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ΠΕΡΙΛΗΨΗ 

Οι ναοί του Απόλλωνα που λειτουργούσαν ως μαντεία, σχετίζονταν με την 

λατρεία του γιου του Απόλλωνα, Ασκληπιού, θεού της Ιατρικής και της Θεραπείας. 

Μελετήθηκαν ναοί του Απόλλωνα και του Ασκληπιού που βρίσκονται σε κοντινή 

απόσταση ανά γεωγραφική περιοχή. Οι ναοί ευθυγραμμίζονταν με την ηλιακή ανατολή 

του αστερισμού του Κόρακα και κάποιοι ναοί ευθυγραμμίζονταν και με τον αστερισμό 

του Οφιούχου. Αυτό το αστρονομικό φαινόμενο υποστηρίζεται από τον μύθο, από 

αρχαιολογικά ευρήματα, ιστορικά κείμενα, καλλιτεχνικές παραστάσεις και 

αστρονομικά στοιχεία.  

Οι δεκαεπτά ναοί που επιλέχθηκαν για έρευνα καλύπτουν μία μεγάλη 

χρονολογική και γεωγραφική περιοχή. Δέκα ναοί είναι του Απόλλωνα και επτά του 

Ασκληπιού και είναι οι εξής: ο ναός του Πυθίου Απόλλωνα στη Γόρτυνα ( Κρήτη) και 

ο ναός του Ασκληπιού στην Λεβήνα (Κρήτη), ο ναός και ο βωμός του Απόλλωνα 

Μαλεάτα και ο ναός του Ασκληπιού στην Επίδαυρο (Πελοπόννησος, Στερεά Ελλάδα), 

ο ναός του Απόλλωνα Δειραδιώτη και δύο ναοί του Ασκληπιού στο Άργος 

(Πελοπόννησος, Στερεά Ελλάδα), ο ναός του Κλαρίου Απόλλωνα και ο ναός του 

Απόλλωνα στο Νότιον (Ιόνια ακτή, Μικρά Ασία, Τουρκία), ο ναός του Λαιρβήνου 

Απόλλωνα (Φρυγία, Μικρά Ασία, Τουρκία), ο ναός του Ασκληπιού με τον οίκο του 

Απόλλωνα στην Αρχαία Μεσσήνη ( Νότια Πελοπόννησος) και δύο ναοί του Απόλλωνα 

και δύο ναοί του Ασκληπιού στην Κω. Οι περισσότεροι ναοί του Ασκληπιού 

(θεραπευτικά κέντρα) συνδέονται με τους ναούς (κάποια μαντεία), βωμούς και χώρους 

λατρείας του Απόλλωνα. Ο Απόλλωνας και ο Ασκληπιός λειτουργούν ως 

συμπληρωματικές θεότητες που επιβεβαιώνουν τη θρησκευτική προφητεία και τη 

θεραπεία. Σε χώρους λατρείας που συνδέονται με την τελετουργική θεραπεία και τη 

θεραπευτική πρακτική, η ευθυγράμμιση των ναών δείχνει ότι χρησιμοποιούσαν τους 

αστερισμούς στον αρχιτεκτονικό σχεδιασμό: υπερισχύουν αστρονομικές ενδείξεις που 

σχετίζονται με τους μύθους των θεών. Μέσω της παρούσας μελέτης, αποδεικνύεται ότι 

τα άυλα και υλικά στοιχεία της πολιτιστικής κληρονομιάς είναι συνδεδεμένα. Ο 

αστρονομικός προσανατολισμός των ναών μελετήθηκε ως προς το αζιμούθιο τους, το 

γωνιακό ύψος του ορίζοντα και της ουράνιας απόκλισης, μέσα από την εφαρμογή των 

τεχνικών τηλεπισκόπησης, κάνοντας χρήση των χαρτών του Google Earth και  

συναφών αστρονομικών εργαλείων. 
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ABSTRACT 

Apollonian temples with oracular function related to the cult of Apollo's son 

Asclepius, as well as, Asclepius temples, (both) appear to align with the heliacal rising 

of the constellation of the Crow (raven) by the sunrise of the Autumn Equinox. Some 

show to align with Ophiuchus, too. Both constellations are related with the 

mythological circle of the deities as a dual entity. This astronomical phenomenon is 

supported by myth, archaeological finds, historical texts, artistic representations and 

astronomical academic tradition. The seventeen temples-altars chosen for survey cover 

a major chronological and geographical area. Ten temples are of Apollo and seven are 

of Asclepius: the Pythios Apollon in Gortyna and associated Lebena Asclepius temple 

(Crete), the Apollo Maleatas and associated Altar within the Asclepeiion of Epidaurus, 

and the Asclepius temple of Epidaurus (Peloponnese, mainland Greece), Apollo 

Deiradiotes and an Asclepius temple close to the town of Argos (Peloponnese, mainland 

Greece), the temple and oracle of Apollo Clarios and Apollo Temple at Notion (Ionian 

coast, Asia Minor, Turkey), the Temple of Apollon Lairbenos (Phrygia, Asia Minor, 

Turkey), the Asclepius Temple, Apollo Kyparissios and an Antonine Apollo temple at 

the island of Kos, and Asclepius Temple with Apollo Oikos at Messene (southern 

Peloponnese). Most of the Asclepius Temples (healing centers) are associated with 

temples (some oracular), altars or worship houses of Apollo. Apollo and Asclepius 

function as complementary dualities who corroborate on religious prophecy and 

healing. On cult sites associated with ceremonial healing and curative practice, the 

alignment of the temples show the use of star markers in architectural planning: 

astronomical signs associated with myths of the actual gods, prevail. Through present 

study, it is shown that intangible and tangible cultural heritage are connected. The 

astronomical orientation of the temples is studied for their azimuth, angular altitude of 

the horizon and celestial declination, through applied remote sensing techniques, 

making use of Google Earth maps and associated astronomical tools. 
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χωρίς τη στήριξη και υποστήριξη ορισμένων σημαντικών ανθρώπων τους οποίους 

ευχαριστώ θερμά. 

Τον καθηγητή μου και επιβλέποντα της εργασίας μου, κ. Ιωάννη Λυριτζή, τον 
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ΕΙΣΑΓΩΓΗ 

Η έρευνα για τους αρχαίους ναούς που είναι κατασκευασμένοι με βάση τόσο 

με αστρονομικό προσανατολισμό, όσο και με αστρονομικά σημάδια του ορίζοντα, 

είναι ένα θέμα που αποτελεί μεγάλο ενδιαφέρον μέσα σε πολλές έρευνες που έχουν 

γίνει. Υπάρχουν σημαντικά αποτελέσματα στην ακαδημαϊκή βιβλιογραφία. 

Αρχαιοαστρονομικές έρευνες σε όλο τον κόσμο έχουν  δείξει ότι για τον σχεδιασμό 

αρχαίων αστικών περιοχών και κτιριακών δομών, παραδοσιακών ιστορικών και 

προϊστορικών πολιτισμών, ενσωματώνονται αστρονομικές ευθυγραμμίσεις της 

ημερολογιακής ή της σημασίας της ιερής τελετουργίας με μεγάλη επιρροή και 

κοινωνικές επιπτώσεις (Iwaniszeswki 2001; Rothwangl 2015). Ευθυγραμμίσεις έχουν 

αποδειχθεί ή προταθεί στα ηλιοστάσια, στις ισημερίες, καθώς και στις σημαντικές 

φάσεις του φεγγαριού και των φωτεινών αστεριών, καθώς και αστερισμοί και 

πλανήτες, ενώ έχει αποδειχθεί ότι ήταν σημαντικό για ορισμένες κοινωνίες (Magli 

2009, 2013; Ruggles 2014). Η αστρονομία, το τοπίο και ο συμβολισμός σε μελέτες 

σχετικά με τον προσανατολισμό, έχουν αναφερθεί για αρχαίους ναούς στον κόσμο, 

ιδίως για τους ναούς του Απόλλωνα (είτε ως μαντεία είτε ως τόποι λατρείας) στην 

Ελλάδα και στον αρχαίο ελληνικό κόσμο και στην ευρύτερη περιοχή της Ανατολικής 

Μεσογείου. Ο εσκεμμένος προσανατολισμός έχει προταθεί και τεκμηριωθεί (Aveni 

2001a, b; Belmonte and Shaltout 2009; Magli 2009; Boutsikas 2009; Liritzis & Castro 

2013; César González García 2014; Hannah 2015; Castro et al 2016). 

Οι αρχαίοι συγγραφείς αναφέρονται σε περιπτώσεις όπου η αστρονομία, η 

γεωμετρία και η φιλοσοφία ήταν σημαντικοί παράγοντες για την επιλογή των 

κατάλληλων θέσεων για την οικοδόμηση οίκων για τη λατρεία των θεών. Στο 

Αριστοτέλους Πολιτικά, VII 1331α διαβάζουμε: «Τας δε τοις θείοις αποδεδομένας 

οικήσεις αρμόττει τόπον επιτήδίον τε έχειν και τον αυτόν, όσα μη ό ΝΟΜΟΣ αφορίζει 

χωρίς ή τοι μαντείον άλλο πυθόχρηστον. Έτι δε ιερά κατά την χώραν είναι 

ΝΕΜΕΜΗΜΕΝΑ, τα μεν τοις θεοίς, τα δε τοις ήρωσιν», δηλαδή οι «καθιερωμένοι 

οίκοι για την λατρεία των θεών πρέπει να βρίσκονται όχι μόνο στην κατάλληλη θέση 

αλλά και στην ίδια, εκτός από εκείνους τη θέση των οποίων ορίζει ξεχωριστά ο Νόμος 

ή κάποιο μαντείο (υπό την αιγίδα του μαντείου των Δελφών)». Στην συνέχεια 

συμπληρώνει ότι «τα ιερά των αγροτικών περιοχών πρέπει να βρίσκονται συμμετρικά 

κατανεμημένα, άλλα αφιερωμένα σε θεούς και άλλα σε ήρωες». 

(http://erenzw.blogspot.gr). 
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Ο Ίππαρχος συναινεί στον ισχυρισμό όταν αναφέρει ότι χρησιμοποιούσε 

γεωδαιτικές μεθόδους προσδιορισμού οποιουδήποτε σημείου πάνω στη Γη 

(http://erenzw.blogspot.gr). 

Ο Στράβων έγραψε (Β’. Ε-III-4) «Όσοι ασχολούνται με τις θέσεις των 

διαφόρων τόπων λαμβάνουν υπόψη τα δεδομένα των αστρονόμων και των γεωμετρών, 

σχετικά με τα σχήματα, τα μεγέθη, και τις αποστάσεις. Αφού λάβει υπόψη αυτά ο 

γεωμέτρης, τα αστρονομικά δεδομένα, καταμετρεί την κατοικημένη γη κατά μήκος και 

πλάτος, υπολογίζει το εμβαδόν, και την υπόλοιπη την υπολογίζει εκ των λόγων των 

αποστάσεων» (http://erenzw.blogspot.gr). 

Στον «Τίμαιο» του Πλάτωνα το όλο πνεύμα είναι ότι αυτός ο κόσμος ο 

αισθητός, ο κόσμος τον οποίο βλέπουμε, είναι ακριβές αντίγραφο του ουράνιου 

σχεδίου, με αναλογίες και συμμετρίες και γενικά με μια αρμονία αριθμών 

(http://www.nea-acropoli.gr). 

Ο Παυσανίας μάς παρέδωσε ότι: «Ο δήμος του Μαραθώνα απέχει ίση 

απόσταση από την Αθήνα με την απόσταση της Καρύστου, που βρίσκεται στην Εύβοια, 

από την Αθήνα» («Αττικά» 32:3), αναφορές που δεν αφήνουν αμφιβολίες για το κατά 

πόσο οι γεωμετρικοί συσχετισμοί ήταν επιμελώς προσχεδιασμένοι και ολότελα 

ηθελημένοι (http://erenzw.blogspot.gr). 

Η έρευνα αυτή αφορά σε λιγότερο γνωστούς ναούς και μαντεία αφιερωμένα 

στη λατρεία του Απόλλωνα, που είναι Απολλώνιοι ναοί με μαντική λειτουργία και 

σχετίζονται με τη λατρεία του γιου του Απόλλωνα Ασκληπιού, θεού της ιατρικής 

(Κατάλογος 1). Σε γενικές γραμμές, οι ναοί του Απόλλωνα είχαν διαφορετικούς ρόλους 

σε κάποιους τόπους. Συμβουλευτικό για κρούσματα και εστίες της πανώλης, αλλά και 

για την αντιμετώπιση πολλών άλλων ασθενειών στα Ασκληπιεία, αφού είχε προηγηθεί 

η μαντική απάντηση (Κλάρος) ή μία τιμωρία, με τη μορφή της νόσου (Λαιρβήνος 

Απόλλωνας).  

Οι μετρήσεις έγιναν με τη βοήθεια της τηλεπισκόπησης του Google Earth μέσω 

κατάλληλου αστρονομικού λογισμικού (Stellarium). Συγκεκριμένα μελετήθηκαν δέκα 

ναοί του Απόλλωνα και επτά του Ασκληπιού και είναι οι εξής: ο ναός Πυθίου 

Απόλλωνα στη Γόρτυνα ( Κρήτη) ο οποίος συνδέεται με τον ναό του Ασκληπιού στην 

Λέβηνα (Κρήτη), ο ναός και ο βωμός του Απόλλωνα Μαλεάτα με τον ναό του 

Ασκληπιού στην Επίδαυρο (Πελοπόννησος, Στερεά Ελλάδα), ο ναός του Απόλλωνα 

http://erenzw.blogspot.gr/
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Δειραδιώτη και οι δύο ναοί του Ασκληπιού στο Άργος (Πελοπόννησος, Στερεά 

Ελλάδα), ο ναός του Κλαρίου Απόλλωνα και ο ναός του Απόλλωνα στο Νότιον (Ιόνια 

ακτή, Μικρά Ασία, Τουρκία), ο ναός του Λαιρβήνου Απόλλωνα (Φρυγία, Μικρά Ασία, 

Τουρκία), ο ναός του Ασκληπιού με τον οίκο του Απόλλωνα στην Αρχαία Μεσσήνη 

(Νότια Πελοπόννησος) και δύο ναοί του Απόλλωνα και δύο του Ασκληπιού στην Κω 

(Χάρτης 1).  Πριν από την παρουσίαση των αποτελεσμάτων γίνεται αναφορά στις 

θεότητες, στην μυθολογία και στους αστερισμούς ώστε να τοποθετηθεί εντός του 

πλαισίου της άυλης πολιτιστικής κληρονομιάς. 
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Χάρτης 1: Οι ναοί που μελετήθηκαν 
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Κατάλογος 1: Εικόνες με τους ναούς που μελετήθηκαν 

 

          Επίδαυρος: Ναός & βωμός του Απόλλωνα Μαλεάτα και ναός του Ασκληπιού 

 

 

 

 

 

 

          Κρήτη: Ναός του Απόλλωνα στη Γόρτυνα (αριστερά) και ναός του Ασκληπιού στην Λεβήνα (δεξιά) 

 

 

 

 

 

 

        Μεσσήνη: Ναός του Ασκληπιού και οίκος του Απόλλωνα  

 

  

 

 

 

     

       Άργος: Ναός του Απόλλωνα Δειραδιώτη (αριστερά )και δύο ναοί  του Ασκληπιού(δεξιά) 
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Φρυγία – Μικρά Ασία:  Ναός του Απόλλωνα Λαιρβήνου 

Κλάρος – Μικρά Ασία:  Ναός του Απόλλωνα 

Νότιον – Μικρά Ασία:  Ναός του Απόλλωνα 

Κως:  Δύο ναοί του Ασκληπιού (αριστερά )και δύο ναοί του Απόλλωνα (αριστερά & δεξιά) 
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ΚΕΦΑΛΑΙΟ 1 

Η έννοια της Αρχαιοαστρονομίας 

 

1.1. Η επιστήμη της Αρχαιοαστρονομίας 

 

To βασικό γνώρισμα του Σοφού και Σύγχρονου Ανθρώπου ήταν, είναι και θα 

είναι, η παρατήρηση του ουρανού. Αυτή η δυνατότητα και παράλληλα ικανότητα του 

ανθρώπου να παρατηρεί και να ερμηνεύει τον ουρανό, δίνει απαντήσεις σε πολλές 

απορίες και ερωτήματα υπαρξιακά, που καθημερινά οδηγούν στην εξέλιξή του, η οποία 

παρά την μη γραμμική πορεία του, εν τέλει ακολουθεί τουλάχιστον στον τεχνολογικό 

τομέα, ανοδική πορεία. Η απόκτηση της συσσωρευμένης γνώσης στην μονοδιάστατη 

πορεία-κατεύθυνση του φυσικού χρόνου αποδεικνύει την ουσιαστική απόκτηση 

γνώσης παρατηρώντας το μεγαλείο του ουρανού και μελετώντας τα φαινόμενα αυτά 

(αστέρες, ήλιος, σελήνη, κομήτες, αστεροειδείς, μετεωρίτες, τροχιές, εποχές κ.ά.). Η 

μελέτη των ουράνιων παρατηρήσεων επηρέασε όλους τους ανθρώπινους πολιτισμούς. 

Η έρευνα γύρω από τις αστρονομικές γνώσεις και την χρησιμότητά τους για κάθε 

πολιτισμό μπορεί να αποκαλύψει σημαντικά ανθρωπολογικά στοιχεία. Με αυτό το 

επιστημονικό αντικείμενο ασχολείται η Αρχαιοαστρονομία σε παγκόσμια διάσταση. 

Με κοινούς τόπους ακόμη και μεταξύ των απομακρυσμένων λαών (Σημειώσεις 

Αρχαιοαστρονομίας  Λυριτζής & Αρτελάρης 2016). 

Για τους περισσότερους ανθρώπους είναι πολύ δύσκολο να φανταστούν και να 

αντιληφθούν τη ζωή τους χωρίς φωτισμένους δρόμους. Οι κάτοικοι των πόλεων του 

δυτικού κόσμου σπάνια έχουν την ευκαιρία να δουν τον ουρανό σε απόλυτο σκοτάδι 

καθώς επικρατεί το φως. Έτσι έχουν χάσει την δυνατότητα επαφής με τον ουρανό και 

τα αστέρια. Οι πρόγονοί μας, σε αντίθεση με εμάς, ζούσαν με αυτό, από ώρα σε ώρα, 

από νύχτα σε νύχτα και από εποχή σε εποχή. Οι περισσότεροι από αυτούς απέκτησαν 

μια πολύ «κλειστή» και οικεία σχέση με τα ουράνια σώματα και τις κινήσεις τους. Ο 

ουρανός ήταν ένα ουσιαστικό μέρος του κόσμου τους (Σημειώσεις Αρχαιοαστρονομίας  

Λυριτζής & Αρτελάρης 2016). 

Από τους προϊστορικούς χρόνους, οι άνθρωποι είχαν ιδιαίτερη επαφή με τον 

έναστρο ουρανό και τα ουράνια φαινόμενα. Αυτή η παρατήρηση γινόταν είτε για 

θρησκευτικούς ή λατρευτικούς σκοπούς είτε για τη χρησιμοποίηση ημερολογιακού 

συστήματος στις γεωργικές ασχολίες και στη ναυσιπλοΐα. Πολλά προϊστορικά και 
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ιστορικά μνημεία φαίνεται χωρίς αμφιβολία να έχουν εσκεμμένα προσανατολισθεί 

προς την κατεύθυνση της ηλιακής ανατολής κατά τη διάρκεια των ισημεριών και των 

ηλιοστασίων ή άλλων πολύ σημαντικών εορτών του έτους. Τα μνημεία μπορούν να 

συμβάλουν μέσω των μετρήσεων αστρονομικού προσανατολισμού στο ερώτημα πώς 

σκέπτονταν και σε τι πίστευαν οι προϊστορικοί άνθρωποι (Σημειώσεις 

Αρχαιοαστρονομίας  Λυριτζής & Αρτελάρης 2016). 

Η Αρχαιοαστρονομία είναι η επιστημονική μελέτη των δοξασιών και 

πρακτικών που αφορούν την αστρονομία των αρχαίων λαών. Αναφέρεται στις μελέτες 

μνημείων ή αρχαίων οργάνων (αρχαία τεχνολογία) καθώς και γραπτών κειμένων, 

δηλαδή σε ακίνητα και κινητά «προϊόντα» του ανθρώπου κατά την αρχαιότητα, σε 

σχέση με τη θέση των ουράνιων σωμάτων (π.χ. ο Ήλιος, η Σελήνη, τα άστρα, οι 

αστερισμοί) (Aveni, 1982). 

Οι μετρήσεις προσανατολισμού αρχαίων κτισμάτων (ναοί, βωμοί, ειδικά 

μεγαρόσχημα κτίρια, ιδιόμορφες κατασκευές π.χ. πυραμίδες κ.ά.), ως και η ερμηνεία 

κειμένων της αρχαίας γραμματείας, αλλά και η μελέτη μεταλλικών μηχανισμών και 

άλλων αρχιτεκτονικών και ανάγλυφων στοιχείων επί μνημείων, συμβάλλουν: 

α) Στην εκτίμηση των γνώσεων επί της παρατηρησιακής αστρονομίας των αρχαίων και 

προϊστορικών κοινωνιών και του κατά πόσο τα μνημεία αυτά ήταν «επιστημονικά» 

προσανατολισμένα για σκοπούς που αφορούν την πρόγνωση (για γεωργικές 

δραστηριότητες και την κατάλληλη εποχή για ναυσιπλοΐα) ή αφορούσαν 

τελετουργικούς ή άλλους συμβολικούς σκοπούς (McKim Malville et al., 1998· Serio et 

al., 1992· Hoskin, 1989). 

β) Στη λήψη πληροφοριών που αφορούν τις θρησκευτικές (λατρευτικές) δοξασίες, 

τελετουργίες στη θεότητα και τις μεταφυσικές αντιλήψεις των αρχαίων κοινωνιών, 

χρήσιμες για την εξέταση της πολιτικοκοινωνικής και θρησκευτικής δομής τους 

(Papathanassiou, 1991· Papathanassiou & Hoskin, 1994· Ventura et al., 1993· Nilsson, 

1949). 

γ) Στους υπολογισμούς των αστρονομικών στοιχείων στο παρελθόν και στην ερμηνεία 

των άμεσα συνδεδεμένων με αυτά περιβαλλοντικών παραμέτρων που επηρέασαν τις 

ανθρώπινες δραστηριότητες, όπως για παράδειγμα αλλαγές στη διάρκεια των εποχών 

και των ημερών, κομήτες κ.λ.π. (Bouvier, 1984· Λυριτζής & Ραφτοπούλου, 1998). 
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δ) Στην αποκρυπτογράφηση (και ερμηνεία) των αρχαίων κειμένων που αναφέρονται 

στα ουράνια σώματα ή στα φυσικά φαινόμενα (Liritzis, 2003· Liritzis, 1988· 

Papathanassiou, 1978· Ησιόδου Θεογονία, Ομήρου Ιλιάδα κλπ.) 

Η Αρχαιοαστρονομία είναι κλάδος της Ιστορίας της Αστρονομίας, εντάσσεται 

όμως στο ευρύ διεπιστημονικό πεδίο της Αρχαιομετρίας. Έχουν προταθεί διάφοροι 

ορισμοί για την Αρχαιοαστρονομία, όπως Ανθρωπολογία της Αστρονομίας, Κοινωνική 

Αστρονομία. Συμμεριζόμενοι την άποψη των παραδοσιακών ιστορικών της επιστήμης, 

η έρευνα επί της Αρχαιοαστρονομίας μπορεί να διαιρεθεί σε εσωτερική ιστορία που 

αφορά την εσωτερική λογική και ανάπτυξη μιας επιστήμης και σε εξωτερική επιστήμη 

που αφορά τη μελέτη μιας επιστήμης στο ευρύτερο επιστημονικό, πολιτισμικό και 

κοινωνικό περιβάλλον. Στην Αρχαιοαστρονομία (μαζί με τον προσανατολισμό των 

ναών) συμπεριλαμβάνεται κάθε έρευνα-μελέτη αρχαίων πηγών, μνημείων, τέχνεργων 

της αρχαιότητας (π.χ. ανθρωπομορφικά αντικείμενα που παριστάνουν αστερισμούς, 

μηχανές ή σύμβολα προσδιορισμού του χρόνου όπως ο μηχανισμός των Αντικυθήρων) 

που έχει σχέση με την αστρονομία και συγκεκριμένα με τη σχέση με ουράνια σώματα 

(Σελήνη, πλανήτες, αστέρια, αστερισμοί) και ουράνια φαινόμενα (κομήτες, 

αστεροειδή, εκλείψεις, σέλας κ.ά.) (Σημειώσεις Αρχαιοαστρονομίας  Λυριτζής & 

Αρτελάρης 2016). 

Οι περισσότεροι ελληνικοί ναοί φαίνεται να έχουν κατασκευαστεί  κατά τέτοιον 

τρόπο, ώστε να βλέπουν την ανατολή του Ηλίου στην ημέρα θεμελίωσής τους, πιθανώς 

την εορταστική ημέρα της θεότητας στην οποία ήταν αφιερωμένος ο ναός. Έχει 

διαπιστωθεί σε αρκετές περιπτώσεις ότι οι ελληνικοί ναοί ευθυγραμμίζονταν προς τα 

ανατολικά, με κάποιες εξαιρέσεις. Αυτή η πρακτική επιβεβαιώνεται μερικώς από 

αναφορές από την αρχαία ελληνική γραμματεία, που υποδηλώνει ότι οι θεοί (δηλαδή 

τα λατρευτικά αγάλματα που τοποθετούνταν εντός των ιερών) έπρεπε να αντικρίζουν 

τον αναδυόμενο Ήλιο στην κατάλληλη εποχή. Πάντως, εκτός της οπτικής 

ευθυγράμμισης με την ανατολή του Ηλίου και άλλα λαμπρά ανατέλλοντα αστέρια 

έχουν εκληφθεί ως στόχοι για την ευθυγράμμιση (Σημειώσεις Αρχαιοαστρονομίας  

Λυριτζής & Αρτελάρης 2016). 

