες επί αιώνες χρησιµοποιήθηκαν για να 

προβάλλουν έναν Θεό που ευνοεί τον καπιταλισµό και τον ανταγωνισµό401. 

 

4.12 Η εκδίωξη των εµπόρων από το ναό (19,45-48) 
Το γεγονός που ανησύχησε περισσότερο τη θρησκευτική ηγεσία των 

Ιεροσολύµων και την οδήγησε σε ανοιχτή και άµεση ρήξη µε τον Ιησού και τον 

οδήγησε στον αποτρόπαιο και επώδυνο Θάνατο του Σταυρού, ήταν το επεισόδιο 

                                                 
401 Σ., ∆ ε σ π ό τ η ς, Η οικονοµία στα χρόνια του Ιησού Χριστού, διαθέσιµο στο: 
http://eclass.uoa.gr/modules/document/document.php?course=SOCTHEOL103 
Προσπελάστηκε την 29-9-2013. 
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εκείνο «του καθαρισµού του Ναού»402. Το γεγονός της εκδίωξης των εµπόρων 

αναφέρουν οι συνοπτικοί Ευαγγελιστές
403, αλλά και ο Ιωάννης

404. Πολλοί ερµηνευτές 

µιλούν για δύο διαφορετικά αλλά πανοµοιότυπα περιστατικά. Το ένα κατά το πρώτο 

Πάσχα που µνηµονεύει ο Ιωάννης και το άλλο κατά το τελευταίο Πάσχα που 

µνηµονεύουν οι Συνοπτικοί
405. Σύµφωνα µε τον άγιο Ιωάννη τον Χρυσόστοµο, η 

εκδίωξη των εµπόρων από το Ναό δεν έγινε µόνο µία φορά. Ο Ιησούς δηλαδή 

εκδίωξε περισσότερες φορές τους εµπόρους από το Ναό (Υπόµνηµα εις τον Άγιον 

Ματθαίον τον Ευαγγελιστήν, PG 58, 631). Ο Ιωάννης για λόγους καθαρά θεολογικούς 

τοποθετεί το γεγονός στην αρχή της δηµόσιας δράσης του Ιησού, για να φανεί 

εντονότερα η ανακαινιστική πραγµατικότητα που φέρνει ο Ιησούς στον κόσµο ως 

Μεσσίας
406. Θέλει να εναρµονίσει τις αφηγήσεις των συνοπτικών που τοποθετούν το 

γεγονός τη Μ. Τρίτη, λίγο πριν το Πάθος, µε το Κατά Ιωάννη που τοποθετεί την 

επονοµαζόµενη κάθαρση (κατ’ ουσίαν Υποκατάσταση του Ναού) στην αρχή της 

δηµόσιας δράσης ως γεγονός προγραµµατικό (µαζί µε το σηµείο της Κανά)407.  

Οι αγοραπωλησίες που λαµβάνουν χώρα εντός του Ναού τις µέρες των εορτών, 

την εποχή του Ιησού, δίνουν µια διάσταση εκκοσµίκευσης του θρησκευτικού βίου. 

Εκκοσµίκευση για την Εκκλησία σηµαίνει απώλεια των καθολικών κοσµικών 

διαστάσεών της, όταν η Εκκλησία παύει να φανερώνει την καινή κτίση, µέσω της 

συνάντησης του ανθρώπινου προσώπου µε τον προσωπικό λόγο του κόσµου, 

υποτασσόµενη στην ατοµική τέρψη και την απρόσωπη ύλη
408. Όπως αναφέρθηκε 

παραπάνω, το τέλος υπέρ του ναού ανερχόταν σε µισό σέκελ ή ένα δίδραχµο. Για να 

πληρώσει το τέλος ο προσκυνητής έπρεπε να χρησιµοποιήσει αρχαιοεβραϊκά 

νοµίσµατα από την Τύρο (σέκελ), αντί των αντίστοιχων ρωµαϊκών. Επιπλέον τα 

δηνάρια που καταβάλλονταν στο Ναό ανταλλάσσονταν µε φοινικικά νοµίσµατα, για 

                                                 
402 Πρβλ. Γ. Π α τ ρ ώ ν ο ς, ό.π., 1991. σ. 460. 
 
403 Μτ. 21,12-17 & Μκ. 11,15-19 
 
404 Ιω 2,13-22.  
 
405 Γ. Π α τ ρ ώ ν ο ς, ό.π., 1991. σ. 460.  
 
406 Πρβλ. Γ. Π α τ ρ ώ ν ο ς, ό.π., 1991. σ. 461. 
 
407 M. W o l t e r, ό.π., ad loc.  
 
408 Πρβλ. Χ. Γ ι α ν ν α ρ ά ς, Ορθοδοξία και ∆ύση, Η θεολογία στην Ελλάδα Σήµερα Αθήνα: ∆ωδώνη. 
1977.  
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να µην µολύνεται ο Ναός από τα θεϊκά σύµβολα του Καίσαρα, τα οποία θεωρούνταν 

βδέλυγµα
409. Το παράδοξο ήταν ότι ο Ναός είχε καταστεί κέντρο κεκαλυµµένης 

ειδωλολατρίας του Μαµωνά
410, αφού µέσω της πώλησης των απαραίτητων 

συστατικών της θυσίας αλλά και της ανταλλαγής πλούτιζε ιδίως η αριστοκρατική 

τάξη. Επιπλέον η σχέση µε τον Θεό µεταβάλλεται από κοινωνία υιού µε πατέρα σε 

εµπορική συναλλαγή (σου δίνω για να µου δώσεις)411. Με την ενέργειά του να 

καθάρει το Ναό, θίγει άµεσα τα συµφέροντα των Σαδδουκαίων, αλλά και όλων των 

κατοίκων της Ιερουσαλήµ, αφού τα έσοδα της πόλης προέρχονταν από τον 

θρησκευτικό τουρισµό
412. 

Η πρώτη επίσκεψη του Ιησού, σύµφωνα µε τους Συνοπτικούς στα Ιεροσόλυµα, 

ήταν το Πάσχα του 30 π.Χ. Ο Ιησούς αντικρίζοντας αυτό το θέαµα εξανίσταται και 

οργίζεται,413 Καὶ εἰσελθὼν εἰς τὸ ἱερὸν ἤρξατο ἐκβάλλειν τοὺς πωλοῦντας ἐν 

αὐτῷ καὶ ἀγοράζοντας (19,45). Ανατρέπει βίαια τους πάγκους των πωλητών και τα 

τραπέζια των τοκογλύφων λέγων αὐτοῖς· γέγραπται ὅτι «ὁ οἶκός μου οἶκος 

προσευχῆς ἐστιν· ὑμεῖς δὲ αὐτὸν ἐποιήσατε σπήλαιον λῃστῶν414» (19,46). Οι 

έµποροι αιφνιδιάστηκαν από τη συµπεριφορά του Ιησού, χωρίς να φέρουν καµία 

αντίσταση. Από την άλλη κατεξοχήν οι αξιωµατούχοι του Ναού, θεώρησαν την 

ζηλωτική ενέργεια αυτή ως προσβολή, αφού τολµούσε ένας Γαλιλαίος ραββίνος να 

εµπλέκεται στις υποθέσεις τους, να αµφισβητεί την εξουσία και τη δύναµή τους και 

να ανατρέπει τις παραδόσεις και τα έθιµα του λαού, τα οποία κατ’ ουσίαν αποτελούν 

την ουσία κάθε θρησκείας. Αυτή η ενέργεια του Ιησού αποτέλεσε αργότερα µέρος 

του κατηγορητηρίου του από τη θρησκευτική ηγεσία
415.  

Ο απλοϊκός κόσµος αντιδρούσε σ’ αυτή τη βεβήλωση του ιερού χώρου, από τους 

εµπόρους, τους ιερείς και τους αξιωµατούχους του Ναού. Πίσω απ’ αυτές τις 

                                                 
409 Βλέπε  Κ.,  Σ ι α µ ά κ η,  ό.π., 2012, σ. 20. 
 
410 Πρβλ. Σ.  ∆ ε σ π ό τ η ς, Ο Ιησούς και το ισχυρό νόµισµα, ∆.Β.Μ., ό.π., 2002-2003, σ. 105.  
 
411 M. W o l t e r, ό.π., ad loc.  
 
412 Σ.  ∆ ε σ π ό τ η ς, Ο Ιησούς και το ισχυρό νόµισµα, ∆.Β.Μ., ό.π., 2002-2003, σ. 97. 
 
413 Πρβλ. Γ. Π α τ ρ ώ ν ο ς, ό.π., 1991. σ. 344-345. 
 
414 Ιερ. 7,11. (μὴ σπήλαιον λῃστῶν ὁ οἶκός μου).  
 
415 Πρβλ. Γ. Π α τ ρ ώ ν ο ς, ό.π., 1991. σ. 346. 
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συναλλαγές, µε επίκεντρο τον Ναό κρύβονταν µεγάλες οικονοµικές συναλλαγές και 

συµφέροντα. Ακόµη και οι ζηλωτικές οµάδες του Ισραήλ (όπως οι Εσσαίοι) 

αντιδρούσαν σ’ αυτή τη βεβήλωση του ιερού και την µετατροπή του σε οίκο 

συναλλαγών. Ίσως γι’ αυτό το λόγο να θεωρήθηκε η αντίδραση του Ιησού ως µια 

αντίδραση ζηλωτή φανατικού Φαρισαίου
416. Ο Reza Aslan, επισηµαίνει ότι το 66 

µ.Χ. µία από τις πρώτες ενέργειες των επαναστατών Ζηλωτών µε αρχηγό τον 

Ελεάζαρο, συνεργό τον Μενάηµο (τον αρχηγό των Σικάριων) και µετόχους και 

απλούς ιερείς ήταν να σταµατήσουν τις θυσίες υπέρ του αυτοκράτορα στο Ναό, να 

εκδιώξουν όλους τους ξένους από την αγία Πόλη, να δολοφονήσουν τον αρχιερέα και 

να πυρπολήσουν τα δηµόσια αρχεία όπου υπήρχαν τα χρεωστικά γραµµάτια των 

πτωχών. Με τη συµβολική αυτή κίνηση ήθελε να διακηρύξει παύει η διάκριση 

πτωχού και πλούσιου στην καινούργια εποχή που ευαγγελιζόταν
417. Συγκεκριµένα ο 

Ιώσηπος αναφέρει: μεθ᾽ ἃ τὸ πῦρ ἐπὶ τὰ ἀρχεῖα ἔφερον ἀφανίσαι σπεύδοντες 

τὰ συμβόλαια τῶν δεδανεικότων καὶ τὰς εἰσπράξεις ἀποκόψαι τῶν χρεῶν 

ὅπως αὐτοί τε πλῆθος προσλάβωσιν τῶν ὠφεληθέντων καὶ μετ᾽ ἀδείας τοῖς 

εὐπόροις ἐπαναστήσωσι τοὺς ἀπόρους φυγόντων δὲ τῶν πρὸς τῷ 

γραμματοφυλακείῳ τὸ πῦρ ἐνίεσαν418. 

