
ΠΑΝΕΠΙΣΤΗΜΙΟ ΚΡΗΤΗΣ, ΦΙΛΟΣΟΦΙΚΗ ΣΧΟΛΗ 
ΤΜΗΜΑ ΙΣΤΟΡΙΑΣ-ΑΡΧΑΙΟΛΟΓΙΑΣ 

 
ΜΕΤΑΠΤΥΧΙΑΚΟ ΠΡΟΓΡΑΜΜΑ ΣΠΟΥ∆ΩΝ: ΑΡΧΑΙΟΣ 

ΕΛΛΗΝΙΚΟΣ ΚΟΣΜΟΣ 
ΚΑΤΕΥΘΥΝΣΗ: ΑΡΧΑΙΑ ΙΣΤΟΡΙΑ 

∆ιπλωµατική εργασία 
 
 
 
 
 

 
Παναγιώτης Αγγελόπουλος 

 
 
 
 
 

«Ο νέος Ασκληπιός:  Αλέξανδρος ο Αβωνοτειχίτης, το 
µαντείο του και το κοινό του.» 

 
 
 
 
 
 

 
 

Επόπτες καθηγητές:   ∆ηµήτρης  Κυρτάτας 
                                      Ιωάννα   Κράλλη 
                                      Άννα      Μίσιου  

 
                             
 
 
 
                                               
 
 

 
 

Ρέθυµνο 2002 



ΠΕΡΙΕΧΟΜΕΝΑ 
 
 
 
 
 

Εισαγωγή�����������������������.�.��.1                               
 
Κεφάλαιο πρώτο. Τα µαντεία �����������������.�..5                              
 
Κεφάλαιο δεύτερο. Ο νέος Ασκληπιός�������������..�..25                               
 
Κεφάλαιο τρίτο. Ο χρυσός µηρός����������������....40                               
 
Κεφάλαιο τέταρτο. Κοινωνικές διαστάσεις ή όψεις της κοινωνίας��....�.54 
 
Συµπεράσµατα����������������������...�...71 
 
Πηγές-Εκδόσεις����������������������..�..74 
 
Βιβλιογραφία������������������������.�78 



ΕΙΣΑΓΩΓΗ 
 

«ω δέσποτα Γλύκων, τίς ει;»1 

 

 Η επικοινωνία µε τον θεό ήταν το ζητούµενο σε πολλές ιστορικές 

περιόδους. Τον µεσολαβητικό ρόλο αυτής της διαδικασίας αναλάµβαναν, 

µερικές φορές, άνθρωποι  που κατόρθωναν να πείσουν τους άλλους ότι 

διέθεταν υπερφυσικές δυνατότητες. Πολλοί ήταν έτοιµοι να αναγνωρίσουν σε 

συνανθρώπους τους ιδιότητες που υπερέβαιναν τις ανθρώπινες και να 

ζητήσουν από αυτούς  τη µεσολάβησή τους για καλύτερη πρόσβαση  στο θεό.  

 Ο Αλέξανδρος ο Αβωνοτειχίτης, που θα µας απασχολήσει στην παρούσα 

εργασία, αποτελεί ένα τέτοιο παράδειγµα. Κατόρθωσε να πείσει για τις 

εξαιρετικές δυνάµεις του και να ανυψωθεί πάνω από την ανθρώπινη σφαίρα. 

Τον γνωρίζουµε µέσα από το έργο του Λουκιανού Αλέξανδρος ή Ψευδοµάντις, 

όπου σε αυτό περιγράφεται η όλη του δράση.  

Εκτός από µία αναφορά του Αθηναγόρα2 για την µεταθανάτιο δόξα του 

Αλέξανδρου δεν έχουµε άλλους συγγραφείς που ασχολήθηκαν µε αυτόν. Έτσι 

το έργο του Λουκιανού είναι το µόνο που περιγράφει τις δραστηριότητες του 

Αλέξανδρου και θα βασιστούµε σ� αυτό κυρίως για να περιγράψουµε την ζωή 

και το έργα του. 

  Ο Λουκιανός διάκειντο αρνητικά απέναντι στον 
Αλέξανδρο, ήταν ειρωνικός, καυστικός και ενδεχοµένως, 
µερικές φορές, υπερβολικός  στην περιγραφή του.¨Όµως 

φαίνεται ότι ήταν ειλικρινής και ακριβής, όπως προκύπτει από 
τα σηµεία που µπορούµε να  ελέγξουµε  από αρχαιολογικές και 

άλλες πηγές.  
∆εν θα υιοθετήσουµε την  ερµηνεία του συγγραφέα για την δράση του 

Αλέξανδρου. Θα προσπαθήσουµε µάλιστα κυρίως να δούµε τις κοινωνικές 

                                                 
1 Λουκιανός, Αλέξανδρος 43. Για την εργασία χρησιµοποίησα την έκδοση του  C. Iacobitz, II,  Georg 

Olms Verlagsbuchhandlung, Haldeshein, 1966.          
2 Αθηναγόρας, Πρεσβεία Περί Χριστιανών, 26. 



συνθήκες που επέτρεψαν στον πρωταγωνιστή του έργου να αναπτύξει την 

συγκεκριµένη δραστηριότητα. 

 Ο Αλέξανδρος υπήρξε ιστορικό πρόσωπο  που έζησε και έδρασε στο 

µέσο του 2ου αιώνα µ.Χ. στο Αβώνειο Τείχος, µια µικρή πόλη της Παφλαγονίας 

στην Μ. Ασία, από όπου πήρε και το όνοµα  του. Εκεί παρουσιάστηκε ως 

προφήτης µιας µετενσάρκωσης του θεού Ασκληπιού, του Γλύκωνα- 

«Ασκληπιού». Εµφανίστηκε ως ανθρωπόµορφο φίδι και καθιέρωσε τη λατρεία 

του νέου «Ασκληπιού» µαζί µε την τέλεση µυστηρίων. Ίδρυσε επίσης µαντείο 

που έγινε αρκετά γνωστό, τόσο ώστε η φήµη του να φτάσει ως την Ρώµη. 

Αρκετοί ρωµαίοι επιφανείς, µέχρι και ο ίδιος ο αυτοκράτορας, ζήτησαν 

χρησµούς από αυτό. Το µαντείο συναγωνίστηκε άλλα πιο παλιά και γνωστά 

µαντεία, όπως αυτό της Κλάρου και των ∆ιδύµων. Ακόµη υπήρξε οπαδός της 

πυθαγόρειας φιλοσοφίας και έµµεσος µαθητής του Απολλώνιου του Τυανέα. Ο 

ίδιος ισχυριζόταν ότι ήταν όµοιος του Πυθαγόρα και προσπάθησε να 

εµφανιστεί ως µετεµψύχωση αυτού, µέσω του χρυσού µηρού που άφηνε να 

φανεί. Καθιέρωσε τελετές και µυστήρια πετυχαίνοντας τη αποθέωση του. 

 Πολλοί ήταν αυτοί που τον υποδέχθηκαν µε ενθουσιασµό, ζητούσαν 

χρησµούς από  αυτόν, συµµετείχαν στις τελετές, τον αναγνώρισαν ως προφήτη 

και τον ανύψωσαν πάνω από την ανθρώπινη υπόσταση, προσδίδοντάς  του 

θεϊκές η σχεδόν θεϊκές ιδιότητες. 

 Ο Λουκιανός τον παρουσιάζει ως απατεώνα που εξαπατούσε αφελείς 

και αµόρφωτους ανθρώπους. Αυτό αποδέχονται αρκετοί σύγχρονοι µελετητές 

που υποστηρίζουν και αυτοί ότι ο Αλέξανδρος υπήρξε τσαρλατάνος που 

κορόιδεψε πολλούς εύπιστούς. Μολονότι  µπορούµε και εµείς να συµφωνούµε, 

εν µέρει µε την άποψη αυτή, δεν θα προσεγγίσουµε µε αυτήν την διάθεση τον 

Αλέξανδρο. 

 Εκείνο που µας ενδιαφέρει είναι να δούµε τι πίστευαν οι σύγχρονοί του 

για αυτόν, τι προσδοκούσαν από αυτόν, γιατί τον λάτρευαν ή γιατί τον 

αντιπαθούσαν και τον απέρριπταν. Θα τον αντιµετωπίσουµε ως ένα σύµπτωµα 

της εποχής που έζησε, για να µπορέσουµε να κατανοήσουµε τις κοινωνικές 

σχέσεις που τον ανέδειξαν. Η µελέτη προσωπικοτήτων που συγκέντρωσαν 



µεγάλο θαυµασµό ή αντιπάθεια µας παρέχει την δυνατότητα, που σπάνια µας 

δίνουν άλλα στοιχεία, να µάθουµε το είδος των ατοµικών αναγκών των 

ανθρώπων.  

 Είναι δύσκολο να κατανοήσουµε πλήρως τους τρόπους µε τους οποίους 

διαµορφώνονται οι νοοτροπίες, οι ιδεολογίες και οι  ιδεοληψίες των ατόµων 

και της κοινωνίας στις διάφορες ιστορικές εποχές. Πολυδαίδαλες οι διαδροµές 

και σύνθετες οι διαδικασίες µέσω των οποίων οι άνθρωποι αναζητούν διέξοδο 

στα προσωπικά τους προβλήµατα. Ακόµη δυσκολότερη  γίνεται η προσπάθεια 

αυτή γιατί τα γεγονότα έχουν µείνει καταγεγραµµένα συνήθως  από 

διανοούµενους ή µορφωµένους της εποχής και περιγράφονται µε έναν 

ελιτίστικο τρόπο. Πρέπει όµως µέσα από αυτές τις περιγραφές  να 

προσπαθήσουµε να βρούµε πώς τα άτοµα προσλάµβαναν την πραγµατικότητα, 

πως ενέτασσαν τον εαυτό τους µέσα σε αυτήν, πώς προσπαθούσαν να την 

κατανοήσουν και να την επηρεάσουν. Η  εξέταση  τέτοιων προσωπικοτήτων 

και  της   πρόσληψη τους από την κοινωνία µας βοηθά να κατανοήσουµε ένα 

µέρος από την πολυπλοκότητα της εποχής που έδρασαν. Ο Αλέξανδρος και η 

δράση του θα µας δώσουν την αφορµή να θέσουµε ερωτήµατα για την 

κοινωνία του 2ου αιώνα µ.Χ. και τις ενδεχόµενες αλλαγές σ� αυτήν.  

 Το µαντείο που ίδρυσε ο Αλέξανδρος γνώρισε µεγάλη επιτυχία. Ποιες 

ανάγκες παλιές οι καινούργιες κάλυπτε και τόσοι άνθρωποί προσέτρεχαν σε 

αυτό; Πώς και γιατί εµφανίστηκε ο ίδιος ως νέος «Ασκληπιός»; Γιατί η 

κοινωνία της εποχής αυτής έδωσε ιδιαίτερο προβάδισµα στον θεό αυτόν και τι 

προσδοκούσαν οι άνθρωποι µέσω αυτού που ο Αλέξανδρος προσφέρθηκε να 

τους δώσει; Αυτά είναι µερικά από τα ερωτήµατα που θα µας απασχολήσουν. 

  Η προσπάθεια ταύτισης µε τον Πυθαγόρα είχε και αυτή ξεχωριστεί 

σηµασία. Η συγκεκριµένη επιλογή  αναδείκνυε σηµαντικά θέµατα σχετικά µε 

την εξέλιξη των φιλοσοφικών ρευµάτων κατά την εποχή αυτή και την απήχηση  

τους στην κοινωνία. Τέλος, ένα µέρος του κόσµου της Παφλαγονίας φαίνεται 

ότι τον υποδέχθηκε µε πολύ θετικό τρόπο και το ενδιαφέρον έγκειται στο να 

δούµε  αν υπήρχαν ιδιαίτεροι λόγοι για την επιτυχία του στην περιοχή αυτή.  



 Ο Αλέξανδρος ξεκίνησε την δράση του ιδρύοντας µαντείο στην πόλη 

καταγωγής του, το Αβώνειο Τείχος. Προκειµένου να καταλάβουµε το 

εγχείρηµα αυτό ας δούµε πώς ήταν η κατάσταση στα µαντεία την περίοδο 

αυτή.             

 

   

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 



 

 

         ΚΕΦΑΛΑΙΟ ΠΡΩΤΟ 

ΤΑ ΜΑΝΤΕΙΑ 
 
            Μαντεία και µάντεις 
 
 Η έγνοια για το µέλλον, την πρόγνωσή του και, αν είναι δυνατό, τον 

επηρεασµό του, χαρακτηρίζει όλες τις ανθρώπινες κοινωνίες.3 Η προσφυγή 

όµως στα µαντεία και η µαντική δραστηριότητα ποίκιλλε στις διάφορες 

ιστορικές περιόδους της αρχαιότητας. Οι άνθρωποι αναζητούσαν να µάθουν 

για το µέλλον τους είτε από οργανωµένα µαντεία, όπου και όταν υπήρχαν, είτε 

από ανεξάρτητους µάντεις µε ιδιαίτερες ικανότητες. Από τους µυθικούς 

µάντεις των Οµηρικών επών έως τους µάντεις των οργανωµένων  µαντείων της 

ύστερης αρχαιότητας, που θα εξετάσουµε, όλοι τους προσπαθούσαν να 

προβλέψουν το µέλλον και εάν ήταν δυνατόν να το επηρεάσουν. 

  Στα Οµηρικά έπη έχουµε τις πρώτες φιλολογικές αναφορές για τους 

µάντεις και τα µαντεία. Οι αναφορές στα µαντεία της ∆ωδώνης και των 

∆ελφών4 είναι κάπως ασαφείς και το µεγαλύτερο βάρος της µαντικής 

δραστηριότητας στα έπη πέφτει στους ανεξάρτητους µάντεις, οι οποίοι  

φαίνεται ότι αποτελούσαν ξεχωριστή επαγγελµατική τάξη.5 

 Κατά τους κλασσικούς χρόνους τα οργανωµένα µαντεία, κυρίως των 

∆ελφών και της ∆ωδώνης, έπαιξαν τον κύριο ρόλο στην πρόβλεψη του 

µέλλοντος. Οι ανεξάρτητοι µάντεις είχαν µικρότερη συµµετοχή. Οι 

περισσότερες συλλογικές αποφάσεις κατά τους χρόνους αυτούς απαιτούσαν τη 

νοµιµοποίηση τους από ένα µαντείο. Κλασικό παράδειγµα υπήρξε ο ελληνικός 

αποικισµός. Για τον αποικισµό, τα µαντεία των ∆ελφών και των ∆ιδύµων 

έπαιξαν σχεδόν καθοδηγητικό και νοµιµοποιητικό, κυρίως ρόλο γύρω από τον 

τόπο επιλογής των αποίκων. 

                                                 
3 ∆. Κυρτάτας (επιµ.), Τα εσόµενα. Η αγωνία της πρόγνωσης τους πρώτους χριστιανικούς αιώνες,  
Αθήνα 1996 ,σελ 9. 
4 Όµηρος, Ιλιάδα , Β 519, Ι 405 ∆ελφοί και Β 750, Π 2345 ∆ωδώνη. 
5 Όµηρος, Οδύσσεια, Ρ 382. 



      Οι τρόποι πρόγνωσης ήταν  πολλοί και ο Κλήµης ο Αλεξανδρεύς, στο 

τέλος περίπου της µαντικής δραστηριότητας του αρχαίου κόσµου, τον 2ο αιώνα 

µ.Χ., απαριθµούσε τους πιο γνωστούς και αναγνωρισµένους τόπους και 

τρόπους µαντείας.6 

        Το µαντείο των ∆ελφών, της ∆ωδώνης, το νεκροµαντείο της Θεσπρωτίας,  

του  Αµφίλοχου στη Βοιωτία, των ∆ιδύµων και της Κλάρου στην Μ .Aσία 

ήταν τα κυριότερα  που ανέφερε ο Κλήµης. Πράγµατι αυτά υπήρξαν από  τα 

πιο σπουδαία. Το καθένα γνώρισε,  σε διαφορετική εποχή την ακµή του και 

όταν µερικά µεσουρανούσαν,  άλλα υπολειτουργούσαν. 

        Οι µάντεις έβλεπαν µε διαφορετικούς τρόπους. ¨Επαιρναν το όνοµα τους 

από το µέσο που χρησιµοποιούσαν για την πρόγνωση. Οι τερατοσκόποι, οι 

οιωνοσκόποι, οι ονειροκρίτες, οι αλευροµάντεις, οι κριθαροµάντεις,7 οι 

αστραγαλοµάντεις, οι τυροµάντεις, οι κοσκινοµάντεις8 ήταν µερικοί µόνο από 

τους µάντεις που το όνοµα τους δήλωνε και τον τρόπο µαντείας τους. 

        Στην κεντρική Ελλάδα κατά τους κλασικούς χρόνους το µαντείο των 

∆ελφών, της ∆ωδώνης και άλλα έπαιζαν σηµαντικό ρόλο στη ζωή των πόλεων, 

τόσο για τις δηµόσιες όσο και για τις ιδιωτικές υποθέσεις. Οι εκστρατείες του 

Μεγάλου Αλεξάνδρου άλλαξαν το κέντρο βάρους του Ελληνικού κόσµου που 

απλώθηκε στο µεγαλύτερο µέρος της Μ. Ασίας και στην Αίγυπτο. Από την 

αλλαγή αυτή ευνοήθηκαν τα µαντεία της Μ. Ασίας και ιδιαίτερα των ∆ιδύµων 

και της Κλάρου. 

        Κατά την ρωµαϊκή περίοδο τα µαντεία της κεντρικής κυρίως Ελλάδος δεν 

βρίσκονταν σε ακµή. Οι Ρωµαίοι βρήκαν τα µαντεία, κυρίως των ∆ελφών, 

χρήσιµα για τις προσπάθειες προσβάσεις στον ελληνικό χώρο. Μετά όµως τον 

Β Καρχηδονικό πόλεµο, αισθάνθηκαν αρκετά ισχυροί και ικανοί να 

επιβάλλουν την θέληση τους στις ελληνικές πόλεις χωρίς την µεσολάβηση 

κάποιου µαντείου.9Ιδιωτικά ρωµαίοι πολίτες επισκέπτονταν πιθανά  τα µαντεία 

όταν ερχόταν στην Ελλάδα, όµως η επίσηµη ρωµαϊκή πολιτεία δεν προσέφευγε 

                                                 
6 Κλήµης Αλεξανδρεύς, Προτρεπτικός προς Έλληνας, 2,11. 
7 ό.π.  2,11. 
8 Αρτεµίδωρος, Ονειροκριτικά , 2.69. 
9 H .W.Parke, Τα Ελληνικά  µαντεία, Αθήνα, 1979,σελ.161. 



σε αυτά. Η συνεχόµενη αύξηση της ρωµαϊκής κυριαρχίας έκανε περιττή και 

αδύνατη την προσφυγή άλλων πόλεων. 

          Επίσης ήταν γεγονός ότι οι Ρωµαίοι είχαν τις δικές τους µεθόδους 

µαντικής και αν εξαιρέσουµε κάποιες ειδικές περιπτώσεις, δεν προσέφευγαν 

στα ελληνικά µαντεία.10Έτσι είναι πιθανό η δραστηριότητα των µαντείων να 

έφτασε στα κατώτατα όρια κατά τα τελευταία χρόνια της δηµοκρατίας και της 

πρώτης αυτοκρατορικής περιόδου. Ο Πλούταρχος, στα τέλη του 1ου αι. µ.Χ. 

αρχές 2ου αι., παραδεχόταν την πτώση της µαντικής δραστηριότητας και 

ενθάρρυνε µια ήρεµη αποδοχή της παρακµής  των µαντείων ως σχετιζόµενη  

µε την πληθυσµιακή µείωση στον Ελληνορωµαϊκό κόσµο.11  

           Στην περιοχή της Μ. Ασίας υπήρχαν δύο βασικά µαντικά 
κέντρα, των ∆ιδύµων και της Κλάρου. Όµως είχαν λίγο 

διαφορετική εξέλιξη από αυτά της κεντρικής Ελλάδος. Στην 
συνέχεια θα δούµε ποία ήταν αυτή η εξέλιξη. Αυτά,  όπως 
είδαµε, ευνοήθηκαν από τις εκστρατείες του Μ. Αλεξάνδρου. 

           Ο ναός του Απόλλωνα στα ∆ίδυµα, που λεηλατήθηκε και σταµάτησε τη 

λειτουργία του µε την Περσική κατάκτηση, ανακαινίστηκε. Τα σχέδια για το 

ναό καταστρώθηκαν σε κολοσσιαία κλίµακα και ενώ διεκπεραιώθηκε µεγάλο 

µέρος των εργασιών κατά τους ελληνιστικούς και ρωµαϊκούς χρόνους, το έργο 

δεν ολοκληρώθηκε ποτέ. Στην αρχή της ρωµαϊκής περιόδου πάντως, το 

µαντείο δεν βρίσκονταν σε ακµή.   

Η Κλάρος, κοντά στον Κολοφώνα, απέκτησε µεγαλύτερη σπουδαιότητα 

µετά την εκστρατεία του Αλεξάνδρου και έγινε ένα από τα κύρια µαντεία των 

µεταγενέστερων χρόνων. ∆ιεκδικούσε την τιµή για την επανίδρυση της 

Σµύρνης στη νέα Ελληνιστική της θέση, µ� ένα χρησµό σε εξάµετρο στίχο που 

έδωσαν οι ιερείς της.12Για τα επόµενα χρόνια όµως δεν έχουµε φιλολογικές 

µαρτυρίες, καθώς αυτές αρχίζουν από τον 1 αιώνα µ.Χ. και µετά. Φαίνεται   ότι 

και αυτό το µαντείο δεν βρισκόταν σε ακµή κατά τους χρόνους της Ρωµαϊκής 

∆ηµοκρατίας.  

                     
                                                 
10 H. W. Parke, Τα  Ελληνικά   µαντεία, σελ.161. 
11 Πλούταρχος, Περί των εκλελοιπότων  χρηστηρίων  424b. 
12 Παυσανίας 7, 5,  3-4.  



Η άνοδος  των µαντείων του 2ου αιώνα µ.Χ. 

 
Ο 1ος και ο 2ος αιώνας µ.X. υπήρξαν αιώνες ευηµερίας, τουλάχιστον για 

ένα  µέρος του πληθυσµού  της Ρωµαϊκής Αυτοκρατορίας.13 Η Μ. Ασία ήταν 

από τις πιο  αναπτυσσόµενες περιοχές,  ως αποτέλεσµα της ειρήνης του 

Αυγούστου.14 Η εδραίωση της ειρήνης  και της σταθερής διακυβέρνησης 

έκαναν εφικτή µια σχετική οικονοµική ανάπτυξη.  Κατά την διάρκεια της 

ανάπτυξης αυτής έχουµε µια κοινωνική κινητικότητα που επηρέασε την 

ψυχολογική ασφάλεια  των κατοίκων της ρωµαϊκής κοινωνίας. 

 Η ένταξη των επαρχιών στο οικονοµικό και διοικητικό σύστηµα της 

Ρωµαϊκής Αυτοκρατορίας, µαζί µε την, για αδιευκρίνιστους λόγους, 

εξαφάνιση των συγκλητικών οικογενειών µε µέσο ρυθµό  75% ανά γενιά ,15 

επέτρεψαν την ανοδική κοινωνική κινητικότητα σε ασυνήθιστο βαθµό καθώς 

τα ανώτερα κοινωνικά στρώµατα, συγκλητικοί, ιππείς, κτλ, είχαν συχνά 

ανάγκη αναπλήρωσης. Κεντρικά αυτό γινόταν µε την προώθηση  ακόµη και 

απελεύθερων, αλλά όχι στην θέση των συγκλητικών ή απόστρατων 

στρατιωτικών. Περιφερειακά νέες τοπικές ελίτ δηµιουργούνταν και 

ενσωµατώνονταν στο ρωµαϊκό και διοικητικό σύστηµα. Η κινητικότητα  είχε 

ως αποτέλεσµά να αυξηθεί η ανασφάλεια στα στρώµατα αυτά και να γίνει η 

πρόβλεψη του µέλλοντος πιο αναγκαία από άλλες εποχές. Πολλοί ήθελαν να 

γνωρίζουν για το µέλλον τους, να δουν  αν θα κατόρθωναν να ανέβουν πιο 

ψηλά στην κοινωνική ιεραρχία και µε ποιο τρόπο.16 

                                                 
13 P. Garnsey & R. Saller, Η Ρωµαική Αυτοκρατορία οικονοµία, κοινωνία και πολιτισµός, µτφ, 
Β.Ι.Αναστασιάδης,  Ηράκλειο, 1995  σελ.69. 
14 Parke, Τα Ελληνικά µαντεία , Αθήνα , 1979 σελ. 167. 
15 P.Garnsey and R.Saller, Η Ρωµαϊκή Αυτοκρατορία,   σελ.171. 
16 ¨Ένα αρκετά ενδιαφέρον παράδειγµα έχουµε από ερώτηση σε µαντείο στην Αίγυπτο που σώθηκε σε 
τµήµα παπύρου. Τον 6ο αιώνα µ.Χ. κάποιος, προφανώς αρκετά πλούσιος, ρωτούσε αν θα έπρεπε να 
κάνει  µια προσφορά για την εκχώρηση µιας τράπεζας. Αν και έχουν περάσει αιώνες από την εποχή 
που εξετάζουµε το ενδιαφέρον είναι ότι για τόσο σοβαρό προσωπικό οικονοµικό θέµα ο 
ενδιαφερόµενος ζητούσε την πρόβλεψη του µαντείου. Επιπλέον εδώ το άλλο ενδιαφέρον είναι ότι ο 
ερωτών ήταν χριστιανός και απευθύνθηκε στον χριστιανικό θεό και σε έναν δηµοφιλή τοπικό άγιο, τον 
Άγιο Φιλόξενο. Η πρακτική αυτή έπρεπε να ήταν αρκετά ισχυρή αφού ούτε η αλλαγή της θρησκείας 
µπόρεσε να την εξαλείψει άµεσα. Ο φόβος για το µέλλον υπήρξε ισχυρότατος. Ι. Πετρόπουλος, Οι 
έγνοιες των Αιγυπτιακών µαντείων,   στο ∆ .Κυρτάτας (επιµ.),Τα εσόµενα: η αγωνία της πρόγνωσης 
τους πρώτους χριστιανικούς αιώνες,  σελ.190,191.   



Έτσι εξηγείται ενδεχοµένως και  γιατί πολλοί από τους αυτούς που ήταν 

οι « δυνατότατοι και µέγιστον αξίωµα εν τη πόλη έχοντες»17  στη Ρώµη  

έσπευδαν  στο Αβώνειο Τείχος για να ζητήσουν χρησµούς από τον Αλέξανδρο. 

 Ανασφάλεια δεν υπήρχε µόνο στα ανώτερα στρώµατα της κοινωνίας 

αλλά και στο αντίθετο άκρο αυτής, δηλαδή στις ασθενέστερες κοινωνικές 

τάξεις. Στην  περίπτωση αυτή οφείλονταν βεβαίως  σε διαφορετικούς λόγους. 

Κατά τους πρώτους αυτοκρατορικούς χρόνους οι µεταβολές στην 

διοίκηση και στην οικονοµία  µαζί µε την εδραίωση της  ρωµαϊκής ειρήνης 

είχαν ως αποτέλεσµα µια σχετική οικονοµική ανάπτυξη για το σύνολο σχεδόν 

της έκτασης της αυτοκρατορίας. Με το πέρασµα όµως  των χρόνων  τα έξοδα 

για την διοίκηση και γενικά των δηµόσιων δαπανών, όπως  η συντήρηση του 

στρατού18, αυξήθηκαν υπερβολικά µε αποτέλεσµα να είναι µεγαλύτερα από 

την αύξηση της παραγωγής. 

Από τις αρχές του 2ου  αιώνα µ.Χ.,  η αύξηση των φορολογικών βαρών 

ήταν µεγάλη.19Αρχικά πιέζονταν οι ασθενέστερα οικονοµικά τάξεις και 

περισσότερο οι µικροί ιδιοκτήτες γης,20οι επαγγελµατίες των πόλεων ,ιδίως 

αυτοί που παρήγαγαν  προϊόντα λαϊκής κατανάλωσης και οι εργάτες. Στα µέσα 

του 2ου αιώνα µ.Χ.,  τα φαινόµενα  αυτά είχαν οξυνθεί τόσο,  ώστε  µικροί 

ιδιοκτήτες να εγκαταλείπουν τη γη  τους και να γίνονται ληστές  στους 

βάλτους της Αιγύπτου ή στις ερήµους της Μ. Ασίας. 

Κατά την ίδια περίοδο, στις µεγάλες πόλεις της Μ. Ασίας και της 

Αιγύπτου µαρτυρείτε το ξέσπασµα κινηµάτων ή απεργιών από επαγγελµατίες ή 

εργαζόµενους των πόλεων, όπως η απεργία των αρτοποιών  της Μιλήτου. Στο 

ίδιο διάστηµα έχουµε µια σηµαντική υποτίµηση του νοµίσµατος, µε µείωση 

της περιεκτικότητας του σε χρυσό και άργυρο. Οι οικονοµικές αυτές 

µεταβολές στο πρώτο µισό του 2ου αιώνα µ.Χ., δεν ήταν τόσο σηµαντικές ώστε 

                                                 
17 Λουκιανός, Αλέξανδρος  30 
18 P.Garnsey και R.Saller, Η Ρωµαϊκή Αυτοκρατορίας, σελ. 123-132, 135 
19 P.Garnsey και 
 R.Saller, Η Ρωµαϊκή Αυτοκρατορία,  σελ.75 
20 Στην αγροτική οικονοµία, επειδή η παρουσία των πλουσίων γαιοκτηµόνων ήταν περισσότερο 
ευδιάκριτη από ότι των φτωχών, παραγνωρίζεται συχνά η ύπαρξη σηµαντικού αριθµού ιδιοκτητών-
αυτοαπασχολούµενων , που η εργασία τους επέτρεπε να ζουν µόλις ή κοντά στο επίπεδο της 
αυτοκατανάλωσής, ό. π,  σελ.276. 



