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Βέμπερ Μ. (1864 - 1920)  
 
ΚΕΦ 1ο  
 

Ο Γερμανός κοινωνιολόγος Βέμπερ ασχολήθηκε με πολλά κοινωνικά 
ζητήματα όπως, για παράδειγμα, με τις έννοιες της δύναμης και της 
εξουσίας, με τις θρησκείες ανά τον κόσμο, με τη βαθύτερη φύση των 
κοινωνικών τάξεων, καθώς και με την ανάπτυξη της γραφειοκρατίας ως 
κοινωνικού φαινομένου. Χάρη στην ποιότητα της σκέψης και του έργου 
του, αλλά και της ποικιλίας των ενδιαφερόντων του, ο Βέμπερ είχε 
καθοριστική επιρροή στην ανάπτυξη της κοινωνιολογίας. 
 
Θεώρησε τον εξορθολογισμό ως ένα κλειδί που μας επιτρέπει να δούμε 
τη μετάβαση από την προβιομηχανική στην καπιταλιστική βιομηχανική 
κοινωνία. Ο ορθολογισμός είναι αυτός που δίνει έμφαση στη λογική και 
τον προγραμματισμό. Το σύστημα εξορθολογισμού είναι απρόσωπο, 
λειτουργεί στο πλαίσιο τυπικών κανόνων και απετέλεσε το κύριο 
χαρακτηριστικό του καπιταλισμού και του δυτικού πολιτισμού. 
Χαρακτηριστικότερο παράδειγμα εξορθολογισμού είναι η περίπτωση της 
οικονομικής δραστηριότητας: η οργάνωση της καπιταλιστικής 
επιχειρηματικής δραστηριότητας χαρακτηρίζεται από ορθολογική 
οργάνωση της εργασίας μέσα στο εργοστάσιο, αλλά και από ορθολογική 
εκτίμηση των ευκαιριών στην αγορά. Ο Βέμπερ θεώρησε ότι ο 
ορθολογικός τρόπος δράσης και οργάνωσης που καθορίζει όλους τους 
τομείς της καπιταλιστικής κοινωνίας (οικονομία, κράτος, νομικοί θεσμοί, 
γραφειοκρατία κτλ.) στηρίχτηκε στην επιστήμη και εξελίχτηκε 
παράλληλα με την επικράτηση της τεχνολογίας. 
 
Στις προβιομηχανικές κοινωνίες κυριαρχούσε η προκατάληψη, το 
συναίσθημα και η τύχη. Έτσι, η γεωργική παραγωγή καθοριζόταν από τη 
μοίρα ή άλλες υπερφυσικές δυνάμεις. Η επικράτηση του καπιταλισμού 
είχε ως αποτέλεσμα, μεταξύ άλλων, την υποχώρηση των θρησκευτικών 
και των ηθικών αξιών, καθώς και των παραδοσιακών τρόπων 
προσανατολισμού της δράσης των ανθρώπων που κυριαρχούσαν στις 
προκαπιταλιστικές κοινωνίες. 
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Ο Βέμπερ υποστήριζε ότι οι άνθρωποι δρουν με βάση τη δική τους 
αντίληψη για τα πράγματα. Οι κοινωνιολόγοι πρέπει να ανακαλύψουν 
τα προσωπικά νοήματα και τις αξίες των ανθρώπων. Για να 
ανακαλύψουμε αυτά τα νοήματα, θα πρέπει να «μπούμε στη θέση του 
άλλου», να δούμε τα πράγματα από τη δική του οπτική γωνία. Μόνο έτσι 
θα καταλάβουμε την κοινωνική συμπεριφορά του και τις αιτίες της. 
 
Ο Βέμπερ διέκρινε την κοινωνική δράση του ατόμου: 
1. σε ορθολογική, που είναι η δράση σε σχέση με ένα σκοπό (π.χ. τη 

δράση ενός επιχειρηματία που προσπαθεί να μεγιστοποιήσει τα 
κέρδη του. 

2. σε σχέση με μια αξία (π.χ. ο στρατιώτης που προτιμά να πεθάνει 
παρά να εγκαταλείψει τη σημαία στο πεδίο της μάχης), 

3. σε συγκινησιακή δράση (π.χ. ο άνθρωπος που κλέβει γιατί τον 
έκλεψαν), 

4. σε παραδοσιακή δράση (π.χ. η Ελληνίδα χήρα που φοράει μαύρα, για 
να δείξει το πένθος της). 

 
Οι μορφές αυτές κοινωνικής πράξης είναι κατά τον Βέμπερ ιδεατοί 
τύποι, έννοιες δηλαδή που καταγράφουν το νόημα της δράσης. Τους 
ιδεατούς τύπους κατασκευάζει ο ερευνητής ως εργαλεία για την 
κατανόηση των πραγματικών κοινωνικών πράξεων, αλλά και των 
κοινωνικών φαινομένων και διαδικασιών. Έτσι, για παράδειγμα, ο 
Βέμπερ κατέγραψε τους ιδεατούς τύπους όχι μόνον των κοινωνικών 
πράξεων, αλλά και τον ιδεατό τύπο της γραφειοκρατίας, της εξουσίας 
κτλ. Η γραφειοκρατία, ως ορθολογικός τρόπος δράσης, ρυθμίζει τις 
σχέσεις των ανθρώπων με το κράτος στη βάση κάποιων κανόνων. Με τη 
χρήση του ιδεατού τύπου της γραφειοκρατίας προσπαθούμε να 
ανιχνεύσουμε τις αποκλίσεις ανάμεσα στο πραγματικό φαινόμενο της 
γραφειοκρατίας (με τα προβλήματα ή τις δυσλειτουργίες της) και την 
ιδεατή εικόνα αυτής. Σημειώνουμε ότι η έννοια της γραφειοκρατίας στη 
σκέψη του Βέμπερ δεν ήταν αρνητικά φορτισμένη, όπως είναι στις μέρες 
μας. 
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ΚΕΦ 3ο  

 
Ο Βέμπερ (Μ. Weber, 18641920) θεωρούσε ότι η θρησκευτική 
συμπεριφορά είναι στην ουσία προσανατολισμένη προς τον επίγειο 
κόσμο. Σύμφωνα με τον Βέμπερ, η εμφάνιση του προτεσταντισμού, ο 
οποίος έδινε έμφαση στις αξίες της ασκητικής ζωής, της αποταμίευσης, 
της σκληρής εργασίας και της επένδυσης, συνδέεται ιστορικά με την 
ανάπτυξη του καπιταλισμού στην Ευρώπη. Είναι προφανές επομένως ότι 
η θρησκεία μπορεί να επηρεάσει τον οικονομικό και τον επαγγελματικό 
προσανατολισμό των ανθρώπων. 
 
 
 
 
ΚΕΦ 6ο  

 
Με τη βιομηχανική επανάσταση η εργασία διαφοροποιείται 
σημαντικά. Εμφανίζεται η μισθωτή εργασία, που προκαθορίζεται από 
τον εργοδότη. Ο Γερμανός κοινωνιολόγος Μ. Βέμπερ κατέδειξε πώς ο 
προτεσταντισμός συνέβαλε στην ανάπτυξη της ιδέας του «μόχθου» και 
της αφοσίωσης του ατόμου στην εργασία του. Στον Λούθηρο βρίσκουμε 
την άποψη ότι το καθήκον που εκπληρώνεται στις επίγειες συναλλαγές 
ανάλογα με τη θέση που έχει το άτομο μέσα στην κοινωνία αποτελεί την 
ευγενέστερη ηθική δραστηριότητα. Με τη βιομηχανική επανάσταση η 
εργασία γίνεται ο όρος ύπαρξης της εργατικής τάξης και η πηγή 
πλουτισμού της αστικής τάξης (υπεραξία). 
 

Την εποχή εκείνη οι εργάτες δούλευαν στο εργοστάσιο 12 έως 15 ώρες 
την ημέρα, μέσα στη βρομιά, το κρύο, την υγρασία και τα χημικά, 
ξεπερνώντας πολλές φορές τη φυσική τους αντοχή. Ακόμη και μικρά 
παιδιά ακολουθούσαν τους ρυθμούς της εργασίας των ενηλίκων και 
δούλευαν από την ηλικία των 4 χρόνων με την απειλή μαστιγίου. Έτσι, η 
βιομηχανική επανάσταση θέτει ένα άλλο τεράστιο ζήτημα: τα 
δικαιώματα του παιδιού. 
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Ο Βέμπερ συνέβαλε σημαντικά στην προσέγγιση του δημοκρατικού 
πολιτεύματος. Βέβαια πολλοί του άσκησαν κριτική, για το λόγο ότι 
τοποθέτησε στο επίκεντρο της πολιτικής τις έννοιες του ανταγωνισμού, 
της επιβολής και προπάντων του αγώνα. «Πολιτική σημαίνει αγώνας», 
ισχυρίστηκε. Το γεγονός ότι μπορεί να αποκλείονται από αυτό τον αγώνα 
ικανοί υποψήφιοι (οι οποίοι δεν έχουν επιρροή στο κοινό ή στα Μ.Μ.Ε.) 
δεν ερευνάται επαρκώς από τον Βέμπερ. Ωστόσο, η κριτική αυτή δεν 
αφαιρεί τίποτα από το κύρος του Γερμανού κοινωνιολόγου, το αντίθετο 
θα λέγαμε. Η συζήτηση συνεχίζεται, και αυτός είναι στο επίκεντρο της. 
 
Ο Βέμπερ διακρίνει τρεις τύπους κοινωνικής διαστρωμάτωσης: 
1. Ο πρώτος τύπος διαμορφώνεται ανάλογα με τη θέση του καθενός 

στην ιεραρχία του γοήτρου. Κάθε ομάδα από το σύνολο των 
κοινωνικών ομάδων χαρακτηρίζεται από έναν τρόπο ζωής, ένα 
καταναλωτικό πρότυπο, ένα σύνολο ιδιαίτερων αξιών. 

2. Ο δεύτερος τύπος διαμορφώνεται με βάση την κατανομή της 
δύναμης μεταξύ των ατόμων, πράγμα που σημαίνει την επιρροή που 
μπορεί να ασκήσει ένα άτομο στη δράση μιας ομάδας. 

3. Ο τρίτος τύπος κοινωνικής διαστρωμάτωσης είναι αυτός των 
κοινωνικών τάξεων. Η κοινωνική τάξη αναφέρεται ως ένα σύνολο 
ατόμων που έχουν τις ίδιες «ευκαιρίες στην αγορά», έχουν δηλαδή 
κοινά οικονομικά συμφέροντα, τα οποία φροντίζουν να τα 
υπερασπίζονται. 

 

ΚΕΦ 7ο  
 

Ο Βέμπερ όρισε τη δύναμη ως την ικανότητα άσκησης ελέγχου της 
συμπεριφοράς. Υπάρχουν άνθρωποι που μπορούν να παρακινούν τα 
πλήθη, να επηρεάζουν ή και να αλλάζουν τις απόψεις των ακροατών 
τους, να «δίνουν ταυτότητα» σε ένα κοινωνικά ανομοιογενές πλήθος, 
άνθρωποι δηλαδή που είναι προσωπικότητες με μεγάλη επιρροή. 
 

