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Εισαγωγή 

 

 Ο Παυσανίας κατά την περιήγησή του στην Ελλάδα, τον 2ο αι. µ.Χ.,  

σηµείωσε την ύπαρξη αρκετών σηµαντικών ιερών έξω από τις πόλεις, σε υπαίθριες 

τοποθεσίες, σε βουνά, κοντά σε λίµνες ή στην θάλασσα. Η εισαγωγή στο άστυ  της 

λατρείας της θεότητας που λατρευόταν εκεί αποτέλεσε σε ορισµένες περιπτώσεις την 

αφορµή για την ίδρυση ενός αστικού ιερού. Τα αστικά αυτά  ιερά λειτούργησαν κατά 

κύριο λόγο ως  παραρτήµατα των αντίστοιχων  ιερών της υπαίθρου, καθιερώνοντας 

µε αυτόν τον τρόπο µία διπλή λατρεία της ίδιας θεότητας σε δύο διαφορετικούς 

χώρους.  

 Στην εργασία µας δεν θα ασχοληθούµε διεξοδικά µε όλα τα διπλά ιερά, τα 

ιερά δηλαδή στα οποία λατρευόταν η ίδια θεότητα τόσο σε ένα ιερό της υπαίθρου, 

όσο και στο αντίστοιχο της πόλης, γιατί κάτι τέτοιο θα υπερέβαινε σε έκταση τα 

ανεκτά όρια µίας µεταπτυχιακής εργασίας. Μας ενδιαφέρουν κυρίως όσα ιερά 

πληρούν δύο προϋποθέσεις: α) η αρχαιότερη λατρεία να προήλθε από την ύπαιθρο 

και να µεταφέρθηκε κατόπιν στο αστικό ιερό, και β) τα αστικά ιερά να διατηρούν 

την ανάµνηση της ίδρυσής τους από το παλαιότερο  ιερό και να λειτουργούν χρονικά 

παράλληλα µε αυτό. Τις περισσότερες φορές οι σχέσεις του αρχαιότερου και του 

νεότερου ιερού είναι στενές, αφού στα πλαίσια µίας εορτής ποµπή ξεκινά από την 

πόλη για να καταλήξει στο επαρχιακό ιερό. Σε άλλες περιπτώσεις όµως η σχέση του 

αστικού και του επαρχιακού ιερού δεν είναι εµφανής και η σύνδεσή τους  µπορεί να 

αποδειχθεί µόνο µε τη στοχευµένη εξέταση φιλολογικών κειµένων ή αρχαιολογικών 

µαρτυριών, κυρίως επιγραφικών. Η περιγραφή των διπλών ιερών, οι αιτίες και οι 

σκοπιµότητες, πολιτικές ή άλλες, που οδήγησαν διαχρονικά στην ίδρυσή τους, 

καθώς και η λειτουργία  τους  αποτελούν  το περιεχόµενο του πρώτου κεφαλαίου. 

Επιγραµµατικά µόνο θα αναφερθούµε, στο δεύτερο κεφάλαιο, στις περιπτώσεις που 

είναι πιθανολογούµενη  η ύπαρξη κάποιου διπλού αστικού ιερού. Θα αναφερθούµε 

επίσης στις περιπτώσεις που, ενώ διαπιστώνεται η εισαγωγή µίας λατρείας από την 

ύπαιθρο στην πόλη, η λατρεία αυτή δεν συνοδεύεται και από την ίδρυση ιερού. Στις 

περιπτώσεις αυτές η λατρεία περιστρέφεται γύρω από ένα άγαλµα, που έχει 

µεταφερθεί από το επαρχιακό ιερό,  ή έναν βωµό, που αναφέρεται στην θεότητα της 

υπαίθρου. Στο τρίτο κεφάλαιο παρατίθενται αναλυτικά τα συµπεράσµατα που 

προέκυψαν.  

Ο Παυσανίας υπήρξε διεξοδικός στις περιγραφές των ιερών και των 

λατρευτικών χώρων. Το έργο του υπήρξε ο κύριος οδηγός στην εργασία µας, αλλά 

ιδιαίτερα κατατοπιστικό ήταν και το έργο του Στράβωνα, ενώ δεν παραλείψαµε να 

συµβουλευτούµε και άλλους αρχαίους συγγραφείς, όπως ο Αριστοφάνης, ο 

Ηρόδοτος, ο Θουκυδίδης, ο Πλούταρχος  κ.α. Πολύτιµες είναι και οι πληροφορίες 
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που αντλήσαµε από επιγραφές, αγάλµατα, ανάγλυφα και άλλα αναθήµατα των ιερών, 

που συµπληρώνουν µε τρόπο άµεσο ή άµεσο  τις γνώσεις που µας στερεί η, 

ηθεληµένη ορισµένες φορές, ασάφεια των φιλολογικών πηγών. 

Το θέµα των διπλών ιερών, µε την έννοια της ταυτόχρονης ύπαρξης ιερών 

αφιερωµένων στην ίδια θεότητα εντός της επικράτειας µίας πόλης, δεν έχει µέχρι 

σήµερα αποτελέσει αντικείµενο κάποιας ειδικής µελέτης1. Ο λόγος είναι τόσο η 

αποσπασµατικότητα των πληροφοριών, όσο και η έλλειψη αρχαιολογικών στοιχείων 

που µπορούν να επιβεβαιώσουν σαφώς την ύπαρξη µίας διπλής λατρείας. Άλλωστε 

πρέπει να δεχθούµε ότι οι γνώσεις  µας για την θρησκευτική ζωή στα πλαίσια της 

πόλης – κράτους είναι αρκετά περιορισµένες για πολλούς λογούς, πολλές φορές µη 

προφανείς. Κατ’ αρχάς τα ιερά των οποίων γνωρίζουµε την ύπαρξη από τους 

αρχαίους συγγραφείς,  ή που έχουν αποκαλυφθεί από την ανασκαφική έρευνα,  

πρέπει να αποτελούν ένα µικρό µόνο ποσοστό των ιερών που υπήρξαν στην 

πραγµατικότητα. Στην επικράτεια µίας πόλης, έξω από τα τείχη, υπήρχε πληθώρα 

ιερών2, που δεν αναφέρονται στις πηγές ή δεν έχουν αφήσει ορατά ίχνη. 

Χαρακτηριστικά  είναι τα λόγια του Στράβωνα3, όταν περιγράφει την περιοχή γύρω 

από τον Αλφειό: «µεστὴ δ' ἐστὶν ἡ γῆ πᾶσα ἀρτεµισίων τε καὶ ἀφροδισίων καὶ 

νυµφαίων ἐν ἄλσεσιν ἀνθέων [πλέ]ῳς τὸ πολὺ διὰ τὴν εὐυδρίαν, συχνὰ δὲ καὶ ἑρµεῖα ἐν 

ταῖς ὁδοῖς, ποσείδια δ' ἐπὶ ταῖς ἀκταῖς». Στις επιγραφές και κυρίως στα εορτολόγια, 

όπου καταγράφονται οι επίσηµες θυσίες π.χ. του Αθηναϊκού κράτους4 ή των Αττικών 

δήµων και περιοχών5 αναφέρονται πολλές  εορτές και ιερά, για τα οποία δεν έχουµε 

περαιτέρω πληροφορίες. Το ίδιο ισχύει και για τις υπόλοιπες ελληνικές πόλεις6. 

Ακόµη, τα περισσότερα ιερά στην αρχαιότητα δεν διέθεταν µνηµειακά κτήρια και 

εποµένως δεν είναι εύκολο να εντοπιστούν ή να ταυτιστούν ως ιερά.  Η απόδοσή τους 

σε συγκεκριµένη θεότητα, αν λείπουν επιγραφικές µαρτυρίες, είναι ακόµη 

δυσκολότερη. Ακόµη όµως και στις περιπτώσεις που µπορούµε να βεβαιώσουµε την 

ύπαρξη διπλών ιερών διαπιστώνεται η ηθεληµένη ορισµένες φορές σιωπή των πηγών, 

για λόγους θρησκευτικής εχεµύθειας7, που µας εµποδίζει να φωτίσουµε τις ιδιαίτερες 

                                                 
1 Για το θέµα σύντοµες µόνο αναφορές υπάρχουν σε παλαιότερα έργα σχετικά µε την αρχαία ελληνική 
θρησκεία. Οι αναφορές όµως περιορίζονται συνήθως στα γνωστότερα παραδείγµατα, όπως τα διπλά 
ιερά  των Αθηνών ή της Μεγαλόπολης. Βλ. π.χ. Nilsson,1949, 241-242. 
2 Βλ. σχετικά Nilsson 1998, 17-19. 
3 Στράβων, Γεωγραφικά VIII 3.12. 
4 Στον «κώδικα του Νικοµάχου», που ήταν στηµένος πιθανότατα στη Βασίλειο στοά και αποτελεί  
επανέκδοση των νόµων του Σόλωνα, περιλαµβάνονται και διατάξεις που αφορούν στις θυσίες προς 
κάθε θεότητα, δηλαδή ένα «ηµερολόγιο θυσιών».  Εδώ αναφέρονται αρκετά ιερά, των οποίων τη θέση 
αγνοούµε. Για τον «κώδικα του Νικοµάχου» βλ. Gawlinski 2007, 37-55, Lambert 2002, 353-399 και 
Dow 1960, 270-293, όπου και η σχετική βιβλιογραφία.  
5 Βλ. π.χ. Lambert 2000 για τον Μαραθώνα και ειδικά 43-45 για άλλους  δήµους ή περιοχές, όπου 
έχουν βρεθεί επιγραφές που αφορούν σε θρησκευτικά εορτολόγια.  
6 Βλ. πχ. Το άρθρο του Jameson 2004, 147-183 για τα ιερά της νότιας Αργολίδας.  
7 Χαρακτηριστικό παράδειγµα αποτελεί ο Παυσανίας, που ηθεληµένα αποκρύπτει πληροφορίες 
σχετικά µε τη λατρεία ορισµένων θεοτήτων, όπου αυτό απαιτείται, όπως π.χ. στην περίπτωση των 
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πτυχές της λατρείας σε αυτά. Χαρακτηριστική είναι η στάση του Παυσανία8, που  

µολονότι θέλησε να περιγράψει αναλυτικά τα σχετικά µε το Ελευσίνιο των Αθηνών, 

«ἐπέσχεν ὄψις ὀνείρατος», τον εµπόδισε δηλαδή ένα όνειρο.  

Η αρχαία πόλη συνίστατο από ένα αστικό κέντρο και την επικράτεια της, που 

πρέπει να νοηθεί ως ο χώρος της άµεσης εδαφικής  επικυριαρχίας της9. Η επικράτεια, 

η ύπαιθρος χώρα, συνίστατο από την καλλιεργήσιµη γη και τους φυσικούς 

σχηµατισµούς, όπως  δάση,  βουνά, λίµνες και ποτάµια, που αποτελούσαν 

ταυτόχρονα και τα σύνορα µε την επικράτεια γειτονικών πόλεων. Τα εξωαστικά ιερά 

είχαν άµεση σχέση µε τον πολιτικό και θρησκευτικό χαρακτήρα µίας πόλης, καθώς 

οριοθετούσαν  την περιοχή κυριαρχίας της, έπαιζαν όµως και κυρίαρχο ρόλο στη 

διαµόρφωση και διατήρηση των συστατικών στοιχείων που την αποτελούσαν, ό,τι 

δηλαδή µπορεί να εµπεριέχεται ως νόηµα στη λέξη κοινότητα10. Κατ’ αυτόν τον 

τρόπο η εικόνα της πόλης µε το θρησκευτικό και πολιτικό της κέντρο, δηλαδή την 

ακρόπολη και την αγορά, αναπαράγεται συµβολικά στα εξωαστικά ιερά, που 

αποτελούν ταυτόχρονα θρησκευτικά  και πολιτικά ιδρύµατα, αφού προωθούν την 

ιδέα µίας κοινής ταυτότητας11, αποτελούν ορόσηµα επικυριαρχίας στην 

καλλιεργήσιµη γη και καταφύγιο από τις πρωτόγονες δυνάµεις της άγριας φύσης, που 

επικρατούν στην ύπαιθρο12. Όταν λοιπόν ένα εξωαστικό ιερό αποκτά ένα δίδυµο ιερό 

µέσα στην πόλη από την οποία εξαρτάται είναι φανερό ότι µε αυτόν τον τρόπο 

εξυπηρετούνται «ειδικοί» σκοποί, πολιτικής κυρίως φύσης. 

Στο σηµείο αυτό είναι χρήσιµο να αναφέρουµε την κατηγοριοποίηση των 

ιερών του ελλαδικού χώρου, στην οποία προχώρησε ο de Polignac13 και στην οποία 

θα βασιστούµε για µεθοδολογικούς λόγους. Ο de Polignac διαχωρίζει τα ιερά σε 

αστικά, περιαστικά ή προαστιακά και εξωαστικά. ∆ιαπίστωσε ότι σε πολλές 

περιπτώσεις στην ακρόπολη ιδρύονταν ιερά της Αθηνάς, ενώ στο αστικό κέντρο, 

συνήθως στην αγορά ή κοντά σε αυτήν, ιερά του Απόλλωνα. Τα προαστιακά ή 

περιαστικά ιερά βρίσκονταν στα όρια του κατοικηµένου χώρου ή λίγο πιο πέρα, αλλά 

σε ορισµένες περιπτώσεις η επέκταση της πόλης τα περιλάµβανε εντός των ορίων 

                                                                                                                                            
Ελευσινίων Μυστηρίων. Ειδικά για τα Ελευσίνια Μυστήρια οι µαρτυρίες είναι πολύ φτωχές και ίσως 
παραπλανητικές, καθώς ορισµένες από αυτές  έχουν φιλτραριστεί από τους εκκλησιαστικούς 
συγγραφείς. Για το θέµα βλ. Nilsson, 1998, 42-45. 
8 Παυσ.  Ι  14.3 
9 Βλ. σχετικά de Polignac 1995, 9 και 40  & Pedley 2005, 39. 
10 Εσκεµµένα χρησιµοποιούµε αυτή τη λέξη, καθώς εµπεριέχει όχι µόνο τους άρρενες πολίτες, αλλά 
και όσους δεν είχαν πολιτικά δικαιώµατα, όπως γυναίκες, παιδιά και δούλους.   
11 Αυτό επιτυγχάνεται µε τις κοινές για όλους τους κατοίκους µίας πόλης εορτές, αλλά και κυρίως µε 
τελετές ενηλικίωσης, που συνήθως συνδέονται µε κάποια εορτή της Αρτεµιδος.   
12 Βλ.  Cardete del Olmo  2005, 53-54, που υποστηρίζει ότι η ίδρυση ενός εξωαστικού ιερού αφορά τη 
ριζική µεταµόρφωση του χώρου, µέσω του πολιτικού ελέγχου στην περιοχή και της οικειοποίησης του  
µυθικού υποβάθρου, πρακτικές  που υλοποιούνται και οπτικοποιούνται στην αρχιτεκτονική  µορφή 
που αποκτά το ιερό.  
13  de Polignac,  1995, 21-25. 
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της. Σε αυτές τις περιπτώσεις τα ιερά ήταν αφιερωµένα14 στον Απόλλωνα, την 

Άρτεµη, την Αθηνά και την ∆ήµητρα. Τα εξωαστικά ιερά βρίσκονταν συνήθως σε 

απόσταση 5 έως 15 χιλιόµετρα από την πόλη και η πρόσβαση σε αυτά ήταν εύκολη 

για τους κατοίκους της πόλης. Υπήρχαν όµως και ιερά, που η απόσταση τους από την 

πόλη ήταν  αρκετά µεγαλύτερη15 ή βρίσκονταν σε κορυφές βουνών ή σε µέρη 

δύσκολα προσβάσιµα.  Οι θεότητες που λατρεύονταν συνήθως στα εξωαστικά ιερά 

ήταν η Ήρα, ο Απόλλων, ο Ποσειδών ο ∆ίας και η Άρτεµις, η τελευταία αρκετά 

συχνά σε περιοχές που διεκδικούνταν από γειτονικές πόλεις. Τα πιο γνωστά ιερά της 

αρχαίας Ελλάδας ήταν εξωαστικά και σε αυτά εντοπίζονται οι αρχαιότερες ενδείξεις 

λατρευτικής δραστηριότητας16. Ο σχηµατισµός της πόλης ακολούθησε την ίδρυση 

των µεγάλων εξωαστικών ιερών17, κάτι που έρχεται σε αντίθεση µε την ιδέα ότι η 

πόλη αναπτύχθηκε υπό την αιγίδα της θεότητας που λατρευόταν στην ακρόπολη. Με 

τον τρόπο αυτό προβάλλεται η διπολικότητα18 της αρχαίας πόλης, ως µία αέναη σχέση 

ανάµεσα στο αστικό κέντρο και την επικράτεια, µε τα εξωαστικά ιερά να αποτελούν 

τους σηµαντικότερους συνεκτικούς δεσµούς σε αυτή τη σχέση. Η µόνη πόλη στην 

οποία το ιερό της κύριας θεότητας βρισκόταν στο αστικό κέντρο ήταν η Αθήνα και 

εποµένως µπορεί να χαρακτηριστεί «µονοκεντρική»19. Η ανά χείρας µελέτη  κατ’ 

επέκταση εντάσσεται στα ευρύτερα πλαίσια έρευνας των πτυχών του  «διπόλου» που 

καθορίζει τις σχέσεις ανάµεσα στο άστυ και τη χώρα20, περιοριζόµενη όµως κυρίως 

στα λατρευτικά θέµατα και τις πολιτικές προεκτάσεις που προκύπτουν από το 

φαινόµενο της ίδρυσης διπλών ιερών. Ευελπιστούµε η επισήµανσή τους να φωτίσει 

διάφορα γνωστικά πεδία της αρχαιογνωστικής έρευνας,  όπως οι σχέσεις πόλης και 

επικράτειας, η ιερή τοπογραφία πόλης και υπαίθρου κ.α.  

 

 

 

 

 

 

 

 
                                                 
14 Για τις θέσεις στις οποίες ιδρύονταν ιερά συγκεκριµένων θεοτήτων βλ. Schachter 1992, 54-55. 
15 Το ιερό π.χ. του Ποσειδώνα στο ακρωτήριο Ταίναρο απείχε πάνω από 80 χιλιόµετρα από τη Σπάρτη. 
16 de Polignac 1995, 23-24  και  Bremer 1994, 29 κ.ε. 
17 de Polignac 1995, 25. 
18 Βλ. σχετικά de Polignac 1995, 40 και και 81-85. Επίσης Deacy 2007, 224, όπου τονίζεται η εξαίρεση 
της Αθήνας.  
19 de Polignac 1995, 83. Μολονότι όµως µπορεί να χαρακτηριστεί ως µονοκεντρική πόλη είναι πιθανό 
τα διπλά ιερά της Αθήνας, τα περισσότερα από κάθε άλλη πόλη, να υποκαθιστούσαν το ρόλο που δεν 
έπαιζε η κύρια θεότητα της πόλης.  
20 Βλ. σχετικά de Polignac 1995, 40.  

Institutional Repository - Library & Information Centre - University of Thessaly
05/05/2026 05:16:34 EEST - 216.73.217.38



 5 
 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Κ ε φ ά λ α ι ο  Α΄ 

 

 

 

∆ιπλά Ιερά  

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Institutional Repository - Library & Information Centre - University of Thessaly
05/05/2026 05:16:34 EEST - 216.73.217.38



 6 
 

 

1. Αθήνα 

 

Τέσσερα είναι τα ιερά στην Αθήνα των οποίων η λατρεία  είµαστε βέβαιοι ότι  

µεταφέρθηκε από αντίστοιχα ιερά της  υπαίθρου: το Βραυρώνιο, το ιερό του 

Ασκληπιού, το Ελευσίνιο και το ιερό του ∆ιονύσου Ελευθερέως.  Ο ορισµός  τους ως 

παραρτήµατα των αντίστοιχων εξωαστικών ιερών θα µπορούσε να περιγράψει µόνο 

γενικά τη λειτουργία τους, εννοιολογικά όµως ο όρος δεν είναι απολύτως εύστοχος, 

τουλάχιστον όχι σε όλες τις περιπτώσεις21.   Η ίδρυσή ενός διπλού αστικού ιερού  

µαρτυρεί όχι µόνο την πρόθεση εισαγωγής της  αντίστοιχης  λατρείας από την 

ύπαιθρο, αλλά και έναν πολιτικό σχεδιασµό για την ενσωµάτωση αποµακρυσµένων 

περιοχών µέσω των θρησκευτικών και πολιτισµικών δεσµών που δηµιουργούνται  

από την υιοθέτηση ενός κοινού λατρευτικού τυπικού22. Κυρίαρχο ρόλο στο τυπικό 

αυτό  έπαιζε η ποµπή, κατά την οποία συνήθως µεταφερόταν το άγαλµα της θεότητας 

από το αστικό ιερό στο αντίστοιχο της υπαίθρου. Η µεγάλη σηµασία, πολιτική και 

θρησκευτική, που αποδόθηκε στην ίδρυση αστικών ιερών για θεότητες επαρχιακές, 

φανερώνεται από την θέση στην οποία ανιδρύθηκαν. Το ιερό της Αρτέµιδος 

Βραυρωνίας κατέλαβε έναν χώρο στην Ακρόπολη. Τα ιερό του Ασκληπιού και του 

∆ιονύσου Ελευθερέως, τα οποία γειτνίαζαν, ιδρύθηκαν στη  νότια κλιτύ της 

Ακρόπολης, ενώ το Ελευσίνιο κατέλαβε έναν χώρο στην Αγορά, στη θέση που 

βρισκόταν παλαιότερα το βουλευτήριο. Τα τρία από τα τέσσερα ιερά που θα µας 

απασχολήσουν παρακάτω ιδρύθηκαν κατά την αρχαϊκή εποχή, ενώ το Ασκληπιείο 

κατά τα χρόνια του Πελοποννησιακού πολέµου. Και για τα τέσσερα είµαστε βέβαιοι 

ότι οι λόγοι που οδήγησαν στην υιοθέτηση των λατρειών τους οφείλονται σε 

πολιτικούς λόγους και η ίδρυσή τους, καθώς και η διαµόρφωση του τελετουργικού 

τυπικού,  έγινε ύστερα από κρατικό σχεδιασµό.   

Εκτός από τα παραπάνω τέσσερα ιερά, στα οποία η λατρεία της ίδιας 

θεότητας ασκούνταν παράλληλα τόσο στο άστυ, όσο και στην χώρα υπάρχει µία 

πληθώρα ιερών στην Αθήνα,  τα οποία πιθανότατα µπορούν να χαρακτηριστούν ως 

διπλά. Σε αυτά θα αναφερθούµε στο 2ο κεφάλαιο.  

 

 

 

                                                 
21 Για το θέµα βλ. παρακάτω, κεφάλαιο Γ.3. 
22 Βλ. σχετικά Schachter 1992, 31.  
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1α. Ιερό Αρτέµιδος Βραυρωνίας στην Ακρόπολη 

(Πίνακας 1-19, Χάρτης 1-2αρ.1, 3, 5) 

Είναι γνωστό ότι από πολύ νωρίς, ήδη από τον 6ο αι. π.Χ.,  η λατρεία της 

Βραυρωνίας Αρτέµιδος23 υιοθετήθηκε από την πόλη της Αθήνας24. Ένα σχετικά 

ευρύχωρο ιερό ιδρύθηκε στη νοτιοδυτική πλευρά της Ακρόπολης, τον 6ο αι. π.Χ., για 

να στεγάσει τη λατρεία της θεάς. Ονοµάστηκε Βραυρώνιο και λειτουργούσε 

παράλληλα µε το αντίστοιχο ιερό της Αρτέµιδος στη Βραυρώνα, πιθανότατα ως 

παράρτηµά του στην Αθήνα. Έχει διατυπωθεί η άποψη, όπως και µε άλλες τοπικές 

λατρείες που εισήχθησαν στην Αθήνα από την ύπαιθρο της Αττικής, ότι  οι λόγοι 

που οδήγησαν στην  υιοθέτηση της τοπικής λατρείας της Βραυρωνίας Αρτέµιδος 

οφείλονται σε πολιτική σκοπιµότητα25, που ήταν η πολιτική ενοποίηση της αττικής 

υπαίθρου.  

Σύµφωνα µε το µύθο26, όπως τον αναφέρει ο Παυσανίας27, όταν η Ιφιγένεια 

πέρασε από τη Βραυρώνα άφησε εδώ το αρχαίο  ξόανο της Αρτέµιδος, που µαζί µε 

τον Ορέστη είχαν αρπάξει από την Ταυρίδα, εισάγοντας στην Αττική τη λατρεία της 

θεάς.  Σύµφωνα µε µία άλλη, παλαιότερη όµως  εκδοχή28 ο πρώτος ναός της θεάς 

ιδρύθηκε από τον Ορέστη στις Αραφηνίδες Αλές, κοντά στη σηµερινή Λούτσα, όπου 

η Άρτεµις λατρευόταν ως ταυροπόλος, ενώ η Ιφιγένεια ίδρυσε το γειτονικό ιερό της 

Βραυρώνας, όπου έγινε ιέρεια. Η λατρεία της Ιφιγένειας στη Βραυρώνα είναι στενά 

συνδεδεµένη µε αυτή της Αρτέµιδος. Πιθανότατα ήταν παλαιά θεότητα29, 

προστάτρια του τοκετού, που παραµερίστηκε -αν και δεν εξοβελίστηκε πλήρως- από 

τη λατρεία της Αρτέµιδος. Η Άρτεµις ήταν προστάτρια των επίτοκων γυναικών. Ως 

αντάλλαγµα για την επιτυχή έκβαση του τοκετού όταν τα παιδιά τους έφταναν στην 

                                                 
23 Γενικά για τη λατρεία της Βραυρωνίας Αρτέµιδος βλ. Larson 2007, 107-108 και Lloyd-Jones 1983, 
91 κ.ε. 
24 Για τη χρονολογία ίδρυσης του Βραυρωνίου στην Ακρόπολη βλ. Αντωνίου 1989, 233-236. 
25 Ο Bremmer (1994, 29) υποστηρίζει ότι η σύνδεση της Αθήνας µε τα ιερά της Βραυρώνας και των 
Ελευθερών ενίσχυε του κοινωνικούς και πολιτικούς δεσµούς µε τις παραµεθόριες αυτές περιοχές. Το 
γεγονός ότι η ποµπή που συνέδεε  ένα σηµαντικό ιερό της υπαίθρου µε το πολιτικό κέντρο της Αθήνας 
συµβόλιζε την ενότητα της Αττικής σηµειώνει και η Cole 2004, 195. Για τη σηµασία  των πολιτικών 
ορίων που θέτει ένα εξωαστικό ιερό ανάµεσα σε γειτνιάζουσες κοινότητες βλ. de Polignac 1995, 36-
38. 
26 Βλ. σχετικά Παπαχατζής 2002, τόµ.1, σελ.426, υπσµ. 1. 
27  Παυσ.  Ι 33.1 
28  Ευριπ. Ιφιγένεια εν Ταύροις, 1446 κ.ε. 
29 Η Larson (2007, 107) υποστηρίζει ότι η Ιφιγένεια λατρευόταν στη Βραυρώνα πριν την Άρτεµη, 
έχοντας πιθανότατα ως επίκεντρο της λατρείας της την ιερή πηγή και ένα σπηλαιώδες άνοιγµα στη 
βραχώδη πλαγιά του ιερού, για τα οποία βλ. παρακάτω.  
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κατάλληλη ηλικία, πέντε µε δέκα ετών30,  τα αφιέρωναν31 στο ιερό για µια 

συγκεκριµένη χρονική περίοδο, η οποία ονοµαζόταν αρκτεία32. Αφιέρωναν33 επίσης 

στο ιερό ειδώλια34, κοσµήµατα και πολυτελή ενδύµατα35, µε τα οποία έντυναν36 τα -

πιθανότατα ακρόλιθα- αγάλµατα της θεάς37. Αντίθετα, όταν κάποια γυναίκα πέθαινε 

κατά την διάρκεια του τοκετού τα ενδύµατά της αφιερώνονταν στην Ιφιγένεια38, που 

είχε στη  Βραυρώνα ναό ή ηρώο.  

Όταν µέσα στον 7ο αι. π.Χ. µε το συνοικισµό των Αθηνών39 συντελέστηκε η 

πολιτική ένωση της Αττικής τα σηµαντικότερα γένη της περιοχής της Βραυρώνας, 

που στα χρόνια του Κλεισθένη αποτέλεσε τον δήµο των Φιλαϊδών40, µετοίκησαν 

στην Αθήνα.  Φυσικό ήταν να φέρουν µαζί τους τις τοπικές  θεότητες, από τις οποίες 

σηµαντικότερη ήταν η Άρτεµις Βραυρωνία. Όµως η λατρεία της δεν περιορίστηκε 

στα στενά πλαίσια µίας οικογενειακής λατρείας. Το Βραυρώνιο στην Ακρόπολη 

                                                 
30 Στο λήµµα δεκατεύειν, στο λεξικό του  Ησύχιου, αναφέρεται: ἔλεγον δὲ καὶ τὸ ἀρκτεύειν δεκατεύειν, 
ἐπεὶ ἔπρασσον αὐτὸ αἱ  παρθένοι περὶ τὸν δεκαετῆ χρόνον οὖσαι.  
31 Ο Pedley 2005, 96 υποστηρίζει ότι µόνο παιδιά ευγενών οικογενειών αφιερώνονταν στο ιερό.  Βλ. 
σχετικά και Lloyd-Jones (1983,92-93) που υποστηρίζει ότι ένας µικρός αντιπροσωπευτικός αριθµός 
κοριτσιών φοιτούσε στο ιερό. Την ίδια άποψη υποστηρίζει και η Cole (2004, 227). 
32 Στο λεξικό Σούδα αναφέρεται: «<Ἄρκτος ἢ Βραυρωνίοις·> ἀρκτευόµεναι γυναῖκες τῇ Ἀρτέµιδι ἑορτὴν 
ἐτέλουν, κροκωτὸν ἠµφιεσµέναι, οὔτε πρεσβύτιδες ιʹ ἐτῶν, οὔτε ἐλάττους εʹ, ἀποµειλισσόµεναι τὴν θεόν· 
ἐπειδὴ ἄρκτος ἀγρία ἐπιφοιτῶσα διέτριβεν ἐν τῷ δήµῳ Φλαυιδῶν· καὶ ἡµερωθεῖσαν αὐτὴν τοῖς 
ἀνθρώποις σύντροφον γενέσθαι. Αναφέρεται επίσης στο λήµµα <Ἀρκτεῦσαι·: Λυσίας τὸ καθιερωθῆναι 
πρὸ γάµων τὰς παρθένους τῇ Ἀρτέµιδι ἀρκτεύειν ἔλεγε». Η αρκτεία υποτίθεται ότι αποτελούσε µέσο 
εξευµενισµού της Άρτεµης για τον φόνο µιας άρκτου. Βλ. σχετικά Bevan 1987, 18-19 και  Marinatos 
2002, 29-42. Κατά την αρκτεία τα µικρά κορίτσια  φορούσαν τον λεγόµενο  κροκωτό χιτώνα, 
υποδυόµενα τις άρκτους. 
33 Για τις επιγραφές όπου αναφέρονται τα αφιερώµατα στη θεά βλ. Linders 1972.  
34 Όρθια και ένθρονα πήλινα ειδώλια γυναικείων µορφών συνδέονται µε την λατρεία της Αρτέµιδος. 
Ενδιαφέρουσα είναι η άποψη της Mitsopoulos – Leon (2009, 28 -30 & 287-288) ότι τα ειδώλια από τα 
µέσα του 6ου αι. π.Χ. προέρχονται απευθείας από την Αθήνα. 
35 Τα αφιερώµατα καταγράφονταν σε λίθινες στήλες, που στήνονταν στο ιερό της Βραυρώνας και στο 
Βραυρώνιο της Αθήνας. Βλ. σχετικά Larson 2007, 108 και ∆εσπίνης 2010, 14.  
36  ∆εσπίνης 2010, 49-50. 
37 Σύµφωνα µε επιγραφές (IG II2  1514-1517 & 1522-1524) που βρέθηκαν στη τέµενος της Βραυρώνας, 
αλλά και στο αντίστοιχο της Ακρόπολης, προκύπτει το συµπέρασµα ότι στη Βραυρώνα υπήρχαν δύο ή 
τρία αγάλµατα της Άρτεµης.  Βλ. σχετικά ∆εσπίνης 2010, 13-40, όπου αναφέρονται οι επιγραφές και η 
σχετική βιβλιογραφία. Ο ∆εσπίνης εξετάζοντας µαρµάρινα θραύσµατα αγαλµάτων της Αρτέµιδος που 
εντοπίστηκαν στις ανασκαφές του ιερού αναγνωρίζει τέσσερα ακρόλιθα, αλλά συνεξετάζοντας και τις 
επιγραφές δέχεται ότι υπήρχαν συνολικά έξι αγάλµατα (∆εσπίνης 2010, 38-40). Για τη θέση των 
αγαλµάτων βλ ∆εσπίνης ο.π., 47.  
38 Βλ. σχετικά Lloyd-Jones 1983, 91, 95-96. 
39 Για τη σηµασία του συνοικισµού στη διαµόρφωση του θρησκευτικού συστήµατος στην Αθήνα βλ. 
Deacy 2007, 224. 
40 Βλ. Πλούταρχος, Σόλων (10.3.), όπου αναφέρεται: «τὸν δὲ Σόλωνά φασιν ἀποδεῖξαι τοῖς δικασταῖς, 
ὅτι Φιλαῖος καὶ Εὐρυσάκης οἱ Αἴαντος υἱοί, <τῆς> Ἀθήνησι πολιτείας µεταλαβόντες, παρέδοσαν τὴν 
νῆσον αὐτοῖς καὶ κατῴκησαν ὁ µὲν ἐν Βραυρῶνι τῆς Ἀττικῆς, ὁ δ' ἐν Μελίτῃ, καὶ δῆµον ἐπώνυµον 
Φιλαίου τὸν Φιλαϊδῶν ἔχουσιν, ὅθεν ἦν Πεισίστρατος». 
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φέρεται να ιδρύθηκε από τον ίδιο τον Πεισίστρατο41, που καταγόταν από τη 

Βραυρώνα. Η επιλογή της θέσης ίδρυσης του ιερού, στο βράχο της Ακρόπολης, δεν 

είναι τυχαία. ∆είχνει τη µεγάλη σηµασία που απέδιδε η Αθήνα στην  προσπάθεια 

πολιτικής ενσωµάτωσης των µακρινών περιοχών της Αττικής, αλλά  µπορεί να 

συνδεθεί και µε τη µεγάλη φήµη του ιερού της Βραυρώνας. Η συνεχώς αυξανόµενη 

φήµη του  φαίνεται ότι οδήγησε την πόλη των Αθηνών αργότερα  να αναλάβει 

επίσηµα τη φροντίδα του ιερού, που ανατέθηκε στην συναρχία των δέκα 

ιεροποιών42. Άλλωστε  ήδη σηµαντική θέση στη θρησκευτική ζωή της πόλης κατείχε 

η γιορτή των Βραυρωνίων, που τελούνταν κάθε τέσσερα χρόνια43. Οργανωνόταν 

τότε ποµπή44, που ξεκινούσε από το Βραυρώνιο και κατέληγε στο ιερό της 

Βραυρώνας. Ενδιαφέρον για την παλαιότητα της εορτής έχει η µαρτυρία του 

Ηροδότου45, που αναφέρει την αρπαγή γυναικών από τους Ληµνίους, ενώ γιόρταζαν 

τα Βραυρώνια. Στα πλαίσια της λατρείας της θεάς και πιθανότατα κατά  την εορτή 

τελούνταν αγώνες δρόµου κοριτσιών46 και λάµβαναν χώρα τελετουργικοί χοροί, που 

συµβόλιζαν την µετάβαση από την παιδική ηλικία47 στην εφηβική ή, σύµφωνα µε 

ορισµένους ερευνητές48, στην ενήλικη ζωή.  Προηγούνταν η θυσία κατσικιού49.  

Η λατρεία της Αρτέµιδος στη Βραυρώνα50 χρονολογείται ήδη από τα 

γεωµετρικά χρόνια51. Το ιερό της (πίν.1) ιδρύθηκε σε ελώδες µέρος, από όπου 

                                                 
41 Camp 2009, 63-34 και Κοντής 1967, 169. Τελευταία πολλοί αµφισβητούν την άποψη ότι ο 
Πεισίστρατος ίδρυσε  το Βραυρώνιο, αλλά και γενικά ότι ήταν υπεύθυνος για την πολιτική εισαγωγής 
λατρειών από την ύπαιθρο. Ο Osborne π.χ. (1994, 160) υποστηρίζει ότι οι λατρευτικές πρακτικές ήταν 
εξαρχής συνδεδεµένες µε την πολιτική, ανεξάρτητα από την θρησκευτική πολιτική που ακολούθησε ο 
Πεισίστρατος. Για το θέµα βλ. Βλασσοπούλου 2003, 74-77, όπου και η σχετική βιβλιογραφία.  
42 Σύµφωνα µε τον Αριστοτέλη (Αθ.Πολιτεία, 54) οι  δέκα ιεροποιοί ήταν υπεύθυνοι   για τις θυσίες 
και τις µαντικές τελετές. Αυτοί ήταν γνωστοί ως ιεροποιοί «οι ἐπὶ τὰ ἐκθύµατα». Υπήρχαν όµως και οι 
ιεροποιοί οι «κατ' ἐνιαυτὸν», που ήταν υπεύθυνοι για την οργάνωση των πεντετηρικών εορτών της 
Αθήνας.  
43 Την επίσηµη γιορτή των Βραυρωνίων, που τελούνταν κάθε τέσσερα χρόνια, οργάνωνε η αθηναϊκή 
πολιτεία. Η γιορτή όµως τελούνταν και κάθε χρόνο, σε τοπικό επίπεδο. Βλ. σχετικά Κοντής 1967, 202, 
Παπαχατζής 2006, 160-161 και Lloyd-Jones 1983, 92.  
44 Για την ποµπή βλ. Κοντής 1967, 184 και 202. Λόγο για την ποµπή κάνει και ο Αριστοφάνης (Ειρήνη 
875). 
45 Ηρόδοτος, 6. 138: «Οἱ δὲ Πελασγοὶ οὗτοι Λῆµνον τότε νεµόµενοι, [καὶ] βουλόµενοι τοὺς Ἀθηναίους 
τιµωρήσασθαι εὖ τε ἐξεπιστάµενοι τὰς Ἀθηναίων ὁρτάς, πεντηκοντέρους κτησάµενοι ἐλόχησαν Ἀρτέµιδι 
ἐν Βραυρῶνι ἀγούσας ὁρτὴν τὰς τῶν Ἀθηναίων γυναῖκας, ἐνθεῦτεν δὲ ἁρπάσαντες τουτέων πολλὰς 
οἵχοντο ἀποπλέοντες καί σφεας ἐς Λῆµνον ἀγαγόντες παλλακὰς εἶχον». 
46 Βλ. Lloyd-Jones 1983,94, Kahil 1977, 86-98 και Κοντής 1967, 184-185. 
47 Βλ. σχετικά Pedley 2005, 96.  
48 Marinatos  2002, 37. 
49 Βλ. Lloyd-Jones 1983, 93-98 και Marinatos 2002, 40. 
50 Ίχνη κατοίκησης στη Βραυρώνα υπάρχουν ήδη από τους νεολιθικούς χρόνους. Βλ. σχετικά  Κοντής 
1967, 162 κ.ε. 
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διέρχεται ο ποταµός Ερασίνος, σε µικρή απόσταση από τη θάλασσα. Από το ιερό52 , 

που ανασκάφηκε τµηµατικά, σώζονται σήµερα τα θεµέλια του ναού της θεάς, βόρεια 

από αυτόν µία στοά σε σχήµα Γ και µία εφαπτόµενη σε αυτή αυλή (πίν.2). 

Βορειοδυτικά του ναού βρίσκεται η ιερή κρήνη και στα βόρειά της λίθινη γέφυρα 

(πίν.4.1). Μπροστά από τον ναό πιθανότατα υπήρχε βωµός, ενώ στη θέση που 

βρίσκεται σήµερα το εκκλησάκι του Αγίου Γεωργίου ο ∆εσπίνης τοποθετεί τον 

γνωστό από τις επιγραφές Παρθενώνα53, έναν µικρών διαστάσεων σηκό, όπου θα 

φυλάσσονταν τα αφιερώµατα των πιστών. Στα νοτιοδυτικά του ιερού σώζεται ένα 

µεγάλο ανάληµµα54, ενώ στη νοτιοανατολική πλευρά, κατά µήκος του βράχου, 

βρίσκονται διάφορα µικρά κτίσµατα, από τα οποία το πρώτο έχει ερµηνευθεί ως 

ναός της Ιφιγένειας. Το κτίσµα πίσω από αυτό ερµηνεύτηκε ως τάφος της ηρωίδας 

(πίν.4.2)  και είναι το  πρωϊµότερο κτίσµα του ιερού, χρονολογούµενο πιθανότατα 

στον 7ο αι. π.Χ.  Ο δωρικού ρυθµού ναός55 χρονολογείται στα µέσα ή τα τέλη του 

6ου αι. π.Χ.56. Πιθανότατα κατά την περσική εισβολή καταστράφηκε, ενώ 

ξαναχτίστηκε µε την ίδια κάτοψη τον 5ο αι. π.Χ. Ο Παρθενών, επειδή στις επιγραφές  

αναφέρεται σε αντιδιαστολή µε τον αρχαίο ναό, θα ήταν νεότερος από αυτόν, ίσως 

σύγχρονος µε την σε σχήµα Γ δωρική  στοά, που διαµόρφωσε την τελική µορφή  του 

ιερού στα τέλη του 5ου αι., γύρω στο 420 π.Χ.57 Αρχικά η στοά είχε σχεδιαστεί να 

περιβάλλει τον χώρο από τις τρείς πλευρές, σε σχήµα Π, όµως το σχέδιο αυτό δεν 

ολοκληρώθηκε58. Τα δωµάτια της στοάς χρησίµευαν ως χώροι εστίασης. Βόρεια από 

αυτήν υπήρχε αυλή µε απλό στωικό υπόστεγο, η λεγόµενη παραστάς59 (πίν.3). Εδώ 

                                                                                                                                            
51 Πιθανότατα από τον 8ο αι. π.Χ. Βλ. Κοντής 1967, 163. Ο ∆εσπίνης (2010, 43) αναφέρει ότι τα 
παλαιότερα αρχιτεκτονικά µέλη βρέθηκαν κάτω από το δάπεδο του ναού και χρονολογούνται τον       
7ο αι. π.Χ. 
52  Κοντής 1967, 166-169. 
53  ∆εσπίνης 2010, 43-46. Ο Κοντής (1967, 175, 181-182 και 203) ταυτίζει  τον Παρθενώνα µε τη 
βόρεια πλευρά της στοάς.  
54 Χρονολογείται στα µέσα του 5ου αι. π.Χ. H χρήση του δεν έχει αποσαφηνιστεί. Βλ. σχετικά 
∆εσπίνης 2010, 54-57, ο οποίος υποθέτει ότι ήταν χώρος τελετουργιών, που είχαν σχέση µε την 
παρακείµενη πηγή.  
55 ∆ιαστάσεις: 19,20 Χ 10,35 µ. 
56 Βλ. ∆εσπίνη 2010, 43, που πιστεύει ότι ο ναός χτίστηκε κατά την πρώτη τυραννία του Πεισιστράτου, 
δηλαδή ανάµεσα στα έτη 561- 560 π.Χ. 
57 Σε επιγραφή (SEG 37.89) που βρέθηκε στη Βραυρώνα αναφέρεται ότι τη στοά κατασκεύασε ο 
δήµος των Αθηναίων. Βλ. Κοντής 1967, 203-204. 
58Η στοά παρέµεινε ηµιτελής, καθώς ποτέ δεν κατασκευάσθηκε η ανατολική της πτέρυγα, ενώ στη 
δυτική πλευρά κατασκευάστηκαν τα δωµάτια µόνο, χωρίς το υπόστεγο µέρος. Βλ. σχετικά Κοντής 
1967, 171-172. Σύµφωνα µε τον Μπούρα (1967, 158) η στοά έµεινε ηµιτελής λόγω καθιζήσεων, που 
συνέβησαν κατά την πρώτη φάση των εργασιών.  
59 Κοντής 1967, 173-175 &203. Μία διαφορετική άποψη εκφράζει ο Θέµελης (Themelis 2002, 103-
116), ο οποίος  υποστηρίζει ότι στη βόρεια αυλή πρέπει να τοποθετηθεί ο ιππώνας, που µαρτυρείται  
επιγραφικά.  
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υπήρχαν στο δάπεδο συνολικά 37 ορθογώνιες κοιλότητες. Σύµφωνα µε τον Κοντή σε 

αυτές θα τοποθετούνταν όρθιες ξύλινες σανίδες, σχηµατίζοντας κατασκευή για την 

έκθεση των ενδυµάτων που αφιερώνονταν στη θεά60. Το αναφερόµενο από τον 

Παυσανία61 αρχαίο  ξόανο62 της θεάς παρέµεινε στην Βραυρώνα  και µετά την 

ίδρυση του Βραυρωνίου στην Ακρόπολη. Για τη µορφή του  τίποτε δεν  είναι 

γνωστό, όµως σίγουρο είναι πως υπήρχαν και άλλα λατρευτικά αγάλµατα στο ιερό, 

από τα οποία έχουν  βρεθεί λίγα µαρµάρινα θραύσµατα63. Στις ανασκαφές έχουν 

βρεθεί και πολλά αναθήµατα64 (πίν.5-10),  όπως ξύλινες πυξίδες, αγάλµατα 

κοριτσιών και αγοριών65, ειδώλια, αναθηµατικές στήλες κ.α. Ιδιαίτερα σηµαντικό 

είναι το λεγόµενο “ανάγλυφο των θεών” (πίν.5.1), που σύµφωνα µε την ερµηνεία 

του ∆εσπίνη απεικονίζει την έλευση της Ιφιγένειας στη Βραυρώνα66 και συµβολίζει 

εποµένως την εισαγωγή της λατρείας της Άρτεµης από την Ταυρίδα. Η λατρεία της 

Αρτέµιδος στη Βραυρώνα συνεχίστηκε πιθανότατα µέχρι την έλευση του 

χριστιανισµού67, οπότε το ιερό εγκαταλείφθηκε και µε την πάροδο του χρόνου 

καλύφθηκε από παχιές επιχώσεις,  που σχηµατίστηκαν από τα χώµατα που µετέφερε 

ο παρακείµενος ποταµός Ερασίνος. 

 Η θέση του Βραυρωνίου στην Ακρόπολη (πίν.11), ανάµεσα στην Χαλκοθήκη 

και ένα τµήµα του µυκηναϊκού τείχους, έχει εξακριβωθεί ανασκαφικά68 και 

συµφωνεί µε τη θέση που αναφέρεται από τον Παυσανία69. Επειδή τα αρχιτεκτονικά 

                                                 
60 Κοντής 1967, 174-175. Παρακάτω, στη σελ. 201, ο Κοντής αναφέρει ότι στη θεά Αρτέµιδα 
αφιερώνονταν τα ρούχα των γυναικών που είχαν γεννήσει χωρίς προβλήµατα, ενώ τα ενδύµατα των 
γυναικών που είχαν πεθάνει κατά τη γέννα αφιερώνονταν στην Ιφιγένεια. Σύµφωνα µε την Cole (2004, 
220-221) τα ηµιτελή ενδύµατα που αναφέρονται στις επιγραφές (IGII 2 1514.53 –54, 1516.30, 
1517.160 – 61) συµβόλιζαν τη σύντοµη ζωή της θανούσας.  Η Ιφιγένεια συλλατρευόταν στο ιερό ως 
«χθόνια ηρωίδα»,  ενώ πιθανότατα λατρευόταν ως θεότητα  πριν την Αρτέµιδα. Βλ. σχετικά Larson 
2007, 107.  
61 Παυσ. Ι, 33.1 : Μαραθῶνος δὲ ἀπέχει τῇ µὲν Βραυρών, ἔνθα Ἰφιγένειαν τὴν Ἀγαµέµνονος ἐκ Ταύρων 
φεύγουσαν τὸ ἄγαλµα ἀγοµένην τὸ Ἀρτέµιδος ἀποβῆναι λέγουσι, καταλιποῦσαν δὲ τὸ ἄγαλµα ταύτῃ καὶ ἐς 
Ἀθήνας καὶ ὕστερον ἐς Ἄργος ἀφικέσθαι.  
62 Το ξόανο άρπαξε ο Ξέρξης το 480 π.Χ. Βλ. σχετικά Παπαχατζής 2002, τόµ.1, σελ.428, υπσµ. 1. Για 
το ξόανο της Αρτέµιδος στη Βραυρώνα και το αντίστοιχο άγαλµα της θεάς στο Βραυρώνιο βλ. Κοντής 
192-195 & 203. 
63 Βλ. ∆εσπίνης 2010, πίν. 1-9. 
64 Για τα αναθήµατα στο ιερό της Βραυρώνας βλ. Κοντής 1967, 188-199.  
65 Τα αγάλµατα παιδιών είναι συνηθισµένο ανάθηµα στο ιερό κατά το 2ο µισό του 4ου και τον 3ο αι. 
π.Χ. Παραδόξως τα αγαλµάτια αγοριών είναι περισσότερα από αυτά των κοριτσιών. Βλ. σχετικά  
Κοντής 1967, 203.  
66 ∆εσπίνης 2010, 61-77. Το ανάγλυφο χρονολογεί ο ∆εσπίνης γύρω στο 410 π.Χ. Στο τµήµα του 
ανάγλυφου που λείπει ο ∆εσπίνης υποθέτει ότι απεικονιζόταν η ξοανηφόρος Ιφιγένεια επάνω σε άρµα 
που έσερναν ελάφια.  
67 Βλ. Κοντής 1967, 204.  
68 Βλ. Travlos 1971, 124, όπου και η σχετική βιβλιογραφία, καθώς  και  Παπαχατζής 2002, τόµ.1. 
σελ.327, υπσµ.3.  
69  Travlos 1971, 124. 
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κατάλοιπα είναι πολύ φτωχά οι µέχρι σήµερα προσπάθειες αναπαράστασης των 

οικοδοµικών φάσεων του ιερού στηρίχθηκαν κυρίως σε µετρήσεις των λαξεύσεων 

στην επιφάνεια του βράχου.  Το ιερό καταλαµβάνει ένα σχεδόν τριγωνικό χώρο στη 

νοτιοδυτική πλευρά της Ακρόπολης, στον οποίο εισέρχεται κανείς από τα βόρεια, 

µέσω µίας κλίµακας στη βορειοανατολική γωνία του ιερού. Πρώτος ο Stevens70 

αναγνώρισε δύο οικοδοµικές φάσεις. Η πρώτη δέχεται ότι µπορεί να χρονολογηθεί 

στα χρόνια του Κίµωνα, πριν τα µέσα του 5ου αι. π.Χ.,  και η δεύτερη  όταν 

ανεγέρθηκαν τα Προπύλαια από τον Μνησικλή, δηλαδή το 437-432 π.Χ. Στην πρώτη 

φάση71 (πίν.12.2, 13) ο Stevens δέχεται την ύπαρξη µίας στοάς στην νότια πλευρά 

του ιερού, που πλαισιώνεται από δύο πτέρυγες στην ανατολική και δυτική πλευρά. 

Στην δεύτερη φάση72(πίν.14), στον άξονα της  ανατολικής πτέρυγας, υποθέτει πως 

κατασκευάστηκε µία ανοιχτή στοά, παρόµοια µε αυτή που υπήρχε στην νότια 

πλευρά.  Σε νεότερες µετρήσεις οι Rhodes και Dobbins73 αναγνώρισαν τρεις 

οικοδοµικές φάσεις(πίν.12.1). Ακολουθώντας τα συµπεράσµατά τους µπορούµε να 

δεχθούµε ότι αρχικά, στην πρώτη φάση, χτίστηκε ο ανατολικός τοίχος του 

Βραυρωνίου, που οριοθετούσε το τέµενος προς αυτή την κατεύθυνση, και σύγχρονα 

µε αυτόν η νότια στοά74, που πιθανότατα έφθανε σε µήκος τα 15 µ.   Στη δεύτερη 

φάση75  η νότια στοά ξαναχτίστηκε, έχοντας προσαρµόσει στη νοτιοανατολική της 

άκρη µία πτέρυγα, την ανατολική, που είχε ως   οπίσθιο τοίχο τον ανατολικό τοίχο 

του περιβόλου του τεµένους. Οι Rhodes και Dobbins θεωρούν όµως ότι η ανατολική 

πτέρυγα πιθανότατα δεν αποπερατώθηκε ποτέ76. Κατά την τρίτη φάση77,  όταν 

ανεγείρονταν τα Προπύλαια, η ανατολική πτέρυγα αντικαταστάθηκε από µία µακριά 

στοά κατά µήκος του ανατολικού τοίχου του τεµένους.  

Η αλήθεια είναι ότι από το δυτικό τµήµα του ιερού δεν σώζεται σχεδόν τίποτε. 

Οποιαδήποτε εποµένως προσπάθεια αναπαράστασης της µορφής του ιερού σε αυτήν 

την περιοχή παραµένει σε µεγάλο βαθµό υποθετική. Ασφαλώς όταν ιδρύθηκε το ιερό 

θα υπήρχε ένας πρόχειρος ναός, για να στεγάσει το λατρευτικό άγαλµα.  Ο Stevens  

εύλογα υποθέτει ότι αρχικά υπήρξε  αρχαϊκός ναός78 της Αρτέµιδος, που όµως δεν 

                                                 
70 Stevens 1936, 466. 
71 Stevens 1936, 466-469. 
72 Stevens 1936, 470.  
73 Rhodes & Dobbins 1979, 333-341. 
74 Rhodes & Dobbins 1979, 333-335.  
75 Rhodes & Dobbins 1979, 335-337. 
76 Rhodes & Dobbins 1979, 337. 
77 Rhodes & Dobbins 1979, 337-341. 
78 Stevens 1936, 468. 
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άφησε ορατά  ίχνη µετά την καταστροφή του από τους Πέρσες το 480 π.Χ.  Τον ναό 

αυτό θα διαδέχθηκε κάποιος άλλος, αφού το λατρευτικό άγαλµα θα έπρεπε κάπου να 

στεγαστεί79. Ο Stevens διατύπωσε την άποψη ότι οι δύο πτέρυγες, που υπέθεσε ότι 

υπήρχαν κατά την 1η οικοδοµική φάση  στις άκρες της στοάς, θα  είχαν την 

λειτουργία ναού80. Όµως η ύπαρξη της δυτικής πτέρυγας δεν τεκµηριώνεται 

πειστικά. Επειδή ο Stevens παρερµήνευσε τις επιγραφές81 που βρέθηκαν στο ιερό, 

αποδέχτηκε την ύπαρξη δύο λατρευτικών αγαλµάτων και θεώρησε  αυτονόητη την 

ύπαρξη της δυτικής πτέρυγας, τόσο για την στέγαση του δεύτερου αγάλµατος, όσο 

και για λόγους συµµετρίας. Επειδή όµως σήµερα γνωρίζουµε πως  το λατρευτικό 

άγαλµα στο Βραυρώνιο ήταν µόνο ένα  η άποψη του Stevens µπορεί να απορριφθεί 

µε βεβαιότητα. Πρόσφατα ο ∆εσπίνης  εξέφρασε µία νέα θεωρία, αποδεχόµενος την 

ύπαρξη ενός ναού82 (πίν.15.1), αναγκαίου για την στέγαση του λατρευτικού 

αγάλµατος.  Ταύτισε το άγαλµα µε ένα ακρόλιθο (πίν.17), στο οποίο θα ανήκε η  

υπερφυσικού µεγέθους κεφαλή83 που βρέθηκε το 1839 στην Ακρόπολη, κοντά στο 

Βραυρώνιο. Αν η ταύτιση του ∆εσπίνη είναι σωστή, τότε απαραίτητη πρέπει να 

θεωρείται και η ύπαρξη ναού, αφού, όπως ο ίδιος αναφέρει, «η διατήρηση της 

επιδερµίδας του προσώπου παραπέµπει σε στεγασµένο χώρο84». Στο σχέδιο που 

προτείνει ο ∆εσπίνης  ο ναός µπορεί να τοποθετηθεί στο δυτικό τµήµα του ιερού, µε 

προσανατολισµό παράλληλο µε αυτόν του Παρθενώνα, ενώ και αυτός απορρίπτει 

την ύπαρξη της δυτικής πτέρυγας της στοάς.  Όπως αναφέραµε και παραπάνω το 

ξόανο της Αρτέµιδος δεν µεταφέρθηκε στην Ακρόπολη των Αθηνών όταν ιδρύθηκε 

το νέο ιερό εκεί. Για τις λατρευτικές ανάγκες των πιστών θα κατασκευάστηκε ένα 

παρόµοιο άγαλµα, που πιθανότατα καταστράφηκε από τους Πέρσες το 480 π.Χ. 

Ασφαλώς θα αντικαταστάθηκε αµέσως από κάποιο άλλο, οπότε το άγαλµα που είδε 

ο Παυσανίας θα ήταν το τρίτο στη σειρά, αφού ο ίδιος το περιγράφει ως έργο του 
                                                 
79 Ο Παυσανίας αναφέρει ιερό και όχι ναό. Η αναφορά όµως του περιηγητή δεν αποκλείει την ύπαρξη 
ναού, όπως υποστηρίζει ο ∆εσπίνης 2010, 153. ∆ιαφορετική άποψη έχει ο Αντωνίου (1989, 232-236), 
που δέχεται ότι στο ιερό της Ακρόπολης δεν ασκούνταν λατρεία, καθώς και ο Osborne (1985, 174), 
που πολύ χαρακτηριστικά αναφέρει όtι το Βραυρώνιο ήταν « …a reminder of the rural sanctuary”. 
80 Stevens 1936, 468. 
81 Ο  Stevens υπέθεσε εσφαλµένα  ότι οι επιγραφές IG II2   1514-1517, 1522, 1524 αναφερόταν στο 
ιερό της Ακρόπολης. Στις επιγραφές γίνεται λόγος για το αρχαίο και το λίθινο  έδος , οδηγώντας στην 
υπόθεση ότι στο Βραυρώνιο υπήρχαν δύο λατρευτικά αγάλµατα. Επειδή όµως σήµερα γνωρίζουµε ότι 
οι επιγραφές που βρέθηκαν στην Ακρόπολη αποτελούν αντίγραφα των επιγραφών που στήνονταν στο 
ιερό της Βραυρώνας πρέπει να δεχτούµε ότι τα εν λόγω αγάλµατα  αφορούν το παλαιότερο ιερό της 
Αρτέµιδος. Βλ. σχετικά και ∆εσπίνης 2010, 152-154.  
82 ∆εσπίνης 2010, 143-145 & 154-156. 
83 Μουσείο Ακρόπολης, αρ. 1352. Η κεφαλή χρονολογείται γύρω στο 330 π.Χ. Για την ιστορία 
ταύτισης της κεφαλής και τη χρονολόγηση βλ.  ∆εσπίνης 2006, 125-150.  
84 ∆εσπίνης 2010, 152.  
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Πραξιτέλη: «καὶ Ἀρτέµιδος ἱερόν ἐστι Βραυρωνίας, <Πραξιτέλους> µὲν τέχνη τὸ 

ἄγαλµα, τῇ θεῷ δέ ἐστιν ἀπὸ Βραυρῶνος δήµου τὸ ὄνοµα καὶ τὸ ἀρχαῖον ξόανόν ἐστιν 

ἐν Βραυρῶνι, Ἄρτεµις ὡς λέγουσιν ἡ Ταυρική»85.   

Επειδή από τον χώρο του Βραυρωνίου λίγα πράγµατα σώζονται, λίγα είναι και 

τα αναθήµατα που εντοπίστηκαν εντός του ιερού86. Η ανατολική πτέρυγα θα 

χρησιµοποιούνταν ως θησαυροφυλάκιο για τα πολύτιµα αντικείµενα, η στοά ως 

χώρος έκθεσης των αφιερωµάτων που χρειάζονταν προστασία από τις καιρικές 

συνθήκες87, ενώ ο υπαίθριος χώρος του ιερού ως τόπος έκθεσης για τα υπόλοιπα 

αναθήµατα88. Στο ιερό εντοπίστηκαν πολλές επιγραφές89, που ήταν ακριβή 

αντίγραφα αντίστοιχων επιγραφών του ιερού της Βραυρώνας. Ανάµεσα στα πιο 

ονοµαστά αναθήµατα του ιερού ήταν και  ένα µπρούτζινο οµοίωµα του ∆ούρειου 

ίππου, έργο του Στρογγυλίωνα, που αναφέρεται από τον  Παυσανία90 και του οποίου 

το µαρµάρινο βάθρο εντοπίστηκε, όχι όµως κατά χώραν91. Λίγα όστρακα 

κρατηρίσκου92 (πίν.18-19.1-2), που απεικονίζουν αγώνες και τελετουργικές σκηνές, 

ελάχιστα ειδώλια93, τµήµατα πήλινων αναθηµατικών πινάκων94,  καθώς  και ένα 

αγαλµάτιο µικρής  αρκούδας95 (πίν.19.3) πιθανότατα  µπορούν να συνδεθούν µε την 

λατρεία της Άρτεµης.  

