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ΠΕΡΙΛΗΨΗ 
 Στο παρόν άρθρο εξετάζεται η «νέα ηθική διδασκαλία του απ. Παύλου». Από την  εξέταση αυτή 
διαπιστώθηκε ότι η «νέα ηθική διδασκαλία του απ. Παύλου» διαφέρει από την ηθική, όπως αυτή 
αναλύεται σήμερα. Η νέα ηθική διδασκαλία ταιριάζει περισσότερο με τις αρχαίες ηθικές 
διδασκαλίες που στηρίζονται στην πράξη και στην εμπειρία. Ιδιαίτερα τονίστηκε ότι η προσωπική 
συνάντηση του Παύλου με τον Θεό (Γαλ 1,12.15-17)  διαδραμάτισε σημαντικό ρόλο στην 
ανάπτυξη της «νέας ηθικής του διδασκαλίας». Παράλληλα εξετάστηκε η επίδραση των ηθικών 
διδασκαλιών της ΠΔ, του ελληνορωμαϊκού κόσμου και του Ιησού στη «νέα ηθική διδασκαλία του 
απ. Παύλου». Ακόμη παραθέτω τους πυλώνες της «νέας ηθικής διδασκαλίας του απ. Παύλου». 
Αυτοί είναι: ο πυλώνας της «συμμετοχής - μεταμόρφωσης», ο πυλώνας της «μίμησης Χριστού», 
ο πυλώνας του «αγίου Πνεύματος», ο πυλώνας της «αγάπης», ο πυλώνας «του χριστιανικού 
φρονήματος του πιστού» & ο πυλώνας «των εσχάτων».   Όλα τα παραπάνω βοηθούν να 
εξετάσουμε καλύτερα την «νέα ηθικά διδασκαλία του απ. Παύλου» στις επιστολές του. 
 

SUMMARY 
 This article examines the "new moral teaching of Apostle Paul". From this examination it was 
found that the "new moral teaching of Apostle Paul" differs from ethics, as it is analyzed today. 
The “new moral teaching of Apostle Paul” is more in line with the ancient moral teachings 
based on practice and experience. It was particularly emphasized that Paul's personal 
“encounter” (Gal 1,12.15-17) with God played an important role in the development of his 
"new moral teaching." At the same time, the effect of moral teachings was examined, the 
influence of moral teachings of the Old Testament, the Greco-Roman world and Jesus on the 
"new moral teaching of Apostle Paul". We also listed the pillars of the "new moral teaching of 
Apostle Paul". These are, the pillar of "participation - transformation", the pillar of "imitation 
of Christ", the pillar of the "holy Spirit", the pillar of "love", the pillar of the "Christian mind 
(«φρόνημα») of the believer" & the pillar of the "last days («έσχατα»". The above help us to 
better examine the “new moral teaching of Apostle Paul" in his letters. 
 

 
 
 
Ο απόστολος Παύλος, καθώς αναφέρεται στην προφητικού χαρακτήρα κλήση του 

από τον Θεό  και στο έργο που του ανατέθηκε, τονίζει, μεταξύ των άλλων, ότι ο Θεός 
του ανέθεσε να κηρύξει το Ευαγγέλιο για τον Ιησού Χριστό (Γαλ 1,11-12.15-16).  

                                                        
1 Η εισήγηση αυτή είναι εμπλουτισμένη έκδοση της εισαγωγικής ομιλίας μου στα ΚΣΤ΄ ΠΑΥΛΕΙΑ, που 
πραγματοποιήθηκαν υπό την αιγίδα του Σεβασμιότατου Μητροπολίτη Βεροίας Ναούσης & Καμπανίας 
κ. Παντελεήμονα στη Βέροια (2020) με θέμα:  «ΕΥΑΓΓΕΛΙΟ ΚΑΙ ΗΘΟΣ ΚΑΤΑ ΤΟΝ ΑΠΟΣΤΟΛΟ ΠΑΥΛΟ». 
Είναι δημοσιευμένη στο Ιερά Μητρόπολις Βεροίας, Ναούσης & Καμπανίας, ΚΣΤ΄ ΠΑΥΛΕΙΑ, Πρακτικά 
Διεθνούς Επιστημονικού Συνεδρίου, «ΕΥΑΓΓΕΛΙΟ ΚΑΙ ΗΘΟΣ ΚΑΤΑ ΤΟΝ ΑΠΟΣΤΟΛΟ ΠΑΥΛΟ», Βέροια 20-
21 Ιουνίου 2020, 58-103. 



 2 

Στο πλαίσιο της ανάπτυξης του περιεχομένου του ευαγγελίου για τον Ιησού 
Χριστό, ο Παύλος αναπτύσσει, μεταξύ των άλλων τις διδασκαλίες του για τον Χριστό 
και το έργο του, τη σωτηρία του ανθρώπου, τα έσχατα και την  ηθική. Αυτή η «νέα 
ηθική διδασκαλία του απ. Παύλου» είναι και το αντικείμενο της παρούσας εισήγησής 
μας. Αυτή περιλαμβάνει θέσεις για την ηθική, που δικαιολογούν, κατά τη γνώμη μας, 
την πρότασή μας να την ονομάσουμε «νέα ηθική διδασκαλία του απ. Παύλου».  

Η ενασχόληση με τη «νέα ηθική διδασκαλία του απ. Παύλου» απαιτεί απαντήσεις 
στα παρακάτω ερωτήματα:  Πώς ο Παύλος αναπτύσσει στις επιστολές του (Α΄ Θεσ,  
Α΄ Κορ,  Β΄ Κορ, Γαλ, Φιλ, Φλμ & Ρωμ)2 τη « νέα ηθική διδασκαλία» του; Διαδραματίζει 
η εμπειρία του της συνάντησής του με τον Θεό κάποιο ρόλο στην διαμόρφωση της 
ηθικής του; Λαμβάνει ο Παύλος υπόψη του κατά τη διαμόρφωση της ηθικής του 
διδασκαλίας τις προϋπάρχουσες παλαιοδιαθηκικές - ιουδαϊκές, καθώς και τις 
ελληνορωμαϊκές αντιλήψεις περί ηθικής; Λαμβάνει υπόψη του ο Παύλος κατά τη 
διαμόρφωση της ηθικής του διδασκαλίας την θρησκευτική καταγωγή (ιουδαϊκή ή 
ειδωλολατρική) των πρώτων χριστιανών προς τους οποίους απευθύνει την ηθική του 
διδασκαλία; Αποσκοπεί ο Παύλος, σαν να ήταν κάποιος θεωρητικός της ηθικής, να 
παραθέσει στις επιστολές του μια ολοκληρωμένη ηθική διδασκαλία ή αποβλέπει ως 
ποιμένας να λύσει συγκεκριμένα ηθικής φύσεως προβλήματα που ανέκυψαν στις 
πρωτοχριστιανικές κοινότητες; Επικαλείται ο Παύλος κατά την ανάπτυξη της ηθικής 
του διδασκαλίας γενικές ηθικές «αρχές» που καθορίζουν την ηθική συμπεριφορά των 
πρώτων πιστών;  Τέλος πώς εφαρμόζεται η «νέα ηθική διδασκαλία του Παύλου» σε 
κάθε μια από τις επιστολές του;   

Σημειώνουμε ότι όλα τα ερωτήματα εκτός από το τελευταίο σχετίζονται με την 
εξέταση των προϋποθέσεων της «νέας ηθικής διδασκαλίας του απ. Παύλου». 
Αντίθετα  το τελευταίο ερώτημα σχετίζεται με τον τρόπο που η «νέα ηθική 
διδασκαλία του απ. Παύλου» εφαρμόζεται από τον απόστολο στις πολλές και 
διαφορετικές ηθικές συμπεριφορές χριστιανών των διάφορων χριστιανικών 
κοινοτήτων.   

Δεν σκοπεύουμε να απαντήσουμε στο ερώτημα αυτό, εξαιτίας της έκτασής του, η 
οποία υπερβαίνει τα όρια μιας εισήγησης. Αντίθετα θα απαντήσουμε στα άλλα 
ερωτήματα. Έτσι θα μεταφέρουμε  στους αποδέκτες της εισήγησής μας τις προτάσεις 
μας για την κατανόηση της «νέας ηθικής διδασκαλίας του Παύλου».  Αναλυτικά:  

 
1. 
 

 Η ορολογία, το περιεχόμενο και οι αποδέκτες  
της «νέας ηθικής διδασκαλίας του απ. Παύλου» 

 
 

                                                        
2 Σημειώνω ότι υιοθετώ την θέση της πλειονότητας των ερευνητών της ΚΔ, που θεωρούν ως γνήσιες 
επιστολές του απ. Παύλου τις επιστολές προς Ρωμ, Α΄ & Β΄ Κορ, Γαλ, Φιλ, Φλμ & Α΄ Θεσ, που 
αποκαλούνται «Πρωτοπαύλειες επιστολές». Αντίθετα, οι επιστολές προς Εφ, Κολ & Β΄ Θεσ, που 
αποκαλούνται «Δευτεροπαύλειες επιστολές», καθώς και οι ποιμαντικές επιστολές Α΄ & Β΄ Τιμ & Τιτ, 
που αποκαλούνται «Τριτοπαύλειες επιστολές», θεωρούνται ότι συντάχθηκαν από κάποιον μαθητή 
του Παύλου ή προέρχονται από την Σχολή του Παύλου και αποδίδονται τιμητικά στον Παύλο. Βλ., 
μεταξύ των άλλων, U. Schnelle, Einleitung in das Neue Testament, Vandenhoeck & Ruprecht 2005, 325-
410. 
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α) Η ορολογία 
 
Στην περιγραφή τόσο της φιλοσοφικής ηθικής όσο και της χριστιανικής ηθικής, 

μέρος της οποίας είναι και η παύλεια ηθική, χρησιμοποιούνται οι όροι «έθος», 
«ήθος, ήθη», «ηθική» και «ηθικότητα». Παρακάτω παραθέτουμε ορισμούς των 
σχετικών όρων, οι οποίοι, από τη φύση τους, οριοθετούν και δεν εξαντλούν το 
περιεχόμενο των όρων αυτών.  Έτσι:  

Με τον όρο «έθος» (: έθιμο, έξη, συνήθεια), στα λατινικά “moral”, εννοείται κάθε 
είδους πράξη ή ενέργεια ή συμπεριφορά που παρατηρείται συχνά και κατ’ 
επανάληψη. Ο όρος αυτός αναφέρεται από τη μια μεριά στην προσωπική σφαίρα του 
κάθε ανθρώπου, αφού το «έθος» μπορεί να κληρονομηθεί και ν’ ασκηθεί στη 
συνέχεια από το εκάστοτε υποκείμενο. Από την άλλη μεριά ο όρος αυτός αναφέρεται 
και στην κοινωνική σφαίρα, αφού το «έθος» συνδέεται με ένα συγκεκριμένο 
κοινωνικό σύστημα και μια συλλογική πράξη ή ενέργεια ή συμπεριφορά που 
παρατηρείται συχνά και κατ’ επανάληψη.  

Με τον όρο «ήθος» εννοείται το σύνολο των ψυχικών και πνευματικών 
χαρακτηριστικών ενός καλλιεργημένου και αξιοπρεπούς ανθρώπου, τα οποία 
χαρακτηριστικά είναι σύμφωνα με τις επικρατούσες ηθικές αξίες και καθορίζουν τη 
συμπεριφορά του. 

Ταυτόχρονα με τον όρο «ήθος», ακριβέστερα με τον πληθυντικό αριθμό του όρου, 
τα «ήθη», εννοούνται τα καθιερωμένα πρότυπα κοινωνικής συμπεριφοράς, που 
επικρατούν σ’ ένα σύνολο ή το καθορίζουν ως χαρακτηριστικά της φύσεως, της 
ιδιοσυγκρασίας και της πολιτισμικής ταυτότητας των μελών του3.  

Με τον όρο «ηθική» εννοείται ο κλάδος της φιλοσοφίας, της θεολογίας, επομένως  
και της παύλειας θεολογίας που ασχολείται με τις αξίες που σχετίζονται με την 
ανθρώπινη συμπεριφορά, όσον αφορά στην ορθότητα ή ακαταλληλότητα πράξεων, 
στην αγαθότητα ή μη κινήτρων και σκοπών. Με άλλα λόγια η ηθική είναι η 
αιτιολόγηση συμπεριφορών.  

Τέλος με τον όρο «ηθικότητα» (ή «χρηστοήθεια» ή «χρηστότητα») εννοείται  η 
ιδιότητα του ηθικού, η συμφωνία με τους κανόνες της ηθικής, η συμπεριφορά που 
χαρακτηρίζεται από ενάρετα στοιχεία. Έτσι η ηθικότητα ως η ιδιότητα του ηθικού 
αναφέρεται σε πρόσωπα, πράξεις ή κρίσεις, που εξετάζονται από την άποψη της 
αναλογίας ή της ποιότητας με τα διδάγματα της ηθικής. 

Οι αξίες  που σχετίζονται με την ανθρώπινη συμπεριφορά και περιγράφονται με 
τον ένα ή τον άλλο τρόπο  από τους παραπάνω όρους διαμορφώνονται σε σχέση με 
την διδασκαλία της κάθε θρησκείας, ιδεολογίας κλπ. και σε ό,τι αφορά το θέμα μας 
σε σχέση με την παύλεια διδασκαλία. Οι «φορείς» αυτοί  καθορίζουν συνήθως με τη 
μορφή δόγματος τι είναι καλό και τι κακό, τι επιτρέπεται και τι απαγορεύεται, τι είναι 
θεμιτό και τι είναι ανεπίτρεπτο. Η ηθική είναι, λοιπόν, η συστηματική-θεωρητική 
εξέταση της γνωστικής περιοχής του ζωντανού  ήθους ή έθους.  

     Στο παραπάνω πλαίσιο μπορεί να γίνει λόγος και για μια χριστιανική 
«θεολογική ηθική» και ειδικότερα για την παύλεια ηθική, οι οποίες διερευνούν τις 
παραπάνω αντιλήψεις και συμπεριφορές υπό το πρίσμα  της χριστιανικής πίστης.   

 
β) Η ηθική και η «νέα ηθική διδασκαλία του απ. Παύλου» 

                                                        
3 Σημειώνουμε ότι  η  συνεσταλμένη βαθμίδα του αρχαιοελληνικού όρου «ἦθος» είναι «ἒθος». 
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Σε ότι αφορά τώρα την «νέα ηθική διδασκαλία του απ. Παύλου», επισημαίνουμε 

ότι πολλοί ερευνητές θεωρούν ότι είναι δύσκολο να ισχυριστεί κάποιος ότι  μπορεί 
να γίνει λόγος για «παύλεια ηθική». Και αυτό γιατί, όπως δηλώνει χαρακτηριστικά ο 
F. W. Horn συναντούμε στα καινοδιαθηκικά κείμενα, κατά ένα πολύ μεγάλο ποσοστό, 
αναφορές ηθικού περιεχομένου, οι οποίες είναι στενά συνδεδεμένες με 
συγκεκριμένες καταστάσεις που εμφανίστηκαν στις χριστιανικές αυτές κοινότητες, 
μεταξύ των οποίων είναι και οι παύλειες. Ως εκ τούτου είναι δύσκολο οι αναφορές 
αυτές να μας οδηγήσουν σε μια συστηματική περιγραφή μιας ηθικής της Καινής 
Διαθήκης, όπως και μιας «ηθικής» του Παύλου4.     

Τον παραπάνω προβληματισμό υιοθετούν και άλλοι ερευνητές που ασχολήθηκαν 
με το θέμα5. Ο προβληματισμός αυτός οφείλεται στο γεγονός ότι θεωρούν ότι είναι 
σχεδόν μάταιο ν’ αναζητήσει κάποιος στον Παύλο και στις Επιστολές του μια 
συστηματικά οριοθετημένη «ηθική θεωρία». Και αυτό γιατί η ηθική του Παύλου 
διατυπώνεται στο πλαίσιο της αλληλογραφίας μέσω των επιστολών του αποστόλου 
με τις τοπικές χριστιανικές κοινότητες. Επίσης αυτή η «παύλεια ηθική» προϋποθέτει 
συγκεκριμένες συνθήκες και προβλήματα που ανέκυψαν στις επιμέρους κοινότητες6. 
Κατά κανόνα στις πρωτοπαύλειες επιστολές τίθενται θέματα που αφορούν 
καθημερινά προβλήματα των μελών της εκάστοτε κοινότητας, όπως είναι η 
συμβίωση μεταξύ των ζευγαριών (Α΄ Κορ 7) ή η κατανάλωση ειδωλόθυτων (Α΄ Κορ 8-
10). Ο Παύλος απαντά και δίνει λύσεις στα συγκεκριμένα αυτά προβλήματα που 
ανέκυψαν στις κοινότητες που ίδρυσε. Γι’ αυτό και οι οδηγίες του είναι κυρίως 
ασυστηματοποίητες και  πολλές φορές μοιάζουν σαν να είναι αντιφατικές. Θα ήταν, 
λοιπόν, ίσως προτιμότερο να εγκαταλείψουμε να χρησιμοποιούμε  τον όρο «ηθική» 
για τον Παύλο και να κάνουμε λόγο για «παραινέσεις» του Παύλου ή για κείμενα του 
Παύλου που περιλαμβάνουν μέρη με ηθικό περιεχόμενο ή, όπως προτείνουμε, για 
«νέα ηθική διδασκαλία του απ. Παύλου».  

 
γ) Η λογική και η εμπειρία στην ηθική και η «νέα ηθική διδασκαλία του απ. 

Παύλου» 
 
Ένα άλλο στοιχείο που πρέπει να σημειώσουμε σε ό,τι αφορά την ηθική είναι ότι 

σήμερα είναι γενικά αποδεκτό ότι η «στάθμιση» των ηθικών αξιών, όπως είναι η 
αγάπη, η αλληλεγγύη κ.λπ., θα πρέπει να πραγματοποιείται με μέσα που 
ανταποκρίνονται στην λογική. Επίσης ότι η ηθική αυτή που βασίζεται στην λογική 
στοχεύει μέσα από αυτή να προβεί σε μια γενική και αφηρημένη περιγραφή των  

                                                        
4 F. W. Horn, „Ethik 2 NT“, στο Religion in Geschichte und Gegenwart (RGG), Bd. 2, 1999, vierte Auflage, 
1606-1610, ειδικά, 1606.  
5 Βλ., μεταξύ των άλλων,  J. Eckert, “Indikativ und Imperativ bei Paulus”, στο K. Ketrelge, (έκδ.), Ethik 
im Neuen Testaments, Freiburg i. Br., 1984, 168-189, ειδικά, 168 · K. Ketrelge, Einführung, του ίδιου 
(έκδ.), Ethik im Neuen Testament, Freiburg i. Br., 1984, 7-12, ειδικά, 7 · W. Schrage, “Ethik IV. Neues 
Testament”, Theologische Realenzyklopädie (TRE), Bd. 10, 435-462 , ειδικά, 435 · G. Strecker, “Ziele und 
Ergebnisse einer neutestamentlichen Ethik, NTS 25 (1978/79), 1-15, ειδικά, 1 · R. Zimmermann, Die 
Logik der Liebe. Die „implizite Ethik“ der Paulusbriefe am Beispiel der 1 Korintherbriefs, 8. 
6 Βλ. και K. Backhaus, “Evangelium als Lebensraum: Christologie und Ethik bei Paulus”, U. Schnelle / Th. 
Söding / M. Labahn, (Hr.), Paulinische Christologie: Exegetische Beiträge: Hans Hübner zum 70. 
Geburtstag,  Vandenhoeck & Ruprecht, Göttingen: 2000, 9–31, ιδιαίτερα, 28. 
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εκάστοτε ηθικών αξιών, η οποία θα εμπεριέχει, τις επιμέρους περιπτώσεις ή 
εκφάνσεις των ηθικών αυτών αξιών.  