Υπάρχουν όμως και διαφορετικές απόψεις, όπως το να τοποθετείται το άγαλμα 

με τέτοιον τρόπο ώστε να κοιτάζει σε δυτική κατεύθυνση ή να ακολουθεί τις 

περιβαλλοντικές παραμέτρους, έτσι ώστε ο προσκυνητής να κοιτάζει την ανατολή ή οι 

βωμοί να είναι τοποθετημένοι προς την ανατολική κατεύθυνση (εικ. 1) (Σημειώσεις 

Αρχαιοαστρονομίας  Λυριτζής & Αρτελάρης 2016). 
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Στους ορφικούς ύμνους παρατίθενται με συμβολικό τρόπο τα ουράνια σώματα. 

Για παράδειγμα, αναφέρεται ο Ήλιος και οι τέσσερις τροπές του:  

«... χορεύοντας με τα τέσσερα πόδια του... ο πατέρας του χρόνου» (Ύμνος στον Ήλιο, 

VIII), 

η Σελήνη:  

 

«... ταύρος κερασφόρος... αρσενικό και θηλυκό... μητέρα του χρόνου» (Ύμνος στη 

Σελήνη, IX), 

Ταυτόχρονα, εκτός από την ανατολή του Ηλίου και την ανατολή της Σελήνης, 

φαίνεται ότι η ηλιακή ανατολή/δύση και άλλων λαμπρών άστρων αποτελούσαν 

ουράνιο στόχο για πιθανό προσανατολισμό. Η επιλογή ενός συγκεκριμένου 

αστερισμού γι’ αυτόν τον σκοπό, σχετίζεται ίσως με τη μυθολογία γύρω από τη θεότητα 

στην οποία ήταν αφιερωμένος ο ναός. Στην ελληνική μυθολογία, με τη βούληση του 

πατέρα των θεών, του Διός, οι θεοί, οι ημίθεοι και οι ήρωες μεταμορφώθηκαν σε 

αστερισμούς, οι οποίοι έλαβαν από εκείνους τα ονόματά τους (Burkert, 1977, 1987· 

Decharme, 1891· Dicks, 1970· Graves, 1955· Grimal, 1991· Kerenyi, 1966· Nilsson, 

1949· Θεοδοσίου & Δανέζης, 1995, 1998). 

Από τα παραπάνω φαίνεται ότι ο προσανατολισμός των αρχαίων τόπων 

λατρείας, πιθανώς συνδεόταν με τα ουράνια σώματα. Θα πρέπει όμως να αναφέρουμε 

ότι η προαναφερθείσα προσπάθεια ερμηνείας, λόγω της διαφοροποίησης των 

αντιλήψεων περί των ουράνιων φαινομένων και σωμάτων στους αρχαίους πολιτισμούς, 

περιορίζεται κυρίως στις ελληνικές και ανατολικο-μεσογειακές παραδόσεις. Σε άλλους 

πολιτισμούς τα σημεία προσανατολισμού πιθανώς διαφέρουν, για παράδειγμα αμυδρά 

αστέρια, μαύρες κηλίδες στον Γαλαξία κλπ. (Ruggles, 1999· Urton, 1981). 

 

 

 

 

 

 

 

 

 
Εικόνα 1:Αζιμούθια αρχαίων ναών στην Ελλάδα 

(Σημειώσεις Αρχαιοαστρονομίας  Λυριτζής & Αρτελάρης 2016). 
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Η επιλογή ενός αστεριού από έναν αστερισμό για μια ευθυγράμμιση – 

προσανατολισμό, αναπόφευκτα σχετίζεται με ανάλογο μύθο γύρω από τη θεότητα στην 

οποία ήταν αφιερωμένος ο ναός. Σε κάθε μελέτη προσανατολισμού, για τον καθορισμό 

και την εξαγωγή των δεδομένων μετριούνται οι ακόλουθες παράμετροι(Σημειώσεις 

Αρχαιοαστρονομίας  Λυριτζής & Αρτελάρης 2016): 

 

α) Το αζιμούθιο, η γωνία δηλαδή που σχηματίζεται μεταξύ του πραγματικού ή 

μαγνητικού βορρά και του άξονα συμμετρίας του κτιρίου, π.χ. οι πλευρικοί τοίχοι ή ο 

διάδρομος της εισόδου του κτιρίου κλπ.  

β) Το γωνιακό φαινόμενο ύψος του ορίζοντα.  

 

γ) Οι γεωγραφικές συντεταγμένες του τόπου στον οποίο γίνεται η μέτρηση 

(γεωγραφικό πλάτος, μήκος, υψόμετρο πάνω από τη θάλασσα). 

Η μέτρηση των τριών αυτών μεγεθών είναι απαραίτητη για τον υπολογισμό της 

τιμής της ουράνιας απόκλισης των αστέρων (και των υπολοίπων ουράνιων σωμάτων). 

Τέτοιες ερευνητικές πρωτοβουλίες συνεισφέρουν σημαντικά όχι μόνον στην αύξηση 

της γνώσης μας γύρω από το προχωρημένο επίπεδο της παρατηρητικής αστρονομίας 

κατά το μακρινό παρελθόν, αλλά φωτίζουν και σημαντικά στοιχεία της ανθρώπινης 

συμπεριφοράς στο ανεξερεύνητο παρελθόν, ιδιαίτερα στην ελληνική προϊστορία που 

αφορά τα πρώιμα στάδια του πολιτισμού (τεχνολογία, πρωτο-επιστήμη, ναυτιλία, 

εμπόριο, κοινωνικο-θρησκευτικές δομές) (Σημειώσεις Αρχαιοαστρονομίας  Λυριτζής 

& Αρτελάρης 2016). 

Τα αποτελέσματα των παραπάνω ερευνών συμβάλλουν στη θεωρητική 

αρχαιολογία, καθώς η πολυσυλλεκτική προσέγγιση που επιτυγχάνεται μέσα από την 

αρχαιολογία, την αστρονομία, την αρχαία ιστορία, τις αρχαίες θρησκείες, τη 

μυθολογία, την εθνογραφία και τις περιβαλλοντικές επιστήμες, θα διαμορφώσει μια 

νέα μεθοδολογία με έμφαση στην ερμηνεία (σε κοινωνικο-οικονομικό, 

θρησκευτικό/μεταφυσικό/τελετουργικό, ημερολογιακό, εθνογραφικό επίπεδο) στην 

αυγή της νέας χιλιετίας (Σημειώσεις Αρχαιοαστρονομίας  Λυριτζής & Αρτελάρης 

2016). 
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1.2 Ψηφιακή αναπαράσταση αρχαίου ουρανού  
 

Ένα από τα μεγαλύτερα πλεονεκτήματα  της ψηφιακής εποχής είναι ότι έχει 

προσφέρει στους σύγχρονους ερευνητές την δυνατότητα απεικόνισης των ουράνιων 

σωμάτων στις τροχιές στις οποίες κινούνταν χιλιάδες χρόνια πριν. Το σημαντικό αυτό 

εργαλείο μας επιτρέπει να ελέγξουμε με ακρίβεια ποια ουράνια σώματα (π.χ. αστέρια, 

πλανήτες) εμφανίζονταν στο σημείο που είναι προσανατολισμένο ένα μνημείο, αν 

ξέρουμε την εποχή που χτίστηκε. Αντίστροφα, μπορεί να μας αποκαλύψει την 

ημερομηνία θεμελίωσης ενός μνημείου, αν έχουμε πληροφορίες για το ουράνιο σώμα 

με το οποίο ήταν συνδεδεμένο (Σημειώσεις Αρχαιοαστρονομίας  Λυριτζής & 

Αρτελάρης 2016). 

Επιπλέον, τα συγκεκριμένα ψηφιακά προγράμματα έχουν δώσει την 

δυνατότητα σε ένα ευρύ κοινό α) να μάθει τα ονόματα και τις θέσεις αστέρων και 

αστερισμών, αλλά και β) να κατανοήσει καλύτερα τόσο τις ετήσιες κινήσεις των 

ουράνιων σωμάτων όσο και τις μακροπρόθεσμες αλλαγές στην εικόνα του νυχτερινού 

ουρανού. Η δυνατότητα αλλαγής χρονικής περιόδου και γεωγραφικής θέσης, η 

προσομοίωση σε πραγματικό χρόνο (αλλά και σε μεγαλύτερες ταχύτητες) της κίνησης 

των ουράνιων σωμάτων είναι μερικά μόνο από τα εργαλεία που χρησιμεύουν στην 

επίτευξη του παραπάνω σκοπού (Σημειώσεις Αρχαιοαστρονομίας  Λυριτζής & 

Αρτελάρης 2016). 
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ΚΕΦΑΛΑΙΟ 2 

Οι αστερισμοί του Κόρακα και του Οφιούχου 

 

2.1 Ο αστερισμός του Κόρακα 

 

2.1.1 Μυθολογικά στοιχεία 
 

Η ονομασία Corvus είναι η λατινική ονομασία τόσο για το κοράκι όσο και για 

την κουρούνα και αυτά τα δύο πουλιά συνήθως συνδυάζονται μαζί στη μυθολογία. Από 

την ίδια οικογένεια, φημίζονται για την ευφυΐα και την ευρηματικότητά τους, καθώς 

και για τον χαρακτηριστικό ήχο τους. Τους έχει δοθεί  μια ευρεία συσχέτιση με τη 

πονηριά, την αφήγηση, τη μεταφορά των μηνυμάτων, καθώς και την εξυπηρέτηση της 

ιδιοτέλειας. Το χρώμα όμως του φτερού τους συμβολίζει επίσης μια παγκόσμια σχέση 

με τη μοχθηρία, απειλητικές δυνάμεις, και δυσοίωνες προειδοποιήσεις. Τα αστέρια του 

κόρακα μοιράζονται αυτή τη φήμη καθώς και των κλασικών μύθων που σχετίζονται με 

τον αστερισμό αναφερόμενοι σε δυσπιστία, επαίσχυντα κίνητρα, ανειλικρίνεια, 

δοξολογία στην ατυχία των άλλων, και την μεταφορά των κακών ειδήσεων 

(http://www.skyscript.co.uk). 

O J. Ε Cirlot, στο Dictionary of Symbols, γράφει ότι στους κλασικούς 

πολιτισμούς το κοράκι κατείχε «ορισμένες μυστικιστικές εξουσίες και ιδίως την 

ικανότητα να προβλέπει το μέλλον: εξ ου και το κράξιμο του έπαιξε ιδιαίτερο ρόλο 

στις τελετές μαντείας». Άλλοι έχουν προτείνει ότι οι Ρωμαίοι έδιναν σημασία στην 

κραυγή του επειδή ακούγεται σαν cras, cras, που στα λατινικά σημαίνει «αύριο, αύριο» 

(Cirlot 1962 : 71). 

Λόγω της προφητικής φήμης του, το κοράκι ήταν το ιερό πουλί και ο 

αγγελιοφόρος του Απόλλωνα. Ο Μάρκος Μανίλιος  (Λατίνος ποιητής και αστρολόγος 

του 1ου αιώνα μ.Χ.), ακόμη και όταν αναφέρεται σε αυτόν το μύθο, υπαινίσσεται ένα 

στοιχείο εξαπάτησης, όπου γράφει: 

"Το κοράκι, ο νικητής των λαφύρων, με τη βοήθεια ενός πουλιού στη μάχη που κρύβει 

από κάτω την εξωτερική όψη ενός πουλιού, της Θεότητας του Φοίβου"( Manilius 

1785:67). 

Οι πιο πολύ παγκόσμιοι μύθοι που αναφέρονται στο κοράκι μιλούν για ένα 

πουλί το οποίο ήταν αρχικά λευκό ή ασημί, και έγινε μαύρο λόγω των σκοτεινών 
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πράξεων του. Τέτοια είναι η περίπτωση και στο μύθο του Απόλλωνα και του κόρακα, 

ο Οβίδιος (Ρωμαίος ποιητής) αφηγείται: ‘’Το πουλί είχε κάποτε ασημί αποχρώσεις, με 

τέτοια χιονόλευκα φτερά που θα μπορούσε να ανταγωνιστεί οποιοδήποτε περιστέρι." 

(Ovid 1955 : 646). 

Σύμφωνα με την αφήγησή του, το κοράκι ήταν επιφορτισμένο με την 

παρακολούθηση, με άγρυπνο μάτι, της εγκύου γυναίκας του Απόλλωνα, Κορωνίδας 

την οποία κατασκόπευε με τον εραστή της: 

"Το πουλί του Φοίβου ανακάλυψε τις αδικοπραγίες της και ως άσπλαχνος 

πληροφοριοδότης, αποφάσισε να αποκαλύψει την ενοχή της" (Ovid, 1955:64). 

Ο Απόλλωνας λόγω της οργής και της απελπισίας του, παραπονιέται στην 

Άρτεμη ,η οποία σκοτώνει τη Κορωνίδα. Το αγέννητο παιδί διασώθηκε και μεγάλωσε 

ως Ασκληπιός υπό την φροντίδα του Κένταυρου Χείρωνα. Αυτό δεν γλίτωσε το πουλί 

από το μίσος του Απόλλωνα καθώς ήταν αυτό που μετέφερε την κακή είδηση. Ο 

Απόλλωνας καταράστηκε το πουλί το οποίο έγινε μαύρο (στο σκοτάδι της κόλασης) 

καθώς το πουλί έλαβε ευχαρίστηση ενημερώνοντας τον για την προδοσία της γυναίκας 

του (http://www.skyscript.co.uk). 

Το ελληνικό κοράκι είναι δανεισμένο από το μυθικό βαβυλωνιακό κοράκι, 

MUL.UGA.MUSHEN, το οποίο απεικονίζεται συνήθως σκαρφαλωμένο στην ουρά 

ενός φιδιού. Οι Βαβυλώνιοι σχετίζουν τον αστερισμό με τον Adad, τον θεό της βροχής 

και της  καταιγίδας, επειδή τα αστέρια του αυξάνονται πριν από την περίοδο των 

βροχών, το φθινόπωρο, στη δεύτερη χιλιετία (http://www.constellation-guide.com). 

 

2.1.2 Ο αστερισμός 

Ο κόρακας είναι αστερισμός του νότιου ημισφαιρίου του ουρανού. Βρίσκεται 

βόρεια της Ύδρας και νότια της Παρθένου, Ήταν αστερισμός γνωστός από την 

αρχαιότητα και περιελαμβάνετο στην ‘’Μεγίστη’’ του Πτολεμαίου. Είναι μικρός 

αστερισμός με 17 άστρα, από τα οποία β,ε,γ και δ σχηματίζουν ένα μικρό τετράπλευρο, 

το σώμα του κόρακα, ενώ το α Κόρακα αποτελεί το κεφάλι του πουλιού (εικ. 1 & 2), 

(Θεοδοσίου- Δανέζης, 2012: 80) 

Ο κόρακας είναι ο 70ος αστερισμός σε μέγεθος, καταλαμβάνοντας έκταση 184 

τετραγωνικών μοιρών. Βρίσκεται στο τρίτο τεταρτημόριο του νοτίου ημισφαιρίου 

(SQ3) και μπορεί να φανεί από τα γεωγραφικά πλάτη μεταξύ + 60 ° και -90 

°(Θεοδοσίου- Δανέζης, 2012: 80). 

http://www.constellation-guide.com/
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Το πιο αξιοσημείωτο αστέρι του αστερισμού του κόρακα είναι το Algorab (εικ. 

1& 2 : αστέρια δ & η), που σημαίνει στα αραβικά απλώς «Κοράκι». Αυτό είναι ένα 

διπλό αστέρι, που βρίσκεται στο φτερό της μορφής, με μεταβλητή λαμπρότητα και 

διακρίνεται για την αντίθεση των χρωμάτων του, του μοβ και του κίτρινου. Η 

περιγραφή του Robson για αυτό το αστέρι, που του προσδίδει "καταστροφικότητα, 

μοχθηρία, αποκρουστικότητα και ψέματα" αγγίζει ορισμένες από τις αρχές που 

ισχύουν, τουλάχιστον σε κάποιο βαθμό, για όλα τα αστέρια της ομάδας αυτής (Robson 

1923:125). 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Εικόνα 1: Αστερισμός του Κόρακα, από το IAU και το Sky&Telescope magazine                         
(www.constellation-guide.com) 

Εικόνα 2: Αστερισμός του κόρακα – εικόνα από το stellarium  
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Παρά το γεγονός ότι το αστέρι Algorab είναι αναγνωρισμένο ως μία σπουδαία 

αστρολογική  παρατήρηση , συχνά συναγωνίζεται με την λαμπρότητα του 3ου 

μεγέθους αστεριού Al-Janah (το φτερό, εικ. 1& 2: αστέρι γ), και το Kraz (το νύχι εικ. 

1& 2:αστέρι β). Η θέση του τελευταίου αυξάνει τη συμβολική σύνδεση του με την 

εσκεμμένη καταστροφικότητα (http://www.skyscript.co.uk). 

Το αστέρι Alchiba (το ράμφος εικ. 1& 2:  αστέρι α), ήταν κάποτε το πιο λαμπρό 

αστέρι του αστερισμού και έτσι σημειώνεται ως το αστέρι άλφα, αλλά τώρα είναι πολύ 

λιγότερο λαμπερό από ό,τι ήταν. Η θέση του σχετικά με το ράμφος αυξάνει τη 

συμβολική σύνδεση με την αρχή των δύσπιστων πληροφοριών, που αντιμετωπίζονται 

καχύποπτα (http://www.skyscript.co.uk). 

Το παραδοσιακό όνομα του αστεριού ε είναι Minkar (εικ. 1& 2:  αστέρι ε) 

(http://www.constellation-guide.com). 

2.1.3 Τα αστέρια του αστερισμού  

 

The Sail (SPICA’S SPANKER) 

Τα τέσσερα φωτεινότερα αστέρια στο αστερισμό του κόρακα: δ, γ, ε και β αποτελούν 

τον αστερισμό γνωστό ως Sail, ή Spica’s Spanker, γιατί τα αστέρια γ και δ είναι σημεία 

που ευθυγραμμίζονται με την Spica (Άλφα Παρθένου), το φωτεινότερο αστέρι στον 

αστερισμό της  Παρθένου και το 15ο φωτεινότερο αστέρι στον νυχτερινό ουρανό       

(εικ. 3) (http://www.constellation-guide.com). 

 

 

 

 

 

 

Εικόνα 3: Ευθυγράμμιση των αστεριών του κόρακα γ και δ με το φωτεινότερο αστέρι της 

Παρθένου, Spica. 
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Alchiba – α Corvi (Alpha Corvi) 

Το αστέρι Alpha Corvi είναι το πέμπτο πιο λαμπρό αστέρι στον αστερισμό. Έχει οπτικό 

μέγεθος 4.02 και είναι μόνο 48,2 έτη φωτός μακριά. Είναι το τρίτο αστέρι με την 

ονομασία  Alpha στον ουρανό και το πιο φωτεινό μόνο από το Alkes (Άλφα Κρατήρος) 

και το Alfecca Meridiana (Άλφα Νότιος Στέφανος). Είναι τέσσερις φορές πιο φωτεινό 

από τον Ήλιο. Το παραδοσιακό όνομα του αστεριού προέρχεται από την αραβική λέξη 

al hibaa. To Alpha Corvi ίσως να είναι ένα άλλο δυαδικό αστέρι. Τον 15ο αιώνα ο 

αστρονόμος Ulug Beg και οι αραβικοί αστρονόμοι όρισαν ως Al Minhar al Ghurab, το 

ράμφος του κόρακα (http://www.constellation-guide.com). 

Kraz – β Corvi (Beta Corvi) 

Το αστέρι Beta Corvi, ή Kraz, είναι 140 έτη φωτός μακριά από τη Γη. Το φαινόμενο 

μέγεθος του αστεριού κυμαίνεται μεταξύ 2.60 και 2.66. Το Beta Corvi είναι το δεύτερο 

φωτεινότερο αστέρι στον αστερισμό του κόρακα. Η σωστή ονομασία του είναι Kraz, 

αλλά η προέλευση του ονόματος είναι αβέβαιη. Το αστέρι Beta Corvi έχει μια 

φωτεινότητα 160 φορές μεγαλύτερη από τον Ήλιο (http://www.constellation-

guide.com). 

Gienah – γ Corvi (Gamma Corvi) 

Το γ Corvi είναι το πιο λαμπρό αστέρι στον αστερισμό του κόρακα. Έχει φαινόμενο 

μέγεθος 2,59 και είναι περίπου 165 έτη φωτός μακριά. Υπάρχει η υποψία ότι είναι ένα 

δυαδικό αστέρι.Η παραδοσιακή του ονομασία είναι Gienah και προέρχεται από την 

αραβική φράση al-janāħ al-ghirāb al-yaman, που σημαίνει "το φτερό του κόρακα" 

(http://www.constellation-guide.com). 

Algorab – δ Corvi (Delta Corvi) 

Το αστέρι Delta Corvi, είναι επίσης γνωστό ως Algorab, είναι ένα αστέρι της 

κατηγορίας A0 στον κόρακα, περίπου 87 έτη φωτός μακριά από το ηλιακό σύστημα. 

Έχει φαινόμενο μέγεθος  3,1. Το παραδοσιακό όνομα του αστεριού προέρχεται από την 

αραβική λέξη al-ghuraab, που σημαίνει "το κοράκι" (http://www.constellation-

guide.com). 
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Minkar – ε Corvi (Epsilon Corvi) 

Το αστέρι Epsilon Corvi είναι ένα αστέρι K2 III τάξη με φαινόμενο μέγεθος 3.02. Είναι 

περίπου 303 έτη φωτός μακριά. Το παραδοσιακό όνομα του αστεριού είναι  Minkar και 

προέρχεται από την αραβική λέξη almánxar, που σημαίνει "το ρουθούνι του κόρακα." 

(http://www.constellation-guide.com). 

η Corvi (Eta Corvi) 

Το αστέρι Eta Corvi, είναι το έκτο πιο λαμπρό αστέρι του αστερισμού. Έχει φαινόμενο 

μέγεθος 4.31 και είναι περίπου 59,4 έτη φωτός μακριά. Ο Eta Corvi είναι παρόμοιος 

με τον Vega, το φωτεινότερο αστέρι στον αστερισμό της Λύρας καθώς έχει ένα δίσκο 

από συντρίμμια στην τροχιά του. Στην πραγματικότητα, έχει δύο. Το αστέρι εκπέμπει 

μία περίσσεια υπέρυθρης ακτινοβολίας, πολύ περισσότερο από ό, τι συνήθως 

παρατηρείται σε ένα αντικείμενο που ανήκει σε αυτή την κατηγορία 

(http://www.constellation-guide.com). 

 

2.2 Ο αστερισμός του Οφιούχου 

Ο αστερισμός του Οφιούχου με επίκεντρο τον ισημερινό εκτείνεται από την 

κεφαλή του Ηρακλή στο Βορρά μέχρι τον Σκορπιό στο Νότο. Απεικονίζεται ως ένας 

ώριμος ή ηλικιωμένος άνδρας κρατώντας ένα φίδι, το οποίο στρέφεται και τυλίγεται 

γύρω από το σώμα του. Το φίδι είναι ξεχωριστός αστερισμός, Serpens, αν και 

περιστασιακά και οι δύο έχουν περιγραφεί ως ένας ενιαίος αστερισμός 

(http://www.skyscript.co.uk). 

Στην μυθολογία η μορφή του Οφιούχου ταυτοποιείται με αυτήν του 

Ασκληπιού, που λέγεται ότι ενσαρκώθηκε με την μορφή των φιδιών. Παρά το γεγονός 

ότι το δηλητηριώδες δάγκωμα του είναι καταστροφικό,  έχει την ικανότητά του φιδιού 

δηλαδή  να αλλάζει το δέρμα του, το οποίο καθιστά επίσης ένα ισχυρό σύμβολο της 

επούλωσης και της αναγέννησης (http://www.skyscript.co.uk). 

Ο αστερισμός απεικονίζει τα αντιφατικά θέματα του θανάτου και της 

θεραπείας, που αναφέρονται σε περιόδους κρίσιμου κινδύνου ή αλλαγής. Μέρος του 

μύθου του Ασκληπιού αναφέρει ότι η θεά Αθηνά έδωσε στον Ασκληπιό δύο φιαλίδια 
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αίμα από την Γοργόνα Μέδουσα, της οποίας το κεφάλι αποκεφαλίστηκε από τον ήρωα 

Περσέα. Το αίμα από τη δεξιά πλευρά του σώματός της Μέδουσας θεράπευε τον 

άρρωστο και από την αριστερή πλευρά ήταν δηλητηριώδες. Εκτός από την 

αστρολογική εκτίμηση του κατά πόσον τα αστέρια είναι ευνοϊκά ή δυσμενή, μπορεί να 

σημειωθεί ότι τα περισσότερα από τα αστέρια που μπορούν να μεταφέρουν το ‘’κακό’’  

βρίσκονται στην αριστερή πλευρά του αστερισμού (http://www.skyscript.co.uk). 

Ο Πτολεμαίος έδωσε σε όλα τα αστέρια του Οφιούχου ένα χαρακτήρα σαν του 

Κρόνου και της Αφροδίτης. Τα αστέρια που συνήθως σχετίζονται με το κακό 

βρίσκονται στην αριστερή πλευρά του αστερισμού, ιδιαίτερα γύρω από το αριστερό 

χέρι της μορφής. Αυτά περιλαμβάνουν το αστέρι Sinistra (ένα όνομα που προέρχεται 

από τη λατινική λέξη sinister  για το «αριστερά», και έχει δυσοίωνη χροιά). Το αστέρι 

Yed Prior, «το μπροστινό χέρι», είναι ένα κόκκινο αστέρι που παραδοσιακά συνδέεται 

με μία κακή επιρροή και συχνά με το θάνατο και το αστέρι Yed Posterior «το πίσω 

χέρι», είναι ένα κίτρινο αστέρι (http://www.skyscript.co.uk). 