Αν και η φτωχή διατήρηση των αρχιτεκτονικών καταλοίπων στο δυτικό τµήµα 

του Βραυρωνίου περιορίζει την συνολική εικόνα, είναι βέβαιο ότι αυτή συνάδει µε 

την εικόνα του ιερού της Βραυρώνας. Οι στοές και στα δύο ιερά καθορίζουν και 

οριοθετούν την περιοχή του ιερού, διαµορφώνοντας έναν σηµαντικό ελεύθερο χώρο, 

µία πλατεία96. ∆εν είναι όµως απαραίτητο να θεωρήσουµε ότι η αρχιτεκτονική αυτή 

οµοιότητα ξεκίνησε από την Βραυρώνα, καθώς η στοά στο Βραυρώνιο είχε 

ολοκληρωθεί στην τελική της µορφή µέχρι το 432 π.Χ., ενώ η στοά στη Βραυρώνα 

                                                 
85 Παυσ. Ι 23.7. 
86 Για το θέµα βλ. ∆εσπίνης 2010, σελ. 145, υπσµ. 76.  
87 Ανάµεσα σε αυτά  θα περιλαµβάνονταν και τα ιµάτια που αφιέρωναν οι γυναίκες στην Αρτέµιδα. 
Βλ. σχετικά Κοντής 1967, 187.  
88 Stevens 1936, 520.  
89 Για τις επιγραφές βλ Linders 1972. 
90 Παυσ. Ι 23.8. Βλ. και Παπαχατζής 2002, τόµ.1, σελ. 329, υπσµ.1. 
91 Βλ.  Stevens 1936, 460-461. 
92 Kahil 1981, 253-263, πίν. 62. 
93 Βλ. Βλασσοπούλου 2003, 138, πίν. 66. 18, 20. 
94 Βλασσοπούλου 2003, 120-121,  πίν. 37-38. 
95 Kahil 1977, πίν. 21.6. 
96 Για την αρχιτεκτονική χρήση των στοών στην Βραυρώνα βλ. Κοντή 1967, 172-174, όπου πολύ 
εύστοχα γίνεται  λόγος  για «ενιαία στωική πλαισίωση εκτεταµένου υπαίθριου χώρου».  
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χρονολογείται  γύρω στο 420 π.Χ. ή λίγο αργότερα97. Η διαµόρφωση και οριοθέτηση 

του ιερού χώρου µε τη χρήση στοών µπορεί να ξεκίνησε ως αρχιτεκτονικός 

σχεδιασµός στο Βραυρώνιο και να εφαρµόστηκε λίγο αργότερα και στο  ιερό της 

Βραυρώνας. Είδαµε ότι στη Βραυρώνα η στοά είχε σχεδιαστεί να περιβάλλει το 

χώρο από τις τρείς πλευρές, σε σχήµα Π, αλλά για κάποιο λόγο98 το αρχικό αυτό 

σχέδιο δεν ολοκληρώθηκε. Αν λοιπόν το αρχικό σχέδιο προέβλεπε ο χώρος του 

ιερού να περιβάλλεται και από τις τρείς πλευρές µε στοές, ίσως  αυτό το σχέδιο να 

εφαρµόστηκε  πρώτα στο Βραυρώνιο, µολονότι δεν υπάρχουν σαφείς ανασκαφικές 

αποδείξεις περί τούτου. Η υπόθεση αυτή  έρχεται σε αντίθεση µε την άποψη του 

Θέµελη, ο οποίος δεν δέχεται την ύπαρξη δυτικής πτέρυγας- στοάς  στο δυτικό 

τµήµα του ιερού και σε αυτή τη θέση τοποθετεί έναν ναό.  Την αρχική µορφή του 

Βραυρωνίου όµως πιθανότατα αποδίδει ένα ανάγλυφο των ρωµαϊκών χρόνων, στο 

οποίο αναπαρίστανται  σκηνές από την άλωση της Τροίας (πίν.16). Ο D’ Agostino99 

υποστηρίζει ότι ο καλλιτέχνης του ανάγλυφου για να αποδώσει ένα ιερό στην Τροία  

ουσιαστικά αντέγραψε το αθηναϊκό Βραυρώνιο. Στο ανάγλυφο το ιερό περιβάλλεται 

στις  τρεις πλευρές από στοές, διαθέτει  έναν  ναό επάνω σε πόδιο, µπροστά από 

αυτόν υπάρχει βωµός και σε µία άκρη αναπαρίσταται ο ∆ούρειος Ίππος.  Η εικόνα 

που παρουσιάζεται στο ανάγλυφο συνάδει µε την υπόθεση του Stevens για την 

ύπαρξη στοάς στην δυτική πλευρά, αλλά και µε την υπόθεση του Θέµελη για ύπαρξη 

ναού, ενώ ο ∆ούρειος Ίππος αναπαριστά το χάλκινο έργο του Στρογγυλίωνα. Το 

µόνο πρόβληµα  που προκύπτει, αν δεχθούµε πως η µορφή του Βραυρωνίου 

αντιγράφεται πιστά στο ανάγλυφο, είναι ότι η ύπαρξη στο δυτικό τµήµα του ιερού  

µίας πτέρυγας – στοάς, ενός ναού, καθώς και του χάλκινου οµοιώµατος του 

∆ούρειου Ίππου  καθιστά τον διαθέσιµο χώρο µη επαρκή100. Πάντως στηριζόµενοι 

στο ανάγλυφο µπορούµε να στοιχειοθετήσουµε την άποψη ότι οι στοές περιέβαλλαν 

το Βραυρώνιο από τις τρεις πλευρές του και ότι αυτό αποτελεί µία ένδειξη ότι εδώ 

εφαρµόστηκε για πρώτη φορά το αρχιτεκτονικό σχέδιο της διαµόρφωσης του 

υπαίθριου χώρου µε στοές.  

                                                 
97 Βλ. Κοντής 1967, 176 και Μπούρας 1967, 159. 
98 Ο Κοντής (1967,171) αποδίδει την µη ολοκλήρωση της στοάς στις οικονοµικές δυσχέρειες που 
προέκυψαν κατά τον πελοποννησιακό πόλεµο. Με την άποψη αυτή διαφωνεί ο Μπούρας (1967, 158). 
Βλ. παραπάνω υπσµ.34. 
99 D’ Agostino 2007, 191 κ.ε.  
100 Το γεγονός ότι στο ανάγλυφο πίσω από τις στοές αναπαρίστανται διάφοροι µικροί «οίκοι» πρέπει 
να νοηθεί ως τέχνασµα του καλλιτέχνη για να γεµίσει τον άδειο χώρο της γλυπτικής επιφάνειας, αφού 
δεν συµφωνεί µε την εικόνα των κτηρίων που υπήρχαν γύρω από το Βραυρώνιο. 
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Ύστερα από την σύντοµη παρουσίαση των δύο ιερών συµπεραίνουµε  ότι η 

διαµόρφωση του χώρου και στα δύο ιερά γίνεται µε τη χρήση στοών, που 

διαµορφώνουν έναν ελεύθερο χώρο µπροστά από αυτές, δηλαδή µία πλατεία, όπου 

στήνονταν αναθήµατα. Τόσο στην Ακρόπολη, όσο και στη Βραυρώνα οι στοές ήταν 

σχεδιασµένες να είναι ανοιχτές προς την πλατεία, διαρθρωµένες κατά τέτοιο τρόπο 

ώστε να παρουσιάζουν  κάτοψη σε σχήµα Π101, µε τα σκέλη του Π να έχουν 

διαφορετικό µήκος102. Η πλατεία στο ιερό της Βραυρώνας είχε εµβαδόν  περίπου 675 

τ.µ.103 Στο Βραυρώνιο οι διαστάσεις της πλατείας δεν θα µπορούσαν να 

υπερβαίνουν, καθώς ο χώρος στην Ακρόπολη ήταν αρκετά περιορισµένος, τα 400 

τ.µ.104 Οι στοές  στο ιερό της Ακρόπολης χρησίµευαν για την έκθεση και 

αποθήκευση αναθηµάτων. Στο ιερό όµως της Βραυρώνας τα πολύτιµα αντικείµενα 

πιθανότατα φυλάσσονταν στον λεγόµενο Παρθενώνα, που δεν πρέπει να ταυτιστεί µε 

τη στοά.  Οι επιγραφές µε το ίδιο περιεχόµενο, που στήνονταν και στα δύο ιερά, 

αποτελούσαν, όπως υποστήριξε ο ανασκαφέας του ιερού της Βραυρώνας Ι. 

Παπαδηµητρίου, ένα είδος πρωτόκολλου παράδοσης – παραλαβής105, καθώς σε 

αυτές γινόταν καταγραφή των αναθηµάτων.  Το Βραυρώνιο ασφαλώς έπαιζε έναν 

σηµαντικό ρόλο στη λατρεία της θεάς, αφού κατά την γιορτή των Βραυρωνίων από 

εκεί ξεκινούσε η ποµπή προς το ιερό της υπαίθρου και εκεί στήνονταν οι επιγραφές 

που κατέγραφαν τα αφιερώµατα στο ιερό της Βραυρώνας. Σε πολιτικό επίπεδο η 

ποµπή ήταν ένα µέσο σύνδεσης της υπαίθρου µε το άστυ και επισήµανσης ως 

αθηναϊκής κτήσης της παραµεθόριας περιοχής, όπου βρισκόταν το ιερό106.  

Σηµαντικό τέλος είναι το γεγονός ότι η πόλη των Αθηνών όταν υιοθέτησε τη λατρεία 

της Βραυρωνίας Αρτέµιδος δεν µετέφερε  το αρχαίο ξόανο στο αστικό ιερό. Αυτό 

φανερώνει ότι η πρωτοκαθεδρία του αρχαιότερου ιερού δεν αµφισβητήθηκε και 

                                                 
101 Βλ. Cole 2004, 195-196. 
102 Βλ. Μπούρας 1967, 17. Ο Μπούρας παρακάτω (σελ. 161) υποστηρίζει ότι το διαφορετικό µήκος 
των δύο σκελών της στοάς και η παρεµβολή του ναού στο ιερό στη Βραυρώνα αποδεικνύει ότι ο 
αρχιτέκτονας δεν επιδίωκε την συµµετρία, αλλά την «πλαισίωση του χώρου».  
103 Οι διαστάσεις της πλατείας είναι 27,53 Χ 24,51 µ. Βλ. Μπούρας 1967, 18. 
104 Ολόκληρο το ιερό καταλαµβάνει χώρο περίπου 950 τ.µ. Ο υπολογισµός του εµβαδού της πλατείας 
γίνεται κατά προσέγγιση, λόγω της φτωχής διατήρησης των καταλοίπων στο δυτικό τµήµα.  
105 Βλ. σχετικά ∆εσπίνης 2010, 14, υπσµ. 3 
106  Όπως πολύ σωστά επισηµαίνει ο Pedley (2005, 50) …the sanctuary at Brauron also served other 
purposes: marking a frontier, unifying the urban and non urban, controlling communications, fostering 
exchange. Ο de Polignac (1995, 60-62) θίγει και µία άλλη  λειτουργία του εξωαστικού ιερού της 
Βραυρώνας, καθώς σηµειώνει τον ρόλο που έπαιζε στις τελετές µετάβασης και ενηλικίωσης, στις 
οποίες περιλαµβανόταν η συµβολική αποµάκρυνση από την πόλη και, εν τέλει, η επιστροφή σε αυτή.  
Η επιστροφή στην πόλη σηµατοδοτεί την αλλαγή στην ψυχοσύνθεση του µυούµενου, είτε πρόκειται 
για µετάβαση από την εφηβεία στην ενηλικίωση, είτε για την ενσωµάτωση στο σώµα των πολιτών-
οπλιτών.  
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εποµένως το Βραυρώνιο µπορούµε  να το αντιληφθούµε ως «παράρτηµα» του ιερού 

της Βραυρώνας.  Η άποψη όµως ότι στο Βραυρώνιο δεν υπήρχε αυτοτελής 

λατρευτική δραστηριότητα δεν µπορεί να γίνει αποδεκτή107. Το γεγονός ότι δεν 

εντοπίστηκε ναός ή πληθώρα αφιερωµάτων ασφαλώς οφείλεται  στην φτωχή 

διατήρηση των αρχιτεκτονικών λειψάνων στο δυτικό τµήµα του Βραυρωνίου. Αν δεν 

υπήρχε λατρευτική δραστηριότητα στο Βραυρώνιο ο Παυσανίας πιθανότατα δεν θα 

αναφερόταν σε αυτό. Άλλωστε ο περιηγητής είναι σαφέστατος, κάνοντας λόγο για 

ιερό της Αρτέµιδος.  

 

 

 

1β. Ιερό Ασκληπιού στη νότια κλιτύ της Ακρόπολης 

(Πίνακας 20-29, Χάρτης 1-2αρ.2,3,6 ) 

 Η περίπτωση της λατρείας του Ασκληπιού στην Αττική είναι ιδιάζουσα, 

καθώς   δεν µεταφέρθηκε απευθείας  από την Επίδαυρο στην Αθήνα. Πριν ιδρυθεί το 

Ασκληπιείο στη νότια πλαγιά της Ακρόπολης ιδρύθηκε το ιερό του θεού στον 

Πειραιά, για το οποίο ο Παυσανίας δεν κάνει κανένα λόγο. Το πειραϊκό ιερό  έπαιξε 

το ρόλο του ενδιάµεσου σταθµού πριν η λατρεία του Ασκληπιού µεταφερθεί κάτω 

από την Ακρόπολη108.  Τα δύο Ασκληπιεία, που η µεταξύ τους απόσταση δεν ήταν 

µεγαλύτερη από εννέα χιλιόµετρα, φαίνεται πως ήταν αυτόνοµα το ένα από το άλλο 

ως προς την θεραπευτική τους δραστηριότητα, ενώ  χρονικά συνυπήρξαν.  Είναι 

σαφές ότι οι Αθηναίοι γνώριζαν από την σχετική ιδρυτική επιγραφή του αθηναϊκού 

ιερού ότι η λατρεία του Ασκληπιού µεταφέρθηκε από τον Πειραιά, ενώ πιθανότατα 

τα δύο ιερά συνδέονταν µε µία ποµπή κατά την εορτή των Επιδαυρίων, που 

αναπαριστούσε την εισαγωγή της λατρείας  στο άστυ.  

 Όταν ο Παυσανίας πέρασε από την Μουνιχία ανέφερε µόνο το ιερό της 

Αρτέµιδος Μουνιχίας και κατόπιν ακολούθησε τον δρόµο προς το Φάληρο, χωρίς να 

αναφερθεί στο  Ασκληπιείο. Ευτυχώς η ύπαρξή του έχει διαπιστωθεί ανασκαφικά109, 

                                                 
107 Βλ. σχετικά Αντωνίου 1989, 232-236 και  Osborne (1985,155-156),   που υποστηρίζει ότι στην 
Ακρόπολη δεν υπήρχε ναός, ενώ το άγαλµα που αναφέρει ο Παυσανίας ήταν αναθηµατικό.  
108 Βλ. σχετικά Garland 1987, 115. Ότι η λατρεία του Ασκληπιού εγκαταστάθηκε πρώτα στο πειραϊκό 
ιερό αναφέρεται και στο χρονικό ίδρυσης του αθηναϊκού ιερού (IG II/ΙΙΙ2  4960), για το οποίο βλ. 
παρακάτω.  
109 Το Ασκληπιείο εντοπίστηκε το 1888 από τον Ι ∆ραγάτση (Α.∆. 1888, 132).  

Institutional Repository - Library & Information Centre - University of Thessaly
05/05/2026 05:16:34 EEST - 216.73.217.38



 18 
 

 

ενώ αναφέρεται  και στην επιγραφή110 όπου αναγράφεται το ιστορικό ίδρυσης του 

αντίστοιχου ιερού στην Ακρόπολη.  Το ιερό του Πειραιά ιδρύθηκε λίγο πριν το     

420 π.Χ., εισάγοντας στην Αττική την λατρεία του Ασκληπιού111 από την Επίδαυρο. 

Στο ιερό ο θεός λατρευόταν και µε το προσωνύµιο Μαλεάτας, που στην Επίδαυρό 

όµως ήταν προσωνύµιο του πατέρα του Ασκληπιού, Απόλλωνα. Στο πειραϊκό ιερό 

λατρεύονταν  και άλλοι θεοί ή ήρωες112, όπως ο Απόλλων, η ∆ήµητρα, ο ∆ίας ως 

Μειλίχιος και Φίλιος και οι γιοι του θεού, Μαχάονας και Ποδαλείριος. Οι κόρες του 

Ασκληπιού Υγεία, Ιασώ, Ακεσώ και Πανάκεια λατρεύονταν  εξίσου, αλλά πρέπει να 

νοηθούν ως προσωποποιήσεις των εννοιών που φανερώνουν τα ονόµατά τους.  Για 

την ίδρυση του  ιερού επιλέχθηκε η περιοχή κάτω από την οχυρωµένη ακρόπολη της 

Μουνιχίας, κοντά στο λιµάνι της Ζέας και όχι µακριά από το αρχαιότερο θέατρο του 

Πειραιά. Φαίνεται ότι το ιερό οριοθετούνταν από περίβολο, ενώ πιθανότατα υπήρχε 

και ναός113. Βέβαιη πρέπει να θεωρηθεί η ύπαρξη και  άλλων κτηρίων, αφού σε 

επιγραφή114 των αρχών του 4ου αι. π.Χ. αναφέρεται ότι ένα ποσό θα κατευθύνεται 

στην «οικοδοµίαν του ιερού». Στην ίδια επιγραφή καταγράφονται ιατρικά εργαλεία. 

Μπορούµε εποµένως να συµπεράνουµε ότι η οικοδοµική δραστηριότητα στην οποία 

αναφέρεται η επιγραφή αφορά σε στοά115, αφενός γιατί ήταν απαραίτητη ως κτήριο 

για την θεραπευτική διαδικασία που ακολουθούνταν σε κάθε Ασκληπιείο116, 

αφετέρου δε γιατί είναι το πλέον κατάλληλο οικοδόµηµα για την φύλαξη 

αντικειµένων, όπως εργαλεία και πολύτιµα αναθήµατα. Γίνεται επίσης λόγος στην 

επιγραφή για  εορτή που διοργανώνεται από τους δέκα ιεροποιούς, ότι κατά την 

εορτή αυτή πραγµατοποιούνταν ποµπή και ότι η θυσία γινόταν ὑπὲρ του δήµου το̄υ  

Ἀθηναίων. Στο ιερό του Πειραιά εντοπίστηκαν και άλλες επιγραφές (πίν.20.3-4), 

καθώς και αρκετά αναθηµατικά ανάγλυφα (πίν.21-22),  που µας διαφωτίζουν για τις 

λεπτοµέρειες των θυσιών, της λατρείας και  των εορτών. Ένα άγαλµα του 

                                                 
110  IG II2 76. Βλ. σχετικά παρακάτω.  
111 Για το µυθικό υπόβαθρο  του Ασκληπιού βλ. παρακάτω, στα σχετικά µε το Ασκληπιείο της 
Επιδαύρου. Βλ. επίσης  von Eickstedt 2001, 6-8.  
112 von Eickstedt 2001, 9-22.  
113  von Eickstedt 2001, 1.  
114 IG II/ΙΙΙ2 47.  
115 Η υπόθεση του von Eickstedt 2001, 9-11 ότι η φράση οικοδοµία του ιερού αναφέρεται σε επικείµενο 
κτίσιµο του ιερού και ότι ναός δεν υπήρχε ακόµη δεν φαίνεται να ευσταθεί,  γιατί αυτό θα σήµαινε ότι 
το ιερό έµεινε χωρίς ναό για πάνω από είκοσι χρόνια, αφού η επιγραφή χρονολογείται στις αρχές του 
4ου αι. π.Χ. Στο Ασκληπιείο στη νότια πλαγιά της Ακρόπολης ο ναός άρχισε να κτίζεται δύο µε 
τέσσερα χρόνια µετά την οριοθέτηση του ιερού.  
116 Στο αθηναϊκό ασκληπιείο η στοά λειτουργούσε ως εγκοιµητήριο. Πολύτιµες πληροφορίες για την 
θεραπεία µέσω της εγκοίµησης µας δίνει ο Αριστοφάνης στον Πλούτο, ενώ ιδιαίτερα κατατοπιστικός 
για την διαδικασία ίασης στα Ασκληπιεία είναι ο Caton 1955, 1572-1575.  
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Ασκληπιού117 (πίν.20.1), που χρονολογείται  γύρω στο 200 π.Χ. προέρχεται από το 

πειραϊκό Ασκληπιείο.   

 Αντίθετα µε το πειραϊκό ιερό οι πληροφορίες για την αρχιτεκτονική µορφή 

και εξέλιξη του Ασκληπιείου των Αθηνών (πίν.23-24) είναι πλούσιες118. Ο 

Παυσανίας119  αναφερόµενος σε αυτό λέει µόνο ότι «τοῦ δὲ Ἀσκληπιοῦ τὸ ἱερὸν ἔς τε 

τὰ ἀγάλµατά ἐστιν, ὁπόσα τοῦ θεοῦ πεποίηται καὶ τῶν παίδων, καὶ ἐς τὰς γραφὰς θέας 

ἄξιον». Το ιερό ιδρύθηκε στη νότια κλιτύ της Ακρόπολης120  αµέσως µετά την 

ίδρυση του Ασκληπιείου στον Πειραιά. Για  την επιλογή της θέσης του καταλυτικό 

ρόλο θα έπαιξε η ύπαρξη µίας πηγής, της ιερής κρήνης121, στην περιοχή δυτικά του 

διονυσιακού θεάτρου και βόρεια του Περιπάτου. Την πρωτοβουλία για τη µεταφορά 

της λατρείας και την ίδρυση του νέου ιερού είχε, παραδόξως,  όχι το επίσηµο 

αθηναϊκό κράτος, αλλά ένας ιδιώτης122, ο Τηλέµαχος από τις Αχαρνές. Στην 

αµφίγλυφη στήλη123(πίν.25) που ανέθεσε  έχει αναγραφεί το χρονικό της ίδρυσης 

του ιερού124. Στην εµπρόσθια πλευρά απεικονίζεται ο Τηλέµαχος να απευθύνει 

χαιρετισµό στον Ασκληπιό και την Υγεία. Στην οπίσθια  αναπαρίσταται ένα 

πρόπυλο, δέντρο µε πελαργό, σκηνή εγκοίµησης, σκύλος, άλογο και η πλώρη ενός 

πλοίου. Στην στήλη  αναγράφεται ότι η λατρεία του Ασκληπιού και της Υγείας 

εισήχθη  από τη Ζέα, την περιοχή δηλαδή όπου βρισκόταν το πειραϊκό ιερό, κατά τη 

διάρκεια των ελευσινίων µυστηρίων. Επειδή αρχικά υπήρξαν εµπόδια στην 

οριοθέτηση του ιερού από τους Κήρυκες125 και µέχρι να χτιστεί ο ναός ο θεός 

κατήγετο στο Ελευσίνιο της Αθήνας. Αναφέρεται επίσης ότι ο Τηλέµαχος έφερε τον 

θεό, σύµφωνα µε κάποιο χρησµό, επάνω σε άρµα. Είναι  προφανές ότι η αναφορά 

στον Ασκληπιό αφορά στο λατρευτικό του άγαλµα, το οποίο οδηγήθηκε από το 

αντίστοιχο  πειραϊκό ιερό στη νότια πλαγιά της Ακρόπολης, για να οριοθετηθεί 

                                                 
117 von Eickstedt 2001, 1,9, εικ. 2. 
118 Για το Ασκληπιείο γενικά βλ. Travlos 1971, 127-128, όπου και η βιβλιογραφία για τις πρώτες 
ανασκαφές.  
119 Ι 21.4-5. 
120 Βλ. Παπαχατζής 2002, τόµ.1, 303, υπσµ.5. 
121 Για την ιερή κρήνη του Ασκληπιείου βλ. Travlos 1971, 138. Ο Παυσανίας (Ι 21.4) αναφέρει για την 
κρήνη: ἔστι δὲ ἐν αὐτῷ κρήνη, παρ' ᾗ λέγουσι Ποσειδῶνος παῖδα Ἁλιρρόθιον θυγατέρα Ἄρεως Ἀλκίππην 
αἰσχύναντα ἀποθανεῖν ὑπὸ Ἄρεως, καὶ δίκην ἐπὶ τούτῳ τῷ φόνῳ  γενέσθαι πρῶτον. 
122 Ιδιώτες επίσης  ίδρυσαν  τα Ασκληπιεία στην Ναύπακτο (Παυσ. Χ, 38.13) και την Πέργαµο (Παυσ. 
ΙΙ, 26.8). 
123 Για το ανάθηµα του Τηλέµαχου βλ. Ηλιάκης 1992/8, 73-76 και Beschi 1982, 31-43. 
124 IG II/ΙΙΙ2  4960. Για διαφορετικές αναγνώσεις των στίχων 1-26 βλ  SEG 25.226 &  SEG 47.232.  
125 Οι Κήρυκες ήταν ιερατική οικογένεια, που φρόντιζε τα της ελευσινιακής λατρείας.  Πιθανότατα 
τµήµα του χώρου όπου οριοθετήθηκε  το νέο ιερό ανήκε στη δικαιοδοσία τους.  

Institutional Repository - Library & Information Centre - University of Thessaly
05/05/2026 05:16:34 EEST - 216.73.217.38



 20 
 

 

συµβολικά το τέµενός του. Κατόπιν, και µέχρι να χτιστεί ο ναός που θα το στέγαζε, 

το άγαλµα του θεού φιλοξενήθηκε στο Ελευσίνιο.  

 Ας δούµε τώρα το ιστορικό δηµιουργίας και διαµόρφωσης  του ιερού, όπως 

διαπιστώθηκε από τις ανασκαφές και µαρτυρείται στην επιγραφή του αναθήµατος 

του Τηλέµαχου.  Γύρω στο 420 π.Χ.126 οριοθετήθηκε το τέµενος του  Ασκληπιού και 

της Υγείας και θεµελιώθηκε ο  βωµός127 (πίν.23-24).  Έναν χρόνο αργότερα, το 

419/8 π.Χ., καθορίστηκε επακριβώς ο χώρος του ιερού, αφού προσπεράστηκαν τα 

προβλήµατα που έθεσαν οι Κήρυκες για την δικαιοδοσία στην περιοχή128. Ανάµεσα 

στα έτη 418/7 – 416/5 π.Χ. πιθανότατα ξεκίνησε η κατασκευή του ναού129. Ένα 

ξύλινο πρόπυλο κατασκευάστηκε πριν το 415/4 π.Χ., οπότε ολοκληρώθηκε η 

κατασκευή του περίβολου του ιερού130, ενώ τότε φαίνεται ότι κατασκευάστηκε και 

ένα πηγάδι για λατρευτικούς σκοπούς, ο ιερός βόθρος131, συνδεόµενος  µε τον χθόνιο 

χαρακτήρα του Ασκληπιού. Το 414/3 π.Χ. ξανακατασκευάστηκαν ή επισκευάστηκαν 

τα ξύλινα πρόπυλα και ολοκληρώθηκε η κατασκευή των διαφόρων κτισµάτων του  

ιερού. Το επόµενο έτος έγιναν φυτεύσεις και καλλωπισµός του ιερού132.  Τον 4ο αι. 

π.Χ. ολοκληρώθηκε η κατασκευή του ναού και κατασκευάστηκε µία διώροφη 

δωρική στοά133, που συµπεριέλαβε την ιερή κρήνη στα ανατολικά134 και τον ιερό 

βόθρο135 στα δυτικά, γύρω από τον οποίο κατασκευάστηκε ένα υπόστυλο τετράγωνο 

δωµάτιο για να τον στεγάσει (πίν.26). Η στοά λειτουργούσε ως εγκοιµητήριο για 

                                                 
126 Βλ. Lefantzis & Jensen 2009, 103. 
127 Μία κατασκευή από λιθόπλινθους, διαστάσεων 6Χ3,5µ., στη νοτιοανατολική πλευρά του ιερού έχει 
επικρατήσει να αναφέρεται ως βωµός, κάτι που αντικρούουν οι Lefantzis & Jensen 2009, 92 & 103, 
προτιµώντας να αναφέρονται σε αυτόν ως κατασκευή. Υποστηρίζουν ότι αυτή είναι διαφορετική από 
τον βωµό και ότι κατασκευάστηκε ανάµεσα στα έτη 418/7 – 416/5 π.Χ. Αποτελείται  στην σωζόµενη 
σήµερα µορφή της,  από συνολικά 15 λιθόπλινθους.  Από αυτούς  ο ένας ήταν από Πειραϊκό ακτίτη 
λίθο(βλ. Lefantzis & Jensen 2009, 93). Η χρήση πειραϊκού λίθου πιθανώς να είναι µία ένδειξη ότι ο 
ιδρυτής του ιερού ήθελε να το συνδέσει µε το αντίστοιχο ιερό του Πειραιά. Για τον βωµό βλ. και 
Papaefthymiou,  2009, 67-89. 
128 Στην επιγραφή του Τηλέµαχου (IG II/ΙΙΙ2  4960, στ. 13-15) αναφέρεται ότι οι Κήρυκες 
«ἠµφεσβ[ήτον το χ]ωρίο καὶ ἔνια [διεκώλυ]σαν ποῆσαι». Για το θέµα βλ. Lefantzis & Jensen 2009, 
103, υπσµ. 15.  
129 Ο  ναός, δωρικού ρυθµού,  είχε διαστάσεις 10.5 Χ 6µ. 
130 Ίχνη του περιβόλου  αυτού του 5ου αι. π.Χ. σώζονται στη νοτιοανατολική γωνία του ιερού. 
Πιθανότατα περίβολος θα υπήρχε και στη δυτική πλευρά, για να περιβάλλει και τον ιερό βόθρο. Βλ. 
σχετικά Lefantzis & Jensen 2009, 110-111. 
131 Lefantzis & Jensen 2009, 111. Φαίνεται ότι ο ιερός βόθρος στεγαζόταν ήδη από τον 5ο αι. π.Χ.  µε 
στέγη που συγκρατούσαν τέσσερεις κίονες.  
132 Ο καλλωπισµός και οι φυτεύσεις αναφέρονται στην ιδρυτική επιγραφή του ιερού (IG II/ΙΙΙ2  4960, 
στ. 34-36).  
133 Η στοά είχε διαστάσεις 49,965 Χ 9,75 µ. 
134 Στο σηµείο όπου ανέβλυζε το νερό της ιερής κρήνης ο βράχος λαξεύθηκε ούτως ώστε να 
σχηµατιστεί ένας µικρός αψιδωτός θάλαµος.  
135 Η ύπαρξη του ιερού βόθρου έχει συνδεθεί µε τον χθόνιο χαρακτήρα του Ασκληπιού και τη γιορτή 
Ηρώα. Βλ σχετικά Travlos 1971, 127. 
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τους ασθενείς. Στα δυτικά του ιερού υπήρχε µία ιωνική στοά136, το καταγώγιον 

(πίν.27.1),  στα τέσσερα δωµάτια της οποίας ήταν τοποθετηµένα  από έντεκα 

ανάκλιντρα. Εδώ θα σιτίζονταν οι επισκέπτες του ιερού. Στα ρωµαϊκά χρόνια 

προστέθηκε  µία στοά137 παράλληλη µε τον νότιο τοίχο του περιβόλου, καθώς και 

ένα πρόπυλο138 (πίν.23.2). Το 267 µ.Χ., όταν οι Έρουλοι εισέβαλαν στην Αθήνα, το 

Ασκληπιείο υπέστη σοβαρές ζηµιές. Τον 4ο αι. µ.Χ., επί αυτοκράτορα Ιουλιανού, το 

ιερό ανακατασκευάστηκε139, ενώ στα τέλη του 5ου αι. µ.Χ. ισοπεδώθηκε για να 

κατασκευαστεί η βασιλική των Αγίων Αναργύρων. 

Από το Ασκληπείο των Αθηνών σώζονται πολλά αναθηµατικά ανάγλυφα και 

επιγραφές140 (πίν.27.1-29). Όπως αναφέρεται και στην στήλη του Τηλέµαχου η 

λατρεία του Ασκληπιού στην Αττική αµέσως συνδέθηκε µε αυτή της ∆ήµητρας141. Ο 

Φιλόστρατος142 αναφέρει ότι  ο Ασκληπιός έφθασε στην Αθήνα αργά για να µυηθεί 

στα Ελευσίνια Μυστήρια και για τον λόγο αυτό επαναλήφθηκαν οι προκαταρκτικές 

τελετές µύησης. Η ηµεροµηνία άφιξης του θεού, τη δεύτερη ηµέρα των Ελευσινίων, 

την 18η του Βοηδροµιώνος, υπήρξε αφορµή για την καθιέρωση της ετήσιας γιορτής 

του, τα Επιδαύρια143.  

Από µία  σειρά επιγραφών που βρέθηκαν στο αθηναϊκό Ασκληπιείο 

πληροφορούµαστε ότι στα Επιδαύρια γινόταν ποµπή144, κατά την οποία περιφερόταν  

µία κλίνη, την οποία έστρωναν µε υφάσµατα. Το πιθανότερο είναι στη κλίνη να 

τοποθετούσαν το λατρευτικό άγαλµα του Ασκληπιού. Λόγος όµως για ποµπή γίνεται 

και σε µία επιγραφή145, που βρέθηκε στο  Ασκληπιείο του Πειραιά. Αφού λοιπόν 

γίνεται λόγος για ποµπή σε επιγραφές που βρέθηκαν και στα δύο ιερά είναι πιθανό 

να πρόκειται για την ίδια ποµπή. Η ποµπή πιθανώς αναπαριστούσε την «άνοδο» του 

Ασκληπιού από τον Πειραιά στην Αθήνα, όπως αναφέρεται στην στήλη του 

                                                 
136 Οι διαστάσεις της είναι 27,7Χ 13,4 µ. Η στοά χρονολογείται στο τελευταίο τέταρτο του 5ου αι. π.Χ. 
και δεν ανήκει στον κεντρικό πυρήνα του ιερού, καθώς αποτελεί βοηθητικό κτίσµα. Πιθανότατα τα 
τέσσερα δωµάτια υπήρχαν πριν την ίδρυση του Ασκληπιείου και εντάχθηκαν σε αυτό για να καλύψουν 
λειτουργικές ανάγκες. Τότε µάλλον προστέθηκε και η ιωνική στοά εµπρός από αυτά.  
137 Παπαχατζής 2002, τόµ.1, 304.   
138 Το πρόπυλο αυτό αντικατέστησε ένα παλαιότερο, από το οποίo σήµερα δεν υπάρχουν ίχνη. Βλ. 
σχετικά Travlos 1971,127-128. 
139 Travlos 1971,128. 
140 Για τις επιγραφές βλ. Aleshire, 1991. 
141  Για τη σχέση του Ασκληπιού µε τη λατρεία της ∆ήµητρας βλ. von Eickstedt 2001, 15-19 και Parke 
2000, 88-89. 
142 Βίος Απολλ. 4, 18.1. 
143 Parke 2000, 87-88.  
144 IG II/III2 974 -976.  Το ψήφισµα της επιγραφής IG II/III2 974 µάλλον είχε στηθεί στο αθηναϊκό 
Ασκληπιείο, µολονότι η συνέλευση του δήµου έγινε στον Πειραιά. Βλ. σχετικά Eickstedt 2001, 27. 
145 IG II/ΙΙΙ2 47 
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Τηλέµαχου: «ανελθών Ζεόθεν».  Η ποµπή λοιπόν κατά  τα Επιδαύρια θα   ξεκινούσε 

από το ιερό του Πειραιά και θα κατέληγε στο Ασκληπιείο της Αθήνας. Υπέρ της 

άποψης αυτής συνηγορεί το γεγονός ότι στην παραπάνω αναφερθείσα επιγραφή, που 

βρέθηκε στο πειραϊκό ιερό, αναφέρεται πως η πρόθυση πρέπει να γίνεται από τον 

ιερέα146 του πειραϊκού Ασκληπιείου, η θυσία όµως υπέρ του Αθηναϊκού δήµου, ενώ 

το κρέας της θυσίας θα  µοιραζόταν  στους ιεροποιούς147, τους εννέα άρχοντες, τους 

συµµετέχοντες στη ποµπή και στους Αθηναίους. Βλέπουµε δηλαδή ότι, σύµφωνα µε 

την επιγραφή,  στο ιερό του Πειραιά δεν γινόταν µία εορτή τοπικής εµβέλειας. 

Αντίθετα σε αυτή έπαιρναν µέρος επίσηµοι αξιωµατούχοι του αθηναϊκού κράτους 

και ο δήµος. Το γεγονός αυτό έµµεσα αποδεικνύει πως τα δύο ιερά του Ασκληπιού 

µία φορά τον χρόνο συνδέονταν µέσω της ποµπής, που αναπαριστούσε συµβολικά 

την έλευση του θεού στην Αττική.  

Προς τιµή του Ασκληπιού γιορτάζονταν και τα Ασκληπιεία, τα οποία όµως 

συνδέθηκαν και µε τη λατρεία του ∆ιονύσου148. Για τις θυσίες γνωρίζουµε αρκετά, 

κυρίως από τις επιγραφές και τα ανάγλυφα που βρέθηκαν στα δύο Ασκληπιεία. Η 

θυσία ταύρων θα γινόταν κατά τις µεγάλες γιορτές του Ασκληπιού. Γλυκίσµατα και 

πίτες προσφέρονταν ως πρόθυση, ενώ πετεινοί, χοίροι κ.α. θα θυσιάζονταν σε άλλες 

περιστάσεις, µετά από την ίαση κάποιας ασθένειας. Πριν την εγκοίµηση επίσης 

γινόταν θυσία και ο ασθενής έπρεπε να κοιµηθεί στην δορά του θυσιασθέντος ζώου.   

Ασφαλώς οι λόγοι που επέβαλλαν την µεταφορά της λατρείας του Ασκληπιού 

στην Αττική συνδέονται κατά ένα µέρος µε το λοιµό που ξέσπασε κατά τη διάρκεια 

του Πελοποννησιακού πολέµου149. Τελευταία όµως η µεγάλη σηµασία που 

αποδίδεται στον λοιµό έχει αµφισβητηθεί150. Το ότι η µεταφορά του ιερού δεν έγινε 

απευθείας από την Επίδαυρο πιθανότατα θα έχει να κάνει µε την αποτυχηµένη 

                                                 
146 Στην Αθήνα εκλέγονταν κάθε χρόνο δύο ιερείς του Ασκληπιού, ένας για το πειραϊκό και ένας για το 
αθηναϊκό ιερό. Βλ. σχετικά Garland 1984, 89. 
147 Οι ιεροποιοί,  σύµφωνα µε τον Αριστοτέλη (Αθ. Πολ. 54,6-7), συγκροτούσαν δύο συναρχίες από 
δέκα άτοµα η κάθε µία. Ήταν κληρωτοί θρησκευτικοί άρχοντες, που ήταν επιφορτισµένοι µε τη τέλεση 
θυσιών, τελετών κτλ 
148 Parke 2000, 88 και 233.  
149Αρχικά ο λοιµός ξέσπασε το 430 και διήρκεσε µέχρι το καλοκαίρι του 428 π.Χ., ενώ 
ξαναεµφανίστηκε τον χειµώνα  427 και διήρκεσε µέχρι τον χειµώνα του 426 π.Χ. Βλ. και Camp 2009, 
164-165.  
150 Τους λόγους για τους οποίους εισήχθη η λατρεία του Ασκληπιού στην Αθήνα εξετάζει η Wickkiser 
(2009, 55-65), αµφισβητώντας την µεγάλη σηµασία που αποδίδεται στον λοιµό. Υποθέτει πως λόγοι 
πολιτικοί  και στρατιωτικοί, που είχαν να κάνουν και µε εδαφικές διεκδικήσεις, έπαιξαν µεγαλύτερο 
ρόλο. 
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προσπάθεια κατάληψης της πόλης από τους Αθηναίους, το 430 π.Χ.151  Η εισαγωγή 

της κύριας λατρείας µιας πόλης που απέτυχε ο αθηναϊκός  δήµος να υποτάξει λίγα 

χρόνια πριν θα ανακαλούσε εν µέσω του Πελοποννησιακού πολέµου άσχηµες 

µνήµες και από πολιτικής άποψης  δεν θα ήταν ορθή κίνηση. Για το λόγο αυτό 

πιθανότατα ιδρύθηκε το πειραϊκό ιερό πρώτα, ούτως ώστε η εισαγωγή της λατρείας 

στο άστυ να εµφανίζεται ότι προέρχεται από εκεί. Άλλωστε στην στήλη του 

Τηλέµαχου αναφέρεται ότι η λατρεία του θεού ήρθε στο άστυ «Ζεόθεν», όπου και το 

Πειραϊκό ιερό. Ίσως µάλιστα και το γεγονός ότι ένας ιδιώτης, ο Τηλέµαχος, 

εµφανίζεται να ίδρυσε το ιερό αποδεικνύει ότι το αθηναϊκό κράτος δεν επιθυµούσε 

να φαίνεται ότι η λατρεία εισήχθη στην Αθήνα από µία  εχθρική πόλη κατόπιν 

κρατικής πρωτοβουλίας.  Σύµφωνα όµως µε τον Parke152 η ένταξη των εορτών προς 

τιµή Ασκληπιού στο αθηναϊκό εορτολόγιο ακριβώς αυτό αποδεικνύει, ότι δηλαδή η 

εισαγωγή της λατρείας του Ασκληπιού έγινε ύστερα από κρατικό σχεδιασµό. Το 

γεγονός  αυτό δεν συνιστά αντίφαση, µαρτυρεί όµως τα πλαίσια στα οποία µπορούσε 

να κινείται η κρατική προπαγάνδα.  

Κλείνοντας µπορούµε να καταλήξουµε σε ορισµένα συµπεράσµατα.  Και στα 

δύο Ασκληπιεία η λατρεία συνδεόταν µε τη ∆ήµητρα, την Υγεία και άλλες 

δευτερεύουσες θεότητες153. Η σύνδεση µε τη λατρεία της ∆ήµητρας, µία άλλη 

επείσακτη λατρεία, πιθανότατα συµβόλιζε την αποδοχή της λατρείας του Ασκληπιού 

από τους Αθηναίους. Η ποµπή, που αναφέρεται σε επιγραφές οι οποίες έχουν 

εντοπιστεί τόσο στο πειραϊκό, όσο και  στο αθηναϊκό Ασκληπιείο,  πιθανότατα  

συνέδεε τα δύο ιερά µία φορά το χρόνο, κατά την εορτή των Επιδαυρίων. Λογικά η 

ποµπή θα ξεκινούσε από τον Πειραιά και θα µετέφερε το λατρευτικό άγαλµα του 

θεού, πιθανότατα σε κλίνη επάνω σε άρµα,  ανάλογο µε αυτό που αναφέρεται στη 

στήλη του Τηλέµαχου. Η ποµπή θα κατέληγε στο Ασκληπιείο της Αθήνας. Το κάθε 

ιερό ήταν ανεξάρτητο και φαίνεται ότι είχε δικό του ιερέα. Και τα δύο όµως 

µοιράζονταν ένα ακόµη κοινό στοιχείο. Εκτός από τη λατρεία της ∆ήµητρας 

φαίνεται ότι συνδέθηκαν στενά  και µε τη λατρεία του ∆ιονύσου, κάτι που 

καθιερώθηκε µε τη εορτή των Ασκληπιείων. ∆εν πρέπει λοιπόν να είναι τυχαίο το 

γεγονός ότι και  τα δύο ιερά χτίστηκαν κοντά σε θέατρα.  Λόγω της φύσης της 

                                                 
151 Βλ. σχετικά Ι.Ε.Ε., τόµ.Γ1, σελ. 194. Για την οικειοποίηση των θεών του εχθρού από την  Αθήνα, 
όπως του Ασκληπιού και της Ελένης  βλ.  Λεβέντη 2014, 175-177.  
152 Parke 2000, 88. 
153 Για τη συλλατρεία του Ασκληπιού µε την Υγεία, την Ηπιόνη και άλλες θεότητες βλ. Leventi 2003, 
46-54 και 72-75, όπου και η σχετική βιβλιογραφία.  
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λατρείας η στοά ήταν  το κυρίαρχο κτήριο στο ιερό κάτω από την Ακρόπολη και 

πιθανότατα και στο Ασκληπιείο του Πειραιά.  Και τα δύο Ασκληπιεία τέλος  είχαν 

ιδρυθεί έξω από µία οχυρωµένη ακρόπολη.  

 

 

1γ. Ιερό του ∆ιονύσου Ελευθερέως στη  νότια κλιτύ της Ακρόπολης 

(Πίνακας 30-36, Χάρτης 1-2αρ.3,3) 

Ο Παυσανίας δεν θα µπορούσε να είναι περισσότερο σαφής όταν περιέγραψε 

την εισαγωγή της λατρείας του ∆ιονύσου ως αποτέλεσµα της  πολιτικής ένωσης των 

Ελευθερών154 (πίν.30.1) µε την Αθήνα. Ο περιηγητής  αναφέρει:  «προσεχώρησαν δὲ 

Ἐλευθερεῖς οὐ πολέµῳ βιασθέντες, ἀλλὰ πολιτείας τε ἐπιθυµήσαντες παρὰ Ἀθηναίων 

καὶ κατ' ἔχθος τὸ Θηβαίων. ἐν τούτῳ τῷ πεδίῳ ναός ἐστι ∆ιονύσου, καὶ τὸ ξόανον 

ἐντεῦθεν Ἀθηναίοις ἐκοµίσθη τὸ ἀρχαῖον· τὸ δὲ ἐν Ἐλευθεραῖς  <τὸ> ἐφ' ἡµῶν ἐς 

µίµησιν ἐκείνου πεποίηται»155. Αλλού156 µας πληροφορεί ότι την λατρεία εισήγαγε, 

ύστερα από χρησµό του µαντείου των ∆ελφών, ο Πήγασος από τις Ελευθερές. Μαζί 

του πήρε το αρχαίο ξόανο από τη βοιωτική πόλη, που στεγάστηκε σε έναν ναό στη 

νότια πλαγιά της Ακρόπολης. Στις Ελευθερές157 οι Αθηναίοι άφησαν ένα πιστό 

αντίγραφο του αρχαίου αγάλµατος, για να συνεχιστεί η λατρεία. Από άλλες πηγές 

µαθαίνουµε ότι  στις Ελευθερές ο ∆ιόνυσος λατρευόταν ως µελαναιγίς158. Σύµφωνα 

µε τον µύθο159 κατά την µάχη ανάµεσα στον Αθηναίο Μέλανθο και τον βασιλιά της 

Βοιωτίας Ξάνθο εµφανίστηκε ξαφνικά ο ∆ιόνυσος φορώντας µαύρο τοµάρι 

κατσικιού. Το αποτέλεσµα της εµφάνισης του θεού ήταν να αιφνιδιαστεί ο Ξάνθος 

και να ηττηθεί στην µάχη. Επειδή ο Μέλανθος µεταχειρίστηκε απάτη για να νικήσει 

τον αντίπαλό του, καθώς κραύγασε όταν εµφανίστηκε ο ∆ιόνυσος, αποσπώντας έτσι 

την προσοχή του Ξάνθου, η λατρεία του ∆ιονύσου Μελαναιγίδος συνδέθηκε µε τα 

Απατούρια, που παρετυµολογικά συνδέθηκαν µε τη λέξη απάτη. Ο παραπάνω µύθος 

αποτελεί έµµεση µαρτυρία των πολεµικών  διενέξεων ανάµεσα στους Αθηναίους και 

                                                 
154 Για τις Ελευθερές βλ. Travlos 1988, 170-171, όπου και η σχετική βιβλιογραφία. Βλ. και McKesson 
Camp 1991, 193-202 για τη γεωγραφική θέση της αρχαίας πόλης.  
155  Παυσ.Ι 38,8. 
156  Παυσ. Ι 2,5. 
157 Για την ανασκαφή του φρουρίου των Ελευθερών, που χρονολογείται τον 4ο αι. π.Χ. βλ. Στίκας 
1938.  
158 Βλ. Paleothodoros 2012, 56, όπου και η σχετική βιβλιογραφία. Το επίθετο µελαναιγίς σηµαίνει 
αυτόν που φέρει µαύρο τοµάρι κατσικιού.   
159 Για τις διάφορες παραλλαγές του µύθου βλ. Halliday 1926, 179-181. 
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τους Βοιωτούς για την κατοχή των Ελευθερών, ενώ µία αθηναϊκή νίκη πιθανότατα 

αποτέλεσε και την αφορµή για την εισαγωγή της λατρείας στην Αττική160.   

∆υστυχώς  ελάχιστα είναι τα στοιχεία που µπορούν να συνδεθούν µε τη 

λατρεία του θεού στις Ελευθερές. Τα θεµέλια ενός κτίσµατος διαστάσεων 16,55 Χ 

8,76 µ.  ταυτίστηκαν παλαιότερα161 µε τον ναό του ∆ιονύσου (πίν.30.2). Επειδή 

όµως ο ναός αυτός  χρονολογείται τον 4ο αι. π.Χ. είναι εξαιρετικά απίθανο να ανήκει 

στον αρχαίο ναό του θεού, που στέγαζε το ξόανο το οποίο µεταφέρθηκε στην Αθήνα.  

Μόνο στην περίπτωση που σε µελλοντικές ανασκαφές αποδειχθεί η ύπαρξη 

παλαιότερης φάσης162 του ναού υπάρχει η πιθανότητα να συνδεθεί µε τη λατρεία του 

∆ιονύσου. Πάντως ιερό του ∆ιονύσου στη περιοχή υπήρχε µέχρι τα χρόνια του 

Παυσανία, αν και η σηµασία του φαίνεται πως  υποβαθµίστηκε σχεδόν αµέσως µετά 

την ίδρυση του  αντίστοιχου ιερού στην Αθήνα 

Για το ιερό του ∆ιονύσου Ελευθερέως στην Αθήνα163 (πίν.30.3,32), που 

ιδρύθηκε στην νότια πλαγιά της Ακρόπολης,  ο Παυσανίας  αναφέρει:  «δύο δέ εἰσιν 

ἐντὸς τοῦ περιβόλου ναοὶ καὶ ∆ιόνυσοι, ὅ τε Ἐλευθερεὺς καὶ ὃν <Ἀλκαµένης> 

ἐποίησεν ἐλέφαντος καὶ χρυσοῦ. γραφαὶ δὲ αὐτόθι ∆ιόνυσός ἐστιν ἀνάγων Ἥφαιστον 

ἐς οὐρανόν·…ἔστι δὲ πλησίον τοῦ τε ἱεροῦ τοῦ ∆ιονύσου καὶ τοῦ θεάτρου 

κατασκεύασµα, ποιηθῆναι δὲ τῆς σκηνῆς αὐτὸ ἐς µίµησιν τῆς Ξέρξου λέγεται»164. Ο 

περίβολος, που αναφέρει ο περιηγητής, θα χτίστηκε κατά το β΄ ήµισυ του 6ου αι. π.Χ. 

για να οριοθετήσει το αρχαϊκό ιερό, ενώ σε αυτή τη φάση κτίστηκε και ο 

αρχαιότερος ναός (πίν.31) για να στεγάσει το ξόανο του ∆ιονύσου. Από αυτόν τον 

ναό, που ήταν δωρικού ρυθµού, δίστυλος εν παραστάσι, µε διαστάσεις 13,50 Χ 8,00 

µ., σώζονται σήµερα ελάχιστα υπολείµµατα. Στην ίδια εποχή ανήκει και µία  

υποτυπωδώς διαµορφωµένη ορχήστρα165, στη θέση  που καταλαµβάνει σήµερα το 

διονυσιακό θέατρο. Εδώ συγκεντρωνόταν οι Αθηναίοι για να παρακολουθήσουν τα 

δρώµενα που σχετίζονταν µε την λατρεία του ∆ιονύσου. Στα µέσα του 5ου αι. π.Χ. 

χτίστηκε ένα  θέατρο, µε λίθινα και ξύλινα εδώλια166
(πίν.30.2 & 31.1), ενώ ο 

                                                 
160 Βλ. σχετικά de Polignac 1995, 56-57 και Nilsson, M.P. 1998, 36.  
161 Στίκας 1939, 45-48, εικ.1-2 και Παπαχατζής 2002, τόµ.1, σελ.483. 
162 Βλ. σχετικά Στίκας 1939, 48. 
163Για το ιερό του ∆ιονύσου και το θέατρο βλ. Travlos 1971, 537-539, όπου και η σχετική 
βιβλιογραφία. Βλ. επίσης Παπαθανασόπουλος 1993, 40-88 και Camp 2009, 164. 
164 Παυσ. Ι 23.4. 
165 Γενικά για το ∆ιονυσιακό θέατρο βλ. Moretti 2007, 102-104.  Για τις πρώιµες φάσεις του 
∆ιονυσιακού θεάτρου βλ. Papastamati-von Moock  2015, 39-81.  
166 Για το διονυσιακό θέατρο κατά τον 5ο αι. π.Χ. βλ. Moretti 1999-2000, 377-398 και Csapo2007, 116-
121.  
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νεότερος ναός (πίν.33), που στέγαζε το χρυσελεφάντινο άγαλµα που φιλοτέχνησε ο 

Αλκαµένης, χτίστηκε πιθανότατα στις αρχές του 4ου αι. π.Χ167, λίγα µέτρα νοτιότερα 

από τον αρχαϊκό. Ο νέος ναός ήταν δωρικός, πρόστυλος τετράστυλος168, µε 

διαστάσεις 22 Χ 10,50 µ. Στα ανατολικά του µία ορθογώνια κατασκευή διαστάσεων 

11,5 Χ 3,3 µ. ερµηνεύθηκε ως βωµός. Την εποχή του Λυκούργου, γύρω στο           

330 π.Χ., χτίστηκε στη θέση του θεάτρου του 5ου αι. π.Χ. ένα νέο, µνηµειακής 

µορφής θέατρο169. Ανάµεσα στο θέατρο και το ιερό  κατασκευάστηκε µία ανοιχτή 

προς το ιερό δωρική στοά170, ενώ λίγο αργότερα ένας περίβολος οριοθέτησε τον 

χώρο του ιερού, διαχωρίζοντάς το ταυτόχρονα από το θέατρο (πίν.32).  

 Οι γιορτές  στην Αθήνα που ήταν συνδεδεµένες µε τη λατρεία του 

∆ιονύσου171 ήταν τα εν Αγροίς ∆ιονύσια, τα Ανθεστήρια, τα Λήναια και τα Μεγάλα ή 

εν Άστει ∆ιονύσια. Τα εν αγροίς ∆ιονύσια172 γιορτάζονταν τον ∆εκέµβριο, κατά τον 

αττικό µήνα Ποσειδεώνα, και ήταν περισσότερο µία εορτή µε λαϊκό χαρακτήρα, που 

περιελάµβανε ποµπή, φαλλοφορία και τραγούδια µε βωµολοχικό περιεχόµενο. Τα 

Ανθεστήρια173 εορτάζονταν τον οµώνυµο αττικό µήνα, στις αρχές Μαρτίου, έχοντας 

ως επίκεντρο το πιθανότατα αρχαιότερο ιερό του θεού στην Αθήνα, το ιερό του 

∆ιονύσου εν Λίµναις. Σε ένα άλλο ιερό του ∆ιονύσου174, το «Λήναιον»,  εορταζόταν 

στις αρχές του Φλεβάρη, κατά τον αττικό µήνα Γαµηλιώνα, τα Λήναια175, όπου 

πραγµατοποιούνταν δραµατικοί αγώνες πριν χτιστεί το ∆ιονυσιακό θέατρο. Τέλος, τα 

Μεγάλα ή εν Άστει ∆ιονύσια176, εορτάζονταν στο ιερό του ∆ιονύσου Ελευθερέως, 

τον µήνα Ελαφηβολιώνα, στις αρχές του Απριλίου. ∆ιαρκούσαν συνολικά έξι ηµέρες, 

κατά τις οποίες στο ∆ιονυσιακό θέατρο παρουσιάζονταν τραγωδίες, σατυρικά 

δράµατα και κωµωδίες.  

                                                 
167 Συνήθως ο ναός  αυτός συνδέεται µε τον Νικία, αλλά το πιθανότερο είναι ότι κτίστηκε τον 4ο αι. 
π.Χ. Αν αυτό αληθεύει, τότε το άγαλµα του Αλκαµένη µεταφέρθηκε εδώ σε µεταγενέστερο χρόνο. Βλ. 
σχετικά  Παπαχατζής 2002, τόµ. 1, σελ.  297, υπσµ 1. 
168 Το τετρακιόνιο προστώο πρέπει να είναι προσθήκη των ρωµαϊκών χρόνων. Βλ. σχετικά 
Παπαθανασόπουλος 1993, 44.  
169 Για το ∆ιονυσιακό θέατρο κατά τον 4ο αι. π.Χ. βλ.  Papastamati-von Moock 2014, 15-76. Βλ. επίσης 
Παπαθανασόπουλος 1993, 48-80.  
170 Η στοά είχε διαστάσεις 63 Χ 9,5 µ. Σύµφωνα µε τον Τραυλό (Travlos 1971, 537) η στοά ήταν 
διώροφη και εξυπηρετούσε ανάγκες του ιερού.  
171 Βλ. σχετικά Παπαθανασόπουλος 1993, 25-32. 
172 Parke 2000, 162-166. 
173 Parke 2000, 172-192. 
174 Για τα ιερά του ∆ιονύσου στην Αττική βλ. Παπαχατζής 2002, τόµ.1, σελ 293, υπσµ.2. 
175 Parke 2000, 167-171. 
176 Βλ. Parke 2000, 200-232 & Goldhill 1987, 58-76. 
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Το τελετουργικό τυπικό της εορτής των Μεγάλων ∆ιονυσίων διατηρούσε την 

ανάµνηση της µεταφοράς της λατρείας από τις Ελευθερές177. Όµως η ποµπή που 

σχηµατιζόταν δεν έφθανε στις Ελευθερές.  Λίγες ηµέρες πριν τα ∆ιονύσια, την 8η 

ηµέρα του Ελαφηβολιώνος,  το ξόανο του θεού µεταφερόταν σε ένα µικρό ναό 

(πίν.36), στον δρόµο προς την Ακαδήµεια, για τον οποίο ο Παυσανίας  λέει: «καὶ 

ναὸς οὐ µέγας ἐστίν, ἐς ὃν τοῦ ∆ιονύσου τοῦ Ἐλευθερέως τὸ ἄγαλµα ἀνὰ πᾶν ἔτος 

κοµίζουσιν ἐν τεταγµέναις ἡµέραις»178. Ξέρουµε  από άλλη αναφορά του Παυσανία179 

ότι ο ναός αυτός, που βρισκόταν κοντά στο κτήµα του Πουλυτίωνα180, φιλοξενούσε 

και ένα πήλινο άγαλµα του Πήγασου, του πρώτου ιερέα του ∆ιονύσου Ελευθερέως 

στην Αθήνα. Αυτός λοιπόν ο ναός υποκαθιστούσε συµβολικά τον αρχικό ναό στις 

Ελευθερές. Άλλωστε ο ναός βρισκόταν έξω από τα τείχη της πόλης, στο δρόµο προς 

τη Βοιωτία181. ∆εν γνωρίζουµε την µορφή του, ούτε υπάρχει κάποια σχετική αναφορά  

στις αρχαίες πηγές  και εποµένως δεν ξέρουµε αν µιµούνταν το ναό των Ελευθερών.  

Το ξόανο του ∆ιονύσου επέστρεφε µε ποµπή στο ιερό κάτω από την Ακρόπολη 

µερικές ηµέρες αργότερα. Η ποµπή αυτή όµως δεν ήταν η κύρια ποµπή182, που 

γινόταν δύο ηµέρες αργότερα και κατά την οποία οδηγούσαν τα προς θυσία ζώα στο 

ιερό.    

Κλείνοντας την αναφορά µας στο αστικό ιερό του ∆ιονύσου Ελευθερέως 

µπορούµε να σηµειώσουµε  τα παρακάτω. Η πολιτική ένωση των Ελευθερών µε την 

Αθήνα πρέπει να έγινε την εποχή του Πεισιστράτου ή των γιών του183, ύστερα από 

πρωτοβουλία των Ελευθερέων. Ίσως η λατρεία να είχε εισαχθεί λίγο νωρίτερα, µετά 

από µία στρατιωτική νίκη επί των Βοιωτών. Καθώς όµως οι Ελευθερές δεν 

αποτέλεσαν ποτέ αττικό δήµο184 η ένωση θα ήταν χαλαρή και η βοιωτική πόλη 

πιθανότατα έπαιζε για την Αθήνα τον ρόλο ενός προκεχωρηµένου φυλακίου. Ως 

επισφράγιση της πολιτικής συµφωνίας ανάµεσα στις δύο πόλεις θα υιοθετήθηκε  εκ 

                                                 
177 Παπαθανασόπουλος 1993, 28. 
178 Παυσ. Ι 29.2. 
179 Παυσ. Ι 2.5. 
180 Βλ. σχετικά Παπαχατζής 2002, τόµ.1, σελ.160, εικ.79.  
181 Parke 2000, 203. 
182 Βλ. σχετικά Parke 2000, 203-206. 
183 Παπαχατζής 2002, τόµ.1, σ. Βλ. επίσης Travlos 1971, 537. Υπάρχει και η άποψη ότι η ένωση έγινε 
αργότερα, µετά το 507/6 π.Χ., από την νεοσύστατη αθηναϊκή ∆ηµοκρατία. Βλ. σχετικά Paleothodoros 
2012, 51-57.  
184 Βλ. Camp 2009, 397-398 και Chadler 1926, 9-10. Για τον έλεγχο που ασκούσαν στην περιοχή η 
Αθηναίοι και οι Θηβαίοι βλ. McKesson Camp 1991,199-201. 
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µέρους των Αθηναίων η επισηµότερη θεότητα των Ελευθερών185. Σε αντίθεση όµως 

µε τη λατρεία της βραυρωνίας Αρτέµιδος αυτή του ∆ιονύσου δεν διατήρησε κάποιου 

είδους σχέση µε τον τόπο της αρχικής λατρείας. Μόνο η ανάµνηση της µεταφοράς  

της από την βοιωτική πόλη φαίνεται ότι επιβίωσε.   Αν και στις Ελευθερές 

διατηρούνταν ακόµη στα χρόνια του Παυσανία ο ναός του ∆ιονύσου, δεν 

µαρτυρείται η ύπαρξη κάποιας ποµπής, που να συνδέει τον παλιό τόπο λατρείας µε 

τον νέο186. Σε ανάµνηση όµως της µεταφοράς της λατρείας κατά την πρώτη ηµέρα 

των Μεγάλων ∆ιονυσίων µεταφερόταν το ξόανο του ∆ιονύσου στο µικρό ναό κοντά 

στην Ακαδήµεια. Το γεγονός ότι η ποµπή δεν ξεκινούσε από τις Ελευθερές δείχνει 

πως το κέντρο της λατρείας του ∆ιονύσου µετατοπίστηκε στο αστικό ιερό. Άλλωστε 

η µεταφορά όχι µόνο της λατρείας, αλλά και του ιερέα και του ξοάνου του θεού, 

δείχνει την πρόθεση των ιδρυτών του αθηναϊκού ιερού να επισκιαστεί το επαρχιακό 

ιερό. Η λατρεία του ∆ιονύσου στις Ελευθερές εξακολούθησε να υπάρχει, χωρίς όµως 

να κατέχει κάποια ιδιαίτερη θέση στη θρησκευτική ζωή των Αθηναίων.  

 

 

 

1δ. Το Ελευσίνιο  στην Αγορά των Αθηνών 

(Πίνακας 37-48., Χάρτης 1-2αρ.4,3) 

Από πολύ νωρίς η λατρεία της ∆ήµητρας απέκτησε ένα ιερό µέσα στην πόλη 

της Αθήνας. Ο Παυσανίας ανέφερε την ακριβή του θέση, κοντά στην Εννεάκρουνο.  

Αναφέρει σχετικά:  «ναοὶ δὲ ὑπὲρ τὴν κρήνην ὁ µὲν ∆ήµητρος πεποίηται καὶ Κόρης, ἐν 

δὲ τῷ Τριπτολέµου κείµενόν ἐστιν ἄγαλµα»187.  Άλλες αρχαίες πηγές188 αναφέρουν ότι  

το Ελευσίνιο βρισκόταν στην Αγορά της Αθήνας. Το ιερό  ιδρύθηκε πιθανότατα τον 

πρώιµο 6ο αι. π.Χ., έχει όµως υποτεθεί ότι η εισαγωγή της λατρείας από την 

                                                 
185 Ο Shapiro (1989,85-87) υποστηρίζει ότι η λατρεία του Ελευθερέως ∆ιονύσου στην Αθήνα 
προϋπήρχε του Πεισίστρατου.  
186 Μολονότι αναφέρεται από τον Bukert 1993, 225 ότι «..στα Μεγάλα ∆ιονύσια το άγαλµα του 
∆ιονύσου µεταφέρεται από τις Ελευθερές στην Αθήνα» δεν κατάφερα να εντοπίσω κάποια αναφορά 
στις αρχαίες πηγές που να το αποδεικνύει. Άλλωστε η µεταφορά ενός αγάλµατος που δεν ήταν το 
αρχαιότερο, αλλά απλά ένα αντίγραφο, δεν εξυπηρετεί καµία  λατρευτική πρακτική, ούτε κάποια 
πολιτική σκοπιµότητα.  
187 Παυσ. Ι 14,1. 
188 Ιδιαίτερα σηµαντική πηγή είναι ο  Ανδοκίδης (Περί Μυστηρίων), που κατηγορήθηκε για ανάµειξη 
στην υπόθεση των Ερµοκοπιδών και ο Λυσίας (Κατ’ Ανδοκίδου Ασεβείας). Αναφορές στο ιερό 
γίνονται και από άλλους, όπως ο ∆ηµοσθένης, ο Ξενοφών, ο Θουκυδίδης κ.α.  
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Ελευσίνα  είχε γίνει πολύ παλαιότερα189, ήδη από τον 12ο αι. π.Χ. Η ίδρυση του 

Ελευσινίου  επισηµοποίησε την σχέση ανάµεσα στην πόλη των Αθηνών και το ήδη 

φηµισµένο ιερό της Ελευσίνας και  κατοχύρωσε την ελευσινιακή λατρεία ως 

κρατική. Σε αυτό το πλαίσιο η ύπαρξη του Ελευσινίου στο κέντρο της αρχαίας πόλης  

λειτουργούσε και ως υπόµνηση της πολιτικής ένωσης Ελευσίνας και Αθήνας. Το 

ιερό βρίσκεται παραπλεύρως της  Παναθηναϊκής οδού και  έχει ανασκαφεί 

τµηµατικά. Λειτουργούσε ως αυτόνοµο ιερό, αλλά η κύρια λειτουργία του συνδέεται 

µε τη ποµπή και τις τελετές των Ελευσίνιων Μυστηρίων, που κορυφώνονταν στην 

Ελευσίνα.   