Σύµφωνα µε τον Σάντερς, δεν είναι βέβαιο τι ήθελε να συµβολίσει ο Ιησούς µε 

την πράξη του αυτή στο Ναό. Επρόκειτο για κάθαρση ή πλήρη ανατροπή του 

θυσιαστικού συστήµατος και υποκατάστασή του από την κοινωνία µε το σώµα του 

Ιησού Χριστού; Υπάρχει άραγε το ενδεχόµενο να θεωρούσε ο Ιησούς ανέντιµο το 

εµπόριο που γινόταν εντός του Ναού ή να είχε προβλέψει την εξέγερση του έθνους 

του εναντίον των Ρωµαίων, που θα οδηγούσε στην καταστροφή του Ναού; Ιστορικά 

δεν υπάρχει κάποιο στοιχείο που να φανερώνει κατάχρηση των ιερών χρηµάτων και 

χρησιµοποίησή τους για άλλους σκοπούς. Συνεπώς δεν µπορούµε να ισχυριστούµε µε 

βεβαιότητα ότι ο Ιησούς θεωρούσε διεφθαρµένο το σύστηµα ή ότι οι αρχιερείς ήταν 

παράνοµοι και οι θυσίες αποτελούσαν λανθασµένη πρακτική
419. 

                                                 
416 Πρβλ. Γ. Π α τ ρ ώ ν ο ς, ό.π., 1991. σ. 348. 
 
417 Reza Aslan, Zealot: The Life and Times of Jesus of Nazareth,Random House 2013, σ. 56. 
 
418 Ιώσ. 2.427:   
 
419 Πρβλ. Ε., Σ ά ν τ ε ρ ς, ό.π., 1998, σ. 414-415. 
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4.13 Ο φόρος στο Ρωµαίο αυτοκράτορα (20,20-26) 
∆ιαχρονικό το ερώτηµα: να πληρώνω τους φόρους στο κράτος ή όχι; Αυτή ήταν 

και η ερώτηση των Ιουδαίων στον Ιησού, αν δηλαδή έπρεπε να καταβάλουν τους 

φόρους στον κατακτητή: ἔξεστιν ἡμῖν Καίσαρι φόρον δοῦναι ἢ οὔ; (20,20). Το 

παραπάνω ερώτηµα έχει και θρησκευτική σηµασία για τους Ιουδαίους, αφού ως 

περιούσιος λαός του Θεού προβληµατίζονται, για το αν θα εκφράσουν µέσω της 

φορολογίας (όπως και µέσω της απογραφής), το γεγονός ότι ασπάζονται άλλον κύριο 

από τον Γιαχβέ
420. Κατά τον ίδιο τρόπο ήταν για τους Έλληνες η καταβολή των 

φόρων σύµβολο απεχθές ανελευθερίας
421. Ο Ιησούς θέλοντας να απαντήσει στο 

ερώτηµα της απόδοσης των φόρων, ζητάει να δει ένα δηνάριο δείξατέ μοι 

δηνάριον· τίνος ἔχει εἰκόνα καὶ ἐπιγραφήν; (20,24) και οι Ιουδαίοι 

ἀποκριθέντες δὲ εἶπον· Καίσαρος (20,24). Ο Ιησούς όµως φροντίζει µε την 

απάντησή του να διαστείλει µε σαφήνεια τα επίπεδα των σχέσεων
422 ὁ δὲ εἶπεν 

αὐτοῖς· ἀπόδοτε τοίνυν τὰ Καίσαρος Καίσαρι καὶ τὰ τοῦ Θεοῦ τῷ Θεῷ 

(20,25). Ίσως αυτή να ήταν η πρώτη οπτική επαφή του Ιησού µε τον Καίσαρα, όταν 

δηλαδή αντίκρισε το προσωπείο του αυτοκράτορα πάνω στο δηνάριο
423. 

Με την απάντηση που έδωσε ο Ιησούς καταφάσκει µεν την ιστορικο-κοινωνική 

υποχρέωση απέναντι στο κράτος, αλλά αποδεσµεύει αυτή την υποχρέωση, ως 

γεγονός άλλης τάξεως, από το Θεό
424. Οι Συνοπτικοί συγγραφείς τοποθετούν στην 

Ιερουσαλήµ ένα σηµαντικό µέρος της διδασκαλίας του Ιησού και από µια γενική 

άποψη είναι σωστό. Το ζήτηµα της πληρωµής των φόρων στον Καίσαρα, έχει να 

κάνει περισσότερο µε την Ιερουσαλήµ παρά µε τη Γαλιλαία. Στην Ιουδαία τα 

χρήµατα αυτά πήγαιναν κατευθείαν σε ρωµαϊκά χέρια, ενώ στη Γαλιλαία 

µεσολαβούσε ο Αντίπας ο οποίος µε τη σειρά του έδινε το φόρο υποτέλειας στη 

                                                 
420 M. W o l t e r, ό.π., ad loc. 
 
421 Πρβλ. Χ.,  Γ ι α ν ν α ρ ά ς,  Η απανθρωπία του δικαιώµατος, Αθήνα: Εκδόσεις ∆όµος, 1998. σ. 122. 
 
422 Πρβλ. Χ.,  Γ ι α ν ν α ρ ά ς,  ό.π., 1998. σ. 122. 
 
423 Σ.  ∆ ε σ π ό τ η ς, Ο Ιησούς και το ισχυρό νόµισµα, ∆.Β.Μ., ό.π., 2002-2003, σ. 105. 
 
424 Πρβλ. Χ.,  Γ ι α ν ν α ρ ά ς,  ό.π., 1998. σ. 122. 
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Ρώµη. Η άµεση φορολογία ήταν περισσότερο δυσάρεστη στους πολίτες σε σχέση µε 

την έµµεση, δηλαδή το φόρο υποτέλειας στη Ρώµη
425. 

Αργότερα στην πολιτική δίκη του Ιησού απέναντι στον Πιλάτο, οι Ιουδαίοι τον 

κατηγορούν για το αντίθετο, ἤρξαντο δὲ κατηγορεῖν αὐτοῦ λέγοντες· τοῦτον 

εὕρομεν διαστρέφοντα τὸ ἔθνος καὶ κωλύοντα Καίσαρι φόρους διδόναι, 

λέγοντα ἑαυτὸν Χριστὸν βασιλέα εἶναι426 (23,2). Τον παρουσιάζουν δηλαδή ως 

επαναστάτη που εµποδίζει την πληρωµή των φόρων στον Καίσαρα. Η ενέργεια αυτή 

από µέρος των Ιουδαίων να πολιτικοποιήσουν την υπόθεση του Ιησού στόχευε στη 

χωρίς χρονοτριβή καταδίκη του
427.  

Ο Καίσαρας είναι το αιώνιο σύµβολο της εξουσίας, του κράτους και της 

βασιλείας του ορατού κόσµου. Η σχέση ανάµεσα στον Καίσαρα από τη µια και στη 

Βασιλεία του Θεού απ’ την άλλη, µπορεί να θεωρηθεί είτε µονιστικά είτε δυαλιστικά. 

Μια µονιστική θεώρηση θα µπορούσε να ναι τυραννική, είτε θρησκευτική είτε 

αντιθρησκευτική. Η δυαλιστική θεώρηση-αντίληψη του Βασιλείου του Καίσαρα και 

του βασιλείου του Θεού, µπορεί να εξασφαλίσει το θεµέλιο της ελευθερίας. Έτσι µε 

τον τρόπο που ερµηνεύονται τα λόγια του Ευαγγελίου: ἀπόδοτε τοίνυν τὰ 

Καίσαρος Καίσαρι καὶ τὰ τοῦ Θεοῦ τῷ Θεῷ, και προκύπτει ένας χαρακτήρας 

δουλικότητας. Πολύ απλά µε την παραπάνω ερµηνεία αποκαθίσταται µια διάκριση 

ανάµεσα σε δύο διαφορετικές σφαίρες και τις προφυλάσσει από µια σύγχυση. Η 

παραπάνω διάκριση χρησιµοποιήθηκε για να εκφράσει έναν δουλισµό και έναν 

πολιτικό ελιγµό, έναντι της εξουσίας του κράτους, αλλά και µια ιεροποίηση µορφών 

εξουσίας που δεν έχουν τίποτα κοινό µε τον Χριστιανισµό
428.     

Η ταύτιση του βασιλείου του Καίσαρα µε το βασίλειο του Πνεύµατος είναι ένας 

πλαστός µονισµός, ο οποίος γεννά τη δουλεία. Αντίθετα ο δυαλισµός των παραπάνω 

βασιλείων αποτελεί θεµέλιο της ελευθερίας. Ο τελικός µονισµός των βασιλείων του 

Καίσαρα και του Πνεύµατος είναι εσχατολογική υπόθεση. Ο κόσµος κυβερνάται 

περισσότερο από τον Καίσαρα παρά από το Θεό. Ο εκάστοτε Καίσαρας εφαρµόζει 

                                                 
425 Πρβλ. Ε. Σ ά ν τ ε ρ ς, ό.π., 1998, σ. 410. 
 
426 Η αναφορά αυτή γίνεται µόνο στο Κατά Λουκάν.   
 
427 Πρβλ. Γ. Π α τ ρ ώ ν ο ς, ό.π., 1991. σ. 494. 
 