Άλλα αστέρια που τυγχάνουν παρόμοιας επιρροής είναι το Sabik, ένα κίτρινο 

αστέρι 2ου  μεγέθους στο αριστερό γόνατο, το αστέρι Marfik, ή Almirfaq που σημαίνει 

«ο αγκώνας» και βρίσκεται στον αριστερό αγκώνα, και το αστέρι Han, κοντά στο 

αριστερό γόνατο (εικ. 1), (http://www.skyscript.co.uk). 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 Εικόνα 1: Αστερισμός του Οφιούχου,  Map, by IAU and Sky&Telescope magazine                  

(http://www.constellation-guide.com) 
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2.2.1 Μεγάλα αστέρια του αστερισμού 

Rasalhague – α Ophiuchi (Alpha Ophiuchi) 

Rasalhague (ή Ras Alhague) είναι το πιο λαμπρό αστέρι στον Οφιούχο. Έχει φαινόμενο 

μέγεθος 2,07 και είναι περίπου 48,6 έτη φωτός μακριά από τη Γη. Είναι ένα δυαδικό 

αστέρι με μια τροχιακή περίοδο 8,62 έτη. Το παραδοσιακό όνομα του άστρου, 

Rasalhague, προέρχεται από την αραβική raʾs al-ḥawwἄ,  που σημαίνει «το κεφάλι του 

Οφιούχου.» Το αστέρι σηματοδοτεί το κεφάλι του Ασκληπιού 

(http://www.constellation-guide.com). 

Sabik – η Ophiuchi (Eta Ophiuchi) 

Το Eta Ophiuchi είναι το δεύτερο φωτεινότερο αστέρι στον αστερισμό. Έχει φαινόμενο 

μέγεθος 2.43 και είναι περίπου 88 έτη φωτός μακριά από τον Ήλιο. Είναι ένα δυαδικό 

αστέρι που δεν είναι εύκολο να παρατηρηθεί με μικρότερα τηλεσκόπια 

(http://www.constellation-guide.com). 

ζ Ophiuchi (Zeta Ophiuchi) 

Το Zeta Ophiuchi είναι το τρίτο αστέρι φωτεινότερο του Οφιούχου. Πρόκειται για ένα 

εξαιρετικά μεγάλο μπλε αστέρι της κύριας ακολουθίας με την αστρική κατάταξη των 

O9.5 V. Έχει φαινόμενο μέγεθος 2.569 και είναι περίπου 366 έτη φωτός μακριά από 

το ηλιακό σύστημα. Το αστέρι ταξινομείται ως Beta Cephei μεταβλητή, ένα αστέρι που 

παρουσιάζει αποκλίσεις στη φωτεινότητα, ως αποτέλεσμα της παλμικής κίνησης της 

επιφανείας του. Μέσα στα επόμενα εκατομμύρια χρόνια, το αστέρι θα γίνει ένας 

κόκκινος υπεργίγαντας που πιθανόν να εκραγεί ως υπερκαινοφανής αστέρας. 

Υπολογίζεται ότι η ταχύτητα περιστροφής του μπορεί να είναι 400 km / s και η ηλικία 

του άστρου είναι μόνο 3 εκατομμύρια χρόνια (http://www.constellation-guide.com). 

Yed Prior – δ Ophiuchi (Delta Ophiuchi) 

Το Delta Ophiuchi είναι ένας ερυθρός γίγαντας αστέρας με την αστρική κατάταξη των 

ΜΟ.5 III. Είναι το τέταρτο πιο λαμπρό αστέρι στον αστερισμό. Έχει φαινόμενο 

μέγεθος  2,75 και είναι περίπου 171 έτη φωτός μακριά από τον Ήλιο. Η λέξη Yed Prior 

προέρχεται από τα αραβικά και σημαίνει «το χέρι.» Τα δύο αστέρια σηματοδοτούν το 

αριστερό χέρι του Οφιούχου, το οποίο κρατά το κεφάλι του φιδιού. Το Delta Ophiuchi 

έχει μάζα 1,5 φορές μεγαλύτερη από τη μάζα του Ήλιου. (http://www.constel,lation-

guide.com). 
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Celbalrai - β Ophiuchi (Beta Ophiuchi) 

To Beta Ophiuchi είναι ένας πορτοκαλί γίγαντας αστέρας, που ανήκει στη φασματική 

κατηγορία K2 III. Είναι το πέμπτο πιο λαμπρό αστέρι στον αστερισμό. Έχει φαινόμενο 

μέγεθος που κυμαίνεται 2,75 - 2,77 και 81,8 έτη φωτός μακριά από τη Γη.  Το 

παραδοσιακό όνομα του άστρου, Celbalrai (και παραλλαγές Cheleb και Kelb Alrai) 

προέρχεται από την αραβική Kalb αλ-rā'ī, που σημαίνει «το σκυλί  του βοσκού». Το 

Celbalrai έχει 113 τοις εκατό της μάζας του Ήλιου. Το αστέρι είναι 63,4 φορές πιο 

φωτεινό από τον Ήλιο και έχει έναν ανεπιβεβαίωτο πλανητικό σύντροφο στην τροχιά 

του (http://www.constellation-guide.com). 

κ Ophiuchi (Kappa Ophiuchi) 

Το Kappa Ophiuchi ίσως να είναι ένα άλλο μεταβλητό αστέρι στον Οφιούχο. Πρόκειται 

για ένα πορτοκαλί γίγαντα με την αστρική κατάταξη των K2 III. Έχει ένα μέσο 

φαινόμενο μέγεθος 3,20 και 91,5 έτη φωτός μακριά από τον Ήλιο. Το Kappa Ophiuchi 

έχει 119 τοις εκατό της μάζας του Ήλιου και είναι 46 φορές πιο φωτεινό από τον Ήλιο 

(http://www.constellation-guide.com). 

Yed Posterior – ε Ophiuchi (Epsilon Ophiuchi) 

Το Epsilon Ophiuchi είναι ένας κίτρινος γίγαντας αστέρας που ανήκει στη φασματική 

κατηγορία G9.5 IIIb. Διαθέτει φαινόμενο μέγεθος 3.220 και 106,4 έτη φωτός μακριά 

από το ηλιακό σύστημα. Έχει 1.85 φορές μεγαλύτερη μάζα από τον Ήλιο. Το αστέρι 

είναι 54 φορές πιο φωτεινό από τον Ήλιο και η ηλικία του υπολογίζεται ότι είναι 

περίπου ένα δισεκατομμύριο χρόνια (http://www.constellation-guide.com). 

θ Ophiuchi (Theta Ophiuchi) 

Το Theta Ophiuchi είναι ένα σύστημα πολλαπλών αστεριών που σηματοδοτούν το δεξί 

πόδι του Οφιούχου. Έχει φαινόμενο μέγεθος 3.26 και είναι περίπου 436 έτη φωτός 

μακριά από το ηλιακό σύστημα (http://www.constellation-guide.com). 

Sinistra – ν Ophiuchi (Nu Ophiuchi) 

Το Nu Ophiuchi είναι ένα πορτοκαλί γιγαντιαίο αστέρι με την αστρική κατάταξη των 

K0 IIIa CN-1. Έχει φαινόμενο μέγεθος 3.332 και απέχει περίπου 151 έτη φωτός μακριά 

από τον Ήλιο Το αστέρι έχει τρεις φορές μεγαλύτερη μάζα από τον ήλιο και είναι 123 

φορές πιο φωτεινό από τον Ήλιο. Ένας καφέ νάνος ανακαλύφθηκε σε τροχιά γύρω από 
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το αστέρι στις αρχές του 2004. Ο νάνος έχει μάζα τουλάχιστον 21,9 φορές μεγαλύτερη 

από αυτή του Δία και σε τροχιά γύρω από το αστέρι με μια περίοδο 536 ημερών. Το 

2010, ένας άλλος καφέ νάνος σύντροφος ανακαλύφθηκε, με τροχιακή περίοδο 3.169 

ημερών. Το παραδοσιακό όνομα του αστεριού, Sinistra, σημαίνει στα λατινικά 

«αριστερή πλευρά» (http://www.constellation-guide.com). 

γ Ophiuchi - Gamma Ophiuchi 

Το Gamma Ophiuchi είναι ένας λευκός κύριος νάνος ακολουθίας με την αστρική 

κατάταξη των A0 V. Διαθέτει φαινόμενο μέγεθος 3.75 και είναι περίπου 95 έτη φωτός 

μακριά από τη Γη. Η ηλικία του άστρου υπολογίζεται ότι είναι περίπου 184 

εκατομμύρια χρόνια. Το Gamma Ophiuchi έχει μάζα 2,9 φορές μεγαλύτερη από τον 

Ήλιο και είναι 29 φορές πιο φωτεινό από τον Ήλιο Το αστέρι εκπέμπει μία περίσσεια 

υπέρυθρης ακτινοβολίας, το οποίο υποδεικνύει την παρουσία ενός circumstellar δίσκου 

σκόνης στην τροχιά του (http://www.constellation-guide.com). 

Marfik - λ Ophiuchi (Lambda Ophiuchi) 

Το Lambda Ophiuchi είναι ένα δυαδικό αστέρι του Οφιούχου. Έχει φαινόμενο μέγεθος 

3,90 και είναι περίπου 170 έτη φωτός μακριά από το ηλιακό σύστημα. Το παραδοσιακό 

όνομα του άστρου, Marfik, στα αραβικά σημαίνει «αγκώνας» 

(http://www.constellation-guide.com). 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 



29 
 

ΚΕΦΑΛΑΙΟ 3 

Ο Απόλλωνας, ο Ασκληπιός, ο κόρακας  

και η σύνδεση με τον μύθο 

3.1 Ο Απόλλωνας 

 

Ο Ζευς απέκτησε τον Απόλλωνα και την Άρτεμη από την Λητώ, κόρη των 

Τιτάνων Κοίου και Φοίβης, μεταμορφώνοντας τον εαυτό του και εκείνη σε ορτύκια 

όταν έσμιξαν (Ησίοδος Θεογονία 918), αλλά η ζηλιάρα Ήρα έστειλε το φίδι Πύθωνα 

να καταδιώξει την Λητώ σε ολόκληρο τον κόσμο προστάζοντας να μην γεννήσει σε 

κανέναν τόπο όπου  λάμπει ο ήλιος. Η Λητώ ταξιδεύοντας πάνω στα φτερά του Νότιου 

Ανέμου έφτασε στην Ορτυγία, κοντά στην Δήλο, όπου γέννησε την Άρτεμη, η οποία 

μόλις γεννήθηκε βοήθησε αμέσως την μητέρα της  να περάσει το στενό. Εκεί ανάμεσα 

σε μία ελιά και σε μία φοινικιά που φύτρωναν στην βόρεια πλευρά του όρους Κύνθου 

της Δήλου, γέννησε τον Απόλλωνα την ένατη μέρα των ωδίνων (Ομηρικός Ύμνος εις 

Απόλλωνα 141). Η Δήλος ήταν ένα νησί που έπλεε έως τότε και σταθεροποιήθηκε 

ακίνητο πάνω στη θάλασσα και με διάταγμα δεν επιτρεπόταν κάποιος να γεννάει ούτε 

να πεθαίνει εκεί. Οι άρρωστοι και οι έγκυοι μεταφέρονταν στην Ορτυγία (Graves 1998: 

40). 

Ένα από τα χαρακτηριστικά της θεϊκής σύστασης του Απόλλωνα φαίνεται ότι 

ήταν ένας προφητικός ποντικός – ο Απόλλων Σμινθεύς ( Απόλλων Ποντικός) (εικ. 1). 

Αυτός ο τίτλος του είναι από τους αρχαιότερους και τον συμβουλεύονταν σε κάποιο 

ιερό της Μεγάλης Θεάς. Ίσως αυτό εξηγεί γιατί ο Απόλλων γεννήθηκε εκεί που ο ήλιος 

δεν λάμπει ποτέ, δηλαδή κάτω από το έδαφος (Graves 1998: 41). 

 

 

 

 

                                                           
1 Ο Ὕμνος εἰς Ἀπόλλωνα ανήκει στους αρχαιότερους (τέλος του 7ου ή αρχές του 6ου αιώνα π.Χ.) και στους 
εκτενέστερους (546 στίχοι). Αποτελείται από δύο σαφώς διακριτά μέρη: το πρώτο (1-178) περιστρέφεται γύρω 
από τη γέννηση του τοξοφόρου Απόλλωνα από τη Λητώ στη Δήλο και την εόρτια σύναξη των Ιώνων· στο δεύτερο 
μέρος κυριαρχεί ο Πύθιος Απόλλων με τη λύρα, ο οποίος αναζητώντας τόπο για το μαντείο, καταλήγει στους 
νότιους πρόποδες του Παρνασσού (δηλ. στους Δελφούς), (www.greek – language.gr). 

Εικόνα 1:Ο Απόλλωνας με σμίνθο (ποντίκι) στα πόδια του 
(https://sites.google.com/site/archaiaelladaealetheia/apollon-o-katastropheas-theos-

tou-thanatou-kai-ton-epidemion) 

http://www.greek/
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Ο ποντικός σχετιζόταν με την αρρώστια και την ίαση της. Οι Έλληνες λάτρευαν 

τον Απόλλωνα ως θεό της ιατρικής και της προφητείας, λέγοντας ύστερα ότι γεννήθηκε 

κάτω από μία ελιά και φοινικιά στη βόρεια πλευρά ενός βουνού (Graves 1998: 41).  

Η λατρεία του Απόλλωνα ήταν διαδεδομένη παντού και είχε διεισδύσει τόσο 

στον δημόσιο όσο και στον ιδιωτικό χώρο.  Σημαντικοί και παλαιοί ναοί και λατρευτικά 

αγάλματα είναι αφιερωμένα στον θεό Απόλλωνα. Χαρακτηριστικά είναι τα θεοφόρα 

ονόματα όπως Απελλής, Απολλώνιος, Απολλόδωρος τα οποία ήταν συνηθισμένα 

παντού. Η εξάπλωση της λατρείας του Απόλλωνα είχε ήδη ολοκληρωθεί όταν 

εμφανίστηκαν οι γραπτές πηγές. Στο έπος, ο Απόλλωνας είναι ένας από τους 

σπουδαιότερους θεούς και παρόλα αυτά επικρατεί η αντίληψη ότι ο Απόλλωνας για 

τους Έλληνες δεν είναι μόνο νεαρός θεός αλλά και ‘’νέος’’ θεός (Burkert 1977: 308). 

Τα στοιχεία τα οποία μπορούν να διακριθούν με κάποια σαφήνεια στην 

προϊστορική λατρεία του Απόλλωνα είναι τρία: ένα δωρικό –βορειο-δυτικό ελληνικό, 

ένα κρητικό – μινωικό και ένα συρο – χιττιτικό. Το όνομα Απέλλων ,στην παλαιότερη 

προ – ομηρική μορφή, δύσκολα μπορεί να διακριθεί από τον θεσμό των απελλών. 

Πρόκειται για ετήσιες συναθροίσεις των ενώσεων των φυλών και των γενών, όπως 

μαρτυρείται στους Δελφούς και στην Λακωνία και όπως μπορεί να συναχθεί από το 

όνομα Απελλαίος. Το όνομα αυτό ήταν το όνομα ενός μήνα σε όλη την δωρική-

βορειοδυτική περιοχή (Burkert 1977: 309).  

Ένας από τους παλαιότερους ναούς του Απόλλωνα έχει προσδιοριστεί στον 

Θέρμο, στον χώρο της ετήσιας συναθροίσεως των Αιτωλών. Με την ευκαιρία αυτής 

της συναθροίσεως γινόταν μία σημαντική πράξη, η υποδοχή των νέων μελών που 

ενηλικιώθηκαν: οι απέλλαι ήταν ταυτοχρόνως εορτή μυήσεως. Ο έφηβος Απόλλων 

βρίσκεται στο κατώφλι της ενηλικίωσης και έχει ακόμη μαλλιά αγοριού2. Ο 

Απόλλωνας συνοψίζει ‘’την καμπή της ακμής της νεότητας’’, το τέλος της ήβης, στην 

οποία έφτασε ο έφηβος και την οποία ήδη αφήνει πίσω του με την εορτή που του 

εξασφαλίζει την είσοδο του στην κοινωνία των ανδρών. Η εικόνα του θεού παραμένει 

απόμακρη και ζωντανή (Burkert 1977: 310).  Με την φυλετική συνάθροιση και την 

κοινωνία των ανδρών μπορούν να συνδεθούν και τα επίθετα Λυκείος ‘’σαν λύκος’’ και 

ίσως Φοίβος ‘’σαν αλεπού’’, καθώς επίσης και τα επίθετα Δελφίδιος, Δελφίνιος, τα 

οποία ανήκουν σε αυτό το πλαίσιο (Graf 1979: 2-22). 

                                                           
2 Στην Ιλιάδα ο Απόλλων ονομάζεται ακερσεκόμας, ‘’με ακούρευτα μαλλιά’’ (Ιλιάδα Υ 39) 
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Ο λατρευτικός ύμνος του Απόλλωνα είναι ο παιάν. Ο Παιάνων ήταν ένας 

ανεξάρτητος θεός στην Κνωσσό κατά τους Ελληνικούς χρόνους, ενώ ο Παιήων είναι   

δυνατόν να διακρίνεται από τον Απόλλωνα, στην Ιλιάδα, παρόλο που παιήων είναι 

συγχρόνως ο θεραπευτικός ύμνος, ο οποίος καταπραΰνει την οργή του Απόλλωνα 

(Ιλιάδα Α 473). Η στενή σχέση μεταξύ του θεού και του ύμνου φαίνεται ότι προέρχεται 

από τη μινωική παράδοση. Σύμφωνα με τις φιλολογικές μαρτυρίες ο κρητικός παιάν 

μεταφέρθηκε ως άσμα και ως χορός από την Κρήτη στην Σπάρτη κατά τις αρχές του 

7ου αι. (Πλούταρχος 1134b-d,1146 c). Ο παιάν σχετίζεται ιδιαίτερα με την εορτή των 

Υακινθίων στις Αμύκλες (Burkert 1977: 310). 

Αυτό όμως που δεν μπορεί να εξηγηθεί από τις δωρικές και κρητικές 

παραδόσεις είναι  γιατί ο Απόλλωνας εμφανίζεται με τόξο και βέλος (εικ. 2), μολονότι 

δεν είναι θεός του κυνηγιού και γιατί συνδέεται ειδικά με το ελάφι ή το ζαρκάδι αλλά 

και γιατί έχει ως ακολουθία του το λιοντάρι. Τα βέλη του Απόλλωνα στην πρώτη 

ραψωδία της Ιλιάδος σημαίνουν λοιμό. Ο θεός της ίασης είναι συγχρόνως και ο θεός 

του λοιμού. Αυτό παραπέμπει στον σημιτικό θεό Ρεσέπ, ο οποίος ως θεός του λοιμού 

εξακόντιζε δαυλούς. ‘’Ρεσέπ των βελών’’ ονομάζεται στην Ουγκαρίτ καθώς και στην 

Κύπρο, ενώ λιοντάρια τον συνοδεύουν και εκεί (κι εδώ κανονικά εξομοιώνεται με τον 

Απόλλωνα) (Burkert 1977: 310). 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Πραγματοποιείται μία νέα καθαρή αρχή της νεανικότητας κατά την ετήσια 

συνάθροιση, εξορκίζοντας το κακό με χορό και τραγούδι. Η εικόνα του προστάτη 

Εικόνα 2: Απόλλωνας, Λεπτομέρεια από Αθηναϊκό 

ερυθρόμορφο αγγείο, 5ος αι. π.Χ., Μουσείο του 

Λούβρου                                          
(http://www.theoi.com) 
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τοξοφόρου θεού πρέπει να ιδωθούν μαζί. Στην ποίηση αποδίδεται πιθανώς το γεγονός 

ότι από αυτά τα στοιχεία αναδύθηκε μία ενιαία μορφή. Συγχρόνως οι ‘’αοιδοί’’ έθεσαν 

τους εαυτούς τους υπό την προστασία του Απόλλωνα (Burkert 1977: 311). 

Ο θεός του λοιμού είναι συγχρόνως και κύριος του θεραπευτικού ύμνου. Ο 

Ηράκλειτος εξέφρασε αυτή τη δεδομένη σχέση τόξου και λύρας (εικ. 3), ως 

παλίντροπον αρμονίην δηλαδή ‘’αρμονία που στρέφεται πίσω στον εαυτό του’’, αφού 

‘’αυτό που διασπάται γίνεται ένα με τον εαυτό του’’. Το κολοσσιαίο λατρευτικό 

άγαλμα του Απόλλωνα στην Δήλο έφερε στο δεξί χέρι του τις τρεις Χάριτες και στο 

αριστερό χέρι το τόξο. Ο Καλλίμαχος κατά την ερμηνεία του, αναφέρει ότι η χάρις του 

θεού είναι ανώτερη και ισχυρότερη από την καταστρεπτική δύναμη (Καλλίμαχος απ. 

114).  

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Τα επίθετα του Απόλλωνα εκατηβόλος, εκηβόλος, έκατος έχουν ερμηνευτεί με 

την σημασία ‘’αυτός που χτυπά από μακριά’’. Ο ύμνος έχει εξάρσεις και υφέσεις: παρά 

την ύπαρξη του αγάλματος, δεν είναι πάντοτε δυνατόν να πλησιάσει κάποιος τον 

Απόλλωνα από κοντά. Σε όλες τις εορτές του Απόλλωνα η μουσική του είναι παρούσα 

με τους χορούς των αγοριών και των κοριτσιών. Στους Πυθικούς αγώνες διεξαγόταν 

πάντα μουσικός αγώνας που συμπεριελάμβανε άσμα με την συνοδεία λύρας ή αυλού 

Εικόνα 3: Ο Απόλλωνας βρίσκεται πάνω σε ένα φτερωτό 

τρίποδο πέρα από τη θάλασσα. Παίζει λύρα, και έχει ένα τόξο 

και μια φαρέτρα σ τον ώμο του. Τα δελφίνια κάνουν άλμα στη 

θάλασσα κάτω από αυτόν. Το τρίποδο μπορεί να 

αντιπροσωπεύει τη σφαίρα του ήλιου. (Γρηγοριανό 

Ετρουσκικό Μουσείο –Αθηναϊκό αγγείο του 5ου αι. π.Χ) 
(http://www.theoi.com) 
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και δεξιοτεχνία αυλού, αν και οι αθλητικοί αγώνες, ιδίως η αρματοδρομία κέρδισαν 

αργότερα το ενδιαφέρον του κοινού (Burkert 1977: 312). 

Ένα από τα ουσιαστικά στοιχεία της λατρείας του Απόλλωνα  είναι ότι ήταν ο 

θεός της ίασης, το οποίο παρέμεινε από την μυθική ίδρυση των Διδύμων, όταν ο 

Βράγχος, πρόγονος του ιερατικού γένους των Βραγχιδών, απομάκρυνε έναν λοιμό 

(Καλλίμαχος απ. 194), μέχρι την κατασκευή του καλοδιατηρημένου ναού στην ερημιά 

των βουνών στις Βάσσες της Αρκαδίας, ο οποίος οικοδομήθηκε μετά τον λοιμό του 

430 π.Χ. και αφιερώθηκε στον Απόλλωνα τον Επικούριο ‘’τον βοηθό’’ (Παυσανίας 

8.41. 7-9). Για τις διάφορες ασθένειες εμφανίστηκε αργότερα ο Ασκληπιός , ο γιος του 

Απόλλωνα ο οποίος ονομαζόταν και Ιατρός (Burkert 1977: 313). 

Ο θεός του θεραπευτικού ύμνου θα μπορούσε κάλλιστα να είναι θεός της 

μαγείας. Ο Απόλλων όμως είναι εντελώς το αντίθετο. Είναι ο θεός των καθαρμών και 

των συγκεκαλυμμένων χρησμών. Εφόσον λοιμός και κακό, νόσος με ευρεία σημασία, 

εννοούνται ως ‘’μίασμα’’, το κακό δεν προσωποποιείται αλλά αντικειμενικοποιείται. 

Η γνώση και η ευθύνη του ανθρώπου επεμβαίνουν. Πρέπει να ανακαλύψει ποια 

ενέργεια προκάλεσε το μίασμα και υπόκειται σε αυτόν να το απομακρύνει με μία νέα 

ενέργεια. Σε αυτό βεβαίως είναι απαραίτητη η υπερ- ανθρώπινη γνώση: ο θεός των 

καθαρμών πρέπει ταυτόχρονα να είναι και ο θεός της μαντικής. Η  λειτουργία των 

χρησμών αργότερα επεκτάθηκε πέρα από την περιοχή των λατρευτικών εντολών. Τα 

μαντεία συνέβαλαν κατά την αρχαϊκή εποχή στην φήμη του Απόλλωνα περισσότερο 

από τίποτε άλλο, αν και δεν ανήκαν παντού στην λατρεία του. Η έμμεση 

συγκεκαλυμμένη αποκάλυψη ανήκει ειδικά στον Απόλλωνα για αυτό και ονομάζεται 

Λοξίας,δηλαδή πλάγιος3. Δύσκολες κατανοητές εκφράσεις ενός μέντιουμ κατεχομένου 

από τον θεό, σχηματοποιούνται σε στίχους. Συνήθως εσκεμμένα αμφίσημους και 

ασαφείς. Συχνά η σωστή ερμηνεία πραγματοποιείται κατά την δεύτερη ή την τρίτη 

φορά, ύστερα από επώδυνη εμπειρία.  Ο Απόλλωνας παραμένει απόμακρος και 

δυσπρόσιτος ακόμη και στην περίπτωση αυτή, όπου για τους αρχαίους το θείο 

φαινόταν ιδιαιτέρως οικείο (Burkert 1977: 314). 