Γεννάται όμως το ερώτημα, αν ισχύει πάντα η ηθική να στηρίζεται στη λογική 
καθώς και αν αυτή η λογική είναι που οριοθετεί αποκλειστικά την ηθική.  

Η συζήτηση είναι απέραντη. Αναφέρω ενδεικτικά τον J. Fischer, ο οποίος έθεσε το 
ερώτημα για την θεολογική ηθική, που μας ενδιαφέρει άμεσα, και αναρωτήθηκε για 
τα όρια που ισχύουν ως προς αυτή μεταξύ της «λογικής» ηθικής που πηγάζει από τον 
ορθό λόγο και της «λογικής» του ήθους ή έθους, που πηγάζει από την ίδια την 
εμπειρία, την πρακτική και την περιπτωσιολογία και είναι ανεξάρτητη από τον ορθό 
λόγο7.  

Σημειώνουμε ότι με τη χρήση της λογικής η ηθική διαχωρίζεται από την 
καθημερινή πρακτική, όπως αυτή εμφανίζεται στη ζωή και καθίσταται ανεξάρτητη. 
Έτσι η οποιαδήποτε επιμέρους ηθική στάση ή ανάκλαση εντάσσεται και υποτάσσεται 
σε ένα σκοπό μιας αφηρημένης ηθικής που υπέρκειται της ιδίας ηθικής στάσης και 
πολλές φορές είναι ξένος με την ίδια την ηθική στάση. Αυτή η υποταγή της 
οποιασδήποτε ηθικής στάσης  στον σκοπό μιας αφηρημένης ηθικής που προκύπτει 
από την λογική συνιστά κατά τον Fischer μια καινοφανή μοντέρνα εφεύρεση. Για τον 
Fischer,  η αρχαία ηθική - επομένως και η ηθική του Παύλου ως μέρος της αρχαίας 
αυτής ηθικής - ούτε γνωρίζει ούτε αποδέχεται τέτοιου είδους μοντέρνες θεωρίες, 
γιατί απλά η αρχαία αυτή ηθική διαθέτει από μόνη ένα σκοπό8.  

Η παραπάνω παρατήρηση του Fischer μας οδηγεί σε ένα μονοπάτι άκρως 
σημαντικό για την ανακάλυψη και κατανόηση της αρχαίας ηθικής. Στον οδοδείκτη 
του μονοπατιού αυτού αναγράφεται η εξής  πληροφορία: Η αρχαία αντίληψη για την 
ηθική ήταν διαφορετική από την μοντέρνα αντίληψη γι’ αυτή. Το ίδιο υποστηρίζουν 
και οι Tugendhalt9 και Horn10. Ο τελευταίος αναφερόμενος στην ηθική των 
πρωτοχριστιανικών  κοινοτήτων σημειώνει τα εξής:   

 
Η ηθική των πρωτοχριστιανικών κοινοτήτων διαμορφώνεται στο πλαίσιο του 
τότε πολιτισμικού (ιουδαϊκή ή ελληνορωμαϊκού) περιβάλλοντος…Γενικά στα 
καινοδιαθηκικά κείμενα βρίσκουμε αντιλήψεις ηθικού περιεχομένου που είναι 
τόσο στενά συνδεδεμένες με την τότε συνάφεια, ώστε να είναι δύσκολο να τις 
προσαρμόσουμε και να τις εντάξουμε σε μια παράθεση μιας ηθικής της Καινής 
Διαθήκης κατά τρόπο συστηματικό (και αφηρημένο).    

 
Με άλλα λόγια, αν θελήσουμε να περιγράψουμε την ηθική της Κ.Δ. και 

συγκεκριμένα τη «νέα ηθική διδασκαλία του απ. Παύλου», θα πρέπει πρώτα 
διατηρήσουμε  την ηθική αυτή στη συνάφειά της και να προσπαθήσουμε να την 
εξετάσουμε  μέσα σε αυτή τη συνάφεια11. Δεύτερο, πρέπει ν’ αποφύγουμε να 

                                                        
7 J. Fischer, “Rationalität oder sittliche Vernunft? Über Argumente und andere Gründe”, του ίδιου, 
Sittlichkeit und Rationalität. Zur Kritik der desengagierten Vernunft, Stuttgart, 2010, 19-48. 
8 J. Fischer, Verstehen statt Begründen, Warum es in der Ethik um mehr als nur um Handlungen geht, 
Stuttgart, 2012, 194.  
9 E. Tugendhalt, „Antike und modern Ethik“, Probleme der Ethik, Stuttgart, 1984, 33-56. 
10 F. W. Horn, „Ethik 2 NT“, στο Religion in Geschichte und Gegenwart (RGG), Bd. 2, 1999, vierte Auflage, 
1606-1610, ειδικά, 1606.  
11 F. W. Horn, ό.π., 1606. Για το θέμα της υιοθέτησης πολιτισμικών στοιχείων της εποχής από τον απ. 
Παύλο βλ. Χ. Ατματζίδης, «Ο απόστολος Παύλος, η διάδοση του Ευαγγελίου και ο πολιτισμός», σε Χ. 
Ατματζίδη, Καινοδιαθηκικά, Critical Approaches to the Bible, Volume II, Εκδόσεις OSTRACON 
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προσαρμόσουμε κατά τρόπο «προκρούστειο» την «νέα ηθική διδασκαλία του απ. 
Παύλου» στη μοντέρνα ηθική, δηλαδή σε μια λογικά επεξεργασμένη και αποκομμένη 
από την τότε πραγματικότητα - του πρώτου και δεύτερου αιώνα μ.Χ. – ηθική.  

Αλλά και σε ό,τι αφορά την ηθική της αρχαιότητας, πέραν από την καινοδιαθηκική  
ηθική, μπορούμε να ισχυριστούμε λίγο ή πολύ ότι και τα ηθικού περιεχομένου 
κείμενα της εποχής αυτής φαίνεται να είναι έτσι γραμμένα ώστε να προσανατολίζουν  
τους ανθρώπους  σε ένα συγκεκριμένο τρόπο ζωής. Δεν επιχειρείται, δηλαδή, μέσα 
από τα κείμενα αυτά να διατυπωθεί μια ηθική που να στηρίζεται σε λογικά 
διατυπωμένες γενικές αρχές.  

Στην έρευνα θεωρείται ότι ο Αριστοτέλης αποτελεί την εξαίρεση στον παραπάνω 
κανόνα. Ο Αριστοτέλης είναι ο πρώτος που μίλησε για «ηθική θεωρία»12 και που 
κατόρθωσε με τα δύο περισπούδαστα έργα του για την ηθική, τα «Ηθικά Ευδήμεια» 
και τα «Ηθικά Νικομάχεια» να χρησιμοποιήσει τη λογική και να διατυπώσει 
συστηματικά την ηθική θεωρία. Στα υπόλοιπα κείμενα της αρχαιότητας 
διαπιστώνουμε ότι η ηθική τεκμηριώνεται κατά αποκλίνοντα τρόπο από την 
αριστοτελική ηθική και μέσα από ποικίλα λογοτεχνικά είδη13.  Έτσι στους 
πλατωνικούς διαλόγους μπορούμε να ανιχνεύσουμε  ηθικές διδασκαλίες, έστω και 
αν αυτές εκφράζονται συνήθως μέσα από τη χρήση μύθων. Επίσης στο δράμα 
μπορούμε να ανιχνεύσουμε ηθικές ιδέες και διδασκαλίες.  

δ) Οι αποδέκτες της «νέας ηθικής διδασκαλίας του Παύλου»: Ο απ. Παύλος 
υπακούοντας στη θεϊκή εντολή (Γαλ 1,15-16) διαδίδει το ευαγγέλιο για τον Ιησού 
Χριστό ιδιαίτερα προς τα έθνη, δηλαδή τους ειδωλολάτρες14.  

Για τον Παύλο το ευαγγέλιο για τον Ιησού Χριστό περιλαμβάνεται σε τρεις λέξεις: 
θάνατος - ταφή - ανάσταση του Ιησού15 και είναι καταγεγραμμένο, όπως άλλωστε και 

                                                        
Publishing, Θεσσαλονίκη, 2014, σελίδες 94-130 (Διάλεξη που πραγματοποιήθηκε με την παρουσία της 
Α.Θ.Π. του Οικουμενικού Πατριάρχου κ.κ. Βαρθολομαίου και μετά από πρόσκληση της Ιεράς 
Μητροπόλεως Δέρκων, στις 21 Δεκεμβρίου 2013, στην Κωνσταντινούπολη, Τουρκία και στην αίθουσα 
του Συνδέσμου Αποφοίτων του Ζωγραφείου Λυκείου). Βλ. και www.academia.edu/6097991/. 
12 Βλ. Αριστοτέλης, Ἀναλυτικὰ  Ὕστερα 1,33, όπου ο φιλόσοφος, αφού αναφέρεται στη διαφορά 
μεταξύ του  «δοξάσαι» καὶ «ἐπίστασθαι» καθώς και στο «…διὰ τί οὐκ ἔσται ἡ δόξα ἐπιστήμη», κλείνει 
το κεφάλαιο αυτό λέγοντας: «Τὰ δὲ λοιπὰ πῶς δεῖ διανεῖμαι ἐπί τε διανοίας καὶ νοῦ καὶ ἐπιστήμης καὶ 
τέχνης καὶ φρονήσεως καὶ σοφίας, τὰ μὲν φυσικῆς τὰ δὲ ἠθικῆς θεωρίας μᾶλλόν ἐστιν». Στην 
τελευταία αυτή φράση του ο Αριστοτέλης εισαγάγει για πρώτη φορά τον όρο ηθική θεωρία.  
13 Βλ. και F. W. Horn, „Ethik des Neuen Testaments“ 1982-1992, ThR 60 (1995), 32-86 · B. Inwood 
(μετάφραση T. Heinze), “Ethik”, Der Neue Pauli (DNP), 4, 162-166.  
14 Βλ., μεταξύ των άλλων, U. Schnelle, Paulus, Leben und Denken, De Gruyter, 2014, 78-94 · N. T. Wright, 
Απόστολος Παύλος. Η ζωή και το έργο του, Μετάφραση Σ. Δεσπότης, Εκδόσεις Ουρανός, Αθήνα 2018, 
passim · Χ. Ατματζίδη, Θεολογία της Καινής Διαθήκης, εκδόσεις Ostracon, Vol. XIX, Θεσσαλονίκη, 2019, 
405-410. 
15 Βλ. μεταξύ άλλων στο Α΄ Κορ 15,3β-5. Σημειώνομε ότι τα αναφερόμενα στο Α΄ Κορ 15,3β-5α 
προϋπήρχαν στην χριστιανική κοινότητα ως μια φόρμουλα πίστης, την οποία παρέλαβε ο απ. Παύλος 
και την κατέστησε κεντρικό στοιχείο της διδασκαλίας του. Σε αυτή φαίνεται ξεκάθαρα ότι οι πρώτοι 
χριστιανοί, πριν τον Παύλο, μαρτυρούν ότι πιστεύουν σε ένα υπαρκτό πρόσωπο, τον ιστορικό Ιησού, 
τον οποίο γνώρισαν και ο οποίος έζησε, σταυρώθηκε, πέθανε, θάφτηκε, αναστήθηκε και εμφανίστηκε 
στους μαθητές του. Επίσης, καταγράφεται σε αυτό η πίστη και η θεολογία των πρώτων χριστιανών: 1) 
ότι ο Ιησούς είναι το πρόσωπο για το οποίο μίλησαν οι Γραφές, δηλαδή η ΠΔ. Άρα οι πρώτοι χριστιανοί 
ερμηνεύουν χριστιανικά την Π.Δ. και θεωρούν ότι όσα αυτή αναφέρει εκπληρώνονται στο πρόσωπο 
του Ιησού. 2) Ότι ο Ιησούς είναι ο αναμενόμενος μεσσίας, αφού τον αποκαλούν Χριστό. 3) Τέλος, ότι 
ο Ιησούς σταυρώθηκε για να τους απαλλάξει από τις αμαρτίες. Βλ. και Χ. Ατματζίδης, Θεολογία της 
Καινής Διαθήκης, 414. 
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η «νέα ηθική διδασκαλία» του στις επιστολές του. Σημειώνω ότι ο Παύλος κατά τη 
διαμόρφωση της διδασκαλίας του, επομένως και της ηθικής διδασκαλίας του 
αναφέρεται σποραδικά σε στοιχεία από την ζωή και τη διδασκαλία του Ιησού16.   

Το ιεραποστολικό πεδίο δράσης του Παύλου είναι τα μικρά ή μεγάλα αστικά 
κέντρα της Ρωμαϊκής Αυτοκρατορίας, όπως είναι η Έφεσος, οι Φίλιπποι, η 
Θεσσαλονίκη, η Βέροια, η Κόρινθος. Η ιεραποστολή του έχει επιτυχία και έτσι στις 
κοινότητες που αυτός ιδρύει συναντούμε χριστιανούς κάθε κατηγορίας, πρώην 
Ιουδαίους και πρώην ειδωλολάτρες.  

Η αλήθεια είναι ότι ο Παύλος πετυχαίνει στο έργο του με μεγάλο κόπο και πολλές 
αντιδράσεις, έσωθεν και έξωθεν. Πράγματι είναι πολύ δύσκολο να καθοδηγήσεις 
πιστούς που προέρχονται από διαφορετικά πολιτιστικά περιβάλλοντα. Η μια ομάδα 
είναι πρώην Ιουδαίοι μεγαλωμένοι με τον θεϊκής καταγωγής Μωσαϊκό Νόμο και η 
άλλη ομάδα είναι πρώην ειδωλολάτρες, ποτισμένοι από τον ελληνορωμαϊκό 
πολιτισμό. Όλοι αυτοί από αιώνες στέριωσαν την ζωή τους στα θεμέλια του 
Μωσαϊκού Νόμου και της εβραϊκής θρησκείας καθώς και στα θεμέλια των μεγάλων 
φιλοσόφων της εποχής και της ειδωλολατρικής θρησκείας. Με άλλα λόγια όλοι αυτοί 
οι νέοι πιστοί εισήλθαν στην νέα κοινότητα αποδεχόμενοι τον θάνατο και την 
ανάσταση του Ιησού ως το ελιξήριο της σωτηρίας. Ταυτόχρονα όμως αυτοί 
εξακολουθούν να διαμορφώνουν την νέα χριστιανική ηθική συμπεριφορά τους 
ανάλογα με τις πολιτιστικές τους καταβολές.  

Τότε προκύπτει το πρόβλημα, ποιο από τα προϋπάρχοντα και καθιερωμένα 
πρότυπα ηθικής συμπεριφοράς θα υπερισχύσει μέσα στις χριστιανικές κοινότητες 
και θα διαμορφώσει την ηθική των πιστών. Θα υπερισχύσει το ιουδαϊκό πρότυπο 
ηθικής, το ελληνορωμαϊκό πρότυπο ηθικής, και τα δυο ή κάποιο άλλο; Αναφέρω ως 
παράδειγμα ότι στην Κόρινθο παρουσιάστηκαν περιπτώσεις συμπεριφορών 
χριστιανών, που ήταν αποδεκτές στον ειδωλολατρικό κόσμο και καταδικαστέες στον 
ιουδαϊκό, όπως το πρόβλημα της βρώσης ή μη των ειδωλόθυτων (Α΄ Κορ 8, 1.4.7.10 · 
10,19). Ο απ. Παύλος καλείται να δώσει λύση στο πρόβλημα και να υποδείξει στους 
χριστιανούς της κοινότητας της Κορίνθου, ποια πρέπει να είναι η χριστιανική ηθική 
τους. 

 
2.  
 

Η εμπειρία της συνάντησης του Παύλου με τον Θεό  
και η «νέα ηθική διδασκαλία του απ. Παύλου»  

 
Σημαντικός παράγοντας στην διαμόρφωση της ηθικής διδασκαλίας του απ. 

Παύλου αποτελεί, κατά τη γνώμη μας το «υπέρλογο» στοιχείο της εμπειρίας που είχε 
ο απόστολος κατά τη συνάντησή του με τον Θεό. Η συνάντηση αυτή «επανεκκίνησε» 
υπαρξιακά και θεολογικά τον μέχρι τότε διώκτη των χριστιανών Παύλο (Α΄ Κορ 15,9 · 
Γαλ 1,13 ·  Φιλ 3,6). 

 
α) Απόλυτη και σχετική χρονολόγηση της ζωής του Παύλου 
 

                                                        
16 Βλ. αναλυτικά V. P. Furnish, Πώς είδε ο Παύλος τον Ιησού, μετάφραση Β. Αδραχτάς, Επιμέλεια Γ. 
Λυκιαρδόπουλος, Εκδόσεις Φιλίστωρ, Αθήνα 1997. 
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Η εμπειρία αυτή του Παύλου περιγράφεται από τον ίδιο (αυτοβιογραφία), αλλά 
και από  τρίτους. Το αξιοπρόσεκτο όμως είναι ότι οι δύο αυτές βιογραφίες δεν 
συγκλίνουν, αλλά αποκλίνουν μεταξύ τους.  Έτσι γεννάται το πρόβλημα της 
αξιολόγησης των πηγών για τη ζωή του Παύλου, αξιολόγηση που είναι στενά 
συνυφασμένη με τη χρονολόγηση της ζωής  του Παύλου. Οι πηγές αυτές 
χρονολόγησης είναι τρεις: Πρώτον, τα διάφορα αρχαιολογικά ευρήματα17 ή οι 
διάφορες μαρτυρίες, που δεν αναφέρονται άμεσα στον Παύλο αλλά σχετίζονται με 
αυτόν. Αυτές θεωρούνται ως οι πλέον αξιόπιστες και ότι συμβάλλουν στην  απόλυτη 
χρονολόγηση της ζωής του Παύλου. Δεύτερο, οι αυτοβιογραφικές αναφορές  του 
Παύλου, καθώς και οι βιογραφικές αναφορές τρίτων για τον απόστολο. Αυτές 
θεωρούνται ότι εμπεριέχουν το στοιχείο της υποκειμενικότητας και συμβάλλουν σε 
μια  σχετική χρονολόγηση της ζωής του Παύλου.  