428 Πρβλ. Ν.,  Μ π ε ρ δ ι ά γ ι ε φ,  Βασίλειο του Πνεύµατος και Βασίλειο του Καίσαρα, µεταφρ., 
Γιούλτση, Β., Θες/νίκη: Εκδόσεις Πουρναρά, 2002. σ. 87-88. 
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τους νόµους του, τους νόµους του κόσµου, παρά του Θεού. Έτσι ο Θεός γίνεται 

αντιληπτός µόνο σε εσχατολογικό πλαίσιο και το βάθος της επικοινωνίας µαζί του, 

βρίσκεται καλυµµένο πίσω απ’ τον φαινόµενο κόσµο. Ο Θεός ούτε βασιλεύει ούτε 

κυβερνά, όπως ένας υπουργός σε πολιτικό επίπεδο, άρα δεν είναι κατανοητός µέσα 

από τη λογική της ιστορικής ροής και της ιστορικής αναγκαιότητας. Η αναγκαιότητα 

αυτή βρίσκεται σε διαρκή πάλη µε την ελευθερία. Η παρουσία του Θεού στον 

άνθρωπο γίνεται µέσω της ελευθερίας, η οποία δεν διαφοροποιείται από τη χάρη, 

αλλά ή χάρη είναι η φωτισµένη ελευθερία. Στην ιστορία ενεργούν αλόγιστες 

δυνάµεις, ίσως µια σκοτεινή ελευθερία που δηµιουργεί την αναγκαιότητα και τη βία, 

ενώ η φωτισµένη ελευθερία ενεργεί από τη σκοπιά της. Από την άλλη θα ήταν όµως 

εσφαλµένη µια θεώρηση του κόσµου ως θρίαµβο του βασιλείου του ∆ιαβόλου, αντί 

της θεώρησης της προοδευτικής αποκάλυψης της θείας δυνάµεως, που είναι φανερή 

µέσα στα κρυφά σπέρµατα του πνεύµατος. Αυτό δε σηµαίνει ότι το Πνεύµα 

αποκαλύπτεται προοδευτικά µέσα στην ιστορική συνέχεια, αντίθετα οι κακές 

συνέπειες της ιστορικής συνέχειας είναι ορατές και θριαµβεύουν
429. 

 

4.14 Η προσφορά της χήρας (21,1-4)  
Η δυσχερής θέση στην οποία βρίσκονταν οι χήρες φαίνεται να απασχολούσε 

ιδιαίτερα τον Λουκά
430, αφού κάνει ιδιαίτερες αναφορές σε αυτές, τις οποίες δεν 

συναντάµε στους άλλους συνοπτικούς. Χαρακτηριστική είναι η παραβολή του άδικου 

κριτή και της χήρας (18,1-8), στην οποία η χήρα αναγκάζεται να γίνει ενοχλητική 

προκειµένου να βρει το δίκιο της. Ακόµα στην αναφορά στο θαύµα της ανάστασης 

του γιού της χήρας στη Ναïν (7,11-17), ο Λουκάς θέλει να τονίσει από τη µια την 

ικανότητα του Ιησού να ανασταίνει νεκρούς και από την άλλη να αφηγηθεί ένα 

περιστατικό ανθρώπινου ενδιαφέροντος, κατά το οποίο ο Ιησούς επιστρέφει σε µια 

φτωχή χήρα το µοναδικό της στήριγµα
431.    

Ο Ιησούς παρατηρούσε τους πλούσιους να βάζουν δώρα στο γαζοφυλάκιο
432: 

Ἀναβλέψας δὲ εἶδε τοὺς βάλλοντας τὰ δῶρα αὐτῶν εἰς τὸ γαζοφυλάκιον 

                                                 
429 Πρβλ. Ν.,  Μ π ε ρ δ ι ά γ ι ε φ,  ό.π., 2002. σ. 53-56. 
 
430 Πρβλ. Ε. Σ ά ν τ ε ρ ς, ό.π., 1998, σ. 251. 
 
431 Πρβλ. Ε. Σ ά ν τ ε ρ ς, ό.π., 1998, σ. 251. 
 
432 Βλέπε Κ., Σ ι α µ ά κ η ς, ό.π., 2012, σ. 22. 
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πλουσίους (21,1). Τα χρήµατα που συγκεντώνονταν εκεί προορίζονταν για την 

περιποίηση και την επισκευή του Ναού, αλλά και για τους φτωχούς. Όµως οι ιερείς 

καπηλεύονταν και µοίραζαν τον θησαυρό µεταξύ τους
433.  Η παρατηρητικότητα του 

Ιησού επικεντρώνεται στη φτωχή χήρα η οποία κατάθεσε στο γαζοφυλάκιο ένα 

δίλεπτο, ποσό ευτελές για την εποχή: εἶδε δέ τινα χήραν πενιχρὰν βάλλουσαν 

ἐκεῖ δύο λεπτά (21,2). Πως είναι δυνατόν η φτωχή χήρα να έβαλε περισσότερα 

χρήµατα στο θησαυροφυλάκιο: ἀληθῶς λέγω ὑμῖν ὅτι ἡ χήρα ἡ πτωχὴ αὕτη 

πλεῖον πάντων ἔβαλεν (21,3), αφού προφανώς οι πλουσιότεροι κατέθεσαν 

περισσότερα χρήµατα.  

Την απάντηση τη δίνει ο ίδιος ο Ιησούς: ἅπαντες γὰρ οὗτοι ἐκ τοῦ 

περισσεύοντος αὐτοῖς ἔβαλον εἰς τὰ δῶρα τοῦ Θεοῦ, αὕτη δὲ ἐκ τοῦ 

ὑστερήματος αὐτῆς ἅπαντα τὸν βίον ὃν εἶχεν ἔβαλε (21,4). Η χήρα η οποία 

αποτελλούσε αντικείµενο εκµετάλλευσης των θρησκευτικών ταγών χήρα επαινείται 

αντίστροφα
434. Είναι φανερή εδώ η σχετικότητα της έννοιας της αξίας, αλλά και της 

προσφοράς. Η προσφορά δε µετριέται µε την ποσότητα, αλλά µε βάση τις 

δυνατότητες που ο καθένας έχει. Έτσι η προσφορά της χήρας που ήταν όλη η 

περιουσία της ήταν πολύ µεγαλύτερη από τις µεγαλύτερες σε αξία προσφορές των 

πλουσίων, αφού οι προσφορές αυτών προέρχονταν από το πλεόνασµά τους. Αντίθετα 

η χήρα έδωσε το υστέρηµα της.  

 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 

                                                 
433 Πρβλ. Π.  Τ ρ ε µ π έ λ α ς, ό.π., 1995. σ. 573. 
  
434 Σ.  ∆ ε σ π ό τ η ς, Ο Ιησούς και το ισχυρό νόµισµα, ∆.Β.Μ., ό.π., 2002-2003, σ. 95. 
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Συµπεράσµατα  
Ο Λουκάς µέσα στο έργο του προτείνει τρόπους διαχείρισης και οικονοµίας, ώστε 

ο πλούτος να γίνει µέσον σωτήριας. Είναι φανερό ότι δεν καταδικάζει τον πλούτο, 

αλλά την κακή χρήση του. Μέσα από τις παραβολές και τα γεγονότα του Ευαγγελίου 

του Λουκά, προκύπτει ότι ο πλούτος ανάλογα µε τη χρήση του µπορεί να οδηγήσει 

άλλοτε στη Βασιλεία του Θεού και άλλοτε στην απώλεια αυτής. Το έντονο 

ενδιαφέρον του Λουκά για θέµατα σχετικά µε τον πλούτο, ίσως να οφείλεται στον 

πλούσιο και επιφανή αποδέκτη των έργων του, τον κράτιστο (εξοχότατο) Θεόφιλο, 

είτε στη δική του κοινωνικοοικονοµική θέση, αφού ο Λουκάς ήταν ιατρός και κατείχε 

την ελληνική παιδεία και προφανώς να είχε οικονοµικές δυνατότητες.  

Αντίθετα καταδικάζει την πλεονεξία, αφού αυτή στερεί, ακόµα και τα αναγκαία, 

από τους φτωχούς. Με τη πλεονεκτική συµπεριφορά, ο άνθρωπος αποκόπτεται από 

την κοινωνία µε τους άλλους και αυτοπεριορίζεται στη µοναξιά της βιολογικής 

ύπαρξης. Όµως ο Λουκάς, δεν φαίνεται να περιφρονεί τα προβλήµατα του κόσµου 

σχετικά µε τα υλικά αγαθά, αλλά τα αντιµετωπίζει µε ιδιαίτερο ενδιαφέρον, 

επισηµαίνοντας όµως, τους κινδύνους που εγκυµονεί ο πλούτος, ο οποίος µπορεί να 

αποτελέσει εµπόδιο για τον άνθρωπο, όταν µένει προσκολληµένος σ’ αυτόν. Έτσι 

τονίζει την ανάγκη εξορισµού των φιλοχρήµατων δογµάτων από την ψυχή του 

ανθρώπου και την απαγκίστρωση της ψυχής από τη µέριµνα του πλούτου, δια µέσου 

της αγάπης προς τον πλησίον.  

Η αγάπη και η προσφορά προς τον πλησίον δεν είναι ένα ηθικιστικό καθήκον, 

αλλά ένας δρόµος που βγάζει τον άνθρωπο από τον κλειστό του εαυτό, ώστε να 

προσεγγίσει τον Θεό δια του συνανθρώπου. Τα αναγκαία για να ζήσει κανείς, 

δίνονται από τον Θεό, προπαντός σε εκείνους που ζητούν τη βασιλεία και τη 

δικαιοσύνη Του. Ο Ιησούς ενδυναµώνει και ενισχύει τον καθένα να µοιραστεί µε τον 

διπλανό του, αφού το να µοιράζεσαι οδηγεί σε µια πλούσια ζωή.  

Όσον αφορά την ιδιοκτησία, οτιδήποτε έχει ο άνθρωπος, ανήκει εξ’ ολοκλήρου 

στον Θεό και το µόνο που αποµένει στον άνθρωπο, είναι η χρήση (διαχείριση) της 

περιουσίας του Θεού. Η προσφορά των αγαθών γίνεται µε όρους πνευµατικής 

ωφέλειας στους ανθρώπους και τα απολύτως αναγκαία προσφέρονται χωρίς καµία 

διάκριση. O κάθε άνθρωπος είναι υπεύθυνος για τον τρόπο που διαχειρίζεται την 

περιουσία, που του χάρισε ο Θεός. Ο καθένας οφείλει να διαχειρίζεται την ιδιοκτησία 

του Θεού, σύµφωνα µε τις εντολές και πάντα προς δόξα Θεού. Ως οικονόµος 
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ιδιοκτησίας του Θεού, ο άνθρωπος, οφείλει να διαχειρίζεται τα παραχωρηµένα, µε 

προσανατολισµό στον πλησίον και όχι µόνο για να ικανοποιεί τις ανάγκες του εγώ 

του.  