να πλήξουν το σύνολο της κοινωνίας. Μπορούσαν τα µεσαία και ανώτερα 

σώµατα και µετακυλούσαν τα φορολογικά  βάρη στις ασθενέστερα 

οικονοµικές τάξεις. Η κρίση ακόµα δεν έχει εκδηλωθεί. Τα πρόδροµα όµως 

φαινόµενά τους ήταν έκδηλα και ένα κλίµα ανησυχίας και ανασφάλειας πρέπει 

να διαπερνούσε το κοινωνικό σώµα. Ήταν φανερό µάλλον πως η οικονοµική 

δυσπραγία επεκτεινόταν  σιγά -σιγά όλο και ψηλότερα.       

Επιπροσθέτως µε το σβήσιµο των παλαιών θεσµών, όπως η 

αποδυνάµωση των λαϊκών συνελεύσεων, το άτοµο έπαψε να παίζει ρόλο στον 

καθορισµό της πολιτικής. Όλα όσα διαµόρφωναν  τη ζωή του καθορίζονται 

πέρα και µακριά απ΄ αυτόν. Πολλές φορές αδυνατούσε να κατανοήσει τους 

όρους που τον κυβερνούσαν. ∆υνάµεις άγνωστες αποφάσιζαν πλέον τους 

νόµους που θα εφαρµόζονταν, τους φόρους που θα πλήρωνε, τις αγγαρείες που 

θα έκανε. Τα κοινά πλέον δεν µπορούσαν να ήταν τµήµα του ενδιαφέροντος 

του. Για τους λόγους αυτούς και στις κατώτερες κοινωνικές οµάδες η 

ανασφάλεια ήταν έντονη. 

Στο σύνολο λοιπόν της κοινωνίας του 2ου αιώνα µ.Χ. υπήρχε µία 

γενικευµένη ανησυχία,  αν και για διαφορετικούς λόγους για κάθε κοινωνικό 

στρώµα. Η προσφυγή στα µαντεία, ή όπου αλλού µπορούσαν να προβλέψουν 

το µέλλον και εάν ήταν δυνατόν να το καθορίσουν, ήταν µάλλον αναπόφευκτη. 

Έχουµε λοιπόν µια αύξηση της µαντικής δραστηριότητας  ως αποτέλεσµα  της 

διευρυµένης κινητικότητας  που υπήρχε την εποχή αυτή. Ο 2ος µ.Χ. υπήρξε 

εποχή αναβίωσης των µαντείων κυρίως στο ανατολικό τµήµα της 

αυτοκρατορίας. Σ� αυτό φαίνεται να συµφωνούν πολλοί σύγχρονοι µελετητές 

της Ύστερης Αρχαιότητας.21 Οι φιλολογικές πηγές και οι επιγραφές από την 

περίοδο αυτή συνηγορούν στην άποψη της αύξησης της µαντικής 

δραστηριότητας. Ας δούµε πως εξελίχθηκε η κατάσταση στα µαντεία της Μ. 

Ασίας, που αυτή την εποχή γνώρισαν περίοδο δόξας και ακµής.   
                                                 
21 Σε βιβλία και άρθρα για το θέµα αυτό πολλοί συγγραφείς συµφωνούν για την αύξηση της µαντικής 
δραστηριότητας κατά τον 2ο αιώνα. Μερικά απ� αυτά είναι: R. Lane Fox, Pagans and Christians, 
Harmondsworth, London, 1986., H. W. Parke, The Oracles of Apollo in Asia Minor, London, 1985, H. 
W. Parke, Τα Ελληνικά µαντεία,  P. Brown, Ο κόσµος της ύστερης αρχαιότητας 150-175 µ.χ., µτφ. 
Ε.Στταµπόγλη, Αθήνα, 1989, P. Athanasiadi, �Dreams, Theurgy and Freelance Divination: The 
Testimony of Iamblichus�, Journal of Roman Studies, 83, 1993, 115-130, D. E. Aune, Prophesy in 
Early Christianity, Michigan 1991. 



  Ο αυτοκράτορας Τραϊανός  ξεκίνησε την χρυσή περίοδο του µαντείου 

των ∆ιδύµων όταν συνέβαλλε σηµαντικά στην επισκευή της ιεράς οδού µεταξύ 

Μιλήτου και ναού. Το 101 µ.Χ. αναγορευόταν σε προφήτη και το 116-117 

µ.Χ. σε στεφανοφόρο του µαντείου. Ο διάδοχός του, ο Αδριανός, συνέχισε την 

πολιτική ενίσχυση των µαντείων και το 136/137 µ.Χ.  αποδεχόταν την τιµητική 

θέση του προφήτη στα ∆ιδύµα. Έχουν βρεθεί αγάλµατα που του τα αφιέρωνε η 

πόλη και πάνω από τριάντα µικροί βωµοί αφιερωµένοι σ� αυτόν από 

ιδιώτες.22Τα αφιερώµατα αυτά είναι ενδεικτικά των ενεργειών του Αδριανού 

προς τη Μίλητο και το µαντείο. Το αυτοκρατορικό αυτό πατρονάρισµα 

συνέβαλε στην άνοδο του µαντείου. 

Οι αναφορές για τα ∆ίδυµα συνηγορούν για την αύξηση της 

δραστηριότητας  του µαντείου. Ο Λουκιανός συνέκρινε το µαντείο των 

∆ιδύµων  µε των ∆ελφών  και της ∆ήλου.23 Ο Αλέξανδρος προέτρεπε άλλους 

να πηγαίνουν σ� αυτά.24 Στο µυθιστόρηµα τού Απουλήιου «Ο Χρυσός 

Γάιδαρος», το οποίο γράφτηκε γύρω στο τέλος του 2ου αιώνα, η δράση ξεκινάει 

από µια απάντηση «από το αρχαιότερο µαντικό κέντρο του θεού της 

Μιλήτου».25 

 Όµως, κατά την περίοδο αυτή ένα άλλο µαντείο της Μ. Ασίας, η 

Κλάρος κατάφερε να γίνει ανταγωνιστής των ∆ιδύµων. Η ανασκαφή26 έφερε 

στο φως ναό του 3ου αι. π.χ. που σχεδιάστηκε σε κολοσσιαία κλίµακα και 

πιθανόν δεν ολοκληρώθηκε ποτέ. Το περίστυλο αποπερατώθηκε κατά τη 

βασιλεία του αυτοκράτορα Αδριανού, που όπως φαίνεται από µια επιγραφή 

στο επιστύλιο, είχε συµβάλλει οικονοµικά στην κατασκευή του. Οι καλύτερες 

µαρτυρίες για τη λειτουργία του µαντείου πηγάζουν από επιγραφικές 

καταγραφές που έχουν βρεθεί σε µεγάλο αριθµό. Ως µια ένδειξη του σεβασµού 

προς τον Απόλλωνα, οι πόλεις που έστελναν  πρεσβείες να συµβουλευτούν το 

µαντείο κατέγραφαν τις επισκέψεις τους, χαράσσοντας στο ναό ένα υπόµνηµα 

για την περίπτωση. Οι αφιερωµατικές αυτές σηµειώσεις ανάγονται στον 2ο αι. 
                                                 
22 H. W. Parke, The Oracles of Apollo in Asia Minor, Λονδίνο, 1985,  σελ. 73.  
23 Λουκιανός, Αλέξανδρος 8. 
24 ό.π. 29. 
25Απουλήιος, Ο Χρυσός Γάιδαρος  4,32. 
26 L. Robert, Les Fouilles de Claros, Limoges 1954, στο H. W. Parke, Τα  Ελληνικά µαντεία,  σελ.169. 



µ.Χ. και στις αρχές του 3ου αι. και δείχνουν ότι επισκέφτηκαν το µαντείο 

αντιπροσωπείες από πόλεις σε µια έκταση που δεν θα µπορούσε κανείς να 

φανταστεί από τις ενδείξεις των φιλολογικών µας κειµένων. Οι µαρτυρίες 

αυτών των επιγραφών δείχνουν ότι επεδίωκαν χρησµούς πόλεις από τις ακτές 

της Μαύρης Θάλασσας, την Μακεδονία και τη Θράκη, όχι όµως και από την 

ηπειρωτική Ελλάδα. Ο Parke υποστηρίζει ότι πόλεις που δεν συµβουλεύονταν 

τα ∆ίδυµα κατέφευγαν στην Κλάρο και αντιστρόφως.27  

Οι επιγραφές δείχνουν συχνά ότι η πρεσβεία είχε αποστολή µεγαλύτερη 

από την απλή διαδικασία της επερώτησης του θεού. Υπάρχουν αναφορές σε 

µυστήρια, ενώ η πρεσβεία συνοδευόταν συχνά από χορωδία νεαρών ανδρών ή 

και γυναικών που τραγουδούσαν ειδικό ύµνο στον Απόλλωνα. Από τις 

επιγραφές βγαίνει η εικόνα µιας τελετουργίας περίπλοκης και επιτηδευµένης. 

Η άνοδος της δραστηριότητας του µαντείου της Κλάρου 

αντικατοπτρίζεται και στις φιλολογικές µαρτυρίες που πυκνώνουν τον 2ο 

αιώνα. Tους προηγούµενους αιώνες οι φιλολογικές µαρτυρίες απουσίαζαν  

σχεδόν τελείως. Ο Λουκιανός, τόσο στον Αλέξανδρο28 όσο και στο Θεών 

∆ιάλογοι,29αναφερόταν στο µαντείο της Κλάρου και των ∆ιδύµων ως µαντεία 

που εξαπατούσαν τον κόσµο. Το ενδιαφέρον είναι ότι τα συγκρίνει µ� αυτό των 

∆ελφών, µαντείο αναµφισβήτητα µε µεγάλο κύρος έστω και αν αυτή την εποχή 

δεν βρίσκονταν στην ακµή του. Ο Αίλιος Αριστείδης ανέφερε  την προσφυγή 

των κατοίκων της Σµύρνης σ� αυτό γύρω στο 149 µ.Χ. ύστερα από ένα 

σεισµό.30Στο µυθιστόρηµα Των κατ� Ανθείαν και Αβρακόµην 

Εφεσιακών,31πιθανώς του Ξενοφώντα από την Έφεσο στο δεύτερο µισό του 2ου 

αιώνα, ο πρωταγωνιστής ζητά να µάθει από το µαντείο τα αίτια της ασθένειάς 

του. Στις αρχές του 2ου αιώνα µ.Χ. ο κυνικός φιλόσοφος Οινόµαος εξαπολούσε 

επίθεση εναντίον της Κλάρου και των µαντείων του Απόλλωνα εξ αιτίας µιας 

απάντησης του µαντείου σχετικά µε το εµπόριο που διαπίστωσε ότι είχε δοθεί 

                                                 
27 H. W. Parke, Τα  Ελληνικά µαντεία,  σελ. 171. 
28 ό.π. 8. 
29 Λουκιανός, Θεών ∆ιάλογοι. 16. 1.  
30 Αίλιος  Αριστείδης, Λόγοι, 15. 
31 Ξενοφώντα, Των κατ� Ανθείαν και Αβρακόµην Εφεσιακών λόγων βιβλία ή Εφεσιακά, 1,6.  



και σε πολλούς άλλους.32 Από τα στοιχεία αυτά µπορούµε να συµπεράνουµε 

µια δυναµική εµφάνιση του µαντείου κατά τον 2ο αιώνα µ.Χ.,  που του 

κατέστησε ανταγωνιστικό του παραδοσιακού και µεγαλύτερου µέχρι εκείνη 

την εποχή µαντείο των ∆ιδύµων. 

Όµως εκτός από τα δυο αυτά µεγάλα µαντεία έχουµε ενδείξεις και για 

την δραστηριότητα άλλων µικρότερων µαντείων στην ευρύτερη περιοχή της 

Μ. Ασίας,  όπως τη Μαλλό στην Κιλικία, όπου υπήρχε το µαντείο του 

Αµφίλοχου. Ο Λουκιανός το ονόµαζε από τα επιφανέστερα και τα πιο 

αληθινά33 και ο Αλέξανδρος έστελνε σ� αυτό πελατεία34 από το Αβώνειο 

Τείχος. Ο Πλούταρχος το ανέφερε σαν ένα σπουδαίο µαντείο που 

λειτουργούσε στην Κιλικία,  στο οποίο συνέβαιναν εκπληκτικά πράγµατα.35  

Ακόµη, στην Χαλκηδόνα ο τοπικός ναός του Απόλλωνα είχε τον τίτλο 

«χρηστήριος». Ο Αλέξανδρος παίρνει από αυτό το ιερό το χρησµό για τη 

µετανάστευση του Απόλλωνα και του Ασκληπιού στο Αβώνειο Τείχος.36 Το 

µαντείο ήταν παλιό και λειτουργούσε από τον 2ο αιώνα π.Χ. Όµως ο ∆ιονύσιος 

ο Βυζάντιος το ανέφερε σαν ένα σηµαντικό κέντρο µαντικής και στα τέλη του 

2ου αιώνα µ.Χ.37 

Oλες αυτές οι αναφορές µας δίνουν την εντύπωση µίας αυξητικής τάσης 

της λειτουργίας των µαντείων την εποχή που εξετάζουµε. Τα στοιχεία αυτά 

µας οδηγούν στο συµπέρασµα για κάποια άνοδο της φήµης των µαντείων το 2ο 

αιώνα µ.Χ., αν και ορισµένα από αυτά είναι πιθανό να µην υποδηλώνουν µόνο 

αυτό. Η αύξηση για παράδειγµα του αριθµού των επιγραφών ίσως να µην 

φανερώνει µόνο την αύξηση της µαντικής δραστηριότητας, αλλά το ότι σε µια 

ακµάζουσα περίοδο, όπως ο 2ος αιώνας στην Ασία, περισσότερα χρήµατα ήταν 

διαθέσιµα για µια τέτοια δαπανηρή ανάληψη όπως η εγχάραξη µιας µακριάς 

καταγραφής σε πέτρα. Η µια υπόθεση δεν αναιρεί την άλλη και θα µπορούσε η 

µεγαλύτερη οικονοµική άνεση ενός µέρος του πληθυσµού να εξηγεί την 

                                                 
32 Ευσέβιος, Ευαγγελική Προπαρασκευή, 5, 22-23. 
33 Λουκιανός, Φιλοψευδής ή Απίστων 38. 
34 Λουκιανός, Αλέξανδρος 29. 
35 Πλούταρχος, Ηθικά 434. 
36 Λουκιανός, Αλέξανδρος 10. 
37 ∆ιονυσίου  Βυζαντίου, Ανάπλους Βοσπόρου, 111, 15. 



καταγραφή της αύξηση της µαντικής δραστηριότητας σε εγχάρακτες 

επιγραφές.  

Ένα άλλο αξιοπρόσεκτο σηµείο στην άνοδο της µαντικής 

δραστηριότητας τον 2ο αιώνα µ.Χ. είναι η µετατόπιση του κέντρου βάρους των 

µαντείων από την κεντρική Ελλάδα σε περιφερειακά, όπως αυτά της Μ. Ασίας.  

Ο Πλούταρχος αισθάνθηκε την ανάγκη να συζητήσει τα αίτια της 

µείωσης του κύρους των µαντείων στην κυρίως Ελλάδα και αναγνώριζε ότι 

πολλά µαντεία στις µέρες του είχαν εκλείψει.38 Ακόµη και το µαντείο των 

∆ελφών υπολειτουργούσε.39 Παρά την κάποια αναγέννηση που γνώρισε το 

µαντείο, µε την βοήθεια κυρίως του Αδριανού, φαίνεται ότι αυτή ήταν 

περιορισµένου βαθµού και κύρους.40 Όµως δεν φαίνεται η ίδια κατάσταση να 

επικρατούσε και στα µαντεία και της Μ. Ασίας. Στο ίδιο έργο41 που ο 

Πλούταρχος παραδεχόταν τη µειωµένη λειτουργία των ∆ελφών και το 

κλείσιµο πολλών µαντείων της κεντρικής Ελλάδος, αναγνώριζε επίσης ότι 

στην Κιλικία το µαντείο του Αµφίλοχου βρισκόταν σε ακµή.  Το τιµούσε και 

το σεβόταν ο ίδιος ο ηγεµόνας της, αν και είχε αµφιταλαντευτεί για λίγο, 

επηρεασµένος από τους Επικούρειους.42  

Έτσι, σε µαντεία της Μ. Ασίας, όπως των ∆ιδύµων και της Κλάρου, η 

βοήθεια του Αδριανού αποτέλεσε αφορµή για αύξηση της µαντικής του 

δραστηριότητας. Παραδοσιακά µαντεία όπως αυτά των ∆ιδύµων 

αναγεννήθηκαν, λιγότερο γνωστά όπως αυτό της Κλάρου, έγιναν 

ανταγωνιστικά των παραδοσιακών, ενώ άλλα εντελώς νέα όπως αυτό του 

Αλέξανδρου απέκτησαν  εύκολα µεγάλη πελατεία, µέρος της οποίας 

αναµφίβολα απέσπασαν από τα προηγούµενα.  

Η αυτοκρατορική υποστήριξη όµως δεν ήταν ικανή για την συνολική 

αναβίωση των µαντείων. Τα παλιά θρησκευτικά κίνητρα δεν είχαν πια το 

µονοπώλιο των προφητών και τα επίσηµα µαντεία ίσως να είχαν χάσει µέρος 

του κύρους τους. Ο λόγος δεν ήταν ότι η ανθρώπινη περιέργεια είχε µειωθεί, 
                                                 
38 Πλούταρχος, Περί των εκλελοιπότων χρηστηρίων 413. 
39 ό.π. 414.  
40 H. W. Parke, Τα Ελληνικά µαντεία,   σελ. 167. 
41 Πλούταρχος, Περι των εκλελοιπότων χρηστηρίων  413. 
42 ό.π. 434. 



αλλά ότι ο ανταγωνισµός είχε αυξηθεί. Μεγάλο µέρος από την αυξανόµενη 

ζήτηση χρησµών µετατοπίστηκε σε περιφερειακά µαντικά κέντρα όπως αυτό 

της Κλάρου ή σε εντελώς νέα όπως αυτό του Αλέξανδρου στο Αβώνειο Τείχος. 

Η γρήγορη επιτυχία του τελευταίου αποτέλεσε ένδειξη ή ίσως και απόδειξη της 

άνθησης των µαντείων τον 2ο αιώνα µ.Χ. Η φήµη και ο αριθµός των χρησµών 

του ξεπέρασαν κατά πολύ τα τοπικά επίπεδα. Η φήµη του µαντείου έφτασε 

µέχρι την Ρώµη και τον ίδιο τον Αυτοκράτορα και έδινε γύρω στους πενήντα 

χιλιάδες χρησµούς τον χρόνο.43 

Εκτός από τα επίσηµα µαντεία, νέες δυνατότητες προφητείας άρχισαν 

να αναπτύσσονται κατά  τον δεύτερο αιώνα. Την εποχή του Μάρκου Αυρήλιου 

ο Ιουλιανός ο Χαλδαίος εµφανίστηκε ως ο εφευρέτης της «Θεουργίας».44 Αυτή 

πήρε τη µορφή της χρήσης µαγικών µέσων προς επίτευξη επικοινωνίας µε τα 

θεία.45 Οι πιο σηµαντικές εκφάνσεις της ήταν η εµψύχωση αγαλµάτων ώστε να 

εκστοµίζουν προφητείες ή η προσέλκυση υπερφυσικών δυνάµεων και η 

πρόκληση προσωρινής ενοικησεώς τους σε ένα ανθρώπινο µέντιουµ που θα 

µπορούσε έτσι να καταστεί φορέας προφητείας.46 Το αποτέλεσµα ήταν εν 

µέρει επιζήµιο για την δηµοτικότητα και τη λειτουργία των παλαιών µαντικών 

κέντρων, γιατί ήταν δυνατό κάποιος να στήσει το δικό του µαντείο και να 

πειραµατίζεται µε τις δικές του µαντικές αποκαλύψεις. Εξάλλου, καθώς η 

θεουργία47 συνδεόταν µε τη µελέτη της φιλοσοφίας, είχε µια νέα γοητεία.  

Ο Αλέξανδρος δεν υπήρξε θεουργός, αλλά επωφελήθηκε από τη νέα 

τάση ως προς την µαντική. Η άνεση µε την οποία οι άνθρωποι αποδέχτηκαν 

νέους τρόπους και τόπους µαντικής δραστηριότητας, ασφαλώς ευνόησε το νέο 

µαντείο της Παφλαγονίας.  

Ο Λουκιανός ανέφερε ότι η ελπίδα και ο φόβος ήταν αυτά που έκαναν 

τους ανθρώπους να ζητούν να µάθουν γι� αυτά που πρόκειται να συµβούν.48 

                                                 
43 Λουκιανός, Αλέξανδρος 23. 
44 Προκαλώντας βροχή στη διάρκεια της εκστρατείας του Μάρκου Αυρήλιου εναντίων των Κουάδων, 
ο Ιουλιανός έσωσε το Ρωµαικό στράτευµα από το µαρτύριο της δίψας: Λιβάνιος, Λόγοι,240,1. 
45 E. R. Dodds, Οι Έλληνες και το παράλογο, µτφ. Γ.Γατροµανωλάκη, Αθήνα 1978,  σελ. 242. 
46  H. W. Parke, Τα Ελληνικά µαντεία, σελ. 173. 
47 Θεουργία καλείται η βοήθεια των θεών προς τις ανθρώπινες ψυχές να ανυψωθούν προς τις ανώτερες 
τάξεις και να ενωθούν.  
48 Λουκιανός, Αλέξανδρος 8. 



Φαίνεται ότι είχε δίκιο.  Η χιλιόχρονη και πλέον παρουσία των µαντείων στον 

Ελληνικό και Ρωµαϊκό κόσµο ήταν συνέπεια της ανθρώπινης αυτής ανάγκης. 

Σ� όλο αυτό το µεγάλο διάστηµα υπήρχαν αυξοµειώσεις της µαντικής 

δραστηριότητας και αλλαγές στον τρόπο µαντείας. Οι άνθρωποι πίστευαν στα 

µαντεία όχι γιατί ήσαν δεισιδαίµονες αλλά επειδή τους χρειαζόταν αυτή η 

πίστη. Η µείωση του κύρος των µαντείων και της προσέλευσης σ� αυτά,  κάτι 

που παρατηρήθηκε κατά τους χρόνους της Ρωµαϊκής ∆ηµοκρατίας, δεν 

οφειλόταν στο ότι οι άνθρωποι είχαν γίνει περισσότερο σκεπτικιστές αλλά 

µάλλον στο ότι είχαν άλλους πρόχειρους τρόπους για να εξασφαλίζουν 

προβλέψεις.49  

Ο 2ος αιώνας µ.Χ. υπήρξε εποχή ανόδου των µαντικών δραστηριοτήτων 

και ήταν η τελευταία αναλαµπή της πριν το οριστικό τέλος λίγους αιώνες 

αργότερα. Πρέπει να σηµειώσουµε όµως ότι η άνοδος αυτή δεν οφειλόταν σε 

αύξηση της δεισιδαιµονίας, αλλά µάλλον στο ότι οι άνθρωποι την εποχή εκείνη 

ένοιωθαν περισσότερο ανασφαλείς και είχαν µεγαλύτερη ελευθερία να 

επιλέξουν τα παραδοσιακά ή τα νέα µαντεία για τις συµβουλές τους. Πιθανά να 

υπήρχε  εν µέρει και µεγαλύτερη οικονοµική άνεση για την προσφυγή σ� αυτά. 

Η διαφορά της ανόδου αυτής ήταν ότι αυτοί που αναζητούσαν τη βοήθεια των 

θεών είχαν νέους τρόπους και τόπους προσέγγισής τους δίπλα στους παλιούς 

που λειτουργούσαν ακόµη. Η στροφή σε περιφερειακά κέντρα µαντείας ή σε 

εντελώς νέα, αυτό ακριβώς δήλωνε.  

                                                 
49E.R. Dodds, Οι Έλληνες και το παράλογο,    σελ. 78. 



Οι χρησµοί 

«Ου γαρ ο δείνα µα ∆ία κατέβαινε περί  
ωνης ανδραπόδου χρησόµενος ουδ� ό δείνα  

περί εργασίας, αλλά πόλεις µέγα δυνάµενοι  

και βασιλεις και τύραννοι µέτριον ουθέν 

φρονούντες ενετύγχανον τω θεω περί πραγµάτων»50 

 

Όταν ο Πλούταρχος υποστήριζε ότι εξαιτίας των απλών ερωτήσεων η 

Πυθία δεν έδινε πλέον έµµετρους χρησµούς και ότι δεν ρωτούσαν πια οι 

πόλεις, οι βασιλείς και οι τύραννοι, είχε διαπιστώσει τη µισή αλήθεια. 

Πράγµατι, στο τέλος του 1ου αιώνα µ.Χ.,  οι πόλεις δεν συµβουλευόντουσαν τα 

µαντεία για σηµαντικά ζητήµατα όπως συνέβαινε στην κλασική εποχή.  Πόλεις 

κράτη δεν υπήρχαν πια ενώ η κεντρική διοίκηση της ρωµαϊκής αυτοκρατορίας 

δεν είχε τόσο την ανάγκη προσφυγής στα µαντεία για να επιβάλλει την εξουσία 

της. Έτσι, οι ερωτήσεις που υποβάλλονταν στα µαντεία αυτή την εποχή από 

ιδιώτες  αφορούσαν συνηθισµένες καθηµερινές ανάγκες και απορίες. Η άλλη 

µισή αλήθεια που δεν µπόρεσε να διαπιστώσει ήταν ότι στο παρελθόν δεν 

ζητούσαν τις συµβουλές των µαντείων µόνο οι πόλεις και οι βασιλείς αλλά και 

ιδιώτες που ενδιαφέρονταν για τα ίδια πεζά ερωτήµατα. Τα πεζά ερωτήµατα 

που απηύθυναν οι άνθρωποι στο µαντείο δεν ήταν τίποτα καινούργιο. Ο 

Πλούταρχος είχε µάλλον  πολύ µεγάλη ιδέα για το παρελθόν.   

Οι αρχαίοι ιστορικοί καταγράφουν προσφυγές για κρατικές υποθέσεις.  

Οι ανάγκες των απλών ανθρώπων να γνωρίσουν τη βούληση των θεών ή να 

προβλέψουν το µέλλον σπάνια σχολιάζονται από τους συγγραφείς των 

κλασικών χρόνων.51 Όταν όµως έχουµε µαρτυρίες για τα ερωτήµατα των 

απλών ανθρώπων, αυτές είναι αποκαλυπτικές.  

Στο µαντείο της ∆ωδώνης οι ερωτήσεις από τον 5ο αιώνα π.Χ. 

υποβάλλονταν γραπτώς και χαράσσονταν µ� ένα αιχµηρό εργαλείο πάνω στην 

µαλακή επιφάνεια  ελασµάτων από µολύβι. Κατά τις ανασκαφές βρέθηκαν 

                                                 
 
50 Πλούταρχος, Περί του µη χραν έµµετρα νυν την Πυθίαν 407D. 
51 ∆. Κυρτάτας (επιµ.), Τα εσόµενα,  σελ. 11. 



αρκετές τέτοιες χρηστήριες επιγραφές. Τα ερωτήµατα είναι ποικίλα και πάντως 

όχι πολύ διαφορετικά από αυτά που ανέφερε ο Πλούταρχος για την εποχή του.  

Ερωτήµατα για το αν «έπρεπε  να παντρευτεί», αν «θα αποκτούσε 

παιδιά», αν «η Βοστρύχα είχε κλέψει τα χρήµατα που έχασε ο ∆έων», αν 

«έπρεπε να ταξιδέψει», αν «ήταν καλό να κάνει εµπόριο» είναι µερικά µόνο 

απ� αυτά που υποβλήθηκαν στο µαντείο από τον 5ο έως και τον 3ο αιώνα π.χ.52  

Ο Πλούταρχος αναφέρει ότι οι  απλές ερωτήσεις που γινόντουσαν στους 

∆ελφούς  αφορούσαν «αν πρέπει να γίνει γάµος», «αν πρέπει να γίνει 

θαλάσσιο ταξίδι», «αν πρέπει να συναφθεί δάνειο».53Οι ερωτήσεις έχουν 

απόσταση 4-5 αιώνες, όµως φαίνεται σαν να έγιναν από τους ίδιους 

ανθρώπους. Αν και τα παραδείγµατα δεν αφορούν το ίδιο µαντείο, δεν έχουµε 

λόγους να πιστεύουµε ότι στο µαντείο των ∆ελφών δεν υποβάλλονταν τέτοια 

ερωτήµατα.  

Επίσης ο κυνικός φιλόσοφος Οινόµαος, στις αρχές του 2ου αιώνα π.Χ. 

στρεφόταν εναντίον του µαντείου της Κλάρου εξαιτίας του ότι είχε πάρει την 

ίδια απάντηση µε άλλους όταν ρώτησε για κάποιο πρόβληµα µε το εµπόριο.54 

Το ερώτηµα που υπέβαλλε στο µαντείο αφορούσε το εµπόριο, µια ερώτηση 

συνηθισµένη για τα µαντεία σε διαφορετικές εποχές  που και  άλλοι έµποροι 

υπέβαλλαν σε αυτά.   