Η λατρεία της ∆ήµητρας και της Περσεφόνης πρωτοεµφανίστηκε στην 

Ελευσίνα  ήδη από τα Μυκηναϊκά χρόνια190. Σύµφωνα µε τον µύθο191 η ∆ήµητρα 

έφθασε στην περιοχή της Ελευσίνας αναζητώντας την κόρη της Περσεφόνη, που είχε 

απαχθεί από τον Άδη. Ως ανταµοιβή για την καλή υποδοχή και τη φιλοξενία της 

ντόπιας βασιλικής οικογένειας δίδαξε την καλλιέργεια της γης, ενώ ζήτησε και την 

δηµιουργία ενός ναού, όπου εγκαταστάθηκε, µακριά από τους υπόλοιπους θεούς. Τα 

πρώτα σηµάδια κατοίκησης στην Ελευσίνα χρονολογούνται στην πρωτοελλαδική 

εποχή192. Στη νοτιοδυτική πλευρά του Θριάσιου πεδίου, στη νότια πλαγιά του λόφου 

της Ελευσίνας193, σχηµατίστηκε ένας µικρός οικισµός. Τη  µυκηναϊκή εποχή 

αποτελούσε πια   µία πόλη µε ισχυρή οχύρωση. Στις ανασκαφικές έρευνες194 κάτω 

από το χώρο που θα καταλάµβανε αργότερα το  Τελεστήριο αποκαλύφθηκε ένα 

ορθογώνιο οικοδόµηµα µε περίβολο, το Μέγαρο Β195. Το Μέγαρο, σύµφωνα µε 

ορισµένους µελετητές, αποτέλεσε τον πρώτο ναό της ∆ήµητρας196, που πιθανότατα 

                                                 
189 Ο Κουρουνιώτης (Kourouniotis 1936, 14-16) υποστηρίζει ότι η ελευσινιακή λατρεία είχε υιοθετηθεί 
από την Αθήνα ήδη από την εποχή του συνοικισµού του Θησέα, όταν η Ελευσίνα προσαρτήθηκε σε 
αυτήν. Η προσάρτηση όµως δεν ήταν οριστική, καθώς η Ελευσίνα διεκδικούσε την ανεξαρτησία της. 
Το θέµα διευθετήθηκε οριστικά επί Σόλωνα, όταν η Ελευσίνα προσαρτήθηκε στο αθηναϊκό κράτος ως 
δήµος.  
190 Βλ. σχετικά Cosmopoulos 2015, 155-165, Κόκκου – Βυριδή 1999, 23-25 και Mylonas 1947, 135. 
Την εποχή αυτή, γύρω στο   1500 π.Χ., η λατρεία συνδέθηκε µε το λεγόµενο Μέγαρο Β΄, για το οποίο 
βλ. παρακάτω.  
191 Ο µύθος της απαγωγής της Περσεφόνης, της περιπλάνησης της ∆ήµητρας και της ίδρυσης του ιερού 
στην Ελευσίνα  αναφέρεται στον περίφηµο  Οµηρικό Ύµνο στη ∆ήµητρα, ένα κείµενο που 
χρονολογείται στον 7ο αι. π.Χ.  Βλ. σχετικά Clinton 1986, 43-49 και Walton 1952, 105-114.  Για τον 
µύθο βλ. επίσης   Mylonas, 1987, 385-386 και Παπαγγελή 2002, 23-26.  
192 Καντά 1993, 17, Kourouniotis 1936, 11-13 και Mylonas 1961, 29-30. 
193 Γενικά για την τοπογραφία της Ελευσίνας βλ. Travlos 1949, 138-147. 
194 Για τις ανασκαφικές έρευνες βλ. Παπαγγελή 2002, 47-52 και  Mylonas, 1987, 387. 
195 Παπαγγελή 2002, 143 και Κόκκου – Βυριδή 1999, 23-25, όπου και η σχετική βιβλιογραφία.  
196 Ορισµένοι µελετητές (βλ. σχετικά Miles 1998, 21, υπσµ 3) υποστηρίζουν ότι δεν αποδεικνύεται 
ανασκαφικά πως το Μέγαρο Β έχει κάποια σχέση µε τη λατρεία της ∆ήµητρας. Οι ανασκαφείς όµως  
επισήµαναν πως η θέση των αποκαλυφθέντων κτισµάτων στη νότια πλαγιά του λόφου της Ελευσίνας  
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διατήρησε, µε ορισµένες προσθήκες, την ίδια µορφή197 µέχρι τις αρχές του             

6ου αι. π.Χ. Την εποχή αυτή φαίνεται ότι η Ελευσίνα προσαρτήθηκε οριστικά στο 

Αθηναϊκό κράτος, όταν ανέβηκε στην εξουσία ο Σόλωνας198, το 594 π.Χ. Τότε 

φαίνεται ότι κτίστηκε στη θέση του Μεγάρου Β το πρώτο Τελεστήριο199
(πίν.39), ενώ 

πιθανότατα την ίδια περίοδο ιδρύθηκε και το Ελευσίνιο των Αθηνών και 

υιοθετήθηκαν τα Ελευσίνια Μυστήρια ως επίσηµη εορτή του Αθηναϊκού κράτους. 

Τα όρια του  ιερού επεκτάθηκαν εκ νέου, περιλαµβάνοντας  στη βόρεια πλευρά και 

το σπήλαιο του Πλούτωνα (πίν.40,2), όπου κτίστηκε ένας µικρών διαστάσεων 

ναός200.  Το β΄ µισό του 6ου αι. π.Χ.201, επί της τυραννίας του Πεισιστράτου και των 

γιών του,  το ιερό και η πόλη περιβάλλονται από ισχυρά τείχη µε πύργους (πίν.38.1). 

Με διατειχίσµατα εξασφαλίστηκε η αποµόνωση του ιερού από την ακρόπολη και την 

πόλη, ενώ το Τελεστήριο αποκτά µνηµειακή µορφή, καθώς κτίζεται µία µεγάλη 

υπόστυλη αίθουσα, στη νοτιοδυτική πλευρά της οποίας  διατηρήθηκε ο Σολώνειος 

ναός, το ανάκτορο. Στα ανατολικά προστέθηκε στην αίθουσα ένα προστώο. Το 

Πεισιστράτειο Τελεστήριο πιθανότατα καταστράφηκε από τους Πέρσες202 το         

480 π.Χ. και άρχισε να ξανακτίζεται αργότερα, επί Κίµωνα, σε αρκετά µεγαλύτερη 

κλίµακα. Το Κιµώνειο σχέδιο ανοικοδόµησης του ναού και επέκτασης του ιερού 

φαίνεται ότι δεν ολοκληρώθηκε ποτέ203. Μνηµειακή   µορφή απέκτησε  το 

Τελεστήριο την εποχή του Περικλή204, µε αρχιτέκτονα αρχικά τον Ικτίνο και στην 

συνέχεια τον Κόροιβο. Τον 4ο αιώνα,  µετά το 360 π.Χ., στην ανατολική πλευρά του 

Τελεστηρίου προστέθηκε η λεγόµενη Φιλώνειος στοά205, ενώ µέχρι το τέλος της 

                                                                                                                                            
κατά την µυκηναϊκή -και πιθανότατα µέχρι και την γεωµετρική εποχή-  συµπίπτει µε την τοπογραφική 
περιγραφή του ιερού στον Οµηρικό Ύµνο στη ∆ήµητρα. Βλ. για το θέµα Κόκκου – Βυριδή 1999, 24. 
197 Κόκκου – Βυριδή 1999, 25-26. 
198Για τις απόψεις που υποστηρίζουν ότι η πολιτική ένωση της Αθήνας µε την Ελευσίνα 
πραγµατοποιήθηκε σε προγενέστερο χρόνο βλ. Κόκκου – Βυρίδη 1999, 28, υπσµ. 28, καθώς και 
Clinton 1993, 88-90. 
199 ∆ιαδεδοµένη είναι η άποψη (βλ. Κόκκου – Βυρίδη 1999, 28-31) ότι το πρώτο αρχαϊκό Τελεστήριο 
χτίστηκε από τον Σόλωνα, στις αρχές του 6ου αι. π.Χ. Άλλοι ερευνητές όµως κατεβάζουν την 
χρονολογία ίδρυσής του στα µέσα του 6ου αι. π.Χ. Βλ. για το θέµα Miles 1998, 28, υπσµ. 12. Βλ. 
επίσης Παπαγγελή 2002, 143-145. 
200 Παπαγγελή 2002, 120, Κόκκου – Βυρίδη 1999, 29 και Mylonas 1961, 99-100. 
201 Η φάση αυτή του Τελεστηρίου, για την οποία βλ. Κόκκου- Βυρίδη 1999, 31-33,  αποδίδεται 
συνήθως στον Πεισίστρατο. Βλ. όµως και Miles 1998, 27-28, όπου προβάλλεται η άποψη ότι η φάση 
αυτή µπορεί να κατέβει χρονολογικά στα τέλη του 6ου αι. π.Χ.  
202 Βλ. Κόκκου – Βυρίδη 1999, 33-35, και Shear 1982, 128-140, που υποστηρίζει ότι το Τελεστήριο, 
κατεδαφίστηκε πριν την εισβολή των Περσών, εντασσόµενο σε ένα νέο οικοδοµικό πρόγραµµα 
επέκτασης. 
203 Kourouniotis 1936, 20-21 και Κόκκου – Βυρίδη 1999, 33-38. 
204 Παπαγγελή 2002, 132-145 και Mylonas 1961, 117-129. 
205 Mylonas 1961,133-134. 
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ελληνιστικής εποχής έγιναν αρκετές επεµβάσεις206, εντός και εκτός του περιβόλου 

του ιερού. Κατά την ρωµαϊκή εποχή το ιερό εξωραΐστηκε και κοσµήθηκε µε πολλά 

ακόµη οικοδοµήµατα, τα οποία όµως δεν θα µας απασχολήσουν εδώ. Στις 

ανασκαφές του ιερού εντοπίστηκαν πολλά και  σηµαντικά ευρήµατα (πίν.41-43), 

ορισµένα από τα οποία χαρακτηριστικά για την ελευσινιακή λατρεία, όπως κέρνοι, 

ανάγλυφα, αγάλµατα της ∆ήµητρας και Κόρης κ.α.  

Το Ελευσίνιο της Αθήνας, όπως αναφέρθηκε και παραπάνω,  πρέπει να 

ιδρύθηκε όταν συντελέστηκε η πολιτική ένωση της Αθήνας µε την Ελευσίνα, στα 

χρόνια του Σόλωνα. Τότε, ή λίγο αργότερα, η λατρεία των ελευσινιακών θεοτήτων207  

απέκτησε πανελλήνιο χαρακτήρα208 και καθιερώθηκε ως επίσηµη θρησκεία του 

αθηναϊκού κράτους. To Ελευσίνιο ήταν από την αρχή συνδεδεµένο µε την τέλεση 

των Ελευσινίων Μυστηρίων και δεν αποτελεί υπερβολή να πούµε ότι καθιέρωσή 

τους ως αθηναϊκής κρατικής εορτής οδήγησε ουσιαστικά στην ίδρυση του αστικού 

ιερού, πιθανότατα την ίδια εποχή που κτίστηκε το Σολώνειο Τελεστήριο. Είναι 

χαρακτηριστικό για τη σηµασία του αστικού ιερού ότι δύο ηµέρες πριν τα Μυστήρια 

οι Αθηναίοι έφερναν από το ιερό της Ελευσίνας µέσα σε κίστες τα ιερά αντικείµενα 

που χρησιµοποιούνταν στις τελετές µύησης. Εκεί φυλάσσονταν, µέχρι να 

επιστρέψουν πάλι πίσω, κατά την πέµπτη ηµέρα των µυστηρίων, όταν η ποµπή των 

µυστών κατευθυνόταν στην Ελευσίνα209.  

Το ιερό χτίστηκε στην Αγορά, πιθανότατα στη θέση που καταλάµβανε το 

παλαιότερο βουλευτήριο210 της Αθήνας, στην ανατολική πλευρά της Παναθηναϊκής 

οδού. Μέχρι σήµερα211 έχει αποκαλυφθεί το µεγαλύτερο µέρος του ιερού212, εκτός 

από την ανατολική του πλευρά, που βρίσκεται κάτω από τη σύγχρονη πόλη (πίν.44-

45). Η περιοχή όπου βρισκόταν ο χώρος του ιερού διαρθρωνόταν σε τρία βαθµιδωτά 

επίπεδα όλη. Το ανώτερο άνδηρο είχε διαστάσεις 22 Χ 28 µ. και ήδη πριν από τα 
                                                 
206 Για την οικοδοµική δραστηριότητα στο ιερό κατά την ελληνιστική εποχή βλ. Mylonas 1961, 130-
154. 
207 Γενικά για τα ελευσίνια µυστήρια βλ. Mylonas, 1987, 390-396, Mylonas 1961, Mylonas 1947, 130-
146,  Miles 1998, 21-23, Parke 2000, 79-100 και Evans 2002, 239-251. 
208 Mylonas, 1987, 386. 
209 Βλ. σχετικά Parke 2000, 79-81.  
210 Travlos 1971, 198. Ο Ανδοκίδης (Περί των Μυστηρίων, 111) αναφέρει: «Ἐπειδὴ γὰρ ἤλθοµεν 
Ἐλευσινόθεν καὶ ἡ ἔνδειξις ἐγεγένητο, προσῄει ὁ βασιλεὺς περὶ τῶν γεγενηµένων Ἐλευσῖνι κατὰ τὴν 
τελετήν, ὥσπερ ἔθος  ἐστίν, <τοῖς πρυτάνεσιν>, οἱ δὲ [πρυτάνεις] προσάξειν ἔφασαν αὐτὸν πρὸς τὴν 
βουλήν, ἐπαγγεῖλαί τ' ἐκέλευον ἐµοί τε καὶ Κηφισίῳ παρεῖναι εἰς τὸ Ἐλευσίνιον· ἡ γὰρ βουλὴ ἐκεῖ 
καθεδεῖσθαι ἔµελλε κατὰ τὸν Σόλωνος νόµον, ὃς κελεύει τῇ ὑστεραίᾳ τῶν µυστηρίων ἕδραν ποιεῖν ἐν τῷ 
Ἐλευσινίῳ».  
211 Η περιοχή του Ελευσινίου άρχισε να αποτελεί αντικείµενο έρευνας  ήδη από το 1822, ενώ οι 
ανασκαφικές έρευνες ολοκληρώθηκαν το 1960. Βλ. σχετικά Miles 1998, 3-6 
212 Για τα όρια του ιερού βλ. Miles 1998, 1 & 11-12, καθώς και Travlos 1971, 198. 
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µέσα του 6ου αι. π.Χ. είχε ορισθεί µε περίβολο213. Εδώ θα είχε κτιστεί και ο πρώτος 

ναός214, από τον οποίο όµως δεν σώζεται τίποτε.  Το ιερό επεκτάθηκε αργότερα, στα 

τέλη του 6ου αι. π.Χ., προς τα βόρεια, περιλαµβάνοντας το  µεσαίο άνδηρο, όπου 

χτίστηκε ένας ναός, γύρω στο 490 π.Χ.215, µε διαστάσεις216 11.065 Χ 17.813 µ. 

Σήµερα έχει αναγνωριστεί ως ο ναός του Τριπτόλεµου217 (πίν.46) που αναφέρεται 

από τον Παυσανία218. Στα ανατολικά του ναού υπάρχει επίµηκες βάθρο, διαστάσεων 

2 Χ 15 µ., χρονολογούµενο στο β΄ µισό του 5ου αι. π.Χ.219.  Τον 4ο αι. π.Χ. ένα 

πρόπυλο220 κατασκευάστηκε στην είσοδο του ιερού, ενώ µία στοά221 που βρίσκεται  

στη νότια πλευρά του ιερού προστέθηκε τον 2ο αι. µ.Χ. Είναι τέλος σηµαντικό να 

αναφέρουµε ότι στο Ελευσίνιο υπήρχε και ιερό του Πλούτωνα, το οποίο αναφέρεται 

σε αρκετές επιγραφές222, όχι όµως από τον Παυσανία. Κατά τις ανασκαφές του 

Ελευσινίου εντοπίστηκαν αρκετά αναθήµατα, ανάµεσα στα οποία ειδώλια, 

ανάγλυφα, κέρνοι κ.α. (πίν.47-8). Η οµοιότητα των αναθηµάτων µε τα αντίστοιχα 

στο ελευσινιακό ιερό είναι χαρακτηριστική.  

Το Ελευσίνιο της Αθήνας έπαιζε σηµαντικό ρόλο στη θρησκευτική και 

πολιτική ζωή της αρχαίας Αθήνας. Τα ιερά αντικείµενα, στα οποία πιθανώς 

περιλαµβανόταν και µικρά αγαλµατίδια ή ειδώλια της ∆ήµητρας και της Κόρης223, 

µεταφέρονταν εδώ µε ποµπή από την Ελευσίνα,   πριν επιστρέψουν πάλι πίσω. Η 

                                                 
213 Miles 1998, 14-15 & 25-26. 
214 Travlos 1971, 198. Σύµφωνα µε την Miles 1998, 14-15 το ανώτερο άνδηρο του  χώρου ήδη από τα 
µέσα του 7ου αι. π.Χ. είχε αποκλειστεί από άλλες χρήσεις, προκειµένου να χρησιµεύσει ως ιερό. Η ίδια 
θεωρεί  (Miles ο.π., 19 & 22-23) πως είναι πιθανό ακόµη και την εποχή αυτή το  ιερό να σχετιζόταν µε 
κάποια λατρεία της ∆ήµητρας. Ο Thompson (1960, 338) δεν αποκλείει την περίπτωση το πρώιµο ιερό 
να µην διέθετε ναό. 
215 Thompson 1960, 337 και Miles 1998, 39-40.  
216 Σύµφωνα µε τον Τραυλό (Travlos 1971, 198) ο ναός επεκτάθηκε προς τα ανατολικά και βόρεια, 
λίγο πριν ολοκληρωθεί το αρχικό σχέδιο. Βλ. επίσης και  Thompson 1960, 336 και Miles 1998, 36-38. 
217 Miles 1998, 35-52. Παλαιότερα ο Thompson 1960, 334 είχε ταυτίσει τον ναό µε τον ναό της 
∆ήµητρας και της Κόρης, υποθέτοντας ότι ο αναφερόµενος από τον Παυσανία ναός του Τριπτολέµου 
βρίσκεται στο µη  ανασκαµµένο ανατολικό  τµήµα του ιερού. Η Miles υποστηρίζει ακριβώς το 
αντίθετο, δεχόµενη ότι ο ναός της ∆ήµητρας και της Κόρης βρίσκεται κάτω από την Πλάκα, καθώς, 
όπως ακριβώς και στην Ελευσίνα, το «ανάκτορο» θα βρισκόταν στο τέλος της διαδροµής, ως 
«κορύφωσή» της και οπωσδήποτε όχι κοντά στον δρόµο.  
218 Παυσανίας Ι 14, 1. 
219 Thompson1960, 338.  Στο βάθρο αυτό ήταν στηµένες στήλες που πιθανότατα κατέγραφαν την 
περιουσία του Αλκιβιάδη όταν αυτή κατασχέθηκε, µετά την καταδίκη του για το σκάνδαλο των 
Ερµοκοπιδών.  
220 Thompson1960, 336 & Travlos 1971, 198. 
221 Thompson1960, 336.  
222 Βλ. π.χ. IG II 2, 1672, στ. 168. Σηµαντικό είναι και ένα ψήφισµα από το δήµο της Μελίτης (Broneer 
1942, 265), στο οποίο τιµάται η Σάτυρα, µία ιέρεια της ∆ήµητρας, επειδή «ἐπεσκεύακεν δὲ καὶ τοὺς 
ναοὺς πά[ν][τας τοὺς ἐν τῶι Ἐλευσινίωι, παρε]σκεύακεν δὲ καὶ πά[ν]τα ἐν τῶι τοῦ Πλ[ού][τωνος 
ἱερῶι».  Για το Πλουτώνειο βλ. και Miles 1998, 83 και 101-102.  
223 Inwood  2003, 38. 
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ίδρυσή του λοιπόν αποτέλεσε αναγκαία προϋπόθεση για την παγίωση ενός 

τελετουργικού τυπικού, που, πέρα από τις όποιες θρησκευτικές και κοινωνικές 

προεκτάσεις, είχε και πολιτική σηµασία, αφού συµβόλιζε την ενότητα224 του 

αθηναϊκού κράτους. ∆εν πρέπει άλλωστε να ξεχνάµε ότι η Ελευσίνα προσαρτήθηκε 

στην Αθήνα όχι χωρίς δυσκολίες και   η υιοθέτηση της τοπικής λατρείας 

εξυπηρετούσε κυρίως λόγους πολιτικούς, που αποσκοπούσαν στην ενσωµάτωση του 

τοπικού πληθυσµού, ή τουλάχιστον την µη αποξένωσή του από το άστυ, το κέντρο 

των πολιτικών αποφάσεων.  Άλλωστε η πολιτική ένωση των δύο πόλεων προήλθε 

ύστερα από συµβιβασµό και συµφωνία. Σύµφωνα µε τον Παυσανία225  οι Αθηναίοι 

επιβλήθηκαν µε συνθήκη, που περιείχε τον όρο την ευθύνη για την τέλεση των 

Μυστηρίων να διατηρήσουν  οι Ελευσίνιοι. Τέλος, λόγω της τµηµατικής ανασκαφής 

του  Ελευσινίου δεν µπορεί να συναχθεί αν αυτό µιµείται ορισµένα από τα 

αρχιτεκτονικά στοιχεία του ελευσινιακού ιερού. Εντός ή κοντά στον περίβολό του 

πάντως  υπήρχαν ναοί όλων των θεοτήτων του Ελευσινιακού κύκλου, δηλαδή της 

∆ήµητρας και της Κόρης, του Τριπτόλεµου και του Πλούτωνα, ενώ αξιοσηµείωτη 

είναι και η οµοιότητα των αναθηµάτων στα δύο ιερά.  Ο Αθηναίος της εποχής λοιπόν  

θα έβλεπε στο Ελευσίνιο αν όχι ένα παράρτηµα, τουλάχιστον µία µικρογραφία του 

φηµισµένου ελευσινιακού ιερού, ενώ ο Ελευσίνιος θα ανακαλούσε στη µνήµη την 

περίφηµη λατρεία της ιδιαίτερής του πατρίδας. Το τελετουργικό τυπικό 

αποσκοπούσε όχι µόνο στην φαντασιακή και υποσυνείδητη σύνδεση των δύο ιερών, 

αλλά επιδίωκε µέσω των αµφίδροµων ποµπών την φυσική παρουσία των Αθηναίων 

στην Ελευσίνα και αντίστοιχα εκπροσώπων των Ελευσίνιων στην Αθήνα, σε ιερά 

που σχετίζονταν στενά και προέβαλλαν όχι µόνο τις κοινές θρησκευτικές ιδέες, αλλά 

και την διαρκώς ανανεούµενη πολιτική βούληση για ενότητα226. 

 

 

 
                                                 
224 Βλ. σχετικά Miles 1998, 22.  
225 Παυσ. Ι 38.3: «γενοµένης δὲ Ἐλευσινίοις µάχης πρὸς Ἀθηναίους ἀπέθανε µὲν Ἐρεχθεὺς Ἀθηναίων 
βασιλεύς, ἀπέθανε δὲ Ἰµµάραδος Εὐµόλπου· καταλύονται δὲ ἐπὶ τοῖσδε τὸν πόλεµον, ὡς Ἐλευσινίους ἐς 
τὰ ἄλλα Ἀθηναίων κατηκόους ὄντας ἰδίᾳ τελεῖν τὴν τελετήν». 
226 Η µεγάλη σηµασία που απέδιδε το Αθηναϊκό κράτος στη Ελευσίνα πιθανώς αντικατοπτρίζεται και 
στο δυτικό αέτωµα του Παρθενώνα, όπου, σύµφωνα µε τον Spaeth (1991, 339-344 ) ορισµένες µορφές 
συµβολίζουν τα βασιλικά γένη των Αθηνών και της Ελευσίνας. Ο Spaeth παρακάτω (σελ. 359-362) 
υποστηρίζει ότι το αέτωµα έχει δύο επίπεδα «ανάγνωσης». Στο πρώτο επίπεδο συµβολίζεται η µάχη 
του Ποσειδώνα και της Αθηνάς για την κυριότητα της Αττικής, ενώ στο δεύτερο η διαµάχη των 
Αθηναίων µε τους Ελευσινίους. Σε ένα άλλο, τρίτο επίπεδο «ανάγνωσης» συµβολίζεται η επικράτηση 
των Αθηναίων και η πολιτική ενοποίηση µε την Ελευσίνα.  
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2. Κόρινθος 

Ιερό Ίσιδας Πελαγίας στον Ακροκόρινθο 

(Πίνακας 49 -51, Χάρτης 1-2αρ.5,7) 

         Οι λεγόµενες αιγυπτιακές θεότητες, η Ίσις, ο Όσιρις και ο Σάραπις, 

λατρεύονταν στην Ελλάδα από νωρίς227, η λατρεία τους όµως γνώρισε ιδιαίτερη 

διάδοση κατά τα ρωµαϊκά χρόνια228. Στην Κόρινθο  η λατρεία τους συναντάται ήδη 

από τον 3ο αι. π.Χ.229. Τη ρωµαϊκή εποχή όµως η λατρεία τους είχε τόσο µεγάλη 

απήχηση που ο Παυσανίας τον 2ο αι. µ.Χ. αναφέρει συνολικά πέντε  ιερά 

αφιερωµένα σε αυτές. ∆ύο ιερά του Σάραπι και δύο της Ίσιδας βρίσκονταν στον 

δρόµο προς τον Ακροκόρινθο, ενώ ένα ακόµη ιερό, αφιερωµένο στην Ίσιδα, στο 

ανατολικό επίνειο  της Κορίνθου, τις Κεγχρεές230. Στο Ίσειο της Κορίνθου ο 

Παυσανίας αναφέρει ότι η θεά λατρευόταν ως Πελαγία, ενώ στο αντίστοιχο των 

Κεγχρεών υπάρχουν ικανές αρχαιολογικές αποδείξεις ότι λατρευόταν µε το ίδιο 

προσωνύµιο. ∆ιαπιστώνεται λοιπόν και στην Κόρινθο η ύπαρξη λατρείας της ίδιας 

θεότητας σε δύο ιερά, το ένα εντός της αρχαίας πόλης και το άλλο εκτός αυτής.  

Σύµφωνα µε τον µύθο231, που τον γνωρίζουµε κυρίως από το έργο του 

Πλουτάρχου περί Ίσιδος και Οσίριδος, η Ίσις είχε παντρευτεί τον αδελφό της Όσιρι, 

συµβασιλεύοντας µαζί του στην Αίγυπτο. Ο αδελφός του όµως, ο Σεθ, κατάφερε να 

τον σκοτώσει και έριξε το φέρετρο µε το κορµί του στον Νείλο. Έτσι η Ίσις  έφυγε 

από την Αίγυπτο αναζητώντας το κορµί του συζύγου της. Όταν ανακάλυψε το 

φέρετρο το έθαψε, αλλά ο Σεθ το εντόπισε  και διαµέλισε το κορµί του Όσιρι σε 14 

κοµµάτια. Η Ίσις κατάφερε να τα συγκεντρώσει και να αναστήσει τον Όσιρι. 

Κατόπιν αναχώρησε για να αναθρέψει τον γιο της  Ώρο. Ως  Πελαγία η Ίσις 

µνηµονεύεται ελάχιστες φορές232 και φαίνεται ότι είναι ένα επίθετο που της 

αποδόθηκε για τις θαλάσσιες περιπλανήσεις της, όταν αναζητούσε τον Όσιρι.  

                                                 
227 Η Ίσις λατρευόταν στην Ελλάδα ήδη από από τα µέσα του 4ου αι. π.Χ. Βλ. σχετικά Παπαχατζής 
1987, 186. Γενικά για τις λατρείες στην Κόρινθο µετά την καταστροφή της πόλης από τον Μόµµιο στα 
146 π.Χ. βλ. Bookidis 2005, 141-164. 
228 Βλ σχετικά Witt 1971, 65-66 και Παπαχατζής 1987, 188-191. 
229 Smith 1977, 225. 
230  Για τις Κεγχρεές βλ. Rothaus 2000, 64-83. 
231  Βλ. σχετικά Παπαχατζής 1987, 186-188. 
232 Για τη διάδοση της λατρείας της θεάς ως Πελαγίας βλ. Bruneau 1963, 304. Η λατρεία της 
διαπιστώθηκε και στην Αθήνα. Βλ. σχετικά Williams 1985, 109-119.  
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Αναφέρει   επισκεπτόµενος τις  Κεγχρεές (πίν.49) ο  Παυσανίας233:  «ἐν δὲ 

Κεγχρέαις Ἀφροδίτης τέ ἐστι ναὸς καὶ ἄγαλµα λίθου, µετὰ δὲ αὐτὸν ἐπὶ τῷ ἐρύµατι τῷ 

διὰ τῆς θαλάσσης Ποσειδῶνος χαλκοῦν, κατὰ δὲ τὸ ἕτερον πέρας τοῦ λιµένος 

Ἀσκληπιοῦ καὶ Ἴσιδος ἱερά». Είδε δηλαδή  έναν ναό και ένα άγαλµα της Αφροδίτης, 

ένα χάλκινο άγαλµα του Ποσειδώνα  και κοντά στο λιµάνι ένα ιερό του Ασκληπιού 

και ένα της Ίσιδας. Μολονότι ο Παυσανίας δεν αναφέρει το προσωνύµιο της θεάς µία 

σειρά νοµισµάτων234 (πίν.50.1) των αυτοκρατορικών χρόνων, που απεικονίζουν το 

λιµάνι των Κεγχρεών, µας βοηθούν στην ταύτιση της λατρείας. Σε δύο από αυτά235 

απεικονίζεται το λιµάνι των Κεγχρεών µε τους δύο µόλους, που στην  άκρη του 

καθενός υπάρχει από ένα κτήριο, πιθανότατα οι ναοί που αναφέρονται από τον 

Παυσανία236. Ανάµεσά τους, µέσα στη θάλασσα237,  απεικονίζεται το  άγαλµα του 

Ποσειδώνα238, που είδε ο Παυσανίας. Στο τρίτο νόµισµα239 όµως απεικονίζεται µία 

διαφορετική θεότητα, µία όρθια γυναικεία µορφή, που κρατά µε το ένα χέρι ιστίο 

πλοίου. Η µορφή αυτή έχει συνδεθεί εικονογραφικά µε την Ίσιδα Πελαγία240. Ο 

Hohlfelder241 υποθέτει ότι το άγαλµα της Ίσιδας Πελαγίας αντικαταστάθηκε από αυτό  

του Ποσειδώνα την εποχή των Αντωνίνων και για αυτό δεν αναφέρεται από τον 

Παυσανία.  Η ύπαρξη εποµένως του εικονογραφικού τύπου της Ίσιδας Πελαγίας σε 

νοµίσµατα που απεικονίζουν το λιµάνι των Κεγχρεών, αλλά και η ύπαρξη αγάλµατος 

στην είσοδο του λιµανιού, αποτελούν µία έµµεση αρχαιολογική απόδειξη ότι η Ίσιδα 

στις Κεγχρεές λατρευόταν ως Πελαγία. Ο τύπος του αγάλµατος είναι γνωστός και 

από αλλού, κυρίως  νοµίσµατα (πίν.50.2-3), ένα ανάγλυφο από την ∆ήλο (πίν.51.1) 

                                                 
233 Παυσ. ΙΙ 2.3. 
234 Βλ. Hohlfelder 1970, 326-33.  
235 Hohlfelder 1970, 328, εικ.80, a-b. 
236 Σύµφωνα µε την Brown 2008, 176, οι ναοί στις άκρες των µόλων πρέπει να ανήκαν σε θεότητες που 
είχαν σχέση µε τη θάλασσα, ως προστάτριες των ναυτικών. Φυσικό λοιπόν είναι να τοποθετεί εδώ τους 
ναούς της Αφροδίτης Ευπλοίας και της Ίσιδας Πελαγίας.  
237 Πολύ εύστοχα ο Hohlfelder (1970, 329) αναφέρει ότι σε ορισµένους κώδικες στο κείµενο του 
Παυσανία (ΙΙ 2.3) όπου περιγράφεται το λιµάνι των Κεγχρεών δεν  υπάρχει η λέξη ερύµατι, αλλά η 
λέξη ρεύµατι. Αν λοιπόν  το κείµενο αποκατασταθεί ως  «ἐπὶ τῷ ρεύµατι τῷ διὰ τῆς θαλάσσης», τότε η 
εικόνα που παρουσιάζουν τα νοµίσµατα, µε το άγαλµα µέσα στη θάλασσα, συµφωνεί µε την µαρτυρία 
του Παυσανία.  
238 O Hohlfelder ο.π., 327, υποστηρίζει πειστικά ότι το άγαλµα του Ποσειδώνα πρέπει να στήθηκε 
αρκετό καιρό µετά το 44 π.Χ., χρονιά κατά την οποία ξανακατοικήθηκε η Κόρινθος, πιθανότατα κατά 
την περίοδο των Αντωνίνων.  
239 Hohlfelder 1970, 328, εικ.80, c. 
240 Για το επίθετο Πελαγία βλ. Williams 1985, 111-112. Ο φάρος της Αλεξάνδρειας ήταν αφιερωµένος 
στην Ίσιδα Πελαγία, που φέρει και το επίθετο Φαρία. Βλ. σχετικά Witt 1971, 65. Βλ. επίσης   Smith,  
1977, 202-203 για τα αγάλµατα στο λιµάνι των Κεγχρεών.  
241 Hohlfelder 1970, 328. 
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καθώς και από ένα άγαλµα που βρέθηκε στο αρχαίο θέατρο της Μεσσήνης242 

(πίν.51.2), το οποίο όµως θα ήταν αρχικά στηµένο στο παρακείµενο ιερό της Ίσιδος 

και του Σαράπιδος. Στις ανασκαφές που διεξήχθησαν από την Αµερικανική Σχολή 

Κλασικών Σπουδών στις Κεγχρεές αποκαλύφθηκε στον νοτιοδυτικό µόλο ένα 

συγκρότηµα κτηρίων, που θεωρήθηκε ότι ανήκε στο ιερό της Ίσιδας Πελαγίας243. 

Σήµερα όµως η άποψη αυτή δεν γίνεται δεκτή, καθώς ο Rothaus244 

επιχειρηµατολόγησε πειστικά κατά της απόδοσης των αρχιτεκτονικών καταλοίπων σε 

ιερό της Ίσιδος. Άλλωστε το ιερό της θεάς, σύµφωνα µε την περιγραφή του 

Παυσανία,  πρέπει να βρισκόταν στην άκρη του βυθισµένου σήµερα  µόλου.   

 Ιερό  της Ίσιδας Πελαγίας υπήρχε σύµφωνα µε τη ρητή µαρτυρία του 

Παυσανία245  και στην Κόρινθο. Αναφέρει ο περιηγητής ότι «ἐς δὴ τὸν Ἀκροκόρινθον  

τοῦτον ἀνιοῦσίν ἐστιν Ἴσιδος τεµένη, ὧν τὴν µὲν Πελαγίαν, τὴν δὲ Αἰγυπτίαν αὐτῶν 

ἐπονοµάζουσιν, καὶ δύο Σαράπιδος, ἐν Κανώβῳ καλουµένου τὸ ἕτερον». Το ιερό δεν 

έχει εντοπιστεί ακόµη, αλλά µία αναθηµατική επιγραφή246 των ρωµαϊκών χρόνων 

προς την Ίσιδα Πελαγία επιβεβαιώνει την ύπαρξή του. Πιθανότατα βρισκόταν κοντά 

στο ιερό της ∆ήµητρας και Κόρης στις υπώρειες του Ακροκορίνθου247.  

Από τα µέχρι στιγµής δεδοµένα γνωρίζουµε ότι στην Κόρινθο υπήρχαν δύο 

ιερά της Ίσιδας Πελαγίας, το ένα στις υπώρειες του Ακροκορίνθου και το άλλο στο 

λιµάνι των Κεγχρεών. Ξέρουµε επίσης ότι υπήρχε ακόµα ένα ιερό   της Ίσιδας στον 

Ακροκόρινθο, αυτό της Ίσιδας Αιγυπτίας. Η ύπαρξη δευτέρου  ιερού της ίδιας 

θεότητας σε ορεινή τοποθεσία µε το προσωνύµιο Πελαγία ασφαλώς ξενίζει και δεν 

µπορεί να δικαιολογηθεί µόνο ως αποτέλεσµα της µεγάλης διάδοσης της λατρείας248 

των αιγυπτιακών θεοτήτων κατά την ρωµαϊκή εποχή. Η ίδρυση του πρέπει να είχε 

                                                 
242 Themelis 2011, 97-109, εικ.8-11. Το άγαλµα πιθανότατα ήταν στηµένο στο παρακείµενο ιερό της 
Ίσιδος και του Σαράπιδος.  Για τον αγαλµατικό τύπο βλ. επίσης Bruneau 1974, 333-381 και 1961, 435-
446.  
243 Scranton & Ramage 1967, 138-152. Για τα ιερά του λιµανιού βλ. Scranton κ.α. 1978, 53-90.  Το 
συγκρότηµα που αποδόθηκε στο ιερό της Ίσιδας καταλαµβάνει χώρο 20 Χ 15 µ. και  αποτελείται από 
ένα αψιδωτό κτήριο και ένα ορθογώνιο δωµάτιο στα νοτιοδυτικά του. Εδώ εντοπίστηκαν ξύλινα 
πλαίσια µε ψηφιδωτές παραστάσεις  φιλοσόφων και νειλωτικών τοπίων, µε βάση τα οποία έγινε η 
απόδοση του ιερού στην Ίσιδα. Επιφυλάξεις για την απόδοση είχε διατυπώσει αρχικά και ο Smith 
1977, 203, υπσµ.10.     
244 Βλ. Rothaus 2000, 69-75 και 79-83, που θεωρεί ότι τα αποκαλυφθέντα κατάλοιπα πρέπει να 
ερµηνευθούν ως Νυµφαίο.  
245 Παυσ. ΙΙ 4.6. 
246 Η επιγραφή  IG XII,2 είχε λανθασµένα αναφερθεί ότι βρέθηκε στην Μυτιλήνη. Βλ. σχετικά  
Bruneau 1974, 337 και Smith 1977, 216. 
247 Smith 1977, 211-212 και Bookidis & Stroud 1997,5. Γενικά τοπογραφικά στοιχεία για τον 
Ακροκόρινθο βλ. στον Παπαχατζή 2002, 80, υπσµ. 3.   
248 Ο Παπαχατζής (1987, 190-191)αναφέρει ότι στα ρωµαϊκά χρόνια η Ίσιδα είχε παραµερίσει τις 
άλλες θαλάσσιες θεότητες, ως προστάτρια των ναυτικών.  
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κάποια σχέση µε το αντίστοιχο ιερό της Πελαγίας Ίσιδος στις Κεγχρεές. Η σχέση 

αυτή µπορεί να συναχθεί  από το ενδέκατο κεφάλαιο των  Μεταµορφώσεων  του 

Απουληίου, όπου µαθαίνουµε για µια µεγαλοπρεπή ποµπή, που σχηµατιζόταν στην 

Κόρινθο249 µε κατεύθυνση το ιερό της θεάς στις Κεγχρεές. Η ποµπή θα 

σχηµατιζόταν στα πλαίσια της γιορτής των   πλοιαφεσίων250 ή navigium Isidis, που 

ήταν η κύρια γιορτή προς τιµή της Ίσιδας Πελαγίας. Η ποµπή που σχηµατιζόταν 

στην Κόρινθο θα χρειαζόταν ένα σηµείο αφετηρίας, ενώ τα ιερά αντικείµενα251 που 

έφεραν µαζί τους οι πιστοί  θα έπρεπε να φυλάσσονται σε κάποιο κτήριο. Το κτήριο 

αυτό δεν µπορεί να βρισκόταν αλλού από το αντίστοιχο ιερό της θεάς στην Κόρινθο, 

που η ίδρυσή του ασφαλώς οφείλεται εν µέρει  στην εξυπηρέτηση των πρακτικών 

αναγκών που δηµιουργούσε η λατρευτική ποµπή. Το ιερό εποµένως της  Ίσιδος 

Πελαγίας στον Ακροκόρινθο µάλλον ως παράρτηµα του ιερού στις  Κεγχρεές µπορεί 

να ερµηνευθεί. Άλλωστε, όπως συνάγεται και από τις Μεταµορφώσεις, το ιερό των 

Κεγχρεών ήταν γνωστό στην αρχαιότητα, ενώ το αντίστοιχο στον Ακροκόρινθο δεν 

αναφέρεται πουθενά αλλού. Εποµένως η δευτερεύουσα σηµασία του σε σχέση µε το 

παραλιακό ιερό πρέπει να θεωρείται δεδοµένη. Σχετικά µε την εποχή ίδρυσης των 

δύο ιερών τίποτε δεν είναι γνωστό. Υποθέτουµε όµως ότι το παραλιακό ιερό στις 

Κεγχρεές  θα χτίστηκε πρώτο, πιθανότατα κατά τον 1ο  αι. µ.Χ., καθώς στα µέσα του 

επόµενου αιώνα, όταν ο Απουλήιος συνέγραφε τις Μεταµορφώσεις, το ιερό ήταν 

ήδη αρκετά γνωστό. Το αστικό ιερό ασφαλώς θα ήταν λίγο µεταγενέστερο. 

 

 

 

 

 

 

 

                                                 
249 Απουλήιος, Μεταµορφώσεις Κεφ.11, 7. Βλ. και  Παπαχατζής 1994, 47 και 2002, τόµ.2,  81-82.  
250 Για τα πλοιαφέσια βλ. Witt 1971,165-184. Η γιορτή γινόταν την άνοιξη, στις 5 Μαρτίου (Witt 1971, 
178) για να εγκαινιαστεί η νέα περίοδος ναυσιπλοϊας. 
251 Ο Απουλήιος (Μεταµ. 11, 8-12) περιγράφει µε αρκετή λεπτοµέρεια τη λατρευτική ποµπή που 
κατευθυνόταν στο ιερό των Κεγχρεών. Ανάµεσα στα άλλα  αναφέρει γυναίκες ντυµένες στα λευκά, 
που κρατούσαν διάφορα αντικείµενα και έραιναν τους πιστούς µε άνθη. Άλλοι πιστοί κρατούσαν 
καθρέφτες ή χτένια, λαµπάδες, αγάλµατα των θεών κ.α. Αναφέρονται επίσης ιερείς που κρατούσαν 
χρυσό λυχνάρι σε σχήµα βάρκας, µικρούς βωµούς, τό κηρύκειο του Eρµή, χρυσό βάζο και χρυσό 
λίκνο,  αµφορέα κ.α . Αναφέρεται τέλος και ένα καλάθι που περιείχε τα «µυστικά αντικείµενα», καθώς 
και µία µικρή χρυσή υδρία, που συµβόλιζε την Ίσιδα.  
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3. Φλειούς 

Ιερό ∆ήµητρας και Κόρης  
                                       (Πίνακας 52 -54, Χάρτης 1-2αρ.6,7) 

 Ο αρχαίος Φλειούς252 βρίσκεται σε µικρή απόσταση από την Νεµέα, στα 

νοτιοδυτικά του σηµερινού νοµού Κορινθίας. Σε απόσταση πέντε σταδίων από την 

πόλη, σύµφωνα µε τον Παυσανία253, εντός της επικρατείας της,  βρισκόταν η 

περιοχή Κελεές. Στην περιοχή αυτή, όπως µας πληροφορεί ο περιηγητής, υπήρχε 

ανάκτορο και µάλιστα, σύµφωνα  µε τα λόγια του:  «τοῦ δὲ Ἀνακτόρου καλουµένου 

πρὸς τῷ ὀρόφῳ Πέλοπος ἅρµα λέγουσιν ἀνακεῖσθαι»254. Με τη λέξη  ανάκτορο 

ασφαλώς περιγράφεται ένας ναός της ∆ήµητρας και Κόρης, ακριβώς όπως µε την 

ίδια λέξη ονοµαζόταν το ιερό των δύο θεαινών  στην Ελευσίνα255. Νωρίτερα ο 

Παυσανίας  µας είχε πληροφορήσει ότι «ἐν δὲ τῇ ἀκροπόλει (του Φλειούντος)  καὶ 

ἄλλος περίβολός ἐστιν ἱερὸς ∆ήµητρος, ἐν δὲ αὐτῷ  ναός τε καὶ ἄγαλµα ∆ήµητρος καὶ 

τῆς παιδός»256. ∆ύο λοιπόν ιερά της ∆ήµητρας και Κόρης υπήρχαν στην ίδια 

περιοχή, το ένα µέσα στην πόλη του Φλειούντα και το άλλο έξω από αυτή.  

Σύµφωνα µε τις πολύτιµες πληροφορίες του Παυσανία το αρχαιότερο από τα 

δύο ιερά ήταν αυτό των Κελεών, καθώς εκεί  ο ∆υσαύλης257  µετέφερε τα ελευσίνια 

µυστήρια. ∆εν πρέπει να µας διαφεύγει το γεγονός ότι το όνοµα Κελεαί προκύπτει 

από τον Κελεό, τον µυθικό βασιλιά της Ελευσίνας που υποδέχθηκε την ∆ήµητρα 

στην Ελευσίνα. Εποµένως ακόµη και ετυµολογικά η περιοχή συνδέεται µε τη 

ελευσινιακή λατρεία. Ο Παυσανίας258  µας πληροφορεί ότι οι Φλειάσιοι  «τῇ ∆ήµητρι 

ἐνταῦθα δι' ἐνιαυτοῦ τετάρτου τὴν τελετὴν καὶ οὐ κατὰ ἔτος ἄγουσιν  και ότι   ταῦτα 

µὲν διάφορα τῶν Ἐλευσῖνι νοµίζουσι, τὰ δὲ ἐς αὐτὴν τὴν τελετὴν ἐκείνων ἐστὶν ἐς 

µίµησιν· ὁµολογοῦσι δὲ καὶ αὐτοὶ µιµεῖσθαι Φλιάσιοι τὰ ἐν Ἐλευσῖνι δρώµενα». 

Επιβεβαιώνει εποµένως η µαρτυρία του περιηγητή πως οι Φλειάσιοι, ακριβώς όπως 

και στην Ελευσίνα, τελούσαν τα δικά τους µυστήρια άγοντας ως κύριο γεγονός του 

λατρευτικού τυπικού µία ποµπή, που ξεκινούσε από τον Φλειούντα και κατέληγε 

στις Κελεές. Μπορούµε λοιπόν να συµπεράνουµε πως το ιερό της ∆ήµητρας εντός 
                                                 
252 Για τη θέση του Φλειούντα και την πολιτική του διαίρεση βλ. Stanton 1986, 139-153. Βλ. επίσης 
για την τοπογραφία της Φλιασίας  Alcock  1991, 425-428 και Wright κ.α. 1990, 611-616 
253 Παυσ. ΙΙ 14.1. 
254 Παυσ. ΙΙ 14.4. 
255 Βλ. Παπαχατζής 2002, τόµ. 2, σελ. 121, υπσµ.2.  
256 Παυσ. ΙΙ 13.5. 
257 Σύµφωνα µε τον Παυσανία (Ι, 14.3) ο  ∆υσαύλης ήταν πατέρας του Τριπτόλεµου και του Ευβουλέα, 
στους οποίους η ∆ήµητρα επέτρεψε  «σπεῖραι τοὺς καρπούς», δηλαδή να διαδώσουν την λατρεία της. Ο 
∆υσαύλης είχε ταφεί στις Κελεές (Παυσ. Ι 13.4).  
258 Παυσ. ΙΙ 14.1. 
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των τειχών της πόλης ιδρύθηκε ως παράρτηµα του ιερού των Κελεών, επειδή ήταν 

απαραίτητο για την τέλεση της ποµπής και την φύλαξη των ιερών αντικειµένων που 

θα µεταφέρονταν στο Τελεστήριο στις Κελεές.  

Η υιοθέτηση από τον Φλειούντα της ελευσινιακής λατρείας ασφαλώς θα 

πρέπει να αποδοθεί στην µεγάλη φήµη που αυτή είχε κατά την  αρχαιότητα, όµως 

δεν πρέπει να µας διαφεύγει ότι και πολιτικοί λόγοι πιθανότατα έπαιξαν κάποιο 

ρόλο. Η ποµπή, βασικό συστατικό της ελευσινιακής λατρείας, ένωνε συµβολικά τις 

δύο περιοχές και τόνιζε την πολιτική τους ενότητα. Οι Κελεές εποµένως, µέσα από 

την υιοθέτηση της λατρείας, προβάλλονταν ως έδαφος που ανήκε στον Φλειούντα. 

Άλλωστε ο Φλειούς ως πόλη εν γένει φιλικά προσκείµενη προς την Σπάρτη ήταν 

αναγκασµένη να αντιµετωπίζει την εχθρότητα του Άργους259.  Η διαµφισβήτηση των 

συνοριακών µεταξύ τους περιοχών, όπως π.χ. η κυριότητα του ιερού της Νεµέας260, 

που απέχει µόλις τέσσερα χιλιόµετρα από τον Φλειούντα, πρέπει να ήταν 

συνηθισµένη.                       

Η αρχαιολογική έρευνα δεν έχει ακόµη αποκαλύψει τα δύο ιερά. Στην 

ακρόπολη του Φλειούντα261
(πίν.52-3), όπου σύµφωνα µε τον Παυσανία βρισκόταν 

το αστικό ιερό της ∆ήµητρας, υπάρχει σήµερα η εκκλησία της Παναγίας της 

Ραχιώτισσας262 (πίν.54), η οποία  χτίστηκε στη θέση του ναού του Ασκληπιού263. 

Ένα κατώφλι που βρέθηκε στο κέντρο του λόφου όπου βρίσκεται η ακρόπολη ίσως 

να ανήκει στον ναό της ∆ήµητρας264. Όσον αφορά στις Κελεές η θέση τους δεν έχει 

ακόµη εντοπιστεί µε βεβαιότητα265.  Η έλλειψη περαιτέρω στοιχείων δεν µας βοηθά 

να εξακριβώσουµε την χρονολογία υιοθέτησης των µυστηρίων και εποµένως της  

ίδρυσης  των δύο ιερών.  

 

                                                 
259 Για το θέµα βλ. Alcock  1991, 429. 
260 Βλ. σχετικά Fearn 2003, 347-367. Πάντως, παρά την κοντινή απόσταση από το ιερό της Νεµέας - 
όπως σηµειώνει και η Alcock  1991, 462- ο Φλιούς δεν πρέπει να πρόβαλε ιδιαίτερες αξιώσεις σε αυτό 
και η στάση του µάλλον ήταν αµυντική έναντι του Άργους.  
261 Ίχνη κατοίκησης στην ακρόπολη του Φλειούντα ήδη από την νεολιθική εποχή εντοπίστηκαν στις 
ανασκαφές που πραγµατοποίησε η αµερικάνικη αρχαιολογική σχολή. Βλ. σχετικά Biers 1969, 443-
458. Για τις ανασκαφές στην ακρόπολη βλ. Biers 1961,397-447,  1973, 102-120 & 1975, 51-68.  
262 Μπούρας 1992, 39-46 και Alcock  1991, 437-439. 
263 Τον ναό αναφέρει ο Παυσανίας (ΙΙ, 13.5). Βλ. και Παπαχατζή 2002, τόµ. 2, σελ. 118, υπσµ. 8. Την 
ταύτιση µε τον ναό του Ασκληπιού έκανε ο πρώτος ανασκαφέας του Φλιούντα, H.S. Washington 
(1923, 444). 
264 Ή ανεύρεση του κατωφλιού, που λογικά εντοπίστηκε in situ, σε συνδυασµό µε την περιγραφή του 
Παυσανία οδήγησε τον Washington (1923, 438-9, 444) να το συσχετίσει µε τη θέση του ναού της 
∆ήµητρας. 
265 Βλ. Παπαχατζής 2002, τόµ. 2, σελ. 120, υπσµ. 2. Για την τοπογραφία του Φλειούντα βλ. Russell 
1924, 34-47.  
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4. Άργος 

                                      Ιερό Νέµειου ∆ία 

(Πίνακας 55 -59, Χάρτης 1-2αρ.7, 9) 

Όταν ο Παυσανίας  πέρασε από την Νεµέα ανέφερε ότι «ἐν δὲ αὐτῇ Νεµείου 

[τε] ∆ιὸς ναός ἐστι θέας ἄξιος, πλὴν ὅσον κατερρυήκει τε ὁ ὄροφος καὶ ἄγαλµα οὐδὲν 

ἔτι ἐλείπετο» 266. Την εποχή λοιπόν του Παυσανία στο ιερό του ∆ιός Νεµείου ο ναός 

ήταν εγκαταλειµµένος, µε πεσµένη τη στέγη και χωρίς  άγαλµα λατρευτικό.  ∆εν θα 

περιµέναµε λοιπόν καµία λατρευτική δραστηριότητα την εποχή αυτή στο ιερό αν 

αµέσως παρακάτω ο περιηγητής  δεν σηµείωνε  ότι  «θύουσι δὲ Ἀργεῖοι τῷ ∆ιὶ καὶ ἐν 

τῇ Νεµέᾳ καὶ Νεµείου ∆ιὸς ἱερέα αἱροῦνται, καὶ δὴ καὶ δρόµου προτιθέασιν ἀγῶνα 

ἀνδράσιν ὡπλισµένοις Νεµείων πανηγύρει τῶν χειµερινῶν» 267. Μαρτυρεί λοιπόν ότι 

όχι µόνο προσφέρονταν θυσίες στη Νεµέα από τους Αργείους, αλλά ότι εξέλεγαν και 

ιερέα του Νέµειου ∆ιός και ότι τελούσαν τα χειµερινά Νέµεα268. Μάλιστα ή φράση 

ότι οι Αργείοι θυσιάζουν  «καὶ ἐν τῇ Νεµέᾳ» σηµαίνει ότι  θυσίες πρέπει να γίνονταν 

και στο Άργος. Αυτό επιβεβαιώνεται όταν ο Παυσανίας  κατά την περιήγησή του στο 

Άργος αναφέρει ότι «Νεµείου ∆ιός ἐστιν ἱερόν, ἄγαλµα ὀρθὸν χαλκοῦν, τέχνη 

Λυσίππου» 269. Συνάγουµε λοιπόν από τα παραπάνω ότι ιερό του Νέµειου ∆ιός 

υπήρχε τόσο στην Νεµέα, όσο και στο Άργος, ότι είχαν έναν κοινό  ιερέα που 

εκλεγόταν από τις αρχές του Άργους και ότι ανάµεσα στα δύο ιερά υπήρχε στενή 

σχέση. Συµπεραίνουµε τέλος ότι το λατρευτικό άγαλµα του ∆ιός, που αρχικά ήταν 

στηµένο στο ιερό της Νεµέας, µεταφέρθηκε  κάποια χρονική στιγµή στο Άργος, 

χωρίς όµως η λατρεία στην Νεµέα να παύσει εξαιτίας αυτού του γεγονότος.  

Το ιερό του ∆ιός στη Νεµέα (πίν.55-56) ίδρυσαν αρχικά οι Κλεωνές270, µία 

µικρή πόλη σε απόσταση εφτά χιλιοµέτρων από την Νεµέα. Ήταν από την αρχή 

                                                 
266 Παυσ. ΙΙ 15.2. 
267 Παυσ. ΙΙ 15.3. 
268 Βλ. Παπαχατζής 2002, τόµ.2,  128, υπσµ.1. Από το χωρίο του Παυσανία δεν είναι ξεκάθαρο αν τα 
χειµερινά Νέµεα γίνονταν στο Άργος ή στην Νεµέα.  
269 Παυσ. ΙΙ 20.3. 
270 Οι Κλεωνές υπήρξαν ανεξάρτητη πόλη τον 6ο αι. π.Χ., αργότερα όµως, κατά την κλασική εποχή  
συνδέθηκαν πιο στενά µε το Άργος, ως σύµµαχος πόλη. Βλ. σχετικά Tomlison 1972,  29-30 και για την 
ίδρυση του ιερού 215. Για την πόλη των Κλεωνών  βλ. και  Παπαχατζής, τόµ.2, 2002, 121-123,     
υπσµ. 3, ενώ για την σηµασία της θέσης που καταλάµβανε στο οδικό δίκτυο της βορειοανατολικής 
Πελοποννήσου Marchand 2009, 107-161. Για τις σχέσεις των µικρότερων πόλεων της Αργολίδας  µε 
το Άργος βλ. Tomlison 1972,  28-47. 
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στενά συνδεδεµένο µε τα Νέµεα271, τους τοπικούς τριετηρικούς αγώνες προς τιµή 

του ∆ία, που ιδρύθηκαν το 573 π.Χ.272.  Ο έλεγχος των αγώνων αλλά και  η 

ανάσχεση µίας πιθανής  επέκτασης  της επιρροής της Κορίνθου στις Κλεωνές273  

φαίνεται ότι ήταν η αιτία που το Άργος διεκδίκησε  αργότερα την πολιτική εποπτεία 

στην περιοχή. Στα τέλη του 5ου αι. π.Χ. οι αγώνες, που απέκτησαν τότε πανελλήνια 

εµβέλεια, µεταφέρθηκαν στο Άργος, ενώ το ιερό στην Νεµέα ερηµώθηκε274. Οι 

αγώνες άρχισαν να διεξάγονται εκ  νέου στη Νεµέα από  το 330 π.Χ., πιθανότατα 

ύστερα από ενέργειες των Μακεδόνων275, το 271 π.Χ.  όµως επανήλθαν στο 

Άργος276. Από το 146 π.Χ., ύστερα από εντολή του Μόµµιου277, οι αγώνες τελούνταν 

στη Νεµέα ξανά, αλλά µισό αιώνα αργότερα οι Αργείοι τους επανέφεραν, οριστικά 

πια, στο Άργος. Πρέπει να σηµειώσουµε ότι η αρµοδιότητα για την διοργάνωση των 

αγώνων παρέµεινε στο Άργος, ακόµη και όταν οι αγώνες τελούνταν στην Νεµέα278, 

ενώ οι Κλεωνές δεν φαίνεται να διεκδίκησαν ποτέ ξανά το δικαίωµα της 

διοργάνωσής τους279. 

Ύστερα από την παράθεση της ιστορίας των αγώνων και των συµπερασµάτων 

από τα λεγόµενα του Παυσανία γεννώνται εύλογα ερωτήµατα για τα δύο ιερά. Πότε 

ιδρύθηκε το ιερό στο Άργος; Έπαυσε να λειτουργεί το ιερό στην Νεµέα, όπως είναι η 

κυρίαρχη άποψη, όταν δεν τελούνταν πια οι αγώνες εκεί; Ποια ήταν η σχέση 

ανάµεσα στα δύο ιερά; ∆υστυχώς το ιερό του Νέµειου ∆ιός στο Άργος δεν έχει 

εντοπιστεί ακόµη. ∆εν υπάρχουν ενδείξεις για την χρονολογία ίδρυσής του, έχει 

διατυπωθεί όµως η υπόθεση ότι αυτή πρέπει να έγινε όταν οι Κλεωναίοι έχασαν το 

δικαίωµα διοργάνωσης των αγώνων, δηλαδή στα τέλη του 5ου αι. π.Χ. Η µεταφορά 

της λατρείας θα συµβόλιζε τους πολιτικούς δεσµούς των δύο περιοχών280 ή την 

                                                 
271 Για τους αγώνες βλ. Βαλαβάνης 2004, 308-310 και Miller 2005b, 12-17, 35. Οι αγώνες ιδρύθηκαν 
προς τιµή του Οφέλτη. Σύµφωνα µε τον Βαλαβάνη ο µύθος καταδεικνύει τον ρόλο που έπαιξε το 
Άργος στους αγώνες, αφού στους δύο ιδρυτικούς µύθους οι πρωταγωνιστές είναι Αργείοι 
272  Miller  2005b, 31. 
273 Βλ. σχετικά Marchand 2009, 158-159. 
274 Η ερήµωση του ιερού επιβεβαιώνεται και ανασκαφικά. Βλ. σχετικά Miller 2005b, 50, 54 και 
Βαλαβάνης 2005, 315. Ο Miller υποστηρίζει ότι αιτία της ερήµωσης ήταν κάποια µάχη, που έγινε  
εντός των ορίων του ιερού, για την οποία όµως δεν γνωρίζουµε τίποτε περισσότερο.  
275 Βλ. σχετικά Miller 1988, 163. 
276 Miller   2005b, 62-63. Το θέατρο του Άργους, που χρονολογείται  στις αρχές του 3ου αι. π.Χ.,  
πιθανότατα κατασκευάστηκε  για να στεγάσει τους δραµατικούς και µουσικούς αγώνες των Νεµέων.  
277

 Βαλαβάνης 2005, 308.     
278 Miller 1988, 107.  
279 Μόνο το 235 π.Χ. οι Κλεωνές φαίνεται πως διοργάνωσαν τα Νέµεα, ύστερα  όµως από 
πρωτοβουλία του Αράτου, που είχε αποσπάσει την πόλη από το Άργος. Βλ. σχετικά Bradeen 1966, 
326. 
280 Tomlison 1972,  215. 
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βούληση του Άργους να προβάλλει την επικυριαρχία  του στην περιοχή. Όσον 

αφορά στο άγαλµα του ∆ία, το οποίο είδε ο Παυσανίας και αναφέρει ότι είναι έργο 

του Λυσίππου, αυτό δεν αποκλείεται να µεταφέρθηκε στο ιερό του Άργους από την 

Νεµέα, όπου θα ήταν αρχικά στηµένο. Το άγαλµα  του Λυσίππου παριστάνεται σε 

νόµισµα των ρωµαϊκών χρόνων από το Άργος281 (πίν.59.3) και ίσως τον ίδιο 

αγαλµατικό τύπο αναπαράγει ένα χάλκινο αγαλµατίδιο282, που βρίσκεται σε ιδιωτική 

συλλογή στην Νέα Υόρκη  (πίν.59.4). 