Μέσω των λατρευτικών εντολών , οι οποίες εκπορεύονταν από τους Δελφούς, 

κατέστησαν ορατές για πρώτη φορά στους Έλληνες, τις γενικές γραμμές μίας ηθικής 

που υπερέβαινε την παράδοση και τα συλλογικά συμφέροντα. Οι Δελφοί επέβαλαν και 

                                                           
3 ‘’ο Λοξίας είναι προφήτης του πατέρα Δία’’ (Αισχύλος Ευμενίδες 19) 
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επιβεβαίωσαν ότι ο φόνος απαιτεί εξιλέωση αλλά και ότι είναι δυνατόν μέσω του 

εξαγνισμού να αποφευχθεί η συμφορά (Παυσανίας 2.7.7, 30.3). 

Κατά τον 6ο αι. π.Χ. στον ναό των Δελφών χαράχτηκαν ρητά (σε αυτήν την 

μορφή εκφραζόταν τότε η σοφία) τα οποία αργότερα αποδόθηκαν στους ‘’Επτά 

Σοφούς’’(Robert 1968: 416-567). Δύο μεταξύ όλων των άλλων εκφράζουν το πνεύμα 

του Απόλλωνα, το οποίο είναι συγχρόνως η σοφία και η ηθική: μηδέν άγαν (τίποτε το 

υπερβολικό) και γνώθι σαυτόν (γνώρισε τον εαυτό σου). Αυτό δεν έχει ψυχολογική 

ούτε υπαρξιακή – φιλοσοφική έννοια, όπως το αντιλαμβανόταν ο Σωκράτης, αλλά 

ανθρωπολογική: μάθε ότι δεν είσαι θεός (Burkert 1977: 315). 

Ο Απόλλωνας παραμένει ο θεός του μακρινού. Ο άνθρωπος γνωρίζει τον εαυτό 

του μέσω της αποστάσεως του από τον θεό. Αυτό εκφράζεται στην Ιλιάδα για ακόμη 

μία φορά. Κατά την θεομαχία έρχονται αντιμέτωποι ο Ποσειδώνας και ο Απόλλωνας. 

Ο Απόλλωνας όμως δεν αποδέχεται την πρόκληση: ‘’δεν θα έπρεπε να με θεωρείς 

συνετό, αν αποφάσιζα να πολεμήσω μαζί σου για χάρη των άμοιρων θνητών, οι οποίοι 

σαν τα φύλλα των δένδρων άλλοτε είναι γεμάτοι ζωντάνια τρώγοντας τους καρπούς 

της γης και άλλοτε σβήνουν και πεθαίνουν΄΄ (Ιλιάδα Φ 462-6). Έτσι ο θεός με αυτήν 

την έκφραση της απόλυτης ανωτερότητας απομακρύνεται από όλους γενικώς τους 

ανθρώπους, πιστούς και άπιστους, καθαρούς και ακάθαρτους. Οι άνθρωποι όμως, οι 

οποίοι έχουν επίγνωση της αδυναμίας τους, θυμούνται αυτόν ακριβώς τον θεό και 

τολμούν να επιδιώξουν το υψηλό, το απόλυτο. Η γνώση των ορίων σημαίνει ότι το 

περικλειόμενο εντός των ορίων δεν είναι το παν. Ακόμη και το πολύ ανθρώπινο αποκτά 

φως και μορφή από αυτήν την απόσταση (Burkert 1977: 315). Αυτό έγινε φανερό, 

μολονότι αποτέλεσε περιορισμό ώστε τον 5ο αι π.Χ. ο Απόλλωνας άρχισε να γίνεται 

κατανοητός ως θεός του ήλιου (Carcopino 1966: 149-70). 

 

3.2 Ο Ασκληπιός 

 

Ο Ασκληπιός αποτελεί μία από τις σημαντικότερες θεραπευτικές μορφές της 

ελληνικής μυθολογίας και υπήρξε από τους πιο αγαπητούς θεούς των αρχαίων 

ανθρώπων. Οι άνθρωποι κατέφευγαν στον θεό αυτό για να τους ανακουφίσει από τους 

πόνους και τις ασθένειες. Η λατρεία του Ασκληπιού, είτε ως θεού είτε ως θεοποιημένου 

ήρωα, είναι παλαιότατη. Ολόκληρη η Ελλάδα τον τιμούσε, ενώ μυθογράφοι, 
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αγγειογράφοι και ποιητές τον συμπεριελάμβαναν μεταξύ των πρωτεργατών 

οποιουδήποτε μεγάλου έργου τους (http://www.e-zine.gr). 

Η πρώτη αναφορά στο όνομα του Ασκληπιού συναντάται στην Ιλιάδα. Ο 

Όμηρος τον παρουσιάζει ως τον πατέρα δύο ηρώων–θεραπευτών του Τρωικού 

Πολέμου, του Μαχάονα και του Παδαλείριου, οι οποίοι ήταν επικεφαλής του στρατού 

της Τρίκκης, της Ιθώμης και της Οιχαλίας. Παρ’ όλο που η θέση του ως βασιλέα των 

περιοχών αυτών υποδηλώνεται μόνο έμμεσα και αναφέρεται εν συντομία ως πατέρας 

αυτών των ηρώων, ο Όμηρος σκιαγραφεί τις ιατρικές του ικανότητες. Τον 

χαρακτηρίζει ως τον αγαθό γιατρό (ἰητῆρ ἀγαθώ), (Όμηρος, Ιλιάδα Β, 732) και 

άμεμπτο θεραπευτή (ἀμύμονος ἰητῆρος),( Όμηρος, Ιλιάδα Δ, 194, XI, 518), που είχε 

λάβει τις γνώσεις του πάνω στην ιατρική και τα θεραπευτικά βότανα από τον κένταυρο 

Χείρωνα (Όμηρος, Ιλιάδα Λ, 219). Οι πρώιμες αυτές αναφορές στον Ασκληπιό 

υποδεικνύουν ότι η μορφή του καθώς επίσης και οι θεραπευτικές του ικανότητες ήταν 

ήδη γνωστές από το δεύτερο μισό του 8ου αιώνα π.Χ. ( Παναγιωτίδου 2014:45). 

Κατά τον 5ο αιώνα π.Χ. οι γιατροί της Κω αποκτούν μεγάλη φήμη και ονόμαζαν 

τους εαυτούς τους Ασκληπιάδες, δηλαδή απόγονοι του Ασκληπιού. Ήταν οργανωμένοι 

όπως οι ενώσεις γένων, όπου ο εκάστοτε νέος μαθητής ανελάμβανε τις υποχρεώσεις 

του γιου. Μετά την ίδρυση της νέας πρωτεύουσας της Κω, ιδρύθηκε επίσης ένα νέο 

ιερό του Ασκληπιού, το οποίο στη συνέχεια επεκτεινόταν ώστε να γίνεται όλο και 

λαμπρότερο (Burkert 1977: 447). 

Το ιερό της Επιδαύρου επισκίασε όλους τους λατρευτικούς τόπους του 

Ασκληπιού και θα μπορούσε να χαρακτηριστεί ως κέντρο και αφετηρία της λατρείας 

του Ασκληπιού. Οι ειδήσεις για θαυμαστές ιάσεις προσέλκυσαν πλήθη επισκεπτών 

στην Επίδαυρο και οδήγησαν στην δημιουργία κανονικών επιχειρήσεων υγείας. 

Προκειμένου να προσελκύουν και να πείθουν τους επισκέπτες ανέγραφαν λεπτομερώς 

τις πράξεις του θεού πάνω σε λίθους που τους επιδείκνυαν. Έτσι η μικρή πόλη 

κατόρθωσε να δημιουργήσει ένα από τα λαμπρότερα ιερά της Ελλάδος. Ο θεός είχε 

έρθει από την Επίδαυρο στην Αθήνα με την ευκαιρία του μεγάλου λοιμού. (Burkert 

1977: 447). Αργότερα ιδρύθηκε στην Πέργαμο το Ασκληπιείο που κατά την 

Αυτοκρατορική εποχή υπερέβαλε σε σημασία από όλα τα άλλα (Habicht 1969). 

Η εικόνα του Ασκληπιού ήταν παρούσα σχεδόν παντού. Στους ναούς του 

Ασκληπιού, στις ιδιωτικές οικίες των γιατρών, στα ιερά άλλων θεοτήτων και σε πολλά 

σημεία μέσα στις πόλεις τοποθετούνταν αγάλματα, ανάγλυφα και άλλα είδη 

αναπαραστάσεων του Ασκληπιού (Edelstein και Edelstein 1998: 214–8.). Η εικόνα του 
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Ασκληπιού απεικονίζετο σε νομίσματα που κόπηκαν σε πολλές ελληνιστικές και 

ελληνορωμαϊκές πόλεις (εικ. 4) ( Παναγιωτίδου 2014:61). 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Η ίδια η μορφή του Ασκληπιού υποδήλωνε την ιατρική του ιδιότητα. Ο 

Ασκληπιός απεικονίζετο ως ένας ώριμος γενειοφόρος άνδρας ντυμένος με ιμάτιο (Hart 

2000:22–6) ο οποίος κρατούσε ένα ξύλινο ραβδί με ένα φίδι τυλιγμένο γύρω του – το 

ονομαζόμενο κηρύκειο (caduceus) – που εξελίχθηκε σε αναπαραστατικό σύμβολο της 

ιατρικής (εικ.5), (Rillo 2008:389–393· Nayernouri 2010:61–8.). Η έκφρασή του 

Ασκληπιού ήταν ήρεμη και ευγενική, ενώ τα μάτια του δεν εστίαζαν σε ένα 

συγκεκριμένο σημείο (Edelstein και Edelstein 1998:218–25). Η μορφή του Ασκληπιού 

αποκάλυπτε τη φιλάνθρωπη φύση του, που εκφραζόταν μέσω των θαυματουργικών και 

ιατρικών παρεμβάσεών του στα ιερά του (Παναγιωτίδου 2014:62). 

Η τελετουργία της εγκοίμησης ήταν το πιο χαρακτηριστικό στοιχείο της 

θεραπευτικής πρακτικής του Ασκληπιού. Οι ικέτες, αφού ακολουθούσαν ειδικούς 

κανόνες δίαιτας, υγιεινής και εξαγνισμού, εισέρχονταν στον ναό του θεού. Οι ασθενείς  

κοιμούνταν εκεί προκειμένου να λάβουν θεραπευτικά όνειρα ή οράματα. Σύμφωνα με 

τις αφηγηματικές επιγραφές, ο θεός μπορούσε είτε να πραγματοποιήσει μία άμεση 

θεραπεία είτε να τους υποδείξει τον τρόπο της ίασης τους. Τις αφηγηματικές αυτές 

επιγραφές τις αφιέρωναν οι ίδιοι οι ασθενείς στα ιερά του. Επίσης οι ασθενείς, έχοντας 

λάβει την ίαση από τον θεό, συνήθιζαν να αφιερώνουν ανατομικά αναθήματα τα οποία 

Εικόνα 4:Το χρυσελεφάντινο άγαλμα του Ασκληπιού, θεού της 

ιατρικής, στην Επίδαυρο. Αργυρή δραχμή Επιδαύρου, 350-330 π.Χ 

(https://argolikivivliothiki.gr)  
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αναπαριστούσαν τα προσβεβλημένα μέρη του σώματός τους και αποτελούσαν τις 

υλικές βεβαιώσεις της σωτηρίας τους από τον θεό ( Παναγιωτίδου 2014:62). 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

3.3 Ο μύθος του κόρακα 

 

Η Κορωνίς, κόρη του Φλεγύα, βασιλιά των Λαπιθών, αδελφού του Ιξίονα, 

ζούσε στις όχθες της θεσσαλικής λίμνης Βοιβηίδας όπου έπλενε τα πόδια της. Ο 

Απόλλωνας έγινε εραστής της Κορωνίδας και άφησε ένα κοράκι για να τη φυλάει, το 

οποίο είχε φτερά τόσο άσπρα όπως το χιόνι, ενώ εκείνος πήγε στους Δελφούς για 

δουλειά. Η Κορωνίς αν και ήδη περίμενε παιδί από τον Απόλλωνα, έτρεφε από καιρό 

αισθήματα για τον Ίσχυ, τον αρκάδα γιο του Έλατου και τον δέχτηκε στην κλίνη της. 

Προτού το κοράκι ξεκινήσει για τους Δελφούς, ενθουσιασμένο για να αναφέρει το 

σκάνδαλο και να λάβει επαίνους για την επαγρύπνησή του, ο Απόλλωνας είχε ήδη 

μαντέψει την απιστία της Κορωνίδας. Ο Απόλλωνας καταράστηκε το κοράκι που δεν 

είχε βγάλει τα μάτια του Ίσχυ, όταν αυτός σίμωσε την Κορωνίδα. Από την κατάρα αυτή 

το κοράκι έγινε μαύρο, και από τότε όλοι οι απόγονοι του ήταν μαύροι (εικ. 6), (Graves 

1998: 195). 

Εικόνα 5: Ο Ασκληπιός κρατώντας το ραβδί 

με το φίδι τυλιγμένο γύρω του. 

( Παναγιωτίδου 2014:62) 
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Όταν ο Απόλλωνας παραπονέθηκε στην αδερφή του Άρτεμη για την προσβολή 

αυτή, εκείνη πήρε εκδίκηση εξαπολύοντας βέλη ολόκληρης φαρέτρας κατά της 

Κορωνίδας. Ύστερα από αυτό ο Απόλλωνας, ατενίζοντας την νεκρή, γέμισε θλίψη και 

μεταμέλεια, αλλά ήταν αργά και δεν μπορούσε να την επαναφέρει στη ζωή. Μέχρι ο 

Απόλλωνας να αντιληφθεί τι είχε συμβεί , η ψυχή της Κορωνίδας είχε κατέβει στον 

Τάρταρο. Η σορός της είχε τοποθετηθεί στην νεκρική πυρά όπου τα τελευταία 

αρώματα είχαν σκορπιστεί εκεί πάνω. Η φωτιά είχε ανάψει. Τότε ο Απόλλωνας έκανε 

νόημα στον Ερμή και αυτός στο φως που έριχναν οι φλόγες, απέσπασε από την κοιλιά 

της Κορωνίδας το παιδί που ζούσε ακόμη. Ήταν αγόρι και ο Απόλλωνας το ονόμασε 

Ασκληπιό και το πήγε στο σπήλαιο του Κένταυρου Χείρωνα. Εκεί ο Ασκληπιός 

διδάχτηκε τις τέχνες της ιατρικής και του κυνηγιού. Όσο για τον Ίσχυ, μερικοί λένε ότι 

τον σκότωσε ο Ζευς με τον κεραυνό του και άλλοι ότι τον τόξεψε ο ίδιος ο Απόλλωνας 

( Graves 1998: 196). 

Οι Επιδαύριοι ωστόσο αφηγούνται μία διαφορετική ιστορία. Λένε ότι ο πατέρας 

της Κορωνίδας, ο Φλεγύας, που ίδρυσε την ομώνυμη πόλη όπου συγκέντρωσε τους 

καλύτερους πολεμιστές της Ελλάδας και ζούσε από τις επιδρομές, πήγε στην Επίδαυρο 

να κατασκοπεύσει την περιοχή και τη δύναμη των κατοίκων της. Μαζί του πήγε και η 

Κορωνίς, η κόρη του, η οποία χωρίς αυτός να το ξέρει, περίμενε παιδί από τον 

Απόλλωνα. Στο ιερό του Απόλλωνα στην Επίδαυρο, με τη βοήθεια της Άρτεμης και 

των Μοιρών, η Κορωνίς γέννησε αγόρι που το εξέθεσε ευθύς στο όρος Τίτθιο, το οποίο  

τώρα φημίζεται για τις θεραπευτικές ιδιότητες των φυτών του. Εκεί ο Αρεσθάνας, 

Εικόνα 6: Ο Απόλλωνας και ο κόρακας 

(http://www.theoi.com) 
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γιδοβοσκός, προσέχοντας ότι έλειπαν η σκύλα και μία από τις γίδες του, ξεκίνησε να 

τις αναζητήσει και τις βρήκε να θηλάζουν εναλλάξ ένα παιδί. Ο Αρεσθάνας 

ετοιμάστηκε να σηκώσει το παιδί, όταν είδε να ξεπηδάει από αυτό, ένα φως λαμπερό 

που τον εμπόδισε. Μη θέλοντας να αναμειχθεί σε κανένα θεϊκό μυστήριο, ο Αρεσθάνας 

αποχώρησε ευλαβικά και άφησε τον Ασκληπιό στην προστασία του πατέρα του 

Απόλλωνα (Graves 1998: 196). 

Οι Επιδαύριοι υποστηρίζουν πως ο Ασκληπιός έμαθε την τέχνη να θεραπεύει 

από τον Απόλλωνα και από τον Χείρωνα. Απέκτησε τόση ικανότητα στη χειρουργική 

και στη χρήση των φαρμάκων ώστε να θεωρείται ιδρυτής της ιατρικής. Δεν ήταν μόνο 

ότι θεράπευε τους αρρώστους, αλλά είχε και τα δύο φιαλίδια με αίμα της Γοργόνας 

Μέδουσας που του είχε δώσει η Αθηνά. Με το αίμα που είχε τρέξει από την αριστερή 

πλευρά της, ο Ασκληπιός μπορούσε και ανάσταινε τους νεκρούς ενώ με το αίμα που 

είχε τρέξει από τη δεξιά πλευρά της ο Ασκληπιός μπορούσε να σκοτώσει ακαριαία 

(Graves 1998: 197). 

 

 

3.4 Η παρουσία του μύθου στην τέχνη 

 

 Διάφοροι θρύλοι και μύθοι αναφέρονται στην ικανότητα του ίδιου του 

Απόλλωνα να μεταμφιέζεται, παίρνοντας τη μορφή ενός κόρακα όταν θέλει να περνάει 

απαρατήρητος. Μια αναφορά αναφέρει ότι αυτή τη μορφή πήρε ο θεός  κατά τη 

διάρκεια της Γιγαντομαχίας (ο πόλεμος μεταξύ των θεών και των γιγάντων), αλλά το 

γεγονός αναπαρίσταται πολλές φορές στην ελληνική τέχνη που βρίσκεται στο ομηρικό 

κύκλο. Μέχρι το τέλος του Τρωικού πολέμου ο Αχιλλέας γοητεύεται από τη χάρη της 

πριγκίπισσας  Πολυξένης, το μικρότερο παιδί του βασιλιά Πρίαμου. Είχαν κανονίσει 

να συναντηθούν στο ιερό του Απόλλωνα. Κατά τη διάρκεια αυτής της συνάντησης ο 

Αχιλλέας αποκαλύπτει το μυστικό της φτέρνας του. Ο Απόλλωνας παρακολουθεί 

μεταμφιεσμένος ως κόρακας και μαθαίνει το μυστικό, για να καταστρέψει τον Αχιλλέα. 

Το βέλος του Απόλλωνα είναι αυτό που χτυπά την φτέρνα του ήρωα στη μάχη και τον 

σκοτώνει. 

 Η συνάντηση του ζευγαριού αναπαρίσταται σε πολλά αγγεία. Η σκηνή είναι 

πάντα η ίδια, και οι δύο χαρακτήρες που εμφανίζονται μιλάνε κοντά σε μια πηγή, ενώ 

από πάνω τους κάθεται ο κόρακας. Η πηγή από μόνη της αντιπροσωπεύει την ιερότητα 
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ενός τόπου που σχετίζεται με τον Απόλλωνα. Σε ένα από τα αγγεία, υπάρχει επίσης μια 

αμυδρή απεικόνιση μίας Λύρας και της πηγής όπου ο κόρακας βρίσκεται πάνω στην 

πηγή. (εικ. 7,8,9,10). 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

    

 

 

 

 

  

 

 

 

 

 

 

Εικόνα 7 (http://www.hermitage.nl) Εικόνα 8 (http://www.hermitage.nl) 

Εικόνα 9                    

(http://www.greek-language.gr) 
Εικόνα 10                 
(http://www.greek-language.gr) 
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Άλλες παραστάσεις δείχνουν διαφορετικούς χαρακτήρες που συνοδεύονται  

από τον Απόλλωνα, με τη μορφή ενός κόρακα, όπως σε αυτή τη λευκή λήκυθο όπου 

μία από τις μούσες, η Καλλιόπη παίζει λύρα με την παρουσία ενός τέτοιου πουλιού 

(εικ. 11).  

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

  

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Εικόνα 11 
(https://www.leivithrapark.gr) 
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ΚΕΦΑΛΑΙΟ 4 

Οι ναοί και ο ρόλος των δύο θεοτήτων 

 

4.1 Επίδαυρος : Ο ναός του Απόλλωνα Μαλεάτα και ο ναός του 

Ασκληπιού 

 

 Ο ναός του Απόλλωνα Μαλεάτα βρίσκεται στον λόφο Κυνόρτιον, 

νοτιοανατολικά του ναού του Ασκληπιού στην Επίδαυρο. Ο τόπος ήταν αφιερωμένος 

σε θεότητες με θεραπευτικές ιδιότητες ήδη από την προϊστορική εποχή. Κατά τη 

μυκηναϊκή εποχή υπήρχε ιερό, στο οποίο λατρευόταν μία θεά συνδεμένη με την ίαση. 

Το ιερό αυτό, που ήταν ασυνήθιστα μεγάλο για την εποχή, δημιουργήθηκε το 16ο αι. 

π.Χ. πάνω στα κατάλοιπα ενός οικισμού της Πρώιμης και της Μέσης Εποχής του 

Χαλκού (2800-1800 π.Χ.) και διατηρήθηκε έως τον 11ο αι. π.Χ. Γύρω στο 800 π.Χ. 

ιδρύθηκε στην ίδια θέση ιερό αφιερωμένο στον Απόλλωνα, θεό με θεραπευτικές 

ιδιότητες, που λατρευόταν εδώ ως Απόλλωνας Μαλεάτας (εικ. 1). Ο Απόλλωνας εδώ 

έχει το επώνυμο Μαλεάτα, όπου κατά την μυθολογική παράδοση, η μητέρα του 

Ασκληπιού , η Κορωνίδα, ήταν εγγονή του τοπικού Βασιλιά Μάλου, ο οποίος ίδρυσε 

το ιερό του Απόλλωνα Μαλεάτα στο Κυνόρτιον (http://odysseus.culture.gr). 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Εικόνα 1: Τα σωζόμενα αρχαία κατάλοιπα από τον ναό του Απόλλωνα 

Μαλεάτα στην Επίδαυρο (κάτω από το κεραμιδί σκέπαστρο) 
(https://www.argolisculture.gr) 

http://odysseus.culture.gr/
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 Ο Απόλλωνας λατρευόταν ως θεότητα ίασης και θεραπείας, δεδομένου ότι ο 

ναός του είναι προγενέστερος από τον ναό του Ασκληπιού. Ακόμα και όταν 

δημιουργήθηκε ο μεγάλος ναός του Ασκληπιού η δραστηριότητα του ναού του 

Απόλλωνα δεν σταμάτησε, όπου και τα δύο ιερά αναπτύχθηκαν το ένα δίπλα στο άλλο 

(Haarløv 1977: 7-8; Lambrinoudakis 1981; Theodorou-Mavromatidi: 2004, 2010). 

 Στον ναό του Απόλλωνα Μαλεάτα βρέθηκαν χάλκινα και κεραμικά 

αντικείμενα από τον 7ο και 6ο αιώνα π.Χ., τα οποία μαρτυρούν την λατρεία του, 

τουλάχιστον από τον 7ο αιώνα π.Χ. (Haarløv 1977: 3, 9-10, 62; Papadimitriou 1949: 

382) . Στις αφιερώσεις περιλαμβάνονται διπλοί πέλεκεις, ξίφοι, αιχμές δοράτων, αιχμές 

βελών, σφραγιδόλιθοι, λίθινα ρυτά και πλήθος ειδωλίων (εικ. 2). Υπάρχουν στοιχεία 

που δείχνουν την παρουσία λατρείας στην Γεωμετρική περίοδο και σίγουρα την 

ύπαρξη ενός  διπλού ιερού που ανήκε στον Απόλλωνα και στον γιο του, Ασκληπιό 

(Haarløv 1977: 7-8; Lambrinoudakis 1981; Theodorou-Mavromatidi: 2004, 2010). 

 

 Στις αναθηματικές στήλες του Ασκληπιού, ο Ασκληπιός  εξυμνεί παράλληλα 

τον Απόλλωνα Μαλεάτα μέχρι τον 3ο αιώνα μ.Χ. (Haarløv 1977: 78). Αυτό μπορεί να 

υπονοεί ότι ο Απόλλωνας Μαλεάτας ήταν η προέλευση (η αρχή), αν και δεν 

αποκλείεται μια επιπλέον σχέση του Ασκληπιού με το ιερό του Πυθίου Απόλλωνα, που 

προφανώς οφείλεται σε κάποια σύνδεση με το Δελφικό Πύθιο Απόλλωνα. Τουλάχιστον 

Εικόνα 2: Χάλκινες προσφορές από τον βωμό του Απόλλωνα Μαλεάτα  

(Papadimitriou 1949: 373) 
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ήδη από το 400 π.Χ., η Λητώ και η Άρτεμης λατρευόταν με τον Πύθιο Απόλλωνα κάτω 

από το λόφο (Burford 1969: 47; IG IV2 I, 40).  

 Είναι πιθανό οι δύο Απολλώνιες λατρείες, του Μαλεάτα και του Πυθίου, να 

λειτουργούσαν ταυτόχρονα στην περιοχή κάτω από το λόφο, πριν από την καθιέρωση 

της λατρείας του Ασκληπιού. Το ενδεχόμενο αυτό αυξάνεται από τη διαπίστωση ενός 

αφιερώματος του 6ου αιώνα π.Χ. στον Πύθιο Απόλλωνα κοντά σε ένα κτίριο λατρείας 

του πρώιμου κάτω ιερού (Burford 1969: 48) και γνωρίζουμε ότι τουλάχιστον ήδη από 

το 400 π.Χ., η Λητώ και η Άρτεμις λατρευόταν μαζί με τον Πύθιο Απόλλωνα κάτω από 

το λόφο. (Burford 1969: 47; IG IV2 I, 40). 