 Σπαράγµατα παπύρων µε ερωτήσεις σε µαντεία της Αιγύπτου του 2ου � 

5ου αιώνα µ.Χ. µαρτυρούν ότι οι ερωτήσεις 55 δεν είχαν αλλάξει σηµαντικά για 

πολλούς αιώνες. «Αν πρόκειται να παντρευτεί», «αν έπρεπε να µετοικήσει», 

«αν οι δούλοι είναι ένοχοι κλοπής» είναι µερικά από τα ερωτήµατα που 

υποβάλλονταν και εξέφραζαν διλήµµατα, απορίες και αγωνίες για καθηµερινά 

προβλήµατα της κοινωνίας της Αιγύπτου.  

Το µαντείο του Αλέξανδρου δεχόταν ερωτήσεις για ταξίδια, για γάµους, 

για τη σωστή διαπαιδαγώγηση των παιδιών και αναλάµβανε επίσης την εύρεση 

δραπετών δούλων, την ανακάλυψη  κλεπτών και ληστών, όπως και την εύρεση 
                                                 
52 Σ. ∆άκαρη, Οδηγός Αρχαιολογικού χώρου ∆ωδώνης,  Μ.24, Μ.36, Μ.1, Μ.46, Μ.13, Ιωάννινα 1971. 
53 Πλούταρχος, Ηθικά 408C. 
54 Ευσέβιος,  Ευαγγελική Προπαρασκευή, 5, 22-23.  
55 Ι. Πετρόπουλος, Οι έγνοιες των Αιγυπτιακών µαντείων,   στο ∆. Κυρτάτας (επιµ.), Τα εσόµενα,  σελ. 
165κ.ε.  



χαµένων θησαυρών. Φαίνεται ότι ο γάµος, το ταξίδι, η γέννηση των παιδιών 

και η ανεύρεση κλεπτών ήταν από τα πιο διαδεδοµένα θέµατα για τα οποία 

προσέτρεχαν στα µαντεία. Στην εποχή που εξετάζουµε δεν υπήρχαν πλέον οι 

πολιτικές δοµές που να δικαιολογούν  προσφυγές  για κρατικές υποθέσεις και 

οι πηγές µας αποκαλύπτουν κατά συνέπεια τα απλά ερωτήµατα που 

υποβάλλονταν για τις καθηµερινές έγνοιες των ανθρώπων.   

 Στις αρχές του 2ου αιώνα ο αυτοκράτορας Αδριανός, ο οποίος συνέβαλε 

στην αναβίωση των µαντείων και ως εκ τούτου ήταν φιλικά διακείµενος σ� 

αυτά, υπέβαλλε ερώτηµα προς των µαντείο των ∆ελφών. Είναι χαρακτηριστικό 

ότι δεν ζήτησε συµβουλή για κάποιο πρόβληµα αυτοκρατορικής πολιτικής, 

αλλά για το  αίνιγµα του τόπου καταγωγής του Οµήρου.56  

Ο Αλέξανδρος όταν ίδρυσε το µαντείο, ικανοποίησε ασφαλώς την 

αυξηµένη ζήτηση για χρησµούς. Υπήρχε διάχυτη η αντίληψη ότι οι Θεοί 

µεριµνούσαν για τους ανθρώπους και ανέµεναν τη θεϊκή παρέµβαση σε 

προσωπικό επίπεδο. Είχαν έτσι τη δυνατότητα να διαλέξουν ανάµεσα σε πολλά 

νέα φιλοσοφικά και θρησκευτικά ρεύµατα και να αναγνωρίσουν ανάµεσα σ� 

αυτά το καλύτερο για δίαυλο επικοινωνίας µε το θείο.  

Την ίδια εποχή, όταν είχε τεθεί το θέµα της µείωσης του κύρους των 

µαντείων, ο Πλούταρχος ανέπτυξε µια ενδιαφέρουσα θεωρία εκφράζοντας 

πιθανά κάποιες αντιλήψεις της περιόδου αυτής. Έλεγε λοιπόν ότι για την 

διατήρηση των µαντικών πνευµάτων δεν ήταν υπεύθυνοι οι θεοί του Ολύµπου, 

ο Απόλλων παραδείγµατος χάρη, αλλά κάποιες ήσσονες θεότητες, οι δαίµονες. 

Αντίθετα από τους ολύµπιους θεούς αυτοί γερνούν και µετά από αιώνες 

πεθαίνουν.57 Η αντικατάσταση των ολυµπίων θεών από απλούς δαίµονες 

βοηθούσε να διατηρηθεί το κύρος των αρχαίων θεών από τον σκεπτικισµό 

ορισµένων φιλοσοφικών σχολών, όπως οι επικούρειοι, και τις επιθέσεις των 

χριστιανών. Ακόµη έτεινε να αποκλείσει τους θεούς από κάθε επαφή µε τα 

ανθρώπινα όντα και να εισαγάγει τους δαίµονες ως ενδιάµεσους.58 Φαίνεται 

                                                 
56 H.W.Parke, Τα Ελληνικά µαντεία, σελ.167. 
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ότι η ιδέα, για κάποιους  οι οποίοι θα µεσολαβούσαν ανάµεσα στους θεούς και 

τους ανθρώπους, υπήρχε.       

Η παρέµβαση θα γινόταν από κάποιον  µεσολαβητή  που θα ήταν κάτι 

παραπάνω από άνθρωπος αλλά κάτι λιγότερο από θεός. Αυτό δεν οφειλόταν 

στην άνευ ορών µωροπιστία των ανθρώπων της εποχής, αλλά µάλλον στο ότι 

είχαν την ελευθερία να επιλέξουν ποιόν από τους κατόχους υπερφυσικής 

δύναµης θα αναγνώριζαν ως γνήσιο.59 

Η απόφαση να επιτρέπεται σε ένα ανθρώπινο όν η άσκηση υπερφυσικής 

εξουσίας συνεπαγόταν κάτι παραπάνω από απλή ευπιστία. Για να αποφασίσει 

µια κοινωνία να παραχωρήσει τέτοιες εξουσίες σε ανθρώπινα όντα έπρεπε να 

ξεπεράσει σοβαρούς ενδοιασµούς και να απασφαλίσει καλά δοκιµασµένους 

αµυντικούς µηχανισµούς, µε τους οποίους ήταν εξοπλισµένη για να ελέγχει 

κάθε µορφή υπερφυσικής δύναµης. Στον Αλέξανδρο αναγνωρίστηκε η εξουσία 

αυτή όπως είχε αναγνωριστεί λίγα χρόνια πριν στον Απόλλωνα τον Τυανέα ή 

τον πιο σύγχρόνό του, τον Περεγρίνο. 
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Τρόποι χρησµοδότησης 
 

 
Ο Αλέξανδρος υιοθέτησε γνωστούς τρόπους διάσηµων µαντείων της 

Αρχαιότητας. Σύµφωνα µε τον Λουκιανό,60 οι ερωτήσεις υποβάλλονταν 

συνήθως γραπτώς σε σφραγισµένες πινακίδες. Αυτός τις έπαιρνε και 

αποσυρόταν σ� ένα άδυτο, επιστρέφοντας λίγο αργότερα µε τις πινακίδες 

φαινοµενικά σφραγισµένες αλλά µε γραπτές απαντήσεις επισυνηµµένες. Η 

απόσυρση του προφήτη στο άδυτο γινόταν τόσο στους ∆ελφούς όσο και στα 

∆ίδυµα και στην Κλάρο. Είναι φανερό ότι  ως προς αυτές τις πρακτικές δεν 

πρωτοτύπησε. Επίσης έδινε έµµετρους χρησµούς και δεν απαντούσε µε ένα 

απλό «ναι» ή ένα «όχι» σε µια διαζευκτική ερώτηση.  Αν και το ναι η όχι  ήταν 

διαδεδοµένη µέθοδος,  δεν την χρησιµοποίησε και προτιµούσε τους γραπτούς 

έµµετρους χρησµούς ή τους αυτόφωνους. 

 Η στιχουργική µορφή του χρησµού που δεν συνηθιζόταν πια στις µέρες 

τού Πλούταρχου στους ∆ελφούς, ήταν παλιότερη συνήθεια και όπως αυτός 

διατείνονταν το εξάµετρο εφευρέθηκε στους ∆ελφούς.61Στους αρχαίους 

Σηµιτικούς λαούς η απαγγελία στίχων ή στιχουργήµατος ήταν δείγµα πως 

κάποιος είχε συνοµιλήσει µε τα πνεύµατα.62Στην πραγµατικότητα, ο 

αυτόµατος και εµπνευσµένος λόγος έτεινε παντού να ακολουθεί µετρικά 

πρότυπα. Τα µεγάλα και επίσηµα µαντεία φαίνεται ότι ακολούθησαν αυτήν την 

πρακτική.  

Οι ∆ελφοί σε όλη τη διάρκεια της ιστορίας τους ήταν σχεδόν πλήρως 

προσηλωµένοι στο δακτυλικό εξάµετρο και οι χρησµοί των ∆ιδύµων µετά την 

αποκατάστασή τους είναι σ� αυτήν την µορφή.63 Η Κλάρος όµως εµφανίζεται 

να έχει περάσει ορισµένα στάδια εξέλιξης. Οι πρώτες απαντήσεις που 

αποδίδονται στο µαντείο κατά τους ελληνιστικούς χρόνους είναι δοσµένες στα 

συνήθη εξάµετρα, αλλά οι ενδείξεις από την αυτοκρατορική εποχή µας έδωσαν 

                                                 
60 Λουκιανός, Αλέξανδρος 19. 
61 Πλούταρχος, Ηθικά 402D. 
62 A. Guillame, Prophecy and Divination among the Hebrews and other Semites,   N. York, 1938, σελ. 
245.  
63H.W. Parke,  Τα  Ελληνικά Μαντεία ,  σελ. 170. 



διάφορους ρυθµούς, όπως ιαµβικά τρίµετρα και τετράµετρα, τροχαϊκά 

τετράµετρα και αναπαιστικά τετράµετρα. Αυτό υπονοούσε µια νέα προσπάθεια 

να αποκτήσουν ποικιλία οι χρησµοδοτήσεις και να αναζωογονηθούν.  

Η ποικιλία αυτή των χρησµοδοτήσεων µαζί µε την καθιέρωση 

τελετουργικών και µυστηρίων θα µπορούσαν να ερµηνευθούν ως προσπάθεια 

προσαρµογής του µαντείου στις απαιτήσεις της νέας εποχής. Οι νεωτερισµοί 

αυτοί πρέπει να  ήταν επιτυχηµένοι, αν κρίνουµε από την ανάπτυξη που είχε το 

µαντείο κατά τον 2ο αιώνα µ.Χ.  

Ο Αλέξανδρος, όταν ίδρυσε το µαντείο και καθιέρωσε τελετές και 

µυστήρια,64 δεν έκανε τίποτα παραπάνω από το να υιοθετήσει πετυχηµένους 

νεωτερισµούς ενός άλλου δυναµικά ανερχόµενου µαντείου, της Κλάρου.  Οι 

νεαροί που µαζεύονταν από τις πόλεις του Πόντου και της Παφλαγονίας και 

που ο Λουκιανός ισχυρίζεται ότι τους µεταχειριζόταν σαν σκλάβους και τους 

αποπλανούσε,65 αποτελούσαν προφανώς µέλη  χορωδίας, που υµνούσε τον 

Θεό και έπαιρναν µέρος στα µυστήρια και τις τελετές. Πιθανώς, η κατηγορία 

είναι υπερβολική για ένα γεγονός που είχε το αντίστοιχό του και σε άλλο 

µαντείο.  

Ο Αλέξανδρος φαίνεται ότι υιοθέτησε και άλλους νεωτερισµούς. Οι 

χρησµοί ήταν έµµετροι και γραπτοί αλλά τα µέτρα ποίκιλαν. Ήταν 

χαρακτηριστικό ότι ο Αλέξανδρος δεν περιόριζε την δραστηριότητά του µόνο 

σε χρησµοδοτήσεις. Εκτός από την ανεύρεση χαµένων σκλάβων, τον 

εντοπισµό κλεφτών και την αποκάλυψη χαµένων θησαυρών, εγκαθίδρυσε µια 

σειρά µυστηρίων µε θεατρικές αναπαραστάσεις ελληνικών µύθων 

προσαρµοσµένων στη λατρεία της νέας του θεότητας. Η οµοιότητα µε την 

Κλάρο είναι εµφανής, καθώς µε τον ίδιο σχεδόν τρόπο αναµειγνύονταν 

χρησµοδοτήσεις και µύηση στα µυστήρια. Τα δυο αυτά µαντεία, ασφαλώς, 

ικανοποιούσαν τις τάσεις της εποχής. Το µαντείο παρείχε και αυτόφωνους 

χρησµούς,66όπου ο ίδιος ο θεός απαντούσε και φυσικά το αντίτιµο για αυτούς 
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ήταν µεγαλύτερο. Όµως αυτό συνέβαινε και στους ∆ελφούς.67 Ο Λουκιανός 

ανέφερε ότι  η οµιλία του ίδιου του Θεού-Γλύκωνα ήταν ένα  έξυπνο 

τέχνασµα,68 όµως και τα άλλα µαντεία το ίδιο έξυπνο τέχνασµα 

χρησιµοποιούσαν. 

Μπορούµε να υποθέσουµε ότι υπήρχε µια πελατεία από εύπορους 

ανθρώπους που επιζητούσαν άµεση επικοινωνία µε το θεό και ήταν 

διατεθειµένοι να πληρώσουν κάτι παραπάνω για  την  πετύχουν. Πίεζαν τον 

προφήτη να προσευχηθεί γι� αυτούς και να µιλήσει, όπως ένας φίλος µε τον 

θεό του. Ο ρόλος αυτός του διαµεσολαβητή δεν ήταν τόσο νέος. Στην Πέργαµο 

οι επισκέπτες ζητούσαν από τον ιερέα να ονειρευτεί γι� αυτούς όταν 

περνούσαν άσχηµη νύχτα. Ακόµη, από τον Απόλλωνα τον Τυανέα ζητούσαν τη 

µεσολάβησή του για την επικοινωνία τους µε τον Ασκληπιό, αφού ξέρανε ότι ο 

θεός τον είχε σε µεγάλη εκτίµηση.69 Στο Αβώνειο Τείχος οι άνθρωποι που 

απευθύνονταν στο µαντείο πίστευαν ότι µπορούν να έχουν έµµεση πρόσβαση 

στο νέο θεό και αυτός µπορούσε να µιλήσει κατευθείαν σ� αυτούς αν 

πλήρωναν κάτι παραπάνω τον προφήτη του.  

Στο µαντείο υπήρχαν ακόµη οι «εξηγητές»70 που βοηθούσαν τους 

ερωτώντες στην επεξήγηση των χρησµών, µια πρακτική που συνηθιζόταν στα 

µαντεία του Απόλλωνα.71 Πολλές φορές οι χρησµοί ήταν ασαφείς και 

χρειαζόταν επιπλέον βοήθεια για να εξηγηθούν, αφού ο θεός απαντούσε µε 

αινίγµατα.  

Οι εξηγητές αυτοί αµείβονταν και απέδιδαν ένα µέρος των χρηµάτων 

στο µαντείο. Εκτός από αυτούς, γύρω από το µαντείο υπήρξε ένας ολόκληρος 

επικουρικός µηχανισµός από συνεργάτες, υπηρέτες, χρησµολόγους, 

γραµµατείς και σφραγιστές για την επεξεργασία, προώθηση και επεξήγηση 

των χρησµών.72 Η επεξεργασία αυτή ήταν πιθανά η απόδοση των χρησµών σε 

έµµετρους στίχους. Όπως και σε άλλα µαντεία ήταν πιθανό ο προφήτης να µην 

                                                 
67R. Lane Fox, Pagans and Christians,  σελ. 248. 
68 Λουκιανός, Αλέξανδρος 26,28,21. 
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71  H.W. Parke,   Τα  Ελληνικά Μαντεία , σελ. 105. 
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έδινε τον χρησµό σε έµµετρο στίχο αλλά αυτό να το αναλάµβαναν οι 

«χρησµοποιοί». Στους ∆ελφούς, ∆ιδύµα και Κλάρο έχουµε ενδείξεις ότι 

συνέβαινε το ίδιο. ∆ηλαδή οι χρησµοί δίνονταν εµµέτρως όταν ο προφήτης ή η 

προφήτισσα δεν  το έκανε αυτό. Ο Στράβωνας73 αναφέρει ότι στους ∆ελφούς 

είχαν µισθώσει ποιητές για το σκοπό αυτό και ο Πλούταρχος74 εκφράζει την 

υποψία πως κάποτε στις παλιές ηµέρες οι ποιητές αυτοί υπέρβαιναν το 

καθήκον τους. 

 Το µαντείο του Αλέξανδρου ήταν ένα επίσηµο και µεγάλο κέντρο και 

χρησιµοποιούσε πρακτικές άλλων µεγάλων µαντείων. Οι χρησµοί ήταν πάρα 

πολλοί, πάνω από πενήντα χιλιάδες το χρόνο,75 και ο µηχανισµός αυτός 

µάλλον απαραίτητος. Η τιµή για κάθε χρησµό είχε οριστεί  µια δραχµή και δυο 

οβολούς76 και ήταν µάλλον υψηλή. Την ίδια εποχή το µαντείο του Αµφίλοχου 

στη Μαλλό στην Κιλικία αµειβόταν για κάθε χρησµό δυο οβολούς77 ενώ το 

ηµεροµίσθιο ενός εργάτη γης ήταν τέσσερις οβολοί.78 Χρειαζόταν δηλαδή 

κάποιος εργάτης γης δυο ηµεροµίσθια για ένα χρησµό.79 Μπορούµε λοιπόν να 

συµπεράνουµε ότι το µαντείο του Αλέξανδρου ήταν ακριβό, κάτι το οποίο δεν 

το εµπόδισε να γνωρίσει µεγάλη επιτυχία. Υπήρξε πετυχηµένο διότι κάλυψε τις 

ανάγκες της εποχής του και µάλιστα σε υψηλή τιµή. Αυτό συνέβη  διότι οι 

ανάγκες αυτές ήταν έντονες, όµως  υπήρχε και η  οικονοµική ευχέρεια για την 

κάλυψη των αναγκών αυτών. 

¨Όµως το ξεχωριστό  που υπήρχε στο µαντείο ήταν ότι, πρώτον 

συνδύαζε την πρόβλεψη µε την θεραπεία και τα µυστήρια και δεύτερον 

εξασφάλιζε την τεράστια προσωπική προβολή του προφήτη του. ∆ύσκολα 

συναντούµε σε άλλα µαντεία όλες αυτές τις δραστηριότητες µαζί. Τα ονόµατα 

των προφητών των άλλων µαντείων µας είναι σχεδόν άγνωστά.  
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 ΚΕΦΑΛΑΙΟ ∆ΕΥΤΕΡΟ 

 Ο ΝΕΟΣ ΑΣΚΛΗΠΙΟΣ 
  

Η λατρεία του Ασκληπιού 
 

 Ο Αλέξανδρος εµφανίστηκε ως προφήτης µίας νέας µετενσάρκωσης του 

Θεού Ασκληπιού, του Γλύκωνα. Η εµφάνιση αυτή έχει ιδιαίτερο ενδιαφέρον, 

τόσο ως προς την χρονική στιγµή που έγινε, όσο και ως προς το θεό που 

επιλέχθηκε. Ο Ασκληπιός κατά τον 2ο αι. µ.Χ. ήταν ένας καταξιωµένος Θεός. 

Ωστόσο δεν ξεκίνησε ως τέτοιος. Θα παρακολουθήσουµε την καθιέρωση της 

λατρείας του από τους αρχαϊκούς χρόνους για να κατανοήσουµε καλύτερα, 

γιατί ο Αλέξανδρος επέλεξε να γίνει προφήτης του συγκεκριµένου Θεού και 

για ποιο λόγο χρησιµοποίησε διάφορα τεχνάσµατα για την καθιέρωση της 

λατρείας του. Τεχνάσµατα τα οποία ο Λουκιανός τα αντιλαµβανόταν µόνο σαν 

καθαρή απάτη. 

 Ο Ασκληπιός δεν ήταν ένας παραδοσιακός Θεός. Σύµφωνα µε την 

ελληνική παράδοση είχε θνητή καταγωγή από την πλευρά της µητέρας του, της 

Κορωνίδας, ενώ πέθανε και ο ίδιος. Εποµένως, εκ πρώτης όψεως, ανήκε στον 

ηρωικό � θεϊκό τύπο.80 Όµως οι µετέπειτα µαρτυρίες επιβεβαιώνουν ότι 

λατρευόταν ως καταξιωµένος Θεός. 

 Η πρωιµότερη πηγή είναι ο Όµηρος, που τον ανέφερε στο Νηών 

Κατάλογο ως πατέρα των ηρώων γιατρών Μαχάονα και Ποδαλείριο, που 

συνόδευσαν τον στρατό των Αχαιών ως αρχηγοί των ανδρών της Θεσσαλικής 

Τρίκκης και άλλων κατοίκων της περιοχής,81ενώ σε άλλο απόσπασµα ο 

Μαχάονας αναφέρεται ως «γιος του Ασκληπιού, του άψογου γιατρού».82 Στα 

έπη ο Ασκληπιός εµφανιζόταν ως ένας θνητός γιατρός που συνδεόταν µε την 

Τρίκκη. Αν ο Όµηρος  τον ήξερε ως Θεό θα το ανέφερε. Ο Ησίοδος επίσης 

αναφερόταν στην ηµιθεϊκή καταγωγή του Ασκληπιού, τη δολοπλοκία της 

                                                 
80 L. Farnell, Ασκληπιός � ∆ιόσκουροι, Αθήνα, 1997, σελ. 13. 
81 Όµηρος, Ιλιάδα, Λ 833. 
82 Όµηρος, Ιλιάδα, ∆ 194. 



µητέρας του Κορωνίδας, κόρης του Θεσσαλού βασιλιά Φλεγύα και τον 

επακόλουθο θάνατο του Ασκληπιού, τον οποίο κεραυνόπληξε ο ∆ίας, επειδή 

έκανε το αµάρτηµα να αναστήσει τους νεκρούς.83Την ίδια εκδοχή γεννήσεως 

ακολούθησε και ο Πίνδαρος84 καθώς αυτή αναφέρονταν και στους Οµηρικούς 

Ύµνους.85Σύµφωνα µε αυτή, όπως µε λεπτοµέρειες µας παραδίδεται από τον 

Πίνδαρο, η Κορωνίδα, που περίµενε παιδί από τον Απόλλωνα  ερωτεύθηκε τον 

θνητό Αρκάδα Ίσχυ. Ο ∆ίας έµαθε για τον έρωτα αυτόν από την αδιακρισία 

µιας κουρούνας και σκότωσε την άπιστη ερωµένη του. Την ώρα που το νεκρό 

σώµα της Κορωνίδας παραδινόταν στην πυρά, ο θεός τράβηξε από τα σπλάχνα 

της τον Ασκληπιό και τον έσωσε. 

 Βάσει αυτών των φιλολογικών, αλλά και λατρευτικών µαρτυριών, έχουν 

διατυπωθεί δύο θεωρίες για την προέλευση του Ασκληπιού. Η πρώτη 

υποστηρίζει ότι ο Ασκληπιός ήταν µια χθόνια θεότητα που υπήρχε από παλιά 

στην Τρίκκη και ανήκε συγκεκριµένα στους Φλεγύες � Λαπίθες και στις 

µινυακές φυλές. Όπως και άλλες χθόνιες θεότητες, απέστειλε χρησµούς µέσω 

ονείρων, ιδιαίτερα για την θεραπεία ασθενών, µε τη µέθοδο της εγκοίµησης, 

κατά την οποία ο συµβουλευόµενος κοιµόταν  στο ιερό έδαφος µε το αυτί του 

να ακουµπά τη γη, για να λάβει το θεραπευτικό όνειρο από κάτω.86Η δεύτερη 

θεωρεί τον Ασκληπιό υπαρκτή προσωπικότητα: υπήρξε µεγάλος γιατρός και 

δέχτηκε ηρωικές τιµές µετά το θάνατό του. Σταδιακά, όπως και οι άλλοι 

ήρωες, απέκτησε πλήρη θεϊκή υπόσταση. 

 ∆εν είναι ξεκάθαρο αν αρχικά λατρεύονταν ως θεός ή ήρωας, γιατί 

ακόµη και η χαρακτηριστικότερη τελετουργία στα ιερά του Ασκληπιού, η 

εγκοίµησις, ανήκε τόσο στην ηρωολατρεία όσο και στη λατρεία θεοτήτων. 

Όπως ο θαµµένος ήρωας έτσι και ο χθόνιος γήινος θεός απέστελναν προφητικά 

όνειρα σε όσους κοιµόντουσαν στο έδαφος.87∆εν µπορούµε λοιπόν να πούµε 

µε βεβαιότητα αν ξεκίνησε η λατρεία του Ασκληπιού ως λατρεία ήρωα ή 
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χθόνιας θεότητας, όµως εξελίχθηκε σε µια λατρεία ενός πολύ δηµοφιλούς θεού 

που εντάχθηκε πλήρως στο ελληνικό πάνθεο. 

 Η αρχική πατρίδα του Ασκληπιού µάλλον ήταν η Τρίκκη της Θεσσαλίας 

και από εκεί πρέπει να µεταφέρθηκε η λατρεία του στη Φωκίδα και στη 

Βοιωτία. Από τη λατρεία του στη Φωκίδα συνδέθηκε µε τους ∆ελφούς και τον 

Απόλλωνα, όπου βρίσκουµε τον Ασκληπιό να εξασκεί, σύµφωνα µε τον 

Φερεκύδη, την ιατρική τέχνη «επαναφέροντας τους νεκρούς στη ζωή».88.Από 

εκεί η λατρεία του διείσδυσε στην Πελοπόννησο, ίσως εξαιτίας της φήµης του 

στη κεντρική Ελλάδα. Στην Επίδαυρο συναντούµε το πιο φηµισµένο 

λατρευτικό του κέντρο. Η εκδοχή για τη γέννηση του Ασκληπιού είναι, στην 

Επίδαυρο, διαφοροποιηµένη. Σ� αυτήν ο Απόλλωνας ήταν πατέρας του 

Ασκληπιού, όµως το µωρό γεννήθηκε κι εγκαταλείφθηκε σε ένα βουνό της 

Επιδαύρου. Ένας βοσκός που το βρήκε, έφυγε φοβισµένος όταν είδε ότι το 

τύλιξε µια λάµψη σαν αστραπή. Το µωρό µεγάλωσε αµέσως κι απέκτησε τη 

φήµη θαυµατουργού θεραπευτή που µπορούσε να αναστήσει νεκρούς.89Στην 

εκδοχή αυτή έχει εξαλειφθεί η θεϊκή τιµωρία της µητέρας του και η διάσωση 

του βρέφους από τη νεκρική πυρά. 

 Το κέντρο λατρείας του Ασκληπιού στην Επίδαυρο έγινε το πιο 

φηµισµένο στον ελληνικό κόσµο. Ρόλο έπαιξε και η στενή σχέση του 

Ασκληπιού µε την  ισχυρή λατρεία του Απόλλωνα Μαλεάτη που ήταν από 

παλιά εδραιωµένη στην ίδια τοποθεσία.90Ο Απόλλωνας Μαλεάτης 

µοιράζονταν το ναό µε τον Ασκληπιό. Είχαν µαζί  µια ζηλευτή συνεργασία που 

πιθανά επηρέασε την εκτίµηση του ελληνικού κόσµου για το νεότερο θεό και 

του εξασφάλισε µια θέση µεταξύ των ουράνιων θεών. 

 Το ίδιο συνέβη και στην Κόρινθο όπου ο Ασκληπιός πάλι µοιράζονταν 

το ναό του Απόλλωνα, µέχρι που τον ανέλαβε εξ ολοκλήρου.91Παρατηρούµε 

λοιπόν ότι στις πρώτες φάσεις της εξάπλωσης της λατρείας του Ασκληπιού, ο 

Απόλλωνας παρείχε ανεκτίµητη υποστήριξη στο γιο του. 
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 Στην Αθήνα η µεταφορά της λατρείας του Ασκληπιού συνέπεσε µε τον 

εορτασµό των Ελευσίνιων Μυστηρίων. Ο Φιλόστρατος ανέφερε ότι ο θεός 

υπέστη µύηση στα Ελευσίνια Μυστήρια σε µια τελετουργία που έγινε 

αποκλειστικά γι� αυτόν «επειδή έφτασε πολύ αργά από την Επίδαυρο για τα 

Μυστήρια».92 ∆ηµιουργήθηκαν στενοί δεσµοί µεταξύ του Ασκληπιού και του 

Ελευσίνιου δόγµατος. Η λατρεία του θεού πήρε µια µορφή µε βάση την 

πρακτική των Ελευσίνιων Μυστηρίων. Ιδεολογικά και διαδικαστικά τα δύο 

δόγµατα ήταν στενά συνυφασµένα.93 

 Ένα ακόµη στοιχείο  εξάπλωσης της λατρείας του Ασκληπιού ήταν το 

ιερό φίδι. Όπου κι αν πήγαινε ο Ασκληπιός πήγαινε µαζί του και το φίδι, το 

οποίο θεωρείτο πως ενσωµάτωνε τη θεραπευτική του δύναµη. Ίσως το φίδι 

ήταν ο ίδιος ο θεός µέσα από κάποια µυστική εξίσωση, η οποία αµφισβητούσε 

την ορθολογική εξήγηση.94 Η εδραίωση της λατρείας στην Αθήνα, τη Συκιώνα, 

τη Ρώµη και τη Κω έγινε µε τη µεταφορά ενός φιδιού από την Επίδαυρο. Η 

πολύ στενή σχέση µεταξύ φιδιών και ιατρικής βασιζόταν, εν µέρει, στην 

ικανότητα του φιδιού να υφίσταται ετήσια ανανέωση αποβάλλοντας το παλιό 

του δέρµα, το οποίο λειτουργούσε ως κατάλληλη µεταφορά για την 

αναγεννησιακή δύναµη της ιατρικής, καθώς επίσης και στο γεγονός ότι ιατρικά 

βότανα παράγονταν στη γη, την κατοικία χθόνιων υπάρξεων, όπως ήταν τα 

φίδια. 