 Το ιερό  στη Νεµέα283 έχει ανασκαφεί από την Αµερικανική Σχολή Κλασικών 

Σπουδών. Στην πρώτη φάση του ιερού, το β΄ τέταρτο του 6ου αι. π.Χ., χτίστηκε ο 

πρώτος ναός284   και το ηρώο του Οφέλτη285, ως ένας απλός τύµβος, κοντά στον 

οποίο τελούνταν αρχικά οι αγώνες. Εννέα οίκοι286 χτίστηκαν στα νοτιοανατολικά του 

ναού το πρώτο µισό του 5ου αι. π.Χ., καθώς και το λεγόµενο εστιατόριο287. Γύρω στο 

410 π.Χ. το ιερό καταστρέφεται βίαια288 και εγκαταλείπεται µέχρι το 330 π.Χ. Τότε, 

στα πλαίσια ενός µεγάλου οικοδοµικού προγράµµατος289  το ιερό του Οφέλτη 

περικλείστηκε από λίθινο περίβολο και ο ναός του ∆ία αντικαταστάθηκε από έναν 

µεγαλύτερο (πίν.56-57.1)290. Πιθανότατα το λατρευτικό άγαλµα του ∆ία, που είδε ο 

Παυσανίας στο Άργος, αρχικά ήταν στηµένο στον σηκό του ναού αυτού291. Την 

εποχή αυτή κατασκευάστηκε και το στάδιο (πίν.57.2)292, οπότε  οι αγώνες 

επέστρεψαν στην Νεµέα.   Μπροστά από τον ναό κατασκευάστηκε ένας επιµήκης  

βωµός, µήκους 41µ., ενώ  στον ευρύτερο χώρο του ιερού  χτίστηκαν αρκετοί 

                                                 
281 Παπαχατζής 2002, τόµ.2, 161, υπσµ.2 
282  Σύµφωνα µε τον  Volk (1984, 272-283) χρονολογείται στα  τέλη  του 4ου αι. π.Χ. Παρουσιάζει τον 
∆ία όρθιο, µε δόρυ, ενώ σε παρόµοια στάση παρουσιάζεται ο θεός και στα νοµίσµατα του Άργους        
(βλ. Παπαχατζής 2002, εικ. 153.8).  
283 Για µία σύντοµη περιγραφή του ιερού βλ. Miller 2005b. Για τα αποτελέσµατα των ανασκαφών βλ. 
Darice & others 2001 και για τo στάδιο  Miller 2005a. 
284 Ο ναός είχε διαστάσεις 10,10Χ 36,30 µ.  
285 Miller   2005b, 126-132. 
286 Ερµηνεύθηκαν ως αναθήµατα πόλεων, αφού σε δύο από αυτούς βρέθηκαν επιγραφές (Ροδίων, 
Επιδαυρίων). Θα µπορούσαν να χρησιµεύουν ως θησαυροί, αποθήκες ή λέσχες. Βλ. σχετικά 
Βαλαβάνης 2004, 315 και  Miller   2005b, 136-151. 
287 Miller   2005b, 151-152. 
288 Miller   2005b, 154. 
289 Σύµφωνα µε τον Miller  (2005b, 32, 57) οι Μακεδόνες ήταν αυτοί που σχεδίασαν και εκτέλεσαν το 
οικοδοµικό πρόγραµµα στο ιερό της Νεµέας. Βλ. επίσης Miller 1988, 147-163.  
290 Ο νέος ναός είχε διαστάσεις 20,09 Χ 42,55. Ήταν δωρικός περίπτερος µε 6 Χ 12 κίονες, µε δύο 
κίονες εν παραστάσι στον πρόναο. Στον σηκό υπήρχε δίτονη κιονόστοιχία σε σχήµα Π, µε 6 Χ 4 
κίονες. Για την ανασκαφή του ναού βλ. Hill 1966. Γενικά για τον ναό, που θεωρείται έργο του Σκόπα, 
βλ. Gruben 2000, 148-150 και Miller   2005b, 158-170.   
291 Βλ. σχετικά Miller  2005b, 165.  
292 Miller  2005b, 191-208. 
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βοηθητικοί χώροι, όπως   λουτρά293, µία δεξαµενή,  ένα µεγάλο κτήριο, που έχει 

ερµηνευθεί ως ξενώνας294 και µια σειρά από οικίες295.  Το ιερό εγκαταλείφθηκε το 

271 π.Χ. και µόνο µικρές επεµβάσεις έγιναν σε αυτό κατά τη ρωµαϊκή εποχή, όταν 

φιλοξένησαν για µικρό διάστηµα τους αγώνες. Αργότερα, στην περιοχή του Ξενώνα, 

κατά τον 5ο – 6ο αι. µ.Χ., χτίστηκε µία Βασιλική, ενώ  στην ευρύτερη περιοχή του 

ιερού εγκαταστάθηκε µία µικρή αγροτική κοινότητα296.   

 Η λατρεία του ∆ιός Νεµείου δεν είναι ξεκάθαρο πότε µεταφέρθηκε στο 

Άργος, αλλά είναι βάσιµη η υπόθεση ότι αυτό έγινε στα τέλη του 5ου αι. π.Χ., όταν 

µεταφέρθηκαν για πρώτη φορά στο Άργος οι αγώνες 297. Η µεταφορά της λατρείας 

και των αγώνων στο Άργος, πιθανότατα λόγω κάποιας πολεµικής σύρραξης298, 

ασφαλώς δεν αποτέλεσε και αφορµή για την κατάργηση της λατρείας στην Νεµέα. 

Πρέπει όµως να δεχθούµε ότι  έπαψαν όλες οι δραστηριότητες οι σχετικές µε τους 

αγώνες. Άλλωστε στην πόλη των Κλεωνών δεν θα έπαψαν ποτέ να λατρεύουν τον 

∆ία, ακόµη και αν στην Νεµέα  δεν υπήρχε µόνιµη παρουσία ιερατείου. Και στο 

Άργος όµως δεν θα παρέλειπαν να τονίσουν την σχέση του νεότερου ιερού µε το 

παλαιότερο. Και αυτό γιατί το Άργος θα ήθελε να τονίζει την πολιτική του 

επικυριαρχία στην περιοχή της Νεµέας. ∆εν υπάρχουν παρά ταύτα µαρτυρίες ότι τα 

δύο ιερά είχαν κάποια σχέση µεταξύ τους, τουλάχιστον  µέχρι το 330 π.Χ. Τότε όµως, 

όταν ξεκίνησε  το νέο οικοδοµικό πρόγραµµα στο ιερό της Νεµέας και µεταφέρθηκε 

πάλι εκεί η διεξαγωγή των αγώνων, το Άργος θα βρέθηκε να είναι υπεύθυνο όχι µόνο 

για  το αστικό, αλλά και για το ιερό  της υπαίθρου299. Από την εποχή αυτή πιθανότατα 

οι Αργείοι θα εξέλεγαν κοινό ιερέα και θα θυσίαζαν και στη Νεµέα, όπως µαρτυρεί ο 

Παυσανίας πως γινόταν κατά την ρωµαϊκή εποχή, τον 2ο αι. µ.Χ. Σύµφωνα µε τον 

περιηγητή σε µια εποχή που οι αγώνες είχαν οριστικά µεταφερθεί στο Άργος και που 

ο ναός στην Νεµέα ήταν ερειπωµένος, µε πεσµένη στέγη και χωρίς λατρευτικό 

άγαλµα, οι Αργείοι όχι µόνο προσέφεραν θυσίες εδώ αλλά και εξέλεγαν ιερέα. 

Υπήρχε εποµένως µία σχέση ανάµεσα στα δύο ιερά, που εξωτερικευόταν µε την 

                                                 
293 Miller  2005b, 117-125. 
294 Miller  2005b, 111-117. 
295 Miller  2005b, 91-94.  
296 Miller  2005b, 95-111. 
297 Οι αγώνες στο Άργος γίνονταν στο στάδιο (Παυσ. ΙΙ, 24.2) 
298 Miller  2005b, 54. 
299 Από τα λεγόµενα του  Παυσανία (ΙΙ, 15.3) προκύπτει ότι οι Αργείοι εξέλεγαν ιερέα για τον Νέµειο 
∆ία και θυσίαζαν στην Νεµέα. Ήταν εποµένως  υπεύθυνοι και για τα δύο ιερά τον 2ο αι. µ.Χ., αλλά 
οπωσδήποτε η ευθύνη αυτή θα είχε ξεκινήσει πολύ νωρίτερα, πιθανώς µετά την ολοκλήρωση του 
οικοδοµικού προγράµµατος στο ιερό της Νεµέας, κατά τον 4ο αι. π.Χ.  
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προσφορά θυσιών στην Νεµέα,  πιθανότατα πριν  την τέλεση των αγώνων στο Άργος. 

Αν σχηµατιζόταν ποµπή στο Άργος για να µεταφερθούν τα ζώα που επρόκειτο να 

θυσιαστούν στην Νεµέα δεν το γνωρίζουµε, αν και η λατρευτική πρακτική αυτό θα 

υπαγόρευε.  

 

 

 

5. Επίδαυρος 

Ιερό Ασκληπιού στην αρχαία πόλη της Επιδαύρου 

(Πίνακας 60 -65, Χάρτης 1-2αρ.8, 9) 

Σύµφωνα µε τον µύθο300 ο Ασκληπιός ήταν γιός του Απόλλωνα και της 

Κορωνίδας, κόρης του Φλεγύα, του βασιλιά της Τρίκκης. Αφού η  Κορωνίδα έµεινε 

έγκυος από τον Απόλλωνα συνευρέθηκε µε τον Ίσχυ. Η Άρτεµις την τιµώρησε για 

την απιστία της σκοτώνοντας την. Ο Ερµής όµως απέσπασε από το άψυχο σώµα της 

τον Ασκληπιό και τον παρέδωσε στον Χείρωνα, που τον ανέθρεψε και του δίδαξε τα 

µυστικά της ιατρικής. Η εκδοχή αυτή του µύθου παρουσιάζει τον Ασκληπιό να 

κατάγεται από την Θεσσαλία, από όπου πιθανότατα εισήχθη η λατρεία του και στην 

Επίδαυρο. Αργότερα, όταν η λατρεία του απέκτησε ιδιαίτερη διάδοση και 

υιοθετήθηκε ως η κύρια λατρεία της πόλης, εµφανίστηκε και η εκδοχή των 

Επιδαυρίων301. Σύµφωνα µε αυτήν η Κορωνίδα δεν σκοτώθηκε, αλλά γέννησε κοντά 

στην Επίδαυρο, στο Τίτθιον όρος, όπου  αναγκάστηκε να εγκαταλείψει τον 

Ασκληπιό, γιατί είχε κρατήσει κρυφή από τον πατέρα της Φλεγύα την εγκυµοσύνη 

της. Ο Ασκληπιός µεγαλώνοντας έφθασε στο σηµείο να ανασταίνει µέχρι και 

νεκρούς και για τον λόγο αυτό ο ∆ίας τον κεραυνοβόλησε302. 

Ο Παυσανίας επισκέφτηκε πρώτα το φηµισµένο στην αρχαιότητα Ασκληπιείο 

έξω από την πόλη της Επιδαύρου, για το οποίο αναφέρει303 «κατὰ δὲ τὴν Λῆσσαν 

ἔχεται τῆς Ἀργείας ἡ Ἐπιδαυρίων· πρὶν δὲ ἢ κατ' αὐτὴν γενέσθαι τὴν πόλιν, ἐπὶ τὸ ἱερὸν 

ἀφίξῃ τοῦ Ἀσκληπιοῦ». Αφού ανέφερε τους µύθους τους σχετικούς µε την γέννηση 

                                                 
300 Για τις κυριότερες πηγές  που αναφέρονται στον Ασκληπιό βλ. Tomlinson 1983, 13 και Παπαχατζής 
1987, 140 & 180-182. Βλ. επίσης στον  Edelstein 1988 συγκεντρωµένες όλες τις αρχαίες πηγές που 
αναφέρονται στον Ασκληπιό.  
301 Την τοπική εκδοχή αναφέρει ο Παυσανίας (ΙΙ, 26), ενώ επαναλαµβάνεται και στην επιγραφή IG 
IV2, 128, που ανέθεσε ο Ίσυλλος. Για την επιγραφή βλ. Tomlinson 1983, 14-15.  
302 Για τον θάνατο και την αποθέωση του Ασκληπιού βλ. Aston 2004, 24-29.  
303 Παυσ. ΙΙ 26. 
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του Ασκληπιού προχώρησε στην περιγραφή του ιερού, που ήταν οριοθετηµένο µε 

όρους304. Είδε τον ναό του θεού και περιέγραψε το λατρευτικό του άγαλµα, που ήταν 

έργο του Θρασυµήδη.  Συνεχίζοντας την πορεία του έφτασε και στην πόλη της 

Επιδαύρου, όπου κατέγραψε ένα υπαίθριο ιερό του Ασκληπιού. Αναφέρει σχετικά ότι  

«τέµενος δή ἐστιν Ἀσκληπιοῦ καὶ ἀγάλµατα ὁ θεὸς αὐτὸς καὶ Ἠπιόνη, γυναῖκα δὲ εἶναι 

τὴν Ἠπιόνην Ἀσκληπιοῦ φασι· ταῦτά ἐστιν ἐν ὑπαίθρῳ λίθου Παρίου»305. Και εδώ 

λοιπόν πιστοποιείται η ύπαρξη ενός διπλού ιερού, µε το αστικό ιερό να αποτελεί 

πιθανότατα παράρτηµα του παλαιότερου τεµένους, που βρισκόταν έξω από την πόλη.  

 Το ιερό του Ασκληπιού (πίν.60) βρίσκεται σε απόσταση δώδεκα περίπου 

χιλιοµέτρων από την Επίδαυρο, στους πρόποδες του Κυνόρτιου όρους. Εδώ η λατρεία 

του Ασκληπιού συνδεόταν  στενά µε αυτή του Απόλλωνα Μαλεάτα306, που 

προϋπήρχε στην περιοχή ως ιαµατική θεότητα. Το ιερό του, που βρισκόταν στην 

κορυφή του Κυνόρτιου, σε απόσταση    800 µ από το ιερό του Ασκληπιού,  φαίνεται 

πως υπήρχε ήδη από τον 8ο ή τις αρχές του 7ου αι. π.Χ.307. Το Ασκληπιείο πιθανότατα 

ιδρύθηκε στα τέλη του 6ου αι. π.Χ.308. Στις αρχαίες πηγές  και σε πολλές επιγραφές309 

που βρέθηκαν στο Ασκληπιείο οι δύο θεοί µνηµονεύονται µαζί, ενώ αλλού 

αναφέρονται ως οµόναοι310. Πάντως ο Ασκληπιός ήταν η κύρια θεότητα της περιοχής 

από την κλασική εποχή, αφού η λατρεία του ουσιαστικά υποκατέστησε αυτή του 

Απόλλωνα, πιθανότατα ήδη από τον 5ο αι. π.Χ. Το Ασκληπιείο αρχικά δεν διέθετε 

ναό, παρά µόνο έναν βωµό, όπου τελούνταν θυσίες για τον Απόλλωνα, καθώς και ένα 

ή δύο πηγάδια, που παρείχαν το νερό για τις τελετές. Αιτία για την µεγάλη εξάπλωση 

της λατρείας του Ασκληπιού και την συνακόλουθη αρχιτεκτονική δραστηριότητα311  

στο ιερό υπήρξε ο λοιµός που έπληξε την Ελλάδα και ιδιαίτερα την Αθήνα το         

                                                 
304 «Τὸ δὲ ἱερὸν ἄλσος τοῦ Ἀσκληπιοῦ περιέχουσιν ὅροι πανταχόθεν» (Παυσ.  ΙΙ 27.1). 
305 Παυσ. ΙΙ 29.1. 
306 Λατρευόταν στο παρακείµενο ιερό, επάνω στο Κυνόρτιο όρος. Ο Απόλλων φαίνεται ότι εδώ 
αντικατέστησε µια παλιότερη θεραπευτική θεότητα. Βλ. σχετικά Tomlinson 1983, 9-12. 
307 Σύµφωνα µε τον Λαµπρινουδάκη (Lambrinoudakis 1988, 298-299) στο Κυνόρτιο όρος υπήρχε 
πρωτοελλαδικός οικισµός. Την µυκηναϊκή εποχή οργανώθηκε εδώ ένα υπαίθριο ιερό, στο οποίο 
εγκαταστάθηκε αργότερα, τον 7ο  αι. π.Χ., ο Απόλλων ως κύρια θεότητα.  
308 Η χρονολόγηση στον 6ο αι. π.Χ. οφείλεται στην επιγραφή (IG IV2.1, 136) που ανέθεσε ο Μικύλος 
στον Ασκληπιό. Η επιγραφή όµως πιθανότατα ανήκει στον 5ο αι. π.Χ. Βλ. σχετικά Tomlinson 1983, 
23-24, που υποστηρίζει πως µπορούµε να είµαστε βέβαιοι µόνο για την περίοδο εδραίωσης της 
λατρείας στον πρώιµο 5ο αι. π.Χ.   
309 IG IV2, 62,  IG IV2, 65-66,  IG IV2, 96,   IG IV2, 127-128. 
310 IG IV2, 40-41.  
311 Για την αρχιτεκτονική εξέλιξη του ιερού και τις επιγραφικές µαρτυρίες που συνδέονται µε αυτή   
βλ. Tomlinson 1983, 23-33.  
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430 π.Χ. Τότε χτίστηκε το οικοδόµηµα Ε312, ενώ  τον 4ο αι. π.Χ. το ιερό εντάχθηκε σε 

ένα µεγάλο οικοδοµικό πρόγραµµα, για το οποίο υπεύθυνοι ήταν οι ιεροµνήµονες313. 

Πρώτα, γύρω στο 390 π.Χ., ανεγέρθηκε ο ναός (πίν.61)314. Σε αυτόν στεγαζόταν το 

λατρευτικό άγαλµα, έργο του Πάριου Θρασυµήδη315(πίν.64.1), του οποίου την µορφή  

αντιγράφει ένα ανάγλυφο316 που βρέθηκε στο ιερό(πίν.64.2). Πιθανώς την ίδια 

περίοδο κατασκευάστηκε µπροστά από τον ναό  ένας επιµήκης βωµός. Η θόλος 

(πίν.62.3) 317 πρέπει να κτίστηκε ανάµεσα στο 360 -330 π.Χ.  και ακολούθησαν µέχρι 

τα τέλη του 4ου αι. π.Χ. ο ναός της Άρτεµης318, το Επιδότειον319, το 

θέατρο(πίν.63.1)320, το µνηµειακό πρόπυλο (πίν.62.10)321, το άβατο ή 

εγκοιµητήριο322 το στάδιο (πίν.62.2), ο ξενώνας και το Εστιατόριο. Τον 3ο  αι. π.Χ. η 

οικοδοµική δραστηριότητα συνεχίστηκε, δεν αφορούσε όµως ιερά κτίσµατα, αλλά 

κυρίως καταλύµατα323. Το ιερό άνθισε µέχρι τον 1ο αι. π.Χ., οπότε λεηλατήθηκε 

διαδοχικά από τον Σύλλα και κατόπιν από πειρατές324. Τότε πρέπει το ιερό να 

σταµάτησε προσωρινά την λειτουργία του325. Άκµασε και πάλι µετά  την παγίωση του 

Αυγούστου στην εξουσία, ενώ κατά τον 2ο αι. µ.Χ.326 ο συγκλητικός Αντωνίνος327 

έχτισε στο βορειοανατολικό τµήµα του ιερού λουτρά, ένα κτήριο για τους 

ετοιµοθάνατους και τις ετοιµόγεννες, ενώ ξαναέχτισε και την στοά του Κότυος328. Η 

εισβολή των Γότθων το 267µ.Χ. φαίνεται ότι οδήγησε στην κατασκευή ενός 

                                                 
312 Η χρήση του παραµένει ασαφής, καθώς το έχουν ερµηνεύσει ως αίθουσα συµποσίων ή ως 
εγκοιµητήριο. Ο  Tomlinson (1983,74) υποστηρίζει ότι θα µπορούσε να συνδεθεί µε τη λατρεία του 
Απόλλωνα και όχι του Ασκληπιού.  
313 Tomlinson 1983, 25-26. 
314 Ο ναός ήταν δωρικού ρυθµού, περίπτερος, µε 6 Χ 11 κίονες και διαστάσεις 11,76 Χ 23,06 µ. Στα 
αετώµατα παριστανόταν η Αµαζονοµαχία και η Ιλίου Πέρσις µε ολόσωµα αγάλµατα, έργα  του 
Τιµόθεου.  Για τον ναό βλ. Tomlinson 1983, 54-60 και Gruben 2000, 150-152. 
315 Για το άγαλµα βλ. Παπαχατζής 2002, τόµ.2, σελ. 205, υπσµ. 1. 
316 Ridgway 1966, 217-222. 
317 Tomlinson 1983,60-67 και  Gruben 2000, 152-156. 
318 Βλ. Παπαχατζής 2002, τόµ.2, σελ. 211, υπσµ. 3. 
319 Για τον ναό αυτό, όπου λατρεύονταν ήσσονες θεότητες που είχαν σχέση µε την υγεία βλ. Melfi 
2010, 335. 
320 Στο θέατρο λάµβαναν χώρα αγώνες µουσικής και ραψωδίας. Βλ. Tomlinson 1983,85-90 και  
Gruben 2000, 157-160. 
321 Tomlinson 1983, 39-47. 
322 Tomlinson 1983, 67-68. 
323 Τότε φαίνεται ότι πραγµατοποιήθηκε η επέκταση προς τα δυτικά του εγκοιµητηρίου. Βλ. σχετικά 
Tomlinson 1983, 68.  
324 Tomlinson 1983, 31. 
325 Melfi 2010, 330.  
326 Για τον ρόλο του αυτοκράτορα Αδριανού στην αναζωογόνηση της λατρείας βλ.  Melfi 2010, 331-
334.  
327 Βλ. σχετικά Tomlinson 1983, 31-32 και Melfi 2010, 334 – 339.  
328 Παυσ. ΙΙ 27.6. Βλ. και Παπαχατζής 2002, τόµ.2, σελ. 213, υπσµ. 7, καθώς και Tomlinson 1983, 47. 
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τείχους329 που περιέβαλλε το ιερό. Με την επικράτηση του χριστιανισµού η λατρεία 

του Ασκληπιού παρήκµασε, αλλά συνέχισε να υφίσταται µέχρι τον 4ο αι. µ.Χ.330. Ο 

χώρος εγκαταλείφθηκε οριστικά τον 6ο αι. µ.Χ., ύστερα από δύο µεγάλους σεισµούς.  

Το ιερό του Ασκληπιού που είδε ο Παυσανίας µπαίνοντας στην πόλη της 

Επιδαύρου (πίν.65)331 δεν έχει εντοπιστεί ακόµη. Υποθέτουµε όµως ότι θα 

βρισκόταν στα όρια της πόλης332 καθώς ανάµεσα στα ιερά που περιγράφει ο 

περιηγητής το αναφέρει πρώτο333.  Ο Παυσανίας είδε αγάλµατα του  Ασκληπιού και 

της Ηπιόνης στον υπαίθριο χώρο του ιερού, κάτι που οδηγεί στο συµπέρασµα ότι δεν 

υπήρχε ναός και ότι το τέµενος ήταν υπαίθριο. Αν όµως αυτό ισχύει θα πρέπει να 

εξηγήσουµε για ποιον λόγο  ένα Ασκληπιείο δεν διέθετε κτιριακές εγκαταστάσεις,  

που ήταν όµως απαραίτητες και αναγκαίες για την διαδικασία ίασης των ασθενών. 

Μήπως το µοναδικό αυτό υπαίθριο Ασκληπιείο επιτελούσε  έναν ιδιαίτερο σκοπό; 

Ίσως εδώ συγκεντρώνονταν το πλήθος που είχε συρρεύσει από όλη την Ελλάδα για 

να τιµήσει τον Ασκληπιό στην επίσηµη εορτή του, τα Ασκληπιεία334. Οι πιστοί 

γνωρίζουµε ότι συγκεντρώνονταν στην πόλη της Επιδαύρου πριν κατευθυνθούν  στο 

ιερό του θεού στο Κυνόρτιο. Μαζί τους είχαν και τα ζώα που επρόκειτο να 

θυσιαστούν. Θα έπρεπε λοιπόν άνθρωποι και θύµατα να συγκεντρωθούν σε ένα 

µέρος, όπου θα σχηµάτιζαν  ποµπή, όπως πληροφορούµαστε από την πολύ 

σηµαντική επιγραφή που ανέθεσε ο Ίσυλλος (πίν.63.4)335, για να διανύσουν µία 

δίωρη περίπου διαδροµή µέχρι το  ιερό του Ασκληπιού και του Απόλλωνα. Το 

καταλληλότερο µέρος, που θα χρησίµευε ως αφετηρία της ποµπής, πρέπει να ήταν το 

                                                 
329 Tomlinson 1983, 32. 
330 Tomlinson 1983, 33. 
331 Για την πόλη βλ. Παπαχατζής 2002, τόµ.2, σελ. 217, υπσµ. 1. Για τα ιερά της Επιδαύρου βλ. 
Προσκυνητοπούλου 2011, 62 κ.ε. 
332 Βλ. Παπαχατζής (2006,180), που αναφέρει  ότι υπήρχαν υπαίθρια ιερά ηρώων – ιατρών, που τα 
επισκέπτονταν οι άρρωστοι, στα κράσπεδα των οικισµών και όχι µέσα στην πόλη, ανάµεσα στις οικίες.  
333 Παυσ. ΙΙ 29.1: «αὐτὴ δὲ τῶν Ἐπιδαυρίων ἡ πόλις παρείχετο ἐς µνήµην τάδε ἀξιολογώτατα· τέµενος δή 
ἐστιν Ἀσκληπιοῦ καὶ ἀγάλµατα ὁ θεὸς αὐτὸς καὶ Ἠπιόνη, γυναῖκα δὲ εἶναι τὴν Ἠπιόνην Ἀσκληπιοῦ φασι· 
ταῦτά ἐστιν ἐν ὑπαίθρῳ λίθου Παρίου». 
334 Η γιορτή στην Επίδαυρο προς τιµή του Ασκληπιού  τελούνταν στα τέλη του Απρίλη, κάθε τέσσερα 
χρόνια, εννέα ηµέρες µετά τα Ίσθµια. Υπεύθυνοι για την διοργάνωση ήταν οι ιεροµνήµονες. Από τον 
4ο αι. π.Χ. είχε λάβει πανελλήνιο χαρακτήρα, καθώς στο  ιερό συνέρρεαν πιστοί από πολλές πόλεις.  Η 
γιορτή άρχιζε µε την ποµπή, που ξεκινούσε  από την Επίδαυρο και κατέληγε στο ιερό. Την πρώτη 
ηµέρα γίνονταν οι θυσίες και την επόµενη γίνονταν οι αγώνες στο στάδιο, ενώ µαρτυρούνται και 
αγώνες µουσικής και ραψωδίας. Γενικά για τη λατρεία και τις εορτές του Ασκληπιού στην Επίδαυρο  
βλ. Tomlinson 1983, 16-21. 
335 Η επιγραφή (IG IV2, 128) βρέθηκε κοντά στον ναό του Ασκληπιού, στο ιερό κάτω από το 
Κυνόρτιο. Ιδιαίτερα διαφωτιστικοί για την ποµπή που σχηµατιζόταν είναι οι στίχοι 14-18, τους 
οποίους παραθέτω: «οἵ κεν ἀριστεύωσι πόληος τᾶσδ' Ἐπιδαύρου, / λέξασθαί τε ἄνδρας καὶ ἐπαγγεῖλαι 
κατὰ φυλάς, / οἷς πολιοῦχος ὑπὸ στέρνοις ἀρετά τε καὶ αἰδώς, / τοῖσιν ἐπαγγέλλεν καὶ ποµπεύεν σφε 
κοµῶντας /Φοίβωι ἄνακτι υἱῶι τε Ἀσκλαπιῶι ἰατῆρι». 
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αστικό τέµενος του Ασκληπιού, το οποίο θα  βρισκόταν σε σηµείο όπου θα 

µπορούσε να συγκεντρωθεί µεγάλος αριθµός ανθρώπων, κοντά στην είσοδο της 

Επιδαύρου.  Το θέατρο της πόλης φαίνεται πως πληρούσε τις παραπάνω 

προϋποθέσεις και πιθανότατα εκεί κοντά πρέπει να αναζητηθεί το αστικό ιερό336. 

Ασφαλώς η χρήση του τεµένους δεν θα είχε αποκλειστικά αυτή τη λειτουργία, αφού 

τα αγάλµατα του Ασκληπιού και της Ηπιόνης µαρτυρούν και  λατρευτική 

δραστηριότητα από τους Επιδαυρίους. ∆εν γνωρίζουµε  αν εδώ στήνονταν και 

ψηφίσµατα.  

Η εποχή ίδρυσης του τεµένους στην πόλη της Επιδαύρου δεν µπορεί να 

διαπιστωθεί µε βεβαιότητα, αν πρώτα αυτό δεν  εντοπιστεί και ανασκαφεί. Εφόσον 

όµως γίνει δεκτή η συλλογιστική που αναπτύξαµε παραπάνω µπορούµε  να δεχτούµε 

ότι το τέµενος πρέπει να είναι σύγχρονο ή λίγο µεταγενέστερο από  την εποχή που 

επικράτησε να τελείται η λατρευτική ποµπή προς τιµή του Ασκληπιού και του 

Απόλλωνα.  Άλλωστε οι πρακτικές ανάγκες που απέρρεαν από τον σχηµατισµό της 

ποµπής φαίνεται πως οδήγησαν στην ίδρυσή  του. Η  ποµπή αναφέρεται  για πρώτη 

φορά στην επιγραφή του Ισύλλου, που χρονολογείται γύρω στο 280  π.Χ. και  ήταν 

µέρος ενός νέου τελετουργικού, που εγκαθίδρυσε ο ίδιος ο Ίσυλλος. Συγκεκριµένα 

στην επιγραφή αναφέρεται ότι: «τόνδ' ἱαρὸν θείαι µοίραι νόµον ηὗρεν Ἴσυλλος 

ἄφθιτον ἀέναον γέρας ἀθανάτοισι θεοῖσιν, καί νιν ἅπας δᾶµος θεθµὸν θέτο πατρίδος 

ἀµᾶς337». Εφόσον λοιπόν αληθεύει η επιγραφική µαρτυρία, σύµφωνα µε την οποία ο 

Ίσυλλος καθιέρωσε ένα νέο τελετουργικό τυπικό, βασικό συστατικό του οποίου ήταν 

ο σχηµατισµός της ποµπής, τότε και η ίδρυση του αστικού ιερού του Ασκληπιού δεν 

πρέπει να απέχει  χρονικά πολύ από τις αρχές του 3ου αι. π.Χ.  

Κλείνοντας την αναφορά µας στο ιερό πρέπει να σηµειώσουµε ότι σε 

αντίθεση µε ό,τι συνέβαινε στην Αθήνα, δεν µεταφερόταν  κατά την ποµπή των 

Ασκληπιείων άγαλµα του θεού. Αυτό δεν είναι τυχαίο. Οι Επιδαύριοι δεν 

συµπεριέλαβαν στην ποµπή  την µεταφορά αγάλµατος γιατί πιθανότατα ήθελαν  να 

τονίσουν ότι η λατρεία του θεού δεν είναι επείσακτη. Όπως είδαµε σε άλλες 

περιπτώσεις η µεταφορά του λατρευτικού αγάλµατος κατά την ποµπή συµβόλιζε και 

την µεταφορά της λατρείας. Ίσως για τον λόγο αυτό το ιερό στην πόλη της 

Επιδαύρου δεν απέκτησε ποτέ ναό, αφού δεν υπήρχε η ανάγκη για στέγαση του 

                                                 
336 Κατά την ανασκαφή του θεάτρου στην πόλη της Επιδαύρου εντοπίστηκαν χάλκινα ιατρικά 
εργαλεία. Βλ. σχετικά Πρωτονοταρίου – ∆εϊλάκη, 355-356, υπσµ 16.  
337 IG IV2, 128, στίχοι 10-13.  
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λατρευτικού αγάλµατος ή κάποιου αντιγράφου του. Εφόσον λοιπόν εκλείπουν οι 

λόγοι πιστής αντιγραφής του λατρευτικού αγάλµατος είµαστε ελεύθεροι να 

υποθέσουµε ότι το άγαλµα του Ασκληπιού που είδε ο Παυσανίας στο αστικό 

τέµενος, στην πόλη της Επιδαύρου, δεν ακολουθούσε τυπολογικά το χρυσελεφάντινο 

άγαλµα του Θρασυµήδη. Άλλωστε, αν υπήρχε κάποια οµοιότητα στα αγάλµατα, ο 

Παυσανίας θα περιµέναµε να το ανέφερει338, ενώ για ένα υπαίθριο ιερό είναι 

καταλληλότερο ίσως ένα όρθιο άγαλµα (πίν.63.3).  

 

 

 

6. Σπάρτη 

 Ιερό Ποσειδώνα Ταιναρίου 

(Πίνακας 66-70, Χάρτης 1-2αρ.9,  10) 

Μία από τις παλαιότερες  λατρείες του Ποσειδώνα στην Πελοπόννησο339 είναι 

αυτή του Ποσειδώνα  στο ακρωτήριο Ταίναρο340. Η λατρεία του, πιθανότατα πολύ  

παλαιότερη από την δωρική εισβολή341, ήταν χθόνια και συνδεόταν µε το 

ψυχοποµπείο342, που αναφέρεται σε πολλές αρχαίες πηγές. Σύµφωνα µε αυτές στο 

Ταίναρο υπήρχε σπηλιά, από όπου κατέβηκε ο Ηρακλής στον Άδη. Την εποχή του 

Παυσανία, όπως µας πληροφορεί ο ίδιος υπήρχε «ἐπὶ δὲ τῇ ἄκρᾳ ναὸς εἰκασµένος 

σπηλαίῳ καὶ πρὸ αὐτοῦ Ποσειδῶνος ἄγαλµα»343. Λατρεία όµως και ιερό του 

Ταινάριου Ποσειδώνα µαρτυρεί ο Παυσανίας και στην Σπάρτη. Αναφέρει σχετικά: 

«τούτων δὲ οὐ πόρρω τέµενος Ποσειδῶνος [Ταιναρίου] – Ταινάριον δὲ 

ἐπονοµάζουσιν»344. Η λατρεία του θεού  στη Σπάρτη κατάγεται από την αντίστοιχη 

του Ταινάρου. Η  σχέση όµως ανάµεσα στα δύο ιερά παραµένει σχετικά ασαφής, 

αφού οι φιλολογικές πηγές δεν µας διαφωτίζουν ιδιαίτερα επί τούτου. ∆εν αναφέρουν 

                                                 
338 Όταν τα λατρευτικά αγάλµατα είναι αντίγραφα κάποιων παλαιότερων ο Παυσανίας δεν παραλείπει 
να το αναφέρει, όπως κάνει π.χ. για τα αγάλµατα των ∆ιοσκούρων στο ιερό που είχαν κοντά στην 
Λέρνα, τα οποία «εποίηται δέ σφισι κατὰ ταὐτὰ καὶ ἐν τῇ πόλει (σ.σ. το Άργος) τὰ ξόανα»             
(Παυσ. ΙΙ 36.7) 
339 Για τη λατρεία και τα ιερά του Ποσειδώνα στη Πελοπόννησο βλ. Mylonopoulos 2003.  
340 Για τις λατρείες στο Ταίναρο βλ. Γιαννουλίδου 1968. 
341 Επιφυλάξεις για την παλαιότητα της λατρείας εκφράζει ο Παπαχτζής, 1976, 105 και 113-114. 
342 Βλ. σχετικά  Μόσχου 1975, 171, υπσµ.12 και Παπαχατζής 1976, 107-109. 
343 Παυσ. ΙΙΙ 25.4. 
344 Παυσ. ΙΙΙ 12.6. 
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τίποτα για τον χρόνο ίδρυσης του αστικού ιερού, αν και την αιτία µπορούµε εύκολα 

να συνάγουµε από τα ιστορικά γεγονότα που συνδέονται µε το ιερό του ακρωτηρίου.  

Η θέση του  ιερού του Ποσειδώνα στο ακρωτήριο του  Ταίναρου έχει 

ταυτιστεί345, µολονότι ο χώρος δεν έχει ανασκαφεί πλήρως. Στο ύψωµα που 

βρίσκεται αµέσως δυτικά από τον όρµο Στέρνες (πίν.66.1), σώζεται το εκκλησάκι 

των Αγίων Ασωµάτων (πίν.68-69.1), χτισµένο επάνω στα κατάλοιπα ενός  ναού346 

των ελληνιστικών ή ρωµαϊκών χρόνων. Σε απόσταση 65µ. από αυτόν, χαµηλά στην 

παραλία του όρµου, βρίσκεται ένα σπήλαιο347, που στην είσοδό του υπάρχουν φτωχά 

κατάλοιπα  ενός µεγάλου κτηρίου348(πίν.66.2) . Φαίνεται πως  διαιρούταν σε δύο 

τοµείς, µε µία δίοδο ανάµεσά τους, ενώ στην  νότια πλευρά  καλύπτεται από τη 

θάλασσα. Το κτήριο µπορεί να ταυτιστεί µε τον «ναό εικασµένο σπηλαίω», που 

αναφέρει ο Παυσανίας349. Ορθογώνια λαξεύµατα στη βόρεια πλευρά της εισόδου της 

σπηλιάς µαρτυρούν ότι εδώ στήνονταν επιγραφές350 ή άλλα αναθήµατα. Βορείως της 

σπηλιάς υπήρχε ένας λαξευµένος στον βράχο δρόµος351, που οδηγούσε στο ιερό. 

Βόρεια και βορειοανατολικά του ιερού σώζονται τα θεµέλια δηµόσιων πιθανότατα 

κτηρίων του οικισµού352 των Ταιναρίων, που είχε αναπτυχθεί γύρω από τον όρµο των 

Ασωµάτων, ενώ  και άλλα οικοδοµικά κατάλοιπα υπάρχουν στα δυτικά. Ο 

οικισµός353 αργότερα, κατά τα ρωµαϊκά χρόνια,  µεταφέρθηκε λίγο δυτικότερα και 

ονοµάστηκε Καινήπολις354. Από το ιερό είναι γνωστές δέκα συνολικά  επιγραφές355, 

                                                 
345 Cummer 1978, 35-37. 
346 Βλ.  Cummer 1978, 39-43, που υποστηρίζει ότι πιθανότατα ήταν ένας απλός δίστυλος εν παραστάσι 
ναός, καθώς στο εκκλησάκι των Ασωµάτων βρέθηκαν δύο ιωνικά κιονόκρανα. Βλ. επίσης Μόσχου 
1975, 166 και Παπαχαζής 1976, 103-105, όπου και η σχετική µε την έρευνα βιβλιογραφία. Εδώ ο 
Παπαχατζής υποστηρίζει (σελ. 110-111) ότι στα πλαίσια µίας αναδιοργάνωσης του ψυχοποµπείου 
χτίστηκε ο ναός στο ύψωµα των Αγίων Ασωµάτων.    Αλλού (Παπαχατζής 2002, τόµ.2, σελ.440-441) 
υποστηρίζει ότι η εκκλησία κτίστηκε µε το αρχαίο οικοδοµικό υλικό, χωρίς να συµπίπτει η θέση της µε 
τον αρχαίο ναό. Με την άποψη αυτή θα διαφωνήσουµε, γιατί τίποτε δεν αποκλείει την ύπαρξη δύο 
ναών στο ιερό. Ο Παυσανίας απλά θα παρέλειψε να αναφέρει τον νεότερο. Άλλωστε, αν όντως το ιερό 
του Ποσειδώνα αναδιοργανώθηκε κατά τα ρωµαϊκά χρόνια, όπως ο ίδιος ο Παπαχατζής (ο.π. σελ. 442)  
υποστηρίζει, τότε ο νεότερος αυτός ναός µπορεί να κτίστηκε την εποχή αυτή.    
347 Το ιερό του Ποσειδώνα και το σπήλαιο αναφέρει και ο Στράβων (8, 5.1.): «ἐν δὲ τῷ κόλπῳ τῆς 
παραλίας τὸ µὲν Ταίναρον ἀκτή ἐστιν ἐκκειµένη τὸ ἱερὸν ἔχουσα τοῦ Ποσειδῶνος ἐν ἄλσει ιδρυµένον· 
πλησίον δ' ἐστὶν ἄντρον, δι' οὗ τὸν Κέρβερον ἀναχθῆναι µυθεύουσιν ὑφ' Ἡρακλέους ἐξ ᾅδου». 
348 Για την σπηλιά και το κτήριο βλ.  Μόσχου 1975, 168-171 και Cummer 1978, 37-39. 
349 Παυσ. ΙΙ, 25.4. Για ναούς που χτίστηκαν σε είσοδο σπηλαίων βλ. Cummer 1978, 39. 
350 Cummer 1978, 38.  
351 Μόσχου 1975, 172-173. Ο Cummer (1978,39) υποστηρίζει  ότι ο δρόµος λειτουργούσε και ως το 
ανατολικότερο όριο του ιερού, που το χώριζε από την παρακείµενη οικιστική εγκατάσταση.  
352 Μόσχου 1975, 173-177. 
353 Για την οικιστική οργάνωση στην περιοχή βλ. Μόσχου 1988, 148-154. 
354 Η πόλη κράτησε και το όνοµα Ταίναρο. Βλ. σχτικά Παπαχατζής 2002, τόµ.2, σελ.446, υπσµ. 1.  
355 Πρόκειται για τις επιγραφές I.G. V.I.,1226-1234, 1236. Για µία ακόµη επιγραφή των µέσων  του 5ου 
αι. π.Χ.,  που βρέθηκε στην παραλία βλ. Cummer 1978, 43.  
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πολλές από τις οποίες απελευθερωτικές356, που χρονολογούνται από τον 5ο  αι. π.Χ. 

µέχρι τα ρωµαϊκά χρόνια. Το άγαλµα του  Ποσειδώνα, όπως  αναφέρει ο Παυσανίας,  

ήταν στηµένο εµπρός από τον ναό, ενώ στο ιερό ήταν αφιερωµένο και ένα χάλκινο 

σύµπλεγµα µε τον Αρίονα επάνω σε δελφίνι357.  

Στο ιερό του Ταινάρου η λατρεία του Ποσειδώνα ήταν στενά συνδεδεµένη µε 

το ψυχοποµπείο, που λειτουργούσε στο εσωτερικό της σπηλιάς (πίν.67.1) ήδη από 

τον 7ο αι. π.Χ.358. Ο Ποσειδώνας εδώ λατρευόταν ως χθόνια θεότητα359. Το ιερό του 

ήταν άσυλο απαραβίαστο, ιδίως για τους δούλους360. Σύµφωνα µε τις αρχαίες πηγές 

οι Σπαρτιάτες απέσπασαν από το ιερό τους είλωτες που είχαν βρει εκεί καταφύγιο και 

τους σκότωσαν361. Για την ασέβεια αυτή ο Ποσειδώνας τους τιµώρησε µε τον σεισµό 

που ισοπέδωσε την Σπάρτη το 464 π.Χ. Η Κουρίνου362 όµως δέχεται ότι η σφαγή των 

ειλώτων έγινε στο αστικό ιερό του Ποσειδώνα και εποµένως ότι αυτό είχε ιδρυθεί 

τουλάχιστον από τις αρχές του 5ου αι. π.Χ. Το ιερό, αναφέρει ο Παυσανίας, βρισκόταν 

στην περιοχή της Αγοράς, στην Αφεταΐδα οδό363.  Μολονότι δεν ανασκάφηκε έχουν 

εντοπιστεί στην Σπάρτη τρεις επιγραφές364, πιθανότατα in situ, στο µέρος που ήταν 

αρχικά στηµένες. Σύµφωνα µε την Κουρίνου365 το ιερό βρισκόταν στη συµβολή των 

οδών ∆ιοσκούρων και Ακροπόλεως (πίν.70). Για την µορφή του  δεν γνωρίζουµε 

τίποτε, σίγουρα όµως, εφόσον λειτουργούσε ως άσυλο, ήταν οριοθετηµένο µε 

περίβολο και είχε βωµό. Η ύπαρξη ναού δεν µπορεί να αποκλειστεί, ειδικά αφού οι 

επιγραφές που αναφέραµε παραπάνω κάνουν λόγο για ύπαρξη λατρευτικού 

αγάλµατος366.  

                                                 
356 Βλ. σχετικά Παπαχατζής 2002, τόµ.2, σελ.443. 
357 Παυσ. ΙΙΙ, 25.4. Την πληροφορία είχε πρώτος δώσει ο Ηρόδοτος (1,24) αναφέροντας ότι «καὶ 
Ἀρίονος ἔστι ἀνάθηµα χάλκεον οὐ µέγα ἐπὶ Ταινάρῳ, ἐπὶ δελφῖνος ἐπεὼν ἄνθρωπος». Το ανάθηµα 
εποµένως ανάγεται τουλάχιστον στον 5ο αι.π.Χ.  
358 Παπαχατζής 1976, 107. 
359 Βλ. σχετικά Παπαχατζής 1976, 115-125. 
360 Για το άσυλο βλ. Schumacher 1993, 58-60 και Cartledge 1979, 164.  
361 Για το θέµα βλ. Παπαχατζής 2002, τόµ.2, σελ.443.  
362 Βλ. Κουρίνου 2000, 193-199. Υποστηρίζει ότι το ιερό που αναφέρει ο Θουκυδίδης (Ι,128) 
περιγράφοντας την αντιπαλότητα Αθηναίων και Σπαρτιατών για το από Ταιναρου άγος, είναι το αστικό 
ιερό του Ποσειδώνα Ταιναρίου. Στο αστικό ιερό επίσης  υποστηρίζει ότι κατέφυγε ο δούλος του 
Παυσανία Αργίλιος (Θουκ. Ι, 134). Στο ίδιο ιερό φαίνεται ότι αναφέρεται ο Πλούταρχος (Άγις 16.6), 
όταν µας πληροφορεί ότι εκεί βρήκε καταφύγιο ο βασιλιάς Κλεόµβροτος Β΄.  Ο Schumacher (1993, 
59) αντιτείνει, µε επιφυλάξεις όµως  πως πρόκειται για το ιερό του θεού στο ακρωτήριο Ταίναρο.  
Καταλληλότερο πάντως άσυλο για ένα βασιλιά θα ήταν το ιερό της Σπάρτης, αφού στο Ταίναρο  
κατέφευγαν συνήθως οι είλωτες. Βλ. σχετικά και Κουρίνου 2000, 197, υπσµ. 661. 
363 Βλ σχετικά Mylonopoulos 2003, 210-220 
364  IG V 1, 210-212. Βλ. σχετικά Mylonopoulos 2003, 220 και Κουρίνου 2000, 185-187. Οι επιγραφές 
χρονολογούνται στον 1ο αι. π.Χ.  
365 Κουρίνου 2000, 185-186 και 198.  
366 Βλ. παρακάτω.  

Institutional Repository - Library & Information Centre - University of Thessaly
05/05/2026 05:16:34 EEST - 216.73.217.38



 52 
 

 

Οι επιγραφές που βρέθηκαν στην Σπάρτη και οδήγησαν στον εντοπισµό της 

θέσης του αστικού ιερού µας δίνουν πολύτιµες πληροφορίες, καθώς αποτελούν 

κατάλογο των Ταιναρίων, των συµµετεχόντων δηλαδή στην εορτή Ταινάρια367. Σε 

αυτές καταγράφονται οι συµµετέχοντες, ορισµένοι από τους οποίους έχουν 

συγκεκριµένα αξιώµατα ή θέσεις, όπως κήρυκες, µάντεις, γραµµατείς, µάγειροι, 

βαλανείς, οψοποιοί, αυλητές κ.α.  Στις επιγραφές  IG V 1, 210 και 211 αναφέρεται ο 

τὸν σὶν φέρων, ενώ στην επιγραφή IG V 1, 212   ο  σιοφόρος.   Πρόκειται για τον 

Ταιναριστή ή Ταινάριο που µετέφερε το άγαλµα του θεού. Αποδεικνύεται εποµένως 

ότι κατά την διάρκεια της εορτής πραγµατοποιούνταν ποµπή, κατά την οποία οι 

συµµετέχοντες µετέφεραν το άγαλµα του θεού368. Η ποµπή περνούσε από την πόλη 

υπό τους ήχους των αυλητών, που συµµετείχαν σε αυτή, ενώ η συµµετοχή µάγειρα 

αποδεικνύει ότι στο τελετουργικό προβλεπόταν και θυσία.  Λογικό είναι να 

υποθέσουµε πως η ποµπή κατέληγε στο αρχαιότερο ιερό στο Ταίναρο369,  όπου θα 

γινόταν η θυσία και θα λάµβαναν χώρα   οι εορταστικές εκδηλώσεις. Επιπλέον, και 

στις τρεις επιγραφές  µαρτυρείται ότι στην ποµπή έπαιρνε µέρος ένας µάντης. Επειδή  

στο αστικό ιερό της Σπάρτη δεν µαρτυρείται η ύπαρξη µαντείου, λογικό είναι να 

υποθέσουµε ότι ο µάντης θα ασκούσε «πηγοµαντεία370» στο ιερό του Ταινάρου, 

καθώς ο Παυσανίας αναφέρει: «ἔστι δὲ ἐπὶ Ταινάρῳ καὶ πηγή, νῦν µὲν οὐδὲν ὥστε καὶ 

θαῦµα εἶναι παρεχοµένη, πρότερον δὲ τοῖς ἐνιδοῦσιν ἐς τὸ ὕδωρ τοὺς λιµένας – φασὶ –

    καὶ τὰς ναῦς θεάσασθαι παρεῖχε»371. ∆εν είναι γνωστό αν η ποµπή και η µεταφορά 

του αγάλµατος γινόταν ήδη από τον 5ο αι. π.Χ., καθώς οι επιγραφές χρονολογούνται 

στον τελευταίο προχριστιανικό αιώνα. Η Κουρίνου372 πιστεύει ότι η γιορτή 

αναδιοργανώθηκε τον 1ο αι. π.Χ. για να προωθήσει την πολιτική επικυριαρχίας των 

Σπαρτιατών στο Κοινό των Λακεδαιµονίων. Το πιθανότερο πάντως είναι η επαφή   

ανάµεσα στα δύο ιερά να µην σταµάτησε ποτέ. Αυτό αποδεικνύεται και από το 

γεγονός ότι στο ιερό του Ποσειδώνα στο Ταίναρο βρέθηκαν  απελευθερωτικές 

                                                 
367 Ησύχ. <ταιναρίας>· παρὰ Λακεδαιµονίοις ἑορτὴ Ποσειδῶνος· καὶ ἐν αὐτῇ  Ταιναρισταί. Οι 
Ταινάριοι των επιγραφών IG V 1, 210-212  ταυτίζονται πιθανότατα µε τους Ταιναριστές.  
368 Κουρίνου 2000, 185. 
369 Η απόσταση από την πόλη της Σπάρτης µέχρι το Ταίναρον είναι περίπου ογδόντα  χιλιόµετρα. Αυτό 
µπορεί να σηµαίνει ότι η πορεία διαρκούσε δύο ηµέρες και να προβλεπόταν διανυκτέρευση στη µέση 
της διαδροµής. Πάντως η απόσταση δεν µπορεί να θεωρηθεί απαγορευτική για την πραγµατοποίηση 
της ποµπής. Από σύγχρονα παραδείγµατα γνωρίζουµε ότι οι πιστοί διανύουν µεγάλες αποστάσεις για 
να προσκυνήσουν. Στην Μυτιλήνη π.χ. πιστοί διανύουν µε τα πόδια σε µία ηµέρα πάνω από σαράντα 
χιλιόµετρα για να προσκυνήσουν στην εκκλησία του Ταξιάρχη στον Μανταµάδο. 
370 Βλ. σχετικά Γιαννουλίδου 1968. 
371 Παυσ. ΙΙΙ 25.8. 
372 Κουρίνου 2000, 192. 
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επιγραφές δούλων, που χρονολογούνται στον 5ο αι. π.Χ. Το γεγονός αυτό  δείχνει 

εξάρτηση του επαρχιακού ιερού από την Σπάρτη, καθώς  οι είλωτες αποτελούσαν 

κρατική περιουσία και µόνο το κράτος µπορούσε να τους απελευθερώσει373. Οι 

απελευθερωτικές επιγραφές εποµένως περιείχαν το κείµενο µίας εξειδικευµένης 

κρατικής απόφασης, για την οποία έπρεπε να ενηµερώνονται όχι οι είλωτες, αλλά οι 

Σπαρτιάτες πολίτες, που κατά την γιορτή των Ταιναρίων θα επισκέπτονταν το ιερό.  

 

 

 

7. Ήλιδα 

Λατρεία Σωσίπολη στην Ήλιδα 

                                        (Πίνακας 71, Χάρτης 1-2αρ.10,  12) 

Στην Ολυµπία ο Παυσανίας374  είδε ένα ιερό της Ειλείθυιας, όπου λατρευόταν 

µία χθόνια θεότητα, ο Σωσίπολις. Αναφέρει συγκεκριµένα ότι  «ἐν δὲ τοῖς πέρασι τοῦ 

Κρονίου κατὰ τὸ πρὸς τὴν ἄρκτον ἔστιν ἐν µέσῳ τῶν θησαυρῶν καὶ τοῦ ὄρους ἱερὸν 

Εἰλειθυίας, ἐν δὲ αὐτῷ Σωσίπολις Ἠλείοις ἐπιχώριος δαίµων ἔχει τιµάς». Οι Ηλείοι 

όµως λάτρευαν την θεότητα και στην Ήλιδα, όπου, όπως αναφέρει ο Παυσανίας375, 

«ἔχει τιµὰς καὶ ὁ Σωσίπολις ἐν ἀριστερᾷ τῆς Τύχης, ἐν οἰκήµατι οὐ µεγάλῳ».  

Ο Σωσίπολις είναι µία προδωρική χθόνια θεότητα376, που σταδιακά 

ταυτίστηκε µε την νηπιακή ή παιδική µορφή  του ∆ία377.  Στους πρόποδες του  

Κρονίου λόφου µοιραζόταν έναν µικρό δίχωρο ναό µε την  Ειλείθυια. Στο εµπρόσθιο 

µέρος, όπου λατρευόταν η  Ειλείθυια, υπήρχε βωµός «καὶ ἔσοδος ἐς αὐτό ἐστιν 

ἀνθρώποις» 378 . Στο πίσω µέρος όµως, όπου λατρευόταν ο Σωσίπολις, «ἔσοδος οὐκ 

ἔστι πλὴν τῇ θεραπευούσῃ τὸν θεὸν», η οποία ήταν ηλικιωµένη και έπρεπε να εισέλθει 

                                                 
373 Cartledge 1979, 180. 
374 Παυσ. VΙ 20.2. 
375 Παυσ. VΙ 25.4.  
376 O Cornford, 1972, 239-240 υποστηρίζει ότι ο Σωσίπολις συνδέεται µε τον Ιδαίο ∆ία , τονίζοντας 
την κρητική του καταγωγή. Ο Παυσανίας (VI, 20,2) αναφέρεται σε αυτόν ως επιχώριο δαίµονα, κάτι 
που επιβεβαιώνει την αρχαιότητα της λατρείας του. Άλλωστε κοντά στον ναό όπου συλλατρευόταν ο 
µε την   Ειλείθυια εντοπίζονται και άλλες λατρείες που προϋπήρχαν των Ηλείων και του ∆ία, λατρείες 
των παλαιότερων κυρίων του ιερού, των Πισατών. Βλ. σχετικά Παπαχατζής 2002, τόµ. 3, 372, υπσµ. 1. 
H Harrison 1912, 283-284 αποδέχεται ότι ο Σωσίπολις ως χθόνια θεότητα ταυτίζεται µε τον Αγαθό 
∆αίµονα, που µεταµορφώνεται από φίδι σε παιδί.  Για τον χθόνιο χαρακτήρα του ∆ία, αλλά και για την 
κρητική του καταγωγή βλ. Βικέλα 1993-4, 199-209.  
377 Γνωστό ιερό του ∆ιός Σωσιπόλιδος ήταν και αυτό που βρισκόταν στην Μικρασιατική Μαγνησία. 
Βλ. σχετικά  Cornford, 1972, 150, 241. 
378 Παυσ.  VI 20.3. 
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στον ναό µε καλυµµένο το κεφάλι, «ἐπὶ τὴν κεφαλὴν καὶ τὸ πρόσωπον ἐφειλκυσµένῃ 

ὕφος λευκόν», σύµφωνα µε τον Παυσανία. Όση ώρα  η ιέρεια έπλενε το άγαλµα του 

θεού και του προσέφερε πίττες από κριθάλευρο και µέλι, οι νεότερες γυναίκες 

έψαλλαν ύµνους προς τιµή του και έκαιγαν θυµιάµατα. Ο ναός του θεού στην 

Ολυµπία ταυτίστηκε379 µε ένα µικρό ναό (πίν.71.2-3) που βρίσκεται  ανάµεσα στο 

Νυµφαίο και τον θησαυρό των Σικυωνίων. Οι µικρές του  εσωτερικές διαστάσεις380 

επαληθεύουν τα λεγόµενα του Παυσανία381. Ο σωζόµενος ναός έχει έναν µικρό 

πρόδοµο, ενώ στον σηκό, το άδυτο, θα τελούνταν η λατρεία του Σωσιπόλιδος. Ο ναός 

µπορεί να χρονολογηθεί στα αρχαϊκά χρόνια.  

 Ο ναός του Σωσιπόλιδος στην Ήλιδα δεν έχει ακόµη εντοπιστεί. Σύµφωνα µε 

τον Παυσανία382  σε µία στοά του ιερού της Τύχης383, «ἐν οἰκήµατι οὐ µεγάλῳ», 

λατρευόταν ο Σωσίπολις. Μάλιστα ο θεός απεικονιζόταν ως παιδί να φορά χλαµύδα 

µε κεντηµένα αστέρια και να κρατά το κέρας της Αµάλθειας384. Πότε η λατρεία του 

υιοθετήθηκε από την Ήλιδα δεν είναι γνωστό. Ο Παυσανίας385 αναφέρει µία τοπική 

παράδοση των Ηλείων, σύµφωνα µε την οποία απέδωσαν την σωτηρία της πόλης 

τους στον θεό, αφού απέκρουσαν µε την βοήθειά του, σε µάχη µέσα στην Άλτη, τους 

Αρκάδες. Μετά την µάχη ο θεός µεταµορφώθηκε σε φίδι και εκεί όπου τρύπωσε οι 

Ηλείοι του έφτιαξαν ναό. Η µάχη αυτή αποτελεί πραγµατικό ιστορικό γεγονός και 

τοποθετείται χρονικά στο 364 π.Χ.386. Η υπόθεση ότι η λατρεία υιοθετήθηκε µετά από 

αυτή τη µάχη συµφωνεί και µε το γεγονός ότι ο ναός του θεού ιδρύθηκε µέσα στο 

ιερό της Τύχης, µία θεότητα που γνώρισε ιδιαίτερη διάδοση  τον 4ο αι. π.Χ.387. 

Χρήσιµη είναι και η πληροφορία του Ξενοφώντα388 , ο οποίος περιγράφοντας την 

µάχη του 364 π.Χ. αναφέρει πως  οι Αρκάδες «ἐπιόντος Ὀλυµπιακοῦ ἔτους 

παρεσκευάζοντο ποιεῖν τὰ Ὀλύµπια σὺν Πισάταις τοῖς πρώτοις φάσκουσι προστῆναι 

τοῦ ἱεροῦ» (της Ολυµπίας), ενώ παρακάτω  για τους Ηλείους αναφέρει  ότι «ἀπῆλθον 

εἰς τὸ ἄστυ, τοιοῦτοι γενόµενοι οἵους τὴν ἀρετὴν θεὸς µὲν ἂν ἐµπνεύσας δύναιτο». ∆ύο 

είναι λοιπόν οι σηµαντικές πληροφορίες που µας προσφέρει η αφήγηση του 

                                                 
379 Βλ. Robert 1893, 41-45.  
380 Οι εσωτερικές διαστάσεις του ναού ήταν 2,74 Χ 2,84 µ. Για τον ναό βλ.  Curtius – Adler 1897, 75 
και  Mallwitz 1972, 155-7.  
381 Παπαχατζής 2002, τόµ. 3, 372, υπσµ. 1. 
382 Παυσ.  VI 25.4. 
383 Για την Τύχη στην Ήλιδα βλ. Harrison 1912, 283-5. 
384 Για το κέρας της Αµάλθειας ως σύµβολο του ∆ία βλ. Βικέλα 1993-4, 206-7 
385 Παυσ. VΙ, 25.4-6. 
386 Την µάχη αναφέρει  ο Ξενοφών (Ελλ. 7, 4.28). Βλ. Ι.Ε.Ε., τόµ. Γ1, 432-433 και Robert 1893, 39 
387 Βλ. σχετικά Burkert 1993, 390-391.  
388 Ξενοφών, Ελληνικά 7.4,28. 
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Ξενοφώντα. Η πρώτη αναφέρεται στην προσπάθεια των Αρκάδων να 

αποκαταστήσουν τους Πισάτες στην Ολυµπία, ενώ η δεύτερη ότι οι Ηλείοι, αφού  

πολέµησαν σαν να ήταν εµπνευσµένοι από τον ∆ία, επέστρεψαν στην Ήλιδα. 

Μπορούµε λοιπόν να συµπεράνουµε ότι οι Ηλείοι αισθανόµενοι να απειλείται η 

επικυριαρχία τους στην Ολυµπία προσπάθησαν να εφεύρουν  έναν τρόπο, 

προκειµένου να διακηρύξουν τα δικαιώµατά τους στο ιερό. Η λύση φαίνεται ότι ήταν 

να µεταφέρουν στην πόλη τους µία από τις παλαιότερες λατρείες της Ολυµπίας,  αυτή 

του Σωσιπόλιδος, τον οποίο στην συγκεκριµένη περίπτωση ασφαλώς θα ταύτιζαν µε 

τον ∆ία, τον θεό που τους ενέπνευσε στην µάχη.  Από τότε πιθανότατα θα 

πραγµατοποιούνταν η  ποµπή των  γυναικών µε επικεφαλής την γηραιά ιέρεια του 

θεού. Εφόσον η ποµπή ξεκινούσε από την Ήλιδα το σηµείο αφετηρίας  θα ήταν ο 

ναός του Σωσιπόλιδος στο ιερό της Τύχης. Από πολιτική άποψη η ποµπή συµβόλιζε 

τους δεσµούς της Ήλιδας µε τις παλαιότερες λατρείες της Ολυµπίας και εποµένως θα 

δικαιολογούσε  την επικυριαρχία της στο ιερό.  