Για την απόλυτη χρονολόγηση της ζωής του απ. Παύλου, μπορούμε να 
στηριχτούμε σε τέσσερα χρονολογικά βεβαιωμένα γεγονότα, τα οποία μας είναι 
γνωστά τόσο από θύραθεν πηγές (επιγραφές, καταλόγους του ρωμαϊκού κράτους 
κ.λπ.) όσο και από καινοδιαθηκικά κείμενα. Πρώτο από τα γεγονότα αυτά είναι η 
περίοδος κατά την οποία ο Ρωμαίος αξιωματούχος Λεύκιος Ιούνιος Γαλλίων 
διετέλεσε Ανθύπατος στην Αχαΐα (51/52 μ.Χ.). Αυτός αναφέρεται ως ανθύπατος σε 
μια επιγραφή που βρέθηκε στους Δελφούς18. Για τον Γαλλίωνα γίνεται λόγος και στο 
Πραξ 18,12, ότι δίκασε τον Παύλο. Επομένως, συνάγουμε ότι το 51 μ.Χ. ο απ. Παύλος 
βρίσκονταν στην Κόρινθο. Το δεύτερο βεβαιωμένο γεγονός είναι το διάταγμα του 
αυτοκράτορα Κλαυδίου (49 μ.Χ. περίπου), με το οποίο εκδιώχθηκαν από τη Ρώμη οι 
Ισραηλίτες19. Για το διάταγμα αυτό γίνεται λόγος και στο Πραξ 18,2. Το τρίτο γεγονός 
είναι η αντικατάσταση του Ρωμαίου Επιτρόπου της Ιουδαίας Μάρκου Αντωνίου 
Φήλικα από τον Πόρκιο Φήστο το 59 μ.Χ. 20, η οποία μαρτυρείται και στο Πραξ 24,27. 
Τέλος το τέταρτο βεβαιωμένο γεγονός είναι η σταύρωση του Ιησού, που συνέβη κατά 
πάσα πιθανότητα το 30 μ.Χ.21. 

Για τη σχετική χρονολόγηση της ζωής του απ. Παύλου μπορούμε να στηριχτούμε 
στις λίγες χρονολογικές αυτό-αναφορές του Παύλου που αυτός μας παρέχει στις 
επιστολές του, ιδίως στα Γαλ 1,15-2,1 και Β΄ Κορ 11,32· 12,2. Επίσης μπορούμε να 
στηριχθούμε επικουρικά και στις σχετικές πληροφορίες τρίτων συγγραφέων της ΚΔ, 
ιδίως του συγγραφέα των Πράξεων των Αποστόλων (Πραξ 11,26· 18,11· 19,8.10· 
20,3.16· 24,10.27· 28,30). Με βάση τις παραπάνω πληροφορίες μπορούμε να 
οριοθετήσουμε τη ζωή του Απ. Παύλου.  

Σε ό,τι αφορά το περιγραφόμενο συμβάν της συνάντησης του Παύλου με τον Θεό, 
σημειώνουμε ότι αυτό είναι ένα χαρακτηριστικό παράδειγμα σχετικής χρονολόγησης 
της ζωής του Παύλου. Αυτό περιγράφεται και από τον ίδιο τον Παύλο και από τον 

                                                        
17 Για τη συμβολή της αρχαιολογίας βλ., μεταξύ των άλλων, Μ. Γκουτζιούδης, Καινοδιαθηκικές 
αναφορές με τη συνδρομή της Αρχαιολογίας, εκδόσεις Μέθεξις, Θεσσαλονίκη, 2012 · L. Salah 
Nasrallah,  Archaeology and the Letters of Paul, Oxford University Press, Kindle Edition, 2021.  
18 Βλ. σχετικά J. Murphy-O’Connor, St. Paul’s Corinth. Texts and Archaeology, The Liturgical Press, 1983, 
179εξ. 
19 Για τις σχετικές πηγές  βλ. Murphy-O’Connor, St. Paul’s Corinth. Texts and Archaeology, 138-148. 
20 Βλ. σχετικά U, Schnelle, Paulus. Leben und Denken, De Gruyter, 2014, 27-28. 
21 Βλ. U. Schnelle, Paulus, Leben und Denken, 38 · C. J. Humphreys, Η ημέρα που σταυρώθηκε ο Ιησούς. 
Ανασυνθέτοντας τις τελευταίες ημέρες του πάθους, Μετάφραση: Α. Κλήμη - Επιστημονική επιμέλεια: 
Μόσχος Γκουτζιούδης, εκδόσεις Μέθεξις, Θεσσαλονίκη 2014, 170-171, όπου ο ερευνητής υποστηρίζει 
ότι ο Ιησούς πέθανε το έτος 33 μ.Χ., στις 3 Απριλίου, ημέρα Παρασκευή και ώρα 3 το μεσημέρι.  
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συγγραφέα των Πράξεων. Έτσι ανακύπτει το πρόβλημα της αξιολόγησης των πηγών 
που μας παρέχουν πληροφορίες για τη ζωή και έργο του Απ. Παύλου. Οι πηγές αυτές 
είναι κατ’ αξιολογική σειρά οι εξής: Πρώτον, οι πρωτοπαύλειες Επιστολές (Ρωμ· Α΄ & 
Β΄ Κορ· Γαλ· Φιλ· Α΄ Θεσ· Φλμ). Δεύτερον, οι δευτεροπαύλειες επιστολές (Κολ· Εφ· Β΄ 
Θεσ· Α΄ & Β΄ Τιμ· Τιτ). Τρίτον, οι Πράξεις των Αποστόλων, οι οποίες, σημειωτέο, 
αναφέρονται ως επί το πλείστο στη ζωή και στο έργο του Απ. Παύλου. 
Υπογραμμίζουμε ότι η παραπάνω αξιολογική κατάταξη των πηγών δεν σημαίνει ότι 
απαξιώνεται κάποια από αυτές. Απλά, όταν ορισμένες από τις πληροφορίες που μας 
παρέχουν οι εν λόγω πηγές συγκρούονται μεταξύ τους, τότε οι πληροφορίες αυτές 
ταξινομούνται με βάση την παραπάνω αξιολογική κατάταξη των πηγών. 

 
β) Η αυτοβιογραφική αναφορά του Παύλου στο Γαλ 1,12.15-17 
 
Με βάση την παραπάνω αξιολόγηση οφείλουμε να στηριχτούμε πρωτίστως στις 

αυτό-βιογραφικές αναφορές του Παύλου (Γαλ 1,12.15-17 · πρβλ. Α΄ Κορ 9,1· 15,8· Φιλ 
3,7-9· Β΄ Κορ 4,4.6).  

Από αυτές η σημαντικότερη για το θέμα μας είναι το Γαλ 1,12.15-17, που κατά 
καθολική ομολογία στην έρευνα σφράγισε όλη την ύπαρξή του και τη διδασκαλία του 
και έχει μεγάλο θεολογικό ενδιαφέρον. Οι αυτό-βιογραφικές αυτές περιγραφές του 
Παύλου πρέπει να  προσλήφτηκαν στη συνέχεια από τον συγγραφέα του «Διπλού 
Έργου του Λουκά» - Κατά Λουκάν Ευαγγέλιο και Πράξεις των Αποστόλων – και να 
καταγράφηκαν επεξεργασμένες αφηγηματικά και θεολογικά  στα Πραξ 9,1-30· 22,3-
21· 26,9-2022.  

Στο Γαλ 1,22.15-17, αυτό το  κεντρικής σημασίας αυτοβιογραφικό κείμενό του, ο 
Παύλος  αναφέρει τα εξής:  

 
(1,11: Γνωρίζω γὰρ ὑμῖν, ἀδελφοί, τὸ εὐαγγέλιον τὸ εὐαγγελισθὲν ὑπ᾿ ἐμοῦ ὅτι οὐκ ἔστιν κατὰ 
ἄνθρωπον· ) 
1,12: οὐδὲ γὰρ ἐγὼ παρὰ ἀνθρώπου παρέλαβον αὐτὸ οὔτε ἐδιδάχθην ἀλλὰ 
δι᾿ ἀποκαλύψεως Ἰησοῦ Χριστοῦ. 
(1,13: Ἠκούσατε γὰρ τὴν ἐμὴν ἀναστροφήν ποτε ἐν τῷ Ἰουδαϊσμῷ, ὅτι καθ᾿ ὑπερβολὴν 
ἐδίωκον τὴν ἐκκλησίαν τοῦ θεοῦ καὶ ἐπόρθουν αὐτήν, 
1,14: καὶ προέκοπτον ἐν τῷ Ἰουδαϊσμῷ ὑπὲρ πολλοὺς συνηλικιώτας ἐν τῷ γένει μου, 
περισσοτέρως ζηλωτὴς ὑπάρχων τῶν πατρικῶν μου παραδόσεων) 
1,15: …Ὅτε δὲ εὐδόκησεν [ὁ θεὸς] ὁ ἀφορίσας με ἐκ κοιλίας μητρός μου καὶ 
καλέσας διὰ τῆς χάριτος αὐτοῦ  
1,16: ἀποκαλύψαι τὸν υἱὸν αὐτοῦ ἐν ἐμοί, ἵνα εὐαγγελίζωμαι αὐτὸν ἐν τοῖς 
ἔθνεσιν, εὐθέως οὐ προσανεθέμην σαρκὶ καὶ αἵματι  

 
Ο Παύλος μας καταθέτει στο κείμενό του αυτό την εμπειρία του της συνάντησής 

του με τον Θεό. Σημειώνουμε ότι:  
i) Με το Γαλ 1,11 ο Παύλος αρχίζει μια νέα ενότητα στην επιστολή του (Γαλ 1,11-

24). Αυτό φαίνεται από την χρήση του όρου «αδελφός» σε κλητική («ἀδελφοί») που 
τον συνδέει με την επιστολική φόρμουλα «γνωρίζω γὰρ ὑμῖν» (πρβλ. Α΄ Κορ 15,1 · Β΄ 
Κορ 8,1). Με τη χρήση του όρου αδελφός ο Παύλος δηλώνει ακόμη ότι θεωρεί τους 

                                                        
22 Βλ., Για το Διπλό  Έργο του Λουκά , μεταξύ των άλλων, Χ. Ατματζίδης, Θεολογία της Καινής Διαθήκης, 
798-825. 
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χριστιανούς της Γαλατίας της Μ. Ασίας ως οικείους του «ἐν Χριστῷ», έστω και αν 
προηγουμένως τους επέπληξε.  

ii) Στην ενότητα αυτή ο Παύλος αναφέρεται, μεταξύ των άλλων και στα εξής 
σημαντικά θέματα:   

a. Ο Παύλος χρησιμοποιεί μια αποκαλυπτικού χαρακτήρα γλώσσα. Δηλώνει ότι το 
«εὐαγγέλιον» (1,11) που ο απόστολος κηρύττει «οὐκ ἔστιν κατὰ ἄνθρωπον» (1,11), 
δεν προέρχεται, δηλαδή, από άνθρωπο και μέσα από τι γνώριμες διαδικασίες 
μετάδοσης πληροφοριών23. Αντίθετα, ο Παύλος επιμένει ότι όσα γνωρίζει 
προέρχονται μέσω μιας αποκάλυψης του Ιησού Χριστού σε αυτόν (πρβλ. Γαλ 1,1). 

Στο στίχο 1,12γ ο Παύλος χρησιμοποιεί τον όρο «ἀποκάλυψις». Το ουσιαστικό 
αυτό μαζί με το ρήμα «ἀποκαλύπτω» σχετίζονται με την ΠΔ και έχουν μια ιδιαίτερη 
θεολογική βαρύτητα στα χριστιανικά κείμενα24.  

Το ουσιαστικό «ἀποκάλυψις» εμφανίζεται στη μετάφραση των Ο΄ μόνον τέσσερις 
φορές με τη σημασία της φανέρωσης25. Αντίθετα το ρήμα «ἀποκαλύπτω» 
εμφανίζεται στην μετάφραση των Ο΄ περισσότερες φορές με τη σημασία του 
φανερώνω. Από τα χωρία αυτά ξεχωρίζουν τα Ησ 53,1 και Ησ 52,10:  

 
κύριε, τίς ἐπίστευσεν τῇ ἀκοῇ ἡμῶν; καὶ ὁ βραχίων κυρίου τίνι ἀπεκαλύφθη; (Ησ 
53,1)   
καὶ ἀποκαλύψει κύριος τὸν βραχίονα αὐτοῦ τὸν ἅγιον ἐνώπιον πάντων τῶν ἐθνῶν 
(Ησ 52,10) 

 
Στα δύο αυτά χωρία περιγράφεται ο ορατός ερχομός του Θεού (: βραχίονας του 

Θεού) με σκοπό τη σωτηρία του κόσμου.  
Τα δύο παραπάνω παλαιοδιαθηκικά χωρία πρέπει να επηρέασαν τον Παύλο στη 

χρήση του όρου «ἀποκάλυψις» στο Γαλ 1,12γ. Αυτό συνάγεται από το γεγονός ότι ο 
απόστολος συνηθίζει να χρησιμοποιεί και αλλού στην προς Γαλάτας Επιστολή του 
χωρία από τον Δευτεροησαΐα (πρβλ. Γαλ 1,16 : Ησ 49,1 & Γαλ 4,27: Ησ 54,1).  

Ο τρόπος που ο Παύλος χρησιμοποιεί τον όρο «ἀποκάλυψις» στο Γαλ 1,12γ 
μοιάζει εν μέρει με τη χρήση του ίδιου όρου στο Α΄ Κορ 14,26. Εκεί ο απόστολος 
καθώς αναφέρεται στα διάφορα χαρίσματα των πιστών κατά την λατρεία σημειώνει:  

 
Τί οὖν ἐστιν, ἀδελφοί; ὅταν συνέρχησθε, ἕκαστος ψαλμὸν ἔχει, διδαχὴν ἔχει, 
ἀποκάλυψιν ἔχει, γλῶσσαν ἔχει, ἑρμηνείαν ἔχει· πάντα πρὸς οἰκοδομὴν γινέσθω ( 
Α΄ Κορ 14,26).  

 

                                                        
23 J. D. G. Dunn, The epistle to the Galatians, Black’s New Testament Commentaries, T & T Clark, London, 
1993, 52-53. Για την έκφραση «κατὰ ἄνθρωπον» βλ. W. Bauer, A Greek-English Lexicon of the New 
Testament and Other Early Christian Literature, ed. W. F. Arndt, F. W. Gingrich, and F. W. Danker, 
University of Chicago, Chicago,1979, [BAGD], 81. 
24 Βλ. M. De Boer, “Paul, theologian of God’s Apocalypse”, Interpretation, 56 (2002), 21-33. · A. Oepke,  
«καλύπτω, ἀποκαλύπτω, ἀποκάλυψις», Theologisches Wörterbuch zum Neuen Testament, (ThWNT),  
Bd. III, 565-597.  
25 Βλ. Βασ Α΄ (Α΄ Σαμ) 20,30: «…εἰς αἰσχύνην ἀποκαλύψεως μητρός σου;» · Ωδές Σολομώντος 13,32: 
«φῶς εἰς ἀποκάλυψιν ἐθνῶν καὶ δόξαν λαοῦ σου Ισραηλ» · Σειρ 11,27: «… ἀποκάλυψις ἔργων αὐτοῦ» 
· Σειρ   22,22 : «…μυστηρίου ἀποκαλύψεως καὶ πληγῆς δολίας».  
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Με τη φράση του αυτή ο απόστολος θέλει να υπογραμμίσει ότι και οι 
αποκαλύψεις ουράνιων μυστικών και κρυμμένων πληροφοριών που δέχονται πολλοί 
πιστοί εξυπηρετούν την οικοδομή της χριστιανικής κοινότητας της Κορίνθου.  

Ακόμη είναι αξιοπρόσεκτο ότι ο Παύλος χρησιμοποιεί το ουσιαστικό 
«ἀποκάλυψις» και το ρήμα «ἀποκαλύπτω» στα Α΄ Κορ 2,10 · 14,30 (πρβλ. Φιλ 3,15), 
για να περιγράψει τη φανέρωση σε συγκεκριμένους πιστούς ουράνιων και 
κρυμμένων πληροφοριών. Οι πιστοί αυτοί μεταφέρουν στη συνέχεια τις 
πληροφορίες αυτές στους υπόλοιπους πιστούς.  

Επίσης, στο Α´ Κορ 14 ο Παύλος συνδέει στενότερα την αποκάλυψη με τον 
προφητικό λόγο,  θέλοντας ίσως να υποβαθμίσει τον οραματικό στοιχείο και όσους 
ισχυρίζονται ότι είναι φορείς οράσεων (πρβλ. Α΄ Κορ 14,6.29-31 · 2,10 · βλ. και Φιλ 
3,15).  

Αυτές οι προφητικού χαρακτήρα αποκαλύψεις που εμφανίζονται κατά τη σύναξη 
της κοινότητας προκαλούνται από το άγιο Πνεύμα (πρβλ. Α΄ Κορ 2,10)26. Για τον 
Παύλο το άγιο Πνεύμα αντιπροσωπεύει την αποκαλυπτική και συνάμα εσχατολογική 
παρουσία και δράση του Ιησού Χριστού και εν τέλει του Θεού στη ζωή των πιστών. 
Οι χριστιανοί βιώνουν καθημερινά στον κόσμο τούτο την αποκαλυπτόμενη σωστική 
παρουσία του Θεού μέσω του Ιησού Χριστού.  

Ωστόσο, ο τρόπος που ο Παύλος χρησιμοποιεί τον όρο «ἀποκάλυψις» στο Γαλ 
1,12γ, παρόλες τις ομοιότητές του με το Α΄ Κορ 14,26, διαφέρει ως προς τη χρήση του 
ίδιου όρου από αυτό. Ο όρος «ἀποκάλυψις» στο Γαλ 1,12γ που χρησιμοποιεί ο 
Παύλος μας παρουσιάζει πώς εννοεί  την «ἀποκάλυψιν» αυτή ο απόστολος σε σχέση 
με την ύπαρξή του. Η «ἀποκάλυψις» αυτή είναι ένα συνταρακτικό γεγονός που 
αλλάζει τον τρόπο ύπαρξης του Παύλου. Ενός Παύλου που υπήρξε ζηλωτής της 
εφαρμογής του Μωσαϊκού Νόμου και φανατικός διώκτης της εκκλησίας του Χριστού. 
Η «ἀποκάλυψις» του Γαλ 1,12γ. δεν είναι αυτό που περιγράφεται στην Α΄ Κορινθίους, 
ως η φανέρωση από τον Θεό κατά την λατρεία στον οποιοδήποτε πιστό ενός συνόλου 
κρυμμένων πληροφοριών.  

b. Στο 1,12γ είναι αξιοπρόσεκτη η διατύπωση «ἀλλὰ δι᾿ ἀποκαλύψεως Ἰησοῦ 
Χριστοῦ». Αυτή είναι λιτή και προκαλεί κενά ως προς την κατανόησή της από τον 
αναγνώστη. Αυτός θα πληροφορηθεί από τον Παύλο για το συμβάν παρακάτω στους 
στίχους 15-16. Ίσως ο Παύλος με αυτή την ελλειμματική λιτή διατύπωση θέλει να 
επικεντρώσει και να τονίσει προς το παρόν την προέλευση του Ευαγγελίου. 
Παρακάτω, στο Γαλ 1,15-16 ο απόστολος θα φροντίσει να πληροφορηθούν οι 
αποδέκτες της επιστολής τις λεπτομέρειες για το συμβάν. Εκεί θα επισημάνει ότι: 

 
…εὐδόκησεν [ὁ θεὸς]…ἀποκαλύψαι τὸν υἱὸν αὐτοῦ ἐν ἐμοί» (1,15-16).  