 Η πίστη στη θεριοµορφική εµφάνιση ενός θεού δεν ήταν βεβαίως 

προνόµιο της λατρείας του Ασκληπιού. Αντίθετα, ο θεριοµορφισµός 

αντιπροσώπευε µια πολύ παλιά αντίληψη στην ελληνική θρησκεία, η οποία 

επισκιάστηκε, αλλά ποτέ δεν εκτοπίστηκε εξ ολοκλήρου από τον 

ανθρωποµορφισµό.95 

  Πολλά από τα χαρακτηριστικά του δόγµατος του Ασκληπιού που 

περιγράψαµε προηγουµένως, χρησιµοποιήθηκαν από τον Αλέξανδρο για την 
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εδραίωση της νέας µετενσάρκωσης του θεού στο Αβώνειο Τείχος της 

Παφλαγονίας στη Μικρά Ασία. 

 Η εγκαθίδρυση της λατρείας του νέου Ασκληπιού στο Αβώνειο Τείχος 

της Μικράς Ασίας είχε σαν βάση το δοκιµασµένο µοντέλο καθιέρωσης της 

λατρείας του θεού, αλλά ο Αλέξανδρος χρησιµοποίησε και ορισµένους 

πετυχηµένους νεωτερισµούς.  Η αρχή έγινε µε την προαναγγελία της 

µεταναστεύσεως του «Ασκληπιού» µαζί µε τον Απόλλωνα από το ιερό του 

δεύτερου στην Χαλκηδόνα που είχε την επωνυµία «χρηστήριος».96Η πατρική 

βοήθεια του Απόλλωνα στο γιο του ήταν εµφανής, αφού δε χρησµοδοτεί µόνο 

για τη µεταφορά της λατρείας, αλλά συνόδευσε τον «Ασκληπιό» στη νέα του 

πόλη. 

 Ο Αλέξανδρος δεν εµφανίστηκε µόνο ως προφήτης του Θεού, αλλά και 

ως συγγενής του, αφού µέσα από χρησµούς ισχυρίζονταν ότι ήταν απόγονος 

του Περσέα και του Ποδαλείριου του γιου του Ασκληπιού.97Το φίδι έπαιξε 

ρόλο στην εγκαθίδρυση της νέας λατρείας στην πόλη. Στην περίπτωση αυτή 

δεν έχουµε µεταφορά από κάποιο παραδοσιακό κέντρο, αλλά τη γέννηση ενός 

νέου ερπετού µέσα από τα θεµέλια του υπό ανέγερση ναού.98Μπορούµε να 

υποθέσουµε ότι ο Αλέξανδρος ευφυώς χρησιµοποίησε τη γέννηση ενός φιδιού 

ως νέα µετενσάρκωση του Ασκληπιού γιατί ίσως η παραδοσιακή µεταφορά 

ενός φιδιού από κάποιο κέντρο του Ασκληπιού να απαιτούσε επίσηµη έγκριση 

από το κέντρο αυτό και αυτή να ήταν δύσκολη για τη µικρή πόλη του 

Αβωνείου Τείχους. 

 Ο Ασκληπιός είχε γεννηθεί δεύτερη φορά «ενώ οι άλλοι άνθρωποι 

γεννιούνται µόνο µια»99 και αυτό ήταν πιθανά µια επιπλέον απόδειξη ότι 

πράγµατι ο ίδιος ο θεός εγκαθίστατο στη µικρή αυτή πόλη της Μ. Ασίας. Η νέα 

µετενσάρκωση του θεού ονοµάστηκε Γλύκων, ένα όνοµα συνηθισµένο και 
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κοινό στη Μ. Ασία κατά το 2ο αι. µ.Χ.100 Το οικείο αυτό όνοµα ίσως έκανε πιο 

εύκολη την υποδοχή του θεού στους νέους πιστούς. 

 Ο Λουκιανός ισχυρίζονταν ότι ο Αλέξανδρος είχε κρύψει ένα µεγάλο 

φίδι όπου του πρόσθεσε ένα πάνινο κεφάλι που είχε κάτι το 

ανθρωπόµορφο,101και οι «ανόητοι κι αµόρφωτοι»102 Παφλαγόνες το άγγιζαν 

και πίστευαν ότι ήταν ο ίδιος ο θεός. Ο συγγραφέας πίστευε ότι αποκάλυπτε τα 

τεχνάσµατα του απατεώνα Αλέξανδρου και περιέγραφε τους Παφλαγόνες 

«ανόητους κι αµόρφωτους». Όµως αν η κριτική γραφίδα του Λουκιανού 

περιέγραφε τη µεταφορά της λατρείας του Ασκληπιού από την Επίδαυρο στην 

Αθήνα το 420 π.Χ. και έλεγε ότι ο θεός είχε εισαχθεί «µε ένα καρότσι που το 

τραβούσαν δύο µουλάρια, ακολουθούµενος από ένα φίδι»,103ίσως η αναφορά 

να ήταν το ίδιο καυστική για τους Αθηναίους της κλασικής εποχής,  που 

υποδέχονταν ως θεό ένα φίδι µετακινούµενο µε κάρο. 

 Βέβαια, δεν ισχυρίζοµαι ότι η κοινωνία της Αθήνας του 4ου αι. π.Χ. 

ήταν ίδια µε αυτή του Αβώνειου Τείχους του 2ου αι. µ.Χ., αλλά ότι 

ακολουθήθηκε και στις δύο περιπτώσεις, όπως και σε άλλες, ένα γνωστό και 

οικείο µοντέλο διάδοσης µιας λατρείας µε κοινά χαρακτηριστικά. Η πρόσληψη 

που έγινε από την κάθε κοινωνία ήταν διαφορετική. Στη συνέχεια θα δούµε 

πώς υποδέχτηκαν τον θεό στο Αβώνειο Τείχος. 

 Είδαµε λοιπόν ότι ο Αλέξανδρος χρησιµοποίησε χρησµούς για την 

εγκατάσταση της νέας λατρείας στην πόλη και την ίδρυση ναού. Επίσης το φίδι 

χρησιµοποιήθηκε ως ένδειξη της γέννησης του θεού, το οποίο µάλιστα 

µεγάλωσε απότοµα και από µικρό ερπετό στα θεµέλια του ναού, έγινε ένα 

µεγάλο ανθρωπόµορφο φίδι που µπορούσαν µάλιστα να το αγγίξουν οι νέοι 

πιστοί. 

 Όπως σε όλες τις τελετουργίες εγκατάστασης, σκοπός της γέννησης του 

φιδιού ήταν να δώσει ευλογοφανή πραγµατικότητα στην ιδιοποίηση από την 

κοινότητα της εύνοιας του θεού. Κάθε διάδοση δόγµατος απαιτούσε την 
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κατάκτηση ενός συµβόλου της φυσικής παρουσίας του θεού είτε µε τη µορφή 

ενός ανθρώπινου ηθοποιού που παίζει το ρόλο ενός θεού, είτε ενός αγάλµατος 

ή ακόµη κι ενός ζώου που ήταν οικείο. Χωρίς αυτό το σύµβολο και χωρίς την 

τελετουργία που συνδέεται µε την έλευσή του δεν µπορούσε να υπάρξει 

δεσµός θεού και κοινότητας.104 Ο Ασκληπιός είχε ταυτιστεί µε το φίδι που 

ενσωµάτωνε τη θεραπευτική του δύναµη. Όταν ζητήθηκε η βοήθεια του 

Ασκληπιού από τη Ρώµη, το 293 π.Χ., το ιερό ερπετό µεταφέρθηκε µε πλοίο 

στην πρωτεύουσα της ρωµαϊκής αυτοκρατορίας. Η διαφορά εδώ έγκειται στο 

ότι το φίδι δεν µεταφέρθηκε από ένα λατρευτικό κέντρο αλλά γεννήθηκε ένα 

καινούριο που έγινε η µετενσάρκωση του θεού µε νέο όνοµα. 

 Κατά την τελική φάση εγκατάστασης και εµπέδωσης της λατρείας του 

Γλύκωνα � Ασκληπιού, ο Αλέξανδρος καθιέρωσε τριήµερες τελετές και 

µυστήρια µε λαµπαδηδροµίες και µυσταγωγίες. Την πρώτη µέρα 

παρουσιάζονταν η γέννηση του Απόλλωνα από τη Λητώ, ο γάµος του µε την 

Κορωνίδα και η γέννηση του Ασκληπιού. Προηγουµένως ο Αλέξανδρος είχε 

προτρέψει τους άθεους τους χριστιανούς και τους επικούρειους να µην 

κατασκοπεύσουν τα µυστήρια, προσδιορίζοντας έτσι και τους εχθρούς του 

νέου δόγµατος.105Η προτροπή αυτή δεν ήταν νέα και είχε προηγούµενο σε 

άλλο δόγµα. Όπως έχουµε δει, τα Ελευσίνια Μυστήρια ήταν στενά 

συνυφασµένα µε τη λατρεία του θεού στην Αθήνα. 

          Η προκήρυξη των Ελευσίνιων Μυστηρίων, η οποία δεν είναι γνωστή σε 

όλες της τις λεπτοµέρειες, όριζε ωστόσο πως οι συµµετέχοντες έπρεπε να είναι 

καθαροί στο σώµα, καθαροί στην ψυχή και να µιλούν ελληνικά. Ο 

Αλέξανδρος, µιµούµενος τα µυστήρια, άρχιζε µε απαγορεύσεις, «ώσπερ 

Αθήνασι», γι� αυτούς που θα τα παρακολουθούσαν, όµως οι απαγορεύσεις δεν 

αφορούσαν τους καθαρούς στο σώµα, την ψυχή και τους βαρβάρους, αλλά 

τους άθεους χριστιανούς και επικούρειους. Το µοντέλο ήταν το ίδιο, η 

πρόσληψη όµως ήταν διαφορετική.  
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 Στη δεύτερη µέρα των τελετών παρουσιάζονταν τα επιφάνεια του 

Γλύκωνος και η γέννηση του θεού.106 Οι τελετές αυτές λειτουργούσαν ως 

επανενεργοποίηση της πρώτης εµφάνισης του θεού στην κοινότητα και ο 

σκοπός τους ήταν να διατηρήσουν και να αναβιώσουν τους σωµατικούς και 

πνευµατικούς δεσµούς που συνέδεαν τη θεότητα µε την κοινότητα.107 Για τους 

ίδιους λόγους, αλλά και για την εµπέδωση και την πιστοποίηση της θεϊκής του 

καταγωγής, την τρίτη ηµέρα γινόταν ο γάµος του Ποδαλείριου µε τη µητέρα 

του Αλέξανδρου.108 Η τελετή αυτή περιλάµβανε και την αναπαράσταση του 

έρωτα της Σελήνης109 µε τον Αλέξανδρο που είχε σαν αποτέλεσµα τη γέννηση 

της κόρης του, την οποία είχε προσφέρει ως σύζυγο στο Ρωµαίο ανθύπατο της 

Ασίας Ρουτιλιανό.110 

 Έτσι λοιπόν οι τελετές και τα µυστήρια, που µιµούνταν εν µέρει τα 

Ελευσίνια, σκοπό είχαν αφενός να διατηρήσουν τους δεσµούς του θεού µε την 

κοινότητα, και αφετέρου να εδραιώσουν την πίστη για τη θεϊκή καταγωγή του 

Αλέξανδρου και την υπερφυσική του ένωση µε τη Σελήνη. Ο Αλέξανδρος, για 

τους συµµετέχοντες σε αυτά, δεν ανήκε πλέον στην ανθρώπινη σφαίρα. Ήταν 

κάτι παραπάνω από άνθρωπος, κάτι λιγότερο από θεός. Ήταν αυτός που 

µπορούσε και µεσολαβούσε ανάµεσα στο θεό και αυτούς για τα προβλήµατα 

και τις έγνοιές τους. 
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Ο Ασκληπιός κατά το 2ο αι. µ.Χ. 

 
 Ο Ασκληπιός, όπως προσπαθήσαµε να δείξουµε δεν εµφανίστηκε ως 

ένας παραδοσιακός θεός, αλλά ως χθόνια θεότητα ή ήρωας γιατρός. 

Εξελίχθηκε όµως σε ένα καταξιωµένο θεό του ελληνικού πάνθεου, που η κύρια 

ασχολία του ήταν η ίαση των ασθενών. 

 Ο θεός εισήχθηκε στην Αθήνα το 420 π.Χ. και όχι µόνο αποτέλεσε  ένα 

σηµαντικό συµπλήρωµα στους θεούς της πόλης αλλά ανήγγειλε µια 

ριζοσπαστική στροφή στη θρησκευτικό συναίσθηµα όλης της κοινότητας, από 

τη στιγµή που η προγενέστερη µαγική ίαση περιοριζόταν σε ήρωες  

περιορισµένης τοπικής σηµασίας. Για πρώτη φορά στην ελληνική ιστορία, η 

αρρώστια και η θεραπεία της έγιναν το αποκλειστικό ενδιαφέρον ενός 

προσώπου, που σύντοµα προοριζόταν να γίνει ένας βασικός θεός.111 Οι 

Αθηναίοι όχι µόνο πήραν την πρωτοβουλία να φιλοξενήσουν έναν σχετικά 

άγνωστο τοπικό θεό, αλλά έδρασαν ως ισχυρός καταλύτης για την 

ενσωµάτωσή του  στο πάνθεο του αρχαιοελληνικού κόσµου. 

 Η Αίγινα και πιθανώς η Κόρινθος και η Σικυώνα είχαν υιοθετήσει τη 

λατρεία του Ασκληπιού πριν το τέλος του 5ου αι. π.Χ. Όµως η ελληνιστική 

περίοδος ήταν η εποχή της καθολικής αναγνώρισης του δόγµατος. Όλες οι 

σηµαντικές πόλεις είχαν ναούς του θεού της ιατρικής, και από τους βασιλιάδες 

και τους φιλοσόφους µέχρι τους απλούς πολίτες και τους δούλους, όλοι 

επικαλούνταν τον Ασκληπιό.112 Κατά τον 3ο αι. π.Χ. η λατρεία του θεού 

µεταφέρθηκε στη Ρώµη, Κω, Πέργαµο. Η τελευταία συνέβαλε στη διάδοση της 

νέας λατρείας σε όλη τη Μικρά Ασία λόγω της µεγάλης επιρροής του 

βασιλείου των Ατταλιδών.113 

 Κατά τους πρώιµους ρωµαϊκούς χρόνους, τα Ασκληπιεία δεν ήταν 

λιγότερα από ναούς άλλων Ελλήνων θεών. Εκατοντάδες ιερά µας είναι 
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γνωστά.114 Μια απλή ανάγνωση του Παυσανία αρκεί για να δούµε έκταση της 

λατρείας του Ασκληπιού. Υπήρχαν ναοί, τεµένη ή βωµοί του σχεδόν σε κάθε 

πόλη. Μέχρι και τον 2ο αι. µ.Χ.,  η επιρροή του Ασκληπιού είχε αυξηθεί πολύ 

και η άνοδος της λατρείας του στην Ανατολή δεν περιοριζόταν µόνο στην 

αποδοχή του ελληνικού δόγµατος.115 Η ταύτιση του θεού µε Ανατολικές 

θεότητες ήταν µια άλλη µορφή αναγνώρισης. 

 Η Ρώµη έπαιξε σηµαντικό ρόλο στην εξάπλωση της λατρείας του 

Ασκληπιού σε όλη την αυτοκρατορία. Η είσοδος του θεού στη πόλη έγινε το 

291 π.Χ. και ήταν καθοριστικό το γεγονός ότι ήταν µεταξύ των πρώτων θεών 

που έγιναν δεκτοί και αποτέλεσε πρότυπο για τη στάση των Ρωµαίων πολιτών 

και επισήµων στους επόµενους αιώνες. Οι Ρωµαίοι στρατιώτες συνέβαλαν 

στην επέκταση της διάχυσης του δόγµατος. Το µετέφεραν σε όλες τις επαρχίες 

που βρίσκονταν υπό την κυριαρχία τους, µέχρι τα άκρα της αυτοκρατορίας.116 

 Όπως προκύπτει λοιπόν από τα παραπάνω,  η κύρια επέκταση του 

δόγµατος του Ασκληπιού έγινε κατά την ελληνιστική περίοδο και συνεχίστηκε 

και κατά τους ρωµαϊκούς χρόνους, µέχρι τον 2ο αι. µ.Χ. Ένα χαρακτηριστικό 

της λατρείας του Ασκληπιού, που µπορεί να δικαιολογήσει αυτή την άνοδο και 

που την διέκρινε από τη συµβατική ελληνική θρησκεία, είναι ότι ασχολούνταν 

µε τις ανάγκες του ατόµου και όχι µε αυτές του κράτους. Φαίνεται ότι 

επικύρωσε µια νέα αντίληψη για το άτοµο και ως εκ τούτου παρείχε αντίδοτο 

στη συµβατική θρησκεία που ήταν επικεντρωµένη στην πόλη. Η ανθρώπινη 

µιζέρια βρέθηκε στο επίκεντρο του ενδιαφέροντος ενός θεού. Αυτό ήταν 

εξαιρετικά παρήγορο για ανθρώπους, οι οποίοι ένιωθαν ανασφαλείς σ� ένα 

κόσµο που τα όρια της πόλης � κράτους είχαν διαραγεί. Πριν διαραγούν  τα 

όρια αυτά, αυτοί  ένιωθαν µια σχετική ασφάλεια που τους παρείχε η πόλη τους, 

οι θεοί της, τα πατρογονικά τους έθιµα, οι τελετουργίες της. Κατά τη διάρκεια 

των αυτοκρατορικών χρόνων, η Ρωµαϊκή Αυτοκρατορία είχε εξασφαλίσει 

στους κατοίκους της µια σχετικά οµαλή ζωή χωρίς ιδιαίτερες πολεµικές 

περιπέτειες κι ένα ελάχιστο όριο αξιοπρεπούς διαβίωσης. 
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 Ταυτόχρονα όµως και παράλληλα µε αυτά, ο άνθρωπος χάνονταν ως 

οντότητα µέσα στη µάζα των κατοίκων της ρωµαϊκής επικράτειας. Η πολιτική 

διάσταση του ανθρώπου υποχώρησε. Το κενό ήρθε να καλύψει ορµητικά η 

ενασχόληση µε τον εαυτό του. Η ενασχόληση αυτή επειδή ήταν γενικευµένη, 

δεν µπορούσε να πάρει τη φιλοσοφική µορφή, όπως αυτή πρωτοαναπτύχθηκε 

από τον Σωκράτη, αλλά µαζί βέβαια µε την ηθική τελείωση πήρε πρωτίστως τη 

µορφή της ενασχόλησης µε την υγεία. 

 Στην εποχή των Αντωνίνων υπήρχαν πολλοί ανθηροί φιλάσθενοι. Η 

υποχονδρία ήταν ένα περίεργο κι ανησυχητικό φαινόµενο.117 Εθνικοί και 

χριστιανοί προσεύχονταν εξίσου για την προστασία τους από αόρατους 

εχθρούς κι ο φόβος τους ήταν µήπως τους έπιανε το κακό µάτι ή µήπως τους 

κυρίευε ο δαίµονας.118 Όσοι από αυτούς εκφράζονταν σύµφωνα µε τις 

παραδοσιακές απόψεις της ελληνικής ιατρικής, εστίαζαν τα άγχη τους στην 

ανισορροπία «χυµών» µέσα στο ίδιο τους το σώµα.119 Αντίθετα οι χριστιανοί 

αρνούνταν ότι η αρρώστια προέρχονταν από τους ίδιους και την απέδιδαν 

στους δαίµονες. Η καταπολέµηση αυτών των δαιµόνων έγινε βασικός στόχος 

τους. 

 Σε µια  εποχή όπου αρκετοί πίστευαν ότι ασθενούσαν, ο Ασκληπιός 

υπήρξε ο κατάλληλος θεός γι� αυτήν και οπωσδήποτε όφειλε µέρος της 

αυξηµένης δηµοτικότητάς του στα συµπτώµατα που εκδηλώθηκαν την περίοδο 

αυτή. Χαρακτηριστικό παράδειγµα της τάσης  των ανθρώπων κατά τη διάρκεια 

του 2ου µ.Χ. αι. ήταν ο Αίλιος Αριστείδης. Ο Έλληνας αυτός ρήτορας  έχει 

αφήσει µια πλήρη περιγραφή των ονείρων του, τα οποία κατέγραψε µε τον 

τίτλο Ιεροί Λόγοι. Κύριο θέµα τους είναι οι εµφανίσεις του θεού Ασκληπιού. 

Περιλαµβάνουν όνειρα θρησκευτικού τρόπου και έκστασης. Ο Αριστείδης 

είχε, όπως πίστευε, την εµπειρία της προσωπικής παρουσίας του θεού και ήταν 

πεπεισµένος πως ο ίδιος είναι ο εκλεκτός του. Είχε συµπτώµατα µάλλον µιας 

βαθιά ριζωµένης νεύρωσης και, όπως πίστευε, η ζωή του ήταν ένα θείο δράµα 
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που εκτυλίσσονταν βήµα � βήµα, χάρη στη στοργική φροντίδα του 

Ασκληπιού.120 

 Όµως υπήρχε ήδη ο αντίπαλος θεός και αυτός δεν ήταν άλλος από τον 

Ιησού. Η νέα, ανερχόµενη θρησκεία, ο χριστιανισµός, είχε τον θεραπευτή της, 

καθώς για τον µέσο άνθρωπο ο Ιησούς ήταν θαυµατουργός.  Ακόµη και 

ορισµένοι παγανιστές τον σέβονταν ως  µάγο.  Ο Κέλσος δεν αµφέβαλλε για 

τις µαγικές ικανότητες του Ιησού, αλλά για τον σκοπό που τις 

χρησιµοποιούσε.121 Ο Ιησούς και ο Ασκληπιος κάλυπταν τις ίδιες ανάγκες της 

εποχής και η σύγκριση των δύο υπήρξε αναπόφευκτη. Χριστιανοί συγγραφείς, 

χρόνια ή και αιώνες αργότερα, θα συνεχίσουν να συγκρίνουν τους δύο αυτούς 

«θεραπευτές». 

 Ο Αρνόβιος αντιπαρέθετε τις θεραπευτικές ικανότητες του Ιησού µε 

εκείνες του Ασκληπιού, πιστοποιώντας, κατά κάποιο τρόπο, το κοινό πεδίο 

δράσης των δύο αντίθετων θεών.122 Ο Κλήµης ο Αλεξανδρεύς θεωρούσε ότι το 

επίγραµµα στην είσοδο του Ασκληπιείου στην Επίδαυρο µπορούσε άνετα να 

χρησιµεύει για την εµπέδωση της χριστιανικής πίστης.123 Ο Ιουστίνος στην 

απολογία του σύγκρινε τον Ιησού µε τον Ασκληπιό, τόσο ως προς τη θεϊκή 

τους καταγωγή, όσο και ως προς τις θεραπευτικές τους ικανότητες.124 

Παρατηρούµε λοιπόν ότι την εποχή αυτή, µια εποχή ρευστή, έχουµε µια 

αλληλοαποδοχή των θεραπευτικών και µαγικών ιδιοτήτων των θεών, του ενός 

θρησκευτικού ρεύµατος από το άλλο. Οι εθνικοί αποδέχονται τις ιδιότητες του 

Ιησού και οι χριστιανοί του Ασκληπιού. Η σύγκρουση των δύο βασικών 

στρατοπέδων του παγανισµού και του χριστιανισµού γίνεται πάνω στο ίδιο 

πεδίο. Στο πεδίο της, µε θεία παρέµβαση, θεραπείας, της µαγείας και της 

σωτηρίας της ψυχής. Οι υπερφυσικές ιδιότητες των θεών δεν αµφισβητούνται, 

αλλά εµφανίζονταν από τους αντιπάλους τους ως αποτέλεσµα µαγείας κι όχι 

ως θεία επέµβαση. 
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 Η αντίθεση αυτή φαίνεται κι από τον Αλέξανδρο που όριζε τους 

χριστιανούς ως έναν από τους αντιπάλους της νέας λατρείας του, από όπου 

έπρεπε να αποχωρήσουν πριν από την έναρξη των µυστηρίων. Τον 4ο αι. µ.Χ. 

η αντίθεση θα κορυφωθεί και πολλά από τα ιερά του Ασκληπιού θα 

καταστραφούν από τους χριστιανούς ή θα αφοµοιωθούν από την νέα, δυναµικά 

ανερχόµενη, θρησκεία.125 Ο Θεµίστιος, στο έργο του Λόγοι σε σχόλια για την 

εποχή του ανέφερε ότι λόγω της επικράτησης του χριστιανισµού, η λατρεία 

του Ασκληπιού δεν µπορούσε να ασκηθεί παντού, οπότε έπρεπε να ταξιδέψει 

κανείς αναγκαστικά στην Τρίκκη ή στην Επίδαυρο, προκειµένου να ζητήσει τη 

συνδροµή του θεού.126 Όταν ο χριστιανισµός εδραιώθηκε,  η ρήξη µε τη 

λατρεία του Ασκληπιού ήταν µετωπική. Ο Ευσέβιος περιέγραψε µε µεγάλη 

ικανοποίηση την καταστροφή του ναού του Ασκληπιού στις Αιγές και µάλιστα 

υποστήριζε ότι δεν έµεινε ούτε ίχνος.127  

 Όµως κατά τον 2ο αι. µ.Χ., ο Ασκληπιός ήταν ακόµα  αρκετά δηµοφιλής 

και παρείχε τη βοήθειά του σε όποιον τη ζητούσε. Η βοήθεια αυτή 

αποκαλύπτονταν συνήθως στον ενδιαφερόµενο µε ένα όνειρο, στο οποίο 

εµφανιζόταν είτε ο Θεός είτε το ιερό φίδι και του µιλούσαν ευθέως. Μπορούµε 

να πούµε ότι το κοινό του Ασκληπιού απολάµβανε έναν τύπο προσωπικής 

σχέσης µε τον θεό του, η οποία, σε άλλα δόγµατα, ήταν ιδιαίτερα σπάνια.128 

 Όταν όµως αυτό ήταν δύσκολο, δηλαδή η άµεση πρόσβαση στο θεό, το 

ρόλο αυτό αναλάµβαναν άνθρωποι που είχαν ιδιαίτερη σχέση µε το θείο. Στην 

Πέργαµο, στο ιερό του Ασκληπιού, οι επισκέπτες ζητούσαν από τον ιερέα να 

ονειρευτεί γι� αυτούς, όταν περνούσαν άσχηµη νύχτα. Επίσης το ίδιο ζητούσαν 

από τον Απολλώνιο τον Τυανέα, αφού αναγνώριζαν σε αυτόν την στενή σχέση 

που είχε µε το θεό.129 
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 Ο Αλέξανδρος κοιµόταν πάνω στα γράµµατα αυτών που ρωτούσαν τον 

θεό και στο όνειρό του έδινε τις απαντήσεις που άκουγε από Αυτόν.130 Είχαν 

σαφώς αναγνωρίσει την ιδιαίτερη σχέση του µε το θεό και του ζητούσαν και 

ονειρεύονταν γι� αυτούς τις απαντήσεις του. Όταν ο Αλέξανδρος εισήγαγε τη 

λατρεία του Ασκληπιού στο Αβώνειο Τείχος έφερνε στην επαρχιακή αυτή 

πόλη τις λατρευτικές συνήθειες του νέου κόσµου. 

    Κατά την διάρκεια των αυτοκρατορικών χρόνων,  η εξουσία των 

πόλεων είχε µειωθεί  και οι αποφάσεις καθορίζονταν από ένα µακρινό και 

απόµακρο κέντρο. Μια επιγραφή από πόλη της Αφρικής απέδιδε συνοπτικά το 

κλίµα της εποχής: «περισσότερη εξουσία στη γενέτειρα».131 Η επιγραφή 

δήλωνε ότι µάλλον η εξουσία δεν υπήρχε στη γενέτειρα και αυτό ήταν µόνο 

προτροπή ή διάθεση. Τα νοµίσµατα εξέφραζαν αυτή την διάθεση. Οι 

παραστάσεις σε αυτά δήλωναν σηµαντικά γεγονότα ή θεούς της περιοχής και 

υπήρξαν αντιπροσωπευτικά των γεγονότων κάθε περιόδου. Ήταν όπως 

ονοµάζονταν το λαλούν σύµβολο της πόλης. Το Αβώνειο Τείχος έκοψε 

νοµίσµατα µε τον Ασκληπιό και τον Γλύκωνα και ήταν ενδεικτικό της 

απήχησης που είχε η λειτουργία του ναού του Ασκληπιού στην πόλη αυτή. 

Όταν η πόλη άλλαξε όνοµα, και ονοµάστηκε Ιωνόπολις, τα καινούργια 

νοµίσµατα έφεραν το νέο αυτό όνοµα, οι παραστάσεις όµως παρέµεναν ίδιες. 