 

 

 

8. Πάτρα  

Ιερό Αρτέµιδος Λιµνάτιδος 

(Πίνακας 72, Χάρτης 1-2αρ.11,  13) 

Στην αγορά της Πάτρας  αναφέρει ο Παυσανίας389  ότι   «τέµενός ἐστιν 

Ἀρτέµιδος καὶ ναὸς Λιµνάτιδος». Το λατρευτικό άγαλµα της θεάς, εξιστορεί ο 

περιηγητής, άρπαξε ο Πρευγένης390 από τη Σπάρτη και κάθε χρόνο, κατά την εορτή 

της θεάς, µεταφερόταν ποµπικά από τη Μεσόα, όπου φυλάσσονταν όλο τον χρόνο, 

στο ιερό της πόλης: «τὸν µὲν ἄλλον χρόνον ἔχουσιν(το άγαλµα) ἐν Μεσόᾳ……ἐπειδὰν 

δὲ τῇ Λιµνάτιδι τὴν ἑορτὴν ἄγωσι, τῆς θεοῦ τις τῶν οἰκετῶν ἐκ Μεσόας ἔρχεται τὸ 

ξόανον κοµίζων τὸ ἀρχαῖον ἐς τὸ τέµενος τὸ ἐν τῇ πόλει». Στην Μεσόα θα υπήρχε 

ιερό της Αρτέµιδος Λιµνάτιδος, αφού όταν γίνεται αναφορά στο αντίστοιχο αστικό 

ιερό ο Παυσανίας λέει «τὸ τέµενος τὸ ἐν τῇ πόλει». Κατά αντιδιαστολή λοιπόν θα 

υπήρχε και τέµενος στην Μεσόα, το οποίο µάλιστα θα ήταν αρχαιότερο, αφού  το 

άγαλµα  «ἐξ ἀρχῆς ὑπὸ τοῦ Πρευγένους ἐς τοῦτο ἐκοµίσθη τὸ χωρίον».  
                                                 
389 Παυσ. VΙΙ 20.7-9. 
390 Βλ. Παπαχατζής 2002, τόµ. 4, 114, υπσµ. 2. 
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Το αστικό ιερό της  Αρτέµιδος Λιµνάτιδος δεν έχει ταυτιστεί ακόµη µε 

βεβαιότητα. Παλαιότερα υπέθεταν ότι βρισκόταν λίγο βορειότερα από την σηµερινή 

πλατεία Οµόνοιας391, ενώ πρόσφατα ο Πετρόπουλος392 το συνέδεσε µε ένα κτηριακό 

συγκρότηµα στην οδό Ερενστρώλε (πίν.72). Σύµφωνα µε τον Παυσανία393 ήταν 

αρκετά µεγάλο και στο εσωτερικό του υπήρχαν ιερά και άλλων θεοτήτων, 

συγκεκριµένα του Ασκληπιού και της Αθηνάς. Υπήρχε επίσης τάφος και ηρώο για 

τον Πρευγένη, στον οποίο απέδιδαν τιµές κάθε χρόνο, στα πλαίσια της εορτής προς 

τιµή της Άρτεµης. Περισσότερα για το αστικό ιερό ή για την γιορτή δεν γνωρίζουµε, 

παρά µόνο ότι το άγαλµα της θεάς µεταφερόταν εδώ από το αρχαιότερο ιερό στην 

Μεσόα. Μεσόα όµως στην ευρύτερη περιοχή της Αχαΐας δεν υπάρχει και θεωρείται 

πιθανό από κάποια παραδροµή στο αρχαίο κείµενο να αντικαταστάθηκε η αρχική  

λέξη Μεσάτις394.  Ο Παυσανίας αναφέρει την Άνθεια, την Αρόη και την Μεσάτιδα395 

ως πολίχνες στις οποίες ήταν εγκατεστηµένοι  Ίωνες όταν οι Αχαιοί έφτασαν στην 

περιοχή. Από τον συνοικισµό αυτών, αλλά και άλλων πόλεων, κατά τους πρώιµους 

ιστορικούς χρόνους, θεωρείται ότι σχηµατίστηκε η Πάτρα. Η Μεσάτις, σύµφωνα µε 

τον Παυσανία396, βρισκόταν ανάµεσα στην Άνθεια και την Αρόη. Με την άποψη 

αυτή συµφωνεί και ο Πετρόπουλος,397 που την τοποθετεί στα  βόρεια της Πάτρας, 

ανάµεσα στα ποτάµια Συχαινιώτικο και Βελβιτσιάνικο398. Μάλιστα υποθέτει ότι το 

ιερό της Άρτεµης θα βρισκόταν στις όχθες του ποταµού Συχαινιώτικου, αφού η θεά 

ως λιµνάτις θα λατρευόταν σε παρόχθια και παραλίµνια µέρη. Αν η υπόθεση αυτή 

είναι σωστή τότε η απόσταση των δύο ιερών θα ήταν αρκετά µικρή, καθώς δεν θα 

υπερέβαινε τα τέσσερα χιλιόµετρα. 

Τα ιερά της Αρτέµιδος Λιµνάτιδος δεν έχουν ακόµη ταυτιστεί µε βεβαιότητα, 

αλλά οι πληροφορίες του Παυσανία µας δίνουν την σαφή εικόνα ενός  διπλού ιερού, 

όπως την έχουµε δει και στα άλλα ιερά που εξετάσαµε και µε τα ίδια γνωρίσµατα. Η 

λατρεία του επαρχιακού ιερού της Μεσάτιδος µεταφέρθηκε σε ένα αστικό ιερό, 

χωρίς το παλαιότερο ιερό να εγκαταλειφθεί. Αντίθετα, εκεί φυλασσόταν το 

                                                 
391 Βλ. Herbillon 1929, 114-115 και την προηγούµενη υποσηµείωση.  
392 Πετρόπουλος 2006, 65-67. 
393 Παυσ. VΙΙ, 20.9. 
394 Παπαχατζής 2002, τόµ. 4, 116, υπσµ. 1 και Πετρόπουλος 2001/2, 405.  
395 Παυσ. VΙΙ, 19.1. Βλ. και παρακάτω, στο Κεφάλαιο Β΄, τα σχετικά µε το ιερό της Αρτέµιδος 
Τρικλαρίας.  
396 Παυσ. VΙΙ, 18.4-5. 
397 Πετρόπουλος 2001/2, 406-411.  
398 Τα ονόµατα των αρχαίων ποταµών, σύµφωνα µε τον Πετρόπουλο (2001/2, 408-409), ήταν 
Καλλίναος και Μείλιχος  
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λατρευτικό άγαλµα και µόνο µία φορά το χρόνο, στην εορτή της θεάς, µεταφερόταν 

στο αστικό ιερό. Η παρατήρηση των Πετρόπουλου και Ριζάκη399 πως η µεταφορά 

του αγάλµατος ανακαλούσε στην µνήµη  την πρώτη µετακίνηση των Αχαιών από 

την Λακωνία στην Πάτρα είναι πολύ σηµαντική, καθώς δείχνει τον τρόπο µε τον 

οποίο αναµνήσεις ενός ιστορικού  και πολιτικού γεγονότος ενσωµατώθηκαν στο 

λατρευτικό τυπικό.  

 

 

 

9. Μεγαλόπολη  

 Η Μεγαλόπολη ιδρύθηκε µετά την µάχη στα Λεύκτρα, ανάµεσα  στο 371 και 

το 367 π.Χ.400, µε σκοπό να γίνει η πρωτεύουσα  του Αρκαδικού κοινού. Ο 

πληθυσµός της νέας πόλης προήλθε από 20 κώµες401. Μαζί µε τον πληθυσµό 

µεταφέρθηκαν από την ύπαιθρο και αρκετές λατρείες στην νέα πόλη, όπως της Ήρας 

Τελείας από την Στυµφαλία, του Ερµή Ακακήσιου από το Ακακήσιον, της Μητέρας 

των θεών από την Λυκόσουρα, του Απόλλωνα από την Φιγάλεια, του Πάνα και του 

Λυκαίου ∆ία από το Λύκαιον όρος.  Από όλες αυτές τις λατρείες µόνο αυτή του 

Λυκαίου ∆ία φαίνεται ότι ασκούνταν σε δύο ιερά ταυτόχρονα, ενώ για την 

αντίστοιχη λατρεία της Ήρας Τελείας δεν υπάρχουν αρκετά στοιχεία, που να 

αποδεικνύουν την χρονική συνύπαρξη των δύο ιερών. Η µεταφορά του αγάλµατος 

του Απόλλωνα από την Φιγάλεια θα µπορούσε να θεωρηθεί ως ένδειξη µεταφοράς 

της λατρείας από τις Βάσσες, αν ο Παυσανίας δεν ανέφερε κατηγορηµατικά ότι το 

άγαλµα µεταφέρθηκε στην Μεγαλόπολη για λόγους διακοσµητικούς. Και σε άλλες 

αρκαδικές πόλεις όµως µαρτυρείται από τις πηγές η ύπαρξη διπλών ιερών. Στον 

Φενεό η λατρεία του Ερµή εισήχθη πιθανότατα από την Κυλλήνη και ασκούνταν σε 

ιερό  στην πόλη. Στις Καφυές το ιερό της Αρτέµιδος Κνακαλησίας απηχεί την 

εισαγωγή της λατρείας από το όρος Κνάκαλον, όπου υπήρχε ιερό της Αρτέµιδος. Για 

                                                 
399 Petropoulos - Rizakis 2005, 33-34.  
400 Για την ίδρυση της Μεγαλόπολης βλ. Hornblower 1990, 71-77 και Ι.Ε.Ε. 424-426. 
401 Για τον συνοικισµό βλ. Παυσ. VIII, 27 και  Παπαχατζής 2002, τόµ. 4, 293, υπσµ. 2. Τους 
στρατηγικούς λόγους που οδήγησαν τους Αρκάδες στον σχεδιασµό του συνοικισµού εξετάζει ο Roy 
(2005, 261-270). 

Institutional Repository - Library & Information Centre - University of Thessaly
05/05/2026 05:16:34 EEST - 216.73.217.38



 58 
 

 

τις παραπάνω περιπτώσεις η ύπαρξη των διπλών ιερών στηρίζεται σε αναφορές 

αρχαίων συγγραφέων, λείπει όµως η αρχαιολογική επιβεβαίωση.  

 

 

 

Ιερό ∆ία Λυκαίου  

(Πίνακας 73-79, Χάρτης 1-2αρ.12,  15) 

  Τη λατρεία του ∆ιός στο Λύκαιον όρος, σύµφωνα µε την εκδοχή που 

παρουσιάζει ο Παυσανίας402, καθιέρωσε ο γιός του Πελασγού Λυκάων, στον οποίο 

αποδίδεται και η ίδρυση των αγώνων προς τιµή του θεού, των Λυκαίων. Σύµφωνα µε 

τον µύθο θυσίασε στο βωµό του ∆ία, στο Λύκαιον όρος της Αρκαδίας, ένα βρέφος. 

Ο θεός για να τον τιµωρήσει µεταµόρφωσε τον Λυκάονα σε λύκο. Πιστευόταν πως 

όποιος θυσίαζε στο ιερό του Λυκαίου µεταµορφωνόταν σε λύκο για δέκα χρόνια και 

µόνο αν δεν γευόταν ανθρώπινο κρέας επανερχόταν στην ανθρώπινη µορφή του403. 

Είναι φανερό ότι ο µύθος αναφέρεται σε ανθρωποθυσίες404, που πραγµατοποιούνταν 

στον βωµό του ∆ία. Από τα λεγόµενα του Παυσανία405 συµπεραίνουµε ότι  η 

λατρευτική αυτή συνήθεια δεν είχε εξαλειφθεί την εποχή που επισκέφτηκε την 

Μεγαλόπολη. Η λατρεία του ∆ία στο Λύκαιον όρος ήταν πανάρχαιη και φαίνεται ότι  

αντικατέστησε µία παλαιότερη προελληνική θεότητα του καιρού406.  

 Στο ιερό του ∆ία (πίν.73) ο Παυσανίας δεν εισήλθε, καθώς αποτελούσε 

άβατο407. Σύµφωνα µε την τοπική παράδοση όποιος εισερχόταν σε αυτό θα πέθαινε 

µέσα σε έναν χρόνο. Αρκέστηκε λοιπόν να αναφέρει ο περιηγητής τα κτίσµατα που 

έβλεπε408, ευρισκόµενος έξω από τον περίβολο του ιερού. Ανέφερε το τέµενος και σε 

άλλη θέση, στην κορυφή του όρους,  ένα βωµό του ∆ία, φτιαγµένο από χώµα.  

                                                 
402 Παυσ.  VΙΙΙ. 2. Γιά άλλες εκδοχές του µύθου βλ. Παπαχατζής 2002, τόµος 4, σελ.181, υπσµ. 8. 
403 Σύµφωνα µε την Zolotnikova (2005, 113-115) η µεταµόρφωση σε λύκο συµβολίζει την προσωρινή 
έξωση από την κοινότητα και συναντάται και σε άλλους πολιτισµούς. Υποστηρίζει όµως ότι η 
λυκανθρωπία ως ιδέα δεν συνδέεται µε τη λατρεία του ∆ιός Λυκαίου και πιθανότατα πρέπει να 
αποδοθεί στις λατρευτικές πρακτικές µία κοινότητας που κατοικούσε κοντά στο Λύκαιο.  
404 Bλ. Σχετικά Farnell 1896, vol.1, 40-42 και Burkert 1983, 84-93.  
405 Παυσ. VIII, 38.7 : ἐπὶ τούτου τοῦ βωµοῦ τῷ Λυκαίῳ ∆ιὶ θύουσιν ἐν ἀπορρήτῳ· πολυπραγµονῆσαι 
δὲ οὔ µοι τὰ ἐς τὴν θυσίαν ἡδὺ ἦν, ἐχέτω δὲ ὡς ἔχει καὶ ὡς ἔσχεν ἐξ ἀρχῆς. 
406 Ο Παυσανίας VΙΙΙ, 38.4 περιγράφει µία µαγική τελετή για να αντιµετωπιστεί η ξηρασία. Βλ. και 
Burkert 1993, 541. Για την µαγική τελετουργία πρόκλησης βροχής στη λατρεία του ∆ία βλ. Cook 
1940, 314-337. Γενικά για τη λατρεία του ∆ιός Λυκαίου βλ. Jost 1985, 249-269 και Zolotnikova (2005, 
105 – 119), σύµφωνα µε την οποία το επίθετο Λύκαιος συνδέεται ετυµολογικά µε το φως, από την 
ινδοευρωπαϊκή ρίζα *Ieukh-·/*Iukh-. 
407 Βλ. Παπαχατζής 2002, τοµ. 4, 346, υπσµ.1.  
408 Παυσ. VIII 38, 6-7. 
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Μπροστά από αυτόν, επάνω σε δύο κίονες, αναφέρει ότι στέκονταν παλαιότερα δύο 

επίχρυσα αγάλµατα αετών. Ανέφερε επίσης τη πηγή Αγνώ και ιερό του Πανός µέσα 

σε άλσος, όπου βρισκόταν ο ιππόδροµος και το στάδιο409. Οι ανασκαφές που 

πραγµατοποίησε ο Κωνσταντίνος Κουρουνιώτης το 1903 και το 1909 στο Λύκαιον 

όρος  επιβεβαίωσαν τα λεγόµενα του Παυσανία, καθώς εντοπίστηκε ο βωµός410 και 

το τέµενος του ∆ία, που κατελάµβανε µία περιοχή διαστάσεων 120 Χ 55 µ., ενώ 

διαπιστώθηκε ότι οριοθετούνταν από έναν χαµηλό περίβολο411. Στο εσωτερικό του 

δεν φαίνεται να υπήρχαν κτίσµατα412 και πιθανότατα εδώ γινόταν η θυσία των  

ζώων413. Εντοπίστηκε επίσης  η πηγή Αγνώ, οι βάσεις414 από τους δύο κίονες 

(πίν.74.1)  στους οποίους είχαν στηθεί τα αγάλµατα των επίχρυσων αετών415,  ο 

ιππόδροµος και το στάδιο, στη θέση Κάτω Κάµπος416.  Εντοπίστηκαν και κτήρια που 

δεν αναφέρει ο Παυσανίας417, όπως ένας ξενώνας, κρηνική κατασκευή, δεξαµενή, 

µικρό κτίσµα µε πρόσταση ιωνικών κιόνων και µία στοά418. Κατά την ανασκαφή του 

τεµένους βρέθηκαν ειδώλια αετών, συνολικά δέκα  χάλκινα ειδώλια  που 

απεικονίζουν τον ∆ία, τον Ερµή ή αναθέτες και άλλα χάλκινα ευρήµατα419(πίν.75.3-

77). Ιδιαίτερα σηµαντικό εύρηµα αποτελεί  τµήµα χάλκινης κνηµίδας µε τµήµα 

επιγραφής, που αναφέρει τον Λύκαιο ∆ία420(πίν.77.3).  Στην κορυφή του βωµού, 

όπου η διάµετρος έφθανε τα 30 µ., ο Κουρουνιώτης διάνοιξε  δοκιµαστική τοµή, 

στην οποία εντόπισε όστρακα του 5ου και 4ου αι. π.Χ., σιδερένια λεπίδα από 

                                                 
409 Παυσ. VIII 38, 3-5. 
410 Ο βωµός, όπως αποδείχθηκε από τις ανασκαφές, σχηµατίστηκε από την συγκέντρωση των 
υπολειµµάτων των θυσιών, ήταν εποµένως ένας βωµός τέφρας.  Βλ. σχετικά Κουρουνιώτης 1904, 164-
165 και Romano &  Voyatzis 2010, 14-15.  
411 Βλ. σχετικά Κουρουνιώτης 1904, 159-161. Τον περίβολο δεν κατάφερε να εντοπίσει ο Romano 
(2005,384-385).  
412 Κουρουνιώτης 1904, 170.  
413 Ο Κουρουνιώτης (1904, 169-170) υποθέτει ότι στην περιοχή που περικλειόταν από τον περίβολο 
συγκεντρώνονταν τα ζώα για να θυσιαστούν. Κατόπιν συγκεκριµένα µέρη από τα θυσιασθέντα ζώα 
µεταφέρονταν στον βωµό για να καούν.  
414 Ενδιαφέρουσα είναι η υπόθεση του Μυλωνά (Mylonas 1943, 127-128) πως οι βάσεις έφεραν 
ξύλινους κίονες, που αντικαταστάθηκαν τον 4ο ή 5ο αι. π.Χ από τους κίονες που είδε ο Παυσανίας.  Ο 
Μυλωνάς υποστηρίζει ότι οι αετοί επάνω στους κίονες, ως λατρευτικό µοτίβο, βρίσκουν αντιστοιχία 
σε παραστάσεις µε πτηνά επάνω σε κίονες από την µυκηναϊκή και µινωική εποχή. Με τα επιχειρήµατα 
αυτά προσπάθησε να υποστηρίξει την  χρονολόγηση του ιερού στην υστεροελλαδική εποχή, µία 
θεωρία που επαληθεύτηκε κατά τις τελευταίες ανασκαφές.  
415 Κουρουνιώτης 1904, 161 κ.ε. Οι αετοί συµβόλιζαν την επιφάνεια του θεού. Βλ. σχετικά Mylonas 
1943, 128-129.  
416 Romano 2005, 386-388. 
417 Βλ. Παπαχατζής 2002, τόµ. 4, 345, υπσµ.2 και  Romano 2005, 385-386. 
418 Σύµφωνα µε τους Romano &  Voyatzis (2010,15) η στοά αποτελούσε το νότιο όριο του ιερού.  
419 Κουρουνιώτης 1904, 178-212, εικ. 8-29. 
420 Σύµφωνα µε τον Κουρουνιώτη 1904, 211-212 η επιγραφή µπορεί να αποκατασταθεί ως εξής 
«Εὐτελιδας ἀνέθεκε τῶ λυκαίω ∆ιί καί τα  Αθανάι». 
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εγχειρίδιο, ειδώλιο πτηνού, δύο οµοιώµατα τριπόδων  και ένα νόµισµα Αίγινας421. 

Τα χώµατα που εξόρυξε περιείχαν αρκετά οστά ζώων, όχι όµως και ανθρώπων422. Σε 

ανασκαφικές τοµές που διανοίχθηκαν στην κορυφή του βωµού το 2003 

εντοπίστηκαν ευρήµατα που αποδεικνύουν συνεχή λατρεία του ∆ία από τους 

µυκηναϊκούς µέχρι τους ελληνιστικούς χρόνους423(πίν.75.1-2).   Οι αγώνες, τα 

Λύκαια,  πρέπει να διεξάγονταν στο Λύκαιο όρος από πολύ παλαιά, αν και µας 

διαφεύγει η ακριβής χρονολογία. Πάντως την εποχή που επισκέφθηκε ο Παυσανίας 

επισκέφθηκε το ιερό  οι αγώνες δεν διεξάγονταν πια εκεί424.  

 Η λατρεία του Λυκαίου ∆ιός µεταφέρθηκε και στην Μεγαλόπολη, πιθανότατα  

αµέσως µετά  την ίδρυση της πόλης. Ο Παυσανίας   αναφέρει ότι στο βόρειο µέρος 

της Μεγαλόπολης, στη δεξιά όχθη του ποταµού Ελίσσοντα και µέσα στην αγορά, 

«περίβολος δέ ἐστιν ἐν ταύτῃ λίθων καὶ ἱερὸν Λυκαίου ∆ιός, ἔσοδος δὲ ἐς αὐτὸ οὐκ 

ἔστι» 425. Η είσοδος στο ιερό απαγορευόταν, οπότε ο Παυσανίας περιέγραψε ό,τι 

έβλεπε στο εσωτερικό του περιβόλου: «τὰ γὰρ ἐντός ἐστι δὴ σύνοπτα, βωµοί τέ εἰσι 

τοῦ θεοῦ καὶ τράπεζαι δύο καὶ ἀετοὶ ταῖς τραπέζαις ἴσοι καὶ ἄγαλµα Πανὸς λίθου 

πεποιηµένον · ἐπίκλησις δὲ Σινόεις ἐστὶν αὐτῷ…. ἔστι δὲ πρὸ τοῦ τεµένους τούτου 

χαλκοῦν ἄγαλµα Ἀπόλλωνος θέας ἄξιον, µέγεθος µὲν ἐς πόδας δώδεκα, ἐκοµίσθη δὲ ἐκ 

τῆς Φιγαλέων συντέλεια ἐς κόσµον τῇ Μεγάλῃ πόλει». Το τέµενος λοιπόν του ∆ιός 

Λυκαίου στην Μεγαλόπολη οριοθετούνταν από ένα χαµηλό περίβολο. Στο εσωτερικό 

του υπήρχαν  βωµοί, δύο τράπεζες, δύο αγάλµατα αετών και ένα άγαλµα του Πανός. 

Τα αγάλµατα των δύο αετών πιθανότατα είναι τα ίδια µε αυτά που αρχικά στέκονταν 

επάνω στους δύο κίονες στο τέµενος του Λύκαιου όρους.  Το άγαλµα του Πανός 

µαρτυρεί ότι µεταφέρθηκε και η λατρεία του τραγοπόδαρου θεού από το Λύκαιο. Η 

θέση του ιερού δεν έχει εντοπιστεί426, σύµφωνα όµως και µε την περιγραφή του 

Παυσανία θα βρισκόταν σε κεντρικό σηµείο της  αγορά της πόλης (πίν.79). 

Είναι φανερό ότι οι Αρκάδες όχι µόνο µετέφεραν την λατρεία του Λυκαίου 

∆ία στην Μεγαλόπολη, αλλά και ότι προσπάθησαν να µιµηθούν την αρχιτεκτονική 

                                                 
421 Κουρουνιώτης 1904, 162-170. 
422 Σύµφωνα µε τον Κουρουνιώτη (1904, 169) δεν τεκµηριώνεται ανασκαφικά η θεωρία της 
ανθρωποθυσίας, αφού τα οστά που βρέθηκαν στην ανασκαφή του βωµού δεν ανήκουν σε ανθρώπους. 
Με την άποψη αυτή συµφωνούν οι  Romano &  Voyatzis (2010, 14-15). Βλ. για το θέµα και Jost 2007, 
266-267.  
423 Romano &  Voyatzis 2010, 13-15. 
424 Παυσ. VIII 38.5. 
425 Παυσ. VIII 30.2-4. 
426 Ίχνη βωµού που βρέθηκαν στην αγορά θα µπορουσαν να συσχετισθούν µε τους βωµούς που 
αναφέρει ο Παυσανίας. Βλ σχετικά Παπαχατζής 2002, τοµ. 4, 311, υπσµ.2. 
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µορφή του αρχαιότερου ιερού. Για τον λόγο αυτό µετέφεραν και τους αετούς, 

κατασκεύασαν έναν χαµηλό περίβολο, παρόµοιο µε αυτόν που πιθανότατα υπήρχε 

στο Λύκαιο και δεν προχώρησαν στην κατασκευή ναού. Ακόµη και το άβατο ίσχυε 

στο αστικό ιερό. Αξιοσηµείωτο πάντως είναι ότι από τα λεγόµενα του Παυσανία δεν 

συµπεραίνουµε την ύπαρξη  ποµπής, στα πλαίσια µίας εορτής, που να συνδέει τα δύο 

ιερά. Αυτό, κατά µία έννοια, είναι αναµενόµενο γιατί το ιερό στην Μεγαλόπολη 

ιδρύθηκε ως κέντρο πολιτικής και θρησκευτικής αναφοράς.  Η ίδια η Μεγαλόπολη 

ιδρύθηκε σε έναν νέο χώρο και φιλοδοξούσε να αποτελέσει το πολιτικό κέντρο των 

Αρκάδων. Για το λόγο αυτό ιδρύθηκε ένα αστικό ιερό στα ακριβή πρότυπα του 

πανάρχαιου αρκαδικού ιερού στο Λύκαιο, όχι τόσο για να το υποκαταστήσει ή για να 

αποτελέσει παράρτηµά του, όσο για να λειτουργεί αντί αυτού ως υπόµνηση της 

κοινής αρκαδικής καταγωγής και θρησκείας. Ο Nillson427  υποστηρίζει ότι η 

συγκέντρωση των λατρειών στην Μεγαλόπολη έγινε µε σκοπό την εδραίωση  της 

πόλης, την συµβολική της θεµελίωση. Σε αυτό το πλαίσιο η έµφαση δινόταν στα ιερά 

που ιδρύθηκαν στο αστικό κέντρο και όχι στους τόπους καταγωγής των λατρειών.  

Υπό αυτό το πρίσµα θα ήταν αδόκιµη η ύπαρξη µίας τελετής, όπως η ποµπή, που να 

υποµιµνήσκει ότι ένα άλλο αρχαιότερο ιερό της ίδιας θεότητας προϋπήρχε.  Σύµφωνα 

τέλος µε την Jost428 η ίδρυση του ιερού στην Μεγαλόπολη είχε σκοπό να αποτελεί το  

επίσηµο ιερό όχι µόνο της πόλης, αλλά κυρίως του κοινού των Αρκάδων. Έτσι 

ακριβώς όπως  η Μεγαλόπολη είχε διπλό ρόλο, ως αυτόνοµη πόλη και ταυτόχρονα 

πρωτεύουσα του Αρκαδικού κοινού, το ιερό του Λυκαίου ∆ία φιλοδοξούσε να είναι 

ταυτόχρονα ιερό της πόλης, αλλά και επίκεντρο της αρκαδικής θρησκείας. Ακόµη και 

η  µεταφορά των αγώνων στην Μεγαλόπολη πιθανότατα πρέπει να ενταχθεί σε αυτό 

το ερµηνευτικό πλαίσιο. 

 

 
 
 
 
 
 
 
 
 
 

                                                 
427 Nillson 1949, 242. 
428 Jost 1985, 235.  

Institutional Repository - Library & Information Centre - University of Thessaly
05/05/2026 05:16:34 EEST - 216.73.217.38



 62 
 

 

 

 

 

 

 

Κ ε φ ά λ α ι ο  Β΄ 

 

 

 

Πιθανολογούµενα ∆ιπλά Ιερά  

 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Institutional Repository - Library & Information Centre - University of Thessaly
05/05/2026 05:16:34 EEST - 216.73.217.38



 63 
 

 

1. Πιθανολογούµενα διπλά ιερά, εισαγωγή λατρειών από άλλες πόλεις, 

διπλές λατρείες χωρίς αστικό ιερό και άλλες περιπτώσεις 

 

 Οι διπλές λατρείες, στις οποίες αναφερθήκαµε παραπάνω, παρουσιάζουν µία 

συγκεκριµένη εικόνα.  Σύµφωνα µε αυτήν  η λατρεία µίας θεότητας ασκείται 

ταυτόχρονα τόσο στην ύπαιθρο, όσο και στο άστυ, σε οργανωµένα ιερά. Η λατρεία 

εισάγεται στο άστυ µέσω της ίδρυσης ενός ιερού, που είτε αποτελεί παράρτηµα του 

αρχαιότερου επαρχιακού ιερού, είτε αναπτύσσεται και υπάρχει ανεξάρτητα από 

αυτό. Σε κάθε πάντως περίπτωση τα διπλά αυτά  ιερά συνυπάρχουν χρονικά και τις 

περισσότερες φορές «επικοινωνούν» µέσω µίας ποµπής, που αποτελεί µέρος του 

τελετουργικού µίας  καθορισµένης εορτής. Υπάρχουν όµως στον Παυσανία και 

κάποιες αναφορές που µπορούν να µας οδηγήσουν στο συµπέρασµα ότι υπήρχαν και 

άλλα διπλά ιερά, για τα οποία γνωρίζουµε ελάχιστα. Η αναφορά ποµπής, που 

κατευθύνεται από την πόλη σε ιερά της υπαίθρου, η οµοιότητα των λατρευτικών 

αγαλµάτων σε διαφορετικά ιερά, το κοινό προσωνύµιο µίας θεότητας,  κ.α. 

αποτελούν µοτίβα χαρακτηριστικά των διπλών ιερών. Στις περιπτώσεις όµως αυτές η 

διπλή λατρεία δεν µαρτυρείται ρητά από τον Παυσανία και η ύπαρξη ή µη διπλών 

ιερών µπορεί µόνο να πιθανολογηθεί.. Σε άλλες  περιπτώσεις  την µαρτυρία του 

περιηγητή συµπληρώνουν τυχαία αρχαιολογικά ευρήµατα, τα οποία συνηγορούν 

στην πιθανότητα ύπαρξης διπλών ιερών. Με τα πιθανολογούµενα αυτά διπλά ιερά θα 

ασχοληθούµε στο δεύτερο κεφάλαιο.  Θα αναφερθούµε επίσης και στις περιπτώσεις 

που η  εισαγωγή λατρειών από την ύπαιθρο στο αστικό περιβάλλον δεν συνοδεύεται 

από την ίδρυση κάποιου ιερού, ενώ θα µας απασχολήσουν και  εκείνες οι λατρείες 

που εισήχθησαν από άλλες πόλεις. Σε άλλη κατηγορία, εκτός των στενών πλαισίων 

του θέµατός µας, εντάσσονται οι λατρείες θεοτήτων που είχαν ιερά τόσο στο αστικό 

κέντρο της πόλης, όσο και έξω από αυτό, σε προαστιακά ή περιαστικά ιερά429. Στις 

περιπτώσεις αυτές δεν παρατηρείται το φαινόµενο της εισαγωγής λατρειών από την 

χώρα στο άστυ, που αποτελεί και το θέµα της εργασίας µας, παρατηρείται όµως το 

φαινόµενο της  λατρείας της ίδιας θεότητας σε δύο διαφορετικά ιερά. Οι τυχόν 

σχέσεις, εποµένως, που υπήρχαν ανάµεσά τους εµπίπτουν στα γενικότερα πλαίσια 

των ζητηµάτων που µας απασχολούν.  

                                                 
429 Για την ταξινόµηση των ιερών σε αστικά, εξωαστικά και προαστιακά ή περιαστικά βλ. de Polignac 
1995, 21-25.  
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Αθήνα 

            Το ιερό του  ∆ιός Παρνηθίου στην Πάρνηθα, που αναφέρεται από τον  

Παυσανία430, πιθανότατα είχε ένα αντίστοιχο ιερό στο άστυ της Αθήνας. Ένας όρος 

που βρέθηκε κατά την ανασκαφή οικοπέδου431 στην συµβολή των οδών Άργους και 

Μοναστηρίου στην Αθήνα(πίν.80.1-2), σε απόσταση περίπου 1,5 χιλιοµέτρων από 

την αρχαία αγορά, φέρει την επιγραφή «[∆]ιὸς Παρ-[ν]ησσίο»432.  Χρονολογείται 

στις αρχές του 5ου αι. π.Χ. και σύµφωνα µε την Καλογεροπούλου433 ανήκει σε αστικό 

ιερό του ∆ία, που λατρευόταν ως θεός των καιρικών φαινοµένων στην Πάρνηθα434. 

Το ιερό της Πάρνηθας βρισκόταν σε ένα σπήλαιο, ενώ µπροστά από αυτό υπήρχε 

ένας βωµός τέφρας. Ως Ζεύς Παρνήσσιος435 ο θεός λατρευόταν εδώ ήδη από τον 7ο 

αι. π.Χ. ενώ τα πρωιµότερα ίχνη λατρείας ανάγονται στον 10ο αι. π.Χ. Για το αστικό 

ιερό, εκτός από τον όρο, δεν υπάρχουν άλλες αρχαιολογικές ή φιλολογικές µαρτυρίες. 

Το ιερό ασφαλώς θα βρισκόταν κοντά στην περιοχή που βρέθηκε ο όρος και 

πιθανότατα από εκεί θα ξεκινούσε ποµπή436, που θα κατέληγε στο ιερό της Πάρνηθας. 

Μέχρι όµως να εντοπιστεί και να ανασκαφεί το πιθανολογούµενο αστικό ιερό η 

ύπαρξη διπλής λατρείας δεν µπορεί να επιβεβαιωθεί.  

 Πιθανότατα διπλή λατρεία µπορούµε να ανιχνεύσουµε και σε µία τοπική 

λατρεία της Αρτέµιδος, που εισήχθη στην Αθήνα από την περιοχή του αρχαίου 

Μυρρινούντα437. Η λατρεία της Αρτέµιδος Κολαινίδος στον Μυρρινούντα 

µαρτυρείται από τον Παυσανία438, που αναφέρει την ύπαρξη λατρευτικού ξόανου. 

Κατά τις σωστικές ανασκαφές που πραγµατοποιήθηκαν πρόσφατα στην περιοχή 

εντοπίστηκαν τα θεµέλια ενός ναού,  που ταυτίστηκε από την ανασκαφέα439  µε τον 

ναό της  Κολαινίδος(πίν.80.3-4). Στην Αθήνα η εισαγωγή της λατρείας δεν φαίνεται 

ότι συνοδεύτηκε και από την ίδρυση ναού. Είναι όµως πιθανό η θεά να λατρευόταν 

στο Βραυρώνιο, αφού µία επιγραφή440 στην οποία αναγράφεται «δέσποινα Ἄρτεµι 

Κολαινί» εντοπίστηκε στην Ακρόπολη. Άλλωστε στην Αθήνα φαίνεται πως υπήρχε 

                                                 
430 Παυσ. Ι,32,2:  «καὶ ἐν Πάρνηθι Παρνήθιος Ζεὺς χαλκοῦς ἐστι καὶ βωµὸς Σηµαλέου ∆ιός». 
431 Αλεξανδρή 1967, 56 και Καλογεροπούλου 1984, 111-118 
432 SEG XXXIV (1984), 39, 13-14. 
433 Καλογεροπούλου 1984, 114-117.  
434 Για το ιερό της Πάρνηθας βλ. Eijnde 2012, 113-128  
435 Βλ.  SEG 33 (1983), 81-82, αρ. 244. 
436 Καλογεροπούλου 1984, 116. 
437 Για τον Μυρρινούντα βλ. Βιβλιοδέτης 2007 και Παπαχατζής 2002, τόµ.1, 407-409, υπσµ.3.  
438 Παυσ. Ι, 31.4. 
439 Βλ. Κακαβογιάννη 2003, 44. Η ύπαρξη ιερού της Αρτέµιδος Κολαινίδος µαρτυρείται και 
επιγραφικά, σε επιγραφή (IG II/III2 1, 1182 στ.20 ) που εντοπίστηκε στον Μυρρινούντα. 
440 IG II/III2 3,1, 4791. 
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οργανωµένη λατρεία της Κολαινίδος, αφού σε µία άλλη επιγραφή441, σε εδώλιο του 

∆ιονυσιακού θεάτρου, αναφέρεται ιερέας της θεάς. Η επιγραφή χρονολογείται τον 2ο 

αι. µ.Χ., αλλά η λατρεία της Κολαινίδος πρέπει να εισήχθη στην Αθήνα, αρκετά 

νωρίτερα, χωρίς µε βεβαιότητα να µπορούµε να καθορίσουµε την ακριβή χρονική 

περίοδο.  

  Από τη Σαλαµίνα εισήχθησαν στην Αθήνα οι λατρείες της Αθηνάς Σκιράδος, 

του Αίαντα και του Ευρυσάκη. Στο Φάληρο υπήρχε ιερό της Αθηνάς Σκιράδος442, 

που πιθανότατα ιδρύθηκε µετά την προσάρτηση του νησιού443, γύρω στο 510 π.Χ. 

Ότι η λατρεία εισήχθη από τη Σαλαµίνα συνάγεται από τη µαρτυρία του 

Στράβωνα444, που αναφέρει ότι το αρχαίο όνοµα του νησιού ήταν Σκιράς και από το 

γεγονός ότι οι ιερείς του ιερού της Αθηνάς στο Φάληρο προέρχονταν από το γένος 

των Σαλαµινίων445. Το ιερό της Αθηνάς στη Σαλαµίνα (πίν.81.2), που πρέπει να 

βρισκόταν στο ακρωτήριο Σκιράδιον, αναφέρει ο Ηρόδοτος446. Πάντως κατά την 

αθηναϊκή εορτή που ήταν συνδεδεµένη µε τη λατρεία της Αθηνάς Σκιράδος, τα 

Ωσχοφόρια447, δεν υπήρχε κάποια σύνδεση ανάµεσα στα δύο ιερά448. Κατά τα 

Ωσχοφόρια ξεκινούσε από το ιερό του ∆ιονύσου εν Λίµναις ποµπή, που κατέληγε 

στο ιερό της Αθηνάς Σκιράδος. Της ποµπής ηγούνταν ένας κήρυκας και δύο νέοι 

αµφιθαλείς, οι ωσχοφόροι, που κρατούσαν τους ωσχούς ή ώσχες, δηλαδή κλαδιά 

αµπελιού µε τσαµπιά σταφυλιών. Η εισαγωγή της λατρείας της Αθηνάς Σκιράδος 

όµως ασφαλώς συνδέεται µε την προσπάθεια των Αθηναίων να  ενσωµατώσουν στο 

αθηναϊκό κράτος τη Σαλαµίνα449. Το γεγονός ότι δεν φαίνεται να υπήρξε κάποια 

µεγάλη εορτή, στα πλαίσια της οποίας θα πραγµατοποιούνταν µία συµβολική ένωση 

                                                 
441 IG II/III2 3,1, 5057. 
442 Παυσ. Ι,1,4. Σε άλλο χωρίο ο Παυσανίας (Ι, 36,4) αποδίδει την ίδρυση του ναού σε έναν µάντη µε 
το όνοµα Σκίρος: «Ἐλευσινίοις πολεµοῦσι πρὸς Ἐρεχθέα ἀνὴρ µάντις ἦλθεν ἐκ ∆ωδώνης ὄνοµα Σκῖρος, 
ὃς καὶ τῆς Σκιράδος ἱδρύσατο Ἀθηνᾶς ἐπὶ Φαληρῷ τὸ ἀρχαῖον ἱερόν». 
443 Για την εισαγωγή της λατρείας βλ. Garland 1984, 94 και Nillson 1938, 389.  
444 Στράβων ΙΧ, 1.9: «ἐκαλεῖτο δ' ἑτέροις ὀνόµασι τὸ παλαιόν· καὶ γὰρ Σκιρὰς καὶ Κύ χρεια ἀπό τινων 
ἡρώων, ἀφ' οὗ µὲν Ἀθηνᾶ τε λέγεται Σκιρὰς καὶ τόπος Σκίρα ἐν τῇ Ἀττικῇ καὶ ἐπὶ Σκίρῳ ἱεροποιία τις καὶ 
ὁ µὴν ὁ Σκιροφοριών...» 
445 Αναφέρεται σε επιγραφή (SEG XXI, 1965, 527) που βρέθηκε στον Κολωνό και χρονολογείται το 
363/2 π.Χ. Στην επιγραφή, που ρυθµίζει τις διαφορές δύο κλάδων του γένους των Σαλαµινίων, των 
Σαλαµινίων «τὸς ἐκ τῶν Ἑπταφυλῶν» καὶ «τοὺς ἀπὸ Σονίο», αναφέρεται ότι «τὰς ἱερωσύνας κοινὰς 
εἶναι ἀµφοτέρων εἰς τὸν αἰεὶ χρόνον τῆς Ἀθηνᾶς τῆς Σκιράδος…και την το Εὐρυσάκος..». Για την 
επιγραφή και το γένος των Σαλαµινίων βλ. Lambert 1997, 85-106,  Nillson 1938, 385-393, καθώς και 
Cargill 1995, 2-4, όπου παρατίθενται οι διαφορετικές απόψεις για την καταγωγή του γένους.  
446 Ηρόδ. 8,94: «Ὡς δὲ ἄρα φεύγοντας γίνεσθαι τῆς Σαλαµινίης κατὰ <τὸ> ἱρὸν Ἀθηναίης Σκιράδος...» 
447 Βλ Παπαχατζής 2002, τόµ.1, 130, υπσµ.2.και Garland 1984, 94.  
448 Την άποψη αυτή συµµερίζεται και ηTaylor 1995, 291. 
449 Βλ. Nillson 1938, 393. Ενδιαφέρον είναι και το άρθρο της Higbie (1997, 278-307), που παρουσιάζει 
τον «πόλεµο προπαγάνδας» ανάµεσα στους Αθηναίους και τους Μεγαρείς για την κυριότητα της 
Σαλαµίνας.  
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των δύο ιερών και εποµένως των δύο περιοχών µπορεί να εξηγηθεί.  Οι Σαλαµίνιοι, 

όπως αναφέρει  ο Πλούταρχος450, δέχτηκαν µε αντάλλαγµα να τους αποδοθεί το 

δικαίωµα του Αθηναίου πολίτη να  παραδώσουν την κυριαρχία του νησιού τους και 

να κατοικήσουν σε διάφορα σηµεία της Αττικής. Αφού λοιπόν οι περισσότεροι 

κάτοικοι451 έφυγαν από τη Σαλαµίνα δεν υπήρχε και ανάγκη για την ύπαρξη εορτής 

ή τελετουργικού που να συνδέει τα ιερά, τους κατοίκους και τις περιοχές. Ούτε όµως 

και η ίδια η Σαλαµίνα, αρχικά τουλάχιστον, δεν αποτέλεσε έναν επίσηµο αθηναϊκό 

δήµο στο πολιτειακό σύστηµα του Κλεισθένη452 και εποµένως δεν υπήρχε ανάγκη στο 

πολιτικό επίπεδο να υπάρχει κάποιου είδους επίσηµη σύνδεση µε το κέντρο λήψης 

των πολιτικών αποφάσεων, δηλαδή το άστυ.  Σε αυτή την περίπτωση η κυριαρχία 

στην περιοχή και η ενσωµάτωση των κατοίκων έγινε µε διαφορετικό τρόπο, από ό,τι 

π.χ. κατά την ενσωµάτωση της Ελευσίνας ή της Βραυρώνας.     

 Εκτός από τη λατρεία της Αθηνάς Σκιράδος από τη Σαλαµίνα εισήχθη και η 

λατρεία του Αίαντα, καθώς και του γιού του Ευρυσάκη, πιθανότατα πριν ακόµη 

κατακτηθεί οριστικά η Σαλαµίνα από τους Αθηναίους453.  Στην Αγορά, στον λόφο 

του Αγοραίου Κολωνού, υπήρχε τέµενος αφιερωµένο στον Ευρυσάκη, το λεγόµενο 

Ευρυσάκειο454. Στο τέµενος υπήρχε βωµός για τον Ευρυσάκη και ναός για τον  

Αίαντα455.  Την ευθύνη για τη λατρεία του Ευρυσάκη και του Αίαντα είχε το γένος 

των Σαλαµινίων456, που κατάγονταν από τον Ευρυσάκη και µετανάστευσαν στην 

Αθήνα πιθανώς πολύ πριν την οριστική  ενσωµάτωση της Σαλαµίνας στο Αθηναϊκό 

κράτος457. Στην ίδια τη Σαλαµίνα υπήρχε ναός του Αίαντα458 (πίν.81.1-2), όπου 

                                                 
450 Πλούτ. Σόλων, 10.3: «…ὅτι Φιλαῖος καὶ Εὐρυσάκης οἱ Αἴαντος υἱοί, <τῆς> Ἀθήνησι πολιτείας 
µεταλαβόντες, παρέδοσαν τὴν νῆσον αὐτοῖς καὶ κατῴκησαν ὁ µὲν ἐν Βραυρῶνι τῆς Ἀττικῆς, ὁ δ' ἐν 
Μελίτῃ...» 
451 Ασφαλώς το νησί δεν έπαψε να κατοικείται, γιατί ο Παυσανίας (Ι 35.2) αναφέρει ότι αργότερα, το 
304 π.Χ.,  οι Αθηναίοι έδιωξαν τους Σαλαµινίους από το νησί. Όταν η κυριαρχία του νησιού περιήλθε 
στους Αθηναίους, φαίνεται ότι δεν µετακινήθηκαν όλοι οι κάτοικοι, όσοι όµως το έκαναν θα τους 
αποδόθηκαν πολιτικά δικαιώµατα.  
452 Για το δήµο των Σαλαµινίων βλ. Taylor 1995,291-295. 
453 Βλ. σχετικά Nillson (1938, 388), που υποστηρίζει ότι η ίδρυση του Ευρυσάκειου ήταν το πρώτο 
βήµα στην διαδικασία κατάκτησης και ενσωµάτωσης της Σαλαµίνας.  
454 Η θέση του Ευρυσάκειου µαρτυρείται στο λεξικό Σούδα: «<Κολωνέτας:> οὕτως ὠνόµαζον τοὺς 
µισθωτούς, ἐπειδὴ περὶ τὸν κολωνὸν εἱστήκεσαν, ὅς ἐστι πλησίον τῆς ἀγορᾶς· ἔνθα τὸ Ἡφαιστεῖον καὶ τὸ 
Εὐρυσάκιόν ἐστιν». Βλ. και  Wycherley 1957, 90-93. 
455 Παυσ. Ι,35,3: «ἔστι δὲ ἀγορᾶς τε ἔτι ἐρείπια καὶ ναὸς Αἴαντος, ἄγαλµα δὲ ἐξ ἐβένου ξύλου· διαµένουσι 
δὲ καὶ ἐς τόδε τῷ Αἴαντι παρὰ Ἀθηναίοις τιµαὶ αὐτῷ τε καὶ Εὐρυσάκει, καὶ γὰρ Εὐρυσάκους βωµός ἐστιν 
ἐν Ἀθήναις». 
456 Taylor 1995, 289-291. 
457 Osborne 1994, 158-159. 
458 Παυσ. Ι 35,3: «ἔστι δὲ ἀγορᾶς τε ἔτι ἐρείπια καὶ ναὸς Αἴαντος, ἄγαλµα δὲ ἐξ ἐβένου ξύλου· 
διαµένουσι δὲ καὶ ἐς τόδε τῷ Αἴαντι παρὰ Ἀθηναίοις τιµαὶ αὐτῷ τε καὶ Εὐρυσάκει, καὶ γὰρ 
Εὐρυσάκους βωµός ἐστιν ἐν Ἀθήναις». Το τέµενος µαρτυρείται και επιγραφικά. Βλ. σχετικά Culley 
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τιµούσαν και τον Ευρυσάκη. Πάντως δεν υπάρχουν ενδείξεις για σχέσεις ανάµεσα 

στα δύο ιερά459, τουλάχιστον µέχρι την εποχή που άρχισε να τελείται η εορτή των 

Αιαντείων, πιθανώς µετά την ναυµαχία της Σαλαµίνας. ∆εν γνωρίζουµε πολλά για 

την εορτή µέχρι την εποχή µετά το 229 π.Χ., οπότε αυτή  αναδιοργανώθηκε και 

πιθανότατα απέκτησε νέο νόηµα. Τότε αποχώρησε από την Αθήνα η Μακεδονική 

φρουρά460 και η πόλη ανάκτησε  την ανεξαρτησία της, οπότε το άστυ απέκτησε εκ 

νέου τον έλεγχο στην επικράτειά του461. Φυσικό λοιπόν ήταν τα Αιάντεια462  να 

αποκτήσουν µία άλλη σηµασία, καθώς η εορτή περιελάµβανε ποµπή, ναυτικούς 

αγώνες µέχρι τη Σαλαµίνα και θυσίες463 προς τιµή του Αίαντα. Στην εορτή όµως 

αυτή δεν συµµετείχαν παρά µόνο οι νεαροί Αθηναίοι κατά τη διάρκεια της 

στρατιωτικής τους θητείας, της εφηβείας. Με αυτόν τον τρόπο  η ανεξάρτητη πλέον 

Αθήνα  οργάνωσε ένα λατρευτικό τυπικό, µέσω του οποίου επανεπιβεβαίωνε την 

κυριαρχία της στη Σαλαµίνα. ∆εν είναι γνωστό αν η ποµπή ξεκινούσε από τον ναό 

του Αίαντα στον Κολωνό ή αν κατέληγε στον αντίστοιχο ναό στη Σαλαµίνα,  είναι 

όµως πολύ πιθανό. Εάν αυτό όντως συνέβαινε τότε µπορούµε να µιλάµε και σε αυτή 

την περίπτωση για διπλή λατρεία και διπλά ιερά, µόνο όµως από την εποχή που 

απαλλάχθηκε η Αθήνα από τη Μακεδονική κατοχή.  

 Άλλη κατηγορία αποτελούν οι θεότητες ή ήρωες µακρινών περιοχών της 

Αττικής που λατρεύονταν και στο άστυ, χωρίς όµως η λατρεία αυτή να µπορεί να 

χαρακτηριστεί ως διπλή, είτε γιατί η λατρεία  δεν ασκούνταν σε ιερό, είτε επειδή η 

παλαιότερη λατρεία δεν φαίνεται να επιβίωσε στους τόπους από όπου προήλθε.  Στο 

κτήµα του Πουλυτίωνα π.χ.  ο Παυσανίας464 αναφέρει ένα άγαλµα της Αθηνάς 

Παιωνίας, η οποία λατρευόταν και στο Αµφιαράειο465, στον Ωρωπό. Αλλά και 

άγαλµα του ίδιου του Αµφιαράου υπήρχε στην αγορά466.  ∆εν υπήρχε όµως στην 

Αθήνα ιερό αφιερωµένο στις παραπάνω θεότητες.  Σε άλλες περιπτώσεις, ήδη από 

                                                                                                                                            
(1977, 291-297), που τοποθετεί τον ναό λίγο νοτιότερα από τη θέση που καταλάµβανε η πόλη κατά τη 
ρωµαϊκή περίοδο.  
459 Wycherley 1957, 91. 
460 Βλ. σχετικά Mikalson 1998, 138.   
461 Mikalson 1998, 183-184.  
462 Για την εορτή βλ. Culley 1977, 294-295.  
463 Στην επιγραφή IG II 2, 1006, στ. 30-32 (123/122 π.Χ.) αναγράφεται: «ἀπ[έπλευσαν δὲ καὶ ἐπὶ τὰ 
Αἰ]άντεια κἀκεῖ [π]<οιησάµ>[ενοι ἅµ]ιλλαν τῶν πλοίων καὶ ποµπεύ[σαντε]ς καὶ θύσαν[τες τ]ῶι Αἴαντι 
ἐπῃνέθησαν ὑπ[ὸ τοῦ δήµου τοῦ Σαλαµινίω]ν καὶ ἐστεφ[αν]<ώθης>[αν] χ[ρ]υσῶι ς[τεφά]νῳ ἐπὶ τῶι 
εὐτάκτως καὶ [εὐς]χηµόνως πεποιῆσθ[αι] τὴν ἐπιδ[η]µίαν». Για τις υπόλοιπες επιγραφές που 
αναφέρονται στα Αιάντεια βλ. Culley 1977, 294, υπσµ. 42. 
464 Παυσ. Ι 2,5: «ἐνταῦθά ἐστιν Ἀθηνᾶς ἄγαλµα Παιωνίας…» 
465 Παυσ. Ι 34,3. Βλ. και Παπαχατζής 2002, τόµ.1, 159, υπσµ.2. 
466 Παυσ. Ι 8,2: «µετὰ δὲ τὰς εἰκόνας τῶν ἐπωνύµων ἐστὶν ἀγάλµατα θεῶν, Ἀµφιάραος καὶ Εἰρήνη..». 
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την αρχαϊκή εποχή, ιδίως όµως κατά την διάρκεια του Πελοποννησιακού πολέµου, 

εισήχθησαν λατρείες από πόλεις εχθρικές ή συµµαχικές. Στην κατηγορία εισαγωγής 

λατρειών από εχθρικές πόλεις  εντάσσεται η εισαγωγή της λατρείας του Αιακού467 

από την Αίγινα και του Ασκληπιού από την Επίδαυρο. Η εισαγωγή όµως της 

λατρείας της Βένδιδος, το 430 περίπου π.Χ., σηµατοδοτούσε την επισηµοποίηση της 

συµµαχίας µε τη Θράκη468.   Άλλες λατρείες, που εισήχθησαν κατά τη διάρκεια του 

Πελοποννησιακού πολέµου, οπότε  η αττική ύπαιθρος  ήταν ανυπεράσπιστη από τις 

εισβολές των Σπαρτιατών και των συµµάχων τους, ήταν αυτές της Ελένης, της 

Νέµεσης,  των ∆ιοσκούρων κ.α.. Την εποχή αυτή επίσης οι Αθηναίοι προέβαλλαν 

την θεωρία ότι ο τάφος της Ιφιγένειας469, µίας κατεξοχήν πελοποννησιακής ηρωίδας, 

βρισκόταν στην Βραυρώνα.  Η εισαγωγή λατρειών λοιπόν από εχθρικές πόλεις 

φαίνεται ότι αποσκοπούσε στον εξευµενισµό των θεών που τις προστάτευαν και 

στην προσπάθεια «ελέγχου» των καταστροφικών τους  δυνάµεων470. Αντίθετα, όταν 

εισάγονταν λατρείες από φιλικές πόλεις ή περιοχές αυτές επισφράγιζαν µία πολιτική 

συµµαχία.  Οι περιπτώσεις όµως αυτές δεν θα µας απασχολήσουν περαιτέρω, καθώς  

δεν εντάσσονται στα στενά πλαίσια του θέµατός µας.   

  Θα κλείσουµε την αναφορά  στην Αθήνα µε τρία ιερά στην περιοχή του 

Ιλισού471 (πίν.82),  που µολονότι δεν βρίσκονταν  µακριά από το αστικό κέντρο 

διέθεταν και από ένα «παράρτηµα» στη βόρεια πλαγιά της Ακρόπολης. Πρόκειται 

για τα ιερά του ∆ιός Ολυµπίου, του Απόλλωνος Πυθίου και της Αφροδίτης εν 

Κήποις, τα οποία εµπίπτουν στην κατηγορία των προαστιακών ή περιαστικών ιερών. 

Και οι τρεις θεότητες διέθεταν από ένα δεύτερο ιερό σε µικρές σπηλιές στην βόρεια 

πλαγιά της Ακρόπολης, στα ανατολικά της Κλεψύδρας.  

 Ίχνη αρχιτεκτονικών κτισµάτων στο  ιερό του Ολυµπίου ∆ιός472 στον Ιλισό 

υπήρχαν πριν την έναρξη ανοικοδόµησης του µεγάλου ναού από τον Πεισίστρατο 

                                                 
467 Βλ. Wycherley 1957, 48-49. Η λατρεία του Αιακού εισήχθη από την Αίγινα, στα τέλη του 6ου ή 
στις αρχές του 5ου αι. π.Χ.,  προκειµένου οι Αθηναίοι να εξευµενίσουν τον ήρωα, στην προσπάθειά 
τους να καταλάβουν το νησί. Ένα Αιάκειον ιδρύθηκε στην αγορά, πιθανότατα κοντά στο βωµό των 
∆ώδεκα Θεών (βλ. Travlos 1971,3).  
468 Βλ. σχετικά Garland 1992, 112-114.  
469 Βλ. Cole (2004, 198-201), όπου και η σχετική βιβλιογραφία. Ότι ο τάφος της Ιφιγένειας βρισκόταν 
στην Βραυρώνα αναφέρεται από τον Ευριππίδη στην Ιφιγένεια εν Ταύροις (1460-1466), που 
παρουσιάστηκε στο Αθηναϊκό κοινό πριν το 414 π.Χ.  
470 Cole 2004, 201. 
471 Ο Ιλισός αποτελούσε  το βόρειο όριο της πόλης, τουλάχιστον µέχρι την αρχαϊκή εποχή. Βλ. 
Schachter 1992, 32. Για την περιοχή του Ιλισού και τα ιερά που βρίσκονταν εκεί βλ. Travlos 1971, 
289-291. 
472 Γενικά για το ιερό βλ.  Camp,  2009, 60-61και 228 -231, όπου και η σχετική βιβλιογραφία. Βλ. 
επίσης  Wycherley 1957, 124-125 και Travlos 1971, 402-403. 
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τον νεότερο. Η ανέγερσή του σταµάτησε όταν αποκαταστάθηκε η δηµοκρατία στην 

Αθήνα. Οι εργασίες συνεχίστηκαν από τον Αντίοχο τον Επιφανή, από το 174 π.Χ. 

µέχρι  τον θάνατό του, δέκα χρόνια αργότερα. Το έργο ολοκλήρωσε ο αυτοκράτορας 

Αδριανός το 132 µ.Χ. Φυσικό είναι στο ιερό να µην υπήρχε λατρευτική 

δραστηριότητα για ένα αρκετά µεγάλο διάστηµα, µέχρι δηλαδή να ολοκληρωθούν οι 

εργασίες ανέγερσης του ναού. Τον ρόλο αυτό φαίνεται ότι εκπλήρωνε ένα δεύτερο 

ιερό, που βρισκόταν σε ένα σπήλαιο κάτω από την Ακρόπολη473 (πίν.83, 84.1). 

Υπήρχαν εποµένως στην Αθήνα δύο ιερά αφιερωµένα στον Ολύµπιο ∆ία, εκ των 

οποίων σε λειτουργία βρισκόταν µόνο το ένα. Το Πύθιο  στον Ιλισό ιδρύθηκε 

από τον Πεισίστρατο έξω από τα τείχη της Αθήνας474, κοντά στο Ολυµπιείο. Ο 

Παυσανίας475 αναφέρει ότι στο Πύθιο βρισκόταν άγαλµα του Πυθίου Απόλλωνα. 

Από το ιερό έχουν βρεθεί µόνο λίγα αρχιτεκτονικά µέλη και επιγραφές476. Ένα 

δεύτερο Πύθιο βρισκόταν εντός των τειχών, σε ένα σπήλαιο στη βόρεια πλαγιά της 

Ακρόπολης477 (πίν.83.2, 84.1). Ο θεός στο σπήλαιο λατρευόταν ως Υποακραίος ή 

Απόλλων υπό Μάκραις478 ήδη από τον 5ο αι. π.Χ.479   Ότι το δεύτερο αυτό Πύθιο 

πρέπει να ταυτιστεί µε  το σπήλαιο του Απόλλωνος Υποακραίου συνάγεται και από 

τη µαρτυρία του Φιλόστρατου480, που αναφέρει ότι κοντά στο Πύθιο άφηναν κατά τα 

Παναθήναια το πλοίο που µετέφερε τον πέπλο της θεάς Αθηνάς481. Το αξιοσηµείωτο 

είναι ότι τόσο στην Ακρόπολη, όσο και στην περιοχή του Ιλισού, τα ιερά του 

Ολυµπίου ∆ιός και του Απόλλωνα γειτνίαζαν. 

                                                 
473 Travlos 1971, 91 & 422. 
474 Travlos 1971, 100-101, σχ. 130 και Παπαχατζής 2002, τόµ.1, 280, υπσµ.1. Βλ. και Garland 1984, 
87-88.  
475 Παυσ. Ι 19,1. 
476 Στην περιοχή που βρισκόταν το ιερό εντοπίστηκαν ενεπίγραφα βάθρα χορηγικών µνηµείων και η 
ενεπίγραφη επίστεψη του βωµού του ιερού (IG I 3 948). Η ανακάλυψή τους επιβεβαίωσε την µαρτυρία 
που σώζεται στο λεξικό Σούδα, όπου στο λήµµα πύθιον αναφέρεται ότι «ἱερὸν Ἀπόλλωνος Ἀθήνηισιν 
ὑπὸ Πεισιστράτου γεγονός· εἰς ὃ τοὺς τρίποδας ἐτίθεσαν οἱ  τωῖ κυκλίωι χορωῖ νικήσαντες τὰ Θαργήλια». 
Για τα ευρήµατα από το ιερό βλ. Travlos 1971, 100. 
477 Ότι το Πύθιον βρισκόταν στην ακρόπολη αναφέρεται από τον Θουκυδίδη (2, 14.4): «τὰ γὰρ ἱερὰ ἐν 
αὐτῇ τῇ ἀκροπόλει † καὶ ἄλλων θεῶν ἐστὶ καὶ τὰ ἔξω πρὸς τοῦτο τὸ µέρος τῆς πόλεως µᾶλλον ἵδρυται, τό 
τε τοῦ ∆ιὸς τοῦ Ὀλυµπίου καὶ τὸ Πύθιον καὶ τὸ τῆς Γῆς…». Για τη σχέση ανάµεσα στις λατρείες του 
Απόλλωνα ως Πυθίου ,Αλεξίκακου και Πατρώου βλ. Hedrick 1988, 201-209. 
478 Το επίθετο αποδίδει τη θέση του ιερού. Για τις επιγραφές που βρέθηκαν στο ιερό βλ. Wycherley 
1957, 179 και  Nulton 2003.  
479 Gawlinski 2007, 43-45. 
480 Φιλόστρατος, Βίοι Σοφιστών, 2.1.7. 
481 Βλ. σχετικά  Wycherley 1963, 75-79. 
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 Ο Παυσανίας482 κάνει λόγο για ιερό της Αφροδίτης εν Κήποις483 στη περιοχή 

του Ιλισού, όπου σωζόταν ναός και άγαλµα της θεάς φιλοτεχνηµένο από τον 

Αλκαµένη.  Η θέση του ιερού δεν έχει ακόµη εντοπιστεί, αλλά πρέπει να βρισκόταν 

στη βόρεια όχθη του Ιλισού, κοντά στο Ολυµπιείο και το Πύθιο, όπως συνάγουµε από 

την περιγραφή του Παυσανία484.  Η χρονολογία ίδρυσής του δεν είναι γνωστή, αλλά 

πρέπει να ανάγεται πριν το 440 π.Χ., αφού το λατρευτικό άγαλµα485 φιλοτέχνησε ο 

Αλκαµένης. Ιερό όµως για τη θεά υπήρχε και στη βόρεια κλιτύ της Ακρόπολης 

(πίν.84.2, 85), κάτω από το αρρηφόριο, όπως µαρτυρεί ο   Παυσανίας486. Μάλιστα ο 

περιηγητής δεν µιλά για τέµενος, αλλά για  περίβολο της Αφροδίτης εν Κήποις487. 

Κατά τις ανασκαφές ταυτίστηκε το ιερό488, ενώ χαραγµένες επάνω στο βράχο 

εντοπίστηκαν και δύο αναθηµατικές επιγραφές489, στον Έρωτα η µία και στην 

Αφροδίτη η άλλη. Το ιερό οριοθετούνταν από τοίχους, ενώ σώζονται. και µικρές 

τετράπλευρες κόγχες, σκαλισµένες στο βράχο, για την τοποθέτηση αναθηµάτων. 

Παρόµοια όµως µορφή, µε κόγχες σκαλισµένες στον βράχο, είχε και το ιερό της 

Αφροδίτης κοντά στους Ρειτούς490. Για τον λόγο αυτό έγινε η υπόθεση ότι και εδώ η 

θεά λατρευόταν ως θεά της γονιµότητας και ότι πρόκειται για  ένα ακόµη ιερό της 

Αφροδίτης εν Κήποις491. ∆εν υπάρχουν πάντως µαρτυρίες που να συνδέουν τα τρία 

ιερά µεταξύ τους.  