 Η λατρεία του θεού, προστάτη της ανθρώπινης υγείας και της προσωπικής 

ευτυχίας, απέκτησε φήμη που εξαπλώθηκε ραγδαία. Ο αριθμός των προσκυνητών 

ολοένα αυξανόταν και το ιερό στο Κυνόρτιο δεν επαρκούσε πλέον για τις ανάγκες της 

λατρείας. Έτσι άρχισε η ανάπτυξη ενός ιερού και στην πεδινή περιοχή, περίπου 1 χλμ. 

στα νοτιοδυτικά του Κυνορτίου, στον τόπο όπου κατά το μύθο γεννήθηκε ο Ασκληπιός. 

Τα δύο ιερά, αφιερωμένα το ένα στον Απόλλωνα Μαλεάτα και το άλλο στον Ασκληπιό, 

εξελίχθηκαν παράλληλα, με την επίσημη ονομασία «ιερόν Απόλλωνος Μαλέατα και 

Ασκλαπιού». (http://odysseus.culture.gr). 

 Στην ενδοχώρα της Επιδαύρου, σε μία περιοχή με ήπιο κλίμα και άφθονα 

πηγαία ιαματικά νερά, βρισκόταν το Ασκληπιείο, η έδρα του θεού ιατρού της 

αρχαιότητας και το σημαντικότερο θεραπευτικό κέντρο όλου του ελληνικού και 

ρωμαϊκού κόσμου (εικ. 3). Ήταν το κύριο ιερό της μικρής παραθαλάσσιας πόλης της 

Επιδαύρου, αλλά η φήμη του και η αναγνώριση της σημασίας του γρήγορα ξεπέρασαν 

τα όρια της Αργολίδας και θεωρήθηκε από όλους τους Έλληνες ο τόπος όπου 

γεννήθηκε η ιατρική. Περισσότερα από διακόσια ιαματικά κέντρα σε ολόκληρη την 

ανατολική Μεσόγειο θεωρούνταν ιδρύματά του. Τα μνημεία του αποτελούν σήμερα 

όχι μόνο παγκοσμίου φήμης αριστουργήματα της αρχαίας ελληνικής τέχνης, αλλά και 

εξαιρετική μαρτυρία για την άσκηση της ιατρικής στην αρχαιότητα. Σε αυτά 

αποτυπώθηκε η εξέλιξη της ιατρικής από τη φάση κατά την οποία η ίαση εξαρτιόταν 

αποκλειστικά από το θεό έως τη μετατροπή της σε επιστήμη, με τη συστηματική 

καταγραφή περιστατικών και τη σταδιακή συγκέντρωση γνώσης και 

πείρας. (http://odysseus.culture.gr) 

  Τα πρώτα αρχαιολογικά ίχνη της λατρείας του Ασκληπιού χρονολογούνται 

στα μέσα του 6ου αι. π.Χ. (Haarløv 1977: 10), σε ένα κτίριο κοντά στο ναό, όπου 

υπάρχουν (επιγραφικές) αφιερώσεις στον Απόλλωνα και στον Ασκληπιό που 
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χρονολογούνται στα τέλη του 6ου και τις αρχές του 5ου αι.π.Χ. Το κτίριο αυτό είχε ένα 

ή δύο δωμάτια λατρείας, και τουλάχιστον το ένα ήταν του Απόλλωνα. Ο υπόλοιπος 

χώρος του κτίσματος ήταν το πρώτο άβατον (τα όνειρα, οι οδηγίες για την θεραπεία, 

οι θεραπείες) (Robert 1933: 383, 390). Ωστόσο,  στις αρχές του 5ου αι. π.Χ., υπήρχε 

μόνο ο βωμός και το άβατον για τον Ασκληπιό, εντός της κυριότητας του Απόλλωνα, 

κάτω από το λόφο (Haarløv 1977: 3). 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 Όσον αφορά τη σύνδεση του Απόλλωνα και του Ασκληπιού και τους ρόλους 

τους, κάθε προσκυνητής που απευθυνόταν στο Ασκληπιείο της Επιδαύρου, θα έπρεπε 

πρώτα να κάνει την προσφορά του στον θεό Απόλλωνα (στο ιερό στο Κυνόρτιον). Μια 

επιγραφή του 4ου αι. π.Χ. που βρέθηκε μέσα στο ιερό του Απόλλωνα, αναφέρει ότι 

όλοι οι επισκέπτες του Ασκληπιού πρέπει να κάνουν πρώτα προσφορές στον 

Απόλλωνα προτού αναζητήσουν την βοήθεια του Ασκληπιού για θεραπεία. (Haarløv 

1977: 3, 9). Υπάρχουσες επιγραφές επιβεβαιώνουν ότι ο ρόλος και των δύο θεοτήτων 

ήταν θεραπευτικός4 (Haarløv 1977: 3, 72, 78; Papadimitriou 1949: 366). 

 

 

                                                           
4 Ιστορία ίασης: «Ο Εύιππος είχε για έξι χρόνια στη γνάθο του την αιχμή μιας λόγχης. Κατά το διάστημα της 

εγκοίμησής του ο θεός, αφού αφαίρεσε τη λόγχη, του την απέθεσε στα χέρια. Όταν ξημέρωσε, βγήκε από το ιερό 

υγιής κρατώντας στα χέρια τη λόγχη» (www.diazoma.gr).  

Εικόνα 3: Τα σωζόμενα αρχαία κατάλοιπα του ναού του Ασκληπιού στην Επίδαυρο 

((http://hellinondaimonia.blogspot.gr) 
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4.2 Κρήτη: Ο ναός του Απόλλωνα στη Γόρτυνα & του Ασκληπιού στην 

Λεβήνα 

 

Ο ναός του Απόλλωνα στην Γόρτυνα βρίσκεται στην Μεσσάρα της Κρήτης και 

πρόκειται για ένα από τα πρωιμότερα μαντεία, ίσως ακόμα παλαιότερο και από αυτό 

των Δελφών (εικ. 4). Τα αρχαιολογικά ευρήματα επιβεβαιώνουν πράγματι μία πρώιμη 

εποχή όπου λειτουργούσε ο ναός στην Γόρτυνα. 

Ο ναός του Πυθίου Απόλλωνα ανασκάφθηκε στα τέλη του 19ου αι και η 

πρωιμότερη εξακριβωμένη χρονολογία σχετική με την ύπαρξη του ναού αναφέρεται 

στο δεύτερο μισό του 7ου αι. π.Χ. (Halbherr 1890: 57, 113-116). 

Ωστόσο, ο σηκός μπορεί χρονολογικά να ομαδοποιηθεί με ακόμα πιο αρχαία 

κτίρια, όπως εκείνα του Ορχομενού και των Μυκηνών στην Υστεροελλαδική εποχή. 

Θυμίζει κατασκευές της Ομηρικής εποχής και είναι προφανές ότι είναι πολύ 

πρωιμότερο από τον 7ο αιώνα π.Χ. (Halbherr 1890: 25, 111-112).  

Ο ναός του Απόλλωνα λειτουργούσε πριν ξεκινήσει η λατρεία του Ασκληπιού, 

τουλάχιστον τρεις αιώνες νωρίτερα. Αν και η Γόρτυνα είχε το δικό της μαντείο, η πόλη 

ήρθε σε επαφή με το μαντείο στην Κλάρο, όταν επλήγησαν από την πανούκλα 

(Halbherr 1890: 57).  

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Εικόνα 4: Τα σωζόμενα αρχαία κατάλοιπα από τον ναό του Απόλλωνα στην 

Γόρτυνα                                                                                     

(http://www.crete.tournet.gr) 
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Ο ναός του Ασκληπιού βρίσκεται σε κοντινή απόσταση, από τον ναό του 

Απόλλωνα, στην Λεβήνα, όπου η ύπαρξη του δεν αναφέρεται νωρίτερα από τον 4ο αι. 

π. Χ. Δεν υπάρχει κάποια καταγραφή για θεραπευτικές ικανότητες των δύο θεών αλλά 

φαίνεται ότι οι δύο θεοί είχαν από κοινού την ευθύνη για δικαστικά και νομικά θέματα 

(εικ. 5), (Willetts 2014: 63-64).  Ο Απόλλωνας και ο Ασκληπιός λειτουργούσαν ως ένα 

θεϊκό ζευγάρι, με συνεπευθυνότητα για την δικαιοσύνη και την τάξη, που θυμίζει την 

σημασία του Απόλλωνα στην Φρυγία – Μικρά Ασία, στον Λαιρβήνο Απόλλωνα. Ο 

Απόλλωνας δεχόταν προσφορές σε σχέση με τις θεραπείες στο Ασκληπιείο στην 

Λεβήνα (Dillon 1997: 169). 

O ναός του Ασκληπιού στην Λεβήνα, είναι ένα από τα πιο διάσημα ιερά της 

Κρήτης, ως κέντρο της λατρείας του θεού. Αγαλματίδια του Ασκληπιού και πολλές 

επιγραφές σχετικά με τις θεραπείες έχουν βρεθεί σε αυτή την περιοχή αποδεικνύοντας 

τον πλούτο της.  Επίσης, κάποιες επιγραφές του 3ου αιώνα π.Χ. σε κομμάτια 

μαρμάρου, περιέχουν θραύσματα της ιερής τελετουργίας και τα μέρη των διαταγμάτων 

σε σχέση με τη διοίκηση του ιερού, που είναι οι μόνες περιπτώσεις του είδους που 

έχουν ανακαλυφθεί μέχρι σήμερα στην Κρήτη. Δημιουργούν ενδιαφέροντα ερωτήματα 

σε σχέση με τους δικαστές της πόλης και τους λειτουργούς των ναών, και φαίνεται να 

υπαινίσσεται κάποια σύνδεση μεταξύ του ιερού της Λεβήνας και της πόλης της 

Γόρτυνας. Οι επιγραφές αυτές πιθανότατα αποτελούν μέρος των θαμμένων αρχείων 

του ναού και είναι σημαντικό να ανακτηθούν, μαζί με τα αναθήματα και τα 

αρχιτεκτονικά λείψανα του ιερού (The American Journal of Archaeology and of the 

History of the Fine Arts, Vol. 9,No. 4 (Oct. - Dec., 1894) : 539). 

 

 

 

 

 

 

 

 

 
Εικόνα 5: Αρχιτεκτονικά λείψανα του ναού Ασκληπιού στην Λεβήνα 

(χαρακτηριστικοί είναι οι δύο μαρμάρινοι κίονες  που σώζονται) 

(http://lexifilia.blogspot.gr) 
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4.3 Άργος : Ο ναός του Απόλλωνα και ο ναός του Ασκληπιού 

 

Υπάρχουν δύο ιερά του Απόλλωνα στο Άργος, ο ναός του Λυκείου Απόλλωνα 

(Kadletz 1978: 97-98; Παυσανίας: 2.23.4) και η επίσημη λατρεία του Πυθίου 

Απόλλωνα (Δειραδιώτη) (Haspels 1957: 360; Kadletz 1978: 93). Το ιερό του 

Απόλλωνα Δειραδιώτη τοποθετείται στην περίοδο από τον 9ο και 8ο αι. π.Χ. μέχρι τον 

3ο και 4ο αι. μ.Χ. (Haspels 1957: 360). 

Όταν ο Πύθιος Απόλλωνας ήρθε στο Άργος από τους Δωριείς, η θέση που 

επιλέχθηκε να δοθεί για την λατρεία του ήταν στο ιερό της μυκηναϊκής ακρόπολης 

(Λάρισα) (Kadletz 1978: 101). Μια επιγραφή αποδεικνύει ότι η λατρεία του 

Δειραδιώτη, όπως αυτή των Δελφών, είχε ομφαλό, ένα σύμβολο του «ομφαλού» της 

γης (ΓΑΣ ὀμφαλός) (Haspels 1957: 360). 

Η τοποθέτηση του ιερού του Ασκληπιού σε σχέση με το ιερό του Απόλλωνα 

Δειραδιώτη είναι εξαιρετικά αβέβαιη. Ωστόσο, είναι πιθανό ότι ο Ασκληπιός είχε τη 

θέση του στην αυλή του κτιρίου στο ιερό του Απόλλωνα. Στην τετράγωνη δεξαμενή 

(τύπος που δεν βρέθηκε πριν από το τέλος του 4ου αι. π.Χ.), η οποία βρισκόταν κάτω 

από την αυλή του κτιρίου ανακαλύφθηκε ένα αγαλματίδιο του Ασκληπιού (Tomlinson 

2014: 23). Επιπλέον, ο τύπος του μαντείου που χρησιμοποιείτο στην δεξαμενή του 

ιερού είναι αρχαιολογικά αποδεδειγμένο ότι είναι ο ίδιος με της Επιδαύρου (Kadletz 

1978: 94-96), το πιο γνωστό παράδειγμα ενός κοινού ιερού του Απόλλωνα και του 

Ασκληπιού. Είναι πιθανόν πως ο Ασκληπιός εισήχθη στο ιερό κατά τον 4ο αιώνα π.Χ., 

με βάση το εύρημα του αγαλματιδίου στην δεξαμενή του κτιρίου, όπου και εκεί μπορεί 

να υπήρχε μια κατανομή καθηκόντων της θεραπείας. 

Ο Παυσανίας αναφέρει ότι ο ναός του Πυθίου Δειραδιώτη βρίσκεται: ΄΄η 

ακρόπολη που αποκαλούν Λάρισα, ... όπου υπάρχει ένας ναός του Απόλλωνα, όπου 

λέγεται ότι πρώτα χτίστηκε για τον Πύθιο Απόλλωνα όταν ήρθε από τους Δελφούς. Η 

παρούσα εικόνα είναι μία χάλκινη όρθια φιγούρα που ονομάζεται Απόλλωνας 

Δειραδιώτης5 .Μαντικές απαντήσεις εξακολουθούν να δίνονται εδώ, και το μαντείο 

ενεργεί με τον ακόλουθο τρόπο. Υπάρχει μια γυναίκα που προφητεύει και που 

αποκλείεται από τη σεξουαλική επαφή με άνδρα. Κάθε μήνα ένα αρνί θυσιάζεται το 

                                                           
5 Παυσανίας ΙΙ 24, 1-2: τὴν δὲ ἀκρόπολιν Λάρισαν μὲν καλοῦσιν ἀπὸ τῆς Πελασγοῦ θυγατρός: ἀπὸ ταύτης δὲ καὶ 

δύο τῶν ἐν Θεσσαλίᾳ πόλεων, ἥ τε ἐπὶ θαλάσσῃ καὶ ἡ παρὰ τὸν Πηνειόν, ὠνομάσθησαν. ἀνιόντων δὲ ἐς τὴν 

ἀκρόπολιν ἔστι μὲν τῆς Ἀκραίας Ἥρας τὸ ἱερόν, ἔστι δὲ καὶ ναὸς Ἀπόλλωνος, ὃν Πυθαεὺς πρῶτος παραγενόμενος 

ἐκ Δελφῶν λέγεται ποιῆσαι. τὸ δὲ ἄγαλμα τὸ νῦν χαλκοῦν ἐστιν ὀρθόν, Δειραδιώτης Ἀπόλλων καλούμενος, ὅτι καὶ 

ὁ τόπος οὗτος καλεῖται Δειράς. 
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βράδυ, και η γυναίκα, μετά δοκιμάζει το αίμα, για να λάβει την προφητική έκσταση 

από τον Θεό ΄΄ (Haspels 1957: 360; Kadletz 1978: 93, 97, 100; Παυσανίας: 2.24.1) 

(Παυσανίας: 2.21.1, 2.23.2, 2.23.4). 

 

4.4 Μεσσήνη : Ο ναός του Απόλλωνα και ο ναός του Ασκληπιού 

 

Το Ασκληπιείο αποτελείται από τον επιβλητικό ναό και τον μεγάλο βωμό του 

(εικ. 6). Το ιερό είναι αρχικά του 6ου-7ου αιώνα π.Χ. και στο ιερό βρέθηκαν πολλές 

προσφορές υπονοώντας εύστοχα τον Ασκληπιό ως θεραπευτή και έτσι η ιεροτελεστία 

της θεραπείας θα μπορούσε να πραγματοποιηθεί. Κατά τη διάρκεια των ελληνιστικών 

και μεταγενέστερων χρόνων δεν βρέθηκαν αφιερώματα για την θεραπεία. Αυτό 

υποδηλώνει ότι ο Ασκληπιός ήταν μια αστική θεότητα (Θέμελης 2009/10). 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Αργότερα, το 369 π.Χ., η Μεσσήνη επανιδρύθηκε από τους Θηβαίους . Ο ναός 

ενσωματώθηκε στη νέα πόλη και αργότερα ανοικοδομήθηκε  και επεκτάθηκε κατά την 

διάρκεια της Ελληνιστικής εποχής (4ος ή 3ος αι. π.Χ.). Στην Μεσσήνη υπάρχει και μια 

άλλη εκδοχή του μύθου της γέννησης του Ασκληπιού. Η παράδοση στην  Μεσσήνη, 

είναι ότι η Αρσινόη είναι η μητέρα του Ασκληπιού, αντί της Κορωνίδας (Παυσανίας, 

Περιήγηση στην Ελλάδα 4. 3. 2: [2] καὶ γὰρ τοὺς Ἀσκληπιοῦ παῖδας στρατεῦσαί φασιν 

ἐπ' Ἴλιον Μεσσηνίους ὄντας, Ἀρσινόης γὰρ Ἀσκληπιὸν τῆς Λευκίππου καὶ οὐ 

Κορωνίδος παῖδα εἶναι…)(Τoma, 2006; Ηayashida, 2002).  Ο οίκος του Απόλλωνα 

Εικόνα 6: Τα σωζόμενα αρχαία κατάλοιπα του Ασκληπιείου στην Αρχαία Μεσσήνη 

(http://www.greece-is.com) 
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ήταν το κτίριο δυτικά του ναού του Ασκληπιού με ένα άγαλμα του Απόλλωνα και 

στοιχεία από τις εννέα Μούσες (εικ. 7). 

 

 

Η Μεσσήνη είναι στο όρος Ιθώμη, νοτιοδυτικά της Πελοποννήσου. Ο χώρος 

ανασκάφηκε με επιτυχία από τον Α Ορλάνδο από τη δεκαετία του 1950 μέχρι τη 

δεκαετία του 1970 (Habicht 1998: 40; Orlandos 1976: 9-38). Ο Παυσανίας μας λέει ότι 

τα γλυπτά στο ιερό του Ασκληπιού στη Μεσσήνη, είναι του γλύπτη Δαμοφώντα 

(Παυσανίας: IV.31.10). Αυτό μας δίνει ένα terminus ante quem το δεύτερο τέταρτο του 

2ου αιώνα π.Χ. (175 έως 150) για το ιερό και το δωρικό ναό (Habicht, 1998: 56). 

Υπάρχουν ενδείξεις ότι το ιερό είναι πρωιμότερο. Το γλυπτό ενός ακέφαλου θεού σε 

φυσικό μέγεθος, του Απόλλωνα ή του Διονύσου, χρονολογείται στις αρχές του 3ου 

αιώνα π.Χ. (Habicht, 1998: 46). Περαιτέρω, αρχαιολογικά στοιχεία από προηγούμενα 

στρώματα κάτω από τα θεμέλια του ναού και ενός βωμού που χρονολογείται στο 

δεύτερο τέταρτο του 4ου αιώνα π.Χ., επιβεβαιώνει την ύπαρξη ενός θεραπευτή θεού, 

του Ασκληπιού πιθανότατα, που λατρευόταν στην περιοχή. Ο δωρικός ναός χτίστηκε 

αργότερα (εικ. 8), (Luraghi 2008: 233-234 n. 82, 280). 

Η πρώτη φάση του ιερού ανήκει στην αρχαϊκή περίοδο (7ος -6ος αιώνας π.Χ.). 

Περιείχε ένα ναό με πρόδομο και σηκό, και στα ανατολικά ένα λάκκο και ένα βωμό 

(Θέμελης 2009/2010: 34). Ένας αρχαϊκός ναός και βωμός μπορεί κάλλιστα να είναι 

του Απόλλωνα, αφού η λατρεία του Απόλλωνα στη Μεσσηνία πιθανώς πηγαίνει έως 

Εικόνα 7: Τα σωζόμενα κατάλοιπα από τον οίκο του Απόλλωνα στην Αρχαία Μεσσήνη 

(https://kpylos.blogspot.gr) 
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την περιοχή της Σπάρτης (8ος - 4ος αιώνας π.Χ.) (Luraghi 2008: 280-281) πριν την 

επιστροφή του Επαμεινώνδα στην περιοχή, τον 4ο π.Χ. αιώνα. 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

4.5 Κλάρος: Ο ναός του Απόλλωνα 

 

Ο Κλαρίος Απόλλωνας, από αναφορές, χρονολογείται από τον 7ο αι. π.Χ., το 

αργότερο. Ο ναός στην Κλάρο ήταν η περιοχή του μαντείου, κατά πάσα πιθανότητα 

από την αρχαϊκή περίοδο (Parke 2015: 117, 126), αλλά οι ανασκαφές δείχνουν ότι στο 

τέλος του 4ου αιώνα π.Χ., είχαν ήδη ξεκινήσει οι εργασίες για την κατασκευή του ναού, 

με αξιοσημείωτες ανακατασκευές κατά τη διάρκεια του 1ου αι. μ.Χ.(εικ. 9), (Parke 

2015: 129, 134).Το μαντείο έδινε συμβουλές, μερικές φορές πολύ συγκεκριμένες και 

λεπτομερείς. Είναι ξεκάθαρο πως το μαντείο ασχολείτο και με άλλα θέματα εκτός της 

υγείας και της σωματικής ευεξίας. Το ιερό του Απόλλωνα είχε μια εξουσία, καθώς ήταν 

εκπρόσωπος της θεραπείας σε άλλα Ασκληπιεία και αντιμετώπιζε σοβαρές ασθένειες. 

Επιγραφικές μαρτυρίες αποκαλύπτουν ότι ο Απόλλωνας ήταν ο δεσμοφύλακας του 

κακού και ο μεγάλος εξοριστής του λοιμού. Κατείχε μια ειδική εξουσία, καθώς 

αντιμετώπισε την επιδημία της πανούκλας  την οποία ο Ασκληπιός από μόνος του δεν 

θα μπορούσε να την θεραπεύσει (Wickkiser 2008: 64-65). 

 

 

Εικόνα 8: Υπολείμματα του ναού του Ασκληπιού στην Αρχαία Μεσσήνη                                                                      

(http://ancientmessena-capitalofmessinia.webnode.gr) 
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Άλλες όμως περιπτώσεις της νόσου είχαν θεραπευτεί από τον Ασκληπιό (Parke 

2015:, 147, 150-157; Ritti 2006: 94-98). Έτσι, αν και οι γραπτές πηγές δεν αναφέρουν 

ξεκάθαρα πως η Κλάρος είναι τόπος λατρείας του Ασκληπιού, ο Κλαρίος Απόλλωνας 

είχε σαφώς μια στενή σχέση με τον Ασκληπιό τον θεραπευτή. Μία ομάδα ιατρικών και 

χειρουργικών εργαλείων βρέθηκαν κοντά στην Κολοφώνα το 1911 που υποδεικνύουν 

την παρουσία ιατρικής δραστηριότητας (εικ. 10 & 11), (Caton 1914: 114-118). Οι 

ανασκαφές που πραγματοποιήθηκαν στην Κλάρο δείχνουν ότι στο τέλος του 4ου αιώνα 

π.Χ., οι εργασίες είχαν ήδη ξεκινήσει για την κατασκευή του ναού του Απόλλωνα και 

το κτίριο παρέμεινε έτσι μέχρι το τέλος της ιστορίας του (Parke 2015: 129, 134). 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Εικόνα 9: Υπολείμματα από τον ναό του Κλαρίου Απόλλωνα 

(http://autochthonesellhnes.blogspot.gr) 

Εικόνα 10 & 11 : Χειρουργικά και ιατρικά εργαλεία που βρέθηκαν κοντά στην Κολοφώνα             

(Caton 1914: 115-118). 
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Το γεγονός ότι αυτή η αλλαγή συμβαίνει τον 4ο αιώνα, ο αιώνας που 

σημειώνεται η λατρεία του Ασκληπιού, μπορεί να ενισχύσει την υπόθεση ότι υπάρχει 

μία συνεργασία στην θεραπεία/επούλωση και μία ισχυρή σύνδεση μεταξύ του 

Απόλλωνα και του Ασκληπιού. Το μαντείο του Απόλλωνα της Κλάρου αποκαλεί τον 

Ασκληπιό ως τον αγαπημένο του γιο σε μια επιγραφή από τους Ασκληπιάδες στην 

Κολοφώνα. Η επιγραφή / διάταγμα της αδελφότητας του Ασκληπιού βρέθηκε στην 

Ακρόπολη του Νότιον (στη Νότια Κολοφώνα). Αυτό πιθανότατα σημαίνει ότι υπάρχει 

μια στενή και εγκάρδια σχέση και συνεργασία μεταξύ του Απόλλωνα στην Κλάρο  και 

του Ασκληπιού στην Κολοφώνα (Νότιον) (Picard, 1922:, 195-196; Demangel and 

Laumonier, 1923: , 375). 