Ένα άλλο είδος δύναμης κατά το Γερμανό κοινωνιολόγο είναι η 
κοινωνική επιβολή ή η εξουσία. Η εξουσία απαιτεί τη χρήση βίας 
(καταναγκασμού) ή την απειλή χρήσης βίας για την άσκηση ελέγχου. 
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Βέβαια, στις οργανωμένες κοινωνίες δυτικού τύπου στις οποίες ζούμε η 
χρήση φυσικής βίας από ιδιώτη ή ακόμη από οργανωμένη ομάδα είναι 
παράνομη. Η μόνη αρχή που νομιμοποιείται να ασκήσει βία είναι η 
κεντρική πολιτική αρχή και οι μηχανισμοί της, στους οποίους 
εμπιστεύεται το δικαίωμα αυτό. Αυτή η κεντρική πολιτική αρχή είναι το 
κράτος, που κατέχει, σύμφωνα με τον Βέμπερ, το μονοπώλιο της 
έννομης βίας. Έτσι, ορίζει το κράτος ως την «κοινότητα των ανθρώπων η 
οποία αξιώνει (αποτελεσματικά) το μονοπώλιο στη χρήση της νόμιμης 
φυσικής βίας μέσα σε ένα ορισμένο έδαφος» (Μ. Weber, 1996: 45). 
 
«..όπως επισήμανε ο Βέμπερ το κύρος του κράτους είναι τεράστιο. Από 
όλες τις κοινότητες είναι η μόνη στην οποία παρέχεται στις μέρες μας η 
νόμιμη εξουσία πάνω στη ζωή, το θάνατο και την ελευθερία...Σε περίοδο 
ειρήνης είναι ο σημαντικότερος οικονομικός επιχειρηματίας και ο 
ισχυρότερος ιθύνων για να επιβάλλει φόρους στους πολίτες. Σε περίοδο 
πολέμου έχει την απεριόριστη κατοχή όλων των οικονομικών αγαθών 
στα οποία έχει πρόσβαση..» (Christian de Montibert, 2000:110] . 
 
Η δημιουργία του κράτους είναι μια διαδικασία συνεχούς 
ορθολογικοποίησης, της οποίας τα χαρακτηριστικά κατά τον Βέμπερ 
είναι τα εξής: 
1. συγκρότηση ενός σώματος μόνιμων και ειδικών υπαλλήλων 

(γραφειοκρατία), 
2. ορισμός μόνιμων διαδικασιών διαχείρισης και ελέγχου, 
3. προσδιορισμός μιας εμφανούς ιεραρχίας αρμοδιοτήτων. 
 
 
 
Ο Βέμπερ συνέβαλε σημαντικά στην προσέγγιση του δημοκρατικού 
πολιτεύματος. Βέβαια πολλοί του άσκησαν κριτική, για το λόγο ότι 
τοποθέτησε στο επίκεντρο της πολιτικής τις έννοιες του ανταγωνισμού, 
της επιβολής και προπάντων του αγώνα. «Πολιτική σημαίνει αγώνας», 
ισχυρίστηκε. Το γεγονός ότι μπορεί να αποκλείονται από αυτό τον αγώνα 
ικανοί υποψήφιοι (οι οποίοι δεν έχουν επιρροή στο κοινό ή στα Μ.Μ.Ε.) 
δεν ερευνάται επαρκώς από τον Βέμπερ. Ωστόσο, η κριτική αυτή δεν 
αφαιρεί τίποτα από το κύρος του Γερμανού κοινωνιολόγου, το αντίθετο 
θα λέγαμε. Η συζήτηση συνεχίζεται, και αυτός είναι στο επίκεντρο της. 
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Κατά τον Βέμπερ υπάρχουν τρεις τύποι (νομιμοποίησης της) εξουσίας: 
 

α. Η παραδοσιακή εξουσία. Υπάρχουν κοινωνίες (π.χ. φυλετικές) στις 
οποίες ο αρχηγός δεν εκλέγεται. Η νομιμότητα του προέρχεται από το 
εθιμικό δίκαιο (δηλαδή από τις συνήθειες και τις παραδόσεις που 
περνούν από τη μια γενιά στην άλλη). Αυτό το είδος της παραδοσιακής 
εξουσίας που ενσαρκώνεται στο πρόσωπο του πατέρα αρχηγού, μπορεί 
να το συναντήσει κανείς στις εκτεταμένες οικογένειες της αγροτικής 
κοινωνίας. 
Κατά το παρελθόν (18ο αιώνα) οι βασιλείς κυβερνούσαν «ελέω Θεού», 
ενώ η μεταβίβαση της εξουσίας γινόταν συνήθως ειρηνικά, αφού κανείς 
δεν μπορούσε να τη διεκδικήσει: οι μόνοι που μπορούσαν να είναι οι 
επόμενοι άρχοντες ήταν οι απόγονοι του βασιλιά. Σήμερα στην Ευρώπη 
(Αγγλία, Ισπανία, Βέλγιο κτλ.) οι βασιλείς δεν ασκούν πραγματική 
εξουσία. Αντίθετα, σε κάποιες άλλες χώρες (π.χ. Ιορδανία, Μαρόκο) οι 
βασιλείς έχουν ουσιαστικές αρμοδιότητες. 
Ο τύπος της παραδοσιακής εξουσίας παρέχει περισσότερη σταθερότητα 
από αυτόν της χαρισματικής εξουσίας. 
 

β. Η χαρισματική εξουσία. Αυτή η εξουσία βασίζεται σε μια εξαιρετική 
προσωπικότητα που διαθέτει το «χάρισμα», τον ηρωισμό ή τις ηγετικές 
ικανότητες. Η χαρισματική εξουσία υπάρχει στη δύναμη «...της 
συναισθηματικής αφοσίωσης στο πρόσωπο του κυρίου και τα χαρίσματα 
του, ιδιαίτερα στις υπερφυσικές του ικανότητες...τον ηρωισμό του, τη 
δύναμη του πνεύματος ή του λόγου του...» (Μ. G. Schmidt, 2000:211). 
Χαρακτηριστικός τύπος ηγέτη αυτής της μορφής εξουσίας είναι ο 
προφήτης, ο ήρωας πολέμου, ο δημαγωγός. Η χαρισματική εξουσία 
ασκείται από ένα πρόσωπο, και είναι πολύ δύσκολο να τη μεταβιβάσει 
σε κάποιο άλλο. Θεμελιώνεται αποκλειστικά στην εμπιστοσύνη της 
κοινωνίας, που αναγνωρίζει κάποιον ως χαρισματικό ηγέτη, και στη 
συνεχή «επιβεβαίωση» του χαρίσματος αυτού, της ικανότητας του ηγέτη 
δηλαδή να καθοδηγεί και να πείθει τους «οπαδούς» του. Από τη στιγμή 
που δεν επιβεβαιώνεται το χάρισμα, η εξουσία του ηγέτη καταρρέει. Για 
τα μοντέρνα έθνηκράτη μια χαρισματική προσωπικότητα από μόνη της 
δεν παρέχει μια σταθερή βάση δύναμης. Παραδείγματα χαρισματικών 
ηγετών είναι ο Τζον Φ. Κένεντυ, ο Μάρτιν Λούθερ Κινγκ, ο Νέλσον 
Μαντέλα, ο Φιντέλ Κάστρο κ.ά. 
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γ. Η ορθολογική εξουσία. Η εξουσία αυτή στηρίζεται στη «νομιμότητα» 
των θεσμοθετημένων και από κοινού συμφωνημένων νομικών 
ρυθμίσεων, από τις οποίες αντλούν την εξουσία όσοι την ασκούν. Σε 
αυτό τον τύπο διακυβέρνησης η δύναμη βρίσκεται περισσότερο στα 
«γραφεία» παρά στα πρόσωπα που τα στελεχώνουν (τους 
γραφειοκράτες). Αυτό συμβαίνει διότι όσοι κατέχουν μια θέση στα 
κυβερνητικά γραφεία αναμένεται να λειτουργούν στη βάση 
συγκεκριμένων νόμων, κανόνων και ρόλων. Όταν, για παράδειγμα, 
εκλέγεται νέος πρόεδρος της δημοκρατίας, ο απερχόμενος πρόεδρος 
γίνεται ιδιώτης και χάνει τα όποια προνόμια του. Η άσκηση των 
καθηκόντων κάθε ρόλου γίνεται εντός των νόμιμων ορίων, και δε 
συγχωρείται κατάχρηση εξουσίας. Αρκετοί πρόεδροι, πρωθυπουργοί, 
εκπρόσωποι του κοινοβουλίου σε διάφορες χώρες έχασαν τη θέση τους 
λόγω υπέρβασης των ορίων της νομιμότητας. 
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Γκίντενς Α. (1938- ) 
 
ΚΕΦ 1ο  

 
Ο κοινωνιολόγος Α. Γκίντενς (2002:50), προκειμένου να περιγράψει το 
αντικείμενο της κοινωνιολογίας, επιστρατεύει ένα παράδειγμα που 
καθορίζει τη ζωή των ανθρώπων. Το ερώτημα που θέτει είναι «ποια 
είναι η σχέση του έρωτα με το γάμο».  
 

Ο έρωτας εκφράζει μια αμοιβαία έλξη που αισθάνονται δύο άνθρωποι 
μεταξύ τους. Αν και στις μέρες μας δεν πιστεύουμε ότι ο έρωτας μπορεί 
να διαρκέσει για πάντα, εντούτοις πιστεύουμε ότι είναι σχεδόν 
πανανθρώπινο συναίσθημα. 
 

Ιστορικές μελέτες έδειξαν ότι στην Ευρώπη του Μεσαίωνα σχεδόν 
κανείς δεν παντρευόταν από έρωτα και συνεπώς ο έρωτας δεν ήταν μια 
εμπειρία που είχαν ζήσει οι περισσότεροι άνθρωποι ούτε συνδεόταν 
αναγκαστικά με το γάμο. Υπήρχε μάλιστα και γνωμικό της εποχής που 
έδειχνε τις σχετικές αντιλήψεις: «είναι μοιχεία να αγαπάς τη γυναίκα 
σου ερωτικά». Ο γάμος την εποχή εκείνη είχε καθαρά πρακτικούς 
σκοπούς: οι άνθρωποι παντρεύονταν για να παραμείνει η περιουσία 
στην οικογένεια. Μετά το γάμο έρχονταν πιο κοντά και γίνονταν στενοί 
σύντροφοι. Αυτό γινόταν πάντα μετά το γάμο και ποτέ πριν. Οι 
σεξουαλικές σχέσεις πριν από το γάμο ή μέσα σ' αυτόν δεν είχαν σχέση 
με αυτό που σήμερα αποκαλούμε έρωτα. 
 
Σήμερα οι αντιλήψεις και η στάση απέναντι στον έρωτα έχουν αλλάξει. 
Θα μπορούσαμε να πούμε ότι όσον αφορά τον έρωτα ισχύει ακριβώς το 
αντίθετο με αυτό που μόλις περιγράψαμε. Αυτή η αλλαγή δείχνει ότι ο 
έρωτας και η σχέση του με το γάμο δεν μπορούν να νοηθούν ως ένα 
φυσικό κομμάτι της ανθρώπινης ζωής. Διαμορφώθηκαν μέσα από 
σύνθετες ιστορικές και κοινωνικές διαδικασίες. Αυτές τις διαδικασίες 
μελετά η κοινωνιολογία. 
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Γκόφμαν Ε.  (1922-1982).  
 
 
ΚΕΦ 1ο  

 
Η σχολή της συμβολικής αλληλεπίδρασης 
Η σχολή αυτή θεμελιώθηκε από τους Τσ. Κούλεϋ (C. Cooley, 18641929) 
και Τζ. Μιντ (G. Mead, 18631932), ενώ παραλλαγές της βασικής θεωρίας 
της σχολής αναπτύχθηκαν από σύγχρονους κοινωνιολόγους όπως ο Ε. 
Γκόφμαν (Ε. Goffman, 19221982). 
 
 
Οι θεμελιωτές της σχολής της συμβολικής αλληλεπίδρασης ονόμασαν 
«σημαντικούς άλλους» όλα τα άτομα που επηρεάζουν περισσότερο την 
αυτοεικόνα και τη συμπεριφορά μας και τα οποία είναι συγκεκριμένα 
πρόσωπα του περιβάλλοντος μας.  
 