 

Μέγαρα 

Η Άρτεµις ως Σώτειρα λατρευόταν τόσο στα Μέγαρα, όσο και στις Παγές492, 

µετά την εποχή των Περσικών πολέµων. Οι Παγές ήταν το βόρειο επίνειο των 

                                                 
482 Παυσ. 1.19.2: «ἐς δὲ τὸ χωρίον, ὃ Κήπους ὀνοµάζουσι, καὶ τῆς Ἀφροδίτης τὸν ναὸν οὐδεὶς λεγόµενός 
σφισίν ἐστι λόγος· οὐ µὴν οὐδὲ ἐς τὴν Ἀφροδίτην, ἣ τοῦ ναοῦ πλησίον ἕστηκε…τὸ δὲ ἄγαλµα τῆς 
Ἀφροδίτης <τῆς> ἐν [τοῖς] Κήποις ἔργον ἐστὶν <Ἀλκαµένους> καὶ τῶν Ἀθήνῃσιν ἐν ὀλίγοις θέας ἄξιον». 
483 Ο προσδιορισµός «εν κήποις» σύµφωνα µε την Rosenzweig (2004, 30) πρέπει να συνδεθεί µε την 
έννοια της γονιµότητας, παρά µε ένα συγκεκριµένο τόπο.  
484 Βλ. σχετικά Rosenzweig 2004, 32-33 και Travlos 1971, 291, εικ.379, αρ. 190. 
485 Για το άγαλµα βλ. Rosenzweig 2004, 33-35.  
486 Παυσ. 1.19.2: «ἔστι δὲ περίβολος ἐν τῇ πόλει τῆς καλουµένης ἐν Κήποις Ἀφροδίτης οὐ πόρρω καὶ δι' 
αὐτοῦ κάθοδος ὑπόγαιος αὐτοµάτη – , ταύτῃ κατίασιν αἱ παρθένοι».  
487 Η αναφορά αυτή πιθανώς υπονοεί ότι το κύριο ιερό της θεάς  βρισκόταν στον Ιλισό. Αυτό ίσως 
ίσχυε την εποχή του Παυσανία, αρχαιότερο όµως ήταν το ιερό κάτω από την  Ακρόπολη. Βλ. σχετικά 
Rosenzweig 2004, 40.  
488 Broneer 1932, 31-55. Για το ιερό βλ. επίσης Rosenzweig 2004, 36-38 και Travlos 1971, 228. 
489 Broneer 1932, 43-46. Οι επιγραφές χρονολογούνται στα µέσα του πέµπτου αι. π.Χ.  
490 Παυσ. Ι 27.7. 
491 Rosenzweig 2004, 41.  
492 Για την πόλη βλ. Παπαχατζής 2002, τόµ.1, 510-511, υπσµ.1 
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Μεγάρων και  βρίσκονταν περίπου 20 χλµ. βορειοδυτικά από αυτά, στην περιοχή 

που καταλαµβάνει σήµερα το χωριό Κάτω Αλεποχώρι.  Σύµφωνα µε τον Παυσανία 

το ιερό της Αρτέµιδος  στα Μέγαρα βρισκόταν κοντά στη κρήνη του Θεαγένη, στη 

βορειοδυτική πλαγιά της ακρόπολης της Καρίας (πίν.86.1). Σε αυτό το ιερό οι 

Μεγαρείς  ανέθεσαν άγαλµα της θεάς ως Σώτειρας, έργο του Στρογγυλίωνα,  επειδή 

νίκησαν στρατιωτικό απόσπασµα του Μαρδονίου που είχε εισβάλει στη 

Μεγαρίδα493. Όταν ο Παυσανίας επισκέφθηκε και τις Παγές παρατήρησε ένα ακόµη 

άγαλµα της θεάς, πανοµοιότυπο µε αυτό που βρισκόταν στα Μέγαρα494. Προφανώς 

το άγαλµα στεγαζόταν σε κάποιο ναό, όπως απεικονίζεται και σε νοµίσµατα των 

Παγαίων495 (πίν.86.2-3).Υπάρχει εποµένως και σε αυτή τη περίπτωση διπλό ιερό για 

την ίδια θεότητα, η λατρεία όµως µεταφέρθηκε από την πόλη στην ύπαιθρο και όχι 

το αντίστροφο496. ∆εν υπάρχει δηλαδή εισαγωγή λατρείας στο άστυ.   Πάντως, πέρα 

από την οµοιότητα των δύο αγαλµάτων δεν υπάρχουν περαιτέρω στοιχεία που να 

συνδέουν τα δύο ιερά.  

 

 

Κόρινθος 

Η πιθανολογούµενη ύπαρξη ιερού  της  Ήρας Ακραίας στην Κόρινθο απηχεί 

την εισαγωγή της λατρείας από το αντίστοιχο ιερό της Ήρας στην Περαχώρα497 

(πίν.87.1). O Παυσανίας498 δεν αναφέρει το ιερό, κάνει όµως λόγο για τον τάφο των 

παιδιών της Μήδειας, τα οποία είχαν ταφεί κοντά στη πηγή Γλαύκη499.  Ο τάφος 

τους πρέπει να βρισκόταν κοντά ή µέσα στο ιερό της Ήρας Ακραίας500, καθώς ο 

                                                 
493 Παυσ. Ι 40.3.  
494 Παυσ. Ι 44.4.  
495 Ο Παυσανίας δεν αναφέρει ιερό, παρά µόνο το άγαλµα της Αρτέµιδος Σώτειρας. Σε νοµίσµατα 
όµως των ρωµαϊκών χρόνων από τις Παγές η Άρτεµις απεικονίζεται µέσα σε ναΐσκο. Βλ. Παπαχατζής 
2002, 511,  υπσµ. 2. 
496 Η Cole (2004,196 & 2000, 481) υποθέτει ότι τα αγάλµατα ανατέθηκαν ταυτόχρονα, κάποια χρονική 
στιγµή µετά το 479 π.Χ., συµβολίζοντας την κοινή µοίρα της πόλης και του επινείου της. Πάντως από 
το κείµενο του Παυσανία δεν συνάγεται ότι τα δύο αγάλµατα κατασκευάστηκαν ταυτόχρονα, αλλά 
υπονοείται µάλλον ότι το άγαλµα των Παγών αντέγραφε αυτό των Μεγάρων.  
497 Tomlinson 1992, 325-326. 
498 Παυσ. ΙΙ 3,6. 
499 Για τους µύθους που αναφέρονται στη Γλαύκη και το ιερό της Ήρας Ακραίας στην Κόρινθο βλ. 
Stillwell κ.α. 1941,157 κ.ε. 
500 Stillwell κ.α. 1941, 160-162. Στο ιερό λάµβαναν τελετουργίες που είχαν σχέση µε την εξιλέωση των 
Κορινθίων για τον φόνο. 
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Απολλόδωρος501 αναφέρει ότι η Μήδεια είχε αφήσει τα παιδιά της  στο βωµό της 

θεάς πριν τα σκοτώσουν οι Κορίνθιοι. Ορισµένα λαξεύµατα επάνω από την πηγή 

Γλαύκη (πίν.87.3-4)  µπορούν να ταυτιστούν µε το πρώιµο ιερό της Ήρας , από το 

οποίο δεν σώζεται τίποτε άλλο, ενώ ο παρακείµενος ναός C (πίν.87.2)  υποτέθηκε 

ότι το διαδέχθηκε502 κατά τα ρωµαϊκά χρόνια, χωρίς όµως να είναι βέβαιο ότι  ήταν  

αφιερωµένος στην Ήρα Ακραία.  O Scranton503 υπέθεσε ότι, επειδή το επίθετο της 

θεάς δεν συνάδει µε τον τόπο ίδρυσης του ιερού, που βρισκόταν σε πεδινό µέρος,  η 

λατρεία εισήχθη από το Άργος, όπου ιερό της Ήρας Ακραίας υπήρχε στη Λάρισα, 

την µία από τις δύο ακροπόλεις. Ο Tomlinson504 αντίθετα υποστηρίζει ότι η λατρεία 

εισήχθη από το Ηραίο της Περαχώρας, συνδέοντας το επίθετο Ακραία µε την παροχή 

φρέσκου νερού505, µία ιδιότητα που συνάδει µε την χωροθέτηση του ιερού κοντά σε 

πηγές, τόσο στην Περαχώρα506, όσο και στην Κόρινθο. Μάλιστα τοποθετεί την 

ίδρυση του ιερού της Κορίνθου γύρω στο 750 π.Χ.507, όταν οι Κορίνθιοι 

προσάρτησαν την Περαχώρα, ενώ υποθέτει ότι υπήρξε και ποµπή508 από το ιερό της 

Κορίνθου στο αντίστοιχο της Περαχώρας. Η ύπαρξη πάντως  ιερού της Ήρας 

Ακραίας µέσα στην αρχαία πόλη της Κορίνθου έχει αµφισβητηθεί509. Η  αλήθεια 

είναι ότι, µολονότι η ερµηνεία ορισµένων πηγών µπορεί να οδηγήσει στο 

συµπέρασµα ύπαρξης ενός αστικού ναού της Ήρας Ακραίας, τα αρχαιολογικά 

στοιχεία510 δεν είναι αρκετά για να υποστηρίξουν την ερµηνεία αυτή και εποµένως 

δεν µπορεί µε βεβαιότητα να οριστεί ως διπλό ιερό.  

 

 

 

                                                 
501 Απολλόδωρος, Bibliotheca, 1,146: «λέγεται δὲ <καὶ> ὅτι φεύγουσα τοὺς παῖδας ἔτι νηπίους ὄντας 
κατέλιπεν, ἱκέτας καθίσασα ἐπὶ τὸν βωµὸν τῆς Ἥρας τῆς ἀκραίας· Κορίνθιοι δὲ αὐτοὺς ἀναστήσαντες 
κατετραυµάτισαν». 
502 Stillwell κ.α. 1941, 163-164. 
503 Stillwell κ.α. 1941, 162, υπσµ. 40. 
504 Tomlinson 1992, 323-326. 
505 Ο Tomlinson (ο.π., 326) συνδέει το επίθετο Ακραία µε το νερό, καθώς στην Περαχώρα υπήρχε 
πιθανότατα  πηγή  στην νότια άκρη του ακρωτηρίου, από όπου προµηθευόταν µε νερό το ιερό. Έτσι σε 
αυτή την περίπτωση το επίθετο Ακραία δεν συνδέεται µε τη κορυφή καποιου όρους, αλλά µε την άκρη 
του συγκεκριµένου ακρωτηρίου.  
506 Ο Tomlinson (ο.π., 328) δεν δέχεται ότι στο ιερό της Περαχώρας λατρευόταν η Ήρα ως Λιµενία. 
Υποστηρίζει ότι η λέξη Λιµενία δεν αποτελεί λατρευτικό επίθετο, αλλά  χρησιµοποιείται µόνο για να 
προσδιορίσει τη θέση του ιερού.  
507 Tomlinson 1992, 332. 
508 Βλ.Tomlinson 1992, 326. Οι σχέσεις πάντως ανάµεσα στα δύο ιερά δεν µπορούν να 
στοιχειοθετηθούν µε σαφήνεια, όπως έχει επισηµάνει και ο Morgan (1994, 134-135).  
509 Βλ. Menadier 2002, 85-91 και Larson 2007, 35.  
510 Βλ. Bookidis 2003, 254, υπσµ. 63. 
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Σικυώνα (Χάρτης 8) 

Σε απόσταση δώδεκα περίπου  χιλιοµέτρων από τη Σικυώνα511 (πίν.88) 

βρίσκεται η Τιτάνη512(πίν.89.1), ένας βραχώδης λόφος, όπου σύµφωνα µε τον 

Παυσανία υπήρχαν ιερά αφιερωµένα στον Ασκληπιό και  την Αθηνά. Επειδή και 

µέσα στην Σικυώνα ο Παυσανίας αναφέρει ιερό της Αθηνάς δεν αποκλείεται και σε 

αυτή την περίπτωση να υπήρχε διπλή λατρεία.  Ο αστικός ναός βρισκόταν κοντά 

στην Ιερά πύλη513, ενώ ο εξωαστικός  στην κορυφή της Τιτάνης, στο λόφο όπου 

βρίσκεται σήµερα το εκκλησάκι του Αγίου Τρύφωνα514(πίν.89.2). ∆εν υφίστανται 

σαφή αρχαιολογικά στοιχεία που να συνδέουν τα δύο ιερά, υπάρχει όµως µία 

αναφορά του Παυσανία που µπορεί να υποκρύπτει κάποια µεταξύ τους σχέση. 

Σύµφωνα µε τον περιηγητή το ιερό της Αθηνάς στη Σικυώνα καταστράφηκε από 

κεραυνό, ενώ το ξόανο της θεάς στην Τιτάνη   χτυπήθηκε και αυτό από κεραυνό. ∆εν 

αποκλείεται µετά την καταστροφή του ναού στο αστικό ιερό το ξόανο της θεάς να 

µεταφέρθηκε στο ιερό της Τιτάνης, προκειµένου να φυλαχθεί.. Αν αυτό ισχύει, τότε  

η µεταφορά του ιερού γίνεται αντίστροφα, δηλαδή από την πόλη στην επικράτεια. 

Για τον ναό του Ασκληπιού στη Σικυώνα ο Παυσανίας515 αναφέρει ότι η 

λατρεία εισήχθη από την Επίδαυρο. Ιερό όµως του Ασκληπιού υπήρχε και στην 

Τιτάνη516(πίν.89.1). Το ιερό στην Τιτάνη είναι αρχαιότερο, καθώς εδώ η λατρεία του 

Ασκληπιού αντικατέστησε παλαιότερες θεραπευτικές θεότητες. ∆εν φαίνεται να 

υπάρχει κάποια σχέση ανάµεσα στα δύο ιερά, είναι όµως πιθανό ο χρόνος εισαγωγής 

της λατρείας του Ασκληπιού από την Επίδαυρο στα δύο ιερά  να συµπίπτει. Στην 

περίπτωση αυτή λοιπόν δεν υπάρχει διπλό ιερό, µπορούµε όµως να µιλήσουµε για 

υιοθέτηση της ίδιας επείσακτης λατρείας από δύο «κέντρα», το ένα στο αστικό 

περιβάλλον και το άλλο στην επικράτεια της ίδιας  πόλης517.  

 

 

                                                 
511 Η αρχαϊκή και κλασική πόλη βρισκόταν κοντά στο σηµερινό Κιάτο. Η πόλη καταστράφηκε κατά 
την ελληνιστική εποχή από τον ∆ηµήτριο Πολιορκητή, που έχτισε την νέα πόλη σε οχυρότερη 
τοποθεσία,  στην περιοχή Βασιλικό. Για την αρχαία πόλη βλ. Lolos 2011, 272-287. 
512 Η Τιτάνη βρισκόταν στην επικράτεια της Σικυώνας. Για την Τιτάνη βλ. Lolos 2005, 275-298. 
513 Παυσ. ΙΙ11.1 
514 Lolos 2005, 282-284, fig.10.  
515 Παυσ. ΙΙ 10.2 
516 Παυσ. ΙΙ 11.6. 
517 Κάτι παρόµοιο συνέβη και στην Αθήνα, που όταν υιοθέτησε τη λατρεία του Ασκληπιού ίδρυσε δύο 
ιερά, το ένα κάτω από την Ακρόπολη και το άλλο στον Πειραιά.  
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Άργος 

Η λατρεία του Απόλλωνος Πυθαέως, που στο Άργος ήταν γνωστός ως 

∆ειραδιώτης518, πιθανότατα  εισήχθη από την Ασίνη, µετά την καταστροφή της από 

τους Αργείους, στα τέλη του 8ου αι. π.Χ.519. Ο Παυσανίας (ΙΙ, 36.5) αναφέρει ότι 

«Ἀργεῖοι δὲ ἐς ἔδαφος καταβαλόντες τὴν Ἀσίνην καὶ τὴν γῆν προσορισάµενοι τῇ 

σφετέρᾳ Πυθαέως τε Ἀπόλλωνος ὑπελίποντο <τὸ> ἱερὸν». Είναι σηµαντικό ότι ο 

περιηγητής αναφέρει τη µη καταστροφή του ιερού αµέσως αφού παρατήρησε ότι οι 

Αργείοι προσάρτησαν τα εδάφη των Ασιναίων. Το ιερό του Απόλλωνα στην 

Ασίνη520(πίν.90.2) ταυτίστηκε µε τα αρχιτεκτονικά κατάλοιπα που αποκαλύφθηκαν 

στο λόφο της Μπαρµπούνας521, στα δυτικά της πόλης. Εδώ εντοπίστηκαν τα θεµέλια 

ενός ναού, υπολείµµατα ενός αψιδωτού τοίχου και τµήµατα άλλων τοίχων, πιθανώς 

από άνδηρα.    Το αργείτικο ιερό του Απόλλωνα522 (πίν.90.1) βρισκόταν στον λόφο 

της ∆ειράδος, την µία από τις δύο ακροπόλεις του Άργους.  Ο de Polignac523 

υποστηρίζει ότι το ιερό αποτέλεσε σύµβολο της στρατιωτικής νίκης των Αργείων και 

απόδειξη της υπεροχής τους. Η εισαγωγή της λατρείας  του Πυθαέως Απόλλωνος στο 

αστικό κέντρο του Άργους, και µάλιστα στη µία από τις δύο ακροπόλεις,  µέσω της 

ίδρυσης ενός δίδυµου ιερού θα αποτελούσε «οπτικό συµβολισµό» της επικυριαρχίας 

στα εδάφη που προσαρτήθηκαν από την Ασίνη524. ∆εν υπάρχουν πάντως περαιτέρω 

µαρτυρίες για  σχέσεις ανάµεσα στα δύο ιερά, ενώ έχει διατυπωθεί και η άποψη525 ότι 

η συνέχιση  της λατρείας του Απόλλωνος Πυθαέως στην Ασίνη αποδεικνύει την 

διάθεση του ντόπιου υποταγµένου πληθυσµού να αντισταθεί στην αργείτικη 

κυριαρχία.  

                                                 
518 Ο Παυσανίας (2, 24.1) αναφέρει τον Απόλλωνα ως ∆ειραδιώτη, αφού βρισκόταν στον λόφο της 
∆ειράδος,  σηµειώνει όµως ότι τον ναό έχτισε ο Πυθαεύς. Είναι εποµένως πολύ πιθανό να πρόκειται 
για την ίδια θεότητα που λατρευόταν στην Ασίνη. Για το θέµα βλ. de Polignac 1995, 54.   
519 Βλ. σχετικά Wells 1990, 157-161, όπου και η σχετική µε τον ναό στην Ασίνη βιβλιογραφία.   
520 Για το ιερό στην Ασίνη βλ. Wells 1990, 157-161 και. Foley 1988, 142-143. 
521 Για τις ανασκαφές στο λόφο βλ. Hägg, Ι. & R. 1973.  
522 Για το ιερό του Απόλλωνα Πυθαέως ή ∆ειραδιώτη στο Άργος βλ. Foley 1988, 140, όπου και η 
σχετική βιβλιογραφία. Τα πρωιµότερα ίχνη  
523 de Polignac 1995, 53. 
524 Παλαιότερα είχε διατυπωθεί η άποψη (Farnell 1896, vol.4, 214-215) ότι µετά την καταστροφή της 
Ασίνης το ιερό του Απόλλωνα οικειοποιήθηκε από άλλες δωρικές πόλεις, όπως η Σπάρτη και η 
Επίδαυρος. Η άποψη αυτή όµως καταρρίπτεται από τη µαρτυρία του Θουκυδίδη (5, 53), που αναφέρει 
ότι κύριοι του ιερού όταν κηρύχθηκε ο πόλεµος από το Άργος στην Επίδαυρο, το 419 π.Χ., ήταν οι 
Αργείοι. 
525 Antonaccio 1994, 96. 
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Ο Παυσανίας αναφέρει ένα ναό των ∆ιόσκουρων µέσα στο Άργος, καθώς και 

ένα ιερό τους κοντά στη Λέρνα526. Το ενδιαφέρον εστιάζεται στο ότι τα αγάλµατα του 

ιερού έξω από την πόλη ήταν της ίδιας τεχνοτροπίας µε αυτά του ναού µέσα στο 

Άργος, δηλαδή αρχαϊκά. Το στοιχείο αυτό είναι αρκετό για να µας οδηγήσει στην 

υπόθεση ότι τα δύο ιερά είχαν κάποια σχέση µεταξύ τους. Το ιερό της Λέρνας ήταν 

πιθανώς το αρχαιότερο και από εκεί εισήχθη η  λατρεία στο Άργος527, µία πρακτική 

που άλλωστε ήταν αγαπητή στους Αργείους, στην προσπάθειά τους να τονίσουν την 

πολιτική τους υπεροχή έναντι των άλλων περιοχών της Αργολίδας528. Αν αυτό 

αληθεύει τότε  τα αρχαϊκά αγάλµατα µεταφέρθηκαν στο αστικό  ιερό του Άργους,   

ενώ για το παλαιότερο ιερό της Λέρνας θα κατασκευάστηκαν  ακριβή τους αντίγραφα 

για τη συνέχιση της λατρείας.  Σύµφωνα µε τον Παυσανία529  ο αστικός ναός των 

∆ιοσκούρων βρισκόταν κοντά στον ναό της Εἰλείθυιας και πιθανότατα ίχνη του έχουν 

εντοπιστεί κοντά στο αρχαίο θέατρο530(πίν.91). Το ιερό στη Λέρνα δεν έχει ακόµη 

εντοπιστεί.  Άλλες  µαρτυρίες πάντως για κάποιου είδους σύνδεση των δύο ιερών δεν 

υπάρχουν.   

Οι Ορνεές (Χάρτης 9) ήταν µία µικρή πόλη της Αργολίδας που αναφέρεται από 

τον Όµηρο531. Η θέση της δεν έχει ακόµη εντοπιστεί µε βεβαιότητα. Οι περισσότεροι 

ερευνητές την τοποθετούν µεταξύ των σηµερινών χωριών Γυµνό και Λεόντιο532, 

δέκα περίπου χιλιόµετρα δυτικά της αρχαίας Νεµέας, ο Πίκουλας όµως τελευταία, µε 

πειστικά επιχειρήµατα υποστηρίζει ότι η πόλη βρισκόταν στη θέση Παλιοκαστράκι, 

κοντά στο χωριό Κάτω Μπελέσι533. Γνωρίζουµε από τον Θουκυδίδη ότι οι Αργείοι 

κατέστρεψαν τη πόλη το 416 π.Χ.534 και ανάγκασαν τους Ορνεάτες να κατοικήσουν 

                                                 
526 Παυσ.  ΙΙ. 22.5-6 και  ΙΙ. 36.6-7. 
527 Για τη λατρεία των ∆ιοσκούρων γενικά βλ. Nilsson 1972, 68-69.  Για το Άργος βλ. Tomlison 1972,  
213.  
528 Παρόµοια τακτική ακολούθησαν κατά την εισαγωγή της λατρείας του Πυθαέως Απόλλωνα από την 
Ασίνη.    
529 Παυσ. ΙΙ. 22.6.4 
530 Κατά τις ανασκαφές του ελληνιστικού θεάτρου του Άργους βρέθηκε στη νότια πάροδο 
αναθηµατικό ανάγλυφο των ∆ιοσκούρων. Σε συνδυασµό µε την ύπαρξη αναθηµατικών επιγραφών για 
τους ∆ιόσκουρους ο Moretti (1990, 237-239) υποθέτει ότι στην περιοχή υπήρχε ναός αφιερωµένος σε 
αυτούς.  
531 Όµηρος, Ιλιάδα Β΄, στ.569-571: «Οἳ δὲ Μυκήνας εἶχον ἐϋκτίµενον πτολίεθρον  ἀφνειόν τε Κόρινθον 
ἐϋκτιµένας τε Κλεωνάς,  Ὀρνειάς τ' ἐνέµοντο…» 
532 Hood 1961/2, 31.  
533 Πίκουλας 1995, 267-270, όπου και η σχετική βιβλιογραφία.  
534 Θουκ. 6.7.2: «οἱ Ἀργεῖοι µετὰ τῶν Ἀθηναίων πανστρατιᾷ ἐξελθόντες τοὺς µὲν ἐν Ὀρνεαῖς µίαν ἡµέραν 
ἐπολιόρκουν· ὑπὸ δὲ νύκτα αὐλισαµένου τοῦ στρατεύµατος ἄπωθεν ἐκδιδράσκουσιν οἱ ἐκ τῶν Ὀρνεῶν. 
καὶ τῇ ὑστεραίᾳ οἱ Ἀργεῖοι ὡς ᾔσθοντο, κατασκάψαντες τὰς Ὀρνεὰς ἀνεχώρησαν…» 
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στο Άργος ως σύνοικοί τους535. Ίσως τότε οι Αργείοι εισήγαγαν στο Άργος και τη 

λατρεία της Αρτέµιδος Ορθίας, που γνωρίζουµε από τον Παυσανία ότι λατρευόταν 

στις Ορνεές536. Πράγµατι, ιερό της Αρτέµιδος Ορθίας υπάρχει και έξω από το Άργος, 

στο όρος Λυκώνη, το οποίο αναφέρεται από τον Παυσανία537 και εντοπίστηκε το 

1888, κατά τη διάρκεια µικρής ανασκαφικής έρευνας538. Όταν ο Παυσανίας 

επισκέφτηκε τη περιοχή λειτουργούσαν και τα δύο ιερά, αλλά δεν είναι γνωστές οι 

µεταξύ τους σχέσεις. Εάν όντως ισχύει και στη περίπτωση αυτή η ύπαρξη διπλού 

ιερού, επιβεβαιώνεται για άλλη µία φορά η πρακτική των Αργείων να εισάγουν 

λατρείες από κατακτηµένες περιοχές, όπως συνέβη και µε τη λατρεία του 

Απόλλωνος Πυθαέως από την Ασίνη.  

 

 

Ερµιόνη 

Στην Ερµιονίδα υπήρχαν δύο ιερά της ∆ήµητρας Θερµασίας, το ένα µέσα 

στην πόλη539 και το άλλο σε απόσταση εννέα περίπου χλµ προς τα βορειοανατολικά, 

εκεί που βρίσκεται σήµερα το χωριό Θερµησία ((πίν.92.1, Χάρτης 9). Για το 

εξωαστικό ιερό ο Παυσανίας  κάνει µία απλή αναφορά540. Όταν όµως επισκέφθηκε το 

αστικό ιερό ένοιωσε την ανάγκη να το αναφέρει πάλι, λέγοντας ότι «∆ήµητρος δὲ ἱερὰ 

πεποίηται Θερµασίας, τὸ µὲν ἐπὶ τοῖς πρὸς τὴν Τροιζηνίαν ὅροις, ὡς ἐστὶν εἰρηµένον 

ἤδη µοι, τὸ δὲ καὶ ἐν αὐτῇ τῇ πόλει»541. Το γεγονός ότι αναφέρει τα δύο ιερά µαζί, 

τονίζοντας µάλιστα ότι το ένα βρίσκεται µέσα στη πόλη και το άλλο στα σύνορα µε 

την Τροιζηνία, υποκρύπτει µία στενή µεταξύ τους σχέση, για την οποία όµως δεν 

υπάρχουν περαιτέρω µαρτυρίες. Μπορούµε πάντως να υποθέσουµε ότι, επειδή το 

εξωαστικό ιερό έξω βρισκόταν κοντά στα σύνορα µε την Τροιζηνία, οι Ερµιονείς θα 

επιθυµούσαν να τονίσουν την σχέση τους µε το παραµεθόριο ιερό, ούτως ώστε να 

                                                 
535 Παυσ.  ΙΙ.25.6: «Ἀργεῖοι δὲ ὕστερον τούτων Ὀρνεάτας ἀνέστησαν· ἀναστάντες δὲ σύνοικοι 
γεγόνασιν Ἀργείοις». 
536 Παυσ.  ΙΙ.25.6: «ἔστι δὲ ἐν ταῖς Ὀρνεαῖς Ἀρτέµιδός τε ἱερὸν καὶ ξόανον ὀρθὸν…» 
537 Παυσ.  ΙΙ.24.5: «ἐν δεξιᾷ δὲ ὄρος ἐστὶν ἡ Λυκώνη, δένδρα κυπαρίσσου µάλιστα ἔχουσα. ᾠκοδόµηται 
δὲ ἐπὶ κορυφῇ τοῦ ὄρους Ἀρτέµιδος Ὀρθίας ἱερόν, καὶ ἀγάλµατα Ἀπόλλωνος καὶ Λητοῦς καὶ Ἀρτέµιδος 
πεποίηται λευκοῦ λίθου· <Πολυκλείτου> δέ φασιν εἶναι ἔργα». 
538 Α.∆. 1888, 205. 
539 Για την τοπογραφία της αρχαίας Ερµιόνης και τις πρώτες τοπογραφικές έρευνες βλ. McAllister  and 
Jameson 1969, 169-171.  
540 Παυσ.  ΙΙ. 34.7: ««τὰ δὲ πρὸς θάλασσαν ἐν ὅροις τῆς Ἑρµιονίδος ἱερὸν ∆ήµητρός ἐστιν ἐπίκλησιν 
Θερµασίας». 
541 Παυσ.  ΙΙ. 34.12. 
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δηλώσουν την πολιτική τους επικυριαρχία. Για το λόγο αυτό θα εισήγαγαν τη λατρεία 

στην Ερµιόνη, ιδρύοντας το αστικό ιερό.  

Όταν ο Παυσανίας επισκέφθηκε την Ερµιόνη η πόλη βρισκόταν στους 

πρόποδες του λόφου Πρώνα, όπου είχε µεταφερθεί κατά τα ρωµαϊκά χρόνια από τη 

χερσόνησο που βρίσκεται στα ανατολικά542. Στη χερσόνησο ο περιηγητής είδε 

περιβόλους κατασκευασµένους από µεγάλους λίθους και αναφέρει ότι «ἐντὸς δὲ 

αὐτῶν ἱερὰ δρῶσιν ἀπόρρητα ∆ήµητρι»543. Από αναθηµατικές επιγραφές που 

βρέθηκαν εδώ γνωρίζουµε ότι η ∆ήµητρα λατρευόταν ως Χθονία544. Ο Παυσανίας 

όµως κάνει λόγο για ένα ακόµη ιερό της ∆ήµητρας Χθονίας, καθώς και για γιορτή 

Χθόνια545, την οποία «κατὰ ἔτος ἄγουσιν ὥρᾳ θέρους»546. Το δεύτερο αυτό ιερό 

βρισκόταν επάνω στον Πρώνα (πίν.92.1) και διέθετε και ναό, σύµφωνα µε τα 

λεγόµενα του Παυσανία, όπου κατέληγε η ποµπή των Χθονίων, την οποία περιγράφει 

λεπτοµερώς. Είναι δελεαστικό να υποθέσουµε ότι η ποµπή ξεκινούσε από το ιερό της 

χερσονήσου, που πιθανώς ήταν το αρχαιότερο από τα δύο ιερά της θεάς, αφού οι 

επιγραφές που εντοπίστηκαν εδώ χρονολογούνται στον 5ο και 4ο αι. π.Χ.  

 

 

Σπάρτη 

   Στην Σπάρτη  ο Παυσανίας είδε ένα ιερό της Ισσωρίας Αρτέµιδος547, το οποίο 

βρισκόταν στην Πιτάνη, στο λόφο Ισσώριον548(πίν.70). Η λατρεία  πιθανότατα 

εισήχθη από την Τευθρώνη549, που βρίσκεται σε απόσταση 65 περίπου χλµ νότια της 

Σπάρτης (Χάρτης 10). Ο Παυσανίας αναφέρει ότι εδώ «τιµῶσι δὲ θεῶν µάλιστα 

Ἰσσωρίαν Ἄρτεµιν»550. Η λατρεία της Αρτέµιδος στην περιοχή έχει επιβεβαιωθεί και 

αρχαιολογικά, αφού εδώ εντοπίστηκε  ανάγλυφο µε παράσταση της θεάς και 

ενεπίγραφος βωµίσκος551 αφιερωµένος σε αυτή. ∆εν υπάρχουν πάντως άλλα στοιχεία 

που να επιβεβαιώνουν ότι τα δύο ιερά είχαν κάποιου είδους σχέση µεταξύ τους. 

                                                 
542 Βλ. Παπαχατζής 1994, τόµ.2, 271, υπσµ.2.  
543 Παυσ.  ΙΙ. 34.10. 
544 IG IV 683, 684 και 692. 
545 Η γιορτή αναφέρεται και στην επιγραφή IG IV 679.  
546 Παυσ.  ΙΙ. 35.4-5. 
547 Παυσ.  ΙΙΙ 14.2 
548 Πιθανότατα βρισκόταν στη θέση που καταλαµβάνει σήµερα ο λόφος Κλαράκι. 
549 Για την Τευθρώνη βλ. Α.∆.1968, 153-155. Βρίσκεται στη θέση που καταλαµβάνει σήµερα το λιµάνι 
του Κότρωνα.  
550 Παυσ.  ΙΙΙ 25.4. 
551 Βλ. σχετικά ∆ελµούζου 1973, 482-491. 
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Η λατρεία της Ελένης  και των ∆ιοσκούρων στη Σπάρτη ήταν ιδιαίτερα 

διαδεδοµένη. Ιερά της Ελένης  ο Παυσανίας είδε τόσο στη  Σπάρτη552 όσο και κοντά 

στη  Θεράπνη553. Το αρχαιότερο βρίσκεται στη Θεράπνη, όπου συλλατρευόταν µε το 

Μενέλαο στο Μενελάειο554(πίν.92.2). Σύµφωνα µε τον Ησύχιο υπήρχε και γιορτή 

που ονοµαζόταν Ελένεια555, κατά την οποία σχηµατιζόταν ποµπή. Η ύπαρξη ποµπής 

στο λατρευτικό τελετουργικό είναι µία έµµεση  απόδειξη σύνδεσης των δύο ιερών. Η 

ποµπή πιθανότατα θα ξεκινούσε από το αστικό ιερό και θα κατέληγε στη Θεράπνη. 

Ιερά των ∆ιοσκούρων υπήρχαν δύο µέσα στη Σπάρτη556 και ένα κοντά στη 

Θεράπνη557. Μπορούµε να υποθέσουµε ότι τα ιερά στη πόλη ιδρύθηκαν κατ’ 

επίδραση του αρχαιότερου ιερού της Θεράπνης, αλλά δεν είναι δυνατόν να τα 

κατατάξουµε µε βεβαιότητα στις διπλές λατρείες, επειδή δεν µαρτυρείται κάποια 

σχέση µεταξύ τους.  

 

Μεσσήνη 

Το πιο γνωστό ιερό της Αρτέµιδος Λιµνάτιδος βρισκόταν στην περιοχή 

Λίµναι, στα σύνορα της Λακωνίας µε τη Μεσσηνία558 (Χάρτης 11). Ο µύθος του 

βιασµού των παρθένων της Σπάρτης και του φόνου του Σπαρτιάτη βασιλιά 

Τήλεκλου559 από τους Μεσσηνίους αντικατοπτρίζει τις αψιµαχίες  για τον έλεγχο στη 

περιοχή όπου δέσποζε το ιερό. Συµπεραίνουµε από τα λεγόµενα του Παυσανία πως 

υπήρχε µία συγκεκριµένη εορτή της θεάς, στην οποία συµµετείχαν νεαρά κορίτσια 

από τη Λακωνία και τη Μεσσηνία. Η κυριαρχία στον ναό απασχολούσε τους 

Σπαρτιάτες και τους Μεσσήνιους µέχρι τα ρωµαϊκά χρόνια, όπως συνάγουµε από τη 

µαρτυρία του Τάκιτου560, όταν επί Τιβερίου καθορίστηκαν τα σύνορα της Μεσσηνίας 

και της Λακωνίας.  Στη θέση που καταλάµβανε το ιερό βρίσκεται σήµερα η εκκλησία 

της Παναγίας Βολυµνιώτισσας, στην οποία έχει εντοιχιστεί αρχαίο οικοδοµικό 
                                                 
552 Παυσ.  ΙΙΙ 15.3. 
553 Παυσ.  ΙΙΙ 19.9. 
554 Ο  Ηρόδοτος (6 61.17) αναφέρει το Μενελάειο ως ιερό της Ελένης, ενώ ο αρχαίος σχολιαστής του 
Ευριπίδη (210, 2) αποκαλεί τη Θεράπνη πόλη της Ελένης. Για τις ανασκαφικές έρευνες στο Μενελάειο 
βλ. Catling,1976/7, 35-42. 
555 Ησύχιος, λήµµα Ἑλένεια: «ἑορτὴ ἀγοµένη ὑπὸ Λακώνων». 
556 Ο Παυσανίας (ΙΙΙ 13.1) αναφέρει ένα ιερό επάνω από τον τάφο του Κάστορα, κοντά στην Σκιάδα, 
όπου λατρεύονταν οι ∆ιόσκουροι ως θεοί. Άλλο ένα ιερό των ∆ιοσκούρων αναφέρει (ΙΙΙ 13.1) πως 
υπήρχε σε κάποια απόσταση από τον ∆ρόµο.  
557 Παυσ. ΙΙΙ 20.2. 
558 Παυσ. ΙV 4.2: «ἔστιν ἐπὶ τοῖς ὅροις τῆς Μεσσηνίας ἱερὸν Ἀρτέµιδος καλουµένης Λιµνάτιδος, µετεῖχον 
δὲ αὐτοῦ µόνοι ∆ωριέων οἵ τε Μεσσήνιοι καὶ οἱ Λακεδαιµόνιοι». 
559 Παυσ. ΙV 4.1-3. 
560 Τάκιτος, Annales Βιβ λίο  I V κεφ .43. 
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υλικό561. Τα παλαιότερα ευρήµατα αποδεικνύουν την ύπαρξη της λατρείας ήδη από 

τον 8ο αι. π.Χ. Ιερό όµως της Αρτέµιδος Λιµνάτιδος562 έχει εντοπιστεί και στην 

αρχαία πόλη της Μεσσήνης, στο όρος Ιθώµη (πίν.93). Η Λιµνάτις εδώ ταυτίστηκε µε 

τη Λαφρία563, τη λατρεία της οποίας υιοθέτησαν οι Μεσσήνιοι από τους 

Καλυδωνίους της Ναυπάκτου. Το ιερό εντοπίστηκε σε ένα πλάτωµα βορειοανατολικά 

του χωριού Μαυροµάτι564. Σώζεται ο περίβολος, θεµέλια ιωνικού ναού του 3ου αι. 

π.Χ. και ο βωµός. Το ιερό πιθανώς να ιδρύθηκε µετά την ίδρυση της Μεσσήνης, το 

370/69 π.Χ. ∆εν αποκλείεται οι Μεσσήνιοι να ίδρυσαν το αστικό ιερό προκειµένου 

να προβάλλουν την αξίωσή τους για κυριαρχία επί των εδαφών όπου δέσποζε το 

αρχαιότερο ιερό στις Λίµνες, οικειοποιούµενοι συµβολικά τη θεότητα. ∆εν είναι 

γνωστό αν έστελναν, όπως παλαιότερα565, τις παρθένες κόρες  για να συµµετάσχουν 

στην εορτή της Αρτέµιδος στο επαρχιακό ιερό, αν όµως κάτι τέτοιο συνέβαινε, 

πράγµα πολύ πιθανό566, τότε η ποµπή των κοριτσιών θα ξεκινούσε από το αστικό 

ιερό. Πάντως σχετικές µαρτυρίες απουσιάζουν από τις πηγές.  

Το Καρνάσιο Άλσος βρίσκεται στην Ανδανία567 (Χάρτης 11), σε απόσταση 

δέκα περίπου χλµ από τη Μεσσήνη. Εδώ  υπήρχε ιερό των Μεγάλων Θεών, της 

∆ήµητρας και της Κόρης, όπως µαρτυρεί ο Παυσανίας568. Το ιερό πιθανότατα 

βρισκόταν στο χωριό Καλλιρόη, στη θέση που έχει κτιστεί το εκκλησάκι του Αγίου 

Αθανασίου569. Πρέπει να λειτουργούσε ήδη από τον 7ο αι. π.Χ., ενώ η λατρεία, 

σύµφωνα µε τη µαρτυρία του Παυσανία, µπορεί να αναχθεί σε ακόµη παλαιότερα 

χρόνια.   Η ύπαρξη του ιερού επιβεβαιώθηκε όταν το 1858 εντοπίστηκε στο χωριό 

Κωνσταντίνοι η επιγραφή IG V 1, 1390, γνωστή και ως επιγραφή των Μυστηρίων 

                                                 
561 Βλ. σχετικά Koursoumis 2014, 191-222. Επίσης Μαράντου 2013, 182-183 και Παπαχατζής 2002, 
τόµ.3, 108, υπσµ.1.  
562 Το ιερό έχει ταυτιστεί επιγραφικά. Βλ. σχετικά Θέµελης 2006, 58-60 και 2014, 120-122.  
563 Εξηγείται έτσι η σιωπή του Παυσανία για το ιερό της Λιµνάτιδος. Ο περιηγητής έκανε λόγο (Παυσ. 
ΙV 31.7) µόνο για ένα άγαλµα της Αρτέµιδος Λαφρίας, έργο του ∆αµοφώντα.  
564 Για το ιερό και τις πρώτες ανασκαφές βλ. Θέµελης 2006, 55-60. 
565 Βλ. Παυσ. ΙV 4.1-3.  
566 Η παρουσία νεαρών κοριτσιών στο ιερό της Αρτέµιδος πιθανότατα φανερώνει πως εδώ, κατά τη 
διάρκεια της εορτής της θεάς, πραγµατοποιούνταν τελετές ενηλικίωσης, όπως συνέβαινε και σε άλλα 
ιερά της Αρτέµιδος. Θεωρώ αρκετά πιθανό οι Μεσσήνιοι να συµµετείχαν στην εορτή της θεάς µετά 
την ίδρυση της Μεσσήνης, γιατί µε αυτόν τον τρόπο εξασφάλιζαν και τη φυσική τους παρουσία στο 
ιερό στα πλαίσια µίας επίσηµης εορτής της πόλης.  
567 Gawlinski 2010, 91-109. 
568 Παυσ. ΙV 33 4-5: «τοῦ πεδίου δέ ἐστιν ἀπαντικρὺ καλουµένη τὸ ἀρχαῖον Οἰχαλία, τὸ δὲ ἐφ' ἡµῶν 
Καρνάσιον ἄλσος, κυπαρίσσων µάλιστα πλῆρες. θεῶν δὲ ἀγάλµατα Ἀπόλλωνός ἐστι Καρνείου <καὶ 
Ἁγνῆς> καὶ Ἑρµῆς φέρων κριόν. ἡ δὲ Ἁγνὴ Κόρης τῆς ∆ήµητρός ἐστιν ἐπίκλησις· ὕδωρ δὲ ἄνεισιν ἐκ 
πηγῆς παρ' αὐτὸ τὸ ἄγαλµα. τὰ δὲ ἐς τὰς θεὰς τὰς Μεγάλας – δρῶσι γὰρ καὶ ταύταις ἐν Καρνασίῳ τὴν 
τελετήν – ἀπόρρητα ἔστω µοι· δεύτερα γάρ σφισι νέµω σεµνότητος µετά γε Ἐλευσίνια».  
569 Θέµελης 1967, 207. Βλ. για τη θέση του ιερού και Παπαχατζής 2002, τόµ. 3, 145-146, υπσµ. 1.  
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της Ανδανίας570, γιατί περιέχει κανονισµούς σχετικά µε την τέλεσή τους571. Σατα 

µυστήρια τιµούνταν ως Μεγάλες Θεές η ∆ήµητρα µε την Κόρη, αλλά και η Αγνή, ο 

Κάρνειος Απόλλωνας και ο Ερµής. Στην επιγραφή αναφέρεται και ποµπή, η οποία 

προφανώς θα ξεκινούσε από τη Μεσσήνη. Ο Παυσανίας δεν αναφέρει κανένα ιερό 

για τις Μεγάλες Θεές µέσα στη πόλη, παρά µόνο ένα ιερό αφιερωµένο στη 

∆ήµητρα572. Εντοπίστηκε όµως κατά τις πρόσφατες ανασκαφές στη Μεσσήνη ένα 

«τέµενος χθόνιας θεότητας» (πίν.94), το οποίο ο Θέµελης573 συνδέει µε τη λατρεία  

«χθόνιας γυναικείας θεότητας ή ζεύγους θεοτήτων…πιθανότατα τη λατρεία της 

∆ήµητρας και της Κόρης». Ο Θέµελης οδηγήθηκε σε αυτό το συµπέρασµα επειδή τα 

αναθήµατα στο ιερό, κυρίως τα πήλινα αναθηµατικά πλακίδια και ειδώλια, 

παρουσιάζουν οµοιότητα µε ανάλογα αναθήµατα από άλλα χθόνια ιερά και ιδίως µε 

το ιερό στο Καρνάσιο Άλσος. Προχωρεί µάλιστα στην υπόθεση ότι ένα τρίµορφο 

ειδώλιο και ένα πήλινο πλακίδιο απεικονίζουν τις Μεγάλες Θεές ∆ήµητρα και Κόρη, 

που έχουν ανάµεσά τους την Αγνή(πίν.94.2). Το ιερό στη Μεσσήνη ανάγεται 

τουλάχιστον στον 7ο αι. π.Χ. και εξακολουθούσε να λειτουργεί µέχρι τον 2ο αι. µ.Χ., 

προυπήρχε δηλαδή της ίδρυσης της Μεσσήνης. Αν λοιπόν ισχύει η απόδοση του 

ιερού στις Μεγάλες Θεές τότε µπορούµε να µιλήσουµε για ένα ακόµη διπλό ιερό. Στη 

περίπτωση όµως αυτή δεν  εισήχθη η λατρεία από την επικράτεια στο άστυ, αλλά η 

πόλη ιδρύθηκε στην περιοχή ενός αρχαίου ιερού. Υποθέτουµε ότι στην αρχική 

λειτουργία του ιερού θα συµπεριλαµβανόταν η συγκέντρωση των συµµετασχόντων 

κατά τη διάρκεια της επίσηµης εορτής των Μεγάλων Θεών, προκειµένου εν ποµπή να 

µεταβούν στο αντίστοιχο ιερό της Ανδανίας. ∆εν αποκλείεται και µετά την ίδρυση 

της Μεσσήνης να συνέβαινε το ίδιο.   Άλωστε στην επιγραφή των Μυστηρίων της 

Ανδανίας αναφέρονται οδηγίες για την προετοιµασία της ποµπής, την ενδυµασία των 

συµµετασχόντων, τα αντικείµενα που θα έφεραν οι ιερείς, τα ζώα που θα θυσιάζονταν  

κ.α. Στους στίχους 28-33 αναφέρεται: «ποµπᾶς. ἐν δὲ τᾶι ποµπᾶι ἁγείστω 

Μνασίστρατος, ἔπειτεν ὁ ἱερεὺς τῶν θεῶν, οἷς τὰ µυστήρια γίνεται, µετὰ τᾶς ἱερέας, 

ἔπειτα ἀγωνοθέτας, ἱεροθύται, οἱ αὐληταί· µετὰ δὲ ταῦτα αἱ παρθένοι αἱ ἱεραί, καθὼς 

ἂν λάχωντι, ἄγουσαι τὰ ἅρµατα ἐπικείµενα  κίστας ἐχούσας ἱερὰ µυστικά· εἶτεν ἁ 

                                                 
570  Στην επιγραφή καταγράφονται κανονισµοί για την τέλεση των Μυστηρίων και πιθανότατα το 
κείµενο αποτελεί µία προσπάθεια αναδιοργάνωσης των µυστηρίων, που έγινε από τον ιεροφάντη 
Μνασίστρατο το 92/1 π.Χ. Βλ. και Θέµελη 2001, 75-78, που προτείνει η επιγραφή να χρονολογηθεί 
στο έτος 24 µ.Χ. Για την επιγραφή βλ. Gawlinski 2012. 
571 Για τα µυστήρια βλ. Graf 2003, 242-246 και Deshours 2006.  
572 Παυσ. ΙV 31 9: «καὶ ∆ήµητρος ἱερὸν Μεσσηνίοις ἐστὶν ἅγιον..». 
573 Θέµελης 1992, 77. 
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θοιναρµόστρια ἁ εἰς ∆άµατρος καὶ αἱ ὑποθοιναρµόστριαι αἱ ἐµβεβακυῖαι, εἶτεν ἁ ἱέρεα 

τᾶς ∆άµατρος τᾶς ἐφ' ἱπποδρόµωι, εἶτεν ἁ τᾶς ἐν Αἰγίλᾳ· ἔπειτεν αἱ ἱεραὶ κατὰ µίαν, 

καθώς κα λάχωντι, ἔπειτεν οἱ ἱεροί, καθώς κα οἱ δέκα διατάξωντι. ὁ δὲ γυναικονόµος 

κλαρούτω τάς τε ἱερὰς καὶ παρθένους καὶ ἐπιµέλειαν ἐχέτω, ὅπως ποµπεύωντι, καθώς 

αν λάχωντι. ἀγέσθω δὲ ἐν τᾶι ποµπᾶι καὶ τὰ θύµατα…». Είναι προφανές ότι για να 

οργανωθεί η ποµπή θα ήταν απαραίτητο οι συµµετέχοντες να συγκεντρωθούν σε ένα 

µέρος. Το καταλληλότερο θα ήταν το πιθανολογούµενο αστικό ιερό των Μεγάλων 

Θεών, όπου  θα φυλάσσονταν και οι κίστες µε τα ιερά µυστικά, που αναφέρονται 

στην επιγραφή.  

Και τα δύο προαναφερθέντα εξωαστικά ιερά της Μεσσήνης, το ιερό της 

Αρτέµιδος Λιµνάτιδος και το ιερό των Μεγάλων Θεών είναι στενά συνδεδεµένα µε 

την ιστορία των Μεσσηνίων. Η ίδρυση του ιερού της Λιµνάτιδος στην Μεσσήνη και 

η αναβίωση574 των Μυστηρίων της Ανδανίας από τον Επιτέλη575 -που θα 

περιελάµβανε στη τέλεση της εορτής και το πιθανολογούµενο αστικό ιερό των 

Μεγάλων Θεών-  αποτέλεσαν πάνω από όλα πολιτικές πράξεις. Οι πράξεις αυτές   

διακήρυσσαν την εδαφική κυριαρχία στις περιοχές των εξωαστικών ιερών, 

επιχειρούσαν όµως και να επανασυνδέσουν τους επαναπατρισθέντες και ελεύθερους 

πια Μεσσήνιους µε τις περιοχές της επικράτειάς τους, όπου διαµορφώθηκε ιστορικά η 

ταυτότητά τους.  

 

 

Ήλιδα 

Στο Σαµικό576 της Τριφυλλίας (Χάρτης 12) υπήρχε πανάρχαια λατρεία του 

Ποσειδώνα, σε υπαίθριο ιερό577 κοντά στην παραλία. Πιθανότατα το 244 π.Χ., όταν 

οι Ηλείοι αποκατέστησαν την κυριαρχία τους στο Σαµικό, µεταφέρθηκε το άγαλµα 

και η λατρεία  του Ποσειδώνα από εδώ στην Ήλιδα, όπου το είδε ο Παυσανίας578. 

                                                 
574 Βλ. σχετικά Graf 2003, 243 και 256.  
575 Ο Επιτέλης ήταν αρχηγός των Μεσσηνίων στον στρατό του Επαµεινώνδα. Βλ. σχετικά Παυσ. ΙV 
26, 7-8. Παραδίδεται ότι βρήκε στην Ιθώµη την υδρία που είχε κρύψει ο Αριστοµένης µετά την τελική 
ήττα κατά τον Β΄Μεσσηνιακό Πόλεµο, η οποία περιείχε καταγεγραµµένο σε ελάσµατα το 
τελετουργικό των µυστηρίων.   
576 Για τη θέση του Σαµικού βλ. Παπαχατζής 2002, 216, υπσµ. 2 και και Bisbee 1937. 
577 Στράβων 8 3.13: «εἶτ' ἄλλος ποταµὸς Χαλκὶς καὶ κρήνη Κρουνοὶ καὶ κατοικία Χαλκίς, καὶ τὸ Σαµικὸν 
µετὰ ταῦτα, ὅπου τὸ µάλιστα τιµώµενον τοῦ Σαµίου Ποσειδῶνος ἱερόν· ἔστι δ' ἄλσος ἀγριελαιῶν πλέων· 
ἐπεµελοῦντο δ' αὐτοῦ Μακίστιοι· οὗτοι δὲ καὶ τὴν ἐκεχειρίαν ἐπήγγελλον, ἣν καλοῦσι Σάµιον· συντελοῦσι 
δ' εἰς τὸ ἱερὸν πάντες Τριφύλιοι». 
578 Παυσ. VΙ 25.5-6. Βλ. και Παπαχατζής 2002, 216, υπσµ. 1. 
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∆εν είναι γνωστό αν το τριφυλλιακό ιερό συνέχισε να λειτουργεί µετά τη µεταφορά 

του αγάλµατος, η λατρεία όµως του Ποσειδώνα στην Ήλιδα σταδιακά ατόνησε και 

αντικαταστάθηκε από αυτή του Σάραπη579.  

Στην Ήλιδα υπήρχε ναός της Αφροδίτης Ουρανίας, τον οποίο ο Παυσανίας580 

είδε πίσω από την “Κερκυραϊκή” στοά. Το άγαλµα του ναού ήταν χρυσελεφάντινο, 

έργο του Φειδία,  και παρουσίαζε την θεά να πατά µε το ένα της πόδι επάνω σε 

χελώνα. Ναός της Αφροδίτης Ουρανίας υπήρχε και στην Ολυµπία581 (πίν.71). Από 

εδώ πιθανότατα οι Ηλείοι εισήγαγαν τη λατρεία της, όπως έκαναν και µε την 

αντίστοιχη του ∆ία Σωσίπολη. ∆εν υπάρχουν όµως µαρτυρίες για κάποια σύνδεση 

ανάµεσα στα δύο ιερά, ενώ την εποχή του Παυσανία ο ναός της Αφροδίτης  

κείτονταν σε ερείπια.  

 

Πάτρα 

Οι Ίωνες που ήταν εγκατεστηµένοι στην ευρύτερη περιοχή των Πατρών 

(Χάρτης 13-14), στην Αρόη, την Άνθεια και την Μεσόα,  είχαν ιδρύσει κοντά στις 

όχθες του Μείλιχου ποταµού ένα ιερό της Αρτέµιδος582. Μετά τον συνοικισµό των 

Πατρών583   η θεά πήρε το όνοµα Τρικλαρία από τις τρεις πολίχνες  που 

συνοικίστηκαν584. Ο Πετρόπουλος συσχέτισε µε τον ναό δύο κορµούς πολεµιστών 

από αέτωµα και έναν κορµό Νίκης από ακρωτήριο585, που   βρέθηκαν στις όχθες του 

ποταµού Βελβιτσιάνικου. Ταυτίζοντάς τον  µε τον Μείλιχο ποταµό, τοποθέτησε εδώ 

τον ναό της Τρικλαρίας Αρτέµιδος. Ο  Herbillon586 υποστηρίζει ότι η λατρεία της 

Τρικλαρίας µεταφέρθηκε -µετά τον συνοικισµό- στην ακρόπολη (πίν.72.1), όπου θα 

υπήρχε και ναός της θεάς587. Υπέρ της άποψης αυτής συνηγορεί και το γεγονός ότι ο 

Παυσανίας αναφέρει πως υπήρχε επιτάφιο µνηµείο του Ευρύπυλου στην ακρόπολη 

των Πατρών, µέσα στο ιερό της Αρτέµιδος Λαφρίας. Ο Ευρύπυλος588, σύµφωνα µε 

                                                 
579 Βλ. σχετικά Παπαχατζής 2002, τόµ.4,  406-7, υπσµ. 4. 
580 Παυσ. VI, 25,1. 
581  Παυσ. VI, 20,7. 
582 Παυσ. VIΙ, 19.2 και VIΙ, 22.11. 
583 Βλ. Πετρόπουλος 1991, 249-258 και Πετρόπουλος 2001/2, 403 
584 Σύµφωνα µε τον Πετρόπουλο (1991, 254) το όνοµα Τρικλαρία προεκυψε από τις τρείς ιωνικές 
φυλές, τους Αργαδείς, Γελέοντες και Αιγικορείς. Βλ. σχετικά Ι.Ε.Ε., τόµ. Α΄, 366-367.    
585 Πετρόπουλος 1991, 254-256. Τα γλυπτά χρονολογούνται στα τέλη του5ου αι. π.Χ.  
586 Herbillon 1929, 41.  
587 Βλ. και Παπαχατζής 2002, τόµ. 4, 97, υπσµ. 1. 
588 Για τον Ευρύπυλο βλ. και Παπαχατζής 2002, τόµ. 4, 94, υπσµ. 1. 
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τον Παυσανία589 εισήγαγε στην Πάτρα την λατρεία του ∆ιονύσου Αισυµνήτη, αλλά 

και έδωσε τέλος στο έθιµο των ανθρωποθυσιών590 που γινόταν στο ιερό της 

Τρικλαρίας, στις όχθες του Μείλιχου. Επειδή λοιπόν ο Ευρύπυλος έχει άµεση σχέση 

µε την Τρικλαρία είναι φυσικό να υποπτευόµαστε ότι στην ακρόπολη των Πατρών 

υπήρχε ιερό της θεάς, η λατρεία της οποίας  παραγκωνίστηκε αργότερα από αυτή της 

Λαφρίας591. Ο Παυσανίας αναφέρει την  εορτή προς τιµή της Τρικλαρίας, µολονότι 

δεν πραγµατοποιούνταν την εποχή του. Αναφέρει ότι οι Ίωνες: « παννυχίδα ἦγον ἀνὰ 

πᾶν ἔτος»592. Από την λέξη ἦγον καταλαβαίνουµε ότι η γιορτή γινόταν σε 

παρελθόντα χρόνο και ότι  κατά την διάρκειά της σχηµατιζόταν  ποµπή. Η ποµπή θα 

ξεκινούσε από την Πάτρα, πιθανότατα από το αστικό ιερό της ακρόπολης, και θα 

κατέληγε στο ιερό του Μειλίχου. Είναι σηµαντικό ότι παρακάτω ο Παυσανίας 

αναφέρει ότι : οὐ πόρρω δὲ τοῦ Πατρέων ἄστεως ποταµός τε ὁ Μείλιχος καὶ τὸ ἱερὸν 

τῆς Τρικλαρίας [ἐν ὧ] ἐστίν,  ἄγαλµα οὐδὲν ἔτι ἔχον593. Η µη ύπαρξη λατρευτικού 

αγάλµατος αποδεικνύει ότι η λατρεία της Τρικλαρίας είχε παρακµάσει τον 2ο αι. µ.Χ. 

Κάποιες πτυχές της  όµως φαίνεται ότι είχαν ενταχθεί στην λατρεία του ∆ιονύσου 

Αισυµνήτη594. ∆υστυχώς, µολονότι οι ενδείξεις για την ύπαρξη δίδυµου αστικού 

ιερού της Αρτέµιδος Τρικλαρίας είναι αρκετά ισχυρές, αυτό δεν µπορεί να 

αποδειχθεί και ανασκαφικά. Τα αρχιτεκτονικά κατάλοιπα που βρίσκονταν στην 

ακρόπολη της Πάτρας χρησιµοποιήθηκαν για να κτιστεί το µεσαιωνικό κάστρο και 

εποµένως τα περισσότερα στοιχεία έχουν οριστικά χαθεί.  

Το Ιερό του ∆ιονύσου Αισυµνήτη βρισκόταν στα δεξιά του δρόµου που 

οδηγούσε από την αγορά στο παραλιακό τµήµα της πόλης595.  Οι αρχικά επώνυµοι 

ήρωες των τριών πολιχνών Μεσατευς, Ανθεύς και Αροεύς ταυτίστηκαν µε τον 

                                                 
589 Παυσ. VIΙ, 19.7-9. 
590 Σύµφωνα µε τον µύθο  (Παυσ. VIΙ, 19.2-10) η ιέρεια της Άρτεµης Κοµαιθώ συνευρέθηκε ερωτικά 
µε τον Μελάνιππο στο ιερό της θεάς. Η θεά εξοργισµένη για την ανίερη πράξη απαίτησε να θυσιάζεται 
κάθε χρόνο ένας νέος και µία νέα. Το έθιµο των ανθρωποθυσιών σταµάτησε ο Ευρύπυλος. Για την 
ερµηνεία του µύθου βλ. Redfield 1990, 118-133. 
591 Βλ. Πετρόπουλος 2006, 57  για την άποψη ότι η λατρεία της Λαφρίας εγκαταστάθηκε σε 
προϋπάρχοντα ναό της Άρτεµης.  
592 Παυσ. VIΙ, 19.1. 
593 Παυσ. VIΙ, 22.11. 
594 Κατά την γιορτή του ∆ιονύσου, σε ανάµνηση της εισαγωγής της λατρείας του θεού και της παύσης 
του εθίµου των ανθρωποθυσιών, µεταφερόταν στο ιερό  της Τρικλαρίας µία λάρνακα που περίεχε το 
άγαλµα του ∆ιονύσου (Παυσ. VIΙ, 20.1-2). Για τις τελετές προς τιµή του ∆ιονύσου Αισυµνήτη και της 
Αρτέµιδος Τρικλαρίας βλ. Redfield, J. 1990, 115-134. 
595 Παυσ. VIΙ 21.6: «τοῦ θεάτρου δὲ ἐγγὺς πεποίηται Πατρεῦσι γυναικὸς ἐπιχωρίας τέµενος. ∆ιονύσου δέ 
ἐστιν ἐνταῦθα ἀγάλµατα, ἴσοι τε τοῖς ἀρχαίοις πολίσµασι καὶ ὁµώνυµοι· Μεσατεὺς γὰρ καὶ Ἀνθεύς τε καὶ 
Ἀροεύς ἐστιν αὐτοῖς τὰ ὀνόµατα. ταῦτα τὰ ἀγάλµατα ἐν τῇ ∆ιονύσου [τῇ] ἑορτῇ κοµίζουσιν ἐς τὸ ἱερὸν 
τοῦ Αἰσυµνήτου· τὸ δὲ ἱερὸν τοῦτο ἐς τὰ ἐπὶ θαλάσσῃ τῆς πόλεως ἐρχοµένοις ἔστιν ἐκ τῆς ἀγορᾶς ἐν δεξιᾷ 
τῆς ὁδοῦ». 
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∆ιόνυσο Αισυµνήτη του οποίου η λατρεία εισήχθη στην Πάτρα, σε έναν ναό που 

βρισκόταν στην αγορά, δεξιά από τον δρόµο που οδηγούσε στο παραθαλάσσιο 

τµήµα της πόλης. Σύµφωνα µε τον Παυσανία υπήρχαν σε ένα τέµενος «γυναικὸς 

ἐπιχωρίας» κοντά στο αρχαίο θέατρο τρία αγάλµατα του ∆ιονύσου, το καθένα από 

τα οποία φέρει το όνοµα της αντίστοιχης αρχαίας πολίχνης. Στην γιορτή του 

∆ιονύσου έφερναν τα αγάλµατα αυτά στο ιερό του. Είναι πιθανό αρχικά, όταν 

συνοικίστηκε η πόλη, τα αγάλµατα να µεταφέρονταν από τις αντίστοιχες κώµες. 