Οι πτωχοί, οι καταφρονηµένοι και οι αµαρτωλοί, βρίσκονται στο επίκεντρο του 

ενδιαφέροντος του Λουκά. Οι πτωχοί µακαρίζονται, σε αντίθεση µε τους εγωπαθείς 

πλουσίους, οι οποίοι ταλανίζονται. Η προτροπή για ελεηµοσύνη είναι διάχυτη στο 

Ευαγγέλιο του Λουκά. Το ενδιαφέρον του Λουκά για θέµατα σχετικά µε τον πλούτο 

και την ιδιοκτησία είναι πιο έντονο, σε σχέση µε τους άλλους συνοπτικούς, αφού ο 

Λουκάς αναφέρει παραβολές µε θέµατα σχετικά µε τον πλούτο, που δεν απαντώνται 

στους άλλους Συνοπτικούς.  

Η ακτηµοσύνη πάλι είναι εντολή του Ιησού στους µαθητές, καθώς ο Ιησούς 

ακτήµων ήταν. Η ακτηµοσύνη που προβάλλει ο Λουκάς διαφοροποιείται από το 

στωικό «κατά φύσιν ζην», αλλά και από την ακτηµοσύνη των κυνικών. Ο Ιησούς δεν 

προτρέπει τους µαθητές να διάγουν βίο λιτό αλλά προτρέπει σε µια άκρα ακτηµοσύνη 

που ξεπερνά ακόµα και το πιθάρι του ∆ιογένη, αφού ο Ιησούς θέλει τους µαθητές του 

πένητες, χωρίς ραβδί και δισάκι. Οι αληθινοί µαθητές είναι αυτοί που έχουν τις 

ελπίδες τους στο Θεό. 

Ο Λουκάς στο έργο του έχει στοιχεία που συναντάµε στην πολιτεία του Πλάτωνα, 

όσον αφορά την κοινοκτηµοσύνη, αλλά και στα κοινόβια των Πυθαγορείων και των 

Εσσαίων. ∆ιαφοροποιείται από την θεωρία του Πλάτωνα όσον αφορά την κοινωνική 

διαστρωµάτωση. Ο Πλάτων στην Πολιτεία θέτει ως προϋπόθεση για την 

κοινοκτηµοσύνη προνοµιούχες και κληρονοµικές κοινωνικές τάξεις, µε τρόπο ώστε η 

κοινοκτηµοσύνη να εξυπηρετεί την κορυφή της κοινωνικής πυραµίδας. Αντίθετα ο 

Λουκάς δεν κάνει καµία διάκριση, αφού φεύγει από τα όρια του εγωπαθούς 

ιουδαϊσµού και ανοίγεται τόσο στην κοινωνία, όσο και στα έθνη. Οι αποδέκτες του 

µηνύµατος του Ευαγγελίου είναι όλοι χωρίς διακρίσεις φύλου, κοινωνικής τάξης ή 

εθνικότητας.  

Τα κοινόβια των Πυθαγορείων και των Εσσαίων έχουν αρκετές οµοιότητες 

µεταξύ τους. Η µύηση, δοκιµασία και η εισφορά της περιουσίας σε κοινό ταµείο, 

ήταν τα προαπαιτούµενα προκειµένου να γίνει κάποιος µέλος στις µυστικές 

αδελφότητες. Χαρακτηριστικά ο Πυθαγόρας επέλεγε τους µαθητές του από τις 

ανώτερες κοινωνικές τάξεις. Αντίθετα, στην κοινότητα του Λουκά, δεν απαιτείται 

µύηση και δοκιµασία και εν δυνάµει µέλη της είναι άπαντες. Η σηµασία της 

κοινοκτηµοσύνης των αγαθών, για το Λουκά, είναι φανερή στις Πράξεις και στον 
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τρόπο ύπαρξης της πρώτης Εκκλησίας. Το άνοιγµα του Λουκά στους εθνικούς, 

δικαιολογείται από το χρόνο συγγραφής του δίτοµου έργου του, αφού υπήρχαν 

δείγµατα γραφής από την πρώτη Εκκλησία.  

Η διαφορά του Λουκά σε σχέση µε την κλασική σκέψη, πάνω στο θέµα του 

πλούτου, είναι στο ότι δεν αποβλέπει στην ατοµικιστική αυτάρκεια αλλά στην 

προσωπική ολοκλήρωση, µέσα από την αγάπη του πλησίον και την πεποίθηση της 

µέλλουσας βασιλείας. Παρόλα αυτά, οι απόψεις του Λουκά περί κοινοκτηµοσύνης, 

έρχονται σε αντιδιαστολή µε τη δυνατότητα του ανθρώπου να κάνει ελεηµοσύνη. 

Ενώ προτρέπει τον αναγνώστη του να προβεί σε πράξεις ελεηµοσύνης, δεν 

εξασφαλίζει τη δυνατότητα για ελεηµοσύνη, όταν τα αγαθά είναι κοινόχρηστα, αφού 

η κοινοκτηµοσύνη δεν θα δίνει τη δυνατότητα κατοχής ιδιωτικής περιουσίας. Αυτή 

την άποψη διατύπωσε και ο Αριστοτέλης, στην προσπάθειά του να αντικρούσει το 

πλατωνικό και πυθαγόρειο «κοινά τα των φίλων». Έτσι γεννιέται το εξής ερώτηµα: 

µπορεί κάποιος, χωρίς ατοµική περιουσία και ιδιοκτησία, να προβεί σε πράξεις 

ελεηµοσύνης; Ίσως η κοινοκτηµοσύνη για το Λουκά να αποτελούσε το 

αποκορύφωµα για τις κοινωνικοοικονοµικές σχέσεις, ως αποτέλεσµα µιας ελεύθερης 

και αβίαστης προσωπικής επιλογής, χωρίς ανατροπή των κοινωνικών δοµών.    

Ο Λουκάς φαίνεται να πατάει πάνω στην κλασική σκέψη και στις απόψεις των 

κινηµάτων των ελληνορωµαϊκών χρόνων, αλλά την πηγαίνει παραπέρα. Έτσι η 

αναζήτηση του Λουκά δεν εξαντλείται στην ελαχιστοποίηση των αναγκών και στη 

φυσική ζωή των Κυνικών, ούτε στη λιτότητα και στα δόγµατα περί ενάρετης ζωής 

των Στωικών. ∆εν αρκείται στην εκπλήρωση του ηθικιστικού καθήκοντος, του να 

περιφρονεί κανείς τον πλούτο, αλλά προβάλλει την αναγέννηση του ανθρώπου, µέσα 

από την υπέρβαση του πλούτου και τη σχέση µε τον πλησίον.  

Το κοινωνικοοικονοµικό πλαίσιο µέσα στο οποίο έγραψε τα έργα του ο Λουκάς 

δικαιολογεί την έντονη τάση για αναδιανοµή του εισοδήµατος που διακατέχει το έργο 

του, καθώς και τις ιωβηλαϊκές του καταβολές. Η αποκατάσταση των αδικιών δεν 

τοποθετείται από τον Λουκά στα έσχατα, όπως συνέβαινε στους Εσσαίους, αλλά στο 

παρόν µέσω της αντιστροφής της κοινωνικής πυραµίδας, αφού βρίσκονται σε 

περίοπτη θέση στο έργο του οι φτωχοί, οι κοινωνικά αποκλεισµένοι, οι γυναίκες, τα 

παιδιά, οι χήρες, οι πόρνες και οι τελώνες.  

Ο Λουκάς δεν ανατρέπει τις κοινωνικές δοµές και δεν προτρέπει προς αυτή την 

κατεύθυνση. Ενώ οι κοινωνικοοικονοµικές ανισότητες (πράγµα που συνήθως οδηγεί 

σε ανατροπές), είχαν κορυφωθεί την εποχή συγγραφής του έργου του, εν τούτοις η 
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στάση του απέναντι στην πολιτική εξουσία προσεγγίζεται δυαλιστικά. Ο Λουκάς 

διακρίνει  το βασίλειο του Πνεύµατος και το βασίλειο του Καίσαρα. 

Η συγκέντρωση του πλούτου σε λίγα χέρια, µέσα σε ένα ορισµένο κοινωνικό 

περιβάλλον, συµβαδίζει µε την φτώχεια και τη δυστυχία των πολλών. Η 

συγκέντρωση αυτή, πραγµατοποιείται µέσα από διαδικασίες, σχετικές µε κοινωνικούς 

θεσµούς και νόµους, συνιστώντας κοινωνική αδικία. Στις µέρες µας ο ρυθµός 

αύξησης του παγκόσµιου πλούτου είναι µικρότερος από το ρυθµό αύξησης της 

περιουσίας των πλουσίων. Το γεγονός αυτό είναι συνάρτηση της κατάπτωσης των 

ηθικών αξιών της κοινωνίας και του επακόλουθου αποπροσανατολισµού της. Ο 

Λουκάς απαντά διαχρονικά, όσον αφορά τις συνέπειες της εγωιστικής χρήσης του 

πλούτου και τη στάση του ανθρώπου απέναντι στην ιδιοκτησία. Από τη µια εξηγεί 

τους λόγους και τις αιτίες της κοινωνικοοικονοµικής κρίσης και από την άλλη δίνει 

λύση στο πρόβληµα των κοινωνικοοικονοµικών ανισοτήτων. Η πλεονεξία και η 

εγωπαθής χρήση του πλούτου σε χέρια λίγων, ευθύνονται τόσο για την υλική φτώχεια 

των πολλών, όσο και για την ανεπαρκή πραγµάτωση της κοινωνικής ζωής. 

Η οικονοµία ως σύστηµα παραγωγής και κατανάλωσης αγαθών και ως 

διαφοροποιηµένη κοινωνική δραστηριότητα, δεν απασχόλησε τη θεολογία, ούτε την 

Εκκλησία ως θεανθρώπινο οργανισµό. Η Εκκλησία δεν ασχολήθηκε ποτέ µε 

οικονοµικές θεωρίες ή οικονοµικά συστήµατα, µε την έννοια της σύγχρονης εποχής, 

ούτε διατύπωσε ποτέ µια συστηµατική οικονοµική ηθική
435. Για ένα µεγάλο χρονικό 

διάστηµα η νεότερη βιβλική επιστήµη επιδόθηκε σε µια λεξικογραφική προσέγγιση 

του νοήµατος των βιβλικών κειµένων και µε βάση την ιστορικοκριτική µέθοδο, 

προσπάθησε να ανακαλύψει την αλήθεια. Τα περισσότερα βιβλικά λεξικά και 

εγκυκλοπαίδειες βιβλικής θεολογίας, λόγω της καθαρής λεξικογραφικής 

προσέγγισης, αγνοούν τα σχετικά µε την οικονοµία θέµατα. Για παράδειγµα το 

έγκυρο βιβλικό λεξικό Anchor Bible Dictionary δεν έχει κανένα λήµµα για την 

οικονοµία, όπως και το Λεξικό Βιβλικής Θεολογίας µεταφρασµένο στα Ελληνικά από 

τις εκδόσεις «Άρτος Ζωής»436.       