Σύνδεση μεταξύ του Απόλλωνα και του Ασκληπιού και η κατανομή των ρόλων / 

καθηκόντων: 

Φαίνεται ότι ο ίδιος ο Κλαρίος Απόλλωνας συμβουλεύει σχετικά με τις 

περιπτώσεις και τα κρούσματα της πανούκλας, αλλά αναθέτει την θεραπεία πολλών 

άλλων ασθενειών στον Ασκληπιό, όπως στην περίπτωση του Αίλιου Αριστείδη 

(επιφανής σοφιστής, ρήτορας της εποχής του και εκπρόσωπος της δεύτερης 

σοφιστικής), ο οποίος αναφέρεται στο Ασκληπιείο της Περγάμου. Ο ναός του 

Ασκληπιού του 2ου αιώνα μ.Χ. στην Πέργαμο, περιείχε το πιο διάσημο και περίτεχνο 

σανατόριο στη Μικρά Ασία. Όλα τα παραδείγματα του Κλαρίου Απόλλωνα που 

συμβουλεύει για θέματα ασθενειών και παθήσεων, αποδεικνύει την εξάπλωση του 

κύρους του στη Μικρά Ασία, όχι μόνο ως ένα χρησμό, αλλά και ως ένα θεό που 

συνδέεται στενά με την θεραπεία της νόσου (Picard 1922: 196) . 

Ο Κλαρίος Απόλλωνας είχε σαφώς μια στενή σχέση με τον Ασκληπιό, τον 

θεραπευτή και γενικότερα με τη θεραπεία. Μια γραπτή πηγή επιβεβαιώνει τους δύο 

θεούς ως μία οντότητα στην  Κλάρο / Κολοφώνα: ένα διάταγμα των Ασκληπιάδων 

βρέθηκε σε μαρμάρινη πλάκα στην Ακρόπολη του Νότιον (Κολοφώνα) (Demangel και 

Laumonier 1923: 374). 

Το κείμενο αποκαλύπτει ότι οι Ασκληπιάδες στην Κολοφώνα είναι μία  

οργανωμένη αδελφότητα του Ασκληπιού, που τους θέτει σε άμεση σχέση με το μαντείο 

του Απόλλωνα στην Κλάρο (Picard 1922: 195-196). Στη γραμμή 19 της επιγραφής 

αναφέρεται: ἐμὸν φίλον  υιεα (αγαπημένος μου γιος). 
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Αυτό είναι μια ακόμη επιβεβαίωση της στενής συγγένειας μεταξύ των δύο 

θεοτήτων (Demangel and Laumonier 1923: 375; Picard 1922: 195-196). Οι 

Ασκληπιάδες της Κολοφώνας πραγματοποιούσαν περιοδικές συγκεντρώσεις με 

τελετουργικό χαρακτήρα στη δική τους αίθουσα συμποσίων όπου είχαν δημόσιους 

λειτουργούς και γραμματείς, τα δικά τους διατάγματα και διάφορα προνόμια, όπως μια 

θέση στην δημόσια αίθουσα που δειπνούσαν. Επιπλέον είχαν τα ονόματά τους και τους 

επαίνους τους, που αναφέρονταν τακτικά στην σύνοδο (Demangel και Laumonier 

1923: 375). 

Οι αδελφότητες / συντεχνίες των πιστών του Ασκληπιού, σε ορισμένες 

περιπτώσεις ήταν γιατροί. Ήταν επίσης γνωστοί από την Επίδαυρο, την Κω και τους 

Δελφούς, όπου ονομάζονταν Ασκληπιάδες (Demangel and Laumonier 1923: 375; 

Harland 2014: 269; Ingvaldsen 2002: 72; Pomtow 1918: 303-338). Επίσης στην Έφεσο, 

μία ομάδα ιατρών συνδέθηκε με το Ασκληπιείο. Ήταν μια θρησκευτική αδελφότητα, ο 

τίτλος ήταν Ιερός Ασκληπιός και ήταν ιερείς του Πυθίου Απόλλωνα. Αυτοί ήταν 

δημοτικοί γιατροί, καθώς ο τίτλος ενός αποκαλύπτει το εξής: επικεφαλής ιατρός της 

πόλης (Demangel and Laumonier 1923: 375-376; Keil 1905: 128). Η ύπαρξη αυτής της 

ομάδας γιατρών για το ιερό της Κλάρου αποδεικνύεται από την επιγραφή στο Νότιον 

(Κολοφώνα). Η σημασία των Ασκληπιάδων θα ήταν σημαντική, δεδομένου ότι 

σέβονταν τον Ασκληπιό, γιο του Κλαρίου Απόλλωνα, τον θεραπευτή θεό (Demangel 

and Laumonier 1923: 376; Picard 195). 

Ο ρόλος των Ασκληπιάδων είναι κάπως αδιευκρίνιστος. Σύμφωνα με τον 

Samama (2003: 64, note 8) δεν ήταν απαραίτητα γιατροί. Ήταν μια αδελφότητα ιερέων 

με τελετουργικό ρόλο σε σχέση με την θεραπευτική λατρεία του Ασκληπιού και του 

Κλαρίου Απόλλωνα. Οι πιστοί συγκεντρώνονταν στα τακτικά συμπόσια που 

πραγματοποιούνταν, στα οποία ενδεχομένως συμμετείχαν και γιατροί (Samama 2003: 

64, note 8). Αν και οι Ασκληπιάδες  ήταν μια θρησκευτική κοινωνία (Caton 1899: 25), 

οι γιατροί (Demangel και Laumonier: 375-376) εδώ είναι μικρότερης σημασίας. Το 

κύριο σημείο είναι ότι επιβεβαιώνεται η  ύπαρξη μιας συνεργασίας των διαδικασιών 

της θεραπείας μεταξύ του Απόλλωνα στην Κλάρο και του Ασκληπιού στην κοντινή 

Κολοφώνα. 
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4.6 Φρυγία (Μικρά Ασία): Ο ναός του Απόλλωνα Λαιρβήνου 

 

Οι επιγραφές και τα νομισματικά στοιχεία που βρέθηκαν χρονολογούνται 

μεταξύ 30 π.Χ. και 300 μ.Χ., ενώ η κατασκευή του ιερού χρονολογείται μεταξύ του 

τέλους του 1ου αιώνα και των αρχών του 2ου αιώνα μ.Χ. (εικ. 12), (Ritti, et al. 2000: 

4).  Οι εικόνες των νομισμάτων συνδέουν τον Απόλλωνα Λαιρβήνο με την θεραπευτική 

λατρεία του Ασκληπιού (Steinleitner 1913: 78-79, note 5). 

Ο ναός του Απόλλωνα δεν λειτουργούσε ως μαντείο αλλά ως δικαστική αρχή.  

Λειτουργούσε ως αυστηρός δικαστής με ένα προφητικό τρόπο (Petzl 1994; Ramsay 

and Hogarth 1887: 380; Ritti, et al. 2000: 2). 

 

 

 

 

 

 

 

 

Ο Λαιρβήνος είναι ένας νεανικός θεός της Ανατολίας, που συχνά 

αναπαρίσταται πάνω σε άλογο, με κάπα και τον διπλό πέλεκυ (Ritti et al., 2000: 3). Στη 

συνέχεια αυτός ο θεός ταυτίστηκε με τον Απόλλωνα και θεωρείτο προφήτης και ιατρός 

(Ramsay 1897: 356) από τους εξελληνισμένους πληθυσμούς. 

Το ιερό του Απόλλωνα Λαιρβήνου σχετίζεται με την Λητώ, τον Ασκληπιό, την 

Υγεία και τον Μην (Steinleitner 1913: 78-79, note 5). Η θεραπευτική φύση του τόπου 

φαίνεται να έχει ήδη ξεκινήσει με την σύνδεση της λατρείας της Φρυγικής σεληνιακής 

θεότητας Μην. Οι Έλληνες είχαν συνδέσει αυτήν την θεότητα με τον Ασκληπιό, τον 

Απόλλωνα και την θεραπεία (Ramsay 1897: 356-357). 

Νομισματικές μαρτυρίες από την Ιεράπολη δείχνουν το διπλό πέλεκυ του 

Απόλλωνα Λαιρβήνου με το φίδι του Ασκληπιού περικυκλωμένο γύρω από αυτό 

(εικ.13), (Cook 1925: 566). Τα νομίσματα αυτά συνδέουν τον Απόλλων Λαιρβήνο με 

Εικόνα 12: Το τέμενος του ναού Απόλλωνα Λαιρβήνου σήμερα.        

(http://www.denizliprojehaber.com) 



56 
 

την θεραπευτική ιδιότητα του Ασκληπιού (Steinleitner 1913: 78-79, note 5).  Εκτός 

αυτού, η σύνδεση με το ναό του Απόλλωνα ήταν "ένα τέμενος όπου κάποιος δεν θα 

μπορούσε να πάει σε μία ακάθαρτη κατάσταση χωρίς να υποστεί τη θεία τιμωρία, που 

συχνά εμφανίζεται ως φυσική ασθένεια" (Miller 1985: 67) . Είναι πιθανό ότι αυτό 

μπορεί να συνδεθεί με την θεραπευτική λατρεία του Ασκληπιού, δεδομένου ότι η 

πρόσβαση σε τέτοια ιερά (Ασκληπιεία) ήταν απαγορευμένη στο ακάθαρτο. 

 

Εικόνα 13: Νομίσματα που κόπηκαν στην Ιεράπολη της Φρυγίας. Ο Απόλλωνας Λαιρβήνος στον λάβρυ 

(διπλός πέλεκυς) με φίδι που το περικυκλώνει.                                                                                

(Cook 1925: 565-566) 

 

Σε ένα πρώιμο νόμισμα φαίνεται το τρίποδο του Απόλλωνα ο οποίος κρατά  στο 

δεξί του χέρι ένα κλαδί, ένα φίδι, ένα διπλό πέλεκυ και ένα κοράκι (εικ. 14), (Ramsay 

1897: 356-357; Mionnet suppl. No. 356). Το τρίποδο και το κοράκι υποδεικνύουν 

προφητική δύναμη, το κλαδί του δέντρου εξαγνιστική δύναμη, το φίδι θεραπευτική 

δύναμη και ο διπλός πέλεκυς την θεϊκή εξουσία. Αυτά είναι τα κύρια στοιχεία της 

Φρυγικής αντίληψης της θείας φύσης. 

 

Εικόνα 14: Ευμένεια (Αρχαία ελληνική πόλη της Φρυγίας, 54-68 μ.Χ.) ΑΕ 18, Nero. Ιούλιος Κλέων, αρχιερέας 

της Ασίας. Χτυπήθηκε περίπου το 54-55 μ.Χ. Με γυμνό κεφάλι, ντυμένος, και θωρακοφόρος στην δεξιά 

προτομή: φίδι τυλιγμένο γύρω από τον λάβρυ σε έγκοιλο τετράγωνο / [ΕΥ] ΜΕΝΕΩΜ (sic) / ΙΟΥΛΙΟΣ προς 

τα δεξιά, ΚΛΕ-ΩΝ / ΑΡΧΙΕΡΕΥΣ ΑΣΙΑΣ κάτω αριστερό τμήμα, ο Απόλλωνας στέκεται αριστερά, 

κρατώντας το κοράκι και τον λάβρυ.  

(https://www.vcoins.com) 

 

Οι επιγραφές εξιλέωσης και η ασθένεια ως τιμωρία από την αμαρτία, στον 

Απόλλωνα Λαιρβήνο, αναφέρονται τον 2ο-3ο αι. μ.Χ., σε στήλες, ενώ τυπικά 

αναθηματικά δώρα είναι παρόμοια με αυτά του Ασκληπιού στην Επίδαυρο (εικ.15), 
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(Haarløv 1977: 86-87; Koerte 1893: 231-232). Στο ναό του Απόλλωνα Λαιρβήνου 

πολυάριθμα παραδείγματα αναφέρονται σε αμαρτίες που τιμωρήθηκαν με ασθένεια, 

αλλά θεραπεύτηκαν μετά την εξιλέωση/μετάνοια του αμαρτωλού. Αν και είναι πιθανό 

ότι ο Απόλλωνας ήταν τόσο ο τιμωρός όσο και ο θεραπευτής, είναι επίσης πιθανό ότι 

οι θεραπευτικές θεότητες που συνδέονται με το ιερό, μεταξύ των οποίων και ο 

Ασκληπιός, συμμετείχαν ενεργά στις θεραπείες. Σε κάθε περίπτωση, το φίδι που 

περιπλέκεται γύρω από τη λαβή του Απόλλωνα Λαιρβήνου (διπλός πέλεκυς) 

αντιπροσωπεύει τη σχέση μεταξύ του Απόλλωνα Λαιρβήνου και του Ασκληπιού 

(Steinleitner 1913: 78-79, note 5). 

Στις εξιλεωτικές επιγραφές του Απόλλωνα Λαιρβήνου, αυτός που έκανε την 

αφιέρωση ομολογούσε την αμαρτία που διέπραξε. Οι διαβουλεύσεις κατέληγαν σε 

τιμωρία, συχνά με τη μορφή μιας ασθένειας που τους βασάνιζε. Ο αμαρτωλός δήλωνε 

ότι έχει εξιλεωθεί και έχει θεραπευτεί, επαινώντας τον θεό και υπενθυμίζοντας στους 

άλλους να μιμηθούν το παράδειγμά του (Ritti, et al. 2000: 12). 

Με βάση αυτές τις επιγραφές, φαίνεται λογικό να υποθέσουμε μια κατανομή 

των ρόλων μεταξύ του Απόλλωνα και του  Ασκληπιού, όπου ο Απόλλωνας εξανάγκαζε 

μια τιμωρία, ενώ ο Ασκληπιός (ενδεχομένως και η Υγεία ή / και ο Μην) θεράπευε τους 

αμαρτωλούς μετά την εξιλέωση. 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Εικόνα 15: Αφιέρωμα στον Απόλλωνα Λαιρβήνο από τον Ανείκητο και τον γιο 

του Πίστω.                                                                                                             

(ÖZTÜRK –TANRIVER 2008:106) 
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4.7 Νότιον: Ο ναός του Απόλλωνα 

 

 Το Νότιον είναι σε μεγάλο βαθμό μια ανεξερεύνητη αρχαία πόλη στη δυτική 

ακτή της Τουρκίας, 15 χιλιόμετρα βορειοδυτικά της Εφέσου. Λόγω της απομονωμένης 

θέσης του είναι μόνο ελαφρά θαμμένο, γεγονός που το καθιστά ιδανικά υποψήφιο για 

αρχαιολογική έρευνα. Γνωρίζουμε από τις γραπτές πηγές ότι το Νότιον είχε μια 

‘’μακρά ζωή’’, τουλάχιστον από το 500 π.Χ. έως την ύστερη Ρωμαϊκή περίοδο. 

Ιδιαίτερο ενδιαφέρον παρουσιάζει η σχέση του με δύο γειτονικές περιοχές: το ιερό του 

Απόλλωνα στην Κλάρο, 1,5 χιλιόμετρα προς τα βόρεια, και τη πόλη Κολοφώνα, 15 

χλμ βορειοδυτικά. Αυτές οι τρεις περιοχές μαζί με τη κοιλάδα που τα περιβάλλει 

σχηματίζουν ένα κλασικό μεσογειακό μικροπεριβάλλον, με το Νότιον να παρέχει 

ζωτικής σημασίας πρόσβαση στη θάλασσα. 

 

Μια νέα αρχαιολογική έρευνα στο Νότιον ξεκίνησε από το Πανεπιστήμιο του 

Μίσιγκαν και το Πανεπιστήμιο Brown το 2014. Εκτός από τη γενική μελέτη του 

σχεδίου της  πόλης και της Αγοράς, ξεκίνησαν περισσότερη λεπτομερή αρχιτεκτονική 

μελέτη των μνημειακών κτιρίων , αναφέροντας ότι το Ηρώον (που προσδιορίστηκε σε 

προηγούμενες ανασκαφές)  ενδεχομένως να είναι ο ναός του Απόλλωνα (εικ. 16), 

(Ratté Felipe Rojas -  Commito, 2014-2015:1-5). 

 

Εικόνα 16: Υπολλείμματα του ναού Απόλλωνα στο Νότιον                                                                               

(The Agora in the Mediterranean from Homeric to Roman times 2011:274) 
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4.8 Κως : Οι ναοί του Απόλλωνα και οι ναοί του Ασκληπιού 

 

Το ιερό του Ασκληπιού ιδρύθηκε στο άλσος των κυπαρισσίων που ήταν ήδη το 

ιερό του Απόλλωνα Κυπαρίσσιου (έφερε την επωνυμία Κυπαρίσσιος, επειδή ήταν 

κύριος του ιερού άλσους των κυπαρισσίων), και τον 5ο αι. π.Χ. υπήρχε ένας βωμός και 

ενδεχομένως ένας μικρός ναός του Απόλλωνα Κυπαρίσσιου (Burford 1969: 47; 

Edelstein and Edelstein 1945: 249; Herzog, et al. 1932: XI, 75).Κατά τη διάρκεια του 

4ου αιώνα π.Χ. ο Ασκληπιός ιδιοποιείται το ιερό, αρχικά με ένα βωμό. Ένα επίγραμμα, 

πιθανώς του 4ου αιώνα π.Χ., αναφέρεται στον Παιάνα του ελαιώνα, ο οποίος μπορεί 

να είναι είτε ο Απόλλωνας είτε ο Ασκληπιός, σε μια εποχή μετάβασης (Craik 2015: 

179; IC 43; Laumonier 1958: 691-695).  

  Στον Όμηρο, ο Παιάνας ήταν το όνομα του γιατρού των θεών (Homer Il. 5.401; 

Od. 4.232). Χειρουργικά εργαλεία βρέθηκαν στο Ασκληπιείο, που συνδέονται είτε με 

αφιερώσεις (τελετουργική χρήση) είτε με την ιατρική (πρακτική χρήση) (Craik 2015: 

121; Koester 1995: 167). Τόσο ο Ασκληπιός όσο και ο Απόλλωνας επαινούνταν  για 

τις θεραπείες (Burford 1969: 47; Dillon 1997: 169; Edelstein and Edelstein 1945: 249; 

Winter 2006: 216) και μια κοινή λατρεία του Ασκληπιού και του Απόλλωνα 

Κυπαρίσσιου πιστοποιούνται  σε ένα ιερό από τον 4ο αιώνα ή στις αρχές του 3ου αιώνα 

π.Χ. (Herzog 1928: 12). 

Στο μεσαίο επίπεδο, στον ναό του Ασκληπιού (εικ. 17: Β) και στον ναό του 

Απόλλωνα (εικ. 17: C), υπήρχε ένα υδροθεραπευτικό ιατρικό κέντρο, όπου η 

υδροθεραπεία χρησιμοποιείτο για τη θεραπεία. Στο μέρος αυτό υπήρχαν  ιαματικά 

λουτρά και ένα πολύπλοκο σύστημα σωληνώσεων που παρείχαν καθαρό νερό από τις 

πηγές. Ο ναός του Ασκληπιού (εικ. 17: Α)  στο άνω επίπεδο χρονολογείται τον 2ο αι 

π.Χ., ο πρώιμος ναός του Ασκληπιού (εικ. 17: Β) περίπου το  350 π.Χ. και ο ρωμαϊκός 

ναός του Απόλλωνα (εικ. 17: C – εποχή Αντωνίνου) περίπου το 200 μ.Χ (εικ. 17), 

(Herzog, et al. 1932: 3-13, 34-39, 42-48, 75; Scully 2013: 98, 209, fig. 414; Winter 

2006: 216).  
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Ο  ναός του Απόλλωνα στην αρχαία Αλάσαρνα στην Κω. 

Το όνομα της αρχαίας Αλάσαρνας, πιθανόν ανατολικής προέλευσης, 

παραδίδεται από τον Στράβωνα και τον Ησύχιο και από έναν μεγάλο αριθμό 

επιγραφών. Κάποιες από αυτές τις επιγραφές δίνουν πληροφορίες για την λατρεία του 

θεού Απόλλωνα που ανάγεται σε πολύ παλαιούς χρόνους. Η λατρεία του Απόλλωνα 

ήταν παλαιότερη από την λατρεία του Ασκληπιού. Η λατρεία του Απόλλωνα έπαιξε 

πολύ σημαντικό ρόλο στην θρησκευτική ζωή της Κω (Κοκκόρου – Αλευράς κα., 

2006:16). 

Μέχρι στιγμής δεν υπάρχουν ασφαλείς πληροφορίες για το ιερό του Πυθίου 

Απόλλωνα της αρχαίας Αλάσαρνας κατά τους πρώιμους χρόνους. Μόνο τα όστρακα 

των πήλινων αγγείων που βρέθηκαν βαθύτερα από τα κτίρια της ελληνιστικής εποχής 

επιτρέπουν την υπόθεση της ύπαρξης του ιερού του Απόλλωνα ήδη από τους χρόνους 

αυτούς, τους αρχαϊκούς ή και ακόμα παλαιότερους. Περισσότερες και ασφαλέστερες 

πληροφορίες υπάρχουν για το ιερό του Απόλλωνα της ελληνιστικής εποχής (3ος -1ος αι 

π.Χ.), (εικ. 18), (Κοκκόρου – Αλευράς κα., 2006:28). 

Εικόνα 17 : Σχέδιο των ναών του Απόλλωνα ( C ) και του Ασκληπιού ( Α & Β)                                             

(Herzog, et al. 1932: tafel 37) 
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Σύμφωνα με τα κείμενα των επιγραφών στην είσοδο του ναού του Απόλλωνα, 

κοντά στην δεξιά παραστάδα, ήταν το πιο επίσημο σημείο του ιερού. Εκεί στήνονταν 

στήλες με επιγραφές προς τιμήν πολιτών που διακρίθηκαν για τις υπηρεσίες στο δήμο 

των Αλασαρνιτών. Κάπου εκεί ήταν στημένη κατά την αρχαιότητα η μαρμάρινη στήλη 

με το τιμητικό ψήφισμα που αναγνώριζε δημόσια και τιμούσε τον γιατρό Αντίπατρο 

για τις ιατρικές του υπηρεσίες προς τον δήμο των Αλασαρνιτών, όπου είχε υπηρετήσει 

ως δημόσιος γιατρός του αρχαίου δημόσιου συστήματος υγείας της πόλης  (Κοκκόρου 

– Αλευράς κα., 2006:28). 

 

 

 

 

   

Εικόνα 18: Τα σωζόμενα κατάλοιπα από τον ναό 

του Απόλλωνα στην αρχαία Αλάσαρνα   

(Κοκκόρου – Αλευράς κα., 2006:28). 



62 
 

ΚΕΦΑΛΑΙΟ 5 

Μεθοδολογία και μετρήσεις 

 

5.1 Ναοί και μεθοδολογία 

 

 Συνολικά μελετήθηκαν 17 μνημεία, 10 του Απόλλωνα και 7 του Ασκληπιού 

που συνοδεύουν τα μνημεία του Απόλλωνα (εικ.1). Στην Επίδαυρο ο ναός και ο βωμός 

του Απόλλωνα Μαλεάτα και ο ναός του Ασκληπιού, στην Κρήτη ο ναός του Απόλλωνα 

στη Γόρτυνα και ο ναός του Ασκληπιού στην Λεβήνα, στο Άργος ο ναός του Απόλλωνα 

Δειραδιώτη και δύο ναοί του Ασκληπιού. Στην Μεσσήνη ο οίκος του Απόλλωνα και ο 

ναός του Ασκληπιού, στην Κλάρο – Μικρά Ασία ο ναός του Απόλλωνα, στην Φρυγία 

– Μικρά Ασία ο ναός του Απόλλωνα Λαιρβήνου και στο Νότιον - Μικρά Ασία ο ναός 

του Απόλλωνα. Στην Κω μελετήθηκαν συνολικά τέσσερις ναοί, δύο του Απόλλωνα και 

δύο του Ασκληπιού. 

Εικόνα 1: Χάρτης - Ναοί Απόλλωνα και Ασκληπιού 
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Ακολουθήθηκε η δημοσιευμένη διαδικασία για την εφαρμογή των τεχνικών 

τηλεπισκόπησης χρησιμοποιώντας τους χάρτες του Google Earth. (Castro et al 2016, 

Liritzis et al 2015). Οι μετρήσεις στο Google Earth παρουσιάζουν σφάλμα σε σχέση με 

τις μετρήσεις in situ. Συγκεκριμένα για το αζιμούθιο και το γωνιακό ύψος ορίζοντα 

είναι ±1-2 μοίρες (Castro et al 2016). 

Τα αποτελέσματα των μετρήσεων δίνονται στους πίνακες 1, 2, 3, 4, 5, 6, 7 & 8. 

Οι μετρήσεις του προσανατολισμού έχουν διεξαχθεί με τη βοήθεια της 

τηλεπισκόπησης για τη γεωγραφική τους θέση L (φ, λ), το αζιμούθιο και το γωνιακό 

ύψος ορίζοντα (AAS), καθοδηγούμενες  αυστηρά από τις σχετικές δημοσιευμένες 

εκθέσεις ανασκαφών (εικ. 2, 17, 26, 31, 36, 41 , 46, 51, 57, 63, 69, 74, 83, 88, 93, 99). 

Για τις γεωγραφικές συντεταγμένες και το γωνιακό ύψος ορίζοντα, χρησιμοποιήθηκε 

το Google Earth και διαφορετικές εφαρμογές του και εργαλεία πυξίδας για τον 

υπολογισμό του υψομέτρου. Στις εικόνες του Google Earth πραγματοποιήθηκε 

σχεδιαστική ευθυγράμμιση κατά μήκος των τοίχων θεμελίωσης των μνημείων προς την 

ανατολική και δυτική κατεύθυνση καθώς και  προέκταση στο πιο απομακρυσμένο 

σημείο του ορίζοντα. Τα θεμέλια από το Google Earth παρέχουν ικανοποιητικές 

εικόνες, αν και περιστασιακά θολές, ώστε να διεξαχθούν οι μετρήσεις. Το εργαλείο της 

πυξίδας εφαρμόστηκε για τον υπολογισμό του αζιμούθιου των μνημείων. 

Σχεδιάστηκαν αρκετές γραμμές σε κάθε μνημείο και το αζιμούθιο του κάθε μνημείου 

προέκυψε από το μέσο όρο των τιμών αυτών. Σχετικές εικόνες δίνονται παρακάτω (εικ. 

5, 8, 11, 14, 19, 23, 28, 33, 38, 43, 48, 53, 59, 65, 71, 76, 80, 85, 90, 95, 101 & 105). 