Ο Ε. Γκόφμαν μελέτησε την αλληλεπίδραση στις καθημερινές και πολλές 
φορές φευγαλέες συναντήσεις των ανθρώπων. Διέκρινε την κοινωνική 
ζωή σε στιγμές που λαμβάνουν χώρα στο προσκήνιο και σε στιγμές που 
λαμβάνουν χώρα στο παρασκήνιο. Στο προσκήνιο γίνονται όλες εκείνες 
οι συναντήσεις κατά τις οποίες τα άτομα υποδύονται τυπικούς ρόλους. 
Είναι στιγμές που θεωρούνται «παραστάσεις επί σκηνής» και που συχνά 
απαιτούν τη συνεργασία με άλλα άτομα. Για παράδειγμα, δύο πολιτικοί 
από το ίδιο κόμμα μπορεί να δείξουν μπροστά στην κάμερα της 
τηλεόρασης αγαπημένοι και φίλοι, παρά το γεγονός ότι αντιπαθούν ο 
ένας τον άλλο. Ένα αντρόγυνο μπροστά στα παιδιά του δείχνει ότι είναι 
αγαπημένο όταν κοιμούνται όμως τα παιδιά, ξεσπά άγριος καβγάς. 
Από την άλλη πλευρά, όταν οι άνθρωποι βρίσκονται στα «παρασκήνια», 
χαλαρώνουν και εκδηλώνουν ελεύθερα τα συναισθήματα τους, αλλά και 
τρόπους συμπεριφοράς που κρατούν σε έλεγχο όταν βρίσκονται «πάνω 
στη σκηνή». Σε αυτές τις στιγμές της χαλάρωσης επιτρέπονται πράγματα 
που δεν επιτρέπονται «επί σκηνής» όπως, για παράδειγμα, οι 
απροκάλυπτες σεξουαλικές κουβέντες, το ατημέλητο ντύσιμο, η χρήση 
κάποιας διαλέκτου, πειράγματα και τολμηρές χειρονομίες, αγενείς προς 
τους άλλους ενέργειες που αποφεύγονται μπροστά στο κοινό. 
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Κοντ Α. (1798-1857) 
 
ΚΕΦ 1ο  

 
Ο Γάλλος κοινωνιολόγος Κοντ αναγνωρίζεται ως ο «ανάδοχος» της 
κοινωνιολογίας, αφού ήταν αυτός που πρότεινε τον όρο 
«κοινωνιολογία» (sociologie) για τη νέα επιστήμη. Ο Κοντ πίστευε ότι 
αυτός ο νέος κλάδος θα μπορούσε να μας βοηθήσει στην κατανόηση της 
κοινωνίας, η οποία θα βασίζεται σε αυστηρές επιστημονικές αποδείξεις. 
Γι' αυτό προσπάθησε να θεμελιώσει τη νέα επιστήμη χρησιμοποιώντας 
τις μεθόδους και τους τρόπους παρατήρησης και ανάλυσης της 
φυσικής, καθώς πίστευε ότι με αυτό τον τρόπο η θα μπορούσε να 
εξηγήσει με αυστηρό και αντικειμενικό τρόπο τα κοινωνικά φαινόμενα, 
την κοινωνική οργάνωση και τις κοινωνικές μεταβολές. 
 
Ο Α. Κοντ διατύπωσε το νόμο των τριών σταδίων του ανθρώπινου 
πνεύματος: 

1. Το θεολογικό στάδιο, στο οποίο ο άνθρωπος ερμηνεύει τον κόσμο (τα 
φυσικά και κοινωνικά φαινόμενα) ως έργο θεοτήτων, δαιμόνων και 
γενικότερα υπερφυσικών δυνάμεων. Σ' αυτό το στάδιο παρατηρείται μια 
«ειδική συμμαχία» ανάμεσα στην επίγεια και την πνευματική εξουσία, 
δηλαδή ανάμεσα στους στρατιωτικούς και τους ιερείς, ενώ η κυρίαρχη 
κοινωνική οντότητα είναι η οικογένεια. 

2. Το μεταφυσικό στάδιο, στο οποίο ο άνθρωπος ερμηνεύει τον κόσμο με 
προσφυγή σε αφηρημένες ιδέες και έννοιες, όπως είναι αυτή της 
«φύσης», που την ανέδειξε σε πρωταρχική οντότητα. Στο στάδιο αυτό 
κυριαρχούν οι νομικοί και οι άνθρωποι της Εκκλησίας, ενώ η κυρίαρχη 
κοινωνική οντότητα είναι το κράτος. 

3. Το θετικό στάδιο, στο οποίο ο άνθρωπος παρατηρεί τα φαινόμενα και 
ανακαλύπτει τους νόμους που τα διέπουν. Σ' αυτό το στάδιο κυριαρχούν 
οι επιστήμονες και οι επιχειρηματίες, ενώ η κυρίαρχη κοινωνική 
οντότητα είναι η ανθρωπότητα στο σύνολο της. 
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Είναι προφανές ότι, σύμφωνα με το μοντέλο αυτό του Κοντ, το 
ανθρώπινο πνεύμα προχωρά από το θεολογικό στο μεταφυσικό τρόπο 
σκέψης, για να καταλήξει στο θετικό τρόπο που αποτελεί την κορυφαία 
φάση της εξέλιξης του πνεύματος. Ο Κοντ θεωρούσε ότι η ήταν η 
ανώτερη μορφή του θετικού πνεύματος και μπορούσε να συμβάλει στην 
ευημερία της κοινωνίας, αν χρησιμοποιούσε την επιστημονική 
παρατήρηση, για να κατανοήσει, να προβλέψει και να ελέγξει την 
ανθρώπινη συμπεριφορά. Η προσέγγιση του Κοντ βοήθησε την εξέλιξη 
της επιστημονικής γνώσης για την κοινωνία, σήμερα όμως δεν τυγχάνει 
ευρύτερης αποδοχής μεταξύ των κοινωνιολόγων, διότι δεν μπορεί να 
εφαρμοστεί στις σημερινές κοινωνίες. 
 
 
Ο λειτουργισμός (ή φονξιοναλισμός) είναι μια θεωρητική προσέγγιση 
στην οποία εντάσσονται έργα των κλασικών (Α. Κοντ, Χ. Σπένσερ, Ε. 
Ντυρκέμ) αλλά και έργα μεταγενέστερων Αμερικανών κοινωνιολόγων (Τ. 
Πάρσονς, Ρ. Μέρτον). Η σχολή αυτή ονομάστηκε «λειτουργισμός» (ή 
«φονξιοναλισμός») εξαιτίας της έμφασης που έδωσε στις λειτουργίες 
(functions) των θεσμών. Κυριάρχησε ουσιαστικά άνευ αντιπάλου κατά το 
μεγαλύτερο μέρος του 20ού αιώνα. 
 
Οι λειτουργιστές ισχυρίζονται ότι, όπως το ανθρώπινο σώμα είναι ένα 
σύστημα που έχει ορισμένες ανάγκες (π.χ. τροφή) και αποτελείται από 
αλληλοσχετιζόμενα μέρη (π.χ. πεπτικό σύστημα) τα οποία λειτουργούν 
για να ικανοποιήσουν αυτές τις ανάγκες, έτσι και η κοινωνία πρέπει να 
έχει ορισμένα χαρακτηριστικά (προαπαιτούμενα) για να επιβιώσει. Για 
παράδειγμα, υποστηρίζουν ότι η κοινωνία πρέπει να είναι σε θέση να 
παίρνει από το περιβάλλον ό,τι της είναι απαραίτητο για να επιβιώσει 
(τρόφιμα, καύσιμα, πρώτες ύλες) και να αναπαραχθεί. Εξάλλου η 
κοινωνία χρειάζεται να διασφαλίσει τη λειτουργία της με έναν επαρκή 
αριθμό ατόμων, τα οποία να έχουν διαφορετικά συμφέροντα και 
δεξιότητες. Η λειτουργία της κοινωνίας είναι εφικτή, εφόσον τα άτομα 
ασκούν τους διαφορετικούς ρόλους τους. 
Σε κάθε κοινωνία πρέπει να υπάρχει ένα επαρκές σύστημα επικοινωνίας 
και ένας κοινός πολιτισμικός κώδικας, ώστε τα άτομα να επικοινωνούν, 
αλλά και να βλέπουν τον κόσμο κατά τον ίδιο τρόπο. Για τους παραπάνω 
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λόγους η κοινωνία οφείλει να κοινωνικοποιεί τα μέλη της και στη 
συνέχεια να ελέγχει αν έχουν εσωτερικεύσει τις κατάλληλες αξίες. 
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ΚΕΦ 7ο  

 
 
Ο Α. Κοντ θεωρεί ότι το κράτος είναι αποτέλεσμα της αύξησης του 
μεγέθους των κοινωνιών και κατά συνέπεια της πολυπλοκότητας τους 
(όσο πιο μεγάλες πληθυσμιακά είναι οι κοινωνίες τόσο μεγαλύτερη 
ανάγκη έχουν από σύνθετες δομές διοίκησης).  
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Κούλεϋ Τσ. (1864-1929) 
 
 
ΚΕΦ 1ο  

 
Αλληλεπίδραση είναι η δραστηριότητα που αναπτύσσεται μεταξύ δύο ή 
περισσότερων προσώπων κατά την οποία ο καθένας δρα (ενεργεί προς 
την κατεύθυνση του άλλου ή των άλλων) με βάση την εκδηλούμενη ή 
προσδοκώμενη αντίδραση του άλλου. 
Η συνεχής αλληλεπίδραση του ενός με τον άλλον (ή τους άλλους) είναι 
εφικτή μέσω της γλώσσας (λέξεις, χειρονομίες, γκριμάτσες). Η σχολή 
αυτή ονομάστηκε σχολή της συμβολικής αλληλεπίδρασης (ή της 
κοινωνικής διαντίδρασης), διότι κατά τη διάρκεια της αλληλεπίδρασης 
παράγονται ποικίλα νοήματα μέσω των γλωσσικών κατηγοριών, τα 
οποία βοηθούν να γίνεται αντιληπτός ο κόσμος γύρω μας. Οι γλωσσικές 
κατηγορίες ποικίλλουν μεταξύ διαφορετικών κοινωνιών, αλλά και στο 
πλαίσιο της ιδίας της κοινωνίας. 
Η σχολή αυτή θεμελιώθηκε από τους Τσ. Κούλεϋ και Τζ. Μιντ 
 
 
Ο Κούλεϋ συνέβαλε στη θεωρία της κοινωνικής αλληλεπίδρασης με τον 
«κοινωνικό καθρεφτισμό του εαυτού μας» (κατοπτρικός εαυτός). Το 
παιδί διαμορφώνει την αυτοεικόνα και τη συμπεριφορά του ανάλογα με 
το πώς φαντάζεται ότι το βλέπουν οι άλλοι. Αν φαντάζεται ότι οι άλλοι 
έχουν θετική εικόνα γι' αυτό, ότι οι άλλοι επιδοκιμάζουν τις ενδεχόμενες 
πράξεις του, θα αισθανθεί περηφάνια, ενώ αντίθετα αν φαντάζεται ότι οι 
άλλοι έχουν αρνητική εικόνα γι' αυτό και αποδοκιμάζουν τις ενδεχόμενες 
πράξεις του, θα αισθανθεί ντροπή και ταπείνωση. 
  

Επομένως η διαμόρφωση της αυτοεικόνας μας εξαρτάται από την 
ταυτότητα των άλλων. Οι θεμελιωτές της σχολής της συμβολικής 
αλληλεπίδρασης ονόμασαν «σημαντικούς άλλους» όλα τα άτομα που 
επηρεάζουν περισσότερο την αυτοεικόνα και τη συμπεριφορά μας και τα 
οποία είναι συγκεκριμένα πρόσωπα του περιβάλλοντος μας. 
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Μίκελς Ρ.  
 