Η αλλαγή αυτή, που έγινε κατόπιν παρεµβάσεων του Αλέξανδρου132 δήλωνε 

πιθανά την προσπάθεια της πόλης να βρεθεί σε αντιστοιχία µε το όλο κλίµα 

που επικρατούσε στο ρωµαϊκό κόσµο και να ενταχθεί στο νέο κόσµο που 

δηµιουργούνταν. Οι ελληνικές πόλεις στα παράλια της Μ. Ασίας 

υπερηφανεύονταν για τη διατήρηση των τοπικών χαρακτηριστικών. Όµως οι 

κάτοικοι της ενδοχώρας, στη Φρυγία, στη Βιθυνία, στην Καππαδοκία, στην 

Παλαιστίνη, είχαν εισέλθει σε ένα νέο κόσµο.133 Η υιοθέτηση της λατρείας του 

Ασκληπιού από τους κατοίκους της ενδοχώρας έφερνε σ� αυτούς τη λύση, στα 
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ατοµικά προβλήµατα και ανησυχίες, που είχε υιοθετηθεί από µεγάλο µέρος της 

ρωµαϊκής επικράτειας.  

Ο Ασκληπιός υπήρξε κυρίως θεός της ίασης, όµως αυτό δεν τον 

εµπόδισε από την πρόβλεψη του µέλλοντος. Ο θεός της θεραπείας από καιρό 

είχε επεκτείνει τη δύναµή του προκειµένου να προβλέψει το µέλλον και έδινε 

θρησκευτικές συµβουλές µε τον τρόπο των ∆ελφών. Ο Λουκιανός στο Θεών 

∆ιάλογοι ανέφερε ότι όπως ο Απόλλωνας ήταν ειδικός στο να µαντεύει, ο 

Ασκληπιός είχε ειδικότητα στην ίαση.134Όµως ο Κέλσος ισχυριζόταν ότι ο 

Θεός προέβλεπε το µέλλον παράλληλα µε θεραπείες και ευεργεσίες.135 Ακόµη 

ο Αλέξανδρος έγινε προφήτης µιας µετενσάρκωσης του Ασκληπιού και ίδρυσε 

µαντείο το οποίο, εκτός από τις προβλέψεις, την εύρεση δούλων, την 

ανακάλυψη κλεπτών και το ξέθαµα θαµµένων θησαυρών, θεράπευε 

αρρώστους και µάλιστα µερικές φορές «ανάσταινε πεθαµένους».136 

 Η αποδοχή, όπως την αντιλαµβανόµαστε από τον Λουκιανό, υπήρξε 

οµαλή και δεν προκύπτει από πουθενά ότι υπήρξαν αντιρρήσεις γι� αυτές τις 

δραστηριότητες. Μάλλον θα ήταν κάτι το φυσιολογικό, εκτός από την ίαση, ο 

θεός να ασχολείται παράλληλα και µε την πρόβλεψη του µέλλοντος. Εξάλλου 

η στενή σχέση που υπήρχε µε τον «πατέρα» του, τον Απόλλωνα, διευκόλυνε 

αυτή την επέκταση της δραστηριότητας.  
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ΚΕΦΑΛΑΙΟ ΤΡΙΤΟ 
Ο ΧΡΥΣΟΣ ΜΗΡΟΣ 

 
 
 

«Πολλάκις δε εν τη δαδουχία και τοις µυστικοίς 
σκιρτήµασιν    γυµνωθείς ο µηρός αυτού 

εξεπίτηδες χρυσούς διεφάνη»137 
 

 Με αυτό τον τρόπο ο Λουκιανός περιέγραψε την προσπάθεια που έκανε 

ο Αλέξανδρος να ταυτιστεί µε τον Πυθαγόρα. Ο χρυσός µηρός ήταν 

χαρακτηριστικό του Πυθαγόρα γιατί σύµφωνα µε τον Απολλώνιο, που 

παρέθεσε αποσπάσµατα από το έργο του Αριστοτέλη «Περί Πυθαγορείων», 

κάποια µέρα στο θέατρο σηκώθηκε ο Πυθαγόρας και έδειξε στους 

παρακαθήµενους το µηρό του που ήταν χρυσός. Ο στόχος της προσπάθειας 

ήταν εµφανής. ¨Αλλες αναφορές από το Λουκιανό µας δείχνουν ότι ο 

Αλέξανδρος όχι µόνο ανήκε στους νεοπυθαγόρειους  κύκλους της εποχής του, 

αλλά ένοιωθε αρκετά δυνατός ώστε να τολµά την ταύτιση µε τον ίδιο τον 

Πυθαγόρα. 

 Φαίνεται ότι υπήρξε µαθητής ενός βοηθού του «τω πάνυ 

συγγενοµένων»138 Απολλώνιου Τυανέα, που ήταν οπαδός της νεοπυθαγόρειας 

φιλοσοφίας και ο οποίος έγραψε µάλιστα και ένα βίο του Πυθαγόρα. Ο 

Απολλώνιος έπρεπε να ήταν αρκετά γνωστός, τουλάχιστον στους κύκλους του 

Λουκιανού, γιατί χρειάστηκε µόνο η αναφορά του ονόµατός του για να δώσει 

στους αναγνώστες του να καταλάβουν «από ποια σχολή προερχόταν ο 

άνθρωπος που περιέγραφε»,139δηλαδή ο Αλέξανδρος. Αυτή η µικρή αναφορά 

του Λουκιανού έχει ιδιαίτερο ενδιαφέρον γιατί µας βοηθάει να αντιληφθούµε 

την απήχηση που είχε στην κοινωνία του 2ου µ.Χ. αι. η φιλοσοφική τάση των 

νεοπυθαγορίων, αφού ένα µικρό σχόλιο ήταν αρκετό για να προσδιοριστεί ο 

ιδεολογικός χώρος από όπου είχε προέλθει ο Αλέξανδρος. 
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 Ο Αλέξανδρος  εκτός από τον χρυσό µηρό που άφηνε πολλές φορές να 

φαίνεται, υποστήριζε, σε επιστολή που έστειλε στο γαµπρό του Ρουτιλιανό, ότι 

ήταν όµοιος µε τον Πυθαγόρα.140 

 Η ταύτιση που επιχειρήθηκε φαίνεται να ήταν µάλλον επιτυχηµένη, 

στους οπαδούς του τουλάχιστον. Προέκυψε συζήτηση  εάν η ψυχή του 

Πυθαγόρα ή άλλη παρόµοια υπήρχε στον Αλέξανδρο.141 Ο Αλέξανδρος, µέσω 

του Γλύκωνα, απάντησε µε ένα χρησµό ότι η ψυχή του Πυθαγόρα πότε 

λιγόστευε και πότε µεγάλωνε και ότι ήταν σταλµένη από τον ∆ία για να 

βοηθάει τους καλούς ανθρώπους. Θα ξαναγύριζε όµως στο ∆ία. Ο χρησµός 

υπαινισσόταν ότι ο ∆ίας είχε στείλει την ψυχή του Πυθαγόρα στον Αλέξανδρο 

για την βοήθεια των καλών ανθρώπων, αλλά θα ξαναγύριζε πίσω «βληθείσα 

κεραυνώ», ίσως µετά το θάνατό του. Ο σκοπός της ταύτισης, ή καλύτερα της 

µετενσάρκωσης, του Πυθαγόρα στον Αλέξανδρο µάλλον επιτεύχθηκε για 

µερικούς από τους οπαδούς του. 

 Ο Πυθαγόρας θεωρήθηκε επίσης ο ιδανικός δάσκαλος για το γιο του 

Ρουτιλιανού, όταν ο τελευταίος ρώτησε µε χρησµό ποιος ήταν ο καλύτερος 

δάσκαλος για τον γιο του.142 Προφανώς ο χρησµός εννοούσε ότι ο γιος του 

Ρουτιλιανού έπρεπε να µελετήσει την πυθαγόρεια φιλοσοφία µαζί µε τον 

Όµηρο. Αυτοί οι δύο υποδείχθηκαν ως οι πιο κατάλληλοι δάσκαλοι για έναν 

γόνο αριστοκρατικής οικογένειας. Ο Ρουτιλιανός ήταν ανθύπατος της επαρχίας 

της Ασίας και τόσο πολύ είχε εντυπωσιαστεί από τον Αλέξανδρο ώστε έγινε 

και γαµπρός του.143 

             Ο Λουκιανός δεν είχε αρνητική άποψη για τον ίδιο τον Πυθαγόρα και 

την φιλοσοφία του, αλλά για τους νέους οπαδούς του που, αιώνες µετά το 

θάνατό του, ανακάλυπταν πάλι την διδασκαλία του και έλκονταν  απ� αυτήν. Ο 

ίδιος χαρακτήριζε τον Πυθαγόρα σοφό και τον σεβόταν. ¨Όµως για τους 

σύγχρονους οπαδούς του, όπως ήταν ο Απολλώνιος ο Τυανέας ή και ο 

Αλέξανδρος, δεν έτρεφε καµία εκτίµηση. Όλα τα στοιχεία συνηγορούν ότι ο 
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Αλέξανδρος ήταν οπαδός της νεοπυθαγόρειας φιλοσοφίας και εµφανιζόταν ως 

µετενσάρκωση του ιδρυτή της. Η προτίµηση αυτή είχε ενδιαφέρον και 

µπορούµε να κάνουµε κάποιους εύλογους συλλογισµούς γι� αυτήν. Όπως ήταν 

λογικό θα ήθελε να απευθυνόταν και να γινόταν αποδεκτός από όλο το 

κοινωνικό φάσµα. Για να γίνει λοιπόν πιστευτός στα ανώτερα και στα πιο 

µορφωµένα στρώµατα της κοινωνίας θα έπρεπε η όλη του παρουσία και 

παρέµβαση να είχε µια φιλοσοφική χροιά ή ένα, τουλάχιστον, φιλοσοφικό 

επίχρισµα. Ταυτόχρονα όµως αυτή η φιλοσοφική χροιά θα έπρεπε να ήταν 

ελκυστική και στις ευρύτερες µάζες και στα ευρύτερα κοινωνικά στρώµατα. Η 

λογική αυτή πρόθεση επιτεύχθηκε από τον Αλέξανδρο,  όπως προκύπτει από 

το κείµενο του Λουκιανού. Όσον αφορά τους πρώτους ανέφερε ότι η ερώτηση 

για την ψυχή του Πυθαγόρα έγινε από δύο «µωρόσοφους».144 Ο όρος για τους 

δύο ερωτώντες ήταν απαξιωτικός, προσδιόριζε όµως τη θέση τους, πράγµα που 

σήµαινε ότι δύο σοφοί, έστω και µωρόσοφοι, ενδιαφέρονταν για το εάν η ψυχή 

του Πυθαγόρα πήγε στον Αλέξανδρο και είχαν πειστεί από αυτόν. Όσον αφορά 

την ευρύτερη αυτή αποδοχή φαίνεται, τόσο από το σύνολο των χρησµών, όσο 

και από το γεγονός ότι η καθιέρωση τελετουργιών και µυστηρίων προϋπέθετε 

την ύπαρξη οπαδών, που δεν έλειπαν.145 

 Η προτίµηση του Αλέξανδρου στο φιλοσοφικό ρεύµα του 

νεοπυθαγορισµού υπήρξε εµφανής. Το απόκρυφο της πυθαγορικής 

διδασκαλίας, η σύνδεση αυτής µε τον ορφισµό και τα µυστήρια, ο µύθος για 

τον θεϊκό Πυθαγόρα, ο αποκρυφισµός του, ήταν  στοιχεία τα οποία τράβηξαν 

τον Αλέξανδρο. 

 Ο Πυθαγόρας είχε πεθάνει πριν από σχεδόν επτά αιώνες και εκείνο που 

επανήλθε ως πυθαγορισµός δεν ήταν ακριβώς η ίδια  φιλοσοφία. ∆εν είναι καν 

σίγουρο πως ο ιδρυτής έγραψε κάτι. Εκείνο που ήταν γνωστό στους 

νεοπυθαγοριστές ήταν κάποια γραπτά µαθητών του, καθώς και ο µύθος ο 

οποίος είχε δηµιουργηθεί γύρω από αυτόν το σοφό και θείο άνδρα. Η εποχή 

αυτή της επανάκαµψης του , ήταν διαφορετική από αυτή που έζησε ο ίδιος. Οι 
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νέες συνθήκες δηµιούργησαν νέο τρόπο πρόσληψης της πυθαγόρειας θεωρίας. 

Η πιθανή έλλειψη γραπτών του, το µεγάλο χρονικό διάστηµα από τον θάνατό 

του, η σοφία, ο ασκητισµός του, αλλά και οι τελετουργίες του, επέτρεπαν 

στους νέους οπαδούς του να ισχυρίζονται πως µέσα από τη µίµηση του τρόπου 

ζωής του  µπορούσε ο άνθρωπος να ανυψωθεί και να γίνει θεός ή σχεδόν θεός. 

Πολλά από τα ορθολογικά στοιχεία του αρχικού πυθαγορισµού, όπως η 

αριθµητική και η αρµονία, υποχώρησαν αυτή την εποχή. Η αντίληψη που 

υπήρχε για τους πυθαγόρειους κατά την κλασική εποχή διέφερε από αυτή για 

τους νεοπυθαγόρειους κατά την ύστερη αρχαιότητα. 

 Για τον αρχικό πυθαγορισµό ο Αριστοτέλης έλεγε ότι «αυτοί που 

καλούνται πυθαγόρειοι, ασχολήθηκαν πρώτοι µε τα µαθηµατικά και ανέπτυξαν 

αυτή τη σπουδή, και αφού ανατράφηκαν µέσα σ� αυτά, θεώρησαν ότι οι αρχές 

τους είναι αρχές των πάντων».146 Όµως ακόµη και σε αυτή την φάση, τα 

ορθολογικά στοιχεία ήταν στενά συνδεδεµένα µε τα ανορθολογικά. Τις 

αριθµητικές και µαθηµατικές αρχές που ανακάλυπταν τις ανήγαγαν σε θεϊκές. 

Η πυθαγόρεια σκέψη δοµήθηκε µέσα από ένα κράµα θρησκευτικής πίστης και 

φιλοσοφίας. Το πνεύµα του ορφισµού διαπερνούσε την πυθαγόρεια φιλοσοφία. 

Το βασικότερο δόγµα του Πυθαγόρα ήταν η πίστη στην αθανασία της ψυχής, η 

οποία αναπτύσσεται διαρκώς και αλλάζει σώµατα προκειµένου να λυτρωθεί 

τελικά από τη θνητή ζωή, και καθαρή να λάβει τη θέση της µεταξύ των 

αθάνατων όντων. ∆ηλαδή διδασκόταν  η θεωρία της µετενσάρκωσης της 

ψυχής, η οποία µέσα από ένα κύκλο γεννήσεων απελευθερωνόταν από το 

θνητό σώµα.147 Η πίστη σ� αυτή οδηγούσε σε αποχή από το κρέας και στη 

χορτοφαγία. Τόσο ο Πυθαγόρας, όσο και  µαθητές του, όπως ο Εµπεδοκλής, 

εµφανίζονταν και ως θεραπευτές, κάτι το οποίο είχε ιδιαίτερη σηµασία για την 

εποχή που εξετάζουµε. 

 Αυτή την εποχή εκείνο που παρέµενε συνεχώς διογκούµενο ήταν το 

ανορθολογικό και µυστικιστικό µέρος της πυθαγόρειας διδασκαλίας. Κυρίαρχο 

πλέον στοιχείο είχε καταστεί ο ασκητικός τρόπος ζωής, οι τελετουργίες και η 
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εσωτερική αναζήτηση.148 Σύµφωνα µε την βιογραφία του Πυθαγόρα, που 

έγραψε ο Ιάµβλιχος, στόχος του βίου των πυθαγοριστών ήταν η «οικείωσις» µε 

το θείο, η απόκτηση µιας διάνοιας που έχει θεϊκή έµπνευση, µιας καθαρής 

ψυχής που είναι ικανή να µαντεύει.149 Ο Πυθαγόρας κατείχε την τέλεια γνώση 

των ανθρώπινων πραγµάτων, δίδασκε τους ανθρώπους πώς  να ζουν και είχε 

για µαθητές του τους µεγαλύτερους νοµοθέτες.150 Η υπεράνθρωπη γνώση του 

και η εξοικείωσή του µε το θείο τον είχε αναγάγει σε ένα ανώτερο επίπεδο, 

πολύ κοντά στους θεούς. Μπορούσε να προλέγει το µέλλον, να αποµακρύνει 

λοιµούς και φυσικές καταστροφές, να γαληνεύει τη θάλασσα, να εξαφανίζεται 

ή να είναι παρόν σε δύο διαφορετικά µέρη ταυτόχρονα.151 Όλα αυτά είναι 

χαρακτηριστικά της πρόσληψης του Πυθαγόρα και της φιλοσοφίας του 

πολλούς αιώνες µετά το θάνατό του και ενδεικτικά για την εποχή αυτή.  

Ο Πυθαγόρας, κατά την ύστερη αρχαιότητα, ήταν ένας θείος άνδρας 

που τον έβλεπαν υπό το πρίσµα των ηρωικών αρετών του και όχι κάποιας 

φιλοσοφικής παράδοσης.152 Ο βίος που ακολουθούσε ο ίδιος και οι µαθητές 

του ήταν ένας συνδυασµός ασκητικής ζωής και προσπάθειας για ηθική 

βελτίωση,  µιας συνεχούς µέριµνας για το θείο µέσα από την τέλεση σπονδών 

και άλλων προσφορών στους θεούς.153  Οι τελετές απέκτησαν µεγάλη σηµασία 

σε αρκετά δόγµατα επαναπροσδιορίζοντας και επανεξετάζοντας τις αρχικές 

θέσεις τους. Εκτός του νεοπυθαγορισµού και ο νεοπλατωνισµός έδινε µεγάλη 

έµφαση στις τελετουργίες. Ο Ερµείας, ένας νεοπλατωνιστής φιλόσοφος από 

την Αλεξάνδρεια, που έγραψε σχόλια για το Φαίδρο του Πλάτωνα, σηµείωνε 

ενδεικτικά για τη λέξη τελετή ότι «ονοµάστηκε έτσι διότι καθιστούσε την ψυχή 

τέλεια» και συνέχιζε λίγο παρακάτω «αλλά είναι αναγκαίο να γνωρίζουµε ότι 

τελετή και µύησις και εποπτεία διαφέρουν µεταξύ τους. Η τελετή εποµένως 

είναι ανάλογη προς αυτό που είναι προπαρασκευαστικό για τους εξαγνισµούς. 

Αλλά η µύησις, που ονοµάζεται έτσι από το κλείσιµο των µατιών, είναι 
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περισσότερο θεϊκή».154 Η αγωνία για την ηθική τελείωση της ψυχής µέσα από 

τελετές και µυήσεις ήταν φανερή. 

 Την εποχή αυτή που η ψυχή είχε καταστεί κεντρικό ζήτηµα για τον 

άνθρωπο, οι θεωρίες που υπόσχονταν την τελείωση ή την σωτηρία της είχαν 

µεγάλη απήχηση σε όλα τα κοινωνικά στρώµατα. 

 

 

 

 

 

 

Ο Απολλώνιος ο Τυανέας υπήρξε νεοπυθαγόρειος ενταγµένος µε το 

πνεύµα της εποχής, που πίστευε ότι ανάγκη θεραπείας δεν είχε µόνο το σώµα, 

αλλά και η ψυχή.155 Ο Απολλώνιος υπήρξε έµµεσα δάσκαλος του Αλέξανδρου 

και φαίνεται ότι ο τελευταίος επηρεάστηκε και µιµήθηκε το προτυπό του. 

 Έζησε κατά τον 1ο αι. µ.Χ., υπήρξε ιερέας του Ασκληπιού στις Αιγές 

της Μικράς Ασίας, ήταν οπαδός της φιλοσοφίας του Πυθαγόρα, µάγος, 

θεραπευτής, φιλόσοφος, µε µεγάλη απήχηση στις λαϊκές µάζες, κυρίως των 

Ελλήνων της Ανατολής. Μεγαλύτερη φήµη απέκτησε δύο αιώνες αργότερα, 

όταν παγανιστές διανοούµενοι τον προέβαλλαν ως αντίπαλο δέος στον Ιησού 

και τον συνέκριναν µαζί του.156 Οι περισσότερες πληροφορίες γι� αυτόν 

προέρχονταν από τον βιογράφο του, τον Φιλόστρατο τον Λήµνιο, που όµως 

έγραψε γι� αυτόν τον 3ο αι. µ.Χ. Ο µύθος για τον Απολλώνιο διαµορφώθηκε 

από τις αρχές του 2ου αι. µέχρι τις αρχές του 3ου αι. µ.Χ. και ήταν ενδεικτικός 

για το πνευµατικό κλίµα της εποχής.157 Ο Φιλόστρατος προσπάθησε να δώσει 

στους αναγνώστες του τις περιγραφές των θαυµαστών επιτευγµάτων του 

Απολλώνιου και ταυτόχρονα να τους πείσει ότι στην πραγµατικότητά δεν ήταν 
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µάγος, αλλά «θείος ανήρ». Έτσι, δεν απέδιδε τα κατορθώµατά του στη µαγεία, 

όπως έκανε ο ∆ίων ο Κάσσιος, αλλά στη σοφία του. 

 Η σοφία του, όπως λεγόταν,  ήταν αποτέλεσµα επισκέψεων στους 

Βραχµάνες, οι οποίοι ήταν κάτοχοι µυστικών γνώσεων, από τις διδασκαλίες 

των οποίων επωφελήθηκε ο Απολλώνιος. Οι γνώσεις αυτές, µαζί µε τον 

Πυθαγόρειο ασκητισµό, έκαναν τον Απολλώνιο ικανό «να µαντεύει 

γεγονότα»,158«να προβλέπει» το µέλλον,159ενώ του πρόσφεραν το δώρο της 

ιατρικής και της θεραπείας.160Ο Φιλόστρατος απέδιδε τις υπερφυσικές 

ικανότητες του Απολλώνιου στην ειδική εσωτερική δύναµη, την οποία 

αποκαλεί δαιµόνια κίνησιν,161ποτέ όµως στη µαγεία. Επίσης τον παρουσίαζε 

να έχει επισκεφθεί δεκάδες πόλεις της αυτοκρατορίας. Ακόµη και αν αυτό δεν 

είναι απόλυτα αληθές,162καθώς ο Φιλόστρατος υπερέβαλε για τον ήρωά του, το 

βέβαιο είναι ότι στο ανατολικό µέρος της αυτοκρατορίας ήταν αρκετά 

γνωστός. Λατρεύτηκε σε πόλεις όπως,  τα Τύανα, που ήταν και η πατρίδα του, 

οι Αιγές ή η Αντιόχεια, η Έφεσος, η Σµύρνη. Τα περίφηµα περίαπτα έσωζαν 

τους κατοίκους των πόλεων αυτών από καταστροφές. Πολλά από αυτά 

δηµιουργήθηκαν πολύ αργότερα από το θάνατό του, όµως ο Απολλώνιος είχε 

εκείνα τα χαρακτηριστικά που του επέτρεπαν να ξαναχρησιµοποιηθούν για την 

σωτηρία των πόλεων από λοιµούς, έντοµα και αρρώστιες.  

Εκτός από το έργο του Φιλόστρατου, σώζονται και επιστολές που 

αποδίδονται στον Απολλώνιο και πιθανά προέρχονται από µια παλαιά 

παράδοση. Σε µερικές από αυτές ισχυρίζεται, ότι ο πυθαγορισµός ήταν εκείνος 

που του έδωσε την ικανότητα για την θεραπεία των ανθρώπων και για την 

ανακούφιση αυτών από τις δυστυχίες.163 Πολλές από τις επιστολές 

ασχολούνται και µε ζητήµατα ηθικής. Σε αυτές έδινε συµβουλές για την 

συµπεριφορά των ανθρώπων σύµφωνα µε τις απαιτήσεις της αρετής.164 Το 

σώµα, αλλά και η ψυχή, είχαν ανάγκη θεραπείας και καθήκον του φιλοσόφου 
                                                 
158 Φιλόστρατος, Τα ες του Τυανέα  Απολλώνιον, 3,12. 
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ήταν η αποκάλυψη της αλήθειας τόσο µε τα λόγια όσο και µε τις πράξεις.165 Ο 

Απολλώνιος εκτός από µάγος, θεραπευτής, υπήρξε και φιλόσοφος ανήκοντας 

στο ρεύµα της πυθαγόρειας φιλοσοφίας. Είχε γράψει και αυτός όπως και άλλοι  

ένα βίο του Πυθαγόρα.166 Η εξύµνηση του Κροτωνιάτη φιλοσόφου και η 

συγγραφή βιογραφιών ήταν πολύ δηµοφιλής µεταξύ των νεοπυθαγορείων. Ο 

Νικόµαχος από τη Γέρασα, ίδιας σχεδόν ηλικίας µε τον Απολλώνιο, έγραψε 

ένα Βίο Πυθαγόρου. Ένας άλλος Πυθαγόρειος και σύγχρονος του Απολλώνιου, 

ο Μοδεράτος από τα Γάδαρα, ήταν, όπως και ο Τυανεύς, ζωντανή ενσάρκωση 

του Πυθαγόρα. Ο Νουµέριος από την Απάµεια, νεοπυθαγόρειος του δεύτερου 

µισού του 2ου αι., ακολουθούσε τον Πυθαγόρα στον θαυµασµό του για τη 

σοφία της Ανατολής, όπου βρήκε τις ρίζες της ελληνικής σοφίας.167 Έτσι, όλοι 

οι γνωστοί νεοπυθαγόρειοι των πρώιµων αυτοκρατορικών χρόνων, είτε 

έγραψαν για τον Πυθαγόρα, είτε τον µιµήθηκαν. 

 Ο Απολλώνιος ωφελήθηκε από την Πυθαγόρεια φιλοσοφία και φαίνεται 

ότι η ωφέλεια αυτή  προήλθε από µια σύζευξη της φιλοσοφίας της θρησκείας 

και της θαυµατουργίας. Σε µια επιστολή που αποδίδεται στον Απολλώνιο , 

αυτός εξηγούσε τα οφέλη που αποκόµιζε κανείς από την ενασχόληση µε την 

Πυθαγόρεια φιλοσοφία.168 Τα οφέλη αυτά ήταν ένα σύµπλεγµα από 

φιλοσοφικά, θρησκευτικά και θαυµατουργικά προτερήµατα. Η αριθµητική, η 

αστρονοµία, η ιατρική, η νοµοθετική, η µουσική, η µαντική, η πραγµατική 

γνώση των θεών και των δαιµόνων, η αυτάρκεια, η λιτότητα, η µεγαλοψυχία, η 

αθανασία και γενικότερα κάθε αρετή και σοφία, ήταν µερικά µόνο από τα 

οφέλη. Ο Απολλώνιος δεν ήταν ο µόνος που συνδύαζε τη φιλοσοφία µε τα 

θαύµατα και τις θεραπείες. Ο Απουλήιος, που ήταν οπαδός του Απολλώνιου, 

παραδεχόταν δηµοσίως ότι συνδύαζε, όπως ο Πλάτωνας και ο Πυθαγόρας, τη 

µαντεία µε τη φιλοσοφία.169  
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Ο Απολλώνιος ακολούθησε ασκητικό τρόπο ζωής σύµφωνα µε τους 

κανόνες της Πυθαγόρειας φιλοσοφίας. Περιπλανιόταν χωρίς σταθερή οικία και 

οικογένεια, απέφευγε το λουτρό και χρησιµοποιούσε µόνο κρύο νερό για να 

πλυθεί, τρεφόταν µόνο µε λαχανικά γιατί θεωρούσε το κρέας ακάθαρτη τροφή. 

Όλα αυτά τον έκαναν να ανυψωθεί πάνω από την ανθρώπινη υπόσταση και 

θεωρήθηκε υπεράνθρωπη ύπαρξη. Ο Ευνάπιος από τις Σάρδεις υποστήριζε ότι 

ο Φιλόστρατος έπρεπε να είχε τιτλοφορήσει το έργο του για τον Τυανέα 

Επιδηµία εις ανθρώπους Θεού, δηλαδή «επίσκεψη του Θεού στους 

ανθρώπους». Ακόµη πρόσθετε ότι ο Τυανέας είχε ανθρώπινο σώµα και µορφή 

ώστε να µπορούν να τον βλέπουν, ενώ στην πραγµατικότητα ήταν θεός, ή 

καλύτερα, ένα ενδιάµεσο πλάσµα: µισός θεός και µισός άνθρωπος.170 

 Ο Απολλώνιος, µέσω της φιλοσοφίας και της µαγείας, θεωρήθηκε ο 

ιδανικός για την βοήθεια των ανθρώπων και για τη µεσολάβηση προς ένα 

απρόσωπο κι απόµακρο θεό. Οι κάτοικοι της Εφέσου επικαλέστηκαν τη 

βοήθειά του κατά τη διάρκεια της επιδηµίας και του ζήτησαν να ενεργήσει σαν 

θεραπευτής της κακοτυχίας τους.171 Οι κάτοικοι της Αντιόχειας του ζήτησαν 

περίαπτα, που ήταν αναγκαία για την προστασία της πόλης τους από τους 

ανέµους, τους σκορπιούς και τα κουνούπια. 