 
Αυτή η πρόσθετη πληροφορία μας βοηθά να προσδιορίσουμε, τι εννοεί ο Παύλος 

με την έκφραση «δι᾿ ἀποκαλύψεως  Ἰησοῦ Χριστοῦ».  

                                                        
26 Βλ. G. D. Fee, God’s Empowering Presens. The Holy Spirit in the Letters of Paul, Hendrickson, 
Publishers, 1994, 81-269· D. Zeller, Der erste Brief an die Korinther, Vandenhoeck & Ruprecht, Göttingen 
2010, 129-150. 421-439. 433-447 (Exkurs 8.1 Glossolalie im frühen Christentum). 449-480 (Exkurs 8.2 
Prophetie im frühen Christentum) · E. J. Schnabel, Der erste Brief des Paulus an die Korinther, R. 
Brockhaus / Brunnen, Wuppertal, Giessen, 2006, 160-180.784-862. Βλ. και Χ. Ατματζίδης, Θεολογία της 
Καινής Διαθήκης, 506-512.  
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Το νόημα εξαρτάται από το τι είναι συντακτικά η έκφραση «ἀποκάλυψις Ἰησοῦ 
Χριστοῦ». Εάν, δηλαδή, είναι γραμματικά μια γενική αντικειμενική ή μια γενική 
υποκειμενική. Εάν είναι γενική αντικειμενική, όπως θεωρούμε μαζί με άλλους 
ερευνητές ότι συμβαίνει27, τότε στον στίχο ο Παύλος δηλώνει ότι ο Θεός αποκάλυψε 
στον απόστολο τον Ιησού Χριστό. Εάν είναι γενική υποκειμενική, όπως υποστηρίζουν 
άλλοι περισσότερο παραδοσιακοί ερευνητές28, τότε στον στίχο ο Παύλος δηλώνει ότι 
ο Ιησούς Χριστός αποκάλυψε στον Παύλο τον εαυτό του. Δεν υπεισέρχομαι 
περισσότερο στο θέμα, απλώς δηλώνω ότι και στην προς Γαλάτας Επιστολή ο 
απόστολος, ως Ιουδαίος μονοθεϊστής προβάλλει τον πρωταγωνιστικό ρόλο του Θεού 
στη σωτηρία του ανθρώπου μέσω βέβαια του Ιησού Χριστού.  

Σημειώνουμε επίσης και την εναλλακτική πρόταση του F. Mußner, ο οποίος 
υποστηρίζει ότι με την έκφραση «δι᾿ ἀποκαλύψεως Ἰησοῦ Χριστοῦ» ο Παύλος δεν 
υπεισέρχεται σε λεπτομέρειες. Απλά κάνει λόγο γενικά και αόριστα ότι η αποκάλυψη 
είναι θεϊκής καταγωγής (: “ist  es…götlichen Ursprungs”)29. Η θέση αυτή  είναι, κατά 
τη γνώμη μας, η λιγότερη πιθανή. Αυτή συγκαλύπτει, όπως ένα σύννεφο, ένα όντως 
δύσκολο ερμηνευτικό πρόβλημα.  

Με βάση τα παραπάνω διαπιστώνουμε ότι ο Παύλος τονίζει ότι το «εὺαγγέλιον» 
που διδάσκει στους χριστιανούς προέρχεται από τον Θεό, ο οποίος του το «δίδαξε» 
μέσα από την αποκάλυψη στον απόστολο του Ιησού Χριστού. Με άλλα λόγια το 
περιεχόμενο του ευαγγελίου του Παύλου είναι ο Ιησούς Χριστός.   

c. Το άλλο σημαντικό θέμα στο οποίο αναφέρεται ο Παύλος στην ευρύτερη αυτή 
ενότητα (Γαλ 1,11-24) είναι η εμπειρία της συνάντησής του Παύλου με τον Θεό. Το 
θέμα αυτό αναπτύσσεται κυρίως στα Γαλ 1,12-16.  

Αξιοσημείωτο είναι ότι ο Παύλος καθώς αναφέρεται στα κυρία αυτά θέματα 
παρεμβάλλει στους στίχους 13-14 και αναφορές από την ζωή του ως διώκτη των 
χριστιανών. Ο Παύλος με το ρήμα «ἠκούσατε» στον στίχο 13 επισημαίνει στους 
Γαλάτες ότι θα τους μιλήσει για την ήδη γνωστή σε αυτούς συμπεριφορά του, χωρίς 
όμως να επεξηγεί τον τρόπο που η συμπεριφορά του αυτή έγινε γνωστή στους 
Γαλάτες, αν και στο Γαλ 1,23 αναφέρεται στην κακή του φήμη ως διώκτη των 
χριστιανών κατά το παρελθόν. 

Η εμπειρική αυτή συνάντηση του Παύλου με τον Θεό φέρει τα χαρακτηριστικά 
μιας «κλήσης», που προέρχεται από τον Θεό, ανάλογης εκείνης του Θεού προς τους 
προφήτες της ΠΔ (Ησ 6,1εξ · Ιεζ 1,1ξ.). Επίσης φέρει τα χαρακτηριστικά μιας 
«επιστροφής (: εβρ. “t’shuvah”)», ανάλογης εκείνης των θρησκευτικών 
προσωπικοτήτων της ΠΔ που επιστρέφουν στον Θεό (πρβλ. Θρήνοι 5,21 : 
«ἐπίστρεψον ἡμᾶς, κύριε, πρὸς σέ, καὶ ἐπιστραφησόμεθα»). Το γεγονός αυτό δεν 
φέρει οπωσδήποτε τα χαρακτηριστικά της «μεταστροφής», όπως αφήνεται να 
εννοηθεί από τα Πραξ 9,1-30· 22,3-21· 26,9-20, τα οποία είναι χωρία που αποτελούν 
μέρος του αφηγήματος των Πράξεων. Σημειωτέο ότι την εποχή του πρώτου 
χριστιανισμού, τουλάχιστον μέχρι το 70 μ.Χ., οπότε έχουμε την καταστροφή του 

                                                        
27 Έτσι, μεταξύ των άλλων, E. de Witt Burton, A Critical and Exegetical Commentary on the Epistle to 
the Galatians, General Book LCC, 2009, 41-43 · J. D. G. Dunn, The Epistle to the Galatians, 53-54 · M. De 
Boer, Galatians, Α Commentary, The New Testament Library, Westminster John Knox Press, Louisville, 
Kentucky, 2011, 77. 
28 Έτσι, μεταξύ των άλλων, R. Longenecker, Galatians, WBC, 41, Dallas, Texas, 1990, 155 · J. Rohde, Der 
Βrief des Paulus an die Galater, Berlin, 1988, 51-52 · D. J. Moo, Galatians, Baker Academic, 2013, 95. 
29 F. Mußner, Der Galaterbrief, Herder Verlag, 1974, 68-69. 
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Ναού των Ιεροσολύμων από τους Ρωμαίους, τα μέλη της πρωτοχριστιανικής 
κοινότητας, ιδιαίτερα οι χριστιανοί πρώην Ιουδαίοι, δεν έχουν διακόψει τους 
δεσμούς τους με την Συναγωγή30. 

Η εμπειρία λοιπόν της συνάντησης του Παύλου με τον Θεό σημάδεψε τόσο τον ίδιο 
όσο και την διδασκαλία του για την ηθική. Έκτοτε το σημείο αναφοράς του Παύλου 
θα είναι το θέλημα του Θεού, όπως αυτό εκφράζεται μέσα από τον  Ιησού Χριστό.  

 
3.  
 

Ο πολυπολιτισμικός χαρακτήρας του πρώτου χριστιανισμού  
και η «νέα ηθική διδασκαλία του απ. Παύλου» 

 
α) Ο πολυπολιτισμικός χαρακτήρας του πρώτου χριστιανισμού 
 
Οι πολιτισμοί της Μεσογείου, οι παλαιοί, ο ιουδαϊκός και ο ελληνορωμαϊκός, αλλά 

και νέος, ο πολιτισμός του πρώτου χριστιανισμού, είναι η γόνιμη γη, στην οποία ο 
απ. Παύλος καλλιέργησε το Ευαγγέλιο του Ιησού Χριστού, και επομένως και την 
ηθική του διδασκαλία31. 

Στο παραπάνω πλαίσιο αλληλεπίδρασης μεταξύ των πολιτισμών αυτών ο Παύλος 
κηρύττει το Ευαγγέλιο του για τον Ιησού Χριστό και προτείνει την ηθική του 
διδασκαλία σε πιστούς που αποτελούν μέρος των πολιτισμών αυτών. Ο απόστολος 
δραστηριοποιείται, δηλαδή, εντός ενός κόσμου που έχει τις δικές του οπτικές και το 
δικό του «σύστημα συμβόλων» για τις διάφορες εκφάνσεις της κοινωνικής ζωής, τις 
σχετικές με την γλώσσα, την τελετουργία, τις συνήθειες, τους τρόπους ψυχαγωγίας, 
και την τεχνολογία32 και ειδικότερα της ηθικής. Ο απόστολος των εθνών χρησιμοποιεί 
κατά την διάδοση του Ευαγγελίου τις οπτικές αυτές και το παραπάνω «σύστημα 
συμβόλων» των πολιτισμών αυτών, για να δυνηθούν οι ακροατές του να 
κατανοήσουν το κήρυγμά του και να διαμορφώσουν την ηθική συμπεριφορά τους. 

Έτσι, ο Παύλος ως χριστιανός δεν λησμόνησε την ιουδαϊκή του πολιτισμική 
ταυτότητα. Αντίθετα ενσωμάτωσε στην ηθική του διδασκαλία στοιχεία από την 
ιουδαϊκή ηθική διδασκαλία, π.χ. την ηθική διδασκαλία του Μωσαϊκού Νόμου. Επίσης  
δεν απέτρεψε την επιρροή της ελληνορωμαϊκής ηθικής διδασκαλίας, π.χ. την ηθική 
διδασκαλία των φιλοσόφων της εποχής. Αντίθετα επιστράτευσε όλα αυτά στην 
διακονία του Ευαγγελίου του Ιησού Χριστού και στην διαμόρφωση της ηθικής του 
διδασκαλίας.  

Τέλος σημειώνουμε ότι ο Παύλος αντιμετώπισε την ηθική διδασκαλία των 
πολιτισμών αυτών με τον ίδιο τρόπο που αντιμετώπισε τους πολιτισμούς γενικότερα.  
Άλλοτε αποδέχτηκε την ηθική διδασκαλία τους, άλλοτε τη σχετικοποίησε, άλλοτε 
συγκρούστηκε με αυτήν και τέλος, άλλοτε την μετασχημάτισε. Ταυτόχρονα όμως η 

                                                        
30 Βλ., μεταξύ των άλλων, U. Schnelle, Die ersten 100 Jahre des Christentums 30- 130 n.Chr.: Die 
Entstehungsgeschichte einer Weltreligion, Kindle Edition, passim · Χ. Ατματζίδη, Θεολογία της Καινής 
Διαθήκης, εκδόσεις Ostracon, vol. XIX, Θεσσαλονίκη, 2019, 437-438 · 798-828. 
31 Βλ. σχετικά Χ. Ατματζίδης, «Ο απόστολος Παύλος, η διάδοση του Ευαγγελίου και ο πολιτισμός», 94-
130 · βλ. και www.academia.edu/6097991/. 
32 Για την συμβολική διάσταση της κοινωνίας βλ., μεταξύ άλλων, C. Geertz, The Interpretation of 
Cultures, New York, 1973, 3-141· C. J. Schreiter, Constructing Local Theologies, Maryknoll, Orbis, N.Y., 
1985, 49-75 . 
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όλη στάση του έδειξε ότι αναγνώρισε τους πολιτισμούς και την ηθική τους 
διδασκαλία ως ανθρώπινες πολιτιστικές εκφάνσεις, που πραγματοποιούνται στο 
πλαίσιο της δημιουργίας του Θεού. Ως εκ τούτου, προσπάθησε, διατηρώντας τον 
σεβασμό του σε αυτούς και την ηθική τους διδασκαλία να χρησιμοποιήσει στοιχεία 
τους, τα οποία κατά τη γνώμη του βοηθούσαν στην διαμόρφωση μιας νέας 
χριστιανικής ηθικής διδασκαλίας.  

Το παραπάνω πολιτισμικό υπόστρωμα του Παύλου, συνέβαλε ώστε ο απόστολος 
μετά την εμπειρία της συνάντησής του με τον Θεό να κινείται με άνεση εντός και 
μεταξύ των πολιτισμών αυτών, του χριστιανικού, του ιουδαϊκού και του 
ελληνορωμαϊκού33. Αυτό τον βοήθησε επίσης να κηρύττει το Ευαγγέλιο του Χριστού 
στους Ιουδαίους και στους ειδωλολάτρες και να τους καθοδηγεί ως χριστιανούς 
ηθικά. Ακόμη, συνέβαλε στο να κινείται με ευκολία μεταξύ των πολιτισμών αυτών, 
να δανείζεται και να χρησιμοποιεί με μαεστρία τις οπτικές και τα πολιτισμικά 
σύμβολά τους για την ηθική, για να προσεγγίσει, όπως ο ίδιος δηλώνει, τους 
Ιουδαίους ως Ιουδαίος και τους εθνικούς ως εθνικός (Α΄ Κορ 9,19-23). Έτσι πέτυχε να 
τους μεταδώσει το Ευαγγέλιο του Χριστού και να διαμορφώσει τη «νέα ηθική του 
διδασκαλία». Με την δραστηριότητά του αυτή ο Παύλος επιτυγχάνει την δημιουργία 
νέων χριστιανικών κοινοτήτων στην Μ. Ασία και στην Ελλάδα34.   

 
β) Η «νέα ηθική διδασκαλία του απ. Παύλου» και το πρότυπο ηθικής 

συμπεριφοράς του χριστιανού 
 
Τότε προκύπτει το πρόβλημα, ποιο από τα προϋπάρχοντα και καθιερωμένα 

πρότυπα ηθικής συμπεριφοράς θα υπερισχύσει μέσα στις πρωτοχριστιανικές 
κοινότητες με τι οποίες συνδέεται ο  Παύλος. Θα υπερισχύσει το ιουδαϊκό πρότυπο 
ηθικής, το ελληνορωμαϊκό πρότυπο ηθικής, και τα δυο ή κάποιο άλλο; Αναφέρω ως 
παράδειγμα ότι στην Κόρινθο παρουσιάστηκαν περιπτώσεις συμπεριφορών 
χριστιανών, που ήταν αποδεκτές στον ειδωλολατρικό κόσμο και καταδικαστέες στον 
ιουδαϊκό, όπως π.χ. η βρώση των ειδωλόθυτων (Α΄ Κορ κεφ. 8 & 10). Ο απ. Παύλος 
καλείται να δώσει λύση στο πρόβλημα και να υποδείξει στους χριστιανούς της 
κοινότητας της Κορίνθου, ποια πρέπει να είναι η νέα, η χριστιανική, ηθική τους.  

Το θέμα αυτό είναι περίπλοκο και απασχόλησε την καινοδιαθηκική επιστήμη.  
Προτάθηκαν μάλιστα οι εξής δύο εκ διαμέτρου αντίθετες θέσεις: 

i) Η πρώτη θέση είναι ότι την ηθική του πιστού καθορίζουν οι διδασκαλίες του 
Παύλου για τη συμπεριφορά του Θεού προς τον άνθρωπο: Η πρόταση αυτή, που είναι 
και η παλαιότερη, διατυπώθηκε από τoν επιφανή καινοδιαθηκολόγο R. Bultmann. 
Αυτός υποστήριξε ότι ο Παύλος προτείνει στους πιστούς να υιοθετήσουν μια ηθική 
συμπεριφορά που θα στηρίζεται αποκλειστικά σε διδασκαλίες του, οι οποίες 
περιγράφουν τη συμπεριφορά του Θεού προς τον άνθρωπο. Ο Bultmann 
υπογράμμισε μάλιστα κατά τρόπο απόλυτο ότι κατά τον απόστολο Παύλο, αυτή η 
συμπεριφορά του Θεού και μόνον αυτή καθορίζει την ηθική συμπεριφορά του 

                                                        
33 Βλ. M. Hengel, The PreChristian Paul, Trinity Press, Philadelphia 1991, 3-4 και 37-38. 
34 Βλ., μεταξύ άλλων, O. Wischmeyer, (Hrg.), Paulus, Leben-Werk-Briefe, 83-119· E-M. Becker / P. 
Philhofer, (Hrg.), Biographie und Persönlichkeit des Paulus, WUNT 187, Mohr Siebeck, Tübingen 2005, 
passim. 
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χριστιανού35. Έκτοτε και άλλοι ερευνητές υιοθέτησαν λίγο ή πολύ την πρόταση αυτή. 
Σήμερα όμως αυτή η θέση γίνεται ολοένα και λιγότερο αποδεκτή από τους 
καινοδιαθηκολόγους36.   

Για την κατανόηση της πρότασης αυτής θα αναφέρω ένα παράδειγμα. Όπως 
γνωρίζουμε, μια κεντρική διδασκαλία του απ Παύλου είναι η διδασκαλία του περί 
δικαιώσεως του ανθρώπου με μόνη την πίστη του. Η διδασκαλία αυτή αποτέλεσε το 
λάβαρο της Μεταρρυθμιστικής Θεολογίας. Αυτή θεώρησε ότι η εν λόγω διδασκαλία  
είναι ο κύριος μοχλός για την ανατροπή της απελπιστικής κατάστασης στην οποία 
βρίσκονταν ο άνθρωπος. Αυτός, ήταν ο σαρκικός άνθρωπος, ο ευρισκόμενος υπό το 
κράτος της αμαρτίας, μέχρι τη στιγμή που ο Θεός αποφάσισε να τον δικαιώσει 
ζητώντας μόνον από αυτόν να πιστέψει στο λυτρωτικό έργο του Ιησού Χριστού. Με 
την απόφαση αυτή του Θεού που υλοποιήθηκε με τον θάνατο και την ανάσταση του 
Ιησού, ο άνθρωπος περιήλθε σε μια νέα κατάσταση την κατάσταση της χάρης και έτσι 
ελευθερώθηκε από το κράτος της αμαρτίας και εισήλθε σε αυτό της δικαίωσης με 
μόνη την πίστη.  

Κατά τους υποστηρικτές της θέσης αυτής και σε αυτό το δογματικό πλαίσιο 
θεωρήθηκε ότι ο άνθρωπος διαμόρφωσε και την ηθική συμπεριφορά του, που είναι 
η υποταγή του στο θέλημα του Θεού. Έτσι ο Bultmann και οι ακόλουθοί του 
θεώρησαν ότι ανακάλυψαν το κλειδί που ανοίγει την πόρτα της νέας ηθικής που 
προτείνει ο Παύλος.  