 

Κεφ 7ο  

 

Το μοντέλο των ελίτ 

Βασικοί εκπρόσωποι αυτής της θέσης θεωρούνται ο Β. Παρέτο, ο Ρ. 

Μίκελς, ο Τσ.Ρ. Μιλς. Σύμφωνα με τον Β. Παρέτο, ελίτ είναι οι πρώτοι, οι 

διαλεχτοί, οι άριστοι μιας κατηγορίας προσώπων. (βλ. Μιλς) 

 

Βέβαια, η κατάταξη των συστημάτων διακυβέρνησης δεν μπορεί να είναι 

απόλυτη. Έχει παρατηρηθεί ότι στοιχεία κάποιου συστήματος 

διακυβέρνησης μπορεί να ενυπάρχουν σε άλλο σύστημα δομικά 

διαφορετικό. Σύμφωνα με τον πολιτικό κοινωνιολόγο Ρ. Μίκελς, στοιχεία 

αυταρχισμού μπορεί να εμφανιστούν με την πάροδο του χρόνου και 

κάτω από ορισμένες συνθήκες και σε δημοκρατικά συστήματα 

διακυβέρνησης. Αλλά και αντίστροφα, στοιχεία δημοκρατίας μπορεί να 

εμφανιστούν και σε ολοκληρωτικά καθεστώτα, όπως για παράδειγμα, το 

δημοψήφισμα υπέρ ή κατά της μοναρχίας που διεξήχθη το 1973 κατά τη 

διάρκεια της δικτατορίας στην Ελλάδα. 
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Μαρξ Κ (1818-1883) 
 
 
ΚΕΦ 1ο  
 

 
Οι ιδέες του Γερμανού στοχαστή Κ. Μαρξ επηρέασαν βαθύτατα την 
κοινωνιολογική σκέψη. Ο Μαρξ ενδιαφέρθηκε ιδιαίτερα για την 
ερμηνεία των μεταβολών που σημειώνονταν την εποχή της 
βιομηχανικής επανάστασης. Πίστευε ότι οι κοινωνικές επιστήμες θα 
πρέπει να στοχεύουν στην αλλαγή του κόσμου και όχι μόνο στη μελέτη 
του. 
 
Ο Μαρξ ανέλυσε το καπιταλιστικό σύστημα ως έναν τρόπο παραγωγής 
που διαφέρει ριζικά από τα προηγούμενα συστήματα (αυτά των 
δουλοκτητικών και των φεουδαρχικών κοινωνιών). Στον καπιταλισμό τα 
«μέσα παραγωγής» (εργαλεία, μηχανές, οικοδομήματα, εργοστάσια, γη 
και πρώτες ύλες) ελέγχονται από τους καπιταλιστές. Έτσι, αφού οι 
καπιταλιστές είναι οι ιδιοκτήτες των μέσων παραγωγής, οι εργάτες οι 
οποίοι δεν κατέχουν τα μέσα παραγωγής, είναι υποχρεωμένοι να 
μισθώνουν την εργασία τους στους καπιταλιστές. Κατ' αυτό τον τρόπο 
όμως οι καπιταλιστές - κεφαλαιοκράτες έχουν τον έλεγχο όχι μόνον των 
μέσων παραγωγής, αλλά και των προϊόντων που παράγονται με τη 
μίσθωση των εργατών, δηλαδή των εμπορευμάτων, τα οποία 
διοχετεύονται στην αγορά και τους αποφέρουν «κέρδος». Ως εκ τούτου, 
τα μέσα, όπως και τα προϊόντα της παραγωγής γίνονται «κεφάλαιο», 
ατομική δηλαδή ιδιοκτησία των κεφαλαιοκρατών. Μπορούμε λοιπόν να 
καταλάβουμε γιατί οι καπιταλιστές - κεφαλαιοκράτες αποτελούν την 
κυρίαρχη τάξη στη βιομηχανική κοινωνία. 
 
Ο Μαρξ θεωρούσε ότι ο εκάστοτε τρόπος παραγωγής (η οικονομική 
βάση) καθορίζει τις κοινωνικές, πολιτικές και πνευματικές διαδικασίες 
της κοινωνίας (εποικοδόμημα). Για παράδειγμα, στον καπιταλιστικό 
τρόπο παραγωγής η οικονομική (ή υλική) βάση εκφράζεται από τις 
παραγωγικές σχέσεις των καπιταλιστών και των εργατών, ενώ το κράτος 
αποτελεί όργανο των καπιταλιστών. 
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Το κλειδί για να κατανοήσουμε το έργο του Μαρξ και την αντίληψη που 
είχε για την ιστορία είναι η «ταξική πάλη». Μέχρι σήμερα η ιστορία κάθε 
κοινωνίας είναι η ιστορία των κοινωνικών συγκρούσεων και της πάλης 
των τάξεων (π.χ. στο καπιταλιστικό σύστημα είναι η πάλη ανάμεσα στους 
κεφαλαιοκράτες και τους εργάτες). 
Οι ιδέες του Μαρξ για τις κοινωνικές τάξεις και τις ταξικές διακρίσεις 
άσκησαν και συνεχίζουν να ασκούν μεγάλη επιρροή στους 
κοινωνιολόγους. 
 
«..Στην κοινωνική παραγωγή της ζωής τους οι άνθρωποι έρχονται σε 
σχέσεις καθορισμένες, αναγκαίες, ανεξάρτητες από τη θέληση τους, σε 
σχέσεις παραγωγικές, που αντιστοιχούν σε μια ορισμένη βαθμίδα 
ανάπτυξης των υλικών παραγωγικών τους δυνάμεων. Το σύνολο των 
παραγωγικών αυτών σχέσεων αποτελεί την οικονομική δομή της 
κοινωνίας, την πραγματική βάση, στην οποία υψώνονται ένα νομικό και 
πολιτικό οικοδόμημα στο οποίο αντιστοιχούν ορισμένες μορφές της 
κοινωνικής συνείδησης. Ο τρόπος παραγωγής της υλικής ζωής καθορίζει 
γενικά την κοινωνική, πολιτική και πνευματική διαδικασία της ζωής. Δεν 
είναι η συνείδηση των ανθρώπων αυτό που καθορίζει το Είναι τους, μα 
αντίστροφα, το κοινωνικό είναι αυτό που καθορίζει τη συνείδηση 
τους...» (Κ.Μαρξ, 1978:23). 
 
 
 
Η σχολή των συγκρούσεων 
 
Οι θεωρητικοί αυτής της σχολής ισχυρίζονται ότι οι συγκρούσεις στην 
κοινωνία είναι αναπόφευκτες λόγω της συνεχούς παραγωγής 
ανισοτήτων. Πηγή έμπνευσης των θεωρητικών αυτών ήταν ο Κ. Μαρξ, ο 
οποίος υποστήριξε ότι υπάρχει αμείωτος ανταγωνισμός μεταξύ της 
αστικής και της εργατικής τάξης. Ο ανταγωνισμός αυτός, χαρακτηριστικό 
γνώρισμα του καπιταλιστικού τρόπου παραγωγής, φέρνει σε 
αντιπαράθεση τους κατόχους των μέσων παραγωγής με τους 
προλετάριους, που στερούνται αυτά τα μέσα. Η αντιπαράθεση αυτή ή 
αλλιώς, πάλη των τάξεων, είναι, σύμφωνα με τον Μαρξ, ο μοχλός της 
ιστορίας. 
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Ο Μαρξ μελέτησε την εργασία και διατύπωσε την έννοια της υπεραξίας 
που παράγει ο εργαζόμενος. Τι είναι η υπεραξία; Σύμφωνα με τον Μαρξ, 
οι μισθοί των εργατών δεν αντιστοιχούν στην πλήρη αξία των αγαθών 
που παράγουν ένα μόνο μέρος του εργάσιμου χρόνου τους αντιστοιχεί 
στην παραγωγή αγαθών ίσης αξίας με τις δαπάνες των δικών τους 
αναγκών συντήρησης (ελάχιστος μισθός). Τα αγαθά που παράγουν τον 
υπόλοιπο εργάσιμο χρόνο τους αντιστοιχούν στην επιπλέον αξία, δηλαδή 
στην υπεραξία, την οποία ιδιοποιούνται οι καπιταλιστές με τη μορφή του 
κέρδους. 
  
 
 
ΚΕΦ 3ο  

 
Οι κοινωνιολόγοι που υιοθετούν τη λειτουργιστική ή τη μαρξιστική 
προσέγγιση της κοινωνικοποίησης δεν συμπεριλαμβάνουν στην οπτική 
τους τις έμφυτες παρορμήσεις και τα ένστικτα του ατόμου. Αντίθετα, 
δίνουν έμφαση στην επίδραση που ασκεί το κοινωνικό περιβάλλον στην 
ανάπτυξη του ατόμου. 
 
Αντίθετα, οι μαρξιστές προσεγγίζουν την κοινωνικοποίηση ως μια 
διαδικασία μέσω της οποίας διαιωνίζεται η καθεστηκυία τάξη 
πραγμάτων. Όταν για παράδειγμα, οι άνθρωποι κοινωνικοποιούνται, 
αποδέχονται την οικογενειακή τους καταγωγή μέσω της εκμάθησης των 
κοινωνικών κανόνων που προσιδιάζουν στην κοινωνική τους τάξη (ή την 
κοινωνική τους θέση). Οι μαρξιστές θεωρούν ότι οι άνθρωποι μαθαίνουν 
να αποδέχονται την κοινωνική τους θέση, πριν ακόμα αποκτήσουν 
συνείδηση των οικονομικών σχέσεων κυριαρχίας. Μαθαίνουν δηλαδή 
από νεαρή ηλικία όλους τους κανόνες που διέπουν τη θέση τους και στη 
συνέχεια αποκτούν συνείδηση της κατάταξης τους στο κοινωνικό πλαίσιο 
ως κάτι το εντελώς φυσικό. Κατά συνέπεια η κοινωνικοποίηση συντηρεί 
τα κοινωνικά, πολιτικά και οικονομικά προνόμια των κυρίαρχων τάξεων 
μέσω δομών όπως, για παράδειγμα, η εκπαίδευση, η οποία αναπαράγει 
τις κοινωνικές θέσεις. 
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ΚΕΦ 6ο  

 
Για τον Μαρξ ο κοινωνικός καταμερισμός εργασίας είναι αυτός που 
φέρνει σε αντίθεση συγκεκριμένες κοινωνικές ομάδες: οι ιδιοκτήτες των 
μέσων παραγωγής και οι εργάτες έρχονται σε σύγκρουση όσον αφορά τη 
διανομή του πλούτου που δημιουργείται από την εργασία (υπεραξία), 
αφού βέβαια δεν έχουν τα ίδια συμφέροντα. Αυτή η αντιπαράθεση 
αποτελεί τη βάση της πάλης των τάξεων. 
 
Ο Μαρξ, παρατηρώντας την εξαθλίωση των εργατών στην Αγγλία στα 
μέσα του 19ου αιώνα, αναδεικνύει την αντίθεση ανάμεσα στις 
κοινωνικές τάξεις (εργατική - αστική). Αυτό που διαφοροποιεί τις δύο 
τάξεις δεν είναι το εισόδημα, η φύση της εργασίας (χειρωνακτική ή όχι) ή 
η άσκηση των διαφορετικών επαγγελμάτων, αλλά η θέση κάθε τάξης στη 
διαδικασία της παραγωγής. Η αστική τάξη είναι ιδιοκτήτρια των μέσων 
παραγωγής, ενώ η εργατική τάξη το μόνο που κατέχει (και πουλά έναντι 
ενός μισθού) είναι η εργατική δύναμη. 
 