Χρησιμοποιήθηκε η εφαρμογή του Google Earth για τον υπολογισμό του 

γωνιακού ύψους ορίζοντα, δείχνοντας το ανάγλυφο του τοπίου μπροστά από το 

μνημείο και με την ευθεία γραμμή που δημιουργήθηκε υπολογίστηκε το υψηλότερο 

σημείο του ορίζοντα. Η  εφαρμογή παρέχει επίσης το υψόμετρο καθώς και την 

απόσταση από το υψόμετρο του μνημείου με το υψηλότερο σημείο του ορίζοντα που 

επιτρέπει τον υπολογισμό του γωνιακού ύψους ορίζοντα. Στη συνέχεια με τη χρήση 

του online προγράμματος Rapid Tables – Arctangent calculator 

(http://www.rapidtables.com/calc/math/ArctanCalculator.htm), υπολογίστηκε το 

γωνιακό ύψος ορίζοντα (εικ 6, 9, 12, 15, 20, 24, 29, 34, 39, 44, 49, 54, 60, 66, 72, 77, 

81, 86, 91, 96, 102, 106). Για τον προσδιορισμό των ουράνιων αποκλίσεων 

χρησιμοποιήθηκε το online πρόγραμμα DOS GETDEC που δημιουργήθηκε από τον 

καθηγητή Clive Ruggles (http://www. le.ac.uk/archaeology/rug/aa/progs/decpak.html), 

που κάνει διορθώσεις για την ατμοσφαιρική διάθλαση και την εξάλειψη, και στην 

http://www.rapidtables.com/calc/math/ArctanCalculator.htm


64 
 

περίπτωσή μας των απομακρυσμένων μετρήσεων χωρίς να χρειάζεται μαγνητική 

διόρθωση (όπως η μαγνητική πυξίδα). Αυτό σημαίνει ότι κάθε απόκλιση που προκύπτει 

αναφέρεται ειδικά για το συγκεκριμένο ορίζοντα και τοποθεσία (Liritzis and Castro, 

2013; Castro et al., 2016). Έτσι με τη χρήση του Clive Ruggles – Basic declination  

calculator (http://www.cliveruggles.net/) προέκυψε η ουράνια απόκλιση του ουράνιου 

σώματος σε κάθε μνημείο. 

Χρησιμοποιώντας τις συντεταγμένες του κάθε μνημείου, το αζιμούθιο, το 

γωνιακό ύψος ορίζοντα, την ουράνια απόκλιση και την αντίστοιχη χρονολογία, με το 

κατάλληλο αστρονομικό software δηλαδή το Stellarium 12, προσδιορίστηκαν τα 

αντίστοιχα ουράνια περιβάλλοντα στην αρχαιότητα (εικ. 7, 10, 13, 16, 21, 22, 25, 30, 

35, 40, 45, 50, 55, 56, 61, 62, 67, 68, 73, 78, 79, 82, 87, 92, 97, 98, 103, 104, 107).  

 

5.2 Μετρήσεις 

Το αζιμούθιο, το γωνιακό ύψος ορίζοντα και η ουράνια απόκλιση για τους 

ναούς του Απόλλωνα στην ανατολική κατεύθυνση κυμαίνονται μεταξύ 60° μέχρι 109°, 

0° μέχρι 12°, και -27° μέχρι +31°, αντίστοιχα, ενώ για τους ναούς του Ασκληπιού 80° 

μέχρι 111°,  1° μέχρι 9° και  -16° μέχρι +12°  αντίστοιχα (πιν. 1, 2, 3, 4, 5, 6, 7, & 8). 

Η χαρακτηριστική ευθυγράμμιση με τον αστερισμό του Κόρακα (corvus) είναι 

πρωταρχικής σημασίας δεδομένου ότι συνδέεται με τα μυθολογικά γνωρίσματα και 

των δύο θεοτήτων και συγκεκριμένα με τις ιδιότητες τους. Έτσι, ο ναός του Απόλλωνα 

(βωμός), προς την ανατολική πλευρά του Απόλλωνα Μαλεάτα στην Επίδαυρο, στη 

Γόρτυνα στην Κρήτη, ο Απόλλωνας Δειραδιώτης στο Άργος στη Μεσσήνη, στην 

Κλάρο, στην Φρυγία- Απόλλωνας Λαιρβήνος και στο Νότιον στην Μικρά Ασία, 

ευθυγραμμίζονται όλοι με την ηλιακή ανατολή του αστερισμού του Κόρακα στην ή 

κοντά στην φθινοπωρινή ισημερία, με εξαίρεση τον ναό του Απόλλωνα ( Αντωνίνος – 

Ναός C)  στην Κω, το 200 μ.Χ, όπου ευθυγραμμίζεται με τον αστερισμό του Σκορπιού 

στο χειμερινό ηλιοστάσιο (υπάρχουν ενδείξεις νομίσματος με το κεφάλι του Αντωνίνου 

και του σκορπιού και ένα αστέρι), σε αντίθεση με τον άλλο ναό του Απόλλωνα στην 

Αλάσαρνα, σήμερα Καρδάμαινα στην Κω, το 300 π.Χ., ο οποίος ευθυγραμμίζεται με 

το θερινό ηλιοστάσιο. Ο Απόλλωνας Μαλεάτας στην Επίδαυρο ευθυγραμμίζεται με 

τον αστερισμό του Οφιούχου κατά τη διάρκεια της φθινοπωρινής ισημερίας στις 5 

Απριλίου 700 π.Χ.  

http://www.cliveruggles.net/
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Ως εκ τούτου, ο προσανατολισμός των δομών των μνημείων είχε σχέση με 

αστρονομικές παρατηρήσεις, είτε ηλιακές είτε αστρικές ή και τα δύο. Οι αστερισμοί 

στην ανατολή και στη δύση με αποκλίσεις γύρω από τις  ισημερίες σηματοδοτούν την 

φαινομενική σύμπτωση του Κόρακα και του Οφιούχου, στην εποχή του Φθινοπώρου. 

Στη δυτική κατεύθυνση οι προαναφερθέντες  ναοί δεν ευθυγραμμίζονται με 

κάποιον σχετικό αστερισμό, αλλά, παρόλα αυτά, παρατηρείται ο Οφιούχος στην 

ηλιακή ανατολή για τους ναούς του Απόλλωνα και συγκεκριμένα για τον Απόλλωνα 

Μαλεάτα κοντά στην φθινοπωρινή ισημερία, στις 24 Σεπτεμβρίου 700 π.Χ. (28 

Σεπτεμβρίου είναι η ισημερία), στις 27 Φεβρουαρίου350 π.Χ. στην Μεσσήνη, για τον 

Απόλλωνα Λαιρβήνο στις 24 Φεβρουαρίου 100 π.Χ., για το Νότιον κοντά στην Κλάρο 

/ Κολοφώνα στις 23 Μαρτίου 400 π.Χ. και κατά την δύση του ηλίου στις 17 

Σεπτεμβρίου 400 π. Χ. Η περίοδος Φεβρουάριος / Μάρτιος αντιστοιχούν στον μήνα 

Βύσιο, Δελφικό μήνα (την 7η ημέρα αυτού του μήνα ο Απόλλωνας γεννήθηκε στη 

Δήλο), όπου η ιέρεια παρέδιδε τους χρησμούς στους Δελφούς με την επιστροφή του 

Απόλλωνα από τα βόρεια εδάφη (τη γη των Υπερβορείων) (Liritzis and Castro, 2013). 

Ο ακριβής χρόνος ποικίλλει μεταξύ Φεβρουαρίου και Μαρτίου, λόγω του σεληνιακού 

ημερολογίου αλλά και της ανάγκης ύπαρξης εμβόλιμων μηνών. Το υπόλοιπο των 

ημερομηνιών του ημερολογίου συμπίπτει με ή κοντά στην φθινοπωρινή ισημερία.  

Από την άλλη πλευρά οι ναοί του Ασκληπιού στην ανατολική κατεύθυνση, 

ευθυγραμμίζονται με τον αστερισμό του Κόρακα κατά τη διάρκεια της φθινοπωρινής 

ισημερίας στην Λεβήνα στη Κρήτη, στις 7 Οκτωβρίου 400 π.Χ., στην Μεσσήνη στις 

20 Οκτωβρίου 350 π.Χ., στο Άργος στις 4 Οκτωβρίου 400 π.Χ. και στην Κω                         

και οι δύο ναοί, 1 Νοεμβρίου 200 π.Χ. και 4 Νοεμβρίου 300 π.Χ., ενώ 

ευθυγραμμίζονται και με τον αστερισμό του Οφιούχου στις 15 Φεβρουαρίου 200 π.Χ. 

και 17 Φεβρουαρίου 300 π.Χ. και οι δύο ναοί στην Κω. Κατά τη διάρκεια του 

ηλιοβασιλέματος η σχέση του Ασκληπιού με τους αστερισμούς του Οφιούχου , της 

Ύδρας ή του Φιδιού  συναντήθηκαν σε τρεις περιπτώσεις και συγκεκριμένα στην Κω 

το 200 π.Χ. στις 14 Αυγούστου, στην Επίδαυρο στις 16 Οκτωβρίου 380 π.Χ. λίγες 

μέρες μετά τη φθινοπωρινή ισημερία (28 Σεπτεμβρίου) και στη Μεσσήνη στις 2 

Μαρτίου  350 π.Χ. Παρά την ανοικοδόμηση ή την αντικατάσταση των παλαιοτέρων 

ναών με νέες δομές, οι νέοι ναοί χτίστηκαν είτε δίπλα είτε πάνω στα παλιά θεμέλια, 

πάντα αφιερωμένοι στην ίδια θεότητα και στην διαφύλαξη της μνήμης του Κόρακα και 

του Οφιούχου. 
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5.2.1. Επίδαυρος: Ναός, βωμός Απόλλωνα Μαλεάτα και ναός του Ασκληπιού 

▪ Επίδαυρος : Ναός και βωμός Απόλλωνα Μαλεάτα 
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▪ Επίδαυρος : Ναός Απόλλωνα Μαλεάτα – Ανατολική κατεύθυνση 
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▪ Eπίδαυρος : Ναός Απόλλωνα Μαλεάτα – Δυτική κατεύθυνση 
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▪ Επίδαυρος : Βωμός Απόλλωνα Μαλεάτα – Ανατολική κατεύθυνση 
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▪ Επίδαυρος : Βωμός Απόλλωνα Μαλεάτα – Δυτική κατεύθυνση 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 



71 
 

▪ Επίδαυρος : Ναός Ασκληπιού  
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▪ Επίδαυρος : Ναός Ασκληπιού- Ανατολική κατεύθυνση 
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▪ Επίδαυρος : Ναός Ασκληπιού- Δυτική κατεύθυνση 
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5.2.2. Κρήτη: Ναός Απόλλωνα στη Γόρτυνα & Ναός Ασκληπιού στη Λεβήνα 

▪ Γόρτυνα -Κρήτη : Ναός Απόλλωνα 
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▪ Γόρτυνα -Κρήτη : Ναός Απόλλωνα- Ανατολική κατεύθυνση 
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▪ Λεβήνα -Κρήτη : Ναός Ασκληπιού 
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▪ Λεβήνα -Κρήτη : Ναός Ασκληπιού – Ανατολική κατεύθυνση 
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5.2.3. Άργος: Ναός Απόλλωνα & Ναός Ασκληπιού 

▪ Άργος : Ναός Απόλλωνα Δειραδιώτη 
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▪ Άργος : Ναός Απόλλωνα Δειραδιώτη – Ανατολική κατεύθυνση 
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▪ Άργος : Ναός Ασκληπιού 
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▪ Άργος : Ναός Ασκληπιού – Ανατολική κατεύθυνση 
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▪ Άργος : Ναός Ασκληπιού – Βάση της υπόθεσης G. Roux 
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▪ Άργος : Ναός Ασκληπιού – Βάση της υπόθεσης G. Roux- Ανατολική κατεύθυνση 
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5.2.4. Μεσσήνη: Όικος Απόλλωνα και Ναός του Ασκληπιού 

▪ Μεσσήνη: Ναός Απόλλωνα 
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▪ Μεσσήνη: Ναός Απόλλωνα – Ανατολική κατεύθυνση 
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▪ Μεσσήνη: Ναός Ασκληπιού 
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▪ Μεσσήνη: Ναός Ασκληπιού – Ανατολική κατεύθυνση 
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5.2.5. Φρυγία, Μικρά Ασία: Ναός Λαιρβήνου Απόλλωνα 

▪ Φρυγία – Μικρά Ασία: Ναός Απόλλωνα Λαιρβήνου 
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▪ Φρυγία – Μικρά Ασία: Ναός Απόλλωνα Λαιρβήνου – Ανατολική κατεύθυνση 
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5.2.6. Κλάρος, Μικρά Ασία: Ναός Απόλλωνα 

▪ Κλάρος: Ναός Απόλλωνα  
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▪ Κλάρος: Ναός Απόλλωνα – Ανατολική κατεύθυνση 
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5.2.7. Νότιον, Μικρά Ασία: Ναός Απόλλωνα 

▪ Νότιον: Ναός Απόλλωνα 
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▪ Νότιον: Ναός Απόλλωνα – Ανατολική κατεύθυνση 
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▪ Νότιον: Ναός Απόλλωνα – Δυτική κατεύθυνση  
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5.2.8. Κως: Ναοί Απόλλωνα & Ναοί Ασκληπιού 

▪ Κως: Ναός Απόλλωνα 
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▪ Κως: Ναός Απόλλωνα – Ανατολική κατεύθυνση 
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▪ Κως: Ναός Απόλλωνα  
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▪ Κως: Ναός Απόλλωνα – Ανατολική κατεύθυνση 
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▪ Κως: Ναός Ασκληπιού 
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▪ Κως: Ναός Ασκληπιού– Ανατολική κατεύθυνση 
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▪ Κως: Ναός Ασκληπιού 
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▪ Κως: Ναός Ασκληπιού– Ανατολική κατεύθυνση  



103 
 

▪ Κως: Ναός Ασκληπιού– Δυτική κατεύθυνση 



104 
 

5.3 Πίνακες αποτελεσμάτων 

 

 

Πίνακας 1: Ναός & βωμός Απόλλωνα και ναός Ασκληπιού ( Επίδαυρος)  

Σημειώσεις: 1) Ανατολή, 2)Δύση, 3) Φθινοπωρινή ισημερία στις 28 Σεπτεμβρίου 380 π.Χ. 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

  

 ΕΠΙΔΑΥΡΟΣ 

Τοποθεσία Επίδαυρος, Πελοπόννησος (Ελλάδα) 

 Απόλλωνας Μαλεάτας (700 π.Χ.) / Βωμός του Απόλλωνα 
Μαλεάτα (380 π.Χ.) 

Ασκληπιός (380 π.Χ.) 

Γεωγραφικό 
πλάτος 

37°35’57.94’’ / 37°35’57.77’’ 37°35’57.94’’ 

Γεωγραφικό 
μήκος  

23°05’07.63’’  /  23°05’08.39’’    
 

23°05’07.63’’     
 

Αζιμούθιο 91° ±2  ¹/ 104 ±2  ¹    271° ±2  ²/283° ±2  ² 80°’±1¹  259° ±1  ² 

Υψόμετρο 424 μ./425 μ. 
 

325μ. 
 

Γωνιακό ύψος 
ορίζοντα 

8° 20 8°±2  ¹ 
8° ±2 ¹/ 8° ±2 ¹ 

    1°±2  ²/   1°±2  ² 7° ±1 ¹   2° ±1² 

Ουράνια 
απόκλιση 

+4° ±2 ¹/ -6 ±2 ¹     +1° ±2  ²/   +11° ±2  ² +12° ±1 ¹  -7° ±1   ² 

Ανατολή / 
Δύση 

17  
Σεπτεμβρίου¹ 
/12  
Οκτωβρίου¹ 

5  
Απριλίου¹/11  
Μαρτίου¹  

24  
Σεπτεμβρίου²,3 
/ 31 
Αυγούστου²       

29  
Μαρτίου. ²/ 
22 Απριλίου 
² 

27 
Αυγούστου¹ 

27 
 Απριλίου¹ 

 16  
Οκτωβρίου 
² 

6  
Μαρτίου ² 

Αστερισμός (Ύδρα)¹/ 
Κόραξ¹ 

(Πήγασος)¹ 
Οφιούχος 
/(Ασπίς)¹ 

Οφιούχος²/ 
(Παρθένος)² 

     -   ²/ -² (Εξάς)¹ (Πήγασος)
¹ 

Οφιούχος² (Κήτος)² 
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Πίνακας 2: Ναοί Απόλλωνα & Ασκληπιού (Κρήτη:Γόρτυνα / Λεβήνα)  

Σημειώσεις: 1) Ανατολή, 2)Δύση 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 ΓΟΡΤΥΝΑ/ΛΕΒΗΝΑ 

Τοποθεσία Κρήτη (Ελλάδα) 

 Πύθιος Απόλλωνας (650 π.Χ.) Ασκληπιός (400 π.Χ.) 

Γεωγραφικό 
πλάτος 

35° 03’33.88’’ 34° 55’55.85’’ 

Γεωγραφικό 
μήκος  

24°56’59.78’’ 24°55’26.83’’ 

Αζιμούθιο 98° ±1¹ 278° ±1² 95°  ±2¹ 275±2°² 

Υψόμετρο 159 μ. 34 μ. 

Γωνιακό ύψος 
ορίζοντα 

0°±1  ¹ 2° ±1² 2°±1¹ 2°±1 ² 

Ουράνια 
απόκλιση 

-7° ±1   ¹  +7° ±1² -3° ±1¹ +5°±1 ² 

Ανατολή / 
Δύση 

17  
Οκτωβρίου¹ 

10  
Μαρτίου¹ 

11  
Σεπτεμβρίου² 

16 
Απριλίου² 

7  
Οκτωβρίου¹ 

7  
Μαρτίου¹ 

14 
 Σεπτεμβρίου² 

8  
Απριλίου² 

Αστερισμός Κόραξ¹ (Ιχθύες)¹ (Παρθένος)² (Ταύρος)² Κόραξ¹ (Πήγασος )¹ (Παρθένος)² (Ταύρος)² 
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Πίνακας 3: Ναοί Απόλλωνα & Ασκληπιού (Άργος) 

Σημειώσεις: 1) Ανατολή, 2)Δύση, 3) Roux (1957: 476 (εικ.1), 483, 486) υποστηρίζει ότι το περίστυλο κτίριο στην 

αυλή είναι το Ασκληπιείο (τετράγωνη δεξαμενή) 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

  

 

 

 

 ΑΡΓΟΣ 

Τοποθεσία Άργος, Πελοπόννησος  (Ελλάδα) 

 Απόλλωνας Δειραδιώτης (650 π.Χ.) Ασκληπιός (200 π.Χ.) / Ασκληπιός (400 π.Χ.)3 

Γεωγραφικό 
πλάτος 

37°38’31.03’’ 37° 37’51. 86’’ 

Γεωγραφικό 
μήκος  

22°43’13.56’’ 22° 43’12.31’’ 

Αζιμούθιο 95°  ±1 ¹ 275° ±1  ² 111° ±2 ¹ / 94° ±1 ¹ 291°±2 ² / 274°±1 ² 

Υψόμετρο 76 μ. 17 μ./78 μ. 

Γωνιακό ύψος 
ορίζοντα 

1°±1¹ 5° ±1² 1°±1 ¹ / 1°±1 ¹ 14°±1 ² / 14°±1 ² 

Ουράνια 
απόκλιση 

-3° ±1¹ +7° ±1 ² -16° ±1 ¹ / -2° ±1 ¹ +25° ±1 ²/ +25° ±1 ² 

Ανατολή / 
Δύση 

9 
Οκτωβρίου¹  

19 
 Μαρτίου¹ 

15  
Απριλίου² 

12  
Σεπτεμβρίου² 

10  
Νοεμβρίου¹/ 
4 Οκτωβρίου¹ 

8  
Φεβρουαρίου¹/
19 Μαρτίου¹ 

27 
Ιουνίου²/ 
27 Ιουνίου² 

5 
Ιουλίου²/ 
-² 

Αστερισμός Κόραξ ¹ (Πήγασος )¹ - ²    - ² - /  
Κόραξ ¹ 

Οφιούχος ¹/ 
(Πήγασος)¹  

(Λέων)²/ 
(Λέων)² 

(Λέων) ²/ 
 -² 
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Πίνακας 4: Ναοί Απόλλωνα & Ασκληπιού (Μεσσήνη) 

Σημειώσεις: 1) Ανατολή, 2) Δύση, 3) Αρχαϊκή περίοδος (7th -6th π.Χ.): πρώτη φάση του ιερού (σύμφωνα με τον 

Θέμελη 2009/2010)  

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

  

 

 ΜΕΣΣΗΝΗ 

Τοποθεσία Μεσσήνη, Πελοπόννησος (Ελλάδα) 

 Απόλλωνας (350 π.Χ.)   Ασκληπιός (350 π.Χ.) 3 
 

Γεωγραφικό 
πλάτος 

37° 10’ 32.00’’ 37°10’32.13’’ 

Γεωγραφικό 
μήκος  

21° 55’ 12.23’’ 21°55’13.75 

Αζιμούθιο 109°  ±1 ¹  288°±1² 109° ±1 ¹ 289° ±1 ² 

Υψόμετρο 322 μ. 322 μ. 

Γωνιακό ύψος 
ορίζοντα 

7° ±1¹ 5° ±1² 9° ±1¹ 4° ±1 ² 

Ουράνια 
απόκλιση 

-10° ±1¹ + 17±1² -9 ±1 ¹ +17°±1² 

Ανατολή / 
Δύση 

24  
Οκτωβρίου¹  

27 
 Φεβρουαρίου¹ 

10 
Αυγούστου² 

15  
Μαΐου ² 

20 
Οκτωβρίου¹  

2  
Μαρτίου¹ 

10 
Αυγούστου² 

14  Μαΐου  
² 

Αστερισμός Κόραξ ¹ (Υδροχόος) 
Οφιούχος ¹ 

(Παρθένος)² (Δίδυμοι)² Κόραξ ¹ (Υδροχόος) 
Οφιούχος ¹ 

(Παρθένος)² (Δίδυμοι)² 
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Πίνακας 5: Ναοί Απόλλωνα (Κλάρος & Λαιρβήνος) 

Σημειώσεις: 1) Ανατολή, 2) Δύση 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 ΚΛΑΡΟΣ ΛΑΙΡΒΗΝΟΣ 

Τοποθεσία Ιόνια ακτή, Μικρά Ασία, (Τουρκία) Φρυγία,  Μικρά Ασία, (Τουρκία) 

 Απόλλωνας  (650 π.Χ.) Απόλλωνας (100 π.Χ.)   

Γεωγραφικό 
πλάτος 

38° 00’ 18.10’’ 38° 12’ 52.98’’ 

Γεωγραφικό 
μήκος  

27° 11’ 35.13’’ 29° 16’ 50.53’’ 
 

Αζιμούθιο 108°  ±1 ¹ 287±1 ² 107° ±2 ¹  287° ±2 ² 

Υψόμετρο 6 μ. 627 μ. 

Γωνιακό ύψος 
ορίζοντα 

12° ±0.5 ¹ 8° ±1 ² 4° ±1 ¹ 0° ±1 ² 

Ουράνια 
απόκλιση 

-6°  ±0.5 ¹ +19° ±1 ² -11° ±1 ¹ +13° ±1 ² 

Ανατολή / 
Δύση 

16  
Οκτωβρίου¹  

12 Μαρτίου¹ 
Πριν την ανατολή 
(Ιχθύες) 

7 Αυγούστου² 22 
Μαΐου 
² 

24  
Οκτωβρίου¹  

24 
Φεβρουαρίου
¹ 

24 Αυγούστου 
² 

26 
Απριλίου² 

Αστερισμός Κόραξ ¹ (Αετός)¹ (Παρθένος)² -² Κόραξ ¹ (Υδροχόος) 
Οφιούχος¹ 

( Παρθένος )² - ² 
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Πίνακας 6: Ναός Απόλλωνα (Νότιον)  

Σημειώσεις: 1) Ανατολή, 2) Δύση, 3) Φθινοπωρινή ισημερία 400 π.Χ. 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 NOTION 

Τοποθεσία Ιόνια ακτή, Μικρά Ασία, (Τουρκία) 

 Απόλλωνας (400 BC) 

Γεωγραφικό πλάτος 37° 59’ 33.68’’ 

Γεωγραφικό μήκος  27° 11’ 43.00’’ 

Αζιμούθιο 93° ±2 ¹ 273° ±2 ² 

Υψόμετρο 61 μ. 

Γωνιακό ύψος ορίζοντα 2° ±2 ¹ 4° ±2 ² 

Ουράνια απόκλιση -1° ±2 ¹ +4° ±2 ² 

Ανατολή / Δύση 30 Σεπτεμβρίουr¹,3 23 Μαρτίου¹ 17 Σεπτεμβρίουr² 5 Απριλίου² 

Αστερισμός   Κόραξ ¹ (Πήγασος) 
Οφιούχος¹ 

Οφιούχος² (Ωρίων)² 
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Πίνακας 7: Ναοί Απόλλωνα (Κως) 

Σημειώσεις: 1) Ανατολή, 2) Δύση, 3) Ο Ρωμαϊκός ναός C του Απόλλωνα (Αντωνίνος) (Herzog, et al. 1932: 42-

48, 75; Scully 2013: 98, 209, εικ. 414), 4) Θερινό ηλιοστάσιο:27 Ιουνίου 300 π.Χ., 5) Χειμερινό ηλιοστάσιο: 23 

Δεκεμβρίου 200 π.Χ., 6) Ναός Απόλλωνα στην Καρδάμαινα (Αρχαία Αλάσαρνα) στην Κω. (Κοκκοτού -Αλευράς 

et al., 2006).  