Αξιολογώντας την παραπάνω πρόταση επισημαίνουμε ότι αυτή έχει δύο 
πλεονεκτήματα. Το πρώτο είναι ότι η συμπεριφορά του Θεού και η συμπεριφορά του 
ανθρώπου διακρίνονται και ταυτόχρονα συνδέονται μεταξύ τους. Το δεύτερο 
πλεονέκτημα είναι ότι μέσα από την θέση αυτή αναδεικνύεται ένας νέος τρόπος 
ηθικότητας, υποχρεωτικός για τον άνθρωπο. Η ηθικότητα του ανθρώπου συμβαδίζει 
υποχρεωτικά με την δικαίωση που παρέχει ο Θεός στον άνθρωπο με μόνη την πίστη 
του ανθρώπου. Πρόκειται για ένα νέο, ενιαίο και μάλιστα πρακτικό τρόπο ανάπτυξης 
της ηθικότητας του ανθρώπου.  

Όμως, η πρόταση αυτή έχει και μειονεκτήματα. Θα αναφέρω τρία από αυτά. Πρώτ’ 
απ΄ όλα αυτή δεν είναι σε θέση να περιγράψει την άκρως δυναμική δομή της ηθικής 
που εκπροσωπεί ο Παύλος. Και αυτό γιατί, όπως παρατηρεί εύστοχα και προφητικά 
ήδη το 1924 ο H. Windisch37, η παραπάνω αναφερθείσα θέση είναι εγκλωβισμένη 
στο στερεότυπο της δικαίωσης του ανθρώπου με μόνη την πίστη. Αν γίνει δεκτή η 
θέση αυτή, επισημαίνει o Windisch, τότε οι άνθρωποι έχουν ήδη ανανεωθεί και 
έχουν ήδη απαλλαγεί από την αμαρτία. Το αμαρτωλό σώμα τους έχει πεθάνει και 
έτσι η αμαρτία δεν έχει καμία αρμοδιότητα και δουλειά στον κόσμο. Συμφωνώντας 
με την παραπάνω επισήμανση του Windisch, παραθέτω επικουρικά και μια 
παρόμοια τοποθέτηση, του σύγχρονου καινοδιαθηκολόγου J. W. Thompson38. Αυτός  

                                                        
35 R. Bultmann, Theologie des Neuen Testaments, 33, όπου ο μεγάλος ερευνητής αναφέρει 
χαρακτηριστικά: „Der Indikativ (: π.χ. η διδασκαλία του Παύλου για τη δικαίωση του ανθρώπου με 
μόνη την πίστη) begründet den Imperativ (την ηθική συμπεριφορά του ανθρώπου)“.  
36 Βλ. σχετικά με το όλο πρόβλημα, μεταξύ των άλλων, W. Schrage, Ethik des Neuen Testaments, 170-
191 · R.  Schnackenburg, Die sittliche Botschaft des Neuen Testaments, II, 26-35 · O. Merk, Handeln aus 
Glauben, 91 · P. Stuhlmacher, Biblische Theologie, I, 374εξ · G. Strecker, Theologie des Neuen 
Testaments, 206-208 · J .D. G. Dunn, Theology of Paul, 625-631 · F. W. Horn, Art. Ethik, RGG4, 2, 1608εξ.  
37 H. Windisch, “Das Problem des paulinischen Imperativs“, ZNW 23 (1924), 265-281, 271. 
38 J. W. Thompson, Moral Formation according to Paul: The Context and Coherence of Pauline Ethics, 
Baker Publishing Group, Kindle Edition, Location 285-296.  
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επισημαίνει ότι οι Επιστολές του Παύλου (πρωτοπαύλειες) υποδεικνύουν ότι οι 
αναγνώστες τους δεν βρίσκονται στο τέλος της ιστορίας, αλλά στο μέσον. Οι 
αναγνώστες των επιστολών του αποστόλου είναι πρωταγωνιστές μιας περιπέτειας 
που αρχίζει με την είσοδό τους στην νέα ζωή και ολοκληρώνεται στα έσχατα. Από τις 
πολλές μαρτυρίες του Παύλου που επικαλείται ο παραπάνω καινοδιαθηκολόγος, 
παραθέτω την, κατά τη γνώμη μου, πιο χαρακτηριστική. Συγκεκριμένα ο απ. Παύλος  
αναφέρει στο Ρωμ 6,3-4:  

 
… ἀγνοεῖτε ὅτι, ὅσοι ἐβαπτίσθημεν εἰς Χριστὸν Ἰησοῦν, εἰς τὸν θάνατον αὐτοῦ 
ἐβαπτίσθημεν; συνετάφημεν οὖν αὐτῷ διὰ τοῦ βαπτίσματος εἰς τὸν θάνατον, ἵνα 
ὥσπερ ἠγέρθη Χριστὸς ἐκ νεκρῶν διὰ τῆς δόξης τοῦ πατρός, οὕτως καὶ ἡμεῖς ἐν 
καινότητι ζωῆς περιπατήσωμεν.  

 
Στο παραπάνω απόσπασμα είναι αποτυπωμένη η διαδικασία πορείας του νέου 

πιστού και ανάπτυξης της ηθικότητάς του από την είσοδό του στη νέα ζωή μέσα από 
το βάπτισμα μέχρι τα έσχατα. Δηλαδή η ηθικότητα του δεν διαμορφώνεται εφάπαξ, 
όπως προτείνει ο Bultmann και οι συν αυτώ αλλά αυτή διαπλάθεται συνεχώς. 

Ένα άλλο μειονέκτημα της παραπάνω πρότασης είναι ότι προβάλλει το μοντέλο 
«υποταγή-ευγνωμοσύνη» ως το όχημα διαμόρφωσης της ηθικότητας του ανθρώπου. 
Συγκεκριμένα αυτή τοποθετεί από την μια μεριά την δωρεά της σωτηρίας από τον 
Θεό και την απαίτηση από τον Θεό για υποχρεωτική υποταγή σε αυτή του ανθρώπου. 
Από την άλλη προβάλλει την υποχρέωση του πιστού να υποταχθεί στο θεϊκό αυτό 
πρόσταγμα και ταυτόχρονα να είναι ευγνώμων για τη δωρεά αυτή. Έτσι 
παρατηρούμε το εξής οξύμωρο, να κυριαρχεί το στοιχείο της υποταγής τόσο στην 
συμπεριφορά του Θεού απέναντι στον άνθρωπο, ό οποίος Θεός απαιτεί την υποταγή 
του ανθρώπου όσο και στη συμπεριφορά του ανθρώπου κατά την ανταπόκρισή του 
στη συμπεριφορά του Θεού. Παράλληλα εξοστρακίζεται χάριν της ευγνωμοσύνης η 
ικανότητα του ανθρώπου να διαμορφώνει μέσω της κατανόησης την ηθικότητά του.  

Τέλος η παραπάνω θεωρία μας δυσκολεύει να εξηγήσουμε την πρόσκληση του 
απ. Παύλου:  

 
… δουλεύειν ἡμᾶς ἐν καινότητι πνεύματος… (Ρωμ 7,6).  

 
Με την παραπάνω πρόταση το άγιο Πνεύμα ως η βάση της νέας ζωής 

παραμερίζεται, ενώ θα έπρεπε σύμφωνα με τον Παύλο να διαδραματίζει καθοριστικό 
ρόλο, στην προσπάθεια των ανθρώπων να διαμορφώνουν την ηθικότητά τους. Ο 
απόστολος των εθνών είναι σαφής επ’ αυτού, καθώς επανέρχεται στο θέμα στο 
παραινετικό μέρος της προς Ρωμαίους Επιστολής του και προτρέπει τους πιστούς:  

 
τῇ σπουδῇ μὴ ὀκνηροί, τῷ πνεύματι ζέοντες, τῷ κυρίῳ δουλεύοντες (Ρωμ 
12,11).  

 
ii) Η δεύτερη θέση υποστηρίζει ότι ό Παύλος τονίζει ότι ο πιστός αποδέχεται την 

πρόσκληση του Θεού για τη σωτηρία του μέσω του Ιησού Χριστού και συμμετέχει 
ενεργά και εξακολουθητικά στη διαμόρφωση της ηθικότητάς του και πάντα εντός 
ενός συγκεκριμένου κοινωνικού πλαισίου. 
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Η δεύτερη αυτή θέση39 είναι νεότερη, επικρατούσα και, κατά τη γνώμη μας, 
ορθότερη. Σύμφωνα με την πρόταση αυτή ο Παύλος καλεί τους πιστούς να 
αποδεχθούν τη σωτηρία που προσφέρεται από τον Θεό μέσω του Ιησού με τις δικές 
τους προϋποθέσεις, ανάλογα αν είναι πρώην Ιουδαίοι ή πρώην ειδωλολάτρες, καθώς 
και μέσα στο υπάρχον πολιτισμικό πλαίσιο (Ιουδαϊκό και ελληνορωμαϊκό).  

Αυτό που επιπλέον τους συστήνει ο Παύλος είναι να συνδέσουν τα δύο αυτά 
στοιχεία με τον Ιησού Χριστό και να προσπαθούν να συν-μορφωθούν με όλα αυτά. Η 
συμμόρφωση αυτή δεν πραγματοποιείται εφάπαξ. Αντίθετα, αυτή είναι συνεχής 
άσκηση ηθικής, που άλλοτε βελτιώνει την ηθικότητα του πιστού και άλλοτε την 
χειροτερεύει.  

Σημειώνουμε, μεταξύ των άλλων, ότι η παραπάνω δεύτερη πρόταση έχει το 
πλεονέκτημα ότι προσεγγίζει την ηθική που προτείνει ο Παύλος λαμβάνοντας υπόψη 
όλη την επιχειρηματολογία του αποστόλου για την ηθική, όπως αυτή καθρεφτίζεται 
στις επιστολές του.  

 
γ) Η «νέα ηθική διδασκαλία του απ. Παύλου» και οι ηθικές διδασκαλίες της Π.Δ., 

του ελληνορωμαϊκού κόσμου και του Ιησού 
 
Από την μελέτη των επιστολών του Παύλου προκύπτει ότι ο απόστολος 

αναπτύσσει τη «νέα ηθική διδασκαλία του» συμπεριλαμβάνοντας σε αυτή  
συνδυαστικά και διαπλαστικά τις εξής τρεις προϋπάρχουσες παραδόσεις ηθικής, την 

                                                        
39 Βλ., μεταξύ άλλων, R. Β. Hays, The Conversion of the Imagination: Paul as Interpreter of Israel’s 
Scripture, Grand Rapids: Eerdmans, 2005· του ίδιου, The Moral Vision of the New Testament: A 
Contemporary Introduction to Christian Ethics, San Francisco: HarperCollins, 1996 · του ίδιου, “The Role 
of Scripture in Paul’s Ethics”, E. H. Lovering and J. L. Sumney, (ed.), Theology and Ethics in Paul and His 
Interpreters: Essays in Honor of Victor Paul Furnish, Nashville: Abingdon, 1996, 30–47 · M. D. Hooker, 
“Interchange in Christ and Ethics”, Journal for the Study of the New Testament 25 (1985), 3–17 · D. G. 
Horrell, “Particular Identity and Common Ethics: Reflections on the Foundations and Content of Pauline 
Ethics in 1 Corinthians 5.”, F. W. Horn / R. Zimmermann, (Hrsg.), Jenseits von Indikativ und Imperativ, 
Mohr Siebeck, Tübingen 2009, 197-212 · του ίδιου, Solidarity and Difference: A Contemporary Reading 
of Paul’s Ethics,  T & T Clark, London, 2005 · H. von Lips, “Heiligkeit und Liebe: Kriterien christlicher Ethik 
am Beispiel des 1. Korintherbriefes“, Chr. Böttrich (Hrg.), Eschatologie und Ethik im frühen Christentum. 
Greifswalder theologische Forschungen 11: Für Günther Haufe. Frankfurt am Main, Germany: Peter 
Lang, 2006, 169–80 · A. J. Malherbe,  “Hellenistic Moralists and the New Testament”, Aufstieg und 
Niedergang der römischen Welt: Geschichte und Kultur Roms im Spiegel der neueren Forschung, H. 
Temporini and W. Haase, (Ed.), Berlin: De Gruyter, 1992, Vol. 2.26.1, 267–333  · W. Meeks, The Moral 
World of the First Christians, Philadelphia: Westminster, 1986 · του ίδιου, The Origins of Christian 
Morality: The First Two Centuries, New Haven: Yale University Press, 1993 · U. Schnelle, Paulus, Leben 
und Denken, De Gruyter, 2014 · του ίδιου “Die Ethik des 1. Thessalonicherbriefes”, R. Collins (ed.), The 
Thessalonian Correspondence, Leuven, Belgium: Leuven University Press, 1990, 295–305 · του ίδιου, 
“Das Liebesgebot im Neuen Testament: Jesus, Paulus und Johannes”, K. Tanner (Hrg.) “Liebe” im 
Wandel der Zeiten: Kulturwissenschaftliche Perspektiven, Leipzig, 2005. 21–34 · του ίδιου, 
“Transformation und Partizipation als Grundgedanken paulinischer Theologie”, New Testament Studies 
47 (2001): 58–75 · J. W. Thompson, Moral Formation according to Paul: The Context and Coherence of 
Pauline Ethics, Baker Publishing Group (Kindle Edition), 2011, όπου εκτενής βιβλιογραφία · R. 
Zimmermann, “Jenseits von Indikativ und Imperativ: Entwurf einer ‘impliziten Ethic’ des Paulus am 
Beispiel des 1. Korintherbriefes”, Theologische Literaturzeitung 132 (2007), 259–84 · του ίδιου, Die 
Logik der Liebe. Die „implizite Ethik“ der Paulusbriefe am Beispiel der 1 Korintherbriefs, Neukirchener 
Verlagsgesellschaft, 2016 (βιβλιογραφία).  
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ηθική διδασκαλία της ΠΔ, την ελληνορωμαϊκή ηθική διδασκαλία και την ηθική 
διδασκαλία του Ιησού40:   

i)  Η ηθική διδασκαλία της Π.Δ. και η «νέα ηθική διδασκαλία του απ. Παύλου»: Η 
πρώτη προϋπάρχουσα παράδοση ηθικής που χρησιμοποιεί ο απ. Παύλος είναι η 
ηθική διδασκαλία της Π.Δ. Ως παράδειγμα χρήσης της παλαιοδιαθηκικής παράδοσης 
από τον Παύλο αναφέρω την προτροπή του αποστόλου να ασκούν οι πιστοί την 
αγάπη προς τον πλησίον. Η ηθική αυτή προτροπή του Παύλου στηρίζεται στο 
Μωσαϊκό Νόμο (Γαλ 5,14 · Λευ 19,1). Ο Παύλος θεωρεί ότι η ηθική διδασκαλία  της 
Π.Δ. συμβάλλει αποφασιστικά στη διαμόρφωση της ταυτότητας των χριστιανών, και 
των πρώην Ιουδαίων και των πρώην ειδωλολατρών. 

Για το ζήτημα αυτό επιστρατεύω την επισήμανση του ο R. Hays41, ότι η ΠΔ 
διαδραματίζει κατά τον απ. Παύλο σημαντικό ρόλο στη διαμόρφωση της ηθικής 
ταυτότητας του χριστιανού. Ο Hays τονίζει ότι ο απόστολος στο Γαλ 3,6-29 
περιγράφει αναλυτικά τους χριστιανούς ως τα κατεξοχήν τέκνα Αβραάμ, στους 
οποίους εκπληρώνεται η θεϊκή υπόσχεση. Όπως οι Ισραηλίτες έτσι και οι χριστιανοί 
συμμετέχουν στο πεπρωμένο  του Ισραήλ. Πράγματι, όταν ο Παύλος προτρέπει τους 
χριστιανούς να τηρούν τις εντολές του Θεού (Α΄ Κορ 7,19) υιοθετεί για τους 
χριστιανούς αυτό που είναι αυτονόητο για τους Ιουδαίους, ότι η ταυτότητά τους  
διαμορφώνεται με βάση τις εντολές του Θεού. Κατ’ επέκταση, οι εντολές  του Θεού, 
δηλαδή ο Μωσαϊκός Νόμος, συμβάλλουν στην διαμόρφωση της χριστιανικής 
ταυτότητας και ηθικής τους.  

Ο απ. Παύλος θεωρεί, επίσης, ότι ο Μωσαϊκός Νόμος είναι ο οδηγός της ηθικής 
συμπεριφοράς των χριστιανών. Π.χ. στη συζήτηση αν είναι δίκαιο να πληρώνεται ο 
Παύλος για την αποστολή του ως ιεραποστόλου, αυτός επικαλείται τον Μωσαϊκό 
Νόμο και παραθέτει από το Δευτ 25,4. Λέγει χαρακτηριστικά στο Α΄ Κορ 9,8-9:  

 
…και ο νόμος δεν λέει τα ίδια; Πράγματι στον Μωσαϊκό Νόμο είναι γραμμένο: 
Μη βάζεις φίμωτρο στο βόδι που αλωνίζει (Α΄ Κορ 9,8-9) 

Αμέσως ο απόστολος συνεχίζει απευθυνόμενος στους πιστούς και τονίζει 
στο Α´ Κορ 8,9-10:  

 
Μήπως για τα βόδια νοιάζεται ο Θεός;…Μήπως αυτά που λέει αναφέρονται 
πραγματικά σε εμάς; Ασφαλώς αυτά γράφτηκαν για μας (Α΄ Κορ 8,9-10)42.  

 
Ολοκληρώνοντας, θέλω να υπογραμμίσω ότι σήμερα είναι πλέον γενικά αποδεκτό 

από όσους ασχολούνται με τη «νέα ηθική διδασκαλία του απ. Παύλου» ότι η ΠΔ 
διαδραματίζει αποφασιστικό ρόλο στη διαμόρφωση της ηθικότητας των μελών των 
πρώτων χριστιανικών κοινοτήτων. Ο Παύλος διδάσκει στα μέλη των κοινοτήτων του 
να διαβάζουν την Γραφή, υπό το πρίσμα βέβαια της χριστολογίας (Ρωμ 15,3) και της 
εσχατολογίας (Α΄ Κορ 9,10· 10,11), και ταυτόχρονα την προβάλλει ως υπόδειγμα και 
οδηγό ηθικής.  

                                                        
40 Βλ. αναλυτικά για το θέμα J. W. Thompson, Moral Formation according to Paul: The Context and 
Coherence of Pauline Ethics, Location 688-4415. 
41 R. Hays, “The Role of Scripture in Paul’s Ethics,” 33–34. 
42 Μετ. Ελληνικής Βιβλικής Εταιρίας (ΕΒΕ). 
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ii) Η ελληνορωμαϊκή ηθική διδασκαλία και η «νέα ηθική διδασκαλία του απ. 
Παύλου»: Η δεύτερη προϋπάρχουσα παράδοση ηθικής που χρησιμοποιεί ο Παύλος 
είναι η ηθική διδασκαλία των εθνών της ελληνορωμαϊκής εποχής.  