 
 
ΚΕΦ 7ο  

 
Ο Μαρξ αποδίδει τη γένεση του κράτους στη διαφοροποίηση της 
κοινωνίας, δηλαδή στο διαχωρισμό αυτών που κατέχουν τα μέσα 
παραγωγής και ιδιοποιούνται το κέρδος από αυτούς που το μόνο που 
κατέχουν είναι η δύναμη της εργασίας τους. Έτσι το κράτος, σύμφωνα με 
τον Μαρξ, υπηρετεί τους οικονομικά κυρίαρχους, όποια και αν είναι η 
μορφή διακυβέρνησης του (δημοκρατία, μοναρχία κτλ.). 
 

Ο Μαρξ ισχυρίστηκε ότι το κράτος υπηρετεί τα συμφέροντα των 
κυρίαρχων τάξεων και χάρη στους θεσμικούς μηχανισμούς καταστολής 
που διαθέτει μπορεί να ασκεί την εξουσία του στα εργατικά στρώματα. 
Οι κυριότεροι μηχανισμοί καταστολής που χρησιμοποιεί το κράτος είναι 
η αστυνομία, ο στρατός, τα δικαστήρια, οι φυλακές. Οι μεταγενέστεροι, 
με επικεφαλής τον Λ. Αλτουσέρ (L. Althusser, 19181990), επηρεασμένοι 
από τη σκέψη του Μαρξ προσέθεσαν στους μηχανισμούς καταστολής και 
τους ιδεολογικούς μηχανισμούς με τους οποίους το κράτος αναπαράγει 
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την κυρίαρχη ιδεολογία. Οι ιδεολογικοί μηχανισμοί, είτε δημόσιοι είτε 
ιδιωτικοί, λειτουργούν με βάση την πειθώ και την προπαγάνδα. Σ' 
αυτούς τους μηχανισμούς κατατάσσουν οι μαρξιστές το σχολείο, την 
οικογένεια, την κοινωνική ασφάλεια, τον έλεγχο των ανηλίκων 
παραβατών κ.ά. 
 

Ο πολιτικός ιδεολογικός μηχανισμός υπηρετείται από τα διάφορα 
κόμματα, ενώ ο ιδεολογικός μηχανισμός πληροφόρησης του κοινού από 
τον Τύπο, το ραδιόφωνο, την τηλεόραση κτλ. Οι ιδεολογικοί μηχανισμοί 
του κράτους επιτρέπουν την αναπαραγωγή των κυρίαρχων κοινωνικών 
σχέσεων και δημιουργήθηκαν, σύμφωνα με τον Λ. Αλτουσέρ, επειδή οι 
μηχανισμοί καταστολής δεν αρκούν για να διασφαλίσουν την ηγεμονία 
της κυρίαρχης τάξης. 
 
 
Σε γενικές γραμμές, στις δημοκρατικές κοινωνίες υπάρχουν τρεις 
θεωρητικές προσεγγίσεις για την εξουσία και τον έλεγχο που αυτή 
ασκεί: το μοντέλο των ελίτ, το πλουραλιστικό μοντέλο και το μαρξιστικό 
μοντέλο. 
Το μαρξιστικό μοντέλο 
Η μαρξιστική οπτική θεωρεί ότι τόσο η ελιτίστικη όσο και η 
πλουραλιστική άποψη συγκαλύπτουν την πραγματικότητα ή ενισχύουν 
την αυταπάτη της ύπαρξης αυτόνομου πολιτικού πεδίου. 
Ο Μαρξ ισχυρίστηκε ότι το κράτος υπηρετεί τα συμφέροντα των 
κυρίαρχων τάξεων και χάρη στους θεσμικούς μηχανισμούς καταστολής 
που διαθέτει μπορεί να ασκεί την εξουσία του στα εργατικά στρώματα. 
Οι κυριότεροι μηχανισμοί καταστολής που χρησιμοποιεί το κράτος είναι 
η αστυνομία, ο στρατός, τα δικαστήρια, οι φυλακές. Οι μεταγενέστεροι, 
με επικεφαλής τον Λ. Αλτουσέρ (L. Althusser, 19181990), επηρεασμένοι 
από τη σκέψη του Μαρξ προσέθεσαν στους μηχανισμούς καταστολής και 
τους ιδεολογικούς μηχανισμούς με τους οποίους το κράτος αναπαράγει 
την κυρίαρχη ιδεολογία. Οι ιδεολογικοί μηχανισμοί, είτε δημόσιοι είτε 
ιδιωτικοί, λειτουργούν με βάση την πειθώ και την προπαγάνδα. Σ' 
αυτούς τους μηχανισμούς κατατάσσουν οι μαρξιστές το σχολείο, την 
οικογένεια, την κοινωνική ασφάλεια, τον έλεγχο των ανηλίκων 
παραβατών κ.ά. 
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Ο πολιτικός ιδεολογικός μηχανισμός υπηρετείται από τα διάφορα 
κόμματα, ενώ ο ιδεολογικός μηχανισμός πληροφόρησης του κοινού από 
τον Τύπο, το ραδιόφωνο, την τηλεόραση κτλ. Οι ιδεολογικοί μηχανισμοί 
του κράτους επιτρέπουν την αναπαραγωγή των κυρίαρχων κοινωνικών 
σχέσεων και δημιουργήθηκαν, σύμφωνα με τον Λ. Αλτουσέρ, επειδή οι 
μηχανισμοί καταστολής δεν αρκούν για να διασφαλίσουν την ηγεμονία 
της κυρίαρχης τάξης. 
 
 
 
ΚΕΦ 9ο  

 
Στην κοινωνιολογική προσέγγιση της αποκλίνουσας συμπεριφοράς 
υπάρχουν δύο οπτικές με τις οποίες μπορούμε να προσπαθήσουμε να 
εξηγήσουμε το πώς «παράγεται» μια εγκληματική συμπεριφορά. Η 
πρώτη ξεκινά από ένα αξίωμα, ότι το κοινό χαρακτηριστικό όλων των 
εγκλημάτων είναι πως αυτά συνίστανται από πράξεις που 
αποδοκιμάζονται καθολικά από τα μέλη μιας κοινωνίας (συναινετικό 
πρότυπο). Η δεύτερη έχει διαφορετική αφετηρία και θεωρεί ότι η 
εγκληματική συμπεριφορά προϋποθέτει την ύπαρξη σύγκρουσης 
συμφερόντων. Στο πλαίσιο αυτής της δεύτερης οπτικής, οι θεωρίες της 
σύγκρουσης μπορούν να ομαδοποιηθούν σε τρεις υποκατηγορίες: η 
πρώτη υποκατηγορία θεωριών επηρεάζεται από τη σχολή της 
συμβολικής αλληλεπίδρασης, η δεύτερη από τη μαρξιστική σχολή των 
συγκρούσεων και η τρίτη από την (μη μαρξιστική), κριτική σχολή της 
σύγκρουσης. 
 
Θεωρίες της σύγκρουσης για την αποκλίνουσα συμπεριφορά 
Οι θεωρίες της σύγκρουσης  και εννοούμε και τις τρεις υποκατηγορίες: 
συμβολική αλληλεπίδραση, μαρξιστική θεωρία, κριτική θεωρία 
οριοθετούν το έγκλημα ως μια πράξη η οποία αμφισβητεί τις αξίες της 
κυρίαρχης κοινωνικής ομάδας, αμφισβητεί την κυρίαρχη ηθική. 
Επομένως εγκληματίας είναι εκείνος που παραβαίνει τον κώδικα αξιών 
της κυρίαρχης κοινωνικής ομάδας. 
 

Όταν κάποιος παραβαίνει το νόμο, αντιμετωπίζει το μηχανισμό του 
τυπικού κοινωνικού ελέγχου. Στη λειτουργία όμως τόσο της αστυνομίας 
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όσο και του δικαστικού συστήματος υπάρχουν διαδοχικά 
φιλτραρίσματα. Ένας άνθρωπος γίνεται ύποπτος για την αστυνομία, όταν 
διαθέτει το ανάλογο προφίλ του ενόχου (π.χ. άτομο κατώτερου 
κοινωνικού στάτους). Ένας τέτοιος άνθρωπος δικάζεται με διαφορετική 
(μεγαλύτερη) ποινή, όσο τα περιθώρια του νόμου το επιτρέπουν, 
δεδομένου ότι τα κοινωνικοοικονομικά του χαρακτηριστικά δομούν το 
στίγμα του εγκληματία, άρα του επικίνδυνου για την κοινωνία. Από την 
άλλη πλευρά, αν κάποιος δε διαθέτει τα χαρακτηριστικά αυτά, δε 
«φαίνεται» δηλαδή εγκληματίας, δεν είναι ένας «συνήθης ύποπτος» 
μπορεί να τιμωρηθεί  αν ποτέ δικαστεί  με τη μικρότερη ποινή. 
 
Η μαρξιστική και η κριτική θεωρία της σύγκρουσης, οι οποίες 
υποστηρίχτηκαν από αρκετούς εγκληματολόγους στο δεύτερο μισό του 
20ού αιώνα, υπογραμμίζουν το ρόλο των οικονομικών και των 
πολιτικών παραγόντων στον προσδιορισμό και την «παραγωγή» του 
εγκλήματος και της παραβατικής συμπεριφοράς. Οι θεωρίες αυτές 
επικεντρώνονται περισσότερο στα εγκλήματα των ανώτερων κοινωνικών 
στρωμάτων (π.χ. «του λευκού κολάρου») και λιγότερο στα εγκλήματα 
των κοινωνικά, οικονομικά και πολιτικά ασθενέστερων τάξεων. 
 
Η διαφορά μεταξύ της μαρξιστικής και της μη μαρξιστικής κριτικής 
προσέγγισης της εγκληματικότητας είναι η εξής: η μαρξιστική θεωρία, 
που αναπτύχτηκε πρώτα, προϋποθέτει ότι ο οικονομικός παράγοντας 
διαδραματίζει πρωτεύοντα ρόλο στην εγκληματικότητα και ότι ο τρόπος 
με τον οποίο η καπιταλιστική τάξη χειρίζεται τα θέματα της 
αποκλίνουσας συμπεριφοράς αποσκοπεί στη συνέχιση της κατοχής από 
αυτήν των μέσων παραγωγής. Αντίθετα, η κριτική θεωρητική προσέγγιση 
της εγκληματολογίας δεν περιορίζεται μόνο στην οικονομική ισχύ της 
κυρίαρχης τάξης, αλλά υπογραμμίζει και τη σημασία της πολιτικής 
εξουσίας ως παράγοντα καθορισμού του Ποινικού Δικαίου και των 
εγκληματικών πράξεων. 
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Μέρτον Ρ. (1910-2013) 
 
ΚΕΦ 1ο  
 

 
Κατά τον Ρ. Μέρτον (R. Merton, 19102003), η κοινωνική 
πραγματικότητα προσεγγίζεται με βάση τις ιδέες και τους κανόνες που 
ακολουθούν τα ίδια τα άτομα.  
 
Ο Μέρτον εξειδίκευσε ακόμη περισσότερο το λειτουργιστικό μοντέλο. 
Επισήμανε την ύπαρξη πολλών εναλλακτικών μορφών λειτουργιών, ιδίως 
σε οικουμενικούς θεσμούς όπως είναι, για παράδειγμα, η οικογένεια, η 
οποία διαφοροποιείται στις διάφορες κοινωνίες ως προς τη μορφή ή τις 
λειτουργίες της. 
 