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 ΚΩΣ 

Τοποθεσία Κως (Ελλάδα) 

 Απόλλωνας  (300 π.Χ.) 6 / Απόλλωνας (200 μ.Χ. )3 

Γεωγραφικό πλάτος 36° 46’ 40.95’’ / 36° 52’ 32.44’’ 

Γεωγραφικό μήκος  27° 08’ 15.17’’/ 27° 15’ 26.02’’ 

Αζιμούθιο 60°  ±2 ¹ /130 ±1¹ 240°±2² / 310° ±1² 

Υψόμετρο 14m /95 μ. 

Γωνιακό ύψος ορίζοντα 1° ±1 ¹ / 5 ±1¹ 4° ±1²/ 0° ±1² 

Ουράνια απόκλιση +24°  ±1 ¹ / -27±1¹ -21°  ±1 ²/ + 31° ±1² 

Ανατολή / Δύση 21 Ιούνιος¹ ,4/21 Δεκέμβριος¹,5 1 Ιουλίου¹/ -
¹ 

28 Νοεμβρίου² /22 Ιουνίου² 21 Ιανουαρίου²/-² 

Αστερισμός   (Ηνίοχος)¹/Σκορπιός¹ (Δίδυμοι)¹ / 
- 

- ²/(Leon)² (Υδροχόος)²/- 
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Πίνακας 8: Ναοί Ασκληπιού (Κως) 

Σημειώσεις: 1) Ανατολή, 2) Δύση, 3) Ο πρώτος ναός του Ασκληπιού, Ναός B (Ιωνικού ρυθμού), (Herzog, et al. 

1932: 34-39, 75), και επίσης βωμός και πιθανόν μικρός ναός του Απόλλωνα Κυπαρίσσιου 5ος αιώνας π.Χ. 4) Οι 

μετρήσεις πραγματοποιήθηκαν με τη χρήση του Google Earth Compass Tool και Google Compass 

Application.http://www.googlecompass.comκαιhttp://googlecompass.com/MagneticVariationAdjustment.htm 

Barcelona Field Studies Centre 2013. Επίσης http://www.ngdc.noaa.gov/geomag-web/, 5) Το γωνιακό ύψος ορίζοντα 

υπολογίστηκε με τηλεανίχνευση, με τριγωνομετρία, εφαρμόζοντας την απόσταση και το ύψος που δίνεται από την 

εφαρμογή κλίσης του Google Earth. Οι μετρήσεις ήταν οι μέσοι όροι των πολλών μετρήσεων για να επιτευχθεί ο πιο 

ακριβής υπολογισμός σφάλματος. Είναι αρκετά ακριβές σε περιοχές με υψηλότερη ανάλυση και σαφή γεωγραφική 

θέση, και λιγότερο ακριβές σε περιοχές με χαμηλή ανάλυση, για αυτό και το υψηλότερο εκτιμώμενο σφάλμα.  

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 ΚΩΣ 

Τοποθεσία Κως (Ελλάδα) 

 Ασκληπιός (200 π.Χ.)  /  Ασκληπιός (300 π.Χ.)3  - Κυπαρίσσιος Απόλλωνας 

Γεωγραφικό 
πλάτος 

36° 52’ 30.96’’/36° 52’ 33.00’’ 

Γεωγραφικό μήκος  27° 15’ 24.24’’/ 27° 15’ 24.66’’ 

Αζιμούθιο4 109° ±2 ¹/111±2 ¹ 289 ° ±2 ²/ 290 ° ±2 ² 

Υψόμετρο 104 μ./95 μ. 

Γωνιακό ύψος 
ορίζοντα5 

3° ±1 ¹/ 4°±2 ¹ 0° ±1 ²/0° ±2 ² 

Ουράνια απόκλιση -13°   ±1  ¹/ -14°±2 ¹ +15° ±1²/+ 16 ° ±2 ² 

Ανατολή / Δύση 1 Νοεμβρίου¹/ 4 Νοεμβρίου¹ 17 Φεβρουαρίου¹ / 
15 Φεβρουαρίου¹ 

16 Αυγούστου ²/14 Αυγούστου 
² 

5 Μαΐου ²/ 9 Μαΐου ² 

Αστερισμός   Κόραξ ¹ /  Κόραξ ¹ ( Ασπίς)¹ Οφιούχος¹/ 
Οφιούχος¹ 

( Παρθένος )²/ (Παρθένος)²  
Οφιούχος² 

(Ωρίων)²/(Ωρίων)² 

http://www.googlecompass.com/
http://googlecompass.com/MagneticVariationAdjustment.htm
http://www.ngdc.noaa.gov/geomag-web/
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ΚΕΦΑΛΑΙΟ 6 

ΣΥΖΗΤΗΣΗ ΑΠΟΤΕΛΕΣΜΑΤΩΝ 

 

Η εμφάνιση του αστερισμού του Κόρακα στον αστρονομικό προσανατολισμό 

των ναών του Απόλλωνα και των αστερισμών του Κόρακα και του Οφιούχου για τους 

ναούς του Ασκληπιού αποτελούν μεγάλο ενδιαφέρον. Ο κόρακας είναι ο αγγελιοφόρος 

του Απόλλωνα όπου παρουσιάζεται είτε το ίδιο το πουλί είτε ο ίδιος ο Απόλλωνας ο 

οποίος παίρνει την μορφή του πουλιού για να περάσει απαρατήρητος. Γιατί όμως ο 

αστρονομικός προσανατολισμός αυτών των ναών που μελετήθηκαν να είναι ο 

αστερισμός του Κόρακα και όχι ο αστερισμός της Λύρας και του Κύκνου, που έχει 

τεκμηριωθεί σε άλλες περιπτώσεις (Castro et al 2016; Liritzis et Castro 2013) οι οποίες 

σχετίζονται με τους μαντικούς ναούς. Μπορεί ίσως να προταθεί  πως ο αστερισμός του 

Κόρακα και του Οφιούχου ανήκουν στον μυθολογικό κύκλο του Απόλλωνα και του 

Ασκληπιού. Αυτό μπορεί να συνδέεται με τη χειμερινή λειτουργία αυτών των ιερών. 

Σύμφωνα με τον μύθο, ο Απόλλωνας δεν είναι παρών κατά τη διάρκεια του χειμώνα, 

γιατί βρίσκεται στην γη των Υπερβορείων (Liritzis et Castro 2013). Στο τέλος του 

φθινοπώρου, όταν ο θεός ήταν έτοιμος να φύγει για την μακρινή χώρα, έψελναν ύμνους 

που είχαν θλιμμένο τόνο. Τραγουδούσαν την αποδημία του Απόλλωνα στην 

Υπερβορεία. Την άνοιξη τραγουδούσαν κλητικούς ύμνους, δηλαδή καλούσαν το θεό 

να επιστρέψει από την πολύμηνη απουσία του και γιόρταζαν την επιστροφή του θεού. 

Ο Απόλλωνας ερχόταν επάνω σε ένα άρμα όπου το έσερναν κύκνοι και κρατούσε στο 

χέρι του τη λύρα και τη δάφνη.  Ως εκ τούτου, ο Απόλλωνας δεν μπορούσε να κληθεί 

για να δώσει οιωνούς.  

Τα κύρια μαντεία, όπως αυτό των Δελφών, δεν λειτουργούσαν κατά τη διάρκεια 

του χειμώνα. Σε περίπτωση όμως κάποιας ανάγκης από τους ανθρώπους, κατά τη 

διάρκεια του χειμώνα, μια λύση που θα μπορούσε να ζητηθεί από αυτόν ήταν μέσω 

ενός αγγελιοφόρου, ώστε να δώσει τον χρησμό και να πάρει τη θεραπεία από τον 

Ασκληπιό. Ο χειμώνας είναι μια εποχή που  η θεραπεία χρειάζεται περισσότερο. Ο 

Απόλλωνας και ο Ασκληπιός  συνδέονται με την οικογένεια (πατέρας και γιος) αλλά 

και με την θεραπεία (θεραπευτές). Οι ασθένειες είναι κάποιο είδος θείας τιμωρίας και 

αναμένονταν οιωνοί για την αποτροπή.  

Μέχρι στιγμής δεν είναι δυνατό να συνδεθούν αυτοί οι ναοί με την 

φθινοπωρινή/χειμερινή δραστηριότητα. Φαίνεται πως δεν υπάρχει συγκεκριμένη εποχή 
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όπου προσδιορίζεται η λειτουργική δραστηριότητα, αλλά τα ευρήματα, μας δείχνουν 

μια μετατόπιση στην φθινοπωρινή ισημερία. Ο ίδιος ο προσανατολισμός ίσως 

υποδεικνύει ότι η περίοδος για τις επουλωτικές διαδικασίες εντείνεται προς το 

Φθινόπωρο. Αξίζει να αναφερθεί πως τα Ελευσίνια Μυστήρια πραγματοποιούνταν το 

Φθινόπωρο με το κύριο αρχικό στάδιο να είναι το βράδυ (Kerényi 1991; Mylonas 

1961), ενώ η ημερομηνία για το νέο έτος μαρτυρείται στην φθινοπωρινή ισημερία στο 

Μινωικό Ημερολόγιο (Henriksson and Blomberg 2011).  

Όπως με τον Απόλλωνα (σειρά) και τον Διόνυσο (χάος), έτσι και με τον 

Απόλλωνα και τον Ασκληπιό προκύπτει ένα θεϊκό ζευγάρι των αντιθέτων. Ο 

Ασκληπιός γεννήθηκε μέσα στο σκοτάδι όταν η νέα σελήνη είχε μόλις εμφανιστεί και 

συνάδει με την σκοτεινή ομορφιά της Κορωνίδας. Αυτό εξηγεί τη σκοτεινή πλευρά του 

Ασκληπιού όπου σύμφωνα με την Επιδαύρια παράδοση, ο Ασκληπιός είναι μια πτυχή 

του Απόλλωνα, ο οποίος ενσωματώνεται με μια μορφή θεραπείας και φωτός, η οποία 

έλαμψε μέσα από το σκοτάδι. Ο Απόλλωνας και ο Ασκληπιός ως συμπληρωματική 

δυαδικότητα προσφέρουν την θεραπεία μέσω της προφητείας και της επούλωσης. 

(Kerényi, and Manheim 1959: 92-93) (Suchenski 2016:84). 

Η σύνδεση μεταξύ των ουρανίων σωμάτων και της λατρείας στους ναούς ήταν 

μια μακρά διαδικασία στην Ελληνική θρησκεία από τους προϊστορικούς χρόνους. Η 

σωτηρία, η θεραπεία, η αποτροπή (αποτροπαϊκά), η πρόβλεψη (χρησμός) αφορούσαν 

την πρόβλεψη του γήινου και των ανθρωπίνων γεγονότων μέσα από την παρατήρηση 

και την ερμηνεία των απλανών αστέρων όπως ο Ήλιος, η Σελήνη και οι πλανήτες, όπου 

ανέπτυξαν ένα είδος μαντείας. Οι αφοσιωμένοι πίστευαν ότι η κατανόηση της 

επίδρασης των πλανητών και των άστρων σε γήινες υποθέσεις, θα τους επιτρέψει τόσο 

την πρόβλεψη όσο και την επιρροή για τις τύχες ατόμων, ομάδων και εθνών.  

Η Αρχαιοαστρονομία έχει δείξει ότι οι αρχαίοι που πίστευαν, δημιούργησαν 

μια τέτοια σχέση μεταξύ του ουρανού, των ουράνιων αντικειμένων και των 

ανθρωπίνων υποθέσεων.   

Σύμφωνα με την Jane Ellen Harrison (1908): «Είναι σαφές τότε ότι η Ελληνική 

θρησκεία περιείχε δύο διαφορετικούς, ακόμα και αντίθετους παράγοντες: αφενός το 

στοιχείο της υπηρεσίας (θεραπεία) και από την άλλη το στοιχείο της αποτροπής 

(ἀποτροπή). Στη συγκεκριμένη μελέτη η υπηρεσία (θεραπεία, ιάσιμες ασθένειες) 

υπενθυμίζει τον Ασκληπιό και τον πατέρα του Απόλλωνα (ως θεούς της ιατρικής και 

της θεραπείας), ενώ η αποτροπή υπενθυμίζει σε γενικές γραμμές, ένα χρησμό από τον 

Απόλλωνα. Η φήμη του Απόλλωνα, ως θεού θεραπευτή είναι γνωστή (π.χ. ο Κλαρίος 
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Απόλλωνας έδινε πολλούς χρησμούς που είχαν να κάνουν με την κάθαρση και την 

αποτροπή της πανώλης) (Parke 2015: 150-157; Ritti 2006: 94-98; Wickkiser 2008: 64-

65).   

Η αρχαία ελληνική λέξη «θεραπεία» ήταν μια λέξη που σχετιζόταν με τη 

θρησκεία και βασίζεται σε μια ορθολογική και πρόσχαρη αμοιβαία εμπιστοσύνη 

μεταξύ των θεών και των ανθρώπων (Burkert 1985).   

Το πρώτο βήμα σε οποιαδήποτε επιστημονική κατανόηση της ελληνικής 

θρησκείας (και την παράδοση της) είναι μια εμπεριστατωμένη μελέτη για να 

απομυθοποιήσει τα τελετουργικά της. Η συνήθεια να εξετάζεται  η ελληνική θρησκεία 

αποκλειστικά μέσω της ελληνικής λογοτεχνίας, έφερε μαζί της ένα αρχικό και 

θεμελιώδες σφάλμα, γιατί δεν υπολόγιζε το μήνυμα της αλληγορικής της σημασίας, η 

οποία είναι επιστημονικά αποδεδειγμένη.  

Κάτω από αυτή την υπέροχη επιφάνεια της μυθολογίας βρίσκεται ένα στρώμα 

θρησκευτικών αντιλήψεων, αλλά και πρακτικών λειτουργιών, που αγνοούνται, 

καταργούνται ή καλύπτονται συμβολικά από τους αρχαίους συγγραφείς (Liritzis et 

Coucouzelis 2007). Το έργο της ιεροσύνης των γιατρών στο ανθρώπινο σώμα, το οποίο 

είναι κατασκευασμένο θεία και θαυματουργά, μέσω του Ασκληπιού, εποπτεύεται από 

τον πατέρα του ως μάντη, γιατρού και αποτρέποντα από το κακό. Η αρχαιοαστρονομία 

υποδεικνύει την προκαθορισμένη ευθυγράμμιση και τον προσανατολισμού των ναών 

προς τους αστερισμούς που αναφέρονται σε συγκεκριμένους μύθους. Ο αστερισμός, 

όπως και ο μύθος, θα πρέπει να εμφανίζονται σε μια συγκεκριμένη εποχή του χρόνου.  

Η ιδέα του προσανατολισμού ήταν μέρος του αρχιτεκτονικού σχεδιασμού και 

θεωρείτο απαραίτητη προϋπόθεση για την τελετουργική επιτυχία στα θεραπευτικά 

ιερά. Με αυτή την έννοια, η αρχαιοαστρονομία δείχνει ότι η λειτουργία των ναών είναι 

συνδεδεμένη με μύθους, και για τους ναούς που μελετήθηκαν εδώ, ο μύθος δείχνει μια 

συνεργασία μεταξύ του Απόλλωνα και του Ασκληπιού στις πρακτικές της επούλωσης. 

Μέσα από τα αρχαιολογικά ευρήματα του ιατρικού εξοπλισμού και μέσα από τη λογική 

(εμπειρία), γνωρίζουμε ότι η θεραπεία που έλαβε χώρα σε αυτά τα ιερά διεξήχθη από 

γιατρούς ή ιερατικό προσωπικό. Η Αρχαιοαστρονομία καταδεικνύει την ανθρώπινη 

πρακτική στην αρχαιότητα, μεταφέροντας την ανθρώπινη ικανότητα και γνώση σε ένα 

θεϊκό επίπεδο, αποδίδοντας στους θεούς την ίαση των ανθρώπων. 

Ο Απόλλωνας είναι ένας ιδιαίτερος θεός, με την έννοια ότι καλύπτει μια μεγάλη 

ποικιλία ικανοτήτων και δεξιοτήτων που είναι απαραίτητες για την κάλυψη των 

αναγκών των αρχαίων. Ο Απόλλωνας ως θεός θεραπευτής, προέρχεται από το 
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μυκηναϊκό θεό Παιάνα, θεραπευτή των θεών (Γραμμική Β μεταγραφή) (Όμηρος Ιλιάδα 

V 401 402 και 899 – 900). 

Ο Απόλλωνας και ο Ασκληπιός φαίνεται να λειτουργούν ως συνεργαζόμενο 

λατρευτικό ζευγάρι σε αυτά τα ιερά. Οι ναοί του Απόλλωνα που είναι κοντά ή που 

σχετίζονται με τα ιερά του Ασκληπιού μπορεί να έχουν λειτουργήσει ως “διαγνωστικά” 

κέντρα, όπου οι προσφορές και για τους δύο θεούς ήταν απαραίτητη προϋπόθεση για 

την θεραπεία, την οποία ελάμβαναν οι ασθενείς μέσω των οιωνών.  

Η τάση του Απόλλωνα να είναι  ο πρώτος θεός της θεραπείας αναφέρεται μέχρι 

τον 6ο αι. π.Χ. (τουλάχιστον για τους  ναούς της Κω, της Επιδαύρου και της Γόρτυνας). 

Αυτή φαίνεται να είναι η στιγμή που εισήχθη ο Ασκληπιός, αρχικά με βωμούς. Ο 

Ασκληπιός, στη συνέχεια, αναλαμβάνει σταδιακά τις θεραπευτικές λειτουργίες μέχρι 

τον 4ο αιώνα π.Χ., όπου οι ναοί του αρχίζουν να εισάγονται. Ο Απόλλωνας παραμένει 

η εποπτεία δύναμη, και ο μόνος που μπορεί να θεραπεύσει σοβαρές / θανατηφόρες 

ασθένειες όπως η πανούκλα, είτε με επίκληση είτε με αποτροπαϊκές σπονδές (Patton, 

2009: 52; Larson 2016: 157). 

Ένα άλλο ερώτημα αφορά την πιθανή μετάδοση των λατρευτικών πρακτικών. 

Η λάβρυς, ο δικέφαλος πέλεκυς, είναι ένα σύμβολο της θεϊκής εξουσίας. Αυτοί οι 

πέλεκεις εμφανίζονται συχνά στο νομισματικό υλικό του  Απόλλωνα Λαιρβηνού και 

υπάρχουν ως προσφορά στο ιερό του Απόλλωνα Μαλεάτα. Το σχήμα του μοιάζει με 

τον αστερισμό του Ωρίωνα, ένας χειμερινός σχηματισμός αστεριών, και ο Henriksson 

& Blomberg (2011) έχουν προτείνει μία νέα μινωική ερμηνεία για τον αστερισμό του 

Ωρίωνα. Αυτό το συμβολικό στοιχείο της τελετουργικής παράδοσης και του θεραπευτή 

θεού Παιάνα, μυκηναϊκής προέλευσης, συνδέεται με τον Απόλλωνα, και ως εκ τούτου 

είναι δυνατόν να συνεπάγεται μια προέλευση από την μινωική λατρεία, μια πιθανή 

διαπερατότητα και διατήρηση αυτής της λατρευτικής παράδοσης μέσα από τους αιώνες 

σε περιοχές της ελληνικής κουλτούρας (Schofield 2011). 

Στο Νότιον (Μικρά Ασία) και στην Κω, ο προσανατολισμός με τον αστερισμό 

του Ωρίωνα κατά το ηλιοβασίλεμα του Απριλίου και του Μαΐου, δεν θεωρείται ισχυρή 

ένδειξη σκόπιμου προσανατολισμού ο οποίος ευνοεί τον φθινοπωρινό αστερισμό του 

Οφιούχου γύρω από τη φθινοπωρινή ισημερία, γιατί είναι η περίοδος όπου οι ναοί 

φαίνεται ότι ξεκινούσαν την λειτουργία τους και σχετίζονταν με τον αστερισμό του 

Κόρακα, όπως έχει ήδη αναφερθεί παραπάνω. Εξαίρεση αποτελεί ο ναός του του 

Απόλλωνα (ναός C – εποχή Αντωνίνου) το 200 μ.Χ. στην Κω, όπου ο ναός 

προσανατολίζεται με τον αστερισμό του Σκορπιού στο χειμερινό ηλιοστάσιο 
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(δείχνοντας το πιο φωτεινό αστέρι, το οποίο ονομάζεται Αντάρης ή Άλφα Σκορπιού). 

Απόδειξη αποτελεί ένα νόμισμα που απεικονίζει το κεφάλι του Αντωνίνου, τον 

Σκορπιό και ένα αστέρι ( σε αντίθεση με τον άλλο ναό στην Κω στην Αλάσαρνα, 

σήμερα Καρδάμαινα, το 300 π.Χ., που ευθυγραμμίζεται με το θερινό ηλιοστάσιο). 

Ο αστερισμός του Σκορπιού δεν βρίσκεται συχνά σε μελέτες  προσανατολισμού 

αλλά έχει θρησκευτική και συμβολική σημασία στην αρχαία Αίγυπτο. Ο Αντάρης 

αντιπροσώπευε την αρχαία θεά Serket του Σκορπιού (έχει θεωρηθεί ότι σε ορισμένες 

τελετές στις πυραμίδες ήταν το σύμβολο της Ίσιδας), στη Μεσοποταμία είναι η θεά 

Ishhara. Οι Ινδουιστές και οι Αζτέκοι, είχαν τον σκορπιό ως αγαπημένο αστερισμό που 

αποδιδόταν στις θεότητες (Maggli 2009). Ο Οφιούχος δεν συναντάται σε 

προσανατολισμούς, αλλά δεδομένων των γνωστών ελληνικών και αιγυπτιακών 

μυθολογικών θεμάτων, συνδέεται με τον Ασκληπιό και τον Ihmotep (και οι δύο 

θεραπευτές). Σε έναν ρωμαϊκό ναό στη Ρόδο και σε ένα μυκηναϊκό ιερό έχει  αναφερθεί 

ο προσανατολισμός με τον αστερισμό του Σκορπιού (Liritzis & Vassiliou 2002). Ο 

αστερισμός του Σκορπιού με το φωτεινό αστέρι του, τον Αντάρη, συνοδεύει τον 

Οφιούχο στον ουρανό.  

Είναι όμως εντυπωσιακό, πως ο προσανατολισμός των ναών του Απόλλωνα και 

του Ασκληπιού σχετίζεται με τον αστερισμό του Κόρακα και του Οφιούχου και 

λειτουργεί με συμπληρωματικό τρόπο, σε αντίθεση με τις ίδιες θεότητες σε ναούς 

άλλων τοποθεσιών που λειτουργεί με εντελώς διαφορετικό τρόπο. 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

https://el.wikipedia.org/wiki/%CE%8A%CF%83%CE%B9%CF%82


117 
 

ΚΕΦΑΛΑΙΟ 7 

ΣΥΜΠΕΡΑΣΜΑΤΑ 

 

Η έρευνα των αστρονομικών κατευθύνσεων για αυτούς τους ναούς αποδεικνύει 

πέρα από κάθε σύμπτωση το γεγονός ότι υπάρχει σχέση μεταξύ του ουρανού και των 

ιερών που μελετήθηκαν. Οι ναοί αυτοί φαίνεται ότι είναι σκόπιμα προσανατολισμένοι 

προς την ηλιακή ανατολή των αστερισμών του Κόρακα και του Οφιούχου. Αυτοί οι 

αστρονομικοί προσανατολισμοί ακολουθούν την μυθολογία των θεών και τα 

αφιερωμένα προσωπικά αστέρια τους.  

Κάτω από την υπέροχη επιφάνεια της μυθολογίας βρίσκεται ένα στρώμα 

θρησκευτικών αντιλήψεων που συνδέονται με την πρακτική ζωή. Ο αρχιτεκτονικός 

σχεδιασμός των ναών θεωρήθηκε αναγκαία προϋπόθεση για την τελετουργική επιτυχία 

των εν λόγω ιαματικών ιερών. Ένας προσανατολισμός προς τον αστερισμό του μύθου 

της γέννησης του Ασκληπιού, δείχνει μια συνεργασία στην θεραπευτική πρακτική με 

τον πατέρα του Απόλλωνα. 

Η θεραπεία υπενθυμίζει τον Ασκληπιό και τον πατέρα του Απόλλωνα (ως θεούς 

της ιατρικής και της θεραπείας), ενώ η αποτροπή σε γενικές γραμμές υπενθυμίζει ένα 

χρησμό του Απόλλωνα. Ο Απόλλωνας ως θεός θεραπευτής ακολουθείται από το γιο 

του Ασκληπιό στα Ασκληπιεία της Επιδαύρου, της Κω, του Άργους και της Μεσσήνης.  

Οι ναοί του Απόλλωνα που βρίσκονται κοντά ή σχετίζονται με τα ιερά του 

Ασκληπιού ίσως έχουν λειτουργήσει ως κέντρα διάγνωσης, μέσω των οιωνών που 

ελάμβαναν οι ασθενείς, όπου οι προσφορές, όχι μόνο στον Ασκληπιό αλλά και στον 

Απόλλωνα, ήταν απαραίτητη προϋπόθεση για τη θεραπεία. 

Η τάση του Απόλλωνα να είναι  ο πρώτος θεός της θεραπείας αναφέρεται μέχρι 

τον 6ο αι. π.Χ. (τουλάχιστον για τους  ναούς της Κω, της Επιδαύρου και της Γόρτυνας). 

Αυτή φαίνεται να είναι η στιγμή που εισήχθη ο Ασκληπιός, αρχικά με βωμούς. Ο 

Ασκληπιός, στη συνέχεια, αναλαμβάνει σταδιακά τις θεραπευτικές λειτουργίες μέχρι 

τον 4ο αιώνα π.Χ., όταν οι ναοί του αρχίζουν να εισάγονται. Ο Απόλλωνας παραμένει 

η εποπτεία δύναμη, και ο μόνος που μπορεί να θεραπεύσει σοβαρές / θανατηφόρες 

ασθένειες όπως η πανούκλα, είτε με επίκληση είτε με αποτροπαϊκές σπονδές (Patton, 

2009: 52; Larson 2016: 157). 
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