Ως παραδείγματα χρήσης της ελληνορωμαϊκής αυτής παράδοσης από τον Παύλο 
αναφέρω πρώτα, την προτροπή του αποστόλου να ασκούν οι πιστοί την 
ελληνορωμαϊκή αρετή της φιλαδελφίας (Α΄ Θεσ 4,9 · Ρωμ 12,10).  

Ακόμη σημειώνω ότι ο Παύλος υιοθετεί την ελληνορωμαϊκή συνήθεια της εποχής 
και συμπεριλαμβάνει στις επιστολές του πολλούς ελληνορωμαϊκούς καταλόγους 
αρετών και κακιών. Οι κατάλογοι αυτοί σχετίζονταν με την ελληνορωμαϊκή ηθική, 
επειδή αξιολογούσαν την ηθική συμπεριφορά των ανθρώπων με βάση αξίες που 
ίσχυαν στον ελληνορωμαϊκό κόσμο. Ο απ. Παύλος χρησιμοποιεί τέτοιους 
ελληνορωμαϊκούς καταλόγους αρετών και κακιών στις επιστολές του προκειμένου 
να καθοδηγήσει τους πιστούς ιδιαίτερα εκείνους που ήταν εξοικειωμένοι με τον 
ελληνορωμαϊκό πολιτισμό και την ελληνορωμαϊκή ηθική. Βέβαια ο απόστολος 
φροντίζει να εντάξει τους καταλόγους αυτούς στο πνεύμα του χριστιανισμού. 
Παραθέτουμε παραδειγματικά τρεις από τους καταλόγους αυτούς. Στον πρώτο 
κατάλογο ο Παύλος απευθυνόμενος στους χριστιανούς της Γαλατίας της Μ. Ασίας 
τους συμβουλεύει:  

 
ὁ δὲ καρπὸς τοῦ πνεύματός ἐστιν ἀγάπη χαρὰ εἰρήνη, μακροθυμία χρηστότης 
ἀγαθωσύνη, πίστις, πραΰτης ἐγκράτεια (Γαλ 5,22-23).  

 
Επίσης παραινεί τους πιστούς των Φιλίππων να διαμορφώνουν την ηθικότητά 

τους ασκώντας αρετές που τους είναι οικείες από την ελληνορωμαϊκή τους παιδεία. 
Αναφέρει χαρακτηριστικά:  

 
Τὸ λοιπόν, ἀδελφοί, ὅσα ἐστὶν ἀληθῆ, ὅσα σεμνά, ὅσα δίκαια, ὅσα ἁγνά, ὅσα 
προσφιλῆ, ὅσα εὔφημα, εἴ τις ἀρετὴ καὶ εἴ τις ἔπαινος, ταῦτα λογίζεσθε (Φιλ 4,8).  

 
Τέλος, απευθυνόμενος στους Κορίνθιους χριστιανούς τους προειδοποιεί:  
 

 Ἢ οὐκ οἴδατε…(ότι) οὔτε κλέπται οὔτε πλεονέκται, οὐ μέθυσοι, οὐ λοίδοροι, 
οὐχ ἅρπαγες βασιλείαν θεοῦ κληρονομήσουσιν. (Α΄ Κορ 6,9.10).  

 
Ο τελευταίος αυτός κατάλογος κακιών που παραθέτει ο απόστολος είναι 

πολύπλευρα σημαντικός για τους εξής λόγους: Πρώτον, με την έκφραση «Ἢ οὐκ 
οἴδατε» ο Παύλος προϋποθέτει ότι οι αναγνώστες του γνωρίζουν όσα τους αναφέρει, 
άρα είναι πρώην ειδωλολάτρες χριστιανοί. Δεύτερο, ο Παύλος, επειδή γνωρίζει ότι 
αυτοί είναι πρώην ειδωλολάτρες, γι’ αυτό και χρησιμοποιεί τον κατάλογο αυτό 
κακιών που καθρεφτίζει ελληνορωμαϊκές αντιλήψεις περί ηθικής. Τρίτο, ο Παύλος 
συνδέει, και αυτό είναι σημαντικό, την ελληνορωμαϊκή αντίληψη περί ηθικής με την 
χριστιανική. Συγκεκριμένα ο απόστολος επισημαίνει ότι τέτοιες ανήθικες 
συμπεριφορές είναι απαράδεκτο να ασκούνται στο πλαίσιο της Βασιλείας του Θεού.  

Ο Παύλος λοιπόν στο πλαίσιο της ανάπτυξης της ηθικής του διδασκαλίας  
χρησιμοποιεί καταλόγους αρετών και κακιών που απαντούν και στον ελληνορωμαϊκό 
κόσμο για να καθοδηγήσει τους πιστούς. Ταυτόχρονα με τους καταλόγους αυτούς 
οριοθετεί την ταυτότητα των χριστιανών και τους ξεχωρίζει από τους άλλους 
συμπολίτες τους της ρωμαϊκής αυτοκρατορίας. 
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iii) Η ηθική διδασκαλία το Ιησού και η «νέα ηθική διδασκαλία του απ. Παύλου:  Η 
τρίτη παράδοση ηθικής που χρησιμοποιεί ο Παύλος είναι εκείνη της ηθικής 
διδασκαλίας του Ιησού.  

Σημειώνουμε ότι στην έρευνα συζητήθηκε παλαιότερα έντονα κατά πόσο η ηθική 
διδασκαλία του ίδιου του Ιησού επηρέασε τον απ. Παύλο στην διαμόρφωση της 
ηθικής του και επισημαίνουμε ότι τα ίδια τα κείμενα του Παύλου είναι αποκαλυπτικά 
επ’ αυτού. Έτσι παρατηρούμε ότι ο Απόστολος αναφέρεται ρητά σε διδασκαλία του 
Ιησού μόνον σε τέσσερα χωρία. Τα τρία από αυτά σχετίζονται με ηθικά θέματα και 
είναι τα Α΄ Κορ 7,10.11 · 9,14 · 14,27. Επίσης, το Α΄ Θεσ 4,15 αναφέρεται σε 
διδασκαλία του Ιησού, σχετική όμως με την τελική κρίση. Αναφέρουμε το 
χαρακτηριστικότερο από τα χωρία αυτά, το Α΄ Κορ 7,10-11 (πρβλ. Μτ 5,31-32), όπου 
ο Παύλος αναφερόμενος στον γάμο και στο διαζυγίου σημειώνει:  

 
Τοῖς δὲ γεγαμηκόσιν παραγγέλλω, οὐκ ἐγὼ ἀλλὰ ὁ κύριος, γυναῖκα ἀπὸ ἀνδρὸς 
μὴ χωρισθῆναι, - ἐὰν δὲ καὶ χωρισθῇ, μενέτω ἄγαμος ἢ τῷ ἀνδρὶ καταλλαγήτω, 
καὶ ἄνδρα γυναῖκα μὴ ἀφιέναι  

 
Επίσης υπάρχουν άλλα σημεία των επιστολών του Παύλου, όπου ορισμένοι 

ερευνητές θεωρούν ότι ο απόστολος αναφέρεται έμμεσα σε διδασκαλίες του Ιησού. 
Ο V. P. Furnish43, ο οποίος εξετάζει αναλυτικά τα παραπάνω, καταλήγει στα εξής 

συμπεράσματα. Πρώτο, είναι αναμφίβολο ότι ο Παύλος ήταν εξοικειωμένος με την 
ηθική διδασκαλία του Ιησού και γι’ αυτό τη χρησιμοποιεί. Δεύτερο, η άμεση αναφορά 
του Παύλου σε ηθικές διδασκαλίες του Ιησού είναι εξαιρετικά σπάνια. Τρίτο, ο 
Παύλος αποφεύγει να περιγράφει τον Ιησού ως διδάσκαλο (πρβλ. όμως Α΄ Κορ 4,17 
: «τὰς ὁδούς μου τὰς ἐν Χριστῷ»). Προτιμά να τον χαρακτηρίζει ως «Κύριο», ένα 
χαρακτηριστικό τίτλο με θεολογική διάσταση που αποδίδονταν την εποχή εκείνη και 
σε βασιλείς, που θεωρούνταν και άνθρωποι και θεοί. 

Οι παρατηρήσεις αυτές του Furnish είναι ενδιαφέρουσες. Θεωρούμε όμως ότι 
χρήζουν περαιτέρω διευκρινήσεων με τη βοήθεια των νέων σύγχρονων 
προσεγγίσεων του προσώπου του Ιησού και του απ. Παύλου, καθώς και της ηθικής 
τους.  

Σήμερα είναι πλέον δεδομένο ότι τόσο ο Ιησούς όσο και ο Παύλος πρέπει να 
εξετάζονται εντός του ιουδαϊκού πλαισίου, από το οποίο προέρχονται και όχι έξω 
από αυτό και εναντίον του, όπως συνέβαινε παλαιότερα. Η νέα αυτή επιστημονική 
θέση μας βοηθά να κατανοήσουμε γιατί ο Παύλος, καθώς επιχειρεί να συμβουλέψει 
τους χριστιανούς πως να διαμορφώσουν  την ηθικότητά τους,  δεν ασχολείται με τον 
Ιησού ως διδάσκαλο, αλλά ως τον σταυρωμένο και αναστημένο Ιησού, ο οποίος δίνει 
τη δυνατότητα στον άνθρωπο του επαναπροδιορισμού της ύπαρξής και της 
συμπεριφοράς του. Για τον Παύλο η διδασκαλία του Ιησού είναι μια παραλλαγή της 
ιουδαϊκής διδασκαλίας υπό το πρίσμα της Βασιλείας του Θεού. Αυτό όμως που είναι 
ξεχωριστό και μεγάλης σημασίας είναι η συμπεριφορά του Ιησού: Ο Ιησούς 
θυσιάζεται για τον άνθρωπο και αποδεικνύει έτσι την αξιοπιστία του. Το λυτρωτικό 
αυτό έργο του Ιησού αξιοποιεί ο Παύλος για να διαμορφώσει τη «νέα ηθική του 
διδασκαλία». Για τον απ. Παύλο ο Ιησούς Χριστός είναι, όπως χαρακτηριστικά 
σημειώνει ο U. Schnelle44, «das ethische proprium christianum» και η ηθική των 
                                                        
43 V. P. Furnish, Theology and Ethics in Paul, Westminster John Knox Press, 2009, 51-67. 
44 U. Schnelle, Paulus. Leben und Denken, De Gruyter, 2014, 600.  
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χριστιανών είναι όλη εκείνη η πολυδιάστατη σειρά συμπεριφορών που σχετίζεται με 
την ταύτιση των πιστών με τον λυτρωτή Ιησού. 

Η πρώτη και πολλή σημαντική ηθική συμπεριφορά του ανθρώπου που ακολουθεί 
την θυσιαστική προσφορά το Ιησού είναι το βάπτισμα. Ο πιστός αποφασίζει να 
εισέλθει στη νέα κοινότητα και έκτοτε ενεργοποιείται από την παρουσία του αγίου 
Πνεύματος μέχρι τα έσχατα (Γαλ 3,2.3.5; 5,18 ; Ρωμ 6,4). Για τον Παύλο από το 
βάπτισμα και εξής, ο άνθρωπος που κινείται εντός των ορίων συμπεριφοράς που 
έθεσε ο ίδιος ο Ιησούς Χριστός κινείται και εντός των ορίων της «καινής κτίσης» (Β΄ 
Κορ 5,17). Είναι μια νέα ύπαρξη που κινείται στην θαυματουργική και ανακαινιστική 
περιοχή της καινής κτίσης. Ο νέος άνθρωπος έχει πλέον τη δυνατότητα της συνεχούς 
ηθικής βελτίωσης, κτίζοντας με τη συμπεριφορά του τη νέα του ύπαρξη πάνω στα 
θεμέλιο Ιησούς Χριστός. Ο Ιησούς συνιστά πλέον για τον Παύλο το ηθικό αρχέτυπο 
και πρότυπο για τον πιστό, όπως πολύ ανάγλυφα περιγράφεται στον ύμνο της προς 
Φιλιππησίους Επιστολής (Φιλ 2,6-11).  
 

4.  
 

Οι πυλώνες της «νέας ηθικής διδασκαλίας του απ. Παύλου» 
 

Είδαμε ότι ο Παύλος αναπτύσσει τη «νέα ηθική διδασκαλία του» 
ανταποκρινόμενος στις προκλήσεις που εμφανίζονται στις νέες χριστιανικές 
κοινότητες. Επίσης, είδαμε ότι στηρίζει τη «νέα ηθική διδασκαλία του» στις τρεις  
προϋπάρχουσες ηθικές διδασκαλίες, της Π.Δ. και του ιουδαϊσμού, του 
ελληνορωμαϊκου κόσμου και του Ιησού. Ταυτόχρονα όμως ο Παύλος χρησιμοποιεί 
και τους δικούς του πυλώνες για τη στήριξη του οικοδομήματός της «νέας ηθικής 
διδασκαλίας του». Έτσι βλέπουμε να ισχύει αναλογικά ως προς τη «νέα ηθική 
διδασκαλία του απ. Παύλου» η διαδικασία «οικοδόμησης» που περιγράφει ο Γ. 
Ρίτσος στο ποίημά του «Προοπτική»: 

 
Τα σπίτια μας είναι χτισμένα πάνω σ’ άλλα σπίτια 
ευθύγραμμα, μαρμάρινα, 
κι εκείνα πάνω σε άλλα. Τα θεμέλιά τους 
κρατιούνται πάνω στα κεφάλια όρθιων αγαλμάτων 
δίχως χέρια. 

 
Οι πυλώνες της «νέας ηθικής διδασκαλίας του απ. Παύλου» είναι έξι: α) Ο 

πυλώνας της «συμμετοχής - μεταμόρφωσης», β) ο πυλώνας της «μίμησης Χριστού», 
γ) ο πυλώνας του «αγίου Πνεύματος», δ) ο πυλώνας της «αγάπης», ε) ο πυλώνας 
«του χριστιανικού φρονήματος του πιστού» & στ) ο πυλώνας «των εσχάτων». Οι νέοι 
αυτοί πυλώνες περιγράφονται με άλλη ονομασία ή ονομασίες στα έργα των U. 
Schnelle45, J. W. Thompson46 και R. Zimmermann47. Εμείς θα περιοριστούμε εδώ σε 
μια σύντομη περιγραφή των πυλώνων αυτών.   
                                                        
45 U. Schnelle, Paulus, 598-602 · του ίδιου, Theologie des Neuen Testaments, Vandehoeck & Ruprecht, 
2014, 294-297.   
46 J. W. Thompson, Moral Formation according to Paul: The Context and Coherence of Pauline Ethics,  
Location 2307-4415.  
47 R. Zimmermann, Die Logik der Liebe. Die „implizite Ethik“ der Paulusbriefe am Beispiel der 1 
Korintherbriefs, 127-250.  
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α) Ο πυλώνας της «συμμετοχής - μεταμόρφωσης» 
 
Με αυτόν περιγράφεται η μεταμόρφωση του πιστού που ενεργείται με το βάπτισμα 
και επιδρά στην ηθική συμπεριφορά του πιστού48. Την όλη αυτή διαδικασία 
περιγράφει ο Παύλος στο κεντρικής σημασίας κείμενο, το Ρωμ 6,4:  
 

συνετάφημεν οὖν αὐτῷ διὰ τοῦ βαπτίσματος εἰς τὸν θάνατον, ἵνα ὥσπερ 
ἠγέρθη Χριστὸς ἐκ νεκρῶν διὰ τῆς δόξης τοῦ πατρός, οὕτως καὶ ἡμεῖς ἐν 
καινότητι ζωῆς περιπατήσωμεν49.  

 
Στο στίχο αυτό ο απόστολος δηλώνει, μεταξύ των άλλων, ότι με το βάπτισμα 

εγκαινιάζεται μια μεταμορφωτική διαδικασία σχετική με τον βαπτιζόμενο πιστό, η 
οποία όμως δεν είναι στατική και άπαξ γενόμενη, αλλά συνεχής. Εξαρτάται μάλιστα 
από την θέληση του πιστού και την βούλησή του να συμμετέχει σε αυτή. Σημειώνομε 
ότι ο Παύλος τονίζει σε άλλα σημεία των επιστολών του ότι στην όλη αυτή διαδικασία 
παρίσταται ενεργά το άγιο Πνεύμα, το οποίο  συντροφεύει τον πιστό (Γαλ 5,18 · πρβλ. 
Γαλ 3,2.3). Η πορεία του πιστού στη ζωή μετά το βάπτισμα και η προσπάθεια της 
ηθικής του βελτίωσης έχει για τον Παύλο στέρεες βάσεις, αφού και αυτή εδράζεται 
στον Χριστό και το λυτρωτικό του έργο (Β΄ Κορ 4,16 · 5,17 · Γαλ 6,15 · Ρωμ 6,4.7). Από 
την υπαρξιακού χαρακτήρα αυτή ταύτιση του πιστού με τον Χριστό ξεκινά και η ηθική 
μεταμόρφωση του πιστού. Την όλη αυτή διαδικασία συμμετοχής - μεταμόρφωσης ο 
Παύλος την εντάσσει στην νέα  «ἐν Χριστῷ» κατάσταση, που την χαρακτηρίζει ως  νέα 
δημιουργία («καινή κτίσις»).  Αναφέρει χαρακτηριστικά στο  Β΄ Κορ 5,17:  

 
ὥστε εἴ τις ἐν Χριστῷ, καινὴ κτίσις· τὰ ἀρχαῖα παρῆλθεν, ἰδοὺ γέγονεν καινά 
(Πρβλ. Γαλ 6,15).  

 
β) Ο πυλώνας της «μίμησης Χριστού» 
 
Με αυτόν περιγράφεται από τον Παύλο μια ακόμη διάσταση της «νέας ηθικής του 

διδασκαλίας» που σχετίζεται με το πρόσωπο του Ιησού Χριστού.  
Πρώτο, ο Παύλος τονίζει εμφαντικά ότι η βάπτιση του πιστού στο όνομα του 

Χριστού επιφέρει την ταύτιση του πιστού με τον Χριστό50. Ο Παύλος χρησιμοποιεί στο 
σημείο την μεταφορά του ενδύματος και της διαδικασίας της ένδυσης51 τονίζοντας 
χαρακτηριστικά:  

 
ὅσοι γὰρ εἰς Χριστὸν ἐβαπτίσθητε, Χριστὸν ἐνεδύσασθε (Γαλ 3,2752) 

                                                        
48 J. W. Thompson, Moral Formation according to Paul: The Context and Coherence of Pauline Ethics, 
Location 285-337. 
49 Βλ. αναλυτικά Χ. Καρακόλης, Αμαρτία – Βάπτισμα – Χάρις (Ρωμ 6,1-14). Συμβολή στην παύλεια 
σωτηριολογία, Θεσσαλονίκη, 2002.  
50  Βλ. και U. Schnelle, Paulus, 599-600.  
51 Βλ. σχετικά, Α. Τιρικανίδου, Ο θεολογικός χαρακτήρας του ενδύματος στην Καινή Διαθήκη σε σχέση 
με το περιβάλλον της, Θεσσαλονίκη, 2010 (Διδακτορική διατριβή). 
52 Για το χωρίο στη συνάφειά του, βλ. μεταξύ των άλλων, M. De Boer, Galatians, Α Commentary, The 
New Testament Library, Westminster John Knox Press, Louisville, Kentucky, 2011, 237-249 · Χ. 
Ατματζίδης, «Ο Απ. Παύλος και ο εθνοφυλετισμός. Μια προσέγγιση του Γαλ 
3,28»  www.academia.edu/40765824/ 
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Μέσα από την βάπτιση και την «ένδυση» του Χριστού από τον πιστό αρχίζει για 

τον Παύλο μια διαδικασία «μορφοποίησης» του Χριστού (Γαλ 4,19) στον βαπτισμένο 
χριστιανό.  