 
 
 
ΚΕΦ 9ο  

 
Ο Αμερικανός κοινωνιολόγος Μέρτον, διατύπωσε τη δική του θεωρία για 
την απόκλιση, βασιζόμενος στην κλασική έννοια της ανομίας που 
εισήγαγε ο Ντυρκέμ, στην οποία σημαντική θέση κατέχουν οι όροι 
«σκοπός» και «μέσα» για την επίτευξη των στόχων, ώστε να 
συμπεριλάβει και την ένταση που προκαλείται στη συμπεριφορά του 
ατόμου, όταν οι κανόνες συγκρούονται με την κοινωνική 
πραγματικότητα (ανομία). Για παράδειγμα, στη σύγχρονη κοινωνία ο 
γενικά αποδεκτός σκοπός είναι η υλική επιτυχία, ενώ τα μέσα 
προκειμένου να επιτευχθεί αυτός ο σκοπός είναι η αυτοπειθαρχία, η 
μόρφωση και η σκληρή δουλειά. Κάποια άτομα όμως επιδιώκουν την 
επίτευξη των σκοπών τους με άλλα μέσα, κάποιες φορές αντισυμβατικά, 
ή αμφισβητούν τους σκοπούς και τα αποδεκτά μέσα επίτευξης τους. Η 
ανομία αυξάνεται όταν υπάρχει μεγάλη απόσταση μεταξύ των θεμιτών 
σκοπών και των μέσων για την επίτευξη τους.  
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Ο Μέρτον διακρίνει πέντε τύπους συμπεριφοράς με βάση το 
συνδυασμό σκοπών και μέσων: τη συμμόρφωση, την καινοτομία*, την 
τυπολατρία, τον αναχωρητισμό και την επανάσταση. 
Πίνακας 9.2. Τυπολογία Μέρτον: Προσανατολισμός των συμπεριφορών 
σε συνδυασμό με τους σκοπούς και τα μέσα 

Τύποι 
συμπεριφοράς 

Μέσα Σκοποί Παραδείγματα 

Συμμόρφωση + + Επιχειρηματίες, βουλευτές 

Καινοτομία - + Εγκληματίες, παραβάτες 

Τυπολατρία + - Γραφειοκράτες, υπερπατριώτες 

Αναχωρητισμός - - Τοξικοεξαρτημένοι, ερημίτες 

Επανάσταση +/- +/- Επαναστάτες, φεμινίστριες 

 
 
 
Γλωσσάρι 
Στη θεωρία του Μέρτον «καινοτομία» είναι μια μορφή κοινωνικής 
προσαρμογής, όπου το άτομο αποδέχεται τους κοινωνικά 
προσδιορισμένους σκοπούς (π.χ. της επιτυχίας), αλλά δεν ακολουθεί 
τους κοινωνικά αποδεκτούς τρόπους (π.χ. σκληρή εργασία κτλ.) 
προκειμένου να πετύχει τους σκοπούς αυτούς. Αντίθετα, ακολουθεί 
νέους, εναλλακτικούς τρόπους (π.χ. κλοπή) που τον οδηγούν σε 
παραβατική συμπεριφορά. 
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Μιλς Τ. Ρ. (1806-1873)  
 

Κεφ. 1ο  

 

Η «κοινωνιολογική φαντασία» είναι ένας όρος που χρησιμοποιήθηκε 

από τον Αμερικανό κοινωνιολόγο Τ. Ρ. Μιλς και σημαίνει την ικανότητα 

των ατόμων να συνδέουν αυτό που συμβαίνει στην προσωπική τους ζωή 

με τα ιστορικά και κοινωνικά γεγονότα. Αυτή η σύνδεση γίνεται εφικτή, 

όταν μπορέσουμε να σκεφτούμε τον εαυτό μας από κάποια απόσταση, 

όταν τον παρατηρήσουμε έξω από την καθημερινή μας ρουτίνα. 

 

Κεφ. 7ο  

Το μοντέλο των ελίτ 

Βασικοί εκπρόσωποι αυτής της θέσης θεωρούνται ο Β. Παρέτο, ο Ρ. 

Μίκελς, ο Τσ.Ρ. Μιλς. Σύμφωνα με τον Β. Παρέτο, ελίτ είναι οι πρώτοι, οι 

διαλεχτοί, οι άριστοι μιας κατηγορίας προσώπων. Ειδικότερα, και 

σύμφωνα με τον Τσ. Ρ. Μιλς, που πρωτοστάτησε στην ανάπτυξη του 

σχετικού μοντέλου, η πολιτική ελίτ αποτελείται από την ηγετική ομάδα 

που εμφανίζεται ως κύριος φορέας άσκησης της πολιτικής εξουσίας και 

περιλαμβάνει όχι μόνο αυτούς που παίρνουν τις πολιτικές αποφάσεις, 

αλλά και αυτούς που ασκούν αντιπολίτευση και εκφράζουν κατεστημένα 

συμφέροντα. 

Η οικονομική ελίτ αποτελείται κυρίως από διευθυντές μεγάλων 

επιχειρήσεων, μεγαλομετόχους και υψηλόβαθμα στελέχη των 

εργοδοτικών οργανώσεων. Αυτή η ελίτ λειτουργεί ως ομάδα πίεσης 

απέναντι στην πολιτική ελίτ με στόχο την υπεράσπιση των συμφερόντων 

της, ενώ, στην περίπτωση που νιώσει ότι τα συμφέροντα της 

απειλούνται, μπορεί να φτάσει μέχρι και στην ανατροπή της 

κυβέρνησης. 

Τέλος, η στρατιωτική ελίτ αποτελείται από τα ανώτερα στελέχη των 

ένοπλων δυνάμεων, των σωμάτων ασφαλείας και της αστυνομίας. Ο 
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ρόλος τους είναι τόσο σημαντικός, που εντάσσεται στις γραμμές της 

ιθύνουσας ελίτ. 

Οι ηγέτες των τριών αυτών ελίτ επικοινωνούν μεταξύ τους και 

αλληλοδιαπλέκονται, καθώς τα συμφέροντα τους είναι ταυτόσημα, 

πράγμα που οδηγεί σε μια μη εκλεγμένη ολιγαρχία (με εξαίρεση την 

πολιτική ελίτ), η οποία λαμβάνει όλες τις πολιτικές αποφάσεις και 

κατευθύνει το εθνικό πεπρωμένο. 

«Με αυτό το σχήμα αποδίδουμε την πυραμίδα της δύναμης του Το.Ρ. 

Μιλς, που περιλαμβάνει τρία επίπεδα. Το Α επίπεδο δείχνει την ομάδα 

που αποτελείται από την κυβέρνηση, τους στρατιωτικούς και τους 

διευθυντές μεγάλων επιχειρήσεων. Το Β δείχνει τις διάφορες ομάδες 

συμφερόντων που κατέχουν ένα μέσο επίπεδο δύναμης. Το Γ επίπεδο 

δείχνει τη «μαζική κοινωνία», το λαό, που έχει τη λιγότερη δύναμη και 

ελέγχεται από τα πάνω» [R.G. Braungart,   1976:225]. 

Το μοντέλο των ελίτ αφορά κυρίως την αμερικανική κοινωνία και δείχνει 

την καθολική κυριαρχία του οικονομικού παράγοντα πάνω στον 

πολιτικό. Αυτή η κυριαρχία μετασχηματίζει την πολιτική σε διαχείριση 

τεχνοδιοικητικής φύσεως, με ό,τι αυτό σημαίνει για την πλειονότητα των 

πολιτών. Οι τεχνοκράτες είναι σύμβουλοι σε κυβερνητικά γραφεία που 

προτείνουν την επίλυση διάφορων κοινωνικών προβλημάτων με βάση 

οικονομικά δεδομένα, παραγνωρίζοντας έτσι τις κοινωνικές ανάγκες και 

τις σοβαρές επιπτώσεις αυτής της πρακτικής στη ζωή των πολιτών. Ως εκ 

τούτου, με το συγκεκριμένο μοντέλο δεν εκφράζεται η λαϊκή βούληση, 

ενώ μεθοδεύεται η πρόσβαση οργανωμένων συμφερόντων και ισχυρών 

οικονομικών παραγόντων στην κυβέρνηση, είτε άμεσα είτε έμμεσα 

(όπως π.χ. μέσω της διαπλοκής και της σύμπλευσης του στρατιωτικού 

μηχανισμού με τη βιομηχανία όπλων και της από κοινού διαμόρφωσης 

αμυντικής και εξωτερικής πολιτικής). 
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Μιντ Τζ. (1863-1932)  
 
 
ΚΕΦ 1Ο 
 

 
Οι θεμελιωτές της σχολής της συμβολικής αλληλεπίδρασης ονόμασαν 
«σημαντικούς άλλους» όλα τα άτομα που επηρεάζουν περισσότερο την 
αυτοεικόνα και τη συμπεριφορά μας και τα οποία είναι συγκεκριμένα 
πρόσωπα του περιβάλλοντος μας.  
 
Αλληλεπίδραση είναι η δραστηριότητα που αναπτύσσεται μεταξύ δύο ή 
περισσότερων προσώπων κατά την οποία ο καθένας δρα (ενεργεί προς 
την κατεύθυνση του άλλου ή των άλλων) με βάση την εκδηλούμενη ή 
Προσδοκώμενη αντίδραση του άλλου. 
Η συνεχής αλληλεπίδραση του ενός με τον άλλον (ή τους άλλους) είναι 
εφικτή μέσω της γλώσσας (λέξεις, χειρονομίες, γκριμάτσες). Η σχολή 
αυτή ονομάστηκε σχολή της συμβολικής αλληλεπίδρασης (ή της 
κοινωνικής διαντίδρασης), διότι κατά τη διάρκεια της αλληλεπίδρασης 
παράγονται ποικίλα νοήματα μέσω των γλωσσικών κατηγοριών, τα 
οποία βοηθούν να γίνεται αντιληπτός ο κόσμος γύρω μας. Οι γλωσσικές 
κατηγορίες ποικίλλουν μεταξύ διαφορετικών κοινωνιών, αλλά και στο 
πλαίσιο της ιδίας της κοινωνίας. 
Η σχολή αυτή θεμελιώθηκε από τους Τσ. Κούλεϋ και Τζ. Μιντ 
 
 
ΚΕΦ 3Ο  

 
Τι σημαίνει όμως για τον Μιντ κοινωνική αλληλεπίδραση; 
Πρόκειται για μια διαδικασία κατά την οποία η στενή σχέση που 
αναπτύσσεται ανάμεσα σε δύο (ή περισσότερους) ανθρώπους (με το 
παιχνίδι, τη συναναστροφή κτλ.) οδηγεί στη διαμόρφωση, μέρα με τη 
μέρα, μιας σχεδόν ιδιωτικής γλώσσας, ενός κώδικα επικοινωνίας μεταξύ 
τους, μέσω του οποίου παράγονται νοήματα και συμβολισμοί. 
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Τα στάδια της κοινωνικής ανάπτυξης του παιδιού είναι κατά τον Μιντ 
τρία: 
 

1. Το προπαρασκευαστικό στάδιο της ασυντόνιστης, δοκιμαστικής και 
τυχαίας συμπεριφοράς, που συνοδεύεται από μιμήσεις. 

2. Το στάδιο του ατομικού παιχνιδιού, κατά το οποίο το παιδί παίζει 
διαφορετικούς ρόλους. Για παράδειγμα, μπορεί να αλλάζει ρόλους, 
χωρίς συντονισμό ή λογική τάξη, και από ασθενής να γίνεται γιατρός ή 
από μαθητής δάσκαλος. Κατά το στάδιο αυτό οι «σημαντικοί άλλοι», που 
είναι συγκεκριμένα πρόσωπα από το κοινωνικό του περιβάλλον με τα 
οποία το παιδί έχει άμεσες, συχνές και στενές επαφές, ασκούν ιδιαίτερη  
επίδραση στη διαμόρφωση των προτύπων συμπεριφοράς του. 