 Ο Απολλώνιος,, εκτός από θεραπευτής, υπήρξε και δάσκαλος της 

ηθικής. Στις Αιγές υπήρξε ιερέας του Ασκληπιού και όχι µόνο θεράπευε τους 

ασθενείς, αλλά τους επέκρινε για τα λάθη, ή ακόµα, τα ηθικά τους 

παραπτώµατα.172 Πολλές από τις επιστολές του έχουν ηθικοδιδακτικό 

περιεχόµενο και ασχολούνται µε πρακτικά ζητήµατα ηθικής. Σ� αυτές ο 

Απολλώνιος εµφανίζεται ως ένας σοφός που έδινε οδηγίες στους ανθρώπους 

για το ποια έπρεπε να είναι η συµπεριφορά τους σύµφωνα µε τις απαιτήσεις 

της αρετής.173 Η βοήθεια αυτή προσφέρονταν από έναν ηθικολόγο φιλόσοφο 

για την ανατροπή των κακών τάσεων της ψυχής, δηλαδή µια θεραπεία 
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παρόµοια µε εκείνη που χρησιµοποιούσαν οι γιατροί µε τα φάρµακά τους για 

να θεραπεύσουν το σώµα.174 

 Ο Απολλώνιος λοιπόν, ήταν  γνήσιο τέκνο της εποχής του, µιας εποχής 

φόβου για την ατοµική ύπαρξη και για τη σωτηρία. Τα κύρια χαρακτηριστικά 

αυτής της εποχής, όπως έχουµε προαναφέρει, άρχισαν να κυριαρχούν έναν 

αιώνα πριν και συνεχίστηκαν για αρκετό καιρό ακόµη. Μέσα σ� αυτό το κλίµα 

πολλοί άνδρες εµφανίζονταν ως µάγοι, θεραπευτές και προφήτες. Ο 

Αλέξανδρος υπήρξε ένας από αυτούς και ο Απολλώνιος ήταν αναµφίβολα το 

πρότυπο που τον ενέπνευσε κι έτσι τον µιµήθηκε σε πάρα πολλά. 

Παρουσιαζόταν ως µετενσάρκωση του Πυθαγόρα,175κάτι το οποίο, όπως 

είδαµε, ήταν συνηθισµένο στους νεοπυθαγορικούς κύκλους. Αρκετοί 

νεοπυθαγόρειοι, είτε έγραψαν τη βιογραφία του Πυθαγόρα, είτε 

παρουσιάζονταν ως µετενσάρκωση του. Εξάλλου η πίστη τους στην 

µετενσάρκωση ευνοούσε τέτοιες ταυτίσεις. Όπως και ο Απολλώνιος, έτσι και ο 

Αλέξανδρος υπήρξε κι αυτός ιερέας και προφήτης του Ασκληπιού µε µόνιµο 

τόπο θεραπείας το Αβώνειο Τείχος της Μ. Ασίας. Ο πρώτος περιέγραφε τον 

εαυτό του ως πυθαγόρειο και οπαδό του Ασκληπιού,  που έθετε τέλος στα 

βάσανα των ανθρώπων και τους ανακούφιζε από τους πόνους.176 Στις Αιγές 

της Μ. Ασίας, στο ιερό του Ασκληπιού, ο Απολλώνιος χρησιµοποιούσε σαν 

θεραπευτικές φυσικές µεθόδους, όπως η δίαιτα, ο καθαρισµός στοµάχου, 

ενύπνια και προσευχές.177 Ο έµµεσος µαθητής του θεράπευε κι αυτός µε 

δίαιτες και ήξερε «πολλά και χρήσιµα φάρµακα»178 και ανακούφιζε τους 

ανθρώπους µε τις «κυτµίδες»,179φάρµακο στο οποίο είχε ιδιαίτερη προτίµηση, 

φτιαγµένο από λίπος αρκούδας. 

 Η βοήθεια δίνονταν και σε µεγάλες καταστροφές, όπως ήταν οι λοιµοί 

και οι επιδηµίες. Ο Απολλώνιος βοήθησε τους κατοίκους της Εφέσου στη 
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διάρκεια µιας επιδηµίας,180ενώ ο Αλέξανδρος κατά την περίοδο ενός λοιµού181 

έστειλε αυτόφωνο χρησµό, που γράφονταν πάνω στις πόρτες και λειτουργούσε 

σαν «αλεξιφάρµακον».182 Αν και οι πληροφορίες που έχουµε για τα έργα των 

δύο ανδρών είναι άνισες, γιατί για τον Απολλώνιο προέρχονται κυρίως από τον 

Φιλόστρατο που είναι ευνοϊκά διακείµενος απέναντί του ενώ για τον 

Αλέξανδρο από τον Λουκιανό που είναι εχθρικός προς αυτόν, εντούτοις 

µπορούµε να κάνουµε κάποιους παραλληλισµούς. Είναι φανερό ότι οι χρησµοί 

που τοποθετήθηκαν στις πόρτες σαν απωθητικό του λοιµού έχουν άµεση σχέση 

µε τα περίαπτα του Απολλώνιου που τοποθετούσε σε διάφορες πόλεις για την 

αποµάκρυνση και απόκρουση διαφόρων κακών. Εντάσσονται στην αντίληψη 

της εποχής, ότι ιερείς του Ασκληπιού και οπαδοί της φιλοσοφίας του 

Πυθαγόρα που ανυψώθηκαν πάνω από την ανθρώπινη σφαίρα, µπορούσαν να 

µεσολαβήσουν στους θεούς και να αποµακρύνουν τα κακά βοηθώντας τους 

ανθρώπους.  

 Η µαντεία και η πρόβλεψη ήταν ένα άλλο πεδίο όπου συνέπιπταν οι 

δραστηριότητες των ανδρών αυτών. Ο Αλέξανδρος ίδρυσε µαντείο και 

χρησµοδοτούσε κατά κόρον σχεδόν για τα πάντα, από την ανεύρεση δραπετών, 

θαµµένων θησαυρών και την ανακάλυψη κλεπτών, έως την προφύλαξη από 

επερχόµενες καταστροφές, όπως αρρώστιες, πυρκαγιές και σεισµούς.183 Ο 

Απολλώνιος, αν και δεν είχε επίσηµο µαντείο, όµως έκανε προβλέψεις, όπως 

για παράδειγµα ένα σεισµό στην Σµύρνη184 ή όπως βοήθησε κάποιον άνθρωπο 

ανακαλύπτοντας ένα θησαυρό που ήταν θαµµένος στη γη.185 

 Ένα άλλο σηµείο όπου συνέπιπταν οι δράσεις τους ήταν ότι 

εκπλήρωναν την επιθυµία των γυναικών να κάνουν παιδιά µαζί τους. Όπως 

είδαµε στο προηγούµενο κεφάλαιο για τα µαντεία, η αγωνία για το αν θα 

κάνουν παιδιά και τι φύλου θα ήταν αυτά, αποτυπωνόταν στις ερωτήσεις προς 

τα µαντεία και ήταν ένα από τα προβλήµατα που φαίνονταν ότι απασχολούσαν 
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τον κόσµο αυτή την εποχή. Η ανύψωση αυτών των ανδρών πάνω από την 

ανθρώπινη σφαίρα έκανε πολλές γυναίκες να επιθυµούν να κάνουν παιδιά µαζί 

τους, πιστεύοντας ότι ήταν τιµή να τεκνοποιήσουν µε έναν θεό ή σχεδόν θεό. 

Η εξαιρετικά όµορφη µητέρα του σοφιστή Αλέξανδρου Πελοπλάτωνος ήθελε 

να αποκτήσει παιδί µε τον άνθρωπο που ήταν περισσότερο θείος απ� όλους 

τους άλλους θνητούς, δηλαδή τον Απολλώνιο.186 

 Για τον Αλέξανδρο, ο Λουκιανός ανέφερε ότι πολλές γυναίκες 

καυχιόταν ότι απέκτησαν παιδί µαζί του και οι άνδρες τους επιβεβαίωναν πως 

λένε αλήθεια.187Επιγραφή από την Καισαρεία ενισχύει την άποψη αυτή.188Ο 

ιερέας του τοπικού ναού του Απόλλωνα ανέλαβε το κόστος της ανέγερσης ενός 

αγάλµατος, πιθανά που ο θεός είχε απαιτήσει. Ο ιερέας υπέγραψε ως 

«Μίλητος, ο γιος του Γλύκωνα του Παφλαγόνιου». Μπορούµε ευλόγως να 

υποθέσουµε, όπως άλλωστε κάνουν οι Lane Fox και Caster, ότι η µητέρα του 

Μιλήτου είχε τεκνοποιήσει ή ισχυριζόταν αυτό, µε το Αλέξανδρο.189Αυτό όχι 

µόνο δεν πρέπει να θεωρήθηκε κακό, αλλά πιθανά  βοήθησε τον γιο της να 

γίνει ιερέας του Απόλλωνα, αφού η «αγιότητα έτρεχε στις φλέβες 

του».190Εκτός όµως από την τεκνοποιία, θεωρείτο τιµή και καλοτυχία αν 

φιλούσε κάποια γυναίκα. Αν και ο Λουκιανός τον κατηγορούσε γι� αυτό, ο 

Αλέξανδρος δεν φαίνεται ότι έκανε κάτι επιλήψιµο, αφού, όπως προκύπτει και 

µέσα από το κείµενο, τόσο οι γυναίκες όσο και οι άνδρες αυτών θεωρούσαν 

τιµή το να έχουν σχέσεις µε τον θείο αυτό άνδρα. 

 Οι δύο αυτοί άνδρες είχαν αρκετά κοινά χαρακτηριστικά, και ο 

Αλέξανδρος µιµήθηκε το Απολλώνιο σε αρκετά. Υπάρχουν όµως µερικά 

σηµεία όπου η δράση τους δεν έµοιαζε, κι αυτά ήταν ο ηθικοδιδακτικός 

χαρακτήρας της διδασκαλίας του Απολλώνιου, η φιλοσοφική του υπόσταση 

και ο χώρος δράσης. Ο Τυανέας αν και είχε τις Αιγές ως κέντρο θρησκευτικό 
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και φιλοσοφικό το κύριο χαρακτηριστικό του ήταν η κίνηση. Επισκεπτόταν 

πολλές πόλεις , κυρίως της Μ. Ασίας, όπου ανέπτυσσε την ηθικοδιδακτική του 

διδασκαλία και βοηθούσε τους κατοίκους τους. Αντίθετα ο Αλέξανδρος  

έδρασε µόνο σε µια µικρή πόλη, που όµως την ανέδειξε σε σηµαντικό τοπικό 

κέντρο. Αυτή η διαφορά ήταν ίσως η πιο ουσιαστική και η  λιγότερη 

αµφισβητήσιµη. Ο Απολλώνιος επίσης ήταν ένας φιλόσοφος, οπαδός της 

νεοπυθαγόριας φιλοσοφίας, που εκτός των άλλων παρείχε και συµβουλές 

ηθικού περιεχοµένου στους οπαδούς του. Στις Αιγές εξάλλου όπου έδρασε, ο 

ναός συνδεόταν µε ένα κέντρο σοφιστικών και φιλοσοφικών σπουδών όπου 

µορφώθηκαν τόσο ο Αντίοχος από τις Αιγές, ένας ενδιαφέρον σοφιστής, όσο 

και ο Μάξιµος, ο πριν τον Φιλόστρατο βιογράφος του Απολλώνιου.191 Για τον 

Αλέξανδρο δεν έχουµε πληροφορίες για τέτοιες δράσεις, ούτε για την 

φιλοσοφική του κατάρτιση, παρά µόνο εµµέσως, καθώς προσπάθησε και 

εµφανίστηκε ως µετενσάρκωση του Πυθαγόρα µε τον χρυσό µηρό. Μπορούµε, 

λοιπόν, να υποθέσουµε ορισµένους λόγους. Κύρια η διαφορά αυτή µπορούσε 

να προκύπτει από την ανισοµερή παρουσίαση των δύο ανδρών µέσα από τις 

πηγές. Για τον Απολλώνιο έχουµε πολλές πηγές κυρίως κολακευτικές, ενώ για 

τον Αλέξανδρο µόνο µια, τον Λουκιανό, η οποία είναι και εχθρική απέναντί 

του. Ακόµη λοιπόν και στην περίπτωση που ο Αλέξανδρος είχε φιλοσοφική 

κατάρτιση και διδασκαλία ηθικοδιδακτικού περιεχοµένου, δύσκολα θα 

παρουσιαζόταν από έναν αντίπαλό του. Επίσης η διαφορά µπορεί να οφείλεται 

στην προσωπικότητα των δύο ανδρών. Ο Τυανέας φαίνεται να υπήρξε πιο 

σπουδαία προσωπικότητα, µε σηµαντική παρουσία στην ιστορία, και ευρύτερη 

αποδοχή για αιώνες µετά το θάνατό του. Αντίθετα ο Αλέξανδρος υπήρξε 

µιµητής του Απολλώνιου και σαν µιµητής πιθανόν να επηρεάστηκε κυρίως από 

τα «εξωτερικά» χαρακτηριστικά του έµµεσου δασκάλου του. Η επιρροή του 

ήταν σαφώς µικρότερη και µάλλον τοπικής σηµασίας. Ωστόσο θεωρώ πιθανόν 

ο Αλέξανδρος να είχε αναπτύξει κάποια µορφή ηθικοδιδακτικής διδασκαλίας, 

αν και δεν προκύπτει από τον Λουκιανό, αφού τα υπόλοιπα χαρακτηριστικά 

ήταν ίδια µε του δασκάλου του και γνωστών νεοπυθαγοριστών, και µου 
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φαίνεται δύσκολο να διέφεραν µόνο σ� αυτό. Η ηθική τελείωση ήταν από τους 

στόχους αυτής της φιλοσοφικής τάσης και δεν µπορούσε παρά να αποτελούσε 

και στόχο του Αλέξανδρου. Η επίδρασή του στην τοπική κοινωνία υπήρξε 

ισχυρή και λίγα χρόνια µετά το θάνατο του Αλέξανδρου στο Πάριον της 

Μικράς Ασίας, στην εικόνα και στον τάφο του έκαναν θυσίες «ως επηκόω 

θεώ».192 

 Ο Αλέξανδρος και ο Απολλώνιος είχαν αρκετά κοινά χαρακτηριστικά, 

διαφορετικό όµως βαθµό αποδοχής. Απευθύνονταν σε κοινωνίες που ένα 

µέρος τους είχε ανάγκη από θεραπεία σώµατος και ψυχής και που εναπόθεταν 

την θεραπεία αυτή στη θεία βούληση. Προτιµούσαν όµως αντί του απρόσωπου 

και απόµακρου θεού, την βοήθεια του ανθρώπου που έµοιαζε µε θεό. 

 Η σύγκριση των δύο ανδρών έγινε αφενός µεν για να κατανοήσουµε 

καλύτερα τη δράση του Αλέξανδρου, καθώς ο Απολλώνιος τον επηρέασε 

έµµεσα, και αφετέρου γιατί και οι δύο υπήρξαν συµπτώµατα µιας εποχής, όπου 

τέθηκαν οι βάσεις για ευρύτερες αλλαγές στην κοινωνία. Ίσως η εξέταση 

τέτοιων ανδρών µε τις συµπεριφορές τους και τις δράσεις τους, µας βοηθά να 

κατανοήσουµε καλύτερα την κοινωνία τους. Το πώς οι κοινωνίες αυτές 

προσλάµβαναν τέτοιες προσωπικότητες παίζει ένα ρόλο στην κατανόηση ενός 

µέρους τουλάχιστον της πολυπλοκότητάς τους. 
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KEΦΑΛΑΙΟ   ΤΕΤΑΡΤΟ 

ΚΟΙΝΩΝΙΚΕΣ ∆ΙΑΣΤΑΣΕΙΣ Η  

ΟΨΕΙΣ ΤΗΣ ΚΟΙΝΩΝΙΑΣ 
 

 

Η εµφάνιση του Αλέξανδρου στο Αβώνειο τείχος της Μ .Ασίας έφερε 

αναταράξεις  στην µικρή αυτή  κοινωνία .∆ηµιουργήθηκαν φίλοι  και οπαδοί 

της νέας λατρείας αλλά όπως  εχθροί και αντίπαλοι. Είδαµε ότι ο 

νεοπυθαγορισµός ήταν το φιλοσοφικό ρεύµα που ακολούθησε ο Αλέξανδρος. 

Θα δούµε όµως ποίες  άλλες φιλοσοφικές και θρησκευτικές τάσεις υπήρχαν 

εκείνη την εποχή στην περιοχή, ποία ήταν η θέση τους έναντι της νέας 

θρησκείας,  καθώς και γιατί ο Αλέξανδρος ήταν δύσκολο να επηρεαζόταν από 

άλλα ρεύµατα εκείνης της περιόδου. 

Όπως προκύπτει από τον Λουκιανό οι οπαδοί του Πλάτωνα, του 

Χρύσιππου και του Πυθαγόρα ήταν φίλοι του Αλέξανδρου και ζούσαν µαζί του 

ειρηνικά.193 Aντίθετα  αντίπαλοι του υπήρξαν οι άθεοι,  οι χριστιανοί και οι 

επικούρειοι.194Ας εξετάσουµε τους φίλους του και τους εχθρούς του  

Αλέξανδρου ξεκινώντας από τους δεύτερους.  

          Ο επικουρισµός ήταν ένα σηµαντικό φιλοσοφικό ρεύµα και από την 

πρώτη στιγµή υπήρξε αντίπαλος του Αλέξανδρου και γενικά του 

νεοπυθαγορισµού. Οι επικούρειοι ήταν οι ισχυρότεροι αντίπαλοι του 

µυστικισµού, της µαγείας και της µεταφυσικής. Ήταν οι κατ� εξοχήν οπαδοί 

του ορθού λόγου, δεν είχαν το φόβο του θανάτου και προσπαθούσαν τους 

πόνους και τα βάσανα της ζωής να τα αντιµετωπίσουν µε σκέψη νηφάλια 

ορθώνοντας ένα σύστηµα άντλησης ηδονής από τη ζωή. Αν και δεν αρνούνταν 

την ύπαρξη θεών, ωστόσο αρνούνταν ότι αυτοί εξασκούσαν κάποια επιρροή 

στα ανθρώπινα ζητήµατα της παρούσας ζωής και µε τον τρόπο αυτό 
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αµφισβητούσαν τα θεµέλια της ελληνικής λαϊκής θρησκείας.195Υποστήριζαν 

ότι οι ολοφάνερες ατέλειες του κόσµου µαρτυρούσαν σαφώς ότι ο κόσµος δεν 

βρισκόταν κάτω από τον έλεγχο των θεών.  Η αντίληψη ότι την ευδαιµονία και 

την κακοδαιµονία του ανθρώπου την προσέφεραν οι θεοί ήταν θεµελιώδης 

στην ελληνική θρησκεία. Έτσι οι επικούρειοι ήταν οι κατ� εξοχήν εχθροί σε 

κάθε προσπάθεια µαγικών και µεταφυσικών διεργασιών. Ήταν λοιπόν δύσκολο  

ο Αλέξανδρος να εµφανιζόταν ως επικούρειος. Ο επικουρισµός ήταν για τους 

οπαδούς του παυσίλυπον κι έτσι κανένας Αλέξανδρος δεν µπορούσε να παίξει 

αυτό  τον ρόλο. Για το λόγο αυτό ο Λουκιανός ανέφερε ότι «όλως δε άσπονδος 

και ακήρυκτος αυτώ ο πόλεµος προς Επίκουρον ην, µάλα εικότως».196  

 Ένα άλλο θρησκευτικό � ιδεολογικό ρεύµα στο οποίο ο Αλέξανδρος 

ήταν εχθρικά διακείµενος ήταν ο χριστιανισµός.197 Οι χριστιανοί είχαν τον δικό 

τους «µάγο» ή θεραπευτή και σωτήρα, ιδιαίτερα εγωιστή, που δεν ανεχόταν 

την ύπαρξη άλλου όµοιού του. Ο χριστιανισµός ήταν µια νέα ανερχόµενη 

θρησκεία, µονοθεϊστική και δογµατική, που στηρίζονταν στην εξ 

αποκαλύψεως αλήθεια του ενός και µόνου Θεού της. Η εµφάνιση ενός τέτοιου 

Θεού ήταν πρωτοφανέρωτη στο ρωµαϊκό κόσµο και κάτι ξένο προς τις 

παραδόσεις του. Οι χριστιανοί έπρεπε να ήταν αρκετοί, ιδιαίτερα στην περιοχή 

του Πόντου. Η αναφορά του Λουκιανού συνηγορεί για µια «εικόνα γοργής 

ανάπτυξης του χριστιανισµού»198 στην περιοχή αυτή.  Ο Αλέξανδρος 

αισθανόταν την ανάγκη να επισείσει το φόβητρό τους απευθυνόµενος στους 

συµπολίτες του λέγοντας «αθέων εµπεπλήσθαι και χριστιανών τον Πόντον».199 

Η αντιπαλότητα ήταν φανερή. Ακόµα όµως κι αν ήθελε να εµφανιστεί ως 

χριστιανός µάγος και προφήτης, αυτό ήταν µάλλον δύσκολο επειδή ο 

χριστιανισµός είχε αρχίσει να  διαµορφώνεται  ως δόγµα µε σχεδόν 
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Μονάχου, Αθήνα, 1987. 
196 Λουκιανός, Αλέξανδρος  25. 
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198 ∆. Κυρτάτας, Ο εκχριστιανισµός του Πόντου, ∆ελτίο Κέντρου Μικρασιατικών Σπουδών, τ.5, 
σελ.45-69, 1984-1985, σελ.60.  
199 ό.π. 25. 



σχηµατισµένο ιερατείο. Οι µάγοι και οι προφήτες ήταν πλέον γι� αυτόν  

παρελθόν.200 Έτσι δεν υπήρχε χώρος στον Αλέξανδρο να υπάρξει ως τέτοιος. 

              Oι χριστιανοί και οι επικούριοι υπήρξαν αντίπαλοι του Αλέξανδρου 

για διαφορετικούς λόγους ο καθένας. Οι χριστιανοί γιατί είχαν το δικό τους 

σωτήρα και θεραπευτή και οι επικούριοι γιατί δεν πίστευαν σε τέτοιους. Οι 

δεύτεροι δεν πίστευαν στην αθανασία της ψυχής αλλά στην θνητότητα της. Οι 

πρώτοι  είχαν το δικό τους δρόµο για τη σωτηρία της. Ξεκινώντας από 

διαφορετικές αφετηρίες κατέληγαν στον ίδιο αντίπαλο.    

 

 

 

 

 

 

 Μια τρίτη κατηγορία ανθρώπων ως προς την οποία διέκειτο εχθρικά 

ήταν αυτοί τους οποίους αποκαλούσε άθεους. 201Βέβαια την εποχή αυτή των 

πολυποίκιλων θρησκευτικών ρευµάτων, ο καθένας µε τη λέξη αυτή 

χαρακτήριζε κάθε ετερόδοξο. Έτσι, για τους χριστιανούς, άθεοι ήταν οι 

παγανιστές, ενώ για τους παγανιστές, οι χριστιανοί. Ακόµη κι αν υποθέσουµε 

ότι υπήρχαν άθεοι στον Πόντο, και αυτούς εννοούσε ο Αλέξανδρος είναι 

αυτονόητο ότι αυτός ο θεός � θεραπευτής δεν θα µπορούσε να τους 

αντιπροσώπευε. 

 Επίσης δεν µπορούσε να εµφανιστεί ως οπαδός ελασσόνων 

φιλοσοφικών συστηµάτων, όπως ήταν οι σκεπτικιστές. Αυτό δεν προκύπτει 

µέσα από τον Λουκιανό, αλλά οι σκεπτικιστές, ως αντίπαλοι κάθε βεβαιότητας 

και κάθε δόγµατος µόνο σκωπτικά θα µπορούσαν να σταθούν απέναντι στην 

θεία εµφάνιση του Αλέξανδρου. Εξάλλου, αυτά τα φιλοσοφικά συστήµατα 

προσείλκυαν λίγους οπαδούς κι εποµένως δεν θα µπορούσαν να τραβήξουν την 

προσοχή του.  
                                                 
200 Ο Περεγρίνος υπήρξε ένα από τους τελευταίους ανεξάρτητους προφήτες, που µεταπηδώντας µε 
ευκολία από τα διάφορα φιλοσοφικό-θρησκευτικά δόγµατα, πέρασε και από τον χριστιανισµό. 
201 Λουκιανός, Αλέξανδρος, 25,38. 



      Τέλος πρέπει να αναφέρουµε ένα ακόµη τµήµα της κοινωνίας που διέκειτο 

εχθρικά στον Αλέξανδρο και στις πρακτικές του. Αυτό ήταν ο Λουκιανός και 

οι αναγνώστες του. Η διαπίστωση αυτή δεν προκύπτει µόνο από κάποια 

συγκεκριµένη περιγραφή του Λουκιανού αλλά από όλο του το έργο.  

     Ο Λουκιανός δεν άνηκε εµφανώς σε κάποιο φιλοσοφικό ρεύµα αν και είχε 

συµπάθεια προς τους επικούρειους και τους κυνικούς. Ήταν ένας µορφωµένος 

ορθολογιστής, µε χαλαρή πίστη στην παραδοσιακή θρησκεία, επικριτής δριµύς 

των δογµατισµών και των ακροτήτων των φιλοσοφικών ρευµάτων. Τα έργα 

του θα διαβαζόταν από κάποιους που συµφωνούσαν λίγο η πολύ µαζί του. 

Πιθανά να µην άνηκαν και αυτοί  σε κάποιο φιλοσοφικό ρεύµα αλλά να είχαν 

µια κριτική στάση απέναντι σε φαινόµενα σαν αυτό του Αλέξανδρου.  

              Όταν ο Λουκιανός έγραφε το έργο του  Αλέξανδρος η Ψευδοµάντις και 

το απεύθυνε στον Κέλσο  δεν  ήθελε και δεν περίµενε να διαβαστεί µόνο από 

αυτόν. Ο ίδιος ήλπιζε να διαβάζονταν  και από άλλους για να τους βοηθούσε 

να καταλάβουν την αγυρτεία.202 Επίσης το ότι το έργο του σώθηκε ως τις µέρες 

µας  αποτελεί απόδειξη ότι ενδιέφερε ένα ευρύ κύκλο ανθρώπων, που τους 

άρεσε, το αναπαρήγαγαν και το διαφύλαξαν. Ο Λουκιανός και οι αναγνώστες 

του εποµένως ήταν άλλο ένα κοµµάτι της κοινωνίας που κριτίκαρε και 

αντιτίθετο στις πρακτικές του Αλέξανδρου. 

 Ας περάσουµε όµως τώρα σε ένα από τα µεγάλα, µαζί µε τον 

επικουρισµό, φιλοσοφικά ρεύµατα της εποχής, τον στωικισµό. Ο Λουκιανός 

ανέφερε ότι οι οπαδοί του Πλάτωνα, του Χρυσίππου και του Πυθαγόρα, ήταν 

φίλοι του Αλέξανδρου και ζούσε µαζί τους πολύ ειρηνικά.203 O Χρύσιππος 

αναφέρονταν για να δηλώσει τους οπαδούς της στωικής φιλοσοφίας. Υπήρξε 

διάδοχος του Ζήνωνα  στην διεύθυνση της Στοάς στην Αθήνα και την διεύθυνε 

από το 232 π.Χ έως το 208/4 π.Χ .Επεξεργάστηκε και αποσαφήνισε τη 

διδασκαλία του Ζήνωνα και έγινε ο γενικός κανόνας της ορθοδοξίας. Την 

εποχή του Χρύσιππου ο στωικισµός είχε γίνει λόγια και εξαιρετικά τεχνική 

φιλοσοφία. Εξετάζοντας την φιλοσοφία των στωικών διαπιστώνουµε πως 
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χωρίς να ήταν κοντά στην λεπτολόγο πλατωνική ή αριστοτελική θεώρηση, δεν 

είχε µεταφυσική διάσταση. Ήταν ένα ηθικό σύστηµα που σκοπό είχε να 

χαρίσει στους ανθρώπους ως κοινωνικά όντα, αταραξία. Η καθυπόταξη των 

παθών, σύµφωνα µε τον Χρύσιππο, ήταν η στάση η οποία χαρακτήριζε τον 

σοφό. Σύµφωνα µε αυτούς, η φύση τα είχε κάνει όλα καλά.204 Η στωική 

φιλοσοφία, αν και φαινοµενικά απλοϊκή, ήταν µια θεωρία για την οποία οι ίδιοι 

οι στωικοί επαίρονταν για τη συνεκτικότητά της. Επίσης έλεγαν ότι ήταν ένα 

σύστηµα. Με τη λέξη αυτή υποδηλώνεται µια κοσµοθεωρία του όλου. Ως 

τέτοια είχε πλεονεκτήµατα και µειονεκτήµατα. Ένα  από τα µειονεκτήµατά της 

ήταν ότι δεν δεχόταν εύκολα την είσοδο νέων στοιχείων, ήταν άκαµπτη και δεν 

µπορούσε να εξελιχθεί. Βασική θέση των στωικών ήταν ότι ο κόσµος ήταν ένα 

ενιαίο σύνολο και ο άνθρωπος µετείχε αυτού του συνόλου.205 

 Οτιδήποτε λοιπόν κακό ή καλό συνέβαινε στον άνθρωπο ήταν µέρος της 

αρµονίας του κόσµου, κι ως τέτοιο έπρεπε να το αποδεχόµαστε. Ακριβώς λόγω 

του τελευταίου ο στωικός ακόµη µέχρι σήµερα, σηµαίνει τον άνθρωπο ο 

οποίος µε νηφαλιότητα και εγκαρτέρηση δέχεται τα καλά και τα κακά της 

ζωής. Για τους στωικούς, θεός και φύση ταυτιζόταν, όλα διαχέονταν µέσα σε 

όλα, και αποτέλεσµα αυτών ήταν η κοσµική αρµονία. Καλό και κακό 

αποτελούσαν συστατικά αυτής της αρµονίας που έπρεπε να παραµείνει 

αδιασάλευτη. Γι� αυτό ο Επίκτητος έλεγε «αν ο αγαθός άνθρωπος µπορούσε να 

προβλέψει το µέλλον, θα συνέπραττε και ο ίδιος στην αρρώστια του, στο 

θάνατό του, στον ακρωτηριασµό του, γιατί θα είχε συνείδηση ότι µέσα στην 

τάξη του κόσµου του έχει ανατεθεί αυτό το έργο».206 

Κάτω όµως από αυτό το πρίσµα µπορούµε να συµπεράνουµε  ότι ούτε ο 

Αλέξανδρος  θα µπορούσε να είχε ασπαστεί τον στωικισµό γιατί οι πράξεις του 

είχαν σκοπό να διασαλεύουν την κοσµική αρµονία. Ταυτόχρονα όµως, ούτε οι 

στωικοί θα µπορούσαν να είναι οπαδοί του Αλέξανδρου για τον ίδιο λόγο. 
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206 Επίκτητος, ∆ιατριβαί και οµιλίαι ΙΙ, 10, 5. 