Επίσης, στο Φιλ 2,(5)6-11(12)53, περιγράφεται πώς ο Χριστός με το όλο έργο του 
λειτουργεί ως πρότυπο μίμησης για τον πιστό. Αναφέρεται:  

 
(ὃς ἐν μορφῇ θεοῦ ὑπάρχων οὐχ ἁρπαγμὸν ἡγήσατο τὸ εἶναι ἴσα θεῷ,) 
ἀλλὰ ἑαυτὸν ἐκένωσεν μορφὴν δούλου λαβών, ἐν ὁμοιώματι ἀνθρώπων 
γενόμενος· καὶ σχήματι εὑρεθεὶς ὡς ἄνθρωπος 
ἐταπείνωσεν ἑαυτὸν γενόμενος ὑπήκοος μέχρι θανάτου, θανάτου δὲ σταυροῦ. 
διὸ καὶ ὁ θεὸς αὐτὸν ὑπερύψωσεν καὶ ἐχαρίσατο αὐτῷ τὸ ὄνομα τὸ ὑπὲρ πᾶν 
ὄνομα, 
ἵνα ἐν τῷ ὀνόματι Ἰησοῦ πᾶν γόνυ κάμψῃ ἐπουρανίων καὶ ἐπιγείων καὶ 
καταχθονίων 
καὶ πᾶσα γλῶσσα ἐξομολογήσηται ὅτι κύριος Ἰησοῦς Χριστὸς εἰς δόξαν θεοῦ 
πατρός. 
(Ὥστε, ἀγαπητοί μου, καθὼς πάντοτε ὑπηκούσατε, μὴ ὡς ἐν τῇ παρουσίᾳ μου μόνον ἀλλὰ 
νῦν πολλῷ μᾶλλον ἐν τῇ ἀπουσίᾳ μου, μετὰ φόβου καὶ τρόμου τὴν ἑαυτῶν σωτηρίαν 
κατεργάζεσθε)  

 
Αξιοσημείωτο είναι ότι το χριστολογικό αυτό κείμενο εγκιβωτίζεται από τον Παύλο 

σε ένα παραινετικό πλαίσιο που οριοθετείται από στίχους Φιλ 1,1-5 και Φιλ 2,12. Στο 
πλαίσιο αυτό ο Παύλος προτρέπει τους πιστούς να ασκούν την ταπεινοφροσύνη (Φιλ 
2,354) και την υπακοή (Φιλ 2,1255) κατά το πρότυπό τους που είναι ο Χριστός.  
Διαπιστώνουμε, λοιπόν, ότι ο Παύλος διατυπώνει τη «νέα ηθική του διδασκαλία» σε 
χριστολογική βάση. Με την ηθική προσέγγιση του Φιλ 2,6-11 από τον Παύλο ο 
Χριστός αναδεικνύεται ως το υπόδειγμα για τον πιστό. Με άλλα λόγια ο Χριστός 
προβάλλεται, όπως χαρακτηριστικά τονίζει ο  H. Schürmann56 ως το περιεχόμενο και 
η συνέχεια της ηθικής. 

Δεύτερο, ο Παύλος προτρέπει τους πιστούς να μιμηθούν τον Χριστό. Η προτροπή 
αυτή του Παύλου είτε είναι ρητή είτε υπονοείται από τα λεγόμενα του.  

Ρητή προτροπή για μίμηση Χριστού έχουμε στο Α΄ Κορ 11,1:  
   

μιμηταί μου γίνεσθε καθὼς κἀγὼ Χριστοῦ (Α΄Κορ 11,157). 
 

                                                        
53 Για το Φιλ 2,6-11 βλ. μεταξύ των άλλων, Ι. Καραβιδόπουλος, Αποστόλου Παύλου Επιστολές προς 
Εφεσίους, Φιλιππησίους, Κολοσσαείς, Φιλήμονα, Εκδόσεις Π. Πουρνάρα, Θεσσαλονίκη, 1981, 300-316 
· P. A. Holloway, Philippians: A Commentary, Minneapolis, MN: Fortress Press, 2017, 113-129. 
54 Φιλ 2,3: «μηδὲν κατú ἐριθείαν μηδὲ κατὰ κενοδοξίαν ἀλλὰ τῇ ταπεινοφροσύνῃ ἀλλήλους ἡγούμενοι 
ὑπερέχοντας ἑαυτῶν».  
55 Φιλ  2,12: « Ὥστε, ἀγαπητοί μου, καθὼς πάντοτε ὑπηκούσατε, μὴ ὡς ἐν τῇ παρουσίᾳ μου μόνον 
ἀλλὰ νῦν πολλῷ μᾶλλον ἐν τῇ ἀπουσίᾳ μου, μετὰ φόβου καὶ τρόμου τὴν ἑαυτῶν σωτηρίαν 
κατεργάζεσθε». 
56 H. Schürmann, “‘Das Gesetz des Christus’ Gal. 6,2: Jesu Verhalten und Wort als letztgültige sittliche 
Norm nach Paulus”, του ίδιου, Studien zur neutestamentlichen Ethik, (έκδ. T. Söding), Katholisches 
Bibelwerk, Stuttgart, 1990, 53–77. Η παράθεση είναι από τον U. Schnelle, Paulus, 599. 
57 Πρβλ. και Α΄ Κορ 4,16 · Α΄ Θεσ 1,6. 
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Έμμεση προτροπή για μίμηση Χριστού έχουμε σε πολλά κείμενα του Παύλου. 
Αναφέρω ενδεικτικά τα:   

i) Ρωμ 6,9-11:  
 

εἰδότες ὅτι Χριστὸς ἐγερθεὶς ἐκ νεκρῶν οὐκέτι ἀποθνῄσκει, θάνατος αὐτοῦ οὐκέτι 
κυριεύει. ὃ γὰρ ἀπέθανεν, τῇ ἁμαρτίᾳ ἀπέθανεν ἐφάπαξ· ὃ δὲ ζῇ, ζῇ τῷ θεῷ. οὕτως 
καὶ ὑμεῖς λογίζεσθε ἑαυτοὺς [εἶναι] νεκροὺς μὲν τῇ ἁμαρτίᾳ ζῶντας δὲ τῷ θεῷ ἐν 
Χριστῷ Ἰησου  

 
Ο Παύλος τονίζει στο χωρίο αυτό ότι στο πρόσωπο του Χριστού πέθανε η αμαρτία. 

Επομένως όσοι έχουν βαπτιστεί δεν βρίσκονται υπό την θανατηφόρα επιρροή της 
αμαρτίας. 

ii) Ρωμ 5,19 & Φιλ 2,8:  
 

ὥσπερ γὰρ διὰ τῆς παρακοῆς τοῦ ἑνὸς ἀνθρώπου ἁμαρτωλοὶ κατεστάθησαν οἱ 
πολλοί, οὕτως καὶ διὰ τῆς ὑπακοῆς τοῦ ἑνὸς δίκαιοι κατασταθήσονται οἱ πολλοί. 
ἐταπείνωσεν ἑαυτὸν γενόμενος ὑπήκοος μέχρι θανάτου, θανάτου δὲ σταυροῦ. 

 
Ο Παύλος προβάλλει στα χωρία τον Ιησού Χριστό ως τον υπάκουο δίκαιο στον Θεό, 

ο οποίος με την μέχρι θανάτου υπακοή του έδωσε τη δυνατότητα στους ανθρώπους 
να ακολουθήσουν το παράδειγμα του και να σωθούν.  

iii) Γαλ 1,4 & Ρωμ 3,25 · 8,32:  
 

τοῦ δόντος ἑαυτὸν ὑπὲρ τῶν ἁμαρτιῶν ἡμῶν, ὅπως ἐξέληται ἡμᾶς ἐκ τοῦ αἰῶνος 
τοῦ ἐνεστῶτος πονηροῦ κατὰ τὸ θέλημα τοῦ θεοῦ καὶ πατρὸς ἡμῶν 
ὃν προέθετο ὁ θεὸς ἱλαστήριον διὰ [τῆς] πίστεως ἐν τῷ αὐτοῦ αἵματι εἰς ἔνδειξιν 
τῆς δικαιοσύνης αὐτοῦ διὰ τὴν πάρεσιν τῶν προγεγονότων ἁμαρτημάτων 
ὅς γε τοῦ ἰδίου υἱοῦ οὐκ ἐφείσατο ἀλλὰ ὑπὲρ ἡμῶν πάντων παρέδωκεν αὐτόν, πῶς 
οὐχὶ καὶ σὺν αὐτῷ τὰ πάντα ἡμῖν χαρίσεται; 

 
Ο Παύλος τονίζει στα χωρία αυτά ότι όπως ο Χριστός παραδόθηκε στον θάνατο 

για χάρη των ανθρώπων έτσι οι πιστοί πρέπει να ζουν όχι με τρόπο 
προσανατολισμένο στα εγωιστικά τους συμφέροντα αλλά για τη σωτηρία των 
πολλών (πρβλ. Α΄ Κορ 10,24.3358).  

iv) Α΄ Κορ 5,7  
 

ἐκκαθάρατε τὴν παλαιὰν ζύμην, ἵνα ἦτε νέον φύραμα, καθώς ἐστε ἄζυμοι· καὶ γὰρ 
τὸ πάσχα ἡμῶν ἐτύθη Χριστός 

 
Στο τελευταίο αυτό κείμενο του Παύλου παρατηρούμε πώς ο απόστολος 

συνδυάζει την χριστολογία, δηλαδή τη σωτηριολογία, με τον πυλώνα της «νέας 
ηθικής του διδασκαλίας», που είναι η μίμηση Χριστού.  

                                                        
58 Α΄ Κορ  10,24.33: «μηδεὶς τὸ ἑαυτοῦ ζητείτω ἀλλὰ τὸ τοῦ ἑτέρου». «καθὼς κἀγὼ πάντα πᾶσιν 
ἀρέσκω μὴ ζητῶν τὸ ἐμαυτοῦ σύμφορον ἀλλὰ τὸ τῶν πολλῶν, ἵνα σωθῶσιν». 
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Είναι αξιοπρόσεκτος όμως ο τρόπος παράθεσης του Παύλου. Ο απόστολος 
συνδυάζει τον Χριστό και την θυσία του για χάρη των ανθρώπων με την γιορτή του 
Εβραϊκού Πάσχα και των Αζύμων59.  

Για την κατανόηση του χωρίου αυτού του Παύλου θεωρούμε αναγκαίο να 
προβούμε σε μια  αναφορά στο Εβραϊκό Πάσχα και στην γιορτή των Αζύμων που 
συνδέεται με αυτό. Έτσι:    

Tο Εβραϊκό Πάσχα ήταν και είναι η μεγαλύτερη εβραϊκή γιορτή. Το όνομά της 
προέρχεται από την εβραϊκή λέξη «πέσαχ» που σημαίνει «πέρασμα» και «διάβαση». 
Ως γιορτή το Εβραϊκό Πάσχα θεσμοθετήθηκε την παραμονή της εξόδου των 
Ισραηλιτών από την Αίγυπτο (Εξ 12,1-13.16), για να θυμούνται οι Ισραηλίτες τη 
σωτηρία τους από τον τιμωρό άγγελο του Θεού. Αυτός σύμφωνα με την παράδοση  
(Εξ 12,26-27) σκότωσε τους Αιγύπτιους και προσπέρασε τα σπίτια των Ισραηλιτών 
στην Αίγυπτο και έτσι γλύτωσαν οι οικογένειές τους. 

Το Εβραϊκό Πάσχα γιορτάζονταν νύχτα, κατά την πανσέληνο της εαρινής 
ισημερίας, την 14η ημέρα του μήνα Νισάν (Μάρτιο με Απρίλιο). Το τυπικό της γιορτής 
περιλάμβανε την προμήθεια ενός χρονιάρικου αρσενικού αρνιού ή κατσικιού, χωρίς 
σωματικό ελάττωμα. Το ζώο σφάζονταν προς το βράδυ και με το αίμα του 
επιχρίονταν η θύρα του σπιτιού της κάθε οικογένειας. Στη συνέχεια το σφαγμένο ζώο 
ψήνονταν και καταναλώνονταν με προσοχή ώστε να μην σπάσει κάποιο από τα οστά 
του. Επίσης οι συμμετέχοντες στη γιορτή κατανάλωναν άζυμο άρτο και πικρά χόρτα 
(σε ανάμνηση της δουλείας στην Αίγυπτο). Κατά τον εορτασμό του Πάσχα 
επικρατούσε ατμόσφαιρα βιαστικής αναχώρησης. Οι συμμετέχοντες στο δείπνο 
φορούσαν ζώνη στη μέση και κρατούσαν στο χέρι ένα ραβδί. Σημειώνουμε ότι η 
γιορτή του Πάσχα ήταν αρχικά μια θυσία του ζώου που γινόταν στο σπίτι, όχι σε 
κάποιο ιερό ή θυσιαστήριο και χωρίς τη μεσολάβηση ιερατείου. Μετά όμως τη 
θρησκευτική μεταρρύθμιση του Ιωσία60 (7ος αι. π.Χ.), επιτρεπόταν να γιορτάζεται το 
Πάσχα μόνο στην Ιερουσαλήμ με αποτέλεσμα η γιορτή ν’ αποκτήσει ιεροαποδημικό 
χαρακτήρα. Η σφαγή των αρνιών ή κατσικιών γινόταν πλέον στον Ναό της 
Ιερουσαλήμ, το δείπνο όμως γινόταν στο σπίτι. Αυτός είναι και ο λόγος που οι 
ιδιοκτήτες των σπιτιών στην Ιερουσαλήμ όφειλαν να διαθέτουν χώρους στους 
προσκυνητές από την επαρχία για τη γιορτή (πρβλ. Μκ 14,12-16). 

Από την εποχή αυτή συνδέεται επίσης η θυσία του Πάσχα με τη γιορτή των Άζυμων 
(Εξ 13,3-10). Κατά τη γιορτή αυτή οι Ισραηλίτες κατανάλωναν άζυμο άρτο, δηλαδή 
άρτο που δεν είχε ζυμωθεί με την βοήθεια μαγιάς. Σημειώνουμε ότι η ζύμωση ως 
διαδικασία αλλοίωσης της αρχικής κατάστασης των συστατικών του άρτου, 
εθεωρείτο σύμφωνα με τις αντιλήψεις της εποχής, ότι καταστρέφει την καθαρότητα 
του άρτου και γι’ αυτό δεν επιτρεπόταν κατά την προσφορά των θυσιών η χρήση 
ένζυμου άρτου (πρβλ. Εξ 23,18· Λευ 2,11· 7,12). Ιδιαίτερα κατά την περίοδο του 
Εβραϊκού Πάσχα, της σημαντικότερης γιορτής των Ισραηλιτών, δεν έπρεπε να 
υπάρχει ζύμη στα σπίτια (πρβλ. Εξ 12,18-20). Άζυμο άρτο έτρωγαν ή 

                                                        
59 Σχετικά με την διπλή αυτή εβραϊκή γιορτή σε σχέση με το τελευταίο δείπνο του Ιησού και το Πάθος 
του Ιησού βλ. Χ. Ατματζίδης, «Το τελευταίο δείπνο του Ιησού (Μκ 14,12-26). Ιστορικότητα - 
διακειμενικότητα - τελετουργία», στο Μυριώνυμον εὖχος. Τῷ Σεβασμιωτάτῳ Μητροπολίτῃ Βεροίας, 
Ναούσης και Καμπανίας κ. Παντελεήμονι ἐπί τῷ χρυσῷ Ἰωβηλαίῳ Ἱερωσύνης (1969-2019) καί τῷ 
ἀργυρῷ Ἰωβηλαίῳ Ἀρχιερωσύνης (1994-2019), Τόμος Γ΄, Βέροια, 2019, 29- 43. 
60 Βλ., μεταξύ των άλλων, Ι. Μούρτζιος, Η θρησκευτική μεταρρύθμιση του Ιωσία και η σημασία της, 
Θεσσαλονίκη 1994.  



 26 

χρησιμοποιούσαν επίσης κατά την περίοδο του θερισμού (Ρουθ 2,14) ή σε έκτακτες 
περιπτώσεις (Γεν 19,3). Ο άζυμος άρτος παρασκευαζόταν μόνον με αλεύρι και νερό 
και είχε το σχήμα λαγάνας διαμέτρου 20-50 εκατοστών και πάχους 0,2-1 εκατοστών. 
Η γιορτή των άζυμων ήταν εφταήμερη γιορτή, η οποία άρχιζε από την επομένη της 
γιορτής του Πάσχα, δηλαδή διαρκούσε από 15 μέχρι 21 του μήνα Νισάν. Η στενή 
σύνδεση των δύο εορτών είχε ως συνέπεια να καταστούν οι όροι «Πάσχα» και 
«Άζυμα» ταυτόσημοι στη γλώσσα του Ισραηλιτικού λαού και να δηλώνουν ολόκληρη 
την περίοδο κατά την οποία έτρωγαν τον άζυμο άρτο, αφού προηγουμένως είχαν 
απομακρύνει όλα τα αποθέματα ζύμης από τα σπίτια (πρβλ. και Α΄ Κορ 5,6-8)61.  

Με βάση τα παραπάνω αναδεικνύεται πώς ο Παύλος προβάλλει στο Α΄ Κορ 5,7 
τον Χριστό ως πρότυπο μίμησης, που είναι, όπως είδαμε, ένας από τους πυλώνες της 
«νέας ηθικής διδασκαλίας του». Αυτό το επιτυγχάνει συνδυάζοντας τα δρώμενα κατά 
την γιορτή του Εβραϊκού Πάσχα και την γιορτή των Άζυμων με την θυσία του Χριστού. 
Ο Παύλος χρησιμοποιεί τις εκφράσεις ή τις φράσεις «παλαιὰ ζύμη», «νέον φύραμα», 
«ἐστε ἄζυμοι» «τὸ πάσχα ἡμῶν ἐτύθη Χριστός» για να περιγράψει τη νέα «ἐν 
Χριστῷ» κατάσταση και τη «νέα ηθική διδασκαλία του» που προκύπτει από αυτή.  