Η οικονοµία στη βιβλική και πατερική παράδοση, δεν είναι µια ουδέτερη 

δραστηριότητα του ανθρώπου, που προσδιορίζει αυτόνοµα την εργασία και την 

                                                 
435 Πρβλ., Ν., Κ ο κ ο σ α λ ά κ η ς,  ό.π., 2002, σ. 222. 
 
436 Πρβλ.,  Π.,  Β α σ ι λ ε ι ά δ η ς,   Η Βιβλική Θεώρηση της Οικονοµίας, ΘΕΟΛΟΓΙΑ, τόµος 83, 
τεύχος 2, (2012), σ. 27-28. 
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οργανώνει συστηµατικά, ώστε να επιτύχει τη διαχείριση των υλικών αγαθών και την 

παραγωγή πλούτου προς όφελος του ανθρώπου. Η οικονοµία του Θεού είναι η κλήση 

στον άνθρωπο να διαχειρίζεται ευχαριστιακά και κοινωνικά τον κόσµο, ώστε να 

ξεπεράσει την φθορά και τον θάνατο. Ο κόσµος δωρίζεται στον άνθρωπο, ώστε αυτός 

ως κηδεµόνας να τον οδηγήσει στον κοινό δηµιουργό. Ο άνθρωπος όµως δεν 

αρκέστηκε στη δίκαιη νοµή και χρήση των υλικών πραγµάτων, αλλά µετέτρεψε τον 

κόσµο σε αντικείµενο ιδιοκτησίας, σπατάλης και υποδούλωσης, παραµορφώνοντας 

τον. Ο άνθρωπος σαν καλός οικονόµος, οφείλει να προσαγάγει ευχαριστιακά τον 

κόσµο στον Θεό και όχι αυτοαναφορικά, υπερβαίνοντας έτσι την αυτάρκεια και την 

αυτονόµηση. Ο ευχαριστιακός τρόπος ζωής και το ασκητικό ήθος της Εκκλησίας, δεν 

µπορεί να µετασχηµατιστεί σε κώδικες συµπεριφοράς και να οργανωθεί σε 

οικονοµικό σύστηµα ή πολιτική ιδεολογία, αφού δεν διεκδικεί µέσα από 

ανταγωνισµό, την ατοµική αυτοτέλεια, τη συµβατική επιβίωση και εξασφάλιση της 

ζωής
437.  

Η Εκκλησία βιώνεται δια των µυστηρίων, κυρίως στο Βάπτισµα και στη Θεία 

Ευχαριστία. Τα άλλα Μυστήρια στην αρχαία Εκκλησία ήταν ενωµένα τελετουργικά 

µε τη Θεία Ευχαριστία. Η Εκκλησία βιώνεται ως χώρος καθάρσεως από τα πάθη, τα 

οποία έχουν τη ρίζα τους, στην παραδοχή ότι η αληθινή ζωή είναι η βιολογική. Η 

βίωση του Μυστηρίου της Εκκλησίας ενώ γίνεται µέσα στα Μυστήρια, προεκτείνεται 

πέρα απ’ αυτά, όπως στη ζωή του πιστού, στη σχέση του µε τους άλλους, στη σχέση 

του µε τον υλικό κόσµο. Έτσι ώστε κάθε πράξη της βιολογικής ζωής να συγκρίνεται 

µε την εικόνα των µελλόντων και να δηµιουργείται η συναίσθηση της ανεπάρκειας 

του πιστού να ταυτίσει τη µέλλουσα ζωή µε την καθηµερινότητα του
438.  

Η σωτηρία του ανθρώπου θεωρείται έργο της θείας οικονοµίας. Έτσι η έννοια της 

οικονοµίας για την ορθόδοξη Εκκλησία και θεολογία είναι πάνω απ’ όλα 

σωτηριολογική, ώστε να συµβιβάζεται το ιδεώδες και η πραγµατικότητα, µέσα στον 

κόσµο της ατέλειας και της πτώσης. Όταν η Εκκλησία µιλάει για οικονοµία εννοεί τη 

δικαιοδοσία της να συµβιβάζεται µε την πραγµατικότητα του κόσµου και να συγ-

χωρεί τα µέλη της, ακόµα και όταν παραβιάζουν τα δόγµατά της. Την Εκκλησία 

δηλαδή ως θεανθρώπινο οργανισµό και «κιβωτό της σωτηρίας», δεν θα την ενδιέφερε 

                                                 
437 Πρβλ., Σ., Γ ι α γ κ ά ζ ο γ λ ο υ, Για να ζήσει ο κόσµος, ΘΕΟΛΟΓΙΑ, τόµος 83, τεύχος 2, (2012), σ. 
3. 
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Πρβλ., Ι.,  Ζ η ζ ι ο ύ λ α ς,  Η Κτίση ως Ευχαριστία, Αθήνα: Εκδόσεις Ακρίτας, 1992. 
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η οικονοµία ως κοινωνική δραστηριότητα και ως σύστηµα παραγωγής και 

κατανάλωσης αγαθών
439.    

Από την άλλη όµως, η Εκκλησία ως κοινωνικός θεσµός, συµµετέχει στην 

οικονοµική ζωή της κοινωνίας, αφού έχει δική της οικονοµική οργάνωση. Αλλά 

επειδή οὐκ ἐπ᾿ ἄρτῳ μόνῳ ζήσεται ἄνθρωπος440, χωρίς τον άρτο η βιολογική ζωή 

είναι αδύνατη. Έτσι από τη µια έχουµε τα σωτηριολογικά ιδεώδη της Εκκλησίας και 

από την άλλη τη συµπεριφορά της Εκκλησίας ως καθαρά κοινωνικού ανθρώπινου 

οργανισµού
441. 
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440 Μτ. 4,4. 
 
441 Πρβλ., Ν., Κ ο κ ο σ α λ ά κ η ς,  ό.π., 2002, σ. 222. 
 
 



 114 

Βιβλιογραφικές αναφορές 
 

Πηγές 
 
Αγία Γραφή, Tο αρχαίο ελληνικό κείµενο µε ερµηνευτική απόδοση 

(η ερµηνευτική απόδοση ανήκει στον Ιωάννη Θ. Κολιτσάρα), διαθέσιµο στο: 

http://www.imgap.gr/file1/AG-Pateres/PDhiathiki1.html   

Προσπελάστηκε την: 15-6-2013.  

  

Α ρ ι σ τ ο τ έ λ ο υ ς, Πολιτικά, διαθέσιµο στο: 

 http://el.wikisource.org/wiki/Πολιτικά 

Προσπελάστηκε την: 10-9-2013.  

 
∆ ι ο γ έ ν η ς  Λ α έ ρ τ ι ο ς.  Άπαντα, µτφρ. µεταφραστική οµάδα Κάκτου. Αθήνα 
(1994): Εκδόσεις Κάκτος. 
 

Ε π ί κ ο υ ρ ο ς, Επιστολή προς Μενοικέα, διαθέσιµο στο:  

http://el.wikisource.org/wiki/Επιστολή_προς_Μενοικέα προσπελάστηκε την 30-9-

2013. 

 

Η Καινή ∆ιαθήκη, Αποστολική ∆ιακονία της Εκκλησίας Της Ελλάδος, Αθήνα: 

2000Ε. 

 

Η Καινή ∆ιαθήκη, Σε µετάφραση στη δηµοτική, Ελληνική Βιβλική Εταιρεία, 

Αθήνα: 2003. 

 

Η Παλαιά ∆ιαθήκη, Μετάφραση από τα πρωτότυπα κείµενα, Ελληνική Βιβλική 

Εταιρεία, 1997. 

 

Ι ω σ ή π ο ς, Ιουδαϊκή Αρχαιολογία, έκδ. Β. Niese, Flavii Iosephi Opera I-IV, 
Berlin. 

 
Ι ώ σ η π ο ς, Ιουδαϊκός πόλεµος, διαθέσιµο στο: 

 http://el.wikisource.org/wiki/Ιουδαϊκός_Πόλεµος 



 115 

προσπελάστηκε την 27-7-2013. 

 

Ξ ε ν ο φ ώ ν τ α ς, Οικονοµικός, διαθέσιµο στο:  

http://el.wikisource.org/wiki/Οικονοµικός προσπελάστηκε την 29-7-2013. 

 

Π λ ά τ ω ν, Απολογία Σωκράτους, διαθέσιµο στο:  

http://el.wikisource.org/wiki/Απολογία_Σωκράτους_(Πλάτων) 

προσπελάστηκε την 22-7-2013. 

 

Π λ ά τ ω ν, Γοργίας, διαθέσιµο στο: http://el.wikisource.org/wiki/Γοργίας_(Πλάτων) 

Προσπελάστηκε την: 10-9-2013.  

 

Π λ ά τ ω ν, Νόµοι, διαθέσιµο στο: http://el.wikisource.org/wiki/Νόµοι 

προσπελάστηκε την 22-7-2013. 

 

Π λ ά τ ω ν, Πολιτεία, διαθέσιµο στο: http://el.wikisource.org/wiki/Πολιτεία 

προσπελάστηκε την 25-7-2013. 

 

Π λ ά τ ω ν, Τιµαίος, διαθέσιµο στο: http://el.wikisource.org/wiki/Τίµαιος 

προσπελάστηκε την 27-7-2013. 

 

 

Βιβλιογραφία  
 
 
Α γ ο υ ρ ί δ η ς,  Σ., Ιστορία Των Χρόνων Της Καινής ∆ιαθήκης, Θεσ/νίκη: Εκδόσεις 
Πουρνάρα, 1985.  
 
Α γ ο υ ρ ί δ η ς,  Σ., Ερµηνευτική Των Ιερών Κειµένων, Αθήνα: ΟΕ∆Β, 1984. 
 