Εποµένως η δήλωση του Λουκιανού ότι «οι οπαδοί του Χρυσίππου »207 ήταν 

φίλοι του Αλέξανδρου ίσως να µην ήταν απόλυτα αληθής. Εάν ο 

προηγούµενος συλλογισµός είναι σωστός, τότε µπορούµε να υποθέσουµε ότι 

πιθανόν ο Λουκιανός να ήθελε να διαβάλλει τους στωικούς παρουσιάζοντάς 

τους ως φίλους ενός απατεώνα τον οποίο διακωµωδούσε, λόγω της αντιπάθειάς 

του προς τον στωικισµό. 

          Όσον αφορά την παρατήρηση του Λουκιανού ότι οι οπαδοί του 

Πλάτωνα ήταν φίλοι του Αλέξανδρου, αυτή θα µπορούσε να ήταν αληθής. Ο 

Πλατωνισµός, πέντε αιώνες µετά τον Πλάτωνα, είχε αρχίσει πλέον να αλλάζει. 

Ήδη τα πρώτα νεοπλατωνικά στοιχεία είχαν υπεισέλθει  από το Νουµήνιο. Την 

εποχή µάλιστα αυτή, η οποία ήταν ισχυρού συγκρητισµού, κανένα φιλοσοφικό 

ρεύµα, εκτός από τον επικουρισµό, δεν είχε µείνει στην αρχική του µορφή.208 

Η αρχική ιδεαλιστική θέση του Πλάτωνα, η οποία, όσο περνούσε ο καιρός, 

εντείνονταν, επέτρεπε σε κάποιους οπαδούς του να αποδέχονται  πρακτικές και 

διεργασίες όπως αυτές του Αλέξανδρου. Ο ίδιος όµως, µάλλον δύσκολα θα 

µπορούσε να εµφανιζόταν ως τέτοιος, διότι ούτε πολλοί έπρεπε να ήταν οι 

οπαδοί του Πλάτωνα, ιδιαίτερα στην Παφλαγονία, ούτε υπήρχε ο κατάλληλος 

µύθος γύρω από τον Πλάτωνα για να τον οικειοποιηθεί ο Αλέξανδρος. 

 

 

 

 

 

 

Εκτός όµως από την θετική η αρνητική στάση των διαφόρων 

φιλοσοφικο-θρησκευτικών ρευµάτων της εποχής απέναντι στον Αλέξανδρο, 

                                                 
207 Λουκιανός, Αλέξανδρος  25. 
208 Ο Λουκιανός στο έργο του Βίων Πράσις, µέσα από ένα γοητευτικό σατυρικό ανάγνωσµα,  µας 
παρέχει πληροφορίες για την πρόσληψη των φιλοσοφικών ρευµάτων κατά τον 2ο αιώνα µ.Χ. Στο έργο 
αυτό ο Ερµής µε την προτροπή του ∆ία πραγµατοποίησε αγοροπωλησία φιλοσόφων τονίζοντας τα 
χαρακτηριστικά των ιδρυτών τους και τις βασικές αρχές των δογµάτων τους. Λουκιανός, Βίων Πράσις, 
¨Αγρα Αθήνα 1999. 



ενδιαφέρον παρουσιάζει η υποδοχή ορισµένων κοινωνικών οµάδων της νέας 

λατρείας όπως προκύπτει από την  περιγραφή του Λουκιανού. 

      Οι πλούσιοι και δεισιδαίµονες Παφλαγόνες 209  ήταν µια ακόµη οµάδα που 

µε επιµονή ο Λουκιανός τους επανέφερε συχνά στο προσκήνιο.210Αυτό το 

οποίο επαναλάµβανε ήταν ότι υπήρχαν πλούσιοι πλην όµως ξεροκέφαλοι και 

αµόρφωτοι που εντυπωσιάστηκαν από τον Αλέξανδρο και αυτός τους 

εξαπατούσε και τους έπαιρνε χρήµατα. 

  Θα µπορέσουµε να κατανοήσουµε  καλύτερα την επιµονή αυτή και να την 

εξηγήσουµε αν δούµε τη οργάνωση της κοινωνίας κατά τους δυο πρώτους 

αιώνες µ.Χ. Οι δύο πρώτοι αιώνες της ρωµαϊκής αυτοκρατορικής εποχής δεν 

αποτελούν απλώς περίοδο ακµής για την πολιτική ιστορία της ιστορία της 

Ρώµης αλλά µιας περιόδου κατά την  οποία  το imperium romanum πέτυχε την 

µεγαλύτερη γεωγραφική εξάπλωση, µε ειρήνη ως επί το πλείστον, τόσο στο 

εσωτερικό όσο και στα σύνορα της αυτοκρατορίας.211 Η pax romana επίσης 

συνέτεινε στην περιορισµένη αύξηση του πληθυσµού, η οποία τόνωσε τη 

ζήτηση αγαθών και δηµιούργησε ευνοϊκές προϋποθέσεις για κάποιου βαθµού 

οικονοµική ανάπτυξη.212Η ανάπτυξη αυτή ήταν φανερή και εντοπίζονταν στην 

αύξηση της ποσότητας αλλά εν µέρει και στην βελτίωση της ποιότητας 

παραγωγής. Η εποχή αυτή αποτέλεσε από µια άποψη το απόγειο στην ιστορία 

της ρωµαϊκής κοινωνίας. Βέβαια δεν εµφανίστηκαν ολότελα νέες µορφές 

κοινωνικών σχέσεων και αυτό οφείλεται στο γεγονός ότι τα βασικότερα 

χαρακτηριστικά της δοµής της οικονοµίας παρέµειναν σε µεγάλο βαθµό 

αµετάβλητο. Μόνο δύο παράγοντες ήταν νέοι για την κοινωνική εξέλιξη.  

     Ο ένας ήταν η εδραίωση της µοναρχίας του αυτοκράτορα  µε συνέπεια 

να επαναπροσδιοριστούν εν µέρει η θέση και λειτουργία διαφόρων κοινωνικών 

στρωµάτων και να αποτελέσει ο αυτοκρατορικός οίκος νέα κορυφή της 

κοινωνικής πυραµίδας. Ο δεύτερος παράγοντας προέκυψε από την 

ενσωµάτωση των επαρχιών και των κατοίκων τους στο ρωµαϊκό κρατικό και 
                                                 
209 Λουκιανός,  Αλέξανδρος  9. 
210 ό.π.  9,16,17,26-27,39. 
211 G.Alfody,  Ιστορία της ρωµαϊκής κοινωνίας, µτφ. Α. Χανιώτης, Αθήνα 1988 , σελ.171. 
212 P .Garnsey and R. Sallar ,Η ρωµαϊκή αυτοκρατορία. Οικονοµία, κοινωνία και πολιτισµός, µτφ. 
Β.Ι.Αναστασιάδη,  Ηράκλειο 1995 , σελ.70. 



κοινωνικό σύστηµα. Αποτέλεσµα αυτής της ενσωµάτωσης ήταν η επέκταση 

στον τοπικό πληθυσµό ενός κοινωνικού και οικονοµικού µοντέλου που θα 

µπορούσαµε να το χαρακτηρίσουµε «ρωµαϊκό».213Αυτό ήταν η δηµιουργία 

µιας οµογενούς, σε µεγάλο βαθµό αριστοκρατίας στην αυτοκρατορίας, µε την 

εξοµοίωση των τοπικών ελίτ αλλά και µε την αφοµοίωση και ένταξη 

ευρύτερων στρωµάτων του πληθυσµού στο κοινωνικό και οικονοµικό µοντέλο. 

  Τα ανώτερα στρώµατα της αυτοκρατορίας δεν ταυτίζονταν πια µε το 

ανώτερο στρώµα της Ιταλίας αλλά περιελάµβαναν όλο και περισσότερες 

ηγετικές οικογένειες  επαρχιών. Είναι ενδεικτικό ότι κατά την περίοδο της 

αυτοκρατορίας του Μάρκου Αυρήλιου (161-180µ.Χ.)οι επαρχιώτες απέκτησαν 

για πρώτη φορά την πλειοψηφία στην ηγετική οµάδα των υπατικών, δηλαδή 

των πρώτων υπάτων, της συγκλητικής τάξης.214Όµως και τα κατώτερα 

στρώµατα των διαφόρων περιοχών της αυτοκρατορίας απέκτησαν πιο 

οµοιόµορφο χαρακτήρα σε σύγκριση µε το παρελθόν. 

    Οι δυο νέοι παράγοντες δεν άλλαξαν το κοινωνικό µοντέλο των 

κλάσεων-στρωµάτων µε την έντονη διαφοροποίηση και δεν αντικατέστησαν 

αυτό το µοντέλο από µια νέα κοινωνική  τάξη. Μάλλον σταθεροποίησαν αυτό 

το µοντέλο εξαιτίας τόσο της κάθετης προσαρµογής του τόσο στο πολιτικό 

πλαίσιο της µοναρχίας όσο και της οριζόντιας εξέλιξης του, δηλαδή εξαιτίας 

της επέκτασης του στον πληθυσµό όλης της αυτοκρατορίας. 215   

        Η ενσωµάτωση των κατοίκων προωθήθηκε µε διάφορους 
τρόπους όπως η παραχώρηση πολιτικών δικαιωµάτων, η 

τελειοποίηση του οδικού δικτύου, η εισαγωγή ενιαίας διοίκησης 
και η αστικοποίηση. Πραγµατοποιούνταν όµως µε µεγάλες 
χρονικές διαφορές στα διάφορα τµήµατα της αυτοκρατορίας. 
Φαίνεται ότι η εποχή που έδρασε ο Αλέξανδρος συνέπεσε µε 
την περίοδο που η περιοχή της Παφλαγονίας  ενσωµατώνονταν 
στον κύριο κορµό της ρωµαϊκής αυτοκρατορίας. Οι αναφορές  
του Λουκιανού στους πλούσιους και αµόρφωτους Παφλαγόνες  
θεωρώ ότι απευθύνονταν σε µια  οικονοµική τοπική ελίτ που 

                                                 
213 G. Alfody , Ιστορία της ρωµαϊκής κοινωνίας, σελ. 171-271.  
214 G. Alfody , Ιστορία της ρωµαϊκής κοινωνίας,σελ.186. 
215 ό. π.  σελ.171-271. 



προσπαθούσε να ενταχθεί στην κουλτούρα ενός νέου 
οµεγενοποιοιµένου  κόσµου. 

      Φαίνεται ότι υπήρχαν αρκετοί εύποροι οι οποίοι συµµετείχαν στα µυστήρια 

που καθιέρωσε ο Αλέξανδρος, επισκέπτονταν το µαντείο, ζητούσαν συµβουλές 

από το νέο Ασκληπιό. Ο Λουκιανός ειρωνικά ανέφερε αυτούς που έπαιρναν 

µέρος στα µυστήρια ως Ευµολπίδες 216και κήρυκες,217ταυτίζοντας τους µε 

αυτούς που κληρονοµικά αναλάµβαναν το ιερατικό αξίωµα στα Ελευσίνια 

µυστήρια. 

      Ο Ασκληπιός ήταν ο γνωστός θεός της  ίασης για όλη την αυτοκρατορία 

και ο Αλέξανδρος τον είχε φέρει και στην περιοχή αυτή καθιερώνοντας γιορτές 

µε µεγαλοπρέπεια. Τα µαντεία λειτουργούσαν µε επιτυχία στα προηγµένα 

πολιτιστικά παράλια της Μ. Ασίας. Ο Αλέξανδρος ίδρυσε ένα καινούργιο στην 

Παφλαγονία. Ο νεοπυθαγορισµός έδινε λύσεις στις µεταφυσικές ανησυχίες 

ίδιες µε αυτές που έδινε στους κατοίκους και υπόλοιπης αυτοκρατορίας 

έχοντας ισχυρή παράδοση και φιλοσοφικό υπόβαθρο. Ο Αλέξανδρος µετέφερε 

αυτόν στο Αβώνειο Τείχος και πολλοί ενθουσιάστήκαν για αυτό. 

  ¨Όλα τα προηγούµενα αποτελούσαν µέρος µιας κουλτούρας που υπήρχε 

στην αυτοκρατορία και η υιοθέτηση αυτών αποτελούσε ένα καλό βήµα για την 

ενσωµάτωση µιας οµάδας σε ένα ευρύτερο κοινωνικό µοντέλο. Η συµµετοχή 

σε τέτοιες τελετές και πρακτικές ίσως συνιστούσε µια «εσκεµµένη δήλωση 

εκρωµαισµού ή αναζήτηση ρωµαϊκής ταυτότητας ως αποτέλεσµα κοινωνικής 

ανόδου»218 Ο Αλέξανδρος βοήθησε τους κατοίκους της Παφλαγονίας να 

ενταχθούν σε ένα νέο κόσµο και αυτοί του το ανταπέδωσαν µε την 

εµπιστοσύνη και την αφοσίωση τους. ¨Όµως δεν ήταν µόνο οι πλούσιοι αυτοί 

που υποστήριζαν τον Αλέξανδρο, τη λατρεία του και της πρακτικές του. Ένα 

µεγάλο µέρος των κατοίκων της Παφλαγονίας και της ευρύτερης περιοχής 

επισκέπτονταν το µαντείο, ζητούσαν χρησµούς, ιατρικές συµβουλές, 

συµµετείχε στα µυστήρια. Πιθανά για τον ίδιο λόγο  που οι εύποροι κάτοικοι 

                                                 
216 Οι Ευµολπίδες ήταν το γένος που έλκυε την καταγωγή του από τον ¨Ευµολπο, τον εισηγητή των 
Ελευσινίων µυστηρίων.  
217 Λουκιανός , Αλέξανδρος, 39 
218 R.Thomas, Γραπτός   και Προφορικός στην Αρχαία Ελλάδα, µτφ. ∆. Κυρτάτας, Ηράκλειο 1996, 
σελ.197. 



της επαρχίας αυτής αποδέχθηκαν τη νέα λατρεία έκανε και άλλες κοινωνικές 

οµάδες να υποστηρίζουν αυτές τις πρακτικές. Ήθελαν δηλαδή να εισαχθούν 

και να αφοµοιωθούν στον νέο κοινωνικό περιβάλλον που δηµιουργειτο. 

Πολλοί άνθρωποι µορφωµένοι και αµόρφωτοι, πλούσιοι και φτωχοί χωρίς 

διάκριση, συµµετείχαν στα µυστηριακές τελετές που υπόσχονταν σωτηρία 

στους µυηµένους ενώ η µίανση και θεϊκή παρέµβαση ενέπνεε φόβο. 

        Το Αβώνειο Τείχος µπορούσε και αυτό να παρείχε στους πολίτες του 

τέτοιες δράσεις που συνέβαιναν και σε άλλα µέρη της αυτοκρατορίας. Η µικρή 

αυτή πόλη έγινε ένα γνωστό κέντρο που συσσωρευόταν δούλοι για 

λογαριασµό των δεσποτών τους, οι ίδιοι οι δεσπότες, καθώς και πλήθος 

κόσµου από τις γύρω περιοχές µέχρι και από την ίδια την Ρώµη. Οι δίνανε 

ραντεβού εκεί και η Ρώµη άκουγε και συµβουλευόταν τον προφήτη του. Η 

φήµη του έγινε σχεδόν ισάξια της Κλάρου και των ∆ιδύµων, των µεγάλων 

παραδοσιακών κέντρων. Ασφαλώς αυτό έκανε υπερήφανους τους κατοίκους 

γιατί τους έβγαζε από την αφάνεια της µικρής επαρχιακής πόλης. Τόσο πολύ 

φαίνεται ότι ενθουσιάστηκαν από την εισδοχή τους στην καινούργια κοινωνική 

πραγµατικότητα που το παλιό τους όνοµα της πόλης τους φάνηκε αρκετά 

επαρχιώτικο για να το κρατήσουν. Το άλλαξαν σε Ιωνόπολις, κατά παρέµβαση 

του Αλέξανδρου219, όνοµα πιο σοβαρό µε µεγαλύτερη βαρύτητα, που 

παρέπεµπε σε ένα άλλο πολιτισµό που µάλλον θα ήθελαν να ταυτιστούν.220Το 

όνοµα αυτό έφτασε ως τις µέρες µας παραφρασµένο. Η τουρκική πόλη στο ίδιο 

σηµείο ονοµάζεται Ionopolu. ¨Όµως το µαντείο και οι δραστηριότητες γύρω 

από αυτό είχαν ασφαλώς πιο σύντοµη διάρκεια ζωής. Μετά το θάνατο του 

Αλέξανδρου και τις συνήθεις προστριβές για την διαδοχή του, ο Ρουτιλιανός 

που ήταν και γαµπρός του, κράτησε για τον Αλέξανδρο το αξίωµα του 

προφήτη.221Εκτός από αυτή την εξέλιξη ο Λουκιανός δεν µας έδωσε 
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παράσταση ενός φιδιού και ενός ανθρώπινου κεφαλιού. The British Museum , Cataloge of Greek 
Coins: Pontus, Paphlagonia,  Bithynia, Bologna 1964. 
221 Λουκιανός, Αλέξανδρος 60.  



περισσότερες πληροφορίες για την τύχη του µαντείου. Το πιο πιθανό ήταν ότι  

όταν έγραφε  το έργο αυτό το µαντείο λειτουργούσε ακόµη. 

  Ο Αθηναγόρας ανέφερε λίγα χρόνια µετά τον θάνατο του Αλέξανδρου 

ότι στο Πάριον της Μ. Ασίας,  λατρεύονταν σαν θεός.222∆εν  έχουµε όµως  

αναφορές για την τύχη του µαντείου. Μάλλον η φήµη του θα µειώθηκε µετά 

τον θάνατο του ιδρυτή του. Πιθανά η λειτουργία του να σταµάτησε τον 3ο µε 

4ο αιώνα µ.Χ. όταν εξέλειπαν οι λόγοι που έχουµε αναφέρει ότι συνέβαλαν 

στην άνοδο του.  

 

 

 

 

 

     Το µαντείο που ίδρυσε ο Αλέξανδρος  είχε µεγάλη επιτυχία όπως έχουµε 

επισηµάνει. Ο Λουκιανός ανέφερε ότι οι χρησµοί που δίνονταν ήταν πενήντα 

µε εξήντα χιλιάδες το χρόνο.223Οι ερωτήσεις δίνονταν γραπτώς όπως επίσης 

και οι απαντήσεις.224Ο τρόπος αυτός της επικοινωνίας µε το µαντείο µας 

οδηγεί σε ένα προβληµατισµό ως προς µία πτυχή της κοινωνίας του 2ο αιώνα 

µ.Χ., τον αλφαβητισµό. Πώς γράφονταν και διαβάζονταν τόσοι χρησµοί το 

χρόνο δεδοµένου ότι ο αλφαβητισµός θα έπρεπε να βρισκόταν σε χαµηλά 

επίπεδα.Το ερώτηµα αυτό ίσως µπορεί να συµβάλλει στην αναζήτηση του 

ποσοστού εγγραµµάτων κατά την περίοδο αυτή και της πιθανής αλλαγής 

αυτού. 

           Κατά τον 2ο αιώνα έχουµε  µερικές αλλαγές που µας δίνουν  την 

αφορµή για µεγαλύτερο προβληµατισµό πάνω στο θέµα του γραπτού λόγου. Οι 

επιγραφές, οι αλλαγές σε αυτές καθώς και οι εξέταση τους έχουν ένα 

επιπρόσθετο ενδιαφέρον. 

      Στο τέλος του 2ο αιώνα µ.Χ. έχουµε µια θεαµατική αύξηση των επιγραφών. 

Οι πιο πολλές από αυτές ήταν επιτύµβιες και ανέφεραν το όνοµα του 
                                                 
222 Αθηναγόρας, Πρεσβεία  περί χριστιανών 26.  
223 Λουκιανός, Αλέξανδρος 23.   
224 ό.π.  19. 



αποβιώσαντα, την ιδιότητα του ως ρωµαίου πολίτη και ότι ο κληρονόµος του 

εκπλήρωσε το καθήκον του225.Η αύξηση αυτή µπορούσε να  αντανακλά 

κάποια αλλαγή στην συνήθεια της τοποθέτησης των επιγραφών. Αυτή θα 

µπορούσε να ήταν ένα νέο κοινωνικό πλαίσιο όπου η τοποθέτηση τους 

συνιστούσε µια «εσκεµµένη δήλωση εκρωµαισµου»226 ως αποτέλεσµα 

κοινωνικής ανόδου. 

        Παρόλα αυτά η αύξηση των επιγραφών, που δεν ήταν όλες 
αποκλειστικά επιτύµβιες, θα έπρεπε να είχαν και ένα πρακτικό 
αποτέλεσµα. Αυτές θα τοποθετούνταν για να διαβαστούν από 
κάποιους. Αυτό ίσως συνδέονταν µε µια µικρή αύξηση του 
αλφαβητισµού την περίοδο αυτή. Μου είναι δύσκολο να 

παραδεχτώ ότι η αύξηση των επιγραφών οφείλονταν µόνο σε 
µια αλλαγή συνήθειας και δεν σχετίζονταν καθόλου µε την 

µεγαλύτερη δυνατότητα  για ανάγνωση αυτών. 
        Στον ίδιο προβληµατισµό εντάσσονται  και οι πενήντα µε εξήντα χιλιάδες  

ερωταπαντήσεων του µαντείου. Το µαντείο βέβαια διέθετε «χρησµοφύλακας 

και υπογραφέας και επισφραγιστάς  και εξηγητάς».227Ήταν πιθανόν  οι 

αναλφάβητοι να ζητούσαν από τους υπογραφείς  να τους έγραφαν και να 

διάβαζαν τους χρησµούς και τις ερωτήσεις. ¨Όµως ο όγκος των 

ερωταπαντήσεων ήταν µεγάλος για την µικρή πόλη της Παφλαγονίας. Θεωρώ 

ότι αρκετοί είχαν άµεση πρόσβαση στους χρησµούς. Αυτό ίσως αποτελούσε 

µια ένδειξη για αύξηση, έστω και οριακή, του αλφαβητισµού την περίοδο 

αυτή.Το πλήθος των χρησµών καθώς και η αύξηση των επιγραφών δεν 

προϋπόθεταν µια κοινωνία εγγραµµάτων οπού πολλοί πολίτες διάβαζαν µε 

άνεση φιλοσοφικά δοκίµια. 

       Οι  «βραδέως γράφοντες», όπως αποκαλούνταν στα επίσηµα έγγραφα της 

Ελληνορωµαϊκής Αιγύπτου, οι µε µικρές δεξιότητες γραφής «εγγράµµατοι»,228 

µάλλον αποτελούσαν µια σηµαντική κατηγορία πολιτών όπου στοιχειωδώς και 

µε βραδύτητα µπορούσαν να γράφουν και να διαβάζουν τους χρησµούς η τις 

                                                 
225 R. Thomas, Γραπτός και Προφορικός Λόγος στην Αρχαία Ελλάδα., µτφ. ∆. Κυρτάτας, Ηράκλειο 
1996,  σελ. 196. 
226R. Thomas, Γραπτός και Προφορικός Λόγος στην Αρχαία Ελλάδα, σελ.197. 
227 Λουκιανός, Αλέξανδρος 25. 
228R. Thomas, Γραπτός και Προφορικός Λόγος στην Αρχαία Ελλάδα, σελ. 182. 



επιγραφές. Η πιθανολογούµενη αύξηση του αλφαβητισµού περιελάµβανε και 

τέτοιες µορφής «εγγραµµάτων». 

      Στην περιοχή της Αιγύπτου κατά την ελληνορωµαϊκή περίοδο υπήρχε ένα 

περίπλοκο γραφειοκρατικό σύστηµα που καθιστούσε τον αγράµµατο, χωρίς 

αυτό να ήταν απαραίτητο, πιο ευάλωτο σε απάτες. Έτσι η γνώση της γραφής, 

έστω βραδέως γραφόντων, ήταν πιο επιτακτική από άλλα µέρη της 

αυτοκρατορίας.229 

      Για την περιοχή της Παφλαγονίας, όπως και για άλλες περιοχές της 

ρωµαϊκής επικράτειας, ο αλφαβητισµός θα ήταν χρήσιµος αλλά όχι 

καθοριστικός και  απαραίτητος. Εάν υπήρξε µια αύξηση, έστω και µικρή, του 

αλφαβητισµού στην περιοχή του Πόντου αυτό ίσως συνέβη αν θεωρήθηκε 

µέρος µιας ρωµαϊκής κουλτούρας που έπρεπε να κατακτηθεί.  

     Η φήµη του µαντείου του Αλεξάνδρου έφθασε ως την πρωτεύουσα της 

αυτοκρατορίας, τη Ρώµη. Ο Λουκιανός περιέγραψε την εξάπλωση ως εξής.     

«Τούτα γίνονταν µέσα στα όρια της Ιωνίας, της Κιλικίας, της Παφλαγονίας και 

της Γαλατίας. Όταν όµως διαδόθηκε και στην  Ιταλία η φήµη του µαντείου και 

κατέλαβε την πόλη των Ρωµαίων, δεν έµεινε κανείς που να µη βιάζεται να τον 

συµβουλευτεί. Άλλοι πήγαιναν οι ίδιοι άλλοι έστελναν ανθρώπους τους, 

κυρίως οι ισχυροί και οι υψηλά ιστάµενοι. Πρώτοι και καλύτερος ο 

Ρουτιλιανός��.Τόσο αναστάτωσε τους αυλικούς ώστε να τρέχουν και αυτοί 

εκεί να µάθουν τι τους επιφύλασσε το µέλλον»230 

         Το γιατί οι ισχυροί έτρεχαν στο Αβώνειο Τείχος το  
έχουµε σχολιάσει σε άλλο σηµείο. Αυτό που  θα µας 

απασχολήσει  σε αυτό το σηµείο είναι το πώς. Η περιγραφή 
αυτή µας παρέχει ενδείξεις για ένα κόσµο που βρίσκονταν σε 
κίνηση. Οι επισκέπτες του µαντείου δεν ήταν µόνο από τις 
γειτονικές περιοχές της Κιλικίας, της Παφλαγονίας και των 
άλλων περιοχών της Μ. Ασίας, αλλά ακόµη και από την Ρώµη.  

      Υπήρξε αναµφίβολα µια αυξηµένη κινητικότητα κατά  τους δυο πρώτους 

χριστιανικούς αιώνες. Η Μεσόγειος έτεινε να γίνει πολιτισµικά και πολιτικά 

ένας ενιαίος κόσµος. Η εµπέδωση µιας σχετικής ειρήνης επέτρεπε µεγαλύτερη 
                                                 
229 R. Thomas, Γραπτός και Προφορικός Λόγος στην Αρχαία Ελλάδα, σελ.180-189. 
230 Λουκιανός, Αλέξανδρος 30,31. 



άνεση στην κίνηση µε κάποια ασφάλεια. ∆ηµιουργήθηκε µόνιµο ναυτικό µε 

βάσεις σε στρατηγικά σηµεία της Μεσογείου και αυτό είχε ως αποτέλεσµα να 

καθαρίσουν οι θάλασσες από τους πειρατές. Ακόµη νέοι οδικοί άξονες 

χαράχτηκαν αρχικά για τις κρατικές υπηρεσίες και την εξυπηρέτηση των 

κρατικών αναγκών.231Η επικοινωνία της κεντρικής διοίκησης µε τις επαρχίες, 

η άσκηση και η εµπέδωση της εξουσίας σε αυτές επέβαλε την κατασκευή ενός 

οδικού δικτύου τέτοιου ώστε να εξυπηρετούσε τις ανάγκες αυτές.  

  Είχε δηµιουργηθεί ένας ενιαίος χώρος όπου µπορούσε να κινηθεί κανείς 

από την Συρία µέχρι τα σύνορα της Αγγλίας χωρίς να χρειάζονταν να περάσει 

σύνορα µέσα στα όρια της ίδιας κρατική εξουσίας. Τα ρωµαϊκά νοµίσµατα  

ήταν τα µόνα που ήταν απαραίτητα  γιατί γίνονταν δεκτά και ανταλλάσσονταν 

παντού. Χρειαζόταν Ελληνικά από την Μεσοποταµία µέχρι την Γιουγκοσλαβία 

και Λατινικά µέχρι την Βρετανία.232     

         Εκτός από την σχετική ασφάλεια του θαλάσσιου ταξιδιού, η ίδια 

ασφάλεια υπήρχε και στο οδικό δίκτυο που πήγαινε σε όλα τα σηµαντικά 

κέντρα. Η φύλαξη των δρόµων περιόριζε σηµαντικά τον φόβο των ληστών. 

        Οι χερσαίοι και οι θαλάσσιοι δρόµοι ήταν γεµάτοι από έµπορους, 

διοικητικούς υπαλλήλους, κρατικούς αγγελιοφόρους, προσκυνητές ιερών, 

περιηγητές. Οι κρατικοί υπάλληλοι και έµποροι είχαν αναµφίβολα την µερίδα 

του λέοντος στα ταξίδια.233 Υπήρχε µια διαρκής κίνηση κρατικών υπαλλήλων. 