Αρχικά ο Παύλος διατυπώνει στο ημιστίχιο 7α κατά τρόπο επιτακτικό την 
προτροπή του προς του χριστιανούς: «ἐκκαθάρατε τὴν παλαιὰν ζύμην, ἵνα ἦτε νέον 
φύραμα». Εννοεί δηλαδή ότι οι χριστιανοί οφείλουν να επαγρυπνούν για την 
διατήρηση της νέας «ἐν Χριστῷ» κατάστασής τους. Η πρότροπή του αυτή 
συνοδεύεται από την υπενθύμιση προς τους πιστούς δύο δεδομένων. Πρώτον ότι 
αυτοί βρίσκονται ήδη στην περιοχή της νέας «ἐν Χριστῷ» κατάστασης (: ημιστίχιο 7β:  
«καθώς ἐστε ἄζυμοι»). Δεύτερο, ότι ο Χριστός είναι για τους χριστιανούς το Πάσχα, 
δηλαδή το αρνί που θυσιάστηκε και έτσι θεμελίωσε με τη θυσία του τη νέα 
κατάσταση (ημιστίχιο 7γ : «καὶ γὰρ τὸ πάσχα ἡμῶν ἐτύθη Χριστός»).   

Με το Α΄ Κορ 5,7 ο Παύλος περιγράφει για μια ακόμη φορά τον πυλώνα «μίμηση 
Χριστού» της «νέας ηθικής του διδασκαλίας» προβάλλοντας ένα από τα κεντρικά 
στοιχεία της χριστολογίας - σωτηριολογίας του που είναι θυσία του Χριστού για χάρη 
των ανθρώπων.  

 
γ) Ο πυλώνας του «αγίου Πνεύματος» 
 
Με τον πυλώνα αυτόν περιγράφεται από τον Παύλο μια ακόμη διάσταση της 

«νέας ηθικής του διδασκαλίας» που σχετίζεται με το άγιο Πνεύμα.  
Ο Παύλος θεωρεί ότι οι βαπτισμένοι πιστοί πρέπει από την στιγμή της βάπτισής 

τους και της ταύτισή τους με τον Χριστό να διατηρήσουν τον νέο τρόπο ύπαρξης και 
συμπεριφοράς τους στο πλαίσιο της κοινότητας. Συμπαραστάτης των πιστών είναι το  
άγιο Πνεύμα, του οποίου η αποτελεσματική δύναμη και επενέργεια καθορίζει 
ολόκληρη τη ζωή των βαπτισμένων πιστών  

Ο Παύλος γράφει χαρακτηριστικά στο Γαλ 5,25:  
 

Εἰ ζῶμεν πνεύματι, πνεύματι καὶ στοιχῶμεν 
 

                                                        
61 Βλ., μεταξύ των άλλων, Δ. Δόικου, Το βιβλικόν εβραϊκόν Πάσχα, Θεσσαλονίκη 1968 · B. M. Bokser, 
“Unleavened bread and Passover, Feasts of”, Anchor Bible Dictionary, (ABD), Vol. 6, 755-765 · λήμμα 
«Πάσχα», «άζυμο ψωμί», «Αζύμων γιορτή», Η Αγία Γραφή, μετ. ΕΒΕ, Γλωσσάριο, passim . 
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Στο κείμενο αυτό ο Παύλος  αναφέρει αρχικά σε πρώτο πληθυντικό πρόσωπο ότι 
η ζωή των βαπτισμένων πιστών εκτός από ζωή «ἐν Χριστῷ» είναι και ζωή «ἐν 
Πνεύματι». Έπειτα  ο απόστολος προτρέπει: «πνεύματι καὶ στοιχῶμεν». Η νέα «ἐν 
Χριστῷ» ζωή των πιστών εντός της κοινότητας δεν αφήνει χώρο στους χριστιανούς 
αν θέλουν να παραμείνουν μέλη της εκκλησίας να παραβιάσουν την αγιότητα της 
εκκλησίας. Οι χριστιανοί πρέπει να ζουν τη νέα «ἐν Χριστῷ» ζωή και σε αυτή την 
προσπάθειά τους αρωγός είναι το άγιο Πνεύμα. Αυτό που χρειάζεται να κάνουν οι  
πιστοί είναι να συντονιστούν με το άγιο Πνεύμα, ώστε να βρεθούν σε πλήρη αρμονία 
με αυτό (: «πνεύματι καὶ στοιχῶμεν»)62. Τότε θα αποφύγουν τον κίνδυνο να 
επανέλθουν στην πρότερη κατάσταση ή αλλιώς στην παλαιά ζωή, που περιγράφεται 
λακωνικά από τον Παύλο στο Γαλ 3,363 ως η κατάσταση κατά την οποία ο άνθρωπος 
στερείται της εμπειρίας του Πνεύματος και καταλήγει να εμπιστεύεται αποκλειστικά 
ανθρώπινες δυνάμεις. Η εμπιστοσύνη του σε αυτές του στερεί τη συμμετοχή του στη 
νέα κατάσταση, τη νέα ζωή που του χάρισε ο Χριστός, όταν με το έργο του τον 
απελευθέρωσε από την πρότερη κατάσταση, την παλιά  του ζωή (Γαλ 5,164).   

Ο Παύλος τονίζει ότι με τη βοήθεια του Θεού και του Πνεύματός του βρίσκεται σε 
εξέλιξη μια διαδικασία συνεχούς ηθικής βελτίωσης το πιστού. Τον κυρίαρχο ρόλο, 
πέραν της βούλησης του ανθρώπου να θέλει να ενταχθεί στο λυτρωτικό έργο του 
Θεού, και επομένως να βελτιώνεται συνεχώς ηθικά, διαδραματίζει η επενέργεια του 
αγίου Πνεύματος. Αυτό φαίνεται να υπαινίσσεται ο Παύλος όταν γράφει στο Φιλ 2,13 
ότι:  

 
θεὸς γάρ ἐστιν ὁ ἐνεργῶν ἐν ὑμῖν καὶ τὸ θέλειν καὶ τὸ ἐνεργεῖν ὑπὲρ τῆς εὐδοκίας 
(: το λυτρωτικό του έργο65)  

 
χρησιμοποιώντας το εμπρόθετο «ἐν ὑμῖν»66.  
 
δ) Ο πυλώνας της αγάπης 
 
Με τον πυλώνα αυτόν περιγράφεται από τον Παύλο μια ακόμη διάσταση της νέας 

ηθικής του διδασκαλίας που σχετίζεται με την αγάπη. Ο «πυλώνας της αγάπης» είναι 
στενά συνδεδεμένος με τον «πυλώνα της μίμησης Χριστού». Ο άνθρωπος, όπως 
είδαμε, από τη στιγμή που μιμείται τον Χριστό67 αρχίζει να θεμελιώνει την νέα του 
ηθική ζωή, η οποία κατακλύζεται από την αγάπη. Ο απόστολος τονίζει 
χαρακτηριστικά στο Β΄ Κορ 5,14-15 ότι  

 
ἡ γὰρ ἀγάπη τοῦ Χριστοῦ συνέχει ἡμᾶς, κρίναντας τοῦτο, ὅτι εἷς ὑπὲρ πάντων 
ἀπέθανεν, ἄρα οἱ πάντες ἀπέθανον· καὶ ὑπὲρ πάντων ἀπέθανεν, ἵνα οἱ ζῶντες 
μηκέτι ἑαυτοῖς ζῶσιν ἀλλὰ τῷ ὑπὲρ αὐτῶν ἀποθανόντι καὶ ἐγερθέντι  

 

                                                        
62 Βλ. και U. Schnelle, Paulus, 601.  
63 Γαλ 3,3 «οὕτως ἀνόητοί ἐστε, ἐναρξάμενοι πνεύματι νῦν σαρκὶ ἐπιτελεῖσθε;».  
64 Γαλ 5,1 «Τῇ ἐλευθερίᾳ ἡμᾶς Χριστὸς ἠλευθέρωσεν· στήκετε οὖν καὶ μὴ πάλιν ζυγῷ δουλείας 
ἐνέχεσθε». 
65 Μετ. ΕΒΕ.  
66 Έτσι ο U. Schnelle, Paulus, 601.  
67 Βλ. και K. Backhaus, “Evangelium als Lebensraum: Christologie und Ethik bei Paulus”, 24.  
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Τονίζει δηλαδή ότι αυτό που συνέχει τους πιστούς μεταξύ τους είναι η αγάπη, 
όπως αυτή εκδηλώθηκε από τον ίδιο τον Χριστό μέσα από την θυσία του για χάρη 
των ανθρώπων (πρβλ. Β΄ Κορ 4,10-11 · Ρωμ 15,7). Αυτή η συμμόρφωση με τον Χριστό 
που επιδρά πάνω στη συμπεριφορά του ανθρώπου και τον κατακλύζει από τη 
δύναμη της αγάπης. Για τον Παύλο η αγάπη, ιδιαίτερα στο Α΄ Κορ 13, ξεπερνά την 
πίστη και την ελπίδα και θεωρείται ότι ανήκει στο DNA του ανθρώπου, που τον 
χαρακτηρίζει και τον συντροφεύει για πάντα68. Κατά τον Παύλο, όποιος δεν ενεργεί 
με την αγάπη είναι εκτός των ορίων της νέας «ἐν Χριστῷ» ζωής.  

Ο απόστολος δεν κουράζεται να τονίζει την θετική επενέργεια της αγάπης σε όλες 
τις εκφάνσεις της νέας «ἐν Χριστῷ» ζωής του βαπτισμένου πιστού. Οι σχετικές 
αναφορές του είναι πολλές και με τον ένα ή τον άλλο τρόπο συνδέονται με την 
αγάπη, όπως αυτή εφαρμόζεται από τους χριστιανούς μέσα στην κοινότητά τους. 
Παραθέτω ορισμένες από αυτές τις αναφορές: Α΄ Κορ 3,17 · 6, 9–10 · 8,9 -13 · 10,1εξ.· 
Β΄ Κορ 6,1 · 11,13-15 · Γαλ 5,2- 4.21· Ρωμ 6,12εξ. · 11,20-22 · 14,13εξ..  

 
ε) Ο πυλώνας του χριστιανικού φρονήματος του πιστού 
 
Με τον πυλώνα αυτόν περιγράφεται από τον Παύλο μια ακόμη διάσταση της 

«νέας ηθικής του διδασκαλίας» που σχετίζεται με το φρόνημα του βαπτισμένου 
πιστού. Ο απόστολος για να περιγράψει τον πυλώνα αυτόν χρησιμοποιεί το ρήμα 
«φρονέω». Σημειώνουμε την εύστοχη παρατήρηση του K. Backhaus ότι το ρήμα 
«φρονέω» απαντά σε όλη την ΚΔ 26 φορές, από τις οποίες οι 23 απαντούν στον 
Παύλο. Η συχνότητα χρήσης του ρήματος αυτού από τον Παύλο δείχνει ότι ο 
απόστολος  επιδιώκει με το ρήμα αυτό  ν’ αναδείξει στοιχεία της «νέας ηθικής του 
διδασκαλίας». Από τα χωρία αυτά τα σχετικά με το ρήμα «φρονέω» αναφέρουμε ένα 
από τα πιο σημαντικά, κατά τη γνώμη μας, που είναι το Φιλ 2,5. Εκεί ο Παύλος 
προτρέπει τους βαπτισμένους πιστούς:   

 
Τοῦτο φρονεῖτε ἐν ὑμῖν ὃ καὶ ἐν Χριστῷ Ἰησοῦ (Φιλ 2,5)69 

 
Το σημαντικό αυτό για το θέμα μας χωρίο αποτελείται από δύο φράσεις.  
Η πρώτη φράση είναι «Τοῦτο φρονεῖτε ἐν ὑμῖν» και περιλαμβάνει το ρήμα 

«φρονέω» και την εμπρόθετη έκφραση «ἐν ὑμῖν». Με αυτή τη φράση ο Παύλος 
προτρέπει τους πιστούς να έχουν μεταξύ του το ίδιο φρόνημα.  

Η δεύτερη φράση είναι «ὃ καὶ ἐν Χριστῷ Ἰησοῦ» η οποία όμως δεν περιλαμβάνει 
κάποιο ρήμα. Αυτό απασχόλησε τους ερευνητές70.  

Ένας σημαντικός αριθμός ερευνητών θεωρεί ότι πρέπει να εννοείται το ρήμα 
«φρονεῖτε» (: να έχετε το φρόνημα) του στίχου 5α ή το «φρονεῖν δεῖ» ή «φρονεῖν 
πρέπει» (: πρέπει να έχετε το φρόνημα). Οι ερευνητές συνδέουν στη συνέχεια το 
εννοούμενο αυτό ρήμα με την έκφραση «ἐν Χριστῷ Ἰησοῦ». Στην περίπτωση αυτή η 

                                                        
68 Βλ. αναλυτικά Αικ. Μπατσιόλα, Η μορφολογία και η δυναμική της αγάπης στις πρωτοπαύλειες 
επιστολές, Θεσσαλονίκη 2014 (Μεταπτυχική διατριβή). 
69 Πρβλ. και Ρωμ 12, 16 · 15,5 · Β΄ Κορ 13,11 · Φιλ 2,2 · 3, 13–15 · 4,2.  
70 Βλ., μεταξύ των άλλων, F. G. Hawthorne, Philippians, Word Biblical Commentary, Vol. 43, Dallas: 
Texas, 2004, 105-106 · P. A. Holloway, Philippians: A Commentary, Minneapolis, MN: Fortress Press, 
2017, 116 · U. Schnelle, Paulus, 602.  
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σημασία της φράσης είναι: «να έχετε το ίδιο φρόνημα μεταξύ σας με αυτό που έχετε 
«ἐν Χριστῷ Ἰησοῦ».  

Μια άλλη όμως πρόταση είναι να εννοείται στο ημιστίχιο αυτό το ρήμα «εἶναι». 
Στην περίπτωση αυτή η σημασία της φράσης είναι: «να έχετε το ίδιο φρόνημα μεταξύ 
σας με αυτό που ήταν (υπήρχε) «ἐν Χριστῷ Ἰησοῦ», δηλαδή «υπήρχε στον Χριστό 
Ιησού ή που είχε και ο Ιησούς Χριστός».  

Θεωρούμε ότι η τελευταία πρόταση ταιριάζει νοηματικά και με όσα ο Παύλος 
θα αναφέρει παρακάτω για τον Χριστό, ως πρότυπο υπακοής και ταπεινοφροσύνης 
για τους βαπτισμένους πιστούς.  

Με βάση τα παραπάνω διαπιστώνουμε ότι ο Παύλος προτρέπει του πιστούς να 
εναρμονίσουν την ύπαρξή τους και τη συμπεριφορά τους απέναντι στον συνάνθρωπο 
με τον Χριστό, οποίος είναι με την όλη στάση του απέναντι στον άνθρωπο το απόλυτο 
πρότυπο μίμησης.  

 
στ) Ο πυλώνας των εσχάτων 
 
Με τον πυλώνα αυτόν περιγράφεται από τον Παύλο μια ακόμη διάσταση της 

«νέας ηθικής του διδασκαλίας» που σχετίζεται με την εσχατολογία. Ο Παύλος είδε τη 
διαμόρφωση του νέου τρόπου ύπαρξης του βαπτισμένου πιστού υπό το πρίσμα της 
εσχατολογίας. Γνωρίζει ότι δεν πρέπει να υπερεκτιμηθεί το παρόν και οι επιτυχίες 
των βαπτισμένων πιστών στον στίβο της ηθικής. Αν επικρατήσει μια τέτοια αντίληψη, 
τότε παραβλέπεται η πίστη στην δεύτερη έλευση του Χριστού, καθώς και το ότι όλη 
η χριστιανική ζωή δομείται και εμπνέεται από αυτή (πρβλ. Α΄ Κορ 7,29.31 · 10,11 · Β΄ 
Κορ 5,17 · 6,2).  

Ο απόστολος τονίζει βέβαια ότι ο νέος τρόπος ύπαρξης του βαπτισμένου πιστού 
και εφικτός είναι και έχει αρχίσει να διαμορφώνεται από τώρα. Αυτό οφείλεται στην 
αποφασιστικής σημασίας παρέμβαση του Χριστού, ο οποίος με το όλο έργο του ως 
νέος Αδάμ (Γαλ 4,4 Ρωμ 5,12) και με την ανάστασή του από τους νεκρούς κατέστη η  
«ἀπαρχὴ τῶν κεκοιμημένων» (Α΄ Κορ 15,20) και έτσι εγκαινίασε την νέα εποχή και τη 
ζωή της εκκλησίας σε αυτή. Ταυτόχρονα όμως ο Παύλος προβάλλει την «αναβλητική 
αίρεση» των εσχάτων, ως προς την μελλοντική τύχη των βαπτισμένων χριστιανών, 
για την οποία μόνο υποθέσεις μπορούμε να κάνουμε. Μέχρι τότε οι βαπτισμένοι 
πιστοί καλούνται από τον Παύλο  να διαμορφώσουν την ηθική συμπεριφορά τους 
σύμφωνα με τις πολυποίκιλες ηθικές παραινέσεις του.    

 
 
Συμπερασματικά, κατά την παρουσίαση της «νέας ηθικής διδασκαλίας του απ. 

Παύλου»: α) Αναλύσαμε τη σχετική ορολογία («έθος» “moral”, «ήθος», «ηθική», 
«ηθικότητα» ή «χρηστοήθεια» ή «χρηστότητα»). β) Συγκρίναμε την ηθική  με τη «νέα 
ηθική διδασκαλία του απ. Παύλου. γ) Αναλύσαμε τον ρόλο της λογικής και της 
εμπειρίας στην ηθική και στη «νέα ηθική διδασκαλία του απ. Παύλου». δ) 
Προσδιορίσαμε τους αποδέκτες της «νέας ηθικής διδασκαλίας του Παύλου». ε) 
Αναδείξαμε το σημαντικό ρόλο που διαδραμάτισε η εμπειρία της συνάντησης του 
Παύλου με τον Θεό στη διαμόρφωση της «νέας ηθικής διδασκαλίας του». στ) 
Περιγράψαμε τον πολυπολιτισμικό χαρακτήρα του πρώτου χριστιανισμού και την 
επίδραση που είχαν στη διαμόρφωση της «νέας ηθικής διδασκαλίας του απ. 
Παύλου» οι ηθικές διδασκαλίες  της  ΠΔ, του ελληνορωμαϊκού κόσμου και του Ιησού.  
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ζ) Καθορίσαμε και αναλύσαμε τους πυλώνες της «νέας ηθικής διδασκαλίας του απ. 
Παύλου». Αυτοί είναι, ο πυλώνας της «συμμετοχής - μεταμόρφωσης», ο πυλώνας της 
«μίμησης Χριστού», ο πυλώνας του «αγίου Πνεύματος», ο πυλώνας της «αγάπης», ο 
πυλώνας «του χριστιανικού φρονήματος του πιστού» & ο πυλώνας «των εσχάτων».  

Η παραπάνω ανάλυση θεωρούμε  ότι βοηθά στην περιγραφή  της «νέας ηθικής 
διδασκαλίας του απ. Παύλου» σε κάθε ενδεχόμενη έρευνα της «νέας ηθικής του 
διδασκαλίας» στις επιμέρους επιστολές του. 