Α υ γ ο υ σ τ ί δ η ς,  π., Α.,  Ζ ο ρ µ π ά ς,  Κ., Θ ε ρ µ ό ς,  π., Β., κ.α.,  Η 
Ορθοδοξία ως Πολιτισµικό Επίτευγµα και τα Προβλήµατα του Σύγχρονου Ανθρώπου 
Τόµος Β, Η  Ορθόδοξία απέναντι σε θέµατα της εποχής µας Σ. Γουνελάς (επιµ), 
Πάτρα: Ελληνικό Ανοικτό Πανεπιστήµιο Σχολή Ανθρωπιστικών Σπουδών 2002. 
 
B r u n,  J e a n, Ο Επικουρισµός, Εκδόσεις ΙΩΑΝ. Ν. ΖΑΧΑΡΟΠΟΥΛΟΣ, µετ. 
Αρχ. Πολέµη, Αθήνα: 1964. 
 



 116 

B u r n e t,  R., Η Καινή ∆ιαθήκη, Μετ. Ε., Λεµπέση, Αθήνα ∆ΟΛ, 2007. 
 
Γ α λ ί τ η ς,  Γ., Ιστορία Της Εποχής Της Καινής ∆ιαθήκης, επιµ., Ι. Γαλάνης, 
Θεσ/νίκη: Εκδόσεις Πουρνάρα, 1991. 
 
Γ ι α ν ν α ρ ά ς, Χ., Ορθοδοξία και ∆ύση, Η θεολογία στην Ελλάδα Σήµερα, Αθήνα: 
∆ωδώνη, 1977. 
 
Γ ι α ν ν α ρ ά ς,  Χ., Η απανθρωπία του δικαιώµατος, Αθήνα: Εκδόσεις ∆όµος, 1998. 
 
Γ ι ο υ ζ έ π α ς, Α., Η σχέση των Κυνικών και των Στωικών µε το διεθνικό 
χαρακτήρα της ρωµαϊκής αυτοκρατορικής εξουσίας: 1ος π.Χ. µε 6ο µ.Χ. αιώνα. 
∆ιδακτορική διατριβή, Αθήνα: 2007. 
 
Γ κ ο υ τ ζ ι ο ύ δ η ς,  Μ ό σ χ ο ς, Ιωβηλαίο Έτος, Μελχισεδέκ και η Προς Εβραίους 
επιστολή, Θεσ/νίκη: Εκδόσεις Πουρναρά, 2006.  
 
D a v i d  R.  M c C a b e, How to Kill Things with Words Ananias and Sapphira 
Under the Apostolic-Prophetic Speech-Act of Divine Judgment (Acts 4:32–5:11) 
Ph.D. in New Testament and Christian Origins. The University of Edinburgh 2008, 
διαθέσιµο στο: 
https://www.era.lib.ed.ac.uk/bitstream/1842/2667/2/McCabe%20D%20thesis%2008.p
df προσπελάστηκε την 28-8-2013. 
 

D u d l e y  D o n a l d  R. (1967). A History of Cynicism: From Diogenes to the 6
th 

Century A. D. Hildesheim: Georg Olms Verlagsbuchhandlung. Στο Γ ι ο υ ζ έ π α ς, 
Α., Η σχέση των Κυνικών και των Στωικών µε το διεθνικό χαρακτήρα της ρωµαϊκής 
αυτοκρατορικής εξουσίας: 1ος π.Χ. µε 6ο µ.Χ. αιώνα. ∆ιδακτορική διατριβή, Αθήνα: 
2007. 
 
∆ ε σ π ό τ η ς,  Α., Ἡ ἑρµηνεία τῆς παραβολῆς τοῦ οἰκονόµου τῆς ἀδικίας (Λκ. 16,1-
8) στοὺς Ἕλληνες Πατέρες καὶ Ἐκκλησιαστικοὺς Συγγραφεῖς τῶν πέντε πρώτων 
αἰώνων, διπλωµατική εργασία, Αθήνα: 2004.  
 
∆ ε σ π ό τ η ς,  Σ .,  Ο Κώδικας των Ευαγγελίων. Εισαγωγή στα Συνοπτικά Ευαγγέλια 
και Πρακτική Μέθοδος Ερµηνείας τους, Αθήνα: Άθως 2007.    
 
∆ ε σ π ό τ η ς,  Σ., Ο Ιησούς ως Χριστός και η Πολιτική Εξουσία στους Συνοπτικούς 
Ευαγγελιστές, Αθήνα: Εκδόσεις Άθως 2006. 
 
∆ ε σ π ό τ η ς,  Σ., Υπόµνηµα στην Α Τιµόθεον, Υπό έκδοση.    
 
Έ ν γ κ ε λ ς,  Φ.,  Η καταγωγή της Οικογένειας, της ατοµικής Ιδιοκτησίας και του 
Κράτους, εκδόσεις Σύγχρονη Εποχή, Ά έκδοση 1884, σ. 131. 
 
Ζ η ζ ι ο ύ λ α ς   Ι.,  Η Κτίση ως Ευχαριστία, Αθήνα: Εκδόσεις Ακρίτας, 1992. 
 
Θ ε ο δ ω ρ ί δ η ς, Χ., Επίκουρος, Εκδόσεις του κήπου, Αθήνα: 1954. 
 



 117 

Κ α ρ α κ ό λ η ς,  Χρ., Θέµατα ερµηνείας και θεολογίας της Καινής ∆ιαθήκης, 
Πουρναρά,  Θεσ/νίκη: 2005. 
    
Κ ο ρ δ ά τ ο ς,  Ι.,  Η ιστορία της Ελληνικής φιλοσοφίας, Εκδόσεις Μπουκουµάνη, 
Αθήνα: 1972. 
 
Κ ώ τ τ η ς,  Γ., Οικολογία και Οικονοµία, Αθήνα: Εκδόσεις Παπαζήζη, 1994.  
 
Κ ώ τ τ η ς,  Γ., & Π ε τ ρ ά κ η Κ ώ τ τ η , Α., Εισαγωγή στη σύγχρονη 
Μικροοικονοµική θεωρία, Εκδόσεις Σµπίλιας «ΤΟ ΟΙΚΟΝΟΜΙΚΟ», Αθήνα: 1991.  
 
Κ α ο ύ ρ α ς,  Γ., Πολιτική Ιστρορία και Ιστορία των Ιδεών, Πανεπιστηµιακές 
σηµειώσεις, Αθήνα: Οικονοµικό Πανεπιστήµιο Αθηνών, 1994. 
 
Liddell H. G.  and R. Scott, R., A Greek-English Lexikon, αναθεωρηµένο από τον 
H. S. Jones, Oxfοrd: Clarenton Press, 1940. 
 
L o r e n T., S t u c k e n b r u c k / M a r k  D., M a t h e w s, The Apocalypse of 
John, 1 Enoch, and the Question of Influence, J. Frey, J.A. Kelhoffer u. F. Tóth 
(Hrsg.), Die Johannesapokalypse, Kontexte-Konzepte –Rezeption, WUNT 287, 
Tübingen 2012, 191-234, 201. Eubank, Nathan, Wages of Cross-Bearing and Debt of 
Sin. The Economy of Heaven in Matthew’s Gospel Series: Beihefte zur Zeitschrift für 
die neutestamentliche Wissenschaft und die Kunde der älteren Kirche 2013, σ. 196. 
 
Λ ι α ν ό ς,  Θ.,  Π α π α β α σ ι λ ε ί ο υ  Α., Χ α τ ζ η α ν δ ρ έ ο υ  Α.,  Αρχές 
Οικονοµικής Θεωρίας, ΟΕ∆Β, Αθήνα: 2009.  
 
Moles John L. The Cynics. Στο Rowe Christopher and Schofield Malcolm. The 
Cambridge History of Greek and Roman Political Thought. Cambridge University 
Press: 2000. Στο Γ ι ο υ ζ έ π α ς, Α., Η σχέση των Κυνικών και των Στωικών µε το 
διεθνικό χαρακτήρα της ρωµαϊκής αυτοκρατορικής εξουσίας: 1ος π.Χ. µε 6ο µ.Χ. 
αιώνα. ∆ιδακτορική διατριβή, Αθήνα: 2007. 
 
Μ ό σ χ ο ς, ∆.,  Ρ ά γ κ ο ς, Σ π., Η Ορθοδοξία ως Κληρονοµιά, Οι Πρώτες Ιστορικές 
Καταβολές της Ορθόδοξης Εκκλησίας, Τόµος Α, Σ. Γουνελάς (επιµ), Πάτρα: 
Ελληνικό Ανοικτό Πανεπιστήµιο, Σχολή Ανθρωπιστικών Σπουδών 2002. 
 
Μ π α γ ι ό ν α ς  Α ύ γ ο υ σ τ ο ς. Η Πολιτική Φιλοσοφία των Κυνικών. Αθήνα: 
Παπαζήση, 1970.  
 
Μ π α µ π ι ν ι ώ τ η ς,  Γ., Λεξικό της Νέας Ελληνικής Γλώσσας, Κέντρο 
Λεξικολογίας ΕΠΕ, Β έκδοση, Αθήνα: 2005. 
  
Μ π ε λ έ ζ ο ς,  Κ., Το περί τροφής αίτηµα της Κυριακής Προσευχής, (Εξηγητική 
Ερµηνευτική Μελέτη), Αθήνα: Γρηγόρης, 2012. 
 
Μ π ε ρ δ ι ά γ ι ε φ, Ν.,  Βασίλειο του Πνεύµατος και Βασίλειο του Καίσαρα, µετ. 
Γιούλτση, Β., Θεσ/νίκη: Εκδόσεις Πουρνάρα, 2002.  
 



 118 

Μ π ο υ ρ α ν τ ά ς, ∆.,  Β ά θ η ς, Α.,  κ.α., Αρχές Οργάνωσης και ∆ιοίκησης 
Επιχειρήσεων και Υπηρεσιών, Αθήνα: 1999, ΟΕ∆Β, Σ. 130.     
 
Ο ι κ ο ν ό µ ο υ,  Χ., Καινή ∆ιαθήκη και Πολιτισµός, Θεσ/νίκη: Εκδόσεις Πουρνάρα, 
2003.   
 
Ο ι κ ο ν ό µ ο υ,  Χ., Θεολογία της καινής ∆ιαθήκης και Πατερική Ερµηνευτική, 
Θεσ/νίκη: Εκδόσεις Πουρνάρα, 2001.   
 
Π α τ ρ ώ ν ο ς,  Γ., Η Ιστορική Πορεία Του Ιησού Από Τη Φάτνη Ως Τον Κενό Τάφο, 
Αθήνα: Εκδόσεις ∆όµος, 1991.  
 