Αργότερα  τα αγάλµατα θα µεταφέρθηκαν  από τις κώµες  στο τέµενος µέσα στη 

πόλη, διατηρήθηκε όµως η διαδικασία της µεταφοράς τους, συµβολίζοντας την 

εισαγωγή της λατρείας του ∆ιονύσου στην πόλη.  

 

 

Μεγαλόπολη  

Από πληροφορίες κυρίως του Παυσανία γνωρίζουµε ότι η λατρεία του 

Επικούριου Απόλλωνα, του Ερµή Ακακήσιου και του Πάνα Σινόεντα µεταφέρθηκε 

από τα  ιερά της υπαίθρου στο άστυ. Το άγαλµα του Απόλλωνα Επικουρίου είχε 

µεταφερθεί από τον ναό της Φιγάλειας (Χάρτης 15) στην Μεγαλόπολη, µετά την 

ίδρυση της Αρκαδικής πρωτεύουσας596. Σύµφωνα µε τον Παυσανία είχε στηθεί 

εµπρός από το ιερό του ∆ιός Λυκαίου  και  ο ρόλος του ήταν διακοσµητικός. Αυτό 

ίσχυε πιθανότατα την εποχή του Παυσανία, αλλά όταν µεταφέρθηκε ίσως να υπήρχε 

κάποιου είδους λατρευτική δραστηριότητα γύρω από αυτό. Την εποχή του Παυσανία 

πάντως ο ναός  στη Φιγάλεια ήταν σε καλή κατάσταση597 και είναι σαφές ότι αν 

ασκούνταν κάποια  λατρευτική δραστηριότητα που θα είχε σχέση µε το άγαλµα που 

µεταφέρθηκε στην Μεγαλόπολη ο περιηγητής θα το ανέφερε.  

Στην αγορά της Μεγαλόπολης ο Παυσανίας είδε έναν ερειπωµένο ναό του 

Ερµή Ακακήσιου598, για τη λατρεία του οποίου γνωρίζουµε ότι εισήχθη από το 

Ακακήσιον599. Στο Ακακήσιον ο Παυσανίας είδε ένα λίθινο άγαλµα του Ερµή. Η 

λατρεία του συνεχίστηκε µέχρι την εποχή του Παυσανία, αλλά στην ίδια τη 

                                                 
596 Παυσ. VIΙ 21.6: «ἔστι δὲ πρὸ τοῦ τεµένους τούτου χαλκοῦν ἄγαλµα Ἀπόλλωνος θέας ἄξιον, 
µέγεθος µὲν ἐς πόδας δώδεκα, ἐκοµίσθη δὲ ἐκ τῆς Φιγαλέων συντέλεια ἐς κόσµον τῇ Μεγάλῃ πόλει». 
597 Παυσ.VIΙΙ 41,7-8. 
598 Παυσ.VIΙΙ, 30.6: «Ἑρµοῦ δὲ Ἀκακησίου πρὸς αὐτῇ ναὸς κατεβέβλητο, καὶ οὐδὲν ἐλείπετο ὅτι µὴ 
χελώνη λίθου». 
599 Παυσ.VIΙΙ, 36.10: «ὑπὸ τούτῳ δὲ τῷ λόφῳ πόλις τε ἦν Ἀκακήσιον Ἑρµοῦ τε Ἀκακησίου λίθου 
πεποιηµένον ἄγαλµα καὶ ἐς ἡµᾶς ἐστιν ἐπὶ τοῦ λόφου, τραφῆναι δὲ Ἑρµῆν παῖδα αὐτόθι καὶ Ἄκακον τὸν 
Λυκάονος γενέσθαι οἱ τροφέα Ἀρκάδων ἐστὶν ἐς αὐτὸν λόγος». 
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Μεγαλόπολη φαίνεται ότι σταδιακά παρήκµασε. Άλλη µία  λατρεία που εισήχθη στη 

Μεγαλόπολη είναι αυτή του Πάνα Σινόεντα600. Ο Παν Σινόεις λατρευόταν στο 

Λύκαιο όρος601 και η λατρεία του µεταφέρθηκε µαζί µε αυτή του ∆ία Λυκαίου στη 

Μεγαλόπολη. Εδώ,  µέσα στο ιερό του ∆ία, υπήρχε άγαλµά του602.  

 

Καφυές (Χάρτης 15) 

 Σύµφωνα µε τον Παυσανία603 στη πόλη των Καφυών604   υπήρχε ιερό της 

Αρτέµιδος Κνακαλησίας605, που προφανώς αντικατοπτρίζει την εισαγωγή της 

λατρείας από το όρος Κνάκαλον. Από την πόλη ξεκινούσε κάθε χρόνο ποµπή, που 

κατευθυνόταν στο Κνάκαλον, όπου θα βρισκόταν το εξωαστικό ιερό της θεάς. 

Μολονότι όµως ο Παυσανίας περιγράφει την ύπαρξη ενός διπλού ιερού606, 

απουσιάζουν τα αρχαιολογικά δεδοµένα που θα τον επιβεβαίωναν.  

 

Φενεός (Χάρτης 15) 

 Στον Φενεό υπήρχε ιερό του Ερµή, που σύµφωνα µε την Jost607, 

αντικατόπτριζε την αρχαιότατη λατρεία του Κυλληνίου Ερµή608, στο όρος Κυλλήνη. 

Ο λόγος για τον οποίο οι Φενεάτες υιοθέτησαν τη λατρεία του Ερµή Κυλληνίου, 

σύµφωνα µε την Jost, είναι για να δηλώσουν τη παρουσία του θεού κατά την 

διεξαγωγή των αγώνων προς τιµή του θεού, τα Έρµαια609, τα οποία λάµβαναν χώρα 

έξω από την πόλη.  Όταν ο Παυσανίας πέρασε από την Κυλλήνη ο ναός του Ερµή 

ήταν ερειπωµένος610 και εποµένως δεν υπήρχε την εποχή του κάποια λατρευτική 

σύνδεση µε το αστικό ιερό.  

                                                 
600 Βλ. Nilsson 1949, 242. 
601 Παυσ.VIΙΙ, 38.5: «ἔστι δὲ ἐν τῷ Λυκαίῳ Πανός τε ἱερὸν καὶ περὶ αὐτὸ ἄλσος δένδρων καὶ ἱππόδροµός 
τε καὶ πρὸ αὐτοῦ στάδιον». 
602 Παυσ.VIΙΙ 30,3. 
603Παυσ.VIΙΙ 23,4: «Καφυάταις δὲ ἱερὰ θεῶν Ποσειδῶνός ἐστι καὶ ἐπίκλησιν Κνακαλησίας 
Ἀρτέµιδος.  ἔστι δὲ αὐτοῖς καὶ ὄρος Κνάκαλος, ἔνθα ἐπέτειον τελετὴν ἄγουσι τῇ Ἀρτέµιδι». 
604 Για την αρχαία πόλη βλ. Jost 1985, 109-113. 
605 Τα θεµέλια ενός ναού που εντοπίστηκε στις Καφυές θα µπορούσαν να ταυτιστούν µε  το αστικό 
ιερό της Αρτέµιδος. Βλ. Σπυρόπουλος 1982, 115-116 και Μαράντου 2013, 83. Βλ. επίσης Παπαχατζής 
2010, τόµ.4, 267, υπσµ.4. 
606 Βλ. Jost 1994, 224. 
607 Jost 1994, 224 και 1985, 33-36.  
608 Ο Οµηρικός Ύµνος για τον Ερµή ξεκινά µε τη φράση «Ἑρµῆν ἀείδω Κυλλήνιον Ἀργειφόντην  
Κυλλήνης µεδέοντα καὶ Ἀρκαδίης πολυµήλου..». Στον Οµηρικό Ύµνο για τον Πάνα αναφέρεται, στον 
στ. 31 και το τέµενος του Ερµή: «…ἔνθα τέ οἱ τέµενος Κυλληνίου ἐστίν» 
609 Παυσ. VIΙΙ 14,10. 
610 Παυσ. VIΙΙ, 8,17.: «µετὰ δὲ τοῦ Αἰπύτου τὸν τάφον ὄρος τε ὑψηλότατον ὀρῶν τῶν ἐν Ἀρκαδίᾳ 
Κυλλήνη καὶ Ἑρµοῦ Κυλληνίου κατερριµµένος ναός ἐστιν ἐπὶ κορυφῆς τοῦ ὄρους».  
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2. Ίδρυση διπλών ιερών σε πόλεις που δεν επισκέφθηκε ο Παυσανίας 

 Οι πόλεις και οι περιοχές που επισκέφθηκε ο Παυσανίας ασφαλώς αποτελούν 

ένα µικρό µόνο τµήµα του ελληνικού χώρου, στο σύνολο του  οποίου  υπάρχει η 

δυνατότητα να επισηµανθεί ή ύπαρξη και άλλων  διπλών ιερών. Όπως σηµειώσαµε 

και παραπάνω η προσπάθεια επισήµανσης ενός διπλού ιερού, µε την έννοια που 

περιγράψαµε, δεν είναι εύκολη και µπορεί να ευοδωθεί µόνο µε την στοχευµένη και 

συνδυαστική µελέτη των γραπτών πηγών και των αρχαιολογικών δεδοµένων, 

ιδιαίτερα των επιγραφικών. Οι αποικίες στην Μικρά Ασία και την Μεγάλη Ελλάδα, η 

Μακεδονία, η Θεσσαλία, η Κρήτη και τα νησιά του Αιγαίου µπορούν να 

αποτελέσουν εν δυνάµει πεδίο έρευνας. Θα αναφερθούµε παρακάτω σε ορισµένα ιερά 

που βρίσκονταν στις παραπάνω περιοχές. Η αναφορά αυτή δεν γίνεται στα πλαίσια 

µιας αναλυτικής καταγραφής, αποσκοπεί  όµως στο να καταδείξει ότι διπλές λατρείες, 

που οδήγησαν στην ίδρυση διπλών ιερών, υπήρχαν και στην περιφέρεια του 

ελλαδικού χώρου. Η επισήµανσή τους πιθανώς να σηµατοδοτήσει την έναρξη µίας 

ευρύτερης έρευνας για το ρόλο και τη σηµασία των διπλών ιερών στη 

θρησκευτικοπολιτική  οργάνωση των αρχαίων ελληνικών πόλεων.  

 Στη Γέλα υπήρχαν συνολικά τρία ιερά της ∆ήµητρας611. Το αρχαιότερο 

βρισκόταν έξω από τη πόλη, κοντά στον οµώνυµο ποταµό. Κατά την αρχαϊκή εποχή 

ιδρύθηκε ένα αστικό ιερό στην ακρόπολη της Γέλας612, το οποίο, λόγω της 

οµοιότητας των αφιερωµάτων µε το εξωαστικό ιερό, πιθανότατα αποτέλεσε 

παράρτηµά του. ∆ύο ιερά της ∆ήµητρας υπήρχαν και στον Ακράγαντα. Το 

αρχαιότερο είχε ιδρυθεί στις αρχές του 6ου αι. π.Χ. έξω από την πόλη, ενώ έναν αιώνα 

αργότερα ιδρύθηκε και το αστικό ιερό613. Στην περίπτωση αυτή υπάρχει µία 

φιλολογική µαρτυρία614 που αναφέρει ότι κατά τα Θεσµοφόρια ποµπή των κατοίκων 

της πόλης κατευθυνόταν στο εξωαστικό ιερό. Αυτό  σηµαίνει ότι τα δύο ιερά 

συνδέονταν µεταξύ τους µέσω ενός τελετουργικού, που συνέδεε ταυτόχρονα την 

πόλη µε την ύπαιθρο χώρα.   

                                                                                                                                            
 
611 de Polignac 1995, 114. 
612 Cole 1994, 214.  
613 Cole 1994, 214-215. 
614 Πολύαινος, Σταρατηγήµατα, 5.1. 
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 Πανάρχαιο ιερό της ∆ινδυµήνης θεάς615,  σύµφωνα µε τον Στράβωνα616 , 

υπήρχε στο ∆ίνδυµο όρος617, κοντά στη Κύζικο. Η θεά ταυτιζόταν µε τη Ρέα ή την 

Κυβέλη  και πιστευόταν ότι το ιερό της ιδρύθηκε από τους Αργοναύτες618. 

Γνωρίζουµε επίσης, αυτή τη φορά από µαρτυρία του Παυσανία619, ότι η Κύζικος 

εισήγαγε τη λατρεία της θεάς όταν ανάγκασε τους κατοίκους της Προκοννήσου να  

εγκαταλείψουν το νησί  και να συνοικισθούν µαζί τους. Η ύπαρξη του  ιερού µέσα 

στην αρχαία πόλη αποδεικνύεται εµµέσως και αρχαιολογικά, αφού σε ένα 

ανάγλυφο620 που εντοπίστηκε στην Κύζικο αναφέρεται: “Μηνοθέα Μενίσκου Μητρί 

∆ινδυµηνῇ εὐχήν”. Στο ανάγλυφο απεικονίζεται η Κυβέλη µε λιοντάρι, ενώ ένας 

υπηρέτης, που ακολουθείται από δύο ακόµη άτοµα,  οδηγεί στον βωµό  ένα ζώο. Η 

ακριβής τοποθεσία που εντοπίστηκε το ανάγλυφο δεν είναι γνωστή, είναι όµως 

βέβαιο ότι θα είχε ανατεθεί  στο ιερό της θεάς. Ασφαλώς µπορούµε να υποθέσουµε 

ότι πριν εγκαταλειφθεί η Προκόννησος ιερό της θεάς θα υπήρχε και εδώ, στο οποίο 

θα στεγαζόταν το άγαλµα της, που αργότερα οδηγήθηκε στην Κύζικο. Το ιερό της 

Προκοννήσου πιθανότατα θα συνέχισε την λειτουργία του, ενώ µε την ίδρυση του 

αστικού ιερού στην Κύζικο θα δηλωνόταν η επικυριαρχία της πόλης στα πρώην 

εδάφη των Προκοννησίων621.  ∆εν υπάρχουν πάντως αναφορές για σχέσεις ανάµεσα 

στα δύο ιερά, ή ανάµεσα σε κάποιο από αυτά και το αρχαιότατο ιερό της θεάς στο 

∆ίνδυµο όρος.  

 Η λατρεία της Αθηνάς Ιτωνίας622 ήταν ιδιαίτερα διαδεδοµένη στη 

Θεσσαλία623. Το σηµαντικότερο ιερό της βρισκόταν κοντά στο Κιέριο, στη σηµερινή 

κοινότητα Φίλιας Καρδίτσας. Από εκεί η λατρεία της εισήχθη στην Κρανώνα624. Η 

ύπαρξη λατρείας στην Κραννώνα συνάγεται από την αναφορά του Πολύαινου625  σε 

εορτή µε το όνοµα Ιτώνια. Το ιερό στην Κραννώνα  δεν έχει εντοπιστεί, ούτε 

                                                 
615 Για τη λατρεία βλ. Hasluck 1910, 214-222. 
616 Στράβων, Γεωγρ. 8.12.11: «ὑπέρκειται δ' ἄλλο ∆ίνδυµον µονοφυές, ἱερὸν ἔχον τῆς ∆ινδυµήνης 
µητρὸς θεῶν, ἵδρυµα τῶν Ἀργοναυτῶν».  
617 Για το όρος βλ. Hasluck 1910, 23-25 
618 Βλ. σχετικά Hasluck 1910, 157-162. 
619 Παυσ. 8. 46.4:  «Κυζικηνοί τε, ἀναγκάσαντες πολέµῳ Προκοννησίους γενέσθαι σφίσι συνοίκους, 
Μητρὸς ∆ινδυµήνης ἄγαλµα ἔλαβον ἐκ Προκοννήσου». Βλ. και Nillson 1949, 242. 
620 SEG XXVIII, 955.  
621 Χαρακτηριστική είναι η αναφορά του Hasluck (1910, 216), που επισηµαίνει ότι «at any rate we 
have a clear case of the adoption by the metropolis of a country cult, with which we may compare the 
centralising of the deme cults in Athens». 
622 Βλ. σχετικά Mιli 2015, 225-234 και Graninger 2011, 50-67.   
623 Για τη λατρεία της Αθηνάς στη θεσσαλία βλ. Ρακατσάνης –Τζιαφάλιας 1997, 16-19. 
624 Βλ. Graninger 2011, 54-55.    
625 Πολύαινος,  Στρατηγήµατα, 2,34. 
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µαρτυρείται πουθενά η σχέση µε το αρχαιότερο ιερό κοντά στη Φίλια, το οποίο δεν 

ανήκε στην επικράτεια της Κρανώνας, είχε όµως «πανθεσσαλικό χαρακτήρα»626.  

  Στη Μητρόπολη της Καρδίτσας ανασκάφηκε ναός του Απόλλωνα627, 

χρονολογούµενος στα µέσα περίπου του 6ου αι. π.Χ. Ο ναός ταυτίστηκε µε βάση το 

λατρευτικό άγαλµα628, που βρέθηκε πεσµένο εµπρός από τη βάση του στο σηκό. 

Επειδή όµως στη βάση υπήρχαν κοιλότητες για τρία ακόµη αγάλµατα  διατυπώθηκε η 

άποψη πως στο ιερό είτε λατρεύονταν και άλλες θεότητες, είτε ο ίδιος θεός µε 

διαφορετικές υποστάσεις629. Αν συνέβαινε το δεύτερο ο αριθµός των αγαλµάτων 

µπορεί να συσχετισθεί µε τον συνοικισµό της Μητρόπολης630, µε το κάθε άγαλµα να 

αντιπροσωπεύει τη λατρεία της αντίστοιχης κώµης. Άλλωστε ο Στράβων µαρτυρεί ότι 

η Μητρόπολη προήλθε από τον συνοικισµό τριών κωµών631. ∆εν είναι λοιπόν 

απίθανο τα τρία αγάλµατα να µεταφέρονταν µε ποµπή κατά την εορτή του Απόλλωνα 

από ιερά των κωµών στον ναό της Μητρόπολης, σε ανάµνηση του συνοικισµού. Κάτι 

παρόµοιο άλλωστε συνέβαινε και κατά τη λατρεία του ∆ιονύσου Αισυµνήτη στην 

Πάτρα. 

 Στα Τέµπη υπήρχε ιερό του Απόλλωνος Πυθίου632, από όπου η λατρεία του 

εισήχθη στη Λάρισα, όπως µαρτυρείται σε επιγραφή του 1ου αι. π.Χ.633. Στην 

επιγραφή ο θεός αναφέρεται ως Τεµπείτης, δεν είναι όµως γνωστό αν υπήρχε και ιερό 

του µέσα στην πόλη.  

 Ιερό του ∆ιός Ακραίου υπήρχε στη κορυφή του Πηλίου στη θέση Πλιασίδι634, 

χρονολογούµενο από τον 5ο αι. π.Χ. Υποθέτουµε ότι ιερό του  θεού υπήρχε και στη 

∆ηµητριάδα, καθώς εδώ εντοπίστηκαν δύο επιγραφές, που αναφέρονται στον ∆ία 

Ακραίο. Από αυτές η µία635 αναφέρεται σε «ιερόν του ∆ιός του 'Ακραίου», ενώ την 

άλλη ανέθεσε ο Τειµασίθεος «τῷ Ἀκραίῳ ∆ι[ί]» 636. Ο Helly υποστηρίζει ότι ήταν 

πιθανό να υπήρχε ιερό του ∆ιός Ακραίου µέσα στη ∆ηµητριάδα, για να 

                                                 
626 Ρακατσάνης –Τζιαφάλιας 1997, 17. 
627 Για τον ναό βλ. Intzesiloglou 2000, 109-115.  
628 Το άγαλµα απεικονίζει τον Απόλλωνα ως οπλίτη και χρονολογείται µετά τα τα µέσα του 6ου αι. π.Χ. 
Για τη βάση και το άγαλµα βλ. Intzesiloglou 2002, 65-68.  
629 ∆εσπίνης 2010, 26.  
630 Βλ. Intzesiloglou 2000, 115. 
631 Στράβων 9 5.17: «ἡ δὲ Μητρόπολις πρότερον µὲν ἐκ τριῶν συνῴκιστο πολιχνίων ἀσήµων, ὕστερον δὲ 
καὶ πλείους   προσελήφθησαν, ὧν ἦν καὶ ἡ Ἰθώµη». 
632 Θεοχάρης 1960, 175. Για τη λατρεία του Απόλλωνα στη Θεσσαλία βλ. Ρακατσάνης –Τζιαφάλιας 
1997, 19-24.  
633 SEG XXXV, 1985, 607.  
634 Αρβανιτόπουλος 2011, 305-312. 
635 Βλ. Helly 1971, 544 -548. Χρονολογείται περί το 130 π.Χ. 
636 IG IX,2, 1128: Τειµασίθεος Κενταύριος ὁ ἱερ[ε]ὺς τῷ Ἀκραίῳ ∆ι[ί]. 
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στοιχειοθετηθεί όµως ο ρόλος του ως διπλού ιερού είναι απαραίτητο να αποδειχθεί 

ότι τα δύο ιερά συνυπήρχαν χρονικά. Τα αρχαιολογικά στοιχεία δυστυχώς είναι 

λιγοστά, υπάρχει όµως µία αναφορά του Ηρακλείδη637, όπου περιγράφεται µία 

ποµπή, που πιθανότατα ξεκινούσε από τη ∆ηµητριάδα638 και κατέληγε στο ιερό του 

∆ιός Ακραίου  στο Πήλιο. Αν η αναφορά είναι ορθή αποδεικνύεται η στενή σχέση 

ανάµεσα στα δύο ιερά και εποµένως ο ρόλος του ιερού της ∆ηµητριάδας ως διπλού 

αστικού ιερού.  

  

  

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

                                                 
637 Ηρακλείδης, fragment 2,8 :  «Ἐπ' ἄκρας δὲ τῆς τοῦ ὄρους κορυφῆς σπηλαῖόν ἐστι τὸ καλούµενον 
Χειρώνιον, καὶ ∆ιὸς ἀκραίου ἱερὸν, ἐφ' ὃ κατὰ κυνὸς ἀνατολὴν κατὰ τὸ ἀκµαιότατον καῦµα ἀναβαίνουσι 
τῶν πολιτῶν οἱ ἐπιφανέστατοι καὶ ταῖς ἡλικίαις ἀκµάζοντες, ἐπιλεχθέντες ἐπὶ τοῦ ἱερέως, ἐνεζωσµένοι 
κώδια τρίποκα καινά.» 
638 Ο Ηρακλείδης δεν αναφέρει σαφώς ότι η ποµπή ξεκινούσε από τη ∆ηµητριάδα. Απλώς αναφέρεται 
στο Πήλιο, το σπήλαιο του Χείρωνα, το ιερό του ∆ιός Ακραίου και την ποµπή που κατέληγε στο ιερό. 
Όταν όµως τελειώνει την περιγραφή του αναφέρει: «Τὸ µὲν οὖν Πήλιον καὶ τὴν ∆ηµητριάδα συµβέβηκε 
τοιαύτην εἶναι». Επειδή ολόκληρο το χωρίο δεν αναφέρει τίποτα άλλο για τη ∆ηµητριάδα µόνο η 
ποµπή µπορεί να συνδεθεί µε αυτή, κάτι που σηµαίνει ότι η ποµπή ξεκινούσε από την πόλη.  
 

Institutional Repository - Library & Information Centre - University of Thessaly
05/05/2026 05:16:34 EEST - 216.73.217.38



 90 
 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Κ ε φ ά λ α ι ο  Γ΄ 

 

 

 

Συµπεράσµατα  

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Institutional Repository - Library & Information Centre - University of Thessaly
05/05/2026 05:16:34 EEST - 216.73.217.38



 91 
 

 

Ασφαλώς ο µικρός αριθµός  των ιερών που µπορούν να χαρακτηριστούν ως 

διπλά περιορίζει την δυνατότητά µας να εξάγουµε ασφαλή και βέβαια συµπεράσµατα 

για τους λόγους ίδρυσής τους, ιδιαίτερα αν αναλογιστεί κανείς ότι ο χρόνος που 

ιδρύθηκαν καλύπτει µία εκτενή περίοδο, από τα αρχαϊκά ως τα  ρωµαϊκά χρόνια. 

Ένας άλλος λόγος, για τον οποίο τα συµπεράσµατα στα οποία καταλήξαµε δεν 

µπορούν να χαρακτηριστούν ως οριστικά είναι οι περιορισµοί που θέσαµε εξ αρχής 

στην µελέτη µας, καθώς  κύρια πηγή µας αποτέλεσε ο Παυσανίας και εποµένως 

εστιάσαµε στα ιερά που αυτός επισκέφθηκε. Είναι λοιπόν αναγκαίο να τονίσουµε ότι, 

λόγω και της έλλειψης προγενέστερων µελετών σχετικών  µε το θέµα των διπλών 

ιερών,  τα πορίσµατά µας αντικατοπτρίζουν περισσότερο την δυναµική µίας έρευνας 

σε αρχικό στάδιο και εποµένως είναι δυνατόν να ανασκευαστούν ή να τροποποιηθούν 

στις περιπτώσεις που είτε η αρχαιολογική έρευνα καταλήξει σε νέα δεδοµένα, είτε το 

ερευνητικό πεδίο επεκταθεί, π.χ. στις αποικίες ή στις ευρύτερες γεωγραφικές ενότητες 

που δεν επισκέφθηκε ο Παυσανίας, αλλά περιγράφονται από άλλους περιηγητές, 

όπως ο Στράβων.  

Θα ήταν πολύτιµη βοήθεια στην ταύτιση των διπλών ιερών, αν καταφέρναµε 

να επισηµάνουµε τους όρους µε τους οποίους οι αρχαίοι αναφέρονταν σε αυτά. Σε 

µερικές περιπτώσεις τα αστικά διπλά ιερά ονοµάζονταν από την περιοχή προέλευσης 

του εξωαστικού ιερού και την υποκοριστική κατάληξη –ιον, π.χ. Βραυρώνιον639, 

Ελευσίνιον640, Ταινάριον641. Σε  άλλες περιπτώσεις  το αστικό ιερό αναφέρεται ως το 

ἐν ἄστει,  για να υπάρχει σαφής διάκριση µε το εξωαστικό. Σε αρκετές επιγραφές 

αναφέρεται το Ελευσίνιο «τῶι ἐν ἄστει»642, για να δηλωθεί όχι µόνο το αστικό ιερό σε 

αντιδιαστολή µε το εξωαστικό, αλλά και ο συγκεκριµένος τόπος όπου βρισκόταν. Το 

ίδιο συµβαίνει και µε το Ασκληπιείο643, το οποίο όµως δηλώνεται και µε το όνοµα 

του θεού644: «τῶι Ἀσκληπιῶι τῶι ἐν ἄστει». Στις περισσότερες όµως περιπτώσεις δεν 

υπάρχει κάποιος συγκεκριµένος όρος για να περιγράψει το αστικό ιερό όπου εισήχθη 

η λατρεία της υπαίθρου. Ο όρος αφίδρυµα θα µπορούσε να περιγράψει ένα διπλό 

αστικό ιερό, αλλα στην αρχαία ελληνική γραµµατεία χρησιµοποιείται µε µία 

ευρύτερη έννοια. Σηµαίνει  κυρίως το νεότερο ιερό  µίας συγκεκριµένης θεότητας,  

                                                 
639 IG II/III2 2 , 1379, στ. 31. 
640 IG II/III2 3,1, 4960, στ.4. 
641 Παυσ. ΙΙΙ 12.5: «ούτων δὲ οὐ πόρρω τέµενος Ποσειδῶνος [Ταιναρίου] – Ταινάριον δὲ 
ἐπονοµάζουσιν». 
642 IG II/III2 1 , 204, στ.8 και 57, IG I3390, στ.5, κ.α. 
643 IG II/III2 1, 304, στ.11, IG II/III2 1, 974, στ.12. 
644 IG II/III2 1,354, στ.33, IG II/III2 1, 950, στ. 17, κ.α 
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που αντιγράφει στη µορφή ή τη λειτουργία645 κάποιο αρχαιότερο και πιο ονοµαστό 

ιερό. Χαρακτηριστική είναι η αναφορά του Στράβωνα646 στο ιερό της Αφροδίτης 

Ερικύνης στη Σικελία: «ἀφίδρυµα δ' ἐστὶ καὶ ἐν Ῥώµῃ τῆς θεοῦ ταύτης τὸ πρὸ τῆς 

πύλης τῆς Κολλίνης ἱερὸν Ἀφροδίτης Ἐρυκίνης λεγόµενον, ἔχον καὶ νεὼν καὶ στοὰν 

περικειµένην ἀξιόλογον». Αφίδρυµα του αντίστοιχου ιερού της ∆ήλου χαρατηρίζεται 

και το ιερό του ∆ηλίου Απόλλωνα στο ∆ήλιον της Βοιωτίας647 ή το ιερό του 

Τρικκαίου Ασκληπιού στη Γερηνία648. Στις παραπάνω περιπτώσεις ο όρος  αφίδρυµα 

αφορά σε ιερά που έχουν στενή σχέση ή εξαρτώνται από ένα αρχαιότερο ιερό της 

ίδιας θεότητας649. Υπό αυτή την έννοια όµως τα αστικά ιερά που εξετάσαµε δεν 

µπορούν να περιγραφούν ως αφιδρύµατα, καθώς ο όρος  αυτός δεν περιλαµβάνει 

εννοιολογικά τις ειδικές σχέσεις που διέπουν τα εξωαστικά και αστικά διπλά ιερά.  

Είναι χαρακτηριστικό ότι σε µία µόνο περίπτωση από αυτές που εξετάσαµε ο όρος 

αφίδρυµα χρησιµοποιείται για να περιγράψει κάποιο διπλό ιερό, συγκεκριµένα το 

Ασκληπιείο της Αθήνας650.   

 

 

α. Λόγοι µεταφοράς λατρειών από την ύπαιθρο και ίδρυσης διπλών ιερών 

Ασφαλώς η ίδρυση διπλών ιερών δεν µπορεί να οφείλεται διαχρονικά στους 

ίδιους λόγους, µπορούµε όµως να διακρίνουµε µία πρωταρχική αιτία, κοινή στα 

περισσότερα από τα ιερά που εξετάσαµε. Συνήθως η εισαγωγή κάποιας  ξένης 

λατρείας σε µία πόλη σηµαίνει ότι αυτή εγείρει αξιώσεις  στις εδαφικές περιοχές της 

υπαίθρου, όπου βρισκόταν το αρχαιότερο ιερό της λατρευόµενης θεότητας. Αυτό 

µπορεί να συνέβαινε όχι µόνο για διαµφισβητούµενα ανάµεσα σε δύο πόλεις  εδάφη 

της υπαίθρου, αλλά και για ολόκληρες πόλεις ή νησιά, όπως η Επίδαυρος, η Σαλαµίνα 

                                                 
645 Άλλη σηµασία της λέξης είναι άγαλµα, όπως αναφέρεται στο λεξικό Σούδα: «Ἀφιδρύµατα:> τὰ τῶν 
θεῶν ἀγάλµατα». Βλ. σχετικά και SEG 1991 (XLI), αρ. 1855.  
646 Στράβων, 6 2.5. 
647 Στράβων, 9 2.7: «Εἶτα ∆ήλιον τὸ ἱερὸν τοῦ Ἀπόλλωνος ἐκ ∆ήλου ἀφιδρυµένον, Ταναγραίων 
πολίχνιον Αὐλίδος διέχον σταδίους τριάκοντα, ὅπου µάχῃ λειφθέντες Ἀθηναῖοι προτροπάδην ἔφυγον». 
∆ήλια υπήρχαν και αλλού στην Ελλάδα, στην Αθήνα, την Πάρο, την Κάλυµνο κ.α. Βλ. π.χ. Παυσ. ΙΙΙ, 
23.5 για το Επιδήλιον των Κυθήρων, Στράβων, 8 6.1 για ένα ιερό του Απόλλωνος ∆ηλίου στη 
Λακωνία. 
648 Στράβων, 8 4.4: «δείκνυται δ' ἐν τῇ Γερηνίᾳ Τρικκαίου ἱερὸν Ἀσκληπιοῦ, ἀφίδρυµα τοῦ ἐν τῇ 
Θετταλικῇ Τρίκκῃ». 
649 Βλ. π.χ. Μητσοπούλου 2010, 64-72 για τις σχέσεις του ιερού της ∆ήµητρας στην Κύθνο µε το 
ελευσινιακό ιερό. Είναι χαρακτηριστικό ότι στις σχέσεις αυτές, σύµφωνα µε την Μητσοπούλου 
(ο.π.,2010, 69), δεν εµπλεκόταν το αθηναϊκό κράτος.  
650 Στην επιγραφή IG II/III2 1, 1046, στ.14 αναφέρεται: «ἔτι δὲ καὶ τὸν ναὸν τοῦ ἀρχαίου 
[ου]ἀφιδρύµατος τοῦ τε Ἀσκληπιοῦ καὶ τῆς Ὑγιείας».  
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και η Αίγινα. Η υιοθέτηση µίας λατρείας αφενός µεν λειτουργούσε ως τρόπος 

εξευµενισµού µίας ξένης ή εχθρικής θεότητας, αφετέρου δε δικαιολογούσε τις 

πολεµικές ενέργειες που αναλάµβανε η πόλη για την κατάληψη των νέων εδαφών. 

Αυτό ήταν µία κοινή πρακτική στην αρχαιότητα651, όµως σε λίγες, όπως είδαµε, 

περιπτώσεις οδήγησε στη δηµιουργία διπλών ιερών. Τις περισσότερες φορές η 

νεοεισαχθείσα στο άστυ λατρεία περιστρέφεται γύρω από ένα άγαλµα ή έναν βωµό, ή 

µπορεί να εκφράζεται µε την ανάθεση αφιερωµάτων σε µία συγγενική θεότητα652. 

Αυτό σηµαίνει ότι για να ιδρυθεί ένα διπλό ιερό θα πρέπει να συντρέχουν ειδικοί 

λόγοι. Ο πρώτος είναι η µεγάλη απόσταση του αστικού κέντρου από τις 

παραµεθόριες περιοχές και εποµένως η αυξηµένη ανάγκη επιτήρησης σε αυτές.  

Ασφαλώς η µεγάλη απόσταση από το αστικό κέντρο επιφέρει και ορισµένες 

συνέπειες. Η πόλη δεν µπορεί να επηρεάζει τόσο έντονα, από πολιτικής και 

πολιτιστικής άποψης, τις παραµεθόριες περιοχές, µε αποτέλεσµα αυτές να 

αναπτύσσουν τοπικιστικά χαρακτηριστικά, που συχνά οδηγούν σε τάσεις 

αυτονόµησης. Η εξεύρεση ενός µηχανισµού πολιτικής και πολιτιστικής ενσωµάτωσης 

των κατοίκων ήταν απαραίτητος. Έτσι επιστρατεύοντας τη θρησκεία και επινοώντας 

λατρευτικά τυπικά οι πόλεις προχώρησαν στην ίδρυση διπλών ιερών, δηµιουργώντας   

µε αυτόν τον τρόπο ένα κοινό πολιτικοθρησκευτικό υπόβαθρο, τόσο για τους 

κατοίκους της πόλης, όσο και της υπαίθρου. Η αποκορύφωση της 

αποτελεσµατικότητας αυτού του µηχανισµού εκφράζεται στην εορτή της θεότητας, 

οπότε κατά τη διάρκεια της ποµπής εξασφαλίζεται ακόµη και η φυσική παρουσία των 

κατοίκων της πόλης στο ιερό της παραµεθόριας περιοχής και το αντίστροφο.     

  Στην Αθήνα η υιοθέτηση της Ελευσινιακής λατρείας, της λατρείας της 

Αρτέµιδος Βραυρωνίας και του ∆ιονύσου Ελευθερέως653 είχε σκοπό να προωθήσει 

την πολιτική ένωση µε τις µεθοριακές περιοχές στις οποίες βρίσκονταν τα ιερά των 

παραπάνω θεοτήτων. Ο σκοπός αυτός φαίνεται πως απέτυχε µόνο στην περίπτωση 

της λατρείας του ∆ιονύσου Ελευθερέως, καθώς οι Ελευθερές παρέµειναν µία 

                                                 
651 Βλ. π.χ. την υιοθέτηση της λατρείας του Αιακού από την Αίγινα, του Αίαντα, του Ευρυσάκη και της 
Αθηνάς Σκιράδος από τη Σαλαµίνα, του Απόλλωνος Πυθαέως από τη Σπάρτη και το Άργος. Για τη 
µεταφορά  κατά τον Πελοποννησιακό πόλεµο στην Αθήνα της λατρείας της Ελένης, µίας κατεξοχήν 
λακωνικής θεότητας, βλ. Λεβέντη 2014, 175-177. 
652 Υπάρχουν, όπων αναφέραµε παραπάνω, αναθήµατα της Αρτέµιδος Κολαινίδος που εντοπίστηκαν 
στην Ακρόπολη και πιθανότατα είχαν ανατεθεί στο Βραυρώνιο.  
653 Και στις τρεις  περιπτώσεις τα µέσα και οι τρόποι υιοθέτησης της αντίστοιχης λατρείας υπήρξαν 
διαφορετικά. Στην περίπτωση εισαγωγής της ελευσινιακής λατρείας αυτό φαίνεται ότι υπήρξε 
αποτέλεσµα µίας συµφωνίας, της οποίας προηγήθηκαν σκληρές και µακροχρόνιες πολεµικές 
συρράξεις.  
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διαµφισβητούµενη περιοχή και η αρχική επικράτηση των Αθηναίων ύστερα από 

πολεµική αναµέτρηση υπήρξε περιστασιακή. Ίσως για αυτόν το λόγο µεταφέρθηκε 

στην Αθήνα µαζί µε τη λατρεία και ο ιερέας του θεού, ο Πήγασος. Η µεταφορά του 

ιερέα πιθανότατα σηµαίνει ότι µετακινήθηκε και τµήµα του πληθυσµού της πόλης. Το 

γεγονός ότι η ποµπή δεν κατευθυνόταν στις Ελευθερές σηµαίνει ότι οι Αθηναίοι δεν 

µπόρεσαν να διατηρήσουν τον απόλυτο έλεγχο στην περιοχή. Το ότι όµως η ποµπή 

διατηρήθηκε ως µέρος του τελετουργικού τυπικού κατά την εορτή αποδεικνύει ότι η 

Αθήνα διατηρούσε την πολιτική φιλοδοξία να επικρατήσει στην περιοχή. Το 

σηµαντικό πάντως είναι ότι ο ντόπιος πληθυσµός δεν απέκτησε ούτε τα δικαιώµατα, 

ούτε την συνείδηση του Αθηναίου πολίτη και για αυτόν τον λόγο η αθηναϊκή 

κυριαρχία δεν µπόρεσε να στεριώσει στην περιοχή. Το αντίθετο συνέβη µε τους 

κατοίκους της Ελευσίνας και της Βραυρώνας, πόλεις που µολονότι κατά τη διάρκεια 

του Πελοποννησιακού πολέµου αποκόπηκαν από την Αθήνα ή λεηλατήθηκαν από τον 

εχθρό, ποτέ δεν αµφισβητήθηκε η αθηναϊκή τους ταυτότητα.  

Αντίθετα µε τις παραπάνω περιπτώσεις η εισαγωγή της λατρείας του 

Ασκληπιού φαίνεται πως αποτελούσε απλώς το στάδιο ενός σχεδίου, που σκοπό είχε 

την εδαφική κατάληψη της Επιδαύρου. Η εισαγωγή δηλαδή της λατρείας εδώ  

χρησηµοποιήθηκε ως ένα εργαλείο του πολιτικοστρατιωτικού επεκτατισµού του 

Αθηναϊκού κράτους. Ασφαλώς η εισαγωγή της λατρείας από την Επίδαυρο µπορεί να 

εξηγηθεί και ως αποτέλεσµα της εξάπλωσης του λοιµού κατά τον Πελοποννησιακό 

πόλεµο. ∆εν µπορεί όµως  εύκολα να εξηγηθεί ο λόγος για τον οποίο η λατρεία 

ασκήθηκε σε διπλά ιερά. Η έµµεση εισαγωγή της λατρείας µέσω του Πειραιά 

υποκρύπτει πιθανότατα την πρόθεση να αποσιωπηθεί το γεγονός ότι το Αθηναϊκό 

κράτος απέτυχε να εισαγάγει τη λατρεία του Ασκληπιού νωρίτερα, το 430 π.Χ., όταν 

δεν κατάφερε να υποτάξει την Επίδαυρο. Αν και αποσιωπάται όµως η στρατιωτική 

αποτυχία µέσω αυτού του τεχνάσµατος η ύπαρξη ενός ιερού για έναν «ξένο» θεό στη 

καρδιά της πόλης έχει και µία διπλή λειτουργία: αφενός  υποµιµνήσκει τις εδαφικές 

αξιώσεις της Αθήνας στην Επίδαυρο, αφετέρου όµως  θεωρείται ότι έτσι 

εξευµενίζεται ο πολιούχος θεός της εχθρικής πόλης. Η µύηση του θεού στα Ελευσίνια 

µυστήρια αποτελεί ως ένα βαθµό προσπάθεια συµβολικής οικειοποίησης του 

Ασκληπιού από την Αθήνα, παράλληλα όµως, µε αυτόν τον τρόπο, προβάλει τις 

εδαφικές απαιτήσεις στην περιοχή προέλευσης του θεού, την Επίδαυρο. Αυτό γίνεται 

µέσω της τέλεσης της ποµπής κατά την εορτή των Επιδαυρίων. Στο ανάθηµα του 

Τηλέµαχου αναφέρεται ότι ο Ασκληπιός ήρθε στην πόλη από τη Ζέα, όπου βρισκόταν 
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το πρώτο ιερό του Ασκληπιού και από όπου πιθανότατα ξεκινούσε η ποµπή.  ∆εν 

είναι λοιπόν παράδοξο να υποστηρίξουµε ότι το πειραϊκό ιερό υποκαθιστούσε σε  

συµβολικό επίπεδο το «εξωαστικό» ιερό της Επιδαύρου. Η λεγόµενη διπολικότητα, 

που πραγµατώνεται στη σχέσης της πόλης µε την επικράτειά της και ολοκληρώνεται 

µε τη σύνδεση αστικού και εξωαστικού ιερού µέσω της τέλεσης της ποµπής 

παρατηρείται και σε αυτή την περίπτωση, µόνο που τώρα ως επικράτεια νοείται  

εµµέσως  η πατρίδα του λατρευόµενου θεού, η Επίδαυρος.  

Σκοπούς ολοκλήρωσης της πολιτικής και κοινωνικής ένωσης φαίνεται ότι 

εξυπηρετούσε και η ίδρυση του διπλού ιερού της Αρτέµιδος Λιµνάτιδος στην Πάτρα, 

καθώς και του πιθανολογούµενου διπλού ιερού της Αρτέµιδος Τρικλαρίας ή του 

∆ιονύσου Αισυµνήτη. Κατά το τελετουργικό της λατρείας προβλεπόταν η µεταφορά 

των λατρευτικών αγαλµάτων  από τις παλιές κώµες στα αστικά ιερά της Πάτρας, µια 

τελετουργική πράξη που συµβόλιζε τον συνοικισµό της πόλης.   

Στην περίπτωση του ιερού του Ποσειδώνα Ταιναρίου στη Σπάρτη δεν τίθεται 

θέµα πολιτικής ένωσης. Η ύπαρξη  του ιερού µέσα στην πόλη απλά υποµιµνήσκει την 

κυριαρχία στην περιοχή που βρισκόταν το εξωαστικό ιερό και δεν εξυπηρετεί καµία 

πολιτική ζύµωση. Αυτό αντικατοπτρίζεται και στο λατρευτικό τυπικό, όπου η 

επιβεβαίωση της κυριαρχίας γινόταν κάθε χρόνο, µέσω της ποµπής κατά τη διάρκεια 

των Ταιναρίων. Όµως και η ανάθεση στο ιερό του Ταινάρου των απελευθερωτικών 

επιγραφών αποτελούν απόδειξη της Σπαρτιατικής κυριαρχίας, αφού ουσιαστικά 

επείχαν τον ρόλο κρατικών εγγράφων, που εκτίθονταν  σε έδαφος που ανήκε στο 

κράτος της Σπάρτης.  

Η κυριαρχία στο εξωαστικό ιερό µιας άλλης πόλης σηµαίνει και την 

κυριαρχία στα εδάφη γύρω από το ιερό. Σε αυτές τις περιπτώσεις η ίδρυση ενός 

αστικού ιερού ως «παραρτήµατος» επισηµοποιεί την κυριαρχία αυτή, ή 

χρησιµοποιείται για να προβάλλει τις εδαφικές αξιώσεις µιας πόλης στην επικράτεια 

µιας άλλης. Το ιερό του Νέµειου ∆ία στο Άργος εµπίπτει σε αυτή την κατηγορία, 

καθώς µέσω της ίδρυσής του αστικού ιερού στοιχειοθέτησε ιδεολογικά την κυριαρχία  

στο ιερό της Νεµέας - που αρχικά είχαν ιδρύσει οι Κλεωνές- και µε αυτόν τον τρόπο 

κατάφερε να ανασχέσει την εξάπλωση της Κορίνθου στην περιοχή. Η 

πιθανολογούµενη διπλή λατρεία του Απόλλωνος Πυθαέως εξυπηρέτησε τον ίδιο 

σκοπό, αφού συµβόλιζε την κυριαρχία των Αργείων στα εδάφη όπου δέσποζε ο 

αντίστοιχος ναός στην Ασίνη. Στο ίδιο πλαίσιο µπορεί να ενταχθεί  η εισαγωγή της 

λατρείας του ∆ιός Σωσιπόλιδος στην Ήλιδα, αφού διακήρυττε την σχέση των Ηλείων 
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µε µία από τις  αρχαιότερες λατρείες της Ολυµπίας.  Αφορµή µάλιστα για την 

εισαγωγή της λατρείας υπήρξε µία µάχη654, στην οποία κινδύνευσαν να χάσουν από 

τους Πισάτες την κυριαρχία στην Ολυµπία. 

Ένας παράγοντας που πιθανότατα έπαιξε ως ένα βαθµό κάποιο ρόλο στην 

ίδρυση αστικών διπλών ιερών, ειδικά για  θεότητες που τα ιερά τους φυσιολογικά 

βρίσκονταν έξω από την πόλη, όπως η Άρτεµις ή η ∆ήµητρα, ήταν πρακτικός. ∆ιπλά 

αστικά ιερά της Αρτέµιδος υπήρχαν στην Αθήνα, την Πάτρα, πιθανώς τη Σικυώνα, τη 

Σπάρτη, το Άργος και τη Μεσσήνη. Πολλές φορές κατά τη διάρκεια εορτών προς 

τιµή της Αρτέµιδος οι γυναίκες που συµµετείχαν δέχονταν επιθέσεις ή έπεφταν 

θύµατα απαγωγής655, καθώς τα ιερά της θεάς βρίσκονταν  σε αποµακρυσµένες 

περιοχές656.  Οι Λήµνιοι π.χ. είχαν απαγάγει κατά τα Βραυρώνια τις Αθηναίες που 

συµµετείχαν σε αυτά657, ενώ στο ιερό της Αρτέµιδος  Λιµνάτιδος οι Μεσσήνιοι, 

σύµφωνα µε την εκδοχή των Λακεδαιµόνιων658, επιχείρησαν να βιάσουν τις παρθένες 

από τη Σπάρτη. Ο κίνδυνος όµως στον οποίο εκτίθονταν οι γυναίκες αποτελούσε 

µέρος της λατρείας της Αρτέµιδος659 και είχε άµεση σχέση µε τις τελετές µετάβασης 

που πραγµατοποιούνταν κατά τις εορτές προς τιµή της.  Υπό αυτό το πρίσµα  η 

ίδρυση αστικών ιερών για τη θεά δεν εξυπηρετούσε την ανάγκη ασφάλειας των 

γυναικών, θα  µείωνε όµως τον κίνδυνο, καθώς µόνο στις πιο σηµαντικές περιστάσεις 

θα αναγκάζονταν να εγκαταλείπουν την ασφάλεια των τειχών της πόλης. ∆εν θα ήταν 

π.χ.  αναγκασµένες   µετά από  έναν επιτυχή τοκετό να επισκέπτονται το επαρχιακό 

ιερό για να αφιερώσουν τα ενδύµατά τους660, αφού θα µπορούσαν να το κάνουν στο 

αστικό ιερό. Ασφαλώς δεν µπορούµε να υποστηρίξουµε ότι η ασφάλεια των γυναικών 

αποτέλεσε καθοριστικό λόγο για την ίδρυση αστικών ιερών για την Αρτέµιδα, είναι 

όµως ένας πρακτικός παράγοντας που οφείλουµε να λάβουµε υπόψη και ενδέχεται ως 

έναν βαθµό να έπαιξε κάποιο ρόλο στην «αστικοποίηση» της λατρείας της θεάς. 

Πάντως δεν µπορούµε να αµφισβητήσουµε ότι κατά κύριο λόγο η ίδρυση ιερών της 

Αρτέµιδος µέσα στις πόλεις εξυπηρετούσε την σύνδεση των αποµακρυσµένων 

                                                 
654 Βλ. παραπάνω, Κεφ.Α΄, σελ. 54. 
655 Βλ. σχετικά Cole 2000, 472 και Cole 2004, 201-207. 
656 Cole 2000, 473-478. 
657 Ηρόδοτος, 6. 138. 
658 Παυσ. IV, 4: «Λακεδαιµόνιοι µὲν δή φασιν ὡς παρθένους αὑτῶν παραγενοµένας ἐς τὴν ἑορτὴν αὐτάς 
τε βιάσαιντο ἄνδρες τῶν Μεσσηνίων καὶ τὸν βασιλέα σφῶν ἀποκτείναιεν πειρώµενον κωλύειν..» 
659 Cole 2004, 203. 
660 Cole 2004, 212, 216-8. 
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περιοχών µιας πόλης µε το αστικό κέντρο, όπου λαµβάνονταν οι πολιτικές 

αποφάσεις661.  

Παρόµοια είναι τα δεδοµένα και για τα ιερά της ∆ήµητρας, για τα οποία ήταν 

απαραίτητη η αποµόνωση σε φυσικό κατά προτίµηση περιβάλλον662. Κατά τα 

θεσµοφόρια663 οι γυναίκες αποµακρύνονταν από την πόλη, προκειµένου να 

συµµετάσχουν στη λατρεία, που λάµβανε χώρα στα εξωαστικά συνήθως ιερά της 

θεάς. ∆εν είναι λίγες οι περιπτώσεις κατά τις οποίες εξωτερικοί εχθροί µίας πόλης 

εκµεταλλεύτηκαν το γεγονός664. Αυτό όµως δεν φαίνεται να έπαιξε κάποιο ιδιαίτερο 

ρόλο ως καθοριστικός παράγοντας  για τη δηµιουργία αστικών ιερών για τη ∆ήµητρα. 

Ουσιαστικά η εισαγωγή της ελευσινιακής λατρείας στην Πελοπόννησο και αλλού 

σηµατοδότησε και την υιοθέτηση του τελετουργικού τυπικού της. Βασικό γνώρισµα 

του τυπικού αυτού  αποτελούσε η ποµπή, που συνέδεε το αρχαιότερο εξωαστικό ιερό 

µε το νεότερο αστικό. Ήταν εποµένως δοµικό χαρακτηριστικό της λατρείας να 

συνδέει αφενός µεν ιερά και, σε συµβολικό επίπεδο, τις εδαφικές περιοχές στις οποίες 

δέσποζαν αυτά. Πιθανότατα αυτό αποτέλεσε και ένα πολιτικό εργαλείο που 

χρησιµοποίησαν ορισµένες πόλεις για να τονίσουν τη σχέση τους µε εδάφη της 

επικράτειάς τους. Χαρακτηριστικό παράδειγµα αποτελεί ο Φλειούς.  Η ίδρυση  

αστικού ιερού ως παραρτήµατος του αρχαιότερου ιερού των Κελεών και η σύνδεσή 

τους µέσω  ποµπής συµβόλιζε  την πολιτική ένωση της επικράτειας µε την πόλη και 

πρόβαλλε  τις Κελεές ως έδαφος που ανήκε στον Φλειούντα.  

Τα διπλά ιερά της Ίσιδος Πελαγίας στην Κόρινθο και του Ασκληπιού στην 

Επίδαυρο δεν οφείλουν την ίδρυσή τους σε κανέναν από τους παραπάνω λόγους. 

Πιθανώς η ίδρυσή τους οφείλεται σε λόγους πρακτικούς, όπως π.χ ως σηµείο 

συνάντησης για την οργάνωση και αφετηρία της ποµπής, τη  φύλαξη των ιερών 

αντικειµένων που µεταφέρονταν κατά τη διάρκειά της ή απλά ως χώρος µέσα στην 

πόλη για την  ανάθεση αφιερωµάτων ή επιγραφών σχετικών µε τη λατρεία.  

Η ίδρυση του ιερού του ∆ιός Λυκαίου αποτελεί µία ξεχωριστή περίπτωση, 

που έχει να κάνει και µε τις ειδικές ιστορικές συνθήκες που οδήγησαν στην ίδρυση 

                                                 
661 Cole 2004, 195.  
662 Cole 1994, 215-216.  
663 Για τα θεσµοφόρια βλ. Parke 2000, 117-126.  
664 Αναφέρεται (Πολύαινος,  Στρατηγήµατα, 1,5) ότι ο Φάλαρις εκµεταλλεύτηκε τις περιστάσεις κατά 
τα Θεσµοφόρια, για να γίνει τύραννος του Ακράγαντα. Σε άλλη περίπτωση ο Πλούταρχος (Σόλων, 8.4-
6) αναφέρει το στρατήγηµα του Σόλωνα, που κατά τα τοπικά θεσµοφόρια του Αλιµούντος (βλ. Parke 
2000, 126) έντυσε µε γυναικεία ρούχα τους νεότερους άνδρες για να υποδυθούν τις γυναίκες που 
συµµετείχαν στην εορτή, στο ακρωτήριο Κωλιάς. Έτσι ξεγελάστηκαν οι Μεγαρείς, που επιτέθηκαν για 
να απαγάγουν τις γυναίκες και τελικά εξολοθρεύθηκαν.   

Institutional Repository - Library & Information Centre - University of Thessaly
05/05/2026 05:16:34 EEST - 216.73.217.38



 98 
 

 

της Μεγαλόπολης ως πρωτεύουσας των Αρκάδων. Μολονότι το ιερό αντέγραψε τόσο 

στη µορφή όσο και στη λειτουργία το αρχαιότερο  ιερό του Λυκαίου όρους δεν 

µπορεί να χαρακτηριστεί ούτε ως παράρτηµα, ούτε ως αφίδρυµα.  Οι λογοι εισαγωγής 

της λατρείας εδώ είναι ξεκάθαρα πολιτικοί. Το ιερό προοριζόταν να λειτουργήσει ως 

σύµβολο της κοινής καταγωγής και θρησκείας των Αρκάδων µε σκοπό να αποτελέσει 

θεµέλιο λίθο της νέας πόλης, αλλά και πολιτικοθρησκευτικό κέντρο του κοινού των 

Αρκάδων. Με άλλα λόγια η λατρεία θα έπαιζε εδώ διπλό ρόλο, ως συνεκτικός δεσµός  

για την ενότητα τόσο της πόλης, όσο και των Αρκαδων. 

 

 

 

β. Επιλογή της θέσης ίδρυσης ενός διπλού ιερού και η σχέση µε την περιοχή 

    προέλευσης της λατρείας    

Η ίδρυση ενός αστικού διπλού ιερού γινόταν συνήθως ύστερα από κρατική 

πρωτοβουλία. Στις περισσότερες περιπτώσεις το νέο ιερό χωροθετούνταν στην αγορά 

ή  την ακρόπολη και την  περιοχή γύρω από αυτή.  Κατ’ αρχάς όµως έπρεπε  να 

καθορισθεί ο χώρος και να αποκλεισθεί από οποιαδήποτε άλλη χρήση, κάτι που δεν 

ήταν ιδιαίτερα εύκολο σε ήδη διαµορφωµένες πόλεις. Η χωροθέτηση του 

Βραυρωνίου στην Ακρόπολη, όπου ο χώρος ήταν περιορισµένος, ασφαλώς 

καταδεικνύει τη µεγάλη σηµασία που δινόταν στη λατρεία της Αρτέµιδος. Παρόµοια 

µεγάλη σηµασία αποδιδόταν και στη λατρεία του ∆ιονύσου Ελευθερέως και του 

Ασκληπιού, των οποίων τα ιερά ιδρύθηκαν στη νότια κλιτύ της ακρόπολης. Η ίδρυση 

ενός ιερού στην ακρόπολη πιθανότατα σηµαίνει ότι το νέο ιερό ετίθετο υπό την 

προστασία της πολιούχου θεάς και εποµένως της ίδιας της πόλης. Πάντως, παρά τον 

όποιο συµβολισµό επεδίωκε η πόλη να αποδώσει στα αστικά διπλά ιερά µε τη 

χωροθέτησή τους σε συγκεκριµένες περιοχές προέκυπταν προβλήµατα πρακτικής 

φύσεως, όπως π.χ. µε το ιερό του Ασκληπιού, όπου  αντιµετωπίστηκαν ενστάσεις από 

το γένος των Κηρύκων, ως προς την ιδιοκτησία του χώρου.Άλλα αστικά διπλά ιερά 

που είχαν ιδρυθεί στην ακρόπολη της αρχαίας πόλης ή στη γύρω περιοχη είναι το 

Ίσειο της Κορίνθου, το ιερό της ∆ήµητρας και Κόρης στο Φλειούντα, και τα  

πιθανολογούµενα ιερά της Αρτέµιδος Τρικλαρίας στην Πάτρα, του Απόλλωνος 

Πυθαέως στο Άργος και  της Αρτέµιδος Λιµνάτιδος στη Μεσσήνη.  
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Η  ίδρυση ενός ιερού στην αγορά, το κέντρο λήψης των πολιτικών 

αποφάσεων, καταδεικνύει τόσο την πρόθεση όσο και τον σχεδιασµό για ένα πολιτικό 

αποτέλεσµα. Στην περίπτωση αυτή είναι η επείσακτη θεότητα που λειτουργεί ως 

προστάτης της πόλης και του δήµου και όχι το αντίστροφο. Αυτό ισχύει για την 

περίπτωση της Μεγαλόπολης, όπου το ιερό του Λυκαίου ∆ία τοποθετήθηκε στην 

αγορά της πόλης ως αποτέλεσµα της πρόθεσης και του σχεδιασµού για πολιτική 

ενοποίηση των Αρκάδων, ταυτόχρονα όµως επιχειρήθηκε να αποτελέσει και το 

κατεξοχήν παναρκαδικό θρησκευτικό σύµβολο. Η ίδρυση επίσης του Ελευσινίου 

στην αγορά των Αθηνών, σε µικρή όµως απόσταση από την Ακρόπολη, καταδεικνύει 

τις πολιτικές σκοπιµότητες που εξυπηρετούσε η εισαγωγή της λατρείαςστην Αθήνα, 

δηλαδή την εξασφάλιση της επικυριαρχίας στην περιοχή της Ελευσίνας και την 

ενσωµάτωσή της στο αθηναϊκό κράτος. Η θέση  του ιερού του Νεµείου ∆ιός στην 

αγορά καταδεικνύει την απόφαση του Άργους να οικειοποιηθεί τα Νέµεια και να 

αναγνωριστεί ως επικυρίαρχος στο ιερό του ∆ιός στη Νεµέα. Στην περίπτωση του 

ιερού της Αρτέµιδος Λιµνάτιδος στην Πάτρα είναι η ανάµνηση µίας πολίτικης 

απόφασης, αυτής του συνοικισµού, που καθόρισε την ίδρυση του ιερού στην αγορά. 

Ασφαλώς υπάχουν και άλλα ιερά, που ιδρύθηκαν σε άλλες περιοχές της πόλης, 

µακρυά τόσο από την ακρόπολη, όσο και από την αγορά, όπως π.χ. το αστικό ιερό 

του Ασκληπιού στην Επίδαυρο ή το πιθανολογούµενο ιερό του ∆ιός Παρνησσίου 

στην Αθήνα. Στις περιπτώσεις αυτές πιθανότατα δεν υπήρξε ανάγκη σύνδεσης του 

ιερού µε το συµβολισµό που αντιπροσώπευε µία συγκεκριµένη περιοχή της πόλης.  

Τα περισσότερα από τα διπλά αστικά ιερά συνδέονταν µε τα αρχαιότερα ιερά 

της υπαίθρου κατά τη διάρκεια της εορτής της θεότητας, που ήταν ενιαύσια ή 

πεντετηρική. Στα πλαίσια της εορτής µία ποµπή665 σχηµατιζόταν στην πόλη, στο 

αστικό διπλό ιερό, και κατευθυνόταν στο εξωαστικό ιερό666. Η απόσταση της πόλης 

από τα εξωαστικά ιερά ποίκιλλε, µερικές φορές όµως υπερέβαινε την απόσταση που 

µπορούσε να διανύσει καποιος κατά τη διάρκεια µίας ηµέρας. Η απόσταση του ιερού 

του Ποσειδώνα στο Ταίναρο από τη Σπάρτη  ήταν µεγαλύτερη των 80 χιλιοµέτρων, 

οπότε όσοι συµµετείχαν στην ποµπή των Ταιναρίων θα διανυκτέρευαν πριν 

ολοκληρώσουν τη διαδροµή τους. Σε άλλες περιπτωσεις οι συµµετέχοντες θα 
                                                 
665 Για την ποµπή βλ. de Polignac 1995, 41-43και 60 κ.ε. 
666 Η ποµπή συνήθως σχηµατιζόταν στην πόλη και κατευθυνόταν στο εξωαστικό ιερό. Σύµφωνα µε τον 
de Polignac (1995, 84) η Αθήνα ήταν η µόνη πόλη στην οποία η ποµπή κατά τη διάρκεια της πιο 
σηµαντικής εορτής, τα Παναθήναια, κατευθυνόταν από την περιφέρεια στο κέντρο. Είδαµε όµως ότι 
υπήρχαν και άλλες εορτές, όπως αυτή των Βραυρωνίων και των Ελευσινίων, στις οποίες όµως η ποµπή 
κατευθυνόταν από την πόλη στα αντίστοιχα ιερά της υπαίθρου. 
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διανυκτέρευαν στο εξωαστικό ιερό, όπως συνέβαινε π.χ. στα Ελευσίνια Μυστήρια667. 