Ταχυδροµικοί διανοµείς, φοροεισπράκτορες, περιοδεύοντες δικαστές, 

περιφερειακοί αξιωµατούχοι, διοικητές επαρχιών, αρκετές φορές και οι ίδιοι οι 

αυτοκράτορες µε την πολυάριθµη συνοδεία τους ταξίδευαν από την µια άκρη 

της αυτοκρατορίας µέχρι την άλλη.  

        Οι έµποροι ήταν επίσης µια κατηγορία ανθρώπων που βρίσκονταν και 

αυτοί σε διαρκή κίνηση. Κάποιος Φλάβιος Ζεύξης υποστήριξε στην επιγραφή 

που έβαλε να χαράξουν στον τάφο του, στην Ιεράπολη της Μ. Ασίας, ότι «ως 
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έµπορος είχε περάσει από τον Μαλέα εβδοµήντα δυο φορές ταξιδεύοντας για 

Ιταλία»234. Ήταν πιθανό να είχε  µέσο όρο δυο ταξίδια κάθε καλοκαίρι. 

       Το εµπόριο τέτοια άνθηση ώστε ορισµένες πόλεις διατηρούσαν 

πρακτορεία στα κυριότερα εµπορικά κέντρα για την εξυπηρέτηση των πολιτών 

τους που ταξίδευαν εκεί. Στη Ρώµη µόνο µεταφέρονταν 150.000 τόνοι 

αιγυπτιακό στάρι το χρόνο.235Οι θαλάσσιοι δρόµοι και τα λιµάνια της 

αυτοκρατορίας ήταν γεµάτα από εµπόρους, πλοιοκτήτες, τραπεζίτες, 

αγοραστές. Οι επιχειρηµατίες ταξίδευαν και από την ξηρά άλλα πολύ λιγότερο. 

Το  ίδιο και τα εµπορεύµατα αφού το κόστος και ο χρόνος της µεταφοράς από 

την ξηρά  έκανε την µετακίνηση απαγορευτική.  

       Οι επισκέπτες των µαντείων, των κέντρων του Ασκληπιού καθώς και οι 

θεατές των πανελληνίων αγώνων και άλλων θεαµάτων αποτελούσαν και αυτοί 

µέρος της αυξηµένης κινητικότητας που υπήρξε κατά τους δυο πρώτους  

χριστιανικούς αιώνες. 

       Οι ταξιδιώτες για λόγους υγείας, στα ιερά κυρίως του Ασκληπιού 

αποτελούσαν και αυτοί µέρος της κίνησης της εποχής. Τα τρία µεγάλα κέντρα 

του θεού της ίασης, στην Επίδαυρο, στην Κω και την Πέργαµο συγκέντρωνάν 

το µεγαλύτερο µέρος των ασθενούντων  προσκυνητών από όλη την 

αυτοκρατορία. Σε µια εποχή που αρκετοί ασθενούσαν ή πίστευαν ότι 

ασθενούσαν τα αυτά υπήρξαν εξαιρετικά δηµοφιλή. 

Εκτός όµως αυτών, άλλα µικρότερα ιερά ευηµερούσαν και 

πολλαπλασιάζονταν. Το ιερό του νέου «Ασκληπιού» που ίδρυσε ο Αλέξανδρος 

ήταν ένα από αυτά. Υπήρξε πόλος έλξης τόσο για τους τοπικούς και 

γειτονικούς πληθυσµούς όσο και για τους πιο µακρινούς. Συνδυάζοντας το 

µαντείο µε το ιερό του νέου «Ασκληπιού» αποτέλεσε προορισµό για αρκετούς 

ταξιδευτές-προσκυνητές.  

Ασφαλώς δεν ήταν µονόπλευρη η κίνηση προς την Παφλαγονία. 

Αρκετά από την περιοχή ταξίδευαν για διαφορετικούς λόγους προς άλλα µέρη 

της αυτοκρατορίας. Ο Λουκιανός µας παρείχε επιπρόσθετες πληροφορίες για 
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αυτό. Το µαντείο µε φανερή ευκολία προέτρεπε µε χρησµούς να επισκεφθούν 

άλλα µαντεία δικοί του πελάτες.236Τα ∆ίδυµα και η Κλάρος στα παράλια της 

Μ. Ασίας  ήταν από τα µαντεία που έστελνε τους ερωτούντες ο Αλέξανδρος. 

Μια απόσταση όχι και τόσο κοντινή ακόµη και για τα σηµερινά δεδοµένα. 

Επίσης σε ερωτήσεις προς το µαντείο για τον τόπο καταγωγής του 

Οµήρου, η απάντηση ήταν δυο φορές λανθασµένη. Μια απάντηση αφορούσε 

συµβουλές για θεραπεία αρρώστιας και µια για τον τρόπο που έπρεπε κανείς 

να ταξιδέψει δηλαδή από ξηρά η από θάλασσα.237Οι αναφορές αυτές από τον 

Λουκιανό έγιναν για να θίξουν την αξιοπιστία του µαντείου και ίσως το πέτυχε 

αυτό. Όµως αυτό δήλωνε ακόµη ότι οι συνηθισµένες ερωτήσεις προς το 

µαντείο έπρεπε να αφορούσαν ασθένειες και ταξίδια. 

Ακόµη η προσωπική περιπέτεια του Λουκιανού ήταν ενδεικτική για τον 

τρόπο που ταξίδευε κανείς την εποχή αυτή στη θάλασσα. Ο Αλέξανδρος 

παρείχε στον Λουκιανό πλοίο µε κωπηλάτες για να τον µεταφέρουν στον 

προορισµό του που ήταν µια κοντινή πόλη στο Αβώνειο τείχος, η ¨Αµαστρις. 

Κατά την διάρκεια του ταξιδιού ο καπετάνιος είχε εντολή να έπνιγε τον 

Λουκιανό. Αυτός από τύψεις όµως τον εγκατέλειψε σε κάποια ακτή. Από εκεί 

ο Λουκιανός βρήκε ένα πλοίο µε απεσταλµένους του βασιλιά Ευπάτορα238  που 

πήγαιναν να πληρώσουν ετήσιο φόρο. Αυτοί τον λυπήθηκαν τον πήραν στο 

πλοίο και τον άφησαν στην πόλη που πήγαινε.239  

Πλοία γραµµής µε τακτική δροµολόγια δεν υπήρχαν. Εµπορικά ή άλλα 

πλοία, όπως αυτό του Ευπάτωρα που πλήρωνε φόρους, ήταν αυτά που 

εξυπηρετούσαν τους ταξιδιώτες που επέλεγαν την θάλασσα από την ξηρά. Τα 

ταξίδια ήταν χρονοβόρα. Ο ενδιαφερόµενος κατέβαινε στο λιµάνι και όταν 

έβρισκε πλοίο που πήγαινε στο ίδιο προορισµό µε αυτόν έφευγε. Τα ταξίδια 

δια θαλάσσης δεν γίνονταν συνήθως όλο το χρόνο αλλά όταν επέτρεπαν  οι 

καιρικές συνθήκες. Από τον Μάιο έως τον Σεπτέµβριο ήταν η συνηθισµένη 
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εποχή για τα θαλάσσια ταξίδια. Από την ξηρά τα ταξίδια ήταν πιο δύσκολα και 

πιο αργά αν και είχε φτιαχτεί ένα αξιόλογο οδικό δίκτυο. Προτιµούσε κανείς 

να ήταν ξαπλωµένος στην πρύµνη ενός καραβιού από το να τραντάζονταν σε 

κάποια άµαξα ή να βάδιζε στην ζέστη ή το κρύο.  

Ανεξάρτητα από τις δυσκολίες των ταξιδιών την εποχή αυτή υπήρξε µια 

αυξηµένη κινητικότητα. Ο Αλέξανδρος και το ιερό του ήταν υπεύθυνοι για ένα 

µεγάλο µέρος της κίνησης στους δρόµους που οδηγούσαν στο Αβώνειο Τείχος.                  

               
 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 



ΣΥΜΠΕΡΑΣΜΑΤΑ 
 

 

  Ο Λουκιανός έγραψε το έργο του Αλέξανδρος ή Ψευδοµάντης  το 

δεύτερο µισό του 2ου αιώνα µ.Χ. και αντικατοπτρίζονται µέσα σε αυτό αρκετές 

τάσεις της κοινωνικής συµπεριφοράς από την περίοδο αυτή. Η προσπάθεια η 

δική µας ήταν να προσπαθήσουµε να κατανοήσουµε  ένα µέρος των 

κοινωνικών σχέσεων αυτή της εποχής µέσα από την εξέταση αυτού του έργου. 

 Σε µία εποχή  που η ρωµαϊκή ειρήνη ήταν εδραιωµένη και µια σχετική 

ευηµερία υπήρχε  για µεγάλο µέρος της αυτοκρατορίας, ίσως θα περίµενε 

κανείς να υπήρχε µια σταθερότητα στις κοινωνικές σχέσεις και συµπεριφορές. 

 ¨Όπως όµως προσπαθήσαµε να δείξουµε αυτό δεν συνέβη. Ο 2ος αιώνας 

υπήρξε εποχή µε αρκετές αλλαγές στην κοινωνική συµπεριφορά. ¨Ένα από τα 

γνωρίσµατα της περιόδου αυτής ήταν η ρευστότητα που χαρακτήριζε το 

κοινωνικό και ιδεολογικό εποικοδόµηµα. Επιπλέον πρόδροµα ίσως φαινόµενα 

µιας επερχόµενης  οικονοµικής κρίσης γίνονταν αντιληπτά από τα άτοµα 

δηµιουργώντας και επεκτείνοντας το κλίµα της ανασφάλειας και ανησυχίας. 

Παράλληλα όµως µ� αυτά, η ευµάρεια εξακολουθούσε να υπάρχει για ένα 

σηµαντικό τµήµα του πληθυσµού. Ο φόβος ότι αυτή µπορούσε να χαθεί 

έστρεφε πολλούς να αναζητούν εναγωνίως τρόπους πρόγνωσής ή και 

επηρεασµού του µέλλοντος.  

 Κατά τον  2ο αιώνα µ. Χ έχουµε αύξηση της µαντικής δραστηριότητας 

στην περιοχή της Μ. Ασίας και παλιά µαντεία µαζί µε νέα, όπως αυτό  του 

Αλέξανδρου, γίνονται πόλος έλξης για αρκετό κόσµο. Το µαντείο εντάσσεται 

σ� αυτήν την νέα τάση των ανθρώπων. Όµως αποτέλεσε ταυτόχρονα και 

αποδεικτικό στοιχείο της τάσης αυτής. Η αυξηµένη ανασφάλεια οδήγησε 

πολλούς ανθρώπους στην αναζήτηση της πρόβλεψης του µέλλοντος τους µε 

παλιούς ή νέους τρόπους. 

 Η άνοδος της δηµοτικότητας του Ασκληπιού ήταν ένα άλλο 

χαρακτηριστικό της εποχής αυτής. Ο θεός επέδειξε ιδιαίτερη φροντίδα για τις   

ανάγκες του ατόµου και αυτό ίσως αποτέλεσε  τον κυριότερο λόγο  αυτής της 



ανόδου. Σε µία εποχή που η κοινωνική διάσταση του ατόµου είχε υποχωρήσει 

µέσα στην µάζα των κατοίκων της ρωµαϊκής επικράτειας, η ενασχόληση µε 

τον εαυτό του αποτέλεσε διέξοδο στην υποχώρηση  αυτή. Η ενασχόληση αυτή 

πήρε τη µορφή της ηθικής τελείωσης και απασχόλησης µε την υγεία. Αρκετοί 

ασθενούσαν  ή πίστευαν ότι ασθενούσαν. Ο Ασκληπιός υπήρξε ο κατάλληλος 

θεός για την παροχή βοήθειας  και για τον λόγο αυτό η δηµοτικότητα του 

έφτασε στο ζενίθ. Ο Αλέξανδρος εµφανίστηκε ως νέος «Ασκληπιός», 

εκµεταλλευόµενος την τάση αυτή και εντασσόµενος στο πνεύµα τη εποχής. 

 Η ηθική τελείωση και η σωτηρία της ψυχής  ήταν η άλλη µορφή 

διεξόδου που πήρε η ενασχόληση των ανθρώπων µε τον εαυτό τους. Πολλά 

φιλοσοφικά-θρησκευτικά ρεύµατα ήρθαν να καλύψουν την ανάγκη αυτή.  

Επαναδιατύπωσαν  και επεξεργάστηκαν προηγούµενες ιδέες ή διατύπωσαν 

νέες. Ο νεοπυθαγορισµός υπήρξε ένα από αυτά και η πίστη του στην 

µετεµψύχωση και αθανασία της ψυχής που έπρεπε να φτάσει στην τελείωση 

τον βοήθησε να αποκτήσει αρκετούς οπαδούς. Ο Αλέξανδρος και σ� αυτήν την 

περίπτωση υπήρξε συνεπής εκφραστής αυτού του κλίµατος. Επηρεασµένος 

από τον Απολλώνιο τον Τυανέα υπήρξε οπαδός της νεοπυθαγόρειας 

φιλοσοφίας. Προσπάθησε να ταυτιστεί  µε τον Πυθαγόρα µέσω του χρυσού 

µηρού, πράγµα άλλωστε συνηθισµένο στους κύκλους αυτούς. ∆ηµιούργησε 

έτσι φίλους και εχθρούς από άλλα ρεύµατα που υπόσχονταν περίπου τα ίδια  ή 

δεν πίστευαν καθόλου σε αυτά. 

 Από τα στοιχεία που µας παρείχε ο Λουκιανός, που έτσι και αλλιώς 

ήταν  εχθρικά διατεθειµένος  απέναντι στον Αλέξανδρο, φαίνεται ότι ο 

Αλέξανδρός γνώρισε µεγάλη επιτυχία. Μια µεγάλη µερίδα του κόσµου από την  

περιοχή της Παφλαγονίας τον πίστεψε και τον αναγνώρισε όχι µόνο ως µάντη 

αλλά και ως µεσολαβητή ανάµεσα σ� αυτούς και στον  θεό.  

 Η επιτυχία αυτή οφείλεται εν µέρει στο γεγονός ότι µέσω του 

Αλεξάνδρου και της δράσης του οι Παφλαγόνες µπορούσαν να εισέλθουν στην 

κουλτούρα ενός νέου κόσµου που οµογενοποιούνταν στα πλαίσια της 

Ρωµαϊκής Αυτοκρατορίας. Τα µαντεία, ο Ασκληπιός, ο Πυθαγόρας ήταν 

µάλλον στοιχεία των προηγµένων πολιτιστικά παραλίων της Μ. Ασίας και ο 



Αλέξανδρος τα έφερε και στην περιοχή της ενδοχώρας. Οι κάτοικοι της 

περιοχής αυτής  είχαν πιθανά ένα λόγο παραπάνω να τον πιστέψουν και να του 

χαρίσουν τη αφοσίωση τους. 

 Όλα τα παραπάνω στοιχεία συνηγορούν στην άποψη ότι ο Αλέξανδρος 

µε την δράση του υπήρξε ένα σύµπτωµα της εποχής του. Εντάσσονταν σε αυτό 

το κλίµα και αντικατόπτριζαν τις αλλαγές στις κοινωνικές σχέσεις, αν δεν 

αποτελούσαν µερικές φορές ισχυρές ενδείξεις των αλλαγών αυτών. 

 Ο Αλέξανδρος  αναµφίβολα υπήρξε ένας χαρισµατικός άνθρωπος που 

εκµεταλλεύτηκε όχι την αφέλεια των ανθρώπων, αλλά τις συγκεκριµένες 

ανάγκες της εποχής και του τόπου. Αρκετά από αυτά που έκανε τα είχαν κάνει 

και άλλοι πριν από αυτόν. Σε δύο νέα στοιχεία πιστεύουµε ότι πρωτοτύπησε. 

Το πρώτο ήταν ότι συνδύασε την µαντεία, την  µαγεία την θεραπεία και την 

φιλοσοφία σε βαθµό που µάλλον κανείς άλλος δεν κατόρθωσε. Υπήρξαν 

πολλοί µάγοι, µάντεις, θεραπευτές και προφήτες άλλα τον  συνδυασµό όλων 

αυτών λίγοι τον πέτυχαν .  

 Το δεύτερο στοιχείο ήταν, ότι σε αντίθεση µε άλλους περιπλανώµενους 

φιλοσόφους, µάγους και θεραπευτές, αυτός απέκτησε σταθερή βάση που 

συνδύαζε όλες τις δραστηριότητες στο Αβώνειο Τείχος. Βασίστηκε στις 

ιδιαίτερες ικανότητες του για να γίνει πόλος έλξης για αρκετό κόσµο. Ήταν 

αυτός που γεφύρωνε το χάσµα ανάµεσα σε έναν θεό και τις ατοµικές ανάγκες 

των ανθρώπων. Μπορούσε κανείς να τον πλησιάσει και να του µιλήσει,  κάτι 

που ήταν δύσκολο να κάνει µε τον θεό.  

  

 

 

 

 

                         
 

 

 

 



 

 

 

                                       ΠΗΓΕΣ-ΕΚ∆ΟΣΕΙΣ 
 
 
 
Αθηναγόρας, Πρεσβεία Περί Χριστιανών, Sources Chretiennes,  τ.379,  1992 

 

Αίλιος  Αριστείδης, Λόγοι   Georg Olms,     τ.1,  Hildesheim,   1964                                     

  

Απουλήιος, Ο Χρυσός Γάιδαρος,  Les Belles Lettres,  τ.2,  Paris,  1976 

 

Αρτεµίδωρος, Ονειροκριτικά ,  Bibliotheca Tevbeneriana, Lipsiae 1963 

 

Αριστοτέλης, Μετά τα Φυσικά Oxford University Press,   τ. 2,   1973 

 

∆ιονυσίου  Βυζαντίου, Ανάπλους Βοσπόρου,  E. Typographeo Publico, Parisiis, 

1874 

Επίκτητος, ∆ιατριβαί και οµιλίαι,     Les Belles Lettres,   Paris, 1969 

 

Ευνάπιος, Βίοι φιλοσόφων και σοφιστών,  Typis Publicae officinae 

Polygraphicae, Romae, 1956 

 

Ευσέβιος, Βίος Κωνσταντίνου,  Νauck, Lipsiae, 1830 

 

Ευσέβιος, Ευαγγελική Προπαρασκευή,  Sources Chretiennes, τ.266,  Paris, 1980 

  

Ερµείας, Εις Πλάτωνος Φαίδρον Σχόλια, Librairie Emile Bouillon, Paris, 1901 

 

Ησίοδος, Κατάλογος  γυναικών. Ηοιαι, Oxford University Press,   1990 

 

Θεµίστιος, Λόγοι, Tipografia Torinese � Grugliasco, Τορίνο, 1995 



 

Ιάµβλιχος, Περί του Πυθαγορείου βίου,  L. Deubner, Biblioteca Teubneriana, 

Lipsiae, 1975 

 

Ιουστίνος, Απολογία,  Corpus Apologestarum Christianorum I,II, Opera 

Ioustini Inbubitata, Wiesbaden, 19 

 

Κλήµης Αλεξανδρεύς, Προτρεπτικός προς Έλληνας, Sources Chrétiennes, τ.2 

Paris 1976  

 

Κλήµης Αλεξανδρεύς, Στρωµατείς,  Sources Chrétiennes,  τ. 278 Paris 1981 

 

Λιβάνιος, Λόγοι,  Edidit  R.Foerster, Tevbneriana   τ.2  Lipsiae 1963 
 

Λουκιανός, Αλέξανδρος     ex recensione. C. Iacobitz, II,  Georg Olms 

Verlagsbuchhandlung, Haldeshein, 1966 

 

Lucien, Alexandre ou le faux prophete, Texte etabil et traduit par Marcel 

Caster, Les Belles Lettres, Paris 2001   

 

Λουκιανός, Βίων Πράσις, ¨Αγρα, Αθήνα  1999 
 

Λουκιανός, Θεών ∆ιάλογοι,  Georg Olms Verlagsbuchhandlung, Hildesheim, 

1966 

 

Λουκιανός, Φιλοψευδής ή Απίστων,   Ceorg Olms,   Hildesheim,  1966 

 

Λουκιανός, Τίµων ή Μισάνθρωπος,  Ceorg Olms,   τ.1,  Hildesheim,  1966 

 

Λοικιανός, Τόξαρις ή Φιλία,   Ceorg Olms,   τ.2,   Hildesheim, 1966 

 

Οµηρικοί Ύµνοι, Εις Ασκληπιόν,    Oxford University Press,    τ.5 



 

Όµηρος, Ιλιάδα,  Oxford University Press,  τ.1 

   

Όµηρος, Οδύσσεια, Oxford University Press, τ.4 

 

Παυσανίας, Αχαϊκά,  Tevbneriana, τ.2, Lipsiae,  1903  

 

Παυσανίας, Κορινθιακά, Tevbneriana, τ.1, Lipsiae,  1903 

   

Πλούταρχος, Ηθικά,    Les Belles Lettres, τ.6, 1964 

 

Πλούταρχος, Περί των εκλελοιπότων  χρηστηρίων,     Les Belles Lettres, τ.6, 

1964 

 

Πλούταρχος, Περί του µη χραν έµµετρα νυν την Πυθίαν,    Les Belles Lettres, 

τ.6, 1964 

 

Πίνδαρος, Πυθεια ΙΙΙ. Ιερωνί Συρακουσίω,   τ.1     Oxford University Press 

1968 

 
Στράβωνας,  Γεωγραφικά Θ   Akademisce Druck u. Verlagsanstalt, Graz,1969 

 

Φιλόστρατος, Απολλωνίού του Τυανέως Επιστολαί,  Greorg Olms, t.1,  

Hildesheim  1964 

 

Φιλόστρατος, Τα ες του Τυανέα  Απολλώνιον,   CIP-Kurztitelanfahme der 

Deutschen Bibliotek,  Μόναχο,1983 

 

Φιλόστρατος, Βίοι σοφιστών,   Greorg Olms,   Hildesheim-N.York,   1971 

 



Ξενοφώντα, Των κατ� Ανθείαν και Αβρακόµην Εφεσιακών λόγων βιβλία ή 

Εφεσιακά,  G. Dalmeyda, Παρίσι 1936 

 

Ωριγένης, Κατά Κέλσου,  Sources Chretiennes, τ. 132  Paris 1967 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 



ΒΙΒΛΙΟΓΡΑΦΙΑ 

 

 

G.Alfody,  Ιστορία της ρωµαϊκής κοινωνίας, µτφ. Α. Χανιώτης,  ΜΙΕΤ, Αθήνα 

1988 

 

D. E. Aune, Prophesy in Early Christianity, Grand Rapids,  Michigan 1991 

 

P. Athanasiadi, �Dreams, Theurgy and Freelance Divination: The Testimony of  

Iamblichus�, Journal of Roman Studies, 83, 1993, 115-130 

 

P. Aubenque, Οι ελληνιστικές φιλοσοφίες: στωικισµός, επικουρισµός, 

σκεπτικισµός, Φιλοσοφική και Πολιτική Βιβλιοθήκη, τ. 5, Η Φιλοσοφία, τ. Α΄, 

επιµ. Fr. Chatelet, µτφ, Κ. Παπαγιώργης, Γνώση,  Αθήνα, 1989 

  

K. Buresch, Klaros: Untersuchungen zum Orakelwesen des Spatere Altertums, 

Teubner 1889 

 

P. Brown, Ο κόσµος της ύστερης αρχαιότητας, 150-750 µ.Χ., µτφ, Ε. 

Σταµπόγλη, Αλεξάνδρεια,  Αθήνα 1998 

 

P. Brown, Η ∆ηµιουργία της ύστερης αρχαιότητας, µτφ, Θ. Νικολαίδης. Εστία, 

Αθήνα. 2001 

 

The British Museum , Cataloge of Greek Coins: Pontus, Paphlagonia,  

Bithynia, Bologna 1964 

 

 L. Casson, Το ταξίδι στον Αρχαίο Κόσµο, µτφ. Λ. Σταµατιάδη, ΜΙΕΤ,  Αθήνα 

1995 

 

Σ. ∆άκαρη, Οδηγός Αρχαιολογικού χώρου ∆ωδώνης, Ιωάννινα 1971 



 

L. Deubner, Kosmas und Damian: Texte und Einleitung, Leipzig und Berlin, 

1907 

 

M. Dzielska, Απολλώνιος ο Τυανεύς. Στο µύθο και στην ιστορία,  µτφ, Γ. 

Κουσουνέλος, Ενάλιος, Αθήνα 2000 

 

E. R. Dodds, Οι Έλληνες και το παράλογο, µτφ. Γ. Γιατροµανωλάκη, 

Καρδαµίτσα, Αθήνα 1978 

 

J. Dillon, The middle Platonist, London, 1977 

 

E. and L. Edelstein, Asclepius: A Collection and Interpretation of the 

Testimonies, Arno Press, New Hampshire, 1975 

 

R. Lane Fox, Pagans and Christians, Harmondsworth, London, 1986 

 

L. Farnell, Ασκληπιός � ∆ιόσκουροι,  µτφ, Ε. Παπαδοπούλου. Ιάµβλιχος, 

Αθήνα, 1997 

 

R. Garland, Introducing New Gods, Dukworth, Λονδίνο, 1992 

 

P. Garnsey & R. Saller, Η Ρωµαική Αυτοκρατορία οικονοµία, κοινωνία και 

πολιτισµός, µτφ, Β.Ι.Αναστασιάδης. ΠΕΚ Ηράκλειο, 1995  

 

A. Guillame, Prophecy and Divination among the Hebrews and other Semites, 

Ν.York, 1938 

 

∆. Κυρτάτας, Ο εκχριστιανισµός του Πόντου, ∆ελτίο Κέντρου Μικρασιατικών 

Σπουδών, τ.5, σελ.45-69, 1984-1985 

 



∆. Κυρτάτας (επιµ.)Τα εσόµενα.η αγωνία της πρόγνωσης τους πρώτους 

χριστιανικούς αιώνες , Καρδαµίτσα, Αθήνα 1996 

 

P. Kingsley, Αρχαία Φιλοσοφία µυστήρια και µαγεία: ο Εµπεδοκλης και η 

Πυθαγόρεια παράδοση, µτφ. Φ. Τερζάκης,  Αρχέτυπο,  Θεσσαλονίκη, 2001 

 

A. Long, Η ελληνιστική φιλοσοφία, στωικοί, επικούρειοι,µτφ, Σ. ∆ηµόπουλος 

και  Μ. ∆ραγώνα-Μονάχου, ΜΙΕΤ, Αθήνα, 1987 

 

R. Mc Mullen, Enemies of the Roman Order, Rout ledge,  London and New 

York,  1992 

 

H.W. Parke, Τα Ελληνικά  µαντεία, µτφ, Α. Βόσκου, Καρδαµίτσα,  Αθήνα, 

1979 

 

H. W. Parke, The Oracles of Apollo in Asia Minor, London, 1985 

 

Ι. Πετρόπουλος, Οι έγνοιες των Αιγυπτιακών µαντείων,   στο ∆.Κυρτάτας 

(επιµ.),Τα εσόµενα: η αγωνία της πρόγνωσης τους πρώτους χριστιανικούς 

αιώνες, Καρδαµίτσαα, Αθήνα,1996 

 

J. Rist, Stoic Philosophy, Cambrige U. P   London � N. York � Melbourne, 

1969 

 

T. Taylor, Η θεωρητική αριθµητική των Πυθαγορείων, µτφ. Μ. 

Οικονοµοπούλου, Αθήνα, 1995 

 

R.Thomas,   Γραπτός και Προφορικός λόγος  στην Αρχαία Ελλάδα, µτφ. ∆. 

Κυρτάτας,  Π.Ε.Κ,  Ηράκλειο 1996 

 

Α. Walton, Cult of Asklepios, Gohnson Reprint Corp,  New York, 1965 



 

Επίσης συµβουλεύθηκα:  

 

 

A. Βακαλούδη, Μυστικισµός, θαυµατοποιία και ιατρική της θεουργίας, 

Καρδαµίτσα, Αθήνα 2000 

 

L. Bieler, Θείος ανήρ:Das Bild des �göttlichen Menschen� in Spatantike und 

Frühchristentum, Wissenschaftliche und Buchgesellschaft,  Darmstadt 1976 

 

P.Brawn,   Κοινωνία  και ιερό στην ύστερη αρχαιότητα: Η ανάδειξη και η 

λειτουργία του άγιου στη ύστερη αρχαιότητα,  µτφ. Α. Παπαθανασοπούλου, 

Άρτος Ζωής,  Αθήνα 2000 

 

P. Cox, Biography in late antiquity: A Quest for the holy man, University of 

California Press, Berkeley-Los Angeles-London 1983  

 

M. Dillon, Προσκυνητές και προσκυνήµατα στην αρχαία Ελλάδα, µτφ. Γ. 

Κουσουνέλος. ΕΝΑΛΙΟΣ, Αθήνα 2001 

 

E. Dodds, Εθνικοί και Χριστιανοί σε µια εποχή αγωνίας, µτφ. Κ. Αντύπας, 

Αλεξάνδρεια,  Αθήνα 1995 

 

C. P. Jones, Culture and society in Lucian, Harvard University Press, 

Massachusetts-London, 1986 

 

A. D. Nock, Alexander of Abonuteichos, Classical Quarterly, 22, 1928,       

160-162 

 

Μ. Φουκώ, Ιστορία της σεξουαλικότητας: 3 Η µέριµνα για τον εαυτό µας, µτφ. 

Γ. Κρητικός, ΡΑΠΠΑ, Αθήνα 1993  



 

C. Zintzen, Μυστικισµός και µαγεία στη νεοπλατωνική φιλοσοφία, µτφ. Ι. 

Καλογεράκος, Καρδαµίτσα, Αθήνα 2000 

 

Η µετάφραση, τόσο των αρχαίων κειµένων όσο και των ξενόγλωσσων είναι 

δική µου.  

 

 