Π α τ ρ ώ ν ο ς, Γ., Μαθητεία και Αποστολικότητα. Το Αποστολικό Κήρυγµα, Αθήνα: 
Εκδόσεις ∆όµος, 1999.  
 
Π ε τ ρ ά κ η  Κ ώ τ τ η ,  Α., &  Κ ώ τ τ η ς,  Γ.,   Εισαγωγή στη σύγχρονη 
Μακροοικονοµική θεωρία, Εκδόσεις Σµπίλιας «ΤΟ ΟΙΚΟΝΟΜΙΚΟ», Αθήνα: 1992. 
 
R e z a   A s l a n, Zealot: The Life and Times of Jesus of Nazareth, Random House 
2013. 
 
Ρ ο δ ί τ η ς,  Γ., Χριστιανισµός και πλούτος, Χριστιανική ∆ηµοκρατία, Αθήνα: 1970. 
 

S h i m o n  G i b s o n, The Final Days of Jesus. The Archaeological Evidence, 
Harper 2009. Οι τελευταίες µέρες του Ιησού. Η αρχαιολογική µαρτυρία. Σ. ∆εσπότης 
(µτφρ.), Αθήνα: Ψυχογιός, 2010.  
 
S m i t h, Α.,  Έρευνα για τη Φύση και τον Πλούτο των Εθνών, Μετάφραση Χ. 
Βαλλιάνος, Α έκδοση 1776, Αθήνα: Εκδόσεις Ελληνικά Γράµµατα, 2010.   
 
Σ ά ν τ ε ρ ς,  Ε. Π.,. Το Ιστορικό Πρόσωπο Του Ιησού. Μετ. Βλάχος Γ., Αθήνα: 
Εκδόσεις Φιλίστωρ, 1998.  
 
Σ ι α µ ά κ η ς,  Κ.,  Σύντοµο λεξικό της Καινής διαθήκης, ∆ΟΝΑΞ, Θεσ/νίκη: 2012.   
 
Σ κ ο υ τ ε ρ ό π ο υ λ ο ς  Ν. Μ. (επιµ. & µτφρ.). Οι Αρχαίοι Κυνικοί: Αποσπάσµατα 
και Μαρτυρίες. Εκδόσεις «Γνώση», Αθήνα: 1998.  
 
Σ π υ ρ ι δ ά κ η,  Ι., Σ., Βασικοί Θεσµοί του Ιδιωτικού ∆ικαίου, Σάκκουλα, Αθήνα – 
Κοµοτηνή: 1981, σ.65.  
 
Τ ε ρ λ ι µ π ά κ ο υ,  Ζ ω ή, Οι Ευαγγελικές διηγήσεις του πολλαπλασιασµού των 
άρτων, ∆ιδακτορική διατριβή, ΑΠΘ, Θεσ/νίκη: 2006. 
  
Τ ρ ε µ π έ λ α,  Π. Ν., Υπόµνηµα Εις Το Κατά Λουκάν Ευαγγέλιον, Αθήνα: Εκδόσεις 
Ο ΣΩΤΗΡ, 1995. 
 
Τ ρ ι α ν τ α φ υ λ λ ί δ η,  Μ., Λεξικό της Κοινής Νεοελληνικής, διαθέσιµο στο: 
http://www.greeklanguage.gr 
 



 119 

Τ σ α ο ύ σ η ς, ∆., Η κοινωνία του ανθρώπου, Αθήνα: GUTENBERG, 1996.  
 
W o l t e r, M.,  Das Lukas evangelium, Tübingen: Mohr 2008. 
 
W e b e r,  M.,  Η Προτεσταντική Ηθική Και Το Πνεύµα Του Καπιταλισµού, Επιµ. 
Αστρινάκη, Α., Έκδοση: ∆.Ο.Λ., ΤΟ ΒΗΜΑ, 2010.   
 
 
 
 

Άρθρα  
 
Α γ ο υ ρ ί δ η ς,  Σ., Εσσαίοι, ΘΗΕ, Τόµος 5, Αθήνα: Εκδόσεις Αθαν., Μαρτίνος, 
1966. 
  
Β α σ ι λ ε ι ά δ η ς,  Π., Η Βιβλική Θεώρηση της Οικονοµίας, ΘΕΟΛΟΓΙΑ, τόµος 83, 
(2012). 
 
Γ ι α γ κ ά ζ ο γ λ ο υ, Σ., Για να ζήσει ο κόσµος, ΘΕΟΛΟΓΙΑ, τόµος 83, (2012). 
 
Γ κ ο υ τ ζ ι ο ύ δ η ς,  Μ ό σ χ ο ς, Η περί αφέσεως και ιωβηλαίου διδασκαλία της 
Κ.∆. ως βιβλικό θεµέλιο για µια θεολογία των θρησκειών, ΘΕΟΛΟΓΙΑ, τόµος 84, 
(2013). 
 
Γ ε ω ρ γ ι ά δ η ς, Α. Σ.,  Ιδιοκτησία ,  στο ΠΑΠΥΡΟΣ LAROUSSE BRITANNICA, 
τόµος 24, Αθήνα: Εκδοτικός Ογρανισµός Πάπυρος, 2006. 
 
Γ ι ο ύ λ τ σ η ς,  B., Οικονοµία Ανθρώπινη Ύπαρξη, Ορθόδοξη Θεολογία και 
Εµπειρία, ΘΕΟΛΟΓΙΑ, τόµος 83, (2012). 
 
Γ ρ α τ σ έ α ς,  Γ.,   Λουκάς, ΘΗΕ, Τόµος 8, Αθήνα: Εκδόσεις Αθαν., Μαρτίνος, 
1966. 
 
D u c h r o w,  U l r i c h,   Θεολογία και Παγκόσµια Οικονοµία, ΘΕΟΛΟΓΙΑ, τόµος 
83, (2012). 
 
∆ ε σ π ό τ η ς Σ., Η οικονοµία στα χρόνια του Ιησού Χριστού, διαθέσιµο στο: 
http://eclass.uoa.gr/modules/document/document.php?course=SOCTHEOL103 
Προσπελάστηκε την 29-9-2013. 
 
∆ ε σ π ό τ η ς,  Σ.,  Ο Ιησούς και το ισχυρό νόµισµα, ∆.Β.Μ., τοµ. 21-22, Εκδόσεις 
Άρτος Ζωής, (2002-2003). 
 
∆ ε σ π ό τ η ς,  Σ.,  Λουκάς, Μ.Ο.Χ.Ε., υπό έκδοση. 
 
E n u w o s a,  J.,  Η φύση του θανάτου του Ιησού στη Σωτηριολογία του Λουκά, 
(Μεταφρ. Σ. Αγουρίδη), ∆.Β.Μ., Τόµος 12ος , Εκδόσεις Άρτος Ζωής, Νέα Σειρά, 
Ιούλιος ∆εκέµβριος 1993. 
 



 120 

Ζ ο ρ µ π ά, B., Η Οικονοµική Κρίση ως Αντίδοτο της Πνευµατικής Κρίσης, 
ΘΕΟΛΟΓΙΑ, τόµος 83, (2012). 
 
G o o d r i c, J o h n,  Paul as an Administrator of God in1Corinthians The  
Graeco-Roman Context of 1 Corinthians, διαθέσιµο στο: 
Society for NewTestament Studies Monograph Series (No. 152)  Cambridge 2012, 
προσπελάστηκε την 20-9-2013. 
 
Κ α ϊ µ ά κ η ς,  ∆. Η Αγγελική Λειτουργία του Κουµράν. ∆ΒΜ, τόµος 23, Αθήνα: 
Άρτος Ζωής, 2005. 
 
L o r e n  T. S t u c k e n b r u c k / M a r k D. M a t h e w s,The Apocalypse of 
John, 1 Enoch, and the Question of Influence, J. Frey, J.A. Kelhoffer u. F. Tóth 
(Hrsg.), Die Johannesapokalypse, Kontexte-Konzepte –Rezeption, WUNT 287, 
Tübingen 2012, 191-234, 201. Eubank, Nathan, Wages of Cross-Bearing and Debt of 
Sin. The Economy of Heaven in Matthew’s Gospel Series: Beihefte zur Zeitschrift für 
die neutestamentliche Wissenschaft und die Kunde der älteren Kirche 2013. 
 
Μ π έ κ ο υ,  Ι.,  Η Πόλη η Λειτουργία και η Οικονοµική Κρίση, ΘΕΟΛΟΓΙΑ, (2012). 
 
Π α σ σ ά κ ο ς,  ∆., Το κοινωνικοοικονοµικό πλαίσιο και η κοινωνική διδασκαλία των 
πρωτοχριστιανικών κοινοτήτων, ∆ΒΜ, τόµος 28, Αθήνα: Άρτος Ζωής, 2009. 
 
Π α σ σ ά κ ο ς,  ∆., Τα Πρωτοχριστιανικά ∆είπνα και η Αυτοσυνειδησία της 
Κοινότητας του Λουκά, ∆ΒΜ, τόµος 19, Αθήνα: Άρτος Ζωής, 2000. 
 
P r o f.  J e a n  M a r I e  V a n  C a n g h, Η γυναίκα στο Ευαγγέλιο του Λουκά, 
∆ΒΜ, τόµος 16, Αθήνα: Άρτος Ζωής, 1997. 
 
P r o f.  R o b e r t  F. O. T o o l e.  S.J., Η εξουσία στην Εκκλησία, σύµφωνα µε το 
κατά Λουκάν Ευαγγέλιο και τις Πράξεις των Αποστόλων. ∆ΒΜ, τόµος 20, Αθήνα: 
Άρτος Ζωής, 2001.    
 
Σ ά κ κ ο ς,  Σ., Λουκάς ο Ιατρός ο Αγαπητός, Εφηµερίς Ορθόδοξος Τύπος, Έτος ΜΒ, 
Αρ. Φ. 1476/18-10-2002. 

 
 

∆ιαδικτυακοί τόποι 
 
Αγιος Ζακχαίος ο Απόστολος. ∆ιαθέσιµο στο: http://www.saint.gr/313/saint.aspx  
Προσπελάστηκε την 12-9-2013. 
 
Αριστοτέλης. ∆ιαθέσιµο στο: http://el.wikipedia.org/wiki/Αριστοτέλης  
Προσπελάστηκε την 12-8-2013. 
 
∆ιογένης ο Κυνικός. ∆ιαθέσιµο στο: 
http://el.wikipedia.org/wiki/∆ιογένης_ο_Κυνικός  
Προσπελάστηκε την 12-8-2013. 