3. Το στάδιο του ομαδικού παιχνιδιού, κατά το οποίο συντελείται 
μετάβαση από τους απλούς ρόλους του ατομικού παιχνιδιού σε 
οργανωμένους κοινωνικούς ρόλους (με κανόνες, πρότυπα 
συμπεριφοράς, προσδοκίες). Σε αυτό το στάδιο πραγματοποιείται μέσω 
της κοινωνικοποίησης η αφομοίωση όλο και περισσότερων ρόλων και το 
παιδί σχηματίζει την εικόνα αυτού που ο Μιντ ονόμασε 
«γενικευμένο άλλο», δηλαδή αφομοιώνει τις στάσεις και τις αντιλήψεις 
που επικρατούν σε μια κοινωνία σε σχέση με τους διαφορετικούς 
όλους. Μέσω αυτής της αφομοίωσης των πολλαπλών ρόλων τα παιδιά 
εξελίσσονται σε κοινωνικά όντα. 

 
Με την προσέγγιση του ο Μιντ συνέβαλε (όπως είδαμε στο κεφάλαιο 1) 
στη διχοτόμηση του εαυτού στο «εμέ» και το «εγώ». Ο «εαυτός» 
αποδίδεται με την έννοια του κοινωνικού «εμέ» (Me) σε αντιδιαστολή με 
το ψυχικό «εγώ» (Ι). «Το Εμέ αποτελεί τη σταθερή δομή του Εαυτού, σε 
αντίθεση με το Εγώ το οποίο αποτελεί την αυθόρμητη πλευρά του» (Χρ. 
ΝόβαΚαλτσούνη, 2000:212). Το «εμέ» αντιπροσωπεύει την κοινωνία, 
δηλαδή όλο εκείνο το σύστημα των προτύπων και των αξιών που 
αφομοιώνονται με την κοινωνικοποίηση. Το «εγώ» αντιπροσωπεύει τις 
παρορμήσεις του ατόμου, το αυθόρμητο και απρόβλεπτο μέρος του 
κοινωνικού του εαυτού. 
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Οι κοινωνιολόγοι που υιοθετούν τη λειτουργιστική ή τη μαρξιστική 
προσέγγιση της κοινωνικοποίησης δεν συμπεριλαμβάνουν στην οπτική 
τους τις έμφυτες παρορμήσεις και τα ένστικτα του ατόμου. Αντίθετα, 
δίνουν έμφαση στην επίδραση που ασκεί το κοινωνικό περιβάλλον στην 
ανάπτυξη του ατόμου. 
 
Η κοινωνικοποίηση λοιπόν, σύμφωνα με τους κοινωνιολόγους που 
υιοθετούν τη λειτουργιστική προσέγγιση, αποσκοπεί: 

 στην ανάπτυξη της προσωπικότητας του ατόμου, 

 στην αποδοχή των προτύπων συμπεριφοράς από όλα τα μέλη της 
κοινωνίας, 

 στην ένταξη των ατόμων στους    κοινωνικούς θεσμούς και 

 στη διασφάλιση και τη διατήρηση της κοινωνικής συνοχής. 
 
Έτσι, οι λειτουργιστές εξηγούν την κοινωνικοποίηση ως μια διαδικασία 
που περιλαμβάνει τους τρόπους με τους οποίους η ομάδα (ή συνολικά η 
κοινωνία) εργάζεται από κοινού για τη δημιουργία σταθερών κοινωνικών 
σχέσεων. 
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Μοντιμπέρ Κρ. Ντε (1944- )  
 
 
ΚΕΦ 5ο  

 
Σύμφωνα με τον Κρ. Ντε Μοντιμπέρ η κοινωνιολογία έχει καταδείξει 
μέσα από την κριτική της ανάλυση ότι ο εκπαιδευτικός μηχανισμός 
εκπληρώνει συγκεκριμένες λειτουργίες: 
 
1. Διαφυλάττει τον πολιτισμό του παρελθόντος. Η διαφύλαξη αυτή είναι 

σημαντική, γιατί ανταποκρίνεται στην ανάγκη διαιώνισης του 
πολιτισμού που έχουν αναπτύξει οι προηγούμενες γενιές. 

2. Διασφαλίζει τη μετάδοση του πολιτισμού. Θα μπορούσαμε να πούμε 
ότι η εκπαίδευση σμιλεύει και κατασκευάζει τον «καλλιεργημένο» 
άνθρωπο μιας κοινωνίας. 

3. Προάγει την κοινωνική  ενσωμάτωση του ατόμου, η οποία μπορεί να 
λάβει δύο μορφές: ηθική και νοητική. Το εκπαιδευτικό σύστημα έχει 
την ευθύνη να εξοπλίζει τα άτομα με ίδιες κατηγορίες σκέψης. Λόγω 
ίσως αυτής της λειτουργίας η εκπαίδευση θεωρήθηκε ως ιδεολογικός 
μηχανισμός αναπαραγωγής της κοινωνίας (και μάλιστα 
αναπαραγωγής της κυρίαρχης ιδεολογίας). 

4. Συμβάλλει στον επαγγελματικό προσανατολισμό του ατόμου. 
Συνεπώς θα μπορούσαμε να πούμε ότι το σχολείο «διανέμει» 
προσόντα που θα επιτρέψουν στα άτομα να ενταχθούν στην αγορά 
της εργασίας. 
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Μπουρντιέ P. (1930-2002) 
 
 
ΚΕΦ 5ο  

 
Ο Γάλλος κοινωνιολόγος Π. Μπουρντιέ κατέδειξε εμπειρικά ότι το 
εκπαιδευτικό σύστημα λειτουργεί ως σύστημα επιλογής που ευνοεί τις 
ανώτερες τάξεις σε βάρος των υπολοίπων. Αυτή η προνομιακή 
μεταχείριση των ανώτερων τάξεων είναι εμφανής στον τίτλο σπουδών 
που χορηγείται από το σχολείο. Ο χαρακτηρισμός της φοίτησης του 
μαθητή που αναγράφεται στον τίτλο σπουδών του είναι στην ουσία μια 
απονομή ιδιοτήτων στο μαθητή (P. Bourdieu, 2002:66). Αυτή η απονομή 
των ιδιοτήτων (είτε είναι θετική, όπως π.χ. «απολύεται με λίαν καλώς», 
είτε αρνητική, όπως «απορρίπτεται» ή «παραπέμπεται», που ισούται με 
στιγματισμό) κατατάσσει τα άτομα σε ιεραρχημένες τάξεις. 
 

Επιπλέον, ο τίτλος σπουδών λειτουργεί και ως απόδειξη ότι αυτός που 
τον κατέχει συνδέεται με μια κουλτούρα που αποκτιέται από τη σχολική 
εκμάθηση. Όποιος δε διαθέτει αυτού του είδους την κουλτούρα 
εκτοπίζεται σε αδιαβάθμητα ινστιτούτα ή σε επαγγελματικές σχολές. 
Κατ' άλλους κοινωνιολόγους, οι τίτλοι σπουδών είναι εγγυήσεις 
«νοημοσύνης», οι οποίοι ήρθαν να αντικαταστήσουν τους παλαιούς 
τίτλους ευγενείας (που χαρακτήριζαν τη φεουδαρχική κοινωνία) ή, 
ακόμη, τους τίτλους ιδιοκτησίας. Γενικότερα, πρόκειται για τίτλους που 
δικαιώνουν αυτούς που αισθάνονται ήδη κυρίαρχοι. 
Με αυτό τον τρόπο το εκπαιδευτικό σύστημα φαίνεται να καθιστά 
φυσικές τις κοινωνικές ανισότητες, αφού τις μετατρέπει σε ανισότητες 
κουλτούρας* και ευφυΐας, δηλαδή μετατρέπει τα κοινωνικά προνόμια σε 
αξιοκρατικά κριτήρια, έτσι που κάποιοι, για παράδειγμα, να είναι 
«φυσικά» προορισμένοι για ανώτερες σπουδές και κάποιοι για τεχνικές 
και επαγγελματικές σπουδές. 
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Ντάρεντορφ Ρ. (1929-20019) 
 
 
ΚΕΦ 1ο  

 
Η σχολή των συγκρούσεων 
Εκπρόσωπος της σχολής αυτής είναι και ο Ρ. Ντάρεντορφ (γενν. το 1929), 
ο οποίος προσεγγίζει θεωρητικά εκτός από την έννοια της κοινωνικής 
τάξης, και αυτήν της κοινωνικής δύναμης. Οι συγκρούσεις στην κοινωνία 
δε σχετίζονται μόνο με την κατοχή του πλούτου, αλλά και με την κατοχή 
της κοινωνικής δύναμης ανάμεσα σε διαφορετικές ομάδες 
συμφερόντων. Οι κυρίαρχες ομάδες επιδιώκουν τη διατήρηση των 
δεδομένων σχέσεων, ενώ οι κυριαρχούμενες ομάδες επιδιώκουν την 
ανατροπή τους. 
Όταν γίνεται ανακατανομή της εξουσίας, η σύγκρουση παύει να 
υφίσταται προσωρινά, για να επανέλθει, όταν επέλθει νέα ισορροπία 
στις σχέσεις εξουσίας. Έτσι, ο κύκλος των συγκρούσεων φαίνεται να είναι 
αέναος. 
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Ντυρκέμ Ε. (1858-1917) 
 
ΚΕΦ 1ο  

 
Ο Γάλλος κοινωνιολόγος Ντυρκέμ υποστήριζε ότι η κοινωνία είναι μια 
ηθική ενότητα ανθρώπων, οι οποίοι μοιράζονται τα ίδια συναισθήματα 
και την ίδια προσήλωση σε αξίες και κανόνες. Το σύνολο των αξιών και 
των κανόνων συγκροτεί τη «συλλογική συνείδηση», η οποία καθορίζει τη 
συμπεριφορά των ανθρώπων και διακρίνει μια κοινωνία. Η κοινωνική 
συνοχή των μελών μιας κοινωνίας εκφράζεται ως «κοινωνική 
αλληλεγγύη». 
 
Οι προβιομηχανικές κοινωνίες στηρίζονταν σε αυτό που ο Ντυρκέμ 
ονόμασε μηχανική αλληλεγγύη, που σημαίνει μεγάλη κοινωνική 
ομοιομορφία, συνοχή και συναίνεση γύρω από τις αξίες και τις 
πεποιθήσεις. Σ' αυτές τις κοινωνίες υπήρχε επίσης πίεση για υπακοή 
στους κανόνες και μεγάλη εξάρτηση από τις παραδόσεις και την 
οικογένεια. 
 
Αντίθετα, οι βιομηχανικές κοινωνίες στηρίζονται σε αυτό που ο Ντυρκέμ 
ονόμασε οργανική αλληλεγγύη η οποία βασίζεται στον υψηλό 
καταμερισμό εργασίας ανάμεσα σε εξειδικευμένους ρόλους. Ο υψηλός 
καταμερισμός εργασίας ωθεί τα μέλη των κοινωνιών αυτών στην 
αλληλεξάρτηση και στην ανταλλαγή αγαθών και υπηρεσιών. 
 
Ο Ντυρκέμ ήταν ο πρώτος κοινωνιολόγος που εισήγαγε τη στατιστική 
στις μελέτες του και συγκεκριμένα στο έργο του Η αυτοκτονία. Έδειξε ότι 
ορισμένες πλευρές της ανθρώπινης συμπεριφοράς ακόμα και αυτές που 
τις χαρακτηρίζουμε προσωπικές μπορεί να ερμηνευτούν κοινωνικά. 
 