Επειδή όµως οι αποστάσεις ανάµεσα στα περισσότερα ιερά δεν είναι πολύ µεγάλες οι 

συµµετέχοντες στην ποµπή θα επέστρεφαν στην πόλη την ίδια ηµέρα, εκτός βέβαια 

αν επέτασσε διαφορετικά το  τελετουργικό. Ο Απουλήιος π.χ. αναφέρει ότι η ποµπή 

που µετέφερε το άγαλµα της Ίσιδος από την Κόρινθο έφθασε στις Κεγχρεές τα 

ξηµερώµατα668, προφανώς ύστερα από νυχτερινή πορεία.  Ο ρόλος της ποµπής 

ασφαλώς δεν ήταν µόνο θρησκευτικός. Η δυνατότητα της πόλης να άγει την ποµπή 

επιβεβαίωνε την κυριαρχία της στα εδάφη της επικράτειάς της669 και συγκεκριµένα 

στα εδάφη όπου δέσποζε το εξωαστικό ιερό. Οι Αθηναίοι π.χ. δεν τόλµησαν να άγουν 

διά ξηράς την ποµπή των Ελευσινίων κατά τη διάρκεια του Πελοποννησιακού 

πολέµου, και µετέφεραν τις κίστες µε τα ιερά αντικείµενα διά θαλάσσης670.  Όταν ο 

Αλκιβιάδης το 407 π.Χ. οδήγησε την ποµπή των Ελευσινίων µε τη συνοδεία 

στρατιωτικού τµήµατος δεν κατάφερε µόνο να αποκαταστήσει το τελετουργικό της 

εορτής αλλά και να  επανεπιβεβαιώσει την κυριαρχία της Αθήνας στην επικράτειά 

της.  Στην περίπτωση πάντως των Ελευσινίων Μυστηρίων εκτός από την ποµπή που 

κατευθύνεται από την πόλη στην επικράτεια υπάρχει και η αντίστροφη διαδικασία, 

όταν τα ιερά αντικείµενα µεταφέρονταν από το ελευσινιακό ιερό στο Ελευσίνιο των 

Αθηνών.  Υπάρχει η άποψη671 ότι η «αντίστροφη» αυτή ποµπή  υποκρύπτει µία 

αποτυχηµένη προσπάθεια των Αθηναίων να σφετεριστούν την διεξαγωγή των 

µυστηρίων, πιθανώς όµως να συµβολίζει και  την  επικυριαρχία στην Ελευσίνα, 

καθώς οι κίστες µε τα ιερά αντικείµενα και οι ιέρειες µεταφέρονταν σε άµαξα  

συνοδευόµενες από ένα στρατιωτικό τµήµα των Εφήβων. Κατά τα Επιδαύρια  η 

ποµπή κατευθυνόταν από το ιερό του Πειραιά στο ιερό κάτω από την Ακρόπολη, 

αναπαριστώντας την «άνοδο» του Ασκληπιού. Και σε αυτή την περίπτωση η ποµπή 

κατευθυνόταν από το ιερό της περιφέρειας στο αντίστοιχο αστικό, όπως γινόταν και 

κατά την εορτή της Αρτέµιδος Λιµνάτιδος και του ∆ιονύσου Αισυµνήτη στην Πάτρα. 

Στις παραπάνω περιπτώσεις κατά  την ποµπή µεταφερόταν και το άγαλµα του θεού, 

κάτι που συµβόλιζε την αρχική έλευση της λατρείας στην πόλη. Στο Ασκληπιείο της 

Επιδαύρου όµως δεν υπάρχει µεταφορά αγάλµατος του θεού γιατί εδώ ο θεός είναι 

«ντόπιος», δεν έχει έρθει από αλλού, ή τουλάχιστον αυτό προβάλλεται ως ιδέα. Στα 

                                                 
667 Parke 2000, 95. 
668 Απουλήιος, Μεταµορφώσεις, Κεφ. 11, 7.  
669 de Polignac 1995, 40. 
670 Parke 2000, 94.  
671 Βλ. σχετικά  Parke 2000, 79, Spaeth 1991, 360-361 και Walton 1952, 110-111. 
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υπόλοιπα ιερά που εξετάσαµε η ποµπή κατευθυνόταν από το αστικό στο εξωαστικό 

ιερό, µε µία µόνο εξαίρεση: το ιερό του ∆ιός Λυκαίου. ∆εν παρατηρείται στην 

περίπτωση αυτή ποµπή, πιθανώς γιατί η πρωταρχική σηµασία που απέδιδαν οι 

Αρκαδες στο ιερό της Μεγαλόπολης ως σύµβολο της αρκαδικής συµπολιτείας θα 

υποβιβαζόταν αν γινόταν οποιαδήποτε αναφορά στο αρχαιότερο ιερό του Λυκαίου 

όρους.  

 Κατά την ίδρυση ενός διπλού αστικού ιερού ιδιαίτερο ρόλο έπαιζε η 

µεταφορά και στέγαση του λατρευτικού αγάλµατος. Συνήθως η αφαίρεση του 

αγάλµατος από το αρχαιότερο ιερό της υπαίθρου και η µεταφορά του στο αστικό ιερό 

σήµαινε είτε ότι η περιοχή από όπου  προέρχονταν η λατρεία είχε υποταχθεί µε τη 

βία, είτε ότι υπήρχε συνειδητή επιλογή να υποβιβασθεί η σηµασία του αρχαιότερου 

ιερού. Αυτό ισχύει πιθανότατα για το ιερό του ∆ιός Νεµείου, αφού οι Αργείοι 

αφαίρεσαν το λατρευτικό άγαλµα και το µετέφεραν στην πόλη τους. Στην Αθήνα, 

κατά την εισαγωγή της λατρείας του ∆ιονύσου Ελευθερέως, µεταφέρθηκε στο ιερό 

κάτω από την Ακρόπολη όχι µόνο το αρχαίο ξόανο του θεού, αλλά και ο ίδιος ο 

ιερέας, ο Πήγασος. Αυτό σηµαίνει ότι η Αθήνα ναι µεν επικράτησε σε µάχη έναντι 

των Βοιωτών για την κυριότητα των Ελευθερών, όπως άλλωστε µπορούµε να 

διαπιστώσουµε από τις µυθολογικές αναφορές σχετικά µε τη σύγκρουση του Ξάνθου 

µε τον Μέλανθο672, δεν µπόρεσε όµως να αφοµοιώσει τον ντόπιο πληθυσµό.  Η 

αναφορά του Παυσανία673 πως στις Ελευθερές υπήρχε άγαλµα του ∆ιονύσου 

πανοµοιότυπο µε το αρχαίο ξόανο δείχνει την πρόθεση να συνεχιστεί η λατρεία στη 

βοιωτική πόλη ως µέσο σύνδεσης µε την πόλη των Αθηνών. Αν όµως αυτό ισχύει 

τότε γιατί η ποµπή κατά την εορτή των Μεγάλων ∆ιονυσίων δεν έφθανε µέχρι τις 

Ελευθερές, αλλά περιοριζόταν σε µία συµβολική πορεία µέχρι το µικρό ναό στο 

κτήµα του Πουλυτίωνα; Η περιοχή των Ελευθερών αποτέλεσε για µεγάλο χρονικό 

διάστηµα διαµφισβητούµενη περιοχή ανάµεσα στους Θηβαίους και τους Βοιωτούς 

και για αυτόν τον λόγο  δεν ενσωµατώθηκε ως δήµος στο Αθηναϊκό κράτος. Η Αθήνα 

δεν πέτυχε να  ενσωµατώσει  τον πληθυσµό της περιοχής, ούτε είχε µόνιµα τον 

στρατιωτικό έλεγχο σε αυτή. Και τα δύο όµως αυτά στοιχεία είναι προαπαιτούµενα 

για τη διενέργεια της ποµπής, καθώς αυτή επιβεβαιώνει την κυριαχία µίας πόλης στην 

επικράτειά της.  Η αποτυχία αυτή πάντως δεν οδήγησε και σε µαρασµό της λατρείας 

του ∆ιονύσου στην Αθήνα, που αντίθετα αναπτύχθηκε ανεξάρτητα από την 

                                                 
672 Βλ. σχετικά Halliday 1926, 179-181. 
673 Παυσ. Ι 2.5. 
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αντίστοιχη λατρεία στις Ελευθερές. Και σε άλλες περιπτώσεις µαρτυρείται ότι τα 

αγάλµατα σε ορισµένα  διπλά ιερά ήταν παρόµοια. Ο Παυσανίας αναφέρει ότι τα 

αγάλµατα των  ∆ιοσκούρων στα ιερά του Άργους και της Λέρνας ήταν 

πανοµοιότυπα, όπως άλλωστε και τα αγάλµατα της Αρτέµιδος Σώτειρας στα Μέγαρα 

και στις Παγές. Μολονότι δεν αναφέρεται από τις πηγές υποθέτουµε ότι και τα  

αγάλµατα των ιερών της  Ίσιδας Πελαγίας στον Ακροκόρινθο και στις Κεγχρεές, ή 

της Αφροδίτης Ουρανίας στην Ήλιδα και την Ολυµπία είχαν την ίδια µορφή, αφού  ο 

αγαλµατικός τύπος των θεοτήτων αυτών  ήταν συγκεκριµένος.  

 

 

 

γ. Μορφή και λειτουργία των αστικών διπλών ιερών 

Ορισµένα  από τα διπλά αστικά ιερά που εξετάσαµε αντιγράφουν τόσο στη 

µορφή, όσο και στη λειτουργία τα αρχαιότερα εξωαστικά ιερά, από τα οποία προήλθε 

η λατρεία. Αυτό γνωρίζουµε από τον Παυσανία για το τέµενος του Λυκαίου ∆ιός στη 

Μεγαλόπολη. Στην περίπτωση αυτή το αστικό ιερό αντέγραφε το αρχαιότερο και στη 

µορφή, αλλά και στη λειτουργία, αφού ήταν άδυτο. Η διαµόρφωση µε στοές µίας 

περίκλειστης  πλατείας συναντάται τόσο στο Βραυρώνιο, όσο  και στο αρχαιότερο 

ιερό της Αρτέµιδος στη Βραυρώνα. Και στα δύο ιερά υπήρχαν ναοί, όπου στεγαζόταν 

το λατρευτικό άγαλµα, οι στοές χρησίµευαν για την έκθεση και φύλαξη 

αφιερωµάτων, ενώ εκεί στήνονταν και οι επιγραφές που αφορούσαν στα της 

λατρείας. Το Ελευσίνιο στην Αθήνα αντέγραφε σε ένα βαθµό και σε  µικρότερη 

κλίµακα την γενικότερη εικόνα του ιερού της Ελευσίνας674. Γνωρίζουµε επίσης ότι 

εκεί λατρεύονταν όλες οι θεότητες του ελευσινιακού κύκλου, ενώ και τα αφιερώµατα 

στα δύο ιερά παρουσιάζουν οµοιότητες. Τα παραπάνω ιερά είχαν ένα κοινό 

γνώρισµα. Και τα τρία δεν επισκιάστηκαν από τα αντίστοιχα εξωαστικά ιερά και δεν 

µπορεί να υποστηριχθεί ότι αποτελούσαν απλώς παρακλάδια του αρχαιότερου ιερού 

ή ότι εκεί δεν ασκούνταν λατρεία, όπως υποστηρίχθηκε675 για το Βραυρώνιο. 

                                                 
674 Έχουν επισηµανθεί και άλλα αρχιτεκτονικά στοιχεία που ακόµη και αργότερα, τη ρωµαϊκή περίοδο,  
συνδέουν τα δύο ιερά. Σύµφωνα µε την  Miles (2012, 123-128) οι Καρυάτιδες των µικρών προπυλαίων 
στην Ελευσίνα, που στο κεφάλι φέρουν την κίστη µε τα ιερά αντικείµενα, συµβολίζουν τον δεσµό της 
Αθήνας µε την Ελευσίνα και ανακαλούν στη µνήµη την ποµπή των Ελευσινίων Μυστηρίων.Ακόµη, η 
προσθήκη ενός πρόπυλου στο Ελευσίνιο της Αθήνας κατά τα χρόνια του Αδριανού αποτελεί µία ακόµη  
οπτική σύνδεση των δύο ιερών (Miles  ο.π., 129 και 140.) 
675 Αντωνίου 1989, 232-236. 
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Αντίστοιχα όµως εκείνα τα διπλά αστικά  ιερά που επισκιάστηκαν ή αποτέλεσαν 

απλά παραρτήµατα του αρχαιότερου ιερού δεν αντέγραψαν στοιχεία  της 

αρχιτεκτονικής µορφής του. Αυτό ισχύει σίγουρα για το αστικό ιερό του Ασκληπιού 

στην Επίδαυρο, που δεν διέθετε ούτε ναό, ούτε στοές, ούτε κάποιο από τα 

χαρακτηριστικά κτίσµατα των Ασκληπιείων, όπως π.χ. εστιατόριο. Το ίδιο ισχύει για 

το ιερό του ∆ιονύσου Ελευθερέως, που φαίνεται ότι αναπτύχθηκε τελείως 

ανεξάρτητα από το αντίστοιχο ιερό του θεού στις Ελευθερές. Το ιερό του Ποσειδώνα 

στη Σπάρτη ήταν και αυτό άσυλο, όπως το αντίστοιχο στο Ταίναρον, δεν γνωρίζοµε 

όµως αν αντέγραφε αρχιτεκτονικά την ιδιότυπη µορφή του αρχαιότερου ιερού. Για τα 

υπόλοιπα ιερά οι γνώσεις µας είναι ιδιαίτερα πενιχρές. Μπορούµε πάντως να 

συµπεράνουµε ότι τα αστικά διπλά ιερά κατά κανόνα σχεδόν χρησίµευαν ως τόποι 

αφετηρίας της ποµπής, που τελούνταν κατά την επίσηµη εορτή της λατρευόµενης 

θεότητας. Φαίνεται όµως ότι είχαν και άλλες λειτουργίες, όπως π.χ.  τη φύλαξη 

αφιερωµάτων ή πολύτιµων αντικειµένων, που σε περιόδους κρίσης ή πολεµικών 

συρράξεων δεν θα ήταν ασφαλή στα εξωαστικά ιερά. Τέλος, φαίνεται ότι χρησίµευαν 

και ως χώροι µέσα στην πόλη για την  ανάθεση αφιερωµάτων.  

 

 

 

δ. Χρονολογικά προβλήµατα και διαπιστώσεις 

 

Ο µικρός αριθµός των ιερών που µπορούν µε βεβαιότητα να χαρακτηριστούν 

ως διπλά αποτελεί έναν αποφασιστικό παράγοντα για τη µη εξαγωγή ασφαλών- ή 

τουλάχιστον µε γενική ισχύ- συµπερασµάτων που αφορούν σε διάφορες χρονικές 

πτυχές. Επίσης δεν είµαστε πάντα βέβαιοι για τη χρονολογία ίδρυσης ενός αστικού 

ιερού, κάτι που περιορίζει τον χρονικό ορίζοντα των συµπερασµάτων στα οποία 

µπορούµε να καταλήξουµε. Για τους παραπάνω λόγους θα περιοριστούµε σε 

ορισµένες διαπιστώσεις, κάνοντας αναφορά σε συγκεκριµένες χρονικές περιόδους.  

Κατά την αρχαϊκή εποχή η ίδρυση διπλών αστικών ιερών φαίνεται ότι 

προωθείται από την πολιτική ηγεσία, που επιθυµεί να  ενσωµάτωσει πολιτισµικά  και 

πολιτικά αποµακρυσµένες ή διαµφισβητούµενες περιοχές. Την εποχή αυτή η ίδρυση 

διπλών ιερών αποσκοπεί κυρίως στην προβολή της πολιτικής ενότητας άστεως και 

χώρας. Στις περιπτώσεις αυτές εντάσσεται η ίδρυση των αστικών ιερών της 
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Αρτέµιδος Βραυρωνίας, του ∆ιονύσου Ελευθερέως και των ελευσινίων θεοτήτων 

στην Αθήνα, της ∆ήµητρας και Κόρης στον Φλειούντα και της Αρτέµιδος Λιµνάτιδος 

στην Πάτρα. Η ίδρυση του αστικού ιερού του Ποσειδώνα Ταινάριου στη Σπάρτη, 

πιθανότατα στις αρχές του 5ου αι. π.Χ., αποτελεί ξεχωριστή περίπτωση, καθώς 

προβάλλει, σε αντίθεση µε τις προηγούµενες περιπτώσεις, την επικυριαρχία της 

πόλης στα εδάφη γύρω από το εξωαστικό ιερό. Τη κλασική εποχή η ίδρυση ενός 

αστικού διπλού ιερού µπορεί να οφείλεται σε περισσότερους λόγους. Η ίδρυση 

αστικού ιερού για τον Ασκληπιό στην Αθήνα υποδαύλιζε και συντηρούσε τις 

επεκτατικές βλέψεις την πόλης στην Επίδαυρο, ενώ η ίδρυση του ιερού του Νέµειου 

∆ία στο Άργος αποτελούσε πράξη επικυριαρχίας στην περιοχή της Νεµέας. Η 

εισαγωγή στην Ήλιδα της λατρείας του ∆ιός Σωσιπόλεως συµβόλιζε επίσης την 

επικυριαρχία της πόλης στην Ολυµπία, η ίδρυση όµως του αστικού ιερού του ∆ιός 

Λυκαίου εξυπηρετούσε την ανάγκη πολιτικής ενότητας του αρκαδικού κοινού. 

Αρκετά λιγότερα σε αριθµό είναι τα βεβαιωµένα διπλά ιερά κατά την ελληνιστική και 

ρωµαϊκή περίοδο, φαίνεται όµως ότι οι λόγοι που οδηγούν στην ίδρυσή τους κατά την 

εποχή αυτή είναι κυρίως πρακτικοί. Το αστικό ιερό του Ασκληπιού στην Επίδαυρο 

ιδρύθηκε πιθανώς στα πλαίσια αναδιοργάνωσης της εορτής των Ασκληπιείων, ως 

τόπος συγκέντρωσης των λατρευτών και προετοιµασίας της ποµπής.  Το κατά τα 

άλλα άσηµο αστικό ιερό της Ίσιδος Πελαγίας στον Ακροκόρινθο πιθανότατα έπαιζε 

έναν παρόµοιο ρόλο, ως αφετηρία για την ποµπή που κατέληγε στο γνωστό ιερό των 

Κεγχρεών.  

Όσον αφορά στη διαχρονική σχέση του αστικού µε το αντίστοιχο εξωαστικό 

ιερό οι πληροφορίες µας είναι ακόµη περισσότερο περιορισµένες. Θα περιµέναµε ότι 

µε την πάροδο των ετών -και ιδίως από την ελληνιστική εποχή, όταν η πόλη κράτος 

ως πολιτικός θεσµός αρχίζει να παρακµάζει- θα υπήρξε κάποιου είδους χαλάρωση 

στις σχέσεις αστικού  και εξωαστικού ιερού. Και πάλι όµως δεν µπορούµε να 

διατυπώσουµε γενικά συµπεράσµατα, καθώς κάθε περίπτωση είναι διαφορετική και 

εξαρτάται από πολλούς παράγοντες, όπως π.χ. αν η πόλη συνεχίζει να έχει τον έλεγχο 

στην επικράτειά της, αν η χώρα διατηρεί τη δηµογραφική της πυκνότητα ή αν αρχίζει 

να ερηµώνεται, κ.α.π. Το ιερό π.χ. της Αρτέµιδος στη  Βραυρώνα υπέστη σοβαρές 

ζηµιές από πληµµύρα και πιθανώς εγκαταλείφθηκε από τον 3ο αι. π.Χ676. Αυτό όµως 

δε σηµαίνει ότι η λατρεία της θεάς δεν συνεχίστηκε ή ότι δεν υπήρξε κάποιος χώρος 

                                                 
676 Αντωνίου 1989, 150. 
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στην ίδια περιοχή που συνέχισε να λειτουργεί ως ιερός677. Έτσι, ενώ το ιερό της 

Αρτέµιδος στην Ακρόπολη λειτουργούσε µέχρι την εποχή του Παυσανία το ιερό στη 

Βραυρώνα παρήκµασε, µε αποτέλεσµα να µην τελείται και η ποµπή που συνέδεε τα 

δύο ιερά κατά τα Βραυρώνια678. Το Ασκληπιείο του Πειραιά επιβίωσε µέχρι τον 2ο -

3ο αι. µ.Χ. και το αντίστοιχο ιερό της Αθήνας µέχρι τον 4ο αι. µ.Χ., φαίνεται όµως ότι 

κάποια στιγµή679 οι σχέσεις µεταξύ τους ατόνησαν και συνέχισαν τη λειτουργία τους 

ανεξάρτητα το ένα από το άλλο. Σε αντίθεση µε τις παραπάνω περιπτώσεις το ιερό 

της ∆ήµητρας και Κόρης στην Ελευσίνα συνέχισε να συνδέεται µε το Ελευσίνιο κατά 

την ποµπή των Ελευσινίων µέχρι και τα τέλη του 4ου αι. µ.Χ. Αυτό αφενός µεν 

οφείλεται στο τελετουργικό τυπικό των Ελευσινίων Μυστηρίων, αφετέρου δε στη 

µεγάλη απήχηση της λατρείας, που είχε ξεφύγει από τα θρησκευτικά πλαίσια και τους 

πολιτικούς στόχους της πόλης των Αθηνών. Στον Φλειούντα επίσης το εξωαστικό και 

το αστικό ιερό της ∆ήµητρας και Κόρης συνέχισαν να συνδέονται µε ποµπή 

τουλάχιστον µέχρι την εποχή του Παυσανία680. Την ίδια εποχή στη Νεµέα, µολονότι 

το ιερό είχε από καιρό παρακµάσει, οι Αργείοι συνέχισαν να προσφέρουν θυσίες και 

πιθανώς κάποια ποµπή µε επικεφαλής τον ιερέα το Νέµειου ∆ιός  κατέληγε εδώ681. 

Στο ιερό του Ποσειδώνα Ταινάριου η ποµπή κατά την εορτή των Ταιναρίων συνέχισε 

να συνδέει τα δύο ιερά τουλάχιστον µέχρι τον 1ο αι. π.Χ.682. Οι Ηλείοι  τουλάχιστον 

µέχρι και  τον 2ο αι. µ.Χ.683 συνέχισαν να αποδίδουν τιµές στο ιερό του ∆ιός 

Σωσιπόλιδος στη Ολυµπία, ενώ οι πολίτες της Πάτρας συνέχισαν να µεταφέρουν 

κάθε χρόνο µε ποµπή το ξόανο της Αρτέµιδος Λιµνάτιδος από το εξωαστικό στο 

αστικό ιερό.  

Ύστερα από τα παραπάνω µπορούµε να καταλήξουµε στα παρακάτω 

συµπεράσµατα:  

1. Αστικά διπλά ιερά ιδρύονται κυρίως κατά την αρχαϊκή και κλασική περίοδο 

και, πέρα από την όποια θρησκευτική σηµασία τους αποδίδεται, χρησιµεύουν ως 

                                                 
677 Ο Στράβων (9.1.22) τον 1ο αι. π.Χ. και αργότερα ο Παυσανίας (Ι, 33.1), τον 2ο αι. π.Χ. αναφέρονται 
στο ιερό της Βραυρώνας σαν να βρίσκεται σε λειτουργία.  
678 Ο Αντωνίου (1989, 188-189) υποστηρίζει ότι η αρκτεία επιβίωσε µέχρι τη χριστιανική εποχή, το 
ιερό όµως της Αρτέµιδος Μουνυχίας στον Πειραιά αντικατέστησε το αντίστοιχο της Βραυρώνας κατά 
την τέλεση της εορτής.  
679 Ο Παυσανίας δεν αναφέρει τίποτα για το πειραϊκό ιερό και εποµένως µπορούµε να υποθέσουµε ότι 
τουλάχιστον από τον 2ο αι. µ.Χ. τα δύο ιερά δεν συνδέονταν µε ποµπή κατά την εορτή των 
Επιδαυρίων. 
680 Παυσ. Ι, 14.3. 
681 Βλ. παραπάνω, σελ. 43-44. 
682 Κουρίνου 2000, 192.  
683 Παυσ. VΙ, 20.2. 
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εργαλείο για την πολιτική ενσωµάτωση, διεκδίκηση ή υποταγή πληθυσµών και 

περιοχών στις οποίες δεσπόζουν τα αντίστοιχα  εξωαστικά ιερά. 

2. Πολύ λιγότερα διπλά αστικά ιερά ιδρύονται κατά την ελληνιστική και 

ρωµαϊκή περίοδο, συνδεόµενα κυρίως µε λόγους αναδιοργάνωσης µίας λατρείας, 

λόγους πρακτικούς, που έχουν να κάνουν µε το τελετουργικό της κύριας εορτής της 

λατρευόµενης θεότητας.  

3. Η ποµπή που συνέδεε το αστικό µε το εξωαστικό ιερό  µίας θεότητας 

ουσιαστικά συµβολίζει τη σχέση της χώρας µε το άστυ. Όταν ο πληθυσµός στην 

επικράτεια µίας πόλης  µειώνεται δραµατικά τότε  παρακµάζει και η λατρεία στα 

εξωαστικά ιερά. Η λατρεία επιβιώνει κυρίως στα αστικά κέντρα, όπου 

συγκεντρώνεται πλέον ο πληθυσµός.  Τα εξωαστικά ιερά όµως, µολονότι 

παρηκµασµένα ή ερηµωµένα, συνεχίζουν – µε ελάχιστες εξαιρέσεις, όπως αυτό της 

Βραυρωνίας Αρτέµιδος-  να αποτελούν σηµείο  αναφοράς και σε πολλές περιπτώσεις 

η ποµπή που τα συνδέει µε το άστυ συνεχίζει να τελείται µέχρι την ύστερη 

αρχαιότητα.  
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Επίλογος  

Η ίδρυση διπλών αστικών ιερών µπορεί να ενταχθεί σε εκείνες τις  πρακτικές 

των αρχαίων πόλεων, που αποσκοπούσαν στην ενίσχυση των δεσµών µε τους 

πληθυσµούς της επικράτειας ή στην προβολή εδαφικών αξιώσεων σε 

διαµφισβητούµενες περιοχές. Κατ’ αυτή την έννοια η υιοθέτηση από την πόλη της 

λατρείας ενός θεού σηµαίνει ότι διεκδικεί και την κυριότητα των εδαφών στα οποία 

δεσπόζει ένα εξωαστικό ιερό. Αυτή η πρακτική οδήγησε  διαδοχικά στη δηµιουργία 

του απαραίτητου µυθολογικού υπόβαθρου και κατόπιν του κατάλληλου λατρευτικού 

τυπικού, µε τα οποία συντελούνταν η πολιτικοθρησκευτική ένωση πληθυσµών και 

κοινωνικών οµάδων µε εµφανείς κοινωνικές και πολιτισµικές µεταξύ τους διαφορές. 

Καθίσταται λοιπόν φανερή η µεγάλη σηµασία που είχε η ίδρυση ενός διπλού αστικού 

ιερού για την κοινωνική και πολιτική συνοχή στα πλαίσια της πόλης – κράτους και, 

καθώς είναι ένα θέµα που ελάχιστα έχει ερευνηθεί, ευελπιστούµε η παρούσα µελέτη 

να αποτελέσει αφορµή για περαιτέρω έρευνα.  
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ΣΥΝΤΟΜΟΓΡΑΦΙΕΣ 

 

                                                             

AA Archaeologischer Anzeiger 

AAA Αρχαιολογικά Ανάλεκτα εξ Αθηνών 

Α∆ Αρχαιολογικό  ∆ελτίο 

AE Αρχαιολογική Εφηµερίς 

AJA 

AJP  

AM 

American Journal of Arhaeology 

American Journal of Philology 

Mitteilungen des Deutschen Archäologischen Instituts, Athenische  

Abteilung 

AntK 

AR  

BCH 

ClAnt  

CJ  

CP   

Antike Kunst 

Archaeological Reports 

Bulletin de Coorrspodence Hellenique 

Classical Antiquity 

Classical Journal 

Classical Philology 

Expedition Expedition: Bulletin of the University Museum of the University of 

Pennsylvania 

ICS   Illinois Classical Studies 

IG Inscriptiones Graecae 

JHS Journal  of Hellenic Studies 

Numen Numen: International Review for the History of Religions 

ΠΑΕ Πρακτικά της εν Αθήναις Αρχαιολογικής Εταιρείας 

SEG Supplementum Epigraphicum Graecum 

Talanta Talanta: Proceedings of the Dutch Archaeological and Historical 

Society 

ZPE   Zeitschrift für Papyrologie und Epigraphik 
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 Κάτοψη του ιερού της Αρτέµιδος στη Βραυρώνα  

(Παπαχατζής 2002, τόµ.1, σελ.427) 
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1.  Άποψη του ιερού της Αρτέµιδος στη Βραυρώνα από τα βορειοδυτικά (Flickr) 

2.  Αναπαράσταση του ιερού της Άρτεµης στη Βραυρώνα (Μουσείο Βραυρώνας, (Flickr) 
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1.  Η λεγόµενη Παραστάς 

 (Themelis 2002, fig.5) 

2.  Η λεγόµενη Παραστάς από τα δυτικά  

(Themelis 2002, fig.6) 
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1.  Η λίθινη γέφυρα στο ιερό της Βραυρώνας (Flickr) 

 

2.  Ο τάφος  της Ιφιγένειας (Flickr) 
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1. Αναθηµατικό ανάγλυφο («ανάγλυφο των θεών», Μουσείο Βραυρώνας ΝΕ 1180, Flickr)  

2. Αναθηµατικό ανάγλυφο ( Μουσείο Βραυρώνας ΝΕ 1153, Flickr )  
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1. Αναθηµατικό ανάγλυφο ( Μουσείο Βραυρώνας ΝΕ 1152, Flickr )  

2. Αναθηµατικό ανάγλυφο ( Μουσείο Βραυρώνας ΝΕ 1151, Flickr )  
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1. Αγάλµατα παιδιών ( Μουσείο Βραυρώνας, Flickr)  

2. Ξύλινο ειδώλιο 

     ( Μουσείο Βραυρώνας, Flickr) 
3. Ξύλινο ειδώλιο   

                 ( Μουσείο Βραυρώνας, Flickr) 
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1-6. Ξύλινα αντικείµενα και αγγεία  ( Μουσείο Βραυρώνας, Flickr) 
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1. Κρατηρίσκος ( Μουσείο Βραυρώνας.  Pedley 2005, 51)  

2. Πήλινο ειδώλιο 

 ( Μουσείο Βραυρώνας Κ 2613, 

Mitsopoulos-Leon 2009, Farbtafel 2, 300)  

3. Πήλινο ειδώλιο 

 ( Μουσείο Βραυρώνας Κ 26683, 

 Mitsopoulos-Leon 2009, Farbtafel 7,385)  
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1. Πήλινο ειδώλιο 

 ( Μουσείο Βραυρώνας, Κ 2629, Mitsopoulos 

Leon 2009, Tafel 70, 487)  

2. Πήλινος πίνακας  

 ( Μουσείο Βραυρώνας Κ 791, 

Mitsopoulos Leon 2009, Tafel 82, 534)  

3. Πήλινος πίνακας  

 ( Μουσείο Βραυρώνας Κ 2452, 

Mitsopoulos Leon 2009, Tafel 98, 652)  

4. Πήλινος πίνακας  

 ( Μουσείο Βραυρώνας Κ 3352 & 3565, 

Mitsopoulos Leon 2009, Tafel 100, 657 )  
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1.  Κάτοψη της Ακρόπολης. Με διακεκοµµένη γραµµή  υποθετική αναπαράσταση της πορείας που ακολούθησε ο Παυσανίας 

(Stevens 1936, 445, fig. 1 ) 

 

2. Κάτοψη των σωζόµενων καταλοίπων του Βραυρωνίου, σύµφωνα µε τον Stevens 

(Stevens 1936, 457, fig. 10 ) 
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1.   Οι τρείς οικοδοµικές φάσεις του  Βραυρωνίου, σύµφωνα µε τους Rhodes και  Dobbins  

(Rhodes και  Dobbins 1979, 334, fig.1) 

2.   Η πρώτη  οικοδοµική φάση του  Βραυρωνίου, σύµφωνα µε τον Stevens 

(Stevens 1936, 467, fig. 20) 
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2. Ψηφιακή αναπαράσταση της πρώτης οικοδοµικής φάσης του  Βραυρωνίου,  σύµφωνα µε τον Stevens 

 

1.  Αναπαράσταση του  Βραυρωνίου, σύµφωνα µε τον Stevens 

(Stevens 1936, 445, fig.1 ) 
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1. Η δεύτερη  οικοδοµική φάση του  Βραυρωνίου, σύµφωνα µε τον Stevens 

(Stevens 1936, 470, fig. 22 ) 

 

2. Ψηφιακή αναπαράσταση της δεύτερης οικ. φάσης του  Βραυρωνίου, σύµφωνα µε τον Stevens 
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2. Το Βραυρώνιο από ανατολικά (Μπρούσκαρη 200, σελ.91,  εικ.56) 

1. Το Βραυρώνιο σύµφωνα µε τον ∆εσπίνη (∆εσπίνης 2010, πίν. 45) 
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1.Ανάγλυφο ρωµαϊκών χρόνων µε σκηνές από την άλωση της Τροίας  (Flickr) 

2. Λεπτοµέρεια από ανάγλυφο ρωµαϊκών χρόνων  (d' Agostino 2014, fig.11) 
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2.Η κεφαλή της Αρτέµιδος στα Προπύλαια (∆εσπίνης 2010, πίν. 43.2) 

1. Κεφαλή Αρτέµιδος  (Μουσείο Ακρόπολης, Flickr.) 

Institutional Repository - Library & Information Centre - University of Thessaly
05/05/2026 05:16:34 EEST - 216.73.217.38



                                                            Πίνακας          18 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

1-3    Όστρακα κρατηρίσκου  (ιδιωτική συλλογή, Kahil 1977, pl. 18-20) 

1 2 

3 
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3-4 Αγαλµάτιο άρκτου (Kahil 1977, pl. 21, 6-7) 

1.Τµήµα κρατηρίσκου 

          (Kahil 1981, pl. 62, 8) 
2. Όστρακο κρατηρίσκου 

      (Kahil 1981, pl. 62, 8) 
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1. Άγαλµα του Ασκληπιού 

 (2
ος 

αι. π.Χ. , von Eickstedt  2001, 3. εικ.2) 

2. Άγαλµα παιδιού από το Ασκληπιείο του Πειραιά  

(2
ος 

αι. π.Χ. ,  von Eickstedt 2001, 39, εικ. 21 ) 

4.  Ιερός νόµος από το Ασκληπιείο του Πειραιά  

(4
ος 

αι. π.Χ. , von Eickstedt 2001, 12 εικ. 4 ) 

3.  Ιερός νόµος από το Ασκληπιείο του Πειραιά  

(4
ος 

αι. π.Χ. von Eickstedt 2001, 12 εικ. 4 ) 
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1.  Αναθηµατικό ανάγλυφο από το Ασκληπιείο του Πειραιά  (γύρω στο 400 π.Χ., Flickr) 

2. Αναθηµατικό ανάγλυφο από το Ασκληπιείο του Πειραιά   

(4
ος

 αι. π.Χ., von Eickstedt 2001, 21 εικ. 11) 
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3. Αναθηµατικός πίνακας  από το Ασκληπιείο του Πειραιά   

(2
ος – 

3ος αι. µ.Χ., von Eickstedt 2001, 32 εικ. 16) 

1. Αναθηµατικό ανάγλυφο από το Ασκληπιείο του Πειραιά 

 (4
ος 

αι. π.Χ. , von Eickstedt  2001, 24. εικ.13) 
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2. Το Ασκληπιείο τον 1
ο
 αι. µ.Χ. (Travlos 1971, 129, εικ.171) 

1. Το αθηναϊκό Ασκληπιείο τον 5
ο
 αι. π.Χ. (Lefantzis & Jensen 2009, 92, εικ.1) 
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1. Αεροφωτογραφία της νότιας πλαγιάς της Ακρόπολης. Στο κέντρο  το ιερό του Ασκληπιού και της Υγείας 

2. Το ιερό του Ασκληπιού και της Υγείας από την Ακρόπολη 
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 1. Η αµφίγλυφη στήλη του Τηλέµαχου (Ηλιάκης 1992/8, πίν.10) 

2. Θραύσµατα από την αµφίγλυφη στήλη του Τηλέµαχου (Ηλιάκης 1992/8, πίν.9) 

Institutional Repository - Library & Information Centre - University of Thessaly
05/05/2026 05:16:34 EEST - 216.73.217.38



                                                            Πίνακας          26 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

1. Ψηφιακή αναπαράσταση του Ασκληπιείου των Αθηνών. ∆ιακρίνονται ο ναός, ο βωµός και η δωρική στοά. 

2. Η δωρική στοά του Ασκληπιείου. (Travlos 1971, 132, εικ.176) 
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1. Ψηφιακή αναπαράσταση του καταγωγίου, δυτικά από το Ασκληπιείο. 

2. Αναθηµατικό ανάγλυφο από το Ασκληπιείο 

 (4
ος 

αι. π.Χ. , Ε.Α.Μ. 1330, von Eickstedt 24, εικ.13 ) 
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1. Αναθηµατικό ανάγλυφο στον Ασκληπιό και την ∆ήµητρα. 

(ΕΑΜ 1332, β΄ µισό 4
ου

 αι. π.Χ., Flickr) 

2. Αναθηµατικό ανάγλυφο µε σικύες (βεντούζες) και χειρουργικά εργαλεία από το Ασκληπιείο 

(ΕΑΜ 1378, β΄ µισό 4
ου

 αι. π.Χ., von Eickstedt 41, εικ.22). ∆ίπλα σικύα από την Πάφο (2
ος

 – 3
ος

 αι. µ.Χ.). 
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Ανάγλυφο µε παράσταση Ασκληπιού από το Ασκληπιείο 

 (ΕΑΜ 1360, β΄ µισό 4
ου

 αι. π.Χ., Flickr) 
Τµήµα γυναικείου προσώπου, αφιέρωµα του 

Πραξία στον Ασκληπιό 

 (β΄ µισό 4
ου

 αι. π.Χ., Flickr) 

Ανάγλυφο µε παράσταση Ασκληπιού, Ηπιόνης ,Υγείας και λατρευτών από το Ασκληπιείο  

(ΕΑΜ 1377, µέσα  4
ου

 αι. π.Χ., Flickr) 
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 3. Αναπαράσταση του θεάτρου και του ναού  του ∆ιονύσου Ελευθερέως,  

 κατά τα µέσα  του  5
ου

 αι. π.Χ.  (Morreti 2007, 104, εικ. 6). 

 

1. Το φρούριο των Ελευθερών   (Στίκας 1938, πίν.1) 

2. Κάτοψη του ναού των Ελευθερών   (Στίκας 1939, εικ.1) 
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2. Κάτοψη του αρχαιότερου ναού του  ∆ιονύσου Ελευθερέως 

(Παπαθανασόπουλος 1993, 41, εικ. 13) 

3. Θραύσµα τυµπάνου αετώµατος, πιθανώς από τον αρχαϊκό ναό 

 του ∆ιονύσου (Παπαθανασόπουλος 1993, 41, εικ. 14) 

1. Αναπαράσταση του θεάτρου και του ναού  του ∆ιονύσου Ελευθερέως, 

 κατά τα µέσα του  5
ου

 αι. π.Χ.   (Csapo2007, 121, fig.3) 
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Κάτοψη του ιερού του ∆ιονύσου Ελευθερέως κατά τον 4
ο
 αι. π.Χ.  (Travlos 1971, 541, εικ. 678). 
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2. Ο νεότερος ναός του Ελευθερέως ∆ιονύσου  (Travlos 1971, 542, εικ. 679) 

1. Κάτοψη του νεότερου ναού του  ∆ιονύσου Ελευθερέως (Παπαθανασόπουλος 1993, 45, εικ. 17) 
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1. Ψηφιακή αναπαράσταση του ιερού του Ελευθερέως ∆ιονύσου. 

2. Το διονυσιακό θέατρο  (Travlos 1971, 539, εικ. 676) 
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2. Τα θεµέλια του  βωµού του ιερού 

 (Παπαθανασόπουλος 1993, 46, εικ. 19) 

3. Μαρµάρινος βωµός του ∆ιονύσου  

(Παπαθανασόπουλος 1993, 46, εικ. 20) 

1. Ο θρόνος του ιερέα του ∆ιονύσου Ελευθερέως στο ∆ιονυσιακό Θέατρο  

 (Travlos 1971, 547, εικ. 684 και Παπαθανασόπουλος 1993, 74, εικ. 51) 
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Σχέδιο µε την πορεία που ακολούθησε ο Παυσανίας από το ∆ίπυλο µέχρι την Αγορά. Με τον    

αρ. 9 σηµειώνεται ο µικρός ναός από όπου ξεκινούσε η ποµπή µε το ξόανο του ∆ιονύσου  

(Παπαχατζής 2002, τόµ.1, σελ.160, σχ.79) 
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Κάτοψη του ιερού της ∆ήµητρας και της Κόρης στην Ελευσίνα 

Παπαγγελή 2002, σελ. 176-7 (σχέδιο του Ι. Τραυλού) 
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1-2. Γύψινα προπλάσµατα  του ιερού της ∆ήµητρας και Κόρης στην Ελευσίνα, επάνω κατά τον 6
ο
 αι. π.Χ. και κάτω τον 2

ο
 αι. µ.Χ.  

(Παπαγγελή 2002, σελ. 172-5, έργα του Ι. Τραυλού) 

3. Αναπαράσταση του εσωτερικού του Τελεστηρίου 

(Παπαγγελή 2002, σελ. 133) 
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Οι οικοδοµικές φάσεις του Τελεστηρίου (Παπαγγελή 2002, σελ. 132, σχέδια του Ι. Τραυλού) 
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1. Αεροφωτογραφία του Ελευσινιακού ιερού (Παπαγγελή 2002, 78) 

2. Το ιερό του Πλούτωνα (Παπαγγελή 2002, 121) 
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Κέρνοι από το ιερό της ∆ήµητρας και Κόρης στην 

Ελευσίνα (Παπαγγελή 2002, 23, 26) 

Πήλινοι αναθηµατικοί πίνακες από το ιερό ∆ήµητρας και Κόρης (Παπαγγελή 2002, 180, 181) 

Ειδώλια από το ιερό της ∆ήµητρας και Κόρης στην 

Ελευσίνα (Παπαγγελή 2002, 182) 
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Σύµπλεγµα ∆ήµητρας και Κόρης (Παπαγγελή 2002, 27) 

Αναθηµατικό ανάγλυφο από το ιερό της ∆ήµητρας και Κόρης στην Ελευσίνα 

 (Παπαγγελή 2002, 238) 
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Αναθηµατικά ανάγλυφα από το ιερό της ∆ήµητρας και Κόρης στην Ελευσίνα 

 (Παπαγγελή 2002, 231) 

Αναθηµατικό ανάγλυφο από το ιερό της ∆ήµητρας και Κόρης στην Ελευσίνα 

 (Παπαγγελή 2002, 221) 
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Η Ακρόπολη και η Αγορά. ∆ιακρίνεται η θέση του Ελευσινίου (Miles 1998, 13, fig.2) 
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Η  θέση του Ελευσινίου στην Αγορά. Σκιασµένο διακρίνεται το ανασκαµµένο  δυτικό τµήµα του ιερού 

 (Miles 1998, Plan 1) 
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Το Ελευσίνιο κατά τον 6ο αι. π.Χ. (Miles 1998, 24, fig.4) 

 

Το Ελευσίνιο κατά τον 5ο αι. π.Χ. (Miles 1998, 58,  fig.8) 
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Το Ελευσίνιο  (Miles 1998, pl. 3) 

 

Κέρνοι από το Ελευσίνιο  (Miles 1998, pl. 19.b) 

 

Ειδώλια από το Ελευσίνιο  (Miles 1998, pl. 19.b) 
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Ανάγλυφο από το Ελευσίνιο  (Miles 1998, pl. 38.a) 

 

Ανάγλυφο από το Ελευσίνιο  (Miles 1998, pl. 37.a) 

 

Ανάγλυφο από το Ελευσίνιο  

 (Miles 1998, pl. 40.a) 
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1. H Κόρινθος στην ύστερη αρχαιότητα  (Brown 2008, 187, fig. A3) 

2. Το λιµάνι των Κεγχρεών (Παπαχατζής 2002, τόµ.2, 46, εικ.27) 
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1. Κορινθιακά νοµίσµατα των αυτοκρατορικών χρόνων (Hohlfelder 1970, pl.80) 

3. Νόµισµα Αδριανού από την Αλεξάνδρεια  

(Williams 1985 , pl.22.b) 

2. Νόµισµα του Lucius Verus από την Κόρινθο  

(Williams 1985 , pl.23.a) 
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2. Άγαλµα της Ίσιδος Πελαγίας από το θέατρο της Μεσσήνης  

(Themelis 2011, 102, fig.8) 

1 Ανάγλυφο µε την  Ίσιδα  Πελαγία  επάνω σε πλοίο 

 (Bruneau 1974, fig.4) 
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1. Σκαρίφηµα της ακρόπολης του Φλειούντος (Washington 1923, 438, fig.1).  

Με τον αριθµό 3 σηµαίνεται το κατώφλι, που συνδέθηκε µε τον ναό της ∆ήµητρας.  

2. Χάρτης  της ακρόπολης του Φλειούντος (Biers 1969, σελ. 444, fig.1).  

Επισηµαίνονται τα ευρήµατα των προϊστορικών χρόνων. 
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1. Χάρτης  της ακρόπολης του Φλειούντος (Alcock  1991, 427, fig.3). 

 Επισηµαίνονται τα ευρήµατα της επιφανειακής έρευνας. 

2. Η ακρόπολη του Φλειούντος από νοτιοανατολικά (Biers 1971, pl. 96a) 
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Η εκκλησία της Παναγίας Ραχιώτισσας (Flickr) 

Η εκκλησία της Παναγίας Ραχιώτισσας (Flickr) 
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1. Κάτοψη του ιερού του ∆ιός στην Νεµέα  (Miller  2005b, σελ.92) 

2. Πρόπλασµα του ιερού του ∆ιός στην Νεµέα  (Miller  2005b, σελ.43, εικ.23) 
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2. Πρόσοψη και αναπαράσταση κατά µήκος ναού  του ∆ιός στην Νεµέα  (Hill 1966, πιν. VI & VIII) 

3. O ναός  του ∆ιός στην Νεµέα  (Flickr) 

1. Κάτοψη του  ναού  του ∆ιός στην Νεµέα. Με κίτρινο χρώµα σηµαίνεται θέση του αρχαϊκού ναού  (Hill 1966, πιν. ΙV) 
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1. Αεροφωτογραφία του ιερού  του ∆ιός στην Νεµέα  (Miller  2005b, σελ.29, εικ.10) 

2. Το στάδιο του ιερού της  Νεµέας  (Flickr) 
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 3. Χάλκινη ενεπίγραφη  υδρία. Μουσείο Νεµέας, 6
ος

 αι. π.Χ. (Βαλαβάνης 2004, εικ.455) 

2. Σύνολο αναθηµάτων. Μουσείο Νεµέας, γύρω στο 500 π.Χ. 

(Βαλαβάνης 2004, εικ.450) 

1. Σύνολο αγγείων, αναθηµάτων στο ιερό του ∆ιός. Μουσείο Νεµέας, 6
ος

 αι. π.Χ. (Βαλαβάνης 2004, εικ.451) 
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2. Χάλκινο ειδώλιο του Οφέλτη.  Μουσείο 

Νεµέας, ελληνιστική εποχή (Βαλαβάνης 2004, 

εικ.441) 

1.Ενεπίγραφη βάση αναθήµατος του Κλεωναίου 

Αρίστιος. Μουσείο Νεµέας, γύρω στο 550 π.Χ. 

(Βαλαβάνης 2004, εικ.449) 

3. Νόµισµα του Άργους µε όρθιο άγαλµα του ∆ία 

(Παπαχατζής  2002, τόµ.2, σελ.152, εικ.53.8) 
4. Χάλκινο αγαλµατίδιο του ∆ία.  

Τέλη 4
ου

 αι. π.Χ.  (Volk 1984, pl.1) 
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1. Κάτοψη του ναού του Ασκληπιού  (Παπαχατζής  2002, τόµ.2, σελ.204, εικ.224) 

2. Αναπαράσταση της πρόσοψης του ναού του Ασκληπιού  (Χαριτωνίδου 1978,  εικ.17) 

3. Αµαζόνα από το αέτωµα του ναού του 

Ασκληπιού  (Χαριτωνίδου 1978,  εικ.62) 
4. Νίκη από τον  ναό του Ασκληπιού  

 (Χαριτωνίδου 1978,  εικ.61) 
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1. Το πρόπυλο του ιερού του  Ασκληπιού  (Flickr) 

2. Το στάδιο στο ιερό του  Ασκληπιού  (Flickr) 

3. Σχεδιαστική αναπαράσταση και φωτογραφία της Θόλου   
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1.Το θέατρο στο ιερό του  Ασκληπιού  (Flickr) 

2. Ιατρικά   εργαλεία από το ιερό του Ασκληπιού  (Χαριτωνίδου 1978,  εικ.48) 

3. Αγάλµατα του Ασκληπιού και της Υγείας   

(Χαριτωνίδου 1978,  εικ.59 & 6) 

4. Η στήλη του Ίσυλλου  

(Χαριτωνίδου 1978,  εικ.44) 
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1. Τοµή του ναού του Ασκληπιού και όψη του λατρευτικού αγάλµατος   (Χαριτωνίδου 1978,  εικ.18) 

2. Ανάγλυφο µε παράσταση του Ασκληπιού  (Χαριτωνίδου 1978,  εικ.58) 

Institutional Repository - Library & Information Centre - University of Thessaly
05/05/2026 05:16:34 EEST - 216.73.217.38



                                                            Πίνακας          65 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Η αρχαία Επίδαυρος (Παπαχατζής 2002, τόµ.2, 217,εικ.244) 
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1.Το ιερό του Ταιναρίου Ποσειδώνα στον όρµο Στέρνες  (Παπαχατζής 2002, τόµ.2, 441, εικ.443) 

2. Το ιερό του Ταιναρίου Ποσειδώνα στον όρµο Στέρνες  (Cummer 1978, fig.2-3) 
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2. Η είσοδος στο Σπήλαιο  (Flickr) 

1. Το ιερό του Ταιναρίου Ποσειδώνα στον όρµο Στέρνες  (Cummer 1978, pl.17) 
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1. Σχέδιο και φωτογραφία των Αγίων Ασωµάτων  (Cummer 1978, fig.4) 

2. Το εκκλησάκι  των Αγίων Ασωµάτων  (Flickr) 
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2. Ιωνικά κιονόκρανα από το  εκκλησάκι  των Αγίων 

Ασωµάτων  (Cummer 1978, fig.4) 

1. Το εκκλησάκι  των Αγίων Ασωµάτων  (Flickr) 

3. Τµήµα επιγραφής  (Cummer 1978, fig.6) 
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Χάρτης της Σπάρτης (Κουρίνου 2000, χάρτης 2) 
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1. Το ιερό του ∆ιός στην Ολυµπία 

2. Το ιερό της Ειλείθυιας και του Σωσιπόλιδος  

(Cornford, 1972, 240, fig. 60 και Mallwitz 1972,157, fig.123) 

3. Το ιερό της Ειλείθυιας και του Σωσιπόλιδος  

(Mallwitz 1972,156, fig.122) 
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 2. Το κτηριακό συγκρότηµα στην οδό Ερενστρώλε, που έχει συνδεθεί µε το ιερό 

της  Αρτέµιδος Λιµνάτιδος (Πετρόπουλος 2006, 66, σχ.12) 

1. Ρυµοτοµικό σχέδιο της σύγχρονης Πάτρας. Με κόκκινο κύκλο σηµαίνεται η πιθανή  

θέση  του ιερού της  Αρτέµιδος Λιµνάτιδος (Petropoulos - Rizakis 2005, 45, εικ.40) 
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1. Το ιερό  του ∆ία στο Λύκαιον όρος (Romano 2005, εικ. 2) 

2. Το ιερό  του ∆ία στο Λύκαιον όρος (Romano 2005, εικ. 3) 
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1. Ο βωµός του ∆ία στο Λύκαιον όρος. Μπροστά οι βάσεις των κιόνων και αναπαράσταση των κιόνων µε τα 

αγάλµατα των χρυσών αετών (ψηφιακή αναπαράσταση σε φωτογραφία των    Romano & Voyatzis 2010, σελ.13) 

2. Ανασκαφικές τοµές στον βωµό του Λυκαίου ∆ιός (Κουρουνιώτης 1904, εικ. 6 & Flickr) 
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1. Ευρήµατα από τις ανασκαφές του 2003 στον βωµό του Λυκαίου ∆ιός (Romano & Voyatzis 2010, 13-15) 

2. Ευρήµατα από τις ανασκαφές του Κουρουνιώτη στον βωµό του Λυκαίου ∆ιός (Κουρουνιώτης 1904, εικ.4-5) 

3. Χάλκινα ειδώλια ∆ιός από το τέµενος του Λυκαίου ∆ιός (Κουρουνιώτης 1904, εικ.8, 11, 15) 
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Χάλκινο ειδώλιο ∆ιός από το τέµενος του Λυκαίου ∆ιός  

(Κουρουνιώτης 1904, εικ.12-14) 

Χάλκινο ειδώλιο Ερµή από το τέµενος του Λυκαίου ∆ιός  

(Κουρουνιώτης 1904, πίν. 9) 

Χάλκινο ειδώλιο Ερµή από το τέµενος του Λυκαίου ∆ιός  

(Κουρουνιώτης 1904, εικ. 21-22) 
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2. Χάλκινο ειδώλιο αετού από το τέµενος του Λυκαίου ∆ιός  

(Κουρουνιώτης 1904, εικ. 18-19) 

1. Χάλκινο ειδώλιο νέου από το τέµενος του Λυκαίου ∆ιός  

(Κουρουνιώτης 1904, πίν.10) 

3. Χάλκινο ενεπίγραφη κνηµίδα  από το τέµενος του 

Λυκαίου ∆ιός (Κουρουνιώτης 1904, εικ. 25-26) 

Institutional Repository - Library & Information Centre - University of Thessaly
05/05/2026 05:16:34 EEST - 216.73.217.38



                                                            Πίνακας          78 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Σχέδιο της Μεγαλόπολης (Roy 2007, 290, fig.31.1) 
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1. Η αγορά της   Μεγαλόπολης  (Felten 1983,  94, abb.8) 

2. Σχέδιο που αποδίδει την θέση των δηµόσιων κτηρίων της Μεγαλόπολης. Το ιερό του 

Λύκαιου ∆ία σηµειώνεται µε τον αρ. 5. (Παπαχατζής 2002, τόµ. 4, 310, εικ. 306) 
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1.Χάρτης της Αθήνας. Σε κόκκινο κύκλο η θέση εύρεσης του όρου από το 

πιθανολογούµενο ιερό του Παρνησσίου ∆ιός (Αλεξανδρή 1967, σχ.1) 
2.Ο όρος από το πιθανολογούµενο ιερό 

του Παρνησσίου ∆ιός 

(Καλογεροπούλου 1984, 112, εικ.1) 

3. Σχέδιο και φωτογραφία από τα θεµέλια του ναού στη Μερέντα Μαρκοπούλου, που αποδόθηκε στην Αρτέµιδα Κολαινίδα 

(Κακαβογιάννη 2003, 44-45) 
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1. Η θέση του ναού του Αίαντα στη Σαλαµίνα (Culley 1977, 283) 

2. Χάρτης της Σαλαµίνας. Επισηµαίνεται η θέση του ναού του Αίαντα και του ιερού της Αθηνάς Σκιράδος 

(Παπαχατζής 2002,τόµ.1, 456, εικ.283 )  
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2. Ιερά νότια της Ακρόπολης, στη περιοχή του Ιλισσού  (Travlos 1971, 101, εικ.130) 

1. Χάρτης της Αθήνας. Με χρώµα επισηµαίνεται η περιοχή όπου βρίσκονταν τα ιερά κοντά στις όχθες του Ιλισσού  

(Travlos 1971, 167, εικ.217) 
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1. Το Ολυµπιείο (Travlos 1971, 407, εικ.525) 

2. Η βορειοδυτική πλαγιά της Ακρόπολης. ∆ιακρίνονται τα ιερά του Ολυµπίου ∆ιός (C) και του Απόλλωνος 

Υποακραίου (B) (Travlos 1971, 93, εικ.116) 
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1. Τα σπήλαια στη βορειοδυτική πλαγιά της Ακρόπολης, όπου βρίσκονταν τα ιερά του Ολυµπίου 

∆ιός και του Απόλλωνος Υποακραίου  (Travlos 1971, 92, εικ.115) 

2. Το ιερό της Αφροδίτης  στη βόρεια πλαγιά της Ακρόπολης 

 (Travlos 1971, 229, εικ.293) 
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1.Το ιερό της Αφροδίτης  στη βόρεια πλαγιά της Ακρόπολης 

 (Travlos 1971, 230, εικ.297) 

2.Αναθήµατα από το ιερό της Αφροδίτης  στη βόρεια πλαγιά της Ακρόπολης 

 (Travlos 1971, 231, εικ.299) 
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1. Χάρτης των Μεγάρων, όπου σηµειώνεται η πορεία του τείχους και οι δύο Ακροπόλεις. Στην ακρόπολη της 

Καρίας, κοντά στην κρήνη του Θεαγένη, βρισκόταν το ιερό της Αρτέµιδος Σώτειρας.  

(Παπαχατζής 2002, τόµ.1,  492, εικ. 305) 

2. Η Άρτεµις Σώτειρα. Ρωµαϊκό νόµισµα Μεγαρέων  

(Παπαχατζής 2002, τόµ.1,  494, εικ. 307) 

3. Η Άρτεµις Σώτειρα. Ρωµαϊκό νόµισµα Παγαίων 

(Παπαχατζής 2002, τόµ.1,  510, εικ. 317) 

Institutional Repository - Library & Information Centre - University of Thessaly
05/05/2026 05:16:34 EEST - 216.73.217.38



                                                            Πίνακας          87 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

1. Το ιερό της Ήρας Ακραίας στην Περαχώρα  (Tomlinson 1992, fig.1) 

2. Ο ναός C στην Κόρινθο  

(Stillwell κ.α. 1941, pl. XVI) 

4. Λαξεύµατα επάνω από την Γλαύκη 

(Stillwell κ.α. 1941, 152,fig.103) 

3. Η Γλαύκη    

(Stillwell κ.α. 1941, 155,fig.105) 
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Η ελληνιστική Σικυώνα  

(επεξεργασµένο σχέδιο του  Ε. Στίκα στο Lolos 2011, 280, fig.5.4) 
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1. Η Τιτάνη και τα ιερά της  (σχέδιο του  Meyer στο Lolos 2005, 284, fig.10) 

2. Η Τιτάνη από ανατολικά. ∆ιακρίνεται ο λόφος του Αγ. Τρύφωνα  ( Lolos 2005, 278, fig.3) 
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1. Χάρτης του Άργους (Πιτερός 1990, 199, εικ.6) 

2. Ο Ναός του Απόλλωνος Πυθαέως στο λόφο της Μπαρµπούνας 

 (Wells 1990, 158, fig.1) 
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1. Ανάγλυφο µε τους ∆ιόσκουρους 

 από το θέατρο του Άργους  

(Moretti 1990, 257, fig.15) 

2. Tο θέατρο του Άργους (Moretti 1990, 251, fig.3). 

 Επισηµαίνεται η θέση εύρεσης του ανάγλυφου µε τους ∆ιόσκουρους 
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1. Η αρχαία Ερµιόνη (McAllister and Jameson 1969, 170, fig.1) 

 

2. Το Μενελάειον (Catling 1976-7, 34, fig.21) 
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1. Η αρχαία Μεσσήνη (Θέµελης 2010, 8, εικ.3) 

 

2. Το ιερό της Αρτέµιδος Λιµνάτιδος (Θέµελης 2014, 120, εικ.129) 
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1. Ιερό αφιερωµένο σε χθόνιες θεότητες  (Θέµελης 1992, 76 εικ.8) 

 

2. Πλακίδιο και τρίµορφο ειδώλιο από το ιερό των χθόνιων θεοτήτων  

(Θέµελης 1992, πίν.26 α-β) 
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Κατάλογος Χαρτών 

 

 

 
1. Τα αστικά και εξωαστικά ιερά των διπλών λατρειών 

2. Οι  αποστάσεις ανάµεσα στα διπλά ιερά 

3. Τα διπλά ιερά της Αττικής 

4. Τα πιθανολογούµενα διπλά ιερά της Αττικής 

5. Η ευρύτερη  περιοχή της Βραυρώνας (Themelis 2002, fig.1a) 

6. Ο Πειραιάς. Σηµαίνεται η θέση του Ασκληπιείου (Παπαχατζής 2002,τόµ. 1, 434, εικ.436)  

7. Η Μεγαρίδα και η Κορινθία 

8. Η Σικυωνία (Lolos 2005, 277, fig.2 ) 

9. Η Αργολίδα 

10. Η Λακωνία και το ακρωτήριο Ταίναρο ((Παπαχατζής 2002,τόµ. 2, 126, εικ.52)  

11. Η Μεσσηνία 

12. Η Ηλεία 

13. Η Αχαΐα 

14. Η Πάτρα και η επικράτειά της (Πετρόπουλος  1991, σχέδιο 1)  

15. Η Αρκαδία 

Institutional Repository - Library & Information Centre - University of Thessaly
05/05/2026 05:16:34 EEST - 216.73.217.38



                                                                                                                  Χάρτης          1 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Institutional R
epository - Library &

 Inform
ation C

entre - U
niversity of T

hessaly
05/05/2026 05:16:34 E

E
S

T
 - 216.73.217.38



                                                                                                                  Χάρτης          2 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Institutional R
epository - Library &

 Inform
ation C

entre - U
niversity of T

hessaly
05/05/2026 05:16:34 E

E
S

T
 - 216.73.217.38



                                                                                                                  Χάρτης          3 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Institutional R
epository - Library &

 Inform
ation C

entre - U
niversity of T

hessaly
05/05/2026 05:16:34 E

E
S

T
 - 216.73.217.38



                                                                                                                  Χάρτης          4 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Institutional R
epository - Library &

 Inform
ation C

entre - U
niversity of T

hessaly
05/05/2026 05:16:34 E

E
S

T
 - 216.73.217.38



                                                                                                                  Χάρτης          5 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Institutional R
epository - Library &

 Inform
ation C

entre - U
niversity of T

hessaly
05/05/2026 05:16:34 E

E
S

T
 - 216.73.217.38



                                                                                                                  Χάρτης          6 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Institutional R
epository - Library &

 Inform
ation C

entre - U
niversity of T

hessaly
05/05/2026 05:16:34 E

E
S

T
 - 216.73.217.38



                                                                                                                  Χάρτης          7 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Institutional R
epository - Library &

 Inform
ation C

entre - U
niversity of T

hessaly
05/05/2026 05:16:34 E

E
S

T
 - 216.73.217.38



                                                                                                                  Χάρτης          8 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Institutional R
epository - Library &

 Inform
ation C

entre - U
niversity of T

hessaly
05/05/2026 05:16:34 E

E
S

T
 - 216.73.217.38



                                                                                                                  Χάρτης          9 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Institutional R
epository - Library &

 Inform
ation C

entre - U
niversity of T

hessaly
05/05/2026 05:16:34 E

E
S

T
 - 216.73.217.38



                                                                                                                  Χάρτης          10 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Institutional R
epository - Library &

 Inform
ation C

entre - U
niversity of T

hessaly
05/05/2026 05:16:34 E

E
S

T
 - 216.73.217.38



                                                                                                                  Χάρτης          11 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Institutional R
epository - Library &

 Inform
ation C

entre - U
niversity of T

hessaly
05/05/2026 05:16:34 E

E
S

T
 - 216.73.217.38



                                                                                                                  Χάρτης          12 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Institutional R
epository - Library &

 Inform
ation C

entre - U
niversity of T

hessaly
05/05/2026 05:16:34 E

E
S

T
 - 216.73.217.38



                                                                                                                  Χάρτης          13 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Institutional R
epository - Library &

 Inform
ation C

entre - U
niversity of T

hessaly
05/05/2026 05:16:34 E

E
S

T
 - 216.73.217.38



                                                                                                                  Χάρτης          14 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Institutional R
epository - Library &

 Inform
ation C

entre - U
niversity of T

hessaly
05/05/2026 05:16:34 E

E
S

T
 - 216.73.217.38



                                                                                                                  Χάρτης          15 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Institutional R
epository - Library &

 Inform
ation C

entre - U
niversity of T

hessaly
05/05/2026 05:16:34 E

E
S

T
 - 216.73.217.38