 121 

 
∆ιογένης. ∆ιαθέσιµο στο: http://www.mousa.gr/html/diogenis.html 
Προσπελάστηκε την 12-8-2013. 
 
Επίκουρος. ∆ιαθέσιµο στο: http://el.wikiquote.org/wiki/Επίκουρος   
Προσπελάστηκε την 25-8-2013. 
 
Εσσαίοι. ∆ιαθέσιµο στο: http://el.wikipedia.org/wiki/Εσσαίοι 
προσπελάστηκε την 16-8-2013. 
 
Ζήνων. ∆ιαθέσιµο στο: http://el.wikipedia.org/wiki/Ζήνων_ο_Κιτιεύς 
προσπελάστηκε 14-9-2013. 
 
Ιεριχώ. ∆ιαθέσιµο στο: http://el.wikipedia.org/wiki/Ιεριχώ 
προσπελάστηκε την 19-8-2013. 
 
Ιωάννης ο Βαπτιστής, διαθέσιµο στο: 
http://el.wikipedia.org/wiki/Ιωάννης_ο_Βαπτιστής προσπελάστηκε την 3-7-2013. 
 
Ιωβηλαίο (βιβλικό). ∆ιαθέσιµο στο: 
http://wikipedia.qwika.com/en2el/Jubilee_(Biblical) 
προσπελάστηκε την 12-8-2013. 
 
 
Κατά Λουκάν Ευαγγέλιον, διαθέσιµο στο:  
http://el.orthodoxwiki.org/Κατά_Λουκάν_Ευαγγέλιον προσπελάστηκε την 3-10-2012. 
 
Κυνισµός, διαθέσιµο στο: http://el.wikipedia.org/wiki/Κυνισµός 
προσπελάστηκε την 13-8-2013. 
 
Λεξικό της κοινής νεοελληνικής, διαθέσιµο στο: 
http://www.greek-
language.gr/greekLang/modern_greek/tools/lexica/triantafyllides/search.html?lq=   
προσπελάστηκε την 19-8-2013.  
 
Πλάτων. ∆ιαθέσιµο στο: http://el.wikipedia.org/wiki/Πλάτων  
προσπελάστηκε την 12-8-2013. 
 
Ξενοφώντας. ∆ιαθέσιµο στο: http://el.wikipedia.org/wiki/Ξενοφών  
προσπελάστηκε την 12-8-2013. 
 
Σε µια χούφτα ανθρώπων ο παγκόσµιος πλούτος, διαθέσιµο στο: 
http://www.bankingnews.gr//Παλµός-της-Αγοράς/item/93347-σε-µια-χούφτα-
ανθρώπων-ο-παγκόσµιος-πλούτος-–-το-1-του-πληθυσµού-κατέχει-το- 
προσπελάστηκε: 22-6-2013. 
 
Το 8,7% του πληθυσµού κατέχει το 82,1% του παγκόσµιου πλούτου, διαθέσιµο στο: 
http://www.igraphics.gr/infographics/2011/11/17/interactive/pagkosmios-ploutos-99-
vs1 Προσπελάστηκε: 22-6-2013. 
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Επίµετρο  
 

Αρχιτελώνης: βλ. τελώνης. 

 

Ασσάριος: το ρωµαϊκό νόµισµα, η κύρια νοµισµατική µονάδα του ρωµαϊκού 

κράτους. Στα χρόνια όµως του Χριστού ως κυριότερο ρωµαϊκό νόµισµα 

κυκλοφορούσε το δεκαπλάσιο του ασσαρίου το δηνάριον (denarius=δεκάρικο). 

 

Βαλλάντιον: πουγγί, πορτοφόλι.  

 

Γαζοφυλάκιον: Το µέρος όπου είναι τοποθετηµένα και φυλάγονται τα κιβώτια της 

ελεηµοσύνης.  

 

∆ηνάριον: (denarius=δεκάρικο, deni= ανά δέκα), ρωµαϊκό νόµισµα «χοντρό», 10 

ασσάριοι. Στα χρόνια του χριστού ήταν ένα κατώτατο ηµεροµίσθιο. 

 

∆ίδραχµα: Φόρος των διδράχµων (ετήσιος και κατά κεφαλήν) υπέρ του ναού των 

Ιεροσολύµων και του ιερατείου θεσπισµένος από τον Μωυσή. Ο Μωυσής το 

δίδραχµο αυτό το λέει σίκλον, λεγόταν αλλιώς και στατήρ. Στα χρόνια του Xριστού 

ήταν ένα κατώτατο ηµεροµίσθιο.  

   

∆ραχµή: Από το ρήµα δράττοµαι (= χουφτώνω). Σηµαίνει χούφτα (µια χούφτα 

οβολών ήτοι ραβδίων αργύρου ή χαλκού). Ο Λουκάς εννοεί τη δραχµή ως νόµισµα. 

Βλ. και δηνάριο, τάλαντο, µνα, στατήρ, δίδραχµο.  

 

Κερµατιστής: Ο µικροτραπεζίτης ή σαράφης που αλλάζει τα κέρµατα στους άλλους 

(κρατώντας και ποσοστό κέρδους). Ακριβέστερα ο ναός των Ιεροσολύµων είχε ειδικό 

δικό του νόµισµα, το σίκλον το άγιον, που το άλλαζαν οι κερµατισταί µε τα συνήθη 

νοµίσµατα κυκλοφορίας, τόσο για να γίνονται οι προσφορές σε κάποιο σταθερό 

νόµισµα, όσο και για να µην µπαίνουν στο ιερό τα ρωµαϊκά και άλλα ειδωλολατρικά 

νοµίσµατα µε τις βέβηλες παραστάσεις των ειδωλολατρικών θεών πάνω τους που 

ήταν και αυτούσια είδωλα. Βλ. και κολλυβιστής.    
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Κήνσος: (census), ποσό καθορισµένο ως χρηµατικός φόρος, φορολογική ταρίφα.   

 

Κοδράντης: (quadrans=τέταρτο) νόµισµα ρωµαϊκό λιανό, το ένα τέταρτο του 

ασσαρίου, σα να λέµε τώρα δεκάρα ή πεντάρα. Ήταν µικρό χάλκινο και το 

ευτελέστερο ρωµαϊκό νόµισµα. Οι αρχαίοι δεν είχαν όπως εµείς σήµερα πολύ λεπτά 

νοµίσµατα, γιατί δεν είχαν τις ευκολίες κοπής που έχουµε σήµερα.  

 

Κολλυβιστής: Ότι ακριβώς και ο κερµατιστής (βλ. λ.). Ο χρηµατιστής, ο 

αργυραµοιβός, ο µικροτραπεζίτης, ο σαράφης που «κάνει συνάλλαγµα». Κόλλυβα 

λέγονταν οι λαβές από τα κουρδιστήρια των έγχορδων µουσικών οργάνων, που ήταν 

και είναι ακόµη δισκία σαν χάπια. Τα αρχαία «λιανά» νοµίσµατα που ήταν µικρά σαν 

χάπια.Τα µικροσκοπικά νεκρικά ψωµάκια σαν τις όστιες των παπικών. Το νεκρικό 

σιτάρι, βρασµένο ή ωµό, τα κόλλυβα.   

 

Κορβανάς: Οι προσφορές, το ταµείο προσφορών, το παγκάρι, το βακούφι. 

 

Μνα: Η µνα δεν ήταν κάποιο νόµισµα αλλά αντιπροσώπευε κλάσµα του ταλάντου, 

ήταν ένα µέτρο αξίας. Η λέξη µνα είναι αρχαία εβραϊκή και αφορούσε µονάδα 

µέτρησης βάρους. Από τον ευαγγελιστή Λουκά χρησιµοποιείται στην Κ.∆., ως 

ελληνική µονάδα χρηµατικής αξίας, χωρίς ποτέ όµως να ήταν κοµµένο νόµισµα. 

 

Οικονοµία: ∆ιαχείριση. 

 

Οικονόµος: ∆ιαχειριστής. 

 

Ουσία: Περιουσία. 

 

Οψώνιον: Στην αρχαιότητα ο στρατός δεν διέθετε καζάνι και στρατιωτικές στολές, 

αλλά έδινε στους στρατιώτες ένα ποσό για να φάνε και να ντυθούνε. Το ποσό αυτό 

ονοµάζεται οψώνιον. Τη λέξη αυτή τη συναντούµε και στους παπύρους της εποχής. 

 

Πλεονεκτώ: Λεηλατώ, λαφυραγωγώ, «γδέρνω» και «στραγγίζω» οικονοµικώς. 
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Στατήρ: Ελληνικό νόµισµα το πιο «χοντρό» δίδραχµον. Με το απλό στατήρ 

εννοείται ο αργυρός. Από τον Φίλιππο και τον Μ. Αλέξανδρο υπήρχε και ο χρυσός 

στατήρ, η περιφηµότερη στον κόσµο χρυσή λίρα της εποχής. Στα Ευαγγέλια το 

στατήρ ή δίδραχµο είναι µετάφραση του εβραϊκού σίκλος. Στα χρόνια του Χριστού 

εβραϊκός σίκλος, ελληνικός στατήρ ή δίδραχµο και ρωµαϊκό δηνάριο ταυτίζονταν σε 

αξία, όσο ένα κατώτατο ηµεροµίσθιο.  

 

Συκοφαντώ: (συκοφαντώ τινός τι) Σαν τελώνης φορολογώ κάποιον παίρνοντας του 

περισσότερα από τα προβλεπόµενα «γδέρνω» και «στραγγίζω» κάποιον οικονοµικώς. 

 

Τάλαντον: Μέτρο βάρους ελληνικό, ίσο µε 26,196 σηµερινά κιλά. Στα χρόνια του 

Χριστού 1 αργυρό τάλαντο ήταν 3.000 κατώτατα ηµεροµίσθια ή ηµεροµίσθια 10 

ετών. 

 

Τελώνης: Ο εισπράκτωρας των φόρων, ο οποίος προαγόραζε µε πλειοδοτική 

διαδικασία από το κράτος και προπλήρωνε το φόρο µιας περιοχής και έπειτα τον 

εισέπραττε για λογαριασµό του µε διαφορά κέρδους. Ήταν εργολάβος και όχι 

υπάλληλος του δηµοσίου, ως αγοραστής των φόρων (ωνούµενος τα τέλη). Ο 

αρχιεπιχειρηµατίας ήταν ο αρχιτελώνης, που µεταπωλούσε τµηµατικά τους φόρους 

των περιοχών που είχε αγοράσει. 

 