Συνέλεξε δεδομένα από διάφορες χώρες, που αφορούσαν 26.000 
περιπτώσεις αυτοκτονιών τις οποίες ταξινόμησε με βάση κάποιους 
κοινωνικούς παράγοντες όπως είναι το θρήσκευμα, η οικογενειακή και η 
εργασιακή κατάσταση. Ύστερα από ενδελεχή ανάλυση κατέδειξε ότι οι 
παράγοντες αυτοί ασκούν τεράστια επιρροή στην αυτοκαταστροφική 
συμπεριφορά των ανθρώπων, που φτάνει ως την αυτοκτονία. Εξάλλου, η 
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προτροπή του: «μελετήστε τα κοινωνικά γεγονότα ως πράγματα» 
σήμαινε ότι η κοινωνική ζωή έπρεπε να αναλυθεί με την ίδια 
επιστημονική αυστηρότητα που χαρακτήριζε την ανάλυση των φυσικών 
φαινομένων. 
 
Αυτό που ήθελε να μελετήσει ο Ντυρκέμ ήταν το κατά πόσον τα ποσοστά 
και οι αιτίες αυτοκτονιών συνδέονταν με το βαθμό κοινωνικής 
ενσωμάτωσης των αυτοχείρων, αποκλείοντας κατ' αυτό τον τρόπο τους 
κλιματικούς και τους ψυχολογικούς παράγοντες. 
 
Έτσι, προσδιόρισε τρεις τύπους αυτοκτονιών: 

1. Την εγωιστική αυτοκτονία, που παρατηρείται ότι αυξάνεται όταν τα 
άτομα δεν έχουν αναπτύξει αρκετούς κοινωνικούς δεσμούς. Για 
παράδειγμα, οι ανύπαντροι ενήλικες αυτοκτονούν συχνότερα από 
ό,τι οι παντρεμένοι. 

2. Την αλτρουιστική αυτοκτονία, που παρατηρείται όταν οι κοινωνικοί 
δεσμοί είναι πολύ δυνατοί. Οι μαζικές αυτοκτονίες μελών διάφορων 
θρησκευτικών οργανώσεων ή ατόμων που εκπαιδεύονται στο να 
δίνουν τη ζωή τους για την πατρίδα (π.χ. «καμικάζι» αποτελούν 
παραδείγματα αυτού του τύπου αυτοκτονίας). 

3. Την ανομική αυτοκτονία, που εμφανίζεται σε περιόδους κατά τις 
οποίες παρατηρείται κοινωνική αποδιοργάνωση. Για παράδειγμα, οι 
ανομικές αυτοκτονίες αυξάνονται σε περιόδους οικονομικής κρίσης, 
αλλά και σε περιόδους ευημερίας, γιατί οι άνθρωποι χάνουν τους 
κοινωνικούς δεσμούς τους. 

 
Η έννοια της ανομίας είναι βασική στο έργο του Ντυρκέμ, ο οποίος τη 
συνδέει με τις μεταβολές που παρατηρούνται στο σύγχρονο κόσμο, 
μεταβολές που είναι τόσο γρήγορες και τόσο έντονες, ώστε να 
δημιουργούν σε πολλούς ανθρώπους συναισθήματα ματαιότητας ή 
απελπισίας. 
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ΚΕΦ 3ο  
 

Σύμφωνα με τον Ντυρκέμ η θρησκεία αποτελεί προβολή και θεοποίηση 
της ίδιας της ανθρώπινης κοινωνίας. Μέσα από τη διδασκαλία του 
θρησκευτικού δόγματος και τις θρησκευτικές τελετές επιβεβαιώνεται η 
συλλογική ταυτότητα των ομοθρήσκων (π.χ.«εμείς οι χριστιανοί», «εμείς 
οι μουσουλμάνοι», «εμείς οι εβραίοι») και ενισχύονται τα ιδανικά και οι 
αξίες της κοινωνίας. Η θρησκεία είναι στενά συνδεδεμένη με την 
εμπειρία της κοινότητας* γιατί ενισχύει τους δεσμούς μεταξύ των μελών 
της και ενώνει τους ομοθρήσκους. 
 
 
ΚΕΦ 6ο  
 

 

Για τον Ντυρκέμ ο κοινωνικός καταμερισμός εργασίας είναι η βάση της 
οργανικής αλληλεγγύης στις βιομηχανικές κοινωνίες. Εργοδότες και 
εργαζόμενοι έχουν τα ίδια συμφέροντα, γι' αυτό και η επιχείρηση πρέπει 
να λειτουργεί καλά. Η οπτική του Ντυρκέμ είναι αυτή της συνοχής της 
κοινωνίας 
 
 
ΚΕΦ 9ο  

 
Ανομία: Ο Ντυρκέμ προσπάθησε να αναλύσει κοινωνιολογικά την 
εμφάνιση της αποκλίνουσας συμπεριφοράς στις σύγχρονες 
βιομηχανικές κοινωνίες. Χρησιμοποιώντας την έννοια της ανομίας 
εξήγησε για ποιο λόγο στις σύγχρονες κοινωνίες, όπου επικρατεί η 
οργανική αλληλεγγύη και υπάρχει υψηλός βαθμός καταμερισμού της 
εργασίας, μπορεί να εμφανιστεί το έγκλημα. Για τον Ντυρκέμ, για να 
λειτουργήσει μια τέτοια κοινωνία συνεκτικά, θα πρέπει η συλλογική 
συνείδηση να καθορίζει το σύνολο των λειτουργιών και των ρόλων. Όταν 
όμως δεν επικρατεί η συλλογική συνείδηση, υπάρχει ανομία και πιθανόν 
έγκλημα, που είναι μια παθολογική κατάσταση η οποία εγείρει 
αντιδράσεις από το κοινωνικό σύνολο. Επομένως, σύμφωνα με τον 
Ντυρκέμ, η ανομία είναι ένα κοινωνικό φαινόμενο και ως τέτοιο πρέπει 
να μελετάται. Εξάλλου οι ταχύτατες αλλαγές που συμβαίνουν στο 
σύγχρονο κόσμο οδηγούν συχνά στην ανομία. 
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Γλωσσάρι 
 

συλλογική συνείδηση: Η συνείδηση του κοινωνικού συνόλου, όπως αυτή 
εκφράζεται μέσα από τη συνείδηση των μελών του, την οποία 
διαμορφώνει. Σύμφωνα με τον Ε. Ντυρκέμ είναι η «συνείδηση των 
συνειδήσεων», που εξασφαλίζει την κοινωνική συνοχή, αποτελεί το 
θεμέλιο της ανθρώπινης γνώσης και καθορίζει την ατομική συμπεριφορά 
και τις κοινωνικές σχέσεις. 
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Πάρσονς Τ. (1902-1979)  
 
 
ΚΕΦ 1ο  

 
Ο λειτουργισμός (ή φονξιοναλισμός) είναι μια θεωρητική προσέγγιση 
στην οποία εντάσσονται έργα των κλασικών (Α. Κοντ, Χ. Σπένσερ, Ε. 
Ντυρκέμ) αλλά και έργα μεταγενέστερων Αμερικανών κοινωνιολόγων (Τ. 
Πάρσονς, Ρ. Μέρτον). Η σχολή αυτή ονομάστηκε «λειτουργισμός» (ή 
«φονξιοναλισμός») εξαιτίας της έμφασης που έδωσε στις λειτουργίες 
(functions) των θεσμών. Κυριάρχησε ουσιαστικά άνευ αντιπάλου κατά το 
μεγαλύτερο μέρος του 20ού αιώνα. 
 
Από τα τέλη του Β' Παγκοσμίου Πολέμου μέχρι τα μέσα της δεκαετίας 
του 1960 ο Πάρσονς (Τ. Parsons, 19021979) κυριάρχησε στην αγγλόφωνη 
κοινωνιολογία. Ο στοχασμός του περιστρέφεται γύρω από τη σχέση 
ατόμου κοινωνίας. 
 
Η κοινωνική ζωή είναι, σύμφωνα με τον Πάρσονς, ένα σύστημα, δηλαδή 
ένα πλέγμα διάφορων σχέσεων οι οποίες τείνουν προς τη σταθερότητα 
και την ισορροπία. Γι' αυτό το λόγο η οργανωτική αρχή της θεωρίας του 
είναι η έννοια του συστήματος. 
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Φρόυντ Ζ. (1856-1939)  
 
 

ΚΕΦ 3ο  

 
 

Με τη θεωρία την οποία ανέπτυξε (ψυχαναλυτική μέθοδος) άσκησε 
σημαντική επίδραση στην εξέλιξη της ψυχολογίας, αλλά και στην 
ανάπτυξη των άλλων κοινωνικών επιστημών, των τεχνών και της 
φιλοσοφίας. Ο Φρόυντ, που ως ψυχίατρος είναι γνωστός κυρίως για την 
ανάπτυξη της θεωρίας της προσωπικότητας, διατύπωσε μια θεωρία που 
έχει δύο διαστάσεις. 
 
Η πρώτη διάσταση αφορά τα ψυχοσεξουαλικά στάδια ανάπτυξης του 
ατόμου (στοματικό, πρωκτικό, φαλλικό, λανθάνουσας σεξουαλικότητας 
και γενετήσιας σεξουαλικότητας). Το καθένα από αυτά τα στάδια 
αντιστοιχεί με μια διαφορετική σωματική ζώνη ικανοποίησης. Σύμφωνα 
με τον Φρόυντ, η φυσιολογική ανάπτυξη του ατόμου προϋποθέτει την 
καταστολή των σεξουαλικών και επιθετικών ορμών του και την ταύτιση 
του με τα κοινωνικώς αποδεκτά πρότυπα του πατέρα ή της μητέρας, 
καθώς και την ανάπτυξη της κοινωνικής του συνείδησης. 
Η δεύτερη διάσταση αφορά την ψυχική οργάνωση της προσωπικότητας 
και σχετίζεται περισσότερο με την ανάπτυξη του κοινωνικού εαυτού.  
 
Σύμφωνα με τον Φρόυντ, η προσωπικότητα του ατόμου αποτελείται 
από τρία μέρη: 
 
1. Το «εκείνο» (id), το οποίο περιλαμβάνει τα βιολογικά ένστικτα και τις 

ροπές και λειτουργεί μεβάση την άμεση  ικανοποίηση των αναγκών  
(το ασυνείδητο). 

2. Το «υπερεγώ» (superego), το οποίο αποτελείτο σύνολο των κανόνων 
συμπεριφοράς που η κοινωνία επιβάλλει στα μέλη της. 

3. Το «εγώ» (ego), που αποτελεί τη συνειδητή πλευρά της 
προσωπικότητας, τις ψυχικές λειτουργίες με τις οποίες το άτομο 
ενεργεί. Το «εγώ» έχει ως βάση την πραγματικότητα. Αυτό σημαίνει 
ότι ρυθμίζεται από τις εσωτερικές παρορμήσεις του «εκείνο», αλλά 
και από τους περιορισμούς και τις απαγορεύσεις που επιβάλλει η 
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κοινωνία 
Από το «εκείνο», δηλαδή το ασυνείδητο, αναδύονται οι παρορμήσεις, τα 
ένστικτα και οι βιολογικές ορμές, οι οποίες συχνά συγκρούονται με το 
«υπερεγώ», δηλαδή την κοινωνία και τον πολιτισμό. Για να μπορέσει το 
άτομο να αντιμετωπίσει καταστάσεις που του προκαλούν ένταση και 
άγχος, καταφεύγει συχνά σε μηχανισμούς άμυνας. Ο Φρόυντ έχει 
περιγράψει έναν αριθμό αμυντικών μηχανισμών, οι οποίοι είναι κυρίως 
έργο του «εγώ». Λειτουργούν όμως υποσυνείδητα και αποσκοπούν στην 
εξασφάλιση μιας ισορροπίας μεταξύ των τριών μερών της 
προσωπικότητας. Επομένως το «εγώ» λειτουργεί συχνά ως 
εξισορροπητικός μηχανισμός ανάμεσα στο «εκείνο» και το «υπερεγώ». 
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